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Erich Geldbach
—

Deutschland als Ziel und Ausgangspunkt religios bedingter
Migration: Ein Uberblick von der Reformation bis zum Ersten
Weltkrieg

I. Einfiihrende Bemerkungen

1. Das Nachfolgende ist ein erster und sehr liickenhafter Versuch, grofie Linien
aufzuzeigen, um dem Problem der religios bedingten Migration beizukommen.
Eine erschopfende Behandlung war schon deshalb nicht méglich, weil nur eine
begrenzte Literatur zur Verfiigung stand. Reisen in Bibliotheken oder gar Ar-
chive erwiesen sich aus zeitlichen Griinden als unmoglich. Wahrscheinlich sind
die mit dem Thema verbundenen Einzelthemen so ergiebig, da mehrere Disser-
tationen auf diesem Feld geschrieben werden kénnten.

2. Wenn von Deutschland die Rede ist, so gilt dies nur sehr grob im Sinne der
Lénder deutscher Zunge. Grenzen sind lange Zeit flieBend bzw. nicht festgelegt.
Gehoren die Niederlande, die Schweiz, ElsaB3-Lothringen oder Osterreich dazu?
Im Osten sind die Grenzen oft verschoben worden; gleiches gilt fiir die Gebiete
des heutigen Tschechien.

3. Zum rechtlichen Rahmen mufl man sich die Situation des Mittelalters vor
Augen fiihren. Damals stand auf dem willentlichen Abfall vom katholischen
Glauben die Todesstrafe. Dieser Grundsatz wird in vielen katholischen Lindern
auch gegen die Anhédnger der Reformation zur Anwendung gebracht. Die Refor-
mation ihrerseits folgte ebenso diesem alten Grundsatz, z.B. bei der Verfolgung
der TéAufer oder Spiritualisten. Es gab jedoch Ausnahmen, unter denen vor allem
Landgraf Philipp von Hessen herausragte, der durch Gespréiche gefangene Taufer
zur ‘Riickkehr® in die Kirche zu bewegen suchte und die Todesstrafe strikt ab-
lehnte! . Eigentlich aber herrschte bei den Reformatoren die Vorstellung von der
religiosen Homogenitét eines Landes vor, was durch den Grundsatz ‘cuius regio,
eius religio® unterstrichen wird. Daher empfahlen Gutachten der Reformatoren
bei dem Aufkeimen anderer religitser Formen deren Entwicklung durch Anwen-
dung der Schwertgewalt vorzubeugen. Nur so meinte man, mit religiosen Ab-
weichlern fertig werden zu konnen und die Regierbarkeit eines Landes zu ge-
wihrleisten.

Im Frieden von Augsburg von 1555 und nach dem Dreiligjdhrigen Krieg im
Westfilischen Frieden von 1648 wurde jedoch den Abweichlern das Recht auf
Auswanderung — das ius emigrandi — zugestanden. Es kann doppelt zur Anwen-

1 Vgl dazu Erich Geldbach, Taufe und Mitgliedschaft im Protestantismus. Konfessionskundliche
Anmerkungen. In: Una Sancta 48 (1993), S. 54-66, hier S. 59.
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dung kommen: Der Landesherr kann die Ausweisung als Strafe vollziehen oder
der Andersgldubige kann freiwillig ein Territorium verlassen und sogar sein Hab
und Gut verkaufen und den Erlos mitnehmen. Dies trifft aber nur auf Personen
zu, die zu den reichsrechtlich anerkannten Religionsparteien gehoren, d.h. es gilt
fiir Katholiken, Lutheraner und Reformierte. Fiir alle anderen war die Situation
rechtlich bedenklich: Sie standen weiterhin unter der Drohung der mittelalterli-
chen Ketzergesetzgebung. Wenn es auch nicht immer dazu kam, daB mit aller
Strenge dem Gesetz Geniige getan wurde, so haben doch die meisten, vor allem
die katholischen Territorien des deutschen Reiches, darauf geachtet, dal keine
‘Schwirmer* sich in ihren Landen versteckt hielten.

Erschwerend kam der Umstand hinzu, daB Landesherren ihre Religion wech-
selten, was dann stets Wellen von Auswanderungen nach sich ziehen konnte.
Besonders auffallend ist dieser Tatbestand in der Pfalz, wo z.B. auf den romisch-
katholischen Kurfiirsten Ludwig V. ( 1544) die beiden lutherischen Kurfiirsten
Friedrich II. (f 1556) und Ott Heinrich (f 1559) folgten, die von dem reformier-
ten Kurfiirsten Friedrich IL. (f 1576) abgelost wurden, dem ein Lutheraner,
Ludwig VI. ( 1583) folgte. Sein Nachfolger, Johann Casimir (f 1592), war
wieder reformiert. Nicht nur wanderten Andersgliubige aus, sondern die Refor-
mierten, besonders Friedrich III., zogen auch Gleichgesinnte aus Frankreich oder
Holland an.

4. Als Migration wird man einen Tatbestand ansehen konnen, der Einzelne
oder, was zumeist der Fall ist, Gruppen dazu veranlaBt, die angestammte Heimat
zu verlassen, um anderswo eine neue, bessere, d.h. sicherere Existenzgrundlage
zu finden. Der zur Auswanderung bzw. Migration fiihrende Tatbestand ist zu-
meist durch duBere Umstinde aufgendtigt oder auferzwungen. Solche zur
Fluchtbewegung fiihrenden duferen Umstdnde konnen verschiedene Faktoren
umschlieBen: Krieg bzw. Biirgerkrieg, wirtschaftliche Note, Mifernten, Naturka-
tastrophen, Epidemien, politische Verdnderungen und eben auch religiose Mo-
tive. Sie konnen entweder allein oder in Kombination auftreten. Das Ziel der
Migration kann entweder im gleichen Land liegen, was dann als Binnenmigra-
tion bezeichnet werden kann, oder in eine andere, zumeist auch anderssprachige
Umgebung fiihren. In Deutschland ist die Binnenmigration deshalb gut moglich,
weil einzelne Territorien einen hohen Grad an Selbsténdigkeit besitzen und daher
in einem Territorium moglich ist, was in einem anderen verboten wird.

5. Fliichtlinge konnen in einer neuen Umgebung, vor allem in den Stidten,
eine Minderheit darstellen. Sie konnen aber auch in relativ diinn besiedelte Ge-
biete ziehen, wo sie Inseln von Gleichgesinnten und Gleichsprachigen bilden,
wie z.B. Hugenotten-Ansiedlungen in Preuflen, aber auch deutsche Emigranten
in Nord- und Siidamerika oder Australien und Siidafrika. Gelegentlich kann es
auch vorkommen, dafl die Auswanderer auf eine Gelegenheit zur Riickwande-
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rung warten bzw. ihre Riickkehr planen und vorbereiten, wie Teile der Wal-
denser zeigen.

II. Deutschland als Ziel

Oft genug entsteht der Eindruck, der sich an unserem Tagungsort Bremerhaven
noch verstirken mag, dal die Migration einseitig von Deutschland ausgegangen
sei, d.h. dal die Menschen deutsche Lander verlassen haben, um sich anderswo
anzusiedeln. Es wird dariiber jedoch vergessen, daB es auch den umgekehrten
Trend gab, daf} also deutsche Linder das Ziel von Migration waren. Davon soll
zunachst die Rede sein.

Schon 1554 gab es in Emden franzosische und hollandische reformierte Ge-
meinden, die in den folgenden Jahren durch Zuzug wuchsen. Auch in Wesel gab
es wallonische und franzosisch-reformierte Gemeinden. In beiden Stédten
schwoll der Zustrom von Glaubensfliichtlingen 1567 stark an, so da man Wesel
‘Klein-Antwerpen® nannte.

Frankfurt/M. war ebenfalls seit 1554 ein Zentrum der Fliichtlingsgemeinden.
1554 kamen franzosischsprachige Fliichtlinge mit ihrem Pastor Valérand
Poullain, die zuvor in England Zuflucht gesucht hatten, dort aber unter der Ko-
nigin Maria der Katholischen (oder der ‘Blutigen‘) nicht blieben, sondern mit
anderen englischen Fliichtlingen auswichen. Etwa 800 Protestanten verliefen die
Insel wihrend der fiinfjdhrigen Regierungszeit der Maria, in der 280 Personen
hingerichtet wurden?. Sowohl die franzosisch- als auch die englischsprachige
Fliichtlingsgemeinde erhielten die Weilfrauenkirche als Gottesdienstort zuge-
wiesen. Flimische und holldndische Fliichtlinge, letztere unter Leitung des Jo-
hannes Laski, kamen 1555 nach Frankfurt/M. Die Fliichtlinge unterschiedlicher
Herkunft hatten Spannungen untereinander, so daB holldndische und franzdsische
Gottesdienste 1594 verboten wurden. Der Rat der Stadt liel in Bockenheim eine
Holzkirche errichten, weil man in der Stadt keine ‘unordentlichen® Gottesdienste
und kein Gezidnk haben wollte.

Bereits ein halbes Jahrhundert zuvor war unter den englischen Fliichtlingen
Streit ausgebrochen. John Knox, der spitere reformierte Reformator Schottlands,
war in Frankfurt und hielt reformierte Gottesdienste. Die englischen Fliichtlinge
jedoch verlangten nach einem ‘englischen’, d.h. anglikanischen Gottesdienst. Da
diese Gruppe immer mehr an Zahl zunahm, besonders nachdem der Vizekanzler
der Universitdt Oxford und Dean of Westminster, Richard Cox, eingetroffen war,
mulite Knox die Stadt verlassen. Mit ithm gingen die ‘Puritaner‘. Schon damals

2 Zum Vergleich: wiihrend der sechsjdhrigen Regentschaft Eduards gab es zwei Hinrichtungen,
withrend der 45jihrigen Regierungszeit Elisabeths 200, d.h. vier pro Jahr.
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reagierte man in Frankfurt mit groBem Unwillen auf die inneren Streitigkeiten

unter den Fliichtlingen? .

Es zeigt sich hier, daB die religiosen Griinde mit den wirtschaftlichen eng
verkniipft waren. Die Spannungen bestanden nicht nur zwischen den verschiede-
nen ethnischen oder religitsen Gruppen; Spannungen entstanden auch in Bezug
auf die wirtschaftlichen Rivalititen in den Ziinften. »Wollt, man konnt die Frem-
den mit Fug loswerden« heifit es im Frankfurter Protokoll von 1556 und weiter

liest man:

»Item als der fremden und welsch halben mancherley clagen einkommen, wie sie
tiglichs tiberhandt nahmen und einander unterschleiffen, item dass sie alle Ding uff
dem Marckt verteuern und in der Ziinften viel unrichtigkeit einfithren, sonderlich aber
und das mehr ist allerley Secten und Kirchengebriduch, welche unserer religion and
bishero gehaltener ceremonien ungeméss und entgegen, anrichten und treiben, auch
unter ihnen selbst in glaubenssachen nit einig seyen, derhalben dann [...] unter der
gemeinen Burgerschaft viel clagens und murmelns sey«* .

StraBburg sticht unter den Stddten, die Fliichtlinge aufnahmen, noch hervor.
In den 1560er Jahren beschlossen die Stadtviter, den Zuzug von Glaubensfliicht-
lingen auf 200 Personen pro Jahr zu begrenzen, »damit man eyn teutsch Stadt
behielte«S .

Im Ganzen haben die Fliichtlinge im 16. Jahrhundert dem Textilhandel und
der Wollindustrie neue Impulse gegeben. Man wird aber mit Norwood urteilen
miissen, daB sie nicht tiber den Einfluf} verfiigten, den sie hitten ausiiben konnen.
Die geographisch kleinen Duodezfiirstentiimer, die politische Haltung bzw.
Fehlhaltung der Fiirsten sowie die oft ausgepragte Gegnerschaft der Ziinfte sind
wichtige Faktoren, die eine erfolgversprechende Eingliederung verhinderten.

Im Jahrhundert spater betrifft die Einwanderung nach Deutschland insbeson-
dere die Waldenser und die Hugenotten. Das war reichsrechtlich unbedenklich,
weil beide zu den Augsburger Religionsverwandten, also den Reformierten,
zdhlten. Jedoch hat nicht jeder Landesherr sie aufgenommen. Der hessische
Landgraf Ernst Ludwig z.B. war lutherischen Bekenntnisses und konnte sich
daher nicht entschlieBen, den Hugenotten eine Heimat zu geben. Sie wurden aber
von den Grafen von Ysenburg in Dreieich und Offenbach angesiedeit.

1685 erfolgte die Authebung des Edikts von Nantes durch Konig Ludwig
XIV. Dies loste unter den Waldensern eine Fluchtbewegung in die Schweiz aus.
Als im Januar 1686 auch in Savoyen auf Drdngen Ludwigs der reformierte
Glaube verboten wurde, entstand eine Widerstandsbewegung unter dem Pfarrer

3  Vgl. Frederick A. Norwood, Strangers and Exiles. A History of Religious Refugees. Bd. 1
Nashville und New York 1969, S. 343.

4 Zit. beiebd. S. 382, Anm. 87.
5 Bbd. §.328,
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Henri Arnaud®, die indes mit der Gefangennahme von ca. 9000 Waldensern en-
dete. Im Oktober 1686 durften die unbesiegten Waldenser abziehen und Anfang
Januar 1687 erfolgte der AusweisungserlaB fiir ca. 8500 Freigelassene, von de-
nen aber nur ca. 2500 Genf erreichten. In den folgenden beiden Jahren ziehen
Waldenser nach Brandenburg, Wiirttemberg, Hessen und in die Pfalz. Die mei-
sten kehren jedoch unter Arnauld zur ‘Glorieuse Rentrée® in die Téler zuriick; sie
werden auch von dem Herzog Vittorio Amadeo II. 1690 wieder zuriickgerufen,
der indes dieses Edikt 1694 wieder annullierte, so daBl dann ein groBer Fliicht-
lingsstrom einsetzte .

Die Aufhebung des Edikts von Nantes® muB als tiefer Einschnitt in die Ge-
schichte des Protestantismus angesehen werden. Die ‘Elite Frankreichs® war
davon betroffen und wanderte in die Nachbarlédnder Holland, Schweiz, England,
ja sogar nach Amerika aus. Die meisten kamen indes nach Brandenburg-Preufien.
Norbert Elias hat 1935 dieses Ereignis dahingehend kommentiert, da man den
Feind mehr und mehr im Inneren suchte: »Selten sehen Machthaber und Volker
die Schuld fiir MiBerfolge und unerfiillte Triume bei sich selbst. Der alternde
Konig [...] brauchte, sich zu reinigen und wohlgefillige Werke zu tun, einen
Siindenbock; das Volk, ausgesaugt und elend, brauchte einen Schuldigen, einen
Teufel, die Wurzel allen Ubels. Beide fanden, was sie suchten, in den Protestan-
ten«? . Die Parallele zu den Vorgingen der Judenverfolgung in Deutschland zur
Zeit der Abfassung dieser Abhandlung liegt auf der Hand und weist zugleich auf
die allgemeine Problematik hin: Oft genug sind die AusgestoBenen und die um
ihrer Religion willen Vertriebenen die Siindenbocke, auf die man alle Unzulidng-
lichkeiten projizieren kann. Das trifft natiirlich auch auf die Deutschen zu, die
aus deutschen Landern vertrieben wurden.

Die Aufkldrung hat die Aufgabe einer grundsitzlichen Neugestaltung des
Nebeneinanders verschiedener Religionen auf einem Territorium nicht gelost.
Sie hat vielmehr ein utilitaristisches Denken propagiert, zumindest in vielen
Fillen. So wurde mit Hilfe des Toleranzgedankens eine Religion als die 6ffentli-
che bevorzugt, wihrend alle anderen lediglich geduldet wurden. Von einer
Gleichbehandlung aller Religionsparteien, wie man oft die unterschiedlichen

6 Uber ihn: Theo Kiefner, Henri Arnaud. Pfarrer und Oberst bei den Waldensern. Eine Biographie.
Stuttgart 1989.

7  Vgl. Theo Kiefner, Die Waldenser auf ihrem Weg aus dem Val Cluson durch die Schweiz nach
Deutschland 1532-1755. Bd. 1 Géttingen 1986, 2. Aufl. und Band 2 1986 und Barbro Lovisa,
I2talicnischc Waldenser und das protestantische Deutschland 1655 bis 1989. Géttingen 1994, S.

2 ff.

8 Vgl dazu Jérg Wollenberg, Die franzdsische Hugenottenpolitik zwischen Toleranz und Verfol-
gung. Zur Entpolitisierung des franzésischen Protestantismus im 17. Jahrhundert. In: Jiirgen
Eschmann (Hg.), Hugenottenkultur in Deutschland. Tiibingen 1989, S. 69 ff.

9 Zit, in: Die Hugenotten, hg. v. Rudolf von Thadden und Michelle Magdelaine. Miinchen 1985,
S.8

5
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christlichen Kirchen nannte, konnte daher nicht die Rede sein. Das sollte fiir die
im 19. Jahrhundert in Deutschland aufkommenden Freikirchen fatale Folgen
zeitigen, so daB} viele Baptisten sowie Methodisten der unterschiedlichen Rich-
tungen, aber auch andere Gruppierungen in die Neue Welt auswanderten. Dort
gab es deutschsprachige Baptisten- und Methodistengemeinden sowie eine ei-
genstindige Literatur und Predigerausbildung, worauf hier im Einzelnen nicht
weiter einzugehen ist.

Die Vertreibung der Hugenotten hatte jedoch die Rechenstifte an den Hofen
in Bewegung gesetzt. Man war sich einig, daB Frankreich einen groBen Verlust
hatte hinnehmen miissen. Das wollten die aufgeklirten Fiirsten vermeiden. 1777
schrieb Joseph II. von Osterreich daher an seine Mutter Maria Theresia:

»Ohne zu dieser Methode [d.i. Toleranzpatent] zu bequemen, wird man nicht mehr

Seelen retten, hingegen weit mehr niitzliche und nothwendige Korper verlieren [...]

Wenn man aber, auf daB ihre Seelen nach dem Tode nicht verdammt werden, vor-

treffliche Arbeiter und gute Unterthanen wihrend der Zeit ihres Lebens vertreibt und

sich dadurch aller Vortheile beraubt, die man von ihnen zu ziehen verméchte, welche

Macht maBt man sich dadurch an?«10

Wichtig ist also, da8 man auch aus religios Andersdenkenden den gréBtmog-
lichen Nutzen zieht; dariiber mag das ewige Seelenheil an zweiter Stelle rangie-
ren. Dieser utilitaristische Versuch, die Problematik der Wirklichkeit unter-
schiedlicher christlicher Kirchen zu lgsen, steht in scharfem Gegensatz zu dem
Rechtsanspruch, den man in freikirchlichen Kreisen einforderte.

Dies betrifft keineswegs nur kongregationalistisch-gesinnte Kreise, sondern
wird auch von John Wesley eindeutig eingefordert, ja bei Wesley lassen sich
deutlich aufkldrerische Spuren aufweisen, weil er auch hier auf den Menschen als
Verstandeswesen Bezug nimmt:

»Religious liberty is a liberty to choose our own religion, to worship God according

to our own conscience, according to the best light we have. Every man living, as man,

has a right to this, as he is a rational creature. The Creator gave him this right when

he endowed him with understanding [...] It is inseparable from humanity«!! .

Kurfiirst Friedrich Wilhelm erlief am 29. Oktober 1685 das Potsdamer Edikt,
das den Hugenotten Transportunterstiitzung, freies Niederlassungsrecht, Uber-
gabe von leerstehenden Hausern, Lieferung von Baumaterialien u.4. zusicherte.
Zur Religion heilt es:

»In einer ieden Stadt wollen wir gedachten unsern Frantzosischen Glaubens-Genos-

sen einen besondern Prediger halten, auch einen bequemen Ort anweisen lassen, wo-

selbst das exercitium Religionis Reformatae in Frantzosischer Sprache, und der Got-
tesdienst mit eben denen Gebrduchen und Ceremonien gehalten werden sol, wie es

10 Zit. bei: Oskar Sakrausky, Toleranz gestern und heute in Osterreich. In; Gewissen und Freiheit
16 (1981), S. 59.

11 John Wesley, Thoughts upon Liberty. In: Works of the Reverend J.W., A.M. Bd. XI London
1872, S. 37.



DEUTSCHLAND ALS ZIEL UND AUSGANGSPUNKT RELIGIOS BEDINGTER MIGRATION

bi anhero bey den Evanglisch Reformierten Kirchen in Frankreich brauchlich gewe-

sen«!2

Tatsdchlich haben die einwandernden Hugenotten, deren Zahl auf ca. 1 Mil-
lion geschitzt wird, vor allem in Hessen-Kassel und Brandenburg-Preufen, aber
auch im Rheinland, erheblich zum wirtschaftlichen Leben beigetragen. Nicht
immer war dies freilich leicht, weil oft die Nachfrage nach den Produkten aus-
blieb. Produktion und Konsumption standen also nicht in einem gesunden Ver-
hiltnis, so daf viele Kolonien dahinsiechten. Dazu kam auch damals schon Aus-
landerfeindlichkeit, vor allem aufgrund der empfundenen Konkurrenz, so daf3 die
Bevolkerung mit Behinderungen und BoykottmaBnahmen reagierte. Am dauer-
haftesten und volkswirtschaftlich bedeutendsten ist der Einfluf} in der Tuchpro-
duktion. Garner und Walker, Weber und Wirker, Farber und Drucker, Appreteure
und Sticker, Kniipfer und Schneider fertigten Bander und Borten, Litzen und
Kordeln, Wandtapeten, Pferdedecken, Sénftenbespannungen etc. Das preufische
Heer wurde nicht nur durch die Tuchmeister eingekleidet, sondern auch durch ca.
600 hugenottische Truppenoffiziere und Ingenieure verstirkt. Glas- und Kera-
mikmanufaktur und Miihlenbetriebe gesellten sich dazu. Auch in der Landwirt-
schaft traten Hugenotten hervor, so im Tabakanbau und im Anbau von Feinge-
miise wie Spargel, Artischocken, Salate, Kiichenkréuter und Obstbdume. Auch in
der Wissenschaft hinterlieBen Hugenotten ihre tiefen Spuren.

Welche Erwigungen zur Ansiedlung waren maB3gebend? Es waren wohl vor
allem wirtschaftliche Griinde, weil das Land nach dem DreiBigjihrigen Krieg
ausgelaugt war und z.B. PreuBen iiber ein Drittel seiner Bevolkerung verloren
hatte. Bei dem Kurfiirsten wird man indes auch religiose Beweggriinde geltend
machen. Das zeigen nicht nur die oben zitierten Sitze, sondern auch die Tatsa-
che, daB er sich fiir die Verfolgten eingesetzt hatte, noch bevor sie vertrieben
waren. Die Einladung geht an die, »qui souffrent malheureusement pour
I’Evangile et pour la purité de la foi, que Nous confessions avec eux«!3 . Die Hu-
genotten waren reformierte Glaubensgenossen, wie auch das preuBische Konigs-
haus seit Beginn des 17. Jahrhundert reformiert war.

Im Salzburger Land sind seit Ende des 17. Jahrhunderts immer wieder Men-
schen um ihres Glaubens willen vertrieben worden. Sie fanden in den siiddeut-
schen Stddten Augsburg, Ulm, Memmingen, Nordlingen, Niirnberg, aber auch in
Frankfurt/M. Zuflucht. Beriihmt wurde das Exulantenlied, das wohl auf Schait-
berger, der mit Salzminenarbeitern floh, zuriickgeht:

12 Zit. in: Ingrid und Klaus Brandenburg, Hugenotten. Geschichte eines Martyriums. Leipzig 1990,
S. 157. Dazu auch nihere Einzelheiten bei Horsta Krum, PreuBens Adoptivkinder. Die Hugenot-
ten. 300 Jahre Edikt von Potsdam. Berlin 1985.

13 Das Edikt von Potsdam findet sich bei Werner Grieshammer, Studien zur Geschichte der Refu-
giés in Brandenburg-PreuBen bis 1713. Berlin 1935, S. 36-38.
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»] bin ein armer Exulant

Also thu i mi schreiba

Ma thuet mi aus dem Vaterland
Um Gottes Wort vertreiba.

Das wass i wol, Herr Jesu Christ,
Es ist dir a so ganga:

Jetzt will 1 dein Nachfolger sein.
Herr, mach’s nach deim Verlanga.

Den Globa hob i frey bekennt,
Des dorf i mi ni schima,

Wen no mi glei ein Ketzer nennt
Un thut mirs Leba nehma.

Ketta und Banda wor mi mein Ehr,
Um Jesu willa zdulta

Un dieses mocht die Glaubens-Lehr
Un nit mein bés Verschulda«!

Daoch erst die Order des Fiirstbischots Leopold Freiherr von Firmian vom 31.
Oktober 1731, die am 11. November in den Kirchen verlesen wurde, verfiigte,
daB alle Protestanten innerhalb 8 Tagen das Land verlassen muBten. Alle Nicht-
Katholiken wurden als subversive Rebellen betrachtet. Am 28. April 1732 kamen
die ersten Salzburger in Potsdam an, wo sie vom Kénig personlich begriifit wur-
den. Etwa 14.000 Menschen fanden in Preulen ihr neues Zuhause. Einige gingen
in die Neue Welt, wo John Wesley sie 1735 in Georgia traf. Sie griindeten dort
die Kolonie Ebenezer.

AuBer den Salzburgern sind vor allem Mennoniten anfinglich von der Bin-
nenmigration in Deutschland betroffen. Auf der Suche nach einigermaBen siche-
ren Lebensmoglichkeiten wandern sie an solche Orte, wo ihnen gewisse Privile-
gien zugestanden wurden. In der Zeit des Pietismus hat der PreuBenkonig Fried-
rich d.Gr. versucht, Bauern und Handwerker aus deutschen Staaten zur Ansied-
lung nach Pommern zu bewegen. Dies sind aber rein wirtschaftliche Uberlegun-
gen. Aus religiosen Griinden betrifft aber die Binnenmigration den Grafen Zin-
zendorf, der 1736 aus Herrnhut vertrieben wurde, zuerst auf der Ronneburg bei
Biidingen eine Bleibe fand und von dort aus die Siedlung Herrenhag aufbaute.

Durch Einheirat orthodoxer Prinzessinnen in deutsche Herrscherhduser oder
tiberhaupt durch Heirat mit orthodoxen Adligen kommt es zur Griindung ortho-
doxer Kirchen in Deutschland, z.B. in Darmstadt. Auch wurden orthodoxe Kir-
chen in Badeorten gebaut, die von orthodoxen Herrschern besucht wurden, wie
in Wiesbaden oder Bad Ems. Nach der russischen Oktoberrevolution emigrierten
orthodoxe Russen nach Deutschland und griindeten hier orthodoxe Gemeinden.

14 Zitiert bei Norwood (wie Anm. 3), Bd. 2 Nashville und New York 1969, S. 126.
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Man sollte auch nicht vergessen, dal immer dann, wenn es im russischen
Reich zu Judenverfolgungen und Pogromen kam, sich dies in einer hohen Zahl
jiidischer Einwanderer nach Deutschland niederschlug. Die ‘Ostjuden‘ bildeten
eine starke Minderheit, insbesondere in Berlin.

II1. Deutschland als Ausgangspunkt

Die vorherrschende Religionspolitik bedingte, dafl in den allermeisten Féllen
Deutschland zum Ausgangspunkt religitser Migration wurde. Im folgenden seien
einige der Gruppen aufgefiihrt, die betroffen waren und auswanderten:

1. Die Hutterer hatten sich ohnehin an die duBerste Grenze des Reiches ver-
krochen, wo sie bei einigen adeligen Geschlechtern in Mihren Unterschlupf
fanden und aufgrund ihres handwerklichen Geschicks und ihrer grofien landwirt-
schaftlichen Produktivitit geduldet wurden. Sie warfen also fiir dn Adel etwas
ab, so dal man sie aus diesen wirtschaftlichen Griinden gewihren lieB. Als dann
Ferdinand II. mit Hilfe der Jesuiten hart durchgriff, um die Glaubenseinheit in
seinem Reich zu erzwingen, wanderten die stark dezimierten Hutterer nach Sie-
benbiirgen bzw. Transsylvanien, spiter unter der Zarin Katharina in die Ukraine.
Als dann Zar Alexander II. 1870 die allgemeine Wehrpflicht einfiithrte und die
Hutterer nicht davon ausnahm, wanderten diese nach Nordamerika. Hier liegt
deutlich ein religioses Motiv zugrunde, nimlich so leben zu wollen, wie es die
Viter taten und wie es von Generation zu Generation in den einfachen Schulen
und aufgrund der Chronik iiberliefert wird. Bei Einfiihrung der Wehrpflicht lie8
sich das ‘Friedenszeugnis® nicht mehr aufrechterhalten, und man zog die Konse-
quenzen.

2. Erstaunlich ist, daBl im Zeitalter des Pietismus die Emigranten vor allem
aus solchen Territorien auswandern, in denen sich Abweichler halten konnten.
Nach den Verwiistungen durch den DreiBigjihrigen Krieg und der Dezimierung
der Bevolkerung hatten es einige kleine Duodezfiirsten gewagt, religiose Ab-
weichler zu dulden. Zum Teil waren sie willkommen, um das Land wieder zu
bevdlkern, z.T. hatten sich einige regierende Grafen selber radikal-pietistischen
Gedanken geodffnet, oder es lag eine Kombination von beiden Faktoren vor. Der
Pietismus tat ja ein tibriges, um das konfessionelle BewuBtsein abzuschleifen. Es
kam auf die innere Herzensgesinnung, nicht auf das duBere konfessionelle Be-
kenntnis an. So gab es einige Grafschaften, wie Sayn-Wittgenstein oder Ysen-
burg-Biidingen, wo sich Erweckte mit Billigung der Grafen bewegten, ohne
befiirchten zu miissen, daB eine Strafexpedition seitens des Reiches ihnen das
Leben schwer machen wiirde.

Der Knackpunkt des Pietismus lag in dem Umstand beschlossen, daB sich aus
den besonderen Erbauungsstunden der Erweckten (collegia philobiblica) eine
Separation ergeben konnte. Das hatte schon Spener in Frankfurt erlebt. Der An-
fiihrer der Separatisten, Schiitz, griindete eine Auswanderergesellschaft; Ziel war
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Pennsylvania. William Penn hatte dafiir Reklame gemacht, daB die in Europa
nicht geduldeten religiosen Gruppen in seiner Kolonie Aufnahme finden wiirden:

»Der William Penn is river kumme,
Hot Pennsylvania ahgenumme

Un all en Heemet ahgebotte,

Die do im Friede leve wotte.

Do sin sie kumme en grofie Zahl,

Verfolgte un bedrengte all,

Aus Deutschland, Frankreich un der Schweiz.
Sin do los warre ihre Kreuz«'3

Der Anwalt Franz Daniel Pastorius wurde zur Erkundung nach dort gesandt.
Man kann also davon ausgehen, daB ein Blick in die Quiker-Kolonie Pennsyl-
vania verraten wird, wer aus Deutschland auswanderte. Pennsylvania war
Hauptziel deutscher Auswanderer. IThr Hauptmotiv war religios bedingt: Weil
man nicht ungestort seines Glaubens leben konnte bzw. durfte, entzog man sich
der Verfolgung und dem Druck, ob sanft oder stark, durch Auswanderung.

Das betrifft:

3. Die Mennoniten, die zuerst 1663 in der Delaware Bay siedelten. Beriihmt
wurden jedoch die dreizehn ‘Familien® — zwei der dreizehn Ménner hatten keine
Frauen —, die 1683 von Krefeld nach Germantown auswanderten. Sie waren
indes nicht nur Mennoniten, sondern auch Quiéker. Ihr Protest gegen die Sklave-
rei war wohl urspriinglich nicht fiir die Offentlichkeit, sondern fiir die Quiker
selbst gedacht!6 .

4. Die Dunkers, die aufgrund ihrer Taufpraxis des Untertauchens — des
‘Tunkens‘ — so genannt wurden und aus denen sich die Church of the Brethren,
eine der Friedenskirchen, entwickelte. Sie gehorten in Deutschland zum radika-
len Fliigel des Pietismus und hatten zuerst in Schwarzenau im oberen Edertal ihre
Taufgottesdienste gefeiert und in der Eder getauft. Zum radikalen Pietismus
kénnen auch

5. die separatistischen Pietisten gerechnet werden, wie z.B. die Klosterge-
meinschaft Ephrata unter Conrad Beissel, wo eigene Hiuser fiir unverheiratete
Mainner, unverheiratete Frauen und fiir verheiratete Paare bestanden. Die Anlage
mit ihren Gebduden und dem Friedhof ist im wesentlichen erhalten bzw. restau-
riert und dient heute als Museum. Im Gegensatz zu dem radikal-pietistischen
Gemeinschaftsleben in Ephrata stehen

15 Die Kerche im Oley Dahl, by Rev. J.S. Stahr, zit. bei Hans Koch, Pfilzisches Volksdeutschtum
und Evangelische Kirche. In: Auslanddeutschtum und evangelische Kirche Jahrbuch (1938), S.
84-166; hier S. 104 f.

16 Eine iiberzeugende ‘Entmythologisierung’ der Anfinge Germantowns findet sich bei John L.
Ruth, A Christian Settlement ‘in antiquam silvam’. The Emigration from Krefeld to Pennsylva-
nia in 1683 and the Mennonite Community of Germantown. In: The Mennonite Quarterly Re-
view 57 (1983), S. 307-331.
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6. pietistische Einsiedler wie Johannes Kelpius, der sehnsiichtig nach der
Wiederkunft des Herrn Ausschau hielt und sich dabei eines Fernrohrs bediente.
Dazu gesellten sich noch einige Anhénger Jakob Boehmes.

7. Die Schwenckfelder, die voriibergehend von Zinzendorf protegiert wurden.
Da sie sich aber nicht seiner Gemeinde anschlossen, sondern weiterhin die
Schriften Schwenckfelds intensiv studierten, verlor er das Interesse. Die
Schwenckfelder emigrierten daraufhin iiber viele Stationen nach Pennsylvanien,
wo sich einige Lesegemeinden bis auf den heutigen Tag gehalten haben.

8. Die Herrnhuter, die vor allem als Missionare nach Pennsylvanien gingen;
sie missionierten unter den Indianern und konnten einige christliche Indianerdor-
fer ins Leben rufen. Allerdings erfuhren die christlich gewordenen Indianer ein
schreckliches Schicksal. Sie wurden einerseits von ihren Stammesgenossen ver-
worfen, weil sie Christen geworden waren und waren andererseits von den Wei-
Ben nicht anerkannt, weil sie Rothdute waren. Sie saBen also zwischen zwei
Stiihlen. Diejenigen weillen Siedler, die sich mit allen Mitteln Land zu beschaf-
fen versuchten, kannten deshalb auch keine Skrupel, die christlichen Indianer in
ihren Ausrottungsfeldzug nach dem Motto ‘the best Indian is a dead Indian®
einzubeziehen. Die Herrnhuter Missionare kiimmerten sich aber auch um deut-
sche Auswanderer. Thre Griindungen Bethlehem, Lititz, Falcknerschwamm u.a.
in Pennsylvanien, dann aber auch Salem, in North Carolina, wo sie in der Tabak-
anpflanzung titig wurden, betrieben sie anfinglich auf der Grundlage des Ge-
meineigentums. Aus den Erldsen in der Neuen Welt finanzierte man Projekte in
Deutschland oder in anderen Erdteilen. Denn die Herrnhuter emigrierten in alle
Richtungen. Nordamerika war nur einer der Zielpunkte. Man findet sie bei den
Hottentotten in Stidafrika, bei den Eskimos in Gronland, auf westindischen In-
seln, in RuBland, Holland, England, Norwegen. Eindrucksvoll findet man in
Zinzendorfs ‘Zeugenlied® die Linder aufgelistet, in denen die Herrnhuter ver-
suchten, die Erstlingsfriichte dem Heiland zuzufiihren.

9. Die Qudker, von denen es in Deutschland nur wenige gab, die aber offen-
bar unter den Mennoniten und anderen Frommen einige Anhdnger gewinnen
konnten. Die meisten wanderten in die Quikerkolonie aus.

10. Bei den beiden reichsrechtlich anerkannten Religionsparteien der Luthe-
raner und Reformierten wird man voraussetzen konnen, daB die Auswanderer in
den allermeisten Fillen aus wirtschaftlichen und auch aus politischen Motiven
die Heimat verlieRen; sie waren groBteils kirchlich indifferent und keineswegs
darauf vorbereitet, in der Neuen Welt selbst Hand anzulegen, um ein kirchliches
Leben iiberhaupt in Gang zu setzen. Man war es gewohnt, daB8 Pfarrer, Kirchen-
gebdude, einschlieBlich Pfarrhaus, zur Verfiigung standen, nicht aber, daB dies
alles der Eigeninitiative entspringen mufte. Daher gingen Reformierte und Lu-
theraner ihren Kirchen verloren, es sei denn, sie kamen in Gegenden, was hiufig
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genug der Fall war, wo sich geschlossene Siedlungsgebiete gebildet hatten und
man bestrebt war, ein Leben zu fithren, wie man es in der Heimat gewo6hnt war.

Um diesen Emigranten zu helfen, bildeten sich im 19. Jahrhundert, als eine
Massenauswanderung einsetzte, eigene Vereine zur Betreuung der Auswanderer.
So z.B. stieg in den Jahren 1848 und 1849 die Zahl der aus Bremen bzw. Bre-
merhaven Auswandernden auf 20.000 Menschen an, die nur sehr unzureichend
vor ihrer Abreise untergebracht waren, so dall es zu groBer Gereiztheit und
Grobheit unter den Ausreisewilligen kam. Aus der Erweckungsbewegung kam
der Versuch, Abhilfe zu schaffen. In Bremen versuchte die hier ansissige Bibel-
gesellschaft durch die Verbreitung der Bibel miBigend einzuwirken.

Die sdchsische Erweckungsbewegung gab ab 1835 ein Blatt heraus, das den
Titel trug ‘Pilger aus Sachsen‘ und im Untertitel hieB ‘eine religiose Zeitschrift
zur Belehrung und Erbauung, vorndmlich des Biirgers und Landmannes‘. In
dieser Zeitschrift werden Uberlegungen angestellt, wie die Auswanderung zu
bewerten ist. Unter wirtschaftlichen Gesichtspunkten kommt man zu einer zwie-
spaltigen Beurteilung. Denn einerseits wird der Vorgang mit dem Befehl der
Genesis gerechtfertigt: Seid fruchtbar und fiillet die Erde. In der Neuen Welt ist
die Erde noch nicht gefiillt, so daB sich hier, unmittelbar einleuchtend, die Erfiil-
lung vollzieht. Andererseits aber wird das Streben nach Reichtum und einem
bequemen Leben, die Habgier und Selbstsucht gegeiBelt; auch Abenteuerlust fallt
unter das Verdikt.

Ebenso eindeutig steht die Erweckungsbewegung gegen die politisch-be-
dingte Auswanderung. Denn hier sieht man die Fernwirkungen der Franzosi-
schen Revolution mit ihrem anti-christlichen Freiheitsbegriff und dem Versuch,
den Menschen und seine Vernunft auf eine gottihnliche Stufe zu stellen bzw. den
wahren Gott zu entthronen.

Die theologische Beurteilung der Auswanderung ist auch zwiespiltig. Neben
dem Hinweis auf den Befehl der Genesis wird die Frage aufgeworfen, ob die
Zeichen der Zeit fiir eine Auswanderung sprechen. Es kommt also zu einer Beur-
teilung der kirchlichen und politischen Verhiltnisse unter dem Gesichtspunkt, ob
der Kampf um die rechte Lehre und Verkiindigung noch méglich oder bereits
verloren ist. Wird er als noch mdglich eingestuft, dann bedeutet die Auswande-
rung ein Ausweichen vor dem geistlichen Kampf:

»[...] gerade dann, wenn die Kirche in solcher Gefahr schwebt, oder wenn Anzeichen

vorhanden sind, dafl etwas der Art zu befiirchten steht, ist es vor Allem Pflicht des

Lehrers, dann aber auch jedes einzelnen treuen Christen und Bekenners, zu stehen, zu

zeugen und den Kampfplatz nicht eher zu verlassen, als bis man sie durch #uBere

Gewalt hinwegtreibt«.

Dies kann aber gegenwiirtig (1838) in Sachsen nicht als religioser Rechtferti-
gungsgrund fiir eine Auswanderung geltend gemacht werden, wie der Superin-
tendent in Glaucha und einige Pfarrer gegen ihren Amtskollegen Martin Stephan
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und seinen Kreis geltend machen. Diese waren mit dem Argument in die USA
ausgewandert, das Wort Gottes sei ‘gebunden‘ und die Sakramente konnten nicht
nach der Einstiftung Christi verwaltet werden!7 .

Andererseits aber gibt es Beispiele, die gerade eine religios-bedingte Aus-
wanderung positiv als Sonderfall erscheinen lassen. Der Durchzug der Salzbur-
ger Emigranten durch Deutschland oder die Auswanderung der Wiirttemberger
nach Hoffnungstal in die Néihe von Odessa haben eine segensreiche Auswirkung,
die aber nur dem Wiedergeborenen sichtbar ist, ndmlich: »die durch das Blut
Jesu Christi theuer erkaufte Seele [...] als Beute aus dem Gedréange des irdischen
Lebens zu retten«!8 .

Gerade im Revolutionsjahr 1848 gibt es Stimmen, die eindeutig fiir eine
Auswanderung pliddieren. Gottes Wort kommt nach Luther wie ein fahrender
Platzregen. In Deutschland ist diese Zeit der Gnade vorbei; denn immer mehr
breitet sich eine Entchristlichung aus. Diese zeigt sich am wachsenden Spott, an
Drohungen gegen eindeutige Predigt, an der Entheiligung des Sonntags, der
Entleerung des Religionsunterrichts und vor allem an dem Beschlul der Frank-
furter Nationalversammlung, daf der Volkswille zur staatlichen Norm erhoben
wird. Angesichts dieses Greuels der Verwiistung muf3 man der Mahnung Jesu
folgen, auf die Berge zu fliehen (Mt. 24, 15f.), um dem Greuel zu entgehen.

Die ‘Evangelische Gesellschaft fiir die protestantischen Deutschen in Nord-
amerika® ging 1841 aus der Vorgédngerorganisation ‘Christlicher Verein fiir die
evangelischen Deutschen in Nordamerika‘ hervor. Dieser Verein wurde 1837
organisiert und entstand aus einem Mittwochabend-‘Krinzchen®, das der Pfarrer
Emil Wilhelm Krummacher aus Langenberg, ins Leben gerufen hatte. Das Ziel
der Gesellschaft war es,

»die fernen Briider und Schwestern vor dem Abfall zu schiitzen, die Irrenden auf den

Weg der Wahrheit zu leiten, mit dem Wort des Lebens zu unterweisen und sie zu

Kirchengemeinden zu sammeln, damit ihnen und ihren Nachkommen der Besitz des

Kleinodes der evangelischen Lehre gesichert werde«!? .

In Bremen griindete der Prediger Mallet 1839 einen dhnlichen Verein. 1840
kam es zur Griindung des ‘Dresdner Vereins zur Unterstiitzung der lutherischen
Kirche in Nordamerika®, der eng mit dem Dresdner Missionsverein kooperierte.
In seiner Denkschrift hatte Johann Hinrich Wichern 1849 auf die Note der Aus-
wanderer hingewiesen und bildete im Rauhen Haus Ziglinge fiir Amerika aus.
Auch von Hermannsburg wurden Prediger ausgesandt. In Berlin entstand 1852

17 Zit. in: Ev. Kirchenzeitung (1838), Sp. 677.

18 Zit. bei Martin Schmidt, Wort Gottes und Fremdlingschaft. Die Kirche vor dem Auswande-
rungsproblem des 19. Jahrhunderts. Erlangen und Rothenburg 0.d.T. 1953, S. 39.

19 Zit. bei: M. Dedekind, Zur Jahrhundertfeier der Evangelischen Gesellschaft fiir die protestanti-
schen Deutschen in Nord- und Siidamerika. In: Auslanddeutschtum und evangelische Kirche.
Jahrbuch (1937), S. 254-267, hier S. 257.
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die ‘Berliner Gesellschaft fiir die deutsch-evangelische Mission in Amerika‘, die
seit 1862 die Zeitschrift ‘Der Ansiedler im Westen® herausgab. Die
‘Evangelische Gesellschaft® sandte jéhrlich eine Anzahl Prediger, die in Basel
oder Barmen ihre Ausbildung erhielten, in die Neue Welt; insgesamt waren es
115 Prediger?? . Diese Gesellschaft hat zusitzlich auch noch die Arbeit an den
nach Siidamerika ausgewanderten Deutschen unterstiitzt.

Prediger Dr. Borchard war 1863 im Auftrag des Berliner Evangelischen
Oberkirchenrats nach San Leopoldo gesandt worden, um unter den ca. 50.000
Deutschen die vollig verwahrlosten kirchlichen Verhéltnisse zu ordnen. Vor
seiner Abreise hatte er sich noch mit dem Missionsinspektor Dr. Fabri in Barmen
verstdndigt, der, als er die ersten Berichte Borchards erhielt, das ‘Comitée fiir die
protestantischen Deutschen in Siidamerika® ins Leben rief. Seit 1881 arbeiteten
der Langenberger Verein und das Comitée zusammen als ‘Evangelische Gesell-
schaft fiir die protestantischen Deutschen in Amerika‘. Seit 1882 gab sie das
Blatt ‘Deutscher Ansiedler® heraus, eine Fortfiihrung der Zeitschrift des Berliner
Vereins.

Diese Betreuung durch die diversen Vereine geschah sowohl in der alten
Heimat, etwa in Bremen und Bremerhaven, solange die Schiffe noch nicht abge-
legt hatten, als auch in der Neuen Welt. Man versorgte amerikanische Landstri-
che im mittleren Westen mit Pfarrern, damit die Menschen geistlich betreut wur-
den. Es war Wilhelm Lohe in Neuendettelsau, der sich hier besonders hervorge-
tan hat. Bei ihm ist die Diasporaarbeit eingebunden in seinen lutherischen Kir-
chenbegrift. Die Aufgabe der deutschen Boten in Nordamerika besteht darin, den
»‘heiligen Samen der himmlischen Einigkeit, die man Kirche nennt, auszu-
streuen’ «2! . Martin Schmidt schreibt:

»Es ist Gottes eigene Sache, die sie treiben. In der Herausbildung der wahren Einig-

keit der Glaubensbriider, ‘der Erscheinung der einen, edlen Kirche, der Braut des

Herrn’, in der Offenbarung des Geheimnisses der Berufung aller Volker zu einer

Wahrheit triigt sie ihre ‘letzte reife Frucht'«*2 .

Zugleich ist der Kirchenbegriff an die Nationalitit gebunden. Um der Aufls-
sung des Kirchen- und VolksbewuBtseins zuvorzukommen, war Lohe bestrebt,
die Auswanderer anzuweisen, in Gruppen zusammenzubleiben, um eine Ge-
meindefahigkeit sicherzustellen. Auch mufl die Pflege der deutschen Sprache
betont werden, denn nur so kann deutsche Sitte, auch deutsche Kirchlichkeit,
erhalten bleiben:

»lhr seid Deutsche. Eine schone Sprache habt Ihr iiber den Ozean gerettet. Im Gewirr
der Sprachen, die man jenseits [in Amerika] spricht, ist keine schoner. Behaltet, was

20 Ebd. S. 258.
21 Zit. bei Schmidt (wie Anm. 18), S. 68.
22 Ebd.
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Ihr habt. Thr habt durch Gottes Gnade das gute Teil. Vertauscht Eure Sprache nicht
mit der des Englidnders; Ihr macht nur schlechten Tausch. [...] Mit Eurer Sprache
verliert Thr:

Eure Geschichte,

damit das leichteste Verstindnis der Reformation,

damit das leichteste Verstindnis der wahren Kirche Gottes;

ferner Eure wunderschone deutsche Bibel,

Eure Lieder, die bis in den Himmel wiederklingen,

Eure Katechismen, die ihres Gleichen nicht haben,

Eure Predigtbiicher, die so herzlich sind,

Eure Erbauungsbiicher, die so kindlich beten,

Eure Liturgien,

Eure ganze heimatliche Literatur, die geistliche und jede andere,

endlich Euerer Viter Sinn und Art, ja auch die Achtung diesseits und jenseits bei
den Zeitgenossen; denn der ist wahrlich keiner Achtung wert, der seine Erstgeburt fiir

ein Linsengericht dahingibt«®? .

Es ist ganz deutlich, daB sich hier ein deutscher Uberlegenheitsdiinkel aus-
spricht, der noch um so heller hervortritt, wenn es darum geht, diese deutsch-
lutherische Kirche gegen die in Amerika iiberall anzutreffenden Sekten abzu-
grenzen, deren Bekehrungsfanatismus, erregtes Predigen, Singen von Glaubens-
liedern nach Gassenhauermelodien und deren Streben nach Vollkommenheit der
Schwirmerei der Reformationszeit entspricht. Gegeniiber diesem Sektengewirr,
gegeniiber dem ‘Fleisch‘, das seine Triumphe in den Erweckungen feiert, steht
das klare “Wort"* in seiner deutsch-lutherischen Niichternheit. Es ist auch folge-
richtig, dal man das Heriiberschwappen der schwirmerischen Sektiererei etwa in
Gestalt der ‘Evangelischen Gemeinschaft’ mit allen Mitteln verhindern muf.
Deutschland muf} ‘sektenrein‘ bleiben. In Amerika selbst gelang es Lihe, 1845
eine geschlossene lutherische Gemeinde, ‘Frankentrost’, griinden zu lassen. Zwei
Jahre spiter — 1847 — wurde ‘Frankenlust® landsmannschaftlich-kirchlich ge-
griindet.

Es kam bei der Versorgung der deutschen Gemeinden aber auch zu nicht
einplanbaren Pannen, wie der, daB sich August Rauschenbusch zum Baptismus
bekehrte und fiir das Luthertum verlorenging. Sein Sohn Walter Rauschenbusch
wurde einer der bedeutendsten Theologen, wenn nicht sogar der bedeutendste
des social gospel. August und Walter Rauschenbusch haben dann auch mit dem
deutschen Baptismus in Verbindung gestanden und am German Department des
baptistischen Predigerseminars in Rochester unterrichtet.

11. Die Wahre Inspirationsgemeinde: Der Graf Zinzendorf, der, wie erwéhnt,
1736 auf die Ronneburg kam, erlebte dort die ‘wahren Inspirierten‘ und suchte
anfinglich, sie in seine Gemeinschaft zu integrieren. Dies miBlang vor allem,
weil die Inspirierten an der unmittelbaren Inspiration durch den Geist festhielten.

23 Wilhelm Lghe, Zuruf aus der Heimat an die deutsch-lutherische Kirche Nordamericas, abge-
druckt im Anhang des Buches von Schmidt (wie Anm. 18), S. 158 f.
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Die Ausspriiche wurden gleichwohl mitgeschrieben und sogar spiter gedruckt.
Ein Teil der Gruppe tiberlebte offenbar bis in das 19. Jahrhundert und entfaltete
eine blithende Textilindustrie. Dafiir wollten sie nur ihre Glaubensgenossen ar-
beiten lassen. Die hessische Regierung verweigerte jedoch Zuzug von wahren
Inspirierten aus anderen deutschen Landern. Dies und die Tatsachen, daf} ihre
Schulen in Herrenhag und Arnsburg der staatlichen Schulaufsicht unterstellt
wurden und die Zollgesetze ihren Wollhandel behinderten, veranlaf3ten sie zur
Auswanderung. 1843 zogen sie unter Leitung des Leibarztes des Fiirsten von
Solms-Lich in die Nihe von Buffalo am Lake Erie, wo die rund 1000 Inspirierten
Ober-, Mittel- und Unter-Ebenezer grﬁndeten24. Spiter wanderten sie weiter
nach Iowa, wo sie die Amana-Kolonien (Unter-, Mittel-, Ober-Amana, Amana
v.d.H., Homestead) griindeten, die noch heute an einigen Stellen wie Dorfer aus
Hessen aussehen.

12. Die Amish gehen zuriick auf Jacob Amann (1644 in Erlenbach/Schweiz
geboren), der 1693 an alle Taufgemeinden schrieb, um sie fiir Mérz des nachfol-
genden Jahres zu einer Konferenz einzuladen. Es sollte um den strittigen Punkt
der ‘Meidung‘, d.h. der radikalen Absonderung von aus der Gemeinde exkom-
munizierten fritheren Glaubensgenossen, gehen. Amann wurde jedoch seinerseits
aus der Bruderschaft der Mennoniten ausgeschlossen, so daB sich eine eigene
Gemeinschaft entwickelte. Es begannen bald schwere Verfolgungen, so daB die
‘Amish-Mennoniten® aus der Schweiz nach Baden, in die Pfalz, nach Lothringen
und ins ElsaB und sogar bis nach Galizien und RuBland auswanderten. Die
Hauptstofirichtung war jedoch Pennsylvanien. Als 1699 die Gefingnisse in Bern
iiberfiillt waren, begannen die Schweizer Obrigkeiten mit der zwangsweisen
Deportation, nachdem man das Hab und Gut konfisziert hatte. Da die Amish-
Gemeinden durch das besondere religitse Merkmal der Meidung gekennzeichnet
waren und sich ihre Identitit daran festmachte, und da zudem dieses religidse
Merkmal sie von allen anderen Menschen abhob und in einen besonderen ‘Stand*
versetzte, kann man davon ausgehen, dafl ihr Zusammengehorigkeitsbewuftsein
sehr ausgeprégt war und die Auswanderung erleichterte. Sie hétten ansonsten mit
ihren asketischen und Reinheitsidealen brechen und sich anpassen miissen. Man
wird davon ausgehen konnen, daB die Amish ab 1727 in der Neuen Welt auf-
tauchten und daB sie ‘vollig mittellos® begannen, so daB es wohl auch so gewesen
sein diirfte, daB sich die meisten erst ‘freikaufen‘ muBten. Dies bedeutete, daB
man entweder die Schiffspassage dem Kapitédn schuldete oder aber sich an einen
Biirger des Landes verdingte, was in der Regel eine vier- bis fiinfjidhrige Arbeits-
zeit (indentured service) nach sich zog?5 .

24 Emst Wagner, Auswanderung aus Hessen. In: Auslanddeutschtum und evangelische Kirche.
Jahrbuch (1938), S. 3-83, hier S. 58.

25 Vgl Jutta Knauf, Jacob’s Ladder. EinfluB der Religion auf das Alltagsleben einer Old Order
Amish-Gemeinde in Ohio/USA. Frankfurt/M. 1993, S. 35.
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Eine neue Welle der Amish wanderte zwischen 1816 und 1860 aus: etwa
3.000 Personen. »Die aus Europa nachgezogenen Amish trugen erheblich zur
Stirkung der kulturellen Identitit der frithen Siedler bei. Unter ihrem EinfluBl
wurde das Leben noch traditionsbewuBter, die Kultur noch konformer und noch
isolierter als je zuvor«20 .

Weil allen diesen Gruppen (auier Lutheranern und Reformierten) in der Al-
ten Welt das Recht vorenthalten war, ihre Ideale voll zu verwirklichen, machten
sie in der Neuen Welt um so entschiedener von der Moglichkeit der ihnen durch
die Verfassung der Kolonie Pennsylvanien zugesicherten Religionsfreiheit Ge-
brauch. So kam es zu einer vielseitigen Intensivierung des Gemeindelebens in all
den unterschiedlichen Schattierungen. Aus deutscher landeskirchlicher Perspek-
tive konnte indes dies nur als wildes Treiben religioser Fanatiker angesehen
werden, und weil gelegentlich Nachrichten von diesem Enthusiasmus sogar die
kirchlichen Kanzleien in deutschen Territorien erreichte, sah man sich dort in der
Annahme bestitigt, daB es sich bei den Auswanderern um ‘Schwirmer® gehan-
delt hatte, die loszuwerden man nur froh sein konnte.

Umgekehrt sahen die Auswanderer in der Riickschau ihre Heimat als das
wahre Babel der Apokalypse an. Man war dem Drachen des verfolgenden Kir-
chentums entkommen und verglich sich mit dem Weib, was in die Wiiste geflo-
hen war, um zu iiberleben. Unter diesem Gesichtspunkt erhalten das Ausgangs-
und das Zielland der religiosen Migration apokalyptische Interpretationen: Eine
Heilsgeographie entsteht, die einer heilsgeschichtlichen Interpretation der Aus-
wanderung zur Seite tritt. Es formt sich ein GeschichtsbewuBtsein, das Alte und
Neue Welt in einem endzeitlich-dialektischen Verhéltnis betrachtet und daher
auch einer gegenseitigen Entfremdung das Wort redet. Die Auswanderer und die
Kirchen in den deutschen Territorien »fiihlten sich aufs tiefste beruhigt bei dem
Gedanken, mit dem anderen Teil nichts mehr zu tun zu haben, und waren damit
zufrieden, einander fortan ignorieren zu kénnen«27 .

Wenn auch die Griinde der Armut und der Hungersnot als Folge von Kriegen
oder Naturkatastrophen sowie der Uberbevélkerung fiir die meisten Auswande-
rungsbewegungen obenan stehen, so sind doch die religiosen Griinde fiir viele
ausschlaggebend. Es ist nicht nur das Verlangen nach freiheitlicher Entfaltung
der eigenen Erkenntnisse, sondern auch die Grundstimmung vorhanden, den
Willen Gottes erfiillen zu miissen. Dafiir sah man oft die Auswanderung an: Wie
Abraham aus seinem Vaterland und aus seiner Freundschaft auf Gottes Geheil3
auswandern mufte, so wollen es ihm die religiosen Auswanderer nachmachen.
Sie sind als Auswanderer die wahren ‘Pilger‘, die hier keine bleibende Stadt
haben und die daher das eine irdische Vaterland mit dem anderen vertauschen

26 Ebd. S. 36.
27 Ernst Benz, Kirchengeschichte in 6kumenischer Sicht. Leiden/Kéln 1961, S. 85.
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konnen, ohne Schaden nehmen zu miissen. Die Pilger wandern zur ewigen Hei-
mat, und da spielt der Durchgangsort keine Rolle: Er kann sich in der Neuen
Welt, in Lateinamerika, in Australien oder Siidafrika befinden.

Ausgesprochen eschatologische Gesichtspunkte bedingten eine Auswande-
rung hessischer und wiirttembergischer Bauern nach Rufiland zu Beginn des 19.
Jahrhunderts. Weil Johann Heinrich Jung-Stilling (1740-1817) die eschatologi-
schen Berechnungen und Vorhersagen des schwiibischen Pietisten Johann Al-
brecht Bengel (1687-1752) aktualisierte und das Solyma der geretteten Seelen in
Samarkand lokalisierte, zog es die Erweckten nach dort. Um der Abwanderung
entgegenzuwirken, genehmigte Konig Wilhelm I. von Wiirttemberg die Griin-
dung der Evangelischen Briidergemeinde Korntal, wo den Erweckten eine relativ
selbstindige, d.h. von dem Kirchenregiment der Landeskirche weitgehend unab-
héngige Verwaltung, zugestanden wurde. Der Leonberger Notar Gottlieb Wil-
helm Hoffmann (1771-1846) war Initiator und erster Vorsteher Korntals.

Dieselbe eschatologische Motivation lag anfinglich bei den Templern vor,
die nicht nach SiidruBland, sondern ins Heilige Land emigrierten, um das Volk
Gottes zu sammeln, d.h. den geistlichen Tempel aufzubauen und so die Wieder-
kunft Jesu vorzubereiten. Die Gruppe stand unter Leitung von Christoph Hoff-
mann (1815-1885), einem Sohn des Begriinders von Korntal. Als Hoffmann und
seine Anhédnger bei den zustindigen Behorden den Antrag auf Auswanderung
einreichten und als Ziel ‘Jerusalem* angaben, wurde dies interessanterweise in
der Kirchenkanzlei nicht als eine geographische GroBe wahrgenommen, wohin
die Templer tatsdchlich auszuwandern begehrten, sondern man meinte, sie such-
ten das ‘himmlische Jerusalem®, so daB sie das Begehren der Templer ‘geistlich®
interpretierten. Tatséchlich aber haben die Templer durch ihren Fleil und Einsatz
mehrere bliilhende Ansiedlungen im Heiligen Land geschaffen. Die Zitrusindu-
strie in Israel geht ganz wesentlich auf das landwirtschaftliche Konnen der
Templer zuriick. Thre eschatologischen Ideen wurden im Laufe der Zeit durch
liberales Gedankengut und rationalistische Ideen verdrdngt. Als ‘Deutsche® wur-
den sie im Zweiten Weltkrieg von den Englandern interniert und z.T. bis nach
Australien verbannt, wo es heute noch eine Templergemeinschaft gibt28 .

Die Altlutheraner wanderten im Gefolge der in Preufen und anderen deut-
schen Landern eingefiihrten Union zwischen lutherischen und reformierten Ge-
meinden nach USA und Australien aus. Die Pfarrer Kavel und Fritsche waren
mit ihrem Anhang aus Brandenburg nach Stidaustralien gekommen. Die Kolonie
entwickelte sich zufriedenstellend, und die Berichte sagen, da} dort die Verhilt-
nisse gesund und die kirchlichen Betreuungsmaglichkeiten gut sind. Seit England

28 Einzelheiten bei Alex Carmel, Die Siedlungen der wiirttembergischen Templer in Paldstina
1868-1918. Stuttgart 1973 und Erich Geldbach, The German Protestant Network in the Holy
Land. In: Moshe Davis and Yehoshua Ben-Arieh, With Eyes Toward Zion - II1. Western Socie-
ties and the Holy Land. New York 1991, S. 150-169.
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1834 Siidaustralien zur Ansiedlung empfohlen hatte, wanderten immer mehr
Deutsche auch aus nicht-religiosen Motiven in diese Region. Die religits be-
dingte Auswanderungswelle der Altlutheraner nach USA hat das Vorurteil auf
beiden Seiten des Atlantiks gegeneinander bestérkt. Fiir die Konfessionalisten ist
das Land der Reformation vom wahren Luthertum abgefallen; dieses kann nur in
neuen Lindern wie den USA oder Australien gedeihen. In Deutschland wurde
der Eindruck verstérkt, dal Amerika das Land ist, in dem sich alle Religiomanen
tummeln konnen, auch die konservativen Konfessionalisten, die sich der fort-
schrittlichen Union und damit der Einheit des Protestantismus entziehen. Ame-
rika wird aus deutscher Perspektive mehr und mehr zu einem Land radikaler
Schwirmer, religioser Spinner, verknocherter Konfessionalisten, aus denen nur
ganz gelegentlich auch einige ‘normale‘ Christen hervortreten.

Der Methodismus wurde durch Riickwanderer nach Deutschland gebracht, die
ihre ehemalige Heimat missionieren wollten bzw. eine erneute Reformation ein-
zuleiten sich anschickten. Sie stiefen in ihrem Misisonseifer ebenso auf Unver-
stindnis wie die Baptisten, gegen die die alten Wiedertduferordnungen der Re-
formation wieder ausgegraben wurden. Aus beiden Gemeinschaften emigrierten
Glieder, die aufgrund der religitsen Verfolgungssituation in den wirtschaftlichen
Ruin getrieben worden waren oder die sich diesem unehrenhaften Zustand durch
vorzeitige Auswanderung entzogen. Damit gingen den neuen Freikirchen erheb-
liche Krifte fiir ihren eigenen Auf- und Ausbau und ihre Konsolidierung verlo-
ren. Man mufl davon ausgehen, daf die geistig und geistlich wendigsten Men-
schen am ehesten an Emigration denken und auch diese durchfiihren, so daf} die
Zuriickgebliebenen die eher statischen Menschen sind. Dadurch ist das Erschei-
nungsbild der neuen Kirchen in einem vermutlich nicht unerheblichen MaB be-
stimmt worden, d.h. da} die Auswanderung ihrer wendigsten und vitalsten Krifte
einem AuszehrungsprozeB gleichkam. Sowohl Methodisten als auch Baptisten
hatten zeitweilig eine erhebliche Anzahl deutschsprachiger Gemeinden in den
USA, die eigene Prediger ausbildeten, eigene Zeitschriften herausgaben und fiir
Neuankdmmlinge ihrer Gemeinschaften aus Deutschland Sorge trugen.

Bei den Auswanderern aus Deutschland wird man schlicht konstatieren miis-
sen, daf} die meisten gezwungenermafen die Flucht ergriffen. Es waren die reli-
gids bewegten Krifte, die auswanderten. Zuriick blieb die gute Familie, die ihre
schwarzen Schafe vertrieben hatte. Dies bedeutete auch einen AderlaB ungeheu-
ren AusmaBes fiir das deutsche Landeskirchentum. Die Auswanderung verstirkte
die ohnehin vorherrschende Tendenz zu einem langweiligen Beamtenkirchen-
tum, in dem alles von oben formalistisch geregelt wurde und der Spontaneitit der
Gemeinde wenig Raum blieb. Wenn neue Gemeinden auftraten, wie Methodi-
sten, Evangelische Gemeinschaft und Baptisten, die anders strukturiert waren
und die eine groBe Beteiligung der Gemeinde verlangten, dann konnte dies nur
auf pures Unverstdndnis auf Seiten des biirgerlichen Konventions-Christentums
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stoBen. Dies wird zumindest auch ein Faktor sein, der den Umgang mit der
Pfingstbewegung und ihre Verdammung in der ‘Berliner Erkldrung‘ mitbestimmt
hat.

Uberblickt man die unterschiedlichen Krifte und Gruppen, die aus Deutsch-
land emigrierten, dann bietet sich hier eine kleine Kirchen- und Sektenkunde. Es
zeigt sich, wie ungeheuer reich und vielfiltig es auf religiosem Gebiet in
Deutschland eigentlich hitte zugehen kdnnen, wenn es nicht zu Auswanderungs-
bewegungen gekommen wire. Deutschland war offensichtlich ein religids pro-
duktives Land, das aber mit dem Reichtum an religioser Phantasie nicht umgehen
konnte. Nicht Reichtum und Vielfalt, nicht Verschiedenheit, Mannigfaltigkeit
und Buntheit, sondern graue Einheitlichkeit, Einerleiheit, Geschlossenheit und
Uniformitit, und dies zvallermeist gezwungenermaBen, waren in Deutschland die
Leitbilder im Umgang mit religios-bewegten Menschen.

Erstaunlich ist die Selbstgeniigsamkeit, ja auch der Uberlegenheitsdiinkel, der
die deutschen Kirchen beseelte und der erst angesichts der Auswanderungspro-
blematik voll ins Bewuftsein trat, wie man bei Lohe eindeutig feststellen kann.
Bei den eigenen Glaubensgenossen sieht man zwar auch die mit der Auswande-
rung verbundenen Note und will mithelfen, die nationalen, politischen und reli-
giosen Identitdtskrisen oder andere Anpassungsschwierigkeiten zu beheben. Bei
den religiosen Abweichlern jedoch ist man vollig unnachgiebig: In die Lage von
vertriebenen oder zur Auswanderung gezwungenen Menschen kann man sich
nicht versetzen. Was es bedeutet, daB ehrbare Biirger um ihrer Religion willen
Haus und Hof verlieren und auswandern miissen, welche psychologischen Bela-
stungen und welche Generationenkonflikte damit einhergehen und was dies alles
schlieBlich in einer neuen, anderssprachigen und anderskulturellen Umgebung
bedeutet, ist offenbar in den Kirchenkanzleien nie Gegenstand der Erorterung
gewesen. Nirgendwo wird die kulturelle Gebundenheit der Kirche so greifbar
wie bei der Auswandererproblematik. Ein universales, ‘katholisches® Verstindnis
von Kirche konnte sich in den kleinen deutschen Landeskirchen nicht entfalten.
Man war einlinig auf die eigene Tradition, auf die Bewahrung der eigenen Privi-
legien und auf die Abwehr der inneren und duBeren Eindringlinge fixiert.

Ahnlich wie die religivsen Abweichler erging es auch den politisch Anders-
denkenden, also den Menschen, die sich gegen die Aristokratie und fiir eine de-
mokratische Erneuerung in Deutschland einsetzten. Aus den Kreisen der Bur-
schenschaft wandern die fithrenden Kopfe wie die Briider Karl und Paul Follen,
Friedrich Miinch u.a. in die USA, Karl Christian Wilhelm Sartorius nach Me-
xiko. Nicht nur sie, sondern auch der preuBische Gesandte in London, Christian
Carl Josias Bunsen, sowie einige der Turner schmiedeten Pldne, innerhalb Ame-
rikas oder durch den Ankauf Kaliforniens von Mexiko ein politisch freies
Deutschland auf nordamerikanischem Boden zu etablieren, wohin man die Aus-
wandererstrome kanalisieren konnte. In ihren Triumen gingen die freiheitsbe-
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wuliten deutschen Auswanderer so weit, sich vorzustellen, daB man in Amerika
ein gewaltiges deutsches Heer ausheben konne, um gegen die reaktioniren, das
Volk knechtenden Fiirsten mit Waffengewalt vorgehen zu konnen und um die
Demokratie einzufiihren. Bei aller Utopie, die diesen Plinen innewohnt, wird
man nicht iibersehen konnen, daf sie von einer groflen Liebe und Zuneigung zu
der alten Heimat getragen sind, fiir die man nur das Beste wiinschte. Die Ge-
schichte muBte leider einen grolen Umweg machen, um Deutschland dem Ideal
einer religios und politisch pluralen Demokratie niherzubringen. Dieser Umweg
ist leider tragisch, weil unzahlige Leichenberge ihn saumen. Heute ist Deutsch-
land ein Einwandererland, allen Einwédnden von konservativen Politikern zum
Trotz. Die Frage erhebt sich, ob wir aus unserer eigenen Geschichte der Aus-
wanderer nicht einiges fiir den Umgang mit Einwanderern heute zu lernen hit-
ten?
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Die Bedeutung der Auswanderung fiir die Ausbreitung der
methodistischen Kirchen in Deutschland

1. Die Evangelisch-methodistische Kirche als ‘Riickwanderer-Kirche® (eine
ﬁbersicht)

Die Evangehsche Gemeinschaft kam 1850 nach Deutschland (Stuttgart) durch
Joh. Conrad Link! (ausgewandert 1836/37, geb. in Lauterbach, Hessen, ref.)

Es folgten weitere ‘Missionare aus Amerika, bald gingen auch Prediger von
.Deutschland nach Amerika.

Die Wesleyanische Methodistengemeinschaft kam 1831 nach Deutschland
(Winnenden) durch Christoph Gottlob Miiller= (1806 von Winnenden nach Eng-
land gefliichtet — Verweigerung des Militardienstes, Metzger, luth.)

Die Bischdifliche Methodtstenk:rche kam 1849 nach Deutschland (Bremen)
durch Ludwig S. Jacoby3 (1838 ausgewandert, geb. in Alt-Strelitz, Meckl., jiid.
Glaubens, spater luth. getauft, Kaufmann.)

Bis 1860 folgten 6 weitere ‘Missionare’, eine groflere Zahl Prediger wanderte
nach Amerika aus.

Die Kirche der Vereinigten Briider kam 1869 nach Deutschland (Naila, Fran-
ken) durch Christian Bischoff (1864 aus Naila ausgewandert, Metzger, luth.)
Spiter kamen weitere ‘Missionare* aus Amerika (G. Sick, E. Lorenz)

Die Wesleyanische Methodistengemeinschaft ging
1897 in der Bischdflichen Methodistenkirche auf
(Eingliederung).

Die so entstandene Kirche vereinigte sich /905 mit
der Kirche der Vereinigten Briider (Vereinigung).
Die hier gebildete Kirche tat sich /968 mit der
Evangelischen Gemeinschaft zur Ev.-methodistischen
Kirche zusammen (Ubergabe)

1 Karl Heinz Voigt, Johann Conrad Link. In: Biographisch-Bibliographisches Kirchenlexikon
(BBKL). Bd. 5, 1993, Sp. 92-94; vgl. auch Sebastian Kurz, BBKL Bd. 4, Sp. 839 f und Johannes
Nicolai, BBKL., Bd. 4, Sp. 843 f.

2  Karl Heinz Voigt, Chr. G. Miiller. In: BBKL, Bd. 6, 1993, Sp. 234-237; vgl. auch John Lyth,
BBKL, Bd. 5, Sp. 501-504 und Edmund Rigg, BBKL, Bd. 8, Sp. 343 f.

3 Karl Heinz Voigt, Ludwig S. Jacoby. In: BBKL, Bd. 2, 1990, Sp. 1418-1420; vgl. auch: Ludwig
Nippert, BBKL, Bd. 6, Sp. 948-950, Heinrich Nuelsen, BBKL, Bd. 6, Sp. 1052 f und Engelhart
Riemenschneider, BBKL, Bd. 8, Sp. 316 f.
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2. Kurzer Uberblick der deutschsprachigen methodistischen Kirchen in
Amerika

Dieser Uberblick zeigt den Wurzelboden, aus dem heraus die in Deutschland
wirksam gewordenen Zweige der folgenden vier methodistischen Kirchen er-
wachsen sind.

2.1 Wesleyanische Methodisten

Die methodistische Kirche in England hatte iiber ihre Missionsgesellschaft auch
Kontakte zu deutschsprachigen methodistischen Gemeinden in Amerika (z.B.
Luenenburg). In diesem Beitrag erfolgt der erste Hinweis auf diese europdisch-
amerikanische Beziehung. Sie ist bisher noch nicht ins Blickfeld getreten und
war daher auch noch nicht Gegenstand der Erforschung. Ganz offensichtlich hat
es aber keine Initiative fiir eine systematische Ausbreitung der deutsch-wesleya-
nischen Gemeinden in Amerika gegeben.

Die deutschsprachige Arbeit in London wurde von Deutschen aufgenommen,
die sich in einer englischen methodistischen Gemeinde bekehrt hatten. In ihrer
evangelistischen und diakonischen Titigkeit wandte sie sich vorwiegend an ihre
Landsleute, die in London einer beruflichen Arbeit nachgingen.

2.2 Die Evangelische Gemeinschaft

Seit 1786 wanderte Jacob Albrecht (1759-1808)* vorwiegend in Pennsylvanien
wie ein methodistischer Reiseprediger evangelisierend durchs Land. Er hatte sich
nach seiner Bekehrung sehr bewuBt einer englisch-sprachigen Methodistenge-
meinde angeschlossen, sah sich jedoch besonders gegeniiber seinen deutschen
Landsleuten missionarisch verpflichtet. Seine Reisepredigt fiihrte zu Gemein-
debildungen, zur Berufung weiterer evangelistischer Prediger und schlieBlich zur
Bildung einer ‘Konferenz‘ (1807). Diese gab sich eine deutschsprachige metho-
distische Kirchenordnung. Daher wirkte sie nach Verfassung, Theologie, Struk-
tur und Verstindnis des Predigtdienstes ganz im Sinne der damals noch lediglich
englisch-sprachigen Methodistenkirche. Auch in ihrem Namen ‘Neuformierte
Methodisten-Konferenz® kam die kirchliche Orientierung klar zum Ausdruck.
Der in der Methodistenkirche fiihrende Bischof Francis Asbury® hatte, obwohl
einige deutschsprachige Prediger innerhalb der Konferenzen der Methodistenkir-
che auch in dieser Sprache evangelisierten, eine systematische Arbeit und Orga-
nisation fiir die Deutschen und Schweizer abgelehnt. Dadurch kam es zur Bil-
dung der Evangelischen Gemeinschaft.

4  Karl Heinz Voigt, Jacob Albrecht. Ein Zeuge der Gnade Gottes. 1995, vgl. auch Friedrich W.
Bautz, Jakob (!) Albrecht. In: BBKL, Bd. 1, 2. Aufl. 1990, Sp. 95.

5 Friedrich W. Bautz, Francis Asbury. In: BBKL, Bd. 1, 2. Aufl. 1990, Sp. 251
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Zur Zeit des Beginns ihrer Mission in Deutschland zihlte sie in Amerika 5
Konferenzen mit 215 Reisepredigern und 21.076 Gliedern (1851)6. Zwanzig
Jahre spiter sind folgende statistische Angaben zu ermitteln: 13 Konferenzen,
606 Reiseprediger, 479 Ortsprediger, 78.011 Glieder und 977 Kirchengebaude.

2.3 Die Kirche der Vereinigten Briider

Philipp Wilhelm Otterbein (1726-1813)7, reformierter Theologe aus Dillenburg
(Hessen), und Martin Bohm (1725-1812), Mennonit, waren beide von der me-
thodistisch inspirierten Erweckungsbewegung in Amerika, wo sie tdtig waren,
erfaBt. 1767 trafen sie sich erstmals und fanden sich als ‘Briider‘. Nach langer
freundschaftlicher Beziechung und zunehmender Anfeindung aus ihren eigenen
Kirchen wegen der ‘methodistischen’ Frommigkeit ’vereinigten’ sich diese bei-
den ’Briider’ mit ihren Anhdngern zu fester Organisation. Sie schufen ein Glau-
bensbekenntnis und eine Kirchenordnung. Uber einen langen Zeitraum arbeiteten
sie nur in deutscher Sprache® .

Anzumerken ist: In Deutschland vereinigten sich Methodisten und ’Briider’
1905, in Amerika wurde 1946 durch eine Vereinigung zwischen den ’Briidern’
und der Evangelischen Gemeinschaft die "Evangelical United Brethren Church’
gebildet. Auch dies ist ein Ausdruck der Néhe aller dieser Kirchen.

2.4 Die Bischéfliche Methodistenkirche in Amerika

Ein deutschsprachiger Zweig innerhalb dieser urspriinglich englisch-sprachigen
Kirche wurde nach anfinglicher Ablehnung 1835 doch noch ins Leben gerufen.
Erster angestellter Missionar fiir die Deutschen war Wilhelm Nast (1807-1 899)?,
der in Tiibingen Theologie studiert hatte. Bei den Methodisten in Amerika kam
er durch das Zeugnis eines Schuhmachers zum Glauben. Diese Erfahrung wurde
fiir sein Leben bestimmend. Die von ihm begonnene missionarische Arbeit wei-
tete sich nach anfinglichen Schwierigkeiten rasch aus: 1844 konnten innerhalb
der Gesamtkirche auch Distrikte aus ausschlieBlich deutschen Gemeinden gebil-
det werden. Als die Arbeit in Deutschland durch diesen Zweig aufgenommen
wurde, gab es in Amerika 141 Reiseprediger, 77 nebenberufliche Ortsprediger,
116 Missionsbezirke mit 121 Kirchengebduden und etwa 10.000 Kirchenzuge-
hérigen. Ab 1864 wurden dann auch deutsche Konferenzen gebildet. Bis 1870

6 Reuben Jickel (in Amerika: Yeakel), Geschichte der Evangelischen Gemeinschaft. Bd. 2 Cleve-
land 1895.

7 Karl Heinz Voigt, Ph. W. Otterbein. In: BBKL, Bd. 6, 1993, Sp. 1345-1348.

8 Bruce5 Behney u. Paul H. Eller, The History of the Evangelical United Brethren Church. 1979,
S. 39-4

9 Karl Heinz Voigt, Wilhelm Nast. In: BBKL, Bd. 6, 1993, Sp. 464-468.
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gab es ca. 30.000 Kirchenzugehorige und 26.000 Sonntagsschiiler, 306 Reise-
prediger, 315 Ortsprediger und 451 Kirchengebiiude!©

2.5 Einige gemeinsame Aspekte

Alle drei in den USA wirkenden deutschsprachigen Kirchenzweige hatten dort
eigene Verlage, eigene Zeitschriften, teilweise eigene theologische Ausbildungs-
stidtten und aus Deutschland angeregte Diakonissen-Werke.

