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Vorbemerkung

Die vorliegende Arbeit wurde fiir einen Sammelband ge-
schrieben, den das Religionssoziologische Institut an der Theo-
logischen Fakultdit der Karl-Marx-Universitit Leipzig aus
Anlafi des 10..Jahrestages der Deutschen Demokratischen Re-
publik vorgelegt hat. Der Band, dessen Zusammenstellung der
Direktor dieses Instituts, Professor Dr. Kurt Wiesner, besorgte,
trigt den Titel ,Parteilichkeit aus Glauben®. Der folgende Bei-
trag iiber das Soziale Bekenntnis der Methodistenkirche wird
hier in leicht iiberarbeiteter Form verdffentlicht.
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Mit Recht hat man die soziale Frage als ,das Schicksals-
problem fiir die Kirche der neuesten Zeit“!) bezeichnet. Die
Stellung der Kirche in der modernen Gesellschait wurde ent-
scheidend mitbestimmt von der Art und Weise, wie sie sich
dieser Frage stellte.

Der Begriff ,soziale Frage® ist unscharf. Er meint in unserem
Zusammenhang nicht die Gesamtheit aller gesellschaftlichen
Frobleme, sondern die Zuspitzung dieser Probleme bei der
Entwicklung deés Industriekapitalismus, Mit der industriellen
Revolution entsteht das Proletariat, mit dem — wie Karl
Marx sagl — die kapitalistische Gesellschaftsordnung ihren
eigenen Totengriiber hervorbringt. Folgerichtig hat Karl Marx
denn auch als den Inhalt der sozialen Frage die notwendige
~Aufhebung des Proletariats“®) bezeichnet. In Deutschland,
das gegeniiber England und Frankreich mit einer gewissen
Verspatung in diese Entwicklung eintrat, ist diese soziale Frage
erst um die Mitte des vorigen Jahrhunderts aufgebrochen,

Mit der Feststellung, dall die deutschen Kirchen in dieser
Situation — infolge ihrer einseitigen Klassenbindungen — ver-
sagt haben, rennt man heute beinahe offene Tiiren ein. Nur
der reaktionére Fliigel des deutschen Protestantismus versucht
mit dem Hinweis auf die sogenannten christlichen Sozialrefor-
mer von Wichern und Ketteler bis Todt und Naumann, dieses
harte Urteil abzuschwichen, wenn nicht gar ganz aufzuheben.
Im Jahre 1958 ist Bischof Dibelius in einem Vortrag vor der
Westberliner Studentengemeinde so weit gegangen, den Ar-
Leitern die Schuld an diesem Versagen zuzusprechen. Es habe
- ja Stoecker und Naumann gegeben, Die Kirche habe also alles,
was in ihren Kriften stand, getan, Die Arbeiter selbst triigen
die Schuld daran, wenn man an diesem Punkte nichi weiter-

1) Heinrich Bornkamm, GrundriB zum Studium der Kirchengeschichte,
Berlin 0. 7., S. 173

%) Karl Marx/Friedrich Engels, Revolution und Konterrevolution in
Deutschland, Berlin 1048, S, 26



gekommen sei. In dhnlicher Weise wandte sich der westdeutsche
Bundestagsprisident Gerstenmaier bei der Hundertjahrfeier
des Westherliner Johannesstiftes gegen .,allzu grofizligige
Schuldbekenntnisse® der Kirche in dieser Sache?®).

Es lohnt nicht, auf diese, die historischen Tatsachen auf den
Kopf stellende Argumentation einzugehen. Die ernst zu neh-
mende protestantische Kirchengeschichtsschreibung weill sehr
gut, daB erstens diese christlichen Sozialreformer meist kirch-
liche Einzelgiinger waren, die ihre Pline und Ideen — soweit
diese iiberhaupt zu einer Realisierung kamen — im Kampf
gegen die offiziellen Kirchen durchsetzen mufiten, und daB
zweitens keiner von diesen Sozialreformern die Tragweite der
sich damals vollziehenden gesellschaftlichen Umwélzungen er-
kannt hat. Karl Kupisch weist darauf hin, daB ihr ,christlicher
Sozialismus der Geschichtsmichtigkeit des sozialen Problems,
des proletarischen Schicksals tiberhaupt, gar nicht ansichtig
wurde, dafl er meinte, durch — sei es riesenhafte — Erweite-
rung der Armenpflege usw. eine Entwicklung bannen oder
zumindest mildern zu kénnen, deren Wesen doch gerade in
der zunehmenden Spannung der ékonomischen Besitzverhilt-
nisse bestand®.?)

Einige dieser Reformer sahen in der sozial-caritativen Té&-
tigkeit, zu der sie die Kirchen aufriefen, geradezu ein Mittel,
die notwendig gewordenen Umwilzungen zu verhindern. So
etwa verstand Johann Hinrich Wichern die Griindung der
Inneren Mission. Nachdem das Volk sich in der Revolution von
1848 selbst zum Gott gemacht habe — so erklirte er in seiner
.Denkschrift an die deutsche Nation® —, habe , jetzt die Innere
Mission als bewaffnete Tochter der Kirche sich der Mutter
zum offenen Kampf gegen die Verderber des Volkes... zur
Bekimpfung der Revolution erboten®?).

Freilich ist mit dem unverbindlichem Nachsprechen des
Satzes vom Versagen der Kirche vor der sozialen Frage wenig
getan, Damit ist jedenfalls die brennende Frage nach den
Konsequenzen dieses Versagens fiir unser gegenwirtiges Christ-
sein nicht beantwortet, Walter Delius schreibt in seiner Studie
iiber die Haltung der Evangelischen Kirche in der Revolution
von 1848: ,Es zeigte sich immer deutlicher, daB3 die Kirche den

3) ,Christ und Welt* vom 22, Mai 1958
4) Karl Kupisch, Vom Pietismus zum Kommunismus, Berlin 1953, 5. 103

5) zitiert bel Karl Kupisch, Zwischen Idealismus und Massendemokra-
tie. Eine Geschichte der evangelischen Kirche in Deutschland von
1815 bis 1945, Berlin 1955, S. 98

groBen Aufgaben der Zeit gelihmt gegeniiberstand.”%) Was,
wenn die Kirche nicht gelihmt gewesen wire? Hitte sie die
groffen Aufgaben lisen kinnen?

Hier wird die ganze Fragwiirdigkeit der Rede vom ,Ver-
sagen der Kirche vor der sozialen Frage* sichtbar. In dieser
Formulierung schwingt doch im Grunde die Erwartung mit:
eine Kirche, die nicht einseitige, ihrem Auftrag widerstreitende

-politische Bindungen eingegangen wire, hitte ein Mittel in der

Hand haben miissen, eben diese soziale Frage zu losen. Solcher-
art machen Christen heute den Satz vom Versagen der Kirche
zum Ausgangspunkt eines Gedankenganges, der mit der Uber-
legung beginnt: ,Wenn nun aber die Kirche nicht versagt
hitte...* und bei der Etablierung eines religits begriindeten
Sozialismus post festum endet, eines Sozialismus iiberdies,
der dem marxistischen als angeblich viel urspriinglicher und
echter entgegengestellt wird.

Nun scheint die besondere deutsche Situation das Problem,
das hier liegt, eher zu verdecken als bloBzulegen. Man be-
kommt dieses Problem schiirfer in den Blick, wenn man sich
solchen Kirchen zuwendet, die nicht durch das ,schicksalhafte
Biindnis von Landesfiirstentum und Reformation“?) charak-
terisiert sind, sondern die aus einem in Deutschland mit Ge-
walt unterdriickten Zweig der Reformation hervorgegangen
sind: aus der Taufertradition, die u. a. auch mit dem Namen
Thomas Miintzers verkniipft ist. Diese Linie der Reformation
setzte sich vor allem in Holland und in den angelsichsischen

* Landern fort. Sie vermischte sich dort mit gewissen nationalen

Tendenzen und fiihrte zu Griindungen verschiedener Frei-
kirchen und Gemeinschaften, die ihrerseits im 18. und vor
allem im 19. Jahrhundert nach Deutschland zurlickwirkten.

So entstanden im Laufe des 19. Jahrhunderts auch in Deutsch-
land einzelne vom Staat unabhiingige Freikirchen, die von den
Landeskirchen allerdings als ,Sekten” denunziert wurden. Das
Bewulitsein, in der Tradition der Tduferbewegung zu stehen,
ist bei ihnen unterschiedlich entwickelt. Es ist am wachsten
bei den Baptisten, weniger lebendig bei den Methodisten und
Kongregationalisten (Bund freier evangelischer Gemeinden).
Gemeinsam ist aber allen diesen Freikirchen die Offenheit
fiir die soziale Frage. Sie waren nicht nur nicht an den Staat
gebunden, sondern wurden hidufig sogar vom Staat verfolgt,

8) Walter Delius, Die Evangelische Kirche und die Revolution 1848,
Berlin 1948, S. 19 h

7) Karl Kuplsch, Protestantische Perspektiven, Berlin 1957, S. 9



so dal} sie sich bei dem Versuch der Bewiltigung der so_zialen
Frage eher an die Seite der unterdriickten als an die der
herrschenden Klassen gestellt sahen.

Aus diesern Grunde miifite sich an ihrer Entwicklung ‘viel
deutlicher ablesen lassen, welche positiven Moglichkeiten der
Antwort auf diese Frage der Kirche gegeben sind. Bei dieser
Untersuchung ergibt sich die Notwendigkeit, sich auf eine der
Freikirchen zu beschrinken. Es soll hier die Methodistenkirche
herausgegriffen werden, weil diese Freikirche ihre Haltung
zur sozialen Frage am préazisesten fixiert hat. Dabei soll die
Methodistenkirche aber immer stellvertretend fiir alle &hn-
lichen kirchlichen Bewegungen stehen,

1I.

