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Typender Metanoia - Predigt im Neuen Testament

Vortrag, gehalten auf der Tagung des Georgianums Juli 1948
von Rudolf Schnackenburg Munchen

Die Forderung nach Metanoia durchzieht das ganze Neue Testament.

Es ist wichtig, wie wir schon rein sprachlich diesen grundlegenden Begriff
verstehen. Nach dem profangrlechlschen Gebrauch koénnte man daraus
»3innesdnderung“ oder auch ,Reue“ liber begangene Taten heraushéren.
Aber es ist heute die einhellige Uberzeugung der Forscher '), daB sich der
. neutestamentliche Begriff nicht an-diesen griechischen Wortsinn und nicht
an den Kklassisch-hellenischen Gebrauch anschlieBt, vielmehr — haupt-
séchlich iliber die Septuaginta — an die alttestamentliche und rabbinische -
Sprechweise und. Vorstellungswelt anzunighern ist. Auch hier bedarf es,
namentlich gegeniiber der vorprophetischen Fassung des Begriffs, einer
‘Abgrenzung. Metanoia meint nicht die Tilgung von rituellen und sittlichen
Verfehlungen oder die Wiedergutmachung begangenen Unrechts (deutsch
»BuBe“), sondern in Ubersetzung des hebr. schiib (aram. tib): Umkehr.
Das Substantiv teschiibah (aram. tethbha) ist im rabbinischen Schrift-
tum ein vielgebrauchter, fast technischer Terminus geworden.

- Damit ist fiir den theologlschen Gehalt des ntl. Begriffs der r1cht1ge
Ausgangsort gefunden Er besagt eine totale Umwendung, eine Umstel-
lung des Menschen in seinem tiefsten Wesen. Metanoia bleibt aber nicht °
im.innerseelischen Raum, sondern dréngt nach auBlen zur Tat. Seine ganze
alte Welt reit der Mensch ein und baut einen neuen Lebensdom zu
Gottes Ehre. Er wirft das Steuer vom bisherigen falschen Kurs herum und
kennt nur noch ein einziges Ziel: Gott. Der Mensch, der Metanoia erfihrt,

hort den Ruf Gottes und antwortet ihm mit unemgeschrankter Berelt— .
schaft.

1) Neuere Spez1alarbe1ten E. K. Dietrich, Die Umkehr (Bekehrung und BufSle) im-
AT und Judentum, Stuttgart 1936, O. Michel, Die Umkehr nach der  Verkiindigung
Jesu, in: Evang. Theologie 5 (1938) S. 403 ff.; H. ‘Piohlmann, Die Metanoia - als-Zentral- -
begriff der christlichen Frommxgkelt, Lelpzw 1938;- J. B.e hm, in: Theol. Worterbuch zum -
NT IV (1942) S. 972/1004 . Gewiess, Metanma im"NT, in: Dié Kn:che 1n der Welt 1
(1948). 149/52.
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So begreife n\ daB die Metanoia zu einer wesenthchen Haltung fiir

denjemgen wi r die Botschaft und die Forderungen der Ko ni gs-
herrschaff"Gottes vernimmt. Sie ist neben dem Glauben die eine
groBe Bedingung zur Teilhabe an ihr (vgl. Mk 1,15). Weil so die Metanoia
im NT der Verkiindigung des Reiches Gottes innerlichst zugeordnet ist,
nimmt der Begriff auch an der besonderen Art dieser Verkiindigung teil,
und diese ist schon im NT durch mancherlei Umstédnde bedingt, vor allem
aber durch die konkrete heilsgeschichtliche Stunde. Wenn das Kommen
Christi die ,Mitte der Zeiten“ ist, dann muB das unmittelbare ,,Zuvor*
(Johannes d. T.), das ,,Heute“ (die Erfiillung der Zeit in Chrlstus), und das
unmittelbare ,Danach“ (die Urkirche), das doch zugleich einen neuen
Gipfel vor sich aufragen sieht (die Parusie), der Predigt jeweils ein beson-
deres Geprige geben. Von dieser jeweiligen heilsgeschichtlichen Situation
wird auch die Metanoia-Forderung mitbestimmt. Daneben iiben die Be-
- sonderheiten des Verkiindigers, die Bedingtheiten des Zuhérerkreises, die
‘Anspriiche der Umwelt und Zeitgeschichte ihren EinfluB3 aus. So entstehen
schon im NT verschiedene Typen der Metanoia-Predigt, und nichts kann
fiir die Metanoia-Forderung, die wir im Namen Christi an unsere Zeit zu
‘erheben haben, niitzlicher sein, als diese Typen ntl Metan01a-Pred1gt
- einmal scharf herauszustellen

1. Johannes der Tidufer und seine Metanoia-Foi:derung

Der grofe Wegbereiter des Messias steht mit seiner Metanoia-Predigt
zunichst in der Linie der atl. Propheten. So wie jene in der Kritik an.
einér veriduBerlichten Kultusreligion eine sittlich-religise Umkehr zu
Jahve fordern, legt Joh. d. T. allen Nachdruck auf eine echte, jeden bloen
Schein vermeidende Hinwendung zu Gott. Heftige Drohworte richtet er
gegen jene vermeintlichen Frommen, namentlich Schriftgelehrte und
Phariséer, die sich zwar der allgemeinen Volksbewegung um den Taufer
am ‘Jordan nicht entziehen wollen, aber in ihrem Herzen meinen, sie be-
" diirften der Umkehr nicht. Sie halten sich wegen ihrer Abstammung und

Legalitat fiir echte S6hne Abrahams und glauben deshalb, der messiani-
- schen Segensverheiflungen Gottes: sicher zu- sein. Demgegenuber ruft sie
der rauhe BuBprediger — genau wie die alten Propheten jene gewohn-
heitsméBigen und innerlich unbewegten Tempelbesucher und Opfer-
.spender — zur. sittlichen Umkehr: . ,,Bringt also der Umkehr wiirdige
Friichte!“ (Mt 3,8). Ebenso wie fiir die Droh- und Strafprediger der alten
Zeit steht flir Johannes das Hereinbrechen des gottlichen Zorngerichtes
fest. So wenig wie Amos und Hosea rechnet er mit der Mdoglichkeit, daB
die Katastrophe noch aufzuhalten sei; nur darum kann es sich fiir die
Umkehrwilligen .handeln, daB sie selbst dem Verdammungsurteil ent-
gehen. Schon halt der Messias die Wurfschaufel bereit. Er wird ganze
Arbeit leisten und seine Tenne reinigen. Jeder kommt in sein Gericht,
und dann wird er die Spreu im Feuer verbrennen und nur den guten
Weizen in den Speicher sammeln (Mt 3,22).

