Zeitgeschehen

Nun doch Neutronenwaffe?
Briichiger Waffenstillstand

im Blickpunkt

Der Pfad der Meister
Radhasoami Satsang und Ruhani
Satsang fassen im Westen FuBl

Ruhani Satsang

Das Reich Gottes hinter der Stirn
Far die Einheit der Menschheit
Eckankar

Twitchells verleugnete Lehrer
,Da du selbst Gott bist “

Die Nachfolge Jesu und der Pfad der
Meister

Dokumentation

Voraussetzungen fiir die Initiation
durch den Lebenden Meister

Glaubensiiberzeugungen der
Siebenten-Tags-Adventisten

Berichte

Die »Apostolische Gemeinschatft e.V.«
und die »Vereinigung Apostolischer
Gemeinden«

informationen

ADVENTISTEN

Neufassung der adventistischen
»Glaubensgrundsitze”

Wie Adventisten ihre ,Haretiker”
behandeln

ISSN 0721-2402 E 20362 E

Material

dienst

Aus der
Evangelischen Zentralstelle
fur Weltanschauungsfragen
der EKD

=%

7o

44. Jahrgang
1. September 1981



Zeitgeschehen

Nun doch Neutronenwaffe?
Der Beschluf des amerikani-
schen Prasidenten Ronald Reagan,
nun doch die Serienproduktion der

eine Diskussion aufleben lassen, die
schon einmal in der Amtszeit seines
Vorgingers Carter zu einem heftigen
Schlagabtausch der Meinungen ge-
fihrt hatte. In der Wiederaufnahme
hat diese Diskussion an Schirfe eher
zugenommen, wenn auch neue Ar-
gumente bisher kaum vorgebracht
wurden.

Die neue Waffe, die vor allem Pan-
zer, beziehungsweise ihre Besatzun-
gen, abschrecken soll, weil bei ih-
rem Einsatz nur Menschen getétet,
Sachwerte aber erhalten blieben,
hat, wie bekannt, auch ihre Befir-
worter. In dieser Frage, so hort man
hier, misse moglichst rational und
emotionsfrei geurteilt werden. Was
heifst schon ,Perversion”, so wird
gefragt, nachdem man sich an die
Einlagerung von Atom-Sprengkop-
fen gewohnt habe, die im Grunde
doch viel schlimmer seien. Nich-
tern betrachtet, sei die Entwicklung
dieser Waffe nur ,konsequent”, wer
sich dagegen striube, sei wohl hy-
sterisch oder betreibe gar die Ge-
schifte des Gegners.

Schwerer in diesem Streit hat es der
gewdhnliche Birger, dem allméah-
lich von all den Zahlen und Berech-
nungen und den Abkiirzungs-Chiff-
ren fir neue Trigerraketen und
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Neutronenwaffe aufzunehmen, hat

Atomsprengkdpfe der Kopf raucht.
Beruhigend ware es ja, wenn man
sich einfach auf die Fachleute verlas-
sen konnte. Aber auch davon gibt es
mittlerweile gar nicht wenige, und
einige widersprechen sich auch.
Kommt nicht bald auf jeden Exper-
ten ein Gegenexperte? Ist der Ver-
dacht vollig unbegriindet, Experten
seien Leute, die langst nicht mehr
wissen, wovon sie eigentlich reden?
Der gewohnliche Burger, dem die in
Computern eingespeicherten Infor-
mationen nicht zur Verfiigung ste-
hen, kann das fatale Gefiihl bekom-
men, dal er mit seinen, zugegebe-
nermalen vielleicht naiven Angsten
in dem ganzen Kalkil kaum noch
vorkommit.

Und schlieRlich hat jede dieser
Waffen, mindestens solange sie
nicht eingesetzt werden, fir schlich-
tere Gemiiter auch noch eine ,psy-
chologische” Wirkung. Spatestens
bei der Neutronenwaffe hat man den
Eindruck, dal hier eine menschen-
verachtende Tendenz ihren symbol-
starken Ausdruck gefunden hat, die
moglicherweise schon dem ganzen
Wettriisten einprogrammiert war.
Um Menschen noch wirksamer zu
schiitzen, sollen nur noch Men-
schen umkommen. Erhalten blieben
Hauser, Infrastrukturen, Fabrikanla-
gen. Die ubrig bleibenden Panzer
lieBen sich unter Umstinden sogar
noch an Lander der Dritten Welt
weiterverhandeln.

Besonders adrgerlich wirkt allméahlich
der Hinweis: die da ,oben” missen
es schlieBlich wissen, schlieflich
tragen die ja ,die Verantwortung”!
Auch der Staatsbiirger gibt das bif-
chen Verantwortung, das er auf sei-
ne Weise tragt, nicht jeweils fir vier
Jahre an der Wahlurne ab.




Krieg sei eine zu ernste Sache, als
daB man ihn den Generilen Gberlas-
sen konnte, soll Clemenceau einmal
im Ersten Weltkrieg gesagt haben.
Heute gibt es sogar schon Generile,
die finden, was hier vorbereitet wer-
de, konne gar nicht mehr Krieg ge-
nannt werden. Eigentlich mifte
man heute sagen, die Verhinderung
atomarer Massenvernichtung sei ei-
ne zu ernste Sache, als dal® man sie
Spreng-Kopf-Spezialisten und den
Sandkastenspielen der Raketenzih-

ler berlassen sollte. qu
O Briichiger Waffenstillstand.

in dem lakonischen Text, mit
dem der amerikanische Nahost-Ver-
mittler Philip Chabib Ende Juli in
Jerusalem vor Journalisten bekannt
gab, daB ,um 13.30 Uhr Ortszeit”
jede militarische Aktivitat ,zwischen
israelischem und libanesischem Ter-
ritorium” in beiden Richtungen ein-
gestellt worden seien, kam das Wort
Waffenstillstand” selbst gar nicht
vor. Beide Partner in dem einstwei-
len letzten Waffengang zwischen ls-
rael und der PLO beeilten sich auch,
zu versichern, dall die indirekten
Kontakte, die doch in irgendeiner
Weise stattgefunden haben missen,
nattrlich nicht in Richtung auf eine
gegenseitige Anerkennung verstan-
den werden koénnten.

Paradoxerweise aber hat gerade die '

Verschirfung des Konflikts einen Zu-
stand herbeigefiihrt, der den Namen
Waffenstillstand durchaus verdient.
Begonnen hatte es mit einzelnen
Terrorakten von paldstinensischer
Seite, auf die Israel mit immer hirte-
ren Vergeltungsschlagen reagierte
bis hin zu dem massiven Luftangriff
auf das PLO-Hauptquartier in den
Wohngebieten von Beirut. Beob-

achter schlieBen nicht aus, daB Is-
rael gerade damit seinen Gegner in
eine Lage emporgebombt habe, in
der er sich mit immer schwereren
Waffen ausristen konnte. Aber gera-
de damit scheint auch die Bereit-
schaft von Amerika, der in der Re-
gion durch Syrien vertretenen So-
wijetunion und den Saudis gewach-
sen zu sein, den Heilspornen der
Region bestimmte Grenzen zu
setzen.

Kriegsahnliche Auseinandersetzun-
gen lassen sich eher beenden als
terroristische Aktivititen. In friheren
Zeiten, in denen auch Kriege ihre
»Spielregeln” hatten, wurden Kriege
eigens ,erklart” und dann wieder
durch ,Friedensvertrage” abge-
schlossen. Ubrig geblieben istdavon
nur der Brauch, sich gelegentlich auf
Waffenstillstinde zu einigen. Fur
den Frieden selbst hat die arabische
Sprache zwei Worter: Salam, das im
Grunde nur Abwesenheit von Krieg
bedeutet und ungefihr dem ,Waf-
fenstillstand“  entspricht, und
LSulch” (wohl verwandt mit der he-
braischen Wurzel ,S’lichah” = Ver-
gebung). Abwesenheit von Krieg ist
noch kein Friede, aber besser als
Krieg, vor allem wenn die Zeit ge-
nutzt wird, wirklichen Frieden zu
beférdern. Aufgabe von Arafat wird
es sein, daflr zu sorgen, daf die
Waffenruhe in seinem Lager auch
durchgehalten wird. Aufgabe der is-
raelischen Regierung wird es sein,
nicht in der bloBen Negation den
Palastinensern gegentiber zu verhar-
ren, sondern so etwas wie positive
Perspektiven sichtbar zu machen,
die den Palastinensern zeigen konn-
ten, woftr es lohnend erscheinen
wiirde, die Waffenruhe einzuhalten.
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im Blickpunkt

Der Pfad der Meister
Radhasoami Satsang und Ruhani Satsang
fassen im Westen FuB3

Teil 1l
Die Ableger: Ruhani Satsang und Eckankar

Ruhani Satsang

Der Ruhani Satsang entstand, wie bereits erwihnt, 1948 als Ergebnis der Nachfolgekrise,
die mitdem Hinscheiden des Beas-Meisters Sawan Singh eintrat. hm folgten Jagat Singh
und, nach dessen Tod, 1951, Charan Singh. Charan Singh wird heute von den
Radhasoamis in Beas als Lebender Meister anerkannt. Ein anderer Schiiler Sawan Singhs,
der 1894 geborene Kirpal Singh, konnte dieser Regelung der Nachfolge offensichtlich
nicht zustimmen. Er beanspruchte, von Sawan Singh unmittelbar vor dessen Hinschei-
den mit dem geistlichen Erbe betraut worden zu sein, und griindete 1948 den Ruhani
Satsang, wortlich: ,Erhebungs-Satsang”. 1951, wahrscheinlich nach der Wahl Charan
Singhs, die Kirpal Singhs Chancen ein fir allemal zunichte machte, verlegte dieser sein
Zentrum nach Delhi und nannte es nach seinem Meister ,Sawan Ashram”. Wie bei allen
Spaltungen in der Radhasoami-Geschichte ging es nicht um Lehrunterschiede. Es
handelte sich nicht um eine hiretische Abspaltung, sondern um ein Schisma. Kirpal
Singh und seine Nachfolger auf dem Meister-Thron des Ruhani Satsang folgen grundsitz-
lich den gleichen Lehren wie die Radhasoamis von Agra und Beas. In Kirpal Singhs
eigenen, aus dem christlichen Sprachschatz angereicherten Worten:

,Spiritualitit ist ganz verschieden von Religion, wie sie heute allgemein und volkstiim-
lich verstanden wird, nimlich als sozialer Sittenkodex und weiter nichts. Ruhani Satsang
befaBt sich mit der Wissenschaft der Seele oder damit, wie man mit dem inneren Selbst
im Menschen in Verbindung kommen kann. Er lehrt, wie das innere Selbst aus dem
Zugriff des duBeren Selbst, das aus Gemiit, Materie und den nach auBen gehenden
Sinnen besteht, befreit werden kann. So kann es Zeuge der Herrlichkeit Gottes werden,
kann sein Licht erblicken und seine Stimme im inneren Schweigen des besinftigten
Gemiits vernehmen. Ruhani Satsang ist eine Erfahrungswissenschaft der praktischen
Selbst-Loslésung, wodurch man Selbsterkenntnis und Gotteserfahrung erlangt. Aber
alles das hingt allein von der Gnade Gottes ab. .. Sowohl Gott als auch der Gottespfad
werden durch das Licht des Gottmenschen geoffenbart. Er leitet den Sucher und hilft
ihm, Gott in seinem eigenen Selbst wiederzufinden. Das ist die Hohe Schule der
Spiritualitit, deren lebendige Verkérperung Ruhani Satsang ist ..

Darum missen wir unbedingt lernen, alle lebenden Geschépfe zu lieben und ganz
besonders unsere Mitmenschen, da alle Kinder desselben Hichsten Vaters sind . . . Dies
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fiihrt zunehmend zur Erweiterung des Selbst, bis es das gesamte Universum umfafit, und
wir zum Weltbiirger mit kosmopolitischem Weitblick im wahrsten Sinne werden, womit
wir uns um die Gnade Gottes verdient machen. . Auf dem spirituellen Pfad ist er (der
Meister) ein Fihrer von Ebene zu Ebene, wenn die Seele nach dem willentlichen
Zuriickziehen vom Korperbewuftsein mit ihm zusammen weitergeht . Jede verkor-
perte Seele entrinnt nach dem Uberschreiten des KorperbewuBtseins allen konfessionel-
len AuBerlichkeiten, die dem physischen Korper anhaften. Die spirituelle Reise
erlangt ihren Hohepunkt im Reiche Gottes, in das die strahlende Gestalt des Meisters
nach und nach fithrt. . Wenn der Stinde Sold durch Leiden bezahltist, wird der Fortgang
der karmischen Auswirkungen schlieflich durch die Macht des WORTES oder von
NAAM (dem géttlichen Namen) aufgelést . Ein wahrer Meister ist tatsachlich ein
Meister .. Als ,Gurudev’ oder ,Strahlende Gestalt des Meisters’ geleitet er die Seele zu
den astralen und kausalen Ebenen. . Solche Seelen sind das Salz der Erde und wahrlich
sehr selten, aber die Welt ist niemals ohne einen oder mehrere solcher Wesenheiten,
ganz wie Gott es beschlieft.. Ein in diesen Yoga Eingeweihter braucht sich im
Vergleich zu anderen Yoga-Arten nicht so sehr anzustrengen. Natirlich sollte er, wie es
der Meister sehr anrit, zwei bis drei Stunden taglich Meditation ausfiihren” (aus:
»Ruhani Satsang. Wissenschaft der Seele« von Kirpal Singh).

Das Reich Gottes hinter der Stirn

Alles das ist typische Radhasoami-Theologie. Auch das Bestehen auf streng vegetari-
scher (,sattvischer”) Erndhrung — Fleischgenu® und das dazu nétige Toten von Tieren
schaffen schlechtes Karma — ist eine Gemeinsamkeit von Radhasoamis und Ruhanis. Der
reichliche Gebrauch biblischer Begriffe und Zitate findet sich ebenfalls schon bei den
Radhasoamis. Von Anfang an ist der Verkiindiger der Radhasoami-Botschaft den
Muslimen ein Muslim, den Sikhs ein Sikh, den Christen ein Christ geworden, indem er
sich ihrer Begrifflichkeit bedient und ihre heiligen Schriften zitiert hat. Uber seine
Tatigkeit in den Vereinigten Staaten hat Charan Singh, der gegenwadrtige Beas-Meister,
geduBert: ,Es ist sehr leicht, sie durch die Bibel zu erreichen.“ Bei Kirpal Singh kommt
noch hinzu, dal% er, wie viele der im Westen titigen indischen Meister, eine christliche
Missionsschule besucht hat. Auch der gegenwartige Ruhani-Meister (bzw. einer von
ihnen), Thakar Singh, spickt seine Ansprachen mit Bibelzitaten. , Trachtet am ersten
nach dem Reich Gottes.. “ (Dabei weist sein Finger auf die eigene Stirn, den Sitz des
,Dritten Auges” ) , Das Reich Gottes ist inwendig in euch.” (Auf diese miBverstandliche
Lutheriibersetzung des Verses Lk. 17, 21 — ,unter euch” wire die bessere Ubersetzung —
berufen sich alle indischen Meister und Gurus im Westen.) ,Was hiilfe es dem
Menschen, wenn er die ganze Welt gewonne und nihme doch Schaden an seiner
Seele?” (Indem er sie nicht unter der Fiihrung des Meisters in ihre ,wahre Heimat”
zurtickkehren 148t.) ,Der nach mir kommt, wird euch mit Geist und Feuer taufen”
(ndmlich mit dem inneren Licht). ,Selig sind die Augen, die sehen, was ihr seht, und die
Ohren, die héren, was ihr hort” (ndmlich das innere Licht und den Hérbaren Lebens-
strom mit Hilfe des ,Yoga des Lichts und des Klangs”). In der Radhasoami-Deutung
besagen diese Bibelstellen: Das Heil der Menschen liegt in ihnen selbst, namlich inihrer
unvergdnglichen Seele, die ihren Sitz im Dritten Auge hat. Der Weg zu ihrer Befreiung ist
der Yoga des Lichts und des Klangs unter der Filhrung des Meisters. Die meisten Horer
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sind mit dem urspriinglichen Sinn dieser Bibelworte, wie er sich aus dem Zusammen-
hang ergibt, so wenig vertraut, dal sie die Entstellung und den Mif8brauch tiberhaupt
kaum bemerken.

