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Einleitung

Der rasch wachsende Einflufl der Charismatischen Bewegung und der mit ihr
eng verwandten Pfingstbewegung in der heutigen Christenheit fordert jeden
bewulten, geistlich verantwortungsvollen Glaubigen zu einer Stellungnahme
heraus.

Ist der Anspruch dieser Bewegung, die von Gott gegebene Geistesaus-
giefung und Erweckung der Endzeit zu sein, wahr, dann mufite jeder Glau-
bige sie freudig begriilen und sich einreihen. Ist diese Bewegung jedoch
nicht durch den Geist Gottes gewirkt, so mufite sich jeder wahre Glaubige
von ihr fernhalten. Gerade uns, die wir in der ausreifenden Endzeit leben, gilt
das gottliche Gebot: »Geliebte, glaubt nicht jedem Geist, sondern prift die
Geister, ob sie aus Gott sind; denn viele falsche Propheten sind in die Welt
hinausgegangen« (1. Joh. 4,1).

Eine solche Prufung und geistliche Beurteilung erfordert einen klaren, un-
triglichen Mafistab, an dem die vielfaltigen und oft verwirrenden, schillern-
den Erscheinungsformen und Lehren dieser Bewegungen gemessen werden
konnen. Dieses Buch wurde in der tiefen Uberzeugung geschrieben, daf allein
das geoffenbarte Wort Gottes in der Heiligen Schrift dieser Maf3stab sein
kann. Nur durch das tiefere Eindringen in die Lehre der Schrift konnen wir zu
einer klaren Beurteilung kommen und einen festen Standpunkt inmitten der
hin- und herwogenden Wellen triigerischer Lehren und Erlebnisse gewinnen.

In diesem Buch wird der Versuch unternommen, alle grundlegenden Leh-
ren und Praktiken der Pfingst- und Charismatischen Bewegung darzustellen
und vom Wort Gottes her zu beleuchten. Dabei wurde viel Wert darauf gelegt,
die Bibel selbst zu Wort kommen zu lassen. Die z. T. recht ausfuhrliche Dar-
stellung der Themen hat das Ziel, daf der Leser die Grundzuge dieser Bewe-
gung verstehen lernt und Anregungen erhalt, die Aussagen der Schrift dazu
selbststandig zu studieren.

Dieses Buch ist weder ein Erfahrungsbericht noch eine theoretisch-
systematische Lehrabhandlung; es versucht auch keine Schilderung der Ge-
schichte und der vielfaltigen Erscheinungsformen der Pfingst- und Charis-
matischen Bewegung. Es soll vielmehr von der gesunden Lehre der Heiligen
Schrift her eine grundlegende Orientierung tiber einige der wichtigsten geist-
lichen Fragen in dieser letzten Phase der Endzeit geben.

Jedes Kapitel wurde so aufgebaut, daf} es in sich geschlossen ist und
die Lekture von vorangehenden Kapiteln nicht voraussetzt. Dagegen ist das
Aufschlagen und Nachlesen der angefuhrten Bibelstellen sehr zu empfehlen,
weil sonst der Zusammenhang der Lehren der Schrift nicht klar erkannt
werden kann. Das Buch ist bewulit darauf ausgerichtet, dafl der Leser es in
Abschnitten tber einen langeren Zeitraum durcharbeiten kann, verbunden
mit einem personlichen Bibelstudium. Angesichts des Gesamtumfanges ist
das fur die meisten Leser auch am sinnvollsten; dabei konnen je nach person-
lichem Interesse einzelne Kapitel ubersprungen bzw. vorgezogen werden.
Jedem Leser sei jedoch das Durcharbeiten der Kapitel I bis III und XII bis
XIV empfohlen.
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Das Buch kann aber auch demjenigen Leser zur Orientierung dienen, der
sich nur uiber ein bestimmtes Thema, z. B. Prophetie, »Geistliche Kriegs-
fuhrung« oder »Jesus-Marsche«, genauer orientieren will. Ein Sachregister
und ein Verzeichnis der behandelten Bibelstellen erleichtern die Nutzung.

Dieses Buch wendet sich an alle Glaubigen, die auf diese Uberlebensfra-
gen der endzeitlichen Gemeinde ernstlich eine vom Wort Gottes her begriin-
dete Antwort suchen. Insbesondere wendet es sich an Alteste, Hirten und
Lehrer, an alle, die in der Gemeinde Jesu Christi Verantwortung tragen. Es ist
aber auch bewuft fur diejenigen Glaubigen in der Pfingst- und Charismati-
schen Bewegung geschrieben, die nach der biblischen Wahrheit suchen.

Sein Umfang und seine Darstellungsweise machen es fur fliichtiges Quer-
lesen wenig geeignet; es fordert zu vertiefter Auseinandersetzung heraus,
ohne die wir auch keine geistlichen Einsichten empfangen konnen. Sein Ziel
ist es, den Leser tiefer in das gottliche Wort der Wahrheit hineinzufuhren, und
das ist nicht moglich ohne ernstes Bemithen und Forschen, verbunden mit
Gebet und dem Suchen von Gottes Angesicht.

Das Erkennen der Wahrheit Gottes ist niemals nur eine Frage theoreti-
scher Einsicht. Wir miissen uns mit unserem ganzen Herzen dem Herrn und
Seiner Wahrheit offnen und sie auch ausleben, wenn wir Licht bekommen
haben. Dann erst wird uns die Wahrheit wirklich frei machen und von innen
her heiligen. Die Wahrheit des Wortes Gottes soll uns umgestalten, damit
Christus in uns Gestalt gewinnt. Es ist das Gebet des Verfassers, da} dieses
Buch mithelfen moge, seine Leser aufzuerbauen und zu starken in dem geist-
gewirkten Wachstum zu Christus hin, das uns allen so not tut.

Der Verfasser selbst steht mitten in diesem Umgestaltungsprozef3 und ist
immer wieder herausgefordert, erkannte und in diesem Buch ausgesprochene
Einsichten auch auszuleben. Wenn er manche Wahrheiten klar und scharf for-
muliert hat, dann nicht als einer, der hochmiitig iiber seinen Geschwistern im
Herrn stehen konnte, sondern als einer, der sich selbst immer wieder unter
diese Wahrheiten beugen muf.

Er war selbst jahrelang Anhénger der Charismatischen Bewegung und
kennt die hier beschriebenen Lehren und Praktiken aus eigener Erfahrung.
Aber er hat auch erleben durfen, wie die lautere Wahrheit des Gotteswortes
ihn Schritt fur Schritt aus allen Verirrungen befreit und in ein gesundes Glau-
bensleben hineingefuhrt hat. Mitten in vielerlei Versagen darf er durch die
reinigende, bewahrende, erziehende Gnade Gottes wachsen zu immer tiefe-
rer Erkenntnis unseres Herrn Jesus Christus. Moge jeder Leser dieses Buches
die umgestaltende und auferbauende Wirkung von Gottes Wahrheit in seinem
Leben reichlich erfahren!

Rudolf Ebertshduser
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Hinweise zur Benutzung dieses Buches

1. Einfugungen des Autors in Zitaten und Bibelstellen wurden grundsatzlich
in eckige Klammern [...] gestellt und werden meist nicht zusatzlich als sol-
che gekennzeichnet. Hervorhebungen in Kursivschrift erfolgten in Bibelstel-
len grundsatzlich vom Autor und sind nicht besonders gekennzeichnet; in an-
deren Zitaten wurden sie in der Anmerkung kenntlich gemacht (»Hv. R. E.«).

In den Anmerkungen, die sich am Ende jedes Kapitels befinden, wurden
alle Zitate mit einem abgekurzten Hinweis auf das Buch belegt; die vollstan-
digen bibliographischen Angaben findet der Leser im Literaturverzeichnis
im Anhang.

2. Wo die Auslegung einzelner neutestamentlicher Schriftstellen nach Ansicht
des Autors eine genauere Erfassung der Wortbedeutung des griechischen
Urtextes erfordert, wurden die entsprechenden griechischen Worter in einer
vereinfachten Umschrift angefuhrt (immer in kursiv). Dies geschieht nicht, um
Gelehrsamkeit zu demonstrieren (der Verfasser hat sich seine begrenzten Grie-
chischkenntnisse im Selbststudium angeeignet), sondern um demjenigen, der
in ein vertieftes Studium der Schrift eindringen will, die Moglichkeit zu geben,
die vom Autor angegebenen Wortbedeutungen selbst zu uiberprifen.

Diese Wortbedeutungen stiitzen sich im wesentlichen auf folgende
Lexika, ohne daf} in jedem Einzelfall ein Nachweis erfolgt: Menge/Giithling,
Langenscheidts Grofiworterbuch Altgriechisch-Deutsch; Bauer, Worterbuch
zum Neuen Testament (6. Aufl.); Theologisches Begriffslexikon zum Neuen
Testament; Vine/Unger/White, Vine’s Complete Expository Dictionary of Old
and New Testament Words, Strong’s Exhaustive Concordance of the Bible.
Ergdnzend wurden von Fall zu Fall folgende Studienhilfen benutzt:
Rienecker, Sprachlicher Schliissel zum Griechischen Neuen Testament;
Rienecker/Rogers, Linguistic Key to the Greek New Testament, Haubeck/v.
Siebenthal, Neuer Sprachlicher Schliissel zum griechischen Neuen Testa-
ment. Romer bis Offenbarung. In der griechischen Umschrift wurde zur Ver-
einfachung der Buchstabe 1 mit ¢, der Buchstabe w mit 0, der Buchstabe v je
nach der deutschen Aussprache mit y oder u# wiedergegeben.

Einzelne Standardwerke, darunter auch die oben erwiahnten Lexika, wer-
den mit einem Kiurzel zitiert: Menge,; Bauer; TBLNT, Vine, Strong; dazu
kommen noch Rienecker fur F. Rienecker (Hg.), Lexikon zur Bibel und WST
fur Wuppertaler Studienbibel.

3. Im allgemeinen werden Bibelstellen nach der Revidierten Elberfelder
Bibel zitiert. Zitate aus anderen Ubersetzungen der Bibel sind mit einer
Abkiurzung gekennzeichnet:

Elb = Elberfelder Bibel in der nichtrevidierten Fassung
(Nachdruck [1986] d. Ausgabe v. 1891)
IL = Dietzfelbinger, Das Neue Testament — Interlinear-

uibersetzung Griechisch-Deutsch (1986)
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KJV = »King James Version«; englische Bibelubersetzung
der » Authorized Version«

Lul2,56,84 = Luther-Ubersetzung in der Fassung von 1912, 1956
oder 1984

Me = Menge-Ubersetzung (1984; zweibandige Ausg.
d. Schweizerischen Glaubensmission)

revElb = Revidierte Elberfelder Bibel (2. Aufl. 1986)

Sch Schlachter-Ubersetzung (Textfassung 1951;
Genfer Bibelgesellschaft)

revSch = Revidierte Schlachter-Bibel (Neues Testament 1998)

Zua = Zurcher Bibel (18. Aufl. 1982)

Der Vermerk »n. = nach« (z. B. »n. Me«) macht deutlich, daf} ein Bibel-
zitat der Menge-Ubersetzung entnommen, aber in einer Einzelheit abge-

andert wurde.

4. Andere verwendete Abkuirzungen sind im folgenden erklart:

aa0
at.
AT
ders.

ebd.
eU
f.; ff.
gar.
hebr.
n.
NA
nt.
NT
o.J.
0. 0.
S. V.
TR

vgl.
w.

am aufgefuhrten Ort (Hinweis auf bereits zitiertes Werk)
alttestamentlich

Altes Testament

derselbe (Hinweis auf einen unmittelbar zuvor angefuhrten
Verfasser)

ebenda (Hinweis auf ein unmittelbar zuvor zitiertes Werk)
eigene Ubersetzung

folgende (S. 1ff. = Seite 1 und die folgenden Seiten)
griechisch

hebraisch

nach

Nestle-Aland (textkritische Ausgabe des griechischen NT)
neutestamentlich

Neues Testament

ohne Jahresangabe (im Literaturverzeichnis)

ohne Ortsangabe (im Literaturverzeichnis)

unter dem Stichwort ... im Lexikon aufzufinden

Textus Receptus (von der Reformation uiberlieferter

Text des griechischen NT)

vergleiche

wortlich (wortliche Grundbedeutung bei griechischen
Wortern)
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I
Gibt Gott ein »zweites Pfingsten«? Die Bibel
und die GeistesausgieBung der Endzeit

Die gesamte Pfingstbewegung wie auch die aus ihr entsprungene Charismati-
sche Bewegung ist, vom Gesichtspunkt der Lehre her betrachtet, auf ein Fun-
dament gegrundet: auf die Behauptung, dal Gott am Ende der Gnadenzeit
noch einmal Seinen Geist auf alles Fleisch, d. h. die gesamte Menschheit, aus-
gieflen werde, was eine noch nie dagewesene weltweite » Erweckung« bedeute.

Zur Begrundung fur diese Behauptung berufen sich Pfingstler und Charis-
matiker zumeist auf die VerheiBung in Joel 3. Sie wird so gedeutet, dal} es
Gottes Plan sei, Seiner Gemeinde in der Endzeit ein »zweites Pfingsten« zu
bereiten und den Heiligen Geist wie zu Jerusalem noch einmal machtvoll
uber sie auszugieBen, nachdem die Gemeinde durch eigenes Verschulden in
der nachapostolischen Zeit die ersten Kréfte und Wirkungen des Geistes ver-
loren habe. Auf diese Weise kehre die »Kraft aus der Hohe« in der urspriing-
lichen Fulle und Herrlichkeit zu der Gemeinde zuriick und befahige sie, wie
am Anfang in Vollmacht, mit Zeichen und Wundern das Evangelium zu
bezeugen, so daf} die erwartete Welterweckung durch sie ausgelost werde.

Nach diesem Verstindnis bedeutet »AusgieBung des Heiligen Geistes«
eine besonders starke Geistesmitteilung, die mit sichtbaren Wunderzeichen
und Krafterweisen verbunden ist. Die andere Seite dieser »Geistesausgie-
Bung« ist, da Christen durch sie personlich den Heiligen Geist »empfangen«
konnen (»Geistestaufe«), was sie zuvor auch als Glaubige angeblich nicht
konnten. Im pfingstlich-charismatischen Sprachgebrauch ist es daher uiblich,
von vielen wiederholten, ortlich und zeitlich begrenzten »GeistesausgieSun-
gen« zu sprechen und angesichts von einem empfundenen Mangel an Kraft
zu bitten: »Herr, gieBe Deinen Geist machtig aus uiber uns!« So wird der Ein-
druck erweckt, als sei die letzte Zeit vor der Wiederkunft Christi durch wie-
derholte und sich immer mehr steigernde und erweiternde »Geistesausgie-
Bungen« gekennzeichnet.

Die Pfingstbewegung versteht sich selbst als den Anbruch und Beginn
dieser verheilenen endzeitlichen GeistesausgieBung, als den lebendigen
Beweis fur die Richtigkeit ihrer Behauptung, Gott wolle die Kraft und Herr-
lichkeit der Urgemeinde am Ende der Tage in noch weitaus grolerem Maf3-
stab wiederherstellen. Verbunden damit ist nach ihrer Lehre auch die Wieder-
kehr der durch Untreue verlorenen apostolischen Gnadengaben und Krifte,
der prophetischen Offenbarung, der Sprachenrede, der Wunderheilungen und
Totenauferstehungen. In der Tat kann sie Geisteswirkungen vorweisen, die
auf den ersten Blick den in der Schrift geschilderten Wirkungen des Heiligen
Geistes recht ahnlich sind.

In den letzten Jahrzehnten ist von der Botschaft und Praxis dieser Bewe-
gung, besonders der aus ihr entstandenen »Charismatischen Bewegungx,
eine zunehmende Faszination auf weitere Kreise der Christenheit ausgegan-
gen, darunter auch auf Glaubige, die ihr Leben an der Heiligen Schrift orien-
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tieren wollen und denen die pfingstlich-charismatische Praxis eine glaubwiir-
dige Verwirklichung biblischer Grundsitze und Verheiungen zu sein
scheint. Es ist nicht zu leugnen, daf} angesichts des weitverbreiteten Verfalls
und der Verflachung echter biblischer Frommigkeit die Aussicht auf eine so
herrliche Riickkehr zu den Anfangen verlockend sein kann und bei manchen
Glaubigen eine echte Sehnsucht nach einem Leben in Heiligung und in der
Kraft des Heiligen Geistes anspricht.

Auf der anderen Seite bewirken Botschaft und Praxis dieser Bewegung
bei vielen Glaubigen auch Beunruhigung und Befremden; vieles scheint mit
der Heiligen Schrift nicht vereinbar zu sein und widerstrebt ihrem geistlichen
Empfinden. Ist das wirklich Gott? Handelt Er wirklich so, oder haben wir es
hier mit einer Falschung zu tun, mit einer unechten »Erweckung«? Die Ant-
wort auf diese Fragen kann nur von Gott selbst kommen, der die Wahrheit ist
und alles erkennt, vor dem alle Dinge klar und offenbar sind, die sich unse-
rem menschlichen Urteilen und Erkennen entziehen. Deshalb hat uns Gott
eine zuverlassige, vollkommene Offenbarung gegeben, Sein heiliges Wort,
die Schriften der Bibel. In ihnen haben wir einen klaren gottlichen Mal3stab
fur all unser Handeln und Denken als Christen; in ihnen finden wir die Ant-
worten auf alle wichtigen Fragen unseres Lebens.

Zu diesem Wort der Wahrheit miissen wir uns auch wenden, um Klarheit
uber den Charakter der Pfingst- und Charismatischen Bewegung zu bekommen.
Nicht Erlebnisse und Erfahrungen, nicht Erzéhlungen und Zeugnisse von an-
deren, nicht Behauptungen von Befurwortern oder Gegnern konnen uns verlaf3-
lichen Aufschlufl dariber geben, ob diese Bewegung von Gott ist oder nicht,
sondern allein die Prufung der Frage: Stimmt die Lehre und Praxis dieser Bewe-
gung mit dem iiberein, was Gott als Seinen Willen und Seine Leitlinien fiir die
Gemeinde Jesu Christi geoffenbart hat? Alles, was aus Gott gewirkt ist, ent-
spricht Seinem ewigen Wort; alles, was dem Wort Gottes widerspricht, kann
nicht aus Gott gewirkt sein, auch wenn es noch so »heilig« und anziehend wirkt.

So wollen wir zuallererst das lehrmafiige Fundament der Pfingstbewe-
gung untersuchen und anhand der Heiligen Schrift prifen. Wenn es stimmt,
daf die GeistesausgieBung, die zur Pfingst- und Charismatischen Bewegung
gefuhrt hat, von Gott kam, dann muB} ein solch einschneidendes Ereignis in
Gottes Heilshandeln in der Heiligen Schrift festgehalten sein, oder zumindest
darf es den klaren Aussagen der Heiligen Schrift nicht widersprechen. Dabei
sollten wir uns dessen bewuft sein, dal das rechte biblische Priifen eine
gewisse geistliche Reife, eine Griindung im Wort Gottes und ein Verstandnis
biblischer Lehre voraussetzt. Deshalb soll zum Abschluf dieses Kapitels
noch auf die Frage unserer Haltung und unseres Umganges mit der Heiligen
Schrift eingegangen werden.

1. Die Ausgieflung des Heiligen Geistes zu Pfingsten

Die erste Frage, die uns beschaftigen soll, lautet: Was geschah eigentlich an
Pfingsten, als Gott Seinen Geist ausgo3? Um die Lehren uiber ein »zweites
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Pfingsten« richtig zu verstehen, miissen wir zuerst klar erkennen, was die
Bibel uiber das »erste« und eigentliche Pfingstereignis zu sagen hat. Was be-
deutet die AusgieBung des Heiligen Geistes nach den Aussagen der Schrift?
Weshalb und wozu hat Gott Seinen Geist eigentlich ausgegossen?

Wenn wir die biblische Wahrheit tiber diese Fragen herausfinden wollen,
missen wir eine wichtige Grundregel der Schriftauslegung beachten, nam-
lich die, immer das gesamte Zeugnis der biblischen Offenbarung zu einer
bestimmten Frage zu beachten und nicht nur einen Teil davon. Viele wesent-
liche Fragen, die in der Bibel angesprochen sind und das Leben der
Gemeinde Jesu Christi betreffen, behandelt der Geist Gottes in einer fort-
schreitenden Offenbarung, die zumeist in den Schriften des Alten Testaments
beginnt und durch die Schriften des Neuen Testaments, besonders die Lehr-
briefe, zur Vollkommenheit entfaltet und erklart wird.

Wenn wir eine bestimmte Frage in der Schrift studieren, durfen wir
nicht einseitig nur einzelne Bibelstellen, auch nicht nur die Aussagen des AT
oder nur die des NT heranziehen; erst das Studium aller Aussagen zu einem
Thema ergibt ein vollstiandiges und klares Bild, aus dem dann lehrmaBige
SchluBfolgerungen gezogen werden konnen. Daher wollen wir mit den
Aussagen des Alten Testaments uiber die GeistesausgieBung beginnen und
dann weiter fortschreiten uiber die Evangelien, die Apostelgeschichte bis
zu den Lehrbriefen. Dabei ist eine vollstandige Konkordanz ein unerlaf3-
liches Hilfsmittel." Fir unser Thema sollten alle Bibelstellen unter den
Stichworten »Geist« (auch »Heiliger Geist«) und »ausgieen« betrachtet
werden.

a) Die Verheiflung der GeistesausgiefSung im Alten Testament

Wenn wir die Schriftstellen des AT darauthin durchsehen und diejenigen
grundlich betrachten, die die »GeistesausgieBung« erwahnen, werden einige
Tatsachen deutlich:

1. In einem mehrfach bekriftigten prophetischen Zeugnis verheifit Gott fur
einen zukunftigen Zeitpunkt Seinem Volk Israel — und nur ihm —, da8 Er Sei-
nen Geist Uiber das ganze Volk ausgieBen wird.

Wir miissen hier einen weiteren Grundsatz der Schriftauslegung beachten,
namlich immer zu fragen: Wen spricht Gott mit Seinem Wort unmittelbar an?
Wenn Gott dem Volk Israel im Rahmen des Alten Bundes eine bestimmte
Verheiung gibt, dann konnen wir diese genausowenig direkt und mecha-
nisch auf die Glaubigen in Christus uibertragen wie etwa gewisse Gebote des
mosaischen Gesetzes (z. B. das Sabbatgebot). Gott handelt heilsgeschichtlich
mit Israel anders als mit den Heiden oder der Gemeinde, und Er meint, was Er
sagt.

Eine Untersuchung aller Schriftstellen ergibt, daf3 Gott die Verheiffung der
Geistesausgieffung im AT grundsdtzlich und ausschlieflich Seinem auser-
wdhlten Bundesvolk Israel gibt. »(...) bis der Geist aus der Hohe iiber uns
ausgegossen wird« (Jes. 32,15). Wer gemeint ist, konnen wir priifen, indem
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wir einen weiteren Grundsatz der Schriftauslegung beachten, namlich immer
den Textzusammenhang einer einzelnen Aussage zu beriicksichtigen und
keine Bibelstelle aus ihrem Zusammenhang zu reiflen. Aus V. 13 und V. 18
ergibt sich, daB Israel (»mein Volk«) gemeint ist.

Auch die anderen Erwahnungen der GeistesausgieBung beziehen sich auf
Israel und auf einen zukinftigen Zeitpunkt: »Ich werde meinen Geist aus-
gielen auf deine Nachkommen und meinen Segen auf deine Sprofilinge« (Jes.
44,3). »Und ich werde mein Angesicht nicht mehr vor ihnen verbergen, wenn
ich meinen Geist iiber das Haus [= das Volk] Israel ausgegossen habe,
spricht der Herr, HERR« (Hes. 39,29). »Und danach wird es geschehen, daf3
ich meinen Geist ausgieflen werde uber alles Fleisch. Und eure Sohne und
eure Tochter werden weissagen, eure Greise werden Traume haben, eure jun-
gen Mianner werden Gesichte sehen. Und selbst iiber die Knechte und uiber
die Magde werde ich in jenen Tagen meinen Geist ausgieBen« (Joel 3,1f.).
»Aber iiber das Haus David und iiber die Bewohnerschaft von Jerusalem
giefie ich den Geist der Gnade und des Flehens aus, und sie werden auf mich
blicken, den sie durchbohrt haben, und werden tiber ihn wehklagen, wie man
uiber den einzigen Sohn wehklagt, und werden bitter uiber ihn weinen, wie
man bitter iber den Erstgeborenen weint« (Sach. 12,10).

2. Die VerheiBung der GeistesausgieBung bezieht sich auf einen bestimmten
Zeitpunkt in Gottes Heilsgeschichte. Wenn wir alle diese Aussagen uber-
schauen, erkennen wir einen klaren inneren Zusammenhang. In allen Stellen
ist offensichtlich von ein und demselben Ereignis die Rede. Die verheilene
GeistesausgieBung umfaft nicht nur eine kleine Elite, sondern das ganze
Volk, selbst die Knechte und Magde. Sie steht in klarer Verbindung mit der
endgultigen Errettung, die das Wort Gottes dem Volk Israel fur das Ende der
Tage verheif3t, nachdem dieses Volk fur seine Siinden streng bestraft wurde.
Sie folgt auf das schreckliche Gericht der grolen Drangsal, in dem zwei Drit-
tel des Volkes umkommen und nur ein buffertiger, gelauterter Uberrest
bleibt, der dann bei der Wiederkunft des Herrn glaubt und errettet wird (vgl.
Sach. 12,10; Joel 3,5). Uberall steht die verheiflene GeistesausgieBung in
direkter Verbindung mit der personlichen Ankunft des Messias, der den
Uberrest aus der heidnischen Bedrohung rettet und ihm das bleibende Heil
des tausendjahrigen messianischen Friedensreichs verschafft (vgl. unten
S. 4441f.).

3. Die gottliche Absicht mit der GeistesausgieBung ist die Wiedergeburt
des christusgldubigen Uberrests Israels. Wenn wir uns die Frage stellen:
Weshalb verheifit Gott dem Volk eigentlich eine AusgieBung Seines Geistes?,
dann ergibt sich aus den erwédhnten Bibelstellen ein klarer Zusammenhang
mit der Vergebung der Stinden Israels und mit bleibender Gerechtigkeit, mit
seiner endgiltigen Annahme, mit neuem Leben und mit Erkenntnis des
HERRN. Es ist deutlich, daB hier ein Wirken des Heiligen Geistes angekiindigt
wird, das Israel unter dem Gesetz nicht kannte, etwas Neues, Umwalzendes.
Worum es hierbei geht, konnen wir nur von der vollkommenen Offenbarung
Gottes in Christus, von den Schriften des NT her verstehen.
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Zur Zeit des Alten Bundes war der Geist Gottes nicht ausgegossen wor-
den. Er war zwar wirksam in der Mitte Israels (Hagg.2,5); Er war auf
bestimmte, ausgesuchte und geheiligte Werkzeuge Gottes im Volk gelegt
worden, auf Mose etwa, auch auf die siebzig Altesten (4. Mo. 11), auf heilige
Konige, Priester und Propheten — aber auf das Volk war der Geist Gottes nicht
ausgegossen; auch diejenigen Israeliten, die glaubig und gottesfurchtig
waren, hatten Thn nicht innewohnend im neutestamentlichen Sinn der Zeu-
gung aus dem Geist.

Die volle, bestindige Innewohnung des Heiligen Geistes im Glaubigen
war erst moglich nach dem Suthnetod, der Auferstehung und himmlischen
Verherrlichung unseres Herrn Jesus Christus (vgl. Joh. 7,39; Gal. 4,1-7).
Deshalb konnte David beten: »und den Geist deiner Heiligkeit nimm nicht
von mirl« (Ps. 51,13; vgl. 1. Sam. 16,14). Der Heilige Geist war auf den
geheiligten Werkzeugen Gottes (vgl. 4. Mo. 11,17) und in gewissem Sinn
auch in ihnen (vgl. Josua — 4. Mo. 27,18); Er erfullte sie zu gewissen Zeiten
(vgl. 2. Mo. 35,31) und bewirkte z. B. durch Elia oder Elisa gro3e Kraftwir-
kungen und Wunderzeichen. Wenn die Geisterfullung oder die Ausriistung
mit Kraft das Ziel der Geistesausgiefung gewesen wire, so ware sie nicht
uber das Wirken des Heiligen Geistes im Volk des Alten Bundes hinausge-
gangen. All das kannten die Glaubigen des AT in gewissem Umfang — was
ihnen jedoch fehlte, war die Wiedergeburt und neutestamentliche Innewoh-
nung des Geistes.

Gerade dieses Wirken des Geistes wird in einigen sinnverwandten Stellen
betont, die offenkundig mit der verheiflenen AusgieBung des Geistes Gottes
in direkter Beziehung stehen und die Absicht Gottes dabei erklaren. Sie stel-
len die zukuinftige GeistesausgieBung unter dem Gesichtspunkt des Einzel-
nen dar, der den Heiligen Geist empfangt und durch Seine Innewohnung
erneuert wird. Hier ist Hes. 36,26-28 wesentlich: »Und ich werde euch ein
neues Herz geben und einen neuen Geist in euer Inneres geben, und ich werde
das steinerne Herz aus eurem Fleisch wegnehmen und euch ein fleischernes
Herz geben. Und ich werde meinen Geist in euer Inneres geben, und ich
werde machen, daB} ihr in meinen Ordnungen lebt und meine Rechtsbestim-
mungen bewahrt und tut. Und ihr werdet in dem Land wohnen, das ich euren
Vitern gegeben habe, und ihr werdet mir zum Volk, und ich, ich werde euch
zum Gott sein« (vgl. auch Hes. 11,17-20). In Hes. 37,14 wird dieses endzeit-
liche Heil fur Israel so gefaf3t: »Und ich gebe meinen Geist in euch, daf ihr
lebt, und werde euch in euer Land setzen. «

Hier ist die in Christus gegebene Neugeburt aus dem Geist und das daraus
folgende ewige Leben prophetisch angedeutet. Das Bindeglied zwischen die-
sen Aussagen und der Selbstoffenbarung des Herrn Jesus Christus ist
Jer. 31,31-37, wo Gott einen neuen Bund mit Israel ankiindigt, der mit dem
Kommen und Innewohnen des Heiligen Geistes verbunden ist. Der Hebréer-
brief teilt uns mit, daf} dieser neue Bund in Christus geschlossen wurde und
mit Seiner Verherrlichung, mit dem Eintreten des himmlischen Hohenprie-
sters ins himmlische Heiligtum, in Kraft tritt (vgl. Hebr. 8,6-13, wo u. a. die
Jeremia-Stelle angefuhrt wird; Hebr. 7,18-28; Hebr. 9,1-10,18; Hebr. 12,24;
Lk. 22,20). An diesem neuen Bund mit Israel und seinen Segnungen hat auch

18



die Gemeinde geistlichen Anteil, deshalb bezeichnet sich Paulus als Diener
des neuen Bundes, »nicht des Buchstabens, sondern des Geistes«
(2. Kor. 3,6).

Im Licht der neutestamentlichen Offenbarung konnen wir also erkennen,
daB} das Ziel, der eigentliche Zweck der verheiflenen GeistesausgieBung die
Wiedergeburt und geistliche Erneuerung der glaubigen Israeliten am Ende
der Zeiten ist. Gott gieit Seinen Geist auf Israel aus, damit die Glaubigen Thn
empfangen konnen und Er in ihnen wohnen kann — das bedeutet Wiederge-
burt (vgl. Tit. 3,4-7).

4. Gott kann als Gericht iber Untreue auch einen verfiihrerischen Geist aus-
gieBen lassen. Wir sollten beachten, daf die Schrift auch das Gegenstiick der
AusgieBung des Heiligen Geistes erwahnt — die gerichtliche Ausgieung
eines falschen, irrefuhrenden Geistes auf das abgefallene Volk Gottes:
»Stutzt und staunt! Seid verblendet und erblindet! Sie sind betrunken, doch
nicht vom Wein; sie taumeln, doch nicht vom Rauschtrank. Denn der HERR
hat einen Geist tiefen Schlafs [od. der BewuBtlosigkeit] iiber euch ausge-
gossen, ja, verschlossen hat er eure Augen; die Propheten und eure Haupter,
die Seher, hat er verhullt« (Jes. 29,9f.; vgl auch Jes. 28,7-13).

Eine damit verwandte Stelle zeigt ebenfalls, da Gott in Seinem Ge-
richtshandeln einen verfuhrerischen Geist ausgieen kann: »Der HERR hat
einen Schwindelgeist unter sie [die weisen Rate des Pharao] ausgegossen,
also dafs sie Agypten in all seinem Tun irrefiihren, wie ein Trunkener herum-
taumelt, wenn es thm iibel wird« (Jes. 19,14 — Sch). In diesen Zusammenhang
gehort auch 2. Chr. 18,18-22: »Und nun, siehe, der HERR hat einen Luigen-
geist in den Mund dieser deiner Propheten gegeben, denn der HERR hat
Unheil uber dich geredet« (V.22). Vor dem Hintergrund der neutesta-
mentlichen Aussagen uber Verfuhrung (vgl. u. a. 2. Thess. 2; 1. Tim. 4,1)
mulB uns dieses vorbildhafte Geschehen des AT zur Wachsamkeit anspornen.

b) Die Bestdtigung der Verheifsung durch den Herrn Jesus Christus in den
Evangelien

So wie das Alte Testament die Vorbereitung und prophetische Ankiindigung
des Heils in Christus enthilt, so enthalten die Evangelien die Bestéitigung und
Besiegelung dieses Heils durch den Sohn Gottes selbst, sowie das Zeugnis
von der Verwirklichung dieser Erlosung im Kreuzestod und der Auferste-
hung unseres Herrn. In bezug auf die GeistesausgieBung fur Israel gilt dies
ebenfalls. Diese von Gott verheilene Segnung wird durch den Christus, den
Messias, den an Ihn Glaubigen gegeben. Der Herr Jesus kiindigt nach Seiner
Auferstehung den Jungern an: »Und siehe, ich sende die Verheiffung meines
Vaters auf euch. Ihr aber, bleibt in der Stadt, bis ihr angetan werdet mit Kraft
aus der Hohe« (Lk. 24,49).

Die »Verheilung des Vaters«, das ist der Heilige Geist, der gemaf3 den
prophetischen Ankiindigungen der Schriften des AT ausgegossen werden
sollte. Die Verwirklichung dieser VerheiBung hing davon ab, dafl der Herr
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Jesus Christus Sein vollkommenes Erlosungswerk vollendet hatte (vgl.
Joh. 16,7): Nur durch Sein vergossenes Blut konnten siindige Menschen so
gereinigt und geheiligt werden, daf der Heilige Geist und mit Ihm der Vater
und der Sohn in ihnen Wohnung machen konnten.

Nur Sein Stthnopfer konnte uns Menschen so mit Gott versohnen, daf der
Vater uns als Seine Kinder annehmen und uns von neuem zeugen konnte aus
dem Heiligen Geist. Deshalb bezeugt uns der Herr in Joh. 7,38f.: »Wer an
mich glaubt, aus dessen Leibe werden, wie die Schrift gesagt hat, Strome
lebendigen Wassers flieBen. Dies aber sagte er von dem Geist, den die emp-
fangen sollten, die an ihn glaubten; denn noch war der Geist nicht da, weil
Jesus noch nicht verherrlicht worden war.«

Auch in den Evangelien ist die GeistesausgieBung noch eine zukiinftige
Verheiung, wenn auch ihre Verwirklichung nahe gekommen war. In Johan-
nes 14 bis 16 kiindigt der Herr Jesus den Jungern das Kommen des Geistes an
(vgl. Joh. 14,15-17.26; Joh. 15,26; Joh. 16,5-15). Der Vater sendet den Geist
ausschlieBlich durch Jesus Christus, in Seinem Namen; ja, der Sohn sendet
den Geist vom Vater. Die Gabe des Geistes ist immer nur fiir die Glaubenden;
die Welt kann den Geist der Wahrheit nicht empfangen (Joh. 14,17). Aus die-
sem Grund ist eine AusgieBung des Heiligen Geistes auf alle Menschen (die
pfingstlerische Auslegung von »alles Fleisch« in Joel 3,1) unmoglich; noch
nicht einmal im Tausendjahrigen Reich sind alle Heiden an Christus glaubig
(vgl. Sach. 14,17-19), geschweige denn im heutigen Zeitalter, wie das Buch
der Offenbarung deutlich zeigt.

Die VerheiBung des Geistes wird aber, wie im AT, nicht nur unter dem
auferlich-kollektiven Gesichtspunkt angekiindigt, sondern auch unter dem
innerlich-individuellen: der Wiedergeburt und Errettung. So kiindigt der Herr
der samaritischen Frau die »Gabe Gottes« an und verheiflt, da3 Er Wasser
geben wird, das ins ewige Leben quillt — ein Bild fur den innewohnenden
Geist, der lebendig macht (Joh. 4,10-14; vgl. Joh. 6,63; 14,17; Ro. 8,6-11).
Im Gesprach mit Nikodemus weist der Herr auf das Wirken des Geistes Got-
tes bei der Wiedergeburt (oder besser Neuzeugung, Zeugung von oben) hin
(vgl. Joh. 3,3-8).

Auch ein anderes Wirken des ausgegossenen Geistes wird vorhergesagt:
die Taufe mit dem Heiligen Geist. Johannes der T4aufer bezeugt von Christus:
»Er wird euch [die Volksmenge der Israeliten] mit Heiligem Geist und mit
Feuer taufen« (Lk. 3,16). Die Taufe mit Heiligem Geist bedeutet ein Einsma-
chen mit Christus durch den Geist Gottes und ist untrennbarer Bestandteil der
Errettung, wie wir spater noch sehen werden (vgl. S. 23 in diesem Kapitel
sowie Kapitel II, S. 58-63).

Die Taufe mit Feuer jedoch, die von schwarmerischen Pfingstlern als eine
ganz besonders erhabene geistliche Segnung angepriesen wird, ist in der Hei-
ligen Schrift das Gericht zum ewigen Verderben, wie der Zusammenhang
deutlich macht. Da Johannes das ganze Volk anspricht, aus dem nur eine
kleine Minderheit glauben wird, kann die VerheiBung der Taufe mit dem
Geist nicht allen gelten, sondern nur wenigen. Die anderen aber, die nicht an
Christus glauben, werden durch die Taufe mit Feuer dem Verderben uiberlie-
fert, wie der anschlieBende Vers 17 zeigt: »Seine Worfschaufel ist in seiner
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Hand, und er wird seine Tenne durch und durch reinigen und den Weizen in
seine Scheune sammeln; die Spreu aber wird er verbrennen mit unauslosch-
lichem Feuer« (vgl. 2. Thess. 1,8; 2. Petr. 3,7; Offb. 20,14f.). Es kann nur ein
Irrgeist sein, der verblendeten Pfingstlern die flehentliche Bitte zu Gott
eingibt, sie doch endlich mit Feuer zu taufen — sie bitten um ihr eigenes
Verderben.

c) Die teilweise Verwirklichung der Verheifung zu Pfingsten
und das Zeugnis der Apostelgeschichte

Nach der Erhohung des Herrn Jesus Christus in den Himmel warteten die
Junger gemal} der Weisung ihres Herrn auf den verheilenen Heiligen Geist.
Sie beteten einmitig — es ist anzunehmen, daf} sie gemédl der Zusage in
Lk. 11,13 darum baten, daf3 der Vater ihnen den verheilenen Heiligen Geist
geben moge. Vor Seiner Aufnahme in den Himmel hatte der Herr sie noch
einmal auf die bald bevorstehende Verwirklichung der verheilenen Geistes-
ausgieBung hingewiesen: »Und als er mit ihnen versammelt war, befahl er
ihnen, sich nicht von Jerusalem zu entfernen, sondern auf die Verheiung des
Vaters zu warten — die ihr, sagte er, von mir gehort habt; denn Johannes taufte
mit Wasser; ihr aber werdet mit Heiligem Geist getauft werden nach nicht
mehr vielen Tagen« (Apg. 1,4f.).

Weshalb muBten die Junger warten und um den Heiligen Geist bitten? Nur
deshalb, weil der Geist noch gar nicht gekommen war! Seitdem der Heilige
Geist zu Pfingsten kam, muf kein Glaubiger auf der ganzen Welt mehr »auf
den Heiligen Geist warten« oder »um den Heiligen Geist bitten«, wie viele
Pfingstler lehren; er empfangt den Geist in dem Augenblick, wo er glaubig
wird (vgl. Gal. 3,2.14; Apg. 10,44-48 als Vorbild). Wer das oben erwéhnte
Wort heute noch wortlich nimmt, muite konsequenterweise seinen Wohnort
auch nach Jerusalem verlegen. (Joel 3,5 und Sach. 12,10 konnen ubrigens
eine Antwort darauf geben, weshalb die Junger gerade in Jerusalem den Geist
empfangen sollten; Gott wacht dartiber, daf} sich Sein Wort prézise und vollig
erfullt — auch wenn Pfingsten nur eine Teil- und Vorerfullung war).

Die heilsgeschichtliche Bedeutung der Geistesausgieffung von Pfingsten

Als dann der verheiflene Geist ausgegossen wird, geschieht dies zu einem
Zeitpunkt, der symbolisch sehr bedeutsam ist, dem Fest der Wochen oder
dem Tag der Erstlinge (gr. pentecoste, der funfzigste Tag nach der Darbrin-
gung der Erstlingsgarbe). Ein praziser Zeitpunkt, ein gottlicher kairos (gr. =
erfullte, bestimmte, vorbereitete Zeit) mufite erfullt sein, bevor Gott Sein
ewiges Wort verwirklichte und den Heiligen Geist auf die christusglaubigen
Juden in Jerusalem ausgoB3. Auch wenn wir auf diese symbolische Bedeutung
nicht tiefer eingehen konnen,” soll sie doch angedeutet werden. So wie der
Kreuzestod Jesu Christi am Abend des Passah stattfand und das Passahfest
erfiillte, so fand Seine Auferstehung nicht zuféllig am ersten Tag der Woche
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nach dem Sabbat des Passah statt, dem Tag, an dem die Erstlingsgarbe vor
dem Herrn geschwungen wurde (3. Mo. 23,10-14): Christus, der Auferstan-
dene, der Erstling der Entschlafenen (1. Kor. 15,20), erfullte diese vorbild-
hafte Handlung.

Genau 50 Tage spater fand nach gottlicher Vorschrift das Fest der Erst-
linge statt (vgl. 2. Mo. 34,22; 4. Mo. 28,26-31). An diesem heiligen Tag
wurde dem Herrn ein neues Speisopfer dargebracht (vgl. 3. Mo. 23,15-21),
ein Schwingopfer, zwei Laibe Brot, die als einziges unter allen Opfern aus
gesduertem Teig gebacken werden muften, »als Erstlinge fir den HERRN« (V.
17b). In diesen Anordnungen finden wir prophetisch-vorbildhaft den Sinn
von Pfingsten ausgedriickt. Die GeistesausgieBung kam von Gott, damit der
Heilige Geist die Christusglaubigen zu neuen Geschopfen, zu Erstlingen fur
Gott machen konnte, ein neues Opfer (vgl. R6. 15,16: »(...) damit das Opfer
der Nationen angenehm werde, geheiligt durch den Heiligen Geist«).

DaB dieses Opfer mit Gesauertem gebacken werden sollte (in der Schrift
stets ein Bild fur Suinde), weist darauf hin, daf es sich bei diesem Opfer um
gerettete Siinder handelt; dafl es zwei Laibe waren und nicht einer, weist dar-
auf hin, daf die neu entstandene Gemeinde aus Juden und Heiden gebildet
werden wiirde. Die Symbolik von Pfingsten bestatigt, was auch schon das
Zeugnis des AT und der Evangelien war: Der gottliche Zweck der Geistes-
ausgiefsung zu Pfingsten ist die Wiedergeburt, die Schaffung der Erstlings-
schar der Gemeinde! Das wird durch das Wort in Jak. 1,18 bestatigt: »Nach
seinem Willen hat er uns durch das Wort der Wahrheit geboren, damit wir
gewissermalien eine Erstlingsfrucht seiner Geschopfe seien.«

Das Kommen des Heiligen Geistes bedeutete den Anbruch eines neuen
Heilszeitalters, die Grindung der Gemeinde Jesu Christi als einer Gemein-
schaft von wiedergeborenen Gotteskindern — etwas nie Dagewesenes im
Heilshandeln Gottes, ein gottliches Geheimnis, das zuvor in Seinem Herzen
verborgen war und nun Schritt fur Schritt enthuillt wurde. Der wahre Sinn von
»Pfingsten« bestand darin, daf3 der Vater durch den Sohn den Geist auf die
Erde sandte, damit Er die Glaubigen zu einer neuen Schopfung in Christus
(vgl. 2. Kor. 5,17; Gal. 6,15) machen konnte, indem Er sie in Christus hinein-
taufte (Ro. 6,3-11) und aus ihnen den Leib des Christus auf Erden formte
(1. Kor. 12,13). Die Gemeinde wurde durch Pfingsten der Tempel Gottes
(1. Kor. 3,16f.), eine »Behausung Gottes im Geist« (Eph. 2,22). Das konnen
wir jedoch noch nicht aus dem Bericht der Apostelgeschichte selbst ableiten,
sondern erst im Licht der Volloffenbarung in den Lehrbriefen erkennen.

Was geschah zu Pfingsten?

Die Schilderung der Begebnisse selbst ist von grofler Zuriickhaltung und
Niuchternheit. Wie auch die Kreuzigung des Sohnes Gottes war dieses welter-
schutternde Ereignis von tibernatiirlichen gottlichen Wunderzeichen begleitet
— einem mahnenden Zeugnis fur Sein Bundesvolk Israel. Doch die Schrift
schildert diese Wunderzeichen nur knapp und konzentriert sich auf die Ver-
kiindigung des Petrus, der das Geschehene den verstorten Zuschauern auslegt.
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Dagegen hat die Phantasie von enthusiastisch veranlagten Christen die
wenigen Andeutungen uiber die auBleren Zeichen begierig aufgegriffen und
ausgeschmiickt. Aus dem Kommen des Geistes wurde ein ekstatisches Erleb-
nis; man stellte sich die Junger in trunkener, entriickter Verziickung vor, bis
hin zu Spekulationen, sie konnten getanzt haben oder gar nach der Art heuti-
ger Charismatiker lachend und zitternd am Boden gelegen haben. So verbin-
den die Pfingstanhdnger mit dem Stichwort »Pfingsten« hauptsachlich uiber-
natuirliche Kraftwirkungen; dagegen iibersehen sie den eigentlichen Bedeu-
tungsgehalt dieses Ereignisses weitgehend.

Wir miissen beachten, dafl der Bericht der GeistesausgieBung zu Pfingsten
von zwei verschiedenen Aspekten handelt: von dem eigentlichen Kommen
des Heiligen Geistes, das wie alle geistlichen Vorgiange unsichtbar und der
direkten Erfassung durch die menschlichen Sinne entzogen ist, und von den
begleitenden Wunderzeichen, die Gott gab, um Seinem Volk sichtbar zu
machen, daf} Er durch den von ihnen gekreuzigten Messias Jesus Seine Ver-
heiung wahr macht.

Der unsichtbare Vorgang, der sich ereignete, war die Wiedergeburt der
Glaubigen durch den Empfang und die Innewohnung des Heiligen Geistes.
Untrennbar mit diesem Vorgang verbunden geschah zugleich die Taufe und
Versiegelung der Glaubigen mit dem Geist. Die Bedeutung dieses inneren
Vorganges wird uns erst in den Lehrbriefen richtig erschlossen (vgl. Tit. 3,
4-7;1. Kor. 12,13; Ro. 6,1-11): Die Junger waren bis dahin glaubig und erret-
tet, aber noch nicht wiedergeboren; sie gehorten noch zum Volk Israel und
standen in gewissem Sinn noch auf dem Boden des alten Bundes (ein An-
zeichen dafur ist die Nachwahl des zwdlften Apostels durch das Los,
Apg. 1,15-26).

Die Neugeburt im Sinne der Schrift war erst moglich, als Gott den Geist
Seines Sohnes sandte, damit Er in den Herzen der Erlosten wohne (vgl.
Gal. 4,1-7).} Erst die Vollendung des Erlosungswerkes Jesu Christi, der als
der Auferstandene und Verherrlichte mit Seinem Blut ins himmlische Heilig-
tum ging, machte die Neugeburt durch den Geist und damit die AusgieBung
des Geistes moglich — denn der Geist wurde ausgegossen, um empfangen zu
werden, und empfangen werden konnte Er nur von solchen, die geheiligt
waren durch das ein fur allemal geschehene Opfer des Leibes Jesu Christi
(Hebr. 10,10). In diesem Sinn sind die Glaubigen in Christus »wiedergeboren
(...) durch die Auferstehung Jesu Christi aus den Toten« (1. Petr. 1,3).

In dem Augenblick, da das Brausen des Geistes Jerusalem durchwehte,
wurden die christusglaubigen Junger durch den ausgegossenen Geist von
neuem gezeugt (Joh. 3,3); ihr Geist wurde erleuchtet zur Erkenntnis Gottes
und Christi (vgl. 1. Kor. 2,10-16; 2. Kor. 4,6), sie empfingen das Auferste-
hungsleben Christi und wurden mit der Kraft des Heiligen Geistes ausgerii-
stet, sie wurden versiegelt mit dem Geist. Der Heilige Geist taufte die Glau-
bigen in Christus hinein und formte aus ihnen den Leib Christi. Mitten in dem
alten, irdischen Bundesvolk Gottes, das aufgrund seiner Unbuflfertigkeit und
seines Abfalls beiseitegesetzt und gerichtet werden sollte, entstand ein neues
Volk Gottes, das seine Errettung, sein Leben, seine Kraft allein aus dem
Herrn und Messias Jesus empfing.
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Die Bedeutung der dufserlichen Zeichen der Geistesausgieffung

Die Entstehung des Neuen bedeutete jedoch zugleich das Gericht tiber das
Alte (vgl. Hebr. 8,7-13). Das Volk Israel hatte seinen Messias verworfen und
gekreuzigt — seine Verwerfung und sein Zorngericht standen nahe bevor. Nur
durch Umkehr und Glauben an Jesus Christus konnten die Juden diesem Ge-
richt entfliehen und Anteil an dem verheilenen Geist erhalten.

Von daher konnen wir besser verstehen, dafl die begleitenden Zeichen,
durch die Gott zu Israel sprach, eine Ankiindigung des Gerichts enthielten.
Das weithin vernehmbare Brausen war das Zeichen dafur, dal Gott Seinen
Geist nun ausgegossen hatte (hebr. ruach und gr. pneuma bedeuten beide
nicht nur »Geist«, sondern auch »Hauch, Sausen, Windbrausen, Wind«). Die
»Zungen wie von Feuer« jedoch, die sich auf die Junger setzten, und die
fremden Sprachen, die sie sprachen, bedeuten die Ankiindigung des Gerichts
fiir alle die, die auch jetzt noch die Errettung durch den Christus ablehnten.
Das ergibt sich aus der Offenbarung in 1. Kor. 14,21f., wo uns die Bedeutung
der Sprachenrede als zeichenhafte Androhung des Gerichts tiber Israel mit
dem Hinweis auf Jes. 28,11f. erklart wird.

Es stimmt also mit den biblischen Aussagen besser uiberein, die »Feuer-
zungen« nicht als mystische Erscheinung zu deuten, die die »Erleuchtung«
oder »Geisterfullung« der Junger hervorheben sollte, sondern als ein ergéan-
zendes Zeichen zu dem Reden in barbarischen Fremdsprachen (fiir »Zungen«
in V. 3 und fur »Sprachen« in V. 4 steht dasselbe Wort glossa). In diesem
Sinn bestatigen die Feuerzungen, daf} dieses Reden nicht nur ein Wunderzei-
chen zur Beglaubigung des Evangeliums, sondern auch ein Gerichtszeichen
Gottes war, eine ernste Mahnung: Wenn ihr die Taufe mit dem Geist durch
Christus nicht annehmt, dann wartet die Verwerfung und die Feuertaufe auf
euch!

Die Verkiindigung des Petrus

Die gottlichen Zeichen bewirken bei der Volksmenge, die durch sie aufmerk-
sam wurde und sich versammelte, Erstaunen und Bestiirzung. Petrus wird
nun durch den Geist geleitet, ihnen das Handeln Gottes zu erklaren und das
Volk eindringlich zur BuBle zu rufen. Zuerst verbindet er das Kommen des
Geistes mit dem Wort Gottes. Gott handelt immer entsprechend Seinem
Wort. Jedes echte Wirken Gottes entspricht vollkommen dem geoffenbarten
Wort Gottes. Nicht das Brausen oder die Sprachenrede ist der verlalliche
Beweis, daf3 hier gottliches Wirken vorliegt, sondern die Tatsache, daf sich in
dem Pfingstereignis das Wort Gottes verwirklicht.

Petrus verweist zunéchst auf die Verheiung in Joel 3,1-5a: »(...) dies ist
es, was durch den Propheten Joel gesagt ist: >Und es wird geschehen in den
letzten Tagen, spricht Gott, daf ich von meinem Geist ausgieBen werde auf
alles Fleisch, und eure Sohne und eure Tochter werden weissagen, und eure
Junglinge werden Gesichte sehen, und eure Altesten werden Traumgesichte
haben; und sogar auf meine Knechte und auf meine Médgde werde ich in jenen
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Tagen von meinem Geist ausgiefen, und sie werden weissagenc<. (...)«
(Apg. 2,16-18)

Hier stoen wir auf eine Auslegungsfrage, die nicht leicht zu beantworten
ist: Wurde Joel 3,1-5 durch die GeistesausgieBung zu Pfingsten erfiillt, d. h.
wortlich und vollstandig verwirklicht? In welchem Sinn fuhrt der Geist Got-
tes diese Verheilung hier an, die sich in ihrem Vollsinn doch offenkundig auf
die Zeit des Tausendjahrigen Reiches bezieht? Petrus erwahnt ja auch die
gewaltigen Zeichen, die sich bei der Vollerfullung von Joel 3,1-5 ereignen
werden: Blut und Feuer und Rauchdampf; die Sonne wird verwandelt werden
in Finsternis und der Mond in Blut — all das hatte sich ja zu Pfingsten nicht
zugetragen. Auch waren nicht alle Israeliten mit dem Geist erfullt worden,
sondern nur einige wenige Christusglaubige.

Wenn wir den Text aber genau lesen, dann fallt auf, daf3 Petrus nicht sagt:
Hier hat sich erfiillt, was durch den Propheten Joel gesagt ist (vgl. dagegen
diese Ausdrucksweise in Mt. 2,17; 4,14; 8,17; 13,35 u. 0.). Er ruft den Zuho-
rern zunachst in Erinnerung, dal Gott eine Ausgieung Seines Geistes fur
Israel geweissagt hat und daf} daher das Pfingstgeschehen dem Wort Gottes
entspricht. Es ist eine Vor- und Teilerfiillung der gottlichen VerheiBung; die
Vollerfullung geschieht erst am Tag des Herrn.

Es ist bemerkenswert, wie Petrus seine Verkiindigung fortsetzt. Wie nahe-
liegend wire es gewesen, zu diesem Anlal} eine Predigt iiber den Heiligen
Geist, iiber Sein Wesen und Wirken zu halten, der doch jetzt auf die Erde
gekommen war! Wie oft predigen pfingstlerische Verkiindiger den »Heiligen
Geist« — aber Petrus, erfullt mit dem Geist und inspiriert durch den Geist, ver-
kuindigt zu Pfingsten den Herrn Jesus Christus! Gerade das ist ein Beweis,
daB er von dem wahren Heiligen Geist geleitet war, von dem unser Herr
bezeugte: »Er wird mich verherrlichen« (Joh. 16,14).

In knappen, eindringlichen Worten verkiindigt Petrus den zuhorenden
Juden Jesus Christus als den gekreuzigten, auferstandenen und verherrlichten
Herrn und Messias, um dann die Ausgieung des Geistes mit Thm in Verbin-
dung zu bringen: »Diesen Jesus hat Gott auferweckt, wovon wir alle Zeugen
sind. Nachdem er nun durch die Rechte Gottes erhoht worden ist und die Ver-
heiBung des Heiligen Geistes vom Vater empfangen hat, hat er dieses ausge-
gossen, was ihr seht und hort« (Apg. 2,32f.). Damit offenbart Petrus dem Volk
etwas Neues, was die Aussagen des AT noch nicht enthullt hatten: Die Ver-
heiBung der Geistesausgiefung ist vom Vater an die Person Jesu Christi
gebunden worden. Der Sohn, der Erloser und Messias ist es, der den Geist aus-
gieBt und durch den die VerheiBungen des AT erfullt werden. Vom Glauben an
Ihn hangt demnach der Empfang des ausgegossenen Heiligen Geistes ab.

Pfingsten und das Geheimnis der Gemeinde
Gott bietet Seinem Volk die VerheiBung der Errettung und des Geistes noch
einmal an (vgl. V. 37-41), aber Er wei} schon, daB nur ein kleiner Teil, nur

eine Erstlingsschar dieses Angebot annehmen wird. So geschah zu Pfingsten
nur eine Teil- oder Vorerfiillung von Joel 3,1-5.
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Es war Gottes weiser HeilsratschluB, die Erstlinge Israels mit den Erstlingen
der Nationen zu einem Leib, zu Seiner Gemeinde zusammenzufuhren und
durch die Botschaft der Gnade noch Millionen und Abermillionen von Seelen
zu retten, bevor der Tag des Herrn kommt, der grofle und furchtbare, der die
Gnadenzeit beendet, mit den Heiden und dem abtriinnigen Israel abrechnet
und dem Uberrest Israels die Vollerfullung seiner HeilsverheiBungen
schenkt.

All dies ist in der Verkiindigung des Petrus noch nicht ausgefuhrt, sondern
nur indirekt erkennbar. Der Geist Gottes ging bei der Enthuillung des Geheim-
nisses der Gemeinde schrittweise vor — auch hier erkennen wir den Grundsatz
der fortschreitenden Offenbarung. Im Verlauf der Apostelgeschichte sehen
wir, wie Gott die christusglaubigen Juden allméhlich darauf vorbereitet, dafl
auch die Heiden Miterben der Gnade und der Verheiung des Heiligen Gei-
stes sind.

Ganz in Ubereinstimmung mit den VerheiBungen des AT war der Geist
zunachst nur auf Israeliten ausgegossen worden. Es war aus dem Schriftver-
standnis der Juden nur folgerichtig, wenn die Junger in Apg. 1,6 auf die An-
kuindigung der GeistesausgieBung hin ihren Herrn fragten: »Herr, stellst du in
dieser Zeit das Reich wieder her?« Aufgrund der Worte des AT wul3ten sie von
dem engen zeitlichen Zusammenhang zwischen der endzeitlichen Geistesaus-
gieBung auf Israel und dem Anbruch des messianischen Friedensreiches.

Daf} Gott fur eine lange Zwischenzeit etwas ganz Neues schaffen wirde —
Seine Gemeinde aus Juden und Heiden —, war fur die Junger noch verborgen.
So ist es nicht verwunderlich, daf} die Augenzeugen auller sich gerieten, »daf}
auch auf die Nationen [= Heiden] die Gabe des Heiligen Geistes ausgegossen
worden war« (Apg. 10,45). Erst nach der zeichenhaft bekraftigten Erweite-
rung der GeistesausgieBung auf die Heiden, als der Heilige Geist nach dem
Zeugnis des Petrus auf sie fiel »ebenso wie auch auf uns im Anfang«
(Apg. 11,15 — Me), d. h. mit dem Zeichen der Sprachenrede, begannen die
Junger, den Plan Gottes zu begreifen: »So hat Gott also auch den Heiden die
BuBle zum Leben verliehen!« (V. 18 — Me).

Die eigentliche Bedeutung von Pfingsten und die Wesensart und Berufung
der neu entstandenen Gemeinde finden wir jedoch nicht in den Berichten der
Apostelgeschichte festgehalten; der Geist Gottes offenbarte diese Erkenn-
tisse erst in den Lehrbriefen der neutestamentlichen Apostel und Propheten
(vgl. Eph. 3,1-12).

d) Die Deutung der Geistesausgieffung durch die Lehrbriefe

Die von Gottes Geist inspirierten Briefe der neutestamentlichen Apostel und
Propheten enthalten die voll entfaltete Lehre des Christus fur Seine
Gemeinde — all die Dinge, die Er den Seinen sagen wollte, die sie aber noch
nicht fassen konnten, solange sie nicht durch das Kommen des Geistes
erleuchtet waren (Joh. 16,12-15; Eph. 3,1-13). In ihnen erlautert Gott seine
Heilsratschlusse so weit, wie Er sie den Glaubigen offenbaren will. Deshalb
sind die Briefe des NT auch der Schlussel und Ausgangspunkt fur jegliche
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Lehre, die die Gemeinde unmittelbar betrifft. Von diesen Lehraussagen her
miissen wir versuchen, die Aussagen des AT, der Evangelien und der Apo-
stelgeschichte zu deuten und einzuordnen. Was sagen uns die Briefe zur
Bedeutung des Pfingstereignisses?

1. Die Geistesausgiefsung hat die Wiedergeburt der Gldubigen zum Ziel: In
den Lehrbriefen an die Gemeinde wird nur an einer Stelle direkt auf die Aus-
gieBung des Heiligen Geistes Bezug genommen, in Tit. 3,4-7:

»Als aber die Freundlichkeit und Menschenliebe Gottes, unseres Ret-
ters, erschien, hat er — nicht um der Werke der Gerechtigkeit willen, die
wir getan hatten, sondern nach seiner Barmherzigkeit — uns gerettet
durch das Bad der Wiedergeburt und Erneuerung des Heiligen Geistes,
welchen er reichlich tiber uns ausgegossen hat durch Jesus Christus,
unsren Retter, damit wir, durch seine Gnade gerechtfertigt, der Hoff-
nung gemaf} Erben des ewigen Lebens wiirden.« (Sch)

Dieses Wort bestatigt die Grunderkenntnis, die wir durch unser ganzes
Schriftstudium gewonnen haben: Gottes Absicht mit der Ausgiefung des
Heiligen Geistes war und ist es, die Wiedergeburt der Glaubigen zu bewir-
ken.

2. Die Geistesausgieffung bedeutet die Formierung des Leibes Christi, die
Geburt der Gemeinde. Das konnen wir aus 1. Kor. 12,13 erkennen: »Denn in
einem Geist [od. durch einen Geist] sind wir alle zu einem Leib [od. in einen
Leib hinein] getauft worden, es seien Juden oder Griechen, es seien Sklaven
oder Freie, und sind alle mit einem Geist getrankt worden.« Christus sandte
den Geist, um durch Thn die Glaubigen zu Seinem Leib zusammenzufugen
und damit die Gemeinde als geistlichen Organismus zu begriinden. Das wird
vielfach bestatigt durch das Zeugnis der Briefe, besonders des Epheserbriefes.

3. Die AusgiefSung des Geistes zu Pfingsten war ein einmaliges, nicht wie-
derholtes Ereignis. Die AusgieBBung des Heiligen Geistes wird in Tit. 3,4-7 in
volliger Ubereinstimmung mit Apg. 2,33 als ein einmaliger, abgeschlossener
Akt gekennzeichnet (das Zeitwort »ausgieBen« steht beidesmal im Griechi-
schen im Aorist und meint in diesem Zusammenhang: »hat ein fur allemal
ausgegossen«).

Nirgends in den Lehrbriefen oder im ganzen NT findet sich ein Hinwelis,
daf} Gott im Zeitalter der Gemeinde Seinen Geist noch einmal oder wieder-
holt ausgiefen wiirde. Eine solche Behauptung widerspricht im Gegenteil der
klaren Lehre der Bibel. Der Heilige Geist ist einmal gegeben und ausgegos-
sen worden, Er ist gekommen, um in den Glaubigen die Wiedergeburt zu wir-
ken, in ihnen zu wohnen und durch sie zu wirken, und Er bleibt fur die ganze
Zeit der Gemeinde, bis sie zu ihrem Herrn entriickt wird (Joh. 14,17b), ja, der
Herr sichert den Jungern zu, daf3 der Geist der Wahrheit in Ewigkeit bei ihnen
sein werde (Joh. 14,16).

Das stimmt mit dem prophetischen Zeugnis des Petrus uiberein, der zu
Pfingsten sagt: »Denn euch gilt die VerheiSung und euren Kindern und allen,
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die in der Ferne sind [eine Anspielung auf die Heiden, vgl. Eph. 2,13], so
viele der Herr, unser Gott, herzurufen wird« (Apg. 2,39). Solange also die
Heilszeit der Gnade wihrt, kann jeder, den Gott herzuruft, durch den Glauben
an Jesus Christus die Gabe des Heiligen Geistes empfangen, der zu Pfingsten
ausgegossen wurde. Das wird durch die Aussage von Gal. 3,13f. bestitigt:
»Christus hat uns losgekauft von dem Fluch des Gesetzes (...), damit der
Segen Abrahams® in Christus Jesus zu den Nationen komme, damit wir die
Verheifiung des Geistes durch den Glauben empfingen.« Der Geist Gottes ist
ein fur allemal ausgegossen und bleibt wirksam auf Erden, indem Er die Stin-
der uberfuhrt (vgl. Joh. 16,8-11) und Christus verherrlicht und der Gemeinde
Kraft fur ihren Priester- und Zeugendienst verleiht bis zum Ende.

4. Die Gemeinde braucht keine neuen »Geistesausgieffungen«, sondern
neue Hingabe, Gehorsam und Treue. Es ist nach dem Zeugnis der Schrift
falsch und irrefuhrend, wenn man bestimmte Erfahrungen, die in Er-
weckungszeiten aufgetreten sind, als »GeistesausgieBung« bezeichnet. Gott
hat Seinen Geist in dieser Heilszeit nur einmal ausgegossen, und selbst dort,
wo es sich nicht um seelische oder falschgeistige Begleiterscheinungen, son-
dern um echtes Geisteswirken handelt, darf man nicht aus Erfahrungen und
Gefuhlen Lehren und Begriffe ableiten, die im Widerspruch zur Heiligen
Schrift stehen. Die »GeistesausgieBung« ist kein schwarmerisch-mystisches
Gefuhlserlebnis, sondern ein gewaltiger, einmaliger heilsgeschichtlicher Akt
Gottes, mit dem der Heilige Geist auf die Erde kam, um dort zu bleiben und
zu wirken, um Menschen zur Wiedergeburt zu fuhren und die Gemeinde zu
leiten und zu starken auf ihrem Weg dem wiederkommenden Herrn entgegen.

Die glaubige, wiedergeborene Gemeinde des Herrn hat den Heiligen Geist
reichlich, in Fulle ein fur allemal ausgegossen und braucht keine neuen, wie-
derholten »GeistesausgieBungen« mehr. Wo sie durch Ungehorsam und
Untreue das Wirken des Geistes behindert und gedampft hat, wie dies ja viel-
fach der Fall war und ist, besteht der Ausweg aus dieser Situation nicht in
einem schwarmerisch-drangenden Bitten um ein neues »Pfingsten«, sondern
in BuBle, neuer Ganzhingabe und erneuertem Gehorsam dem Wort Gottes
gegenuiber. Das ist der biblische Weg zu einer von Gott gewollten Geistes-
fulle (das Wort sagt: »Werdet voll Geistes«, nicht: »Empfangt die Geistes-
taufe«) und geistlichen Kraft, die uns in der Tat weitgehend verlorengegan-
gen ist. Von Gott aus ist durch die einmalige AusgieBung des Geistes alles
geschehen, was notig ist; es liegt nun an der Gemeinde, wieviel Raum sie
dem ausgegossenen Geist Gottes in ihrem Leben und Dienen gibt, ob sie sich
wirklich Seiner Leitung (und damit immer auch dem von Ihm inspirierten
Wort Gottes) unterstellt oder eigenmachtige, fleischliche Wege geht.

In dieser letzten Zeit des Abfalls und der Verfuhrung auBert sich geister-
fulltes Gemeindeleben nicht durch Wunderzeichen, Neuoffenbarungen oder
ekstatische Gruppenerlebnisse, sondern durch die Treue zum Wort Gottes,
durch gelebte Kreuzesnachfolge und Hingabe an den Herrn, durch einen
Wandel in Gehorsam und Heiligung. Wer das verwirft und sich dafur
eigensiichtig nach »hoheren« Erfahrungen und Erlebnissen ausstreckt, ver-
1aBt die biblischen Linien und lauft Gefahr, betrogen zu werden.
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2. Joel 3 und die endzeitliche Geistesausgiefsung

Wie steht es aber mit Joel 3,1-5? Dort wird doch fur die Endzeit eine grofie
GeistesausgieBung geweissagt! mag mancher Leser einwenden. In der Tat ist
die VerheiBBung von Joel 3 fur die Pfingst- und Charismatische Bewegung der
»Schriftbeweis« fur ihre Behauptung, Gott werde am Ende der Zeiten der
Gemeinde noch einmal eine gewaltige GeistesausgieBung geben. Dazu
wurde auch die in Joel 2,23 fur Israel gegebene Verheiung eines Frith- und
Spatregens auf die Gemeinde umgedeutet, so daf die Pfingstbewegung den
Anfang des verheiflenen »Spatregens« bilden sollte.

Wir haben gesehen, daf} die GeistesausgieBung zu Pfingsten auf keinen
Fall die Vollerfullung von Joel 3 gewesen sein konnte, weil die im Zusam-
menhang erwahnten heilsgeschichtlichen Ereignisse und Zeichen erst in der
Groflen Drangsal und beim Anbruch des Tausendjahrigen Reiches in
Erscheinung treten werden. Also muf3 es noch eine weitere Geistesaus-
giefung geben, damit dieses Wort erfullt wird, denn Gott selbst sagt: »Ich
werde iiber meinem Wort wachen, es auszufuhren« (Jer. 1,12). Die Frage ist
nur: Wann wird dieses Ereignis Wirklichkeit, und an wem erfullt sich diese
Verheilung? Um hier eine eindeutige Antwort zu finden, miissen wir uns den
Text von Joel noch einmal genauer ansehen.

»(1) Und danach wird es geschehen, daf} ich meinen Geist ausgiefen
werde uber alles Fleisch. Und eure Sohne und eure Tochter werden
weissagen, eure Greise werden Traume haben, eure jungen Ménner
werden Gesichte sehen.

(2) Und selbst iber die Knechte und uiber die Magde werde ich in jenen
Tagen meinen Geist ausgiefien.

(3) Und ich werde Wunderzeichen geben am Himmel und auf der Erde:
Blut und Feuer und Rauchsaulen.

(4) Die Sonne wird sich in Finsternis verwandeln und der Mond in
Blut, ehe der Tag des HERRN kommt, der grole und furchtbare.

(5) Und es wird geschehen: Jeder, der den Namen des HERRN anruft,
wird errettet werden. Denn auf dem Berg Zion und in Jerusalem wird
Errettung sein, wie der Herr gesprochen hat, und unter den Ubrigge-
bliebenen, die der HERR berufen wird.

(4,1) Denn siehe, in jenen Tagen und zu jener Zeit, wenn ich das
Geschick Judas und Jerusalems wenden werde,

(2) dann werde ich alle Nationen versammeln und sie ins Tal Joschafat
hinabfuhren. Und ich werde dort mit ihnen ins Gericht gehen wegen
meines Volkes und meines Erbteiles Israel, das sie unter die Nationen
zerstreut haben.« (Joel 3,1-4,2)

1. Der Zeitpunkt der Vollerfiillung von Joel 3: Der genaue zeitliche Ablauf
der Weissagungen im Propheten Joel ist nicht leicht zu ermitteln, da sie nicht
linear aufeinanderfolgen, sondern bisweilen zyklisch zurickgreifen und Vor-
heriges unter einem anderen Gesichtspunkt behandeln. Aber die vorherge-
henden Verse wie auch die Verse 4,1-2 zeigen unzweideutig, daB3 sich die ver-
heiene GeistesausgieSung auf dem Hohepunkt der Groflen Drangsal, in Ver-
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bindung mit dem rettenden Eingreifen des Messias fur Israel abspielen wird.
Das wird bestatigt durch die Paralleltexte, die wir schon oben betrachtet
haben, besonders durch Sach. 12,10.

Die gesamte Prophetie Joels hat im wesentlichen den »Tag des Herrn«
zum Inhalt, die grofle endzeitliche Abrechnung Gottes mit dieser siindigen
Erde, mit dem abtriinnigen Israel wie mit den gotzendienerischen Heidenvol-
kern. Wir konnen hier auf dieses interessante Thema, das sich durch die
ganze Prophetie des AT zieht, nicht weiter eingehen.’ Joel schildert die
furchtbare Bedrangnis Israels angesichts eines gewaltigen heidnischen Inva-
sionsheeres, das der Herr gegen Israel zusammengerufen hat. Doch gibt der
Herr mitten im Gericht Seinem Volk die Gelegenheit zur Bufle, und es folgt
die VerheiBung des endzeitlichen Heils fur Israel. Sie beginnt mit Joel 2,18
und miindet in der Aussage: »Und mein Volk soll nie mehr zuschanden wer-
den« (V. 27). Wir erkennen hieran, daf alle diese VerheiBungen sich auf die
Ankunft und Friedensherrschaft des Messias beziehen miissen, denn zuvor
gibt es keinen moglichen Zeitpunkt, zu dem die ewige Sicherheit Israels
garantiert werden konnte.

2. Aufwen wird der Geist nach Joel 3 ausgegossen? Der Textzusammenhang
zeigt uns eindeutig, was unter der GeistesausgieBung auf »alles Fleisch« in
dieser Weissagung unmittelbar gemeint ist: eine AusgieBung des Geistes auf
das ganze uibriggebliebene Volk Israel! Es heift: »eure Sohne ... eure Tochter
... eure Greise«, und die vorherigen wie die folgenden Verse beweisen, daf3
damit Israel gemeint ist. Der klarste Beweis dafur ist die Aussage in Joel 4,1-
2, daB Gott zu jener Zeit mit allen Heidenvolkern ins Gericht gehen wird.
Wenn die verheiflene GeistesausgieBung auch fur die Nationen wiare, dann
miufite Gott sie nicht blutig richten!

3. Die iibertragene Anwendung der Weissagung auf die Gemeindezeit:
Auch wenn dieser unmittelbare Bezug eindeutig ist, durfen wir die voraus-
schauende Weisheit des gottlichen Verfassers der Heiligen Schrift darin
erkennen, daf er zwei Aussagen in dieser Prophetie so ausdriickt, daf} sie
eine zweite, Ubertragene Anwendung auf die Heilszeit der Gemeinde er-
lauben und im Munde des Petrus auf das Geheimnis der Gemeinde aus Juden
und Heiden hinweisen: Im Zusammenhang der Teilerfullung der VerheiBung
zu Pfingsten deutet das Wort »dal} ich von meinem Geist ausgie3en werde
auf alles Fleisch« (Apg. 2,17) indirekt an, dafl auch die Heiden (nicht alle,
sondern die berufenen und auserwihlten) den Heiligen Geist empfangen
konnen.

Ebenso ist die Aussage: »Und es wird geschehen: jeder, der den Namen
des Herrn anrufen wird, wird errettet werden« (V. 21) so gehalten, daf} sie
auch den allgemeinen Zugang zum Heil wiahrend der Gnadenzeit beschreibt.
In diesem Sinn legt sie auch Paulus in R6. 10,11-13 aus: »Denn die Schrift
sagt: >Jeder, der an ihn glaubt, wird nicht zuschanden werden.< Denn es ist
kein Unterschied zwischen Jude und Grieche, denn er ist Herr uiber alle, und
er ist reich fur alle, die ihn anrufen; >denn jeder, der den Namen des Herrn
anrufen wird, wird errettet werden<.«
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Wir finden es immer wieder in der Schrift, dal prophetische Aussagen
mehrere Bedeutungen und mehrere Erfullungen (erste oder Teilerfullung[en],
endgultige oder Vollerfullung) haben. Das bedeutet jedoch nicht, daB} wir
dem Wort Gottes willkiirlich und ohne die Bestatigung der Schrift eigene
Deutungen unterschieben durften: »Dabei muf}t ihr euch vor allem dartiber
klar sein, dall keine Weissagung der Schrift eine eigenméchtige Deutung
zulaBt« (2. Petr. 1,20 — Me).

Gottes Wort selbst hat die VerheiBung in Joel durch Petrus und Paulus so
ausgelegt, daf} sie in ihrer Vorerfullung sowohl die Geistesausgieung auf die
Auswabhl Israels zu Pfingsten als auch die Zeit der Gemeinde umfaf3t. Fur die
endgiiltige Erfullung hingegen gibt es keinen Hinweis in der Schrift, daf} die
Gemeinde oder die Heiden eine zweite Geistesausgieung zu erwarten hét-
ten. In der Endzeit kennt das Wort Gottes nur eine GeistesausgieBung, die in
Joel 3 beschriebene auf das Volk Israel. Es wire eine willkuirliche Verdrehung
des heiligen Gotteswortes, wenn man aus der klaren VerheiBung einer Gei-
stesausgiefung auf Israel am Ende der Tage nun eine GeistesausgieBung auf
die Gemeinde machen wiirde. Eine solche Auslegung widerspréache nicht nur
dem Wortsinn und Textzusammenhang von Joel 3 selbst, sondern auch dem
Zeugnis des NT und der gesamten Bibel.

3. Die Lehre der Pfingstbewegung von der endzeitlichen
Geistesausgieffung auf die Gemeinde

Wenn wir nun auf das Verstandnis der Pfingstbewegung von Joel 3 eingehen,
dann muBten wir eigentlich das Wort »Lehre« vermeiden bzw. nur einge-
schrankt verwenden, denn im Grunde ist die angebliche endzeitliche Geistes-
ausgieBung auf die Gemeinde ein Glaubenssatz, der mehr durch prophetische
Neuoffenbarungen und »Botschaften« bzw. eigene Erlebnisse begriindet
wird als durch ein Studium und eine Auslegung des Wortes Gottes. Am
Anfang stand und steht die eigene Sehnsucht nach einer gefuhlten und erleb-
ten »GeistesausgieBung« bzw. eine dementsprechende »innere Erfahrung,
und dann sucht man sich die Begriindungen und »VerheiSungen« dazu aus
der Bibel.

Es ist ein willkurlicher, gefahrlicher Umgang mit der Heiligen Schrift,
wenn man etwa den Satz »Ich will meinen Geist ausgieen auf alles Fleisch«
aus seinem von Gott gemeinten Zusammenhang reiflt und auf die Nationen
bezieht statt auf Israel. Auch die Ausdeutung von Joel 2,23 auf einen »Frith-
regen« (Pfingsten) und einen »Spitregen« (Pfingstbewegung) fur die
Gemeinde ist eine Verfalschung der wahren Wortbedeutung. In seinem direk-
ten Zusammenhang betrachtet, meint die Verheiung den tatsachlichen Frith-
lings- und Herbstregen iber dem Land Israel, dem keine Friichte des Heils,
sondern landwirtschaftliche Friichte entsprossen (vgl. V. 24-26; dhnlich auch
5. Mo. 11,14; Jer. 3,3; 5,24; Sach. 10,1). Eine zweite, tibertragene Bedeutung
ist kaum belegbar und konnte sich allenfalls auf die GeistesausgieBung fur
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Israel, nicht aber fur die Gemeinde beziehen. In keinem Fall konnte man auf
eine solche gewagte Auslegung eine ganze Lehre bauen, wie dies die Pfingst-
bewegung tut.

Die willkiirliche Verdrehung des Gotteswortes

Jede verantwortliche Auslegung muf} davon ausgehen, dafl das Wort Gottes
das meint, was es sagt. Ubertragene, symbolische Bedeutungen miissen an-
hand des Textes selbst oder anderer Bibelstellen (etwa einer entsprechenden
Deutung im NT) bzw. dem Ganzen der Schrift begriindbar sein, sonst bedeu-
ten sie eine Verdrehung der Schrift, und es ist eine gefahrliche Sache, wenn
Gott uns sagen muf}: »Ihr verdreht die Worte des lebendigen Gottes, des
HERRN der Heerscharen, unseres Gottes« (Jer. 23,36b)!

Hinter dieser Vorgehensweise steht eine mystisch-subjektive Haltung zum
geoffenbarten Wort Gottes. Nicht was das Wort Gottes an sich und objektiv
aussagt, steht im Vordergrund, sondern was es fiir mich sagt und mir an Seg-
nungen bringen soll. Man fuhlt sich berechtigt, dem geoffenbarten Wort Got-
tes je nach Bedurfnis oder »Eingebung« einen vollig anderen Sinn zu unter-
stellen und hilt sich dennoch fur »biblisch«. In Wahrheit steht dahinter eine
versteckte Auflehnung gegen die heilige Offenbarung Gottes, ein eigensiich-
tiges Sich-Gott-Gleichmachen, eine Weigerung, sich wirklich demiitig unter
das Wort zu stellen und sich vom Wort das sagen zu lassen, was Gott wirklich
sagen will.

Nun steht es auler Frage, daB Gott immer wieder einzelne Glaubige durch
ein Bibelwort personlich ansprechen kann, das in dem Moment eine ganz
personliche, subjektive Bedeutung bekommt, die mit der eigentlichen, objek-
tiven Bedeutung nicht deckungsgleich sein muf3. Gott gebraucht Sein Wort ja
ebenso zur Trostung und Ermahnung bzw. Ermunterung wie zur Belehrung
und Wegweisung. Wenn es aber nicht um personliche Angelegenheiten geht,
sondern um die Lehre und geistliche Orientierung der Gemeinde Christi,
dann ist jede subjektive Haltung falsch und gefahrlich, denn hier ist uns eine
ganz klare Richtschnur von Gott selbst gegeben worden: die in den Briefen
geoffenbarte Lehre der Apostel (vgl. Apg. 2,42).

Wer in diesen Fragen Bibelstellen willkiirlich und eigenmichtig ausdeutet
und ihnen einen anderen Sinn unterschiebt als den, den Gott selbst in sie hin-
eingelegt hat, der vergeht sich an Gottes Wort und futhrt sich selbst und andere
in die Irre. Mehr noch, wer eine willkiirlich-eigensuichtige Haltung zu Gottes
Wort hat, kommt in Gefahr, unter den Einfluf} des groen Verfuhrers zu gera-
ten, der falsche, irrefuhrende Lehren und Offenbarungen betriigerischer Gei-
ster in die Gemeinde Gottes einschleust. Mit groem Ernst warnt uns die
Bibel am Beispiel der Briefe des Paulus vor einer Verbiegung des heiligen
Gotteswortes: »In diesen ist einiges schwer zu verstehen, was die Unwissen-
den und Unbefestigten verdrehen, wie auch die iibrigen Schriften zu ihrem
eigenen Verderben. Da ihr, Geliebte, es nun vorher wiflt, so hiitet euch, dafl
ihr nicht durch den Irrwahn der Ruchlosen mitfortgerissen werdet und aus
eurer eigenen Festigkeit fallt« (2. Petr. 3,16f.).
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Die Gefahr der endzeitlichen Verfiihrung

So ist es keineswegs eine untergeordnete Angelegenheit, etwas, was man mit
nachsichtiger »Liebe« uibergehen konnte, wenn die Pfingstbewegung ihre
ganze Existenzberechtigung mit einer offenkundigen Verdrehung eines Got-
teswortes begriindet. Es ist vielmehr von grofiter Wichtigkeit, sich daruiber im
klaren zu werden, ob eine GeistesausgieBung auf die endzeitliche Gemeinde
im geoffenbarten Plan Gottes gelehrt wird oder nicht. Denn was eindeutig,
mit groem Ernst und in zahlreichen Zeugnissen im Wort Gottes geoffenbart
wird, ist die Tatsache, daf} sich die Gemeinde in der Endzeit grofen und
raffinierten Verfiihrungen gegenubersehen wird, einem starken Wirken des
Geistes der Irrefiihrung, dessen Kennzeichen falsche Prophetie, falsche Zei-
chen und falsche Wunder sind (vgl. Mt. 7,15-23; Mt. 24,5; Apg. 20,29-31;
Ro. 16,17-19; 2. Kor. 11,4; 2. Thessalonicher 2; siehe auch Kapitel XII).

Wenn die Pfingst- und Charismatische Bewegung die biblische Echtheit
ihrer Geisterfahrung mit dem Hinweis auf Joel 3 begriinden will, dann ist dies
nichts anderes als ein betriigerischer Gebrauch des heiligen Wortes Gottes
(vgl. 2. Kor. 4,2 — Anm. revEIb). Wenn aber Gott nach dem Zeugnis Seines
Wortes Seinen Heiligen Geist nicht noch einmal auf die Gemeinde ausgief3t,
was fur ein Geist wurde dann auf die Anhanger der Pfingstbewegung ausge-
gossen? Soweit sie wiedergeborene Gotteskinder waren, hatten sie ja den
Heiligen Geist bei ihrer Bekehrung schon empfangen. Als sie sich trotzdem
nach dem »Empfang des Heiligen Geistes« ausstreckten — was fur einen
Geist empfingen sie dann, der sie nach ihrem eigenen Zeugnis vollig veran-
derte und sich durch Prophetie, Zeichen und Wunder auferte?

Wenn es stimmt, was wir in unserer Untersuchung der Schrift herausge-
funden haben, daf} die Gemeinde den Heiligen Geist in sich wohnen hat und
ihn in aller Fulle (»reichlich ausgegossen«) empfangen hat, und dafl der Man-
gel an geistlicher Kraft nicht Gott zuzuschreiben ist, sondern der Untreue und
dem Ungehorsam der Glaubigen — was bedeutet es dann, von Gott zu verlan-
gen, Er solle »Seinen Geist ausgieen«?

Steckt dahinter nicht Miachtung der Offenbarung in der Schrift, eine
durch Eifer uiberdeckte Weigerung, wirklich schriftgemdf3e Bule zu tun, um
dem Geist Gottes ungehindertes Wirken zu ermoglichen? Wird Gott Wohlge-
fallen an solchem Bitten haben, das Sein Wort beiseiteschiebt und Ihn zum
Lugner macht? Kann Gott solche Gebete, die nicht auf der Grundlage Seines
Wortes und geoffenbarten Willens geauflert wurden, iiberhaupt erhoren?
Oder wurde auf jene Eiferer, die der Wahrheit nicht geglaubt hatten, ein Trug-
geist ausgegossen als Gericht Gottes an denen in Seinem Hause, die eigen-
willige Frommigkeit und falsche »Heiligung« auf ihre Fahnen geschrieben
hatten?

Warnende Beispiele aus der Geschichte der Gemeinde

Diese Frage stellt sich umso dringlicher, wenn wir aus der Geschichte der Ge-
meinde Jesu Christi erfahren, daB es vor der Pfingstbewegung mindestens
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zwei groflere Bewegungen gegeben hat, die ebenfalls unter Berufung auf
Joel 3 beanspruchten, eine gottliche GeistesausgieBung empfangen zu haben:

1. Die Montanisten (2.-4. Jh.): Montanus war ein ehemaliger Zauberpriester
der heidnischen Fruchtbarkeitsgottin Kybele, der sich duBerlich zum Chri-
stentum bekehrte und sich bald als Prophet und Kiinder neuer Offenbarungen
betitigte. Er zog bald eine gro3e Schar von Anhangern nach sich, die mehr
auf die angeblichen »Botschaften des Geistes« achteten als auf das Wort Got-
tes. Seine Botschaft war radikal und hatte den Schein konsequenter From-
migkeit und »Heiligung«, die sich u. a. in ibertriebener Askese und erzwun-
gener Ehelosigkeit auBerte. Er verkiindete die baldige Wiederkunft Christi
und eine vorherige »GeistesausgieBung« nach Joel 3. Er hatte zwei »Prophe-
tinnen« bei sich, deren Visionen und angeblich gottliche Botschaften in der
Ich-Form wie die seinen von den Anhangern der Bewegung gesammelt und
neben die Heilige Schrift gestellt wurden. Auch Zungenreden und Wunder-
heilungen traten in der Bewegung auf.

Der lugenhafte, betrigerische Charakter des Geistes, der sich da offen-
barte, wurde zuletzt uiberdeutlich, als Montanus sich als der verheilene
Troster aus Johannes 14 - 16 bezeichnete und die Wiederkunft Christi in
Pepuza voraussagte, wo er sich mit seinen irregeleiteten Anhangern vergeb-
lich versammelte. Dennoch wirkte das berauschende Gift des Irrgeistes noch
Jahrhunderte weiter; der Montanismus war neben der Gnosis die erste ernst-
zunehmende, einfluBreiche Irrstromung und Sekte, die die Gemeinde spalten,
verwirren und verderben konnte.’

2. Die katholisch-apostolische Bewegung (19. Jh.): Anfang des 19. Jh. kam
es in GroBbritannien zu einer »GeistesausgieBung«, die derjenigen der
Pfingstbewegung in vielem sehr dhnlich war. Keimzelle war der Albury-
Kreis um den Bankier Henry Drummond, zu dem der bekannte Prediger
Edward Irving hinzustieB. Angeregt von einer »Erweckungsbewegung« in
Schottland, bei der Sprachenreden, Prophetien und Wunderheilungen auftra-
ten, streckten sich auch die Mitglieder dieses Kreises, die zuvor versucht hat-
ten, den Zeitpunkt der Wiederkunft Jesu Christi zu errechnen, in draingendem
Gebet nach einer »neuen Geistesausgiefung« gemal Joel 3 aus.

Tatséchlich traten auch hier bald beeindruckende prophetische Botschaf-
ten, Reden in unverstindlichen Sprachen und Krankenheilungen auf. Das
Leben der Einzelnen und der rasch entstehenden Gemeinden wurde mehr und
mehr von den Weissagungen des Geistes bestimmt, der nicht nur eine sehr
baldige Wiederkunft des Herrn voraussagte, sondern auch durch Prophetie
zwolf Apostel bestimmte, die angeblich von Gott zur Zubereitung der welt-
weiten Kirche auf die Wiederkunft Christi bestimmt waren und diese Wie-
derkunft auch alle noch erleben sollten. Diese zwolf » Apostel« reisten dann
durch die Welt und entwickelten eine »erneuerte« Kirchenordnung, die zahl-
reiche Entlehnungen bei katholischen Irrlehren machte; u. a. wurde das
»Sakrament« der Eucharistie als wiederholtes Opfer und die letzte Olung
ubernommen. Spater wurde die unbiblische Praxis der » Versiegelung« durch
Handauflegung von Aposteln eingefuihrt.
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Auch hier entlarvte sich der ausgegossene Geist als ddmonischer Irrgeist,
der Lugenprophetien verbreitete; nach und nach starben die » Apostel«, ohne
daB} der Herr wiedergekommen wire, und die Bewegung geriet in eine Krise.
In dieser Situation spaltete sich ein Teil der Anhénger unter einem »Prophe-
ten« ab, der neue »Apostel« einsetzen lassen wollte. Aus dieser Abspaltung
entwickelte sich die offen ddmonische Sekte der »Neuapostolischen Kirche,
wahrend andere Gruppierungen mehr in der Stille weiterexistierten, ohne
jedoch dem Schwarmgeist, der sie so offenkundig in die Irre gefuhrt hatte,
abzusagen. Von diesen »katholisch-apostolischen« Gruppen sind auch in
Deutschland viele Einflusse auf pfingstlich-schwarmerische und charisma-
tische Kreise ausgegangen.’

Welcher Geist wurde ausgegossen?

Wer sich mit der Geschichte der Pfingstbewegung etwas beschiftigt hat,’
dem werden die Parallelen zu den beiden obengenannten irrgeistigen Bewe-
gungen rasch auffallen. Auch hier diente die Verdrehung von Joel 3 als Aus-
gangspunkt fur ein eiferndes Herabzerrenwollen einer »GeistesausgieSung«
mit Wunderkriften und den Gaben der Prophetie und Zungenrede. Schon
ganz zu Anfang traten starke »Geisteswirkungen« der Ekstase und Trance
auf, Zuckungen, hysterische Ausbriiche, Zwangshandlungen, Unreinheit und
Unordnung, die den wirkenden Geist fur nuichterne, geheiligte Glaubige als
Irrgeist auswiesen. Auch hier gibt es eine lange, schiandliche Spur von
falschen, lugenhaften Prophetien, die »im Namen des Herrn« ausgesprochen
worden waren und sich doch nicht erfullten.

Welcher Geist wurde hier ausgegossen? Wenn diese Bewegung durch den
wahren Geist Gottes zustandekam, der doch die Heilige Schrift selbst einge-
geben hat, wie konnte Er dann Sein Handeln mit einer Verdrehung dieses
Wortes begriinden? Wie konnte Er, der in der Heiligen Schrift keine noch so
kleine Andeutung in bezug auf wiederholte GeistesausgieBungen fur die
Gemeinde macht, in hunderten von »prophetischen Botschaften« solche Aus-
gieBungen ankiindigen? Wie konnte Er in der Schrift fur die letzte Zeit Abfall
und Verfuhrung vorhersagen, in Seinen »Botschaften« und »Offenbarungen«
aber Massenerweckungen und eine triumphierende Endzeitgemeinde?

Wenn diese Bewegung aber nicht durch den wahren Heiligen Geist
gewirkt wurde, dann bleibt nur der SchluB3, daf ein anderer, verfuhrerischer
Geist auf sie ausgegossen wurde — ein Geist des Schwindels und der Luge,
der die Umdeutung von Joel 3 geschickt gebrauchte, um sich Eingang bei den
Glaubigen zu verschaffen, indem er sie verleitete, sich nach einer »neuen,
»anderen« Geisterfahrung auszustrecken. Denn daf} diese Bewegung Gei-
steswirkungen vorzuweisen hat, die nicht nur auf seelischer Ebene bleiben,
sondern uibernaturlichen Charakter tragen, ist offenkundig. Es gibt nur zwei
Mboglichkeiten — Heiliger Geist oder Irrgeist.

Jeder Glaubige ist deshalb aufgefordert, nicht jedem Geist, der sich als
»Geist Gottes« ausgibt, zu glauben, sondern zu priifen, ob dieser Geist der
Pfingst- und Charismatischen Bewegung wirklich aus Gott ist oder nicht.
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Denn »viele falsche Propheten sind in die Welt ausgegangen«, und der Geist
des Antichrists, der Geist der Irrefuhrung ist in der Welt und auch in der
Gemeinde immer stirker wirksam (vgl. 1. Joh. 4,1-6). Umso mehr sind wir in
dieser von schillernden, tduschenden Lehren und Stromungen erfullten letz-
ten Zeit darauf angewiesen, die Wahrheit zu erkennen, das Echte vom
Falschen zu unterscheiden und zu pritfen, welcher Geist hinter den Prophe-
tien, Zeichen und Wundern steht, die heute im Namen Jesu Christi vollbracht
werden. Dieses Priifen kann nur anhand des vollkommenen, unbestechlichen
MafBstabes geschehen, den uns Gott selbst gegeben hat: Sein ewiges Wort der
Wahrheit.

4. Das Wort Gottes — Gottes Offenbarung fiir uns

An diesem Punkt ist es notwendig, etwas griindlicher auf das Wort Gottes und
unser Verhiltnis zu ihm einzugehen — ein Thema, das uns durch dieses ganze
Buch begleiten wird und von ausschlaggebender Bedeutung ist, wenn wir zur
Erkenntnis von Gottes Wahrheit kommen wollen. Von unserem richtigen
Verstandnis und unserer rechten Herzensstellung zu Gottes Wort héngt in
einem gewissen Sinn unser ganzes geistliches Leben ab. Daran entscheidet
sich, ob wir in eine echte, tiefe Gemeinschaft mit dem Herrn kommen und
Thm fruchtbar dienen kdnnen, oder ob wir auf falsche, gefahrliche Abwege
kommen und in Verfuhrung und fruchtlosem Eigenleben fern vom Herrn
umherirren.

Wir wollen in diesem Abschnitt nicht irgendwelche klug erdachten Men-
schengedanken oder »Theologien« tiber die Bibel verfolgen, sondern das be-
trachten und zu verstehen suchen, was das Wort Gottes tiber sich selbst aus-
sagt.

a) Die Heilige Schrift — Gottes vollkommene Selbstoffenbarung

Weshalb gab uns Gott die Bibel? Was ist das Ziel der Heiligen Schrift? Die
erste Antwort auf diese Frage, die die Schrift uns selbst gibt, ist, daf} die Men-
schen durch den Suindenfall so von Gott getrennt und in ihrem Herzen und
Verstand verfinstert wurden (Ro. 1,18-32; Eph. 4,17f.), daB} sie von sich aus
weder Gott selbst noch Seinen Willen fur uns Menschen richtig und vollstan-
dig erkennen konnen (1. Kor. 2,9-16). Der Mensch ist darauf angewiesen,
daB3 Gott ihm sich selbst und Seinen Willen, Seine Gedanken offenbart, d. h.
von sich aus die Hulle wegzieht, durch die alles Gottliche dem stindigen
Menschen verhillt ist.

Der zweite Grund ist der, dal Gott in Seiner unendlichen Liebe und Gnade
die suindige, von Thm abgefallene und Ihm feindlich gegeniiberstehende
Menschheit nicht verwerfen und dem wohlverdienten Verderben uiberlassen
wollte, sondern Er wollte sie zur Umkehr rufen und in die verlorengegangene
Gemeinschaft mit Thm, dem lebendigen Gott und Schopfer, zuruckfihren.
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Deshalb lie Er gottliche Erkenntnisse iiber sich selbst, uiber die siindige
Menschheit, iber Sein Heilshandeln und insbesondere tiber den einen Retter
und Herrn der Welt niederschreiben, den Er gesandt hat: Jesus Christus, den
Sohn Gottes.

So ist mit Recht immer wieder festgestellt worden, daf} die ganze Heilige
Schrift ein Grundthema hat, eine Mitte, ein Ziel, und das ist der Herr Jesus
Christus. In IoM, durch den die ganze Welt und alle Geschopfe geschaffen
wurden, um dessentwillen Gott das ganze All und besonders alle Menschen
schuf, und der von Gott, dem Vater, zum Oberhaupt, zum Herrscher und
Erhalter der ganzen Welt eingesetzt ist, laufen alle Linien der Heiligen Schrift
zusammen. Ja, die Bibel offenbart uns, daf} Er, der ewige Sohn, zugleich DAS
WORT GOTTES ist, der umfassende Ausdruck, die vollkommene Wesensaul3e-
rung und Offenbarung des unsichtbaren Gottes.

Zugleich ist Er in Seiner Person die Tur, der Schlussel zum Verstandnis
der ganzen Heiligen Schrift. Gott hat uns Jesus Christus selbst zur Weisheit
gemacht (1. Kor. 1,30), und ohne den Glauben an Ihn, ohne Seine Innewoh-
nung in unserem Herzen konnen wir die Schrift letztlich nicht verstehen.
Denn die Wahrheiten der Schrift sind geistlicher, himmlischer, gottlicher
Natur. Erst wenn wir durch Umkehr und Glauben an Jesus Christus Seinen
Heiligen Geist empfangen haben, bekommen wir das gottliche Licht, das uns
zu wahrer Erkenntnis der Selbstoffenbarung Gottes fuhrt (1. Korinther 2).
Gottes Wort weist uns zuerst zur Umkehr und zum Glauben an den Herrn
Jesus Christus, und wer diesen Schritt nicht tut, empfangt keine echte
Erkenntnis des Wortes, auch wenn er noch so viel duleres Wissen tiber die
Bibel aufhdufen mag.

Gottes Offenbarung in der Heiligen Schrift zielt letztlich immer auf unser
Herz, auf unsere innerste Grundhaltung dem ewigen, heiligen Gott gegen-
uber. Sie zielt darauf, uns zu Christus hinzufuhren, der die Quelle des ewigen,
gottlichen Lebens ist, der Friede, den Gott den stuindigen, friedlosen Men-
schen anbietet. Sie zielt darauf, uns mit Gott zu versoéhnen durch das voll-
kommene Suthnopfer, das Jesus Christus am Kreuz darbrachte, indem Er alle
Schuld der Menschen auf sich nahm und die gerechte Strafe trug. Das Wort
will in den Menschen, die es horen und lesen, Glauben und Gehorsam und
damit Errettung und Wiedergeburt wirken. In den Glaubigen, die es von Her-
zen angenommen haben, wirkt es bestindig weiter zu immer tieferer
Erkenntnis Gottes und Jesu Christi, zur Reinigung, Heiligung und Umgestal-
tung in das Bild Christi, damit wir Glaubigen die Gesinnung unseres Herrn
empfangen und in unserem ganzen Leben IHN offenbaren konnen.

Das Wort Gottes ist kein »toter Buchstabe«, sondern es ist Geist und
Leben (Joh. 6,63; 5. Mo. 32,47). Es ist lebendig und kréftig und wirkt an
unserem Herzen, schirfer als ein zweischneidiges Schwert (Hebr. 4,12). Es
ist eine Kraft Gottes zur Errettung (Ro. 1,16; 1. Kor. 1,18). Es ist vollkom-
men (Ps. 19,8), rein und gelautert (Ps. 12,7). Es ist reine, lichte Wahrheit
(2. Sam. 7,28; Joh. 17,17), es ist das gottliche Wort der Wahrheit (Eph. 1,13).
Himmel und Erde werden vergehen, aber das Wort Gottes bleibt ewiglich
bestehen (1. Petr. 1,25). »In Ewigkeit, HERR, steht dein Wort fest in den Him-
meln« (Ps. 119,89). Durch dieses Wort sind die Welten gemacht worden
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(Hebr. 11,3); dieses Wort bestimmt letztlich den Lauf der Weltgeschichte,
denn Gott wacht daruiber, es auszufuhren (2. Petr. 3,5-7; Jer. 1,12), bis alles
geschehen ist, was in ihm niedergeschrieben wurde (Mt. 5,18).

b) Die Heilige Schrift als das Wort Gottes

Wohl die allermeisten Glaubigen werden sofort zustimmen, daf3 die Bibel das
Wort Gottes ist. Aber zu wenige Glaubige machen sich bewul3t, was dies in
der Konsequenz bedeutet, und diese Oberflachlichkeit und Verunsicherung
macht sich der Feind fur seine Verfuhrung zunutze. Es ist daher wichtig, sich
einige grundlegende Punkte vor Augen zu halten:’

1. Die Heilige Schrift ist Gottes vollkommene und vollstindige Selbstoffen-
barung.

In den 66 Buichern der Bibel hat Gott all das geoffenbart, was Er uns offen-
baren wollte. Selbstverstiandlich enthalt die Schrift nur einen Bruchteil aller
Erkenntnis uiber Gott und Sein Handeln — aber sie enthilt alles, was Gott in
Seiner Weisheit uns wissen lassen wollte! Das, was uns Gott in ihr gegeben
hat, ist vollig geniigend, um zu bewirken, dafl »der Mensch Gottes vollkom-
men sei, zu jedem guten Werk vollig zugertistet« (2. Tim. 3,17).

Mehr wissen zu wollen, als Gott uns wissen lassen wollte, und sich nach
neuen, fremdartigen »Offenbarungen« auszustrecken, die nicht in der Schrift
enthalten sind, ist gefdhrlicher Hochmut und Vermessenheit Gott gegeniiber.
Nicht umsonst hat Gott an das Ende des letzten Buches Seiner inspirierten
Selbstoffenbarung die Warnung gesetzt: »Wenn jemand zu diesen Dingen
hinzufugt, so wird Gott ihm die Plagen hinzufuigen, die in diesem Buch
geschrieben sind; und wenn jemand von den Worten des Buches dieser Weis-
sagung wegnimmt, so wird Gott sein Teil wegnehmen von dem Baum des
Lebens und aus der heiligen Stadt, von denen in diesem Buch geschrieben
ist« (Offb. 22,18f.).

2. Die Heilige Schrift ist in ihrer Gesamtheit das Wort Gottes an uns Men-
schen.

Die Bibel enthdilt nicht nur Gottes Wort, wie manche behaupten, sondern
sie ist Gottes Wort. »Alle Schrift ist von Gott eingegeben [gr. theopneustos =
»gottgehaucht«, »inspiriert«, von Gott durch Seinen Geist gewirkt]« (2. Tim.
3,16). Wenn wir die Schrift lesen und erforschen, so weist uns das Wort selbst
an, sollen wir uns zuallererst daruiber klar sein, »dal} keine Weissagung der
Schrift ein Werk eigener [od. eigenwilliger] Deutung ist. Denn niemals
wurde durch menschlichen Willen eine Weissagung hervorgebracht, sondern
vom Heiligen Geist getrieben [od. gefuhrt, geleitet, bewirkt; gr. phero] rede-
ten heilige Menschen, von Gott gesandt« (2. Petr. 1,20f. — Sch).

Heute wird diese Lehre von der »Verbalinspiration«, der wortlichen Ein-
gebung der gesamten Heiligen Schrift, von vielen Theologen angefochten,
doch fur jeden glaubigen Bibelleser zahlen nicht Menschenmeinungen und
Menschenweisheit, sondern das Zeugnis der Schrift selbst. Wenn Gott mehr-
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fach bezeugt, daB} Er Seine Worte in den Mund der Propheten, d. h. der hei-
ligen Sprecher Gottes legt (vgl. Jer. 1,9; 2. Sam. 23,2; 2. Chr. 36,21), die das
Wort Gottes verkiinden und niederschreiben sollen, dann durfen wir glauben,
daf es genauso ist. Wenn die Schrift uns bezeugt, dal Mose alle Worte dieses
Gesetzes auf einen Stein schreiben sollte (5. Mo. 27,3; vgl. Jer. 30,2), daf} er
die Worte des Gesetzes vollstindig (w. bis zu ihrer Vollstandigkeit) in ein
Buch schrieb (5. Mo. 31,24), dann enthilt diese Schrift nichts anderes als die
vollstandige Offenbarung Gottes an Mose.

Die Ehrfurcht vor dem heiligen Wort der Gottesoffenbarung wird bestarkt,
wenn wir uns die Haltung unseres Herrn Jesus Christus zur Heiligen Schrift
des AT vor Augen halten. Nicht nur bestatigt Er mehrfach, daf} es Gott war,
der durch Mose, Jesaja und andere Werkzeuge geredet hat, und fuhrt Schrift-
stellen als Gottes Wort an, sondern Er bestatigt auch, dafl die Schrift bis aufs
Wort, ja bis auf ein Jota inspiriert und gultig ist: »Denn wahrlich, ich sage
euch: Bis der Himmel und die Erde vergehen, soll auch nicht ein Jota oder ein
Strichlein von dem Gesetz vergehen, bis alles geschehen ist« (Mt. 5,18).
Wenn wir mehrfach in der Schrift ermahnt werden, von ihren Worten nichts
wegzunehmen und nichts hinzuzufugen, dann muf die Schrift in ihrem Um-
fang bis aufs Wort von Gott eingegeben sein (vgl. 5. Mo. 4,2; Offb. 22,18f.).

Daf dies nur fur die Originalschriften in vollem Ausmaf gelten kann und
weder die Begrenztheit von Ubersetzungen noch geringfugige Unsicherhei-
ten bei der Abschrift und Uberlieferung der Schriften ausschlieft, nimmt dem
gottlichen Anspruch der Heiligen Schrift, als Wort Gottes angenommen und
verstanden zu werden, nichts von seinem Ernst und seiner Verbindlichkeit.

3. Die Heilige Schrift ist Offenbarung Gottes an die Menschen, nicht Verhiil-
lung.

Der Sinn der Worte, die Gott zu den Menschen redet, ist zwar dem Nicht-
wiedergeborenen im wesentlichen verborgen und unverstandlich; einem wie-
dergeborenen Glaubigen jedoch, der durch den Heiligen Geist gelehrt ist, ist
der Sinn der Worte Gottes im wesentlichen klar und offenbar.

Das bedeutet selbstverstandlich nicht, daB je ein Glaubiger die Bedeutung
dieser herrlichen, reichen Offenbarung vollig erkennen oder ausschopfen
konnte. Es wird auch immer ein geistliches Wachsen in der Schrifterkenntnis
geben; immer wieder erschlieen sich dem gottesfurchtigen Glaubigen, der
eifrig in der Schrift forscht, neue Dimensionen des Verstandnisses. Und doch
gilt das Selbstzeugnis der Schrift aus Spr. 8,8f.: »Aufrichtig sind alle Reden
meines Mundes; es ist nichts Hinterlistiges und Truigerisches in ihnen; sie
sind samtlich klar fiir den Verstdndigen und richtig fiir die zur Erkenntnis
Gelangten« (Me).

Mit anderen Worten: Gott meint, was Er in Seinem Wort sagt. Es gibt
nicht, wie in den Schriften der ddmonischen Religionen, irgendwelche »ver-
borgenen«, okkulten Bedeutungen, die nur dem »Eingeweihten«, »Er-
leuchteten« bekannt waren. Dort, wo das Wort Gottes in Bildern und uibertra-
genen Bedeutungen redet, ist dies in der Regel ohne weiteres erkennbar. Fur
solche Symbole oder typische (vorbildhafte) Bedeutungen liefert die Schrift
selbst in der Regel die Auslegung.
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Es ist unzweifelhaft so, dal der Heilige Geist Glaubigen bestimmte Er-
kenntnisse der Schrift besonders beleuchten und tiefer klar machen kann und
will (vgl. Ps. 119,130; Eph. 1,17-19) — aber die Schrift 1a3t keine Umdeutung
durch »Offenbarungserkenntnisse« zu, die ihr willkiirlich einen anderen Sinn
unterschieben und durch betrigerisches Geisterwirken zustandegekommen
sind (1. Tim. 4,1). Dagegen gilt die Grundregel »Schrift muf3 durch Schrift
ausgelegt werden«, d. h. die verschiedenen Offenbarungen Gottes tiber einen
Gegenstand ergénzen und erschliefen sich gegenseitig zu einem vollstandi-
gen, klaren Bild.

Dort aber, wo Gott sich auf Andeutungen und Bruchstiicke der Erkenntnis
beschrankt, muf} der verantwortliche Ausleger der Schrift sich von willkurli-
chen und selbsterdachten Schlu3folgerungen zurtickhalten und das Geheim-
nis sein lassen, was nach Gottes Willen Geheimnis bleiben soll.

4. Die Heilige Schrift ist eine fortschreitende Offenbarung, die ihre Kronung
und Vollendung in Christus und der Lehre des Christus findet.

Auch wenn alle Schrift von Gott eingegeben und Wort Gottes ist, so er-
kennen wir doch ein klares Fortschreiten, eine planméBige Entwicklung in
Gottes Offenbarung von sich selbst und Seinem Heilshandeln. Im Fortschrei-
ten der Heilsgeschichte enthiillte Gott immer mehr von Seinem Wesen und
von Seinem gottlichen Heilsplan. Das Wort Gottes selbst zeigt uns, daf es in
diesem Fortschreiten einen entscheidenden Wende- und Zielpunkt gibt: Jesus
Christus. »Nachdem Gott vielfaltig und auf vielerlei Weise ehemals zu den
Vitern geredet hat in den Propheten, hat er am Ende dieser Tage zu uns gere-
det im Sohn, den er zum Erben aller Dinge eingesetzt hat, durch den er auch
die Welten gemacht hat, er, der Ausstrahlung seiner Herrlichkeit und
Abdruck seines Wesens ist und alle Dinge durch das Wort seiner Macht tragt
(...)« (Hebr. 1,1-3).

Wir durfen also die Heilige Schrift in gewisser Weise einteilen in eine vor-
bereitende, teilweise, in vielem noch andeutende, vorbildhaft ausgedriickte
Offenbarung in den Propheten des Alten Testaments und in die erfullende,
tiefer enthullende, klare Volloffenbarung in Christus — das Neue Testament.
Diese Volloffenbarung in Seinem Sohn ist der Abschlufl von Gottes Offenba-
rungshandeln,” bis dieses Zeitalter beendet ist und Jesus Christus wieder-
kommt, um das Zeitalter des Tausendjahrigen Reiches einzuleiten. Unser
Herr Jesus Christus ist selbst die vollkommene Offenbarung Gottes — » Wer
mich sieht, der sieht den Vater«. Er ist »das Bild des unsichtbaren Gottes«
(Kol. 1,15).

Dartiberhinaus ist das Wort des Christus, die »Lehre des Christus« (2. Joh.
9) die Vervollkommnung und Vervollstandigung dessen, was Gott uns iiber
sich und Seinen Heilsplan mitteilen wollte. Dieses Wort des Christus ist
jedoch selbst noch einmal in zwei Abschnitte der Offenbarung Christi einge-
teilt. In der Zeit Seines irdischen Wirkens konnte der Herr Jesus Christus den
Juden und selbst Seinen Jungern nicht alles mitteilen, was Er ihnen offenba-
ren wollte, denn als noch nicht Wiedergeborene hatten sie nicht das geistliche
Verstandnis dafur. Deshalb kuindigt Er ihnen an, daf} sie die vollstandige
Christusoffenbarung erst nach dem Kommen des Heiligen Geistes empfan-
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gen wiirden: »Noch vieles habe ich euch zu sagen, aber ihr konnt es jetzt nicht
tragen. Wenn aber jener, der Geist der Wahrheit, gekommen ist, wird er euch
in die ganze Wahrheit leiten; denn er wird nicht aus sich selbst reden, sondern
was er horen wird, wird er reden, und das Kommende wird er euch verkundi-
gen. Er wird mich verherrlichen, denn von dem Meinen wird er nehmen und
euch verkuindigen« (Joh. 16,12-14; vgl. Joh. 3,12).

So finden wir die vollstindige Offenbarung des Geheimnisses der Ge-
meinde, die gottlichen Richtlinien fiir ihren Aufbau und ihren Dienst erst in
den Lehrbriefen des NT. Auch die Erlauterung des Heilsratschlusses Gottes,
die himmlische Stellung des Christus und Seiner Gemeinde nach der Auf-
erstehung und Verherrlichung des Herrn finden wir erst in den Briefen ge-
offenbart. Hier setzt der Herr Jesus Christus durch Seine Apostel und Pro-
pheten die »Lehre des Christus« fort und vervollstandigt auf hochster Ebene,
was Er in Seiner Erdenzeit begonnen hatte. Fur die Gemeinde ist daher die
Lehre der Apostel und Propheten die unmittelbar verbindliche Richtschnur
des Handelns (vgl. Apg. 2,42), so wie die Evangelien das Zeugnis von Jesus
Christus als dem Sohn Gottes und Messias Israels geben und Sein voll-
kommenes Suthnopfer in Kreuzestod und Auferstehung bezeugen, wahrend
die Schriften des AT ihr als Vorbild zur Belehrung und Ermahnung dienen
(vgl. 1. Kor. 10,1-13; R06. 15,4).

c) Unsere Herzenshaltung zum Wort Gottes

Weil die Heilige Schrift vom Anfang bis zum Ende das geoffenbarte Wort des
lebendigen, allméchtigen Gottes ist, und weil Jesus Christus, unser Herr und
Erloser, DAs WORT GOTTES genannt wird, spiegelt unsere Einstellung, unsere
innere Haltung zum Wort Gottes unsere Haltung zu Gott, unserem Vater, und
unserem Herrn Jesus Christus selbst wider. Wenn wir wahrhaft Gott furchten
und lieben, wenn wir Ihn erkannt haben und uns Ihm ganz hingegeben haben,
dann werden wir auch Seinem Wort in einer Haltung der Ehrfurcht, in
demittiger Unterwerfung und Gehorsam begegnen. Wenn wir wissen, da} in
diesem Buch der heilige Wille dessen, der uns errettet hat und dem wir uns
ganz anvertraut und hingegeben haben, geoffenbart wird, dann werden wir
Sein Wort bewahren, befolgen und ernstlich studieren, um Seinen Willen zu
erkennen und zu tun.

Unser Herr Jesus Christus hat mehrfach deutlich gemacht, daf} es Ihm auf
unsere Herzenshaltung zu Seinem Wort ankommt, und daf unser Gehorsam
Seinem Wort gegeniiber der MaB3stab fur unsere Liebe zu IThm und fur unsere
Nachfolge ist. Jedem Glaubigen sollte die Frage des Herrn mahnend in Erin-
nerung bleiben: »Was nennt ihr mich aber: Herr, Herr! und tut nicht, was ich
euch sage?« (Lk. 6,46; vgl. Jak. 1,22). Wie klar und ernst sagt uns der Herr:
»Wenn jemand mich liebt, so wird er mein Wort halten (...) Wer mich nicht
liebt, halt meine Worte nicht« (Joh. 14,23f.; vgl. 1. Joh. 2,3-6). »Wenn ihr in
meinem Wort bleibt, so seid ihr wahrhaft meine Junger« (Joh. 8,31). Wenn
unser Herz durch Verharren in Suinde, durch fleischliche Eigensucht und
Rebellion gegen Gott verunreinigt und verhirtet ist, dann kann Gottes Wort
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nicht recht zu uns reden; wir werden geistlich kurzsichtig oder gar verblendet
(vgl. 2. Petr. 1,9!). Dagegen ist BuBe und die Bereitschaft zum Gehorsam die
Grundvoraussetzung jeder geistlichen Erkenntnis, wie das Wort des Herrn
zeigt: »Wenn jemand seinen [Gottes] Willen tun will, so wird er von der
Lehre wissen, ob sie aus Gott ist oder ob ich aus mir selbst rede« (Joh. 7,17).

Jede nur verstandesmaflige Aufnahme des Wortes Gottes ist darum keine
echte, tiefe Erkenntnis und bleibt unfruchtbar. Wo uns das Wort Gottes nicht
in der Tiefe des Herzens, im Zentrum unserer ganzen Person ansprechen und
verandern kann, bleiben wir in pharisaischer, duflerlicher Schriftgelehrsam-
keit stecken. Wenn das Wort Gottes nicht bewirkt, daB der Christus in uns
Gestalt gewinnt (Gal. 4,19), wenn es nicht den durch Liebe wirksamen Glau-
ben in uns hervorruft, dann ist unsere Herzenshaltung verkehrt, und wir brau-
chen dringend Bufe.

Das bedeutet jedoch nicht, wie manche schwarmgeistig beeinflufite Chri-
sten meinen, daf das gottliche Wort unseren Verstand beiseitelassen wiirde
und wir dasselbe tun muiten. Gott gibt uns in der Wiedergeburt ein durch
Seinen Geist geoffnetes und erneuertes Verstandnis (Lk. 24,45; Ro. 7,25;
12,2; Eph. 4,23; Offb. 13,18), einen geistlichen Verstand, den Sinn Christi (1.
Kor. 2,16), so daBl wir Gott und Sein Wort klar erkennen konnen. Gottes Wort
spricht unseren Geist, unser geistliches Erkenntnisvermogen an und nicht die
Seele mit ihren fleischlichen Emotionen.

Der seelische Mensch nimmt nicht an, was aus Gottes Geist kommt (1. Kor.
2,14) und ist unfahig zu rechter Erkenntnis! Im Gegensatz zu den ekstatischen
damonischen Religionen, in denen Trance, Schauungen und innere Gefuhle die
[llusion einer »Gottesoffenbarung« erwecken, offenbart sich Gott dem Glaubi-
gen durch Sein Wort in seinem vom Heiligen Geist erleuchteten geistlichen
BewubBtsein (1. Kor. 2,1-16; Eph. 1,17-19; Kol. 1,6-11).

Die rechte Herzenshaltung dem Wort Gottes gegeniiber wird immer wie-
der in der Schrift angesprochen: »Und du sollst den HERRN, deinen Gott, lie-
ben mit deinem ganzen Herzen und mit deiner ganzen Seele und mit deiner
ganzen Kraft. Und diese Worte, die ich dir heute gebiete, sollen in deinem
Herzen sein. (...)« (5. Mo. 6,5f.). Das beginnt mit dem rechten Horen auf
Gottes Wort: »Hab acht und hore auf all diese Worte, die ich dir gebiete (...)«
(5. Mo. 12,28).

Zum richtigen Horen gehort ein demiitiges Herz, das bereit ist, das
Gehorte ganz ernst zu nehmen und auch im Leben umzusetzen. »Und nehmt
das eingepflanzte Wort mit Sanftmut [= willig, demiitig, ohne Widerstand
und Aufbegehren] auf, das eure Seelen zu erretten vermag« (Jak. 1,21). Das
rechte Horen wird dazu fuhren, dal wir das Wort in unserem Herzen bewah-
ren, es immer wieder auf uns wirken lassen, uns in Erinnerung rufen, und daf}
wir es gehorsam umsetzen in der Kraft, die der Herr uns gibt: »Das ganze
Wort, das ich euch gebiete, das sollt ihr bewahren, um es zu tun. Du sollst zu
ihm nichts hinzufugen und nichts von ihm wegnehmen« (5. Mo. 13,1).

SchlieBlich sollen wir das Wort Gottes eifrig studieren, erforschen und auf
uns wirken lassen. Auch wir sollten uns Gottes Mahnung an Josua zu Herzen
nehmen: »Sei du nur stark und sehr fest, dal du darauf achtest, zu tun nach
dem ganzen Gesetz, das dir mein Knecht Mose befohlen hat; weiche nicht
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davon, weder zur Rechten noch zur Linken, auf daf3 du allenthalben weislich
handeln mogest, wo du hingehst! Dieses Gesetzbuch soll nicht von deinem
Munde weichen, sondern forsche darin Tag und Nacht, auf dafs du achtge-
best, zu tun nach allem, was darin geschrieben steht; denn alsdann wird dir
dein Weg gelingen, und dann wirst du weislich handeln!« (Jos. 1,7f. — Sch).
Auch Esra kann uns in seiner Haltung zum Wort Gottes ein Vorbild sein:
»Denn Esra hatte sein Herz darauf gerichtet, das Gesetz des HERRN zu erfor-
schen und zu tun und in Israel die Ordnung und das Recht [des HERRN] zu leh-
ren« (Esra 7,10).

d) Die fleischlich-eigenmdichtige Uberhebung iiber das Wort

Weil das Wort Gottes Geist und Leben ist, wehrt sich die fleischliche, natiir-
liche, von der Stinde gepragte Wesensart des Menschen gegen dieses Wort.
»Denn das Fleisch begehrt gegen den Geist auf, der Geist aber gegen das
Fleisch; denn diese sind einander entgegengesetzt, damit ihr nicht das tut,
was ihr wollt« (Gal. 5,17; vgl. Romer 7); »(...) weil die Gesinnung des Flei-
sches Feindschaft gegen Gott ist; denn sie ist dem Gesetz Gottes nicht unter-
tan, sie kann das auch nicht« (Ro. 8,7). Wenn Glaubige noch fleischlich sind,
d. h. in ihrem alten menschlichen Wesen leben, anstatt im Neuen des Geistes,
dann konnen sie Gottes Wort nicht richtig erkennen und auch nicht tun (vgl.
1. Kor. 3,1-3). Sie leben in einem Herzenszustand, der dem Wort Gottes
gegeniiber Zweifel, Unglaube, fehlende Einsicht, Verdunkelung, Verwirrung
und willentliche Fehldeutung, Ungehorsam und innere Auflehnung hervor-
bringt und verhindert, daf dieses Wort seine gute Frucht hervorbringen kann.

Hier stellt uns die Schrift besonders das mahnende Beispiel des Volkes
Israel vor Augen, in dem uns die »Gesinnung des Fleisches« anschaulich
gezeigt wird, damit wir uns von ihr abkehren. Ihre Herzenshaltung zum Wort
Gottes war von Zwiespalt und Heuchelei gekennzeichnet; auf der einen Seite
versicherten sie: »Alle Worte, die der HERR geredet hat, wollen wir tun«
(2. Mo. 24,3), auf der anderen Seite glaubten sie dem Wort nicht, waren
untreu und ungehorsam (vgl. Hebr. 3,7-4,13). Von den Israeliten heif3t es:
»Sie waren widerspenstig gegen die Worte Gottes und hatten verachtet den
Rat des Hochsten« (Ps. 107,11); Gott mufite uiber sie sagen: »Auf meine
Worte haben sie nicht geachtet« (Jer. 6,19), ja, schlimmer noch: »Das Wort
des HERRN haben sie verworfen« (Jer. 8,9).

Diese Auflehnung des Fleisches gegen das heilige Wort Gottes bedeutet in
seiner letzten Konsequenz Frevel gegen Gott, freche Gottlosigkeit (der Gott-
lose ist nach der Schrift nicht ein Atheist oder Heide, sondern ein scheinbar
Glaubiger, der in seinen Taten Gott verleugnet!): »Zu dem Gottlosen [od. Frev-
ler, Gesetzlosen] aber spricht Gott: >Was hast du meine Ordnungen herzusagen
und nimmst meinen Bund in den Mund? Du hast ja die Zucht [od. Unter-
weisung, Zurechtweisung] gehafit und meine Worte hinter dich geworfen!<««
(Ps. 50,16f.). Diese Haltung des Frevels gipfelt in der offenen Verdrehung des
Wortes Gottes (Jer. 23,36) und im vermessenen Falschprophetentum, das ver-
kehrte Worte im Namen des Herrn redet (vgl. 5. Mo. 18,20-22; Jer. 23,9-40).
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In unserer heutigen Zeit der endzeitlichen Verderbnis auflert sich die Auf-
lehnung des Fleisches gegen das ewige Wort Gottes in zwei verschiedenen
Grundhaltungen:

1. Die verstandesmdifiig bemdntelte Auflehnung der »Bibelkritik«: Hier maft
sich der Mensch in seinem Hochmut an, etwas vom Wort Gottes wegzuneh-
men und es insgesamt von der hohen Warte seines Wissens und seiner Weis-
heit aus in Frage zu stellen, damit er ihm nicht gehorsam sein muf}. Dahinter
steckt der Geist Satans mit seiner Frage »Sollte Gott gesagt haben?« Fur
glaubige Christen ist die offen »liberale« Bibelkritik, die die Bibel als das
Werk von Menschen und ein Stiick Weltliteratur unter vielen behandelt und
meint, sie in Hunderte von Bruchstiicken zerschneiden zu kdnnen, weniger
gefahrlich, denn jeder Wiedergeborene spuirt, dafl dies die Stimme des Wider-
sachers ist. Welche frevelhafte AnmaBung, wenn verblendete, verfinsterte
Menschengeschopfe mit den Methoden der »Wissenschaft« das heilige,
ewige Gotteswort richten, beurteilen und verwerfen, es als »Mythos« oder
Produkt von Menschengedanken hinstellen und sich somit iiber den lebendi-
gen, allméchtigen Gott erheben!

Und doch ist das Gift dieser »Bibelkritik« in verfeinerter, abgeschwichter
Form auch in die Gemeinde Jesu Christi eingedrungen und auflert sich in
Theorien, die Bibel sei nicht Gottes Wort, sondern sie enthalte nur Gottes
Wort, daneben aber menschliche Aussagen und Irrtiimer. Auch hier ist es der
Mensch, der sich zum Richter aufschwingt und entscheiden will, was er in
der Bibel als Gotteswort akzeptiert und was er als Menschenwort zu verwer-
fen konnen glaubt. Wer die unvollstandigen, begrenzten »Erkenntnisse« der
menschlichen »Wissenschaft« hoher stellt als die vollkommene Offenbarung
Gottes, gerat in Verwirrung und Finsternis, die sich in Theorien wie »Gott
schuf durch Evolution« duflert und insgesamt die Tendenz enthilt: »Die Bibel
kann man nicht wortlich nehmen — ihren wahren Sinn kann nur die Wissen-
schaft ausdeuten«.

Genauso wird das Wort Gottes als objektive, ewige, autoritative Offenba-
rung Gottes aufler Kraft gesetzt und der subjektiven menschlichen Ausdeutung
unterworfen, wenn man behauptet, die Bibel werde erst dann zum Wort Gottes,
wenn sie den Menschen unmittelbar anspreche; der jeweils subjektiv empfun-
dene »Sinn« ist dann der Maf3stab dafuir, was Gott gemeint haben konnte — wie-
der erhebt sich der Mensch zum Richter und Herrn tiber Gott und Sein Wort.
Gerade ein solcher Subjektivismus ist kennzeichnend fur den Zeitgeist dieser
letzten Tage, und uibt seinen Einfluf bis in glaubige Kreise hinein aus.

Noch haufiger ist diese versteckte Art von Bibelkritik anzutreffen, wo es
darum geht, Aussagen der Schrift abzuschiitteln, die dem heutigen Zeitgeist
nicht passen, etwa die Aussagen des Paulus zur Frauenfrage. Hier wird ent-
gegen allen Selbstzeugnissen der Schrift davon geredet, diese Aussagen seien
»zeitbedingt« oder »kulturell bedingt« gewesen; sie seien nicht Gottes Wort,
sondern die personliche Meinung des Paulus, der ja »frauenfeindlich« gewe-
sen sei. Es werden alle Kunste des gefallenen menschlichen Verstandes ange-
wandt, um diese unbequemen Weisungen Gottes zu entkraften, zu relativie-
ren oder gar in ihr Gegenteil zu verdrehen. Auch das ist »Bibelkritik«, wie
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auch jede bewufite Milachtung des Wortes Gottes im Leben eines Christen
eine in der Praxis betriebene Bibelkritik ist, die alle in Worten geaufBerten
Bekenntnisse zur Autoritat der Bibel in Heuchelei verwandelt.

2. Die mystisch verhiillte Uberhebung iiber die Schrift: Es gibt noch eine
andere Art von »Bibelkritik«, die nicht so leicht durchschaubar ist wie die
erstere, obwohl sie durchaus mit ihr einhergehen kann. Hier werden zu dem
inspirierten, in der Schrift geoffenbarten Wort Gottes noch andere Worte und
Offenbarungen hinzugetan, die angeblich ebenfalls von Gott sind und die-
selbe Autoritat wie das Wort der Heiligen Schrift beanspruchen. Solche Men-
schen offnen sich »inneren Offenbarungen«, die entweder den Worten der
Schrift einen anderen, geheimen, nur dem »Erleuchteten« zuganglichen Sinn
unterlegen oder zusatzliche Worte, Visionen oder Traume enthalten, die die
vollkommene und vollstandige Selbstoffenbarung Gottes angeblich noch
»erganzen« und »vervollstandigen« sollen.

Dabhinter steckt, wie auch hinter der liberalen Bibelkritik, der Geist der
Irrefuhrung, die alte Schlange selbst, die die Glaubigen vom einféltigen
Glauben und Gehorsam gegeniiber dem Wort ablenken will und ihnen
andersartige Lehren von Damonen und Offenbarungen verfuhrerischer Gei-
ster einfloen will.

Zugleich entspricht diese Begehrlichkeit nach mystischen Falschoffenba-
rungen ganz dem gefallenen, stindigen Hochmut der Menschengeschopfe, die
nach dem Vorbild des Widersachers sein wollen wie Gott. Es schmeichelt dem
Fleisch, wenn man sich rihmen kann, Gott und Seine Plane direkt zu
»schauen«, von Gott besondere »Offenbarungen«, Einsicht in Geheimnisse
und »hodheres Wissen« zu bekommen. Dahinter steckt letzten Endes Hochmut,
ein anmaBendes Mehr-Wissen-Wollen, als uns Gott in Christus geoffenbart hat,
eine fromm getarnte Weigerung, das Wort Gottes einféltig zu horen und zu tun.

Es ist daher ganz folgerichtig, wenn solche fromm-mystisch Verfuhrten
das Schriftwort abwerten und versteckt angreifen. Man meint, das Forschen in
der Schrift nicht mehr notig zu haben, weil man es durch »Offenbarungser-
kenntnis« besser weifl; man braucht nicht langer dem bloBen »4ufleren Wort«
gehorsam zu sein, denn man wird ja durch das »innere Wort« geleitet; man hat
den angeblich »toten Buchstaben« weit hinter sich gelassen, weil man ja den
»Geist« (ndmlich einen Irrgeist!) hat. Gegentiber den aufregenden, faszinie-
renden, neuartigen »hoheren Offenbarungen« erscheint das Schriftwort veral-
tet, nichtssagend, kraftlos. Der satanische Hochmut hinter solcher falschen
Frommigkeit wird in dem Schlagwort der aufrithrerischen falschen Propheten
der Reformation von der Bibel als dem »papierenen Papst« deutlich.

Die Geschichte der Gemeinde zeigt, daf} uiberall, wo diesem verfuhreri-
schen Geist der Mystik Raum gegeben wurde, sei es in der katholischen Mystik
oder bei Pietisten wie Hahn und Oetinger, ddmonische Irrefuhrung und geféhr-
liche Verstiegenheit eindringen konnte und Glaubige auf einen falschen Weg
gefithrt wurden. Dal} solche mystischen »Neuoffenbarungen« die Quelle aller
damonischen Sekten und Irrlehren bilden, erweist ihre Gefahrlichkeit und die
Aktualitat der Warnung der Schrift: »Der Geist aber sagt ausdriicklich, daB} in
spateren Zeiten manche vom Glauben abfallen werden, indem sie auf betriige-

45



rische Geister und Lehren von Damonen achten« (1. Tim. 4,1). Die Mystik ist
nichts anderes als ein raffiniert getarntes Einfallstor, durch das der Feind sein
vergiftetes, irrefihrendes Lugenwort und seine Trugoffenbarungen in die Ge-
meinde schleust — von den Anfiangen der gnostischen Mystik bis hin zu den
Neuoffenbarungen der Charismatischen Bewegung.

Wenn das Fleisch die Quelle aller Auflehnung gegen Gottes Wort, der
Nahrboden fur Ungehorsam und Irrefuhrung ist, so gilt umgekehrt, da das
Kreuz Jesu Christi, an dem unser Fleisch gerichtet und mit gekreuzigt wurde,
der Ort ist, an dem wir die Wahrheit finden. Gottes Wort wird uns erst richtig
aufgeschlossen und zur verbindlichen Richtschnur unseres Lebens, wenn wir
als mit Christus Gekreuzigte und Auferstandene unser altes Wesen ablegen
und verleugnen und in der Kraft des Geistes wandeln. »Die aber dem Chri-
stus angehoren, haben das Fleisch samt seinen Leidenschaften und Begierden
[auch der Begehrlichkeit nach »hoherer Erkenntnis«!] gekreuzigt«
(Gal. 5,24). »Ich sage aber: Wandelt im Geist, und ihr werdet die Lust des
Fleisches nicht erfullen« (Gal. 5,16).

Wenn wir von Herzen anerkennen und im Glauben festhalten, da3 wir mit
Christus gekreuzigt, gerichtet und gestorben sind, dafl unser altes Fleisches-
wesen von Gott als untauglich, bose und gottwidrig vollig zunichtegemacht
und beseitegesetzt wurde, dann wird unser Herzensboden bereitet fur ein
gesundes Wachstum des Samens, der das Wort Gottes ist (vgl. Lk. 8,11-15).
Dann lernen wir, allen Hochmut, alle Begehrlichkeit nach eigener Grofe, alle
Widerspenstigkeit und Auflehnung gegen Gott zu verwerfen und im Glauben
an die Kraft des vollkommenen Suthnopfers Jesu Christi abzulegen. Dann
empfangen wir echte Demut und echte Bereitschaft zum Gehorsam, zur
bewuften, freiwilligen Unterwerfung unter das Wort. In der Anerkenntnis
des Gerichtes, das Gott am Kreuz uiber unser ganzes verderbtes, hochmiti-
ges, eigensiichtiges Wesen ausgesprochen und vollzogen hat, liegt der
Anfang der Liebe zur Wahrheit, die uns dazu fuhrt, auch das Wort der Wahr-
heit zu lieben und ihm zu gehorchen aus Liebe zu dem, der uns geliebt hat
und sich selbst fur uns dahingegeben hat.

e) Der Kampf des Widersachers gegen das Wort Gottes

Der Satan, der stolze, rebellische Engel, der sich tiber den allméchtigen Gott
erheben wollte, haf3t das Wort Gottes, das ihn bloBstellt und verurteilt; er ver-
sucht alles, um die stindige Menschheit von der Erkenntnis des Wortes Gottes
fernzuhalten und zur Auflehnung gegen das Wort Gottes anzustacheln. Auch
gegeniiber der Gemeinde ist er durch seinen Geist der Irrefiihrung
(1. Joh. 4,6) wirksam und sucht sie vom einfaltigen Glauben und Gehorsam
in bezug auf die Schrift wegzufuhren.

Weil eine offene Infragestellung oder Ablehnung des Wortes Gottes von
den Glaubigen leicht erkannt und zuriickgewiesen wirde, verlegt sich der
Feind der Gemeinde gegenuber auf eine Taktik, die er meisterhaft beherrscht:
die Verfiihrung, die irrefuhrende, betriigerische Verdrehung des Wortes Got-
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tes. Das heif3t, er beruft sich auf die Schrift (wie z. B. in der Versuchung unse-
res Herrn, Mt. 4,6), aber er reif}t sie aus ihrem Zusammenhang, verstimmelt
sie durch Auslassung wichtiger Elemente und unterschiebt ihr einen anderen
Sinn als den, den Gott gemeint hat.

Der Widersacher 1at durch seine Werkzeuge ein Evangelium verkiindi-
gen, das oberflachlich betrachtet wie das echte Evangelium Gottes aussieht —
aber in Wahrheit ist es ein andersartiges Evangelium (2. Kor. 11,4; Gal. 1,6-9),
eine Verkehrung des wahren Gotteswortes. Seine Methode ist die Verdrehung
des Schriftwortes (Jer. 23,36; 2. Petr. 3,16f.), der betriigerische Mifibrauch
der Bibel, um Menschen von der gottlichen Wahrheit abzubringen und auf
gottfeindliche Wege zu locken. Er benutzt dabei einzelne Bibelworte, aber er
verkehrt ihren Zusammenhang und die Aussagen der gesunden (richtigen,
heilsamen) Lehre (vgl. 1. Tim. 1,10; 2. Tim. 1,13; 4,3; Tit. 1,9; 2,1), d. h. der
geistgewirkten und in der Schrift verankerten Auslegung der Zusammen-
hinge der Schrift.

Heilsgeschichtliche Verwirrung als Verfiihrungsmethode des Widersachers

Bereits am Beispiel der ersten Stromung von Irrlehren, die in der Schrift selbst
erwahnt wird, konnen wir erkennen, daf} eine Hauptmethode des Widersa-
chers bei der Verfuhrung der Gemeinde die Vermischung und Verwirrung der
heilsgeschichtlichen Aussagen tiber Israel und die Gemeinde ist. Paulus
kampfte einen entschlossenen Kampf gegen solche Werkzeuge des Satans, die
den Glaubigen aus den Heidenvolkern das Gesetz als Heilsmittel verkiindig-
ten und sie lehrten, sie muften sich beschneiden lassen, um errettet zu werden.

Demgegenuiber zeigte Paulus vor allem im Galaterbrief, daf} die Verord-
nungen aus Gottes Wort, die fur Israel galten, fur die Gemeinde nicht gelten,
weil das Gesetz in Christus erfullt und abgetan ist. Er lehrte die Glaubigen
Gottes Offenbarung tiber das Geheimnis der Gemeinde und das volle Heil in
Christus, das aus Gnade durch den Glauben empfangen wird und nicht durch
die Beachtung der Gebote Gottes aus einer anderen heilsgeschichtlichen Ord-
nung. Er zeigte auch, daf diese falschen Lehren trotz ihrer Frommigkeit und
ihrer Berufung auf Gottes Wort im Grunde von der Errettung in Christus
ablenkten und gegen Christus gerichtet waren.

Auch eine zweite Irrlehre, die in der Schrift erwédhnt wird, geht auf ein
Durcheinanderwerfen getrennter heilsgeschichtlicher Zeitalter zurtick: Satan
vermischte die Aussagen in Gottes Wort iber die Heilszeit der Gemeinde und
die kommende Heilszeit des Tausendjihrigen Reiches, indem er den Glaubi-
gen weismachte, sie befanden sich schon in den Gerichten der anbrechenden
messianischen Konigsherrschaft.

Durch irrgeistige Falschoffenbarungen brachte er die Thessalonicher
durcheinander, indem er ihnen vorspiegelte, sie seien schon mitten in der
groflen Trubsalszeit und damit unter dem Zorngericht Gottes (2. Thess. 2,1-5),
so dal} der Apostel Paulus sie mahnen muf3, »daf ihr euch nicht schnell in
eurem Sinn [w. weg vom Verstand] erschuttern lafit noch erschreckt werdet,
weder durch Geist, noch durch Wort, noch durch Brief, als seien sie von uns,
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als ob der Tag des Christus da ware. Lafit euch von niemandem auf irgendeine
Weise verfiihren (...)« In eine dhnliche Richtung gingen Irrlehren, die behaup-
teten, die Auferstehung sei schon geschehen, und damit den Glauben mancher
zerstorten (vgl. 2. Tim. 2,16-18). Beidesmal wird Gottes Heilshandeln zur
Zeit der Gemeinde bewuf3t verwechselt mit Seinem Handeln zur Zeit der
Drangsal und des Tausendjahrigen Reiches.

Dasselbe Muster der Vermischung von Gottes Anweisungen fur Israel, die
Gemeinde und das Tausendjihrige Reich sehen wir fast tiberall am Wirken,
wo in der Geschichte der Gemeinde damonische Irrlehren Einflufl gewonnen
haben: besonders in der katholischen Kirche, die mit der duBlerlichen Prie-
sterschaft, dem verfilschten MeBopfer, der Werkgerechtigkeit wesentliche
Elemente des Judaismus ubernahm, aber auch bei den Hugenotten und
Camisarden, die sich durch irrefuhrende, falschprophetische Vergleiche mit
Israel verleiten lieen, entgegen dem Wort des Herrn zu den Waffen zu grei-
fen, und bei den »modernen« Sekten wie den Adventisten (Sabbat) und den
»Zeugen Jehovas« (Tausendjahriges Reich).

f) Die rechte Auslegung und Teilung des Wortes der Wahrheit

Zur gesunden Lehre der Heiligen Schrift gehort auch als ein wesentliches,
notwendiges Element die rechte Auslegung und die rechte Unterteilung und
Anwendung des Gotteswortes." Gerade die Glaubigen, fur die das Wort Got-
tes eine heilige, unantastbare Gottesoffenbarung ist, der sie Gehorsam schul-
den, erkennen beim Studium der Heiligen Schrift die Notwendigkeit, das
Wort der Wahrheit recht zu teilen (2. Tim. 2,15 — Elb). Hier geht es um ein
Unterscheiden aus geistgewirktem, erleuchtetem Verstandnis heraus, nicht
um ein Zerschneiden wie bei der Bibelkritik.

Jeder Glaubige, der das Wort Gottes ernst nimmt und es auch tun will,
wird schnell vor Fragen gestellt wie: Muf3 ich mich beschneiden lassen? Soll
ich den Sabbat halten? Kann ich noch Schweinefleisch essen? Soll ich das
Los werfen, wenn ich in einer Frage Gottes Fihrung brauche? Gibt es heute
noch Propheten, die mir Botschaften Gottes vermitteln?

Ein vertieftes Studium der Schrift selbst wird dem Glaubigen klar
machen, dal Gott mit Israel und mit der Gemeinde unterschiedlich handelt,
daf} die Gebote und Anweisungen, die zur Zeit des Gesetzes fur Israel gegol-
ten hatten, fur die Glaubigen der Gemeindezeit nicht mehr gelten, weil sie in
Christus nicht mehr unter dem Gesetz sind, sondern vielmehr das Wort und
die Lehre des Christus, wie sie insbesondere in den Lehrbriefen geoffenbart
sind. Wir haben oben schon gesehen, daf} die Schrift selbst unterscheidet zwi-
schen der vorlaufenden Offenbarung Gottes durch die Propheten und der
Volloffenbarung im Sohn (Hebr. 1,1-4), zwischen Gottes Heilshandeln mit
Israel in der Zeit des Gesetzes, mit der Gemeinde in der Zeit der Gnade und
mit Israel, den Volkern und der verherrlichten Gemeinde in der Zeit des Tau-
sendjahrigen Reiches (Galaterbrief, Hebraerbrief u. a.).

Es hat also nichts mit einer Zertrennung oder Auflerkraftsetzung von Tei-
len der Schrift zu tun, wenn biblische Lehre in der Schrift gewisse Heilszei-
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ten bzw. Haushaltungen unterscheidet und versucht, klar zu bestimmen, wel-
che Teile der Schrift als unmittelbare Handlungsanweisung und Richtlinie fur
die christusglaubige Gemeinde dienen und welche ihr als Vorbild zur Beleh-
rung und Ermahnung gegeben sind (vgl. 1. Kor. 10,1-13; 1. Tim. 1,8-11).
Diese Unterscheidung ist vielmehr schriftgemall und auch unbedingt notig,
wenn man gefahrliche Irrtumer und eine unbiblische Vermischung von Ele-
menten des abgetanen Gesetzes mit der Gemeindelehre verhiiten will.

Der tiefere Sinn jeder biblischen Schriftteilung ist es, die Volloffenbarung
in Christus fiir die Gemeinde rein und klar herauszuarbeiten und der
Gemeinde Jesu Christi die gottliche Offenbarung iiber ihr Wesen, ihre Beru-
fung und ihren Weg lauter und ohne Vermischung mit falschen, verwirrenden
und in die Irre fiihrenden Elementen zu vermitteln.

Eine gesunde, nicht ibertriebene Schriftteilung ist eine Grundvorausset-
zung fur das rechte Verstindnis der Offenbarung der Heiligen Schrift und
auch fur die Erkenntnis der betriigerischen Lehren Satans, der die Heilszeiten
durcheinanderwirft, um die Gemeinde in ihrer Stellung in Christus zu verun-
sichern und vom schriftgemaf3en Weg abzubringen.

Eine biblische Schriftteilung erschlieft dem Glaubigen erst den ganzen
Reichtum und die Tiefe der Heiligen Schrift und fuhrt zu einer Klarheit und
Griindung im Wort, die fur geistliche Reife unerlaBlich ist. Sie wird niemals
die grundlegende Einheit der gesamten Heiligen Schrift auflosen, noch wird
sie den groflen Wert gerade auch des AT fur die Unterweisung und Ermah-
nung des Glaubigen leugnen. Sie weist im Gegenteil den Weg, auf dem die
Schriften des AT fur die Glaubigen fruchtbar angewandt und studiert werden
konnen, und weifl um die vielfaltige Weise, wie der Heilige Geist Worte aus
allen Schriften zur personlichen Erbauung und Trostung der Gotteskinder
gebrauchen kann. Sie kann helfen, zwischen dem lehrmafligen Erforschen
der Schrift und dem erbaulichen Lesen zu unterscheiden, ohne eines von bei-
den zu beeintrachtigen, und bringt die Schrift erst zur vollen Wirkung am
Herzen des Glaubigen.