So sehr sich Johannes in der Art seiner Metan01a-Pred1gt mit den
Propheten beriihrt, so ubertrlfft er sie doch alle insgesamt in einem ent-
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scheidenden Punkte. Er kiindigt nicht irgendein Strafgericht Gottes an,
sondern das endgiiltige, das endzeitliche messianische Gottesgericht. Wenn
die Propheten drohende Zeitgefahren als Hintergrund fiir ihr Schreckens-
gemilde und als Stachel fiir ihren Ruf zur Umkehr benutzen, so kiindet
der Prediger am Jordan das unmittelbar bevorstehende Auftreten des
Messias an, der im Gerichtsfeuer eine ganze faulgewordene Welt ver-
brennen wird. Fiir alle, die seine Stimme héren, ist es d1e elnmahge und
letzte Gelegenheit, zu Gott zuriickzukehren.

Nach Mt lautet die Botschaft des Tédufers genau so wie die Jesu selbst
,Kehret um, das Reich der Himmel hat sich genaht"‘ (Mt 3,2 = 4,17).
Aber wenn der Herold denselben Ruf erhebt wie der, den er ankundlgt
so muB man doch den besonderen Klang héren, der darin im Unterschied
zu Jesu Worten liegt. Er denkt bei dem ,Kommenden“ (vgl. Mt 11,3) an
den Vollstrecker des Gottesgerichtes und weéniger an den, in dessen
Wirken die Gnade und Liebe Gottes sichtbar wird. Er erwartet das
Hereinbrechen der Gottesherrschaft in Gewalt, und zwar fiir die néchste
Zukunft, fiir das erste Auftreten des Messias. Das verleiht seiner Umkehr-
mahnung jenen dréngenden, zwingenden Ton, aber auch jenen diisteren
Ernst, der durch seine eigene Erscheinung als Mann der Entsagung und
Weltflucht noch gesteigert wird. Wie gebannt starrt er auf das Gericht
und gibt der Schllderung des messianischen Heils nach dem, was wir von-
seiner Predigt wissen, keinen Raum. Schon ist die Axt an die Wurzel
gelegt jeder Baum; der keine gute Frucht bringt, wird umgehauen und
ins Feuer geworfen (Mt3,10 =Lk3,9). In den konkreten Forderungen,
die er nach Lk 3,10 — 14 den einzelnen Stinden zur Durchfiihrung ihrer
Metanoia gibt, sagt er auch, ganz nach dem Sinn des sozial so radikalen
dritten Evangelisten: ,Wer zwei Rocke besitzt, gebe (einen) dem ab, der
keinen besitzt, und wer Lebensmittel besitzt, tue genau so!“ (Lk 3,11).
Unter der Gew1tterwolke des drohenden messianischen Gerichtes muf
'sich jeder vom irdischen Hab und Gut l6sen; denn — das ist der Sinn -
dieser Standespredigt — der gbttliche Gerichtsherr .und sein Vollstrecker
kennt keine Rang- und Klassenunterschiede und verlangt Taten zu sehen,
nicht bloB Worte zu héren. Aber es ist auch fiir niemand, auch nicht fiir die

ibelbeleumundeten Zsllner und Soldaten unmoglich, s1ch durch Metanom'
der gottlichen Strafe zu entziehen.

Anschauliche und wirksame Unterstiitzung empfingt d1e Metanoia-
Predigt des Johannes durch die Taufe im Jordan, die Mk 1,4 (= Lk 3,3)
als baptisma metanoias mit dem Ziel der Sundenvergebung gekennzelchnet '
wird. Der Vorgang selbst wird dadurch beleuchtet, daB nach Mk 1,5 = "
Mt 3,6 die T4uflinge, wihrend sie in den FluB _hinabsteigen, ihre Sunden “
bekennen. Diese Taufe ist kein Sithneritus dhnlich den tiblichen rituellen
Waschungen und Untertauchungen im Judentum; denn wihrend diese -
wiederholbar waren, erfolgt die Taufe des Johannes nur ein einziges Mal.
Sie soll zum E1ntr1tt in die endzeitliche Heilsgemeinde Gottes befihigen.
Wenn nach Mt 3,11 die Johannestaufe eis metanoian gespendet wird, d. h.
'mit dem Sinn und. Ziel der Umkehr, dann wird. dies noch schirfer sagen
sollen: Der menschliche Wille zur Umkehr wird in dieser Taufe mani- .
festiert und zuglelch durch die Taufe S0 befestlgt daB er zur vollw1rk— )

o
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samen Metano1a—Ha1tung wird, der Gottes Erbarmen zugesichert ist.
Darin zeigt sich die Tiefe der Metan01a-Vorstellung Sie ist nicht bloBe
menschliche Leistung, die mit etwas gutem Willen leicht aufzubringen
wére, sondern ein so volliger Umbruch des innersten Wesens, daB sie
ohne géttliche Gnadenhilfe nicht erreichbar erscheint. Eine solche Ganz-

umkehr des Menschen vermag ihn noch in letzter Stunde vor dem Gottes-
gerlcht zu retten.

II. Die Umkehrforderung Jesu

Die Metanoia-Predigt Jesu geht iiber die Johannes’ d. T. deswegen
weit hinaus, weil er verkiindet: ,Erfiillt ist die Zeit, nahe gekommen
ist die Gottesherrschaft; kehret um und glaubt an die Heilsbotschaft!“
(Mk 1,15). Damit riickt die Metanoia-Forderung aus der Zeit unmittelbarer
Erwartung in die Zeit der Erfiillung. Jesus verlangt die Metanoia grund-
sitzlich als. Bedingung dafiir, an der Konigsherrschaft Gottes. und
ihren Giitern teilzuhaben. Damit ist der Gipfel aller bisherigen
Metanoia-Predigten erreicht. Die prophetische Predigt wird in
demselben MafBe tibertroffen, als der Messias selbst iiber den Propheten
steht. Darum ist es ein unbegre1ﬂ1ches Verschulden, wenn die Menschen
nicht einmal auf seinen Ruf zur Umkehr héren. ,Die Einwohner von
Ninive werden im Gerichte zusammen mit diesem Geschlechte aufstehen