Fir die Einheit der Menschheit

Am ehesten sprengt das Eintreten Kirpal Singhs fiir Frieden und Einheit der Menschheit
den Rahmen des traditionellen Radhasoami-Denkens. Die alten Radhasoami-Meister
hatten bewuBt darauf verzichtet, Einflu® auf 6ffentliche Angelegenheiten zu nehmen.
Bem(ihungen um Weltverbesserung galten als vergeblich, Mi3stinde und Leiden als
selbstverschuldete Ergebnisse des Karmas. Ohne Verbesserung der karmischen Bedingt-
heit gab es keine Verbesserung der duReren Lebensumstande. Das alles wiirde wohl
auch Kirpal Singh unterschrieben haben, und insofern erscheinen seine Bemiihungen
um Weltfrieden und die karitativen Tatigkeiten des Ruhani Satsang inkonsequent, es sei
denn, sie sollten der Propagierung des ,Pfades der Meister” dienen. Jedenfalls konnte
Kirpal Singh 1956 die UNESCO als Forum fiir die Verkiindigung seiner Ideen benutzen.
In seiner Rede Uber den ,Weltfrieden im Atomzeitalter” beschwor er die wesenhafte
Einheit des Menschengeschlechts, forderte die Wandlung der Menschen von innen unter
dem EinfluB spiritueller Personlichkeiten, pries die wahre Selbsterkenntnis als Weg zum
Gliick und die Nichstenliebe als Voraussetzung des Weltfriedens — lauter Wahrheiten,
die in ihrer Allgemeinheit vielleicht nicht hilfreich sein mogen, denen jedoch niemand
widersprechen kann. 1957 begann eine Reihe von Konferenzen der »World Fellowship
of Religions«, der Weltgemeinschaft der Religionen unter der Prasidentschaft Kirpal
Singhs. Sie dienten dazu, Vertreter verschiedener Religionen zusammenzubringen
sowie Verstindnis und Toleranz zu férdern. 1974 wurde diese »Weltgemeinschaft«
durch die »Unity of Man«-Organisation abgelost, die im Todesjahr Kirpal Singhs ihre
erste Konferenz in Delhi abhielt. Weitere Konferenzen folgten in den USA, Mexiko,
Innsbruck und an anderen Orten. Fir 1981 hat man solche Konferenzen in Amritsar/
Indien und in Miinchen geplant.

Der Sinn dieses Unternehmens liegt offensichtlich darin, die Sache des Weltfriedens und
der Einheit der Menschheit nicht nur im Kreis der religios Interessierten und Engagierten
zu vertreten, sondern auch auf der breiteren Plattform des Allgemein-Menschlichen und
des Politischen. Schon die erste »Unity of Man«-Konferenz in Delhi hatte beschlossen,
um Akkreditierung bei den Vereinten Nationen und bei der UNESCO nachzusuchen und
sich fiir ein vergleichendes Studium der Religionen in Schulen und in der Erwachsenen-
bildung einzusetzen. Der Zusammenhang dieser Bemithungen mit dem Kern der
Radhasoami- und Ruhani-Botschaft ist deutlich: Der ,Pfad der Meister” kann auf diese
Weise als die kronende Kuppel verkiindet werden, die die Vielfalt der Religionen
tiberwélbt und zusammenfaft; die Lehre von der ,one-ness”, der Einheit und des
Einsseins aller Menschen) soll dazu beitragen, Gegensitze zu tiberwinden. Sieht man
sich die Liste der Redner und der unterstiitzenden Organisationen an, so fillt die recht
schmale Basis auf. Es handelt sich vorwiegend um solche, die dem ,Pfad der Meister”
nahestehen: Sikhs, Sufis (islamische Mystiker), Hindus hauptsichlich aus dem nordindi-
schen Umkreis des ,Sant Mat” und einige andere von minderer Bedeutung. Die
Radhasoami-Briider von Agra und Beas fallen freilich durch ihre vollige Abwesenheit
auf, was angesichts der Entstehungsgeschichte des Ruhani-Satsang nicht verwundert.
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Wahrscheinlich sind nicht einmal die Erben Kirpal Singhs, der 1974 ,seinen physischen
Kérper verlassen hat”, bei dieser Einheits-Konferenz vereint. Es ist die »Kirpal Ruhani
Satsang Gesellschaft«, eine ,spirituelle, kulturelle und karitative Vereinigung” unter der
Fiihrung von Sant Thakar Singh, die hinter der »Unity of Man«-Organisation steht,
wahrend von einer Beteiligung der »Sawan Kirpal Ruhani Mission« unter Leitung von
Kirpal Singhs Sohn Sant Darshan Singh nichts bekannt ist.

Ein weiterer Tatigkeitsbereich der Ruhani-Anhanger sind die sogenannten »Mensch-
heitszentren« (Manav Kendra) an einigen Orten Indiens, die seit 1969 langsam aufgebaut
werden. Sie bieten den westlichen Ruhani-Anhidngern eine willkommene Gelegenheit,
die Arbeit einiger indischer Krankenhduser und Schulen zu unterstiitzen. Das haben
christliche Missionskreise seit Jahrhunderten getan, aber es ist ein Zeichen der Zeit, dal
nun auch eine indische Religion diesen karitativen Briickenschlag von West nach Ost
ermoglicht.

ECKANKAR

Wihrend die Herkunft des Ruhani Satsang aus dem Radhasoami Satsang offen zutage
liegt, ist die Abhangigkeit Eckankars vom Ruhani Satsang nicht nur mit einem Schleier
des Geheimnisses, sondern von bewuBter Verschleierung umgeben. Der Amerikaner
Paul Twitchell, der Eckankar 1965 als die ,Wissenschaft des Seelenreisens” und den
~Weg der totalen Bewultheit” gegriindet hat, will sein esoterisches Wissen von dem
Jtibetischen ECK-Meister Rebazar Tarzs* erhalten haben, und zwar auf der Seelenebene,
jener kosmischen Sphire, die von den Radhasoamis ,Sach Khand“ genannt wird.
,Rebazar Tarzs”, rund 500 Jahre alt, habe ihm, Paul Twitchell, am 22. Oktober 1965
den ,Stab der Macht” Gbergeben und ihn zum 971. ,ECK-Meister des altehrwiirdigen
Ordens der Vairagis” gemacht. In seinem Buch »The Tiger’s Fang« (Der Zahn des Tigers)
berichtet Twitchell von seiner Reise durch die kosmischen Sphiren und von den
Belehrungen, die ihm durch ,Rebazar Tarzs” und durch ,Sudar Singh“, eine andere
kosmische Gestalt, zuteil geworden sei Das erinnert an die GroRe Weille Bruderschaft
sowie an die Meister Kut Humi und Moriya, von denen die Begriinderin der Theosophi-
schen Gesellschaft, Helena Petrowna Blavatzky, ihre Weisheit empfangen haben
wollte. Nun hat aber David Christopher Lane (» The Making of a Spiritual Movement: The
Untold Story of Paul Twitchell and Eckankar«) nachgewiesen, daB Twitchell in seinen
Bichern »The Tiger's Fang«, »The Key to Secret Worlds« und »The Far Country«
ausfihrlich aus Julian P. Johnsons »Pfad der Meister«, diesem Standardwerk der
Radhasoami-Literatur, und aus anderen esoterischen Werken abgeschrieben hat. Twit-
chell war ein Plagiator groBen Stils, und seine wichtigste Quelle war die Radhasoami-
Lehre von den kosmischen Sphiren, vom Klang-Yoga und vom Lebenden Meister.

Twitchells verleugnete Lehrer

1955, wahrend Kirpal Singhs erster Amerika-Reise, hatte Twitchell sich von ihm
initiieren lassen, war Mitglied des Ruhani Satsang geworden und besuchte wahrend der
folgenden Jahre dessen Veranstaltungen in Washington, D. C. In dieser Zeit begann er
seine Arbeit an »The Tiger’s Fang«. Dabei spielte nicht ,Rebazar Tarzs”, sondern Kirpal
Singh die Rolle seines (fiktiven) Fiihrers durch die himmlischen Sphiren. ,Meister Kirpal
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Singh sprach kurz Gber diese Angelegenheiten, als er mich durch die verschiedenen
unsichtbaren Welten nahm. Die Geschichte dieser Reise ist in meinem Buch »The
Tiger’s Fang« berichtet worden”, schrieb Twitchell spater in einem Aufsatz mitdem Titel
»The God-Eaters«. Warum hat Twitchell sein Buch nicht in dieser Form veréffentlicht?
Nach David Lane verweigerte Kirpal Singh seine Zustimmung, um die Twitchell ihn
1963 gebeten hatte. Twitchells innere Erfahrungen seien unvollstindig und ungenau.
Twitchell blieb nichts anderes Gbrig, als sein Manuskript in den Papierkorb zu werfen
oder den Namen Kirpal Singhs auszulassen und durch Namen eingebildeter kosmischer
Gestalten wie ,Rebazar Tarzs” zu ersetzen. Er entschied sich fur die zweite Lésung.
Ahnlich verfuhr er mit dem Namen von Swami Premananda. Dieser war ein Schiiler des
bekannten Swami Yogananda (Autobiographie eines Yogi). Premananda hatte sich von
Swami Yoganandas »Self-Realization Fellowship« getrennt und die »Self-Revelation
Church of Absolute Monism« in Washington D.C. gegriindet, die »Kirche der Selbst-
Offenbarung des absoluten Monismusc. Ihr hatte sich Paul Twitchell 1950, vor seiner
Begegnung mit Kirpal Singh, angeschlossen. David Lane, dessen Untersuchung wir
gefolgt sind, restimiert: ,Heute gibt es in Eckankars ausfihrlicher Literatur nicht die
geringste Erwdhnung Swami Premanandas und Kirpal Singhs. Die meisten Eckisten
haben von keinem dieser zwei Gurus jemals gehort. Der Grund dafiir liegt darin, daf
Twitchell beide Namen, die ausfihrlich in seinen urspriinglichen Schriften »The Tiger's
Fang«, »The Flute of God« und anderen Artikeln erschienen, herausediert hat. Er ersetzte
die Namen seiner wirklichen Lehrer ,Swami Premananda’ und ,Kirpal Singh’ durch die
Namen ,Sudar Singh’ und ,Rebazar Tarzs’ Und obgleich Twitchell insgesamt acht Jahre
des Studiums unter Kirpal Singh verbracht hatte, leugnete er 1971, daR er Kirpal Singh
jemals gekannt oder dal’ er von ihm initiiert worden sei . “ Dieser Trennung von Kirpal
Singh folgte 1965 die Griindung von ECKANKAR. Aus dem Schiiler Kirpal Singhs war ein
selbsternannter Meister, der ,971. ECK-Meister”, geworden.

Diese Tatsachen sind in fiihrenden Radhasoami- und Ruhani-Kreisen selbstverstindlich
bekannt und werden auch bestitigt. Auch der Name ECKANKAR bestétigt den Zusam-
menhang mit der Radhasoami-Tradition. Die Radhasoamis verwenden das Wort , Ek-
Ombkar” oder ,Ekonkar” als Bezeichnung des Horbaren Lebensstroms, jener ,Sphiren-
musik”, auf die sich der Meditierende einstimmt. Das Wort enthilt das wichtigste Hindu-
Mantra ,Om” und das Sanskritwort ,ek” (eins, einer). Twitchell hat ein ,,c” hinzugefiigt
und, unbelastet von Sanskrit-Kenntnissen, die Silbe ,Eck“ zur Bezeichnung des Horba-
ren Lebensstroms gemacht und das Wort Eckankar als ,die alte Wissenschaft vom
Seelenreisen” erklart.

Paul Twitchell ist ein interessantes Beispiel fiir die Guru- oder Meister-Karriere eines
Weilen. Nach Beendigung seiner Marine-Laufbahn begann er 1945 zu schreiben (Ron
Hubbard, Begriinder der Scientology Kirche, fing als Science-fiction-Schreiber an).
Nach seiner Begegnung mit Swami Premananda (1950) und Kirpal Singh (1955) und
einer Zeit der Mitarbeit in ihren Organisationen kam er 1958 in Kontakt mit der
Scientology, von der er bestimmte Vorstellungen und Begriffe iibernommen und in sein
Eckankar-Weltbild eingebracht hat. Ebenso hat er theosophische und andere esoterische
Blcher gelesen und aus ihnen seine Weltanschauung angereichert. Damit aus dem
Schiiler aber ein Meister werden kann, bedarf es entweder der Anerkennung als
Nachfolger in einer etablierten Meister-Uberlieferung — die blieb Paul Twitchell versagt
— oder der Berufung auf eine direkte Offenbarung durch kosmische Wesen. Das war der
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Weg, der Twitchell offen blieb. Um ihn betreten zu kénnen, mufte er freilich die
wirklichen Quellen seines Wissens verschweigen, seine eigene Lebensgeschichte
teilweise verfilschen und seine wirklichen oder angeblichen Erfahrungen in den Rang
einer einmaligen, unvergleichlichen und absolut giltigen Heilswahrheit erheben. Wie
es in einer Werbeschrift heifit: ,Das gottliche Licht des ECK leuchtete in Paul Twitchell
erneutauf. Nach Jahrzehnten intensiven Lernens und Schreibens prasentierte er der Welt
im Jahre 1965 die Friichte seines Wissens, seiner Erfahrung und seines Einblicks. Paulji
wurde die Aufgabe Gibertragen, unserer verwirrten materialistischen Welt diese Botschaft
der GewilRheit Gottes und der Fortdauer jedes Individuums in alle Ewigkeit zu
Gberbringen.“

Die Grundlage von ECKANKAR ist also die von Paul Twitchell dbernommene, durch
theosophische und Scientology-Zutaten angereicherte und durch eine phantasievolle
Begrifflichkeit kaum verhiillte Radhasoami-Lehre. So verwendet Twitchell das Wort
»Sugmad” fiir die hochste Gottheit (statt ,Radhasoami”), die ,heiligen Schriften von
ECK” nennt er ,Shariyat-Ki-Sugmad”. thre Teile sollen in neun , Tempelin der Goldenen
Weisheit in der Hut von Fubbi Quantz, Lai Tsi und anderen kosmischen Wesen
aufbewahrt sein und erscheinen stiickweise in der »llluminated Way Press«, San Diego/
Calif.

