Geistliche und Glaubige
in der Westminster Confession

Von Gunter Zimmermann

(1)

Bis heute gibt es keine umfassende Darstellung des Klerus in der friihen
Neuzeit.! Ist schon dieser Mangel als ein iiberraschendes Phinomen anzu-
sehen, so beriihrt noch eigenartiger die Beobachtung, dafl es allem Anschein
nach iiberhaupt keine Literatur zum Selbstverstindnis der Geistlichkeit in
dieser historischen Periode gibt. In einer derartigen Situation kann alle For-
schung nur ein Tropfen auf einem heiflen Stein sein. Dennoch unternimmt
der Verfasser den Versuch, an einer bestimmten Stelle danach zu fragen,
welche Vorstellungen die protestantischen Prediger, die nach allgemeinem
Verstindnis eine gesellschaftlich neue und in entscheidender Hinsicht gegen-
tiber der mittelalterlichen Priesterschaft veranderte soziale Gruppe bildeten,?
von sich selbst und ihrem Tun und Handeln hatten. Der Text, der unserer
Analyse zugrunde liegt, ist die Westminster Confession of Faith, die in den
Jahren 1644 bis 1647 von der Westminster Assembly of Divines in langen und
sorgfiltigen Diskussionen ausgearbeitet wurde.?

Fiir unsere Problemstellung wurde dieses Glaubensbekenntnis nicht
zufillig ausgesucht. Die Westminster Confession of Faith, die vom 4. bis 7.
Dezember 1646 dem englischen Parlament vorgelegt wurde — am 29. April
1647 wurden die biblischen Belege nachgereicht — ist das wichtigste
Bekenntnisdokument der englischen Reformation. Nach Meinung vieler
Theologen ist diese Bekenntnisschrift der reifste Ausdruck der calvinistischen
Lehre. Dariiber hinaus ist sic im Lauf der Geschichte das protestantische
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Glaubenssymbol geworden, mit dem sich, was die Zahl der Bekenner
betrifft, kein anderes Glaubensbekenntnis messen kann. Dieser Siegeszug
hatte begonnen, nachdem durch den Beschluff der General Assembly der
schottischen Kirche 1647 in Edinburgh die Westminster Confession als das
offizielle Bekenntnis der schottischen Kirche proklamiert worden war. Nach
der Restauration der Stuarts in England wurde sie zwar bereits 1660 fiir die
Kirche von England wieder aufler Kraft gesetzt. Doch gleichzeitig wurde sie
noch im selben Jahr nicht nur die offizielle Konfession der englischen Pres-
byterianer, sondern mit den notwendigen Modifikationen auch das Symbol
der Kongregationalisten und der reguliren Baptisten, d.h. im Grunde aller
englischen Nonkonformisten. Von ihnen und der schottischen Kirche wurde
das Glaubensbekenntnis an alle Tochterkirchen weitergegeben, d.h. vor
allem an die wichtigen Gemeinschaften in Nordamerika, die das Symbol im
17. und 18. Jahrhundert annahmen. Mehr als 300 Ausgaben der Westminster
Confession of Faith sind inzwischen ediert, in nicht weniger als siebzehn
Sprachen ist das Symbol iibersetzt worden. *

Neben diesem unvergleichlich groflen Erfolg in der geschichtlichen Nach-
welt, der die Analyse dieser Bekenntnisschrift zweifellos reizvoll macht, ist
paradoxerweise festzustellen, daf die Westminster Confession in ihrer histo-
rischen Entstehungssituation keine vergleichbaren Wirkungen erzielen
konnte. Die Frage, warum dieses Glaubensbekenntnis von den unmittel-
baren Zeitgenossen mehr oder weniger abgelehnt wurde, verdient eine aus-
fithrliche und griindliche Erorterung, doch ist es fiir uns zunichst ausrei-
chend, auf die Entstehungsbedingungen dieser Bekenntnisschrift zu ver-
weisen, Wie viele andere Dokumente dieser Zeit verdankt die Westminster
Confession ihren Ursprung der englischen Revolution, die seit dem Regie-
rungsantritt Jakobs I. im Jahre 1603 durch den langsamen Zerfall des verfas-
sungsrechtlich notwendigen Konsenses zwischen englischer Krone und eng-
lischem Parlament ,vorbereitet® worden war.

In der heutigen Forschung ist unbestritten, daf die Auflésung der Koope-
ration zwischen Krone und Parlament nicht allein durch wirtschaftliche,
soziale und politische Entwicklungen bedingt war. In dem Machtkampf zwi-
schen Karl 1., dem Nachfolger Jakobs L., und seinen Parlamenten diirfen
religidse Faktoren nicht vernachlissigt werden. Man kann sogar ohne
Bedenken formulieren, daf nur die Religion als der einzige Gegenstand eines
allgemeinen gesellschaftlichen Interesses den politischen Auseinanderset-
zungen jene weitreichenden, nationalen Dimensionen verleihen konnte, die
Biirgerkrieg und Revolution unumginglich machten.’

Die durch Heinrich VIIL. reformierte englische Kirche war in jeder Bezie-
hung geprigt durch die enge Verflechtung von weltlicher und geistlicher
Macht. Sie war als anglikanische Staatskirche gegliedert durch die herk6mm-
liche episkopale Verfassung, an deren Spitze jedoch nach der Reformation

4 Vgl. Jobn H. Leith (wie Anm. 3), S.1f. und TRE 13, S. 425f.
5 Vgl. Peter Wende, Probleme der englischen Revolution, Darmstadt 1980, S. 40.
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der englische Kénig als zugleich geistliches Oberhaupt stand. Er ernannte die
Bischéfe und Erzbischéfe, die politisch wiederum als Mitglieder des Ober-
hauses zuverlissige Anhinger der monarchischen Gesetzgebung waren. Eine
unbeabsichtigte Folge dieser Konstellation war, daff der gemifligte Puritanis-
mus, der zunichst hauptsichlich Reformen in der Kirchenzucht anstrebte,
durch die Reformpolitik William Lauds, seit 1633 Erzbischof von Canter-
bury, nicht nur zum religidsen, sondern eben auch zum politischen Wider-
stand und damit zur Zusammenarbeit mit der parlamentarischen Opposition
getrieben wurde. Laud, der selbst iiberzeugt und entschieden den Bund von
Thron und Episkopat verkiindigte, wollte in der Kirche den Akzent wie-
derum auf die Sakramente und das liturgische Zeremoniell, nicht auf die lei-
denschaftliche puritanische Predigt legen. Gegen diese theologischen Neue-
rungen begriffen sich die anfinglich alles andere als revolutionir gesinnten
Puritaner allmédhlich als die Verteidiger der englischen Reformation und
damit der wahren protestantischen Lehre. Im Jahre 1640 waren die nonkon-
formistischen Gruppen griindlich radikalisiert, d. h. sie waren der kirchlichen
Hierarchie mit Erzbischof Laud an der Spitze véllig entfremdet.®

Von der ersten Sitzung am 3. November 1640 an verfolgte das ,Lange Par-
lament®, das Karl [. wegen seiner vernichtenden Niederlage im ,zweiten
Bischofskrieg“ gegen die Schotten hatte einberufen miissen, das Ziel, die
eigene politische Position gegen die Machtanspriiche der Krone zu festigen.
In den wichtigen kirchlichen Auseinandersetzungen wurde ein erster Hohe-
punkt erreicht, als am 11. Dezember 1640 eine Petition von Biirgern Lon-
dons und anderer Grafschaften in das Parlament eingebracht wurde, in der
die Abschaffung des Episkopats ,Root and Branch® gefordert wurde. In der
Folgezeit wurden den Politikern weitere Petitionen zur Kirchenreform und
zur Einberufung einer Synode prisentiert. Am 1. Dezember 1641 empfing
der Konig vom Parlament die ,Grand Remonstrance®, in der neben den
Klagen tber viele andere Miflbriuche auch viele kirchliche und theologische
Beschwerden zusammengefafit worden waren. Zu ihrer Beseitigung schlug
das Parlament ebenfalls eine allgemeine Kirchenversammlung vor. Anfang
des Jahres 1642 nahmen beide Hauser ein Gesetz an, das den Bischofen die
Ausiibung aller nicht-kirchlichen Amter untersagte, mit anderen Worten: die
Bischofe aus dem House of Lords ausschloff. Auf Anregung der Schotten
wurde im Januar 1643 der Episkopat ganz aufgehoben. Am 13. Mai 1643
wurde von House of Commons eine Verordnung angenommen, nach der 121
durch das Parlament namentlich angefiihrte Theologen zusammen mit zehn
Mitgliedern des Oberhauses und zwanzig Mitgliedern des Unterhauses zu
einer Synode zusammengerufen werden sollten. Diese Verordnung, der der
Kénig seine Zustimmung versagte, wurde am 12. Juni 1643 durch das House
of Lords genehmigt. Am 1. Juli 1643 begann die Westminster Assembly of
Divines mit einer Predigt ihres Vorsitzenden William Twisse. Die Versamm-
lung, auf die vor allem die puritanischen Geistlichen gedringt hatten, sollte

6 Vgl. aa0., S. 4352
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nach dem Willen des Parlaments als eine rein beratende Kommission titig
sein.”