Wihrend die im 17. Jahrhundert in England entstandenen
Freikirchen der Kongregationalisten, der Baptisten und der
Quiiker von vornherein eine kampferisch-ablehnende Haltung
gegenliber der anglikanischen Staatskirche einnahmen, trat
ein Jahrhundert spiter die Methodistenkirche zunichst als
eine Bewegung innerhalb dieser Staatskirche in Erscheinung.
Ihr Griinder, John Wesley (1703—1791), ist niemals mit der
Absicht aufgetreten, eine neue Kirche ins Leben zu rufen. Zeit
seines Lebens ist er Priester der Staatskirche geblieben. Thm
ging es nur darum, den entkirchlichten Massen des damals
entstehenden Industrieproletariats das Evangelium zu verkiin-
digen, die Kirche also auf die Hohe der Zeit fithren. Allein die
unzuliingliche Haltung der Staatskirche hat schliefflich die
Trennung unvermeidlich gemacht. Diese Haltung allerdings
hatle soziale Ursachen.

Die Entstehung der Methodistenkirche fillt in die Zeit der
industriellen Revolution, die sich in England fast ein Jahr-
hundert frither vollzog als im politisch und ékonomisch zuriick-
gebliebenden Deutschland. Die Entstehung des Methodismus
ist gleichsam eine Antwort der Kirche auf die damals auf-
brechende soziale Frage, allerdings — wenn man so will —
eine Antwort ge g en die offizielle Kirche.

Der Zusammenhang zwischen der Entstehung dieser kirch-
lichen Bewegung und der industriellen Revolution kann auch
von der theologischen Literatur nicht ignoriert werden. Dr, J.
W. Ernst Sommer, lange Dozent am methodistischen Prediger-
seminar in Frankfurt am Main und von 1946 bis zu seinem
Tode Bischof der Methodistenkirche in Deutschland, schreibt
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in seiner Untersuchung iiber ,John Wesley und die soziale
Frage® in starker Anlehnung an die marxistische Termino-
logie: ,Die soziale Frage unserer Zeit ist durch die Worte
Kapital und Proletariat gekennzeichnet. Die Erfindung der
Dampimaschine hat die Massenproduktion und damit die An-
héufung des Besitzes an Produktionsmitteln in den Hinden
einer wenig zahlreichen, aber machtvollen Herrenklasse her-
beigefiihrt. Der Beweggrund der Produktion ist nicht mehr
Schaffensfreude oder die Befriedigung vorhandener Bediirf-
nisse, sondern das Streben nach Gewinn, Die Massen dagegen
sind, besitzlos und ohne inneren Anteil an ihrer Arbeit, nach
der einen Seite der Willkiir des Kapitals ausgeliefert, nach
der andern von der vollen Teilnahme an der sich technisch
rasch entwickelnden Kultur ausgeschlossen.® 5)

Im Fortgang seiner Untersuchung weist Dr.Sommer auf
einen wichtigen Unterschied zwischen der lutherischen Re-
formation in Deutschland und der methodistischen Bewegung
in England hin. Wihrend die deutsche Reformation in der
Hauptsache von Gelehrten, Fiirsten und stidtischen Schichten
getragen worden sei, habe sich der Methodismus auf die Ar-
beitermassen in den Stddten, auf Tagelshner, Kleinbauern
und Handwerker gestiitzt. In der Tat zeichnete sich der Metho-
dismus damals durch eine klare Parteinahme fiir das ins Elend
gestofene Proletariat aus. Diese Parteinahme beschrinkte sich
nicht auf die evangelische Predigt von der rechtfertigenden
Liebe Gottes, die auch und gerade sich den Armen und Lei-
denden zuneige. Sie gewann dariiber hinaus Gestalt in einer
Reihe sozialer Einrichtungen fiir die unter die Rider Gekom-
menen: Spitidler, Armenfiirsorge, Darlehenskassen. In dem
allen muBte diese Parteinahme natiirlich auch politische Kon-
sequenzen haben. In einem Brief an die Grifin Huntington
schreibt die Herzogin von Buckingham: »lch spreche Eurer
Ladyship meinen Dank aus fiir die Information beziiglich der
methodistischen Predigt. Die Lehren der Methodisten sind
hochst abstofend und stark mit Impertinenz und Mangel an
Respekt vor den Hohergestellten durchtréinkt, denn sie be-
miihen sich, vollstindig alle Rangstufen gleichzumachen und
alle Unterschiede aufzuheben, Es ist eine Ungeheuerlichkeit,
dafl einem gesagt wird, man habe ein so siindiges Herz wie
das gewohnliche Gesindel, das auf der Erde herumkriecht. Das
ist hochst anstéfig und beleidigend.“?)

8) J. W. Ernst Sommer, John Wesley und die soziale Frage, Bremen
1930, 8.5

9) Dr. 3ohn L. Nuelsen, Der Methodismus als religicise Bewegung und
als Kirche, Bremen 1924, S, 26
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John Wesley drang im Zusammenhang mit seinen Versuchen,

die soziale Frage zu lésen, auf politische Bildung seiner Ge-
" meindeglieder, Es sind mehrere Briefe von ihm erhalten, in
denen er Gemeinden aufruft, von ihrem Wahlrecht Gebrauch
zu machen, Er selbst hat immer wieder offentlich zu politi-
schen Fragen Stellung genommen, wenn auch haufig mit einem
Anflug von konservativer Gesinnung.

Die soziale Orientierung, wie sie dem Methodismus von sei-
ner Entstehung her eigen ist, hat sich diese Kirche auch nach
Wesleys Tod bewahrt. Die Weiterentwicklung kann hier nicht
im einzelnen verfolgt werden. Es sei nur noch auf die Sklaven-
frage hingewiesen, die in England und vor allem in den USA,
wohin sich die Kirche noch am Ende des 18.Jahrhunderts
ausgebreitet hatte, die Gemiiter erregte. In dieser Frage hat
die Methodistenkirche von Anfang an eine klare Haltung ein-
genommen. Sie verwarf jegliche Sklaverei als mit dem Willen
Gottes nicht vereinbar. Im Jahre 1816 beschloB die General-
konferenz der Methodistenkirche in den USA, daB kein Skla-
venhalter ein kirchliches Amt innehaben diirfe!").

Zu Anfang dieses Jahrhunderts hat sich diese soziale Haltung
in einigen Regeln und Grundforderungen niedergeschlagen,
die in die Kirchenordnung der Methodistenkirche als ,Sozia-
les Glaubensbekenntnis® aufgenommen wurden,

IIT.

Im Jahre 1908 hat die Generalkonferenz der Bischiflichen
Methodistenkirche!!) eine Resolution zur sozialen Frage ange-
nommen., Darin sind die folgenden bedeutsamen Siitze ent-
halten: ,Wir erkennen die der Arbeiterbewegung zugrunde
liegenden Gedanken und Absichten als im wesentlichen sittlich
berechtigt an und empfehlen sie darum allen Christen zur
Unterstiitzung . . . Die Bischéfliche Methodistenkirche steht ein:
fiir Gleichheit des Rechtes und volle Gerechtigkeit gegen alle
Menschen in allen Lebensstellungen; fiir das Prinzip der gegen-
seitigen Verstiindigung und des Schiedsgerichits in industriellen
Streitigkeiten; fiir ausreichenden Schutz des Arbeiters vor den

10) John L, Nuelsen, Theophil Mann, J.J.Sommer, Kurzgefafite Ge-
2 schichte des Methodismus. Von seinen Anflingen bis zur Gegenwart.
2. Aufl., Bremen 1926, S. 487 (weiterhin zitiert als ,Geschichte").
11) Bischiifliche Methodistenkirche — Name der amerikanischen Metho-
: distenkirche, die im Gegensatz zur englischen nicht von jiihrlich neu
zu wiihlenden Kirchenpriisidenten, sondern von Bischiifen geleitet
wird. Nach Vereinigung dreier Methodistenkirchen im Jahre 1938
ist heute der offizielle Name ,Die Methodistenkirche*,
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besonderen Gefahren des Maschinenbetriebs, vor gewerblichen
Krankheiten und vor Unfiillen; fiir Abschaffung der Kinder-
arbeit; fiir Regulierung der Frauenarbeit zum Schutze der
korperlichen und moralischen Gesundheit des Gemeinwesens;
fiir Beseitigung der Hungerlhne; fiir allm#hliche und ver-
nunftgeméBe Verminderung der Arbeitsstunden auf das mog-
lichste MindestmaB, mit Arbeit fiir alle und Gewidhrung von
so viel freier Zeit an alle, als zur Erreichung des hé&chsten
Lebensideals notwendig ist; fiir einen Ruhetag aus je sieben
Tagen; fiir einen auskdmmlichen Lohn in jedem Industrie-
zweig, fur den hochsten Lohn, den jeder Industriezweig ge-
wihren kann, und fiir die gerechteste Verteilung des Arbeits-
ertrages, die gefunden werden kann; fiir Anerkennung der
goldenen Regel und der Gesinnung Christi als hochstes Gesetz
der Gesellschaft und das sichere Heilmittel fiir alle sozialen
Ubel.“