»Da du selbst Gott bist...“

Wie schon die Radhasoami- und Ruhani-Meister, lehrt auch Eckankar, daf der Lebende
Meister die Verwaltung des Karmas derer tibernimmt, die sich ihm anvertraut haben. Mit
Hilfe des Meisters lernt der Eingeweihte, ,in diesen hoheren spirituellen Welten zu
existieren, wihrend er seine Handlungen und Aktivititen in den niederen Welten
steuert, mit dem Ergebnis, dal er in einem viel h6heren Bewuftseinszustand lebt als der
GroRteil der menschlichen Rasse. Der Student, der das Seelenreisen gemeistert hat,
arbeitet in einer Atmosphire des inneren Vertrauens, des inneren Friedens, der heiteren
Gelassenheit und der Harmonie mit allen Dingen. Mit der Fiihrung des Lebenden ECK-
Meisters und durch die eigene Fihigkeit des Seelenreisens erreicht der Student auf dem
Weg von Eckankar den Zustand totaler Befreiung, totaler Freiheit und totaler BewuRt-
heit” Aus der Distanz des unbeteiligten Beobachters soll der Eingeweihte also sein
eigenes Tun und Lassen und das der anderen betrachten und so lenken, daB8 die
karmische Kette von Ursache und Wirkung ihn nicht noch tiefer verstrickt. Die Angstvor
solch einer Verstrickung ist ein beherrschendes Motiv: ,LaBt sie kimpfen, lafit sie
einander toten. Das ist ihr freier Wille und ihre Last, und nicht unsere Sache ist es,
einzugreifen, wenn wir nicht einen Teil ihres Karmas auf uns nehmen wollen. Nicht, dal
wir jemals Mangel an Sympathie empfinden sollen, aber laB dich niemals darauf ein, die
Last eines anderen zu Ubernehmen”, wie Paul Twitchell sagt. Am Ende des Aufstiegs der
Seele steht nicht das Verschmelzen mit der Gottheit, sondern die Erkenntnis: ,lch bin
Gott, der Vater, der Sohn...” Oder, wie es im »Tiger's Fang« heifit: ,Da du selbst Gott
bist, konnte nichts angebrachter sein, als dir selbst zu begegnen.”

Diese AuBerungen zeigen gegeniiber dem Rahasoami-Glauben eine gewisse Akzentver-
schiebung. Gewil betont auch Twitchell die Notwendigkeit, sich dem Meister hinzuge-
ben. Die Botschaft von der Gottdhnlichkeit, ja Gottlichkeit des Menschen hat bei ihm
aber einen Beigeschmack von Hybris und Hochmut, und die Uberlegenheit des
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Eingeweihten (iber das Erdengewimmel tief unten in den niederen Spharen wird in einem
allzu elitiren Ton herausgestellt. Kommen darin die Allmachtsphantasien des westli-
chen Menschen zum Ausdruck, von denen der Psychologe H. E Richter gesprochen
hat? Sind es die im Westen so hiufigen Gefiihle der Unfreiheit und der Ohnmacht, die
von der Eckankar-Botschaft angesprochen werden, wenn sie totale Freiheit und Uberle-
genheit verheifit?

Auch nach Paul Twitchells Tod im Jahr 1971 ist diese Eckankar-Botschaft weiter
verbreitet worden. Der Amerikaner Darwin Gross wurde Twitchells Nachfolger in der
Wiirde des ,Mahanta” und des ,Lebenden ECK-Meisters”, wohl nicht ganz ohne Zutun
von Twitchells Witwe Gail Atkinson. Mit ihr schloB er ein Jahr spater die Ehe —eine Ehe,
die freilich 1977 in der Scheidung endete.

Die Nachfolge Jesu und der Pfad der Meister

Nichts ist bezeichnender fiir den Pfad der Meister, wie er sich in den Augen eines
Christen darstellt, als der auf die eigene Stirn gerichtete Finger des Sant Satguru, wenner
sagt: ,Das Reich Gottes ist in euch.” Als Jesus den Armen das Reich Gottes versprach,
meinte er nicht den Riickzug in das eigene Innere, sondern die Herrschaft Gottes, die
sich sichtbar gegen die Michte des Bésen und des Todes durchsetzt. Die Radhasoami-
Botschaft reduziert das Reich Gottes zu einem inneren Vorgang, der durch die Hingabe
an den Meister und durch eine bestimmte Yoga-Technik in Gang gesetzt wird. Der
Meditierende nimmt Lichtphdnomene in wechselnden Farben und Kldnge verschiede-
ner Art wahr, wie es auch Sterbende tun. Praktizierter Yoga 16st physiologische und
psychische Vorgénge aus, die Erfahrungen hervorrufen. Nichts ist in unserer Zeit grofier
als der Hunger nach Erfahrung, auch und gerade im Bereich der Religion. Der Pfad der
Meister ist einer der indischen Yoga-Wege, die methodisch innere Erfahrunen produzie-
ren. Wenn nun der Meister sagt: ,Du brauchst nicht zu glauben, du kannst sehen und
héren”, namlich das innere Licht und den inneren Klang, so verwundert nur die
Unbefangenheit, mit der diese Erfahrungen als Gotteserfahrung deklariert werden.
Wieso versteht sich das eigentlich von selbst? Fiir den Radhasoami versteht es sich
deshalb von selbst, weil er das Wesen Gottes als Licht und vor allem als Klang bestimmt.
Woher weil} er, dal Gott Licht und Klang ist? Aus seinen Yoga-Erfahrungen und vor
allem aus denen der Meister. Weltbild und Gottesverstindnis der Radhasoamis sind aus
ihren Licht- und Klangerfahrungen konstruiert. An dieser Stelle beifit sich die Katze in
den Schwanz: Die Theorie bestitigt die Wirksamkeit der Yoga-Praxis, und die Yoga-
Praxis die Richtigkeit der Theorie. Ob aber das Ganze mehr ist als ein fragwirdiger
Zirkelschlu, namlich der rechte Zugang zu Gott und der Weg zur Wahrheit, ist eine
vollig andere Frage. Hier ist auch der Radhasoami-Anhinger darauf angewiesen, zu
glauben, und keineswegs besser dran als der ungldubige Thomas, der sich sagen lassen
multe: ,Selig sind, die nicht sehen und doch glauben.”

Die Radhasoami-Lehre |48t alle Religionen gelten — bis zu einem gewissen Grade. Sie
entnimmt ihnen alles das, was sie als Beweis fir die eigene Wahrheit brauchen kann und
1aRt den Rest beiseite. Was sie gelten 1aBt, sind vor allem die mystischen Elemente, die es
in allen Religionen gibt. Je weniger eine Religion mystisch geprigt ist, desto mehr mufy
beiseite bleiben, und das ist im Fall des Christentums sehr viel. Es mag dem Eifer des
Konvertiten zuzuschreiben sein, wenn Julian P. Johnson das sogenannte dogmatische
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Christentum als ein Produkt des Paulus und als ,eins der merkwiirdigsten und absurde-
sten aller theologischen Systeme” bezeichnet. Aber auch sonst ist der Radhasoami-
Glaube weniger christentumsfreundlich als er sich nach auRenhin gibt. Der zweite Agra-
Meister wird in Indien noch heute als ein Kimpfer gegen die christliche Mission geriihmt.
Die Radhasoami-Toleranz hat ihre deutlichen Grenzen. Wenn Kirpal Singh schrieb:
,Gott schuf den Menschen, und der Mensch schuf Religionen”, so hat er beim zweiten
Teil des Satzes wohl kaum an sich, an den von ihm geschaffenen Ruhani Satsang und an
die Radhasoami-Botschaft gedacht. (Gott schuf Kirpal Singh, und Kirpal Singh schufden
Ruhani-Satsang.) Und doch gibt es in der Radhasoami-Geschichte, wie in der Kirchenge-
schichte, eine Fille menschlich-allzumenschlicher Ereignisse. Der Ratschlag, in der
eigenen angestammten Religion zu bleiben, sie aber — in Richtung auf den ,Pfad der
Meister” — zu transzendieren, macht die Religionszugehorigkeit des Christen zu einer
Formalitit. Das mag sie fiir viele sein, auch fir solche, die den Weg in eine der
Radhasoami- oder Ruhani-Gruppen gefunden haben. Aber die Nachfolge Jesu ist mehr
als duBere Religionszugehorigkeit und kann nicht einfach ,transzendiert” werden.
Wenn die Radhasoamis Jesus als Meister eines vergangenen Zeitalters gelten lassen und
ihn damit zum Vorldufer ihrer eigenen Meister machen, so geht das nur auf Kosten einer
riicksichtslosen Umdeutung alles dessen, was wir Gber Jesus wissen. Der ,Pfad der
Meister” steht und fallt mit dem Glauben an die Seelenwanderung, an das Karma-Gesetz
und an die Existenz einer Hierarchie himmlischer Wesen und Gottheiten, wie sie im
abendlindischen Bereich die Gnosis gelehrt hat. Von alledem findet sich in den
biblischen Schriften und in den groRen Dokumenten der Christenheit — den echten
Dokumenten, wohlgemerkt — nichts. Vielmehr wird der Christ sich an das Wort aus dem
Matthdausevangelium erinnern: , lhr sollteuch nicht Meister nennen lassen; denn einer ist
euer Meister, Christus, ihr aber seid alle Briider.”
Was am , Pfad der Meister” liebens- und achtenswert erscheint, ist nicht die , konfessio-
nelle” Enge mit ihrem kaum verhohlenen Absolutheitsanspruch des Lebenden Meisters,
sondern das Erbe der Sants, das in ihm aufbewahrt ist. Die Gottesliebe, die sich in den
Liedern dieser nordindischen Mystiker ausspricht, und die handfeste Weisheit der
Ausspriiche Kabirs mit ihrer Kritik an toter Schriftgelehrsamkeit und Traditionsglaubig-
keit, an Kastentrennung und Gétzendienst, atmen einen Geist, der dem Geist der
Reformation verwandt ist. Gewi sind sie vom Hinduismus mitgeprigt, aber sie
sprengen ihn auch an vielen Stellen. Wenn christliche Geistliche in Indien einer Hindu-
Versammlung den christlichen Glauben nahebringen wollen, berufen sich manche von
ihnen gern auf die Spriiche und Lieder der Sants. Sie meinen und hoffen, dal in diesen
Worten etwas lebt, das zum christlichen Glauben hin offen ist und auf die Nachfolge Jesu
hin ,transzendiert” werden kann.

Reinhart Hummel

Der Beitrag ,Der Pfad der Meister” von R. Hummel aus MD 8 und 9/1981 st auch als Sonderdruck
bei der EZW erhaltlich.
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Dokumentation

Voraussetzungen fir die Initiation
durch den Lebenden Meister

Unter welchen Voraussetzungen der dium der Unterschied zum christli-
Lebende Meister bereit ist, Jiingerin chen Glauben deutlich wird, beweist
den SANT MAT zu initiieren, geht aus  die geforderte Bekanntschaft mit der
dem folgenden Antragsformular her- Reinkarnations- und Karma-Lehre,
vor. DaB schon in diesem frithen Sta- die dem Christentum fremd ist.

Antrag auf Initiation in den SANT MAT

Name: Herr/Frau/Fraulein. . .. ................ Telefon . .. ........
AdrESSE:. .« o i e e e

1) Haben Sie die grundlegenden Lehren, wie sie in den Broschiiren »Ruhani Satsang—
Wissenschaft der Spiritualitit« — »Mensch erkenne dich selbst« — »Anweisungen fiir

Wahrheitssucher« dargelegt sind, gelesen und ihren Inhalt verstanden?

2) Haben Sie andere Biicher oder Lehren (die vom Meister verfalSten eingeschlossen),
die sich auf Reinkarnation, Karma usw. beziehen, gelesen oder studiert?

3) Haben Sie wenigstens 3 Monate lang die strenge vegetarische Diit befolgt, die alle
Formen von Fleisch, Fleischsiften, Gefliigel, Fisch, Eiern, befruchtet wie unbefruchtet,
und alle Nahrungsmittel jeglicher Art, die Nebenprodukte dieser verbotenen Dinge
enthalten, ausschlieRt?

4) Waren Sie gewohnt, berauschende Getranke, Drogen oder Betidubungsmittel zu
nehmen?

Falls ja, haben Sie seit mindestens 3 Monaten aufgehort, sie zu nehmen?
Bemerkungen: Wenn ein Kandidat dem Rauchen von Zigaretten verfallen ist, kann er/sie
angenommen werden, falls alle anderen Anforderungen erfiillt sind, auf das Verspre-
chen hin, diese schidliche Gewohnheit allmahlich aufzugeben.

Keine Lockerung sollte jedoch im Falle von Drogen, Betiubungsmitteln wie Opium,
LSD, Haschisch usw. oder von Alkohol und anderen Getrinken, die Alkohol enthalten,
gewihrt werden.

5) Zu welchem Zweck lassen Sie sich initiieren?

6) Sind Sie bereit, jeden Tag (morgens und abends) mindestens 2 Stunden den
spirituellen Ubungen zu widmen, die lhnen zur Zeit der Initiation erklirt werden?

7) Religion oder Kirchenzugehorigkeit:

8) Geburtstag: 9) Geburtsort:

10) Nationalitit: 11) Ausbildung:

12) Beruf:

13) ledig . .. verh.... NamedesEhegatten. ... ...... ... ............

252



14) Der Kandidat soll bitte zur Kenntnis nehmen, daf alle Ubungen durch den Meister
verboten sind, welche Atmen fiir die Meditation, geistige Heilung, augenblickliche oder
andere, enthalten.

Beim Unterschreiben dieses Antrags wird angenommen, daf der Kandidat diese beiden
Bedingungen véllig versteht und damit einverstanden ist, sie im groBeren Interesse
seiner/ihrer Wohlfahrt einzuhalten.

Ebenso sollten alle anderen Meditationsformen aufgegeben werden, die der Kandidat
vor der Initiation in den SANT MAT ausgeiibt haben mag.

15) Wenn der Kandidat alle obigen Bedingungen erfillt hat, soll er/sie gebeten werden,
den Antrag in doppelter Ausfertigung auszufiillen. Sie sollte auch eine kurze Lebens-
skizze (vorzugsweise in Schreibmaschinenschrift) enthalten mit Angaben {iber den
Hintergrund, die Suche nach Wahrheit und Erfahrungen, Studien usw.

16) Zwei kleine neuere Fotografien (nicht zuriickzugeben) sollten dem Antrag und der
kurzen Lebensskizze beigefiigt werden.

17) Die zwei Ausfertigungen des Antrags, der Lebensskizze und die zwei Fotografien
sind dann an den Reprisentanten zu schicken, der je eines davon dem Meister zur
Genehmigung schicken und das andere fiir seine eigenen Akten behalten soll.

Datum des Antrags

Unterschrift des Antragstellers

Empfohlen durch den Reprisentanten/Gruppenfiihrer des . . . Satsang.

Unterschrift des Reprasentanten/Gruppenleiters

PS Dieses Antragsformular soll keinem Kandidaten zum Ausfiillen gegeben werden,
wenn er/sie die Bedingungen wie unter 1), 3), 4) oben nicht erfiillt hat und nicht damit
einverstanden ist, die Bedingungen einzuhalten, die unter 14) oben niedergelegt sind.

Glaubensiiberzeugungen
der Siebenten-Tags-Adventisten

Aufder 53. Generalkonferenz der Sie-
benten-Tags-Adventisten im April

der Schweizer Union, der Gemein-
schaft in der DDR, der Siiddeut-

1980 in Dallas (USA) wurden nach
umfangreichen Vorarbeiten die Glau-
bensiiberzeugungen der Gemein-
schaft (Fundamental Beliefs) iiberar-
beitet und neugefaBt und diese Neu-
fassung von den Delegierten be-
schiossen. Ein Arbeitskreis aus Ver-
tretern der Osterreichischen Union,

schen und des Westdeutschen Ver-
bands sowie des Seminars Marien-
héhe und des Hamburger Verlags-
hauses haben den englischen Text
ins Deutsche iibertragen. Wir geben
im folgenden den Abdruck aus »Ad-
ventecho« 11/1981 ungekiirzt wieder.