Die Synode beschiftigte sich zunichst mit einer Revision der Neunund-
dreiflig Artikel der Kirche von England.” Eine grundlegende Verinderung in
der Zielsetzung der geistlichen Versammlung trat jedoch ein, nachdem das
englische Parlament, um das militirische Patt im Biirgerkrieg gegen den
Kénig zu iiberwinden, mit den Schotten ein offizielles Biindnis geschlossen
hatte und ihnen gegeniiber die feierliche Verpflichtung (Solemn League and
Covenant) eingegangen war, die Kirche von Schottland in ihrer presbyteria-
nischen Form zu bewahren, die Kirchen in England und Irland in Lehre,
Gottesdienst, Kirchenzucht und -verfassung nach dem Wort Gottes und dem
Beispiel der besten reformierten Kirchen zu reformieren, die Kirchen in den
drei Kénigreichen zu der grofitmdglichen Einheit in Glaube und Kirchenver-
fassung zu bringen und Papalismus und Episkopalismus auszurotten. Um die
Verhandlungen tber die Verwirklichung dieses Vertrags, der am 17. August
1643 vom schottischen Parlament angenommen wurde, zu vereinfachen, fand
sich eine Abordnung von sechs schottischen Reprisentanten (vier Geistli-
chen, zwei Laien) in London ein. Obwohl ihr offizieller Auftrag dem engli-
schen Parlament galt, nahmen die schottischen Vertreter ,als Privatper-
sonen® an der Westminster Assembly teil und arbeiteten mit den englischen
Theologen sowohl im Plenum als auch in den Kommissionen zusammen.
Um die (mehr oder weniger) gewiinschte Gleichférmigkeit mit der schotti-
schen, presbyterianischen Kirche herzustellen, wurde die Synode nach dem
endgiiltigen Abschluf des feierlichen Biindnisses mit Vorarbeiten zu den
_vier Punkten® betraut, nimlich mit dem Entwurf einer neuen Kirchenver-
fassung, einer neuen Gottesdienstordnung, eines neuen Glaubensbekennt-
nisses sowie eines neuen Katechismus. Damit hatten die Erorterungen der
geistlichen Versammlung ein konkretes Ziel gefunden.’

Von den vier Punkten, mit denen sich die Synode von Westminster ausein-
andersetzen sollte, bildete das Problem eines neuen Glaubensbekenntnisses
neben dem Problem eines neuen Katechismus eines der weniger umstrittenen
Themen. Die dogmatischen Differenzen zwischen den beteiligten Theologen
waren gering und bewegten sich vollstindig auf dem gemeinsamen refor-
mierten Glaubensgrund. Wirklich entscheidend fiir das Schicksal der
Assembly wurden vielmehr die Gegensitze in der Frage der Gestaltung der
Kirchenverfassung, die sich zwischen Presbyterianern und Independenten
auftaten. Wihrend die rigorosen Presbyterianer, grob zusammengefaflt, die
Kirchenorganisation in Schottland als vorbildlich ansahen, wo in jeder
Gemeinde ein Altestenrat neben dem Geistlichen existierte und aus den ein-
zelnen Presbyterien iiber Bezirkssynoden eine landeskirchliche Synode her-

7 Vgl. Jobn H. Leith (wie Anm. 3), 5. 23—26,

8 Vgl. zu ihnen besonders E. J. Bicknell, A Theological Introduction to the Thirty-
Nine Articles of the Church of England. 3" ed. rev. by FI. J. Carpenter, London 1955.

9 Vel Jobn H. Leith (wie Anm. 3), S. 27
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vorging, und nach dem Buchstaben des Solemn League and Convenant in
England einfithren wollten, suchten die Unabhingigen die einzelne kirch-
liche Gemeinde als letztlich souverine Instanz in der Kirche zu etablieren.
Nach jahrelangen Verhandlungen wurden im Mirz 1646 alle Versuche aufge-
geben, in dem Problem der Kirchenverfassung zu einer einheitlichen Lésung
zu gelangen.'°

Die unterschiedlichen Vorstellungen iiber die kiinftige Kirchenverfassung
waren in einer mehr oder weniger lockeren Weise mit unterschiedlichen poli-
tischen Zielsetzungen verbunden: Die Interessen der Presbyterianer konver-
gierten mehr oder weniger mit denen der Friedenspartei im Langen Parlament,
diejenigen der Independenten mehr oder weniger mit denen der Kriegspartei.
Aufgrund der begreiflicherweise engen Zusammenarbeit zwischen der Kriegs-
partei und der Armee war es zwangsliufig, daft in der sich seit 1645 rasch poli-
tisierenden Armee die Unabhingigen den Ton angaben. Der Konflikt zwi-
schen Parlament und Heer, der sich zunehmend verschirfte, gipfelte schlief§-
lich in dem militirischen Kommando von Oberst Thomas Pride, der am
6. Dezember 1648 die Fingangstreppe des Parlaments blockierte, um insge-
samt 231 der 471 Abgeordneten teils zu verhaften, teils am Betreten des Hauses
zu hindern (,Pride’s Purge®). Auf dem Hintergrund dieser politischen Aus-
einandersetzung ist zunichst einmal auch die Aufnahme der Westminster
Confession zu sehen, {iber die die Westminster Assembly in vielen Sitzungen
beraten hatte, nachdem zum erstenmal am 20. August 1644 ein Komitee zur
Abfassung eines Glaubensbekenntnisses ernannt worden war. ' Bedingt durch
das Ubergewicht der Independenten, die seit dem Einmarsch der Armee in
London am 6. August 1647 im Parlament die Vorherrschaft ausiibten, wurde
die Bekenntnisschrift am 20. Juni 1647 vom englischen Patlament nur in einer
gekiirzten Form approbiert und unter dem Titel ,,Articles of Christian Reli-
gion® in Druck gegeben. Besonders bedeutsam ist, dafl dabei Kap.30
(Kirchenzuchtmafinahmen) und 31 (Synoden und Konzilien) der Westminster
Confession gestrichen wurden, ebenso Kap. 20,4, das die Beziehung zwischen
geistlicher und weltlicher Obrigkeit und christlicher Freiheit behandelt, sowie
einige Absitze in dem Kapitel iber Ehe und Ehescheidung.'? Erst nach dem
Ablauf des Protektorats wurde die Konfession durch das nach einer langen
Unterbrechung erneut versammelte ,Lange Parlament® am 5. Mirz 1660 zum
dffentlichen Bekenntnis der Kirche von England deklariert, doch wurde diese
Mafinahme, wie schon erzihlt, noch im selben Jahr nach der Restauration der
Stuarts sofort wieder aufgehoben.

Der spitere Siegeszug war also zum Zeitpunkt der endgultigen Formulie-
rung und Verabschiedung dieser Bekenntnisschrift nicht vorauszusehen. Die
Frage, die die Westminster Confession unmittelbar stellt, ist deshalb, warum

10 Vol, Rosemary D. Bradley (wie Anm. 3), S. 46f.
U Vel. Jobn H. Leith (wie Anm. 3), S. 60.

120 gl2aa0)), 81162

13 Vgl. TRE 13, S. 425.
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ein Glaubenssymbol, das im Moment seiner Entstehung eher auf Ablehnung
stiefl, in der Folgezeit eine derartig iiberragende Bedeutung erlangen konnte.
Um dieses Problem zu 16sen, ist es jedoch notwendig, das Selbstverstindnis

der Geistlichen zu erforschen, die die Westminster Confession of Faith ver-
faflt haben.'*

)

Schon ein fliichtiger Uberblick tiber die Bekenntnisschrift lifit erkennen,
daf in den dreiunddreiig Kapiteln der Konfession wenig von der Geistlich-
keit, von den ,Ministers of the Word* oder ,,Ministers of the Gospel®, wie
die Prediger meist genannt werden, die Rede ist. In einem ersten Durchgang
wollen wir deshalb die Stellen des Glaubensbekenntnisses sammeln, an denen
iiberhaupt Kleriker erwihnt werden, und analysieren, in welchen Zusam-
menhang diese Erwihnungen einzuordnen sind.

Das erste Kapitel, in dem wenigstens Predigt des Evangeliums (»Preaching
of the Word®) und Verwaltung der Sakramente (,Administration of the
Sacraments) genannt werden, ist das siebte, das den Bund Gottes mit den
Menschen (,God’s Covenant with Man®) erértert. In dem heilsgeschichtlich
strukturierten Gedankengang erkliren die Autoren zunichst, daff die
Menschheit nur auf dem Wege des Bundes mit Gott an Gottes Dynamik, an
seiner Schopfung, seiner Kraft und seinem Segen teilnchmen kann, da der
Unterschied zwischen Gott und Kreatur nur durch Gottes Herablassung
iiberwunden werden kann. Der Bundesschlufl ist fiir den Schopfer zwar nicht
das einzig mégliche, aber das einzige von ihm selbst gewihlte Mittel, um die
Distanz zwischen sich selbst und den Menschen zu iiberbriicken, um die
Menschen an seiner Macht, seiner Ehre und seiner Herrlichkeit partizipieren
zu lassen.”

Der erste Bund, den Gott mit den Menschen schloff — fithren die Verfasser
weiter aus —, war der Bund der Werke, durch den Adam und seiner Nach-
kommenschaft unter der Bedingung eines personlichen, vollkommenen und
untadelhaften Gehorsams das Leben versprochen wurde. Da die adamiti-
schen Menschen das Leben in diesem Bund nicht realisieren konnten und
durch den Siindenfall unmdglich machten, gewihrte der Schopfer einen
zweiten Bund, den Bund der Gnade, durch den den Siindern unter der For-
derung des Glaubens an Jesus Christus und der Verheiflung des Heiligen
Geistes, der dem Glaubigen den Glauben iiberhaupt erst ermoglicht, Leben
und Rettung durch Jesus Christus angeboten wurde.'®

14 Die Westminster Confession ist im echten Sinne als ein Gemeinschaftswerk anzu-
sehen, an dem die gesamte Versammlung beteiligt war. Zu den einzelnen Stufen des
Abfassungsprozesses, in dem sich Aussprachen in Komitees und im Plenum erganzten,
vgl. John H. Leith (wie Anm. 3), S. 60f.

15" Vgl. Westminster Confession 7.1 (BSRK, §. 558, Nr. 29).