Deutsch-Amerikaner, die in der neuen Welt zum Glauben und in eine me-
thodistische Kirche gefunden hatten, fiihlten sich fiir eine geistliche Erweckung
in der Heimat verantwortlich und waren zu groBen finanziellen Opfern bereit, um
eine missionarische Arbeit in Deutschland oder der Schweiz zu unterstiitzen.
Nachdem es in Europa zu Gemeindebildungen gekommen war, wanderten viele
der in Deutschland fiir eine methodistische Gemeinde gewonnenen Kirchen-
glieder nach Amerika aus, weil sie unter behordlichen Schikanen, Verboten und
Bedrohungen litten und den Wunsch hatten, ihren Glauben frei und offen zu
leben. Es erklirt sich von selbst, da3 es zwischen den verschiedenen methodisti-
schen Kirchen in Deutschland und Amerika lebhafte Beziehungen gab.

Delegierte der Kirchenzweige aus Deutschland und der Schweiz nahmen an
den gesamtkirchlichen Generalkonferenzen in Amerika teil. Aus den amerikani-
schen Abteilungen der Kirchen kamen Beauftragte nach Deutschland, die an den
Konferenzen teilnahmen!! .

Die Motive fiir die Ausweitung der Arbeit, die in brieflichen Kontakten und
Bitten aus der Heimat einen starken Vorlauf hatte, kann man wie folgt zusam-
menfassen:

(1) Es sollten in Deutschland Vorurteile gegeniiber den methodistischen Kir-
chen abgebaut werden, die in Deutschland reichlich ausgestreut wurden (z.B.

10 Ludwig S. Jacoby, Geschichte des Methodismus. Bd. 2 1870; Paul F. Douglass, History of
German Methodism. Cincinnati 1939; Karl Heinz Voigt, Der deutschsprachige Zweig der Me-
thodistenkirche in den Vereinigten Staaten von Amerika. In: Karl Steckel u. C. Ernst Sommer
(Hg.), Geschichte der Evangelisch-methodistischen Kirche. 1982, S. 39-58.

11 Die Protokolle der ‘Konferenzen’ der Methodistenkirche wiesen damals z.B. folgende Besucher
aus:
1865 in Bremen: Bischof Edmund St. Janes (USA), Sup. Christian Willerup Schweden, drei wei-
tere Prediger aus Skandinavien, Dr. William F. Warren, USA (z.Zt. Dozent im Predigerseminar
Bremen); 1866 in Heilbronn: Dr. John Price Durbin, Missionssekretir (New York), Edward
Pope (London), Charles Cook (Paris), Dr. W. F. Warren (USA, z. Zt. Bremen), Missionar F. W.
Flocken (Bulgarien), auBerdem: die Prediger Johann G. Wollpert und Lorenz Eisenhardt von der
Ev. Gemeinschaft; /1867 in Ziirich: Bischof Calvin Kingsley (USA), Dr. John F. Hurst (USA),
die methodistischen Prediger E.C.FoB (New York Konferenz) White (Missouri Konferenz),
Sawyer (New England Konferenz), Dr. Fox (Traktatgesellschaft) u. Pred. Workman
(Reformierte Kirche Schenectady); 1868 in Bremen: Micah John Cramer, amerikanischer Kon-
sul, Prof. C. W. Bennett; 1869 in Berlin: Rev. Mr. Briggs (USA), der beriihmte Philipp Schaff
(Reform. Professor in USA, ab 1870 am Union Theological Seminary), und die beiden Arzte Dr.
TP\,darscy und Dr. Norris (Boston, USA). Der ‘Konferenz’' gehorten damals zwischen 20 und 35

rediger an.
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Wilhelm Lohe). Dies war wichtig fiir die Missionsarbeit, die in Amerika unter
den Neuankommenden Deutschen geschah.

(2) Es war der Wunsch, eine Dankesschuld gegeniiber dem Land der Refor-
mation abzustatten. John Wesley war unter dem Einflull Luthers zur Heilsgewil3-
heit gelangt und hatte damit in gewissem Sinne die methodistische Bewegung
ausgelost, und die Mehrzahl der aus Deutschland kommenden Prediger hatte in
den lutherischen, reformierten oder unierten Kirchen (manche auch in einer ka-
tholischen Gemeinde) ihren Konfirmanden-Unterricht empfangen. Das war fiir
viele die einzige theologische Unterweisung, da es sich ja iiberwiegend um Lai-
enprediger handelte, die die Mission vorantrieben!2 .

(3) Es bestand die Hoffnung, dal von Deutschland eine zweite Reformation
um die Welt gehen wiirde; daran wollte man mitwirken.

(4) Durch Evangelisation wollte man in Deutschland »mithelfen am Bau des
Reiches Gottes«.

(5) Das sollte geschehen durch die Vermittlung lebendigen Christentums, wie
es methodistischer Frommigkeit entsprach!3 .

Auswanderer-Gefiihle und missionarische Motive vermischen sich hier. Es
ging jedenfalls nicht um eine ‘richtigere‘ Theologie, sondern um eine durch mis-
sionarisches Wirken ausgeloste, lebendige evangelische Frommigkeit.

3. Die Bedeutung der Auswanderung fiir die Ausbreitung der methodisti-
schen Kirchen.

3.1 Viele Verbindungen auf verschiedenen Ebenen
3.1.1 Traktate und Kleinschriften

Nachdem Jacoby als erster methodistischer Missionar 1849 in Bremen ange-
kommen war, wandte er sich sofort der Arbeit unter Auswanderern zu. Schon
1849 kiindigte er eine Broschiire an. Zigtausend Exemplare der
‘Freundschaftlichen Winke fiir Auswanderer® sind verteilt worden. Daneben
wurden besonders auf Schiffen in Bremerhaven, aber auch in Bremen und Ham-
burg, Mengen von Traktaten verteilt; 1853: ca 30.000 und 1854: 40.832! Wenn
die Seestadt Bremerhaven voller Auswanderer war, wurden fiir sie tiglich Got-
tesdienste gehalten, zuerst in einem Theatersaal, spiter in der eigenen Kapelle.
Im Hafen von New York lag das ‘Bethel-Schiff‘, um den Ankommenden, die in
Bremen und Bremerhaven mit methodistischer Literatur versorgt worden waren,

12 Bemerkenswert ist hier ein Unterschied zwischen der Ev. Gemeinschaft und der Methodistenkir-
che. Von den 57 Delegierten, die an der Generalkonferenz der Ev. Gemeinschaft 1851 teilnah-
men, war keiner mehr in Deutschand geboren. Das wiire zu dieser Zeit fiir eine deutschsprachige
Konferenz der Bischoflichen Methodstenkirche in Amerika ausgeschlossen gewesen. Man merkt
daran, daB die Ev. Gemeinschaft in Amerika eine um eine etwa eine Generation lingere Tradi-
tion hat, Vgl. R. Jiickel (wie Anm. 6), S. 21 f.

13 Karl Heinz Voigt, Warum kamen die Methodisten nach Deutschland. 3. Aufl. 1979
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als erste Anlaufstation mit Rat und Tat, aber auch mit Verpflegung und einer
Ubernachtungsmoglichkeit zur Verfiigung zu stehen.

3.1.2 Briefe aus Amerika und Besuche bei Verwandten

Jacoby lieBl sich von deutsch-amerikanischen Methodisten Briefe fiir deren An-
gehorige schicken. Soweit es ihm moglich war, brachte er sie personlich zu den
Empfingern, z.B. zu Konekes nach Zeven, ins badische HaBlach zu Eisenmeiers,
nach Schweigern in Baden, von wo mehrere Auswanderer in Amerika zur Me-
thodistenkirche gestoBen waren, und nach Pfiffligheim bei Worms. Solche Briefe
waren eine Art Visitenkarte. Jacoby konnte sich ausweisen und fand Einlaf} ins-
besondere bei den Familien seiner amerikanischen Predigerkollegen. Dabei er-
zéhlte er von threm Weg zum Glauben, und schon war aus seinem Besuch eine
Evangelisation geworden. Manche der Besuchten zeigten ihm Briefe aus der
neuen Welt, die fiir sie selbst eine Veranlassung zur Umkehr wurden. In anderen
Héusern hielt Jacoby Gottesdienste, zu denen die Nachbarn und Freunde kamen.
Im badischen Schweigern z. B. waren 30 Leute zusammengekommen. Die Briefe
aus Amerika hatten den Boden bereitet.

3.1.3 Kirchliche Zeitschriften

Gerne hitte Jacoby in solchen Hausern, die er besuchte, Predigtstationen einge-
richtet, aber wie hitte er das von Bremen aus bewiltigen sollen? Wenn er schon
selber nicht iiberall hinreisen konnte, um die Menschen fiir den Glauben an Jesus
Christus zu gewinnen, so hatte er doch eine andere Mdglichkeit erschlossen. Ab
Mai 1850 erschien in Bremen zunichst die Zeitschrift ‘Der Evangelist‘, bald
danach auch ‘Der Kinderfreund® (1852). Sie wurden in grofer Zahl in alle Him-
melsrichtungen verschickt. Der Buchhalter des methodistischen Verlags in Bre-
men, Ludwig Girtner, berichtete den Ausgewanderten nach Cincinnati:
»Hunderte von Bestellungen laufen jéhrlich aus Amerika auf diese Blitter ein,
und so wird diesen Organen des Methodismus der Eingang fiir ganz Deutschland,
ja selbst die Schweiz und angrenzende Linder erméoglicht«14 . Freilich waren
nicht alle Empfinger in Deutschland dariiber begeistert, daf} ihre amerikanischen
Angehorigen sie mit christlichem Schrifttum eindeckten. Jacoby berichtete von
verschiedenen Sendungen, die mit dem Vermerk ‘Annahme verweigert® zuriick-
kamen. Neben der in den Zeitschriften erfolgten Vermittlung der christlicher
Botschaft versuchte er auch dadurch Kontakte zu gewinnen, daf seine Zeitschrift
auch »alle Nachrichten, die fiir die Auswanderer von Nutzen sein kénnen [...]«,
verdffentlichte!S .

14 Bericht in: Christlicher Apologete (1855), S. 166.
15 Der Evangelist (1852), S. 332.
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3.1.4 Auswanderer-Hilfe

Die vielféltigen Beziehungen nach Amerika fiihrten allerdings auch dazu, daB3
aus den entstehenden Gemeinden ein erheblicher Teil der Familien nach Amerika
auswanderte. Sachsen, Sachsen-Weimar, Wiirttemberg, Baden, aber auch Han-
nover und Bremen hatten einen stiindigen Aderlafl zu verzeichnen. Manchmal
zogen ganze Gruppen und kleine Gemeinden in die freie Welt, besonders wenn
sie den Schikanen der Behorden oder der Pfarrer ausgesetzt waren oder die Ver-
sammlungen verboten wurden. Jacoby konnte das nicht verhindern. Er tristete
sich und schrieb: »Unser Verlust ist der Gewinn fiir die deutschen Missionen
(Gemeinden) in Amerika«!®. Glieder der methodistischen Kirchen wanderten
»mit Schein« aus, das bedeutete, sie bekamen einen Nachweis ihrer Kir-
chengliedschaft, die sie nun mit gleichen Rechten und Pflichten in Amerika
wahrnehmen konnten!” . Der erste methodistische Prediger, der schon 1854 aus
Deutschland nach Amerika iibersiedelte, war Louis Wallon. Jacoby berichtete
iiber ihn nach Amerika: »Er muBte wieder drei Tage in einem schmutzigen Ge-
fangnis zubringen und ist vom Oberamtmann wie ein gemeiner Vagabund behan-
delt worden. Es tut mir leid sagen zu miissen, dafl die Geistlichkeit von Weins-
berg die Ursache dieser Verfolgung ist«!8 . Nach zweimaliger Inhaftierung und
jeweils nachfolgender Ausweisung des Hessen aus Wiirttemberg wanderte der
aus hugenottischem Geschlecht stammende Louis Wallon aus und wurde in
Amerika einer der fihigsten Prediger unter den deutschen Methodisten!? .
Jacoby, der auch Geld von amerikanischen Angehérigen fiir die Uberfahrt
vermittelte, den ihm von amerikanischen Methodisten zugewiesenen Auswande-
rern Quartier besorgte und in Bremen Hilfe leistete, hat damit alle Hénde voll zu
tun gehabt. Selbst Wilhelm Nast, der soviele Nachrichten in dem von ihm her-
ausgegebenen ‘Christlichen Apologeten® publizierte, bemerkte nach einem Be-
such 1857 in Bremen in seinem Reisebericht: »Montag vormittag hatte ich die
Gelegenheit, mit meinen eigenen Augen zu sehen, was Br. Jacoby fiir die Aus-

16 Ludwig S. Jacoby an John P. Durban, Missionssekretir der Methodistenkirche in New York, in:
Christlicher Apologete (1856), S. 165. Auf Stimmen, wie sie im Baptismus immer wieder gehort
wurden, wie »Bleibe im Lande und nihre dich redlich« (Ps.37,3) oder »Wer glaubt, der flieht
nicht« (Jes. 28,16) (vgl. dazu: Margarete Jelten, Unter Gottes Dachziegel, Anfinge des Baptis-
mus in Nordwestdeutschland. 1984 und dies., Eine Freikirche in der ‘Freiesten Stadt’
[Bremerhaven]. 1982) bin ich in der methodistischen Literatur nicht gestoBen. Dahinter mag
baptistischerseits die hohe Wertschitzung der einzelnen Ortsgemeinde und methodistischerseits
das Bewubtsein der weltweiten Connexio als erfahrbarer Verbund stehen. Damit wiire dies ein
interessanter Beleg dafiir, wie theologisches BewuBtsein menschliche Verhaltensweisen zu pria-
gen vermag.

17 Das ist ein deutlicher Unterschied zum deutschen Staatskirchenrecht, das an der Landesgrenze
endete. Das hatte formalrechtlich zur Folge, da der Grenziibertritt gleichzeitig der unbemerkte
Kirchenaustritt war.

18 Jacoby, Bericht nach New York v. 22.2.1854. In: Christlicher Apologete (1854), S. 53.
19 H. Miiller, Geschichte der Ost-Deutschen Konferenz (in Amerika). New York 1916, S. 116 f.
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wanderer zu tun hat. Ich wiirde dariiber meinen Kopf so gewil verlieren, wie
einer meiner schwibischen Landsleute«20 .

3.2 Mission und Gemeindebildung als Riickwirkung der Auswanderung

Innerhalb der unterschiedlichen Traditionen, die heute die Evangelisch-methodi-
stische Kirche bilden, hat sich Mission, Ausbreitung und Gemeindebildung in
Deutschland nahezu nach gleichen Mustern vollzogen. Uber die dafiir maBgebli-
chen Voraussetzungen wird an anderer Stelle gehandelt. Um diese friihe Ge-
meinsamkeit aller methodistischen Kirchen aufzuzeigen, will ich zwei parallele
Beispiele aufzeigen, je eines aus der Geschichte der Evangelischen Gemeinschaft
und der Bischoflichen Methodistenkirche. Es wire durchaus moglich, das gleiche
Muster an der Kirche der Vereinigten Briider im frankischen Naila nachzuwei-
sen?! | was aber aus Zeitgriinden nicht moglich ist.

Beide hier ausgefiihrten Beispiele beschreiben jeweils die Entwicklung in ei-
ner verhaltnismalig iiberschaubaren Region, ndmlich Nordhessen fiir die Evan-
gelische Gemeinschaft und Bremen fiir die Methodistenkirche. Wenn beide Bei-
spiele einen Zeitabstand von nahezu drei Jahrzehnten haben, dann ist das kei-
neswegs ein Nachteil, wird doch daran erkennbar, daf trotz zeitlicher Verschie-
bung die missionarischen Ausgangspositionen weitgehend #hnlich geblieben
sind.

3.3 Die Erfahrung der Evangelischen Gemeinschaft in Nordhessen.

Helmut Mohr gibt uns unbeabsichtigt ein Beispiel fiir die Auswirkungen der
Auswanderung auf die Mission, Ausbreitung und Gemeindebildung der Evange-
lischen Gemeinschaft in Deutschland. In seiner Arbeit?> hat er, ohne dem
Aspekt der Auswanderung eine besondere Aufmerksamkeit schenken zu wollen,
ein eindrucksvolles Beispiel offengelegt. Gerade durch die unbeabsichtigte Erhe-
bung dieses Aspekts ist die Beschreibung um so eindrucksvoller, weil sie aus-
weist, wie sehr die Bedeutung der Wanderung ein integrierter Teil der histori-
schen Erfahrung innerhalb der methodistischen Kirchen ist.

Der Anteil der Hessen an der Auswanderer nach Amerika war besonders
hoch. Entsprechend kamen dort viele Auswanderer dieser Region auch mit me-
thodistischen Kirchen in Kontakt. In ihren Briefen in die Heimat berichteten sie
von ihren iiberraschenden Heilserfahrungen?3. Immer wieder kam es auch zu

20 Wilhelm Nast, Brief v. 3.9.1857. In: Christlicher Apologete (1857), S. 158 f.
21 Karl Eduard Haas, Die Kirche der Vereinigten Briider in Christo in Oberfranken (1869-1905).
In: ders., Die kleinen christlichen Kirchen und freien Gemeinden in Bayern. 1976, S. 143 ff.

22 Helmut Mobhr, Die Ausbreitung der Evangelischen Gemeinschaft in Nordhessen. Stuttgart 1975
(Beitriige zur Geschichte der Evangelisch-methodistischen Kirche, Beiheft 5).

23 Ebd. S. 37, Anm. 7.
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Besuchen von Deutsch-Amerikanern24 , die iiberschaubare erweckliche Bewe-
gungen auslosten und die teilweise sogar zu Riickwanderungen fiihrten.

Den Impuls fiir eine ‘Hessen-Thiiringen-Mission‘ — man beachte diese For-
mulierung — gaben Riickwanderer, die 1859 in Amerika Glieder der Evangeli-
schen Gemeinschaft geworden und an die hessisch-thiiringische Grenze zuriick-
gekehrt waren, um ihren Lebensabend in der Richelsdorfer Hiitte zu verbringen.
Sie richteten 1879 an die Berner Tagung der kirchenleitenden Konferenz der
Evangelischen Gemeinschaft, die damals noch die deutschen Linder und die
Schweiz umfaBte, ein schriftliches Bittgesuch um einen Prediger fiir diese Ge-
gend. Daraufhin wurde Gottlob Barchet als Missionar entsandt mit der Anwei-
sung, seinen Wohnsitz in Eisenach zu nehmen. Diese Stadt war fiir die Mission
strategisch giinstig gelegen. Aulerdem wohnte dort ein Ehepaar, das bereits in
Basel zur Evangelischen Gemeinschaft gestoBen war. Barchet, damals 26 Jahre
alt, »schulterte sein Reisetdschchen und wanderte an Hand von Adressen, die ihm
von Gemeindegliedern in Deutschland und Amerika zugestellt waren [...] in
unbekanntes Land«25 .

In Grofialmerode wurde Barchet auf eine Gruppe von etwa 25 Personen auf-
merksam, die regelmiBig den ‘Christlichen Botschafter® lasen. Der ‘Christliche
Botschafter® war das Sonntagsblatt der Evangelischen Gemeinschaft in Amerika,
der vermutlich durch frithe Auswanderer an die Freunde in der Heimat geschickt
wurde. In diesem in Cleveland, Ohio, gedruckten Sonntagsblatt war eine Notiz
tiber die Sendung eines Missionars nach Eisenach erschienen. Das hatte man
wiederum in GroBalmerode gelesen und daraufhin den Kontakt nach Eisenach
aufgenommen?®. Es kam in GroBalmerode zur Gemeindebildung. Auch die
spéter erbaute Kapelle wurde von Amerika-Auswanderern mitfinanziert, nach-
dem wiederum der amerikanische ‘Christliche Botschafter® iiber das Bauvorha-
ben berichtet hatte?’ . Ahnlich wurde der Kapellenbau in Bebra durch eine
Spende von Auswanderern unterstiitzt. Ein Ehepaar Thomas aus Cleveland
wollte damit »dem verstorbenen Vater ein Denkmal setzen«28 .

In Schmalkalden nahm die Arbeit der Evangelischen Gemeinschaft ebenfalls
ihren Anfang durch Briefe aus Amerika. Der Auswanderer Kraushaar aus Klein-
schmalkalden war in Amerika Prediger der Evangelischen Gemeinschaft gewor-
den und wollte die Heilsbotschaft auch seinen Angehorigen in der Heimat ver-

24 Ebd. Anm. 8, zusitzlich ist zu verweisen auf Christoph Gottlob Miiller u.a. 1830 in Winnenden;
Franz Nuelsen, 1841 in Norten-Hardenberg; John Petzing, 1841 in Sterkelshausen bei Roten-
burg/Fulda; Ehrhardt Wunderlich, 1850 in RiiBdorf/Thiiringen; Christian Gebhardt, 1857 in
Pferdsfeld/Hunsriick; auch: Wilhelm Nast, 1857 u. 1877 an vielen Orten.

25 Reinhold Barchet, Gottlob Barchet, ein gesegneter Seelsorger, zit. n. Mohr (wie Anm. 22), S.
200 f.

26 Ebd. S. 52/23-30.
27 Ebd.S.47.
28 Ebd. S. 54/30.
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kiindigt wissen. Er schrieb an den in Gelsenkirchen wohnenden ‘Vorstehenden
Altesten‘ — heute Superintendent — und bat darum, seine Angehérigen zu besu-
chen. Daraus erwuchs die spitere Gemeinde Schmalkalden.

In Friedrichroda kam es ebenfalls zur Gemeindebildung als Riickwirkung
aus Amerika. Der Auswanderer Franz Heinrich Messing hatte sich in Amerika
der Bischoflichen Methodistenkirche angeschlossen und war als Prediger ange-
stellt?9 . In sein tigliches Gebet schloB er die Bitte um eine Erweckung in seiner
Heimat ein. 1883 evangelisierte Prediger Johannes Schempp3? von der Evangeli-
schen Gemeinschaft in Friedrichroda. Als Messing in Amerika davon horte, rei-
ste er sofort fiir einige Monate in seine Heimat, um die missionarische Arbeit zu
unterstiitzen3! . Auch bei Besuchen anderer Glieder der Evangelischen Gemein-
schaft, die vorher nach Amerika ausgewandert waren, kam es zur Organisation
neuer Predigtstationen, die danach fiir kiirzere oder ldngere Zeit besucht wurden.
Nachgewiesen ist, daB der Besuch von Frau Fiihrer in Ausbach, Kreis Hersfeld
fiir zwei Jahre zu Versammlungen fiihrte, die alle 14 Tage gehalten wurden32 .

Die Zahl der Dorfer und Stidte, die H. Mohr beildufig als Predigtorte nennt,
ist beeindruckend hoch. In vielen Fillen mufl es durch familidre Beziechungen
zwischen Ausgewanderten, die sich in Amerika einer methodistischen Kirche
angeschlossen hatten, und deren Verwandte und Freunde in der Heimat zu diesen
missionarischen Aktivititen gekommen sein. Nachweisbar ist dies z. B. fiir Bad
Hersfeld und fiir Buschhausen, Kreis Eschwege33 .

Auch zum Beginn einer ‘Oberhessen-Mission' im Raum Marburg-Giefien
kam der AnstoB} aus Amerika. Ein Brief eines Mitglieds in Fredonia, USA, an die
Tagung der Konferenz, die diesmal in Karlsruhe-Durlach zusammenkam, iiber-
mittelte die Bitte um die Missionierung dieser Region, fiir die schon »eine nam-
hafte Summe bereitliege«34 . Nach der Priifung der Lage in dieser Region wurde
ein Jahr spiter der junge Prediger August Neese, damals 24 Jahre alt, nach Mar-
burg gesandt. In seiner Autobiographie schrieb er riickblickend:

»Mein Distriksvorsteher>> iibergab mir eine Anzahl Briefe, die zum griBten Teil aus

Amerika stammten. In diesen Briefen waren Adressen angegeben und der Wunsch

ausgesprochen, man moge diese Leute besuchen und seelsorgerlich beeinflussen [...].

Ich war zwei Wochen lang unterwegs. Kam ich zu den Leuten und bestellte auf

Grund der Briefe meine GriiBe von ihren Verwandten in Amerika, so hofften die mei-
sten, daB ich auch Dollars abzugeben hitte. Die aber hatte ich nicht. Wenn ich dann

29 Franz Heinrich Messing ist in Friedrichroda geboren und am 2.3.1833 in den USA gestorben.
30 Karl Heinz Voigt, Joh. Schempp d.A.. In: BBKL, Bd. 9, 1994, Sp. 1588-1590.

31 Paul Wiithrich, Die Evangelische Gemeinschaft im deutschsprachigen Europa. In: Steckel u.
Sommer (wie Anm. 10), S. 169.

32 Mohr (wie Anm. 22), S. 53/23.

33 Ebd. S. 53/21 und 53/23.

34 Ebd. S.234/3.

35 Jakob Knapp mit Wohnsitz in Miilheim/Ruhr.
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endlich herausgebracht hatte, wer ich sei und was ich wolle, dann schlug die Stim-

mung meist plétzlich um [...]. In einigen Orten konnte ich aber Gottesdienste halten

in Schulen, Bethiusern und im Walde«8 ,

Der Schilderung Neeses spiirt man deutlich ab, wie gravierend gerade in der
Besuchssituation der Unterschied war zwischen den Amerika-erfahrenen
‘Bezirksreitern® mit ihrer reichen Missionspraxis und denen war, die — wie Au-
gust Neese — diese Erfahrung nicht gemacht hatten37 .

Eine besondere Situation spiegelt die Gemeinde im hessischen Lohra wider.
Sie war durch Auswanderung und Riickwanderung entstanden. Ihre Griinder
waren in Amerika mit der Evangelischen Gemeinschaft bekannt geworden. Man
sang im hessischen Lohra aus dem wahrscheinlich noch in Amerika gedruckten
Gesangbuch der Evangelischen Gemeinschaft, las auch die in Bremen bei den
bischoflichen Methodisten gedruckte Wochenzeitung ‘Der Evangelist®® und
empfing auch Besuche von Predigern der Evangelischen Gemeinschaft und der
Bischoflichen Methodistenkirche? . Aber man blieb autonom, bis 1937 ganz of-
fensichtlich im Zusammenhang mit den Verboten anderer freikirchlicher Ge-
meinden und Vereinigungen*? das schiitzende Dach der mit Korperschaftsrech-
ten ausgestatteten Evangelischen Gemeinschaft gesucht wurde.

Bei genauerer Untersuchung der Quellen unter dem speziellen Gesichtspunkt
der Auswanderung werden sich weitere Beziehungen der einzelnen Gemeinden
und ihrer Glieder und der vielen Predigtorte zu diesem Aspekt ergeben. Allein
diese knappe Ubersicht gibt Einblick in die vielfiltigen Beziehungen, die es zwi-
schen der Arbeit unter den Deutschen in Amerika einerseits und der Evangeli-
schen Gemeinschaft in Deutschland andererseits gab. Ohne diese Beziehungen
wire die Ausbreitung in Nordhessen — wenn iiberhaupt — vollig anders verlaufen.

3.4 Erfahrungen der Bischoflichen Methodistenkirche im Raum Bremen

Ahnlich wie der Uberblick aus dem Bereich der Evangelischen Gemeinschaft auf
eine Region in Hessen begrenzt war, soll hier eine Beschrinkung auf den Raum
Bremen erfolgen.

36 Zit. n. Mohr (wie Anm. 22), S. 235 f/10.

37 Man vergleiche beispielsweise die Reaktionen auf den Besuch von J.C. Link in Lauterbach in
zwei Briefen, die Biirger dieses Ortes am 4.2. und am 7.3.1851 nach Amerika geschrieben ha-
ben. Veroffentlicht bei Mohr (wie Anm. 22), S. 195 ff, Anm. 21; auch den Bericht von J. Schla-
genhauf, Ein Pionierprediger des Westens. In: Der Christliche Apologete. Cincinnati/Ohio 1901,
S. 337, der einen Besuch eines Predigers aus Amerika in seinem Dorf Lotte (Tecklenburg) in ei-
ner Weise schildert, wie es viele methodistische Prediger dhnlich erlebt haben.

38 Die aus Amerika fiir einen Karl Feld in Lohra im Bremer Traktathaus abonnierte Zeitschrift *Der
Evangelist’ war seit Sept. 1852 mit dem Vermerk zuriickgekommen »abgereist«, vgl. Der Evan-
gelist (1852), S. 480.

39 Engelhardt (sonst Engelhart) Riemenschneider, Mein Lebensgang, Erlebnisse und Erfahrungen.
1882, S. 115 ff; vgl. auch BBKL, Bd. 8, Sp. 316 f.

40 Vgl. Gerhard Jordy, Die Briiderbewegung in Deutschland. Teil 3 1986, S. 91 ff; Andrea Strii-
bind, Die unfreie Freikirche (Baptisten). 1991, S. 214 ff.
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Schon allein die Entscheidung von 1849, Bremen zum Ausgangspunkt fiir die
Mission in Deutschland zu machen, ist darin begriindet, da3 hier den Auswande-
rern noch vor ihrer Einschiffung erste Eindriicke und Informationen iiber die
deutschen Methodisten in Amerika vermittelt werden konnten. Ludwig Sigis-
mund Jacoby, der als erster Missionar der Bischoflichen Methodistenkirche Ende
1849 in Bremerhaven ankam, hatte bei seiner Sendung nach Deutschland die
Wahl, sich zwischen Hamburg und Bremen als Ausgangspunkt der Mission zu
entscheiden. Bremen war der deutsche Auswanderer-Hafen nach Amerika
schlechthin, widhrend Hamburg mehr nach England hin orientiert war. Es ist
typisch, daB z. B. der baptistische Gemeindegriinder Johann Gerhard Oncken,
von England kommend, zwar auch in Bremen nachhaltig in der Sonntagsschulsa-
che wirkte, aber doch Hamburg zum Sitz seiner missionarischen Arbeit
machte*! . Auch die Titigkeit der englischen Wesleyaner in Hamburg ist be-
zeichnend#? . Man kann also bei der Ortswahl Jacobys durchaus von einer kirch-
lichen Missions-Strategie im Zusammenhang der Auswanderung sprechen. Uber
die Arbeit unter den Auswanderern in Bremen und Bremerhaven habe ich 1976
einen Aufsatz veroffentlicht, in dem ich Einzelheiten iiber die Arbeit unter Aus-
wanderern in Bremen und Bremerhaven zusammengetragen habe?3. Die Um-
fangreichen Aktivititen zeigen ganz im Sinne methodistischer Theologie und
Praxis, wie Mission zugleich Evangelisation und Diakonie umfafit. Allein die
kleine Broschiire ‘Freundschaftliche Winke fiir Auswanderer®, die erstmals 1852
in Bremen erschien, ist nach immer neuen Auflagen mit vielen verschiedenen
Ratschldgen verteilt worden.

Die Ausbreitung im Raum Bremen war rasant. Innerhalb von 6 Monaten hatte
der aus Amerika gesandte ‘Missionar‘ Jacoby in und um Bremen 32 Predigtsta-
tionen organisiert**. Die erstaunlich vielen Ankniipfungspunkte hatten zwei
Voraussetzungen: einerseits die Situation der Herrnhuter Societit in Bremen*>
und — weitaus bedeutsamer — Riickwirkungen von Amerika-Auswanderern. Aus
dem hannoverschen Bremer Umland wanderten Gruppen, Familien und Einzel-
personen aus. Eine ganze Anzahl dieser Auswanderer schlossen sich in Amerika
der Methodistenkirche an. Dort herrschte gerade unter den deutschsprachigen
Gemeinden ein starkes missionarisches SendungsbewuBtsein. Man wollte das ei-

41 Giinter Balders, Theurer Bruder Oncken. 1978, S. 15 ff.

42 Ludwig Rott, Die englischen Beziehungen der Erweckungsbewegung und die Anfinge des
wesleyanischen Methodismus in Deutschland. 1968, S. 136 ff.

43 Karl Heinz Voigt, Auswanderer-Fiirsorge der methodistischen Kirche in der Mitte des 19. Jahr-
hunderts. In: Hospitium Ecclesiae 10 (1976), S. 147-157.

44 Karl Heinz Voigt, Die Evangelisch-methodistische Kirche in Bremen. In: Andreas Ropcke,
Bremische Kirchengeschichte im 19. und 20. Jahrhundert. 1994, S. 410; dort sind Versammlun-
gen in den Vorstddten und Dorfern aufgelistet.

45 Karl Heinz Voigt, Herrnhuter und Methodisten in Bremen. In: Giinter Balders (Hg.), Freikirchen
Forschung Nr. 3 (1993), S. 58 ff; auch Mitteilungen der Studiengemeinschaft der Evangelisch-
methodistischen Kirche (1994), Heft 1, S. 17 ff.
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gene Gliick des Heils und die Erfahrung des Friedens mit Gott auch den Ange-
horigen und Freunden in der Heimat vermitteln. Es wurden aus diesem Grunde
viele Briefe geschrieben, von denen Hunderte nachweisbar sind*® . Beispielhaft
zitiere ich die Einleitung aus einem langen Brief, der aus Brunswick, Mo., kam:
»An meine liebe Mutter und Geschwister in Deutschland.
In meinem letzten Schreiben versprach ich Euch, meine Bekehrungs-Geschichte
moglichst bald mitzuteilen, habe es leider bis jetzt unterlassen miissen. Da wir, Fr.
und ich, Euch zu wiederholten Malen von der Notwendigkeit der Wiedergeburt
schrieben, so achte ich dieses um so nothiger, um Euch dadurch unter Gottes Bei-
stand einen klareren Begriff von der Wiedergeburt beizubringen. Denn Ihr seyd viel-
leicht geneigt zu glauben, die Bekehrung, von welcher wir Euch schreiben, sey eine
besondere Eigenthiimlichkeit der Leute in Amerika, aber keine Nothwendigkeit fiir
Euch in Deutschland, da Euch doch Euere Seelsorger nie etwas derart sagen [...]«%7 .
Die Réaktion auf solche Briefe war in Deutschland nicht immer so, wie es
sich die Schreiber in Amerika vorgestellt hatten. In einem anderen Brief heift es
z. B.: »Meine Gebete waren schon lange fiir meinen Vater, meinen Bruder und
meine Schwester emporgestiegen, ich suchte ihnen die Notwendigkeit der Be-
kehrung in Briefen mitzuteilen, welches aber wenig Frucht schaffte [...]«%®.
Briefe konnten nur begrenzt spirituelle Erfahrungen vermitteln, besonders wenn
man die starken Vorurteile im Blick hat, die im 19. Jahrhundert in Deutschland
gegen die Methodisten in Amerika verbreitet wurden® . Darum wurde immer
wieder nach der Moglichkeit persénlicher Kontakte gesucht. So schrieb Johann
(John) Bauer, der sich in Amerika der Methodistenkirche angeschlossen hatte,
am 13. Juni 1874 an seine Eltern und Geschwister, dal der methodistische Bi-
schof Matthew Simpson Deutschland besuche und sie ihn horen kénnen .

46 A. Miller, Experience of German Methodist Preachers. Cincinnati 1859, weist allein achtmal auf
solche Briefkontakte hin. In dem von W. Helbig u.a. hg. Band, Briefe aus Amerika, befindet sich
eine Briefsammlung von Johann (John) Bauer von 30 Briefen, S. 148-178. Leider sind beim
Druck gerade die ‘religitsen Betrachtungen’ innerhalb der Publikationen gekiirzt oder weggelas-
sen worden. Vermutlich hat der Herausgeber trotz seiner klugen Bemerkung nicht erkannt, wel-
che lebenbestimmende Macht das Evangelium fiir die Gestaltung des sozialen Lebens geworden
ist.

47 Brief Ph. Jacob May, Brunswick, Mo, vom 7.9.1857. In: Der Christliche Apologete (1857), S.
156.

48 Brief W. Schuppan, Poughkeepsie, N.Y., vom 2.9.1858. In: Der Christliche Apologete (1858), S.
146.

49 Wilhelm Lihe, Neuendettelsau, hat sich mit seiner Zeitschrift ‘Kirchliche Mittheilungen aus und
iiber Nordamerica’, ab 1843, michtig ins Zeug gelegt, um aus konfessionell-lutherischer Sicht
die methodistische Erweckung zu verunglimpfen und seine Landsleute zu warnen.

50 Helbig (wie Anm. 46), S. 173. — Joh. Bauer kam aus Baden. Bischof Simpson leitete vom 8.-
14.7. die Tagung der Konferenz der Bischoflichen Methodistenkirche in Heilbronn. W. Kamp-
hoefer, einer der Herausgeber der Briefe aus Amerika, kommentiert den Anschiuff Bauers an die
Methodistenkirche auf eine bemerkenswerte Weise. Er schrieb: »Der evangelisch getaufte Bade-
ner schloB sich in Amerika einer Methodistengemeinde an. Der Eifer der Erweckungsbewegung
war in Form und Stil genau das Gegenteil der kiihlen Strenge des deutschen Lutheranertums. Bei
Bauer dufierte sich die Religiositdt nicht in quilerischer Selbsterforschung, sondern in gestirk-
tem SelbstbewuBtsein [...]«, 150. — Zu Matthew Simpson, vgl. Karl Heinz Voigt, BBKL, vor-
aussichtlich Bd. 9 oder 10.
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Vorwiegend im Raum Bremen wurden durch den Anfang der methodisti-
schen Mission personliche Kontakte moglich. Dafl schon der erste Gottesdienst,
den Jacoby im zentralen Bremer Krameramtshaus, dem heutigen Gewerbehaus,
hielt und der nur durch einige kleine Zeitungsanzeigen®! bekanntgegeben war,
von nahezu 400 Menschen besucht wurde3? , 146t sich nur durch das besondere
Interesse an der Auswanderung erklidren.

Aber auch das Bremer Umland hatte seine typischen Auswandererbeziehun-
gen. In der Hannoversche(n) Kirchengeschichte von Georg Haccius wird in
Verbindung mit der Titigkeit der Briidergemeine vermerkt: »[...] in den dreifi-
ger Jahren endlich entstand ein kleiner Kreis in Zeven und Sittensen (1833), [...]
ein groferer aber norddstlich von Bremen in Kirchtimke, Breddorf, Tarmstedt
und Hanstedt [...]«33 . In dieser Region war es unter dem EinfluB Herrnhuter
Reiseprediger mit gelegentlicher Unterstiitzung des Bremer Pastors Friedrich
Mallet zu einer regional begrenzten Erweckung gekommen>* . Menschen bekehr-
ten sich und Laien fingen an, in Stubenversammlungen Erbauungsstunden zu
halten. Das wiederum fiihrte zu Widerspruch, Verfolgung und Verunglimpfun-
gen von den Kanzeln. Aus diesem Grunde entschloff sich eine Gruppe der Er-
weckten zur Answanderung nach Amerika. In den Jahren 1836 und 1837 reisten
die ungeliebten Pietisten enttduscht und zugleich hoffnungsvoll ab. Sie sammel-
ten sich in Marietta, Ohio. Aus dieser Gruppe und ihren Nachfahren gingen nach
einiger Zeit eine ganze Reihe Methodistenprediger hervor, die unter den Deut-

51 Neue Bremer Zeitung (20.12.1849) u. (23.12.1849) sowie Bremer Wochentliche Nachrichten Nr.
153 (21.12.1849).

52 Der Biirgerfreund, eine Bremer Zeitung, berichtete am 30, Dezember 1849: »[...] Zu dem ersten
[Abendgottesdienst] hatte sich das Publikum duBerst zahlreich eingefunden; man war im hoch-
sten Grade entziickt und eingenommen von dem lieblichen Vortrage und der kostlichen Redner-
gabe des genannten Hermn [L.S. Jacoby], und die entschiedensten Feinde des Sectenwesens spra-
chen sich auf's Giinstigste aus«.

53 Georg Haccius, Hannoversche Kirchengeschichte. Erster Teil, Hermannsburg 1905, S. 113. Die
Statistik des von Oldenburg aus besuchten Diaspora Distrikt der Herrnhuter von 1858 weist in
dieser Region folgende Orte mit der Angabe von Vesammlungsbesuchern aus: Tarmstadt (80),
Adolphsdorf (60), Hebstedt (100 bis 150), Hanstedt (100 bis 120), Zeven (30), Hanserde, Wer-
zen, gr. Mekelsen, kl. Mekelsen, Ippensen, Maschhorst, Langefelde (zus. 200), Calbe (30),
Eversdorf (40), Insel (80), Wede (30), Fintel (20), Badenstedt (30), Vorwerk (40), Surheide und
Fischerhude (100 bis 150). (Archiv der Briider-Unitiit Herrnhut R 27 322.11).

54 Ob es von England her auch einen methodistischen EinfluB gab, ist noch nicht nachgewiesen.
Ausgeschlossen ist das nicht, denn Louis Ringen, am 18.12.1793 in Breddorf geboren, wurde
bereits in seiner Jugendzeit vom Glauben erfaft, als er sich mehrere Jahre in England aufhielt
und dort mit den Methodisten bekannt wurde. Spiter besuchte Ringen die Versammlungen, die
Georg Dancker mit seinen Freunden in seiner hannoverschen Heimat hielt, bis auch Ringen
1838 nach Amerika auswanderte. (Der Evangelist 1867, S. 6) Dort schloB er sich der Methodi-
stenkirche an. Auch Ringens Schwester Adelheid sowie deren spiterer Mann Claus Otten gehor-
ten einer Auswanderergruppe von 1837 an (Der Evangelist 1863, S. 3552). In Hanstedt und Um-
gebung wirkten seit 1841 noch zwei weitere aus England zuriickgekommene Laien erwecklich.
(llé)azu: Archiv der Briider-Unitéit Herrnhut, R 19 bf 17 f - Bericht Prediger Johann H.C. Berking

41, 8.24 f).
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schen in Amerika wirktend . Georg Dancker, der gleichsam der ‘Vater* dieser
Gruppe war, hatte sich unter der Kanzel von Pastor Mallet in Bremen bekehrt5¢
mit dem er auch spiter in freundschaftlicher Verbindung blieb5” . In Tarmstedt
hatte Dancker erweckliche Konventikel geleitet, die auch nach seiner Auswande-
rung noch nachgewiesen sind>® . In Marietta, Ohio, organisierte er eine lutheri-
sche Gemeinde. Die war aber in ihrer Frommigkeitsstruktur so methodistisch,
daB es zur Abspaltung von dem konfessionell lutherisch geprigten Teil kam und
Dancker sich mit einer Gruppe von 42 Freunden der gerade 1835 begonnenen
deutschsprachigen Arbeit der Methodistenkirche anschlof®®. Danach war er
schlimmen Verleumdungen ausgesetz0 .

In dieser Auswanderer-Gruppe aus der Erweckung nordéstlich von Bremen
ist eine Ursache zu finden fiir die schnellen Kontakte, die die Methodisten von
Bremen aus in diesem Gebiet, der Region zwischen Zeven und Tarmstedt, fan-
den. Dieser ganze Sachverhalt ist bisher noch nicht intensiv erforscht. Der 1836
nach Amerika ausgewanderte Heinrich Koneke kam 1850, also kurz nach dem

55 ErfaBt werden konnten bisher:

PLZ Namen Geburtsort Geb Ausgew Pred. seit:

27404 Koneke, Heinr. Zeven 1800 1836 1840

27404 Kéneke, Heinr.F. Zeven 1829 1836 1859

27412 Dancker, Georg Tarmstedt 1794 1836 1840

27419 Wilkens, Peter Sittensen 1819 1837 ?

27446 Ficken Johann Lavenstedt 1835 1837 2

28870 Bahrenburg,J.H. Seehausen 1814 1837

28870 Kruse, Joh. Hinr. Ottersberg 1818 ?

28870 Lange, J.D. Bokel/Ahausen 1848 ?

28870 Schnackenberg, Eickedorf, Grasberg 1805 ?
Helweg, Peter*** Assel 1817 1839

(*** Helwegs Schwester heiratete 1841 in Marietta eine Tochter Danckers, auch die Angehérigen
von J. H. Bahrenburg gehorten dieser Gruppe an, darunter: Wihelmine (Mutter), geb. Seehausen,
1788, Johann Peter (Vater), geb. Ottersberg, 1783; Margarethe (Schwester), geb. Ottersberg. Sie
heiratete 1848 den Methodistenprediger Fr. Schimmelspfennig,

56 Adam Miller (Hg.), Experience of German Methodist Preachers. 1859, S. 175.

57 Hier liegt vermutlich auch der Grund dafiir, da Mallet 6ffentlich im ‘Bremer Kirchenboten®’ an
den Verdener Lutheraner Friedrich Wyneken schrieb, er wolle »in den Krieg ziehen [...] und
zwar fiir die Methodisten gegen dich«. (Bremer Kirchenbote 1845, S. 94). Den AnlaB fiir diesen
ungewdhnlichen publizistischen Beistand, fiinf Jahre bevor die Methodisten nach Bremen ka-
men, hatte ein vorher veréffentlicher Brief von Georg Dancker an Mallet gegeben. Mallet stellte
sich auf die Seite Danckers, den er von friiher her personlich kannte und der ihn vermutlich iiber
die Entwicklungen in Amerika auf dem Laufenden hielt. Ubrigens war der oben genannte Fried-
rich Wyneken ein ‘Agent’ Lohes.

58 Bericht Prediger Johann Heinrich Conrad Berking von 1841, Archiv der Briider-Unitiit Herrnhut,
R 19 Bf 17f, S. 25.

59 Karl Heinz Voigt, Der deutschsprachige Zweig der Methodistenkirche in den Vereinigten Staa-
ten von Amerika. In: Steckel u. Sommer (wie Anm. 10), S. 39-58; Georg Dancker (in amerikani-
scher Litertur oft Danker) gibt Einblick in: A. Miller, German Methodist Preachers. 1859, S.
174-176; vor allem: G. Danker, Brief an Friedrich Wyneken, einem mit Lhe verbundenen Lu-
theraner aus Verden/Aller. In: Bremer Kirchenbote, hg. v. Friedrich Mallet (3.5.1845), S. 69-71,
vgl. auch S. 94.

60 Brief Georg Dancker vom 23.10.1840. In: Der Christliche Apologete (1840), S. 179.
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Beginn der methodistischen Mission in Bremen, selber in seine Heimat, um beim
Briickenbau zwischen Bremen und Zeven zu helfen®! . Auch Ludwig Nippert®?
der zur Unterstiitzung von Jacoby als zweiter methodistischer Prediger aus Ame-
rika gesandt worden war, reiste nach seiner Ankunft umgehend in die Region
Zeven-Tarmstedt-Hepstedt. Er habe dort dreimal »in der Ndhe von Vater
Danker's Heimat« gepredigt. Die Leute seien »drei Stunden weit von Zeven her
(gekommen), wo Vater Koneke zu Hause ist [...]«53 . Es war sicher ein gutge-
meinter Schachzug von Jacoby, da3 er sich den jungen Heinrich Koneke zu sei-
ner Unterstiitzung nach Deutschland zuriickgewiinscht hatte. Aber der zustéindige
Bischof hielt den 21-jahrigen wohl doch noch fiir zu jung, um ihm eine so her-
ausfordernde Aufgabe zumuten zu konnen. Darum sandte er die Prediger Carl
Heinrich Doering und Ludwig Nippert®® . Auch die Tatsache, daB die beiden
deutsch-amerikanische Methodistenprediger Peter Wilkens aus Sittensen und
Georg Dancker aus Tarmstedt, sich in Amerika schon im April 1851 fiir den Bau
einer »Missionskirche in Bremen« einsetzten, unterstreicht die lebhaften Bezie-
hungen%5 . Die Auswanderung aus dieser Region setzte sich noch lange fort.
Noch 1894 berichtete der Bremer Prediger der Briidergemeine liber seine Besu-

che in Zeven und Umgebung nach Herrnhut:
»Hier auf dem Lande scheinen die Familien selten zu sein, von welchen nicht ein
oder des andern Glied driiben in Amerika wire. Auch in den Tagen meiner Anwesen-
heit in Zeven riistete sich ein Jingling, welcher einer der mir bekannten Familien an-
gehort, diesen Schritt zu thun und das Elternhaus zu verlassen. Fiir ihn wird dies auch
wohl das Beste sein, da er in Amerika einen groBen Bekanntenkreis vorfindet und
auch die Eltern, wenn sein jiingerer Bruder confirmirt sein wird, nach Amerika, wo
sie SCJ;OH eine lange Reihe von Jahren gelebt haben, wohl zuriickkehren werden
[ s
Sicher ist weiter, da} aus dieser Region Tarmstedt-Zeven auch spiter Aus-
wanderer nach Amerika kamen, die sich dort der Methodistenkirche anschlossen.

Das wird erkennbar aus der Liste spiterer Methodistenprediger®” . Nicht alle

61 Vgl., Der Christliche Apologete (1850), S. 133.

62 Karl Heinz Voigt, L. Nippert. In: BBKL, Bd. 6, Sp. 948-950.

63 Brief L. Nippert an W. Nast vom 14.7.1850. In: Der Christliche Aplogete (1850), S. 133 f.
64 Vegl. ebd. S. 62 u. 79.

65 P Wilkens, Ein Vorschlag fiir die erste deutsche bischéfliche Methodistenkirche in Bremen; mit
;gler »Bemerkung [...« dazu von Georg Dancker. In: Der Christliche Aplogete (1851), S. 54 u.

66 Bericht von H. Tietzen vom 9.5.1894, Archiv der Briider-Unitét Hernnhut, 19 bf 17k,
67 ErfaBt werden konnten bisher:

PLZ _ Namen Geburtsort Geb,  Ausgew Pred. seit
27356 Brandt, HW. Unterstedt/Rotenburg 1865 1879 1892
27367 Lange, Johann Bokel/Ahausen 1852 ~ 1872

27404 Hinners, Peter Badenstedt/Zeven 1824  vorl848 1887
27404 Pape, Dietrich Zeven 1860 1877 ?

27404 Pape, John D. ohne Angabe 1853  als Jiingling 1912
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diese Auswanderer waren von der Arbeit der Methodistenkirche schon in
Deutschland erfafit, aber einige hatten die Methodisten noch in der Heimat ken-
nengelernt. Einen Eindruck der starken Auswandererbereitschaft vermittelt das
Kirchenbuch der Gemeinde Bremerhaven. Es weist aus, daff im 19. Jahrhundert
durchschnittlich etwa 10% der neu Aufgenommenen nach Amerika auswander-
ten®8 ,

Neben dieser Gruppenauswanderung hat die Auswanderung von Einzelnen
und Familien eine nicht zu unterschéitzende Rolle gespielt. Ich will das erldutern
an dem Beispiel der Region siiddstlich von Bremen: Thedinghausen mit Achim
und Verden und weiter weseraufwirts. Aus dieser Region kommen, wieder als
Beispiel genannt, auch eine ganze Reihe Methodistenprediger der deutschspra-
chigen Gemeinden in Amerika® . Daher liegt es nahe, da8 die Methodistenkirche
hier eine starke missionarische Téatigkeit entfaltete. Als Hintergrund muB hier die
kirchlich-theologische Situation besonders beachtet werden. In der Bevolkerung
war es zu Spannungen und Auseinandersetzungen zwischen den von der Aufkli-

27412 Heins, Arend Chr.  Hepstedt 1828 1848 Lokalpred.
27432 Tonjes, John H. Bremervorde/Zeven 18777 ? ?

28870 Kellner, Wilh.K. Ottersberg 1844 1866 1873
28879 Schnackenberg,C.H. Eickedorf/Grasberg 1866 1882 1892

Es gibt eine Reihe weiterer Prediger aus dieser Region, die jedoch nicht priizise bestimmt wer-
den konnten, da in den Nachrufen im Blick auf die Herkunft oft nur das Land z.B. »Hannover«
genannt ist. Aber dieser Nachweis geniigt, um die Bezichung dieser Region zur deutschsprachi-
gen Methodistenkirche in Amerika zu belegen. Zu den hauptamtlichen Predigern kommen die
vielen Lokalprediger (Laienprediger) und vor allem die Glieder in den Gemeinden. Weitere For-
schungen sind aufgrund der ungeziihlten Todesanzeigen in dem deutschsprachigen amerikani-
schen ‘Christlichen Apologeten’ sowie in der von der Evangelischen Gemeinschaft in Amerika
herausgegebenen Zeitschrift ‘Der Christliche Botschafter’ moglich.

68 Aus Bremerhaven und Umgebung kamen die Methodistenprediger

PLZ ~ Namen Ort Geb Ausgew. Pred. seit
27472 Groth, John C. Cuxhaven 1846 ? 1871
27580 Behrens,J.G. Bremerhaven 1878 1882 7
27580 Buthmann, Johann  Bremerhaven 1861 1875 1892
27580 Miller, John P. Bremerhaven 1836 ? 2
27607 Meyer, William Sievern 1835 ? ?
27632 Boese, Friedr.W. Midlum 1839 1865 ?

69 Ich zdhle hier erfafte Prediger in der Reihenfolge der Postleitzahlen der Dorfer aus denen sie
kamen auf:
PLZ  Namen Ort Geb Ausgew Pred. seit
27318 Wulzen, Heinr.C. Wechhold/Verden 1835 um 1860 1868
27321 Hiineke, Johann Morsum/Verden 1826 1852 ?
27321 zur Jacobsmiihlen  Holtdorf/Lunsen 1830 1852 1856
27321 Kastendiek, H. Morsum 1824 1849 1852
27339 Speckmann, J.G. Riede/Verden 1825 =1
29581 Hoyer, H.C. Bohlsen/Gerdau 1850 1870 1877
31195 Stoffregen, Fr. Lamspringe 1825 1845 1850
31547 Hogrefe, Friedr. Winzlar 1830 ?
31547 Schwiering, W.H Winzlar/Rehburg 1863 7 1885
31547 Wilkening, Wilh. Winzlar/Loccum 1838 1856 ?
31623 Ahrens, Wilhelm Drakenburg 1811 1838 1841
31632 Borcherding, W. GroB-Varlingen 1820 1843 1867
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rung gepragten Pfarrern einerseits und ihren pietistisch orientierten Kirchenglie-
dern andererseits gekommen. Die Frommen wurden als ‘Quéker*, wie man in
dieser Region die von der Erweckungsbewegung Beeinflulten nannte, wegen
ihrer scheinbaren Naivitit auch von Pfarrern ldcherlich gemacht. Die Erweckten
fiihlten sich von ihrer Kirche verlassen und verraten. In diese Situation hinein
riefen sie die Methodisten aus Bremen??. Es kam mehrfach zu tumultartigen
Auseinandersetzungen zwischen den Anhédngern der Methodisten und einer von
den aufgeklédrten Theologen beeinflulten Menge, besonders in der braunschwei-
gischen Enklave Thedinghausen. Das fiihrte zum Eingreifen der Polizei, die
dadurch in der politisch unsicheren Situation eine Handhabe hatte, die Metho-
distenprediger des Landes zu verweisen. Wieder wanderte eine ganze Gruppe
wegen religitser Verfolgung nach Amerika aus. Diesmal war es eine kleine me-
thodistische Gemeinde, zu der auch Hermann zur Jacobsmiihlen gehorte, der
1856 als ‘Missionar* nach Deutschland zuriickkehrte.

Neben diesem Beziehungsgeflecht zwischen Auswanderung, Missionsarbeit
und Gemeindebildung ist noch kurz zu erwihnen, dafl die Arbeitsweise in der
Betreuung der Gemeinden ganz nach amerikanischem Vorbild erfolgte. Im Ge-
gensatz zum traditionellen Parochialsystem war fiir die methodistischen Kirchen
die Struktur durch die zentrale Institution des ‘Reisepredigers® bestimmt. Dieses
System war der amerikanischen Wanderungsbewegung angepalit. Die reitenden
Methodistenprediger stieBen bis in die vordersten Ansiedlungen der Eingewan-
derten nach Westen vor, suchten diese in ihren Blockhiitten auf, bildeten
‘Klassen‘7! , feierten das Abendmahl und tauften die Kinder. Jeder Besuchsort
(‘Station‘) war eine kleine Missionsstation. Die ‘Reiseprediger’ gehorten keiner
Ortsgemeinde an, sondern sie bildeten die Gemeinschaft der reisenden Prediger
(Aufnahme in die Konferenz), die einmal im Jahr konferierten und sich dann als
Missionare wieder dahin senden lieBen, wo es fiir die missionarische Arbeit am
notigsten und verheifungsvollsten schien. Das wiederum hatte Auswirkungen
auf ein connexionales Finanzsystem, denn die ausgesandten Missionare und alle
reisenden Prediger waren Missionare und mufiten unabhingig von einer anstel-
lenden Gemeinde finanziert werden. In diesen Strukturen der amerikanischen
Wanderungsbewegung arbeiteten zunéchst die methodistischen Missionare auch
in Deutschland.

70 Neben vielen Briefen im ‘Christlichen Apologeten® gibt auch die Schrift des Verdener lutheri-
Echen Pfarrers Konrad K. Miinkel unter dem Titel “Was ist von den Methodisten zu halten?*
inblick.

71 Eine in der Ausbreitung der methodistischen Kirchen typische Gruppierung, in der der gemein-
same Wachstums-ProzeB fiir ein geheiligtes Leben im Mittelpunkt stand und die da, wo es zu
Gemeindebildungen kam, eine Art Vorform bildete.
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An diesen wenigen Bemerkungen wird bereits erkennbar, daBl im Zuge der
Wanderungsbewegung auch das methodistische System von Kirche nachhaltig
beeinfluf3t, wenn nicht sogar grundlegend gepragt worden ist.

4. Migration als Paradigma, an dem Anlage und Tendenz methodistischer
Theologie und Praxis erkennbar wird

Die Beschreibung der methodistischen Kirchen im Kontext der Wanderungsbe-
wegungen im 19. Jahrhundert ist ein gutes Beispiel zur Spiegelung von
Grundanliegen methodistischer Theologie, Struktur und Praxis. Das inner-frei-
kirchliche Gesprich iiber theologische Fragen hat bisher kaum stattgefunden’? .
Darum ist gerade eine Tagung wie diese fiir mich eine willkommene Gelegen-
heit, im 3. Teil dieses Referates die historische Erfahrung theologisch zu deuten.
Es ist bereits typisch fiir den Methodismus, da er der Theologie an sich keine
hervorstechende Bedeutung zumift, sondern dal es den Methodisten einseitig
um Theologie fiir die Praxis geht. Darin liegt auch begriindet, dall methodistische
Theologie sich oft eher in Strukturen als in literarischen Erzeugnissen ausdriickt.
Das macht es selbst gutwilligen Okumenikern schwer, methodistische Theologie
zu erfassen, weil diese Denk- und Lebensart in den kontinentalen Kirchen vollig
uniiblich ist”3 .

72 Ich freue mich, anlidBlich der letzten Jahrestagung der Veinigung Evangelischer Freikirchen im
Zusammenhang eines Referates auch angestoBen zu haben, daB die Freikirchen einen gemein-
samen theologischen AusschuB einrichten. Die differenzierte Kenntnis untereinander muB um
des 6kumenischen Gesprichs und mancher gemeinsamen AuBenvertretung willen deutlich ver-
bessert werden.

73 Ich frage mich von Zeit zu Zeit, ob man methodistische Theologie nicht aus ihrem historischen

Sitz im Leben heraus entfalten muB, um sie von ihrer ungewohnlichen Erfahrung her verstind-
lich zu machen und in den kumenischen Dialog einzubringen. Eine Entfaltung in der traditio-
nellen Struktur systematisch-theologischen Denkens scheint mir das Origindre dieses theologi-
schen Beitrags eher zu verschleiern und zu verdecken. Dabei glaube ich, da eine systematische
Theologie, die konsequent vom Auftrag der Mission ausgeht, wegen unseres rapiden gesell-
schaftlichen Umbruchs auf Zukunft hin von nicht zu unterschitzender Bedeutung ist und immer
mehr werden wird.
Die methodistische Kirche ist eine ‘Missionskirche’, die am Anfang keine ‘Bestiinde’ an Kir-
chengliedern und Gebduden von Vorginger-Kirchen iibernommen hat, sondern die iiberall in der
Welt von unten her organisch gewachsen ist. Damit haben die Methodisten als reformatorische
Kirche in der Neuzeit theologie-geschichtliche Erfahrungen gemacht, die fiir andere Kirchen
fruchtbar gemacht werden konnen. Diese haben zu anderen Rahmenbedingungen fiir die theolo-
gische Arbeit und die Praxis der Kirche gefiihrt, als wir sie in den traditionellen schultheologi-
schen Lehrgebiuden kennen, die mit einer gesellschaftlichen Situation korrespondieren, in der
die Kirche hinsichtlich ihrer Existenz kaum je Anfechtungen ausgesetzt gewesen ist. War im
kontinentalen Protestantismus lange Zeit die zentrale Rolle der Rechtfertigungslehre im theolo-
gischen Lehrgebiude Gegenstand der Unterweisung, so hat im Methodismus am Anfang viel-
leicht mehr als heute nicht die Frage nach der Rechtfertigungslehire im Vordergrund gestanden,
sondern die Rechtfertigungsbotschaft »als wesentlich zur Seligkeit«. So formulierte es Wilhelm
Nast 1839 in der ersten Ausgabe des vom ihm herausgegebenen Wochenblattes ‘Der Christliche
Apologete* gleichsam programmatisch.
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4.1 Der Schliissel zum Verstindnis methodistischer Theologie: in Mission sein.

Methodistische Theologie ist sich da treu geblieben, wo sie zur missionarischen
Praxis gefiihrt hat bzw. fiihrt. Ihr Profil hat die Theologie im Methodismus weder
am Schreibtisch, noch in der Abgeschiedenheit einer Monchszelle, noch in der
akademischen Auseinandersetzung gefunden, auch nicht in der theoretischen
Auseinandersetzung mit dem theologischen Erscheinungsbild der Anglikani-
schen Kirche, aus der sie entwachsen bzw. entlassen ist. John Wesley, der wie
sein Bruder Charles zeitlebens bewuft anglikanischer Pfarrer blieb und es fiir die
methodistische Bewegung abgelehnt hat, daB man sie den ‘Dissenters‘ zuordnete,
wollte nicht die Kirche reformieren, sondern die Welt missionieren. Diese Welt
sah er an als sein Kirchspiel. Die Ankniipfung an die apostolische Kirche, deren
uniibersehbarens Kennzeichen es war, immer in Mission zu sein, war die grund-
legende Orientierung, die er der methodistischen Bewegung mit auf den Weg
gab. Als die Methodisten von England nach Amerika kamen, war ihr Ziel »to
reform the nation« (nicht »to reform the Church«).

Kurz gefafit: der Methodismus war keine ‘kirchliche Reformbewegung‘, auch
keine ‘Gemeindebewegung® im Gegeniiber zur statischen und staatlichen
‘Kirche, sondern er war durch und durch ‘Missionsbewegung‘. Nur wer dies
versteht, kann sich ein Bild von methodistischer Theologie und Praxis machen.

Im Riickbezug auf das Thema ‘Migration® erinnere ich nur an den Tatbe-
stand, daB alle vier methodistischen Kirchen ausschlieBlich aus missionarischen
Griinden nach Kontinental-Europa kamen und dafl sowohl die Arbeitsweise wie
auch die Sprache diesen Sachverhalt umschreiben.

— Die Prediger wurden ‘gesandt’.

— Sie kamen als ‘Missionare’.

— Die Kirchen organisierten z.B. eine ‘Hessen-Mission".

—In USA wurde Geld fiir eine “Missionskirche‘ in Bremen gesammelt.

— Die Gemeinde bezeichnete man als ‘Mission‘.

— Diese hatten keine Gemeindekasse, sondern eine ‘Missionskasse".

— Man sammelte keine ‘Kollekte*, sondern ‘Missionsgeld*.

— Die Berichte iiber die Arbeit waren ‘Missionsberichte‘.

— Allein die Deutung der Namen der Zeitschriften macht das missionarische
Profil der Gemeinden erkennbar: ‘Der Evangelist® (Bischofl. Methodistenkirche),

Dies zeigt bereits an, daB es nicht um eine grundsitzliche Anfrage an reformatorische theologi-
sche Inhalte geht, sondern um die Frage, was ist ihre Funktion, worauf zielen sie hin? In der me-
thodistischen Tradition wurde entsprechend wenig Theologie neu formuliert, aber theologische
Einsichten waren weitaus weniger fiir die Absicherung der "rechten Lehre" maBgebend als fiir
das personlich erfahrbare Heil und die zugewandte Diakonie in der einen Mission, in der zu sein
die Kirche berufen ist, damit in der ganzen Welt, die gleichsam eine Parochie darstellt, Heil
empfangen und bewirkt werden kann.

Ich bin mir dessen wohl bewuBt, daB meine folgende Skizze bruchstiick- und liickenhaft ist und
bei weitem nicht geniigend differenziert. Gleichzeitig wiinsche ich mir, daB die aufgeworfene
Frage diskutiert wird.
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‘Evangelischer Botschafter’ (Evangelische Gemeinschaft), ‘Der Methodisten-
Herold‘ (Wesleyanische Methodistengemeinschaft) und ‘Der Heilsbote* (Kirche
der Vereinigten Briider).

Aus dieser praktisch-theologischen Grundposition ‘Kirche als Mission in
Mission* sind die weiteren theologischen Aspekte zu betrachten.

4.2 Die Mission bestimmt den Schwerpunkt der Botschaft: das Heil der Welt

Angesichts der These, dal methodistische Theologie und Praxis in der Aufnahme
des zentralen Anliegens der Botschaft des Neuen Testaments lediglich von der
Soteriologie her definiert werden kann, haben andere theologische Aspekte eine
nachrangige, in gewissem Sinne partielle Bedeutung. Z. B. stellt sich die Frage
nach dem Bild der neutestamentlichen Gemeinde nicht zuerst in dem Sinne, ob
die Gemeinde oder Kirche diesem biblischen ‘Modell* (Oncken’) entpricht,
sondern ob sie in der Lage ist, die Sendung zur Mission in Evangelisation und
Diakonie auftragsgerecht, das heifit im Sinne des Neuen Testaments, zu erfiil-
len’5 . Es geht also nicht um die Wiederholung des Modells, sondern um die Er-
fillung des Auftrags schlechthin, zu dem Kirche und Gemeinde gestiftet ist.

4.3 Die Mission bestimmt die Struktur: Kirche in Sendung

Fiir die methodistische Missionsstruktur war die Kirche mit ihrer connexionalen
Praxis eine unverzichtbare Voraussetzung. Die ‘Sendung‘ der ‘Missionare® er-
folgte durch die ‘Kirche® in ihrer Gesamtheit. Nur dieses apostolische Prinzip der
‘Sendung‘ hat zu der enormen Ausbreitung im 19. Jahrhundert in Amerika und in
unserer Zeit in Afrika und Asien gefiihrt. Die Kategorie der ‘Sendung‘ entspricht
der Kirche in Mission. Dieses scheint mir durchaus dem neutestamentlichen
Begriff der Berufung zu entsprechen. Nicht die Gemeinde ruft in ihren Dienst,
sondern der Herr selbst ruft durch sein Wort. Im neutestamentlichen Bild von
Gemeinde ist von einer Berufung durch Gemeinden kaum die Rede. Fiir Metho-
disten ist es auch schmerzlich, daB manche Denominationen den Begriff ‘Kirche*
abschiitzig, manchmal geradezu veréchtlich gebrauchen. Den Methodisten ist ihr
Verstindnis von Kirche nicht gleichgiiltig, und etymologische Spielchen erfassen
nicht die Tiefe der theologischen Dimension.

74 Edwin Brandt bemerkt in seinem Beitrag ‘Vom Bekenntnis der Baptisten®. In: Giinter Balders,
Ein Herr, ein Glaube, eine Taufe: »Kein anderes Thema ist so beherrschend wie die Frage nach
der rechten Gemeinde (S. 193). [...] das stindige Fragen nach dem biblischen Vorbild, nach den
Aussagen der Schrift iiber die Gestaltung des Gemeindelebens und der Gemeindeédmter von An-
fang an zur baptistischen Gemeindewerdung dazu (S. 192)«. In dem Zusammenhang zitiert Ed-
win Brandt die Griindungsurkunde der Onckenschen Gemeinde in Hamburg vom 23.4.1834 in
der es heifit, daB die Gemeinde sich verbinden wolle »nach dem Modell der ersten Gemeinden«
— wobei der englische Urtext bemerkenswerter Weise von »primitive churches« spricht, also ei-
nerseits in der Mehrzahl und andererseits ist hier am Anfang dieses Zweiges des Kongregationa-
lismus der Begriff ‘Kirche® gebraucht! (S. 192 f).

75 Auffillig ist, daB z. B. in der TRE, Bd. 5, S. 193 erst von der Taufe und Gemeinde (nicht im
Sinne Luckays von Gemeinde und Taufe), und danach von Evangelisation und Mission gehan-
delt wird.
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Nur als Folge der ‘Sendung*® durch die Kirche kamen die Methodisten nach
Deutschland.

4.4 Die Mission setzt den Rahmen: verpflichtende Gemeinschaft

Weil die Grenze der Gemeinde und Kirche weder vor der eigenen Kirchentiir
(Kongregationalismus) noch an den Landesgrenzen (aus der Staatskirche gewor-
dene Volkskirchen) endet, lebt jede methodistische Gemeinde als Teil der De-
nomination (Kirche) in einer verpflichtenden und verbindlichen Gemeinschaft
mit allen anderen Gemeinden dieser Kirche und ebenfalls in 6kumenischer Ver-
pflichtung. Das findet innermethodistisch seinen Ausdruck in einer weltweit
verbindlichen Lebensordnung (Lehre, Verfassung und Ordnung) sowie in einer
personellen und finanziellen gegenseitigen Verpflichtung und dkumenisch in
einer verpflichtenden Gemeinschaft, die heute auch in einem gesamtkirchlichen
Verfassungsauftrag formuliert ist’% . Um in Mission sein zu kénnen, verfiigt die
‘Konferenz‘ als regionale Gemeinschaft von Gemeinden gemeinsam iiber das
Eigentum und die finanziellen Mittel dieser Gemeinschaft. Auch die personellen
Fragen werden, soweit es um die Anstellung, Ausbildung und soziale Absiche-
rung geht, von dieser Gesamtgemeinde bzw. Teilkirche (Konferenz) verantwor-
tet.

Dieser gemeinsame ‘Ressourcen-Pool‘ hat sich fiir die Mission der Kirche
beispielsweise in Nordhessen bewiihrt.

4.5 Die Mission braucht Missionare, die sich senden lassen

Dieses missionarische System setzt voraus, da3 der Prediger als Missionar jeder-
zeit bereit ist, den Ort aufzusuchen, wohin er durch den ‘Missionsstrategen‘, was
mir eine angemessene Umschreibung eines wesentlichen Aspekts des methodisti-
schen Verstindnis vom Dienst eines Bischofs ist, gesandt wird. Ich merke
schleunigst an, daB das methodistische Bischofsamt keinerlei Lehrautoritidt oder
in dieser Hinsicht irgendwelche Vollmachten hat. Im Sinne der neutestamentli-
chen episkopé wird ‘Aufsicht gefiihrt', durch den Bischof bzw. die Bischofin
iiber eine Region, den Superintendenten bzw. die Superintendentin iiber eine
Sub-Region und den Pastor bzw. die Pastorin iiber einen Bezirk. Eine der weni-
gen Vollmachten, die dem Auftrag des Bischofs zugeordnet sind, liegen ganz im
Sinne der Mission: er weist nach seiner Ubersicht den Missionaren ihren Missi-
onsort an.

76 In der weltweit giiltigen Verfassung der EmK heiBt es in Artikel fiinf ‘Oekumenische Beziehun-
gen': »Als Teil der allgemeinen Kirche glaubt die Evangelisch-methodistische Kirche, dafl der
Herr der Kirche alle Christen zu Einssein ruft. Darum wird sie nach Einheit auf allen Gebieten
des kirchlichen Lebens streben: durch weltweite Beziehungen zu anderen methodistischen Kir-
chen, zu solchen vereinigten Kirchen, die der Methodistenkirche oder der Evangelischen Ge-
meinschaft angegliedert sind, durch Arbeitsgemeinschaften und Riite christlicher Kirchen, durch
Bestrebungen zur Vereinigung von Kirchen methodistischer oder anderer Tradition«. Vgl.
Lehre, Verfassung und Ordnung der Evangelisch-methodistischen Kirche. 1993, 90
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Ich schreibe bewuBt ‘Missionsort’, denn der Pastor/die Pastorin ist als Mis-
sionar nicht an eine Gemeinde gesandt, sondern in eine Stadt. Diese verantwor-
tungsvolle und heute mit Sensibilitit wahrgenommene Sendungspflicht des Bi-
schofs, die nach ausfiihrlicher Beratung mit den Superintendenten und weitge-
hend mit Gesprichen der betroffenen Pastoren und Pastorinnen erfolgt, begriin-
det sich in gewissem Sinne aus dem Willen zu einer missionarischen Strategie.

Das Beispiel Oberhessen ist wieder ein guter historischer Beleg fiir die Kon-
sequenzen dieser Praxis.

4.6 Die Mission schafft Weite: Theologen und Laien im gleichen Dienst

Die Qualifikation, als Missionar titig zu sein, besteht nicht zuerst in einer aka-
demischen Ausbildung, sondern in der persénlichen Berufung durch Gott. Wenn
»nach der Meinung einer Jihrlichen Konferenz [jemand als] wohlgeeignet fiir
jenes Amt empfohlen« wird’’ ist das gleichsam die Bestiitigung der Berufung
durch eine Gemeinde. Dieses gilt — mit historischen Texten belegt — seit je her in
gleicher Weise fiir einen hauptamtlich wie fiir einen ehrenamtlich Tétigen,
»nachdem er hinsichtlich seiner Gaben, seiner Gnade und Niitzlichkeit gepriift
worden ist«’® . Fast alle nach Deutschland gesandten Missionare hatten keine
theologische Ausbildung?®. Ihr theologisches Riistzeug war der friiher in
Deutschland empfangene Konfirmanden-Unterricht in den verschiedenen Kir-
chen, aktiviert durch die geistliche Erfahrung der Wiedergeburt, eingeiibt und
herausgebildet in der Mission der entstehenden Gemeinden Amerikas. Insofern
war das methodistische Predigtamt von Anfang an charismatisch: eine personli-
che Glaubenserfahrung, die Bereitschaft zur Entfaltung der empfangenen Gaben
im Dienst der Mission und oft eine unerwartete Fiihrungsfiahigkeit gaben dem
Dienst das Profil.

Unter der Voraussetzung einer unerschiitterlichen BerufungsgewilBheit ist
jede Person, ob ausgebildeter Theologe oder begnadeter Laie, von Anfang an
willkommen gewesen. Daher konnte schon Wesley — nach der Uberwindung

77 Text aus einer Ordinations-Urkunde von 1861, abgebildet in: Karl Heinz Voigt, Die Evange-
lisch-methodistische Kirche in Bremen. In: A. Roepcke, Bremische Kirchengeschichte im 9.
und 20. Jahrhundert. 1994, S. 424.

78 Text eines Erlaubnis-Scheines fiir ‘seBhafte Prediger‘ (das sind nicht im Reisedienst stehende
und darum seBhafte ‘Laienprediger‘~vgl. Lizenztext, Landesarchiv Schleswig-Holstein, Bestand
Abt. 309, Nr. 24.314 — Heute heifit es in der Lehre, Verfassung und Ordnung der EmK: »Die Be-
rufung zum geistlichen Dienst gilt im Sinne der neutestamentlichen Aussagen vom allgemeinen
Priestertum allen Christen. An einzelne Christen ergeht der Auftrag zum Verkiindigungsdienst.
Er ist begriindet in der Berufung und Sendung durch den Herm der Kirche. [...] Der Verkiindi-
gungsdienst in der Kirche wird wahrgenommen durch Pastoren/Pastorinnen, Laienpredi-
ger/Laienpredigerinnen und Predigthelfer/Predigthelferinnen, die zum Dienst beauftragt wer-
den«. Lehre, Verfassung und Ordnung der EmK. 1993, S. 116.

79 Vgl. Karl Heinz Voigt, Uber die Anfinge des Theologischen Seminars (der EmK 1858 in Bre-
men). In: Mitteilungen der Studiengemeinshaft fiir Geschichte der EmK (1993/2), S. 2-19.
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eigener Vorbehalte — sowohl Minner wie vereinzelt auch Frauen beauftragen.
Wenn Gott sie zum Dienst in der Mission beruft, wer will es wehren?

4.7 Die Mission bestimmt das Miteinander: dkumenische Gemeinschaft ist un-
verzichtbar

Weil die Mission in der Praxis und in der Theologie den absoluten Vorrang
hatte, gab es kein Interesse an einer orthodox-orientierten Auseinandersetzung
um die rechte Lehre. Der Gedanke in der Mission in Liebe zu Gott und zu den
Menschen bis zur Bereitschaft der Feindesliebe zu wachsen, waren und sind die
Grundlagen fiir die traditionelle ‘Gkumenische Gesinnung'.

5. SchluBbemerkung

Vor dem Hintergrund der historischen Erfahrung kann man die theologischen
Rahmenbedingungen der methodistischen Kirche in Ansitzen erkennen.

