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Reformatorische Kirchentypen

Etwa flinfundzwanzig Prozent der Christen be-
kennen sich zum Evangelium im Geiste der Refor-
mation des sechzehnten Jahrhunderts. Ihre Zahl
bewegt sich um die zweihundert Millionen, und
ihre kirchlichen Gemeinschaften kann man, jenach-
dem wie man sie inventarisiert, auf tausend bis elf-
hundert schitzen. Wenn man ihre Stellung inmitten
des Weltchristentums niher bestimmen will, drin-
gen sich sofort zwei evidente Tatsachen auf: Einer-
seits distanzieren sie sich alle von der orthodoxzen
und der katholischen Kirche, anderseits bilden sie
untereinander keine volle Gemeinschaft in Be-
kenntnis und Leben. Diese erste Feststellung kénn-
te dazu verleiten, in einem Uberblick wie diesem
entweder eine Charakteristik des Sammelbegriffs
«Protestantismus» zu geben oder einen Katalog al-
ler einzeln organisierten Kirchen aufzustellen. In
keiner der beiden dulBerst extrem einander gegen-
tibergestellten Formen der Schematisierung wiit-
den die reformatorischen Christen aber ihre eigene
Situation wiedererkennen. Wir kénnen selbst im
6kumenischen Kontakt erfahren, dal unser Part-
ner nie «der» Protestantismus ist und daf das theo-
logische Gesprich letztlich nicht mit einer der tau-
send reformatorischen Kirchen, sondern mit einem
bestimmten Kirchentyp gefiithrt wird. Die Kirchen-
typen aber lassen sich auf einige wenige zuriick-
fithren,

Der Begriff «Protestantismus» kénnte als Pen-
dant der Begriffe «&stliche Orthodoxie» und «ka-
tholische Kirche» nur eine negative Einheit derer
andeuten, welche die historische Kirche leugnen.
Finem solchen Protestantismus wiitde eine grund-

sitzlich kirchenlose Glaubenshaltung zugrunde lie-
gen, wobei die tatsichlich bestehenden reformato-
rischen Kirchen nur als geschichtlich und als nun
einmal gegebene Hilfsmittel anerkannt wiirden, um
den individuellen Glauben zu unterhalten. Mit die-
sem Begtiff von Protestantismus ist vor allem in
den letzten beiden Jahrhunderten nicht nur auf
katholischer, sondern auch auf reformatorischer
Seite oft geatbeitet worden. Heute wird es aber
auf beiden Seiten immer klarer, daB die reformato-
rischen Glaubensbekenntnisse durchaus von det
Kirche zeugen und daB ihre Gemeinschaften jene
Gestalt der Kirche anstreben, die der Kirche der
apostolischen und nachapostolischea Zeitam nich-
sten kommt. Der lutherische Professor Dr. Peter
Meinhold stellt fest, da3 jede reformatorische Ge-
meinschaft «die katholische und apostolische Kir-
che im wahren Sinn des Wortes sein will; sie will
nicht nur den Leib Christi in sich vothanden wis-
sen, sondern sie will dem auch nach auBen hin Ge-
stalt geben und damit die wahre, reine, heilige,
katholische und apostolische Kirche sein; fiir alle
Kirchen ist deshalb die Kirche in ihrer geschicht-
lichen Erscheinung ein zentraler, ein wesentlicher
Bestandteil ihres Glaubens selbst — sonst wiren
iibrigens dicheftigsten Auseinandersetzungennicht
gerade um die dullere Gestalt der Kirche gefiihrt
worden.»

Die Anerkennung, daB wir es mit kirchlichen
Gemeinschaften zu tun haben, ist aber kein Grund,
eine mehr oder weniger vollstindige Liste aller
einzeln organisierten reformatorischen Kirchenauf-
zufithren. Viele dieser Kirchen haben ja ein glei-
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ches Bekenntnis und eine gleiche Struktur, sie sind
nur durch sekundire Griinde organisatorisch von-
einander getrennt, wie z.B. durch Grenzen eines
Landes oder Sprachgebietes oder durch beiliufige
Unterschiede in der Theologie oder Spiritualitit.
Deshalb sind es nicht in erster Linie die einzeln
organisierten Kirchen, welche die Karte des re-
formatorischen Christentums bestimmen, sondern
die fiinf oder sechs markanten Typen von Kirchen,
auf welche die vielen Gemeinschaften zuriickge-
fiihrt werden konnen.

Man spricht von einem einzelnen Typ, wenn ein
in wesentlichen Punkten verschiedenes Glaubens-
bekenntnis («faith») und ein grundsitzlich ver-
schiedener struktureller Aufbau det Gemeinde
(«order») vorliegen oder eines von diesen beiden.
Die Unterscheidungslinien sind nicht immer gleich
deutlich, und die Entwicklung des Kirchenbewuft-
seins, die in den groBen reformatorischen Gemein-
schaften im Gange ist, bringt die theoretischen
Grenzen in Bewegung, aber im allgemeinen wird
man von reformatorischer Seite die folgenden Kir-
chentypen anerkennen: den lutherischen, den re-
formierten, den anglikanischen Typ neben dem
Typ der «Freien Kirchen» («Free Churches» oder
«Freikirchen») und den neuen Typ von Missions-
kirchen und vereinigten Kirchen («Unionskir-
chen»). Schlieflich muBl dem noch der sektiereri-
sche Typ hinzugefiigt werden.

1. Die Lutherischen Kirchen

1. Name. — Die 166 Kirchen unter diesem Namen
stammen aus dem im sechzehnten Jahrhundert un-
ternommenen Versuchzur Reform der katholischen
Kirche durch Martin Luther. Er geriet mit den Sei-
nen aullerhalb dieser Kirche und betrachtete fortan
jene Christengemeinschaft als wahtre Fortsetzung
der neutestamentlichen und alten Kirche, in der das
Evangelium rein verkiindigt und die Sakramente
diesem Evangelium gemil gespendet wurden. Vie-
le dieser Kirchen tragen deshalb den Namen «Evan-
gelische Kirchen oder «Evangelisch-lutherische
Kirchen.

2. Bekenntnis. — Thr Glaubensinteresse konzen-
triert sich um die Person und das Werk Jesu Chri-
sti als den zentralen Inhalt des von diesem verkiin-
digten Evangeliums. Diese Glaubenssicht wird uns
in der Heiligen Schrift gegeben und in der Uber-
lieferung der alten Kirche bestitigt. Die Heilige
Schrift ist die einzige « Quelle und Norm des Glau-
bensy, als solche ist sie auch die héchste und letzte

Autoritit fiir das kirchliche Lehren und Handeln.
Um die Heilige Schrift herum ist Platz fiir kirchliche
Bekenntnisschriften, welche ihr Zeugnis je nach
den Zeitumstinden, in denen die Kircheihren Glau-
ben an das Evangelium zu bekennen hat, wieder-
geben. Die lutherischen Christen erkennen gemein-
sam die im « Concordienbuchy (1580) gesammelten
Bekenntnisschriften an; dies sind: die drei 6kume-
nischen Glaubensbekenntnisse, die Augsburger
Konfession, die Apologie der Augsburger Konfes-
sion, die Schmalkaldischen Artikel, der groBe und
der kleine Katechismus von Luther und die For-
mula Concordiae. Einzig und allein der Heiligen
Schrift aber wird Unfehlbarkeit zuerkannt, wih-
rend die Bekenntnisschriften zwar durch den Glau-
ben so vieler Generationen erprobt sind, aber doch
nicht das letzte Wort enthalten und somit korrigiert
und erginzt werden miissen.