16 Vgl. 220. 7.2f. (BSRK, S. 558f., Nr. 29).
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Dieser Bund der Gnade, der im folgenden allein das Thema des Kapitels
bildet, wird in unterschiedlichen Zeitaltern unterschiedlich verwaltet. In der
Zeit des Gesetzes, in der der Bund der Gnade allein im Volk der Juden ver-
wirklicht und erfiillt wurde, stellten Verheiffungen, Prophezeiungen, Opfer,
Beschneidung, Passalamm und andere typologische Verordnungen und Maf3-
nahmen die Mittel dar, mit denen Gott einerseits zeichenhaft und symbolisch
auf den kommenden Christus hinwies, mit denen er aber auch andererseits in
dem damaligen Zeitalter in den Auserwihlten der Gesetzes-Zeit den Glauben
an den verheiflenen Messias schuf, durch den sie, die Auserwihlten, Verge-
bung der Siinden und ewige Erlésung erlangten. Gegeniiber der typologi-
schen Andeutung sind in der Zeit des Evangeliums die gottlichen Ord-
nungen, in denen der Gnadenbund ausgeteilt und gestaltet wird, tatsachlich
und wahrhaftig realisiert. Es handelt sich um die Predigt des Evangeliums
und die Verwaltung der beiden Sakramente, nimlich der Taufe und des
Abendmahls, Diese gottlichen Gnadenmittel, weniger an Zahl und mit gro-
erer Einfachheit und geringerer duflerer Pracht als in der Zeit des Gesetzes
ausgefiihre, sind dennoch die Erfiillung der Verheiffungen des Alten Testa-
ments. Im Unterschied zum (alten) Gesetz ist das Neue Testament aber nicht
mehr fiir ein einziges Volk gedacht und ausgerichtet, sondern fiir alle, fiir
Juden und Heiden. Trotz dieser Divergenz hilt die Westminster Confession
aber daran fest, dafl es nicht zwei Biinde (oder Testamente) der Gnade gibt,
sondern nur einen einzigen Gnadenbund, der eben in unterschiedlichen Zeit-
altern unterschiedlich verwaltet und verwirklicht wird."”

Uber die menschlichen Administratoren des gottlichen Bundes wird in
diesem Kapitel im Grunde nichts ausgesagt. Die entscheidenden Begriffe sind
bewuflt unpersonlich gehalten. Allein die Predigt des Evangeliums und die
Verwaltung der Sakramente werden genannt, aber nicht die Prediger des
Evangeliums und die Verwalter der Sakramente (die zweifellos identisch
sind). Zugrunde liegt dieser sorgfiltigen Wortwahl die Absicht, Gott als den
ausschliefilichen und alleinigen Urheber des Gnadenbundes herauszustellen
und zu identifizieren. Er hat die genannten Gnadenmittel zur Prisentation,
zur Verkorperung dieses Vertrages eingesetzt. Die aktiven menschlichen
Trager dieser Mittel, d. h. die Geistlichen, werden tibergangen, weil sie im
Kern nicht in die Gestaltung des Bundes eingreifen sollen. Sie sollen auf
keinen Fall als notwendige Vermittler zwischen dem gnadigen Schopfer und
den angesprochenen Menschen erscheinen. Deswegen sehen die Verfasser der
Westminster Confession die Prediger und damit sich selbst im wesentlichen
als unpersonliche Werkzeuge, die durch ihre Person, ihre Worte und ihre
Titigkeit den unmittelbaren Umgang zwischen dem heiligen Gott und den
glaubigen Menschen moglichst wenig bzw. tiberhaupt nicht storen sollen.
Diese Interpretation wird bekriftigt durch die Beobachtung, daff auch bei der
Darstellung des Gnadenbundes in der Zeit des Gesetzes, also in der Zeit des
Alten Testaments, in der Westminster Confession nicht von Propheten, Prie-

7 Vol. 220. 7.4—6 (BSRK, S. 559f., Nr. 29).
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stern usw. gesprochen wird, sondern nur von Verheiffungen, Prophezei-
ungen, Opfern usw. Selbst fiir diese geschichtlich vergangene Periode
bemiihen sich die theologischen Autoren uneingeschrinkt, jeden Gedanken
an Mittelspersonen zwischen dem Schépfer und den Menschen des Bundes
auszuschalten.

Das nichste Kapitel, das wieder an die Geistlichkeit erinnert, ist erst das
vierzehnte, in dem der rettende Glaube (,Saving Faith®) bekannt wird. Wie
schon im siebten Kapitel wird der Kleriker nicht als personliche Gestalt
geschildert, sondern der Klerus wird als unpersonliche Institution begriffen,
als ,,Ministery of the Word*“ und als ,, Administration of the Sacraments®. Die
Intention ist dieselbe wie im schon analysierten siebten Kapitel. Nicht durch
die Aktivitit des Predigers, sondern durch die Gnade Gottes wird der
Mensch gerettet. Deswegen wird im ersten Satz dieses wichtigen Kapitels
betont, dafl das Geschenk (,,Grace“) des Glaubens, durch das die Glaubigen
befihigt werden, zur Errettung ihrer Seelen zu glauben, das Werk des Geistes
Christi in den Herzen der Erwihlten ist. Wenn aber der Geist Christi die
Kraft ist, die im Menschen den Glauben bewirkt, fiihrt jeder Gedanke an
einen menschlichen Zwischentriger in die Irre und mufl deshalb unterbunden
werden. !®

Um diese Argumentation zu unterstreichen, statuiert die Westminster
Confession, dafl der Geist Christi gewohnlich (,ordinarily®) durch den
Dienst des Wortes, also durch die Predigerschaft, den Menschen ergreift.
Implizit ist damit von den Autoren dieses Glaubensbekenntnisses als theolo-
gische und schriftgemife Erfahrung anerkannt, dafl in besonderen Fillen der
Geist Christi auch auf anderen Wegen, nicht auf dem gewdhnlichen Weg der
Predigt, in das Herz eines Gliubigen einziehen kann. Der Dienst des Wortes,
sofern diese personliche Redeweise gestattet ist, kann daher nicht fiir sich
allein beanspruchen, der von Christus gestiftete Eingang zum Glauben zu
sein. Die Verfasser der Westminster Confession sind sozusagen bereit,
andere Weisen zuzulassen, durch die der Geist Christi am Menschen handeln
kann. Im Schlufisatz des ersten Paragraphen wird diesem Pluralismus der
Méglichkeiten nur noch die These angehingt, dafl nach der Bekehrung durch
den Dienst des Wortes, die Verwaltung der Sakramente und das Gebet der
rettende Glaube gemehrt und gestirke wird."

Im zweiten Absatz dieses zentralen Kapitels werden der Dienst des Wortes
und die Verwaltung der Sakramente nicht mehr genannt. Es geht um die
nihere Beschreibung und Bestimmung des Glaubens, der als eine Bezichung
zum autoritativen, glaubenschaffenden Anspruch Gottes verstanden wird.
Wegen der Autoritit des gottlichen Schépfers glaubt der Erwihlte an die
Wahrheit seines Wortes und verhilt sich zwar unterschiedlich, aber ,dialog-
gemif“ gegentiber den Herausforderungen dieser Anrede: gehorsam gegen-
iiber den Geboten, zitternd gegeniiber den Drohungen, freudig bewegt

18 Vgl. 220. 14.1 (BSRK, S. 571, Nr. 29).
19 Vol. 220. 14.1 (BSRK, S. 571, Nr. 29).
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gegeniiber den Verheiflungen. Die hauptsichlichen Teile des Glaubens an das
Wort Gottes sind Annahme, Empfang und Vertrauen auf Jesus Christus, der
Quelle der Rechtfertigung, der Heiligung und des ewigen Lebens istit

Erst im nichsten Kapitel, dem fiinfzehnten, in dem die Reue zum Leben
(»Repentance unto Life*) behandelt wird, fallt zum erstenmal der Begriff
,Geistlicher* (,,Minister of the Word“). Auch in diesem Kapitel wird die
Person des Evangeliumspredigers jedoch nicht betont, sondern allein von
ihm verlangt, daf8 die Lehre von der Reue zum Leben von ihm wie von jedem
anderen Diener des Evangeliums zu predigen ist. Da die ,Umkehr* zum
Leben ein evangelisches Geschenk bedeutet, hat der Geistliche sie in gleicher
Weise darzustellen wie die Lehre vom Glauben an Jesus Christus, mit der sie
in gewisser Weise gleichzusetzen ist. Folgerichtig sprechen die weiteren Aus-
fithrungen dieses Kapitels nicht mehr vom Kleriker, sondern dienen allein
der Schilderung und Definition der Reue zum Leben. Durch sie verabscheut
und hallt ein Siinder seine Siinde, sein Versunken-Sein in die Siinde so sehr,
daf er sich von ihr wegwendet bzw. von ihr weggewendet wird zu Gott, der
Quelle des Lebens. In der Konsequenz dieser Richtungsinderung wird der
Mensch kiinftighin beabsichtigen und versuchen, auf dem Weg der Gebote
Gottes zu wandeln.?!

Nach diesen drei Gedankengangen, in denen der Bund des Schépfers mit
den Menschen, der rettende Glaube und die Reue zum Leben als die ent-
scheidenden und wesentlichen Begriffe markiert worden sind, fihrt erst das
einundzwanzigste Kapitel wieder die Geistlichkeit an. Die Erwihnung ist an
sich nicht verwunderlich, denn der wichtigste Abschnitt thematisiert den
Gottesdienst und den Sabbattag (,Religious Worship and Sabbath Day®).
Verwunderlicher ist dagegen, daf selbst in diesen Sitzen die Prediger nicht
als personliche Gestalten, sondern als unpersénliche Werkzeuge in den Blick
genommen werden. Es wird wiederum vom Predigen (,Preaching®), aber
nicht von den Predigern gehandelt.

Schon zu Beginn des Kapitels wird festgestellt, dal Gott selbst die einzig
wahre und die einzig akzeptable Weise des Gottesdienstes in der Heiligen
Schrift festgesetzt hat. Darum ist es nach Auffassung der Westminster Con-
fession nicht méglich, dafl der Schépfer in irgendeiner Weise nach den Plinen
und Vorstellungen der Menschen oder gar nach den Einfliisterungen Satans
verehrt wird. Alles, was zur Kenntnis der wahren und richtigen Gottesver-
c¢hrung notwendig ist, kann schlieflich explizit der Bibel entnommen
werden.?