Insbesondere fur Glaubige, die in den Fangnetzen von Irrlehren und unbib-
lischen Stromungen verstrickt waren, kann ein richtiges Verstandnis der
Schriftteilung ein Schlussel zur Befreiung und zur Erkenntnis der Wahrheit
sein.” Ohne ein vertieftes Studium der Heiligen Schrift unter heilsge-
schichtlichen Gesichtspunkten kommen Menschen, die unter irrgeistigem Ein-
fluBl gewesen sind, nur schwerlich zu einem biblisch gesunden Glaubensleben.

g) Der Kampf um das Wort Gottes in der Endzeit

Die Bibel zeigt uns verschiedentlich, daf gerade in der ausreifenden Endzeit
ein ernster, schwerer Kampf um das Wort Gottes entbrennen wird. Die Endzeit
ist die Zeit des Abfalls vom wahren Glauben (1. Tim. 4,1), wo es immer mehr
»Christen« geben wird, die »die gesunde Lehre nicht ertragen, sondern nach
ihren eigenen Liisten sich selbst Lehrer aufthaufen werden, weil es ihnen in den
Ohren kitzelt; und sie werden die Ohren von der Wahrheit abkehren und sich zu
den Fabeln hinwenden« (2. Tim. 4,3f.). In der Tat: Je mehr diese letzten Tage
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ihrem Hohepunkt und Ende zugehen, desto schlimmer werden die Angriffe auf
Gottes Wort — nicht nur im Lager der katholisch-protestantischen Namens-
christenheit, sondern in versteckter Form bis in »evangelikale« Kreise hinein.

Die Abkehr von Gottes Wort beginnt dort, wo man es in Worten noch
hochhalt und sich zu ihm bekennt, sich aber weigert, es in Unterwerfung und
Gehorsam zu tun — auch dort, wo das schmerzt und Kreuzeswege bedeutet.
Die Frauenfrage und die Frage von Ehescheidung und Wiederverheiratung
sind heutzutage Prufsteine dafur, wie ernst es Glaubige noch mit dem hei-
ligen Wort Gottes meinen — morgen werden wohl andere Prifsteine dazu-
kommen. Von einem solchen zwiespaltigen, letztlich heuchlerischen Be-
kenntnis zum Wort Gottes bis zu bewufiten Verdrehungen und Beschneidun-
gen des Wortes ist es nur ein kleiner Schritt, auf den dann das Abgleiten in
damonisch inspirierte Irrlehren folgt.

Wer die Liebe zur Wahrheit zurickgewiesen hat, der ist offen fur die Irre-
fuhrung Satans — diese grundlegende Aussage des Wortes Gottes (2. Thess.
2,10-12) erweist sich heute immer mehr auch in duflerlich noch »evangeli-
kal« und »bibeltreu« geltenden Kreisen. Wo Christen nicht mehr in Treue und
einfaltigem Glauben unter dem Wort stehen, haben falsche Lehrer und
falsche Propheten offene Turen (vgl. 2. Petrus 2, Judasbrief). Der endzeit-
liche Abfall vom Wort Gottes beginnt dort, wo man in der Lehre die Inspira-
tion und Vollkommenheit der Heiligen Schrift abschwicht und abstreitet, und
dort, wo man sich im Leben ihrer heiligen und gottlichen Autoritit als Richt-
schnur des ganzen Lebens nicht mehr beugt, sondern im Ungehorsam eigene
Wege geht. Das Ziel und Ende dieses Abfalls ist die Hure Babylon.

Diesen ernsten und erschitternden Entwicklungen in der auflerlichen
Christenheit setzt das Wort Gottes ein ermahnendes und ermunterndes Du
aber! entgegen. »Du aber, o Mensch Gottes, fliehe diese Dinge, strebe aber
nach Gerechtigkeit, Gottseligkeit, Glauben, Liebe, Ausharren, Sanftmut.
Kampfe den guten Kampf des Glaubens, ergreife das ewige Leben, zu dem
du berufen worden bist (...)« (1. Tim. 6,11f.). Die wahren Gl4aubigen der
letzten Zeit werden in der Schrift aufgefordert, von ganzem Herzen am Wort
Gottes festzuhalten, sich in der gesunden Lehre zu griinden und zu kdmpfen
fur den ein fur allemal den Heiligen uiberlieferten Glauben (Jud. 3).

Wir sollen uns nahren durch die Worte des Glaubens und der guten Lehre
(1. Tim. 4,6); wir sollen an dem der Lehre entsprechenden zuverlassigen
Wort festhalten (Tit. 1,9); wir sollen in allem niichtern sein und Leid ertragen
fur das Wort (2. Tim. 4,5); wir werden aufgefordert: »Halte fest das Vorbild
der gesunden Worte, die du von mir gehort hast, in Glauben und Liebe, die in
Christus Jesus sind« (2. Tim. 1,13); »Verkuindige das Wort, tritt dafur ein, du
magst gelegen oder ungelegen kommen, iberfithre, weise zurecht, ermahne
mit allem Aufwand von Langmut und Belehrung!« (2. Tim. 4,2 — n. Me).

All jenen, die um den Preis von Spott, Verachtung, Isolation und Unver-
standnis ernstlich bestrebt sind, dem Wort Gottes und damit ihrem himmli-
schen Herrn treu zu bleiben, gilt der ermutigende Zuspruch des Sohnes Got-
tes: »Ich kenne deine Werke. Siehe, ich habe eine gedffnete Tur vor dir gege-
ben, die niemand schlieBen kann; denn du hast eine kleine Kraft und hast
mein Wort bewahrt und hast meinen Namen nicht verleugnet« (Offb. 3,8).
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Anmerkungen zu Kapitel I

1

Zum Bibelstudium sollte nur eine wortgetreue Ubersetzung verwendet werden. Zur
Zeit der Abfassung dieses Buches verwendete der Verfasser die revidierte Elberfel-
der Bibel und die entsprechende Konkordanz; inzwischen kann er diese Bibelaus-
gabe aufgrund mancher bibelkritischer Tendenzen, die darin enthalten sind, nicht
mehr empfehlen. Dagegen ist die nichtrevidierte Elberfelder-Bibel fur Studien-
zwecke wertvoll.

Beim Studieren des Neuen Testaments mufl man darauf achten, dall neuere Bibel-
ausgaben leider aufgrund des Einflusses der »wissenschaftlichen Textkritik« vom
uberlieferten griechischen Grundtext der Reformation (dem »Textus Receptus«)
abgewichen sind. Sie enthalten Streichungen und Veranderungen, die nur in einer
kleinen Handvoll alter, aber geistlich unzuverlassiger Handschriften stehen. Der
unverkirzte, durch Gottes Vorsehung bewahrte reformatorische Grundtext liegt
dagegen der revidierten Schlachterbibel zugrunde, deren NT 1998 erscheinen soll.
Dieser Text, der im wesentlichen von ca. 80 % aller griechischen Handschriften
bezeugt wird, bildet auch die Grundlage der Luther-Bibel bis 1912 und der King
James-Bibel.

Zum Bibelstudium gibt es zahlreiche Einfuhrungen und Anleitungen; hier sei nur
auf einige wenige Titel hingewiesen: W. J. Ouweneel, Gesundes Bibelstudium
(»Was lehrt die Bibel?«, H. 5); R. K. Campbell, Winke und Anregungen zum Bibel-
studium; W. G. Henderson, Goéttliche Prinzipien der Schriftauslegung.

Niahere Hinweise finden sich z. B. bei C. Briem, »Ein Volk fiir seinen Namen« Teil
2. Eine Auslegung von Apostelgeschichte 2, S. 10-13; H. E. Alexander, Die Apo-
stelgeschichte oder wie die Kirche des lebendigen Gottes im Anfang in der Kraft
des verherrlichten Herrn ihrer himmlischen Berufung gehorchte.

Viele bibeltreue Schriftausleger — vor allem aus den Reihen der Briuderbewegung —
sind davon uberzeugt, dafl die Glaubigen des Alten Bundes und die Junger vor
Pfingsten bereits wiedergeboren waren, weil sie durch den Glauben errettet waren.
Nach Uberzeugung des Verfassers ist die Wiedergeburt als Zeugung aus Gott mit
dem Kommen des Geistes der Sohnschaft verbunden und damit mit der neutesta-
mentlichen Gotteskindschaft. Fur die Frage des Geistempfangs nach Pfingsten ist
diese unterschiedliche Deutung jedoch nicht wesentlich, weil seit Pfingsten Geist-
empfang und Wiedergeburt auf jeden Fall zusammenfallen.

Der »Segen Abrahams« fur die christusglaubige Gemeinde beinhaltet also nicht,
wie die charismatischen Irrlehrer des »Wohlstandsevangeliums« behaupten,
Reichtum, Gesundheit und Erfolg, sondern die Errettung durch den Glauben und
die Gabe des Geistes zur Wiedergeburt; vgl. dazu das ganze 3. Kapitel des Galater-
briefs.

Eine vertiefende Darstellung dieser wichtigen Thematik der biblischen Prophetie
gibt u. a. J. D. Pentecost, Bibel und Zukunft. Untersuchung endzeitlicher Aussagen
der Heiligen Schrift, vgl. dort zum »Tag des Herrn« S. 249-278.

Nahere Informationen zum Montanismus finden sich in den Schriften von R. Holz-
hauver, Erleuchtung aus dunklem Hintergrund, Teil I, Heft 1, S.23-25, sowie
R. Ising, Krdftige Irrtiimer, S. 14-16. Der Bericht eines berihmten Anhangers der
Montanisten, Tertullian, iber seine montanistische Gemeinde ist sehr bezeichnend:
»Es ist gegenwirtig bei uns eine Schwester, der die Charismen der Offenbarung
zuteil geworden sind. In der Kirche wihrend des Sonntagsgottesdienstes erleidet
sie solche in Verziickung. Sie verkehrt mit Engeln, zuweilen auch mit dem Herrn,
sieht und hort Geheimnisse, blickt einigen ins Herz und gibt denen, die es ver-
langen, Heilmittel ...« (Holzhauer, aaO, S. 23).

Zur Geschichte der katholisch-apostolischen Bewegung vgl. Holzhauer, aaO, Teil
IL, H. 3, S. 147f.; Ising, aaO, S. 30-36; K. Hutten, Seher — Griibler — Enthusiasten,
S. 22-35.
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Als Kurzdarstellungen der Geschichte der Pfingstbewegung vgl. W. Bithne, Spie!
mit dem Feuer, S. 11-65; Flugfeuer fremden Geistes, S. 7-21; R. Ising, Krdftige Irr-
tiimer, S. 36-50.

Eine sehr gute kurze Darstellung zu diesem Thema ist A. v. d. Kammer, Die gott-
liche Inspiration der Heiligen Schrift. Auch im Schrifttum des »Bibelbundes« und
seiner Zeitschrift »Bibel und Gemeinde« findet sich vieles Wertvolle zur Inspi-
ration und Irrtumslosigkeit der Heiligen Schrift, vgl. A. v. Almassy, Die Bedeutung
von Inspiration und Autoritdt der Bibel und Ersatz-Autoritditen.

»Hat er zu uns geredet im Sohn« steht im Gr. im Aorist; im Zusammenhang dieser
Stelle bedeutet das: Gott hat ein fur allemal zu uns geredet im Sohn — Sein Reden ist
abgeschlossen, nun gilt es, zu horen, zu glauben und zu gehorchen! Vgl. hierzu
WST, »Hebrderbrief«, S. 36f.; F. Rienecker, C. Rogers, Linguistic Key to the Greek
New Testament, S. 663.

Neben der bereits vorher erwédhnten Broschiire von W. J. Ouweneel sei hier noch
auf weitere Titel verwiesen, die besonders die heilsgeschichtliche Schriftbe-
trachtung behandeln: W. MacDonald, Achte auf den Unterschied; C. 1. Scofield,
Das Wort der Wahrheit — recht geteilt. Wichtige Unterscheidungen in der Heiligen
Schrift (Emmaus-Fernbibelkurs Nr. 5).

Sehr wichtig und empfehlenswert fur ein ausfuhrlicheres heilsgeschichtliches
Studium sind die beiden Buicher von Erich Sauer, Der Triumph des Gekreuzigten
und Gott, Menschheit und Ewigkeit. Auch Fritz Hubmers Bucher Der Heilsplan
Gottes und Weltreich und Gottesreich geben Einblicke in heilsgeschichtliche
Zusammenhénge. Vgl. auch die bildlichen Darstellungen in Bibel-Panorama und
Grundziige biblischer Offenbarungen.

Vgl. das biblische Studienmaterial Der Schliissel — Ein Leitfaden zum heilsge-
schichtlichen Verstdndnis der Heiligen Schrift von Karl-Hermann Kauffmann,
einem ehemaligen Pfingstanhanger, der durch das Studium des Wortes Gottes aus
den falschen Lehren der Pfingstbewegung herauskam.



II
Die Pfingstlehre von der »Geistestaufe«
und die Lehre der Heiligen Schrift

Neben der Annahme einer zweiten GeistesausgieSung auf die Gemeinde der
Endzeit ist die Lehre von einer zweiten, besonderen Geistesmitteilung fur die
Glaubigen, die auf die Wiedergeburt folgt, die zweite lehrmaBige Saule der
Pfingstbewegung (und in eingeschrankter Form auch der Charismatischen
Bewegung). Mit der Behauptung, dafl nach Gottes Willen auf die Wiederge-
burt noch eine zweite Erfahrung der » Taufe mit dem Geist« oder der » Ausrii-
stung mit Kraft« folge, steht und fallt der ganze Anspruch dieser Bewegung,
das biblische Glaubensleben in urspriinglicher Kraft und Vollkommenheit
wiedergewonnen zu haben.

Gerade dieser Anspruch macht ja die Pfingst- und Charismatische Stro-
mung auch fur manche ernsthafte, nach biblischer Heiligung und einem
Dienst in Kraft und Vollmacht strebende Christen so anziehend. Wie oft hort
und liest man in Zeugnissen, daf3 am Anfang des Suchens nach der »Geistes-
taufe« die Erfahrung der Kraftlosigkeit, der Lauheit und des fehlenden Sieges
uber die Stinde stand. Darauf folgt, scheinbar logisch und biblisch, das Sich-
Ausstrecken nach der Kraft des Heiligen Geistes, die Bitte um eine »Geistes-
taufe«, um den »Empfang des Geistes«, die gekront wird von einem beein-
druckenden Erlebnis — die Nahe und Gegenwart Gottes wird scheinbar
besonders stark erfahren, Schauer von himmlischer Liebe und Kraft durch-
sttomen die »Getauften«; alle Niederlage und Schwachheit des Fleisches
scheint wie weggeblasen.

Von da an bestimmen Sieg, Erfolg im Dienst und wunderbare Krafter-
weise das Leben der Menschen. Sie bezeugen, auf einer vollig neuen, hohe-
ren Stufe der Heiligung und des geistlichen Lebens zu wandeln, in besonders
nahem und vertrautem Umgang mit Gott zu stehen und von Gott auch auf
besondere Weise Offenbarungen zu empfangen.

Fur manche eher an Gefuhlen und dem Seelischen orientierten Glaubigen
sind solche Zeugnisse schon eine ausreichende Grundlage, um sich ebenfalls
nach diesem »zweiten Segen« auszustrecken. Sie wollen die Kraft, das Er-
lebnis der Gottesnahe — »kleinliche«, »wortklauberische« Bedenken gegen
die biblische Begrundung der Lehre von der »Geistestaufe« schieben sie
unwillig beiseite.

Und doch ist es gerade in dieser Frage von grofier Bedeutung, sich allein
am Wort Gottes zu orientieren und sein Glaubensleben ausschlielich auf das
gesunde Fundament der biblischen Lehre aufzubauen.' Wer in seinem Stre-
ben nach Heiligung und Gottesnahe nicht genau auf den vom Wort Gottes
vorgezeichneten Wegen bleibt, der kann sich unversehens in einem Sumpf
gefalschter Frommigkeit und irrgeistiger Verfuhrung wiederfinden.
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1. Grundziige der pfingstlich-charismatischen Lehren
von der zweiten Geistesmitteilung

a) Die Wurzel in der Heiligungsbewegung: Es ist bedeutsam, daf} die
Urspriinge der pfingstlerischen Lehre von der »Geistestaufe« in einer be-
stimmten Stromung der »Heiligungsbewegung« des 19. Jahrhunderts liegen.
Sie faBite die »Heiligung« in unbiblischer Weise als ein subjektives, einmali-
ges Erlebnis auf, als eine hohere Stufe des Christenlebens, in dessen Folge
die innewohnende Siinde ausgerottet werde und ein siindloses, bestandiges
Siegesleben moglich werde. Nur in einem auf diese Weise »gereinigten« Her-
zen konne Gott Seinen Geist wohnen lassen bzw. die »Geistestaufe« schen-
ken. Die »Geistestaufe« wurde von manchen Lehrern zu einer »dritten Stufe«
nach der Errettung bzw. Rechtfertigung und der »Heiligung« erklart.

Auch bestimmte Vertreter der Erweckungsbewegung wie Finney, Moody
und Torrey lehrten eine als »Geistestaufe« bezeichnete zweite Erfahrung, mit
der der Glaubige erst den Heiligen Geist in der Fulle und als Dienstaus-
rustung mit Kraft empfange. Sie gingen dabei von der Annahme aus, daf} die
Junger des Herrn unsere unmittelbaren Vorbilder seien. Wie diese zwar glau-
big und wiedergeboren gewesen seien, aber erst zu Pfingsten den Heiligen
Geist und damit Kraft zum Zeugendienst empfangen hatten, so gebe es auch
bei den Glaubigen heute ein Stadium, wo sie wiedergeboren seien, aber noch
nicht die »Geistestaufe« bzw. »Flle des Geistes« erlebt hitten. Diese wurde
ausdriicklich als eine der Wiedergeburt folgende und von ihr getrennte
»zweite Erfahrung« bzw. ein »zweites Werk des Geistes« bezeichnet.

Solche Lehren kursierten um die Jahrhundertwende weithin in Kreisen der
Erweckungsbewegung und bereiteten den Boden fur den Einfluf3 der Pfingst-
bewegung, auch wenn etwa Torrey sich spater scharf von der Pfingstbewe-
gung distanzierte und sie als dimonische Falschung zuriickwies.’

b) Die Pfingstlehre von der »Geistestaufe«: Die Lehre von der »Geistes-
taufe« als einer zweiten Erfahrung des Geistempfangs nach der Wiedergeburt
bildet eines der Fundamente der klassischen Pfingstbewegung. Die anfangs
vertretene Lehre von der »volligen Heiligung« als zweiter und vorbereitender
Stufe fur den Empfang der »Geistestaufe« ist heute an den Rand gedrangt.
Die im wesentlichen aus der Apostelgeschichte abgeleitete biblische Be-
griindung der Lehre von der »Geistestaufe« hat starke Verwandtschaft mit der
Torreys; die bekehrten, aber nicht »geistgetauften« Junger vor Pfingsten wer-
den mit den Jungern nach Pfingsten verglichen, um die Notwendigkeit der
»Geistestaufe« als zweiter Stufe nach der Wiedergeburt zu beweisen. Auch die
Frage des Paulus an die Johannesjinger in Ephesus: »Habt ihr den Heiligen
Geist empfangen, als ihr glaubig wurdet?« (Apg. 19,2) gehort zu den zentralen
Schriftstellen, die angeblich beweisen sollen, daf3 ein Christ im Augenblick sei-
nes Glaubens und seiner Wiedergeburt noch nicht den Heiligen Geist empfan-
gen hat. Ebenfalls aus der Apostelgeschichte abgeleitet ist die Lehre, daf3 das
Reden in anderen Sprachen das notwendige Zeichen der »Geistestaufe« sei.

¢) Lehraussagen iiber die zweite Geistesmitteilung in der Charismatischen
Bewegung: Die von der klassischen Pfingstbewegung ausgeloste und beein-
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fluBte »Charismatische Bewegung«, die die Erfahrung der pfingstlerischen
»Geistestaufe« in zahllose traditionelle Kirchenorganisationen trug und in-
zwischen immer mehr eigene Gemeinden und Gemeinderichtungen hervor-
bringt, weist in bezug auf ihre Lehraussagen zur »Geistestaufe« eine recht
grof3e Vielfalt auf. Einige »freie«, aus der Pfingstbewegung hervorgegangene
Richtungen vertreten die klassischen Pfingstlehren.

Vor allem kirchliche und freikirchliche Charismatiker jedoch haben ange-
sichts der wohlbegriindeten biblischen Einwande gegen die Pfingstlehre von
der »Geistestaufe« diese Lehre fast ganz aufgegeben. Sie geben zu, daf} der
Glaubige mit der Wiedergeburt den Geist empfangt und auch mit dem Geist
getauft wird; sie sprechen stattdessen eher von einer »Geisterfullung«, halten
jedoch immer noch am Kern, einer einmaligen, als einschneidendes Erlebnis
erfahrenen Geistesmitteilung nach der Wiedergeburt, fest. Man kann sich des
Eindrucks nicht erwehren, dafl im Mittelpunkt die Erfahrung steht, das Geist-
erlebnis, das gesucht und empfangen wurde; die biblische Begrundung dafur
ist offenkundig zweitrangig und wird zuweilen sehr »flexibel« gehandhabt.

Wenn wir mitten in den verwirrenden und irrefuhrenden Lehren dieser
letzten Zeit zur Wahrheit vordringen wollen, ist jedoch eine genaue Priifung
all dieser Aussagen an der Heiligen Schrift unerlaBlich. Sie allein kann uns
Aufschluf} dariber geben, was die »Taufe mit dem Heiligen Geist« nach den
Gedanken Gottes wirklich ist, und wie ein Heiligungsleben nach dem Willen
Gottes aussehen soll.

2. Die Aussagen der Schrift iiber Wiedergeburt
und die Taufe mit dem Heiligen Geist

Wenn wir die biblische Bedeutung des »Getauftwerdens mit dem Heiligen
Geist« (der Begriff »Geistestaufe« findet sich nirgends in der Bibel) richtig
verstehen wollen, muissen wir sie, wenn auch in gebotener Kiirze, im Zusam-
menhang mit den Aussagen der Schrift zur Wiedergeburt und zum Leben in
Heiligung betrachten. Dabei liegt der Schlussel zur Erkenntnis der Wahrheit
darin, da wir alle Aussagen der Schrift zum Thema beruicksichtigen und
auch richtig bewerten und die lehrmafligen SchluBfolgerungen von der Voll-
offenbarung des Christus in den Lehrbriefen her ziehen.

a) Die Aussagen der Schrift zum »Getauftwerden mit dem Heiligen Geist«
im Uberblick

Wenn wir alle Aussagen der Bibel zum Thema »Taufe mit dem Heiligen
Geist« betrachten, so konnen wir eine klare Ordnung erkennen. Die biblische
Verheiflung, dafl Glaubige mit dem Heiligen Geist getauft werden sollten,
finden wir noch nicht im AT; sie wird erst in Verbindung mit der Offenbarung
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des Herrn Jesus Christus auf Erden gegeben. Zuniéchst ist es Johannes der
Taufer, der im Hinblick auf Christus erklart: »Ich zwar taufe euch mit Wasser
zur BuBle; der aber nach mir kommt, ist starker als ich, dessen Sandalen zu
tragen ich nicht wiirdig bin; er wird euch mit Heiligem Geist und Feuer tau-
fen (...)« (Mt. 3,11; vgl. Mk. 1,8; Lk. 3,16; Joh. 1,29-34). Hier erkennen wir:
Es ist der Herr Jesus Christus, der mit dem Heiligen Geist tauft; Er, und nicht
etwa der Geist Gottes selbst, ist der Handelnde.

Nach Seiner Auferstehung griff der Herr Jesus Christus diese VerheiSung
auf und bezog sie auf ein bestimmtes, nahe bevorstehendes Ereignis: »Und
als er mit ihnen versammelt war, befahl er ihnen, sich nicht von Jerusalem zu
entfernen, sondern auf die Verheilung des Vaters zu warten, die ihr, [sagte
er,] von mir gehort habt, denn Johannes taufte mit Wasser; ihr aber werdet mit
Heiligem Geist getauft werden nach nicht mehr vielen Tagen« (Apg. 1,4f.).
Es ist offenkundig, daf} der Herr damit die AusgieBung des Heiligen Geistes
zu Pfingsten gemeint hat. Zu Pfingsten erfullte sich diese VerheiBung; die
Junger wurden mit dem Heiligen Geist getauft.

Die bisherigen Schriftstellen geben uns jedoch kaum Aufschluf§ daruiber,
was eigentlich mit der »Taufe mit dem Heiligen Geist« gemeint ist. Die nach-
ste Erwahnung finden wir in der Aussage des Petrus tiber die Bekehrung des
Kornelius: »Wihrend ich aber zu reden begann, fiel der Heilige Geist auf sie
so wie auch auf uns im Anfang. Ich gedachte aber an das Wort des Herrn, wie
er sagte: Johannes taufte zwar mit Wasser, ihr aber werdet mit Heiligem Geist
getauft werden. Wenn nun Gott ihnen die gleiche Gabe gegeben hat wie auch
uns, die wir an den Herrn Jesus Christus geglaubt haben, wer war ich, daf3 ich
hitte Gott wehren konnen?« (Apg. 11,15-18).

Wenn wir diese Aussage sorgfaltig lesen, dann wird deutlich, daf} hier
zwischen Bekehrung, Glaube, Empfang des Geistes und der Taufe mit dem
Heiligem Geist ein enger, unaufloslicher Zusammenhang hergestellt wird,
alle diese Vorgange geschehen gleichzeitig in dem Augenblick, als die Hei-
den im Haus des Kornelius glaubig werden.

Dennoch ist dieser Hinweis in der Apostelgeschichte noch keine Grund-
lage, um eine gultige Aussage uiber das Wesen der Taufe mit dem Heiligen
Geist zu treffen. Der Schluissel zum Verstandnis dessen, was geschieht, wenn
der Herr Jesus Christus Menschen mit dem Heiligen Geist tauft, finden wir
nicht in den Beispielen der Apostelgeschichte, sondern in den Lehraussagen
der Briefe, in erster Linie in der Aussage von 1. Kor. 12,13: »Denn in einem
Geist sind wir alle zu einem Leib getauft worden, es seien Juden oder Grie-
chen, es seien Sklaven oder Freie, und sind alle mit einem Geist getrankt wor-
den.« Hier wird uns der gottliche Zweck der Taufe mit dem Heiligen Geist
geoffenbart, wie es in den ausfuhrlichen Belehrungen von Romer 6 noch
erganzt wird. Darauf werden wir weiter unten noch eingehen.

b) Wiedergeburt und Empfang des Geistes nach der Schrift

Wenn wir nun die Lehre der Pfingstbewegung prifen wollen, nach der die
Taufe mit dem Heiligen Geist ein von der Wiedergeburt getrenntes Empfan-
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gen des Heiligen Geistes sein soll, dann miissen wir hier zunéchst klaren, wie
die Schrift die Wiedergeburt des Glaubigen und den Empfang des Heiligen
Geistes sieht. Selbstverstandlich konnen wir hier nur in groben Zuigen auf
dieses sehr vielschichtige Thema eingehen.

Aufschluf3 iber diese Frage erhalten wir wiederum nicht, indem wir von
irgendwelchen Berichten und Einzelbeispielen in der Apostelgeschichte aus-
gehen, sondern indem wir die Lehraussagen der Briefe des NT betrachten.
Hier, in der inspirierten Lehre der Apostel und Propheten, finden wir die
ganze Wahrheit iber die Gemeinde Gottes, wie es der Herr verheifien hatte
(vgl. Joh. 16,12-15).

Gottes Wort offenbart uns, dafl wir errettet sind durch das Bad der Wieder-
geburt und Erneuerung des Heiligen Geistes (Tit. 3,5). Die Wiedergeburt ist
also ein Werk Gottes, des Vaters (1. Petr. 1,3), vermittels des Heiligen Geistes
(vgl. Joh. 3,5-8), der wiederum das lebendige und bleibende Wort Gottes als
Samen gebraucht (1. Petr. 1,23), um das neue, ewige Leben in uns zu er-
zeugen. Nur wenn der Vater im Himmel uns von neuem zeugt, konnen wir
Kinder Gottes werden (Joh. 1,13).

Das Werk der Zeugung aus Gott oder Wiedergeburt geschieht in dem
Moment, wo ein Mensch Christus aufnimmt bzw. an Ihn glaubt (Joh. 1,12f.).
Das wird durch die wunderbare Aussage von Gal. 3,26f. bekraftigt: »Denn
ihr alle seid Sohne Gottes durch den Glauben in Christus Jesus. Denn ihr
alle, die ihr in Christus getauft worden seid, habt Christus angezogen.«
In dem Augenblick, wo ich in geistgewirktem Glauben den Herrn Jesus
Christus aufnehme, geschieht durch den Heiligen Geist die Wiedergeburt;
ich werde ein Sohn Gottes in Christus.

Wie steht es aber mit dem Empfang des Heiligen Geistes? Muf3 ich darauf
als Sohn noch warten, den Vater bitten und betteln, bis Er mir die Gabe des
Heiligen Geistes schenkt? Das klare Zeugnis der neutestamentlichen Lehre
lautet, daf3 ich den Heiligen Geist, die Verheifsung des Vaters, den Geist der
Sohnschaft in demselben Moment empfange, wo ich glaube und Christus
empfange. Die Verheilung aus Lk. 11,13 bezieht sich auf die Junger vor
Pfingsten und erfullte sich in ihrem Gebet in Jerusalem; danach gibt es keine
einzige Anweisung in der Schrift mehr, die Glaubigen sagt, sie sollten um den
Heiligen Geist bitten.

Gal. 4,6 gibt uns hieruber AufschluB3: »Weil ihr aber Sohne seid, sandte
Gott den Geist seines Sohnes in unsere Herzen, der da ruft: Abba, Vater!«
(vgl. Ro. 8,15f.). Der Geist der Sohnschaft kommt in dem Augenblick, wo
wir Sohne werden, um in uns zu wohnen. Wie empfangen wir den Geist?
»(...) damit wir die VerheiBung des Geistes durch den Glauben empfingen«
(Gal. 3,14; vgl. Gal. 3,2). Hier ist nicht irgendeine besondere »Glaubens-
anstrengung« wartender Gotteskinder gemeint, sondern der rettende Glaube
am Anfang des Christenlebens. Das wird durch Ro6. 8,9 bundig bewiesen:
»Wenn aber jemand Christi Geist nicht hat, der ist nicht sein.« Das Wort
Gottes sagt ausdrucklich von allen Glaubigen (auch von den Korinthern,
deren Wandel wenig Heiligung erkennen lie): »Wiflt ihr nicht, da} ihr
Gottes Tempel seid und der Geist Gottes in euch wohnt?« (1. Kor. 3,16;
vgl. 6,19).
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c) »Empfangen des Geistes« und »Erfiilltwerden mit dem Geist«

Viel Verwirrung entsteht auch dadurch, daf} die Begriffe »Taufe mit dem
Geist«, »Empfangen des Geistes« und »Erfulltwerden mit dem Geist« mit-
einander verwechselt werden.’

Der Empfang des Heiligen Geistes ist einmalig und nicht wiederholbar; er
geschieht im Augenblick des Glaubigwerdens. Dagegen berichtet das Wort
mehrfach davon, da3 Glaubige, meist in besonderen Situationen der Be-
wiahrung, mit Heiligem Geist erfullt wurden (vgl. Apg. 4,8; 4,31; 7,55).

Wihrend die biblische Taufe mit dem Heiligen Geist und das Empfangen
oder Innewohnen des Heiligen Geistes unsichtbare geistliche Vorgéange sind,
die nicht »gesplirt« oder »erlebt« werden konnen, ist das Erfulltwerden mit
dem Geist eine konkrete Kraftausristung fur bestimmte Situationen und kann
sehr wohl mit geistlichen Erfahrungen verbunden sein. Diese Erfahrungen
werden sich allerdings gemafl dem Wesen des Heiligen Geistes nicht in Trug-
visionen und ekstatischen Zustanden, schon gar nicht im bewufitlosen Her-
umliegen duflern, sondern in erhdhtem geistlichem BewuBtsein, in gesteiger-
ter Kraft zum Gebet, zur Wortverkiindigung und zum Dienen.

Gott schenkt nicht nur solche besonderen Kraftzuteilungen; die Schrift
bezeugt, daf} ein bestandiger Wandel im Geist auch einen bestandigen Zu-
stand »voll Geist« ermoglicht (vgl. Apg. 6,3; 11,24). Dieser Zustand, nach
dem alle Glaubigen aufgrund eines klaren Gebotes Gottes streben sollten
(»Seid mit dem Geist erfullt« bzw. »Laflit euch vom Geist erfullen« Eph. 5,
18-20), hat jedoch mit dem pfingstlichen Verstandnis von »Geistestaufe«
nichts zu tun; er setzt den Empfang des Geistes bei der Wiedergeburt voraus,
durch den der Heilige Geist im Glaubigen zu einer Quelle von Wasser wird,
das in das ewige Leben quillt (Joh. 4,14). Diesem Lebenswasser in uns kon-
nen wir Raum geben, dal} es uns ganz erfullt, oder wir konnen die Quelle mit
Schmutz zustopfen, bis nur noch ein Rinnsal flief3t.

»Geisterfullt« wird der Glaubige also nicht dadurch, daf er einen anderen
Geist empfangt oder sich nach einem mystischen »Geisterlebnis« ausstreckt,
sondern indem er sich in seinem taglichen Wandel ganz und klar unter die
Herrschaft des Heiligen Geistes stellt, den er empfing, als er Christus auf-
nahm.

d) Die Bedeutung der Taufe mit dem Heiligen Geist in der Schrift

Wenn wir aber nun den Heiligen Geist im Augenblick der Wiedergeburt durch
den Glauben empfangen, welche Bedeutung hat dann die Taufe mit dem Hei-
ligen Geist, und wann geschieht sie am Glaubigen? Die Antwort bekommen
wir aus der Lehraussage in 1. Kor. 12,13: »Denn in einem Geist [od. durch
einen Geist] sind wir alle zu einem Leib [od. in einen Leib hinein; gr. eis en
soma] getauft worden, es seien Juden oder Griechen, es seien Sklaven oder
Freie, und sind alle mit einem Geist getrankt worden.« Hier wird ausgesagt, daf3
der Sinn der Taufe mit dem Heiligen Geist darin besteht, die Glaubigen in den
Leib des Christus hineinzutaufen und damit zu einem Leib zusammenzufugen.

58



Es ist offensichtlich, daBl dieser Vorgang direkt mit der Wiedergeburt
zusammenfallt; wenn man der Auffassung der Pfingstbewegung folgen
wiirde, konnten ja nur die im pfingstlerischen Sinn »Geistgetauften« den
Leib Christi bilden, und es mufite Wiedergeborene geben, die nicht zur
Gemeinde gehorten. Dafur gibt es aber im ganzen NT keinerlei Anhalts-
punkt. Jeder, der glaubig geworden ist, wird durch die Taufe mit dem Hei-
ligen Geist sofort der Gemeinde als dem Leib des Christus hinzugefugt.

Dieses Zeugnis wird noch bekraftigt und erweitert durch die Ausfuhrun-
gen in Ro. 6,3f., wo es heilit (in eigener Ubersetzung):

»Qder ist euch nicht bewult, daB3 wir alle, die wir in Christus Jesus hin-
ein [das gr. eis Christon kann sowohl »auf Christus« bedeuten als auch
in Christus hinein; diese Bedeutung ist in unserem Zusammenhang vor-
zuziehen] getauft worden sind, in [gr. eis] seinen Tod getauft worden
sind? Wir sind also mit ihm begraben worden durch die Taufe in den
Tod, damit, wie Christus aus den Toten auferweckt worden ist durch die
Herrlichkeit des Vaters, so auch wir in einem neuen Leben wandeln.«

Hier kann unmoglich von der Wassertaufe die Rede sein; die Wassertaufe
kann uns nicht in Christus hineinversetzen oder uns neues Leben geben. Hier
ist offensichtlich von der Taufe mit dem Heiligen Geist die Rede. Sie ist die
eigentliche Taufe des Christus, der ja nicht mit Wasser, sondern mit Heiligem
Geist tauft. Die Wassertaufe kann fur diese innerlichen, geistlichen Vorgiange
nur ein symbolhaftes Abbild sein. Dasselbe gilt fur Kol. 2,11f.:

»In ihm seid ihr auch beschnitten mit einer Beschneidung, die ohne
Hénde geschehen ist, durch das Ablegen des fleischlichen Leibes, in
der Beschneidung Christi, indem ihr mit ihm begraben seid in der
Taufe, in welchem ihr auch mitauferstanden seid durch den Glauben an
die Kraftwirkung Gottes, der ihn von den Toten auferweckt hat.« (Sch)

Auch Gal. 3,27 bezeugt diese Wirkung der Taufe mit dem Heiligen Geist:
»Denn ihr alle, die ihr in Christus hinein getauft worden seid, ihr habt Chri-
stus angezogen.« Das Werk des Christus in der Taufe mit dem Geist besteht
demnach darin, den einzelnen Glaubigen durch den Geist in die Gemein-
schaft Seines Kreuzestodes und Seiner Auferstehung hineinzubringen, ihn in
Christus hineinzuversetzen und damit auch in Seinen Leib auf Erden, die
Gemeinde, einzugliedern. Auf diese innerliche, geistliche Taufe bezieht sich
auch Eph. 4,5.

Der Begriff des »Taufens« in der Heiligen Schrift

Hier ist es hilfreich, genauer darauf einzugehen, wie der Begriff des
»Taufens« bzw. der »Taufe« im NT verwendet wird." Im NT wird hier
hauptsachlich das Verb baptizo verwendet, das zunéchst »eintauchen, unter-
tauchen« bedeutet. Im Griechischen wird dieses Wort auch fur religiose
Waschungen verwendet; es hat jedoch hdufig die spezielle Bedeutung »unter-
gehen, verderben, vernichten« (z. B. einen Menschen ertranken). Diese Ver-
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bindung zu Tod, Untergang des Lebens wird unterstrichen, wenn Jesus
Christus selbst seinen bevorstehenden Tod als eine »Taufe« bezeichnet
(Lk. 12,50; Mk. 10,38f.). Das stimmt mit der Lehre des Paulus uiberein, der
zeigt, daf} die Taufe in den Christus eine Taufe in seinen 7od ist (Ro. 6,3f.).

Die durch den Geist bewirkte Taufe in den Christus bedeutet also ein Eins-
gemachtwerden mit dem Tod Jesu Christi, ein Ablegen des alten Lebens, des
alten Menschen, und das Hineingepflanztwerden in eine neue Lebensverbin-
dung mit dem auferstandenen Herrn Jesus Christus (vgl. auch Kol. 2,11-15
und Eph. 4,20-24). Die Taufe mit dem Heiligen Geist bewirkt also, da} wir,
was unseren alten Menschen betrifft, begraben werden mit Christus, in die
Gemeinschaft Seines Kreuzestodes versetzt werden, so dafl wir geistlich
gesehen mit Thm gestorben sind (Kol. 3,3; 2. Kor. 5,14-17) und die Welt uns
gekreuzigt ist und wir der Welt (Gal. 6,14).

Zugleich bewirkt sie, da} wir hineinversetzt werden in die Gemeinschaft
des Auferstehungslebens Jesu Christi, dal Sein Leben nun unser Leben ist, ja
dal} Er unser Leben ist (Kol. 3,4). Wir werden von einer alten Lebensverbin-
dung durch den Tod getrennt und in eine neue Lebensverbindung hineinver-
setzt — das bedeutet Taufe.

Die Wassertaufe ist fur den Glaubigen in Christus der notwendige, vom
Wort Gottes verordnete auB3ere Ausdruck, das bewufite Bekenntnis zu dem,
was in ihm durch die Taufe mit dem Heiligen Geist bewirkt wurde; sie folgt,
wie bereits das vorbildhafte Ereignis im Haus des Kornelius zeigt, der Taufe
mit dem Geist.

Taufe mit dem Geist — ein Durchstromungserlebnis?

In den verschiedenen Lehren der Pfingst- und Heiligungsbewegung erscheint
die »Geistestaufe« als ein Erlebnis des Erfiilltwerdens, der Durchstromung
mit einer Geisteskraft. Man hort oft die Deutung, nach der die »Geistestaufe«
eine Art Untertauchen in den Geist sei, ein Uberflutetwerden mit Geist und
damit eine deutlich spurbare, von gewaltigen Empfindungen begleitete
Erfahrung. Wenn wir aber die Lehre der Heiligen Schrift betrachten, kommen
wir zu einem vollig anderen Ergebnis. Die Taufe mit dem Geist bewirkt einen
Wechsel in unserer objektiven Stellung vor Gott; sie erfullt uns nicht mit
Kraft, sondern bringt uns in Verbindung mit dem, der unsere Kraft ist.

Zunachst mussen wir die deutliche Parallele beachten, die die Bibel zwi-
schen der Wassertaufe des Johannes und dem Getauftwerden im Heiligen
Geist durch Christus zieht: »Ich zwar taufe euch mit Wasser zur Buf3e (...) er
wird euch mit Heiligem Geist und Feuer taufen« (Mt. 3,11). Im Griechischen
steht hier jeweils die Préaposition en, die sowohl »in« als auch »vermittels,
durch« bedeuten kann. Hier wird aus dem Zusammenhang klar: Wasser und
Geist sind jeweils das Mittel, durch das die Trennung vom Alten bewirkt wer-
den soll; die Taufe mit dem Geist erfullt uns ebensowenig mit Geist, wie die
Taufe mit Wasser uns mit Wasser erfullt; sie muf} deshalb vom Empfang des
Geistes durch den Glaubigen unterschieden werden, auch wenn bei der Wie-
dergeburt beides zugleich geschieht.
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Die Taufe mit dem Heiligen Geist ist somit ein unsichtbarer innerer Vor-
gang, durch den der Glaubige in Christus hineinversetzt und Seinem Leib
hinzugefugt wird. Sie geschieht in dem Augenblick, in dem ein Mensch Buf3e
tut und an Christus glaubt. Sie ist ein Aspekt des vielfaltigen Werkes Gottes
im Inneren eines frisch geborenenen Gotteskindes, eng verbunden, aber nicht
gleichzusetzen mit dem Empfang des Geistes, mit der Versiegelung des Gei-
stes, mit der Wiedergeburt aus dem Geist. Dieser Vorgang ist an sich nicht mit
irgendwelchen Gefuhlen und Durchstromungserlebnissen verbunden. Die
Wiedergeburt insgesamt kann durchaus ein tiefes Erlebnis sein — aber das ist
nicht notwendig, und eine Wiedergeburt, die nicht mit eindrucksvollen Ge-
fuhlen einhergeht, ist ebenso echt wie eine intensiv erlebte.

Die Realitdt geistlicher Vorgdnge im Herzen eines Gotteskindes ist
nicht an Gefiihlserlebnisse gebunden, weder bei der Wiedergeburt noch im
spdteren Leben. Sie wird nicht an subjektiven Erfahrungen erkannt, sondern
an den objektiv feststellbaren Friichten.

e) Das Kommen des Geistes zu Pfingsten und der Stellenwert
der Apostelgeschichte

Die falschen Auffassungen von »Geistestaufe« in der Heiligungs- und
Pfingstbewegung sind zunichst dadurch entstanden, dal Christen auf der
Suche nach einer geistlichen Erfahrung der Kraft in einseitiger Weise nur
einige Vorgange heranzogen, die in der Apostelgeschichte berichtet wurden,
anstatt die gesamte neutestamentliche Lehre und besonders die Lehre des
Christus in den Briefen zu beachten.

Sie verkannten dabei, daf} die Apostelgeschichte kein Buch der Lehre fur
die neutestamentliche Gemeinde ist, sondern ein geschichtlicher Bericht
uiber das Christuszeugnis der Apostel in Israel und unter den Heiden sowie
die Anfiange der Herausbildung der Gemeinde Gottes auf Erden. Sie ist
heilsgeschichtlich gesehen ein Buch der Ubergédnge zwischen der Heilszeit
des Gesetzes und der Heilszeit der Gemeinde. So wertvoll und auferbauend
ihr Studium fur den ist, der sie von der biblischen Gemeindelehre in den
Briefen her versteht, so gefahrlich und unzulassig ist es, allein aus der
Apostelgeschichte irgendwelche Lehren fur die Gemeinde ableiten zu
wollen.

Pfingsten und die Griindung der Gemeinde

Der erste schwerwiegende Irrtum besteht darin, dal die Verfechter der
»Geistestaufe« die AusgieBung des Geistes zu Pfingsten falsch auffassen,
weil sie sie als ein ekstatisches Erlebnis deuten, statt ihr geistliches Wesen
aus der Lehre der Schrift zu verstehen. Darauf sind wir schon in Kapitel I
eingegangen (vgl. oben S. 22ff.).

Wir verstehen die Vorginge zu Pfingsten erst dann richtig, wenn wir
bedenken, daf die Junger des Herrn Jesus Christus bis zu jenem funfzigsten
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Tag zwar glaubig und gerechtfertigt im alttestamentlichen Sinn, aber noch
nicht wiedergeboren waren.’ Hier liegt ein Grundfehler all jener, die den
Zustand der Junger vor Pfingsten mit dem geistlichen Zustand eines fleisch-
lichen Gotteskindes von heute gleichsetzen wollen. Das ist nicht moglich,
weil den Jungern damals die Innewohnung des Geistes fehlte, den heute auch
der schwichste und fleischlichste wahre Glaubige im Augenblick seiner Wie-
dergeburt empfangen hat.

Wiedergeburt nach den Lehren des NT war erst moglich, als der Geist der
Sohnschaft gekommen war, als Er von den Christusglaubigen empfangen
werden konnte. Die Schrift sagt ganz klar, wann dieser Zeitpunkt kam. »Dies
aber sagte er von dem Geist, den die empfangen sollten, die an ihn glaubten;
denn noch war der Geist nicht da, weil Jesus noch nicht verherrlicht worden
war« (Joh. 7,39). Der Geist der Sohnschaft konnte erst ausgegossen werden,
als der Herr Jesus Christus mit Seinem Eintritt ins himmlische Heiligtum als
der Auferstandene und Verherrlichte das vollkommene Erlosungswerk abge-
schlossen hatte, wie Petrus in der Pfingstpredigt ausdriicklich bezeugt
(Apg. 2,33).

Das Versagen der Junger vor Pfingsten, ihr Schwanken, ihr fehlendes
geistliches Verstandnis fur den Herrn und Seine Lehren, ihre Kraftlosigkeit
ruhrten daher, daf} sie noch im Fleisch waren, noch keine geistlichen Men-
schen im neutestamentlichen Sinn. Sie waren gereinigt und gerechtfertigt
durch den Glauben an Christus und im Hinblick auf Sein Suthnopfer, aber sie
hatten den Heiligen Geist noch nicht empfangen und waren deshalb noch
nicht von neuem gezeugt aus dem Geist! Deshalb sagte ihnen der Herr auch
in Joh. 16,12f., daf Er ihnen noch vieles zu sagen hitte, was sie erst verstehen
wiirden, wenn der Geist der Wahrheit gekommen wére — um in ihnen zu woh-
nen und sie zu erleuchten.

Bisweilen wird dem entgegengehalten, dafl der Herr Jesus doch nach Seiner
Auferstehung die Junger angehaucht habe und zu ihnen gesagt habe: »Emp-
fangt Heiligen Geist!« (Joh. 20,22). Bei diesem Wort des Herrn fallt jedoch
auf, daB Er nicht sagte: »Empfangt den Heiligen Geist!«, sondern sie im
Gegenteil noch kurz vor Seiner Aufnahme in den Himmel ermahnte, noch auf
die VerheiBung des Vaters zu warten, und ihnen zusicherte: »Ihr werdet Kraft
empfangen, wenn der Heilige Geist auf euch gekommen ist« (Apg. 1,4.8).

Bei dieser symbolischen Handlung ging es dem Herrn vermutlich darum,
den Jungern eine gewisse Starkung durch den in Ihm wohnenden Heiligen
Geist zu vermitteln, bis sie selbst den Geist empfangen konnten und die
Kraftquelle in sich haben wiirden. Ansonsten konnte man Seine Handlung
nur als zusichernde, glaubensstarkende Verheiflung auf den Geistempfang zu
Pfingsten deuten.

Wenn wir diese grundlegende Tatsache verstanden haben, konnen wir
auch verstehen, was eigentlich zu Pfingsten geschah. Der erhohte Christus
gof} damals in Jerusalem ein fur allemal Seinen Geist aus und leitete mit die-
sem heilsgeschichtlichen Schlusselereignis das Heilszeitalter der Gemeinde
ein. Durch die Taufe mit dem Heiligen Geist wurde damals aus christusglau-
bigen Israeliten etwas vollig Neues gebildet: der Leib des Christus, der Tem-
pel des Heiligen Geistes, das heilige Priestervolk Gottes.
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Mit dem Empfang der Gabe des Geistes wurden die Junger zu Pfingsten
von neuem gezeugt; sie empfingen die Sohnschaft und bekamen auch Anteil
an dem Auferstehungsleben des Christus, der von nun an in ihnen wohnte
und sie mit Seiner Auferstehungskraft ausriistete. Es ist vollig klar, daf3 diese
umwilzende geistliche Erneuerung auch einen auffalligen Wandel in ihrem
Dienst fur Christus hervorrief und sie zu freudigen, kraftvollen Zeugen
machte, wie der Herr verheiflen hatte. Wir miussen jedoch beachten, daf}
ihnen die Tragweite dessen, was der Herr an Pfingsten gewirkt hatte, noch
nicht voll bewuf}t war. Erst die Offenbarung des Geheimnisses der Gemeinde
durch Paulus brachte hier das volle Licht uber Gottes Heilsplan.

Ein weiterer Fehler vieler Verfechter der »Geistestaufe« besteht darin, daf
sie den Empfang der Kraft des Heiligen Geistes gleichsetzen mit den heilsge-
schichtlichen Wunderzeichen, die Gott in einigen besonderen Situationen zur
Bekriftigung des Zeugnisses der Apostel einsetzte. Das Brausen des Windes,
das Sprechen in Fremdsprachen, spater das Erbeben der Versammlungsstitte
der Christen waren voriibergehende Zeichen und Wunder; sie gehoren nicht
wesensmafBig zum Empfang des Heiligen Geistes oder zur Taufe mit dem
Geist dazu. Beides lief am Anfang parallel zueinander, aber sofort nach
Pfingsten wirkte der Herr das innerliche, verborgene Werk des Geistemp-
fangs und der Taufe mit dem Geist ohne begleitende Wunderzeichen — von
den 3.000 Glaubiggewordenen in Apg. 2,41 werden keinerlei Sprachenreden
oder Wunder berichtet, und doch war ihre Wiedergeburt so echt wie die der
Apostel.

Kornelius, Samaria und die Ephesusjiinger —
die heilsgeschichtlichen Sondersituationen des Geistempfangs

Die pfingstlich-charismatischen Lehren von der »Geistestaufe« stiitzen sich
in der Regel einseitig auf eine Reihe von Begebenheiten in der Apostel-
geschichte, die sich bei genauerem Hinsehen als Sondersituationen ent-
puppen und fur den Wandel eines Gotteskindes im Zeitalter der Gemeinde
nicht typisch sind. Sie haben etwas zu tun mit den heilsgeschichtlichen
Stationen der Ausbreitung der Gemeinde »sowohl in Jerusalem als auch in
ganz Judia und Samaria und bis ans Ende der Erde« (Apg. 1,8). Zunachst war
gemal} der Verheiung Gottes der Geistempfang nur auf Angehorige des
Volkes Israel beschrankt gewesen. Erst allmahlich enthuillte Gott Seinen
Heilsplan, auch Nichtjuden das Heil in Christus und die Gabe des Geistes
zugéanglich zu machen, und mit dieser Ausweitung, die zunéchst das Ver-
standnis der Jerusalemer Judenchristen uiberstieg, haben alle betrachteten
Begebenheiten zu tun.

1. Die Bekehrung der Samariter: Samaria ist die erste vom Herrn genannte
Station auflerhalb des Volkes Israel. Die Samariter waren ja ein Mischvolk
mit einer Mischreligion, die von den Juden mit Recht als heidnisch abgelehnt
wurde. Und doch sendet der Herr Seine Boten unter die Samariter; es werden
einige von ihnen glaubig durch die Predigt des Philippus, sie lassen sich tau-
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fen — und empfangen doch nicht den Heiligen Geist. Petrus und Johannes
milssen erst kommen und ihnen die Hande auflegen, damit sie den Geist emp-
fangen konnen.

Dieser Akt der Identifikation zeigt die Weisheit Gottes, durch die verhin-
dert wurde, daB} sich der jahrhundertealte Rifl zwischen Juden und Samaritern
in Seiner Gemeinde fortsetzen wiirde. Die Samariter sahen die gottliche Voll-
macht der judischen Apostel und erkannten sie an; umgekehrt zeigte Gott den
Aposteln in einem ersten Schritt, dafl das Heil tiber die Grenzen des judischen
Volkes hinausgehen wiirde und sorgte dafuir, daf sie diesen Schritt — auch vor
den Augen der Judenchristen — bekraftigten. Hier handelt es sich um eine
offensichtliche Sondersituation; wollte man sie zum Vorbild machen, kame
man zu der Irrlehre der Neuapostolischen, der Geistempfang sei nur durch
Handauflegung von Aposteln moglich!

2. Die Bekehrung des Kornelius: Das néachste Beispiel eines zeichenhaften
Geistempfangs in der Apostelgeschichte ist die Bekehrung des Kornelius
(Apg. 10,1-11,18). Sie bildet einen bedeutsamen Einschnitt im Heilshandeln
Gottes — erstmals werden auch Heiden durch den Glauben an Christus erret-
tet. Dementsprechend wird dieser Schritt durch eine prophetische Vision vor-
bereitet und ist begleitet vom Wunderzeichen des Sprachenredens. Hier
jedoch gibt es auffalligerweise keinerlei Verzogerung zwischen Glauben und
Geistempfang — der Heilige Geist kommt auf sie, wahrend Petrus noch ver-
kiindigt. Durch das Zeichen des Sprachenredens macht Gott dem Petrus deut-
lich, daB Er Seinen Geist in gleicher Weise den Heiden gibt wie auch den
Juden. Die heilsgeschichtliche Bedeutung dieses Ereignisses wird aus der
Debatte der Junger in Jerusalem deutlich (Apg. 11,1-18).

3. Die Johannesjiinger in Ephesus: Eine Sondersituation liegt auch bei den
Johannesjungern in Ephesus vor (Apg. 19,1-7). Sie werden oft herangezo-
gen, weil die Frage des Paulus »Habt ihr den Heiligen Geist empfangen, als
ihr glaubig wurdet?« (Sch) so ausgelegt wird, als sei es in der Gemeindezeit
moglich, dal Glaubige den Geist noch nicht empfangen haben. Eine solche
Konstruktion ist jedoch widersinnig und verkehrt die Sachlage, die in diesem
Bericht geschildert wird.

Diese Juden in der Zerstreuung waren mit dem eigentlichen Evangelium
von Jesus Christus gar nicht vertraut. Sie glaubten vermutlich aufgrund der
Botschaft des Taufers an den Messias. Aber ihr Glaube war noch nicht der
rettende Glaube an das Evangelium des Christus, der zur Wiedergeburt und
zum Empfang des Geistes fuhrt. So wullten sie beispielsweise nicht, daf} der
erhohte Christus Seinen Geist ausgegossen hatte.

Als Paulus sie belehrte, glaubten sie dem Evangelium und bezeugten das
durch die Taufe auf den Namen des Herrn Jesus. Es ist iibrigens bemerkens-
wert, dafl das Wort Gottes hier wie auch in der Predigt des Petrus in Apg. 2,38
fur die Juden, die ihren Messias verworfen hatten, die Taufe auf den Namen
des Herrn Jesus als Voraussetzung fur den Geistempfang nennt, wahrend die
Heiden den Geist auf den Glauben hin empfangen und erst danach mit Was-
ser getauft werden.
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Die Junger in Ephesus empfingen den Heiligen Geist durch Handaufle-
gung des Apostels Paulus. Daf3 der Apostel der Heiden hier Juden in der
Diaspora zeichenhaft die Hande auflegte, hat sicher auch mit einer Bekrafti-
gung seiner Autoritit gegenuiber den scharfen Anfeindungen von judischer
und auch judenchristlicher Seite zu tun.

Die pfingstliche »Zwei-Stufen-Lehre« lif3t sich also mit den immer wieder
angefiihrten Beispielen aus der Apostelgeschichte nicht wirklich begriinden;
sie ist falsch und irrefiihrend. Glaube, Wiedergeburt und Geistempfang
bilden nach dem Wort Gottes einen untrennbaren Anfangspunkt des Lebens
in Christus.

3. In Christus haben wir die Fiille

Die kostbare Wahrheit des Wortes Gottes lautet zusammengefaBit: In dem
Augenblick, wo ein verlorener Stinder Christus durch den Glauben aufnimmt
und empfangt, empfangt er in Christus ALLES, die ganze Fulle Gottes, die
Innewohnung des Heiligen Geistes, die Salbung, die Versiegelung mit dem
Geist (vgl. 2. Kor. 1,21f.). Die herrliche, unaussprechliche Gabe des Christus
kommt nicht ohne die Gabe des Geistes, die Wiedergeburt und Gotteskind-
schaft nicht ohne den Geist der Sohnschaft, sondern wir empfangen alles in
einem Augenblick, weil wir CHRISTUS empfangen, der »alles in allem« ist, in
dem die ganze Fulle Gottes wohnt!

Ja, wahrhaftig: »Er, der doch seinen eigenen Sohn nicht verschont, son-
dern ihn fur uns alle hingegeben hat: wie wird er uns mit ihm nicht auch
alles schenken?« (Ro. 8,32). Christus in uns wird uns Glaubiggewordenen
nun zur Heiligung und Erlosung, zur Gerechtigkeit, zur Weisheit und Er-
kenntnis. IN IuM hat der Vater uns gesegnet mit jedem geistlichen Segen in
der Himmelswelt. »In ihm seid auch ihr, nachdem ihr das Wort der Wahrheit,
das Evangelium eurer Rettung gehort habt, — in ihm seid auch ihr, als ihr
glaubtet, versiegelt worden mit dem Heiligen Geiste der Verheiung, welcher
das Pfand unseres Erbes ist bis zur Erlosung des Eigentums, zum Preise
seiner Herrlichkeit« (Eph. 1,13f. — Sch).

Die falschen Lehren von der »Geistestaufe« als einer zweiten Stufe des
Christenlebens entstellen und verleugnen diese ganz entscheidende Wahrheit
der Heiligen Schrift. Wenn ein Glaubiger in Christus noch eine »zweite
Stufe« erklimmen miuiite, wenn er eine »zweite Erfahrung«, einen »zweiten
Segen, eine besondere Geistesmitteilung brauchte, dann wirde das bedeu-
ten, dafl er mit dem Glauben und der Wiedergeburt noch nicht alles empfan-
gen hatte, was er zum Wandel als Christ braucht. Die biblische »Taufe mit
dem Geist« ist keine »zweite«, »hohere« Erfahrung, sondern jenes Geistes-
wirken bei der Wiedergeburt, das den Glaubigen in Christus und damit in
Seine Fiulle hineinbringt.

Das Wort Gottes bezeugt eindeutig, daf ich durch den einfachen Glauben
an Christus Jesus in eine herrliche, von Gott durch das vollkommene Erlo-
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sungswerk des Christus mir bereitete Stellung hineinkomme: Als Glaubiger
und Wiedergeborener bin ich in Christus, und Christus wohnt in mir. Ich bin
berufen in die Gemeinschaft (gr. koinonia = Gemeinschaft, Teilhaberschaft)
mit meinem Herrn Jesus Christus (1. Kor. 1,9) und habe damit teil an allen
geistlichen Giutern, die Er mir bereitet hat; ich bin von Anfang an »gesegnet
mit jeder geistlichen Segnung in der Himmelswelt in Christus« (Eph. 1,3; es
heift nicht: »Er wird euch segnen, sondern: »Er hat euch gesegnet«!).

In Christus ist auch der jungste und unvollkommenste Glaubige gereinigt
von seinen Sunden, geheiligt und gerechtfertigt (1. Kor. 6,11), und zwar
»durch das ein fur allemal geschehene Opfer des Leibes Jesu Christi«
(Hebr. 10,10); ja, mehr noch: »Denn mit einem Opfer hat er die, die geheiligt
werden, fur immer vollkommen gemacht« (Hebr. 10,14). In dem gesegneten
Augenblick, wo ich den Herrn Jesus Christus annehme, empfange ich mit Inm
auch alles, die ganze Fulle Gottes, wie uns der Kolosserbrief offenbart: »Denn
in ihm wohnt die ganze Fulle der Gottheit leibhaftig, und ihr seid in ihm zur
Fiille gebracht« (Kol. 2,9f.; andere Ubersetzungsmoglichkeiten: »und ihr
habt alles vollig in ihm« [Sch]; »und ihr besitzt die ganze Fiille in ihm« [Me];
»und ihr seid vollendet in ihm« [Elb]; »und ihr seid vollkommen in ihm«
[Lul2]; das gr. Wort pléroo beinhaltet alle diese Bedeutungsmoglichkeiten).

Diese Lehre von der Allgentigsamkeit und Vollkommenheit des Erlo-
sungswerkes Jesu Christi ist von groer Bedeutung; sie allein bringt die Herr-
lichkeit und Vollkommenheit des Christus recht zum Ausdruck, und sie ist
zugleich ein Schlussel fur ein wirklich geistlich gesundes Leben als Christ.
Wenn ich den Herrn Jesus Christus in mir wohnen habe, dann habe ich in Ihm
buchstablich alles, die ganze Fulle; ich bin in Ihm schon zum Ziel gebracht
(oder vollendet); ich habe in ihm aber auch alle Segnungen, die ich auf mei-
nem Weg zu diesem Ziel (der Vollendung und Verherrlichung in der Ent-
riuckung) brauche.

Ja, Seine Verheifung gilt allen Glaubigen: »Ich bin gekommen, damit sie
Leben haben und es im Uberflul haben« (Joh. 10,10). Christus, in dem die
ganze Fulle Gottes wohnt, ist nun meine Gerechtigkeit, meine Heiligung,
meine Erlosung (1. Kor. 1,30f.). Er ist mir zur Weisheit gemacht. Nach die-
sem »ersten Segen« brauche ich keinen »zweiten Segen« — er reicht mir bis in
alle Ewigkeit aus. In Christus habe ich »volle Geniige«. Seine gottliche Kraft
hat mir alles geschenkt, was ich zum Leben und zur Gottseligkeit (od. zur
Gottesverehrung, zum gottesfurchtigen Wandel) brauche (2. Petr. 1,3f.) —
und zwar nicht durch eine »zweite Erfahrung«, sondern durch die glaubige
Erkenntnis des Christus als meines Herrn und Erlosers!

Wenn ich Christus als meinen Retter und Herrn empfange, so empfange ich
im selben Augenblick auch den Geist Jesu Christi, den Heiligen Geist, der in
mir Wohnung macht, mich leitet und innerlich kraftigt und in das Bild des Chri-
stus umgestaltet. So wie ich den Christus nicht halb aufnehmen kann, so kann
ich den Heiligen Geist auch nicht nur halb oder in einem begrenzten Umfang
empfangen. Sobald ich bei der Bekehrung den Geist empfange, empfange ich
Ihn als gottliche Person, und das heift in Seiner Fille! Da8} es von der Haltung
und dem Wandel der einzelnen Glaubigen abhangt, wie diese Fulle zur Auswir-
kung kommt, macht diese grundlegende Wahrheit nicht ungiltig (s. u. S. 69ff.).
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Die Behauptung, der Wiedergeborene empfange erst einmal nur einen
kleinen Anteil vom Heiligen Geist, aber noch nicht Seine Fulle und Kraft, ist
vollig unbiblisch und widerspricht den Offenbarungen des Herrn iiber das
Wirken des innewohnenden Geistes, wie Er sie in Joh. 4,14 gibt: »Wer aber
von dem Wasser trinkt, das ich ihm geben werde, der wird in Ewigkeit nicht
wieder Durst leiden, sondern das Wasser, das ich ihm geben werde, wird in
ihm zu einer Wasserquelle werden, die zu ewigem Leben sprudelt [d. h. ewi-
ges Leben verleiht]« (Me). Welch ein Gegensatz zu den Bekenntnissen der
Anhanger von der falschen »Geistestaufe«, die immer wieder ihren Durst
nach neuen Geistesmitteilungen bekennen und von einem »gesalbten« Predi-
ger zum néchsten laufen, um »mehr Kraft« und »mehr Geist« zu erhalten —
nur um bald darauf wieder Durst und Mangel zu versptiren!

Der Herr Jesus lehrt, da3 der Heilige Geist, den ein wahrer Glaubiger zu
Beginn seines neuen Lebens empfangt, in ihm zu einer sprudelnden Quelle
wird, die ihn mit Kraft versorgt und ihm bestandig das neue, ewige Auferste-
hungsleben des Christus mitteilt, so daf er nie mehr dursten mufl. Im Gegen-
teil — die VerheiBung des Herrn lautet, daf dieser Geist aus ihm iberstromt zu
anderen hin: »Wenn jemand durstet, der komme zu mir und trinke! Wer an
mich glaubt — wie die Schrift sagt —, aus seinem Leibe werden Strome leben-
digen Wassers flieBen. Das sagte er aber von dem Geiste, den die empfangen
sollten, welche an ihn glaubten (...)« (Joh. 7,37-39 — Sch).

Wer also glaubig wird und den Heiligen Geist empfangt, empfangt grund-
satzlich die ganze Fulle des Geistes, so daf} er iberstromend ist fur andere. Das
ist die objektive geistliche Wahrheit, wie sie die Schrift offenbart. Wenn Glau-
bige das Wirken des Geistes in ihrem Leben nicht so erfahren, dann mussen sie
nach den Ursachen in ihrem Glaubensleben suchen und diirfen nicht das Wort
Gottes entsprechend ihren Wiinschen verfalschen, um sich nach einer »zwei-
ten Geistesmitteilung« auszustrecken, von der die Schrift nichts sagt.

4. Die Gefahren der falschen Lehre von der »Geistestaufe«

Viele Christen wiirden einwenden, daf} es hier um kleinliche Wortfechterei,
um theoretische Spitzfindigkeiten gehe, die ihnen fur ihr personliches Glau-
bensleben nichts »bringen«. Sie wunschen sich mehr geistliche Kraft und
eine Losung fur ihre Probleme und sind nur allzu leichtfertig bereit, die
scheinbar uiberzeugenden Angebote der Pfingst- und Charismatischen Be-
wegung »auszuprobieren«.

Aber es ist in unserer Zeit von uberlebenswichtiger Bedeutung, dal wir
unser ganzes Glaubensleben radikal und konsequent am Wort Gottes und der
gesunden Lehre der Schrift ausrichten und alles zuriickweisen, was nicht
dieser gesunden Lehre entspricht. Sonst laufen wir Gefahr, der Irrefuhrung
des Feindes ins Netz zu gehen, der vielfaltige Spielarten falscher Frommig-
keit und betrugerischer Krafte anbietet, um Glaubige vom Weg der einfal-
tigen, hingegebenen Nachfolge abzubringen.
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a) Die irrefiihrende Orientierung auf subjektive Erlebnisse

Eine schwerwiegende Gefahr der falschen Lehren von der »Geistestaufe«
besteht darin, daf sie die Glaubigen ablenken von ihrer herrlichen Stellung in
Christus und von den vielfaltigen Segnungen, die jedes Gotteskind in Chri-
stus empfangen hat, um ihren Blick in unbiblischer Weise auf sich selbst, ihr
eigenes Befinden und Erleben zu richten.

Im Grunde machen sie die Wahrheiten des Wortes Gottes, dal wir in Chri-
stus die ganze Fulle haben, auf raffinierte Weise zunichte, indem sie Segnun-
gen, die jeder Glaubige nach dem Zeugnis der Schrift bereits empfangen hat,
als subjektive, »hohere« Erfahrungen darstellen, denen man erst nachjagen
miiite, um sie unter viel Beten und Drangen, Fasten und »Warten« schlie$3-
lich irgendwann zu »erleben«. Ein solches Sich-Stitzen auf Erfahrungen hat
schon manchen Gliaubigen in groBe Verwirrung und innere Not gebracht.’

Die falschen Lehrer kntipfen an den Erfahrungen der Kraftlosigkeit, der
Niederlage gegentuiber der Suinde, der geistlichen Diirre an, wie sie sich in der
Tat bei vielen Glaubigen finden. Doch anstatt sie anzuleiten, BuB3e zu tun und
hinwegzuschauen auf Jesus Christus, ihren Herrn, der alle Kraft und Gnade
fur sie bereithalt, lenken sie den Blick der Glaubigen auf Durchstromungs-
erlebnisse, auBerliche Kraftwirkungen oder mystische »Gottesbegegnun-
gen, die den biblisch vorgezeichneten Weg des Glaubens (2. Kor. 4,18; 5,7)
durch einen falschen Weg des Schauens, Spuirens und Fuhlens ersetzen
(vgl. auch 1. Petr. 1,8).

Die Glaubigen werden verleitet, irgendwelchen »Durchbruchserlebnis-
sen« nachzujagen, die die Bibel nicht kennt und bei denen seelische oder
auch falschgeistige Krifte beteiligt sind, statt glaubensvoll mit den unsicht-
baren und doch wirklichen geistlichen Verheiungen in Christus zu rechnen
und durch den Glauben Kraft zu empfangen (Hebr. 11,34; vgl. Hebr. 11,1).

Die geistlichen Segnungen in Christus sind Realitaten, die durch den
Glauben empfangen werden. Die Seele kann sie nicht spiiren; nicht sie wird
dadurch gendhrt, sondern unser Geist, der sich durch den Geist Gottes im
Glauben das aneignet, was ihm das Wort Gottes bereits zugesagt hat. Selbst-
verstandlich bezeugt sich der Geist Gottes an uns und la3t uns manche tiefen
und begliickenden Erfahrungen machen — doch von solchen Erfahrungen, die
voruibergehend sind und jedem Glaubigen unterschiedlich zuteil werden, darf
sich der Glaube nicht abhangig machen, weder in bezug auf das empfangene
Heil noch in bezug auf das Wachstum in Christus.

Hier besteht fur viele Glaubige eine gro3e Gefahr, wenn sie das Fleisch,
das alte menschliche Wesen, bei sich dulden und fordern und noch nicht zu
einem tiefen Zerbruch ihres selbstsiichtigen Ichlebens gekommen sind. Die
fleischliche Natur des Menschen aufert sich namlich durchaus nicht nur in
groben, sinnlichen Stinden. Sie kann sich auch ungemein »vergeistigt«, aske-
tisch und religios geben — und dabei doch verderbten, siindigen Gotzendienst
der Selbstverwirklichung betreiben. Paulus hat uns im Kolosserbrief (2,8-23)
eine solche falsche Frommigkeit als warnendes Beispiel vorgestellt.

Letztlich ist alle fleischliche Frommigkeit christusfeindlich; das Fleisch
kann mit der geistlichen Realitit des innewohnenden Christus nichts anfan-
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gen und verlangt stattdessen nach AufBerlichem — seien es selbstgemachte
Werke der »Heiligung« oder sensationelle, die Sinne befriedigende
»Geisteserweisungen, die einen von der »Masse« abheben und angeblich
besonders nahe zum Herrn bringen.

Wo solche Glaubigen Christus auf seelische Weise so besonders nahe sein
wollen, haben sie sich — geistlich gesehen — von Ihm entfernt. Sie sind vom
Boden der Wahrheit des Gotteswortes auf den schlupfrigen Boden der Luge
geraten und somit anfallig geworden fur die Verfuhrungen des Widersachers.’
Das gilt auch fur Christen, bei denen man eine ernsthafte Glaubensbeziehung
zu Jesus Christus und gewisse Friichte des Geistes erkennen kann.

Das einféltige Vertrauen auf den unsichtbaren Christus, der in mir ist und
in dem ich bin, wird ersetzt durch ein fromm-eigensiichtiges Drehen um sich
selbst, durch ein Vertrauen auf Erfahrungen statt auf das Wort Gottes. Wenn
es dem Feind erst einmal gegluckt ist, einen Glaubigen dazu zu bringen, daf}
er seinen Stand in Christus, seine Heiligung oder seine Kraftausriistung von
subjektiven Erfahrungen abhingig macht, dann hat er freie Bahn, Glaubige in
schwere Zweifel bis zum Verlust der Heilsgewifheit zu stiirzen — und sie zum
Drangen nach »Geisterfahrungen« zu verleiten, die durch verfuhrerische
Geister bewirkt sind.

b) Die Ablenkung vom Fleisch als dem eigentlichen Hindernis
fiir geisterfiillten Wandel

Die ganzen hochgeistlich anmutenden Lehren uiber eine »Geistestaufe« als
notwendigem zweitem Segen laufen im Grunde darauf hinaus, das Fleisch
des Glaubigen zu schonen und ungerichtet zu lassen; sie bieten fur die Sym-
ptome eines fleischlichen Wandels eine falsche Diagnose, um dann auch eine
falsche Therapie anzuschlieBen. Diese falschen Lehren suchen den Glaubi-
gen zu Uberzeugen, die Ursache fur seine Kraftlosigkeit sei, daf er den Geist
Gottes bzw. die Geistesfulle noch gar nicht habe und deshalb gar nicht geist-
lich leben konne.

Je nach der speziellen Richtung dieser Lehren werden dem Glaubigen
zwar bisweilen strenge Mafstabe fur konsequente Bufle tiber jeder erkannten
Sunde, vollige Hingabe und Ringen in Fasten und Gebet vorgeschrieben,
damit er zum Ziel kommt. Aber da} die eigentliche Wurzel fur seine Pro-
bleme aus seinem Fleisch kommt — diese biblische Erkenntnis wird ihm fast
durchweg verschwiegen.

Nun ist es eine traurige Tatsache, daf3 der Wandel und Zustand vieler Glau-
biger ihrer objektiven Stellung, dem, was sie in Christus objektiv sind und
haben, nur recht wenig entspricht. Nur allzu viele Gotteskinder haben — nicht
zuletzt durch unzureichende und falsche Belehrung — kaum erkannt, was der
Herr Jesus Christus fur sie ist und ihnen geschenkt hat.

Sehr viele Glaubige sind ihrer Gesinnung und ihrem Lebenswandel nach
»fleischlich«, wie es Paulus auch von den Glaubigen in Korinth sagen mufte
(1. Kor. 3,1-4). Sie lebten und dachten noch »nach Menschenweise«, nicht in
der Gesinnung und Kraft des Christus, die doch durch den Heiligen Geist in
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sie gelegt worden war. Die Folge war, daf} ihnen Christus nicht alles war und
sie nicht ganz auf Thn ausgerichtet waren, sondern sie lebten noch in eigener
Kraft, fur sich selbst, eigensiichtig, streitsiichtig, hochmiitig, anféllig fur alle
Arten von Sunden, unheilig, noch offen fur den ddmonischen Gotzendienst.

Die biblische Diagnose fur solche geistlichen Fehlentwicklungen ist im
Grunde sehr einfach und klar. Jedes Gotteskind hat in Christus die Fulle der
Gnade und geistlichen Kraft empfangen, um ein frohes, von geistlicher
Frucht erfulltes Leben zu leben. Wenn wir das nicht ausleben und erleben,
was uns in Christus geschenkt wurde, dann muf3 das daran liegen, dal} wir
selbst die Quelle unserer Kraft verstopft haben.

Wir miussen unserem Fleisch Raum gegeben haben, sich zu betitigen und
so das Wirken des Heiligen Geistes und damit des innewohnenden Christus
in uns zu beeintrachtigen. Das mag sich in Ungehorsam oder Auflehnung
gegen den Herrn duflern, in Undankbarkeit, Neid, Eigensucht, Bequemlich-
keit, im Festhalten an unbereinigten Stinden, in eigenwilligen Wegen, in
Hochmut — den zerstorerischen Wirkungen des Fleisches sind leider kaum
Grenzen gesetzt, wenn wir selbst ihnen keine Grenze setzen.

Wenn wir das anerkennen, dann kann der Weg zu einem geisterfullten
Leben nur tiber Umkehr, Anderung der Gesinnung, ganze Hingabe an den
Herrn und Gehorsam gegeniiber Seinem Wort fuhren. Allein auf diesem Weg
konnen wir die Hindernisse fur die uns gegebene Geistesfulle beseitigen und
dem Geist in uns Raum machen. Unser Fleisch, unser Selbstleben muf3 bewuf3t
in den Tod gegeben werden, sonst kann die in uns wohnende Kraft des Aufer-
stehungslebens Jesu Christi sich nicht entfalten. »Ich sage aber: Wandelt im
Geist, und ihr werdet die Lust des Fleisches nicht erfullen. Denn das Fleisch
begehrt gegen den Geist auf, der Geist aber gegen das Fleisch, denn diese sind
einander entgegengesetzt, damit ihr nicht das tut, was ihr wollt« (Gal. 5,16f.).

Wenn ich meinem Fleisch Raum gebe, dann dampft und betriibt das den
Heiligen Geist in mir, und wenn ich nicht Bufle tue, wandere ich in einer
geistlichen Wiste wie einst Israel. Wenn ich dagegen mein eigensiichtiges
Wesen in den Tod gebe und verleugne und in Abhangigkeit von Gottes Wort
und dem Leiten des Geistes in mir lebe, dann sprudelt die Quelle des geistli-
chen Lebens und der Kraft, und ich habe volle Genuige in Christus.

Wie aber kann ein Christ das Fleisch iiberwinden und in den Tod geben?
Wer in eigener Kraft gegen die Begierden des Fleisches zu kimpfen versucht
hat, weif3, welche ziahe Widerstandskraft die menschliche Natur entwickelt.
Auf diesem Weg ist der Sieg unmoglich. Aber in Christus haben wir auch hier
den Sieg. Der Schlussel fur diesen Sieg (der bezeichnenderweise in den
falschen Lehren von der »Geistestaufe« kaum je einmal klar genannt wird) ist
unser Mitgekreuzigtsein mit Christus.

»Wir sind also mit ihm begraben worden durch die Taufe in den Tod,
auf daB, gleichwie Christus durch die Herrlichkeit des Vaters von den
Toten auferweckt worden ist, so auch wir einem neuen Leben wandeln.
Denn wenn wir mit ihm einsgemacht worden sind im gleichen Tod, so
werden wir es auch in der gleichen Auferstehung sein, wissen wir doch,
daf} unser alter Mensch mitgekreuzigt worden ist, damit der Leib der
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Siinde aufser Wirksamkeit gesetzt sei, so daf3 wir der Siinde nicht mehr
dienen; (...)« (Ro. 6,5f. — revSch).

Vielleicht der knappste und verdichtetste Ausdruck eines biblischen Heili-
gungslebens findet sich in dem bekannten Wort von Gal. 2,20: »Ich bin mit
Christus gekreuzigt, und doch lebe ich; aber nicht mehr ich, sondern Christus
lebt in mir; was ich aber jetzt im Fleische lebe, das lebe ich im Glauben an
den Sohn Gottes, der mich geliebt und sich selbst fiir mich hingegeben hat«
(revSch). Ein Leben geistlicher Kraft und biblischer Heiligung setzt also vor-
aus, daf} ich im Glauben mit der geistlichen Tatsache rechne, dal mein alter
Mensch mit Christus gekreuzigt ist und auler Wirksamkeit gesetzt wird,
wiahrend Christus in mir Sein Leben auszuleben sucht. Wenn ich so im Glau-
ben und in hingegebenem Gehorsam in Christus wandle und Seiner Fihrung
folge, dann lebe ich ein geisterfulltes, tiberstromendes Leben.

Dieser biblische Weg zum Sieg tiber das Fleisch und zu geistlichem Wan-
del wird in der falschen Lehre von der »Geistestaufe« verdunkelt und ersetzt
durch die Behauptung, der Weg zur Kraft und zum Sieg sei der Empfang
eines Geistes, der angeblich der Heilige Geist sein soll und der die stindigen
Begierden »ausbrennen« oder besiegen werde. Den wahren Heiligen Geist
hat jedes Gotteskind schon bei der Bekehrung empfangen und damit auch
alles an Kraft, was fur ein Leben in Gottesfurcht notig ist. Die betrigerische
»Geistestaufe« aber, das muf} jeder »Geistgetaufte«, der noch zu ehrlicher
Selbstprifung fahig ist, zugeben, hat keinesfalls die Auswirkungen, da3 das
Fleisch besiegt und »ausgebrannt« wiirde — es ist im Gegenteil im Leben
»geistgetaufter« Christen oftmals sehr stark und machtig am Wirken.

c) Die gefdhrliche Ablenkung von der Einfalt Christus gegeniiber

Die falschen Lehren von der »Geistestaufe« lenken die Glaubigen ab von der
Person des Herrn Jesus Christus und Seinem vollkommenen Erlosungswerk.
Er, der Sohn Gottes, ist im tiefsten Sinn die eigentliche Gnadengabe Gottes,
das Geschenk an die Gemeinde (vgl. Joh. 3,16;s. a. 2. Kor. 9,15). Nur in Ihm,
durch Thn, und aufgrund Seines vollbrachten Erlosungswerkes haben wir
Gnadengaben empfangen. Nur durch Thn empfangen wir das Geschenk, die
Gabe des Heiligen Geistes (vgl. Apg. 2,32f.). Fur jeden echten Glaubigen
sollte daher der Herr Jesus Christus wirklich »alles in allem« sein; er findet
seine volle Gentige in Christus Jesus, dem Geliebten und kann von Herzen
sagen: »Wenn ich nur dich habe, so frage ich nichts nach Himmel und Erde«
(Ps. 73,25 - Lul2).

Genau auf diese geistgewirkte Einfalt der Liebe und des Glaubens an den
Herrn Jesus Christus zielen die raffinierten Irrlehren der »Geistestaufe«. Sie
besagen letztlich trotz all ihrer »geistlichen« Redeweisen: Sollte Gott gesagt
haben, daf} du in Christus die ganze Fulle hast? Schau doch mal auf dich! Dir
fehlt doch das Entscheidende! Kraft! Macht! Hast du schon Wunder getan?
Bist du schon vollig durchheiligt? Dir fehlt der Geist! Du muft erst einmal
den Geist empfangen, vorher kann aus deinem Christsein nichts werden! Du
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brauchst eine wunderbare Erfahrung, ein mystisches Erlebnis, vorher bist du
nur ein halber Christ!

Die Lehre von einer zweiten Geistesmitteilung verkehrt und verdeckt die
objektive, im Wort Gottes geoffenbarte geistliche Wirklichkeit des Glaubi-
gen in Christus; sie fuhrt den Glaubigen gerade weg von der echten Kraft-
quelle, die Gott in ihn gelegt hat; zugleich fuhrt sie ihn hin zu gefalschten,
anderen Quellen. »Denn zweifach Boses hat mein Volk begangen: Mich, die
Quelle lebendigen Wassers, haben sie verlassen, um sich Zisternen auszu-
hauen, rissige Zisternen, die das Wasser nicht halten« (Jer. 2,13).

Den echten Heiligen Geist kann ein Gotteskind niemals mehr empfangen,
so sehr es sich, von falschen Lehren verfuhrt, auch danach ausstrecken mag —
Er ist ihm ein fur allemal gegeben worden. Wohl aber kann auch ein wahres
Gotteskind einen andersartigen, gefalschten, irrefuhrenden Geist empfangen,
wie 2. Kor. 11,4 beweist.

Wo die Glaubenseinfalt Christus gegenuiber zerstort und verdorben wer-
den soll, und sei es auch mit noch so »heiligen«, »ubergeistlichen« Argumen-
ten, da ist nach 2. Kor. 11,3 das listige Wirken der Schlange mit im Spiel. Wer
den Glaubigen die gottliche Wahrheit raubt, daf} sie in Christus die Fulle
bereits haben und in ihm geheiligt und vollkommen gemacht sind, der richtet
grofen geistlichen Schaden an und tragt objektiv zu dem verfuhrerischen
Werk des Feindes bei.

d) Die falsche »Heiligung« als Feind des echten Heiligungslebens

Die Lehre von der »Geistestaufe« betrifft wesentlich das Heiligungsleben des
Glaubigen, und in diesem Bereich, der ja fur die Vollmacht und Fruchtbarkeit
eines christlichen Lebens sehr wichtig ist, setzt der Feind mit seinen Ver-
fuhrungen an zwei Fronten an. Zum einen versucht er, Christen zu einem
Leben in Lauheit und Weltformigkeit, im Ungehorsam gegen Gottes Wort zu
verleiten; er verfuhrt sie dazu, die Heiligung zu vernachlassigen, anstatt eifrig
nach ihr zu streben, wie es uns die Schrift gebietet (Hebr. 12,14). Leider hat
er damit heute bei vielen Glaubigen Erfolg.

Diejenigen Glaubigen jedoch, die diese Verfuhrung nicht mitmachen, die
wirklich nach Heiligung streben, versucht er in eine falsche Ubergeistlich-
keit, in ein unbiblisches, verzerrtes und entstelltes Heiligungsleben hineinzu-
ziehen, und diese Spielart der Irrefuhrung ist in manchem noch gefahrlicher
als die erste. Sie entzieht den Glaubigen das biblische Fundament echter
Heiligung und bringt sie in einen Irrgarten von Erlebnissen und Lehren, die
ihr ganzes Glaubensleben schwer beeintrachtigen und schiadigen konnen.

Biblisches Heiligungsleben
Das biblische Heiligungsleben beruht, wie wir gesehen haben, ganz und gar
auf unserem Herrn Jesus Christus selbst, der uns zur Heiligung gemacht ist

(1. Kor. 1,30), und nicht auf dem, was wir sind oder in uns haben. Das uner-
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schitterliche Fundament biblischer Heiligung ist das vollkommene Erlo-
sungswerk Jesu Christi, das, was der Glaubige in Christus ist. Wir sind gehei-
ligt (d. h. innerlich verwandelt und abgesondert fur Gott) durch das ein fur
allemal geschehene Opfer des Leibes Jesu Christi (Hebr. 10,10).

Biblische Heiligung hat zwei Aspekte: unser Wesen und unsere Stellung
vor Gott einerseits und unsere Praxis, unseren Lebenswandel andererseits. Es
ist nun ganz wesentlich, daf} unser heiliger Wandel von unserer Stellung in
Christus bestimmt wird und nicht umgekehrt.

All meine Heiligung beruht auf dem, was der Herr Jesus Christus fiur mich
und in mir getan hat. Wir sind »Geheiligte in Christus Jesus« und damit Hei-
lige vom ersten Tag unseres neuen Lebens als Christen an (vgl. 1. Kor. 1,2).
Ich bin geheiligt, weil ich durch das Werk des Geistes mit Christus einsge-
macht bin, mit Ihm gekreuzigt, gestorben, begraben, mitauferstanden und
versetzt in die Himmelswelt. Allein meine Stellung in Christus beféhigt
mich, im Glauben an diese geistlichen Realititen und in Abhangigkeit von
dem innewohnenden Christus auch heilig zu leben.

Christus selbst ist unsere Heiligung; Seine Innewohnung, Sein Leben und
Wirken in uns heiligt uns in unserem praktischen Wandel. Unsere Aufgabe
als Glaubige ist es, in der Erkenntnis unserer Stellung in Christus, im
Glauben und Gehorsam diese von Christus gewirkte Heiligung in unserem
Lebenswandel zu verwirklichen bzw. zu vollenden, zum Ziel zu bringen in
der Furcht Gottes (vgl. 2. Kor. 7,1). In diesem Sinn lautet die biblische
Grundregel fur unseren Wandel als Glaubige: »Wie ihr nun den Christus
Jesus, den Herrn, empfangen habt, so wandelt in ihm, gewurzelt und auf-
erbaut in ihm, befestigt im Glauben, wie ihr gelehrt worden seid, darin
uberstromend mit Danksagung« (Kol. 2,6f.).

Praktische Heiligung bedeutet, im tiglichen Leben und Dienen fur
Christus zu leben und nicht mehr fur sich selbst (2. Kor. 5,15), seinen Leib
bestandig Gott zur Verfugung zu stellen als Werkzeug der Gerechtigkeit
(RO. 6,12-23; R0. 12,1); es bedeutet Absonderung von Stinde und Weltliebe,
von falschen Verbindungen mit Unglaubigen und Irrlehrern (2. Kor. 6,14-18;
Ro. 16,17f. u. a.); es bedeutet ein Verwandeltwerden durch die Erneuerung
der Gedanken und der Gesinnung, um den Willen Gottes immer mehr zu ver-
stehen und zu tun (Ro. 12,2). All das ist nicht von einer »zweiten Erfahrung«
oder Geistesmitteilung abhangig, sondern davon, daf ich das auslebe, was
ich in Christus empfangen habe, als ich Ihn aufnahm.’

In diesem Sinn gibt es also keine »hoheren Stufen«, keinen »zweiten
Segen« uiber das Empfangen des Herrn Jesus Christus im Glauben hinaus.
Wohl aber gibt es im Leben des einzelnen Glaubigen ein unterschiedliches
Mal, wie die empfangene Fulle zur Auswirkung und Ausreifung kommit.
Hierbei ist der Glaube und Gehorsam ebenso wichtig wie das Maf} der
Hingabe und der Wandel in der praktischen Heiligung. Nicht zuletzt spielt
eine gute Lehre und eine feste Griindung im Wort Gottes sowie ein Wachsen
in der Erkenntnis der Stellung des Glaubigen in Christus, der Herrlichkeit der
eigenen Berufung und der Person des Herrn selbst eine entscheidende Rolle.

Biblische Heiligung im Wandel ist damit grundsatzlich ein Wachstums-
prozef3, nicht eine einmalige, hohere »Stufe« des Glaubenslebens. Sowenig
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ich mich durch meine eigenen Heiligungsbemithungen in eine heilige
Stellung vor Gott bringen kann — Christus hat mich ein fur allemal dahin ge-
bracht —, so klar ist, da} der Glaubige in seinem Wandel nicht ein fur allemal,
durch eine »Geistestaufe« oder ahnliches geheiligt ist, sondern bestindig
seinen Willen, seinen Glauben einsetzen mul3, um in der Kraft Jesu Christi
heilig zu wandeln und in der Heiligung fortzuschreiten. Das Gebot in 1. Petr.
1,15 lautet deshalb wortlich uibersetzt: »sondern wie der, welcher euch beru-
fen hat, heilig ist, werdet auch ihr heilig in eurem ganzen Wandel« (Sch).

Biblische Heiligung bedeutet also ein zunehmendes Wachsen in Christus
und zu Thm hin, mit dem Ziel, dal wir »zur vollkommenen Mannesreife, zum
VollmaBl des Wuchses in der Fulle Christi« gelangen (Eph. 4,13 — Me) und
daf} Christus in uns Gestalt gewinnt (Gal. 4,19).

Das Zerrbild falscher »Heiligung«

Das Grundmerkmal aller falschen Heiligung liegt darin, daf sie nicht wirk-
lich auf der Gnade beruht, die uns in Christus dargeboten wird. Das voll-
brachte Werk Jesu Christi, der uns geheiligt hat, die objektive Stellung der
Glaubigen als Geheiligte in Christus Jesus wird verdunkelt und ausgeblendet.
Die falsche »Heiligung« beruht auf eigenen Bemithungen und Menschen-
werken einerseits und auf unbiblischen »Geisteserfahrungen« andererseits.
Sie baut also nicht auf den Herrn Jesus Christus in Seiner Allgenuigsamkeit,
sondern auf andere Krdfte — zum einen auf das Fleisch, auf die eigene Kraft
des Menschen, zum anderen auf falschgeistige Krdfte.

Falsche Heiligung ist somit immer ein Werk des Fleisches; sie ist der
Versuch des Menschen, durch eigene Anstrengungen und Aktivititen eine
»hohere Stufe« zu erklimmen und sich bei Gott angenehm zu machen. In der
falschen Heiligung werden deshalb vielfach AufBerlichkeiten in unbiblischer
Weise zum Malstab erhoben, Handlungen des Menschen wie Fasten und
stundenlanges Beten, Hingabeerklarungen und Suindenbekennen, Askese
und herausgestrichene Enthaltsamkeit, bestimmte Haartrachten und Klei-
dungsformen (wobei ein angemessenes Aufleres sehr wohl zu echter bibli-
scher Heiligung gehort!) oder die Beachtung alttestamentlicher Gesetze, die
in Christus abgetan sind usw.

Der fleischlichen Heiligung ist im Grunde die freie Gnade Gottes in
Christus zuwider; sie neigt daher grundsitzlich zur Elitebildung und trachtet
danach, sich durch herausgehobene Leistungen und Erfahrungen zu einer
auserwahlten Schar der besonders Geforderten und Begnadigten zu erklaren,
die weit iber dem »Fuvolk« der ungeheiligten, »unerleuchteten« Glaubigen
in Christus steht.

Dutzende von Lehren von der » Auswahlentriickung« uiber die Dreiteilung
der glaubigen Christen in Vorhof, Heiligtum und Allerheiligstes (wobei man
selbst sich gerne im Allerheiligsten sieht) bis hin zu einer »Herausaufer-
stehung« entschlafener »Geheiligter« innerhalb von drei Tagen nach dem
Tod kursieren in den Kreisen der schwarmgeistigen »Heiligungs«stromung.’
Thnen allen liegt eine verborgene Werkgerechtigkeit zugrunde, auch wenn
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das den oft sehr ernsthaften und aufrichtigen Glaubigen in diesen Kreisen
nicht bewuft ist. Das Fleisch will sich fur die eigenen Leistungen des Ver-
zichts oder der Frommigkeit einen besonderen Lohn zuschneidern, der nicht
aus der Schrift kommt, sondern gewaltsam in sie hineingedeutet wird.

Der fleischliche Hochmut kann es nicht ertragen, daf ein Glaubiger, der
vielleicht weniger treu war (oder aber lediglich auf einige fleischliche Selbst-
heiligungsbemithungen verzichtete) ebenso errettet, entriickt und verherrlicht
wird wie man selbst. Die »fromme« Selbstgerechtigkeit mag sich nicht damit
zufrieden geben, da} nach der Schrift jeder Glaubige vor dem Preisgericht
Jesu Christi offenbar werden muf3 und seinen Lohn empfangt. Sie denkt sich
eine eigene Auferstehung fur die »Elite« aus oder verbreitet die Lehre, daB3
die »ungeheiligten« Glaubigen nicht mit entriickt werden, wenn er sie nicht
sogar in die Holle schickt — all das im krassen Widerspruch zu den geoffen-
barten Lehren der Schrift.

Es entspringt sicherlich der vorausschauenden Weisheit Gottes, daf} einige
wichtige Lehraussagen uber die Heiligung, das Preisgericht und die Ent-
ruckung gerade an die Korinther gerichtet sind, die trotz all ihrer Fleischlich-
keit und Fehler als »Heilige« und »Geheiligte in Christus Jesus« angespro-
chen werden.

Falsche Heiligung ist jedoch nicht nur ein Werk des Fleisches. Sie ist
immer auch ein Wirken des Verfiihrers und Widersachers der Gemeinde. Die
Lehren der »Geistestaufe« und andere falsche Lehren uiber Heiligung sind
sicher bei vielen aufrichtig suchenden Christen, die sie vertraten, einfach
Lehrirrtumer gewesen. Dennoch haben sie sich letztlich als ddmonisch inspi-
rierte Irrlehren herausgestellt, die falschgeistiger Verfuhrung den Weg berei-
tet haben. Denn neben den religiosen Eigenleistungen baut die falsche Heili-
gung zumeist auch auf »hohere spirituelle Erfahrungen«, die keinen bibli-
schen Grund haben und von betriigerischen Geistern (1. Tim. 4,1) gewirkt
werden. Das wird an der Geschichte der Mystik ebenso deutlich wie an
gewissen Entwicklungen im Pietismus und der Heiligungsbewegung. Es gilt
in besonderer Weise fur die falsche »Heiligung« der Pfingstbewegung und
ihre »Geistestaufe«, die eindeutig das Werk eines betriigerischen, ddmoni-
schen Geistes ist.

e) Die »zweite Erfahrung« als Einfallstor fiir einen falschen Geist

Die Pfingstbewegung entstand auf dem Boden einer falschen Heiligungs-
lehre und einer schwarmerisch-ichhaften, nach auergewohnlichen Erfah-
rungen durstenden Frommigkeit. Die » Vater« dieser Bewegung kamen tiber-
wiegend aus einem extremen Flugel der »Heiligungsbewegung; sie fugten
der »Stufe« der »volligen Heiligung« noch die Stufe der »Geistestaufe«
hinzu und verbanden diese mit der Erwartung, daf urchristliche Geistesgaben
wie Prophetie, Zungenreden und Heilungen das Ergebnis einer echten
»Geistestaufe« sein miten."

In drangendem Gebet erwarteten sie eine »neue GeistesausgieBung«, ein
»neues Pfingsten« — und in der Tat wurde ein Geist auf sie ausgegossen, der
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sich in Prophetie, Zungenreden und Heilungen kundtat, der aber von der
uberwiegenden Mehrheit der ernsthaften Christen aufgrund seiner bosen
Frichte — Spaltungen, Verwirrungen, Falschprophetie, spiritistische Pha-
nomene und Zwangserscheinungen, massive Stinden und Verirrungen angeb-
lich »Geistgetaufter« — als ein falscher, ddmonischer Geist erkannt und abge-
lehnt wurde.

Was war geschehen? Hier gibt es auch heute noch viel Verwirrung und
Unsicherheit bei Glaubigen, die sich weigern zu glauben, dafl der Geist der
Pfingstbewegung ein falscher, irrefuhrender Geist sein konnte. Besonders
wird hier immer wieder auf Lk. 11,13 verwiesen. »Hier steht doch ganz klar,
dal Gott denen, die um den Heiligen Geist bitten, keinen Skorpion geben
wird!«

Wenn wir aber diese Stelle im biblischen Zusammenhang betrachten,
sehen wir, daf} dies zu den Jungern gesagt wurde, als der Geist noch nicht
gegeben war, und im Hinblick auf die spéitere Weisung des Herrn an die
Junger: »Und siehe, ich sende die VerheiBung meines Vaters auf euch. Ihr
aber, bleibt in der Stadt, bis ihr angetan werdet mit Kraft aus der Hohe«
(Lk. 24,49). In der Tat sehen wir die Junger vor Pfingsten, wie sie einmiitig
im Gebet verharren (Apg. 1,14), und wir sehen, wie sich die Zusage aus
Lk. 11,13 an ihnen erfullt, als der Heilige Geist auf sie ausgegossen wird.
Nach Pfingsten jedoch lesen wir nirgends mehr davon, dal wir um den
Heiligen Geist bitten sollten; uiberall geht das Wort Gottes davon aus, daf3
die Glaubigen den Geist bereits empfangen haben und mit ihm versiegelt
sind (vgl. Eph. 1,13f.).

In Wahrheit liegt, wie wir gesehen haben, die Wurzel fur geistliche Kraft-
losigkeit und fleischlichen Wandel nicht bei Gott, weil er uns angeblich
Seinen Geist noch nicht gegeben hitte, sondern allein bei den Glaubigen, die
den innewohnenden Geist gedampft und betriibt haben. Wenn nun Glaubige
dazu verfuhrt werden, mit drangendem Gebet um etwas zu bitten, was sie laut
der Zusage von Gottes Wort bereits haben, und sich aus fleischlichen, ich-
haften Motiven heraus nach Geistesgaben und uibernatirlichen Kréften aus-
strecken, so stehen sie objektiv, auch wenn sie es aufrichtig meinen, auf
dem Boden der Luge, des Hochmuts und der Vermessenheit. Sie konnen
keinesfalls Lk. 11,13 fur sich in Anspruch nehmen. Zu den Bedingungen
fur erhorliches Gebet gehort namlich u. a., dafl Seine Worte in uns bleiben —
Joh. 15,7 — und dal} wir etwas nach Seinem Willen bitten — 1. Joh. 5,14. Wer
Gott nicht glaubt, daB} er den Geist schon empfangen hat, macht IThn zum
Lugner (1. Joh. 5,10).

Dagegen lesen wir in 2. Thess. 2,7-12, daf3 in der Endzeit mit all ihren
antichristlichen Verfiihrungen Gott selbst denjenigen ein Gericht sendet, die
die Liebe zur Wahrheit nicht angenommen haben. Er sendet namlich eine
wirksame Kraft des Irrwahns, daB} sie der Luge glauben. Das gilt fur die Stin-
der, aber es gilt auch im ubertragenen Sinn fur Seine Gemeinde, denn das
Gericht fangt beim Haus Gottes an (1. Petr. 4,17). Daher mahnt uns auch das
Wort Gottes ernstlich: »Geliebte, glaubt nicht jedem Geist, sondern pruft die
Geister, ob sie aus Gott sind; denn viele falsche Propheten sind in die Welt
ausgegangen« (1. Joh. 4,1).
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Schon damals hatten sich also irrgeistige Offenbarungen in die Gemeinde
eingeschlichen, und der Apostel setzt sie mit der antichristlichen Verfuhrung
in Beziehung (vgl. 1. Joh. 2,18-19; 2. Joh. 7-11). Auch der Apostel Paulus
bezeugt, daf gerade die Gemeinde der Korinther, die trotz aller Geistesgaben
fleischlich war, sich der satanischen Verfuhrung 6ffnete und einen falschen
Geist empfing. Und dies durch falsche Apostel, die ein anderes Evangelium
und einen anderen Jesus predigten! (Vgl. 2. Kor. 11,1-15). Das Wort Gottes
selbst warnt uns vor der Gefahr, da3 Glaubige einen falschen, verfuhreri-
schen Geist empfangen bzw. sich seinen Lehren 6ffnen konnen (vgl. dazu
auch 1. Kor. 12,1-3; 2. Thess. 2,1f.; 2. Petr. 3,17).

Die pfingstlerische Lehre von der »Geistestaufe« verfuhrt dazu, sich auf
eine unbiblische Geisterfahrung zu orientieren und sich nach mystisch-eksta-
tischen Erlebnissen und Gefuhlen auszustrecken. Gerade dadurch offnet sie
verfuhrerischen Geistern die Tur, denn Erfahrungen zu produzieren ist fur
den Widersacher, der sich als Engel des Lichts verstellt, kein Problem.

Durchstromungen und »herrliche« Schauer, himmlische Gefuhle und
Lichterscheinungen, Stimmen, Visionen und ekstatische Erlebnisse konnen
auch Spiritisten und Bhagwanis, Sufis und Yogis vorweisen. Solche Erfah-
rungen, die dem betrogenen Menschen »heilig« und »gottlich« vorkommen
und ihn vermeintlich in die unmittelbare Gegenwart Gottes stellen, und die
dennoch von Satan gefalscht sind, sind in der Geschichte der Gemeinde viel-
faltig bezeugt." So schreibt der pietistische Gelehrte Heinrich Jung-Stilling,
der selbst nicht ohne schwarmgeistige Verirrungen geblieben war, uiber die
charismatische Bewegung der »Inspirierten« im 18. Jh., bei denen falsche
Prophetien, Ekstasen und korperliche Zwangszustande auftraten:

»Mir sind viele méannliche und weibliche Personen bekannt geworden,
die auch solche Zuckungen bekamen, dann in eine Entziickung gerie-
ten und so die herrlichsten und heiligsten Bibelwahrheiten aussagten,
die punktlich eintraten. Aber allméhlich und am Ende ging es klaglich
und oft schandlich aus, und nun zeigte sich, daf sich ein falscher Geist
in einen Engel des Lichts verstellt hatte (...) Nichts in der Welt ist
gefahrlicher als Inspiration [d.h. der Glaube an ein unmittelbares
Reden Gottes durch Propheten — R.E.], sie ist eine offene Tur fur
falsche Geister. Die Bibel ist unser einziger Leitstern, der uns zu Jesus
Christus fuhrt. Er sei und bleibe uns alles in allem.«"

Der Geist der Pfingst- und Charismatischen Bewegung hat sich iber eine
erwiesene Irrlehre, tiber eine unbiblische Luge den Zugang zu fehlgeleiteten
Glaubigen verschafft. So wie der echte Heilige Geist, der Geist der Wahrheit,
durch den einfiltigen Glauben an das geoffenbarte Wort Gottes empfangen
wird, so wird durch den manipulierten Glauben an eine Verdrehung der Bibel,
an eine Irrlehre zwangsldufig ein falscher, liignerischer Geist empfangen.

Der Glaubige, der sich diesem Geist 0ffnet, weil, daB er einen Geist emp-
fangen hat, und da} er von da an von einer anderen Kraft geleitet und
bestimmt wird wie vorher. Weil ihm weisgemacht wird, er habe bisher noch
nicht den Heiligen Geist empfangen, meint er, daf dieser andere Geist der
Geist Gottes sei. Aber die Schrift sagt, daf} er den wahren Geist Gottes bereits
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bei seiner Bekehrung empfing. Der Geist, den er spater durch Handauflegung
oder Gebet empfing, kann also nicht der Heilige Geist sein. Er ist ein damo-
nischer Geist der Verfuhrung, und alle Erlebnisse (einschlieBlich aller »Ge-
betserhdrungen«, »Fiihrungen«, »Reden Gottes«, » Visionen«, »Berufungen«
u. 4.), die von ihm gewirkt sind, sind raffinierter religioser Betrug.

Wahre Heiligung und Geistesfiille setzt die Abkehr von der verfiihrerischen
»Geistestaufe« voraus

Gerade in unserer Zeit, den letzten Tagen, die stark von schwarmgeistigen
Verfuhrungen und Einbriichen des Weltgeistes in die Gemeinde geprégt sind,
ist gesundes, erweckliches geistliches Leben, Bufle und Heiligung sowie das
schriftgem@Be Streben nach der Fulle des Geistes ganz besonders notwendig.
Ohne die Kraft des Heiligen Geistes sind wir zu einem Leben als Uberwinder
gar nicht in der Lage. Weil echte geistliche Belebung und Geistesfulle so
wichtig sind, hat der Widersacher fur suchende Christen auf diesem Gebiet
seine Fallstricke ausgelegt. Eine falsche Geistesfiille und eine irrgeistige
Pseudo-Erweckung sind die gefdhrlichsten Hindernisse fiir echtes geistliches
Leben. Aus diesem Grund ist die Auseinandersetzung mit der Pfingst- und
Charismatischen Bewegung so bedeutsam, um klare Orientierung fur ein
echtes Leben in der Heiligung zu schaffen.

Wer wirklich danach strebt, ein geisterfulltes, geistgeleitetes Leben in der
Fulle Jesu Christi zu leben, muf} sich zuallererst von diesem falschen Geist
und von dem gefélschten »Heiligungsleben«, das er bewirkt, radikal lossagen
und grundlich reinigen. Dann kann er, wenn er bereit ist, den biblischen Weg
der Heiligung zu gehen, den Unterschied zwischen der Lauterkeit, Schonheit
und inneren Kraft eines Wandels im Geist und dem gleisnerischen, triigeri-
schen Schein des pfingstlich-charismatischen Irrgeistes erfahren. Er wird
sich, wenn er das Echte erkannt hat, nie mehr nach der Falschung zurtickseh-
nen, sondern nur mit Schaudern an das betriigerische Spiel zuriickdenken,
das der »Engel des Lichts« mit ihm spielte.

Anmerkungen zu Kapitel Il

1 Fur dieses Kapitel waren dem Verfasser einige Werke hilfreich, auf die nicht stan-
dig Bezug genommen wird. Als kurze Einfuhrung sei besonders empfohlen A. v. d.
Kammer, Der Heilige Geist, der in uns wohnt. Ebenfalls wertvoll ist R. Brockhaus,
Die Gabe des Heiligen Geistes. Sehr ausfuhrlich und informativ ist das Buch von
A. Kuen, Der Heilige Geist. Grundliche Orientierung zum Thema »Taufe mit dem
Heiligen Geist« bietet die Studie des Bibellehrers Merrill F. Unger, The Baptism
and Gifts of the Holy Spirit.

2 Zur Geschichte der Lehre uber die »Geistestaufe« in der Heiligungs- und Er-
weckungsbewegung informiert recht aufschlufSireich E. v. Eicken, Die charisma-
tische Frage — Heiliger Geist oder Schwarmgeist? Torreys Werke wie etwa Der
Heilige Geist — Sein Wesen und Wirken, iiben auch heute noch Einfluf} aus. Seine
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AN N B~ W

Position zur Pfingstbewegung wird in dem Aufsatz »Is the Present >Tongues<
Movement of God?« deutlich, wo Torrey diese Bewegung als »nicht von Gott«
kennzeichnet und u. a. schreibt (Ubersetzung aus dem Amerikanischen von A. Sei-
bel): »Die >Zungenbewegung< ist von schwerwiegendster Unordnung und
schlimmster Unmoral begleitet. Gott erklart klar in Seinem Wort in 1. Kor. 14,33,
daB >Gott nicht ein Gott der Unordnung ist< (das hier mit >Unordnung« uibersetzte
Wort bedeutet »ein Zustand der Unordnungs, >Storungs, >Verwirrung<). Auf einer
der bedeutendsten Versammlungen der Zungenredner, die kiirzlich in dieser Stadt
(Los Angeles) abgehalten wurde, hat sich die unbeschreiblichste Unordnung,
Storung und Verwirrung abgespielt. Viele Manner und Frauen haben stundenlang
bis weit in die Nacht hinein Seite an Seite am Boden oder auf der Biithne in unan-
standigster und unzuchtigster Weise in einem Zustande hypnotischer BewuBtlosig-
keit gelegen, und haben sich damit schandlicher Milachtung in den Augen der
Offentlichkeit ausgeliefert. Die Leiterin in diesen Versammlungen, eine Frau von
grofler Beruhmtheit, hat diese bedauernswerten Manner und Frauen mit Methoden
in diesen Zustand versetzt, die eindeutig hypnotischer Natur waren und vollig iden-
tisch mit den Methoden der Heiden in Afrika und den Hypnotiseuren in spiritisti-
schen oder anderen Versammlungen in diesem Land sind. (...) Die ganze Sache ist
abstoBend fur jeden, der die biblischen Lehren wirklich kennt und wei3, was das
tatsachliche Wirken des Heiligen Geistes ist. (...) Mit der Ausbreitung der >Zun-
genbewegung< wurde es in zahlreichen Fallen offenbar, dafl sie damonisch war.
(...) Die Wahrheit ist, dafl so viele Leute so begierig sind, von irgendeinem tiber-
natuirlichen Geist gesteuert zu werden, daf sie nicht mehr darauf achthaben, ob die-
ses Ubernaturliche Wesen, das sie kontrolliert, nun der Heilige Geist oder ein
Damon ist, und die >Zungenbewegung« hat einige der erschreckendsten Entwick-
lungen auf diesem Gebiet vorzuweisen.« Dies wurde etwa 1912 geschrieben — die
jungsten Entwicklungen des »Toronto-Segens« beweisen, daf} der falsche Geist der
Pfingstbewegung seine Natur nicht geandert hat.

Dazu A. v. d. Kammer, aaO, S. 65-72; A. Kuen, aaO, S. 116-133.
Vgl. dazu TBLNT, Stichwort »Taufe«.
Vgl. Kap. I, Anm. 3.

Mit unbiblischen Heiligungslehren und ihren Folgen befafit sich u. a. recht aus-
fuhrlich H. A. Ironside in seinem Buch Heiligung — Zerrbild und Wirklichkeit, das
wertvolle Hilfen fur eine biblische Sicht des Heiligungslebens bietet.

Vgl. hierzu E. Buddeberg, Wo féingt die Schwdarmerei an?; F. Binde, Vom Geheim-
nis des Glaubens.

Ausfuhrlicher hierzu L. A. T. Van Dooren, Das Leben, das ich jetzt lebe. Eine sehr
schone Betrachtung zu diesem Thema ist J. Kausemann, Das Geheimnis des Chri-
stus. Seelsorgerlich wertvoll ist auch J. Lohmann, Tausendfache Kraft.

Beispiele solcher falscher »Heiligungs«lehren, die z. T. ausgesprochen beein-
druckend und faszinierend wirken konnen, finden sich u. a. in Buchern von Arthur
Booth-Clibborn, Samuel Brengle, Jonathan Paul, »Mater Basilea« Schlink, Marga-
rete v. Brasch oder Christian Rockle. Aber auch in Schriften solcher beliebten
Autoren der Heiligungsbewegung wie Andrew Murray oder Markus Hauser finden
sich unbiblische Lehren und Tendenzen.

10 Zur Bewertung der Heiligungsbewegung und der in ihr vertretenen Lehren vgl.

A. Kuen, Der Heilige Geist, S. 148-162; W. Buhne, Spiel mit dem Feuer, S. 15-28;
Erich v. Eickens Buch Die charismatische Frage ... bietet eine gute, recht ausfuhr-
liche Darstellung der Starken und Schwichen der Heiligungsbewegung. Wiahrend
er sich aus wohlerwogenen Grunden klar von der Charismatischen Bewegung
abgrenzt und ihren schwarmgeistigen Charakter erkennt, zeigt das Vorwort von
Jurgen Blunck zur Neuauflage 1988, wie blind manche Evangelikale inzwischen in
ihrer »Offenheit« gegentiber der Charismatischen Bewegung geworden sind.
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11 Rudi Holzhauer, der selbst seine Erfahrungen mit der Pfingstbewegung machte, hat
zahlreiche Beispiele irrgeistiger Verfuhrung in seinen sehr lehrreichen Broschiiren
dargestellt, vgl. vor allem Erleuchtung aus dunklem Hintergrund und Die Mystik —
ein faszinierender Irrweg. Vgl. auch R. Ising, Krdftige Irrtiimer.

12 Zitiert nach R. Holzhauer, Erleuchtung, S. 121. Von Jung-Stilling stammt auch das
bemerkenswerte Wort: »Jede Art und Form der Schwarmgeisterei hat ihren Grund
in dem noch unertoteten Hochmut der Glaubigen (...)« (ebd., S. 127).
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111
Die Rolle der Gnadengaben in der Gemeinde

Schon der Name der »Charismatischen Bewegung« (gr. charisma = Gnaden-
gabe) weist darauf hin, daB} diese Stromung bestimmte Gaben und Wirkungen
des Geistes stark in den Vordergrund stellt. Sie erhebt den Anspruch, eine
geistliche Erneuerungsbewegung zu sein, durch die Gott der Gemeinde neu
den Zugang zu Seinen uiber lange Zeit verschuitteten Gnadengaben gibt. Sie
betont die Bedeutung der Gnadengaben fur das Leben der Gemeinde und
behauptet, da3 die von ihnen praktizierten Charismen wesentliche Impulse
fur ein geisterfulltes Gemeindeleben bringen wiirden. Dabei werden beson-
ders die Zeichen- und Wundergaben wie Sprachenrede (»Zungenrede«), Hei-
lungen und Machttaten sowie die prophetische Offenbarungsgabe hervorge-
hoben.

Auch viele nichtcharismatische Christen sind der Meinung, dafl die Cha-
rismatische Bewegung hier gute und hilfreiche Anregungen gegeben habe
und dafl man von ihr lernen konne. Der Mangel an geistlichem Leben und
eine Erstarrung vieler Gemeinden und Gemeinschaften ist nur zu deutlich
spurbar. Konnten hier nicht die Lehre und die Praxis der Charismatiker die
erwiinschte Belebung bringen? Immer mehr »evangelikale« Leiter, Pastoren
und Gemeindemitglieder kommen zu dieser Uberzeugung.

Nun ist es eine vom Wort Gottes bezeugte Tatsache, dafl bestimmte Gna-
dengaben eine wichtige und auferbauende Rolle im Leben einer biblischen
Gemeinde spielen und unverzichtbar sind fur echte geistliche Gemeinschaft.
Die mehr von menschlichen Traditionen als von der Schrift gepréigten
Gemeindeformen der Kirchen, der meisten Freikirchen und der Gemein-
schaftsbewegung sind in der Tat ein Hindernis fur das Wirken des Heiligen
Geistes und lassen die Gnadengaben der Auferbauung, die Gott gegeben hat,
vielfach nicht recht zur Wirkung kommen. Das gilt vor allem fur die Rolle
des »Pastoren, der vielfach Gemeindeleiter, Prediger und Seelsorger in einer
Person sein muf und Aufgaben wahrnimmt, die nach der Bibel mehrere Alte-
ste und Diakone sowie von Gott begabte Glaubige ibernehmen sollten.

Es ist also ohne Zweifel so, daf} die Charismatische Bewegung hier einen
wunden Punkt in der Praxis auch vieler »evangelikaler« Gemeinden berithrt
und auf den ersten Blick fur ihre Betonung der Charismen gute biblische
Griinde zu haben scheint. Dennoch sind bibeltreue Glaubige der Uberzeu-
gung, daf} die Gemeinde hier nichts von der Charismatischen Bewegung ler-
nen kann und darf, weil die in ihr auftretenden Charismen unbiblische Fal-
schungen sind.

Die von verschiedenen Lehrern der Heiligen Schrift geduBerte Ansicht,
daB die von Charismatikern so hervorgehobenen Offenbarungs-, Zeichen-
und Wundergaben auf die Urgemeinde der Apostelzeit beschrankt waren,
stot heute meist auf Unverstiandnis und Ablehnung; sie erntet sogar den Vor-
wurf, die Autoritat der Bibel zu milachten und ganze Kapitel aus ihr fur
ungultig zu erklaren. Dieser Vorwurf kommt beileibe nicht nur von Pfingst-
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lern und Charismatikern, sondern auch von Gegnern dieser Bewegung, die
der Uberzeugung sind, dal es auch heute noch echte Offenbarungs- und
Zeichengaben geben konne und man von Fall zu Fall priifen musse, was gott-
lich und was Falschung ist.

Wenn wir zu einer biblisch begriindeten geistlichen Beurteilung der Gna-
dengaben in der Charismatischen Bewegung kommen wollen, miissen wir
der Frage nachgehen, was die Schrift iber das Wesen und die Rolle der Cha-
rismen oder Gnadengaben in der Gemeinde zu sagen hat. Dabei sollen die
eigentlichen Gnadengaben bewuf3t nicht fur sich alleine betrachtet werden,
sondern in dem Zusammenhang, in den auch die Bibel sie stellt: namlich im
Rahmen der Erbauung des Leibes Christi, der sie dienen.

1. Die Gemeinde als der Leib des Christus
und das geistliche Haus Gottes auf Erden

Zuerst sollten wir uns einige grundlegende Aussagen der Schrift iiber das
Wesen und den Auftrag der Gemeinde Gottes bewufit machen, die fur ein
tieferes Verstandnis der Gnadengaben bedeutsam sind. Das Wort Gottes teilt
uns eine Fulle von kostbaren Wahrheiten tiber die Gemeinde (gr. ekklesia =
die Herausgerufene, die Versammlung) mit.' Sie wird uns vorgestellt als ein
heiliges Volk zum Besitztum Gottes, ein Volk Gottes, ein auserwahltes
Geschlecht (1. Petr. 2,9-10; vgl. Tit. 2,14), als ein heiliges, konigliches
Priestertum (1. Petr. 2,5b+9), als der heilige Tempel Gottes (1. Kor. 3,16-17;
Eph. 2,21), als das Haus Gottes (1.Tim.3,15) und als Gottes Bau
(1. Kor. 3,9; Eph. 2,21), als die Herde des guten Hirten (Joh. 10,1-30;
bes. V. 16; Hebr. 13,20; 1. Petr. 5,1-4), schlieBlich als der Leib des Christus
(1. Kor. 12,13-27; Eph. 1,23;2,16; 4,4-16) und als die Braut des Christus, des
Lammes (2. Kor. 11,2; Eph. 5,25-32; Offb. 19,7-9; 21,2-5; 22,17).

Wir sollten diese tiefen und reichen Offenbarungen immer wieder be-
denken und in uns wirken lassen, damit wir uns mehr und mehr unserer herr-
lichen Berufung und unserer wunderbaren Stellung in Christus bewuf3t
werden und auch entsprechend handeln. In unserem Zusammenhang sind
jedoch vor allem zwei Aspekte wichtig, die nachfolgend kurz ausgefuhrt
werden.

Die Gemeinde als der Leib des Christus

Der Mittelpunkt der ganzen Lehre von der Gemeinde ist Jesus Christus
selbst, der ewige Sohn Gottes, der Mensch wurde und unsere Stnden ge-
tragen und gesuhnt hat durch Seinen Tod am Kreuz, durch Sein vergossenes
Blut. Sein vollkommenes Suhnopfer ist die Grundvoraussetzung dafur, dafl
stindige, verdorbene Feinde Gottes zu Versohnten, Gerechtgemachten, Hei-
ligen, Geliebten werden konnten, zu Kindern Gottes, zu koniglichen Prie-
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stern, zu der Gemeinde des lebendigen Gottes. Er selbst ist das ewige Funda-
ment der Gemeinde, ihr Anfang und ihr Ziel, ihr gottliches Oberhaupt.

All das ist in der bildhaften Aussage der Bibel enthalten, dal der Herr
Jesus Christus das Haupt der Gemeinde ist, die wiederum als der Leib des
Christus bezeichnet wird. Als Haupt ist Er der Ursprung und der Anfang, der-
jenige, der die Gemeinde leitet, ndhrt und pflegt, damit sie wachsen und
gesund leben kann. Was die Gemeinde ist, ist sie nur in Ihm und aus Ihm.
Weil ER der Hirte ist, sind wir die Herde; weil ER der Konig ist, sind wir das
Volk des Eigentums; weil ER der himmlische Hohepriester ist, sind wir ein
heiliges Priestertum; weil ER der Sohn tiber das Haus ist (Hebr. 3,6), sind wir
Sein Haus; weil ER das Haupt ist, sind wir Sein Leib; weil ER der Brautigam
ist, sind wir die Braut. Gepriesen sei Sein heiliger Name!

Der erhohte Christus tauft durch Seinen Heiligen Geist alle an Jesus
Christus Glaubigen in einen geistlichen Organismus, den Leib des Christus
hinein (vgl. 1. Kor. 12,18-27, bes. 24b). Das Haupt dieses Leibes ist im
Himmel, der Leib selbst ist auf der Erde und wird von allen gegenwirtig auf
der Erde lebenden Glaubigen gebildet. Die Gemeinde wird in diesem Bild als
ein Werkzeug charakterisiert, ein Handlungsorgan des erhohten Herrn, durch
das Er Seine Werke auf Erden tut. »Denn wir sind sein [Gottes] Gebilde, in
Christus Jesus geschaffen zu guten Werken, die Gott zuvor bereitet hat, damit
wir in ihnen wandeln sollen« (Eph. 2,10; vgl. Ro. 6,12-14+19b).

Die Natur, das Wesen des Leibes des Christus ist nicht irdisch (wie das des
Bundesvolkes Israel), sondern himmlisch und gottlich: »Er [Gott] hat uns
mitauferweckt und mitsitzen lassen in der Himmelswelt in Christus Jesus,
damit er in den kommenden Zeitaltern den uberschwenglichen Reichtum
seiner Gnade in Giite an uns erwiese in Christus Jesus« (Eph. 2,6f.); »Denn
unser Burgerrecht ist in den Himmeln (...)« (Phil. 3,20).

Der Leib des Christus ist also ein geistlicher, von Christus durch den
Heiligen Geist gebildeter Organismus, der vom Haupt her durch den Geist
geleitet und auferbaut, d. h. erndhrt und versorgt wird. Nur allzu leicht
verlieren wir diese grundlegende Wahrheit aus dem Auge und betrachten die
Gemeinde als eine menschliche Organisation, die von Menschen nach ihrem
Ermessen geleitet, ausgestaltet und aufgebaut werden kann. Alles wahre, auf-
erbauende Leben in der Gemeinde muf} aber von Christus, dem Haupt, durch
den Heiligen Geist kommen, von Thm gelenkt und in Seiner Kraft gewirkt.
Alles Menschenwerk bewirkt keine wirkliche Auferbauung des Leibes, son-
dern Beeintrachtigung seiner geistlichen Funktionen und letztlich Zer-
storung.

Hier liegt letztlich auch die Bedeutung der Gnadengaben, die immer Gei-
steswirkungen sind, durch den Geist Gottes bewirkte Befdhigungen, die
nichts mit den natuirlichen Begabungen eines Menschen zu tun haben (wobei
Gott auch diese heiligen und in Seinen Dienst stellen kann). Weil der Dienst
im Leib Christi nach geistlichen Gesetzen und in der Kraft des Geistes
geschehen muB, schenkt das Haupt des Leibes all denen, die Glieder an Sei-
nem Leib sind, geistgewirkte Fahigkeiten, durch die Er die anderen Glieder
auferbauen will (vgl. das Vorbild der Handwerker, die die Stiftshiitte auf-
bauen sollten, 2. Mo. 31,1-11).
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Die Gemeinde als geistliches Haus und heiliger Tempel Gottes

So wie der Leib des einzelnen Glaubigen ein Tempel des Heiligen Geistes ist
(1. Kor. 6,19), so ist der ganze Leib Christi auch der »Tempel Gottes«
(1. Kor. 3,16f.), eine »Behausung Gottes im Geist, ein »heiliger Tempel im
Herrn« (Eph. 2,21f.). Der heilige Gott, der erhohte Herr Jesus Christus wohnt
in der Gemeinde durch den Heiligen Geist; die Gemeinde ist also die Wohn-
statte, das Haus Gottes auf Erden. Die Wohnstatte Gottes ist ein Tempel, und
zu jedem Tempel gehort eine Priesterschaft, die Gott Anbetung und Dienst
darbringt.

Die gottliche Berufung fur den Leib Christi auf Erden ist es nach 1.
Petr. 2,5, ein »heiliges Priestertum« zu sein, um Gott geistliche Opfer darzu-
bringen. Das wird oft iibersehen; nur zu leicht sieht man ausschlieBlich den
Missionsbefehl als Auftrag der Gemeinde und gerat in die Gefahr, die
Gemeinde als Hilfsorganisation zur Ausfihrung der Weltevangelisation mif3-
zuverstehen. Gott selbst, der lebendige und heilige Gott, wohnt durch Seinen
Geist auf Erden, in Seinem Tempel, in Seinem geistlichen Haus — und der
erste Auftrag der Priester in diesem Haus Gottes ist der Dienst fiir Gott, das
Darbringen von geistlichen Opfern, von Dank, Lobpreis und Anbetung und
hingegebenem Dienst.

Dieser Priesterdienst kann auch nur in der Kraft und unter der Leitung des
Heiligen Geistes getan werden, nicht nach Menschenart und Menschener-
messen. Er hat seine heilige, unumstoBliche Ordnung, die in der Apostellehre
fur die Gemeinde festgehalten ist. Nur wenn der priesterliche Dienst der
Gemeinde ganz gemal} Gottes Anweisungen und in Abhangigkeit vom Geist
Gottes getan wird, entspricht er ihrer Berufung. Alles, was die Gemeinde tut,
sollte fur Gott getan werden, nicht fur Menschen, aus Liebe zu IThm, der uns
zuerst geliebt hat.

Aus der Agape-Liebe, dem Wesen Gottes, ergibt sich auch die zweite
Ebene des priesterlichen Dienstes, der Dienst der Liebe und der Erbauung
untereinander, um einander zu helfen, Gott tiefer zu erkennen und zu Chri-
stus hinzuwachsen, damit der Christus in uns Gestalt gewinnt (vgl. 1. Joh. 4,
7-21; Ro. 12,8; Eph. 4,1-16; Phil. 2,1-8; Ro. 14,19; Gal. 5,13).

Die Liebe Gottes, die den Sohn ans Kreuz sandte, damit verlorene Men-
schen Rettung vor dem ewigen Zorngericht erfahren konnten, bestimmt auch
die dritte Ebene des Dienstes der Gemeinde: den Dienst der Versohnung
(2. Kor. 5,18-21), den priesterlichen Dienst am Evangelium Gottes, »damit
das Opfer der Nationen angenehm werde, geheiligt durch den Heiligen
Geist« (R0. 15,16). Er besteht einerseits in der priesterlichen Furbitte fur alle
Menschen (1. Tim. 2,1-5), andererseits in der Verkiuindigung des Evange-
liums (Lk. 24,47; Apg. 1,8; Ro. 10,5-17; 1. Petr. 2,9b). Auch dieser Dienst ist
also, recht verstanden, Teil der umfassenden priesterlichen Berufung der
Gemeinde.
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2. Der Dienst der Auferbauung: Bauarbeiter am Hause Gottes

Das Haus Gottes, der heilige Tempel der Gemeinde ist nicht steinern und
tot, sondern es ist lebendig und standig im Wachsen begriffen. Es besteht
aus lebendigen Steinen, vom Geist Gottes lebendiggemachten Menschen,
die in dieses geistliche Haus eingefugt werden von Gott, dem souveranen
Bauherrn. »Ihr seid aufgebaut auf der Grundlage der Apostel und Prophe-
ten, wobei Christus Jesus selbst Eckstein ist. In ihm zusammengefugt,
wiachst der ganze Bau zu einem heiligen Tempel im Herrn, und in ihm
werdet auch ihr mitaufgebaut zu einer Behausung Gottes im Geist« (Eph. 2,
20-22). Diese Aufbauarbeit erfolgt gemal einem gottlichen Bauplan; jeder
Stein hat seinen Platz, jedes Glied eine besondere Funktion fur den Leib
(1. Kor. 12,18).

In dieser Bauarbeit setzt Gott nun menschliche Diener ein, die Er durch
Seinen Geist befahigt hat und anleitet. Paulus bezeichnet Apollos und sich als
»Gottes Mitarbeiter«, die am Bau Gottes bauen (1. Kor. 3,9f.). Aber in einem
umfassenderen Sinn sind alle Glaubigen in diese grof3e Aufbauarbeit mit ein-
bezogen. Wir alle werden aufgefordert, einander zu erbauen (1. Thess. 5,11),
d. h. aufzubauen, zu starken, das geistliche Wachstum des anderen zu for-
dern. Wir alle sollen zusammenwirken, damit die Gemeinde Aufbau, Aufer-
bauung erfahrt (vgl. 1. Kor. 14, 5.12.26; Eph. 4,12).

Dieses Bild des Auferbauens als Bauarbeit am Haus Gottes wird verbun-
den mit der Erbauung des Leibes, einem Bild organischen Wachstums: »(...)
und so wirkt er [Christus] das Wachstum des Leibes zu seiner Selbstaufer-
bauung in Liebe« (Eph. 4,16b). Auferbauung hat also das Ziel, dafl »wir alle
hinwachsen zu ihm [od. hineinwachsen in ihn], der das Haupt ist, Christus«
(Eph. 4,15). Dabei spielen, wie wir noch sehen werden, die Gnadengaben
eine wichtige Rolle, um diesen Dienst der Auferbauung wirksam zu machen.

Bevor wir jedoch die Gnadengaben im besonderen betrachten, miissen wir
uns noch etwas naher mit den Dienern und Mitarbeitern Gottes beschéftigen,
die Er ebenfalls als »Gaben« (gr. domata) der Gemeinde gegeben hat: Apo-
stel, Propheten, Evangelisten, Hirten und Lehrer (Eph. 4,11). Wozu Er diese
Mitarbeiter berufen und eingesetzt hat, zeigt der folgende Vers: »(...) zur
Ausrustung der Heiligen fur das Werk des Dienstes, fur die Erbauung des
Leibes Christi« (V. 12). Hier wird angedeutet, daf diese Gaben nicht fur eine
einzelne ortliche Gemeinde gedacht sind, sondern fur den ganzen Leib. Die
uns bekannten Einzelheiten uiber den Dienst der Apostel und Evangelisten
bestatigen dies; fur die Propheten, Lehrer und Hirten kann es aus der Bedeu-
tung ihrer Berufung abgeleitet werden. Sie sind uberortliche »Gelenke des
Dienstes«, durch die die einzelnen Teile des Leibes miteinander verbunden
werden (Eph. 4,16).

a) Der Dienst der Grundlegung: Apostel und Propheten

Das Wort Gottes zeigt uns in Eph. 2,20, daB} die Apostel und Propheten unter
den in Epheser 4 genannten Diensten eine herausgehobene, besondere Stel-
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lung innehaben: Die ganze Gemeinde ist »aufgebaut auf der Grundlage der
Apostel und Propheten.« Was beinhaltet nun dieser Dienst der Grundlegung?

Zweifellos hatten die Apostel den Auftrag, das Evangelium zu verkiindi-
gen, auch Gemeinden zu griinden, und sie hatten im Aufbau dieser Gemeinden
besondere Autoritit und Vollmacht. Dennoch kann dies nicht den eigentlichen
Dienst der Grundlegung betreffen, bei dem auch die Propheten (eindeutig Pro-
pheten in der Gemeinde, nicht alttestamentliche) erwahnt werden. Eph. 3,3-11
zeigt uns den besonderen Zweck des Dienstes der Apostel und Propheten: Es
geht um »das Geheimnis des Christus (...), das in anderen Geschlechtern den
Sohnen der Menschen nicht kundgetan, wie es jetzt seinen heiligen Aposteln
und Propheten durch den Geist geoffenbart worden ist« (V. 5t.).

Der Dienst der Grundlegung der Apostel und Propheten bestand also
darin, dal} sie Gottes Offenbarungen und Belehrungen an Seine Gemeinde
empfingen und in schriftlicher Form festhielten, um der Gemeinde fur die
folgenden Jahrhunderte die ein fur allemal uberlieferte, felsenfeste Grund-
lage zu geben, auf der sie aufgebaut werden konnte: das inspirierte Wort Got-
tes des Neuen Testamentes. Das bestétigt Paulus in Romer 16,25-27, wo er
die Schriften des NT als »prophetische Schriften« bezeichnet:

»Dem aber, der euch stiarken kann laut meines Evangeliums und der
Predigt von Jesus Christus, gemdf; der Offenbarung des Geheimnisses,
das von ewigen Zeiten her verschwiegen gewesen, jetzt aber geoffen-
bart und durch prophetische Schriften auf Befehl des ewigen Gottes
kundgetan worden ist, zum Gehorsam des Glaubens, fur alle Volker —
ihm, dem allein weisen Gott, sei die Ehre von Ewigkeit zu Ewigkeit!
Amen.« (Sch)

Im Licht dieser Stelle 146t sich erkennen, daB3 Petrus in 2. Petr. 1,19-21 mit
dem »festen prophetischen Wort« in erster Linie die Schriften des Neuen
Testamentes meint. Er bezeugt eindeutig, dafl diese Schriften wie diejenigen
des Alten Testamentes von Gott eingegeben und vollig zuverlassig und auto-
ritativ fur die Gemeinde sind (vgl. auch 2. Petr. 3,16, wo Petrus die Briefe des
Paulus als heilige Schriften bezeichnet).

Die besondere Aufgabe der Apostel

Diese inspirierte Neuoffenbarung Gottes zu beglaubigen war der besondere
Auftrag der Apostel (gr. apostolos = bevollmachtigter Abgesandter — vgl.
Hebr. 2,3) Jesu Christi. Sie waren personlich Zeugen seiner Auferstehung
(Apg. 1,22; vgl. 1. Kor. 9,1: »Bin ich nicht Apostel? Habe ich nicht Jesus,
unseren Herrn, gesehen?«).

Die Schrift bezeugt eindeutig, daf} es echte Apostel im Sinne von Eph. 4,11
und 1. Kor. 12,28 nur in der Anfangszeit der Gemeinde, in der Generation der
unmittelbaren Zeugen Jesu Christi geben konnte. Paulus, die »unzeitige
Geburt« unter den Aposteln (1. Kor. 15,8), stellt sein Zeugnis ganz bewulit zu
dem der anderen Apostel. Daf3 sich der Herr gerade ihm als der Verherrlichte
offenbart hatte, hangt offensichtlich mit der besonderen Offenbarung zusam-
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men, die Paulus uiber den verherrlichten Christus und Seine Gemeinde emp-
fangen sollte. Kein wahrer Glaubiger in den Generationen nach den ersten
Aposteln hat jemals den Anspruch erhoben, ein »Apostel Jesu Christi« zu
sein. Wer diesen Anspruch in der Gemeindegeschichte erhob, entlarvte sich
ausnahmslos als Verfuhrer, als »falscher Apostel« und »betrigerischer Arbei-
ter« (2. Kor. 11,13).

Gott beglaubigte die Zeugenschaft und neue Wortoffenbarung der Apostel
durch besondere »Zeichen eines Apostels« (2. Kor. 12,12, vgl. Apg. 5,12,
Hebr. 2,4). Sie hatten zugleich als Bevollmachtigte des Herrn innerhalb der
Gemeinde eine besondere Autoritat, die ihrem Wort gegeniuiber als dem Wort
des Herrn unbedingten Gehorsam forderte (vgl. u. a. 2. Kor. 10,8; 1. Kor.
14,37; Ro. 6,17; 2. Kor. 2,9; 7,15; Phil. 2,12; 1. Thess. 2,13; 4,15; 2. Thess.
3,14). Diese gottgegebene Autoritit hatten nur die wahren Apostel Jesu Chri-
sti in der Aufbauzeit der Gemeinde, sie war zur Erbauung der Gemeinden
gegeben (2. Kor. 10,8), um den noch unsicheren, unreifen, in vielem uiber die
Heilsoffenbarungen Gottes noch unwissenden Christen der Anfangszeit
sicheren Halt zu geben und sie vor Verfuhrern zu bewahren.

Mit dem Abschluf} der Offenbarung des Neuen Testamentes gab Gott
keine Neuoffenbarungen mehr (vgl. Offb. 22,18f.); die Botschaft Gottes an
Seine Gemeinde war vollstindig und vollkommen und ein fur allemal tiber-
liefert (Jud. 3). Damit horte der Dienst der neutestamentlichen Apostel und
Propheten ein fur allemal auf. Eine Grundlage muf} nicht immer wieder neu
gelegt werden. So verweist denn auch Paulus in seiner prophetischen
Abschiedsrede an die Altesten von Ephesus die Glaubigen nicht auf neue
Apostel oder Propheten, die Gott ihnen nach seinem Abscheiden geben
wirde, sondern auf das Wort Gottes, das Kraft hat, aufzuerbauen (vgl.
Apg. 20,28-32). Nach den Aposteln des Lammes, den Aposteln Jesu Christi
gibt es im Wort Gottes nur noch falsche Apostel! Thr Auftreten miissen wir
Glaubigen der Endzeit allerdings erwarten und deshalb wachsam sein (vgl. 2.
Kor. 11,13 und Offb. 2,2).”

Die besondere Rolle der Propheten

Was die Propheten der Gemeinde angeht, so sind sie im Gegensatz zu den
Glaubigen allgemein, die ebenfalls »prophetisch reden« konnen (vgl. 1. Kor.
14,31), Empfanger von Offenbarungen Gottes (gr. apokalypsis) gewesen
(vgl. 1. Kor. 14,29f.; Eph. 3,5). Samtliche Autoren des Neuen Testaments
waren, was ihren Dienst der Schriftoffenbarung anging, zugleich Propheten.
Gott gab jedoch den jungen Gemeinden in der Aufbauzeit, die nur einen klei-
nen Teil der schriftlichen Offenbarung des NT kannten, auch Propheten, die
nur mindliche Offenbarungen hatten, damit sie aus den Offenbarungen die-
ser Propheten Belehrung bekdamen und gefestigt wiirden (vgl. das Beispiel
des Agabus in Apg. 11,27-30).

Diese mundlichen Offenbarungen waren nur Teiloffenbarungen (1. Kor.
13,9-10). Sie waren als prophetische Offenbarungen zwar vollkommen von
Gott inspiriert und zuverlassig (vgl. 2. Petr. 1,20f.), aber sie betrafen nur
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kleine Ausschnitte aus Gottes Heilsplan und waren uberflissig, sobald das
geschriebene Wort, die Volloffenbarung vorlag (1. Kor. 13,10-13).

Damit horte die Prophetie als Offenbarungsgabe auf, sie wurde weggetan
(1. Kor. 13,8) wie auch die verwandte Offenbarungsgabe der Erkenntnis.
(vgl. unsere Ausfuhrungen unten S. 94ff. und in Kap. IV, S. 122ff.). Das all-
gemeine prophetische Reden in der Gemeinde im Sinne eines geistgeleiteten
Beitrages zur Auferbauung der Gemeinde blieb dagegen als wichtige
Gnadengabe der Auferbauung bestehen (vgl. S. 97f.).

Wihrend biblisch gesunde Glaubige durch alle 19 Jahrhunderte seit der
Apostelzeit diese Lehre festgehalten haben, haben sich so gut wie alle irrgei-
stigen Bewegungen auf ein angebliches Fortbestehen der prophetischen
Offenbarungsgabe berufen und beansprucht, neue Offenbarungen von Gott
erhalten zu haben. Auf diese Weise entstanden z. B. die Sekten der Neuapo-
stolischen, der Adventisten und Zeugen Jehovas, die Mormonen und viele
andere mehr. Auch die Pfingst- und Charismatische Bewegung behauptet die
Fortexistenz direkter gottlicher Offenbarungen durch »Propheten« und raumt
den »Botschaften« solcher Leute zum Teil einen wichtigen Stellenwert ein.

Wer jedoch neben dem inspirierten, geoffenbarten Wort Gottes noch
irgendwelche anderen Offenbarungsquellen anerkennt, offnet die Tur fur
damonische Verfuhrung. Es verdient Beachtung, daf3 zur Zeit einige selbster-
nannte charismatische »Propheten« die Wiedereinfuhrung des Apostelamtes
(") fur die Gemeinde proklamieren, was sehr an die Falschprophetie der Irvin-
gianer im 19. Jh. erinnert. Die echte Prophetie der Heiligen Schrift dagegen
sagt fur die Endzeit nur falsche Apostel und falsche Propheten’ voraus, die
verfuhren und ddmonische Irrlehren in die Gemeinde tragen.

b) Die Dienste der Auferbauung: Evangelisten, Hirten, Lehrer

Wihrend der Dienst der Grundlegung durch die Apostel und Propheten ein
fur allemal geschehen ist und fur die endzeitliche Gemeinde in den Schriften
des NT wirksam bleibt, sind die Dienste der Auferbauung bis zum Ende der
Gemeindezeit gegeben.

Es ist sicher nicht unwichtig, da} die Schrift hier nicht von abstrakten
»Begabungen« spricht, sondern von Personen, von Méannern Gottes, die der
Herr der Gemeinde selbst ausgesondert, berufen, zubereitet und befdhigt hat
zu einem hochst verantwortungsvollen geistlichen Dienst. Wenn es schon
von den ortlichen Altesten und Diakonen gilt, daf} ihr ganzer Lebenswandel
ein Zeugnis fur Christus sein soll, wieviel mehr dann fur solche Diener des
Herrn, die noch mehr anvertraut bekommen haben!

Es sollte erganzt werden, da3 Briider, die eine solche Dienstgabe ausiiben,
dies im Normalfall gemaf3 der Anordnung Gottes im vollzeitlichen Dienst tun
und von den ortlichen Gemeinden, denen sie dienen, finanziell unterstutzt
werden sollen (vgl. 1. Kor. 9,14; Gal. 6,6; 1. Tim. 5,17f.; 2. Tim. 2,4-6). In
der heutigen Verwirrung und Verfuhrung durch den feministischen Zeitgeist
ist es auch notig, festzuhalten, dal der Herr fur samtliche Dienste der Aufer-
bauung und Leitung in der Gemeinde ausschlieBlich Manner beruft." Wenn
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also in unserer Zeit Frauen (gerade auch in der Pfingst- und Charismatischen
Bewegung) den Dienst einer »Bibellehrerin« oder einer »Evangelistin« aus-
uiben wollen, so ist das offener Ungehorsam gegen das Wort Gottes.

Die Dienstgaben sind vom Herrn der Gemeinde gegeben, damit der ganze
Leib geistlich wachsen und reifen kann. Sie dienen dazu, daf3 »wir alle hinge-
langen zur Einheit des Glaubens und der Erkenntnis des Sohnes Gottes, zur
vollen Mannesreife, zum VollmaB des Wuchses der Fulle Christi« (Eph. 4,13).
Durch sie will Christus selbst Seine Gemeinde aufbauen, nahren, starken, be-
wahren, zubereiten. Thr Wirken ist ein priesterlicher Dienst fur den Herrn und
zugleich ein helfender Dienst an den Heiligen; sie sollen ausgeriistet und zube-
reitet werden, um ihrem Herrn besser dienen zu konnen. Die Dienste der Auf-
erbauung wirken so wie Gelenke im Leib des Christus, sie verbinden, stiitzen
und vermitteln die Weisungen des Hauptes weiter. Das letzte und hochste Ziel
dieses Dienens ist der Herr der Gemeinde, das Haupt des Leibes selbst: Wir
sollen in allem hinwachsen zu InM, der das Haupt ist, Christus (Eph. 4,15f.).

Die Dienste der Auferbauung und ihre Funktionen

* Evangelisten haben den Auftrag, das Evangelium von Jesus Christus unter
den Unglaubigen zu verkiindigen. Ihr Dienst wird in der Schrift nicht im Ein-
zelnen ausgefuhrt (ebenso wie der des Hirten). Er umfalit aber, soweit die
Anhaltspunkte aus der Schrift erkennen lassen, auch die Griindung von
Gemeinden, die Unterweisung der Jungbekehrten im Wort und die Anleitung
der Aufbauarbeit in den von ihnen gegriindeten Gemeinden, bis eine eigene
Altestenschaft eingesetzt werden kann. Das 1aft sich vor allem aus der Tatig-
keit des Paulus erschlieBen, der als Apostel Jesu Christi zugleich in allen
Diensten der Auferbauung tatig war: Er war Lehrer, Hirte und Evangelist,
Prophet und Apostel in einem.

