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éHﬁren, was der Geist den Gemeinden sagt
: | Pfingstliches Christentum als glokales Phdnomen

In Asien wichst mit

den Pfingstkirchen eine neue Kirche
mit einer theologischen Kreativitit,
die in den Westen ausstrahlt.

Neue Formen postkolonialer
Mission entstehen und

machen das Christentum

zu einer polyzentrischen

Weltreligion.

® »Pfingsten in Asien«! und »Jesus in Beijing«?
lauten zwei Augen dffnende Buchtitel der jling:
sten Zeit, die von einem ph&nomenalen Wachs-
tum des Christentums in Asien berichten.

Mit dem biblischen Pfingstfest verbindet
diese Publikationen zundchst einmal der {iberra-
schende Perspektivenwechsel: In Asien und in
der {ibrigen nicht-westlichen Zweidrittelwelt
vollzieht sich ein erfrischender Aufbruch eines
erneuerten christlichen Lebensstils, der sich aus
der langen Verstrickung von Christentum und
westlicher Kultur befreit und zu seinen asiati-
schen Urspriingen zuriickkehrt. Die jungen asia-
tischen Gemeinden betonen — wie asiatische
Mentalitdt generell — das Verbindende gegeniiber
dem westlichen Entweder-Oder. Sie sind Aus-
druck eines selbstbewussten Christentums, das
aus geschichtlichen Bedingungen, sozialem Um-
feld und theologischem Verstdndnis schopft.
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Vom Rand in die Mitte

® Allein die Tatsache, dass die momentan
groBte Gemeinde Europas mit einer regelmafi-
gen Besucherlnnenzahl von 10.000 Gléubigen in
London von einem nigerianischen Pastor3 ge-
griindet wurde, zeigt die Verschiebungen inner-
halb des Christentums hin zu einer polyzentri-
schen Weltreligion. Mittlerweile kommen tiber-
all in Europa Gemeindeleiter aus den friiheren

% Christentum — eine polyzentrische
Weltreligion {(

Missionslandern. Sie verwalten nicht bloB einen
Mangel, sondern kiinden von einer christlichen
Vitalitit, die erstarrten westlichen Kirchen als su-
spekt erscheint. Die Dritte Kirche steht vor der
Tiir — so hatte es Walbert Biihlmann bereits 1974
aufgrund seiner reichen Missionserfahrung pro-
phezeit und hinzugefiigt: »Die Dritte Kirche wird
nicht mehr der Kindergarten der westlichen
Amme sein.«# Dieses {iberraschende Gemeinde-
wachstum in der Zweidrittelwelt ist eng ver-
bunden mit der Frage nach der Angleichung der
christlichen Botschaft an neue Kulturen. Ge-
schieht Inkulturation durch eine Globalisierung
von traditionell westlichen Formen des Chris-
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tentums gleichsam »von oben¢ oder werden die
Menschen bei der spontanen Deutung ihres kon-
kreten Lebens im Licht der biblischen Botschaft
YVON unten« ernst genommen?

Deutlich ldsst sich diese Entwicklung eines
post-kolonialen Christentums am rasanten
Wachstum von Pfingstkirchen® aufzeigen, die
hier vor allem als Ausdruck eines geistgewirkten

»Inkulturation von unten

und eigenstdndigen Christentums in einer glo-
kalen Welt gedeutet werden sollen. Im Licht der
kulturellen Dynamik erscheint die Ambiguitét
charismatischen Christentums vielleicht unmit-
telbarer als von einem ekklesiologischen oder
dogmatischen Standpunkt aus betrachtet.
Pfingstler bilden freie »Markt¢-Gemeinden auf
der Ebene des basismo (Basis-Kultur): »Kulturell
Verachtete bieten ihre Giiter den kulturell Ver-
achteten an.«®

Die Schwiche, keine objektive Identitédt
(hierarchische Kirchenstruktur, festgeschriebene
Theologie, bestimmtes kulturelles Bewusstsein)
zu besitzen und damit fiir manche als »populis-
tisches Christentumq zu gelten, erscheint gleich-
zeitig als Stérke, sich als lokale Gemeinde im Na-
men einer globalen und zukunftsorientierten Of
fenbarung an je unterschiedlichen Bediirfnissen
Zu orientieren.