Nach diesen strengen Rahmenvorschriften ist der Spielraum fiir die Entfal-
tungsmoglichkeiten des Geistlichen im Gottesdienst nicht nur gering, son-
dern in Wahrheit iiberhaupt nicht vorhanden. Der Prediger kann in der Ver-
sammlung der Glaubigen ausschlieflich das zum Ausdruck bringen, was in

2 Vgl. 220. 14.2 (BSRK, S. 571, Nr. 29).
21 Vol 220. 15.1f. (BSRK, S. 572f., Nr. 29).
2 Vgl 220. 22.1 (BSRK, S. 587, Nr. 29).
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der Heiligen Schrift begriindet und verankert ist. Da ihm jegliche Aus-
schmiickungen verboten werden, mindestens verboten werden konnen, steht
er in der Gottesverehrung auf der gleichen Stufe wie der ,,normale® Glaubige.
Konsequenterweise wird deshalb als erste — und wichtigste — Form des Got-
tesdienstes das Gebet mit Danksagung (,Prayer with Thanksgiving®)®
genannt, das der Schopfer von allen (!) Menschen fordert. Auf das Gebot,
dem zwei Abschnitte gewidmet werden, folgen in einem weiteren Absatz alle
anderen Formen der religisen Verehrung, wobei die Reihenfolge wohl als
eine Rangfolge anzusehen ist. Das Lesen der Heiligen Schrift, das rechte Pre-
digen und das gehorsame Horen des Wortes, das Singen der Psalmen und die
Austeilung und der Empfang der Sakramente sind als die weiteren regelmi-
Rigen Teile des Gottesdienstes zu betrachten. Bei besonderen Gelegenheiten
sind auch besondere Elemente der religiésen Verehrung, religiése Eide und
Geliibde sowie heilige Fast- und Danksagungstage, als auflergewdhnliche,
spezielle Gestaltungen des Gottesdienstes zu beriicksichtigen.**

Weder das Gebet noch irgendeine andere Form der Gottesverehrung sind
jedoch an einen besonderen heiligen Ort gebunden, an dem sie durchgefiihrt
oder auf den sie ausgerichtet werden miissen. Gott ist iiberall im Geist und
in der Wahrheit anzubeten. Aus diesem Kerngedanken des Spiritualismus
folgert die Westminster Confession, daf8 nicht nur in allen gliubigen Fami-
lien tiglicher Gottesdienst praktiziert werden sollte, sondern daneben auch
im geheimen von jedem einzelnen Christen allein fiir sich selbst. Im Unter-
schied zu diesen privaten Formen der religidsen Andacht sind die 6ffentli-
chen Versammlungen (,public Assemblies®), also die Gottesdienste der
Gemeinde, ehrwiirdiger. Sie diirfen von niemand verachtet und sollen von
jedermann besucht werden. Bemerkenswert ist aber doch, dafl in diesem
Abschnitt des Glaubensbekenntnisses private und 6ffentliche Sphire aller-
mindestens ebenbiirtig nebeneinander gestellt werden, dafl die private Reli-
gionsausiibung in der Familie als gleichwertig gegeniiber der offentlichen
Versammlung in der Gemeinde erachtet wird.”

Die beiden Schluffabsitze dieses Kapitels dienen der Beschreibung und
Definition des christlichen Sonntags (,,Christian Sabbath®), der als der vom
Schépfer festgesetzte Tag fiir die private und die dffentliche Verwirklichung

23 Wie Bibellesung und Psalmengesang nahm auch das Gebet zunichst einmal seinen
wichtigsten Platz in den ffentlichen lutherischen und calvinistischen Gottesdiensten
ein. Doch ist in allen Fillen zu entdecken, daf diese religisen Aktivititen in der Refor-
mationszeit aus dem Gottesdienstraum herausdringten und auf den Straflen, d.h. im
Alltagsleben, populir wurden. So kam es, daf z.B. sich ein schwedischer Bischof
beklagen konnte, daff man sogar in den Wirtshiusern Psalmen sang. In den Cévennen
konnte die Volkskunde im 19. Jahrhundert keine Volkslieder finden, weil in dieser tra-
ditionell hugenottischen Kultur die Psalmen ihre Funktion iibernommen hatten und
man sie sogar den Kindern an der Wiege sang. Vgl. die sehr schéne Schilderung bei
Peter Burke, Helden, Schurken und Narren. Européische Volkskultur in der frithen
Neuzeit, dtv/Klett-Cotta 4433, Miinchen 1985, S. 237—241.

24 Vgl Westminster Confession 21.3—5 (BSRK, S. 588ff., Nr. 29).

5 Vel. 220. 21.6 (BSRK, S. 589, Nr. 29).
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der Gottesverehrung skizziert wird. Auffillig ist wiederum, dafl in dieser
Schilderung Geistliche nicht als aktiv an der Religion Beteiligte dargestellt
werden. Genannt werden erneut allein die unpersénlichen Formen, durch die
der Gottesdienst vollzogen wird, nicht die personlichen, individuellen Trager
dieser Gottesdienstformen. Von den fiinf elementaren Teilen der religiésen
Verehrung sind auflerdem nur zwei an die Titigkeit eines Klerikers
gebunden: Predigt und Sakramentsspendung, und selbst bei diesen Aktivi-
titen wird dem Handeln des Geistlichen die Antwort der Gemeinde (Héren
und Empfang) als gleich bedeutsam gegeniibergestellt. Das ungleich gewich-
tigere Gebet, Schriftlesung und Psalmensingen sind dariiber hinaus Formen
des Gottesdienstes, die nicht nur von jedem Christen ohne einen Kleriker
ausgelibt werden konnen, sondern im Falle des Gebets nach der Westminster
Confession auch ausdriicklich ausgeiibt werden miissen. Der schon bisher
bestehende Eindruck, dafl dieses Glaubensbekenntnis die Rolle der Prediger
sehr gering einschétzt, wird durch diese Aussagen zur religiésen Verehrung
und zum christlichen Sonntag weiter verstirke.?

Unsere Beobachtungen und Schlufifolgerungen werden erginzt durch das
dreiundzwanzigste Kapitel, in dem die Funktion der biirgerlichen Obrigkeit
(»Civil Magistrate®) diskutiert wird. Die Verfasser erkliren zunichst, daf}
der Schépfer zu seiner eigenen Ehre und zum allgemeinen gesellschaftlichen
Nutzen weltliche Regierungen eingesetzt und sie mit dem Schwert ausge-
stattet hat. Den Christen ist es jederzeit erlaubt, das Amt der zivilen politi-
schen Gewalt anzunehmen und auszufithren. Der biirgerliche Magistrat hat
zwar nicht in die kirchlich-geistliche Sphire, in die Verwaltung des Wortes
und der Sakramente, einzugreifen. Dennoch gehért es zu den unabdingbaren
Aufgaben und Pflichten einer christlich-obrigkeitlichen Gewalt, innerhalb
der Kirche, der Gemeinschaft der Erwihlten, fiir Frieden und Einheit zu
sorgen. Zu diesem Zweck darf die christlich-biirgerliche Obrigkeit auch
kirchliche Synoden einberufen. Infolgedessen sind kirchliche Personen
(»Ecclesiastical Persons®), d. h. vor allem Prediger, der Autoritit einer welt-
lichen Regierung nicht entzogen, sondern ihr in allen weltlichen Dingen
untergeordnet. Jede zivile Obrigkeit darf von den unter ihrer Herrschaft
lebenden Geistlichen den ihr gebiihrenden und ihr rechtmifig zustehenden
Respekt und Gehorsam verlangen. Verstindlich ist, dafl die Westminster
Confession jeden Anspruch des Papstes auf politische Gewalt und Jurisdik-
tion iiber weltliche Regierungen ablehnt. Fiir sie ist der Papst nichts anderes
als ein geistlicher Fiihrer, der in gleicher Weise wie alle anderen Geistlichen
in allen zivilen Angelegenheiten der biirgerlichen Obrigkeit unterworfen
st

Unpersonlich wird die Geistlichkeit wiederum im 25. Kapitel, im Kapitel
von der Kirche, angefithrt und besprochen. In diesem Zusammenhang wird
nach den einleitenden Definitionen der beiden Kirchen, der unsichtbaren

% Vgl. 2a0. 21.7f. (BSRK, S. 589f., Nr. 29).
27 Vgl. 2a0. 23.1—4 (BSRK, S. 593—595, Nr. 29).
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katholischen und der sichtbaren partikularen — die gleichwohl im Evange-
lium ebenfalls Katholizitit beansprucht — erzihlt, dafl Christus der unsicht-
baren katholischen Kirche den Dienst (des Wortes), die Weissagungen und
die Ordnungen Gottes (,Ministry, Oracles, and Ordinances of God®)
gegeben habe, um die Heiligen in diesem Leben bis zum Ende der Welt zu
sammeln und zu vervollkommnen. Diesem Bericht schliefit sich die These an,
daf die sichtbaren und partikularen Kirchen(gemeinden) mehr oder weniger
rein sein konnen, je nachdem, in welchem Grade und in welchem Mafle in
ihnen die Lehre des Evangeliums gepredigt, die Verfassung der christlichen
Gemeinschaft verwirklicht und der 6ffentliche Gottesdienst gefeiert wird.?®

Sehr beachtenswert ist, daf} in den fiinf Kapiteln (27—31), die die Sakra-
mente, die Kirchenzucht und die Kirchenorganisation behandeln, die Geist-
lichen direkt und personlich angesprochen werden. Die Darstellung dieser
drei eng zusammenhingenden Problemkomplexe beginnt mit einem allge-
meinen Uberblick iiber die Sakramente. In dieser Zusammenfassung wird im
traditionell augustinischen, anti-donatistischen Sinne festgelegt, dafl die
Wirksamkeit eines Sakramentes nicht abhingt von der Frommigkeit oder
dem guten Willen dessen, der die Sakramente spendet und austeilt, sondern
allein von dem Wirken des Geistes (, Work of the Spirit“). Auflerdem wird
im nichsten Absatz desselben Kapitels unmifiverstindlich statuiert, daf
weder die Taufe noch das Abendmahl, die beiden einzigen rechtmafligen
Sakramente nach der Auffassung der Westminster Confession, von jemand
anders als einem rechtmiflig ordinierten Diener des Wortes vermittelt
werden konnen. Dieser Exklusivitits- und Ausschlieflichkeitsanspruch des
protestantischen Klerus wird in den beiden nichsten Kapiteln, den Kapiteln
von der Taufe und vom Abendmahl, wiederholt.?