Der Dienst der Gemeindegriindung und der Unterweisung neuer Gemein-
den war jedenfalls kein speziell apostolischer; er wurde auch von Briidern
wie Apollos oder Epaphras getan, die als Evangelisten tatig waren (vgl.
Kol. 1,7; Apg. 18,27f.). Auch die Briefe des Paulus an Timotheus, der offen-
kundig Evangelist war (vgl. 2. Tim. 4,5), zeigen, dal biblische Lehre,
Ermahnung der Glaubigen und auch das Einsetzen von Altesten durchaus in
den Aufgabenbereich eines Evangelisten (oder »Missionars« im heutigen
Sprachgebrauch) gehoren kann.

Der Dienst des Evangelisten ist, wie alle Dienstgaben, tiberortlich und hat
dem ganzen Leib zu dienen; das unterscheidet ihn vom Dienst von Bridern in
ortlichen Gemeinden, die ebenfalls eine besondere Befahigung zur Verkuindi-
gung des Evangeliums empfangen haben. Angesichts der heutigen Zersplitte-
rung und geistlichen Vermischung und Verfuhrung weiter Teile der Ge-
meinde ist es eine sehr groe Verantwortung, die richtigen Linien fur diesen
Dienst zu bewahren. Er darf sich weder einseitig an bestimmte Gruppierun-
gen binden noch darf er sich von der festen Grundlage der gesunden Lehre
und des uiberlieferten Glaubens in 0kumenische Beliebigkeit und schwarm-
geistige Verwirrung hineinziehen lassen.
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* Hirten sind eine Dienstgabe, die nicht leicht abzugrenzen ist und haufig
mifBverstanden und unterschatzt wird. Vielfach werden sie mit ortlichen Auf-
sehern gleichgesetzt. Das widerspricht jedoch der uiber die Einzelgemeinde
hinausgehenden Berufung der Dienstgaben nach Epheser 4, die ausdriicklich
fur den ganzen Leib gegeben sind und nicht nur fur ortliche Gemeinden.
Demnach ist der Dienst des Hirten ein uiberregionaler Dienst, der darin
besteht, ortlichen Gemeinden bzw. deren Altesten in schwierigen Fragen hel-
fend und auferbauend zur Seite zu stehen und dartiber zu wachen, daf3 keine
Irrlehren oder falsche Tendenzen in das Leben der ortlichen Gemeinden ein-
dringen. In diesem Sinn konnen wir ein Beispiel von Hirtendienst in der Rede
des Paulus an die Altesten von Ephesus sehen, die er ermahnt, befestigt und
belehrt hatte, um sie zuzuristen (vgl. Apg. 20,18-35).

Es ist sicher kein Zufall, daf der Dienst des Hirten und der des Lehrers in
der Aufzahlung von Epheser 4 grammatisch eng zusammengeschlossen sind;
héaufig wird ein Hirte zugleich die Berufung des Lehrers haben, wobei das
sicherlich nicht immer so sein muf}. Im Gegensatz zum Dienst der Apostel
hat ein Hirte keine absolute Autoritit vom Herrn verliehen bekommen. Er
kann nicht mit bestimmender Weisungsbefugnis in die Verantwortung der
ortlichen Gemeinden eingreifen; sein Dienst erfolgt dort, wo er von den ortli-
chen Altesten freiwillig angenommen wird. Dennoch ist ein solcher Hirten-
dienst fur das gesunde Leben des Leibes Christi sehr wichtig, und wir sollten
den Herrn darum bitten, dal Er Seinem Leib gerade in der gegenwartigen
notvollen Zeit solche Hirten schenken moge.

* Lehrer haben die Aufgabe, den Glaubigen das Wort Gottes auszulegen
und systematisch zu vermitteln, sie sollen der Gemeinde die tieferen Linien
und Zusammenhénge des Wortes, ihre Berufung und ihren Dienst in Verbin-
dung mit jeweils wichtigen Fragen und Problemen aufschliefen und er-
klaren, so daf} diese klare biblische Orientierung bekommen und als ortliche
Gemeinden wie als einzelne Glaubige danach leben konnen. Damit verbun-
den ist der Kampf fur den ein fur allemal uiberlieferten Glauben (Jud. 3), in
dem die Lehrer eine besondere Verantwortung haben. Sie unterstiitzen und
unterweisen die ortlichen Altesten, die die Aufgabe der Lehre in den einzel-
nen Gemeinden haben, und geben dadurch das, was der Herr ihnen durch ihre
Gabe geschenkt hat, an andere weiter, die tiichtig sind, wiederum andere zu
lehren (2. Tim. 2,2).

Es ist fur unsere heutige verkehrte, bildungsglaubige Zeit wichtig, zu beto-
nen, daf der Dienst des Lehrers eine Gnadengabe, eine durch Gottes Geist sou-
veran vermittelte gottliche Befahigung ist. Niemand wird dadurch zum Lehrer
in der Gemeinde des Herrn, daf er ein Theologiestudium oder eine Bibelschul-
ausbildung absolviert hat und iber groBes Wissen verfugt. Die Befahigung, die
Linien der Schrift zu erkennen und vollmiachtig zu vermitteln, wird souveran
durch den Herrn verliehen und durch den Geist bewirkt. Echte Auferbauung
und Frucht wird der Lehrdienst nur dort bewirken, wo er aufgrund gottlicher
Berufung und geistlicher Befdhigung in der Kraft des Geistes getan wird und
nicht aufgrund menschlichen Fahigkeiten und Ausbildungsabschliissen, mit-
hilfe von fleischlich-weltlichen Methoden und Konzepten.
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Der Dienst des Lehrers ist ein sehr verantwortungsvoller und wichtiger
Dienst zur Auferbauung; er wirkt tiberortlich und fur den ganzen Leib. Darin
ist er von lehrenden Altesten unterschieden, die die Unterweisung der ortli-
chen Gemeindeglieder im Wort Gottes ibbernehmen und vom Herrn dafur mit
einer Gnadengabe ausgeristet sind (vgl. 1. Tim. 3,2; 5,17; Tit. 1,9; Ro. 12,7).
Gerade in der letzten Zeit mit ihren vielfaltigen Verfuhrungen und Irrlehren
kommt dem Lehrdienst die entscheidende Aufgabe zu, die gesunde Lehre der
Schrift festzuhalten, gegen Irrstromungen zu verteidigen und den Glaubigen
zu vermitteln, so daf} sie im Wort befestigt werden und zur geistlichen Reife
und Mundigkeit gelangen.

¢) Der Dienst der Auferbauung in der ortlichen Gemeinde:
Alteste und Diakone

Die uberortlichen Dienste alleine konnten die Auferbauung des Leibes
niemals gewahrleisten. Die Hauptlast und Hauptverantwortung fur die Auf-
erbauung und das gesunde Wachstum der Gemeinde liegt auf denjenigen
Dienern des Herrn, die von Gott als Alteste (présbyterois) bzw. Aufseher
(episkopois) der ortlichen Gemeinde eingesetzt sind und den Hirten- und
Lehrdienst tun. Das geistliche Leben einer Gemeinde hangt wesentlich davon
ab, ob es in ihr Brder gibt, die diesen Dienst nach den Weisungen des Wor-
tes Gottes in Hingabe und Treue tun.

Dementsprechend beschiftigen sich die Lehrbriefe des NT recht ausfuhr-
lich mit diesem Dienst, der nicht umsonst eine vortreffliche, edle Tatigkeit
genannt wird (1. Tim. 3,1). Er ist seinem Wesen nach ein Hirtendienst, wie
das Wort des Petrus an die Altesten deutlich macht: »Weidet die euch anver-
traute Herde Gottes und iiberwacht sie, nicht aus Zwang, sondern mit freudi-
ger Bereitwilligkeit nach Gottes Willen, auch nicht in schnoder Gewinnsucht,
sondern mit Hingebung, auch nicht als Gewaltherrscher uiber die euch anver-
trauten [Gemeinden], sondern als Vorbilder fur die Herde; dann werdet ihr
auch, wenn der Erzhirte [= Oberhirt] erscheint, den unverwelklichen Kranz
der Herrlichkeit empfangen« (1. Petr. 5,1-4 — Me).

Dieser Hirtendienst ist gegenuiber den Angriffen und Verfuhrungen des
Satans ein Wdchterdienst, wie aus den Ermahnungen des Paulus an die Alte-
sten in Ephesus (Apg. 20,28.31) und aus Hebr. 13,17 hervorgeht: »Gehorcht
euren Fihrern und fugt euch ihnen, denn sie wachen iiber eure Seelen als sol-
che, die einst Rechenschaft abzulegen haben«. In bezug auf die gottliche
Ordnung und die Reinheit der Gemeinde ist er ein Aufseherdienst; die Alte-
sten solle Sorge tragen, daf} die ortliche Gemeinde nach den Weisungen und
Ordnungen Gottes lebt und handelt, dal weder Unfrieden noch Spaltungen,
weder fleischliche Gesinnung noch ungerichtete Stinde die Gemeinde be-
fleckt und ldhmt. Zu diesem Zweck ist den Altesten auch vom Herrn Auto-
ritat gegeben worden, was in dem Begriff des » Vorstehens« betont wird (vgl.
1. Thess. 5,12; 1. Tim. 3,5; 5,17; Ro. 12,8). Die Schrift ermahnt die Glaubi-
gen immer wieder, sich den von Gott gegebenen Altesten unterzuordnen,
ihnen zu gehorchen.
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Das Weiden und Ernahren der Herde geschieht durch die eng miteinander
verbundenen Dienste des Lehrens und des Ermahnens (bzw. Ermunterns oder
Anspornens) der Glaubigen (vgl. auch Kol. 1,28f.). Ein Altester soll lehr-
fahig (1. Tim. 3,2; Tit. 1,9) und selbst in der gesunden Lehre gefestigt sein.
Auch wenn nicht alle Altesten den Dienst der Lehre schwerpunktmafig aus-
uben (1. Tim. 5,17), gehort er doch zu den wichtigsten Aufgaben des Alte-
stendienstes.

Weil es unserem Herrn aber nicht nur auf das Wissen, sondern vor allem
auf die Herzenshaltung und damit auch auf den Wandel der Glaubigen
ankommt, ist Lehre allein zuwenig, um die Herde zu pflegen. Der Dienst des
Ermahnens und Ermunterns bildet seine notwendige Ergdnzung (vgl.
1. Thess. 5,12f.; Tit. 1,9). Er zielt darauf, dal das Wort auch das Herz und das
Leben des Glaubigen verwandeln kann; er wirkt auf die konkrete Umsetzung
des Wortes Gottes in die Praxis hin. Das beinhaltet den liebevollen Hinweis
auf offenbargewordene Stinden und Mingel, den Ansporn zur Umkehr wie
auch die Ermutigung und Hilfestellung im geistlichen Leben — also den
Bereich, der heute als »Seelsorge« bezeichnet wird.

Diesen so wichtigen Dienst als »Haushalter Gottes« (Tit. 1,7) kann ein
Bruder nur tun, wenn er vom Herrn dazu berufen und beféhigt ist; er kann nur
in der Kraft des Geistes getan werden. Es ist anzunehmen, daf} sich die in
Ro. 12,8 erwédhnte Gnadengabe des » Vorstehens« auch auf die gottliche Be-
fahigung zum Altestendienst bezieht, ebenso die Gnadengabe des »Lehrens«.
Doch die Schrift macht auch sehr deutlich, daf erganzend zu dieser Geistes-
ausruistung auch eine geistliche Gesinnung und Lauterkeit im Glaubensleben
Voraussetzung fur diesen Dienst ist (vgl. 1. Tim. 3,1-7, Tit. 1,5-9).

Ein Aufseher wird nicht umsonst Altester genannt; von ihm wird nach
dem Wort Gottes erwartet, da er eine gewisse Erfahrung und geistliche
Reife mitbringt und sich im Leben, besonders in der Familie, bewahrt hat.
Dagegen gibt es keinen Hinweis darauf, dafl so etwas wie eine Bibelschul-
ausbildung fur diesen Dienst erforderlich wére. Ein Altester sollte im Nor-
malfall auch in der ortlichen Gemeinde gewachsen und herangereift sein. Die
heute vielfach uibliche Praxis, »Pastoren« als Gemeindeleiter einzusetzen, ist
deshalb von den Anweisungen des Wortes Gottes her nicht gerechtfertigt.

Den Altesten sind fur die vielfiltigen in einer Gemeinde anfallenden
Dienste noch besondere Diener (Diakone) zugeordnet, die bestimmte Auf-
gaben unter der Leitung der Altesten ibernehmen, seien es Verwaltungsauf-
gaben, Barmherzigkeitsdienste oder praktische Arbeiten. Das ist auch unter
dem Gesichtspunkt wichtig, daf die Altesten nicht mit Arbeiten uiberlastet
werden, die ihnen die Zeit fur die wesentlichen Aspekte ihres Dienstes
rauben (vgl. Apg. 6,2-4).

Auch wenn manche Ausleger der Schrift mit Recht darauf hinweisen, daf
es angesichts der heutigen Zersplitterung und des Verfalls der Gemeinde im
strengen Sinn keine Altesten der oOrtlichen Gemeinde mehr geben kann, so ist
doch ohne Zweifel der Altestendienst gerade in der heutigen Zeit der endzeit-
lichen Verfuhrung und des Verfalls von entscheidender Bedeutung fur gesun-
des Gemeindeleben (vgl. dazu den Titusbrief, der dies deutlich macht). Das
Wort Gottes hat Vorsorge getroffen, dal auch nach der Zeit der Apostel
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Bruder, die vom Herrn dazu berufen sind, diesen Dienst in der Gemeinde
tun konnen (vgl. die Eignungskriterien in 1. Tim. 3,1-13 und Tit. 1,6-9); iber
die Art und Weise allerdings, wie dies geschehen soll, muissen wir uns im
sorgfiltigen Horen auf die Schrift vom Herrn Wegweisung erbitten (vgl.
1. Kor. 16,15-18; 1. Thess. 5,12f.; 1. Petr. 5,1-5; Apg. 20,28).

3. Die Gnadengaben als geistliche Befdhigungen
zur Auferbauung der Gemeinde

Nicht nur die Glaubigen, die zu besonderen »Diensten« berufen wurden, wir-
ken an der Auferbauung der Gemeinde mit. Der Herr mochte dazu alle Glau-
bigen gebrauchen, und die Schrift lehrt uns, da Gott jedem Glaubigen
zumindest eine geistliche Befahigung oder Gnadengabe mitteilt, mit der er
der Gemeinde dienen kann.

a) Das Wesen der Gnadengaben

Uber diese »Offenbarungen« oder »Kundgebungen« des Geistes (gr. phane-
rosis tou pneumatos — 1. Kor. 12,7) bzw. »Gnadengaben« (charismata) gibt
uns vor allem 1. Korinther 12 - 14 Auskunft, daneben auch Ro. 12,6-8,
1. Petr. 4,10-11, erganzend 1. Kor. 1,7; 1. Tim. 4,14; 2. Tim. 1,6.

Gnadengaben (Charismen) sind uibernaturliche, vom Geist Gottes ge-
wirkte Befahigungen, die dem Aufbau der Gemeinde dienen. Dabei betont
das Wort Gottes, daf} sie nicht der Bereicherung oder Selbstverwirklichung
des Einzelnen dienen: »Jedem wird die Offenbarung des Geistes zum Nutzen
[od. gemdf3 dem Nutzen, so wie es niitzlich ist] gegeben.« (1. Kor. 12,7). Das
bedeutet, dafl Gott die Gnadengaben verteilt, wie Er es fur nuitzlich halt, bzw.
so, wie es dem gemeinsamen Nutzen der Gemeinde dienlich ist — jedenfalls
nicht nach dem Begehren der Glaubigen selbst.

AuBerdem lehrt das Wort, daf3 Gott selbst durch Seinen Geist souveran,
nach Seinem Willen festlegt, wer welche Gnadengaben empfangt: »Dies
alles aber wirkt ein und derselbe Geist, indem er jedem eine besondere Gabe
zuteilt, wie er will« (1. Kor. 12,11 — Me). »Nun aber hat Gott die Glieder
gesetzt, jedes einzelne von ihnen am Leib, wie er wollte« (V. 18; die Aussage
bezieht sich, wie der Zusammenhang zeigt [V. 28-31] auf die Verteilung ver-
schieder Gnadengaben im Leib). Petrus ermahnt uns: »Wie jeder eine Gna-
dengabe empfangen hat, so dient damit einander als gute Verwalter der ver-
schiedenartigen Gnade Gottes« (1. Petr. 4,10).

Damit ist ein eigenwilliges Streben nach bestimmten, »attraktiv« erschei-
nenden Gnadengaben ausgeschlossen. Im Gegensatz zu vielen Auslegern
sagt das Wort Gottes nirgends, dal wir uns in drangendem Gebet nach
irgendwelchen Charismen aus 1. Korinther 12 ausstrecken sollen, sondern
allein nach den grofleren Gnadengaben des Glaubens, der Liebe und der
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Hoffnung aus 1. Korinther 13 (vgl. 1. Kor. 12,31 und unsere Ausfuhrungen
auf S. 102). Jede andere Deutung wiirde der souveranen Zuteilung durch Gott
widersprechen, die in 1. Korinther 12 gelehrt wird (und in Stellen wie
R6. 12,6 oder 1. Petr. 4,10 bestatigt wird).

Aus 1. Korinther 12 geht auch hervor, daf jeder Glaubige seine Gnaden-
gabe(n) mit der Wiedergeburt, dem Empfang des Heiligen Geistes empfingt
und nicht etwa erst Jahre spater. Gott fugt den Glaubigen bei der Wiederge-
burt in den Leib ein und gibt ihm gleichzeitig eine bestimmte Dienstaufgabe
und Befahigung (Auge, Ohr, Hand ...).

Die keimhaft angelegte Gnadengabe entwickelt und entfaltet sich abhan-
gig von der geistlichen Reife und Gesinnung des Glaubigen und von der sou-
veranen Fihrung Gottes; sie wird bei einer gesunden Entwicklung offenbar’
und fuhrt dazu, daf} der Glaubige in der Kraft des Geistes durch die gegebene
Befahigung zum Aufbau und Wachstum der Gemeinde beitragt.

b) Die unterschiedlichen Funktionen der Gnadengaben

Die Bibel erwihnt eine ganze Anzahl von unterschiedlichen Gnadengaben,
ohne sie lehrmafig einzuteilen oder ndher zu bestimmen. Dennoch zeigt eine
genauere Untersuchung der Aussagen der Schrift, daB es verschiedene Arten
und Funktionen von Gnadengaben gibt. In 1. Petr. 4,11 werden z. B. der
Dienst am Wort und das praktische Dienen unterschieden. In 1. Kor. 12,4ff.
wird ausdriicklich betont, da} es unterschiedliche Arten (diaireseis = Unter-
schiede, Einteilungen, Verteilungen) von Gnadengaben gibt, und daf} Gott sie
nach Seinem Willen so austeilt, wie es Ihm nutzlich erscheint. Damit ist auch
ausgesagt, dal Gott nach Seinem Gutdiinken bestimmte Gaben nicht mehr
austeilen wird, wenn sie ihre Funktion erfullt haben und fur die Auferbauung
nicht mehr nuitzlich sind.

In 1. Kor. 12,4-10.28 und Ro6. 12,6-8 sind zwei unterschiedliche Aufzih-
lungen von Gnadengaben gegeben, die offensichtlich bewuf3t nicht systema-
tisch und auch nicht vollstandig gehalten sind. Dennoch lassen sich die Gna-
dengaben nach ihrer Funktion unterscheiden:

aa) Offenbarungsgaben

Hiermit sind iibernaturliche Befahigungen gemeint, Offenbarungen von Gott
an die Gemeinde weiterzugeben. Unter »Offenbarung« in dem hier gebrauch-
ten Zusammenhang versteht die Schrift eine gottliche Mitteilung vorher nicht
bekannter Wahrheiten tiber Gott selbst und Seinen Heilsplan (vgl. Ro. 16,25;
1. Kor. 14,6.26.30; 2. Kor. 4,2; 12,1.7; Gal. 1,12; 2,2; Eph. 3,3).

Die Offenbarungsgaben sind ausschlieBlich in 1. Korinther 12 erwéhnt; zu
ihnen zahlen mit Sicherheit das Wort der Erkenntnis und die Prophetie. Je
nach Auslegung kann auch das Wort der Weisheit (im Sinne von Erkenntnis-
sen Uiber Gott, vgl. 1. Kor. 2,6-16) sowie die Sprachenrede mit Ubersetzung
unter die Offenbarungsgaben gerechnet werden.
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Unter »Prophetie« ist im Zusammenhang des 1. Korintherbriefes der Pro-
phetendienst als Offenbarungsgabe zu verstehen; in 1. Kor. 14,29f. wird ge-
zeigt, da3 Offenbarungen von Propheten empfangen werden. Dasselbe be-
statigt auch Eph. 3,5: Nur Apostel und Propheten waren Empfanger von
Offenbarungen. Es ist daher folgerichtig, daB3 Paulus, als er in 1. Kor. 12,28f.
die von Gott gegebenen Charismen zusammenfalt, anstatt von »Prophetie«
von »Propheten« spricht. Die Erwahnung in 1. Kor. 13,2 (»Und wenn ich
Weissagung habe und alle Geheimnisse und alle Erkenntnis weif ...«) be-
statigt, dafl hier unter Prophetie eine Gabe zur Offenbarung von Geheim-
nissen verstanden wird. 1. Kor. 13,8-12 zeigt, wie durch die Offenbarungs-
gaben der Prophetie und der Erkenntnis ausschnittsweise Erkenntnis uiber
den Heilsplan Gottes vermittelt wurde.

Dieser Offenbarungsgabe direkt zugeordnet ist die Gabe der Unterschei-
dung der Geister. Sie war eine Ubernaturliche Erkenntnis uiber die Quelle
einer prophetischen Offenbarung und von grofer Bedeutung in der dama-
ligen Zeit, weil es offenkundig immer wieder zu damonischen Geistes-
wirkungen und betriigerischen Prophetien kam (die Schrift erwahnt in
2. Thess. 2,2, daf} die Thessalonicher »durch Geist«, d. h. durch eine irrgei-
stige »Offenbarung« zu der falschen Annahme verleitet wurden, der Tag des
Christus sei schon da). Mithilfe dieser Gabe konnten die Gemeinden feststel-
len, ob es sich um eine gottliche oder eine dimonische Offenbarung handelte.

Das Wort der Erkenntnis ist laut 1. Kor. 13,2.9.12 eine Offenbarungsgabe.
Es bewirkte, daB die frihen Gemeinden durch Offenbarung des Geistes
Erkenntnisse aus dem Heilsplan Gottes mitgeteilt bekamen, die den in den
Briefen des NT geoffenbarten entsprachen, aber immer nur Teilausschnitte
betrafen (1. Kor. 13,9). Diese Gnadengabe hat nichts zu tun mit der geistge-
wirkten Erkenntnis Jesu Christi durch Sein geoffenbartes Wort bzw. die
biblische Lehre, die jedem Glaubigen durch den innewohnenden Geist zuteil
wird und sich wachstumlich entwickelt (vgl. u. a. 1. Kor. 1,5; 2. Kor. 4,6;
6,6; Eph. 1,17; Eph. 4,13; Phil. 1,9; 3,8; Kol. 1,9f; 3,10; 2. Petr. 1,2f.).

Wenn in 1. Kor. 13,8 gesagt wird, daf die »Erkenntnis« weggetan wird,
dann ist nicht von der allgemeinen geistlichen Erkenntnis die Rede, die ja bis
zum Ende der Gemeindezeit bleibt und in der Herrlichkeit erst vollkommen
wird, sondern von der Offenbarungsgabe der Erkenntnis, die nur solange not-
wendig war, bis die schriftliche Offenbarung Gottes an die Gemeinde abge-
schlossen war.

Wenn man das Wort der Weisheit entsprechend dem Wort der Erkenntnis
im Sinne von 1. Korinther 2 auffait (»Wir reden Gottes Weisheit in einem
Geheimnis«, V. 7; vgl. V. 10-13), kann es ebenfalls als Offenbarungsgabe
verstanden werden; wenn man »Weisheit« mehr auf lebenspraktische Situa-
tionen gerichtet versteht, kann es aber auch im Sinne einer auferbauenden
Wortgabe gedeutet werden (vgl. cc).

Das Sprachenreden ist in erster Linie und wesensmafig eine Zeichengabe;
manche Bibelausleger verstehen es aufgrund von 1. Kor. 14,2 auch als Offen-
barungsgabe, wenn die Sprachenrede in der Gemeinde uibersetzt wurde.

Die Offenbarungsgaben dienten im Anfangsstadium der Gemeinde zur
Auferbauung, indem sie Offenbarungserkenntnisse uiber Gottes Plan mit der
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Gemeinde vermittelten. Die mundlichen Offenbarungen durch Propheten
wurden nach Abschlufl der Schriftoffenbarung weggetan, und der neu-
testamentliche Prophetendienst ist mit der Vollendung des NT abgeschlossen.

bb) Zeichengaben

Darunter wird die geistgewirkte Fahigkeit verstanden, Wunder zu vollbrin-
gen, die zeichenhaft die Botschaft des Evangeliums bekriftigten. Diese
Gaben waren in der apostolischen Zeit in der Gemeinde wirksam und sind
ebenfalls ausschlieBlich im 1. Korintherbrief erwahnt.

Zu ihnen gehoren das Sprachenreden (»Zungenreden« ist ein irrefuhren-
der Begriff), in 1. Korinther 12 »Arten von Sprachen« genannt, sowie die
Ubersetzung der Sprachen. Daf} das Sprachenreden wesensmafig eine Zei-
chengabe ist, wird durch die Aussagen von Mk. 16,17 und 1. Kor. 14,22
bestatigt (dazu Naheres in Kap. V, S. 1541f.).

»Wunderkrdfte« sind nach Hebr. 2,4 und den ganzen Erwéhnungen in der
Apostelgeschichte sowie den Briefen ebenfalls eine Zeichengabe (vgl.
Kap. VL, S. 184ft.).

Die »Gnadengaben der Heilungen« sind vom Gesamtzeugnis der Schrift
her ebenfalls zu den Zeichengaben zu zahlen (vgl. Kap. VII, S. 215ff.). Die
Beispiele in der Apostelgeschichte zeigen durchgiangig wunderbare Heilun-
gen bei Ungldubigen als Zeichen zur Bestitigung der apostolischen Bot-
schaft, wahrend fur die Glaubigen in Jakobus 5,14-16 ein anderer Weg
gewiesen wird: das Gebet der Altesten und die Furbitte der Glaubigen unter-
einander.

Auch die Gabe des »Glaubens« ist nach der erklarenden Erwéhnung in 1.
Kor. 13,2 und Mt. 17,20 eine Gabe zur Bewirkung von Wundern und damit
zu den Zeichengaben zu zéhlen.

Die biblischen Zeichengaben waren ihrem Wesen nach nach aulen gerich-
tet; sie zielten nach dem Zeugnis des NT auf die Ungldubigen und nicht auf
die Glaubigen (vgl. 1. Kor. 14,22) — ganz im Gegensatz zu den heute propa-
gierten charismatischen »Zeichengaben, die sich tiberwiegend an Glaubige
richten, um sie irrezufuhren. Sie wirkten, solange Gott die neue Offenbarung
Seines Evangeliums durch Zeichen und Wunder bekraftigte, ebenfalls zur
Auferbauung der Gemeinde mit, indem sie den gottlichen Ursprung ihrer
Lehre und Botschaft bestatigten. Spatestens mit Abschlufl der Offenbarung
des NT horten sie auf (1. Kor. 13,8; Hebr. 2,4); ihr Zeugnis ist in der Schrift
aufgezeichnet, damit die Horer des Wortes glauben (vgl. Joh. 20,30f.).

cc) Auferbauungsgaben oder Gnadengaben des Dienens
Darunter werden geistliche Befahigungen verstanden, die im Gegensatz zu den
Zeichengaben unmittelbar zur inneren Auferbauung der Glaubigen dienen und

in der Gemeinde wirksam werden. Im Unterschied zu den Offenbarungsgaben
geben sie keine Neuoffenbarung Gottes weiter, sondern richten sich am geof-
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fenbarten Wort der Schrift aus (vgl. Ro. 12,6: »in Ubereinstimmung mit dem
Glauben« = der biblischen Lehre). Sie sind eine praktische Auswirkung der
Agape-Liebe Gottes in der Gemeinschaft untereinander. Sie stellen genauso
gottliche Wirkungen des Geistes und der Kraft dar wie die Wunder- und Offen-
barungsgaben, wenn sie auch nicht so stark ins Auge fallen.

Interessanterweise finden wir diese Gaben fast ausschlieBlich in Ro. 12,
6-8 aufgezahlt, so wie die Offenbarungs- und Zeichengaben sich in 1. Ko-
rinther 12 finden:

*  Prophetisches Reden: Als die erste und bedeutendste Gnadengabe der
Auferbauung wird in Ro. 12,6 die Gabe des prophetischen Redens (prophe-
teia) genannt. Zunachst konnte man meinen, hier sei dieselbe Offenbarungs-
gabe wie in 1. Kor. 12,10 gemeint. Eine genauere Untersuchung aller Bibel-
stellen, in denen prophetisches Reden erwéhnt wird, zeigt jedoch, daf} die
Schrift zwei verschiedene Arten von prophetischem Reden kennt, die mit den-
selben Worten benannt werden (dasselbe finden wir in bezug auf die Offen-
barungsgabe der Erkenntnis, s. 0.).

Die besondere Form der Prophetie als Offenbarungsgabe war nur den Pro-
pheten gegeben und wurde nur von wenigen ausgeubt (vgl. 1. Kor. 14,26-
30). Nur auserwahlten Propheten Gottes wurden die inspirierten Botschaften
Gottes zuteil, die im Vollsinn Wort Gottes waren. Damit diese bedeutenden
Direktoffenbarungen Gottes die gebithrende Beachtung fanden, schreibt Pau-
lus in 1. Kor. 14,29f. vor, daf in einer Versammlung hochstens drei Propheten
Offenbarungen weitergeben sollten.

Dagegen sagt Paulus gleich anschlieend, dafl die Korinther alle einer
nach dem anderen weissagen konnten. Bei den prophetischen Offenbarungen
wurde nur unterschieden (gr. diakriné = scheiden, unterscheiden, beurteilen),
ob die Botschaft aus dem Geist Gottes oder einem betriigerischen Geist kam;
wenn die Botschaft von Gott kam, war sie als Offenbarung vollkommen auto-
ritativ und frei von menschlicher Beimischung. Es gibt jedoch laut 1.
Thess. 5,20f. auch Weissagungen, bei denen man priifen (gr. dokimazo = pru-
fen, untersuchen, auswahlen) mufl und nur das Gute behalten soll. Auch die
Anweisung in Ro. 12,6, dal die Weissagung in Ubereinstimmung mit dem
Glauben (d. h. dem Glaubensgut, der biblischen Lehre) sein soll, ware bei
einer gottlichen Offenbarungsgabe sinnlos.

So gibt es also gewichtige Anhaltspunkte in der Schrift, da} es neben der
prophetischen Offenbarungsgabe noch ein allgemeines prophetisches Reden
im Sinne eines auferbauenden Redens unter der Leitung des Heiligen Geistes
gibt. Es ist im Unterschied zur prophetischen Offenbarung jedem Glaubigen
gegeben und stellt nach den Aussagen von 1. Korinther 14 die wichtigste Gabe
zur Erbauung der Gemeinde dar (vgl. auch 1. Kor. 14,24.31 im Kontrast zu
V. 29).In 1. Kor. 14,3 wird der Inhalt und die Aufgabe dieser Gnadengabe um-
rissen: »Der prophetisch Redende dagegen redet zu Menschen zu ihrer Erbau-
ung und Ermahnung und Trostung«; er »erbaut die Gemeinde« (V. 4 — Me).

Die erbauliche Gabe des prophetischen Redens (in diesem Buch auch all-
gemeines prophetisches Reden genannt) beinhaltete also eine Vielfalt von
Beitragen zum Gemeindeleben: Die Weitergabe von Bibelworten mit person-
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lichen Gedanken dazu; Zeugnisse mit geistlicher Aussagekraft, ermahnende
oder ermunternde und trostende Beitrage oder Gesprache, geistgewirkte Rat-
schlage oder Warnungen.

Selbstverstandlich sollte jede Lehre und Wortverkiindigung solche »pro-
phetischen« Zuige tragen, aber ebenso Beitrdge aller anderen Gemeindeglie-
der. So ist das allgemeine, erbauliche prophetische Reden die einzige Gna-
dengabe, von der die Schrift ausdrucklich sagt, dal alle Gemeindemitglieder
(in den Gemeindeversammlungen alle Manner, in anderem Rahmen auch die
Frauen) sie ausiiben konnen und sollen (vgl. 1. Kor. 14,1+5+24+31).

Dieses allgemeine prophetische Reden sollte besonders in den Gemeinde-
versammlungen praktiziert werden, ist aber keinesfalls an sie gebunden; es
kann ebenso in einem kleineren Kreis (Hauskreis, Gebetskreis) oder im per-
sonlichen Gesprach stattfinden. Das ist der Grund, weshalb die Schrift einer-
seits den Frauen das Reden in den Gemeindeversammlungen nicht gestattet
(1. Kor. 14,34-38), andererseits aber das (erbauliche) prophetische Reden
von Frauen in einem anderem Rahmen ausdriicklich bejaht (1. Kor. 11,1-16).
Dieses Reden muf3 daher vom Lehren (wozu auch die Wortverkiindigung
oder »Predigt« gehort) und vom Dienst des Propheten (den nur Brider ausii-
ben konnten) unterschieden sein.

Gerade weil hier nicht die prophetische Offenbarungsgabe gemeint ist, in
der ja vollkommene Botschaften Gottes weitergegeben wurden, bei denen
menschlicher Irrtum ausgeschlossen war (vgl. 2. Petr. 1,20f.), sondern das
geistgeleitete erbauliche Reden, steht in Ro. 12,6 in bezug auf die Gnaden-
gabe der Prophetie (od. Weissagung) die Ermahnung: »so stimme sie doch
mit dem Glauben uiberein« (Sch, vgl. IL). All unser erbauendes Reden soll
mit den grundlegenden Lehren der Schrift (das meint hier »Glauben«, vgl.
Jud. 3) ubereinstimmen, d. h. schriftgemaf} sein. In 1. Petr. 4,11 heil3t es:
»Redet jemand, so seien seine Worte wie Ausspriiche [= wie die eines
Sprechers] Gottes«, d. h. beim erbaulichen prophetischen Reden sollten wir
bestrebt sein, so sprechen, daf} der Herr durch uns reden kann, mit den Wor-
ten, die Gott uns gibt.

Keinesfalls jedoch darf ein Glaubiger den Anspruch eines Apostels und
Propheten erheben und sich vermessen, seine Worte als »Worte Gottes« zu
betrachten oder dem Wort Gottes gleichzustellen (nach dem sinngem@fen
Ausspruch eines Charismatikers: »Alles, was ich sage, kommt direkt vom
Thron Gottes«). Wir Menschen sind fehlbar, und nur zu oft mischt sich Eige-
nes, Fleischliches in unser Reden. Daher gilt auch vom erbaulichen propheti-
schen Reden das Wort: »Prifet alles, behaltet das Gute« (1. Thess. 5,21). Die
Ermahnung an dieser Stelle: »Den Geist loscht nicht aus! Weissagungen ver-
achtet nicht, pruft aber alles, das Gute haltet fest!« (V. 19-21) bezieht sich
u. E. ebenfalls auf das erbauliche prophetische Reden und nicht auf die
Offenbarungsgabe, die ein solches auswahlendes Priifen nicht zulassen
wirde.

* Dienen: Es folgt die Gabe des Dienens oder der Dienstleistung (diakonia),

die sich auf die geistliche Dienstausriistung des Diakons bezieht, aber sicher
auch dartiberhinaus geht und alle Arten von in der Gemeinde notigen Dienst-
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leistungen umfafBt (vgl. 1. Petr. 4,10). Hierzu gehort wohl auch die Gabe der
Hilfeleistungen aus 1. Kor. 12,28; evt. auch die Gabe der Verwaltung
(kyberneseis) unter der Leitung der Altesten. Sie ist fur das geistlich gesunde
Leben der Gemeinde wichtiger, als wir meinen und wird vom Wort Gottes
auch so eingeschatzt (vgl. Apg. 6,1-7; 1. Tim. 3,13).

Uns sollte zu denken geben, daf3 Gott auch fur so angeblich »untergeord-
nete« und »nebensachliche« Bereiche wie die praktischen Dienstleistungen
in der Gemeinde eine besondere geistliche Befahigung fur notig halt und
schenkt. Alles in der Gemeinde Gottes soll in der Kraft Gottes und nicht in
eigener Kraft geschehen (1. Petr. 4,10), unter Seiner Leitung und nicht in
Eigeninitiative von Menschen.

*  Lehren: Die Gabe des Lehrens darf nicht mit der Dienstgabe des Lehrers
verwechselt werden (Ro. 12,7 didaskon = der Lehrende, im Unterschied zu
Eph. 4,11 didaskalos = der Lehrer). Gott will in Seinen ortlichen Gemeinden
Bruder, vor allem solche, die einen Aufseher- oder Vorsteherdienst tun, mit
einer geistlichen Begabung zum Lehren ausruisten, damit die so wichtige
Unterweisung der Glaubigen im Wort Gottes in einer geistlich fruchtbaren
Weise getan wird. Hier zahlt nicht Rhetorik oder auBerliches Bibelwissen (so
wichtig eine echte Griindung in der Schrift und Fleif bei ihrer Erforschung
ist!), sondern die Wirkung des Heiligen Geistes durch Seine Gnadengabe —
damit in allem Gott verherrlicht werde und nicht ein Mensch mit seiner Kraft
und Weisheit (vgl. 1. Kor. 2,1-5).

* Ermahnen: Es gilt zwar grundsitzlich, da wir alle einander ermahnen
und ermuntern konnen und sollen (Kol. 3,16; 1. Thess. 5,11; Ro. 15,14);
dennoch schenkt Gott fur diesen Dienst auch eine besondere geistliche
Befahigung. Sicherlich werden vor allem Briider im Altestendienst mit dieser
Gnadengabe ausgeriistet, aber auch andere Glaubige konnen mit dieser Gabe
wertvolle Dienste tun.

Die Gabe des Ermahnens umfafit das geistgewirkte Anspornen zur Ver-
wirklichung des Wortes im Leben, Ermutigung und Korrektur, Ermahnung
und positive Hilfestellung zu einem Wandel, der unserer Stellung und Be-
rufung in Christus entspricht, und ist damit ein wichtiger Faktor fur das geist-
liche Wachstum und die Reifung von Glaubigen. Wer die Ermahnung
ablehnt, »sich nicht sagen la3t«, der wird fleischlich und unreif bleiben und
kann zur Auferbauung der Gemeinde nichts beitragen. Wer die geistliche
Ermahnung durch andere annimmt und schitzt als Reden des Herrn, der wird
durch sie zubereitet zu einem wertvollen Organ der Auferbauung fur andere.

Heute ist diese Gnadengabe im allgemeinen nicht beliebt und wird viel zu
wenig praktiziert, und doch ist sie von grof3er Wichtigkeit, gerade in unserer
Zeit. Im Wort Gottes nimmt das Ermahnen nicht umsonst einen sehr groen
Stellenwert ein — man schlage einmal eine Konkordanz unter diesem Stich-
wort auf! Diesen wichtigen Dienst in Demut und Liebe, mit Takt und doch
mit unerschrockenem Mut zu tun erfordert in der Tat eine gottliche Befahi-
gung; wenn dieser Dienst in der Kraft und Gnade Gottes getan wird, bringt er
aber auch reiche Frucht zur Auferbauung der Glaubigen.
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*  Mitteilen: Dal} auch das Mitteilen (oder Mildtatigkeit iben) ein geistlicher
Dienst ist, der einer gottlichen Gnadengabe bedarf, ist heute kaum bewuBt. Es
geht hier um freudiges Geben aus dem von Gott gegebenen Uberflu3, in
Liebe, Dankbarkeit, Weisheit und Lauterkeit. Auch dieser meist im Verbor-
genen ausgeiibte Dienst tragt viel zu einem guten Gemeindeleben bei und
bewahrt die Gemeinde vor Spannungen (vgl. Apg. 6,1-7).

* Vorstehen: Die Gabe des Vorstehens (proistamenos = der Vorstehende) ist,
wie wir im Abschnitt Uiber die Altesten schon gesehen haben, eine sehr
wichtige Gabe. Sie befihigt die dazu berufenen Diener Gottes, in der rechten,
geistgewirkten Weise zu fihren, andere anzuleiten und geistliche Verant-
wortung in der Gemeinde zu tragen. Dazu bedarf es einer gottlichen Gnaden-
gabe, wenn man nicht Schiffbruch erleiden will. Ein Leiterdienst, der nicht in
der Kraft dieser Gnadengabe ausgetibt wird, kann das Werk der Auferbauung
nicht wirklich férdern.

*  Barmherzigkeit: Sehr wichtig fur das Leben einer Gemeinde ist auch die
Gabe des Erbarmens, die in Freudigkeit ausgetibt werden soll. Hier ist wohl
mehr an geistliche als an die materielle Hilfestellung gedacht. Gott gibt in
Seiner Gemeinde Briiddern und Schwestern die Gnadengabe, in besonders
hilfreicher Weise mit den Leidenden mitzuleiden und die Lasten des anderen
mitzutragen. Welch eine kostbare Gabe!

Den Dienstgaben der Auferbauung nach Romer 12 ist hier bewufit mehr
Raum gegeben worden als den anderen. Sie sind diejenigen Gnadengaben, die
der Herr uiber die apostolische Zeit hinaus gegeben hat; und die Geschichte
der Gemeinde liefert unziahlige Beweise, dafl diese Gaben im Gegensatz zu
den Offenbarungs- und Wundergaben durch all die Jahrhunderte iberall dort
sich offenbarten, wo geistgewirktes Gemeindeleben entstand.

In den charismatischen Gabenlehren spielen sie jedoch, wenn iberhaupt,
eine eher untergeordnete Rolle. Sie sind im Gegensatz zu den Zeichen- und
Offenbarungsgaben fur damonische Falschungen und Irrefuhrung wenig
geeignet; sie sprechen auch das Fleisch nicht so an wie solche »Gaben«, die
ihrem Trager Befriedigung durch faszinierende Erlebnisse oder Einfluf3-
nahme auf andere vermitteln.

4. Die Volloffenbarung des Wortes und das Aufhoren der
Zeichen- und Offenbarungsgaben (1. Korinther 13, 8-13)

Die Lehre, daf} die Zeichen- und Offenbarungsgaben mit Abschluf3 der apo-
stolischen Zeit aufgehort haben, die jahrhundertelang eine Grunduberzeu-
gung vieler bibeltreuer Glaubiger bildete, ist seit dem Erstarken der Pfingst-
bewegung auch von zahlreichen evangelikalen Auslegern bestritten worden,
darunter auch von ernstzunehmenden bibeltreuen Briidern, die der Pfingstbe-
wegung ablehnend gegentiberstehen.
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Es ist in der Tat so, daf} das Zeugnis der Schrift hier unterschiedlich ausge-
legt werden kann und eine Klarung ein sehr sorgféltiges und umfassendes
Studium erfordert. Das hangt u. a. damit zusammen, daf} sie uberwiegend aus
anderen Lehraussagen des NT abgeleitet und erschlossen wird. Das einzige
direkte Zeugnis der Schrift, das von einem Aufhoren dreier Gnadengaben
spricht, 1. Kor. 13,8-13, ist nicht einfach auszulegen und erfordert griindliche
Untersuchung, damit seine Aussage klar herausgearbeitet werden kann.

Dennoch ist es angesichts der Verunsicherung durch die Charismatische
Bewegung sehr wichtig, gerade an diesem Punkt sorgfiltig auf die Aussagen
der Schrift zu horen. Wir wollen daher diese Bibelstelle im Zusammenhang
mit dem ganzen Abschnitt von 1. Korinther 12 bis 14 und den Aussagen von
Epheser 4,11-16 néher betrachten.

a) Die Offenbarung iiber die Gnadengaben und die Erbauung des Leibes in
1. Korinther 12

In 1. Korinther 12 klart Paulus die Gemeinde uiber die Wirkungen bzw.
Offenbarungen des Heiligen Geistes (V. 12,1 — Elb) auf (im Grundtext steht
hier nicht »geistliche Gaben«, sondern pneumatika = die geistlichen Dinge,
»Geisteswirkungen«). Der Grund fur diese Belehrung war offenkundig, daf3
damonische Offenbarungen und »Geistesgaben« in der Gemeinde aufgetre-
ten waren, bei denen angeblich geistgeleitete Redner Lasterungen ausgespro-
chen hatten (V. 2f.). Paulus weist sie auf ihre Erfahrungen im ddmonischen
Gotzendienst hin und gibt ihnen einen Anhaltspunkt zur Unterscheidung von
Geisteswirkungen, indem er zeigt, daf} die irrefuhrenden Geister die Men-
schen durch Manipulation, Faszination und Zwang »mit sich fortreien«. Es
ist auch eine wichtige Erkenntnis, daf} irrefuhrende Geister in ihren Botschaf-
ten zwar viel von »Jesus« reden mogen, daf} sie jedoch das Bekenntnis »Jesus
ist Herr (kyrios)« vermeiden (vgl. dazu aber auch Mt. 7,22!).

Ein weiterer Grund fur die Lehre des Paulus lag darin, dafl es unter den
fleischlichen Korinthern auch zu Aufgeblasenheit und Neid und Rivalitaten
zwischen den Tragern »groferer« Gnadengaben und denen »geringerer«
gekommen war. Dabei spielte die Gabe des Redens in fremden Sprachen
offenkundig eine ungebuihrlich groBle Rolle; wie die Ausfuhrungen in 1.
Korinther 14 zeigen, taten sich einige Glaubige mit Sprachenreden in der
Versammlung hervor, ohne da} uibersetzt wurde, so da} die anderen nicht
erbaut wurden und Unordnung aufkam. Paulus ermahnt sie nicht einfach, das
abzustellen, sondern er versucht, sie durch Belehrung zu einem tieferen Ver-
standnis der Gnadengaben und ihrer Funktion fur die Gemeinde zu fuhren.
Diese Belehrungen sind gerade auch fur uns heute sehr wichtig und wertvoll,
um uber die Charismatische Bewegung Klarheit zu gewinnen.

1. Paulus zeigt den Korinthern, daf} die verschiedenartigen Gaben alle durch
einen Geist gewirkt werden, daf sie einen Herrn haben, der die den Gaben
entsprechenden Dienste jedem zuteilt, und daf es ein Gott ist, der all die ech-
ten Geisteswirkungen in allen wirkt. Ihr Streiten und hochmittiges Aufbldhen
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gegeneinander steht also dem gottlichen Sinn der Gaben entgegen; sie ver-
gessen iber den Gaben, daf} sie ja alles von Gott empfangen haben, der sie
zur Einheit fuhren will und nicht zum selbstsiichtigen Ausspielen von Gna-
dengaben gegeneinander (vgl. 1. Kor. 4,6f.).

2. Paulus offenbart uns, daf’ der Herr durch Seinen Geist souverian entschei-
det, welcher Glaubige welche Befahigung erhilt, und zwar nicht gemaf den
eigenstichtigen Wunschen der Christen, sondern »gemafl dem Nutzen« (V. 7;
d. h. zum gemeinsamen Nutzen des Leibes bzw. so, wie es dem Herrn niitz-
lich erscheint) und nach Seinem Willen (V. 11 u. 18). Das bedeutet, daf jeder
Neid auf die »bessere« Gabe des anderen sinnlos und im Grunde gegen Gott,
den Geber, gerichtet ist. Es bedeutet aber auch, daf} jedes »Eifern« darum,
selbst »grole«, sensationelle Gaben zu erhalten, verkehrt und gegen Gott
gerichtet ist. Niemand kann durch Fasten, drangendes Beten, »Hingabehand-
lungen« o. 4. die souverane Zuteilung der Gnadengaben andern, um eine
besondere Gabe fur sich zu bekommen. Der Heilige Geist »teilt jedem be-
sonders aus, wie Er will« (V. 11).

3. In diesem Zusammenhang fuhrt Paulus die Korinther zu der tiefen Wahr-
heit, daf sie alle ein geistgewirkter Leib sind, ja daf sie mit ihrem erhohten
Haupt, dem Herrn Jesus Christus, so einsgemacht wurden, daf} sie — Haupt
und Leib — den Christus bilden! Sodann zeigt Paulus, wie diese wunderbare,
gottliche Einheit so unterschiedlicher Menschen zustandekommt: durch die
Taufe mit dem Heiligen Geist, die bei der Wiedergeburt erfolgt. »Denn wir
sind ja alle durch einen Geist in einen Leib getauft worden, es seien Juden
oder Griechen, Sklaven oder Freie, und sind alle in einen Geist getrankt wor-
den« (1. Kor. 12,13 —revSch).

Die Glaubigen sind durch die Taufe mit dem Geist in Christus hineinver-
setzt worden und zugleich in Seinen Leib eingefugt worden: »Ihr aber seid
Christi Leib, und einzeln genommen Glieder« (V. 27). Sie sind eins, und jede
fleischlich-eigensuichtige Rivalitat verletzt diese geistgewirkte Einheit. Sol-
che »Charismen, die den Leib Christi zertrennen, konnen nicht von Gott
kommen, denn »Gott hat den Leib zusammengefugt (...), damit keine Spal-
tung im Leib sei (...)« (V. 24f.)

4. Damit ist eine weitere Wahrheit verbunden, die fur unsere Fragestellung
besonders wichtig ist: Gott gibt Seine Gnadengaben zum Zeitpunkt der Wie-
dergeburt, in dem Augenblick, wo der Glaubige den Geist empfangt und
durch den Geist in den Leib Christi getauft wird. »Nun aber hat Gott die Glie-
der gesetzt, jedes einzelne von ihnen am Leib, wie er wollte« (V. 18). Im
Augenblick der Wiedergeburt wird bereits festgelegt, welchen Platz, welche
Funktion (und damit welche Gnadengabe) jeder Glaubige als Glied dieses
Leibes haben sollte (V. 18.24b). Die Lehre der Pfingst- und Charismatischen
Bewegung, nach der Charismen erst nach der Wiedergeburt mit einer »zwei-
ten Erfahrung, einer »Geistestaufe« gegeben werden oder offenbar werden,
widerspricht also den eindeutigen Aussagen der Heiligen Schrift! Die »cha-
rismatischen« Gnadengaben, die nicht bereits bei der Wiedergeburt gegeben

102



wurden, sondern aufgrund einer spéteren »Geistestaufe«, konnen nicht echt
sein; sie sind unbiblische Falschungen.

5. Paulus betont, daB} die in 1. Korinther 12 genannten Gnadengaben nicht
von Menschen verfugbar sind, sondern von Gott eingesetzt wurden, und daf3
keine dieser Gnadengaben allen Glaubigen gegeben ist. Auf die Frage »Sind
etwa alle Apostel« muf3 genauso mit Nein geantwortet werden wie auf die
Frage »Reden alle in Sprachen?« Das widerlegt nicht nur die pfingstlerische
Lehre, nach der das Sprachenreden angeblich das Zeichen des empfangenen
Heiligen Geistes sein soll, sondern macht auch noch einmal deutlich, da3
jedes eigenwillige Sich-Ausstrecken nach Gaben wie Prophetie oder Spra-
chenreden eine Auflehnung gegen Gottes souveriane Zuteilung ist.

Paulus ermahnt sie daher, statt sich um die Zeichen-, Offenbarungs- und
Dienstgaben zu streiten, eifrig nach grofferen Gnadengaben als diesen zu
streben — namlich, wie 1. Korinther 13 zeigen wird, nach Glauben, Hoffnung,
Liebe (V. 31).° Wenn sie ihren Blick von den in 1. Korinther 12 beschriebe-
nen Gnadengaben abwenden, dann kann Paulus ihnen noch einen weit vor-
trefflicheren Weg zeigen — den Weg der Agape-Liebe, der in krassem Gegen-
satz zu ihrem selbstsuichtigen Streiten und Eifern um Charismen steht.

b) Die Offenbarungen iiber die Gnadengaben in 1. Korinther 13

In dem nun folgenden Kapitel 1. Korinther 13 belehrt Paulus die Korinther
dartiber, daf im Gegensatz zu den groleren Gnadengaben Glaube, Hoffnung
und Liebe einige Gnadengaben nach Gottes Ratschlufl in absehbarer Zeit
weggetan werden sollten. Auch wenn die Charakterisierung der Liebe meist
im Mittelpunkt der Aufmerksamkeit des Bibellesers steht, so bleibt doch 1.
Korinther 13 im Zusammenhang der Belehrung tiber Gnadengaben und bil-
det eine wichtige Erganzung zu 1. Korinther 12 und 14.

aa) Die Uberlegenheit der Liebe: 1. Korinther 13, 1-7

Interessanterweise nimmt Paulus in 1. Kor. 13,1-3 dieselben Gnadengaben
als Beispiele, um die Uberlegenheit der Agape-Liebe zu zeigen, von denen er
in V. 8 sagen wird, daf} sie weggetan werden bzw. authoren: Sprachenreden,
Prophetie als Offenbarungsgabe (Geheimnisse werden ihm offenbart) und
die Offenbarungsgabe der Erkenntnis, dazu noch die Wundergabe des Glau-
bens. Sein Grundthema ist: die Liebe ist groBer und wichtiger als die Offen-
barungs- und Wundergaben, an denen sich fleischliche Sensationslust und
Hochmut néhren kdnnen; ohne die Liebe sind diese Gaben nichts, und die
Liebe zeigt ihre Uberlegenheit dadurch, daf} sie bleiben wird, solange die
Gemeinde besteht, wihrend die Zeichen- und Offenbarungsgaben von Gott
vorher weggetan werden.

So gut und gottgegeben diese damaligen Gaben auch waren — die Agape-
Liebe ist fur den Glaubigen unendlich viel wertvoller, und gerade an ihr hat-
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ten die Korinther bitteren Mangel, wie die Charakterisierung dieser Liebe in
V. 4-7 zeigt. Es waren ja gerade die »geistbegabten« Korinther, die neideten,
die sich gegen einander aufbldhten, die sich mehr als unanstandig benahmen,
die das Ihre suchten, die sich erbittern lieBen bis zur Gerichtsverhandlung,
die sich uber die Ungerechtigkeit noch freuten! Alle eure »groen« Charis-
men, sagt ihnen Paulus, niitzen euch gar nichts, wenn ihr weiterhin so fleisch-
lich und eigensiichtig, so unreif und hochmiitig bleibt.

Und dann zeigt er, um die Uberlegenheit der grofleren Gnadengabe Liebe
noch zu unterstreichen, daf3 die von ihnen so hoch bewerteten Gnadengaben
des Sprachenredens und der prophetischen Offenbarung zu einem bestimmten
Zeitpunkt aufhoren wiirden, wahrend die Liebe niemals vergehen wiirde (V. 8).

bb) Das Aufhoren gewisser Gaben und die Vollerkenntnis der Gemeinde:
1. Korinther 13, 8-13

Mit Vers 8 sind wir an einem Wendepunkt im Text angelangt, wo der Heilige
Geist mitten in einer Ermahnung eine grundlegendere Belehrung einschiebt
(ubrigens ein Charakteristikum des 1. Korintherbriefs).

In V.8-12 ist das Grundthema eigentlich die Erkenntnis — wie die
Gemeinde Gott und Seinen Heilsplan erkennen kann im Stadium des Unmun-
digseins und im Stadium der Mundigkeit. Hier werden zwei Erkenntnisweisen
einander betont gegenuibergestellt: Teilerkenntnis und Vollerkenntnis, Teilof-
fenbarung und Volloffenbarung Gottes. In dem Zusammenhang wird klar
gesagt: sobald das Vollkommene (to teleion) gekommen ist, horen die Teilof-
fenbarungen wie Prophetie und Erkenntnisgabe auf, sie werden abgetan.

Die entscheidende Frage ist nun: was bedeutet o feleion in V. 10? Bedeu-
tet es die Entriickung und endgiltige Vollendung der Gemeinde, den Zeit-
punkt, wenn wir im Himmel das Angesicht unseres Herrn schauen, wie V. 12
anzudeuten scheint? Oder ist damit etwas gemeint, was die Gemeinde noch
zur Apostelzeit erleben wiirde? Wenn wir auf diese umstrittene Frage eine
klare Antwort wollen, mussen wir nun den Text genauer untersuchen, Vers
fiar Vers und mit Beriicksichtigung des griechischen Grundtextes.’

1. Die Uberlegenheit der Liebe iiber die vorldufigen Gnadengaben

V.8

»Die Liebe vergeht [w. fallt] niemals; seien es aber Weissagungen [od.
Prophetengaben, gr. prophéteiai], sie werden weggetan werden [katar-
geo = auBer Wirksamkeit gesetzt werden, beseitigt, weggetan wer-
den]; seien es Sprachen [glossa = Zunge (Organ), Sprache], sie werden
aufhoren [pauo = (von selbst) aufhoren, nachlassen, zu Ende sein]; sei
es Erkenntnis, sie wird weggetan werden [katargeo].«

Paulus offenbart den Korinthern, daf gerade die Gnadengaben, um die sie
sich offenkundig am meisten stritten, die sie begehrten, um dadurch Ansehen
zu erlangen, nach dem Ratschluf} Gottes in absehbarer Zeit weggetan werden
sollten, wihrend die Liebe niemals vergehen wirde. Nach ihr, der groleren
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Gnadengabe, sollten sie vor allem streben, nicht nach den verganglichen
Gaben des Kindheitsalters der Gemeinde, die von Gott souveran zugeteilt,
aber auch wieder abgeschafft werden (vgl. V. 11.13; 14,1).

Was wiirde Gott abschaffen? Zum einen die Prophetie; hiermit ist, wie die
folgenden Verse zeigen, nicht die allgemeine Weissagung gemeint, sondern
die Offenbarungsgabe, durch die Gott den Gemeinden Geheimnisse Seines
Heilsplanes mitteilte. Zum anderen die Erkenntnis; auch hier haben wir es
mit einer Offenbarungsgabe zu tun; keineswegs ist die allgemeine geistliche
Erkenntnis Gottes und Seines Wortes gemeint, die ja auch in der Ewigkeit
nicht aufhoren wird, sondern nur erweitert und vertieft wird. Es geht hier um
das in 1. Kor. 12,8 erwahnte »Wort der Erkenntnis«, durch das Gott den
friuhen Gemeinden Erkenntnisse aus Seinem Heilsplan mitteilte.

Von diesen beiden Gaben wird gesagt, dal sie von Gott bewuf3t abge-
schafft, weggetan werden, wihrend die Zeichengabe des Sprachenredens
von selbst aufthort. Da3 der Heilige Geist hier zwei verschiedene Worter
benutzt, ist im Wort Gottes, das ja bis zum letzten Strichlein inspiriert ist, kei-
neswegs zufillig. Die Sprachen waren keine Offenbarungsgabe und werden
daher in V. 9-12 nicht mehr erwéhnt. Sie horten von selbst auf, wie auch die
anderen Zeichengaben, als ihr heilsgeschichtlicher Zweck erfullt war. Wenn
das Ende dieser Gaben erst bei der Entrickung kdame, so wire der hier
gemachte Unterschied sinnlos; auch wiirde man dann erwarten, daf} gesagt
wiirde: »dann horen alle Gaben auf«. Das ist aber nicht der Fall; lediglich
einige Gaben werden aufhoren, die speziell mit dem Unmiindigkeitsalter der
Gemeinde verbunden waren.

2. Teilerkenntnis und Vollerkenntnis der Wahrheit Gottes

V.9 und 10

Denn wir erkennen [ginosko] stuickweise [ek merous = »aus dem Teil«,
nur Teile von einem Ganzen, teilweise], und wir weissagen
[propheteud] stuckweise [teilweise]; wenn aber das Vollkommene [to
teleion = das Vollstandige, das Vollkommene] kommt, wird das, was
stickweise ist [to ek merous = »das aus dem Teil«, das Teilweise], weg-
getan werden [katarged].«

Paulus begriindet nun, weshalb diese Offenbarungsgaben von Gott be-
wult abgeschafft werden sollen. Diese Begrindung war notwendig; schlief3-
lich waren es ja gottliche Gaben, die in den frithen Gemeinden eine wichtige
Aufgabe erfullten. Dennoch hatten sie, wie Paulus nun ausfuhrt, einen provi-
sorischen Charakter. Als Offenbarungsgaben vermittelten sie immer nur
kleine Teile der Gesamtoffenbarung Gottes (merous bedeutet das Teil im
Gegensatz zum Ganzen). Sie dienten wohl der Belehrung und Erbauung der
Gemeinden, doch ihre Reichweite, ihr Umfang war begrenzt. Sie brachten
immer nur kleine Puzzleteile der Gesamtwahrheit ans Licht.

Das bedeutet keinesfalls, dal das Vermittelte falsch oder unklar gewesen
war. Es waren Offenbarungen der Geheimnisse Gottes, doch wurde aus ihnen
nicht das Gesamtbild sichtbar. Dafuir waren sie auch nicht gedacht, denn Gott
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wirde die Erkenntnisse, die Er iber sich und Seinen Heilsplan offenbaren
wollte, auf eine vollkommene und vollstandige Weise iibermitteln — namlich
in dem festen prophetischen Wort, in den prophetischen Schriften, die auf
Seine Anweisung hin entstanden (vgl. Ro. 16,25-27).

Die muindlichen prophetischen Offenbarungen ergaben immer nur Teiler-
kenntnisse — die Volloffenbarung der Heiligen Schrift wirde alle von Gott
eingehauchten Erkenntnisse beinhalten, die die Gemeinden brauchten; das
Gesamtbild wirde dann sichtbar. In bezug auf die Erkenntnis Gottes und
Seines Heilsplans sind die heiligen Schriften des NT die vollkommene und
vollstandige und dem Mindigkeitszustand der Gemeinde entsprechende
Volloffenbarung im Gegensatz zur Teiloffenbarung durch die Gaben der
Prophetie und Erkenntnis.

Dies ist nach unserer Uberzeugung die Bedeutung des viel umstrittenen
Begriffes to teleion in V. 10. Dieses griechische Wort meint etwas, das den
Hohepunkt oder Endpunkt einer Entwicklung erreicht hat und hat hier drei
Bedeutungsmoglichkeiten:

1. das Vollendete, Vollkommene

2. das Ausgereifte, Muindige bzw. das zur Mundigkeit Gehorende

3. Das Vollstandige, Ganze.

Es ist wichtig, zu beachten, daB} dieses Wort sachlich ist und daher weder
den Herrn Jesus Christus selbst noch seine Wiederkunft bezeichnen kann
(parousia ist weiblich). In seinem sonstigen Vorkommen in der Schrift
bezeichnet releios iberwiegend etwas gottlich-Vollkommenes auf Erden oder
etwas geistlich Miundiges, Ausgereiftes; es wird dagegen nicht vom Vollen-
dungszustand in der Herrlichkeit gebraucht.

Im Zusammenhang dieser Bibelstelle muf3 die Bedeutung von feleion vom
Gegensatz zu ek merous her bestimmt werden: »das Vollstindige« ergibt hier
eindeutig den klarsten Sinn (wobei die anderen Bedeutungen mitschwingen).

Die Vollstandigkeit kann sich eigentlich nur auf Offenbarung von Gottes
Wabhrheit beziehen, ebenso wie der erste Halbsatz. Jetzt erkennen wir nur
Teile eines noch unbekannten Ganzen — dann, wenn das Vollstindige gekom-
men ist, wird diese Teilerkenntnis weggetan werden. Wenn die vollstandige,
vollkommene Gottesoffenbarung gekommen ist, dann ist das, was ohnehin
nur Teiloffenbarungen vermitteln konnte, iberflussig geworden.

Die vollkommene, vollstindige, zur Mindigkeit und Reife fuhrende
Offenbarung Gottes ist das Neue Testament. Von diesem kostbaren Schatz
des inspirierten Gotteswortes gilt auch das Wort des Jakobus: »Jede gute
Gabe und jedes vollkommene Geschenk [doréma teleion] kommt von oben
herab, von dem Vater der Lichter, bei dem keine Veranderung ist noch eines
Wechsels Schatten« (Jak. 1,17).

3. Die Offenbarungsgaben gehoren zum Unmiindigkeitszustand der
Gemeinde und werden weggetan, wenn die Volloffenbarung gekommen ist

V. 11

»Als ich ein Kind war [népios = Unmiuindiger], redete ich wie ein Kind
[Unmundiger], dachte wie ein Kind [Unmiindiger], urteilte wie ein
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Kind [Unmindiger]; als ich ein Mann wurde [anér = der erwachsene
Mann im Gegensatz zum Knaben], tat ich weg [katargeo], was kindlich
war [ta tou népiou = das des Unmuindigen, das, was zum Unmundig-
sein gehort].«

Auch in diesem Vers fuhrt Paulus seine Begriindung weiter, weshalb die
Teiloffenbarungen der Prophetie und der Erkenntnis weggetan wurden. Er
veranschaulicht Gottes Absicht durch einen bildhaften Vergleich. Er ver-
gleicht die Erkenntnisweise, die die fruhe Gemeinde zur Zeit des 1.
Korintherbriefes hatte, mit der Erkenntnisweise eines unmiindigen kleinen
Kindes. Ein Kind weif} viele Dinge noch nicht und hat von anderen nur
unvollstandige Erkenntnis; es redet, denkt und urteilt kindlich, d.h.
beschrinkt, einseitig und unvollkommen. Das war der Zustand der frithen
Gemeinde (der von uns manchmal etwas idealisiert wird).

Wenn die Gemeinde jedoch ins Erwachsenenalter kommt, wenn sie miin-
dig wird, dann legt sie die Erkenntnis- und Denkweise des Kindesalters als
uberfluissig und unniitz beiseite. Der Muindige, Erwachsene erkennt und beur-
teilt die Dinge von einem hoheren Stand aus; er ist in das Wissen der Men-
schen eingefuhrt und daher fahig zur ausgereiften Vollerkenntnis. So wiirde
auch die Gemeinde, sobald sie im Besitz der Volloffenbarung der Schriften
des NT war, die unvollkommene Erkenntnisweise der Anfangszeit ablegen,
weil Gott ihr die vollstandige Wahrheit gegeben hat.

Der klare Aufbau dieser Verse, in denen immer parallel das Teilweise,
Kindliche, Ratselhafte dem Ganzen, Ausgereiften, Klaren gegentibergestellt
wird, macht deutlich, da Paulus hier mit dem, was zum Unmundigsein (der
Gemeinde) gehort, die Teiloffenbarungen der Prophetie und Erkenntnis
meint, die weggetan werden (immer wieder katarged), wenn das Vollkom-
mene kommt.

Dem Vollkommenen von V. 10 entspricht in diesem Vers der erwachsene
Mann (anér). Hier wird ein deutlicher Bezug zu Eph. 4,13-15 sichtbar. In die-
ser wichtigen Bibelstelle nennt uns der Heilige Geist das Ziel der Auferbau-
ungsdienste und -gaben: »bis wir endlich allesamt zur Einheit des Glaubens
und der Erkenntnis [epignosis = Vollerkenntnis; Verstarkung von gnosis =
Erkenntnis] des Sohnes Gottes gelangen, zur vollkommenen Mannesreife
[anér teleios = der vollkommene, ausgewachsene Mann], zum Vollmal des
Wauchses in der Fulle Christi. Denn wir sollen nicht langer unmiindige Kinder
[népios] sein, die von jedem Wind der Lehre durch das Trugspiel der Men-
schen, die mit Arglist auf Irrefuhrung ausgehen, wie Meereswogen hin- und
hergeworfen und umhergetrieben werden; vielmehr sollen wir, die Wahrheit
tibend, in Liebe in allen Stiicken in ihn hineinwachsen [od. zu ihm heran-
wachsen], der das Haupt ist, Christus« (Me).

Paulus nimmt auf den Unmiundigkeitszustand der frithen Gemeinde als
Ganzes Bezug, die ohne die Volloffenbarung des Wortes Gottes und ohne
darauf gegriindete gesunde Lehre unreif und unsicher war, den Verfuhrungs-
kunsten falscher Lehrer ausgeliefert. Der Dienst der Apostel und Propheten
sowie der Hirten, Lehrer und Evangelisten sollte sie zur Einheit des Glaubens
(d. h. hier wie auch in Jud. 3, R6. 12,6 u. a. die Glaubensinhalte, die biblische
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Lehre) und zur Vollerkenntnis des Christus fuhren, und damit auch zu einem
geistlichen Zustand der Reife oder Mundigkeit. Das entscheidende Mittel
hierfur war das geoffenbarte Wort Gottes in den Schriften des NT, die Vollof-
fenbarung des Christus.

Paulus stellt auch in 1. Kor. 13,11 den Gegensatz zwischen dem Unmiin-
digkeitsstadium der Gemeinde und ihrem Miundigkeitsstadium bildhaft dar.
Er sagt den Korinthern: Das, worauf ihr euch so viel einbildet, die Offenba-
rungsgaben, gehort in Wirklichkeit zum Kleinkinderalter der Gemeinde; es
wird weggetan werden, sobald der Reifezustand erreicht ist. Das parallele
Vorkommen von népios als Gegensatz zu teleios zeigt die innere Beziehung
dieses Abschnittes mit Eph. 4,11-16. Auch hier ist der Reifezustand in Ver-
bindung mit Erkenntnis gesehen (vgl. auch Hebr. 5,11-14).

4. Die volle Erkenntnis aus dem Schriftwort ist den Offenbarungsgaben
tiberlegen

V. 12

»Denn wir sehen jetzt mittels eines Spiegels, im Ratsel [en ainigmati =
Raitsel, undeutliches Bild], dann aber von Angesicht zu Angesicht.
Jetzt erkenne ich stickweise [ek merous = teilweise, nur Teile des
Ganzen], dann aber werde ich erkennen [epiginosko = durch und durch
erkennen; im Sinn von voller Erkenntnis], gleichwie auch ich erkannt
worden bin [epiginosko].«

Paulus fuhrt seine Argumentation weiter; er will bildlich veranschauli-
chen, worin die Uberlegenheit der vollkommenen Offenbarung im Schrift-
wort gegeniiber den mundlichen Teiloffenbarungen der Prophetie und Er-
kenntnis besteht. Er vergleicht das Erkennen der Wahrheit Gottes mit dem
menschlichen Sehen — ein Vergleich, der naheliegt und den die Schrift ofters
gebraucht.

Das Erkennen mithilfe der Prophetie- und Erkenntnisgabe setzt Paulus
dem Sehen vermittels eines Spiegels gleich. Gemeint ist hier der Handspiegel
der Frauen des Altertums, der aus einer polierten Metallscheibe bestand.
Wenn man eine Person in einem solchen Spiegel betrachtete, war sie nicht
vollstandig und klar erkennbar. Ebenso konnte die friihe Gemeinde die Wahr-
heit Gottes durch diese Teiloffenbarungen nicht klar und vollstandig erken-
nen; die Offenbarungen blieben notwendigerweise in gewissem Sinn ratsel-
haft. Deshalb sagt Paulus, daf3 er wie die anderen Glaubigen zu dieser Zeit
nur teilweise, Teile des Ganzen erkennt.

Die Schriftoffenbarung ermoglicht volle Erkenntnis

Wenn dagegen die vollkommene Offenbarung in den inspirierten heiligen
Schriften gekommen ist, dann erkennt die Gemeinde den Ratschluf3 Gottes
klar und vollstiandig, so, wie man einen Menschen klar und vollstiandig sieht,

wenn man ihm von Angesicht zu Angesicht gegeniibersteht. Es ist eine
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unverstellte, unverzerrte, vollstandige, klare Erkenntnis, die mit diesem Bild
veranschaulicht wird. Dementsprechend gebraucht Paulus im folgenden das
Wort epiginosko, das vollstandig, ganz erkennen bedeutet.

Wenn die Gemeinde die ganze Offenbarung Gottes im Schriftwort emp-
fangen hat, dann ist sie in der Lage, Gottes Wesen und Heilsweg vollstandig
und klar zu erkennen. Ja, sie kann so klar und ganz erkennen, wie sie selbst
von Gott erkannt worden ist. Dieser kithne Vergleich mag zunéchst verun-
sichern — das ist ja eigentlich erst in der Vollendung moglich. Doch ein Blick
auf 1. Korinther 2 zeigt uns, daf} in einem gewissen Sinn solche vollstindige,
klare Erkenntnis dem geistlichen Glaubigen schon hier auf Erden moglich ist.

Paulus spricht dort von dem Geheimnis des Heils in Christus, das den
Machthabern dieser Weltzeit verborgen geblieben ist:

»Uns aber hat es Gott geoffenbart durch den Geist, denn der Geist
erforscht alles, auch die Tiefen Gottes. Denn wer von den Menschen
weil}, was im Menschen ist, als nur der Geist des Menschen, der in ihm
ist? So hat auch niemand erkannt, was in Gott ist, als nur der Geist
Gottes. Wir aber haben nicht den Geist der Welt empfangen, sondern
den Geist aus Gott, damit wir wissen, was uns von Gott geschenkt wor-
den ist. Und das reden wir auch, nicht mit Worten, die von mensch-
licher Weisheit gelehrt sind, sondern mit Worten, die vom Geist gelehrt
sind, indem wir Geistliches fur Geistbegabte deuten. (...) >Denn wer
hat den Sinn des Herrn erkannt, daf} er ihn unterwiese?< Wir aber haben
den Sinn Christi« (1. Kor. 2,10-16 — Zu).

Gott hat uns das, was in Thm ist, Seine Herzensgedanken, geoffenbart
durch das geistgehauchte Wort, und wir konnen es erkennen, weil wir den
Heiligen Geist und den Sinn Christi geschenkt bekommen haben. In einem
gewissen Sinn konnen wir also Gottes Herzensgedanken so deutlich erken-
nen, wie Gott unsere Herzensgedanken erkannt hat. Naturlich bedeutet das
nicht, daB wir in der Lage waren, alles iber Gottes Wesen und Plane zu
erkennen; aber das, was Gott uns durch Sein Wort offenbaren wollte, konnen
wir vollstandig und klar erkennen durch den Geist Gottes.

Gottes Wort lehrt auch an anderen Stellen, da wir Glaubige vermittels
des Wortes Gottes tatsachlich zu einer Vollerkenntnis (epignosis) Gottes, Sei-
nes Sohnes Jesus Christus und Seines Heilsratschlusses kommen konnen. So
betet Paulus fur die Kolosser, daf$3 sie in der Erkenntnis (epignosis = Voller-
kenntnis) Gottes wachsen sollen (Kol. 1,10), und Petrus erbittet dasselbe fur
seine Bruder (2. Petr. 1,2 — epignosis) und erwartet auch, daf} sie in dieser
Vollerkenntnis fruchtbar sind (2. Petr. 1,8).

Weitere Bibelstellen, die epignosis bzw. das Verb epiginosko im Sinne
einer diesseitigen Vollerkenntnis Gottes und des Christus verwenden, sind
u. a. Phil. 1,9, Ro. 10,2, Kol. 1,9 (Vollerkenntnis seines Willens); Kol. 2,2;
Kol. 3,10; 1. Tim. 2,4; Tit. 1,1; Hebr. 10,26, 2. Kor. 13,5.

In diesem Sinn ist also eine Vollerkenntnis, eine Durch-und-durch-
Erkenntnis aufgrund des offenbarten Gotteswortes moglich, auch wenn eine
umfassendere, tiefere Vollerkenntnis erst moglich ist, wenn wir im Himmel
mit dem Herrn vereint sind.
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Demnach ist der zweite Satz von Vers 12 so zu deuten: Jetzt noch erkenne
ich nur zum Teil, nur Teile des Ganzen — dann aber, wenn die vollstandige
Offenbarung des Wortes Gottes da ist, werde ich klar und vollstandig erken-
nen, so wie auch ich klar und vollstandig erkannt worden bin. Dem ganzen
Zusammenhang nach bezieht sich diese Formulierung nicht auf die jenseitige
Vollendung, sondern auf die klare, unverhiillte und vollstindige Erkenntnis
Gottes durch Sein Offenbarungswort.

Alttestamentliche Aussagen iiber die Wortoffenbarung »von Angesicht zu
Angesicht«

Viele Bibelleser haben Schwierigkeiten, die Aussage des Wortes »dann aber
von Angesicht zu Angesicht« als bildhaften Vergleich fur klare Erkenntnis zu
verstehen. Dem unmittelbaren Wortsinn nach scheint sie sich eher auf die
Vereinigung der Gemeinde mit Christus zu beziehen, wenn wir Thn sehen
werden, wie Er ist. Doch in diesem Text ist sie ebenso sinnbildlich zu deuten
wie die Aussage »Wir sehen jetzt mittels eines Spiegels«, die niemand wort-
lich nehmen wird. »Von Angesicht zu Angesicht« meint dann klar, unver-
stellt, vollstandig.

Diese Deutung wird durch eine hochinteressante Stelle aus dem AT
bestatigt, die ebenfalls diese zwei Offenbarungs- und Erkenntnisweisen
behandelt. In 4. Mo. 12, 6-8 geht es um die Auflehnung Mirjams und Aarons
gegen Mose; die beiden stellten die herausgehobene Stellung Moses als
Empfanger der Offenbarung Gottes in Frage: »Redet denn der HERR
allein durch Mose? Redet er nicht auch durch uns?«, worauf Gott sie
zurechtweist:

»Horet doch meine Worte: Ist jemand unter euch ein Prophet, dem will
ich, der HERR, mich in einem Gesicht offenbaren, oder ich will in einem
Traum mit ihm reden. Aber nicht also mein Knecht Mose: er ist treu in
meinem ganzen Hause. Miindlich rede ich mit ihm, und von Angesicht
und nicht rdtselhaft, und er schaut die Gestalt des HERRN.« (Sch)

Die Bezuige zu 1. Kor. 13,12 sind offenkundig. Auch hier spricht das Wort
von einer prophetischen Teiloffenbarung, die verhullt, »ratselhaft« (vgl. »im
Raitsel«) ist: Propheten erhielten Traume und Gesichte, in denen Gott sich
offenbarte, aber nicht vollig, nicht klar und direkt. Mose aber empfing das
klare Wort Gottes, von Mund zu Mund (revEIb) — direkte Offenbarung Gottes
uber Sich selbst, Seinen Willen und Seine Heilsgedanken.

Mose war der Empfanger und Autor des inspirierten Gotteswortes, der
funf Buicher Mose, die wir auch heute noch in Handen halten und die als des
Herrn Wort in Ewigkeit bleiben — im Gegensatz zu den Teiloffenbarungen an
die damaligen Propheten, die langst vergessen und beiseitegelegt sind. Sie
kamen von Gott, aber Gott gab Hoheres als sie — die klare Volloffenbarung
des inspirierten Wortes.

Und genau diese Offenbarungsweise an Mose wird nun als Reden von
Angesicht zu Angesicht, nicht in Ratseln bezeichnet! Man darf hier eine
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wortliche Bedeutung ausschliefen, denn die Bibel bezeugt ja, daf ein Sterb-
licher nicht das Angesicht Gottes sehen kann (2. Mo. 33,20); »Niemand hat
Gott jemals gesehen« (Joh. 1,18). Also ist »von Angesicht zu Angesicht« ein
bildhafter Ausdruck fiir die direkte, unverhiillte Volloffenbarung Gottes in
Seinem inspirierten Wort, im Gegensatz zur Teiloffenbarung »im Rdtsel«
durch Propheten.

Diese Deutung wird auch durch 5. Mo. 5,4 bestatigt, wo Mose dem Volk
sagt: »Von Angesicht zu Angesicht hat der HERR auf dem Berg mitten aus dem
Feuer mit euch geredet — ich stand zwischen dem HERRN und euch zu jener
Zeit, um euch das Wort des HERRN zu verkiinden (...)«. »Von Angesicht zu
Angesicht« kann auch hier nicht wortlich verstanden werden, sondern als
bildhafte Charakterisierung fur direkte Wortoffenbarung.

Hier haben wir einen Schliissel zum Verstandnis der Stelle in 1. Kor. 13,
8-12. Gott redete zu den Gemeinden der Apostelzeit durch prophetische Teil-
offenbarungen (die mundlich und vergénglich waren; sie sind uns nach dem
Ratschluf} Gottes nicht uiberliefert), aber Er hatte etwas viel Hoheres und Bes-
seres zu geben: die vollkommene, vollstandige, direkte, unverhullte, nicht
ratselhafte Offenbarung Seiner selbst und Seines Heilsplans durch das inspi-
rierte Wort der Schriften des Neuen Testamentes, die Er Schritt fur Schritt
Seinen heiligen Aposteln und Propheten offenbarte (Eph. 3,5).

5. Sinn und Zusammenhang von 1. Korinther 13, 8-13

V.13
»Nun aber [nyni de] bleiben Glaube, Hoffnung, Liebe, diese drei; die
grofte unter diesen aber ist die Liebe.«

Mit diesem gewichtigen Wort schliet Paulus seine Argumentation gegen
die Uberbewertung gewisser Gnadengaben ab. Er blickt zuriick auf seine
Ausfuhrungen zur Uberlegenheit der Liebe uiber alle Charismen aus V. 1-8,
die mit der Feststellung schloB3: »Die Liebe vergeht niemals«. Er hat gezeigt,
daf die Gnadengaben der Teiloffenbarungen von Gott als unnotig beiseitege-
setzt werden, sobald die Volloffenbarung der Schrift gekommen ist, und daf3
die Wunderzeichen wie die Sprachenrede von selbst authoren werden, sobald
ihr Zweck erfullt ist.

Paulus hat den Korinthern auch geoffenbart, daf3 sie sich aus gottlicher
Sicht noch in einem Stadium der Unmundigkeit und Unreife befanden, daf3
ihre »Erkenntnis«, auf die sie sich viel einbildeten, dem beschrankten Wissen
und Erkennen eines kleinen Kindes glich. Er wies sie darauf hin, da3 Gott
ihnen in nicht allzulanger Zeit Sein vollkommenes Wort anvertrauen wiirde
und sie dann, im Besitz all der Erkenntnis, die sie benotigten, in das Stadium
der Miuindigkeit und Reife kommen wiirden.

Paulus hat sicherlich mit geistlichem Gespur empfunden, daf} viele der
korinthischen Glaubigen darauf enttauscht und verunsichert antworten wiir-
den: »Was bleibt und denn dann noch, wenn wir alle diese beeindruckenden
Gnadengaben und Geisteswirkungen verlieren?« Reagieren nicht viele heu-
tige Christen genauso mit Unmut, Enttauschung und Widerstreben, wenn sie
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die biblische Lehre vom Aufhoren der Offenbarungs-, Wunder- und Zeichen-
gaben horen? Und doch ist es ein Zeichen von geistlicher Unreife und
Unmiundigkeit, wenn man sein Herz an die voriibergehenden auferlichen
Kraftoffenbarungen Gottes hangt, anstatt die bleibende Fille in Christus und
die innere Kraft Seines Auferstehungslebens zu ergreifen.

»Nun aber, so leitet Paulus seine Schlufolgerung ein. Dieses nyni de
bedeutet: Unter diesen Umstanden, angesichts dieser Sachlage ... bleiben
uns Glaube, Hoffnung, Liebe. Auch wenn die duflerlich beeindruckenden
Wundergaben vergehen, sobald die Gemeinde die Schriftoffenbarung emp-
fangen hat und damit ins Stadium der Mundigkeit gekommen ist — was uns
bleibt, sind die viel wichtigeren, wirksameren, grofleren Gnadengaben
(vgl. 12,31):

— Glaube, das geistgewirkte Vertrauen auf den unsichtbaren und doch so
realen Herrn und Erloser, auf die Wahrheit der Offenbarung Seines Wortes,
auf Seine unbedingte Wahrhaftigkeit und Treue;

— Hoffnung, die geistgewirkte Zuversicht und gewisse Erwartung des wie-
derkommenden Herrn, der die Seinen auf ewig und vollkommen errettet und
hineinnimmt in Seine himmlische Herrlichkeit;

— Liebe, die geistgewirkte gottliche agapeé, die den Herrn vor allem anderen
liebt und zugleich die Briider und Schwestern in Christus wie auch die ver-
lorenen Suinder liebt.

Diese Gnadengaben sind es, auf die es gerade in der Endzeit ankommit.
Die wahre Gemeinde ist auf einem Priifungs- und Bewahrungsweg mitten im
geistlichen Verfall. Glaube, Hoffnung und Liebe sind die Gnadengaben, die
sie durch diese schwere Zeit hindurch starken, zuristen und zum himm-
lischen Ziel geleiten sollen. Das Ziel ist die Wiederkunft unseres Herrn Jesus
Christus, der Seine Gemeinde mit Seiner Herrlichkeit uiberkleiden und zu
sich nehmen wird.

Wenn das geschehen sein wird, dann wird der Glaube authoren, denn er ist
zum Schauen geworden (vgl. 2. Kor. 5,1-10); und auch die Hoffnung wird
aufhoren, denn sie ist erfullt worden (vgl. Ro. 8,24). Glaube und Hoffnung
sind gottliche Gnadengaben, die wir nur fur die Wegstrecke auf Erden brau-
chen, wo wir den Herrn noch nicht sehen und die vollige Erfullung Seiner
Verheilungen noch erwarten. Dann aber, im Zustand der Herrlichkeit, wird
nur noch die Liebe bleiben, die als Wesenseigenschaft Gottes ewigen Bestand
hat.

6. Die Ungereimtheiten der iiblichen Auslegung von 1. Korinther 13, 8-12

Die hier vertretene Auslegung von 1. Korinther 13 ist keineswegs zwingend;
die Beweise aus der Schrift sind nicht so stark, dal man zu gar keiner anderen
SchluBfolgerung kommen konnte. Die Auffassung, dal das » Vollkommene«
die Wiederkunft des Herrn meine, ist weitaus starker verbreitet und leuchtet
dem, der sich nicht intensiver mit dieser Stelle befaBt hat, spontan eher ein.
Dennoch sind wir iiberzeugt, dafl unsere Deutung dem Sinn dieser Stelle
besser entspricht und auch durch andere Schriftaussagen bestatigt wird. Sie
ergibt eine groBere Klarheit tiber die gottgewollte Aufgabe und Begrenzung
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1. Korinther 13, 8-12 — eine Ubersicht

JETZT DANN ABER

Teiloffenbarung Volloffenbarung im inspirierten Wort
Teilerkenntnis Vollerkenntnis

V.8 V.8

(Prophetie, Erkenntnis, Prophetie und Erkenntnis werden
Sprachen bestehen noch) weggetan, Sprachen horen auf.
V.9 V. 10

Wir erkennen nur Teile des Wenn das Vollstandige,

Ganzen, wir prophezeien Teile Vollkommene da ist, wird

des Ganzen. das Teilweise weggetan.

V. 11 V. 11

Als ich unmiundig war, als ich ein erwachsener Mann
redete, dachte und urteilte ich wurde, tat ich weg, was zum

wie ein Unmiundiger, Unmiindigenalter gehort.

V. 12 V. 12

Jetzt sehen wir durch einen Spiegel, dann aber von Angesicht zu

im Ritsel, Angesicht.

Jetzt erkennen wir nur Teile des dann aber werden wir vollstandig
Ganzen, erkennen.

V.13 V. 13

(Jetzt noch haben wir die Dann werden noch Glaube,
Gnadengaben der Prophetie Hoffnung, Liebe, die groBeren
und Erkenntnis) Gnadengaben, bleiben.

der wunderbaren Zeichen- und Offenbarungsgaben und laf3t uns den uber-

ragenden Wert der Heiligen Schrift besser verstehen und wertschatzen.
Dagegen ergibt die Auslegung, nach der »das Vollkommene« die Wieder-

kunft des Herrn bedeuten soll, einige schwerwiegende Ungereimtheiten:

1. Demnach wire die Gemeinde laut 1. Kor. 13,12 bis zur Wiederkunft des
Herrn auf Teilerkenntnis und ein »Sehen in Ratseln« angewiesen. Eine solche
Deutung wire eine bedenkliche Relativierung und Herabwiirdigung der voll-
kommenen Offenbarung der Heiligen Schrift, die doch klar, unverhiullt und
deutlich redet (vgl. Spr. 8,8f.: » Aufrichtig sind alle Reden meines Mundes: es
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ist nichts Hinterlistiges und Truigerisches in ihnen; sie sind samtlich klar fur
den Verstandigen und richtig fur die zur Erkenntnis Gelangten« [Me]).

2. Die Gemeinde wiare dann nach dem Plan Gottes bis zur Entriickung
zwangslaufig im Stadium der Unmiundigkeit (1. Kor. 13,11; Eph. 4,14) und
Unreife, unfahig zur Vollerkenntnis des Christus, hin- und hergetrieben von
jedem Wind der Lehre. Auch wenn weite Teile der Gemeinde in der nachapo-
stolischen Zeit sicher nicht iiber einen solchen Zustand hinauskamen, wire es
doch verkehrt, zu meinen, dies sei von Gott so vorgesehen und gar nicht
anders moglich. Das widerspricht auch den vielen Aussagen des Wortes, in
denen geistliche Reife und Mundigkeit ein konkret angestrebtes Ziel der
Apostel fur die damaligen Gemeinden war (vgl. Hebr. 5,12-14; 1. Kor. 2,6;
1. Kor. 14,20; Phil. 3,15; Kol. 1,28; Kol. 4,12).

3. Wenn die Offenbarungsgaben der Prophetie und der Erkenntnis bis zur
Entrickung der Gemeinde wirksam bleiben wiirden, dann fande bis heute
laufend Neuoffenbarung Gottes statt; die Gemeinde miufite standig nach
neuen, geoffenbarten Worten Gottes Ausschau halten und sie der Heiligen
Schrift hinzufugen bzw. in derselben Verbindlichkeit annehmen wie die
Schriftoffenbarung. Das ist ja gerade der Irrtum, dem sich die Anhédnger der
verschiedensten Sekten sowie auch zahlreiche Anhénger der Pfingst- und
Charismatischen Bewegung ergeben haben. Die alleinige Autoritit der Hei-
ligen Schrift ware dadurch in Frage gestellt (was durchaus mit ein Grund
gewesen sein mag, weshalb Gott diese Gaben abschaffte, sobald die Schrift
geoffenbart war).

4. Wenn die genannten Zeichen- und Offenbarungsgaben erst bei der Ent-
rickung und Verwandlung der Gemeinde verschwinden wiirden, dann ware
der Sinn der Ausfuhrungen von Paulus stark beeintrachtigt. Es stimmt sehr
viel besser mit der ganzen Argumentationslinie von 1. Korinther 13 tiberein,
wenn diese Gaben, deren begrenzten Wert gegeniiber der Liebe Paulus her-
vorhebt, in einer fur die Korinther uberschaubaren Zeit aufhoren. Der
Gebrauch des starken Wortes »weggetan, abgeschafft« wére im Grunde fur
die Entruckung unpassend.

Auch die Verwendung der Begriffe »Unmiundigkeit« bzw. »Erwachsenen-
alter« passen nicht zur Entriickung, denn das Erwachsen- und Mundigwerden
ist ein Prozef, der tiber einen gewissen Zeitraum geht, wahrend die Verherrli-
chung der Gemeinde in einem Augenblick geschieht.

5. Laut 1. Kor. 13,13 bleiben nach dem Verschwinden der Gnadengaben und
dem Eintreten des » Vollkommenen« noch Glaube, Hoffnung, Liebe.

Wenn das »Vollkommene« die Entrickung wire, dann wire es unver-
standlich, weshalb der Glaube noch bleiben soll, der doch bei der Entriickung
zum Schauen wird (vgl. 2. Kor. 5,6-8; 1. Joh. 3,1f.). Die Schrift sagt: »Es ist
aber der Glaube ein zuversichtliches Vertrauen auf das, was man hofft, ein
festes Uberzeugtsein von Dingen, die man nicht sieht« (Hebr. 11,1 — Me). In
dem Augenblick, wo wir unseren Herrn sehen werden, wie Er ist, und IThm
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gleich sein werden, brauchen wir nie wieder Glauben. Dasselbe gilt fur die
Hoffnung, die doch in erster Linie eine gewisse Erwartung der Wiederkunft
unseres Herrn ist (vgl. u. a. Apg. 26,6f.; Gal. 5,5; Eph. 1,18; Kol. 1,5.27;
1. Thess. 1,3; 5,8; Tit. 2,13; 1. Petr. 1,3; 1. Joh. 3,3). Sie wird bei der Ent-
ruckung in Erfullung gehen (vgl. 1. Joh. 3,3; R0. 5,2; Ro. §,18-25; Kol. 1,5
u. a.) und damit aufhoren, denn die Schrift sagt: »Eine Hoffnung aber, die
gesehen wird, ist keine Hoffnung« (R0. 8,24).

Die Gnadengaben der Prophetie, Erkenntnis und Sprachenrede miissen
also bereits vor der Entriickung der Gemeinde weggenommen worden sein,
und es muf3 danach noch eine Zeitspanne geben, in der Glaube und Hoffnung
samt der Liebe bleiben, bis diese dann bei der Ankunft unseres Herrn verge-
hen. Allein die Liebe bleibt in Ewigkeit.

6. Dasin 1. Kor. 13,8 bezeugte Aufthoren bestimmter Gnadengaben nach der
Apostelzeit ist durch die Geschichte der Gemeinde klar bestatigt worden;
gerade die Christuszeugen in den ersten nachapostolischen Jahrhunderten
bestitigen dies.’ Diese Auffassung wurde auch von den meisten bibeltreuen
Christen uiber Jahrhunderte weg geteilt; es waren hauptsachlich schwarmgei-
stige Irrstromungen wie die Montanisten, die »Inspirierten«, die Irvingianer
und die Pfingstbewegung, die ein Weiterbestehen der Offenbarungsgaben
und des Sprachenredens behaupteten, und die falsche, bose Frucht solcher
»Gaben« ist vielfaltig offenbar geworden.

Gerade fur die Endzeit ist im Wort Gottes nur von falscher Prophetie und
Verfuhrung die Rede; weder Propheten und Apostel noch biblisch echte
Zeichen- und Offenbarungsgaben werden erwéhnt, nur noch die satanische
Falschung.

c) Der Abschluf; der Schriftoffenbarung und die Miindigkeit der
Gemeinde

Die Untersuchung von 1. Kor. 13,8-12 hat ergeben, daf} der Heilige Geist hier
Belehrung gibt tiber zwei Offenbarungsweisen Gottes — die Teiloffenbarung
durch Prophetie und Erkenntnisgabe und die Volloffenbarung durch Sein
inspiriertes Wort, und uiber zwei entsprechende Erkenntnisweisen der Ge-
meinde, wie sie Gottes Heilsratschlufl erkennt: zuerst nur teilweise, im Ritsel
durch die Teiloffenbarungen, dann aber vollstandig, klar, von Angesicht zu
Angesicht durch die Volloffenbarung des Wortes Gottes.

Solange die Gemeinde noch nicht die schriftliche Volloffenbarung Gottes
hatte, war sie unmiindig, im Stadium der Unreife und Unsicherheit (vgl.
Eph. 4,14; 1. Kor. 13,11). In dieser Zeit waren die Teiloffenbarungen ein
wichtiges Gnadengeschenk Gottes zur Orientierung. Sobald aber der Ge-
meinde der volle Ratschluf3 Gottes geoffenbart war, kam sie objektiv in das
Stadium der Miindigkeit, der vollen Mannesreife. Die Teiloffenbarungen
waren nicht mehr nodtig und wurden abgetan; die Moglichkeit zur Voller-
kenntnis des Christus und Seines Willens war gegeben. Mit dem inspirierten
Wort Gottes hatte Gott der Gemeinde eine feste, untriigliche, vollkommene
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Grundlage mitgegeben; dieses Wort wird sie leiten und auferbauen, bis sie
am Ziel der Entriickung angelangt ist.

In diesem Sinn ist die Deutung von 1. Kor. 13,10, nach der »das Vollkom-
mene« die vollstandige, vollkommene Offenbarung des Wortes Gottes ist,
schriftgemafl und allen anderen vorzuziehen. Sie stimmt mit einer genauen
Auslegung von Eph. 4,11-16 darin uberein, dal der Abschluf} der Offenba-
rung des Wortes der entscheidende Wendepunkt von der Unmundigkeit zur
Miindigkeit in der Entwicklung der Gemeinde ist.

Die Dienste der Grundlegung waren damit abgeschlossen; Gott gab keine
weiteren Apostel und Propheten mehr. Die Gemeinde als Ganzes war in
Kenntnis des Wortes Gottes und bekam nun die Verantwortung, gemaf die-
sem Wort zu leben und sich in der Mundigkeit zu bewahren. Dal} sie dabei
insgesamt versagt hat und vom Weg Jesu Christi bald abwich, ist durch das
prophetische Wort des NT wie durch die Geschichte vielfach bezeugt. Den-
noch gab es in allen Jahrhunderten durch Gottes Gnade einen treuen Uber-
rest, der durch die Offenbarung Gottes in der Schrift zur Reife und Miindig-
keit in Christus gelangen durfte und sich, oftmals in Verfolgungen und Lei-
den, bewahrt hat.

Auch in unserer heutigen endzeitlichen Verwirrung und Verfuhrung, ange-
sichts des Aufkommens machtvoller und blendender Zeichen- und Offenba-
rungsgaben, die vielen gottlich erscheinen, ist dieser Uberrest gerufen, durch
sein Wort und sein Leben die Wahrheit zu bezeugen, daf} die echten Zeichen-
und Offenbarungsgaben von Gott langst weggenommen wurden, daf} aber die
groferen Gnadengaben des Glaubens, der Hoffnung und der Liebe volle
Genlige geben. Geleitet durch das vollkommene Wort der Wahrheit, durfen
sie in Treue den vom Herrn gewiesenen Weg gehen, in allem hinwachsend zu
dem, der das Haupt ist, Christus.

5. Der Charakter der »Charismen«
in der Charismatischen Bewegung

Wenn das Wort Gottes bezeugt, dafl die echten, biblischen Gnadengaben der
Prophetie, der Offenbarungserkenntnis und des Sprachenredens nach dem
Plan und Willen Gottes mit dem Abschluf} der Offenbarung des NT weggetan
wurden bzw. aufgehort hatten — was ist dann von den neu auftretenden Cha-
rismen zu halten, die die Pfingst- und Charismatische Bewegung pragen?

Es fallt auf, daB diese Bewegungen nicht etwa eine Belebung der
Gnadengaben der Auferbauung aus Ro. 12,6-8 bewirkt haben; im Mittel-
punkt der »charismatischen Aufbriiche« stehen die Zeichen- und Wunderga-
ben wie Sprachenrede und Heilungen sowie die Offenbarungsgaben der Pro-
phetie und Offenbarungserkenntnis. Von ihnen wird behauptet, daf} sie die
Wiederbelebung der gottlichen, urchristlichen Charismen seien, die Gott der
Gemeinde in der Endzeit als unbedingt notige Ausriistung geben wolle.

Fur den oberflachlichen Beobachter, der nicht tiefer in der Heiligen
Schrift gegriindet ist, scheint dieser Anspruch berechtigt. Auf den ersten
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Blick scheinen die Gnadengaben in ihren Auflerungen den biblischen recht
ahnlich, und die Aussicht auf eine Wiederbelebung der apostolischen
Urgemeinde scheint verlockend. Und doch handelt es sich hier nicht um
wirklich biblische GeistesauBerungen. Das Zeugnis der Bibel stellt diese
Charismen vielmehr als raffinierte Falschungen im Rahmen einer endzeit-
lichen Verfuhrung bloB. Das soll in spateren Kapitel noch im einzelnen nach-
gewiesen werden; hier wollen wir nur drei grundsatzliche Punkte festhalten:

1. Die Pfingst- und Charismatische Bewegung stuitzt sich gerade auf die
Gaben, die nach der Aussage von 1. Kor. 13,8-12 aufgehort haben, insbeson-
dere auf die Prophetie und das Sprachenreden. Ihr Prophetentum wider-
spricht der Aussage der Bibel, nach der Gott Seine Offenbarung mit den
Schriften des NT abgeschlossen hat; es fugt zu der ein fur allemal uiberliefer-
ten Offenbarung neue angebliche »Worte Gottes« hinzu. Ihr Sprachenreden
widerspricht dem Zeugnis der Schrift, daf} das echte Sprachenreden ein Zei-
chen fur unglaubige Juden war (vgl. 1. Kor. 14,21f. und Kap. V, S. 154ff.).

2. Die charismatischen »Gaben« widersprechen in ihrer Praxis der Heiligen
Schrift. Heilungen und Sprachenreden wie auch Wundertaten waren in der
Schrift Zeichengaben, die sich an Ungldubige richteten. In der ganzen Schrift
erfahren wir nichts von Wunderheilungen an wiedergeborenen Gottes-
kindern; in der pfingstlich-charismatischen Praxis jedoch geschehen die
(fragwurdigen und mit biblischen Heilungen nicht vergleichbaren) »Hei-
lungswunder« tiberwiegend an Christen.

In 1. Korinther 14 lehrt die Bibel ganz klar, dal Sprachenreden ein Zei-
chen fur Unglaubige ist und daf es in den Versammlungen der Glaubigen nur
unter bestimmten Bedingungen eine untergeordnete Rolle spielen durfte.
Diese klaren biblischen Linien werden in der Pfingst- und Charismatischen
Bewegung fast durchgangig uibertreten und milachtet. Das gefalschte »Spra-
chenreden« ist ein Zeichen fiir Gldubige geworden, um deren »Geistestaufe«
offenbar zu machen, und ein Werkzeug eines falschen Geistes, um Glaubige
mit Botschaften anzusprechen und irrezufuhren.

3. Die Heilige Schrift erwéhnt in ihren zahlreichen Aussagen uiber das Ende
des Gemeindezeitalters nirgends mehr die Offenbarungs-, Zeichen- und
Wundergaben als Bestandteil biblischen Gemeindelebens. Wohl aber werden
falsche Offenbarungen, Zeichen und Wunder vorausgesagt als wesentliche
Methode des Satans bei seiner Endzeitverfuhrung, darunter besonders auch
falsche Wunderheilung und Totenauferstehung (Oftb. 13,11-14), falsche
Damonenaustreibungen (Mt. 7,22) und falsche Wunderwerke (Mt. 7,22).
Insbesondere wird auch die falsche Prophetie als gefahrliche Verfuhrungs-
methode des Feindes gegeniiber der endzeitlichen Gemeinde hervorgehoben
(Mt. 7,15.22; Mt. 24,11; 1. Joh. 4,1; Offb. 2,18-23).

Die »Charismen« der Pfingst- und Charismatischen Bewegung sind nicht

durch den wahren Heiligen Geist gewirkt, sondern durch einen verfuhreri-
schen, falschen Geist. Sie dienen nicht dazu, die Gemeinde Gottes aufzuer-
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bauen, sondern sie zu spalten, zu verwirren, zu verfihren und zu zerstoren.
Thre Fruchte sind Hochmut und Aufgeblasenheit, Zertrennung im Leib Chri-
sti, Abwertung und Miflachtung der gesunden biblischen Lehre, Irrtumer und
Irrefuhrung.

6. Die biblische Perspektive fiir die Gemeinde der Endzeit

Viele Glaubige haben sich durch die falschen Lehren der Pfingst- und Charis-
matischen Bewegung den Sinn verwirren lassen, so daf3 sie iberzeugt sind,
die Gemeinde brauche gerade in der Endzeit besonders die Zeichen- und
Offenbarungsgaben. Dementsprechend empfinden sie, dafl ihnen mit der
biblisch-nuchternen Lehre vom Aufhoren dieser Gaben etwas Wichtiges
weggenommen werde. Manche sehen sogar den Widersacher am Werk, der
der Gemeinde die Kraft und Herrlichkeit rauben wolle, die sie angeblich zum
»Sieg« brauche.

Dahinter steckt jedoch ein unbiblischer Wunschtraum von einer herrli-
chen, triumphierenden Endzeitgemeinde, die, angetan mit den vervielfaltig-
ten Kraften und Wundern der Apostelzeit, nun von Sieg zu Sieg eilen und die
Welt mit dem Evangelium erobern werde. Es steckt der fleischliche Wunsch
dahinter, fur Gott grof3e Taten und weitlaufige Unternehmungen zu vollbrin-
gen, fur die man sich »prophetische Weisung« erhofft.

Die biblische Sicht der Endzeitgemeinde ist weit weniger verlockend fur
das Fleisch; sie ist erniichternd, fordert zu heiligem Ernst in der Nachfolge
und wachsamem Kampf auf. Sie zeichnet die Gemeinde der Endzeit als von
Verfuhrung und Niedergang gepragt; sie sagt den Abfall vieler voraus, die
sich auferlich zum Christentum bekennen, die Zuriickweisung der gesunden
Lehre, das Erkalten der Liebe, die Macht von Laodicea. Sie zeigt, da} inmit-
ten dieser Stromung von Verfall und Verfuhrung ein Uberrest von treuen
Glaubigen bleibt, der eine kleine Kraft hat und doch dem Wort gehorsam ist
und das Zeugnis von Christus bis zur Entriickung festhalt.

Es gehort zur geistlichen Reife, zum Mundigwerden der Glaubigen in die-
ser letzten Zeit, daf3 sie alle seelischen und schwarmgeistig genahrten Illusio-
nen Uber den Weg der wahren Gemeinde in der Endzeit ablegen und den Wil-
len Gottes fur diese Zeit niichtern erkennen. Es geht nicht darum, den Kind-
heitszustand der Gemeinde kiinstlich wiederzubeleben. Was Gott mit gutem
Grund abgetan hat, kann uns heute keine Hilfe mehr geben.

Es entspricht nicht Gottes Ratschluf3, die Offenbarungs-, Zeichen- und
Wundergaben, die Er am Anfang zur Bekraftigung und Starkung Seines
Zeugnisses von Christus gegeben hatte, neu aufleben zu lassen und sich in
Macht und Herrlichkeit durch die Gemeinde zu erweisen. Die Offenbarungs-
und Zeichengaben, so bezeugt es uns 1. Kor. 13,8-12, wurden von Gort weg-
getan, abgeschafft, nachdem sie ihren Zweck erfullt haben. Was tun wir,
wenn wir eigenwillig nach ihnen greifen wollen?

Nach der vollstandigen Offenbarung des Wortes an die Gemeinde, nach
dem Aufhoren der Apostel und Propheten befindet sich die Gemeinde als
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Ganzes im Erwachsenenalter; sie ist miindig geworden. Gerade fur die wahre
Gemeinde in der ausreifenden Endzeit bedeutet dieses Mundigsein Prufung
und Kampf in mancherlei Bedriangnissen und Verfuhrungen. In dieser
Bewidhrungsprobe stehen wir alle. Gottes Wille fur uns ist, dafl wir geistlich
reif werden durch die Vollerkenntnis Jesu Christi in Seinem Wort und uns in
Sein Bild hineingestalten lassen, dafl wir uns bewahren und als echt erweisen
durch treues, gehorsames Festhalten am Wort Gottes.

Wir sollen uns nicht verleiten lassen, auf angebliche neu geoffenbarte
»Worte Gottes« zu horen, sondern das ein fur allemal geoffenbarte Wort der
Heiligen Schrift festhalten, erforschen und verinnerlichen und danach tun.
Dieses kostbare Wort der Wahrheit, dieses Wort Seiner Gnade ist nach Gottes
Ratschluf3 das entscheidende Mittel, durch das wir auferbaut, bewahrt und
geleitet werden sollen, bis wir unser Erbe unter allen Geheiligten antreten
durfen (Apg. 20,32).

Wir sollen uns in Niichternheit dessen bewuf3t sein, daf} sich die Kraft und
Herrlichkeit Gottes in unserer Zeit nicht in groBartigen Wundertaten erweist,
sondern in williger Hingabe und Kreuzesnachfolge, im Sieg iiber Stinde und
Verfuhrung, in einem heiligen, gottesfurchtigen Wandel.

Je weiter wir in der Endzeit fortschreiten, desto mehr gilt, da8 Glaube,
Hoffnung, Liebe die entscheidenden Gnadengaben sind, die angesichts von
Verfuhrung und Irrlehren, angesichts zunehmender Gesetzlosigkeit und Ver-
folgungen den treuen Uberrest starken und bewahren werden. Diese Perspek-
tive zeigt uns der Judasbrief mit den Worten:

»lhr aber, Geliebte, erbaut euch selbst auf euren allerheiligsten
Glauben und betet im Heiligen Geist; bewahrt euch selbst in der Liebe
Gottes und hofft auf die Barmherzigkeit unseres Herrn Jesus Christus
zum ewigen Leben. Und erbarmt euch der einen, indem ihr unter-
scheidet; andere aber rettet mit Furcht, indem ihr sie aus dem Feuer
rei3t, wobei ihr auch das vom Fleisch befleckte Gewand hassen sollt.«
(Jud. 20-23 —revSch)

Anmerkungen zu Kapitel 111

1 Biblische Lehre tiber das Wesen der Gemeinde findet sich u. a. in der Broschiire
von K. Thewes, Die Gemeinde nach dem Neuen Testament und dem Werk von
'W. MacDonald, Christus und die Gemeinde. Das ausfuhrliche Buch von C. Briem,
Da bin ich in ihrer Mitte enthalt wertvolle Ausfuhrungen zum geistlichen Charak-
ter der Gemeinde, vertritt aber auch einige Sonderlehren der »exklusiven« Bruder-
versammlungen. Viele im folgenden vorgetragene Gedanken sind durch diese
Biuicher mit angeregt, ohne daf3 im einzelnen auf sie verwiesen wird.

2 Vgl. Briem, aaO, S. 273-275; MacDonald, aaO, S. 18-20; Thewes, aaO, S. 25f.
Im Wort Gottes wird der gr. Ausdruck apostolos nicht nur in der engen Bedeu-
tung »Apostel Jesu Christi« angewandt, sondern auch in seiner umgangssprach-
lichen Allgemeinbedeutung »Abgesandter«, d. h. einer ortlichen Gemeinde (vgl.
Joh. 13,16; Epaphroditus als Abgesandter der Philipper, Phil. 2,25; wvgl.
2. Kor. 8,23).
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Es ist nicht eindeutig zu klaren, ob die Verwendung des Begriffs fur Paulus und
Barnabas in Apg. 14,14 bedeutet, da3 Barnabas ein »Apostel Jesu Christi« wie
Paulus war, oder ob er an dieser Stelle in einer allgemeineren Bedeutung verwendet
wurde. Aber diese Stelle 1at sich ebensowenig fur die Behauptung einer Fort-
setzung des Apostelamtes tiber das 1. Jh. hinaus verwenden wie Ro. 16,7: Androni-
kus und Junias waren keinesfalls » Apostel Jesu Christi« wie etwa Paulus; hochst-
wahrscheinlich meint der Satz, daf3 sie bei den Aposteln groes Ansehen besalien;
anderenfalls kommt nur die einfache Bedeutung » Abgesandter« in Frage (vgl. dazu
Waalvoord/Zuck [Hg], Das Neue Testament erkldrt und ausgelegt, Bd. 4, S. 635f.;
H. P. Medema, Der Brief an die Romer, S. 220.)

3 Vgl. 2. Kor. 11,13-15; Offb. 2,2 sowie Oftb. 2,20; 1. Joh. 4,1; Mt. 7,15-23; Mt. 24,11.

4 Das ergibt sich zum einen schon unmittelbar aus dem mannlichen Geschlecht des

Artikels in Eph. 4,11: »die einen« ... »und andere« (gr. fous) sind jeweils Maskuli-
num Plural. Es ergibt sich zum anderen aus dem Gesamtzeugnis der Lehre des NT,
nach der Frauen weder Leitungsverantwortung noch Lehre gegeben ist (vgl.
1. Tim. 2,11f.). Im ganzen NT ist kein einziger Fall einer Frau genannt, die den
Dienst eines Apostels, Propheten, Hirten oder Lehrers versehen hitte. Dasselbe gilt
vom Dienst der Altesten in der Gemeinde. So wird z. B. in Apg. 21,9-14 deutlich
unterschieden zwischen den Tochtern des Philippus, die weissagten (die all-
gemeine Weissagung zur Erbauung, vgl. 1. Kor. 14,3) und dem Agabus, der ein
Prophet war und gottliche Offenbarungen aussprach.
Die schriftwidrige Einsetzung von Frauen in Dienste des Evangelisten, Lehrers,
Hirten oder ortlichen Altesten durch die Pfingst- und Charismatische Bewegung,
die durchweg als »vom Geist geleitet« bzw. durch »Prophetie bestétigt« hingestellt
wird, ist ein klarer Beweis fur den widergottlichen Charakter des Geistes, der sol-
che Dinge veranlaft.

5 Die heute popularen »Gabentests« und die damit verbundenen »Trainingspro-
grammex« sind dagegen vollig ungeistlich und ungeeignet fur die Beurteilung und
Entwicklung echter Gnadengaben. Sie verfuhren zu einem fleischlich-auflerlichen
Herangehen an geistliche Befahigungen und sind ein trauriges Zeichen dafur, wie
weit weltliche Psychologie und Managementmethoden vor allem in der Charisma-
tischen und der mit ihr verbundenen »Gemeindewachstums«bewegung echtes
geistliches Leben ersetzt haben.

6 Der Zusammenhang zeigt, da} 1. Kor. 12,31 sich auf die folgenden Aussagen uiber
Glaube, Hoffnung und vor allem die Liebe bezieht. Nach den in 1. Korinther 12
beschriebenen Gnadengaben, die Gott souveran zuteilt, zu streben, ware sinnlos.
Aber Paulus wird ihnen sogleich zeigen, daf3 es grofere (gr. meizona) Gnadenga-
ben gibt, nach denen eifrig zu streben sich lohnt. In 1. Kor. 13,13 klingt der Bezug
an, wenn Paulus schreibt: »Nun aber bleibt Glaube, Hoffnung, Liebe, diese drei;
die grofte [w. groBer, gr. meizon] aber von diesen ist die Liebe.« Dagegen ist in
1. Kor. 14,1 nicht ausgesagt, was die meisten Ubersetzungen ausdeutend hinein-
legen, namlich »eifert aber nach den geistlichen Gaben«. Es ist dort nur von fa
pneumatika die Rede, von geistlichen Dingen, vom Wirken des Geistes in der
Gemeinde, nicht aber von Gnadengaben.

7 Fur die hier gegebene Deutung von 1. Kor. 13,8-13 gab vor allem die ausgezeich-
nete Broschiire von W. G. Broadbent, Zungen werden aufhéren wichtige Anregun-
gen. Diese Broschiire, ein Auszug aus dem leider vergriffenen Buch W. G. Broad-
bent/F. Hubmer, Heute noch in Zungen reden?, sei jedem Interessierten sehr emp-
fohlen, ebenso die kleine Studie von B. Ott, Wenn aber kommen wird das Vollkom-
mene ... Auch andere Ausleger sind zu einer ahnlichen Sicht gekommen, u. a. M. F.
Unger, The Baptism and Gifts of the Holy Spirit; J. Hunter, Was die Bibel lehrt:
1. Korintherbrief; K.-H. Kauffmann, Der Schliissel; R. Holzhauer, Daf3 euch nie-
mand verfiihre ...

8 Vgl. dazu C. Rogers, Die Gabe des Zungenredens in der nachapostolischen
Kirche.
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1A
Prophetie in der Pfingst-
und Charismatischen Bewegung

Ein Wesenszug der Pfingst- und Charismatischen Bewegung ist ihr An-
spruch, daf} die urchristliche Gnadengabe der Prophetie in ihr wirksam sei.
Die Prophetie wird in dieser Bewegung als heute noch geschehende Offenba-
rung Gottes verstanden; nach ihrem Verstandnis redet Gott heute noch durch
Propheten und Prophezeiende wie zur Zeit der Apostel.

Der Geist, von dem diese Bewegung inspiriert und geleitet wird, bringt in
der Tat seit den Anfingen der Pfingstbewegung' eine Fiille von propheti-
schen Botschaften hervor, die an Einzelne, an ganze Gemeinden oder sogar
an den weltweiten Leib Christi gerichtet sind. Die meisten Anhanger der
Pfingst- und Charismatischen Bewegung halten diese Botschaften fur ver-
bindliche gottliche Erkenntnisse und Anweisungen; sie sehen sich nicht zu-
letzt deshalb als Avantgarde der Christenheit, weil sie meinen, unter direkter
gottlicher Leitung zu stehen. Nur sie konnen in ihrer eigenen Sicht dank der
prophetischen Offenbarungsgabe den aktuellen und konkreten Willen Gottes
fur ihr personliches Leben und fur die Gemeinde der Endzeit erkennen — im
Gegensatz zu jenen Christen, die »nur« die Bibel haben und deshalb den heu-
tigen Bewegungen Gottes verstandnislos gegenuiberstehen.

Die prophetische Offenbarungsgabe der Pfingst- und Charismatischen
Bewegung ubt eine starke Anziehungskraft auf »Suchende« aus. Nicht
wenige Christen sind heute fasziniert von den Zeugnissen aus dieser Bewe-
gung, die von erstaunlichen Fuhrungen Gottes durch Visionen, Traume,
innere Stimmen oder prophetische Botschaften berichten. Immer wieder hort
man Aussagen wie »Gott hat mir gesagt ...« oder »Dann zeigte mir Gott in
einer Vision ...« Diese Offenbarungen scheinen sich immer zu bestatigen und
erwecken den Eindruck, Charismatiker seien in einem bestandigen Dialog
mit Gott, der sie zu einem groBartigen, fruchtbaren Dienst befahige.

Angesichts solcher Erfolge sind mehr und mehr Christen geneigt, zu glau-
ben, da3 Gott heute noch durch Prophetie redet und diese Gabe fur die
Gemeinde wuinschenswert, ja unentbehrlich sei. Sie begriinden ihre Offnung
fur prophetische Neuoffenbarungen damit, dal Prophetie schlieflich
»biblisch« sei. Dabei uibersehen sie allerdings, daf} die Bibel auch sagt, daf
die Prophetie weggetan wird, und zahlreiche Warnungen vor falschen Pro-
phetien und Propheten in der letzten Zeit enthalt.

Kein aufrichtiger Glaubiger kann der Frage ausweichen: Sind die prophe-
tischen Offenbarungen, die heute in der Pfingst- und Charismatischen Bewe-
gung und einigen anderen Kreisen auftreten, wirklich gottlich, oder handelt
es sich hier um Falschprophetien? Konnen wir heute iberhaupt noch ein
direktes prophetisches Reden Gottes erwarten? Es ist von ganz entscheiden-
der Bedeutung fur alle Glaubigen in dieser letzten Zeit, eine klare, biblisch
begruindete Antwort auf diese Frage zu finden.
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1. Redet Gott heute noch durch Offenbarungen?

Redet Gott heute noch durch prophetische Offenbarung? Gibt es heute noch
Propheten, die den Anspruch erheben konnen, ein »Wort des Herrn« weiter-
zugeben? Wir wollen nicht in Frage stellen, dafl Gott iberhaupt noch mit Sei-
nem Volk redet. Dal} der lebendige Gott mit Seinen Kindern durch Sein Wort
und Seinen Geist auf vielfaltige Art redet, steht auler Frage (siehe unten
S. 144ff.).

Auch daf} es heute noch ein geistgeleitetes (nicht »inspiriertes«) Reden
zur Erbauung, Ermahnung und Trostung in der Gemeinde gibt, das man als
»einfache Weissagung« bezeichnen kann, darf man aufgrund der Schrift
annehmen (vgl. Kap. III, S. 97f.). Wir alle sollen danach trachten, uns von
Gottes Geist in unserem Reden, Zeugnis und unserer Wortverkiindigung
so leiten zu lassen, daf} Gott durch uns reden kann (vgl. 1. Petr. 4,11). Aber
solches geistgeleitete Reden ist immer noch unser Wort und nicht das Wort
Gottes. Der Herr mag es gebrauchen, um andere zu erbauen — aber es hat
keine absolute, gottliche Autoritat. Im Gegenteil, von dem erbauenden Weis-
sagen der Glaubigen gilt zu Recht: »Prifet alles, das Gute behaltet« — eine
Aussage, die in bezug auf gottliche Offenbarung vollig verfehlt wire.

Die eigentliche Prophetie und der biblische Prophetendienst in der
Gemeinde jedoch beinhaltete die Offenbarung (gr. apokalypsis) von Ge-
heimnissen und direkten Worten Gottes (vgl. 1. Kor. 14,29f.). Eine echte
biblische Prophetie war zur apostolischen Zeit eine heilige, ernste Sache.
Der lebendige Gott gab durch den Mund eines Propheten Offenbarung — Er
gab Sein Wort unverfalscht, zuverlassig und autoritativ. Sobald durch die
Gabe der Geisterunterscheidung geklart war, da es sich nicht um eine
damonische Falschung handelte, war diese Botschaft als Wort Gottes ver-
bindlich, und der Herr erwartete Glauben und Gehorsam gegenuiber Seinen
prophetischen Offenbarungen. Nicht Menschen redeten, sondern der leben-
dige Gott redete Seine Worte durch heilige Menschen, getrieben vom
Heiligen Geist.

Haben die Lehrer der Pfingst- und Charismatischen Bewegung recht, die
behaupten, dal wir auch heute noch solches Offenbarungsreden Gottes
erwarten konnen und miissen?’

a) Die Bedeutung der prophetischen Offenbarung in der Schrift

Der Dienst der Propheten war bereits im Volk Israel grundsatzlich ein Dienst
der Offenbarung. Ein echter Prophet war im AT wie im NT ein »Sprecher
Gottes«, ein Verkuindiger heiliger, inspirierter, unfehlbarer gottlicher Bot-
schaften. »Denn niemals wurde durch menschlichen Willen eine Weissagung
hervorgebracht, sondern vom Heiligen Geist getrieben, redeten heilige Men-
schen, von Gott gesandt« (2. Petr. 1,21 — Sch). Im AT wie im NT war der
hochste Sinn des Prophetendienstes die Offenbarung des gottgehauchten
Wortes der heiligen Schriften, die auf die im 2. Petrusbrief geoffenbarte
Weise entstanden. Daneben gab es in Israel wie in der Gemeinde des Anfangs
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einen mundlichen Prophetendienst, der ebenfalls Offenbarungen weitergab,
allerdings Teiloffenbarungen im Ritsel (1. Kor. 13,8-12; 4. Mo. 12, 6-8; vgl.
Kap. 111, S. 87f.; 105ft.).

Das feste prophetische Wort — die Offenbarung der inspirierten
Heiligen Schrift

Schon im AT gebrauchte Gott Propheten, um Sein inspiriertes Wort niederzu-
schreiben. Wenn es in Hebr. 1,1 tiber das gesamte AT heif3t: »Nachdem Gott
vielfiltig und auf vielerlei Weise ehemals zu den Vitern geredet hat in den
Propheten«, dann durfen wir daraus schliefen, daf jeder Autor der Heiligen
Schrift ein Prophet war. In diesem Sinn nennt die Bibel z. B. Mose und David
Propheten (vgl. 5. Mo. 34,10; Apg. 2,30). Neben den »Schriftpropheten« gab
es bereits im AT miuindlich wirkende Propheten; ihre Botschaften waren eben-
falls gottliche Offenbarungen, wurden jedoch nicht oder nur in Einzelfallen
im Wort Gottes aufgezeichnet (vgl. z. B. Nathan oder Gad im Gegensatz zu
David, der als Autor zahlreicher Psalmen Schriftprophet war).

Im NT lesen wir, daf der erhdhte Christus Seiner Gemeinde Gaben gege-
ben hat, um sie aufzuerbauen und im Wachstum zu ihrem Haupt hin zu leiten.
Die beiden wichtigsten waren die Apostel und Propheten (Eph. 4,7-13).
Diese beiden Gaben werden in Eph. 2,20 besonders herausgehoben als Dien-
ste der Grundlegung: »Ihr seid aufgebaut auf der Grundlage der Apostel und
Propheten, wobei Christus Jesus selbst Eckstein ist.« Worin ihre besondere
Aufgabe besteht, sagt uns das Wort Gottes in Eph. 3,3-5: Das Geheimnis des
Christus, die Lehre der Gemeinde wurde »seinen heiligen Aposteln und Pro-
pheten durch den Geist geoffenbart«. So spricht auch Ro. 16,25-27 von der
»Offenbarung des Geheimnisses, das ewige Zeiten hindurch verschwiegen
war, jetzt aber geoffenbart und durch prophetische Schriften nach Befehl des
ewigen Gottes zum Glaubensgehorsam an alle Nationen bekanntgemacht
worden ist«.

Die Schriften des NT sind also »prophetische Schriften«, und ihre
Autoren waren in dem Sinn »Propheten« (auch die Apostel, die ja den Dienst
des Propheten, Evangelisten, Lehrers und Hirten in sich vereinigten). Die
entscheidende Aufgabe der Prophetie und der Propheten war es also,
der Gemeinde das inspirierte Wort Gottes des Neuen Testamentes mitzu-
teilen. Das ist die Grundlage, auf die wir alle, die ganze Gemeinde, auf-
gebaut sind.

Wihrend der Zeit, als die Offenbarung des NT noch nicht abgeschlossen
war und die jungen Gemeinden den grofiten Teil des Wortes Gottes noch
nicht in schriftlicher Form offenbart bekommen hatten, gab Gott Teiloffenba-
rungen in Form von miindlichen Worten der Erkenntnis und prophetischen
Botschaften. Damit sollten die Glaubigen gefestigt und in ihre Berufung hin-
eingefuhrt werden — eine Aufgabe, die spéter die inspirierten Briefe des NT
ttbernehmen sollten. Deshalb ordnet Paulus in 1. Kor. 13,11 die Offenba-
rungsgaben der Erkenntnis und der Prophetie dem Unmiundigkeits- und
Unwissenheitszustand der Gemeinde zu.
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Nicht jeder Glaubige war Empfanger solcher muindlichen Gottesoffenba-
rungen, sondern diejenigen, die den Dienst des Propheten empfangen hatten
(vgl. 1. Kor. 14,29f.), sowie die Apostel. Die Form dieser Offenbarungen war,
so weit wir sie aus der Schrift erschlieBen konnen, Wortbotschaft, Gesicht
oder Traum. Sie geschahen »im Ritsel« und nur teilweise, brachten also nicht
ein klares, umfassendes Bild des Heilsplanes Gottes (1. Kor. 13,8-12).

Mit dem Abschlufl des NT war die Offenbarung Gottes fur die Gemeinde
abgeschlossen; das Vollkommene, Vollstindige gemaf3 1. Kor. 13,10 war
gekommen. Aufgrund des gottlichen Ratschlusses wurde der Dienst der Apo-
stel und Propheten beendet und die Prophetie als Offenbarungsgabe wegge-
tan (vgl. Kap. II1, S. 106ft.).

b) Prophetische Offenbarungen als Bestdtigung gottlicher Fiihrungen

Gott gebrauchte die prophetische Offenbarung nicht nur, um Sein Wort zu
geben, sondern auch, um wichtige Wegfuhrungen in Seinem Heilshandeln zu
bekraftigen. Die Traume, Stimmen, Visionen und Erscheinungen von Engeln
oder von Christus, die uns in der Schrift berichtet werden, stehen in innerem
Zusammenhang mit der prophetischen Offenbarung. In 4. Mo. 12,6 zeigt der
Herr, wie Er mit Seinen Propheten redet: » Wenn ein Prophet des HERRN unter
euch ist, dem will ich mich in einem Gesicht zu erkennen geben, im Traum
will ich mit ihm reden.«

Die Unterschiede in der prophetischen Offenbarung zwischen Israel und der
Gemeinde

In Israel bestand der prophetische Offenbarungsdienst uiber den groften Teil
des Heilszeitalters des Gesetzes hinweg; Gott sprach uiber Jahrhunderte hin-
weg durch Propheten zu Seinem Volk und enthillte ihnen Schritt fur Schritt
Seinen Heilsplan und Seine Gerichte. Dieses fortlaufende Wirken des Prophe-
tendienstes und der prophetischen Offenbarung liegt wohl wesentlich darin
begrundet, daf die Offenbarung vorlaufig und fortschreitend auf Christus hin-
zielte, auf die Erfullung, die noch zukinftig war. Es durfte auch damit zusam-
menhangen, dafl das Volk Gottes in jener Heilszeit nicht wiedergeboren war
und der Heilige Geist nicht in den Glaubigen wohnte. Sie brauchten bestandig
Belehrung und Ermahnung »von auflen«, durch geistbegabte Propheten.
Dagegen sehen wir in der Gemeinde, daf} die prophetische Offenbarung
auf die Anfangszeit beschrankt war und danach von Gott bewuf3t beendet
wurde. Mit Christus war der Hohepunkt und das Ziel des gottlichen Offen-
barungswirkens erschienen; die Apostel und Propheten der Anfangszeit
enthiillten das Geheimnis des erhdhten, verherrlichten Christus und Seiner
Gemeinde, und damit war alles an Offenbarung gegeben, was fur die Ge-
meinde Gottes notig war. Sie braucht nicht mehr iiber die Ratschlusse Gottes
zu wissen als das, was Gott am Ende der Tage im Sohn (durch die von
Christus beglaubigten Boten) abschlieBend zu ihnen geredet hatte. Die
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Vollerkenntnis des Christus und Seines Willens fur die Gemeinde durch das
inspirierte Wort der Schrift genuigt vollig, um die Gemeinde zuzuriisten und
zu leiten.

Dazu kommt, daB} alle Glieder am Leib Christi den Heiligen Geist in sich
haben, der ja zugleich der Geist der Sohnschaft ist, der die Kinder die Absich-
ten und Winke des Vaters erkennen 146t, und der Geist der Weissagung, der
Gottes Reden den Menschen iibermittelt. Christus selbst wohnt in ihnen; sie
haben die Gesinnung, das BewuBstein, das Verstindnis des Christus
(1. Kor. 2,16; gr. nous); sie haben die Salbung von dem Heiligen und konnen
alles verstehen (1. Joh. 2,20).

Gott leitet sie, indem Er ihnen seine Offenbarung in den Schriften durch
den Heiligen Geist aufschlie3t und erleuchtet und ihr Verstandnis fur Seine
Wege wachsen la6t. Aufgrund dieser innerlichen, wesenhaften Leitung durch
das Wort und das Zeugnis des Geistes sind solche mehr auferlichen, zeichen-
haften Formen der Fuhrung wie Visionen, Erscheinungen des Herrn, Traume
und horbare Stimmen nicht notig.

Die heilsgeschichtliche Funktion prophetischer Offenbarungen
in der Anfangszeit

Wir finden diese Offenbarungsformen deshalb in der Gemeinde Gottes nur in
der Anfangszeit, als zeichenhafte Bestatigung fur den Ubergang in heilsge-
schichtlich Neues. Gott bestatigte durch prophetisches Reden, daf} die Apo-
stel Seine bevollmichtigten Boten waren, und da} die Fiuhrungen in der Ent-
wicklung der jungen Gemeinde Seine Fithrungen waren. Diese prophetischen
Offenbarungen traten vereinzelt und meist an wichtigen Wendepunkten auf;
aus ihnen 146t sich nicht ableiten, da} Gott im gesamten Gemeindezeitalter
die Glaubigen auf diese Art fuhren wolle.

Die dreifache Vision des Petrus in Apg. 10 etwa offenbarte den Ubergang
des Heils zu den Heiden; die Erscheinungen des Herrn in Apg. 9 standen im
unmittelbaren Zusammenhang mit der bedeutenden Berufung des Paulus;
das Nachtgesicht des Mazedoniers in Apg. 16 bezeichnete den Beginn der
Missionierung Europas. Die ubernatirliche Kenntnis des Petrus von den
geheimen Herzensgedanken von Ananias und Saphira (Apg. 5,1-11) diente
offensichtlich der Bestatigung seiner apostolischen Autoritit und der Erzie-
hung der Gemeinde. Wenn spater im NT von Angelegenheiten der Gemein-
dezucht die Rede ist, wird niemals mehr eine solche Offenbarung erwéhnt;
Paulus etwa erfuhr erst durch Berichte von dem abscheulichen Fall von
Unzucht in Korinth; Timotheus soll bei einer Siinde von Altesten zwei Zeu-
gen horen und wird nicht auf eine angebliche »Gabe der Erkenntnis« verwie-
sen (die es in der Form, wie sie in der Charismatischen Bewegung praktiziert
wird, in der Bibel nicht gibt, vgl. S. 95; 240).

Auch die Offenbarung von Zukiunftigem durch den Propheten Agabus
(vgl. Apg. 11,27-30; Apg. 21,10f.) bedeutet nicht, dal Gott bestandig so han-
deln wollte; die Schrift deutet z. B. nirgends an, daf} solche zentralen Ereig-
nisse wie die Verfolgung der Jerusalemer Gemeinde, die Ermordung des
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Jakobus oder Verfolgungen im Dienst des Paulus durch Prophetie vorher-
gesagt worden waren.

Daneben finden wir in der Apostelgeschichte und den Briefen immer wie-
der die Art von Fuhrung, die wir auch heute vom Herrn empfangen: Fiuhrung
durch das innere Zeugnis des Geistes, Fihrung durch Umstande, durch Hin-
weise anderer Gotteskinder usw. Paulus wurde héufig so gefuhrt; auch fur ihn
waren Visionen, Traume oder Stimmen offensichtlich nicht die Regel. Seine
Weiterreise von Ort zu Ort wurde oft durch Verfolgungen ausgelost; in der
Frage, ob Johannes Markus mitreisen sollte oder nicht, gab es keine Prophe-
tie, sondern innere Fuhrung. Interessant ist die letzte Reise des Paulus nach
Jerusalem, wo er die innere Fihrung des Geistes hoher stellt als Prophetien
anderer (Apg. 21,1-14). Diese Art der Fuhrung beobachten wir bei ihm auch
in 2. Kor. 2,12f., 1. Kor. 16,12, 2. Kor. 8,16f.; Ro. 1,13; 1. Thess. 3,1f.

Viele Charismatiker wollen den Christen von heute die Vorstellung ver-
mitteln, dal Visionen, Traume oder innere Stimmen etwas ganz Normales,
Alltagliches im Leben eines Glaubigen seien, daf dies die Methode sei, mit
der der Herr die Glaubigen auch heute leitet. Wenn man die Apostelge-
schichte oberflachlich betrachtet und aus ihrem Zusammenhang nimmt, kann
man in ihr eine Bestatigung fur diese Ansicht sehen. Wenn wir aber das
Gesamtzeugnis des NT, besonders der Briefe, beriicksichtigen, erweist sich
diese Behauptung als unbiblisch. Schlimmer noch, sie macht Christen emp-
fanglich fur die gefalschten Offenbarungen verfuhrerischer Geister, die in der
Endzeit mehr denn je versuchen, Glaubige durch faszinierende, aber triigeri-
sche Visionen, Traume und Stimmen in ihren Bann zu ziehen.

Das bedeutet nicht, da3 Gott nicht in seltenen Ausnahmefillen doch ein-
mal durch solche Mittel reden konnte — aber als eine fur die ganze Gemeinde
geltende Gabe ist die prophetische Offenbarung in Form von Visionen, Tréau-
men und Erscheinungen nach dem Zeugnis der Schrift nicht mehr existent.

b) Das Aufhoren prophetischer Offenbarungen mit der Vollendung des NT

Mit dem Abschluf} der Offenbarung des Wortes Gottes, so sagt uns 1. Kor.
13,8-12, haben auch die prophetischen Offenbarungen grundsitzlich auf-
gehort. Nunmehr ibernimmt das den Aposteln und Propheten geoffenbarte
Wort der Schrift die Funktion, durch die Wirkung des innewohnenden
Heiligen Geistes die Glaubigen zu erbauen, zu ermahnen und zu leiten (vgl.
Apg. 20,32). Der Heilige Geist, der Geist der Weissagung (vgl. Offb. 19,10),
wirkt durch das prophetische Wort so auf das Herz des Glaubigen ein, daf}
dieser das konkrete Reden seines Herrn erkennen kann, da3 er angespornt,
zurechtgewiesen und gelehrt wird durch das lebendige und kraftige Gottes-
wort.

In klaren, eindringlichen Aussagen sagt uns die Schrift selbst, daf sie die
vollkommene, abgeschlossene Offenbarung Gottes ist. Sie ist uns von den
von Gott berufenen und autorisierten heiligen Aposteln und Propheten ein fiir
allemal (Jud. 3) uberliefert worden. Durch sie hat Gott ein fur allemal geredet
in Seinem Sohn (Hebr. 1,2) — Er fahrt nicht laufend fort, durch Neuoffen-

126



barungen weiter zu reden. Wer dem von Gott gesetzten SchluBstein der Hei-
ligen Schrift, dem Buch der Offenbarung, noch weitere Offenbarungen hin-
zufugen will, fallt unter ein ernstes Gericht (Offb. 22,18). Von daher sind
auch diejenigen bibeltreuen Ausleger, die das Zeugnis von 1. Kor. 13,8-12
anders verstehen, einhellig der Uberzeugung, dafl wir nach Abschluf3 des NT
keine prophetischen Neuoffenbarungen mehr erwarten konnen.

Die von Charismatikern oft angefuhrte Voraussage von Joel 3,1 uiber
Traume, Visionen und Weissagungen bezieht sich, wie wir bereits gesehen
haben, nicht auf die Gemeinde, sondern auf den glaubigen Uberrest aus
Israel, der sich am Ubergang zum Tausendjahrigen Reich zu Christus
bekehrt. In diesem neuen heilsgeschichtlichen Abschnitt wird Gottes Geist
wieder prophetische Offenbarungen schenken. Schon in der grolen Drang-
sal, wenn die Gemeinde entriickt ist und Gott sich wieder Israel zuwendet,
finden wir im Dienst der zwei Zeugen (vgl. Offb. 11,1-13) eindrucksvolle
Waunderzeichen und Weissagungen.

Auch die oft zitierten Worte Jesu Christi tiber den Auftrag des Heiligen
Geistes in Johannes 14 - 16 sind durch die Vollendung des inspirierten Wor-
tes Gottes erfullt, was die Offenbarung angeht: Der Herr hatte Seinen Jungern
viele Wahrheiten und Geheimnisse tiber die Gemeinde nicht offenbaren kon-
nen, denn sie konnten es noch nicht fassen (Joh. 16,12). Erst durch die Inne-
wohnung des Heiligen Geistes waren die Junger fahig, die Wahrheiten iiber
die Gemeinde zu begreifen (vgl. 1. Korinther 2).

»Der Beistand aber, der Heilige Geist, den der Vater senden wird in
meinem Namen, der wird euch alles lehren und euch an alles erinnern,
was ich euch gesagt habe.« (Joh. 14,26)

»Wenn aber jener, der Geist der Wahrheit, gekommen ist, wird er euch
in die ganze Wahrheit leiten; denn er wird nicht aus sich selbst reden,
sondern was er horen wird, wird er reden, und das Kommende wird er
euch verkuindigen. Er wird mich verherrlichen, denn von dem Meinen
wird er nehmen und euch verkiindigen.« (Joh. 16,13f.)

Beide VerheiBungen gelten unmittelbar den zwolf Aposteln. Dal3 der Geist
sie an alles erinnern wiirde, was der Herr ihnen gesagt hatte, ist eine klare
Bekriftigung der Inspiration und Glaubwiirdigkeit des apostolischen Zeug-
nisses in den Evangelien. DaB3 er sie alles lehren wiirde und sie in die ganze
Wahrheit leiten wirde, ist eine Bekraftigung der gottlichen Autoritat der
Apostellehre in den Briefen des NT: Gottes Geist offenbarte den beglaubig-
ten Zeugen des Christus alle Wahrheit, die Gott tiber die Gemeinde und
Christus mitteilen wollte. Die Lehre der Apostel wird vom Herrn selbst als
Fortsetzung der Selbstoffenbarung des Christus in seiner Erdenzeit ge-
kennzeichnet.

»Das Kommende wird er euch verkiindigen« bezieht sich auf die im enge-
ren Sinn prophetischen Aussagen der Heiligen Schrift des NT — damit ist
nicht nur das Buch der Offenbarung gemeint, sondern viele Stellen z. B. aus
2. Thessalonicher, 1. Timotheus 4, 2. Timotheus 3, 2. Petrus 2 und 3 oder
Judas. Keinesfalls kann daraus abgeleitet werden, dafl Gottes Geist durch die
ganze Gemeindezeit hindurch den Glaubigen durch Propheten Mitteilungen
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uber Zukunftiges machen wiirde. Genauso wie der Aposteldienst wird der
Prophetendienst in den auf die Endzeit bezogenen Offenbarungen des NT mit
keinem Wort mehr erwahnt; es werden fur diesen Abschnitt der Gemeinde-
zeit nur falsche Propheten und Apostel vorhergesagt.

Die Gemeinde hat ihre prophetischen Offenbarungen ein fur allemal emp-
fangen in den prophetischen Schriften (Ro. 16,26), in dem festen propheti-
schen Wort (2. Petr. 1,19), auf das wir achten sollen, bis der Herr wieder-
kommt. In den Schriften des NT ist uns alle prophetische Offenbarung gege-
ben, die wir brauchen, bis die Gemeinde entriickt wird. Sie sind vollig ausrei-
chend, um den einzelnen Gldaubigen wie auch die Gemeinde Gottes bis zum
Ende zu jedem guten Werk vollig zuzuriisten (2. Tim. 3,17). Die Gemeinde
braucht keine neuen Offenbarungen, keine »frischen Worte Gottes fur unsere
Zeit« — sie braucht ein vertieftes, erneuertes Horen auf das ewige propheti-
sche Wort Gottes in der Heiligen Schrift, damit sie die Zeichen der Zeit rich-
tig versteht und in Treue ihren Weg geht, bis der Herr wiederkommt.

2. Zur biblischen Beurteilung
der pfingstlich-charismatischen Prophetie

Wenn gottliche Offenbarungen und die Prophetie als Offenbarungsgabe mit
dem Abschluf3 der Grundlegung, der Offenbarung des inspirierten Gottes-
wortes der neutestamentlichen Schriften, aufgehort haben und nach 1. Kor.
13,8 von Gott bewulit weggetan wurden, ergibt sich daraus die klare, unzwei-
deutige SchluBlfolgerung: Jeder Prophet, der nach Abschluf3 des Buches der
Offenbarung mit dem Anspruch an die Gemeinde herantritt, »ein Wort vom
Herrn«, eine Offenbarung Gottes zu haben, ist ein falscher Prophet.

Ebenso gilt: Jede Lehre, die iiber die inspirierten Worte der Heiligen
Schrift hinaus noch andere Quellen gottlicher Offenbarung anerkennt und
neue Offenbarungen Gottes an die Gemeinde fiir echt erkldrt, fiihrt das Volk
Gottes irre und offnet der Verfiihrung von Satans falschen Propheten Tiir und
Tor.

Die Geschichte der Gemeinde beweist diese Wahrheit vielfiltig. Wo
immer nach der Apostelzeit »Propheten« oder »Prophetinnen« auftraten,
saten sie Verfuhrung und Spaltung und verderbenbringende Sekten — von den
»Prophetinnen« des Montanus im 2. Jh. uber die falschen Propheten der
Camisarden bis zu den Irvingianern und der Pfingstbewegung. Sekten wie
die Mormonen, die Neuapostolischen, die Adventisten und zahllose Splitter-
gruppen entstanden durch angeblich erleuchtete »Propheten« oder gar » Apo-
stel«, die eine »Offenbarung« uiber die Heilige Schrift hinaus empfangen hat-
ten. Millionen liefen sich durch diese falschen Propheten verfuhren.

Wihrend sich die meisten falschprophetischen Gruppen heute eindeutig
auBerhalb bzw. am Rand der Christenheit bewegen, ist die Pfingst- und Cha-
rismatische Bewegung die einzige Stromung, die ein unbiblisches Falschpro-
phetentum vertritt und dennoch von vielen Christen als Teil der »evangelika-
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len Christenheit« angesehen wird (was beweist, wie fragwiurdig dieser
Begriff geworden ist). Sie ist damit eine (nicht die einzige, aber heute die
wichtigste) Erfullung der Vorhersagen der Schrift, dal in der Endzeit die
Gemeinde durch falsche Propheten verfuhrt werden wird. Weil die Prophetie
dieser Bewegung von vielen nicht als unbiblisch erkannt wird und grof3e
Unsicherheiten uiber ihre Beurteilung bestehen, ist es notig, ihre Lehre und
Praxis genauer anhand der Schrift zu prifen.

a) Die charismatische Lehre von den fortlaufenden Offenbarungen Gottes
in der Prophetie

In der Behauptung, in ihren Reihen geschehe durch Prophetie heute noch
gottliche Offenbarung, sind sich die wesentlichen Stromungen sowohl der
Pfingst- wie auch der Charismatischen Bewegung einig. Sie sehen in den
Botschaften des Geistes, den sie als »Heiligen Geist« aufgenommen haben,
das Reden Gottes, autoritative gottliche Weisungen und Lehren. Lediglich
bezuglich der »taktischen« Bewertung der Prophetien gibt es gewisse Unter-
schiede.