Vielleicht darf ich versuchen, meine Perspektive noch in einem Bild fiir Sie
unvergeBlich zu machen. Wir leben in unserem Land ganz natiirlich mit der Vor-
stellung des lehrenden Professors, der am Katheder im Hoérsaal vor den Studen-
ten seinen theologischen Entwurf entfaltet. Wer an methodistische Theologie
denkt, der muB, wie Rudolf Bohren es uns einmal ermahnend gesagt hat, den Ruf
horen »Auf, auf Kameraden, aufs Pferd, auf Pferd!«30 Nur wer das Bild des rei-
tenden Reisepredigers John Wesley vor sich sieht, der um der Mission willen
unterwegs ist und auf dem Riicken des Pferdes zwischen zwei StraBenpredigten
seine Schriften auf jenem speziell gebastelten »Pferderiicken-Schreibtisch« ver-
faBt, der kann erahnen, daB methodistische Theologie im Vollzug missionari-
scher Arbeit ihren Sitz im Leben hat. Und dieser hochgebildete John Wesley, der
neben der Bibel viele Passagen aus den Schriften der Kirchenviter im Kopf als
Reisebibliothek bei sich hatte, kehrte dann von Zeit zu Zeit ein, um mit einigen
Briidern zu konferieren, eine ‘Konferenz‘ zu halten, wie wir heute sagen. Und
dann, wenn er von den Armen und den Menschen ohne Glauben kam, beschiftig-
ten ihn und seine Briider gemeinsam die Fragen »1. Was sollen wir lehren? 2.
Wie sollen wir lehren? und 3. Was sollen wir tun? Das heif3t, wie sollen wir un-
sere Lehre, unsere Ordnung und unsere Praxis aufeinander abstimmen?«8! Hier
geht es also nicht um einen diskussionswiirdigen akademischen ‘Wurf*, sondern
um eine Lebensform, in der die urchristliche Mission unter den Bedingungen der
Gegenwart angemessen erfolgen kann. Kurz gefaBBt heildt das: methodistische
Strukturen der Theologie sind nicht ‘entworfen’, sondern in der Korrespondenz
mit der Praxis ‘geworden‘. Dieser ProzeB wachstiimlicher Ordnung auf theologi-
scher Grundlage findet bis heute statt.

80 Rudolf Bohren u.a., Herausforderungen an die Evangelisch-methodistische Kirch. In: EmK
heute, Heft 42 (1984), S. 6.

81 John Wesley, Konferenzgespréche iiber Lehre und Ordnung, iibers. v. H. Nausner. Wien 1976 fF,
1 (betr, 1744),
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Bisher ging es um die Skizzierung des historischen Rahmens methodistischer
Theologie, der tief in den Fragen der Migration verwurzelt ist. Nun muB ab-
schliefend hinzugefiigt werden, daf sich die heutigen Probleme der methodisti-
schen Kirche auch daraus ergeben, dafl zwar noch die Eckdaten dieser Theologie
einer Kirche in Mission zu erkennen sind, weil Strukturen und Ordnungen kon-
serviert wurden. Aber die geistliche Kraft und der unerschiitterliche Wille zur
Mission sind nicht mehr vorhanden, wie es fiir die Welt und die Kirche selber
dringend nétig ist. Wihrend eine ‘Gemeindebewegung‘ sich an einem Thema
kontinuierlicher Bauarbeit orientiert, hat eine ‘Missionsbewegung‘ erfahrungs-
gemidB immer nur eine begrenzte Zeit die dynamische Kraft, die der Heilige
Geist gibt, wann und wie er will. Dieses ist fiir mich ein Erklarungsmodell fiir
Entwicklungen in unserer Zeit82 .

Weil diese Welt die Mission der Kirche dringend braucht und sich das me-
thodistische Modell an vielen Pléitzen der Welt immer noch als eine fordernde
Rahmenbedingung erweist, scheue ich mich nicht, Sie, liebe Schwestern und
Briider, um die Fiirbitte fiir eine missionarische Belebung unserer methodisti-
schen Kirche zu bitten, damit sie im kommenden Jahrhundert der Migration ihre
Mission zur Ehre Gottes erfiillen kann.

Literatar
Erich Beyreuther, Die Riickwirkung amerikanischer kirchengeschichtlicher

Entwicklung und das evangelische Deutschland im 19. und 20. Jahrhundert. In:
Okumenische Rundschau (1964), S. 237-256

Karl Heinz Voigt, Die deutschen Methodisten in Amerika und die reformatori-
schen Kirchen Europas. In: Mitteilungen der Studiengemeinschaft fiir Geschichte
der Evangelisch-methodistischen Kirche (1981), Heft 1, S. 6-16

Karl Heinz Voigt, Ein amerikanisch-hanseatischer Vertrag in seiner Bedeutung

fiir die methodistische Kirche. In: Mitteilungen der Studiengemeinschaft fiir
Geschichte der Evangelisch-methodistischen Kirche (1986), Heft 2, S. 40-51

82 Es ist aber auch eine Mahnung, den Begriff Freikirche viel differenzierter zu benutzen, als es
derzeit auch unter uns geschieht.
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Auswanderung und Riickwanderung am Beispiel der Mis-
souri-Synode und der evangelisch-lutherischen Freikirche
in Sachsen

Fiir das New Yorker Luthertum am Beginn des 19. Jahrhunderts hat Robert
F. Scholz einen »process of Americanization« nachgewiesen, der darin be-
stand, daf} Gemeinden auf der Grundlage freiwilligen Zusammenschlusses,
einer »sektiererischen« Tendenz, Erweckung, missionarischer Option und
der Abkehr vom Rationalismus bei Hinkehr zu Gefiihl und Erfahrung ent-
standen! . Es ist die Frage, ob diese These sich ggf. auf die lutherische Aus-
wanderung aus Sachsen nach Missouri in den dreiBiger Jahren und die im
letzten Drittel des 19. Jahrhunderts erfolgte Riickwanderung iibertragen 146t

Nun gehort die Auswanderung zu einem Friihphdnomen bei der Bildung
»konfessioneller Minderheitskirchen«? in Deutschland. In der zweiten Hilfte
der dreiffiger Jahre fand in Ostpommern der Auswanderungsgedanke Ein-
gang in die eigenstindigen Gemeinden, die aus der Erweckungsbewegung
hervorgegangen waren und Anschluf an die lutherische Oppositionsbewe-
gung gegen die Einfilhrung der Union in PreuBen gefunden hatten3. Reli-
giose Motive verbanden sich angesichts der materiellen Notstinde in der
Heimat mit der Hoffnung auf wirtschaftlich bessere Verhéltnisse im Zielland.
Unter Leitung von Pastor Grabau und Hauptmann von Rohr wanderten 1839
insgesamt 1239 Personen, freilich nicht nur Pommern, nach Nordamerika
aus. Bemerkenswert ist in diesem Zusammenhang, dal die Versuche sowohl
des Oberkirchenkollegiums der Evangelischen-lutherischen Kirche in Preu-
Ben wie auch das Nachgeben des neuen Konigs Friedrich Wilhelm IV., die
Auswanderungsbewegung zu verhindern bzw. zu beenden, erfolglos blieben,
so dal} die Auswanderung 1843 unter den Pastoren Ehrenstrém und Kinder-
mann einen Hohepunkt erreichte*. Auch hier mischten sich religiose und
materielle Motive in unterschiedlichen Anteilen, freilich bei Zunahme der
wirtschaftlichen Gesichtspunkte>. Das Hauptrekrutierungspotential dieser

1 Robert F. Scholz, »Ecclesia Plantanda«. In: Marvin A. Huggins (Hg.): Missionary to Ame-
rica. The History of Lutheran Qutreach to Americans. The Lutheran Historical Conference,
Essays and Reports to the 16th Biennial Meeting, Chicago, Illinois, 1992, Vol. 15. St.
Louis-Minneapolis 1994, hier S. 14.

2  So die konfessionskundlich angemessene Bezeichnung fiir die staatsfreien, selbstindigen
evangelisch-lutherischen Kirchenbildungen nach Kirchner; sie sollte — zumindest im wis-
senschaftlichen Bereich — den Begriff ‘lutherische Freikirchen* kiinftig ersetzen.

3 Vgl Lieselotte Clemens, Die Auswanderung der pommerschen Altlutheraner in die USA.
Ablauf und Motivation 1939-1943. Hamburg/Kiel 1976, 2. Aufl.1990, S. 32.

4 Ebd.S. 89.

5 Ebd.S.96f
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Emigration bestand zum iiberwiegenden Teil aus den »ldndlichen und stadti-
schen Unterschichten«® .

Unter Fiihrung von Pastor Kavel ging eine zweite Auswanderungswelle,
mehrheitlich Schlesier, nach Australien’ . Bei Kavel tritt neben die negativen
Motive, namlich der Abkehr von der Union und der hoffnungslosen Ein-
schétzung der Lage fiir die Bildung lutherischer Kirchen in Europa iiberhaupt
die Hoffnung auf »einen grundlegenden Neuanfang«: »Die Flucht wird zur
Sendung«8 . So fand in Australien im Mai 1939 eine Synode statt, die sich
eine Kirchenordnung gab, in der Grundziige einer »apostolischen Verfas-
sung« der Kirche entwickelt und umgesetzt wurden? . Drei weitere Auswan-
derungsschiibe folgten10 .

Auffillig ist der Motivwandel Friedrich Wilhelms III. in seiner Stellung
zur Auswanderungsbewegung: 1836 will er »die Verfiihrten und Verirrten
auf den rechten Weg leiten«, Anfang 1837 sieht er in der Auswanderung
zwar »keinen Nachteil« fiir den Staat, sich selbst aber in die
»landesviterliche« Pflicht genommen, im Herbst desselben Jahres genehmigt
der Monarch die Emigration »unter Beobachtung der sonstigen gesetzlichen
Bedingungen [...] unter nochmaliger Vorhaltung ihres Unrechts«, im Friih-
Jjahr 1838 iiberlaBt er die »Irregeleiteten« schlicht ihrem »Schicksal«; im Juni
eben dieses Jahres verpflichtet er die Auswandernden zur Begleitung durch
»einen Geistlichen ihrer Ansicht«!! .

1. Die sichsisch-lutherische Auswanderung und die Bildung der Mis-
souri-Synode

Die sichsisch-lutherische Auswanderung erfolgte unter durchaus anderen
Bedingungen als die Emigrationen aus Preufen. Sie war — von einer Aus-
nahme abgesehen — durchaus keine Massenauswanderung wie aus Siidwest-
und Nordostdeutschland!2 . Die Griinde hierfiir diirften in den relativ guten
wirtschaftlichen Verhiltnissen Sachsens liegen, deren Besserung der Landtag
im Jahr 1837 aufgrund des Beitritts zum Zollverein gar erwartete!3 .

6 Ebd.S. 108.

7 W.Iwan, Um des Glaubens willen nach Australien. Eine Episode deutscher Auswanderung,
Breslau 1931; Ders., Die altlutherische Auswanderung um die Mitte des 19. Jahrhundert.
Ludwigsburg 1943; Volker Stolle, Die Kirche zu erhalten und zu verjiingen. Vor 150 Jah-
ren lutherische Auswanderung nach Australien.. In: LuThK 12 (1988), S. 111.

e Bl b
9 Ebd. S.116.
10 Iwan (wie Anm. 7), 8. 49 ff, 59 ff, 79 ff.

11 Die Nachweise des Schreibens vom 20.7.1836, der Kabinettsordres vom 2.1., 2.9.1837 und
vom 10.3., 25.6.1838 ebd. S. 130-132.

12 Hildegard Rosenthal: Die Auswanderung aus Sachsen im 19. Jahrhundert (1815-1871).
Stuttgart 1931 (Schriften des Deutschen Auslands-Instituts, A: Kulturhistorische Reihe, Bd.
30), S. 36 f.

13 Ebd. S. 45.
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Die erste groBe Auswanderungsbewegung war die der sidchsischen Luthe-
raner unter Fiihrung von Martin Stephan in den Jahren 1838-1839; etwa 750-
800 Personen aus den Umlanden und aus Dresden nahmen an ihr teill4. Sie
mulB wohl zu Recht als ganz iiberwiegend religits motiviert angesehen wer-
den, da wirtschaftliche Gesichtspunkte fiir die Auswandernden so gut wie
keine Rolle spielten; in dieser Weise steht sie in Sachsen einzig dar!? .

Martin Stephan hatte als Prediger an der Bohmischen Gemeinde in Dres-
den eine grofe Personalgemeinde um sich gesammelt!®, in der eine Ent-
wicklung von der Erweckung zur Konfessionalisierung stattfand, wie auch in
PreuBen beobachtet werden kann!7 . Es kam zu Schwierigkeiten mit der Ge-
meinde und den Kollegen im Pfarramt, so daB sich seit 1835 der Auswande-
rungsgedanke bei Stephan mehr und mehr verfestigte; seine trotz landtigli-
chem Verbot der »Konventikel« fortgesetzten Aktivititen fiihrten schlieBlich
1837 zu seiner Amtsenthebung!8 . Diese Entwicklung war der letzte Ausloser
fiir die Auswanderung!® . Sechs Pastoren und Kandidaten begleiteten am 3.
und 18.11.1838 die Schar, die sich im Februar 1839 in Perry County/Mo.
niederlieB2? . Schon wihrend der Reise kam es zu einer grundlegenden Krise
um den Fiihrungsstil Stephans, der sich tiberdies mit episkopalen Ambitionen
trug; Vorwiirfe wegen finanzieller UnregelmaBigkeit lassen sich nicht mehr
kliren?! . Jedenfalls kam es im Mai 1839 zu seiner Absetzung und zur Tren-
nung der ausgewanderten Sachsen von ihrer bisherigen Leitgestalt. Die Folge
war ein drohender Zusammenbruch in allen Bereichen?? . Die Legitimitit der
Griinde wie der Durchfiihrung der Auswanderung standen fundamental in
Frage?3 .

In dieser katastrophalen Lage entwickelte C.F.W. Walther ein neues ek-
klesiologisches Konzept, das geeignet war, die sdchsischen Lutheraner in
Nordamerika des guten Rechtes ihres Weges zu vergewissern und ihnen
zugleich eine Zukunftsperspektive im neuen Kontext zu erdffnen. Eine 're-
lecture' der Schriften Luthers und lutherischer Theologen der Orthodoxie
brachte ihn zu der Uberzeugung, daB auch nicht vollstindig »rechtglaubige«

14 Ebd. S. 67, 26.
15 Ebd. S. 68.

16 Gottfried Herrmann, Lutherische Freikirche in Sachsen. Geschichte und Gegenwart einer
lutherischen Bekenntniskirche. Berlin 1985, 2. Aufl. 1995S. , 27; vgl. Rosenthal (wie Anm.
12), S. 68.

17 Herrmann (wie Anm. 16), S. 27.
18 Ebd. S. 28.
19 Ebd. S.29.
20 Ebd. S. 29.
21 Ebd.S. 29.
22 Ebd.S. 29.
23 Ebd.S. 29,
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Gemeinden als solche »wirkliche Kirche« seien und daher das Recht behiel-
ten, »das Predigtamt unter sich aufzurichten«; mit dieser Position setzte sich
Walther durch?*. 1844 kam es aufgrund des Zusammenschlusses mit den
durch Sendlinge Wilhelm Lohes in Ohio entstandenen lutherischen Gemein-
den zur Griindung der »Deutschen evangelisch-lutherischen Synode von
Missouri, Ohio und anderen Staaten«25 .

Den Vorgang, der zur Konsolidierung der sichsisch-lutherischen Emi-
gration und zur Kirchbildung fiihrte, wird man als den Versuch einer Kon-
zeptualisierung des iiberkommenen theologischen Erbes auf dem Weg der
Reinterpretation eben dieser Tradition deuten konnen. Die staatskirchen-
rechtliche Voraussetzung fiir die Etablierung eines lutherischen Kirchentums
auf dieser Grundlage in Nordamerika war die Bill of Rights von 1776.

Freilich begaben sich die ausgewanderten Lutheraner damit zunichst je-
den Einflusses auf das konfessionelle Luthertum in Sachsen. Erst eine Gene-
ration spiter waren die in Nordamerika entwickelten Positionen in die Hei-
mat vermittelbar, als sich dort konfessionelle Lutheraner, freilich nicht zur
Auswanderung, sondern zum Austritt aus der Landeskirche veranlaBt sahen.

2. Die konfessionell-lutherische Kirchenbildung in Nordamerika und die
Verbindungen nach Europa

In der ersten Hélfte des 19. Jahrhunderts war der Protestantismus in Gestalt
fast aller etablierten Kirchentiimer, wie sie sich in Europa herausgebildet
hatten, in Nordamerika prisent, darunter eben auch Lutheraner. Hinzu kamen
‘Dissenter” und ‘Separatisten’, die auf der Flucht vor der Verfolgung in Eu-
ropa hierhergekommen waren, dazu kamen Gruppenbildungen, die in Nord-
amerika selbst ihren Ursprung hatten26 .

Im nordamerikanischen Luthertum ergab sich in dieser Zeit das Problem
lutherischer Identitdt: So kam es zum Konflikt zwischen den ‘American’
Lutherans’, den Nachfahren friiherer Einwanderungsstrome seit dem 18.
Jahrhundert, die sich fiir eine Akkommodation an den neuen, pluralistischen
Kontext einsetzten, wie etwa Samuel Simon Schmucker (1799-1873) oder
Benjamin Kurtz (1795-1865)%7 . Dagegen standen ‘konfessionelle Luthera-
ner’, die fiir eine Bewahrung lutherischer Identitit ohne Assimilation plidier-
ten?8 . Die Frage ist freilich, wie eine derartige Bewahrung des Selbstver-
standnisses im verdnderten Umfeld gedacht und gesichert werden konne.

24 Ebd. S. 30.
25 Ebd. S. 30.

26 David A. Gustafson, A Confessional Lutheran Encounters American Religion. The Case of
Conrad Dietrich Wyneken. In: Missionary to America (wie Anm. 1), S. 131-141, hier §.
131,

27 Ebd.S. 132,
28 Ebd.
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Am Beispiel Conrad Dietrich Wynekens (1810-1876) soll dieser Versuch
untersucht werden. Wyneken selbst war ein Einwanderer der dreiBiger Jahre:
Selbst Sohn eines lutherischen Pfarrers aus Verden/A., erlebte er eine Er-
weckung, ohne gleich zu konfessioneller Einsicht vorzudringen. Zuletzt
Leiter der Lateinschule in Bremervoerde, schloB er sich 1838 lutherischen
Auswanderern an?? . In Nordamerika widmete er sich zunschst der Missions-
arbeit unter den zerstreuten Deutschen, zunichst von Baltimore aus30. Be-
eindruckt von den geistlichen Noten, verfaite er 1840 den Traktat »Die Not
der deutschen Lutheraner in Nordamerika«, in dem er um Prediger fiir seine
Landsleute bat3! . Die Schrift fand rasch in Deutschland Verbreitung, nicht
zuletzt durch die Veroffentlichung in der von Harleischen Zeitung fiir Prote-
stantismus und Kirche32; schon 1840/41 folgten vier Missionare aus
Deutschland dem dringenden Appell3. Als Hauptproblem sah er die Ent-
kirchlichung der Deutschen, die aus seiner Sicht zugleich eine Entkonfessio-
nalisierung bzw. die Geféhrdung ihrer konfessionellen Herkunft3* war. Eben
hierin identifizierte Wyneken, ohne den Begriff selbst zu gebrauchen, die
kirchliche Entwicklung, die ein GroBteil seiner Landsleute nahm, als
‘Amerikanisierung ‘33 .

Wyneken selbst unternahm 1841/43 eine Deutschlandreise, in deren
Verlauf er u.a. Wilhelm Lohe fiir seine Ziele gewinnen konnte3° . Lohe iiber-
nahm die Ausbildung und Aussendung von ‘Sendlingen‘, schlof aber in
seine Uberlegungen durchaus ein, daB diese mit den von ihnen gebildeten
Gemeinden mit bereits vorhandenen Synoden, etwa den ‘Stephanisten‘ in
Missouri zusammengehen sollten. Wyneken gelang es also, bei den konfes-
sionellen Lutheranern Aufmerksamkeit und Hilfsbereitschaft fiir sein Anlie-
gen zu wecken3’ . Damit war die Weichenstellung fiir ein kiinftiges Zusam-
mengehen mit der Missouri-Synode erfolgt38 .

29 Ebd.S. 133

30 Norman J. Threinen, Wyneken and 19th Century German Lutheranism. In: Missionary to
America (wie Anm. 1), hier S. 116.

31 Ebd. S. 117 gegen Gustafson (wie Anm. 26), S. 134, der die Abfassung filschlich auf 1842
datiert.

32 Threinen (wie Anm. 30), S. 117.
33 Gustafson (wie Anm. 26), S. 133.
34 Ebd. S.135.

35 »lt is the classical statement of the problem of Americanization from one who personally
experienced that phenomenon and who ministered to others who were undergoing tremen-
dous changes in their own lives as a result of their coming to America«. Ebd. S.138.

36 Ebd. S. 133.
37 Threinen (wie Anm. 30), S. 126.

38 Rudolph F. Rehmer, The Impact of Wyneken's Notruf. In: Missionary to America (wie
Anm. 1), hier S. 205 f.
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Die ersten beiden Sendlinge, eigentlich als Lehrer ausgebildet, Ernst und
Burger, traten im Juli 1842 ihre Reise nach Amerika an und schlossen sich
der Ohio-Synode an3? . Dort wurde ihnen aber bald klargemacht, da sie den
Immigranten an der »frontier« besser als Pastoren dienen konnten: demzu-
folge blieben sie einstweilen zu weiterer Ausbildung am Seminar der Ohio-
Synode in Columbus?? .

Am Beispiel des dritten Loheschen Sendlings, Paul August Baumgart,
146t sich exemplarisch der Werdegang eines solchen Mannes verfolgen,
wenngleich gerade Baumgarts Biographie gewisse Besonderheiten aufweist.
Er war geborener Jude, erfuhr im neunzehnten Lebensjahr eine Bekehrung
zum Christentum*! . Wiahrend seiner Titigkeit als Hilfslehrer Anfang der
vierziger Jahre stand er in Verbindung mit Lohe, auf dessen Rat hin er
schlieBlich im September 1843 nach Columbus/Ohio aufbrach, um Ernst, der
inzwischen als Katechet in Marysville/Ohio tétig war, am Seminar zu erset-
zen42 F :

Die von Lohe aufgesetzte Instruktion Baumgarts#3 erlaubt Riickschliisse
auf Lohes Intentionen fiir sein Unternehmen. So hielt er fest, daB sein Send-
ling weder aufgrund einer Berufung oder Uberredung, sondern allein wegen
der Not der ausgewanderten Deutschen seine Reise antrete**. Zwar sei eine
Riickkehr nach Deutschland nicht ausgeschlossen; solange freilich seine
Arbeit in Amerika von Nutzen sei, habe er zu bleiben*> . SchwerpunktmiiBig
schirfte Lohe die Freiwilligkeit des Unterfangens ein, dabei zugleich die
Grenzen der Wirksamkeit seines Sendlings absteckend. Auf eigene Faust
habe er nichts zu beginnen®®, zumal seine Stellung in aller Deutlichkeit als
die eines Lehrers mit markantem Unterschied zum ordinierten Amtstriger
markiert wurde; hierin solle keine Verdnderung erfolgent’ . Lohe sah die
Gefahr, in der sich die Ausgewanderten befanden, als eine doppelte, nidmlich
sowohl ihre iiberkommene Kirchlichkeit als auch ihre herkommliche Natio-
nalitit zu verlieren?8 .

39 Threinen (wie Anm. 30), S. 127.
40 James L. Schaaf, Paul August Baumgart. In: Missionary to America (wie Anm. 1), hier S.
95

41 Ebd. S.97.
42 Ebd.S.96f.
43 In Englisch bei ebd. S. 102-104.
44 Paragraph 1.
45 Paragraph 2.
46 Paragraph 3.
47 Paragraph 4.
48 Paragraph 4.
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Im Zusammenhang mit dem Streit um die offizielle Unterrichtssprache
am Seminar in Columbus?® schlug sich Baumgart 1845 auf die Seite der
dissentierenden ‘deutschen‘ Fraktion; dies fiihrte zur Trennung von der
Ohio-Synode und zum AnschluB an Wyneken in Fort Wayne, der ihn als
Lehrer in Baltimore zum Einsatz bringtSO. Erstaunlich ist, daB Baumgart,
nachdem er am 9.7.1848 — auf den ersten Blick entgegen der Loheschen
Instruktion — ordiniert wurde, 1849 zuletzt als Pastor der Missouri-Synode in
Logan/Ohio festzustellen ist’! . Allerdings hatte Lohe vorgesehen, daB
Baumgart fiir seinen Weg den Rat, das Zeugnis und das Urteil von dazu
berufenen Minnern einholen sollte; hier war ein wenngleich geringer Spiel-
raum fiir neue Impulse und Entwicklungen, abseits von den geplanten, doch
gegeben2 >

Im Jahr 1846 trat die Missouri-Synode als verfaBite Korperschaft ins Le-
ben. Dabei wurde der Synode der Charakter einer ‘kirchlichen Obrigkeit
nicht zuerkannt; in ihren Beschliissen hatte sie lediglich beratende Funktion
fiir die einzelnen Gemeinden. Diese sind in diesem Konzept die eigentlich
ekklesiologisch relevanten GroBen33 .

In den folgenden Jahren kam es — wie bald darauf auch in Deutschland —
zu heftigen Auseinandersetzungen um die Lehre von der Kirche und vom
kirchlichen Dienstamt; in Nordamerika waren die Hauptgegner die Synoden
der preuBischen Auswanderer mit Pastor Grabau in Buffalo an der Spitze auf
der einen und den sichsischen Emigranten unter Fithrung C.F.W. Walthers
auf der anderen Seite>* . Walther legte schlieBlich seine Position in der um-
fanglichen Schrift vor, die von der fiinften Synodalversammlung der Missou-
ri-Synode als offizielle Stellung in dieser Lehrfrage approbiert wurdeS .
Walther stellte heraus, und die Missouri-Synode machte sich diese Position
solenn zu eigen, daB die Kirche die Gemeinde der wahrhaft Glaubigen und
Heiligen sei und als solche »unsichtbar«3¢ . So ist sie, erkennbar an der rei-

49 1844 erlangte die ‘deutsche’ Fraktion noch einmal das Ubergewicht, 1845 revidierte die
Synode freilich ihren BeschluB, indem sie Deutsch und Englisch als gleichberechtigte Un-
terrichtssprachen bestimmte, vgl. Schaaf (wie Anm. 40), S. 110.

50 Ebd.S. 111.

51 Ebd.

52 Paragraph 2,3, 7.

53 Christian Hochstetter, Die Geschichte der Evangelisch-lutherischen Missouri-Synode in

Nordamerika und ihrer Lehrkiimpfe von der sichsischen Auswanderung im Jahre 1838 an
bis zum Jahre 1884. Dresden 1885, hier S. 207 ff.

54 Ebd.S. 181.

55 C.F.W. Walther (Hg.), Die Stimme unserer Kirche in der Frage von Kirche und Amt. Eine
Sammlung von Zeugnissen iiber diese Frage aus den BekenntniBschriften der evangelisch-
lutherischen Kirche und aus den Privatschriften rechtgldubiger Lehrer derselben. Erlangen
1852, 2. Aufl. 1865, vgl. Hochstetter (wie Anm. 53), S. 207 ff.

56 Ebd.S. 209.
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nen Predigt des Wortes und der schriftgemidBen Spendung der Sakramente,
im Besitz der Schliisselgewalt. Diese Vollmacht iibertriagt die Gemeinde den
Amtstrdgern durch die Berufung, ohne dal diese dadurch in einen besonde-
ren Stand erhoben wiirden, wenngleich die Gemeinde ihrerseits den Amtstra-
gern Gehorsam schuldet, sofern es sich um gottlich gebotene Dinge han-
delt57 .

Die Missouri-Synode war sich seinerzeit durchaus dessen bewuft, daf es
sich bei derartiger Ordnung der Beziehungen zwischen Gemeinde und Amt,
Amt und Gemeinde jedenfalls um eine freie Neubestimmung der Verhilt-
nisse handele, die so nur unter den Bedingungen des nordamerikanischen
Kontextes moglich war, »da [...] nichts in den duBerlichen Verhiltnissen
sich findet, welches Gemeinden oder Prediger hindern konnte, sich frei nach
Gottes Wort zu bewegen und die Verhiltnisse danach zu ordnen«. Hingegen
hielt man aus dieser Warte die kirchlichen Zustinde in Deutschland fiir weit-
gehend irreformabel®® ; eben dies war ja auch einer der wichtigeren Griinde
fiir die Auswanderung gewesen. Indes blieb angesichts dieser vorgingigen
Einsicht in die Geschichtlichkeit und Kontextualitéit der eigenen Kirchenver-
fassung die theologische Uberhohung dieser Entwicklung problematisch,
wurde die gefundene Ortung und Ordnung sozusagen unmittelbar als »nach
der Richtschnur des gottlichen Worts bestimmt« aufgefaBt>? .

3. Riickwanderung und erneute Auswanderung
3.1. C.F.Th. Ruhland

Dieses Konzept von Kirche und Amt stand in Widerspruch zu der Verhilt-
nisbestimmung beider GroBen, wie Wilhelm Lohe sie getroffen hatte® . Fol-
gerichtig kam es zum Bruch zwischen Lohe und Walther; ab 1853 wurde
keine Unterstiitzung mehr von Neuendettelsau der Missouri-Synode zur
Verfiigung gestellt. So traten andere in diese Aufgabe ein. Walther nahm
Verbindung auf zu der freikirchlichen Gemeinde Friedrich Brunns in Stee-
den/Lahn; vereinzelte Kontakte gab es schon z. Zt. der Griindung der Ge-
meinde 1846, vermittelt durch Auswanderer aus Nassau, sie kniipften sich
seit den fiinfziger Jahren allmihlich enger®! . Brunn selbst niherte sich, zu-
néchst ohne direkten EinfluB aus Missouri in den umstrittenen Fragen der
Ekklesiologie und der Amtslehre, allmihlich den von Walther vertretenen
Positionen an; in den Konflikten, die vor allem in den selbstindigen evange-

57 Ebd.S.224f.
58 Ebd. S.226 f.
59 Ebd. S.228.

60 Vgl. Rudolf Keller, August Vilmar und Wilhelm Lohe. Historische Distanz und Néhe der
Zeitgenossen im Blick auf ihr Amtsverstindnis. In: KuD 39 (1992), S. 202-223.

61 Herrmann (wie Anm. 16), S. 272.
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lisch-lutherischen Gemeinden Preufens starken Widerhall fanden, ging er
schlieBlich eigene Wege®2 .

Bei seiner zweiten Deutschlandreise 1860 trat Walther schlieBlich in
Verbindung zu Brunn; auf sein Dréngen hin erklirte sich dieser bereit, aus-
wanderungswillige junge Minner auf Tétigkeiten als Lehrer oder Prediger
vorzubereiten, die dann in den Dienst der Missouri-Synode treten sollten® .
Finanziert wurde das von ihm errichtete Proseminar vor allem durch Kollek-
tenreisen, die Brunn in den Bereich der lutherischen Landeskirchen Sach-
sens, Mecklenburgs und Hannovers unternahm® . Brunn galt sozusagen als
»autorisierter Vertreter der Missouri-Synode in Deutschland«®5 . Walther
war sich der herausragenden Bedeutung dieser Anstalt durchaus bewullt, war
sie doch aus seiner Sicht »ein leuchtender Stern jenseits des Meeres«56 .

Als 1871 in Sachsen sich eine ‘Evangelisch-lutherische Freikirche* — als
Selbstbezeichnung fiir eine lutherisch-konfessionelle Minderheitskirche
findet sich dieser Begriff historisch erstmals hier — entstand, schlof sich
Brunn alsbald dieser neuen. Kirchenbildung an%7 . Die Evangelisch-lutheri-
sche Freikirche war — anders als die konfessionelle Auswanderung in den
dreiBiger Jahren — zunichst eine reine Laienbewegung gewesen. Noch vor
dem Austritt aus der séchsischen Landeskirche hatten sich die sie tragenden
‘Lutheranervereine‘ auf die Suche nach einem Pastor aus der Missouri-Syn-
ode gemacht®8 . Trotz interner Widerstinde — namentlich von Brunn, der um
die Glaubwiirdigkeit seines Unternehmens besorgt war — fand der Plan
schlieBlich nach lingerem Zoégern auch Walthers Billigung® ; er konnte Pa-
stor C.F.Th. Ruhland aus Pleasant Ridge dafiir gewinnen, nach Deutschland
zuriickzukehren, dessen Berufung er — allerdings erst nach vollzogenem
Austritt — durchaus empfahl70 ,

Ruhland selbst war ein Neffe Adolph Petris, des Fiihrers der Erwek-
kungsbewegung in Hannover. Nach St. Louis zum Theologiestudium einge-
laden — Ruhland hatte eine landwirtschaftliche Ausbildung erhalten —, brach
er 1857 nach Nordamerika auf’! . Im Pfarramt in Oshkosh (Wis.) sammelte

62 Werner Klin, Die evangelisch-lutherische Immanuelsynode in PreuBen. Eine Kirchenbil-
dung im Gefolge der ekklesiologischen Auseinandersetzungen im deutschen Luthertum des
é!).lé%hr?underts. Frankfurt/M./Bern/New York/Nancy 1985 (EHS, Reihe XXIII, Bd. 234),

; ff.

63 Herrmann (wie Anm. 16), S. 273.

64 Ebd..

65 Ebd. S.274.

66 Vgl ebd. S. 274

67 Vgl. ebd. S. 256ff.; Kldn (wie Anm. 62), S. 133 ff.
68 Herrmann (wie Anm. 16), S. 104.

69 Ebd. S. 106 f.

70 Ebd. S. 107.

71 Ebd. S. 110.
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er reichliche Erfahrungen auf dem Gebiet der Diaspora-Seelsorge und geriet
mitten in die Auseinandersetzungen zwischen Missouri- und Buffalo-Syn-
ode’2 . Er war also in jeder Hinsicht fiir die Arbeit in den selbstindigen lu-
therischen Gemeinden Sachsens prédestiniert, die ihn 1871 zu ihrem Pastor
beriefen’ .

3.2. Erneute Auswanderung
3.2.1. Emil Lenke

Als Nachfolger Ruhlands wurde Emil Lenke 1873 Pastor der Dresdner Ge-
meinde der Evangelisch-lutherischen Freikirche, hatte jedoch bald Schwie-
rigkeiten mit der Akzeptanz seiner Arbeit’4. In Absprache mit Walther, dem
die Probleme der inneren Konstitution in Sachsen durchaus vertraut waren,
entschloB sich Lenke schlieBlich — freilich ohne eine kiinftige Riickkehr nach
Deutschland auszuschlieBen — zur Ubersiedlung nach Nordamerika. Dort
arbeitete er zehn Jahre in einer Gemeinde nahe St. Louis, spiter etwa sechs
Jahre in Millstadt (Ill.). 1889 folgte er dann einer Berufung in die freikirchli-
che Gemeinde nach Planitz/Sachsen.

3.2.2. Karl Friedrich Gottlieb Stockhardt

Stockhardt wirkte zunéchst als sdchsisch-landeskirchlicher Pastor und ver-
suchte mit allen zu Gebote stehenden Rechtsmitteln, seiner konfessionellen
Position innerhalb der Landeskirche Geltung zu verschaffen, als bereits die
Evangelisch-lutherische Freikirche bestand. Erst Mitte der siebziger Jahre
nahm er die Verbindung zu den ‘Separierten‘ auf: Nachdem er von seinem
Pfarramt suspendiert worden war, erklérte er seinen Austritt aus der Landes-
kirche und trat zur Freikirche iiber; die St. Johannis-Gemeinde in Planitz be-
rief ihn 1876 alsbald zu ihrem zweiten Pastor’ . Es handelt sich in seinem
Fall also um einen »Ubergang von der Renitenz in die Separation«’® .

Waihrend in Sachsen ein Prozell wegen Beleidigung und Gotteslésterung
gegen ihn anhingig war’’, erreichte ihn 1878 die Berufung der Gemeinde
zum HI. Kreuz in St. Louis; zugleich war an eine Dozententitigkeit am Se-
minar der Missouri-Synode gedacht; so wurde er bald a.o. Professor fiir
Exegese, nach Walthers Tod 1887 ordentlicher Professor’8 .

72 Ebd. S.111.
73 Ebd. S. 112.
74 Ebd. S. 132f.
75 Ebd. S. 236f.
76 Ebd. S. 236.

77 Stockhardt war als Herausgeber des kirchlichen Blattes der Freikirche verklagt worden,
wurde allerdings vom Vorwurf der Gotteslisterung freigesprochen, vgl. ebd. S. 250.

78 Ebd. S. 251.
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3.3. Wege und Wanderungen zwischen Mission und Kirchen

Im Jahr 1876 traten vier Missionare auf dem indischen Missionsfeld aus der
Leipziger Missionsgesellschaft aus, weil sie der Meinung waren, daf die
Geltung des Bekenntnisses es erzwinge, die kirchliche Gemeinschaft mit
jedem aufzukiindigen, der einer Lehre des Wortes Gottes offen und hartnék-
kig widerspreche.

Hintergrund fiir diesen Schritt war die Debatte iiber die Identifikation des
Papstes mit dem Antichristen’® . Walther hatte die Referate der Missionare
zu dieser Frage begutachtet und — im Unterschied zum Direktor der Leipzi-
ger Mission, Hardeland — positiv gewiirdigt. Hinzu kamen Klagen der Mis-
sionare tiber die Leitung des Seminars in Tranquebar; die Missionare forder-
ten die Missionsleitung auf, mit der Bekenntnisstellung der Mission auch in
der Heimat Ernst zu machen und zur séchsischen Landeskirche auf gréfere
Distanz zu gehen. Mittlerweile fiihrte die Korrespondenz mit Walther zu
einer engeren theologischen Verbindung. Der Konflikt zwischen den Kriti-
kern und der Missionsleitung eskalierte, bis es anlédBlich der Visitation, die
Hardeland 1876 in Indien durchfiihrte, zum Bruch kam. Von Walther finan-
ziert, brachen die vier Ausgetretenen im Frithjahr 1876 — entgegen den ur-
spriinglichen Pldnen, nach denen drei von ihnen gleich nach Nordamerika
reisen wollten — erst einmal nach Deutschland auf80 . Zwei von ihnen fanden
jedoch noch in demselben Jahr Anstellung als Pastoren der Missouri-Synode;
einer von ihnen iibernahm gar die Leitung der 1894 gegriindeten Missionsge-
sellschaft dieser Kirche.

In allen in diesem Kapitel geschilderten Fillen wurde die kirchliche Ge-
meinschaft nicht, wie im deutschen Luthertum weithin {iblich, in territorial-
kontinentalen Kategorien gestaltet, sondern konfessionell-transkontinental.

4. Resiimee

Festzustellen ist, daB es in der Vor- bzw. Entstehungsphase selbstindiger
evangelisch-lutherischer Kirchen einen grundlegenden Wanderungsschub
gab, der sich in verschiedenen Wellen von Deutschland aus in Richtung
Nordamerika bzw. Australien bewegte. In Preufien ist dabei ein Nebeneinan-
der von ‘Freikirchen‘bildung und Auswanderung mit anschlieBender Kir-
chenbildung in Nordamerika zu beobachten, wihrend in Sachsen zunéchst
allein die Auswanderung erfolgt, die dann zu einer neuen Kirchenbildung
fiihrte.

Die so entstandene Missouri-Synode gewinnt unter Walthers Leitung in
Absetzung vom ‘amerikanischen Luthertum‘, aber auch vom hochkirchlichen

79 Ebd.S. 144 ff.
80 Ebd.S. 162 ff.
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Luthertum Lohescher Prigung ein eigenes Profil. Unter den staatskirchen-
rechtlichen Bedingungen der Bill of Rights kommt es zu einer stark
‘basisgemeindlich’ orientierten Verfassung. Dem verdnderten Kontext ge-
schuldet ist die Ausformung bestimmter Theologumena, vor allem in der
Lehre von Kirche und Amt, die durch Reinterpretation der streng gefafiten
Bekenntnisgrundlage ermoglicht wird. Die Vergewisserung iiber die eigene
kirchliche Identitit erfolgt weithin iiber dieses neu gewonnene Profil.

Wihrend dieses Prozesses bleiben gleichwohl transkontinentale Verbin-
dungen bestehen. Sie dienen zunédchst vorwiegend der Rekrutierung von
Personal fiir die katechetische und pastorale Versorgung im Sinne einer Kon-
solidierung der Gemeinden und fiir die Mission in Nordamerika selbst. Im
Zuge der innerlutherischen Krisen, die die Ausformung des missourischen
Eigenprofils begleiten, kommt es zwar zu einer Auswechselung der konti-
nentaleuropdischen Kontaktpersonen, zunidchst aber noch nicht zu einer
grundlegenden Anderung dieses Rekrutierungsmodells der Anwerbung von
‘Sendlingen® fiir die Arbeit in Nordamerika.

In einer dritten Phase erfolgt dann eine aktive Riickbeeinflussung, zu-
mindest eines Teils der europdischen (und indischen) konfessionell-lutheri-
schen Szene von Nordamerika aus; erste Anfinge reichen bereits in die
zweite Phase zuriick, wie die Verbindung zwischen Walther und Brunn. Als
sich in Sachsen seit 1869 die Austrittstendenzen verstirken, kommt es zu
einer Aktivierung der Beziehungen. Abweichend von der Grundposition der
Auswanderer, die in den dreifiger Jahren nur die Auswanderung, nicht aber
den Austritt aus der sichsischen Landeskirche als legitime Moglichkeit der
konfessionellen Selbstbehauptung sahen, konnen sie nun, eine Generation
spéter, diesen anderen, von ihnen selbst seinerzeit verworfenen Weg in der
Heimat billigen und sogar durch Sendung eines ‘Griindungspfarrers® unter-
stiitzen. Wanderungsbewegungen hiniiber und heriiber erfolgen jetzt aller-
dings nur noch infolge von Berufungen einzelner Pfarrer und deren Umsied-
lung.

Mit aller Vorsicht wird man die Entstehung und Entwicklung der Missou-
ri-Synode, wenn nicht als Amerikanisierung, so doch als Konzeptualisierung
der séchsisch-lutherischen Auswanderung beschreiben miissen. Die Prinzi-
pien der kirchlichen Verfassung wie Freiwilligkeit, eine starke Betonung der
Gemeindebasis, die sog. Ubertragungstheorie in der Amtslehre sind Indizien
fiir eben diesen Vorgang. Die konfessionelle Akzentuierung der eigenen
kirchlichen Existenz im neuen Kontext filhrt zum Abbrechen von kirchlicher
Gemeinschaft mit dem europdischen Hintergrund, zugleich aber zu neuen
Aufbriichen. Dieser Akkommodation an die verdnderten Verhéltnisse parallel
geht in der Heimat eine emanzipatorische Entwicklung, die phasenverscho-
ben nun den Austritt aus dem Staatskirchenverband und die selbstindige
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Konstituierung einer ‘Evangelisch-lutherischen Freikirche® moglich und
realisierbar macht. Beide Entwicklungen zusammengenommen stellen eine
Weise der Internationalisierung des konfessionellen Luthertums dar. Zum
Beleg mag folgende Passage aus einem Brief Friedrich Brunns an die Mis-
souri-Synode von Anfang Dezember 1861 gelten:

»[...] Schon genugsam konnt Thr aus dem Bisherigen erkennen, daB ich auch
nicht die Vorwiirfe teilen kann, die man héufig gegen Eure kirchliche Gemeinde-
und Synodalverfassung macht. Es ist zwar unstreitig wahr und leicht denkbar,
dass gerade in Amerika ein demokratischer Geist auch der Kirche sehr mit einer
Pobelherrschaft drohen mag, gegen die man wohl geriistet sein muf. Aber auf
der andern Seite steht mir das fest, teils dass man wie um irgend eines MiB-
brauchs willen die Wahrheit selbst [sc. nicht] unter den Scheffel stellen darf, also
die Lehre vom geistlichen Priestertum der Gldubigen etwa nicht in ihrer vollen
Tragweite lehren, damit sie der Pobel nur ja nicht mifibrauche. Teils aber bin ich
iiberzeugt, dass gerade der Freiheitsgeist, der sich etwa auch in christlichen Ge-
meinden noch findet, nicht bezwungen, sondern vielmehr gereizt und provoziert
wird durch hierarchisches Tyrannisieren der Gemeinden; dagegen am leichtesten
wird er in die rechten Bahnen geleitet, und vor Auswiichsen bewahrt, wenn wir
den Gemeinden die Rechte und Freiheiten geben, die ihnen nach Gottes Wort
zukommen [...]J«8! .

Brunn leistet auf diese Weise eine Rezeption der missourischen essentials
in seinen deutschen Kontext. Unverkennbar ist, dal die Ungleichzeitigkeit
und Ungleichartigkeit der politischen Rahmenbedingungen sich dabei linear
auswirken: Der kirchlichen und kirchenpolitischen Ubereinstimmung ent-
spricht eine Akzeptanz des demokratischen Referenzrahmens in den USA
keineswegs, geschweige denn, daB das allgemein-politische BewuBtsein
davon verandert wiirde. Aber das wire ein neues Thema.

81 Friedrich Brunn, Ein briiderlicher GruB aus Deutschland, Advent 1861. Masch. Abschrift
im Besitz des Verf.
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Die Bedeutung der Migration fiir die Entwicklung von Freikir-
chen am Beispiel der Adventisten

Wanderung als Voraussetzung zur Entstehung des Adventismus in Nord-
amerika

Die Adventisten entstanden in der Mitte des 19. Jahrhunderts aus der von Wan-
derpredigertum und Mobilitdt gekennzeichneten Bewegung des Baptistenpredi-
gers William Miller. Der Kirchentypus dieser Denomination einer nicht orts-
gebundenen, sondern iiberregionalen Bewegung hatte sich schon vor dem Auf-
kommen des Adventismus in Nordamerika entwickelt und durchgesetzt. Wenn
auch zunichst die Einwanderer in den nordamerikanischen Kolonien versuchten,
Ortsgemeinden nach dem Muster der europiischen Mutterkirchen zu griinden, so
war der Druck der stindigen Westwirtsbewegung manifest destiny doch dazu
angetan, Kirchengemeinden immer mehr iiberregional als district churches zu
etablieren.

Die Miller-Bewegung, 1832-1844, profitierte von dieser Entwicklung. Eine
enorme Reisetitigkeit von Wanderpredigern aus den verschiedensten protestanti-
schen Denominationen versuchte in dieser Zeit, Glaubige fiir ein erwartetes Wie-
derkommen des Herrn um 1844 zu gewinnen. Charakteristisch fiir diese Bewe-
gung war auBer dem Einsatz von Wanderpredigern auch die Nutzung des Ver-
lagswesens und besonders die Entwicklung von Kirchenzeitungen, die Namen
wie Herald, Morning Star und Watchman trugen. Dieses Zusammenspiel von
Wanderpredigertum und Verbreitung religioser Literatur erlaubte es, einen neuen
Kirchentypus entstehen zu lassen, der eine geschlossene und anséssige Kirchen-
gemeinde nicht mehr voraussetzte. Westwirtsziehende konnten immer ein Teil
ihrer Kirche bleiben, ohne daB eine soziale Einbettung vorausgesetzt wurde.

Amerikaner im Mittleren Westen begannen sich, bis dahin ohnehin schon
durch ihre Abkehr von Europa bestimmt, von soziologisch und ethnisch gewach-
senen Gemeinden abzuwenden. Religion wurde ein Markenzeichen des Individu-
ums. Notwendig war nur der gelegentliche Besuch eines Wanderpredigers und
der regelméBige ZufluB von religioser Literatur. In diesem Umfeld entstand aus
der Miller-Bewegung nach 1844 in Neuengland die Gemeinschaft der Siebenten-
Tags-Adventisten nicht als eine soziologisch eigenstindige oder als schismatisch
gewachsene Dorf- oder Landeskirche, sondern viel mehr als eine durch Wande-
rung entstandene Sammlungsbewegung. Wanderung wurde somit zu einem un-
abdingbaren Bestandteil der Entwicklung des Adventismus. Diese Eigenschaften
erleichterten nicht gerade die theologische Konsensfindung, den Aufbau der
Kirchenorganisation und das Sozialverhalten, trugen aber letztlich wesentlich zu
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der Entwicklung und Stirkung der Merkmale des Adventismus bei.

Nachdem die wesentlichsten theologischen Aussagen in Neuengland formu-
liert wurden, verlegte die junge Denomination 1855 ihren Schwerpunkt in den
Mittleren Westen, nach Battle Creek in Michigan, wo die Staatsgriindung erst
1837 vollzogen worden war. Diese Westwirtshewegung erhértete das Verhaltnis
vom individuellem Glauben und iiberregionaler Glaubenszugehorigkeit. Die
Gemeindezeitung wurde umsomehr zum unersetzbaren Bindeglied und die Posi-
tion des Propheten zum Konsensbereiter in der Abwesenheit einer ortlichen Ge-
meindeautoritit. Diese Voraussetzungen erméglichten es dann den Adventisten,
zu einem Konsens so typisch fiir ihre Theologie, Organisation und Sozialverhal-
ten zu finden, der sonst in einem stark soziologisch und traditionell dominierten
Umfeld nicht in dieser Weise moglich gewesen wiire. Nicht Traditionen und Kul-
tur, sondern Wanderung in vorbestimmte Freirdume und ein starker Individua-
lismus trugen maBgeblich zur Entstehung des Adventismus bei.

Internationale Ausbreitung durch Wanderungen

Wenn auch Wanderungen die weitere Entwicklung des Adventismus prégten, so
bestand doch unbewuBt auch psychologisch der Wunsch zur SeBhaftwerdung im
Mittleren Westen, namentlich in Battle Creek. Die Etablierung eines Verlagswe-
sens mit iiberregionalen Aufgaben, die Griindung eines Organisationssitzes, ein
Sanatorium mit internationalen ‘Connections’, das besonders durch Dr. J.H. Kel-
logg geprigt wurde, und zuletzt ein Gesundkostwerk, sind nicht als Antitrend zu
bezeichnen, sondern zeigen, daB eine Kirche mit losen sozialen Bindungen unbe-
wubt einen visuellen festzumachenden Ort als Zentrum anstrebt, was nicht be-
deuten muB, daB sich die Adventisten an einen bestimmten Ort gebunden fiihlten,
sondern, wenn immer es erforderlich war, einen oder mehrere neue Standorte
wihlten.

Die allgemeinen Wanderungsbestrebungen des 19. Jahrhundert kamen dieser
adventistischen Entwicklung insofern entgegen, da sie unbewuft Einwanderern
in den von Deutschen und Skandinaviern bevorzugten Staaten des Mittleren
Westens durch Wanderprediger den Zugang zu dieser Sammlungsbewegung
ermoglichten. Mit dem Durchbruch eines Weges nach Kalifornien stand neben
dem Mittleren Westen ein weiteres Zentrum zur Verfiigung, das letztlich nur
noch durch die Westwirtsbewegung nach Australien iiberboten werden konnte.

Neben der Westwirtsbewegung entwickelte sich auch sehr bald in Nordame-
rika eine Riickwanderung in Richtung Europa. So kehrte z.B. ein ehemaliger
katholischer Priester, Michael B. Czechowski, 1864 in die Schweiz zuriick, wo er
den Grundstein fiir den européischen Adventismus legte. Fiir die Entwicklung in
Skandinavien war seit 1880 der Déne Johann Gottlieb Matteson verantwortlich.
In Deutschland wirkte L.R. Conradi. Ahnliche Auswirkungen der Riickwande-
rung verzeichnete der Adventismus in RuBland und im Ottomanenreich.
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Die Adventisten in Europa konnen zwar auch auf eigenstéindige Vorldufer
hinweisen, die sich aus dem bestehenden religiosen und sozialen Umfeld rekru-
tierten. Sie bestanden zumeist aus kleineren Gruppen, die unabhiingig von den
amerikanischen Gemeinden zu denselben theologischen Erkenntnissen kamen,
aber gerade aufgrund ihrer SeBhaftigkeit in vielen Bereichen weniger beweglich
waren und deshalb sehr viel bedeutungloser blieben. Deshalb war es vor allem
der von den Riickwanderern propagierte Adventismus, der letztlich auch in Eu-
ropa ausschlaggebend wurde und die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventi-
sten fiir viele Jahrzehnte prigte. Dazu gehorten das Wanderpredigertum, das Ver-
lagswesen mit zahlreichen Kirchenzeitungen, der formative EinfluB von E.G.
White und die demokratische Organisationsform. Neu war auch fiir die européi-
schen Adventisten das in Nordamerika entwickelte Verstindnis der Trennung
von Kirche und Staat, die Freiheit des Gewissens und der Nichtkdmpferstatus,
Grundsiitze, die bei den europiischen Monarchien auf wenig Gegenliebe stieBen.
Die Bemiihungen um ein freies und unabhingiges Schulsystem und ein ganz-
heitliches Menschenbild, das auch die Gesundheit und die Erndhrung mitein-
schloB, waren zunichst dem europdischen Denken fremd.

Der Typus dieser Gemeindestruktur mit den entsprechenden Inhalten konnte
schwerlich vor dem 19. Jahrhundert entstehen. Erst die Entwicklung von kultu-
rellen Freirdumen in Nordamerika, der Untergang autoritdrer européischer Staa-
ten und geschlossener Gesellschaftsformen, die wirtschaftliche und soziale Frei-
setzung des Individuums und die Auflésung von gewissen Machtstrukturen in
religiosen Bereichen ermoglichte die Suche nach neuen Wegen. Die zeitlich
verkiirzte Atlantikiiberquerung und das Aufkommen des Verlags- und des Post-
wesens waren weitere Hilfen, Verbindungen mit der Heimat aufrechterhalten und
zugleich Zeichen des Wagnisses der Emigration setzen zu kénnen. Zuletzt waren
es aber auch die neuen Freiheiten und Werte, die auBerhalb bestehender Struk-
turen Neues ermoglichten.

Verfolgung und Wanderungsbereitschaft

Mit der Ausbreitung des Adventismus in Europa dnderte sich die Sachlage bin-
nen weniger Jahre. SeBhafte Orts- und Bezirksgemeinden entstanden, die lang-
sam die lokalen kulturellen und religitsen Prigungen annahmen. Hinzu kam der
Erste Weltkrieg, der sich als Riickschlag darstellte, weil dadurch die Riickwande-
rung unterbunden wurde und nationale Eigenstindigkeiten immer deutlicher
hervortreten konnten. Die wesentlichsten theologischen Merkmale des Adventis-
mus waren aber schon zu jenem Zeitpunkt gelegt, so auch die Fundamente der
Organisationen und Institutionen. Aber mit der Unterbindung der transatlanti-
schen Inspiration und Kooperation manifestierten sich immer mehr die nationa-
len Eigenstindigkeiten. Die Gemeinden waren schlieBlich auf eigene Impulse
angewiesen und mufBten ihr eigenes Fiihrungspersonal heranbilden, da die bis
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zum Ersten Weltkrieg vorhandenen Euro-Amerikaner ausfielen und nicht mehr
zur Verfiigung standen. Das Bild dnderte sich also drastisch. Immer mehr wurde
die Atlantikiiberquerung zu einer Einbahnstrafie.

Bis 1872 blieben die Adventisten in Deutschland mehr oder weniger unbe-
helligt. Noch waren sie eine unbemerkte Minderheit. Im Krieg gegen Frankreich
1870 traten aber die ersten Omen einer immer stiarker werdenden Behinderung
und Verfolgung auf. Eine Befreiung vom Kriegsdienst war bei den deutschen
Staaten unvorstellbar. Die Disziplin rangierte in den deutschen Armeen hoher als
das Gewissen. So blieb mit dem Anwachsen der Gemeinschaft auch die Konfron-
tation mit dem Staat nicht aus. Zahlreiche Adventisten saBen bis 1918 in Militér-
gefingnissen. Um dieses Problem umgehen zu konnen, setzte seit der Jahrhun-
dertwende eine Auswanderungswelle unter jungen Adventisten ein. Wenn zuvor
der Adventismus von einer freiwilligen Wanderung Einzelner gekennzeichnet
war, so gaben jetzt politische und religiose Verfolgungen in Deutschland AnlaB
zur Auswanderung.

Mit dem Aufkommen der Nationalismen in Europa blieb fiir die Entfaltung
einer Freiwilligkeitskirche wenig Raum. Immer mehr beschrinkte sich der
Glaube auf das private religiose Leben. Die Gesellschaften wurden immer intole-
ranter und strebten dem Zweiten Weltkrieg entgegen. Freikirchliches Leben
beschrinkte sich auf das tigliche Leben und verlor seine Spontanitit und Viel-
falt.

Anderswo in Europa erlebten die Adventisten genauso deutlich den Druck.
Im Ofttomanenreich, wo 1848 den evangelischen Christen (aber nicht den Ad-
ventisten) das Millet gewihrt wurde, hielt man den Druck des Nationalismus
nicht lange aus. Minderheiten spiiren eben den politische Druck friiher und fin-
den es deshalb auch leichter zu emigrieren. So setzte zunichst erst die Flucht in
Anatolien in Richtung Istanbul ein, um fiir eine gewisse Zeit im Schatten der
GroBstadt Unterschlupf zu finden. Kairo, Alexandrien und andere Mittelmeer-
Stédte erfiillten nach und nach eine dhnliche Rolle. Der Genocide an den Arme-
niern gab den protestantischen Kirchen im Ottomanenreich dann den TodesstoB.
Und von nun an entleerten sich die Gemeinden in Anatolien, in der Levante und
Nordafrika. Missionsbemiihungen im Ottomanenreich, Erfahrungen eines halben
Jahrhunderts, kamen zu einem schnellen Stillstand.

Wenn anfinglich um die Jahrhundertwende freiwillige Wanderungen zu ver-
zeichnen waren, entstanden danach immer mehr erzwungene Auswanderungen.
Zug um Zug wurde mit jeglicher politischer Unruhe irgendwo eine Gemeinde in
Bewegung gesetzt.

Die Freirdqume in RuBland trugen dhnliche Kennzeichen wie die im Ottoma-
nenreich. RuBland, das sich wie Nordamerika fiir ein Wanderpredigertum ge-
eignet hatte, kam zunehmend unter dem Sozialismus in Bedringnis. Die Ge-
meinden gingen in die innere Emigration; wer konnte, wanderte aus und folgte
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den Verwandten nach Amerika. Ein internationales Verwandtschafts- und Ge-
meinschaftsnetz erleichterte und forderte die Emigrationsbereitschaft unter den
Protestanten in Gebieten, in denen sie Minderheiten bildeten.

Interessanterweise war die Adventgemeinde in den Balkanldndern trotz einer
begrenzten Religionsfreiheit hauptsichlich aus ethnologischen Griinden von
Auswanderungen heimgesucht, so z.B. durch die Riickwanderung der Deutsch-
stimmigen. Ansonsten blieben die Adventisten bodenstindig, was einerseits auf
ihren sozialen Stand in der Gesellschaft oder eine intensivere Inkulterisation oder
andererseits auf die Abwesenheit von Gemeindeschulen und mangelndem Zu-
gang zu den westlichen Sprachen schliefen 146t.

Der Adventismus hatte sich besonders in Mitteleuropa verbreitet. Anders als
in Westeuropa lieBen hier die sozialen und politischen Strukturen religitse Viel-
falt zu, wenn sie nicht durch den Sozialismus gestért wurden, so dal mit Ende
des Zweiten Weltkrieges im Osten eine erneute Auswanderungswelle einsetzte,
von der vor allem die westeuropéischen Gemeinden stark profitierten.

Von einer besonders starken Auswanderungsbereitschaft war und ist der Ad-
ventismus in England betroffen. Progressive weille Adventisten fanden es leich-
ter, in die USA oder Kanda auszuwandern als in einem konservativen Land zu-
riickzubleiben, wobei auf der anderen Seite ihre schwarzen Glaubensbriider aus
dem Commonwealth gerade England als das gelobte Land betrachteten und als
Einwanderungsland nutzten, was letztlich wiederum die Auswanderungsbereit-
schaft der weilen Gemeinden aus ethnischen Griinden beschleunigte. Dies er-
klart, warum heute die Gemeinschaft in England mehrheitlich aus Zuwanderern
aus dem Commonwealth besteht.

An der Auswanderungsbereitschaft in England gemessen folgt an zweiter
Stelle die der Skandinavier. Die Nihe zu Nordamerika ist aus kulturellen und
historischen Griinden zu verstehen. Dies macht sich vor allem unter den gebil-
deten Glidubigen geltend, die zumeist auf eine starke englische Vorbildung hin-
weisen konnen und von daher den Gemeinden in ihren Heimatlindern Impulse
verweigern, indem sie sich nach Nordamerika orientieren.

Letztlich war fast in allen européischen Landern eine Auswanderungswillig-
keit unter den Adventisten zu erkennen. Adventisten litten einmal unter der Ei-
genart ihres Selbstverstdndnisses, dem Halten des Sabbats, das eines besonderen
MaBes an Freiheit bedarf. Auf der anderen Seite waren es auch die politischen
Ereignisse, die geradezu Auswanderungen hervorriefen.,

Bevor aber die Nationalismen in Europa an Bedeutung zunahmen, war die
Missionstdtigkeit der Adventisten bereits in der Dritten Welt aktiv. Hier entstan-
den aber keine district churches, die durch das Schrifttum vereinigt worden wa-
ren. In Afrika liegt die Geburt der Ortskirche im Adventismus. Nicht Wander-
prediger sondern Missionare predigten in seBhaften Missionsstationen. Die Her-
ausforderung war groB. Das bereits im Westen erprobte Erziehungssystem lie3
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sich leicht iibertragen. Mission und Bildung gingen Hand in Hand, hielten aber
nicht den wirtschaftlichen Noten und Forderungen stand. So entstand in den 70er
Jahren eine neue Wanderungswelle, die von der Weltwirtschaftkrise nur noch
angeheizt wurde.

Die seBhafte Gemeinde

Die in Deutschland und weiten Teilen Europas verbreitete Freikirche der Sieben-
ten-Tags-Adventisten, von Mobilitdt und Innovation geprigt, findet sich im Lauf
eines Jahrhunderts als eine seBhafte evangelische Freikirche wieder. Der Zu-
wachs kleiner Gemeinden durch Zuwanderung und Missionierung, politische
Stabilitit und Gewéhrung grundsitzlicher Freiheiten unterstiitzte die Gemein-
dewerdung. Wanderung kann auch kein Dauerzustand sein. Das Ziel ist immer
die SeBhaftwerdung, ein neues Jerusalem. Wirtschaftliche und politische Fakten
diktierten indirekt diesen Zustand. Integration und Inkulteration tun das ihre.

SchlieBlich stellt sich ein gewachsenes Selbstverstéindnis ein, manifestiert
durch offizielle Deklarationen und wohl definierte Glaubensbekenntnisse. Die
anfinglich mit Elan begonnene Bewegung findet sich nun in den selbstauferleg-
ten Grenzen einer Freikirche wieder. Abgeschirmte Grenzen bewirken eine ge-
ringere und langsamwerdende Weiterentwicklung. Wanderung und Mobilitit tre-
ten in den Hintergrund. Wanderungen finden nun als Binnenwanderung auch
innerhalb von Regionen statt, die langsam auch die nationalen Eigenschaften und
Traditionen hervortreten 146t.

Der von der Wanderung aufrechterhaltene Minorititenstatus bleibt nicht 14n-
ger eine bewuflte GroBe, da die Dominanz der Mehrheiten nicht linger greift.
Inkulterisation kann stattfinden. Entwicklung und Beteiligung an der Gesell-
schaft ist nun moglich, da die Intoleranz den Freiheiten gewichen ist.

Der Aufbruch und die Wanderung des 19 und 20. Jahrhunderts sind vorbei,
so auch die Spontaneitit. Die Wanderung von Wirtschaftsfliichtlingen und Asyl-
suchenden aus Schwarzafrika und Asien nach Europa brachte nicht die Mobilitét
der Griinderjahre. Alle groBen Freikirchen lebten von der Migration, aber sie
endete in festgefiigten Ortsgemeinden. Die SeBhaftwerdung macht die Freikirche
ungewollt zur Kirche.
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August Rauschenbusch, ein Wanderer zwischen zwei Konti-
nenten

1. Einfiihrung

Am 5. Juli 1846 sticht das Segelschiff ‘Carolina‘ von Bremerhaven aus in See.
Fiir die 153 Passagiere beginnt die zweimonatige Uberfahrt in die Neue Welt.
Unter ihnen befindet sich der 30jdhrige Junggeselle August Rauschenbusch aus
Altena in Westfalen.

August Rauschenbusch entstammt einem alten westfilischen Pfarrersge-
schlecht! . Auf fiinf Generationen Pfarrer kann er zuriickblicken. Zur ausgeprig-
ten Familientradition gehort die Wertschitzung einer hervorragenden Bildung.
August Rauschenbusch beginnt im Alter von 6 Jahren unter der Anleitung seines
Vaters, Dr. August Ernst Rauschenbuschs, Latein zu lernen. In den nédchsten
beiden Jahren kommen Franzosisch und Griechisch hinzu. Ab 1834 studiert er in
Berlin und dann Bonn Theologie. Der Kirchengeschichtler August Neander ge-
winnt in Berlin einen groBen EinfluB auf ihn. Nach dem Studium iibernimmt er
die Pfarrstelle seines soeben verstorbenen Vaters in Altena. Ist er das sechste
Glied in der Generationenkette von Pfarrern, wird spiter sein Sohn, der bekannte
Vertreter des amerikanischen Social Gospel, Walter Rauschenbusch, das
Schlufglied dieser Kette sein.

Die Frommigkeit der Familie und ihres Bekanntenkreises ist durch die Er-
weckungsbewegung geprégt. Der junge August Rauschenbusch wird von dieser
Anschauung stark beeinflufit. In ihm erwichst des ofteren der Wunsch, wieder-
geborener Christ zu sein und ein ganz anderes Leben zu fiihren. Es gibt Zeiten
intensiver religioser Erfahrung, doch gewinnen sie keine Kontinuitit. Wahrend
des Theologiestudiums befallen ihn nagende Zweifel an der Wahrheit der christ-
liche Lehre. Nach intellektuellen und existentiellen Kampfen um die Gewilheit
der christlichen Wahrheit, die in der Art und Intensitdt an August Hermann
Franckes Bekehrungsbericht erinnern, bricht er durch zu der GewiBheit seiner
Rettung durch das Heilswerk Christi und der Wahrheit des Christentums. Mit

1 Zum Leben und Denken August Rauschenbuschs vgl. August Rauschenbusch u. Walther Rau-
schenbusch, Leben und Wirken von August Rauschenbusch. Cassel 1901; August Rauschen-
busch, Lebensgeschichte von August Rauschenbusch, von ihm selbst erzihlt. In: Der Sendbote
36, Nr. 23 bis 25 (6.6. bis 20.6.1888), S. 5, 4, 5; Christoph Bresina, Von der Erweckungsbewe-
gung zum 'Social Gospel'. Walter Rauschenbuschs Herkunft, Umfeld und Entwicklung bis 1891.
Diss. Marburg 1993, S. 56-107 (Lit.); Frank H. Woyke, Heritage and Ministry of the North
American Baptist Conference. Hg. North American Baptist Conference. Oakbrook Terrace, IIl.
1979, S. 41-54; Carl E. Schneider, Americanization of Karl August Rauschenbusch 1816-1899.
In: Church History 24, No. 1 (1955), S. 3-14.
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gebrochener Gesundheit muB er das Studium fiir anderthalb Jahre unterbrechen.
Nur langsam kehren seine Krifte zuriick.

Nicht bei den erweckten Christen im Wuppertal oder in Altena fiihlt er sich
nun richtig zu Hause, sondern bei denen im Minden-Ravensberger Land und im
Fiirstentum Lippe. Erweckung zu erleben und ein christliches Leben zu pflegen,
wie er es hier vorfindet, wird zu seinem groBen Wunsch. Hier, wo die Erwek-
kungsbewegung nicht so weitgehend in das kirchliche Leben integriert ist wie im
Wauppertal, pflegt man Frommigkeit auch in kleinen Gruppen, den Konventikeln.
Diese sind auf staatskirchlicher Seite nicht gerne gesehen. Da Rauschenbusch an
derartigen Versammlungen teilnimmt, gerit er in Konflikt mit der Staatsgewalt.
Auch in seinem Pastorat, in dem er auf Bekehrung drdngt und Konventikel for-
dert, weckt er MiBbilligung von kirchenbehordlichen und anderen staatlichen
Stellen. Er erfahrt, dafl dieses Staatskirchentum religioses Leben unterdriickt.

Diese Erfahrung ist einer der Griinde, die ihn veranlassen, sein Pastorat auf-
zugeben und als Gesandter der ‘Langenberger Gesellschaft fiir die Aussendung
von Predigern zu den protestantischen Deutschen in Nordamerika® die weite
Seereise anzutreten. Auch hat er seit seiner Bekehrung gewiinscht, sich wie sein
Onkel im Dienst fiir Gott hinzugeben und aufzureiben. Ebensolange hat er davon
getrdumt, Missionar in einem fernen Land zu werden. Nun weil} er sich von Gott
in ein fernes Land, aber zu den eigenen Landsleuten berufen.

2. Auswanderung nach Nordamerika im 19. Jahrhundert

Die Langenberger Gesellschaft ist eine der ersten erwecklichen Gesellschaften,
die sich die kirchliche Versorgung der nach Amerika ausgewanderten Deutschen
zum Anliegen macht. Hintergrund ist der deutsche Auswandererstrom, der im 19.
Jahrhundert anschwillt und sich tiberwiegend nach Nordamerika ergieBt. Schon
ab Ende der 20er Jahre des 19. Jahrhunderts wandern wesentlich mehr Deutsche
in die USA aus als in den Jahren vorher. Mitte der 40er Jahre steigt die Zahl der
Auswanderer explosionsartig an. Im Jahr 1854 erreicht diese Woge mit etwa
215.000 Auswanderern ihren Hohepunkt. Mitte der 60er Jahre bis Mitte der 70er
Jahre erfolgt eine weitere Auswanderungswelle. Eine letzte erreicht die Ufer der
USA in den 80er Jahren. Allein im Jahr 1882 finden gut 250.000 Auswanderer
aus Deutschland ihren Weg in die USA2 . Etwa jeder dritte Einwanderer in die
USA im 19. Jahrhundert kommt aus Deutschland.

Hintergrund dieser Massenauswanderung ist nicht religiose Unterdriickung,
wie sie August Rauschenbusch erlebt hat, sondern die 6konomische Entwicklung
in Deutschland. Der iiberwiegende Teil der Auswanderer, hauptséchlich ganze
Familien, entflichen der wirtschaftlichen Not der Heimat. Die Bevolkerung

2 Datenbasis der Darstellung und Graphik: Historical Statistics of the United States: Colonial
Times to 1970. Hg. US Bureau of the Census, Bicentennial Edition. 2. Bde., Washington 1975,
Series C 89-119.
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Einwanderung in die USA 1820-1890
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wiichst in Deutschland wesentlich schneller als die wirtschaftliche Produktivitit.
Diese Schere schliefit sich erst zum Ende des Jahrhunderts mit der fortschreiten-
den Industrialisierung.

Unter den 6konomisch leidlich abgesicherten Pfarrern besteht jedoch keine
bedeutende Bereitschaft auszuwandern. Es bestehen noch Vorbehalte gegen die
Auswanderung. »Bleibe im Lande und ndhre dich redlich« (Ps. 37, 3), sagt man
oft. So finden die Auswanderer in den USA keine ihnen geméBe kirchliche
Struktur vor. In religiésen Belangen selbst die Initiative zu ergreifen haben die
Auswanderer nie lernen konnen. So verlieren sie den Bezug zur Kirche. Um
dieser kirchlichen Unterversorgung entgegenzuwirken, entstehen in Deutschland
bei den Erweckten solche Gesellschaften, die diesem Notstand entgegenwirken,
indem sie Pfarrer und auch Lehrer fiir den kirchlichen Dienst unter den deutschen
Siedlern in Nordamerika anwerben.

3. August Rauschenbuschs Haltung zur Auswanderung

August Rauschenbusch kommt wihrend der ersten Auswandererwelle in den
USA an. Trotzdem ist er kein typischer Auswanderer. Ihn treibt keine materielle
Not. Wie steht er zum umstrittenen Phinomen der Massenauswanderung® ? Er
unterstiitzt die Auswanderung mit Wort und Tat. Er veroffentlicht Anweisungen
fiir Auswanderer?, kiimmert sich in New York City und — wihrend eines
Deutschlandaufenthaltes 1853/54 — in Bremerhaven um das Wohl der Auswan-
derer. Auf der Riickreise fiihrt der nun Frischvermihlte einen Trupp von 170
Auswanderern aus Altena und der Umgegend von Minden an. Welche Griinde
veranlassen ihn, dies zu tun?

3.1. Auswanderung: Ein Weg aus der Armut

Im Januar 1847 erkennt er an, daB die Auswanderung zu einer Verbesserung der
Lebensumstinde fiilhren kann. In einem in Deutschland verdffentlichten Artikel,
in dem er von der kirchlichen Situation der Deutschen in Amerika berichtet und
um Unterstiitzung fiir die Arbeit unter den deutschen Siedlern wirbt, schlieBt er:

»Ach, ihr lieben Briider in Deutschland! wie lange soll der verlaBne Zustand eurer
Landsleute in Nordamerika euch bei Gott verklagen? Sagt nicht, sie hitten ihr Vater-
land nicht verlassen sollen! Wenn ihr hier aus ihrem Munde es hortet, wie sie in
Deutschland als Heuerlinge oder Tagelohner in so gedriickten Verhiltnissen gelebt,
soviel Versuchung gehabt, aus Noth Holz oder Futter fiirs Vieh zu stehlen, wie sie an
den Werktagen soviel fiir ihren Herrn oder Colonus arbeiten gemuBt, daB sie einen
Theil des Sonntags zur Arbeit fiir sich selbst zu benutzen gezwungen waren (wie sie
meinten), und wie dagegen jetzt eine groBe Strecke Ackerland, Wiesen und Waldun-
gen ihr freies Eigenthum ist und nur der Wunsch ihnen bleibt, mit den IThrigen aus

3 Zur speziellen Haltung August Rauschenbuschs zu der Auswanderung von deutschen Baptisten
nach Nordamerika vgl. den Artikel von Margarete Jelten in diesem Heft.

4 August Rauschenbusch, Anweisungen fiir Auswanderer nach Nordamerika. Nebst Reisebildern.
3. Aufl. Elberfeld u. Iserlohn 1848.
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Gottes Worte unterwiesen und getrostet zu werden: ihr wiirdet nicht mehr so sagen
konnen! Thr wiirdet Alles daran setzen, um dieser Noth abzuhelfen«® .

3.2. Auswanderung: Im Sinne Gottes

Schon vor seiner Abreise sieht er die Hand Gottes in der Auswanderung. Hier
erfiille sich der Befehl Gottes an den Menschen, fruchtbar zu sein und die Erde
zu fiillen. Auch wagt er die Hoffnung auszusprechen, dal die amerikanische
Freiheit letztlich dazu fiihren werde, »dal die Gemeinde Gottes [...] dort freier
und reiner sich gestalte«® .

3.3. Auswanderung: Keine Aufgabe der deutschen kulturellen Identitit

Auswanderung bedeutet fiir August Rauschenbusch keine Aufgabe der deutschen
Identitdt. Die Ausgewanderten bleiben weiterhin Deutsche. Sie obliegen deshalb
der besonderen Verantwortung der Christen in Deutschland, denn »Bande des
Bluts werden durch keine Ortsverinderung aufgelost«’ . August Rauschenbusch
strebt an, dafl die ausgewanderten Deutschen sich nicht an das Leben der Ameri-
kaner assimilieren. Sie sollen eigene Siedlungen bilden und die deutsche Sprache
und Eigenart pflegen. Auf diese Art sollen das deutsche Volk und seine Kirche
ihren Beitrag zum Leben Nordamerikas leisten:

»Gott hat nun einmal dem deutschen Volke und der in ihm bestehenden evangeli-

schen Kirche ihr besonderes Pfund anvertraut, das nach seinem Willen mitwuchern

soll unter den Pfunden, die er andern Vélkern verliehen hat. Und vorziiglich auf die
ungeheuren Volksmassen, die nach wenigen Jahrzehnten das weite Tal des Missis-
sippi und seiner Nebenfliisse bewohnen werden, kann die deutsche Gemiithstiefe,

Griindlichkeit und Vielseitigkeit einen hochst wohltéitigen EinfluB ausiiben, sowohl in

kirchlicher, als in wissenschaftlicher und politischer Hinsicht. Damit aber dieses Bil-

dungsprincip wirken konne, ist es durchaus erforderlich, daB seine Organe und Tri-
ger, die Sprache, rein erhalten werde«.

Nicht nur eigene Siedlungen wiinscht sich August Rauschenbusch fiir die
Deutschen, er hofft, daB sie ein grofles Gebiet ganz fiir sich besitzen werden.
»Gott aber, das ist meine feste Uberzeugung, wird die Deutschen um deBwillen
[die Ablehnung der Sklaverei] segnen und ihnen vielleicht die ganze Gegend am
Missouristrom, wo sie jetzt noch mit Amerikanern vermischt wohnen, zum al-
leinigen Erbe und Besitzthum geben«® .

Entsprechend seiner Haltung fiihrt er seine Familie. In ihr wird deutsch ge-
sprochen. Die Kinder verbringen zusammen mit seiner Frau vier Jahre in

5 August Rauschenbusch, Eine Scene aus Nordamerika. In: Evangelisches Monatsblatt fiir West-
phalen Bd. 3 (1847), S. 136-146, S. 144.

6  Vgl. August Rauschenbusch, Unsere Verpflichtung gegen die Deutschen in Nordamerika. In:
Ebd. Bd. 2 (1846), S. 232-244, S. 239,

7 Ebd.S.235.

8  August Rauschenbusch, Die Nacht des Westens. eine Schilderung biirgerlicher und geistlicher
Zusténde in den westlichen Staaten Nordamerikas. Barmen 1847, S. 52.
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Deutschland. Sein jiingster Sohn, Walter Rauschenbusch, beschlieBt seine
Schulbildung am Evangelisch-Stiftischen Gymnasium in Giitersloh.

4. August Rauschenbuschs Wirken in Nordamerika

Entsprechend seiner Haltung ist auch sein weiteres Lebenswerk den Deutschen in
Nordamerika gewidmet. Am 3. September 1846 erreicht Rauschenbusch wohl-
behalten New York City. Jahrzehnte einflufreichen Wirkens folgen nun.