- und werden es verurteilen; denn sie haben schon auf die Verkiindigung

des Jonas hin Bufle getan; und seht, hier ist mehr als Jonas!“ (Mt 12,41 =

'Lk 11,32). DaB hier »~mehr als Jonas“ ist, daf die konigliche Macht und
‘das messianische Heilswirken Gottes in Jesus aufbricht, kann jeder an

den Machttaten Gottes erkennen, die Jesus wirkt. Darum sind diejenigen,
die dennoch nicht umkehren, unentschuldbar Das ist der Sinn des Wehe-
rufes Jesu uber die gahlalschen Stidte, die am meisten von diesem Macht-
wirken Jesu sahen. ,,Wehe dir, Chorazm wehe dir, Bethsaida! Denn - wenn
in Tyrus und Sidon die Machttaten geschehen wiren, die in euch ge-
schehen sind, sie hitten lingst in Sack und Asche BuBe getan. Aber ich
sage euch, Tyrus und Sidon wird es am Tage des- Gerichtes ertraglicher
ergehen als euch® (Mt 11,21 = Lk 10,13).

Diese Metanoia-Forderung-im Munde des letzten ‘Gottgesandten, im
Munde dessen, der die erwartete Gottesherrschaft tatsichlich ausruft,
trifft alle Menschen insgesamt. Sie richtet sich an jeden, weil jeder
vor Gott ein Siinder ist. Auch die Boten Jesu sollen bei ihrer ersten Aus-
sendung den Ruf zur Umkehr erheben (Mk 6,15). Das Urteil Jesu tiber die
Notwendigkeit zur Metanoia empfiangt seine Schirfe durch seinen wieder-

. holten Angriff auf die Scheinfrommen, die Selbstgerechten, die ,Heuch-

ler“. Weil 'und insofern die groben und notorischen Siinder ihre Siind-
und Schuldhaftigkeit vor Gott .erkennen und sich in ehrlicher Zer-
knirschung zu Gott zuriickwenden, auf nichts sich stiitzend, auf nichts ver-
trauend als auf die Gnade Gottes, wird im Himmel (bei Gott) eher Freude
Uber einen einzigen Siinder sein, der - umkehrt, als iiber 99 Gerechte
(Lk 15,7.10). Mit unuberbletbarer Meisterschaft,” mit nur wenigen, aber
treffenden Strichen zeichnet Jesus diese beiden Haltungen in dem Gleich-
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nis vom Phariséder und Zollner (Lk 18,10—14). Der reumiitige, im Be-
wulltsein seiner Schuld niedergebeugte Zéllner, der aber doch vertrauens-
voll die Gnade Gottes erfleht, verkérpert das, was Jesus unter Metanoia
versteht.  Auch im Gleichnis vom verlorenen Sohn (Lk 15,11—32) spielt
dieses Motiv mit, obschon es seine Pointe eher im Verhalten Gottes hat.
Besonders deutlich wird Jesu Widerspruch gegen die damals {iblichen
MaBstidbe von Siinde und Strafe, Siinde und BuBe in Lk 13,1 ff. Als ihm
die Niedermetzelung der Galilder am Opferaltar berichtet wird, wendet er.
sich gegen das stillschweigende Urteil, daB sie wegen ihrer besonders -
argen Siinden diesen blutigen Tod an heiliger Stitte gefunden haben
mifiten, und benutzt die Gelegenheit zum eschatologischen Metanoia-Ruf.
»Glaubt ihr, daB diese Galilder groBere Siinder waren als alle Galilder,
weil sie das erlitten haben? Nein, sage ich euch, aber wenn ihr nicht um-
kehret, werdet ihr alle #hnlich umkommen.“ Alle sind in Jesu Augen
strafwiirdige Siinder, aber nicht diese Tatsache empért ihn, sondern da8
sie dies nicht einsehen und sich iiber andere erheben. Darin kommt ihre
grundverkehrte Einstellung zum Vorschein. Von dieser miissen sie géinz-
lich ablassen und jeden Rest von Selbstgerechtigkeit aus ihrem Herzen
reiflen. Erst diese restlose Aufgabe des Eigenstolzes ist Metanoia, die zum
Eintritt ins Gottesreich befdhigt. Diese Haltung volliger Selbstpreisgabe
und Unterwerfung unter Gott hat Jesus auch positiv veranschaulicht, und
zwar an dem Vorbild des Kindes. ,,Wahrlich, ich versichere euch, wer das
Reich Gottes nicht aufnimmt wie ein Kind, wird in- es nicht eingehen“
(Mk 10,15). ‘ ' . . ’
Damit haben wir schon einen tieferen Einblick in das Wesen der
von Jesus geforderten Umkehr getan. Man darf sie nicht (etwa nach dem
Siinderspruch) ‘auf die Reue iiber begangene Siinden einengen. Man darf
auch nicht bloB an BuBiibungen denken, die den erziirnten Gott verséhnen
sollen (etwa nach dem Spruch iiber das BuBletun in Sack und Asche).
Solche Worte heben nur einen Teilaspekt der Metanoia heraus. Fasten
fordert Jesus nicht unbedingt, aber Metanoia. Diese ist eine totale Hal-
tung des Menschen vor Gott und hat zwei Seiten, eine negative und eine
positive. Die negative besteht in der absoluten Abkehr von allem Siind-
haften und Gottwidrigen. Selbst wer sich besonderer persénlicher Schuld
nicht bewuBt wire, miilte gestehen, daB er noch weit hinter' der Forde-
rung Gottes zuriickgeblieben ist. . :
- Neben dieses negative Moment der Siindenabkehr tritt ‘als positives,

sich absolut dem Konigswillen Gottes zu unterstellen. Dazu gehort bei
Jesus auch die Anerkennung. seiner eigenen Person als des gottgesandten
Messias und Kiinders des Gotteswillens. Mit der Metanoia muf. sich nach
seinem Erscheinen und Auftreten der Glaub e verbinden. Hier ist der
wesentliche Punkt, der seine Metanoia-Predigt von . der des Téaufers
Johannes unterscheidet. Erst Jesus kann und muf die absolute Unter-
werfung unter die Konigsherrschaft Gottes als eine bereits spiirbare
Realitit fordern. Die Umkehrhaltung des Menschen ist bei Jesus nicht
mehr ein blosses Hinschreiten, ein. Sich-bereit-Machen. fiir die Konigs-
herrschaft Gottes, sondern -schon Antwort auf die grofle Heilstat Gottes,
daB er durch Jesus begihnt, seine Herrschaft aufzurichten, oder, wie Jesus -

\
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selbst in dem Spruch vom Kinde sagt, als ein ,, Aufnehmen® der Konigs-
herrschaft Gottes. Das eben ist der Glaube, ein kindliches, einfiltiges
Annehmen der Botschaft und Forderung Jesu. In diesem Sinne ist der
Glaube selbst Metanoia, ndmlich das positive Element in ihr. Metanoia ist
Gehorsam gegeniiber der in Jesus jetzt vernehmbaren Stimme Gottes, der
Wille, unemgeschrankt Ja zu sagen zu Gottes Heilsbotschaft, wie auch
immer er sein Kénigsregiment aufzurlchten gedenkt und was auch immer
er verfiigt.