Auf dem Hintergrund der geistlichen Monopolisierung der Gnadenmittel
des gottlichen Bundes in der Zeit des Evangeliums kann im 30. Kapitel erklirt
werden, daf} der Herr Jesus Christus innerhalb seiner Kirche eine autonome
Regierung (,Government®) eingesetzt habe, die ihre eigene Souverinitit
besitze. Sie ist von Kirchenbeamten (,,Church Officers®) auszutiben, die vom
biirgerlichen Magistrat unterschieden werden miissen und mit ihm nicht
zusammengelegt werden diirfen, weil sie eine eigene geistliche Obrigkeit
bilden. Dieser von Christus als legitim erklirten geistlichen Obrigkeit ist das
Amt der Schliissel anvertraut, durch das die Siinden der Gliubigen zurick-
behalten oder vergeben werden kénnen. Die Faktizitat dieser Kirchenbe-
amten schlieft in sich, daff Kirchenzuchtmafinahmen fir die christliche
Gemeinde notwendig sind. Begreiflicherweise konnen fiir diese Kirchen-
zuchtmafinahmen allein die Geistlichen zustindig sein, da allein durch sie
sowohl die Absolution als auch die Verweigerung der Absolution vorge-
nommen werden kann.*

28 Vel. 220. 25.1—4 (BSRK, S. 597f., Nr. 29).
29 Vel. 220. 27.3f.; 28.2 und 29.3 (BSRK, S. 601f., 602f. und 605, Nr. 29).
30 Vel. aa0. 30.1-3 (BSRK, S. 607f., Nr. 29).
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Das Kapitel iiber die Kirchenzuchtmafinahmen muf} in enger Beziehung zu
den drei Kapiteln iiber die Sakramente gesehen werden. Ebenso stringent ist,
daB an das Kapitel iiber die Absolutionsgewalt der Geistlichen das Kapitel
iiber die mafigeblichen Organe der Kirchenorganisation, die Synoden oder
Konzilien, angefiigt ist. In ihm werden die Kleriker in der Westminster Con-
fession zum letztenmal erwihnt. Als Fundament des gesamten Kirchenge-
baudes wird dabei im ersten Paragraphen des 31. Kapitels formuliert, dafl fiir
die bessere Regierung und die weitere Erbauung der Kirche Versammlungen
notwendig sind, die gewohnlich Synoden oder Konzilien genannt werden.
Wie schon berichtet, sind nach diesem Glaubensbekenntnis die christlich-
weltlichen Regierungen gehalten, fiir die Einberufung derartiger Versamm-
lungen von Geistlichen und anderen geeigneten Personen (!) zu sorgen. Die
Prediger und die als kompetent angesehenen Laien sollen auf diesen Synoden
sich iber Angelegenheiten des Glaubens besprechen und beraten. Dieses
institutionalisierte Gesprich ist fiir die Kirche so wichtig, dafl in den Fillen,
in denen politische Gewalten Gegner der christlichen Gemeinschaft (d.h.
letzten Endes der reformierten Konfession) sind, die Geistlichen allein oder
zusammen mit anderen geeigneten Personen (1) von sich aus, aus eigener Ini-
tiative, aus eigener souveriner Gewalt zu diesen Konzilien zusammentreten
diirfen. In den weiteren Absitzen dieses entscheidenden Kapitels, das ebenso
wie das vorangegangene iiber die Kirchenzuchtmafinahmen von den Inde-
pendenten und dem Parlament abgelehnt wurde, werden die Beratungsge-
genstinde derartiger Synoden festgelegt; es wird weiter bekannt, daf seit der
Zeit der Apostel alle Synoden oder Konzilien irren konnten und tatsichlich
viele geirrt haben; schliefilich wird am Ende noch die Erwartung artikuliert,
dafl solche geistlichen Versammlungen nur kirchliche Probleme erdrtern und
sich nicht in allgemeinpolitische Fragen einmischen sollen — es sei denn auf
dem Wege demitiger Supplikationen (,humble Petition®) oder auf dem
Wege des Ratschlags (,Advice®), der von biirgerlichen Regierungen bei
schwierigen Entscheidungen zur Gewissensberuhigung (,for Satisfaction of
Conscience®) verlangt und gefordert werden kann — und im Grunde gefor-
dert werden muf}.*!

€

Bevor wir auf der Grundlage dieser knappen Zusammenfassung das Selbst-
verstindnis der theologischen Verfasser der Westminster Confession analy-
sieren, haben wir die Aussagen iiber den Klerus auf einem breiteren Hinter-
grund zu betrachten. Die einfache Darstellung hat ergeben, daf} die Prediger-
schaft, personlich oder unpersénlich gefaflt, in elf der 33 Kapitel dieses Glau-
bensbekenntnisses, also in genau einem Dirittel, erwihnt wird. Als Vergleich
ist zu dieser Zahl die Beobachtung heranzuzichen, daff die Angehorigen der
Kirche, die in irgendeiner Form als Glaubige (,Believers“; daneben sind

3 Vel 2a0. 31.1-5 (BSRK, S. 608—610, Nr. 29).
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hiufig verwandte Begriffe ,Elect®, ,Christians®, ,,Saints“ oder auch ganz
einfach ,Church®)® bezeichnet werden, in 32 der 33 Kapitel aufgefiihrt
werden. Um dieses quantitativ iiberwiltigende Ubergewicht inhaltlich zu
fiillen, soll im folgenden in sehr gedringter Form das Bild des Gliubigen in
der Westminster Confession skizziert werden.

Im einleitenden Kapitel dieses Glaubensbekenntnisses wird als erstes
deklariert, daf Gott, der Schopfer aller Dinge, seiner Kirche, d.h. der
Gemeinschaft der Erwihlten und Gliubigen, seinen Willen in der Heiligen
Schrift geoffenbart habe (Kap. 1). Nach dieser grundlegenden Aussage, dic in
nuce das Programm fiir alle folgenden Ausfithrungen enthilt, bekennt die
Westminster Confession, dafl der einzige wahre und lebendige Gott dieje-
nigen belohnt, die ihn ernsthaft suchen (Kap.2). Der ewige Vater hat aber
diejenigen vorherbestimmt, die zum ewigen Leben eingehen sollen, und er
hat diejenigen vorherverurteilt, die zum ewigen Tod bestimmt sind (Kap. 3).
Er tiberliflt seine Kinder eine gewisse Zeit lang mannigfaltigen Versuchungen
(Kap. 5)”, was zum ersten Siindenfall und zu der bleibenden Korruption der
menschlichen Natur gefithrt hat, die auch von den Wiedergeborenen nicht
genommen wird, die vielmehr weiterhin an thnen haftet (Kap.6). Um die
durch den Siindenfall eingerissene Distanz zwischen sich selbst und den
Menschen zu iiberbriicken, hat Gott, nachdem der Werkbund gescheitert ist,
den Gnadenbund geschlossen, durch den alle Glaubigen durch den Glauben
an Jesus Christus gerettet werden (Kap.7). Sie werden durch ihn vor dem
Tod bewahrt, weil Jesus Christus als das Haupt seiner Gemeinde der Ver-
mittler dieses Vertrages zwischen dem Schopfer und den Menschen ist
(Kap. 8).

In diesen Gnadenbund kann der Gliubige nicht auf der Basis seiner
cigenen freien Entscheidung, seines eigenen freien Willens eintreten, weil der
freie Weg zur Erlosung dem Menschen durch den Sindenfall abhandenge-
kommen ist (Kap. 9). Vielmehr hat Gott von Ewigkeit her alle, die er erretten
will, berufen (Kap.10), gerechtfertigt (Kap.11), als Kinder angenommen
(Kap. 12) und geheiligt (Kap. 13). Das bedeutet zusammengenommen, daf} er
ihnen die Gnade des Glaubens geschenkt hat (Kap. 14).

Um dieses Geschenk anzunehmen, ist fiir den Glaubigen die Reue zum
Leben notwendig (Kap. 15). Gute Werke sind beim Erwihlten das Ergebnis
und die Konsequenzen seines lebendigen Glaubens (Kap. 16). Unabhingig
von den guten Werken wird Gott aber die Christen, die berufenen Heiligen,
nicht fallen lassen; sie werden vielmehr unter allen Umstinden im Stand der
Gnade bleiben und in Ewigkeit errettet werden (Kap.17). Diejenigen, die

32 Die Kirche wird in der Westminster Confession ausdriicklich definiert als ,the
whole Number of the Elect®, vgl. 2a0. 25.1 (BSRK, §. 597, Nr. 29).

33 Kap. 4 bekennt die Schopfung und enthilt in gerafften Ziigen eine Zusammenfas-
sung der biblischen Schépfungsgeschichten. Wenn man in der Existenz Adams und
Evas vor dem Fall Urbilder des Glaubens sicht, kann man sogar feststellen, daf} auch in
diesem Kapitel — und damit in allen Kapiteln der Westminster Confession — von den
Gliubigen die Rede ist.
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wahrhaft an Jesus Christus glauben, diirfen deshalb ganz sicher (,certainly
assured®) sein, dafl sie von Gott angenommen sind. Obwohl sie in mannig-
facher Weise erschiittert und verstort werden kénnen, werden sie niemals
den Samen Gottes, das Leben des Glaubens, die Liebe Christi und die
Gemeinschaft der Bruder verlieren (Kap. 18).