Die charismatische Lehre unterscheidet zumeist eine einfache Weissa-
gungsgabe, die alle »Geistgetauften« praktizieren konnen, von der besonde-
ren Prophetengabe, die mit dem prophetischen Dienst bzw. dem Amt des
Propheten verbunden ist.’ Zwar wird (im Gegensatz zur Schrift) auch der ein-
fachen Weissagungsgabe Offenbarungsqualitat zugesprochen, aber der Pro-
phet hat nach diesen Lehren eine hohere Qualitat der Offenbarung, eine
grofere Prazision der Weissagungen und eine wesentlich hohere Autoritit als
inspirierter Bote und Sprecher Gottes. »Ein Prophet redet Gottes Wort zu den
Menschen.« »Prophetie (...) meint, daB die betreffende Person direkt das
Wort des Herrn weitergibt, welches aus dem Geist kommt, nicht aus dem Ver-
stand.«<" »Prophetie ist Aktualisierung und Konkretisierung des ewig wahren
Gotteswortes in unsere Situation hinein. «’

Die Lehre von der Gleichrangigkeit prophetischer Neuoffenbarungen
mit der Schrift

Einige Charismatiker behaupten, die heutige Prophetie in ihrer Bewegung
stunde als Offenbarung auf der selben Ebene der Autoritat und Verbindlich-
keit wie das Wort der Heiligen Schrift selbst. Dieser Standpunkt kommt recht
klar in der Stellungnahme des amerikanischen Autors J. R. Williams zum
Ausdruck:

»Die Bibel ist wahrhaftig ein Mitzeuge von Gottes gegenwartigen
Aktivitaten geworden (...). Wenn heute vielleicht jemand eine Vision
von Gott und Christus hat, ist es gut zu wissen, daf3 das auch vorher
geschah (...).Wenn jemand sagt: >So spricht der HERR¢, und es wagt,
die Gemeinschaft in der ersten Person anzureden — sogar wenn er iiber
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die Worte der Schrift hinausgeht —, dann ist so etwas schon lange vor-
her geschehen (...). Der Geist bewegt sich als der lebendige Gott durch
die Berichte der fritheren Zeugen hindurch und iiber sie hinaus, wie
wertvoll solche Berichte als Modell fur das, was heute geschieht, auch
sein mogen (...). In der Prophetie spricht Gott. Tatsachlich kann das
Sprechen ungeschliffen sein und grammatische Fehler enthalten; es
mag eine Mischung aus >Luther-Deutsch< und moderner Sprache sein,
es mag stockend oder fliissig sein — so etwas macht wirklich nichts aus
(...). Die meisten von uns sind natirlich mit prophetischen Auferun-
gen, wie sie in der Bibel berichtet werden, vertraut und bereit, sie als
Gottes Wort zu akzeptieren. Jesajas oder Jeremias >So spricht der
HERrRr< sind wir gewohnt, aber einen Friedhelm oder eine Christine
heute, im zwanzigsten Jahrhundert, so sprechen zu horen ... 1<

Hier wird die »Prophetie« der Charismatischen Bewegung eindeutig auf
dieselbe Stufe gestellt wie die Wortoffenbarung der Bibel. »Friedhelm« und
»Christine« haben dieselbe Autoritiat wie Jesaja oder Jeremia; was sie sagen,
ist »Gottes Wort«. Dieser Standpunkt ist in gewisser Weise folgerichtig:
Wenn wirklich Gott heute noch in Form von prophetischen Offenbarungen
zur Gemeinde reden wiirde, dann muiiten diese als verbindliche Worte Gottes
so ernst genommen werden wie die Schriften selbst. Sie mufiten, wie es in
einigen Fallen geschieht, gedruckt und weltweit verbreitet werden, damit die
Gemeinde auf dem neuesten Stand der gottlichen Offenbarung gehalten wird
und den Weisungen gehorchen kann, die ihr der Herr gibt.

Wenn wir diese Position etwas durchdenken, wird uns die Weisheit Gottes
deutlicher, die darin zum Ausdruck kommt, dafl Er mit Abschlufl des NT die
prophetische Offenbarungsgabe wegtat. Die Glaubigen waren heute ver-
pflichtet, unter den hunderten und tausenden von »prophetischen Botschaf-
ten«, die jahrlich im Namen des Herrn ergehen (vgl. Mt. 7,22), diejenigen
herauszufinden, die »echt« und gottlich sind. Sie muiiten diese im Grunde
wie Anhinge zur Heiligen Schrift betrachten und verbreiten. Bei der »Pru-
fung« wiaren sie abhdngig von angeblichen Tragern der »Gabe der Geister-
unterscheidung« — die natirlich auch von allen moglichen Falschpropheten
beansprucht wird.

Das Endergebnis einer solchen Situation ware zwangslaufig, daB iiber den
zahlreichen »aktuellen«, auf die heutige Situation zugeschnittenen »Bot-
schaften« die Heilige Schrift selbst als »veraltet« ins Hintertreffen geraten
wiirde. Wenn man wissen wollte, was der Wille Gottes fur die Endzeit ist,
ware man besser beraten, die heutigen »Propheten« zu konsultieren, die eine
»neue Botschaft von Gott fur heute und morgen« haben, anstatt mithsam die
Bibeltexte von »gestern« zu durchforschen.

Genau das ist auch die bose, verdorbene Frucht der charismatischen Lehre
von der fortlaufenden gottlichen Offenbarung: Die Anhdnger dieser Bewe-
gung werden dazu verfiihrt, mehr auf ihre falschen Propheten zu horen als
auf Gottes Wort. Die absolute gottliche Autoritdt der Heiligen Schrift wird
zwangsldufig untergraben, wenn man die Existenz einer im Grunde gleich-
rangigen zweiten Offenbarungsquelle, der heutigen Prophetie, annimmt.
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Zudem bewirkt diese falsche Lehre einen geistlichen Dammbruch, der eine
Flut falscher, irrefuhrender prophetischer Botschaften in die Herzen verfuhr-
ter Christen einlafit. Sie erlaubt es dem Satan, durch seine betriigerischen
Geister im Gewande Gottes Millionen von Anhingern dieser Bewegungen
anzusprechen und mit seiner Luge zu infizieren.

Taktische Einschrdnkungen der Autoritdt von prophetischen
Neuoffenbarungen

Die oben angefuhrten Lehren sind auch vielen Charismatikern verdachtig.
Angesichts der fragwiirdigen Praxis der »prophetischen Botschaften« klingt
die Behauptung, diese seien »Gottes Wortx, selbst fur viele Anhénger der
Bewegung anmaflend und unglaubwiirdig; die darin enthaltene Relativierung
der Bibel und die Gefahr der Verfuhrung sind einigen zu offensichtlich. So
sind manche charismatische Lehrer auf einen Kompromif} verfallen.

Thnen zufolge ist die heutige Prophetie zwar auch Offenbarung, aber nicht
von derselben Prazision und Autoritat wie die Bibel; man erklart dies so, da3
sich menschlicher Irrtum mit der gottlichen Botschaft vermischen wiirde und
deshalb heutige Prophetien nur annaherungsweise Gottes Reden seien; man
misse priifen, welches die menschlichen, irrigen Anteile an der Offenbarung
seien. Prophetisch Begabte konnten und muiten »lernen«, moglichst prazise
Zu weissagen.

Diese pragmatisch zugeschneiderte Lehre eignet sich zwar dazu, skepti-
sche Anhinger der Bewegung zu beruhigen, sie steht aber im Widerspruch zu
den Aussagen der Bibel iber Offenbarungen. Das Wort Gottes versteht unter
»Offenbarung« ein souveranes Handeln Gottes, der bisher Verhiilltes enthullt
und Geheimnisse kundtut (vgl. u.a. Gal. 1,12; Eph. 3,3-5; 1. Kor. 2,10;
Tit. 1,3); in diesem Sinn bezieht sich Offenbarung meist auf das inspirierte
Wort der Schrift, und es sollte fur jeden glaubigen Christen deutlich sein, dafl
die Botschaft dieser gottlichen Offenbarung vollig zuverlassig und wahrhaf-
tig war und keinen Raum fur menschlichen Irrtum oder Unklarheiten lieB3.
DaB z. B. die prophetischen Teiloffenbarungen »Stiickwerk« waren, bedeutet
nicht, daB} sie in sich unklar oder fragwiirdig waren; die Begriffe »im Spie-
gel« und »im Ritsel« aus 1. Kor. 13,12 beziehen sich auf den Ausschnittscha-
rakter der Offenbarungen, die immer nur einen kleinen Teil des gottlichen
Heilsplanes erkennen lieBen (vgl. Kap. III, S. 105ff.).

Dies wird durch die grundlegende Aussage von 2. Petr. 1,21 erhirtet:
»Denn niemals wurde eine Weissagung durch menschlichen Willen hervor-
gebracht, sondern vom Heiligen Geist getrieben haben die heiligen Men-
schen Gottes geredet« (revSch). Auch wenn sich das vom Zusammenhang
her in erster Linie auf die Prophetie der Schrift bezieht, macht die Bibel doch
keinen Unterschied zwischen Offenbarungen erster und zweiter Klasse.

Offenbarung bedeutet: Gott gibt Sein Wort Seinem Volk bekannt, und Er
tut dies vollig zuverldssig und sorgt dafiir, daf3 auch der Bote die empfangene
Botschaft zuverldssig weitergibt. Eine »gottliche Offenbarung« zu konstru-
ieren, die durch menschliche Unzuldnglichkeiten verdunkelt und verdreht
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werden konnte, heifst die Allmacht und Verldfilichkeit Gottes anzuzweifeln.
Wenn Er die Propheten der Heiligen Schrift vollkommen und ohne menschli-
chen Irrtum gebrauchen konnte, weshalb sollte Er, wenn Er heute noch
Offenbarungen geben wollte, nicht dasselbe mit den charismatischen
Propheten tun?

Das oft angefuhrte Wort »Weissagungen verachtet nicht, prift aber alles,
das Gute haltet fest!« (1. Thess. 5,20f.) bezieht sich auf das allgemeine, ein-
fache prophetische Reden nach 1. Kor. 12,3, das als geistgeleitetes Reden
von Menschen ohne Offenbarungscharakter allerdings Falsches, Mensch-
lich-Fleischliches enthalten kann und deshalb gepriift werden soll (vgl.
Kap. IIL, S. 98).

Die in 1. Kor. 12,10 angefuhrte Gnadengabe der »Unterscheidungen der
Geister« (diakriseis pneumaton) und die in 1. Kor. 14,29 gegebene Weisung
»die anderen sollen urteilen [od. unterscheiden = diakrino]« bezieht sich dar-
auf, da} durch gottliche Eingebung unterschieden werden konnte, ob eine
gegebene prophetische Offenbarung gottlichen oder damonischen Ursprungs
war. Diese Gnadengabe war zu der Zeit, als prophetische Offenbarungen
gegeben waren, wichtig zum Schutz der Gemeinde vor ddamonischen Falsch-
prophetien. Sie diente aber nicht dazu, in einer gottlichen Offenbarung
angebliche menschliche Anteile aufzuspiiren.

Nach der Heiligen Schrift gibt es nur zwei Moglichkeiten: Entweder ist
eine prophetische Offenbarung eine gottliche Botschaft von volliger Zuver-
lassigkeit und Wahrhaftigkeit, oder sie ist iiberhaupt keine gottliche Offenba-
rung.

Im Gegensatz dazu behauptet z. B. der charismatische »Prophet« Mike
Bickle, im »prophetischen Dienst« gebe es verschiedene Ebenen. Er attestiert
den » Anfangern, sie bekdmen »Eindriicke und Visionen, die noch nicht viel
an Offenbarung beinhalten«, wahrend der »prophetisch Begabte« sehr klare
Traume und Visionen erhalte, »die schon ein bestimmtes Maf3 an Offenba-
rung beinhalten. Die Klarheit und Eindeutigkeit reicht aus [!], so daB sie fur
den Leib Christi einen Dienst leisten konnen.

Selbst der eigentliche Prophet kann nur mit einem »hohen MaB} an Klar-
heit in der Offenbarung« rechnen — eine Sicherheit, da} seine Botschaften
wirklich Worte Gottes sind, will Bickle auch bei ihm nicht zugestehen.7 An-
gesichts der immer wieder auftretenden erwiesenen Falschbotschaften auch
bei anerkannten charismatischen »Propheten« ist diese Einschrankung tak-
tisch geschickt — sie widerspricht aber den Aussagen der Schrift uiber den
echten neutestamentlichen Prophetendienst.

Diese Lehren sind bewufit oder unbewuflt darauf zugeschneidert, die
Anhénger der charismatischen Bewegung uiber die zahlreichen unwahren,
nicht erfullten oder unbiblischen Prophetien hinwegzutauschen. Indem sie
den Wahrheitsgehalt der »prophetischen Botschaften« relativieren, fuhren sie
im Grunde eine »Mischoffenbarung« ein, die die Schrift nicht kennt. Eine
Botschaft, in der Menschliches oder Irrtiimliches mit hineingemengt ist, ist
nach der Schrift niemals eine gottliche Offenbarung; wenn sie dennoch die-
sen Anspruch erhebt, ist sie betriigerische und anmaflende Falschprophetie,
die die nichtigen Gedanken des eigenen Herzens oder falschgeistige Inspira-
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tionen als »Wort des Herrn« ausgibt. Was in der Pfingst- und Charismati-
schen Bewegung als »Prophetie« propagiert wird, hat also keine biblische
Grundlage, sondern ist eine raffinierte Falschung.

b) Zur Praxis der charismatischen Prophetie

Schon die Anfange der Pfingstbewegung waren durch das Auftreten von pro-
phetischen Botschaften gekennzeichnet, die den Anspruch erhoben, direktes
Reden Gottes zu sein. Diese Botschaften wurden zumeist eingeleitet mit
einem »So spricht der Herr ...« und waren in der Ich-Form gehalten — eine
Form der Prophetie, die in der Bibel auf Israel beschrankt war und im NT nir-
gends vorkommt.’ In vielen Pfingstkreisen ist dies auch heute noch die Pra-
xis, wihrend manche charismatische Kreise aus taktischen Griinden Formu-
lierungen wie »Ich habe den Eindruck, der Herr mochte euch sagen ...« ver-
wenden.

Die »prophetischen Botschaften« konnen mit Visionen, Traumen oder
bildhaften Gedankeneindriicken verbunden sein oder mit einem Bibelwort;
sie konnen Ermahnungen, Ermutigungen und Zuspruch enthalten, aber auch
Offenbarungen von Verborgenem und Zukiunftigem, bedrohliche Gerichts-
botschaften oder personliche Zukunftsperspektiven.

Die pfingstlich-charismatische Prophetie wirkt uiberzeugend auf ihre
Anhiénger, weil sie sich vielfach als Geisteswirken ausweist, wobei die Frage,
welcher Geist da eigentlich wirkt, wohlweislich verdrangt wird. Es ist ein
faszinierendes Erlebnis fur einen Charismatiker, wenn ein »Prophet« plotz-
lich Dinge uiber ihn aussagt, die er unmoglich wissen kann, und dann viel-
leicht eine aufregende Weissagung iber einen machtvollen, gesegneten
Dienst anschlieft, den der Herr angeblich fur ihn hat.

Wer sich dem Geist der Pfingstbewegung tiefer offnet, kann immer wieder
erleben, wie eigene »innere Eindriicke« von prophetischen Botschaften ande-
rer und Fuhrungen in duBeren Lebensumstinden auf uibernaturliche Weise
bestatigt werden, so daf} er zu der festen Uberzeugung kommt, daf3 hier wirk-
lich Gott gesprochen hat.

Daneben stehen allerdings bei den meisten, wenn nicht allen Anhiangern
der Charismatischen Bewegung auch beunruhigende Erfahrungen und
Bedenken, die meist verdrangt werden: »Prophetien«, die nicht in Erfullung
gehen, Botschaften, die falsche Wege weisen oder mit der Bibel nicht verein-
bar sind, »Eindriicke«, die beunruhigend und verwirrend sind und offenkun-
dig in die Irre leiten.

Fur viele Charismatiker ist die prophetische Offenbarung eine sehr zwie-
spaltige Angelegenheit — einerseits verlockend, andererseits auch gefahrlich.
Es mag sein, da3 Gott durch eine Botschaft zu ihnen geredet hat — vielleicht
aber auch nicht. Einerseits will man Gottes Reden nicht zuriickweisen —
andererseits sind viele Prophetien unklar; sie verwirren oder beunruhigen,
anstatt aufzuerbauen. Die charismatische Prophetie ist fur ihre Anhénger in
einen gewissen Dunstschleier getaucht, weil sie sie nicht niichtern im Licht
des Wortes Gottes betrachten.
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Im Licht des Wortes Gottes weicht dieser Dunstschleier, und die ernste
Wirklichkeit wird offenbar: Alle pfingstlich-charismatische Prophetie, die
beansprucht, Offenbarungen von Gott zu enthalten, ist ihrem Wesen nach
Falschprophetie, Liigenprophetie, die Worte als »Reden Gottes« weitergibt,
die nicht wirklich von Gott gesprochen wurden. Solche Falschprophetie ist
nach der Schrift eine ernste Gefahr fur das Volk Gottes, eine Quelle der Irre-
fuhrung und Verunreinigung. Ihre Wesensziige werden bereits im Volk Israel
sichtbar. In Jer. 14,14 wird das Wirken falscher Propheten so charakterisiert:
»Die Propheten weissagen Luge in meinem Namen. Ich habe sie nicht
gesandt und sie nicht beauftragt — auch nicht zu ihnen geredet. Sie weissagen
euch Liigengesicht, Wahrsagerei, Nichtiges und den Trug ihres Herzens.«

Hier erkennen wir verschiedene Elemente falscher Prophetie. Die ersten
beiden Elemente, Lugengesichte und Wahrsagerei, sind offenkundig okkul-
ten, damonischen Ursprungs. Eine falsche Prophetie kann von einem verfih-
rerischen Luigengeist kommen (vgl. dazu die falschen Propheten vor Ahab in
1. Ko. 22,19-23), der auch ubernatiirliches Wissen fur seinen Betrug ein-
setzen kann.

Davon zu unterscheiden, aber ebenfalls siindhaft und von Gott unter stren-
ges Gericht gestellt ist die Falschprophetie aus menschlichen Quellen:
»Nichtiges« (Sch: »Hirngespinste«) und »Trug ihres Herzens« (Sch: »Einbil-
dungen ihres eigenen Herzens«). Viele falsche Prophetien in der charismati-
schen Bewegung fallen unter diese Kategorie. Wir wollen beide Aspekte
falschen Weissagens naher betrachten.

Das Weissagen von Einbildungen des eigenen Herzens

In der Praxis werden Charismatiker oft ermutigt: »Sprecht einfach aus, was
euch in den Sinn kommt — der Herr wird euch schon leiten. Wenn Menschli-
ches oder Irrtimliches dabei ist, ist das nicht so schlimm; ihr konnt lernen,
immer klarer zu weissagen.« Ja, Mike Bickle wird mit der Feststellung
zitiert: »Wenn eine Aussage nachweislich falsch sei, musse sich der Prophet
entschuldigen«.” Dabei wird es normalerweise den zuhorenden Gemeinde-
mitgliedern uiberlassen, fur sich zu entscheiden, was sie von der »Offenba-
rung« als »gottlich« fur sich in Anspruch nehmen und was sie als »mensch-
lich« beseitelassen wollen. Kaum einmal hort man eine offentliche Korrektur
einer » Weissagung«. Uber Irrtimer, Weissagen aus dem eigenen Herzen oder
falschgeistige Einfluisse wird mit der achselzuckenden Aussage hinwegge-
gangen, bei der Entwicklung des prophetischen Dienstes konne die Ge-
meinde »nicht immer klinisch sauber« sein."

DaB auch solche Falschprophetie in den Augen Gottes bose ist und eine
schwerwiegende Anmafung darstellt, dafur hat der Irrgeist der charismati-
schen Bewegung seinen Anhédngern die Augen verschlossen. Doch das Wort
Gottes sagt: » Wehe den torichten Propheten, die ihrem eigenen Geist nachge-
hen und dem, was sie nicht gesehen haben! (...) Sie schauen Nichtiges und
Lugenwahrsagung, die da sagen »>Ausspruch des HERRN<, obwohl der HERR
sie nicht gesandt hat; und dabei erwarten sie, daf} er ihr Wort eintreffen laft.
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Habt ihr da nicht ein nichtiges Gesicht geschaut und habt ihr nicht Lugen-
wahrsagung gesprochen, als ihr sagtet >Ausspruch des HERRN¢, wo ich doch
nicht geredet habe?« (Hes. 13,3-7; vgl. 5. Mo. 18,20).

Es ist wahrhaftig kein Kavaliersdelikt, im Namen des heiligen Gottes zu
weissagen und dabei triigerische Worte des eigenen Herzens oder Unwahr-
heit auszusprechen — eine solche schwere Stuinde brachte im AT das Zornge-
richt Gottes auf den Lugenpropheten. Auch wenn im Zeitalter der Gemeinde
solche Stinden zumeist nicht den leiblichen Tod des Falschpropheten nach
sich ziehen, bleibt dennoch die Tatsache bestehen, daf falsche Prophetie
unter dem Gericht Gottes steht. Was das Wort Gottes fur die falschen Prophe-
ten des AT sagt, gilt grundsatzlich auch fur solche, die sich vermessen, in der
Gemeinde Gottes als »Propheten« selbsterdachte Botschaften zu verbreiten:

»So spricht der HERR der Heerscharen: Hort nicht auf die Worte der Pro-
pheten, die euch weissagen. Sie tauschen euch, das Gesicht ihres Her-
zens reden sie, nichts aber aus dem Mund des HERRN. (...) Der Prophet,
der einen Traum hat, erzahle den Traum! Wer aber mein Wort hat, rede
mein Wort in Wahrheit! Was hat das Stroh mit dem Korn gemeinsam?
spricht der HERR. Ist mein Wort nicht brennend wie Feuer, spricht der
HERR, und wie ein Hammer, der Felsen zerschmettert? Darum siehe, ich
will an die Propheten, spricht der HERR, die einer vom anderen meine
Worte stehlen. Siehe, ich will an die Propheten, die ihre eigene Zunge
nehmen und sprechen: Ausspruch des HERRN. Siehe, ich will an die, die
Liigentrdume weissagen, spricht der HERR, und die sie erzdhlen und
mein Volk irrefiihren mit ihren Liigen und mit ihrer Flunkerei! Ich aber,
ich habe sie nicht gesandt und ihnen nichts befohlen. Sie niitzen diesem
Volk gar nichts, spricht der HERR.« (Jer. 23,16.28-32)

Jeder Charismatiker, der in einer Gemeinde aufsteht und irgendetwas als
direktes Reden Gottes weitergibt (»So spricht der Herr ...«; »Gott mochte
euch sagen ...«), nachdem Gott Sein Offenbarungsreden abgeschlossen hat,
begeht damit eine ernstzunehmende Stuinde. Er maBt sich an, etwas Eigenes
oder Falschgeistiges im Namen des Herrn zu reden, anstatt das geoffenbarte
Wort Gottes zur Erbauung weiterzugeben. Er veruibt damit einen Betrug und
vergeht sich gegen Gott, auch wenn sein Reden »nur« eigene Phantasie-
visionen, Triaume oder Herzensgedanken enthilt." Vor den Augen Gottes
sind auch all die verborgenen Herzensmotive des Hochmuts offenbar, der
durch die Vorstellung genahrt wird, ein »Sprecher Gottes« zu sein, an dessen
Lippen alle hangen.

Charismatische Prophetie als Wirken eines falschen Geistes

Schwerer wiegt es noch, wenn, wie es haufig geschieht, die prophetischen Bot-
schaften aus irrgeistiger Inspiration entspringen. Der falsche Geist der Pfingst-
und Charismatischen Bewegung hat seit ihren Anfangen eine nicht zu zahlende
Flut von »prophetischen Offenbarungen« hervorgebracht, die sich als tber-
natuirlich erwiesen, sei es aufgrund der Offenbarung von ubernaturlichem
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Wissen (der Feind kann, wie wir aus dem Okkultismus wissen, durchaus Ver-
borgenes und Zukunftiges offenbaren), aufgrund der uibernaturlichen Uber-
mittlung (Visionen und Erscheinungen, horbare Stimmen) oder aufgrund uiber-
naturlicher Kraftwirkungen (begleitende falsche Zeichen und Wunder).

Ohne Zweifel hat hier ein Geist gewirkt und nicht die menschliche Seele —
aber es ist ein Lugengeist und nicht der Geist Gottes! Diese Prophetien sind
meist sehr fromm, in der Sprache der Bibel gehalten, und nicht immer laf3t
sich die finstere Quelle eindeutig aus dem Inhalt nachweisen. Satan verstellt
sich in einen Engel des Lichts; auch in der Versuchung Jesu Christi arbeitete
er mit Bibelworten.

Ein offensichtliches Beispiel solcher Luigenweissagung ist eine Prophetie,
die auf einem internationalen katholisch-charismatischen Kongref} verkiindet
wurde:

»Ich habe dich mit meiner Kraft gestarkt. Ich will meine Kirche [die
katholische!] erneuern, ich will mein Volk zu einer neuen Einheit fuhren
[Okumene!]. Ich fordere dich auf: Wende dich ab von unniitzen Vergnii-
gungen, habe Zeit fur mich! Ich mochte euer Leben zutiefst verwandeln.
Schaut auf mich! Ich bin immer noch anwesend in meiner Kirche [!]. Ein
neuer Ruf ergeht an euch. Ich schaffe mir aufs neue ein Heer von Zeugen
und fuhre mein Volk zusammen. Meine Kraft liegt auf ihm. Sie werden
meinen auserwahlten Hirten folgen. Wende dich nicht von mir ab! Lal3
dich von mir durchdringen! Erfahre mein Leben, meinen Geist, meine
Kraft! Ich will die Welt befreien [!]. Ich habe damit begonnen, meine
Kirche zu erneuern. Ich will die Welt zur Freiheit fuhren. «"

Jeder biblisch einigermallen gegriindete Christ wird erkennen, daf} diese
Botschaft von einem falschen »Jesus« stammt, der die antichristlich gepragte
katholische Kirche beschonigt, die Okumene propagiert und mit der »Be-
freiung der Welt« liberale Lehren des »sozialen Evangeliums« verkiindet, die
im volligen Gegensatz zur Lehre der Heiligen Schrift stehen. Andere »Bot-
schaften« sind schwerer zu durchschauen, klingen scheinbar biblisch.

Doch der Betrug liegt wesensmdf3ig nicht erst in unbiblischen Inhalten,
sondern darin, dafs der falsche Geist Gldubige verfiihren will, auf etwas
anderes zu horen als das geoffenbarte Schriftwort, durch das der lebendige,
wahre Gott ein fiir allemal geredet hat. Um sie dahin zu verleiten, wird er oft-
mals »Botschaften« verbreiten, die fast nur aus Bibelworten oder richtigen
Aussagen bestehen. Sobald er erreicht hat, dal Gotteskinder auf sein Reden
horen, wird er mehr und mehr Irrefuhrendes unter seine Botschaften mischen,
um die Glaubigen abzuziehen von der lauteren Wahrheit Gottes.

Falsche Prophetie kann auch ubernaturliches Wissen enthalten, ja sogar
geheime Stunden und Gedanken aufdecken, um damit leichtglaubige Anhan-
ger zu beeindrucken — aber die Quelle dieser »Erkenntnis« ist okkulte Wahr-
sagerei und nicht Gottes Geist. Das gilt fur viele ibernatiirliche Phanomene
in der charismatischen Prophetie, bei denen »Propheten« Dinge aussprechen,
die sie unmoglich wissen konnen. Im Gegensatz zu dem echten »Wort der
Erkenntnis«, durch das Propheten in der Apostelzeit Offenbarungen uber
Gott und Seinen Heilsplan weitergaben, ist das charismatische »Wort der
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Erkenntnis«, durch das Verborgenes tiber Menschen und Umstiande ausge-
sagt wird, nichts als Hellseherei.

Die Weissagenden machen sich zu gefugigen Werkzeugen eines betriige-
rischen Geistes, der durch sie falsche »Gottesworte, irrefihrende Botschaf-
ten und Weisungen sowie regelrechte »Lehren von Ddmonen« (1. Tim. 4,1)
in die Gemeinde tragt. Diese »Botschaften« sind in der Regel geschickt
getarnt; sie sind mit Bibelzitaten und biblischem Vokabular gespickt — aber
sie verbreiten Verwirrung, falsche Lehren (»Ich will meinen Geist machtig
ausgieflen ber euch ...« — vgl. Kap. I) und aufputschende Parolen, die der
Lehre der Schrift widersprechen.

Haufig verbreitet der falsche Geist Anklagen und schlechtes Gewissen,
um dann eine verdrehte, unbiblische »Bufie« und vor allem vollige Ergeben-
heit und Ausschaltung der Personlichkeit zu fordern. Nicht selten greifen die
»prophetischen Botschaften« manipulierend und bestimmend in das person-
liche Glaubensleben und den Wandel der Christen in Gemeinde, Beruf und
Privatleben ein. Manch ein Pfingstler und Charismatiker hat das Horen auf
solches gefélschtes »Reden Gottes« teuer bezahlen muissen — mit geistlicher
Befleckung, beruflichem Ruin oder schweren Ehekrisen.

Aber auch ganze Gemeinden werden durch ddmonische Falschprophetie
gesteuert und beeinflufit. Der falsche Geist betriigt seine Anhénger einerseits
mit eindrucksvollen Worten lobender Anerkennung und gefalschten Liebes-
erklarungen, die den Eindruck erwecken, Pfingstler und Charismatiker seien
die Elite der Gemeinde und Gottes ganz besondere Lieblinge.

Auf der anderen Seite bringt der Geist auch einschiichternde, verwirrende
Botschaften, in denen er die Gemeinde als Ganzes oder Einzelne angreift,
zahlreiche angebliche oder echte Stinden geiflelt und Bufle fordert — aber in
einer Art und Weise, die dem echten Geisteswirken entgegengesetzt ist und
Glaubensunsicherheit, Angste und fleischlichen Druck erzeugt. Mithilfe sol-
cher Falschprophetien beherrschen nicht selten selbsternannte »Propheten«
und vor allem auch »Prophetinnen« in unbiblischer Weise ganze Gemeinden,
wie es im Wirken Isebels in Thyatira vorgebildet ist (Offb. 2,20-25).

Letztlich lauft alles darauf hinaus, daB dem sich offenbarenden falschen
Jesus und dem entsprechenden anderen Geist vollige Hingabe und blinder
Gehorsam zu leisten ist — unter Preisgabe der Bindung an Gottes Wort, des
geistlichen Verstandes und der bewuften Verantwortung des einzelnen Glaubi-
gen vor Gott. Wer sich dieser damonischen Kontrolle entziehen will, kann
durchaus auch durch falschgeistige Botschaften mit dem Tod oder dem Verlust
des Heils bedroht werden. Somit ist die Falschprophetie ein wichtiges Steue-
rungsmittel, durch das der Feind die irregefuhrten Anhinger dieser Bewegung
im Griff behalt, ihr Leben auf einem falschen, unbiblischen Kurs lenkt und sie
dem wahren Herrn Jesus Christus und Seinem Wort immer mehr entfremdet."

Nichterfiillte Prophetie und das Verlassen der Wahrheit

Wer sich diesem wahrsagenden Geist gedffnet und ihm Vertrauen geschenkt
hat, verfallt einer zunehmenden Verblendung und Verwirrung, so daf er
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unfahig wird, die »Offenbarungen« noch zu priifen und den Betrug zu erken-
nen. Nur so ist erklarbar, da die grole Anzahl von »Prophetien, die sich
einfach nicht erfullt haben, nur die wenigsten Anhédnger dieser Bewegung
zum Aufwachen gebracht haben.

Das Wort Gottes offenbart in 5. Mo. 18,22 ein klares Kriterium, um einen
falschen Propheten erkennen zu konnen: »Wenn der Prophet im Namen des
HERRN redet und das Wort geschieht nicht und trifft nicht ein, so ist das Wort,
das nicht der HERR geredet hat. In Vermessenheit hat der Prophet es geredet
(...)«. Das ist wohlgemerkt nicht das einzige oder entscheidende Kriterium —
auch solche charismatischen »Prophetien«, die Wahrheiten enthalten bzw.
eintreffen, sind irrgeistig inspiriert (vgl. 5. Mo. 13,1-6). Wohl aber konnen
wir mit Bestimmtheit sagen, daf jede »Prophetie«, die nicht eintrifft, eine
falsche Prophetie ist, die entweder einem falschen Geist oder eigener Her-
zenseinbildung entspringt.

Ungezihlte »Weissagungen« sind in dieser Bewegung ausgesprochen
worden, die sich nach dem MaBstab des Wortes Gottes durch Nichterfullung
als Falschprophetien herausgestellt haben. Aber entweder wurde die Wirk-
lichkeit nachtraglich so hingedreht, da man doch eine »Erfullung« der Pro-
phetie darin sehen konnte, oder aber man suchte seine Zuflucht zu naiven,
torichten Ausreden (»der Herr hat eben seinen Plan gedndert« o. 4.), um der
Wabhrheit nicht ins Auge blicken zu miissen.

Das Fortbestehen falschprophetischer Bewegungen wie der Montanisten
und Irvingianer auch nach dem offentlichen Scheitern der Voraussagen ihrer
»Propheten« sind ein eindrucksvoller Beleg dafur, daB hier hochst wirksame
Krafte der Verfuhrung (2. Thess. 2,11) am Werk sind, die diejenigen fest im
Griff haben, die der geoffenbarten Wahrheit des Wortes Gottes keinen
Glauben geschenkt haben.

Wer sich auf diesen betriigerischen Geist und sein »prophetisches Reden«
einlaft, begibt sich in den Bereich der Luige, und er wird von diesem Geist der
Luge beeinfluf3t und gepragt, so dal er am Ende nicht mehr zwischen Wahr-
heit und Luge unterscheiden kann — selbst in den Dingen des personlichen
Lebens. Sein Leben wird zunehmend von verdrehten, unwahren Vorstel-
lungen uber sich selbst und seine Umwelt geprégt, er kommt in eine ver-
kehrte, auf Luge und irrgeistiger Inspiration beruhende Sicht des Lebens
hinein, die ihn fur die geistliche Wahrheit und seine Lebenswirklichkeit mehr
und mehr blind macht.

c) Die charismatische Prophetie als endzeitliche Verfiihrung

Wir miissen das Auftreten einer grolen Bewegung im 20. Jahrhundert, die
prophetische Neuoffenbarungen verbreitet, im Zusammenhang mit den Aus-
sagen der Bibel uiber die endzeitliche Verfuhrung der Gemeinde sehen (vgl.
dazu ausfuhrlicher Kapitel XII). Gefalschte »Gottesoffenbarungen« gehoren
zu den grundlegenden Verfuhrungstaktiken Satans in der letzten Zeit. Die
falschprophetische Verfuhrung gipfelt im Auftreten des falschen Propheten,
der nach der Entriickung der wahren Gemeinde das untreue Israel, die abge-
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fallene Christenheit und die Volkerschaften verfuhren und zur Anbetung
Satans verleiten wird (vgl. Offb. 19,20).

Schon heute sehen wir das verstarkte verfuhrerische Wirken des »Ge-
heimnisses der Gesetzlosigkeit« (2. Thess. 2,7), des Geistes des Antichristen
(1. Joh. 4,3), von dessen voller Ausreifung das Wort Gottes sagt:

»Denn schon ist das Geheimnis der Gesetzlosigkeit wirksam, nur offen-
bart es sich nicht, bis der, welcher jetzt zuriickhalt, aus dem Weg ist; und
dann wird der Gesetzlose geoffenbart werden, den der Herr Jesus besei-
tigen wird durch den Hauch seines Mundes und vernichten durch die
Erscheinung seiner Ankunft; ihn, dessen Ankunft gemaf der Wirksam-
keit des Satans erfolgt, mit jeder Machttat und mit Zeichen und Wun-
dern der Liige und mit jedem Betrug der Ungerechtigkeit fiir die, welche
verlorengehen, dafiir, daf sie die Liebe der Wahrheit zu ihrer Errettung
nicht angenommen haben. Und deshalb sendet ihnen Gott eine wirk-
same Kraft des Irrwahns, daf sie der Luge glauben, damit alle gerichtet
werden, die der Wahrheit nicht geglaubt sondern Wohlgefallen gefun-
den haben an der Ungerechtigkeit.« (2. Thess. 2,7-12)

Diese Worte wie auch die Warnungen des Herrn Jesus Christus in Mat-
thaus 24 beziehen sich unmittelbar auf den Hohepunkt der antichristlichen
Verfuhrung, auf das personliche Auftreten des Antichristus, das eine beispiel-
lose Entfesselung des Betruges zur Folge haben wird. Aber sie gelten sinn-
gemal auch fur die endzeitliche Gemeinde, die den wachsenden antichristli-
chen Verfuhrungstendenzen ausgesetzt ist, auch wenn sie die schreckliche
»Stunde der Versuchung« nicht durchmachen muf} (vgl. Offb. 3,10).

Die Schriften des NT machen deutlich, dal auch in der endzeitlichen
Gemeinde falsche Propheten auftreten werden (1. Joh. 4,1), durch die irre-
fuhrende Geister die Glaubigen unter ihren Einflul bekommen wollen (1. Tim.
4.1). Auch die Gemeinde muf} die Warnung ihres Herrn sehr ernst nehmen,
nach der es viele geben wird, die im Namen Jesu weissagen, Damonen aus-
treiben und Wunderwerke tun und doch Teil einer falschprophetischen, verfih-
rerischen Bewegung sind (Mt. 7,15-23). Nicht nur fur den judischen Uberrest
zur Zeit der groien Drangsal, sondern sinngemaf} auch schon fur die Gemeinde
in der vorantichristlichen Zeit gilt die Warnung des Herrn: »Und viele falsche
Propheten werden aufstehen und werden viele verfuhren« (Mt. 24,11).

Gott hat das Wirken der echten Prophetie beendet, nachdem Seine voll-
kommene Offenbarung abgeschlossen war, die der Gemeinde Licht geben
soll bis zur Wiederkunft des Herrn. Der Satan fiihrt seine gefdlschte Prophe-
tie in die Gemeinde ein, um sie vom echten Wort Gottes abzulenken und seine
irrefiihrenden Lehren und Einfliisse einzuschleusen.

Die wahrhaft treuen, geistlich gesinnten Glaubigen brauchen keine Neu-
offenbarung; ihnen gibt das herrliche, kraftvolle Wort Gottes volle Geniige
und Orientierung in allen Situationen. Solche Glaubige aber, die das Wort der
Schrift vernachlassigen und ihm nicht gehorchen, die die gesunde Lehre
nicht ertragen wollen, lassen sich abwenden vom Wort Gottes, um falschen
Lehrern und falschen Neuoffenbarungen nachzujagen, die fur sie ein Ohren-
kitzel sind (vgl. 2. Tim. 4,3f.).
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Die Gefahr der falschprophetischen Verfuhrung der Gemeinde finden wir
bildlich dargestellt in den Sendschreiben der Offenbarung. Im Sendschreiben
an Pergamon wird die Falschprophetie mit Bileam in Verbindung gebracht,
einem Vorbild der falschen Propheten der Gemeindezeit, und hier besonders
mit der Verfuhrung zu Gotzendienst und geistlicher Unzucht (d. h. Gemein-
schaft mit Damonen, vgl. 1. Kor. 10,14-22).

Bileam war ein falscher Prophet, der auf Wahrsagerei aus war (4. Mo. 22-
25; hier: 24,1) und dessen Herz nicht aufrichtig war vor Gott. Er empfing
sogar echte Botschaften von Gott, aber er verfuhrte das Volk Israel zum Got-
zendienst. Auch in 2. Petr. 2,15 und Jud. 11 wird er als Typus des falschen
Propheten und Verfuhrers in der Gemeinde genannt.

Im Sendschreiben an Thyatira (Offb. 2,20-25) finden wir die falschpro-
phetische Verfuhrung in der Gemeinde im Bild des Weibes Isebel dargestellt.
Sie ist eine selbsternannte Prophetin, die wahre Gotteskinder (»meine
Knechte«) zur geistlichen Unzucht und zum Gobtzendienst verfuhrt und
dadurch geistliche Befleckung und das Gericht des Herrn tiber sie bringt. Sie
erlangt mit ihrer falschen Prophetengabe Macht und Einfluf in der
Gemeinde, und die verantwortlichen Hirten und Lehrer schauen tatenlos zu,
so daf} der Herr sie tadeln muf} — ein prophetisches Bild auch fur unsere Zeit!

Diese Worte werfen Licht auf das Wesen der Pfingst- und Charismati-
schen Bewegung und ihrer falschen Prophetie. Letztlich offenbart ein
falscher Geist hier einen falschen Jesus und geféalschte Worte Gottes, um die
Glaubigen von ihrer Keuschheit und Einfalt gegeniiber Christus abzubringen
(vgl. 2. Kor. 11,2-4), um sie in geistliche Unzucht und Verunreinigung, in
Gemeinschaft mit Ddmonen hineinzuziehen und auf Wege zu bringen, auf
denen sie ihrem Herrn und Erloser Schande machen.

Die Pfingst- und Charismatische Bewegung ist mit ihrer charakteristi-
schen Verbindung von falscher Prophetie, falschen Zeichen und falschen
Waunderkriften ein wirksames Werkzeug der antichristlichen Verfuhrung, die
fur die Endzeit vorausgesagt ist (dazu ausfuhrlicher Kap. XII). Der hinter ihr
stehende Geist des Antichristen erklart auch die groe Anziehungskraft und
Faszination, die diese Bewegung und ihre Falschprophetie ausuibt. Sie ver-
mag Massen zu erreichen und in ihren Bann zu ziehen — nicht, weil sie das
Wort der Wahrheit hatte, denn dann hatte sie nur eine kleine Kraft, und nur
wenige wiirden sich ihr anschliefen, sondern weil sie das verfuhrerische
Wort des Betruges ausbreitet, dem am Ende alle erliegen werden, die nicht
auf das gottlich geoffenbarte Wort der Wahrheit vertraut, sondern an der
Ungerechtigkeit Wohlgefallen gefunden haben.

d) Charismatische »Christuserscheinungen«

AbschlieBend wollen wir noch ein Thema behandeln, das ein deutliches Licht
auf das Wesen der charismatischen »Offenbarungen« wirft und das bisher
Gesagte erganzen kann. Einige prominente Charismatiker stellen die
Behauptung auf, Christus selbst sei ihnen erschienen — eine Form der Offen-
barung, die manche Menschen sehr beeindruckt und sicher geeignet ist, dem
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Empfinger ein Siegel besonderer Autoritit zu verleihen. Ist eine solche
Behauptung mit der Bibel vereinbar? Ist es wirklich unser gekreuzigter und
auferstandener Herr Jesus Christus, der diesen Menschen erschienen ist —
oder ein »Engel des Lichts«, eine damonische Falschung?

Welcher Jesus erschien Carothers und Hagin?

Wenn man die Schilderungen charismatischer Autoren uiber ihre angebliche
Begegnung mit Jesus Christus nuchtern pruft, dann wird der wahre Charakter
dieser Erscheinungen rasch offenbar. Merlin Carothers schreibt etwa in sei-
nem Buch »Ich suchte stets das Abenteuer«: »Plotzlich sah ich im Geiste
Jesus vor mir knien. Er hielt meinen Fuf} und legte Seinen Kopf auf meine
Knie. Er sagte: Ich mochte nicht dich gebrauchen, sondern mochte, daf3 du
mich gebrauchst« (S. 47 der ersten Auflage)."

Dieser »Jesus« ist ganz gewil} nicht der biblische Herr Jesus Christus, son-
dern eine spiritistische Falschung (interessanterweise erwahnt Carothers, dafl
er sich nach seiner »Bekehrung« intensiv mit Hypnose und Spiritismus
beschaftigt hat!"). Diese Vision ist eine teuflische Erhohung des Menschen
und eine lasterliche Erniedrigung der heiligen Majestiat des Gottessohnes.
Wie der erhohte Herr in Wahrheit einem beglaubigten Zeugen erschienen ist,
konnen wir in Offb. 1,9-20 nachlesen.

Alle solchen »Jesus-Erscheinungen« der Charismatischen Bewegung, die
den Herrn der Herrlichkeit auf eine banal-menschliche Ebene herabziehen
oder Thm Eigenschaften zuschreiben, die Seiner Selbstoffenbarung in der
Schrift kral widersprechen, sind Blendwerke des Teufels. Dies wird auch an
den Schilderungen von Kenneth Hagin deutlich, der seine Vision so
beschreibt:

»(...) als ich mich umdrehte, um zu sehen, wer gekommen war, sah ich
Jesus. Er trug ein weilles Gewand und romische Sandalen (Jesus ist mir
achtmal erschienen. Jedes andere Mal waren Seine Fufle blof3, doch
diesmal trug er Sandalen; deshalb hatte ich Seine Schritte gehort.) Es
kam mir vor, als ob er etwa 1.80 m grofl war und fast 80 kg wog. Er
kam zur Tur herein und lehnte sie hinter sich wieder an. Er ging um das
FuBende meines Bettes herum. Ich folgte ihm mit meinen Augen und
saf} wie angewurzelt da. Er nahm einen Stuhl und zog ihn an mein Bett
heran. Dann setzte er sich und fing an, sich mit mir zu unterhalten: >Ich
habe dir vorgestern nacht im Auto durch meinen Geist gesagt (...)<««'

Nun empfangt Hagin durch diesen »Jesus« Unterweisung uiber biblische
Lehre (was der Lehre dieses Mannes gottliche Vollmacht attestieren soll).
Unter anderem offenbart der falsche »Jesus« eine Kurzfassung des von Hagin
vertretenen » Wohlstandsevangeliums«:

»Dann sagte mir der Herr etwas, was nicht nur zu meinem, sondern
auch zu deinem Nutzen ist: Wenn du lernst, diesem inneren Zeugnis zu
folgen, werde ich dich reich machen. Ich werde dich in allen Angele-
genheiten des Lebens fuhren, in geistlichen und auch in finanziellen.

141



(...) Ich habe nichts dagegen, da3 meine Kinder Dinge besitzen, aber
ich habe etwas dagegen, wenn sie habsiichtig sind.«"’

Mpystische Christuserscheinungen

Nicht immer ist der Lugencharakter solcher Visionen so leicht zu erkennen
wie in den angefuhrten Fallen. Im Gegensatz zu vielen charismatischen
»Jesus«-Erscheinungen gibt es in Kreisen, die mehr der pfingstlichen »Heili-
gungs«-Richtung zuzuordnen sind, auch sehr erhabene, »heilige« »Jesus«-
Erscheinungen, deren raffinierter Tauschungscharakter viel schwerer zu
durchschauen ist. So berichtet ein Rundbrief der »Evangelische Marien-
schwesternschaft« in Darmstadt vom November 1945 uber verschiedene
Gesichte, die diese Gruppe grundlegend pragten. Thnen erschien »Jesus« als
»Schmerzensmann«, mit blutenden Wunden, und als Dornengekronter. Nach
solchen » Visionen« wurden auch zahlreiche Bilddarstellungen verfertigt."”

Auch hier ist zu fragen: Stimmen solche »Offenbarungen« mit der Hei-
ligen Schrift iiberein? Unser Herr Jesus Christus ist doch die Wahrheit selbst;
wird Er in einer Gestalt erscheinen, die der Vergangenheit Seines Niedrig-
keitsweges entstammt und Seiner jetzigen wahren Gestalt, wie sie in Offen-
barung 1 geschildert wird, widerspricht? Er ist ja nicht mehr der Erniedrigte,
Gekreuzigte. Er blutet nicht mehr, sondern hat Sein kostbares Blut ein fur
allemal auf den himmlischen Gnadenthron gesprengt, um nun als der Aufer-
standene, Verherrlichte zur Rechten des Vaters zu sitzen. Unser Herr kann
sich nicht verstellen. Solche Visionen zeigen bedenkliche Verwandtschaft
mit den irrefuhrenden Erscheinungen der katholischen Mystik, die eindeutig
damonischen Quellen entsprungen sind."”

Verheifst uns die Schrift Erscheinungen des Christus?

Der feste Grund zur Beurteilung solcher Phdnomene muf3 immer die Heilige
Schrift selbst sein. Haben wir heute nach den Aussagen der Bibel echte, gott-
liche Christuserscheinungen zu erwarten? Sind Christuserscheinungen fur
die Gemeinde normal oder doch zumindest das verbriefte Vorrecht einiger
»besonders geheiligter« Glaubiger?

Die im NT berichteten Christuserscheinungen betrafen zum einen den
Apostel Paulus selbst sowie Ananias, den Gott gebrauchte, um Paulus in die
Gemeinde einzufihren, die er zuvor verfolgt hatte. Es ist offensichtlich, dafl
der Herr Paulus, der auch spater noch von judaistischen Glaubigen schwer
angegriffen und verleumdet wurde, mit besonderer, zeichenhafter Bekrafti-
gung berufen wollte. Auch spiter wird gerade von Paulus berichtet, dal ihm
der Herr erschien, um ihn, den besonders Angefochtenen, zu ermutigen (Apg.
18,9-11; 23,11). Als Stephanus, der erste Mirtyrer Jesu Christi, den Himmel
offen sah und bezeugte, dafl er den Sohn des Menschen zur Rechten Gottes
stehen sah, da war dies ein letztes eindringliches Zeugnis des Herrn an das
verstockte Israel, in dem Er als der verherrlichte Messias bezeugt wurde.
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SchlieBlich war es auch Johannes vergonnt, den auferstandenen Herrn zu
schauen, und Gott lieB diese echte Vision in Seinem Wort niederschreiben,
um Seiner Gemeinde den erhohten Herrn in Seiner ehrfurchtgebietenden
Majestat vor Augen zu stellen. Johannes bezeugt: »Und als ich ihn sah, fiel
ich zu seinen Fiiflen wie tot« (Offb. 1,17). Welten trennen die charismati-
schen »Jesus«-Gestalten, die sich plaudernd mit den Menschen unterhalten,
von dieser wahren Erscheinung des Herrn. Er ist nicht mehr der irdische
Jesus, Er ist auch nicht mehr der dornengekronte, erniedrigte, der blutende,
gekreuzigte Jesus — Er ist der erhohte, verherrlichte Herr, in Glanz und Herr-
lichkeit und Majestat!

Alle Erscheinungen des Herrn, die uns im Wort berichtet wurden, hatten in
erster Linie Zeugnischarakter oder waren mit Aposteln verknuipft. Uns Glau-
bigen der nachapostolischen Zeit aber gilt das klare Wort Gottes, das bezeugt,
dafl wir Jesus Christus nach seinem Erdenleben bis zu Seiner Wiederkunft
nicht mehr sehen werden: »(...) weil ich zum Vater gehe und ihr mich nicht
mehr seht (...)« (Joh. 16,10); »(...) den ihr liebt, obgleich ihr ihn nicht ge-
sehen habt, an den ihr glaubt, obgleich ihr ihn jetzt nicht seht, (...)«
(1. Petr. 1,8); »So sind wir nun allezeit guten Mutes und wissen, daf} wir,
wahrend einheimisch im Leib, wir vom Herrn ausheimisch sind — denn wir
wandeln durch Glauben, nicht durch Schauen — (...)« (2. Kor. 5,6f.).

Es wird uns nicht umsonst gesagt, da3 Satan selbst die Gestalt eines
Engels des Lichts annimmt (2. Kor. 11,14). Nach der personlichen Auf-
fassung des Verfassers sollte auch die Ankiindigung falscher Christusse und
falscher Propheten in Matthaus 24, die sich unmittelbar auf die glaubigen
Juden in der letzten Zeit vor dem Tausendjahrigen Reich bezieht, fur die
Gemeinde im ubertragenen Sinn beachtet werden. Wenn der Herr Jesus
in Mt. 24,4-7 warnt: »Seht zu, da} euch niemand verfuhre! Denn viele
werden unter meinem Namen kommen und sagen: Ich bin der Christus!
Und sie werden viele verfuhren«, so kann das auch auf falsche Propheten
bezogen werden, die angebliche Botschaften des Christus in Ich-Form wei-
tergeben und angebliche Visionen von Christus haben (vgl. Mt. 7,15-23;
1. Joh. 4,1).

Es ist eine teuflische Verfuhrung, Christen von diesem ihnen verordneten
Glaubensweg wegzulocken hin zu einem falschen »Schauen« vor der Zeit,
das das Fleisch anspricht und zur Selbsterhohung des mit solchen »Schauun-
gen« »Begnadeten« fuhrt. Hier drdngt sich ein anderer Jesus in die Glau-
bensbeziehung des Christen zu seinem unsichtbaren Herrn hinein, einer, der
gesehen werden will und raffiniert gefalschte Botschaften ausstreut, um die
Herzen der Glaubigen abzuwenden vom einféltigen Harren auf ihren himmli-
schen Brautigam, den wir erst sehen werden, wenn wir zu Ihm hin entriickt
sind, um dann allezeit bei Ihm zu sein.

Abschliefend soll der in diesen Dingen erfahrene Seelsorger aus der
Gemeinschaftsbewegung Johannes Seitz (1839-1922) zu Wort kommen:
»Ich will keinen anderen Christus als denjenigen, der sich mir in seinem Wort
darbietet; ich kann den ganzen, wirklichen, wahren Christus im Glauben an
das Wort finden. Wenn ich ihn auf einem anderen Wege suche und finde,
werde ich sicher einen falschen Christus finden.<”
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3. Das zuverldssige prophetische Wort —
unsere Richtschnur in der Endzeit

Viele Christen wehren sich gegen die Vorstellung, die prophetische Offenba-
rung sei von Gott weggetan, und »nur« das inspirierte Wort der Schrift sei
Grundlage des Redens Gottes. Sie mochten gerne »mehr, sind fasziniert von
der Idee, dal Gott durch prophetische Offenbarungen zu ihnen direkt redet
und sie leitet, und weigern sich gefuhlsmaBig, die biblische Wahrheit vom
Abschluf} der gottlichen Offenbarungen anzunehmen.

Dahinter steht ein im Grunde heidnischer Hang zur Mystik und zu sensa-
tionellen »Geisterfahrungen«, die letztlich der Selbsterhohung und dem
euphorischen Erlebnis dienen. Nichtcharismatische Christen werden oft als
»Verfechter des toten Buchstabens« abgetan. Gerade in der Charismatischen
Bewegung ist eine sehr gefahrliche Tendenz erkennbar, den Glauben mehr
auf die Erfahrung, das Erlebnis, das Gefuhl zu stutzen als auf den untrugli-
chen Felsengrund des Wortes Gottes.”

Es ist eine alte Verfuhrungstaktik Satans, Menschen weg vom Glauben an
das Wort Gottes hin zu Erlebnissen und Erfahrungen zu fuhren, die er in be-
trigerischer Absicht austeilt. Visionen, Erscheinungen oder innere Stimmen
sind kein Beweis fur die Wahrheit und den gottlichen Ursprung einer Offen-
barung; wer sich an solchen Dingen orientiert und sie sucht, begibt sich in
den Irrgarten des Vaters der Luge.

Wer erst einmal unter den benebelnden und beherrschenden Einfluf3
dieses Irrgeistes gekommen ist, wird eher das Wort Gottes verleugnen oder
verdrehen als sich von seinen »Offenbarungen« und gefalschten Erfahrun-
gen abzukehren. Er wird mehr und mehr blind fur die objektiven Wahrheiten
des Wortes Gottes und verliert sein geistliches Unterscheidungsvermogen.
Das kann so weit gehen, dal Menschen aufgrund von »Geistesoffenba-
rungen« sich von ihren Ehepartnern scheiden, Geschiedene heiraten oder
als Frauen in einen Lehrdienst treten — alles Dinge, die klar dem Wort Gottes
widersprechen. Aber die triigerische Geistesoffenbarung steht diesen Men-
schen in der Praxis hoher als das Wort Gottes. Sonst wuirden sie erkennen,
daB der Geist, der sie so fuhrt, niemals der Heilige Geist sein kann — denn der
Geist der Wahrheit kann und wird nicht dem Wort widersprechen, das Er
selbst inspiriert hat.

Der Felsengrund des Wortes und der Sumpf der triigerischen Offenbarungen

In der Endzeit braucht die Gemeinde keine neuen »prophetischen Offenba-
rungen, die sie nur in den Nebel irrgeistiger Verfuhrung ziehen wiirden, son-
dern sie braucht ein tieferes Verstandnis fur das von Gott selbst eingegebene
prophetische Wort der Heiligen Schrift und eine Ausrichtung an den Leitli-
nien, die Gottes Wort ihr fur die letzte Zeit gibt. Das ist auch der Sinn der
Ermahnung des Apostels Petrus, wenn er sagt: »Um so fester [od. zuverlassi-
ger] steht uns nun das prophetische Wort, das wir besitzen, und ihr tut wohl,
auf dieses acht zu geben als auf ein Licht, das an einem dunklen Ort scheint,
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bis der volle Tag anbricht und der Morgenstern in euren Herzen aufgeht«
(2. Petr. 1,19 — Me).

Das feste, zuverlassige prophetische Wort umfalit die inspirierten Schrif-
ten des Alten wie des Neuen Testamentes, wobei im engeren Textzusammen-
hang die inspirierte Christusoffenbarung des NT im Vordergrund steht (vgl.
V. 16-18). Ja, gerade wir Christen der letzten Tage tun wohl daran, auf dieses
Wort achtzugeben, uns aufmerksam mit ihm zu beschaftigen, bis wir daraus
das Licht bekommen, das wir brauchen, um unseren Weg zu gehen, bis der
Herr wiederkommt und der volle Tag anbricht. Wir werden erkennen, daf der
Herr uns in diesem Wort alles mitgeteilt hat, was wir bendtigen, um in Treue
Sein Zeugnis auszuleben, bis Er uns zur Herrlichkeit fuhrt.

Das inspirierte Wort Gottes allein kann der feste Grund der Gemeinde
sein, und in der Auseinandersetzung mit verderblichen Irrlehren und Falsch-
prophetien hat allein dieses gottliche Wort die Kraft, uns »aufzuerbauen und
ein Erbe unter allen Geheiligten zu geben« (Apg. 20,32). Der Apostel Paulus
verweist die Christen der nachapostolischen Generationen, die er in diesem
wahrhaft prophetischen Wort anspricht, nicht auf neue » Apostel« und »Pro-
pheten, die sie durch die Endzeit geleiten konnten, sondern allein auf Gott,
der uns durch das Wort Seiner Gnade zum Ziel bringen wird.

Die Kraft und Wegweisung der Endzeitgemeinde kommt nicht aus angeb-
lichen »neuen Worten Gottes«, sondern aus der einfaltigen, gottesfurchtigen
Bewahrung des ewigen, wahren Gotteswortes. »Das ganze Wort, das ich euch
gebiete, das sollt ihr bewahren, um es zu tun. Du sollst nichts zu ihm hinzu-
fiigen und nichts von ihm wegnehmen« (5. Mo. 13,1).

Gottes Reden und Fiihren heute

Durch dieses Wort redet der lebendige Gott, redet unser auferstandener Herr
auch heute zu uns, wenn wir recht horen. Er will uns durch Sein Wort in
immer tiefere Erkenntnis Seiner Person und Seines Heilsplanes fuhren, in die
Vollerkenntnis des Christus und unserer Stellung in Christus, in die Erkennt-
nis Seines Willens in jeder Situation. Als muindige Kinder sollen wir erneuert
werden in unserem Sinn, damit wir erkennen, was der Wille Gottes ist
(R®. 12,2). Wir sollen in die Gesinnung des Christus hineinwachsen, damit
wir aus innerem Antrieb, geleitet durch Sein Wort, das Richtige tun.

Dieses inspirierte Schriftwort gebraucht der Heilige Geist auch in dem
heute noch gegebenen allgemeinen prophetischen Reden, das keinen Offen-
barungscharakter tragt, sondern eine geistgeleitete Anwendung des Schrift-
wortes auf unsere Herzen und unsere konkrete Situation darstellt. Diese
wichtige Gnadengabe und Wirkung des Heiligen Geistes in der Gemeinde
sollten wir auch heute noch ernstlich erstreben und erbitten. Es ist von groBer
Bedeutung fur die Auferbauung der Gemeinde, daf} alle Glaubigen (in den
Gemeindeversammlungen die Brider, auBBerhalb auch die Frauen) bestrebt
sind, all ihr Reden so unter die Leitung des Heiligen Geistes zu stellen und am
Wort der Heiligen Schrift auszurichten, dafl der Herr durch sie Ermutigung,
Ermahnung und geistliches Wachstum bei anderen wirken kann.
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Der Herr kann solches geistgeleitetes Reden auch gebrauchen, um ande-
ren Gotteskindern Rat und Fuhrung zu schenken, ohne dafl damit der verlo-
gene Anspruch »So spricht der Herr« oder die Verpflichtung zum unmittelba-
ren Gehorsam verbunden wiare. Alles solche Reden des Herrn, auch durch
besondere Bibelworte, die einem wichtig werden, mufl immer von dem
Betroffenen in geistlicher Freiheit gepruft und vor Gott erwogen werden.
Denn erginzend zu den Richtlinien der Heiligen Schrift ist ein wichtiges Ele-
ment jeder gottlichen Fuhrung fur die Kinder Gottes das Zeugnis des Hei-
ligen Geistes in ihrem Geist, der innere Friede und die Gewilheit vor Gott,
daf ein bestimmter Weg richtig ist.

Durch die Innewohnung des Geistes sind wir nicht von prophetischer
Offenbarung abhingig, um klare, konkrete Fuhrung von Gott zu empfangen.
Solche Gottesméanner wie August Hermann Francke, Georg Muller oder
Hudson Taylor empfingen Fihrung von Gott und trugen Verantwortung fur
gesegnete Glaubenswerke, ohne von Visionen oder Traumen geleitet zu sein.
Voraussetzung fur solche innere Klarheit ist die vollige Hingabe des Eigen-
willens und die Fugung in Gottes Willen. Weitere Elemente in der Fuhrung
Gottes sind die aufleren Umstande sowie der Rat von Geschwistern im Herrn
bzw. von solchen Bruidern, die Gott als Alteste und Hirten in Seiner
Gemeinde gesetzt hat.

Wer sich in geistlicher Nuchternheit (1. Thess. 5,6; 1. Tim. 3,2.11; 2. Tim.
4.5; 1. Petr. 5,8) und Besonnenheit (Ro. 12,3; 1. Tim. 3,2; Tit. 2,2.12) auf
dieser Grundlage vom Herrn leiten 146t, wird feststellen, dafl Gott vielfaltig
und klar zu ihm redet und er Ihn und Seine Wege immer deutlicher erkennen
kann. Gottes Fuhrung ist weise und vollkommen auch ohne Visionen,
Traume oder innere Stimmen.

Wer gelernt hat, auf das Reden Gottes in Seinem Wort und durch Sein
Wort zu horen, der weil3, daf die Schrift wirklich alles bereithélt, was notig
ist, damit der Mensch Gottes vollkommen sei, zu jedem guten Werk vollig
zugerustet (2. Tim. 3,16f.): »Eine Leuchte fur meinen Fuf ist dein Wort, ein
Licht fur meinen Pfad« (Ps. 119,105).

Anmerkungen zu Kapitel IV

1 Vgl u. a. W. Buhne, Spiel mit dem Feuer, S. 23-38.

2 Zum Thema Offenbarungen heute vgl. die wertvolle Bibelstudie von E. G. Maier,
Brauchen wir neue Offenbarungen?

3 Vgl z. B.: D. u. R. Bennett, Der Heilige Geist und Du, S. 98-108, K. Hagin, Die
Salbung, S. 70-89; F. Aschoff, »Kann man das prophetische Reden >lernen<?«, in
Der Auftrag 45/Dez. 1992, S. 28-30.

Bennett, aaO, S. 107.
5 Aschoff, aaO, S. 28.

J. R. Williams, The Era of the Spirit, Plainfield, N.J. 1971, S. 16, zit. nach: Hunter,
Was die Bibel lehrt: 1. Korintherbrief, S. 202. Vgl. auch MacArthur, Charismatic
Chaos, S. 50f.
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M. Bickle, »Wozu Prophetie?«, in Der Auftrag 45/Dez. 1992, S. 25.

Im NT kommt nirgends eine Prophetie in der Ich-Form vor. Prophetische Botschaf-
ten werden nur indirekt vermittelt (z. B. Agabus: »Dies sagt der Heilige Geist:
(...)«, Apg. 21,11). Selbst die Apostel und Propheten des NT, die ja nach der
Selbstaussage der Schrift prophetische Worte von Gott an die Gemeinde richteten,
taten dies nie in der Ich-Form. Es ist eine irrgeistig inspirierte Vermessenheit, wenn
Menschen das wagen, was selbst die Apostel des Herrn nicht taten: sich zum
unmittelbaren, mechanischen Sprachrohr Gottes zu erheben und anstelle des Herrn
in der ersten Person zur Gemeinde zu reden.

»Warnung: nicht alle Prophetien sind echt, in idea spektrum 38/93.
Bickle, aaO, S. 27.

Ein konkretes Beispiel fur die ublen und keineswegs harmlosen Auswirkungen
solcher Falschprophetie hat der Verfasser selbst erlebt: Eine jingere Frau in einer
charismatischen Gemeinde, Mutter zweier Kinder, erkrankte an Krebs. Immer wie-
der wurde dieser Frau durch »prophetische Worte vom Herrn« zugesagt: »Du sollst
nicht sterben, sondern leben und die Taten des Herrn verkiindigen« (Falschprophe-
tie bedient sich durchaus auch des Bibelwortes!). So wurde sie dazu angespornt,
der Krankheit »im Glauben« zu widerstehen; sie unterzog sich dann, um von der
Krankheit befreit zu werden, einem charismatischen »Befreiungsdienst«, bei dem
unter belastenden Umstanden zahlreiche angebliche Damonen aus ihr ausgetrieben
wurden, durch »Offenbarung« aufgedeckte »Familienfluche« gebrochen wurden
usw. — bis sie sich verstort und in geistlicher Not von diesen »Seelsorgern« zuriick-
zog. Kurze Zeit darauf verstarb sie an der Krankheit.

Die »Prophetien« hatten sich als Luigen erwiesen; sie hatten dieses Gotteskind nicht
erbaut, sondern verwirrt und daran gehindert, sich auf den Heimgang zum Herrn
vorzubereiten.

Prophetie auf dem 1. Internationalen Kongref3 der katholischen charismatischen
Erneuerung in Rom 1975, aus: L. Schmieder OSB, »Die Prophetengabe«, in
Erneuerung in Kirche und Gesellschaft H. 9/81, zit. n. R. Holzhauer, Verfiihrungs-

prinzipien, H. 2, S. 37.

Vgl. die eindriicklichen Beispiele charismatischer Falschprophetie bei MacArthur,
aa0, S. 47-84.

14 M. Carothers, Ich suchte stets das Abenteuer (1. Aufl.), S. 47 (zitiert nach J. Hitz,

15

16

Kennzeichen echter und unechter Geistesgaben, S. 80/81). Der (Pfingst-) Verlag
der deutschen Ausgabe versuchte in spateren Auflagen, das Befremdliche und
Unbiblische dieser falschen Vision abzuschwachen; es hiell dann: »Plotzlich sah
ich im Geiste Jesus vor mir stehen [Hv. R.E.]. Er sagte: >Ich mochte nicht dich
gebrauchen, sondern mochte, dal du mich in Anspruch nimmst.« Spater wurde
auch das »vor mir stehen« weggelassen. Solche Manipulationen zeigen nur die
Fragwiurdigkeit dieser » Vision«.

»Einmal [nach Bekehrung und Bibelschulbesuch und wihrend seines Dienstes als
Militargeistlicher! R.E.] gab mir ein Freund ein Buch uiber eine ostliche Religion.
Diese Religion behauptete, eine Methode zu kennen, mittels der man dem mensch-
lichen Herzen die Kraft Gottes erschlieen konne. Ich lernte es, mit erhohten Fulen
auf einem Brett zu liegen und stille Meditation zu praktizieren. Ich las alles, was ich
zum Thema Ubersinnliche Erscheinungen, Hypnose und Spiritismus [!] auftreiben
konnte, in der Hoffnung, darin den Schlussel fur das Wirken des Geistes Gottes in
meinem Leben [!!] zu finden« (Carothers, aaO, S. 27). Ein solches Bekenntnis, das
an Simon den Zauberer erinnert (Apg. 8,9-24), 1aBt starke Zweifel aufkommen, ob
Carothers eine echte Wiedergeburt erlebt hat. Dennoch empfing er bald danach
durch Handauflegung »einer gewissen Dame, die ungewohnliche Kraft« besal3, die
»Geistestaufe«. (Vgl. S. 34f.)

K. Hagin, Gefiihrt von Gottes Geist, S. 29-31.
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17 Hagin, Gefiihrt ..., S. 33. Bezeichnend fur die falschen »Jesus«-Erscheinungen und

den falschen »Jesus« vieler Charismatiker ist das Fehlen der Furcht Gottes, der
Achtung und Ehrfurcht vor der Herrlichkeit und heiligen Majestat des Herrn.
Hagin berichtet von einer anderen »Jesus«-Erscheinung, bei der der falsche
»Jesus« ihm u. a. sagte: »Teile ihnen genau das mit, was ich dir gesagt habe.
Erzahle ihnen, dal du mich gesehen hast. Berichte ihnen, daB ich mit dir ge-
sprochen habe und daf ich die Finger meiner rechten Hand in deine beiden Hand-
flachen gelegt habe und daf die Heilungssalbung in deinen Handen ist.«

Dann folgt die Zwischenuberschrift »Jesus hat Humor«, und Hagin fahrt fort:
»Dann lachelte er — ich kann ihn immer noch lacheln sehen — und sagte, als er iber
die Salbung in meinen Handen sprach: >Die Salbung ist nicht in deinen Fuflen — ich
sagte dir nicht, du sollst deine Fufle auf jemanden legen. Auch ist die Salbung nicht
in deinem Kopf — ich sagte dir nicht, du sollst deinen Kopf auf jemanden legen. Sie
ist in deinen Handen. Und er lachelte verschmitzt [!], als er dies sagte. Ich glaube,
er hat Sinn fur Humor, nicht wahr? (Ich weif3, dal er Humor hat.)« (K. Hagin, Die
Salbung, S. 136).

Es kostet Uberwindung, derartige lasterliche Auslassungen tiberhaupt wiederzu-
geben — doch es ist notwendig, um die Aufrichtigen zu warnen. Dieser »Jesus« ist
ein anderer Jesus als der, den die Heilige Schrift bezeugt! Er ist eine spiritistische
Falschung, die den heiligen Namen Jesus lastert, wie es auch der Irrlehrer Hagin
tut. Auch sind solche Aussagen uiber den Herrn der Herren und den Konig der
Konige keine Ausnahme; wer sich ldngere Zeit in der Charismatischen Bewegung
aufgehalten hat, hat sicherlich mehrfach solche Botschaften wie »Jesus hat
Humor« mitbekommen — mitgeteilt von angeblichen »gesalbten Mannern Gottes«.
Welcher Geist erfullt diese falschen Propheten? Gewil} nicht der Heilige Geist, der
solche Aussagen wie Eph. 5,3f. oder die Erscheinung Jesu Christi in Offenbarung 1
niederschreiben lief3!

Zur Methode K. Hagins, eines fithrenden Kopfes der extremen »Wort des Glau-
bens«-Bewegung, seine Irrlehren als von »Jesus« selbst mitgeteilt darzustellen,
um ihnen so den Anschein einer gottlichen Offenbarung zu geben, vgl. D. R.
McConnell, Ein anderes Evangelium?, S. 89-94.

18 Vgl. dazu H. Baginski/O. Markmann, Die Evangelische Marienschwesternschaft —

ein Ort der Gemeinde Jesu?, S. 31-34.

19 Vgl. dazu O. Markmann, Die Ddmonie in der Mystik und R. Holzhauer, Die

Mystik — ein faszinierender Irrweg.

20 Zit. nach Baginski/Markmann, aaO, S. 32. Seitz selbst erlebte einmal herrlich

2

—_

anmutende Gesichte und Erscheinungen: »Als ich mich vor vielen Jahren mit
einigen meiner Freunde allmonatlich 8 Tage lang zu anhaltendem Gebet versam-
melte, um die Kraft aus der Hohe zu erbitten, um ein Pfingsten, um die Gaben des
Geistes, da kamen solch wunderbare Offenbarungen und Erscheinungen, die uns
alle betrogen hitten, wenn sich Gott nicht iber uns erbarmt hitte und wir nicht dem
Befehl Gehor geschenkt hitten: >Prifet die Geister, ob sie aus Gott sind!< Mir sind
nachher die Haare zu Berge gestanden uiber die furchtbaren, listigen Tauschungs-
versuche, welche Satan an uns gemacht hatte« (zit. n. Flugfeuer ..., S. 56).

Auch wenn Seitz im Umgang mit betriigerischen Geistern z. T. unbiblische Wege
einschlug (vgl. S. 570), sind seine Erfahrungen sehr lehrreich, weil sie zeigen, wie
auch auferhalb der Pfingstbewegung ein unniichternes, nicht auf die gesunde
Lehre der Schrift gegriindetes Bitten um ein »neues Pfingsten« dazu fuhren kann,
dal} ein falscher Geist antwortet.

Vgl. die sehr lesenswerten Ausfuhrungen zu diesem Thema bei MacArthur, aaO,
S. 23-65, sowie A. Seibel, Die sanfte Verfiihrung der Gemeinde, bes. S. 11-42, und
R. Holzhauer, Verfiihrungsprinzipien, H. 1 u. 2.
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A%
Das charismatische und
das biblische Sprachenreden

Das Zungen- oder besser Sprachenreden ist wohl das auffalligste und am mei-
sten betonte auflere Zeichen der Pfingst- und Charismatischen Bewegung; es
gehort so wesentlich zu dieser Bewegung, dafl zahlreiche Pfingststromungen
die Aussage, das Sprachenreden sei das Zeichen der »Geistestaufe«, als
unverzichtbaren Bestandteil ihres Glaubensbekenntnisses betrachten.

An dieser Gabe scheiden sich buchstablich die Geister. Die Anhanger der
Pfingst- und Charismatischen Bewegung sind fest davon uiberzeugt, daf das
bei ihnen praktizierte Sprachenreden mit dem in der Bibel bezeugten iden-
tisch ist; Gegner der Bewegung bestreiten dies entschieden. Hier soll der Ver-
such gemacht werden, im Horen auf die Schrift zu klaren, was Wesen und
Sinn des biblischen Sprachenredens war und inwiefern sich das charismati-
sche Sprachenreden zu Recht oder Unrecht auf die Bibel beruft.

1. Charismatische Theorien iiber das Sprachenreden

In der pfingstlich-charismatischen Lehre' nimmt das Sprachenreden aus drei
Gruinden einen bedeutenden Platz ein:

1. Weil es zum Zeichen fur den Empfang der »Geistestaufe« erklart wird.
Wer »geistgetauft« ist, erkennt das daran, daf er in Sprachen redet; wer nicht
in Sprachen redet, hat den Heiligen Geist nicht empfangen — so lautet das
klassische Dogma der Pfingstbewegung. Viele Charismatiker haben es tiber-
nommen, wahrend andere das Sprachenreden nicht als notwendiges Zeichen
der »Geistestaufe« ansehen.

2. Weil es als besonders wirksame Form des Gebets verstanden wird. Das
»Sprachengebet« ist aus charismatischer Sicht ein Mittel zur Selbstauferbau-
ung wie auch zur effektiven Furbitte und »geistlichen Kriegsfuhrung;

3. Weil es in Verbindung mit der » Auslegung« als eine Form prophetischer
Offenbarung verstanden wird, durch die Gott angeblich Botschaften an Sein

Volk richtet.

Dementsprechend treten dort auch drei Formen bzw. Bereiche der Spra-
chenrede auf:

* das personliche »Sprachengebet« zur »Selbstauferbauung« bzw. als
Teil der Furbitte; es nimmt je nachdem einen groBen, bisweilen uber-
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wiegenden Teil der personlichen Gebetszeit eines Charismatikers in
Anspruch, weil es in seiner Wirkung und »Durchschlagskraft« so hoch
geschitzt wird;

* das kollektive »Sprachengebet« in Gebetskreisen und Gemeinde-
versammlungen; hierbei beten viele oder alle Versammelten laut oder
halblaut gleichzeitig in Sprachen; es dient dazu, die »geistliche Atmo-
sphare« fur groeres »Geisteswirken« vorzubereiten, oder aber im Kampf-
gebet gegen Finsternisméchte »Durchbriiche« zu erzielen (etwa auch bei
Damonenaustreibungen); ein Sonderfall sind die Sprachengesédnge, die aus
ahnlichen Griinden in die »Lobpreis- und Anbetungszeiten« eingeflochten
werden.

* das offentliche Sprachenreden in der Gemeinde, das in Verbindung mit
Auslegung prophetische Offenbarungen an die Gemeinde weitergibt.

Die angeblichen Wunderwirkungen des charismatischen Sprachenredens

Die »auferbauenden« Auswirkungen des charismatischen Sprachenredens
werden in den leuchtendsten Farben geschildert:

* Das Sprachenreden habe »eine tiefe, oft umwandelnde Wirkung« auf das
geistliche Leben der Sprachenredner. Ein Mann wird zitiert: »Das Sprachen-
reden war fur mich ein geistlicher Durchbruch.«*

* »Die erhohte Wahrnehmung der Gegenwart Gottes ist eine der grofiten
Segnungen, die einem bei diesem Erlebnis zuteil werden.« Ein Pfarrer wird
zitiert: »Christus war nie zuvor fiir mich so real!«<’

* Sprachenreden wird als Mittel zur Heiligung angepriesen: »Gestaute
Spannungen, Zorn, Groll, Bitterkeit, Rachegefuhle, Angst, Neid, Arger,
Launen, bose Begierden, Eifersucht, Depressionen, Sorgen, seelische
Qualen und Belastungen, iiberhaupt alles Negative kann im ruhig flieBenden
Strom des Sprachengebets gelost, ausgeschiittet und weggeschwemmt
werden, wie irgendwelcher Unrat von flieBendem Wasser weggeschwemmt
wird.«'

* Das Sprachengebet wird als besondere Kraftquelle angesehen: Es konne
»die Kraft der Liebe Gottes« tbertragen;’ Agnes Sanford redet von der
»Energie, die durch die Gabe des Sprachenredens in uns frei wird«.’

* Es ist angeblich auch eine Kraft zur »inneren Heilung« der Seele.” Laut
Agnes Sanford konne es »eine wunderbar heilende Wirkung auf unsere See-
len ausiiben«,’ und Otfried Hainebach behauptet: »Ich konnte jedoch kaum
einen besseren Weg nennen als den des Sprachengebets«, um »ungute Stau-
ungen und Verkrampfungen im Inneren loszuwerden«.”
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* Es bewirkt angeblich mehr Vollmacht und Kraft in der Wortverkiindigung
und im Zeugnis. Arnold Bittlinger behauptet, »dafl nach einem solchen Gebet
die Worte, die mit dem Verstand gesagt werden, wesentlich mehr geisterfullt
und durchschlagskraftig sind«, und zitiert dann Larry Christenson: »Wenn
Sie zur Auferbauung der Gemeinde berufen sind, was konnten Sie besseres
tun, als zunachst einmal in die Stille zu gehen und sich von Gott auferbauen
zu lassen, viele tausend Worte in Sprachengebet zu sprechen, damit Sie dann
geistlich so erbaut in die Gemeinde kommen, daf} funf Worte aus dem Ver-
stand gesprochen wie geistliches Dynamit wirken (...)«"

* Das »Sprachengebet« wird als das »vollkommene Gebet« bezeichnet:
»Das Gebet ist dann so, wie der Heilige Geist wiinscht, da} es sein soll. Des-
halb ist es [das Sprachengebet] das vollkommene Gebet, welches aus der
Vollkommenheit unserer neuen Kreatur kommt und vollkommen inspiriert ist
von dem Geist. Deshalb ist es auch ein wirksames Gebet. Der Vater kann es
vollig annehmen, denn es kommt nicht aus unserer immer noch irdisch beein-
fluBten Seele, sondern vom Heiligen Geist durch unseren Geist (...)«."

Hierbei werden meist die »unaussprechlichen Seufzer« aus Ro. 8,26 her-
angezogen, obwohl diese tatsachlich nicht sprechbar |[alalétois] sind,
wahrend die Sprachen ja gesprochen werden (lalein). Es wird argumentiert,
daB wir ja ohnehin in der verstandlichen Sprache nicht recht beten konnten,
und es deshalb besser sei, in Sprachen zu beten, in denen der Geist sich voll-
kommen ausdriicken konne.

Daher sei »die Anbetung wohl in keiner anderen Gebetsart so gut
moglich wie im Sprachengebet«. Ihm werden geradezu mystische Quali-
taten zugesprochen: »Der aller >Ratio< weit uiberlegene Gott schenkt eine
Ihm entsprechende Gabe: Leben von Geist zu Geist, von Energie zu Ener-
gie; die >Ratio< ruht aus (1. Kor. 14,14). (...) >Er redet zu Gott Geheim-
nisse«, so sagt es der Apostel Paulus (1. Kor. 14,2.15). Erfullt sich hier nicht
die eigentliche Bestimmung des Menschen, den Gott geschaffen hat als
Sein personliches Gegenuiber, als Sein Ebenbild? Das ubernaturliche
Gesprach zwischen Gott und Mensch, zwischen Braut und Brautigam, das
Geheimnis der Liebe!«"

* Das Sprachengebet wird auch als wirksame Waffe in der Furbitte und im
Kampf gegen Damonen betrachtet. Sein Vorzug sei, dal der Heilige Geist
durch den Glaubigen Anliegen vor Gott bringen konne, die nur Er wisse.
Ebenso sei es erwiesen, dafl das Sprachengebet zur Abwehr damonischer
Angriffe dienen konne, aber auch als Instrument zur »Austreibung« von
Damonen: »Der Verfasser hat selbst erlebt, wie die Machte der Finsternis in
die Knie gehen mufiten und die Besessenen zu Boden fielen, als der >Wasser-
werfer des Geistes« sie traf. Die Befreiung folgte (Mk. 9,20).«"

In vielen Kreisen der Charismatischen Bewegung wird zunehmend das
laute, »gebieterische« »Sprachengebet« in der Gruppe oder Gemeinde als
»Walffe im geistlichen Kampf« praktiziert, um die Herrschaft finsterer Fur-
sten aufzubrechen oder »geistliche Durchbriiche« in der »unsichtbaren Welt«
zu erreichen.”
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Solche Lehren lassen das »Sprachengebet« als das wahre vollméchtige
und »geistliche« Gebet erscheinen — auf Kosten des Betens mit dem Ver-
stand, dessen Wirksamkeit indirekt abgewertet wird. Fur viele Christen klin-
gen diese Aussagen durchaus biblisch und faszinierend. Wie verlockend, in
Zeiten der Anfechtung und geistlichen Dirre solch ein »Wundermittel« zu
besitzen, das die Schwierigkeiten beseitigt und die Nahe Gottes herstellt!
Kein Wunder, dal immer mehr Glaubige sich nach dieser Gabe ausstrecken.
Aber ist diese charismatische Wundergabe der Auferbauung tatsachlich das
Sprachenreden, das die Bibel meint? Oder handelt es sich hier um eine raffi-
nierte religiose Verfuhrung? Jeder Glaubige sollte diese Frage ernsthaft
anhand der Schrift priifen, bevor er sich leichtfertig fur die Sprachengabe der
Pfingst- und Charismatischen Bewegung o6ffnet.

2. Die Aussagen der Bibel iiber Wesen und Sinn
des Sprachenredens

Im Gegensatz zu dem hohen und umfassenden geistlichen Wert, der dem
Sprachenreden in der Charismatischen Bewegung zugesprochen wird,
erwahnt die Heilige Schrift diese Gnadengabe nur am Rande. Der Herr Jesus
Christus verheif3t sie in Mk. 16,17; in der Apostelgeschichte wird sie bei zen-
tralen Ereignissen des Geistempfangs beschrieben (Apg. 2,1-13; Apg. 10,44-
48; Apg. 19,1-7); im 1. Korintherbrief gibt Paulus eine Belehrung uiber ihr
‘Wesen und ihren Gebrauch (1. Korinther 12 - 14).

Das Sprachenreden wird in den spateren Briefen nicht mehr erwiahnt, auch
nicht in der Aufzahlung der Gnadengaben in Ro. 12,6-8, obwohl dort standig
von der geistlichen Auferbauung und dem Wachstum der Gemeinden die
Rede ist und man die Erwahnung einer anscheinend so bedeutenden Gabe
durchaus erwarten mute. Es spielte offenkundig selbst in den apostolischen
Gemeinden eine eher untergeordnete Rolle.

Weil die Schrift iber das Wesen der Sprachen keine ausfuhrliche Lehre
enthilt und manche ihrer Aussagen zu diesem Thema bei oberflachlichem
Lesen miverstanden werden konnen, muissen wir desto genauer zu verstehen
suchen, was das Wort uns sagt. Viele Ausleger bringen alle moglichen auBer-
biblischen Spekulationen in ihre Definition des Sprachenredens ein; es ist
von »ekstatischem Reden«, von »Stammeln«, von »Verziickung« und
»Engelssprachen« die Rede. Damit wird dem Sprachenreden ein mystischer
Zug zugeschrieben, z. T. in Anlehnung an heidnische Mysterienkulte, die
tatsachlich ekstatisches Sprachenreden kannten.

Dagegen sollte eine verantwortliche Auslegung sich im wesentlichen auf
das stuitzen, was das Wort Gottes selbst dazu sagt: Schrift soll durch Schrift
ausgelegt und erklart werden! Wenn wir diesem einfachen und biblischen
Grundsatz folgen, finden wir auch eine klare Antwort auf die wesentlichen
Fragen, auch wenn einige Aspekte des biblischen Sprachenredens sicherlich
unterschiedlich gedeutet werden konnen.
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a) Das biblische Sprachenreden war ein Reden in menschlichen
Fremdsprachen

Zunichst stellt sich die Frage: welchen Charakter hatten eigentlich die in der
Bibel erwidhnten »Sprachen«? Das griechische Wort glossa bezeichnet die
Zunge als Korperorgan und daraus abgeleitet eine menschliche Sprache. Der
Ausdruck »Zungenreden« ist also irrefuhrend und unzutreffend; richtiger-
weise sollte es »Sprachenreden« heiflen.

Eine Veranschaulichung des biblischen Sprachenredens finden wir nur in
Apg. 2,4-13. Hier haben wir sozusagen das Modell des Sprachenredens, auf
das auch andere Schriftstellen bezogen werden miissen, wenn wir anerken-
nen, daf} die Schrift sich selbst auslegt.

»Und sie wurden alle mit Heiligem Geist erfullt und fingen an, in anderen
Sprachen zu reden [lalein heterais glossais], wie der Geist ihnen gab auszu-
sprechen [od. auszurufen, zu verkiinden, gr. apophtengomail« (Apg. 2,4).
Aus der Reaktion der Zuhorer (V. 6-11) wird ersichtlich, das es sich beim
Reden in anderen Sprachen um real existierende menschliche Fremdspra-
chen handelte, und zwar um Sprachen der Heidenvolker, von denen sich die
Juden abgesondert hielten. Sie wurden nun aufgrund uibernaturlicher Einge-
bung durch den Geist Gottes von Menschen gesprochen, die diese Sprachen
nicht beherrschten.

Der Inhalt dieser Sprachenrede wird uns ebenfalls in dieser Schriftstelle
angedeutet: Es wurden die groB3en Taten Gottes verkiindet. Das in V. 4b ver-
wendete Verb deutet ein Proklamieren, ein kraftiges, entschlossenes Verkiin-
digen an (vgl. Apg. 2,14, 26,25).

Es ist offensichtlich, daB3 das Sprachenreden von Apostelgeschichte 2 eine
Erfullung der VerheiBung Jesu Christi in Mk. 16,17 darstellt. Der Herr ver-
heif3t dort, daB die Apostel in »neuen Sprachen« sprechen wiirden. Aus dem
Sinnzusammenhang ergibt sich, da3 damit nicht etwa auflerirdische Engels-
sprachen, sondern ungewohnte, den Jungern unbekannte Menschensprachen
der Heidenvolker gemeint waren.

Auch die Fille von Sprachenreden, die spéter in der Apostelgeschichte
erwihnt werden, folgen dem Modell von Apostelgeschichte 2. So bezeugt
Petrus, da3 das Sprachenreden der glaubigen Heiden im Haus des Kornelius
mit dem zu Pfingsten identisch war: »Wiahrend ich dann zu reden begann, fiel
der Heilige Geist auf sie, ebenso wie [od. ganz wie] auch auf uns im Anfang«
(Apg. 11,15 — Me).

Wenn nun die in 1. Korinther 12 - 14 erwahnte Gnadengabe des Redens
in Sprachen etwas anderes ware wie das Sprachenreden aus Apostelge-
schichte 2, wie manche Ausleger vermuten, hitte uns die Bibel dies sicher-
lich mitgeteilt. Nichts in der Erlduterung der Sprachengabe bei Paulus deutet
darauf hin, daf er etwas anderes meint als die in Markus 16 und Apostelge-
schichte 2 geschilderte Sprachengabe. Der Ausdruck gené glosson in 1. Kor.
12,10 u. 28 deutet an, da3 es sich um verschiedene Arten oder »Familien«
von Fremdsprachen handelt (vgl. z. B. indogermanische Sprachfamilie). In
dem Jesajazitat in 1. Kor. 14,21, das ja das at. Vorbild des Sprachenredens
zur Erklarung der nt. Gnadengabe heranzieht, erscheint das Wort hetero-
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glossois (»durch Leute mit fremder Sprache«), das den Bezug zu Apg. 2,4
bestatigt.

Oft wird 1. Kor. 13,1 angefuhrt, wo Paulus sagt: »Wenn ich in den
Sprachen der Menschen und der Engel rede (...)«, um zu begriinden, daf} das
»Sprachenreden« auch himmlische Engelssprachen umfaf3t habe. Paulus fuhrt
jedoch in diesem Abschnitt lauter angenommene Falle an, absichtliche Uber-
treibungen, um den hoheren Wert der Liebe umso deutlicher werden zu lassen.
Er sprach ebensowenig in den Sprachen der Engel, wie er alle Geheimnisse
wulte oder allen Glauben hatte oder seinen Leib zur Verbrennung hingab.

Eine solche beispielhafte Annahme ist in jedem Fall kein solider Schrift-
grund, um eine Lehraussage darauf aufzubauen, die dem klaren Zeugnis von
Apostelgeschichte 2 widerspricht. Zudem ist keineswegs geklart, inwiefern
die heiligen Engel im Himmel wirklich verschiedene Sprachen sprechen; die
Sprachenverwirrung ist ja eigentlich ein gottliches Gericht uiber die siindige
Menschbheit.

Wir konnen also festhalten: Nach dem Zeugnis der Bibel ist die Gabe der
Sprachenrede die iibernatiirliche Befdhigung, unbekannte menschliche
Fremdsprachen zu sprechen.

b) Das biblische Sprachenreden war ein heilsgeschichtliches Zeichen des
Ubergangs

Wenn wir von allen Spekulationen, Erfahrungen und menschlichen Lehren
absehen und einfach die Bibel befragen, wozu Gott die Sprachengabe eigent-
lich der Gemeinde gegeben hat, stolen wir auf eine verbluffend einfache und
klare Antwort, die dennoch fur viele ungewohnt sein wird.

aa) Die Zeichenfunktion der Sprachengabe

Den Schlussel dazu finden wir in der Lehre von 1. Korinther 14. Paulus rugt
den falschen Gebrauch der Sprachenrede in den Gemeindeversammlungen
und weist dann auf den eigentlichen Sinn dieser Gabe hin:

»Es steht im Gesetz geschrieben: >Ich will durch Leute mit fremder
Sprache und durch Lippen Fremder zu diesem Volk reden, und auch so
werden sie nicht auf mich horen, spricht der Herr.< Daher sind die
Sprachen zu einem Zeichen, nicht fiir die Glaubenden, sondern fiir die
Ungldubigen.« (1. Kor. 14,211.)

In dieser wichtigen, von vielen nicht richtig beachteten Lehraussage der
Schrift werden uns drei grundlegende Tatsachen tiber das biblische Spra-
chenreden geoffenbart:

1. Es dient als ein Zeichen.

2. Es richtet sich nicht an Glaubige, sondern an Unglaubige.
3. Esrichtet sich nicht an Heidenchristen, sondern an Juden.
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1. Sprachen sind ein Zeichen: Die erste wesentliche Aussage ist: Die Spra-
chenrede ist ein Zeichen und richtet sich deshalb nicht an die Glaubigen, son-
dern an Unglaubige! Durch die Zeichen, d. h. ibernatiirliche Wunderwirkun-
gen Gottes, redete Gott in bildhafter, symbolischer Weise zu Unglaubigen,
um ihnen die gottliche Autoritat Seiner Heilsbotschaft zu bezeugen. Die ech-
ten, biblischen Zeichen richten sich grundsdtzlich nicht an wiedergeborene
Gldubige, denn diese haben das innere Zeugnis des Heiligen Geistes; ihr
Glaube kommt aus dem Wort und nicht aus dem Schauen von Wundern.

Die Zeichen, die der Herr selbst samt Seinen Beauftragten in Israel tat,
sollten die gottliche Botschaft des herbeigekommenen Reiches und den Bot-
schafter, den Konig selbst, ausweisen; durch die messianischen Zeichen
bestatigte Gott den unglaubigen Juden, daf3 Jesus der Messias war — doch sie
nahmen Sein Zeugnis nicht an. Zu beachten ist, da die Bibel nirgends
erwihnt, dafl der Herr Jesus Christus selbst in Sprachen geredet hitte.

Die Verkiindigung der Apostel nach Pfingsten wurde ebenfalls durch
Zeichen bekraftigt. In Mk. 16,17-20 finden wir die VerheiBung fur die Evan-
geliumsverkiindigung der Apostel; sie sollte durch Wunderzeichen bestatigt
werden, die bis auf eines alle in der Apostelgeschichte berichtet werden, u. a.
das Reden in neuen Sprachen. In V. 20 wird die Erfullung der VerheiBung im
Dienst der Apostel ausdriicklich bestétigt (vgl. Kap. VI, S. 190ff.). Petrus
und Johannes taten ebenso Wunderzeichen wie Paulus (vgl. R6. 15,19). Auch
diese Wunderzeichen richteten sich im wesentlichen an Unglaubige (mit der
moglichen Ausnahme der Auferweckung des Eutychus, Apg. 20,7-12).

Auch die Zeichengaben, die der Urgemeinde zur Zeit der apostolischen
Verkiindigung gegeben wurden (1. Korinther 12), sollten nicht in erster Linie
die Gemeinde ansprechen, sondern Gott wandte sich in der apostolischen
Zeit durch Zeichen an die Unglaubigen, um die Botschaft des Evangeliums
zu bestatigen (vgl. Hebr. 2,4; Mk. 16,20). Auch in Mk. 16,17 werden die
neuen Sprachen ein Zeichen genannt.

Das Reden in anderen Sprachen ist also nach der klaren Lehre der Schrift

nicht etwa eine Art des Gebets; wie wir sehen werden, gibt es nicht nur keiner-
lei Gebot in der Bibel, in Sprachen zu beten, sondern Paulus erklért dies sogar
fur verkehrt (vgl. Abschnitt 3 unten). Es ist auch keine Offenbarungsgabe,
durch die Gott Geheimnisse oder Botschaften der Gemeinde mitteilen wollte —
dazu gab Er die Gabe der Prophetie und der Erkenntnis. Das biblische Spra-
chenreden richtet sich seinem Wesen nach nicht in erster Linie an Glaubige,
sondern an Unglaubige. Es ist ein Zeichen und keine mystische Kraftquelle.
2. Die Sprachenrede ist ein Zeichen fiir Israel: Die zweite grundlegende
Aussage dieser Stelle ist: Die Sprachen sind ein Zeichen, das sich speziell an
Israel richtet, nicht an die Heiden! Es gab aus der Sicht der Gemeinde damals
(und heute) zwei Arten von Unglaubigen: unglaubige Juden und unglaubige
Heiden. Das Zeichen der Sprachen ist nun, wie das von Paulus angefihrte
Wort aus Jes. 28,11f. unmiBverstandlich zeigt, wesensmdfig fiir die ungldu-
bigen Juden bestimmt: »Ich will durch Leute mit fremder Sprache und durch
Lippen Fremder zu diesem Volk reden (...)«

Wenn wir den Gebrauch des Sprachenredens in der Apostelgeschichte
untersuchen, so zeigt sich, daf} in jedem Fall von Sprachenreden Juden betei-
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ligt waren. Auch in der Gemeinde zu Korinth waren einige Juden vertreten,
und es wurden vermutlich immer wieder auch unglaubige Juden von Glaubi-
gen zu Versammlungen eingeladen (vgl. 1. Kor. 14,24).

bb) Das Sprachenreden als Zeichen des Gerichts fiir das verstockte Israel

Die Jesajastelle macht auch deutlich, dafl das Zeichen des Sprachenredens fur
das unglaubige Israel ein Gerichtszeichen war. Hier kommen wir zu einem
ganz wesentlichen Gesichtspunkt, der heute oft milverstanden wird.

Von seinem ganzen Wesen her ist Christus der logos Gottes, das sich
offenbarende WORT. Er ist es, der als Jehovah/Jahwe schon zu den Viatern
und zu Israel redete, von dessen Wort Mose bezeugte: »Denn nicht ein leeres
Wort ist es fur euch, sondern es ist euer Leben«. Zu allen Zeiten leben die
Glaubigen von dem lebendigen und kraftigen Wort Gottes, das Ihn offenbart
und die Menschen unterweist, ihnen Erkenntnis und Weisheit verleiht. Von
dem Reden Gottes im WORT bezeugt Ps. 119,130: »Die Eroffnung deiner
Worte erleuchtet, sie gibt Einsicht dem Einfaltigen«.

Das Wort Gottes zielt auf das Herz der Menschen; es ist wesensmaBig
Offenbarung, nicht Verhuilllung. Gott trachtet danach, durch Sein Wort die
Menschen zur Erkenntnis Seiner Wahrheit zu bringen. Wie bewegend ist die
Selbstoffenbarung der gottlichen Weisheit in Spr. 8,6-10, wo es heif3it: » Auf-
richtig sind alle Reden meines Mundes; es ist nichts Hinterlistiges und Trii-
gerisches in ihnen; sie sind samtlich klar fur den Verstandigen und richtig fur
die zur Erkenntnis Gelangten« (Me). Deshalb ist alles Reden Gottes durch-
weg ein Reden in verstandlicher Menschensprache, in der Sprache, die die
Menschen horen und aufnehmen konnen.

Es ist daher ein erschiitterndes Zeichen der Verstockung Israels und des
kommenden Gerichts, wenn Gott in Jes. 28,7-13 sagen muf3:

»Priester und Prophet wanken vom Rauschtrank, sind verwirrt vom
Wein, taumeln vom Rauschtrank. Sie wanken beim Weissagen, torkeln
beim Rechtssprechen. (...) Wen will er [Gott] Erkenntnis lehren und
wem die Botschaft verstandlich machen? (...) Ja, durch stammelnde
Lippen und durch eine fremde Sprache wird er zu diesem Volk reden,
er, der zu ihnen sprach: Das ist die Ruhe! Schafft Ruhe dem Erschopf-
ten! Und das ist die Erquickung! Aber sie wollten nicht horen. Und das
Wort des HERRN wird fur sie sein: Zaw la zaw, zaw la zaw, kaw la kaw,
kaw la kaw, hier ein wenig, da ein wenig — damit sie hingehen und
riickwdrts stiirzen und zerschmettert werden, sich verstricken lassen
und gefangen werden.«

Weil Israel das verstandliche Reden Gottes uiber Jahrhunderte nicht horen
wollte, beschlofl Gott, zum Gericht mit unverstandlichen Sprachen zu ihm zu
reden. Wenn Gott nicht mehr klar und verstindlich redet, sondern verhiillt
und unverstdndlich, dann bedeutet das Gericht! Das zeigte sich schon in der
gleichnishaften Verkuindigung des Herrn an Israel (vgl. Mt. 13,10-15;
»Darum rede ich in Gleichnissen zu ihnen, weil sie sehend nicht sehen und
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horend nicht horen, noch verstehen (...)«). Das gilt erst recht fur das Reden
mit barbarischen Fremdsprachen zu diesem Volk.

In der konkreten Situation der Jesaja-Prophetie wie auch in der Situation
nach Pfingsten war das Reden mit unverstandlichen Barbarensprachen die
Androhung von Gericht und Zerstorung durch heidnische Invasoren. Auf die
Prophetie des Jesaja folgte damals die Invasion der Assyrer gegen Israel; auf
das Sprachenzeichen zu Pfingsten in Jerusalem folgte rund 40 Jahre spéter
die Invasion der Soldner des Titus, die in der Folgezeit Jerusalem dem Erd-
boden gleichmachten und den Tempel niederbrannten — wobei es durchaus
sein kann, daf3 die Jerusalemer aus dem Mund der romischen Soldner genau
dieselben Barbarensprachen horten wie damals zu Pfingsten aus dem Mund
der Junger!

Nun wird auch verstandlich, weshalb weder der Herr selbst noch Seine
Gesandten vor der Kreuzigung und Auferstehung Israel gegeniiber das
Zeichen der Sprachen gegeben hatten. Erst nachdem Israel das Angebot des
Reiches durch seinen Messias verworfen und Thn gekreuzigt hatte, offenbart
Gott durch die Sprachen die bevorstehende Verwerfung Israels, verbunden
mit einem letzten Appell zur Umkehr.

So verstehen wir das Sprachenreden der Junger in Apostelgeschichte 2 als
ein zeichenhaftes Reden Gottes zu den unglaubigen Juden. Es sollte ihnen
zeigen: Wenn ihr nicht BuB8e tut, dann wird das Reden Gottes fur euch unver-
standlich werden. Gott wird euch nicht mehr Sein Heil anbieten, das ihr
immer wieder verworfen habt, sondern Er wird durch heidnische Soldaten zu
euch reden. (Vgl. den Bezug zu den Feuerzungen und der Taufe mit Feuer,
Kap. II, S. 20-24.)

cc) Das Sprachenreden als Zeichen fiir den Ubergang des Heils
zu den Heiden

Das Sprachenreden zu Pfingsten war damit wesentlich ein heilsgeschichtli-
ches Zeichen. Es kuindigte nicht nur das bevorstehende Gericht fur Israel an,
sondern auch den Ubergang des Heils zu den Heidenvélkern, die bis dahin ja
von der Errettung und der Gemeinschaft mit Gott grundsitzlich ausgeschlos-
sen waren. Es war ein Signal von heilsgeschichtlicher Bedeutung, dafl nun
die grofien Taten Gottes in den verachteten Sprachen der Nationen gerithmt
wurden.

Die heilsgeschichtliche Botschaft des Sprachenredens war: Gott wird das
Heil von Israel wegnehmen und es beiseitesetzen, wahrend die Nationen erst-
mals Zugang zu diesem Heil erhalten und Heiden die groen Taten Gottes
erfahren und verkiinden werden (vgl. dazu Romer 11). Es war damit auch
eine symbolische Andeutung des Geheimnisses des Christus, in dem die
Scheidewand zwischen Juden und Heiden hinweggetan wird und aus beiden
ein Leib gebildet wird, wie Epheser 2 offenbart: »Denn durch ihn [Christus]
habe wir beide durch einen Geist den Zugang zum Vater. So seid ihr nun nicht
mehr Fremde und Nichtbiirger, sondern ihr seid Mitburger der Heiligen und
Gottes Hausgenossen« (V. 18f.).
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Diese heilsgeschichtliche Zeichenfunktion macht nochmals deutlich, wes-
halb die biblischen »Sprachen« kein ekstatisches Stammeln und keine himm-
lischen Engelssprachen waren, sondern real existierende heidnische Fremd-
sprachen. Wie klar und logisch ist Gottes Wirken! Zweck und Mittel stim-
men vollkommen uiberein. Nach der angefuhrten Stelle in Jesaja 28 muf} es
sich beim Sprachenreden ja um heidnische Fremdsprachen gehandelt haben,
sonst hatte dieses Zeichen gar keinen Sinn gehabt. Im Handeln Gottes finden
wir nichts Mystisch-Irrationales, auch wenn wir selbst seine vollkommene
Logik und Klarheit nicht immer verstehen.

Aus den Aussagen der Schrift tiber die Funktion des Sprachenredens miis-
sen wir schlieBen, daB es in der Apostelzeit von Gott grundsatzlich als mah-
nendes Wunderzeichen gegeniiber unglaubigen Juden eingesetzt wurde; sein
Platz war eigentlich nicht die Gemeindeversammlung, sondern die Evange-
liumsverkiindigung unter Juden, wie sie gerade auch Paulus konsequent
betrieb, wo er hinkam (vgl. 1. Kor. 14,18f.).

dd) Der Sinn des Sprachenredens innerhalb der Gemeinde

Es ist nur folgerichtig, da3 wir das Zeichen der Sprachenrede bei dem grofien
Wendepunkt in Gottes Heilshandeln berichtet finden, als mit der Bekehrung
des Kornelius auch die Heiden in die Heilskorperschaft der Gemeinde auf-
genommen werden. Wahrend nach Pfingsten weder bei den 3.000 noch bei
spateren Bekehrungen ein Reden in Sprachen erwéhnt wird, reden diese Hei-
den vor den erstaunten Augen der Judenchristen in Sprachen wie zu Pfing-
sten. Die Wirkung dieses Zeichens auf die christusgldubigen Juden, die sich
ein Heil auBlerhalb Israels noch nicht vorstellen konnten, ist offensichtlich:
»Als sie aber dies gehort hatten, beruhigten sie sich und verherrlichten Gott
und sagten: Dann hat Gott also auch den Nationen die Bufle gegeben zum
Leben« (Apg. 11,18).

Hier konnen wir erkennen, weshalb das Sprachenreden als heilsgeschicht-
liches Zeichen in den Anfangen der Gemeinde, die ja zunichst ausschlielich
und auch spater noch groBenteils aus Judenchristen bestand, auch eine Funk-
tion nach innen hatte, wenn diese auch der auBleren Funktion untergeordnet
war: Uber lange Zeit hatten es die in der judischen Tradition aufgewachsenen
Glaubigen schwer, das heilsgeschichtliche Geheimnis der Gemeinde, wie es
besonders Paulus geoffenbart worden war, zu begreifen und anzunehmen. Sie
blieben Eiferer fur das Gesetz, als Gott selbst schon offenbart hatte, daf3
Juden und Heiden nicht durch Gesetz und Beschneidung, sondern allein
durch den Glauben an Jesus Christus das Heil erlangen konnten, und daf in
Christus weder Beschneidung noch Unbeschnittenheit etwas gilt, sondern
eine neue Schopfung (Gal. 6,15).

Die daraus folgenden Spannungen, die zum Auftreten judaistischer Irrleh-
rer fuhrten, die den Heiden die Beschneidung und die Beobachtung des Geset-
zes aufzwingen wollten, waren so tiefgreifend, dafl selbst ein Petrus schwan-
kend wurde. In den Briefen des Paulus erkennen wir immer wieder, wie er die
Wahrheit der Gemeinde, in der alle eins in Christus sind, verteidigen mufte.
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Es ist durchaus moglich, da} auch das Auftreten des Sprachenredens bei
den judischen Johannesjungern in der heidnischen Stadt Ephesus, in der bald
durch den Dienst des Paulus eine gemischte Gemeinde entstehen sollte, mit
in diesen Zusammenhang gehort (vgl. Apg. 19,1-10). Dadurch, daf} die
grofen Taten Gottes in fremden, heidnischen Sprachen verkiindet wurden,
wurden die Judenchristen daran erinnert, daf3 das Heil auch zu den Heiden
gekommen war, daf beide, Juden und Heiden, nur im Glauben an Jesus Chri-
stus und nicht mehr durchs Gesetz den Zugang zu Gott hatten.

Hier liegt vermutlich der Grund, weshalb die Zeichengabe der Sprachen-
rede, die vor allem nach auflen, an die ungldubigen Juden gerichtet war, in der
apostolischen Zeit eine zeitlich und bedeutungsmaBig begrenzte Rolle in den
Gemeindeversammlungen spielen konnte. Diese offensichtliche Wirkung des
Heiligen Geistes war ein unmif3verstandlicher Hinweis Gottes, dal es Sein
souveraner Ratschluf3 war, Israel und das Gesetz beiseitezusetzen und durch
die Gnade auch den einst auBenstehenden Heiden den Zugang zu IThm zu
eroffnen.

c) Das Sprachenreden als heilsgeschichtliches Zeichen horte noch zur
Apostelzeit auf

Aus der Tatsache, daf3 die Sprachenrede ein heilsgeschichtliches Zeichen fur
die Juden war, erklart sich auch, weshalb diese Zeichengabe von selbst auf-
horte (1. Kor. 13,8), als sie ihren Zweck erfullt hatte. Mit der blutigen Nie-
derwerfung des judischen Volkes durch die Romer ab 70 n. Chr. bewahrhei-
tete sich die Botschaft des Gerichtszeichens der Sprachen an Israel: Jerusa-
lem wurde zerstort, der Tempeldienst unmoglich gemacht, das Volk zerstreut
unter alle Volker der Erde. Gott hatte Israel gerichtet und beiseitegesetzt, um
Sein Heil den Heiden zu bringen.

In der Folge wuchs in der Gemeinde die Zahl der Heidenchristen im Ver-
gleich zu den Judenchristen stark an, und gegen Ende der Apostelzeit schei-
nen die Spannungen zwischen judischen und heidnischen Glaubigen keine
wesentliche Rolle mehr gespielt zu haben. Auch als Zeichen eines heilsge-
schichtlichen Ubergangs hatten die Sprachen ihre Aufgabe erfullt. Die Zei-
chengabe der Sprachen war tiberflissig geworden und horte auf, wie dies im
Wort Gottes ausdriicklich angekiindigt worden war (1. Kor. 13,8)."

Diejenigen, die ein andauerndes Fortbestehen des Sprachenredens und
anderer Zeichengaben bis in unsere Zeit behaupten, berufen sich dabei
oft auf Mk. 16,17-20. Eine genauere Betrachtung dieses nicht leicht aus-
zulegenden Wortes zeigt jedoch, da3 diese Bibelstelle im Gegenteil die
Beschrankung des Sprachenredens und anderer Zeichen auf die Apostelzeit
bestatigt (vgl. dazu die ausfuhrlichere Auslegung dieser Stelle in Kap. VI,
S. 190ft.).

In Mk. 16,15-20 spricht der Herr ausdriicklich Seine elf Junger und Apo-
stel an (V. 14). Thnen, und nicht etwa der Gemeinde, gibt Er den Auftrag, in
alle Welt zu gehen und aller Schopfung das Evangelium zu verkiindigen. Das
Ergebnis dieser Evangeliumsverkiindigung durch die Apostel werden Men-
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schen sein, die glauben und errettet werden. Im Dienst der Apostel wird die
Frucht der Glaubiggewordenen begleitet werden von Zeichen, unter denen
auch das »Reden in neuen [ungewohnten, unbekannten] Sprachen« ist
(V. 17). Die Schrift sagt nicht, da alle Glaubiggewordenen selbst diese
Zeichen tun werden, sondern sie werden durch sie begleitet, d. h. erleben sie,
sie ereignen sich dort, wo die Apostel das Evangelium verkiindigen bzw. wo
in den jungen Gemeinden Wundergaben wirksam werden.

Diese Zeichen sind jedoch an den Dienst der Apostel und die Generation
der unmittelbar durch sie Glaubiggewordenen gebunden; eine zeitliche Aus-
dehnung des Auftrags »bis an das Ende der Weltzeit« wie in Mt. 28,18f. fehlt.
Dagegen bezeugt V. 20, daf sich die Zeichenverheiung direkt im Mitwirken
des Herrn bei der apostolischen Verkiindigung erfiillt hat: »Jene aber gingen
aus und verkuindigten uberall [Vergangenheit, abgeschlossener Vorgang],
wahrend der Herr mitwirkte und das Wort durch die begleitenden [od. mitfol-
genden] Zeichen bestatigte« (eU). Hier wird in volliger Ubereinstimmung
mit Hebr. 2,4 bezeugt, daf} die bekraftigenden Wunderzeichen in der Gene-
ration der Apostel und in Verbindung mit ihrem Dienst geschahen und nach
Gottes Willen nicht standig weiter auftraten.

Es ist daher unzuléssig und gegen den Sinn der Schrift, wenn Anhanger
der Pfingst- und Charismatischen Bewegung die Zeichenverheiflung aus
Markus 16 heute noch fur jeden Glaubigen in Anspruch nehmen und damit
beweisen wollen, daf das Sprachenreden nach dem Willen Gottes heute noch
existiere.

3. Der Stellenwert des echten Sprachenredens
in der Urgemeinde

Nur wenn wir uns die biblische Lehre vor Augen halten, dafl die Sprachen
eine Zeichengabe waren, die sich in erster Linie an unglaubige Juden richtete,
verstehen wir auch die Grundlinie der Ausfuhrungen des Paulus in
1. Korinther 14.

Viele Korinther hatten diese Gabe offenkundig dazu benutzt, sich selbst in
den Vordergrund zu spielen, indem sie ldngere Sprachenreden in der Gemein-
deversammlung vortrugen, die von der versammelten Gemeinde nicht ver-
standen wurden, was den Ablauf der Versammlungen storte und verhinderte,
dal wirklich erbauliche Beitrage zu Wort kamen. Der Sprachenrede wurde in
Korinth eine besondere Bedeutung zugemessen, die ihr nach Gottes Absicht
nicht zukam. Einige Korinther schienen sich in einem sehr fleischlichen Eifer
nach dieser Gabe auszustrecken, um auch etwas zu gelten.

Der Grund fur diese ungeistliche Uberbetonung der Sprachenrede mag
in den heidnischen Mysterienkulten liegen, wo es ein okkultes, ekstatisches
Sprachenreden gab, das als Beweis fur den Status des »Eingeweihten« galt.
Die Heidenchristen aus Korinth hatten sich erst vor kurzem und noch nicht
vollstindig aus dem Heidentum gelost, wie auch andere Stellen des
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1. Korintherbriefs beweisen (1. Kor. 6,12-20; 1. Korinther 8; 1. Kor. 10,14-
33: 1. Kor. 12,1-3). Sie benutzten anscheinend das echte, gottliche Sprachen-
reden nicht viel anders als die Eingeweihten der Gotzenreligionen ihr ddmo-
nisches Sprachenreden; sie prahlten mit ihrer Begabung und blahten sich auf
(vgl. 1. Kor. 12,14-24). Sie mufiten im rechten Umgang mit den Wirkungen
und Gnadengaben des Geistes unterwiesen werden.

Das oberste Ziel des Redens in der Versammlung: Erbauung der Gemeinde

Paulus zeigt den Korinthern im 14. Kapitel des 1. Korintherbriefs, weshalb
die Sprachengabe nur begrenzte erbauliche Wirkung fur die Gemeinde hat
und daher in der Versammlung der Gemeinde nur eine untergeordnete Stel-
lung einnehmen sollte. Thre eigentliche Funktion als Zeichengabe ist nach
auflen gerichtet, sie gehort vor die Ohren ungldubiger Juden, nicht vor die
Gemeinde.

In der Gemeindeversammlung, so wird Paulus nicht miide zu betonen, soll
nach dem Willen Gottes alles zur Erbauung der ganzen Gemeinde dienen und
nichts zu egoistischer Selbstverwirklichung. Diese Grundlinie mussen wir
uns vor Augen halten, damit wir die einzelnen Auflerungen in diesem Kapitel
recht verstehen. Von vielen charismatischen und nichtcharismatischen Ausle-
gern werden einzelne Auflerungen aus diesem Zusammenhang herausgelost,
und es wird ein anderer Sinn in sie hineingedeutet.

Diese einseitige Sicht beginnt bereits beim ersten Vers des 14. Kapitels:
»Trachtet bestandig nach der Liebe, strebt aber auch eifrig nach den geist-
lichen Dingen [ta pneumatika], besonders aber, daf} ihr prophetisch redet!«
(eU). Hier ubersetzen fast alle Bibelausgaben »eifert um die Geistesgaben«,
aber im Grundtext steht »die geistlichen Dinge«. Das ist nicht unwichtig,
weil die Lehre von 1. Korinther 12 zeigt, dafl es im Gegensatz zur charis-
matischen Auslegung gerade nicht richtig ist, fiir sich selbst bestimmte
Gaben eifrig zu erstreben, denn Gott teilt die Gaben zu, wie Er will
(vgl. 1. Kor. 12,8-11.18.28).

Der Sinn dieses Aufrufs kann also wiedergegeben werden mit: Eifert um
das, was geistlich (und nicht fleischlich-egoistisch) ist, um das, was die
Gemeinde erbaut statt euch selbst (vgl. V. 12); eine andere mogliche Deu-
tung, die auf dasselbe herauslauft, ist: Bemiiht euch eifrig um die Geisteswir-
kungen (so kann das Wort in 1. Kor. 12,1 uibersetzt werden), daB sie in der
Gemeinde zur Auferbauung wirksam werden.

In jedem Fall ist das wesentliche Mittel dazu die prophetische Rede. Im
Gegensatz zur Offenbarungsgabe der Prophetie, die dem Dienst des Pro-
pheten vorbehalten war, ist die allgemeine, einfache Weissagung, von der
Paulus in 1. Korinther 14 hauptsachlich redet, allen Glaubigen moglich, die
den Geist empfangen haben. Sie ist, wie aus 1. Kor. 14,3 ersichtlich ist, ein
geistgeleitetes Reden zur gegenseitigen Erbauung (vgl. zu dem ganzen
Thema Kap. III, S.97f. und Kap. IV, S. 122; 145f.) und sollte nach den
Lehren von 1. Korinther 14 einen wichtigen Stellenwert im biblischen Ge-
meindeleben einnehmen.
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Das Sprachenreden war fiir die Erbauung der Gemeinde wenig geeignet

Dagegen zeigt Paulus den Korinthern, dal das Sprachenreden nur eine
begrenzte, untergeordnete Rolle in ihren Versammlungen spielen sollte:

»Denn wer in einer [fremden] Sprache redet, redet nicht fur Menschen,
sondern fur Gott, denn niemand versteht es; mit dem Geist [od. durch
den Geist = pneumati] redet er Geheimnisse [mystéria], aber der pro-
phetisch Redende redet fur Menschen zur Auferbauung und Ermah-
nung und zum Zuspruch.« (V. 2f. — eU)

Charismatische Ausleger sehen in diesen Worten eine Offenbarung tiber
die hohen Qualitaten des Sprachenredens als mysteriose Gebetssprache, in
der der Heilige Geist verborgene Dinge vor Gott bringen konne, die fur das
eigene geistliche Leben wie fur den Kampf gegen Finsternismachte aus-
schlaggebend sein konnen. Damit wird jedoch der eigentliche Sinn nicht
erfafit.

Paulus ist dabei, die Uberlegenheit des prophetischen Redens uiber das
Sprachenreden zu beweisen. Das erste Argument lautet: Wahrend derjenige,
der in der Gemeinde prophetisch redet, fur die Menschen redet und ihnen
Erbauung bringt, redet derjenige, der in der Gemeinde eine Sprachenrede
verkiindet, nur fur Gott — und das ist Gott in dieser Situation nicht wohlgefiil-
lig, denn in der Gemeindeversammlung soll nach dem Willen Gottes alles
Reden zur Erbauung der Gemeinde dienen.

In V. 2f. wird also kein Vorzug, sondern ein Nachteil des Sprachenredens
festgestellt: Wenn jemand eine unverstandliche Sprache spricht, so versteht
zwar Gott, was gesagt wird, aber die Geschwister verstehen nichts und horen
nicht zu; die Gemeindeversammlung wird gestort und nicht auferbaut (vgl.
dazu auch V. 4+5+6+9+11-19). Der Sprachenredner redet mit seinem Geist
(nicht dem Heiligen Geist, vgl. dazu V. 14-17!) Geheimnisse, Dinge, die den
anderen verborgen sind; Gott mochte aber Seiner Gemeinde Seine Geheim-
nisse offenbaren (Mt. 13,11; Ro. 11,25; Ro6. 16,25; 1. Kor. 4,1; Eph. 1,9; Eph.
3,3; Eph. 6,19; Kol. 1,26; Kol. 2,2; Kol. 4,3) und die Versammelten durch
geistgeleiteten Zuspruch starken.

Deshalb ist es aus dem Zusammenhang auch ein Nachteil des Sprachenre-
dens, daf} derjenige, der in einer unverstandlichen Sprache redet, nur sich
selbst erbaut, wahrend der prophetisch Redende groBer ist, weil er durch sein
verstandliches Reden die Gemeinde erbauen kann (V. 4f.). Der Sprachenred-
ner niitzt der Gemeinde nichts (V. 6), er redet in den Wind, weil seine Rede
unverstandlich ist und die geistliche Erkenntnis der Geschwister nicht fordert
(V. 9). Seine Rede hat daher in der Gemeinde nur Sinn im Zusammenhang
mit einer Ubersetzung (V. 5b, V. 13), »damit die Gemeinde Erbauung emp-
fange«. Das Beten in unverstandlichen Sprachen lehnt Paulus mit derselben
Begriindung ab: »Denn du sagst wohl gut Dank, aber der andere wird nicht
erbaut« (V. 17).

Die fehlende Eignung des Sprachenredens fur die Erbauung der Glaubi-
gen wird von Paulus mit der eindringlichen Erklarung betont: »Aber in der
Gemeinde will ich lieber funf Worte mit meinem Verstand reden, damit ich
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auch andere unterweise, als zehntausend Worte in einer Sprache« (V. 19).
Der Apostel Paulus, der vom Wort Gottes den Glaubigen als Vorbild hinge-
stellt wird, sagt hier eindeutig, daf} er in der Gemeinde iiberhaupt nicht in
unverstandlichen Fremdsprachen, sondern nur in verstandlicher Sprache
reden will, und er sagt es recht drastisch. Diese klare Aussage wird dennoch
von den Pfingstlehrern ibergangen und miflachtet.

Wo hat Paulus dann in Sprachen geredet? Manche Ausleger sagen: Im pri-
vaten Gebet. Diese These widerspricht jedoch den Aussagen von Paulus in V.
14-19, wo Paulus sagt, daB} er so beten will, dafl Geist und Verstand beteiligt
sind. Aus dem biblischen Lehrzusammenhang erscheint folgende Antwort
als die stichhaltigste: Paulus hatte sich in seinem Dienst, wo er auch hinkam,
zuerst an die Juden gewandt, um ihnen das Evangelium zu verkiindigen. Erst
wenn sie ihm widerstanden, ging er zu den Heiden der entsprechenden Stadt.
Paulus war also nicht nur ein groer Missionar unter den Nationen, sondern
ebenso unter seinen Briidern in der Diaspora.

In diesem Verkiindigungsdienst, so muf} aus dem Zeichencharakter des
Sprachenredens geschlossen werden, setzte Paulus immer wieder die Gabe
der Sprachen ein. Er gab den unglaubigen Juden das Zeichen der Sprachen-
rede, wenn er in der Synagoge das Evangelium bezeugte oder wenn er mit
Juden personlich sprach. Diese Deutung ist, wie alle anderen auch, nur eine
Vermutung, aber sie ist glaubwiirdiger als die These vom Gebet; Paulus sagt
in V. 18: »ich rede mehr in Sprachen als ihr alle«, nicht ich bete, wéhrend er
in V. 14-17 sehr genau zwischen »Reden« und »Beten« unterscheidet.

Wir sehen also: Das Sprachenreden war als Zeichengabe nicht fur die Auf-
erbauung der Glaubigen gedacht, sondern fur Unglaubige (V.21f.). Es
konnte zwar ubersetzt auch in gewissen Maf} die Gemeinde erbauen, aber
darin lag nicht sein eigentlicher Sinn. Das ist die Bilanz der Belehrungen aus
1. Korinther 14. Ihre ganze Grundaussage ist vollig entgegengesetzt zu dem,
was charismatische Ausleger daraus machen wollen.

Das biblische Sprachenreden durfte in der Gemeinde nur eine
untergeordnete Rolle spielen

Paulus erlaBit in der Autoritat Gottes fur das Sprachenreden in der Versamm-
lung weitgehende Einschrankungen, die er mit dem Hinweis auf den Zei-
chencharakter der Sprachen begriindet: Sie sind zu einem Zeichen nicht fiir
die Gldubigen, sondern fur die Unglaubigen (Juden). Deshalb durfte das
echte Sprachenreden in den Gemeindeversammlungen keine grofle Rolle
spielen, selbst wenn dort gelegentlich unglaubige Juden auftauchten und es
auch fur die glaubigen Juden noch Aussagekraft hatte.

Paulus erkennt an, dal die damalige Sprachengabe eine gute, gottliche
Gabe ist. Er will sie keineswegs verbieten; damit seine Einschrankungen
nicht miflverstanden werden, sagt er am Ende: »und hindert das Reden in
Sprachen nicht« (V. 39). Er will lediglich ihren fleischlich-heidnischen
MiBbrauch unterbinden und ihr den begrenzten Platz zuweisen, den sie nach
Gottes Willen in den damaligen Gemeinden haben sollte. Deshalb schreibt er

163



vor: »Will man in Zungensprachen reden, so sollen es jedesmal nur zwei oder
hochstens drei sein, und zwar der Reihe nach, und einer soll die Auslegung
[Ubersetzung] geben« (V. 27 — Me). Das Sprachenreden ist zugelassen, aber
nicht unbedingt erwtinscht.

Dieser Aussage, die mit dem Gesamtzeugnis des Kapitels itbereinstimmt,
wird fast immer der Vers 5 entgegengehalten, der scheinbar dem Sprachen-
reden einen ganz anderen Stellenwert gibt: »Ich mochte aber [thelo de], daf}
ihr alle in Sprachen redet, mehr aber noch, daf ihr weissagt.« Wirft Paulus
hier seine anderen Aussagen um? Auch hier miissen wir den Textzusammen-
hang beachten, um den Sinn zu erfassen. Dieser Wunsch ist nicht real und
erfullbar; in 1. Korinther 12 lehrt Paulus, dafl Gott die Gaben souveran zuteilt
(V. 11+418), und daB nicht alle in Sprachen reden (V.31). Was ist dann
gemeint?

Hier kann uns eine andere Stelle Aufschluf} geben: In 1. Kor. 7,7 schreibt
Paulus: »Ich mochte freilich wunschen [thelo de], da3 alle Menschen so
waren wie ich [d. h. ehelos], doch jeder hat hierin eine besondere Gabe von
Gott, der eine so, der andere anders« (Me). Hier wie in 1. Kor. 14,5 ist der
irreale Charakter des Wunsches offensichtlich.” Paulus gibt den Korinthern
nicht das Gebot, daB alle in Sprachen reden sollen, schon gar nicht in der
Gemeindeversammlung. Er sagt ihnen: »Ihr konntet meinetwegen ruhig alle
in Sprachen reden — aber wichtiger wiare mir, daf ihr alle weissagt und die
Gemeinde erbaut!« Wenn sie alle dort in Sprachen reden wiirden, wo dieses
Zeichen hingehorte, namlich vor unglaubigen Juden, dann ware dies durch-
aus positiv — aber nicht in der Gemeinde.

Das biblische Sprachenreden mufite in der Gemeinde iibersetzt werden

In der Gemeinde durfte nur in Sprachen geredet werden (V. 27), wenn
jemand ubersetzen konnte, so dafl der Sinn der Botschaft den zuhdrenden
Gléaubigen verstandlich wurde und sie auch erbaut wurden. Die fast durch-
weg so genannte »Gabe der Auslegung« ist von der Grundbedeutung des
hier verwendeten Wortes herméneia eigentlich die Gabe, die Fremd-
sprachen zu iibersetzen. In dieser Bedeutung wird hermeéneia bzw. das
dazugehorige Verb in der Bibel auch gebraucht, z. B. Joh. 1,42: »du wirst
Kephas heiflen — was iibersetzt wird: Stein«; vgl. Joh. 9,7; Hebr. 7,2. Bauer
gibt fur 1. Kor. 12,10 und 14,26 die Bedeutung »Ubersetzung« an. Das Verb
herméneuo kann zwar auch »auslegen, erklaren« bedeuten, aber diese
Bedeutung trifft nicht den Sinn des biblischen Sprachenredens; es geht vom
Konzept des »ekstatischen Stammelns« aus, dem ein Sinn erst beigelegt
werden muB.

So wie das echte biblische Sprachenreden ein sinnvolles Reden in tatsach-
lich existierenden heidnischen Fremdsprachen war und kein ekstatisches
Stammeln geheimnisvoller Silben, so war die ergdnzende Gabe der Uberset-
zung die Uibernatirliche Fahigkeit, den exakten Sinn einer fremdsprachlichen
Rede in der von allen verstandenen Sprache wiederzugeben, ohne daf3 der
Ubersetzer die Fremdsprache beherrschte. Das unterscheidet sich kral3 von
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der charismatischen » Auslegung« von Zungenbotschaften, die zuweilen dop-
pelt so lang wie die Botschaft selbst ist und meist gar nicht beansprucht, eine
exakte Ubersetzung zu sein.

Weil das oberste Ziel der Gemeindeversammlungen die gegenseitige
Erbauung ist, lieB das Wort Gottes keinerlei Sprachenrede in der Gemeinde
zu, die nicht tibersetzt wurde. Wenn dieses Zeichen schon in der Gemeinde
auftrat, dann sollte es ibersetzt werden — die Gemeinde stand ja nicht unter
der Gerichtsdrohung Gottes, zu ihr redete der Herr ja verstandlich; was Gott
Israel verhiillt hatte, offenbarte Er der Gemeinde.

Der Inhalt der biblischen Sprachenreden

Was war nun eigentlich der Inhalt des echten Sprachenredens in der Urge-
meinde? Auch hier finden wir viele rein spekulative Deutungen. Dazu gibt
der Begriff »Geheimnisse« in 1. Kor. 14,2 durchaus Anlaf}. Sind hier, wie
sonst meist im NT, Heilsgeheimnisse Gottes gemeint? Das ist denkbar; vom
Zusammenhang her ist es aber auch moglich, da Paulus hier nur hervorhebt,
dal das Gesagte den Zuhorenden verschlossen und geheimnisvoll bleibt,
weil sie nichts verstehen.

Wir sollten uns hiiten, iiber die Schrift hinaus alles mogliche in diese Aus-
sage hineinzuinterpretieren; aus der Schrift haben wir lediglich den Anhalts-
punkt, daf} der Inhalt der Sprachenrede laut Apg. 2,11 »die groflen Taten Got-
tes« waren. Aus den Situationen, in denen es auftrat, scheint sich eher der
Charakter einer verkiindigenden Aussage abzuzeichnen; nirgends 146t sich
belegen, daf} der Inhalt des Sprachenredens ein Lobpreis oder Gebet gewesen
ware; dafur benutzt die Schrift meist andere Worte.

Es wird auch nirgends gesagt, dal durch das echte Sprachenreden pro-
phetische Offenbarungen oder Botschaften vermittelt worden waren, wie
dies haufig in Pfingstkreisen uiblich ist, wo sich der falsche Geist in der Ich-
Rede direkt an die Gemeinde wendet. Wenn Gott in prophetischer Offenba-
rung zu den Korinthern reden wollte, dann bediente Er sich der Offenba-
rungsgaben der Prophetie und der Erkenntnis — Er mufte dazu nicht den
Umweg uber eine Zeichengabe und eine unverstindliche Fremdsprache
wihlen.

Das wird auch in der Abgrenzung deutlich, die Paulus zwischen Spra-
chenreden einerseits und den erbauenden Beitragen der Offenbarung,
Erkenntnis, Weissagung oder Lehre macht (V. 6). Wenn wirklich, wie oft
angenommen wird, die Uibersetzte Sprachenrede mit Weissagung identisch
war, dann ist dieser Gegensatz und die Begrenzung des Sprachenredens nicht
ganz verstandlich.

Wenn in einer Sprachenrede die groBen Taten Gottes verkiindigt wurden,
und dies wurde uibersetzt, dann war die Sprachenrede auch fur die Zuhoren-
den erbaulich; dennoch bewertet Paulus das prophetische Reden entschieden
hoher als das Sprachenreden. Das Sprachenreden war auf Unglaubige zuge-
schnitten, das geistgeleitete erbauliche Reden aber entsprach den geistlichen
Bediurfnissen der Glaubigen in weitaus hoherem Maf.
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Die biblische Ordnung fiir das echte Sprachenreden

Paulus gab in 1. Korinther 14 klare, unmi3verstandliche Anweisungen tiber
den rechten Gebrauch des Sprachenredens in den damaligen Gemeindever-
sammlungen. Diese Anweisungen sind fur die Gemeinden von heute nicht
mehr direkt notig, nachdem das echte Sprachenreden aufgehort hat.

Dennoch sind die inspirierten Aussagen des Apostels zu diesem Thema
weiterhin von groflem Wert fur die endzeitliche Gemeinde, und kein bibel-
treuer Glaubiger wiirde sich anmafen, wie Charismatiker immer wieder
unterstellen, dieses Kapitel fur ungultig oder tiberholt zu erklaren. Es enthalt
wertvolle Lektionen uiber das allgemeine, erbauliche Weissagen sowie tiber
den Verlauf einer geistgeleiteten Gemeindeversammlung. Zudem finden wir
in den Anweisungen des Apostels zum echten Sprachenreden zahlreiche
Kriterien, die das heutige unechte Sprachenreden als Falschung des Satans
bloBstellen.

* Keine Sprachenrede in der Versammlung darf ohne Ubersetzung geschehen
(V. 271.). Auch ein Gebet in Sprachen ist laut V. 16f. nicht zuldssig, wenn es
nicht tibersetzt wird! Die pfingstlich-charismatische Praxis setzt sich in vielen
Fallen (besonders beim Gebet) tiber diese eindeutige Anweisung hinweg.

* Es durfen nicht alle durcheinandersprechen, sondern nur jeweils einer
(V. 27; vgl. V. 23). Auch diese Anweisung wird, vor allem beim »Sprachen-
gebet«, regelmédBig durchbrochen. Auch der Grundsatz, dafl nicht mehr als
zwel oder drei Ménner eine Sprachenrede in der Gemeindeversammlung
bringen durfen (V. 27), wird immer wieder miflachtet.

* Frauen sollen in der Gemeindeversammlung schweigen; das Wort Gottes
erlaubt ihnen nicht, zu reden; ja, es ist schandlich fur eine Frau, in der
Gemeindeversammlung zu reden (V. 34f.). Dieses klare, ausdriicklich
bekriftigte »Gebot des Herrn« (V. 37f.) ist uneingeschrankt und darf nicht
durch willkuirliche Umdeutungen aufgelost werden. Frauen konnen auBer-
halb der Gemeindeversammlungen prophetisch reden im Sinn der einfachen,
allgemeinen prophetischen Rede (vgl. 1. Kor. 11,2-16 und das Beispiel der
Tochter des Agabus in Apg. 21,9, die offensichtlich im hauslichen Rahmen
weissagten und nicht in einer Gemeindeversammlung). Der prophetische
Offenbarungsdienst bleibt dagegen, wie alle Dienstgaben der Gemeinde It.
Eph. 4,11, ausschlieBlich Mannern vorbehalten. Wenn also in charismati-
schen Versammlungen, wie dies durchgingig praktiziert wird, Frauen laut in
Sprachen beten oder »Sprachenbotschaften« und »Prophetien« weitergeben,
so steht dies im Gegensatz zum Wort Gottes.

Nach dem Grundsatz, da3 der wahre Heilige Geist in all Seinem Wirken in
volliger Ubereinstimmung mit der von Thm inspirierten Schriftoffenbarung
steht, entlarven die bestandigen und weltweit verbreiteten Verstofle des
pfingstlich-charismatischen Sprachenredens gegen 1. Korinther 14 den Geist,
der da wirkt, als Irrgeist.
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4. Das biblische Sprachenreden —
Gebetssprache und Mittel der Selbstauferbauung?

Wir haben am Anfang dieses Kapitels gesehen, daf3 die angeblichen »erbauli-
chen« Wirkungen des charismatischen Sprachrenredens eines der starksten
Argumente der Anhanger dieser Bewegung fur die Fortexistenz dieser Gabe
darstellen. »Gerade in der Endzeit mit ihrem Damonenwirken brauchen doch
alle Christen dringend ubernatiirliche Erbauung« — das leuchtet vielen ein, so
daB sie an die Fortexistenz der Gabe glauben wollen, um in Besitz dieser
phantastischen Erbauungsquelle zu kommen.

Darauf sollte jeder in der Schrift gegrindete Christ antworten: Selbst
wenn das damalige Sprachenreden eine Quelle der Selbsterbauung war,
bleibt die Tatsache bestehen, dall Gott diese Gabe hat aufhoren lassen — wir
haben ja noch andere, hochst wirksame Quellen der Erbauung wie das Gebet
und das Wort Gottes. In Christus haben wir volle Gentige und die Fulle, auch
wenn diese »Erbauungsgabe« weggefallen ist.

Aber es ist vielleicht fur manche Glaubige hilfreich, die Behauptungen der
Charismatiker naher zu prifen und festzustellen, was die Schrift zu diesem
Thema eigentlich sagt.

a) War das biblische Sprachenreden als Mittel zur Selbsterbauung gedacht?

»Wer in einer [fremden] Sprache redet, erbaut sich selbst [oikodomed];
wer aber prophetisch redet, erbaut die Gemeinde.« (V. 4)

Das ist der Schlusselsatz, auf dem fast alle Lehren der Charismatischen
Bewegung uiber das »Sprachengebet« aufgebaut sind. Das Wunderbare am
Sprachenreden (bzw. Beten in Sprachen, wie sie es verstehen) ist, so verkiin-
den sie, dafl man sich selbst damit auferbauen kann! Das Wort Gottes sagt es!
Wenn wir nun aber dieses Wort ganz nuichtern in seinem Sinnzusammenhang
betrachten, kommen wir zu anderen Ergebnissen.

Aus dem Zusammenhang der ganzen Argumentation in 1. Korinther 14
erkennen wir, da} die Auferung des Paulus »Wer in einer Sprache redet,
erbaut sich selbst« einen fadelnden Unterton hat und auf einen Mi3brauch der
Gabe des Sprachenredens hinweist, die doch wie alle Gaben zur Erbauung
des Ganzen und damit der anderen gegeben wurde. Schon das sprachliche
Bild des »Aufbauens« weist eher auf ein Arbeiten an etwas auferhalb von
sich selbst hin, auf eine gemeinsame Arbeit an einer gemeinsamen Sache. In
diesem Sinn wird das Wort auch fast durchgingig im NT verwandt."” Im
Gegensatz zum eigensiichtigen Gebrauch des Sprachenredens hebt das Wort
Gottes den Vorzug des allgemeinen prophetischen Redens hervor: »Wer aber
weissagt, erbaut die Gemeinde.«

Paulus will eben nicht, da sich die Korinther mit der Sprachenrede
»selbst erbauen« — er will, daf} sie mit der prophetischen Rede die anderen
erbauen. Es ist ein trauriges Zeugnis fur die fleischliche, selbstbezogene
Gesinnung vieler Christen, daf} sie gerade durch die tadelnde Bemerkung »...
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der erbaut sich selbst« dazu angeregt werden, sich nach dem charismatischen
Sprachenreden auszustrecken. Die Liebe, die wahre geistliche Gesinnung,
sucht nicht das Ihre, sondern das der anderen!

Paulus wollte also mit diesem Satz nicht auf angebliche geheimnisvolle
»auferbauende« Qualitaten des Sprachenredens hinweisen, sondern er tadelt
die ichbezogene Haltung der sprachenredenden Korinther, die sich selbst
statt die Gemeinde aufbauen wollten. Hier ist von egoistischen Motiven und
Haltungen die Rede, nicht von angeblichen objektiven »auferbauenden«
Qualititen der Sprachenrede. Solche »selbsterbauenden« Eigenschaften
waren auch mit der Tatsache unvereinbar, da3 das Sprachenreden eine Zei-
chengabe war. Sie wirkte zur Auferbauung der Gemeinde mit, indem sie
unglaubigen Juden den Ubergang des Heils zu den Heiden bezeugte; sie war
ein Signal nach auflen und keine magisch funktionierende Kraftquelle nach
innen.

In den folgenden Versen legt Paulus den Korinthern dar, weshalb Gott
kein unverstandliches Reden in der Gemeinde will (V. 5-11). Gott modchte in
verstandlicher Sprache zu Seiner Gemeinde reden. Er hat den Glaubigen den
Sinn des Christus gegeben, Seinen Heiligen Geist, damit sie verstehen sollen,
was ihnen geschenkt ist (1. Kor. 2,12). Das Reden in unverstandlicher Spra-
che ist ein Gericht uiber die Juden, die nicht horen wollten. Fur diejenigen, die
gehort haben und Christus aufgenommen haben, hat Gott Sein logisches,
verstandliches, gelautertes Wort als Nahrung bereit, damit sie auferbaut wer-
den, d. h. zunehmen in der Vollerkenntnis des Christus und damit verstandig,
miindig und erwachsen werden in Christus.

Alle Gaben waren zu dem einen Zweck gegeben, die Gemeinde zu
erbauen. Auch die Sprachengabe sollte nur so gebraucht werden, daf} sie zur
Erbauung mitwirkte (vgl. V.5 und V. 12); die Konsequenz daraus ist:
»Darum [weil wir zur Erbauung der Gemeinde uiberstromend sein sollen],
wer in einer Sprache redet [lalein], der bete, daf} er uibersetzen kann [dierme-
neuo]« (V. 13).

Wenn also schon ein Korinther in Sprachen reden wollte, so sollte in
jedem Fall auch eine Ubersetzung erfolgen, damit die Gemeinde mitbekam,
was gesagt wurde — sonst wurden die anderen tiberhaupt nicht erbaut, und das
Sprachenreden wirkte zerstorerisch. Deshalb gebietet Paulus in V. 28: »Ist
jedoch kein Ubersetzer da, so soll er [der Sprachenredner] in der Versamm-
lung schweigen; er mag dann fur sich allein [d. h. im Stillen] und fur Gott
reden« (n. Me).

b) Mochte Gott, daf3 wir in Sprachen beten?

Nun wechselt Paulus zu einem anderen Aspekt des Themas. Bisher hat
er uber die falsche Angewohnheit der Korinther gesprochen, unverstand-
liche Sprachenreden in der Versammlung zu bringen. Aber es gab wohl
auch Korinther, die die Sprachenrede zum Gebet in der Gemeinde benutz-
ten, und offensichtlich war sich die Gemeinde unklar daruiber, ob das richtig
sei.
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Die Aussagen des Apostels sind von verschiedenen Auslegern recht unter-
schiedlich verstanden worden. Viele, auch nichtcharismatische Ausleger
nehmen an, Paulus unterscheide hier zwischen einem »Beten/Singen im
Geist« und einem »Beten/Singen mit dem Verstand«. Vom Textzusammen-
hang her erscheint jedoch eine andere Deutung zutreffender.

Paulus will mit seinen Belehrungen in Vers 14-17 den Korinthern zeigen,
dafl der Gebrauch unverstandlicher Sprachen beim Gebet verfehlt und un-
sinnig ist. Deshalb sagt er: Wenn ihr in Sprachen redet (nicht betet!), dann
soll euer Gebet dabei darin bestehen, da} ihr die Sprachen auch uibersetzen
konnt, damit sie fur die Gemeinde verstandlich werden. Dagegen sollten die
Sprachen nicht zum Gebet benutzt werden:

»Denn wenn ich in einer [fremden] Sprache bete, so betet [zwar]| mein
Geist [fo pneuma mou], aber mein Verstand [nous = Verstand, geistli-
ches Erkenntnisvermogen, Urteilskraft, Sinn, Gesinnung] ist fruchtlos
[akarpos].« (V. 14)

Hier haben wir einen Schluisselvers zum Verstandnis der Frage des »Spra-
chengebets«. Paulus gibt hier ein hypothetisches Beispiel, um die Sinnlosig-
keit eines Betens in Sprachen zu veranschaulichen: Angenommen, ich bete in
einer fremden Sprache — dann betet nur mein Geist.

Das griechische Wort fur Geist, pneuma, kann verschiedenes bedeuten,
u. a. Wind, Hauch, Lebensatem, Geist des Menschen, Geist Gottes, boser
Geist. In diesem Vers ist die Bedeutung klar: es handelt sich um den
Geist des Menschen, also die hochste Ebene der Personlichkeit, den Sitz
des BewuBtseins (vgl. 1. Kor. 2,11) und zugleich auch das Organ, durch
das der wiedergeborene Mensch Gemeinschaft mit Gott hat. Diese Ge-
meinschaft bezieht sich auf den Empfang von gottlicher Leitung durch den
Heiligen Geist (vgl. Ro. 8,16) wie auch auf das Senden von Gebeten zu
Gott.

Es ist von grofler Bedeutung, daf3 in 1. Korinther 14 an fast allen Stellen,
wo im Griechischen pneuma steht, der Geist des Menschen und nicht der
Heilige Geist gemeint ist. In mehreren englischen Bibeluibersetzungen (z. B.
KJV, NIV, Darby NT), in denen der Geist Gottes (Spirit) vom Geist des Men-
schen (spirit) durch die GroBschreibung unterschieden ist, findet sich in
1. Korinther 14 durchgéngig nur »spirit« fur den Geist des Menschen, der
beim Reden und Beten tatig ist — geleitet durch den Heiligen Geist.

Beim Gebet betet der Geist des Menschen, nicht der Heilige Geist

Im Falle des Sprachenredens ist der Geist des Menschen beteiligt, weil er die
Eingebung des Heiligen Geistes aufnimmt und in gesprochene Sprache
umsetzt. Viele meinen unwillkiirlich, beim Gebet wiirde der Geist Gottes
beten, aber die Bibel lehrt hier, daB es die Person des Menschen, sein Geist
ist, der betet — der Heilige Geist leitet die Gedanken beim geistlichen Gebet,
aber der Geist, die Person des Menschen betet selbst. Das ist wichtig, denn
das Gebet soll ja nach dem Willen Gottes der bewulite Dialog zwischen dem
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Schopfer und dem erlosten Geschopf sein — gerade um solcher bewufter
Gemeinschaft willen hat Gott den Menschen in Seinem Bild, mit Bewultsein
und freiem Willen erschaffen.

Dem echten Wirken des Heiligen Geistes ist alles Diktierende, Mechani-
sche fremd; der wahre Geist Gottes leitet den Geist des Menschen und seinen
Verstand, Er erneuert ihn, pragt und erleuchtet ihn und gebraucht ihn, aber Er
umgeht oder iberfahrt ihn nicht.

Ebensowenig wie der Geist Gottes die Personlichkeit der Schreiber der
heiligen Schriften ausgeschaltet hat, sondern ihnen die Worte Gottes in einer
Weise eingab, die in vollem Einklang mit ihrer Person stand und ihren
Verstand mit einbezog, statt ihn auszuschalten, ebenso wirkt der Heilige
Geist auch im Gebet nicht so, dal Er den Betenden nur als passives
Sprechwerkzeug benutzen wiirde, sondern Er regt den Geist des Menschen
an und leitet ihn, Gebete vor Gott zu bringen. Es ist der Mensch, der betet,
geleitet durch den Heiligen Geist, und nicht der Heilige Geist selbst.