Auch Jesus hat, wie schon J ohannes d. T., die Umkehr als eine ein -
malige, grundsatzhch fir immer giiltige Tat gefordert. Der Riickfall
ware schlimma als die ersten Dinge (vgl. Lk 11,26). Aber diese Einmalig-
keit der Hinwendung zu Gott liegt bei Jesus nicht wie bei Johannes an
der Unwiderruflichkeit des bevorstehenden Gerichtes, sondern an dem
endgiiltigen Kommen der Gottesherrschaft. Diese verlangt entsprechend
ihren Wesensgesetzen eine andere Sittlichkeit, eine gréBere Gerechtigkeit
als die der Schriftgelehrten und Pharisier (Mt 5,20). Zu ihr “gehort der
Wille zur Vollkommenheit, zum lauteren Gottdienen bis in die verborgen-
sten Féaltchen des Herzens, - zur Bruderliebe bis auf den Grund der
Gesinnung, ja zur Feindesliebe nach dem Vorbild Gottes (vgl. Mt 5—T7).
So wird versténdlich, da von den Gotteskindern nicht nur die Freiheit
von allem in sich Sundhaften sondern auch der Verzicht auf an sich wert-
volle Giiter des irdischen Berelchs gefordert werden kann, wenn er nim-
lich ,,um des Gottesreiches willen“ notwendig erscheint. Und damit wird
deutlich, daB-die Metanoia, die einmal grundsatzllch vollzogen wird, doch
in den konkreten Situationen dieser Welt immer wieder neuer Aktuali-
sierung bedarf, d. h. der Anwendung und Bewéhrung hic et nunc.

DaB solche Metanoia-Haltung in. der konkreten Verwirklichung
schwer, ja nach menschlichen MaBen iiberschwer ist, weiB Jesus, weicht
aber dennoch keinen Schritt zuriick. Er selbst hat z. B. nach seiner Er-
- fahrung mit den Menschen die ddmonische Macht des Reichtums empfun-

den, die so viele am Eintritt ins Reich Gottes hindert. Aber als er diese
Ansicht in dem bitter-ernsten Ausspruch vom Kamel und Nadeléhr duert
und seine Junger sich darob iiber die MafBen -entsetzen, schaut er sie an
und beruhigt sie: ,Bei Menschen ist es unméglich (daB einer gerettet
‘wird), bei Gott nicht“ (Mk 10,25-—27 par). Betrachtet man als Wurzel der
von Jesus geforderten Loslosung vom Reichtum die Metanoia, dann wird
- hier deutlich, daf sie im tiefsten Grunde G n a d e ist, eine Kraft, ‘'die- von
Gott verliehen werden-mu8.

Wenn wir so, ausgehend von Jesu Ruf Mk 1,15, die Metanoia als die
entscheidende Haltung werten, die zum Eintritt ins Reich Gottes und als
Grundlage der neuen Relch-Gottes-Ethlk notwendig ist, dann ist es nicht
unberechtigt, sie (mit Pohlmann) als ,Zentralbegriff der christlichen
Frommigkeit“ zu bezeichnen. Doch ist es besser, in das Zentrum der
ntl. Frommigkeit und Ethik nach Jesu Worten die Gottes- und Néchsten~
liebe zu stellen und der Metanoia ihre grundlegende Funktion zu
belassen. Mit der Liebé wie mit dem- Glauben besitzt die Metanoia nach
ihrer positiven Seite hin starke Beriihrungen, ja ein gemeinsames
Feld. Ihr spezieller Aspekt aber — das darf nie vergessen werden — er-
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wichst aus der heilsgeschichtlichen Sicht, aus dem Eintritt in dén Kairos
der Konigsherrschaft Gottes. Daraus ergibt sich fiir den Gottesreich-
anwirter die Notwendigkeit, sich loszusagen von der Herrschaft der

Siinde, wie sie im alten Unheilsdon bestand, fortwihrend zu kampfen -

gegen ‘die noch ungebrochenen Gewalten des Bésen in dieser Welt und im
eigenen Herzen und sich gldubig, gehorsam und liebend dem Kénigswillen
Gottes zu unterwerfen, den Jesus verkiindet.

IIL. Die Metanoia-Predigt in der Urkirche (Apg)

Die Metanoia-Forderung der Apostel und der Urkirche hat fiir uns
neben dem theologischen ein praktisches Interesse. Wie hat die &lteste
Kirche als die Verwalterin des Erbes Christi, die Fortsetzerin seines
Werkes, die Umkehrforderung Jesu, die in seinem Mund in Verbindung
mit der Botschaft von der Konigsherrschaft Gottes die stirkste Konzen-
tration erfihrt und den hiéchsten Gipfel ersteigt, aufgegriffen und in ihre
Verkiindigung einbezogen? Es ist bekannt, daB die Heilsbotschaft in der -
Urkirche gegeniiber Jesus eine gewisse Akzentverschiebung erfuhr, inso-
fern die Reich-Gottes-Predigt neben der Botschaft von Jesus als dem
Messias etwas zurlicktrat. An die Seite der Botschaft Jesu Christi riickte
die Botschaft von Jesus dem Christus, wenn auch so, dafl der letzte Aus-
blick auf das kommende, von Jesus grundsitzlich heraufgefiihrte Gottes-
reich gewahrt blieb. Die Kirche muBlte den Raum zwischen der Ankiindi-
gung, dem Anbruch der Kénigsherrschaft Gottes in Jesus und ihrer eigent-
lichen Erfiillung ausweiten; denn gerade diese Zwischenzeit ist die Spanne.
ihres Wirkens. Indessen, die Umkehrforderung als die grundlegende Be-
dingung fiir den Emtntt ins Gottesreich, dessen Giiter sie sich z. T. schon
anvertraut weiB, hilt sie klar und entschleden fest. Nur empfangt ihre
Metan01a-Pred1gt durch die besagte Akzentverschlebung elne bestlmmte
Modifizierung.