Was spirituell als spontane Erweckung
durch den Geist, den »Dazwischen-fahrenden
Gott«”, interpretiert wird, bildet soziologisch das
Erfolgsgeheimnis von wettbewerbsfihigen und
héchst unterschiedlichen Gemeindebildungen.
Pfingstgemeinden sind Ausdruck einer glokalen
Spiritualitit — in einer durch den Geist zusam-
mengehaltenen, anpassungsfahigen Offenheit re-
prdsentieren sie beide Komponenten des post-
modernen Terminus »glokal«: das Globale und
das Lokale.
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Historische Entwicklungen

@ Die Entstehung des pfingstlichen Enthu-
siasmus kann als ein globales Erwachen be-
zeichnet werden. Die meisten Verdffentlichun-
gen lokalisieren den historischen Beginn der
Pfingstkirchen 1906 in einem &rmlichen Ge-
betsraum in der Azusa Street, Los Angeles, unter
dem schwarzen Prediger William J. Seymour
(1870-1922). Doch haben sich &hnliche Er-
weckungen des Geistes in vielen Teilen der Welt
gleichzeitig ereignet, etwa in Indien (1905) und
Korea (1907). Aus diesen Erweckungen sind ei-
genstdndige Bewegungen, zumeist nicht-weille
unabhéngige Kirchen, hervorgegangen.

In Seymours Gemeinde flieRen alle Ele-
mente der enthusiastischen Geistbegabung zu-
sammen: die theologische Verankerung in der
gottlichen Vorsehung als eine spontane und uni-
versale AusgieBung des Geistes, die historische
Vorbereitung durch den Methodismus, die Ho-
liness-Bewegung und die Erweckungspredigten
des 19. Jahrhunderts, sowie die multikulturellen
und sozialkritischen Bedingungen, die geprégt
waren durch die Ausgrenzung der schwarzen

yein Rassen, Kulturen und Schichten
versohnendes Geschehen {{

Bevélkerung der USA. Pfingsten war fiir Sey-
mour »nicht nur ein religiéses, sondern ein die
Rassen, Kulturen und Sozialschichten versoh-
nendes Geschehen.«3 Der Stil der von allen
Teilnehmerlnnen getragenen Gottesdienste ist
gepragt von einer narrativen Theologie, von Aus-
drucksformen und Gesdngen afro-amerikani-
scher Tradition, von Visionen und ekstatischem
Sprechen in Zungen, von der Notwendigkeit ei-
ner zweiten Taufe und der baldigen Wiederkunft
Christi, von Heilungs- und Segnungsriten sowie
von intensivem, kollektivem Gebet zur Ent-
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scheidungsfindung. In dieser Befdhigung durch
den Geist wird fortan das ganze Leben als ein
Prozess der Heiligung verstanden.

Nach der ersten Welle der klassischen
Pfingstkirchen, die von der Keimzelle der Azusa-
Street angeregt worden waren, kam es in den
1950er und 1960er Jahren in den USA zu einem

) das ganze Leben
als Prozess der Heiligung {(

zweiten Aufbruch. Einerseits entstanden neo-
pfingstlerische Gemeinden, die sich aus htheren
sozialen Schichten rekrutieren. Andererseits
wurden die traditionellen, pfingstlerischen Im-
pulse in die bestehenden GroRkirchen einge-
bracht. Man spricht hier im weiteren Sinn von
charismatischer Bewegung. Seit 1967 entsteht
die charismatische Gemeindeerneuerung inner-
halb der katholischen Kirche.

Eine dritte Welle entsteht in den 1980er
Jahren mit dem Power Evangelism und dem Pro-
sperity-Gospel, das Wohlstand und Erfolg als Pra-
mie des Geistes verspricht und Techniken des
positiven Denkens sehr nahe kommt.?

An dieser Stelle lassen sich unméglich die
unterschiedlichen Facetten der Pfingstbewegung
auch nur annédhernd darstellen. Der Religionsso-
ziologe Peter L. Berger!® hat die Pfingstbewe-
gung im Blick auf Lateinamerika bereits 1990 als
eine pra-revolutiondre Phase auf dem Weg zu ei-
ner neuen protestantischen Internationale ana-
lysiert und sie zusammen mit dem (konservati-
ven) Islam als »die beiden wahrhaft globalen Be-
wegungen mit enormer Vitalitdt« bezeichnet.