Préaambel. Siebenten-Tags-Adventisten anerkennen die Bibel als die alleinige Grund-
lage ihres Glaubens und sind iiberzeugt, daR die Heilige Schrift fundamentale Glaubens-
lehren enthélt. Die Glaubensaussagen, wie sie hier formuliert sind, stellen dar, wie die
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Gemeinde die biblische Lehre versteht und bezeugt. Eine Neufassung dieser Aussagen
wire anlaflich einer Generalkonferenz moglich, sofern die Gemeinde durch den
Heiligen Geist zu einem tieferen Verstindnis der biblischen Wahrheit gelangt oder
bessere Formulierungen findet, um die Lehren des heiligen Gotteswortes auszudricken.
1. Die Heilige Schrift. Die Heilige Schrift — Altes und Neues Testament — ist das
geschriebene Wort Cottes, durch gattliche Inspiration heiligen Menschen anvertraut,
die geredet und geschrieben haben, getrieben vom Heiligen Geist. In diesem Wort hat
Gottdem Menschen alles mitgeteilt, was zu dessen Errettung notig ist. Die Heilige Schrift
ist die unfehlbare Offenbarung seines Willens. Sie ist der MaRstab fir den Charakter und
der Prifstein aller Erfahrungen. Sie ist die maRgebende Offenbarungsquelle aller Lehre
und der zuverlassige Bericht von Gottes Handeln in der Geschichte. (2. Petr 1, 20. 21;
2.Tim.3,16,17; Ps. 119, 105, Spr. 30, 5. 6; Jes. 8, 20; Joh. 10,35,17,17, 1. Thess. 2,
13; Hebr 4, 12).

2. Die Dreieinigkeit. Es ist ein Gott: Vater, Sohn und Heiliger Geist — drei in Einheit
verbunden, von Ewigheit her. Gott ist unsterblich, allmichtig und allwissend, er steht
Gber allem und ist allgegenwirtig. Er ist unendlich und jenseits aller menschlichen
Vorstellungskraft. Dennoch kann er erkannt werden, weil er sich selbst offenbart hat. In
alle Ewigkeit gebthrt ihm Ehre, Anbetung und der Dienst der ganzen Schopfung. (5.
Mose 6, 4; 29, 28; Matth. 28, 19. 20; 2. Kor. 13, 13; Eph. 4,4-6; 1 Petr 1,2,1.Tim. 1,
17; Offb. 14, 6. 7.)

3. Der Vater. Gottder ewige Vater ist Schopfer, Ursprung, Erhalter und der Herr alles
Geschaffenen Er ist gerecht und heilig, barmherzig und gnadig, langmiitig und von
groBer Liebe und Treue. Die Eigenschaften und die Macht, wie der Sohn und der Heilige
Geist sie bekunden, sind gleichermallen Offenbarungen des Vaters. (1. Mose 1, 1; Offb.
4,11;2.Kor. 15, 28;Joh.3,16; 1. Joh. 4,8; 1. Tim. 1,17,2 Mose 34,6.7;Joh. 14,9).
4. Der Sohn. Gott der ewige Sohn wurde Mensch in Jesus Christus. Durch ihn istalles
geschaffen. Durch ihn ist Gottes Wesen offenbart. Er hat die Erlésung der Menschheit
bewirkt und die Welt gerichtet. Ewig wahrer Gott, wurde er auch wahrer Mensch: Jesus
Christus. Er wurde gezeugt durch den Heiligen Geist und geboren von der Jungfrau
Maria. Er lebte als Mensch, wurde versucht als Mensch und war dennoch die
vollkommene Verkérperung der Gerechtigkeit und Liebe Gottes. Seine Wunder bezeug-
ten die Macht Gottes und bestitigten ihn als den von Gott verheiRenen Erloser Er littund
starb aus freiem Willen fiir unsere Stinden an unserer Statt am Kreuz, wurde von den
Toten auferweckt und fuhr gen Himmel, um fir uns im himmlischen Heiligtum zu
dienen. Er wird wiederkommen in Herrlichkeit zur endgtiltigen Errettung seines Volkes
und zur Wiederherstellung aller Dinge. (Joh. 1, 1-3. 14; 5, 22; Kol. 1, 15-19; Joh. 10,
30; 14,9;Rom. 5, 18; 6, 23; 2. Kor. 5, 17-21; Luk. 1, 35; Phil. 2, 5-11; 1. Kor. 15, 3. 4;
Hebr. 2, 9-18; 4, 15; 7, 25; 8, 1. 2; 9, 28; Joh. 14, 1-3; 1. Petr. 2, 21, Offb. 22, 20).
5. Der Heilige Geist. Gott der ewige Geist wirkte zusammen mit dem Vater und dem
Sohn bei der Schopfung, bei der Menschwerdung und bei der Erlosung. Er inspirierte die
Schreiber der Heiligen Schrift. Er erfiillte Christi Leben mit Kraft. Er zieht die Menschen
zu Gott und Uberfiihrt sie ihrer Stinde. Die sich ihm 6ffnen, erneuert er und verwandelt
sie in das Ebenbild Gottes. Gesandt vom Vater und vom Sohn, damit er allezeit bei
Gottes Kindern sei, gibt der Heilige Geist der Gemeinde geistliche Gaben, befihigt zum
Zeugnis fiir Christus und leitet — in Ubereinstimmung mit der Heiligen Schrift — in alle
Wahrheit. (1. Mose, 1, 1. 2; Luk. 1, 35; 2. Petr. 1, 21; Luk. 4, 18; Apg. 10, 38; 2. Kor. 3,
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18; Eph 4,11.12; Apg. 1, 8; Joh. 14, 16-18. 26; 15, 26. 27; 16, 7-13; Rom. 1, 1-4.)
6. Die Schopfung. Gottist der Schopfer aller Dinge. Er hat in der Heiligen Schriftden
zuverlissigen Bericht seines schopferischen Wirkens offenbart. In sechs Tagen schufder
Herr ,Himmel und Erde” und alle Lebewesen auf der Erde und ruhte am siebenten Tag
dieser ersten Woche. So setzte er den Sabbat ein als eine bestiandige Erinnerung an sein
vollendetes schépferisches Werk. Der erste Mann und die erste Frau wurden als Kronung
der Schopfung zum Bild Gottes geschaffen. lhnen wurde die Herrschaft tiber die Erde
Uibertragen und die Verantwortung, sie zu bewahren. Die Schépfung war nach ihrer
Vollendung ,sehr gut” und ein Ausdruck der Herrlichkeit Gottes. (1. Mose 1 und 2; 2.
Mose 20, 8-11; Ps. 19, 1-6; 33, 6. 9; 104; Hebr. 11, 3; Joh. 1, 1-3; Kol. 1, 16. 17.)
7. Der Mensch. Mann und Frau wurden nach dem Bild Gottes geschaffen mit dem
Vermégen und der Freiheit, als Persénlichkeit zu denken und zu handeln. Der Mensch
ist eine unteilbare Einheit aus Leib, Seele und Geist und — obwohl als freies Wesen
geschaffen — vollig abhingig von Gott. Als Adam und Eva, unsere ersten Eltern, Gott
ungehorsam wurden, verleugneten sie ihre Abhdngigkeit von ihm und verloren dadurch
ihre hohe Stellung vor Gott. Das Bild Gottes in ihnen wurde entstellt, und sie wurden der
Macht des Todes unterworfen. Seitdem stehen alle Menschen unter der Siinde mit allen
ihren Folgen. Sie werden mit Schwachheit und Neigung zum Bosen geboren. Durch
Christus aber versohnte Gott die Welt mit sich selber, und durch den Heiligen Geistwird
in sterblichen Menschen, die zur Umkehr bereit sind, das Bild ihres Schopfers
wiederhergestellt. Zur Ehre Gottes geschaffen, sind sie gerufen, ihn und einander zu
lieben sowie fiir ihre Umwelt verantwortlich zu handeln (1. Mose 1, 26-28; 2. 7; Ps. 8,
4-7; Apg. 17, 24-28; 1 Mose 3; Ps. 51, 5; Rom. 5, 12-17; 2. Kor. 5, 19. 20).

8. Der groBe Kampf. Die ganze Menschheit ist hineingezogen in eine grofle
Auseinandersetzung zwischen Christus und Satan, bei der es um das Wesen Gottes, sein
Gesetz und seine Herrschaft Gber das Universum geht. Dieser Streit hatte seinen
Ursprung im Himmel, als ein geschaffenes Wesen, ausgestattet mit Entscheidungsfrei-
heit, durch Selbsterhohung zum Satan, zum Widersacher Gottes, wurde. Auch einen
Teil der Engel hat er zum Aufruhr verfiihrt. Als Satan Adam und Eva zur Siinde verleitete,
brachte er den Geist des Aufruhrs auch auf unsere Erde. Die Stiinde hat das Bild Gottes im
Menschen entstellt, die geschaffene Welt in Unordnung gebracht und schlieBlich durch
eine weltweite Flut verwistet. Unsere Erde ist vor der gesamten Schopfung zum
Austragungsort eines universalen Konfliktes geworden, in dem sich der Gott der Liebe
letztlich als Sieger erweisen wird. Christus sendet den Heiligen Geist und seine Engel,
um seinem Volk in diesem Kampf beizustehen, es zu fiihren, zu schiitzen und auf dem
Weg des Heils zu bewahren. (Offb. 12, 3-9; Jes. 14, 12-14; Hes. 28, 12-18; 1. Mose 3,
6-8;2 Petr 3,5 6;Rom 1,19-32,5,12-21,8, 19-22, Hebr. 1,4-14; 1. Kor. 4, 9.)
9. Leben, Tod und Auferstehung Christi. Christus fiihrte ein Leben vollkommenen
Gehorsams gegenuiber dem Willen Gottes. Sein Leiden, sein Tod und seine Auferstehung
sind nach Gottes Vorsehung die einzigen Mittel, die Stinde des Menschen zu siihnen.
Wer diese Versohnung im Glauben annimmt, hat das ewige Leben. Die ganze
Schoépfung kann so die unendliche und heilige Liebe des Schopfers besser verstehen.
Diese vollkommene Versdohnung erweist die Gerechtigkeit des Gesetzes Gottes und
offenbart Gottes Gite. Dadurch wird unsere Sunde verurteilt und zugleich ein Weg zu
ihrer Vergebung geoffnet. Christi stellvertretender Tod hat siihnende, vershnende und
umwandelnde Wirkung. Christi Auferstehung verkiindet Gottes Triumph iiber die
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Michte des Bosen und sichert allen, die sich verséhnen lassen, endgiiltigen Sieg tiber
Siinde und Tod am Ende der Weltzeit zu. In seiner Auferstehung wird offenbar, dafl
Christus der Herr ist. Vor ihm werden einst alle im Himmel und auf Erden ihre Knie
beugen. (Joh. 3, 16; Jes. 53; 2. Kor. 5, 14. 15. 19-21; Rom. 1, 4; 3, 25; 4, 25; 8, 3. 4;
Phil. 2, 6-11; 1. Joh. 2, 2; 4, 10; Kol. 2, 15.)

10. Die Erfahrung der Eriosung. In seiner unendlichen Liebe und Barmherzigkeit
hat Gott Christus, der von keiner Siinde wulte, fiir uns zur Stinde gemacht, damit wir in
ihm vor Gott Gerechte wiirden. Durch den Heiligen Geist verspiiren wir unsere Not,
erkennen wir unsere Siindhaftigkeit, bereuen wir unsere Verfehlungen und glauben an
Jesus als Herrn und Erretter, der sich stellvertretend fiir uns hingab und unser Vorbild ist.
Dieser Glaube, der zum Heil fiihrt, entsteht durch die Kraft des Wortes Gottes und istdie
Gabe seiner Gnade. Durch Christus sind wir gerechtfertigt, von Gott als S6hne und
Tochter angenommen und von der Herrschaft der Stinde befreit. Durch den Geist sind
wir wiedergeboren und geheiligt. Der Geist erneuert unser Denken und Sinnen, schreibt
Gottes Gesetz der Liebe in unser Herz und gibt uns die Kraft zu einem heiligen Leben.
Wer in Christus bleibt, wird Teilhaber der gottlichen Natur und hat die Gewiheit des
Heils jetzt und im Gericht. (Ps. 27, 1; Jes. 12, 2; Jona 2, 9; Joh. 3, 16; 2. Kor. 5, 17-21;
Gal. 1,4;2,19.20; 3, 13; 4, 4-7; Rom. 3, 24-26; 4, 25, 5, 6-10; 8, 1-4. 14. 15. 26.
27;10,17;1.Kor. 2,5;15,3.4;1.)oh. 1,9; 2, 1.2, Eph. 2, 5-10; 3, 16-19; Gal. 3, 26;
Joh. 3, 3-8; Matth. 18, 3; 1. Petr. 1, 23; 2, 21; Hebr. 8, 7-12.)

11. Die Gemeinde. Die Gemeinde ist die Gemeinschaft von Gliubigen, die Jesus
Christus als ihren Herrn und Erloser bekennen. Wie das Volk Gottes zur Zeit des Alten
Testaments ist auch die Gemeinde des Neuen Testaments aus der Welt herausgerufen.
Sie vereint sich zur Anbetung, zur Gemeinschaft, zur Unterweisung im Wort, zur Feier
des Abendmahls, zum Dienst an den Mitmenschen und zur Verkiindigung des Evange-
liums in aller Welt. Die Gemeinde erhilt ihre Vollmacht von Christus, dem Fleisch
gewordenen Wort, und aus der Heiligen Schrift, dem geschriebenen Wort. Die
Gemeinde ist die Familie Gottes. lhre Glieder, von ihm als Kinder angenommen, leben
auf der Grundlage des Neuen Bundes. Die Gemeinde ist eine Gemeinschaft des
Glaubens, der Leib Christi, dessen Haupt er ist. Sie ist die Braut, fir die Christus starb,
damit er sie heilige und reinige. Bei seiner Wiederkunft in Herrlichkeit wird er sie sich
selbst darstellen als verherrlichte Gemeinde. Es sind die Treuen aller Zeiten, erworben
durch sein Blut, ohne Flecken und Runzeln, heilig und unstriflich. (1. Mose 12, 3;
Apg. 7, 38; Matth. 21, 43; 16, 13-20; Joh. 20, 21. 22; Apg. 1, 8; Rém. 8, 15-17; 1.
Kor. 12, 13-27; Eph. 1, 15. 23; 2, 12; 3, 8-11. 15; 4, 11-15.)

12. Die Ubrigen und ihr Auftrag. Die weltweite Gemeinde setzt sich zusammen aus
allen, die wahrhaft an Christus glauben. Doch in der letzten Zeit, einer Zeit weitverbrei-
teten Abfalls, ist eine Schar der Ubrigen herausgerufen, um an den Geboten Gottes
festzuhalten und den Glauben an Jesus zu bewahren. Diese Ubrigen weisen darauf hin,
daR die Stunde des Gerichts gekommen ist, predigen, daB es Erlésung allein durch
Christus gibt, und verkiindigen seine Wiederkunft. Die drei Engel in Offenbarung 14 sind
Sinnbild dieser Verkiindigung. Sie geht einher mit dem Gerichtsgeschehen im Himmel
und fiihrt auf Erden zu einer Bewegung der BufRe und Erneuerung. Jeder Glaubige ist
aufgefordert, sich an diesem weltweiten Zeugnis persénlich zu beteiligen. (Mark. 16,
15; Matth. 28, 18-20; 24, 14; 2. Kor. 5, 10; Offb. 12, 17; 14, 6-12; 18, 1—4; Eph. 5,
22-27; Offb. 21, 1-14.)
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13. Die Einheit der Gemeinde Christi. Die Gemeinde ist ein Leib mit vielen
Gliedern, herausgerufen aus allen Nationen, Geschlechtern, Sprachen und Volkern. In
Christus ist der Glaubige eine neue Schopfung. Rassische, kulturelle, bildungsmaRige,
nationale, soziale und gesellschaftliche Unterschiede sowie Unterschiede zwischen
Mann und Frau dirfen nicht zu Spaltungen in der Gemeinde fiihren. In Christus sind alle
gleich; durch einen Geist zur Gemeinschaft mit ihm und untereinander zusammenge-
fugt. Wir sollen einander dienen, ohne Voreingenommenheit und Vorbehalt. Weil sich
Jesus Christus in der Schrift offenbart hat, verbindet uns ein Glaube und eine Hoffnung—
das bezeugen wir vor allen Menschen. Dieses Einssein hat seinen Ursprung in der Einheit
des dreieinigen Gottes, der uns zu seinen Kindern gemacht hat. (Ps. 133, 1; 1. Kor. 12,
12-14; Apg. 17, 26. 27; 2. Kor 5, 16. 17; Gal. 3, 27-29; Kol. 3, 10~15; Eph. 4, 1-6;
Joh. 17, 20-23; Jak. 2, 2-9; 1. joh. 5, 1.)