4.1. August Rauschenbuschs Taufe
Zuerst muBl aber ein richtungsweisender EntschluB Rauschenbuschs erwihnt
werden. Nach einer langen Zeit der Uberlegung 148t sich Rauschenbusch am
19.5.1850 im Mississippi taufen. Sein Wirkungskreis wird iiberwiegend der
deutschsprachige Baptismus auf beiden Seiten des Atlantiks. In der Gliubi-
gentaufe und den Anschauungen der Baptisten sieht er vieles von dem am besten
verwirklicht, was er teilweise schon lange gesuchte oder vertreten hat:

— die Ablehnung der Lehre der Taufwiedergeburt, die den Menschen in der
Illusion wiegt, Christ zu sein

— die Betonung der Notwendigkeit der bewuBiten Bufle, Bekehrung und Wie-
dergeburt vor der Taufe fiir jeden Menschen

— die Darstellung des Begrabenwerdens mit Christus und des Auferstehens zu
neuem Leben im Akt der Taufe durch Untertauchen

— das Streben nach einer Gemeinde der Gldubigen

— eine innerprotestantisch-iiberkonfessionelle Haltung

— das Eintreten fiir Freiheit, besonders fiir Religionsfreiheit

Als Hintergrund dieser Uberzeugungen ist vor allem seine erweckliche Pri-
gung zu sehen. Die strenge Unterscheidung zwischen Bekehrten und Unbekehr-
ten entspringt seiner eigenen religiosen Erfahrung und erwecklichen Prigung.
Einen Zugang zu der Lehre von der Taufwiedergeburt hat er nie gewinnen kon-
nen, sie erscheint ihm als ein gefihrliches Hindernis, die den Menschen in der
Illusion wiegt, schon Christ zu sein, und so die notwendige Bekehrung hindert.
DaB Taufe urspriinglich durch Untertauchen vollzogen wurde, steht fiir ihn nie in
Frage, der Symbolgehalt dieses Aktes wird ihm aber erst in den USA deutlich
gemacht. Verbunden mit der Trennung zwischen Bekehrten und Unbekehrten ist
schon im Pastorat der Wunsch nach einer Kirche der Gliubigen. Diese hat er
ansatzweise in den Konventikeln im Minden-Ravensberger Land und im Fiirsten-
tum Lippe erlebt. Im Pastorat wird ihm das Fehlen dieser Trennung zum groBen
Problem, z.B. wenn er das Abendmahl ohne Beriicksichtigung von religitsen und
sittlichen Kriterien an alle Kirchenglieder austeilen muB. Nicht nach der Kon-
fession, sondern nach dem Glauben zu fragen entspringt dem ebenfalls erweckli-
chen familiiren Erbe. Das Streben nach Freiheit hat in Rauschenbuschs Leben
schon immer eine enorme Bedeutung. Hat es in seiner Jugend vor allem politi-
schen Ausdruck gefunden, so gewinnt es nach seiner Bekehrung, vor allem auf
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dem Hintergrund seiner eigenen Erfahrungen mit der Staatskirche, in der Forde-
rung nach Religionsfreiheit seinen Schwerpunkt.

4.2. Im Dienst der American Tract Society

Zuriick zu Rauschenbuschs Wirken in Nordamerika. Schon kurz nach seiner
Ankunft in New York City tritt er als Kolporteur in den Dienst der American
Tract Society. Dieses iiberkonfessionelle Verlagshaus iibt einen groBen Einflul3
auf das religiose Leben der USA aus, zumal viele Denominationen noch kein
eigenes Verlagshaus besitzen.

Im hereinbrechenden Winter reitet er als Kolporteur durch das zum groBen
Teil von Deutschen besiedelte Gebiet am Missouri. Er besucht Siedlerfamilien,
verteilt Schriften und predigt. Zwar entspricht diese harte Aufgabe seinem Be-
streben, sich im Dienst fiir Gott hinzugeben und aufzureiben, doch nimmt er sie
nicht lange wahr. Nicht nur, daB er schwer erkrankt, die Aufgabe selbst erscheint
ihm nicht als sehr sinnvoll. Seine Tatigkeit zeigt, dal Predigt mehr gefragt ist als
Literatur. Ebenso erscheinen ihm die Schriften der American Tract Society in
Sprache und Geist nicht der oft unbekehrten deutschen Zielgruppe zu entspre-
chen. Ferner sieht er als Bediensteter der tiberkonfessionellen American Tract
Society keine Moglichkeit, offen seine Meinung iiber die Methodisten zu dufiern.
Diese stark unter den Deutschen wirkende Kirche beschreibt er in den ersten
Jahren in Nordamerika als engherzig konfessionell, katholisierend hierarchisch
und auf eine schnelle, oberflichliche Bekehrung driangend.

Genesen nimmt er die Titigkeit als Wanderprediger auf. Gut ein Jahr nach
seiner Ankunft in den USA erhilt er im November 1847 von der American Tract
Society das Angebot, die Redaktion des deutschsprachigen Schrifttums zu iiber-
nehmen. Er nimmt diese Offerte an. Bis 1853 wirkt er nun fiir die American
Tract Society.

Sein Aufgabenbereich ist vielfiltig:

In der Gesellschaft und gegeniiber den englischen Gemeinden hat er die Mis-
sion unter den Deutschen zu vertreten.

Als zustandiger Redakteur fiir die deutschsprachigen Schriften der American
Tract Society uberarbeitet er das gesamte Sortiment. Schriften werden aussor-
tiert, andere griindlich iiberarbeitet, neue Schriften in das Sortiment aufgenom-
men. Auch Arbeiten Rauschenbuschs erscheinen bei der American Tract Society.
So erweitert Rauschenbusch das Sortiment deutschsprachiger Schriften und
stimmt es auf die Zielgruppe ab.

Rauschenbusch ist fiir die deutschsprachigen Kolporteure zustindig. Er be-
treut sie und rekrutiert neue Krifte. In seinen Dienstjahren kann er ihre Anzahl
mehr als verdoppeln. Zum Schluf tridgt er die Verantwortung fiir etwa 70 Kol-
porteure.
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Zu seinem Aufgabenbereich gehort die Herausgabe der deutschsprachigen
Zeitschrift der American Tract Society, der ‘Amerikanische Botschafter‘. Unter
Rauschenbuschs Redaktion wird sie mit einer Verbreitung von 25.000 Stiick das
auflagenstirkste deutsche Blatt in Nordamerika.

Ein weiteres Titigkeitsfeld ist die Pflege und der Ausbau der Kontakte nach
Deutschland. Aus seinem weiten erwecklichen Bekanntenkreis in Deutschland
wirbt er Mitarbeiter fiir die kirchliche Betreuung der deutschen Siedler. Er leitet
einen Schriftenaustausch zwischen der American Tract Society und deutschen
Traktatgesellschaften ein. So findet das von ihm zu verantwortende Schrifttum
auch in Deutschland Verbreitung.

Im Herbst 1853 beendet er, von seinen vielfaltigen Aufgaben erschopft, sei-
nen Dienst fiir die American Tract Society und kehrt fiir ein Jahr nach Deutsch-
land zuriick. Hat er nach seiner Taufe schon mehrmals voriibergehend als Bapti-
stenprediger in den USA und Kanada gewirkt, so spielt er nun eine bedeutende
Rolle bei der Griindung der Baptistengemeinde Volmarstein. Auch seine Hoch-
zeit mit Karoline Rump aus Altena fillt in diese Zeit.

4.3 Predigttatigkeit in Missouri

Nach seiner Riickkehr 146t er sich fiir 3 Jahre in Missouri in einem Siedlungsge-
biet westfilischer Auswanderer nieder. Mit seiner Frau zusammen betreibt er
etwas Landwirtschaft und wirkt als Prediger. Im Januar 1856 organisiert sich
durch sein Wirken eine deutsche Baptistengemeinde. Sie verwehrt in ihrer Ord-
nung Sklavenhaltern die Gemeindegliedschaft und Teilnahme am Abendmahl.
Zwar lehnen die Deutschen iiberwiegend die Sklaverei ab, im Bundesstaat Miss-
ouri ist sie aber erlaubt.

4.4. Dozent

1858 nimmt er den Ruf an das baptistische Rochester Theological Seminary an.
Er soll dort die gesamte Ausbildung deutschsprachiger Baptistenprediger iiber-
nehmen.

Schon vorher hat man sich an diesem Seminar um die Ausbildung von Predi-
gern fiir die an Zahl und Grofie wachsenden deutschsprachigen Baptistenge-
meinden gekiimmert® . Die deutschen Studenten nehmen am englischen Unter-
richt teil und erhalten zusitzlich Unterricht in Hochdeutsch. Bald erkennt man,
daB ein sinnvoller Unterricht insgesamt in der deutschen Sprache erfolgen miisse
und beruft August Rauschenbusch als ersten und bis 1872 einzigen angestellten
Lehrer der deutschen Abteilung des Seminars!0 .

9 Ab 1851 haben sich diese deutschsprachigen Baptistengemeinden in einem Bund, den German
Baptists, organisiert. Heute triigt dieser inzwischen weitestgehend englischsprachige Bund den
Namen North American Baptist Convention.

10 Aus der deutschen Abteilung des Rochester Theological Seminary ist das heutige North Ameri-
can Baptist Seminary in Sioux Falls, South Dakota hervorgegangen.
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Die deutschen Schiiler sind keine homogene Gruppe. Ihre Schulbildung ist
zumeist gering. Einige haben Schulen in Deutschland besucht, andere in Nord-
amerika. Thre Kenntnisse in der deutschen und englischen Sprache sind héchst
unterschiedlich. Auch in Alter und Lebenserfahrung bestehen erhebliche Diffe-
renzen. In drei Jahren sollen aus diesen Studenten Baptistenprediger werden.
August Rauschenbusch vermittelt ihnen Allgemeinbildung wie theologisches
Wissen. Als Lektire fiir seine Studenten wihlt er weitgehend die Werke von
deutschen Theologen, die der Erweckungsbewegung nahestehen. Eines seiner
eigenen wissenschaftlichen Hauptinteressen wird bald der linke Fliigel der Re-
formation. In den 30 Jahren seines Wirkens als theologischer Lehrer dieser Ab-
teilung prégt er so eine ganze Generation von Predigern dieses Baptistenbundes.
Dariiber hinaus wirkt er direkt am Aufbau und der Gestaltung der deutschspra-
chigen Baptistengemeinden in Nordamerika mit. Seine Stimme hat Gewicht. Er
veroffentlicht Artikel zu aktuellen Themen, predigt an vielen Orten und hilt
Vortrdge. Auf vielen Konferenzen dieser Baptistengemeinden wirkt er aktiv mit
und repriisentiert bei unterschiedlichsten Gelegenheiten die deutschsprachigen
Baptistengemeinden nach auf3en.

5. Lebensabend in Deutschland

1890 kehrt der 74jihrige August Rauschenbusch endgiiltig nach Deutschland
zuriick. Doch setzt er sich nicht zur Ruhe. Vertretungsweise ist er Pastor der
Baptistengemeinde in Wiesbaden. Er leitet die Uberarbeitung des baptistischen
Gesangbuchs ‘Die Glaubensstimme*. Es ist das sechste Gesangbuch, an dem er
mitwirkt. Wahrend seiner ausgedehnten Reisen besucht er Freunde aus friiheren
Jahren und viele Baptistengemeinden. Auch literarisch arbeitet er weiter. In sei-
nen Verdffentlichungen beschiftigt er sich unter anderem mit der Taufe, mit
Homiletik, der Apokalyptik und Roger Williams. Hier faBt er zusammen, was er
in vielen Jahren erarbeitet hat. Seine Autobiographie kann erst sein Sohn, Walter
Rauschenbusch, vollenden. 1895 zieht er zu der Familie seiner Tochter Frieda
nach Hamburg. Wie einige andere in Deutschland wirkende Baptistenpastoren
hat ibhr Ehemann, J. Georg Fetzer, in Rochester bei August Rauschenbusch stu-
diert. Nun ist er Dozent am Baptistenseminar in Hamburg. Nachdem August
Rauschenbusch schon einmal seinen Schwiegersohn voriibergehend vertreten
hat, unterrichtet er das ganze Schuljahr 1895/96 am Seminar. Als sich das Jahr-
hundert seinem Ende entgegenneigt, findet auch das imponierende Lebenswerk
dieses Mannes ein Ende. In innerem Frieden stirbt der 83jdhrige am 5. Dezember
1899 im Haus seiner Schwiegertochter.
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6. Ausblick

Dieser Artikel will keinen Beitrag zu strittigen Einzelfragen der nur selten auf-
flackernden Diskussion iiber August Rauschenbusch liefern!! . Er will mit einer
Person bekannt machen, die mitten im Auswanderungsgeschehen des 19. Jahr-
hunderts steht und wirkt. Er verdeutlicht, daB vielfache Beziehungen zwischen
den Deutschen und besonders den deutschsprachigen Baptisten auf beiden Seiten
des Atlantiks entstehen. Das gilt zum einen auf der personlichen Ebene, August
Rauschenbusch selbst wirkt in Amerika wie in Deutschland. Zum anderen gilt es
auf institutioneller Ebene. August Rauschenbusch gestaltet im Sinne seiner deut-
schen erwecklichen Prigung die Arbeit der American Tract Society unter den
deutschen Siedlern und fordert ihre Zusammenarbeit mit deutschen Traktatge-
sellschaften. Er wirbt Krifte aus Deutschland an, die unter den deutschen Sied-
lern in Nordamerika wirken. Seine Tochter und sein Schwiegersohn prigen an
zentraler Stelle den Baptismus in Deutschland mit. Andere Schiiler August Rau-
schenbuschs wirken als Pastoren in Baptistengemeinden in Deutschland.

Diese hier erwihnten Punkte haben nur beispielhaften Charakter. Es konnten
noch weitere bei August Rauschenbusch beschrieben werden. Anhand anderer
Aus- und Riickwanderer konnte die Kenntnis des Beziehungs- und Wirkungsge-
flechtes erweitert und vertieft werden. Doch ist dies ein lohnendes Forschungs-
gebiet, das seiner ErschlieBung noch harrt.

11 Hierfiir sei auf meine oben erwihnte Dissertation verwiesen.,
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Margarete, lelten

Von deutschen Baptisten, die im 19. Jahrhundert auswander-
ten

Zur Einweihung des Bremerhavener Gemeindezentrums im Jahre 1982 haben
mein Mann und ich das Buch vorgelegt: ‘Eine Freikirche in der freiesten Stadt’.
Darin haben wir die Gemeindechronik mit der Stadtgeschichte eng verkniipft, ein
Konzept, das sich anbot, da unter den ersten Ansiedlern schon Baptisten waren.
Auf Schlick und Deichvorland ist ab 1827 enorm schnell der junge bremische
Seehafen, die Stadt Bremerhaven gewachsen. Um 1850 nennt man sie ‘Vorstadt
von New York¢, denn vor allen anderen deutschen Hifen hat die Seestadt sich zu
der deutschen Auswandererstadt entwickelt. Diese Situation wird anno 1841 so
beschrieben! :

»Schaarenweise durchziehen die Auswanderer unsere Strafien, liegen zu Haufen auf

den Schiffen im Hafen, Méanner und Weiber, Kinder und Greise, hinfillige Urmiitter

und S#uglinge, Fremdlinge jeden Alters und Geschlechts [...] voll Schmerzen und
neuer Hoffnungen in den Gesichtern«
Die Baptisten dort erkennen die missionarischen Moglichkeiten, einer von ihnen
schreibt anno 18492 : »Ich begab mich zum Bremerhafen, welch ein Arbeitsfeld
bieten die Tausenden von Auswanderern [...], um das Evangelium zu verkiindi-
gen«.

Auch sozial setzen sich die Seestadtbaptisten ein: raten, helfen hier und da.
Sie beherbergen solche, die auf ihre Einschiffung warten. Um 1850-60 sind iibri-
gens auch die Methodisten hier shnlich aktiv3 . — Auswandererbetreuung, das ist
dran! Man vergleiche dazu auch das Engagement des deutsch-amerikanischen
Baptistenpastors August Rauschenbuch 1853 im groBen Bremerhavener Auswan-
dererhaus® .

Doch unser Thema fragt nicht nach Betreuung, sondern nach den Auswande-
rern selbst. Es fillt auf, daB von den ortlichen Baptisten in jener Friihzeit nur
einzelne auswandern (siehe Tabelle Gemeinde Bremen, wo die ersten Bremerha-
vener Baptisten registriert sind). Tiichtige Leute konnen Arbeit genug finden bei
den neuen Hafenanlagen, Werften, Bauten. Der Bremer Senat bietet giinstig
Ansiedlungsplitze, wihrend er die aus vieler Herren Linder kommenden Neu-

1  Theodor von Kobbe u. Wilhelm Comelius, Wanderungen an der Nord-und Ostsee, Leipzig 1841,
S.61.

2 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1849), Nr. 4.

3 Karl Heinz Voigt, Auswandererfiirsorge der methodistischen Kirche in der Mitte des 19. Jahr-
hunderts (als Konzept um 1980).

4 Hermann u. Margarete Jelten, Eine Freikirche in der freiesten Stadt. Bremerhaven 1982, S. 155.
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biirger rechtlich schiitzt und in hanseatischer Freiheit jedermanns personlichen
Glauben toleriert — im Vergleich mit anderen deutschen Lindern damals eine
einmalige Situation (zu Recht heiit Bremerhaven die ‘freieste Stadt‘, hat sie
doch bis heute bundesweit einmalig ihre eigne, ungebundene Stadtverfassung!).
Von Beginn an wird hier keiner wegen seines Glaubens verfolgt (leider sieht das
damals schon hinter der Stadtgrenze anders aus!). Mancher angereiste Auswan-
derungswillige (auch baptistische) dndert deshalb seine Meinung, findet vor Ort
Arbeit und Brot und siedelt sich hier an.
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Fiir die Zeit von 1845 bis 1882 wurden 422 Zugiénge eingetragen.
53 von diesen 422 Baptisten sind ausgewandert.

Uber Bremerhaven hinaus, iiberregional fiir den weiten nordwestdeutschen
Raum, wurde dann 1984 das baptistische Auswandererthema behandelt in dem
Buch ‘Unter Gottes Dachziegel’ mit dem Kapitel ‘Gott dienen, in welchem
Land?’5 - Die so formulierte Uberschrift sollte das eigentliche Problem mar-
kieren, das die baptistischen Viter bei einer Auswanderung sahen. Es geht um
den Dienst fiir Gott, in welcher Form auch immer. Dieser gehort zu ihrem
Selbstverstindnis: Jeder Christ dient seinem Herrn und bezeugt ihn, was zum
Ausdruck kommt durch Wandel und Leben in seinem Umfeld. Zugespitzt for-
muliert in dem viel zitierten Onckenwort »Jeder Baptist ein Missionar«. Das be-

5 Margarete Jelten, Unter Gottes Dachziegel. Bremerhaven 1984, S. 183 ff.
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deutet, im angestammten, zugewiesenen Lebensraum Gott dienen, auch unter
Glaubensdruck! Und dabei stellt sich die Frage: Hat Gott fiir diesen Dienst nun
wirklich einen Standortwechsel ins Land der vielgeriithmten Glaubensfreiheit
zugewiesen?

Auffallend oft findet sich in diesem Zusammenhang in alten Aufzeichnungen
dazu das Jesajawort 28, 16: »Wer glaubt, der flieht nicht!«

Ein anderes Bibelwort erscheint dabei ebenso hiufig: Psalm 37, 3. Damit be-
antworteten die baptistischen Viter alle Geliiste auf Abenteuer, Goldrausch und
mehr Wohlstand jenseits des Ozeans: »Bleibe im Lande und néhre dich redlich!«

Zwei Bibelworte, von unseren Glaubensvitern zielstrebig bemiiht zur Aus-
wandererfrage. Wer zuordnet, wann und wo diese zitiert wurden, wird iiberrascht
sein, wie sich an diesen beiden Worten eigentlich die baptistische Auswanderer-
entwicklung fiir den Zeitraum von etwa 1835 bis 1872 festmachen li8t. — Darum
stehen sie nachfolgend als Uberschriften der beiden Abschnitte, in denen ausge-
wihlte typische Einzelsituationen skizziert werden.

Auswanderung — aufgezwungen?!
»Wer glaubt — der flieht nicht!« (Jesaja 28, 16)

Die Auswanderung — eine Flucht? Und wenn schon, wovor fliechen? Sicher nicht
so, wie es im Gemeinderegister Ihren/Ostfriesland von einem Arbeiter notiert
wird: »1870 bei Nacht und Nebel mit Ehefrau nach Amerika, weil er Schulden
gemacht«.

Nein, die Viter meinen eine andere Flucht, wenn sie das Jesajawort in alt-
deutscher Form zitieren: »Wer glaubt, der fleucht nicht!«.

Echter Glaube weicht nicht wegen Verfolgung! Und wenn der Leidensdruck
unertréglich wird und letztlich zur Auswanderung zwingt, so machen sich die
Schwergepriiften auf den Weg und beziehen sich auf das Jesusgebot an seine
Jinger (Matth. 10, 14): »Wir schiitteln den Staub von den Fiiien!« Es klingt fast
heiter und unbekiimmert, wire es nicht nachzulesen in trdnengetrinkten Ab-
schiedsbriefen der sich Einschiffenden.

Die friihesten deutschen Baptisten, die um ihres Glaubens willen nach Ame-
rika auswanderten, stammen aus der 1837 gegriindeten Gemeinde Oldenburg.
Der Hamburger Gemeindeilteste und erste Vorsteher des baptistischen Gesamt-
werkes, J.G. Oncken, gibt anno 1845 bei einem Polizeiverhir zu Protokoll :
»Mehrere Personen, welche er in Oldenburg getauft habe, haben sich im vorigen
Jahre, um sich Verfolgungen wegen ihrer Glaubensmeinungen zu entziehen,
nach America begeben«.

6 Niedersichsisches Staatsarchiv Oldenburg: Akte 1845
Amtsschreiben zwischen der GroBherzogl. Regierung Oldenburg und der Freien und Hansestadt
Hamburg betr: Wirksamkeit zweyer Missionaire der Hamburger Wiedertiufer-Gesellschaft, On-
ken und Koepner (=K&bner!).
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Andere Staatsarchivakten verraten, daB sie sich um 1844 nicht so einfach
‘entzogen* haben! Immer wieder eingekerkert und ausgepfiandet, wurden ihnen
Freiheit, Besitz und Existenz geraubt. Onckens Aussage schldgt sich nieder in der
Tabelle Oldenburg. Danach haben sich von den ersten wenigen Gemeindeglie-
dern (vorwiegend weltoffene Handwerker) ein Buchbinder und ein Schuhmacher
bereits 1837 kurzerhand eingeschifft, Obrigkeit und Ziinfte hierzulande hatten
ihnen die berufliche Existenz erschwert.
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Fiir die Zeit von 1837 bis 1853 wurden 204 Zugénge eingetragen.
33 von diesen 204 Baptisten sind ausgewandert.

In den fiinfziger Jahren entschirfte sich fiir die Baptisten im Oldenburgischen
der Glaubensdruck allmahlich. Der GroBherzog war ein weiser, toleranter Lan-
desvater. Zwar blieben etlichen Herren auf Amtern und Kirchenbehdrden die
gliubig Getauften ein Dorn im Auge, und es gab mancherlei Schikane, auch
rithrend eifrige Bemiihungen, die sogenannten Irregefiihrten wieder zuriickzufiih-
ren in den SchoB der Staatskirche’ . Wiederholt und dringlich wird den Unbe-
quemen eine Auswanderung empfohlen, ja Unterstiitzung dabei in Aussicht ge-
stellt — nachzulesen in alten Viterhandschriften® .

7 Jelten (wie Anm. 5), S. 127.
8 Siehe ‘Lose Sammlung Viterhandschriften’ Gemeindearchiv Westerstede.
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Solch eine galante Losung, als Geriicht weitererzihlt bis auf unsere Tage, be-
trifft die bliihende Landgemeinde Sage/Oldbg. mit einer 1863 schon erbauten
Kapelle. Bald danach wird der fihige Prediger von der Missionszentrale abgezo-
gen zum Gemeindaufbau in OstpreuBen, die ersten Getreuen sind gestorben, wer
triigt noch Gemeindeverantwortung? Viele verliefen sich, etliche wanderten aus —
finanziert aus ‘gewissen Quellen‘, so munkelt man. Aber Nachforschungen in
Konsistorialakten und Staatsarchiven gaben dariiber keinen historischen Beleg,
wohl reichlich Material fiir das Kapitel: ‘Eine verschwundene Gemeinde’ in dem
Buch ‘Unter Gottes Dachziegel® — eine bewegende Geschichte iiber eine Ge-
meinde der Friihzeit, die letztlich durch Auswanderung so verschwunden ist, daB3
sie bisher nicht einmal in der baptistischen Geschichtsschreibung auftauchte!

Ganz anders die groBe Landgemeinde Halsbek-Felde/Westerstede im glei-
chen GroBherzogthum Oldenburg. Nach der beigefiigten Tabelle Ammerland gab
es dort in der Friihzeit so gut wie keine Auswanderer. Geschickt fiihrt ihr Alte-
ster, nur ein einfacher Bauer, unzihlige Rechtskdmpfe fiir Baptisten und erreicht
dabei auch durch jahrelanges Drédngen, daB bereits 1855 der GroBherzog als
erster deutscher Landesherr (andere Fiirsten ziehen erst Jahre spiter nach!) fiir
seine Untertanen die Zivilehe einfiihrt!0. Bis dato durften hier wie iiberall in
Deutschland nur Geistliche der Staatskirchen rechtsgiiltig trauen. Dazu konnten
sich aber die Baptisten nicht verstehen. Um heiraten zu konnen, wandern aus
unterschiedlichen Lindern nicht wenige Brautpaare aus nach Amerika — junge
tatkréftige Leute, die eigentlich zum Aufbau deutscher Gemeinden bitter notig
waren! Von denen, die bleiben, lassen sich etliche einfach von ordinierten Bapti-
stenpredigern trauen, publizieren kiihn per eigne Zeitungsanzeige ihre vollzogene
Ehe, die dennoch als wild und rechtsungiiltig gilt. Aber sie durchstehen tapfer
iible Beschimpfung und nachfolgende Rechtsprobleme: »Wer glaubt, der fleucht
nicht!«

Nicht zuletzt erzwingen sie damit die Einfiihrung der Zivilehe — ein Stiick
regionale Glaubensfreiheit fiir Baptisten. Der Vorsitzende Oncken reagiert 1855
sofort dankbar in der baptistischen Presse, kann sich aber eines Vergleiches nicht
enthalten!! :

»Die Baptisten genieBen im GroBherzogthum Oldenburg mehr Freiheit [...] wihrend

in mehr als einem deutschen Staate die Unduldsamkeit auf eine wahrhaft unmensch-

liche Weise also im Steigen begriffen ist, daB z.B. die Baptisten im GroBherzogthum

Mecklenburg iibers weite Meer mit Weib und Kind fliichten miissen, um in den Ver-

einigten Staaten von Nordamerika ihres Glaubens an den Herrn Jesus Christus leben
zu konnen«.

Jelten (wie Anm. 5), S. 233 ff.

10 Ebd. Kapitel:’Heiraten ein Problem!, S. 201 ff: Bezug auf div. Staatsarchiv-, Konsistorial- und
Gemeindeakten.

11 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1855), Nr. 8.
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Zwei deutsche GroBherzogthiimer im gleichen Jahr 1855: Freiheit in Olden-
burg — Auswandererflucht in Mecklenburg! Eine Flucht, erzwungen iiber sieben
leidvolle Jahre hin. Noch gibt es in ganz Mecklenburg keine selbstindige Ge-
meinde, und die ersten gliubig Getauften dort werden betreut und registriert von
Hamburg aus. Somit betrifft die vorliegende Tabelle Hamburg auch die Baptisten
aus Mecklenburg. Deutlich der Anstieg zwischen 1850 bis 1855, harte bewe-
gende Schicksale stecken hinter diesen Zahlen. Wahrend in anderen Landen
meist nur die Gemeindeverantwortlichen von der Obrigkeit belangt werden,
sitzen in Mecklenburg (iibrigens auch in Schaumburg-Lippe) selbst Miitter mit
Sduglingen ein, um nach ihrer Haftentlassung mit erkrankten Kleinkindern noch
zur Kasse gebeten zu werden fiir Kost und Logis hinter dumpfen feuchten Git-
tern.
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Fiir die Zeit von 1834 bis 1854 wurden 1070 Zuginge eingetragen.
128 von diesen 1070 Baptisten sind ausgewandert.

Alle Eingaben, auch Beschwerden englischer Baptisten!2 bleiben erfolglos.

Die Mecklenburger Baptisten konnen nur mitteilen!3 : »Obere und niedere Ge-
richte wiinschen, da3 wir alle das Land verlassen mochten«.

12 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1854), Nr. 4, 5, 6, 7: Reise der Prediger Brooke
und Dr. Steane durch Deutschland und einen Theil der Schweiz.

13 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1854) Nr. 8.
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Doch Auswanderung um des Glaubens willen ist keine Privatsache! Darum
ruft die Missionszentrale 1854 alle deutschen Baptisten zur Fiirbitte auf!4: »Wir
haben insgesammt ernstlich zu beten, daf} die dortigen theuren Seelen ausharren
in dem harten Glaubenskampf. [...] Wer glaubt, der fleucht nicht [...]. Die auf
den Herrn harren, bekommen neue Kraft«.

Inzwischen konfisziert die Polizei das Merkbuch eines mecklenburgischen
Diakons!3 , offensichtlich stehen darin wichtige Gemeindedaten! Die Obrigkeit
verfiigt im Juni 1855 eine lange Haftstrafe, es sei denn, der Bruder wandert so-
fort aus. So entschlieBt er sich, zu gehen — mit ihm andere — und meldet!® : »Die
Zahl der Auswandernden, nimlich Mitglieder sammt den Ihrigen wird wohl iiber
60 sein«.

Befreundete Familien schlieen sich an. Also weit mehr, als die anliegende
Hamburger Tabelle anzeigt. Thnen allen — und noch vielen anderen fremden
Auswanderern — hélt Oncken am 1. Juli 1855 in der groBen ‘Capelle’ Hamburg
einen Abschiedsgottesdienst, Predigtthema: ‘Warum wandern unsre lieben Ge-
schwister aus?” Mit dem Bibelwort 2. Thess. 2, 14 habe Oncken diese Frage
beantwortetet, so der Bericht!?, was leider nicht weiter erldutert wird. Es wire
schon interessant, wie denn der »theure Alteste« die Auswandererfrage mit dem
Pauluswort iiber die Berufung zum himmlischen Eigentum geklért hat!

Vor Einschiffung verfassen die Mecklenburger noch zwei Briefe, unter-
schrieben von den Betroffenen!8 :

»Unterthdnigster Protest, der nach Amerika auszuwandern gezwungenen, unterthi-

nigst unterzeichneten Bapstisten an Sr. Konigliche Hohheit, den GroBherzog sowie an

Sr. Hochwiirden, den Herrn Oberkirchenrath zu Schwerin [...]. Hamburg, an Bord

des Schiffes Genesee, den 2. Juli 1855«.

Der Wortlaut beider Schreiben ist voll erhalten. Sie sind geschickt aufgesetzt,
vorbildlich sachlich, ohne Polemik oder HaR, doch voll tiefer Trauer, daf} die
Heimat verwehrt wurde. Angeschlossen ist die herzliche Bitte um Schonung fiir
die daheimgebliebenen Glaubensgeschwister.

Eine Bitte, die fiir die ndchste Zeit leider nicht erfiillt wird. Denn der zuriick-

gebliebene Missionsarbeiter und erste Baptist von Mecklenburg!® bleibt Dauer-

14 Ebd. Nr. 4.

15 Gemeinderegister Hamburg Nr. 797: C. Kleppe, *1826, getauft 1850, ordinierter Diakon 1853.
Erste Register von frilhen Gemeinden (sog. Gemeindebiicher): Im Gegensatz zu Registern der
Landeskirchen haben die frilhen baptistischen Biicher bei jeder Personeneintragung eine Zusatz-
spalte fiir Besonderes, u.a. fiir Auswanderung. Zur Erforschung der freikirchlichen Auswande-
rersituation also eine einmalige Fundgrube — zumal nach Erfassung aller Daten aus den noch zu-
ginglichen friihen Gemeinderegistern die Informationen nun in abrufbereiten Dateien vorliegen.
Das ermoglichte die Erstellung der beigefiigten Tabellen.

16 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1855) Nr. 8.

17 Ebd.

18 Ebd.
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gast im Gefangnis, immer neu angeklagt wegen Tauffeiern und Versammlungen,
ausgepfindet wegen Strafgeldern, so rit auch ihm 1856 der »Herr Gerichtsrath«
auszuwandern?? . Er tut es nicht — »Wer glaubt, der fleucht nicht!« — Auch spiter
geht er nicht fort. Obgleich verarmt und korperlich geschwicht, baut er treu
weiter Gemeinde im Mecklenburger Land und darf noch erleben, wie die politi-
sche Umwiilzung des Jahres 1866 endlich auch in Mecklenburg die Situation
bessert?! . So wird ihm u.a. seine geraubte Bibliothek (leider ohne die personli-
chen Onckenbriefe!) waschkorbeweise zuriickgebracht. Aber all das braucht er
nun nicht mehr. Schon 1871 begibt er sich auf die letzte grole Auswanderung in
jenes Land, wo er in Ewigkeit seinem Herrn dienen darf — ohne Leid und Not!
Ein schweres Los hat auch der erste Baptist in Hessen. Als Verantwortlicher
fiir die 1840 gegriindete kleine Gemeinde Marburg/L.ahn wird dieser Buchbin-
dermeister immer wieder verhort, angeklagt, eingekerkert, ausgepfindet. Die
Obrigkeit will die gldubig Getauften ausrotten oder zuriickzwingen in die
Staatskirche. Die gesetztlich verankerte Kindsbesprengung ist dabei ein Druck-
mittel. Aber die Buchbindersfrau, eben entbunden von einem Sohn, reagiert
unerschiittert tapfer und schreibt dem Ortspfarrer:
»Mache ich die wiederholte Anzeige, da8 ich wie ich schon vor 3 Jahren bekannte,
aus der Prostestantischen Kirche ausgetreten bin, und auch ausgetreten bleiben werde.
Margaretha Grimmel geb.Rehe, Marburg den 15ten July 1847«.
Ein Zettelchen mit ungelenken Buchstaben — bewegend fiir den, der dahinter
den Polizeidragoner sieht, der das Neugeborene aus der Wiege zerrt, um es zur
Zwangsbesprengung zu bringen, jenen kleinen Julius, durch den Gott vielen
Christen bis hinein in unsere Tage etwas Kostbares schenken wird. Als Vierjih-
rigen nehmen ihn die leidgepriiften Eltern 1851 mit nach Amerika. — Dort wird
er Baptistenprediger, iibersetzt und textet im Jahre 1885 das verbreitete Gemein-
delied:»Gesegnet sei das Band, das uns im Herrn vereint«?2 . Vielleicht bekommt
das fiir manchen schon abgesungene Lied durch das Wissen um das handbe-
schriebene Zettelchen der tapferen Mutter Margaretha eine neue Dimension?!
Um die Sprache des zitierten Liedes aufzugreifen: Da ist »das gesegnete
Band, es wird von den driiben Eingewanderten iiber den Ozean zuriickgeworfen
an Glaubensgeschwister in der alten Heimat! So ndmlich tun es die ersten schle-
sischen Baptisten, die 1851 auswanderten und nun 1858 als erfolgreiche ameri-

19 Gemeinderegister Hamburg Nr. 771: Drechslermeister Friedrich Wegener, *1802 in Ludwigs-
lust, getauft 1830 (b. Liickenschen Gemeinde), ordiniert 1851.

20 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1856), Nr. 7.

21 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1871), Nr. 6: Nachruf zum Heimgang des Br.
Wegener in Ludwigslust, S. 105 ff.

22 Gemeindelieder. Oncken-Verlag Cassel, Bundes-Verlag Witten 1979, Nr. 110, Verfasserver-
zeichnis S. 774 (das Auswanderungsjahr ist hier anders mit 1853 ausgewiesen!).
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kanische Neusiedler ihren zuriickgelassenen, krinkelnden Gemeindehirten?3 zu
einer ausgedehnten Erholungskur einladen. — Ignatz Straube ist der erste Missio-
nar von Schlesien4 . Als junger Schneidergeselle 1843 in Hamburg getauft, wird
er 1845 ordiniert und kehrt in seine schlesische Heimat zuriick — mitten in eine
erzkatholische Umwelt, die in ihm einen Teufelsknecht sieht. Brutal schligt ihn
eine Rotte zusammen, zeitlebens bleiben ihm davon Beschwerden und Schmer-
zen. Dennoch missioniert er unermiidlich, und Gott segnet! Erste schlesische Ge-
meinden entstehen: Breslau 1846, Voigtsdorf 1848. Letztere im Glatzer Bergland
wird bereits 1851 rapide reduziert?> durch eine relativ groBe Auswandererwelle
— wegen Feindschaft oder/und sozialer Not unter den &rmlichen Bergbauern und
Webern.

Der Missionar mochte am liebsten hinterherreisen, das zeigt ein Brief
(abgedruckt als Fortsetzungsreihe im ‘Missionsblatt®) des eingangs erwéhnten
August Rauschenbusch, wie kaum ein anderer damals kompetent in Auswan-
dererfragen. Adressat ist jener schlesische Gemeindehirte mit der Restherde
mitten in harter Anfechtung. Nachfolgend nur einige Zeilen des deutsch-ameri-
kanischen Baptistenpastors20 :

»3. Mai 1852, New York — O, lieber Bruder, der vorwiegende Eindruck, den ich nach

Durchlesung Ihres Briefes erhalten habe, veranlaBt mich, Ihnen zuzurufen: ,Halte

aus, ohne Kreuz keine Krone!* [...] Der Herr zihlt jede Thrine und macht sie einst

zur Perle an der Ehrenkrone, welche aus der Dornenkrone erwichst [...]. Kommen

Sie nur, wenn sie miissen«

Zur Auswanderung kann er nicht raten und erinnert daran, da in den Verei-
nigten Staaten die heutige Religionsfreiheit nur dadurch méglich wurde, daB die
glaubig Getauften dort frithere Verfolgungen durchstanden haben.

»Sehen Sie, das ist der alleinige Weg, auf dem auch in Deutschland Religionsfreiheit

zu Stande kommen kann [...] nicht ins Land der Freiheit fliichten, sondern dort blei-

ben als ein Sauerteig, der den anderen Teig durchséiuern soll«.

Und der erste Missionar von Schlesien beherzigt den Rat und bleibt — »Wer
glaubt, der fleucht nicht!« — wenngleich andere zuvor fortgingen. Er betreut
weiter den ganzen Raum Schlesien, angefochten durch Feindschaft und kérperli-
che Beschwerden. Gott segnet seine Treue — neue Stationen und Gemeinden
entstehen. — Anno 1858 will er sich nun endlich die angebotene Erholungskur
gonnen, schifft sich ein nach Amerika. Auf hoher See aber gerit die ‘Austria‘ in
Brand und sinkt. Fast alle, darunter viele Auswanderer, ertrinken. Ein junger
amerikanischer Baptist iiberlebt und kann der Witwe und verwaisten Kinderschar

23 Ausfiihrlich in Margarete Jelten, So wachsen Gottes Wurzeln. Bremerhaven 1989, S. 175.

24 Gemeinderegister Hamburg Nr. 229: Schneider Ignatz Straube, *1817 bei Lan-
deck/Schles.,1843 getauft, 1845 ordinierter Missionar.

25 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1852), Nr. 1.
26 Ebd. Nr. 7, Fortsetzung in Nr. 8.
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in Schlesien mitteilen, mit welcher Freude auf Christus der erst 41jdhrige in die
Fluten gesunken sei — und liefert dabei der deutschen Schiffahrtsgeschichte einen
einmaligen Augenzeugenbericht iiber den Untergang der ‘Austria‘!”

Rauschenbuschs Rat, nicht ins Land der Freiheit zu fliichten, sondern sich in
Deutschland fiir Religionsfreiheit einzusetzen, trifft den Kern baptistischer Aus-
wandererproblematik. Doch diese Problematik gilt eigentlich nur fiir die Friih-
zeit, fiir die erste Generation. Danach sieht es meist anders aus. Der Glaubens-
druck hat vielerorts nachgelassen. Nicht der Status als glidubig Getaufter bedingt
mehr die Auswanderung, es sind vielmehr personliche Wiinsche und Bediirf-
nisse. Derlei selbstgewiinschte Auswanderungen sind aus der Friithzeit nur ver-
einzelt dokumentiert oder dann gekoppelt mit konfessionellen Griinden!

Auswanderung — selbst gewiihlt?!
»Bleibe im Lande und néhre dich redlich!« (Ps. 37, 3)

Die selbstgewihlte Auswanderung ist meist eingebunden in allgemeine Auswan-
derungswellen, die landesweit immer neu um sich greifen, sei es aus wirtschaftli-
cher Not, Abenteuerlust oder Wohlstandsrausch. So wird der erwidhnte Viterrat
nach Psalm 37, 3 auch in anderen Kreisen gegeben, fiir viele als ein bewéhrtes
Sprichwort. Aber in einer alten ostfriesischen Volkskunde ist dazu zu lesen?8 :
»Denkt doch nicht wie die alten Weiber sagen: Bleibe im Lande ...«

Und iibergescheite Ostfriesen argumentierten? : »Das Spriichlein ,,Bleibe im
Lande ...“ verschlug nicht, weil dem Grundtext ndher kommt: ,,Wohne auf der
Erde und nidhre dich in Redlichkeit” — was man eben driiben zu tun gedachte«.

Es stellt sich nur die Frage: Wie gingen die ersten Baptistengemeinden damit
um? Die sozialen Strukturen sind dabei sicher mit einzubeziehen. Geschichtlich
werden die ersten Baptisten meist als Angehorige niederer Bevolkerungsschich-
ten gesehen. Aber es zeigt sich auch bei Abrufung der Berufsstidnde aus den jetzt
erstellten Dateien der frithen Gemeinderegister, daB es nicht nur viele Dienst-
méadchen und Arbeiter gibt, sondern auch ehrbare Handwerker (damals durchaus
ein gehobener Mittelstand!), Seefahrer (nicht nur Matrosen, auch Steuerleute,
Kapitine, Schiffseigner), freie Bauern, Hofbesitzer, Kaufleute. — Und die
selbsterwihlten Auswanderer kommen aus allen Schichten.

Aus wirtschaftlichen Griinden wihlt offensichtlich anno 1855 eine Baptisten-
gruppe aus dem Jeverland die Reise iiber den groBen Teich. Die 1840 gegriindete
Gemeinde Jever hat nur wenige Glieder, um so schwerer wiegt der Verlust3 :

27 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1859), Nr. 8.

28 @G. Schniicker, Die Ostfriesen in Amerika. Cleveland/Ohio 1917, S. 21.

29 W. Liipkes, Ostfriesische Volkskunde. Leer 1925, Kapitel ‘Die Ostfriesen in Amerika‘, S. 337.
30 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1855), Nr. 6.
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»Zwolf Briider und Schwestern wanderten mit ihren sechzehn Kindern aus; es waren
theure Geschwister, welche mit ihren Gaben der Gemeinde dienten. Ach, es war sehr
schwer, die Lieben scheiden zu sehen, viele, viele Thrianen flossen«.

Die groBe Kinderzahl unter den Scheidenden signalisiert die sozialen Pro-
bleme in iibervilkerten Bauernkaten. Nur der élteste Sohn wird Hof und Scholle
erben. So ist das Streben in die Ferne verstindlich. Die verbliebene kleine Ge-
meinde am Jadebusen aber hat bald eine offizielle Tochtergemeinde in Amerika
— so dokumentiert in den Gemeindeakten von Jever!3!

Wie hier, so sind es oft zweite, dritte, vierte Bauernsohne, Heuerleute, Kat-
ner, Biidner oder einfache Landarbeiter — wie etwa 1848 die fiinf von einem
Gutshof in der Liineburger Heide32 (siehe Tabelle Hamburg) oder etwas spiter
nach 1865, schon aus der zweiten baptistischen Generation, Bauernsthne aus
dem Ammerland (siehe Tabelle Westerstede). Sie alle wéren gern ihr eigener
Grundbherr.

Gustes Gemeinderegisier Ammeland

Gomeainde Westorslode gogriindol 1849
4]
5
0
5 I 11
0 nnn.unuu'u“unr'n.:...u !
B4 BP B4 BP BM B 1 B4 BP B B 1894‘

Fiir die Zeit von 1849 bis 1887 wurden 444 Zuginge eingetragen.
79 von diesen 444 Baptisten sind ausgewandert.

Wirtschaftliche Griinde sind auch oft bestimmend fiir manche ausgelernten
Gesellen, denen fiir den eigenen Meisterbetrieb hierzulande das notige Startkapi-
tal fehlt (siehe Tabelle Berlin). 1852 und 1855 sind in und um Berlin neunzehn

31 Gemeindearchiv Jever, Protokollbuch.
32 Gemeinderegister Hamburg Nr. 425, 426, 427, 459, 541, zusammen 1.8.1848 nach Amerika.

86



VON DEUTSCHEN BAPTISTEN, DIE IM 19. JAHRHUNDERT AUSWANDERTEN

bzw. dreizehn Baptisten ausgewandert: Handwerker, Landleute, fast alles junge
Ehepaare, teils jung vermihlt, die sich wohl auch nicht lange auf einen Rechts-
streit wegen einer ‘nur-baptistischen* EheschlieBung einlassen wollten. Aber
Auswandern ist keine Traumreise — in den alten Gemeinderegistern ist auch
wiederholt vermerkt: »auf See an Cholera gestorben«.

= Gomoinds Boriin gopriondet 1837
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Fiir die Zeit von 1837 bis 1853 wurden 600 Zuginge eingetragen.
45 von diesen 600 Baptisten sind ausgewandert.

Doch wer driiben FuB faBt, baut nicht nur sein Farmhaus. Auch Kapellen
werden gebaut, und neugegriindete Gemeinden feiern grofle Tauffeste. Dient
man so nicht auch im neuen Land seinem Herrrn? Wer will da mahnen: »Bleibe
im Lande und nihre dich redlich!«? Auch die baptistischen Viter diskutieren
diese Frage lang und breit auf der Konferenz von 1866. Der Vorsitzende Oncken
will die Sache in den Griff bekommen und stellt schlieBlich den Antrag33 :

»Die Conferenz wolle die Erklirung abgeben , daB sie glaube, nur dann sei Auswan-

derung gestattet, wenn die Auswanderer glauben, hier sich nicht erniihren zu kénnen

und dab sie glauben in Amerika dem Herrn besser dienen zu kénnen«.

Aber kann man iiber einen derartigen Glauben abstimmen? Doch der Antrag
wird bestitigt, wenngleich — passend zur unklaren Situation — das Abstimmungs-

33 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1867), S. 19-21.

87



MARGARETE JELTEN

ergebnis eigentlich mathematisch ungenau ist: Mit allen gegen drei Stimmen
angenommen.

Stark engagiert sich hier 1866 der Alteste der Ostfriesengemeinde Ihren3 . Er
ist offensichtlich stark betroffen, wie die Tabelle zeigt. Unter den Fortziehenden
auch Wohlbetuchte, in der Lokalpresse bieten sie ihr Hab und Gut an. Tiichtig
und strebsam bringen sie es driiben bald meist zu ansehnlichem Besitz. Sie griin-
den vor allem gleich 1865 die bekannte Ostfriesen-Gemeinde Baileyville/Illinios,
man legt Wert auf den offiziellen Status als Tochtergemeinde von Ihren und
bezieht sich nachdriicklich auf das ‘Hamburger Glaubensbekenntni*® der deut-
scher Baptisten33. Kirchensprache ist ostfriesisch Platt noch bis zum Ersten
Weltkriege30 .

% Crodes QMW
Comeinde MW{&'#G
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Fur die Zeit von 1846 bis 1873 wurden 759 Zugiinge eingetragen.

143 von diesen 759 Baptisten sind ausgewandert.

Sie und zahlreiche andere deutsche Einwanderergemeinden gehoren schnell
wie selbstverstandlich zum kirchlichen Leben Amerikas (das ist ein anderes
umfassendes Thema!). Ganz wichtig ist iibrigens im Auswanderergepdck der

34 Gemeinderegister Ihren/Ostfr. Nr. 158: Landgebréucher Harm Hinderks Willms, *1822, getauft
1853, Diakon 1855, Altester 1858.

35 Hamburg gedruckt 1847: Glaubensbekenntnif und Verfassung der Gemeinden getaufter Chris-
ten , gewohnlich Baptisten genannt.

36 Jelten (wie Anm. 5), S. 169.
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Baptisten der zeitungsgroBe Tauf-und Mitgliedsschein mit dem eingetragenen
Empfehlungsvermerk der Heimatgemeinde. Damit finden die Ankommenden
ohne Schwierigkeiten Aufnahme bei den bereits Eingewanderten.

Wihrend um 1860/70 in Deutschland der erste harte Verfolgungsdruck vorbei
ist und die Griindergeneration allméhlich abgelost wird, ist auch die Auswan-
dererfrage neu zu iiberdenken. Auch der inzwischen betagte »theure Bruder
Oncken« muB mit der Zeit gehen. So verdffentlicht er anno 1872 schlieBlich

folgenden Aufruf37 :

»An Auswanderer aus unseren Gemeinden

Obgleich der Herausgeber dieses Blattes allen seinen lieben Glaubensgenossen in
Deutschland und den angrenzenden Lindern den Rath ertheilen mdchte, den David
seinen Zeitgenossen giebt: Ps. 37, 3: ,Bleibe im Lande und néhre dich redlich“, so
weifl er doch, daB dieser Rath keine allseitige Aufnahme finden wird, und da es ihm
am Herzen liegt, da solche, die iiber Hamburg kommen, keinem Wucherer in die
Hénde fallen, so ist er gern erbotig, denselben bei ihrer Ueberfahrt behiilflich zu
sein«.

Auch jenseits des Ozeans ist man »erbotig«. Im Jahre 1874 erscheint im
‘Missionsblatt*3® eine lange Adressenliste von in Amerika eingewanderten Brii-
dern, Diakonen, Predigern, wohnhaft in dortigen Seestddten. Sie wollen die An-
kommenden beraten, ihnen weiterhelfen. Eine Liste mit iiber 80 Namen — bei
vielen von ihnen tauchen fiir den Kenner interessante Zusammenhénge auf — nur
einzelne von diesen sind hier vorstehend aufgezeigt. Doch es spiegelt sich darin
das Spannungsfeld baptistischer Auswandererproblematik und die fiir jeden
Christen gestern wie heute aktuelle wichtige Grundsatzfrage: »Gott dienen — in
welchem Land?«

37 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1872), Nr. 11.

38 Missionsblatt der Gemeine getaufter Christen (1874), S. 44-47, Wichtiges fiir auswandernde
Mitglieder.
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Die Auswirkung der Migrationen auf die Mennoniten in kultu-
reller und religoser Hinsicht. Ein Uberblick

Die Mennoniten werden nicht nur von sich aus, sondern auch von Aufenstehen-
den oft als ein “Volk auf der Wanderschaft® bezeichnet. Diese Beschreibung ist
ihnen nicht zu Unrecht zuteil geworden. In diesem Vortrag sollen die Griinde der
mennonitischen Migrationen sowie deren Ziele und Auswirkungen auf die Men-
noniten selbst untersucht werden. Da die Wanderwege der Mennoniten sehr
umfangreich und kompliziert sind, werde ich meine Darstellung auf die Migra-
tionen der Schweizer Tdufer und deren Nachkommen beschrinken, denn es ist
fast unmoglich, sédmtliche Wanderungen der Mennoniten und ihrer geistlichen
Vorfahren, der Téufer, in einem begrenzten Zeitraum zu behandeln. Selbst fiir
mein Thema, die Tdufer Schweizer Abstammung, ist das nur unvollkommen
durchfiihrbar.

Die Migrationen der Taufer haben oft seltsame Formen angenommen und
ihre Griinde dafiir waren durchaus vielfiltig. Hauptsdchlich jedoch entstanden
und entstehen ihre Wanderungen aus zwei Ursachen. Es gibt erzwungene Mi-
grationen, die aus einer Verfolgung durch repressive Haltung der Regierenden
und der Umwelt entspringen, und es gibt Migrationen, die wirtschaftlich bedingt
sind, zB. wenn Raumnot entsteht, d.h. wenn nicht geniigend Land fiir die
Landwirtschaft zur Verfiigung steht oder der Preis fiir Grund und Boden zu hoch
wird. Letztere Entwicklung ist fiir die Nachkommen der Schweizer Tiufer in den
USA heute noch immer ein Grund fiir Migrationen innerhalb ihres Landes! .

War zundchst nur Verfolgung die Ursache fiir die ersten Migrationen der
Téufer, so kamen im Laufe der spiteren- Jahrhunderte beide oben erwihnten
Elemente, das der Vertreibung und repressiven Gesetze einerseits und der Land-
knappheit anderseits hinzu. Wir mochten die Migrationen, die direkt aus der
Verfolgung im 16. Jahrhundert entstanden, zuerst betrachten. Wer die Verfol-
gung der Tiufer verstehen will, mull etwas weiter zuriick in die Kirchenge-
schichte gehen, denn die Tdufer waren nicht die ersten auBerkirchlichen Gruppie-
rungen, die in Konflikt mit der allumfassenden katholische Kirche gerieten.

Schon in der Spitantike belegten die Konzilien die Ketzerei mit der Todes-
strafe. Im Mittelalter beschloB die Lateransynode von 1139 unter Papst Innozenz
IL., daB jeder, der die kirchlichen Uberliefemngen, vor allem Kindertaufe, Messe
usw. in Frage stellte, dem Staat zur Bestrafung iibergeben werden sollte. Die
Macht der Kirche, gefestigt und ausgebaut durch ihre Konzilien und Synoden,

1 Delbert L. Bernese Gratz, Anabaptists and their American Descendents. Goshen, Mennonite
Historical Society, 1953. Besonders Kapitel 7 und 8.
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duldete kein Abweichler. Erst als Jahrhunderte spiter in der Reformation die
protestantischen Stinde auch politisch stark genug waren, gelang es dem Prote-
stantismus, seine religiose Eigenart zu behaupten. Aber die kleine und zunichst
unbedeutende Schar der Téufer hatte keine Befiirworter in den Reichstagen und
Konzilien, und da sie genau fiir das eintraten, was die Konzilien iiber 1.000 Jahre
hindurch bekdmpft hatten, waren ihre Uberlebenschancen angesichts der kirchli-
chen und staatlichen Michte sehr gering. Der Speyerer Reichstag von 1529 hat
dann auch keine neuen Gesetze gegen Téufer und Ketzer erlassen, sondern berief
sich auf die alten Ordnungen, die bereits vorher ergangen waren. Diese Gesetze
wurden jetzt neu angewandt und boten die rechtlichen Grundlagen fiir die Ver-
folgung, aus denen die Migrationen resultierten? .

Das Hutterische Geschichtsbuch iiberliefert, daB das T4ufertum in Ziirich sei-
nen Ausgang nahm?3 . Zugleich erwuchsen vielerorts gleichzeitig zhnliche kleine
Gruppen, die auf dem Néhrboden der allgemeinen Unzufriedenheit mit der be-
stehenden Kirche entstanden und sich in den Stiddten, Dorfern und Téilern der
Schweiz ausbreiteten. So kam es bereits Anfang 1525 bis Ende 1526 zur Aus-
breitung des Tdufertums in der Schweiz und dariiber hinaus auch in Siiddeutsch-
land und dem ElsaB*. Anfangs stellten die Taufer trotz gleicher Grundiiberzeu-
gungen keineswegs eine einheitliche Gruppe dar, und besonders zu Beginn der
Entwicklung gab es einen erheblichen Wildwuchs unter tiuferischen Richtungen.
Erst im Laufe der Jahre kristallisierte sich eine einigermafien homogene Richtung
heraus. Auf einer Zusammenkunft in Schleitheim 1527 vereinigte man sich zu
dem Schleitheimer Bekenntnis. In sieben Punkten verpflichteten sich die Téufer-
fithrer aus der Schweiz und aus Siiddeutschland 1. auf die Erwachsenentaufe,-2.
auf Gemeindezucht, 3. auf das Abendmahl als Gedédchtnismahl, 4. auf Absonde-
rung vom Bosen3, 5. auf Predigerwahl durch die Gemeinde, 6. auf unbedingte
Wehrlosigkeit und 7. auf Eidesverweigerung® . Dieses schriftlich niedergelegte
Bekenntnis bildete die Grundlage fiir die friedliche Tduferbewegung, die von
Anfang an die gewaltlose Prigung der Téufer betonte, ganz im Gegensatz zu
dem einige Jahre spiter aufbrechenden, revolutioniren und gewalttitigen Wie-
dertduferreich von Miinster, das auch den T#ufergedanken fiir sich in Anspruch
nahm.

2 Johannes Kiihn, Die Geschichte des Speyerer Reichstags 1529. Schriften des Vereins fiir Refor-
mationsgeschichte 41. Heft 1 (Nr. 146). S.167 ff.

Rudolf Wolkan (Hg.), Das groBe Geschicht-Buch der Hutterischen Briider. Wien 1923. S. 35.
Ernst Miiller, Geschichte der bernischen Tiufer. Frauenfeld 1895. S. 20.
D.h. von der bésen Welt.

Der ganze Text des Bekenntnisses ist abgedruckt in Beatrice Jenny, Das Schleitheimer T4ufer-
bekenntnis 1527. Schaffhauser Beitriige zur vaterlindischen Geschichte, Heft 28, 1951).
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Kaum hatte die Geburtsstunde der Tédufer in Ziirich, Bern, Basel und anderen
Kantonen geschlagen, fingen die Kirchen in Zusammenarbeit mit dem Staat an,
die T4ufer zu verfolgen.

Zwischen 1525 und 1761 sind iiber 210 Mandate von Stddten, Léndern oder
vom Reich in ganz Europa, wo auch immer T#ufer zu finden waren, erlassen
worden’ . VerstoBe wurden mit Hinrichtung, Haftstrafen oder Ausweisung ge-
ahndet. Hab und Gut der Taufer wurden konfisziert, die Beherbergung oder Hil-
feleistung fiir Taufer strengstens untersagt und mit hoher Geldstrafe belegt. In
Ziirich wurde am 5. Januar 1527 Felix Manz in der Limmat ertrénkt: er wurde
»gefangen genomen und als er nit davon8 weichen wollt, zu todt verurtailt und
ertrenckt. Hat also bestendigelich mit seinem Leib und Leben die warheit be-
zeugt«® . Felix Manz war das erste Opfer der Tiuferbewegung!®. Nun begann
die Verfolgung in aller Hérte. Die Anhénger der neuen Lehre wurden inhaftiert,
weitere Hinrichtungen folgten, man wich in die Berge oder abgelegene Tiler aus
oder man verlieB das Land, freiwillig oder unfreiwillig. Einige Taufer gingen in
benachbarte Kantone oder siiddeutsche Linder, einige andere flohen schon 1526
nach Maéhren, das, wie wir spiter sehen werden, das klassische Einwanderungs-
land fiir Glaubensfliichtlinge des 16. Jahrhunderts war.

Ein Beispiel fiir diese Emigration in fast organisierter Form ist Wolfgang Ule
oder Ulimann, der bereits 1527 oder Anfang 1528 eine Gruppe Schweizer Téaufer
nach Mihren begleitete. Er kam 1528 wieder in seine Heimat nach Appenzell,
von wo aus er eine zweite Gruppe sammelte, um sie nach Mahren zu fiihren.
Dabei wurden er und seine zehn Mitreisenden verhaftet. Nach einem Verhor
wurden die hartnéckigen Téufer verurteilt und darauf die Mianner enthauptet, die
Frauen ertrinkt. Diejenigen, die widerrufen hatten, schickte man nach Hause!! .

Ein beriihmter Mitkdmpfer von Felix Manz, Georg Blaurock, entging dem
Tode in Ziirich nur, weil er kein Ziircher Biirger warl2 . Er muBte die Stadt ver-
lassen und begab sich auf einen langen Wanderweg tiber Siiddeutschland nach
Tirol, wo er die Lehre der Taufer predigte und besonders unter den Bergleuten
groBen Anklang fand. Diese Tiroler Taufer wurden von dem habsburgischen

7 Vgl. Mennonitisches Lexikon. Hg. v. Christian Neff u.a. Weierhof 1913-1968, hier Bd. 3,
Stichwort Mandate).

8 D.h. von seinem Glauben.

9  Josef Beck, Die Geschichts-Biicher der Wiedertiufer in Osterreich-Ungarn, 1526-1783. Wien
1883 (Fontes Rerum Austriacarum 11, 43), S. 20)

10 Ekkelg';a.rd Krajewskj, Leben und Sterben des Ziiricher Tauferfiihrers Felix Mantz. Kassel 1957,
S. 149,

11 Fiir eine ausfiihrliche Beschreibung dieser Begebenheit s. Society of Brothers. Hg.: The Chro-
nicle of the Hutterian Brethren. Rifton, Plough Publishing House 1987. S. 46.

12 J.A. Moore, Der starke Jorg. Kassel 1955. S. 32.
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Regiment heftig verfolgt und flohen in Scharen nach Miahren. Auch Georg Blau-
rock wurde verhaftet und 1529 in Klausen hingerichtet!3 .

In Mihren entwickelten sich zusammen mit anderen Glaubensfliichtlingen
aus der Schweiz und aus Siuiddeutschland starke Tiufergemeinden. Von nun an
kamen immer wieder bis ins 17. Jahrhundert Gruppen und einzelne Taufer aus
verschiedenen Gebieten nach Mihren und fanden hier ein Refugium. In recht
kurzer Zeit bildete sich die Glaubensrichtung der ‘Schweizer Briider‘, wobei
‘Schweizer Briider® nicht bedeutete, da} sie alle Schweizer Herkunft waren,
sondern nur, daB es Glaubensfliichtlinge waren, die sich der Richtung der
‘Schweizertiufer’ angeschlossen hatten!4 . Taufer siiddeutscher Herkunft wurden
ebenfalls — etwas mifiverstiindlich — als Schweizer Briider bezeichnet, womit das
Ursprungsland des Tdufertums betont wurde.

Daneben entfalteten sich als Sondergruppe der Tédufer in Mihren die soge-
nannten Hutterer, benannt nach dem Tiroler Jakob Huter und seither bekannt fiir
ihre Gemeindeform der Giitergemeinschaft, die sich in Nordamerika bis auf den
heutigen Tag erhalten hat. Unter der schiitzenden Hand der antikatholischen
miéhrischen Stinde errichteten die Hutterer dort ihre GroBgemeinden, die ‘Haus-
haben’. In ihren Hofen fanden viele verfolgte Tdufer aus der Schweiz und aus
Siidddeutschland eine Zuflucht, ebenso wie bei den Schweizer Briidern in Méh-
ren.

Es ist vielleicht interessant, die Entstehung der Hutterer zu beleuchten, zumal
da sie historisch gesehen eine bemerkenswerte Zahigkeit des Uberlebens bewie-
sen haben. Mihren galt iiber das ganze 16. Jahrhundert als gelobtes Land der
kirchlichen Toleranz. Die Herrschaft Nikolsburg in Mihren, dicht an der Grenze
nach Osterreich gelegen, wurde unter ihrem toleranten Landesherrn Leonhard
von Liechtenstein binnen kurzem zu einem Zentrum fiir verschiedene Tiuferzir-
kell3 . Unter diesen bildeten sich zwei miteinander streitende Gruppen heraus,
von denen die eine, die Schwertler genannt, das Schwerttragen und die Verteidi-
gung mit dem Schwert erlaubten, die anderen aber auf volliger Wehrlosigkeit
beharrten und nach ihren, von friedlicher Gesinnung zeugenden Wanderstiben
den Namen Stibler erhielten. Da der Landesherr Leonhard von Liechtenstein
personlich den Schwertlern nahestand und den Zank zwischen Schwertlern und
Stiablern nicht dulden wollte, verwies er im Jahre 1528 die Stébler aus seinem
Territorium.

Gliicklicherweise erbot sich ein Herr von Kaunitz, die Ausgeschlossenen auf-
zunehmen. Wie es im hutterischen Geschichtsbuch heift, legten die Fliichtlinge
auf ihrem Weg in ihre neue Heimat ihr gemeinsames Vermogen auf einen Man-

13 Josef Beck, Georg Blaurock und die Anfinge des Anabaptismus in Graubiinden wnd Tirol.
Innsbruck 1899.

14 Mennonitisches Lexikon (wie Anm. 7), Bd 4, Stichwort Schweizerbriider.
15 Ebd. Bd. 3, Stichwort Nikolsburg.
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tel, der Lehre der Propheten und Apostel folgend, und lebten von nun an in Gii-
tergemeinschaft!® .

Die Hutterer konnten, von Zwischenverfolgungen abgesehen, in Méhren ihre
ungewohnliche Lebensform erfolgreich ausgestalten. Durch kluge und weitsich-
tige Gemeindeordnungen sicherten sie das Funktionieren der Giitergemeinschaft.
Nach wie vor blieb das Fundament der hutterischen Kollektivitit der tiuferisch
geprigte Glaube, der sich in iiberquellendem Schrifttum, in Liedern, Auslegun-
gen, Predigten und Episteln bekundete. Zu diesem Glauben gehorte auch das
Ernstnehmen des neutestamentlichen Missionsauftrages. Hutterische Missionare
reisten zweimal jéhrlich in deutschsprachige Gebiete, um, wie sie sagten, die
Seelen zu sammeln und sie in den sicheren Hafen in Méhren zu fiihren. Es han-
delte sich um eine organisierte Missionstitigkeit, die bis zur Vertreibung der
Hutterer aus Mahren um 1620 mit Eifer wahrgenommen wurde. Nicht wenige
der Missionare bezahlten ihren Auftrag; den sie von der Gemeinde erhalten hat-
ten, mit dem Leben!7 .

Durch diese Mission wuchs die Zahl der Hutterer in Mihren stark an, und die
‘Haushaben’ entwickelten sich immer mehr zu einem Anziehungspunkt fiir
fremde Téufer, unter denen sich zahlreiche tiichtige Handwerker, wie Messer-
schmiede, Seiler, Kiirschner, Schmiede, Zimmerleute und Topfer befanden. Be-
freit von den Zunftschranken brachten die Hutterer ihre begehrten Produkte auf
den Markt!® . Im Laufe des 16. Jahrhunderts errangen sie als treue, fleiBige und
kundige Untertanen einen hervorragenden Ruf und bemerkenswerte wirtschaftli-
che Erfolge, die sich in zunehmendem Wachstum und Wohlstand ihrer
‘Haushaben’ manifestierten!? .

Es gab in Mihren einen laufenden Zustrom von Verfolgten, dieser war jedoch
von wechselnder Intensitidt. Das kam daher, daB je nach Einstellung der Landes-
fiirsten die kaiserlichen Mandate gegen die Tdufer mehr oder minder strikt an-
gewandt wurden und — je nach Lage der Dinge — mehr oder weniger Verfolgte
einstromten. Nach wie vor gab es neben den Hutterern noch die anderen T#ufer-
gruppen, vorhin als Schweizer Briider bezeichnet. Auch sie nahmen einen Teil
der Verfolgten auf. Insgesamt jedoch verdnderte sich im Laufe des 16. Jahrhun-
derts die zahlenméBige Relation von Schweizer Briidern und Hutterern. Wiahrend
sich die Schweizer Briider durch innere Streitigkeiten selbst schwichten, wuch-
sen die Hutterer dank ihrer religitsen und wirtschaftlichen Festigkeit immer
mehr. Bis 1620 waren die iibrigen T4ufer im Land in den hutterischen Gemein-

16 A.JLF. Zieglschmid, Die élteste Chronik der Hutterischen Briider. Ithaca 1943, S. 86 ff.

17 Fiir eine ausfiihrliche Diskussion der Missionstitigkeit der Hutterischen Briider s. Wolfgang
Schiiufele, Das missionarische BewuBtsein und Wirken der Tdufer. Neukirchen/Viuyn 1966
(Beitrige zur Geschichte und Lehre der Reformierten Kirche. Bd. XXI).

18 Vgl. hierzu Fr. Hruby, Die Wiedertiufer in Mihren. In: Archiv fiir Reformationsgeschichte 32
(1935), S. 52-63.

19 Leonard Gross, The Golden Years of the Hutterites. Scottdale 1980.
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den aufgegangen. Bei Beginn des DreiBigjahrigen Krieges gab es in Mahren
wahrscheinlich nur noch hutterische Téufer.

Wie sah nun diese Entwicklung von der Schweiz aus gesehen aus?

Bis zum Beginn des DreiBigjdhrigen Krieges blieb Méahren das bevorzugte
Auswanderungsland der verfolgten Schweizer Tédufer. Der Unterdriickung durch
die Behorden tiberdriissig, durch Hungersndte und Diirre vollig entmutigt und
andererseits ermuntert durch die hutterischen Missionare zogen Schweizer Tédu-
fer in groBeren oder kleineren Gruppen nach Méhren. Wie ein solcher Fluchtvor-
gang ablief und wie gemischt die Motive waren, zeigt z.B. ein Bericht aus dem
Geschichtsbuch der Hutterer, wo wir fiir das Jahr 1586 lesen:

»In diesem 86. Jahr sindt etlich hundert Schweizer herein zur Gemain kommen, deren

viel gleichwohl durch die Teurung auftrieben wurden, doch begehrt haben, sich in

Glauben zu schicken und ihr Leben zu bessern, und die man sich auch in derselben

Hoffnung angenommen hat, mit ihnen zu versuchen«??

Um den Verlust von oft tiichtigen und fleiBigen Arbeitern zu verhindern, ha-
ben im Laufe des 16. Jahrhunderts einige Schweizer Kantone verschiedene Er-
lasse und Mandate ausgegeben, nach denen es verboten war, nach Mahren aus-
zuwandern, und es untersagt wurde, Hab und Gut zu verkaufen in der Absicht,
das Geld aus dem Land zu bringen. Auch die Missionare, die aus Méhren kamen,
sollten verhaftet werden. Bei den Pissen sollte besonders gut aufgepalit werden,
damit die Leute nicht auBer Landes gingen?! . Die von den T#ufern zuriickgelas-
senen Giiter wurden fiir gemeinniitzige Zwecke wie z.B. den Unterhalt von Spi-
tilern oder fiir die Unkosten und Unterbringung von hinterbliebenen Kindern
inhaftierter oder entflohener Tiufer verwendet. DaB das bis dahin erlassene
Auswanderungsverbot nicht immer die gewiinschte Wirkung hatte, erweist wohl
die Tatsache, daBl z.B. 1592 in Bern mit Hilfe eines weiteren Mandats die friihe-
ren tiuferfeindlichen Anordnungen verscharft werden muBten?2 . Ein reformier-
ter Historiker, Johann Heinrich Ottius, berichtet in seinen Annales Anabaptistici
(Basel 1672) , im Jahre 1602 seien 25 hutterische Missionare ohne Riicksicht
darauf, daB die Obrigkeit dies untersagt hatte, in der Schweiz unterwegs gewe-
sen, um, wie sie betonten, »die Herde zu sammeln«. Die Durchsetzung der Ver-
folgung war offenbar nicht immer moglich, nicht zuletzt auch wegen der man-
gelnden Unterstiitzung durch die Bevolkerung, die oft insgeheim mit den Téufern
sympathisierte.

Im Jahr 1612 erzdhlt der Chronist des hutterischen Geschichtsbuches von ei-
nem Vorfall, der uns die ganze Problematik veranschaulicht. Die Regierung hatte
an der Grenze nach Schwaben, »bei Tag und Nacht fleiBig Spéh auf die Briider
gehabt, in der hoffnung ihnen und andere die mit ihnen ausserland ziehen woll-

20 Wolkan (wie Anm. 3), S. 548-49,
21 Miiller (wie Anm. 4), S. 96.
22 Ebd. S. 98.
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ten, gefanngen zu setzen, sowie das hinaus geschmuggeltes Geld zu konfiszie-
ren«. Wie es zu einem Geldtransfer kommen konnte, zeigt der Bericht iiber einen
hutterischen Arzt (hutterische Arzte und Bader besaBen damals einen hervorra-
genden Ruf), der iiber ein Jahr lang in Ziirich und im Schwabenland titig war. Er
bekdmpfte die dort wiitende Pest und hatte dabei »viel fiirnehme[n] Personen aus
Darreichung gottliches Segens mit Arznei gar wohl gedient« und vor dem Tod
gerettet?3 . Als Belohnung fiir seine Dienste hatte der Ziircher Rat erlaubt, einen
Teil des Vermogens der gefliichteten Taufer herauszugeben. Dieses Geld sollte
von einem hutterischen Missionar namens Konrad Blosy, selbst aus der Schweiz
stammend, zu den Gemeinden in Mahren gebracht werden. Bei Uberquerung der
Grenze verhaftete man Blosy auf schwibischer Seite, angeblich auf die Anzeige
eines abgefallenen Hutterers, eines Klaus Prindel hin, der den geplanten
Geldtransport an den Konstanzer Bischof verraten hatte. Offenbar hatte aber
Blosy Wind bekommen und das Geld versteckt, denn obwohl Kleider und
Schuhe genau untersucht wurden, fand man nichts und lie ihn laufen?4

Am Fall des Klaus Prindel 1a6t sich zeigen, daf§ nicht alle Tédufer imstande
waren, Folter und Mirtyrertod zu erdulden und sich auf die andere Seite schlu-
gen. Prindel zog als Erwachsener von Schwaben nach Méhren, wo er sich in
Koblitz der hutterischen Gemeinde anschlofl und als Bierbrauer arbeitete. Auf
einer Besuchsreise geriet er 1612 in der Heimat in die Hinde des Konstanzer
Bischofs und wurde nach Verhor und entsprechender Folter, wie es heift,
»abfalllig gemacht und so gar verfiihrt«, bis er schlieBlich widerrief und seinen
alten katholischen Glauben wieder annahm. Wohl um die Treue zu seinem alten
Glauben zu zeigen, verriet er nicht nur den genannten Blosy, sondern alle damals
in der Schweiz missionierenden Hutterer5 .

Was bedeutete die Migration von Tausenden von Fliichtlingen aus der
Schweiz nach Méhren fiir das personliche Schicksal der Taufer in kultureller und
religioser Hinsicht?

Fiir Anfang des 17. Jahrhunderts schitzt man die Zahl der Taufer in Mahren
auf zwolf- bis zwanzigtausend2® . Alle diese Menschen hatten ihre eigenen deut-
schen Dialekte mitgebracht. In Mahren angekommen, schlossen sie sich meist
den Hutterern in ihren ‘Haushaben’ an, unter denen der Tiroler Dialekt vor-
herrschte. Unter dessen EinfluB verlor die aus der Schweiz stammende Minder-
heit allmihlich ihren alemannischen Dialekt. Vielen Schweizern, die aus ber-
gigen Kantonen kamen, war das flache, leicht hiigelige Land in Mihren fremd,
und da die Landschaft die Menschen prégt, diirfen wir uns vorstellen, daf die

23 Wolkan (wie Anm. 3), S. 504.
24 Ebd. S. 503-506.
25 Ebd. S. 503-504.

26 Mennonitisches Lexikon (wie Anm. 7), Bd. 3, Stichwort Nikolsburg. Auch Hruby (wie Anm.
18), S. 63-78).
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ersten Jahre von einem Kampf gegen Heimweh begleitet waren. Es ist auch vor-
gekommen, daff Einzelne oder Familien, die nach Mihren ausgewandert und ihr
Vermdgen in die Gemeinde gegeben hatten, Mihren enttduscht den Riicken kehr-
ten und — nun vollig mittellos — die Reise zuriick in die Schweiz machen muBten.

GroB war auch die Veriinderung fiir das soziale Leben der ausgewanderten
Taufer, die sich den Hutterern anschlossen. Gewohnt, fiir sich selbst zu arbeiten,
wurden sie nun ein Teil eines Bienenstocks, in dem jeder einer Arbeit nachging
und alles, was er tat, fiir die Gemeinde tat. Man besa3 kein Geld oder Privatei-
gentum, konnte nicht einmmal das Bett, in dem man schlief, sein eigen nennen.
Das ganze Leben wurde streng reglementiert, im Alter von zwei Jahren kamen
die Kinder in besondere Schulen, wo sie -unter Aufsicht eigens dazu gewihlter
Schulschwestern und -briider standen.

Fiir die Taufer, die sich den in Mihren befindlichen Schweizer Briiderge-
meinden anschlossen, gab es das Prinzip der Giitergemeinschaft nicht, aber das
Leben in Dorfern, in denen nicht immer Deutsch die Sprache der Nachbarn war,
erwies sich gewiB nicht als einfach. Immerhin gehorten sie durch die gemein-
same Sprache schon zu einer Schicht, die engere Verbindungen zu Kultur und
Bildung aufweisen konnte.

‘Das goldene Zeitalter der Tdufer in Mahren ging Anfang des 17. Jahrhunderts
zu Ende. Bereits 1605 fielen die Tiirken in Mihren ein, pliinderten, verbrannten
Hofe und Vorrite und nahmen iiber 200 Menschen, meistens Frauen, aus den
Gemeinden in Gefangenschaft?’ . Der Aufbau der zerstorten ‘Haushaben’ und
Wirtschaftsgebdude kostete viel Geld und Arbeit. Die aufziehenden Kriegswol-
ken veranlaBte die Landesherren, Geld fiir Kriegszwecke von den Gemeinden
einzuziehen, was aber die Briider verweigerten, worauf die Landesherrn Vieh,
Pferde, Getreide, Wein und andere Naturalien einfach wegnahmen2® . Trotz der
finanziellen Verluste versuchten die Gemeinden ihre — wie jedes Jahr — iibliche
Aussendung der Missionare weiterzufiihren, um Gleichgesinnte nach Méhren zu
holen. Es ist nicht tiberliefert, wann die letzten Einwanderer nach Mihren ge-
langten. 1622 war der Zustrom endgiiltig zu Ende. In diesem Jahr vertrieb der
Landesherr und Kardinal Franz von Dietrichstein als fanatischer Katholik die
Téaufer aus Mihren in die benachbarte Slowakei. Die Bliitezeit des Hutterertums
und der mit ihnen verschmolzenen Schweizer Tdufer mit ihren eindrucksvollen
kulturellen Leistungen auf sozialem und handwerklich-kiinstlerischem Gebiet
war nun zu Ende. Auch als Zufluchtsort fiir die schweizerischen Téufer fiel jetzt
Mihren aus.

27 S. hierzu: Solomon Péger (Miillner), Briefe an der Gemeinde Gottes in Mihren wegen den
Gefangenen in der Tiirkei. Privatdruck der Hutterischen Briider 0.0. o0.J. Kopie in der Mennoni-
tischen Forschungsstelle.