Wihrend die Heilige Schrift die entscheidende
Autoritit in der Kirche ist, ist es doch die Kirche,
die diese Autoritit anerkennt und proklamiert. So-
mit setzt die Schrift einerseits die Kirche voraus,
wihrend anderseits die Kirche ganz aus der Schrift
lebt. Die Tatsache, daB3 die Schrift die Kirche fiit
ihre Anerkennung voraussetzt, bringt zugleich die
Anerkennung einer kirchlichen Tradition mit sich,
in der diese hochste Autoritit der Schrift immet
wieder von neuem zur Geltung gebracht wird. Vor
allem die kirchlichen Bekenntnisschriften sind auto-
ritativ, weil sie das rechte Verstindnis des Evange-
liums sichern und weitergeben wollen. Die kirch-
liche Verkiindigung hat Autoritit, eben weil sie zu
einem immer wieder neuen und der Zeitangepaliten
Verstindnis des Evangeliums fithren will.

Das Verhiltnis zwischen der Schrift, der kirch-
lichen Tradition und derkirchlichen Verkiindigung
kennt fortwihrend eine gewisse Spannung, die nur
ertragen werden kann, wenn man an die Kirche
glaubt, die selbst im Inhalt des von der Schrift ge-
weckten Glaubens beschlossen liegt. Die Spannung
zwischen Schrift und Tradition ist im Lauf der Ge-
schichte nicht immer auf die gleiche Weise von det
Theologie aufgefangen worden. In der heutigen
Zeit kommt man von einer allzu subjektiven Inter-
pretation des Axioms «allein die Schrift» ab und
entwickelt eine zunehmende Wertschitzung fiir die
Tradition, welche die Schrift und ein bestimmtes
Verstindnis der Schrift weitergibt.

3. Straktnr. — Die lutherischen Kirchen haben
nicht alle den gleichen inneren Aufbau. Die Kiz-
chen Skandinaviens werden von Bischofen geleitet,
und die Gemeinden werden von Priestern und Dia-
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konen gefiihrt. Die Kirchen in Osterreich und Hol-
land aber haben eine presbyteral-synodale Leitung,
wihrend die Kirchein Ungarnsowohleinen Bischof
als auch Presbyter hat. Die Kirchen in Deutschland
werden seit 1945 von Bischéfen geleitet, aber sie
bezeugen zugleich, daBl das Bischofsamt in aposto-
lischer Sukzession nicht zum Wesen der Kirche ge-
hort.

Luther hat das Verdienst, die gliubige Wert-
schitzung fiir das allgemeine Priestertum aller Ge-
tauften von neuem geweckt zu haben, aber weder
er noch einer seiner Jiinger hat die Stellung der
Amtstriger, die in den lutherischen Kirchen fak-
tisch immer eine Funktion hatten, klar bestimmt.
Professor W. J. Kooiman interpretiert Luthers Auf-
fassung so, als kénnte jeder Getaufte Wort und
Sakrament spenden, wihrend Professor P. Mein-
hold als allgemeine lutherische Uberzeugung hin-
stellt, daBl das Amt denen vorbehalten ist, die von
seiten Christi dazu eingesetzt wurden. Der zuletzt
genannte Theologe erklirt iibrigens, dafi es in den
lutherischen Kirchen so gut wie keine theologische
Besinnung auf das Amt gibt. Die konkrete Gestalt
des Amtes akzeptiert man als durch die geschicht-
lichen Umstidnde bestimmt oder zu bestimmen.

4. Verbreitung. — Die Gesamtzahl der lutherischen
Christen wird auf ungefihr 75 Millionen geschitzt,
das ist fast ein Drittel der reformatorischen Chri-
stenheit. Thre Kirchen bestehen vor allem in
Deutschland, Skandinavien, Finnland, Island, den
baltischen Staaten, Polen, Ungatn, Osterteich, Hol-
land, der Tschechoslowakei, Ruminien, Frank-
teich, den Vereinigten Staaten von Amerika, Au-
stralien und zwei Missionskirchen in Indien bezie-
hungsweise Indonesien. Als Mittelpunkte gelten
Deutschland und die Vereinigten Staaten von Ame-
tika. Die Kirchen fithlen sich einander sehr ver-
wandt, wihrend auBerdem 61 Kirchen in 32 Lin-
dern sich seit 1947 im Lutherischen Weltbund zu-
sammenschlossen, der ungefihr 5o Millionen Lu-
theraner umfaf3t.

5. Spiritualitit. — Als kirgliche Andeutung einer
an sich reichen und tiefwurzelnden Glaubenshal-
tung mag das lutherische Interesse fiir die Person,
das Werk und die allumfassende Gnade Jesu Christi
gelten. Das BewuBtsein von der heiligenden Wirk-
samkeit des Erlésers hier und jetzt an jedem auf-
tichtigen Glaubigen haben die Lutheraner als Erb-
gut Luthers mit Sorgfalt gehiitet. Hs machte sich
unter anderem geltend in ihrer Uberzeugung von
der witklichen Gegenwart des Herrn in der Eucha-
tistie und in ihrer spezifischen Frommigkeit zahl-

reicher Gesinge und eines hiuslichen Kultes in der
Familie. Die Feststellung von Clemens Maria Hof-
bauer im Jahre 1816 hinsichtlich der deutschen Re-
formation weist auch jetzt noch auf ein Charakteri-
stikum: «Die Reformation ist zustande gekommen,
weil die Deutschen das Bediitfnis hatten und haben,
fromm zu sein; nicht durch Ketzer und Philoso-
phen, sondern durch Menschen, die witklich nach
einer Religiositit fiir das Herz verlangten, ist die
Reformation verbreitet worden und erhalten ge-
blieben.» SchlieBlich entwickelte sich in den mei-
sten lutherischen Kirchen eine neue Besinnung auf
das sakramentale und liturgische Leben und dessen
praktische Betitigung, wobei man bewuft An-
schluB an die alte, noch nicht gespaltene Kirche
suchte.

6. Okumenisches Ideal. — Nach Iutherischer Uber-
zeugung wire die Einheit der Christen, wie sie vom
Neuen Testament gegeben und bezeugt wurde,
wieder geniigend verwirklicht, wenn alle die Hei-
lige Schrift als einzige und entscheidende Glau-
bensnorm anerkennen und sich tber ein gemein-
schaftliches Glaubensbekenntnis einig werden
konnten, in dem die einzige Norm wiedergegeben
wiirde. Daneben kénnte Verschiedenheit in kon-
kreter kirchlicher Amtsausiibung und in den kirch-
lichen Formen des Kultes bestehen bleiben. Die
gemeinsame Glaubensiiberzeugung kénnte ferner
auf synodale oder konziliare Weise zum Ausdruck
kommen.

Auf dieser Grundlage sind schon einige lutheri-
sche Kirchen zum Zusammenschlul gekommen in
den Vereinigten Staaten und in Holland. Neben
dem Lutherischen Weltbund, von dem schon die
Rede war, kamen auch kleinere féderative Zusam-
menschliisse lutherischer Kirchen zustande.

