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Eine anglikanische Antwort

Jedes Glaubensbekenntnis hat eine Geschichte und ei-
nen Kontext und fordert daher eine Antwort heraus.
Aufler wenn wir uns der reinen Phantasie ergiben,
wiirde das in gleicher Weise fiir jedes «zukiinftige
okumenische Glaubensbekenntnis» gelten. Einen Teil
seiner Geschichte wiirden nicht nur die Tatbestinde
ausmachen, die in den vorausgehenden Beitrigen die-
ses Heftes Gegenstand der Erwigung waren, sondern
auch die Geschichte der Einstellungen zu den Glau-
bensbekenntnissen in denjenigen Konfessionen oder
kirchlichen Gemeinschaften, aus denen die Okumene
erwachsen muf ; ein Teil seines Kontextes wiirde darin
liegen, wie diese Konfessionen einander betrachtet ha-
ben ; ein Teil der Antwort wiirde in der Art und Weise
liegen, wie die historischen Glaubensbekenntnisse je-
wells verschiedene konfessionelle Antworten hervor-
gerufen haben. Dieser Aufsatz stellt eine anglikanische
Antwort auf diese drei Fragen dar.

I. Geschichte und Kontext des Bekenntnisses in der
Kirche von Eng[aﬂd

Die reformierte katholische Kirche, zu der die Kirche
von England im 16. Jahrhundert geworden war, war
im 19. Jahrhundert zu einer lockeren Konfoderation
von autokephalen Kirchen geworden, die eines ge-
meinsamen Forums bedurften. Daher wurde im Jahre
1867 die erste Lambeth-Konferenz' abgehalten. Diese
Konferenzen beanspruchen keine kanonische oder ju-
ridische Autoritit. Daher bediirfen ihre Resolutionen
der gesonderten Annahme durch jede einzelne der
anglikanischen Kirchen (derzeit 25 an der Zahl). Sie
haben jedoch beachtliche moralische Autoritit. So
setzte die dritte Konferenz im Jahre 1888 mit der An-
nahme des «Lambeth Quadrilateral»> eine Norm, von
der die Anglikanische Kirchengemeinschaft nie abge-
wichen ist. Und sie tat dies im Zusammenhang mit ih-
rer 6kumenischen Verantwortung.

Die Konferenz von 1878 hatte eine Kommission
eingesetzt, die den Auftrag erhielt, Uberlegungen iiber
die Basis zu erarbeiten, auf der die Union der anglika-
nischen Kirchen mit anderen Kirchen erwogen werden
kénnte. Die Episkopalkirche in den Vereinigten Staa-
ten von Nordamerika hatte bereits 1886 in Chicago
eine Vier-Punkte-Erklirung erarbeitet. Dieser Leitli-

nie folgend definierte die Lambeth-Konferenz im
Jahre 1888 die gemeinsame Basis folgendermafien:

«(a) Die Heilige Schrift des Alten und Neuen Testa-
mentes als <alles zum Heile Notwendige enthaltend>
und als Regel und letztgiiltige Norm des Glaubens.

(b) Das Apostolische Glaubensbekenntnis als das
Taufbekenntnis und das Nizinische Glaubensbe-
kenntnis als die ausreichende Bestimmung des christli-
chen Glaubens.

(c) Die beiden von Christus selbst eingesetzten Sa-
kramente — Taufe und Herrenmahl —, gespendet unter
unverfilschter Verwendung der Einsetzungsworte
Christi und der von ihm verordneten Elemente.

(d) Das historische Bischofsamt, in den Methoden
seiner Amtsfiihrung je nach der ortlichen Situation an-
gepafit an die Bediirfnisse der Nationen und Volker,
die von Gott in die Einheit seiner Kirche berufen wer-
den.»

Von jenem Tag an bis auf heute haben wir, wenn
immer Anglikaner «das Wesen der Einheit, die wir su-
chens, diskutiert haben, wenn immer wir versucht ha-
ben, «Rechenschaft zu geben tiber die Hoffnung, diein
uns ist» hinsichtlich der sichtbaren Einheit der Kirche,
gesprochen von der Heiligen Schrift und den alten
Glaubensbekenntnissen, von den beiden Herrensa-
kramenten und vom Bischofsamt als einer der Ord-
nungen des kirchlichen Dienstes. Dieses vierfache
Band ist selbst gesponnen aus Fasern, die verschiede-
nen Teilbereichen im Leben des Anglikanismus ent-
nommen sind, und zwar im besonderen dem «Book of
Common Prayer» und dem «Ordinal» und solchen hi-
storischen Bekenntnisdokumenten wie den «Neun-
unddreifiig Religionsartikeln» (in ihrer Endfassung
formuliert in England im Jahre 1571) und aus den Tex-
ten, die in den autonomen Kirchen als Varianten dieser
Lehrnormen entstanden waren.