Beim Gebet soll der Verstand nicht ausgeschaltet, sondern immer beteiligt
sein

Paulus sagt nun etwas iiber das Beten in Sprachen, das oft mi3verstanden
wird. Es ist ein gewichtiges Aber, das er folgen lat: Beim Gebet in
Sprachen betet zwar mein Geist — »aber mein Verstand ist fruchtlos«. Diese
Eigenschaft des »Sprachengebets« wird von Charismatikern als eine echte
Errungenschaft, als eine Segnung angesehen: Der Verstand ruhe aus, werde
gedemitigt, beiseitegestellt, und das sei gut so, denn er sei ohnehin
ein Hindernis in unserem Glaubensleben. Von dieser Verstandesfeindlich-
keit zeugen auch die suggestiven Losungen, die oft beim Empfang der
»Geistestaufe« ausgegeben werden: »Schalte deinen Verstand aus, 1af3 dich
fallen ...«

Wie aber sieht das Wort Gottes den Verstand? Interessanterweise findet
sich kein einziger Fall in NT, wo der Begriff nous in einem solchen abwer-
tenden Sinn als blo3 menschlicher Verstand, trockene Ratio o. . gebraucht
wirde. Er bezeichnet vielmehr das geistliche Verstdndnis und Erkenntnisver-
mogen der Wiedergeborenen, die geistliche Gesinnung.

Von Jesus Christus heift es in Lk. 24,45, da} er den Jungern das Verstind-
nis (nous) offnete — er gab ihnen nicht den Rat, es auszuschalten! In Ro. 12,2
zeigt Paulus, worum es Gott bei den Wiedergeborenen geht: Unser Sinn,
unser geistliches Verstandnis und Erkenntnisvermogen soll erneuert werden,
damit der Glaubige miindig wird und selbst unterscheiden kann (und zwar
mithilfe des nous), was der Wille Gottes ist.

Wie wichtig der erneuerte, wache, bewufite Verstand im Wort Gottes ist,
zeigen auch Stellen wie Offb. 13,18 und 17,19, 2. Thess. 2,2, Eph. 4,23,
sowie das Wort aus 1. Kor. 2,16: »Wir aber haben Christi Sinn (nous)«. Unser
geistliches Erkenntnisvermogen und Verstdndnis ist ein wichtiges Organ
unseres geistlichen Lebens, das Gott nicht ausschalten, sondern erneuern und
gebrauchen will!
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Auch die Betrachtung des Wortes akarpos (= unfruchtbar, keinen Ertrag
bringend, fruchtlos, keinen Nutzen bringend) hilft uns, den Sinn dieses Sat-
zes besser zu verstehen. Es wird im NT ausschlieBlich iibertragen verwendet,
und zwar in einem ausgesprochen negativen Sinn. Der in die Dornen gesite
Same des Wortes bringt keine Frucht (Mt. 13,22; vgl. Mk. 4,19); wir sollen
nicht Gemeinschaft haben mit den unfruchtbaren Werken der Finsternis
(Eph. 5,11); die Glaubigen sollen nicht fruchtlos sein, sondern gute Werke
tun (Tit. 3,14; vgl. 2. Petr. 1,8); die endzeitlichen falschen Lehrer und Pro-
pheten werden beschrieben als »spatherbstliche Baume, fruchtleer [akarpos],
zweimal erstorben, entwurzelt« (Jud. 12), was uns an den unfruchtbaren Fei-
genbaum erinnert, den der Herr verfluchte (Mt. 21,18f.).

Es ist also keineswegs eine harmlose oder gar wiinschenswerte Sache,
wenn unser geistliches Verstandnis beim Beten in Sprachen fruchtlos ist — ein
solcher Zustand ist vielmehr verwerflich und nicht im Willen Gottes! Das
geht auch aus der weiteren Belehrung des Paulus klar hervor. Bei den Charis-
matikern heute besteht wie bei den Korinthern damals die Neigung zu einer
mystisch-heidnischen Abwertung des klaren Bewufitseins gegeniiber dem
Geheimnisvollen, Unbewufiten, magisch Wirkenden. Hier geht die Tur auf fur
den Einfluf} falscher Geister. Alle Uberredung zum Ausschalten des Verstan-
des, zum Sich-Fallenlassen, zur Offnung der Seele fur Ubersinnliches und
Krafteinflusse von aulen signalisieren, daf hier nicht der Geist Gottes, son-
dern verfithrerische, dimonische Machte am Wirken sind."”

Es zeigt sich also, daB3 sich Paulus gegen ein Beten in fremden Sprachen
ausspricht mit der Begriindung, dafl dabei das geistliche Verstandnis und
Erkenntnisvermogen des Betenden ausgeschaltet ist und damit fruchtlos,
ohne Ertrag bleibt. Diese Auslegung bestatigt sich in den folgenden Versen.

Geist und Verstand sollen beim Gebet und Gesang zusammenwirken

»Was folgt also daraus? Ich will beten mit dem Geist [to pneumati;
gemeint ist: mit meinem Geist, vgl. V. 14], ich will aber auch mit dem
Verstand [f0 noi; gemeint ist: mit meinem Verstand] beten; ich will lob-
singen mit dem Geist [= mit meinem Geist], ich will aber auch mit dem
Verstand [= mit meinem Verstand] lobsingen.« (V. 15 —eU)

Dieser Vers wird oft als Begrundung fur die Behauptung angefuhrt, das
Wort Gottes befurworte ein »Beten im Geist« und ein »Singen im Geist,
wobei damit Beten und Singen in Sprachen gemeint sei. Dies wird von eini-
gen Bibeluibersetzungen noch unterstiitzt, die tibersetzen »Ich will beten im
Geist«, obwohl im Grundtext nicht en steht, sondern ein instrumentaler Dativ
(to pneumati = mit dem Geist, durch den Geist). Es gibt ein Beten im Heiligen
Geist, in der Kraft des Heiligen Geistes (vgl. Jud. 20: en pneumati hagio), aber
hier ist, wie aus V. 14 eindeutig klar wird, der menschliche Geist gemeint.ZO

Paulus sagt also sinngemal: »Ich will mit meinem Geist beten, aber ich
will auch meinen Verstand beim Beten mit beteiligen; ich will mit meinem
Geist lobsingen, aber ich will auch meinen Verstand beim Lobsingen mit-
wirken lassen«.
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Dieses Wort zeigt, dal beim normalen, verstindlichen Gebet zwei
menschliche Faktoren mitwirken: der Geist als Empfanger von Impulsen des
Heiligen Geistes und Organ der innersten geistlichen Regungen des Men-
schen, und der Verstand oder das geistliche Bewuftsein und Verstandnis.
Paulus sagt nun etwas sehr Wichtiges. Er zeigt, daf3 beim Gebet immer beide
Faktoren, Geist und Verstand, beteiligt sein sollen. Er sagt nicht: »Ich will
manchmal mit meinem Geist (das hiele in Sprachen) beten, und ein andermal
mit dem Verstand«, sondern er sagt: Wenn ich bete, dann sollen mein Geist
und mein Verstand beteiligt sein! Ein Gebet, in dem der Verstand unfruchtbar
bleibt, ist kein gutes und kein Gott wohlgefalliges Gebet.

Das Wesen des echten Gebetes

Das gilt nicht nur fur das Gebet in der Gemeinde (vgl. V. 16f.), sondern
grundsatzlich und gerade auch fur das personliche Gebet zu Gott. Wenn wir
uns das Wesen und den Sinn des Gebetes vor Augen halten, so ist es doch ein
Ausdruck der bewufiten, personlichen Beziehung des Glaubigen zu Gott.
Gott hat den Menschen mit BewuBtsein und Erkenntnisvermogen geschaf-
fen, weil Er mit ihm in eine bewufite, auf Liebe und Erkenntnis beruhende
Beziehung treten wollte. »Dies aber ist das ewige Leben, daf sie dich, den
allein wahren Gott, und den du gesandt hast, Jesus Christus, erkennen«
(Joh. 17.3).

Der Glaubige ist ein Kind Gottes, gottlicher Natur teilhaftig (2. Petr. 1,4),
ihm ist durch den Heiligen Geist Erkenntnis und Weisheit gegeben, »damit
wir die Dinge erkennen, die uns geschenkt worden sind« (1. Kor. 2,12). Gott
hat sich selbst, Seine Heilsgedanken und Seinen Willen, die Herrlichkeit Jesu
Christi und die Vorrechte der Gemeinde uns in klaren, verstandlichen Worten
offenbart. Weshalb sollten wir dann in unverstandlichen Worten zu Thm
reden, als bewuB3tlose Sprechautomaten, die nicht wissen, was sie sagen? Das
ist ein Zerrbild wahrer Kommunikation zwischen Gott und Mensch.

Gott mochte, dal wir uns als bewulite Personlichkeit im Gebet an Ihn
wenden, als solche, die wissen, was ihnen geschenkt wurde, und die Ihn aus
diesem geistlichen Verstandnis heraus anbeten, preisen und loben, Ihm Dank
und Liebe darbringen. All dies ist nur in einer verstandlichen Sprache mog-
lich, in der der Erloste bewuft ausdriicken kann, was ihn bewegt. Was wiir-
den wir sagen, wenn eine Verlobte ihrem Bréautigam ihre Liebe mit auswen-
diggelernten altagyptischen Wortfetzen ausdriicken wollte, die sie selbst
nicht versteht? Wie schrecklich war die Lage der katholischen Heiden, die im
»Gottesdienst« ihrer Kirche nur auswendiggelernte lateinische Wortfetzen
dahersagten und denen der wahre Sinn des Evangeliums verborgen blieb.
Konnte Gott an solchem Geplapper Gefallen haben?

Gott mochte nicht, daf3 der Gldubige sich im Gebet zu einem bewuf3tlosen
Sprecher unverstandener Worte macht, und seien es auch wirklich geist-
inspirierte Worte wie beim damaligen Sprachenreden in Korinth. Er weil3 ja
schon, was wir bedurfen, bevor wir Thn bitten — weshalb sollten wir dann
Gebete in einer Geheimsprache vor Ihn bringen, deren Inhalt wir nicht ken-
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nen? Wenn Er mochte, dal wir in der Angelegenheit beten, kann Er uns alles
Notige auch bewuft mitteilen. Dafuir braucht es kein »Sprachengebet«.

Und wenn Charismatiker behaupten, die menschliche Sprache reiche
nicht aus, um Gott recht zu erfassen und anzubeten, so sollten wir dieser sehr
»geistlich« klingenden Begriindung die Tatsache entgegenhalten, daf das
Wort Gottes voll ist von geistinspirierter Anbetung Gottes in verstandlicher
Sprache. Das, was wir von Gott erkennen konnen, hat Er uns in verstandli-
cher Sprache geoffenbart. Deshalb kann Paulus etwa im Epheserbrief die
tiefsten Offenbarungen des Gnadenreichtums Gottes der Gemeinde mitteilen,
um anschliefend in spontane Anbetung Gottes iiberzugehen.

Anbetung ist wesensmaBig mit geistlicher Erkenntnis und Klarheit ver-
bunden, nicht mit mystisch-magischen Praktiken des Unbewuften. Deshalb
finden wir auch keinerlei Andeutung in der ganzen Heiligen Schrift, dafl
Menschen in einer unverstandlichen Sprache Gott angebetet hitten. Gott
will, dal beim Beten Geist und Verstand immer zusammenwirken; er will
gerade kein Gebet, bei dem nur der Geist des Beters beteiligt ist.

»Geistliche Lieder« sind verstdndliche Lieder und nicht »Sprachengesdnge«

Dieser Grundsatz gilt ebenso fur das Singen — offensichtlich gab es in Korinth
auch schon »Sprachengesdnge«. Auch bei dieser Form des Lobpreises betont
Paulus, daf3 der Geist und der Verstand des Singenden gleichermafen betei-
ligt sein sollen — er will mit seinem Geist und mit seinem Verstand singen.

Charismatische Ausleger (und nicht nur sie) haben aus dem »Singen mit
meinem Geist« ein »Singen im Heiligen Geist« gemacht, obwohl das aus dem
Textzusammenhang von V. 14-17 ausgeschlossen ist, und dann eine Beziehung
zu den »geistlichen Liedern« aus Eph. 5,19 und Kol. 3,16 hergestellt. Die
»geistlichen Lieder«, so argumentieren sie, seien Sprachengesinge gewesen.

Aber ein Singen nur mit dem eigenen Geist, ohne die Beteiligung des Ver-
standes ist nach Gottes Wort gerade nicht geistlich, sondern verkehrt, und die
in der Bibel erwahnten geistlichen Lieder sind einfach Lieder, die geistlichen
Gehalt haben, wie sie in der Geschichte der Gemeinde immer wieder die
Glaubigen bereichert und auferbaut haben — gerade weil sie in verstandlicher
Sprache geschrieben wurden! Deshalb heifit es in Eph. 5,19 auch: »Seid
redend zueinander mit (...) geistlichen Liedern« — dieses Zueinander-Reden
hitte ja keinen Sinn, wenn die »geistlichen Lieder« unverstandliche Spra-
chengesange gewesen wiren.

Und das »Beten im Geist« aus Eph. 6,18 (en pneumati) ist, wie aus dem
Textzusammenhang und der Parallele zu Jud. 20 ersichtlich ist, beidesmal ein
Beten in der Kraft des Heiligen Geistes. Paulus zeigt iibrigens, daf3 er damit ein
Beten mit BewuBtsein in verstandlicher Sprache meint, indem er einige Anlie-
gen nennt, fur die die Epheser in der Kraft des Geistes beten sollten (vgl. den
sinngemiaflen Bezug zu Gal. 5,16.25: Wandel in der Kraft des Geistes).

Der Schluissel zum Verstandnis dieses wichtigen Verses liegt im Grunde
darin, da} wir uns vor Augen halten, daf3 Paulus hier mit »Beten/Singen mit
dem Geist« nicht den Heiligen Geist meint, dem er den Verstand gegentiber-
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stellen wiirde (als ein »geistloses« Beten, was widersinnig ware) — sondern
daf er davon spricht, daf3 der Geist des Menschen und der Verstand des Men-
schen gleichermalien bei jedem Gebet beteiligt sein miissen.

Die Unsinnigkeit eines Sprachengebets in der Gemeindeversammlung

»Denn wenn du den Lobpreis sprichst im Geist [en pneumati = hier: in
deinem Geist, vgl. V. 14f.], wie soll der, welcher die Stelle des Unkun-
digen einnimmt, das Amen sprechen zu deiner Danksagung? Er ver-
steht ja gar nicht, was du sagst. Denn du sagst wohl gut Dank, aber der
andere wird nicht erbaut.« (V. 16f.)

Nun richtet Paulus seinen Blick besonders auf die Situation in der
Gemeindeversammlung. Wenn jemand seine Danksagung in fremden Spra-
chen darbringen wollte, so wiirde er zwar in seinem Geist, in seinem Inneren
danksagen, aber alle die, die die Sprache nicht verstehen konnen, wiirden zu
Unkundigen gemacht, zu Uneingeweihten, die das Gebet weder verstehen
noch mit einem Amen bekriftigen konnten. Solch eine »Gebetspraxis« lehnt
Paulus hier klar ab!

Nach der unmifverstandlichen Lehre von Paulus sind Sprachengebete, die
nicht uibersetzt werden, in der Gemeindeversammlung nicht zulassig. Der
falsche Geist der Charismatischen Bewegung zeigt sein wahres Gesicht auch
hier, indem er gegen diese Anweisung aus Gottes Wort standig verstoflt, was
der Heilige Geist nie tun wirde.

Wir haben also gesehen, dafl der Apostel Paulus sich mit gottgegebener
Autoritdt gegen ein Beten und Singen in Sprachen ausspricht, und zwar
grundsatzlich, weil dabei das geistliche Verstindnis unfruchtbar bleibt und
damit keine echte Gemeinschaft mit Gott moglich ist, und speziell auch in der
Gemeindeversammlung, wo noch der Umstand hinzukommt, daf} die ande-
ren Glaubigen das Gebet nicht verstehen und sich als Gemeinde nicht mit ihm
einsmachen konnen.

Der wahre Sinn der Aussagen von 1. Korinther 14 ist durch eine unbibli-
sche, ekstatisch verbogene Auffassung des Sprachenredens vernebelt wor-
den. Dieses Mif3verstandnis hat dazu gefuhrt, dafl die Warnungen und Lehren
des Wortes Gottes vielfach nicht recht erkannt und beherzigt werden, so daf3
Glaubige sich dem gefélschten charismatischen Sprachenreden offnen in der
Auffassung, es sei »biblisch«. Eine genaue und niichterne Auslegung dieses
Schriftabschnittes erweist jedoch das Gegenteil und legt den wahren Charak-
ter des pfingstlich-charismatischen Sprachenredens blof3.

5. Das Wesen des charismatischen Sprachenredens

Das biblische Sprachenreden, so hat unsere Untersuchung gezeigt, war eine
heilsgeschichtliche Zeichengabe, ein ibernaturliches Reden in heidnischen

174



Fremdsprachen zu unglaubigen Juden, denen Gott zeigen wollte, daf} das
Heil von ihnen weggenommen und den Heiden gegeben wirde. Es war
eine gute, gottliche Gabe — aber sie wurde, wie alle Gaben, »gemall dem
Nutzen« (1. Kor. 12,7) gegeben, so wie es Gott nutzlich erschien. Als ihr
Zweck erfullt war, horte diese Gabe, wie es das Wort Gottes angekiindigt
hatte (1. Kor. 13,8), auf zu existieren.

Wie mussen wir vor diesem Hintergrund das im 20. Jahrhundert aufkom-
mende pfingstlich-charismatische Sprachenreden beurteilen?

a) Das charismatische Sprachenreden ist andersartig
als das biblische Sprachenreden

1. DaB das pfingstlerische Dogma vom »Sprachenreden« als notwendigem
Zeichen des Geistempfangs unbiblisch ist, geben heute auch viele Charisma-
tiker zu. Die Bibel lehrt, da jeder Glaubige den Heiligen Geist in dem
Moment empfangt, in dem er glaubt (Gal. 3,14), und daf er damit auch durch
den Geist in den Leib Christi hineingetauft wird (1. Kor. 12,13). Dagegen
bezeugt Paulus auch fur die Apostelzeit, wo es noch echtes Sprachenreden
gab, dafl nicht jeder Glaubige in Sprachen redet (1.Kor. 12,30). Das
biblische Sprachenreden war nicht als Zeichen der Wiedergeburt gedacht,
sondern als heilsgeschichtliches Zeichen an Israel.

Dagegen ist es eine traurige Wahrheit, dafl das charismatische Sprachen-
reden ein Zeichen dafur ist, daB Glaubige einen andersartigen Geist emp-
fangen haben, den sie bei ihrer Bekehrung nicht empfingen (2. Kor. 11,4).
Die echten Geistesgaben empfangt man beim Empfang des Geistes im
Augenblick der Wiedergeburt. Kein Glaubiger hat jemals das charismatische
Sprachenreden bei seiner Bekehrung empfangen, wenn er sich nicht unter
der direkten Einwirkung des falschen Geistes dieser Bewegung befand. Es
tritt erst in dem Augenblick auf, wo irregeleitete Glaubige sich nach der
»Geistestaufe« ausstrecken oder unter den Einfluf} des Irrgeistes kommen.
Das charismatische Sprachenreden ist daher uiberall dort, wo es nicht ein-
deutig seelisch ist, Anzeichen fur den Empfang eines dimonischen Geistes
der Verfuhrung.

2. Das charismatische Sprachenreden wird vor allem als Mittel zur »Selbst-
auferbauung« angepriesen. Es sei eine wirkungsvolle Quelle der Heiligung,
der Reinigung von siindigen Gewohnheiten, der Befreiung von angeblichen
damonischen Belastungen, eine iibernatiirliche Quelle der Kraft, der Liebe,
es fuhre in die Gegenwart Gottes, es verleihe Vollmacht und sei eine starke
Waffe gegen Damonen usw.

Das biblische Sprachenreden war dagegen eine Zeichengabe, die in erster
Linie gegenuiber ungldubigen Juden praktiziert werden sollte und gerade
nicht im Gebet verwendet werden sollte. Es ist typisch fur Irrlehren, daf hier
auf einem einzigen Satz, der zudem in seinem urspriinglichen Sinn vollig ver-
dreht wird, eine Fulle von Behauptungen aufgebaut wird, die nirgends in der
Bibel belegt sind. Wenn das Sprachenreden eine so wichtige und vielseitige
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Quelle der Auferbauung ware, so hitte die Bibel dies ausfuhrlich dargelegt
und das Beten in Sprachen ausdriicklich empfohlen.

Wer selbst Erfahrungen mit der Charismatischen Bewegung gemacht hat,
muf} zugeben, dal der verheiBenen Befreiung von Angsten, Groll und
fleischlichen Regungen bei den Sprachenrednern eine ganz andere Realitit
gegenuibersteht: Angst, Unvergebenheit, fleischliche Gebundenheiten, siin-
dige Gedanken, Rebellion usw. gehoren zum traurigen Alltag charismati-
scher Glaubiger. Wohl werden manche tauschenden Gefuhle und Erlebnisse
berichtet, aber die Friichte dieser Gabe strafen die charismatischen Lehrer
Luge; sie sind ganz gewil} nicht die Fruchte des Heiligen Geistes. Dagegen
sind nicht selten Hochmut, Lastergedanken, Depressionen und ddmonische
Einflusse bei solchen zu beobachten, die sich dem charismatischen Geist
gedffnet haben und sein Sprachenreden praktizieren.

Die Behauptung, das »Sprachengebet« sei eine ganz besonders hohe Stufe
des Gebets, ja, die hochste Form der Gemeinschaft mit Gott, legt den
mystisch-heidnischen Charakter dieser Lehre bloB. Die Vorstellung, der
Glaubige sei Gott besonders nahe, wenn er Dinge ausspreche, von denen er
nichts weil}, ist dem Wesen Gottes und der ganzen Aussage der Heiligen
Schrift zutiefst fremd. Gott will bewufstes Gebet, das auf der Erkenntnis Jesu
Christi und Seiner Gnade beruht und die ganze Personlichkeit des Glaubigen
mit einbezieht. Nur Ddmonen miflbrauchen Menschen als bewufitlose, wil-
lenlose Werkzeuge und Kaniéle von Botschaften. Gott hat den Menschen mit
BewulBtsein und Willen geschaffen, und der Heilige Geist bezieht immer Be-
wultsein und Willen des Menschen in Sein Wirken ein (vgl. 1. Kor. 14,32).

3. Wihrend das biblische Sprachenreden eine Verkuindigung der grofen
Taten Gottes in realen Fremdsprachen war (Apg. 2) und in der Gemeinde
iibersetzt werden sollte, damit der klare Sinn des Gesagten den anderen ver-
standlich war, wird das charismatische Sprachenreden in der Gemeinde als
Mittel fur prophetische Botschaften verwandt, die durch »Auslegung« der
Sprachenrede entstehen (und nicht selten bedeutend langer sind als die
eigentliche Sprachenrede). Im Wort Gottes wird nirgends gesagt, dafl das
echte Sprachenreden prophetische Offenbarungen oder Botschaften an die
Gemeinde enthalten habe; dies stiinde auch im Widerspruch zu seiner Funk-
tion als Zeichen fur unglaubige Juden.

Die charismatische Praxis weist, wie Ralph Shallis gezeigt hat, starke Par-
allelen zur heidnischen Prophetie der »Mantik« auf,” wie sie z. B. in den del-
phischen Orakeln praktiziert wurde: Ein ddmonisches Medium, die Phythia,
wurde durch aufsteigenden Rauch in Trance versetzt und auflerte ratselhafte,
unartikulierte Laute, eine Art damonischen Sprachenredens. Diese »geist-
inspirierte« Botschaft wurde dann von einem Propheten in verstiandlicher
Sprache ausgelegt, wobei die » Auslegung« keine wortliche Ubersetzung war,
sondern eine freie Ausdeutung der »Sprachenbotschaft«.

Diese heidnischen Praktiken sind weit entfernt von biblischer Prophetie
als einem direkten, klaren geistgeleiteten Reden. Fernand Legrand hat zur
Prufung einmal ein in schottischem Akzent gesprochenes Vaterunser und
zwel pfingstlerische Sprachenbotschaften auf Tonband aufgenommen und
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andere Pfingstler um eine »Auslegung« gebeten. Nicht nur verwandelten sie
das Vaterunser in eine Botschaft der Ermutigung, ihre » Auslegung« der Spra-
chenbotschaft war vollig unterschiedlich von der (ebenfalls aufgenomme-
nen) urspriinglichen Auslegung.

Legrand berichtet auch von einem Missionar, der in einem Gottesdienst
ein Dankgebet in einer afrikanischen Sprache sprach, worauf ein Ge-
meindemitglied in dem Glauben, es sei eine Sprachenrede, eine » Auslegung«
dazu lieferte, die natrlich mit dem Inhalt des Gebetes iberhaupt nichts zu
tun hatte. Die charismatische » Auslegung« von Sprachenreden ist also nicht
biblisch, sondern beruht entweder auf seelischem Selbstbetrug oder auf
betriigerischer Falschinspiration.”

b) Das charismatische Sprachenreden stammt von einem
betriigerischen Geist

Wenn wir dem Gebot Gottes nachkommen wollen: »Priifet die Geister, ob sie
aus Gott sind« (1. Joh. 4,1), dann miuissen wir davon ausgehen, dafl der wahre
Heilige Geist sich vollig und in allem an das halt, was Er selbst in Seinem
Wort niedergeschrieben hat; als Geist der Wahrheit wird Er niemals im
Widerspruch zur Heiligen Schrift handeln. Dagegen wird ein irrefihrender,
falscher Geist daran erkannt, da3 er — obwohl er sich zum Zweck der Tau-
schung einen biblischen Anstrich geben kann — letztlich gegen das Wort Got-
tes verstoBt.

Nach diesem Maf3stab mussen wir sagen, dal das charismatische Spra-
chenreden ein anderes ist als das in der Heiligen Schrift bezeugte. Sein
Ursprung liegt letztlich in einer falschgeistigen Irrefihrung; es ist keine Gna-
dengabe Gottes, sondern eine dimonische Falschung. Dabei mag es im Ein-
zelfall sein, da} das Sprachenreden einfach seelischen Ursprungs ist, ein
sinnloses Geplapper, entstanden in unbewuflten Bereichen der Seele, viel-
leicht aus dem Wunsch heraus, auch »dazuzugehoren«. Aber wir miissen
davon ausgehen, daf3 vielfach irrefiihrende Geister die Zunge von charisma-
tischen Gldaubigen dazu gebrauchen, um ddmonisch inspirierte Botschaften,
Ldsterungen und sogar Satansanbetung auszusprechen. Der Widersacher
wird, wenn er Glaubige soweit gebracht hat, sich einem falschen Geist zu 6ff-
nen, die Gelegenheit bestimmt nicht versaumen, den Namen des Herrn zu
lastern und zu schianden und seinen dringendsten Wunsch zu befriedigen
(vgl. Mt. 4,9).

Hier miissen wir eine ernste Warnung an alle aussprechen, die sich leicht-
fertig dem pfingstlich-charismatischen Geist 6ffnen! Immer wieder wird
bezeugt, dafl Glaubige mit Kenntnis ungewohnlicher Sprachen in Pfingstver-
sammlungen Sprachenreden horten, die Lasterungen und Satansanbetung
enthielten. Dal} von pfingstlicher Seite gegenteilige Erlebnisse geschildert
werden, ist kein Gegenbeweis. Auch wenn man unterstellt, dal diese Bei-
spiele wahr sind, kann das auch auf der Tauschungstaktik des Widersachers
beruhen, der durchaus Gottliches und Gutes nachahmen kann, um die Opfer
seiner Verfuhrung in Sicherheit zu wiegen.
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Es wire interessant, einmal feststellen zu konnen, wieviele glaubige Cha-
rismatiker schon den Gedanken hatten, sie konnten beim Sprachenreden
Liasterungen aussprechen, und ihn als » Angriff des Teufels« zur Seite gescho-
ben haben — der Verfasser jedenfalls kann bezeugen, daf ihn Gottes Geist auf
diese Weise gemahnt hat und er damals nicht darauf horen wollte.

c) Der mystische Koder des Verfiihrers und der klare Logos Gottes

Die in leuchtenden Farben gemalte angebliche auferbauende Wunderwir-
kung des Sprachenredens ist ein geschicktes Lockmittel, mit dem der Feind
ungefestigte oder in Anfechtung geratene Christen dazu bringen will, sich
seinem Geist der Verfuhrung zu offnen. Es ist wahrhaft verfuhrerisch, ein
Mittel angeboten zu bekommen, das angeblich jederzeit, automatisch und
damit letztlich auf magische Weise Wohlbefinden, Auferbauung und Kraft
erzeugen kann. Das Gestammel unverstandlicher Sprachen wird zu einer Art
Mantra, zu einer Technik, die geistliche Wirkungen hervorrufen soll. All das
steht im volligen Gegensatz zum Wesen und Wirken Gottes.

Gott hat sich geoffenbart im Logos, in Christus, Seinem Sohn, durch den
Er zu den Menschen geredet hat. Er hat uns in Christus mit jedem geistlichen
Segen der Himmelswelt gesegnet. Doch diesen Segen empfangen wir nie-
mals durch magische Handlungen und Glaubenstechniken. Bei Gott gibt es
nichts Automatisches. All Sein Segen ist Gnade, ist gute Gabe von oben, die
der Vater Seinen Kindern freiwillig gibt. Echte Auferbauung geschieht des-
halb immer durch die von Liebe und Gehorsam geprégte Glaubens- und Ver-
trauensbeziehung zum Vater. Das lebendige und kraftige Wort Gottes ist Got-
tes wichtigste Gnadengabe zu unserer Auferbauung (Apg. 20,32). Dieses
klare, verstandliche, siebenmal gelauterte Wort wirkt jedoch nicht automa-
tisch, sondern nur in dem Maf}, wie wir es in einem demiitigen, gehorsamen
Herzen aufnehmen und im geistlichen Wandel auch ausleben.

Wenn wir uns noch einmal die ernsten Worte aus Jesaja 28 uiber die tau-
melnden Propheten und die trunkenen Priester vor Augen stellen, dann kon-
nen wir uns des Eindrucks nicht erwehren, dal es Ausdruck des heiligen
Gerichtes am Hause Gottes ist, wenn im 20. Jahrhundert Menschen im
Namen Christi taumelnd und geistlich trunken in Verziickungen unverstiand-
liche Worte vor sich hinsprechen. Wenn Gott durch unverstdndliche, feindli-
che Sprachen zu Christen reden muf3, dann bedeutet das Gericht, und es
geschieht deshalb, weil man auf das klare, verstindliche Wort Gottes nicht
horen wollte.

Ein wahres Gotteskind braucht die gefalschte Gabe des charismatischen
Sprachenredens nicht; es hat kostbare Quellen echter geistlicher Aufer-
bauung: die innere Gemeinschaft mit Christus und dem Vater im Heiligen
Geist, das Wachsen in der Erkenntnis des Christus, das Wort Gottes, die
geistgewirkte Gemeinschaft von Glaubigen. Letztlich ist es der Herr Jesus
Christus in Seiner Fulle, der uns alles gibt, was wir brauchen, der uns alles
ist, der uns auferbaut bis zur vollen Mannesreife und dadurch in uns Gestalt
gewinnt.
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Anmerkungen zu Kapitel V

1

Im Rahmen dieses Buches werden die charismatischen Lehren uiber das Sprachen-
reden nicht in allen Einzelheiten und Schattierungen beruicksichtigt, sondern nur
die groflen Linien dargestellt. Folgende Werke wurden dabei herangezogen: D. u.
R. Bennett, Der Heilige Geist und Du, S. 58-97, A. Bittlinger, ... und sie beten
in anderen Sprachen, sowie O. Hainebach, Betet im Geist. Wesen und Sinn des
Sprachenredens.

Zitate aus: L. Christenson, »Ist Sprachenreden etwas fur mich?«, in: Bittlinger,
aa0, S. 17.

ebd.

Hainebach, aaO, S. 23; vgl. auch S. 21 und 35: »Die oft als schwer empfundene
Heiligung kann wohl auch ohne Sprachengebet geschehen, so wie man ein schwe-
res Mobelstick auch ohne Tragegurt transportieren kann, aber mit Tragegurt geht
es leichter und besser« (S. 35).

ebd., S. 24.
A. Sanford, »Erfahrungen mit dem Sprachenreden, in: Bittlinger, aaO, S. 239.

Einige pfingstlich-charismatische Lehrer vertreten vollig unbiblische, auf der welt-
lichen Psychologie aufbauende Theorien uiber das Sprachenreden. A. Bittlinger
bezeichnet das Sprachenreden als »natuirliches Phanomen« (obwohl es nach der
Bibel eine ibernatuirliche Geisteswirkung ist!), das in jedem Menschen angelegt
sei. »Psychologisch betrachtet ist Glossolalie somit zunachst ein Horbarmachen
der Sprache des Unbewuften oder der »inneren Sprache«« (A. Bittlinger, »Was ist
Glossolalie?«, in Bittlinger, S.9). Zustimmend zitiert er die Theorie des spiri-
tistisch gepragten Psychotherapeuten C. G. Jung, nach der das Sprachenreden aus
dem »kollektiven Unbewuf3ten« kommt (S. 10) und fuhrt Jungsche Psychothera-
peuten als Zeugen fur die »heilende Funktion des Sprachenredens« an (S. 11).
Auch Agnes Sanford, die eine verderbliche Mischung aus weltlicher Psychologie
und charismatischer Irrlehre vertritt, bezeichnet das »Unbewufte« als Organ des
Sprachenredens: » Wir sagten bereits: derjenige, der in Sprachen redet, weif3, was er
sagt. Sein BewuBtsein weil es vielleicht nicht, aber sein Unbewultes weif} es. Man
spricht die Worte zuerst aus mit dem tiefen Wissen um den anderen Teil seiner
selbst, und wahrend man spricht, werden sie auf eine hohere Ebene des Unbewul3-
ten gehoben, die mit dem Gefuhl in Verbindung steht. (Viele sagen oft: >Ich fuhle,
daf} ich den Herrn anbetete, und ich war dabei so glicklich!<) Und manchmal wird
sogar unser BewuBtsein ergriffen, so daB ein kleiner Teil in unsere eigene Sprache
ubersetzt werden kann. Kein Wunder, dafs man sich so glucklich fuhlt. Hier darf ich
endlich einmal selber so reden, wie mir wirklich zumute ist!« (Sanford, aaO,
S. 24).

Diese unbiblischen Lehren sind nicht neu. In der Erklarung der Miuhlheimer
Pfingstkonferenz vom 15. 9. 1909 heift es: »1. Kor. 14,14 unterscheidet Paulus
nach Luthers Ubersetzung den Sinn und den Geist eines Menschen. Unter dem
Sinn versteht er das bewufite und unter dem Geist das unbewufite Geistesleben des
Menschen. In dieses unbewufte Geistesleben, modern auch >UnterbewuBtsein<
genannt, legt Gott die Gabe des Zungenredens und der Weissagung nieder« (zit.
n. E. Lohmann, Pfingstbewegung und Spiritismus, S. 13).

Diese Theorien verraten, aus welcher falschgeistigen Quelle die Charismatische Be-
wegung schopft. Nur der Durcheinanderwerfer kann jemanden dazu bringen, das,
was die Bibel den Geist des Menschen nennt, der weil3, was im Menschen ist (1. Kor.
2,11) der Sitz des BewuBtseins, des Willens und der geistlichen Erkenntnisfahigkeit
(vgl. dazu u. a. Apg. 19,21; Ro. 1,9; 1. Thess. 5,23; Hebr. 4,12; 1. Petr. 3,4) — mit
dem »UnbewuBten« gleichzusetzen, also dunklen Bereichen der von der Stunde
pervertierten und verderbten Seele, aus welchen bose Begierden kommen.
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Allerdings — in einem haben diese Lehren etwas Richtiges erkannt: Im Gegensatz
zum Wirken des Heiligen Geistes, der unseren Geist anspricht, erleuchtet und lei-
tet, ist der Ort fur alle Inspiration und Beeinflussung durch Damonen in der Tat die
gefallene Seele des Menschen — das »Unbewuflte«, wenn man so will. In der Tat
kommt das charismatische, irrgeistige Sprachenreden nicht durch den Geist des
Menschen, sondern durch dunkle Seelenbezirke, hat auch — im Gegensatz zum
Geist Gottes — eine die Seele aufrithrende, in Trance fuhrende Wirkung. Aber das
ist gerade ein Zeichen dafur, daB es aus einer betriigerischen Quelle kommt und
nicht von Gott.

8 ebd.,S.29.
9 Hainebach, aaO, S 34f.

10 A. Bittlinger, » Was ist Glossolalie?«, in: Bittlinger, S. 13. Man vergleiche dazu den
eigentlichen Sinn von 1. Kor. 14,19!

11 Bennett, aaO, S. 62.
12 Hainebach, aaO, S. 43-45.Vgl. dazu unsere Ausfuhrungen auf S. 169-173 u. 176.

13 Hainebach, S. 50. Vgl. auch das folgende Zitat: »Man konnte hier [beim Angriff
auf Damonen mithilfe des »Sprachengebets«, R.E.] an den Wasserwerfer eines
Loschzuges der Feuerwehr denken, der das >hollische< Feuer unter Kontrolle halt,
bezwingt und schlieflich zum Erloschen bringt. Dasselbe >Zubodenreifienc, wie es
in Markus 9,20.26 geschildert wird, wodurch die Damonen ihre Unterlegenheit
zugeben miussen, kann der Verfasser als Wirkung vollméchtig gebrauchten Spra-
chenredens bezeugen — und zwar bis zur volligen Befreiung« (S. 50f.).

14 Wo dieses kollektive »Sprachengebet« von ganzen Gemeinden praktiziert wird,
erinnert die Szene erstaunlich genau an 1. Kor. 14,23: »Wenn nun die ganze Ge-
meinde zusammenkommt und alle in Sprachen reden, und es kommen Unkundige
oder Unglaubige herein, werden sie nicht sagen, daf} ihr von Sinnen seid?«

15 Vgl. hierzu die grundlegende Darstellung bei Broadbent, Zungen werden aufhoren,
sowie auch die Untersuchung von M. F. Unger, New Testament Teaching on
Tongues. Die Zeugnisse aus der Geschichte der friihen Gemeinde, die C. Rogers
zusammengetragen hat, bestatigen die Auslegung von 1. Kor. 13,8: Die Gabe des
Zungenredens in der nachapostolischen Kirche (100-400 n. Chr.).

16 In diesen Zusammenhang ist auch 1. Kor. 14,28 einzuordnen. Paulus untersagt das
Sprachenreden in der Versammlung, wenn es nicht ibersetzt werden kann; als ein
Zugestandnis schreibt er fur die, die solches Sprachenreden empfangen haben: »er
mag dann fur sich allein und zu Gott reden« (Me). Auch hier schreibt Paulus nicht
»beten, sondern rit offensichtlich den Sprachenredenden, wahrend der Versamm-
lungen nur still und innerlich in Sprachen zu reden, wenn ihnen dies ein Bediirfnis
war. Der Imperativ des Gr. ist hier aus dem Zusammenhang als Zugestandnis zu
deuten, wie das auch Menge tut.

17 Diese Deutung wird von verschiedenen Bibeliibersetzungen gestiitzt; vgl. Lul2:
»Ich wollte, daf} ihr alle in Zungen reden konntet, aber viel mehr, daf ihr weis-
sagtet«, Bruns: »Ich wollte schon, ihr konntet alle in Zungen reden; mehr noch
wiunsche ich, ihr konntet prophetisch reden«, sowie KJV.

18 Wir finden oikodomeo im geistlichen, tibertragenen Sinn von »erbauen« in: Apg.
9,31; 1. Kor. 8,1; 8,10; 10,23; 14,4; 14,17; 1. Thess. 5,11. (NA hat es noch in
Apg. 20,32 und Jud. 20, wo TR epoikodomeo = aufbauen, auferbauen hat).

Wenn wir alle diese Stellen betrachten, dann sehen wir, daf3 nur in einem einzigen
Fall, namlich in Jud. 20, davon die Rede ist, man konne und solle sich selbst aufer-
bauen — und dort bezieht sich das auf das Wort Gottes (vgl. Apg. 20,32). Dieses
Wort wird ansonsten stets von der Erbauung der Gemeinde (1. Korinther 14) bzw.
des Leibes (Eph. 4,12, oikodomé, das dazugehorige Substantiv) gebraucht. Den
Sinn dieses Wortes gibt am treffendsten 1. Thess. 5,11 wieder: »erbaut einer den
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anderen, wie ihr auch tut.« In 1. Korinther 12 und 14 lehrt Paulus eindringlich, daf3
die Gnadengaben zum gemeinsamen Nutzen, zur Erbauung des Leibes, der Ge-
meinde da sind und nicht zur eigenen »Erbauung«.

Diese Auffassung wird auch dadurch gestutzt, dal Paulus das Wort oikodomed
auch in 1. Kor. 8,10 in einem tadelnden Unterton verwendet: »(...) wird nicht sein
Gewissen, da er schwach ist, bestarkt werden (wortl.: »dazu erbaut werden« — oiko-
dome0), die Gotzenopfer zu essen?«

19 A. Seibel hat in seinem lesenswerten Buch Die sanfte Verfiihrung der Gemeinde

dazu Wichtiges zu sagen. Er schreibt u. a.: »Man hort heute in wachsendem Mafle
von Gurus, Meditationslehrern, Therapeuten, Gruppendynamikern u. a. Vorschla-
ge wie: Offne dich, 1aB dich fallen, entleere dich, versenke dich, schalte deinen Ver-
stand aus, lal dich gleiten usw. AuBlerdem verlangen der Hypnotiseur und der
Spiritist, dal man sich einfach passiv einem anderen Willen oder Geist aussetzt
bzw. ausliefert. (...) Der Heilige Geist erleuchtet unseren Verstand und aktiviert
unseren Willen, der falsche Geist schaltet den Verstand aus und bewirkt — je nach
Art der Infiltration verschieden stark — Zwang« (S. 14).

20 Vgl. die NIV-Ubersetzung dieser Stelle: »So what shall I do? I will pray with my

spirit, but I will also pray with my mind; I will sing with my spirit, but I will also
sing with my mind«.

21 Vgl. R. Shallis, Zungenreden aus biblischer Sicht, sowie den Artikel »Prophet« in

TBLNT.

22 Vgl. E L. A. Legrand, In den Wind geredet? Eine biblische Analyse des Zungen-

redens, S. 59-80, hier S. 64 u. 63.
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VI
Zeichen und Wunder in der Endzeit

Durch beinahe 1800 Jahre der Geschichte der Gemeinde hindurch war der
uberwiegende Teil der wahren Glaubigen der Uberzeugung, dafl die im NT
berichteten Zeichen und Wunder auf die Apostelzeit beschrankt waren und
nach dem Ratschlul Gottes danach nicht mehr auftraten. Die Pfingst- und
Charismatische Bewegung dagegen verkiindet als eine ihrer grundlegenden
Lehren, es sei Gottes Plan und Wille, der Gemeinde der letzten Zeit die apo-
stolischen Gaben und Krafte, Zeichen und Wunder neu zu schenken.

Tatséchlich ereigneten sich immer wieder in der Geschichte dieser Bewe-
gung Wunder und Zeichen, die als gottlich bezeichnet werden. Dabei spielen
offentliche Krankenheilungen und Dadmonenaustreibungen eine besondere
Rolle. Die Wundertiter treten in der Uberzeugung auf, sie erfullten die
Gebote, die der Herr Jesus Christus allen Glaubigen gegeben habe, und seien
wahre biblische Nachfolger der Apostel und ersten Junger. Sie sehen in den
von ihnen gewirkten Wundern Offenbarungen besonderer Geisteskraft und
gottlicher Vollmacht.

Durch die Charismatische Bewegung wurde die Lehre, dal Gott heute
noch den Glaubigen den Auftrag gebe, Zeichen und Wunder zu wirken, weit
in die evangelikale Christenheit hinein verbreitet. Insbesondere wird ihre
Notwendigkeit fur wirksame Evangelisation betont.

Heute herrscht uiber diese Frage weithin Verwirrung und Unklarheit.
Immer mehr Glaubige 6ffnen sich den charismatischen Lehren uiber Zeichen
und Wunder und kommen zu der Uberzeugung, die bibeltreuen Glaubigen
der Vergangenheit hatten durch Unglauben Gottes Wirken entscheidend be-
schnitten und sich einer wichtigen Dimension des Zeugnisses der Gemeinde
beraubt. SchlieBlich, so hort man immer wieder, steht es doch in der Bibel,
daf} wir Damonen austreiben und Kranke heilen sollen!

Will Gott heute noch zeichenhafte Wunder wirken? Gehoren Zeichen und
Waunder tatséchlich zu Gottes Auftrag fur die Gemeinde der Endzeit, oder hat
Gott selbst sie aufhoren lassen? Sind die Wunderzeichen der Pfingst- und Cha-
rismatischen Bewegung echt, oder handelt es sich um triigerische Falschun-
gen? Wir wollen untersuchen, welche Antworten die Heilige Schrift uns gibt.'

1. Die charismatischen Lehren iiber Zeichen und Wunder

Die pfingstlich-charismatischen Lehranséatze zum Thema Zeichen und Wun-
der gehen von zwei Grundvoraussetzungen aus:

1. Die Lehrer dieser Bewegung vertreten die Auffassung, dafl Gott der

Gemeinde nach Jahrhunderten der Untreue und des Kleinglaubens in der
Endzeit eine grofe Geistesausgiefung und Erweckung gebe. Ein Kennzei-
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chen dieser Endzeiterweckung sei es, dafl die apostolischen Zeichen und
Wunder in noch groflerer Kraftwirkung und Verbreitung auftreten wiirden
wie zur Apostelzeit. Nach den charismatischen Lehren und prophetischen
Botschaften werde Gott in der letzten Zeit durch wunderwirkende Apostel,
Propheten, Evangelisten und einfache Glaubige Seine Herrlichkeit noch ein-
mal in bisher nicht gekanntem Mal offenbaren. Unter Berufung auf
Joh. 14,12 werden »grofiere Werke« erwartet, die allein vom Glauben der
vollmachtigen Boten abhingen — Totenauferweckungen, Heilungswunder bis
hin zum Nachwachsen amputierter Gliedmafen, wunderbare Uberwindung
von Naturkréften usw.

Daf} wir ein solches Handeln Gottes heute noch erwarten konnen, wird
meist mit dem Wort begriindet: »Jesus Christus ist derselbe gestern und heute
und in Ewigkeit« (Hebr. 13,8). Der Herr Jesus hat damals Kranke geheilt,
Damonen ausgetrieben und Wunder vollbracht, Er hat die Junger dazu
gebraucht, solche Wunder zu tun, und Er will das auch heute noch durch die
Glaubigen tun — so lautet ein vielgehortes Argument. Nur der Unglaube und
die Untreue der Christen sei schuld, dafl Gottes Wunderhandeln in der
Geschichte der Gemeinde zuriickgegangen sei.

2. Die charismatischen Lehrer gehen davon aus, daf} der Auftrag des Herrn
an Seine Junger, Israel das Reich Gottes mit Zeichen und Wundern anzubie-
ten, identisch sei mit dem Auftrag an Seine Gemeinde, das Evangelium aller
Welt zu verkiindigen. Weil der Herr den Jungern gebot, Kranke zu heilen und
Damonen auszutreiben, miissen das auch alle Glaubigen tun, denn die Junger
sind unser Vorbild — so etwa lautet die Argumentation. Dies scheint bekraftigt
zu werden durch den Evangelisationsauftrag in Markus 16, der ebenfalls zur
Begriindung fur die Behauptung angefuhrt wird, alle Glaubigen konnten und
sollten Wunderzeichen tun, und wenn sie es nicht taten, dann fehle ihnen die
»Kraftausruistung« der »Geistestaufe« bzw. der Glaube.

»Nur durch Zeichen und Wunder erkennen die Unglaubigen die Realitét
Gottes und die Wahrheit Seines Evangeliums« — das ist ein haufiges Argu-
ment fur »Zeichen und Wunder«, das insbesondere von John Wimber und
anderen Vertretern der »Dritten Welle« zu einer popularen Lehre, dem
»Power Evangelism«, ausgebaut wurde.” Die Verkiindigung des Evange-
liums miusse von sichtbaren Machterweisen Gottes begleitet werden, von
ubernatirlichen Zeichen, durch die die Unglaubigen die Gegenwart Gottes
erleben sollen. Auf diese Weise soll der rationalistische Widerstand des
modernen Menschen gegen das Evangelium tiberwunden und der Missions-
auftrag effektiver verwirklicht werden.’

Die Argumente der charismatischen Lehrer klingen auf den ersten Blick
durchaus biblisch begriindet und tiberzeugen deshalb viele, die noch kein tie-
feres und genaues Verstandnis der Heiligen Schrift haben. Es erscheint
durchaus einleuchtend, dafl Gott, der ja ein Gott ist, der Wunder tut, auch
heute noch Seine Kraft und Realitit durch offentliche Wunderzeichen offen-
baren will. Es fasziniert manche Christen, wenn sie in der Charismatischen
Bewegung ubernatirliche Kraftwirkungen, Heilungen und Damonenaustrei-
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bungen sehen, die anscheinend ein sichtbarer, greifbarer Beweis der Realitit
und des Wirkens Gottes sind. Wird dadurch nicht der Glaube gestarkt? Wer-
den nicht die Ungldubigen tatsachlich von der Wahrheit des Evangeliums am
besten iiberzeugt, indem man ihnen sichtbare Wunder vorfuhrt?

Die Antwort auf diese Fragen finden wir, wenn wir die Aussagen der Bibel
uiber Zeichen und Wunder im Zusammenhang studieren, anstatt nur einzelne
Schriftworte als Beleg fur eigene Uberzeugungen anzufuhren. Die ganze
Schrift ist uns zur Unterweisung gegeben, und im Erforschen aller ihrer Aus-
sagen zu einem Punkt wird erst ihre klare, vollstiandige Aussage offenbar.

2. Wesen und Zweck der biblischen Zeichen und Wunder

Zunachst mussen wir unser Thema naher eingrenzen. Wir wollen hier
hauptséachlich die Rolle von Zeichen und zeichenhaften Wundern in Gottes
Heilshandeln untersuchen. Gott ist ein Gott, der Wunder tut (Ps. 77,15); es
gehort zum Wesen Gottes, da3 Sein Handeln immer wieder die Begrenzun-
gen und GesetzmaBigkeiten des von Ihm geschaffenen Universums wie auch
des menschlichen Verstandes uiberschreitet und dem Menschen als Wunder
erscheint: »Denn grof} bist du und tust Wunder, du bist Gott, du allein«
(Ps. 86,10). Gott tut zu allen Zeiten Wunder; Er tut auch zu allen Zeiten Wun-
der im Leben der Glaubigen, obwohl diese oft verborgen sind und von
Auflenstehenden kaum wahrgenommen werden.

Hier soll es aber um die Frage gehen, ob Gott heute noch zeichenhafte,
offentliche, aufsehenerregende Wunder tut, solche Zeichen, wie sie im Leben
des Herrn auf Erden und im Leben der Apostel offenbar wurden. Redet Gott
auch heute noch durch Zeichen zu den Unglaubigen, um sie zum Glauben an
Christus zu fuhren? Wohlgemerkt, es geht nicht darum, ob Gott noch so reden
konnte — selbstverstandlich kann Er das jederzeit, und diese Welt wird, wenn
der Tag des Herrn uiber sie hereinbricht, noch gewaltige und furchterregende
Wunderzeichen sehen, die Gottes Macht und Zorn auf eindruckliche Weise
verkiindigen. Die Frage lautet: Liegt es in Gottes Willen und souveranem
Ratschluf3, wahrend des gesamten Heilszeitalters der Gemeinde, insbeson-
dere am Ende dieses Zeitalters, durch Wunderzeichen zu reden? Auf diese
Frage mussen wir in der Schrift eine klare Antwort finden.

a) Der gottliche Zweck der Zeichen und Wunder

Zuallererst mussen wir klaren, wozu Zeichen und Wunder nach dem geoffen-
barten Willen Gottes iiberhaupt dienen, weshalb Gott sie gegeben hat. Die
Antwort auf diese Frage finden wir in einem Schlusselvers, Hebr. 2,2-4:

»Denn wenn das durch Engel verkiindete Wort fest war und jede Uber-
tretung und jeder Ungehorsam gerechte Vergeltung empfing, wie wer-
den wir entflichen, wenn wir eine so grofie Errettung miflachten? Sie
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hat ja den Anfang ihrer Verkiindigung durch den Herrn empfangen und
ist uns von denen bestatigt worden, die es gehort haben, wobei Gott
zugleich Zeugnis gab durch Zeichen und Wunder und mancherlei
Machttaten und Austeilungen [od. Zuteilungen] des Heiligen Geistes
nach seinem Willen.«

Hier finden wir drei Begriffe, die immer wieder miteinander vorkommen
und zusammengehoren: Zeichen (sémeia), Wunder (terata) und Machttaten
(dynameis). (Vgl. zum Vorkommen Mt.24,24; Mk. 13,22; Joh. 4,48;
Apg. 2,19.22.43; 4,30; 5,12; 7,36; 14,3; 15,12; Ro. 15,19; 2. Kor. 12,12;
2. Thess. 2,9; Hebr. 2,4.)

Ein Zeichen (sémeion) konnen wir als symbolischen Hinweis auf eine Per-
son oder eine Botschaft oder eine geistliche Realitat verstehen; in der Schrift
bezeichnet es vorwiegend gottliche Wunderzeichen, gelegentlich aber auch
andere zeichenhafte Handlungen oder Symbole (vgl. Ro6. 4,11: das Zeichen
der Beschneidung; 2. Thess. 3,17: Erkennungszeichen in Paulusbriefen). Ein
Wunder (teras) ist nach der Bedeutung des griechischen Wortes ein gottliches
Wunderzeichen, ein ubernaturliches Geschehnis mit zeichenhafter Bedeu-
tung. Eine Machttat (dynamis = Kraft, Macht, Krafterweis, Wundertat)
bezeichnet ebenfalls ein wunderbares Wirken, wobei der Aspekt der offen-
barwerdenden gottlichen Kraft im Vordergrund steht.

Die Zeichenwunder dienen als Zeugnis und Beglaubigung Gottes fiir Seine
Botschaft

Durch diese gottlichen Kundgebungen, so offenbart uns Hebr. 2.4, legte Gott
selbst mit Zeugnis ab und bekraftigte und beglaubigte, dal die Botschaft des
Evangeliums, das Zeugnis Jesu Christi und Seiner Apostel gottlich und wahr
ist. Obgleich nur fur Menschen gilt: »Durch zweier oder dreier Zeugen Mund
wird jede Sache festgestellt werden« (2. Kor. 13,1), gefiel es Gott, auch Seine
Heilsbotschaft durch mehrere Zeugen bekraftigen zu lassen. Die Zeugen des
Evangeliums waren Jesus Christus selbst, »der treue Zeuge« (Offb. 1,5) und
die Apostel als die von Gott zuvor erwahlten Zeugen (Apg. 10,41; vgl.
Apg. 1,8 u. 1,22). Zu diesen beiden auserwihlten Zeugen fugte Gott Sein
uibernaturliches Zeugnis hinzu.

* Gott bestatigte durch die Zeichen und Wunder Jesus Christus als Seinen
Sohn und den von IThm gesandten Messias und Retter (vgl. u. a. Mt. 3,17;
Mt. 17.,5; Joh. 7,31; Joh. 10,25.37f.). Petrus sagt in seiner Pfingstpredigt iber
Christus: »einen Mann, der von Gott vor euch beglaubigt worden ist durch
machtvolle Taten und Wunder und Zeichen, die Gott durch ihn in eurer Mitte
getan hat, wie ihr selbst wilt« (Apg. 2,22 — Zin).

*  QGott bestatigte durch Zeichen und Wunder die auserwéhlten Zeugen und

Werkzeuge der neuen Offenbarung des Evangeliums der Gnade, die Apostel.
Die Wunderzeichen, die sie taten, waren besondere »Zeichen des Apostels«
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(2. Kor. 12,12); sie dienten dazu, die apostolische Verkiindigung und Lehr-
offenbarung zu beglaubigen (vgl. auch Apg. 2,43; Ro. 15,18f.).

* QGott bestatigte Sein Wort, die Botschaft des Evangeliums, die Offen-
barung des Christus in den Schriften der nt. Apostel und Propheten durch
Zeichen und Wunder. Mk. 16,20 berichtet vom Verkuindigungsdienst der
Apostel: »Sie aber gingen hinaus und verkiindigten uberall; und der Herr
wirkte mit ihnen und bekriftigte das Wort durch die begleitenden Zeichen«
(revSch). Gott driickte der neu geoffenbarten Botschaft des NT den Stempel
Seiner Autorschaft auf. Zu diesem Zweck gab Er in den Gemeinden wéhrend
der Zeit der Apostel auch Wunderkrafte, die durch andere Glaubige auler den
Aposteln wirksam wurden (vgl. 1. Kor. 12,10).

Zeichen, Wunder und Machttaten dienten also einem ganz klaren Zweck:
Sie sollten die neu geoffenbarte Botschaft des Evangeliums als von Gott
gegeben bestatigen und die auserwahlten Botschafter, den Messias selbst und
Seine Apostel, in ihrer gottlichen Sendung beglaubigen. Die gottlichen Zei-
chen und Wunder sind kein Selbstzweck; sie dienen dazu, auf etwas anderes
hinzuweisen, auf ewige, geistliche Wahrheiten.

Das gilt auch schon im Alten Testament: Die Offenbarung des Sinai-Bundes,
der Weisung (thora) Gottes fur das Volk Israel, wurde begleitet mit grof3en, er-
schiitternden Zeichen, Wundern und Machttaten (2. Mose 19; vgl. Hebr. 12,18-29).
Mose selbst, der auserwihlte Gesandte Gottes, wurde ebenfalls mit Zeichen, Wun-
dern und Machttaten vor dem unglaubigen, widerspenstigen Volk legitimiert (vgl.
u. a. 2. Mo. 4,1-9; 2. Mo. 7,1-13; 4. Mo. 12,1-16; 4. Mo. 16; 4. Mo. 17,16-28).

b) Gott gibt nicht standig Zeichen, sondern in Verbindung mit
heilsgeschichtlichen Wendepunkten

Das Wort in Hebr. 2,4 enthalt aber noch einen wichtigen Aufschluf iiber den
Zweck von Wunderzeichen: Gott gab Zeugnis durch Zeichen, Wunder und
Machttaten nach Seinem Willen, oder, wie man auch uibersetzen konnte, nach
Seinem Ermessen, entsprechend Seinem Ratschlufs. Schon die Tatsache, daf
der Schreiber des Hebréerbriefs diese Vorgange als abgeschlossene Vergan-
genheit berichtet, zeigt, daf} es nicht in Gottes Willen und Ratschluf} liegt,
bestandig Wunderzeichen zu geben. Er gibt sie, wenn Er es fur richtig halt,
und Er hilt sie zurick, wenn Er das fur ratsam erachtet.

Obgleich es Gott, dem Allmachtigen, ein Kleines wire, standig Zeichen
und Wunder zu tun, hat Er sich in Seiner Weisheit nur an einzelnen Wende-
punkten Seines Heilshandelns mit den Menschen durch Zeichen und Wunder
kundgetan. Gott war, ist und bleibt ewig derselbe in Seinem Wesen, aber Er
offenbart sich den Menschen auf ganz unterschiedliche Weise. Er handelt mit
ihnen nach Seinem Plan und Willen, so wie Er es fur erforderlich halt. Des-
halb ist die Unterscheidung der verschiedenen Heilszeiten und der unter-
schiedlichen Wege, wie Gott mit den Menschen handelt, so wichtig fur ein
klares, geistliches Verstandnis der Heiligen Schrift.
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Es ist gewifl wahr, dal Gott auch heute noch Wunder tut. Aber Gott tut
nicht immer Zeichen — grof3e, dffentliche Wundertaten, die Seine Macht vor
den Unglaubigen offenbar machen. Weder Henoch noch Noah noch selbst
Abraham taten Zeichen, obwohl sie personlich Wunder erlebten. Nach ca.
2700 Jahren biblischer Zeitrechnung trat das erste Mal ein Gesandter Gottes
auf, der Zeichen wirkte: Mose.

Zwischen der Offenbarung des Gesetzes und der Offenbarung der Bot-
schaft der Propheten, die durch grofle Zeichen und Wunder von Elia und
Elisa eingeleitet wird, geschahen in Israel nur wenige Zeichen und Wunder.
Nicht einmal David, der Mann nach dem Herzen Gottes, tat Zeichen. Auch
zwischen der Offenbarung der Botschaft der Propheten und dem Kommen
des Messias liegen Jahrhunderte, in denen Gott keine Zeichen wirkte. Wir
konnen also erkennen, daB zwar jedes Zeichen ein Wunder, eine tibernatirli-
che Krafttat Gottes ist, aber nicht jedes Wunder Gottes ist ein Zeichen. Gott
gibt Zeichen in der Heilsgeschichte immer dann, wenn Er eine neue Offenba-
rung Seines Heilshandelns verkiinden ldf3t. Wenn die Botschaft offenbart ist,
horen die bestdtigenden Zeichen auf; Gott erwartet dann den Gehorsam der
Glaubenden gegeniiber dem geoffenbarten Wort (vgl. 5. Mo. 13,1).

Darin kommt die Weisheit Gottes zum Ausdruck, denn wenn Wunderzei-
chen stindig gegenwirtig waren und von allen Glaubigen getan wiirden,
dann wiren sie als Beglaubigung der auserwahlten Trager der Heilsoffenba-
rung entwertet und nutzlos. Wer wiirde Paulus die Zeichen des Apostels als
gottliche Bestatigung seiner Berufung abnehmen, wenn er jede Woche auf
den Strafen seiner Stadt dieselben oder grolere Wundertaten erlebte? Wenn
die Wunder, die die neue Offenbarung des Christus im NT bestatigen sollten,
inflationar uiber die Apostelzeit hinaus bestanden hatten, dann wirde nie-
mand sie als Beglaubigung einer besonderen Gottesoffenbarung ernst neh-
men. Im Gegenteil, die Menschen hitten Grund, anzunehmen, daf} die Worte
der nachapostolischen Wundertiter mindestens genauso gottlich inspiriert
und glaubwiirdig seien wie die der Schrift selbst.

Genau das will Gott jedoch nicht; deshalb machte Er die Grenze zwischen
Seiner Schriftoffenbarung und allem menschlichen Reden im Namen Christi
dadurch deutlich, dal Er die bestitigenden Zeichenwunder aufhoren lief3,
sobald die Schriftoffenbarung gegeben war.

3. Zeichen und Wunder im Neuen Testament

a) Die Zeichen des Messias an Sein Volk Israel

Wie steht es nun mit den Zeichen, die der Herr Jesus Christus tat? Ist Er nicht
unser Vorbild? Hat Er nicht auch uns geboten, was Er den Jungern in
Mt. 10,7f. gebot: »Heilt Kranke, weckt Tote auf, reinigt Aussatzige, treibt
Damonen aus!« Das steht doch im Wort geschrieben! — Ja, aber wenn wir die-
ses Wort auf uns als Glaubige der Gemeindezeit beziehen wollten, dann muf3-
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ten wir auch das Gebot beherzigen, das der Herr damit verband: »Geht nicht
auf einen Weg der Nationen, und geht nicht in eine Stadt der Samariter; geht
aber vielmehr zu den verlorenen Schafen des Hauses Israel« (Mt. 10,5f.).

Wieder werden wir durch dieses Wort auf die unerlaBliche Unterschei-
dung verschiedener Heilszeiten und Heilskorperschaften im Plan und Han-
deln Gottes hingewiesen. Die Vermischung und Gleichsetzung von Israel und
der Gemeinde ist ein schwerwiegender Fehler und von jeher die Quelle von
Irrlehren und gefahrlichen Abwegen in der Gemeinde gewesen. Der »Durch-
einanderwerfer« (gr. diabolos) hat solche Verwechslungen benutzt, um die
Gemeinde zu verfuhren und von ihrem geraden Weg abzubringen.

Die Heilungen, Totenauferweckungen und Damonenaustreibungen, die in
den Evangelien von Jesus Christus selbst und Seinen Aposteln und weiteren
Beauftragten (Lk. 10,1-12) berichtet werden, waren Zeichen Gottes an das
Volk Israel, nicht an die Heiden. Sie waren die prophetisch vorhergesagten
Zeichen des Messias, die Jesus Christus und Seine Botschaft vor Israel legiti-
mieren sollten. Sie hatten damit wesensmafig einen anderen Charakter als
die Zeichen der Apostel, die nach Pfingsten geschahen.

Dies zeigt sich deutlich etwa in Mt. 11,2-5; Johannes der Taufer ist in
Zweifel geraten, ob Jesus Christus wirklich der Messias ist (er hatte wohl,
wie die Junger noch kurz vor Pfingsten, die Erwartung, der Messias werde
Sein Reich unmittelbar aufrichten). Der Herr 1468t ihm antworten: »Geht hin
und verkiindet Johannes, was ihr hort und seht: Blinde werden sehend, und
Lahme gehen, Aussatzige werden gereinigt, und Taube horen, und Tote wer-
den auferweckt, und Armen wird gute Botschaft verkiindigt.«

Der Herr verweist auf die Zeichen, die Er tut, und die Ihn vor jedem auf-
richtigen Israeliten, der das Wort Gottes kennt, als den Messias ausweisen
(vgl. Jes. 35,1-10; Jes. 29,18; Jes. 26,19). In dieser Weise faliten auch viele
Juden diese Zeichen auf: »Als nun die Leute das Zeichen sahen, das Jesus tat,
sprachen sie: Dieser ist wahrhaftig der Prophet, der in die Welt kommen soll«
(Joh. 6,14). »Viele aber von der Volksmenge glaubten an ihn und sprachen:
Wenn der Christus kommt, wird er wohl mehr Zeichen tun als die, welche
dieser getan hat?« (Joh. 7,31).

Die symbolische Bedeutung der messianischen Zeichen
fiir das Heil in Christus

Wenn wir uns die Zeichen des Messias naher ansehen, so erkennen wir, daf3
sie auch eine zutiefst symbolische Bedeutung hatten; sie wiesen auf die geist-
lichen Segnungen des kommenden Gottesreiches hin. Sind die Blinden, die
sehend werden, nicht ein deutliches Bild fur die neue Geburt, wenn die geist-
liche Blindheit von den Augen der Menschen genommen wird, und sie die
Wahrheit erkennen — ebenso wie das Wunder, daf} Taube horend werden? Dal}
Aussatzige rein werden — welch ein sprechendes Bild von der Reinigung von
den Stinden im Blut Jesu Christi! Daf} die Lahmen gehen konnen — zeigt es uns
nicht, wie die, die durch die Stinde und das Fleisch kraftlos waren (R0. 5,6;
Ro. 8,3f.), nunmehr in der Kraft des Geistes dem Herrn nachfolgen konnen?
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Und die Auferweckung von Toten — wie eindrucksvoll weist sie auf das
Wunder der Wiedergeburt hin, wenn solche, die in Stinden tot sind, mit dem
Christus lebendig gemacht werden (Eph. 2,5)! Auch die Tatsache, daf3 es von
Christus immer wieder heif3t, »... er heilte alle Kranken, ist ein zeichenhaf-
ter Vorgang, denn Krankheit ist als eine Folge der Stinde zugleich ein Bild fur
die Suinde, und so ist das heilende Handeln Jesu Christi ein Zeichen dafur,
dafl Er im Tausendjahrigen Reich die Siinden des Volkes Israel wegnehmen
wird und Reinigung und vollkommene Gerechtigkeit schenkt.

Daf} die Austreibung von Damonen ein Zeichen des Reiches Gottes ist,
bezeugt der Herr selbst: »Wenn ich aber durch den Geist Gottes die Damonen
austreibe, so ist also das Reich Gottes zu euch gekommen« (Mt. 12,28). Es
erinnert an die messianische Prophetie in Jes. 42,7: »(...) blinde Augen auf-
zutun, um Gefangene aus dem Kerker herauszufihren und aus dem Geféang-
nis die, die in der Finsternis sitzen.« Alle diese Zeichen kuindigten die Seg-
nungen des Israel verheiBlenen Friedensreiches unmittelbar an.

Der Sohn Gottes, der Herr Jesus kam auf die Erde, in das Seinige, um Sei-
nem Volk die Verheiung des Reiches anzubieten. Er und Seine Apostel ver-
kuindigten Israel, dal der Messias gekommen war und das Reich Gottes, so
wie es Israel verheiflen war, als ein irdisches, sichtbares Reich mit dem Chri-
stus als Konig Israels, nahe herbeigekommen war. Diese Botschaft an Israel
wurde mit den messianischen Zeichen bekriftigt — doch das Volk glaubte ihr
trotz der Zeichen nicht und verwarf den Messias, ja, brachte Ihn ans Kreuz.

Die Zeichen des Messias waren also eindeutig an Israel gerichtet und kon-
nen nicht einfach auf die Gemeindezeit ubertragen werden. In der Heilszeit
der Gemeinde gilt grundsatzlich: Gott a3t Sein Wort verkiindigen, das Evan-
gelium von Jesus Christus, und Er wirkt Gehorsam des Glaubens auf Sein
Wort hin. Dazu sind keine begleitenden Wunder notig.

Die Verkiindigung des Evangeliums unter den Heiden, die der zukuinftigen
Heilskorperschaft der Gemeinde anvertraut wird, soll also nach dem Plan
Gottes nicht bestandig mit Zeichen und Wundern begleitet sein, wie dies bei
der Verkiindigung des Evangeliums vom Reich an Israel der Fall war.

Selbst in der Zeit der Apostel sehen wir in der Bibel nichts von vergleich-
baren massiv und breit auftretenden Zeichen und Wundern unter den Heiden.
Nirgends heifit es z. B. von den Aposteln: »Sie heilten alle Kranken«. Weder
von Paulus noch von Barnabas, Timotheus oder Silas wird berichtet, daf} sie
uberall in Asien und Griechenland umhergegangen seien, kranken Heiden die
Hande aufgelegt und alle geheilt hatten. Wohl geschahen auch durch die
Apostel und ihre Mitarbeiter unter den Heiden Zeichen und Wunder, die der
Bekriftigung des Evangeliums und der Beglaubigung der Apostel dienten,
aber sie hatten nicht den besonderen Charakter der messianischen Zeichen an
Israel.

b) Die Zeichen der Apostel und der apostolischen Zeit

Auch nach der Auferstehung und Himmelfahrt des Herrn Jesus Christus
berichtet die Apostelgeschichte von Wunderzeichen, die durch die Apostel
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(z. B. Apg. 2,43;5,12) und einzelne andere Werkzeuge Gottes wie Stephanus
(Apg. 6,8) und Philippus (Apg. 8,5ff.) geschehen. Waren diese Zeichen auf
die Apostelzeit beschrankt, oder sollten sie nach Gottes Willen bestiandig bei
der Gemeinde bleiben?

Der Verkiindigungsauftrag an die Apostel in Markus 16

In Mk. 16,15-20 gibt der auferstandene Herr Seinen Aposteln den Auftrag, in
die ganze Welt zu gehen und das Evangelium der ganzen Schopfung zu pre-
digen. Dieser Auftrag wird vielfach so verstanden, als gelte er der gesamten
Gemeinde bis zur Entriickung. Eine genauere Betrachtung dieses Textes kann
uns hier Klarung geben.

»(15) Und er sprach zu ihnen: Geht hin in die ganze Welt und predigt
das Evangelium der ganzen Schopfung.

(16) Wer glaubig geworden und getauft worden ist, wird errettet wer-
den; wer aber nicht glaubig geworden ist, wird verdammt werden.

(17) Diese Zeichen aber werden die begleiten [od. denen folgen; para-
koloutheo], die glauben: In meinem Namen werden sie Damonen aus-
treiben; sie werden in neuen Sprachen reden;

(18) werden Schlangen aufheben, und wenn sie etwas Todliches trin-
ken, wird es ihnen nicht schaden; Schwachen werden sie die Hande
auflegen, und sie werden sich wohl befinden.

(19) Der Herr wurde nun, nachdem er mit ihnen geredet hatte, in den
Himmel aufgenommen und setzte sich zur Rechten Gottes.

(20) Jene aber gingen aus und predigten Uberall, wéahrend der Herr mit-
wirkte und das Wort durch die begleitenden [od. mitfolgenden] Zeichen
bestdtigte.« (n. revEIb)

In Mk. 16,15-20 spricht der Herr ausdrucklich nur mit Seinen Aposteln,
den Elfen. Er gibt ihnen (und nicht etwa der ganzen Gemeinde) den Auftrag,
in die ganze Welt (nicht mehr nur nach Israel) zu gehen und das Evangelium
der Gnade aller Schopfung zu verkiindigen.

Dieser Auftrag des Herrn an die Apostel gilt in dieser Form nur fur die
Apostel selbst; er wurde noch in der Apostelzeit erfullt. Das geht aus einem
genauen Studium der Stelle selbst hervor und wird durch andere Aussagen
der Bibel bestatigt.

1. In V. 20 wird die Erfullung der Verheiung allein auf die Apostel bezogen
und als abgeschlossen bezeugt. Auch in Hebr. 2,4 ist die von Zeichen beglei-
tete apostolische Verkiindigung (die, die es gehort haben und bestatigten,
waren die Apostel) als abgeschlossener Vorgang berichtet.

2. Im Kolosserbrief macht Paulus zwei Feststellungen, die die Erfullung die-
ses Auftrages durch die ersten Apostel bestatigen. Er spricht vom Evange-
lium, »(...) das zu euch gekommen ist, wie es auch in der ganzen Welt [ver-
breitet] ist und Frucht bringt und wachst (...)« (Kol. 1,5f.), und er bezeugt,

190



daB dieses Evangelium »in der ganzen Schopfung unter dem Himmel gepre-
digt worden ist« (Kol. 1,23).

Das Wort Gottes greift hier die Worte des Herrn aus dem Apostelauftrag
von Mk. 16,17 auf und bezeugt, dafl der Auftrag zu Lebzeiten des Apostels
Paulus erfullt wurde: Das Evangelium wurde in der ganzen Welt verbreitet,
und es wurde der ganzen Schopfung gepredigt. Es ist offenkundig, daf} beide
Begriffe in einem allgemeinen Sinn verwendet werden; was der Herr damit
genau gemeint hat, ist nicht vollig klar — aber Er sagt uns, da3 die Apostel die
Aufgabe in Seinem Sinn erfullt haben.

Die Verheifsung der apostolischen Wunderzeichen in Markus 16

Wenn der Auftrag des Herrn an die Apostel allein gerichtet war und von
ihnen erfullt und abgeschlossen wurde, dann gilt das auch fur die mit diesem
Auftrag verbundene Zeichenverheilung. Auch das wird durch eine genaue
Betrachtung des Textes bestatigt.

Der apostolische Verkuindigungsdienst, so sagt der Herr in Markus 16,
wird als Frucht Glaubiggewordene hervorbringen; doch nicht nur das; die
durch die Verkiindigung der Apostel Glaubiggewordenen werden auch durch
Wunderzeichen begleitet werden (V. 17; im Gr. steht hier parakoloutheo; in
V. 20 epakoloutheo;, beides bedeutet »folgen, mitfolgen, begleiten«. Letzte-
res trifft den Sinn hier offenkundig am klarsten: die Zeichen traten nicht nach,
sondern zusammen mit der Verkiindigung auf).

Hiermit ist keinesfalls gesagt, dafl alle Glaubiggewordenen selbst solche
Waunderzeichen taten. Im Gegenteil muf} jede verantwortliche Auslegung eine
solche Deutung ausschlieBen, denn selbst in den Anfangen der Gemeinde
blieben Wunderzeichen auf die Apostel und einige wenige Evangelisten und
Trager von Wundergaben beschrankt. Wenn man wirklich behaupten wollte,
daB diese Zeichen nach Gottes Willen von allen Glaubigen getan werden soll-
ten, so ware niemand aufler den Aposteln wirklich glaubig gewesen — denn
wenn man das Wort schon so auslegen will, dann miissen alle diese Zeichen
allen Glaubigen »folgen« — auch das Gifttrinken und Schlangenaufheben!

Vom Sinnzusammenhang her sind diese Wunderzeichen eine Begleiter-
scheinung des Verkiindigungsdienstes der Apostel; die Apostelgeschichte
bezeugt, daf sie (bis auf das Trinken von Gift) an den Aposteln erfullt wurden.

In jedem Fall gilt der Auftrag und die Verheifung der Zeichen ausschlief3-
lich fiir die Apostelzeit. Die Zeichen sollten jene begleiten, die unmittelbar
durch die apostolische Verkiindigung gldubig geworden waren, nicht etwa spé-
tere Generationen von Glaubigen. Das wird schon dadurch angedeutet, daf3 die
zeitliche Ausdehnung »bis ans Ende der Weltzeit«, die im allgemeinen »Missi-
onsbefehl« von Mt. 28,18 ausdriicklich festgehalten wird, in Markus 16 fehlt.

Der Beweis findet sich V. 20, der die Erfullung der Verheiung berichtet:
»Jene aber gingen aus und predigten uiberall, wahrend der Herr mitwirkte und
das Wort durch die begleitenden Zeichen bestatigte.« Das bezieht sich ein-
deutig auf die Apostel und steht als abgeschlossener Vorgang in der Vergan-
genheit. Der Herr stellte sich zu ihrer Verkiindigung, wie Er versprochen
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hatte, und bekriftigte ihre Botschaft. Dieses auf die Ohrenzeugen (die Apo-
stel) beschrankte Zeugnis durch Zeichen wird auch in Hebr. 2,4 als abge-
schlossen bezeichnet.

Die »Zeichen des Apostels« als besondere gottliche Autorisierung

Es gibt also nach der Schrift nicht nur Zeichen des Messias, sondern auch
»Zeichen des Apostels« (2. Kor. 12,12). Sie bestatigen die gottliche Beru-
fung und Autoritit der Apostel Jesu Christi, die die Botschaft des Evangeli-
ums, das Geheimnis Jesu Christi offenbarten und verkiindigten. Diese Zei-
chen mussen notwendigerweise auf die Apostel selbst und ihre engsten Mit-
arbeiter im Dienst der Evangeliumsverkiindigung beschrankt gewesen sein,
sonst wéren sie keine gottliche Bestédtigung der apostolischen Berufung.

So heifit es in der Apostelgeschichte nirgends, daf} alle Glaubigen Zeichen
und Wunder getan hitten, sondern wir lesen: »(...) es geschahen viele Wun-
der und Zeichen durch die Apostel« (Apg.2,43; vgl. Apg. 5,12). Paulus
bezeugt von sich, daB er das Evangelium »in der Kraft der Zeichen und Wun-
der« verkuindigt hat (Ro. 15,19), und er schreibt den Korinthern: »Die Zei-
chen des Apostels sind ja unter euch vollbracht worden in allem Ausharren,
in Zeichen und Wundern und Machttaten« (2. Kor. 12,12).

In der apostolischen Zeit, als die Offenbarung des Wortes Gottes noch
nicht abgeschlossen war, gab Gott tiber den Kreis der Apostel hinaus Zei-
chen- und Wundergaben in Seiner Gemeinde. So lesen wir, dal Stephanus
und Philippus groe Zeichen und Wunder taten — das war allerdings in den
ersten Anfangen der Gemeinde und nicht unter Heiden, sondern unter Juden
und Samaritern. Aber auch in ortlichen Gemeinden wie Korinth gab es
Gnadengaben zu Heilungen, Machttaten, wunderwirkenden Glauben und
Sprachenreden (1. Korinther 12).

Es wird jedoch nirgends in der Bibel gesagt, daB3 diese Gaben breit fur die
Evangelisation oder »Gemeindewachstum« eingesetzt worden wéren. Wenn
Zeichen und Wunder Gottes Strategie fur Evangelisation waren, so hitten sie
in den apostolischen Belehrungen und Anweisungen an die Gemeinden ganz
sicher einigen Raum eingenommen. Wenn der Apostel Paulus die Zeichen
und Wunder bei seiner Evangeliumsverkiindigung erwihnt, dann dienen sie
dazu, die Gottlichkeit des von ihm verkiindeten Wortes zu bestéatigen und ihn
selbst als Botschafter Gottes auszuweisen; nirgends ermutigt er die Gemein-
den, auf dieselbe Weise das Evangelium zu verkuinden.

In seinen Anweisungen an den Evangelisten Timotheus, der doch ange-
halten wird »Predige das Wort ...« (2. Tim. 4,2) und »tue das Werk eines
Evangelisten« (2. Tim. 4,5), ist nirgends von Zeichen und Wundern die Rede.
Sie sollten die Neueinfiihrung der Botschaft des Evangeliums autorisieren,
nicht aber jede nachfolgende Verkiindigung dieses Evangeliums an die
Nationen.

So waren die ibernatuirlichen Zeichengaben in den Gemeinden auch nur
in der Zeit der Apostel wirksam und horten danach auf.' Das lag nicht am
Versagen der Gemeinde der nachapostolischen Zeit (obwohl sie tatséchlich
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versagt hat), sondern war in Gottes weisem Ratschlufl begriindet: Die Natio-
nen sollten durch das Wort, durch das Wort vom Kreuz, durch die Verkiindi-
gung Jesu Christi als des gekreuzigten und auferstandenen Herrn uiberfuhrt
und zum Glaubensgehorsam gebracht werden — nicht durch bestandig wie-
derholte Zeichen und Schauwunder.

4. Will Gott Zeichen und Wunder
fiir die Evangeliumsverkiindigung der Endzeit?

Konnte es dennoch sein, da3 Gott Zeichen und Wunder in der Endzeit wirken
will, um der Verkiindigung des Evangeliums inmitten einer unglaubigen,
verstockten Menschheit Nachdruck zu verleihen und die erhoffte grofle
Erweckung auszulosen? Weshalb sollte die Gemeinde auf Wunderzeichen
verzichten miissen, wenn sie doch viele Menschen zum Glauben fuhren
konnten? — so mogen manche einwenden, die von der charismatischen Lehre
fasziniert sind, Zeichen und Wunder seien Gottes Weg zum Durchbruch des
Evangeliums heute. Wir muissen daher in der Bibel nachforschen, ob diese
charismatische Lehre stimmt und welche Mittel Gott der Gemeinde gegeben
hat, um das Evangelium zu verkuindigen.

a) Bewirken Zeichen und Wunder echten Glauben?

Wenn wir die Behauptung verschiedener Charismatiker, Zeichen und Wun-
der seien wichtig, um den Rationalismus und Unglauben der modernen Men-
schen zu uberwinden und echten, kraftvollen Glauben zu wecken, anhand der
Bibel uiberpriifen, kommen wir zu interessanten Ergebnissen.

Betrachten wir zuniachst den Dienst unseres Herrn Jesus Christus. Er tat
zahllose machtvolle und beeindruckende Zeichen und Wunder vor dem Volk
Israel. Wirkten diese Taten Glauben in denen, die sie sahen? Besonders das
Johannesevangelium gibt auf diese Frage Antwort.

Die Wirkung der Wunderzeichen bei der Speisung der 5000 (Johannes 6)

Modellhaft sehen wir am Beispiel der Speisung der 5000, was die Zeichen
des Messias bei denen bewirkten, die sie sahen (Joh. 6,1-71). Auf die wun-
derbare Speisung reagierten die Menschen zunachst scheinbar positiv: »Als
nun die Leute das Zeichen sahen, das Jesus tat, sprachen sie: Dieser ist wahr-
haftig der Prophet, der in die Welt kommen soll« (Joh. 6,14). Ja, sie wollen
ihn sogar zu ihrem Konig machen (V. 15).

Aber ihnen ging es um das Irdische, nicht um die eigentliche Berufung des
Messias, ewiges Leben zu geben. Das Gott wohlgefallige Werk ist, daf3 sie an
Jesus, den Messias Israels glauben (V. 26-29). Gerade dieser Glaube fehlte
ihnen trotz des Wunderzeichens, das sie gesehen hatten. Der Herr offenbart
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sich ihnen dann als das wahre Brot aus dem Himmel, als das Brot des Lebens
—und die Juden murren tiber ihn und offenbaren ihren Unglauben (V. 30-46).

Nun sagt der Herr noch einmal deutlich, was er in V. 29 bereits angedeutet
hat: Der wahre, errettende Glaube ist ein Werk des Vaters. Es ist Gnade Got-
tes, wenn die naturliche Blindheit und Verstocktheit des menschlichen Her-
zens aufgebrochen wird und der Heilige Geist das Evangelium in das Herz
von Feinden Gottes einpflanzt, so daf sie glauben konnen. Dieser Glaube ist
nicht von Zeichen und Wundern abhéngig, sondern er wird durch das leben-
dige, kraftige Wort Gottes gewirkt, wie wir sehen werden.

Zunichst fuhrt der Herr die Bildrede vom Brot des Lebens so weiter, daf3
er zu der fur jeden Juden hochst anstoBigen, geistlich-sinnbildlich fur die
Teilhabe an seinem Suthnopfer zu verstehenden Feststellung kommt: »Wenn
ihr nicht das Fleisch des Sohnes des Menschen ef3t und sein Blut trinkt, so
habt ihr kein Leben in euch selbst« (V. 53).

Darauthin murrten viele seiner Junger, die bereits etwas langer zum Glau-
ben gekommen waren und ihm nachfolgten, und wandten sich von ihm ab.
Der Herr bezeugt auch ihnen, daf} sie nicht wirklich geglaubt hatten, und
zeigt, da} der Mensch von sich aus nicht zum rettenden Glauben fahig ist:
»Der Geist ist es, der lebendig macht; das Fleisch niitzt nichts. Die Worte, die
ich zu euch geredet habe, sind Geist und sind Leben; aber es sind einige unter
euch, die nicht glauben« (V. 63f.).

Der rettende Glaube wird durch das Wort Gottes, nicht durch
Wunderzeichen gewirkt

Der wahre, rettende Glaube, den der Heilige Geist in den Herzen von Men-
schen wirkt, beruht nicht auf Zeichen und Sichtbarem, sondern auf dem
ewigen Wort Jesu Christi, das wahrhaft Geist und Leben ist. Dieses Wort ist
der wahrhaftige Same, durch den der Geist die neue Geburt und das ewige
Leben in Menschen wirkt (1. Petr. 1,23-25).

Der Herr fragt die Zwolf: »Wollt ihr etwa auch weggehen?« Petrus ant-
wortet nicht: Wir haben so viele machtige Wunderzeichen gesehen, fur uns
ist klar, da} du der Messias bist — seine Antwort lautet: »Du hast Worte
ewigen Lebens. Und wir haben geglaubt und erkannt, dafl du der Christus, der
Sohn des lebendigen Gottes bist« (V. 68f. — Sch).

Der wahre Glaube kommt aus dem Wort Gottes. Er wird nicht aus Erleb-
nissen, Gefuhlen oder Geschautem geboren, sondern aus der ubernatiirlichen
Erkenntnis von der Wahrheit des Wortes Gottes, die der Heilige Geist in den
Herzen der Glaubigen wirkt.

Glaube durch das Wort —
Der Weg fiir die Evangelisation im Gemeindezeitalter

Der Weg, wie das Evangelium im Heilszeitalter der Gemeinde Glauben und
Errettung bewirkt, wird in den Evangelien in verschiedenen Begebenheiten

vorbildhaft angedeutet. Die Wahrheit der Schrift, da3 Zeichen und Wunder es
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nicht vermogen, die steinernen Herzen natuirlicher Menschen zum Glauben
zu fuhren, sehen wir an den Reaktionen des Volkes Israel. Dall dagegen das
geistliche, lebendige Wort der Wahrheit eben dieses Wunder auch ohne jedes
Zeichen zu wirken vermag, wird interessanterweise oft an Heiden veran-
schaulicht.

Ein Beispiel ist die Begegnung am Jakobsbrunnen in Joh. 4,4-42. Der
Herr trifft eine Samariterin, und Sein Wort tiberfithrt sie von ihren Stinden. Es
geschieht kein einziges Wunderzeichen, aber die Frau bezeugt den Einwoh-
nern ihrer Stadt: »Kommt, seht einen Menschen, der mir alles gesagt hat, was
ich getan habe: dieser ist doch nicht etwa der Christus?« (V. 29).

Auf Bitten der Samariter bleibt der Herr zwei Tage bei ihnen, und es wird
nicht ein einziges Wunderzeichen berichtet. Dagegen sagt die Bibel: »Und
noch viel mehr Leute glaubten um seines Wortes willen, und sie sagten zu der
Frau: Wir glauben nicht mehr um deines Redens willen, denn wir selbst
haben gehort [nicht gesehen!] und wissen, dafl dieser wahrhaftig der Heiland
der Welt ist« (V. 41f.). Diese verachteteten Halb-Heiden sind zum klaren, ret-
tenden Glauben an das Wort des Christus durchgedrungen.

Hier haben wir ein Vorbild fur die Evangelisation der Gemeinde unter den
Heiden: Sie werden dem WORT glauben, ohne Zeichen und Wunder, die den
Israeliten verheilen waren, und die sie verlangten (vgl. Mt. 12,38; 1. Kor.
1,22). Wihrend der Herr Israel bezeugt: »Wenn ihr nicht Zeichen und Wun-
der seht, so werdet ihr nicht glauben« (Joh. 4,48), bekennt er von dem heidni-
schen Hauptmann von Kapernaum, der sagte: »Sprich nur ein Wort, und mein
Diener wird gesund werden«: »Wabhrlich, ich sage euch, selbst in Israel habe
ich nicht so groBen Glauben gefunden« (Mt. 8,5-13). Er schlief3t eine heilsge-
schichtliche Prophetie an und sagt voraus, daf} viele Heiden zum rettenden
Glauben an das Evangelium kommen werden, wéhrend das unglaubige Israel
beiseitegesetzt und verworfen wird (V. 12f.).

Der groBe Glaube des heidnischen Hauptmanns war der schlichte Glaube
an das Wort des Christus, der keine Zeichen brauchte, weil er geistgewirkt
war, und weil das innere Zeugnis des Geistes viel machtiger wirkt als das
auBlere Zeugnis der Schauwunder. Auch als Jahre spiter ein anderer romi-
scher Hauptmann als erster Heide bewuft in die Gemeinschaft der Gemeinde
aufgenommen wird, tut der von Gott gesandte Apostel Petrus keinerlei
Zeichen und Wunder, um den Glauben der Zuhorer zu starken, sondern er
verkiindigt ihnen einfach das Wort des Evangeliums, und dieses Wort bewirkt
in einem Augenblick das Wunder der Wiedergeburt — der Heilige Geist fallt
auf alle, die das Wort horten (Apg. 10,44).

Zeichen und Wunder konnen keinen rettenden Glauben hervorrufen

Die Bibel zeigt also, dal Zeichen und Wunder zwar die Botschaft Gottes und
seine Botschafter beglaubigen konnen und dazu auch gegeben wurden, dafs
sie aber in keiner Weise wahren, rettenden Glauben in Menschen bewirken
konnen. Das ubernaturliche Gnadenwunder des rettenden Glaubens wird
vielmehr durch den Heiligen Geist mit Hilfe des Wortes Gottes, des Evange-
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liums bewirkt, durch ein tiefes inneres Uberfuhrtwerden von der gottlichen
Wabhrheit, das keinerlei aulerer Zeichen bedarf (vgl. Ro. 10,8-13).

Diese Wahrheit wird uibrigens bestétigt durch einen Blick ins Alte Testa-
ment: Alle gewaltigen Wunderzeichen, die Mose vor dem Pharao und den
Agyptern tat, bewirkten bei diesen keine Umkehr, sondern Verstockung. So
furchterregend und beeindruckend die grolen Zeichen und Wunder waren,
die Gott bei der Verkuindigung der Torah, der Weisung an Israel geschehen
lieB3, so schnell hatte das Volk diese Gottesoffenbarung vergessen und sich
dem Gotzendienst ergeben. Ob Gott nun Feuer vom Himmel fallen lief, um
den Aufruhr Korachs zu strafen, oder ob Er das Heilungswunder der ehernen
Schlange geschehen liel — das Volk Israel kam dadurch weder zur Umkehr
noch zum Glauben.

Auch das so eindruckliche und wahrhaft wunderbare Zeichen, das Elia vor
den versammelten Israeliten tat, als Feuer vom Himmel auf sein Opfer herab-
fiel, um es samt dem Altar zu verzehren, bewirkte nur einen kurzen Moment
der Besinnung. Die Israeliten riefen zwar uberwiltigt aus: »Der HERR, er ist
Gott!«, doch schon bald verfiel das Volk wieder in seinen uiblen Gotzen-
dienst; das Wunder hatte keine wirkliche Umkehr bewirkt. Dagegen tat die
heidnische Stadt Ninive Bufle auf die schlichte Verkiindigung des Jona hin,
ohne jegliche Wunderzeichen.

Wunderzeichen in der Evangelisation der Apostelgeschichte

Auch ein Blick in die Apostelgeschichte bekraftigt das bisher Gesagte: In der
Evangelisation der Heiden lie Gott zwar ebenfalls zu Anfang zahlreiche
Zeichen und Wunder geschehen zur Bestétigung der gottlichen Sendung von
Paulus und Barnabas (vgl. Apg. 15,12), aber die Fille, die beschrieben wer-
den, stuitzen keinesfalls die Behauptung, Zeichen und Wunder wiirden echten
Glauben bewirken.

Die wunderbare Heilung eines Geldhmten in Lystra (Apg. 14,8-20) hat
nicht den Glauben der Zuschauer zur Folge, sondern Aberglauben: Paulus
und Barnabas konnen mit Muhe verhindern, daf sie als Gotter angebetet wer-
den. Als Paulus den Wahrsagegeist der Magd in Philippi austreibt, kommt
dadurch niemand zum Glauben, sondern es entsteht eine Verfolgung
(Apg. 16,16-24 — hier handelt es sich ohnehin hochstwahrscheinlich nicht um
ein Zeichen im eigentlichen Sinn).

Aus Ephesus wird zwar berichtet, da3 Gott groe Wunderwerke durch
Paulus tat, die denen des Petrus (Apg. 5,12-16) stark dhneln und sicherlich
die umstrittene Apostelschaft des Paulus bekréftigen sollten (Apg. 19,11f.).
Aber nirgends wird berichtet, dal diese Wunder nun etwa eine breite
Erweckung ausgelost oder auch nur eine einzige Seele zur Errettung gefuhrt
hétten (dhnlich in Ikonium, Apg. 14,1-7). Dagegen wird in wichtigen Situa-
tionen der Evangeliumsverkiindigung, wo jeder Anhénger des »Power Evan-
gelism« Heilungen und Wunderzeichen erwartet hitte, wie z. B. bei der Pre-
digt des Paulus in Athen, schlicht und klar das Wort verkiindigt — ohne Zei-
chen und Wunder (Apg. 17,16-34; vgl. auch Apg. 13,42-52; 17,1-4).
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Das Wort vom Kreuz braucht keine Zeichen, um die Herzen zu erreichen

Das Wort Gottes stuitzt also in keiner Weise die Theorie der »Power Evange-
lism«-Anhinger; es weist die Zeichen und Wunder als zeitlich auf die Apo-
stelzeit begrenzte Bekraftigung Gottes fur Seine neue Offenbarung aus, die
mit dem Abschluf der Offenbarungen wegfillt, ohne daf} dies den Siegeszug
des Evangeliums durch die folgenden Jahrhunderte bis heute verhindert hitte.
Uberall, wo das Wort Gottes von treuen Boten unter den Heiden verkiin-
digt wurde, kamen zum Glauben, »so viele zum ewigen Leben verordnet
waren« (vgl. Apg. 13,48). Es erwies sich immer wieder neu, dafl das Evange-
lium, das Wort vom Kreuz, in Wahrheit Gottes Kraft zum Heil ist jedem, der
glaubt (R0. 1,16; 1. Kor. 1,18). Dieses lebendige, krdftige Wort hat keine
begleitenden Schauwunder notig, um neues Leben in verfinsterten Herzen zu
zeugen. Die Kraft des Heiligen Geistes, die dieses viel grolere Wunder tut, ist
unsichtbar, wirkt im Unsichtbaren und richtet die Aufmerksamkeit der Men-
schen gerade nicht auf das Sichtbare, auf das Schauen, sondern auf die
unsichtbare Wirklichkeit des lebendigen Gottes und Seines Christus in den
Himmeln (vgl. 2. Kor. 4,18 u. 2. Kor. 5,7; Hebr. 11,1; 1. Petr. 1,8f.).

b) Das geoffenbarte Gotteswort und das Ende der Wunderzeichen

Wir sehen, daB Gott die Wunderzeichen von vorneherein nicht dazu gegeben
hat, um den Widerstand der Menschen zu iberwinden und ihr Herz fur das
Evangelium zu offnen. Das ist nicht der Sinn der Wunderzeichen, und das
haben sie auch nirgends bewirkt. Sie sollten die Botschaft und die Botschaf-
ter als von Gott gesandt ausweisen.

Aber die Zeichen selbst bewirkten nicht rettenden Glauben, sondern das
kraftige Wort vom Kreuz, die Inhalte der Evangeliumsbotschaft, die der Hei-
lige Geist im ganzen Zeitalter der Gnade gebraucht, um Menschen von ihrer
Sundhaftigkeit und Verlorenheit zu tiberfihren und ihnen Jesus Christus als
Herrn und Retter zu offenbaren. »Also ist der Glaube aus der Verkiindigung,
die Verkuindigung aber durch Gottes Wort« (Ro. 10,17 — Elb).

Wer behauptet, die Evangeliumsverkiindigung habe stindig Wunderzei-
chen notig, um wirksam und durchschlagend zu sein, der verleugnet die Kraft
von Gottes Wort und die gesamte Lehre, die die Schrift iiber die Wirksamkeit
des Evangeliums gibt. Das Evangelium, und nicht ein Wunderzeichen, ist
»Gottes Kraft zur Rettung fur jeden, der glaubt« (Ro. 1,16 — Sch; vgl.
1. Kor. 1,18). Die Verkuindigung dieses Wortes in der Kraft des Geistes war
das Mittel, durch das Gott iiber 1900 Jahre Seine Gemeinde herausgerufen
und gebaut hat — ohne Wunderzeichen. Es war und ist lebendig und kriftig, es
schneidet und dringt durch die Herzen der Menschen, und bei denen, die
durch Gottes Gnade berufen sind, bewirkt es rettenden Glauben.

Als der Herr ankiindigte, dafl die Apostel nach Seiner Aufnahme in den
Himmel groflere Werke tun wiirden, als Er getan hatte (Joh. 14,12), da meinte
Er nicht etwa groere Wundertaten. Tatsachlich vollbrachten die Apostel,
soweit die Schrift uns berichtet, keine groleren Wundertaten als der Herr. Er
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meinte damit die Verkiindigung des lebendigen Gotteswortes in der Kraft des
Heiligen Geistes, die geistlich tote Menschen zur Neugeburt aus Gott bringt.
Dieses geheimnisvolle und anbetungswiirdige Wunder Gottes ist wahrhaft
grofer als alle Wunderzeichen — und der Herr hat es niemals in Seinem
irdischen Dienst vollbracht, weil der Geist der Sohnschaft, der die Wieder-
geburt bewirkt, erst nach Seiner Verherrlichung ausgegossen werden konnte.
Als Petrus zu Pfingsten die Botschaft des auferstandenen Christus verkiin-
digte und 3000 Menschen glaubig wurden, erfullte sich diese VerheiBung des
Herrn zum ersten Mal.

Die Zeugnisfunktion der apostolischen Zeichen aber ist in das geoffen-
barte Wort Gottes mit hineingenommen. Gott hat einige der Wunderzeichen,
die Er wirkte, um Seinen Sohn und die Apostel zu beglaubigen, in der Bibel
aufschreiben lassen, so daf} jeder, der das Wort Gottes liest und hort, erkennen
kann, daf Jesus Christus wahrhaftig Gottes Sohn ist. Das sagt uns die Schrift
selbst in Joh. 20,30f.: » Auch viele andere Zeichen hat nun zwar Jesus vor den
Jungern getan, die nicht in diesem Buch geschrieben sind. Diese aber sind
geschrieben, damit ihr glaubt, daf} Jesus der Christus ist, der Sohn Gottes,
und damit ihr durch den Glauben Leben habt in seinem Namen.«

Diejenigen Zeichen, die die Botschaft und den Botschafter beglaubigen
sollen, sind im Wort enthalten. Dieses Wort reicht nach seinem klaren Selbst-
zeugnis vollig aus, um Menschen zum Glauben an Christus zu fuhren. Gott
will dazu keine neuen Zeichen geben; die Zeichen, die niedergeschrieben
sind, erfullen diesen Zweck vollkommen. Was tun wir, wenn wir Gottes Rat-
schlu und Offenbarung miBachten und uns nach Wunderzeichen aus-
strecken, die letztlich von Gottes Wort ablenken und seine Kraft verleugnen?

c) Zeichen und Wunder in der Endzeit

Noch ein weiterer Gesichtspunkt fallt dem nuichternen Bibelleser auf: In den
Aussagen der Bibel uiber die Endzeit, die Zeit kurz vor der Wiederkunft Jesu
Christi, werden keine groBangelegten und offentlichen Kraftoffenbarungen
Gottes durch Seine Gemeinde angekiindigt, sondern vielmehr Niedergang
(vgl. 2. Tim. 3,1-5; 4,3f.), Abfall (2. Thess. 2,3; 1. Tim. 4,1), Verfuhrung
(1. Tim. 4,1; 2. Thess. 2,11; 2. Tim. 3,13) und Verfolgung (2. Tim. 3,12;
2. Thess. 1,4).

»Du hast eine kleine Kraft«, sagt der Herr zu Philadelphia, der Gemeinde
der endzeitlichen Uberwinder (Oftb. 3,8). Sie sind nicht durch Wunderkrafte
gekennzeichnet, sondern durch Heiligung im Wandel (Offb. 3,4), durch
Treue in Verfolgungen (Offb. 2,10) und durch glaubenswache Bewahrung
des Wortes Gottes vor aller Verfuhrung (Offb. 3,8; vgl. Jud. 3).

Dagegen horen wir mehrfach, daf der Widersacher in der letzten Zeit sein
Werk der Liige und Verfuhrung immer wirkungsvoller und stérker betreiben
wird. Hierzu finden sich grundlegende Aussagen in 2. Thess. 2,1-12. Paulus
spricht von der Offenbarung des Antichristen, des »Menschen der Siuinde,
der sich einmal in den Tempel Gottes setzen wird, und sich selbst als Gott
erklart (V. 3f. — Sch). Und wie weist sich der Antichrist als Gott aus? Seine
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Ankunft wird »gemédl der Wirksamkeit des Satans« erfolgen, »mit jeder
Machttat und mit Zeichen und Wundern der Luge« (V. 9f.).

Hier finden wir wieder die drei Begriffe dynameis, semeia und terata, wie
in Hebr. 2,4. Doch mit einem wesentlichen Unterschied: Zu Anfang, in der
Apostelzeit, war es Gott, der die Offenbarung Seiner Wahrheit durch gottli-
che Zeichen, Wunder und Machttaten bekraftigte. Am Ende dagegen ist es
der Satan, der seine Verfuhrung durch falsche, lugnerische Zeichen, Wunder
und Machttaten bekraftigen wird!

Nun spricht die angefuhrte Stelle unmittelbar von der direkten Ankunft
des Antichristen auf Erden, die zweifellos einen kaum vorstellbaren Gipfel-
punkt der Verfuhrungskiinste Satans darstellen wird (vgl. dazu die Worte in
Offb. 13,1-18). Aber der falsche Prophet, der wie der Antichrist selbst grof3e
Zeichen tut (Offb. 13,13) und die Geister von Damonen, die ebenfalls Zei-
chen tun (Offb. 16,14) — alle diese antichristlichen Verfuhrungsmachte kom-
men nicht aus heiterem Himmel.

Die Verfuhrung wird vom Feind von langer Hand vorbereitet bis zu die-
sem schaurigen Hohepunkt hin. Das wird in der Bibel bezeugt; in
2. Thess. 2,7 erklart Paulus: »Denn das Geheimnis der Gesetzlosigkeit ist
schon an der Arbeit, nur muf} der, welcher jetzt aufhalt, erst aus dem Wege
geschafft werden; und dann wird der Gesetzlose geoffenbart werden (...)«
(Sch). Im Verborgenen sind die antichristlichen Verfuhrungsmichte also
schon seit der Apostelzeit wirksam; ihr Wirken steigert sich, je naher wir dem
Ende kommen, wovon wir alle Zeugen sind.

Der Apostel Johannes warnt daher uns alle: »Geliebte, glaubt nicht jedem
Geist, sondern pruft die Geister, ob sie aus Gott sind, denn viele falsche Pro-
pheten sind in die Welt ausgegangen« (1. Joh. 4,1). Der Geist des Antichrists
ist in ihnen wirksam (V. 3); ja, Johannes nennt solche Verfuhrer selbst
»Antichristen«: »Kinder, es ist die letzte Stunde, und wie ihr gehort habt, daf
der Antichrist kommt, so sind auch jetzt viele Antichristen aufgetreten; daher
wissen wir, daf} es die letzte Stunde ist« (1. Joh. 2,18).

Die letzte Zeit wird also gekennzeichnet sein von falschen Propheten, die
grole Zeichen und Wunder tun und viele verfuhren werden (Mt. 24,1-28;
Mk. 13,22f.), von solchen, die einmal sagen werden: »Herr, Herr! Haben wir
nicht (...) durch deinen Namen viele Wunderwerke getan?« (Mt. 7,22). Die
Mahnung des Herrn gilt indirekt auch uns allen: »Ihr aber sehet euch vor!
Siehe, ich habe euch alles vorhergesagt« (Mk. 13,23 — Sch) — ein Wort, das
wir gerade heute beherzigen sollten, wie auch das ernste Wort in V. 37: »Was
ich aber euch sage, das sage ich allen: Wachet!«

Gott lie3 Seine echten Wunderzeichen mit Ende der apostolischen Offenba-
rung der Schrift aufhdoren, um die Einmaligkeit und gottliche Autoritit des
Wortes der Heiligen Schrift gegentiber allen anderen Worten zu sichern und die
Grenze zwischen Gotteswort und Menschenwort zu befestigen. Der Satan je-
doch fiihrt in der Endzeit zunehmend falsche Zeichen und Wunder ein, um seine
gefdlschten Offenbarungen, seine Verfiihrungsworte unter dem Deckmantel
scheinbar gottlicher Beglaubigung in die Christenheit hineinzuschmuggeln.

Das echte Wort Gottes, das Wort der Wahrheit, braucht keine neuen Wun-
derzeichen zu seiner Beglaubigung mehr. Es hat seine Autoritit und rettende
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Kraft auch ohne Zeichen zur Genuige bewiesen. Aber der Verfuhrer, der
angebliche gottliche Neuoffenbarungen, ein anderes Evangelium und einen
anderen Jesus verkuindigen 1aft, rustet seine Werkzeuge mit Wunderkraften
aus, damit sie Zeichen und Wunder der Liige tun, um viele in die Irre zu
fuhren. Das ist die biblische Perspektive fur die Zeichen und Wunder in der
Endzeit.

5. Die Zeichen und Wunder der Charismatischen Bewegung

Wenn wir die »Zeichen und Wunder, die in der Charismatischen Bewegung
auftreten, nun im Licht des Wortes Gottes priifen, erkennen wir, daf} sie
keine gottgewirkten Kundgebungen sind, sondern Zeichen und Wunder des
Betruges, Teil einer raffinierten Verfuhrung. Es sind Nachahmungen der
apostolischen Wunderzeichen, die viele ungefestigte Christen tauschen
konnen, aber ihr falsches, irrgeistiges Wesen kommt bei genauer Prifung
doch zutage.

Kennzeichen der gefdlschten charismatischen Wunderzeichen

1. Die Zeichen und Wunder, die der Herr Jesus und seine Apostel taten,
waren klare, machtvolle, unbestreitbare Wirkungen Gottes, die vor aller
Augen geschahen und fast immer sofort und vollkommen in Erscheinung tra-
ten. Auch die scharfsten Gegner des Herrn konnten Seine Heilungen nicht
bestreiten. Die falschen Zeichen heute sind dagegen schillernd, umstritten,
oft nicht eindeutig beweisbar. Das gilt besonders von den zahlreichen und
stark hervorgehobenen »Heilungswundern«. Sie betreffen meist funktionelle
Storungen und psychosomatische Krankheiten; in vielen Fallen geschieht die
Heilung nur teilweise, nicht auf Dauer bzw. nicht nachpriifbar.

Die charismatische »Wunderheilung« ist in der Regel auf Suggestion
aufgebaut — die meisten »Heilungsgottesdienste« finden in einer sorgfaltig
manipulierten Atmosphére statt, die auf einer medialen Gleichschaltung
aller Beteiligten beruht. Bisweilen bekennen die »Heiler«, da schon
wenige Anwesende, die skeptisch sind, die »Kraft« blockieren konnen. Mit
solchen Methoden erzielen auch weltliche Arzte und Spiritisten »Erfolge« —
der Herr Jesus aber vollbrachte seine Wunder in souveriner Autoritit, an-
gesichts zahlreicher unglaubig-ablehnender Zuschauer. Er war nicht von den
Kunsten einer »Lobpreisgruppe« abhangig. Die Heilungen, die Er wirkte,
waren sofort und eindeutig wirksam und von allen uberprufbar und an-
erkannt.’

2. Ein grofer, wohl der uiberwiegende Teil der heutigen »Zeichen und Wun-

der« geschehen vor Glaubigen und an Glaubigen (oder zumindest solchen,
die sich zu Christus bekennen). Die biblischen Zeichen dagegen waren an
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Unglaubige gerichtet und wurden vor den Augen Unglaubiger ausgefuhrt —in
Ubereinstimmung mit der Funktion eines Zeichens. Nirgends in den Evange-
lien wird berichtet, dafs der Herr Jesus einen Gldubigen geheilt hdtte — von
Ddmonenaustreibungen an Gldubigen ganz zu schweigen. Die zeichenhaften
Heilungen geschahen an Unglaubigen, ebenso wie auch Damonenaustrei-
bungen. Alle diese Zeichen hatten das Ziel, Unglaubigen sichtbare Beweise
der Gottessohnschaft Jesu zu geben — die, die Seinem Wort bereits geglaubt
hatten, hatten das innere Zeugnis dieser Gottessohnschaft und benotigten
keine Zeichen.

Die falschen, verfuhrerischen »Zeichen und Wunder« richten sich vorwie-
gend an Glaubige, weil der Satan sie durch grole Schauwunder vom Wort
Gottes und dem schlichten, einfaltigen Glauben an Jesus Christus ablenken
will, damit sie einem anderen Jesus anhangen und sich einem anderen Geist
offnen (vgl. 2. Kor. 11,1-4).

So werden Glaubige verleitet, bei charismatischen »Heilern« Hilfe zu
suchen, anstatt den biblisch gewiesenen Weg der BuBle und des Gebets nach
Jak. 5,13-16 zu gehen. Das ist Verfuhrung, und die angebliche »Gabe der
Heilung« ist eine damonische Falschung der urspriinglichen, echten »Gna-
dengaben der Heilungen, die als Zeichengaben fur Unglaubige in der apo-
stolischen Zeit wirksam waren. Es mag sein, daf} einige auf diese Weise
»geheilt« werden — aber die Quelle dieser Heilung ist nicht Gott, sondern der
Widersacher, und sie wird ebensowenig gute geistliche Friichte bringen wie
die Heilung durch einen Geistheiler ohne »christliche« Tarnung.

Durch seine gefalschten Zeichen und Wunder will der Satan Glaubige
dazu bringen, sich vom lauteren Glauben wegzuwenden, hin zu einem
Schauen auf falsche Offenbarungen, vom geoffenbarten Wort zu den trigeri-
schen »Kraftwirkungen« der damonischen »Macht«, damit er mit seinem
falschen Geist Einfluf} auf sie nehmen kann und sie seinen betriigerischen
Offenbarungen mehr vertrauen als dem Wort des Herrn.

Von solchen Aktivitaten redet der Apostel Paulus: »Oh ihr unverstandigen
Galater! Wer hat euch verzaubert, dafl ihr der Wahrheit nicht gehorcht, euch,
denen Jesus Christus als unter euch gekreuzigt vor die Augen gemalt worden
war?« (Gal. 3,1 —revSch) und: »Wer hat euch gehindert, der Wahrheit zu
gehorchen? Die Uberredung ist nicht von dem, der euch beruft. Ein wenig
Sauerteig durchsauert den ganzen Teig. (...) Wer euch aber verwirrt, wird das
Urteil tragen, wer er auch sei« (Gal. 5,7-10).

3. Auch die z. T. reilerisch zur Schau gestellten Wunder der pfingstlich-
charismatischen »Evangelisten«, wie etwa Reinhard Bonnke, die an Unglau-
bigen und vor Unglaubigen geschehen, sind deshalb noch nicht echt. Nicht
nur die Tatsache, dal die echten Zeichen nach Gottes Willen aufgehort
haben, beweist das. Thre Praxis weicht so deutlich von den in der Schrift
bezeugten Wunderzeichen ab, daf} dies alle einigermalen klar sehenden
Glaubigen Aufschluf} tiber ihre Herkunft geben sollte.

Im »Heilungsdienst« dieser »Evangelisten« sind deutlich suggestiv-irr-
geistige Elemente erkennbar: aufpeitschende, manipulative Parolen, massen-
haftes Auf-den-Rucken-Fallen, Anwendung von Hellseherei bei Heilungen
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(»Wort der Erkenntnis«), angeblich gottliche »Kraftstrome« und Warme-
empfindungen bei Heilungen, hysterisches Schreien, krampfartige Bewegun-
gen und damonische Aktivititen. Der wache, geistlich niichterne Glaubige
kann erkennen, aus welcher Quelle diese »Heilungen« kommen; sie haben
unitbersehbare Ahnlichkeit mit spiritistischen Geistheilungen.’

Die gefdlschten Zeichen bekrdftigen eine verfiihrerische Botschaft

Ein Merkmal haben die falschen charismatischen Zeichen und Wunder mit
den echten, biblischen gemeinsam: Auch sie dienen dazu, eine Botschaft und
ihre Botschafter zu legitimieren. Doch die beunruhigende Wahrheit, die viele
Christen nicht annehmen konnen, weil sie den Ernst der Endzeit nicht verste-
hen, ist: Diese irrefuhrenden Zeichen und Wunder dienen der Bekraftigung
eines anderen, eine gefalschten Evangeliums, dessen Konturen (Selbstver-
wirklichung, Power, Erfolg, Reichtum) immer deutlicher hervortreten.

Sie propagieren einen anderen Jesus als unseren gekreuzigten und aufer-
standenen Herrn, eine spiritistische Falschung, die hinzielt auf die schlieB3-
liche Offenbarung des Anti-Christus. Und sie dienen dazu, fleischliche,
ungefestigte Glaubige zu offnen fur einen falschen, verfuhrerischen Geist,
den Geist des Antichristen, der sich fromm und christlich tarnt. Andererseits
ziehen sie auch manche Menschen an, denen es um Kraft, um sensationelle
Waunder an sich geht, wie einst Simon der Zauberer, und deren » Bekehrung«
nicht auf dem wahren Wort Gottes, sondern auf verfuhrerischen Zeichen
beruht und ebenso triigerisch ist wie sie.

Wenn heute Heilungswunder so stark betont werden, dann sollten wir
bedenken, dafl einmal ein Heilungswunder die ganze Welt verfuhren und zur
Satansanbetung bringen wird. Im Buch der Offenbarung lesen wir uiber das
siebenkopfige Tier, das aus dem Meer stieg: »Und ich sah einen seiner Kopfe
wie zum Tod geschlachtet. Und seine Todeswunde wurde geheilt, und die
ganze Erde staunte hinter dem Tier her. Und sie beteten den Drachen an, weil
er dem Tier die Macht gab, und sie beteten das Tier an und sagten: Wer ist
dem Tier gleich?« (Offb. 13,3f.).

Die Vorlaufer und Anfange dieser antichristlichen Verfuhrungszeichen
und irrefuhrenden Wunderkrafte sehen wir heute inmitten der Gemeinde auf-
kommen. Moge der Herr uns Gnade, Wachsamkeit und Lauterkeit des Her-
zens geben, da3 wir den Betrug durchschauen und uns von der raffinierten
Tauschung nicht blenden lassen!

Auch heute noch ist gultig, was der Evangelist Wilhelm Busch, dessen
Dienst ganz ohne »Zeichen und Wunder« vielen Menschen in Deutschland
zum bleibenden Segen wurde, iiber den pfingstlerischen »Wunderheiler«
Hermann Zail} schrieb:

»Die glaubige Gemeinde hat in den letzten Jahrzehnten nie mehr eine
solch schwere Bedrohung erfahren wie durch diese Pfingstbewegung.
(...) Die Bruder haben damals in den Sturmen jener Zeit zweierlei
gelernt:
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1. Der Teufel kann sich verstellen in einen Engel des Lichts, wie die
Bibel sagt. Es kann also geschehen, dal eine Bewegung den Namen
»Jesus< rihmt und doch einen >fremden< Geist, ein >fremdes< Feuer
(3. Mose 10) hat.

2. Wunder beweisen nichts. Denn nach Offenbarung 13,13 tut auch
der Geist aus dem Abgrund Wunder. (...)

Nun steht diese Bewegung wieder auf und bringt abermals Verwirrung
unter die Glaubigen. Nein! Mit diesem Geist wollen wir nichts zu tun
haben. (...) Unser Herz schreit nach einer Erweckung. Aber nicht auf
diesem Weg der alten, wieder neu aufgelegten Pfingstbewegung. Nein!
Auf diesem Wege nicht!«’

Anmerkungen zu Kapitel VI

1

Uber die biblische Rolle von Zeichen und Wundern sind einige sehr lesenswerte
Schriften erschienen, die das Thema kurz und pragnant aus biblischer Sicht behan-
deln. Eine erste Einfuhrung gibt die Broschiire von J. C. Whitcomb, Mdchte Gott,
daf3 Christen heute Wunder wirken? Ausfuhrlicher ist das Buch von B. Peters,
Zeichen und Wunder, das inzwischen in neuer Bearbeitung unter dem Titel Sollte
Gott etwas unmoglich sein? erschienen ist. Wertvolle Einsichten vermittelt auch
die Schrift von H. L. Heijkoop, Gebetsheilungen, Zungenreden, Zeichen und
Wunder im Lichte der Schrift. Sie alle sowie auch das Buch von R. Mayhew, Divine
Healing Today, gaben Anregungen fur das folgende Kapitel.

Vgl. J. Wimber/K. Springer, Vollmdchtige Evangelisation. Zeichen und Wunder
heute. Speziell zu dieser Lehre vgl. W. Buhne, Dritte Welle ... gesunder Aufbruch?

Vgl. Wimber/Springer, aaO, S. 45.

Vgl. hierzu den Anhang bei Whitcomb, S. 40-42, mit Zitaten von »Kirchenvatern«
und frithen christlichen Autoren, die dies belegen. Vgl. auch MacArthur, Charis-
matic Chaos, S. 106-127 und Peters, Zeichen und Wunder, S. 46-50.

Hierzu hat MacArthur, Charismatic Chaos, S. 194-219 viele wichtige Beobachtun-
gen aus dem charismatischen »Heilungsdienst« zusammengetragen und biblische
Argumente angefuhrt. Wichtig auch A. Seibel, Die sanfte Verfiihrung der Ge-
meinde, S. 49-82.

Vgl. auch hierzu MacArthur und Seibel, aaO. Es ist daher keineswegs ein Ausrut-
scher, wenn John Wimber in seinem Buch Volimdchtige Evangelisation (S. 147-
171) unter der Uberschrift »Zeichen und Wunder in der Kirchengeschichte« als
Zeugen fur gottliche Wunderzeichen u. a. nennt:

* den »Kirchenvater« Tertullian, der sich der schwarmgeistigen Sekte der Monta-
nisten anschlof;

* den »Kirchenvater« Augustin, der mit der Aussage zitiert wird: »Die Wahrheit
ist, dal auch heute noch im Namen Christi Wunder getan werden, manchmal
durch seine Sakramente [!] und manchmal durch die Furbitte bei den Reliquien
der Heiligen. [!!]« Hier wird bedenkenlos die bereits in die katholische Kirche
eingedrungene fromme Magie der Sakramente und Reliquien als gottliches
Heilungswunder ausgegeben.

* die »Heilige« Colette von Corbi, die angeblich Tote auferweckt haben soll;

* die »Heilige« Theresa von Avila, eine Mystikerin, die zahlreiche Erscheinun-
gen (u. a. eines blutenden Christus), ekstatische Zustande und spiritistische
Phanomene erlebte;

203



den Mystiker und fanatischen Christenverfolger Ignatius von Loyola, der,
obwohl ihn Wimber unbefangen neben Luther stellt, tiberall die Wahrheit des
Evangeliums und die wahren Glaubigen bekampfte und die Ausbreitung der
antichristlichen Finsternis der katholischen Irrlehre uiber ganze Landstriche,
wie z. B. Osterreich, auf dem Gewissen hat. Ignatius war aber auch »Charisma-
tiker« von hohen Graden, der zahlreiche Visionen (oft von Maria!) und spiri-
tistische Erscheinungen erlebte.

Daf} Wimber unbekiimmert die betrugerischen » Wunder« aus der katholischen Kir-
chengeschichte und die Erlebnisse okkult gesteuerter Mystiker als echt darstellt —
er scheut sich nicht einmal, die ddmonischen Marienwunder von Lourdes als gott-
lich zu bezeichnen! — beweist die irrgeistige Inspiration, der er selbst erlegen ist.
In der Tat: Die betrigerischen Zeichen und Wunder der charismatischen Bewegung
stehen ganz in der Tradition der verfuhrerischen Wunder der katholischen Kirche —
sie stammen aus derselben diamonischen Quelle. Auch sonst hat ja die Charisma-
tische Bewegung einen eindeutigen Zug zur katholischen Kirche und zur »Oku-
mene«. Zur katholischen Mystik vgl. die wichtigen Ausfithrungen von R. Holz-
hauer, Erleuchtung aus dunklem Hintergrund, bes. H. 1 u. 2.

7 W. Busch, »Was halten Sie von ZaiB?«, in: Licht und Leben 2/1957, S. 30f. In
diesem redaktionellen Artikel nahm der Schriftleiter Wilhelm Busch Stellung zu
dem schwarmgeistigen »Heilungsevangelisten« und Begriinder der »Ecclesia«-
Gemeinden Hermann Zaif}, dessen Aktivitaten damals einige Glaubige faszinierten
und verunsicherten, und der in manchem ein Vorlaufer der »charismatischen Auf-
briiche« in Deutschland war.

In schlichten, ernsten Worten warnt Wilhelm Busch vor diesem Mann: »Ja, nun
muB ich reden, wenn ich nicht — wie die Bibel es nennt — ein >stummer Hund< sein
will. Es ist so schwer, zu warnen vor Menschen, die den Namen Jesus verkiindigen.
Aber es muf3 sein. Wenn heute eines meiner Kinder schwer krank wire und wiirde
mich bitten: >LaBl mich doch in eine Versammlung von Zail gehen und dort
Heilung suchen!<, dann wirde ich dies Kind von ganzem Herzen, ja unter Tranen
anflehen: >Geh nicht dorthin!<« Er schliefit seinen Artikel mit den Worten: »So-
lange Hermann Zaif} auf seinem jetzigen Weg beharrt, konnen wir nur um des Ge-
wissens willen warnen, mit der ganzen Leidenschaft unseres Herzens warnen vor
Zaif} und seiner Bewegung.«

Wie sehr unterscheiden sich die Worte dieses gereiften Dieners des Herrn in ihrem
Ernst und ihrer Eindringlichkeit und Klarheit von der Stellung vieler heutiger
»Evangelikaler«, die sich der Charismatischen Bewegung zunehmend 6ffnen und
sich inzwischen weit von den biblischen Grundsitzen der »Berliner Erklarung«
entfernt haben.
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vl
Die charismatischen Wunderheilungen
aus biblischer Sicht

Ubernaturliche Krankenheilungen waren seit den Anfangen ein wichtiges
Element der Pfingstbewegung. Sie werden als Bestatigung der pfingstleri-
schen Lehre gesehen, da durch die angebliche »GeistesausgieBung« in der
Endzeit auch die apostolischen Gaben und Wunderkrafte wieder wirksam
seien. DaB die Erlosung von jeder Krankheit Bestandteil des Heils in Christus
sei, ist eine wichtige Lehre des pfingstlerischen »vollen Evangeliums«.

Aus der Pfingstbewegung rekrutierten sich auch die fuhrenden Kopfe der
»Heilungsbewegung«, die vor allem in den 40er bis 60er Jahren einfluireich
war. Durch Wunderheilungen am eigenen Leib, Visionen oder Engelbot-
schaften bekamen Manner wie Oral Roberts, Tommy Hicks, William Bran-
ham, T. L. Osborn, Paul Cain, Lester Sumrall und A. A. Allen die angeblich
gottliche Berufung, Menschen zu heilen und auf diese Weise das Evangelium
zu verkiindigen. Die reilerisch aufgemachten Erfolgsberichte, der Personen-
kult und das fragwuirdige Werben um Spenden brachte diese Bewegung in
Verruf, aber ihr Einflu} in der Charismatischen Bewegung, etwa auf Kathryn
Kuhlman oder Reinhard Bonnke, ist unverkennbar.'

Das selbstbewuf3te Bekenntnis der Pfingst- und Charismatischen Bewe-
gung: »Wir haben das volle Evangelium; bei uns konnen Christen Heilung fur
ihre Krankheiten empfangen! Wir haben den richtigen Glauben an Jesus!«
beeindruckt viele Christen, besonders solche, die selbst unter Krankheiten
leiden und sich Heilung wiinschen.

Solche suchenden Christen werden belehrt, ihre Heilung »im Glauben zu
empfangen, oder sie werden an charismatische Wunderheiler verwiesen, die
beanspruchen, die biblische Gabe der Krankenheilung zu besitzen. In jedem
Fall werden sie aufgefordert, sich von der angeblich falschen Auffassung zu
Iosen, man miisse die Krankheit aus Gottes Hand annehmen, wenn es IThm
nicht gefalle, Heilung zu schenken. Das sei Unglaube und blockiere Gottes
Kraft.

Charismatische Lehren iiber Krankenheilung

Hier konnen nur einige Grundlinien der pfingstlich-charismatischen Lehren
uber Krankheit und Krankenheilung skizziert werden. Die Auffassungen sind
im einzelnen bei verschiedenen Stromungen durchaus unterschiedlich; sie
reichen von einer weitgehenden Annidherung an den biblischen Standpunkt
bis zu extrem schwarmgeistigen Positionen, die z. B. den Arztbesuch verbie-
ten und das Einnehmen von Medikamenten als »Unglaube« verurteilen. Den-
noch lassen sich einige grundlegende Lehren feststellen, die wohl den mei-
sten pfingstlich-charismatischen Stromungen gemeinsam sind:
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1. Krankheit wird als Werk des Teufels gesehen; Heilung ist grundsdtzlich
und immer der Wille Gottes fiir jeden Christen. Die grundsatzliche biblische
Einsicht, dal Krankheit eine Folge des Stindenfalls ist, wird wohl von allen
geteilt. Aber im Gegensatz zu der Uberzeugung bibeltreuer Christen, daf} die
Krankheit grundsatzlich von Gott gewirkt und zugelassen ist, als ein Gericht
uiber die Stinde und als Anruf zur Umkehr bei den Unglaubigen und als Erzie-
hungsmittel und Zubereitungsweg fur Glaubige, gehen die meisten charisma-
tischen Lehren von anderen Voraussetzungen aus.

Thnen zufolge ist die Krankheit grundsitzlich nicht von Gott, sondern nur
vom Teufel. Krankheit selbst sei etwas Widergottliches. »Gott selbst kann
uns nicht krank machen, denn er ist ein ganz und gar guter Gott.<’ Es sei Got-
tes Wille, dafl Christen vollkommen gesund seien (hier wird oft 3. Joh. 2
angefuhrt). Nur der Teufel habe ein Interesse, Christen krank zu machen. Ja,
eine einflufreiche Stromung in der Charismatischen Bewegung vertritt die
These, dal} hinter vielen Krankheiten auch bei Christen damonische Geister
stiinden (»Geist des Krebses«, »Geist der Lahmung«), und daf} die Heilung
durch Austreibung solcher »Krankheitsgeister« stattfinden musse.

2. Heilung ist durch das Opfer Jesu Christi das Recht jedes Gldubigen. Viele
Charismatiker sind der Uberzeugung, daf vollige Gesundheit bzw. Heilung
von jeder Krankheit das Recht und der Normalzustand fur jeden Christen sei.
Dafur wird Jesaja 53,4 herangezogen; Jesus Christus, so wird gefolgert, habe
am Kreuz nicht nur unsere Stinden getragen, sondern auch alle unsere Krank-
heiten und Schmerzen. Die vollige Erlosung am Kreuz umfasse also nicht nur
die Vergebung der Stinden, sondern auch die Heilung von allen Krankheiten:
»(...) durch seine Wunden sind wir geheilt« (Jes. 53,5b — Lug4).

Diese auf den ersten Blick durchaus biblisch klingende Lehre wird unter-
mauert durch die Worte aus Psalm 103,3: »Der da vergibt alle deine Stinde, /
der da heilt alle deine Krankheiten.« Es gelte nur, diese bereits am Kreuz
vollbrachte Befreiung von Krankheit im Glauben anzunehmen, und die Hei-
lung komme gewiB.’

3. Christus will auch heute noch alle Kranken heilen. Vielfach hort man das
zunachst sehr biblisch klingende Argument: »Jesus Christus heilte alle Kran-
ken, und Er ist auch heute noch derselbe (vgl. Hebr. 13,8) — also wird Er auch
heute noch alle Kranken heilen, die im Glauben zu ihm kommen.« Der Auf-
trag des Herrn an die Apostel: »Heilt Kranke, weckt Tote auf, reinigt Aussat-
zige, treibt Damonen aus!« (Mt. 10,7f.) gelte auch heute noch fur die Glaubi-
gen. Sie konnten heute noch anderen die Hande auflegen und sie heilen und
selbst wunderbare Heilungen erfahren, wenn sie nur ganz auf Christus ver-
trauten.’

4. Auch heute noch gibt es nach charismatischer Uberzeugung die Gabe der
Wunderheilung. Die Pfingst- und Charismatische Bewegung ist reich an
»bevollmachtigten« Wunderheilern, die angeblich die »Gabe der Kranken-
heilung« besitzen und »Heilungsversammlungen« veranstalten, in denen sie
Kranken die Hénde auflegen oder ihnen durch »Worte der Erkenntnis« Hei-
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lung zusprechen. Durch das Wirken solcher »Heiler« sind angeblich schon
zahllose Menschen von z. T. schwersten Krankheiten befreit worden. Das
Weiterwirken der urchristlichen Gnadengabe der Heilungen gehort zu den
Grundsatzen der Pfingstbewegung.

Viele dieser »Wunderheiler« wirken vorwiegend unter Christen; es gibt
aber auch heute noch »Heilungsevangelisten«, die Heilungswunder als
Attraktion fur ihre »Evangeliumsverkiindigung« benutzen.

5. Grundlage und Garantie fiir erfolgreiche Heilungen ist der richtige
Glaube. Ein unerlaBlliches Element, um die »Heilung zu empfangen, ist in
diesen Lehren der feste und bestimmte Glaube daran, daf3 Christus unsere
Krankheiten getragen habe, und wir sie deshalb nicht mehr zu tragen hatten,
daB wir »Heilung beanspruchen« durften als unser fest zugesichertes Recht,
weil unsere Gesundheit immer Gottes Wille sei.

Ohne den »richtigen Glauben« empfingt man die Heilung nicht, und die
Strategie der »Heilungsprediger« geht dahin, durch suggestive Verkiindigung
diesen »richtigen Glauben« in den Heilungssuchenden »freizusetzen«, damit
die Heilung auch erfolgen kann. Folgerichtig gilt fur die, die nicht geheilt
werden, das ausgesprochene oder unausgesprochene Urteil, sie hétten »nicht
richtig geglaubt« und wiirden damit Christus die Hande binden, so da} Er sie
nicht heilen konne. Das wird mit zahlreichen Bibelstellen belegt, u. a. mit Mt.
13,58 und mit den Fallen, in denen der Herr den Geheilten sagte: »Dein
Glaube hat dich geheilt!« (Mt. 9,22 u. a.).

In der Frage der Krankenheilung ist eine weitverbreitete Verunsicherung
auch bei nichtcharismatischen Christen zu beobachten. Viele fragen sich:
Haben wir tatsachlich Christus in Seinem Wirken beschnitten? Ist vielleicht
wirklich unser Unglaube, unsere verengte Auffassung des Evangeliums
schuld daran, daf bei uns keine solchen spektakularen Heilungswunder pas-
sieren wie bei den Charismatikern?

Steht nicht auch in der Bibel, da3 Gott uns heilen will? Der Herr hat so
viele Kranke in Seinem irdischen Dienst geheilt — wieso sollte Er nicht auch
heute Glaubige oder Unglaubige wunderbar heilen? Er hat damals den Apo-
steln geboten, Kranken die Hande aufzulegen, und sie wurden gesund — dann
kann ich ja dasselbe tun oder mir von einem »vollmachtigen Mann Gottes«
die Hande auflegen lassen ...

Auf all diese Fragen gibt uns das Wort Gottes eine klare Antwort, wenn
wir es richtig verstehen, und das heifit: wenn wir Gottes unterschiedliche
Wege im Gang der Heilsgeschichte beachten und nicht Bibelstellen willkiir-
lich aus der Schrift pflicken und zu einem Strauf} arrangieren, der so aus-
sieht, wie wir ihn gerne haben mochten.
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A. Krankheit und Krankenheilung in biblischer
Perspektive

1. Ursache und Sinn der Krankheit nach den Aussagen
der Schrift

Die Krankheit erscheint dem Menschen als eine Plage, als eine empfindliche
Storung seines Wohlbefindens, die den Genuf3 des Lebens hier auf dieser
Erde schwer beeintrachtigen kann. Sie ist mit Schwachung und Schmerzen
verbunden, mit Behinderungen und teilweise schweren Funktionsstorungen
des Leibes. Sie kann ein ganzes Menschenleben uiberschatten und aus der
Bahn werfen, und in vielen Fallen fuhrt sie auch heute, im Zeitalter der medi-
zinischen Machbarkeiten, zum schroffen Abbruch des irdischen Lebens, zum
Tod.

Kein Wunder, dall der Mensch die Krankheit immer als einen Feind gese-
hen hat und alle Anstrengungen unternahm, um sie loszuwerden — vergeb-
lich. Im Kampf gegen die Krankheit hat der Mensch mit seiner Erfindungs-
kunst die Medizin zu ungeahnten Hohen entwickelt. Auf der anderen Seite
gab es immer schon das Suchen nach Wunderheilung, nach tibernaturlichen
Kraften, die die ersehnte Befreiung von der Geiflel Krankheit versprachen.
Alle Spielarten des Heidentums kennen die »Medizinmanner«, »Heiler« und
»Gesundbeter«, zu denen die Menschen auf der Suche nach Heilung kamen,
wenn die gottgegebenen Naturmittel nichts halfen.

Auch wenn diese Zauberer in manchen Fillen tatsachlich okkulte Hei-
lungswunder vollbrachten — der Mensch wurde die Geiflel Krankheit nicht
los. Sie bleibt Teil seiner Existenz und erinnert ihn an die Verganglichkeit und
Todgeweihtheit des natuirlichen Lebens, das er von Gott empfing und gott-
widrig und stindhaft fur sich auszuleben sucht.

So erscheint uns die Krankheit aus der menschlichen Perspektive —und wie
sieht Gott sie? Was sagt uns die Bibel iber Wesen und Sinn der Krankheit?

Die Aussagen der Bibel iiber die Ursache von Krankheit und Tod

Aus der ganzen Lehre der Heiligen Schrift ist ersichtlich, dal die Krankheit
des Leibes wie der Seele, genauso wie der Tod, erst durch den Stindenfall
Adams in die Menschheit und in die ganze Schopfung eindrang. Als der
Mensch sich von Gott abkehrte, verderbte und verwandelte sich sein ganzes
Wesen, Leib, Seele und Geist; aus dem urspriinglich »sehr guten« Geschopf
wurde eine von Gott getrennte, verunstaltete, von der Stinde gepragte und
vergiftete Kreatur, die dem Tod geweiht war. Ja, die Stinde des Menschen, der
zur Herrschaft iber die Welt berufen war, brachte einen Fluch der Zerstorung
und des Todes uiber die ganze Schopfung (vgl. Ro. 8,19-22).

Die Krankheit als eine zeitweise und teilweise Storung oder Zerstorung
der naturlichen Lebensfunktionen von Leib und Seele hat ihre Ursache in der
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Stuinde, in dem gefallenen, von der Siinde verderbten Zustand der mensch-
lichen Natur. Sie ist in diesem Sinn mit dem leiblichen Tod verwandt und wie
dieser ein schmerzhaftes Mahnzeichen fur den ewigen Tod, der auf den Sun-
der wartet. Nach den Aussagen der Schrift ist dieser ganze bose Aon, die
gegenwartige Weltzeit, gepragt von Tod und Zerstorung, von Krankheit und
Leid, von Streit und Krieg, von Bosheit, Macht- und Habgier.

a) Die Krankheit als gottliches Strafgericht iiber die Stinde

Die Krankheit ist jedoch ebensowenig wie der Tod eine blinde, unpersonliche
Macht. Das Wort Gottes zeigt uns unzweideutig, daf3 alles, was in dieser Welt
geschieht, letztendlich auf die souverdne Regierung und Allmacht Gottes
zurtickgeht. Daher ist jede Lehre, die die Krankheit einseitig als »Werk des
Teufels« bezeichnet, eine Irrlehre, die die Oberhoheit und die Regierungs-
wege Gottes leugnet und dem Satan falsche Ehre erweist.

Das Wort Gottes zeigt uns, dal Krankheiten wie auch Kriege, Hungers-
note, Naturkatastrophen, u. a. von Gott ausgehen und Wirkungen Seines
Gerichtshandelns an den Suindern sind. Unter den gewaltigen und herrlichen
Selbstoffenbarungen, die Gott im Buch Jesaja gibt, ist auch diese: »Ich bin
der HERR — und sonst keiner —, der das Licht bildet und die Finsternis schafft,
der Frieden [od. Heil ] wirkt und das Unheil schafft. Ich, der HERR, bin es, der
das alles wirkt« (Jes. 45,6f.; vgl. Jes. 46,8-11; Jes. 40,21-26). Der Prophet
Amos bezeugt: »Geschieht etwa ein Ungliick in der Stadt, und der HERR hat
es nicht bewirkt?« (Am. 3,6).

Die Krankheit ist also wesenhaft ein Wirken Gottes, ein Gericht uiber die
sindigen Menschen, bisweilen auch ein konkretes Gericht uiber ganz
bestimmte Stinden. So bezeugt die Bibel immer wieder, dall Gott es ist, der
mit Krankheit schlagt: »Und die Hand des HERRN lag schwer auf den Asch-
doditern. Und er brachte Verderben uiber sie, und er schlug sie mit bosen Beu-
len, Aschdod und sein Gebiet« (1. Sam. 5,6).’

Gott bezeugt dem Pharao, dal Er es ist, der die Plagen unter das Volk der
Agypter sendet (2. Mo. 9,14-16). Es ist der Engel des Herrn (und nicht etwa
Satan), der den Herodes schlédgt, daB er von Wiirmern zerfressen wird und
stirbt (Apg. 12,23). So gilt nach dem Zeugnis der Schrift grundsatzlich: »Seht
nun, daf ich, ich es bin und kein Gott neben mir ist! Ich, ich tote, und ich
mache lebendig, ich zerschlage und ich, ich heile, und es gibt keinen, der aus
meiner Hand rettet!« (5. Mo. 32,39).

Die Tatsache, dal Gott bisweilen den Widersacher als Werkzeug
gebraucht, um Krankheiten auszulosen (vgl. Hiob; 2. Kor. 12,7; 1. Kor. §5,5),
bedeutet nicht, daB} jede Krankheit als »Werk Satans« bezeichnet werden darf.
Bisweilen wird hier Apg. 10,38 angefuhrt, wo von Jesus Christus berichtet
wird: »(...) der umherging und wohltat und alle heilte, die von dem Teufel
uberwaltigt wurden« (Me: »die unter der Herrschaft des Teufels standen«).

Hier wird nicht gesagt, daf3 alle Krankheiten ein Werk des Widersachers
seien, sondern daf} es sich um Suinder handelte, die der Teufel beherrschen
konnte, und die sich daher das Gericht der Krankheit aufgrund ihrer Stinden
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zugezogen hatten. Dort, wo die Krankheit nicht Zubereitungsleiden ist, sondern
menschliche Stinde zur Wurzel hat, hat der Herr Jesus die Verantwortlichkeit
des Menschen fur dieses Gericht deutlich ausgesprochen und die Krankheit
nicht auf den Teufel geschoben. So bezeichnet Er selbst die Vergebung der Sin-
den als Voraussetzung und Grundlage Seiner Heilungen (vgl. z. B. Lk. 5,17-
26), und gelegentlich ermahnt Er den Geheilten: »Siehe, du bist gesund gewor-
den; stindige nicht mehr, damit dir nichts Argeres widerfahre« (Joh. 5,14).
Gott selbst hat nach Seinem souveranen Ratschlufl die Krankheit als Teil
des Fluches uiber die stindige, von IThm abgefallene Menschheit verordnet.
Nicht die Krankheit ist das Ubel, sondern die Siinde der Menschen, ihr Abfall
von dem lebendigen Gott. Die leibliche Krankheit ist wie ein Stachel, ein
mahnender Spiegel, der den hochmiitigen, verblendeten Menschen an die
Verkehrung und Entartung seiner urspriinglichen, gottgewollten Existenz
erinnert. In der Strafe der Krankheit sehen wir, wenn wir unseren Gott wahr-
haft kennen, zugleich die Gnade, die suchende Liebe Gottes, die den siindi-
gen Menschen durch allerlei Widrigkeiten und Note aus seinem selbstsiche-
ren, gottfeindlichen Leben zur Besinnung und Umkehr fuhren will. Wieviele
Menschen konnen bezeugen, daf} sie durch schwere Krankheiten ins Nach-
denken kamen und schlieflich zum rettenden Glauben gefunden haben!

b) Die Krankheit als Gottes Erziehungsmittel im Leben von Gldubigen

Gilt das auch fur die Glaubigen, fur das Volk Gottes? Auch hier ist Gott der
Handelnde, der entweder Krankheiten sendet als Ziichtigung fur Stinden und
Fehlhaltungen, oder aber sie zulat, um die Seinen zu ldutern oder zuzubereiten.

1. Krankheit als Ziichtigung fiir Siinden: Im AT finden wir die Fluchandro-
hung in 5. Mose 28, wo Mose dem Volk ankiindigt, daf} sein Ungehorsam
dem heiligen Bund gegeniiber das Gericht Gottes zur Folge haben wird: »Der
HERrR wird die Pest an dir haften lassen (...)« (5. Mo. 28,21 u. a.). Als auf-
grund des Murrens des Volkes eine Plage ausbricht, sagt Mose: »Denn der
Zorn ist vom HERRN ausgegangen, die Plage hat begonnen« (4. Mo. 17,11).
So handelte der Herr mit Seinen Knechten, die gesiindigt hatten.

Usija wurde aussatzig, weil der Herr ihn geschlagen hatte (2. Chr. 26,20);
der Herr schlug Joram, seine Familie und sein Volk mit groen Plagen wegen
der geistlichen Hurerei (2. Chr. 21,11-15). David selbst berichtet von schwe-
ren Krankheitsleiden, die unmittelbar infolge von Stuinde auftraten (vgl.
Ps. 32,3-5; Ps. 38). Auch das Kind, das Bathseba dem David geboren hatte,
wurde vom Herrn geschlagen, so dal es schwer krank wurde und starb
(2. Sam. 12,15-23). Die Haltung, mit der David diese Krankheit aus Gottes
Hand nahm und vor Gott trug, ist auch heute noch vorbildlich fur wahre
Glaubige, die Gott furchten.

Im NT sehen wir grundsitzlich dasselbe Bild: Krankheit kann bei Glaubi-
gen eine Zuchtigung fur begangene Stinden sein, und es ist Gott, der Seine
Kinder zuchtigt. Am klarsten wird dieser Zusammenhang in der Ermahnung
des Paulus wegen des Herrenmabhls in 1. Kor. 11,30-32 deutlich: »Deshalb
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sind viele unter euch schwach und krank, und ein gut Teil sind entschlafen.
Wenn wir uns aber selbst beurteilten, so wiirden wir nicht gerichtet. Wenn wir
aber vom Herrn gerichtet werden, so werden wir geziichtigt, damit wir nicht
mit der Welt verurteilt werden.« Auch fur Gotteskinder gilt also, dal Krank-
heiten von Gott verordnete Ziichtigungen sein konnen. Doch sind sie, anders
als bei den Unglaubigen, keine Vorboten des ewigen Gerichtes, sondern
viterliche Erziehungsmafnahmen fur Seine Kinder, die fur ewig errettet sind.

So gilt, trotz aller gegenteiligen Behauptungen charismatischer Irrefuhrer,
eindeutig auch fur Krankheiten, was wir uiber die Zuichtigungen Gottes in
Hebr. 12,7-11 lesen: »Was ihr erduldet, ist zur Zuchtigung; Gott behandelt
euch als Sohne (...) er [zlichtigt uns] aber zum Nutzen, damit wir seiner Hei-
ligkeit teilhaftig werden.« Auch hier sehen wir mitten im Schmerz und Leid
die Liebe Gottes, die unser Zurechtkommen will, und die unsere Heiligung
fur die Ewigkeit hoher bewertet als unser irdisches Wohlergehen.