Auch in der Apg ist Metan01a eine Umistellung des ganzen Menschen,
eine Hinwendung zu Gott, der zum Heile beruft und das Heil schenkt
(vgl. die Verblndung metanoein kai epistrephein 3,19; 26,20). Damit ist zu-
néchst, ganz in der Linie der atl. Propheten, die s1tt11che Umkehr, das
Aufgeben jeder siindhaft-verkehrten Haltung gemeint, wie namentlich das
Wort Petri an Simon Magus zeigt: ,Kehre dich also ‘ab- von dieser
Schlechtigkeit!“ (8,22) oder auch die Mahnung an die jiidischen Zuhérer:"
»Kehret also um und bekehret euch, damit eure Siinden getﬂgt werden!“
(3,19). Haufiger jedoch ist die religi6ése Bekehrung ins Auge gefaBt !
(vgl. 9,35; 11,21), die Umstellung im Glauben, die freilich nicht als ein
bloBer Wechsel des Bekenntnisses, vielmehr als ein neues Grundverstind-
nis der Heilssituation, als ein neues Grundverhiltnis zu dem in Christus
Rettung gewahrenden Gott zu verstehen ist. Die Metanoia verbindet ‘sich
auf engste mit.-dem Glaub en an Christus, und zwar ‘einschlieBlich aller
]ener Heilstatsachen, die seit seinem ‘Wirken im Volke emgetreten sind:
seines stellvertretende'n Siihnetodes, seiner Auferstehung und seiner ‘Er-
hdhung zur Rechten des Vaters. So nennt Paulus vor -den Presbytern in .
Milet als Inhalt seiner Verkiindigung vor Juden und Heiden: Umkehr zu
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Gott und Glaube an unseren Kyrios Jesus (20,21), dhnlich in seiner Rede
vor Festus-Agrippa (26,18.20). In diesem umfassenden Sinn einer religios-
sittlichen Umkehr, mehr noch: der durch den Christusglaubén gegebenen
- endgiiltigen, esc ha tologischen Wendung mufl man die Umkehr-

forderung der Apostel verstehen, die sie im Zusammenhang mit der Taufe
und als ihre wesentliche Bedingung erheben. So gibt Petrus bei seiner
Pfingstpredigt den Ménnern auf die Frage, was sie tun sollen, die' Aus-
kunft: ,,Kehret um, und ein jeder von euch lasse sich taufen auf den
Namen Jesu Christi zur Nachlassung eurer Siinden!“ (2,38). Bei der christ-
lichen Taufe ist die Metan01a-Forderung etwas anderes als bei der
Taufe des Johannes, an die in Apg 13,24; 19,4 erinnert wird. Die
Sundenvergebung ist eine Wirkung der chrlsthchen Geisttaufe, aber die
Metanoia hat ein umfassenderes Ziel als die Tilgung der Siinden bekom-
men; sie schlieBt den Glauben ein, die Annahme des Heilsmittlers Christus
und den Willen zur Eingliederung in die eschatologische Heilsgemeinde.

Aus der zeitgeschichtlichen Situation gewinnt die Metanoia-
- Forderung vor den damaligen J ud e n noch eine besondere Farbung. Von
allen personlichen Silinden, von aller persénlichen gottwidrigen Haltung
~einmal abgesehen (obwohl das in concreto kaum mdoglich ist), lastet auf

ihnen die Schuld, daB sie gegeniiber der Stimme des Messias Jesus, des
letzten Gottgesandten, ihr Herz verhirtet, ja daB sie, wenigstens ihre amt-
lichen Vertreter und Fiihrer, ihn ans Kreuz gebracht und getdtet haben.
Damit haben sie in #rgster Weise "dem heilschenkenden Gott. getrotzt.
Diesen Grundirrtum miissen sie einsehen und bereuen, auch wenn sie und
ihre Fiihrer aus Unwissenheit gehandelt haben (3,17 ff). Gott hat diesen
- Jesus von den Toten auferweckt und bietet ihnen nun durch die apo-

stolische Verkiindigung die letzte Gelegenheit, seine bisher -zuriick-
gewiesene Huld zu gewinnen. Die eschatologische Blickrichtung nach vor-
wirts, auf den neuen Gipfel der Parusie hin, wird ebenfalls offenkundig.
Denn sie werden zur Umkehr aufgefordert, ,,damit Zeiten der Erquickung
vom Antlitz des Herrn her kommen und er den ihnen vorherbestimmten
Messias Jesus. sende, den. nach gottlichem Ratschluf der Himmel auf-
nehmen mufite bis zu den Zeiten der Wiederherstellung des Alls“ (3,20).
Damit gewinnt diese Metanoia-Predigt eine unerhérte Eindringlichkeit,
indem sie die Horer aktuell und persénlich anspricht. Gegeniiber den
Heiden, bei denen man das wirksame Motiv des Me551asmordes mcht

‘das’ Gericht ein, das Jesus uber den ganzen Erdkreis anvertraut wird;
Metanoia ist fur alle und tiberall notwendig (17,30 f).

Neben dieser strengen Metanoia-Forderung findet sich auch in der
Apg der Gedanke, daf Metanoia von Gott bzw.  dem Geiste Gottes ver-
liehen werde, Juden (5,31) wie Heiden (11,18). Je nach dem besonderen
Gesichtspunkte kann der ethische -oder der iibernatiirlich-gratuitive Cha- .
rakter der Metanoia hervortreten. In seiner Rede vor dem Hohen Rat, zu
einem Zeitpunkt, da sich schon viele Juden in Jerusalem der Christus-
gemeinde angeschlossen haben und die Spannung 'mit der Obrigkeit auf
den Hohepunkt zudringt, will Petrus die ,, Umkehr Israels offenbar be-
wuBlt als Werk Gottes hinstellen, um den Fiihrern des Volkes ihre schuld-
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bare Hartherzigkeit und ihren Widerspruch gegen Gott eindringlich vor
Augen zu halten. Sie, die Fiihrer, verhirten sich im Gegensatz zu dem
GroBteil des Volkes. Petrus beruft sich nachher auf das Zeugnis des
Heiligen Geistes, ,,den Gott denen gab, die ihm gehorchen“ (5,32). Ahnlich
erkennen die Judenchristen an der GeistausgieBung iiber dem Heiden
Cornelius und seinem Haus das Walten Gottes, der auch den Heiden ,,die
Umkehr zum Leben“ schenkte.. Die Urklrche wei sich schon in der
messianischen Erfiillungszeit stehend und betrachtet sich bei aller Wucht
des religids-sittlichen Imperativs, den sie eingedenk ihrer missionarischen

Aufgabe an der Welt erhebt, doch immer wieder als das Werk der Gnade
und des Geistes.