14. Die Taufe. Durch die Taufe bekennen wir unseren Glauben an den Tod und die
Auferstehung Jesu Christi und geben Zeugnis, daR wir fir die Stnde tot sind und
entschlossen, ein neues Leben zu fiithren. Damit anerkennen wir Christus als Herrn und
Erloser, werden seinem Volk hinzugefigt und als Glieder seiner Gemeinde angenom-
men. Die Taufe ist ein Sinnbild fiir unsere Gemeinschaft mit Christus, fiir die Vergebung
unserer Stinden und fiir den Empfang des Heiligen Geistes. Sie ist eine Bestatigung des
Glaubens an Jesus Christus sowie ein Zeichen der Reue tber die Siinde und wird
vollzogen durch Untertauchen im Wasser. Ihr geht Unterweisung in der Heiligen Schrift
und die Annahme ihrer Lehren voraus. (Matth. 3, 13-16; 28, 19. 20; Apg. 2, 38; 16,
30-33; 22, 16; Rém. 6, 1-6; Gal. 3, 27; 1. Kor. 12, 13; Kol. 2, 12. 13; 1. Petr. 3, 21.)
15. Abendmahl. Beim Abendmahl nehmen wir Brot und Wein zu uns, die Zeichen
fir den Leib und das Blut Jesu Christi, und bringen dadurch unseren Glauben an ihn als
unseren Herrn und Erléser zum Ausdruck. In diesem Erlebnis der Gemeinschaft ist
Christus gegenwirtig, um unter seinem Volk zu sein und es zu stiarken. Durch die
Teilnahme am Abendmahl verkiinden wir voll Freude des Herrn Tod, bis er wieder-
kommt. Zur Vorbereitung gehoren Selbstprifung, Reue und Stindenbekenntnis. Der
Herr gebot auch den Dienst der FuBwaschung. Die FuBwaschung weist auf die
Notwendigkeit erneuter Reinigung hin, ist Ausdruck der Bereitschaft, einander in Demut
zu dienen, wie Christus es tat, und soll unsere Herzen in Liebe verbinden. Am
Abendmabhl kénnen alle gliubigen Christen teilnehmen. (Matth. 26, 17-30; 1. Kor. 11,
23-30; 10, 16. 17; Joh. 6, 48-63; Offb. 3, 20; Joh. 13, 1-17.)

16. Geistliche Gaben und Dienste. Cott ristet die Glieder seiner Gemeinde zu
allen Zeiten mit geistlichen Gaben aus. Jedes Glied soll die ihm verliehenen Gaben in
Liebe und Dienstgesinnung zum Nutzen der Gemeinde und der Mitmenschen einsetzen.
Diese Gaben, die der Geist nach seinem Ermessen zuteilt, befiahigen die Glaubigen zu
allen Diensten, die die Gemeinde zur Erfillung der ihr von Gott gestellten Aufgaben
braucht. GemaR der Schrift gehoren dazu: Glaube, Heilung, Weissagung, Verkindi-
gung, Lehre, Verwaltung, Versohnung, Barmherzigkeit, selbstloser Dienst und Nach-
stenliebe, damit andere getrostet und ermutigt werden. Fir Seelsorge, Verkindigung
und Unterweisung werden Gemeindeglieder, die von Gott gerufen und vom Heiligen
Geist befahigt sind, in ihrem Dienst von der Gemeinde anerkannt. Sie tragen dazu bei,
die Glieder der Gemeinde zum Dienst zuzuriisten, die Gemeinde zur geistlichen Reife
zu fithren sowie die Einheit im Glauben und in der Erkenntnis Gottes zu fordern. Wenn
die Gemeindeglieder diese geistlichen Gaben als treue Haushalter der vielfiltigen
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Gnade Gottes einsetzen, bleibt die Gemeinde vor dem zerstérenden Einfluf® falscher
Lehren bewahrt, wird in der von Gott vorgesehenen Weise wachsen und auferbaut in
Glaube und Liebe. (Rém. 12,4-8; 1 Kor. 12,9-11.27.28; Eph 4,8.11-16; 2. Kor. 5,
14-21; Apg. 6, 1-7; 1. Tim. 2, 1-3; 1 Petr. 4, 10. 11; Kol. 2, 19, Matth. 25, 31-36.)
17. Die Gabe der Weissagung. Eine der Gaben des Heiligen Geistes ist die
Weissagung. Diese Gabe ist ein Kennzeichen der Gemeinde der Ubrigen und hat sich im
Dienst von Ellen G. White erwiesen. Die Schriften dieser Botin des Herrn sind eine
fortwirkende, bevollmichtigte Stimme der Wahrheit und geben der Gemeinde Trost,
Fihrung, Unterweisung und Zurechtweisung. Sie heben auch deutlich hervor, daB die
Bibel das MaR ist, an dem alle Lehre und Erfahrung gepriift werden muB. (joel 3, 1. 2;
Apg. 2, 14-21; Hebr. 1, 1-3, Offb. 12, 17; 19, 10.)

18. Das Gesetz Gottes. Die Grundziige des Gesetzes Gottes sind in den Zehn
Geboten zusammengefalit und im Leben Jesu Christi beispielhaft dargestellt. In den
Geboten kommen Gottes Liebe, sein Wille und seine Absichten fiir das Leben des
Menschen zum Ausdruck — fiir sein Verhalten und fir die zwischenmenschlichen
Beziehungen. Die Zehn Gebote sind bindend fiir die Menschen aller Zeiten, Grundlage
fur Gottes Bund mit seinem Volk und MaRstab in Gottes Gericht. Durch das Wirken des
Heiligen Geistes decken sie die Siinde auf und wecken das Verlangen nach einem
Erloser. Die Erlésung geschieht allein aus Gnade, nicht durch Werke; ihre Frucht jedoch
ist Gehorsam gegeniiber den Geboten. Er trigt dazu bei, einen christlichen Charakter zu
entfalten und schenkt inneren Frieden. Dieser Gehorsam bekundet unsere Liebe zum
Herrn und unsere Verantwortung fiir den Mitmenschen. Im Gehorsam des Glaubens
erweist sich Christi Macht, das Leben eines Menschen zu dndern, und bekriftigt so das
christliche Zeugnis. (2. Mose 20, 1-17; Matth. 5, 17; 5. Mose 28, 1-14; Ps. 19, 8-12;
Joh. 14, 15, Rém. 8, 14, 1. Joh. 5, 3; Matth. 22, 36—40; Eph. 2, 8).

19. DerSabbat. Nach sechs Schopfungstagen ruhte Gott am siebenten Tag und setzte
damit den Sabbat fiir alle Menschen zum Gedenken an die Schopfung ein. Das vierte
Gebot in Gottes unwandelbarem Gesetz gebietet die Heiligung des Sabbats — des
siebenten Tages der Woche —als Tag der Ruhe, der Anbetung und des Dienens, so wie es
uns Jesus Christus, der Herr des Sabbats, gelehrt und vorgelebt hat. Der Sabbat ist ein Tag
froher Gemeinschaft mit Gott und untereinander. Er ist ein Sinnbild unserer Erlosung
durch Christus, ein Zeichen unserer Heiligung, ein Zeugnis unseres Gehorsams und ein
Vorgeschmack des ewigen Lebens im Reiche Gottes. Der Sabbat ist Gottes bleibendes
Zeichen seines ewigen Bundes mit seinem Volk. Wer diese heilige Zeit begeht, von
Abend bis Abend, von Sonnenuntergang bis Sonnenuntergang, feiert Gottes schopferi-
sches und erlésendes Handeln. (1. Mose 2, 1-3; 2. Mose 20, 8-11; 31, 12-17; Luk. 4,
16; Hebr. 4, 1-11; 5. Mose 5, 12—15; Jes. 56, 4. 5; 58, 13. 14; 3. Mose 23, 32; Mark. 2,
27. 28.)

20. Gottes Haushalter. Wirsind Haushalter Gottes. Er hat uns Zeit und Méglichkeit,
Fahigkeiten und Besitz, den Ertrag der Erde und ihre Bodenschitze anvertraut. Fiir einen
verniinftigen Umgang damit sind wir Gott verantwortlich. Wir anerkennen Gott als
Eigentiimer, wenn wir ihm und den Mitmenschen treu dienen, ihm den Zehnten und
Gaben darbringen, um die Verkiindigung seines Evangeliums und das Wachstum seiner
Gemeinde zu férdern. Recht geiibte Haushalterschaft ist eine Méglichkeit, die Gott uns
gibt, um in der Liebe zu wachsen sowie Selbstsucht und Habgier zu iberwinden. Der
Haushalter freut sich iiber den Segen, den andere durch seine Treue empfangen. (1.
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Mose 1, 26-28; 2, 15; Haggai 1, 3—11, Mal 3, 8-12, Matth. 23, 23; 1. Kor 9, 9-14.)
21. Christlicher Lebenstil. Wir sind berufen, ein gottesfiirchtiges Volk zu sein, das
in Ubereinstimmung mit dem Wort Gottes denkt, fihlt und handelt. Damit der Heilige
Geist in uns ein christusihnliches Wesen wirken kann, beschiftigen wir uns bewul3t mit
dem, was in uns Reinheit, Gesundheit und Freude fordert. Freizeitgestaltung und
Geselligkeit sollen dem hohen Anspruch von Lebensstil und Schonheit entsprechen, wie
sie christlichem Glauben angemessen sind. Wahrend wir durchaus kulturelle Unter-
schiede bericksichtigen, sind wir darauf bedacht, uns einfach, schlicht und geschmack-
voll zu kleiden; denn wahre Schénheit besteht nicht in AuRerlichkeiten, sondern in dem
unverginglichen Schmuck der Freundlichkeit und Herzensgite. Das schlieft auch ein,
daB wir fiir unseren Leib, der ein Tempel des Heiligen Geistes ist, in verniinftiger Weise
Sorge tragen. Neben ausreichender korperlicher Bewegung und Ruhe wollen wir uns so
gesund wie moglich erndhren und uns der Speisen enthalten, die in der Heiligen Schrift
als unrein bezeichnet werden. Wir enthalten uns auch der alkoholischen Getrinke, des
Tabaks, der Drogen und lehnen den Mibrauch von Medikamenten und Narkotika ab,
weil sie unserem Korper schaden. Statt dessen befassen wir uns mit dem, was unsere
Gedanken und unseren Korper unter die Zucht Christi stellt. Gott will unser Bestes:
Freude und Wohlergehen. (1. Joh. 2, 6; Eph. 5, 1-13; R6m. 12, 1. 2; 1. Kor 6, 19. 20;
10,31,1.Tim. 2,9, 10; 3. Mose 11; 2. Kor. 7, 1, 1. Petr 3, 1-4; 2. Kor. 10, 5; Phil. 4,
8.)

22. Ehe und Familie. Die Ehe, von Gott im Garten Eden eingesetzt und von Jesus
Christus bestitigt, soll eine lebenslange Verbindung zwischen einem Mann und einer
Frau in einer von Liebe erfiillten Gemeinschaft sein. Fur den Christen giltdas Ehegel6bnis
sowohl Gott als auch dem Ehepartner gegeniiber. Eine Ehe sollte nur zwischen Partnern
gemeinsamen Glaubens geschlossen werden. Gegenseitige Liebe, Wertschitzung,
Achtung und Verantwortung sind die Grundlage der Ehe. Sie soll die Liebe, Heiligkeit,
Innigkeit und Bestandigkeit der Beziehung zwischen Christus und seiner Gemeinde
widerspiegeln. Jesus hat gelehrt, daR Ehebruch begeht, wer sich von seinem Ehepartner
scheiden liBt — es sei denn wegen Unzucht — und einen anderen heiratet. Selbst wenn
manche ehelichen und familidren Verhiltnisse nicht ideal sind, kénnen dennoch
Ehepartner, die sich einander in Christus die Treue halten, durch die Fithrung des
Heiligen Geistes und durch den Zuspruch der Gemeinde verbunden bleiben. Gott
segnet die Familie und mochte, daR die Familienangehorigen auf dem Weg zur volligen
Reife einander beistehen. Eltern sollen ihre Kinder so erziehen, daf% sie den Herrn lieben
lernen und ihm gehorchen. Durch Wort und Vorbild sollen Eltern ihre Kinder zu der
Erkenntnis fiihren, daR Christus ein liebevoller Erzieher ist, voll Giite und Fiirsorge, der
sie zu Gliedern seines Leibes und damit zur Familie Gottes machen mochte. Wie wichtig
die Stiarkung des Familienzusammenhalts ist, wird in der Botschaft des Evangeliums der
Endzeit besonders betont. (1. Mose 2, 18-25; 5. Mose 6, 5-9, Joh. 2, 1-11; Eph. 5,
21-33; Matth. 5, 31. 32; 19, 3-9; Spr. 22, 6; Eph. 6 1-4; Mal. 3, 23. 24; Mark. 10, 11.
12; Luk. 16, 18; 1. Kor. 7, 10. 11.)

23. Christi Dienst im himmlischen Heiligtum. Es gibt ein Heiligtum im Himmel,
die wahre Stiftshiitte, die Gott aufgerichtet hat und kein Mensch. Dort dient Christus fiir
uns. Durch seinen Dienst macht er sein versohnendes Opfer, das ein fiir allemal am
Kreuz geschah, den Glaubigen zuginglich. Mit seiner Himmelfahrt wurde er als unser
groBer Hoherpriester eingesetzt und nahm seinen Mittlerdienst auf. 1844, am Ende der
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prophetischen Zeit der 2300 Tage, begann die zweite und letzte Phase seines Versoh-
nungsdienstes. Diese Phase verstehen wir im Sinne eines Untersuchungsgerichts, das
zur endgltigen Beseitigung der Siinde beitragt, wie sie durch die Reinigung des
alttestamentlichen Heiligtums am Vers6hnungstag vorgebildet war Die Abbilder der
himmlischen Dinge wurden mit dem Blut von Tieropfern gereinigt; die himmlischen
Dinge selbst aber erfordern ein wirksameres Opfer: das vollkommene Opfer Jesu Christi.
Das Untersuchungsgericht offenbart den himmlischen Wesen, welche Menschen im
Glauben an den Herrn gestorben und dadurch wiirdig sind, an der ersten Auferstehung
teilzuhaben. Es zeigt auch auf, wer von den Lebenden Gemeinschaft mit Christus hat, an
den Geboten Gottes festhilt und den Glauben an Jesus bewahrt. Wer so in Christus ist,
der ist bereit fiir die Verwandlung und wird eingehen in Gottes ewiges Reich. Dieses
Gericht offenbart die Gerechtigkeit Gottes dadurch, dal Gott alle rettet, die an Jesus
Christus glauben. So wird bestitigt, daB alle, die Gott treu geblieben sind, das Reich
empfangen werden. Mitder Vollendung des Dienstes Christi findet fir den Menschen die
Zeit seiner Bewihrung vor der Wiederkunft Christi ihren Abschluf8. (Hebr 1, 3; 8, 1-5;
9, 11-28; Dan. 7, 9-27; 8, 13. 14, 9, 24-27; 4. Mose 14, 34; Hes. 4, 6; Mal. 3, 1; 3.
Mose 16; Offb. 14, 12; 20, 12; 22, 12.)