2. Krankheit als Zubereitungs- und Ldauterungsmittel: Es gibt auch Krank-
heitsleiden bei Glaubigen, die nicht als Zuchtigung fur Stinden zu werten
sind, sondern als Zubereitungs- und Prifungsleiden. Nicht immer trifft die
Krankheit Gotteskinder, die in Stinde gefallen sind oder die Gott durch den
Stachel des Leidens aus ihrer Weltliebe und Diesseitsverhaftetheit l1osen muf.
Immer wieder werden auch treue, hingegebene Kinder Gottes krank und
miissen durch schwere Leiden gehen, ohne daf} irgendeine Suinde als Grund
fur die Krankheit erkennbar wire.

Im AT konnen wir die Unfruchtbarkeit von Hanna nennen, die solch eine
kostbare geistliche Frucht brachte (1. Samuel 1); wir erinnern uns an Mephi-
boseth, der seit frither Kindheit lahm war und doch ein gottesfurchtiger
Gerechter gewesen ist. Er durfte in seiner Hilflosigkeit ein Vorbild fur uns
werden, wie Gott in Seiner Gnade kraftlose Stinder annimmt und zu Gerech-
ten macht. Der Prophet Elisa, der Mann Gottes, der so viele Wunder tat, der
die Heilung Naamans sehen durfte und den Sohn der Schunemiterin lebendig
gemacht hatte, erkrankte an einer Krankheit, die durch Gottes Vorsehung zu
seinem Tod fuhren sollte, obgleich wir keine Andeutung in der Schrift finden,
daB er untreu geworden ware (2. Ko. 13,14-21).

Das eindricklichste Beispiel von zubereitendem Krankheitsleiden ist
jedoch Hiob. Von ihm bezeugt die Schrift, dafl seine schweren Krankheiten
der Prifung seines Glaubens und der Vertiefung seiner Frommigkeit dienten
und ausdriicklich dem Beschlufl Gottes entsprangen, auch wenn der Satan der
Ausfuhrende war (vgl. Hi. 1,6-12; 2,1-10). Gerade dieser Bericht gibt uns
wertvolle Einblicke in Gottes Erziehungswege. Der Satan ist unmittelbar der-
jenige, der die Krankheit verursacht (Hi. 2,7), aber dennoch ist es Gott, der
diese Anfechtung zulaft und damit Seine weisen Absichten hat.

Der glaubige, gottesfurchtige Hiob schreibt sein Leid nicht etwa dem
Satan zu, sondern er nimmt es ganz zu recht aus Gottes Hand: »Das Gute neh-
men wir von Gott an, da sollten wir das Bose nicht auch annehmen?«
(Hi. 2,10). Eine solche Haltung wiurde von den »Glaubensheilern« unserer
Tage als straflicher Unglaube und Auswirkung eines »religiosen Geistes« ge-
wertet, und doch ist sie fur zahllose wahre Glaubige auch heute noch Vorbild
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in Priufungs- und Zubereitungsleiden, zu denen auch Krankheiten zéhlen
konnen.

Im NT horen wir ebenfalls von Médnnern Gottes, die ihrem Herrn treu erge-
ben waren und dennoch erkrankten, ohne daf} wir irgendeine Suinde als Ursa-
che vermuten durfen. Zu ihnen zihlen die Mitarbeiter des Paulus Timotheus,
Trophimus und Epaphras, aber auch der Apostel selbst, der seinen »Stachel im
Fleisch« auch aus Gottes Hand annahm und nicht etwa dem Satan zuschrieb,
obgleich es ein Engel Satans war, der ihn schlug (vgl. 2. Kor. 12,7-10).

Auch hier wieder gilt: In allem Schweren, das durch Krankheit in das
Leben eines Geheiligten und Geliebten in Christus kommen kann, wird den-
noch die Giute, Gnade und Liebe Gottes sichtbar, der uns auch schwere
Zerbruchs- und Zubereitungswege fuhrt, um uns naher zu sich zu ziehen und
uns zu formen fur die kiinftige Herrlichkeit. Wahre Kinder des himmlischen
Vaters erkennen das, wenn auch zuweilen unter Kampfen; nur irdisch Ge-
sinnte, Fleischliche begehren gegen solche Wege auf und erwarten von Gott,
daB Er standig fur ihr auerliches Wohlergehen sorgen miusse.

c) Krankheit und Krankenheilung

Durch alle Gerichtswege Gottes scheint immer wieder Seine Barmherzigkeit
und Gnade durch. Wie das Wort sagt: »Ich zerschlage, und ich, ich heile«. So
hat Gott selbst fur die Stinder vorgesorgt und ihnen in Seiner Schopfung Mit-
tel zur Linderung und Heilung vieler Krankheiten gegeben. Das Wissen um
die Heilungsmoglichkeiten durch naturliche Mittel wie auch die wachsenden
Fahigkeiten der Arzte, Krankheiten zu heilen, durfen wir auch als Gaben der
Gnade Gottes inmitten des Leidens der Welt sehen und fur sie dankbar sein,
auch wenn wir ihre Begrenztheit klar erkennen.

Wieviel mehr gilt fur die Heiligen und Glaubigen aller Zeitalter, da3 Gott,
der ihnen die Krankheit sandte, sie immer wieder auch heilte und heilt. Gott
heilte Hiob wieder vollstandig von seinen Gebrechen. Gott heilte David, als
dieser seine Stinde bekannte. Gott heilte Hiskia, als dieser um Verlangerung
seines Lebens bat. Gott heilte Epaphroditus wieder von seiner lebensgefahr-
lichen Krankheit. Wir durfen sicher sein, da Gott Seine Heiligen nicht
langer und nicht mehr leiden 1at, als es Seinen gottlichen Gedanken und Er-
ziehungszielen entspricht.

Aber Gott macht Heilung des Leibes nicht zu einem bedingungslosen Ver-
sprechen fur alle Glaubigen. Heilung oder Nichtheilung ist abhéngig von Sei-
nem souveranen Ratschluf3, von Seinen verborgenen Absichten bei der Zube-
reitung und Fuhrung Seiner Kinder. Gott wollte weder den Elisa heilen noch
den Sohn von David und Bathseba, und so starben sie an ihrer Krankheit.

Gottliche Heilung ist auch abhangig von den heilsgeschichtlich unter-
schiedlichen Wegen, die der Herr mit Israel und mit Seiner Gemeinde geht.
Gott hat in Seiner Weisheit fur Sein irdisches Bundesvolk andere Ordnungen
und Verheiungen in bezug auf Krankenheilung gegeben als fur Sein himm-
lisches Eigentumsvolk. Es ist daher wichtig, da wir Gottes geoffenbarten
Ratschluf} in bezug auf Krankenheilung genauer kennenlernen.
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2. Gottliche Krankenheilung
in heilsgeschichtlicher Perspektive

Wenn wir die Frage von Krankheit und Krankenheilung in der Bibel stu-
dieren, erkennen wir bald, da wir heilsgeschichtlich unterscheiden
missen zwischen Gottes Wegen mit Seinem Bundesvolk Israel, dessen Bur-
gerrecht und Segnungen auf der Erde sind, und der Gemeinde, deren Biirger-
recht und Segnungen in den Himmeln sind. Gott ist zwar wesenhaft ewig
derselbe, so wie auch von Jesus Christus bezeugt wird: »Jesus Christus ist
derselbe gestern und heute und in Ewigkeit« (Hebr. 13,8) — aber Seine Hand-
lungsweise mit den Menschen ist unterschiedlich; sie hat in jeder Heilszeit
ihr eigenes Geprage (man vergleiche etwa den Bund mit Noah mit dem Sinai-
Bund) und unterscheidet sich grundlegend, je nachdem, ob es um die unglau-
bigen Nationen, um Israel oder um die Gemeinde geht. Wenn wir diese Wahr-
heit auler Acht lassen, gehen wir in die Irre — und der Widersacher kann uns
zum Irrtum verfuhren.

a) Israel unter dem Sinai-Bund

Als der Herr mit Israel den Bund am Sinai schloB3, forderte Er von seinem
Volk die Bundestreue, den Gehorsam gegentiber Seinen Geboten, und Er gab
ihnen eine irdische VerheiBung: ein Leben voll Frieden, Fruchtbarkeit und
Segen im Land Kanaan. Ein Teil dieser VerheiBung war das Versprechen:
»Und ihr sollt dem HERRN, eurem Gott, dienen: so wird er dein Brot und dein
Wasser segnen, und ich werde alle Krankheit aus deiner Mitte entfernen«
(2. Mo. 23,25). Schon zuvor hatte der Herr Bedingung und VerheiBung
genannt:

»Wenn du willig auf die Stimme des HERRN, deines Gottes, horst und
tust, was in seinen Augen recht ist und all seine Ordnungen haltst,
dann werde ich dir keine der Krankheiten auferlegen, die ich den
Agyptern auferlegt habe; denn ich bin der HERR, der dich heilt.«
(2. Mo. 15,26)

Als das Volk Israel kurz vor dem Einzug ins Land der VerheifSung steht,
ruft Mose es zur Bekraftigung und Erneuerung des heiligen Bundes mit Gott
auf. In feierlicher Ermahnung legt er ihm Segen und Fluch vor. Unter den
Segnungen, die dem Gehorsam und der Bundestreue folgen, ist auch die Ver-
heiBung: »Und der HErRrR wird jede Krankheit von dir abwenden«
(5. Mo. 7,15).

Unter den Gerichten, die dem Ungehorsam und Bundesbruch folgen, ist
auch das Gericht der Krankheit: »Wenn du nicht darauf achtest, alle Worte
dieses Gesetzes zu tun (...), dann wird der HERR deine Plagen und die Plagen
deiner Nachkommen auflergewohnlich machen: groe und andauernde Pla-
gen und bose und andauernde Krankheiten« (5. Mo. 28,58f.).
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Gott hatte Seinem Bundesvolk Israel ein irdisches Zeichen Seiner Gnade
verheiflen, indem Er versprach, Seinem Volk keine Krankheit aufzuerlegen.
Diese Verheiflung beruhte, wie der ganze Bund des Gesetzes, bereits vorgrei-
fend auf der Gnade durch das vollkommene Erlosungswerk Jesu Christi. Die
Krankheit ist, wie der Tod, wesensm@Big nicht nur mit Siinden, sondern mit
der Siinde, mit der Verderbtheit der menschlichen Natur seit Adam, verbun-
den, und der bloBe Gehorsam gegenuiber den Geboten des Gesetzes hitte den
Israeliten niemals Befreiung von allen Krankheiten bringen konnen.

Die Verheilung »Wenn du gehorsam bist, will ich dir keine Krankheit auf-
erlegen« ist also kein ewiges Gesetz Gottes, sondern ein erzieherisches, zei-
chenhaftes Angebot fur das Volk Israel. Gott wollte den Israeliten, die unter
dem Zuchtmeister des Gesetzes standen (vgl. Gal. 3,21-24; Romer 7), die
Sundhaftigkeit der Stunde und ihre eigene Erlosungsbedurftigkeit durch
Christus bewufit machen. Jede Krankheit war fur sie eine Erinnerung an die
eigenen Siinden und sollte sie zu Gott fuhren, zu Bufe und Glauben.

Die kollektive VerheiBung, daf} der Herr alle Krankheiten von ihm wen-
den werde, hat Israel durch seine Untreue verspielt, wie auch die anderen
irdischen Segnungen des Gesetzesbundes. Stattdessen stand es unter dem
vorhergesagten Gericht Gottes, das sich an ihm erfullte bis zur volligen Zer-
streuung unter die Nationen nach 70 n. Chr. Dennoch schenkte Gott immer
wieder in der Heilszeit des Gesetzes Einzelnen, die umkehrten und Ihn such-
ten, auch korperliche Heilung von Krankheiten — aus Gnade, nach Seinem
erzieherischen Ermessen. Sie konnten sich nicht mehr auf die VerheiBung am
Anfang berufen, denn Israel hatte die Bedingung nicht eingehalten. Sie konn-
ten nur an die Gnade und Barmherzigkeit des Herrn appellieren.

b) Die Verheiflung des messianischen Reiches fiir Israel

Mitten im Gericht Uiber das abtriinnige Israel gab Gott, der die Liebe ist, in
Seiner Gnade und Barmherzigkeit Seinem Volk eine Hoffnung, eine
ZukunftsverheiBung: Am Ende der Zeiten wird sich Sein Zorn uiber Israel
wieder wenden; Er wird sich von neuem erbarmen und Israel sammeln aus
der Zerstreuung, ihm einen neuen Bund gewihren, geistliche Erneuerung und
Wiederherstellung des irdischen Reiches durch den Messias, den verheif3e-
nen Erloser und Konig.

Dieses messianische Reich, auch »Tausendjihriges Reich« genannt, ist
eine VerheiBung fur Israel, d. h. genauer: fur den glaubiggewordenen Uber-
rest Israels, der die Gerichte der grolen Drangsal uiberlebt hat. Aus Gnade,
aufgrund des Erlosungswerkes Jesu Christi am Kreuz, gewiahrt Gott diesem
Uberrest eine umfassende Vergebung und Wiederherstellung. In diesem mes-
sianischen Reich, der irdischen Erfullung des »Reiches Gottes«, kommt
Israel in den Genuf} all der Segnungen, die ihm schon im alten Bund ver-
heiflen waren und die es durch seine Untreue verloren hatte: Frieden, Wohler-
gehen, Fruchtbarkeit und reichen Segen itber Mensch und Natur. Von diesem
Reich handelt ein groBer Teil der Prophetie des AT, vom 5. Buch Mose tiber
die Psalmen bis zu den eigentlichen prophetischen Biichern.

214



Die Grundlage fur das verheiflene Heil im messianischen Reich ist das
vollkommene Stuhnopfer Jesu Christi. Er hat die Schuld auch Seines irdi-
schen Volkes getragen und gesithnt. So kann Er die Verheiung aussprechen:
»Ich, ich bin es, der deine Verbrechen ausloscht um meinetwillen, und deiner
Stuinden will ich nicht mehr gedenken« (Jes. 43,25; vgl. Jes. 44,21-23).

Mit dieser vollkommenen Tilgung der Stinden Israels ist auch die Grund-
lage gegeben, daf} Gott seine urspriingliche VerheiSung wahrmachen kann, alle
Krankheit von Israel wegzunehmen. Im 103. Psalm bekennt Israel: »Preise den
HERRN, meine Seele, und vergif3 nicht alle seine Wohltaten! Der da vergibt alle
deine Suinde, der da heilt alle deine Krankheiten« (V. 2f.). Dieses Wort kann
sich nicht auf die Zeit Davids beziehen (vgl. V. 6+10+12); es bezieht sich im
unmittelbaren Sinn auch nicht auf die Gemeinde des Christus, sondern auf
Israel (vgl. V. 6f.;V. 9+10+18), obgleich jeder Glaubige sich mit dem Lobpreis
uber Gottes Gute identifizieren kann. Es ist ein prophetisches, vorweggenom-
menes Loblied des erlosten Uberrestes im Tausendjahrigen Reich.’

Prophetische Hinweise auf die Wegnahme aller Krankheiten im messia-
nischen Reich finden sich u. a. auch in Jes. 33,24: »Und kein Einwohner
[Jerusalems] wird sagen: Ich bin schwach [od. krank]. Dem Volk, das darin
wohnt, wird die Schuld vergeben sein« (vgl. auch Jes. 25,6-8; Jes. 65,18-25).

Heilsgeschichtlich gesehen sind also diejenigen alttestamentlichen Worte,
die Israel eine vollige Befreiung von Krankheiten im irdischen Leben ver-
heifen, nicht auf die Gemeinde anwendbar. Der Herr wird sie an Israel in wun-
derbarer Weise erfullen, wenn Er Sein messianisches Reich auf Erden aufrich-
tet. Zu diesem Zeitpunkt sind die Glaubigen in Christus bereits mit Thm vereint
und haben, im Unterschied zum Uberrest Israels, bereits Auferstehungsleiber;
sie haben weit mehr empfangen als das irdische Bundesvolk, aber nicht schon
in der Zeit ihres irdischen Wandels, sondern mit der volligen Erlosung und Ent-
riuckung, die die Verwandlung des »Leibes der Niedrigkeit« in die Gleich-
gestalt seines »Leibes der Herrlichkeit« mit sich bringt (vgl. Phil. 3,20f.).

c) Die zeichenhaften Heilungen des Messias unter Seinem Volk Israel

Sehr viel Verwirrung in der Frage gottlicher Heilung wird dadurch gestiftet,
dafl man die Bedeutung der Wunderheilungen verkennt, die der Herr Jesus
Christus und Seine Apostel unter dem Volk Israel taten. Oft wird gesagt, daf}
der Herr die kranken Menschen aus Mitleid iiber ihren Zustand geheilt habe;
daB} Seine Heilungen Ausdruck dessen seien, daf3 Er grundsitzlich alle Kran-
ken heilen wolle, weil Er ihr Bestes wolle. Die heutigen Wunderheiler neh-
men die Heilungen des Herrn aus ihrem biblischen Sinnzusammenhang und
konstruieren das Bild von »Jesus, dem Heiler«, dem es darum gehe, mit Wun-
derkraft allen von Krankheit belasteten Menschen zu helfen.

Damit wird aber die wahre Bedeutung der Heilungen verdreht, die der
Herr tat, und auch Seine wahren Beweggriinde werden verfalscht. Dem Herrn
ging und geht es nicht in erster Linie um die Linderung korperlicher Leiden,
sondern um die Errettung von der ewigen Verdammnis. Er heilte die Men-
schen nicht, um ihnen in einer voriibergehenden leiblichen Not zu helfen,
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sondern um sie auf die Heilsbotschaft Gottes hinzuweisen, die ihnen ewiges
Leben verhief3 (vgl. z. B. Mt. 9,1-8). Er wulite, daf die korperliche Heilung
den Menschen nicht wirklich hilft, sondern nur die Errettung durch den
Glauben. Er sagte darum: »Denn es ist besser fur dich, daf3 eins deiner Glie-
der verloren gehe, als dafl dein ganzer Leib in die Holle geworfen werde«
(Mt. 5,29 — Sch).

Die Heilungen des Herrn in Israel waren also kein Selbstzweck, sondern
sie waren Zeichen, Wundertaten, die auf etwas Bestimmtes hinweisen soll-
ten, die Ihn als den Messias erweisen und Seine Botschaft vom Reich Gottes
beglaubigen sollten. Jesus Christus verkiindete Israel, da3 das lange ver-
heilene messianische Reich nahe herbeigekommen war. Seine Heilungen
waren vorhergesagte Zeichen des Messias und nahmen die fur das Tausend-
jahrige Reich verheiflene vollige Befreiung von Krankheiten vorweg (vgl.
Mt. 9,35; Mt. 10,7f.; Mk. 16,17; Joh. 7,31; Joh. 9,16; Apg. 4,16).

Deshalb nennt Hebr. 6,5 diese Zeichen auch die »Wunderwerke des
zukunftigen Zeitalters« (Elb), namlich des Tausendjahrigen Reiches. Des-
halb auch betont der Heilige Geist gerade im Matthausevangelium, das den
Herrn Jesus als Messias Israels besonders herausstellt, die Vorerfullung von
Ps. 103,3: »Jesus (...) heilte jede Krankheit und jedes Gebrechen« (Mt. 9,35;
vgl. 4,23f; 8,16f.; 10,1). In Mt. 8,16f. wird die Heilung von Kranken durch
Jesus Christus als eine Erfullung messianischer Prophetie bezeichnet: »(...)
und er heilte alle Leidenden, damit erfullt wiirde, was durch den Propheten
Jesaja geredet ist, der spricht: >Er selbst nahm unsere Schwachheiten und trug
unsere Krankheiten. <<’

Die massenhafte Heilung aller Kranken ist also ein heilsgeschichtliches
Zeichen fur das unglaubige Israel gewesen; ein Zeichen, das tibrigens nur bei
den wenigsten Geheilten rettenden Glauben bewirkt hat. Der Heilungsdienst
des Herrn war eine prophetische Vorwegnahme dessen, was Israel erfahren
wird, wenn es wirklich den Messias angenommen und das Reich empfangen
hat. Als Zeichen waren diese Heilungen an Unglaubige gerichtet, und die
Evangelien berichten keine einzige Heilung, die ausdriicklich an echten Jin-
gern des Herrn geschehen wire.

Wir konnen aus diesen Heilungen keineswegs ableiten, dafl Christus Sei-
ner Gemeinde die Verheiung volliger Gesundheit gegeben habe oder im
heutigen Heilszeitalter alle Kranken heilen wolle. Schon in der Apostelzeit
wurden nicht alle Heiden geheilt wie in Israel; die Heilungen der Apostel
waren wesentlich seltener und dienten nicht als messianische Zeichen, son-
dern zur Beglaubigung des Evangeliums der Gnade, das sie verkiindeten.

d) Heilungen als Wunderzeichen im apostolischen Verkiindigungsdienst
der Gemeindezeit

Entsprechend den VerheiBBungen des Herrn an die Apostel (Joh. 14,12: »Wer
an mich glaubt, wird auch die Werke tun, die ich tue«; Mk. 16,17) geschahen
auch im Verkuindigungsdienst der Apostel und ihrer Mitarbeiter Heilungs-
wunder. Auch sie dienten dazu, die neue Heilsbotschaft der Errettung durch
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den Glauben an Jesus Christus zu bekréftigen und die Botschafter als von
Gott gesandt auszuweisen. Doch im Unterschied zu Israel hatten sie nicht den
Auftrag und die Vollmacht, jede Krankheit und jedes Gebrechen zu heilen
(vgl. Mt. 10,1). Die Heilungswunder der Apostelzeit geschahen punktuell,
und aus dem Bericht der Apostelgeschichte 146t sich ein Abnehmen der Hau-
figkeit erkennen.’

Wiederum muf3 betont werden, da3 die Heilungswunder als Zeichen sich
nicht an Glaubige, sondern an Ungldubige richteten und auch an Unglaubi-
gen geschahen. In der Apostelgeschichte und den Briefen finden wir keinen
einzigen Fall, wo ein an Christus Glaubiger durch ein apostolisches Wunder
geheilt worden wire. Das gilt auch fur die in 1. Korinther 12 erwéhnte Gna-
dengaben zu Heilungen. Sie waren eine Zeichengabe, die zudem nicht not-
wendigerweise standig betdtigt werden konnte; die grammatische Konstruk-
tion des griechischen Begriffes deutet an, dafl in punktuellen Einzelfallen
Gott wunderbare Heilung durch Glaubige wirkte, ohne daf} diese eine stan-
dige »Heilungsgabe« hatten.

In jedem Fall richtete sich auch diese Heilungswunder nach auflen, an
Unglaubige. Seinen Kindern hat Gott einen anderen Weg gewiesen, wie sie
Heilung suchen konnen: Das glaubige Gebet, wo ndtig verbunden mit Bufle
(vgl. Jak. 5,13-18). Dieser Weg gilt auch heute noch, wihrend die Wunder-
zeichen der Heilung nach Ende der Apostelzeit und mit Abschlufl der Offen-
barung des Neuen Testaments ihren Zweck erfullt hatten und aufhorten (vgl.
dazu Kap. VI).

3. Die heilsgeschichtliche Stellung der Gemeinde
und die Frage der Krankenheilung

Welchen Stellenwert hat die Krankenheilung nun in der Gemeinde Jesu Chri-
sti? Sie hat ja eine ganz andere heilsgeschichtliche Stellung als Israel; ihr
Burgerrecht ist in den Himmeln (Phil. 3,20), ihre Segnungen sind nicht irdi-
scher Natur, sondern geistliche Segnungen in der Himmelswelt (Eph. 1,3).
Sie hat ja schon jetzt, aufgrund des vollkommenen Suthnopfers Jesu Christi,
Vergebung ihrer Stinden, ja, mehr noch, sie ist gottlicher Natur teilhaftig
geworden durch die neue Geburt aus dem Geist (2. Petr. 1,4).

Bedeutet das nicht auch die Befreiung von jeglicher Krankheit? Wenn die
Erlosung, das Heil in Christus vollkommen sind, dann muiite das die Uber-
windung der Krankheitsgeifiel doch eigentlich einschlieBen? Ist Heilung
nicht unser Erstgeburtsrecht als Gotteskinder, das wir im Glauben einnehmen
durfen?

Solche Fragen sind durchaus berechtigt, und wir mussen im Wort Gottes
sorgfaltig nach einer Antwort ausschauen. Es wire ja genauso verkehrt und
schadlich, wenn wir vom Heil in Christus etwas wegstreichen wurden, als
wenn wir uns in schwarmerischer Weise nach etwas ausstrecken, was Gott
uns erst im kommenden Aon verheiflen hat.
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a) Jesaja 53 — ist die Heilung im Siihnopfer inbegriffen?

Von vielen Pfingstlern und Charismatikern wird Jes. 53,4 als unumstoBliche
Garantie angesehen, die jedem Christen Heilung von allen seinen Krankhei-
ten zusichert. Sie sagen: »Wenn Jesus Christus deine Krankheiten getragen
hat, dann muf3t du sie ebensowenig tragen wie deine Suinden, die dir der Herr
abgenommen hat.« Das hort sich zunichst durchaus tiberzeugend an. Haben
wir hier nicht eine verlaliche gottliche Zusage, ein verbrieftes Anrecht auf
Heilung?

Wenn wir uns in echtem, lauterem Glauben eine Verheiung aus dem Wort
Gottes aneignen wollen, so milssen wir zuerst niichtern und gewissenhaft
prufen, ob sie iiberhaupt uns gilt, und wenn ja, unter welchen Bedingungen.
Hier wird in der charismatischen Bewegung weithin Miflbrauch mit dem
Wort Gottes getrieben, indem je nach Bedarf Bibelworte (als »Rhema«)
zur gottlichen VerheiBung fur Christen erklart werden, ohne den Zusammen-
hang der Schrift zu beachten.

Vor allem im Alten Testament missen wir sorgfaltig priifen, welche
Schriftworte wir wie auf uns beziehen konnen. Hier reden wir wohlgemerkt
von einer lehrmdjfligen Anwendung von Schriftworten — daf} jedem Christen
alttestamentliche Gottesworte zur Erbauung, Unterweisung und zum trostli-
chen Zuspruch dienen, bleibt davon unberiihrt.

Der Sinn der Aussagen von Jesaja 53,1-6

Wenn wir Jesaja 53 in seinem Zusammenhang betrachten,” erkennen wir, da3
es eine prophetische Vorwegnahme des Bekenntnisses ist, das der erloste
Uberrest in Israel sprechen wird, wenn sie auf den blicken, den sie durchbohrt
haben, und Jesus Christus als ihren Messias erkennen. Zuriickblickend (»und
als wir ihn sahen ...«) erkennen sie, da3 Er, den sie damals verachtet und ver-
worfen hatten, fur sie und ihre Ubertretungen am Kreuz hing, wahrend sie
dachten, Er sei von Gott bestraft worden (Jes. 53,1-6). Hier trifft wohl die
Elberfelder Ubersetzung den Sinn am besten, wenn sie die Verse 3 bis 5 so
wiedergibt (sinngemafle Erganzungen in Klammern vom Verfasser):

»(3) Er war verachtet und verlassen von den Menschen [als er am
Kreuz hing], ein Mann der Schmerzen und mit Leiden [Leiden, Heim-
suchung, Bedrangnis, Krankheit, hebr. holi] vertraut, und wie einer, vor
dem man [wegen seiner schandlichen Hinrichtung] das Angesicht ver-
birgt; er war verachtet, und wir haben ihn fur nichts geachtet.

(4) Furwahr, er hat unsere Leiden [die Leiden und Bedrangnisse, die
eigentlich wir verdient hétten; hebr. holi] getragen, und unsere Schmer-
zen [die Todesqualen, die uns hatten treffen sollen] hat er auf sich gela-
den. Und wir, wir hielten ihn [wegen seiner eigenen Vergehen] fur
bestraft, von Gott geschlagen und niedergebeugt,

(5) doch um unserer Ubertretungen willen war er verwundet, um unse-
rer Missetaten willen zerschlagen. Die Strafe zu unserem Frieden lag
auf ihm, und durch seine Striemen ist uns Heilung geworden.«
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Viele deutsche Ubersetzungen haben hier eine andere Deutung. Sie geben
die Verse 3 und 4 so wieder: »Er war der Allerverachtetste und Unwerteste,
voller Schmerzen und Krankheit (...) Furwahr, er trug unsere Krankheit und
lud auf sich unsere Schmerzen« (Lu84). Diese Ubersetzung gibt jedoch zu
MiBverstandnissen Anlafl. Das hebraische Wort holi bedeutet zwar zumeist
»Krankheit«, kann aber auch die ibertragene Bedeutung »Leiden, Bedrang-
nis, Heimsuchung« haben. Besonders Vers 3 zeigt, daf} diese uibertragene
Bedeutung hier richtig ist. Christus war weder in Seinem Erdenleben noch als
Er am Kreuz hing, mit Krankheiten vertraut, wohl aber mit Leiden und Heim-
suchung. Dann gilt diese Bedeutung aber auch fiir Vers 4."

Er bedeutet also nicht, da3 Christus neben unseren Stinden auch unsere
Krankheiten am Kreuz getragen hitte, sondern daf Sein Leiden, Seine geist-
liche, innerliche Qual am Kreuz (vgl. Mt. 26,39; Mt. 27,46) stellvertretend
fur uns geschah, die wir eigentlich so hitten leiden mussen. Er hat am Kreuz
die schrecklichen Qualen des Zorngerichtes Gottes getragen, die eigentlich
fur uns bestimmt waren — das ist die Aussage von Jes. 53,4. Jede andere Deu-
tung wiirde die Wahrheit des vollkommenen Suhnopfers Jesu Christi beein-
trachtigen. Christus hat unsere Krankheiten nicht in derselben Weise stellver-
tretend getragen wie unsere Siinden, und wir konnen aus Jes. 53,4 keinen
automatischen Anspruch auf Heilung ableiten.”

Das wird auch aus 1. Petr. 2,21-25 deutlich, wo der Apostel die geistliche
Bedeutung von Jes. 53,4-6 fur die Gemeinde erlautert. Er zeigt uns den Herrn
Jesus Christus, »der unsere Stinden an seinem Leib selbst an das Holz hinauf-
getragen hat, damit wir, den Stinden abgestorben, der Gerechtigkeit leben;
durch dessen Striemen ihr geheilt worden seid. Denn ihr gingt in die Irre wie
Schafe, aber ihr seid jetzt zuriickgekehrt zu dem Hirten und Aufseher eurer
Seelen.«

Petrus erwéhnt nirgends eine angebliche Erlosung von aller Krankheit,
sondern allein das Heil durch die Stihnung unserer Siinden als Frucht von
Golgatha. Den Vers »durch seine Striemen seid ihr geheilt«, der von manchen
auf korperliche Heilung bezogen wird, deutet er unmif3verstandlich auf die
Errettung hin. Das bestatigt, dal wir es hier bei Jesaja mit prophetischer Bil-
dersprache zu tun haben, die leibliche Heilung sinnbildlich fur das geistliche
Heil gebraucht (vgl. dazu Jes. 57,18; Jer. 3,22; Hos. 6,1; 14,5).

Auch sonst findet sich in den Lehrbriefen der Apostel nirgends ein Hin-
weis darauf, daf} die Befreiung von allen Krankheiten in dieser Heilszeit der
Gnade das Gut aller Glaubigen sei, geschweige denn eine eindeutige Ver-
heiBung Gottes. Dagegen gibt es, wie wir im weiteren sehen werden, zahlrei-
che Belege fur ein Weiterexistieren von Krankheiten, solange die Gemeinde
hier auf Erden lebt.

b) Das volle Heil in Christus und seine Verwirklichung fiir Geist,
Seele und Leib

Der Suithnetod Jesu Christi bedeutet also nicht den Anspruch auf sofortige
Erlosung von Krankheit. Dennoch ist es eine unumstofiliche Wahrheit, daf3
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das vollkommene Siihnopfer Jesu Christi am Kreuz (Hebr. 7,22-28) grund-
satzlich die Erlosung vom Fluch der Krankheit mit einschliefst.

Wenn wir Sein herrliches Erlosungswerk in Tod und Auferstehung
betrachten, das Kraft hat, uns vollig zu erretten (Hebr. 7,25), durch das wir
geheiligt und fur immer vollkommen gemacht sind (Hebr. 10,10-14), dann
erkennen wir, daf} Er nicht nur unsere Stinden gesithnt und hinweggetragen
hat, sondern grundsditzlich damit auch alle Folgen der Suinde aufgehoben
hat — allen Fluch uiber der Schopfung, alles Leid und alles Gericht, nicht nur
die Krankheit, sondern auch den Tod, der der Lohn der Stinde ist.

Die Frage ist nur: Wann und wie bekommt unser Leib Anteil an dieser
Erlosung? Haben wir in dem Moment, wo wir durch den Glauben teilhaben
am Heil in Christus, auch schon unmittelbar Teil an der Erlosung von allen
Folgen der Sunde? Ist deshalb die Befreiung von jeder Krankheit ein ver-
brieftes Anrecht jedes Glaubigen, wie es die Vergebung der Stinden ist, oder
besteht hier ein Unterschied?

Gottes Erlosungsplan fiir Geist, Seele und Leib

Die grundlegende Belehrung tiber das Erlosungswerk Jesu Christi finden wir
im Romerbrief, und hier erhalten wir auch einige wichtige Antworten auf
unsere Frage. Wir erkennen, daf} Gott in Seinem Erlosungshandeln am Men-
schen einen Unterschied macht zwischen Geist, Seele und Leib des Men-
schen (vgl. dazu auch 1. Thess. 5,23; Hebr. 4,12; Jak. 2,26; 1. Kor. 2,11; 5,5;
2. Kor. 7,1; 1. Kor. 7,34).

Zunéchst geschieht das Erlosungshandeln Gottes in Christus am Geist des
Menschen, der lebendig gemacht wird durch die Innewohnung des Heiligen
Geistes (vgl. 1. Petr. 3,18):

»Ihr aber seid nicht im Fleisch, sondern im Geist, wenn wirklich
Gottes Geist in euch wohnt. Wenn aber jemand Christi Geist nicht hat,
der ist nicht sein. Ist aber Christus in euch, so ist der Leib [des
Erlosten] zwar tot der Sunde wegen, der Geist [des Erlosten] aber
Leben der Gerechtigkeit wegen. Wenn aber der Geist dessen, der Jesus
von den Toten auferweckt hat, in euch wohnt, so wird der, der Christus
Jesus aus den Toten auferweckt hat, auch eure sterblichen Leiber
lebendig machen wegen seines in euch wohnenden Geistes.«
(Ro. 8,9-11)

Der Geist des Glaubigen hat also sofort Anteil an der Errettung; nach dem
leiblichen Tod kommt er in die Gemeinschaft mit Gott (Hebr. 12,23;
Apg. 7,59). Auf die Rolle der Seele, die im Wort Gottes teilweise mit dem
Geist einsgesetzt, teilweise gesondert behandelt wird, konnen wir in der hier
notwendigen Kiirze nicht eingehen.

Was geschieht mit dem Leib des Erlosten? Wird er auch im Augenblick
der Wiedergeburt erlost, verwandelt, lebendig gemacht? Hier bezeugt uns die
Schrift ganz eindeutig, daf3 dies nicht der Fall ist! »Der Leib ist tot der Suinde
wegen, er ist ein »Leib der Stinde« (Ro. 6,6), in dem noch bose, siindige
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Begierden sind (Ro. 6,12), sindhafte Handlungen des Leibes (R0. 8,13), die
wir toten sollen (vgl. auch Kol. 3,5f.).

Der Leib der Sunde steht in enger Beziehung zu dem Schlusselbegriff
»Fleisch«, der die siindige Natur des Menschen als gefallenes Geschopf
kennzeichnet. Das zeigt sich insbesondere in Kol. 2,11, wo Paulus vom
»fleischlichen Leib der Stinden« (revSch) spricht. Dieser Leib der Stinde, das
Fleisch mit seinen innewohnenden Begierden (R0.7,17-24; R®.7,5;
Gal. 5,24; 1. Joh. 2,16 u. a.) ist nach Gottes Willen nicht miterlost, sondern
dem Tod verfallen; er ist ein »Leib des Todes« (R0. 7,24), ein sterblicher Leib
(Ro. 8,11), der unter dem Beschlufl Gottes steht, »dall Fleisch und Blut das
Reich Gottes nicht erben konnen« (1. Kor. 15,50).

So kommt es, dal} alle Christen bis auf die letzte Generation, die die Wie-
derkunft des Herrn miterlebt, dem Leibe nach sterben muissen — obwohl die
Schrift ja bezeugt, daB Jesus Christus den Tod am Kreuz bereits besiegt hat:
»(...) der den Tod zunichte gemacht, aber Leben und Unvergénglichkeit ans
Licht gebracht hat (...)« (2. Tim. 1,10; vgl. Hebr. 2,14).

Die zukiinftige Hoffnung auf die Erlosung des Leibes

Das, was an uns noch aus der alten Natur, vom ersten Adam ist, muf} sterben
(vgl. 1. Kor. 15,22). Unsere Erlosung ist daher in dieser Welt noch nicht voll-
kommen; als Gldubige haben wir durch den innewohnenden Geist erst ein
Angeld, ein Unterpfand der kommenden volligen Erlosung (Eph. 1,14;
Eph. 4,30). In R0. 8,18-25 zeigt uns Paulus dieses Spannungsfeld zwischen
der volligen Erlosung in Christus und der schrittweisen Auswirkung dieser
Erlosung beim Glaubigen:

»Denn ich denke, daf die Leiden der jetzigen Zeit nicht ins Gewicht
fallen gegenuiber der zukiinftigen Herrlichkeit, die an uns geoffenbart
werden soll. Denn das sehnstichtige Harren der Schopfung wartet auf
die Offenbarung der Sohne Gottes. Denn die Schopfung ist der Nich-
tigkeit [od. Verganglichkeit] unterworfen worden — nicht freiwillig,
sondern durch den, der sie unterworfen hat —, auf Hoffnung hin, dafl
auch selbst die Schopfung von der Knechtschaft der Vergéanglichkeit
[od. des Verderbens] freigemacht werden wird zur Freiheit der Herr-
lichkeit der Kinder Gottes. Denn wir wissen, daf die ganze Schopfung
zusammen seufzt und zusammen in Geburtswehen liegt bis jetzt. Nicht
allein aber sie, sondern auch wir selbst, die wir die Erstlingsgabe des
Geistes haben, auch wir selbst seufzen in uns selbst und erwarten die
Sohnschaft: die Erlosung unseres Leibes. Denn auf Hoffnung hin sind
wir errettet worden. Eine Hoffnung aber, die gesehen wird, ist keine
Hoffnung. Denn wer hofft, was er sieht? Wenn wir aber das hoffen, was
wir nicht sehen, so erwarten wir es mit Ausharren.«

Hier bezeugt Paulus, dal3 der letzte, endgultige Schritt der Errettung und
Erlosung der Christen noch zukinftig ist, eine Sache der Hoffnung und des
Ausharrens: die Erlosung des Leibes. Sie geschieht erst, wenn der Herr Jesus
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Christus fur Seine Gemeinde wiederkommt. Die Toten in Christus werden
auferweckt und ihre sterblichen Leiber lebendig gemacht, d. h. verwandelt in
unsterbliche Auferstehungsleiber, geistliche Leiber, die Anteil haben an der
Herrlichkeit des auferstandenen Christus; die noch lebenden Glaubigen wer-
den ebenfalls verwandelt (vgl. Ro. 8,11; 1. Kor. 15,20-26; 35-58). So sagt es
auch der Apostel Johannes:

»Geliebte, [schon] jetzt sind wir Kinder Gottes, und es ist noch nicht
offenbar geworden, was wir [dereinst] sein werden. Wir wissen jedoch,
daB, wenn diese Offenbarung eintritt, wir ihm [d. h. dem Auferstande-
nen] gleich sein werden; denn wir werden ihn sehen, wie er ist.«
(1. Joh. 3,2 —Me)

Auch in Kol. 3,1-4 finden wir dieselbe Wahrheit in bezug auf unsere Stel-
lung als Erloste, deren wahres, herrliches, gottliches Leben noch verborgen
ist mit dem Christus in Gott: »Wenn der Christus, unser Leben, geoffenbart
werden wird, dann werdet auch ihr mit ihm geoffenbart werden in Herrlich-
keit« (V. 4). Dann wird uns weder Stinde, Krankheit noch Tod mehr anhaften;
das Errettungswerk Christi an uns wird dann seine Vollendung finden.

Das ist auch der Grund, weshalb die Errettung, die doch in einem Sinn
dem Gotteskind mit seiner Wiedergeburt bereits gegeben ist (vgl. u. a.
Eph. 2,8), zugleich als etwas Zukunftiges bezeichnet wird, das erst bei der
Wiederkunft des Christus geschieht (u. a. 1. Petr. 1,3-5).

¢) Krankheit und Krankenheilung in der Heilszeit der Gemeinde

In der Zeit ihres Erdenlebens stehen die Glaubigen in Christus in einem Span-
nungsverhaltnis, was ihre Leiblichkeit und die Frage der Krankheit betrifft.
Auf der einen Seite sind sie Glieder am Leib Christi, eine neue Schopfung
(2. Kor. 5,17; Gal. 6,15), errettet von der Macht der Stinde, gerecht gemacht
in Christus. Auf der anderen Seite tragen sie diesen Schatz in irdenen
Gefdfien, »auf dal} die uberschwengliche Kraft von Gott sei, und nicht von
uns« (2. Kor. 4,7 — Sch). Paulus, der von sich selbst bekennt: »Ich bin mit
Christus gekreuzigt, und nicht mehr lebe ich, sondern Christus lebt in mir«,
bezeugt von sich dennoch, daf} er noch »im Fleisch«, d. h. in einem sterbli-
chen, unerlosten Leib lebt: »was ich aber jetzt im Fleisch lebe, lebe ich im
Glauben (...)« (Gal. 2,20).

Ein lebendiger Geist in einem todgeweihten Leib

Der Leib eines Glaubigen ist noch ein sterblicher Leib; er gehort zum Erbe
Adams und ist als Leib der Stinde dem Tod geweiht. Er ist daher auch nicht
von Krankheiten verschont. Die Tatsache, daf er ein Tempel des Heiligen
Geistes ist, bewahrt ihn nicht vor dem Zerfall im Tod, auch nicht vor der
Schwiachung und dem Verschleil} in Krankheiten, wie schwarmerische Chri-
sten immer wieder annehmen. Nicht Gesundheit, sondern Geisteszucht und
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ein heiliger Gebrauch des Leibes verherrlicht seinen Erloser und kennzeich-
net ihn als Tempel.

Die innewohnende Auferstehungskraft des Geistes ist den Christen nicht
gegeben, um der Welt ein Vorbild volliger Gesundheit zu geben, sondern um
mit dem Leib Gutes zu tun und die Heiligkeit und Gerechtigkeit Gottes zu
bezeugen. Deshalb redet Paulus auch von den irdenen Gefdflen, die im
Gegensatz zum herrlichen Inhalt zerbrechlich und verganglich sind: »Wenn
auch unser auflerer Mensch aufgerieben wird, so wird doch der innere Tag fur
Tag erneuert« (2. Kor. 4,16). Unser Leib soll Christus verherrlichen, aber er
hat noch keine eigene Herrlichkeit; oft werden wir so gefuhrt, den Herrn
durch die Schwachheiten und Krankheiten unseres Leibes hindurch zu ver-
herrlichen, wie es auch Paulus erfahren hat: »Denn meine Kraft kommt in
Schwachheit zur Vollendung« (2. Kor. 12,9).

Allerdings hat die Krankheit beim Christen einen anderen Charakter als
bei einem unerlosten Stinder. Ist sie bei jenem ein Mahnzeichen des Gerichts
uiber die Stinde, eine Vorschattung des Todes und ewigen Verderbens, so ist
ihr beim Glaubigen, der ja mit Gott versohnt und nicht mehr unter dem Zorn
ist (Joh. 3,36; Ro. 5,91.), dieser Gerichtscharakter genommen.

Die Krankheit der neutestamentlichen Glaubigen dient zum einen zur
véterlichen Zuchtigung, wo Christen in Stunde leben (vgl. Hebr. 12,4-11;
1. Kor. 11,28-32), zum anderen kann sie, wie andere Leiden und Bedrang-
nisse, der erzieherischen Zubereitung und Lauterung des Glaubigen dienen,
ohne daB3 konkrete Stinden vorliegen miussen (vgl. Ro. 8,171.; 2. Kor. 4,7-18;
2.Kor. 12,7-10; Jak. 1,2-4; Jak.5,10-16; 1. Petr. 1,6-9; 1. Petr. 4,1-3;
1. Petr. 5,6f.).

Die Bedeutung von Jakobus 5 fiir die Krankenheilung in der Gemeinde

Die wichtigste Aussage uiber Krankheit und Krankenheilung in der Ge-
meinde finden wir im Jakobusbrief, in Jak. 5,14-16."

»(14) Ist jemand krank unter euch? Er rufe die Altesten der Gemeinde
zu sich, und sie mogen tiber ihm beten und ihn mit Ol salben im Namen
des Herrn.

(15) Und das Gebet des Glaubens wird den Kranken retten, und der
Herr wird ihn aufrichten, und wenn er Stinden begangen hat, wird ihm
vergeben werden.

(16) Bekennt nun einander die Vergehungen und betet fureinander,
damit ihr geheilt werdet; viel vermag eines Gerechten Gebet in seiner
Wirkung. «

Im Vers 14 geht der Heilige Geist ganz selbstverstandlich davon aus, daf
es Krankheit unter Glaubigen geben kann und gibt. Sie wird als erzieheri-
sches Handeln Gottes ganz einfach hingenommen, und es werden Ratschlage
erteilt, wie der kranke Christ sich verhalten soll. Jakobus behandelt
hauptsachlich den Fall, dal die Krankheit eine Ziichtigung fur begangene
Stinden ist, aber er schlief3t auch die Priifungsleiden mit ein.
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Zunachst wird deutlich, da Krankheit keine Privatangelegenheit des
einzelnen Christen ist; wir sind alle ein Leib, und »wenn ein Glied leidet, so
leiden alle mit« (1. Kor. 12,26). Wenn ein Glaubiger krank wird, so sollte die
Gemeinde mit tragen und helfen. Wenn die Ursache der Krankheit Stinde
war, so muf} die Stinde bereinigt werden. Dabei soll jedoch die Initiative vom
Kranken ausgehen; er mufl an dem Punkt sein, wo er seine Krankheit als
Zuchtigung fur bestimmte Stuinden erkannt hat. Dafl er sie den Altesten
bekennen soll, geht aus dem Zusammenhang indirekt hervor.

Wenn kein Zusammenhang zu Siinden erkennbar ist, darf der leidende
Glaubige sicherlich ebenfalls den priesterlichen Beistand der Altesten
suchen; im Leib Christi sind wir berufen, die Lasten des anderen zu tragen
und ihm in allen Anfechtungen und Bedringnissen liebend beizustehen.
Deshalb heifit es: »und wenn er Stinden begangen hat, wird ihm vergeben
werden«. Das ist also nicht notwendigerweise die Voraussetzung fur ein
Gebet der Altesten.

Es ist bedeutsam, daf nirgends die »Gnadengaben zu Heilungen« erwéhnt
werden, die zur Zeit der Abfassung des Jakobusbriefes sicherlich noch wirk-
sam waren. Gott hat diese voruibergehende Zeichengabe nicht zur Heilung
von Glaubigen gegeben. Sein Weg fur die Gemeinde ist die priesterliche Fur-
bitte unter Glaubigen, verbunden mit einer zeichenhaften Handlung, dem
Salben mit Ol im Namen des Herrn (nicht aber mit Handauflegung!)."

Was verheifit das Wort Gottes nun als Frucht dieser Furbitte? »Und das
Gebet des Glaubens wird den Kranken retten.« Zunachst wird das Gebet der
Altesten dann als wirksam bezeichnet, wenn diese geistlich gereiften Bruder
nach Suindenbekenntnis oder Aussprache zu der inneren Glaubensuiberzeu-
gung kommen, daf} es der Wille Gottes ist, hier zu heilen, bzw. zu helfen. Das
muB je nach seelsorgerlicher Lage durchaus nicht immer der Fall sein! Doch
fur diesen Fall gilt das Wort aus 1. Joh. 5,14: »Und dies ist die Zuversicht, die
wir zu ihm haben, dafl er uns hort, wenn wir etwas nach seinem Willen
bitten.«

Die Wirkung des geistgeleiteten Glaubensgebetes wird sein, dafl der
Kranke »gerettet« wird. Das bedeutet in diesem Zusammenhang in erster
Linie, daf er korperliche Heilung erfahren wird, obgleich das Wort auch von
der ewigen Errettung und dem Herausfuhren aus Noten verwendet wird.
»Der Herr wird ihn aufrichten« — das kann sich auf korperliche Heilung oder
auch innere Starkung beziehen. Der niachste Satz »und wenn er Suinden
begangen hat, wird ihm vergeben werden« zeigt, daf3 dies nicht in jedem Fall
die Ursache von Krankheiten bei Glaubigen sein muf.

Durch Vers 16 wird der priesterliche Dienst der Furbitte und Seelsorge
auch Uber die Altesten hinaus auf die Glieder des Leibes ausgeweitet; nicht
immer kann der Dienst von Altesten in Anspruch genommen werden, wohl
aber der Beistand und die Furbitte von Glaubensgeschwistern.

Wir durfen den weisen Ratschlufl Gottes darin erkennen, dal} der sterb-
liche, von der Suinde verderbte Leib des Menschen nicht sofort Anteil an der
volligen Erlosung in Christus hat. Obwohl der Herr Jesus am Kreuz mit der
Sunde grundsatzlich auch Krankheit und Tod hinweggenommen und
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besiegt hat, ist der Leib des Glaubigen nicht von Krankheit und Tod befteit,
solange die letzte Stufe des Erlosungswerkes Jesu Christi, die Auferstehung
derer, die Thm angehoren, bei Seiner Wiederkunft, noch nicht verwirklicht
wurde.

Das mag eine Erinnerung an die Tatsache sein, dafl wir hier Fremdlinge
auf Erden sind, die sehnsuichtig auf ihre vollige Erlosung warten sollen — und
oft allzu sehr am Irdischen, Verganglichen hangen. Es mag Ausdruck dessen
sein, daf} Gottes Gericht iber das stindige Fleisch, den Leib der Siinde durch
die Errettung von Geist und Seele nicht aufgehoben ist; auch der Leib des
Christen ist dem Verderben ausgesetzt und wird nicht erneuert, sondern durch
einen geistlichen Leib ersetzt.

Es ist in jedem Fall Ausdruck der Tatsache, daf} die Glaubigen in Christus
nicht in erster Linie duferliche Segnungen, Wohlbefinden und ein gutes
Leben auf Erden von Gott empfangen, wie die glaubigen Israeliten, sondern
geistliche, innerliche, himmlische Segnungen, die unendlich viel kostbarer
und hoher sind als jene. So gefiel es Gott, sich an Israel durch die Verheilung
volliger Leibesgesundheit zu verherrlichen, wahrend Er Seinen Kindern den
Stachel der Krankheit in diesem Leben nicht erspart hat und sich an ihnen
durch innere Kraft, gelebte Liebe und Heiligkeit verherrlichen will.

d) Zum rechten Umgang mit der Krankheit im Glaubensleben
des Christen"

Heilung von Krankheiten ist, wie wir gesehen haben, nicht das automa-
tische Recht von Christen; wir konnen sie nicht einfach »im Glauben be-
anspruchen«, sondern wir sollen sie von unserem Vater erbitten, in der
Zuversicht, da Er fur uns das Gute will und uns gerne hilft, aber auch in
Demut und Gottesfurcht und dem Wissen, dal uns »alle Dinge«, auch die
Bedrangnisse und Note, zum Guten mitwirken, wenn wir Thn lieben
(Ro. 8,28).

Gott mag in Seiner Souveranitat zu manchem sprechen wie zu Paulus:
»Laf dir an meiner Gnade gentigen, denn meine Kraft wird in der Schwach-
heit vollkommen!« (2. Kor. 12,9 — Sch). Dann gilt es, die Ratschlage zu
beherzigen, die uns Gott durch den Apostel Petrus gibt:

»Demiitigt euch unter die méachtige Hand Gottes, damit er euch erhdhe
zur rechten Zeit, indem ihr alle eure Sorge auf ihn werft; denn er ist
besorgt fur euch.« (1. Petr. 5,6f.)

»Darin frohlockt ihr, die ihr jetzt eine kleine Zeit, wenn es notig ist, in
mancherlei Versuchungen [od. Anfechtungen] betriibt worden seid,
damit die Bew#dhrung eures Glaubens viel kostbarer erfunden wird als
die des verganglichen Goldes, das aber durch Feuer erprobt wird, zu
Lob und Herrlichkeit und Ehre in der Offenbarung Jesu Christi, den ihr
liebt, obgleich ihr ihn jetzt nicht seht, uber den ihr mit unaussprechli-
cher Freude frohlockt; und so erlangt ihr das Ziel des Glaubens: die
Errettung der Seelen.« (1. Petr. 1,6-9)
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Heiligung und Heilung des Leibes

Was jeder Glaubige, der Heilung sucht, sorgsam beachten sollte, ist der im
Wort geoffenbarte Wille Gottes fur unseren Leib.

»Der Leib aber ist nicht fur die Hurerei, sondern fur den Herrn, und der
Herr fur den Leib. (...) Wit ihr nicht, dal eure Leiber Glieder Christi
sind? (...) Oder wif3t ihr nicht, dafl euer Leib ein Tempel des Heiligen
Geistes in euch ist, den ihr von Gott habt, und daf ihr nicht euch selbst
gehort? Denn ihr seid um einen Preis erkauft worden; verherrlicht nun
Gott mit eurem Leib!« (1. Kor. 6,13-20)

»Ich ermahne euch nun, ihr Bruder, kraft der Barmherzigkeit Gottes,
daB ihr eure Leiber darbringet als ein lebendiges, heiliges, Gott wohl-
gefalliges Opfer: das sei euer vernunftiger Gottesdienst!« (Ro. 12,1 —
Sch)

»Wir wissen doch, dal unser alter Mensch mitgekreuzigt worden ist,
damit der Leib der Stinde aufler Wirksamkeit gesetzt sei, so daf} wir der
Stinde nicht mehr dienen; denn wer gestorben ist, der ist von der Stinde
losgesprochen.« (Ro. 6,6f. —n. Sch)

»S0 herrsche nun nicht die Stunde in eurem sterblichen Leib, daf er sei-
nen Lusten gehorche; stellt auch nicht eure Glieder der Stinde zur Ver-
fugung als Werkzeuge der Ungerechtigkeit, sondern stellt euch selbst
Gott zur Verfugung als Lebende aus den Toten, und eure Glieder Gott
zu Werkzeugen der Gerechtigkeit.« (Ro. 6,12f.)

Kein Glaubiger, der krank geworden ist, braucht dies automatisch auf
Suinden zuruckzufuhren oder sich dadurch unter falsche Selbstanklage oder
Verdammnis bringen zu lassen. Dennoch gehort zum geistlichen Umgang mit
Krankheit sicherlich die aufrichtige Selbstpriifung vor Gott: Wo habe ich
meinen Leib entheiligt und mibraucht fur eigenstuchtige GenuBlbefriedigung
oder gar fur offene Stinde? Habe ich mich so verhalten, als ob ich mir selbst
gehorte? Habe ich meinen Leib als Werkzeug der Ungerechtigkeit zur Verfu-
gung gestellt? Bin ich mir bewuflt gewesen, daf3 auch meine Augen, meine
Ohren und meine Zunge in dieses Gebot der Hingabe und Heiligung einge-
schlossen sind?

Solche Selbstprifung ist der Wille Gottes fur uns (vgl. 1. Kor. 11,31), und
eine klare, aufrichtige Bulle uiber alle bewufit gewordenen Suinden ist in
jedem Fall sehr heilsam fur uns, ob nun Gott als Antwort die Krankheit weg-
nimmt oder nicht. Im Letzten will uns der Vater durch jedes Krankheitsleiden
tiefer in die Hingabe und Heiligung fuhren und die Umgestaltung in das Bild
Jesu Christi fordern; Schritte der tieferen Hingabe und Heiligung sind daher
die beste Antwort auf Gottes Erziehungshandeln an uns.

Das Beispiel des Epaphroditus

Die geistliche Haltung zur Krankheit kommt besonders in einem biblischen
Beispiel von Krankheit und Krankenheilung zum Ausdruck: bei Epaphrodi-
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tus, dem Abgesandten der Gemeinde zu Philippi, der dem Paulus beistand
und dabei schwer krank wurde. Uber ihn schreibt Paulus in Phil. 2,27: »Denn
er war auch krank, dem Tode nahe; aber Gott hat sich seiner erbarmt, nicht
aber nur seiner, sondern auch meiner, damit ich nicht Traurigkeit auf Traurig-
keit hatte.«

Wir miussen bei Epaphroditus, den Paulus voll Liebe seinen Mitstreiter
nennt, keine unbereinigten Stinden als Ursache der Krankheit vermuten; Pau-
lus bezeugt ihm, dafl er um des Werkes Christi willen dem Tode nahe kam
(Phil. 2,30). Und dennoch ist seine Heilung fur Paulus keine Selbstverstiand-
lichkeit. Er berichtet nicht: »Ich legte ihm die Hande auf, und er war gesund.«
Er sagt auch nicht, dal Epaphroditus in einen »Heilungsgottesdienst« der
Gemeinde zu Rom gegangen wire, wo er durch ein »Wort der Erkenntnis«
oder einen Bruder mit Heilungsgaben gesund geworden sei.

In keiner Weise gibt Paulus zu verstehen, dal Heilung von Krankheiten
fur solch einen bewahrten, hingegebenen Christen eine Selbstverstandlich-
keit sei. »Gott hat sich seiner erbarmt« — in diesen Worten schwingt die Got-
tesfurcht, die innere Beugung vor dem souveranen Ratschlufl Gottes mit,
auch eine feine Andeutung, daf} er selbst wie Epaphroditus in dieser Not
gewil} das Angesicht Gottes im Gebet gesucht hat.

Aber es war die Gnade Gottes, die den Kranken gesunden lief3, nicht ein
angebliches »Recht auf Heilung«. So verweist Paulus seinen kranken Mitar-
beiter Timotheus ohne Scheu auf das naturliche Heilmittel Wein, was manche
schwarmgeistig beeinflufiten Christen heute emport ablehnen wiirden; er,
durch dessen Hénde einst an Unglaubigen (!) »aulergewohnliche Wunder-
werke« geschehen waren, muf} seinen Mitarbeiter Trophimus krank in Milet
zuriicklassen (2. Tim. 4,20).

Die richtige geistliche Haltung im Streben nach Heilung

Auch wenn die Krankheit ein gottliches Erziehungsmittel ist, das der Glau-
bige aus der Hand des Vaters annehmen soll, ist damit nicht eine fatalistische
Ergebung in die Krankheit eingeschlossen. Jeder Glaubige kann auf den
erzieherischen Anruf Gottes mit Bue und Hingabe antworten und dann auch
Heilung von der Krankheit erbitten, und er sollte das auch tun. Wenn Siinden
die Ursache der gottlichen Erziehungsmafnahme sind, dann ist aufrichtige
Umkehr und Bekenntnis der Vergehungen unerldBlich fur gottliche Heilung.

Auch bei Zubereitungsleiden diirfen wir Gott in einer Haltung der Ergeben-
heit in Seinen Willen um Heilung bitten (vgl. Paulus in 2. Kor. 12,8). In gewis-
sen Féllen kann einer Krankheit auch ein satanischer Angriff zur Verhinderung
des Dienstes eines Christen zugrundeliegen; dann durfen wir im Glauben
widerstehen und den Sieg Jesu Christi ergreifen (vgl. 1. Petr. 5,8f.; Jak. 4,7f.)."

Die Schrift bezeugt uns, dafl Gott auf gldubiges Gebet und Buf3e hin tiber-
naturlich eingreifen und Heilung von aller Art von Krankheit schenken kann.
Aber fur schwarmgeistige Uberzogenheiten wie ein angebliches automati-
sches Anrecht auf Gesundheit fur jeden Christen, der nur richtig »glaubt,
finden wir im Wort Gottes keine Grundlage.
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Dasselbe gilt fur die Geringschatzung von Arzten und den Ausschlufl von
medizinischer Behandlung bei Krankheiten. Das ist eine bosartige schwir-
merische Verirrung. Dort, wo Gott Christen durch Krankheiten erzieht, ver-
bietet Er ihnen nicht, arztliche Hilfe zu suchen und auf eine Gesundung mit
medizinischen Mitteln hinzuwirken. Niemand braucht besorgt zu sein, daf}
damit den erzieherischen Absichten Gottes widerstanden werde, wie dies
manche Schwarmer spottisch behaupten. Die ohnehin begrenzten Moglich-
keiten der Medizin sind in Gottes Vorsehung und Wegplanung bereits einbe-
griffen; gerade auch in der medizinischen Behandlung weif} sich das Gottes-
kind immer von der Gnade und dem Wirken Gottes abhangig. Wie konnte es
sich gegen den Willen des Vaters Gesundheit ertrotzen?

Wenn manche Glaubige aus aufrichtigen Motiven auf die Hilfe von Arz-
ten verzichten wollen, so ist das eine Angelegenheit personlicher Gewissens-
fuhrung, die sie nur vor ihrem Herrn verantworten; in dem Moment aber, wo
sie diese Haltung selbstgerecht als den besseren oder einzig richtigen Weg
propagieren oder gar anderen vorschreiben wollen, ist die Grenze zum
Schwérmertum uberschritten.

Ja, es gibt auch heute wunderbare Heilung durch Gott aufgrund von Glau-
bensgebeten. Gott kann selbst schwerste Krankheiten in souveraner Krafter-
weisung heilen; nichts ist Thm unmoglich! Aber wir miissen uns hiiten, daraus
ein Gesetz, eine unbeschrankte Garantie fur Heilung zu machen, die mit der
Miinze »Glauben« jederzeit eingelost werden konnte. Der Herr selbst ent-
scheidet in Seiner Weisheit und Souveranitat, ob und wann Er in diesem
Heilszeitalter den Seinen Heilung von Krankheiten gewiéhrt oder nicht.

Auch das »Wie« der Heilung darf nicht dogmatisch vorgeschrieben wer-
den; Gott heilt manchen durch tibernaturliche Wunder, andere durch Medika-
mente und Arzte, und jeder Glaubige muf} sich im Glauben seines Weges
gewiB sein, auf dem er Heilung sucht. In jedem Fall soll er sie bei Gott suchen
und von IThm erwarten — was die Zuflucht zu gottwidrigen, okkult beeinfluf3-
ten Heilungsmethoden und »Heilern« eindeutig ausschlieft."”

In allen Situationen, sei es durch die Heilung oder durch das geduldige
und geistgewirkte Ertragen von Krankheiten, sollen wir danach streben, Gott
zu verherrlichen und Thm zur Ehre zu leben, der uns ein ewiges, unverwelkli-
ches Heil geschenkt hat.

B. Das verfuhrerische Heilungsangebot
der Charismatischen Bewegung

Gerade fur Christen in der heutigen Zeit, die vielfach vom Zeitgeist verleitet
werden, dem Leiden zu entflichen und mit allen Mitteln Selbstverwirk-
lichung und Gluck schon hier auf Erden zu erstreben, ist das Angebot der
Charismatischen Bewegung, jederzeit zugéangliche uibernaturliche Heilung
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fur Seele und Leib zu vermitteln, ansprechend und verlockend. Es ist fur das
Fleisch viel attraktiver, einen Weg einzuschlagen, auf dem man Heilung
durch das Befolgen von »Glaubensformeln« oder Handauflegung von »Wun-
derheilern« zuverlassig und sofort »empfangen« oder »in Anspruch nehmen«
kann, als in demiitiger Abhangigkeit vom Vater Heilung zu erbitten und noti-
genfalls auch im Leiden auszuharren.

Nicht wenige Glaubige haben sich deshalb fur das »Evangelium der Hei-
lung« geoffnet, das Bestandteil des pfingstlich-charismatischen »vollen
Evangeliums« ist, und sind uiber die auf diesem Weg gesuchte Krankenhei-
lung unter den Einfluf} des charismatischen Truggeistes gekommen. Es ist
daher sehr wichtig, da wir die Lehren und Praktiken charismatischer Kran-
kenheilung biblisch priifen und die damit verbundenen Gefahren durch-
schauen konnen. Im folgenden sollen deshalb einige grundlegende Punkte
kurz dargestellt werden, wobei bewul3t auf Vollstandigkeit und ins Einzelne
gehende Darstellung verzichtet wurde. "

1. Das pfingstlich-charismatische » Evangelium
der Heilung«

Jede Abweichung vom gesunden, biblischen Weg der Gemeinde wird einge-
leitet und gelenkt durch eine Abweichung von der gesunden Lehre der
Schrift. Der Feind muf} erst das klare, gesunde Verstandnis der Glaubigen
von der Lehre der Heiligen Schrift umnebeln und verbiegen, bevor er sie zu
falschem Handeln verfuhren kann. Ohne geistliche Klarheit iiber die Lehre
der Schrift gibt es auch keinen wirksamen Schutz vor irrgeistig inspirierten
Praktiken.

Deshalb sollen hier zuerst die wichtigsten Lehrpunkte des charismati-
schen »Evangeliums der Heilung« beleuchtet werden.

1. Die verzerrte Sicht von Krankheit: Eine Grundfrage, an der sehr vieles
hingt, ist die Frage, wie Krankheiten bei Christen geistlich einzuordnen sind.
Hier scheiden sich die Geister; hier geht es um Wesentliches; unsere Antwort
auf diese Frage entscheidet iiber unsere ganze Haltung zu Krankheit und
Krankenheilung.

Ist Krankheit im Leben eines Christen ein Erziehungshandeln Gottes oder
ein Werk des Teufels? In wessen Hand wissen wir uns, wenn wir krank wer-
den — in der Hand des Vaters oder in der Hand des Widersachers? Die Schrift
lehrt klar und eindeutig, daf} alle Dinge, die einem Glaubigen widerfahren,
unter Gottes Oberherrschaft stehen, daf} sie vom Vater angeordnet bzw. zuge-
lassen sind und uns zum Besten dienen miissen.

Die Krankheit ist selbst dann ein Wirken Gottes in unserem Leben, wenn
sie unmittelbar vom Feind verursacht sein sollte, und Ménner Gottes wie
Hiob und Paulus haben dies durch ihre Glaubenshaltung bezeugt (vgl.
Hi. 2,10; 2. Kor. 12,8). Gott hat Seine guten Erziehungsabsichten mit uns,
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wenn Er uns krank werden 1483t — das ist schon immer die Glaubenshaltung
wahrer Kinder Gottes gewesen.

Ob die Krankheit uns zur Ziichtigung dient, um uns zur Umkehr von Stin-
den zu fuhren, ob sie zur Zubereitung dient, um uns Geduld im Leiden zu leh-
ren, oder ob sie uns lehren soll, Angriffe des Feindes im Glauben zu tiberwin-
den — ein wahrer Glaubiger nimmt sie immer aus Gottes Hand und weif3, da3
Gottes Wille fur uns nicht unsere bestandige Gesundheit ist, sondern unsere
fortschreitende Heiligung (1. Thess. 4,3). Wenn es fur unsere Heiligung notig
ist, dann kann Gott uns zu unserem Besten auch durch korperliche Leiden
fuhren.

Es ist daher eine satanische Verdrehung der Wahrheit, wenn die Verfech-
ter des »Heilungsevangeliums« behaupten, Gott wolle immer die vollige Ge-
sundheit der Christen, und jede Krankheit sei ein Werk des Teufels.” Der
Feind gibt sich grofle Mithe, Christen zu dieser falschen Sichtweise zu ver-
fuhren, denn wenn sie diesen Irrtum glauben, sind sie vorbereitet fur all die
anderen Irrtiimer, die sich daraus ergeben. Deshalb bemithen sich die »Wun-
derheiler« besonders, hier die biblisch gesunde Einstellung der Glaubigen zu
verandern und sie »umzudrehen«. Bevor das nicht erreicht ist, fruchten ihre
Praktiken nichts.

Was erreicht der Feind mit dieser Irrlehre? Zum ersten lenkt er die Blicke
des Gotteskindes vom Vater, von seinem Herrn weg auf sich selbst. Der Feind
gefallt sich darin, sich als machtig und stark im Leben eines Christen darzu-
stellen, denn diese Luigen schwiachen den Glauben und verleiten Christen zu
falschen Handlungen. Zum zweiten verfuhrt er Glaubige, sich gegen die
Erziehungsabsichten Gottes zu stellen, ja Gott zu widerstehen und Sein Wir-
ken als satanisch zu lastern sowie durch eigenmichtiges Streben nach Hei-
lung die Frucht von Gottes Wirken zu vereiteln. Zum dritten fordert er eine
ungeistliche, selbstbezogene, irdische Gesinnung, die das Kreuz und das Lei-
den umgeht und das eigene diesseitige Wohlergehen um jeden Preis sucht
unter dem Vorwand, dies sei ja Gottes Wille fur uns.

Gerade der letzte Gesichtspunkt ist besonders wichtig. Fur wahre Glau-
bige ist das Leben hier auf der Erde nicht das Hochste; sie wissen, dal3 es eine
Vorbereitungs- und Lauterungszeit fur die zukunftige Herrlichkeit ist. Sie
erkennen sich in Christus als Burger des Himmels, die kein Erbteil auf der
Erde haben. Sie wissen, dafl Gottes Weg hier auf Erden Leiden, Niedrigkeit,
Bedréangnisse und Selbstverleugnung einschlief3t, da} ihr irdisch-vergangli-
cher Leib nicht mit erlost ist, sondern als Teil der alten Schopfung dem Ver-
fall und dem Tod ausgeliefert ist. Ihre Hoffnung ist das ewige Leben, die
kunftige Herrlichkeit, nicht Gesundheit, Wohlstand und Wohlbefinden hier
auf Erden.

Genau diese geistliche Haltung, die uns unabhiangig macht von den Din-
gen dieser Welt, ist dem Fursten dieser Welt ein Greuel, denn sie entzieht die
wahren Glaubigen seiner Beeinflussung und macht sie stark, froh im Glauben
ihren Erdenweg in der Nachfolge Jesu Christi zu gehen und den Feind zu
uberwinden. Deshalb sucht er allezeit, mit raffinierten Lehren die Gotteskin-
der in eine irdische, auf das diesseitige Wohl bedachte Gesinnung zu ziehen,
wie es Paulus bezeugt:
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»Seid miteinander meine Nachahmer, Bruder, und seht auf die, welche
so wandeln, wie ihr uns zum Vorbild habt! Denn viele wandeln, von
denen ich euch oft gesagt habe, nun aber auch mit Weinen sage, daf sie
Feinde des Kreuzes Christi sind: deren Ende Verderben, deren Gott der
Bauch und deren Ehre in ihrer Schande ist, die auf das Irdische sinnen.
Denn unser Burgerrecht ist in den Himmeln, von woher wir auch den
Herrn Jesus Christus als Heiland erwarten, der unseren Leib der Nied-
rigkeit umgestalten wird zur Gleichgestalt mit seinem Leib der Herr-
lichkeit (...)« (Phil. 3,17-21)

Eine solche damonisch inspirierte irdische Gesinnung steckt hinter dem
verfuhrerischen »Heilungsevangelium«, das ein falsches Evangelium ist.
Nicht umsonst geht es sehr oft mit dem ebenso unbiblischen und irrefihren-
den »Wohlstandsevangelium« Hand in Hand.

2. Die falsche Verquickung von Krankenheilung und Erlosung: Viele charis-
matische Krankenheiler vertreten die Lehre von der »zweifachen Erlosung«.
Diese Lehre behauptet unter Berufung auf Jes. 53,4f., Christus habe am
Kreuz die Heilung von allen Krankheiten ebenso wie die Erlosung von den
Stuinden vollbracht. T. L. Osborn schreibt dazu: »Die Heilung ist in der Erlo-
sung einbegriffen. Wir haben die Heilung in der Erlosung. Wenn wir errettet
sind, sollten wir auch geheilt sein. Wenn wir geheilt sind, sollten wir errettet
sein. Unser Herr war mit einer halben Erlosung [!!] nicht zufrieden.«” Ken-
neth Hagin behauptet: » Aber Christus verschaffte uns Befreiung von Stinde
und Krankheit, als Er unsere zweifache Erlosung auf Golgatha erkaufte.« »Er
[Gott] machte nicht nur den zur Stinde, der die Stinde nicht kannte, sondern
Er machte Thn krank mit deinen Krankheiten, damit du in Christus vollkom-
men gesund werden kannst.«<’'

Wir haben gesehen, dafl man aus Jesaja 53 keinesfalls ableiten kann, Chri-
stus habe unsere Krankheiten in der gleichen Weise getragen wie unsere Stin-
den. Die Erlosung von unseren Sunden, die Versohnung mit Gott und der
Empfang des ewigen Lebens stehen mit Recht allein im Mittelpunkt der
biblischen Aussagen uiber das Heil in Christus, und jede Lehre, die diesem
vollkommenen, unvergleichlichen Erlosungswerk ein zweites beigesellen
will, bei dem es ausschlieBlich um zeitliche und irdische Dinge geht, mindert
die herausragende Bedeutung des wahren Heils und ist deshalb eine Irrlehre,
ein verfuhrerischer Mi3brauch des Gotteswortes.

Den Glaubigen soll ein Heilsgut vor Augen gestellt werden, das Gott uns in
Seiner Allmacht und Weisheit jetzt noch nicht gegeben hat, sondern erst im
kommenden Zeitalter: die vollige Befreiung von Krankheit. Wie der Verfuhrer
Eva dazu brachte, vom Baum der Erkenntnis zu essen, bevor Gott das erlaubt
hatte, wie er den Herrn Jesus versuchte, sich das irdische Reich zu holen,
bevor der Vater es [hm gegeben hatte, so versucht er heute Glaubige, sich nach
mehr auszustrecken, als Gott ihnen in der Heilszeit der Gnade zugedacht hat.
Er verfuhrt sie dazu, sich schon hier auf Erden nach Reichtum, Macht, Herr-
lichkeit und volliger Gesundheit auszustrecken und damit den von unserem
Herrn Jesus vorgelebten Niedrigkeits- und Leidensweg zu verlassen.
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Er versucht sie zu einem vorzeitigen Schauen und einem eigenmachtigen
Griff nach Kraftoffenbarungen, die Gott der Gemeinde nur in der Apostelzeit
gegeben hatte und die erst in der kommenden Weltzeit in Israel wieder offen-
bar werden — und das Ergebnis ist Verfuhrung, die Offnung fur ein anderes
Evangelium und einen anderen Geist und einen anderen Jesus. »Jesus der
Heiler« (E. W. Kenyon) ist eine spiritistische Falschung, ein Zerrbild des
wahren Herrn Jesus Christus, das sich in Visionen, Erscheinungen und unbib-
lischen Heilungspraktiken offenbart und viele verfuhrt.

Wie diese Irrlehren dann angewendet werden, zeigt ein Zitat der charis-
matischen »Heiler« Charles und Frances Hunter:

»Wieviele von Thnen glauben, dal Jesus auf Golgatha alle unsere
Krankheiten auf sich genommen hat? Jede von den 39 Wunden, die er
auf seinem Rucken hatte, war eine andere Krankheit. Ich glaube, als
Jesus am Kreuz hing, war er der inhumanste Anblick aller Zeiten. Ich
glaube, sein Korper war so gepeinigt von Schmerzen, dafl an ihm uiber-
haupt nichts Menschliches mehr erkennbar war. Oder konnen Sie sich
vielleicht alle Schlaganfille aller Zeiten am Korper Jesu vorstellen?
Allen Krebs der Welt, vom ersten bis zum letzten? (...) Nennen Sie
irgendeine Krankheit, und sie war am Korper Jesu! Jeder einzelne Fall,
vom ersten bis zum letzten! (...) Konnen Sie sich alle Gehirnverletzun-
gen der ganzen Welt auf ihm vorstellen? Alle Mif3bildungen? Millio-
nen Krankheiten aller Art, alle auf einmal an Jesus!«”

Es ist erschittternd, zu welchen verkehrten und lasterlichen Schlulfolge-
rungen Menschen kommen, die sich dem verfuhrerischen charismatischen
Geist ergeben haben.

3. Die irrefiihrende Behauptung, Christus heile heute alle Kranken: Wenn
zahlreiche charismatische Wunderheiler verkunden, Christus heile auch
heute noch alle Kranken, so wie Er es damals in Israel getan habe, denn Er sei
schlieBlich derselbe gestern, heute und in Ewigkeit, dann brechen sie nicht
nur die heilsgeschichtliche Ordnung der Schrift und versprechen ihren
Anhiangern etwas, das ihnen das Wort Gottes nirgends verheilen hat. Sie
richten auch durch eine teuflische Verdrehung der Wahrheit uniibersehbaren
geistlichen Schaden an.”

Diese unbiblische Verkuindigung bewirkt bei ungeheilten Unglaubigen,
daB sie sich enttauscht von Christus abwenden und dem Evangelium keinen
Glauben mehr schenken, weil Gott die falschen Versprechungen be-
trigerischer Prediger nicht gehalten hat. Sie 145t aber auch ungezahlte nicht
geheilte Glaubige mit einem bohrenden Stachel der Bitterkeit oder des Zwei-
fels zuruick. Letztlich dienen sie dazu, Gotteskinder von ihrer kindlichen Ver-
trauensbeziehung zu Christus zu entfremden, indem sie entweder Zweifel
uber die Realitat von Gottes VerheiBungen und Seiner Gite sden oder aber
selbstzweiflerische Vorwuirfe wegen des eigenen Versagens und Unglaubens,
die angeblich eine Heilung verhindert hatten. Andererseits binden sie solche
suchenden Menschen umso fester an die »vollméachtigen« Heilungsgurus,
von denen die Erfullung der falschen VerheiSung angeblich zu erlangen ist.
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Sie wecken durch eine betrigerische Verdrehung der Wahrheit eine
falsche Erwartung in kranken Christen, namlich die Erwartung, daB} sie auf
jeden Fall gesund werden konnen. Diese falsche Erwartung verleitet die hei-
lungssuchenden Menschen dann dazu, sich einem falschen »Jesus« anzuver-
trauen, der sofortige, garantierte Heilung verspricht, anstatt ihrem wahren
Herrn und Erloser Jesus Christus.

4. Die gefilschte Gabe der Wunderheilung: Die charismatischen Wunder-
heiler versuchen, ihren Heilungen einen gottlichen Ursprung zuzuschreiben,
indem sie behaupten, durch sie werde die neutestamentliche Gnadengabe der
Heilung wirksam. Wenn sie Heilungssuchenden die Hénde auflegen oder
wunderwirksame »Gebetstiicher« verschicken, wenn sie Menschen zuspre-
chen: »Im Namen Jesu, sei geheilt!« oder Krankheitsdamonen aus ihnen ver-
treiben, dann berufen sie sich auf das Vorbild der Apostel und erheben den
Anspruch, Gott wirke durch sie auf dieselbe Weise wie damals zur Apostel-
zeit.

Wer in der Schrift gegriindet ist, weil, daB} dieser Anspruch betriigerisch
sein muB, weil die Zeichengabe der Wunderheilungen nach Gottes Willen nur
am Anfang zur Bestatigung der Schriftoffenbarung wirksam war. Aber auch
die Praktiken der Wunderheiler selbst machen den groflen Unterschied
zwischen dem echten Wunderwirken Gottes und der satanischen Féalschung
deutlich:

* Die Heilungen des Herrn und der Apostel geschahen augenblicklich; sie
waren eindeutig und vollstindig und unbezweifelbar fur alle Zeugen des
Geschehens. Alle Heilungssuchenden wurden geheilt, auch Schwerstkranke.
Die Heilungen der heutigen Wunderheiler betreffen vorwiegend psychoso-
matische Erkrankungen, sind oft unvollstandig und nicht von Dauer und viel-
fach nicht klar nachpriifbar.

* Charismatische Wunderheilungen geschehen heute vorwiegend in einem
sorgfaltig arrangierten Rahmen, der auf hypnotisch-suggestiver Beeinflus-
sung beruht. Durch »Lobpreislieder«, Sprechchore und entsprechende Pre-
digten werden die Menschen in eine Gruppenstimmung gebracht, die einge-
standenermallen die Voraussetzung fur das Wirken der »Kraft« bildet. Zahl-
reiche Wirkungen dieser »Kraft«, wie z. B. Ruckwirtsstiirzen, hysterisches
Lachen und Schreien, Zuckungen oder Trancezustande widersprechen dem
Schriftzeugnis vom Wesen und Wirken des Heiligen Geistes und weisen die
Heilungen als ddmonische Geistheilungen aus.

* Woihrend die apostolischen Heilungswunder in einem Dienst geschahen,
der nach dem Grundsatz getan wurde: »Umsonst habt ihr es empfangen,
umsonst gebet es!« (Mt. 10,8), sind die Aktivitaten der meisten charismati-
schen »Heiler« von einem absto3enden Streben nach den finanziellen Gaben
der Heilungssuchenden geprégt, das ihren geistlichen Ursprung deutlich
macht (»Denn eine Wurzel alles Bosen ist die Geldliebe« 1. Tim. 6,10; vgl.
V. 5; 2. Petr. 2,3).

Mit diesen gefalschten Heilungswundern sollen ungefestigte Glaubige
unter den irrefuhrenden Einflufl des charismatischen Truggeistes gebracht
werden; es handelt sich hier um endzeitliche Zeichen und Wunder der Luge.
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5. Die charismatische »Glaubensheilung« als Verfdlschung wahren Glau-
bens: »Empfange deine Heilung im Glauben« ist eine Standardparole charis-
matischer Heiler. Doch der »Glaube«, der hier gelehrt und aufgebaut wird,
hat nicht, wie der wahre Glaube, die geoffenbarte Wahrheit der Schrift zur
Grundlage, sondern eine aus Bibelstellen zusammengestiickelte Falschung.
Den Heilungssuchenden wird vorgemacht, sie hitten die Heilung schon als
verbrieftes Recht in ihrem Besitz, sie miiflten sie nur noch »im Glauben ein-
nehmen« bzw. »freisetzen«. Unter Berufung auf VerheiBungen, die fur den
Glaubigen in Christus gar nicht gultig sind, werden Christen zu einem
anmaflenden Pseudoglauben verleitet, der die Heilung von Gott nicht erbittet,
sondern beansprucht und Gott im Endeffekt zwingen will, zu heilen.

Wir mussen uns hier an die Versuchung des Herrn erinnern, als Satan Thn
unter Berufung auf eine (aus dem Zusammenhang gerissene) biblische Ver-
heiung dazu verleiten wollte, sich von der Zinne des Tempels zu werfen.
Der Herr wuflte um die Thm von Seinem Vater gegebenen Grenzen wihrend
seines Erdenlebens und besiegte den Feind mit dem auch fur uns bedeutsa-
men Wort: »Du sollst den Herrn, deinen Gott, nicht versuchen« (Mt. 4,5-7).

Es bedeutet aber, Gott zu versuchen, wenn charismatische »Heiler« ihren
Opfern alle moglichen »Glaubensformeln« und Techniken anbieten, die
angeblich wirksam sein sollen, weil Gott sich an den Glauben der Christen
bzw. an »Gesetze des Glaubens« gebunden habe, so daB jeder Christ, der
»richtig glaubt«, auch das empfangt, was er glaubt. Hier wird die biblische
Gnadengabe des wunderwirkenden Glaubens, der von Fall zu Fall von Gott
geschenkt wurde (vgl. Mk. 11,22-24), umfunktioniert zu einer magischen
Technik in der Hand des Menschen, mit der er Gott dazu bringen will, alle
seine Wiinsche zu erfullen (Ausfuhrlicheres zu diesem Thema in Kap. VIII,
S. 267-282).

Auf solchen manipulierenden, vermessenen Glauben antwortet nicht der
allméchtige Gott, nicht der Herr Jesus Christus, sondern der Gott dieser
Welt, der sich in einen Engel des Lichts verstellt. Dieser »Glaube« kann
durchaus wunderbare Heilungen bewirken, aber sie geschehen durch einen
anderen Geist und einen anderen Jesus. Sie tragen nicht den Charakter der
biblischen Heilungen des Herrn und Seiner Apostel an sich, sondern sind
Vorlaufer der widergottlichen Heilungswunder, die der falsche Prophet ein-
mal tun wird.

2. Die gefdhrlichen Praktiken
der charismatischen Wunderheiler

Die falsche Lehre geht bei den »Heilern« der Charismatischen Bewegung
Hand in Hand mit einer Praxis, die der Heiligen Schrift vollig entgegenge-
setzt ist und groBe geistliche Gefahren fur Heilungssuchende in sich tragt.
Leider 1at es unser Platz nicht zu, ausfuhrlicher auf diese Praktiken einzuge-
hen; einige Stichworte und Beispiele miissen gentigen.
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a) »Glaube« als magisches Mittel zum Erfolg

Der »Glaube« der charismatischen Wunderheiler ist nicht der biblische
Glaube, der in demiitiger, vertrauensvoller Abhangigkeit und im Bewuftsein
der eigenen Schwachheit und Nichtigkeit zu dem allméchtigen Gott auf-
schaut. Der charismatische Pseudoglaube macht den Menschen grofl und
machtig, wahrend Gott zu einem Handlungsgehilfen des Menschen ernied-
rigt werden soll. Hier wird unter dem Deckmantel des Glaubens Magie ein-
gefuhrt.” So schreibt die prominente »Heilungsexpertin« Frances Hunter
z. B.:

»Tun Sie mir einen Gefallen? Ja? Strecken Sie Ihre Hande aus und
sagen Sie: »Dies sind Jesu Héande, und daher ist Heilungskraft in
ihnen.< (...) In IThren Hdnden ist Kraft. Sie konnen sich selber heilen!
(...) Auf einer kuirzlichen Veranstaltung hatte ich Menschen mit Kopf-
schmerzen oder Migrane die Hande aufgelegt. Zu einer Frau sagte ich:
>Legen Sie sich einfach selber die Hande auf und sagen Sie: Raus im
Namen Jesus!« (...) Diese Frau sagte mit groer Autoritat: >Raus im
Namen Jesus!<, beruhrte sich an der Stirn und fiel unter der Kraft
Gottes ruckwiarts um. Sie hatte mit so viel Autoritait und Glauben
gesprochen, daf} es ihr glatt selbst die Fulle wegzog. Sie haben in ihrem
Leben noch kein Publikum so lachen horen! [!] Als sie wieder auf-
stand, sagte sie: >Meine Kopfschmerzen waren weg, bevor ich den
Boden beruihrte! < Das ist wirkliche Kraft! Das bedeutet, das man an die
Kraft in den eigenen Handen glaubt! Jetzt mussen Sie hingehen und
dasselbe tun.«”

Immer wieder laufen die Rezepte und Techniken und suggestiven Losun-
gen der »Glaubensheiler« darauf hinaus, dem kranken Christen einzureden:
Du hast die Macht, du hast es in der Hand, ob du geheilt wirst oder nicht!
Betatige deine Vollmacht, deinen Glauben, deine schopferischen Visuali-
sierungskrafte, und du hast es! Du verfugst tiber die Fahigkeit, andere zu hei-
len — du muBt es nur glauben und unsere Techniken anwenden!

Unmerklich wird der Glaubige aus der volligen Abhangigkeit von Gott
und Seinem Willen herausgelost und wird selbst zum Gott, zum Herrn tiber
seine Umstande. Thm wird eingeredet, Gott selbst habe ihm diese Macht
gegeben und wolle, daf} er sie »im Glauben« betatige — in Wahrheit wird er zu
einer gottfeindlichen Anmafung verleitet, die dem Verfuhrer die Tur offnet,
mit seinen betriigerischen Kraften zu wirken und die Irrefuhrung noch zu
zementieren durch »Erfolge«.

Solche anmaBenden, frevlerischen Lehren werden zwar nicht von allen
Charismatikern geteilt; sie haben aber dennoch beachtlichen Einfluf} in dieser
Bewegung, und es gibt kaum jemand, der ihnen offensiv entgegentritt. Im
Gegenteil gibt es eine aggressiv um sich greifende Stromung in der Charis-
matischen Bewegung, die einen Schritt weiter geht und offene Irrlehren tiber
die angebliche Macht und Gesetzmafligkeit des »Glaubens« verbreitet: die
sogenannte »Wort des Glaubens«-Bewegung, zu deren Fuhrern Kenneth
Hagin gehort.
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Dieser Lehre zufolge, die auch von Yonggi Cho verbreitet wird, habe Gott
selbst durch Glauben geschaffen und gewirkt und sich einem angeblich
objektiv giiltigen »Gesetz des Glaubens« unterworfen, durch das jeder, auch
der Unglaubige und der Zauberer, das erhalt, was er bekennt, wenn er nur
»Glauben« hat. Hier wird der Glaube zu einer Macht, durch die Gott gezwun-
gen werden soll, das zu tun, was der Mensch will — das ist nichts anderes als
Zauberei in einem »christlichen« Gewand! Wer auf der Grundlage eines sol-
chen »Glaubens« heilt, der mag noch so beeindruckende Resultate aufweisen
—die Kraft, die hier wirksam wird, ist nicht Gottes Heiliger Geist, sondern ein
damonischer »Heilungsgeist«.”

b) Positives Bekenntnis und Visualisierung:
Die magische Kraft des eigenen Wortes und der Vorstellung

1. Die angebliche Kraft des Bekennens: Zu den gefahrlichen betriigerischen
Lehren charismatischer »Heiler« gehort die Behauptung, die Worte der
Christen hatten schopferische, realitatsverandernde Macht. Das »im Glau-
ben« gesprochene Bekenntnis bewirke nach diesen Lehren, daf das Bekannte
Wirklichkeit wird. Die verfuhrerische Formel lautet »Du bekommst, was du
bekennst!«. Bei Osborn etwa spielt das magisch gebrauchte Bekennen der
Heilung (bei gleichzeitiger Ignorierung von Krankheitssymptomen) eine
wichtige Rolle: »Der korperliche Befund sagt zum Beispiel, daf ich an einem
unheilbaren Leiden erkrankt bin. Ich bekenne kithn, daf Gott diese Krankheit
auf Jesus gelegt hat, dafl ER sie fur mich hinweggetragen hat und daf} Satan
kein Recht hat, sie mir aufzuerlegen, daf} ich >durch SEINE Wunden geheilt
bin.< Ich glaube fest, und ich will daher zu diesem Bekenntnis stehen, auch
angesichts der widersprechenden Befunde, die behaupten, es sei nicht wahr.
Aber mein Bekenntnis des Wortes Gottes siegt, und ich bin geheilt«.

Wer dagegen die Realitat der Krankheit in seinem Korper, die Realitat der
Schmerzen und anderen Symptome nicht leugnet, legt damit ein »falsches
Bekenntnis« ab und ist selbst schuld an seiner Krankheit: »Ein falsches
Bekenntnis ist ein Bekenntnis der Niederlage, des Versagens und der Herr-
schaft Satans. (...) Wenn du eine Schwiche und Krankheit bekennst, dann
bekennst du offen heraus, dafl das Wort Gottes nicht wahr ist, und daf3 Gott
versagt hat, es gut zu machen. (...) Solange ich an dem Bekenntnis der
Schwachheit, Krankheit und Schmerzen festhalte, habe ich sie«.”

Nach dieser perversen Lehre ware das Wort Gottes voll von »falschen
Bekenntnissen«, von David, der bekannte: »Keine heile Stelle ist an meinem
Fleisch / wegen deiner Verwiinschung, / nichts Heiles an meinen Gebeinen /
wegen meiner Verfehlung« (Ps. 38,4), iber den Herrn Jesus selbst (Psalm 22),
bis zu Paulus, der sich seiner Schwachheiten rihmte (2. Kor. 12,7-10). Wie
zerstorerisch ist die Wirkung solcher Lehren auf wirklich Leidende, die un-
geheilt mit dem Vorwurf abgeschoben werden, sie seien durch ihren »Un-
glauben« oder ihr »falsches Bekenntnis« selbst schuld.

Noch schlimmer ist, daf infolge solcher irrefuhrenden Lehren schon zahl-
reiche Menschen starben, die durch arztliches Eingreifen hétten geheilt wer-
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den kdnnen. Andererseits spricht das Lebensende mancher »Glaubensheiler«
eine ernste Sprache; Gott schweigt nicht immer zu den betriigerischen
Anmafungen dieser Leute. Der bekannte Wunderheiler A. A. Allen starb
1967 an Lebersklerose, verursacht durch jahrelang verheimlichten Alkohol-
miBbrauch; William Branham, der Fuhrer der »Heilungsbewegung«, erlag
mit 56 Jahren nach einem Autounfall seinen Verletzungen; Kathryn Kuhlman
starb 1976 an Herzversagen — sie war fast 20 Jahre lang herzkrank gewesen,
wihrend sie andere angeblich »durch den Glauben heilte«.”

2. Heilung durch die Kraft der Vorstellung: Eine andere gefahrliche »Hei-
lungstechnik, die in der Charismatischen Bewegung Einflul gewonnen hat,
ist die » Visualisierung«. Ihr liegt die Theorie zugrunde, daf die Vorstellungs-
kraft des Menschen schopferische Macht habe und Realitaten schaffen konne
— eine uralte Lehre schamanischer »Heiler« (vgl. die ausfuhrlicheren Aus-
fuhrungen zu diesem Thema in Kap. VIII, S. 282ff.). Ein Beispiel solcher
»Visualisierung« als Heilmethode liefern die Hunters:

»Wissen Sie, warum einige von uns nicht die Heilung bekommen kon-
nen, die sie brauchen? Weil sie sie nicht auf Jesus sehen konnen. Ich
glaube, an dem Tag, an dem unser geistliches Auge geoffnet wird [!]
und wir unsere Heilung auf Jesus sehen konnen, wo sie hingehort, wer-
den Sie und ich jede Heilung bekommen, die wir brauchen. Wenn wir
unsere Krankheit zurick auf Jesus sehen konnen, wo sie hingehort,
wird Heilung zur Realitat in unserem Leben!

Fangen Sie an, es so fur sich zu sehen! Fangen Sie an, es so fur andere
zu sehen! Wenn Sie anfangen, es so zu sehen, wird es in IThrem Leben
Wirklichkeit werden. Sie sehen dann Ihren kaputten Korper im Korper
Jesu, und dann wird er heil werden! Aber seien Sie ausdauernd! Wenn
Sie beim ersten Mal keine Heilung empfangen, wenn Sie denken, Thre
Krankheit auf Jesus zu sehen, versuchen Sie’s weiter! Machen Sie wei-
ter, Ihre Krankheit zurick auf Jesus zu sehen, wo sie hingehort! Ich
habe mir in meiner Bibel notiert: Er hat sie auf sich genommen, es hat
also keinen Sinn, wenn wir sie beide tragen.<”

Das stellvertretende Suthneleiden des Erlosers wird in solchen Aussagen
umfunktioniert zu einer magischen Sympathieheilung. Christus habe angeb-
lich alle Krankheiten der Menschen real an sich gehabt (vgl. Zitat S. 232).
Damit wird der nachste Schritt einer magisch heilenden Vorstellung (Imagi-
nation) begriindet. Die Heilungssuchenden werden zur suggestiven Anwen-
dung einer angeblichen »Macht der Gedanken« angeleitet anstatt zu bibli-
schem Glauben. Die »Visualisierung« als Technik der Zauberei wird zum
Erfolgsrezept gemacht.

F. Hunter zitiert einen Mann: »Meine Schulter ist steif, und ich kann mei-
nen Arm nicht mehr heben. Aber als Sie heute abend gesprochen haben, fing
ich an, auf Jesus zu sehen, und bald sah ich Jesus mit einer steifen Schulter
[!!]. Und dann sah ich mich selber meinen Arm schwingen, als ob ich einen
Baseball werfen wiirde, dabei kann ich das seit 14 Jahren nicht mehr!«
F. Hunter fahrt fort: »Wahrend er mir das sagte, setzte er seinen Glauben in
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die Tat um und schwang seinen Arm genauso, wie er es in der Vision gesehen
hatte. Ehre sei Gott [welche Lasterung!], es funktioniert ebensogut beim
Heilen!«”

»Es funktioniert« — das ist das bestechende, verfuhrerische Argument sol-
cher Geistheiler im christlichen Gewand. All jene, die Heilung um jeden Preis
mithilfe von Methoden der Zauberei suchen, sollten die Mahnung unseres
Herrn Jesus beherzigen: »Es ist besser fur dich, daf} eins deiner Glieder verlo-
ren geht, als daf dein ganzer Leib in die Holle geworfen wird« (Mt. 5,29 — Me).

c) »Power Healing« — Kraftwirkungen der Finsternis

Die vor allem von John Wimber beeinflufite charismatische Stromung der
»Dritten Welle« hat in bezug auf Heilung einen bewuft »undogmatischen,
pragmatischen Ansatz, der sie fur evangelikal gepragte Christen akzeptabler
machen soll. In seinem Buch »Heilung in der Kraft des Geistes« auflert Wim-
ber lehrmédBige Ansichten, die den zuvor beschriebenen pfingstlichen Lehren
weitgehend widersprechen und eher dem evangelikalen Standpunkt in bezug
auf Jesaja 53, das »Recht auf Heilung« oder das »positive Bekenntnis« ent-
sprechen. So werden viele Anstofe aus dem Weg gerdumt, die biblisch orien-
tierte Christen sonst von den charismatischen Lehren abhalten.

Wimber argumentiert betont pragmatisch; er a3t die evangelikale Lehre
auBerlich stehen und stiitzt sich auf Erfahrungen und Resultate. Er geht vom
»Heilungsdienst« des Herrn Jesus als Vorbild fur Christen heute aus und ver-
wirft die Unterscheidung zwischen Israel und der Gemeinde, und er behaup-
tet, daf} die zeichenhaften »Gnadengaben zu Heilungen« auch heute noch
Gottes Strategie zur Evangelisation seien. Sein Schluisselwort ist »Power« —
ubernatuirliche Kraft und Macht, die Heilung bewirkt. Auch bei anderen cha-
rismatischen »Heilern« wie etwa den Hunters, ist dieser lehrm@Bige Pragma-
tismus und eine Betonung von »Gottes Heilungskraft« zu beobachten.

Der biblisch niichterne Glaubige muf sich fragen: Welche »Kraft« und
»Macht« ist hier am Wirken? An den Kraftmanifestationen selbst, die in die-
ser Bewegung auftreten, kann grofenteils kein Zweifel sein, auch wenn man-
ches durch Suggestion und seelische Manipulation erklarbar ist. Ohne Zwei-
fel sind bei »Power Healing« tibernaturliche Krafte am Werk, die immer wie-
der auch zu »Heilungswundern« fuhren. Aber Ergebnisse, erzielte Wunder-
heilungen, sind noch lange kein Beweis dafur, dal es Gott ist, der wirkt.
Okkult gesteuerte Sekten wie die »Christliche Wissenschaft« oder spiritisti-
sche »Geistheiler« erzielen ebenfalls unbestreitbare »Erfolge« in der Heilung
von Kranken.

Kennzeichen der verfiihrerischen Heilungskraft
* Mediale Kraftwirkungen bei den Heilern: John Wimber berichtet iiber sei-

nen »Heilungsdienst«: »Meistens sind meine Hande dabei warm und
prickeln; wenn ich gebiete, habe ich das Gefuhl, als wiirde eine Art Elektrizi-
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tat aus meinen Handen stromen. (...) Manchmal verspiire ich zum Beispiel
Schmerz oder auch Warme an einer Stelle meines Korpers, die genau der
erkrankten Korperstelle des Menschen entspricht, fur den wir beten. Wenn
ich fur den Kranken bete, weicht der Schmerz in meinem Korper.«”

Wimber berichtet, wie seine Frau diese »Heilungskraft« zum ersten Mal
entdeckt hat: »Eines Nachts, als wir in einer Huitte in den Bergen waren, war-
tete sie, bis ich eingeschlafen war, und legte dann meine Hand auf ihre Schul-
ter. Sie sagte: >So, Herr, jetzt bist du dran.« Sie spurte einen Strom von Hitze
und Energie in ihrer Schulter, und die Schmerzen verschwanden. Sie war
geheilt.«”

Dazu sagt Alexander Seibel treffend: »Dies erinnert eher an den medialen
Berthrungskontakt bzw. Sympathiezauber als an ein biblisches Heilungs-
wunder. Die Personlichkeit Wimbers bzw. sein Wille ist zweifelsfrei um-
gangen. Er ist als Schlafender buchstdblich Medium einer Geisteskraft, die
ihn wie einen Kanal bentitzt und durchstromt. «™

*  Mifbrauch der Handauflegung: Zum magischen Mifbrauch der Handauf-
legung, wie er in der Charismatischen Bewegung floriert, muf3 von der Bibel
her gesagt werden: Der Herr Jesus heilte Israeliten durch Auflegen Seiner
Hande und gebot dasselbe Seinen Aposteln und den Siebzig in bezug auf die
messianischen Zeichen der Heilung am Volk Israel (vgl. Mk. 16,18). Die
Apostel legten bei bestimmten heilsgeschichtlichen Sonderféllen die Hande
auf zum Empfang des Heiligen Geistes. Ansonsten wird die Handauflegung
in der Gemeinde nur zur Einsetzung von Knechten Gottes in ihren Dienst
erwahnt (vgl. Apg. 6,6 — die Diakone in Jerusalem; Apg. 13,3 — Paulus und
Barnabas; 1. Tim. 5,22 — Diensteinsetzung von Altesten) — nicht zur Heilung.

Das zeigt, daf die Handauflegung zur Heilung Zeichencharakter hatte; sie
war mit Gebieten und Zuspruch verbunden, nicht mit Gebet und gilt nicht fur
die Gemeinde als Ganzes. Das wird durch Jak. 5,13-16 bestatigt, wo die Alte-
sten Uber dem Kranken beten sollen, ohne daf eine Handauflegung erwiahnt
wirde.

Die Gefahr der Verfuhrung zur Magie ist hier sehr grof3 — die Hande wer-
den als Kanile einer »Heilungskraft« angesehen, bis hin zu spurbaren Kraft-
und Wiarmedurchstromungen. Alexander Seibel fuhrt ein Zitat des Esoterik-
Autors Paul Uccusic an, das jeden Christen sehr nachdenklich stimmen
sollte:

»Bei der Direktbehandlung wird der Heiler in der Regel seine Hande,
die starkste seiner Waffen im Kampf gegen die Krankheit, bemithen
(...) Die meisten Heiler spuiren die Kraft in Armen und Handen, und sie
wissen auch, daf3 die Kraft nicht aus ihnen selbst kommt; aber dennoch
wirkt sie mittels der Héande (...) Bei diesem Verfahren, dem Handauf-
legen, spurt der Kranke meist Warme, die das Gewebe und die Kno-
chen durchdringt und die Schmerzen in der Regel bald zum Verschwin-
den bringt. (...)«"

* Trancezustinde und Ekstasen bei den Geheilten: Der Heilige Geist ist ein
Geist der Selbstkontrolle (enkrateia; 2. Petr. 1,6; Gal. 5,23); er wirkt durch
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die bewullte Personlichkeit des Menschen und umgeht sie nicht
(1. Kor. 14,32). Trancezustande, in denen die bewufite Wahrnehmung und
Selbstbeherrschung des Menschen ausgeschaltet oder stark beeintrachtigt ist,
sind daher ein deutliches Anzeichen, daf} ein ddmonischer Geist wirkt, und
nicht der Heilige Geist Gottes.

Wimber bezeichnet »Trunkenheit« als eine der haufigen »Manifestatio-
nen« des heilenden Geistes, den er als »Heiligen Geist« ausgibt:

»Oft geraten Seele und Leib in einen rauschahnlichen Zustand. Man-
che Menschen werden euphorisch; dies folgt haufig auf eine tiefe
Erkenntnis der Gnade Gottes, auf ein neues Staunen uiber seine Verge-
bung. Menschen in diesem Zustand fuhlen sich >schwer<, manche kon-
nen nicht aufstehen oder brauchen jemanden, der sie stutzt, um gerade
gehen zu konnen und nicht zu faumeln; auch die Sprache wird oft
schwerfallig. Zwischen Betrunkenheit und Erfiilltsein mit dem Heiligen
Geist, die schon Paulus gegenuberstellte, besteht vielleicht eine
grofere Ahnlichkeit, als man im ersten Moment annimmt (Eph. 5,18).
Gewohnlich ist solch ein Zustand mit einer neuen Treuezusage an den
Herrn verbunden [!].«”

Wimber schlieft das Zeugnis eines katholischen Priesters an, der wahrend
seiner Ordination eine Heilung durch den charismatischen Irrgeist erlebte:
»Doch wahrend der Allerheiligenlitanei [!] geschah etwas Erstaunliches. Er
[der Priester] sagte: >Ich spurte, wie eine ungeheure Kraft iber mich kam.
Dann wich etwas von mir, und etwas anderes kam in mich hinein. Bis zum
Schluf} des Gottesdienstes fuhlte ich mich wie betrunken. Alle Symptome der
Migrane horten auf. Ich bin geheilt! Ich fuhle mich starker als je zuvor in mei-
nem Leben.«*

* Hellseherische »Erkenntnis« Eine zunehmend verbreitete charismatische
»Heilungsmethode« ist das sogenannte »Wort der Erkenntnis«. Darunter sind
Visionen, Bildeindriicke oder eingegebene Worte, bisweilen auch Korper-
empfindungen zu verstehen, die anzeigen sollen, welche Personen von wel-
chen Krankheiten geheilt werden sollen. Fur diese Praxis gibt es keinerlei
Anbhaltspunkt in der Heiligen Schrift. Weder der Herr Jesus Christus noch die
Apostel haben auf diese Weise geheilt.

In Wahrheit operiert hier eine okkulte »Gabe« des Hellsehens in Ver-
bindung mit okkulter Geistheilung. Es soll nicht bestritten werden, daf3
dabei reale Heilungen und reale uibernaturliche Informationen vorkommen
— aber die Quelle dieser iibernaturrlichen Kraftwirkungen ist nicht der Hei-
lige Geist Gottes, sondern damonische Geister, die sich als Krafte des
Lichts tarnen. Die Offenbarung von uibernatiirlichem Wissen uber Krank-
heitszusammenhiange, frihere Erlebnisse oder auch Suinden dienen dem
Widersacher als Koder, um die angebliche Gottlichkeit seines Wirkens zu
untermauern.

Bemerkenswert ist auch, daf} die hellseherischen »Offenbarungen« oft-
mals angebliche »Krankheitsdamonen« sichtbar machen, die sich in den
erkannten Organen aufhalten und dann »ausgetrieben« werden.
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3. Die endzeitlichen Wunderzeichen des Betruges

Die Untersuchung der Lehren und Praktiken der Charismatischen Bewegung
im Bereich der Krankenheilung macht deutlich, da3 der Anspruch dieser
Bewegung, in ihr heile der Herr Jesus Christus heute noch in der Kraft des
Heiligen Geistes so wie in der Urgemeinde, ein trugerischer und irrefuhren-
der Anspruch ist. Unter der Verkleidung unbiblischer Lehren, die das Wort
Gottes verdrehen und aus seinem Zusammenhang reiflen, hat der Feind eine
andere Kraft, einen anderen Geist in die Gemeinde hineingeschmuggelt,
einen irrefuhrenden Geist, der sich als »Heiliger Geist« ausgibt und Wunder
und Kraftwirkungen aufzuweisen hat, aber nicht die kostbaren, reinen
Friichte des echten Heiligen Geistes.

Die Operationsmethoden dieses okkulten »Heilungsgeistes« gleichen
stark denen spiritistischer Geistheiler; an seiner Wirkungsweise, die Men-
schen suggestiv manipuliert, die Kontrolle tiber ihre Personlichkeit an sich
reifit, zu Trance- und Trunkenheitszustanden sowie unkontrollierten Korper-
bewegungen, zwanghaftem Lachen oder Schreien fuhrt, konnen wachsame
Christen nur unschwer erkennen, daf} hier nicht der wahre Geist Gottes am
Werk ist, sondern der Geist der Tduschung (1. Joh. 4,6 — Me). Unter dem Eti-
kett des »vollmachtigen Glaubens« schleust der Widersacher magische Tech-
niken in die Gemeinde ein.

Mit seinem verfuhrerischen »Heilungsevangelium« versucht der Feind,
die Gemeinde von ihrer himmlischen Berufung und ihrem Erdenweg der
Selbstverleugnung und Kreuzesnachfolge wegzuziehen, hinein in eine irdi-
sche Gesinnung, die das leibliche Wohlergehen uiber die Heiligung und Hin-
gabe an den Willen des Herrn stellt. Er benutzt auch hier die bewufite Ver-
wechslung zwischen Israel, dem Gott auBerliche, irdische Segnungen wie
z. B. Gesundheit des Leibes verheiflen hat, und der Gemeinde, die geistliche
und himmlische Segnungen empfangen hat.

So ist die Verdrehung der gottlichen Wahrheit uber Krankheit und Kran-
kenheilung ein wichtiges und wirksames Kettenglied in der endzeitlichen
Verfuhrung der Gemeinde. In ihr ist keimhaft angelegt, was einmal in den
antichristlichen Heilungswundern offen entfaltet sein wird: Der Feind spielt
sich als fromm getarnter Wohltater der Menschen auf, der die angeblich
»wahren« (d. h. diesseitigen) Beduirfnisse der Menschen befriedigen wolle —
im Gegensatz zu Gott, der dies angeblich nicht tue.

In diesen Heilungswundern entfaltet sich ansatzweise die »wirksame
Kraft der Verfuhrung« (2. Thess. 2,11 — Zu1), durch die der Satan als Gegen-
spieler Gottes die Menschen an sich binden wird. Von dem Tier in
Offb. 13,3f. heiflit es: »Und ich sah einen seiner Kopfe wie zum Tod ge-
schlachtet. Und seine Todeswunde wurde geheilt, und die ganze Erde staunte
hinter dem Tier her. Und sie beteten den Drachen an, weil er dem Tier die
Macht gab, und sie beteten das Tier an (...)«. Von dem anderen Tier in
Offb. 13,13f. lesen wir: »Und es tut grole Zeichen, dal} es selbst Feuer vom
Himmel vor den Menschen auf die Erde herabkommen 1a3t; und es verfiihrt
die, welche auf der Erde wohnen, wegen der Zeichen, die vor dem Tier zu tun
ihm gegeben wurde (...)«.
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C. »Innere Heilung«: Brauchen Christen Heilung
ihrer Seele?

In dem vielfaltig schillernden Heilungsangebot der Charismatischen Be-
wegung muf} ein Gebiet noch besonders erwahnt werden: die sogenannte
»Innere Heilung«, auch »Heilung der Erinnerungen« genannt. Hier geht es
im wesentlichen um Heilung von seelischen Verletzungen bei Christen, ver-
bunden mit einer »Heilung des Selbstbildes«.”

Folgt man den Aussagen der Experten fur »Innere Heilung«, so hat jeder
Christ diese Art von Therapie notig, weil er durch traumatische Kindheits-
erlebnisse, Versagen der Eltern, Ablehnung, durch eigene Stinden o. 4. inner-
liche Verletzungen tragt, die sein Verhalten angeblich beeinflussen und ihn in
seiner Beziehung zu Gott und seinem christlichen Leben blockieren oder
beeintrachtigen. Von diesen Blockaden und Bindungen werde man nur frei,
wenn die zugrundeliegenden verletzenden Erlebnisse bewuft gemacht und
verarbeitet witrden. Hierbei spielen in der charismatischen Variante der »Inne-
ren Heilung« Bildeindriicke und »Worte der Erkenntnis« sowie das »Ruhen
im Geist« und die Technik der » Visualisierung« eine wesentliche Rolle.

1. »Innere Heilung« — eine Notwendigkeit fiir Christen?

Wenn man sich mit dieser neuen Bewegung der »inneren Heilung« beschéf-
tigt, so fallt auf, daf sie beansprucht, nach 1900 Jahren christlicher Gemeinde
und gelebter Christusnachfolge erstmals ein existentielles Problem des
Christseins entdeckt zu haben und zugleich eine vollig neue Losung fur
dieses Problem zu bieten. Dabei geben die Verfechter dieser Methode meist
offen zu, daf die Erkenntnisse der modernen Psychologie bei der Entstehung
der »Inneren Heilung« Pate gestanden haben. Francis MacNutt driickt das so
aus: »Seelische Heilung ist keine Verleugnung des Evangeliums, sondern
baut auf die Schrift auf. Sie wendet die Schrift auf das an, was die Psycho-
logie heute tiber den Menschen weif.«™ Betty Tapscott formuliert pragnant:
»Innere Heilung ist Psychotherapie plus Gott.<”

In der Tat besteht die Methode der »Inneren Heilung« aus klassischen Ele-
menten der weltlichen Psychotherapie, vermischt mit biblisch klingenden
Inhalten und christlichen »Seelsorge«methoden. Aus der Psychoanalyse ist
der Ansatz tibernommen, die verletzenden Erfahrungen aufzudecken; Be-
griffe wie »das UnbewuBte«, »traumatische Erlebnisse« oder »Heilung des
Selbstbildes« entstammen der Psychotherapie. Dariiberhinaus ist aber auch
der ganze Ansatz dieser Richtung von einem Menschenbild geprégt, das der
humanistischen Psychologie entspringt und der Bibel, wie wir sehen werden,
grundsatzlich fremd ist.

Zunachst muf3 es den wachsamen Glaubigen befremden, dal der Herr
Jesus Christus, der ja der gute Hirte Seiner Schafe ist, der in allem fur die Sei-
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nen sorgt, und bei dem sie volles Genuige finden, angeblich die Gemeinde
uiber fast zwei Jahrtausende im Dunkeln gelassen haben soll tiber so wichtige
Erkenntnisse, von denen anscheinend ein gesundes Christenleben abhéngt.
»Seelische Verletzungen« hat es ja gegeben, solange die Menschen als stin-
dige, von Gott getrennte Geschopfe auf der Erde leben.

Die Bibel verschweigt durchaus nicht die »traumatischen Erfahrungen«,
durch die Menschen immer wieder gehen missen, seit sie von Gott getrennt
leben. Man denke nur an Mose, den Mann Gottes. Ein Psychiater wirde in
seiner frithen Kindheit viele Anlasse fur »seelische Verletzungen« finden: die
Angst der Mutter vor der moglichen Ermordung des Kindes, das Erlebnis des
Ausgesetztseins im Korb auf dem Nil, das Hin- und Hergerissensein zwi-
schen der israelitischen Mutter und der agyptischen Adoptivmutter ... Man
konnte auch Lea heranziehen oder Ruth.

Aber wenn wir das Wort Gottes betrachten, so geht es in keinem Fall auf
die »seelischen Verletzungen« ein. Die vorbildlichen Menschen der Bibel
vertrauen Gott, in IThm finden sie Kraft und Hilfe; sie lassen sich an Seiner
Gnade gentigen und bewiltigen das Leben durch alle Tiefs hindurch im glau-
bensvollen Blick auf Ihn, wie es besonders die Psalmen bezeugen.

Auch die Glaubigen des Neuen Testaments wuchsen in Verhaltnissen auf,
die gewil} nicht weniger »traumatisierend« oder »verletzend« waren wie die
unseren. Gerade deshalb fallt auf, daB das Wort Gottes Begriffe wie »seeli-
sche Verletzungen« oder »Heilung des Selbstbildes« nicht kennt und zu dem
Bereich des Seelischen sehr wenige Andeutungen macht.

Und doch bezeugt uns die Bibel selbst, daf sie alles enthilt, was einen
Glaubigen auferbauen und zu seinem Glaubensleben tiichtig machen kann:
»Alle Schrift ist von Gottes Geist eingegeben und forderlich zur Belehrung
und zur Uberfuhrung, zur Besserung und zur Erziehung in der Gerechtigkeit,
damit der Gottesmensch vollkommen sei, zu jedem guten Werk voll ausge-
rustet« (2. Tim. 3,16f. — n. Me). Ja, die Schrift bezeugt uns, da3 Gott uns in
Seinem Sohn alles geschenkt hat (Ro. 8,32), da3 wir durch Ihn alles haben,
was zum Leben und zur Gottseligkeit erforderlich ist (2. Petr. 1,3). Weshalb
brauchen wir heute die Geburtshilfe der weltlichen Psychologie, um die
Gemeinde von ihren angeblichen seelischen Verkriippelungen zu befreien?

a) Die moderne Verfiihrung durch die Psychologie

Die charismatische Bewegung der »Inneren Heilung« steht im direkten
Zusammenhang mit einem etwa seit den 60er Jahren zunehmenden Einfluf3
weltlicher psychologischer Lehren auf die christliche Gemeinde.”

Was zunichst in gottlosen, liberalen Kreisen begann, hat sich mehr und
mehr auch in evangelikal ausgerichteten Kreisen fortgesetzt: Die Seele des
Menschen, seine Gefuhle und Bedurfnisse, seine »Selbstwertgefiihle« und
»Verletzungen« geraten zunehmend ins Zentrum der Aufmerksamkeit. Psy-
chologische Fachbegriffe und Anschauungen pragen zahlreiche Bucher
zu Seelsorge und Lebensberatung, die in den letzten Jahren groflen Absatz
fanden.
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Ganz unmerklich verschieben sich die Maf3stabe, werden klare geistliche
Aussagen der Bibel durch schillernde psychologische Begriffe ersetzt. War
es fruher fur bibeltreue Christen klar, dafl die Stinde, die siindige, verderbte,
von Ichsucht und Rebellion geprigte menschliche Natur die Quelle alles
Ubels der menschlichen Existenz ist, so erwecken die »christlichen« Psycho-
logen den Eindruck, das Grundiibel seien die Verletzungen und Demitigun-
gen, die dem seelischen Ichleben zugefugt werden.

Dahinter steckt die von Satan inspirierte humanistische Grundannahme,
daf} der Mensch im Innersten seines Wesens gut sei und nur durch die negati-
ven Umstande schlechte Eigenschaften entwickle. Fur den humanistischen
Psychologen ist ein Kind gut und unschuldig; seine Probleme entstehen erst
durch »negative« Erlebnisse, » Verletzungen« und »traumatische« Einflusse.
Wenn der Mensch sich selbst frei entfalten konne, dann sei der Weg zu Erful-
lung und Lebensglick gebahnt, und die Aufgabe der Psychotherapie sei es,
durch Auflosung »negativer« Einflusse den Menschen zu diesem Lebens-
glick zu fuhren.

Die humanistische Psychologie ist mit dieser Weltanschauung alles
andere als eine »neutrale« Wissenschaft. Sie ist eine Pseudoreligion von
groBer Ausstrahlungskraft, die die satanische Botschaft der Selbsterlosung
unter Millionen von westlichen Menschen ausgebreitet hat. Dabei setzt sie
zunehmend nicht nur auf die »Selbstheilungsfahigkeiten« der Vernunft und
des BewuBtseins, sondern auch auf angebliche »Kraftquellen« des Unbewuf3-
ten, der »geistigen Welt«, auf okkulte Techniken wie Meditation, Entspan-
nungsmethoden, Hypnose und Suggestion, den Einsatz von »inneren Geist-
fuhrern«, Visualisierung u. a. Die Beziehung dieser falschen Religion zur
New-Age-Bewegung wird immer stirker; beiden gemeinsam ist die Vergot-
zung des menschlichen Ich, der Selbstverwirklichung und Selbstentfaltung.
Getreu der teuflischen Losung »Ihr werdet sein wie Gott« dreht sich diese
Religion um den Menschen als kleinen Gott, um die Entfaltung seines angeb-
lich »guten« Potentials (vgl. Mk. 10,18).

b) Das falsche Evangelium der Psychologie und das echte Evangelium
sind unvereinbar

Gegenuiber dieser »positiven«, fur den stindigen Menschen oberflachlich
betrachtet so wohltuend-»heilenden« Botschaft des psychologischen fal-
schen Evangeliums hat das echte Evangelium fur den modernen Menschen
nur eine sehr »negative, ja vielleicht sogar »verletzende« Botschaft bereit.
William Law hat diese jahrhundertelang verkiindete Botschaft eindruicklich
formuliert:

»Die Menschen sind fur Gott tot, weil sie fur ihr eigenes Ich leben.
Eigenliebe, das BewuBtsein des eigenen Wertes und das Suchen nach
sich selbst sind die Wesensziige und das Lebenselement des Stolzes,
und der Teufel, der Vater des Stolzes, ist in diesen Leidenschaften
immer gegenwirtig und hat seinen Einfluf} darauf. Ohne einen Tod des
eigenen Ich gibt es keine Rettung von der Macht Satans uiber uns. (...)
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Hier, im innersten Wesen des Menschen, ist das Ich auf schreckliche
Weise geboren worden, und hier hat es seinen Thron aufgerichtet und
regiert iiber ein Reich voll geheimen Stolzes (...).

Es ist dieses satanische, fleischliche Ich, das verleugnet und gekreuzigt
werden muf, sonst kann der Mensch kein Junger Christi werden. Es
gibt keine einfachere Deutung als die folgende, die wir nach den Wor-
ten Jesu sprechen konnen: >Es sei denn, ein Mensch verleugnet sich
selbst und nimmt sein Kreuz auf sich und folget mir, so kann er nicht
mein Jinger sein. <"

Der Gegensatz zwischen dem falschen »Evangelium des Selbstwerts« und
dem biblischen Evangelium konnte nicht grofer und scharfer sein. Der Herr
Jesus sagt: »Wer sein Leben liebt, wird es verlieren, und wer sein Leben in
dieser Welt hafit, wird es zum ewigen Leben bewahren« (Joh. 12,25). Das
hier verwendete Wort fur Leben ist psyché und kann auch »Seele« bedeuten.
Schlachter ubersetzt diese Stelle daher: »Wer seine Seele liebt, der wird sie
verlieren; wer aber seine Seele in dieser Welt halt, wird sie zum ewigen
Leben bewahren.« Wir konnen in diesem Zusammenhang psyché als »see-
lisches Eigenleben« auffassen.

Dieses seelische Eigenleben des Menschen steht unter dem gottlichen
Gericht; es gehort zu dem »alten Menschen«, der am Kreuz gerichtet und
getotet ist (Ro. 6,6). Der »seelische Mensch« (gr. psychikos, auch uibersetzt
mit »natiirlich«, »irdisch gesinnt«, vgl. 1. Kor. 2,14; Jud. 19; Jak. 3,15) ist
gerade der Gegensatz zum wiedergeborenen »geistlichen« Menschen; er hat
den Heiligen Geist nicht (Jud. 20) und ist Gott fremd.

Verfiihrung durch »christliche Psychotherapie«

Und doch treten in dieser Zeit Menschen auf, die sich Christen nennen, die
z. T. als Pfarrer, Professoren oder Seelsorgeexperten einen Namen haben und
diese beiden unvereinbaren Botschaften miteinander verschmelzen wollen.
Sie bieten der Gemeinde verschiedene Spielarten von »christlicher Thera-
pie«, »christlicher Psychologie«, »therapeutischer Seelsorge« o. 4. an, um
einem angeblich dringenden Mangel abzuhelfen und Christen in seelischen
Noten Hilfe zu geben. Manches von diesen »Konzepten« mag recht gut und
biblisch klingen, aber es enthalt Elemente einer Pseudoreligion, die erklarter-
malBen gottfeindlich und fur Glaubige geistliches Gift ist.

Hier wird mit manipulativen Techniken gearbeitet, die einem anderen
Geist und einem anderen Menschenbild als dem biblischen entstammen und
keine gute geistliche Frucht bringen konnen. Ein verdorbener Baum kann
keine gute Frucht bringen (Mt. 7,18)! Und doch werden die verdorbenen
Friichte vom Baum der weltlichen Psychologie, christlich eingepackt, dem
Volk Gottes als heilbringende, gesunde Nahrung verkauft.

Der Kern auch der »christlichen« Psychotherapie ist es, das von der Stinde
verderbte, gottfeindliche seelische Eigenleben des Menschen zu stirken, auf-
zupéppeln, zu flicken, zu »heilen«. Einer der fihrenden Kopfe dieser Bewe-
gung, Bruce Narramore, schreibt: »Unter dem Einflul der humanistischen
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Psychologen wie etwa Carl Rogers und Abraham Maslow haben viele von
uns Christen zum ersten Mal unser Bedurfnis nach Liebe zu uns selbst und
nach einem Selbstwertgefuihl entdeckt. Das ist ein gutes und notwendiges
Interesse.«”

Begriffe wie »Selbstwertgefithl«, »Selbstbild«, »Selbstannahme« gehdren
zu den Schlusselworten des falschen Evangeliums. Robert Schuller, einer der
fuhrenden Propheten der neuen Bewegung, behauptet, dafl das groBite Verlan-
gen des Menschen sein Hunger nach Selbstachtung sei, die er auch mit Stolz
seines Menschseins (!!) gleichsetzt.” Schuller versteigt sich soweit, eine
»neue Reformation« zu proklamieren, die die gottzentrierte Theologie der
ersten Reformation durch eine menschenzentrierte ersetzen solle, die auch
die Psychologie mit einschlieft. Diese neue Reformation werde »unser Inter-
esse auf das heilige Recht eines jeden Menschen auf die Selbstwerterfahrung
lenken«.” Schuller, ein auch im amerikanischen Fernsehen einfluBreicher
Pfarrer, verkuindet:

»Die Liebe zu sich selbst ist die Kronung des Selbstwertgefuihls. Sie ist
eine erhebende Empfindung der Selbstachtung (...) ein bleibender
Glaube an sich selbst, die aufrichtige Uberzeugung vom eigenen Wert.
Sie entsteht durch die Selbstentdeckung, die Selbstdisziplin, die Verge-
bung sich selbst gegeniiber und die Annahme des eigenen Ichs. Und sie
bringt Selbstvertrauen und eine innere Sicherheit hervor, die uns eine
tiefe Ruhe gibt.«"

Nicht immer wird der christlich verbramte Humanismus so offen vertre-
ten, aber seine Grundauffassungen liegen aller »christlichen Psychotherapie«
zugrunde. Der Mensch ist nicht langer der verlorene, durch und durch ver-
dorbene Sunder, der von sich mit Paulus bekennen muf3: »Denn ich weil3, daf3
in mir, das ist in meinem Fleisch, nichts Gutes wohnt« (Ro. 7,18) — im
Gegenteil, in ihm steckt angeblich viel mehr Gutes, als er ahnt, und gerade
die »fehlende Selbstannahme«, das »negative Selbstbild« sind die tiefsten
‘Waurzeln all seiner Probleme, auch seines »Fehlverhaltens«.

»Stuinde« hat in einem solchen Konzept keinen rechten Platz mehr; sie ent-
springt auch nicht mehr der verderbten menschlichen Natur, dem bosen Her-
zen, sondern » Ablehnungsgefuhlen« und » Verletzungen, die »kompensiert«
wurden. Diese satanisch inspirierte Selbstgerechtigkeit und Selbsterhohung
geht sogar so weit, dal Christen dazu angeleitet werden, nicht nur »sich
selbst zu vergeben« (was ja nur eine Bestatigung des »guten Selbst« ist), son-
dern auch — welch uible Lasterung — GOTT »zu vergeben« fur das, was Er
ihnen angeblich »angetan« hat!! Der Mensch wird zum unschuldigen
»Opfer«, und Gott soll auf die Anklagebank gebracht werden, als einer, dem
»vergeben« werden miisse. Welche Verblendung des ichhaften Menschen
wird hier offenbar!

Der »alte Mensch« muf nicht langer abgelegt, sondern »geheilt« und auf-
gebaut werden, indem der Hilfesuchende erkennt, wie gut und positiv er
eigentlich ist, da} Gott ihn angeblich so liebe und annehme, wie er ist, und
dal} er es auch tun musse. Wahrend die Bibel es als eines der schlimmen
Zeichen der letzten Tage bezeichnet, dal die Menschen »eigenliebig« sein
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werden (philautoi, auch ubersetzt mit »selbststichtig sein«, »viel von sich
halten« 2. Tim. 3,2 — Elb), wird genau diese Eigenschaft von redegewandten
Verfuhrern als die christliche Grundtugend angepriesen. Die christlichen
Therapeuten versuchen, dem Menschen einzureden, er sei etwas, sei gut und
wertvoll und solle sich selbst entfalten; die Bibel sagt uns, dal wir in uns
selbst ganz verdorben und nichtig sind und uns selbst, unser Eigenleben ver-
lieren und verleugnen sollen. Das Wort Gottes stellt uns den Herrn Jesus als
Vorbild vor Augen, der »nicht an sich selbst Gefallen« hatte (R6. 15,3 — Sch).
Es ermahnt uns:

»Diese Gesinnung sei in euch, die auch in Christus Jesus war, der in
Gestalt Gottes war und es nicht fur einen Raub achtete, Gott gleich zu
sein. Aber er machte sich selbst zu nichts [od. entauflerte, entleerte sich
selbst] und nahm Sklavengestalt an, indem er den Menschen gleich
geworden ist und der Gestalt nach wie ein Mensch erfunden, ernied-
rigte er sich selbst und wurde gehorsam bis zum Tod, ja, zum Tod am
Kreuz.« (Phil. 2,5-8)

Die Frucht solcher verderblichen Lehren ist im Grunde, da} der Mensch
nicht mehr im Letzten fur seine Sunden verantwortlich ist; das boshafte,
stolze, selbststichtige Eigenleben wird gerechtfertigt und die Stinde mit » Ver-
letzungenx, letztlich mit duleren Umstanden entschuldigt.

Auch wenn solche Leute noch das Wort »Bule« im Mund fuhren, ist
es doch durch die humanistisch-psychologischen Irrlehren entleert von
seinem biblischen Gehalt. Jesus Christus ist hier nicht mehr der Heiland der
Stinder, sondern der Heiler der Verletzten. So gewif3 Jesus Christus die heilt,
die verletzt sind — Er kann das nur bei solchen tun, die als verlorene Sunder
BufBle getan haben und Ihn als Herrn und Erretter anerkennen, nicht nur
als Arzt, bei dem man Hilfe sucht, um dann weiter eigensiichtig und ohne
echte Lebenshingabe seinen Weg zu gehen. »Seht zu, dal niemand euch
einfange durch die Philosophie und leeren Betrug nach der Uberlieferung
der Menschen, nach den Elementen der Welt, und nicht Christus gemaf«
(Kol. 2,8).

Hier scheiden sich die Geister, und jeder bibeltreue Christ ist aufgerufen,
diesen verfuhrerischen Irrlehren zu widerstehen und das Seine dazu zu tun,
die vielen vor allem jungeren Christen, die von solchen falschen Stromungen
beeinfluft werden, zu warnen und zum biblischen Weg zurtickzuweisen. Als
wesentliche Hilfe seien hier die Bucher »Die Verfuhrung der Christenheit«
und »Ruickkehr zum biblischen Christentum« empfohlen.

2. Die besondere Spielart der Inneren Heilung
in der Charismatischen Bewegung

Steckt in der ganzen Bewegung der »Inneren Heilung« schon unbiblische
Lehre und widergottliche Verfuhrung, so gewinnt diese Verfuhrung in der
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Charismatischen Bewegung noch eine besondere Dynamik und Auspra-
gung.” Der Akzent liegt hier auf Heilung »in der Kraft des Geistes«, auf den
»heilenden Gaben des Geistes« (Agnes Sanford). Ja, es ist ein Geist, der hier
wirkt, und seine Kraft ist bei manchen, die sich ihm getdffnet haben, recht ein-
drucksvoll offenbar geworden — aber es ist nicht Gottes Heiliger Geist, son-
dern ein damonischer Geist der Irrefuhrung, und seine Friichte sind Verwir-
rung, Benebelung, Luge, unwirkliche, euphorische Gefithle und »Heilungen«
und »Befreiungen, die bestenfalls von einigen Symptomen freimachen, um
den Menschen insgesamt umso mehr unter den Einflul ddmonischer Kréfte
zu bringen.

Kennzeichnend ist auch hier der versteckte Humanismus, d.h. die
Akzentverschiebung von der Verantwortlichkeit des Menschen fur das Bose,
das er tut, auf Umstande wie Verfehlungen der Eltern, Ablehnung, negative
Gedanken und AuBlerungen von anderen usw. Die Suinde wird letztendlich
entschuldigt, die Verantwortung bei den Charismatikern oft auf bose Geister
oder Fluche aus der Linie der Voreltern o. 4. geschoben; das bose mensch-
liche Herz, das verdorbene Fleisch als biblische Wurzel der Stinde (vgl.
Gal. 5,19-21; Eph. 4,20-24; Kol. 3,5-11) wird ausgeblendet und umgedeutet
als das arme, zarte, verletzte Ich, dem aufgeholfen werden muf3.

Dabei ist bezeichnend, daB3 diese Irrlehre, die dem Fleisch wohltut und
vom seelischen Standpunkt aus vielleicht »befreiend« und »heilend« klingen
mag, in Wahrheit in eine furchtbare Unfreiheit hineinfuhrt und manchen erst
krank macht, wo zuvor gar keine Krankheit bestand. Es erweist sich auch hier
das Wort unseres Herrn Jesus Christus: »Wenn ihr in meinem Wort bleibt, so
seid ihr wahrhaft meine Junger, und ihr werdet die Wahrheit erkennen, und
die Wahrheit wird euch frei machen« (Joh. 8,31f1.).

Sobald ein Christ einmal die Irrlehre der »inneren Heilung« akzeptiert hat,
die ihm einredet, er sei voller frihkindlicher Verletzungen, bindender Fliche
und damonischer Besetzungen, und seine Schwierigkeiten im Glaubensleben
kamen genau aus dieser Ursache, dann wird sein Blick vom Herrn und Seiner
vollbrachten Erlosung weggelenkt auf sich selbst, auf den Irrgarten seiner
Seele, auf trugerische Gefuhle und Gedankengespinste. Bald meint er
tatsachlich, ohne griindliche »Heilung« aller dieser » Verletzungen« sei er ein
geistlicher Kriippel, unfahig zur Nachfolge. Er fuhlt sich als Opfer, gebunden
durch die Worte und Taten anderer, und er wird abhangig von dem Therapeu-
ten, der ihm mithilfe des falschen Geistes angeblich aus seiner Gebundenheit
helfen kann.

Dazu tragt die von der Psychoanalyse herriihrende falsche Lehre vieler
»innerer Heiler« bei, da} jedes »Trauma« auch aufgedeckt und bewuflt
»geheilt« werden muf}, um seine angebliche Macht iiber den Hilfesuchenden
zu verlieren. Man lebt also immer in der Unsicherheit, ob nicht doch noch
verborgene Fliuche von den Urgrofleltern oder ein tief versteckter Hafl im
»UnbewulBten« vorhanden ist, der einen am ersehnten » Durchbruch« hindert.
Um den Betrug noch zu verstarken, wird auch die esoterische Ansicht von
dem entscheidenden Einflul vorgeburtlicher Erlebnisse mit eingebaut. Hier
ist der Irrefuhrung keine Grenze mehr gesetzt, da ein Beweis fur solche
Zusammenhange so gut wie nicht zu erbringen ist.
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Das Wirken des falschen Geistes der »Heilung«

Vor diesem Hintergrund tritt der triigerische Geist zunéchst einmal bei der
Analyse der angeblichen » Verletzungen« in Aktion. Was Freudsche Analyti-
ker aus Traumen und Jungsche Analytiker mithilfe der Geisterkrafte des
»kollektiven UnbewuBiten« aufdecken wollen, wird bei der charismatischen
Variante der »Inneren Heilung« durch gefélschte »Geistesgaben« bewirkt:
Bildeindriicke oder »Worte der Erkenntnis« von seiten der Therapeuten, bei
entsprechender Offenheit auch vom Patienten selbst, sollen die hemmenden
»Verletzungen« offenbaren. Solche »Erkenntnisse« sind oft mit starken
Gefuhlsreaktionen des Patienten verbunden und werden deshalb leicht als
echt angesehen.

Aber hier kommt die Tauschung mit ins Spiel: Wenn der Irrgeist eine
bestimmte Begebenheit im Leben eines Menschen offenbart und eine starke
Gefuhlsreaktion erzeugt, ist noch lange nicht gesagt, daf} dieses Erlebnis in
der Realitat eine belastende Wirkung hatte. Auch wenn tatsachliche bela-
stende Erlebnisse aufgedeckt werden, wird der Patient dadurch oft zum
Spielball von aufwallenden Emotionen gemacht, die ihn nur verwirren und
innerlich zerrutten. »Uberaus triigerisch ist das Herz und bosartig; wer kann
es ergrinden?« (Jer. 17,9).

Das alles fuhrt zu einer starken Abhangigkeit des Menschen von den
Offenbarungen des Irrgeistes und von dem Guru-Therapeuten, der durch seine
»Geistbegabung« die verlorene Stabilitat und Klarheit wiederherstellen soll.
Hat der Hilfesuchende sich dem Wirken des Irrgeistes so weit gedffnet und ist
emotional verunsichert, ist der Boden fur den grofleren Betrug der »Heilung«
bereitet. Auch hier wird sehr stark auf »Geisteswirken« gebaut, und es ist
bemerkenswert, dal in der charismatischen »Inneren Heilung« besonders
massive betrigerische Geisteswirkungen eingesetzt werden, insbesondere die
»Visualisierung«, das »Ruhen im Geist« und das »Lachen im Geist«.

Der Heilungssuchende erlebt bisweilen aufwithlende Gefuhlsbewegun-
gen, die sich auch in krampfartigem Weinen oder Schreien oder hysterischem
Lachen auBlern konnen. Daneben treten »geistliche« Erlebnisse auf wie tiefe
Ruhe, Gefuhle des Friedens, Lichterscheinungen, Kraftdurchstromungen,
Visionen oder innere Stimmen. All das soll ein »Wirken Gottes« vortauschen
— aber dieselben Erlebnisse haben auch die Junger indischer Gurus, wenn sie
verzuckt vor ihrem Meister knien und ihn anbeten!

Sobald ein Mensch dahin gebracht worden ist, sich diesen verfuhrerischen
Geistesméchten zu 0ffnen, kann der Satan als Meister der Tauschung und
Luge alles mogliche an eindrucksvollen und beseligenden Erlebnissen pro-
duzieren. Die Frucht dieser Erlebnisse ist jedoch langfristig Verwirrung,
Zerruttung und Gebundenheit, bis hin zur Geisteskrankheit. Deshalb erwei-
sen sich die »Heilungen« und »Befreiungen« meist als voruibergehend;
andere Symptome treten auf, oder dieselben kehren wieder, was die Hilfesu-
chenden zu neuen »Heilungs«- und »Befreiungs«gebeten veranlaf3it und oft
zu chronischen »Seelsorgefillen« werden l4aft. DaBl damit meist auch
»Damonenaustreibungen« verbunden sind, verstarkt die zerrittende und
krankmachende Wirkung dieser » Therapie« nur noch (vgl. Kap. X).
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Grundsitzlich tritt hier derselbe Effekt auf, der auch bei der weltlichen
Psychotherapie beobachtet wurde: Der Hilfesuchende wird durch die Auf-
deckung und Aufbauschung realer Probleme oft zusatzlich belastet und ver-
unsichert, aber es kommen auch Probleme dazu, die erst durch die » Therapie«
und die »Therapeuten« entstanden sind, sei es durch falsche »Traumata, die
dem Hilfesuchenden suggeriert wurden, sei es durch geistliche Verunreini-
gungen durch die Therapeuten bzw. eine ungesunde Abhangigkeit von ihnen.

Das Wirken des verfuhrerischen Irrgeistes verstarkt diese Gefahren nur
noch, und als Endergebnis finden sich manche charismatische Patienten in
einer weltlichen oder charismatischen Therapieeinrichtung wieder, geistliche
und seelische Wracks, die oft Jahre brauchen, um sich von den Folgen ihrer
»inneren Heilung« zu erholen. Davon liest man naturlich nichts in den beein-
druckenden Erfolgsberichten der »Heiler«.

»Visualisierung«: Schamanismus in Aktion

Ein besonderes Wort der Warnung muf zu der charismatischen Technik der
»Visualisierung« gesagt werden, die gerade in der »Inneren Heilung« oft ein-
gesetzt wird. Dem Patienten wird gesagt, er solle sich die traumatisierende
Situation in seiner Phantasie ausmalen und sich dann vorstellen, wie »Jesus« in
diese Situation kommt und die Erinnerungen »heilt«. So berichtet Betty Taps-
cott, wie sie einer Patientin, die unter Ablehnung in ihrer Kindheit litt, sagte:

»Jody, Jesus liebt dich so sehr. Sein Wort sagt: Siehe, ich bin bei euch
alle Tage. Er hat dich auch wahrend dieser schlimmen Zeit nicht allein
gelassen. Erlaubst du ihm [!], deine Hand zu nehmen und dich zu hal-
ten und zu lieben? Er will dir den Schmerz dieser Erinnerung abneh-
men und dir die Liebe geben, die du so dringend brauchst.< Plotzlich
sagte sie: >Betty, ich sehe Jesus. Er hélt meine Hand. Er liebt mich. Er
denkt nicht, daf} ich haBlich bin. Er denkt nicht, daf} ich schmutzig bin.
Oh, er findet mich schon!<««"

Solche »Heilungsprozesse« werden von Charismatikern mit dem Hinweis
darauf begriindet, Jesus Christus sei ja Herr tiber die Zeit, auch uber die Ver-
gangenheit. Er konne sie »neu schaffen« und die negativen Erinnerungen »hei-
len«. Dazu solle man sich »Jesus« bildhaft vorstellen und sich auf diese Gestalt
konzentrieren, die dann handelnd in die Situation eingreift und sie verandert.

Auch hier sehen wir, wie so oft in der Charismatik, wie der Satan vom
Glauben zum Schauen verfuhrt und so seine Tauschungen hineinschmuggelt.
Wihrend das Wort Gottes uns sagt: »Das Alte ist vergangen, als Frucht des
Kreuzestodes Jesu, sagt der Teufel: »Du muft dir >Jesus< vorstellen, und dann
heilt er das Alte, sonst hat es immer noch Macht uiber dich.« Anstatt zu glau-
ben, daf} der Herr Jesus Christus mich von den Lasten der Vergangenheit am
Kreuz freigemacht hat, werden wir verfuhrt, zu schauen, wie ein falscher
»Jesus« mit uns durch Erinnerungen geht, unsere Hand halt, uns personlich
sagt, daf} er uns liebt (auch hier will man es nicht aus dem Wort annehmen,
sondern »schauen«). An diesen visualisierten »Jesus« werden die Menschen
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dann gebunden, statt an den wahren Herrn und Erloser, den wir lieben duirfen
und konnen, ohne dal} wir ihn sehen (1. Petr. 1,8), der uns gesagt hat: »Selig
sind, die nicht sehen und doch glauben« (Joh. 20,29). Ein vielgelesener ame-
rikanischer Autor schreibt:

»Eine Tur offnet sich zur Welt des Geistes: die Phantasie (...). Um
Christus nachfolgen zu konnen, miuissen wir in unseren Gedanken die
unsichtbare Welt Gottes erstehen lassen, oder wir werden ihr uiber-
haupt nicht begegnen. Also erschaffen wir in unserem Leben den
Christus [!!]. Wir konnen nicht mit einem Heiland reden, dessen Form
und auflere Erscheinung sich uns entzieht [!!].

Immer wenn ich am Telefon uiber eine weite Entfernung hinweg mit
meinem Sohn oder meiner Tochter spreche, verbinde ich mit ihrer
Stimme tausend Bilder davon, wer sie sind, und wie sie aussehen.
Genauso sehe ich Christus in meinem Gesprach mit ihm vor mir, in
einem weiflen Gewand und doch ungezwungen als ein Mensch meiner
heutigen Zeit [!]. Ich sauge die Herrlichkeit seiner braunen Augen in
mich ein, begeistere mich an dem goldenen Sonnenlicht, das auf sei-
nem kastanienbraunen Haar glitzert. (...)

Was? Sie sind da ganz anderer Meinung? Er hat doch schwarze Haare?
Und blaue Augen? Dann machen Sie es doch auf Ihre Art. (...) Sein
Bild muf3 Thnen genauso wirklich erscheinen wie mir, selbst wenn
unsere Bilder sich unterscheiden. Der Schliissel zur Lebenskraft ist
jedoch eben dieses Bild (...)«"

Verfiihrung zum falschen Schauen

Hier wird fur jeden wachsamen, in der Bibel gegriindeten Christen der Betrug
offenbar. Der »Christus«, den sich diese Leute in ihrer Phantasie erschaffen,
und mit dem sie nicht reden konnen, ohne ihn zu »sehen, ist nicht der Herr
Jesus Christus, wie Thn das Wort Gottes geoffenbart hat. »Der Schlussel ist
das Bild« — meint dieser Mann wirklich, er konne den Herrn der Herrlichkeit
durch die Aktivitat seiner Phantasie dazu bringen, ihm zu erscheinen?

Hier wird die Linie zur Magie, zum zauberischen Beschworen von Gei-
stern, Uberschritten. Nicht umsonst sagt das Wort Gottes schon im Alten
Testament: »Du sollst dir kein Gotterbild machen, auch keinerlei Abbild des-
sen, was oben im Himmel oder was unten auf der Erde oder was in den Was-
sern unter der Erde ist« (2. Mo. 20,4). Dieses Gebot war ebenso wie das fol-
gende »Du sollst den Namen des HERRN, deines Gottes nicht zu Falschem
[Lugenhaftem] aussprechen« (V. 7) auch als Abgrenzung zu den schamani-
stischen Zaubertechniken der Heidenvolker gegeben. Das Aussprechen des
Namens einer Gottheit sowie die innere Visualisierung bzw. auflere Darstel-
lung ihres Bildes dienten der Beschworung, dem Dienstbarmachen der
Damonen fur die eigenen Zwecke.

Solche Zauberei war und ist eine der schwerwiegendsten Stinden vor den
Augen des heiligen und allmachtigen Gottes. Jede Zauberei als Versuch, Gott
zu manipulieren und fur die eigenen Zwecke zu milbrauchen, den Allmach-
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tigen zu zwingen, wurde in Israel mit dem Tode bestraft, und im Buch der
Offenbarung wird mit feierlichem Ernst verkiindet, daf das Teil der Zauberer
und Gotzendiener der Feuersee, der zweite Tod ist (Offb. 21,8).