Es war der lutherische Bischof Nathan Séder-
blom (1866-1931), der die etste Weltkonferenz fiir
christliche Einheit in puncto «Life and Work» zu-
sammentrief, und zwar 1925 in Stockholm, wihrend
ein anderer lutherischer Bischof, Y.Brilioth (1891
bis 195 9), das erste wichtige Material fiir eine Studie
iiber die Eucharistie in 6kumenischer Perspektive
vorlegte. Von lutherischer Seite wurde von An-
fang an und mit Hingabe an der Vorbereitung und
dem Zustandekommen des Weltrates der Kirchen
gearbeitet. Die Kirche Schwedens kam zur Inter-
kommunion mit der Kirche Englands, und die
Kirche Finnlands stellte ihre seit 1884 unterbro-
chene bischofliche Leitung im Jahre 1934 wieder
her, um ebenfalls zur Interkommunion mit der
Kirche Englands kommen zu kénnen. Die luthe-
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rischen Kirchen in Frankreich und Holland haben
praktisch Interkommunion mit den reformierten
Kirchen dieser Lander. Besonderer Artist die Situa-
tion der « Unierten Kirchen» in Deutschland, drei-
zehn an der Zah!, in denen Kirchen des lutherischen
und des reformierten Typs schon im vorigen Jahr-
hundert zur Einheit gekommen sind. Ferner haben
im Jahre 1948 diese «Unierten Kirchen» mit drei-
zehn lutherischen und zwei reformierten Kirchen
zusammen einen Bund gegriindet, die «Evangeli-
sche Kirche in Deutschland», die nach auBlen als
eine Einheit auftritt, aber nach innen die Selbstin-
digkeit der angeschlossenen Kirchen unangetastet
laBt. SchlieBlich muB noch eine Initiative des lu-
therischen Weltbundes erwihnt werden, der im
Jahre 1957 ein Institut zum Studium des Verhalt-
nisses zur katholischen Kirche errichtete.

II. Die Reformierten Kirchen

1. Name. — Unter diesem Namen werden die 221
Kirchen zusammengefaBt, die ihr Bekenntnis auf
die Kirchentreformversuche von Huldrych Zwingli
(1523) und Johannes Calvin (1532) zuriickfithren.
Die anfinglichen Gegensitze zwischen diesen bei-
den Reformatoren wurden zum grofiten Teil iiber-
wunden durch Zwinglis Nachfolger Johann Bullin-
ger und Calvin in der Ubereinkunft von Ziirich im
Jahr 1549. Die Kirchen, die auf diese Reformatoren
zuriickgehen, nennen sich «Die nach Gottes Wort
reformierten Kircheny. Sie werden in diesem Uber-
blick reformiert genannt nach den Bezeichnungen
in den einzelnen Lindern réformé, reformiert und
reformed, ohne besonderen Hinweis auf die «Ge-
reformeerde Kerken» in Holland, die als Organisa-
tion und ihrer Mentalitit nach von der «Nedet-
landse Hervormde Kerk» verschieden sind, aber
doch mit der letzteren demselben Bekenntnis- und
Strukturtyp angehéren.

Wegen ihrer Struktur, die durch das Amt von
Presbytern oder Altesten bestimmt wird, heiflen
diese Kirchen auch presbyterianisch. Soweit diese
Kirchen Abordnungen in eine iiber-pfarrliche Syn-
ode entsenden, die Autoritit in Fragen der Lehre
und Zucht hat, werden sie auch als presbyterial-
synodale Kirchen bezeichnet. Wihrend der Name
«reformiert» vor allem auf dem europiischen Kon-
tinent und in den von dort aus gegriindeten Mis-
sionskirchen gebraucht wird, sprechen die angel-
sichsischen Gebiete meist von presbyterianischen
Kirchen.

2. Bekenntnis. - Nach der Uberzeugung der refor-

mierten Christen ist das Wesen detr Kitche einfach
als eine «Kirche des Wortes» zu bestimmen; die
Kirche entsteht und lebt aus dem gemeinsamen,
mit Herz, Mund und Werk vollzogenen Bekennt-
nis des Wortes Gottes, wie es in der Heiligen Schrift,
und nur in der Heiligen Schrift, zu den Gliubigen
kommt.

Die kirchlichen Bekenntnisschriften sind nach
reformierter Auffassung aus dem geschriebenen
Wort Gottes entstanden, und sie dienen nur dazu,
wieder zu diesem Wort hinzufiihren. Sie bilden in
sich keineabgerundete oder vollstindige Glaubens-
lehre, sondern sie weisen auf die Heilige Schrift hin,
sie enthalten Glaubensaussagen, die durch ge-
schichtliche Umstinde veranlaBt sind und deshalb
von Kirche zu Kirche variieten, sie zeugen von der
Heiligen Schrift, deren Autoritit sie in einzelnen
bestimmten geschichtlichen Situationen prokla-
miert haben und deren Anerkennung sie auch jetzt
noch fordern, ohne Gemeinden oder einzelne Gliu-
bige auf diese Bekenntnisse als solche festlegen zu
wollen.

Folglich kénnen die verschiedenen reformierten
Glaubensbekenntnisse nicht als eine der reformier-
ten Einheit dienende dogmatische Grundlage die-
nen, wie es das lutherische «Concordienbuch» fiit
die lutherischen Kirchen ist. Es gibt deshalb auch
keinen Kanon reformierter Bekenntnisschriften,
die von allen Kirchen anerkannt sind. Diese haben
fiir die Reformierten mehr den Charakter von Zeug-
nissen als von kirchlichen Lehraussagen. Das Zeug-
nis der verschiedenen Bekenntnisschriften aber
hat eine gleiche Tendenz. Die Hauptbekenntnisse
sind: der Genfer Katechismus, das franzdsische,
das schottische, das hollindische oder belgische
Glaubensbekenntnis, der Heidelberger Katechis-
mus, die Fiinf Lehrregeln von Dordrecht und das
Bekenntnis von Westminster. Sie stammen alle aus
dem sechzehnten JahrhundertauBer den Fiinf Leht-
reglen, die 1619 formuliert wurden.

3. Straktur. — Die reformierten Kirchen werden
lokal von einer Gruppe von Presbytern geleitet,
die von den Gemeindemitgliedern gewihlt werden.
Das Presbytetium oder der Altestenrat ist fiir die
Anstellung und Amtsfithrung des Pfarrers (Predi-
gers) oder «Dieners des Wortes» verantwortlich,
der als Vorsitzender in ihrem Kreis auftritt. Det
Pfarrer erhilt aber sein Amt unter der Handauf-
legung und dem Gebet anderer Pfarrer. Neben
Presbytern und Pfarrer sind auch Diakone in det
Gemeinde auf dem Gebiet der materiellen Angele-
genheiten titig. Die lokalen Gemeinden werden in
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Distrikten (classes) zusammengefaBt, die ihretseits
zusammen eine Kirchenprovinz oder Kirche bil-
den. Die Gemeinden senden Abgeordnete zu den
Klassikal-Synoden, die selbst wieder Delegierte zu
einer Provinzial- oder allgemeinen kirchlichen Sy-
node entsenden. In den angelsidchsischen Lindern
spricht man von «General Assembly», in Deutsch-
land von «Landessynoden, in Holland und anders-
wo von «Generale Synode». Dieser Synode kommt
die hochste Autoritit in Fragen des kirchlichen Be-
kenntnisses und der kirchlichen Zucht zu.