24. Die Wiederkunft Christi. Das zweite Kommen Christi ist die selige Hoffnung der
Gemeinde und die herrliche Erfillung des Evangeliums. Der Erléser wird wirklich,
personlich und weltweit sichtbar erscheinen. Wenn er wiederkommt, werden die
verstorbenen Gerechten auferweckt und zusammen mit den lebenden Gerechten
verherrlicht in den Himmel aufgenommen; die Ungerechten aber werden sterben. Die
Erfillung der meisten prophetischen Aussagen sowie der gegenwirtige Zustand der Welt
weisen darauf hin, dal Christi Kommen nahe bevorsteht. Der Zeitpunkt dieses Ereignis-
ses ist nicht offenbart worden; deshalb sind wir aufgefordert, jederzeit bereit zu sein.
(Tit. 2, 13; Joh. 14, 1-3; Apg. 1, 9-11; 1. Thess. 4, 16. 17; 1. Kor. 15, 15-54; 2.
Thess. 2, 8; Matth. 24; Mark. 13; Luk. 21; 2. Tim. 3, 1-5; Joel 4, 9-16; Hebr. 9, 28.)
25. Tod und Auferstehung. Der Lohn der Siinde ist der Tod. Gott aber, der allein
unsterblich ist, schenkt seinen Erlosten ewiges Leben. Bis zu jenem Tag sind alle
verstorbenen Menschen in einem Zustand ohne BewuBtsein. Wenn Christus, der unser
Leben ist, wiederkommt, werden die auferweckten und lebenden Gerechten verherr-
licht und entriickt, um ihrem Herrn zu begegnen. Das ist die erste Auferstehung. Die
zweite Auferstehung aber, die Auferstehung der Ungerechten, geschieht tausend Jahre
spater. (1. Tim. 6, 15. 16; Rom. 6, 23; 1. Kor. 15, 51-54; Pred. 9, 5. 6; Ps. 146, 4;
1. Thess. 4, 13—17; Rém. 8, 35-39; Joh. 5, 28. 29; Offb. 20, 1-10; Joh. 5, 24.)

26. Die tausend Jahre und das Ende der Siinde. Die Bibel spricht von tausend
Jahren zwischen der ersten und zweiten Auferstehung (Millenium), in denen Christus mit
seinen Heiligen im Himmel herrscht. Wéhrend dieser Zeit wird Giber die gottlosen Toten
Gericht gehalten. Die Erde befindet sich in einem verwiisteten Zustand; kein Mensch
lebt darauf, nur Satan und seine Engel. Am Ende der tausend Jahre kommen Christus und
seine Heiligen sowie die Heilige Stadt vom Himmel zur Erde herab. Dann werden die
Ungerechten aus dem Tod auferweckt. Mit Satan und seinen Engeln werden sie die
Heilige Stadt belagern. Aber Feuer von Gott wird sie verzehren und die Erde reinigen. So
wird das Universum auf ewig von Siinde und Stinden befreit. (Offb. 20; Sach. 14, 1-4;
Mal. 3, 19; Jer. 4, 23-26; 1. Kor. 6, 1-3; 2. Petr. 2, 4; Hes. 28, 18; 2. Thess. 1, 7-9;
Offb. 19, 17. 18. 21.)
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27. Die neue Erde. Auf der neuen Erde, auf der Gerechtigkeit wohnt, wird Gott eine
ewige Heimat fiir die Erl6sten schaffen — eine vollkommene Welt des ewigen Lebens, der
Liebe, der Freude und zunehmender Erkenntnis in seiner Gegenwart. Gott selbst wird
unter seinem Volk wohnen, Leid und Tod werden nicht mehr sein. Der grolte Kampf ist
zu Ende. Nie mehr wird es Siinde geben. Alles, das Belebte und das Unbelebte, wird
davon kiinden, daR Gott Liebe ist. Er wird in Ewigkeit regieren. (2. Petr. 3, 13; 1.
Mose 17, 1-8; Jes. 35; 65, 17-25; Matth. 5, 5; Offb. 21, 1-7; 22, 1-5; 11, 15.)

Die »Apostolische Gemeinschaft e.V.«
und die »Vereinigung Apostolischer Gemeinden«

Immer wieder hat es Abspaltungen von der »Neuapostolischen Kirche« gegeben, die
zum Teil Tausende von neuapostolischen Christen umfate (s. MD 1972, S. 136ff).
Unzufriedenheit mit dem Fiihrungsstil in dieser patriarchalisch-hierarchisch strukturier-
ten Kirche, der besondere Autorititsanspruch einzelner Stammapostel, auch personli-
che Spannungen zwischen Amtstragern und zuletzt dann die zum Dogma erhobene
Endzeitbotschaft des Stammapostels Bischoff hatten zu den Abspaltungen gefiihrt. Was
istaus all diesen apostolischen Gruppen geworden? Man hért so gut wie nichts von ihnen
—und doch gibt es in den beiden deutschen Staaten und auch in anderen Lindern eine
erstaunlich groRe Zahl unabhingiger apostolischer Gemeinden. Eine solche ganz fiir
sich lebende Gruppe, das »Apostelamt Jesu Christi«, haben wir im letzten Marzheft des
»Materialdienstes« schon vorgestellt. Hier soll nun vor allem die in der Bundesrepublik
ansissige »Apostolische Gemeinschaft« zur Darstellung kommen.

Die »Apostolische Gemeinschaft e.V.« Diisseldorf

Stammapostel J. G. Bischoff hatte, ohne vorherige Riicksprache mit den (ibrigen Apo-
steln, an Weihnachten 1951 ,,ein Wort aus dem Geiste des Herrn“ bekanntgegeben, das
so lautete: ,Ich bin der Letzte, nach mir kommt keiner mehr. So steht es im Ratschluf®
unseres Gottes, so ist es festgelegt, und so wird es der Herr bestitigen. Und zum Zeichen
sollt ihr das haben, daR der Herr in meiner Zeit kommt, um die Seinen zu sich zu
nehmen.”

Eine solche determinierte Endzeitbotschaft, die der damals 81jihrige Stammapostel
hiermit gegeben hatte, war neu in der gesamten apostolischen Tradition, und der
Anspruch auf Verbindlichkeit dieser Botschaft (wer an der Ersten Auferstehung teilhaben
will, mul® diese Botschaft annehmen) erschiitterte die neuapostolischen Gemeinden
zutiefst. Es bildeten sich zwei Lager: die Befiirworter und die Kritiker der Botschaft.
Einige Jahre spiter brach der Konflikt aus: Peter Kuhlen, Bezirksapostel fiir das
Rheinland, einstmals designierter Nachfolger J. B. Bischoffs, widersprach auf der Apo-
stelversammlung 1954 dem Vorhaben des Stammapostels, die Versiegelung kiinftig von
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der Anerkennung dieser ,Botschaft” abhdngig zu machen. Das rief die Getreuen aufden
Plan. Es kam zu Storungen von Gottesdiensten und zu Beschimpfungen Kuhlens und
zwei weiterer Apostel, die sich zu ihm hielten. Diese beschwerten sich in einem offenen
Brief beim Stammapostel und wurden daraufhin zusammen mit zwélf Bischofen und
Bezirksiltesten abgesetzt. Der Bezirk Disseldorf wurde Apostel Walter Schmidt, dem
spiteren Nachfolger Bischoffs im Stammapostelamt, kommissarisch Gbertragen.
Zusammen mit einem grofBen Kreis von Anhédngern griindeten die Ausgeschlossenen am
24. Januar 1955 die »Apostolische Gemeinschaft« mit Sitz in Dusseldorf, die dann am
2. Mai desselben Jahres ein eingetragener Verein wurde. (Gegenwartige Adresse:
Cantadorstr. 11, 4000 Dasseldorf 1). Man muBte ginzlich neu beginnen, denn alles
Kirchenvermogen wurde vom Stammapostel einbehalten. Selbst das Neuapostolische
Gesangbuch wurde den abgefallenen Glaubensgeschwistern vorenthalten.

Diese Erlebnisse und Erfahrungen haben die Gemeinschaft gepragt. Sie waren durch
schwere Anfechtungen gegangen und hatten erkannt, da8 extreme Glaubensiiberzeu-
gungen und Fanatismus, Selbstiiberheblichkeit, der Herrschaftsanspruch geistlicher
Fihrer und Rechthaberei Ausdrucksformen eines unchristlichen Geistes sind. Sie
wollten ihn vermeiden und wollten — treu ihrem apostolischen Erbe — Jesus Christus
dienen mit Hingabe, Bescheidenheit und Freundlichkeit, ohne Anspruch und ohne
Spektakel. Vor allem darauf bedacht, die Liebesgemeinschaft unter den eigenen
Glaubensgeschwistern und die Briderlichkeit besonders zwischen den Amtstragern zu
bewahren, trat diese Gruppe in den 25 Jahren ihres Bestehens in keiner Weise hervor,
weder durch besondere Lehren noch durch auffallende Aktivititen oder durch missiona-
risches Wirken. Sie leben als die ,Stillen im Lande” fiir sich. In den letzten zehn Jahren
erreichte unsere Zentralstelle keine einzige Anfrage beziiglich dieser apostolischen
Gruppe, die mit heute immer noch 9000 versiegelten Mitgliedern in 100 Gemeinden
(vor allem in Rheinland-Westfalen und in Stidwestdeutschland) zu den mittelgroRen
christlichen Sondergemeinschaften in der Bundesrepublik zihlt. Apostelsitze sind
Disseldorf, Duisburg und seit 1967 Stuttgart.

Bezeichnend fiir die Geisteshaltung der Gemeinschaft ist, was Apostel Kuhlen unmittel-
bar nach dem Tod des Stammapostels Bischoff (6..7 1960) gesagt hatte: ,Ich bitte euch
alle miteinander: Tut vornehmlich viel beten. Werde niemand (zum) Richter. Sage
niemand jemandem ein Wort des Vorwurfes Gber voriges Verhalten. Ich bitte euch an
Christi statt: Tut Samariterdienste, tut Verséhnungsdienste, tut Retterdienste an solchen,
die sonst im Glauben zu zerschellen drohen. Oh, ich bitte euch: Betet, betet, daR die,
welche nun durch das Entschlafen des Stammapostels tief erschiittert sind, wieder
maogen zum Glauben in Christo finden.”

Glaubensgrundlage der »Apostolischen Gemeinschaft« ist, neben der Bibel, das ,Lehr-
buch fiir Apostolische Christen” mit dem neun Artikel umfassenden Glaubensbekennt-
nis. Dieses Lehrbuch ist in enger Anlehnung an das entsprechende Buch ,Fragen und
Antworten” der »Neuapostolischen Kirche« 1958 relativ schnell zusammengestellt
worden und wird gegenwirtig griindlich Uberarbeitet. Aufs Ganze gesehen hat die
Apostolische Gemeinschaft eine nur wenig veranderte, ,gereinigte” neuapostolische
Lehre und Ordnung. Neben den Aposteln gibt es Bischofe, die Aufsicht tiber einen
Bezirk haben und Stiitzen der Apostel sind, Alteste, die eine groRere Gemeinde oder
einen Bezirk mit mehreren kleinen Gemeinden leiten, Hirten und Priester, die Seelsor-
ger, Lehrer und Leiter sind, ferner Evangelisten. Dies sind die ,priesterlichen Amter”. Zu
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den Obliegenheiten der ,Amtstriger” gehért, das heilige Abendmahl zu konsekrieren,
die Taufe zu spenden und Siindenvergebung zuzusprechen. Diakon und Unterdiakon
sind Laiendmter.

Die Dreizahl der Sakramente wurde ebenfalls beibehalten: Taufe, Abendmahl, Versie-
gelung; denn ,drei sind die da zeugen: Wasser, Blutund Geist” (1. Joh. 5, 7), heifites bei
Frage 199 im ,Lehrbuch”.

Die ,heilige Wassertaufe” ist der Versiegelung deutlich untergeordnet. Sie ist in der
Regel Kinder-(Sduglings-)Taufe und wird trinitarisch vollzogen. Der Taufende benetzt
seine Hand in dem eigens geweihten Taufwasser und macht drei Kreuze auf die Stirn des
Tauflings. (Die ,Aussonderung” des Taufwassers gehort zum Grundbestand des Taufri-
tus, auch bei einer Nottaufe.) Die Taufe begrindet keine Mitgliedschaft in der
»Apostolischen Kirche”, aber sie verleiht die Anwartschaft fir den Empfang des Heiligen
Geistes, welcher in der Versiegelung geschieht. Diese wird daher auch ,Geistestaufe”
genannt. Sie gilt als ,Krone aller gottlichen Bundeshandlungen” und wird vollzogen
durch die Handauflegung der Apostel. ,Alle getauften Glaubigen”, die ,das herzliche
Verlangen danach haben”, konnen die Versiegelung empfangen und damit ,Heimat-
recht im Reiche Gottes” und Gliedschaft am Leibe Christi erlangen. Meist werden
.Kinderversiegelungen” durchgefiihrt, wobei die Eltern ,stellvertretend fiir das Kind das
Versiegelungsgeliibde Gibernehmen”. In der Konfirmation wird von den Glaubigen dann
das durch die stellvertretende Vermittlung der Eltern geschlossene Tauf- und Versiege-
lungsbindnis selbst tibernommen und ,festgemacht”. Sie entspricht dem protestanti-
schen Brauch; eine zweijahrige Glaubensunterweisung geht ihr voraus.

Das Abendmah/ wird im Rahmen des Sonntagsgottesdienstes gefeiert. Diese Wertschat-
zung stammt offensichtlich aus der katholisch-apostolischen Tradition. Anstelle eines
Siindenbekenntnisses wird das ,Unservater’ gemeinsam ,mit buBfertigem Herzen”
gebetet, und die Absolution ist ersetzt durch die Verkiindigung der ,Frohen Botschaft”,
dal die ,Siinden im Blute des Lammes getilgt” sind. — Am Abendmahl kann jeder
teilnehmen, auch Gaste. Es wird eine in den Wein getauchte Hostie gereicht. Die
Kommunion der Amtstrager ist vorangestellt und deutlich von der Kommunion der
Gemeindeglieder getrennt.

Ein eigenartiger Brauch wurde von der »Neuapostolischen Kirche« (ibernommen: An
Kranke und entfernt Wohnende wird auf deren Begehren hin ein ,Brotbrief” versandt,
d. h. ein Brief, der geistliche Speise in Gestalt einer gedruckten kurzen Homilie mit
Verkindigung der Siindenvergebung enthilt, unter Beigabe einer ,mit Wein betupften
und gesegneten Hostie” zur Selbstkommunion.

Der Gottesdienst am Sonntagvormittag und Mittwochabend stellt die zentrale, feierliche
Versammlung der Gemeinde dar und ist sehr gut besucht. Er ist mit Liedern, auch
Chorgesang, kurzen Gebeten und Predigt einfach gestaltet. Der Raum gleicht, auch dort,
wo schon kircheneigene Gebaude bestehen, eher einer Versammlungsstitte als einem
Kirchenraum. Was ,Altar” genannt wird, ist ein Rednertisch mit aufgeschlagener Bibel
und bescheidenem Blumenschmuck. Die Predigt des , Dienstleitenden” und eines oder
zweier ,Mitdienender” wird frei gehalten, ist anschaulich und herzlich. Ihr liegt in der
Regel ein Schreiben der Apostel fiir die Predigtvorbereitung zugrunde, ,Sendschreiben”
oder ebenfalls ,Brotbrief” genannt.