In der Tat ist die Visualisierung von »Geisthelfern« eine uralte magische
Technik, die seit Jahrtausenden von Schamanen, Zauberern, Medizinman-
nern, usw. angewandt wird. Auch im heutigen Okkultismus spielt sie eine
bedeutende Rolle. So schreibt ein fuhrender Okkultist: »(...) die Technik der
Visualisierung ist etwas, was Sie allméhlich zu beherrschen lernen, und Sie
milssen sie beherrschen, wenn Sie uberhaupt Fortschritte in der Magie
machen wollen (...)«”

Die Quelle fur die charismatische » Visualisierung« findet sich nicht in der
Heiligen Schrift. Wo Gott einzelnen Propheten und Gottesménnern sich in
Visionen offenbarte, ging dies immer auf Ihn selbst zuriick und war niemals
das Ergebnis einer manipulativen Psychotechnik. Wir finden die Quelle im
Okkultismus, in der Zauberei. Der Grundsatz ist derselbe: Unter Einsatz
bewufter Vorstellungskraft soll Kontakt zu einem »helfenden Geistwesen«
hergestellt werden, das im Rahmen der Visualisierung dann selbst tatig wird.

Die alten Schamanen hatten Umgang mit solchen Geistern, die ihnen Zau-
bermacht verliehen; bei den New-Age-Leuten heiflen sie nur etwas anders,
»innerer Fuhrer« oder »imagindrer Arzt«, und die falschen Propheten der
Charismatischen Bewegung nennen ihr »helfendes Geistwesen« »Jesus«
oder »Christus«.

Viele konnen nicht glauben, daf ein solcher Betrug moglich ist, aber das
Wort Gottes warnt uns ja ausdriicklich, da3 »betrigerische Arbeiter« einen
»anderen Jesus« in der Gemeinde propagieren werden, und daf} »falsche
Christusse« auftreten werden (2. Korinther 11; Matthaus 24).

Visualisierungen werden nicht nur in der charismatischen »Inneren Hei-
lung« zu Heilungszwecken eingesetzt, sondern ebenso im Okkultismus: »Bei
den agyptischen Anhéngern des Hermes, die glaubten, daf alles nur Geist sei,
galt es als sicher, dafl man eine Krankheit heilen konnte, indem man sich voll-
kommene Gesundheit vorstellte. Bei den Navajo-Indianern werden ausgear-
beitete, sehr konkrete Visualisierungen, an denen mehrere Leute teilnehmen,
eingesetzt, um einen kranken Menschen zu heilen. Dieser Ritus hilft dem
Patienten, sich selbst als gesund zu sehen. (...)«™

Das betriigerische Wesen der charismatischen »Jesus«-Visualisierungen
wird auch daran sichtbar, daf dieselben Heilerfolge erzielt werden, wenn
katholische Charismatiker Visualisierungen von Maria einsetzen oder sogar
Maria und Joseph »im Geist« zu Adoptiveltern einer Hilfesuchenden mach-
ten. Manche »christlichen« Befurworter der Visualisierung wie Morton Kel-
sey berichten sogar vom Umgang mit Toten als einem positiven Erlebnis.”

Agnes Sanford und die okkulten Wurzeln der »Inneren Heilung«
Eine Frau hat als Lehrerin und falsche Prophetin die okkulten Techniken der

»inneren Heilung« in der modernen Christenheit und besonders der Charis-
matischen Bewegung verbreitet: Agnes Sanford. Fuhrende Vertreter der
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»Inneren Heilung« bekennen, durch ihren Einfluf in diesen »Dienst« gekom-
men zu sein und verehren sie als »Lehrerin im Herrn« (1).”

Agnes Sanford aber ist keine Christin im biblischen Sinn; in ihren
Biichern vertritt sie, wie Hunt und McMahon nachgewiesen haben, unver-
hohlen heidnisch-pantheistische, mystische Irrlehren, indem sie etwa be-
hauptet, dafl »wir ein Teil Gottes sind (...) Er ist in der Natur, und er ist selbst
die Natur.« Sie deutet das Stthnopfer Jesu Christi am Kreuz so um, daf er
damit die »Gedankenvibrationen, die es auf dem ganzen Erdball gibt«, gerei-
nigt habe und Teil des »kollektiven UnbewuBten des Menschen« wurde.” Sie
spricht lobend tiber die okkulte Meditation indischer »weiser Manner« und
schreibt u. a.:

»Die Geister derjenigen [Toten], fur die wir auf Erden gebetet haben,
wirken weiter durch uns (...) Man uibertragt die heilende Kraft auf das
innere Wesen [des Kranken] durch das Gesetz der Suggestion (...) Er
[der Mensch, der die Heilung vollbringt] hat eine Gedankenverbindung
hergestellt zwischen seinem Geist, seinem Unbewuften und seinem
Korper einerseits und dem Geist des Patienten andererseits (...)«"

Ihre Lehren sind eine christlich getarnte Version uralter Magie und okkulten
Schamanismus. Der Vermittler dieses Gedankenguts war fur Agnes Sanford in
erster Linie C. G. Jung, dem sie sich stark verpflichtet weil3. Jung aber war ein
Spiritist hohen Grades, der die Lehren seiner Psychologie, wie er selbst
bekennt, auf Inspiration eines »Geistfuhrers« hin geschrieben hat.” Er hatte
selbst starke okkulte Erlebnisse und baute in seine » Analytische Psychologie«
die okkulten Religionen und Lehren verschiedenster Heidenvolker mit ein,
vom tibetanischen Buddhismus iber Indianerzauber bis zur Alchimie. Von ihm
stammt nicht nur der Begriff des »kollektiven Unbewuften«, sondern auch die
»psychotherapeutisch« verbramte Version der Visualisierung, die er »aktive
Imagination« nannte und als Instrument zur »inneren Heilung« einsetzte.

Uber Agnes Sanford kamen die okkulten Lehren Jungs in die Charisma-
tische Bewegung, wo sie von vielen prominenten Vertretern aufgegriffen wur-
den (in Deutschland zahlen dazu z. B. Arnold Bittlinger und Wilhard Becker).
Blind gemacht durch den charismatischen Irrgeist, finden viele Charismatiker
nichts dabei, Elemente aus dem spiritistischen Gedankengut Jungs zu uiber-
nehmen. So schrieb der Herausgeber der Zeitschrift »New Covenant«:

»Jung glaubte, dafl das UnbewuBte (...) das Reich des Geistlichen und
des Mystischen sei. Die Menschen, die das Gefuhl hatten, die moderne
Kirche wire zu rationalistisch geworden, fanden in ihm Unterstiitzung
fur eine mystischere, erfahrungsbetonte Religion [!]. Die charisma-
tische Erneuerung, die den Schwerpunkt auf geistliche Erfahrungen
und innere Heilung legt, hat ein natiirliches Interesse an Jung wachsen
lassen. Wahrheit bleibt Wahrheit, wo sie auch immer gefunden wird
[!!]; alles, was an der Jung’schen Psychologie wahr ist, kann auch von
Christen fur ihre Zwecke angepat und verwendet werden. «*

Die geistliche Blindheit der Charismatischen Bewegung gegeniiber den
spiritistischen und okkulten, unbiblischen Einfluissen, die in ihr wirken, ist
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ein weiterer Beleg dafur, daf der Geist, durch den sie geformt wurde, nicht
der Heilige Geist Gottes sein kann. Gottes Heiliger Geist vermischt und ver-
biindet sich nicht mit Lehren von Damonen und spiritistischen Praktiken. Er
gibt Erkenntnis tiber Licht und Finsternis, Wahrheit oder Verfuhrung (vgl.
1. Joh. 2,18-27). Daf} auch wiedergeborene Christen sich von solchen verfuh-
rerischen Stromungen betoren lassen, 1aBt sich nur mit fleischlicher Gesin-
nung und Betriiben des wahren Heiligen Geistes erklaren, die zu einem Ver-
lust der geistlichen Unterscheidungsfahigkeit gefuhrt haben. Man kann nur
hoffen, daf} alle wahren Gotteskinder sich von diesem damonischen Betrug
entschieden lossagen und Bufe tun tiber ihren Verstrickungen.”

Jesus Christus macht frei!

Angesichts des verfuhrerischen Heilungsangebotes aus den Reihen der Cha-
rismatischen Bewegung wie auch aus gewissen evangelikal eingestuften
Stromungen ist es von grofer Wichtigkeit, die biblische Wahrheit von der
vollen Genuige in Christus festzuhalten und den Glaubensweg der Kreuzes-
nachfolge und Selbstverleugnung gegen alle irrgeistigen Verfalschungen und
psychologischen Umdeutungen zu verteidigen. Wenn wir diesen »Weg dem
Lamme nach« vertrauensvoll und gehorsam gehen, dann werden wir mehr
und mehr los von uns selbst, von unserem verkehrten alten Wesen und allen
Lasten der Vergangenheit. Jeder, der so von sich auf seinen Herrn und Hei-
land hinwegschaut, darf letztlich erfahren, daf die VerheiBung unseres Herrn
Jesus Christus immer noch gilt: »Wenn euch nun der Sohn frei macht, so seid
ihr recht frei« (Joh. 8,36 — Lu56).

3. Die biblische Alternative zu »Innerer Heilung«

Es kann und soll nicht abgestritten werden, dafl Christen in ihrem Leben
manchmal sehr schwere Dinge durchzumachen haben und bisweilen Pragun-
gen aus ihrer Vergangenheit mitbekommen haben, die ihr geistliches Leben
beeintrachtigen konnen. Die entscheidende Frage ist nur: Wie gehen wir mit
solchen Dingen um? Liegt die Losung in einer Beschaftigung mit uns selbst,
mit unseren Problemen und »Verletzungen«, oder liegt sie im genauen
Gegenteil —in der entschlossenen Abkehr von uns selbst, von unserem Eigen-
leben einschlieBlich unserer Vergangenheit, in einer ebenso entschlossenen
Zuwendung zu unserem Herrn und Erloser Jesus Christus?

Dal} das zweitere der richtige, biblische Weg ist, war 1900 Jahre wohl
jedem ernsthaften Nachfolger Jesu Christi bewuf3t. Dal3 der gegenteilige Weg
heute so attraktiv erscheint und so viele Christen sich von dieser Verfuhrung
beeinflussen lassen, liegt nicht zuletzt an den oberflachlichen Bekehrungen,
dem Steckenbleiben im Seelischen und Fleischlichen, der verbreiteten
Selbstsucht und Kreuzesscheu unter den Christen dieser letzten Zeit (vgl.
2. Tim. 3,1-5). Ja, das Kreuz ist ein zunehmend unpopulares Thema unter den
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heutigen Christen geworden. Die tiefere Bedeutung des Kreuzestodes Jesu
Christi fur unser Leben erkennen wohl nur noch wenige Glaubige, und doch
liegt hier die Befreiung von allen Lasten des alten Lebens.

Georg Steinberger, ein Gottesmann und Seelsorger aus dem letzten Jahr-
hundert, hat diese Wahrheit in die folgenden Worte gefaf3t:

»Praktische Heiligung ist ein Heilwerden von dem falschen Leben, von
dem Ichleben. Die falsche Heiligungsbewegung bewegt den Menschen
in die Hohe und macht aus seinem Ich etwas, das andere anstaunen und
bewundern sollen.

Die biblische Heiligungsbewegung fuhrt den Menschen zum Kreuz und
zeigt ihm, dal} seine Natur so schlecht ist, daB Gott dieselbe im Kreuz als
verflucht beiseite gesetzt hat, und daf} unser eigenes Ich im Kreuz ge-
richtet und dem Tode ibergeben worden ist. Dann horen wir auf, die
Natur beschneiden und verbessern und sie mit einem Heiligenschein
uiberkleiden zu wollen; aber dann horen wir auch auf, verzagt zu werden,
wenn wir nichts Gutes in uns finden, in dem Gott ankntipfen konnte.
Denn jede Heiligungsbewegung, die nicht vom Kreuz ausgeht, ist
falsch und endet entweder im geistlichen Hochmut oder in Schwermut.
Am Kreuz sind wir eins gemacht worden mit Seinem Tod (Rom. 6,5).
Und die am Kreuz mit Ihm eins Gewordenen fuhrt der Geist der Heili-
gung weiter in die Wege Jesu hinein, die so eingerichtet sind, daf3 unser
Eigenleben praktisch darin umkommen muf}. —

Wenn nach Rom. 6,22 die Heiligung eine Frucht ist des Freigemacht-
seins von der Stinde, so muf3 Heiligung auch heiflen: freigemacht sein
von sich selbst. Denn alle Versuchungen kntipfen an unsere Selbstsucht
an. Ohne Selbstsucht gabe es keine Stnde. Darum nimmt der Feind
immer Stellung fur unser eigenes Ich, hilft unserer Selbstsucht auf,
geht aus nach Brot fur unser Eigenleben. Er ist der beste Freund un-
seres eigenen Ichs und ist sehr besorgt, daf} dieser Funke aus der Holle
in uns nicht erloscht (...).

Jede Nahrung, die dein Ichleben starkt, ist Brot aus der Holle, und jede
Stimme, die dein Eigenleben in Schutz nimmt, ist eine Satansstimme.
Petrus wollte Jesu Leben in Schutz nehmen, und Jesus wandte sich um
und sprach >Satan!< Darin war Jesus nicht in erster Linie hart gegen
Petrus, sondern hart gegen sich selbst, weil Er nicht erlaubte, daf
Petrus in unrichtiger Weise Partei ergreifen sollte fur Sein Leben. Die
Erlosung kam dadurch zustande, daf3 Gott Seines eigenen Sohnes nicht
verschonte (Ro. 8,32), und deine Erlosung wird dadurch praktisch, daf
du deines eigenen Lebens nicht schonst.«™

Wenn wir erkennen, daf3 der Sinn des Kreuzestodes Jesu Christi ist, dal
»die, welche leben, nicht mehr sich selbst leben, sondern dem, der fur sie
gestorben und auferweckt worden ist« (2. Kor. 5,15), wenn wir erkennen, daf3
wir hineingetauft sind in den Tod Jesu Christi samt unserem Ichleben, samt all
unseren selbstsiichtigen Begierden und samt all unserer Vergangenheit mit
ihren Stinden und » Verletzungen«, dann erkennen wir das Kreuz als ein gott-
liches Mittel zur Befreiung von allem Alten, das uns noch ankleben will.
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Gott hat uns mitgerichtet, als Er Seinen Sohn ans Kreuz gab; unser alter
Mensch ist mitgekreuzigt, wir sind einsgemacht mit Seinem Tod. Wir duirfen
im Glauben erkennen, da3 wir mit Christus gestorben sind — das ist eine voll-
endete Tatsache, die Gott gewirkt hat, denn wir konnen uns nicht selbst kreu-
zigen. Gott hat auch ein Ziel mit diesem Werk am Kreuz: Wir sollen »in
einem neuen Leben wandeln« (Ro. 6,4 — Me). Paulus konnte bekennen: »Ich
bin mit Christus gekreuzigt, und doch lebe ich; aber nicht mehr ich, sondern
Christus lebt in mir« (Gal. 2,20 — revSch).

So kann das Wunder geschehen: »Darum, ist jemand in Christus, so ist er
eine neue Kreatur: das Alte ist vergangen, siehe, es ist alles neu geworden!«
(2. Kor. 5,17 — Sch). »Das Alte ist vergangen« — in Christus haben wir auch
Befreiung von den Lasten der Vergangenheit, sind nicht gebunden durch ver-
gangene Stinden oder belastende Erlebnisse. Wir wissen, daf} wir aus unserer
nichtigen, von den Vitern uberlieferten Lebensweise losgekauft wurden
durch das kostbare Blut des Christus (vgl. 1. Petr. 1,18f.).

Solchermalien erlost, konnen wir wie Paulus sagen: »Ich vergesse, was
hinter mir liegt, und strecke mich nach dem aus, was vor mir liegt, und jage,
das vorgesteckte Ziel im Auge, nach dem Siegespreis, den die in Christus
Jesus ergangene Berufung in Aussicht stellt« (Phil. 3,13f. — Me). Diese uns
von Gott geschenkte Stellung in Christus auch im Glauben einzunehmen und
in unserem Leben zu verwirklichen, ist die Grundlage des biblischen Weges
zu Befreiung und Neuwerden. »Was ich aber jetzt noch im Fleisch lebe, das
lebe ich im Glauben an den Sohn Gottes, der mich geliebt und sich selbst fur
mich dahingegeben hat« (Gal. 2,20 — Me).

Das alte seelische Leben soll nicht aufgepappelt und geheilt, sondern
abgelegt und verleugnet werden; wir sollen den neuen Menschen anziehen
und im Geist wandeln, im Gehorsam gegen das Wort Gottes und im stdndigen
Vertrauen auf die wirksame Gnade unseres Herrn Jesus. Das Hinwegblicken
von uns selbst und unseren Schwierigkeiten auf Ihn, unseren Herrn und Erlo-
ser, unser Leben, 146t uns neu werden. In InM haben wir alles, was wir nur
brauchen. Wo es uns mangelt, da mangelt es an der geistlichen Erkenntnis des
Christus, an der Glaubensbeziehung zu IHM, an Gehorsam und Hingabe.

Viele Christen brauchen hier ganz sicherlich biblisch gegriindete Hilfe-
stellung, um Fehlentwicklungen zu iiberwinden und das Alte ganz ablegen zu
konnen. Solche Hilfestellung ist in erster Linie in echter biblischer, geist-
licher Gemeinschaft mit anderen Glaubigen zu finden, in der der Herr durch
Ermahnung, Ermutigung, Belehrung und praktische Hilfe zurechtbringen
kann. Wer im Rahmen einer solchen Gemeinschaft fur den Herrn lebt, Ihm
dient und im Glauben vorwiartsgeht, wird oft feststellen, dal auch tiefgrei-
fende Probleme sich unmerklich losen, ohne daf} sie in langwieriger »Be-
handlung« »aufgearbeitet« wurden.

In manchen Fallen werden intensivere Gesprache oder ein besonderer,
geschuitzter Rahmen unvermeidlich sein; aber in jedem Fall gilt, daf3 eine sol-
che Hilfe, wenn sie in geistlicher Liebe und nicht im Seelischen geschieht,
den Hilfesuchenden zum Herrn selbst weisen wird, zu Seinem Kreuz; sie
kann dem Bediurfnis des Fleisches nach seelischem Mitleid und Dauerzuwen-
dung nicht entsprechen, weil der Hilfesuchende sonst an Menschen statt an
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den Herrn gebunden wiirde und von echter Heilung abgehalten wiirde. Sie
stellt vor klare Schritte der Bufle, des Gehorsams, der Selbstverleugnung.
Wer aber bereit ist, aufrichtig diesen Weg zu gehen, der darf ganz gewif3 auch
die verwandelnde Gnade Gottes erfahren, der auch in unser Leben spricht:
»Siehe, ich mache alles neu!« (Offb. 21,5).

Anmerkungen zu Kapitel VII

1

8
9

Vgl. zu diesen Zusammenhangen auch Hutten, Seher, Griibler, Enthusiasten,
S. 303-379, bes. S. 365 ff. In Deutschland trat besonders der »Heilungsevangelist«
Hermann Zaiss hervor, der die »Ecclesiac-Gemeinden begriindete. Uber ihn vgl.
Flugfeuer fremden Geistes, S. 27-33. J. F. MacArthur bringt in Charismatic Chaos
eine sehr aufschlufireiche Auseinandersetzung mit den charismatischen Heilungs-
praktiken.

Tommy Hicks, amerikanischer »Heilungsevangelist, zit. n. Hutten, aaO, S. 371.

Belege fur diese Lehre, die zum offiziellen Glaubensbekenntnis der Pfingstde-
nominationen gehort, finden sich u. a. bei Hutten, aaO, S. 371-74, T. L. Osborn,
Krankenheilung, K. Hagin, Heilung gehort uns.

Mit diesen Lehren setzen sich besonders H. L. Heijkoop, Gebetsheilungen ...,
S. 37-61, sowie A. Remmers, Geistesgaben ..., S. 52-67 auseinander.

Samuel Zeller hat in seiner Schrift Erwas zum Nachdenken fiir unsere Kranken,
S. 15-17, dazu einige aufschluBreiche Bibelworte zusammengestellt.

Zur Auslegung von Psalm 103 vgl. A. C. Gaebelein, The Book of Psalms, S. 376-381.

In diesem Rahmen kann leider nur ganz andeutungsweise auf das Tausendjahrige
Reich eingegangen werden (vgl. auch Kap. XI, S. 444ff.). Eine gute Einfuhrung
uber die Aussagen der Schrift zu diesem Thema findet sich bei G. Salomon, Was
bald geschehen wird, S. 170-222. Ausfuhrlichere Darstellungen bei J. D. Pente-
cost, Bibel und Zukunft und A. Fruchtenbaum, Handbuch der Prophetie, Bd. 11.

Vgl. zum Verstandnis dieser Stelle auch Anm. 12.

Vgl. zu den Heilungen in der Apostelzeit R. Mayhue, Divine Healing Today, S. 39-42.

10 Zur Auslegung von Jesaja 53 vgl. W. MacDonald, Believer’s Bible Commentary —

Old Testament, S. 979f.; A. C. Gaebelein, Gaebelein’s Concise Commentary on the
Whole Bible, S. 563f.

11 »Krankheit« steht bei Luther, Zurcher, Schlachter, Menge, Einheitsuibersetzung.

Menge hat die Bedeutung »Leiden« in Klammern, revidierte und nichtrevidierte
Elberfelder haben »Leiden«. Die »King James Version«, die »New American Stan-
dard Bible« u. a. englische Bibeliibersetzungen haben fur holi »grieves« (Betriib-
nisse, Leiden, Gram) und folgen damit derselben Deutung wie die Elberfelder Bibel.

12 Vielfach wird dieser Deutung die Stelle in Mt. 8,16f. entgegengehalten, wo es

heilt: »(...) und er heilte alle Leidenden, damit erfullt wurde, was durch den Pro-
pheten Jesaja geredet ist, der spricht: >Er selbst nahm unsere Schwachheiten und
trug unsere Krankheiten«. Wer den Text von Jes. 53,4 mit dieser Schriftstelle ver-
gleicht, stellt fest, daB der Heilige Geist das prophetische Wort von Jesaja hier nicht
auf das stellvertretende Tragen der Sundenstrafe am Kreuz bezieht, sondern auf
den Dienst des Messias an Seinem Volk vor Golgatha. Dabei hebt der Geist Gottes
als souveraner Autor der Schrift hier wie bei anderen alttestamentlichen Zitaten
eine etwas andere Bedeutung hervor, als die des urspringlichen Textzusammen-
hangs (vgl. z. B. Hos. 11,1 in Mt. 2,15).
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Der Herr wird hier als der gottliche Arzt vorgestellt, der in Seinem Erdenleben die
Krankheiten Israels fortnimmt, wie Er es Israel verheifien hat (vgl. 2. Mo. 15,26;
Ps. 103,3). Dadurch erweist Er sich als der Messias, von dem die Propheten spra-
chen. Im Gegensatz zu der Deutung in 1. Petr. 2,21-25 gibt es hier jedoch keinen
Bezug zum stellvertretenden Stthnetod Christi. Es ist jedenfalls offensichtlich, daf3
die Verheiung in diesem Sinn Israel gegolten hat und im irdischen Wirken Jesu
Christi nur eine Vorerfullung fand; die endgultige Erfullung wird Israel im Tau-
sendjahrigen Reich sehen. Vgl. Heijkoop, Gebetsheilungen ..., S.52-61;
Remmers, Geistesgaben ..., S. 52-54; Mayhue, aaO, S. 48-51.

13 Zur Auslegung von Jak. 5,14-16, vgl. W. Plock, Christ und Krankheit (Jak. 5,13-
16); W. J. Ouweneel, Glaube und Werke. Eine Auslegung des Jakobusbriefes, S. 93-
96; F. Grunzweig, Der Brief des Jakobus, Wuppertaler Studienbibel, S. 168-174.

14 Manche Ausleger sehen die Salbung mit Ol als rein medizinische Ma3nahme, aber

der Zusatz »im Namen des Herrn« scheint eher auf eine zeichenhafte Handlung
hinzudeuten (Ol wire als Medizin auch nur in einigen ausgewihlten Fallen wirk-
sam gewesen). Ol ist haufig ein Sinnbild des Heiligen Geistes und kann hier die
Heiligung und Weihung des Leibes fur Christus bedeuten.
Hier besteht ein Bezug zu der zeichenhaften Handlung bei der Reinigung von Aus-
satzigen im AT (3. Mo. 14,14-18), bei der die Verbindung von Stuinde und Krank-
heit besonders hervortritt. Dabei wird der Leib zunachst an bestimmten Stellen mit
Blut bestrichen (Reinigung von Stinden) und dann an denselben Stellen mit Ol
gesalbt (Heiligung und Weihung des Leibes).

15 Zu dieser Frage, die wir hier notgedrungen nur ganz kurz streifen konnen, findet
der suchende Christ heute eine Vielzahl von Ratschlagen und Losungsangeboten,
die oft die Wahrheiten der Bibel verlassen haben. Hilfreiche Gesichtspunkte findet
man am ehesten bei denjenigen Bridern der pietistischen Erweckungsbewegung,
die in dieser Frage biblisch niichtern waren; vgl. z. B. A. Pagel (Hg.), Sprechstunde
bei Elias Schrenk; J. Lohmann, Tausendfache Kraft, sowie F. Binde: »Preiset Gott
an eurem Leibe!«, in ders., Vom Geheimnis des Glaubens, S. 177-198.

16 DaB Krankheiten bisweilen von damonischen Miachten verursacht werden konnen,

ist in der Schrift bezeugt (vgl. Mk. 9,17; Lk. 13,11-16; 2. Kor. 12,7), aber es geht
auch aus ihr hervor, da3 dies normalerweise nicht der Fall ist; es wird zwischen
korperlicher Heilung und Geisteraustreibung unterschieden; die meisten Geister
werden als »unreine Geister« gekennzeichnet.
Auch wenn ein Christ eine Krankheit als damonischen Angriff erkennt, ist keine
»Austreibung« notig oder berechtigt — weder der Herr Jesus noch die Apostel haben
Damonen aus Gldubigen ausgetrieben —, sondern glaubiges Gebet und Widerstehen
(wobei ein direktes Anreden des Widersachers weder notig noch richtig ist).

17 Es ist besorgniserregend, daf bisweilen auch ansonsten ernsthafte Glaubige zu
okkulten Praktiken wie Homoopathie, Rutengehen, Pendeln, Akupunktur usw.
greifen, wenn es um ihre Gesundheit geht. Vgl. dazu S. Pfeifer, Gesundheit um
Jjeden Preis?

18 Leider gibt es im deutschen Sprachraum keine grindliche Untersuchung der cha-
rismatischen Heilungslehren und -praktiken; wertvolle Aufklarung enthalt A. Sei-
bel, Die sanfte Verfiihrung ..., S. 49-74. Vgl. auch J. F. MacArthur, Charismatic
Chaos, S. 194-219.

19 Belege fur diese Behauptung finden sich vielfaltig in pfingstlich-charismatischen
»Heilungs«schriften; hier seien einige Zitate aus K. Hagins Schrift Erlost von
Armut, Krankheit und Tod angefuhrt: »Es ist nicht der Wille Gottes, daf3 wir krank
sind. (...) Krankheit und Gebrechen sind keine Beweise der Liebe. Gott ist Liebe«
(S. 19). Hagin scheut sich nicht, den beruichtigten Wunderheiler und falschen Pro-
pheten John Alexander Dowie als Zeugen fur seine Lehre zu nennen, dafl Krank-
heit ein Werk des Teufels sei (S. 22). Vgl. auch F. MacNutt, Die Kraft zu heilen
(»Krankheit als die Ausgeburt der Macht des Bosen« — S. 31) und das Zeugnis
eines Pastors, das T. L. Osborn in seinem Buch Krankenheilung anfuhrt: »Jetzt,
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wo ich weiB}, dal Krankheit ein Angriff des Satans auf unsere Leiber ist und nicht
eine Segnung von Gott, bin ich bereit und willens, dem Werk des Satans zu wider-
stehen und ihn von nun an zu beherrschen« (S. 165).

20 Osborn, aa0, S. 48.
21 K. Hagin, Heilung gehort uns, S. 19 u. 18.
22 C. u. F. Hunter, Wie man Kranke heilt, S. 82f.

23 Die teuflisch-irdische Gesinnung hinter solchen Lehren wird sichtbar, wenn die Irr-

lehrer den Eindruck erwecken, dal} die Erlosermacht und Gute des Herrn Jesus
Christus nicht iberzeugend wire, wenn Er nicht auch alle Glaubigen heilen wirde.
So erdreistet sich Osborn, zu behaupten: »Es wire unvollstandig, wenn ein uner-
retter Kranker wohl von seinen Sunden, aber nicht von seiner Krankheit erlost
wirde« (aa0, S. 24).
Hagin schreibt: » Aber wenn im Alten Bund Vorsorge fur Heilung getroffen worden
war und der neue Bund (oder das Neue Testament) dies nicht tut, dann frage ich
mich, ob der neue Bund wirklich besser ist als der alte« (Hagin, Erlost ..., S. 19;
Hv. R.E.). Hier zeigt sich, daf} diese Menschen nicht wirklich begriffen haben, was
Errettung vom ewigen Verderben eigentlich bedeutet und wie unvergleichlich viel
hoher sie steht als die Heilung von einer zeitlichen, irdischen Krankheit. Sie haben
die Gesinnung Esaus, sind Feinde des Kreuzes Christi.

24 Auf den geschickt getarnten Einbruch von Zauberei und magischen Bewultseins-
techniken in die christliche Gemeinde weisen vor allem die beiden wichtigen
Bucher D. Hunt/T. A. McMahon, Die Verfiihrung der Christenheit und D. Hunt,
Riickkehr zum biblischen Christentum, hin.

25 C.u. F. Hunter, aaO, S. 30f.

26 Vgl. zur Krankenheilung in der »Wort des Glaubens«-Bewegung D. R. McCon-
nell, Ein anderes Evangelium?, S. 185-212. Auf den magischen Pseudo-Glauben
dieser Bewegung gehen wir in Kapitel VIII, S. 277-282 néher ein.

27 Osborn, aa0, S. 109-111.

28 Vgl. MacArthur, aa0O, S. 195.

29 C. u. F. Hunter, aaO, S. 83f., Kursiv im Original.

30 ebd., S. 84, Hv. R.E.

31 Wimber/Springer, Heilung in der Kraft des Geistes, S. 201.

32 ebd., S. 45.

33 A. Seibel, Die sanfte Verfiihrung der Gemeinde, S. 50.

34 ebd., S.51. Zur Problematik der Handauflegung vgl. W. Buhne, Spiel mit dem
Feuer, S. 187-194.

35 Wimber/Springer, aaO, S. 209; Hv. R.E. Bezeichnend fur die Verfuhrung ist, dafl
gerade bei solchen Manifestationen des Irrgeistes, die besonders abstoBend fur
jeden wahren Christen sind und die damonische Natur des wirkenden Geistes blof3-
stellen, angeblich besonders eindrucksvolle Segnungen bezeugt werden: »innere
Heilungen, tiefe Erfahrungen »mit Gott«, Gefuhlserlebnisse und »Offenbarun-
gen«, neue »Kraftausriistungen« usw. Hier versucht der Betriiger von Anfang an,
Christen mit beeindruckenden Erlebnissen und Erfahrungen zu locken und ihnen
die berechtigte Skepsis und Angst vor den entlarvenden AuBerungen des falschen
»Power«-Geistes zu nehmen.

36 ebd., S.210. Durch das ganze Buch hindurch zeigt Wimber eine auch fur viele
andere Charismatiker charakteristische Blindheit gegeniiber den Irrlehren, magi-
schen und falschreligiosen Praktiken der katholischen Kirche.

37 Vgl. u. a. B. Tapscott, Innere Heilung; B. Tapscott/R. DeGrandis, Heilung des
Selbstbildes; F. MacNutt, Die Kraft zu heilen; Wimber/Springer, Heilung ..., S. 83ff.
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38 MacNutt, aaO, S. 123.
39 Tapscott, aaO, S. 26.

40 Zu diesem Thema finden sich sehr klare Ausfuhrungen bei Hunt/McMahon, Ver-
fiihrung ... und Hunt, Riickkehr ... Diese beiden Bucher sollte jeder Verantwort-
liche in der Gemeinde und jeder wachsame Christ aufmerksam studieren. Viele
dort fur die USA berichteten verfuhrerischen Stromungen sind bei uns erst im
Ansatz bemerkbar, aber es ist gut, sie zu kennen.

41 Zit. n. Hunt/McMahon, aaO, S. 197.
42 Zit. n. Hunt, aaO, S. 148.

43 Vgl. Tapscott/De Grandis, aaO, S. 21. Diese beiden charismatischen Autoren zitie-
ren Schuller neben David Seamands und Norman Wright zustimmend und bezeich-
nen sein Werk Self-Esteem als »ausgezeichnet«.

44 Zit. n. Hunt, aaO, S. 184f.
45 Zit. n. Hunt, aa0O, S. 163.

46 Auch dieser Abschnitt, der leider nur recht knapp auf die charismatische »Innere
Heilung« eingehen kann, stiitzt sich wesentlich auf die Darstellung bei Hunt/
McMahon, aaO und Hunt, aaO, die moglichst ebenfalls gelesen werden sollte.

47 Tapscott/De Grandis, aaO, S. 38.

48 Calvin Miller, zit. n. Hunt/McMahon, aaO, S. 163; Hv. R.E. Die Technik der
»Visualisierung« wird nicht nur von Charismatikern befurwortet, sondern auch von
solchen, die sich dem »evangelikalen Lager« zurechnen, und so finden diese magi-
schen Elemente z. B. iiber den Psychologen David Seamands auch Eingang in
evangelikale Buchladen und Versandbuchhandlungen in Deutschland.

49 David Conway, zit. n. Hunt/McMahon, aaO, S. 143f.
50 Zitat der okkultistischen Autoren M. u. N. Samuels, n. Hunt/McMahon, aaO, S. 143.
51 Vgl. dazu Hunt/McMahon, aaO, S. 176ff.

52 Vgl. Hunt/McMahon, aaO, S. 126ff. Dies ist nicht der einzige Fall, dal Satan
Frauen in der Charismatischen Bewegung gebraucht, um Irrlehren auszubreiten
und zu verfuhren (vgl. z. B. Aimee Semple McPherson, Kathryn Kuhlman, Kim
Kollins u. a.). Hier zeigt sich Gottes Gericht uiber die, die Sein klares Gebot: »Ich
erlaube einer Frau nicht zu lehren, noch iiber den Mann zu herrschen, sondern ich
will, daB sie sich in der Stille halte« (1. Tim. 2,12-15) miachten und Frauen als
Lehrer, Pastoren oder Leiter anerkennen, wie es in der Pfingst- und Charismati-
schen Bewegung vielfaltig der Fall ist.

53 Zit. n. Hunt/McMahon, aaO, S. 126f.

54 Zit. ebd., S. 129.

55 Vgl. dazu Hunt, aaO, S. 23 1ff.

56 Zit. n. Hunt/McMabhon, aaO, S. 233f.; Hv. R.E.

57 Manchem konnen die aus eigener Erfahrung und biblischer Vertiefung entsprunge-
nen Schriften von Rudi Holzhauer dabei zum Segen werden, der selbst aus solchen
irrgeistigen Verstrickungen frei werden mufte. Vgl. vor allem Okkult-Religiositdt
und seelische Erkrankungen.

58 G. Steinberger, Kleine Lichter auf dem Weg der Nachfolge, S. 61f. Wertvolle Hin-
weise auf den biblischen Wandel als Mitgekreuzigte geben auch die anderen Werke
dieses Autors: Der Weg dem Lamme nach, In den Spuren Jesu, Komm zum Kreuz
und Das Geheimnis eines siegreichen Lebens, sowie F. Binde, Vom Geheimnis des
Glaubens, J. Lohmann, Nicht ich ... und Tausendfache Kraft.
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VIII
»Machtvoller Glaube« und »vollmachtiges
Gebet« in der Charismatischen Bewegung

Das Gebets- und Glaubensleben, das von Anhangern der Charismatischen
Bewegung propagiert und teilweise auch praktiziert wird, beeindruckt viele
suchende und innerlich unzufriedene Christen, die unter der Lauheit, Glau-
bensschwiche und Gebetsarmut in ihren Kreisen und bei sich selbst leiden. In
der Tat findet sich in vielen glaubigen Gemeinden und Gemeinschaften ein
Mangel an glaubensstarker Hingabe und treuem, anhaltendem und vertrau-
ensvollem Gebet. Wieviel Oberflachlichkeit und fleischliche Gesinnung
lahmt unser Glaubens- und Gebetsleben!

Kann uns da nicht die Charismatische Bewegung ein Vorbild sein, aus
dem man Anregungen und belebende Impulse fur das eigene Leben, fur die
eigene Gemeinde gewinnen kann? Hier gibt es doch offensichtlich starken
Glauben, der sogar Berge versetzen kann. Hier wird das Gebet wenigstens
grof} geschrieben, man hort viele beeindruckende Berichte von wunderbaren
Gebetserhorungen ...

So oder dhnlich denken heute viele Christen, und charismatische Glau-
benslehren und -praktiken beeinflussen zunehmend auch Kreise auBerhalb
dieser Bewegung. Sie erhoffen sich Erneuerung von einem Glauben, der so
viel Kraft, Freude und beeindruckende Erfolge aufzuweisen scheint. Der
neue, charismatische Glaubensweg ist fur sie attraktiver, »positiver« als die
ausgetretenen alten Wege, die die traditionell evangelikalen Gemeinden
anzubieten haben.

Doch auch hier gilt, dal weder eine »positive« Ausstrahlung noch faszi-
nierende Erfolgsberichte der Mafstab fur Echtheit und Wahrheit sind, son-
dern ganz allein das Wort Gottes. An diesem untruiglichen MaBstab wollen
wir die wichtigsten Lehren und Praktiken des charismatischen Glaubens- und
Gebetslebens im folgenden messen. Ist dieser »neue«, attraktive Glaube
wirklich der gesunde Glaube, den uns die Bibel lehrt? Handelt es sich wirk-
lich um eine Riuickkehr zur Kraft und Herrlichkeit des apostolischen Glau-
benslebens — oder um eine schillernde Nachahmung, eine irrefuhrende Ver-
falschung dessen, was uns im Wort Gottes geoffenbart worden ist?

Wenn im folgenden verallgemeinernd von »charismatischen« Glaubens-
lehren die Rede ist, so muf} vorab gesagt werden, daf3 Iangst nicht alle Charis-
matiker alle hier behandelten Lehren gutheifien. Es handelt sich aber um Leh-
ren und Praktiken, die von anerkannten charismatischen Lehrern verbreitet
werden und groflen Einfluf austiben. Sie werden durch Biucher, Kassetten
und Konferenzen weitergegeben und wirken auch in »gemaBigte« Gruppie-
rungen hinein. Nur wenige Verantwortliche dieser Bewegung, in der wirkli-
che biblische Lehre oder ein geistlicher Wachterdienst so gut wie unbekannt
sind, wagen es, ein klares Wort der Warnung und Abgrenzung gegen extreme
und gefahrliche Lehren auf diesem Gebiet zu sagen.
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A. Wahrer biblischer Glaube

In den Lehren der Charismatischen Bewegung ist viel vom Glauben die
Rede, vom »vollmachtigen«, »siegreichen« Glauben, vom »richtigen« Glau-
ben, der auch empfangt, was er will. Aber ist der von Charismatikern propa-
gierte Glaube tatsachlich der wahre Glaube, den uns das Wort Gottes lehrt?
Weil es hier viel Verwirrung und auch Unkenntnis uber die Ausagen der Hei-
ligen Schrift gibt, wollen wir zunachst feststellen, was die Bibel selbst unter
»Glauben« versteht.

1. Wesensziige des echten biblischen Glaubens

Uber dieses Thema wire so vieles zu sagen, dal3 es allein ein ganzes Buch ful-
len wiirde. Wir mussen uns auf einige ganz knappe Gedanken beschranken,
die hoffentlich Anregungen zum vertieften Nachforschen geben.

a) Glauben bedeutet, sich Gott anzuvertrauen

Es ist kein Zufall, dal das griechische Wort fur Glaube, pistis, u. a. die
Bedeutung »Treue, Zuverlassigkeit« besitzt. Grundlage des Glaubens ist Gott
selbst, der Treue, Zuverlassige, Vertrauenswiirdige. Thm konnen wir ver-
trauen (auch in diesem deutschen Wort finden wir die Wurzel »Treue«).
Glauben (pisteuo) bedeutet Gott vertrauen, sich auf Thn verlassen, alles von
Thm erwarten, Sein Wort fur wahr halten, von Seiner Treue und Glite ganz
uberzeugt sein, Ihm sich vertrauensvoll uiberlassen.

Im tiefsten bedeutet biblischer Glaube, dafl der Mensch sich dem treuen,
verlaBlichen Gott vollig anvertraut, daf} er fest auf Sein Wort, auf Seine
Zusagen vertraut und baut und Thm treu und gehorsam ist. Der Glaube ist in
der Bibel eine personliche Beziehung zu einem personlichen Gott, die sich
auswirkt in einem unbedingten Vertrauen auf Thn und Sein geoffenbartes
Wort. »Es ist aber der Glaube ein zuversichtliches Vertrauen auf das, was
man hofft, ein festes Uberzeugtsein von Dingen [od. Tatsachen], die man
nicht sieht« (Hebr. 11,1 — Me).

Weil der Glaube ein Vertrauen auf den unsichtbaren Gott in den Himmeln
ist, den wir sterblichen Menschen nicht sehen oder tasten konnen, ist er
wesensmafig angewiesen auf die Offenbarung Gottes iber sich selbst, die Er
Seinen Boten im Wort der Heiligen Schrift eingegeben hat. Das geoffenbarte
Wort Gottes ist die alleinige Grundlage des wahren Glaubens, sein einziges
und unverriickbares Fundament. Gott glauben bedeutet zugleich, die Selbst-
offenbarung Gottes in Christus fur wahr zu halten und vollig von der Zuver-
lassigkeit und Wahrheit des Gotteswortes iiberzeugt zu sein.

Dieser Glaube an Gott und Seine Selbstoffenbarung in der Schrift ist dem
naturlichen Menschen gar nicht moglich; er ist geistlich tot, stumpf und blind
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in bezug auf die gottlichen Wahrheiten. Echter Glaube ist daher immer ein
Werk des Geistes Gottes, der die finsteren Menschenherzen erleuchtet und
ihnen Christus als die Offenbarung Gottes verklart (vgl. 2. Kor. 4,3-6). So ist
echter Glaube letztlich ein Werk und Gnadengeschenk Gottes selbst, wie
Eph. 2,8f. bezeugt: »Denn aus Gnade seid ihr errettet durch Glauben, und das
nicht aus euch, Gottes Gabe ist es; nicht aus Werken, damit niemand sich
ruhme« (vgl. 2. Petr. 1,1).

Weil Gott Geist ist, den naturlichen Sinnen nicht fabar, und das uns
geschenkte Heil ebenfalls eine geistliche, unsichtbare Wirklichkeit ist, wan-
deln wir im Glauben, nicht im Schauen, solange wir in dieser Welt sind
(2. Kor. 5,7), »da wir nicht das Sichtbare anschauen, sondern das Unsicht-
bare; denn das Sichtbare ist zeitlich, das Unsichtbare aber ewig« (2. Kor.
4,18). Dieser Glaube ist durch den Heiligen Geist gewirkt, der deshalb auch
der »Geist des Glaubens« genannt wird (2. Kor. 4,13). Echter Glaube ist
gebunden an eine Person, an den Sohn Gottes; er ist nicht irgendein Glaube
an irgendetwas, sondern der Glaube an unseren Herrn Jesus Christus
(Apg. 20,21).

b) Der rettende Glaube an Jesus Christus —
das Fundament der Glaubensbeziehung zu Gott

Biblischer Glaube ist zuallererst der Glaube an Jesus Christus als den Sohn
Gottes, der fur uns gekreuzigt wurde und auferstanden ist, der Glaube, der
uns errettet.

Der erste und grundlegendste Schritt des Glaubens ist, daf3 ich nicht mehr
auf mich selbst vertraue, auf meine angebliche Guite und Gerechtigkeit, son-
dern mich im Licht des Wortes Gottes als verlorenen, von Gott getrennten
Stuinder erkenne und mein Vertrauen ganz und ausschlieBlich auf Jesus Chri-
stus setze, auf meinen Retter und Heiland, wie Er mir im Wort Gottes geof-
fenbart wird.

Der Glaube an Christus, den Gekreuzigten, an das stellvertretende, voll-
kommene Siihnopfer des Sohnes Gottes fiir uns am Kreuz ist fiir immer der
Wesenskern und das Fundament jedes wahrhaft biblischen Glaubens. Dall ER
durch Seinen Stuihnetod und Seine Auferstehung nunmehr meine Gerechtig-
keit, meine Heiligung, mein Leben, mein Alles ist — das ist der Grundinhalt
gesunden Glaubens und die Grundvoraussetzung eines biblischen Glaubens-
lebens. Wo dieser Grund nicht wahrhaft gelegt ist, ist alles Reden vom »Glau-
ben« nur hohle, betriigerische Anmafung.

c) Echter Glaube ist eine Herzenshaltung und keine Technik
Biblischer Glaube ist keine uibernatiirliche Technik zur Erlangung von Wun-
dern und personlichem Erfolg, sondern eine geistgewirkte, bestandige Her-

zenshaltung der Hingabe, des Vertrauens, des Gehorsams gegeniiber einem
allméchtigen, liebenden Herrn und Erloser, der unsere Bitten erhort und
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beantwortet. Dort wo dieser Glaube in manchen Stellen des griechischen
Grundtextes als der »Glaube Gottes« (z. B. Mk. 11,22) oder als der »Glaube
Jesu Christi« (Jak. 2,1) bezeichnet wird, bedeutet dies aus dem Zusammen-
hang entweder den Glauben an Gott, oder es bringt zum Ausdruck, daf dieser
Glaube von Gott herkommt, von Ihm bewirkt wird.

Keinesfalls jedoch kann man daraus ableiten, wie es manche charismati-
sche Irrlehrer tun, Gott selbst und Sein Sohn hitten »Glauben« und wiirden
ihre Wundertaten durch »Glauben« wirken. Gott selbst braucht keinen Glau-
ben, denn vor Ihm ist nichts unsichtbar. Er wirkt in Seiner Allmacht und
Kraft, und alles was Er will, geschieht, weil Er Gott ist. Wenn Er ein Wort
spricht, geschieht es, weil dem Wort des allméachtigen Schopfergottes schop-
ferische Kraft innewohnt. Gott ist auch keineswegs einem von Menschen
konstruierten »Gesetz des Glaubens« unterworfen, sondern vollig frei und
souveran in Seinem ganzen Wirken. Wir Glaubigen dagegen, als Seine erlo-
sten Geschopfe, sind berufen, im Glauben zu wandeln, d. h. bestandig in
einer Haltung des Vertrauens zu Gott und Seinem Wort zu leben.

2. Echter Glaube und biblisches Gebet

Das Vertrauen zu Gott, der allen willig gibt, ist die Voraussetzung fur erhorli-
ches Beten und dem Empfang von Gottes Segnungen, wie uns der Jakobus-
brief lehrt (Jak. 1,5-8) — aber auch das ist kein mechanisches »Gesetz«, denn
Gott vermag unendlich mehr zu tun uiber alles hinaus, was wir erbitten und
erdenken konnen (vgl. Eph. 3,20 — Me).

In Seiner Gnade und Souveranitiat erhort Gott bisweilen unsere Bitten,
auch wenn wir kleinglaubig und von Zweifeln angefochten sind. Gott ist
nicht an irgendwelche »Glaubensformeln« gebunden, die wir Thm richtig zu
prasentieren hatten; Er ist keine unpersonliche »Gebetsbeantwortungsin-
stanz«, die nur »funktionieren« wiirde, wenn wir die richtigen »Glaubens-
chips« eingeben — Er ist unser allmachtiger und barmherziger Vater, der
groBer ist als unser Herz (1. Joh. 3,20-22) und schon weif3, was wir brauchen,
ehe wir Ihn bitten (Mt. 6,8).

So ist das wahre, biblische Gebet des Glaubens, das Gebet, das wirkliche
gottliche Antworten zur Folge hat, auch keine Frage einer Formel, die angeb-
lich Erfolg garantieren wiirde. Es kann nicht in Rezepten vermittelt werden,
wie sie im schwarmgeistigen Umfeld so reichlich angeboten werden. Es ist
die Frucht einer Herzenshaltung der Gottesfurcht, der Hingabe und des
Gehorsams; die Frucht einer Erkenntnis Gottes und Seines Wortes und Wil-
lens; die Frucht eines bestandigen Wandels mit dem Herrn, eines getibten
Horens auf Thn, auf das Leiten Seines Geistes.

Der Glaube, der erhorte Gebete bewirkt, ist ein geistgewirktes Uberzeugt-
sein davon, dal ein bestimmtes Anliegen mit dem Wort Gottes Uberein-
stimmt und der Wille Gottes ist, verbunden mit dem festen Vertrauen zu Gott,
dall Er uns das Erbetene gibt. Biblischer Glaube ist nicht die Macht und
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Fahigkeit eines Menschen, Dinge nach seinem Willen zu bewirken. Er ist
auch nicht ein Mittel, um Gott dazu zu bringen (oder noch schlimmer: zu
zwingen), bestimmte Dinge zu tun.

Das Glaubensgebet und die Souverdnitdt Gottes

Echtes Glaubensgebet ist eine Wirkung Gottes im Glaubigen, der durch Got-
tes Geist dazu geleitet wird, ein Anliegen im Gebet vor Gott zu bringen, weil
Gott selbst in Seinem souveranen Willen beschlossen hat, entsprechend zu
handeln, und weil Er uns Glaubige an Seinem Handeln teilhaben lassen will.
Nirgends jedoch lehrt die Heilige Schrift, dal Gott nichts tun konne oder
wolle, ohne daB3 IThn Menschen im Gebet darum baten; sie lehrt auch nicht,
daB Gottes Allmacht und Souverinitiat durch den Mangel an Gebet und die
Untreue der Glaubigen beschnitten werden konnte, dafl Gott also vom Gebet
der Menschen in irgendeiner Weise abhiangig wire.

Solche Lehren sind im Kern eine fromm getarnte Selbsterhohung des Men-
schen und eine Beschneidung der Herrlichkeit, Souverdnitat und Allmacht
unseres Gottes. Gott kommt zu Seinem vorgesteckten Ziel, Sein Wille ge-
schieht letzten Endes, auch wenn die Gemeinde in ihrem Gebet saumig ist.

An der bereits im Voraus bestimmten Vollzahl der Heiden etwa, die Gott
zuvor erkannt und auserwahlt hat zum Heil, werden die Gebete der Gemeinde
nichts dndern konnen. Kein noch so militantes schwarmgeistiges Gebet kann
bewirken, daf3 sich in dieser Heilszeit ganze Volker und Stadte zu Jesus Chri-
stus bekehren, daf} die Regierung und die Gesellschaft christlich werden oder
daB Israel die groBe Truibsal erspart bleibt, weil dies nicht mit dem Heilsrat-
schluf} Gottes und Seiner Offenbarung in der Schrift ibereinstimmt.

Die Wichtigkeit des biblischen Gebetes

Das bedeutet keineswegs, dal das Gebet der Glaubigen nichts bewirken
wiirde und unwichtig wire. Gott gebraucht in Seiner Souverénitat das Gebet
der Glaubigen und bezieht sie so in Sein Heilshandeln mit ein. Die im Wort
gebotene Furbitte der Gemeinde fur alle Menschen z. B. (1. Tim. 2,1-6) ist
ein wichtiger Faktor bei der Verwirklichung der Ratschluisse Gottes zur Erret-
tung der Auserwihlten, und es gibt keinerlei Grund, das Gebet angesichts der
Souveranitat Gottes zu vernachlassigen. Unser Gebet hat auch einen eindeu-
tigen EinfluB auf die Art und Weise, wie Gott konkret handelt und wie sich
die Rahmenbedingungen der Gemeinde und ihres Dienstes, z. B. der Evange-
lisation, entwickeln (vgl. z. B. Jes. 59,15-18; Hes. 22,30; Daniel 9 u. 10;
2. Kor. 1,11; Kol. 4,2-4; 2. Thess. 3,1f.; 1. Tim. 2,1-8).

Wichtig ist nur, dafl das echte Glaubensgebet der Gemeinde sich bewuf3t
und nuichtern an die Linien der Schrift halt und auf der Grundlage der gesun-
den Lehre des Wortes Gottes geschieht und sich nicht von menschlichem
Wunschdenken oder schwarmgeistigen Irrlehren leiten laft. Eine grofle
Gefahr bei aller schwarmerischen Verirrung in bezug auf das Gebet liegt
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darin, daf einzelne Aussagen und VerheiBungen des Wortes Gottes zu diesem
Thema einseitig iiberbetont werden und andere, ergdnzende Aussagen dabei
unter den Tisch fallen.

Wenn etwa Verheilungen wie: »Alles, um was ihr auch betet und bittet,
glaubt, daB} ihr es empfangen habt, und es wird euch werden« (Mk. 11,24)
oder »Wenn zwei von euch auf der Erde iibereinkommen werden, irgendeine
Sache zu erbitten, so wird sie ihnen werden von meinem Vater, der in den
Himmeln ist« (Mt. 18,19) aus ihrem Zusammenhang mit den anderen Aus-
sagen der Schrift iber das Gemeindegebet gerissen werden, kommt es zu
schwarmerischen Irrlehren.

Wie schnell ist der fleischlich gesinnte Mensch dabei, solche VerheifBun-
gen zu Werkzeugen seines Machtwillens und Machenwollens zu degradie-
ren! So steigert er sich in einen manipulierten »Glauben« hinein und »be-
kennt«, empfangen zu haben, ohne zu sehen, daf} eine solche Gewilheit nur
durch den Heiligen Geist geschenkt werden kann. Oder er »macht sich eins«
mit einem Gleichgesinnten und versucht nun unter MiBbrauch von Mt. 18,19
Dinge von Gott zu erzwingen, die keine biblische Grundlage haben — dabei
ist auch die in diesem Wort erwihnte Ubereinstimmung nur als Geschenk
durch das Wirken des Heiligen Geistes moglich.

Es ist daher sehr wichtig, daB} wir bei unserem Gebet in Demut und Got-
tesfurcht die von der Schrift vorgegebenen Linien einhalten und tiber unserer
Herzenseinstellung wachen, damit sich nicht Verkehrtes, Verunreinigtes in
unsere Gebete einschleicht.

B. Charismatische »Glaubensformeln«
und Gebetspraktiken

Der Glaube als der Wesensausdruck der Beziehung der erretteten Kinder
Gottes zu ihrem Herrn und Gott ist grundsatzlich umkampft und angefochten.
Dem Widersacher Gottes ist der kindliche, lautere, feste Glaube der Heiligen
ein stetiger Dorn im Auge; er versucht, diesen Glauben mit allen Mitteln
anzugreifen, zu schwachen oder sogar, wo moglich, zu zerstoren. Wir sind
deshalb in einen Kampf hineingestellt, den die Schrift den »guten Kampf des
Glaubens« nennt (vgl. 1. Tim. 6,12).

In diesem Kampf geht es darum, alle Angriffe des Feindes, die uns in
unserer Vertrauensbeziehung zu Gott schwichen oder storen wollen, ab-
zuwehren: seien es Zweifelsgedanken, Furcht, Niedergeschlagenheit, Auf-
begehren, Verfuhrung zur Sunde o. 4. Alle diese feurigen Pfeile des Feindes
durfen wir in der Waffenruistung Gottes abwehren (vgl. Eph. 6,10-20).

Neben solchen hauptsichlich tiber die Gedanken und Gefuhle laufenden
Frontalangriffen des Feindes verfolgt dieser noch eine besonders gefahrliche
Taktik: er verfalscht den wahren Glauben der Kinder Gottes, er schiebt ihnen
einen verkehrten, betriigerischen Scheinglauben unter, um sie dadurch zu
verfuhren und lahmzulegen.
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Hier geht es uns um die Verfilschung des wahren Glaubens durch die
Glaubenslehren und -praktiken der Charismatischen Bewegung. Die Grund-
linie dieser sich besonders »geistlich« gebenden Verfuhrung besteht darin,
den echten Glauben in seiner demiitigen Abhdngigkeit von Gott, Seinem Wort
und Willen zu ersetzen durch einen gefdlschten Glauben, der ein Machtmittel
in der Hand des Menschen darstellt, der damit eigene, falsche Ziele bei Gott
durchsetzen will. Hier verlauft die heilige Scheidelinie zwischen geist-
gewirktem Glauben an Gott und fleischlich-ichhaftem, schwarmgeistig-
magischem Irrglauben, der letztlich Gott manipulieren oder zwingen will,
bestimmte Dinge zu tun.

Wihrend der biblische Glaube gerade davon ausgeht, daf3 der erloste
Mensch in sich selbst nichtig und unfahig zu irgendetwas Gutem ist, und des-
halb alles von dem allméchtigen, gnadigen Gott erwartet, redet der Verfuhrer
von Anfang an dem Menschen ein, er selbst sei machtig und in der Lage, sein
Leben, die Umstédnde, seine Umgebung nach seinem Willen zu beeinflussen
und zu gestalten. Satan bietet den Menschen tibernatuirliche, magische Krifte
und Methoden an, mit denen er Einflu3, ja Macht ausiiben kann. Diese Taktik
verfolgt er nicht nur bei den Unglaubigen, sondern er schleust sie immer wie-
der in »christlicher« Verpackung auch in die Gemeinde hinein.

Grundziige des gefdlschten charismatischen »Glaubens«

Das verfuhrerische Zerrbild des Glaubens, das durch die Charismatische
Bewegung verbreitet wird, weist einige charakteristische Grundziige auf:

1. Den Christen wird eingeredet, das in der Schrift gelehrte Bittgebet zu Gott
sei kraftlos und bewirke nichts. Angeblich sei es verkehrt, wenn sie Gott um
Eingreifen, Hilfe oder Befreiung bitten und alles von Ihm erwarten — Gott
habe es so gewollt, daB sie selbst Macht und Einfluf} ausiibten und mithilfe
magischer »Glaubens«techniken wie Gebieten, Bekennen, Visualisieren ihre
Lebensumstdnde, ja sogar andere Menschen beherrschen. Der Mensch wird
grof} gemacht und zu einem gottdhnlichen oder sogar gottgleichen Wesen
aufgeblasen, das angeblich von Gott gottliche Vollmacht und Fahigkeiten
verliehen bekommen habe. Dem allméchtigen, souverdnen Gott dagegen
wird eine weitgehend passive Stellung der Machtlosigkeit zugeschrieben; er
konne angeblich nichts tun, wenn der »glaubende« Mensch nicht die Sache
»vollmiachtig« in die eigenen Hande nehme.

2. Der Glaube wird aus der volligen Abhdngigkeit von Gott gelost und zu
einem unpersonlich-objektiven »Gesetz« umgedeutet, das jeder nach Belie-
ben gebrauchen kann. Den Gedanken und vor allem den Worten des Christen
wird eine objektiv-gesetzmaBige, innewohnende Macht und Kraft zuge-
schrieben, die in Wahrheit allein den Gedanken und Worten Gottes zukommt.
Christen wird eingeredet, ihre Vorstellungen und Worte wiirden Wirklichkeit
schaffen und verdndern, sie seien tibernatiirlich wirksam und hdtten schopfe-
rische Kraft ganz wie die Worte Gottes selbst. Die Wirksamkeit des Gebetes
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liegt demnach nicht mehr in der Gnade und souveranen Macht Gottes be-
griindet, sondern dem ausgesprochenen Wort des Christen wird eine Eigen-
wirksamkeit zugeschrieben, das es in die Verwandtschaft zu Zauberformeln
bringt — nach der UrverheiBung des Verfuhrers »Ihr werdet sein wie Gott«.

3. Der Glaube wird somit von einer personlichen Herzensbeziehung zu einer
Methode, einer Technik, einem Mittel zum Zweck umgefdlscht. Er wird vom
kindlichen Angewiesensein auf die Gnade des allmichtigen, souverdnen
Gottes »befreit« und der stindhaften Eigenmachtigkeit des Menschen unter-
stellt, der mit seiner Hilfe angeblich alles erhalten konne, was er wolle. Er
wird auch von der Bindung an das geoffenbarte Wort Gottes und die gesunde
Lehre gelost und macht sich zum Herrn uiber die Schrift, indem er Gottes-
worte nach Belieben herausgreift und benutzt, um von Gott Erhorung zu
erzwingen.

Der Glaube wird ein Mittel zur Machtausiibung und Selbsterhohung, mit
dessen Hilfe der irregefuhrte Mensch meint, sich Gott und seiner Krafte
bedienen zu konnen, sie fur seine eigenen Ziele einspannen zu konnen. Damit
aber wird die Grenze zur Magie uiberschritten.

4. Durch alle die charismatischen Lehren, die wir im folgenden betrachten
wollen, zieht sich wie ein roter Faden die Verfiihrung zur Eigenmdchtigkeit,
zum Heraustreten aus der kindlich-vertrauensvollen Abhdngigkeit des
Gldubigen von seinem grofien Herrn und Erloser. Uberall sehen wir die Ein-
flusterung des Versuchers: »Du bist selber gro! Du bist wie Gott! Handle
kiihn und mit Vollmacht!«

Wir werden erinnert an die Versuchung unseres Herrn durch den Wider-
sacher, die uns wichtige Einsichten in dessen Taktik und Absichten auch mit
uns Glaubigen gibt. Hinter all dem steckt eines der grofen, uralten Lock-
mittel des Bosen, mit dem er zu allen Zeiten Menschen vom rechten Weg
abzubringen versuchte: die Macht. Es ist kein Zufall, dal} gerade das Wort
»Power«, Macht, Kraft, zu einem Lieblingswort der Charismatischen Be-
wegung geworden ist.

1. Das schwdrmerisch-drdngende »Glaubensgebet«

In der Pfingst- und Charismatischen Bewegung wird viel gebetet; es wird oft
mit groflem Eifer und Einsatz gebetet, und das wiare eigentlich ein Grund zur
Freude, wenn nicht das Gebetsleben in dieser Bewegung verunreinigt und
durchsetzt ware von einem schwarmerischen Drangen und Herabzerrenwol-
len von unbiblischen »Segnungen«, von einem seelisch-irrgeistig angeheiz-
ten Enthusiasmus, der sich nach Dingen ausstreckt, die Gott uns nicht ver-
heiflen hat, oder aber echte, biblische Segnungen in seinen Besitz bringen
will, ohne die Vorbedingungen zu erfiillen.'

Dadurch wird das Gebet des Glaubens zu einem eigenwillig-fleischlichen
Erzwingenwollen; der Mensch will Gott bedrangen und um jeden Preis von
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Ihm etwas erhalten; er versucht letztlich, Gott zu manipulieren. Es ist
bezeichnend, daf viele charismatische Prediger solches vermessene Fordern-
wollen noch rechtfertigen, z. B. mit dem Verweis auf Ps. 2,8 oder auf
Mt. 11,12: Man musse das Reich Gottes gewaltsam an sich reiflen!

Das wahre Glaubensgebet jedoch schopft seine Kraft aus der volligen
Unterwerfung unter Gottes Willen, aus der demitigen Abhédngigkeit von
Thm, aus der niichternen Ausrichtung seiner Bitten am Wort Gottes. Dort, wo
eigenwillige, selbstsuichtige, hochmitige Herzensmotive im Spiel sind und
die Gebetsanliegen dem geoffenbarten Willen Gottes in der Heiligen Schrift
widersprechen, ist die Gefahr der Verfuhrung grof3.

Satans Taktik: Verfiihrung zur Eigenmdchtigkeit

Wir sehen die verfuhrerische Taktik des Widersachers in der Versuchung
Jesu: »Wenn du Gottes Sohn bist, so sprich, daf diese Steine Brote werdenx,
sagt der Versucher (Mt. 4,3). Er will den Herrn dazu verleiten, »seinen Glau-
ben zu betatigen«, um sich selber zu helfen. Aber der Sohn Gottes, dem es
jederzeit ein Leichtes gewesen wire, so etwas zu bewirken, weif sich durch
den Willen des Vaters auf den Weg der Niedrigkeit und Abhangigkeit ge-
wiesen; er widersteht der Versuchung, eigenwillig von seiner Vollmacht
Gebrauch zu machen.

Im zweiten Anlauf halt Satan dem Herrn Jesus sogar eine biblische Ver-
heiBung vor Augen. Er spricht, so wie heute viele von ihm irregefuhrte Ver-
fuhrer: » Aber es steht doch im Wort Gottes! Die VerheiBung gehort dir, nimm
sie nur im Glauben in Anspruch!« Doch der Herr Jesus wehrt auch diese
fromm getarnte Versuchung ab. Wir sehen hier, daB8 es auch einen betriigeri-
schen Miflbrauch von gottlichen VerheiBungen durch den Widersacher geben
kann. Der Feind kann das Gotteswort benutzen und verdrehen, um Glaubige
dazu zu bringen, Gott zu manipulieren, zu einem eigenméchtigen, sindhaften
Erzwingenwollen von »Segnungen«.

In der Pfingst- und Charismatischen Bewegung wird genau solch ein
eigenwilliger, manipulativer »Glaube« gelehrt und verbreitet, der von Gott
Dinge »einnehmen« will, die nach Gottes Ratschlufl und Heilsplan den Glau-
bigen in der Heilszeit der Gemeinde nicht zugedacht sind. Der religios-
eigensuichtige Mensch will dem Kreuzes- und Niedrigkeitsweg ausweichen
und greift nach »hoheren Segnungen«. Er will sich selbst vervollkommnen,
uber Kraft und uibernatuirliche Offenbarungen verfugen, will Dinge sehen und
fuhlen, die ihm der niichtern-biblische Wandel im Geist versagt.

So wird mit allen Mitteln eine »Geistestaufe« gesucht, die ihm solche
schwérmerischen Erlebnisse verschafft. Man streckt sich nach hellseheri-
schen »Offenbarungen« aus, will auch einer sein, durch den »der Herr« (ein
anderer Jesus!) personlich redet und Grofles bewirkt. Man »nimmt in
Anspruch«, was den mit hoherer Erkenntnis begabten »Geistgetauften«
angeblich auch zusteht: Heilung, Reichtum, Erfolg im Beruf, Wunderzei-
chen, herrliche, »gesalbte« Berufungen und Dienste, die den Menschen gro3
herauskommen lassen.
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Uberall finden wir einen fordernden, einnehmenden, drangenden »Glau-
ben«, der vor der Zeit »Herrlichkeit« schauen und besitzen will und dabei das
Wort Gottes verdreht und betriigerisch gebraucht (vgl. 2. Kor. 4,2 — Anm.
revEIb). Man stellt sich auf Bibelworte, die aus ihrem Zusammenhang geris-
sen und in ihrem eigentlichen Sinn verfalscht werden, und »betétigt seinen
Glauben«, um das Gewiinschte zu bekommen.

Vermessenes Fordern statt vertrauensvolles Bitten

Dieser manipulative Pseudoglaube kann sich bis zu einem vermessenen For-
dern und »Beanspruchen« steigern und wird bisweilen noch mit Fasten und
Entschliissen wie »Ich stehe nicht von den Knien auf, bis ich erhalten habe,
was ich will« fromm untermauert. So wird von dem norwegischen Pfingst-
pionier Barrat berichtet, er habe 39 Tage fur den Empfang der »Gabe« des
Sprachenredens gebetet, zuletzt 12 Stunden ununterbrochen, bis er sie erhal-
ten habe.” DaB dieser eigenwillige »Glaubens«fanatismus dann nicht von
Gott, sondern vom Widersacher mit dem Empfang eines irrgeistigen Zungen-
redens beantwortet wurde, darf nicht verwundern.

Solches »Glaubensringen« sieht fromm und beeindruckend aus, doch hin-
ter all diesem Eifer steckt das menschlich-siindige Fleisch mit seinem Eigen-
willen, sehr oft verbunden mit ddmonischer Inspiration und Irrefuhrung. So
heiflt es in einer charismatischen Broschuire iber das Gebet: »Sei kithn. Gott
liebt es, wenn wir im Glauben von ihm fordern. >Fordere von mir, und ich
will dir die Volker zum Erbteil geben, zu deinem Besitz die Enden der Erde.<
(Ps. 2,8).<’

Es kann nur geistlicher Verblendung zugeschrieben werden, wenn dieses
Wort, das dem Zusammenhang nach eindeutig an Jesus Christus, den Sohn
Gottes, gerichtet ist und sich auf das Tausendjahrige Reich bezieht, zu einer
Gebetsanweisung fur Christen gemacht wird. Abgesehen davon ist die Uber-
setzung des hebraischen sa’al mit »fordern« in diesem Zusammenhang
falsch und unpassend; der Stellung und der Beziehung des Sohnes gegeniiber
dem Vater entsprechend muf} es hier »Heische, erbitte von mir« heilen, wie
die Stelle auch von Schlachter, Luther 1912 u. a. iibersetzt wird.’

In jedem Fall wire es eine frevelhafte Anmafung, wenn wir sterblichen
Geschopfe etwas von unserem giitigen, allmachtigen Schopfer »fordern«
wollten. Gerade als Begnadigte, als Gotteskinder sollten wir uns unserer
Unterwerfung unter Gott und unserer demiitigen Abhangigkeit von Ihm dop-
pelt bewuflt sein. Unser Vorrecht ist es, den Vater bitten zu durfen (vgl.
Joh. 15,16; Joh. 16,23). Wer lehrt, wir sollten von Gott etwas fordern, der
hat den Boden der Gnade verlassen und zeigt, da} er weder Furcht noch
Erkenntnis Gottes hat. Solche Lehren atmen den Geist des Emporers, der
sich uiber Gott erheben wollte; in scheinbar »hochgeistlicher« Hiille steckt
Hochmut und MachtanmafBung Gott gegeniiber, ein dreistes Gott-Zwingen-
Wollen.

Auch im Bereich des Gebets ist also Wachsamkeit und geistliche Unter-
scheidungsfahigkeit notig. Nicht jedes Gebet ist geistlich und wohlan-
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nehmbar vor Gott, und in schwarmgeistigen Kreisen konnen sich schwer-
wiegende Irrtimer und frevlerische Manipulation in das Gebet ein-
schleichen. Wenn man in diesem Licht die Gebetsziele und die Gebets-
haltung, die in der Charismatischen Bewegung propagiert werden, niichtern
anhand der Bibel uberpruft, entdeckt man, daf sehr oft hinter der Fassade
von Gebetseifer und vollmiachtig klingenden Worten schwarmgeistiger
Fanatismus und das Begehren nach »geistlicher« Selbstverwirklichung
steckt. Ein so geartetes »Glaubens«leben kann aber niemals ein Vorbild
fur ernsthafte Glaubige sein; wir konnen von ihm nichts lernen, sondern
sollten es meiden, denn es ist in den Augen Gottes nicht wohlgefallig, son-
dern befleckt und stindhaft.

2. Die »Macht des positiven Bekenntnisses«

Das »normale« Gebet als Bitten zu Gott wird — selbst in seiner schwarmeri-
schen Verkehrung — in der Charismatischen Bewegung vielfach als wenig
wirksam oder sogar falsch betrachtet. Es zeugt angeblich von einem niedri-
gen Glaubensniveau und wird zunehmend verdrangt durch andere Praktiken,
die wesentlich wirksamer und vollmachtiger erscheinen.

Der Lehre vieler fuhrender Charismatiker zufolge hat Gott angeblich der
charismatischen Endzeitgemeinde Einsichten in geistliche GesetzmaBigkei-
ten und Glaubensprinzipien geoffenbart, die den Glaubigen der vergangenen
1900 Jahre, einschlielich der Apostel, verborgen geblieben waren und die es
dem charismatischen Christen erlauben, in ubernaturlicher Vollmacht von
Sieg zu Sieg, von Erfolg zu Erfolg zu schreiten.

Da diese »Offenbarungserkenntnisse« keinerlei Grundlage in der Lehre
der Bibel haben, werden sie zumeist auf personliches Reden »Gottes« (d. h.
eines irrefuhrenden Geistes) zuruckgefuhrt.

Die entsprechenden Erlebnisberichte verlaufen nach dem Muster: »Ich
befand mich in einer Notsituation und betete und flehte zu Gott, er moge doch
eingreifen und mir helfen — aber nichts geschah. Doch dann redete Gott zu
mir und offnete mir die Augen: Ich sollte nicht bitten, sondern ich sollte ...«
(hier folgt dann die entsprechende »Glaubensformel«). Naturlich wird diese
Geschichte dann mit einem eindrucksvollen »Erfolgserlebnis« gekront. Da-
neben sind durchaus auch einzelne Bibelworte Bestandteil einer solchen
»Lehre« — nur entfernt sich die » Auslegung« weit von dem eigentlichen Sinn
und Zusammenhang des Wortes und unterlegt ihm einen neuen, mystischen,
durch »Offenbarung« gewonnenen Sinn.

a) Die angebliche Macht des Bekennens

Eines dieser neuen »Glaubensprinzipien« schreibt dem »im Glauben« ausge-
sprochenen Wort des Christen die ibernaturliche Kraft zu, Realitaten zu ver-
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andern bzw. neu zu schaffen. In eine griffige Formel gefaf3t, lautet diese
attraktive Lehre: »Was du bekennst, bekommst du«. Abgeleitet wird sie aus
dem Wort in R6. 10,8-10:

»Das Wort ist dir nahe, in deinem Mund und in deinem Herzen.< Das
ist das Wort des Glaubens, das wir predigen, dafl, wenn du mit deinem
Mund Jesus als Herrn bekennen und in deinem Herzen glauben wirst,
daBl Gott ihn aus den Toten auferweckt hat, du errettet werden wirst.
Denn mit dem Herzen wird geglaubt zur Gerechtigkeit, und mit dem
Mund wird bekannt zum Heil.«

Dieses Bibelwort redet vom ewigen Heil, von der Errettung durch den
Glauben, und von der Bedeutung des offenen Bekenntnisses zu Jesus Chri-
stus fur die Erlangung des Heils; ein nur innerlicher Glaube, der sich nicht
offen zu Christus bekennt, gentigt nicht (vgl. Mt. 10,32f.). Aus dieser klaren
Aussage machen die »Glaubens«lehrer nun ein »geistliches Gesetz«, das
angeblich fur alles gilt: Wenn du in deinem Herzen glaubst, daf3 Gott dir
etwas geben will, und das Gewunschte lang genug mit dem Mund bekennst,
wirst du es garantiert bekommen — es ist ja ein »Gesetz«, das Gott angeblich
selbst in Kraft gesetzt hat.

Jeder, der sich einmal ein wenig mit wirklicher biblischer Lehre auseinan-
dergesetzt hat, erkennt, daf} eine solche Verallgemeinerung vollig unredlich
ist und das heilige Wort Gottes vergewaltigt und verbiegt. Wenn Gott uns
etwas Grundsatzliches offenbaren will, dann gibt Er uns eine klare Lehraus-
sage im Rahmen der Apostellehre. Wer in biblische Aussagen, die etwas ganz
Bestimmtes sagen wollen, irgendwelche allgemeinen Gesetze hineinlegt,
handelt betriigerisch. Solche betriigerischen Lehren finden sich in der Charis-
matischen Bewegung in Hulle und Fulle; sie offenbaren die Handschrift des
groBBen Betruigers und Lugners (vgl. sein Umgang mit der Verheilung aus
Ps. 91,11f. in der Versuchung Jesu Christi, Mt. 4,5-7).

Dabei ist es nicht immer einfach, diese verfuhrerischen Lehren klar zu
durchschauen, weil in ihnen immer Richtiges und Falsches geschickt ver-
mischt ist. So auch bei der Lehre vom »Bekennen«: Ohne Zweifel spielt im
»guten Kampf des Glaubens« auch das zuversichtliche Bekennen des Glaubi-
gen, wer er in Christus ist und was ihm Gott in Seinem Wort zugesagt hat,
eine wichtige Rolle.

Wir durfen in Anfechtungen und Zweifeln mit Danksagung vor Gott
bekennen, was Er an uns getan hat und wer wir durch Seine Gnade in Christus
geworden sind. Wir durfen dies auch Menschen gegentiber in Demut und
Freimiutigkeit tun. Die VerheiBungen, die Gott uns als Glaubigen der Ge-
meindezeit gegeben hat, durfen wir im Glauben fur uns annehmen und Gott
dartiber preisen, daB Er sie uns gegeben hat und auch wahrmachen wird.
Insofern spielt ein glaubensvolles, lauteres Bekenntnis des Wortes Gottes
eine wichtige Rolle in unserem Glaubenskampf, und davon sollte uns kein
MifBbrauch durch Irrstromungen abhalten.

Die charismatische Irrlehre des Bekennens unterscheidet sich vom echten
glaubigen Bekennen dadurch, dafl das Bekenntnis zu einer Technik gemacht
wird, zu einem magischen Ritual, durch das beliebige, aus dem heilsge-
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schichtlichen und inhaltlichen Zusammenhang geloste VerheiBungen der
Bibel zum Besitz des Bekennenden werden sollen.

Das Bekenntnis wird aus der personlichen Vertrauensbeziehung zu unse-
rem treuen Vater im Himmel herausgelost und zu einer »Glaubensformel«
umgemiinzt, die automatisch Erfolg verspricht. Dem Wort des Christen wird
eine Art magische Kraft zugesprochen; es wird ihm weisgemacht, Gott habe
sich verpflichtet, sein »Bekenntnis« zu beantworten; die magische Wirkung
des Wortes erfolgt nach einem Gesetz, wihrend der glaubige Beter weil3, dafl
die Erfullung seines Gebets von der Gnade und Souveranitit seines Gottes
abhéngt und er selbst die Erhorung nicht in der Hand hat.

»Bekennen« als magischer Weg zum Erfolg

Mit der Technik des »Bekennens«, so versprechen die Verfuhrer, erhalt der
»Eingeweihte« alles, was er sich wiinscht — Heilung, Wohlstand, Erfolg,
wachsende Gemeinden, errettete Stinder usw. Der Mensch hat den »Erfolg«
in seiner Hand (oder besser in seinem Mund) — nicht mehr Gott. So behauptet
etwa Charles Capps: »Dieses Glaubensprinzip beruht auf geistlichen Gesetz-
maBigkeiten. Dieses Prinzip tritt fur jeden in Kraft, der diese GesetzmaBig-
keiten anwendet. Du laf3t sie durch die Worte deines Mundes wirksam
werden.«<’ Diese Verfalschung macht das Bekenntnis zu einer Technik der
Wortmagie, und in diesen Linien wird es nur allzuoft von Charismatikern
praktiziert. So wird beispielsweise auch schwerkranken Menschen von
extremeren Lehrern empfohlen, sie sollten »ihre Heilung bekennen« und die
»verlogenen Symptome des Teufels ignorieren«:

»Das Wunder ist in DEINEM MUND. Wage es, die Verheiung laut aus-
zusprechen. Sprich sie dir vor! Sage sie dem Teufel! [!] Sage sie deiner
Krankheit! Sage sie den Bergen von Schwierigkeiten! Bekenne sie
angesichts aller dagegensprechenden Tatsachen! Sprich sie, wahrend
der Schmerz da ist! Sprich sie, wahrend du so krank bist, dafl du kaum
denken kannst!!«’

Hier wird nicht nur die Grenze zwischen Glaubensmut und Vermessen-
heit Uberschritten; der Glaube wird dazu mifbraucht, Dinge herbeizu-
zwingen. Wenn dann von manchen berichtet wird, die mehr als tausendmal
den Satz »In deinen Wunden bin ich geheilt« standig »bekannten, bis dann
plotzlich das »Wunder« kam, so gleicht diese Praktik mehr einem heid-
nischen Mantra als einem glaubigen Gebet. Sie fallt unter das Wort des
Herrn: »Wenn ihr aber betet, sollt ihr nicht plappern wie die von den Na-
tionen, denn sie meinen, daf3 sie um ihres vielen Redens willen erhort
werden. Seid ihnen nun nicht gleich; denn euer Vater weil3, was ihr benotigt,
ehe ihr ihn bittet« (Mt. 6,7f.).

Bestenfalls ist hier psychische Selbstsuggestion am Werk, wie ja auch
weltliche Arzte erstaunliche Heilungserfolge haben, indem sie ihre Patienten
»bekennen« lassen: »Mir geht es bestandig besser« oder »Ich bin gesund und
fuhle mich wohl«.
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b) Die okkulten Wurzeln des »positiven Bekenntnisses«

Letztlich steht hinter diesen christlich gefarbten Lehren von der »Macht der
glaubensvoll ausgesprochenen Worte« die okkulte Lehre von der »Macht der
Gedanken und Worte«, eine Grundlage vieler Techniken der Zauberei und
moderner »Erfolgsmethoden«, die alle lehren, der Mensch konne durch seine
Gedanken, Vorstellungen oder Worte die Wirklichkeit manipulieren oder gar
neu schaffen. So redet etwa der amerikanische Erfolgsschriftsteller Napoleon
Hill von der »magischen Macht des Glaubens« und gibt diese Lehre als
»erhabenes Geheimnis« weiter, das ihm damonische Geistlehrer (»erhabene
Meister«) geoffenbart hitten: »Alles, was der menschliche Geist glauben
kann, das kann er auch erreichen.<’ Dave Hunt und T. A. McMahon fiithren
dazu aus:

»Okkultisten wiederholen ein Mantra (ein bestimmtes Wort mit geist-
licher Kraft) und praktizieren das Verordnen, worunter sie die Wieder-
holung von >positiven Bekenntnissen« verstehen, um schlieSlich Wirk-
lichkeit werden zu lassen, was da ausgesprochen wird. (...) Die
Mitglieder der >Ich bin<-Gruppen, wie zum Beispiel Elizabeth Claire
Prophets >Universale und Triumphierende Kirche<, kommen nicht zum
Beten, sondern zum »>Verordnen< zusammen, weil sie >an die Wissen-
schaft des gesprochenen Wortes und an die schopferische Macht des
gesprochenen Wortes< glauben. «*

Berechtigterweise warnen die beiden Autoren:

»Diese >Macht des Glaubens« ist weit davon entfernt, den gnadigen und
liebenden, aber auch allméchtigen Gott zum Ziel ihres Vertrauens zu
machen. Sie befahigt die, die in ihre Geheimnisse eingeweiht sind,
dazu, M4chten zu befehlen, sie mit ihren Gedanken zu lenken. Wenn
wirklich jeder >ein Wunder geschehen lassen kanns, dann ist das kein
echtes Wunder von Gott her, sondern Zauberei, dann spielt sich der
Mensch als Gott auf. (...) Jeder, der sich einbildet, dal Gott in einer
bestimmten Weise reagieren muf3, nur weil ein Mensch sich auf beson-
dere Gedanken konzentriert oder bestimmte Worte ausspricht, der ist in
die Zauberei hineingeschlittert. Wenn er sich noch nicht selbst zum Gott
aufspielt, dann versucht er doch zumindest, Gott zu manipulieren.«9

Genau das geschieht bei den »Bekenntnis«lehren fuhrender Charismatiker,
und dadurch werden Scharen ihrer Anhanger auf einen gefahrlichen und ver-
derblichen Weg gelockt, der wegfuhrt von der demiuitigen Haltung des Vertrau-
ens zu Gott, hin zu einer aufgeblahten Selbstherrlichkeit. Es wird der Wahn
gendhrt, der Mensch habe sein Leben in seiner Hand und konne durch richtige
Bekenntnisse und Befehle alles lenken und bestimmen. So verstieg sich einer
der frithen »Propheten« dieser Richtung zu dem Bekenntnis: »Unsere Sprache
wird die eines Supermenschen. Wir sprechen wie Menschen einer anderen
Rasse. (...) Wir haben Vollmacht. Gott steht hinter uns. Wir sind kithn.«'

Solche Worte atmen den Geist Satans, nicht den Geist unseres Herrn Jesus
Christus, des Lammes, des Sohnes Gottes, der bekannte: »Ich kann nichts
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von mir selbst tun« (Joh. 5,30). Solche Irrlehrer sind tatséchlich » Verwegene,
Eigenmachtige« (2. Petr. 2,10), sie haben weder wahre Gottesfurcht noch
Gotteserkenntnis.

Abergldaubische Gebundenheit als Kehrseite der Wortmagie

Die Kehrseite solcher magischer »Gesetze« wie dem des »positiven Bekennt-
nisses« ist Gebundenheit und Unfreiheit. Wenn etwa Yonggi Cho das angeb-
lich biblische »Gesetz« verkiindet: »Was Sie sprechen, das werden Sie auch
bekommenc," dann verheifit er einerseits:

»(...) sprechen Sie >das Wort des Glaubens< und futtern Sie Ihr Nerven-
system mit einem Vokabular von konstruktiven, fortschrittlichen, pro-
duktiven und siegreichen Worten. Sprechen Sie diese Worte aus und
wiederholen Sie sie immer wieder, so daf} Sie tiber Ihren ganzen Korper
Kontrolle haben. Dann werden Sie siegreich werden und sich in dem
Zustand befinden, in dem Sie Ihren Umstanden und Threr Umgebung
gut ausgeriistet begegnen konnen, und Sie werden Erfolg haben. «"

Andererseits warnt er aber vor jedem »negativen Bekenntnis«, das umge-
kehrt ebenfalls Kraft habe und zu negativen Auswirkungen fuhre: »Wenn Sie
sich immer wieder sagen, Sie seien arm, dann ziehen alle Empfangsstationen
Ihres Nervensystems die Armut an (...) Dies ist der Grund, weswegen Sie
niemals in negativer Weise sprechen sollten.«” Als Begriindung fur dieses
negative »Gesetz« zitiert Cho einen uralten magischen Grundsatz, als sei er
ein von Gott geoffenbartes Prinzip: »Gleiches zieht Gleiches an, und da Sie ja
so handeln, als waren Sie eine arme Person, so ziehen Sie die Armut an.
Wenn Sie diese negative Anziehungskraft standig auf sich einwirken lassen,
wird sie von Thnen Besitz ergreifen und Sie stets in Armut leben lassen.«"

Die Anhanger dieser Lehre werden also dazu verleitet, die Realitat, seien
es finanzielle Probleme, Krankheit, Unfahigkeit oder Schwache, zu leugnen
und in magischer Weise Dinge zu bekennen, um sie »in Existenz zu spre-
chen«. Einerseits ist das fur das Fleisch sehr bequem: Man wahnt sich frei
von der Abhangigkeit von Gott, meint Seinen Zuchtigungen oder Anfechtun-
gen, die Er zugelassen hat, auf einfache Art entflichen zu konnen. Es scheint
einem die Bu3e und das demutige Harren auf Gott zu ersparen, das der suindi-
gen Menschennatur zuwider ist.

Aber diese betruigerische Eigenmachtigkeit hat ihren Preis! Wer auf diese
Weise auf die Macht seiner eigenen Worte vertraut statt auf Gott, ist in die
Stinde der Zauberei abgeglitten, auch wenn dem Betreffenden das nicht
bewuBt ist. Er kommt damit unweigerlich unter dimonischen Einfluf3, und
seine Glaubensbeziehung zu Gott (sofern er ein echtes Gotteskind ist) leidet
schweren Schaden.

Magisches Denken und Handeln bringt immer auch Gebundenheit und
Zwange mit sich: Die Anhanger dieser Lehren leben oft in Angst vor der
angeblichen Wirkungskraft »negativer Worte«; sie furchten, ein »falsches
Bekenntnis« (etwa: »Ich habe Angst, Zeugnis zu geben« oder »Ich fuhle
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mich dieser Aufgabe nicht gewachsen«) konnte eine bannende Macht uiber
sie ausuiben. In dem Versuch, nur noch »positiv« zu denken und zu reden,
kommt es zur Realitatsverleugnung, die ja immer auch Luige ist.

Wie weit ein solches magisches Denken von der Lehre und den Vorbildern
der Bibel entfernt ist, zeigen etwa die Psalmen Davids (z. B. »Ich aber bin
elend und arm; o Gott, eile zu mir!« — Ps. 70,6; vgl. auch Psalm 22 und viele
andere!) oder Paulus, unser Vorbild (»Sehr gerne will ich mich nun vielmehr
meiner Schwachheiten rithmen, damit die Kraft Christi bei mir wohne« —
2. Kor. 12,9). Das erloste Gotteskind, das sich der Gnade seines Herrn Jesus
Christus erfreuen darf, hat die herrliche Freiheit, alle seine Schwachheit,
seine Angste, sein eigenes Versagen ehrlich vor Gott und Menschen zuzuge-
ben, zu »bekennen« — nicht um tritbselig darin gefangen zu bleiben, sondern
im Glaubensaufblick zu seinem wunderbaren Erloser: »Ich bin schwach —
aber Du bist meine Starke! Ich bin unfahig — aber DU machst mich fahig! Ich
habe Mangel — aber Du fullst allen meinen Mangel aus!«

Wer aber den Weg der Machtausiibung und der Wortmagie geht, verstrickt
sich immer tiefer in Luge und Finsternis. In schweren Féllen kann das zu
wahnhaftem Handeln und betriigerischen Sunden fuhren, zu schweren
Gesundheitsschaden oder sogar zum Tod. »Irret euch nicht, Gott 146t sich nicht
verspotten! Denn was ein Mensch sit, das wird er auch ernten« (Gal. 6,7).

Diese zauberischen Lehren suggerieren dem Menschen zwar Gottahnlich-
keit und Allmacht; Cho versteigt sich etwa zu der Aussage: »Letztlich formt
Thr Wort Ihr Lebenc,"” die eine lasterliche, torichte und vermessene Verdre-
hung der Wahrheit ist, da} der allmachtige Gott unser Leben formt (vgl. das
Bild vom Topfer, Jer. 18,1-10; Ro. 9,19-23). Zugleich versklaven sie aber
ihre Opfer und entfremden sie immer mehr dem lebendigen Gott, dem sie zu
dienen wéhnen.

Es mag zwar dem suindigen Menschen schmeicheln, wenn der Widersacher
ihm einflustert: »Sie erzeugen die Gegenwart Jesu mit [hrem Mund! (...) Er
ist durch Thre Lippen und Ihre Worte gebunden. Er ist von Ihnen abhangig
(...)«'* = wer aber sein Herz solchen Lehren von Déamonen dffnet, beraubt sich
des wahren Glaubens und einer echten Beziehung zu dem wahren Sohn Got-
tes, unserem Herrn Jesus Christus. Wir sind Seine Sklaven, wir sind an Sein
Wort gebunden und vollig und in allem von /hm abhangig. Wer diese grund-
legenden Wahrheiten so tibel verdreht, der ist kein Lehrer der Gemeinde, son-
dern ein Irrlehrer und Verderber, ein Diener Satans, ein Wolf im Schafspelz.

3. Das »Gesetz des Glaubens«:
Ist Gott an unseren Glauben gebunden?

Die Verdrehungen der »Bekenntnis«lehre werden von einigen Charismati-
kern noch weiterentwickelt. Vor allem die Lehrer der »Wort des Glaubens«-
Bewegung'” und der koreanische Pfingstpastor Paul Yonggi Cho propagieren
eine »Glaubens«lehre, die erschreckende Parallelen zum New-Age-Denken
aufweist."”
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a) Die »universalen Gesetze des Glaubens«

Dieser Lehre entsprechend habe Gott »geistliche Gesetze« geschaffen, die
analog zu den Naturgesetzen universal wirksam seien und an die sich Gott
selbst gebunden habe. Demnach gebe es ein »Gesetz des Glaubens«, nach
dem jeder, der seinen »Glauben« richtig betdtigt, bekommt, was er sich
winscht. Dieses Gesetz gelte auch fur Unglaubige; Zauberer, Medizinman-
ner und Okkultisten erhalten angeblich ihre satanisch bewirkten » Wunder«
nach genau demselben Gesetz wie glaubige Christen. Das behauptet Cho in
seinem Buch »Die vierte Dimension«. Er bezeichnet mit dem Begriff »vierte
Dimension« das »geistliche Reich des Glaubens«, wahrend die naturliche
Welt die »dritte Dimension« darstelle.

Der Mensch ist nach Cho wie Gott und die Engel ein »Geist« (ein klarer
Widerspruch zur biblischen Lehre). Wie diese habe auch der Mensch durch
seine eigene »vierte Dimension«, seinen Geist (den Cho bezeichnender-
weise mit dem »Unterbewullten« gleichsetzt) die Fahigkeit, die Glaubens-
gesetze der »vierten Dimension« zu betatigen und somit die »dritte Dimen-
sion« zu beherrschen, d. h. die naturlichen Verhaltnisse tibernaturlich zu
beeinflussen:

»So konnten natuirlicherweise [!] diese Yogis und buddhistischen Glau-
bigen ihre menschliche vierte Dimension, ihre >geistliche Sphare« er-
forschen und entwickeln. Mit ganz klaren Visionen und geistigen Bil-
dern der Gesundheit konnten sie somit auch ihre Leiber beeinflussen.
In der natuirlichen Ordnung [!] hat die vierte Dimension Macht uiber die
dritte Dimension. Der menschliche Geist hat also — in Grenzen —
Macht, Ordnung und Schopfung zu vollziehen. Gott gab den menschli-
chen Wesen die Vollmacht, die materielle Welt zu kontrollieren und
Herrschaft iber materielle Dinge auszuiiben; eine Verantwortung, der
sie durch die vierte Dimension nachkommen konnen.«"

Hiermit wird Zauberei und Magie zu einer naturlichen Fahigkeit des Men-
schen erklart, die er angeblich von Gott bekommen habe, um damit die mate-
rielle Welt zu beherrschen. Das ist eine gefahrliche Verdrehung der Wahrheit,
wie sie auch von den unzahligen Sektenlehrern verbreitet wird, die okkulte
Praktiken als angeblich »schlummernde« innere Fahigkeiten und »unent-
deckte« Moglichkeiten des Menschen darstellen und die Wirkung damoni-
scher Miachte in jeder Grenziiberschreitung zum Ubernatuirlichen leugnen.

b) Magische Machtausiibung durch »Glauben«

Nach dieser Irrlehre ist der Eingriff in die geistige Welt, die Veranderung der
Wirklichkeit durch Magie, ein gottlicher Auftrag des Schopfers an den Men-
schen gewesen! Das ist wahrhaftig ein »anderes Evangelium«, ein New-Age-
»Evangelium« der Zauberei, das in die Knechtschaft der Finsternis fuhrt. Der
gefallene Mensch wird hier in seinem stindigen Streben, zu sein wie Gott,
noch ermutigt und bestatigt; die schwerwiegende Stunde der Zauberei, die
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eine eigenmachtige Grenzuberschreitung des Menschen in die Geisteswelt
bedeutet und unweigerlich unter die Herrschaft des Satans bringt, wird ver-
harmlost und umgedeutet in eine »Gabe Gottes«. Nach Cho ist das »Glau-
bens«leben des Christen grundsitzlich auf derselben Ebene wie das des Zau-
berers, nur daf3 er noch méchtiger sei:

»Da wir ja [als Christen] unsere geistliche vierte Dimension mit der
vierten Dimension unseres himmlischen Vaters — des Schopfers des
Universums — verbinden konnen, konnen wir desto mehr Macht uber
unsere Umstande [!] haben. Preis dem Herrn! Wir konnen in phantasti-
scher Weise schopferisch werden [!] und Kontrolle und Macht uber die
dritte Dimension austiben. «”

Cho scheut sich nicht, diesen Vergleich mit den Zauberern bewult auf-
zugreifen und fordert seine Leser dazu auf, es ihnen »im Namen Gottes«
gleichzutun:

»Also erheben wir uns und tun viel mehr als die agyptischen Zauberer!
Es gibt viele solche Zauberer und Verfuhrer in dem Agypten dieser
Welt, doch wir wollen all unsere Visionen und Traume fur unseren hei-
ligen Gott gebrauchen [!]. Werden wir zu einem Mose, um hinauszuge-
hen und das wundervollste aller Wunder zu vollbringen!«”"

Diese Lehren sind vom verfuhrerischen Gift Satans getrankt. Die »Glau-
bens«lehrer verbreiten nichts anderes als die satanische Verheilung: »Ihr
werdet sein wie Gott! Thr konnt genauso uibernatuirliche Macht austiben und
selbst schopferisch tatig sein wie Gott selbst!« Das Streben nach Macht und
Kontrolle und die wahnhafte Selbsterhohung des Menschen zu einem gott-
gleichen Wesen ist der Kern jeder Zauberei und Magie; es widerspiegelt die
Charakterziige Satans selbst.

Die »Glaubens«irrlehre entlarvt sich selbst, indem sie den Glauben der
Erlosten und die Magie der Satansdiener auf eine Ebene bringt. Das tut auch
Kenneth Hagin, wenn er sagt: »Es hat mir ziemlich zu schaffen gemacht, daf3
unerrettete Leute bestimmte Dinge zuwege brachten. Dann dammerte es mir,
was diese Sunder taten: Sie arbeiteten mit dem Gesetz Gottes, mit dem
Gesetz des Glaubens.«” Das kindliche Vertrauen eines Erlosten zu seinem
Gott und Heiland wird hier verkehrt zu einem objektiven Prinzip, nach dem
Gott jedem gibt, was er will, vorausgesetzt er kennt das »Gesetz des Glau-
bens« und operiert richtig damit. Hagin erlautert diese Lehre:

»Im geistlichen Bereich hat Gott genauso bestimmte Gesetze wirksam
werden lassen wie im natiirlichen Bereich. Und diese Gesetze im natiir-
lichen Bereich funktionieren doch, oder? Und immer wenn man diese
Naturgesetze erfait und anwendet, kann man sie fur sich arbeiten las-
sen. Ich bin zu der Uberzeugung gekommen, daf} das Gesetz des Glau-
bens ein geistliches Gesetz ist, da} Gott es gegriindet hat und — sobald
du es erfaBt — es auch fiir dich arbeiten wird.«”

Diese Lehre gipfelt in der Behauptung, Gott sei ein »Gott des Glaubens«,
der selbst aufgrund dieses Glaubensgesetzes die Welt geschaffen habe. Mit
dieser vermessenen, lasterlichen Behauptung wird die souverane Allmacht
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Gottes geleugnet und der Mensch auf die gleiche Ebene wie Gott gehoben.
Hagin behauptet: »Offensichtlich hatte Gott Glauben an seinen eigenen
Glauben, denn er sprach Worte des Glaubens, und es geschah. «*

Die Irrlehre vom angeblichen kosmischen »Gesetz des Glaubens« stammt
aus eindeutig satanischer Inspiration; sie ist eine »Lehre von Damonen«. Sie
wird bezeichnenderweise auch von offenkundigen Sekten wie dem »Neuen
Denken« und der »Christlichen Wissenschaft« vertreten, was drei Zitate von
Sektenlehrern belegen sollen:

»Die unendliche Kraft erschafft, wirkt und regiert mithilfe der grofen
und unwandelbaren Gesetze und Krafte, die uberall im Universum
Gultigkeit haben und die uns von allen Seiten umgeben.« (Ralph
‘Waldo Trine)

»Glauben bedeutet, sich der Gedankenkrifte zu bedienen, indem man
den ernsten Wunsch entstehen a3t und damit die Erwartung der Erful-
lung verbindet. Und in dem Mal3, wie man an diesem Glauben festhalt
und ihn durch unerschutterliche Erwartung néhrt, zieht er entweder das
Gewiinschte an oder er verwandelt vom Unsichtbaren zum Sichtbaren,
vom Geistlichen zum Materiellen.« (Ralph Waldo Trine)

»Gott erschafft. Weil der Mensch aber erschaffen wurde bzw. ins sicht-
bare Universum als Abbild und Gleichnis Gottes gesetzt wurde, besitzt
er die gleichen Krdfte wie Gott: Er hat die Macht zu erschaffen, ins
Sichtbare zu setzen, was zuvor nicht existierte.« (Emile Cady)®

Letztlich ist die Lehre von angeblich objektiven geistlichen Gesetzen,
nach denen der Mensch lernen konne, die Wirklichkeit geistig zu beeinflus-
sen, eine Grundlage fur viele magisch-okkulte Stromungen und Techniken.
Dave Hunt und T. A. McMahon haben in ihrem wichtigen Buch »Die Ver-
fuhrung der Christenheit« aufgezeigt, wie stark solche Lehren im weltlichen
Bereich unter dem Deckmantel »wissenschaftlicher Erkenntnisse«, psycho-
logischer Methoden und kommerzieller Trainingstechniken zur Leistungs-
steigerung Einflul gewonnen haben und wie sie vermehrt auch in die Chri-
stenheit eindringen.”

Es ist nicht verwunderlich, daf} die »Glaubens«lehrer fur ihre Behauptun-
gen keine wirklich biblische Begriindung finden, sondern nur einzelne Bibel-
stellen aus ihrem Zusammenhang reilen konnen. Beliebt ist Mk. 11,22-24;
aus diesem Wort wird einmal abgeleitet, Gott selbst habe und praktiziere
»Glauben« (aufgrund der irrefuhrenden wortlichen Ubersetzung von V. 22:
»Habt Glauben Gottes«, vgl. S. 264), zum anderen wird die Verheiung in
V. 24: »Alles, was ihr auch betet und bittet, glaubt, da} ihr es empfangen
habt, und es wird euch werden« zu einem von den erganzenden biblischen
Bedingungen (vgl. z. B. 1. Joh. 5,14f.) abgelosten Universalgesetz gemacht.

¢) Das betriigerische »Gesetz des Glaubens« und der allmdchtige Gott

Aber der allmachtige Gott ist nicht an irgendein Gesetz gebunden — auch
nicht an ein »Gesetz des Glaubens«. Sein souveraner Wille regiert das All:
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»Unser Gott ist in den Himmeln; alles, was ihm wohlgefallt, tut er«
(Ps. 115,3). Er ist der Gott, der alles »nach dem Beschluf} seines Willens«,
d. h. nach Seinem freien Willensratschluf} vollbringt (Eph. 1,11 — Me). Sein
Wort hat Allmacht und Schopferkraft, weil Er Gott ist, und nicht losgelost
von Ihm. Kein Geschopf, weder Engel noch Mensch, kann sich anmaflen, »in
Gottes Klasse« zu gehoren und auf dieselbe Weise wirken zu wollen wie Er.
»Es gibt keinen sonst, keinen Gott gleich mir, der ich von Anfang den Aus-
gang verkiinde und von alters her, was noch nicht geschehen ist — der ich
spreche: Mein Ratschluf} soll zustande kommen, und alles, was mir gefallt,
fuhre ich aus« (Jes. 46,9f1.).

So tun wir gut daran, die Ermahnung zu beachten, die das Wort Gottes an
die Offenbarung der schopferischen Kraft Seiner Worte kniipft: »Es furchte
den HERRN die ganze Erde; mogen sich vor ihm scheuen alle Bewohner der
Welt! Denn er sprach, und es geschah; er gebot, und es stand da« (Ps. 33,8f.).

Wird unser heiliger, allmachtiger Gott sich aufgrund eines »Gesetzes des
Glaubens« zum Erfullungsgehilfen von Gotzenanbetern und Satansdienern
machen, daf} Er ihnen als Antwort auf ihre magischen Rituale gabe, was sie
mochten? Niemals! Immer wieder bezeugt die Bibel die Wahrheit: »Fern ist
der HERR von den Gottlosen, aber das Gebet der Gerechten hort er«
(Spr. 15,29), und: »Wenn ich es in meinem Herzen auf Frevel abgesehen
hitte, so wirde der Herr nicht horen« (Ps. 66,18). Nein, solche »Glaubensge-
bete« erhort ein anderer, der Gott dieser Weltzeit, in dessen Bann jeder gerit,
der sich auf Zauberei einlaf3t!

Wenn der allmichtige Gott in Seiner Gnade und zu Seiner Verherrlichung
den Aposteln Jesu Christi erlaubte, im Glauben an IThn Worte auszusprechen,
durch die Er Wunder wirkte, so berechtigt das niemanden, sich deshalb eine
eigene Macht anzumaflen, selbst »auf Gottes Weise« zu handeln und »Dinge
in Existenz zu sprechen«. Wehe dem, der aus der Gnadengabe Gottes ein
Naturgesetz machen will, das ihm erlaubt, seine Begierden nach uibernaturli-
cher Macht und Beherrschung von Menschen und Umsténden zu fronen. Das
ist Frevel, AnmaBung nach dem Vorbild jenes verworfenen Geschopfes, das
sich im Herzen vornahm: »Ich will hinaufsteigen auf Wolkenhohen, dem
Hochsten mich gleich machen« (Jes. 14,14).

Die frevierische Herabwiirdigung der Allmacht Gottes

Es ist nur folgerichtig, daf die satanisch inspirierte »Glaubens«lehre den hei-
ligen und allméchtigen Gott in einer lasterlichen und frevlerischen Weise zu
einer Marionette des »glaubenden« Menschen erniedrigen will. Wird durch
diese Lehre einerseits der Mensch von seinen geschopflichen Begrenzungen
»befreit« und Gott gleichgemacht, so wird umgekehrt Gott als »gebunden«
und machtlos hingestellt, vollig abhingig vom Menschen, der eigentlich die
Macht in Handen hilt. Es kostet uns Uberwindung, diese schamlosen Liaste-
rungen Uberhaupt wiederzugeben, aber um Irregefuhrte zu warnen, mussen
einige AufBerungen der »Glaubens«lehrer zitiert werden. So schreibt Yonggi
Cho:
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»Sie erzeugen die Gegenwart Jesu mit Ihrem Mund! (...) Er ist durch
Thre Lippen und Ihre Worte gebunden. Er ist von Ihnen abhingig, und
wenn sie nicht klar aussprechen, aus Furcht vor Satan, wie soll Jesus
dann seine Macht dieser Generation kundtun?«”

Der »Glaubens«lehrer Charles Capps schreibt:

»Im August 1973 sprach der Herr zu mir: >(...) Wenn du das Wort mei-
ner VerheiBungen im Glauben sprichst, wirst du das empfangen, was
du haben mochtest (!). Meine schopferische Kraft ist den Menschen
durch mein Wort gegeben. Ich ruhe fur eine Weile (!!) und habe den
Menschen das Buch MEINER SCHOPFERISCHEN KRAFT tibergeben. Diese
Kraft ist IMMER NOCH IN MEINEM WORT. Damit es wirksam werden
kann, muB es im Glauben ausgesprochen werden. (...)«”

Kenneth Hagin berichtet von einer Vision, in der ihm angeblich »Jesus«
erschien. In der Vision habe sich ein Ddmon zwischen Hagin und »Jesus«
gestellt und sei nicht gewichen, bis Hagin selbst ihn durch Gebieten vertrie-
ben habe. Darauthin habe »Jesus« zu Hagin gesagt: »Wenn du es nicht getan
hdttest, hditte ich nichts tun konnen.« Aus dieser Auflerung eines damoni-
schen Lichtengels fabriziert Hagin dann eine Lehre: »Wenn du dem Teufel
Raum gibst, kann Jesus nichts tun, weil du die Autoritdt hast. In meiner
Vision sagte Jesus zu mir, daf} Er alles, was Er gegen den Teufel unternehmen
kann [!!], schon getan hat.«”

Diese frevlerische, auf irrgeistigen »Offenbarungen« beruhende Irrlehre
stellt unseren Herrn Jesus Christus, dem alles unterworfen ist, der Herrscher
und Haupt uiber die ganze Schopfung ist, als »machtlos« dar. Wer erkennt
nicht die vergiftete Quelle solcher Lehren? Wie Hagin bekennen bezeichnen-
derweise auch Capps und Cho, diese »Offenbarungserkenntnis« durch uiber-
natuirliche Eingebung bekommen zu haben.

Der »Gott« dieser Irrlehrer, der seine Autoritat und Schopfermacht angeb-
lich auf den Menschen ubertragen hat und nun vom Glauben der Menschen
abhéngig ist, um handeln zu konnen, der »Jesus« dieser Lugenoffenbarungen
hat nichts zu tun mit dem heiligen Gott der Bibel, mit dem Herrn der Herr-
lichkeit, Jesus Christus, der von sich bekannt hat: »Mir ist gegeben alle
Macht im Himmel und auf Erden«, und der alle Dinge durch das Wort Seiner
Macht tragt (Hebr. 1,3). Was fur ein »Jesus« ist das, der Yonggi Cho folgende
»Erkenntnisse« geoffenbart hat:

»Jesus wird gebunden an das, was Sie aussprechen. (...) Darum denken
Sie daran, da3 Christus von Ihnen abhangig ist und von Ihrem gespro-
chenen Wort, um Seine Gegenwart freizusetzen. Was werden Sie tun
mit diesem Jesus [!!], der auf Ihrer Zunge liegt? Werden Sie Ihn freilas-
sen [!!] zum Segen anderer oder werden Sie Thn einsperren mit einer
stillen Zunge und einem geschlossenen Mund?«”

Hier ist von einem falschen »Jesus« die Rede, von einem irrgeistigen
Engel des Lichts, der die Menschen in die Irre fuhren, verblenden und ver-
fuhren soll. Jedes wahre Gotteskind sollte solche verderbenbringenden Leh-
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ren von Damonen und ihre Kanile, die »Glaubens«lehrer, meiden wie die
Pest und sich absondern von einem »Glauben, der letztlich nur ein schillern-
der Deckmantel fur Magie ist.

4. Visualisierung —
die »schopferische Kraft der Vorstellung«

Eine Ausweitung und Steigerung der durch »Neuoffenbarung« in die Charis-
matische Bewegung geschleusten magischen Praktiken ist die »Visualisie-
rung« (bildhafte Vorstellung, Umsetzung von Gedanken in ein Bild). Auch
hier ist der durch seine »Gemeindewachstums-Erfolge« hochangesehene
Cho fuhrend an der Popularisierung beteiligt. Er schreibt:

»Ich habe meinen Dienst revolutioniert, indem ich die Wirklichkeit der
vierten Dimension entdeckte; auch Sie konnen Ihr Leben dadurch ver-
andern. Sie mogen sich fragen, wie wir unser Unterbewuftsein [!] ent-
wickeln konnen. Wir leben in begrenzten Korpern, wahrend sich der
Heilige Geist in Seiner Allgegenwartigkeit einfach uiber die ganze Welt
hin ausbreiten kann. Doch wir sind so begrenzt in Zeit und Raum, und
der einzige Weg fur uns ist, ihn durch unsere Visionen und Traume zu
entwickeln.

Dies ist der Grund, weshalb der Heilige Geist kommt, um mit uns
zusammenzuarbeiten [!]. Er wirkt schopferisch, indem er jungen Men-
schen hilft, Visionen zu sehen, und alten Menschen, Traume zu haben.
Durch Visionen und Traume konnen wir die Mauer der Begrenzungen
beseitigen und uns ins Universum ausstrecken [ein uralter Traum des
sundigen Menschen!]. Darum sagt Gottes Wort: >Wo keine Vision ist,
da geht das Volk zugrunde.<

Wenn Sie keine Vision haben, dann sind Sie nicht schopferisch; und
wenn Sie authoren, schopferisch zu sein, dann werden Sie zugrundege-
hen [?!]. Visionen und Traume sind die Sprache der vierten Dimension,
denn der Heilige Geist teilt sich durch sie mit. (...) Durch Vorstellun-
gen und Traume konnen Sie Thre Zukunft auch entwickeln und zur
Ausreifung bringen.«”"

Die »Auslegung« von Spr. 29,18 ist ein eindrucksvolles Beispiel der
geschickten Verdrehung biblischer Wahrheiten, wie wir sie immer wieder in
den Lehren der Charismatischen Bewegung finden. In dieser Stelle wie auch
in Joel 3,1 spricht die Bibel von prophetischen Offenbarungen Gottes, fur die
der Mensch nur passiver Empfanger und Verkiinder sein kann.

Diese Worte gelten ohnehin, wie wir gesehen haben, fur Israel beim
Anbruch des messianischen Reiches und nicht fur die Gemeinde, die ihre
Offenbarung in der Schrift bereits empfangen hat. Doch das Bibelwort wird
hier zudem dadurch verfalscht, da aus biblischen Visionen, die eine Bot-
schaft Gottes enthalten, aktive Bildvorstellungen des Menschen werden, die
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von seiner eigenen subjektiven Vorstellungskraft erzeugt und gelenkt werden
und angeblich Realitdtsverdnderungen bewirken und von schopferischer
Kraft sein sollen. Ohne irgendeinen biblischen Beleg behauptet Cho, daf} der
»Heilige Geist« bei dieser Bildvorstellung mitarbeiten und die iibernatiirliche
Realitatsveranderung bewirken wiirde.

»Aktive Imagination« als uralte Methode der Zauberei

Aber eine solche Art von »gelenkter Bildvorstellung« finden wir nirgends
in der Heiligen Schrift. Wir finden sie aber dafir umso haufiger im Bereich
der Zauberei und des Okkultismus, wo sie eine der wichtigsten Methoden
zur magischen Beeinflussung der Wirklichkeit ist. Dave Hunt und T. A.
McMahon schreiben dazu: »>Visualisierung< und >gelenkte Bildvorstellung<
sind schon seit langem bei allen Arten von Zauberern bekannt als die mach-
tigste und wirkungsvollste Methode, um Kontakt mit der Geisterwelt aufzu-
nehmen und ubernatirliche Macht, Wissen und Heilkrafte zu bekommen.«”

Es handelt sich um eine jahrtausendealte Technik der Schamanen und
Medizinmanner, mit deren Hilfe sie Zauberei betreiben, wie ein Anthropo-
loge bezeugt:

»Ein Schamane ist ein Mann oder eine Frau, der bzw. die in einen ver-
anderten BewuBtseinszustand hineinkommt, und zwar willentlich, um
Verbindung mit einer normalerweise verborgenen Wirklichkeit aufzu-
nehmen [Chos »vierte Dimension«!] und sie sich nutzbar zu machen,
um dadurch Wissen oder Macht zu erlangen und anderen Menschen
helfen zu konnen. (...) In diesem schamanischen BewuBtseinszustand
>sieht< man auch wie ein Schamane. Das wird als »Visualisierung«< oder
>bildhafte Vorstellung< beschrieben (...)«”

Einer der groBlen Verfuhrer des 20. Jahrhunderts, der diese alten magi-
schen Techniken dem gottentfremdeten »modernen Menschen« nahebrachte,
war der Okkultist und Psychoanalytiker C. G. Jung. In seiner Lehre nimmt
die Visualisierung, »aktive Imagination« genannt, eine wichtige Stellung ein,
wenn es darum geht, mit dimonischen Machten (den »Archetypen des
kollektiven UnbewuBten«) Kontakt aufzunehmen und sie fur die eigenen
Zwecke zu gebrauchen.

Durch christlich getarnte Anhanger Jungs wie Agnes Sanford oder Mor-
ton Kelsey gelangte diese okkulte Technik in christliche Kreise, auch solche
auBerhalb der Charismatischen Bewegung.” Cho wurde wohl eher durch die
Buddhisten und die japanischen Okkultisten der »Sokakai« inspiriert, die er
mehrfach erwihnt.” Es ist interessant, daB einige Verfechter der Visualisie-
rung die vollig unbiblische Lehre vertreten, der Geist des Menschen sei sein
»UnterbewuBtsein«, womit sie eine Briicke zu den Lehren Jungs schlagen,
bei dem die »aktive Imagination« auch iiber das UnterbewuBtsein wirkt.”

Auch bei dieser Lehre liegt die uralte teuflische Versuchung zugrunde, zu
werden wie Gott, der Herr seines eigenen Lebens sein zu wollen und sich
selbst schopferische Kraft und uibernatirliche Macht anzumafen. Unter der
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Losung: »Was Sie sehen, wird geschehen« preist ein Geschéftsmann die Vor-
zuge der Visualisierung:

»Das erste, was wir tun missen, wenn wir etwas erreichen wollen,
wenn wir das Leben des Erfolgs, der Fulle und des Glucks leben wol-
len, ist, uns das alles bildlich vorzustellen. Wir erschaffen tatsdchlich
die Wirklichkeit durch das, was wir in einer Vision vor uns sehen. (...)
Wenn Sie anfangen, das zu visualisieren, was Sie sich wiinschen, dann
werden Sie es auch bekommen! Sie konnen alles haben, was Sie sich
wunschen, wenn Sie es nur unbedingt haben wollen und anfangen, es
in einer Vision zu schauen (...) Das Bild ist also das Geheimnis, hier
liegt der Schlussel; denn das Bild, das Sie vor sich sehen, ist das, was
Sie einmal sein werden!<”’

Auf genau derselben magischen Linie liegen auch die Vertreter der
»christlichen« Visualisierung. Dabei geht es nicht nur um »Selbstverbesse-
rung« und Erfolg, sondern auch um die magische Beeinflussung anderer.
Agnes Sanford berichtet, wie sie es lernte, ihre Kinder durch »Fernkontrolle«
zu beeinflussen: »In einem einzigen Augenblick anderte sich das Kind, und
das, was ich schon in Gedanken vor mir gesehen hatte, ereignete sich wirk-
lich auch.«™ Norman Vincent Peale erzihlt, wie er mit einem Gemeindemit-
arbeiter tiber den Besuch bei einem Arzt sprach, von dem er 5.000 Dollar
Spende haben wollte. Er erhélt die Spende tatsachlich. Das Geheimnis des
»Erfolgs«: »Bruder Andrews erklarte: >Ich habe einfach einen Gedanken aus-
gesendet, der die ganze Zeit auf Threm Weg uiber Thnen schwebte; ich stellte
mir ganz intensiv vor, wie er [hnen das Geld wirklich geben wiirde, und mein
Gedanke traf ihn genau in die Stirn.<<”

Christlich getarnte Magie bei Yonggi Cho

Yonggi Cho schildert, wie er ins Krankenhaus zu einem Gemeindemitglied
gerufen wurde, der Opfer eines Unfalles war und am Rande des Todes
schwebte. Als der Mann ihm zuruft: »Oh, Herr Pastor, ich sterbe!«, antwor-
tet Cho: »Sie konnen das nicht sagen! Solange Sie sagen, dal Sie sterben
werden, kann ich Thnen nicht helfen, denn Sie mussen Ihre Vorstellung und
Ihr Denken andern. Bitte, andern Sie Ihre Vision und Ihren Traum. Denn der
einzige Weg, Herrschaft iiber die dritte Dimension der materiellen Welt
auszuuiben, geschieht durch Ihre Vorstellungskraft, Thre Visionen und
Traume. «

Cho beschreibt dem Sterbenden dann das Bild eines lebensvollen jungen
Mannes, der in Beruf und Familie erfolgreich ist, und weist ihn dann an:
»Denken Sie an diesen Mann und zeichnen Sie ein solches Bild in Threm
Innern. Schauen Sie auf jenen Mann und sagen Sie in Threm Herzen: >Dieser
Mann bin ich.< Zeichnen Sie kein Bild des Todes, keins mit einer Leiche, son-
dern traumen Sie weiter von dem gesunden Mann, und lassen Sie mich das
Beten besorgen [!]« Und dann »betet« Cho: »Werter Heiliger Geist, jetzt
spricht er Deine Sprache. Er hat eine Vision und einen Traum. Bitte, komm in
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seinen natiirlichen Korper und iibe Deine Herrschaft [!] aus. Ich befehle die-
sem Mann, gesund zu sein [!] und mit Heilungskraft erfullt zu werden!«*

Das Ergebnis dieses schamanistischen Rituals ist eine Wunderheilung
(wenn wir Cho hier glauben konnen) — aber es ist eindeutig ein satanisches
Wunder der Irrefuhrung, wie es der Teufel auch durch Geistheiler und Medi-
zinmanner in aller Welt wirken kann.

Ein letztes Beispiel soll die Dreistigkeit illustrieren, mit der die Irrlehrer
ihre Zaubermethoden ihren Anhangern verkaufen. Eine Frau kommt zu Cho,
die schon jahrelang fur einen Ehemann gebetet hatte und keinen fand. Cho
fragt sie: »Fur welche Art von Gatten haben Sie denn gebetet?« Als die Frau
dann antwortet: »Nun, das steht bei Gott, Er wei} ja alles«, entgegnet ihr
Cho: »Das ist Ihr Fehler, Gott wirkt niemals von sich aus [?!!], sondern nur
durch Sie. Er ist zwar die ewige Quelle; aber er wirkt nur durch Ihr Bitten.«

Zu dieser haarstraubenden Auffassung kam Cho aufgrund einer damo-
nischen »Offenbarungserkenntnis«, nach der Gott niemals »unbestimmte«
Gebete erhore. So leitet er die Frau dazu, ihren zukuinftigen Mann auf einer
Art »Bestellzettel« genau zu beschreiben: Kaukasier, 1,80 m groB, schlank,
musikalisch, Beruf Lehrer usw. Cho berichtet weiter:

»Dann sagte ich: >Nun schliefen Sie bitte [hre Augen. Konnen Sie
Thren zukunftigen Gatten jetzt sehen?< >Ja<, erwiderte sie, >ich kann ihn
mir genau vorstellen.< >Okay, dann wollen wir ihn jetzt bestellen [!!].
Ehe Sie ihn nicht deutlich in Ihrer Vorstellung sehen, konnen wir ihn
nicht von Gott erbitten, da Er nie antworten wirde [!!]. Sie mussen ihn
schon klar vor sich sehen, bevor Sie zu beten beginnen; denn Gott
erhort keine unbestimmten Gebete.< Also kniete sie nieder, und ich
legte meine Hénde auf sie und betete: >Oh Gott, sie kennt jetzt ihren
Ehemann. Ich kenne ihn, Du kennst ihn. Wir geben ihn in Auftrag im
Namen Jesu Christi. <"

Das Ernste und Erschutternde an dieser Geschichte ist, daB sie kurze Zeit
spater einen Mann kennenlernte und heiratete, der genau diese Eigenschaften
aufwies! Dal} diese heidnische Zaubermethode solche »Erfolge« hat, darf
nicht verwundern. Wir leben in den letzten Tagen, wo falsche, satanische Zei-
chen und Wunder vom Wort Gottes vorhergesagt sind.

Wenn wir bedenken, dafl Cho, der weltbekannte »Pastor der grofiten und
am schnellsten wachsenden Gemeinde der Welt«, einer der weltweiten Fuh-
rer und Aushangeschilder der Charismatischen Bewegung, nach seinem eige-
nen Eingestandnis das phantastische Wachstum seiner »Mega-Kirche« eben-
denselben magischen Methoden der Visualisierung zu verdanken hat,” dann
sehen wir, wie weit der Satan mit seiner Irrefuhrung heute gehen kann.

Die vielgeruhmte »grofite Gemeinde der Welt« erweist sich in diesem
Licht als Produkt irrgeistiger Verfuhrung und scheinchristlicher Zauberei. Ja,
der Widersacher kann und darf in dieser letzten Zeit Massen zu Scheinbekeh-
rungen fuhren, zu einem New-Age-Christentum, das sich bezeichnender-
weise vor allem in Hochburgen des Okkultismus wie Sudamerika, Afrika
oder Korea ausbreitet und die Pfingstbewegung zu der am schnellsten wach-
senden Denomination gemacht hat. Wie tauschen sich all diejenigen, die in
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dieser Zeit »Erfolg« und mengenmaBiges Wachstum als Beweis geistlicher
Kraft und Wahrheit nehmen wollen!

5. Der Mifsbrauch des Namens Jesus

Charismatische Lehrer und ihre Anhianger machen in ihren »Glaubens«-
gebeten reichlich Gebrauch von dem Namen unseres Herrn Jesus Christus; sie
gebieten »in Jesu Namen«, »im Namen Jesu« »bekennen« sie oder »sprechen
Dinge in Existenz«, sie heilen und visualisieren »in Jesu Namen« und treiben
in diesem Namen auch Damonen aus. Damit beanspruchen sie gottliche Voll-
macht und Autoritat fur ihr Tun und sind auch fest davon tiberzeugt, daf} Jesus
Christus voll hinter ihren Aktivititen steht. Auch manche nichtcharisma-
tischen Glaubigen meinen, solche glaubensgewissen Gebete und Handlungen
im Namen Jesu konnten doch gar nicht vom Widersacher gewirkt sein.

Der Mif3brauch des Namens Jesus ist vorhergesagt

Doch das Wort Gottes zeigt uns mit allem Ernst, dal es Menschen gibt,
falsche Propheten und ihre Anhanger, die allerlei Machttaten »im Namen
Jesu« vollbringen und Thm dennoch nicht wirklich angehoren; ihr Beten und
Handeln »im Namen Jesu« ist Mi3brauch und fuhrt zum Gericht: » Viele wer-
den an jenem Tage zu mir sagen: Herr, Herr! Haben wir nicht durch deinen
Namen geweissagt und durch deinen Namen Damonen ausgetrieben und
durch deinen Namen viele Wunderwerke getan? Und dann werde ich ihnen
bekennen: Ich habe euch niemals gekannt« (Mt. 7,22f.).

Unser Herr Jesus Christus warnt ausdriicklich, da in den letzten Tagen
solche falschen Propheten auftreten werden, um durch falsche Zeichen und
‘Wunder viele zu verfuhren, und sie werden »unter meinem Namen« kommen
(Mt. 24,5) und handeln. Die Verfuhrung ist deshalb so gefahrlich, weil die
Verfuhrer diesen herrlichen, heiligen Jesusnamen in ihrem Munde fuhren und
den Eindruck erwecken, sie seien vom Herrn gesandt und bevollmichtigt, ja,
bei ihnen sei der Herr Jesus in besonderer Weise gegenwartig: »Wenn dann
jemand zu euch sagt: Siehe, hier ist der Christus, oder dort! so glaubt es nicht.
Denn es werden falsche Christi und falsche Propheten aufstehen und werden
groBe Zeichen und Wunder tun, um so, wenn moglich, auch die Auserwahl-
ten zu verfuhren« (Mt. 24,23f.).

Wir mussen also aufgrund des prophetischen Wortes geradezu erwarten,
daB in den letzten Tagen Leute auftreten werden, die behaupten, vom Herrn
in besonderer Weise gesandt zu sein, und die in Seinem Namen Machttaten
tun und prophezeien, als spreche der Herr personlich und unmittelbar durch
sie: »Ich bin der Christus!« Aber wenn sie in dem heiligen Namen auftreten,
der allen Auserwihlten kostbar ist, dann tun sie das zu unrecht und betriige-
risch; nicht der Herr wirkt durch sie, sondern ein anderer Jesus, ein damo-
nischer Lichtsengel (2. Korinther 11).
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Ein Miflbrauch des Namens Jesus fur eigenwillige oder schwarmerische
Zwecke kommt in der charismatischen Gebetspraxis nur allzu oft vor; tiberall
dort, wo unter falschgeistiger Belehrung oder Inspiration um Dinge gebetet
wird, die nicht im Willen Gottes fur die Gemeinde liegen und von Seinem
Wort nicht autorisiert sind, wie etwa »Geistestaufe«, Reichtum, Erfolg, das
Binden oder Austreiben von Geistern, handelt es sich bereits um einen eigen-
michtigen Mi3brauch.

Magische Verordnungen im Namen Jesus

Schlimmer wird es noch, wenn der Name Jesus fur offen zauberische Prak-
tiken wie »Verordnen/Befehlen/In-Existenz-Sprechen«, fur »positive Be-
kenntnisse« oder »Visualisierungen« eingesetzt wird. Das ist ein Frevel
gegen den heiligen Namen des Herrn, vor dem sich einmal jedes Knie beugen
wird. Einen solchen Mif3brauch fur zauberische Praktiken zeigt uns die Bibel
bei den judischen Geisterbeschworern in Ephesus, die den Namen Jesu dazu
benutzen wollten, Geister zu beschworen (d. h. mithilfe von bannenden
Zauberformeln Macht tiber sie auszuiiben).

Es ist also von Gott zugelassen, daf} der Name Jesus von Verfuhrern und
Magiern mifSbraucht werden darf. Der reichliche Gebrauch dieses Namens
allein stellt noch keine Garantie fur echten Glauben und das Wirken des wah-
ren Heiligen Geistes dar. So ist es auch verfuhrerischen Geistern durchaus
moglich, in den hochsten Tonen das Blut Jesu Christi zu rthmen und andere
heilige Dinge betrugerisch auszusprechen — all das darf niemand verleiten,
die Echtheit solcher Geistesauflerungen vorauszusetzen.

In der Charismatischen Bewegung, speziell der »Glaubens«stromung,
kursieren auch Irrlehren, die auf E. W. Kenyon zuruckzufuhren sind und
besagen, Gott habe der Gemeinde mit dem Namen Jesus eine Art pauschale
Handlungsvollmacht erteilt; sie nehme beim Gebet in Jesu Namen den Platz
des abwesenden Christus ein, und jedes ihrer Gebete »in Jesu Namen« miisse
von Gott erhort werden.” T. L. Osborn spricht davon, daB die VerheiBung
Jesu Christi uber das Gebet in Seinem Namen einen »Blankoscheck tiber alle
Segnungen des Himmels« darstelle, den der Christ nur ausfillen miisse.*

Damit wird der Name Jesus als eine Art magische Formel verwendet, um
bei Gott Erhorung der Gebete zu erreichen, ohne die Voraussetzungen eines
echten Bittens in Jesu Namen zu beachten (vgl. dazu S. 301ff.).

Letztlich ist ja die Voraussetzung fur wahres Gebet im Namen Jesu eine
demttige, selbstverleugnende Herzenshaltung, die nichts fur sich selbst oder
aus eigenmachtigem Antrieb will, sondern allein das, was der Herr Jesus will,
zu Seiner Verherrlichung. Eine solche Herzenshaltung, die das ganze Gegen-
teil zu der aufgeblasenen Selbstherrlichkeit der »Glaubens«lehrer ist, hat Er
selbst uns vorgelebt, der von sich sagte: »Der Sohn kann nichts von sich
selbst tun, auer, was er den Vater tun sieht; denn was der tut, das tut ebenso
auch der Sohn« (Joh. 5,19). Mit Recht sagt D. R. McConnell:

»Das, was die Glaubenstheologie iiber den Namen Jesu lehrt, bricht
eines von Gottes zehn Geboten. In diesem sagt Jahwe dem Volk Israel:
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>Du sollst den Namen des Herrn, deines Gottes, nicht mi3brauchen;
denn der Herr 146t den nicht ungestraft, der seinen Namen mifSbraucht.«
(2. Mose 20,7). Der Inhalt dieses dritten Gebotes geht weit dariiber hin-
aus, nur den profanen Gebrauch des Namens und das Fluchen zu ver-
bieten. In der kanaanitischen und agyptischen Mythologie bedeutete
namlich die Entdeckung eines geheimen Gottesnamens, daf3 man die-
sen Gott beherrschen konnte. Die magische Kunst der Zauberer und
Hellseher bestand darin, die heiligen Namen ihrer Gotter bestandig vor
sich hin zu murmeln. (...) Die Lehre der Glaubenstheologie zum
Namen Jesu ist dem Glauben und der Praxis der Zauberer und Hellse-
her gefihrlich nahe gekommen.«*

Wir mussen noch einen Schritt weitergehen und sagen: Diese Lehren und
Praktiken sind im Kern Zauberei und ein Greuel vor Gott.

6. Die Verfiihrung der Macht

Manche Leser, und nicht nur solche aus der Charismatischen Bewegung,
haben vielleicht Schwierigkeiten mit den Schluf3folgerungen, die in den vor-
angehenden Abschnitten gezogen wurden. Dal} viele charismatische Gebets-
und Glaubenstechniken letzten Endes auf Zauberei hinauslaufen, ist fur heu-
tige Christen schwer verstandlich, wenn sie solche Hinweise nicht sogar als
Polemik und uibertriebene Schwarzmalerei abtun.

Der Verfasser weil3 aus eigener Erfahrung, wie beunruhigend und verwir-
rend die Vorstellung ist, daf} sich mitten in der Gemeinde Jesu Christi eine
Verfuhrung ausbreitet, die magisch-okkulte Einflusse in das Volk Gottes hin-
einschmuggelt, getarnt mit »tibergeistlichen« Lehren. Viele Christen neigen
dazu, solche Feststellungen von sich wegzuschieben, weil sie Angst machen
und nicht in das vom Wunschdenken beeinflufite »positive« Bild passen, das
sie sich von der Gemeinde machen.

Aber eine solche Haltung ist, zumal angesichts der ausgeprigt endzeit-
lichen Entwicklungen unserer Tage, grundverkehrt und ausgesprochen geféhr-
lich. Wir muissen uns der Wahrheit des Wortes Gottes stellen, das uns aus-
drucklich warnt, daf der Feind Verfuhrung und Finsternis auch inmitten der
Gemeinde verbreitet. Wir sind von Gott gewarnt; jeder Glaubige, der biblisch
gegriindet und entsprechend den Ermahnungen des Wortes niichtern und wach-
sam ist, kann die Machenschaften des Feindes erkennen und durchschauen.

Im folgenden sollen einige Aussagen der Bibel in bezug auf Zauberei
naher betrachtet werden, die uns helfen konnen, die beunruhigenden Pha-
nomene in der Charismatischen Bewegung besser zu verstehen.

a) Zauberei — der Griff nach tibernatiirlicher Macht

Aus Platzgrinden muissen wir uns hier auf einige wenige grundlegende Aus-
sagen des Wortes Gottes iber Zauberei beschranken. Ein Blick in eine Kon-
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kordanz zeigt, daf} die Bibel zu diesem Thema einiges zu sagen hat, was ein
ausfuhrlicheres Bibelstudium wert ware und hier nur gestreift werden kann.

Was ist Zauberei?

Zunéchst sollten wir klaren, was mit »Zauberei« bzw. »Magie« gemeint ist.
Merrill C. Tenney gibt eine kurze Definition:

»Magie. Zauberei, die okkulte Kunst oder Wissenschaft, den Lauf der
Natur, von Ereignissen und ubernaturliche Machte durch Geheim-
wissenschaft oder geheimnisvolle Kuinste zu beeinflussen oder zu be-
herrschen (1. Mo. 41,8; 2. Mo. 7,11.22; 8,7.18; Apg. 19,19); dazu
gehoren auch die Totenbeschworung, das Austreiben von Geistern,
Traume und Traumdeuterei, das Schiitteln von Pfeilen, das Deuten
von Tiereingeweiden, Wahrsagerei, Hexerei, Astrologie, Wahrsagen
durch Winschelruten oder Zauberkriafte (1. Sam. 28,8; Hes. 21,21;
Apg. 16,16). Alle diese Beschiftigungen sind Greuelstinden vor Gott
und stehen unter seinem besonderen Zorn.«*

Unter Zauberei oder Magie verstehen wir also alles Handeln des stindigen
Menschen, durch das er naturliche Gegebenheiten, Umstande oder Menschen
ubernaturlich zu beeinflussen sucht. Hinter der Zauberei steckt der menschli-
che Machttrieb, das Bestreben, sein eigenes Leben und seine Umwelt mit
allen Mitteln zu beherrschen und seinem stindigen Eigenwillen zu unterwer-
fen. Daher wird Zauberei vom Wort Gottes ein Werk des Fleisches, d. h. der
verdorbenen menschlichen Natur, genannt (Gal. 5,20).

Es geht um die Selbsterhohung und Machtvervollkommnung des Men-
schen uber die von Gottes Schopfungsordnung gezogenen Grenzen hinaus,
letztlich um die Selbstvergottung des Menschen nach dem teuflischen Motto:
»Ihr werdet sein wie Gott«. Die anmafiende Grenzuiberschreitung, der eigen-
willige Griff nach der Herrschaft, die frevelhafte Offnung fur finstere tiber-
naturliche Krafte zeigen die satanische Pragung und Vergiftung des stindigen
Menschenherzens.

Von der Seite des widergottlichen Verfuhrers und Aufrithrers her gesehen
ist die Zauberei ein verlockendes Angebot an den siindigen Menschen, sich
die Stelle Gottes anzumafen und unter Zuhilfenahme damonischer Krafte
Macht und Erfolg zu erlangen. Zauberei ist eine der grundlegenden Ver-
fuhrungsmethoden des Teufels, mit der er den gefallenen Menschen noch
enger an sich bindet und noch massiver unter seine Kontrolle bringt. Weil bei
der Zauberei immer direkt Krafte der Finsternis beansprucht werden, gerat
der Mensch unter starkere damonische Beeinflussung und Gebundenheit.

Zauberei ist immer verbunden mit Gotzendienst, d. h. der Verehrung und
Anbetung damonischer Wesen und letztlich des Satans selbst. Im Gegenzug
fur die Gewahrung ubernaturlicher Macht bringt der Widersacher die ver-
blendeten Menschen dazu, ihm und seinen Damonen Anbetung und Ver-
ehrung darzubringen statt dem lebendigen Gott, der sie geschaffen hat und
dem allein Ehre und Anbetung gebithrt. Zauberei und Gotzendienst werden
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daher, wie wir noch ausfuhrlicher sehen werden, vom Wort Gottes als geist-
liche Hurerei bzw. Unzucht gebrandmarkt.

Die Mittel und Methoden der Zauberei sind vielfaltig und haben sich doch
im Kern seit Jahrtausenden nicht geandert (vgl. dazu 5. Mo. 18,9-14). Sie rei-
chen vom magischen Gebrauch von Gedanken und Worten (Visualisierung,
Zauberspriiche, Fluche) iiber magische Handlungen (Handauflegung, Hyp-
nose, symbolische Rituale) bis zur direkten Inanspruchnahme von bosen Gei-
stern (Beschworen, Bannen, Exorzismus). Bestandteil der Zauberei ist auch
die Wahrsagerei (die Inanspruchnahme von Dédmonen zur Erlangung von
Informationen) bzw. der Spiritismus (der Verkehr mit sog. »Totengeistern,
d. h. Damonen, die die Gestalt Verstorbener annehmen).

Die Werkzeuge Satans in der Zauberei sind besonders bevollméchtigte
Menschen, die im Besitz tibernaturlicher Krafte sind und unter der besonde-
ren Kontrolle der Finsternis stehen. Ob sie nun Zauberpriester, Magier, Scha-
manen, Medizinmanner, Geistheiler, Yogis oder Gurus genannt werden — sie
alle sind Kanile der Finsternis, und wer sich ihnen 6ffnet und ihre »Hilfe« in
Anspruch nimmt, gerét in besonderer Weise unter die zerstorerische Macht
des Teufels.

Der Feind tarnt besonders seit der Zeit der » Aufklarung« und des Ratio-
nalismus manche magischen Techniken (wie z. B. Hellsehen, Gedanken- und
Wortmagie), indem er sie angeblichen verborgenen Kriften der mensch-
lichen Seele zuschreibt, um ihnen den Geruch des Okkulten zu nehmen. Die
Heilige Schrift offenbart uns jedoch nichts, was diese Schutzbehauptung
stiitzen konnte. Es ist bedauerlich, dal manche Glaubige sich in der Beur-
teilung falschgeistiger AuBlerungen der Pfingst- und Charismatischen Be-
wegung auf ein dhnliches truigerisches Geleise begeben haben, indem sie
solche Phanomene auf das »Unbewulite« und verborgene »Seelenkrafte«
zurckgefuhrt haben.

Eine solche weltlich-psychologische Erklarung verharmlost das Wirken
des Irrgeistes und deckt die Tatsache zu, daf jedes tibernaturliche Phanomen,
das nicht klar von Gottes Geist gewirkt ist, von einem damonischen Geist
gewirkt sein muf3. Daf} dabei die Seele als der Anknuipfungspunkt Satans
beim Menschen mitbeteiligt ist, ist unbestreitbar; wesentlich ist, daf} sie nach
dem Zeugnis der Schrift nicht als Ursache in Frage kommt.

Zauberei als Mittel der Verfiihrung

Okkultismus, Zauberei und Gotzendienst sind nach dem Zeugnis der Bibel
wesentliche Elemente der Strategie des Widersachers, die Menschen von
Gott abzukehren und durch eine falsche, letztlich antichristliche Religion
dazu zu bringen, daB} sie dem Teufel und seinen Ddmonen Anbetung darbrin-
gen. Solche geistliche Hurerei ist das Ziel des Satans bei allen seinen Ver-
fuhrungstaktiken. Wir konnen sie in Andeutung bereits bei der vorsintflut-
lichen Menschheit erkennen in der Vereinigung der »Sohne Gottes« (eine
biblische Bezeichnung fur Engel, in diesem Falle gefallene Engel) mit den
Tochtern der Menschen — ein Zeichen dafur, daf3 die siindigen Menschen sich
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bereits damals in schreckliche Gemeinschaft mit Ddmonen begeben hatten
(vgl. 1. Mo. 6,1-8), die das Zorngericht Gottes herausforderte. In ausge-
pragter Form finden wir sie bei den Kanaanitern, und es wird ausdriicklich
gesagt, dafl das Zorngericht der Vertilgung unter anderem deshalb uiber diese
Volker kam, weil sie solche Greuelsiinden der Zauberei begangen hatten
(vgl. 5. Mo. 18,12).

Fur uns ist nun wichtig, da der Feind auch gegentiber dem Volk Gottes
die Taktik der Verfuhrung zum Gotzendienst und zur Zauberei einsetzte. Gott
selbst weil um diese Absicht und warnt Sein Volk Israel mehrfach davor,
sich zu diesen Stinden verfuhren zu lassen (vgl. 2. Mo. 22,17-19; 3. Mo. 19,
26-31; 3. Mo. 20,6-8.27). Es geht dem Feind darum, das auserwihlte, heilige
Volk Gottes zugrundezurichten, indem er es zur geistlichen Hurerei, zur
Abtriunnigkeit von seinem Gott verleitet.

Wir sehen diese Verfuhrungstaktik bei Bileam, dem falschen Propheten,
der zugleich ein heidnischer Zauberer und Wahrsager war. Zunachst ver-
suchte Bileam, das Volk Gottes mit einem Zauberspruch zu verfluchen; als
ihm dies verwehrt wurde, gab er unter satanischer Inspiration einen raffinier-
ten Rat: die Moabiter sollten das heilige Volk Gottes unter den Fluch bringen,
indem sie sie durch leibliche Unzucht zur geistlichen Hurerei verleiteten (vgl.
4. Mo. 25,1-18; 4. Mo. 31,16; Offb. 2,14).

Dieser Verfuhrung gegenuber richtete Gott Sein klares, ernstes Gebot auf,
das Israel zur Absonderung von jeder Art von Zauberei aufforderte:

»Wenn du in das Land kommst, das der HERR, dein Gott, dir geben
wird, so sollst du dich nicht daran gewohnen, die Greuel der dortigen
Volkerschaften nachzuahmen. Es soll sich niemand in deiner Mitte
finden, der seine Sohn oder seine Tochter als Opfer verbrennen 1aft,
niemand, der Wahrsagerei, Zeichendeuterei oder Beschworungskiinste
und Zauberei treibt, niemand, der Geister bannt oder Totengeister
beschwort, keiner, der einen Wahrsagegeist befragt oder sich an die
Toten wendet; denn ein jeder, der sich mit solchen Dingen befaf}t, ist
fur den HERRN ein Greuel, und um dieser Greuel willen vertreibt
der HERR, dein Gott, diese Volker vor dir her. Du sollst dem HERRN,
deinem Gott, gegenuiber unstraflich dastehen! Denn diese Volker-
schaften, die du verdrangen wirst, horen auf Zeichendeuter und Wahr-
sager; dir aber erlaubt der HERR, dein Gott, etwas Derartiges nicht.«
(5. Mo. 18,9-14)

In der Folge sehen wir, wie Israel dieses Gebot Gottes miBBachtete und sich
immer wieder und immer tiefer in Gotzendienst, geistliche Hurerei und Zau-
berei verstrickte. Anlallich der Wegfuhrung Israels nach Assur gibt der Herr
einen Ruckblick auf die Stinden der Sohne Israel, der die ganze Verstrickung
in den satanischen Gotzendienst Babylons erkennen laf3t: »Und sie verlieBen
die Gebote des HERRN, ihres Gottes, und machten sich ein GuBbild, zwei Kil-
ber, und machten eine Aschera und warfen sich vor dem ganzen Heer des
Himmels nieder und dienten dem Baal. Sie lieen ihre Sohne und Tochter
durchs Feuer gehen und trieben Wahrsagerei und Zauberei und verkauften
sich, zu tun, was bose war in den Augen des HERRN (...)« (2. Ko. 17,16f.).

291



Immer wieder finden wir Hinweise darauf, da3 das Volk Israel seinen
auBerlichen Dienst fur den Herrn vermischte mit Zauberei und Wahrsagerei
(vgl. 2. Kbo. 21,2ff.; Jes. 8,19; Jer. 27,9; Mi. 5,11; Mal. 3,5). Dem Wider-
sacher war es gelungen, das abgesonderte Volk Gottes durch Verfihrung vom
wahren Gottesdienst abzuwenden und in Okkultismus und Gotzendienst zu
verstricken. Nur ein Uberrest blieb dem Herrn treu (vgl. Elia und die 7.000;
1. Ko. 19,18).

b) Simon der Zauberer: Magie und Machthunger in der Gemeinde

Ist es moglich, da} der Widersacher gegenuiber der Gemeinde dieselbe Ver-
fuhrungstaktik anwendet wie gegenuiber Israel? Kann es sein, daf es dem
Feind gelingt, Zauberei und Gotzendienst auch in die Gemeinde zu schmug-
geln? Die Bibel gibt uns einige Hinweise, dal genau das in der Endzeit der
Fall ist. Wir werden darauf im Kapitel XII naher eingehen; hier wollen wir
uns auf einen Bibeltext konzentrieren, der fur das Phanomen der charisma-
tischen »Power«-Stromung sehr aufschluBireich ist: die Geschichte von
Simon dem Zauberer in Apg. 8,4-24.

Simon der Zauberer — ein Mann auf der Suche nach tibernatiirlicher Macht

Philippus verkiindigt das Evangelium unter dem religiosen Mischvolk der
Samariter, und seine Botschaft findet offene Herzen: »Die Volksmengen ach-
teten einmitig auf das, was von Philippus geredet wurde, indem sie zuhorten
und die Zeichen sahen, die er tat. Denn von vielen, die unreine Geister hatten,
fuhren sie aus, mit lauter Stimme schreiend; und viele Gelahmte und Lahme
wurden geheilt. Und es war groBe Freude in jener Stadt« (V. 6-8).