IV. Das Zuriicktreten des Metanoia-Begriffs bei Paulus
- und im Johannesevangelium

In der Urkirche tritt also immer stirker das positive Moment der
Umkehr hervor. Dazu wird die Gnadenwirksamkeit Gottes betont, die aus
dem Menschen des Glaubens etwas vollig Neues schafft. Durch die Taufe
wird der durch die Metanoia-Forderung erstrebte Umbruch der Wesensart
des Menschen seinsmifig grundgelegt. Christwerden ist nicht nur eine
verstandesmifBige, weltanschauliche Neubesmnung, nicht nur eine ethische
Neuerweckung, sondern eine iibernatiirliche Neuschépfung, die sich in
einem entsprechenden Lebenswandel auswirken soll. Diese Gedanken sind
bei Paulus und Johannes, je wieder in eigener Ausformung, zur. Reife
gelangt. Beiden Aposteltheologen ist eigentiimlich, daf &uBerlich, dem
Begriff nach, die Metanoia-Forderung zurlicktritt; aber sachlich ist sie da,
aufgenommen in dié Glaubensforderung, . emgebettet in' den -Schof3 ihrer
Theologle und Ethik. Von ihrer ethischen Wucht hat sie nichts verloren,
nur eine andere Motivation gewonnen.

Darum sagt P aulus nicht dort das Tiefste liber die Metanoxa wo er
formell die Abkehr von der ,Unreinheit, Unzucht und Ausschweifung®
nennt (2 Kor 12,21), auch nicht dort, wo er im Hinblick auf das kommende
Zorngericht Gottes davon spricht, daB Gottes -Giite den Menschen zur
Umkehr treibt (Rom 2,4), und das Herz, das sich dennoch verhértet, als
ein ,der Umkehr widerstrebendes“" bezeichnet (Rém 2,5). Gewill meirnien
diese Rom-Stellen wie das ganze Urchristentum mit der Metanoia einen
totalen Umbruch des Wesens und Handelns; aber der eigentliche pauli-
nische Gedanke steht hinter jenen Stellen, in denen Paulus das friihere
Siindenleben seiner Adressaten in schirfstem Kontrast ihrem jetzigen
Wandel in Reinheit und Heiligkeit gegeniiberstellt, einem Wandel, der
ihnen durch ‘die Gnade Gottes und die Erlésung durch Jesus Christus in
der Kraft des Heiligen Geistes moglich geworden ist (vgl. 1 Kor6,9—11;
Eph- 2,3—7; Kol 1,21—23; 2,13; 2 Thess 2;13). Paulus ist schon ganz durch—
drungen von der W1rk11chke1t des Heils und fordert nur-immer wieder,
daB3 die Christen das, was sie seit der Taufe ihrem Wesen nach sind, auch
in ihren Taten erfullen daB sie in dem' Geiste, in dem sie leben, auch wan-
deln (Gal: 5,25; R6m18,12f). Weil sie ‘gnadenhaft-wirklich, sakra’mental—
real mit Christus der Siindenmacht gestorben sind, soll nun die Siinden-
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- macht in ihrem sterblichen Leibe auch nicht mehr ihre Herrschaft aus-
iben (Rom 6,12 £f). Die vollige Umstellung ihres ganzen Lebens kann nicht
schirfer zum Ausdruck kommen; aber Paulus faBt seine Grundforderung
nicht in dem Begriff Metanoia, sondern Pistis zusammen und kleidet seine
- Mahnungen fiir den neuen Wandel in andere Wendungen, wie: nicht
mehr nach dem Fleische leben, im Geiste wandeln, den neuen Menschen
anziehen usw. Dies mag sich z. T. daraus erkliren, 'daB er nicht mehr einen
Begriff verwenden will, der auch in der alten Gesetzesordnung eine grof3e
Rolle spielte, zum groBeren Teil wohl aber daraus, daB er seine Ethik auf
das neue Sein in Christus aufbaut, das schon eine vollzogene Tatsache ist.
DaB er aber immer noch den engen Zusammenhang zwischen Umkehr
und Heil sieht, ergibt sich aus 2 Kor 7,10, wo er der Metanoia den Zusatz
gibt: eis sotenan