Die Amtstrager, die mit Ausnahme der Apostel und meist auch der Bischofe ihren Dienst
nebenberuflich versehen, haben keinerlei Ausbildung. Die nétigen Fahigkeiten und
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Erkenntnisse werden auf lebendige Weise durch die priesterliche Gemeinschaft vermit-
telt. Zwar werden bei den wochentlichen bzw. vierzehntigigen Versammlungen der
Amtstriiger Gespriche (iber alle moglichen geistlichen und praktischen Fragen gefiihrt,
doch gibt es keine eigentliche biblisch-theologische Arbeit, auch keine Seminare und
dhnliche Schulungen. Die akademische Bildung der Pfarrer in den GroRkirchen wird
durchweg als eine Ver-Bildung in geistlicher Hinsicht gewertet. Der Verstand wendet
sich gegen den Geist, so ist man uberzeugt. Aber ein Herz voller Offenheit Christus
gegeniber und voller Liebe zum Nichsten wird zum Werkzeug des Heiligen Geistes;
und dieser mull die Gemeinde selbst speisen und fihren.

Das Besondere und Faszinierende fiir die Glaubigen ist hier sicher nicht die Eigenart
einer Lehre und der Tiefgang der Erkenntnis; auch sind es nicht spezielle Berufungen und
Aktionen. Was anziehend wirkt, ist vielmehr die kleine Glaubensfamilie der ,Erstlinge
Jesu Christi“, die ihr frommes Leben fiir sich lebt (vgl. MD 1977, S. 77 ff). Geleitet von
berufenen Aposteln, ,die das Amt des heiligen Geistes der Wahrheit tragen und (denen)
es gegeben ist, das Geheimnis des Glaubens und vom Reiche Gottes zu wissen” (Nr. 266
im Lehrbuch), hat man das Gefiihl der Geborgenheit. Die Glieder und die Gemeinden
besuchen sich gegenseitig — oft (iber erstaunlich weite Strecken hinweg — und sie
ermahnen und erbauen sich untereinander. Weder die Welt noch die anderen Christen
und Kirchen erscheinen am Horizont dieser Gemeinschaft als Anfrage oder als ernstzu-
nehmende Partner.

Weitere apostolische Gemeinschaften im deutschsprachigen Raum

Doch die Geschichte der »Apostolischen Gemeinschaft« in der Bundesrepublik darf
nicht isoliert fiir sich betrachtet werden. So fihrt sich zum Beispiel die Stuttgarter
Gemeinde auf eine Gruppe ,reformiert-apostolischer Christen” zuriick.

Im Jahre 1921 hatte der damalige Stammapostel Niehaus die beiden Apostel C. A.
Briickner (Dresden) und M. Ecke (Gorlitz) exkommuniziert, nicht allein weil sie Kritik
gelibt hatten an der neuapostolischen Verkindigung wihrend des Ersten Weltkrieges,
sondern vor allem wegen der ,Menschenvergotzung”, die mit der Lehre von ,Gott im
Fleisch der Apostel” gegeben sei. Viele weitere Amtstriger und etwa 8000 Gliubige
verlieBen damals die »Neuapostolische Kirche« und griindeten am 5. Mai 1921 den
»Reformiert-Apostolischen Gemeindebund« (so der heutige Name). Er umfalt gegen-
wartig 65 meist kleine Gemeinden mit insgesamt etwa 3500 Seelen, vorwiegend in
Sachsen. Sie werden von zwei Aposteln gefiihrt.

Hier ist man kritisch geworden auch gegen den AusschlieBlichkeitsanspruch der
»Neuapostolischen Kirche« als Kirche. Man méchte , mit anderen Kirchen und Gemein-
schaften ,gutnachbarlich’ in der alle umspannenden Christenheit leben” (Handbuch
Religiése Gemeinschaften); daher bestehen auf der unteren Ebene einige Skumenische
Kontakte. Vor allem aber hat man die Verbindung mit anderen apostolischen Gemein-
schaften gesucht. Zuerst mit einer Gruppe in der Schweiz, die auf folgende Weise
entstanden ist:

Der Schweizer neuapostolische Bezirksapostel Ernst Giittinger war 1951 in Ruhestand
versetzt worden, weil er auf den ersten Apostelzusammenkiinften nach dem Krieg die
autoritire Stellung des Stammapostels angetastet hatte und vorschlug, ,der Sitz des
Apostelkollegiums solle in ein neutrales Land verlegt werden, weil Deutschland in
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groBen MiBkredit gekommen sei” (zitiert nach K. Hutten). Sein Nachfolger im Amt des
Bezirksapostels wurde nicht sein Sohn, Apostel Otto Giittinger, sondern Ernst Streckei-
sen, der spatere Stammapostel (s. MD 1975, S. 245f). Ersterem wurde ein freiwilliger
Verzicht auf sein Apostelamt nahegelegt. Als er nicht einwilligte, wurde er 1954
abgesetzt und ausgeschlossen. ,In einem ,Manifest tiber die Zustinde und Tendenzen in
der Neuapostolischen Gemeinde’ unterzog er die Frankfurter Leitung einer scharfen
Kritik wegen ihrer nationalsozialistischen Vergangenheit und der Emporsteigerung des
Stammapostels zu einer ,Super-Fihrer-Figur’, und er vertrat die Eigenstandigkeit der
Apostel, die nicht bloB ,Gehilfen des Stammapostels’, sondern durch Christus selbst
bevollmichtigt seien.” (K. Hutten)

Beide Giittingers griindeten im gleichen Jahr die » Vereinigung Apostolischer Christen«
und gaben das kleine Blatt »Der Herold — Monatsschrift zur Pflege apostolischen
Glaubens« heraus. Seit 1960 steht Apostel Erwin Kindler der Vereinigung vor, zu der ca.
1500 Gladubige in 23 Gemeinden in der deutschsprachigen Schweiz und in Frankreich
gehoéren. (Adresse: Carl-Spitteler-Strale 20, CH-8053 Ziirich).

Der ZusammenschluB: »Vereinigung Apostolischer Gemeinden«

Zwischen den genannten drei Gruppen kam es sogleich zu Kontakten und Absprachen;
auch wurden bald gemeinsame Gottesdienste gehalten. Man beschloB, eine Verbindung
einzugehen, in die noch weitere dhnliche Gruppen aufgenommen werden sollten. Die
entscheidende Versammlung war das , Apostelkonzil” zu Disseldorf im Juli 1956. Hier
wurde die »Vereinigung der Apostel der Apostolischen Gemeinden« gegriindet, deren
Vorsitzender bis zum Beginn seines Ruhestandes Apostel Kuhlen war. Diese Vereini-
gung hat keinen Rechtsstatus angenommen; daher waren auch noch andere Namen im
Gebrauch, z. B. »Vereinigung Apostolischer Christen des In- und Auslandes«. Jetzt
scheint sich die Bezeichnung »Vereinigung Apostolischer Gemeinden« durchzu-
setzen.

Zu dem erwidhnten Apostelkonzil waren auch die Apostel P. ). Erasmus und D. C. S.
Malan aus Johannisburg gekommen. Sie vertraten die »Apostolic Church — Apostle
Unity« in Sudafrika, die sich ebenfalls als Oppositionsgemeinschaft gegen die Endzeit-
botschaft gebildet hatte. Auch hier waren viele Tausende von der »Neuapostolischen
Kirche« abgesprungen (s. MD 1973, S. 75f). Heute soll diese Gruppe etwa 3500
Glaubige umfassen.

Mit Apostel G. Kamphuis aus Apeldoorn war eine kleine Gruppe vertreten, die unter
dem Namen »Apostolische Geloofsgemeenschap« (= Glaubensgemeinschaft) seit 1955
neben anderen apostolischen Gemeinschaften in den Niederlanden besteht. Heutiger
Name: »Gemeente van Apostolische Christenen«. Sie zahlt gegenwartig etwa 800
Seelen in 22 kleinen Gemeinden.

Nicht zuletzt aber gehért die selbstindige apostolische Gruppe in Australien »Apostolic
Church of Queensland« zu den Begriindern der Vereinigung. Sie wird in zwei Jahren ihr
hundertjdhriges Bestehen feiern: 1883 hatte der aus Wolfenbiittel stammende H. F.
Niemeyer sie als Zweig der »Neuapostolischen Kirche« gegriindet. Spiter jedoch
Gberwarf er sich mit dem damaligen Stammapostel Niehaus und trennte sich 1911 mit
seinen Gemeinden von der deutschen Mutterkirche (s. MD 1963, S. 60f). Heute werden
etwa 8000 Seelen von zwei Aposteln betreut. —

265



So ist es vor 25 Jahren zu einer weltweiten Vereinigung von sechs aus der »Neuapostoli-
schen Kirche« hervorgegangenen apostolischen Gruppierungen gekommen, die heute
insgesamt etwa 26 000 Mitglieder reprasentiert. Es handelt sich um eine Art Kirchen-
bund, in dem die einzelnen Gemeinschaften ihre (vor allem rechtliche) Selbstindigkeit
behalten haben, doch hinsichtlich Lehre und Ordnung in weitgehender Ubereinstim-
mung leben. RegelmiBige Apostelversammlungen finden immer wieder an einem
anderen Ort statt und stellen dann fiir die apostolischen Christen der jeweiligen Region
ein grolles Ereignis dar.

Die Einsetzung eines Apostels erfolgt nach Absprache mit den (ibrigen Aposteln und
deren Assistenz. Jeder Apostel mul8 sich auf die Statuten der »Vereinigung der Apostel
der Apostolischen Gemeinden« verpflichten. Das ,Lehrbuch fiir Apostolische Christen”
von 1958 und das Gesangbuch wurden gemeinsam herausgegeben und die ,Anleitun-
gen fir die Apostolischen Amtsbriider” wie auch die ,Anleitungen zum Kindergottes-
dienst” haben die europdischen Apostel der Vereinigung zusammen erarbeitet. Auch
wird die Zeitschrift »Der Herold« in allen diesen Gemeinschaften gelesen; in groReren
Abstanden erscheinen Hefte in franzésischer und englischer Sprache (The Herald).
Abschliefend kann gesagt werden: Die »Vereinigung Apostolischer Gemeinden« ist ein
natirlich gewachsener ZusammenschluB, der die Einheit unter apostolischen Christen,
die sich im Glauben und in ihrem geschichtlichen Werdegang nahestehen, wirksam
fordert. Es ist nicht ausgeschlossen, daB sich in dieser weltweiten apostolischen
Verbindung, in der die Glieder viel stirker vom praktischen Glaubensleben als von
dogmatischen Lehren bestimmt sind, mit den Jahren auch wieder ein stirkeres allge-
mein-kirchliches BewuRtsein entwickelt. rei

sie konsequenterweise als ,Glaubens-
richtlinien”, nicht als verbindliches
Glaubensbekenntnis (creed). Sie sind
nicht identisch mit den ,Lehrpunkten fir
den Taufunterricht” oder mit dem um-
fangreichen ,Taufgeliibde”. Auch wer-
den die Amtstriger bei ihrer Ordination
nicht auf diese Glaubenssitze ver-
pflichtet.

Von Zeit zu Zeit werden diese richtung-
weisenden Grundsitze Uberarbeitet,

Informationen

ADVENTISTEN

Neufassung der adventistischen

»Glaubensgrundsiétze“. (Letzter Be-
richt: 1980, S.333f) Die Siebenten-
Tags-Adventisten (STA) legen Wert dar-
auf, dall keine ,menschlichen Lehren”
(= ,Dogmen”) neben die Heilige Schrift
gestellt werden, die sie als die alleinige
Grundlage ihres Glaubens betrachten.
Dennoch haben sie ihre Uberzeugungen
in einigen Grundsitzen niedergelegt.
Diese ,Fundamental Beliefs” verstehen
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denn die STA haben nicht eine statische,
sondern eine dynamische Auffassung
von ihren Glaubensgrundlagen: Nicht
ein fir allemal feststehende Autorititen
oder Wahrheiten bilden das Fundament
ihres gemeinsamen Glaubens, sondern
der jeweilige Glaubenskonsens ihrer Ge-
meinschaft. ,Wenn die Gemeinde durch
den Heiligen Geist zu einem tieferen
Verstiandnis der biblischen Wahrheit ge-




langt oder bessere Formulierungen fin-
det, um die Lehren des heiligen Gottes-
wortes auszudriicken”, dann ist eine
Neufassung der Glaubensaussagen mog-
lich und nétig, heift es in einem offiziel-
len Dokument.

Eine solche Neufassung wurde nun auf
der Generalkonferenz der Gemeinschaft
der STA in Dallas, USA, im letzten Jahr
beraten und verabschiedet. Die jetzt gil-
tigen , Glaubensiiberzeugungen der Sie-
benten-Tags-Adventisten” liegen seit
kurzem in einer offiziellen deutschen
Ubersetzung vor, die wir in der Doku-
mentation dieses Heftes abgedruckt
haben.

Ein genaueres Studium zeigt, daf8 es sich
dabei nicht lediglich um eine Revision
der bisherigen ,Glaubensgrundsitze”
handelt, die im , Gemeindehandbuch”
der STA zu finden waren, sondern um
eine grundlegende Neubearbeitung. Al-
les wurde neu formuliert, wobei freilich
auch manche gute Wendung der alten
Fassung verlorengegangen ist. Die bis-
her 22 Abschnitte sind auf 27 erweitert
worden, dabei wurden ganz neue The-
men aufgegriffen: die Schopfung, der
Mensch, Ehe und Familie, der groRe
Kampf zwischen Christus und Satan (Ge-
schichtsdeutung), vor allem aber die Ge-
meinde (in drei Abschnitten) und auch
das Abendmahl, das bisher gar nicht
erwihnt war. Auch die Gotteslehre wur-
de wesentlich breiter entfaltet.

Das mehr individualistische Glaubens-
verstandnis, das in der bisherigen Fas-
sung vorherrschte, ist zuriickgetreten,
und der Aspekt der Gemeinschaft ist
stark betont. Dabei wurden die ,geistli-
chen Gaben und Dienste” des Christen
im Rahmen der Gemeinde besonders
herausgestellt. Stirker als friiher sind die
christologischen Beziige sichtbar ge-
macht worden. Sehr sorgsam wurden
auch fir jeden Abschnitt biblische Be-

legstellen zusammengetragen; sie sind
ein Schlussel zu jenen biblischen Leit-
vorstellungen, von denen die STA im
jeweiligen Fall gepragt sind.

Vor allem aber erkennt man die intensive
theologische Arbeit an den Glaubenssat-
zen. Die neue Fassung zeichnet sich
nicht allein durch eine theologisch sorg-
sam reflektierte Sprache aus, die sich oft
an biblische Formulierungen anlehnt,
sondern auch durch einen konsequenten
Aufbau, den man bisher nicht hatte er-
kennen kénnen. Dabei fallt auf, da das
fur die Adventisten so grundlegende
,Gesetz Gottes” (Dekalog), das bisher
relativ am Anfang stand, in der neuen
Fassung erst im 18. Abschnitt behandelt
wird — erst nach den Punkten- Erlésung,
Gemeinde, Sakramente und geistliche
Gaben. Ferner ist der eschatologische
Teil stark reduziert worden: friher bezog
sich etwa die Halfte der Glaubensgrund-
sdtze auf die eschatologisch-apokalypti-
sche Thematik (11 Abschnitte), jetzt ist
es nur mehr ein Finftel: in finf SchluB-
abschnitten werden die eschatologi-
schen Fragen im apokalyptischen Rah-
men klar und konkret behandelt.
Insgesamt zeigt sich, daB bei der neuen
Bearbeitung nicht alte adventistische
Lehren (iber Bord geworfen und statt
dessen neue Uberzeugungen verbind-
lich gemacht wurden. Eher dirfte die
Neufassung der ,Fundamental Beliefs”
ein Zeichen dafiir sein, dal die Art und
Weise des Glaubens und Theologisie-
rens in der Gemeinschaft der STA in
einem Wandel begriffen ist. — Fiir jeden,
der den Glauben der Siebenten-Tags-
Adventisten kennenlernen oder ihn auf
seinen Lehrgehalt hin (berprifen will,
stellen diese offiziellen Formulierungen
die primare Quelle dar. Sie erméglichen
auch eine angemessene Bewertung an-
derer adventistischer Schriften, ein-
schlieBlich jener von Ellen G.White. rei
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Wie Adventisten ihre ,Héretiker
behandeln. Nicht nur die Katholiken
haben ihren ,Fall King”. Auch in der
»Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Ad-
ventisten« gab es jingst ein ,Ketzerver-
fahren”. Einer ihrer fiihrenden theologi-
schen Lehrer, der Australier Dr D. Ford,
hatte fur einige Aufregung gesorgt. Wer
nun aber einen Zusammenstol der (fort-
schrittlichen) adventistischen Theolo-
genschaft mit der (rickstandigen) Kir-
chenleitung vermutet, oder wer meint,
hier sei ein moderner, besonders weltof-
fener adventistischer Theologe wieder in
den konservativen ,Sektenzwang” zu-
riickgepfiffen und vor ein Ketzergericht
gestellt worden, der irrt. Er legt zu einfa-
che Raster an ein Geschehen an, das
differenzierter ist und das interessante
Einblicke in die innere Struktur und das
religiose Leben der Gemeinschaft der
STA ermoglicht. Denn wo es zum Streit
kommt, da offenbaren sich die wirkli-
chen Krifte und Tendenzen.