Auch fiir die Glaubigen gilt weiterhin das gottliche Gesetz, aber nicht
mehr als anklagende und niederdriickende Norm, sondern als hilfreiches und
lebensforderndes Recht (Kap. 19). Kann schon diese verinderte Einstellung
zum Gesetz als Freiheit vom Gesetz, als christliche Freiheit, begriffen
werden, so ist dariiber hinaus festzustellen, dafl das endgiiltige Urteil iiber
alle Gesetze und Gebote, iiber alle Regeln und Normen in Fragen des Glau-
bens und des Gottesdienstes, die nicht in der Heiligen Schrift enthalten sind,
auf der Gewissensfreiheit beruht und demnach dem Gewissen jedes einzelnen
Glaubigen tberlassen ist. Weder impliziter Glaube noch blinder Gehorsam
sind mit Vernunft und Gewissensfreiheit vereinbar; sie zerstoren vielmehr
beide und miissen deshalb abgewiesen werden (Kap.20).*

Die Glaubigen sollen sich mindestens einmal in der Woche in ihren
Gemeinschaften zur gottesdienstlichen Versammlung treffen (Kap.21), sie
sollen, wenn notwendig, ihr Zeugnis durch einen religidsen Eid bekriftigen
(Kap. 22), sie sollen, wenn notwendig, das Amt der biirgerlichen Regierung
tibernehmen (Kap. 23). Alle Christen, die die reformierte Religion bekennen,
sollen nur untereinander heiraten (Kap. 24).

Die wahre Kirche ist, wie schon erwihnt, die Gemeinschaft der Erwihlten
und Glaubigen (Kap. 25). Alle berufenen Heiligen, die in ihrem Herzen not-
wendigerweise mit Jesus Christus als ihrem Haupt vereinigt sind, haben mit
thm Gemeinschaft in seinen Gnadengaben, seinem Leiden, seinem Tod, sei-
ner Auferstehung und seiner Verherrlichung. Deswegen haben sie auch Ge-
meinschaft untereinander (Kap.26). Die Sakramente sind die Zeichen und

3 TRE 13, S. 426 wird behauptet, daff die Westminster Confession erstmals das
wahre Prinzip der religitsen Toleranz eingefiihrt habe, indem sie deklarierte, dafl Gott
allein der Herr des Gewissens sei und deshalb die Befolgung von Lehren und Geboten
gegen das Gewissen der wahren Freiheit zuwiderlaufe. Ist in dieser Aussage bereits
Kap. 20.2 der Westminster Confession sehr ungliicklich und miﬁverstﬁndlic%l zusam-
mengefafit, so ist dariiber hinaus zu sagen, dafl der tatsichliche Inhalt von Kap. 20.2,
die Freiheit des Christen von allen menschlichen (!) Lehren und Geboten, reformatori-
sches Gemeingut ist. In gewisser Weise schwiicht die Westminster Confession allerdings
die reformatorische Konzeption ab: z.B. haben sowohl Zwingli als auch Osiander, um
nur zwei wichtige Reformatoren zu nennen, betont, dafl der Christ Menschensatzungen
in der Kirche Jesu Christi bekimpfen und ausrotten mufl, vgl. etwa Zwinglis Ausfih-
rungen im 16. Kapitel seiner , Auslegung und Griinde der Schlufireden® (Z I1, S. 101,
11-102,36) und Osianders Schlufirede beim Niirnberger Religionsgesprach 1525
(Andreas Osiander d.A., Gesamtausgabe, Bd. 1: Schriften und Briefe 1522 bis Mirz
1525, in Zusammenarbeit mit Gottfried Seebass he. v. Gerbard Miiller, Gitersloh 1975,
S. 572, 12—574,17, Nr. 43). Die wirkliche Verinderung der Westminster Confession
gegeniiber den reformatorischen Anschauungen liegt also darin, daf von den evangeli-
schen Christen der Zwang genommen wird, gegen die romisch-katholischen (und die
anglikanischen) Zeremonien und Vorschriften zu streiten und zu kimpfen.
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Siegel dieses Gnadenbundes, dieser Gemeinschaft der erwihlten Gliubigen
(Kap. 27). Die Taufe (wenngleich nicht unbedingt notwendig) ist das Zeichen
der Aufnahme nicht nur in die sichtbare partikulare Kirchengemeinde, son-
dern auch in die unsichtbare katholische Kirchengemeinschaft der Erwihlten
(Kap. 28), das Abendmahl ist das Band und Unterpfand (,Bond and Pledge*)
der Vereinigung der Heiligen mit Christus und untereinander (Kap. 29). Zur
Regierung der Kirche sind von dem Herrn der Kirche die Kirchenbeamten
angeordnet worden (Kap.30), die in Wahrnehmung ihrer Funktionen der
Kirchenregierung und des Kirchenaufbaus zu Synoden oder Konzilien
zusammentreten sollen (Kap. 31).

In den beiden eschatologischen Schlufkapiteln wird zunachst behauptet,
dafl die Seelen der Gerechten direkt nach dem Tod in den Himmel aufge-
nommen werden (Kap. 32). Am Ende der Welt, beim Jingsten Gericht, wird
Christus als Weltenrichter die ewige Errettung der Erwahlten und die ewige
Verdammung der Verdammten bestitigen. Korper und Seele der Glaubigen
werden wieder vereinigt werden (Kap. 33). Mit den letzten Versen der Bibel
schlieft auch die Westminster Confession: ,Come, Lord Jesus, come
quickly. Amen.

(4)

Der grofartige heilsgeschichtliche Entwurf dieses grofien Glaubensbe-
kenntnisses wurde in dieser gedringten Form nacherzahlt, damit auf den
ersten Blick deutlich wird, wie verschwindend gering sich auf dem Hinter-
grund dieses Dramas der Gliubigen die Rolle der Geistlichkeit ausnimmt.
Neben der Gemeinschaft der Erwahlten, die von Gottes erstem, pridestinie-
renden Dekret bis zum eschatologischen Ende aller Zeiten im Blickpunkt des
gottlichen Interesses steht, kommt den Predigern als den Verwaltern der
gottlichen Gnadenmittel nur eine bescheidene Bedeutung zu. Diese margi-
nale Relevanz der Predigerschaft ist aber zunichst einmal unproblematisch —
und das ist als erstes zum Selbstverstindnis der Geistlichen zu bemerken —,
insofern die theologischen Autoren der Westminster Confession sich selbst
und alle anderen (reformierten) Prediger des Wortes ohne Diskussion in die
Gemeinschaft der Glaubigen, Erwihlten und Heiligen einbeziehen. Die
Geistlichen sind zwar als eine besondere Gruppe unter den Glaubigen anzu-
sehen, aber als eine Gruppe, die ihrem eigenen Verstandnis nach im Rahmen
der Heilsgeschichte keine Rolle spielt. Wenn der Vorhang sich 6ffnet zu den
entscheidenden Szenen des Glaubensgeschehens, der gottlichen Berufung,
der gotelichen Rechtfertigung usw., tritt nur der Glaubige auf, nicht der
Geistliche.

Der ganze Aufbau des Heilsdramas demonstriert nicht mehr und nicht
weniger, als daff diese Bekenntnisschrift eine Opposition (wertneutral im
strukturalistischen Sinne verstanden) zwischen Geistlichen und Glaubigen
nicht kennt. Der Geistliche steht seiner Gemeinde, der Gemeinschaft der
Erwihlten, nicht gegeniiber, er kann sich selbst auch nicht im Gegensatz zu
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ithr verstehen. Er kann auch im Grunde nicht von ihr unterschieden werden,
er ist voll und ganz in sie eingeschlossen. Seinem eigenen Selbstverstindnis
nach wirkt der reformierte Prediger mit den (nicht-geistlichen) Glaubigen
zusammen, er kann aber unter keinen Umstanden gegen sie wirken. Er ist
unbedingt an die Kooperation mit den berufenen Heiligen gebunden, weil er
selbst sich in erster Linie als Gliubigen und nicht als Geistlichen begreift.

Der fuhlbar strengen Einordnung in die Gemeindeglieder, in die (nicht-
geistlichen) Gliubigen, entspricht die ebenso strikte Unterordnung unter
Gott. Der reformierte Geistliche bemiiht sich, im Verkehr zwischen dem
Schopfer und den Menschen ein unpersonliches, willenloses Werkzeug dar-
zustellen. Gott selbst unternimmt es, die Distanz zwischen sich selbst und
den gefallenen Menschen durch den Gnadenbund zu tberbriicken, nachdem
seine uneingeschrinkte Verbindung zum Menschen im Werkbund zusam-
mengebrochen ist. Die Prediger haben ihrer eigenen Auffassung nach bei
dieser Aktion des Allmichtigen, der direkt den Menschen ergreift, nur die
Aufgabe, durch Predigt und Sakramentsverwaltung dem gottlichen Geist bei-
zustehen, thm zu helfen, thn zu unterstiitzen, ithm einen méglichst ungehin-
derten Weg zu bereiten. Personlich hat der Kleriker sich jedoch aus dem
ganzen Geschehen herauszuhalten. Jeder Hinweis auf ein eigenes Tun, ein
eigenes Handeln muf} peinlichst vermieden werden. Die Furcht vor jeder
positiven Aussage geht so weit, dafl an entscheidenden Stellen der Westmin-
ster Confession die Geistlichen sprachlich tiberhaupt nicht als personliche
Akteure, sondern allein als unpersénliche Instrumente bzw. Institutionen
erfallt werden. Die naheliegende psychologische Frage, ob ein derartiges
Selbstverstindnis tiberhaupt durchzuhalten und zu leben ist, kdnnen wir an
dieser Stelle jedoch nicht erértern. Sie ist aber niherer Priifung wert.