Nachdem die Resolution schlieBlich noch alle Prediger der
Kirche aufgefordert hat, die soziale Frage zu studieren und die
gegenwirtige Gesellschaft furchtlos mit dem Evangelium zu
konfrontieren, schlieft sie mit dem Appell: ,, Wir verlangen von
allen unseren kirchlichen Einrichtungen und Anstalten, daf
sie ihr Bestes tun zur Hebung des Volkes und zur Heilung der
Schéiden, an denen es krankt. Dabei aber 1aBt uns nicht ver-
gessen, dafl diese Arbeit nicht einzelnen Gruppen zugeschoben
werden darf, sondern von der ganzen Kirche getan werden
mull, Auf jedem Mitglied ruht die heilige Pflicht, sich mit
seinem Eigentum, seinem Einfluf und seiner biirgerlichen
Stellung zur Ehre Gottes in den Dienst unserer Zeit zu stellen.
So mogen alle Methodisten mit Gebet und Tat nach dem
Reiche Gottes trachten, in dem Gottes Wille geschieht auf
Erden wie im Himmel."12)

Um zu einer angemessenen Beurteilung dieses wSozialen
Bekenntnisses* zu kommen, wird man die Aufmerksamkeit
auf vier Punkte lenken miissen:

1. Will man die Bedeutung dieses Bekenntnisses recht er-
messen, mull man sich bei der Lektiire vor Augen halten, daB
hier nicht eine Gruppe etwa politisch progressiver Geistlicher
und Laien spricht, sondern daB eine Kirche in ihrer Gesamt-
heit eine Aussage macht,

2. Von daher 148t sich erst die Tragweite des Satzes ermes-
sen, in dem die Kirche zur Unterstiitzung der Arbeiterbewe-
gung auffordert. Diese Aufforderung verliert selbst dadurch,

12) Geschichte, S. 537 {.
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daf3 sie im Blick auf die vorwiegend gewerkschaftlich orien-
tierte Arbeiterbewegung des angelséichsischen Raumes ausge-
sprochen wird, kaum an Gewicht. Sie ist als kirchenoffizielle
Stellungnahme wohl einmalig in der neueren Kirchengeschichte.

3. Das Soziale Bekenntnis begniigt sich nicht mit einem all-
gemeinen Appell an das Gewissen der Verantwortlichen, es
macht vielmehr den Versuch, fiir konkrete Fragen, etwa der
Frauenarbeit, der Lohnpolitik, der Arbeitszeit, ganz konkrete
Forderungen aufzustellen.

4, Schliefilich wird jedes Mitglied der Kirche verpilichtet,
den sozialen Grundsitzen und Forderungen in der Offentlich-
keit Geltung zu verschaffen, Sich zur Ehre Gottes in den Dienst
der Zeit zu stellen gilt als , heilige Pflicht®.

Freilich wird man trotz aller Anerkennung des guten Willens
und eines ehrlichen Bemiihens sagen miissen, dafl es leichter
ist, Forderungen aufzustellen, als gangbare Wege zu ihrer
Lésung zu zeigen. Zum anderen diirfte das Angebot der golde-
nen Regel Christi (Liebe deinen Nichsten wie dich selbst) als
,sicheres Heilmittel fiir alle sozialen Ubel* auch theologisch so
nicht haltbar sein.

Die Kirchenordnung der Methodistenkirche 146t sich nur
schwer mit den Verfassungen und Grundforderungen etwa der
evangelischen Landeskirchen in Deutschland vergleichen. Sie
umfaBt neben den Grundsidtzen der Lehre des Methodismus
historische Exkurse, neben der juristischen Fixierung des
duBeren Aufbaus der Kirche Ratschldge iiber ,Lebenshaltung
und Kleidung® oder ,das Singen im Geist und in der Wahr-
heit*, neben Hinweisen fiir die Finanzverwaltung Angaben
tiber Sinn und Ziel der Laientatigkeit. In all dem bildet sie
nie ein starres System. Die im Abstand von vier Jahren tagen-
den Generalkonferenzen arbeiten an dieser Kirchenordnung,
erweitern und verdndern sie, um sie den Erfordernissen der
Zeit anzupassen. ,,Die Kirchenordnung der Methodistenkirche®,
sagt Bischof Dr. Wunderlich in seinem Geleitwort zur letzten
deutschen Ausgabe dieser Ordnung, ,ist nicht eine Sammlung
trockener Gesetzesparagraphen, die unabidnderlich von Gene-
ration zu Generation weitergereicht und schlieflich als driik-
kende Last empfunden werden. Sie ist im Gegenteil das Er-
gebnis eines immer wieder neuen Willens zur Ordnung in
einer Kirche, deren Mitglieder sich in aller Welt zu einer
lebendigen Gemeinschaft im Namen Jesu Christi zusammen-
geschlossen wissen. Sie gleicht nicht einem starren Mechanis-
mus, sondern einem lebendigen Organismus, Sie selbst legt
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Zeugnis davon ab, daB unabliissig an ihr gearbeitet wird, In
jeder neuen Aufgabe finden die inzwischen gesammelten Er-
fahrungen ihren Niederschlag. Neue Arbeitsgebiete treten in
Erscheinung. Neue Formulierungen werden den verinderten
Verhiltnissen gerecht. Unsere Kirchenordnung ist nie Jertig’
oder gar vollkommen. Sie befindet sich in einem lebendigen
Wachstum, solange die Kirche, deren Ordnung sie wider-
spiegelt, lebendig ist.“1?)

In diesem Sinne ist auch am Sozialen Bekenntnis weiter-
gearbeitet worden. Im Jahre 1925 tagte in England eine ~Kon-
ferenz fiir christliche Politik, Wirtschaft und Staatsbiirgertum®,
Mehr als 1600 Delegierte aus der Methodistenkirche erérterten
hier politische und soziale Probleme der Zeit, Thre Arbeit hat
den Anstofl gegeben, das Soziale Bekenntnis wesentlich zu er-
weitern. Auf der Generalkonferenz von 1928 erhielt es eine
Fassung!), die versucht, die allgemeinen Grundsitze detailliert
auf die Gebiete der Erziehung, der ,industriellen und wirt-
schaftlichen Beziehungen, der Landwirtschaft, der Rassen-
frage und der internationalen Bezichungen anzuwenden.

Fiir die Erziehung z. B. forderte man .,den Aufbau einer
sozialen Ordnung, in der jedes Kind die beste Gelegenheit hat,
sich zu entwickeln, und worin allen ausreichende und gleiche
Erziehungsméoglichkeiten gewiihrt werden®, eine entsprechende

.Gesundheitspilege, Mdglichkeiten zur Erholung und dariiber

hinaus ein durchdachtes System der Erwachsenenbildung. Die
Anerkennung des Grundsatzes, dal} ,alles Privateigentum dem
Besitzer von der Gesellschaft anvertraut ist und zum allge-
meinen Besien in christlichem Geist verwaltet werden muf3®,
wird im Blick auf die 6konomischen Beziehungen fiir ebenso
unerldfilich gehalten wie die ,Vorherrschaft des Dienstgedan-
kens vor dem Profitgedanken als Beweggrund bei der Er-
werbung und Verwendung von Eigentum . . . und die denkbar
gerechteste Verteilung der Industrieproduktion®. Ein wirk-
sames System von Arbeitsnachweisen soll die richtige Vertei-
lung der Arbeitskrifte gewiihrleisten und Arbeitslosigkeit
verhindern.

In der Landwirtschaft soll ,der Mann, der den Boden be-
ackert, ermuligt werden bei seinen Bemiihungen, das Land,
das er bestellt, als Eigentum zu erwerben.* Man setzt sich fiir
den Zusammenschlull zu genossenschaftlichem Einkauf und

19) Kirchenordnung der Methodistenkirche, Frankfurt/Main 1954, S.V

14) Corpus Confessionum, Die Bischifliche Methodistenkirche, ihre Kir-
chenordnung und Katechismus, hg. von C. Fabricius, Berlin, Leip-
zig 1931, S. 580 fI.
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Verkauf ein und fordert nachdriicklich, ,angemessene soziale
Einrichtungen® und eine Verbesserung des Bildungswesens auf
dem Lande sicherzustellen.

»Ausschaltung der Rassenunterschiede und deren Ersetzung
durch eine briiderliche Behandlung aller Rassen® ist eine
weitere Forderung dieses Sozialen Bekenntnisses von 1928. In
bezug auf die internationalen Beziehungen verlangt es: ,Ver-
hinderung aller Propaganda, die darauf abzielt, Vilker in

ihren internationalen Beziehungen irrezufithren oder Vorurteile

zu schaffen; die Ersetzung jedes selbstsiichtigen Imperialismus
durch eine derartig selbstlose Behandlung der kulturarmen
Nationen, daB dadurch mdglichst viel zur Wohlfahrt jeder
Nation und der ganzen Welt beigetragen wird; Abschaffung
der Riistungen durch alle Nationen aufier zum Zweck inner-
staatlicher Polizeigewalt; daf die christlichen Kirchen als Insti-
tution zur Verhiitung und Abschaffung des Krieges gebraucht
werden sollen; eine dauernde Vereinigung der Vélker zur
Aufrechterhaltung des Weltfriedens, die Achtung des Krieges
und die Beilegung aller Zwistigkeiten zwischen den Viélkern
durch Verhandlungen, Schiedsspruch oder einen internatio-
nalen Gerichtshof*.

Das Soziale Bekenntnis schliet mit den Worten: ,Wir
glauben, dafl es die Pflicht jeder Kirche ist, die drtlichen, sitt-
lichen und wirtschaftlichen Umsténde zu untersuchen, wie auch
die Bediirfnisse der ganzen Welt kennenzulernen. Wir glauben,
dal wir, wenn unsere Kirchen selbst dem Beispiel Jesu im
hochsten Sinne nachfolgen — indem sie diese sozialen Ideale
auf das tdgliche Leben der Kirche und des biirgerlichen Ge-
meinwesens anwenden — jemals hoffen diirfen, das Reich
Gottes auf Erden zu bauen.”