Was war vorgefallen? — Aufgrund der
Lektire einiger Dokumente und eines
eingehenden Gespraches, das auf der
Marienhéhe bei Darmstadt, der adventi-
stischen Ausbildungsstitte in der Bun-
desrepublik, u.a. mit Dr. Thompson,
einem Bekannten Dr. Fords, gefiihrt wer-
den konnte, sind wir in der Lage, folgen-
den Bericht zu geben.

Dr. Desmond Ford (53) war lange Zeit
Leiter der Theologischen Abteilung des
adventistischen »Avondale College« in
Australien. Er gehorte zu den fiihrenden
Vertretern einer christozentrischen, die
Gnaden- und Rechtfertigungslehre zen-
tral betonenden adventistischen Theolo-
gie (vgl. MD 1977, S. 236ff). Es wird
gesagt, er sei wesentlich beteiligt gewe-
sen an der spektakuliren Wende des
adventistischen ,Dissenters“ Robert D.
Brinsmead vom strengen Perfektionis-
mus zu einem pointierten Rechtferti-
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gungsglauben (s. MD 1975, S. 56ff). Al-
lerdings war Ford nie so extrem gewesen
wie Brinsmead; und wenn er auch an
einigen Grundfesten des adventistischen
Glaubens kraftig gertittelt hat, so gilt er
bei seinen ehemaligen Kollegen eher
als ,traditionell” denn als ,liberal”.
Fords Kritik gilt der Lehre vom ,himmli-
schen Heiligtum” und vom ,Untersu-
chungsgericht”. Auch sind die diesen
Glaubenspunkt stitzenden Prophezei-
ungen —und das heif3t in erster Linie die
Gestalt Ellen G. Whites (,Geist der Weis-
sagung”) — von der Kritik Fords mitbe-
troffen.

Kurz gefaBt geht es um folgendes: Ford
findet keine hinreichenden biblischen
Griinde fir die Uberzeugung, daf der
Dienst Christi im Himmel zwei Phasen
habe: den Mittler- und Versohnungs-
dienst, in dem er als Hoherpriester vor
Gott fur die Glaubigen eintritt (vgl. Hebr
7-9), und zuletzt — das heil3t mit Beginn
der Endzeit 1844 — den Dienst im himm-
lischen Allerheiligsten, der von den Ad-
ventisten als ,Untersuchungsgericht”
bezeichnet wird (siehe Punkt 23 der
adventistischen ,Glaubensiiberzeugun-
gen“). Ford, der den Eigenaussagen der
Bibel aufgeschlossener gegeniibersteht
als viele seiner Kollegen, weil er nicht
schon von Kind auf Adventist war, also
die Bibel nicht schon von Anfang an in
der Sicht des adventistischen Glaubens
kennengelernt hat, ist der Uberzeugung,
daB Christus bereits ,bei seiner Himmel-
fahrt in das Allerheiligste eingegangen”
sei, dal die Reinigung der ,himmlischen
Dinge” (Hebr. 9, 23) somit am Anfang
der neutestamentlichen Heilszeit erfolgt
sei und nicht erst am Ende geschehe. In
seiner Abhandlung zu Daniel 8, 14 be-
zweifelt Ford, dal8 die hier gegebene
prophetische Zeitangabe gemiR dem
.Jahr-Tag-Prinzip” (vgl. 4. Mose 14, 34
und Hes. 4, 4-6) eine Periode von 2300




Jahren bedeute, die 457 vor Chr. begon-
nen und 1844 geendet habe. Und er ist
nicht der Meinung, dal seit 1844 im
Himmel eine besondere Gerichtsver-
handlung im Gange sei. Er lehrt viel-
mehr, daB das Gericht bei der Wieder-
kunft Christi stattfinde.

Der Grund, warum Dr. Ford diese zen-
tralen adventistischen Lehren angreift,
ist seine Befurchtung, dafl ein derart in
ein apokalyptisches Zeitschema einge-
fugtes Verstdndnis des hohenpriesterli-
chen Dienstes Christi die ,Rechtferti-
gung allein aus Gnaden” verdunkle. Mit
dieser Auffassung steht Ford jedoch kei-
neswegs allein. Schon mehrmals waren
die hier angeriihrten Fragen Gegenstand
ernsthafter Kontroversen gewesen. Stets
rithren sie an einen besonders empfind-
lichen Nerv der STA, denn ohne die
heilsgeschichtliche Bedeutung des Jah-
res 1844 verlore die Gemeinschaft der
STA die besondere Legitimation ihrer
Existenz. ,Die prophetische Zeitkette
der 2300 Tage (Daniel 8, 14) bleibt ein
Eckstein flir das adventistische Verstiand-
nis des Endgerichts”, heilt es denn auch
in einem der zentralen Texte der hier
vorgestellten Auseinandersetzung.

Die adventistischen Lehrer und Kirchen-
fihrer waren es also schon gewohnt, mit
diesen Problemen konfrontiert zu wer-
den. Dr. Ford trug nun aber seine Uber-
zeugung besonders eigenwillig, ja apo-
diktisch vor, und zwar in der negativen
Form der Bestreitung der RechtméiRigkeit
der adventistischen Tradition. Und das
mufBte AnstoR erregen.

Unter den adventistischen Theologen
gibt es drei Hauptrichtungen, informier-
ten die Leiter auf der Marienhéhe: eine
mehr konservative, die die Tradition
rechtfertigen und untermauern will, eine
andere, die ihre Position gewinnen will
in Ablehnung des Traditionellen, und
schlieflich eine dritte, die versucht,

durch ,Reinterpretation” die alten Uber-
zeugungen sowohl zu bestitigen wie
aber auch essentieller und umfassender
zu verstehen. Die Mehrzahl der adventi-
stischen Lehrer sei der letztgenannten
Richtung zuzuordnen, so wurde gesagt,
wahrend Dr Ford ein extremer Vertreter
der zweiten Richtung sei Wenn dies
stimmt, dann wiirde er in der Tat einer
Grundhaltung der STA entgegenstehen.
Denn auch der fremde Beobachter muf®
feststellen, daB diese Gemeinschaft von
Anfang an ihre Uberzeugungen und
Praktiken durch Vertiefung und Neuin-
terpretation des vorgegebenen naiveren
Glaubens gewonnen hat, den sie jedoch
nicht verleugnete. Kontradiktorische
Uberzeugungen oder bewuft oppositio-
nelle Haltungen dagegen konnten sich
nicht durchsetzen.

Die Titigkeit Dr. Fords im »Avondale
College« flihrte zu Polarisierungen. Als
diese belastend wurden, versuchte man
durch einen Austausch Abhilfe zu schaf-
fen. Ford erhielt eine Gastdozentur am
adventistischen »Pacific Union College«
in Kalifornien. Im Oktober 1979 hielt er
vor einem grofen Kreis der adventisti-
schen akademischen Vereinigung einen
Vortrag, in dem er seine Thesen wieder-
um etwas kampferisch vortrug: die ad-
ventistische Heiligtumslehre und die
Lehre von Christi zweitem Dienst seit
1844 entbehre jeglicher biblischer
Grundlage. Damit loste er eine heftige
Opposition aus. Die Zeit war reif, um
Klarheit zu schaffen.

Der konziliaren Praxis der STA gemif
wurde eine theologische Sonderkonfe-
renz fir Mitte August 1980 nach Glacier
View, Colorado, USA, einberufen. 120
fihrende Adventisten aus aller Welt,
theologische Lehrer und Vertreter der
Kirchenverwaltung, verhandelten eine
ganze Woche lang die Thesen Fords.
Den Vorsitz fiihrte der Prasident der Ge-
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meinschaft selbst, Neal C. Wilson, ein
Mann des Ausgleichs (im Unterschied zu
seinem mehr konservativen Vorganger).
Jedoch hatte er einen schweren Stand,
wie Augenzeugen berichteten: Obwohl
er sich bemiihte, Dr. Ford zu helfen und
Briicken zu bauen, wurde er unter der
Hand zu seinem eigentlichen Kontra-
henten. Die Verhandlungen verliefen je-
doch in einer so guten und sachlichen
Atmosphire, daB manche von dieser
Konfrontation gar nichts bemerkten.
Ford selbst gab zu, daf er sich nicht
ungerecht behandelt fuhlte.

In 15 bis 18 gemischten Arbeitsgruppen
setzte man sich mit den anstehenden
Fragen auseinander Eine Stunde an je-
dem Tag hatte Dr. Ford Gelegenheit, auf
Fragen zu antworten. Eine kleine Kom-
mission hatte seine Hauptthesen in zehn
Abschnitten zusammengefal’t und dazu
Stellung bezogen (siehe »Adventecho«
22/1980). Da diese Stellungnahmen von
vielen adventistischen Theologen je-
doch nicht voll bejaht werden konnten,
weil in ihnen zu einseitig und summa-
risch die konservative Haltung zum Tra-
gen kam, wurde das Papier am Ende der
Konferenz zwar verlesen, aber nicht ver-
abschiedet. Stattdessen wurde ein ,Kon-
senspapier” Gber die adventistische Hei-
ligtumslehre erstellt. (Den vollen Wort-
laut brachte »Adventecho« 23/1980).
Da Dr. Ford sich bereit erklarte, diesem
»Consensus Document”, das in der Sa-
che zwar traditionell, in der Form aber
nicht mehr kontrovers war, zuzustim-
men, glaubte man allgemein, mitdiesem
Papier sei die Konferenz zu einem positi-
ven Abschluf8 gekommen und die Span-
nungen seien im wesentlichen iberwun-
den. Ob diese Erwartung realistisch war,
sei dahingestellt, denn das Konsenspa-
pier |aBt nicht erkennen, dal der offiziel-
le Adventismus bereit und fahig gewesen
widre, auf das eigentliche Anliegen Dr.

270

Fords wirklich einzugehen. So handelte
es sich auf keinen Fall um einen bis zu
den Wurzeln reichenden Konsens, der
die Partner wieder zusammengebunden
hatte. Als die australische Division je-
doch kurz nach der Colorado-Konferenz
Dr. Ford die Predigt- und Lehrbefugnis
entzog, war man in adventistischen Krei-
sen dartiber sehr {iberrascht. Denn man-
che Theologen der Gemeinschaft vertre-
ten extremere Positionen.

Dieser Entscheid der fiir Ford zustindi-
gen Kirchenbehdorde bedeutete auch die
Beendigung seiner Lehrtatigkeit in den
Vereinigten Staaten. Denn die Moglich-
keit, ihn von einem amerikanischen Ver-
band der STA zu iibernehmen, war da-
durch sehr erschwert worden, daB die
Brinsmeadleute Ford lauthals als ihren
Mann herausgestellt hatten. Sie hatten
ihm dadurch einen schlechten Dienst
erwiesen. — Dr. Ford ist nach wie vor
Siebenten-Tags-Adventist. Er soll gegen-
wirtig mit einem adventistischen Arzt in
Kalifornien zusammenarbeiten und seel-
sorgerlich wie evangelistisch tatig sein.
Ein Freundeskreis unterstiitzt ihn durch
die Zahlung des Zehnten.

Zwei Dinge sind es, die den Beobachter
bei diesem adventistischen Lehrverfah-
ren beeindrucken. Einmal ist es die Of-
fenheit, mit der die Kontroverse im brei-
ten Feld der STA behandelt wurde. Stets
wurden dabei die Verdienste Dr. Fords
ohne Minderung gewiirdigt. Zum ande-
ren haben es die STA offensichtlich ver-
mocht, die Kontroverse um einige Lehr-
punkte dazu zu verwenden, einen posi-
tiven Dialog liber ihren Glauben zu fiih-
ren und ,die Grundlagen ihrer Lehre
erneut zu prifen”. Dieses Prinzip, die
Abwehr einer ,Irrlehre” unmittelbar —
und das heift verfahrensmilig — dem
Bemiihen um die rechte Lehre dienstbar
zu machen, ist so gut, dafl man wiinsch-
te, es wiirde Schule machen. rei




Ich bin arm

an allen Regungen
der Frommigkeit.
Nichts kann ich
vorweisen —
auBer Fragen und
Bitten.

Nur eines weiB3 ich:
Ich habe Sehnsucht
nach der Gegenwart
des Einen, der sagt:
»Selig seid ihr
geistlich Armenc,
und der dafir
sterben muBte.

Manfred Fischer
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Biicher,

in denen jede
Zeile zu
denken gibt

Manfred Fischer
Einmischung in innere
Angelegenheiten

Worte Jesu in Variationen

und Meditationen
fur unsere Zeit

Manfred Fischer
Niedergefahren zur Erde
Biblische Texte zum
Glaubensbekenntnis —
weitergeschrieben in unsere
Zeit

Hans-Werner Bartsch
Mensch sein auf
bliilhender Erde

Versuche, Glauben in der
Welt zu beschreiben
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KARL HARTMANN

Schopfungsglaube

Karl Hartmann

Schépfungs-
glaube

und Natur-
wissenschaft

Tafeln und Texte fur
Gemeindearbeit,
Unterricht und
Erwachsenenbildung
120 Seiten DINA4
auf Karton.
Ringbuchlochung.
In Mappe DM 36.—

Lassen sich die Ergebnisse der Naturwissenschaften und die
Aussagen der Bibel Giber die Erschaffung der Welt miteinander
verbinden? Wer hat Recht — die Bibel oder Galileis Fernrohr,
die Schopfungsgeschichte oder die Evolutionstheorie Dar-
wins? Was ist der Mensch: ein »nackter Affe« oder ein Ge-
schépf Gottes? Seit Jahrhunderten wird darUber gestritten.
Karl Hartmann zeigt, daB dieser Streit muBig ist. In Bild, Grafik
und erlauterndem Text stellt er den einzelnen Aussagen des
Schoépfungsberichts die bisherigen Ergebnisse der naturwis-
senschaftlichen Forschung zur Entstehung der Welt und des
Lebens zur Seite. Er zeichnet die »Bauplane« dieser Entste-
hung und macht dabei viele Ubereinstimmungen zwischen
Bibel und Naturwissenschaften sichtbar.

Wer sich mit diesen Blattern beschaftigt, erhalt nicht nur eine
Falle von Informationen — vom »Urknall« bis zur Erdent-
stehung, von der Urzelle bis zum Menschen, vom ersten Werk-
zeug bis zur modernen Technik. Er lernt auch die Bibel mit
anderen Augen zu lesen und neu zu verstehen.
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