4. Verbreitung. — Die Gesamtzahl reformierter
Christen wird auf ungefihr 41 Millionen geschitzt,
das ist fast ein Sechstel der reformatorischen Chri-
stenheit. Ihre Kirchen findet man in der Schweiz,
in Frankreich, Belgien, Holland, Schottland, Eng-
land, Deutschland, Ungarn, der Tschechoslowakei,
den Vereinigten Staaten von Amerika, in Kanada,
Australien, Neuseeland, Siidafrika und Indonesien,
neben Diasporagemeinden in Griechenland, Spa-
nien, Portugal und Dinemark. Seit 1875 sind die
meisten reformierten Kirchen durch die Griindung
des Presbyterianischen oder Reformierten Welt-
bundes miteinander in Beziehung getreten: «The
Alliance of the Reformed Churches throughout
the World holding the Presbyterian Order».

5. Spiritualitit. — Da sie sich in gleicher Weise
beiden Testamenten des geschriebenen Wortes
Gottes hingeben wollen, stimmen die reformierten
Christen sich genauso auf das Gesetz wie auf das
Evangelium ab. Sie betonen dabei die absolute
Souverinitit Gottes. Gott legte dem Menschen
zuerst sein Gesetz auf und gab ihm sodann durch
das Evangelium die Kraft, das Gesetz zu erfiillen.
Die Frommigkeit ist vorherrschend theozentrisch
und lebt gleichzeitig von «Jesus Christus als unserer.
einzigen Hoffnung im Leben und im Sterben» (Hei-
delberger Katechismus). Der Kult zeigt eine be-
merkenswerte Schlichtheit, und die Lebensformen
zeugen von einer gewissen Starrheit, was bisweilen
zu der sogenannten puritanischen Lebenshaltung
fithrte. Diese nach innen gekehrte und am liebsten
stille Frommigkeit inspirierte aber zu behartlichem
petsonlichem Umgang mit der Heiligen Schrift und
gewissenhafter Sorge fiir die Verkiindigung. Das
heute auflebende KirchenbewuBtsein und die sich
langsam verbreitende sakramentale und liturgische
Bewegung erfahren einerseits in dieser Frommig-
keit Widerstand, aber schopfen anderseits aus iht
cinen gewissen Tiefgang.

6. Okumenisches Ideal. — Nach der Glaubensauf-
fassung der reformierten Christen wiire die Einheit

nach Christi Absicht wiederhergestellt, wenn alle
Gemeinden die Bibel als einzige und entscheidende
Norm fiir ihre im iibrigen unterschiedlichen For-
mulierungen des Glaubensbekenntnisses, ihre un-
terschiedlichen Formen des Kultes und der einzeln
organisierten Gemeinden oder Gruppen von Ge-
meinden anerkennen wiirden. In dieser Auffassung
ist reichlich Platz fiir Pluriformitit, Auf dem Wege
dorthin sucht der schon genanate Presbyterianische
Weltbund die Kirchen seines Typs miteinander zur
Zusammenarbeit und zum BewuBtsein ihrer schon
vorhandenen Einheit zu bringen sowie die Ver-
suche von Kirchen, die auch zu organisatorischer
Einheit kommen wollen, zu unterstiitzen.

Viele reformierte Kirchen haben von Anfang an
an der Bewegung mitgewirkt, die zur Griindung des
Weltrates der Kirchen fithrte, und aus ihrem Kreis
kam unter anderen der erste Generalsekretir Dr.W.
AVisser’t Hooft. In Deutschland kamen im vorigen
Jahthundert Vereinigungen mit lutherischen Kir-
chen zustande sowie die Aufnahme in eine Kirchen-
foderation, wovon unter I, 6 schon die Rede war;
dort erwihnten wir auch schon die Interkommu-
nion mit lutherischen Kirchen.

111, Die Anglikanischen Kirchen

1. Nanze. — Die 43 Kirchen dieses Typs stammen
direkt oder indirekt von der Kirchenreformation
des sechzehnten Jahrhunderts in England ab. Die
Namen der einzelnen Kirchen weisen gewohnlich
auf die Linder, in denen sie bestehen, zum Beispiel
die Kirche von England, die Kirche von Irland,
die Kirche von Indien, Pakistan, Burma und Cey-
lon. In einigen Fillen driicken die Namen etwas
von der Glaubensauffassung aus, zum Beispiel die
Bischofliche Kirche von Schottland, die Prote-
stantisch-Bischofliche Kirche in den Vereinigten
Staaten, die Japanische Heilige Katholische Kir-
che und die Heilige Katholische Kirche in China.
2. Bekenntnis. — Die anglikanischen Kirchen be-
sitzen kein strenges Bekenntnisformular. Sie halten
sich an die Heilige Schrift, die altkirchlichen Glau-
bensbekenntnisse, das «Book of Common Prayern
mit dem darin aufgenommenen Katechismus und
die «Thirty-nine Articles of Religion» (1562). Die
Heilige Schrift gilt als Quelle und héchste Norm.,
Eine mafBgebliche Interpretation derselben bieten
die Viter der ersten Jahrhunderte und die Glaubens-
aussagen der ersten Skumenischen Konzilien. Die
drei 6kumenischen Glaubensbekenntnisse sind in
den liturgischen Gebrauch aufgenommen, obwohl
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das dritte, das pseudo-athanasische Bekenntnis,
nicht verpflichtend ist.

BewuBter und ausdriicklicher als die Reforma-
tion auf dem Kontinent hat die Reformation in
England an der alt-kirchlichen Tradition festhalten
und sich auf Sduberung von allem, was sie als spit-
mittelalterliche MiBbildungen betrachtete, be-
schrinken wollen. Anderseits wurde die englische
Reformation nachweislich sowohl von luthetischen
als auch von reformierten Uberzeugungen beein-
fluBt. Der anglikanische Kirchentyp hat immer da-
nach gestrebt, beide Tendenzen in seiner Gemein-
schaft zusammenzuhalten, und entwickelte eine T'ra-
dition von «comprehensivenessy, eines toleranten
Umfassens. Auf dogmatischem Gebiet unterschied
sie grundlegende von nichtgrundlegenden Glau-
bensartikeln. Fiir grundlegend witrd das gehalten,
was zum Heil notwendig ist und als solches von
der Heiligen Schrift gelehrt wird. Den nichtgrund-
legenden Artikeln gegeniiber wird Freiheit der
MeinungsduBerung und der Praxis vertreten.

3. Strukinr. — Der anglikanische Kirchentyp
kennt das dreifache Amt von Bischof, Priester und
Diakon. Er hat in den 6kumenischen Kontakten
mit anderen Kirchen die Bedeutung der apostoli-
schen Sukzession stark in den Vordergrund gestellt.
In letzter Zeit aber hort man in anglikanischen
Kreisen sagen, das Bischofsamt geh6re zwar zum
«plene essen der Kirche, aber das Fehlen dieses
Amtes bedeute nicht notwendig das Fehlen des
wesse» der Kirche, Der «anglo-catholicy Fliigel
denkt iiber die Struktur der Kirche ungefihr so
wie die katholische Kirche und die 6stlich-ortho-
doxen Kirchen, wihrend der Fliigel der «evange-
licals» sich den Auffassungen des lutherischen und
reformierten Kirchentyps nihert. Die zuletzt Ge-
nannten halten das Bischofsamt fiir eine Form
kirchlichen Amtes, die sich geschichtlich nun ein-
mal als tauglich erwiesen hat, und sie erkennen es
an, aber sie halten es nicht fiir notwendig.