Im Johannesevangelium fehlt der Terminus vollstand1g
Er ist hier in den umfassenden und tiberaus reich verwendeten Glaubens-
begriff eingegangen. Der vierte Evangelist- hat damit eine Einheitsformel
- gefunden, um die Zuwendung zu Christus und zum Heil auszudriicken.
Dieser Glaube bezeichnet die totale Haltung eines Menschen, der sich von
allem Gottwidrigen, von der Finternis, vom Tode abwendet und sich dem
in Christus erschienenen géttlichen Heil, dem Licht und Leben, restlos
schenkt. Er schlieBt den Gehorsam (3,36), die bedingungslose Annahme der
“Worte und Gebote Jesu (8,51; 12,47; 14,21.23) ein. Gerade durch das
johanneische Denken in scharfsten Kontrasten wird der volhge Umbruch
der Existenz beim Glaubenden, der aus dem Todesbereich in den Lebens-
bereich Gottes umsiedelt (5, 24), deutlich. Man kann nur wahlen zwischen
Glauben und Unglauben gegeniiber Christus (1,11 £; 3,18.36; 6,36 f; 12,46 £
u. 6.). In dem Glauben, der sehr scharf auch nach seiner ethlschen Seite
* beleuchtet wird (3,18—21), findet die johanneische Metanoia statt. DaB der
vierte Evangelist das Wort selbst nicht mehr verwendet, mag noch mehr
als bei Paulus dadurch bedingt sein, dal er sich bewuBt vom Judentum
und vom jlidischen Denken d1stanz1ert
. .. Der einmalige und unwiderrufliche Charakter der in Umkehr und
‘ Glaube erfolgenden Entscheidung zum Christwerden wird besonders stark
"im Hebréderbrief unterstrichen. Die Totalumstellung des Denkens
und Handels muf3 im Leben als Christ festgehalten werden. Der Verfasser
will nicht ein zweitesmal das Fundament legen, das in der Abkehr von
. toten Werken und der Glaubenszuwendung zu Gott,- in der Belehrung
liber Taufen und Handauflegung, iiber die Auferstehung der Toten und
das ewige Gericht besteht (6, 1—2) Dann sagt er in jener berithmten Stelle
6,4—6, dafl es unmoglich sei, die Abgefallenen noch einmal zur Umkehr -
zZu fuhren Man. mu3 beachten welche hohe Vorstellung der Autor vom
Christenstand hat. Er ist ihm etwas vollig Neues, Uniiberbietbares, ein
Anteilhaben an der gotthchen Wirklichkeit, ein Vorausbe51tzen der Giiter
" der zukiinftigen Welt. Mit vier sich steigernden Wendungen beschreibt er
dlese Heilserfahrung. Die Christen sind einmal erleuchtet worden, sie
haben die himmlische Gabe gekostet, sie sind teilhaft geworden des
Heiligen Geistes und hapen schon Gottes VerheiBungswort und die Giiter
des kiinftigen Aons geschmeckt. Das ginzliche Zuriick- und Herausfallen
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aus diesem Heilsbesitz in den finsteren Abgrund des Unglaubens und der
Siinde ist so furchtbar, daB es unméglich erscheint, daB irgendein Glau-
benskiinder oder -lehrer diese Abtriinnigen wieder zurickruft zur Um-
kehr. DaB auch der Gnade Gottes dieses menschlich Unmégliche unerreich-
bar sei, wird nicht gesagt; aber viel Hoffnung auf ein solches auBer-
ordentliches Eingreifen Gottes scheint der Verfasser nicht zu haben:
Jedenfalls sagt er 12,17 von Esau, dal er nach- dem Verlust seines Erst-
geburtsrechtes in dem Bemiihen, aufs neue die VerheiBung zu erben,
keine , Gelegenheit zur Umkehr® fand, .obwohl er diese unter Trinen
suchte. Das génzliche' Abfallen vom' chrlsthchen Heilsglauben diinkt dem .
Verfasser so, als kreuz1gten solche Menschen den Gottessohn und giben
ihn offen der Schande preis. Wenn wir diese erschiitternden Ausdriicke
auch nicht auf jede sog. Todsiinde anwenden diirfen — 1 Joh 5,16 meint
unter ,Siinde zum Tode“ wohl einen #hnlichen Ganzabfall von Christus
wie Hebr6 —, so .vermag doch nur eine solche Auffassung den ganzen
Ernst der Entscheidung zum christlichen -Glauben und Leben und die
Verantwortung des Chr1stenstandes zu sichern. .

V. Der letzte, noch einmal machtVolle Umkehrruf im Néuen Testament -
in der Johannesapokalypse

Memfe Paulus in dem seligen Neuheitserlebnis seiner Chr1stwerdung '
und in seiner gliihenden Hingabe an den Herrn zunichst, alle Christen
miiten diesen. Umbruch ihrer Existenz gleicherweise wie er empfinden
und sich in freiwilliger Bindung diesem Herrn restlos schenken, so muBite
er und muBten nach ihm alle hochbeschwingten Kiinder der christlichen
Heilsbotschaft die bittere Erfahrung machen, da8 die zu Christus Be-
kehrten nicht véllig von ihren friitheren Wegen umkehrten. Und nicht nur -
die sittliche Schwachheit; die immer wieder in Stinden fallen lieB, war das
Bedriickende; denn fiir diese Schwachheitssiinden hatte man noch den
,,Fursprecher beim Vater“, Jesus Christus, den einzigen Sundlos—Gerech—;:i
ten (1 Joh 2,1). Viel bedenklicher war, da auch die Glaubensbegeisterung,” -
die Christusliebe an Kraft einbiite. Damit war das eigentliche Zenttum -
der Metanoia, der christlichen Totalumkehr, bedroht. Das sittliche Ver-. -
sagen in den Anfechtuhgen dieser Welt, in dem ermiidenden Ringen mit ,
den Rénken Satans, der so viele wunde Stellen in unserer noch nicht aus-
geheilten Menschennatur findet, kann mit der Kraft des’Pneuma immer. -
mehr iiberwunden werden, wenn, ja wenn die grundsitzliche Abkehr .
von der gottfeindlichen Welt und die volle liebende, gliihende Hinkehr zy -
Gott in der Christusgemeinschaft festgehalten wird. Aber wenn dieser .
Motor eines lebendigen Christusglaubens _immer matter klopft, danf
erlahmt die christliche Lebenskraft in ihrem Prinzip. Dieses Nachlassen
der ersten Liebe, dieses Erkalten der Herzen, das uns heute so erschrecken -
1463t, hat auch der apokalyptlsche Seher des NT in seinen Geémeinden auf-
merksam priifend beobachtet und in seiner endzeitlichen. thkrlchtung als:
eine der schwersten- Gefihrdungen angesehen. Unter dem Druck des
heranstiirzenden Endes hat er deswegen noch einmal den Metanoia-Ruf

-an seine Gememden die schon langer den chrlsthchen Glauben prakt1z1er-[ :
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ten, mit schonungsloser Offenheit und beschwoérender Eindringlichkeit
erhoben Das ist die letzte Form der Metanoia-Predigt im NT, die sich die
Kraft ihrer Motlvatlon aus der- Uberzeugung vom baldigen Kommen des
Herrn holt..