»Kirche des vollen Evangeliums«

® Lin kurzes Schlaglicht auf die mit tber
700.000 Mitgliedern weltweit wohl gréfite
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pfingstlerische Einzelkirche, die »Kirche des voll-
en Evangeliums¢ in Korea, moge den Weg der
autonomen Gemeindebildungen zu einer vier-
ten Denomination neben den drei klassischen
christlichen Konfessionen beleuchten.

Bei einem Besuch Koreas kann wohl nie-
mand die grellen Neonkreuze {ibersehen, die der
Millionenstadt Seoul bei Nacht eine christliche
Silhouette geben. Man kann auch kaum den pe-
netranten Predigern ausweichen, die markt-
schreierisch in vollbesetzten U-Bahnen einem
{iberwiegend buddhistischen Publikum das al-
leinige Heil durch die Wiedergeburt in Christus
verkiinden und damit eher ein gegenteiliges Mis-
sionszeugnis ablegen. Auf der anderen Seite
lasst sich aber nicht tibersehen, wie sehr gerade
die tiefgreifenden Spannungen von archaischem
Schamanismus und postmodernen Utopien, von
asiatischen Hochreligionen und christlicher Mis-

»Schwellenland der religiosen
Globalisierung {{

sion Korea zu einem Schwellenland der religio-
sen Globalisierung machen.

Paul Yonggi Cho (*1936), urspriinglich
Buddhist und durch eine Heilung von Tuberku-
lose zu Christus bekehrt, griindete 1958 in ei-
nem drmlichen Zelt eine kleine Gemeinde, aus
der sich die »Yoido Kirche des vollen Evangeli-
ums« entwickelte, bestehend aus einem impo-
santen Gemeindezentrum und vor allem aus ei-
nem dichten Netz von missionarischen Haus-
kreisen. Nachtliche Gebetstreffen, Exorzismen,
Heilungszeremonien und Retreats in abgelege-
nen »Gebetsbergen« zeugen von der Intensitdt
des geistlichen Angebots. Auf der Linie des posi-
tiven Denkens — und darin geistesverwandt mit
Robert Schuller und seiner &hnlich erfolgreichen
Kristall-Kirche in Kalifornien — wird seine Er-
folgsformel »Denke es. Sehe es. Sprich es aus —
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mit Freimuty zu einer Beschworung des Heili-
gen Geistes, in der sich die evangelische Dyna-
mik einer Konversion zu neuem Denken, Visua-
lisierung der GroBtaten Jesu, Gebet und missio-
narischem Zeugnis mit alltédglichem Lebensgliick
verbindet. Der Heilige Geist wird zum Senior-
partner!! des Erfolgs. Viele Beobachter sind sich
aber einig, dass das Gemeindewachstum mit ei-
ner »Schamanisierung« der Geisterfahrung er-
kauft wird. Die beim Volk noch weit verbreiteten
Praktiken der Geisterbeschwérung zur magi-
schen Damonenabwehr werden unmittelbar von
einem christlichen Kontext absorbiert. In Yonggi
Chos Botschaft ist der Dreifache Segen zentral:
yLieber Bruder, ich wiinsche dir in jeder Hinsicht
Wohlergehen und Gesundheit, so wie es deiner
Seele wohl ergeht« (3 Joh 2). Dies meint ge-
schéftlichen Erfolg und Wohlstand, Gesundheit
und langes Leben sowie die Befreiung von bosen
Geistern. Ein solches ganzheitliches, sozio-psy-
cho-somatisches Heil soll den Menschen als Ab-
bild Gottes wiederherstellen. Hier verkniipft
sich der pra-moderne Schamanismus nahtlos
mit einer post-modernen wellness-Ideologie
des New Age.