Schon die Erwahnung der vielen unreinen Geister deutet daruf hin, daf3
diese Menschen, wie auch das judische Volk und die Heidenvolker der
Antike, vielfach in Okkultismus verstrickt waren. Der Herr wirkt durch Phi-
lippus die in der apostolischen Zeit gegebenen Zeichen und Wunder, die die
erstmalige Verkuindigung des Evangeliums von Jesus Christus unter diesem
Volk bestatigen. So wird auch die Befreiung von der Herrschaft der Da-
monen, die in Christus durch den Glauben gegeben ist, sichtbar und horbar
demonstriert.

Als nachstes horen wir von einem Mann namens Simon, der in dieser
Stadt Zauberei betrieb. Er mufl wohl wirklich »vollméachtig« gewesen sein
und grofle Wunder vollbracht haben in der Kraft Satans, denn die Menschen
sagten von ihm: »Dieser ist die Kraft Gottes, die man die grofle nennt«
(V. 10). Interessant ist, daB er seine Zaubereien unter diesem auf3erlich an den
Gott Israels glaubigen Volk mit einem religios-frommen Anstrich tarnte,
sonst hitten ihn die Leute nicht die »Kraft Gottes« genannt. In derselben
Weise geben auch die heutigen charismatischen Wundertiter vor, die »Kraft
Gottes« wirke durch sie; sie vollbringen ihre Wunder »im Namen Jesu« und
sind doch Werkzeuge des Widersachers.
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Die Wirkung der damonischen Kraft der Verfuhrung war stark, denn die-
sem Simon hingen alle, die Kleinen wie die Groflen, an und achteten auf ihn
(V. 10). Hier wird etwas von der Faszination, von der Anziehungskraft deut-
lich, die falschgeistigen Propheten und Wundertétern zu eigen ist: die Leute
hiangen sich an sie, sie sind bereit, ihnen zu folgen. Wie oft setzt der siindige,
verfuhrte religiose Mensch seine Hoffnung auf etwas Grof3es, AuB3erordentli-
ches, auf Wunder, auf »groe« Menschen! Der katholische Marien- und Hei-
ligenkult, die Attraktion von Gurus, »Geistheilern« oder Schamanen legen
davon Zeugnis ab.

Die falsche Faszination der Wundertaten

Wie traurig, dal auch mitten in der Gemeinde Jesu Christi, selbst bei man-
chen wirklich Glaubigen solche Tendenzen zu beobachten sind: Man pilgert
zu Konferenzen und Grof3veranstaltungen, wo ein Wimber oder ein Bonnke
auftreten, um ein »Wunder« zu bekommen, um etwas Grofles und Aufler-
ordentliches zu erleben, um »durchstromt« und »gesalbt« zu werden — und
erkennt nicht, dal man sich auf ddmonische Machte eingelassen hat, die mit
falschen Zeichen und Wundern ihr Werk der Verfuhrung tun. Der damo-
nische Geist der Verfuhrung macht Menschen »gro« und bindet die Irre-
gefuhrten an Menschen, die im Endeffekt die Stellung von Gurus, von
»erleuchteten Meistern« einnehmen, wahrend der Heilige Geist den Herrn
Jesus Christus gro3 macht und die Menschen an Christus bindet.

Noch einmal wird betont, weshalb die Samariter sich an Simon gehédngt
hatten: »Sie hingen an ihm, weil er sie lange Zeit mit den Zaubereien auf3er
sich gebracht hatte [existémi = jdn. aufler sich bringen]« (V. 11). Das hier ver-
wendete Wort hat uns einiges zu sagen. Es kann bedeuten: »jdn. von Sinnen,
aus der Fassung bringen, verwirren, intr. »um den Verstand kommen, ver-
ruckt werden«; abgeschwiécht: »aufer sich geraten.

Hier wird das Wirken der »irrefuhrenden Geister« (1. Tim. 4,1) treffend
gekennzeichnet: sie bringen die Menschen aufler sich, sie fuhren sie in
Ekstase, so daf} ihr Verstand ausgeschaltet ist und ein anderer BewulBtseins-
zustand geschaffen wird.” Die Menschen werden von den Damonen »hin-
gezogen, ja fortgerissen« (1. Kor. 12,2). Der falsche Geist beraubt die Men-
schen ihrer Urteilskraft und ihres freien Willens durch Faszination und
Suggestion; der Heilige Geist hingegen fasziniert nicht, sondern uiberfuhrt
und uberzeugt das Herz und Gewissen; er bezieht den Verstand und den
freien Willen mit ein.

Der Einbruch des Evangeliums in die Finsternis der Samariter
Der Feind hatte Simon dazu benutzt, die Menschen mithilfe seiner Zauber-
kinste in den Bann zu schlagen. Nun aber bricht der Stirkere in diese Bastion

des Teufels ein. Der Herr Jesus Christus gebraucht Seinen Knecht Philippus,
um den bezauberten Samaritern die freimachende Botschaft des Evange-
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liums zu verkuindigen. Der Heilige Geist wirkt Buf3e und Uberfuhrung. Die
Irregefuhrten horen nun nicht mehr auf Simon, sondern auf die Botschaft
Jesu Christi. Viele glaubten an den Herrn Jesus Christus und lieen sich tau-
fen (V. 12). Sie bekehrten sich »von der Finsternis zum Licht und von der
Macht Satans zu Gott« (Apg. 26,18).

Die »Bekehrung« des Simon

Offenkundig interessierte sich Simon fur diese neue Bewegung, die ihm die
Anhénger wegfuhrte. Und erstaunlicherweise wird auch dieser Satansdiener
glaubig und 146t sich taufen, ganz wie die anderen Samariter (V. 13). Wir
erfahren nicht, worauf dieses Bekenntnis des Glaubens gegriindet war, aber
der zweite Halbsatz 148t uns manches ahnen. Er hielt sich fest an Philippus,
und angesichts der Zeichen und grolen Machttaten, die Philippus im Auftrag
seines Herrn tat, »geriet er aufler sich« — auch hier steht wieder das Verb exi-
stemi. Simon wurde wie berauscht von der Macht, die er hier am Wirken sah,
und die offenkundig der Macht weit tiberlegen war, der er sich rithmte.

Wir erfahren nichts dariber, dal Simon, der sich in Selbsterhohung und
Machtdiinkel zu der schrecklichen Stinde der Zauberei hatte verleiten lassen,
echte Bulle getan hatte von seinem Hochmut und seiner Gottfeindlichkeit.
Wir lesen nichts von den aufrichtigen Schritten der Umkehr und Abkehr von
den Sunden der Vergangenheit, wie sie von den glaubiggewordenen Ephe-
sern berichtet werden: die »kamen und bekannten und erzahlten ihre Taten.
Viele aber von denen, die Zauberkiinste getrieben hatten, trugen die Bucher
zusammen und verbrannten sie offentlich« (Apg. 19,18f. — revSch).

DaB er sich an Philippus festhielt statt an dem Herrn Jesus, und daf er sein
Augenmerk einseitig auf Zeichen und Wunder richtete, sind erste Symptome
einer ungebrochenen, unbuflfertigen Herzenshaltung: Er hatte seine alte,
durch den Machtdiinkel des Okkultismus gepriagte Gesinnung nicht wirklich
abgelegt; er verfolgte seine alten Ziele in neuem Gewand weiter.

Die Machtgier des Simon wird offenbar

Was in diesen Versen nur angedeutet wird, das wird kurze Zeit spater offen-
bar. Gott hatte den bekehrten Samaritern noch nicht die Gabe des Heiligen
Geistes gegeben. In Seiner Weisheit wollte Er dazu die Apostel gebrauchen.
Petrus und Johannes kommen aus Jerusalem und beten fur die Glaubigge-
wordenen; sie legen ihnen die Hande auf — eine Handlung, die Identifikation
ausdriickt —, und die Samariter empfangen den Heiligen Geist. Simon, der
offenkundig als Beobachter dabeisteht und den Geist noch nicht empfangen
hat, ist so beeindruckt von dem Handeln der Apostel, dal er ihnen Geld
bringt und sie auffordert: »Gebt auch mir diese Macht, da3 der, dem ich die
Hande auflege, den Heiligen Geist empfange« (V. 19).

Nun kommt es an den Tag: Simon, dem Zauberer, geht es nach wie vor
um Power, um Macht — nicht um Gnade, Vergebung seiner Stinden und Er-
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rettung. Sein Glaube, den er bekannt hat und der ihn #uBerlich zum
Christen machte, ist nicht der wahre, geistgewirkte, rettende Glaube ge-
wesen, sondern ein unehrlicher, gefalschter Glaube. Auch die Damonen
glauben (Jak. 2,19).

Die Auswirkungen einer echten Wiedergeburt lassen sich bei ihm nicht
finden. Das bezeugt ihm nun der Apostel Petrus, inspiriert durch den Hei-
ligen Geist: »Dein Geld fahre mit dir ins Verderben, weil du gemeint hast,
dafl die Gabe Gottes durch Geld zu erlangen sei! Du hast weder Teil noch
Recht an dieser Sache, denn dein Herz ist nicht aufrichtig vor Gott. Tu nun
Bufe uiber diese deine Bosheit und bitte den Herrn, ob dir etwa der Anschlag
deines Herzens vergeben werde; denn ich sehe, dafl du voll bitterer Galle und
in Banden der Ungerechtigkeit bist« (V. 20-23).

Simon war offenkundig ein Scheinglaubiger, der seinen Glauben an
Christus bekannt und durch die Taufe bezeugt hatte und doch ein Kind des
Teufels, ein verlorener Sunder geblieben war, auf den das Verderben
(apoleia), das Zorngericht Gottes wartete. Er war einer von den falschen
Christen, die das Wort Gottes so charakterisiert: »(...) da} sie die Feinde
des Kreuzes Christi sind: deren Ende Verderben (apoleia), deren Gott der
Bauch und deren Ehre ihre Schande ist, die auf das Irdische sinnen«
(Phil. 3,18f.).

Simon hatte keinen Anteil an der Gabe des Heiligen Geistes, denn seine
Gesinnung verriet nichts von echter Buf3e, sondern ungebrochene Machtgier
und Hochmut: »Gebt auch MIr diese MACHT!« IThm ging es weiterhin um den
Besitz ubernaturlicher Kriafte und um Zauberei, nur wollte er sich der tiberle-
genen Kraft bedienen, die er bei den Christen sah. Befangen in seinem
irdisch-fleischlichen Denken, versuchte er sich durch Geld in den Besitz der
gewunschten Fahigkeiten zu setzen.

Auch heute wieder sehen wir Wundertater in der Gemeinde, die ihre
Macht demonstrieren, denen es im tiefsten nicht um Gnade und Errettung,
sondern um uibernaturliche Kraft und Selbsterhohung geht. Es ist kein Zufall,
daB sich gerade bei den eifrigsten Verfechtern der magischen »Glaubens«leh-
ren in der Charismatischen Bewegung auch die irdisch-materialistische
Gesinnung eines Simon wiederfindet und sie einen GroBteil ihrer Energie
darauf verwenden, uiber das Reichwerden, uiber Geld und Erfolg zu lehren
und diesen Zielen nachzujagen — Menschen, »die in der Gesinnung verdor-
ben und der Wahrheit beraubt sind und meinen, die Gottseligkeit sei ein Mit-
tel zum Gewinn« (1. Tim. 6,5).

Simon der Zauberer wollte damals in die Gemeinde eindringen, doch die
Gnade Gottes und der geistliche Wiachterdienst der Apostel verhinderten
dies. In unserer heutigen Zeit der Blindheit und Oberflachlichkeit wird es den
neuen Anhédngern der Zauberei nicht so schwer gemacht. In der irrgeistig ver-
fuhrten Charismatischen Bewegung finden sie ein weites Betatigungsfeld.

Der falsche Geist hindert auch viele wirklich glaubige Charismatiker, die
wahre Natur der hier demonstrierten Gaben, Krifte und »Glaubensformeln«
zu erkennen. Weil solche magischen Techniken wie »Visualisierung«, »posi-
tives Bekennen«, »Gebieten/In-Existenz-Sprechen«, Wahrsagergaben wie
das »Wort der Erkenntnis« oder das Beschworen und Bannen von Geistern
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von dem betriigerischen Geist gewirkt werden, den sie fur den Heiligen Geist
halten, zweifeln sie nicht an deren Echtheit, zumal ja der »Erfolg« ihnen
scheinbar Recht gibt.

Das falsche Evangelium von Macht und Erfolg bringt, wo es, besonders in
extremen charismatischen Kreisen, unter schwarmgeistiger Kraftwirkung
verkiindet wird, »Christen« hervor, die sich fur einen anderen Jesus entschei-
den, die im Innersten Macht und Erfolg, Heilung und Selbstverwirklichung
suchen, nicht aber Buf3e und Vergebung ihrer Stinden. Sie suchen und meinen
nicht den wahren Herrn Jesus Christus, den Gekreuzigten (1. Kor. 2,2); das
Kreuz in seiner Bedeutung fur verlorene Suinder ist ihnen fremd.

Solche Menschen, die sich zum Glauben bekennen und sich taufen lassen,
sind dennoch nicht von neuem gezeugt durch den wahren Heiligen Geist. Ihre
Religion ist die Sucht nach Power, nach Macht und Selbstentfaltung; sie ist
im Grund eine Spielart des New Age in christlichem Gewand. Doch in dem
schwarmgeistigen Wirkungsfeld der Charismatischen Bewegung leben und
wirken sie unerkannt mitten unter wahren, irregefuhrten Gotteskindern, er-
wecken vielleicht sogar den Anschein besonderer Kraft und charismatischer
Begabung.

Das kann nur geschehen, weil der charismatische Irrgeist letztlich die von
ihm gewirkten falschen Gaben zum Kennzeichen der Gotteskindschaft er-
klart, anstatt die Fruchte der Bule und des Heiligen Geistes. So erklart es
sich, dal} charismatisch verfuhrte Gotteskinder in Gemeinschaft mit Jesuiten-
patres und Kardinélen, mit Geistheilern und christlich getarnten New-Age-
Anhédngern kommen, deren gemeinsamer Nenner die falschen Gaben und
Lehren des pfingstlerischen Irrgeistes sind. Eine solche Vermischung aus
Licht und Finsternis ist ganz gegen den Willen unseres Herrn Jesus Christus,
und jedes wahre Gotteskind sollte sie so bald wie moglich verlassen
(1. Kor. 10,14-22; 2. Kor. 6,14-18).

C. Kampfe den guten Kampf des Glaubens!

Viele schwarmgeistig beeinflufite Christen sind der Uberzeugung, sie hitten
durch die »Offenbarungserkenntnisse« eine hohere, vollmachtigere Art des
Glaubenslebens empfangen. Sie empfinden eine biblische Zuriickweisung
dieses irrgeistigen »Glaubens« als Beraubung und Verarmung und haben
meist einen starken gefuhlsmaBigen Widerstand gegen Verfechter eines
niichternen, ganz auf die gesunde Lehre der Bibel gegriindeten Glaubensle-
bens. Diese erscheinen ihnen kleinglaubig, ohne Kraft und Vollmacht;
scheinbar tut sich im Leben solcher Christen nicht viel; sie scheinen keine
Gebetserhorungen, geschweige denn Wunder zu erleben, weil sie angeblich
mit ihrem falschen Glaubensverstandnis Gott blockieren.

Hinter einer solchen Sicht steckt (das weill der Verfasser aus eigener
Erfahrung) eine gehorige Portion Hochmut und Blindheit. Der lebendige
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Gott wirkt und fuhrt und tut immer wieder auch Wunder im Leben Seiner
Kinder, die ihr Vertrauen auf Ihn setzen — auch wenn sie nicht so auf-
gebauscht und propagiert werden wie die falschen Wunder aus schwarmgei-
stiger Quelle.

So soll zum Abschluf} dieses Kapitels kurz aufgezeigt werden, welches
die biblisch gesunden Linien des Glaubenslebens sind, wobei wir vieles hier
nur andeuten konnen. Wir wollen uns bewuf3t machen, daB3 Gott Seiner
Gemeinde wunderbare GebetsverheiBungen und Glaubensstarkungen ge-
geben hat und wir erwarten durfen, da Er auf unser glaubiges Gebet ant-
wortet. Auf der anderen Seite miissen uns die Aussagen des Wortes Gottes
zum Glaubensleben auch in die BuBle fuhren, weil wir vielfach durch Un-
glauben und Tréagheit, durch Vertrauen auf die eigene Kraft und fleischliche
Gesinnung den Herrn betritbben und an dem vorbeigehen, was Gott uns
eigentlich schenken mochte.

1. Bufie — der Weg zu lauterem, festem Glauben

Eine groBle Not in dieser letzten Zeit ist, da3 uns Glaubigen vielfach die Lau-
terkeit und Einfalt des Glaubens fehlt. Wir sind meist noch allzusehr vom
Zeit- und Weltgeist gepragt und fleischlich gesinnt. Das Ergebnis ist ein
zwiespiltiges Herz, das kein unbedingtes, beharrliches und gewisses Ver-
trauen auf Gott zulait (vgl. Jak. 1,6-8). Wie oft vertrauen wir auf unsere
eigene Kraft, auf andere Menschen, auf die Wege und Methoden der Welt;
wir versuchen, uns selbst zu helfen und Gott »nachzuhelfen«, anstatt ganz auf
Ihn zu bauen! Und dabei sagt uns das Wort Gottes:

»So spricht der HERR: Verflucht ist der Mann, der auf Menschen ver-
traut und Fleisch fur seinen Arm halt und dessen Herz vom HERRN
weicht! Er wird sein wie ein Strauch in der Wiiste; er wird nichts Gutes
kommen sehen, sondern muf} in dirren Wistenstrichen hausen, in
einem salzigen Lande, wo niemand wohnt.

Gesegnet ist der Mann, der auf den HERRN vertraut und dessen Zuver-
sicht der HERR geworden ist! Denn er wird sein wie ein Baum, der am
Wasser gepflanzt ist und seine Wurzeln zu den Bachen ausstreckt. Er
furchtet die Hitze nicht, wenn sie kommt, sondern seine Blitter bleiben
griin; auch in einem duirren Jahr braucht er sich nicht zu sorgen, und er
hort nicht auf, Frucht zu bringen.« (Jer. 17,5-8 — Sch)

Die Glaubensarmut der »modernen« christlichen Lebensweise
Das Vertrauen auf menschliche Mittel und Organisationsformen, auf theolo-
gische Ausbildung und weltliche Methoden aus Psychologie und Manage-

ment statt auf das Wirken Gottes greift in der heutigen Gemeinde immer
mehr um sich.
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Wie soll sich der Herr noch dazu stellen konnen und durch Seinen Geist
kraftig wirken, wenn immer mehr »evangelikale« Christen etwa bei der
Evangelisation auf Rockbands, Pantomimedarsteller, Clowns und seichte
Unterhaltung bauen, um die Menschen »anzusprechenc, statt auf den Herrn,
auf das Wirken Seines Geistes und die Kraft Seines Wortes? Oder wenn statt
auf biblische Alteste, die ihren Glauben im Leben zu bewdhren hatten und
durch Gottes Gnade fur ihren Dienst zugeriistet wurden, auf »Pastoren«
gebaut wird, die mindestens BibelschulabschluB}, vorzugsweise einen aka-
demischen Grad vorweisen missen und als »professionelle« Fachleute Ge-
meinden »aufbauen« und »in Schwung bringen« sollen?

Der heute unter vielen Glaubigen uibliche Lebensstil verleugnet vielfach
echten Glauben und wahres Gottvertrauen. In zahlreichen Lebensfragen
richten sich nur allzuviele Christen nach weltlich-»vernunft«geméfen Maf-
staben statt nach dem Wort Gottes und versuchen, sich aus eigener Kraft ab-
zusichern und ihr Leben nach eigenen Wiinschen einzurichten, statt einfaltig
auf Gott zu vertrauen.

Das Streben nach materiellem Wohlstand, nach gesicherter Karriere — ist
es nicht fur viele ein Hindernis, dem Herrn hingegeben zu dienen? Die
Abhiéngigkeit vieler Christen von Psychologen und Therapeuten, von »voll-
machtigen Spezialseelsorgern«, Eheexperten und Erziehungsexperten zeugt
ebenso von einem Mangel an einfaltigem Vertrauen auf den Herrn wie die
Methoden, mit denen viele junge Christen versuchen, zu einem Ehepartner zu
kommen, statt ihn sich vom Herrn zuftihren zu lassen.

Die Einfalt des Glaubens unserem Herrn Jesus gegenuiber, die Paulus so
wertvoll war (2. Kor. 11,3), ist heute eher selten. Sie setzt eine griindliche
Herzensumkehr voraus, eine geistgewirkte Abkehr vom Hochmut des
Lebens, von Ichhaftigkeit und Selber-Herrschenwollen, eine glaubige Erge-
bung in Gottes méchtige Hand, eine vollige Abhangigkeit von Ihm, die uns
weitgehend fremd geworden ist. Wir wollen selbst noch etwas sein und etwas
wirken und unser Leben in die eigene Hand nehmen, und das schafft die
Zwiespaltigkeit des Herzens, die Jakobus anspricht (Jak. 1,8: »ein zwiespal-
tiger Mann« oder »ein Mann mit geteiltem Herzen«).

Ohne Zerbruch und Selbstgericht ist kein lauterer Glaube moglich. Wenn
wir nicht an unserem Eigenleben zuschanden und wahrhaft demiitig gewor-
den sind, konnen wir nicht alles von unserem Herrn erwarten. Soweit wir
noch auf uns selbst vertrauen, miftrauen wir zugleich unserem Gott; ein rei-
nes, ungeteiltes Vertrauen auf Gott setzt voraus, dafl wir uns selbst griindlich
miftrauen, dal wir uns selbst im Licht Gottes als untauglich, verderbt und
vom Kreuz gerichtet erkannt und beiseitegesetzt haben. Fritz Binde hat diese
Wabhrheit besonders klar erfaf3t:

»Hore, so tief wie deine Bufle geht, so hoch geht dein Glaube. So weit
du noch mit dir rechnest, so weit bist du noch ferne davon, mit Gott zu
rechnen. So weit du noch deiner Eigenweisheit vertraust, so fern bist
du noch der Erlangung der Gottesweisheit. So sehr du noch eins bist
mit den windigen, gefuhlsseligen Stimmungen, Begehrungen und Lau-
nen deines eigenen Herzens, so weit bist du noch entzweit mit dem
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unwandelbaren Erbarmen der Gute des Herzens Gottes. So viel du
noch im eigenen Konnen und Tun wurzelst, so wenig ist noch Raum in
dir fur das Tun Gottes, und so wenig kann noch Christus in dir wurzeln
durch den Glauben in deinem Herzen.«*

Auch wenn wir zum rettenden Glauben an den Herrn Jesus Christus
gekommen sind und Gotteskinder geworden sind, kann durch mangelnde
Tiefe der BuBle und fleischliche Gesinnung unser Glaube, unser Vertrauen
zu Gott beeintrachtigt, geschwacht und entstellt sein. Das Haupthindernis
fur biblisch gesunden Glauben ist unser Fleisch, unser altes Ichwesen,
sei es in Form von hochmiutigem Selbstvertrauen oder in Form von
selbstzweiflerischer Verzagtheit. Das alles sollen wir ablegen; wir sollen
stark werden im Glauben (R0. 4,20), wir sollen wandeln durch Glauben
(2. Kor. 5,7) und stehen durch Glauben (2. Kor. 1,24); unser Glaube
soll wachsen (2. Kor. 10,15) und fest werden (Kol. 2,5); er soll gesund
(Tit. 1,13) und gewiBl sein (Hebr. 10,22). Gottes Gnade will und wird
das in uns wirken, wenn wir IThn suchen und um biblische Selbsterkennt-
nis, BuBle und Reinigung von Unglauben und fleischlicher Gesinnung
bitten.

Gesunder Glaube braucht gesunde geistliche Nahrung

Gesunder Glaube, gesundes Wachstum des Glaubens setzt auch voraus, daf3
wir uns richtig ernahren, namlich »durch die Worte des Glaubens und der
guten Lehre« (1. Tim. 4,6), das heiflt durch das Wort Gottes und gesunde,
fundierte Bibellehre.

Wie viele Glaubige ernahren sich durch seichte, weltformige, von Irr-
lehren durchséuerte modernistische Literatur, durch »christliche« Familien-
und Jugendzeitschriften, die Abfall und Verweltlichung predigen, und durch
psychologische »Lebensratgeber«, die vom Wort Gottes weit entfernt
sind! Wer solche vergiftete Nahrung zu sich nimmt, darf sich nicht wundern,
wenn sein Glaubensleben krank wird und dahinkimmert. Wie grof ist dann
die Versuchung, es durch eine Dopingspritze schwarmgeistigen Pseudo-
glaubens aufzuputschen, statt auf dem Weg der Buie Gesundung vom Herrn
zu suchen!

SchlieBlich nutzt auch die gesuindeste Nahrung nicht viel, wenn unser
Glaube nicht durch einen Wandel im Glauben, durch tagliche Abhangigkeit
von Gott und immer wieder neues Vertrauen auf Thn in den verschiedenen
Lebensfuhrungen getibt und ausgelebt wird. Wenn wir in den Fragen des
Berufes, der Familie, des Alltagslebens nicht im Glauben wandeln (und das
heifft immer auch im Gehorsam gegen Sein Wort leben), dann konnen wir
nicht erwarten, daf} wir in einer unerwarteten Prufung oder Notlage plotzlich
den starken Glauben bekommen, den wir brauchen. Hier erweist sich, dal}
wahrer Glaube nicht ein Ergebnis von »Glaubenstechniken« und »Glaubens-
formeln« sein kann, sondern ein volliges Sich-Gott-Anvertrauen, im Guten
wie im Schweren, im GroBen wie im Kleinen.
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2. Die biblischen Linien des Glaubensgebets fiir die Gemeinde

Der eine oder andere Leser mag sich fragen, ob wir mit der heilsgeschicht-
lichen Unterscheidung der neutestamentlichen Gebets- und Glaubensver-
heiungen in solche, die fur die Apostel in Israel in einer Sondersituation
gegolten haben, und solche, die fur die Gemeinde gelten, nicht tbertrieben
haben und die Moglichkeiten vollmachtigen Gebets unzulassig einge-
schrankt haben.

Wenn tatsachlich das wunderwirkende Gebieten nach Mk. 11,22f., das
Damonenaustreiben, das Handauflegen zur Heilung Elemente des aposto-
lischen Dienstes in Israel bzw. der apostolischen Anfangszeit der Gemeinde
waren und nicht auf die heutige, endzeitliche Gemeinde uibertragen werden
konnen — was bleibt dann uns Christen eigentlich noch? Stehen wir etwa
damit glaubensarm und ohne »Gebetsvollmacht« da und miussen auf Gebets-
erhorungen verzichten? Keineswegs!

Wir wollen uns abschliefend vor Augen fuhren, welches die Gebets-
verheiflungen sind, die das Wort Gottes speziell der Gemeinde gegeben hat,
und wie wir den Herrn verherrlichen konnen durch unser biblisch fundiertes
glaubiges Gebet.

a) Die verschiedenen Formen des Gebets in der Lehre fiir die Gemeinde

Um die Weisung des Wortes Gottes fur die Gemeinde in bezug auf das Gebet
zu erforschen, mussen wir die Tatsache beachten, daf3 die Lehre des Herrn
Jesus Christus fur Seine Gemeinde im wesentlichen in den Briefen des NT
enthalten ist. Sie enthalten die Lehre der Apostel (vgl. Apg. 2,42) und die
prophetische Weisung des erhohten Herrn fur Seinen Leib auf Erden.

So finden wir in den Evangelien hauptsachlich Vorbilder des Gebets und
einzelne Verheiungen, die sich auch auf die Glaubigen der Gemeindezeit
beziehen lassen; lediglich das Johannesevangelium enthalt auch Lehre in
bezug auf Gebet. Auch in der Apostelgeschichte sind im wesentlichen wert-
volle Beispiele fur glaubiges Gebet und seine Erhorung niedergeschrieben,
aber keine grundlegende Lehre fur das Gemeindegebet. Aber in den Briefen
der Apostel und Propheten (vgl. Eph. 3,5) finden wir die lehrméaBigen Richt-
linien fur das Gebet der Glaubigen in der Heilszeit der Gemeinde. In ihrem
Licht konnen wir dann auch die VerheiBungen Jesu Christi und des AT sowie
auch die Beispiele und Aussagen der anderen biblischen Bucher richtig ein-
ordnen und verstehen.

Zunachst konnen wir grundsatzlich bestimmte Formen des Gebetes unter-
scheiden: das personliche Gebet der Glaubigen und die Fiirbitte fur andere,
die Danksagung, den Lobpreis und die Anbetung Gottes. Alle diese Formen
des Gebets konnen sowohl allein (vgl. Mt. 6,6) als auch gemeinschaftlich
praktiziert werden (vgl. Mt. 18,19f.).

Fur das personliche Gebet der Glaubigen finden wir das kostbare Wort in
Phil. 4,4-7:
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»Seid um nichts besorgt, sondern laft in allem durch Gebet [proseuche
= Gebet, Bitte, Flehen; der gebrauchlichste Ausdruck fur das Bittgebet
zu Gott] und Flehen [deésis = Bitte, Flehen] mit Danksagung [euchari-
stia = Dank] eure Anliegen [aitéma = Bitte, Begehren, Verlangen] vor
Gott kundwerden. Und der Friede Gottes, der allen Verstand uibersteigt,
wird eure Herzen und eure Gedanken bewahren in Christus Jesus.«

Zahlreiche wunderbare VerheifSungen Gottes ermuntern uns, als Gottes-
kinder das Angesicht des Herrn zu suchen und unsere Bitten und Herzensan-
liegen vor Ihn zu bringen, der uns erhort und auf unser Gebet antwortet (vgl.
u. a. Mt. 6,7-11; Mt. 21,22; Mk. 11,24; Joh. 14,13f.; Joh. 15,16; Joh. 16,23-
27, Jak. 5,13; 1. Petr. 5,6f.; 1. Joh. 5,14f.).

Als Glieder des einen Leibes sind wir aber auch aufgefordert, nicht allein
fur unsere eigenen, personlichen Anliegen vor Gott zu kommen, sondern
auch Fiirbitte zu tun: einzutreten fur die Anliegen der ganzen Gemeinde (vgl.
u. a. Mt. 9.38; Eph. 6, 18; Eph. 1,15-19; Kol. 1,9-11; 1. Thess. 1,2f.) und
ihrer Diener (vgl. u. a. Apg. 12,5; Ro. 15,30-32; 2. Kor. 1,11; Eph. 6,19f.;
Kol. 4,3; 2. Thess. 3,1f.), insbesondere fur Geschwister, die in Bedrangnis
sind (Jak. 5,14-18; 1. Joh. 5,16).

Als konigliches Priestertum Gottes hier auf Erden ist es dartiberhinaus
unsere Pflicht, auch fur die Unglaubigen, ja, fur alle Menschen einzustehen
und Furbitte fur sie zu tun (1. Tim. 2,1-5; vgl. 2. Kor. 5,18-21); speziell wird
uns auch das Gebet fur die Regierenden geboten (1. Tim. 2,2), wobei die
Manner in diesem Furbittedienst eine besondere Verantwortung tragen
(1. Tim. 2,8).

Eng mit den Bitten verbunden ist die Danksagung (vgl. Eph. 5,20;
Eph. 1,16; Kol. 4,2; 1. Tim. 2,1); dem Glaubenden, der mit Zuversicht vor
seinen Gott kommt, ist es natiirlich, dal er Dank sagt — nicht allein in Erinne-
rung an vergangene Gebetserhorungen, sondern auch im Hinblick auf die
zukunftige Erhorung der Gebete, die er jetzt ausspricht (vgl. 1. Joh. 3,22;
1. Joh. 5,14f.; Mk. 11,24; Dan. 10,12).

Danksagung ist aber nicht allein ein Ausflufl unserer Glaubenszuversicht;
sie entspringt vor allem dem Bewufitsein unserer eigenen Nichtigkeit und
Unwirdigkeit und der iberwaltigenden Gnade, die Gott uns erwiesen hat und
jeden Tag erweist; dem BewuBtsein, dafl unser Gott gerecht und giitig ist in
allen Seinen Wegen mit uns, und dafl uns alle Dinge, die unser liebender
Vater in unser Leben hineinverordnet, zum Besten dienen (R0. 8,28).

Auf Lobpreis und Anbetung als den hochsten Ausdrucksformen des
Gebets werden wir im Kapitel IX noch ausfuhrlich eingehen; sie sind kost-
bare und uiberaus wichtige Elemente unseres heiligen Priesterdienstes vor
Gott (vgl. Hebr. 13,15; 1. Petr. 2,4-10).

b) Biblische Grundlinien fiir das Gebet der Gldubigen in Christus

1. Das Gebet der Gldubigen ist ein Bitten, kein Gebieten. In den beiden
grundlegenden Anweisungen fur das Gebet in Phil. 4,6f. und 1. Tim. 2,1f. ist
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nicht die Rede von »Binden«, »Losen«, »Gebieten«, »In-Existenz-Sprechen«
oder »Festungen niederreiflen«.

Die Gemeinde in der Zeit der Gnade herrscht nicht koniglich durch gebie-
tendes Gebet, sondern sie betet kindlich durch Bitten und Flehen, in volliger
Machtlosigkeit und Abhdngigkeit von ihrem himmlischen Vater und ihrem
Herrn und Konig.

Alle Arten von Gebet und Glaubenshandeln, die ein Herrschen, eine
gottliche Autoritat widerspiegelten, wie die Damonenaustreibung, die
Krankenheilung und die Gnadengabe des wunderwirkenden Gebietens
(Mk. 11,23), hatten Zeichencharakter und waren an die Apostel und ihren
Dienst der Offenbarung des Christus und Seiner Botschaft gebunden. Sie
gehoren nicht zum Wesentlichen und Bleibenden des Glaubensgebets der
Gemeinde, sondern sind mit den Zeichen und Wundern der apostolischen
Zeit erloschen.

Das Gebet der Gemeinde ist also ein Bitten, das dem Bewuftsein ent-
springt, daB} wir Glaubige in uns selbst vollkommen unféhig, kraftlos und
hilflos sind, daf} wir in allem auf unseren Herrn Jesus Christus und unseren
Vater im Himmel angewiesen sind, der auch uns sagt: »Meine Gnade genuigt
dir, denn meine Kraft kommt in Schwachheit zur Vollendung« (2. Kor. 12,9).
Nicht umsonst koppelt unser Herr Jesus Christus eine Seiner wertvollen
GebetsverheiBungen zunichst an die Feststellung: »Wer in mir bleibt und ich
in ihm, der bringt viel Frucht, denn getrennt von mir konnt ihr nichts tun«
(Joh. 15,5). Dann erst folgt die Zusage: »Wenn ihr in mir bleibt und meine
Worte in euch bleiben, so werdet ihr bitten [aited], was ihr wollt, und es wird
euch geschehen« (V. 7).

Diese Herzenshaltung der Abhéngigkeit und Unterwerfung, der Demut
und Niedrigkeit ist fur das Fleisch ein Greuel; die verderbte alte Natur im
Menschen sucht im religiosen Leben Selbstverherrlichung, Selbstverwirk-
lichung, eigene GroBe und Machtvollkommenheit. Das hilflose Auf-Gott-
Angewiesensein ist ihr zuwider — deshalb strebt sie auch nach »Vollmacht«,
nach »Glaubensformeln, die ihr eigenes Herrschen und gottliche Schopfer-
kraft versprechen und sie damit im Grunde von Gott ablosen und unabhingig
machen.

Gott aber hat in Seiner Weisheit uns solche falsche » Vollmacht« verwehrt,
solange wir noch unsere verderbte alte Natur in uns tragen und durch sie zu
Fall gebracht werden konnten. Wir werden erst herrschen, wenn wir wirklich
in Christus vollendet und vollkommen sind, namlich nach unserer Vereini-
gung mit Ihm — dann kann das Herrschen auch keine Versuchung mehr fur
uns sein, denn wir werden dann ewig ohne Suinde sein, vollkommen erfullt
von der Gesinnung des Christus, die wir hier nur so unvollkommen wider-
spiegeln und ausleben.

So ist der der Gemeinde hier auf Erden vorgezeichnete Weg ein Niedrig-
keits- und Demutsweg, und wir tun gut daran, das von Herzen anzunehmen
und den Segen und die Herrlichkeit eines solchen Weges zu erkennen. Wenn
wir das tun, wird unser Bitten eine ungeahnte Kraft haben; wie freut sich der
Vater, die Bitten eines Kindes zu erfullen, das ganz von Ihm abhéngig ist und
sein ganzes Vertrauen auf Thn setzt!
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Es heif3t nicht umsonst: »Bittet, und es wird euch gegeben werden; sucht,
und ihr werdet finden; klopft an, und es wird euch aufgetan werden. Denn
jeder Bittende empfangt, und der Suchende findet, und dem Anklopfenden
wird aufgetan werden« (Mt. 7,7f.). Uns allen gilt die Zusage unseres Herrn:
»Wabhrlich, wahrlich, ich sage euch: Was ihr den Vater bitten werdet in mei-
nem Namen, wird er euch geben. (...) An jenem Tag werdet ihr bitten in mei-
nem Namen, und ich sage euch nicht, dafl ich den Vater fur euch bitten werde;
denn der Vater selbst hat euch lieb, weil ihr mich geliebt und geglaubt habt,
daB ich von Gott ausgegangen bin« (Joh. 16,23-27).

Wenn also der Schwarmgeist Christen einredet, das Bitten zum Vater habe
keine Kraft oder sei nicht ausreichend fur ein »vollméchtiges« Jungerleben,
so ist das eine bosartige Liige; es beweist, daf3 dieser Geist nicht der Geist der
Sohnschaft ist, sondern ein Geist widergottlicher Machtanmaf3ung. Alle
Anweisungen der Lehrbriefe behandeln das Gebet als ein Bitten, das vor den
Vater (bzw. den Herrn Jesus) gebracht wird.

Auch die sprachliche Bedeutung der griechischen Begriffe fur Gebet
belegt eindeutig, da3 damit ein Bitten und nicht ein Fordern oder Gebieten
gemeint ist: der gebrauchlichste Begriff, der mit »beten« iibersetzt wird, ist
proseuchomai und bezeichnet die Anrufung einer Gottheit, die sich vor allem
im Bittgebet und Flehen, aber auch in Gelubden oder Weihungen ausdriickt.
aiteo bedeutet im religiosen Sinn immer »bitten«; ebenso das vertraulichere
erotao und deomai, das meist im Sinne von »flehen« gebraucht wird.”

Wir sollten auch beachten, dall es von unserem Herrn Jesus Christus heif3t:
»Der hat in den Tagen seines Fleisches sowohl Bitten [deéseis] als Flehen
[iketérias = flehentliche Bitten] mit starkem Geschrei und Tranen dem darge-
bracht, der ihn aus dem Tod erretten kann, und ist um seiner Gottesfurcht wil-
len erhort worden« (Hebr. 5,7). Man vergleiche diese Gebetshaltung des
Gottessohnes mit der hochmitigen AnmafBung der schwarmgeistigen »Glau-
bens«lehren!

2. Unsere Stellung in Christus ist das Fundament des Glaubensgebetes. Das
geistliche Gebet des wahren Christen ist immer ein Gebet »im Namen Jesu
Christi«, weil wir in Christus sind und Er in uns wohnt. Der Herr Jesus Chri-
stus selbst ist unser Fundament, unser Fels; Sein vollkommenes Sthnopfer
am Kreuz und Sein Werk als auferstandener Sohn Gottes und groBer Hohe-
priester im Himmel ist die zuverldssige Grundlage jedes wahren Gebetes.

In Ihm haben wir die Vergebung unserer Stinden, die uns von Gott trennten;
in Thm sind wir versohnt mit dem heiligen Gott und haben Frieden; in Ihm sind
wir von neuem gezeugt, Kinder Gottes, die den Geist der Sohnschaft empfan-
gen haben und Gott vertrauensvoll als Vater anrufen konnen; durch Ihn haben
wir eine neue Gesinnung empfangen, so dal wir den Willen Gottes erkennen
konnen und Seinem Willen gema8 bitten; Sein Geist leitet uns im Gebet, wirkt
Glauben und Zuversicht, Geduld und Ausdauer, die wir notig haben. Rechtes,
geistgewirktes Gebet ist somit ein Werk des Herrn Jesus Christus in uns, und es
bringt reiche Frucht zu Seiner Ehre und Verherrlichung.

Besonders der Hebréerbrief 146t uns erkennen, da3 Christus und Sein voll-
kommenes Erlosungswerk (vgl. Hebr. 9,14; 10,10; 10,14; 7,22-28) die fel-
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senfeste Basis unserer Gebete bilden. Es zeigt uns den auferstandenen Herrn
Jesus Christus als unseren Hohenpriester, der »mit seinem eigenen Blut ein
fur allemal in das [himmlische] Heiligtum hineingegangen [ist] und hat eine
ewige Erlosung erfunden« (Hebr. 9,12). So haben auch wir durch Ihn Zugang
zu Gott: »Da wir nun, Bruder, durch das Blut Jesu Freimiitigkeit haben zum
Eintritt in das Heiligtum (...) und einen groflen Priester iiber das Haus Got-
tes, so la3t uns hinzutreten mit wahrhaftigem Herzen, in voller Gewi3heit des
Glaubens, die Herzen besprengt [und damit gereinigt] vom bosen Gewissen
und den Leib gewaschen mit reinem Wasser« (Hebr. 10,19-22).

Gerade auch, wenn wir bedrangt werden oder gestrauchelt sind, ist unser
Herr der unbedingt zuverlassige Zugang zum Vater, der Garant unserer
Gebete: »Denn wir haben nicht einen Hohenpriester, der nicht Mitleid haben
konnte mit unseren Schwachheiten, sondern der in allem in gleicher Weise
wie wir versucht worden ist, doch ohne Sunde. Laft uns nun mit Freimiitig-
keit hinzutreten zum Thron der Gnade, damit wir Barmherzigkeit empfangen
und Gnade finden zur rechtzeitigen Hilfe« (Hebr. 4,15f1.).

Wenn wir also im BewuBtsein unserer Stellung in Christus leben und
beten, dann ist unser Gebet von grofer Kraft und Vollmacht, wie uns das
Wort immer wieder bezeugt (vgl. u. a. Mt. 18,19f.; Mt. 21,22; Joh. 14,13f;
Joh. 15,16; Jak. 5,16b-18; 1. Joh. 3,21-24; 1. Joh. 5,14f.).

Das ist letztlich auch gemeint, wenn der Herr uns anweist, in Seinem
Namen zu bitten: »Wenn ihr etwas bitten werdet in meinem Namen, so werde
ich es tun« (Joh. 14,14). Das bedeutet keinesfalls, da3 man nur den Zusatz
»... im Namen Jesu« an sein eigensiichtiges oder schwarmerisch-unniichter-
nes Gebet anhdangen miusse, um erhort zu werden. Der heilige Name des
Herrn Jesus Christus ist auch keine magische Formel, mit der man von Gott
Erhdrungen erzwingen konnte.

Im Namen des Herrn Jesus zu beten bedeutet aus der bewufBten, ungetriib-
ten Gemeinschaft mit Ihm heraus, unter der Leitung Seines Geistes, in volli-
ger Ubereinstimmung mit Seinem Wort und Willen zu beten. »Wenn ihr in
mir bleibt [d. h. wenn unser Wille mit Seinem ganz identisch geworden ist!]
(...), so werdet ihr bitten, was ihr wollt, und es wird euch geschehen«
(Joh. 15,7).

3. Erhorliches Gebet stiitzt sich auf das Wort Gottes und wird durch den
Glauben wirksam. Das Gebet der Glaubigen muf} das Wort Gottes als Grund-
lage und Richtschnur haben. Die zweite Bedingung des oben angefuihrten
Wortes in Joh. 15,7 lautet »(...) und meine Worte in euch bleiben«. Nach
1. Joh. 5,14 ist eine Grundvoraussetzung fur erhorliches Gebet, da} wir
»etwas nach seinem Willen bitten«. Das kann ich nur tun, wenn ich diesen
Seinen Willen aus dem Studium der Schrift genau kenne.

Ein schones Vorbild eines solchen Betens auf der Grundlage von Gottes
Wort ist die Furbitte Daniels fur sein Volk, die sich ganz auf die Verheiung
aus Jer. 25,11 stutzte und von der bezeugt wird: »Denn vom ersten Tag an, als
du dein Herz darauf gerichtet hast, Verstdndnis zu erlangen und dich vor dei-
nem Gott zu demitigen, sind deine Worte erhort worden« (Dan. 10,12). Daf}
wir doch Daniel mehr nacheifern mochten und zuerst aus der Heiligen Schrift
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geistliches Verstdandnis zu erlangen suchen, bevor wir manche Gebete vor
Gott bringen!

Doch das Wort Gottes wird nur dann wirkungskraftig fur unsere Gebete,
wenn es im Glauben angenommen und festgehalten wird. Auch fur unser
Gebetsleben konnen wir im ibertragenen Sinn anwenden, was Hebr. 4,2 sagt:
»Aber das gehorte Wort niitzte jenen nicht, weil es bei denen, die es horten,
sich nicht mit dem Glauben verband.« Wir brauchen Glauben, um erhorlich
beten zu konnen, »denn wer Gott naht, muf3 glauben, daf er ist und denen, die
ihn suchen, ein Belohner sein wird« (Hebr. 11,6).

Das feste Vertrauen auf Gott, auf Seine VerheiBungen, auf Seine Treue
und Wahrhaftigkeit ist eine Grundvoraussetzung fur erhorliches Gebet.

»Wenn aber jemand von euch Weisheit mangelt, so bitte er Gott, der
allen willig gibt und nicht vorwirft, und sie wird ihm gegeben werden.
Er bitte aber im Glauben, ohne zu zweifeln; denn der Zweifler gleicht
einer Meereswoge, die vom Wind bewegt und hin und her getrieben
wird. Denn jener Mensch denke nicht, daf} er etwas von dem Herrn
empfangen werde, ist er doch ein wankelmiitiger Mann [w. von geteil-
ter Seele], unbestandig in allen seinen Wegen.« (Jak. 1,5-8)

Aus diesem Wort ersehen wir, daf3 solcher feste Glaube sehr viel mit
Treue, Gehorsam und Hingabe im Wandel des Glaubigen zu tun hat, und daf3
Zweifel aus einem zwiespaltigen Herzen kommen, in dem noch Selbstsucht
und Weltliebe leben konnen. Gegen einen solchermallen geschwachten und
innerlich zersetzten Glauben helfen nur klare Bufle und vollige Hingabe an
den Herrn — wer dagegen in einem solchen Herzenszustand zu schwarm-
geistigen »Glaubens«rezepten greift, um endlich »starken Glauben« zu er-
halten, kommt unter Verfuhrung und Verblendung.

4. Die Wirksamkeit unseres Gebetes setzt Gehorsam und geistlichen
Wandel voraus. Das Wort Gottes und unsere eigene Erfahrung sagen uns,
daf} nicht jedes Gebet, das wir »im Namen Jesu« beten, wirklich erhort
wird. Die Schrift nennt uns einige Voraussetzungen, die wir erfullen sollten,
bevor wir die entsprechenden Verheilungen fur uns in Anspruch nehmen
konnen.

Wirklich erhorliches Beten setzt voraus, da wir nicht nur in Christus sind,
sondern auch in Thm bleiben und wandeln (vgl. Gal. 5,16.24f.: »Wandelt im
Geist«).

Das bedeutet u. a., dall wir nicht in unbereinigter Stinde leben (1. Tim. 2,8;
Jak. 4,8; Jes. 59,1f.) und mit unseren Geschwistern im Herrn im Frieden sind
(vgl. Mt. 5,21-26; Mk. 11,25f.); es setzt das aufmerksame Aufnehmen des
Wortes Gottes (vgl. Joh. 15,7) und den Gehorsam gegen Sein Wort voraus
(vgl. 1. Joh. 3,22).

Es hat auch die Leitung durch den Heiligen Geist (»Betet im Geist« —
Eph. 6,18; Jud. 20) und eine neugewordene, nach dem Wesen Jesu Christi ge-
pragte geistliche Gesinnung zur Voraussetzung (vgl. Ro. 12,2; 1. Kor. 2,16;
Eph. 4,23; Phil. 2,1-8; Kol. 1,9-11a), damit wir den Willen Gottes erkennen
und ihm gemaf beten konnen (1. Joh. 5,14).
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Hiermit soll nicht gesagt werden, daB Gott in Seiner Barmherzigkeit nicht
auch viele Gebete von Glaubigen erhort, die noch fleischlich gesinnt sind und
wandeln. Diese Hinweise sollen niemand entmutigen, mit seinen Anliegen
vertrauensvoll zum Vater zu kommen, auch wenn in seinem Wandel und Her-
zenszustand noch vieles verkehrt ist. Wenn unser Gebet aber uiber die ele-
mentaren Notwendigkeiten des eigenen Lebens hinaus Kraft und Vollmacht
gewinnen soll, dann milssen wir uns vom Herrn zu geistlich gesinnten, gehei-
ligten Priestern zubereiten lassen.

Der grofie Feind des erhorlichen Betens, ja des Betens uiberhaupt ist unser
alter Mensch, eine fleischliche Gesinnung (1. Kor. 3,1-5) und ein fleischli-
cher Wandel. Wer fleischlich-weltformig gesinnt ist, betet haufig erst gar
nicht, sondern versucht in eigener Kraft seine selbstgesteckten Ziele zu errei-
chen (Jak. 4,2b).

Wenn wir nach unseren fleischlichen Begierden um seelisch-eigenwillige
Ziele und irdische Dinge beten, so wird uns Gott nicht erhoren, weil Er in Sei-
ner Vaterliebe weill, dal diese Dinge nicht gut fur uns wiaren und vom
Gesichtspunkt der Ewigkeit her nur schweren Verlust brachten: »Ihr bittet
und empfangt nicht, weil ihr tibel bittet, um es in euren Lusten zu vergeuden.
Ihr Ehebrecherinnen, wiflt ihr nicht, dal die Freundschaft der Welt Feind-
schaft gegen Gott ist?« (Jak. 4,3f.). Es ist ein ernster Gedanke, daf}3 Gott bis-
weilen auch solche eigensiichtigen Gebete erhdoren kann — aber zum Gericht
(vgl. Ps. 78,17-32).

Die fleischliche Gesinnung ist auch die Wurzel alles Unglaubens und alles
Zweifels, die unser Gebet blockieren konnen (vgl. Jak. 1,6-8; 1. Tim. 2,8).
Unglaube bedeutet letztlich, auf sich selbst zu vertrauen und auf das Sicht-
bare, Weltliche, wahrend der Glaube auf den unsichtbaren Gott und Sein
Wort vertraut, auf die geistlichen Wirklichkeiten, die in Christus sein eigen
geworden sind. Zweifel ist der Ausdruck einer zwiespiltigen, dem Herrn
nicht vollig ergebenen Herzensgesinnung (Jak. 1,8; 4,8).

SchlieBlich ist das Fleisch auch die Quelle aller Rebellion und alles
Hochmutes, die ebenfalls viele unserer Gebete zuschanden werden lassen.
Echtes geistliches Gebet ist Ausdruck der vollen Unterwerfung unter den
Willen Gottes, des von Herzen kommenden Gehorsams Seinem Wort
gegeniiber, einer demiitigen, wartenden Abhangigkeit von Thm.

Daher sind die Ermahnungen in Jak. 4,4-10 ebenso im Zusammenhang
mit erhorlichem Gebet zu lesen wie die Aufforderung in 1. Petr. 5,6:
»Demiitigt euch nun unter die mdchtige Hand Gottes, damit er euch erhohe
zur rechten Zeit, indem ihr alle eure Sorge auf ihn werft, denn er ist besorgt
fur euch.« Auflehnung gegen Gott, gegen die eigenen Eltern, weltliche Vor-
gesetzte und geistliche Hirten ist sicherlich eine sehr weit verbreitete Ursache
fur blockierte Gebete, ebenso wie der bewufite Ungehorsam gegen Gottes
Wort, der unser Gebet zu einem Greuel vor Gott macht (Spr. 28,9).

In unserer heutigen Zeit ist es wichtig, auch darauf hinzuweisen, daf
Ungeduld und rasche Verzagtheit ebenfalls ein Ausdruck unserer alten Natur
sind und dem geistlichen Gebetsleben im Weg stehen. Es ist schon oft zu
recht bemerkt worden, dafl auch wir heutigen Christen unter einer »Instant-
Mentalitat« leiden: Alles muf3 schnell gehen; wir erwarten, daf} unsere Wiin-
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sche und Bitten sofort erfullt werden, sonst verlieren wir die Geduld, werden
verzagt und lassen ab vom Gebet.

Dagegen ermahnt uns das Wort Gottes, beharrlich und anhaltend zu beten,
Geduld zu tiben, auf Gott zu harren und im Glauben fest zu stehen, bis wir die
Erhorung sehen durfen. Gott hat Seine Zeit, um auf unser Gebet zu antwor-
ten, genauso wie Er Seinen Weg hat, um unsere Bitten zu erfullen. Wer wahr-
haft demiitig bittet und auf seinen gutigen, allmachtigen Vater im Himmel
vertraut, der kann auch warten. Ungeduld ist wie die Verzagtheit Ausdruck
von Ichhaftigkeit und Selbstsucht, und unser Vater im Himmel muf} uns oft
deshalb lange warten lassen, um unser Eigenleben zu durchkreuzen und uns
zu lehren, von uns selbst loszukommen und den Glaubensweg zu gehen.

3. Ermutigung zum Gebet

Das Wort Gottes zeigt uns als Gottes geliebten Kindern einen wunderbaren
Weg, Gottes Liebe und Giite und Allmacht zu erfahren und Seinen Segen
schon in unserem Erdenleben zu empfangen: Wir durfen den Vater in dem
wunderbaren Namen Seines Sohnes Jesus Christus um alles bitten, was wir
bediirfen, und es wird uns zuteil werden. Die starken Verheilungen, die das
Wort Gottes uns fur das Gebet gibt, sollten uns ermutigen, so wie die Bedin-
gungen fur erhorliches Gebet uns anspornen sollten zu einem Leben in Hin-
gabe und praktischer Heiligung.

Im Spiegel des Wortes Gottes wird uns bewufit werden, wie sehr wir noch
von unserem alten Eigenleben, von der Gesinnung des Fleisches gepragt sind
statt von der Gesinnung Jesu Christi. Auch das sollte uns nicht verzagt
machen, sondern uns erst recht ins Gebet treiben und zur Buf3e fuhren, die ja
Gesinnungsanderung ist. Gerade wenn wir erkennen, wie sehr wir Christen
der letzten Zeit von dem verderbten Zeit- und Weltgeist beeinfluf3t sind, dur-
fen wir unseren Vater bitten, da3 Er uns verandert und unsere Gesinnung ver-
wandelt zu Seiner Verherrlichung.

Mancher wird vielleicht feststellen muissen, dal} sein Gebetsleben von den
schwarmgeistigen Irrlehren und Einfluissen mitgepragt und entstellt wurde.
Auch hier durfen wir in aufrichtiger Bufle zu unserem gnadigen Herrn kom-
men, uns klar trennen von dem falschen Geist und seinen magischen Metho-
den, und uns von Gott eine Erneuerung und Reinigung unseres Gebetslebens
erbitten — echte Nuchternheit und Demut, eine klare Orientierung auf die
gesunde Lehre und das Wort Gottes. Wir durfen neu die Kraft des einfaltigen,
vertrauensvollen Bittens erfahren, das der Vater beantwortet iiber unser Bit-
ten und Verstehen.

Gegen alles schwarmgeistige, seelisch-unniichterne, treiberisch-drangen-
de falsche Gebet durfen wir uns Nuchternheit und Wachheit erbitten, ein
Gebet, das Gottes heilsgeschichtliche Linien beachtet und auf Sein Wort ge-
grindet ist, wie es uns im Gebet des Daniel so vorbildlich gezeigt ist
(Daniel 9).
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Wir durfen uns neu vor Augen halten, dafl nicht die Menge der Worte vor
Gott zahlt (vgl. Mt. 6,7f.), sondern unsere Herzenshaltung; dafl Fasten und
stundenlanges »Durchbeten« nicht immer Ausdruck besonders geistlicher
Gesinnung sind, sondern oftmals Frucht einer schwarmgeistigen Irrefuhrung;
dal} nicht »vollmachtige« Kraftmeierei und Pathos angebracht sind, sondern
BuBe und demiitige Beugung vor Gott, eine Anerkenntnis unserer Schwach-
heit und unseres Versagens.

Auch wenn wir nuichtern sehen miissen, daf3 die Irrefuhrung und Ver-
derbnis weiter Teile der Christenheit nicht heilbar sind, sondern Ausdruck
der prophetisch vorhergesagten endzeitlichen Ausreifung des Bosen und Ver-
kehrten, so durfen wir dennoch im BewuBtsein unseres priesterlichen Auf-
trages das Angesicht Gottes suchen fur Sein Volk, die wahre Gemeinde des
Christus. Dabei darf uns das Wort aus Jer. 29,11-14 eine Ermutigung sein:

»Denn ich kenne ja die Gedanken, die ich uiber euch denke, spricht der
HERR, Gedanken des Friedens und nicht zum Unheil, um euch Zukunft
und Hoffnung zu gewahren. Ruft ihr mich an, geht ihr hin und betet zu
mir, dann werde ich auf euch horen. Und sucht ihr mich, so werdet ihr
mich finden, ja, fragt ihr mit eurem ganzen Herzen nach mir, so werde
ich mich von euch finden lassen, spricht der HERR. «

Anmerkungen zu Kapitel VIII

1 Damit soll kein Pauschalurteil uiber alles Gebet von pfingstlich-charismatisch
orientierten Christen gefallt werden; das Gebet echter Gotteskinder in diesen Krei-
sen kann in vielem ernstlich und Gott wohlgefallig sein; hier geht es um die Lehre
und um die allgemeine Tendenz, im besonderen auch um das gemeinschaftliche
Gebet in dieser Bewegung.

2 Vgl. zu Barratt Flugfeuer fremden Geistes, S. 9.

3 Gottes Gebets-Armee. Ein Heft iiber Fiirbitte, hg. v. Glaubenszentrum Wolfen-
buttel (inzw. Bad Gandersheim), S. 29.

4 sa’al hat die Grundbedeutung »etwas erfragen«, es kann je nach Zusammenhang
auch »erbitten«, »winschen«, »verlangen« bedeuten. Es wird auch vom Bittgebet
Gott gegentiber gebraucht. »Fordere« steht bei Elb, revElb, Lu85, Me. »Heische«
steht bei Lul2, Zu1, Sch und Buber. Lu56 hat »Bitte mich«. Entsprechend uber-
setzen die meisten englischen Bibelversionen »ask of me«. Vgl. auch Hans Bran-
denburg, Die Psalmen 1. Ps. 1-72, zu Ps. 2; Vine s.v. »ask«; Strong Nr. 7592;
TBLNT, S. 421.

5 C. Capps, Gottes schopferische Kraft wird in deinem Leben wirksam, S. 4.

6 J. Osteen, Das Wunder ist in deinem Munde, S. 5. (Diese Schrift wurde in Deutsch-
land immerhin in der Schriftenreihe der »Geschiftsleute des Vollen Evangeliums«
herausgebracht, was zeigt, daf solche Lehren nicht nur in vollig obskuren Winkeln
der Charismatischen Bewegung gedeihen.)

Zit. n. D. Hunt/T. A. McMahon, Die Verfiihrung der Christenheit, S. 19.
ebd., S. 99.
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9 ebd, S. 20.

10 T. L. Osborn, Krankenheilung, S. 106.

11 P. Y. Cho, Die vierte Dimension, Bd. 1, S. 58.
12 ebd., S. 59.

13 ebd., S. 58.

14 ebd., S. 57.

15 ebd., S. 70.

16 ebd., S. 68. Vgl. diese »Lehren« mit der irrgeistigen Vision von M. Carothers,
S. 141 in diesem Buch!

17 Diese extreme, aber in der Charismatischen Bewegung recht einflulireiche Stro-
mung hat ihren Ursprung in den USA. Der ehemalige Pfingstpastor und »Bibel-
lehrer« Kenneth Hagin gilt als der fuhrende Kopf; andere amerikanische Fuhrer
sind z. B. Kenneth Copeland, Charles Capps und Fred K. Price. Das Buch von
D. R. McConnell, Ein anderes Evangelium? (der Autor kommt von den pfingst-
lerischen »Assemblies of God«) bietet eine lesenswerte Entlarvung der Irrlehren
dieser Bewegung; es weist u. a. nach, dal Hagin von okkulten Sektenlehrern des
»Neuen Denkens« und besonders dem Irrlehrer E. W. Kenyon beeinflufit ist, von
dessen Werken er seitenweise Zitate als seine eigenen Gedanken ausgegeben hat.
In Deutschland sind die wichtigsten Stutzpunkte dieser Bewegung die »Gemeinde
auf dem Weg« (vormals »Philadelphia-Gemeinde«) in Berlin, geleitet von dem ein-
fluBreichen »Lehrer« Wolthard Margies, die »Biblische Glaubensgemeinde« in
Stuttgart, geleitet von Peter Wenz, sowie das »Wort des Glaubens«-Zentrum Miin-
chen (mit Bibelschule), geleitet von John Angelina. Die Schriften von Hagin,
Copeland, Margies u. a. werden jedoch weit tiber den Rahmen dieser Bewegung
hinaus tiberall auf charismatischen Buchertischen verkauft und tiben relativ grofSen
Einfluf aus.

18 Vgl. dazu McConnell, aaO, S. 168ff.

19 Cho, aaO, S.32. Vgl. dazu seine Verdrehung des Schopfungsauftrages in
1. Mo. 1,28: »Wir sind keine gewohnlichen Geschopfe, denn als Gott uns schuf,
schuf er in uns auch die vierte Dimension — die geistige Welt —, und sagte dann:
>Nehmt Herrschaft iber die ganze dritte Dimension!«« (S. 39). Indem Cho unter-
stellt, Gott habe den Menschen mit okkult-uibernatiirlichen Fahigkeiten geschaffen,
macht er aus dem Auftrag Gottes an dem Menschen, die Erde zu bebauen und
umzugestalten, eine Rechtfertigung fur alle Arten von Magie und Zauberei.

20 Cho, aa0, S. 32.
21 Cho, aa0, S. 53.

22 Hagin, zit. n. McConnell, aaO, S. 170. Es ist bezeichnend fur den irrgeistig ver-
finsterte Gesinnung sowohl Hagins als auch Chos, daf} ihnen die Fahigkeit von
Okkultisten, mithilfe der Macht Satans Wunder zu tun, keine Ruhe lie und sie
danach strebten, es ihnen gleichzutun. Auch diesen Irrlehrern geht es, wie den Zau-
berern, letztlich um Macht und nicht um Gnade. Vgl. auch Cho, aaO, S. 29-34.

23 Zit. n. McConnell, aaO, S. 170.
24 Zit. n. McConnell, aaO, S. 168.

25 Zit. n. McConnell, aaO, S. 173/174. Ralph Waldo Trine war ein bedeutender Leh-
rer der okkult-pseudochristlichen Schule des »Neuen Denkens«. Emile Cady ge-
horte zu den Fuhrern der »Unity«-Sekte.

26 Vgl. Hunt/McMabhon, aaO, S. 11-123; Hunt, Riickkehr ..., S. 57-75 u. a.
27 Cho, aa0, S. 38.
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28 C. Capps, Gottes schopferische Kraft ..., S. 6f.

29 K. Hagin, Die Autoritdt des Gldubigen, S. 26 u. 30. Hv. R.E.
30 Cho, aa0, S. 71.

31 Cho, aa0, S. 34f.

32 Hunt/McMahon, aa0O, S. 125.

33 ebd., S. 135f.

34 Zu Jung und seinen Einflufl im christlichen Bereich vgl. Hunt/McMahon, aaO,
S. 125-137; Hunt, aa0, S. 231-239.

35 Vgl. Cho, aaO, S. 39f.; S. 51. Bezeichnenderweise sagt Cho von den »Erfolgen«
der okkulten Zauberer: »Man kann solche Erscheinungen nicht einfach als eine
Kundgebung des Teufels abtun« (S. 29). An solchen nebenbei gemachten Auf3e-
rungen kann der, der wachsam ist, die Quelle von Chos »Inspiration« erkennen.

36 So z. B. Cho, aa0O, S. 33; A. Sanford und A. Bittlinger in A. Bittlinger, ...Und sie
beten ..., S. 9ff. und S. 25. Das Wort Gottes bringt den Geist des Menschen jedoch
ausdriicklich mit seinem BewuBtsein in Verbindung; vgl. 1. Kor. 2,11 (s. a. Kap. V,
Anm. 7, S. 179f. in diesem Buch).

37 Bunny Marks, zit. n. Hunt/McMahon, aaO, S. 148. Hv. von den Autoren.
38 Zit. n. Hunt/McMabhon, aaO, S. 148.

39 Zit. n. Hunt/McMabhon, aaO, S. 149f.

40 Cho, aa0, S. 45f.

41 Cho, aa0, S. 14-17.

42 Vgl. dazu Cho, aa0O, S. 22.

43 Vgl. dazu die Ausfuhrungen bei McConnell, aaO, S. 178.

44 Osborn, aa0, S. 29.

45 McConnell, aaO, S. 180.

46 M. C. Tenney, Namen und Begriffe der Bibel, Stichwort »Magie«.

47 Zu den Bedeutungen von existémi vgl. Menge, Bauer sowie Vine, Stichwort
»Amaze«. Von Befurwortern charismatischer Ekstase wird oft auf 2. Kor. 5,13 ver-
wiesen, wo Paulus von sich sagt: »Denn waren wir je von Sinnen [existémi], so
waren wir es fur Gott« (Sch). Hiermit ist jedoch nicht gesagt, dafl Paulus wirklich
»von Sinnen« war. Er greift hier offenkundig einen Vorwurf aus Korinth auf, der
ihm solches unterstellte. Vgl. WST zu dieser Stelle.

48 F. Binde, »Das Geheimnis des Glaubens«, in: Vom Geheimnis des Glaubens, S. 31.
49 Vgl. die aufschluBireichen Ausfuhrungen in TBLNT, Stichwort »Gebet«.
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IX
Die charismatische Anbetungspraxis
und die geistliche Anbetung der Gemeinde

»Lobpreis und Anbetung« nehmen in der Charismatischen Bewegung grofien
Raum ein; ihre Wichtigkeit wird immer wieder betont, und kaum eine charis-
matische Veranstaltung beginnt ohne eine »Lobpreiszeit«. Vielen Christen
erscheint die beschwingte, spontane Art dieser Gesange, die attraktive musi-
kalische Untermalung »lebendiger« und anziehender als die Loblieder, die
sie aus ihren Gottesdiensten gewohnt sind.

In der Tat erklart sich die Anziehungskraft der charismatischen Lehren
uber Lobpreis und Anbetung teilweise aus einem offenkundigen Mangel in
vielen evangelikal gepragten Gemeinden, in denen echte Anbetung und bibli-
scher Lobpreis oft vernachlassigt wird. Nur allzu leicht erstarrt das Singen
von Liedern zu einem auBerlichen Ritual, das keine geistliche Kraft mehr hat.
Die Botschaft der Charismatiker, dafl Lobpreis und Anbetung fur das Volk
Gottes wichtig seien, hat unbestreitbar etwas Wahres an sich.

Die Frage ist: Stimmt das, was Charismatiker als »Lobpreis und Anbetung«
bezeichnen und praktizieren, mit dem uberein, was die Heilige Schrift tiber
Lobpreis und Anbetung sagt? Ist die charismatische Praxis wirklich » Anbe-
tung im Geist und in der Wahrheit«, wie Gott sie haben will, oder ist sie eine
verfalschte, irrefuhrende Anbetung, die Gott nicht wohlgefallig ist? Konnen
wir sagen: Hauptsache, Gott wird angebetet — alles andere ist nebenséchlich?
Oder gibt es im Wort Gottes Vorbedingungen, die erfullt werden miissen, damit
von Menschen dargebrachte Anbetung vor Gott wohlgefallig und annehmbar
ist? Was bedeutet es iberhaupt, Gott im Geist und in der Wahrheit anzubeten?

Die Heilige Schrift gibt uns Antworten auf diese Fragen. Moge uns Gott
Gnade geben, damit wir besser verstehen, wie wir Thn anbeten konnen, und
daB wir Menschen werden, die wahre Anbeter sind!'

A. Anbetung in Geist und Wahrheit:
Vorrecht und priesterlicher Dienst der Gemeinde

1. Gort will wahre Anbetung

Den lebendigen, wahren Gott, den Schopfer und Herrn des Kosmos, den
Ewigen, Heiligen, Allmachtigen anzubeten gehort zu den kostbarsten und
hochsten Vorrechten, die ein Geschopf Gottes jemals empfangen kann. Er ist
der Hochste, der allein Vollkommene und Wahre und Gute, der Ursprung

311



alles Lebens. Seine Liebe, Seine Weisheit, Seine Kraft und Herrlichkeit,
Seine Gnade und Barmherzigkeit geben uns allen Grund, in Ehrfurcht und
Hingabe, in Bewunderung, Staunen und Unterwerfung vor Ihm niederzufal-
len und Ihm zu huldigen.

Er gibt Seinen Geschopfen unendlich viele Griinde und Anlasse, Ihm ihre
Dankbarkeit, ihr Lob, ihre Freude, ihre ehrfurchtige Anerkennung Seiner
Herrlichkeit kundzutun. Und es gehort zu den Wundern Seiner Gnade und
Liebe, daf} es Ihm sogar ein Bedurfnis ist, Anbetung von Seinen Geschopfen
zu empfangen. Ja, wer gelernt hat, auf das Wort Gottes zu horen, erkennt, daf3
Gott den Menschen deshalb mit BewuBtsein, Erkenntnis und freiem Willen
begabt hat, weil Er mochte, daf dieses Geschopf, das in Seinem Ebenbild ge-
schaffen wurde, Thn als Gott erkennt und Ihm Liebe und Anbetung entgegen-
bringt. Wir sind zur Anbetung Gottes geschaffen und zur Anbetung berufen.

Das Wort Gottes bringt diese Wahrheit durch den Mund des Herrn Jesus
Christus zum Ausdruck, der zu der Frau am Jakobsbrunnen sagte:

»Aber die Stunde kommt und ist schon da, wo die wahren Anbeter den
Vater im Geist und in der Wahrheit anbeten werden; denn der Vater
sucht solche Anbeter. Gott ist Geist, und die ihn anbeten, miuissen ihn im
Geist und in der Wahrheit anbeten.« (Joh. 4,23f. — Sch)

Und doch ist der Mensch, dieses so reich beschenkte Geschopf Gottes,
von sich aus alles andere als ein wahrer Anbeter. Die Heilige Schrift offenbart
uns, daf} jeder Mensch von Natur aus ein gottfeindliches, von Gott abgekehr-
tes, hartes, verfinstertes Herz hat. Durch ihr eigenmachtiges Fur-Sich-Selbst-
Leben sind die Menschen Gott vollig fremd geworden; sie leben ohne Thn
und gegen Seine Weisungen. Ja, selbst ihre naturliche Fahigkeit, Gott aus
Seiner Schopfung zu erkennen, haben sie durch boswillige Hinkehr zu Got-
zen und Damonen verspielt und leben in volliger Finsternis und Unkenntnis
in bezug auf Gott.

Auch dort, wo sie, wie etwa die Samariterin, den einen Gott mit selbstge-
machten Ritualen und religiosen Gefuhlen verehren, muf3 der Herr ihnen
sagen: »Ihr betet an, was ihr nicht kennt« (V. 22). Der naturliche Mensch, der
Mensch im Fleisch, wie die Bibel die sundige, gefallene Natur des Menschen
nennt, kann Gott nicht in Wahrheit erkennen und kann Ihm auch keine echte,
annehmbare, wohlgefallige Anbetung darbringen.

Wir Menschen betrachten Anbetung oft als eine eigene Leistung, eine
groB3zuigige Gabe, und nur allzu leicht verfallt der natirliche Mensch dem
‘Wahn, Gott musse zufrieden und dankbar sein, wenn er sich Ihm nahere und
Ihn uberhaupt anbete. Das ist jedoch ein schwerwiegender Irrtum. Dem
heiligen Gott, der Licht und Liebe ist, kann die Opfergabe eines Stinders, der
voll Selbstvertrauen und im Fleisch, in seinem suindigen Naturzustand Thm
nahen will, nicht angenehm sein. Eine solche Handlung ist angesichts der
Suinden, die das Geschopf vom Schopfer trennen, vielmehr eigenmachtige
Vermessenheit und ein freches Vergehen gegen Gottes Gerechtigkeit und
Heiligkeit.

So sagt uns das Wort: »Denn du bist nicht ein Gott, der an Gottlosigkeit
Gefallen hat; / bei dir darf ein Boser nicht weilen. / Verblendete durfen nicht
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vor deine Augen hintreten; / du hassest alle, die Frevel tun« (Ps. 5,5f.). Jeder
natiirliche Mensch, der sich ohne Bufle und Reinigung von den Stinden dem
heiligen Gott nahern will, ist ein solcher Frevler. Das kommt in der Vorschrift
des Alten Testamentes zum Ausdruck, daf} jeder Mensch, der sich unbe-
rechtigt und ungeheiligt der Stiftshuitte nédherte, getotet werden sollte
(4. Mo. 18,7; vgl. 16,5; 17,28).

Wahre Anbetung setzt deshalb voraus, dafl der Mensch, der sich Gott naht,
ganz bestimmte Bedingungen erfullt, ohne die seine Anbetung niemals wohl-
gefillig sein kann. David erkennt das an, wenn er von sich selbst sagt: »Ich
aber darf dank der Fiille deiner Gnade eingehen in dein Haus; / ich bete an zu
deinem heiligen Tempel hin in der Furcht vor dir« (Ps.5,8). Nur durch
Gnade kann ein Mensch sich Gott nahen und in Gottesfurcht und Ehrerbie-
tung das Vorrecht genielen, dem heiligen Gott Anbetung darzubringen.

2. Wahre Anbetung ist nur durch Christus moglich

Welche Bedingungen muf3 der Mensch nun erfullen, um Gott anbeten zu kon-
nen? Die erste Bedingung ist offensichtlich, daf} seine Stinden gegen Gott
weggenommen werden und alles entfernt wird, was ihn von Gott trennt. Die
zweite ist, daf} er Gott iberhaupt klar als den erkennen kann, der Er ist. Anbe-
tung setzt immer Erkenntnis dessen voraus, den man anbeten will. Die dritte
ist, da3 er ein erneuertes Herz bekommt, eine neue innere Wesensnatur, die
uberhaupt fahig ist, Gott Ehrfurcht, Dankbarkeit, Huldigung und Liebe ent-
gegenzubringen.

Alles das kann ein Mensch nur durch den Herrn Jesus Christus empfan-
gen, den Sohn Gottes, der Mensch wurde, um als das vollkommene Stthnopfer
die Stinden der Menschen wegzunehmen und ihnen durch den Glauben an Ihn
ewiges Leben zu schenken. Allein Jesus Christus vermag die Fiille der gott-
lichen Gnade (Ps. 5,8) zu schenken, durch die ein Mensch Gott nahen darf.

1. In Christus empfangen wir eine vollkommene Gerechtigkeit, die uns
Zutritt zu Gott ermoglicht. Die Priester des alten Bundes durften sich niemals
Gott nahen, ohne ein makelloses Gewand aus weilem Leinen anzuhaben —
ein Bild fur die vollkommene Gerechtigkeit, die jeder braucht, um Gott
nahen zu konnen. Diese vollkommene Gerechtigkeit hat kein Mensch in sich,
aber der Glaubige hat sie in Christus — der Herr Jesus Christus selbst ist seine
Gerechtigkeit; durch Sein Blut hat Er jeden Stinder, der an Ihn glaubt, abge-
waschen und vollig gereinigt von allen Stinden.

Die elementare Voraussetzung fiir jede Anbetung ist das vollkommene
Stihnopfer Jesu Christi, der Sein Blut fur uns am Kreuz vergoB3 und als der
gottliche Hohepriester an den himmlischen Gnadenthron sprengte. Durch
dieses Blut Jesu haben wir Freimiitigkeit zum Eintritt in das himmlische Hei-
ligtum, in die Gegenwart Gottes (Hebr. 10,19).

Nur wer durch den Glauben Anteil an diesem Suhnopfer des Lammes
Gottes hat, darf es wagen, Gott zu nahen. Durch dieses Sthnopfer empfangt er
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alles, was zum rechten Gottesdienst und zur Anbetung notig ist. Er ist durch
das vollkommene Suthnopfer Jesu Christi gerecht gemacht (Ro. 3,24; 5,19),
geheiligt (Hebr. 10,10) und fur immer vollkommen gemacht (Hebr. 10,14).
Durch Jesus Christus, den groflen Hohenpriester, ist er zu einem heiligen
Priester Gottes gemacht worden, der das Vorrecht und den Auftrag hat, Gott
zu dienen und Thm Anbetung darzubringen (vgl. 1. Petr. 2,4-10).

2. In Christus empfangen wir wahre Erkenntnis Gottes, so daf3 wir Ihn anbe-
ten konnen: Nur ein Mensch, der Christus angenommen hat, empfangt durch
Ihn den Heiligen Geist und damit erleuchtete Augen des Verstandnisses, so
daf er den wahren, lebendigen Gott erkennen kann (2. Kor. 4,6; Eph. 1,18).

Nur der Herr Jesus Christus hat uns den unsichtbaren Gott geoffenbart:
»Niemand hat Gott jemals gesehen; der eingeborene Sohn, der in des Vaters
SchoB ist, der hat ihn kundgemacht« (Joh. 1,18). »Wer mich gesehen hat, hat
den Vater gesehen« (Joh. 14,9). Das Geheimnis Gottes, das dem natiirlichen
Menschen ewig verhillt bleibt, konnen wir in Christus erkennen, »in dem
alle Schitze der Weisheit und Erkenntnis verborgen sind« (Kol. 2,3). »Er ist
das Bild des unsichtbaren Gottes« (Kol. 1,15).

Kein Mensch kann Gott recht erkennen und anbeten, wenn er Christus
nicht aufgenommen hat.

3. In Christus empfangen wir die Gotteskindschaft und den gottlichen Geist
des Lebens, so dafs wir Gott als Vater anbeten konnen und mit Ihm engste
Gemeinschaft haben diirfen. Gottes Gnade und Liebe sind so groziuigig und
reich, daB3 Er uns nicht nur die Stindenschuld abwéscht und die Binde von den
Augen nimmt. Nein, Er schenkt uns Christus als unser neues Leben; Er zeugt
uns von neuem als Seine Kinder, macht uns der gottlichen Natur teilhaftig
und gibt den Geist des Christus in unsere Herzen. Nur als Kinder mit einer
neuen Natur, die nicht mehr fleischlich, sondern geistlich ist, konnen wir Ihn
so erkennen und anbeten, wie Er sich durch Seinen Sohn Jesus Christus ge-
offenbart hat: als VATER.

Durch die Vereinigung mit Christus hat Gott unsere fleischliche Natur
auller Wirksamkeit gesetzt im Kreuzestod Seines Sohnes und uns Seinen
Geist gegeben, der in uns wohnt und uns allein zu wahrer Anbetung beféhigt,
denn: »Gott ist Geist, und die ihn anbeten, miissen ihn im Geist und in der
Wahrheit anbeten« (Joh. 4,24).

Wahre Anbetung ist also das kostbare Vorrecht aller wahren Kinder Got-
tes, die an Christus glauben und durch Sein Suhnopfer auf ewig errettet,
geheiligt und zu Priestern gemacht sind. Kein Mensch kann Gott wahrhaft
anbeten auBer in Christus und durch Christus.

3. Die geistliche Anbetung der Gemeinde des Christus

Der Herr Jesus Christus zeigt uns in Seinem Wort an die Samariterin, daf}
wahre Anbetung, wie Gott sie will, erst mit Seinem Kommen auf die Erde,
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erst durch Sein Erlosungswerk moglich wurde. Nicht nur die in religiosem
Eigenwillen gestaltete Anbetung der Samariter entsprach nicht dem Willen
Gottes — auch die Anbetung der Juden, die doch auf der Offenbarung Gottes
im Gesetz beruhte, entsprach nicht dem, was der Vater eigentlich suchte.

Gott hatte Israel im Gesetz einen Ihm wohlgefalligen Weg gegeben, Thn
anzubeten — aber durch die Untreue und den Abfall Israels, letztlich aufgrund
der Unfahigkeit des Fleisches, Gottes Willen zu tun (Ro. 8,5-8), hatte Israel
seine Anbetung zu einem leeren, auBerlichen Ritual verderbt, das Gott ver-
werfen mufite (vgl. Jes. 1,10-17; Am. 5,21-24; Mal. 1,7-14). Was Gottes
Herz wirklich begehrte, konnte Er erst durch Seinen geliebten Sohn bewir-
ken: Anbetung im Geist und in der Wahrheit. Sie ist das kostbare Vorrecht all
derer, die durch Christus erlost und verwandelt sind. Sie ist die heilige Beru-
fung des Priestervolkes, das nach Gottes Willen den wahren Tempel Gottes
auf Erden bilden soll: der Gemeinde des Christus.

Die Wesenszuige dieser geistlichen Anbetung der Gemeinde verstehen wir
nur dann tiefer, wenn wir sie vom Vorbild der alttestamentlichen Anbetung
her betrachten und mit ihm vergleichen.

a) Die Anbetung Israels als Vorbild fiir die Anbetung der Gemeinde

Gott gab Seinem Volk Israel eine vorlaufige Art der Anbetung, eine Vor-
schattierung der wahren Anbetung in Christus. Auf der einen Seite war die
Anbetung unvollkommen, sie geschah in der Kraft des Fleisches, weil das
Suhnopfer des Christus noch nicht geschehen war und der Heilige Geist noch
nicht bleibend in den Israeliten wohnen konnte; sie waren noch nicht wieder-
geboren, noch keine Sohne Gottes, sondern Knechte. Sie waren noch im
Fleisch und konnten deshalb Gott nicht so anbeten, wie Gotteskinder dies tun
durfen. Thre Anbetung geschah noch nicht aus einem vom Heiligen Geist
neugemachten und erleuchteten Herzen, das Gott wahrhaft erkannt hitte; sie
war in vielen Aspekten ein duflerliches Ritual.

Auf der anderen Seite gab Gott den Israeliten einen Weg der Anbetung,
der uns sehr viel uber das Wesen wahrer Anbetung sagen kann, wenn wir ihn
von der hoheren Offenbarung in Christus her verstehen. Die gottliche Ord-
nung der Anbetung Israels spricht in allem von Christus; sie weist auf Ihn hin,
der die Erfullung brachte. Die Anbetung der Israeliten hatte drei Wesens-
merkmale:

1. Sie geschah auf der Grundlage von Opfern, die alle auf das vollkommene
Suhnopfer Jesu Christi hindeuten. Jede Anbetung Gottes war nur moglich,
weil im Heiligtum téglich Opfer fur das Volk und die Priester gebracht wur-
den. Die Opfer waren unverzichtbarer Bestandteil der von Gott gewollten
Anbetung. Ebenso kann niemand heute Gott anbeten, wenn er nicht das
Suhnopfer Jesu Christi im Glauben fur sich angenommen hat.

2. Die Anbetung verlangte eine Gott geweihte, heilige Priesterschaft. Der
einfache Israelit durfte nicht selbst seine Opfer darbringen. Das wire vermes-
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sener Frevel gewesen. Die Gott wohlgefallige Anbetung durfte nur vermittels
einer Priesterschaft geschehen, die besondere Bedingungen zu erfullen hatte:
* Jeder Priester muflte von Aaron abstammen, der von Gott besonders als
Hoherpriester Israels berufen worden war. Aaron ist ein Vorbild auf Christus,
den himmlischen Hohenpriester. Jeder wahre Anbeter muf} geistlich durch
die Wiedergeburt von Christus abstammen.

* Jeder Priester wurde fur sein Amt vorbereitet (vgl. 2. Mo. 29,1-37). Dabei
mufte er mit Wasser gewaschen werden (ein Bild fur die Reinigung von Stin-
den); ihm wurde sodann auf Ohrlappchen, Daumen und Fuflzehe zunachst
Blut eines Tieropfers gestrichen (ein Bild fur den Loskauf von Stnde durch
das Blut Jesu Christi) und auf das Blut dann Ol (ein Bild fur Wiedergeburt
und Innewohnung des Geistes).

* Das Haupt des Priesters wurde mit Ol gesalbt. Ol ist in der Schrift ja meist
ein Bild fur den Heiligen Geist; diese Handlung zeigt, da} wir fur unseren
priesterlichen Dienst die Befahigung und Kraft des Heiligen Geistes brau-
chen; sonst kann er Gott nicht wohlgefillig sein. Die Hande des Priesters
wurden mit Opfergaben gefullt, die spater als Wohlgeruch fur Gott verbrannt
wurden. Das erinnert uns daran, daf wir alles, was wir Gott darbringen, zuvor
von Gott empfangen haben missen (vgl. 1. Chr. 29,10-14; 1. Kor. 4,7); wir
konnen Ihm nichts Eigenes bringen — all unser Priesterdienst beruht auf
Gnade, die wir aus Seiner Fulle empfangen.

3. Die Anbetung geschah genau nach den Richtlinien, die Gott dafur in
Seinem Wort geoffenbart hatte. Das Gesetz gab ausfuhrliche und detaillierte
Bestimmungen, wie die Anbetung zu geschehen hatte, damit sie vor Gott
wohlgefillig sein konnte. Der Israelit lernte daran, dafl er sich dem heiligen
Gott nur auf dem Weg nahen durfte, den Gott selbst gewiesen hatte.

Jede Form von eigenmichtiger, selbstgewihlter Anbetung war Gott ein
Greuel und zog ein Gericht nach sich (vgl. die Rotte Korah, 4. Mose 16, oder
den Tod des Usa beim Transport der Bundeslade, 1. Chr. 13,10-12). Ins-
besondere waren die Hohenheiligtumer, auf denen das Volk eigenmichtig
dem Herrn opferte, anstatt zum Tempel zu gehen, wie das Gesetz es vor-
schrieb, Gott ein Greuel und ein Grund, weshalb das Gericht Gottes uber
Israel und Juda kam.

Die glaubigen Israeliten waren noch im Fleisch, sie waren nicht wiederge-
borene, siindige, gefallene Menschen, die zwar von Gott begnadigt waren auf
das zukuinftige Stihnopfer des Christus hin, die aber noch nicht in der Stellung
waren, Gott wahre Anbetung darzubringen. Deshalb verwehrte ihnen Gott
eine freie, fur alle zugdngliche Anbetung und setzte die Priesterschaft ein, die
aus dem Volk herausgenommen und fur Gott geheiligt war, einerseits ein Vor-
bild auf den Mittlerdienst des Christus vor Gott, andererseits eine mahnende
Erinnerung an die Heiligkeit Gottes, der keinen Suinder zu sich nahen 148t.

Die israelitischen Glaubigen und Priester lernten an ihrer Art der An-
betung, was der Romerbrief uns offenbart: »Die aber, die im Fleisch sind,
konnen Gott nicht gefallen«, weil die Gesinnung des Fleisches Feindschaft
gegen Gott ist und damit den Tod nach sich zieht (Ro. 8,6-8). Jede Anbetung
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vor Gott hatte den Tod des Fleisches zur Voraussetzung, symbolisiert im
Tieropfer. Die Israeliten, die nicht in der besonderen, auf Christus hinweisen-
den Art geheiligt und eingesetzt waren, durften es nicht wagen, selbst ins
Heiligtum zu gehen, um Gott anzubeten — sie waren dem Gericht Gottes ver-
fallen gewesen.

Das zeigt uns: Jede Art von natiirlicher, in der Kraft des Fleisches und
nicht in der Kraft des Geistes geschehender Anbetung ist fiir Gott nicht
annehmbar. »Gott ist Geist, und die ihn anbeten, miissen ihn im Geist und in
der Wahrheit anbeten.« Alle menschengemachte Anbetung ist jedoch im
Grunde AnmafBung, Heuchelei und Luge (vgl. Ro. 8,5-10). Der naturliche,
unerloste Mensch erdreistet sich, vor den heiligen Gott zu kommen und Thm
Verehrung zu bringen, ohne zuvor Gottes Wahrheit iiber sich selbst, iber
seine Verderbtheit und seinen stindigen Zustand von Herzen erkannt zu haben
und Bufle getan zu haben.

Anbetung im Fleisch bedeutet Selbstgerechtigkeit und Werkgerechtigkeit,
die die Notwendigkeit der Gnade und der Erlosung leugnet. Sie verleugnet
die gottliche Vorbedingung fur wahre Anbetung: den Tod der stindigen Men-
schennatur und den Empfang gottlichen Lebens durch die Wiedergeburt und
Innewohnung des Geistes.

b) Die wahre, geistliche Anbetung der Gemeinde

Der groBe Unterschied zwischen Israel und der Gemeinde ist, daf seit Gol-
gatha und Pfingsten eine neue Heilsordnung Gultigkeit hat, die ganz auf dem
Herrn Jesus Christus und Seinem vollkommenen Erlosungswerk beruht und
die das zur Vollendung und Erfullung gebracht hat, was in der Anbetungs-
ordnung Israels nur angedeutet war. In der Gemeinde Jesu Christi ist jeder
Glaubige ein geheiligter, gesalbter Priester, der freimutigen Zugang zum
himmlischen Heiligtum hat durch seinen gottlichen Hohenpriester. Deshalb
gibt es in der wahren Gemeinde keine gesonderte Priesterschaft mehr, die als
Mittler zwischen den Glaubigen und Gott wirken mufte.

Durch Christus haben nun alle Glaubigen das Vorrecht, Gott als ihren
Vater im Geist und in der Wahrheit anzubeten. Ihre Anbetung beruht auf dem
Erlosungswerk Jesu Christi; sie geschieht durch Christus, den himmlischen
Hohenpriester, und unter der Leitung des Heiligen Geistes. Alles an dieser
Anbetung ist, von Gott her gesehen, gottlich, vollkommen und wohlannehm-
bar (vgl. 1. Petr. 2,5: »... Gott wohlannehmbar durch Christus«).

Weil unser Herr Jesus Christus der vollkommene Hohepriester in Ewig-
keit ist, sind auch wir, die Thm gehoren, gewiirdigt, zum Priesterdienst geru-
fen zu werden:

»Zu ihm kommend als zu einem lebendigen Stein, von Menschen zwar
verworfen, bei Gott aber auserwahlt, kostbar, laf3t euch auch selbst als
lebendige Steine aufbauen, als ein geistliches Haus, ein heiliges
Priestertum, um geistliche Opfer darzubringen, Gott wohlannehmbar
durch Jesus Christus.« (1. Petr. 2,4f; vgl. 2,9f.)
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Mit diesen geistlichen Opfern ist in erster Linie Anbetung, Lobpreis und
Dank gemeint: »Durch ihn lafit uns nun Gott bestandig ein Opfer des Lobes
darbringen, das ist die Frucht der Lippen, die seinen Namen bekennen«
(Hebr. 13,15 —revSch).

aa) Geistliche Anbetung ist Anbetung des Vaters und des Sohnes

Israel, das Volk des alten Bundes, betete Gott an in Seinem Namen
Jehova/Jahwe, den Er Seinem auserwahlten Bundesvolk geoffenbart hatte.
Die Christusglaubigen, so zeigt uns der Herr in Joh. 4,23f., beten Gott in Sei-
nem Namen als Vater an. Durch das vollkommene Suthnopfer des einen, ein-
geborenen Sohnes sind sie angenommen als Sohne Gottes (Eph. 1,5); sie
haben den Geist der Sohnschaft empfangen und konnen als Gottes Kinder
rufen » Abba, Vater!«.

Dieses unvergleichliche Vorrecht hatten die Israeliten nicht; erst die Erlo-
sung in Christus brachte sterbliche Menschen Gott so nahe, daf} sie Ihn als
Vater erkennen und anrufen konnten. Erst der Sohn hatte den Menschen die-
sen wunderbaren Namen Gottes geoffenbart (Joh. 17,6; Joh. 1,18).

So wie jede christliche Anbetung das Stthnopfer Jesu Christi als Grund-
lage hat und wir jede Anbetung im Grunde nur in Christus und durch Christus
dem Vater bringen konnen (vgl. dazu Joh. 14,6; Joh. 16,23f; Hebr. 13,15;
1. Petr. 2,5 u. a.), so bildet auch der Dank an den Vater fur die unaussprechli-
che Gnadengabe Seines Sohnes, fur das wunderbare Heil in Christus einen
wesentlichen Inhalt unserer Anbetung. Unsere Kindesstellung in Gnade, die
tiefere Offenbarung Gottes in Christus, unsere Berufung als eine geistliche
Priesterschaft — all das soll sich in unserer Anbetung, in unserem Lob- und
Dankopfer widerspiegeln, soll einen wiirdigen, geistgewirkten Ausdruck fin-
den, damit der Vater recht verherrlicht und gepriesen werden kann.

Auch der Sohn Gottes selbst wird nach dem ausdriicklichen Willen Gottes
von Seiner Gemeinde angebetet — wie sehr ist Er, in dem die ganze Fulle Got-
tes wohnt, der unser Herr und Erloser ist, unserer Huldigung und Verehrung,
unserer Danksagung und Anbetung wiirdig! (Vgl. u. a. Joh. 5,23; Joh. 20,28;
Mt. 28,9; Offb. 5,8.)

Dagegen sollte es uns ein wichtiger Hinweis sein, gerade auch in Abgren-
zung zu schwarmgeistigen Verirrungen, daf der Heilige Geist tiberall in der
Schrift der Geist ist, durch den wir anbeten, der uns zur Anbetung beféhigt und
leitet, aber daB3 Er selbst keine Anbetung entgegennimmt, sondern allein Chri-
stus und den Vater ehrt und verherrlicht. Wir sollten dieses gottliche Geheimnis
des gegenseitigen Gebens und Nehmens zwischen dem Vater, dem Sohn und
dem Heiligen Geist achten und hier nicht uiber die Schrift hinausgehen.

Im Unterschied zu Israel erfolgt die Anbetung der Gemeinde also auf der
Grundlage einer hoheren, weitergehenderen Selbstoffenbarung Gottes. Das
gilt es auch zu beachten, wenn es um die Verwendung alttestamentlicher
Bibeltexte in der Anbetung der Gemeinde geht. Nicht alle Gebete etwa, die
der Geist Gottes in den Psalmen fur Israel niederschreiben lieB3, eignen sich
ohne weiteres fur die Anbetung der Gemeinde. Sie beinhalten noch nicht die

318



Fulle an Selbstoffenbarung des Vaters und des Sohnes, noch nicht die herrli-
che Gnadenstellung der Erlosten, wie sie uns in Christus gegeben wurde.
Daher muB3 bei der Verwendung von alttestamentlichen Bibelworten in der
Anbetung und dem Lobpreis der Gemeinde geistliches Unterscheidungsver-
mogen angewandt werden.

bb) Die Anbetung der Gemeinde ist geistlich und nicht fleischlich

Der Herr offenbart uns als ein Grundmerkmal wahrer Anbetung, daf} sie im
Geist erfolgen muf}. Was bedeutet das fur die Anbetung in der Gemeinde?

Im Geist anzubeten bedeutet, dal wir unsere Anbetung in der Kraft des
Heiligen Geistes und unter Seiner Leitung darbringen miissen, damit sie Gott
wohlgefallig sein kann. Nur solche Anbetung kann Gott erfreuen, die aus der
wahren Gotteserkenntnis fliet, die der Heilige Geist den Glaubigen vermit-
telt (vgl. 1. Korinther 2), die Worte gebraucht, die vom Heiligen Geist gelehrt
und gegeben sind (1. Kor. 2,13).

Die Anbetung muf} aber auch auf eine geistliche, Gott geméfe Weise dar-
gebracht werden. Gott ist Geist, und deshalb kann nur der innewohnende
Geist Gottes eine Thm angemessene Art der Anbetung bewirken. Erst die
Kraft und Leitung des Heiligen Geistes heiligt das Raucheropfer der
Gemeinde, so daf} es als ein angenehmer Geruch vor Gottes Thron aufsteigt.
Eine Anbetung, die in der Kraft des Fleisches, der alten menschlichen Natur
vor Gott gebracht wiirde, ware dagegen ungeheiligt und Gott nicht wohlge-
fallig. Seelische Emotionen, menschliche Gedanken oder andere Auflerun-
gen des Fleisches haben in der echten, geistlichen Anbetung der Gemeinde
nichts zu suchen; sie wiirden das Opfer der Anbetung verunreinigen.

DaBl wahre Anbetung Anbetung im Geist ist, bedeutet auch, da} sie
wesentlich innerlich ist und nicht an duflere Formen, bestimmte Handlungen
und Rituale gebunden ist. Fleischliche, menschengemachte Anbetung baut
immer auf die auflere Form, auf die sichtbare Handlung, auf das den Sinnen
und der Seele Eingédngige. Sie sucht im Letzten nicht Gott zu befriedigen,
sondern sich selbst, und dazu braucht sie eine stimmungsvolle Umgebung,
beeindruckende, »symbolische« Zeremonien, seelisch aufwithlende oder
erhebende Musik, Bilder, Gewander, besondere Zeremonienfuhrer. All das
finden wir beispielhaft ausgebildet im Katholizismus.

Die wahre, geistliche Anbetung dagegen ist eine Anbetung des Herzens.
Sie ist nicht an bestimmte Orte, Handlungen oder Rituale gebunden, sondern
kann unter den verschiedensten Umstanden stattfinden, auch als unhorbares
inneres Gebet des Glaubigen zu Gott (»...singet und spielet dem Herrn in
euren Herzen« — Eph. 4,19). Durch den Geist Gottes tritt der Glaubige un-
sichtbar in das himmlische Heiligtum Gottes ein und betet in Gottes Gegen-
wart an. Dafur sind alle duBerlichen Handlungen, die die Seele nahren, hin-
derlich und ablenkend; geistliche Anbetung ist daher wesensmafig auf
Schlichtheit und Geisteszucht im aduferen Ausdruck bedacht. Jede Ver-
mischung mit seelischen Emotionen, jede Entfaltung des Fleisches stort und
verunreinigt die wahre geistliche Anbetung und steht ihr geradezu entgegen.
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Dagegen kann es in ihr sehr wohl geistgewirkte Gefuhle der Ergriffenheit,
der Liebe und der Dankbarkeit geben, die von seelisch-fleischlichen unter-
schieden werden miussen.

Anbetung im Geist ist zugleich auch immer Anbetung in der Wahrheit.
Das bedeutet, daf} sie die Herzensaufrichtigkeit des Anbeters und einen Wan-
del im Licht voraussetzt; unbereinigte Stinde, Unwahrhaftigkeit oder Heu-
chelei sind mit wahrer Anbetung unvereinbar. Zugleich schlieft Anbetung in
der Wahrheit auch jeden Druck und formalen Zwang, jede Manipulation und
suggestive Beeinflussung des Anbetenden aus. Wenn uns das Wort Gottes
sagt: »Siehe, du hast Lust an der Wahrheit im Innern« (Ps. 51,8), dann bedeu-
tet das, dal wahre Anbetung aus einem lauteren, aufrichtigen Herzen eines
erlosten Glaubigen zu Gott hin stromen soll, ohne daf} fremde seelische oder
4uflere Einflusse diese geistgewirkte Anbetung storen oder zu lenken suchen.

cc) Geistliche Ausdrucksformen der Anbetung der Gemeinde

Im alten Bund gab es eine besondere Priesterschaft, heilige Kleider, einen
auBerlichen Tempel mit Altaren und Geriten und der Bundeslade; das Volk
lobte Gott mit grofen Festen, mit Klatschen und Tanzen, mit Essen, Trinken
und duBerlicher Lebensfreude. Im Neuen Bund dagegen bilden alle Glaubi-
gen einen unsichtbaren Tempel, eine geistliche Priesterschaft ohne Gewin-
der, Riten oder »Liturgien«; der Gottesdienst beinhaltet geistliche Opfer und
ist ein Dienst im Geist Gottes: »Wir sind die Beschneidung, die wir im Geist
Gottes dienen [latreuo = Gottesdienst iiben] und uns in Christus Jesus riih-
men und nicht auf Fleisch vertrauen (...)« (Phil. 3,3).

Es ist daher kein Zufall, da3 wir in den Beschreibungen des Gottesdienstes
der apostolischen Gemeinden keinerlei Hinweise auf »Lobpreisorchester,
Klatschen oder Tanzen oder »Festversammlungen« finden. Der Gottesdienst
der Gemeinde, ihr Beten und Lobsingen geschieht wesentlich im Herzen, im
Geist der Erlosten (vgl. 1. Kor. 14,15: »Ich will beten mit dem Geist;
Eph. 4,19: »und singet und spielet dem Herrn in euren Herzen).

Thre Freude ist eine »Freude im Heiligen Geist« (Ro. 14,17; vgl.
1. Thess. 1,6), die keine seelischen, auBerlichen Gebarden braucht (vgl.
Lk. 17,20), die die Gefuhle stimulieren und das Fleisch aktivieren. Der geist-
liche, geistgewirkte Gottesdienst der Gemeinde wird in seiner Lauterkeit
und Reinheit durch AuBerlichkeiten wie ausgefeilte Musikbegleitung, auf-
heizende Stimmungsmache (Klatschen, haufige Wiederholungen von Lie-
dern usw.) oder korperliche Selbstdarstellung durch Tanzen o. 4. nur gestort
und ins Fleischliche verfalscht. Ebenso ist alle Liturgie, jedes Ritual storend,
ja zerstorerisch fur wahre geistgewirkte Anbetung.

d) Anbetung als heiliger Priesterdienst

Dem heiligen Gott Lobopfer und Anbetung darzubringen, ist ein herrliches
Vorrecht und ein heiliger Dienst, zu dem wir als konigliche Priester berufen
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sind — aber es ist auch ein Dienst, der die Lauterkeit des Herzens und rechte
Heiligung des Wandels voraussetzt, damit er Gott wohlgefallig sein kann.

Wie vielfaltig sindigen wir hier durch Gedankenlosigkeit, Unwahrhaftig-
keit und Heuchelei! Haben wir abgewogen, was wir an Worten vor Gott brin-
gen? Konnen wir wirklich hinter all dem stehen, was wir gerade in einem
Lied gesungen haben — oder haben wir ein Wort der Reue oder Hingabe »nur
so mitgesungen«, ohne es wirklich zu meinen? Wenn wir vor den heiligen
Gott treten, um Ihn anzubeten, dann schaut Gott unser Herz an, nicht das, was
vor Augen ist! (Vgl. 1. Sam. 16,7; Ps. 51,8.18f.)

Wenn wir tiefer verstehen wollen, wie Gott diesen Priesterdienst haben
will, mussen wir uns mit dem alttestamentlichen Vorbild, dem Dienst der
aaronitischen Priester, beschiéftigen, wie er im 3. Buch Mose (Leviticus) so
eindriicklich beschrieben wird. Die Kleidung der Priester (das reine Leinen),
die vorgeschriebene Waschung vor jedem Betreten des Heiligtums, das
strenge Verbot gegen jegliche Verunreinigung eines Priesters, die Ordnung
der Opfer, bei denen stets Blut die Grundlage bildet — all das redet zu uns und
will uns zeigen, in welcher Herzenshaltung wir uns Gott zum priesterlichen
Dienst der Anbetung nahen sollen.

Unter den alttestamentlichen Opfern ist das Rducheropfer in besonderer
Weise ein Vorbild auf das Gebet und die Anbetung der Gemeinde. So heifit es
in Offb. 5,8: »Und sie hatten (...) goldene Schalen voll Raucherwerk; das
sind die Gebete der Heiligen.« (Vgl. auch Offb. 8,3.) In Ps. 141,2 heift es:
»Mein Gebet moge vor dir gelten als ein Raucheropfer« (Lu 84). Wenn wir
uns ansehen, was Gott zu Mose in 2. Mo. 30,34-37 uber die Bereitung des
Raucherwerks fur den taglichen Gottesdienst sagt, so erkennen wir, wie Gott
wahre Anbetung haben will:

»Und der HERR sprach zu Mose: Nimm dir wohlriechende Stoffe: Stak-
tetropfen, Raucherklaue, wohlriechendes Galbanum und reinen Weih-
rauch — zu gleichen Teilen soll es sein, und mache Raucherwerk daraus,
eine wurzige Mischung, ein Werk des Salbenmischers, gesalzen, rein,
heilig. Dann zersto3e etwas davon zu Pulver und lege etwas davon vor
das Zeugnis in das Zelt der Begegnung, wo ich dir begegnen werde; als
Hochheiliges soll es euch gelten. Was aber das Raucherwerk, das du
machen sollst, angeht — in seiner Zusammensetzung durft ihr keins fur
euch herstellen; als etwas Heiliges fiir den Herrn soll es dir gelten.«

Wahre Anbetung ist eine Frage der Herzenshaltung

Das Opfer der Anbetung und des Lobes ist etwas Heiliges fur den Herrn; wir
bringen es ausschlieBlich um Seinetwillen dar, und nicht etwa um unsert-
willen. Weil Er heilig und rein ist, muf3 auch unser Opfer der Anbetung rein
und heilig sein. Nun haben wir schon gesehen, da} unsere Anbetung vor
Gott nur durch Christus wohlannehmbar ist. Grundsatzlich gilt: Unsere
Stellung als Gotteskinder in Christus macht unsere Anbetung fur Gott wohl-
gefallig.
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All unser Tun ist unvollkommen; Er ist es, durch den unser priesterliches
Opfer geheiligt und vollkommen gemacht wird. Es ware verkehrt, wenn wir
auf uns selber schauen wurden und versuchen wiirden, eine vollkommene,
heilige Anbetung zustandezubringen — das endet nur in Selbstiberhebung
oder Entmutigung.

Unsere Anbetung ist dann rein und heilig und wohlgefallig, wenn wir auf
Christus blicken und nicht auf uns selbst; wenn wir bewuf3t aufgrund unserer
Stellung in Christus vor Ihn kommen statt in fleischlicher Selbstgerechtig-
keit, wenn Er und sein Stthnopfer die Mitte unserer Anbetung darstellen.

Auf der anderen Seite ist der Herzenszustand, die innere Haltung, mit der
wir Gott nahen, um Ihn anzubeten, nicht gleichgiltig und nebensachlich.
Unsere Stellung in Christus sollte ihren Ausdruck finden in einer Haltung der
ganzen Hingabe und Weihung fur Gott.

Diese Herzenshaltung der wahren Anbetung kommt auch in dem griechi-
schen Wort fur Anbetung zum Ausdruck: proskyneo bedeutet »sich nieder-
werfen vor jemand in Verehrung und Unterwerfung, huldigen, anbeten«.”
Diese Herzenshaltung der wahren Anbetung erkennen wir in den wunderba-
ren Bildern der Offenbarung, wo die erlosten Menschen wie die Engelwesen
immer wieder anbetend vor Gott und dem Lamm niederfallen und huldigen:

»Dem, der auf dem Thron sitzt, und dem Lamm den Lobpreis und die
Ehre und die Herrlichkeit und die Macht in alle Ewigkeit!« (Offb. 5,13f.)
»Und alle Engel standen rings um den Thron und die Altesten und die vier
lebendigen Wesen, und sie fielen vor dem Thron auf ihre Angesichter und
beteten Gott an und sagten: Amen! Den Lobpreis und die Herrlichkeit und
die Weisheit und die Danksagung und die Ehre und die Macht und die
Starke unserem Gott in alle Ewigkeit! Amen.« (Oftb. 7,11f.)

Wahre Anbetung hat also nicht allein mit Worten zu tun, die wir ausspre-
chen; sie ist im Grunde eine Herzenshaltung vor Gott und zu Gott hin — eine
Herzenshaltung der Gottesfurcht, der Demut, der Unterwerfung unter Gottes
Willen und Weisungen, der Hingabe und der Lauterkeit, der Liebe und Ver-
ehrung. Wie oft stimmt unsere Herzenshaltung nicht mit unseren Worten der
Anbetung tberein! Muf3 Gott nicht manchesmal auch tiber uns sagen: »Die-
ses Volk ehrt mich mit den Lippen, aber ihr Herz ist weit entfernt von mir«?
(Mt. 15,8). Deshalb erfordert der geistliche, innerliche Gottesdienst wahrer
Anbetung eine Reinigung und Bereitung des Herzens, die von vielen Glaubi-
gen heute nicht mehr klar erkannt wird, weil sie eine oberflachliche, duflerli-
che Auffassung von Anbetung ibernommen haben. Davon redet das Wort in
Hebr. 10,19-22:

»Da wir nun, Bruder, durch das Blut Jesu Freimutigkeit haben zum
Eintritt in das Heiligtum (...), und einen groflen Priester iiber das Haus
Gottes, so laBt uns herzutreten mit wahrhaftigem Herzen in voller
Gewifheit des Glaubens, die Herzen besprengt [und damit gereinigt]
vom bosen Gewissen und den Leib gewaschen mit reinem Wasser.«

Wenn wir Gott in Wahrheit anbeten wollen, dann mussen wir aus unserem
Herzen all das entfernen, was Ihn betrubt und unsere Gemeinschaft mit IThm
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behindert: »Und betruibt nicht den heiligen Geist Gottes, mit dem ihr auf den
Tag der Erlosung versiegelt worden seid. Alle Bitterkeit, aller Zorn und
Groll, alles Schreien und Schméhen sei aus eurer Mitte weggetan, iberhaupt
alles boshafte Wesen« (Eph. 4,30f. — Me). »Jetzt aber legt auch ihr alles der-
artige ab: Zorn, Erbitterung, Bosheit, Schimpfworte und unanstandige Reden
eures Mundes! Beluigt euch nicht gegenseitig! Ihr habt ja doch den alten Men-
schen samt seinem ganzen Tun ausgezogen und den neuen Menschen ange-
zogen, der zur Erkenntnis nach dem Bilde seines Schopfers erneuert wird
(...)« (Kol. 3,8-10 — Me).

Hochmut und fleischliche Gesinnung, Selbstsucht und Tréagkeit, Bitterkeit
und Unvergebenheit, Unreinheit und Witzeleien, der Mibrauch unserer Lip-
pen fur faule, verdorbene Reden — all das erstickt geistliche Anbetung und
verunreinigt unseren Priesterdienst, so dal er dem heiligen Gott nicht mehr
gefallen kann.

Stattdessen sollten wir unsere Herzen fullen mit Christus, mit dem Wort
des Christus, das reichlich in uns wohnen soll. Die immer tiefere Erkenntnis
Seines Erlosungswerkes, Seiner Liebe und Vollkommenheit, der Herrlichkeit
Gottes im Angesicht Jesu Christi wird unsere Anbetung immer reicher und
tiefer werden lassen. Anbetung stromt aus dem Herzen eines Gotteskindes,
wenn es den Herrn Jesus Christus ansieht und sich dessen bewuf3t wird, was
der Vater durch Ihn fur uns getan hat und wer wir in Ihm sind.

Geistliche Anbetung hat daher den bestandigen, bewufSten Umgang mit
dem Wort Gottes und das geistgeleitete Nachsinnen dartiber zur Voraus-
setzung. In diesem Wort erkennen wir durch die Wirkung des Geistes Thn, der
uns erst zu Anbetern macht: »Wir alle aber spiegeln mit unverhulltem
Angesicht die Herrlichkeit des Herrn wider und werden umgewandelt in
dasselbe Bild, von Herrlichkeit zu Herrlichkeit, namlich von des Herrn
Geist« (2. Kor. 3,18 — Sch).

Das BewulBtsein unserer hohen Berufung als Priester Gottes sollte uns alle
anspornen, der Heiligung nachzujagen und in der Gesinnung unseres Herrn
Jesus Christus zu wandeln. »(...) Wie der, welcher euch berufen hat, heilig
ist, werdet auch ihr heilig in eurem ganzen Wandel. Denn es steht geschrie-
ben: »>Ihr sollt heilig sein! Denn ich bin heilig.<« Und wenn ihr den als Vater
anruft, der ohne Ansehen der Person richtet nach eines jeden Werk, so fuhrt
euren Wandel in Furcht wahrend der Zeit eurer Fremdlingschaft (...)«
(1. Petr. 1,15-17 n. Sch)

B. »Lobpreis und Anbetung«
in der Charismatischen Bewegung

Bevor wir nun die charakteristischen Merkmale von »Lobpreis und Anbe-
tung« in der Charismatischen Bewegung untersuchen, sollen einige Vorbe-
merkungen mogliche MiBiverstandnisse klaren. Zunachst geht es im folgen-
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den nicht um eine Beurteilung der personlichen Motive und des personlichen
Glaubenslebens einzelner Anhianger der Charismatischen Bewegung. Hier-
tiber maflen wir uns kein Urteil an; der Herr ist Richter tiber das Verborgene.
Wir gehen davon aus, dafl zahlreiche charismatische Christen wiedergebo-
rene Gotteskinder sind, die ihrem Herrn dienen und Ihn recht anbeten wollen.

Die Frage, die wir stellen, ist: Konnen sie das im Rahmen der Praxis von
»Lobpreis und Anbetung«, wie sie in der Charismatischen Bewegung tiblich
ist, wirklich tun? Ist die charismatische Anbetung eine biblische Anbetung
im Geist und in der Wahrheit oder eine unbiblische Verfalschung wahrer
Anbetung?

Samtliche Aussagen dieser Untersuchung beziehen sich also auf die
gemeinschaftliche Anbetungspraxis, wie sie in charismatischen Versammlun-
gen, »Lobpreisgottesdiensten«, »Festen zur Ehre Gottes« usw. zu finden ist.

Zum anderen muf} betont werden, dafl diese Ausfuhrungen einen
Erklarungsversuch darstellen, der notwendig unvollkommen und lickenhaft
sein muB3. Uber dieses sehr schwierige Thema gibt es unseres Wissens kaum
biblische Untersuchungen, und viele Aspekte, die hier nur angerissen werden
konnen, verdienten griindlichere Behandlung.’ Auf der anderen Seite ist Auf-
klarung hier besonders notwendig, und so hat der Verfasser den Versuch
unternommen, auf der Basis mehrjahriger eigener Erfahrungen (z. T. auch in
der »Lobpreisleitung« charismatischer Veranstaltungen) und biblischer
Studien diese wichtige Frage zu erhellen.

1. »Lobpreis und Anbetung«
als Instrument schwarmgeistiger Beeinflussung

Jeder, der die Charismatische Bewegung von innen kennt, weil3, da3 den
»Lobpreis- und Anbetungszeiten« am Anfang fast jeder Veranstaltung eine
Schlusselrolle fur das Wirken des betriigerischen Geistes dieser Bewegung
zukommt.' Ohne eine »gute« Lobpreiszeit bleiben charismatische Veranstal-
tungen fast durchweg trocken, dirr und kraftlos; »der Geist« kann nicht recht
wirken, es treten kaum »Geistesgaben« in Erscheinung, und die besondere
Atmosphire bleibt aus, die von Anhéngern als »Gefuhl der Gegenwart Got-
tes«, als Erlebnis von »Liebe«, »Frieden«, »Freude«, »Warme« umschrieben
wird und fur die Faszination und Attraktivitat der Charismatischen Bewe-
gung wesentlich verantwortlich ist.

Die »Atmosphdre der Gegenwart Gottes«
Diese »Atmosphére der Gegenwart Gottes« zu erzeugen und die Menschen
fur das Wirken des falschen Geistes offen und empfanglich zu machen, ist

das oberste Ziel der charismatischen »Lobpreis- und Anbetungszeiten«, und
um dieses Ziel zu erreichen, werden die verschiedensten z. T. aufwendigen
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und sorgfiltig aufeinander abgestimmten Mittel eingesetzt: eine Raumgestal-
tung, die zum Wohlfuhlen anregen soll, sanfte, suggestive Melodien, ganze
»Orchester« zur musikalischen Begleitung, trainierte Chore zur Leitung und
Animierung des Gesangs, Beleuchtungsregie und Verstarkeranlagen.

Vor allem bei GrofBveranstaltungen wird mit diesen duBerlichen Dingen
ein beachtlicher Aufwand getrieben. Hinter der »Lobpreis- und Anbetungs-
zeit« steckt eine wohldurchdachte Regie, und der »Lobpreisleiter« ist neben
dem Gottesdienstleiter eine der wichtigsten Personen in einer solchen Veran-
staltung.

All das wird begriindet mit Argumenten wie »Fur unseren Gott ist doch
das Beste gerade gut genug«, »Wir wollen alle unsere Moglichkeiten nutzen,
um Gott zu erfreuen« u. 4. Geht es dabei aber wirklich um Gott und Sein
Wohlgefallen? Wir wissen doch: »Ein Mensch sieht, was vor Augen ist; der
HERR aber sieht das Herz an« (1. Sam. 16,7). Vor Gott ist nicht schone Staf-
fage und aufwendige Inszenierung wohlgefallig, sondern eine rechte Her-
zenshaltung, »der verborgene Mensch des Herzens« (1. Petr. 3,4).

Nein, diese Dinge dienen nicht wirklich Gott, sondern sie dienen dazu,
Menschen seelisch in einer bestimmten Weise zu beeinflussen. Charisma-
tische »Lobpreisleiter« werden dazu geschult, durch richtig ausgewahlte
Lieder die Teilnehmer »abzuholen« und gefuhlsmaBig so zu beeinflussen,
daB sie sich dem Irrgeist immer mehr offnen. Dabei werden suggestive
Psychotechniken angewandt.

Die Menschen sollen sich zunachst entspannen und wohlfuihlen, dann
werden ihre Gefuhle durch bestimmte Lieder aufgeladen. Hilfsmittel dazu
konnen vom Leiter kommende Impulse sein, gemeinsam gesprochene »Hal-
lelujas«, gewisse »positive Bekenntnisse« oder ein »Klatschen fur den
Herrn«. Chorusse mit Auflerungen wie »Ich bin froh in dem Herrn« oder
»Mein Mund ist voller Lachen« werden — wenn notig, mehrmals hintereinan-
der — gesungen, bis die Anwesenden »auftauen«. Dann werden sie »weiterge-
fuhrt«, entweder in »kampferischen Lobpreis« oder in eine eher sanfte, auf
gefuhlsméBige » Anbetung zu Gott« zielende Stimmung hinein.

Der »Durchbruch« zur Hingabe an den Irrgeist

Ziel jeder »Lobpreis- und Anbetungszeit« ist der »Durchbruch«: Plotzlich
verandert sich die Stimmung der Teilnehmer; der verfuhrerische Geist hat sie
soweit geoffnet, daB sie sich ihm bedingungslos und unter Ausschaltung des
Verstandes hingegeben haben. Nun erst werden massivere und offenere
Kundgebungen des Irrgeistes moglich: Es kann zu Gefuhlsreaktionen wie
Weinen, euphorischen Erlebnissen oder »Lachen im Geist« kommen, Visio-
nen und prophetische Botschaften werden empfangen, »Heilungen« kdnnen
geschehen, Menschen konnen umfallen usw.

Die »Lobpreisleiter«, die sich bewuf3t und vollig unter die Leitung des Irr-
geistes stellen, dirigieren die Versammlung nach diesem »Durchbruch« in die
Richtung, die der Geist anzeigt: Es werden Zungengesange angestimmt (die
erfahrungsgemdl das »Wirken des Geistes« noch verstiarken), es werden
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inbrunstige Liebes- und Hingabelieder gesungen, oder es geht in eine mehr
»kdmpferische« Richtung mit lautem »Zungengebet«, Proklamieren und
Gebieten gegen die Finsternismachte.

Das solchermalien »freigesetzte« Geisteswirken kann sich in innerer oder
aulerer »Heilung« duBern oder in Prophetien, die zukunftige Berufungen
enthiillen sollen; manchmal ergeht ein Aufruf an bestimmte Personen, nach
vorn zu kommen oder die Hand zu erheben, um bestimmte »Segnungen« zu
empfangen (z. B. neue »Erfullung mit dem Geist«, »Salbungen« fur spezielle
»Dienste«, »Freudenol«).

Die Leiter solcher Veranstaltungen erhalten durch Visionen oder innere
Eindricke von dem Irrgeist genaue Anweisungen, wie die Versammlung
ablaufen soll, was »dran« ist. Daf} solche »Geistesleitung« nicht nur seelische
Einbildung ist, zeigt sich oft daran, daB solche »Eindriicke« von verschiede-
nen Personen bestatigt werden.

Wer in einen solchen Gottesdienst kommt und sich diesem Geisteswirken
offnet, gerat damit unter den Einflu} des charismatischen Irrgeistes. Dieser
Geist bewirkt, gerade auch durch die »Lobpreis- und Anbetungszeiten, oft-
mals tiefe, aufwithlende, als »schon« und »befreiend« erlebte Gefuihlsreak-
tionen. Man glaubt, endlich ein gewisses Etwas gefunden zu haben, eine neue
Kraft und Freude; das »normale« Christsein erscheint schal und trocken,
langweilig und farblos. Zugleich entsteht eine regelrechte Sucht nach solchen
euphorischen »Geisteserlebnissen«, die die Betroffenen meist recht schnell
in einen charismatischen Kreis bringt. Dort vertieft sich oft die Abhangigkeit
von aufpulvernden, suggestiven Gruppenerlebnissen, die einem das im All-
tag meist ausbleibende »Gefuhl von der Gegenwart Gottes« vermitteln sol-
len.

»Lobpreis und Anbetung« wird in der Charismatischen Bewegung zu
einem Ritual, in dem mithilfe von Liedern und psychologisch hochwirksamer
Musik ein Gruppen-Gefiihlserlebnis und damit verbunden eine innere Off-
nung fiir einen verfiihrerischen Geist erzeugt wird, der mit verschiedensten
seelischen, manipulativen Erfahrungen die Menschen unter seinen Einflufs
bringt.

In einer solcherart aufgeladenen Atmosphire der Suggestion und Eupho-
rie sind die meisten Teilnehmer leicht beeinfluf3bar und in einer tranceahnli-
chen Empfanglichkeit fur »Geistesoffenbarungen«, die nicht mehr vom
(geistlichen) Verstand uberpriift werden konnen. Auch wenn manche Dinge,
die der Irrgeist in solchen Situationen wirkt, wie das Umfallen, hysterisches
Lachen, Schreien o. 4. den ddmonischen Charakter des wirkenden Geistes fur
einen nuchternen Beobachter offensichtlich machen — denen, die unter dem
Einfluf} dieses Geistes stehen, ist der geistliche Verstand und das geistliche
Unterscheidungsvermogen zumeist derart eingenebelt, dafl sie solche Zei-
chen nicht mehr erkennen konnen.

Wihrend viele geistlich reifere, biblisch gefestigte Christen die seelische
Manipulation und Stimmungsmache deutlich erkennen, sind solche Dinge
vor allem jungeren, eher seelisch als geistlich gesinnten Christen verborgen;
sie konnen daran nichts Gefahrliches entdecken und geraten leicht immer tie-
fer in den Sog der Verfuhrung.
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Dabei spielt die auch in evangelikalen Kreisen verbreitete christliche Pop-
musik mit ihren verfuhrerischenen Melodien und ungeistlichen Texten sicher
eine verbindende und wegbereitende Rolle (vgl. dazu S. 362ff. in diesem Ka-
pitel). Gerade die »flotten«, »fetzigen« oder »stimmungsvollen« Melodien
und Arrangements der charismatischen » Lobpreis- und Anbetungs«lieder sind
fur jungere Christen, die das Horen weltlicher Pop- und Rockmusik langst
nicht mehr als Stinde betrachten und sich von den verfuhrerischen Einfliissen
solcher Musik nie gelost haben, ein guter Grund, solches Liedgut zu konsu-
mieren und zu singen. Aber mit diesen Liedern kommt auch der sie inspirie-
rende falsche Geist in das Leben solcher Christen, und eine weitere Offnung
fur die Einflusse der Charismatischen Bewegung ist vorprogrammiert.

Seelisch-manipulative »Anbetung« ist Gott nicht wohlgefillig

In den Lehren charismatischer Autoren tiber »Lobpreis und Anbetung« sind
oft viele richtige, biblische Aussagen enthalten, die manchen Glaubigen irre-
fuhren konnen. Aber die Praxis zeigt, daf} in dieser Bewegung das heilige
Lobopfer der Gemeinde entweiht, mifibraucht und zu einem Werkzeug
schwarmgeistiger Manipulation benutzt wird.

Statt einer Anbetung im Geist und in der Wahrheit findet eine Ergiefung
von raffiniert gelenkten seelischen Gefuhlen statt, die auf irrgeistigem Betrug
und Selbstbetrug gegriindet sind. Wie manches Mal zeigt ein Aufruf im
Anschluf3, da3 viele von denen, die gerade noch verziickt und wiederholt
»Jesus, ich liebe dich« gesungen haben, voller Rebellion, Unvergebenheit
oder anderen unbereinigten Stinden sind. Wer weil} schon, daf} die Frau, die
gerade mit geschlossenen Augen und erhobenen Handen in neuen Zungen
»anbetet«, sich vor kurzem von ihrem Mann scheiden lie? Wichtig bei die-
sem Ritus charismatischer » Anbetung« ist schlieBlich das Gefiihlserlebnis,
das Spiiren der irrgeistigen »Offenbarungen der Gegenwart Gottes«.

MuB da der Herr nicht ahnlich wie zu Israel sagen: »Ich hasse, ich ver-
werfe eure Feste, und eure Festversammlungen kann ich nicht mehr riechen.
Denn wenn ihr mir Brandopfer opfert, miffallen sie mir, und an euren Spei-
seopfern habe ich keinen Gefallen, und das Heilsopfer von eurem Mastvieh
will ich nicht ansehen. Halte den Larm deiner Lieder von mir fern! Und das
Spiel deiner Harfen will ich nicht horen« (Am. 5,21-23)?

Eine solche seelisch-manipulative » Anbetung« ist im Grunde ein Frevel,
ein Greuel vor Gott, eine Lasterung Seines heiligen Namens! Wir werden
daran erinnert, da3 Nadab und Abihu es einst wagten, fremdes Feuer vor den
Herrn zu bringen und dafur gerichtet wurden (vgl. 3. Mo. 10,1). Der Herr
mahnte die Priester darauthin und sprach: »Das hat der HERR gemeint, als er
sprach: Ich will geheiligt werden durch die, welche zu mir nahen und geehrt
werden vor allem Volk!« (3. Mo. 10,3).

Gerade angesichts der euphorisch-aufputschenden »Anbetungs«praxis
der Charismatischen Bewegung wiegt die Mahnung unseres Gottes in
3. Mo. 10,8-11 schwer und sollte unbedingt beachtet werden: »Und der HERR
redete zu Aaron: Wein und berauschendes Getrank sollst du nicht trinken, du
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und deine Sohne mit dir, wenn ihr in das Zelt der Begegnung hineingeht,
damit ihr nicht sterbt — eine ewige Ordnung fur eure Generationen —, und
damit ihr unterscheidet zwischen dem Heiligen und dem Unheiligen und
zwischen dem Reinen und dem Unreinen (...)«

Rausch, Euphorie und Ekstase — im heidnischen Priester- und Gotzen-
dienst durchaus nicht verwerflich, sondern ein legitimes Mittel, den damo-
nischen Geistern nahezukommen —, waren im priesterlichen Dienst der
Anbetung des heiligen Gottes streng verboten. Im Geist und in der Wahrheit
anbeten schlieft jede Form seelischer Stimmungsmache, jedes Suchen und
Produzieren von emotionalen oder mystischen Erfahrungen aus. »Also laft
uns nicht schlafen wie die tibrigen, sondern wachen und nuichtern sein. Denn
die da schlafen, schlafen bei Nacht, und die da trunken sind, sind bei Nacht
trunken. Wir aber, die dem Tag gehoren, wollen nuchtern sein (...)«
(1. Thess. 5,6-8).

2. Der seelisch-fleischliche Charakter
der charismatischen Anbetung

Untersucht man die Lehren und Praktiken charismatischer Anbetung
genauer, dann zeigt sich eine klare Linie. Der Schwarmgeist dieser Bewe-
gung leitet seine Anhanger in eine Art von » Anbetung«, die der von der Hei-
ligen Schrift geoffenbarten Anbetung in Geist und Wahrheit widerspricht und
in Wirklichkeit eine seelisch-fleischliche, betriigerische Anbetung ist. Hinter
der hochgeistlichen Fassade stecken fleischliche Selbstverwirklichung und
damonisch verursachte Ekstasezustinde, die zwar fur manche Christen sehr
anziehend wirken, aber fur Gott ein Greuel sind.

a) »Bring alles, was in dir ist« — fleischliche oder geistliche Anbetung

Eine der Parolen diese Bewegung, die fur ungefestigte jungere Christen
besonders attraktiv sind, lautet in etwa: »Gott nimmt dich an, wie du bist. Er
hat Freude daran, wenn du ganz entspannt und locker und spontan zu ihm
kommst und ihn so preist und anbetest, wie es dir gerade kommt. Klatsche,
tanze, jauchze, weine — bring ihm einfach alles, was in dir ist!«

Sind die Auferungen unseres seelisch-fleischlichen Eigenlebens
Gott wohlgefillig?
Solche Parolen entsprechen natiirlich ganz dem psychologischen Zeitgeist

der »Selbstverwirklichung«. Sie kommen an. Aber sind sie vereinbar mit der
Wabhrheit der Bibel? Ist es so, da3 wir zu Gott kommen konnen, »so wie wir
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sind«, und dafl wir Ihm alles, was in uns ist, als wohlgefilliges Opfer darbrin-
gen konnen? Was ist vor Gott annehmbar und wohlgefallig?

Eine Antwort gibt uns der Apostel Petrus in seinen Belehrungen tiber den
Lebenswandel glaubiger Frauen: »Euer Schmuck sei nicht der duferliche
durch Flechten der Haare und Umhéngen von Gold oder Anziehen von Klei-
dern, sondern der verborgene Mensch des Herzens im unvergdnglichen
Schmuck des sanften und stillen Geistes, der vor Gott sehr kostlich ist«
(1. Petr. 3,3f.).

Nicht unser Korper mit seinen Auflerungen und Gebarden wird hier
genannt, auch nicht die Seele mit ihren Gefuhlen und Stimmungen, sondern
der Geist des Menschen, neugemacht durch die Wiedergeburt und Innewoh-
nung des Heiligen Geistes, die geistliche Gesinnung des Herzens, der innere,
neue Mensch, »der nach Gott geschaffen ist in wahrhaftiger Gerechtigkeit
und Heiligkeit« (Eph. 4,24; vgl. Kol. 3,10). Nicht unser suindiges altes
Wesen, unser Fleisch (auch das religiose) gilt etwas vor Gott, »sondern eine
neue Schopfung« (Gal. 6,15).

Nun ist zwar jeder wahre Christ eine neue Schopfung in Christus (vgl.
2. Kor. 5,17), aber das suindige Fleisch mit seinen Regungen und Begierden
ist auch noch in uns. Es muf; durch einen bewufiten, zuchtvollen Wandel in
Geist getotet und tiberwunden werden, sonst dufiert es sich hochst »spontan«
und offenbart, was (auch noch) »in uns ist«: ndmlich Siinde und Verderbnis,
lauter Dinge, die Gott keineswegs wohlgefallen: »(...) weil die Gesinnung
des Fleisches Feindschaft gegen Gott ist, denn sie ist dem Gesetz Gottes nicht
untertan, sie kann das auch nicht. Die aber, die im Fleisch sind, konnen Gott
nicht gefallen« (Ro. 8,7f.).

Die wahre Selbsterkenntnis, die der Heilige Geist in Paulus wirken konnte,
besagte daher auch nicht, dal »Gott sich so an uns freut, wie wir sind«, son-
dern das genaue Gegenteil: »Denn ich weif}, daf} in mir, das ist in meinem
Fleisch, nichts Gutes wohnt (...)« (Ro. 7,18). Zu den Auferungen des Flei-
sches zahlt nach der Bibel auch die von der Stinde gepragte Seele des Men-
schen mit ihren verkehrten, eigensuichtigen, bosen Gefuhlsregungen: Eifer-
sucht, Zorn, Selbstsiichteleien, Verleumdungen (2. Kor. 12,20), Unzucht,
Unreinheit, Ausschweifung (...) Feindschaften, Hader (...) Neidereien
(Gal. 5,19f), Luge, Bitterkeit, Unanstandigkeit, albernes Geschwatz, Witzelei
(Eph. 4,25-5,4), Leidenschaft, bose Lust und Habsucht (Kol. 3,5) — die Bibel
gibt kein sehr schmeichelhaftes Bild von unserem seelischen Eigenwesen,
sondern verkiindet Gottes Gericht tiber das, was »spontan« und »naturlich«
aus unserem Herzen kommt (vgl. auch Mt. 15,19f., 2. Tim. 3,1-5):

»Denn das Wort Gottes ist lebendig und wirksam und scharfer als jedes
zweischneidige Schwert und durchdringt bis zur Scheidung von Seele
und Geist (...) und ein Richter der Gedanken und Gesinnungen des
Herzens; und kein Geschopf ist vor ihm unsichtbar, sondern alles blof3
und aufgedeckt vor den Augen dessen, mit dem wir es zu tun haben.«
(Hebr. 4,12f.)

Weit davon entfernt, die »naturlichen« Aullerungen der Seele positiv zu
bewerten, bezeichnet das Wort Gottes alles »seelische«, »naturliche« Wesen
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(gr. psychikos) als ein Hindernis fur den Heiligen Geist: »Der seelische [od.
natiirliche] Mensch aber nimmt nicht an, was vom Geiste Gottes ist; denn es
ist ihm eine Torheit, und er kann es nicht verstehen, weil es geistlich beurteilt
werden muB« (1. Kor. 2,14 — Sch).

Jakobus stellt der wahren, geistgewirkten Weisheit eine andere gegeniiber:
»Habt ihr aber bitteren Neid und Streitsucht in euren Herzen, so rithmet euch
nicht und luget nicht wider die Wahrheit! Das ist nicht die Weisheit, die von
oben stammt, sondern eine irdische, seelische, ddmonische« (Jak. 3,14f. — Sch).

Es ist sehr aufschluBreich, gerade im Hinblick auf viele Erscheinungen
der Charismatischen Bewegung, dafl das Wort Gottes hier irdisch (= von die-
ser Welt, im Gegensatz zu geistlich-himmlisch; vgl. Phil. 3,17-21), seelisch
(= aus der seelisch-menschlichen, gefallenen Natur stammend) und ddmo-
nisch in einen solchen engen Zusammenhang stellt (vgl. auch Jud. 19).

Der Platz fur die Auflerungen des alten, seelischen Wesens ist das Kreuz;
wir sollen sie allesamt ablegen (vgl. Eph. 4,20-31; Kol. 3,5-10) und im
Glauben annehmen, dafl wir durch den Kreuzestod Jesu Christi diesem
seelischen Eigenleben gestorben sind (Gal. 5,24; Ro. 6); die richtige Haltung
des Wandels im Geist beschreibt Paulus so: »Ich bin mit Christus gekreuzigt,
und doch lebe ich; aber nicht mehr ich, sondern Christus lebt in mir (...)«
(Gal. 2,20 —revSch). Das bedeutet einen bestindigen Wandel in der Kraft
und auch in der Zucht, der Selbstbeherrschung (2. Tim. 1,7), die der Heilige
Geist uns gibt, und mit deren Hilfe wir die Handlungen des Leibes und die
Auflerungen des seelischen Eigenlebens toten konnen. Nur in dieser Haltung
konnen wir so leben, dal Gott Wohlgefallen an uns hat, und nur so kénnen
wir wahre geistliche Opfer darbringen, die Gott angenehm sind durch Jesus
Christus (vgl. 1. Petr. 2,5).

»Lobpreis« als seelisches Uberdruckventil?

Nachdem wir uns diesen Zusammenhang vor Augen gestellt haben, konnen
wir einige einschlagige charismatische Aussagen zu diesem Thema genauer
betrachten. Der bekannte und beliebte Autor Judson Cornwall etwa gibt ganz
offen zu, daf} der Lobpreis in seinen Kreisen von selbstsiichtigen Motiven
gepragt ist: »Gewohnlich geschieht unser Lobpreis mit dem Gedanken, von
Gott gesegnet werden zu wollen. (...) wir preisen ihn, weil wir uns davon
eine emotionale Ermunterung versprechen.«’ Cornwall definiert Lobpreis
durchaus zustimmend als etwas Seelisch-Emotionales, als einen »Uber-
schwang im geistig-seelischen [!] Bereich des Menschen, der sich Gott
gegenilber Bahn bricht.«’ In einem anderen Buch schreibt er ganz offen:

»Der Lobpreis ist uns, wie die Bibel lehrt [?!], von Gott als Kanal
gegeben worden, durch den wir die Emotionen, die sich in uns an-
gestaut haben, auf eine sichere und dazu positive Art und Weise ent-
laden konnen, die Gott zur Ehre [?!] und uns zur Auferbauung dient. E's
scheint mir unfair und in gewisser Hinsicht gefihrlich [!], in unseren
Gottesdiensten durch Gesang, Ermunterung und Predigt des Wortes
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die Gefiihle der Anwesenden hochzuschrauben und ihnen dann keine
Gelegenheit zu geben, diese Gefuhle auch zum Ausdruck zu bringen.
Der Lobpreis ist das uns von Gott dazu verordnete Mittel.«

Cornwall spricht hier recht offen die gefuhlsmaflige Aufladung und Mani-
pulation durch den Irrgeist der Pfingstbewegung an und erwahnt — sicherlich
aus reicher personlicher Erfahrung als Pfingstpastor — den Verlust der Selbst-
kontrolle und die blinde Offenheit fur gefahrliche Impulse, die das Ergebnis
des verfuhrerischen Geisteswirkens sind:

»Wenn es nicht gelingt, diese Emotionen auf ungefihrliche Weise
abzulassen [!], werden sie iiberladen und somit womaoglich gefdhrlich.
Nichts kann leichter zur Gefahr werden als eine Gruppe emotional
geladener Menschen. So etwas bildet die Grundlage von jeder Art von
unbedachten Aktionen des Pobels. Irgendwie verlieren die Leute da-
durch die Vernunft [!]. Wenn wir gefiihlsmdpig iiberlastet sind, neigen
wir dazu, ohne verniinftige Uberlegungen auf weitere Gefiihlsreize
anzuspringen.<'

Schon daran zeigt sich fur einen nuchternen Glaubigen, daf3 hier nicht der
wahre Heilige Geist wirken kann, der die Menschen nie in solche labilen und
manipulierbaren Zustinde fuhrt, weil Er ein Geist der Selbstbeherrschung
und Zucht ist. Aber diese Zusammenhéange sind Cornwall nicht bewuft. Er
hilt einen solchen Zustand aufgepeitschter Emotionen fur durchaus normal
und gottgewollt und versteigt sich dazu, den Lobpreis der Gemeinde als eine
Art »Uberdruckventil« zu betrachten, um die emotionale Aufheizung auf
ungefahrliche Art wieder loszuwerden!

Daf} das eigentlich fur Gott bestimmte heilige, geistliche Opfer des Lob-
preises ein Kanal fur schwarmgeistig aufgeladene Emotionen sein soll, und
das noch nach Gottes Verordnung, ist eine vollig unbiblische Aussage.

Die »irdische, seelische, ddmonische« Art der durch den Pfingstgeist
angeheizten Gefuhle der »Liebe« kommt in den weiteren Ausfuhrungen
Cornwalls noch etwas klarer heraus. Er geht auf die Beobachtung biblisch
nuchterner Christen ein, daf} die seelisch-schwarmgeistige Aufladung mit
»Liebe« sehr fleischlich-irdische Friichte bringen kann: namlich handfeste
Unzucht unter den aus ihrer Selbstkontrolle herausgefuhrten Menschen, die
ja nicht selten dazu gefuhrt werden, in Tanz, Umarmungen oder »geschwi-
sterlichen Kuissen« auf Teilnehmer des anderen Geschlechts zuzugehen.

»Eine Anschuldigung, die haufig gegen Gottesdienste vorgebracht
wird, in denen auch das Gefuhl angesprochen wird, ist die, da} die
Leute dadurch zu losem Verhalten verleitet werden. Diese Anschuldi-
gung verdient es, dal wir sie ernsthaft betrachten. Wenn ein Gottes-
dienst die Menschen in ihren Gefuthlen packt und wir ihnen dann nicht
die Moglichkeit bieten, ihre Gefuhle auch gemeinsam zum Ausdruck
zu bringen, konnen wir damit rechnen, daf} es beim anschlieBenden
geselligen Beisammensein gewisse Aktionen und Reaktionen geben
wird. Tiefbewegte Gefiihle der Liebe werden dann leicht vom einen zum
anderen iibertragen, und auch das Gefuhl der Freude findet leicht [!]
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ein anderes Ziel als das, welches diese Freude hervorgebracht hat. Es
ist durchaus nichts Ungewohnliches, wenn Menschen ihre religiosen
Gefiihle in physische umsetzen [?!] und daran hat der Teufel das grofite
Vergnuigen! (...) Die Losung heif3t also: Nicht weniger Gefuhl, aber
mehr Moglichkeiten, die Gefuhle zu auBlern! Die Glaubigen sollen
>frohlocken in ihrem Konig«.«*

Hier kommen wir zu einem Grundproblem der falschen Anbetung, wie sie
der charismatische Irrgeist erzeugt. Welchen Charakter haben die Gefuhle,
die dem heiligen Gott dargebracht werden sollen? Cornwall spricht von
»Liebe« und »Freude«, und manche halten tatsachlich die Ausstrahlung des
Irrgeistes fur gottliche Liebe und Freude. Wenn diese Gefuhle aber wahrhaft
geistgewirkt waren, wenn es hier wirklich um reine, heilige Agape-Liebe
ginge, die Frucht des Heiligen Geistes, und um die Freude, die der Herr Jesus
Christus schenken will — dann konnten diese geistgewirkten Regungen doch
nicht »leicht« tiberspringen und zu unzuichtigen Beziehungen zwischen Men-
schen fuhren!

Wenn es aber, wie Cornwall freimutig andeutet, fleischliche, seelisch-
menschliche Gefuhle sind, die durch all den »gesalbten« Lobpreis und die
»gesalbten« Predigten angeheizt wurden — dann kann der in diesen Kreisen
wirkende Geist unmoglich der wahre Heilige Geist Gottes sein. Die Frucht
Seines Wirkens ist in der Heiligen Schrift festgehalten (Gal. 5,22); aus einem
echten Geisteswirken konnen unmoglich solche bosen Friichte kommen.

b) Falsche Vertraulichkeit statt Furcht des Herrn

Ein weiteres Kennzeichen der schwarmgeistig fehlgeleiteten Anbetung ist
eine falsche Vertraulichkeit und seelisch-fleischliche Intimitat dem Vater der
Herrlichkeit und unserem heiligen Herrn gegentiber. Dieser Einwand mag bei
manchem Leser Verstandnislosigkeit auslosen, denn wir sollen doch unseren
Vater im Himmel und unseren Herrn Jesus Christus lieben, und weshalb
sollte man dieser Liebe nicht so intensiv und freimuitig Ausdruck verleihen,
wie dies in charismatischen Gottesdiensten offensichtlich der Fall zu sein
scheint?

Die Furcht des Herrn ist der Anfang unserer Gotteserkenntnis

Das Wort Gottes sagt uns aber klar und unzweideutig, da die Furcht Gottes,
d. h. die ehrfurchtige Anerkenntnis des Menschen, daf er ein stiindiges, nich-
tiges Geschopf ist, Gott aber allmichtig, heilig und gerecht, die Grundlage
jeder wirklichen Gotteserkenntnis und Gottesbeziehung ist. Das diesbeziig-
liche Studium der Konkordanz unter dem Stichwort sei jedem Leser sehr
empfohlen! Wir mochten nur auf einige wenige Bibelworte eingehen, die
allerdings in starkem Gegensatz zum heutigen, auch im Christentum ver-
breiteten Zeitgeist stehen.
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In Spr. 1,7 finden wir eine Feststellung, die uns heutigen Christen sehr viel
zu sagen hat: »Die Furcht des HERRN ist der Anfang der Erkenntnis« (vgl.
auch Spr. 2,5; 9,10; Hi. 28,28). Sollten wir uns nicht alle demitigen vor Gott
und uns prifen, wieweit wir Ihn in Wahrheit erkannt haben, wenn es so steht?
Ist nicht ein Mangel an echter Gottesfurcht, eine lassige, oberflachlich-ver-
trauliche »Kumpel«haltung dem heiligen Gott gegenitber immer mehr in die
Gemeinde eingedrungen?

»Gott ist dein Freund« lautet die Parole — wobei die im Wort Gottes
genannten Voraussetzungen fur eine solche hohe Ehre tunlichst unter-
schlagen werden (vgl. Joh. 15,14; Jak. 4,4-6; Ps. 25,14). Diese hohe Gnade
und Auszeichnung, die unter den Erlosten nur wenigen, einem Abraham,
einem Mose, den Aposteln zuteil wurde, wird heute zum Billigstpreis auf den
Jahrmarkten einer falschen »Evangeliums«werbung verschleudert; jeder-
mann kann sie anscheinend haben, wenn er nur eine »Entscheidung fur
Jesus« trifft.

Doch unbeeindruckt von der Verderbnis des Zeitgeistes bezeugt uns das
ewige Wort der Wahrheit, dafl wir Gott nur recht erkennen (und damit lieben)
konnen, wenn wir Thn zu furchten gelernt haben — als Erloste nicht im Sinn
von Angst und Furcht vor Seinem Zorngericht (vgl. 1. Joh. 4,17f.), aber im
Sinn von Ehrfurcht und einem demiitigen Bewuftsein der grofen Distanz
zwischen Ihm, dem dreimal heiligen, ewigen Gott, und uns todgeweihten,
allein aus Gnade geretteten G