Der Anglikanismus hat stets weniger Gewicht auf
die «untergeordneten Normen» gelegt als auf die pri-
miren Normen der Heiligen Schrift und des Apostoli-
schen und Nizinischen Glaubensbekenntnisses. In
England war die Zustimmung zu den «Neununddrei-
Big Artikeln» jedenfalls durch viele Generationen hin-
durch Voraussetzung fiir die Ausiibung irgendeines
kirchlichen Amtes (und tatsichlich auch fiir die Zulas-
sung zu den ilteren Universititen).

Eine weniger rigorose Haltung nahm man dann in
der Mitte des 19. Jahrhunderts ein, und noch spiter
(seit 1975) ist dann die Zulassung zu einem Amt in der
Kirche von England an die vorgingige Erklirung ge-
bunden, daff die Kirche von England «als Teil der ei-
nen, heiligen, katholischen und apostolischen Kirche,
welche dem einen wahren Gott, Vater, Sohn und Hei-
ligem Geist, dient, den Glauben bekennt, der einzig
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und allein in den Heiligen Schriften offenbart und in
den Glaubensbekenntnissen iiberliefert ist und den die
Kirche in jeder Generation aufs neue zu verkiindigen
berufen ist. Gefithrt vom Heiligen Geist hat sie in ihren
historischen Formularen (d.h. den Artikeln, dem
Book of Common Prayer und dem Ordinal) Zeugnis
fiir den christlichen Glauben abgelegt.» Dann wird der
Kandidat noch gefragt: «Wollen Sie mit der Erkli-
rung, die Sie nun abgeben, Thre Treue versichern zu
diesem Glaubenserbe, von dem Sie sich unter Gottes
Leitung inspirieren lassen, damit Sie so die Gnade und
die Wahrheit Christi zu den Menschen unserer Zeit
bringen und diejenigen, die Ihrer Sorge anheimgege-
ben sind, so damit vertraut machen ?» Der Priester
antwortet darauf in dem Sinne, daf er sein Amt in die-
sem vorgesteckten Rahmen und in diesem Geist antre-
ten will.

Diese Auffassung, daft alle Glaubensformeln histo-
risch bedingte Dokumente sind, durchzieht viele
neuere Texte. So zeigt zum Beispiel ein Vergleich zwi-
schen dem «Lambeth Quadrilateral» von 1888 und der

“Art und Weise, wie dieser selbe Themenbereich von
der Lambeth-Konferenz im Jahre 1968 behandelt
wurde, ein und dieselbe Auffassung.

Die Einstellung der Lambeth-Konferenz 1888 war,
wie die Dinge damals lagen, davon bestimmt, dafi man
die vier Winde aufrichten wollte, innerhalb derer jedes
Gesprich tiber eine Wiedervereinigung gefiihrt wer-
den muf}. Die Einstellung im Jahre 1968 war ambiva-
lenter: «Das Quadrilateral hat zum Teil als Hinweis
gedient auf die Gaben Gottes an die anglikanische Kir-
che, welche sie empfangen hat als ein Teil der einen,
heiligen, katholischen und apostolischen Kirche, zum
Teil aber auch als Hinweis auf das, wozu Gortt die ge-
samte Kirche beruft, damit sie es im Laufe der Ge-
schichte immer vollstindiger verwirkliche.»?

So miissen alle Kennzeichen der Kirche immer so-
wohl als Gabe wie als Aufgabe gesehen werden, so dafl
wir hinsichtlich der Glaubensbekenntnisse «dankbar
anerkennen, dafl die Kirche in den ersten Jahrhunder-
ten auf einige grundlegende Fragen, die implizit in der
Bibel enthalten sind, autoritative Antworten gegeben
hat, die nun einen gemeinsamen Grund und Boden
darstellen. Wir erkennen auch an, daf} unsere Genera-
tion berufen ist, in einer Epoche zu leben, in welcher
«der einstmals den Heiligen anvertraute Glauber auf
eine Weise neu interpretiert werden mufl, wie kein Teil
der Kirche dies isoliert von den anderen Teilen der Kir-
che leisten konnte.»®

Eine ausfiihrlichere Analyse des Verhiltnisses zwi-
schen Glaubensvollzug und verbaler Formulierung
von Glaubensinhalten wurde erarbeitet von der Kom-
mission fir Lehrfragen der Kirche von England®. Sie

unterscheidet vier Einstellungen zu den Glaubensbe-
kenntnissen, wie sie tatsichlich unter christlichen
Glaubigen anzutreffen sind. Sie konnen betrachtet
werden :

a. als Normen fiir den christlichen Glauben, die
nicht durch irgendwelche andere Formulierungen er-
setzt werden diirfen, weil eben sie es sind, an denen
neue Denkformen und Aussagen gemessen und ge-
priift werden miissen;