28 Ziegelschmid, S.643.
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Nach dem DreiBigjdhrigen Krieg konnte die Schweiz, die zum gréBten Teil
vom Krieg verschont geblieben war, Landwirte fiir die entvolkerten Gebiete in
Deutschland stellen. Deutsche Fiirsten luden Bauern und Handwerker in ihre
Gebiete ein, um zu helfen, das Land wieder aufzubauen. Bereits 1652 finden wir
Schweizer Einwanderer, darunter vereinzelte Tdufer in der Kurpfalz und im
Kraichgau. Diese Entwicklung war fiir das Taufertum der Zukunft von groBer
Bedeutung, denn hier war das Sprungbrett zur spiteren Auswanderung in die
neue Welt, nach Amerika.

Waiihrend des DreiBigjdhrigen Kriegs haben sich die Schweizer Behorden mit
der Verfolgung der Taufer zuriickgehalten, wie aus der relativ geringen Anzahl
der Mandate in der Kriegszeit hervorgeht?® . Jedoch war der Tenor mit dem Ziel
der Ausrottung der Téufer vor, wihrend und nach dem Krieg derselbe geblieben.
Wer seine Kinder nicht taufen lieB oder nicht die Predigten der Landeskirche
besuchte, sollte das Land verlassen. Eine neue grausame Strafe fiir die Unbot-
miBigen wurde ab 1671 in Bern verhéngt, die Galeerenstrafe3? . Tiufer wurden
nach Italien verkauft, wo sie, angeschmiedet auf Galeeren, so lang leiden muB-
ten, bis sie ihre Strafe gebiiBt hatten oder vom Tod erlést wurden. So gezwungen,
ihre angestammten Wohnorte in den Stiddten und Dorfern zu verlassen, zogen die
Téufer immer weiter in die tiefen Tiler ihrer Alpenheimat hinein oder auf die
Berge hinauf, wo sie sich leichter vor den Verfolgern schiitzen konnten3! .

Die Zahl der schweizerischen Taufer stieg dennoch um die Mitte des 17.
Jahrhunderts stark an und mit ihnen die Zahl der sogenannten ‘Halbtéufer‘, auch
‘Treuherzige* genannt32. Diese Menschen waren aus Mitleid bereit, die Tiufer
in Gefahrenzeiten zu beherbergen, sie zu warnen oder sie zu verstecken, ohne
selbst den Tadufergemeinden anzugehoren. Die ‘Treuherzigen‘ waren meistens
Mitglieder der Landeskirche oder Kinder aus Tiuferfamilien, die sich nicht ent-
schlieBen konnten, sich in die Gemeinde aufnehmen zu lassen. Die ‘Halbtéiufer*
und ‘Treuherzigen® geben einen Eindruck davon, wie wenig man die Mandate
gegen die Tdufer in der Bevolkerung als gerecht empfand.

1644 hatte die Berner Regierung einen erneuten Versuch gemacht, die Aus-
breitung der Ta4ufer in ihren Territorien einzuschrianken. Eine strenge Verfolgung
setzte nach dem Berner Bauernkrieg von 1653 ein; 1659 wurde extra ein Aus-
schuB zur Tauferverfolgung gegriindet33 . Die Téuferfiihrer wurden verhaftet, die
Gemeinden unterdriickt und die Vertreibung der Tiufer aus dem Berner Gebiet
in Gang gesetzt. Mit zunehmender Unterdriickung flohen die Tiufer in verstirk-
ter Anzahl in den schon erwahnten Kraichgau, die neue Zufluchtsstitte.

29 Mennonitisches Lexikon (wie Anm. 7), Bd. 3, Stichwort Mandate.
30 Miiller (wie Anm. 4), S. 215-232

31 Gratz (wie Anm. 1), S. 51.

32 Ebd. S. 30.

33 Miiller (wie Anm. 4), S. 337,
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Das Schicksal der unterdriickten Schweizer Tdufer bewegte ihre hollédndi-
schen Glaubensverwandten im Norden, die Mennoniten, wie sie nach einem ihrer
Fiihrer, Menno Simons, genannt wurden. Die holldndischen Mennoniten hatten,
seit 1571 im Staat der Oranier Religionsfreiheit geniefend, sich in das wirt-
schaftliche und politische Leben ihres Landes integriert und Wohlstand und kul-
turelles Ansehen erworben. Diese Leute engagierten sich fiir die Tdufer und
schickten 1659 Gesandte und Petitionen an die Berner Regierung, um Milderung
der Strafe zu verlangen. Die Berner antworteten auf die holldndischen Aktivita-
ten mit einem Brief vom 15. Juni 1660, in dem es heifit, es sei Pflicht der Obrig-
keit, durch gute Ordnungen und Satzungen das Land zu regieren »und sonderlich
die wahre reformierte evangelische Religion rein und lauter darin zu bewahren«.
Diese hitte durch den Ungehorsam der Téuferei nicht geringen Anstof erleiden
miissen, deshalb miifte man auf Mittel denken, solch »fressendem Unkraut«
abzuhelfen. Es sei dies mit der duBersten »Geduldmiitigkeit« versucht worden,
wodurch aber das Ubel mehr zu- als abgenommen hitte. Und wortlich heiBt es :

»Wir haben deshalb zwdlf der fiirnehmsten Sektierer in unserm Waisenhaus nicht in

harte Gefangenschaft, sondern in ein zugeriistetes Gemach einsetzen lassen, haben

gegen dieselben durchaus keine strenge Persekution angewendet, sondern durch ernst
freundliche Unterweisung aus dem Wort Gottes ihr Heil und ihre Bekehrung gesucht.

Da aber dies nichts gefruchtet, haben wir beschlossen, das Land von ihnen zu siu-

bern, da sie wegen ihres Ungehorsams nach der Situation unseres Landes nicht kén-

nen geduldet werden. Wir haben deshalb die in Gottes Wort nit ungegriindetete Lan-

desverweisung wider die Halstarrigen und Unbekehrsamen statuiert«3* .

Dennoch wird einige Tage spiter ein Abgeordneter aus Holland, De Vreede,
zu den gefangenen Tdufern ins Zuchthaus gelassen und dieser durfte dem an-
schlieBendem Verhor beiwohnen. Tatsdchlich wurde es im September 1660 elf
inhaftierten Tduferpredigern gestattet, das Land in Richtung Holland zu verlas-
sen. Zwei von ihnen tauchten allerdings in kurzer Zeit wieder in ihrer Heimat
auf. Aber Holland wurde dennoch fiir eine begrenzte Anzahl Tdufer eine neue
Heimat, nur wenige sind direkt dorthin ausgewandert. Es bestand doch wohl ein
zu groBer Gegensatz zwischen den einfachen biuerlichen, von der Verfolgung
gepragten Schweizer Taufern und den wohlsituierten und angesehenen biirgerli-
chen Mennoniten in Holland. Im iibrigen war es dieser Unterschied, der offenbar
auch die Berner Obrigkeit beeindruckt hatte, denn sie entschuldigte sich gewis-
sermaBen fiir ihre Verfolgung, indem sie den Gegensatz zwischen den staatstra-
genden Mennoniten und den inlidndischen Aufriihrern herausstrich. So schrieb
man in einem Brief vom 18. September 1668 an die Generalstaaten:

»Es seien eben die bernische TAufer mit den niederléndischen Mennoniten nicht zu

vergleichen. Wihrend die letztern zum gemeinen Wesen das Ihrige redlich abtragen

und mit reichen Steuern ihre Liebe gegen die refomierte Kirche bezeugen, sind die

34 Ebd. S. 186.
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unsrigen meist arme Leute, steuerfrei, die zur Verteidigung des Vaterlandes die Waf-
fen nicht ergreifen wollen. Sie haben sich auch in den vergangenen innern Unruhen
meistenteils nicht als ruhige Leute verhalten, sondern gehen auch jetzt mit Conven-
ticulis und heimlichen Anstellungen um, aus denen nur Ungutes zu besorgen ist«> .

Neben der Freilassung einzelner Téuferfiihrer 1660 hatte das Eingreifen der
hollindischen Mennoniten auch spiterhin weitreichende Folgen. Durch ihre
materielle und organisatorische Hilfe fiir die Schweizer Fliichtlinge erhielt die
Auswanderung in den deutschsprachigen Raum ins Elsafl und in die Kurpfalz ein
festes Fundament3® . In den Jahren 1670 bis 1671 gab es in der Schweiz eine
neue unbarmherzige Verfolgungswelle. Verhaftungen, drohende Galeerenstrafen
und Ausweisungen veranlaBten iiber 700 Taufer zur Auswanderung in die Kur-
pfalz. Der Kurfiirst Karl Ludwig hatte nach fast volliger Entvolkerung seines
Gebietes groBen Bedarf an Bauern und Handwerkern, die das heruntergekom-
mene Land wieder steuerfihig machen sollten. Die einwandernden Téufer stie-
Ben in der Kurpfalz teilweise auf Reste alter Tdufergemeinden, die den DreiBig-
jahrigen Krieg iiberstanden hatten. Aber deren Unterstiitzung reichte nicht aus,
um die neu Angekommen zu versorgen, geschweige denn um ihnen einen wirt-
schaftlichen Neuanfang zu bieten. In einem Brief vom 1. Januar 1672 schrieben
zwei Schweizer Fliichtlinge an die Gemeinden in Holland:

»[...] wir wollen euch berichten, daB unser Volk aus dem Bernerland vertrieben und

in der Pfalz angekommen sei, da unsere Briider uns angenommen haben und wir hal-

ten uns bei ihnen auf, so das sie uns mit Speis und Trank versorgen. Und weil der

Leute viel sind, die wenig haben und wir den Briidern in der Pfalz eine Last sind und

sie allzusehr beschweren: so sind wir dadurch veranlaft, an euch in Niederland zu

schreiben, ob noch gutherzige Leute seien, die uns Handreichung thun wollen«3” ,

Auch hier sind die holléndischen Mennoniten zu Hilfe geeilt. Durch ihre Be-
kanntschaft mit den Verhiltnissen in der Schweiz waren die Gemeinden in Hol-
land genau iiber die Note in der Kurpfalz unterrichtet. Unterstiitzt durch die Bit-
ten von Predigern in der Kurpfalz, die vom Zuzug der Schweizer Fliichtlinge
betroffen waren, sammelten die hollindischen Glaubensbriider Tausende von
Gulden, um die groBte Not zu lindern. Leider ist aus den Akten in Amsterdam,
da sie fiir diesen Zeitraum nicht vollstindig sind, die genaue Hohe des gesam-
melten Geldes nicht bekannt, es miissen aber wohl erhebliche Summen gewesen
sein.

Das angekommene Geld wurde von den Predigern verteilt und genaue Ab-
rechnungen nach Holland geschickt. In der Tat ist nur durch die Briiderlichkeit
der holldndischen Mennoniten ein erfolgreicher Anfang in der neuen Heimat
moglich gewesen. Die heute in der Pfalz als mennonitische Kernsiedlungen be-

35 Ebd. S.193f.
36 Irvin B. Horst, The Records at Amsterdam: Dutch Aid to Swiss Brethren. Amsterdam 1984.
37 Miiiller (wie Anm. 4), S.205)
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kannten Orte und Hofe, wie z.B. Weierhof, Spitalhof (Branchweilerhof), Frie-
delsheim oder Ibersheim wurden zu dieser Zeit gegriindet und haben im Laufe
der letzten drei Jahrhunderte zur Gestaltung und Prigung des Mennonitentums
nicht nur in der Pfalz, sondern weit iiber deren Grenzen hinaus entscheidend
beigetragen38 .

Die Auswanderung in den Jahren 1670 und 1671 bedeutete zunichst eine
Milderung der Verfolgung in der Schweiz, weil man sich der am meisten Un-
botméBigen durch Ausweisung entledigt hatte, jedoch war sie noch nicht zu
Ende. In den darauf folgenden Jahren ziehen weitere Taufer aus der Schweiz in
das ElsaB oder in die Pfalz. Im Jahr 1691 wurde in der Schweiz ein neuer Erlafl
herausgegeben, in dem es hieli, daf} alle, die einen Landeseid nicht schworen
wollten oder nicht bereit seien, Dienst mit der Waffe zu tun, nicht linger gedul-
det werden sollten. 1695 wurde der ernsthafte Versuch gewagt, das Land vollig
vom dem Tdufertum zu reinigen. Fiir die Denunziation von Tdufern wurden hohe
Belohnungen ausgesetzt und den Pfarrern der reformierten Landeskirche aufge-
tragen, durch Hausbesuche festzustellen, ob alle Kinder einer Familie getauft
waren und man den Gottesdienst regelmiBig besuchte, andernfalls erschien die
Vermutung, daB man es mit Taufern zu tun hatte, als gesichert. Empfindliche
Geldstrafen trafen diejenigen, die es wagten, an Téufer Land zu verpachten3? .

In dieser Zeit, als die Schweizer Tdufer allen Arten von Verfolgung und
Schikanen ausgesetzt waren, und man eigentlich eine besonders groBe Einigkeit
unter ihnen erwartet hitte, sorgten innere Meinungsverschiedenheiten fiir eine
folgenreiche Spaltung, die im Jahre 1693 zur Entstehung der sogenannten Ami-
schen fiihrte. Es waren zunichst Fragen der konsequenten Gemeindezucht, die
zum Streit filhrten. Eine strengere Gruppe, die sich um Jakob Ammon scharte
(von seinem Namen ist auch die Bezeichnung Amische abgeleitet), war der
Uberzeugung, daB der GroBteil der Schweizer Tiufer ihren urspriinglichen Glau-
benseifer nicht mehr besaen und auf dem Wege waren, schlechte Kompromisse
mit der Obrigkeit einzugehen. Die Amischen befiirworteten zum Audruck ihrer
strengeren, bibeltreueren Gesinnung die Ubung der FuBwaschung in Zusammen-
hang mit dem Abendmahl. Nach ihrer Meinung wurden auch die “Treuherzigen®,
d.h. Christen, welche die Tdufer unterstiitzten, sich aber nicht der Gemeinde
durch Taufe angeschlossen hatten, nicht errettet werden, da sie den endgiiltigen
Bruch mit der Welt nicht vollzogen hitten. Ihnen trat die bisherige Gruppe als
liberalere Richtung gegeniiber, die meinte, daB Gemeindezucht nur milde ausge-
bt und nicht zu streng ausfallen diirfe, daB die “Treuherzigen‘, weil sie sich der

38 Zu diesen Siedlungen s. Garry J. Waltner (Hg.), 300 Jahre Mennonitengemeinde Weierhof 1682-
1982. Kaiserslautern 1982; Walter Ellenberger, 325 Jahre Mennonitengemeinde Ibersheim 1661-
1986. Worms 1986; Olga Hertzler u.a., Der Branchweilerhof und die Mennoniten. Ein Spital
wird Mennonitensiedlung 1683-1983. Neustadt 1983.

39 Eine ausiéiihrliche Behandlung der Mandate im 17. Jahrhundert bietet Miiller, (wie Anm. 4),
S.131-158)
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verfolgten Taufer anndhmen, nicht verloren seien, daB schlieBlich die FuBwa-
schung eher nebensichlich sei4C .

So ging das 17. Jahrhundert mit seinen Verfolgungen und Spaltungen und
auch mit seinen neuen Anfingen im Elsal} und in der Pfalz zu Ende. Im 18. Jahr-
hundert setzten sich die Verfolgungen in Bern durch die sogenannteT4uferkam-
mer fort. Fiir das Jahr 1702 beschloB die Kammer eine regelrechte Téduferjagd im
Emmental, dort, wo die meisten Téufer in der Schweiz siedelten. Wie unzeitge-
m#l diese Verfolgungen empfunden wurden, zeigt das Verhalten der
‘Treuherzigen‘, welche die Taufer warnten und ihnen zur Flucht verhalfen. 1714
befreite sogar eine aufgebrachte Menge etwa 70 Taufer aus dem Gefingis in
Sumiswald?! . Die nicht abreiBende Flut von Mandaten gegen die Tiufer zwang
diese jedoch immer wieder zum Verlassen ihrer Heimat in Richtung ElsaB oder
Pfalz.

Als projektiertes Auswanderungsland taucht in diesem Jahrhundert zum er-
stenmal Nordamerika auf. Im Einvernehmen mit den Berner Behorden und ver-
mittelt durch die Holldnder setzte man 1710 — quasi zwangsweise — eine Gruppe
Taufer auf den Weg nach Amerika, wodurch man fiir alle Zeiten die Taufer los
zu sein hoffte. Unterwegs schon verlor sich ein Teil dieser Leute in der Pfalz. Die
schlieBlich in Amsterdam Angekommenen zeigten so wenig Neigung, die grofie
Seereise anzutreten, daB sie auf Betreiben der Holldnder freigelassen wurden. Sie
kamen meist in der Pfalz bei friiher ausgewanderten Verwandten unter. So endete
dieser erste Versuch einer gelenkten Auswanderung von Schweizer Taufern nach
Ubersee erfolglos®2 .

Wie verzweifelt man sich in Bern der Taufer zu entledigen versuchte, beweist
ein Gesetz von 1720, in dem man ihnen sogar gestattete, ihr Hab und Gut bei
einer Ausreise mit sich zu nehmen, wenn sie nur verspriachen, niemals zuriickzu-
kommen. 1743 wurde das Instrument der Verfolgung, die Tduferkammer, aufge-
hoben und die sogenannten Tiuferjagden hérten auf*. Dennoch konnte von
Gleichberechtigung keine Rede sein. Erst 1790 nach Besetzung durch franzosi-
sche Revolutionstruppen erhielten die Taufer Biirgerrecht und den damit verbun-
denen Heimatschein®4 .

40 Wie es zu der Spaltung 1693 kam, beschreibt in drei Artikeln Isaak Ziircher, Die Ammann-Reist
Kontroverse. Das Gebiitt. Briefsammlung. Informations-Blitter des Schweizerischen Vereins fiir
Tiufergeschichte, Heft 10 (1987). Ebenfalls Joseph Stucky, Eine Begebenheit, die sich in der
Mennoniten-Gemeinde in Deutschland und in der Schweiz von 1693 bis 1700 zugetragen hat. 5.
Aufl. Baltic (Ohio) 1985 sowie John Roth, Letters of the Amish Division: A Sourcebook. Gos-
hen, Mennonite Historical Society, 1993.

41 Miiller (wie Anm. 4), S. 344,

42 Ebd. S. 258-273.

43 Ebd. S. 337.

44 Gratz (wie Anm. 1), S. 77 ff.
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Wie bereits erwdhnt war das Zufluchtsland im 17. und 18. Jahrhundert die
Kurpfalz und das ElsaBl. Wie viele Taufer ihre Heimat in diesen Jahrhunderten
verlassen hatten, um eine neue Existenz auBerhalb der Schweiz aufzubauen, ist
nicht bekannt. Auf jeden Fall waren es einige Tausend, die der Schweiz den Riik-
ken kehrten und ein neues Leben anfingen. Aber auch dabei blieben Schwierig-
keiten nicht aus. Obwohl sie zuerst als Bauern und Handwerker willkommen
waren, um die verwiistete Kurpfalz aufzubauen, war diese Pionierarbeit bald
erledigt, der Staat begann wie gewohnt, den Tdufern das Leben schwer zu ma-
chen.

Am Anfang lieB man die Tadufer mit ihren religiosen Gebrduchen in Ruhe und
begniigte sich mit einer jdhrlichen Abgabe. Die Mennonitenkonzession unter
Kurfiirst Karl Ludwig von 1664 hatte ihnen eingeschrinkte Duldung verschafft.
Gottesdienste sollten nicht mehr als 20 Besucher haben. Nichts Gotteslésterliches
oder Aufriihrerisches durfte dabei vorkommen, und es war verboten, Angehorige
einer anderen Konfession am Gottesdienst teilnehmen zu lassen oder durch Taufe
aufzunehmen®> .

Mit Amtsantritt eines jeden neuen Kurfiirsten mufte diese Konzession neu
bestatigt werden, und jedesmal gab es die UngewiBheit unter den Taufern, ob sie
in alter Form bestitigt werden wiirde oder ob neue Einschrinkungen hinzuka-
men. Bereits zu dieser Zeit wurden die Tdufer in der Pfalz oft als Mennoniten
oder Mennisten bezeichnet, ein Name, der rechtlich weniger anstoBig klang als
derjenige der Tdufer oder Wiedertdufer, denn diese standen unter dem Ausrot-
tungsgebot der kaiserlichen Mandate. So verordnete Kurfiirst Karl bei Regie-
rungsbeginn 1680, ein weiteres Anwachsen der Mennoniten sei unerwiinscht und
bereits erteilte Privilegien diirften nicht auf neu ankommende Tiufer ausgeweitet
werden?6

Drei Jahre spiter iiberfiel General Mélac im Auftrag Konig Ludwigs XIV.,
der seinen Erbanspruch durch seine Schwigerin, die Pfilzerin Liselotte von der
Pfalz, geltend machte, die Pfalz und verwiistete groBe Landstriche und Stidte.
Der Durchzug der Franzosen zwang auch die Mennoniten zur erneuerten Flucht
aus ihren Hdusern und Hofen*”. Mélac zerstorte nicht nur das Heidelberger
SchloB, sondern alle Schlgsser und Burgen in der linksrheinischen Kurpfalz, um
die Macht des Kurtiirsten zu brechen und die Anspriiche der Franzosen durchzu-
setzen.

Die zweite Generation der Schweizertdufer fiihlte sich in der Pfalz durch die
Unsicherheit der Verhiltnisse, nicht zuletzt durch die Brandschatzung der Fran-

45 Helmut Funck, Dreihundert Jahre Duldungsgesetz in der Kurpfalz. In: Mennonitische Ge-
schichtsblitter 21. (1964), S. 27. Die Konzession ist auch bei Hertzler (wie Anm. 38), S. 101 ab-
gedruckt. 5

46 (Mennonitisches Lexikon, Bd. 2, Stichwort Kurpfalz.
47 J. Ellenberger, » Aus trilben Zeiten«. Bilder aus dem Pilgerleben. Bd. 3, Selbstverlag 1883.
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zosen 1689 bedriickt und hielt Ausschau nach besseren Moglichkeiten, in wirt-
schaftlicher und religioser Freiheit zu leben. Als neues Land der Hoffnung bot
sich Amerika an. Bereits 1717 waren die ersten Tdufer aus der Kurpfalz nach
Pennsylvania ausgewandert, wo sie Land und Frieden in William Penn’s Kolonie
fanden. Die schonen Briefe mit der Rede von Freiheit und einem Leben ohne
Unterdriickung und Diskriminierung an die Verwandten und Freunde in der Pfalz
blieben nicht ohne Wirkung. Bereits 1717 verlieBen etwa 300 Mennoniten iiber
Rotterdam in Richtung Amerika die Kurpfalz, wiederum nicht ohne Hilfe der
hollindischen Glaubensbriider, die mit groBziigigen Geldspenden die Uberfahrt
ermoglichten. Dies war der Beginn einer deutschen Wanderwelle in die Neue
Welt, waren doch die Mennoniten die ersten Deutschen, die als Gruppe nach
Nordamerika zogen. Bis 1732 siedelten ungefihr 3.000 Mennoniten aus der Kur-
pfalz nach Amerika iiber und begriindeten dort die groBen Mennonitensiedlungen
in Pennsylvania.

In der Kurpfalz setzten sich auch nach Beginn der Auswanderung nach Ame-
rika diskriminierende Gesetze gegen die Mennoniten fort. Das Jahr 1726 brachte
Beschrinkungen fiir den Eigentumserwerb von Mennoniten*® . Von Mennoniten
erworbenes Land konnte vom fritheren Eigentiimer innerhalb von fiinf Jahren
zum urspriinglichen Kaufpreis zuriickgekauft werden. Da die meisten Mennoni-
ten tiichtige Landwirte waren und durch ihre vorbildlichen Leistungen Land und
Gebaude verbesserten, wurde dies zum guten Geschift fiir die fritheren Eigentii-
mer.

Weitere Einschriankungen folgten iiber die Jahre. 1739 wurde die Einwande-
rung in die Kurpfalz eingeschrankt und das jahrlich zu zahlende Schutzgeld
wurde von sechs auf zwolf Gulden pro Familie erhoht. 1744 wurde die Zahl der
in der Kurpfalz lebenden Mennoniten von 244 Familien mit 1.370 Seelen auf 200
reduziert, die iiberzdhligen Familien mufiten das Territorium verlassen. Es kam
praktisch einem Heiratsverbot gleich, wenn die Zahl der Familien immer gleich-
bleibend nur 200 umfassen durfte. Von den Uberzihligen hatten einige das
Gliick, als arbeitsame und ruhige Untertanen in benachbarten Kleinterritorien
aufgenommen zu werden. Fiir viele blieb oft nichts anderes, als mit der ganzen
Familie nach Amerika auszuwandern.,

Nicht alle Mennoniten haben der Pfalz den Riicken gekehrt. Diejenigen, die
blieben, hatten einen guten Ruf als Landwirte und erwiesen sich als Vorreiter
einer fortschrittlichen Landwirtschaft. In 18. Jahrhundert hat sich der umtriebige
Pfalzer Landwirt David Mollinger den Ehrentitel ‘Vater des pfilzischen Acker-
baus* erworben, der ihm von dem bekannten Universalgenie Jung-Stilling beige-
legt wurde. Mollinger hat z.B. als erster den Anbau der Kartoffel gewagt und

48 Christian Neff, Das Auslésungsrecht gegen die Mennoniten in der Kurpfalz. In: Christlicher
Gemeinde-Kalender 21 (1912), $.120-134.
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lieferte die teure Frucht stiickweise an den kurfiirstlichen Hof nach Mannheim.
Die Mollingerfamilie war auch fiihrend in Versuchen, mit Kalk den Boden er-
tragreicher zu machen. Der Anbau von Klee und Luzerne, von mennonitischen
Landwirten eingefiihrt, ermoglichte die neuartige Haltung von Vieh in den Stil-
len. Der gesammelte Dung konnte auf die Felder gebracht werden und verbes-
serte die Produktivitit. Kein Wunder, daB sich die mennonitischen Landwirte vor
allem ab 1750 durch einen betrichtlichen Wohlstand auszeichneten*® . Auch auf
handwerklichem Gebiet zeichneten sich die Mennoniten aus. Zum Beispiel arbei-
tete eine Uhrmacherfamilie Kinzing aus Neuwied eng mit dem berilhmten Mo-
belbauer Rontgen, einem Herrnhuter, zusammen. lhre Uhren und Spieldosen
gelangten an alle europiischen Hofe0 .

Vielleicht konnen wir mit dem Weierhof als Beispiel einer Taufersiedlung
einiges verdeutlichen. Um 1682 iibernahm Peter Crayenbiihl (spater in Krehbiel
gedndert), der 1670 aus der Schweiz geflohen war, den Weierhof in Erbbestand
vom Kurfiirsten. Im Erbbestandsbrief wird Crayenbiihl u.a. gestattet, iiberein-
stimmend mit der Mennonitenkonzession in seinem Haus mit seinen Familien-
angehorigen eigene Gottesdienste zu halten, allerdings ohne das nichtmennoniti-
sche Gesinde miteinzubeziehen>! . Nicht jeder war iibrigens mit dieser Verpach-
tung zufrieden, wie wir aus einer Klage des fritheren Pichters erfahren, der of-
fensichtlich seine Pacht nicht bezahlt hatte und gegen Crayenbiihl ins Feld fiihrte,
dieser sei ein Ketzer, der ihm, einem treuen Mitglied der reformierten Kirche,
unverstindlicherweise vorgezogen werde.

Die Nachfahren der Familie Krehbiel bewohnen den Weierhof bis auf den
heutigen Tag, ein Beispiel kontinuierlicher Siedlungsgeschichte. Daneben stehen
andere langjahrige Siedlungen ehemaliger Schweizer Tauferfamilien. Der GroB-
teil der in der Pfalz wohnenden Mennoniten stammt von eingewanderten
Schweizer Taufern ab, wie wir an den Namen Kigy, Haury, Krehbiel, Neff,
Neukommet, Eymann, Bally, Zerger (Ziircher), Lichti, die in unseren pfilzischen
Mennonitengemeinden hiufig vorkommen, ablesen konnen? .

Ehen zwischen Mennoniten und Andersglidubigen waren bis etwa 1800 nicht
zugelassen, auch spiter nicht iiblich. Das untersagten nicht nur die eigenen Ge-
meindeordnungen, sondern war auch von den Landeskirchen aus verpont. Dies
stirkte die verwandschaftlichen und die wirtschaftlichen Bande innerhalb der

49 lZ(l)ngiesem Thema vgl. Ernst H. Correll, Das schweizerische Tdufermennonitentum. Tiibingen

50 Dietrich Fabian, Kinzing und Réntgen. Uhren aus Neuwied. Bad Neustadt 1983.

51 Der originale Erbbestandsbrief von 1682 befindet sich in der Mennonitischen Forschungsstelle
und ist in Waltner (wie Anm. 38), S. 81 ff abgedruckt.

52 1936 gab Pfarrer Christian Neff, Prediger der Mennonitengemeinde Weierhof, ein
‘Mennonitisches Adressbuch’ (Weierhof) heraus. Hierin wird deutlich, daB die Schweizer Tiu-
fernamen in Stiddeutschland iiberwiegen, wenn man die Mitgliederliste der siiddeutschen Men-
nonitengemeinden betrachtet.
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Gemeinschaft, in der viele Familien versippt und verschwigert waren. Man
tauschte gern die neuesten Errungenschaften und Praktiken in Landwirtschaft
und Handwerk aus, was sicher auch zum wirtschaftlichen Erfolg beitrug. In ihrer
Lebensweise suchten sie entsprechend ihrer religiosen Auffassung Bescheiden-
heit und Unauffilligkeit an den Tag zu legen, eine Haltung, die nicht zuletzt auch
in Kleidung und Einrichtung zum Ausdruck kam.

Das ElsaB und die Pfalz waren nicht die einzigen Gebiete, die Schweizer Tédu-
fer aufnahmen. Ab etwa 1730 zogen auch Taufer aus dem Emmental in das Bis-
tum Basel, d.h. in das Juragebirge. Obgleich der Fiirstbischof als katholischer
Kirchenfiirst tduferfeindlich eingestellt war, gaben doch letzten Endes wirt-
schaftliche Griinde den Ausschlag fiir eine begrenzte Duldung>? . Hier war es die
Bevilkerung, die in Petitionen an den Bischof die Vertreibung der Ketzer ver-
langte, so daB der Bischof Johann Konrad 1735 ein Mandat zur Ausweisung
erlieB, es aber nicht durchsetzte. Geduldet, aber nicht als vollwertige Biirger und
Christen anerkannt, blieben im Jura Téufer zuriick. In den Bergen waren sie stark
isoliert, bis in die Gegenwart bilden sie eine deutschsprachige Insel inmitten
einer franzosisch sprechenden katholischen Umwelt>* .

Auch im Schweizer Jura wurde mit der Zeit das Land knapp, mit Beginn des
19. Jahrhunderts (1817-1833) wanderten die Juratiufer in groBer Zahl aus ihrer
Heimat aus nach Amerika, vornehmlich nach Ohio, von wo aus weitere inner-
amerikanische Siedlungsaktivititen ausgingen> . Im Jura blieb eine kleinere, bis
heute bestehende Gruppe zuriick. Mit den Juratdufern kamen die letzten Aus-
wanderer aus der Schweiz nach Amerika, dieses Kapitel der Auswanderungsge-
schichte hatte damit ein Ende.

Das 19. Jahrhundert war ein Jahrhundert der Anpassung und des Versuches,
den iiberkommenen Glauben, der durch religiose Sonderrechte geschiitzt war, in
eine sich verindernde Welt zu iiberfithren. Die Verfolgung, die oft die Spreu
vom Weizen trennte, gehorte der Vergangenheit an. Ein neuer Wind wehte in
Europa, und aus dem Westen kam die umwilzende Botschaft der Franzosischen
Revolution, die schlieBlich das politische Bild und das Denken der Menschen in
Europa ganz anders gestalten sollte.

Bei allen Vorteilen, die das ‘Biirgerrecht fiir alle‘ fiir die Mennoniten hatte,
zeigten sich auch bald die Nachteile, wenn namlich der Wehrdienst fiir jeden
einzelnen verbindliche Pflicht wurde. Waren die Mennoniten vorher automatisch
vom Wehrdienst befreit, muBten sie jetzt selbst in den Krieg ziehen oder einen
fiir die meisten unerschwinglichen Ersatzmann bezahlen. Nach Auflosung der
Kurpfalz 1802 beschlossen leitende Prediger in der Pfalz mit ihren »Ibersheimer

53 Gratz (wie Anm. 1), S.69 ff.
54 Ebd. S. 83.

55 P.B. Amstutz, Geschichtliche Ereignisse der Mennoniten-Ansiedlung in Allen u. Putnam
County, Ohio. Bluffton Selbstverlag, 1925.
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Beschliissen«, es in kriegsfreien Territorien dem einzelnen zu iiberlassen, ob er
dem Wehrdienst Folge leiste oder nicht>® . Fiir diejenigen, die keinen Ersatzmann
stellen konnten, gab es die Moglichkeit zur Auswanderung, sei es in kriegsfreie
Territorien oder nach Ubersee. Auf der anderen Seite finden wir ab 1810 in den
napoleonischen Heeren Mennoniten als Soldaten, die in ganz Europa kdmpften
und starben.

Nach dem Fall Napoleons und der Wiederherstellung der alten Ordnung im
Wiener KongreB gab es fiir die Mennoniten, die in dem Territiorium Rheinhessen
(aus Teilen von Worms, Mainz und Resten der Kurpfalz) lebten, die Moglichkeit,
anstelle des aktiven Dienstes einen Sanitdtsdienst abzuleisten, eine Regelung, die
die Mennoniten noch im Ersten Weltkrieg beanspruchten. Nach dem Zweiten
Weltkrieg gewann unter den Mennoniten das Prinzip der Wehrlosigkeit wieder
an Bedeutung, nicht zuletzt durch den Einfluf in Deutschland helfender und
arbeitender amerikanischer Mennoniten, deren Vorfahren einst aus der Pfalz
stammten. Vom Staat war die Erlaubnis der Eidesverweigerung toleranter ge-
handhabt worden. Seit kurfiirstlichen Zeiten erlaubt, hatte sie auch im Zweiten
Weltkrieg Bestand.

Die Zeit der Aufkldrung und des biirgerlichen 19. Jahrhunderts ging auch an
den Mennoniten nicht spurlos vorbei. Die Schlagworte der Franzésischen Revo-
lution, Liberté, Fraternité und Egalité waren zwar Begriffe, die den Tiufern der
Vergangenheit fremd waren, und mit denen sie als einfache Ackersleute mit ihrer
starken Betonung von Gemeinde und Gemeinschaft wenig anfangen konnten.
Nach dem Verlust ihrer Sonderstellung als Mennoniten jedoch und dadurch, daB
gleiche Rechte und Pflichten fiir alle nun Realitdt geworden ‘waren, muBte nun
jedes Gemeindeglied selbst eine eigene Entscheidung treffen, ob in Fragen des
Militirdienstes oder der Eidesverweigerung, und konnte sich nicht einfach auf
das Votum der Gemeinde stiitzen. Die Rolle der Gemeinde als letzte Instanz in
allen Fragen besaB nun weniger Gewicht.

Im 20. Jahrhundert verinderte sich mit der Durchsetzung der industriellen
Entwicklung und dem Riickgang der in der Landwirtschaft Beschiiftigten auch
die berufliche Struktur der Mennoniten. Bis zur Mitte des Jahrhunderts blieben
die T4ufer oder Mennoniten iiberwiegend in der Landwirtschaft titig und waren
von der Landfrage abhiéingig. An dieser Ausrichtung auf das Agrarische suchen in
Amerika die Amischen und auch die Hutterer bis in die Gegenwart festzuhalten.
Thre komplizierte religitse Ordnung wiirde vermutlich unter den Einfliissen der
modernen Lebens- und Arbeitswelt zerfallen. Jedoch macht das Problem der

56 Die Ibersheimer Beschliisse sind bei Ellenberger (wie Anm. 47), S. 42-54, sowie bei Paul Scho-
walter, Die Ibersheimer Beschliisse von 1803 und 1805 (In: Mennonitische Geschichtsblitter 20.
(1963), S. 29) abgedruckt.
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Knappheit der Landressourcen wegen der grofen Zahl von Nachkommen auch
diesen Gruppen zu schaffen>7 .

Fiir die meisten Nachkommen der Schweizer Tiufer, ob in den USA oder in
Europa, fand nach dem Zweiten Weltkrieg eine neue, ganz andersartige Wande-
rungsbewegung statt. Es handelte sich um die Landflucht in die Stidte und Bal-
lungsgebiete, die Arbeitsplitze bieten. Heute sind die meisten Mennoniten
schweizerischen Ursprungs Stadtbewohner. Dies bedeutete fiir den Mennoniten —
und dies gilt natiirlich auch fiir alle Menschen, die einen dhnlichen Umwand-
lungsprozefy durchmachen —, eine durch und durch biuerliche Gemeindestruktur
und einen Glauben, der iiber Jahrhunderte von Verfolgung und Wanderungen
geprégt war, in neue Formen zu gieBen und diesen zeitgemiBen Ausdruck verlei-
hen zu miissen. Zum Gliick haben die meisten Gemeinden diese Veriinderungen
mit Erfolg bewiltigt und ihre in der Vergangheit erprobte und bewihrte Identitiit
auch in der Gegenwart bewahren konnen.

57 Hans-Wilhcl.m Windhorst u. Werner Klohn, Die Amischen in der Lancaster County
(Pennsylvania). Vechta 1992 (Vechtaer Studien zur Angewandten Geographie und Regionalwis-
senschaft Bd. 4).
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Migrationen der Mennoniten. Beweggriinde und Ziele der
Wanderungen der Mennoniten von Preuf3en nach RuBSland und
die heutige Aussiedlung zuriick nach Deutschland

Einfiihrung

Die Mennoniten sind in der Regel nicht alleine gewandert und gefliichtet. Mei-
stens waren da Gruppen, die mit ihnen und parallel zu ihnen den gleichen Weg
zogen. Die Zahl der anderen Migranten war oft groBer als die der Nachkommen
der urspriinglichen Taufer.

Auch waren die Hintergriinde, Beweggriinde und Motive bei der Zielgruppe,
die hier zur Diskussion steht, nicht soviel anders als bei Gruppen anderer Benen-
nungen. Ich habe versucht, die Migrationen der Mennoniten im Kontext der Er-
fahrungen der anderen Rufllanddeutschen darzustellen. Dadurch ist die Abhand-
lung wesentlich ldnger geworden.

Es bleibt natiirlich bestehen, da die Mennoniten gelegentlich die besondere
Zielgruppe von Unterdriickung und Diskriminierung waren. Im ganzen gesehen
haben die Mennoniten in den 470 Jahren ihres Bestehens das Gleiche erfahren,
was viele ihrer Glaubensgeschwister erfuhren.

Die Ausfiithrungen beschrianken sich auf die Erfahrungen dieser Glaubens-
und Volksgruppe in den letzten rund 200 Jahren in Europa und Zentralasien. Die
Thematik miindet in die gegenwirtige Aussiedlerfrage der Bundesrepublik. Da
die ausfiihrliche Behandlung der Aussiedlerfrage den Rahmen dieser Arbeit
sprengen wiirde, mochte ich diese zum SchluB nur kurz anschneiden.

Die Begriffe RuBlland, Zarenreich, Imperium, Sowjetunion, UdSSR meinen
immer das ganze Aufnahmeland fiir die deutschen Siedler, das ihnen zur Heimat
wurde. Zu den Migrationen gehéren nicht nur freiwillige Wanderungen und das
Fliichten vor Feinden und aus unertriglichen Situationen, sondern auch Verban-
nungen und Zwangsdeportationen.

Obwohl ich von der besprochenen Sache betroffen bin, hoffe ich, da die
Ausfiihrungen objektiv und sachlich korrekt gelungen sind.

Die Thematik 146t sich leicht in zwei Teile gliedern:

I. Einwanderungen nach Rufland

II. Auswanderungen aus RuBland
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I. Einwanderung nach Ruflland

A. Die Vorgeschichte

1. Einzelne Deutsche ziehen in russische Stidte

So wie es vor der Entstehung der groBen Wolgakolonie viele Deutsche in RuB3-
land gegeben hat!, so soll es auch schon Mennoniten in Siidrufland gegeben
haben, ehe sich solche unter Katharina II. dort ansiedelten.

Horst Gerlach schreibt: »Erste Auswanderungen von Menonniten nach Ruf-
land hat es mit Bestimmtheit schon vor 1788/89 gegeben«. Als Beleg fiir diese
Behauptung zitiert Gerlach Dr. Karl Stumpp, der von einer Reihe von mennoniti-
schen Siedlern in Kronsgarten um 1780 spricht. Pastor Karge nennt mehrere
mennonitische Prediger in RuBland um 17832 .

2. Hutterer griinden einen Bruderhof

Die Hutterer waren wahrscheinlich die ersten Nachkommen der Téufer, die vor
den Mennoniten nach Siidruflland, in die heutige Ukraine, gekommen sind.

Die hutterischen Bruderhof-Gemeinden entstanden 1528 als tiuferische Son-
derform in Nikolsburg (Mihren). Die Hutterer waren den Mennoniten in der
Lehre sehr dhnlich. Nur in der Frage des personlichen Besitzes iibten sie auf
ihren Briiderhofen Giitergemeinschaft. In ihrer Bliitezeit in Méhren und Ungarn
hatten sie um die 70.000 Mitglieder. In Folge des 30-jihrigen Krieges litten sie
unterAuspliinderung, Verfolgung und Rekatholisierung. Die Zahl derer, die ih-
rem Glauben folgten, wurde immer kleiner. Eine Gruppe von ihnen gelangte
nach Siebenbiirgen. Ein Jahrhundert spiter kamen 66 iiberlebende Hutterer auf
die Giiter des russischen Feldmarschalls Graf Rumjanzow in Wischinka an der
Desna, einem NebenfluB des Dnjepr? .

Von hier sind sie spiter alle geschlossen wieder nach Nordamerika ausge-
wandert.

B. Die planméBige Ansiedlung deutscher Bauern

Volkerwanderungen hat es auf dem européischen Festland schon immer gegeben.
Seit der Entdeckung Amerikas zog es viele Familien und Gruppen von Menschen
in die Neue Welt. Wie oben schon angedeutet, gab es aber auch Menschen, die
ihr Gliick in Osteuropa suchten. Was aber nach dem Ende des Siebenjihrigen
Krieges (1763) einsetzte, war einmalig? .

1 Deutsche in RuBland und in der GUS 1763-1993. Volk auf dem Weg. Hg. v. Kulturrat der
Deutschen aus RuBland e.V. Stuttgart, 1993, S. 2; Hans Hecker, Die Deutschen im Russischen
Reich, in der Sowjetunion und ihren Nachfolgestaaten. K6ln 1994 (Historische Landeskunde,
Deutsche Geschichte im Osten, Bd. 2), S. 11.

2  Horst Gerlach, Die RuBlandmennoniten: Ein Volk unterwegs. Kirchheimbolanden 1992, S. 13.
Ebd. S. 14.
4 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 2,

o3
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1. Die Ansiedlungszeit

Das neue Siedlungsprogramm setzte mit dem Herrschaftsantritt Katharinas II. im
Jahre 1762 ein und wurde bis 1842 im groBen Rahmen durchgefiihrt, also 80
Jahre lang. Die staatlich geregelte Einwanderung der Mennoniten begann
1788/89 und wurde mit Sondererlassen bis 1862 fortgefiihrt — das sind 75 Jahre.
Im ganzen wurde das Programm genau 100 Jahre verfolgt.

2. Zielsetzung des russischen Staates
Seit Peter dem GroBlen und auch schon vor seiner Zeit betrieben die russischen
Herrscher eine geographische Expansionpolitik und 6ffneten ihr Reich der west-
lichen Kultur.

Um die gewonnenen Gebiete im Siiden und Osten zu besiedeln und zu kulti-
vieren, brauchte man Menschen aus dem Westen.

Das offene Land sollte besiedelt werden, um einen Schutzwall gegen herein-
brechende militante Gruppen zu bilden und um es produktiv zu machen. Ruland

wollte ein reiches, starkes Kulturland werden. Je mehr produktive Menschen,

desto groBer das Sozialprodukt, so glaubte man’ .

Gerlach beschreibt die Ambitionen der neuen Herrscherin von RuBland wie
folgt:

»Die deutsche, aus dem Hause Anhalt-Zerbst stammende Kaiserin erlie Aufrufe, in

denen Siedler nach RuBland gerufen wurden. Ihr schwebte eine Verschiebung ihres

Reiches nach Westen und Siiden vor. Sie wollte eigentlich Konstantinopel (Istanbul)

erobern und auf dem Boden des Reiches Alexanders des Grofien einen neuen Staat

errichten, den einer ihrer Enkel oder auch ein Habsburger regieren sollte. Gleichzeitig

wollte sie die wirtschaftlichen Bedingungen in ihrem Lande durch neue Siedler ver-

bessern«® .

Wirklichkeit wurde Letzteres durch die groBen Ansiedlungen von deutschen
Bauern und Handwerkern an der Wolga und am Schwarzen Meer und im Kauka-
sus

3. Der 100-jéhrige ProzeB der Aussiedlung

Die deutsche Prinzessin auf dem russischen Kaiserthron, Katharina II. (1729-
1796), brachte eine neue Gruppe von Deutschen ins Land, hauptséchlich Bauern.

a) Erste Einladung

Noch im Jahre ihrer Thronbesteigung (1762) als Folge des Putsches gegen ihren
Mann, Zar Peter IIL, erlieB sie das ‘Einladungsmanifest* an Auswanderungswil-
lige (4.12.1762), um sie in Stadt und Land ihres im Vergleich zu seiner GroBe
menschenarmen Reiches anzusiedeln. Sie wandte sich an alle Menschen, die in
ihrer Heimat keine Existenzgrundlage finden konnten. Diese Einladung blieb des

5  Hecker (wie Anm. 1), S. 17.
6 Gerlach (wie Anm. 2), S. 140.
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Siebenjihrigen Krieges (1756-63) wegen erfolglos. Aulerdem reagierten etliche
Staaten wie Frankreich, England, Osterreich, auch kleinere deutsche Staaten auf
diese Anwerbungen mit Verboten und Verfolgungen der Werber, denn sie
brauchten ihre Menschen selbst” .

b) Zweite Einladung: Das Manifest vom 22. Juli 1763

Ergédnzt wurde diese Schrift durch die Bestimmungen vom 19. Mirz 1764 iiber
die Landzuteilung an Einwanderungswillige. Diese Einladung war besonders in
den siidwestdeutschen Gegenden, die einen Bevolkerungsiiberschufl aufwiesen,
sehr erfolgreich. Der Siebenjdhrige Krieg war zu Ende. Es fanden sich viele
Auswanderungswillige, die bereit waren auch gegen den Willen der Regierenden
zu handeln.

War die erste Einladung allgemein und in einigen Punkten eher restriktiv ge-
halten — sie schlof Juden aus und schrieb Kinder und Vermogen in Mindestzahl
vor — so war der Kreis der zur Einwanderung Zugelassenen im zweiten Manifest
nicht mehr beschrinkt .

Die wichtigsten Zusagen und Privilegien fiir die Wanderwilligen in diesem
Manifest lauteten:

1. Recht auf Niederlassung in ganz Rufiland sowohl in den Stéddten als auch
in eigenen Kolonien,

2. Recht auf Glaubensfreiheit, aber Verbot der Mission unter Christen anderer
Konfession; Freiheit der Mission unter Mohammedanern,

3. Freiheit vom Kriegs- und Zivildienst,

4. Recht auf Landzuteilung und andere Unterstiitzung,

5. Recht auf Reisekostenvorschuf3, der in der Heimat auszahlbar ist,

6. Recht auf kostenlose Reise innerhalb RuBlands,

7. Recht auf freies Quartier fiir ein halbes Jahr,

8. Recht auf einen zinslosen Erstausstattungskredit,

9. Recht auf Abgaben- und Dienstfreiheit fiir dreifig Jahre auf dem Lande,
fiir fiinf bzw. zehn Jahre in den Stédten,

10. Recht auf zollfreie Einfuhr von Hab und Gut sowie von Handelswaren im
Wert bis zu 300 Rubeln,

11. Recht auf zollfreien Handel in den neuen Kolonien,

12. Erleichterungen fiir die Griindung von Fabriken und Manufakturen? .

In Bezug auf den Landbesitz und die Landordnung waren fiir die spitere
Stellung der Kolonisten (so wurden die Siedler genannt)!® folgende Ergin-
zungsbestimmungen von entscheidender Bedeutung:

7 Hecker (wie Anm. 1), S. 15.
8 Bbd.S.17.
9  Hans Diedrich, Siedler, Sektierer und Stundisten. Berlin 1985, S. 13.
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1. Alle zur Ansiedlung den Kolonisten angewiesenen Léndereien sollten ih-
nen zum unantastbaren und erblichen Besitz auf ewige Zeiten liberlassen werden,
jedoch nicht als personliches Eigentum, sondern als Gemeingut einer jeden Ko-
lonie (Gemeinde).

2. Diese Lindereien sollten ohne Wissen und Willen der iiber sie gesetzten
Obrigkeit (Gemeindeverwaltung) von den Kolonisten weder verkauft noch abge-
treten werden.

3. Den Kolonisten sollte es gestattet sein, zur Ausbreitung und Verbesserung
ithrer Wirtschaft Grundstiicke von Privatpersonen zu kaufen und iiberhaupt Ei-
gentum zu erwerben.

4. Die von der Krone angewiesenen Landanteile sollte im allgemeinen der
jingste Sohn (Minorat) erben. Ferner sollte den Kolonisten das Recht auf ge-
meindliche Selbstverwaltung gewihrt werden und sie sollten direkt der Krone
und nicht der inneren Verwaltung des Zarenreichs unterstehen.

Erwahnenswert ist auch die Zusicherung, das Zarenreich jederzeit ungehin-
dert verlassen zu diirfen. Die Kolonisten waren im Unterschied zu den Bauern in
Deutschland und zu russischen Bauern keine Leibeigenen sondern Freiell .

Mit dieser Einladung setzte die Zarin Katharina II. eine Tradition fort, die
schon unter der Kaiserin Elisabeth (Jelisaweta Petrowna, 1741-1761) unter
Nichtdeutschen begonnen hatte.

Zu der Zeit dehnte sich das Russische Reich im Gefolge der Eroberungen Pe-
ters des Grofien (1682-1725) besonders nach Siiden und Osten aus. Die neuge-
wonnenen, diinnbesiedelten Landstriche luden Einwanderer geradezu ein, vor
allem solche aus den unter tiirkischer Herrschaft stehenden Balkanldndern. So
kamen seit 1751 Serben und Kroaten, Moldauer und Walachen (aus dem heuti-
gen Ruminien), Albanier, Bulgaren, Griechen, dann Polen, Armenier und
schlieBlich Juden nach SiidruBland (die heutige Ukraine), das damals Neu-Ser-
bien genannt wurde. Das Manifest Katharinas hingegen wurde besonders unter
den Deutschen verbreitet, obwohl es keineswegs fiir sie allein bestimmt war!2 .

Als Reaktion auf diese Entwicklung folgte ein Edikt des deutschen Kaisers
(1768), das den Untertanen die weitere Auswanderung verbot. Aufgrund der
Einreise- und Aussiedlungsschwierigkeiten wurden neue Siedler von russischer
Seite zunichst mit Zuriickhaltung eingeladen. Dazu trug insbesondere der Pugat-
schow-Aufstand 1773-1775 bei, an dem sich auch Deutsche beteiligten!3 .

10 Es ist eine interessante Beobachtung, daB alle hochdeutsch sprechenden Siedler — ob aus Siid-
oder Norddeutschland kommend, ob evangelisch oder katholisch — durchweg Kolonisten ge-
nannt wurden, wihrend die Mennoniten (ob plattdeutsch sprechend oder nicht) einfach nur
Mennoniten genannt wurden. Eigentlich waren sie auch Kolonisten, weil sie genau so wie die
anderen in Kolonien (Dorfer) siedelten. ;

11 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 2-4.

12 Diedrich (wie Anm. 9), S. 13-14.

13 Hecker (wie Anm. 1), S. 19.

113



JOHN N. KLASSEN

c¢) Die Wolgasiedlung

Den umfangreichen Versprechungen durch Anschlige und Handzettel, durch
Ausrufer und Werber folgend begann eine Massenauswanderung nach RuBland
vor allem aus Hessen, aber auch aus den Rheinlanden und Wiirttemberg. Der
beschwerliche Weg ging zu Lande bis Liibeck und von dort auf dem Wasser
nach Petersburg. Die Weiterreise erfolgte auf dem Landweg iiber Moskau oder
auf dem Wasserwege auf der Wolga bis Saratow, wo auf einer geschlossenen
Landfldche angesiedelt wurde.

In den Jahren 1763-1768 wanderten rund 8.000 Familien mit 29.000 oder
mehr Personen ins Wolgagebiet ein!“. Es entstanden 104 Siedlungen, die von
den Russen als Kolonien bezeichnet wurden!5 . Eine erstaunliche Leistung fiir
jene Zeit, als es noch keine Eisenbahn und keine Dampfschiffe gab.

Gesiedelt wurde in geschlossenen Dorfern und konfessionell getrennt.

TABELLE 1: DIE WOLGASIEDLUNG

Dorfer evangelisch katholisch
Bergseite (westliches, rechtes Wolgaufer) 31 14
Wiesenseite (Ostliches, linkes Wolgaufer) 35 24
Gesamt 66 38

Einige landliche Siedlungen entstanden bei Petersburg und nordlich von
Kiew fast gleichzeitig mit den Siedlungen an der Wolga. Im Zusammenhang mit
den Wolgakolonien wurde siidlich in der Néhe von Wolgograd die Siedlung
Sarepta der Herrnhuter Briider gegriindet. Sie sollte spiter einen erwecklichen
EinfluB auf die anderen Kolonien — auch der Mennoniten — haben!6 .

d) Dritte Einladung: Die Mennonitenkolonien

Ab Mitte der 1780er Jahre wurde die Siedlungspolitik wieder aufgegriffen. Kai-
serin Katharina II. wurde durch den Oberkommandierenden und Grafen Peter
Alexander Rumjanzow auf die Mennoniten als begehrenswerte Ansiedler auf-
merksam gemacht. Wie oben erwihnt, hatte er schon eine Gruppe von Hutterern
auf seinen Giitern angesiedelt.

Die Mennoniten waren die direkten Nachfolger der Tdufer aus der Reforma-
tionszeit. Thre grofite Ausbreitung und blutige Verfolgung erlebten sie in der
Schweiz, Stiddeutschland und in den Niederlanden. Seit dieser Zeit waren tiufe-

14 Die Quellen nennen 27.000-30.000 Personen fiir die Wolgasiedlung. Diedrich (wie Anm. 9), S.
14; Deutsche in Ruflland (wie Anm. 1), S. 5.

15 Die geschichtliche Entwicklung brachte es mit sich, daB bei den nicht mennonitischen Siedlun-
gen jedes Dorf Kolonie genannt wurde. Bei den Mennoniten wird eine Gruppe von Dérfern als
Kolonie bezeichnet,

16 Diedrich (wie Anm. 9), S. 14; Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 5.
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rische Gruppen im Danziger Werder, dem Miindungsdelta der Weichsel, ange-
siedelt worden. Sie genossen den Schutz der polnischen Kénige und der Danzi-
ger Stadtobrigkeit. Diese Herren waren Katholiken oder Lutheraner. Sie schitz-
ten die kolonisatorischen Fahigkeiten der Andersglaubigen.

Zur Zeit der nun folgenden Auswanderung lebten in Ost- und WestpreuBen,
in PreuBisch Litauen und in den Dorfern Brenkenhoffswalde etwa 13.800 Men-
noniten. Mit den Teilungen Polens seit 1772 geriet das mennonitische Siedlungs-
gebiet schrittweise unter preuBBische Herrschaft. Obwohl Konig Friedrich II. 1780
den Mennoniten die Befreiung vom Militirdienst zugestanden hatte, muBten sie
doch stindig um den Verlust dieses Privilegs bangen. Zudem hatten die Stadt
Danzig und der preuBische Staat den Landerwerb fiir Mennoniten zunehmend
eingeschriinkt. Das bedeutete, daf bei einem relativ starken Bevdlkerungswachs-
tum immer mehr Mennoniten mit immer weniger Land auskommen muften. Ein
Abwandern in stidtische Berufe war nur den wenigsten unter ihnen méglich. So
bot sich hier nur der Ausweg: Auswanderung!? .

Der Vorschlag von Rumjanzow, die Mennoniten einzuladen, wurde sehr
wohlwollend aufgenommen. Warum? Weil die Mennoniten in Petersburg schon
einen guten Ruf hatten. Der besagte Graf Rumjanzow (1725-1796) war Befehls-
haber der russischen Truppen wihrend des Siebenjdhrigen Krieges gewesen.
Damals wurde er mit den Mennoniten bekannt und war von ihren landwirt-
schaftlichen Leistungen im Danziger Werder sehr beeindruckt. In #hnlicher
Weise sollen Soldaten und andere Offiziere berichtet haben!8 .

So ist es zu verstehen, da die ‘Alleinherrscherin‘ Katharina II. einen beson-
deren ErlaB fiir die Mennoniten ergehen lie. Am Hofe des Thronfolgers Paul,
dem Sohn der groBen Katharina, weilte damals ein wiirttembergischer Edelmann,
Georg von Trappe. Er war ein viel gereister Mann, der sich eingehende Kennt-
nisse auf dem Gebiet des bduerlichen Siedlungswesens erworben hatte und selber
Besitzer mehrerer Léindereien war. Wegen seiner Bekanntschaft am kaiserlichen
Hof und durch den Fiirsten Potemkin, Kolonisator der neugewonnenen Gebiete,
erhielt Trappe, der angab, er beherrsche auch Plattdeutsch, eine Stelle als Koloni-
stenwerber und traf zu diesem Zweck 1786 in Danzig ein!? . Seine Aufgabe war
es nicht mehr, nur Einwanderungswillige zu finden, sondern Musterbauern und -
handwerker, von denen die russischen Nachbarn lernen konnten, den reichen
Boden fruchtbar zu kultivieren.

Offiziell war der Werber kein willkommener Gast. Preufien suchte damals
selbst Siedler fiir das Oder- und Netzebruchgebiet. Deshalb versuchten die Be-
horden, die Auswanderung zu verhindern. Von russischer Seite wollte man es

17 Diedrich (wie Anm. 9), S. 16.
18 Gerlach (wie Anm. 2), S. 18-19.
19 Ebd. S. 18.
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sich nicht mit den PreuBen verderben. Die bendtigte Hintertiir war der Stadtstaat
Danzig, der erst 1793 an das Konigreich PreuBen fiel20 .

Mutterkolonie: Chortitza

In emsiger Werbetiitigkeit gewinnt Trappe in wenigen Monaten 200 Familien fiir
die Auswanderung, ber keine Mennoniten. Es sind fast ausnahmslos drmere Lu-
theraner aus der Stadt Danzig. Die erste Gruppe von 146 Personen verldfit Dan-
zig am 21. Oktober 1786 auf dem Weg iiber Riga. Sie griinden in der spiteren
Ukraine die Kolonien Josephstal und Alt-Danzig. Die zweite Niederlassung
sollte knapp neunzig Jahre spiter eine bedeutende Rolle fiir das entstehende
russische Freikirchentum spielen?! .

Die Verantwortlichen unter den Mennoniten sind vorsichtig genug, einer
solch wichtigen Einladung nicht unbesehen zu folgen. Sie schicken mit der lu-
therischen Gruppe zwei Deputierte, Jakob Hoppner und Johann Bartsch, als
Kundschafter nach RuBland??2

Georg von Trappe stellte die beiden Ménner seinem Vorgesetzten, dem Fiir-
sten Potemkin, vor. Dieser war gerade dabei, den Besuch der Zarin Katharina
nach NeuruBland vorzubereiten. Als die Kaiserin im Mai 1787 in Krementschuk
eintraf, lud sie die zwei Delegierten zur Mitreise ein. Sie nahmen die Einladung
an — wahrscheinlich mit Freuden. Am Dnjepr entlang nach Siiden bis zur Krim
suchten sie nun einen Landstreifen, den sie zu ihrer neuen Heimat machen kénn-
ten. IThre erste Liebe — das Land, entlang des Milchflusses (Molotschnaja), dstlich
des Dnjepr — wurde ihnen verwehrt, dafiir wurde aber eine Gegend bei Berislaw,
siidlich von der spéteren Kolonie Chortitza versprochen. Damit waren sie zufrie-
den, weil das Land mit ihrer Heimat an der Weichsel vergleichbar war.

Auf der Reise erarbeiteten die Deputierten ein 20-Punkte-Programm, in dem
sie sich eine Reihe von Bedingungen aushandelten. Potemkin stimmte im we-
sentlichen zu. Ehe die Minner nach Danzig zuriickkehrten, erhielten sie in St.
Petersburg die Bestitigung fir das Exklusivprivileg, das iiber das Manifest von
1763 hinausging.

Bei der Riickkehr der Delegierten herrschte groBe Freude im Danziger Ge-
biet. Trappe hatte inzwischen auf offizieller Ebene die Opposition gegen den
Auszug der Mennoniten ausrdumen konnen. Bei der groBen Versammlung am
19. Januar 1788 gaben die Deputierten und Trappe Bericht von dem erfolgrei-
chen Abkommen. Einer der Kernpunkte war, daf jede Familie 65 Desjatinen (ca.

20 Ebd. S. 16.
21 Ebd. S. 18; Diedrich (wie Anm. 9), S. 17.
22 Gerlach (wie Anm. 2), S. 18; Diedrich (wic Anm. 9), S. 17.

116



MIGRATIONEN DER MENNONITEN

70 ha) Land als personlichen und vererblichen Besitz erhalten sollte?3 . Bisher

hatten die Siedler nur halb soviel erhalten?4 .

Das Auswanderungsfieber stieg stark an. Keiner von den Migranten schien
etwas von den kommenden Schwierigkeiten und Noten zu ahnen. Am 23. Fe-
bruar 1788 reisten die ersten vier Familien aus Danzig ab. Thnen folgten bald
weitere 18 Familien. Bis Ende des Jahres befanden sich 228 Familien mit rund
1.000 Personen auf dem Wege in eine neue Zukunft. Auf grundlosen Wegen
erfolgte die miihseliger Reise unterbrochen von Ruhepausen kamen die Auswan-
derer mit den iiberstrapazierten Fahrzeugen und Tieren iiber Riga nach Du-
browna am Oberlauf des Dnjepr. Hier wurde iiberwintert (sieche Karte). Dann
ging es fluBabwirts zum Zielort um Berislaw, wie sie meinten.

Als die erste Gruppe in Krementschuk eintraf, iiberraschte Potemkin sie mit
der wenig erfreulichen Nachricht, dal} sie — angeblich wegen des Tiirkenkrieges —
nicht nach Berislaw reisen diirften. Potemkin befahl den Neusiedlern, sich in der
Nihe der Insel Chortitza am Dnjepr auf seinem eigenen Land — aus personlichem
Interesse? — anzusiedeln?3 .

Trotz der grofen Enttduschung sollen diese ersten mennonitischen Einwande-
rer hier im Schatten der groBen 500 Jahre alten Eiche — es war Juli 1789 — zu-
nédchst einen Dankgottesdienst abgehalten haben. Vielleicht war es auch (nur)
eine Bittgemeinschaft.

Die Realitit war hart. Das Land mit seinen sandigen Trockentilern dhnelte
einer Wildnis. Es war eine groBe Enttduschung. Die Neuankémmlinge gehérten
auch (wie die Wolgasiedler) zu den drmsten, mittellosesten Gemeindegliedern.
Sie standen im wahrsten Sinne verwaist da, blutarm an Leib und Seele. Und der
strenge russische Winter war im Kommen. Noch im Herbst 1789 und Winter
1790 wurden acht Dorfer angelegt. Sie bestanden zunéchst aus Notunterkiinften:
Erdhiitten oder auch Erdhohlen. Hinzu kam schlechte und ungeniigende Nah-
rung.

Im Jahre 1796 stirbt Katharina II. Die folgenden Regierungen halten an ihrer
Politik der Aufsiedlung und Kultivierung des Landes durch angeworbene Aus-
ldnder fest — auch trotz anfinglich geringer wirtschaftlicher Erfolge. Im soge-
nannten Gnadenprivileg Pauls I. vom 6. September 1800 wurden den Mennoni-
ten noch zusitzliche Vorrechte eingerdumt: Befreiung vom Kriegs- und Zivil-

dienst fiir alle Zeiten, keine Eidesleistung vor Gericht, Gewerbefreiheit u.a.m.26 .

23 Gerlach (wie Anm. 2), S. 18.
24 Hecker (wie Anm. 1), S. 18.

25 Dieses Gebiet mit der 500 Jahre alten Eiche gehérte Generationen lang den Kosaken. Die neue
Kaiserin hatte sie kurzerhand 1775 ausgesiedelt, Diedrich (wie Anm. 9), S. 17

26 Nur den Mennoniten wurde das Recht eingeriiumt, ihren eigenen Brantwein zu brennen. Dieses
Privileg hatte verheerende gesellschaftliche Folgen.
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Das Manifest Alexanders 1. (1801-1825) erneuerte das Angebot Katharinas II.
an die Einwanderungswilligen, verschirfte aber die Anforderungen an sie: junge,
gesunde, tiichtige und vermehrungsfihige Bauern oder Handwerker sollten es
sein, die Eigentum nachweisen konnten. Das ganze Land sollte von ihnen profi-
tieren?” .

Unter diesen Voraussetzungen nahmen mehrere Einwanderungswellen ihren
Anfang, die erst nach 1860 zum Abschluf kamen.

Zunichst verdoppelt sich in den folgenden Jahren bis 1816 die Zahl der Men-
noniten am Dnjepr. Es entstehen 10 weitere Dorfer im Umfeld von Chortitza auf
der westlichen Seite vom Dnjepr. Diese Gruppe von 18 Dorfern bildete die erste
mennonitische Mutterkolonie. Sie wurde bekannt als Alt-Kolonie oder die Chor-
titza-Kolonie2® .

Mutterkolonie: Molotschna

Im Jahre 1803, als die ersten Ansiedler aus den siidwestlichen deutschen Lindern
iiber Odessa nach SiidruBland kamen (es war die groBte Einwanderungsgruppe —
ca. 60.000), lieBen sich auch die mennonitischen Einwanderer einer zweiten
Immigrationswelle nieder. Sie kamen wie ihre Vorgéinger auf dem Landweg und
fanden etwa 100 km siidostlich von der ‘Alt-Kolonie® ihre neue Heimat: in Tau-
rien, Kreis Melitopol, am Ufer des Flusses Molotschnaja.

In der Zeit zwischen 1803 und 1835 griindeten rund 1.200 Familien 57 neue
Déorfer. Unterbrochen wurde der Einwanderungsflufl kurzfristig durch den napo-
leonischen Krieg (1811-1812). »Auf die mennonitischen Einwanderer an der
Molotschnaja hatte der Ukas vom 20. Februar 1804 Anwendung gefunden. Aber
diese gehorten ohnehin zu den sozial besser situierten und religios aktiveren [...],
so daB ein Aufschwung nicht lange auf sich warten lieB«2? . Die Molotschna
wurde die groBte und fortschrittlichste Kolonie, ‘die Perle® der russischen Regie-
rung. Wenn sie hier so kurz beschrieben wird, dann nur deshalb, weil vieles auf
sie zutrifft, was zur Entstehung von Chortitza schon gesagt ist.

Mutterkolonie: Am Trakt und Alt Samara

Mit der Griindung der beiden Kolonien Chortitza und Molotschna war der Aus-
zug aus WestpreuBen zunichst abgeschlossen, wenn auch einzelne Familien
immer noch auswanderten. Aber die Lage in West- und OstpreuBen und Danzig
verdnderte sich stindig zu Ungunsten der Bevolkerung, besonders der Mennoni-
ten: Einfiihrung der Wehrpflicht, Aufkommen des Nationalismus. Der Militaris-
mus belastete das Gewissen der Mennoniten, und so machten sich wieder groBere
Gruppen auf den Weg nach Rufiland. Eine Gruppe von etwa 200 Familien sie-

27 Deutsche in RuBland (v;'ie Anm. 1), S. 45; Hecker (wie Anm. 1), S. 20.
28 Diedrich (wie Anm. 9), S.17; Gerlach(wie Anm. 2), §.20-22.
29 Diedrich (wie Anm. 9), $.22; Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S.5.
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delte sich ab 1853 ostlich der Wolga zunichst Am Trakt an, mit Koppental als
Zentrum von zehn Dorfern. Weitere Einwanderer, mehr als 100 Familien, errich-
teten ab 1859 die Kolonie Alt Samara. Es entstanden auch hier zehn Dorfer mit
Alexanderthal als Verwaltungssitz.

Die Bedingungen zur Ansiedlung waren nun nicht mehr so giinstig wie vor
60 Jahren. Die Einwanderer mufiten die Kosten ersetzen, die dem russischen
Staat entstanden waren; sie muBiten auerdem das Land kaufen und ausreichend
Startkapital nachweisen. Die Befreiung vom Wehrdienst wurde nur auf 20 Jahre
zugesagt und sollte danach durch eine Steuer abgegolten werden. In beiden
Gruppen erschwerten personliche Zwistigkeiten und auch religiose Schwirme-
reien den Anfang. Erst ab 1880 war eine gédeihliche Entwicklung moglich30 .

e) Statistische Endberechnung

Es ist schwierig, eine Gesamtstatistik tiber die deutsche Auswanderung, und die
Mennoniten im besonderen, aufzustellen. Folglich gehen die Angaben in den
einzelnen Darstellungen weit auseinander. Der mennonitische Anteil wird von
8.000 bei Quiring3! bis 18.000 bei Belk32 beziffert. Folgende Tabelle mag wohl
der Realitdt nahekommen:

TABELLE 2: DIE MENNONITISCHEN MUTTERKOLONIEN
Ab Jahr Familien Personen Dorfer Landbesitz

Chortitza 1789 460 2.000-2.300 18 37.000 ha
Molotschna 1804 1.200 6.500-8.000 57 120.000 ha
Am Trakt 1853 450-550 1.500-1.700 10 10.000 ha
Alt Samara 1859 zusammen zusammen 10 10.000 ha
Gesamt ca.2.200 10.000-12.000 95 177.000 ha

TABELLE 3: DIE MENNONITISCHEN ANSIEDLER IM VERGLEICH ZU ANDEREN DEUTSCHEN
EINWANDERERN IN RUSSLAND

Wolga Schwarzmeergebiet  Petersburg
(einschl. Kaukasus)  Tschernigow
Dorfer Personen Dorfer Personen  Dirfer Personen %

Lutheraner (Ref.) 68 15.000 92 40.000 13 8007 55
Katholiken 33 14.000 65 20.000 3 200? 35
Mennoniten 20  1.500-2.000 75 8.500-9.500 10
Gesamt 121 30:500-::232 69.000 16 1.000

Insgesamt griindeten rund 100.000 oder mehr Einwanderer 370 Dorfer.

30 Diether Gtz Lichdi, Uber Ziirich und Witmarsum nach Addis Abeba. Maxdorf 1983, S. 16.
31 Gerlach (wie Anm. 2), S. 29.

32 Fred Richard Belk, The Great Trek of the Russian Mennonites to Central Asia 1880-1884.
Scottdale 1976, S. 36.
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4. Beweggriinde fiir die Auswanderung nach Ruflland

Einige Ursachen fiir die groBe Ostwanderung sind schon genannt worden. An
dieser Stelle soll zwei Fragen nachgegangen werden: Gab es besondere Griinde,
warum die Mennoniten nach Rufland gingen? Und warum haben die damaligen
Landesherren des russischen Reiches sie besonders eingeladen?

Bei allen Erorterungen dieser Fragen soll nicht iibersehen werden, daf die
Beweggriinde fiir den Aufbruch bei allen deutschen Auswanderern sehr dhnlich
waren. Dennoch gab es besondere Anlédsse bei den einzelnen Gruppen. So war es
auch bei den Mennoniten.

a) Zum Ersten: Warum gingen die Mennoniten aus WestpreufSen und Umgebung
nach Neurufiland?

Zu sagen, sie mufiten die liebgewonnene Heimat um ihres Glaubens willen ver-
lassen, ist zu pauschal und trifft nicht die ganze Wirklichkeit und Wahrheit.

Tatsache ist, daB3 die Mennoniten in WestpreuBen/Polen in der zweiten Hélfte
des 18. Jahrhunderts eine schnell wachsende Volksgruppe von ca. 13.000 Men-
schen darstellten. Es ist auch wahr, daB sie zu dieser Zeit den Wehrdienst noch
weithin ablehnten. Es stimmt auch, daB die preuBischen Konige nach Friedrich
dem GroBen (T 1786) ihnen nicht so wohl gesonnen waren wie der Alte Fritz und
die polnischen Herrscher.

Mit zunehmendem Nationalismus brauchten die Landesherren einerseits Sol-
daten und andererseits war es im Zuge der Liberalisierung nach der Franzosi-
schen Revolution (1789) nicht gut moglich, einer wenn auch wirtschaftlich
wichtigen Minoritdt Ausnahmerechte zu gewihren. Diesen Trend konnte die
mennonitische Freikirche auch nicht durch erh6hte Geldauflagen und -geschenke
dem Staat gegeniiber wettmachen.

Folglich wurden dieser Gruppe von Menschen, die vor 200 Jahren urspriing-
lich als willkommene Fliichtlinge aus den Niederlanden auf Einladung einwan-
dert waren, und wesentlich zum Aufbau des Landes beigetragen hatten,
schmerzliche Einschrinkungen per Gesetz auferlegt (z.B. das Mennoniten-Edikt
von 1789). Sie durften nicht zusitzliches Land fiir den UberschuB der wachsen-
den Familien erwerben. Wenn junge Mennoniten einen Partner des lutherischen
Bekenntnisses heirateten, so mufiten die Kinder Lutheraner werden.

Es gab zwar immer noch Ausnahmen oder die Gesetze wurden gemaBigt an-
gewandt oder voriibergehend auBer Kraft gesetzt, aber fiir viele Mennoniten
schien die Zukunft in Danzig-WestpreuBen nicht viel Gutes zu versprechen.
Folglich waren sie offen fiir Angebote aus RuBland.

Meines Erachtens hiel das im Klartext: Die Mennoniten muBten entweder
wirtschaftlich zuriickstecken oder ihr Glaubensbekenntnis dndern, wenn nicht
sogar auswandern. Im iibrigen galten ohne Zweifel fiir die Mennoniten die glei-
chen Griinde, ihre Heimat zu verlassen und nach RuBland auszuwandern wie fiir
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die vielen anderen Deutschen. Karl Stumpp, der anerkannte Kenner der Ruf-
landdeutschen des zwanzigsten Jahrhunderts, ein nicht mennonitischer Ge-
schichtsschreiber, faBt die Griinde wie folgt zusammen33 :

1. Politische Griinde

2. Wirtschaftliche Griinde

3. Religitse Griinde

4. Personliche Griinde

Es ist wahrscheinlich nicht ganz gerecht, die mennonitischen Auswanderer
als Wirtschaftsfliichtlinge zu bezeichnen. Wahr ist aber, dal besonders am An-
fang viele der Auswanderer zu der drmeren, arbeitslosen Schicht gehorten, wenn
auch nicht in dem MaBe wie die vielen -anderen deutschen Einwanderer nach
RuBland3*.

Auch istes nicht leicht nachzuweisen, dal die Taufgesinnten im Danziger
Werder direkt um ihres Glaubens willen verfolgt wurden. Die vordergriindige
Ursache der Auswanderung der Mennoniten war ihre Raumnot. Aber ihre Raum-
not war das Ergebnis ihres freikirchlichen Gemeinde- und Schriftverstdndnisses.
Stumpp kommentiert dazu: »Die Anhénglichkeit der Mennoniten an Preulen war
groB3, obwohl man sie 200 Jahre als ‘Unbiirger’ und unter einem ‘fremden Ge-
setz gehalten hatte«35 .

Anders verhielt es sich bei den pietistischen Auswanderern aus Wiirttemberg.
Sie durften in ihrer eigenen lutherischen Kirche nicht ihren Glauben leben. Unter
den »revolutioniren Separatisten« kam es sogar zu Verhaftungen.

AuBerdem gab es unter den frommen Schwaben viele Chiliasten, die der
Lehre von Jung-Stilling anhingen, der das baldige tausendjahrige Friedensreich
verkiindigte. Dieses Reich sollte 1833 oder 1836 im Osten, im Kaukasus anbre-
chen. Von dieser Hoffnung ergriffen, »zogen sie aus Wiirttemberg zu Tausenden
in sogenannten ‘Harmonien’ nach RuBland«36 .

Dr. Horst Gerlach glaubt, daBl einige Menonniten bei den letzten zwei Aus-

siedlungen auch unter dem Vorzeichen des Chiliasmus ausgewandert sind37 .

b) Zum Zweiten: Welche Griinde bewogen das Aufnahmeland Rufland, eine
grofie Zahl von Einwanderern nicht nur aufzunehmen, sondern deren Ansiedlung
planmdfig zu fordern?

Die Antwort ist schon ausgiebig angesprochen worden. Eine Zusammenfassung
geniigt.

33 Karl Stumpp, Die Auswanderung aus Deutschland nach RuBland in den Jahren 1763 bis 1862. 4.
Aufl. Landsmannschaft der Deutschen aus RuBland 1985, S. 26-31.

34 Hecker (wie Anm. 1), S. 17
35 Stumpp (wie Anm. 33), S. 28.
36 Ebd. S. 29,

37 Gerlach (wie Anm. 2), S. 27.
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Grundsiitzlich verfolgte die Regierung eigene Interessen. Durch gute Siedler
sollte das russische Reich wirtschaftlich, kulturell und politisch gehoben werden.

DaBl das Regierungsprogramm es gleichzeitig auch vielen ausldndischen, be-
sonders deutschen Siedlern ermoglichte, eine neue Existenz aufzubauen, war fiir
beide eine gliickliche Kombination.

Die besondere Bevorzugun der Mennoniten hatte ihren Grund darin, da} sie
als gute, zuverldssige Musterlandwirte bekannt waren, wie oben schon nachge-
wiesen3® .

5. Das Leben in der neuen Heimat
a) Anfangsschwierigkeiten

Da war zunichst die materiell-wirtschaftliche Not. Am Anfang hat die Regierung
fast keine Versprechungen eingehalten. Die Kolonisten muflten sich an das ex-
treme Klima gewohnen und neue, entsprechende landwirtschaftliche Methoden
entwickeln.