Sechzehn anglikanische Kirchen sind seit 1867
in niheren Kontakt miteinander getreten und bil-
den die sogenannte «Anglican Communion». Diese
Kirchen behalten ihre volle Selbstindigkeit, aber
ihre Bischofe treten ungefihr alle zehn Jahre in
gemeinsame Beratungen unter dem Ehrenvorsitz
des Erzbischofs von Canterbury auf den sogenann-
ten «Lambeth-Conferences», von denen gemein-
same Enzykliken und richtunggebende Beschliisse
ausgehen.

4. Verbreitung. — Aus der Kirche von England
sind zahlreiche nationale und autonome Kirchen,

Kirchenprovinzen und Dibzesen hervorgegangen,
Diese findet man nicht nur im alten britischen
«Commonwealth», sondern auf der ganzen Welt,
auBler in der Sowjetunion und auf Grénland. Die
Zahl der Anglikaner witd auf ungefihr 30 Millionen
geschiitzt, das ist rund ein Siebtel der reformatori-
schen Christenheit. Neben der Kirche von Eng-
land bildet die « Protestant Episcopal Church in the
USA» einen bedeutenden Mittelpunkst fiir die angli-
kanische Welt.

5. Spiritualitat. — Der «anglo-catholic»- und der
«evangelical» -Fliigel auf dogmatischem Gebiet zei-
genihren eigenen Charakter auch auf der Ebene des
Frommigkeitslebens. Wihrend die erste Gruppe
stirker sakramental und liturgisch orientiert lebt,
sucht die zweite mit Vorliebe die Verkiindigung
und Schriftlesung. Beide Gruppen gebrauchen das
«Book of Common Prayer» und die umfangreiche
Sammlung von « Hymns», aber nach ihrer eigenen
theologischen Richtung und Mentalitit. Beide le-
ben von einer reichen, lange weitergegebenen und
sowohl durch die «Tractarian Movement» (Keble,
Newman, Pusey) als auch durch «Evangelical Re-
vivals» im vorigen Jahrthundert von neuem bewul3t
gemachten religiGsen Tradition. Infolgedessen fin-
det man im Kult ein ungezwungenes Gefiihl fiir
feste Stilformen neben Gesingen und Gebeten in
Stille von bemerkenswerter Innigkeit.

6. Oknmenisches Ideal. — Nach verschiedenen ein-
zelnen Initiativen in der vorausgegangenen Zeit
nahm schon die dritte Lambeth-Conference (1888)
das 6kumenische Bemiihen in das Programm der
anglikanischen Kirchen auf. Sie machte sich dazu
den Vorschlag der «Protestant Episcopal Church
in the USA» zu eigen, die in Chicago im Jahr 1886
eine Grundlage fiir Verhandlungen iiber kirchliche
Wiedervereinigung aufgestellt hatte. Diese Grund-
lage, seitdem bekannt als das «(Chicago-) Lambeth-
Quadrilateral», enthilt a. die Anerkennung der
Heiligen Schrift «als das Zeugnis der Selbstoffen-
barung Gottes an die Menschen und als die Regel
und letzte Norm des Glaubens», b. das Glaubens-
bekenntnis von Nizda «als geniigende Festsetzung
des christlichen Glaubens, oder das Glaubensbe-
kenntnis der Apostel, wie es bei der Taufspendung
gebriuchlich isty, c. «die von Gott eingesetzten
Sakramente der Taufe und der heiligen Kommu-
nion als fiir alle das gemeinsame Leben der ganzen
Briiderschaft in und mit Christus ausdriickend,
und d. «ein Amt, das von allen Teilen der Kirche
anerkannt wird als berechtigt nicht nur durch die
innere Berufung von seiten des Heiligen Geistes,

522



REFORMATORISCHE KIRCHENTYPEN

sondern auch durch den Auftrag Christi und die
Autoritit des ganzen Kirchenleibes».

Vielfache Kontakte zwischen der Kirche von
England und verschiedenen &stlich-orthodoxen
Kirchen datieren schon seit der Mitte des vorigen
Jahrhunderts. Thnen folgten Besprechungen mit
der Alt-katholischen Kirche, mit von Bischéfen ge-
leiteten lutherischen Kirchen, mit presbyteriani-
schen Kirchen und mit der katholischen Kirche.
Aus der anglikanischen Kirche der Philippinen
kam Bischof Charles Brent (1862-1929), der Pro-
motor der Wiedervereinigungsbewegung in Fra-
gen «Faith and Otder», sowie viele andere Promi-
nente, die sowohl den «Internationalen Missions-
rat» als auch den «Weltrat der Kirchen» vorberei-
tet, zustande gebracht und bis heute inspiriert und
auf mancherlei Weise unterstiitzt haben. Die «Pie-
tas anglicana» und der typisch englische Sinn fiir
praktische Moglichkeiten haben mit der faktischen
Weltumspannung der «Anglican Communion» viel
zur heutigen 6kumenischen Haltung und zu den
positiven Beziehungen zwischen sehr vielen Kir-
chen beigetragen.

1V, Die Baptistischen Kirchen

1. Name. — Unter diesem Sammelnamen sind heute
zwel Hauptgruppen zu unterscheiden. Eine erste
Gruppe prisentiert sich als Briiderschaften, Ge-
meinden oder Sozietiten von Mennoniten, Menni-
sten oder, in Holland, Taufgesinnten. Diese sind
aus einer radikalen Reformbewegung zu Anfang
des sechzehnten Jahrhunderts, der Bewegung der
Anabaptisten oder Wiedertiufer, hervorgegangen;
ihr Zusammenschlul erfolgte durch Menno Si-
mons (1536). Ihren Namen fiihren sie auf ihren
ersten Organisator beziehungsweise auf ihre For-
derung der Erwachsenentaufe zuriick. Eine zweite
Gruppe prisentiert sich als Kirchen oder Vereini-
gungen von Baptisten. Diese sind in England zu
Anfang des siebzehnten Jahrhunderts aus indepen-
distischen und puritanischen Kreisen reformierten
Gepriges hervorgegangen. Auch sie lehnen die
Kindertaufe ab und halten die Taufe nur auf das
Glaubensbekenntnis eines Erwachsenen fir mog-
lich. Geschichtliche Unterlagen tiber den Zusam-
menhang zwischen dem Entstehen der Baptisten
und der Mennisten sind nicht vothanden.

2, Bekenninis. — Beide Gruppen gehoren zum Typ
der « Freien Kirchen» und wollen sich nicht an eine
nationale, eine Volks- oder eine Bekenntniskirche
binden. Beide bekennen als ihre spezifische Glau-

bensiiberzeugung, daB die Taufe nur Erwachsenen
gespendet werden kann, die personlich fiirihr Glau-
bensbekenntnis einstehen. Die einzige entscheiden-
de Autoritit fiir dieses Bekenntnis ist die Heilige
Schrift. Kirchliche Bekenntnisschriften erkennen
sie nicht an, aber die Baptisten erfuhren aus den
Kreisen der Reformierten, in denen sie entstanden,
eine starke Beeinflussung und bewahrten sich eine
besondere Wetrtschitzung fiir das apostolische
Glaubensbekenntnis. SchlieBlich bekennen die
Mennisten eine starke eschatologische Erwartung.