Weil die Diener des Wortes in der Westminster Confession sich in die
Gemeinde vollig ein- und Gott vollig unterordnen, miissen sie auch ein-
rdaumen und erkliren, daff die von Gott gewihlten Mittel des Gnadenbundes
in der Zeit des Evangeliums durch auflergewohnliche Eingriffe des Schopfers
aufler Kraft gesetzt werden konnen. Im Normalfall wird der rettende Glaube
durch die ordentliche und regulire Predigt bewirkt und hervorgerufen; unter
auflergewdhnlichen Umstinden kommt es jedoch offensichtlich nicht auf die
normale Predigt an, sondern — dieser Punkt wird allerdings nicht ausgefiihrt
— auf das freie und spontane Schalten und Walten des Geistes. Genauso-
wenig wird in dieser Bekenntnisschrift die Taufe als der unbedingt notwen-
dige Eingang in die unsichtbare katholische Kirche Jesu Christi angesehen; in
Ausnahmesituationen kann jeder Erwihlte auch ohne die Taufe in die
Gemeinschaft der Heiligen aufgenommen werden. Auf den ersten Blick
eigenartigerweise fehlt diese Relativierung der Gnadenmittel und des geistli-
chen Spenders bei der Lehre vom Abendmahl. Doch ist dieses Sakrament
erstens biblisch (vgl. Mk 16,16) nicht in so enger Weise wie Glaube und
Taufe mit der ewigen Seligkeit verbunden, zum zweiten steht in der Gestal-
tung dieses Gnadenmittels die Gemeinde von vornherein mehr oder weniger
gleichgewichtig neben dem Geistlichen, vor allem, wenn wie in der Westmin-
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ster Confession dieses Sakrament hauptsichlich als das Zeichen und Siegel
der Gemeinschaft der Glaubigen mit Christus und untereinander betrachtet
wird. Fazit bleibt in jedem Fall, daf} die Heiligen weder durch die Predigt des
Evangeliums noch durch die Verwaltung der Sakramente in einer unbe-
dingten, exklusiven und heilsnotwendigen Weise an den Dienst des Geistli-
chen gebunden sind.

In diesen Rahmen, in dem der Prediger sich selbst nur eine begrenzte und
beschrinkte Aufgabe in der Geschichte des Glaubens zuweist, pafit, dafl die
wichtigste religiose Aktivitit des Glaubigen, das Gebet, nicht mit dem
Diener des Evangeliums verkniipft, sondern jedem Erwihlten freigestellt
wird. Hinter dieser Konzeption steht zunichst einmal die tiefe Glaubenser-
fahrung des Reformationszeitalters, in dem die Laien zum erstenmal in einer
breiten Weise in der Kirche miindig geworden sind. Zum Ausdruck gebracht
wird im Glaubensbekenntnis aber nicht nur die Uberzeugung, dafl der freie
Zugang zu Gott keinem Menschen verwehrt werden darf. Ebenso wird in
diesen Ausfithrungen expliziert, daf} der Geistliche sich nicht iiber den Glau-
bigen erheben kann, sondern dafl er auf die gleichen Wege wie der einfache
Christ angewiesen ist und sich in den gleichen Akten der Gottesverehrung
iiben soll. Konsequenterweise wird deswegen den Predigern, d. h. den kirch-
lichen Personen, auch jeder Eingriff in die Politik einer biirgerlichen Regie-
rung untersagt.

Unter diesen Primissen wird nicht nur aus der Tradition, sondern auch aus
dem eigenen Selbstverstindnis der Westminster Confession verstandlich, dafl
die Wirksamkeit eines Sakraments nicht von der Qualitat des Sakraments-
spenders abhingig gemacht werden kann. Jede donatistische Auffassung der
Sakramentsverwaltung® wiirde bedeuten, dafl die Glaubigen fiir ihr ewiges
Seelenheil an das Leben und die Amtsfihrung der Geistlichen gebunden
wiren. Nur wenn der Kleriker, der die Sakramente austeilt, ein Gott wohl-
gefilliges, ehrbares und anstindiges Leben fithrt, kann auch die Gemeinde
rein, heilig und im Stand der Gnade bleiben, weil nur dann die von ithm
gespendeten Sakramente wirksam sind; lebt er nicht entsprechend den Krite-
rien der Reinheit, Heiligkeit und Vollkommenheit, sind die einfachen Chri-
sten unmittelbar betroffen, da die von einem unreinen Geistlichen ausge-
teilten Sakramente nicht wirksam sein kénnen, vielmehr die Gliubigen mit
der Siinde des Predigers behaftet werden. Im guten oder im schlechten ent-
scheidet somit in der Konzeption des Donatismus der Geistliche iiber das
Schicksal seiner Gemeinde. Dafl eine derartige Macht des Klerikers aber die
Erwihlten der Auffassung der Westminster Confession massiv widerspricht,
muf} nicht besonders betont werden. Diese Bekenntnisschrift will schliefllich
nicht nur die Heiligen von den Predigern unabhingig machen, sondern sogar
die Geistlichen mehr oder weniger direkt in die Gemeinschaft der Glaubigen
einordnen.

35 Zum Donatismus vgl. jetzt am besten TRE 1, S. 654—668, bes. S. 665—668.
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In einer gewissen Spannung zu diesen durchgehenden Intentionen stehen
nun aber die abschliefenden Kapitel iiber die Kirche und die Kirchenregie-
rung, in denen die rechtmaflige Predigt, die regulire Verwaltung der Sakra-
mente und die ordentliche Ausiibung der Schliisselgewalt allein den Dienern
des Evangeliums anvertraut werden, die in giiltiger Weise ordiniert sind.
Bedeutet eine derartig strikte und rigorose Festsetzung nicht doch, erneut
eine Trennung zwischen Geistlichen und Gliubigen einzufithren, erneut die
Prediger in einer unmifiverstindlichen Weise von der Gemeinde der einfa-
chen Christen abzusondern? Wird durch diese strengen Vorschriften die
Westminster Confession nicht ihren eigenen Voraussetzungen untreu? Wird
durch die eindeutige und klare Monopolisierung der Predigt, der Sakra-
mentsausteilung und der Schliisselgewalt nicht die Einordnung der Geistli-
chen in die Gemeinschaft der Heiligen, in der zwischen geistlichen und nicht-
geistlichen Gliubigen nicht unterschieden wird, aufgehoben? Kommt es
durch die Legitimation des Exklusivititsanspruchs der reformierten Prediger
nicht wiederum (im strukturalistischen Sinne) zu einer Opposition zwischen
Geistlichen und Gliubigen?

Um diese Fragen zu beantworten, ist historisch erstens auf die zeltgends-
sische Situation zu verweisen. Die Westminster Confession ist in einem
Augenblick entstanden, in dem sich in England alle kirchliche Ordnung auf-
zulsen schien. Besonders bei den freikirchlichen Erwachsenentaufen scheint
es Ofters nicht nur zu tumultartigen, sondern auch zu problematischen
Szenen gekommen zu sein. Abstoffend auf die ,biirgerlichen® Glaubigen
wirkten auflerdem das Auftreten selbsternannter Propheten, die im Namen
Gottes zu sprechen und zu weissagen beanspruchten, die hiufigen Predigt-
und Gottesdienststérungen der fanatischen Erleuchteten, die damit verbun-
denen Beschuldigungen der reguliren Geistlichen als reiner Mietlinge und
gewissenloser Pfriindenjager und die ekstatischen Erregungen, die bei einigen
Sektierern zu beobachten waren.’® Bekanntlich enthilt das Journal von
George Fox, um den geschichtlich bedeutsamsten dieser ,Freigeister” zu
nennen, zahlreiche Begebenheiten, in denen der Quiker wihrend des Got-
tesdienstes die Schriftauslegung des Predigers angriff und ihr seine eigene ent-
gegensetzte. Das geschah 1649 zum erstenmal in Nottingham, als der Pre-
diger das ,feste prophetische Wort* von II Petr 1,19 auf die Heilige Schrift
als die mafigebliche Norm aller christlichen Lehren bezog, wihrend Fox mit
erhobener Stimme ausrief: ,O nein, es ist nicht die Schrift®, und dieses Wort
als den Heiligen Geist deutete, aus dem die heiligen Manner Gottes geredet
und geschrieben haben. In diesen Zusammenhang gehort neben vielen
anderen Geschehnissen auch, daff Fox mitten im Winter barfuf durch die
Straflen von Lichfield stiirmt; das Wort des Herrn ist iiber ihn gekommen; es

% Vgl. Godfrey Davies, The Early Stuarts. 1603—1660, The Oxford History of Eng-
land 9, 2" ed., Oxford 1959, S.195.
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ist thm, als ob Feuer in seinen Fiiflen wire; er schreit: ,,Wehe der blutigen
Stadt Lichfield“, und sieht einen Strom von Blut durch die Gassen flieflen.””

Es ist nicht zu verkennen, dafl die Verfasser der Westminster Confession
in dieser Situation auf ,Ordnung® setzen. Um der Auflosung jeder Konti-
nuitdt mit der kirchlichen Vergangenheit zu wehren und um die ungebro-
chene kirchliche Tradition aufrechtzuerhalten, deklarieren die Theologen,
dafl allein die rechtmiflig ordinierten Prediger die normalen Amtshandlungen
in der Gemeinschaft der Heiligen vornehmen diirfen, die Predigt des Evan-
geliums, die Austeilung der Sakramente und die Ausiibung der Schliisselge-
walt.