Auf gesellschaftlich-sozialem Gebiet mufliten die Siedler sich ganz neu ein-
und zusammenleben. Obwohl die Einwanderer in der Regel aus dem gleichen
Herkunftsgebiet (Pfalz, Hessen) kamen, so fanden sich jetzt in den einzelnen
Dorfern Menschen aus ganz verschiedenen Ortschaften der alten Heimat zusam-
men. Fiir die ‘geschenkte‘ Selbstverwaltung mufte eine ganz neue Infrastruktur
entwickelt werden, fiir die sie keine Erfahrung mitbrachten.

Obwohl sowohl die Siedler als auch die Regierung eine konfessionell ge-
trennte Ansiedlung wiinschten und auch durchfiihrten, sah es religios-kirchlich
oft traurig aus.

b) Die Uberwindung der Probleme

Im ganzen gesehen folgte sehr bald eine Besserung auf allen Ebenen, zuerst
wirtschaftlich. Die mennonitischen Kolonien waren hier fithrend. Die Wolgasied-
lung erholte sich nur langsam.

Durch den verhiltnisméBig starken Kinderreichtum kamen die Mutterkolo-
nien zunichst (schon 1850) in grofle Not: das Problem der Landlosen. Das wurde
aber durch die Griindung von Hunderten von Tochter-Kolonien erfolgreich ge-
l16st. Dabei wurden nicht die Landlosen auf die Suche geschickt, sondern in
vorbildlicher Weise haben die verantwortlichen Landbesitzer in den Mutter-Ko-
lonien ihren Sohnen und Tochtern geholfen, in der Nihe, aber auch im fernen
Osten RuBlands oft grofie Landstriche zu erwerben und neue Siedlungen anzule-
gen. Bis 1914 waren die knapp 380 Dérfer zu iiber 3.300 geschlossenen deut-
schen Ortschaften und vielen ‘Chutern® herangewachsen.

Gesellschaftlich entstanden sehr oft bliihende kulturelle Inseln in dem weithin
hinterherhinkenden Gesamtruffland. Nicht immer wurde dieser Fortschritt von

38 Ebd. S.18-19.
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den Nachbarn mit Wohlwollen wahrgenommen. Weder die Mennoniten noch die
Mehrzahl der anderen deutschen Einwanderer brachten eine tiefere religitse
Uberzeugung mit, aber es gab sie. Ein Beispiel dafiir war das Dorf Gnadenfeld in
der Molotschna. Die Griinder, aus Brandenburg stammend, waren durch den
EinfluB von Herrnhutern und pietistischen Lehrern als geistlich erweckte Leute
nach RuBland gekommen.

Gott schenkte — nach einer anfidnglich um sich greifenden religiosen Ver-
flachung — ein geistliches Erwachen, eine Erneuerung unter Lutheranern und
Mennoniten, die dann leider oft auch zu kirchlichen Trennungen fiihrte.

¢) Der Staat und die deutsche Kolonie

In den ersten Jahrzehnten war das Verhiltnis zwischen Monarchie und Siedlern
ausgesprochen gut. Davon zeugen u.a. die Ortsnamen, z.B. Alexanderwohl, Ni-
kolaifeld.

Nach einer Priifungszeit und der groBen Auswanderung in den 70er Jahren
des 19. Jahrhunderts haben die Deutschen und besonders die Mennoniten treu
zum monarchischen RuBland gehalten und die Kaiserfamilie geliebt.

Allerdings kiihlte das gute Verhiltnis den Deutschen gegeniiber seitens des
Staates, besonders durch den EinfluB einiger Intellektueller, immer mehr ab.

Rufland konnte und wollte sich dem westlichen Denken nicht verschlieBen.
Das fiihrte zu bestimmten Konsequenzen: Die russischen Bauern wurden befreit
(1861); das hatte wirtschaftlich zunéchst fast nur negative Folgen. Liberale, de-
mokratische Ideen faiten in RuBland FuB, der Panslawismus wurde eine starke
gegen die Deutschen gerichtete Macht.

Dieser Entwicklung mufiten die inzwischen heimisch gewordenen Siedler
sich stellen. Die Entscheidungen waren sowohl bei den Mennoniten als auch bei

den Kolonisten unterschiedlich. Einige verlieBen RuBland, andere blieben3? .

II. Auswanderungen aus RuBSland

Dieser ProzeB, der etwa vor 120 Jahren einsetzte, ist heute noch in vollem
Gange.

A. Der Hauptgrund: das Ende der Sonderstellung

Aufgrund des liberalen, demokratischen Denkens wurde ein Reformprogramm
eingefiihrt, das alle zugesicherten Privilegien der Deutschen nach und nach auf-
hob:

1871 Die Selbstverwaltung wurde wesentlich eingeschriinkt.

1874 Die Wehrfreiheit wurde aufgehoben und die allgemeine Wehrpflicht
eingefiihrt. Dies war ein besonderer Schlag gegen die Mennoniten, die sich von
ihrem Bibelverstindnis her zur Wehrlosigkeit bekannten.

39 Peter Martin Friesen, Geschichte der Alt-Evangelischen Mennoniten Briiderschaft in Russland.
Halbstadt 1911, S. 499.
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1891 wurde das Bildungswesen in den deutschen Kolonien der Fiihrung und
Kontrolle des Staates unterstellt. Die russische Sprache wurde in den Schulen
obligatorisch.

Im Blick auf die bald einsetzende Auswanderung wurde die Reform modifi-
ziert. Fiir die Mennoniten wurde ein Ersatzdienst — anstelle des Dienstes mit der
Waffe — ermoglicht. Aber viele trauten der Sache nicht mehr. Sie machten mobil.

B. Die erste Auswanderungswelle (1874-1885)

1. Viele Mennoniten wandern aus

Zunichst wurden Kundschafter in die USA und nach Kanada entsandt. Zwar
konnten sie kein ‘Goldenes Privileg‘ aushandeln, aber der Staat und die grofen
Eisenbahngesellschaften versprachen Hilfe.

Die ersten mennonitischen Familien erreichten ihre Pachtfarmen in Kan-
sas/USA und in Manitoba/Kanada noch 1874. Zu Hunderten suchten sie in der
neuen Welt eine bessere Heimat. Sie kamen aus allen kirchlichen Gruppierungen
und Benennungen: Mennoniten-Kirchengemeinde, Mennoniten-Briidergemeinde,
Krimmer-Brildergemeinde, Kleine Gemeinde. In zehn Jahren waren es mehr als
18.000, die das einst so verheiBungsvolle Land verlassen hatten. Das ist etwa ein
Drittel der gesamten mennonitischen Bruderschaft®0 ,

2. Die Hutterer, wie schon erwiihnt, wanderten als ganze Gruppe aus

3. Die anderen deutschen Kolonien

Wie schon erwiéhnt, blieben auch die anderen deutschen Kolonien nicht ruhig.
Bis 1912 sollen rund 300.000 Katholiken und Lutheraner ihren Weg nach Nord-
und Stidamerika gefunden haben. Das diirfte etwa ein Drittel aller deutschen
Kolonisten sein®! .

Nach 1885 bis 1914 wanderten verhiltnismillig wenige Mennoniten aus,
vielleicht 3.000. Die anderen Deutschen wanderten auch nach 1885 in gréfieren
Zahlen aus. In RuBland blieben ca. 45.000 Mennoniten und ca. 440-480.000
andere RuBlanddeutsche zurlick, weil sie dort leben zu konnen hofften, In der
Regel waren sie wohl die Bessersituierten und die progressiv Denkenden. Es ist
wahrscheinlich fair zu sagen: Sie liebten Rubland, es war ihnen Vaterland ge-
worden. Um der zunehmenden religidsen und politisch-administrativen Bedriik-
kung auszuweichen, siedelten bis zum Ersten Weltkrieg rund 45,000 Deutsche
nach Sibirien um?#? ,

40 Hecker (wie Anm, 1), §, 24-25,
41 Deutsche in Rulland (wie Anm, 1), §. 12,
42 Hecker (wie Anm, 1), 8. 25; Deutsche in RuBland (wie Anm, 1), §, 12,
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Die vorhergehende Tabelle gibt einen Uberblick iiber die Entwicklung unter
den deutschen Einwanderern bis zum Ersten Weltkrieg®3 .

Trotz aller Reformen und panslawistischen Stromungen erreichten die Men-
noniten und die Deutschen in den néchsten 30 Jahren ihren hochsten Kultur- und
Wohlstand in RuBland. Immer noch hatten sie eine Sonderstellung. Im neuen
Jahrhundert sollten sie die besondere Zielgruppe des Hasses, der Hetze und
schlieBlich der Unterdriickung und Verfolgung werden* .

Ersichtlich wird, da8 alle Siedlungen ein starkes Wachstum hatten. Wihrend
bis zur Auswanderung 1874 die neuen Siedlungen alle in der Nihe der Mutterko-
lonien ihren Platz fanden, wurde in den nédchsten 40 Jahren weiter ostlich bis
nach Sibirien und Mittelasien gesiedelt. Nach dem Ersten Weltkrieg wurde nicht
mehr viel Land gekauft.

Immerhin blieben die Mennoniten auch nach der ersten groBen Auswande-
rung nach Amerika im zwanzigsten Jahrhundert in Bewegung.

C. Die Flucht aus der neuen Sowjetunion

Was als Reich der Gerechtigkeit verkiindigt wurde, wurde zum Ort des Schrek-
kens, dem viele zu entkommen versuchten.

1. Der Hintergrund fiir die Auswanderung nach 1918

Um die neue Welle der Auswanderung zu verstehen geniigt es, an folgende Er-
eignisse zu erinnern: die bolschewistische Oktoberrevolution 1917, die im
Grundsatz kommunistisch atheistisch ausgerichtet war und die brutal allen Wi-
derspruch und Widerstand beseitigte, den blutigen Biirgerkrieg 1919-1921, durch
den viele deutsche Kolonien vollig arm gemacht wurden. Viele Einwohner wur-
den in erbarmungsloser Weise umgebracht. Es folgten die Hungerjahre 1920-
1922, verbunden damit die Typhusepidemie. Die Hilfe vom Ausland, z.B. durch
die amerikanischen Mennoniten, die trotz staatlicher Gegenmalnahmen vielen
das Leben rettete, konnte die Not nicht abwenden. Von den mehr als fiinf Millio-
nen Toten gehorten iiber 300.000 der deutschen Bevélkerung an43 .

Die im Februar proklamierte Religionsfreiheit wurde nach der Oktober-Revo-
lution 1917 riickgéingig gemacht. Alle Religionsgemeinschaften — einschlieBlich
der Orthodoxen Kirche — bekamen diesen Schritt sehr bald und bleibend
schmerzlich zu spiiren. Besonders betroffen aber waren die, die zur Zarenzeit
groBe Freiheit genossen hatten: die Mennoniten, natiirlich auch die Russisch
Orthodoxe Kirche.

43 John N. Klassen, Groups of German Christians move to Russia 1763-1862: What happened to
them? A Thesis for the Degree Master of Theology in Missiology. Pasadena: Fuller Theological
Seminary 1983, S. 110, Tabelle 4.

44 Hecker (wie Anm. 1), S. 25.
45 Richard H. Walth, Auf der Suche nach Heimat: die RuBlanddeutschen. Diilmen 1990, S. 38.
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2. Die zweite Auswanderungswelle der Mennoniten

Sehr bald nach dem Ersten Weltkrieg wurden die Kirchenleitungen und die zivi-
len mennonitischen Behorden aktiv. Sie nahmen Kontakt auf mit ihren Glau-
bensbriidern in Kanada und mit der Regierung in Moskau, um eine Auswande-
rung zu ermdglichen. Auch nach Deutschland wurden die Fiihler ausgestreckt. Es
gab einige Frithriickwanderer aus RufSland nach Deutschland. Unter ihnen war es
besonders Dr. Benjamin Unruh, der sich jetzt fiir die Bedringten in RufBland
einsetzte.

Trotz der einschrinkenden Gesetze der kanadischen Regierung und der so-
wijetischen Schikanen gelangten zwischen 1923 und 1926 rund 21.000 Mennoni-
ten nach Kanada. Dann folgte eine Pause. In dieser Zeit (1924) verkiindigte Le-
nin die Neue Okonomische Politik (NEP). Fiir die deutschen Kolonien gab es tat-
sichlich eine kleine wirtschaftliche Erholung, die dann aber ein plotzliches Ende
nahm, als Stalin 1928 an die Macht kam.

1929-1930 hatten sich ca. 14.000 deutsche Bauern mit ihren Familien vor den
Toren Moskaus zusammengefunden (davon etwa 10.000 Mennoniten). Nach
langen Verhandlungen nahm Deutschland schlieBlich rund 5.500 Mennoniten
auf, aber nur zur Durchreise nach Paraguay und Brasilien. Etwa 400 blieben in
Deutschland*® . Die anderen ca. 8.000 wurden unter unmenschlichen Bedingun-
gen und Anwendung brutaler Gewalt zuriicktransportiert oder sogar ins Gefdng-
nis geworfen?’ .

Im Vergleich: In der Zeit von 1919-1930 sind etwa 150.000 andere RuBland-
deutsche nach Nord- und Siidamerika ausgewandert oder entkommen. Den mei-
sten Auswanderern und Fliichtlingen fiel es nicht leicht, alles aufzugeben und
RuBland zu verlassen. Gut, daB sie nicht wuBten, welch schwere Zeiten ihrer in
Kanada, Brasilien und Paraguay warteten.

3. Geschlossene Grenzen

Nach 1930 bis 1943 sind nur einzelne Personen oder Familien aus der Sowjet-
union {iber Archangelsk, den Amur, China, Indien oder sonst wie gefliichtet und
nach Australien, Stidamerika, Mexiko, USA oder auch nach Deutschland ge-
kommen. Eine legale Auswanderung aus dem neuen RuBland gab es nicht. Die
Tiiren waren verschlossen. Was im Lande geschah, hat die AuBenwelt lange
nicht geahnt und nicht erfahren.

D. Entwicklungen und Erfahrungen innerhalb der Sowjetunion (1928-1941)

Diese Schreckenszeit, die von Verbannung und Vernichtung gekennzeichnet ist,
kann an dieser Stelle nur in Stichworten beschrieben werden. Wenn ich hier das

46 Horst Penner, Weltweite Bruderschaft. Ein mennonitisches Geschichtsbuch. 5. Aufl. Kirchheim-
bolanden 1995, S. 320.

47 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 12.
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Schreckliche unterstreiche, so soll damit nicht geleugnet werden, daBl die Sow-
jetunion in Teilbereichen auch etwas Gutes geleistet hat, etwa auf dem Gebiet
der Wissenschaft und Technik. Aber im Riickblick wissen wir heute, daf das
riesige Reich einem wirtschaftlichen und geistigen Bankrott zusteuerte.

1. Die Kollektivierung der Landwirtschaft 1928-1934.

Sie stellt die erfolgreiche Enteignung und Verelendung aller bauerlichen Massen
dar.

2. Die Entkulakisierung 1929-1934

Durch diese MaBnahme wurden die Landbesitzer — das traf allgemein die Deut-
schen und besonders die Mennoniten — als Ausbeuter gestempelt und dafiir in der
Regel durch Verlust des Stimmrechtes, durch MiBhandlung, Ausweisung aus der
Siedlung und oft Verbannung in den hohen Norden oder nach Sibirien bestraft.
Rund 50.000 deutsche Kulaken (5.000 ? Mennoniten) wurden deportiert. Sie
verschwanden wie Kulaken anderer Nationalitidten im Lager, sofern sie nicht
verhungerten8 .

3. Die zweite Hungersnot 1932-1933

Diese Hungersnot in den deutschen Siedlungsgebieten war, wie spiter nachge-
wiesen wurde, von Stalin gewollt, um den Willen der Bevilkerung zu brechen.

Unter den 10 Millionen Opfern waren etwa 350.000 RuBlanddeutsche®® .

4. Die Massenverhaftungen 1936-1939

Was seit 1928 immer wieder vereinzelt geschah, gehorte in dieser Zeit zur Ta-
gesordnung. Es waren die sog. Sduberungsjahre, als die Sohne der ‘Kulaken'
einer nach dem anderen nachts in aller Stille — niemand dachte daran, Widerstand
zu leisten — tausenden und aber tausenden Familien entrissen wurden. Meistens
waren es die besten Landwirte und Handwerker, aber auch viele andere vom
einfachen Volk ‘mufiten daran glauben‘. Und es waren natiirlich nicht nur Men-
noniten, nicht nur Deutsche, sondern auch Russen und andere Minorititen erlit-
ten das gleiche Schicksal. Junge Ménner, junge Viter und auch GroBviter lande-
ten in Arbeitslagern, in denen die meisten umkamen.

Laut jiingsten Forschungen sollen acht Millionen Menschen dem Stalinterror
bis 1941 (vor Beginn des Zweiten Weltkrieges) zum Opfer gefallen sein.

Diese Zwangsverbannungen gehoren auch zu den Wanderungen der Menno-
niten. Dem Verfasser dieses Vortrags sind derzeit keine genauen Zahlen bekannt.
Aber in dieser Zeit (1930-1939) sind wahrscheinlich etwa 30.000 aus den Reihen
dieser Freikirche zwangsweise ausgesiedelt worden.

48 Hecker (wie Anm. 1), S. 29.
49 Walth (wie Anm. 45), S. 39.
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5. Das kirchliche Leben

In der sowjetischen Verfassung konnte man etwas von Religionsfreiheit lesen,
aber oOffentlich leben und lehren durfte man den Glauben nicht. Andererseits
wurde die atheistische Ideologie mit allen Mitteln propagiert. Wie erfolgreich die
staatlichen Unterdriickungsmethoden waren, ist daran zu sehen, da3 innerhalb
von sechs Jahren (1928-1934) das offentliche organisierte kirchliche Leben vol-
lig stillgelegt war. Nach 1934 gab es in der groBien Sowjetunion nur noch ganz
selten gottesdienstliche Versammlungen. Das blieb so bis 1944. Die geistlichen
Fiihrer waren liquidiert. Die kirchlichen Gebdude wurden beschlagnahmt und in
Getreidespeicher, Theater oder etwas Ahnliches umfunktioniert. Viele wurden
zerstort oder dem Verfall iiberlassen™®.

Der Herzensglaube wurde — Gott sei Dank — nicht {iberall zerstort. Anderer-
seits wuchs bei den Deutschen das Verlangen, dieses Land, das sie einst zu ihrer
Wahlheimat gemacht hatten, bei der ersten Gelegenheit zu verlassen. Es gab bei
vielen schon vor dem deutsch-russischen Krieg eine Vorahnung: »Es gibt noch
mal eine Auswanderung«3! . Aber zuniichst folgten weitere schwere Zeiten.

6. Die letzte Familientrennung und Deportation in dieser Periode

Deutschlands Angriff auf die Sowjetunion (22. Juni 1941) war natiirlich Grund
genug, strengste MaBnahmen gegen die RuBllanddeutschen zu ergreifen. Zuerst
wurden alle noch verbliebenen Minner bis zu 60 Jahren in den Kolonien
zwangsweise in die Trudarmija (Arbeitsarmee) ‘einberufen‘, um sie irgendwie in
die Verteidigung einzubinden und so jede Sabotage unmoglich zu machen. Als
nichstes muBten Minner und Frauen das Vieh aus den Dérfern (Kolchosen) vor
der schnell hereinriickenden deutschen Wehrmacht nach Osten treiben2 . Und
schlieBlich wurden aus der Ukraine, der Krim, dem Kaukasus und dem européi-
schen Teil der UdSSR ganze deutsche Dorfer und Kolonien, z.B. die Wolgasied-
lung, in die Wildnis nach Kasachstan oder in die sibirischen Wilder deportiert.
Fiir sie und die anderen Deutschen — meistens Schwaben — war es ein ‘Gliick®,
daB die Kriegsfront sich so schnell ostwirts bewegte, dal die geplante Deporta-
tion nur zum Teil gelang. Einige wurden von den deutschen Truppen iiberholt.
Sie kehrten in ihre Dorfer zuriick33 .

Es wurden immerhin 45.000 und mehr Mennoniten auf diese Weise aus der
europdischen Sowjetunion in den asiatischen Teil (oder in den Norden vor dem
Ural) zwangsumgesiedelt — ein leidvolles Wandern. Im Ganzen wurden 1941-

50 Gerlach (wie Anm. 2), S. 77. 99; Penner (wie Anm, 46), S. 321.
51 Gerlach (wie Anm. 2), S. 81.103.

52 Ebd. S. 83; Hecker (wie Anm. 1), S. 34.

53 Walth (wie Anm. 45), S. 41.
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1942 rund 635.000 RuBlanddeutsche aus dem hier besprochenen Gebieten nach
Osten verschoben4 .

E. Demographische Bewegungen 1941-1950

In diese Zeit fillt der Zweite Weltkrieg (1939-1945), der insgesamt 50 Millionen
Opfer gefordert haben soll und Millionen von Menschen als Fliichtlinge und
Vertriebene in Bewegung setzte — zuerst nach Westen, danach zwangsweise
wieder ostwirts. An dieser Stelle geht es um die Bewegungen der Mennoniten in
dieser Zeit.

1. Der Krieg Hitlers gegen RuBland und seine Folgen: Eine Ubersicht

Die deutsche Wehrmacht iiberrannte die Ukraine, die dazugehorige Krim und
den Kaukasus. Sie drang tief in das europiische RuBland hinein, riickte bis an
Leningrad heran und eroberte den grofiten Teil von Stalingrad an der Wolga. Im
Zuge dieses Vormarsches kamen alle Deutschen in diesem Gebiet (die nicht
deportiert waren) unter die ‘Zivilverwaltung‘ Deutschlands (Reichskommissariat
Ukraine). Sie wurden ab jetzt als Volksdeutsche oder der geographischen Lage
wegen als Schwarzmeerdeutsche bezeichnet.

Es ist verstdndlich, daB die deutsche Bevolkerung die deutschen Soldaten
(meistens nur als ‘die Deutschen‘ bezeichnet) als Befreier empfing, aber auch
viele Ukrainer und Russen begriiiten die deutschen Soldaten mit ‘Salz und Brot‘.
Nur die Juden, die es nicht geschafft hatten zu fliichten, hatten keinen Grund sich
zu freuen. Die Russen muBten auch bald erfahren, da sie aus einer ‘eigenen’
Knechtschaft unter eine Fremdherrschaft geraten waren. Uber die Erfahrungen
der Deutschen in der eroberten Sowjetunion sagt Hecker:

Die Enttduschung iiber die tatséchliche Besatzungspolitik trat auch bei der
deutschen Bevolkerung bald ein (besonders bei denen, die sich als bewulte
gliaubige Christen verstanden), als sie feststellten, daB sie im Grunde ebenfalls
zum Opfer nationalsozialistischer Eroberungs- und Volkstumspolitik gemacht
wurden’3 .

Nach eineinhalb Jahren Besatzungszeit — der Fall von Stalingrad im Februar
1943 war der Wendepunkt — wurde das deutsche Heer langsam aber stetig von
der Roten Armee aus RuBland hinausgedrédngt. Im Zuge des Riickmarsches wur-
den nicht nur Stidte, Siedlungen und Briicken zerstort, sondern auch alles, was
deutsch war, mitgenommen. Seit September 1943 setzten sich die fast unendlich
langen Pferdetrecks (z. T. auch von Ochsen gezogen) in Richtung Westen in
Bewegung. Die unmenschlichen Bedingungen dieser Massenflucht sind kaum zu
beschreiben. Und doch: alle wollten nur weg. Niemand wollte wieder unter das

54 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 16.
55 Hecker (wie Anm. 1) S. 32.
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kommunistische Regime geraten. In der Tat sind nur einzelne freiwillig dort
geblieben, wie die Nachkriegszeit bewiesen hat> .

2. Statistische Angaben
Nachtrégliche Forschung hat ergeben, daBl etwa 350.000 Volksdeutsche bis in
das Wartheland (westliches Polen) gekommen sind>’ . Hier wurden sie eingebiir-
gert und groBenteils auf polnischen Bauernhofen angesiedelt. Nach knapp einem
Jahr muBten sie im Januar 1945 wieder fliichten: Beginn der endgiiltigen sowjeti-
schen Winteroffensive. Im Zuge dieser Flucht bis Kriegsende (8. Mai 1945)
wurden etwa 200.000 ruBlanddeutsche Fliichtlinge von der Roten Armee iiber-
holt und zum Teil buchstiblich iiberrollt. Die anderen rund 150.000 RufBland-
fliichtlinge befanden sich bei Kriegsende in den westlichen Besatzungszonen.
Etwa die Hilfte von ihnen wurde von den Westalliierten an die sowjetische Re-
patriierungskommandos ausgeliefert. Zusammen mit den iiberholten Fliichtlingen
wurden sie alle in die UdSSR verschleppt und »wegen Verrats der sozialistischen
Heimat« zu lebensldnglicher Verbannung und Zwangsarbeit verurteilt. Als
‘Verriter* wurden sie viel hirter behandelt als die bereits 1941 Deportierten. Hier
sind sie dann in den Zwangsarbeitslagern umgekommen oder nach zehn Jahren
oder spiter durch die Interventionen der Bundesrepublik freigelassen worden38 .

Unter 350.000 Fliichtlingen befanden sich etwa 35.000-36.000 Mennoniten.

8.000 Mennoniten durften (1947-1950) mit Hilfe des MCC und ihrer Ver-
wandten in Kanada eine neue Heimat finden.

5.800 Mennoniten, die sich fiir Kanada nicht qualifizieren konnten, sind
(1947-1948) nach Stidamerika ausgewandert.

21.000-22.000 Mennoniten sind mit den anderen RuBland-Volksdeutschen in
der Sowjetunion gelandet. Sofern sie dort nicht umgekommen sind, kommen sie
oder ihre Nachkommen heute als Aussiedler zuriick in die Bundesrepublik.

F. Weitere Entwicklungen in der Sowjetunion 1941-1965

Dieser Abschnitt beginnt mit einer Zusammenfassung iiber die Zwangsverban-
nungen wahrend des Krieges, erklirt die langsame Liberalisierung im Lande und
begriindet die folgenden Auswanderungen in die Bundesrepublik.

1. Uberblick iiber die Zwangsauflosung der deutschen/mennonitischen Siedlun-
gen im europdischen Teil der Sowjetunion

56 Gerlach (wie Anm. 2), S. 87.97; Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 17.

57 Aussiedler. Informationen zur politischen Bildung. Hg. v. der Bundeszentrale fiir politische
Bildung. Nr. 222. Miinchen 1989, S. 16; Gerlach (wie Anm. 2), S. 98. 102; Otto Hertel, RuB-
landdeutsche — Volk auf der Wanderschaft. Weg und Schicksal. Materialien fiir den Dienst in
der Evangelischen Kirche von Westfalen. Bielefeld 1990, S. 18; Penner (wie Anm. 46), S. 299.

58 Versohnung iiber Grenzen. RuBlanddeutsche. Geschichte und heutige Wege. Bonn 1991, S. 29;
Aussiedler (wie Anm. 57), S. 15-17; Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 17; Deutsche in
RuBland/UdSSR. Volk auf dem Weg. Hg. v. der Landsmannschaft der Deutschen aus Rufiland
e.V. Stuttgart 0., S. 5.
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Gesamt- Anteil der
deutsch Mennoniten
a) Die Aussiedlung der Kulakenfamilien in den Nor-
den RuBlands: Viele von ihnen sind umgekommen: 1.0007
b) Die ‘Sduberungs-Verbannungen’ und ErschieBun-
gen der Sohne und jungen Viiter (es waren Millio-
nen auch Nichtdeutsche): 15.000?
c) Die Einberufungen zu Kriegsbeginn der restlichen
Miénner von 16-60 Jahren und vieler Frauen in die
Trudarmija (Arbeitsarmee), die vielfach ihr Leben
geopfert haben: 100.0007? 10.0007
d) Die Deportation in den Norden nach Sibirien, Ka-
sachstan und andere siidlich asiatische Gebiete
(Juni 1941-1942):

— aus der Krim 45,000 4,500
— aus der Westukraine 65.000 20.000
— aus dem Kaukasus 25.000 2.500
— von Leningrad und Umgebung 50.000
— aus Wolgasiedlung (+ Alt Samar und Am Trakt) 350.000 10.000
— die aus der Ukraine nach Westen Gefliichteter 200.000 22.000
— die Repatriierung der RuBlanddeutschen aus den

Westzonen 75.000 3.000
Gesamt wurden etwa deportiert: 800.000 62.000

Nachforschungen haben ergeben, dal allein durch Zwangsumsiedlungen
wihrend des Zweiten Weltkrieges rund 800.000 RuBlanddeutsche aus dem Siid-
westen RuBlands in den Norden und Osten der Sowjetunion verschoben wurden.
Dadurch wurden alle deutschen Mutterkolonien und alle Tochterkolonien im
europdischen Teil der UdSSR — auBer den Orenburg-Siedlungen — aufgelost. Das
war nicht nur das Ergebnis des Krieges, sondern auch Stalins langfristiges Ziel
(siche Tabelle 5). Die RuBlanddeutschen — wie mehrere andere nichtrussische
Nationalitdten — verloren ihren Rechtsstatus, fast alle Siedlungsgebiete und ihre
Bewegungsfreiheit bis 1955. »Etwa 1,5 Millionen RuBlanddeutsche, vom Siug-

ling bis zum Greis, waren im Gewahrsam«>? .

TABELLE 5: GEOGRAPHISCHE VERTEILUNG DER DEUTSCHEN IN DER UDSSR NACH 1975

Im Jahre 1926
— in der Ukraine, einschl. Krim und Kaukasus 32,0 %
87,0 %
— im {ibrigen européischen Teil der UISSR 55,0 %
— Sibirien 7,0 %

59 Penner (wic Anm. 46), S. 331.
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— Kasachstan 4,0 % 12,0 %
— Mittelasien 1,0 %
Im Jahre 1979
— in der Ukraine, einschl. Krim u. Karpato 2,0 %

20,0 %
—im (ibrigen europiischen Teil der UdSSR 18.0 %
— Sibirien 24.0 %
— Kasachstan 47,0 % 80,0 %
— Mittelasien 9,0 %

2. Langsame, beschrinkte Liberalisierung

In den ersten 8 Jahren nach KriegsschluB tat sich kaum etwas, was auf Besserung
der Situation der Deutschen in der Sowjetunion schlieBen lieB.

a) Mit Adenauer kam die Wende: Amnestie 1955

Im September 1955 verhandelte Bundeskanzler Adenauer erfolgreich in
Moskau iiber die Freilassung der letzten noch in sowjetischer Gefangenschaft
verbliebenen deutschen Kriegsgefangenen. Diese Verhandlungen hatten auch fiir
die RuBlanddeutschen Erleichterungen zur Folge. Am 13. Dezember 1955 wurde
ein Dekret vom Prisidium des Obersten Sowjets der UdSSR unterzeichnet:
»Uber die Aufhebung der Beschrinkungen in der Rechtsstellung der Deutschen
und deren Familienangehorigen, die sich in Sondersiedlungen befinden«. Das
Regime der Sondersiedlungen wurde aufgehoben, und ihre Insassen durften ab
Anfang 1956 den Ort ihres Gewahrsams verlassen. Sie durften aber nicht an ihre
Heimatorte zuriickkehren und bekamen keine Entschiidigungen fiir ihr 1941
beschlagnahmtes Eigentum.

Die Kommandantur und die Meldepflicht wurden aufgehoben. Aber die na-
tionalen Rechte der Deutschen, obwohl Biirger der UdSSR, wurden nicht wieder-
hergestellt. Die Freigelassenen aus den Sondersiedlungen muBten auch eine Er-
kldrung unterschreiben, in der sie sich verpflichteten, nie wieder in ihre ehemali-
gen Wohngebiete zuriickzukehren. Das Jahr 1956 war somit in jeder Hinsicht die
Stunde Null in der Nachkriegsentwicklung der RuBlanddeutschen.

Die mit 1956 einsetzende Binnenmigration fiihrte noch einmal zu einer neuen
deutschen Bevilkerungsverteilung — aber nur innerhalb des asiatischen Teils der
Sowjetunion. Die Deutschen blieben Vertriebene im eigenen Land®C .

All das ist wichtig zum Verstidndnis dafiir, daB so viele von ithnen auswandern
wollen.

60 Hecker (wie Anm. 1), S. 37.
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b) Chruschtschow brachte eine begrenzte Rehabilitierung 1964

Chruschtschows Politik der Verstindigung mit der BRD®! fiihrte zum ErlaB des
Prasidiums des Obersten Sowjet der USSR vom 29.08.1964 »Uber die Abénde-
rung des Erlasses des Prasidiums des Obersten Sowjets der UdSSR vom 28.
August 1941 ‘Uber die Umsiedlung der Wolgadeutschen’«%2 Dieser BeschluB
nahm von den Sowjetdeutschen den Makel des Verrats. Er sprach sie davon frei,
»faschistischen deutschen Landriubern aktive Hilfe und Vorschub geleistet zu
haben«%3 . Aber die deutschen Biirger der Sowjetunion kamen hiermit nicht in
ihre vollen Rechte wie einige andere Minderheiten. Sie durften auch jetzt noch
nicht in ihre Herkunftsorte zuriickkehren4 .

¢) Die Kirchen werden gedffnet

In den von den deutschen Truppen besetzten Gebieten (1941-1943) gab es nicht
nur Freiheit zu gottesdienstlichen Versammlungen, sondern an verschiedenen
Stellen erlebten die Glaubigen auch eine Art Erweckung® . Die deutschen Solda-
ten und Sonderkommandos reagierten verschieden auf die Neubelebung des
kirchlichen Lebens: Mit Zuriickhaltung und Unverstindnis, mit Gegenaktionen
aber auch mit freudiger Beteiligung und positiver Forderung® .

Wie sah es in der schwer bedringten Sowjetunion aus? Hier war ja seit 1934
alles Religidse verboten und unterdriickt. Die geistliche Fiihrung war erfolgreich
liquidiert oder ‘fiir immer’ in die Verbannung transportiert6”? .

Aber 1944, als der sowjetische Sieg schon sicher war, gab Stalin der Ortho-
doxen Kirche die Erlaubnis, ihre Tiiren wieder zu 6ffnen. Im Oktober 1944 wur-
den mehrere russische Prediger der Evangeliumschristen und der Baptisten aus
den Straflagern Sibiriens und anderen Orten nach Moskau beordert. Von den 45
Anwesenden waren sieben Frauen. Unter der Bedingung, daB die zwei Gemein-
degruppen eine Einheit bilden, und einigen anderen Voraussetzungen wurde auch
ihnen gestattet, wieder Gottesdienste zu halten® . Der ProzeB dieser Vereinigung
ist interessant und geheimnisvoll. Unter anderem bleibt offen, warum Stalin
diesen Weg ging. Wollte er den Glidubigen danken fiir ihre Treue und Hilfe im
vaterldndischen Krieg oder gab er dem Druck vom Ausland nach? oder beides?

61 Ebd. S. 35-36.

62 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 19.
63 Hecker (wie Anm. 1), S. 35.

64 Ebd. S. 36.

65 Johannes Klein.

66 Penner (wie Anm. 46), S. 332.

67 Aussiedler (wie Anm. 57), S. 19.

68 Heinrich Lowen, Russische Freikirchen. Die Geschichte der Evangeliumschristen und Baptisten
bis 1944. Bonn 1995 (Missiologica Evangelica 8), S. 143-145.
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Die Pfingstgemeinden der ganzen Sowjetunion (wenigstens 25.000 in 400 Ge-
meinden) wurden im August 1945 als Mitglied des Bundes aufgenommen®? .

Die freikirchlichen deutschen Baptisten und Mennoniten existierten rechtlich
nach dem Kriege nicht wie alle anderen Deutschen auch nicht. Erst nach der
Amnestie durch Bundeskanzler Adenauer (1955) war die Frage nach ihrer Identi-
tit aktuell. Eine eigene Anerkennung als Kirchenbund gab es fiir sie nicht. Aber
der Allunionsrat der Evangeliumschristen-Baptisten nahm die Mennonitenbriider
unter seine ‘Schirmherrschaft’. Erst 1967 wurde die erste Mennoniten-Briiderge-
meinde (Karaganda) autonom als selbstdndige Gemeinde registriert. Spiter wur-
den auch kirchliche Mennonitengemeinden registriert. Die deutschen Baptisten in
RuBland haben ihre Selbstindigkeit aufgegeben’? .

Nach einer langen geistlichen Durststrecke und den schweren Erfahrungen
wihrend des Krieges und in den Zwangslagern folgte ein groBes Erwachen
(1945-1947) in vielen Gebieten, besonders der westlichen Sowjetunion. Oft be-
kehrten sich Menschen nur auf Grund des Lesens eines kurzen Abschnittes aus
der Bibel. Eine zweite Welle 1955-1957 erreichte auch den asiatischen Teil des
Imperiums. Inzwischen war eine Reihe iiberlebender Prediger frei geworden.
Durch ihren einfachen Dienst kamen Tausende zum Glauben, und viele Gemein-
den wurden gegriindet. Jakob Shidkow, Prisident des Bundes, berichtet 1954 von
5.400 Gemeinden mit einer Gesamt-Mitgliedschaft von 512.00071 .

Zu diesen neuen Christen gehoren auch viele Deutsche. Lutheraner oder
Nachkommen von Lutheranern lieBen sich — oft nach langen Uberlegungen —
taufen und wurden den Baptisten zugerechnet. Bei Katholiken geschah es selten.
Auch die kirchlichen Mennoniten wollten ihre Identitit beibehalten. Sie blieben
oft lieber gemeindelos als da} sie Baptisten wurden. Nicht wenige waren Géste
mit oder ohne Abendmahlsrecht in russischen oder auch deutschsprechenden
Baptistengemeinden. Anders war es bei den urspriinglichen Mennoniten-Brii-
dern. Da sie die gleiche Taufpraxis (Untertauchen) hatten, fanden sie es verhalt-
nismiBig leicht, Mitglieder von Baptistengemeinden zu werden, besonders wenn
dort auf deutsch gepredigt, gebetet und gesungen wurde. Wenn Mennonitenbrii-
der sich nicht aus Erkenntnisgriinden einer baptistischen Gemeinde anschlossen,
so haben sie es aus Dankbarkeit getan, weil sie dort zum Glauben kamen und
geistliche Gemeinschaft fanden”2 .

Bis 1965 hatte sich einiges normalisiert und gebessert — auch bei den Sowjet-
deutschen, wie sie jetzt zunehmend hieBen. Warum dann dieser starke Wille zur
Auswanderung?

69 Walter Sawatsky, Soviet Evangelicals Since World War II. Kitchener/USA 1981, S. 59, 84-91.
70 Ebd. S.97.

71 Ebd. S. 67.

72 Gerlach (wie Anm. 2), S. 109,
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3. Der Drang zur Autonomie und zur Ausreise
a) Seit der Amnestie des Jahres 1955

Bis 1964 haben viele Einzelpersonen und kleine Gruppen in verschiedenen Bitt-
gesuchen versucht, die Staats- und Parteifithrung von der Notwendigkeit einer
vollen politischen und rechtlichen Rehabilitierung zu iiberzeugen — damit aber
auch von der Aufhebung des Verbots der Riickkehr in die friiheren Siedlungsge-
biete. Das Dekret vom 29. August 1964 hatte zwar den Vorwurf der Kollabora-
tion zuriickgenommen, aber das Verbot zur Riickkehr in die Mutterkolonien
blieb bestehen. Das Versprechen des Vorsitzenden des Obersten Sowjets A.
Mikojan, den Deutschen in ihren kulturellen Bediirfnissen entgegenzukommen,
waren Worte ohne Folgen”? . Somit muBten besonders die jungen Familien mehr
und mehr fiirchten, ihr Deutschsein zu verlieren. Auch die Autonomiebewegung
mit ihren Delegationen in Moskau brachte nicht viel. Nach und nach — ohne den
Autonomiegedanken ganz aufzugeben — wurde die Erkenntnis immer stirker: es
gibt nur eine Losung, Auswandern in die Bundesrepublik Deutschland, in die
Urheimat’4

b) Der Wille zur und die Forderung nach Auswanderung

Dieser war aber auch schon sofort nach der Befreiung von der Kommandatur
vorhanden — besonders bei denen, die wihrend des Krieges im Wartheland oder
im Altreich deutsche Biirger geworden waren. Von ihnen waren anschlieBend
viele als getrennte Familien nach RuBland gekommen. Der andere Familienteil
war im Westen geblieben’s .

¢) Die zunehmende Unterdriickung des kirchlichen Lebens

Die sowjetische Fithrung nahm die schnell wachsenden religidsen Aktivititen im
eigenen Lande nur argwohnisch zur Kenntnis. Die Toleranz kam bald zu Ende,
und es folgte eine antikirchliche Hetze, begleitet von Gottesdienststorungen,
Verhaftungen, Geldstrafen und anderen Repressalien in der Chrutschow-Ara, die
mit dem stalinistischen Terror vergleichbar waren’0 .

So sahen sich die RuBlanddeutschen, besonders die bewuBt Gldubigen, fiir
die die Bibel und die Kirchengemeinde Prioritdt hatten, zu einer Randgruppe
deklassiert, die in der Sowjetunion wenig Hoffnung auf Bestand besaB. Sie hoff-
ten auf Gott, der ihnen die Tiir ins Ausland 6ffnen wiirde. Der Beweis dafiir, daB

73 Versohnung iiber Grenzen (wie Anm. 58), S. 33.35.
74 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 20.

75 Aussiedler (wie Anm. 67), S. 21.

76 Sawatsky (wie Anm. 69), S. 68
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solches moglich war, waren die wenigen, die in den ersten 10 Jahren seit der
Amnestie tatsichlich RuBland verlassen hatten”” .

G. Die grofie Einwanderung in die Bundesrepublik

1. Deutschland wird zum Einwanderungsland

Bis zum Zweiten Weltkrieg wurde von Deutschland ‘nur® ausgewandert. Aber
seit dem Wirtschaftswunder 1950 hat sich das gedndert. Zuerst integrierte die
‘kleine‘ Bundesrepublik die sieben Millionen Ostvertriebenen. Dann holte sie
sich die vielen Gastarbeiter. Danach kamen die Aussiedler (zuerst Umsiedler
genannt) in groferen Zahlen aus Polen, Ungarn, Ruminien und der CSSR. Aus
der UdSSR durften gleich nach 1955 nur wenige ausreisen.

Aufgrund des Grundgesetzes (Art. 116) fiihlte sich die Bundesregierung ver-
pflichtet’8 | fiir die RuBlanddeutschen einzutreten. Zunéchst konnte nur an Fami-
lienzusammenfiihrung gedacht werden. Die erste vertragliche Grundlage fiir
Personen aus der UdSSR mit Angehorigen in der Bundesrepublik bildet das
Repatriierungsabkommen vom 8. April 195879 Zuerst siedelten Deutsche aus
den westlichen Republiken der Sowjetunion um. Entsprechend versuchten RuB-
landdeutsche aus den asiatischen Gebieten in das Baltikum und nach Moldawien
zu kommen in der Hoffnung, schneller auswandern zu konnen. Fiir eine befri-
stete Zeit gelang das auch.

Anfangs wurden die Ausreiseantrige in der Regel mehrere Male abgelehnt.
Langsam, nach etwa 12 Jahren stiegen die Zahlen der in Deutschland Einreisen-
den®0 . In den 1970er Jahren bekamen 4.000-9.000 jéhrlich die Einreisegenehmi-
gung. In den 1980er Jahren sanken die Zahlen noch einmal, um dann mit Gorba-
tschows Regierungsantritt (1986) zu steigen, von 15.000 im Jahr 1987 bis
200.000 im Jahr 1993. Diese Quote wird seitdem von der Bundesregierung ein-
gehalten. Inzwischen sind iiber 1.200.000 deutsche Aussiedler aus der gewesenen
Sowjetunion in die Urheimat ihrer Vorfahren zuriickgekehrt. Und sie kommen
weiter8! .

Der erste Mennonit — (m. W.) — durfte 1965 einreisen: Eine Mennonitin, die
ihren Mann nach 21-jahriger Trennung hier wiedersehen durfte.

Bis 1970 waren unter den Neuank6émmlingen ganz wenige Mennoniten und
Baptisten. Von der Gesamtzahl 22.493 der bis dahin Eingewanderten (1951-
1970) waren es vielleicht 20, bzw. 30. In der folgenden Zeit (1971-1989) gehor-
ten nach eigener Aussage von allen sowjetischen Aussiedlern etwa 8-11 Prozent

77 Umsiedler. Hg. v. Diakonischen Werk der Evangelischen Kirche in Deutschland. Stuttgart-
Vaihingen 1976, S. 11; Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 32.

78 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 21.

79 Umsiedler (wie Anm. 77), S. 11.

80 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 22; Penner (wie Anm. 46), S. 330.
81 Deutsche in RuBland (wie Anm. 1), S. 32.
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zu den Mennoniten. Weitere 14-16 Prozent zdhlten sich zu den Baptisten. Etwa
ein Drittel bis zur Hilfte der Letztgenannten haben mennonitische Vorfahren82 .
Nach 1989 ist der Anteil der freikirchlichen Aussiedler immer geringer gewor-
den.

Ende 1994 waren nach offiziellen Angaben 1.066.699 RuBlanddeutsche aus
der GUS in die Bundesrepublik eingewandert. Davon diirften sich 70.000-80.000
zur Mennoniten-Briidergemeinde oder zur Mennoniten-Kirchengemeinde beken-
nen. Zusitzlich sind etwa die Hilfte der bisher eingewanderten Evangeliumschri-
sten-Baptisten (130.000) Nachkommen von mennonitischen Familien. Genaue
Zahlen konnen bisher noch nicht genannt werden. Aber die gesammelten Daten
bei der mennonitischen Umsiedlerbetreuung belegen die Glaubwiirdigkeit obiger
Schitzungen83 .

2. Zusammenfassung -

Folgende Tabelle gibt einen zusammenfassenden Uberblick iiber die Mennoniten
als Pilgervolk, das in 200 Jahren selten langer als drei Generationen an einem Ort
seBhaft war. Wellenweise lieBen sie sich seit 1789 in RuBland nieder. Wellen-
miBig brachen sie seit 1874 wieder auf und verlieBen RuBland (heute die GUS)
wieder. Treffend hat Dr. Hans Kasdorf die Situation der Mennoniten im zwan-
zigsten Jahrhundert beschrieben: » AuBerdem gab es unter ihnen seit der Revolu-
tion von 1917 ein Hin- und Herziehen, ein Ein- und Auswandern, ein zwangs-
laufiges Verschlepptwerden, banges Fliichten und angstvolles Verbanntwerden
im sowjetischen Lande selbst«34 .

TABELLE 6: DIE MENNONITEN ALS VOLK UNTERWEGS®?

Zeit Herkunftsort Bestimmungsort/Ziel/Land Zahlen
1789-1862/70 PreuBen/Danzig RuBland: 4 Kolonien 11.000+
1874-1884 RuBland USA, Kanada, Paléstina 18.000+
1923-1926 UdSSR Kanada 21.000+
1929-1930 Aus Kolonien Moskau 15.000+
1929-1930 Moskau Brasilien, Paraguay (iiber

Deutschland, wo 400 bleiben) 5.500-
1930-1931 Moskau Zuriick in die Kolonien oder

verbannt nach Norden 14.500+
1929-1932 Aus Kolonien Norden, Sibiren ‘Kulakenver-

bannung® 1.00?

82 Archiv der Mennonitischen Umsiedlerbetreuung, Neuwied / Rhein, Langendorfer Strafie 29.
83 Ebd.; Deutsche in RuBland (wie Anm. 1) S. 32.

84 Hans Kasdorf, Flammen unausloschlich. Mission unter Zaren und Sowjets 1789-1989. Bielefeld
1991, S. 21.

85 Ebd. S. 22; Penner (wie Anm. 46), S. 362.
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1929-1934 UdSSR Flucht iiber Amur, China
nach Siidamerika, Mexiko,
Deutschland 1.000?
1936-1939 Aus Kolonien Verbannung, Ménner 15.000?
1941-1942 UdSSR ostlich Deportationen ganzer Familien
vom Dnjepr nach Sibirien u. Mittelasien
wihrend des 2. Weltkrieges  47.000-
1943-1944 Westl. UdSSR Warthegau, Deutschland
Flucht Westeuropa (Gesamt:
350.000) 35.000+
1944-1946 Westeuropa Deportation u. Repatri-
- ierung asiatische USSR 22.000-
1946-1950 Westeuropa Siidamerika, Kanada 13.870-
1956-1965/70 UdSSR Binnenwanderungen 25.0007?
1970-1994 UdSSR BRD (zusétzlich 50.000 bis
60.000 kommen als Baptisten)
1973-1990 ca. UdSSR ehemalige DDR 1.000-

Vor dem groBen Exodus (ab 1923) gab es in der Sowjetunion etwa 120.000
Mennoniten. (Hier und bei allen anderen Zahlen sind immer alle Familienmit-
glieder gezdhlt — nicht getaufte Gemeindeglieder). Zwischen der Revolution
1917 und dem Zweiten Weltkrieg sind rund 40.000 ausgewandert oder gefliich-
tet. Nach vorsichtigen Schiitzungen sind durch Biirgerkrieg und Krieg, Krankheit
und Hungersnot, Verbannung und Zwangsarbeit in vierzig Jahren seit 1917 etwa
40.000 Angehérige der mennonitischen Volkgruppe umgekommen®0 .

Dennoch gab es laut Gerhard Hein 1958 etwa 80.000 Mennoniten in der
UdSSR, hauptsichlich im asiatischen Teil. Dazu diirfen noch die Mennoniten im
Bund der Evangeliumschristen-Baptisten hinzugezihlt werden87 .

Heute (1995) sind nach fast vierzig weiteren Jahren etwa 140.000 Menschen
mennonitischer Herkunft in ihre Urheimat eingewandert. Die Zahl derer, die
noch in den GUS-Staaten leben, wird auf 10.000 geschitzt. Sie diirften bis zum
Jahre 2000 mit Ausnahme geringer Reste nach Deutschland iibergesiedelt sein®® .

Auf die Frage ‘Warum kommen sie?’ gilt heute noch fiir die Mennoniten wie
fiir alle Aussiedler, was das Diakonische Werk 1976 schrieb® : »Sie wollen als
Deutsche unter Deutschen leben; sie wollen in einem freien Gesellschafts- und
Wirtschaftssystem leben; sie wollen als Christen unbehindert leben«.

86 Ebd.

87 Ebd. S. 363.

88 Ebd.

89 Umsiedler (wie Anm. 77), S. 22.
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Gerhard Wolk, selbst mennonitischer Aussiedler, fiigt einen weiteren kriti-
schen Grund hinzu: »In den letzten zwei Jahren [seit 1988] wirkt sich noch ein
Grund fiir die Ausreise aus. Man muf} bedauerlicherweise feststellen, daf einige

der Mennoniten wieder auf der Suche nach Reichtum und Wohlstand sind«%° .
3. RubBland: ein abgeschlossenes Kapitel?

Allgemein wird damit gerechnet, daf die 200jdhrige Geschichte der Mennoniten
in RuBland ihrem Ende zugeht. Nicht alle sind gliicklich dariiber. Als der Verfas-
ser dieser Abhandlung 1991 mehrere Gemeinden in den GUS-Staaten besuchte,
hat er es wiederholt gehort: »Warum wandern die Deutschen aus? Wir haben
doch immer um Freiheit, das Evangelium zu verkiindigen, gebetet. Warum gehen
wir jetzt von hier weg?« Die Antwort konnen wir nicht hier vom Westen aus
geben.

Sinnvoll und biblisch finde ich die Erkenntnis von Wolk. Er schreibt:

»Es gibt nur noch eine Moglichkeit, das Mennonitentum als Glaubensrichtung in der

Sowjetunion [heute GUS] zu erhalten. Und das ist eine starke missionarische Tatig-

keit unter den mehr als 100 verschiedenen Voélkern des Landes, eine Tétigkeit im

vollen BewuBtsein des personlichen Auftrags. [...] Es miissen russische, ukrainische,

[...] u.a. Mennonitengemeinden entstehen. [...] Ein Mennonitentum, nicht mehr als

Volk, sondern als Glaubensgemeinde«?! .

Mennonitische Christen sowie Christen anderer Benennungen miissen sich
immer wieder fragen, ob sie Gottes Giste und Fremdlinge mit einem missionari-
schen Auftrag auf Erden sind und es sein wollen. Denn dazu sind sie berufen! 1.
Petrus 2, 9-12.

90 In: Mennonitisches Jahrbuch 1990, hg. v. der Arbeitsgemeinschaft deutsche Mennonitenge-
meinden in der BRD und Berlin (West) e.V. Karlsruhe 1990, S. 42.

91 Ebd. S. 43; Penner (wie Anm. 46), S. 351.
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Corinna Boldt
| &5

Die Integration rufllanddeutscher Aussiedler in die Kirchenge-
meinden der evangelisch-lutherischen Kirche in der Bundesre-
publik Deutschland!

Einleitung

RuBlanddeutsche Aussiedler kommen seit den fiinfziger Jahren in die Bundesre-
publik Deutschland. Thre Zahl hat jedoch seit der verdnderten Politik unter Glas-
nost und Perestroika am Ende der achtziger Jahre bedeutend zugenommen und
dafiir gesorgt, daB sie auch in der bundesdeutschen Offentlichkeit zum Thema
wurden.

Heute begegnen uns die Deutschen aus Osteuropa in vielen Gemeinden der
Freikirchen und fast allen Kirchengemeinden der Landeskirchen in der Bundes-
republik Deutschland. Das bedeutet, daB sowohl die Aussiedler selbst als auch
die Kirchen bzw. die Gemeindeglieder vor erhebliche gesellschaftliche und
kirchliche Aufgaben und bisher auch nicht zu iibersehende Probleme gestellt
werden. Um diese Aufgaben und Probleme bzw. um mogliche Losungsansiitze
soll es im folgenden gehen.

Hinsichtlich der gestellten Aufgaben und Probleme ist ein besseres Ver-
stindnis der RuBlanddeutschen notwendig. Deshalb werde ich zunichst die Si-
tuation der Deutschen in der ehemaligen UdSSR in der Vergangenheit und in der
Gegenwart in der durch den Rahmen dieser Vertffentlichung vorgegebenen
Kiirze nachzeichnen. Der Schwerpunkt wird dabei auf dem kirchlichen und
geistlichen Leben der Deutschen lutherischer Konfession liegen, da im folgenden
iiber ihre Integration in Gemeinden der evangelisch-lutherischen Konfession
nachgedacht werden soll. Ferner ist nach den Motiven fiir die massive Auswan-
derung der RuBlanddeutschen in den letzten Jahren sowie nach ihren Erwartun-
gen an das Einreiseland zu fragen.

Um einen besseren und vorurteilsfreien Einblick in die Situation der Aussied-
ler, mit denen wir es in den Kirchengemeinden in der Bundesrepublik zu tun ha-
ben, zu gewinnen, scheint es mir zwingend, die Frommigkeit der Aussiedler
sowie deren Verhdltnis zu den Kirchengemeinden niiher zu untersuchen und die
hieraus resultierenden Probleme zu benennen.

1 Der folgende Aufsatz ist die fiir diese Verdffentlichung gekiirzte Fassung einer schriftlichen
Hausarbeit mit dem Titel ‘Pluralitit der Kirche am Beispiel der Integration ruBlanddeutscher
Aussiedler in Kirchengemeinden der evangelisch-lutherischen Kirche in der Bundesrepublik
Deutschland® im Rahmen der Zweiten Theologischen Priifung an der ev.-luth. Landeskirche
Hannover.
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DIE INTEGRATION RUSSLANDDEUTSCHER AUSSIEDLER IN DIE KIRCHENGEMEINDEN

AbschlieBend wird der Versuch unternommen, einige Uberlegungen fiir die
Praxis der Integration ruBlanddeutscher Aussiedler in die Kirchengemeinden der
evangelisch-lutherischen Kirche aufzuzeigen.

Grundlage der Uberlegungen sind einerseits Erkenntnisse aus einer Projektar-
beit im Rahmen meiner Ausbildung zur Pastorin, die vor allem auf Gesprichen
mit Aussiedlern selbst und in der Aussiedlerarbeit der hannoverschen Landeskir-
che titigen Pastoren sowie anderen kirchlichen Mitarbeitern beruhen und an-
dererseits die in den letzten Jahren vermehrt erschienene Sekundirliteratur iiber
die Integration von Aussiedlern im gesamtgesellschaftlichen Bereich.

Die Beschrinkung auf die Gruppe der RuBlanddeutschen ergibt sich aus der
Tatsache, da} diese in den letzten Jahren die groBte Gruppe der Aussiedler aus-
machten und auch weiterhin ausmachen-werden. Ich werde fiir die Menschen, die
im offiziellen Sprachgebrauch als »Sowjetdeutsche, deren Vorfahren als deut-
sche Siedler nach RuBland zogen« bezeichnet werden, den Begriff
‘RuBlanddeutsche‘ verwenden, da dieser oft von ihnen selbst sowie von ihren
Vertretungsorganen benutzt wird. Wo von ‘Aussiedlern‘ die Rede sein wird, ist
die Eingrenzung auf rulanddeutsche Aussiedler vorausgesetzt.

Historischer Hintergrund der Deutschen in den Staaten der ehemaligen
UdSSR

Auf Anregung des russischen Universalgelehrten und Begriinders der Moskauer
Universitit Lomonossow erlie} Katharina II. am 22.7.1763 ein ‘Manifest iiber
die Berufung auslidndischer Krifte fiir Landwirtschaft und Manufakturwesen,
Handwerk und Handel in RuBSland’, um ihr riesiges russisches Reich zu kultivie-
ren. Mit einer Vielzahl von Privilegien und Vergiinstigungen warb die Monar-
chin um Ansiedlungswillige. Es wurden u.a. sowohl eine 30jihrige Abgabenfrei-
heit und vorteilhafte Konditionen fiir den Landerwerb und die Beschaffung von
Baumaterial und Geriten sowie die freie Religionsausiibung und die Befreiung
vom Militdrdienst als auch eine eigene Verwaltung bis zur Kreisebene und das
Privileg, als ‘freier Bauer® in RuBland leben zu diirfen, versprochen2 -

Vor allem im Siidwesten Deutschlands fiel das Werben der Zarin und ihrer
Nachfolger bis ca. 1850 auf fruchtbaren Boden. Denn hier hatten die verheeren-
den Kriege zwischen 1700 und 1820 in Europa und der immer kleinere Land-
besitz der Bauern besonders fatale Auswirkungen fiir die Bevolkerung? .

Insgesamt wurden zwischen 1764 und 1767 25.000-27.000 Menschen fiir die
Auswanderung nach RuBland gewonnen. Die Masse der Einwanderer wurde zu-
nichst um Saratow an der Wolga angesiedelt (Wolgadeutsche). Trotz widriger

2 In RuBland waren bis 1861 ca. 90% der Bauern Leibeigene.

3 Vgl. Detlef Brandes, Die Deutschen in RuBland und der Sowjetunion. In: Deutsche im Ausland
~ Fremde in Deutschland. Migration in Geschichte und Gegenwart, hg. v. Klaus J. Bade. Miin-
chen 1992, S. 85-134, hier S. 85 ff.
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Umstéinde entstanden hier zwischen 1765 und 1770 iiber 100 deutsche Dorfer? .
Die mit einer zweiten Einwanderungswelle (1800 bis 1855) ins Land kommen-
den Siedler wurden in die Gebiete SiidruBBlands geschickt, um auch hier das Land
zu kultivieren und es gegen die Tataren militdrisch zu stabilisieren
(Schwarzmeerdeutsche)’ . Ab 1860 sind es dann noch einmal ungefihr 100.000
deutsche Einwanderer, die in Wolhynien angesiedelt wurden® .

Nicht unerwihnt bleiben darf aber auch das stidtische Deutschtum in RuB-
land, dessen Anfinge bis auf Iwan den Schrecklichen um 1555 zuriickgehen, und
das sogenannte baltische Deutschtum. Es waren hier vor allem deutsche Ge-
lehrte, Offiziere, Lehrer und Handwerker, die von den Zaren ins Land geholt
wurden und unter anderem die beriihmte ‘Deutsche Vorstadt* Moskaus bewohn-
ten. Bereits 1576 wurde hier die erste lutherische Kirche fiir die deutschen Be-
wohner Moskaus errichtet” .

Von den ab 1763 ins Land kommenden Kolonisten waren etwa 75% Luthera-
ner, der Rest Katholiken, Mennoniten und Reformierte® . Bereits 50 Jahre nach
der Einwanderung der ersten Siedler hatte fast jedes deutsche Dorf an der Wolga
seine eigene Kirche und Schule. Mit den Kolonisten waren auch die ersten Pasto-
ren nach RuBland gekommen, die zunichst noch in Deutschland oder in der
Schweiz ausgebildet worden waren. Spiter kamen die Pastoren fiir die deutsche
Bevolkerung RuBlands dann fast ausschlieBlich aus den Ostseeprovinzen des Za-
renreiches® . Erst im Laufe des 19. Jahrhunderts traten die ersten Kolonisten-
sohne, die an der Universitit Dorpat (Tartu) studiert hatten, den pastoralen
Dienst in ihren Heimatdorfern an!0 . Nicht zu {ibersehen war aber von Anfang an
ein erheblicher Pfarrermangel in den deutschen Siedlungsgebieten!! .

Wo keine Pastoren Dienst taten, iibernahmen im wesentlichen sogenannte
Kiisterlehrer den Dienst in den Gemeinden. Diese waren auBerdem auch Lehrer
an den von der Kirche getragenen deutschen Schulen und hatten oft 300-400
Schiiler umfassende Klassen zu unterrichten. Im Unterschied zu der russischen

4 Ebd.

5 Vgl. Alfred Eisfeld, Die RuBlanddeutschen. Miinchen 1992, S. 13 ff; Die Einwanderer kamen
nun zunehmend aus chiliastischen Gruppierungen des wiirttembergischen Pietismus.

6 Die Zahlen schwanken je nach Quelle zwischen 60.000 und 150.000;

7 Vgl Eisfeld (wie Anm. 5), S. 12 ff.

8 Vgl Barbara Dietz u. Peter Hilkes, Deutsche in der Sowjetunion. Zahlen, Fakten und neue For-
schungsergebnisse. In: Aus Politik und Zeitgeschichte. Beilage zur Wochenzeitung Das Parla-
ment (B50/88). Bonn 1988, S. 3-13, hier S. 4.

Insbesondere aus den heutigen Staaten Estland und Lettland.

10 Vgl. Johannes Schleuning, Heinrich Roemmich u. Eugen Bachmann, Und siehe, wir leben! Der
Weg der evangelisch-lutherischen Kirche in vier Jahrhunderten. Erlangen 1982, S. 88 ff.

11 Vgl Eisfeld (wie Anm. 5), S. 178 ff.
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Bevolkerung lernten die Kolonisten aber trotz der groBen Schiilerzahlen wenig-
stens etwas lesen und schreiben und wurden zudem im Glauben unterwiesen!? .

Die stetige Zunahme der Deutschen in RuBland machte schon nach wenigen
Jahrzehnten eine einheitliche Ordnung und Leitung fiir die evangelisch-lutheri-
schen Gemeinden in den Siedlungsgebieten immer notwendiger. So kam es 1832
zur Grindung der ‘Evangelisch-lutherischen Kirche Ruflands‘, der die Kirch-
spiele an der Wolga, in der Ukraine und in den Ostseeprovinzen eingegliedert
wurden!3 .

Der anhaltende Pfarrermangel fiihrte aber auch dazu, daf in den Gemeinden
dieser Kirche ein erhebliches geistliches Vakuum entstand, was wiederum das
Wiederaufleben der ‘Stunde‘, die bereits in der wiirttembergischen Heimat der
Kolonisten stark verbreitet war, begiinstigte. Aus der ‘Stunde‘ entwickelte sich
dann mit der Zeit die ‘Briidergemeinschaft‘, die sich mehr und mehr von der
Amtskirche entfernte, ohne dall es jedoch zu einer Trennung gekommen wire.
Die Briidergemeinschaften zeichnen sich bis heute durch eine groBe Innerlich-
keit, lebendigen Glauben und Vermittlung von Geborgenheit aus. Nicht zu iiber-
sehen ist aber auch eine nicht unerhebliche geistige Enge und Gesetzlichkeit!4 .

1871 wurden viele Privilegien, die die deutschen Kolonisten vor 100 Jahren
nach RuBland gelockt hatten, im Zuge des auch im Zarenreich aufkommenden
Nationalismus aufgehoben!5 . Viel schwerwiegender als der Verlust ihrer Privile-
gien aber war fiir die Deutschen an der Wolga die Hiaufung von MiBernten und
die damit verbundenen Hungersnéte am Ende des 19. Jahrhunderts. Nicht wenige
von ihnen suchten daraufhin in Sibirien und Kasachstan einen neuen Anfang!6 .

Der Erste Weltkrieg brachte durch die Kriegsgegnerschaft Deutschlands und
RuBlands neuerliche Bedringungen fiir die deutschen Untertanen des Zaren. Der
Gebrauch der deutschen Sprache in der Offentlichkeit wurde nun verboten. Und
1915 wurden etwa 150.000 Deutsche aus Wolhynien als Angehérige einer feind-
lichen Nation in den Osten deportiert, da ihr Siedlungsgebiet zu nahe an der
Westgrenze des Russischen Reiches lagl7 .

12 Vgl. Brandes (wie Anm. 3), S. 117 f.

13 Vgl. Benjamin Pinkus u. Ingeborg Fleischhauer, Die Deutschen in der Sowjetunion. Geschichte
einer nationalen Minderheit im 20, Jahrhundert, bearb. u. hg. v. K.-H. Ruffmann. Baden-Baden
1987 (Osteuropa und der internationale Kommunismus; Bd. 17), S. 44 f.

14 ;/gl. Gerd Stricker, Briidergemeinschaften. In: Glaube in der 2. Welt — G2W 22 (1994), Nr. 3, S.
6.

15 So galt z. B. ab 1874 die allgemeine Wehrpflicht in RuBland auch fiir die deutsche Minderheit
und auch die eigene Verwaltung der Deutschen wurde aufgehoben. Viele Deutsche, vor allem
Mennoniten, die den Wehrdienst ablehnen, verlieBen das Land Richtung Amerika; vgl. Brandes
(wie Anm. 3), S. 115.

16 Vgl. Eisfeld (wie Anm. 5), S. 46 ff.

17 Vgl. Schleuning, Roemmich u. Bachmann (wie Anm. 10), S. 103 ff; Alfred Eisfeld, RuB-
land/Sowjetunion. In: Informationen zur politischen Bildung Nr. 222. Themenheft Aussiedler.
Bonn 1991, S.10-24, hier S. 13.
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Die russische Revolution 1917 fiihrte kurzfristig zu einer Phase der Entspan-
nung fiir die deutsche Bevolkerung RuBlands. Zu dieser Zeit kam es an der
Wolga zu Bemiihungen um eine politische und gesellschaftliche Zusammenfas-
sung der dort lebenden Deutschen. Im Zusammenhang mit der Machtergreifung
durch die Bolschewiken um Lenin kam es dort im Oktober 1918 sogar zur Griin-
dung der ‘deutschen Arbeiterkommune an der Wolga‘. In der Theorie reichten
die Kompetenzen dieser wolgadeutschen ASSR (seit 1924) relativ weit. Von
besonderer Bedeutung war natiirlich, daB8 die deutsche Sprache dort 6ffentlich
verwendet werden durfte!8 .

Wenn es auch bei der Griindung der wolgadeutschen ASSR zu einer zeitwei-
ligen Zusammenarbeit der Deutschen in Rufiland mit den Staatsorganen des So-
wjetstaates gekommen war, so standen die Deutschen doch in der Regel der Sow-
jetmacht ablehnend gegeniiber. Dieses resultierte im wesentlichen aus konkreten
Ereignissen. Im Zusammenhang mit dem Biirgerkrieg fiihrte die MiBernte von
1921 zu einer verheerenden Hungersnot, bei der 100.000 Deutsche den Tod ge-
funden haben sollen. Nach einer kurzen Phase der Konsolidierung zersprengte
dann die Zwangskollektivierung am Ende der zwanziger Jahre die gesamte Bau-
ernschaft der Sowjetunion. Auch viele Deutsche wurden entrechtet und entweder
ermordet oder von ihren Hofen verjagt und als Kulaken in den Osten deportiert.
Eine neuerliche Hungersnot 1932 soll erneut 100.000 Menschen in der Wolgare-
publik das Leben gekostet haben1? .

Zeitgleich mit der Zwangskollektivierung wurde auch den Christen und den
Kirchen in der UdSSR der Kampf angesagt. Die ‘Evangelisch-lutherische Kirche
RuBlands® wurde vernichtet und die Pastorenschaft verbannt oder ermordet. Die
Kirchengebiude wurden entweder zerstort oder anderen Zwecken zugefiihrt.
Alles institutionelle kirchliche Leben war damit 1937 ausgeldscht. Lediglich in
den Briidergemeinschaften gelang es, da das religiése Leben der RuBlanddeut-
schen in kleinen Zirkeln und Kreisen unter grofter Geheimhaltung lebendig
gehalten wurde und weiterexistieren konnte2? .

Mit dem deutschen Angriff auf die Sowjetunion am 22.6.1941 wurde eine
neue, alles bisherige in den Schatten stellende, Phase in der Geschichte der Deut-
schen in der Sowjetunion eingeleitet. Bereits knapp zwei Monate nach Beginn
der Kampfhandlungen wurden innerhalb kiirzester Zeit simtliche Deutsche von
der Krim, aus Bessarabien und aus der wolgadeutschen ASSR nach Sibirien oder
Asien deportiert oder sogleich hingerichtet. Von offizieller Seite hieR es, die

18 Vegl.ebd. S. 14.
19 Vgl. Eisfeld (wie Anm. 5), S. 78 ff.

20 Vgl. Pinkus u. Fleischhauer (wie Anm. 13), S. 110 ff und Gerd Stricker, Die Deutsche Evange-
lisch-Lutherische Kirche in der Sowjetunion. Entwicklungen und Probleme des Neuanfangs. In:
Lutherische Kirche in der Welt 37 (1990), S.129-150, hier S. 132.
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Deutschen seien zu Tausenden Spione und Saboteure im Auftrage des Hitler-
Regimes?! .

Lediglich die Deutschen in der Ukraine wurden zunéchst von diesem Schick-
sal verschont, da sie aufgrund des schnellen Vormarsches der Wehrmacht von
dieser tiberrollt wurden und unter deutsche Besatzung kamen. Nach dem Riick-
zug der deutschen Armee 1944 wurde die deutsche Bevolkerung der Ukraine
mitgenommen und sollte im sog. Warthegau angesiedelt werden. Als 1945 die
Rote Armee auch diese Gebiete besetzte, wurde der grofite Teil jener Deutschen
repatriiert und ebenfalls in den Osten deportiert. Auch diejenigen, die weiter in
den Westen flichen konnten, wurden nach Kriegsende zum Teil von den
Westalliierten an die Rote Armee ausgeliefert und von dieser repatriiert?2 .

Die meisten Ménner der ca. 1 Million RuBlanddeutschen, die nach Osten ver-
schleppt worden waren, und auch viele Frauen wurden in die sog. Trudarmee
(Arbeitsarmee) eingezogen, wo sie unter unmenschlichen Bedingungen Schwers-
tarbeit zu leisten hatten. Nicht wenige kamen dabei ums Leben. Die in der Ver-
bannung lebenden Familienangehérigen wurden in Sondersiedlungen unterge-
bracht, die sie nicht verlassen durften. Man nimmt an, daB zwischen 1941 und
1945 ca. 300.000 Deutsche aufgrund dieser Bedingungen ihr Leben verloren?3 .

Die Pflege der deutschen Sprache und Kultur war in dieser Zeit nahezu un-
moglich. Nur wenige Biicher, insbesondere Gesangbiicher und Bibeln, halfen,
daB die deutsche Sprache im Geheimen bewahrt und der Glaube weitergetragen
wurde. Die Tatsache, da geistliches Leben bereits vor der Deportation im gro-
flen MaBe in streng gesetzlich ausgerichteten Briidergemeinschaften tradiert
worden war, war nun die Uberlebenschance des christlichen Glaubens der RuB-
landdeutschen?# . In der Regel waren es die Frauen, die den Zusammenbhalt der
Christen forderten und pflegten. Erst allmihlich entwickelten sich dann nach
Aufhebung der Verbannung aus den briidergemeindlichen Hauskreisen Kirchen-
gemeinden, die von Laien geleitet wurden?S .

Mit der offiziellen Beendigung des Kriegszustandes 1955 und dem Beginn
der Entstalinisierung 1956 wurde das Ende der Leidenszeit der Deutschen in der
Sowjetunion eingeleitet. Die Verbannung der Deutschen wurde nun aufgehoben,
allerdings durften sie nicht in ihre alten Wohnorte zuriickkehren und erhielten
auch keine Entschédigung fiir die dort zuriickgelassene Habe0 . An diesen Prin-

21 Vgl. Pinkus u. Fleischhauer (wie Anm. 13), S. 303 ff.

22 Vgl. ebd. S. 236 ff.

23 Vgl. Eisfeld (wie Anm. 5), S. 118 ff; sowie Pinkus u. Fleischhaver (wie Anm. 13), S. 318 ff.
24 Ebd. S. 337 ff.

25 Vgl. Gerd Stricker, ‘Denn wir haben hier keine bleibende Stadt‘. Uber den schicksalschweren
'{fge% _rul?gagid;:utscher Lutheraner. In: Glaube in der 2. Welt — G2W 22 (1994), Nr. 7/8, S. 21-
, hier S. :

26 Vgl Eisfeld (wie Anm. 17), S. 17,
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zipien dnderte auch die Rehabilitierung von 1964 nichts. Erst ab 1972 wurde es
den Deutschen gestattet, sich wieder im europdischen Teil der Sowjetunion nie-
derzulassen und nur wenigen Rufllanddeutschen gelang ab Ende der 50er Jahre
die Ausreise in die Bundesrepublik?7 .

Ab 1955 setzte aber eine Wanderungsbewegung der Deutschen nach Siiden,
in die klimatisch giinstigeren Gebiete der Sowjetunion ein. In Kasachstan, Tad-
schikistan, Usbekistan, Kirgisien und in Westsibirien lebt heute der iiberwie-
gende Teil der Deutschen.

Die Diskriminierung der Deutschen fiihrte auch dazu, dal viele der zwischen
1932 und 1945 Geborenen nie eine Schule besucht haben?® und man sich - so
gut es ging — an die russische Bevolkerung anzugleichen versuchte. Es kam zu
vorher fiir unmoglich gehaltenen Vermischungen mit den Russen, aber auch zu
einer starken Abgrenzung gegeniiber anderen Nationen (z. B. Kasachen).

Die ab 1955 zu ihren Familien zuriickkehrenden Ménner édnderten auch die
Struktur der Briidergemeinden und Hauskreise. Wie selbstverstindlich iibernah-
men sie deren Fiihrung und Leitung. AuBerdem traten nun auch prinzipielle Fra-
gen auf, vor allem wenn es um die Frage der Kinder- oder Erwachsenentaufe
ging, wodurch es zu Trennungen nach konfessionellen Gesichtspunkten kam?? .

Bis in die 70er Jahre muBten sich die meisten Gemeinden heimlich versam-
meln. Es gab zwar die Moglichkeit, die Gemeinden ‘registrieren zu lassen, aber
aus Angst vor neuerlicher Verfolgung und moglicherweise aufgezwungener
Kooperation mit dem Regime machten nur wenige Gemeinden von dieser Mog-
lichkeit Gebrauch30.

Die kirchlichen Gemeinden waren auch nach 1964 fiir die weitgehend ent-
rechtete deutsche Minderheit die einzige Moglichkeit, sich mehr oder minder
offentlich zu versammeln und die deutsche Sprache zu pflegen.

Beachtenswert ist, daB »die Ubereinstimmung zwischen religidser und natio-
naler Identitit«3! bei den RuBlanddeutschen lutherischer Konfession am stirk-
sten ausgeprigt ist und daf sich bei ihnen der Wunsch nach Losung ihrer natio-
nalen Frage am stédrksten ausgebildet hat, die sie in der Regel in der Ausreise in
die historische Heimat als Losung ihrer Problematik sahen. Allerdings schuf erst
die Nivillierungspolitik der UdSSR und der stalinistische Terror ein Gefiihl von

27 Der Hohepunkt der Ausreisezahlen wurde bis 1986 im Jahre 1976 mit knapp 10.000 Personen
erreicht; vgl. Eisfeld (wie Anm. 5), S.144.

28 Vgl. Eisfeld (wie Anm. 17), S. 19.
29 Vegl. Stricker (wie Anm, 25), S. 25.

30 Vgl. Johannes Schlundt, Die Gemeinschaftsbewegung unter der deutschen Bevélkerung in
R?Blgnrli‘?b?w. der UdSSR in Vergangenheit und Gegenwart. Erfahrungsbericht. Steinau a. d. Str.
0., 8. ¢

31 Pinkus u. Fleischhauer (wie Anm. 13), S. 491 f.
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Zusammengehorigkeit und nationalem BewufBtsein unter den RuBlanddeut-
schen32 .

Heutige Lebensbedingungen der Deutschen in den Staaten der ehemaligen
UdSSR

Bei der Volkszihlung des Jahres 1989 wurden unter 295 Millionen Sowjetbiir-
gern 2.035.807 Deutsche registriert. Davon lebten ca. 46% in Kasachstan, 41% in
der Russischen Republik und 5% in Kirgisien3? . Der Rest verteilte sich auf die
Ukraine und Tadschikistan und andere asiatische Staaten im ehemaligen Staats-
gebiet der UdSSR. Experten rechnen aber damit, daB trotz der Auswanderung
von bisher 1 Million RuBlanddeutscher noch vier bis fiinf Millionen Menschen
deutscher Volkszugehorigkeit auf dem Gebiet der ehemaligen UdSSR leben.
Dieses MiBverhiltnis zu den offiziellen Zahlen diirfte sich im wesentlichen aus
der Tatsache erkliren, daB bei den Volkszidhlungen wahrscheinlich die meisten
Deutschen sich aus Angst vor Diskriminierungen nicht als solche zu erkennen
gegeben haben34 . Das bedeutet aber auch, daB es sich bei den RuBlanddeutschen
auch heute noch um eine zahlenmiBig nicht zu unterschitzende ethnische Min-
derheit in den Staaten der ehemaligen UdSSR handelt.

Im Zuge von Glasnost und Perestroika eroffneten sich auch fiir die Ru3land-
deutschen neue Chancen und Mdoglichkeiten. Eine dieser Moglichkeiten, die
Forderung nach Autonomie und Wiederherstellung der Wolgarepublik, die ab
Ende der 80er Jahre von der sowjetdeutschen Gesellschaft ‘Wiedergeburt® ein-
gebracht wurde, stief aber bei der russischen Bevolkerung auf erheblichen Wi-
derstand. AuBerdem haben Umfragen ergeben, daB nur ein kleiner Teil der bisher
Ausgesiedelten in der ehemaligen UdSSR geblieben wiire, hatte es eine Auto-
nomie der Wolgarepublik gegeben3 .