Postkoloniale Mission

® Wenn man in anthropologischer Perspekti-
ve Religion als »dichte Beschreibung« kultureller
Gegebenheiten versteht, so bieten sich hinsicht-
lich einer Deutung der pfingstkirchlichen Phé-
nomene die beiden Begriffe der Anomie und Adi-
kie an. Emile Durkheim (1858-1917) entwickelt
einen Begriff des Zustands der Rechtlosigkeit
(Anomie), wonach in kulturellen und wirt-
schaftlichen, aber auch in persénlichen Krisen
der moralische Vertrag zwischen gesellschaftli-
chen Institutionen und dem Einzelnen zerbricht;
anstelle einer unausgesprochenen Solidaritét, die
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sich in der Weitergabe kultureller Traditionen be-
wihrt, zeigen sich Orientierungslosigkeit und
Grenzerfahrungen, in denen neue sozio-kultu-
relle Verhaltensweisen erprobt werden, die sich
schliefilich als neue Gesellschaftsmodelle durch-
setzen. Analog den Ubergangsriten (rites de pas-
sage) traditioneller Gesellschaften entwickeln
sich auch neue religitse Gemeinschaftsformen,
die eine urspriingliche religiose Erfahrung in
neue Formen giefen. Aus sozialem Statusverlust
und ungesicherter Rechtlosigkeit aufgrund von
Armut, Migration, Ausgrenzung oder Anonym-
itdt entwickeln sich neue Sozialformen, die

»Rechtlosigkeit und
rechtlose Ungerechtigkeit {{

dann schlieBlich von der Gesellschaft nach Pha-
sen der Ablehnung als eine befreiende Alternati-
ve rezipiert werden.

Eine theologische Deutung dieser sozialen
Dialektik orientiert sich am biblischen Versténd-
nis von adikia! als rechtswidrige Ungerechtig-
keit, aus der Gott selbst das Volk der anawim her-
ausfiihrt. Die Verbindung von Unterdriickung
der Menschen und siindhaftemn Verhalten ge-
geniiber Gott bildet den geschichtlichen Kon-
text, auf den die Botschaft Jesu antwortet: »...
den Armen eine gute Nachricht bringen ...« (Lk
4, 18). Wo Menschen ihre rechtlose Situation im
Licht einer ganzheitlichen Befreiung durch Gott
deuten und feiern, geschieht authentische In-
kulturation des Evangeliums.

Nachdem bisherige Missionsmodelle sich
angesichts der gegenwdrtigen Krisensituationen
weithin als inaddquat erweisen, stellt das begei-
sterte Volk der Pfingstler ein neues Paradigma ei-
ner missionarischen Kirche dar: »Es geht eine
Umwalzung von sozialen und religisen Situa-
tionen vor sich, die es schwer macht, gewisse
kirchliche Unterscheidungen und Kategorien, an
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die man gewthnt war, konkret anzuwenden, ¢!3
stellt die Missionsenzyklika von Johannes Paul
I1. fest. Nicht mehr die traditionelle Kultur- und
Religionsvermittlung vom Zentrum zur Periphe-
rie, von theologischer Systematik zur alltdglichen
Lebenssituation, sondern eigenstéindige Deutung
subkultureller und peripherer Situationen im
Licht der befreienden Gottesbotschaft bildet den
Kern post-kolonialer Mission.

Auch bilden die urbanen Landschaften der
rapid anwachsenden Megastddte in aller Welt ei-
nen herausfordernden Horizont fiir neue Formen
der Gemeindebildung. Geographie und Kultur
als Pole traditioneller Mission verschmelzen hier
zu einem neuen Lebensgefiihl, das nach einer
Kontextualisierung des Glaubens ruft, die nicht
mehr von aulen sondern von innen kommt.

Hier zeigen sich drei Aspekte von Inkultu-
ration, die ihren Ausgangspunkt von der sozialen
Basis her nehmen. Zunéchst vollzieht sich, ba-
sierend auf der patristischen Lehre vom Vorhan-
densein der Samenkdrner des gottlichen Logos in
allen Kulturen, eine Logos-Inkulturation: Die tra-
ditionelle Lebensweisheit des Volkes wird zum
Vehikel der Verkiindigung. Sodann folgt die Bun-
des-Inkulturation, welche die Marginalisierung

wLogos-Inkulturation, Bundes-Inkultu-
ration, dsterliche Inkulturation {{

der Randgruppen als siindhaft aufdeckt und sie
zum Triger einer gottlichen Verheifung macht.
Sie wird vollendet von der dsterlichen Inkultu-
ration: Gott selbst macht sich in der Passion Jesu
das Schicksal der anawim zu eigen und schafft in
der Auferstehung und Geistsendung Verséhnung
und neue Solidaritdt.