Das ist aber nur die eine Seite. Hochstwahrscheinlich hingt die Option der
Westminster Confession fir den reguliren Prediger auch zusammen mit der
tatsichlichen Aufgabe, die die Geistlichen fiir sich selbst sahen. Die prote-
stantische Kultur war und ist in hohem Mafle eine Kultur des Wortes. Dieses
Faktum legt den Schluff nahe, dafl der Prediger, ein Mann des Wortes
schlechthin, in allen Epochen der protestantischen Kultur fiir die protestan-
tischen Gemeinden eine substantielle Vorbildfunktion hatte. Er hatte in
seiner Predigt in beispielhafter und exemplarischer Weise zu erkennen, zu
zeigen und den Zuhérern zu verdeutlichen, wie die Geschehnisse der Zeit im
Lichte des Evangeliums verstanden werden mufiten, er hatte vorzufihren,
wie die widerstreitenden Ereignisse der Gegenwart in der Perspektive des
gottlichen Wortes sinnvoll gemacht werden konnten. Inhaltlich hatte er
durch seine Predigt zu erkliren, wie Gott als der Schopfer und Richter den
geschichtlichen Weltenlauf lenkte und wie er die Gliubigen in den Stiirmen
der Welt bewahrte. Er hatte sozusagen die biblische Geschichte in die Zeit,
aber auch die Zeit in die biblische Geschichte zu tibersetzen. Bereits die
Erfiillung dieser sehr grob umschriebenen Aufgaben mufite die Predigt zu
dem bedeutendsten, entscheidendsten und ausschlaggebendsten Integrations-
faktor der protestantischen Kultur machen — und damit wird verstindlich,
warum gerade dieser Auftrag nach der Ansicht der Westminster Confession
keinen ungebildeten Laienpredigern tiberlassen werden konnte.

Gebet, Schriftlesung und Psalmengesang waren und wurden innerhalb des
Protestantismus fromme Titigkeiten, die jeder einzelne Glaubige fiir sich
selbst ausiiben konnte. Die Predigt des Evangeliums konnte und sollte aber
— zusammen mit der Spendung der Sakramente und dem Vollzug der Schliis-
selgewalt — nach der Auffassung der Westminster Confession nur einem
besonders gelehrten ,Spezialisten® iibertragen werden, der in seiner ,,Einfiih-
rung® der miteinander erlebten Geschichte in die Heilige Schrift und der Hei-
ligen Schrift in die miteinander erlebte Geschichte fiir die Gemeinde Mafi-
stibe setzen konnte. Der gebildete Prediger sollte die Gemeinde belehren,
wie sie das Wirken des biblischen Gottes in threm Leben erkennen konnte,
er sollte damit den Gemeindegliedern helfen, im Glauben die Wahrheit zu

¥ V%l. The Journal of George Fox, ed. by John L. Nickalls, Cambridge 1952, S. 391.
und 711,
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gewinnen. Zwar nicht unbedingt heilsnotwendig, auch nicht unbedingt fiir
den authentischen Zugang zu Gott erforderlich, sollte aber doch die Inter-
pretation der Zeit und der Heiligen Schrift in der Predigt ausgearbeitet und
den Zuhorern angeboten werden. Fiir diese anspruchsvolle Aufgabe konnte
nach der Uberzeugung der Westminster Confession nur jemand qualifiziert
sein, der in diesen Beruf eingeiibt, der sozusagen ,,professionalisiert war.*®

Trotz dieser teilweise historisch bedingten Verteidigung des geistlichen
Monopols auf alle kirchlichen Amtshandlungen ist fiir die Westminster Con-
fession nicht nur die tiefe Frommigkeit kennzeichnend, die aus jedem Kapitel
spricht. In gleicher Weise ist zu bemerken, dafl die Verfasser den Glaubigen
— und das heifit: den geistlichen und den nicht-geistlichen Glaubigen — aller-
hand zutrauen, besser gesagt: dafl sie ihnen ganz und gar vertrauen. Es ist
zwar offensichtlich, daff den rechtmifig ordinierten Dienern des Evange-
liums die Rolle von ,Vordenkern zugeschrieben wird, die den Glaubigen
zur Erkenntnis im Glauben verhelfen sollen; auf der anderen Seite jedoch
wird den Heiligen ohne weitere Einschrinkungen zugestanden, ein gliubiges
Leben leben zu konnen. Weil die Autoren der Westminster Confession sich
in erster Linie den Glaubigen (und nicht den Geistlichen) verbunden und ver-
pflichtet fiihlen, darum wird ihnen eingeriumt, daf fiir die ewige Errettung
weder die reguldre Predigt noch die Taufe unbedingt notwendig sind und dafl
das Abendmahl vordringlich als ein Zeichen und Siegel der Gemeinschaft der
Glaubigen mit Christus und untereinander verstanden werden muf. Ebenso
steht das Gebet, die wichtigste Form der religiésen Verehrung, ihnen zur
freien Verfiigung; es ist vollstindig aus der Kontrolle und Gewalt des Prie-
sters entlassen. Sogar in der Gestaltung des Gottesdienstes wird die tigliche
Andacht in der Familie der sonntiglichen Versammlung in der Gemeinde
mindestens gleichgesetzt, wenn nicht vorgezogen. Und bei all diesen Erwi-
gungen ilber die dufleren Zeichen der Frommigkeit haben wir noch gar nicht
davon gesprochen, dafl in der Westminster Confession die Aussagen tiber die
wichtigsten Ereignisse der (individuellen) Heilsgeschichte, die Aussagen iiber
die Erwihlung, die Berufung, die Rechtfertigung, die Annahme an Kindes
Statt und die Heiligung keinen Hinweis auf Geistliche bzw. auf geistliche
Vermittler enthalten. All diese Beobachtungen bezeugen, dafl die theologi-
schen Verfasser dieser Bekenntnisschrift trotz seiner speziellen Aufgabe nicht
dem Prediger, sondern dem Gliubigen die wichtigste Position im Heilsge-
schehen Gottes zuweisen.

Angesichts eines derartigen Befundes wirkt es seltsam, dafl Richard von
Diilmen in seiner umfassenden Darstellung ,Entstehung des frithneuzeitli-
chen Europas 1500—1648* in seiner knappen Skizze iiber den Klerus in einer
statischen Weise immer wieder die Stellung der Geistlichkeit als eines pri-

3 Die soziale Bedeutung der Prediger fiir den Puritanismus wird eindringlich her-
ausgearbeitet bei William Hunt, The Puritan Moment. The Coming of Revolution in an
English County, HHS 102, Cambridge/Mass. und London 1983, S.113—115.
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vilegierten Standes hervorhebt.”” Die Analyse der Westminster Confession
zeigt im Gegenteil, dafl es den reformierten Theologen darauf ankam, im
Rahmen einer gewissen kirchlichen Ordnung und unter Beachtung einer
gewissen geistlichen Vorbildfunktion gerade den besonderen, aus der
Gemeinschaft der Erwihlten hervorgehobenen Rang der Prediger zu besei-
tigen. Darum ist es auch wenig erkenntnisférdernd, wenn von Diilmen den
Protestantismus nach der Reformation als eine — gemessen an der Idee des
allgemeinen Priestertums aller Gliubigen — Verfallsform beschreibt und in
immer neuen Variationen die Errichtung einer neuen, besonderen Gruppe
der Geistlichkeit in den protestantischen Lindern moniert.*® Es ist nicht zu
bestreiten, dafl es derartige Tendenzen im Protestantismus gegeben hat; diese
Entwicklung aber zu der einzigen herrschenden Richtung in der Geschichre
der protestantischen Konfessionen in der frithen Neuzeit zu erheben, geht
schlichtweg sowohl am Inhalt der Westminster Confession als auch an der
weiten Verbreitung dieses Glaubensbekenntnisses voriiber.

()

Am Anfang haben wir das historische Problem angesprochen, das sich in
bezug auf die Westminster Confession stellt: die Paradoxie der mehr oder
weniger deutlichen Zuriickweisung in der unmittelbaren Gegenwart und die
breite Zustimmung in der Nachwelt. Nach der Analyse der Stellung der
Geistlichen und der Gliubigen in dieser Bekenntnisschrift dirfte klarer sein,
warum die Westminster Confession in der geschichtlichen Entstehungssitua-
tion auf keine Resonanz stofien, in der Folgezeit aber eine weltweite Wir-
kung erzielen konnte. In den unruhigen Jahren des zweiten Biirgerkrieges
wurden vor allem die Thesen diskutiert und einer kritischen Prifung unter-
zogen, in denen die Westminster Confession die ,Freiheit des Geistes” ein-
schrinkte, in denen zugunsten der ordinierten Predigerschaft und zugunsten
der geregelten Gottesdienstordnung versucht wurde, die Moglichkeiten
unberufener Laienprediger zu beschneiden. Klerikale Kirchenzuchtmafi-
nahmen und eine iibergeordnete Kirchenorganisation, in der Diener des
Evangeliums und andere geeignete Personen eingesetzt waren, um eine
gewisse kirchliche Uniformitit in Lehre und Gottesdienst herzustellen und
zu garantieren, konnten in einer Zeit nicht populir sein, in der die Indepen-
denten an allen Fronten siegten. Deswegen war auch nicht zu erwarten, dafl
die Westminster Confession zum offiziellen Glaubensbekenntnis der Kirche
von England erklart werden wiirde.

Nachdem die Wogen der Revolution voriiber waren, konnte die Westmin-
ster Confession jedoch von fast allen Nonkonformisten auflerhalb der angli-
kanischen Staatskirche als das gesehen werden, was sie tatsichlich war: ein

3 Vel. Richard von Diilmen (wie Anm. 1), S. 145 u.6.
0 Vel -aaQ):) 501521 ‘und 455.
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kirchengeschichtliches Manifest, in dem Theologen im weitestmdglichen
Umfang dem einfachen Glaubigen vertrauten und ihm die evangelische Frei-
heit zubilligten, die Freiheit, jenseits von aller geistlichen Vermittlung unmit-
telbaren Zugang zu Gott zu besitzen. Unter diesem Zeichen ist die Westmin-
ster Confession das am meisten bekannte Bekenntnis des Protestantismus
geworden.