3. Strakinr. —Beide Gruppen leben in autonomen
Gemeinden unter einer strengen Organisation. Im
Prinzip ist jedem Gemeindeglied die Spendung von
Wort und Sakrament gestattet, aber faktisch amtie-
ren dazu ausgebildete Pastoren. Viele Gemeinden
schlossen miteinander foderative Biindnisse ab,
aber deren Leitung kommt keine entscheidende,
sondern nur beratende Autoritit in Sachen der
Lehre und der Zucht in den selbstindig bleibenden
Gemeinden zu.

4. Verbreitung. — Die Mennisten oder Taufgesinn-
ten befinden sich in Holland, Westdeutschland,
Frankreich und der Schweiz, die groiten Gruppen
bestehen in den Vereinigten Staaten und Kanada.
Thre Zahl wird auf 671 ooo geschitzt. Von den Bap-
tisten befindet sich der groBte Teil in den Ver-
einigten Staaten (18 Millionen), daneben gibt es
groBe Gemeinschaften in GroBbritannien, in den
Sowjetstaaten und als Missionsgemeinden unter
anderem in Birma und Indien. Die Gesamtzahl der
Gliubigen dieses Kirchentyps liegt sicher iiber 40
Millionen, das ist ungefihr ein Sechstel des refor-
matorischen Christentums. Diese Zahl mufl man
relativ hoch anschlagen, da die Kinder meistens
nicht mitgezihlt werden, weil sie noch nicht getauft
sind.

5. Spiritualitit. —-Beide Gruppenlegen mehr Wert
auf Lebensheiligung aufgrund eines personlichen
evangelischen Glaubens als auf Dogmen und kirch-
liche Einrichtungen. Sie setzen sich «lebendige Ge-
meindeny, «heilige Gemeinden von Wiedergebo-
renen nach apostolischem Vorbild» als Ideal. Das
personliche Glaubensbekenntnis beim Hinzutritt
zur Taufe ist fiir sie von primirem Belang, und wih-
rend sie eine lockere Leitung der Gemeinde vertre-
ten, verlangen sie nach ciner effektiven pfarrlichen
Zuchtin Fillen einesunchristlichen Lebenswandels.
Sie sehen die Gemeinde der Gliubigen sodann als
eine Gemeinschaft, die alle Aspekte des Lebens be-
trifft und in welcher Toleranz und Liebesdienst den
Charakter bestimmen miissen. Beide Gruppen sind
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in ihrer Frémmigkeitshaltung vom Pietismus be-
einflulit.

Die Mennisten vertreten den Standpunkt, man
solle sich um weltliche Angelegenheiten nach Mog-
lichkeit nicht kiimmern, sie lehnen deshalb Obrig-
keitsamter, Eidablegung und Militirdienst ab. Aus
ihren Kreisen kommenauch Aktionen fiir Friedens-
werk und Wehrlosigkeit. Die konservativeren Mit-
glieder halten sich auch an einfache und bisweilen
altertiimliche Kleidung, und sie lehnen es ab, den
modernen Komfort zu gebrauchen.

Die Baptisten vertreten ungefihr eine gleiche
Ethik und Frommigkeit, aber sie stehen einer Be-
teiligung am gesellschaftlichen Leben weniger ab-
lehnend gegeniiber und lehnen auch Obrigkeits-
funktionennichtab. Charakteristisch fiirihre From-
migkeit ist das bekannte und immer wieder tiber-
setzte und neu herausgegebene Biichlein « Die Chri-
stentreise zur Ewiglkeit» von John Bunyan (7} 1688)
sowie die Stellung, die das betrachtende Gebet bei
ihren Zusammenkiinften einnimmt.

6. Okumenisches Ideal. — Thr Verlangen nach Ein-
heit zielt auf einen foderativen Zusammenschluf3
von im iibrigen unabhingigen Gemeinden oder
Gruppen von Gemeinden. Innerhalb ihres eigenen
Kirchentyps bestehen schon verschiedene solcher
Unionen, «conventions » und«Konferenzen». Eini-
ge Foderationen sind Mitglieder des Weltrates der
Kirchen. Die Baptisten, die sich im allgemeinen im-
mer stark fiir das Missionswetk interessierten, zeig-
ten auch immer eine groBe Bereitschaft zu prakti-
scher Zusammenarbeit auf diesem Gebiet. Es war
der Baptist William Carey (1761-1834), der den An-
stoB zur Missionshewegung auf reformatorischer
Seite gab und det sich schon vor 1810 fiir eine inter-
nationale und interkirchliche Missionskonferenz
einsetzte. Sein Vorschlag wurde erst im Jahr 1910
auf dem Weltmissionskongrel3 in Edinburgh ver-
wirklicht, der als Beginn der heutigen 6kumeni-
schen Bewegung betrachtet wird.

V. Bie  Kongregationalistischen Kirchen

1. Name. — Dieser T}F ging aus det englischen Re-
formation hervor, und zwar aus dem puritanischen
Sektor. Gegeniiber dem Episkopalismus der Kirche
von England und dem Presbyterialismus der Kirche
von Schottland vertraten einige die Selbstindigkeit
und Unabhingigkeit der lokalen «congregation».
Dabei ist nicht sosehr an das soziologische Phino-
men der Gemeinde zu denken als vielmehr an ihre
Zusammenkunft zum Kult. Wegen der von ihnen

angestrebten Unabhingigkeit der Staatskirche wur-
den sie auch «Independenten» genannt.

2. Bekenninis. — Anfangs machten sich sektiereri-
sche und spiritualistische Tendenzen geltend, aber
diese wichen den reformierten Glaubensauffassun-
gen, die jetzt vorherrschend sind. Die kongregatio-
nalistischen Kirchen haben kein alle Gemeinden
bindendes Glaubensbekenntnis, aber im allgemei-
nen hilt man sich an das reformierte Bekenntnis
von Westminster, mit Ausnahme dessen, was die
Selbstindigkeit der Gemeinden einschrinkt. So-
wohl die englischen als auch die amerikanischen
Kongregationalisten gaben Glaubenserklirungen
von unwesentlicher Bedeutung ab. Einige Gemein-
denzeigten einen mehrliberalen andere einen mehr
orthodoxen reformatorischen Charakter.

3. Struktur. — Die lokale Gemeinde selbst hat die
Funktion einer Vermittlung zwischen Gott und
den Menschen, denn der Gemeinde tun Christus
und sein Geist den Willen Gottes kund. Die Ge-
meinden wihlen selbst ihre Amtstriger und geben
ihnen die nétigen Auftrige zur Spendung von Wort
und Sakrament. Diese Amtstriger konnen biswei-
len Funktionen wie Bischofe in anderen Kirchen
haben, ihr Kollegium das Amt des Presbyteriums
wahrnehmen. Grundlegendistaber, daB der Heilige
Geist sich primir und wesentlich in der versammel-
ten Gruppe von Gliubigen Geltung verschafft, von
den besonderen Amtern glaubt man, daB sie aus
dem allgemeinen Priestertum der Gliubigen her-
vorgehen.