Uber dieses Soziale Bekenntnis hinaus hat man in die Kir-
chenordnung von 1928 einen gesonderten Abschnitt {iber den
~Weltfrieden* aufgenommen. In ihm heilt es: ,Wir sind tiber-
zeugt, dal der Krieg der Erzfeind der Menschheit geworden
ist. Seine Fortdauer ist der Selbstmord der Zivilisation, Wir
wiirden den Glauben an unseren Herrn Jesus Christus, den
wir als Friedefiirsten bekennen, verleugnen, wenn wir die
Meinung vertriiten, dafl der Krieg unvermeidlich ist, Streitig-
keiten zwischen den Vilkern kénnen ebenso wie Streitigkeiten
zwischen den einzelnen durch gerichtliches Verfahren beige-
legt werden. Wir glauben darum, daB der Krieg nach dem
Vilkerrecht zu einem offentlichen Verbrechen gemacht wer-
den miifite.
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Wir anerkennen die Notwendigkeit eines Heeres und einer
Flotte, welche ausreichend sind, um als Polizeigewalt zum
Schutz von Leben und Eigentum zu Lande und zur See zu
dienen. Aber als christliche Koérperschaft verwerfen wir den
Krieg als Mittel der Politik eines Volkes, und wir setzen uns
dafiir ein, den Willen zum Frieden zu schaffen. Die amtlichen
Stellen unserer Kirche sollen nicht zur Vorbereitung des Krie-
ges verwandt werden. Sie sollen verwandt werden zur Vor-
bereitung des Friedens. Wir miissen an unserem Teil unser
Bestes tun, um die heutige Jugend aller Rassen zu einem
friedliebenden Geschlecht zu erziehen. Zu diesem Zweck emp-
fehlen wir, da das Bischofskollegium einen Ausschul fiir
Frieden und Vélkerfreundschaft ernennt, bestehend aus sieben
Predigern und acht Laien.,.

Vorbereitung zum Kriege fiihrt zum Kriege. Darum ersuchen
wir den Préisidenten der Vereinigten Staaten dringend, Vor-
bereitungen zu einer neuen internationalen Konferenz zu
treffen, welche eine handgreifliche Beschrinkung der Riistun-
gen jeder Art gewihrleistet. Wir sind Anhidnger des Grund-
satzes, dafl in unseren Beziehungen zu anderen Vélkern Diplo-
matie anstatt militdrischer Intervention anzuwenden ist. Die
Rechte des schwichsten Volkes miissen ebenso heﬂxggeha]ten
werden wie die des stiarksten.

Wir rufen unsere Mitglieder als Staatsbiirger auf, sich aufs
#dullerste zu bemiihen, um die Teilnahme ihrer Regierung an
einem Weltgerichtshof zu bewerkstelligen, welcher bei allen
internationalen Streitigkeiten Gewalt der positiven Recht-
sprechung hat und welcher ein Vilkerrecht aufbaut und aus-
iibt nach dem obersten Grundsatz, daB der Krieg ein Ver-
brechen ist.

Wir machen es unseren Mitgliedern dringend zur staats-
biirgerlichen Pflicht, die Teilnahme ihrer Regierung an einer
tatkriaftigen Vilkergemeinschaft sicherzustellen, welche es
unternimmt, die Kriegsursachen zu beseitigen und die Welt
auf den Weg des Friedens zu fiihren.”

IV.

Ohne zunichst auf Einzelheiten weiter einzugehen, wird
man dieses Soziale Bekenntnis von 1928 zusammen mit dem
Abschnitt liber den Weltfrieden als dullerst positiv in seinen
politischen Konsequenzen bewerten miissen. Hier wird aber
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zunéchst einmal nach der Auswirkung dieser sozialen Haltung
der Methodistenkirche im Raum des deutschen Methodismus
zu fragen sein.

Der Anfang der Methodistenkirche in Deutschland liegt in
der Mitte des vorigen Jahrhunderts. ,,Geschichtlich betrachtet
ist das Entstehen des Methodismus in den européischen L&n-
dern die Ruckwirkung deutscher Auswanderung nach England
und Amerika, die Auswirkung des Zeugnisses der Heilserfah-
rung, die jene Auswanderer gemacht und das auf einen emp-
fanglichen Boden fiel, empféinglicher vielfach, weil er brach
gelegen hatte.“'%) Die ersten Methodisten, die nach Deutsch-
land kamen, dachten zuniichst keineswegs daran, eine Kirche
zZu griinden. Sie fanden Anhinger in den vom Pietismus be-
einflufiten Kreisen!"), Auch hier war die ablehnende Haltung
der Landeskirchen der letzte Anstofi zur Verselbstiindigung,

Der vom Neupietismus des 19. Jahrhunderts vorbereitete
Boden hat aber seinerseits auf den Methodismus in Deutsch-
land zurlickgewirkt und ihm ein besonderes Gepriige gege-
ben'?’). Im Gegensatz zur methodistischen Erweckungsbewe-
gung in England war dieser deutsche Neupietismus nicht
sozial orientiert. Seine Anstifle hat er vielmehr in den
ersten Jahrzehnten des 19. Jahrhunderts. von preuBischen
Adligen erhalten, die mit ihrer religitsen Haltung ein aus-
gesprochen konservativ-restauratives Gesellschaftsideal ver-
banden'), Einige dieser pietistischen Junker fanden nichis
dabei, .ihre Giiter durch Auskauf von bauerlichem Grund-
besitz zu vergrofern, wobei es auch nicht an fragwiirdigen
Druckmitteln gefehlt hat, die Bauern aus ihrem Besitz zu
verdringen®.!?) Der so geartete pietistische Einfluf hat den
urspringlich sozialen Impuls des Methodismus in Deutsch-
land betrachtlich abgeschwicht, Die soziale Frage schrumpfte
hier weithin auf die kirchlich-caritative Liebestiitigkeit zu-
sammen,

Eine der Ursachen fiir diese Entwicklung liegt auch darin,
daB der deutsche Methodismus nicht wie der englische von
groflen Teilen des Industrieproletariats getragen wurde. Er

15) Nuelsen, Methodismus, S, 65 1.

18) Geschichte, S. 553 f., 562 f,

17) Gerald Kennedy, Weltweite Methodistenkirche. IThre Geschichte und
ihr Auftrag, Ziirich 1858. In seinem Nachwort zu diesem Buch spricht
der Schweizer Methodistenbischof Dr. F. Sigg davon, dal ,der Pie-
tismus in der deutschsprachigen Schweiz und in Deutschland unserer
Kirche den Weg geebnet" habe.

18) Kupisch, Vom Pietismus zum Kommunismus, S. 30, 102 f.

19) Kupisch, Idealismus, S. 97
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hatte seine Stiitze im Kleinburgertum, Die Methodistenkirche
hatte es in Deutschland nicht leicht, voranzukommen. Sie
wurde von den Landeskirchen als ,Sekte” veridchtlich gemacht,
gegen deren Ausbreitung man die mit den evangelischen Kir-
chen eng verbundene Staatsgewalt mobilisierte. Verhaftungen
und Bestrafungen von Methodistenpredigern und Versamm-
lungsverbote waren bis 1918 an der Tagesordnung. -

Uber einen der bekanntesten methodistischen Erweckungs-
prediger aus dem damaligen Sachsen-Weimar, Erhard Wunder-
lich, schreibt Dr. John L. Nuelsen in seiner ,Geschichte des
Methodismus®: .Die Pfarrer (der Landeskirchen) hatten durch
ihre rationalistische Weisheit die Kirchen leergepredigt; aber
sie wollten auch nicht gestatten, dall das nach der gottlichen
Wahrheit hungernde Volk an der Wortverkiindigung der Me-
thodisten seine Bediirfnisse befriedigte, und da das Geseiz
keine Religionsfreiheit gewihrte, fand der Kirchenrat, mit
dem Pfarrer und mit dem Amtmann an der Spitze, leicht eine
Handhabe, gegen Wunderlich strafrechtlich einzuschreiten.
‘Wunderlich predigte in verschiedenen Orten der thiiringischen
Fiirstentiimer und befolgte das Wort: ,Wenn sie euch verfolgen
in der einen Stadt, so flichet in eine andere.” Mit wenig Unter-
brechung wurde er zwei Jahre lang verfolgt, teils von dem
durch die Pfarrer aufgereizten Piébel, teils durch die Land-
jager, die tuiberall auf ihn Jagd machten, und nicht zum wenig-
sten durch die Ortsbehérden. Er wurde ins Gefdngnis ge-
worfen, der Stadt oder des Landes verwiesen, auch mit Geld-
bullen belegt. Einmal hatte er mit drei Ménnern, welche um
ihres gottlosen Wesens willen bestraft waren, die Gefingnis-
zelle zu teilen. Nachdem diese den Grund der Bestrafung bei
Wunderlich erfahren hatten, meinten sie: ,Man kann es unsern
Richtern doch gar nicht recht machen; wir sind hier, weil
wir nicht beten, und Wunderlich, weil er zu viel betet; hoffent-
lich macht er uns nicht fromm, sonst sind wir bald wieder
hier! Ein Lindchen verbot das Singen, das andere das Beten,
weshalb Wunderlich einmal vorschlug, alle Versammlungen
an der Grenze zu halten, um in einem Land zu singen und
im andern zu beten. Eine Tiir um die andre wurde Erhard
Wunderlich verschlossen, bis ihm selbst in seiner Heimat das
Predigen unter Androhung von Geld- bzw. Gefidngnisstrafe
verboten war. Er sah sich daher gendtigt, wieder nach
Amerika, dem Land der Freiheit, zu gehen, wohin ihn viele
Gleichgesinnte begleiteten.“2")

20) Geschichte, S. 607 {.
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Es ist bezeichnend fiir die — soziologisch gesehen — klein-
biirgerliche Mentalitdt des deutschen Methodismus, dafl er
trotz dieser Verfolgungen und Bedriickuhgen im ganzen
staatsfromm und kaisertreu blieb. Die Emporung tiber den
Staat und seine Kirche wurde bei weitem iliberdeckt durch die
Furcht vor dem ,gottlosen Materialismus” und der Herrschaft
der ,roten Sozialdemokratie“. In manchen Methodistengemein-
den gab es Diskussionen, in denen man den englischen Glau-
bensbriidern ob ihrer aufgeschlossenen Haltung gegeniiber der
Arbeiterbewegung die Christlichkeit abzusprechen versuchte.