b. als autoritative Auferungen des Glaubens der
Kirche als ganzer, die aber persénliche Vorbehalte hin-
sichtlich der Angemessenheit dieser oder jener Aus-
sage erlauben, z.B. hinsichtlich der Jungfrauengeburt,
ohne dafl man dadurch die Treue zur Kirche insge-
samt, deren korporatives Zeugnis die Glaubensbe-
kenntnisse sind, verletzen wiirde;

c. als kulturell bedingte Auflerungen, abhingig von
der Sprache und dem Denken ihrer Entstehungszeit,
die aber nicht so sehr « Antworten» enthalten, sondern
uns an die Fragen erinnern, die wir selbst noch stellen
miissen ;

d. als nicht blof kulturell bedingte, sondern auch als
schon damals wie noch heute unangemessene Versu-
che, eine niemals einzufangende Fiille unendlicher
Wahrheit einzufangen ; Treue richtet sich niemals auf
die Formulierungen, sondern immer auf den lebendi-
gen Gott, den diese Formulierungen immer nur unan-
gemessen zu beschreiben suchen.

Die Kommission fiigte noch hinzu, daff jeder dieser
Einstellungen ein Platz zustehe innerhalb des dynami-
schen und nicht auf billige Weise abzutuenden Dia-
logs, der im Haushalt des Glaubens immer weiterge-
hen miisse.

I1. Bekenntnis als Lobpreisung

So konnte es sein, dafl die anglikanische Antwort auf
die Frage, was in ein 6kumenisches Glaubensbekennt-
nis gehore, lauten muf}, daf} die klassischen Glaubens-
bekenntnisse der Friihzeit nicht aufgegeben werden
koénnen, dafl aber ihr Inhalt immer in gewissem Sinne
relativ und bedingt ist, und zwar aus einem doppelten
Grund .

1. Jede Generation ist immer Erbin der gemeinsa-
men Geschichte der Kirche, in welcher der Glaube an
Gott unauthérlich, aber auf verschiedene Weisen for-
muliert worden ist. Dieses Glaubenserbe bleibt «Inspi-
ration und Richtnorm unter Gott, um die Wahrheit
Christi ans Licht zu bringen und ithn unter den Men-
schen unserer Generation bekanntzumachen.»

2. Jede christliche Generation lebt unter dem escha-
tologischen «Noch-nicht». Alle Aspekte des Lebens
der Kirche in der Geschichte haben Anteil an dieser
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Mischung von Gabe und Verheiffung. Das Spannungs-
verhiltnis zwischen dem Eschatologischen und dem
Geschichtlichen aber stellt immer einen Imperativ dar.
Die Tatsache, daf keine Formulierung des Glaubens
an Christus, wie er in Wirklichkeit ist, jemals angemes-
sen sein wird, ist kein hinreichender Grund, nicht we-
nigstens so wahr zu sprechen, wie wir vermogen. Wie
Augustinus sagt : Wenn wir iiber die drei Personen der
Dreifaltigkeit sprechen, so tun wir dies «nicht, weil
unsere Aussagen angemessen wiren ; sie sind vielmehr
blof eine Alternative zu vélligem Schweigens.

Jedes «zukiinftige 6kumenische Glaubensbekennt-
nis» miifite ausgehen vom klassischen und urspriingli-
chen Zeugnis des Glaubens, das in der Heiligen Schrift
enthalten ist. Weil aber die Okumene, wann immer
und wie auch immer sie kommen mag, weiterhin den
Bedingtheiten der Geschichte und der Kultur ihrer ei-

! Die erste in einer Reihe von grob gesprochen alle zehn Jahre statt-
findenden Konferenzen, deren elfte im August 1978 stattfand.

2 Report of the 1968 Lambeth Conference (SPCK London)
123124,

* Ebd.

# Christian Believing. The Nature of the Christian Faith and its ex-
pression in Holy Scripture and Creeds (SPCK, London 1976).

Aus-dem Englischen iibersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht

genen Zeit unterworfen sein wird und auch noch unter
dem eschatologischen «Noch-nicht» leben wird, wird
sie auch noch auf Entdeckungsreise bleiben, auf der
Reise von dem schon gekommenen Christus zu dem
Christus, der erst kommen wird, zusammengehalten
von Seinem Geist in einem dynamischen und nicht auf
billige Weise abzutuenden Dialog: In diesem Dialog
werden die Beziehungen oft Spannungen ausgesetzt
sein, und in der Vergangenheit waren sie manchmal ge-
spannt bis zum Zerreiffpunkt.

Am besten jedoch tun Glaubensbekenntnisse ihren
Dienst, wenn sie nicht so sehr als intellektuelle Ubun-
gen verstanden werden, sondern als Hymnen zum
Lobpreis der Liebe im Herzen aller Dinge, des Gottes,
den wir wohl zu beschreiben suchen miissen, dies aber
nur, um ihm den Dienst der Anbetung besser leisten zu
konnen.
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