4. Verbreitung. — Gemeinden dieses Typs beste-
hen vor allem in GroBbritannien und den Vereinig-
ten Staaten von Amerika, Die Gesamtzahl der Glau-
bigen wird auf 5 Millionen geschitzt.

5. Spiritualitit. — Diese wird von einem purita-
nisch einfachen Kirchendienst, persénlichem Um-
gang mit der Heiligen Schrift und hohen Forderun-
gen an den Diener des Wortes sowie von der Ab-
lehnung jeder Autoritit auBer der der Gemeinde
selbst bestimmt. Die Glaubenshaltung wird durch
ein groBes Vertrauen auf die Kraft des Heiligen
Geistes in dem einzelnen Glaubigen und in der zu-
sammenkommenden Gemeinde charakterisiert.

6. Okumenisches Ideal. — Die Kongregationalisten
streben eine grofle gegenseitige Toleranz der auto-
nomen Gemeinden mit ihrem eigenen Bekenntnis,
ihrer eigenen Liturgie und ihren eigenen Fithrungs-
formen an. Foderative Verbinde werden im Hin-
blick auf praktische Zusammenarbeit, aber nicht als
Vorbereitung zu einer méglichen Vereinigung ge-
wiinscht. Doch es hat sich ein Bestreben nach ver-

524



REFORMATORISCHE KIRCHENTYPEN

stirktem gegenseitigem Kontakt mit regelmiBigen
Zusammenkiinften der Delegierten der einzelnen
Gemeinden entwickelt, und es sind auch verschie-
dene Foderationen zustande gekommen. In dem
«International Congregational Council», der im
Jaht 1891 etrichtet wurde, aber erst 1949 eine feste
Form erhielt, haben sich alle kongregationalisti-
schen Verbinde zusammengeschlossen.

Die Kongregationalisten haben sich von Anfang
an an Skumenischen Unternehmungen beteiligt,
und sie fiihlen sich in dem Beziehungsgefiige, wie
es heute innerhalb des Weltrates der Kirchen be-
steht, zu Hause, da dieser jede angeschlossene Kir-
che in ihrem eigenen Leben unangetastet laft.

V1. Die Methodistischen Kirchen

1. Name. — Kirchen dieses Typs stammen aus einer
pietistischen Erweckungsbewegung in der Kirche
von England im 18. Jahrhundert. Diese Bewegung
wutde in Gang gebracht durch die Briider Wesley,
die durch Bibelzusammenkiinfte und 6ftere Abend-
mahlsfeiern, durch Kranken- und Gefangenenbe-
suche, durch die Verkiindigung des Evangeliums
an die groBe Masse auf die persénliche Bekehrung
und Heiligung abzielten. Das strenge methodische
Hinzielen auf innere Frommigkeit trug ihnen den
Schimpfnamen «Methodisten» ein, der aber von
ihren Anhingern angenommen wurde. Die Bewe-
gung geriet auBerhalb der Kirche von England und
erhielt allmihlich doch einen mehr institutionellen
Charakter, sie priisentiert sich seit 1891 als « Kirche»
und hat sich in den Vereinigten Staaten von Ameri-
ka in der Gestalt selbstindiger Kirchen etabliert.

2. Bekenntnis. — In der Lehre halten sich die Me-
thodisten fast ganz an die «Thirty-nine Articles of
Religion» der Kirche von England, die sie auf ihre
«T'wenty-five Articles» ohne wesentliche Verinde-
tungen reduziert haben. Thr Kult ist ebenfalls vor-
wiegend dem «Book of Common Prayer» entlehnt.
Zudem kommen die Auffassungen einiger metho-
distischen Kirchen beziiglich BuBfertigkeit, Gnade
und Heiligung in die Nihe des Luthertums.

3. Straktur. — Die Methodistischen Kirchen sind
streng organisiert und werden unter diesem Aspekt
manchmal mit der katholischen Kirche verglichen.
Die amerikanische und verschiedene andere Kit-
chen haben eine bischofliche Kirchenverfassung,
die britischen sind jedoch presbyterial geordnet.
Alle Kirchen kennen zudem Presbyter oder Alteste
und Diakone. Wihrend Presbyter und Diakone
cine Weihe (ordinatio) empfangen, witd iiber die

Bischofe aber nur ein Segen ausgesprochen, wie
auch iiber die Diakonissen. Wo man in Amerika bei
der Griindung Priester aus der Kirche von Eng-
land zu Fiihrern hatte, hat man diese spiter « Super-
intendenten» und schlieBlich «Bischéfe» genanat.
Die englischen Methodisten haben es bei den
«Presbytern» belassen und ihrer Versammlung die
hochste kirchliche Autoritit anvertraut. Der recht-
lichen Seite der apostolischen Sukzession mifit man
keine Bedeutung bei, man betrachtet die Differen-
zierung des kirchlichen Amtes in Presbyter und
Bischofe als eine Angelegenheit praktischer Art.
Ferner werden bisweilen Laien mit der kirchlichen
Verkiindigung beauftragt, ohne daf3 ihnen die Sa-
kramentenspendung anvertraut wird.

4. Verbreitung. — Die Methodistischen Kirchen
bilden die bedeutendste Kirchengriindung, die aus
der Kirche von England hervorgegangen ist. Sie
beeinfluBiten das ganze kirchliche Lebenin den Ver-
einigten Staaten und iibten sogar riickwirkend Ein-
flul auf ihre Mutterkirche aus. Sie entwickelten so-
dann eine groBere Missionstitigkeit als irgendeine
europiische Kirche. Sie befinden sich vor allem in
den englisch sprechenden Gebieten der Welt, aber
auch in Brasilien und Mexiko, als kleinere Kirchen
ebenfalls in mitteleuropiischen und skandinavi-
schen Lindern. Die Zahl der Gliubigen wird auf
ungefihr 30 Millionen geschitzt, davon leben rund
12 Millionen in den Vereinigten Staaten.

5. Spiritualitit. — Diese wird sowohl vom litur-
gischen Traditionsbesitz der Kirche von England
als auch vom typischen Frommigkeitsleben des
Pictismus gespeist, sie kennen die alt-christlichen
liturgischen Formen und Texte neben Hunderten
von Gesidngen mit einer starken Gefiihlsfrémmig-
keit. Das Streben der Gebriider Wesley nach per-
sonlicher Lebensheiligung und Verinnerlichung ist
in die Tradition dieser Kirchen eingegangen wie
auch ihre Forderung, daB jedes Kirchenmitglied
nach Vollkommenheitin der Liebe streben soll. Die
psychologischen Momente der Erfahrung und des
Empfindens als Erweis des neuen Lebens, das der
Heilige Geist in den Gliubigen weckt, werden be-
sonders geschitzt. Fiir viele Methodisten ist damit
eine gewisse einfache Lebenshaltung verbunden,
unter anderem durch Enthaltsamkeit von Alkohol
oder Tabak. Allgemein ist ihr Einsatz fiir Evangeli-
sation, Missionierung undsoziale HilfsmaBnahmen,
sie haben einen bedeutenden Anteil an den Aktio-
nen zur Abschaffung der Sklaverei gehabt. So ist
aus dem Methodismus auch die « Heilsarmee» her-
vorgegangesl.
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6. Okumenisches Ideal. — Thr Streben nach Annihe-
rung zwischen den Christen gleicht dem der Angli-
keaner, auBer unter dem Aspekt des Bischofsamtes,
das sie nie als wesentliche Frage betrachtet haben.
Wihrend die Methodisten selbst im vorigen Jaht-
hundert viele Spaltungen etlebt haben, sind sie seit
den dreiBiger Jahren zu zahlreichen und bedeuten-
den Wiedervereinigungen gekommen. Weitaus die
meisten methodistischen Kirchen sind zu einem
«Weltbund von Methodistenkirchen» auf der
Grundlageder Einheitim Bekenntnis zusammenge-
kommen (1951). Von methodistischer Seite ist von
Anfang an an der Vorbeteitung und Griindung so-
wohl des Internationalen Missionsrates als auch des
Weltrates der Kirchen gearbeitet worden. Die Me-
thodisten zeigen groBe Bereitschaft zu 6kumeni-
schem Kontakt und haben vor allem ein Gespiir fiir
die spirituelle Seite der Aussdhnungsversuche.