Zeitweise wurde innerhalb der deutschen Methodistenkirche
eine Auseinandersetzung dariiber gefiihrt, ob der Methodis-
mus seinem Wesen nach deutsch oder englisch sei.*!') Die evan-
gelischen Landeskirchen versuchten mit dem Hinweis, dal
die Methodistenkirche ein ,fremdlindisches Gewichs* sei, im
Volk Stimmung gegen sie zu machen. Zum Teil liel man sich
auf dieses Niveau der Diskussion ein und bemiihte sich von
seiten des Methodismus, mit der Erinnerung an die Beein-
flussung Wesleys durch Luther und die Herrnhuter die gesamte
Bewegung als urspriinglich deutsch zu charakterisieren. Bischof
Dr. John L.Nuelsen, Deutschamerikaner und einer der profi-
liertesten Kirchenménner des deutschen Methodismus, hatte
auch in dieser Sache das abgewogenste Urteil: , Schrankenloser
Subjektivismus, einseitiges Betonen des Gefiihlslebens, eng-
herziges, pharisédisches Konventikelchristentum kann nur ver-
mieden werden durch die Anspannung der entbundenen neuen
Krifte an grofle praktische Aufgaben des Tages. Hierin liegt
der wesentliche Unterschied zwischen dem Pietismus in
Deutschland und dem Methodismus in England... Es ist da-
her keine Unterschitzung des Pietismus, wenn wir hier darauf
hinweisen, daf3 entsprechend einem englischen Charakterzug
der Methodismus, bei aller Ahnlichkeit mit und bei mancher
Abhéngigkeit von dem deutschen Pietismus, wesentlich sozial
orientiert war. Er hat seine Anhénger systematisch dazu an-
geleitet, sich mit den Fragen des offentlichen Lebens zu be-
schéftigen und den christlichen EinfluB im Volksleben geltend
zu machen. Er hat nicht das Leben zerschnitten in ein geist-
liches Interessengebiet und in eine blofi irdische, politische und
soziale Sphére, zu deren Aufgaben und Forderungen der Christ
nur eine ablehnende Stellung einnehmen kann.*22)

21) vgl. J. W. Ernst Sommer, Methodismus deutsch oder englisch?, Bre-
men o. J.

22) Nuelsen, Methodismus, S. 24,
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Es ist verstdndlich, dal auf Grund der Vorherrschaft eines
kleinbiirgerlich-pietistischen Charakterzuges in der deutschen
Methodistenkirche die soziale Aktivitdt des urspriinglichen
Methodismus kaum zum Tragen kommen konnte. Im Jahre
1926 wurde zum erstenmal eine besondere Kirchenordnung
fiir die ,deutschsprechenden Konferenzen des Mitteleuro-
pdischen Sprengels* herausgegeben. In ihr wird das Soziale
Bekenntnis iibernomen, und zwar in der damaligen Form, die
eine durch die verschiedenen Generalkonferenzen etwas er-
weiterte und modifizierte Fassung des Bekenntnisses von 1908
darstellt. Bezeichnenderweise wird der letzte Abschnitt der
englischen Ausgabe in der deutschen Kirchenordnung weg-
gelassen. Er lautet: ,Wir empfehlen, dall obige Abschnitte an
dem Sonntag, der dem ,Tag der Arbeit’ vorangeht, unseren
Gemeinden vorgelesen werden.“*")

Trotz der Aufnahme in die Kirchenordnung hat das Soziale
Bekenntnis kaum eine Resonanz in den deutschen Methodisten-
gemeinden gefunden. Dazu war der Boden gar nicht vorbe-
reitet. Den meisten Gemeinden diirfte dieses Bekenntnis gar
nicht bekannt geworden sein. AuBlerdem hatte man dem eigent-
lichen Text folgende Aussage vorangestellt: ,Die Liebe Christi,
ausgegossen in unsre Herzen durch den Heiligen Geist, wirkt
soziale Gesinnung, und diese wirkt sich aus in briiderlicher
Hilfe und in Arbeit fiir Volkswohlfahrt und Reinheit des ge-
sellschaftlichen und 6ffentlichen Lebens. Zur Forderung solcher
Hilfe und Arbeit kann eine Jahrliche Konferenz Ausschiisse
fiir soziale Hilfe (oder Wohlfahrtspflege) und fiir Enthaltsam-
keit und Volkswohlfahrt ernennen, die mit allen einschligigen
Bestrebungen Fiihlung nehmen und gegebenenfalls in Arbeits-
gemeinschaft treten mdgen, insonderheit auf dem Gebiet des
Kampfes gegen den Alkoholismus.“#) An diesen Satzen wird
deutlich, was eine im Kleinbiirgerlichen befangene Haltung
unter sozialer Frage zu verstehen imstande ist. Sie beschriankt
sich bei ihm auf den (an sich begriiBenswerten) Kampf gegen
den Alkoholismus. Die in den Gemeinden gebildeten Aus-
schiisse fiir soziale Hilfe traten dann meist auch nur vor hohen
Festtagen in Aktion, um die ganz mittellosen Gemeindeglieder
zu unterstiitzen. Uber den Kreis der Gemeinde hinaus reichte
ihre Tétigkeit nur in den seltensten Fillen. Es soll nichts
gegen diesen Einsatz gesagt sein, der an sich 18blich ist. Nur,

23) Corpus Confessionum, a. a. O.

24) Lehre und Kirchenordnung der Bischiiflichen Methodistenkirche,
Bremen, Ziirich 1926, S. 200
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wo ist der breite, weltumspannende Horizont und der im
Qrunde auch politische Aspekt geblieben, den die soziale Frage
fiir den Griinder der Kirche, John Wesley, hatte?

V.

Nach dem zweiten Weltkrieg hat die deutsche Methodisten-
kirche zum ersten Male den vollstéindien Text des von der
Generalkonferenz erneut bestdtigten Sozialen Bekenntnisses
Ubernommen, In der 1954 herausgegebenen neuen Kirchen-
ordnung nimmt es nicht weniger als neun Seiten ein ).

In den einleitenden Bemerkungen dazu wird das Interesse
der Methodistenkirche an dieser Frage zuriickgefiihrt auf die
Bemiihungen John Wesleys um die leiblichen, geistigen und
sozialen Note der Menschen, denen er das Evangelium predigte.
Die Niichstenliebe als oberster Grundsatz fiir die Behandlung
der sozialen Frage gebiete, alle Menschen als Briider zu achten;
und lasse die Kirche angesichts von Not, Ungerechtigkeit und
Ausbeutung nicht schweigen. Ein relativ neuer Ton klingt auf,
wenn es heifit: ,Wir tun BuBe dariiber, dall wir gegeniiber
der Entwicklung, die sich im gesellschaftlichen Leben zeigt,
nicht wachsam genug gewesen sind.”

In nicht weniger als 20 Punkten sollen dann die allgemeinen
Grundsitze auf die sozialen Probleme der Gegenwart Anwen-
dung finden. Solcherart tritt man ein fiir umfassenden Arbeits-
schutz, Alters- und Invalidenversicherung und angemessene
Bedingungen fiir die Frauenarbeit. Man wendet sich gegen die
Kinderarbeit und fordert die Aufstellung eines durchdachten
Erziehungs- und Ausbildungsprogramms. Darin und in einer
planmiifiigen Arbeitsbeschaffung sieht man ein wirksames
Mittel gegen das ,ernste Problem der Jugendkriminalitit®, Die
Arbeiter hédtten Anspruch auf einen Ruhetag innerhalb von
jeweils sieben Tagen, wird weiterhin festgestellt und der
Schutz des Bauern sowie der Kampf gegen den Alkoholismus
zur Forderung erhoben. In bezug auf die Straffidlligen wiinscht
man eine Behandlung, die auf deren Besserung abzielt. Eine
Uberpriifung des Problems der Todesstrafe wird angeregtl
L, Wir treten ein®, heilit es dann, ,fiir das Recht der Arbeitneh-
mer und Arbeitgeber, sich zur Wahrnehmung und Vertretung
ihrer sozialen Rechie zusammenzuschlieflen.* In diesem Zu-
sammenhang wird Rede-, Versammlungs- und Pressefreiheit
gefordert.

#5) Kirchenordnung 1954, S. 201—209
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Neben solchen Einzelfragen riihrt das Soziale Bekenntnis
aber auch Probleme von grundsétzlicher Natur an: Nicht nur,
wenn es die ,Achtung vor einer biirgerlichen Obrigkeit, die
rechtmiBig eingesetzt ist*, lehrt und in diesem Zusammenhang
den Schutz der Kriegsdienstverweigerer verlangt. Vor allem
auch, wenn es eintritt ,fiir gleiche Rechte und volle Gerechtig-
keit fiir alle Menschen in allen Lebensstellungen® und ,fiir
eine gerechte Verteilung der Produktionsgiiter”. Bei dem Er-
werb von Eigentum sollen ,die Grundsiéitze der christlichen
Ethik gewahrt bleiben, (Wir) halten dafiir, daB bei der Ver-
wendung des Eigentums der Grundsatz der christlichen Haus-
halterschaft betont werde®. Da die industrielle Entwicklung
die wirtschaftliche Sicherung fiir alle méglich mache, miisse
die Armut bekampft und verhiitet werden; Das sei ein Lebens-
recht aller Menschen: Genauso sei der Arbeiter vor erzwun-
gener Arbeitslosigkeit zu schiitzen.