= ,Aber ich habe gegen dich (den Vorwurf), daB3 du deine erste L1ebe
aufgegeben hast. Bedenke also, von welcher Hohe du herabgesunken bist
“und kehre um und tue wiedér die ersten Werke! Wenn aber nicht, dann
werde ich kommen und deinen Leuchter von seiner Stelle riicken!“ (2,4 f).
Nicht, als ob es nun eine unaufhérliche Reihe neuer Umwendungen gébe,
aber die grundsitzliche und immergiiltige Umkehr muf3 erneuert und in
einem letzten Impuls vor dem Kommen des Herrn aktualisiert werden.
Man sieht, wie der eschatologische Blick auf die Parusie den Metanoia-Ruf
aufs stirkste entflammt. Diese neuerliche Ganzzuwendung zu Christus
ist nétig, soll die Gemeinde von Ephesus nicht vom kommenden Herrn
selbst gestraft werden. Von der Gemeinde in Pergamon verlangt der Herr
durch. seinen Seher, einen scharfen Trennungsstrich gegeniiber allem Irr-
glauben zu ziehen. Sie darf keine Mitglieder in ihrer Mitte dulden, die sich
zu den Nikolaiten halten. ,Kehre also um, sonst komme ich bald und
werde sie  (ndmlich diese zwiespéltigen Gemeindemitglieder) mit dem
Schwerte meines Mundes bekdmpfen!“ (2,16). Auch wenn manches Gute
zu finden ist wie in Thyatira: Liebe und Glaube, Bruderdienst und Stand-
haftigkeit in Bedriickungen, es ist nicht genug; alles Unchristliche, Heid-
nische muBl ausgemerzt werden. ,Ich gebe ihr (der siindhaften Hure mit
ihrem Anhang in der Gemeinde) Zeit zur Umkehr; aber sie will nicht
umkehren von .ihrer Unzucht. Siehe, ich werfe sie aufs (Kranken)lager
und, die mit ihr buhlten, in groBe Drangsal, wenn sie sich nicht abwenden
von ihren (der Buhle) Taten“ (2,21 f). Keine halbe Wachsamkeit darf es
geben; denn diese ist der Schlaf des Todes. So beurteilt der Seher bzw.
Christus durch ihn den Zustand der Gemeinde von Sardes. , Erinnere dich
also, wie du es ergriffen und gehort hast, und bewahre es und kehre um!
Wenn du nicht wachst, dann werde ich kommen wie der Dieb* (3,3). Die
Drangsale der Endzeit sind heilsame Ziichtigungen Gottes, um die Lauen
wieder mit neuer Glaubens- und Liebesglut zu erfiillen. Die Gemeinde
von Laodizea, deren Werke weder kalt noch warm sind, soll durch die
apokalyptischen Schrecken wieder aufgeriittelt werden. ,,Zeige also neuen
Eifer und kehre um!“ (3,19). Unter dem Donnergrollen der Endereignisse
soll alle Halbheit und MittelmaBigkeit von der Gemeinde abfallen. In den
sich gewaltig steigernden Kidmpfen zwischen Gott und Satan, zwischen der
"Christusgemeinde und den ddmonischen und menschlichen Trabanten des
alten Drachen kann niemand abseits stehen und sich einem gesittigten
und behaglichen Leben hingeben.

Auch die elgenthchen eschatologischen Straf- und Zorngerlchte Gottes,
die der Seher in den Posaunen- und Schalenvisionen enthiillt, kénnten
noch, gleichsam im letzten Augenblick, die Menschen, die jene Schrecken
erleben, zur Umkehr fiihren. Aber der Seher stellt mehrfach fest (9,20 f;
16,9.11), daB die Menschen, die mit dem Leben davonkommen, nachdem
das apokalyptische Heer iiber die Erde fegte, bzw. nachdem sie durch die
_Gluthitze und Finsternis der Zornesschalen gegangen sind, nicht um-
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kehren, sondern Gott nur noch heftiger liastern. Es scheint also, daB3 diese
Moglichkeit, Menschen, die nicht zu den Erwihlten und mit dem Siegel
Gottes Geschiitzten gehoren, kénnten sich noch durch die Drangsale der
Endzeit auf ihrem ins ewige Verderben fithrenden Weg umwenden, -nur
eine theoretische bleibt. Es sieht so aus, als ob sie schon dem schauerlichen
Dunkel der Verstockung preisgegeben wiren.

Um so deutlicher ist, daB der Seher und Mahner von Patmos, der
seine Zeit unmittelbar vor dem Drama der Endereignisse stehen sieht, den

Metanoia-Ruf an seine Gemeinden nicht fiir unwirksam hailt. Fiir seine -

kleinasiatischen Gemeinden ist es die letzte Gelegenheit, sich zu  jener
Haltung zu risten, die fir -die Priifungen und fast iibermenschlichen
Leiden der Endzeit, fiir den Ansturm der Hélle und aller ihrer Gewalten
notwendig ist. Noch ist der Kampf auch fiir die Schwachen, Lauen und
Halben nicht verloren, wenn sie die echte Metanoia vollziehen. Nach jeder
‘Mahnung folgt ein Siegerspruch, in dem der himmlische Herr denen, die
den Kampf gegen das Bose bestehen und in allen Drangsalen und Ver- -
folgungen - standhaft auf der Seite Gottes ausharren, unter einem be-
-stimmten Bilde die Teilhabe an dem kiinftigen Gottesreich verspricht.
Diese Metanoia-Predigt der Apk ist nicht sehr verschieden von dem.
gewaltigen Heroldsruf Jesu: Erfiilllt ist die Zeit, und nahegekommen ist
. die Konigsherrschaft Gottes; kehret um und glaubet an die Heilsbotschaft!

(Mk 1,15). Nur hat der letzte Heilskiinder des NT die Botschaft Jesu- zu

einem konkreten Anruf an seine Zeitgenossen geformt. Er hat, erleuchtet
vom Heiligen Geiste, erfaBlt, daf die eschatologische Stunde in der Zeit-
rechnung Gottes fur seine Generation genau so besteht wie fiir die
Generation, zu der Jesus sprach. In den Flammenzeichen seiner Zeit sieht
‘er diese Stunde. kriftig wetterleuchten. Die schon gewordene " Heils-
erfullung in Jesus Christus gibt ihm Kraft und Zuversicht, vermag aber
auch in keiner Weise seine Heilserwartung zu dampfen. Und die . feste

Uberzeugung von der Erwihlung der christlichen Gemeinde zum Endheil

triibt ihm nicht den Blick fiir die Schiden in den einzelnen Gemeinden.

Die grundsitzliche heilsgeschichtliche Situation und die konkreten Ver- -

hélthisse und Ze1tere1gn1sse formen ‘seine emdrmghche erschutternde
Metanoia-Predigt. -
Jesu Botschaft hat auch heute noch nichts von ihrer unmlttelbar .
dringenden Gewalt verloren. Unsere heilsgeschichtliche Situation ist die-
selbe geblieben wie zur Zeit des Urchristentums. Die besonderen Zeit-
ereignisse aber, die wir heute erleben, mag jeder deuten, wie er will;
eins ist sicher, daB sie nicht weniger die eschatologische Stunde ansagen-
als jene, die die Christen am Ende des ersten Jahrhunderts erfuhren. Dann
aber miissen auch wir unseren Zeitgenossen und zumal unseren Gemein-:
den eine ‘Metanoia-Predigt halten, die nichts von der Schirfe und Un- '

bedingtheit der Forderung Jesu Verloren hat. ,Es 1st die letzte Stunde*
(1 Joh. 2, 18)