VII. Vereinigte Kirchen

Unter dem Einfluf der 6kumenischen Bewegung
bildeten sich neue Kirchentypen, die man nur sehr
schwer niher charakterisieren kann. Sie entstan-
den aus Vereinigungen von Kirchen unterschied-
lichen Typs, ohne daf die eine Kirche ihren Eigen-
typ ganz vor dem der anderen fallen lie.

Die «United Chutch of Canada» kam 1925 aus
der Vereinigung einer presbyterianischen, einer
kongregationalistischen, einer methodistischenund
einer Union von schon zuvor vereinigten selbstin-
digen Gemeinden zustande. Sie kamen zu einem
gemeinsamen Glaubensbekenntnis, zu dem alle bei-
getragen hatten. Da alle vier eine presbyterianische
Verfassung hatten, konnten sie sich, was die Kir-
chenstruktur betrifft, mit der Annahme einiger ne-
bensichlicher gegenseitiger Anpassungen zufrie-
dengeben.

Die «Kirche Christi in China» wurde 1927 aus
baptistischen, kongregationalistischen, methodisti-
schen und presbyterianischen Kirchen nebst einer
Missionskirche der « United Church of Canaday,
der « United Brethren in Christ», und einigen selb-
stindigen Gemeinden gebildet. Sie wurden sich
iiber den Inhalt eines gemeinsamen Glaubensbe-
kenntnisses einig, behielten sich jedoch die Freiheit
zu unterschiedlichen Formulierungen bei. Die Kit-
chenstruktur bildete keine Schwierigkeit, da alle
Gruppen eine presbyterianische Ordnung vertra-
ten.

Die «Kirche Christi in Japan» kam 1940 unter
Staatszwang durch Zusammenschlufl von Presby-

terianern, Methodisten Kongregationalisten, Bap-
tisten, Anglikanern und Lutheranern zustande. Bei
der Aufhebung des Staatszwangs im Jahre 1945
zogen sich die Anglikaner und Lutheraner zuriick.
Die iibrigen Gruppen sind noch nicht zu einer
wirklichen inneren Einheit gelangt, und das Wei-
terbestehen der Vereinigung ist noch nicht sicher.

Die «Kitche von Siid-Indien» ist zweifellos die
bemerkenswerteste vereinigte Kitche. Sie kam im
Jaht 1947 durch Vereinigung von episkopalen,
presbyterianischen und kongregationalistischen
Kirchen zustande. Es besteht Einheit im Bekennt-
nis, im Kult und im Amt. Man hilt fiir das Amt den
Beitrag jeder der drei hinzugetretenen Gruppen
fiir konstitutiv: die Gemeinde («congregationy),
das Presbyterat und das Episkopat. Die Entwick-
lung dieser Kirche wird von vielen mit Aufmerk-
samkeit verfolgt, weil hier eine Losung der grund-
legendsten Gegensitze,welche die Kirchen getrennt
halten, erprobt wird.

VIII. Der sektiererische Typ

Es ist, 6kumenisch gesehen, sehr wesentlich, dafl
man zwischen den Kirchentypen der Reformation
und dem Typ der Sekten unterscheidet. Als Sekten-
gemeinschaften betrachtet man im allgemeinen jene
christlichen Gruppen, die meistens eine sehr buch-
stibliche Bibelerklirung vertreten, ihr Interesse da-
bei in exklusiver Weise auf einen oder nur einige
Aspekte des christlichen Glaubensgutes konzen-
trieren, sich besonders auf individuelle Erleuch-
tungen oder auf eine Offenbarung durch den Hei-
ligen Geist berufen und oft stark auf das emotionale
Erleben dieser Dinge ausgerichtet sind.

Eine heute von vielen Sekten exklusiv prakti-
zierte Glaubensgegebenheit ist die der baldigen,
aufsehenerregenden und untervielen Zeichenschon
angekiindigten Wiederkunft des Herrn. Die An-
hinger der Sekten leben sodann in einem stark af-
fektiven Widerstand gegen die bestehenden Kit-
chen, verlegen sich meistens auf ein weitméoglichst
gemeinschaftliches Leben und gegenseitige Dienst-
leistung und zeigen einen sehr streitbaren und zu
vielen Opfern bereiten Charakter. Die Kraft ihrer
Verkiindigung liegt oft in Radikalismus uad Io-
transigenz, ihr Mut zum Zeugnis erregt die Auf-
merksamkeit, aber ihre Methoden manchmal Ver-
wunderung.

Die Hauptsekten sind im Augenblick: verschie-
dene Gruppen von Adventisten, Darbisten odet
Versammlung der Gliubigen (Assembly of God),
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Mormonen oder Heiligen der letzten Tage, Pente-
costalen oder Pfingstbewegung, Irvingianer oder
Apostolische Kirchen, Zeugen Jehovas. Diese Be-
wegungen stammen alle aus den Vereinigten Staa-
ten von Amerika, auBet der Bewegung der Irvin-
gianet, die aus England kommt.

Sekten, denen man den Namen christlich nicht
oder kaum zuerkennen kann, sind: die englischen
und amerikanischen Unitarier, die Universalisten
der Vereinigten Staaten, die Freie Katholische Kir-
che (liiert mit der Theosophischen Bewegung), die
Christengemeinschaft (liiert mit der Anthroposo-
phie) und die Gruppe der «Christian Science» aus
Ametika und England. Fiir die reformatorischen
Kirchen bilden diese Sekten ein genauso grofBes
Problem wie fiir die katholische Kirche. Im Ge-
sprich mit der katholischen Kirche distanzieren
sie sich mit Recht von diesen Sekten, denn die re-
formatorischen Kirchen leben nicht aus einer Anti-
these gegeniiber der katholischen Kirche, was von
den Sekten wohl gesagt werden mul3. Es geht den
reformatorischen Christen durchaus um die Kirche,
und sie leben bewuBt von dem in der Kirche ge-
gebenen Heilsgut. Die Gegensitze zwischen der
Reformation und der katholischen Kirche betref-
fen letztlich doch die Art und Weise des Kirche-

seins, wie der Entstehung der Reformation bewulit
eine Kirchen-Reform zugrunde liegt. Das Gesprich
zwischen katholischer Kirche und Reformation
witd sich deshalb um Wesen und Gestalt der einen
Kirche Christi drehen miissen, fiir deren Verstind-
nis und Verwitklichung werden sie sich gegen-
seitig Einsichten und Erfahrungen mitteilen kon-
nen.
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