In einem lingeren Abschnitt wird zur Frage des Krieges
Stellung genommen; ,Das Christentum kann nicht nationali-
stisch sein. Es muB universal sein in Blickrichtung und Bot-
schaft. Der Krieg stiitzt sich auf Gewalt und HafB, das Chri-
stentum auf Gerechtigkeit und Liebe. Der Einflul der Kirche
mufB daher immer auf der Seite derer sein, die sich miihen,
Vorurteile und feindselige Gefithle zu beseitigen, die dem
Geist und der Lehre Christi zuwider sind.

Das christliche Gewissen kann sich nicht zufriedengeben,
wenn ihm gesagt wird, daB der Krieg unvermeidbar sei. Es
geht iiber die menschliche Vorstellungskraft hinaus, sich einen
kommenden Krieg mit seinen unséglichen Schrecken auch
nur auszudenken, in dem die moderne Wissenschaft die Ver-
nichtung der Bevolkerung ganzer Linder ermdglicht. Der Weg
Jesu und die Methoden des Krieges gehéren verschiedenen
Welten an. Krieg ist rohe und primitive Gewaltanwendung. Er
weckt Leidenschaften, welche zu Beginn selbstlos und edel
sein mogen, aber schlieBlich verriit der Krieg die, welche sich
auf ihn verlassen. Er gewihrt keine Sicherheit, dafl seine
Entscheidungen gerecht und richtig sind. Im Herzen des Sie-
gers bewirkt er Uberheblichkeit, und im Herzen des Besiegten
hinterldBt er Verbitterung. Wenn die Lehre Jesu ernst genom-
men wird, wird man den Krieg nicht mehr als ein Mittel ge-
brauchen, um internationale Streitigkeiten beizulegen; und
dann wird die Welt von einem grausamen Tyrannen befreit.
Wir haben auf die internationale Diplomatie geblickt in der
Hoffnung, daB sie den Krieg verhindere, aber sie hat versagt.
Wir haben uns auf das internationale Recht verlassen, um
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die Schrecken einzuddmmen und bis zu einem gewissen Grade
die Grausamkeiten des Krieges unméglich zu machen, aber der
Krieg wird um so entsetzlicher und vernichtender. Die Zeit ist
gekommen, dafl die Kirche mit aller Kraft eine internationale
Organisation zur Verhinderung von Kriegen fordern muf.“

Das Soziale Bekenntnis schlieBt mit folgendem Hinweis: ,Wir
empfehlen, daB dieses Soziale Bekenntnis in unseren Gemeinden
wenigstens einmal im Jahre verlesen oder daB es in gedruckter
Form in die Hand der Mitglieder gelegt werde, Wir empfehlen
ferner, daB in jeder Gemeinde ein AusschuBl gebildet werde,
um das Studium unseres Sozialen Bekenntnisses zu férdern
und seine Grundsitze auf die beste Weise anzuwenden.“

Um mit dem letzteren zu beginnen: Diese Empfehlung der
Kirchenordnung ist zumindest in den Methodistengemeinden
in der DDR nicht eingehalten worden. Die Mehrzahl ihrer Mit-
glieder hat kaum jemals vom Sozialen Bekenntnis gehort; ganz
zu schweigen davon, dafl man Ausschiisse zu seinem Studium
gebildet hitte. Dieser Tatbestand ist nicht nur in der auch

heute noch vorherrschenden pietistisch-kleinbiirgerlichen -

Haltung im deutschen Methodismus begriindet; er hat auch in
dem meist unausgesprochenen Gefiihl der meisten Geistlichen
seine Ursache, daB dieses auf eine kapitalistische Gesellschaft
zugeschnittene Soziale Bekenntnis Christen in einer neuen
gesellschaftlichen Wirklichkeit keine echte Hilfe sein kann,
solange seine urspriinglichen sozialen Impulse nicht in diese
neue Situation transponiert sind.

VI.

Der Methodismus ist — das hat unsere Untersuchung ge-
zeigh — soziologisch gesehen ein Kind der kapitalistischen Ge-
sellschaftsordnung. Er hat mit einer wachen, am Evangelium
orientierten Kritik auf die Selbstentfremdung des Menschen,
wie sie die kapitalistische Entwicklung im Gefolge hatte, rea-
giert. Er hat sich innerhalb des Rahmens dieser Gesellschafts-
ordnung fiir soziale und politische Rechte der Arbeiter ein-
gesetzt — aber eben nur innerhalb des Rahmens dieser Gesell-
schaftsordnung. Das bezeichnet die Grenze seines Sozialpro-
gramms.

Diese Grenze mufite dem aufmerksamen Beobachterschon friih
deutlich werden. Wihrend der letzten beiden Jahrzehnte des
vorigen Jahrhunderts machte in England ein methodistischer
Prediger von sich reden, der sich besonders sozialen Fragen des
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tffentlichen Lebens zugewandt hatte: Hugh Price Hughes. Eine
Zeitlang nahm Hughes jeden Sonntag in grofien Versammlun-
gen in der Londoner St.James Hall zu sozialen Fragen Stellung.
Auf Angriffe aus pietistischen Kreisen, die darin eine Vernach-
lédssigung der eigentlichen Aufgabe der Kirche erblickten, ant-
wortete er eines Tages wie folgt: ,Vor zwanzig Jahren hitte
ich genau dasselbe gesagt, wenn ich zu dieser Halle gekommen
ware und hitte einen Prediger reden héren, wie ich geredet
habe. Und doch sage ich mit Uberlegung, daB ich am Sonntag-
nachmittag hierherkomme, um vor der offenen Bibel und vor
Jesus Christus den Nachweis zu fithren, dafl die Anschauungen
meines Kritikers eine der gefdhrlichsten Anschauungen sind,
die je christliche Méinner gehegt haben. Sie war der Haupt-
grund dafiir, daf die franzidsische Revolution zu einer Herr-
schaft des Schreckens ausartete, und sie ist jetzt die Haupt-
ursache des drohenden Vordringens des Sozialismus, des Kom-
munismus und des Nihilismus in Europa. Nicht als ob die
Bedeutung der Predigtart von mir unterschitzt wiirde, die er
jedesmal héren méchte, wenn ein christlicher Prediger seinen
Mund auftut. Einmal nur in der Woche habe ich mir vorge-
nommen, in besonderer Weise mich iiber die sozialen Ge-
sichtspunkte des Christentums zu duBlern. Wenn wir an jedem
Wochentag und zweimal des Sonntags auch zu seiner Befrie-
digung das Evangelium predigen, kann es mir dann nicht
erlaubt werden, in dieser einen kurzen Stunde, ohne irgendeine
Pilicht meines heiligen Berufs zu vernachléssigen, mich mit der
Anwendung des Evangeliums auf das offentliche Leben zu
befassen, die so lange und zum grofien Schaden von denen ver-
nachlissigt worden ist, die Nachfolger Jesu Christi sind?%%8)

Die Behauptung, daB der Methodismus England vor einer
Revolution &hnlich der franzosischen bewahrt habe, ist nicht
nur in die methodistische Literatur eingegangen; sie ist auch
von der biirgerlichen englischen Geschichtsschreibung auf-
gegriffen worden, Wenn darin auch insofern etwas Richtiges
zum Ausdruck kommt, als man in England nicht global von
einem , Versagen des Christentums® sprechen kann, so beweist
diese Behauptung letzten Endes nur einen mangelnden Einblick
in 8konomisch-gesellschaftliche Zusammenhinge. Schwerwie-
gender ist die Tatsache, dafi hier aus dem Methodismus ein
Kampfmittel gegen Sozialismus und Kommunismus gemacht
wird, deren Gleichsetzung mit dem Nihilismus allerdings eine
betrichtliche Unkenntnis ihres eigentlichen Wesens verrit.

26) Geschichte, S. 279 1.
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Freilich ist, soweit ich sehe, aus solchen AuBerungen in der
Methodistenkirche niemals ein Programm gemacht worden.
Dazu ging es ihr zu sehr um wirkliche Hilfe und echten Dienst
in der sozialen Frage,

Daf aber der Methodismus nicht erkannt hat, daB die soziale
Frage auf dem Boden des Kapitalismus niemals wirklich ge-
lost werden kann, ist die letzte Ursache fiir alle utopischen
Ziige seines Sozialen Bekenntnisses. Dieses Bekenntnis fordert
z. B. in seiner Fassung von 1928 die ,, Vorherrschaft des Dienst-
gedankens iiber den Profitgedanken. In der letzten Ausgabe
der Kirchenordnung ist dasselbe mit dem Stichwort von der
»christlichen Haushalterschaft® umschrieben, Zur Realisierung
dieser Forderung aber geniigt nicht ihre Proklamation, dazu
ist die Schaffung der entsprechenden gesellschaftlichen Vor-
aussetzungen notwendig, das heif3t: die Beseitigung des die
kapitalistische Gesellschaftsordnung kennzeichnenden Wider-
spruchs zwischen privater Produktion und gesellschaftlicher
Aneignung,

wGerechte Verteilung der Produktionsgiiter® — wie will man
das in einem Land der Millionire, wie es die USA sind, er-
reichen? Es 1406t sich statistisch nachweisen, daB in den Nach-
kriegsjahren die Kluft zwischen den Léhnen der Arbeiter und
den Profiten der Unternehmer sich erheblich vergréBert hat,
dal also die Entwicklungstendenz in den kapitalistischen Staa-
ten dieser Forderung entgegenliuft. Zwar macht — wie das
Soziale Bekenntnis feststellt — die ,industrielle Entwicklung
die wirtschaftliche Sicherung fiir alle moglich®, nicht aber
unter den Bedingungen der kapitalistischen Gesellschaft, die
auf dem Privateigentum an Produktionsmitteln aufgebaut ist
und die deswegen auch nicht eine restlose Beseitigung der
Arbeitslosigkeit und ein fiir alle gleiches Erziehungssystem
gewihrleisten kann,

Der Abschnitt {iber den Weltfrieden aus der Kirchenordnung
von 1928 schlieBt mit dem Ruf nach einer ,Vilkergemein-
schaft, welche es unternimmt, die Kriegsursachen zu besei-
tigen®. Allein in einer sozialistischen Gesellschaftsordnung
sind die gesellschaftlichen Wurzeln des Krieges beseitigt, weil
es in ihr kein Gegeneinander von tkonomischen Interessen-
gruppen mehr gibt.