Wo pfingstliches Christentum im Licht ei-
nes befreienden Inkulturationsprozesses be-
trachtet wird, erkldren sich auf der einen Seite
manche allzu volkstiimlichen Elemente seiner
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Spiritualitit, wie eine leichtfertige Wundersucht
oder ein wortliches Schriftverstandnis; auf der
anderen Seite wird die unerschiitterliche Glau-
benszuversicht deutlich, deren Vitalitét sich héu-

»Essstibchen-Theologie {{

fig in ekstatischen Formen &uBert. Die Wieder-
geburt im Heiligen Geist durchwirkt das gesam-
te alltdgliche Leben mit religiéser Hoffnung, die
zu einer missionarischen Ausstrahlung fiihrt und
darin soziale Schichten und geographische Gren-
Zen (ibersteigt.

Yonggi Chos Botschalft ist als »Essstédbchen-
Theologie« bezeichnet worden. Im Gegensatz
zum westlichen Silberbesteck bringen die diin-
nen Bambusstdbchen die traditionelle Alltags-
kultur Koreas zum Ausdruck. Sie sind unver-
zichtbare Gebrauchsartikel fiir das tégliche Le-
ben, aus billigem Holz geschnitzt. Dabei driicken
sie das grundlegende philosophische Prinzip der
Harmonie aus, denn mit nur einem Stébchen
kann man nicht essen. Das chinesische Zeichen
fiir Mensch ist zusammengesetzt aus zwei Stel-
zen, die sich gegenseitig stiitzen. Niemand kann
unabhéngig von anderen leben. In der Harmonie
wird die Spannung der beiden Essstdbchen zur
Bedingung der Mdglichkeit des Essens, so wie
theologisch Gottes Vorsehung und der mensch-
liche freie Wille nur als verséhnte Gegensdtze
zur positiven Lebensbewdltigung dienen. Ferner,
die Kunst des Essens mit Stdbchen muss geiibt
werden, damit sie unbemerkt vonstatten geht.
So muss man sich geduldig geistlichen Ubungen
unterziehen, damit ein neues Leben aus dem
Geist gleichsam von selbst zu Hoffnung und neu-
en Visionen inspiriert. Die Botschaft des Engels,
»Iss! Sonst ist der Weg zu weit fiir dich¢ (1 Kén
19,7), driickt die ganzheitliche Perspektive
pfingstkirchlicher Spiritualitét in ihrer Auswir-
kung fiir den Alltag aus.
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Modern antimodern

® Der Erfolg dieser rasant wachsenden Ge-
meinden erkldrt sich weithin aus ihrem ambiva-
lenten Verhéltnis zur Moderne. Durch die Schaf-
fung sinnstiftender religiéser Erfahrungen (»Cha-
rismatisierung des Alltags«) bieten diese
Megakirchen eine Alternative zum vorherr-
schenden rationalen Lebensstil. Dem gegeniiber
bedienen sie sich modernster Strukturen und
Marktstrategien, um ihre geistliche Botschaft
konkurrenzfahig zu halten (»McDonaldisierung
der Kirche¢!4). Standardisierte religiose Pro-
gramme, die sensitiv auf die wechselnden Be-
diirfnisse der Sucherlnnen reagieren, erscheinen
als konkurrenzfahige Produkte auf dem Markt
der Sinnanbieter. Die aktiv-verantwortliche Ein-
bindung der Gldubigen und ihr missionarisches
Zeugnis tun ein Ubriges, um inmitten einer ano-
nymen Umwelt Gemeinde zum Erlebnis werden
zu lassen.

Im Unterschied zum religidsen Fundamen-
talismus, mit dem das Erweckungschristentum
héufig gleichgesetzt wird, verschlieBen sich
Pfingstler nicht der Moderne. Allerdings ant-
worten sie mit einer verinnerlichten Spiritualitét,
die sich nach auBen oftmals in Zuriickweisung
der sdkularen Welt duBert. Im Gegensatz zur