Und obwohl das Verhiltnis der meisten Deutschen zu ihren Mitbiirgern an ih-
ren Siedlungsorten in Kasachstan, Mittelasien und Sibirien verhéltnismafig gut
war, sind sie dort doch auch Fremde geblieben, wenn sie sich nicht in ihrem Le-
bensstil an ihre Umwelt angeglichen haben. Es sind hier vor allem die Jiingeren,
die gute soziale Beziehungen zu ihren russischen Schul- und Arbeitskollegen
haben. Beachtenswert erscheint mir aber, daB der Lebensstandard der RuBland-
deutschen, gemessen an den Verhiltnissen in der Sowjetunion, von den meisten
RuBlanddeutschen selbst als relativ gut bzw. iiberdurchschnittlich gut einge-
schitzt wird, was die RuBlanddeutschen selbst hédufig durch ihnen eigene deut-
sche Tugenden wie arbeitsam, fleiBig und bescheiden erkliren3¢ . Aber durch die

32 Vgl. Brandes (wie Anm. 3), S. 85.

33 Vgl.ebd. S. 132.

34 Vgl. Stricker (wie Anm, 25), S. 21.

35 Vgl. Brandes (wie Anm. 3), S. 133 f.

36 Vgl. Dietz u. Hilkes (wie Anm. 8), S. 11.
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anhaltende Wirtschaftskrise in den Staaten der ehemaligen Sowjetunion und den
neu aufbrechenden Nationalismus gewinnen auch die alten antideutschen Res-
sentiments erneut an Boden. Hierdurch werden Deutsche wieder offentlich als
Nazis oder Faschisten beschimpft und als Grund allen Ubels denunziert.

Die neue Politik seit Gorbatschow hat auch im kirchlichen Bereich fiir die
deutschen Lutheraner in der ehemaligen UdSSR zu vo6llig verdnderten Bedin-
gungen gefiihrt. So bot sich ihnen nun wieder die Chance, sich als Gesamtkirche
zu konstituieren. 1988 wurde Harald Kalnins aus Riga37 auf Bitten der russi-
schen Regierung zum Bischof iiber die deutschen Gemeinden in der UdSSR er-
nannt, nachdem er auf Dringen des ‘Lutherischen Weltbundes‘ 1980 bereits
kommissarisch zum Superintendenten bestellt worden war. Aulerdem erhielten
die Kirchengemeinden jetzt viele Freiheiten und konnten u. a. eine Kinder- und
Jugendarbeit beginnen. Und obwohl die ‘Evangelisch-Lutherische Kirche in
RufBland und anderen Staaten‘ (ELKRAS) auch heute noch unter einem erhebli-
chen Mangel an ausgebildeten Pastoren leidet, war man doch zunéchst erfreut
iiber die Vielzahl derer, die sich nun den Gemeinden der evangelisch-lutheri-
schen Kirche anschlossen und die Taufe begehrten. Es ist aber auch festzuhalten,
daB nur wenige der Getauften danach auch aktiv am Gemeindeleben teilnehmen.
Allerdings geben iiber 90% der in der Bundesrepublik eintreffenden Aussiedler
bei einer ersten Befragung durch die Bundesbehorden an, sie seien Mitglied einer
Religionsgemeinschaft. Beinahe die Hilfte zihlt sich dabei zur lutherischen Kon-
fession3® .

Die anhaltende Auswanderung der ruBlanddeutschen Lutheraner stellt ein
grofes Problem fiir etliche Gemeinden in den Staaten der ehemaligen UdSSR
dar. In vielen Gemeinden, die noch vor Jahren zu den gréBten in der UdSSR ge-
horten, leben heute fast keine Christen mehr, da besonders aus den asiatischen
Staaten der ehemaligen UdSSR viele Deutsche sich zu einer Ausreise nach
Deutschland oder einem Umzug nach RuBlland selbst entschlieBen. Besonders
schwierig wird die Lage der Gemeinden dann, wenn auch die Prediger und Ge-
meindeleiter die Ausreise antreten. In Mittelasien, so vermutet man, warten 90%
aller Deutschen auf ihre Ausreise. Denn auch ein Umzug an die Wolga oder nach
Konigsberg ist fiir die meisten nur eine Zwischenstation auf dem Weg in die
historische Heimat3® . Hinzu kommt noch, daB3 die RuBlanddeutschen heute im

37 Im September 1994 trat Georg Kretschmar die Nachfolge Kalnins an.

38 Vgl Barbara Dietz u. Peter Hilkes, Integriert oder isoliert? Zur Situation ruBlanddeutscher
?uls(s)lgagler in der Bundesrepublik Deutschland. Miinchen 1994 (Geschichte und Staat, Bd. 299),

39 Vegl. Gerd Stricker, Zur gesellschaftlichen und kirchlichen Lage der RuBlanddeutschen in den
GUS-Liandern. In: Glaube in der 2. Welt — G2W 19 (1991), S. 16-19, hier S. 11.
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Unterschied zu frither keine Repressalien und Diskriminierungen mehr befiirch-
ten miissen, wenn sie einen Ausreiseantrag stellen®C .

Eine etwas andere Situation bietet sich in Westsibirien, wo es um Omsk
herum schon vor dem Ersten Weltkrieg eine nicht unerhebliche Zahl deutscher
Dorfer und Gemeinden gab. Hier ist die Lage relativ stabil und nur ca. % der
Deutschen beabsichtigt die Ausreise. Eine Zentralisierung des gottesdienstlichen
und kulturellen Lebens in dem vor kurzem eingeweihten, aber leider immer noch
nicht zugidnglichen Gemeindezentrum in Omsk wird mit Forderung der Landes-
kirche Hannovers und finanzieller Unterstiitzung der Bundesregierung ange-
strebt?! .

Es darf aber auch nicht verkannt werden, da nur ein kleiner Teil aller Ruf3-
landdeutschen, heute maximal 20%, religiés mehr oder weniger gebunden ist.
Die Atheismuskampagnen und Christenverfolgungen des Sowjetstaates waren
unter den RuBlanddeutschen fast genauso erfolgreich wie unter den Russen.
Viele derjenigen, die unter den verinderten Bedingungen heute gern einmal das
gemeindliche Leben der lutherischem Gemeinde kennenlernen wiirden, weil sie
um ihre lutherische Abkunft wissen, werden zudem von dem Gebrauch der deut-
schen Sprache im Gottesdienst abgeschreckt, da sie diese in den meisten Féllen
nicht beherrschen*2 . Und selbst da, wo dieses kein Kriterium ist, kénnen die
Gemeinden nur selten den Menschen mit ihren vielfaltigen Fragen und Proble-
men Antworten und Hilfen geben und schrecken die Neugierigen mit ihrer aus
der briidergemeindlichen Tradition stammenden geistigen Enge, Gesetzlichkeit
und Intoleranz ab.

Erschreckenderweise fiihrt diese Entwicklung deshalb dazu, daB sich heute in
vielen Gemeinden fast nur noch die Alten sammeln und fiir die Jungen kein Platz
mehr zu sein scheint. So verkehrt sich die Wirkung der Eigenschaften, die die
Gemeinden in der Vergangenheit vor ihrem Untergang bewahrten, heute in das
Gegenteil*3 .

Das strenge Festhalten der Gemeinden an ihren traditionellen, briiderge-
meindlichen Werten verstirkt sich noch dadurch, daB viele der Altesten und
Gemeindeleiter die Unterordnung unter eine Kirchenleitung ablehnen und nicht
zuletzt um ihre Stellung in den Gemeinden fiirchten®* .

40 Vgl. Barbara Dietz u. Peter Hilkes, RuBlanddeutsche: Unbekannte im Osten. Geschichte-Situa-
tion-Zukunftsperspektiven. Miinchen 1992 (Geschichte und Staat, Bd. 292), S. 113.

41 Vgl Gerd Stricker, Vielfiltiger Neubeginn. Die lutherische Kirche in der GUS erwacht zu
neuem Leben. In: Glaube in der 2. Welt — G2W 22 (1994), Nr. 7/8, S. 33-42, hier S. 42.

42 Bisher hielten die Lutheraner in der ehemaligen UdSSR streng am Deutschen als Gottesdienst-
sprache fest; mittlerweile werden aber auch hier Uberlegungen angestellt, ob sich dieses noch
weiterhin durchhalten 146¢t; vgl. Stricker (wie Anm. 20), S. 144.

43 Val. Stricker (wie Anm. 39), S. 15 ff.
44 Vgl, Stricker (wie Anm. 20), S. 139.
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Ursachen fiir die Aussiedlung (Motive und Erwartungen)

Derzeit diirfen jéhrlich ca. 200.000 Deutsche aus den Staaten der ehemaligen
UdSSR in die Bundesrepublik ausreisen>. Und wenn die Vermutungen stim-
men, daB ca. die Hilfte aller Rullanddeutschen ausreisen will, wird die Aus-
siedlung auch in den nichsten Jahren noch weitgehend unvermindert anhalten?6 .
Denn mit einer Wiedererrichtung der Wolgarepublik kann wohl nicht mehr ge-
rechnet werden. Ebenso ist auch eine Ansiedlung der Deutschen im Gebiet in
und um Konigsberg eher utopisch®’ , zumal hier gar nicht alle RuBlanddeutschen
Platz finden wiirden. AuBerdem werden alle Versprechungen von Seiten der
Nachfolgestaaten der UdSSR, den RuBlanddeutschen eine Heimat zu bieten, von
diesen selbst angesichts der leidvollen Erfahrungen mit grofem Mif3trauen be-
trachtet, so daB das ‘Ausreisefieber’ dadurch keineswegs gebremst werden
wird*8 . Auch die in jiingster Zeit eingerichteten deutschen Bezirke gelten ge-
meinhin als nicht ausreichend und sind allenfalls nur ein erster Schritt hin zu ei-
ner autonomen Republik. Die neue Freiheit wird deshalb von den meisten Ruf3-
landdeutschen nicht als Freiheit zur Selbstorganisation verstanden, sondern als
Freiheit zur Ausreise* .

Bei den in den mittelasiatischen Republiken lebenden RuBlanddeutschen be-
steht auBerdem die Gefahr, daf} die Nationalititenpolitik dieser Staaten die Deut-
schen formlich aus ihren Wohnorten vertreibt. Dieser Vertreibungsdruck trifft die
Russen in diesen Staaten aber noch ungleich hirter als die Deutschen.

Folgende Motive fiir die Ausreise lassen sich konstatieren30 :

1. RuBlanddeutsche kommen in die Bundesrepublik Deutschland, um endlich
als ‘Deutsche unter Deutschen® zu leben, denn sie befiirchten, daB ein Bleiben in

45 Diese Zahl wird von der Bundesregierung durch eine indirekte Kontingentierung vorgegeben,
d.h. es werden pro Jahr derzeit lediglich ca. 200.000 Ausreiseantriige vom Bundesverwaltungs-
amt in K6ln bearbeitet.

46 Vgl. Dietz u. Hilkes (wie Anm. 40), S. 119 f.

47 Vgl. Barbara Dietz u. Peter Hilkes, Strukturwandel bei den Aussiedlern aus der UdSSR. In: Die
Russlanddeutschen. Gestern und heute, hg. v. B. Meissner, H. Neubauer, A. Eisfeld. Koln 1992
(Nationalitdten- und Regionalprobleme in Osteuropa, Bd. 6), $.209-216, hier S. 215; eine gegen-
teilige Meinung wird hier von der ruflanddeutschen Vereinigung Wiedergeburt vertreten, die auf
cine Ansiedlung in und um Konigsberg setzt; vel. R. Henkys, Oblast Konigsberg. Heimat fiir
Menschen aus verschiedenen Vélkern. In: Evangelische Kommentare 25 (1992), S. 505-507

48 Vgl. Barbara Malchow, Kyumars Tayebi u. Ulrike Brand, Die fremden Deutschen. Aussiedler in
der Bundesrepublik Deutschland. Hamburg 1990, S. 44 f.

49 Vgl. Georg Kretschmar, Kirche unterwegs. Die ‘Evangelisch-Lutherische Kirche in RuBland und
anderen Staaten‘ (ELKRAS). In: Glaube in der 2. Welt — G2W 22 (1994), Nr 7/8, S. 26-32, hier
S. 26.

50 Diese Motive habe ich in den Gespriichen mit den Betroffenen selbst immer wieder gehdrt, vgl.
auch Wolfgang Lanquillon, Woher kommen Aussiedler?. In: danken und dienen. Arbeitshilfen
fir Verkiindigung, Gemeindearbeit und Unterricht, hg. v. Diakonischen Werk der EKD. Stutt-
gart 1990, S. 35-40.
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RuBland und anderen Staaten zu einer sprachlichen und kulturellen Angleichung
und so zu ihrer Vernichtung als ethnische Minderheit fiihrt.

2. Zunehmende Nationalititenkonflikte fordern den Ausreisewunsch vieler
RuBlanddeutscher, denn sie fiirchten sich besonders in den moslemischen Staaten
Asiens vor Vertreibung oder Assimilation. Aulerdem ist hier ein wachsender
Druck auf die Christen zu beobachten.

3. Fiir viele RuBlanddeutsche steht mittlerweile die Familienzusammenfiih-
rung an erster Stelle der Ausreisemotive, weil aus vielen Familien nur noch we-
nige in den Staaten der ehemaligen UdSSR zuriickgeblieben sind.

4. Der Wunsch nach einer besseren Zukunft fiir die Kinder und nach besseren
Bildungsmoglichkeiten fiir die nachkommende Generation sind fiir viele RuB-
landdeutsche Grund zur Ausreise in die Bundesrepublik.

5. AuBerdem miftrauen viele RuBBlanddeutsche der Politik in den Nachfolge-
staaten der UdSSR, was aus dem Trauma der Vergangenheit zu erkléren ist.

6. Zwar kommen RufBlanddeutsche nicht vornehmlich aus ©konomischen
Griinden in die Bundesrepublik, doch diirfte dies zumindest am Rande angesichts
einer anhaltenden Verschlechterung der Versorgung in den Staaten der ehemali-
gen UdSSR den Ausreisewunsch verstirken.

Bei den angegebenen Griinden fiir eine Ausreise ist allerdings festzustellen,
daB diese je nach Generation eine andere Gewichtung bekommen. So steht fiir
die vor 1930 Geborenen der Wunsch als ‘Deutsche unter Deutschen® zu leben an
erster Stelle, wihrend fiir die Jiingeren zunehmend wirtschaftliche Motive in den
Vordergrund riicken5! .

Beachtenswert ist, daB der Wunsch nach religioser Freiheit heute keine Rolle
mehr fiir die Ausreise spielt52. Allerdings »wird die Auswanderungsbewegung
durch die gerade unter den Glidubigen um sich greifende apokalyptische Uber-
zeugung, dal der Herr, wenn Er kommt, jedes Volk in dem Land anzutreffen
wiinscht, das Er ihm zugeteilt hatte — die Deutschen also in Deutschland«>® noch
zusdtzlich motiviert.

Die Erwartungen der RuBlanddeutschen an ihre neue Heimat sind sehr hoch.
Zum einen haben viele eine geradezu verklirte, idealisierte Vorstellung vom Le-
ben im Westen und zum anderen erfahren viele von Freunden und Bekannten,
die bereits ausgereist sind, oft nur die positiven Seiten des Lebens in der Bun-
desrepublik.

51 Vgl Dietz u. Hilkes (wie Anm. 40), S. 116 ff.

52 Noch 1989 hatte ein groBer Teil der in die Bundesrepublik Ausgesiedelten angegeben, die
Hoffnung auf freie Religionsausiibung sei ein Grund fiir ihre Ausreise; vgl. Peter Hilkes, Zuriick
in die Heimat? Eine Studie mit Aussiedlern aus der UdSSR untersucht Hintergriinde fiir die Aus-
reise. In: Das Parlament (35/89). Bonn 1989, S. 5.

53 Kretschmar (wie Anm. 49), S. 26.
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Hinzu kommt, dal viele Aussiedler die deutschen Tugenden, die sie, wie
oben bereits erwihnt, auch fiir sich in Anspruch nehmen, wie pflichtbewuBt, ar-
beitsam, sauber, fleiBig und ordnungsliebend, auf die Bundesbiirger iibertragen
und deshalb Berichte tiber Arbeitslosigkeit, Wohnungsnot und auch Fremden-
feindlichkeit nicht ernst nehmen und die Wirklichkeit in der Bundesrepublik
ignorieren oder verdrangen3*. Auch wird oft ein beruflicher oder gesellschaftli-
cher Abstieg fiir eine Hoffnung auf ein besseres Leben bewuBt in Kauf genom-
men.

Hinsichtlich der Frage nach der Integration der Rullanddeutschen bleibt fest-
zuhalten, daf die mit den Motiven fiir die Ausreise eng verbundenen Hoffnungen
und Erwartungen indirekt die Identitit der RuBlanddeutschen in der Bundesre-
publik mitbestimmen.

Der Prozef der gesellschaftlichen Integration der Aussiedler, zu der auch die
kirchliche Integration zu zihlen ist, erstreckt sich nach Auskunft von Experten in
der Integrationsforschung iiber mindestens fiinf Jahre. Oftmals kann das Ziel der
gesellschaftlichen Integration sogar innerhalb einer Generation nicht erreicht
werden3 . Hinsichtlich aller Versuche, die Aussiedler in Kirchengemeinden zu
integrieren, gilt es deshalb, zunichst die von den Aussiedlern z.T. selbst vorge-
gebenen Ausgangsfaktoren fiir die Integration zu erkennen. Ich beschrinke mich
der Kiirze halber im folgenden auf die ethnisch-religitsen Werte und Traditio-
nen, die die RuBlanddeutschen bereits mit in die Bundesrepublik bringen, sowie
auf eine kurze Darstellung der Situation der Aussiedler in den Kirchengemeinden
der evangelisch-lutherischen Kirche.,

Die Frommigkeit rulanddeutscher Aussiedler

Zuniéchst einmal ist festzuhalten, da8 RuBlanddeutsche aus einer géinzlich ande-
ren Tradition kommen als die Bevolkerung des Landes, in das sie sich nun auch
religids zu integrieren versuchen. RuBlanddeutsche lebten zum groBten Teil ein
Gemeinschaftschristentum, das faktisch fiir eine lange Zeit auf die Familie und
die ortliche Gemeinde beschrinkt blieb und sich dadurch in den letzten 200 Jah-
ren wenig verdndert hat.

Dieses Gemeinschaftschristentum, das seine Wurzeln im wiirttembergischen
Pietismus hat, zeichnet sich vor allem durch eine intensive Beschéftigung mit der
Heiligen Schrift, eine stark ausgeprigte Gebetspraxis, den Gesang erwecklicher
Lieder und durch den regelmiBigen Besuch von Gottesdienst und Briiderver-
sammlung aus. Die praktizierte Frommigkeit ist betont emotional, was sich be-
sonders in den Gebeten und im Gesang niederschligt.

54 Vgl. Malchow, Tayebi u. Brand (wie Anm. 48), S.66

55 Vgl. Paul Liittinger, Der Mythos der schnellen Integration. Eine empirische Untersuchung zur
Integration der Vertriebenen und Fliichtlinge in der Bundesrepublik Deutschland. In: Zeitschrift
fiir Soziologie 15 (1986), S. 21-26.
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Der Gottesdienst wird in der Regel von ordinierten Laienpastoren gestaltet,
wahrend in der Briiderversammlung alle ménnlichen Laien, sofern sie dafiir aus-
gewdhlt werden, predigen, d.h. den ‘Dienst am Wort* ausfiihren diirfen. Die bi-
blizistische Auslegung der Schrift und die uneingeschrinkte Autoritit derselben
wird in den Gottesdiensten durch die Verwendung von Lesepredigten von Claus
Harms, Carl Blum u.a. tradiert>® und in den Versammlungen durch freie, d.h.
nicht vorbereitete Predigten.

Die Inhalte des Glaubens der RuBlanddeutschen sind vor allem durch einen
uneingeschrinkten Glauben an die Schopfungs- und Wundertitigkeit Gottes und
die Aufteilung der Welt in Gut und Bose sowie durch eine ausgeprigte Apoka-
lyptik gekennzeichnet. Der strafende und der fordernde Gott steht dabei im Mit-
telpunkt. Hinzu kommt besonders bei élteren Aussiedlern eine enge Verkniipfung
von personlicher Biographie und Gottes Handeln an den Menschen, wodurch die
Frommigkeit einen sehr moralischen Charakter erhilt. Auflerdem findet man
unter den RuBilanddeutschen hiufig eine biblisch begriindete strikte Ablehnung
von Tabak und Alkohol und anderen konsumorientierten Verhaltensweisen” .

Den nachkommenden Generationen wurden und werden die traditionellen In-
halte des Glaubens besonders durch die Familie vermittelt, ja z.T. quasi aufge-
zwungen, bis sie von diesen internalisiert werden. Die Folge ist, daB3 eine Refle-
xion dieser Inhalte, weil sie eben fiir selbstverstindlich gehalten werden, nicht
erfolgt und die Meinungsvielfalt in den Kirchen der Bundesrepublik von den
Aussiedlern als Bedrohung des eigenen Glaubens empfunden wird oder die Kir-
che aufgrund ihrer Pluralitit und Freiziigigkeit abgelehnt wird. Die mogliche
Konsequenz einer solchen Ablehnung, der Kirchenaustritt wird allerdings nur
selten vollzogen. Dies hat seine Griinde wahrscheinlich darin, daB die nationale
Identitit der RuBlanddeutschen sich eng mit einer konfessionell gebundenen re-
ligidsen Identitit verbindet3® . Auch bereits in friiheren Zeiten, als es noch eine
verfafite Kirche in RuB8land gab, war es nie zu einer Trennung der gemeinschaft-
lich geprigten Christen von ihrer Kirche gekommen, obwohl das Verhéltnis zu
ihr und den von ihr eingesetzten Pastoren oftmals sehr problematisch war>? .

Allerdings darf hier auch nicht verschwiegen werden, daB die oben beschrie-
benen religiosen Werte lingst nicht fiir alle ruBlanddeutschen Aussiedler signifi-
kant sind, denn obwohl der Anteil der Konfessionslosen unter ihnen relativ ge-
ring ist, war das sikulare Umfeld in der UdSSR auch fiir sie prigend. Dennoch

56 Von RuBlanddeutschen, die in die Bundesrepublik ausgesiedelt sind, wird immer wieder der
Waunsch nach Buchausgaben dieser Predigten an die Mitarbeiter der Gemeinden herangetragen.

57 Vgl. Schlundt (wie Anm. 30), S. 42 ff.

58 Vgl. Wilhelm Kahle, Die lutherischen Kirchen und Gemeinden in der Sowjetunion: seit
1938/1940. Giitersloh 1985 (Die lutherische Kirche, Geschichte und Gestalten; Bd. 8), S. 197 ff.

59 Vgl.ebd. 8. 139 ff.
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gilt auch hier, daB die starke Betonung des Familienlebens vielfach unterschwel-
lig religitse Werte und Traditionen transportiert hat®0

Die oben beschriebene Frommigkeit der RuBlanddeutschen ist aus unserer
Sicht als eine Form des Fundamentalismus zu bezeichnen, der sich quasi als Ge-
genbewegung zu einer sich immer weiter séikularisierenden Gesellschaft der Mo-
derne durch unbedingte Autoritéit und Irrtumslosigkeit der Schrift zu entziehen
versucht und als »Suche nach Verbindlichkeit, Wahrheit und Geborgenheit, nach
einer ‘festen Burg® inmitten der Pluralitit, Relativierung und Auflosung iiberlie-
ferter GewiBheiten«8! verstanden werden kann. Der dabei erfolgte Riickgriff auf
voraufkldrerische Traditionen geschieht allerdings ohne ein Verschulden der
Aussiedler, da eine Auseinandersetzung mit ‘Vernunft und Glaube‘ nach jahr-
zehntelanger Isolation vom westlichen Denken noch vor ihnen liegt, und es ist
daher auch nicht verwunderlich, daB »die Liberalitat, Pluralitit und AngepaBtheit
der westlichen Christengemeinden«2 sie zutiefst verwirrt.

Die Folge ist allerdings, daB die Aussiedler auch hinsichtlich ihrer Frommig-
keit in der Bundesrepublik in eine Randgruppenexistenz gedringt werden.

Wenn allerdings die Kirche es als einen ihr genuinen Auftrag ansieht, die
Aussiedler vor einer solchen Existenz zu bewahren®3 , ist nun danach zu fragen,
wie sich das Verhiltnis der Aussiedler zu einer solchen Kirche darstellt.

Die Aussiedler und die Kirchengemeinden

Zuniichst einmal erwarten die meisten Aussiedler, die sich als gldubig bezeichnen
und die Mitglied einer Religionsgemeinschaft sind, vom Leben in der Bundesre-
publik, daB sie ihren Glauben hier frei praktizieren und am kirchlichen Leben
teilnehmen konnen. Da ihre mitgebrachten religiosen Werte und Glaubensformen
aber, wie oben beschrieben, nicht mit denen in unseren Kirchengemeinden iiber-
einstimmen, kommt es oft zu einem sehr schwierigen miteinander von
‘einheimischen® und ruBlanddeutschen Glidubigen.

1. Teilnahme an Gottesdienst und Gemeindeleben

Nach eigenen Aussagen der RuBlanddeutschen haben fast die Hilfte der Deut-
schen in der ehemaligen UdSSR regelméBig (wochentlich oder mehrmals im Mo-

60 Vgl. Klaus Boll, Kulturwandel der Deutschen aus der Sowjetunion. Eine empirische Studie zur
Lebenswelt ruBlanddeutscher Aussiedler in der Bundesrepublik. Marburg 1993 (Schriftenreihe
g%r lﬁ{g)mgn.i;iso?ffﬁr ostdeutsche Volkskunde in der deutschen Gesellschaft fiir Volkskunde e. V.,

61 Gottfried Kiienzlen, Feste Burgen: Fundamentalismus und die sékulare Kultur der Moderne. In:
Materialdienst der EZW 55 (1992), S§.313-324, hier S. 317.

62 Ako Haarbeck, Die Kraft des Geistes. Warum Christen keine Fundamentalisten sein kénnen. In:
Evangelische Kommentare 26 (1993), S. 647-650, hier S. 648.

63 Vgl. Hans v. Keler, Die Verantwortung der Kirche gegeniiber Aussiedlern. Referat auf der
Bundesfachtagung der Bundesarbeitsgemeinschaft Evang. Jugendaufbaudienst, Fachverband im
Diakonischen Werk der EKD am 8. Mirz 1994, unvertffentlicht, S. 1.
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nat) einen Gottesdienst besucht, wobei der Anteil der dlteren Frauen relativ hoch
war® . In der Bundesrepublik ist diese hohe Gottesdienstbeteiligung nur leicht
gesunken, obwohl die Aussiedler die Gottesdienste in unseren Kirchengemeinden
grofitenteils als kalt und unpersonlich empfinden und das gottesdienstliche Leben
demnach nicht ihren Vorstellungen entspricht. Trotzdem wird aber groftenteils
an dem Besuch des Gottesdienstes festgehalten® , zumal dieser als Hohepunkt
des Sonntags verstanden wird und zu dessen Heiligung beitragt.

Der Zugang zum gottesdienstlichen Geschehen wird den Aussiedlern aber
ganz erheblich durch ihre Defizite in der deutschen Sprache erschwert. Aber
auch dort, wo der Gottesdienst sprachlich verfolgt werden kann, ist die Kritik
groB3. Besonders das Zentrum des Gottesdienstes, die Predigt wird in der Regel
als abstrakt und zu libertinistisch und inhaltlich zu sehr an gesellschaftlichen und
politischen Themen ausgerichtet empfunden. Es wird hier vielmehr der Ruf zur
Umkehr, Erbauung und die Ermahnung zu gottwohlgefilliger Lebensfiihrung
erwartet®0 .

Die oftmals abweichende Liturgie, der wenig gefiihlsbetonte Gesang der Ge-
meinde und die vielen neuen Lieder sowie der Gebrauch von Traubensaft beim
Abendmahl und nicht zuletzt die Frau als Amtstriger verunsichern und irritieren
die Aussiedler ebenfalls. Gerade letzteres fiihrt immer wieder zu erheblichen
Konflikten in den Gemeinden, bis hin zur Ablehnung der Pastorin bei Amtshand-
lungen®? .

Aber auch fiir die ‘einheimischen‘ Gottesdienstbesucher ist es oftmals
schwer, die Veridnderung, die die Aussiedler in unsere Gemeinden hineintragen,
zu akzeptieren. Zum einen werden in einer Zeit zunehmender Auslinderfeind-
lichkeit die Aussiedler immer mehr als Fremde erfahren, von denen man so gut
wie gar nichts weiB, und zum anderen spiiren die ‘Einheimischen’, wie durch die
starke Prisenz der Aussiedler im Gottesdienst ihre eigene Einstellung zu eben
diesem hinterfragt wird, und auBerdem bemerken sie, daB8 die Predigten ihrer Pa-
storen und Pastorinnen sich veridndern, eine andere Sprache bekommen. Und
nicht selten fiirchten sie, daB man den Aussiedlern moglicherweise zu sehr ent-
gegenkommt.

Es muB hier allerdings auch festgestellt werden, daB die Partizipation der
Aussiedler am Gemeindeleben sich im wesentlichen auf den Gottesdienst be-
schrinkt. Am iibrigen Gemeindeleben nehmen sie kaum teil. Dies diirfte vor al-

64 Vegl. Dietz u. Hilkes (wie Anm. 38), S. 106.
65 Oft stellen die Aussiedler 2/3 aller Gottesdienstbesucher in ihren Zuzugsgemeinden.

66 Vgl Siegfried Springer, Sie suchen geistliche Heimat. RuBlanddeutsche Christen in unseren Ge-
meinden. In: Lutherischer Dienst, Sondernummer Sowjetunion Nr. 2 (1991), 8. 14-15.

67 In Gesprichen mit sehr religiosen Aussiedlern wurde mir des ofteren zu verstehen gegeben, daB
manddie eigenen Familienangehorigen nicht von mir oder einer anderen Frau beerdigen lassen
wiirde.
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lem darin begriindet sein, daB es in der ehemaligen UdSSR kaum ein Gemeinde-
leben auBerhalb von Gottesdienst und Briiderversammlung gab. Lediglich der
Konfirmandenunterricht und die Bibelkreise scheinen eine gréfere Anziehungs-
kraft auf Aussiedler auszuiiben. Es kommt aber auch in den Bibelkreisen nur
selten zu einem Miteinander mit ‘Einheimischen‘, weil einerseits die Aussiedler
von dem Leiter eines solchen Kreises zumeist eine autoritdre Fiihrung erwarten
und andererseits die ‘Einheimischen‘ sich oft zuriickziehen, wenn eine dialogi-
sche Gesprichsfiihrung zwischen Leiter und Teilnehmer aufgegeben wird68 .

Wie oben gesagt nehmen die meisten Aussiedler aber trotz groer Diskrepan-
zen zwischen Erwartetem und Vorgefundenem am gottesdienstlichen Leben ihrer
Kirchengemeinden teil. Es kommt jedoch sehr hiufig dazu, dal die Aussiedler
sich neben den herkdmmlichen Gottesdiensten untereinander treffen und zu-
néchst in Hauskreisen, spiter in groBeren Versammlungen, die dann meist in den
Riumen der Kirchengemeinde abgehalten werden, das von ihnen empfundene
Defizit im geistlichen Leben auszugleichen versuchen.

2. Die Briidergemeinden

An vielen Orten in der Bundesrepublik, an denen es zu einem verstirkten Zuzug
von Aussiedlern kommt, entstehen ruBlanddeutsche Briidergemeinden®?, die in
ihren gut besuchten Versammlungen ihre traditionellen Glaubensformen zu leben
versuchen. Diese Briiderversammlungen verstehen sich in der Regel als Ergén-
zung zu den Gottesdiensten in den Kirchengemeinden und finden iiblicherweise
am Mittwoch- oder Samstagabend sowie am Sonntagnachmittag statt. Wo aller-
dings die Briidergemeinden eigene Gottesdienste als Alternative zu den Gottes-
diensten der Ortskirchengemeinde am Sonntagvormittag anbieten, kommt es
unausweichlich zu Konflikten mit den ortsansédssigen Pastoren und Pastorin-
nen’0.

Aber auch innerhalb der Briidergemeinden selbst treten hiufig Konflikte auf,
die nicht selten zu Spaltungen fiihren. Dieses erklirt sich aber geradezu von
selbst, wenn man bedenkt, wie bunt zusammengewiirfelt diese Gemeinden sind.
Menschen aus den unterschiedlichsten Regionen RuBlands treffen hier aufeinan-
der, und viele Briider, die in der ehemaligen UdSSR selbst eine wichtige Rolle in
ihren Gemeinden spielten, miissen sich nun anderen unterordnen. Es gilt also zu-
nichst einmal auch untereinander eine Hierarchie zu entwickeln und sich im lei-

68 Diese Einschitzung der Partizipation der Aussiedler am Gemeindeleben wurde mir von vielen in
der Aussiedlerarbeit Tiétigen bestitigt.

69 In Niedersachsen sind dieses vor allem der Raum Wolfsburg-Gifhorn, Hannover und neuverdings
Osnabriick und das Emsland. In der gesamten Bundesrepublik gibt es nach Auskunft der
‘Kirchlichen Gemeinschaft der Evangelisch-Lutherischen Deutschen aus RuBland‘ mittlerweile
140 Briidergemeinden.

70 So z. B. geschehen in der Kirchengemeinde Werlte/Emsland.
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tenden Organ der Briidergemeinde, dem ‘Bruderrat’, auf einen Gemeindeleiter zu
verstindigen?! .

Die Briidergemeinden stehen in der Tradition des Gemeinschaftschristen-
tums, wie es in RuBland und der ehemaligen UdSSR gepflegt wurde. Die Gestal-
tung ihrer Versammlungen dhnelt sehr den Versammlungen in der alten Heimat.
Schon lange vor dem offiziellen Beginn der Versammlung kommen die Gldubi-
gen zusammen und singen z.T. sehr erweckliche Lieder, wie sie sich in den Ge-
sangbiichern der Gemeinschaften finden’2. Im Mittelpunkt der Versammlung
stehen dann drei bis vier frei gehaltene Predigten iiber ein Bibelwort, die ihrem
Wesen nach BuBpredigten sind. Eine Vorbereitung der Predigten erfolgt nicht,
weil aus den ‘am Wort dienenden‘ Briidern der Heilige Geist sprechen soll. Die
Predigten dauern jeweils 15 bis 20 Minuten und sind umrahmt von weiteren er-
wecklichen Liedern und mindestens einmal antwortet die Gemeinde kniend mit
einem sog. ‘Murmelgebet‘, d.h. der leitende Bruder spricht das Hauptgebet, wih-
rend gleichzeitig alle anderen Gemeindeglieder ihre personlichen Gebetsanliegen
halblaut murmelnd vor Gott bringen’3 .

Kennzeichnend fiir die Briidergemeinden ist ihre Distanz gegeniiber aller wis-
senschaftlichen Forschung, allem aufklirerischen Gedankengut und ihre strenge
Gesetzlichkeit. AuBerlich zeigt sich das in dem Gebot fiir Frauen, ihre Haare
nicht schneiden zu lassen und zumindestens in der Versammlung ein Kopftuch
zu tragen sowie keine Hosen anzuziehen. Fiir Ménner ist das Tragen von Kra-
watte und jeglichem Schmuck (Uhr, Ehering) verboten. AuBlerdem sind Alkohol
und Nikotin zu meiden sowie Fernsehen und Theater. Auch die Geburtenkon-
trolle ist untersagt. Fiir einen AuBenstehenden mag dies sehr befremdlich klin-
gen, aber den Mitgliedern der Briidergemeinde ist diese Gesetzlichkeit Hilfe in
der Lebensfiihrung und der Bewahrung ihres Glaubens. Es darf hier allerdings
auch nicht verschwiegen werden, daB sich gerade ein Riickzug in eine strenge
Gesetzlichkeit sehr integrationshemmend auswirkt und letztlich zu schweren
Idel;zit‘atskrisen fiihren kann, wenn diese Normen von auBlen hinterfragt wer-
depct

Weiterhin ist auch nicht zu iibersehen, daB sich in den Briidergemeinden nur
wenige junge Leute finden, sofern ihre Eltern von ihnen nicht eine Teilnahme an
den Versammlungen fordern. Die wenigen iiberzeugten jungen Gemeinschafts-

71 Trotz der irrefiihrenden Bezeichnung ‘Briidergemeinde’ ist der Anteil der Frauen an den Ver-
sammlungen sehr viel hther als der der Minner. Allerdings diirfen sie in der Regel nicht ‘am
Worte dienen‘ und gehdren auch dem Bruderrat nicht an.

72 Vgl. v.a. ‘Gemeinschaftslieder® oder ‘Geistlicher Liederschatz'.
73 Vgl. Springer (wie Anm. 66), S. 14-15.
74 Vgl. Stricker (wie Anm. 14), $.26.
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christen sind allerdings dann oft sehr radikal eingestellt und tendieren hdufig in
Richtung Freikirche’? .

Aber bei aller Kritik an der Gesetzlichkeit der Briidergemeinden mul3 doch
auch zur Kenntnis genommen werden, daB sich in den Brudergemeinden Men-
schen zusammenfinden, die auf viel radikalere und konsequentere Weise versu-
chen, in der Nachfolge Christi zu leben, als dies fiir viele ‘einheimische‘ Christen
zutrifft.

3. Die kirchlich-distanzierten Ru3landdeutschen

Bei aller Auseinandersetzung mit der Beziehung zwischen Aussiedlern und Kir-
chengemeinde darf allerdings auch nicht iibersehen werden, dafl der groBte Teil
jener heute in die Bundesrepublik aussiedelnden RuBlanddeutschen, obwohl er
sich offiziell einer Konfession zugehdorig fiihlt, entweder gar keinen oder nur ei-
nen sehr partiellen Kontakt zu einer Kirchengemeinde sucht.

Dieses ist sicherlich damit zu erkliren, da8 der Altersdurchschnitt der z.Zt.
verstirkt aus den Staaten der ehemaligen UdSSR Ausreisenden immer jiinger
wird, wihrend die bis Mitte der 80er Jahre Ausgereisten schon aufgrund ihres
héheren Alters stirker religios sozialisiert waren’® .

Gerade die religits weniger sozialisierten Aussiedler stellen die Kirchenge-
meinden in der Bundesrepublik und ihre Vertreter aber vor »eine groBe evangeli-
stische Aufgabe«’” . Thnen hat unsere Zuwendung in den néchsten Jahren ebenso
zu gelten, wie denen, die von sich aus zundchst einmal den Weg in unsere Ge-
meinden suchen, denn gerade sie sind es, denen wir in unseren Kirchengemein-
den wirklich eine Heimat geben kinnen, indem wir sie an unseren Glaubensfor-
men partizipieren lassen.

4. Problemanzeigen

Das Verhiltnis der religios sozialisierten Aussiedler zu den Kirchengemeinden
bzw. die Existenz von Briidergemeinden innerhalb der Kirche hat auf besondere
Weise die Pluralitdt der evangelisch-lutherischen Kirche in der Bundesrepublik
Deutschland gezeigt. Diese Pluralitét wird aber durch die sog. Subgemeinden der
Aussiedler auch immer wieder in Frage gestellt, ndamlich dann, wenn es zu keiner
wirklichen Interaktion zwischen Subgemeinde und Gemeinde kommt. Und ins-
besondere auf der kleinst moglichen Ebene, der Ortsgemeinde, zeigt sich hiufig
die in der innerkirchlichen Pluralitit begriindete Spannung, wenn eine fundamen-

75 In einem Gesprich mit einem ca. 30jdhrigen Gemeinschaftschristen sagte mir dieser, er sei
mittlerweile aus der Kirche ausgetreten, weil er die ‘Liberalen® in der Landeskirche nicht mehr
mittragen konne.

76 Vgl. Boll (wie Anm. 60), S. 349.

77 Hans v. Keler, Die aktuelle Verantwortung unserer Kirche fiir Vertriebene und Aussiedler. In:
Die aktuelle Verantwortung unserer Kirche fiir Vertriebene und Aussiedler, hg. v. Ostkirchen-
ausschuf der EKD, Bamberg 1993, S. 7-23, hier S. 23.
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talistische Frommigkeit, die sich in der Tradition als selbstverstindlich bewahrt
hat, und eine durch Anpassung an die MaBstibe der sdkularen Kulturwelt
‘sikularisierte Frommigkeit aufeinandertreffen. D.h. man st6Bt immer wieder an
Grenzen, die keiner zu iiberschreiten sich in der Lage sieht.

Vor dem Hintergrund der Frage nach der Integration von Aussiedlern in un-
sere Kirchengemeinden gilt es deshalb erstens zu beriicksichtigen, daBl die Aus-
siedler mit dem pluralen Erscheinungsbild der Kirche in der Bundesrepublik
nicht vertraut sind. Zweitens erwarten besonders die religiés geprigten RuBland-
deutschen von der Kirche in einer Situation der permanenten Desorientierung
eine Bestitigung ihrer eigenen Werte und Normen und miissen feststellen, dal
die Kirche sich ihnen in einer dhnlichen Weise wie die bundesdeutsche Gesell-
schaft mit ihrem Werte- und Meinungspluralismus darstellt und deshalb nicht zur
Stabilisierung ihrer Identitét beitrigt.

Gemeindepraktische Uberlegungen zur Integration ruBlanddeutscher Aus-
siedler in die Kirchengemeinden der evangelisch-lutherischen Kirche

Der Riickzug in eine religiose Subkultur, der haufig dann erfolgt, wenn es zu kei-
nem Interaktionsgeschehen zwischen Aussiedlern und ‘Einheimischen® kommt,
und der die Aussiedler in Abgrenzung zu einem Pluralismus in Kirche und Ge-
sellschaft den Weg in die Briidergemeinden gehen 14ft, wiirde einer Integration
widersprechen und sowohl die kirchliche als auch die gesellschaftliche Margina-
lisierung der Aussiedler zur Folge haben. Daher muB es Aufgabe der Kirchen
sein, Aussiedlern »in den Kirchengemeinden die Moglichkeit zu geben, am Ge-
meindeleben teilzunehmen«’8 . Es ist im folgenden danach zu fragen, wie diese
Teilnahme sowie die Begegnung und der Dialog zwischen Aussiedlern und
‘Einheimischen in den Kirchengemeinden der evangelisch-lutherischen Kirche
geschehen kann.

Hinsichtlich eines méglichen integrativen Handelns an und mit Aussiedlern
ist besonders die oben detailliert geschilderte Frommigkeit der Aussiedler und
deren Verhiiltnis zu den Kirchengemeinden zu bedenken.

Es ist allerdings darauf hinzuweisen, daB8 die nun aufzuzeigenden Felder und
Méglichkeiten gemeindlichen Handelns nur unter Vorbehalt zu verstehen sind.
Die Kirchengemeinden der evangelisch-lutherischen Kirche sind ebenso zu un-
terschiedlich strukturiert wie auch die Aussiedler in ihrem Verhalten und ihrer
Bereitschaft, am ProzeB der kirchlichen Integration teilzunehmen, als daf hier
verbindliche Handlungsanweisungen zu geben wiren. Desgleichen muB auch
beriicksichtigt werden, daB die Integration von Aussiedlern in die Kirchenge-
meinden hiufig sehr stark von der Zahl der Aussiedler in einer Gemeinde abhén-

78 Wolfgang Lanquillon, Deutsche unter Deutschen. Texte zur Lage der Aussiedler in der Bundes-
republik; epd Dokumentation Nr. 6/85 (1985), S. 72.
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gig ist. Denn wo Aussiedler »in relativer Vereinzelung bodenstindig werden«’?
ist eine Einbeziehung in das kirchliche Leben vor Ort eher moglich, als dort wo
sie in groferen Gruppen ansissig werden.

1. Der Gottesdienst als Mittelpunkt des Gemeindelebens

Der Gottesdienst als der Ort, an dem alle Pluralitit in der Gemeinde zu einer
Einheit zusammengefiihrt wird und an dem Gemeinde sich konstituiert durch die
Gegenwart Christi in Wort und Sakrament, sollte sinnvollerweise der Ausgangs-
punkt aller Integration von Aussiedlern in die Kirchengemeinden sein. Denn der
Gottesdienst ist die Mitte der Gemeinde80 und seiner Gestaltung ist auch unter
Beriicksichtigung der von den Aussiedlern gedufBerten Kritik besondere Auf-
merksamkeit beizumessen8! .

Der Gottesdienst bietet auBerdem in einzigartiger Weise einen Ankniipfungs-
punkt zur Begegnung mit den Aussiedlern in den Kirchengemeinden, weil hier
keine besondere Initiative der Gemeinde im Vorfeld nétig ist. Die oben beschrie-
bene hohe Beteiligung der Aussiedler an den Gottesdiensten und das damit wohl
auch verbundene Wissen um die zentrale Stellung des Gottesdienstes im Leben
der Christen, gilt es deshalb zu nutzen, um Aussiedlern in den Kirchengemeinden
einen Ort der Geborgenheit und der Orientierung, aber auch der Auseinanderset-
zung zu geben.

Das darf aber nicht bedeuten, daB die Gestaltung des Gottesdienstes lediglich
an die mitgebrachten Traditionen der Aussiedler angepaBit wird, wie dieses viel-
fach von den Briidergemeinden gefordert wird. Sondern es kann hier vielmehr
nur um ein Wiedererkennen von Vertrautem und moglicherweise um den Einbe-
zug einzelner Elemente aus einem Gemeinschaftsgottesdienst gehen, um den
Aussiedlern ein Gefiihl von Heimat und Akzeptanz in unseren Gottesdiensten zu
vermitteln und ihnen so das Hineinwachsen in die fiir die Gemeinden der evange-
lisch-lutherischen Kirche iiblichen Gottesdienstformen zu erleichtern. Zu denken
wiire dabei vor allem an die Beteiligung und Einbeziehung von Gemeindeglie-
dern bei den Fiirbittengebeten, wo einzelne zum Teil gruppenspezifische Gebets-
anliegen in Anlehnung an das ‘Murmelgebet der Briiderversammlung vor Gott
gebracht werden konnten und auf diese Weise das Gemeinschaftsempfinden der
Gottesdienstbesucher gestirkt werden konnte. Denn die von den Aussiedlern
héufig beklagte Unpersonlichkeit und Kilte in unseren Gottesdiensten ist eine

79 Keler (wie Anm. 77), S. 22.

80 Das Modell dieser Gemeindekonzeption orientiert sich stark an den Konzepten von Karl-Fritz
Daiber, Der Gottesdienst als Mitte der Gemeindearbeit. In: WiPrKGes 69. Géttingen 1980, S.
74-90 und Christian Maller, Gottesdienst als Gemeindeaufbau. Ein Werkstattbericht, 2. Aufl.
Géttingen 1990.

81 Vgl. Wolfhart Pannenberg, Systematische Theologie. Bd. 3 Géttingen 1993, S. 404 und Wolf-
gang Huber, Kirche. 2. Aufl. Miinchen 1988, S. 101 ff, der den Gottesdienst als Grundgeschehen
einer konziliar verfaBten Gemeinde definiert.
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Kritik an der zentralen Feier der Gemeinde, die es zu beriicksichtigen gilt. For-
men des gemeinschaftlichen Gebetes konnten diese Kritik zumindest ansatzweise
aufnehmen.

Eine andere Moglichkeit, dem Vorwurf der oben erwihnten Anonymitit zu
begegnen, wire einerseits eine Form der Kommunikation nach Beendigung des
Gottesdienstes und andererseits ein gemeinsames Singen vor Beginn des Got-
tesdienstes, wie dieses auch in der Briiderversammlungen tiblich ist. Hier wire
insbesondere mit dem neu erschienenen Gesangbuch ein guter Ankniipfungs-
punkt gegeben.

AuBerdem gilt es sowohl hinsichtlich des vermiiten Gemeinschaftsgefiihls
aber auch in bezug auf die sprachlichen Defizite der Aussiedler ein besonderes
Gewicht auf die eucharistische Feier im Gottesdienst zu legen. Denn insbeson-
dere hier ist die Einheit von Aussiedlern und ‘Einheimischen‘ in dem gottes-
dienstlichen Geschehen in der Einheit des Leibes Christi symbolisch erfahrbar.

Bei alledem wird es aber von entscheidender Bedeutung sein, da auch bei
den ‘Einheimischen‘ eine Bereitschaft besteht, sich auf Neues und Ungewohntes
einzulassen. Wenn aber das Ziel von Integration auf einem wechselseitigen Lern-
prozeB und der Auseinandersetzung mit dem anderen beruht, dann ist diese Be-
reitschaft unbedingt von Noten, und es wird darauf ankommen, den
‘einheimischen‘ Gemeindegliedern dieses bewufBt zu machen.

Eine andere Aufgabe, die sich hinsichtlich eines gemeinsamen Gottesdienstes
von Aussiedlern und ‘Einheimischen® stellt, ist die Gestaltung der Predigt. Der
Beachtung der homiletischen Situation wird hier besonderes Gewicht zukommen
miissen, zumal die Erwartungen der Aussiedler an die Predigt, wie oben gezeigt,
vielfach génzlich andere sind als die der ‘einheimischen‘ Gemeindeglieder. Ei-
nerseits konnen und diirfen die Erwartungen der Aussiedlern nicht einfach auBer
acht gelassen werden, zumal wenn sie, wie hiufig zu beobachten, den groBten
Teil der Gottesdienstbesucher stellen, andererseits wiirde eine nur auf die Aus-
siedler bezogene Predigt aber auch dem Anspruch widersprechen, Gottesdienst
fiir die ganze Gemeinde gestalten zu wollen, und es bestiinde die Gefahr, daB die
‘einheimischen‘ Gottesdienstbesucher sich von der Feier des Gottesdienstes
zuriickziehen.

Aber auch wenn der Gottesdienst der Ort ist, an dem sich die Gemeinde als
»Gemeinde von [Schwestern und; d. Verf.] Briidern«®? konstituiert, so existiert
Gemeinde doch vor allem »auch im Alltag der Welt«83 , und es ist nun exempla-
risch danach zu fragen, welche Formen und Méglichkeiten fiir die Integration der
Aussiedler in das Gemeindeleben dienlich sind.

82 August Burgsmiiller u. Rudolf Weth, Die Barmer Theologische Erklirung. Einfiihrung und
Dokumentation. 4. Aufl. Neukirchen-Vluyn 1984, S. 36.

83 Pannenberg (wie Anm. 81), S. 404.
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2. Das Gemeindeleben

Die Integration von ruBlanddeutschen Aussiedlern in die Bundesrepublik
Deutschland und damit auch in die evangelisch-lutherische Kirche ist nur in der
Begegnung und Interaktion zwischen Aussiedlern und ‘Einheimischen‘ moglich.
Denn nur die Kommunikation mit ‘Einheimischen® ermoglicht es den Aussied-
lern, in einer Phase der Auseinandersetzung die Spannung zwischen mitgebrach-
ten Werten und Formen religiosen Lebens und dem in der Bundesrepublik Vor-
gefundenem aufzuldsen und das eigene SelbstbewuBtsein zu stirken. Darum wird
es bei der Integration in das Gemeindeleben darauf ankommen, Aussiedler zur
Teilnahme an Gruppen in der Gemeinde zu motivieren, in denen Interaktion
moglich ist. Dabei gilt es aber zu beriicksichtigen, daB Aussiedler nur sehr
schwer soziale Beziehungen zu anderen aufbauen und sehr zuriickgezogen leben.
AuBerdem ist ihnen ein ausdifferenziertes Gemeindeleben zunichst einmal unbe-
kannt, so daf selbst stark religids gebundene Aussiedler nur selten von sich aus
Gemeindeveranstaltungen besuchen. Fiir die Gemeindepraxis bedeutet dies, daBl
die Initiative zur Integration zunéchst einmal von der Gemeinde selbst ausgehen
muB und die Aussiedler am besten personlich zur Teilnahme an Gemeindeveran-
staltungen eingeladen werden missen, denn durch allgemeine Veranstaltungs-
hinweise in Gemeindeblittern oder Abkiindigungen fiihlen Aussiedler sich nur
selten angesprochen. Konkret kann dies durch einen Hausbesuch bei den Aus-
siedlern durch ein Mitglied eines Besuchskreises oder den vor Ort zustdndigen
Seelsorger geschehen.

Ein solcher Besuch dient aber nicht nur dem ‘Hineinholen® in die Gemeinde,
sondern ist auch fiir die sog. »nachgehende Begleitung«®* der Aussiedler von
besonderer Bedeutung.

Mit dem Stichwort ‘nachgehende Begleitung* ist ein Arbeitsfeld fiir die Inte-
gration von Aussiedlern angezeigt, das in der Regel von einzelnen ehrenamtli-
chen Mitarbeitern oder Besuchsdiensten der Kirchengemeinde iibernommen
wird. Die Haushalterschaftsarbeit bietet deshalb besondere Chancen einer konti-
nuierlichen und regelmiBigen Begleitung der Aussiedler und fordert zudem die
Kommunikation zwischen Aussiedlern und ‘Einheimischen‘. Um allerdings einer
einseitigen Betreuung vorzubeugen, wire es wiinschenswert, daB auch bereits
langer in den Kirchengemeinden wohnende Aussiedler in eine solche Besuchs-
dienstarbeit eingebunden werden.

84 Wolfgang Lanquillon, Voneinander lernen. Gedanken zur kirchlichen Eingliederung der Um-
siedler. In: epd Dokumentation Nr. 1/89, (1989), S. 2-6,, hier S. 5; Nachgehende Begleitung be-
deutet die Aussiedler auch dann noch zu betreuen, wenn sie 6ffentliche Einrichtungen verlassen
haben und bereits in einer eigenen Wohnung leben und damit nicht mehr von einem Netz dia-
konischer und anderer gemeinniitziger Einrichtungen umgeben sind. Denn gerade nach Ab-
schluB der formalen Integration werden nun die durch die Um- und Desorientierung ausgeldsten
psycho-sozialen Probleme der Aussiedler virulent.
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Obwohl die Mitarbeit von Laien in den Besuchskreisen von grofier Bedeu-
tung fiir den Erfolg der Einbeziehung von Aussiedlern in das Gemeindeleben ist,
darf aber auch nicht unterschétzt werden, daB fiir die Bereitschaft der Aussiedler,
sich am Gemeindeleben zu beteiligen, der personliche Kontakt zu der Person des
Pastors bzw. der Pastorin ebenfalls auBerordentlich wichtig ist. Dieses ist mit
dem starken AutorititsbewuBtsein der Aussiedler in Zusammenhang zu bringen.
AuBerdem kommt dem Pastor bzw. der Pastorin auch hinsichtlich der Seelsorge
an Aussiedlern eine wichtige Funktion zu.

2.1. Seelsorge an Aussiedlern

Der Seelsorger bzw. die Seelsorgerin muf} sich der Bedeutung des Glaubens fiir
das psychische Befinden bei stark religits sozialisierten Aussiedlern ebenso wie
der sehr fundamentalen Frommigkeit bewuft sein. Neuere Seelsorgekonzeptio-
nen werden ihm bzw. ihr deshalb oftmals keine Orientierung bieten kénnen. Er
bzw. sie wird im Seelsorgegesprich mit einem Aussiedler(-in) hiufig Gefiihlen
der fehlenden Akzeptanz in der Gesellschaft mit dem unmittelbaren Zuspruch der
Zuwendung Gottes im Christusgeschehen begegnen miissen. Gefiihle der Verun-
sicherung und Schwiche wird er bzw. sie durch das Vertrauen auf die beglei-
tende Gegenwart Gottes zu relativieren haben sowie Zukunftsidngsten mit der
Hoffnung des Evangeliums den bedrohenden Charakter nehmen miissen.

2.2. Tauf- und Konfirmandenunterricht

Eines der wichtigsten Anliegen vieler Aussiedler ist bereits kurz nach dem ersten
Kontakt mit einer Kirchengemeinde die Taufe bzw. die Konfirmation. Denn viele
der insbesondere unter 65jihrigen Aussiedler sind bisher weder getauft noch
konfirmiert. Dieses ist z.T. durch den immer noch anhaltenden Mangel an ordi-
nierten Pastoren in der ehemaligen UdSSR zu erklédren, wodurch viele Glaubige
nicht die Moglichkeit hatten, sich oder ihre Kinder taufen bzw. konfirmieren zu
lassen.

Obwohl allerdings gerade hinsichtlich der Konfirmation theoretisch kein
Handlungsbedarf bestehen mag, ist es aber sinnvoll, dem Begehren der Aussied-
ler zu entsprechen, da Taufe und Konfirmation fiir die Aussiedler in engem Zu-
sammenhang mit ihrer deutschen Identitiit stehen und die Stabilisierung dieser
Identitit in bezug auf den Integrationsverlauf auBerordentlich wichtig ist.

Da nun aber die Aussiedler schon allein aus Altersgriinden nicht am iiblichen
Konfirmandenunterricht der Kirchengemeinden teilnehmen konnen, miissen hier
spezielle Formen des Erwachsenenunterrichts angeboten werden. Wo allerdings
nur eine Unterweisung im Kleinen Katechismus stattfindet, auch wenn dieses
dem Bediirfnis der Aussiedler entspricht, werden sicherlich Chancen und Mog-
lichkeiten vertan. Der Tauf- und Konfirmandenunterricht fiir Aussiedler sollte
deshalb nach Méglichkeit so konzipiert sein, daB sich den Aussiedlern hier auch
etwas von der pluralen Wirklichkeit der Kirche erschlieBt. Es sollten neben der
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biblischen und katechetischen Unterweisung auch Fragen des kirchlichen und
gesellschaftlichen Lebens im Unterricht Beachtung finden. Da bei der Vermitt-
lung einzelner Unterrichtsinhalte und -ziele aber hdufig Hindernisse aufgrund
fehlender Sprachkenntnisse entstehen, sind hier verstirkt visuelle Medien einzu-
setzen83 .

Jugendliche Aussiedler sollten allerdings, sofern sie im gleichen Alter wie die
einheimischen Jugendlichen sind und die deutsche Sprache gut genug beherr-
schen, am iiblichen Konfirmandenunterricht der Gemeinde teilnehmen.

2.3. Gemeindeveranstaltungen

Wie oben gezeigt, sollten Aussiedler vor allem aus Griinden der Interaktion und
Kommunikation zur Teilnahme an Kreisen in den Gemeinden ermutigt werden.
Dies bedeutet, daf, sofern es aus sprachlichen Griinden moglich ist, versucht
werden sollte, die Aussiedler in das breite Spektrum der Gemeindeveranstaltun-
gen fiir alle Alters- und Zielgruppen einzubeziehen.

Exemplarisch seien hier zwei Moglichkeiten aus der Erwachsenenbildung
und der Gemeinwesenarbeit genannt. Wenn in der Gemeinde ein Bibelkreis exi-
stiert, wire es wiinschenswert, die Aussiedler hieran zu beteiligen, zumal solche
Kreise, wie oben bereits angedeutet, eine groBere Anziehungskraft auf Aussied-
ler ausiiben als Kreise, in denen der Weltbezug des Glaubens stirker betont wird.
In einem Bibelkreis wire es moglich, daB Aussiedler und ‘Einheimische® durch
eine gemeinsame themenzentrierte Arbeit miteinander ins Gesprich kommen und
es in der Verkniipfung von Bibeltext und personlicher Geschichte zu einer kriti-
schen Auseinandersetzung mit den eigenen Werten und Traditionen kommt.
Allerdings soll hier auch nicht die oben erwihnte Schwierigkeit solch
‘gemischter® Bibelkreise relativiert werden. Das Gelingen einer solchen Veran-
staltung ist deshalb mit viel Riicksichtnahme und Einfiihlungsvermogen verbun-
den. Unter Umstéinden kann auch eine Zusammenarbeit mit einem Vertreter der
Aussiedler bereits wihrend der Vorbereitung sinnvoll sein.

Eine andere Form der Einbeziehung von Aussiedlern in das Gemeindeleben
ist in der Gemeinwesenarbeit moglich. Aussiedler sind heute anders als in friihe-
ren Jahren z.B. in zunehmendem MaBe von Arbeitslosigkeit betroffen. Hier wiire
also ein Ankniipfungspunkt fiir eine Einbeziehung von Aussiedlern in eine in der
Gemeinde moglicherweise existierende Arbeitsloseninitiative gegeben. Es
konnte nicht nur die durch Arbeitslosigkeit verstirkte Isolation der Aussiedler
durchbrochen werden, sondern die Begegnung von arbeitslosen Aussiedlern und
‘Einheimischen® konnte auch dazu beitragen, Vorurteile abzubauen. Aullerdem

85 Hier hat sich ein von Dieter Grimmsmann, Aussiedlerpastor der ev.-luth. Landeskirche Hanno-
ver, entwickeltes und erprobtes Curriculum fiir den Kofirmandenunterricht mit erwachsenen
Aussiedlern, das sich iiber einen Zeitraum von sechs Monaten erstreckt, als eine erfolgreiche
Arbeitsform erwiesen.
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wiirde den Aussiedlern auf diese Weise etwas von der Verflechtung kirchlicher
und gesellschaftlicher Problematiken zugénglich, und eine Reflexion der bisher
geiibten strengen Trennung von Kirche und Gesellschaft wire moglich.

Die vorgeschlagenen Mdglichkeiten, wie Aussiedler in das Gemeindeleben
einbezogen werden konnen, setzen neben der Bereitschaft der Aussiedler selbst
dieses auch zu wollen vor allem eine Bereitschaft zur Offnung und Akzeptanz
von den ‘einheimischen‘ Gemeindegliedern voraus. Dazu ist es notwendig, Aus-
siedler iiberhaupt erst einmal als Geschwister im Glauben wahrzunehmen und als
Glieder ein und derselben Gemeinde kennenzulernen. Konkret bedeutet dies, daB
es Moglichkeiten der Begegnung und des Kennenlernens auch auflerhalb des Ge-
meindealltags geben muB. So konnten z.B. Gemeindeveranstaltungen organisiert
werden, in deren Rahmen die ‘einheimischen‘ Gemeindeglieder iiber die Ge-
schichte, die Motive und Erwartungen und die Situation der Aussiedler infor-
miert werden. Wichtig wire es, dall bei solchen Veranstaltungen die Aussiedler
auch selbst zu Wort kommen, da nur so den ‘Einheimischen‘ die Problematik am
eindriicklichsten nahegebracht werden kann. Nur das personliche Kennenlernen
hilft Uberzeugungen und Vorurteile zu relativieren und abzubauen. Kontakte, die
hier gegebenenfalls zwischen Aussiedlern und Einheimischen entstehen, konnen
moglicherweise wiederum zum Ansatzpunkt fiir die Integration in Gemeinde-
gruppen werden.

2.4. Raum fiir eigene Tradition

Obwohl Aussiedler vielerorts regelméBig am Gottesdienst der Ortsgemeinde teil-
nehmen und z.T. auch in das Gemeindeleben einbezogen sind, entstehen hiufig
Briidergemeinden und damit verbunden auch spezielle Angebote nur fiir Aus-
siedler (Bibelkreise, Chire, Kindergottesdienst) innerhalb einer Ortsgemeinde.

Die Existenz von Briidergemeinden und der in Abhéngigkeit zu ihr entstehen-
den Aussiedlergruppen widersprechen zwar im Ansatz dem Ziel der gewiinsch-
ten Integration der Aussiedler und stellen nicht selten ein groBes Konfliktpoten-
tial in den Gemeinden dar, sind aber unter Beriicksichtigung der Pluralitit der
Kirche zu respektieren und in gewissem Umfang zu unterstiitzen36 , sofern sie als
spezifische Angebote fiir Aussiedler wieder in die Gemeinde hineinfiihren und
auf die gemeinsame Mitte, den Gottesdienst ausgerichtet sind.

AuBerdem sind die Angebote der Briidergemeinde auch in gewisser Weise
fiir den ProzeB der Integration sinnvoll, da die Pflege mitgebrachter Traditionen
die personliche Identitit der Aussiedler in einem ProzeB der Auseinandersetzung
und Umorientierung zu stabilisieren vermag und es ihnen so hdufig erst ermog-
licht wird, sich auf Fremdes einzulassen.

86 g’gl. EKD Information. Arbeit mit Aussiedlern, hg. v. Kirchenamt der EKD. Hannover 1991, S.
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Um die Briidergemeinde an das Gemeindeleben zu binden, ist es empfehlens-
wert besonders auf struktureller Ebene in stindigem Kontakt mit Vertretern der
Briidergemeinde zu sein. Zu denken wire dabei z.B. an eine Mitarbeit im Kir-
chenvorstand oder im Gemeindebeirat.

2.5. Lernen von den Aussiedlern

AbschlieBend bleibt zu sagen, daB die Integration von Aussiedlern in die Kir-
chengemeinden der evangelisch-lutherischen Kirche ein langer und wohl auch
nicht immer leichter ProzeB sein wird, der von beiden Seiten, Aussiedlern und
‘Einheimischen®, viel Geduld und Entgegenkommen erfordert. Oft wird schon
das eintriichtige Nebeneinander von Briidergemeinde und Ortsgemeinde als vor-
ldufiges Ergebnis aller Bemithungen um Integration betrachtet werden miissen.

Wo es aber iiber das bloBe Nebeneinander hinaus zu Begegnung und Dialog
mit den Aussiedlern in unseren Kirchengemeinden kommt, da werden auch wir
nicht unveréndert bleiben. Denn durch die Prisenz der Aussiedler in unseren
Gemeinden ergeben sich auch fiir uns so manche Ansatzpunkte zum Nachdenken
iiber unseren Glauben. So wird z.B. die Ernsthaftigkeit und Entschlossenheit der
Aussiedler, trotz aller Anfechtung und Bedrohung an ihrem Glauben festzuhal-
ten, zum Nachdenken dariiber anregen, wie es denn um unsere Entschiedenheit
im Glauben bestellt ist.

AuBerdem werden wir uns fragen miissen, ob denn nicht auch unsere Formen
der Frommigkeit, die uns als heute selbstverstdndlich und allgemein giiltig er-
scheinen, nicht nur ein Produkt unserer Zeit und Geschichte sind und damit hin-
terfragbar bleiben miissen. Denn die Begegnung mit Aussiedlern zeigt uns klar
und deutlich, wie vielfiltig der christliche Glaube sich artikulieren kann und daB3
unsere Art zu glauben nicht die einzig giiltige sein kann, sondern daB gerade die
durch die Aussiedler angezeigte Pluralitat der Glaubensformen zum Wesen unse-
rer Kirche gehort.

»Denn wie der Leib einer ist und doch viele Glieder hat, alle Glieder des
Leibes aber, obwohl sie viele sind, doch ein Leib sind: so auch Christus«
(1. Korinther 12,12)
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Die Bedeutung der surinamischen Einwanderung in die Nie-
derlande fiir die Europiisch-Festlindische Briider-Unitit

1. Ein personliches Vorwort

Meine Frau und ich haben die letzten acht Jahre bis zum Oktober 1994 in den
Niederlanden gearbeitet und zwar in Gemeinden der Briider-Unitit, denen haupt-
sdchlich Einwanderer aus dem karibischen Kulturkreis, aus Surinam angehor-
ten! . Dieser Arbeit der Briider-Unitit gilt mein heutiger Vortrag. Ich méchte
aber gerne eine personliche Vorbemerkung machen:

Wir haben gelernt, da man als ‘weier’ Mitarbeiter in einer ‘schwarzen'
Gemeinde stark gefihrdet ist; gefihrdet durch die europiische Geschichte des
Kolonialismus, der Superioritdt und des Rassismus. Es ist darum nicht ohne
Probleme, daB ich heute alleine hier vor ihnen stehe und auch keine Zeit hatte,
meinen Vortrag noch von einem Surinamer lesen zu lassen. Wir haben als weiBe
Européer so viele Jahrhunderte Erfahrung, iiber Menschen anderer Kultur zu
sprechen und zu schreiben, aber viel weniger, mit ihnen zu sprechen oder gar auf
sie zu horen; darum stehe ich mit diesem Vortrag auf gefidhrlichem und wackli-
gem Boden.

Unter diesem Vorbehalt trage ich meine Gedanken vor zum Thema: ‘Die Be-
deutung der surinamischen Einwanderung in die Niederlande fiir die Europdisch-
Festldndische Briider-Unitét*.

2. Einleitung

»Und so wissen auch wir, da8 die vermutliche Zeit der Heiden, der ganzen Nationen
noch nicht ist, wenn wir auch nicht auf's bevorstehende Reich des Heilands sehen
wollen. Vielleicht, wenn alle die Lande, darinnen die Christen itzo wohnen, ganz
wieder zu Heidentum worden sind, alsdann wird die Stunde von Afrika, Asia und
Amerika kommen, in die Nationen hinein, in die unzihlbare[n] Nationen, da man da-
vor erschrickt, wenn man manchmal dran denkt, und da sich kein Mensch einen Kon-
zept davon macht, wer nicht dagewesen ist, obgleich ihrer auch viel tausend und
abertausend von den Christen massakriert worden«? .

Dieses Zitat des Grafen Nikolaus Ludwig von Zinzendorf von der Zeister
Synode im Jahre 1746 hat prophetische Bedeutung fiir die okumenische Gemein-
schaft der Kirchen in der Welt. Denn es ist ja in der Tat so, daB sich der Schwer-
punkt der Kirche Christi inzwischen auf der siidlichen Halbkugel der Erde befin-

1 Surinam ist der heutige Name der ehemals niederléndischen Kolonie ‘Niederléindisch-Guyana‘.
Gemeinsam mit den Nachbarliandern ‘Franzésisch-Guyana’ und *Guyana’ (ehemals britisch) liegt
Surinam auf dem siidamerikanischen Kontinent im Norden Brasiliens. :

2 ]Z‘St‘! nach Nikolaus Ludwig von Zinzendorf, Texte zur Mission, hg. von Helmut Bintz. Hamburg

9, 8. 98.
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det, wihrend Europa, so konnte man sagen, ‘ganz wieder zu Heidentum* werden
konnte. Die Briider-Unitét hat das als eine kleine weltweite Kirche am eigenen
Leibe erfahren diirfen. 79% unserer Mitglieder leben heute in Afrika und in der
Karibik. Aber diese Statistik sagt noch nicht die ganze Wahrheit. Denn in den
Kirchenprovinzen des nordlichen Amerika, GrofBbritanniens und der européisch-
festldndischen Provinz, leben ebenfalls ‘schwarze® Gemeindeglieder und gibt es
‘schwarze‘ Gemeinden? .

So besteht nach den statistischen Angaben unserer Kirchenleitung die Euro-
pdisch-Festlindische Briider-Unitdt aus 7502 Mitgliedern in Deutschland (alte
und neue Bundesldnder), aber 15.145 Mitgliedern in den Niederlanden. Obwohl
keine Statistik nach ethnischer Herkunft gefiihrt wird, kann man davon ausgehen,
daB von den letzteren nicht mehr als 500 ‘weil‘ sind, also urspriinglich hollindi-
scher Herkunft. Wie es dazu gekommen ist und was das fiir die Briider-Unitit in
den europdischen Lindern bedeutet, dariiber will ich ihnen einige noch sehr vor-
ldaufige Gedanken vorlegen.

Um die Bedeutung der Masseneinwanderung aus Surinam in die Niederlande
fiir die Briider-Unitét in Europa ermessen zu konnen, miissen wir zunichst die
Situation der Europdisch-Festldndischen Briider-Unitidt nach dem Zweiten Welt-
krieg kurz betrachten und dann die Bedeutung der Briidergemeine in Surinam
schildern.

3. Die Lage der Briider-Unitiit in Europa nach dem Zweiten Weltkrieg

Zur Lage der Briider-Unitét nach dem Zweiten Weltkrieg schreibt Werner Kess-
ler:

»Der Zusammenbruch des nationalsozialistischen Staates und die daraus hervorge-

hende Teilung Deutschlands in die vier Besatzungszonen im Jahre 1945 und die

Neubildung des jetzigen Polnischen Staates hatten zur Folge, daB sowohl die

Diaspora-Arbeit4 jenseits der Oder als alle schlesischen Gemeinden (auBler Niesky,

das westlich der Gorlitzer NeiBe liegt) ausgeldscht wurden«® .

Die Gebiete, die fiir die Arbeit der Briidergemeine hier verloren gingen, ge-
horten zu ihren bedeutendsten. Durch diese Verluste und die sich anschlieBende
Fluchtbewegung aus den Ostgebieten hat sich der Schwerpunkt der Briiderge-
meinarbeit weit nach Westen verschoben. Hierzu nochmals Kessler: »Durch die
weitere Absperrung der Grenze zwischen den beiden Deutschlanden wurde die

3 Der Begriff ‘schwarze Gemeinden® ist eine Ubersetzung aus dem niederléindischen und in
Deutschland - so habe ich gelernt — ungebriuchlich. Er meint: Gemeinden, deren Mitglieder
hauptsichlich Einwanderer aus afrikanischen, karibischen oder asiatischen Lédndern sind.

4  Der Begriff ‘Diasporaarbeit’ meint in der Briidergemeine nicht die Arbeit unter protestantischen
Minderheiten in katholischem Gebiet, wie oft in der lutherischen Kirche, sondern »Erweckung
und Sammlung lebendiger Christen innerhalb der Kirchen, welcher Art sie auch sind« (so Wer-
ner Kessler, Die Evangelische Briidergemeine im deutschen Raum von der Entstehung Herrn-
huts an bis heute. In: Unitas Fratrum (1975), S. 79).

5 "Ebd. 8 87f
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deutsche Unitét tatséchlich in zwei Distrikte geteilt. [...] Im westlichen Distrikt
ist die Zahl der Mitglieder stark gewachsen«®.

Gemeinden wie die in Nordrhein-Westfalen und Bad Boll, aber auch die Be-
reichsgemeinde Hamburg haben ihre heutige Gestalt ganz wesentlich dieser
Situation zu verdanken. In Neugnadenfeld (in der Grafschaft Bentheim) griinde-
ten Fliichtlinge gar eine neue Ortsgemeinde. So wire schon hier zu berichten
iber die Bedeutung von Flucht- und Wanderungsbewegungen fiir die heutige
Gestalt der Briider-Unitét in Deutschland. Uns ist diese Verschiebung nach We-
sten noch einmal deutlich geworden, als wir nach der Vereinigung Deutschlands
feststellten, daf3 Herrnhut seine geographisch zentrale Lage verloren hat und in
eine extreme Randlage geraten ist, die nur durch die Wiederentdeckung noch
bestehender Gemeinschaften des briiderischen Diasporawerkes in Estland ein
wenig relativiert wird.

Aber die Briider-Unitét in Europa war ja eigentlich nie eine deutsche Kirche.
Immer gab es neben den selbstindigen Provinzen in Tschechien (seit 1862) und
dem Vereinigten Konigreich und Irland Gemeinden in den Niederlanden (Zeist
und Haarlem) sowie Dénemark (Christiansfeld). Weiter bestand Diasporaarbeit
in der Schweiz und in Schweden. Dal} allerdings die Mehrheit der Mitglieder
unserer Provinz auBerhalb Deutschlands lebt, ist eine neue Entwicklung und hat
seine Ursache in der surinamischen Einwanderung in die Niederlande. Wihrend
im Osten alte Arbeit beendet wurde, schenkte Gott uns weit im Westen neue
Geschwister, deren Kommen wir nicht erwartet hatten. Die Viter und Miitter
waren einmal mit dem Evangelium zu ihnen gegangen. Nun sind sie zu uns ge-
kommen und stellen die Briider-Unitéit in Europa vor ganz neue Aufgaben und
Herausforderungen.

4. Die Bedeutung der Briidergemeine in Surinam

Um die Arbeit der Briidergemeine mit den Einwanderern aus Surinam und deren
Bedeutung fiir die Briider-Unitit in Europa zu verstehen, ist es unerldBlich einen
kurzen Blick auf die Geschichte der Briidergemeine in Surinam zu werfen. Un-
sere Fragestellung dabei ist: welches Bild der Briidergemeine bringen unsere
Geschwister mit in die Niederlande’ ?

Surinam ist im Jahre 1735 das zweite Land, in das Missionare aus Herrnhut
kommen. 1732 hatte es in St. Thomas begonnen. Die ersten Briider aus Herrnhut

6 Ebd. S. 88.

7 Esistim Rahmen dieses Vortrages nicht moglich, der Geschichte und Bedeutung der Briiderge-
meine in Surinam auch nur annihernd gerecht zu werden.Ich greife fiir diese begrenzte Darstel-
lung im Wesentlichen zuriick auf: J.J. van Capelleveen, De protestantse kerken in Suriname. In:
Suriname — land met vele gezichten. Kampen 1991 (ommekeer-reeks 2), S. 25-33
Fiir eine genauere Schilderung der Geschichte der Briidergemeine in Surinam s. Hartmut Beck,
Briider aus vielen Vélkern. Erlangen 1981 oder: Onderweg van afhankelijkheid naar zelfstan-
digheid — 250 jaar Hernhutterzending in Suriname 1735-1985, zusammengestelt von J. Fontaine.
Paramaribo 1985.
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hatten in Surinam den Auftrag: »[...] bei der ordentlichen Arbeit zu sehen, ob
unter den Wilden (will sagen ‘den Indianern‘) und Mohren (will sagen ‘den aus
Afrika verschleppten Sklaven®) etwas fiir den Heiland zu gewinnen sei«3 .

Von den beiden hier genannten Gruppen hat die Briidergemeine vor allem un-
ter der zweiten, den aus Afrika verschleppten Sklaven, sowie unter den Marrons
— denen, die vor der Sklaverei in den Urwald fliehen konnten und sich dort ei-
gene Stammesverbinde aufbauten — Anhidnger gewinnen konnen. Die Nach-
kommen sowohl der Sklaven als der Marrons werden heute Kreolen genannt?
und aus ihnen rekrutiert sich der gréBte Teil der Briidergemeine in Surinam!0 .
Unter diesen Bevolkerungsgruppen entwickelte sich die Briidergemeine vor
allem in der Zeit der Emanzipation zu einer wahren Volkskirche. Hartmut Beck
berichtet in seiner Missionsgeschichte, daB am 1. Juli 1863, dem Tag der Ab-
schaffung der Sklaverei in der Kolonie Surinam, von den 33621 befreiten Skla-
ven 18830 zur Briidergemeine gehorten und weitere 8600 als Taufkandidaten
gezihlt wurden!! . Obwohl in der kommenden Zeit die romisch-katholische
Kirche die Briidergemeine an Mitgliedern iiberfliigelte, ist im BewuBtsein vieler
Surinamer die Briidergemeine immer die Volkskirche Surinams geblieben. Sie ist
heute nach der romisch-katholischen Kirche die zweitgréfite christliche Kirche
im Land!2 .