Um das Soziale Bekenntnis der Kirchenordnung von 1954
richtig zu verstehen, ist noch eine Bemerkung nétig. Man muf}
wissen, daB dieses Bekenntnis 1944, also wiahrend des zweiten
Weltkrieges, in den USA entstanden ist. Sitze wie: ,Da die
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Personlichkeit des Menschen in so vielen Teilen der Welt unter-
driickt ist, erstreben wir ihre Befreiung und alles, was sie
bereichert und erlost* oder .Eine Regierung besteht nur
(rechtmiBig), wenn sie von den Biirgern um des Gewissens
willen gestiitzt wird", sind urspriinglich im Blick auf das
faschistische Deutschland gesagt. Bei ihrer kommentarlosen
Ubernahme in die Nachkriegszeit sind sie zu wenig gegen den
MiBbrauch im Dienste des Antikommunismus abgesichert.

Aber trotz der Gefahr solchen antikommunistischen Mil}
brauchs und trotz mancher utopischer Ziige wird man das
Soziale Bekenntnis der Methodistenkirche in seiner heutigen
Gestalt als positiv bezeichnen miissen — positiv vor allem im
Vergleich mit dem, was andsre Kirchen auf diesem Gebiet
gesagt und getan — oder besser: nicht gesagt und nicht getan
haben. Es mull wiederholt werden: Es gibt keine Kirche, die
sich offiziell so nachhaltig um die soziale Frage bemiiht hat
wie die Methodistenkirche. Von den historischen Friedens-
kirchen (Quédker, Mennoniten, Kirche der Brider), abgesehen,
gibt es keine Denomination, die in ihrer Gesamtheit so riick-
haltlos den Krieg verworfen hat wie sie.

Dieses positive Urteil mufl noch unterstrichen werden im
Blick auf die Neuformulierung gewisser Partien des Sozialen
Bekenntnisses, die die Generalkonferenz im Mai 1960 vorge-
nommen hat. Das, was dort iiber die Verpflichtung des Christen
zur Erhaltung des Friedens gesagt ist, geht um einige Schritte
iiber das friiher Geforderte hinaus. Blieb man noch 1954 mit
dem Satz ,Der Einflui der Kirche mufB daher immer auf
der Seite derer sein, die sich miithen, Vorurteile und feind-
selige Gefiihle zu beseitigen, die dem Geist und der Lehre
Christi zuwider sind“ ganz auf der Ebene der Friedensgesin-
nung, also gewissermalien der Innerlichkeit, so weil man
jetzt darum, dal} sich christliche Verantwortung fiir den Frie-
den gleichsam in zwei Dimensionen realisieren muf}: in der
inneren Dimension der Schaffung einer Atmosphédre des Ver-
trauens und der Briiderlichkeit unter den Menschen und zwi-
schen den Viélkern und in der dulleren Dimension der Errich-
tung einer dauerhaften Friedensordnung durch Beseitigung
sozialer Ungerechfigkeiten und den AbschlufB3 internationaler
Vertrige, Damit hat man — hochstwahrscheinlich unbewuflt —
eine Erkenntnis der Prager Christlichen Friedenskonferenz
aufgenommen, die eine internationale Friedensordnung ,durch
Vertrauen und Vertrige" fordert. Im Sozialen Bekenntnis von
1960 heit es: ,Der Einflu der Kirche muB8 daher immer auf
der Seite derer sein, die sich miihen, die inneren Voraussetzun-
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gen im Herzen und in der Gesinnung der Menschen und die
duBeren Ursachen der sozialen und internationalen Ungerech-
tigkeiten zu beseitigen, die zum Krieg fiithren und die der Ge-
sinnung und dem Geist Christi widersprechen. Der Weg Jesu
und die Methoden des Krieges gehdéren verschiedenen Welten
an.”

Aullerdem nennt das Soziale Bekenntnis jetzt eine Reihe
von internationalen Problemen, die unbedingt geldst werden

miissen, wenn das hohe Ziel einer friedlichen Weltordnung

erreicht werden soll. Die Forderung nach tatkriftiger Mitarbeit
der Christen bei der Lésung dieser politischen Fragen wird
verschédrft und das ganze auf die persénliche Verantwortung
des einzelnen zugespitzt: ,Es geniigt nicht, daB wir uns nur
gegen den Krieg wenden. Wir miissen tatkréiftig und bestindig
mitarbeiten, den Willen zum Frieden zu stirken und die Vor-
aussetzungen fiir den Frieden zu schaffen, Dazu gehort auch
das Miithen um Verstiéindnis und Versthnung: Hilfe fiir die
Notleidenden und Hebung des Lebensstandards in der Welt;
Sorge fiir die Freiheit und Wohlfahrt abhingiger und unfreier
Vélker; Beseitigung der Spannung zwischen den Rassen; jede
Bemiihung um eine allgemeine Abriistung; Unterstiitzung der
Verhandlungen zwischen den verantwortlichen Ménnern, auch
wenn diese Geduld erfordern. All das gehért zu unserer per-
sonlichen Verantwortung als Christen und muB von Gebet
und Fiirbitte getragen sein.®#)

VIIL.

Es gibt Anzeichen dafiir, daB wache Geister innerhalb des
Methodismus die utopischen Ziige, die dem Sozialen Bekennt-
nis noch immer anhaften, zu durchschauen beginnen und nach
neuen Wegen fragen. Das Schuldbekenntnis mangelnder Wach-
samkeit gegeniiber der Entwicklung im gesellschaftlichen
Leben, wie es sich im Sozialen Bekenntnis von 1954 findet,
scheint ein solches Zeichen zu sein. In die gleiche Richtung
weist eine Bemerkung des amerikanischen Methodistenbischofs
Kennedy: ,Es mag sein, daB unsere Einsatzbereitschaft fiir
soziale Probleme etwas nachgelassen hat; mir scheint es wenig-
stens so. Wahrscheinlich haben wir eine Vertiefung unserer
religivsen Erkenntnis und eine realistischere Auffassung der
Siinde nétig.” )

27) Friedrich Wunderlich, Gott gibt sein Volk nicht auf. Bischofsbot-
schaft an die 7. Zentralkonferenz der Methodistenkirche in Deutsch.-
land, Frankfurt/Main 1960, S. 15

28) Gerald Kennedy, Wellweite Methodistenkirche, S. 232
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Der einzige Zusatz, der neu in das Soziale Bekenntnis von
1954 (gegeniiber ‘dem wvon 1944) aufgenommen worden ist,
lautet: ,Wir legen uns auf kein Wirtschaftssystem bedingungs-
los fest und weigern uns, das Christentum mit irgendeiner
Wirtschaftsordnung gleichzusetzen. Wir befassen uns mit jeder
Wirtschaftsordnung unter dem Gesichtspunkt, wie sie mit den
Geboten uneres Herrn vereinbar ist, und beurteilen ihre An-
wendung nach dem Evangelium., Wir sind tief davon iiber-
zeugt, dal es unsere Pflicht ist, Christus nicht nur den einzel-

»nen zu bringen, sondern auch die menschliche Gemeinschaft,

in deren Mitte wir leben, mit der Lehre Christi zu durch-
dringen.*

Hier zeigt sich ein bemerkenswerter Abbau der utopischen
Gleichsetzung des Reiches Gottes mit bestimmten sozialen
Prinzipien, wie sie fiir frithere Ausfithrungen charakteristisch
war, Dahinter steht doch wohl ein Zweifaches: Einmal die Er-
fahrung, daB sich die methodistische Sozialutopie nicht so, wie
man meinte, hat verwirklichen lassen. Zum anderen die theo-
logische Erkenntnis: , Eine Lehre von den sozialen Ordnungen,
vom Staat, der Gesellschaft, der Arbeit und dhnliches gibt es
im Neuen Testament nicht.”*?)

DaB an diesen beiden Punkten ausgerechnet innerhalb der
Methodistenkirche in der DDR*) Fragen laut werden, diirfte
kein Zufall sein. Als grofite und #lteste Methodistenkirche in
einem der sozialistischen Staaten sieht sie sich heute inmitten
umfassender gesellschaftlicher Wandlungsprozesse, sehen sich
die einzelnen Glieder dieser Kirche aufgerufen, am Aufbau
einer Gesellschaftsordnung teilzunehmen, in der das meiste
von dem aufgenommenen und einer — allerdings ,,weltlichen* —
Losung zugefiihrt werden soll, was das Soziale Bekenntnis
der Methodistenkirche seit langem fordert. In diesem Sinne
stellt die sozialistische Gesellschaftsordnung den Gliedern der
Methodistenkirche und mit ihnen allen anderen Christen die
Frage nach der Praktizierung ihrer sozialen und politischen
Verantwortung. In dieser Situation ist ein ProzeBl energischer
Selbstbesinnung auf die urspriinglichen sozialen Impulse des
Methodismus unerldBlich, in dessen Verfolg es dazu kommen
miiBite, die Intentionen des Sozialen Bekenntnisses in der neuen
Situation der christlichen Existenz im Sozialismus neue Gestalt
gewinnen zu lassen, Eine solche Umsetzung urspriinglicher
Impulse in eine neue Situation diirfte gerade der Methodisten-

20) Heinz-Dietrich Wendland, Die Kirche in der modernen Gesellschaft,
2. Aufl.,, Hamburg 1958, S. 38

30) Die Methodistenkirche in der DDR ziihlt rund 30 000 Glieder,



kirche nicht schwerfallen, Hat sie doch im Laufe ihrer Ent-
wicklung allezeit mit wachem Sinn auf die Forderung des
Tages reagiert.