nAlternative zum rationalen
Lebensstil {

ideologischen Auseinandersetzung iiber Glau-
benswahrheiten sind sie mehr an einer Glau-
benstherapie interessiert, die konkrete Lebens-
hilfe anbietet. So betrachtet eine »Dritte Theolo-
gie fiir eine »Dritte Kirche« mit den Metaphern
von der »Wiedergeburt« und »Bestérkungg (em-
powerment) im Gottesgeist neben der Orthodo-
xie und Orthopraxis den Glauben als eine prak-
tische Therapie (Orthotherapie), in der sich das
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heilende Zeugnis Jesu und modernes Erfolgs-
denken verbinden. Wenn damit auch in man-
chen spektakuldren Manifestationen vor allem
die »Dritte Welle« der Charismatiker in eine
gefdhrliche Ndhe zum Umfeld des New Age
gerit, !5 so darf der selbstkritische Einfluss pfingst-
Kirchlicher Theologie!® nicht tibersehen werden.

) Glaube als praktische Therapie

Die Wiederentdeckung der pneumatologischen
und missionarischen Identitdt der Gemeinden
bringt auch in theologischer Perspektive {iberra-
schende Neuansitze, wie etwa im Bereich der
Religionstheologie.!” Die Kernelemente des
yFiinffachen Evangeliums« von Paul Yonggi Cho,
die Betrachtung Jesu als Erldser, Heiliger, Spen-
der des Geistes, Heiler und kommender Konig,
erlauben die legitime Entwicklung einer plura-
len und dialogischen Theologie, vorausgesetzt,
das freie Wirken des Gottesgeistes wird nicht der
Verfiigungsgewalt der Gemeinde unterworfen.

Megatrends

® Aufs Ganze gesehen ist die Pfingstbe-
wegung sicherlich ein Ausdruck von globalen
Verdnderungsprozessen innerhalb des Christen-
tums. Nur drei solcher »Megatrends« seien hier
erwédhnt. In seinem prophetischen Buch »The
Next Christendomy spricht Philip Jenkins!® vom
Erwachen des Siidens. Drei Viertel der Christln-
nen leben heute in der Zweidrittelwelt, allein die
Hilfte in Lateinamerika. Uber die bloBen Stati-
stiken hinaus zeigen sich hier eine bemerkens-
werte Vitalitdt und theologisches Selbstbewusst-
sein. In Zukunft werden die Zentren dkumeni-
schen Lebens nicht mehr Rom, Genf oder
London heifen, sondern Lagos, Manila, Sao Pa-
olo oder Taipei.
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Hier wichst eine neue Kirche des Volkes mit
einer theologischen Kreativitdt, die auch die Er-
ste Welt fasziniert. In diesem Kontext wird die
Gewinnung einer christlichen und konfessionel-
len Identitdt bestimmend sein. Angesichts der
fortschreitenden Sakularisierung mit ihrer kon-
sum-orientierten Mentalitdt und der globalen
Ausbreitung der westlichen SpaBgesellschaft
wird ein christlicher Lebensstil als unterschei-
dende Alternative (wieder-)entdeckt. Neben dem
notwendigen Engagement fiir Umwelt und so-
ziale Belange wéchst der Sinn fiir die spirituelle
und missionarische Dimension des Christen-
tums. Gegeniiber manch klassischen Formen
von Spiritualitdt wachst aber auch das Verlangen
nach geistlichen Erlebnissen, nach ganzheitli-
chem Eintauchen in die Erfahrung des Geistes.
Es geht weniger um eine Bekehrung in der Nach-

folge groRer spiritueller Wege der Vergangenheit
als um eine Kehre der spirituellen Wege gemal
der personlichen Mentalitdt. Im personlichen Zu-
spruch des Geistes, der die Mauern des eigenen
Selbst aufzubrechen vermag, wird ein unerwar-
tetes Befreiungspotential erfahren, das sich in ei-
ner verbraucherfreundlichen Spiritualitdt kon-
kretisiert und bisweilen von charismatischen Pre-
digern geschickt vermarktet wird. Auch diese
Ambiguitdt ist vielleicht fiir eine Gemeindebil-
dung in der Moderne unvermeidlich. Die cha-
rismatische Herausforderung an die traditionel-
len Kirchen ruft vielleicht weniger nach Aus-
grenzung denn nach einer Komplementaritit im
Sinne des klassischen Wortes von den »zwei
Hénden, dem Sohn und dem Geist« (Irendus von
Lyon), durch die Gott seine Welt und Kirche
schafft und immer wieder erneuert.
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