Freilich, wenn solches Reagieren nicht zu einem billigen
Opportunismus werden soll, ist gleichzeitig die theologische
Kritik an den bisherigen Ausformungen des Sozialen Bekennt-
nisses zu vertiefen. Dabei wird noch stéirker als bisher heraus-
zuarbeiten sein, daf dieses Bekenntnis zumindest in seiner
fritheren Gestalt auf einer unerlaubten Theologie der Syn-

these beruht. Allein schon der Begriff ,Social Creed", was doch -

wirtlich {ibersetzt ,soziales Credo“, soziales Glaubens-
bekenntnis heifit, ist dafiir ein Zeichen. Man kann seinen Glau-
ben bekennen, aus dem gewilB Konsequenzen fiir das soziale Le-
ben zu ziehen sind; aber es ist unméglich, sozialen Forderungen
den Rang eines Glaubensbekenntnisses zu verleihen. Es ist
unverkennbar, dafl die Formulierung des ersten Sozialen Be-
kenntnisses im Jahre 1908 stark von der Bewegung des nSocial
gospel* (Soziales Evangelium), einer gerade damals in Bliite
stehenden amerikanischen Spielart des religitsen Sozialismus,
beeinflufit wurde, Die Vertreter des Social gospel beschrieben
die Erlosung als ,soziale Rettung der Welt®. Thnen schien die
irdische Verwirklichung des Reiches Gottes im Prozell der
menschlichen Geschichte méglich®), Man hat diese kirchliche
und theologische Bewegung als einen Versuch der ,Anwen-
dung christlicher Prinzipien auf die Gesellschaft und sozialer
Prinzipien auf das Christentum“*) beschrieben, Gegeniiber
dieser unerlaubten Vermischung der theologischen und der
sozialen Dimensionen ist in allen Fragen der sozialen Verant-
wortung eine saubere Scheidung erforderlich, in der beide Be-
reiche auseinandergehalten werden, aber doch aufeinander
bezogen bleiben miissen.,

Inzwischen hat sich nicht nur ein neues Ernstnehmen uné
Horen auf die biblische Botschaft innerhalb der Weltchristen-
heit vollzogen, wodurch die Einmaligkeit und Unverwechselbar-
keit des Evangeliums im BewuBisein der Christen befestigt
worden ist. Gleichzeitig haben die historischen Erfahrungen
der letzten Jahrzehnte sichtbar gemacht, dafl es keine spezi-
fisch christliche Lésung der sozialen Frage geben kann. In der
5. These der berithmten Barmer Theologischen Erklirung von
1934 wird der Christ bei der Praktizierung seiner politischen
Verantwortung an den Gebrauch seiner Vernunft,.an seine

M) Vgl. dazu: Evangelisches Soziallexikon, Stuttgart 1954, S. 910 f.

32) Visser't Hooft, zitiert in Bonhoeffers Thesen {iber das social gospel,
Bonhoeffer, Gesammelte Schriften, Bd. I, Miinchen 1958, 8. 107
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menschliche Einsicht verwiesen. Das bedeutet nun nicht, daB
der Christ im Bereich des Sozialen und Politischen von seinem
Christsein abstrahieren kénne. Es bedeutet nur, dall es eben
keine legitim christlichen Prinzipien fiir das gesellschaftliche
und soziale Leben, kein christliches Sozialprogramm, keine
spezifisch christliche Gesellschaftslehre geben kann. Die Ldsung
der sozialen Frage ist ein politisch-sachliches, ein — wenn
man so will — , weltliches* Problem. Der junge Prager Theo-
loge Peter Pokorny hat auf der Konferenz junger Christen im
September 1960 in Prag sehr treffend formuliert: ,Die Kirche
ist nicht dazu berufen, eine soziale Neuordnung zu schaffen
und damit politischen Institutionen und Organisationen Kon-
kurrenz zu machen, IThr mull es um ein neues soziales Ethos
zu tun sein."

Von diesem Standpunlkt aus 148t sich nun auch eine Antwort
auf unsere Frage nach dem Sinn des Satzes vom ,Versagen
der Kirche vor der sozialen Frage® gewinnen. Dieser Satz ist
nur richtig, wenn er zum Ausdruck bringen will, dal die deut-
schen Kirchen im vorigen Jahrhundert versiumt haben, die
Gewissen ihrer Glieder wachzuriifteln, die Christen auf ihre
Verantwortung bei der Losung der sozialen Frage hin anzu-
sprechen, Es ist falsch, wenn damit gesagt sein soll, dal3 das
Versdumnis der Kirche darin bestanden habe, daB sie damals
kein spezifisch christliches Sozialprogramm entwickelt und
oraktiziert habe. Gerade die Methodistenkirche, die — wie
unsere Untersuchung gezeigt hat — im 18. Jahrhundert zu-
nichst eine ,christliche Antwort® auf diese Frage gefunden zu
haben meinte, mull heute erkennen, daBl sie vor der letzten
Losung der sozialen Frage ,versagt®.

Die Kirche wird ihrer Verantwortung gegeniiber der so-
zialen Frage dann gerecht, wenn sie mithilft, ein Ethos der
Mitmenschlichkeit, des Filireinander-da-seins, der gesellschaft-
lichen Verantwortung zu schaffen. Das geschieht in der rechten
Predigt des Evangeliums von dem Gott, der in Jesus Christus
fiir andere Mensch geworden ist. Das geschieht in dem Aufruf
an den einzelnen Christen, iiber den individuellen Bereich hin-
aus auch im Gesellschaftlichen verantwortlich zu handeln, Das
geschieht aber auch in dem bewuliten Verzicht auf ein spezi-
fisch christliches Sozialprogramm, Das geschieht schlieBlich
darin, dafl die einzelnen in die Freiheit zum Gebrauch ihrer
Vernunft in dieser Sache gerufen werden. Die Kirchen werden
heute deutlich machen miissen, dal3 der durch die Predigt des
Evangeliums ausgeldste soziale Impuls nicht in einer frommen
Innerlichkeit steckenbleiben darf, sondern dal dieser Impuls
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sich realisieren mul} in konkreter Mitverantwortung und Mit-
arbeit bei der Losung der politischen und sozialen Aufgaben
der Zeit. Ubernahme politischer Verantwortung ist in der
Mitte des 20. Jahrhunderts fiir den Christen nicht ein ,fremdes
Werk®, sondern integrierender Bestandteil der -christlichen
Existenz. -

Der bekannte franzdsische Protestant Philipp Maury, bis
vor kurzem Prisident des Christlichen Studentenweltbundes,
stellt fest: ,Christliche Verkiindigung und Politik lassen sich
nicht trennen. Ich bin iiberzeugt, dall es heute unmoglich ist,
fiir Jesus Christus Zeugnis abzulegen, ohne sich in irgendeiner
Weise auf dem Gebiet der Politik einzusetzen.“®) Dieser Ein-
satz auf dem Gebiet der Politik setzt bestimmte Kenntnisse
von Sachzusammenhéingen und Gkonomischen MafBnahmen
sowie die Bereitschaft zu politischen Aktionen wvoraus. Der
Christ im sozialistischen Staat wird sich dabei vor die Frage
gestellt sehen, inwiefern ihm, wie allen anderen Menschen
auch, die Theorie des Marxismus Mittel zur Losung sozialer
und politischer Fragen sein kann. Albrecht Schonherr hat in
Fortfiihrung der Gedankengiange Dietrich Bonhoeffers den
dialektischen und historischen Materialismus als die ,Miindig-
keitserklirung der Welt durch sich selbst“ bezeichnet und die
Christen aufgerufen, ,die geistige Leistung des Marxismus"
zu erkennen. Gerade der Marxismus decke alle unechten Ver-
brimungen weltlicher Zusammenhinge auf und zwinge die
Kirche zur Besinnung auf sich selbst.®)

Wenn es sich so erweist, dafl der Sozialismus, wenn auch
kein Paradies auf Erden, so doch eine Gesellschaftsordnung
schafft, in der unter den Bedingungen unserer Zeit die wesent-
lichsten Forderungen, die vom Evangelium her an das Zu-
sammenleben der Menschen gestelll werden miissen, besser
als in jeder anderen Gesellschaftsordnung erfiillt sind, dann
gibt es keinen Grund fiir den Christen, sich von der Mitarbeit
beim Aufbau dieser Gesellschaftsordnung zu dispensieren. Im
Gegenteil, dann spricht alles dafiir, dal sich gerade der Christ
in die vorderste Front dieses Aufbauwerkes einreiht.

3%) Philipp Maury, Politik und christliche Verkiindigung, Stuttgart 1960

#4) Albrecht Schiénherr, Bonhoeffers Gedanken {iber die Kirche und
ihre Predigt in der ,miindig® gewordenen Welt. In: Die Miindige
Welt, Miinchen 1955, S. 82
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