Volkskirche ist die Briidergemeine in mehrfachem Sinne:

Zuerst wegen ihrer historischen Bedeutung fiir die Entwicklung und Kultur
Surinams. Jean van Capelleveen schreibt in seinem Artikel ‘De protestantse
kerken in Suriname‘: »Eigentlich ist die Geschichte des Landes so eng mit der
Geschichte dieser Kirche (lies Briider-Unitit) verbunden, daB die zwei kaum
auseinander zu halten sind«!3 .

Dabei spielt es eine grofie Rolle, dal die Briidergemeine die erste und lange
Zeit einzige Kirche war, die sich der Sklaven annahm. Zur Haltung anderer Kir-
chen gegeniiber den Sklaven, noch einmal van Capelleveen:

8 Zit. nach: Beck (wie Anm. 7), S. 74 (Bemerkungen in Klammermn J.W.).
9 Ebd. 8. 207.

10 Seit 1873 kommen Kontraktarbeiter nach Surinam aus Indien, Indonesien (Java) und aus China.
Sie sind bis heute nur zu einem geringen Teil Christen. Die Briidergemeine hat eigene Gemein-
den fiir diese Bevolkerungsteile. Zu den Kontrakarbeitern s. W. Nordegraaf u. M.A. van Grun-
sven, Suriname (Landenreeks). Amsterdam, 's Gravenhage, Brussel 1993, S. 9 f. Zu den
;Missionsgemcinden‘ in der Briidergemeine in Surinam s. van Capelleveen (wie Anm. 7), S. 32

11 Beck (wie Anm. 7), S. 207.

12 Nordegraaf u. van Grunsven (wie Anm. 10), S. 73 sagen, daB die protestantischen Kirchen in
Surinam gemeinsam 19% der Bevolkerung umfassen. Dabei ist zu bedenken, daB nur etwa 37%
der Bevolkerung Christen sind, andere Religionen sind der Hinduismus, der Islam und ein
Komplex ‘animistischer® Religionen. (s.a. J.J. van Capelleveen, ‘Andersgelovigen in Suriname’.
In: Suriname — land met vele gezichten. Kampen 1991, S. 41-55.

13 Capelleveen (wie Anm. 7), S. 31 (Ubersetzung J.W.).
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»Seit 1668 gab es (in Surinam) eine reformierte Gemeinde. Die Pfarrer [...] waren
verantwortlich fiir die pastorale Sorge fiir die Weilen. Die umherziehenden indiani-
schen Vilker und die afrikanischen Sklaven der Plantagenbesitzer waren nicht in ih-

rem Blickfeld. Wer sich trotzdem um deren geistliches Los kiimmerte, konnte mit ih-

rem Widerstand rechnen«!4 .

AuBer der Verkiindigung im engeren Sinne errichteten die Herrnhuter Schu-
len fiir die Kinder der Sklaven, studierten ihre Sprache, das ‘Sranantongo‘, und
bauten spiter auch eine medizinische Versorgung fiir die Marrons im Urwald
auf. Noch heute ist das Schulwerk der Briidergemeine neben den offentlichen
und den katholischen Schulen eine der Siulen, auf denen schulische Erziehung in
Surinam ruht. Im unwegsamen Urwald nimmt die Briidergemeine oft als einzige
Institution Aufgaben wie Erziehung und medizinische Versorgung wabhr.

Das bringt uns zum zweiten Aspekt der Briidergemeine in Surinam als
Volkskirche.

»Man hat von der Briidergemeine gesagt, sie sei eine 'Kirche mit einem Wasserkopf';

dies im Bezug auf all die missionarischen und diakonischen Aktivititen und Verant-

wortungsbereiche, die sie neben ihrer direkten seelsorgerlichen Arbeit auf sich ge-

nommen hat«!3 .

Das bezieht sich auBer auf das Schulwerk und die genannte medizinische
Versorgung im Urwald, auf ein Krankenhaus!®, Kinderheime und Kindergirten,
Altersheime und die Arbeit der Stadtmission Paramaribo mit Géstehaus, Tee-
stube, Buchhandlung, Radiostudio und Evangelisationsarbeit.

Ein letzter Aspekt der Priasenz der Briidergemeine im offentlichen Leben Su-
rinams ist die Firma ‘Kersten & Co*.

Aus der Notwendigkeit des ‘tentmaking-ministry‘ im .18. Jahrhundert ent-
stand 1768 die Schneiderei von Christoph Kersten. Heute ist die der weltweiten
Briider-Unitéit gehorende Firma ein weitverzweigtes Unternehmen, deren auffil-
ligster Bestandteil im Stadtbild Paramaribos das gleichnamige Kaufhaus ist!7 .

All diese Aspekte des Lebens der Briidergemeine in Surinam habe ich nicht
genannt zur hoheren Ehre unserer Kirche, sondern um deutlich zu machen, wel-
che Erwartungen surinamische Christen an ihre Kirche haben. Dazu kommt, daB
das kirchliche Leben der Briidergemeine auch das Stadtbild und die Kultur Suri-
nams stark geprégt hat. So gibt es in Paramaribo mehr als zehn Kirchengebdude

14 Ebd. 8. 25 (Ubersetzung J.W.).
15 Ebd. S. 31 (Ubersetzung J.W.).

16 Das Diakonessenziekenhuis Paramaribo wird gemeinsam mit anderen protestantischen Kirchen
unterhalten.

17 8. Onderweg (wie Anm. 7), S. 37-41 und S. 111-114.
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der Briidergemeine, und Gebrduche dieser Kirche sind ins Leben auch anderer
christlicher Kirchen eingegangen!8 .

Aus dieser kirchlichen Situation kommen seit den 60er Jahren Menschen in
die Niederlande. Wir haben uns nun zundchst den Ursachen und dem Umfang
dieser Migration zuzuwenden.

5. Die Einwanderung der Surinamer in die Niederlande — Ursachen und
Umfang
Ein Zitat von Bruder Peet Jansen, Niederldnder und langjidhriger Pfarrer der
Briidergemeine in Utrecht:
»Von jeher sind Surinamer in die Niederlande gekommen, meistens um hier zu stu-
dieren [...]. Von einer Geschichte der Auswanderung aber kann man erst seit Beginn
der 60er Jahre sprechen. [...] Anfangs hatte es sich vorwiegend um Minner und um

Gruppen eines etwas elitidren Charakters gehandelt. Seit 1967 kamen ganze Familien;

und seit Ende der 60er Jahre wanderten Surinamer aus allen, und zumal auch aus den

unteren sozialen Schichten ein«!? .

Diese Wanderungsbewegung hat bis heute nur ansatzweise erforschte Folgen
gehabt fiir Surinam, fiir die Niederlande und fiir die Kirchen in beiden Lin-
dern?0

Wie groB3 war nun der Umfang der Migration in den 70er und 80er Jahren?

Offizielle Stellen und kirchliche Schitzungen gehen von ungefihr 200.000
Surinamern in den Niederlanden aus?! . Undeutlich ist jedoch, inwieweit diese
Zahlen die illegal in den Niederlanden lebenden Surinamer und die Kinder bzw.
Enkel der Einwanderer einschlieBen. Zum Vergleich: Die Bevolkerung in Suri-
nam selber betrug 1989 offiziell 405.000. Es gibt aber Vermutungen, daB die
Anzahl durch illegale Emigration inzwischen nicht mehr hoher liegt als
350.00022 .

18 Als Beispiel mag der Morgen- oder Abendsegen bei Geburtstagen dienen. S. hierzu: H. Hirsch,
Het leven vieren — Over huisdiensten: een liturgische uitdaging en een apostolaire en pastorale
kans (unverdffentlichtes Manuskript). Amsterdam 1995.

19 Peet Jansen, Die Surinamer in den Niederlanden und die Kirche. In: Unitas Fratrum 10 (1981),
S:231

20 Zu den Folgen in Surinam empfehle ich den sehr interessanten Artikel von G.A. de Bruijne u. A.
Schalkwijk, Kondreman en P’tata; Nederland als referentiekader voor Surinamer. In: Suriname
in het jaar 2000, hg. von A J Brahim u.a.. Baarn 1994, S. 225-241.

21 Ebd. S. 226 gehen aus von 176.858 registrierten Personen in den Niederlanden, die in Surinam
geboren sind. »Ihre Nachkommen mitgerechnet ist der Unterschied zur surinamischen Bevolke-
rung nicht groB« (ebd. S. 226 Ubersetzung J.W.). Nach Nordegraaf (wie Anm. 10), S. 61 betrug
die Anzahl registrierter Migranten zwischen 1974 und 1992 174.687 Personen. Dem stand eine
Remigration gegeniiber von 34.387 Personen. Anmerkung ebd. S. 61: »Ohne Geduldete und II-
legale; wenn diese mitgezéhlt werden, kommt man fiir die Periode von 1985-1991 auf die dop-
pelte Hohe der Zahlen. (Ubersetzung J.W.).

22 Ebd.S.72.
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Uber die Ursachen fiir diese Massenwanderung soll hier nur kurz berichtet
werden, auch angesichts der Tatsache, dafl abschliefende Untersuchungen nicht
vorliegen.

Aus dem Zitat von Jansen am Anfang dieses Abschnittes wurde deutlich: Es
hat schon lange Zeit kleinere Gruppen von Surinamern in den Niederlanden
gegeben. Das waren zunéchst vor allem Studenten. »Die Elite schickt ihre Kinder
schon seit Jahren zum Studium in die Niederlande. Die Auslandserfahrung wird
als niitzlich betrachtet. [...] Viele Studenten bleiben fiir immer in den Niederlan-
den«?3 .

Die Briidergemeine in Amsterdam bestand zwischen 1935 und 1960 vor al-
lem aus solchen Studenten bzw. Ex-Studenten und ihren oft ‘weillen‘ Frauen.

Seit Ende der 60er Jahre setzt dann die Masseneinwanderung ein. Menschen
kommen jetzt, weil die Zukunft in Surinam als unsicher erfahren wird. Fiir 1975
ist die Unabhéngigkeit geplant, und man weiB nicht, wie es mit dem Land weiter-
geht, wenn die Kolonialmacht sich zuriickzieht.

Ein anderes Motiv kommt dazu:

»Der Zug von Fachkriften in die Niederlande kam in Gang, nachdem die groBen
Bauprojekte beendet waren: der Staudamm im Surinameflul und die Bahntrasse nach
West-Surinam. Die Lohne, die bei diesen GroBprojekten bezahlt wurden, waren oft 3

bis 4 mal so hoch wie in Paramaribo. Nach dem Ende der Arbeiten war der finan-

zielle Riickschritt fiir viele inakzeptabel, und so zog man nach Amsterdam«2* .

Zwei Argumente, die Noordegraaf und van Grunsven hier nennen, spielen in
der nun folgenden Zeit eine immer groBere Rolle: die Verlockungen des Wohl-
standes in den Niederlanden und die verhdltnismafBig gute Ausbildung von suri-
namischen Fachkriften, z.B. auch in den Pflegeberufen und im Lehramt23 . Der
Militdrputsch 1980, die politischen Morde vom Dezember 1982 und der Biirger-
krieg seit 1986 tun das Ihre, um den Menschen die Entscheidung leicht zu ma-
chen. In dieser Zeit kommen auch ‘politische Fliichtlinge‘ im engeren Sinn in die
Niederlande.

Inzwischen lebt also beinahe die Hélfte der — im weiteren Sinne — als Suri-
namer zu bezeichnenden Menschen in den Niederlanden: eine Gemeinschaft von
200.000 bis 300.000 Menschen inklusive Kindern und Enkeln und Angeheirate-
ten aus anderen Bevolkerungsgruppen. Wenn wir davon ausgehen, dal 12-15%
dieser Menschen einen engeren Kontakt mit der Briidergemeine in Surinam ge-
habt haben, dann sprechen wir iiber ein Potential von 24.000-45.000 Menschen,

denen die Briidergemeine sich besonders verpflichtet weiB2° .

23 Ebd. S. 60 (Ubersetzung J.W.).
24 Ebd. (Ubersetzung J.W.).
25 Ebd.S.61f.

26 Diese Zahlen sind wirklich sehr spekulativ, geben aber ein Bild iiber die GriBenordnung der
Bevdlkerungsgruppe, mit der die Briidergemeine in den Niederlanden zu tun hat.
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6. Die surinamischen Briidergemeinen in den Niederlanden

»Kirchlich obdachlos«, so beschreibt Peet Jansen 1983 die Situation vieler suri-
namischer Christen, speziell der Mitgliedern der Briidergemeine, die in die Nie-
derlande einwandern. Er schreibt dazu weiter:

»In Surinam ist die Briidergemeine groB, einflufreich und allgemein bekannt. In
Stadt und Distrikten nehmen ihre Kirchengebidude einen auffallenden Platz ein. Bis
weit in den Urwald findet man Schulen und Internate der Briidergemeine. Es gibt ei-
gene Jugendarbeit, Ausbildung und Diakonie. [...] Es ist unméglich, in Surinam zu
leben ohne Beriihrung mit der Briidergemeine. Die Briidergemeine ist in Surinam
immer und iiberall deutlich anwesend, auch fiir die, die nicht aktiv an der Briiderge-
meinarbeit teilnehmen. Hier [lies: in den Niederlanden] ist die Brﬁdergememe klein,
kaum bekannt, beinahe iiberall abwesend. Das ist fiir viele ein Schock«®’

Bruder Hesdie Zamuél, Leiter des theologischen Seminars der Briiderge-
meine in Surinam, weitet dieses Thema ins Grundsitzliche aus, wenn er iiber die
Niederlande sagt: »Dieses Land ermutigt dich nicht, in die Kirche zu gehen«28

Die Kirchen haben auf die Herausforderung, die durch die groBe Anzahl von
Christen aus den ehemaligen Kolonien entstanden ist, nur langsam reagiert?? .
Bis heute gibt es reformierte und lutherische Pfarrer, die nicht verstehen kinnen,
warum die Surinamer den Weg in ‘holldndische’ Gemeinden schwer oder gar
nicht finden.

Auch die Briidergemeine soll es anfangs nicht leicht gehabt haben mit diesem
unerwarteten Zuwachs. Anfang der 60er Jahre zahlte sie in den Niederlanden
nicht viel mehr als 500 Mitglieder, heute sind es offiziell 15.145 und das Poten-
tial ist viel gréBer3 . Die Geschwister aus Surinam leben ihre Mitgliedschaft in
der Briidergemeine anders als ‘wir Européder‘. Da ist nicht nur das karibische
Temperament, die Erfahrung der Sklaverei und der Armut, die das Gemeindele-
ben bestimmen, sondern auch das genannte Verstindnis der Briidergemeine als
Volkskirche3! . Und nicht zuletzt ist die soziale Situation der Mitglieder der
Briidergemeine in den surinamisch gepriagten Gemeinden von ganz anderer Art
als die in Deutschland. Diese oder dhnliche Griinde mogen das Zogern der Brii-
der-Unitit befordert haben. Aber auch der Gedanke der Integration in die Nieder-
lande bedeutet fiir die Surinamer eben auch Integration in die klassischen nieder-

27 Jansen (wie Anm. 19), S. L1f. (teilweise zusammenfassende Ubersetzung von J.W.).

28 H. Zamuél, Dit land stimuleert je niet om naar de kerk te gaan, in Zwarte christenen in Neder-
land en Belgié. Kampen 1993 (wereld en zending 1993.2), S. 28 (Ubersetzung J.W).

29 Dabei geht es nicht nur um Surinamer, sondern auch um Molukker, Indonesier und Menschen
von den niederléndischen Antillen. Noch schirfer zeigt sich das Problem bei Christen aus Lin-
dern, mit denen die historische Verbindung nicht so stark ist. S. dazu: M. Oomen u. J. Palm,
Geloven in de Bijlmer — over de rol van religieuze groeperingen. Amsterdam 1994,

30 S.o.

31 Zur Erfahrung von Sklaverei und Armut s. Peet Jansen, Onder Surinamers. 's Gravenhage 1988,
besonders das Kapitel iiber die Taufe und die Paten ebd. S. 48-53. Zur volkskirchlichen Struktur
der Briidergemeine in Surinam s.0. S. 3 f.
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landischen Kirchen. Es gibt bisher wenig Schriftliches iiber diese Zeit. Aber, so
erzihlt man sich, es waren Geschwister aus dem Kreis der Surinamer, die Haus-
kreise griindeten und Gottesdienste feiern wollten nach der Art ihrer Briiderge-
meine — vor allem in den Hoch-Zeiten des Kirchenjahres und bei personlichen
und familidren Anldssen. Mancher versuchte es in Zeist, der bis nach Surinam
hin bekannten niederldndischen Briidergemeine. Aber da ging es eben doch an-
ders zu32 .

Wie es auch gewesen sein mag: seit Anfang der 70er Jahre bildeten sich in
den Grofstadten der Niederlande Briidergemeinen mit surinamischer Prigung;
neben der ilteren Gemeinde Amsterdam33 entstanden die Briidergemeinen in
Rotterdam, Den Haag, Utrecht und Bijlmermeer (spiter Amsterdam-Zuidoost).
Aus der ehemals ‘weiBlen‘ holldndisch-deutschen Gemeinde Haarlem wird die
gemischte Gemeinde Noord-Holland mit Stiitzpunkten in Zaanstad, Hoorn, Den
Helder, Alkmaar und natiirlich Haarlem. In hdufig 6kumenischer Zusammenar-
beit beginnt man auBlerdem die Gemeindearbeit unter surinamischen Christen in
Groningen, Zwolle, Arnhem, Eindhoven und Almere.

Natiirlich haben all diese Gemeinden ihren je eigenen Charakter. Sie unter-
scheiden sich stark voneinander, weil sie in sehr verschiedenen Situationen Ge-
meinde sind; und doch ist ihnen eines gemeinsam: sie versuchen fiir Geschwister
aus der surinamischen Briidergemeine ein Stiick Heimat in der Fremde zu sein.
Obwohl sie offen sein wollen fiir jeden und jede, die das wiinscht, und diese
Offenheit durch den Gebrauch der niederldndischen Sprache in Surinam auch in
der Kirche erleichtert wird, sind diese Briidergemeinen doch so etwas wie suri-
namische Auslandsgemeinden. Mit anderen Auslandsgemeinden teilen sie ein
Stiick Konservatismus im Gebrauch liturgischer Formen. So gebraucht zum Bei-
spiel die Briidergemeine in Amsterdam-Zuidoost bis heute das niederldndisch-
sprachige Gesangbuch der Briidergemeine in Surinam vom Anfang dieses Jahr-
hunderts, das nach Aussagen vieler auch surinamischer Christen, sprachlich und
theologisch veraltet ist. Aber: es gibt ein Gefiihl der Heimat im fremden Land.

Wichtig ist in diesen Gemeinden die Aufnahme verschiedener, fiir die Brii-
dergemeine in Surinam typischer Gebriuche und Strukturen. Die ‘Encyclopedie
van Suriname‘ nennt als typische Kennzeichen kreolischen Gemeindelebens
u.ad:

»Gebetsvereinigungen (begis) fiir geistliches Leben und soziales Fiireinander; Popu-

laritit der Singstunde am Samstagabend; groBe Bedeutung des Abendmahles

(Granboen) und der Karwoche (Pinawiki), Entstehen surinamischer Spirituals (z.B.

Membre da boen di Gado ben doe joe), verjarihoso (will sagen Geburtstagsfeier) mit
Bliserchor und Morgensegenx.

32 Zu diesem ganzen Themenkreis s. Jansen (wie Anm. 31), S. 12 ff.
3358081 4

34 Zit. nach Jansen (wie Anm. 31), S. 22 (Ubersetzung J.W.).
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All diese Elemente spielen in den niederldndisch-surinamischen Briiderge-
meinen eine Rolle. Die Umstidnde in den so anders gearteten Grofstddten der
Niederlande verlangen Anpassungen. Und so wird immer wieder der Unterschied
zur Kirche im Mutterland beklagt. Aber fiir viele Surinamer bieten diese Briider-
gemeinen ein Stiick Geborgenheit, eine Geborgenheit, die sie in der niederldndi-
schen Gesellschaft so schmerzlich vermissen. Aus der Situation der Briiderge-
meinen als Auslandsgemeinden und Orte surinamischen Lebens im fremden
Land entstehen Spannungen. Im Rahmen dieses Vortrages konnen sie nur fliich-
tig genannt werden:

1. Wie verhilt sich der Wunsch, Heimat zu finden in gewohnten Formen, und
die starke Betonung der Tradition zur Aufgabe christlicher Gemeinde, das befrei-
ende Evangelium je neu zu verkiindigen?

2. Wie verhilt sich der Wunsch der élteren Generation, soviel wie moglich
Surinam in den Gemeinden zu erleben, zur Notwendigkeit, das Evangelium fiir
die jiingere Generation auch im Kontext der Niederlande zu predigen?

3. Wie verhalt sich das ékumenische Erbe der Briider-Unitdt und die Not-
wendigkeit, in der sidkularisierten Gesellschaft der Niederlande mit anderen Kir-
chen zusammen zu arbeiten, zu dem verstindlichen Wunsch, surinamischer Ge-
schwister zumindest am Sonntag einmal unter sich zu sein?

Wihrend diese Spannungen mit dem Charakter der Bridergemeine als
‘surinamischer Auslandsgemeinde® gegeben sind und wahrscheinlich gar nicht
‘gelost’ werden konnen, gibt es andere Themen, die die Briidergemeine vor al-
lem in den letzten Jahren beschiftigt haben und bei denen man auf der Suche
nach Losungen ist. Ich will einige nennen:

Die erste Frage ist: Wie konnen wir als Briidergemeine aus surinamischen
Menschen mithelfen, die Situation unserer Landsleute in den Niederlanden zu
verbessern und besonders der Jugend eine Chance zu geben?

Nachdem die meisten Gemeinden lange Zeit mit den Anfingen des Gemein-
deaufbaues, der Sorge um geeignete Ridume und der Stirkung der finanziellen
Situation beschiftigt waren, kommt immer stirker der diakonische Aspekt der
Kirche ins Blickfeld und auch der der Einmischung in gesellschaftliche und poli-
tische Prozesse die Position der Surinamer betreffend. Dabei merkt die Briider-
gemeine sehr schnell, daB ihre Moglichkeiten im Vergleich zu dem, was sie in
Surinam tut, gering sind. Aber die Anfragen sind viele; sie reichen von der Frage
um surinamische Geistliche in Gefingnissen und beim Militir, iiber die Frage
nach eigenen Programmen zur Verstirkung der Position surinamischer Jugendli-
cher auf dem Arbeitsmarkt bis zur konkreten materiellen Hilfe zum Beispiel fiir
alleinstehende Miitter oder Familien, die Oma oder Opa zur besseren medizin-
schen Versorgung nach Holland geholt haben, oder solche, die durch hohe
Schulden mit der Réumung ihrer Wohnung bedroht werden.
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Dabei stellt sich immer wieder die Frage: Ist es sinnvoll und moglich, daf die
Briidergemeine eigene diakonische Strukturen aufbaut, oder wo und wieweit
kann sie mit anderen kirchlichen oder staatlichen Programmen kooperieren?

Eine zweite Frage ist die, ob und inwieweit de Briidergemeine in den Nieder-
landen einen Auftrag zur Erziehung der Kinder und Jugendlichen ihrer Gemein-
deglieder hat iiber den Bereich der Sonntagsschule hinaus.

Konkret ist diese Frage in den letzten Jahren diskutiert worden anhand des
Planes in Amsterdam3, eine eigene Grundschule zu errichten. Seit 20 Jahren
fragen Eltern immer wieder nach Schulen in der Tradition der Briidergemein-
schulen in Surinam36 . Lange Zeit ist die Briidergemeine der Moglichkeit, eigene
Schulen zu griinden, nicht nachgegangen. Griinde dafiir lagen in der Angst vor
‘Getthoschulen® und in der Unsicherheit, ob spezielle christliche Schulen eigent-
lich Zukunft haben37 . Jetzt aber lag den Organen der Briidergemeine in den Nie-
derlanden und der Europiisch-Festldndischen Briider-Unitét ein konkreter An-
trag vor, die Griindung einer solchen Schule durch Gemeinden zu genehmigen?8 .
Im ProzeB der nun folgenden Beratschlagungen war eine der Fragen, ob es fiir
die Integration und die Identitit surinamischer Kinder und Jugendlicher und fiir
ihre Zukunft in den Niederlanden gut ist, eine Grundschule zu besuchen, die
voraussichtlich mehrheitlich durch Kinder der eigenen Gruppe bestimmt wird.
Trotz grofer Bedenken auf allen Seiten war es am 5. September 1993 soweit: die
Grundschule ‘Crescendo‘ der Evangelischen Briidergemeine in Amsterdam
nahm ihre Arbeit auf. Der Zentralrat der Briidergemeine in den Niederlanden, die
Direktion und die betroffenen Gemeinden hatten ein Stiick Verantwortung fiir die
schulische Erziehung der Gemeinekinder iibernommen. Wie diese Schule sich
entwickelt, und ob es zu weiteren Griindungen dieser Art kommt, bleibt abzu-
warten.

35 Eshandelt sich um einen Plan, der gemeinsam vom Altestenrat der Briidergemeine Amsterdam(-
Stad) und vom Bruderrat der Gemeinde im Aufbau Amsterdam-Zuidoost vorangetricben worden
1st.

36 S.0.8.3.

37 Die Tatsache, daB die Europiisch-Festlindische Briider-Unitit in Deutschland zwei Schulwerke
besitzt (in Konigsfeld im Schwarzwald und Tossens an der Nordsee) muf8 dabei keine Ermuti-
gung gewesen sein, sondern kann wegen der erheblichen Probleme (personell, finanziell und
konzeptionell) geradezu ein Grund fiir das Zégern gewesen sein. So begliickwiinschte der
Schuldezernent der Europiisch-Festlindischen Unititsdirektion die Briidergemeine in Amster-
dam zu ihrem Mut, eine christliche Schule zu griinden in einer Zeit, da die Zukunft dieser Schu-
len iiberall schwierig ist (aus dem Gediichtnis zitiert von J.W.).

38 Ohne an dieser Stelle das niederléndische Schulsystem erkliren zu kénnen, sei darauf hingewie-
sen, daB jede anerkannte weltanschauliche Gruppierung, die geniigend Elternerkldrungen sam-
melt, das Recht hat, auf Kosten des Staates und unter seiner Endverantwortung eine Schule nach
eigenen Grundsitzen zu errichten. Nach der Kirchenordnung der Europiisch-Festldndischen
Briider-Unitit bedarf eine solche Schule jedoch der Zustimmung der Direktion. Zu diesem
Komplex s. die Jahresberichte der Briidergemeine in Amsterdam-Zuidoost 1992 und 1993/94, zu
erhalten bei Johannes und Christine Welschen, KalkscheunenstraBe 1, 10117 Berlin.

179



JOHANNES WELSCHEN

Ein dritter Komplex, der unsere Gemeinden in den Niederlanden in den letz-
ten Jahren stark beschiftigt und in gewissem Umfang auch zu Polarisierungen
gefiihrt hat, ist mit der Frage des Verhiltnisses von christlichem Glauben bzw.
Mitgliedschaft in der Briidergemeine und Teilnahme an Ritualen der Wintikulte
verbunden3? .

Das Wort “Winti‘, iibersetzt meint es ‘Geist, Wind, Atem‘, wird heute meist
gebraucht, um die verschiedenen Erscheinungsformen afro-surinamischer Reli-
gion zu umschreiben. Wie in so vielen afrikanisch beeinfluBten Religionen
spielen auch bei den Wintikulten*® die Welt der Geister, die Verehrung der Ah-
nen, Ekstase und Rituale im Familienverband eine groBe Rolle4! .

Die Auseinandersetzung mit den Wintikulten ist der Kirche aufgegeben durch
drei Tatsachen:

Schon immer hat es in Surinam getaufte Christen gegeben, die ihre Kir-
chenmitgliedschaft verbunden haben mit der aktiven Teilnahme an Ritualen der
Wintikulte. Dies hat lange Zeit im geheimen stattgefunden, kommt jedoch in den
letzten Jahren immer mehr in die Offentlichkeit.

Verschiedene surinamische Theologen haben in den letzten Jahren auf die
Defizite im Umgang der Mission mit der religiosen Welt der Surinamer hinge-
wiesen und sich fiir einen Dialog zwischen Kirche und Winti eingesetzt42 .

Nicht zuletzt ist in den Niederlanden eine Diskussion begonnen worden liber
die Bedeutung der Rituale der Wintikulte fiir die Behandlung surinamischer
Patienten in Psychiatrie und Medizin?3 . Die Kirche im allgemeinen und die
Briidergemeine im besonderen konnen sich dieser Diskussion nicht entziehen,
schon deshalb nicht, weil auch Mitarbeiter des psychiatrischen Dienstes und
Mediziner Mitglied der Briidergemeine sind.

Nicht zuletzt sehen die Gemeinden sich auch mit der Notwendigkeit kon-
frontiert, Stellung zu nehmen zur Diskussion um den strukturellen Rassismus der
européischen Kulturen und der sie umgebenden niederlidndischen Gesellschaft*4 :

Die Gemeinden werden mehr und mehr in die kirchliche Arbeit an diesem
Thema einbezogen, da sie den ckumenischen Gremien, Einrichtungen der Er-

39 Es ist praktisch unmdglich, in der Beschriinkung dieses Vortrages etwas iiber diesen Themen-
komplex zu sagen. Was ich hier anbiete, ist nicht mehr als eine Andeutung des Problems.

40 Da es sich nicht um eine in sich geschlossene Religion handelt, spreche ich hier in der Mehrzahl.

41 Fir mehr Information verweise ich auf: Winti-religie — Een Afro-Surinaamse godsdienst in
Nederland, hg. von F.E.R. Derveld u. H Noordegraaf. Amersfoort/Leuven 1988

42 S. JF. Jones, Kwakoe en Christus — Een beschouwing over de ontmoeting van de Afro-Ameri-
kaanse cultuur en religie met de Hernhutter zending in Suriname. Briissel 1981; weitere Literatur
bei J. van Raalte, Kerk en Winti. In: Winti-religie (wie Anm. 41), S. 33-51.

43 Ebd. S. 125-186.

44 Mit Rassismus meine ich nicht nur die gewalttitigen Angriffe der Neonazis, sondern jede Form
der unberechtigten Machtsausiibung — bewuBt oder unbewulit — weiier Europiier gegeniiber
Menschen anderer Hautfarbe, Sprache, Kultur oder Religion.

180



DIE BEDEUTUNG DER SURINAMISCHEN EINWANDERUNG IN DIE NIEDERLANDE

wachsenenbildung und antirassistischen Arbeitskreisen als natiirlicher Ge-
sprachspartner erscheinen. Dabei gibt es auch innerhalb der Briidergemeine suri-
namische Menschen, die rassistische Erfahrungen leugnen. In Jugendkreisen und
Gesprichsgruppen jedoch sind solche Erfahrungen immer wieder ein Thema.
Besonders schwierig zu verbalisieren ist in diesem Zusammenhang das Span-
nungsfeld zwischen ‘schwarzen‘ Gemeinden und ‘weiBen‘ Pfarrern. Dafl aus
solcher Konstellation fiir beide Seiten Schwierigkeiten entstehen, kann oftmals
weder durch die Gemeinden noch durch die Pfarrer und Pfarrerinnen mit der
notigen Freiheit ausgesprochen werden®3 .

Die Briidergemeine in den Niederlanden ist ein uniibersehbarer Faktor im
kirchlichen Leben der Niederlande. Sie ist mit Ausnahme der Gemeinde Zeist
eine Migrantenkirche. Gemeinsam mit den Kirchen z.B. der Molukker, der Indo-
nesier, der Ghanesen und anderer Einwanderer bringt sie ein Stiick der weltwei-
ten Kirche in dieses europdische Land. Dabei konfrontiert sie Christen und Kir-
chen in den Niederlanden mit einem Stiick ihrer eigenen Missions- und Koloni-
algeschichte, ein fiir beide Seiten befruchtender, aber eben auch schmerzvoller
ProzeB.

Die Frage ist, wie die Europiisch-Festldndische Briider-Unitdt im ganzen
diese Herausforderung angenommen hat; wie sie auf die Tatsache reagiert, daB
iiber 60% ihrer Mitglieder heute in den Niederlanden leben und die meisten von
ihnen aus Surinam kommen, vom ehemaligen Missionsfeld? Und zuletzt ist die
Frage, welche Herausforderungen fiir die Zukunft in dieser Tatsache liegen.

7. Herausforderungen fiir die Briider-Unitiit in Europa

Am Ende dieses Vortrages mochte ich thesenartig einige Herausforderungen
formulieren, die fiir die Europiisch-Festléindische Briider-Unitét durch die Ein-
wanderung der Surinamer in die Niederlande entstanden sind.

Diese Thesen sind subjektiv und anfechtbar, sie sind entstanden aus der Er-
fahrung von acht Jahren Arbeit in einer der Briidergemeinen in den Niederlanden
und sie sind gedacht als Gespriichsangebot zu diesem Thema.

These 1: Die erste Herausforderung der néchsten Jahre ist die gerechte Parti-
zipation surinamischer Christen, d.h. Mitglieder der Briidergemeine, an allen
Entscheidungsprozessen unserer Kirche.

These 2: Die Europiisch-Festldndische Briider-Unitit wird der Tatsache
Rechnung tragen miissen, daB die Mehrzahl der Mitglieder unserer Freikirche ein

45 Als r_neine Frau und ich 1986 in die Niederlande kamen, waren von neun Pfarrern und Pfarrerin-
nen im aktiven Dienst keiner aus Surinam. Am 1.4.1995 sind von elf Pfarrern und Pfarrerinnen
im aktiven Dienst fiinf Surinamer.
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volkskirchliches Bewufitsein hat und in volkskirchlichen Strukturen lebt, auch da,
wo diese in den Niederlanden gebrochen sind*6 .

These 3: Es wird fiir unsere Kirchenprovinz darauf ankommen, daBl wir Be-
gegnungen zwischen Geschwistern aus den surinamischen und solchen aus den
europdischen Gemeinden ermdéglichen, die iiber das folkloristisch-touristische
hinausgehen und fiir alle Teilnehmer wirklich relevant sind.

These 4: Wir miissen uns als Briidergemeine — vor allem in Deutschland —
den Themen von Rassismus, Kolonialismus und unserer eigenen Missionsge-
schichte stellen und das im doppelten Kontext: dem Kontext eines stets multikul-
tureller werdenden Deutschland und dem Kontext unserer mehrheitlich surina-
misch geprigten Kirchenprovinz.

Einige Erlduterungen zu diesen Thesen:

Zu These 1: Ca. 14.600 Mitglieder der Européisch-Festlandischen Briider-
Unitét sind aus Surinam gebiirtig oder Kinder bzw. Enkel solcher Einwande-
rer*’ . Spiegelt sich diese Tatsache in den Gremien unserer Kirche wieder?

Es muB an dieser Stelle gesagt werden, daB sich in den letzten Jahren vieles
verindert hat. Der Weg von einer deutschen Kirche mit einem européischen
Rand (Schweiz, Skandinavien, Niederlande) zu einer Kirche in Europa wird
gegangen. Aber er ist steinig. Und er ist sicher steinig, wenn es um die Integra-
tion von Geschwistern aus Surinam geht, einem auBereuropédischen Land mit
afrikanischen, asiatischen und europidischen Wurzeln. Aber nochmals: der Weg
wird gegangen.

1994 wurde erstmals ein Niederldnder surinamischer Herkunft in die fiinf-
kopfige Direktion gewihlt und bringt seine Erfahrung als Einwanderer aus Suri-
nam in die Leitung unserer Kirchenprovinz ein#® .

Wie weit wir jedoch noch von einer gerechten Partizipation der Surinamer in
den Strukturen unserer Kirche entfernt sind, zeigt meines Erachtens die Zusam-
mensetzung der Synode der Europiisch-Festldndischen Briider-Unitiit.

Auf ihrer Tagung im Mai 1994 in Zeist/Niederlande bestand unsere Synode
aus 82 Mitgliedern. Von diesen 82 Mitgliedern kamen 54 aus Deutschland, 17
aus den Niederlanden und 11 aus dem restlichen européischen Ausland. Von den

46 Zur Frage, ob und in wieweit die Briidergemeine eine Freikirche ist, s. Theodor Gill, Die Brii-
dergemeine als Freikirche. In: Freikirchenforschung 3 (1993), S. 1-12. In Gespriichen nach mei-
nem Vortrag wurde mir deutlich, daB an dieser Stelle noch weiter nachgedacht und genauer for-
muliert werden muB. Dafiir reichte jedoch die Zeit jetzt nicht.

47 S. Statistik in Anlage 1, erstellt aufgrund des Berichtes der Direktion der Europiiisch-Festlindi-
schen Briider-Unitiit an die Synode 1994. Stand der statistischen Angaben ist 1990.

48 Zwei weitere Mitglieder der Direktion haben in surinamischen Gemeinden in den Niederlanden
gearbeitet.
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17 Vertretern der Arbeit in den Niederlanden waren 14 von surinamischer Her-
kunft. Nur 17,1% der Synodalen waren also Surinamer aus den Niederlanden?® .
An anderen Stellen in den Strukturen unserer Kirche lassen sich #dhnliche
Mangelerscheinungen aufweisen. Ich habe den Eindruck, daf alle Verantwortli-
chen in der Briider-Unitét sich dariiber einig sind, daB eine gerechte Partizipation
der surinamischen Gemeindeglieder an den Entscheidungsprozessen unserer
Kirche notwendig ist. Der Weg dahin wird jedoch nur iiber eine Neuorientierung
unserer kirchlichen Organisation zu finden sein. Partizipation kann nicht heifen:
Integration surinamischer Vertreter in bestehende europdische Entschei-
dungsstrukturen. Fiir diesen Weg ist mir wichtig geworden, was die surinamisch-
niederldndische Wissenschaftlerin Philomena Essed unter dem Schlagwort:
‘Kiezen vor diversiteit* beschreibt, was soviel bedeutet wie ‘Sich entscheiden fiir
Verschiedenheit*: »Eine Wertschitzung der Verschiedenheit beinhaltet fiir alle
Betroffenen immer eine Neubewertung ihres eigenen kulturellen Hintergrundes.
Ein solcher Prozef bietet sowohl Einwanderern als Organisationen die Chance,
die eigenen Selbstverstindlichkeiten auf ihre Brauchbarkeit im Europa des Jahres

2000 zu iiberpriifen«>?

Dieser ProzeB wird schmerzhaft sein und nicht ohne Verlustingste auf allen
Seiten stattfinden konnen. Aber er ist nétig und er ist die groe Chance unserer
Gegenwart! .

Zu These 2: Seit ich im Oktober 1994 nach Deutschland zuriickgekehrt bin,
merke ich, daB mir — von der niederléindischen Situation aus gesehen — Diskus-
sionen der Landeskirche oft vertrauter sind als die in der Briidergemeine. Die
Briidergemeinen in den Niederlanden haben oft mit denselben Problemen zu
kdmpfen, mit denen auch Landeskirchen sich auseinandersetzen miissen. Dazu
gehdren Themen wie: der groBe passive Rand der Kirche; Kirche als geistliches

49 Die Zahlen sind dem ‘Hermhuter Bote’ 41(1994), S. 13 entnommen und entsprechen der Erwar-
tung vor Beginn der Synode. (Berechnungen J.W.).

50 Philomena Essed, Diversiteit. Baarn 1994, S. 78. S.a. die Kapitel 4+5 in ihrem Buch.

51 Schon lange wird eine Neubewertung der Leitungsstrukturen in unserer Kirche besonders von
Frauen gefordert, mit dem Ziel, daB Leitungsfunktionen mehr als bisher auch fiir Frauen interes-
sant und erfiillbar sind. Interessant ist, daf$ Philomena Essed die Partizipation von Frauen und
MigrantInnen nicht gegeneinander ausspielt, sondern gerade miteinander verschriinkt. S. ebd.
S.7 ff. Einen ganz neuen Aspekt hat dieses Spannungsfeld durch die Zusammenfithrung der bei-
den Distrikte Herrnhut (DDR) und Bad Boll (BRD, Schweiz, Skandinavien und Niederlande) er-
halt;n. Auch diese Prozesse gehoren zusammen und sollten nicht gegeneinander ausgespielt
werden.

183



JOHANNES WELSCHEN

Dienstleistungsunternehmen; Amtshandlungen und Gebiihren32; sowie Taufe
bzw. Konfirmation und bewuBte Glaubensentscheidung™3 .

Aus der Erfahrung als Vikar und Pfarrer in einer surinamisch geprigten
GroBstadtgemeinde behaupte ich, daB sowohl in unserer Kirchenordnung als in
der Aus- und Weiterbildung der Mitarbeiter in der Briidergemeine der volks-
kirchlichen Situation in den Niederlanden zu wenig Rechnung getragen wird.

Die Frage ist nach meiner Einsicht: Wie kdnnen wir als Briidergemeine mit
unserer — geméBigt — freikirchlichen Ideologie eine eigene Art finden, mit diesen
volkskirchlichen Strukturen zu leben?

Oder besser: Wie konnen wir die Erfahrung der Geschwister aus Surinam in
unsere Strukturen und Ordnungen einbringen, die die Briidergemeine als eine
grofe Volkskirche erlebt haben. Und wie konnen wir gleichzeitig unserem
Waunsch treu bleiben, der auch der Wunsch vieler Surinamer ist, da Menschen
zu bewuBten Glaubensentscheidungen gefiihrt werden?

Zu These 3: Seit vielen Jahren schon gibt es Partnerschaften zwischen nieder-
lindischen Gemeinden und deutschen — vor allem westdeutschen — Gemeinden.
Gruppen aus den verschiedenen Gemeinden reisen hin und her. Erste Versuche,
nach der Vereinigung die Partnerschaftsarbeit auf Gemeinden in Ostdeutschland
auszudehnen, sind angelaufen.

Ebenfalls seit Jahren aber fragen sich Menschen aus den betroffenen Ge-
meinden, wie man aus den Begegnungen mehr machen kann als einen kirchli-
chen Tourismus. Natiirlich, immer wieder entstehen zwischen einzelnen Schwe-
stern und Briidern ldnger dauernde Kontakie. Und es gibt Besuche, die eine
starke Bedeutung fiir Besucher oder Besuchte haben3* .

Aber im allgemeinen wird immer wieder beklagt, daB diese Besuche etwas
von Folklore haben. Die fremde Sprache, die sehr verschiedene Kultur und das
andere Erleben dessen, was Briidergemeine ist, macht wirkliche, tiefer reichende
Begegnung schwer.

Was bedeuten nun eigentlich wir deutschen Briidergemeinler fiir die Suri-
namer in den Niederlanden, was konnen sie fiir ihr Leben dort aus den Begeg-

52 Vor allem dieses Thema hat uns in den Niederlanden immer wieder beschiiftigt, wenn es um
Amtshandlungen fiir Menschen ging, die seit Jahren keine Beitrige mehr bezahlt hatten. Es gibt
ja in den Niederlanden keine Kirchenstever. Ich war sehr erstaunt, das Thema hier in Deutsch-
land durch die Landeskirche angesprochen zu finden.

53 Mit dieser Aufzdhlung soll nicht behauptet werden, es giibe diese Probleme im freikirchlichen
Umfeld nicht. Aber in einer Stadt, in der wir pro Jahr etwa 100 Kinder taufen, deren Eltern wir
zumeist in den ndchsten Jahren nicht wieder sehen (dasselbe gilt fiir die etwa 75 Konfirmanden),
erhilt das Problem volkskirchliche Dimensionen.

54 So z.B. die jdhrliche Reise von Surinamern nach Herrnhut, die die Grenzen der DDR fiir die
Menschen ein wenig 6ffnete; oder die verschiedenen Besuche beim Gedenken an die Opfer des
Flugzeugungliickes in Amsterdam-Zuidoost und zur Einweihung des Skumenischen Kirchenzen-
trums dort, die uns die Verbundenheit mit einer internationalen und interkulturellen Gemein-
schaft symbolisierten.
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nungen mit uns schopfen? Und was bedeuten sie fiir uns, was verdndert sich in
unserem Leben durch die fliichtigen Begegnungen mit Menschen fremder Kultur
und Herkunft?

Immer wieder einmal hat diese Erfahrung auf niederldndischer Seite dazu ge-
fiihrt, der Partnerschaftsarbeit bzw. den Kontakten innerhalb der européischen
Provinz eine geringe Prioritit einzurdumen33 . Aber wenn wir eine internationale
und interkulturelle Kirche sein wollen, wenn wir zeigen wollen, daB eine solche
Gemeinschaft in Europa moglich ist, dann muB} es wirkliche Begegnung geben.
Alles wird in Zukunft davon abhingen, ob wir Begegnungen zustande bringen,
bei denen wir unsere Erwartungen, unsere Enttduschungen und unsere Verwun-
dungen austauschen konnen und einander stiirken fiir das Leben in unserem je-
weiligen Kontext36 .

Als Deutscher sehe ich zwei zusitzliche Griinde, warum ein wirklicher Aus-
tausch mit surinamischen Christen aus den Niederlanden nétig und niitzlich sein
konnte:

Zum ersten konnte eine intensive Beschiftigung mit der Geschichte und ge-
genwirtigen Situation unserer Geschwister aus Surinam — vor allem mit den
Ursachen und Folgen der Migration — uns vorsichtiger machen im Urteilen iiber
Fliichtlinge, Asylanten und die sogenannten ‘Wirtschaftsfliichtlinge*.

Zum zweiten sehe ich immer mehr Parallelen zwischen den Gefahren des
Rassismus im Umgang von ‘“Weilen‘ und ‘Schwarzen® in den Niederlanden und
der Art, wie “Wessis* und ‘Ossis‘ in Deutschland einander begegnen57 ;

Zu These 4: Gerechte Partizipation aller an den Entscheidungen in unserer
Kirche, eine wirkliche Akzeptanz des anderen und relevante Begegnungen zwi-
schen Menschen verschiedener Kultur und Herkunft werden davon abhéngen, ob
wir deutschen Briidergemeinler als die immer noch dominante Gruppe uns mit
den Themen von Rassismus, Kolonialismus und mit der Missionsgeschichte in
all ihren Facetten auseinandersetzen>8 .

55 So zB. in der Bemerkung des damaligen Jugendbeauftragten in den Niederlanden, daB die
emanzipatorische Arbeit mit den surinamischen Jugendlichen in den Niederlande fiir thn z.Zt.
(Anfang der 90er Jahre) wichtiger sei als die Begegnungen mit den sehr anders orientierten Ju-
gendlichen in (West-)Deutschland.

56 Dabei kénnte eine der Verwundungen auf deutscher Seite sein, daB wir — sicher fiir junge Men-
schen — nicht die natiirlichen Partner sind. Ihr Interesse geht mehr aus mach Surinam, zu anderen
Jugendlichen in den Niederlanden oder z.B. zu den karibischen Gemeinden in England.

57 Gerade jetzt, wo ich in in Berlin lebe, entdecke ich dem Rassismus ihnliche Strukturen zwischen
Ost und West auch in kirchlichen Kreisen.

58 So sagen es uns schwarze Theologlnnen, die dabei Rassismus verstehen als die Dominanz der
europdischen Kultur auf Kosten ‘Schwarzer‘. ‘Schwarz’ ist dabei nicht, wer eine andere Haut-
farbe hat, sondern jeder Nichteuropier, der in einer Position der Abhingigkeit lebt und dessen
Kpl(tlur und Lebensweise durch uns Europder offen oder geheim als minderwertig betrachtet
wird.
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Bei dieser Auseinandersetzung mit der europdischen Geschichte und Tradi-
tion wird es auf zweierlei ankommen:

Erstens kommt es darauf an, daB wir erkennen, daf} im Hintergrund all unse-
rer Begegnungen mit Menschen von anderen Kontinenten die Geschichte euro-
pdischer Gewalt, Dominanz und Uber]egenheit steht und dall wir bis heute, ob
wir es wahr haben wollen oder nicht, von dieser Tradition geprdgt werden. Ras-
sismus — so habe ich in Amsterdam gelernt — ist nicht die Wahnsinnstat einiger
irregeleiteter Gewalttiter; Rassismus ist eine Grundstruktur européischer Ge-
schichte und Kultur, die auf der Ausbeutung fremder Volker und Kontinente
aufgebaut ist>® . Wir werden erst dann unsere eigenen rassistischen Anteile er-
kennen und mit den Menschen aus anderen Kontinenten gemeinsam an einem
anderen Europa bauen konnen, wenn wir uns dieser schmerzlichen Wahrheit
stellen®0 ,

Zum Zweiten wird es darum gehen, dall wir erkennen, dal3 es um mehr geht
als um Toleranz! . Es geht zumindest nicht um eine Haltung, nach der jeder
nach seiner Facon selig wird. Es geht darum, daB wir erkennen, daBl es in Kirche
und Gesellschaft Machtunterschiede gibt zwischen Weillen und Schwarzen, zwi-
schen Europédern und Einwanderern aus der ‘Dritten Welt’. Es geht um Gerech-
tigkeit und darum, einander beizustehen im Kampf um diese Gerechtigkeit.
Wenn wir als Briidergemeine in Europa eine Gemeinschaft werden, in der Men-
schen sich austauschen iiber ihre Erfahrungen von Ungerechtigkeit, und mitein-
ander Gottes Wege suchen zu einer gerechten Gesellschaft, dann hat Gott wahr-
haftig die Missionsgeschichte umgedreht. Dann haben die ehemaligen
’Missionskinder’ dazu beigetragen, die Strukturen Europas zu bekehren.

8. Eine personliche Schlubemerkung

»Schon aber unrealistisch«, so sagte meine Frau beim Lesen der letzten Bemer-
kungen zur vierten These. Ich denke in der Tat, dal das, was ich hier in zwei
Sétzen umrissen habe, eine Utopie ist, aber eine Utopie im Sinne der Zielvorgabe
fiir unser Handeln, auch wenn wir sie in dieser Welt nicht erreichen.

Ich habe am Anfang die Situation der Europiisch-Festldndischen Briider-Uni-
tidt nach dem Zweiten Weltkrieg beschrieben. Im Osten schien die Geschichte der
Briidergemeine zu Ende zu sein. Ich erfahre die Anwesenheit der Surinamer in

59 S. Essed (wie Anm. 50), S. 17f unter dem Titel: ‘Beschaafd racisme?‘ d.h. ‘Anstiindiger Rassis-
mus?’

60 Leider gehort auch die Missionsgeschichte in ihrer real existierenden Form zur europiischen
Kultur von Gewalt und Uberlegenheit. Mit dieser Behauptung leugne ich nicht die guten Taten
und Ideen der Missionare und ihre Opferbereitschaft, weise aber auf die Bedingungen hin, unter
denen Mission stattfand und zu denen sie ihrerseits beitrug. Zu diesem Thema s. Jones (wie
Anm. 42), S. 78-82, das Kapitel iiber ‘berusting’ d.h. Beruhigung.

61 Dieser Gedanke ist inspiriert durch das Kapitel ‘Meer dan tolerantie* d.h. ‘Mehr als Toleranz' in
Essed (wie Anm. 50), S.16-28.
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unserer Kirchenprovinz auch so, daB der Herr der Kirche uns im Westen eine
ganz neue und ungeahnte Chance gegeben hat. Ich denke in der Tat, daf wir als
Europiisch-Festldndische Briider-Unitit davon ausgehen sollten, dafl die Ge-
schwister aus Surinam ebenso eine Botschaft an uns Europder haben wie unsere
Viter eine hatten fiir ihre Ahnen. Vielleicht liegt sie hierin, da wir mit ihrer
Hilfe entdecken, wo unsere europdische Kultur dem Lebensentwurf Jesu wider-
spricht, weil sie auf Gewalt, Ausbeutung und Uberlegenheit aufbaut. Vielleicht
konnen wir einander helfen, uns von den Abgottern unserer jeweiligen Kultur

(und sei es nur ein Stiick weit) zu befreien®2 .

62 Das Wort ‘Abgétter* ist hier nicht im klassischen Gebrauch der Missionsgeschichte gemeint,
sonhdern meint alle Strukturen, die der Freiheit und Menschlichkeit des Evangeliums entgegen-
stehen.
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cal Seminary 1990)

44.  Popov, Petr Parlovis: Slovo o ‘Staroj Sarepte’. Volgograd 1994, 160 S.

45.  Rockenschuh, Wolfgang: Konigsfeld im Schwarzwald. Wolfgang Rocken-
schuh fiihrt durch den Ort von heute und einst. Kénigsfeld 1994, 36 S.

46.  Vollprecht, Siegfried und Gerhard Vollprecht: Gnadenfrei, eine Herrnhu-
ter Briidergemeine in Schlesien 1743-1947. Konigsfeld 1994. 84 S.

Aufsdtze, Artikel

Alte Briiderunitit

46.  Magister Johannes Hus im Gespréch mit Prag, Kiew, Rom und Witten-
berg. Bericht iiber das internationale Hus-Symposium (Bayreuth, 26.-
29.9.1993) von Norbert Kotowski. In: Una Sancta 49 (1994), S. 145-152

47.  Hiirtel, Hans-Joachim: »Labyrinth der Welt und Paradies des Herzens«.
Ein christliches Weltmodell des Barock. In: Stifter Jahrbuch NF 8 (1994),
S. 50-73

48.  Heller, Jan: Die Spontaneitit — das Programm von Comenius — in bibli-
scher Sicht. In: H. Michael Niemann u.a. (Hg.): Nachdenken iiber Israel,
Bibel und Theologie. Festschrift. Frankfurt/Main 1994, S. 399-409

49.  Korthaase, Werner: Die alte und die neue Comenius-Gesellschaft. In:
Stifter Jahrbuch NF 8, S. 50-73
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Kuschner, Eva: Le rble de la division dans I’ceuvre pédagogique de
Comenius. In: Voisine — Jechova 1994, S. 53-62

Langerfeld, Karl Eugen: Comenius als Prediger. In: Unitas Fratrum 35
(1994), S. 56-73

Lochmann, Jan Milicz: Jan Amos Comenius: Bahnbrecher 6kumenischer
Hoffnung. In: Verhandelingen der Koninklijke Nederlandse Akademie
van Wetenschappen, Afdeling Letterkunde 160 (1994), S. 47-52

Lochmann, Jan Milicz: Comenius — Ein Christ in den Nationen. Zum
Stellenwert des Volkes in seiner Theologie. In: Die Evangelische
Diaspora. Jahrbuch des Gustav-Adolf-Werks 63 (1994), S. 77-86

Michel, Gerhard: Der Lebenslauf des Comenius als pddagogisches Para-
digma. In: Vormoderne Lebenslidufe — erziehungshistorisch betrachtet.
Ergebnisse eines Symposions, hg. v. Rudolf W. Keck u. Erhard Wiersing.
Koln 1994, S. 299-316

Schaller, Klaus: Comenius — Asylant. In: Comenius-Jahrbuch 2 (1994), S.
60-81

Schaller, Klaus: Comenius in Deutschland. In: Piddagogische Rundschau
48 (1994), S. 61-80

Schrier, Henning: Das Paradies des Herzens. Die spirituelle Dimension

im Leben und Werk des Jan Amos Comenius. In: Comenius-Jahrbuch Bd.
2 (1994), S. 27-36

Seibt, Ferdinand: Comenius und die dritte Reformation. In: Verhandelin-
gen der Koninklijke Nederlandse Akademie van Wetenschappen, Afde-
ling Letterkunde 160 (1994), S. 70-84

Vierck, Henning: Der Comenius-Garten oder die begreifbare Natur. In:
RU. Okumenische Zeitschrift fiir die Praxis des Religionsunterrichts 23
(1993), S. 145-148

Voigt, Uwe: Augustinisches Geschichtsdenken bei Johann Amos Come-
nius. In: Comenius-Jahrbuch 2 (1994), S. 94-111

Neue Briiderunitét

Geiger, Gottfried: Pietismus in der Oberlausitz: Graf Zinzendorf und
Herrnhut. In: Deutschland und Europa Heft 28: Zwischen Elbe und Neife:
Nieder- und Oberlausitz. Stuttgart 1994, S. 23-27

Gill, Theodor: Unsere Kirchen in kumenischen Organisationen: Die Brii-
der-Unitit, in: Uber Grenzen hinweg zu wachsender Gemeinschaft. Oku-
mene in der DDR in den achtziger Jahren, hg. von M. Sens und Roswitha
Bodenstein. Frankfurt 1991, S. 164-167
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63.  Knothe, Joachim: Nieskyer Tradition im Ansturm einer neuen Zeit. Das
Pddagogium zu Niesky und der Anspruch des Nationalsozialismus. In:
Unitas Fratrum 35 (1994), S. 7-55

64.  Obst, Helmut: Wilhelm von Kiigelgen. Sein Glaubensleben auf dem Hin-
tergrund der religiosen Stromungen seiner Zeit, insbesondere des Herrn-
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65. Rademaker-Helfferich, B.: Jan van Calker, 1693-1773. De levensweg van
een doopsgezinde pietist aan de hand von zijn ‘Levensberigt’. In: Doops-
gezinde Bijdragen, nieuwe reeks 20 (1994), S. 157-180.

66.  Raupp, Werner: »Ein vergniigter Herrnhuter«. Johann Martin Mack,
Wiirttembergs erster evangelischer Missionar. In: Blitter fiir Wiirttem-
bergische Kirchengeschichte 92 (1992), S. 97-119

67.  Riittgardt, J[an] Oflaf]: Spangenberg, August Gottlieb (1704-1792). In:
ELThG Bd. 3, S. 1873

68.  Riittgardt, J[an] Oflaf]: Zinzendorf, Nikolaus Ludwig von (1700-1760).
In: ELThG Bd. 3, S. 2211-2213

69.  Sommer, Elisabeth: A Different Kind of Freedom? Order and Discipline
among the Moravian Brethren in Germany and Salem, North Carolina
1771-1801. In: Church History 63 (1994), S. 221-234

70.  Vogt, Peter: Zinzendorf und die Pennsylvanischen Synoden 1742. In:
Unitas Fratrum 36 (1994), S. 5-62

Tl.  Wegrend, Anja: Das ‘Handbuch bey der Music-Information’ von Johann
Daniel Grimm. Zur Konzeption des Musikunterrichts in der Briiderge-
meine des 18. Jahrhunderts. In: Unitas Fratrum 36 (1994), S. 63-85

Evangelisch-Freikirchliche Gemeinden / Baptisten

Selbstindige Verdffentlichungen
72.  1869-1994. 125 Jahre Evangelisch-Freikirchliche Gemeinde Tiibingen.
Tiibingen 1994, 49 S.
73. 100 Jahre Baptistengemeinde in Chemnitz 1894-1994. Chemnitz 1994,
101 S.
74. 100 Jahre Evangelisch-Freikirchliche Gemeinde Luckenwalde. Lucken-
walde 1994, 65 S.

75. 100 Jahre Evangelisch-Freikirchliche Gemeinde Schmalkalden 1893-
1993. Schmalkalden 1993, 56 S.

76.  1969-1994. Kleine Chronik der Evangelisch-Freikirchlichen Gemeinde
Hamburg-Schnelsen, hg.v. Norbert GroB. Hamburg 1994
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Balders, Giinter u. Uwe Swarat (Hg.): Zur Tauftheologie im deutschen
Baptismus. Textbuch, hg. im Auftrag des Bundes Evangelisch-Freikirch-
licher Gemeinden in Deutschland. Kassel 1994. 88 S.

Aus AnlaB der Revision des Taufartikels des bapt. Glaubensbekenntnisses »Rechenschaft
vom Glauben« herausgegeben. Enthilt eine historische und theologische Einfiihrung der
Hg., ferner Beitréig baptistischer Autoren seit 1956 sowie eine Bibliographie

Festschrift 100 Jahre Baptistengemeinde Géttingen. 0.0., 0.J. [Gottingen
1994], 80 S.

Festschrift 100 Jahre Evangelisch-Freikirchliche Gemeinde (Baptisten)
Liineburg 1894-1994. Liineburg 1994, 69 S.

Gemeindezentrum Evangelisch-Freikirchliche Gemeinde (Baptisten)
Pforzheim. Pforzheim 1994, 32 S.

»Ich will bauen meine Gemeinde ...« 100 Jahre Baptisten in Dortmund.
1894-1994. Dortmund 1994, 79 S.

Klammt, Thomas: ‘Ist die Heidenmission zu empfehlen?” Die deutschen
Baptisten und die Mission in der Ferne (1848-1913). Bonn 1994, 101 S.
(Edition afem, mission scripts 1)

Stellt die Diskussion um die Frage nach dem Sinn der Mission in der Ferne im frithen deut-
schen Baptismus dar, die dann in der Griindung der Kamerunmission ihren Abschluf fand.
Zugleich ist es die erste umfassende Darstellung friiher baptistischer Missionsbemiihungen
vor der Griindung der Kamerunmission (China, Siidafrika, Burma, Indien).

Die kleine Festschrift. 160 Jahre Oncken-Gemeinde 1834-1994, hg. v.
Evangelisch-Freikirchlichen Gemeinde Hamburg I. Hamburg 1994, 44 S.

Licht bricht durch. 100 Jahre Evangelisch-Freikirchliche Gemeinde Duis-
burg-Mitte. Duisburg 1994, 168 S.

Marchlowski, Birgit: Freikirchlicher Gemeindeaufbau. Diss. Berlin 1994

Rommert, Frank Michael: Fakten und Gedanken zur Geschichte der
Evangelisch-Freikirchlichen Gemeinde Eisenach. Wetzlar 1992, 22 S.

Sturhahn, Rolf und Ellen Rehkopf: 1000 Fiile laufen durch ein Haus.
Einbeck 1994, 136 S.

Festschrift: 100 Jahre Kindergarten der Ev.-Freikirchl. Gemeinde Einbeck

Nowottka, Dietmar: Organisationsbedingungen und Entwicklungsper-
spektiven ehrenamtlichen Engagements am Beispiel eines Freikirchlichen
Trégers sozialer Dienste. Diss. Essen 1990, 209 S.

Soziologische Analyse der ‘Stiftung Glaubens- und Lebenshilfe’ der Ev.-Freikirchl. Ge-
meinde Essen-Altendorf
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den in der DDR. In: Freikirchenforschung 4 (1994), S. 15-35

Balders, Gliinter]: Oncken, Johann Gerhard (1800-1884). In: ELThG Bd.
3,S.1473 f

Balders, Gliinter]: Spurgeon, Charles Haddon (1834-1892). In: ELThG
Bd. 3, S. 1890 £

Balders, Giinter: Zu den Taufartikeln unserer friiheren Glaubensbekennt-
nisse. In: ders. u. Uwe Swarat (Hg.), Zur Tauftheologie (s. Nr. 77), S. 15-
25 (mit einer Synopse der Bekenntnistexte)

Balders, Giinter: Zur Frommigkeitsgeschichte des deutschen Baptismus.
In: Theologisches Gespréach 2 (1994), S. 16-28

Borengdsser, Norbert M.: Rockefeller, John D. In: BBKL Bd. 8, Sp. 469-
471

Dammann, Uwe: Gemeinde unter ideologischem Druck — Chancen und
Grenzen baptistischer Frommigkeit im Kontext der DDR. In: Theologi-
sches Gesprich 1 (1994), S. 15-19

Donsbach, H[elmut]: Rufer e.V. — Arbeitskreis fiir ganzheitliches Christ-
sein. In: ELThG Bd. 3, S. 1728

Geldbach, E[rich]: Williams, Roger (ca. 1603-1683). In: ELThG Bd. 3, S.
2192

Heinrichs, Wolfgang: Ribbeck, August Ferdinand. In: BBKL Bd. 8, Sp.
169-173

Heinzelmaier, I{ngrid]: Single/Singlearbeit. In: ELThG Bd. 3, S. 1839
Enthilt schwerpunktmiBig die Singlearbeit des Bundes Evangelisch-Freikirchlicher Ge-
meinden

Hinson, E. Glenn: The Baptist World Alliance. Its Identity and Ecumeni-
cal Involvement. In: The Ecumenical Review 46 (1994), S. 406-412
Kahle, Wilhelm: Vom Werden einer Kirche. Die Vereinigung heimge-
kehrter evangelischer Baptisten-Briidergemeinden. In: Materialdienst, hg.
v. Konfessionskundlichen Institut Bensheim, Bd. 45, (1994), S. 34-37
Striibind, Kim: Geschichtliches Denken im Alten Testament und moderne
Geschichtswissenschaft. In: Theologisches Gesprich 1 (1994), S. 2-14
Swarat, Uwe: Die eine christliche Taufe. Skizze einer baptistischen Sicht.
In: ders. und Giinter Balders (Hg.), Zur Tauftheologie (s. Nr. 77), S. 84-
86
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Swarat, Uwe: Historismus — was ist das? In: Theologisches Gesprich 1
(1994), S. 20-30

Wagner, Giinter: Warum ich trotzdem Okumeniker bin. In: Una Sancta 46
(1991)S. 331-336 (Auch in: Festschrift Giinter Wagner, ed. by Faculty of
Baptist Theological Seminary Riischlikon/Switzerland. In: Thorwald Lo-
renzen, Ed.: International Theological Studies: Contributions of Baptist
Scholars. Vol. 1, Bern 1994, S. 233-239)

Liitz, Dietmar: Fiir die Freiheit des Evangeliums. Sieben (gute) Griinde,
Baptist zu sein — und zu bleiben. In: Die Gemeinde 36-38 und 40 (1994),
S.4-6

Mondello, Salvatore: The Baptist Ministry for Post-World War II Europe
1945-1955. In: American Baptist Quarterly 3 (1991), S. 184-198
Rennstich, Karl: Rauschenbusch, Walter. In: BBKL Bd. 8, Sp.1415-1419

Swarat, Uwe: Taufe, systematisch-theologisch (Glaubenstaufe). In:
ELThG Bd. 3, S. 1962-1964

Woodfin, Carol: Southern Baptist Relief Work in Germany 1945-1950.
In: Baptist History and Heritage 2 (1993), S. 34-37

Evangelisch-Freikirchliche Gemeinden / Briidergemeinden

Siehe E. Verwandte Stromungen .... Briiderbewegung / Christliche Versamm-
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Evangelisch-methodistische Kirche

Selbstindige Verdffentlichungen
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112,

143
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Bath, Rainer: Methodismus und Politik. Die sozialen Grundsitze der
Evangelisch-methodistischen Kirche als Ausdruck ihres politischen Enga-
gements. Stuttgart 1994 (Theologische Studienbeitrige 6)

Dauner, Reiner (Hg.): Vom Geist geboren zu Zeugen berufen. Stuttgart
1994 (EmK heute, H. 86)

Enthilt die Vortrige der 3. Konferenz (1993) des ‘Arbeitskreises Geistliche Gemeindeer-
neuerung in der EmK’

Dauner, Reiner (Hg.): Evangelisation in der Kraft des Heiligen Geistes.
Stuttgart 1994 (EmK-Forum 4)

Enthélt die Hauptvortrige der 4. Konferenz (1994) des ‘Arbeitskreises Geistliche Gemein-
deerneuerung in der EmK’

Elfner, Lothar: Wirtschaftliche Ungerechtigkeit als Anfrage an Markt-
theorie und methodistische = Wirtschaftsethik.  Stuttgart 1994
(Theol.ogische Studienbeitrige 5)
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Grundlagen der Lehre. Soziale Grundsitze, hg. v.d. Zentralkonferenz der
EmK von Mittel- und Siideuropa. Ziirich 1994

Enthilt grundlegende Texte zur Lehre, zum theologischen Auftrag und zum sozialen Han-
deln der EmK.

O'Malley, J. Steven und Thomas Lessmann: Gesungenes Heil. Untersu-
chungen zum Einflul der Heiligungsbewegung auf das methodistische
Liedgut des 19. Jahrhunderts am Beispiel von Gottlieb Fiille und Ernst

Gebhardt. Stuttgart 1994 (Beitrdge zur Geschichte der EmK 44 )

Enthilt einen Aufsatz iiber: G. Fiille und seine Rolle in der Heiligungsbewegung innerhalb
der Ev. Gemeinschaft in Deutschland und der Schweiz, und iiber: Die Rolle E. Gebhardts in
der deutschsprachigen Heiligungsbewegung

Schmolz, Werner: Gottes Mission und unser diakonischer Auftrag. Die
Diakonie der Evangelisch-methodistischen Kirche. Stuttgart 1994 (EmK
heute H. 87)
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125.
126.

Brose, Martin E.: Charles Wesley und die Kurzschrift. In: Mitteilungen
der Studiengemeinschaft fiir Geschichte der EmK (Okt. 1994), H.2, S. 33-
39

Burkhardt, Friedemann W.: Charles Wesley — ein Dichter der Liebe. In:
Mitteilungen der Studiengemeinschaft fiir Geschichte der EmK NF 15
(1994), H. 2, S. 4-32

Geldbach, Erich: Kirchengemeinschaft anempfohlen. Die Kirchen der
Leuenberger Konkordie und die methodistischen Kirchen in Europa. In:
Materialdienst, hg. v. Konfessionskundlichen Institut Bensheim, Bd. 45
(1994), Nr. 3, S. 53

Klaiber, Walter: Gelebte Gnade — Methodistische Impulse zum gemeinsa-
men Auftrag reformatorischer Kirchen in Europa. Referat auf der 4. Voll-
versammlung der an der Leuenberger Konkordie beteiligten Kirchen,
Wien 4. Mai 1994. In: epd-Dokumentation Nr. 26 (13.6.1994), S. 29-43
Marquardt, M[anfred]: Wesley, Charles (1707-1788). In: ELThG Bd. 3,
S.2154

Marquardt, M{anfred]: Wesley, John (1703-1791). In: ELThG Bd. 3, S.
2155:f

Niethammer, Hans-Martin: Kirchenmitgliedschaft in der Freikirche. Kir-
chensoziologische Studie aufgrund einer empirischen Befragung unter
Methodisten. Gottingen 1994

Rott, L[udwig]: Stroter, Ernst F. (1846-1922). In: ELThG Bd. 3, S. 1916

Strahm, Herbert: Freikirchliches Denken und Handeln angesichts der
Deutschen Christen in den Jahren 1933/34, dargestellt am Beispiel der Bi-
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schoflichen Methodistenkirche in Deutschland. In: Kirchliche Zeitge-
schichte 1993, S. 312-331

Streiff, Patrick: Die Heiligungsbewegung in Frankreich und der franzosi-
sche Methodismus. In: Mitteilungen der Studiengemeinschaft fiir Ge-
schichte der EmK NF 15 (1994), H. 1, S. 28-43

Enthiilt die Situation des Methodismus in Frankreich in den siebziger Jahren des 19. Jahr-
hunderts sowie den EinfluB der Heiligungsbewegung und der Versammlungen von Oxford
ab 1874.

Voigt, Karl Heinz: Das Pietisten-Reskript (in Wiirttemberg) und die Me-
thodisten (1743-1993). In: Wort und Weg 21.11.1993

Voigt, Karl Heinz: Leuenberg zwischen Budapest und Wien. Wohin steu-
ert die Leuenberger Konkordie, ein Beitrag zur Aufnahme der methodisti-
schen Kirchen aus Evangelisch-methodistischer Sicht. In: epd-Dokumen-
tation 15 (1994, vom 21.3.1994), 28 S.

Voigt, Karl Heinz: Ein dkumenischer Deutscher Evangelischer Kirchen-
bund? In: epd-Dokumentation 15 (1994), S. 11-20

Fragen zur Bildung der Deutschen Evangelischen Kirche 75 Jahre nach dem Beginn der
Organisation in Dresden — mit dem friihen Versuch der methodistischen Kirche, Teil dieses
Bundes zu werden.

Voigt, Karl Heinz: Die methodistische Kirche vor der Ost-West-Frage.
Kirchenleitendes handeln — Beobachtungen aus den sechziger Jahren, In;
Freikirchenforschung 4 (1994), S. 36-51

Voigt, Karl Heinz: Der richtige Mann zur richtigen Zeit am richtigen Platz
(Ernst Scholz, EmK-Superintendent in Berlin). In: Wort und Weg 1994,
Nr. 26

Voigt, Karl Heinz: Uberlegungen zum Verhiltnis ‘Pietismus und Metho-
dismus’. In: Mitteilungen der Studiengemeinschaft fiir Geschichte der
EmK NF 15 (1994), S. 44-49

Voigt, Karl Heinz: Wessel Fiege, der erste methodistische Laienprediger
in Bremen. Herrnhuter und Methodisten in der Hansestadt. In: Mitteilun-
gen der Studiengemeinschaft fiir Geschichte der EmK NF 15 (1994), H.1,
S.3-27

Voigt, Karl Heinz: Die Evangelisch-methodistische Kirche in Bremen. In:
Andreas Ropke, Bremische Kirchengeschichte im 19. und 20. Jahrhun-
dert. Bremen 1994, S. 407-436

Voigt, Karl Heinz: Die Korrespondenz Heinrich Melchior Miihlenbergs.
Bd. IV: 1769-1776, Begegnungen zwischen Miihlenberg und den Metho-
disten in Amerika, an Stelle einer Rezension. In: Miteilungen der Studi-
engemeinschaft fiir Geschichte der EmK NF 15 (1994), H. 2, S. 40-49
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137. Voigt, Karl Heinz: Die methodistische KlaBversammlung — der Hauskreis
von damals. In: Werkbuch 2 (1994), S. 15-22

138. Voigt, Karl Heinz: Siegmund-Schultze, Friedrich. In ELThG Bd. 3, S.
1836 ff

139. Voigt, Karl Heinz: Paulus, Carl Friedrich: In: BBKL Bd. 7, Sp. 94-96

140. Voigt, Karl Heinz: Peter, Leonhard. In: BBKL Bd. 7, Sp. 261-262

141.  Voigt, Karl Heinz: Pfleiderer, Johann Gottlob. In: BBKL Bd. 7, Sp. 430-
433

142.  Voigt, Karl Heinz:Pieper, Ernst Fr. C. In: BBKL Bd. 7, Sp. 599 {
143.  Voigt, Karl Heinz: Radstock, Lord. In: BBKL Bd. 7, Sp. 1229-1231
144. Voigt, Karl Heinz: Rexroth, Geor;g. In: BBKL Bd. 8, Sp. 113-115
145. Voigt, Karl Heinz: Richter, Max. In BBKL Bd. 8, Sp. 252-254

146. Voigt, Karl Heinz: Riemenschneider, Engelhart. In: BBKL Bd. 8, Sp. 320-
321

147. Voigt, Karl Heinz: Rigg, Edmund. In: BBKL Bd. 8, Sp. 347-349

148. Voigt, Karl Heinz: Rodemeyer, August. In BBKL Bd. 8, Sp. 486 f

149. Voigt, Karl Heinz: Riicker, August. In: BBKL Bd. 8, Sp. 938-941

150. Voigt, Karl Heinz: Rupp, E. Gordon. In: BBKL Bd. 8, Sp. 1031-1034
151. Voigt, Karl Heinz: Sankey, Ira D. In: BBKL Bd. 8, Sp. 1330-1333

152.  Voigt, Karl Heinz: Schaedel, Heinrich. In: BBKL Bd. 8, Sp. 1505-1508
153. Voigt, Karl Heinz: Schifer, Marie. In: BBKL Bd. 8, Sp. 1531-1533

Freie evangelische Gemeinden
Selbstandige Veroffentlichung

154. Jung, August: Frommigkeit und Theologie. Eine Antwort aus dem Evan-
gelium. Witten o.J. [1993] (Christsein heute Forum Nr. 66)

Enthalt die Auseinandersetzung der Freien ev. Gemeinde mit den Anféngen der Pfingstbe-
wegung

Aufsdtze, Artikel

155. Beaupain, Lothar: Der Bund Freier evangelischer Gemeinen in der DDR
und der SED-Staat — Forschungsbericht iiber eine erste Phase der Bezie-
hungen bis ca. 1965. In: Freikirchenforschung 4 (1994), S. 84-94

156. Habighorst, Thfomas]: Schopf, Otto (1870-1913). In: ELThG Bd 3, S.
1785

157. Ritter, Heinz-Adolf: Wie der Bund Freier evangelischer Gemeinden in
Deutschland die Kirchenpolitik der SED-Diktatur erlebt hat. In: Freikir-
chenforschung 4 (1994), S. 62-83
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siehe Tdufertum

Selbstindige Evangelisch-Lutherische Kirche
Aufsdize, Artikel

158.
159.

160.
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163.

164.

165.

166.

167.

168.

Fliickiger, F[elix]. Steffens, Henrik (Heinrich). In: ELThG Bd. 3, S. 1903

Gdtte, Otto: In memoriam Rudolf Rocholl (1822-1905). In: Deutsches
Pfarrerblatt 93 (1993), S. 179-180

Hauptmann, Peter: Das Konkordienbuch fiir die Obersorben. In: Lutheri-
sche Theologie und Kirche 18 (1994), S. 99-117

Heinrichs, Wolfgang: Scheibel, Johann Gottfried. In: BBKL Bd. 8, Sp.
1496-1504

Klén, Werner: Lebenslauf und verwandte Gattungen als Quellen frei-
kirchlicher Geschichsschreibung. In: Lutherische Theologie und Kirche
18 (1994), Nr. 2, S. 50-71

Klein, Vernon: Erlangen Theology, August Vilmar and St. Louis. In: LTJ
28 (1994), S. 28-37

Pech, Rufus: Mission Societies as Shapers of Australian Lutheran Theo-
logy. In: LTJ 28 (1994), S. 12-27

Red.: Walther, Carl Ferdinand Wilhelm (1811-1887). In: ELThG Bd. 3, S.
2129

Renner, Erich: Australian Lutheran Roots: Orthodoxy and Pietism. In:
LTJ 28 (1994), S. 38-47

Schone, J[obst] : Selbstindige Ev.-Luth. Kirche (SELK). In: ELThG Bd.
3,S.1824 f

Threinen, Norman J.: Wyneken and 19th Century Lutheranism. In: Mis-
sionary to America. The History of Lutheran Outreach to Americans. St.
Louis 1994, S. 113-130 (The Lutheran Historical Conference. Essays and
Reports of the 16th Biennial Meeting, Chicago, Illinois, 1992)

Siebenten-Tags-Adventisten

Selbstindige Verdffentlichungen
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Vereinsmitteilungen

Der Verein zur Forderung der Erforschung freikirchlicher Geschichte und Theo-
logie e.V. wurde 1990 von Fach- und Laienhistorikern mehrerer Freikirchen in
Verbindung mit dem Seminar fiir neue Kirchen- und Theologiegeschichte an der
Ev.-Theologischen Fakultit der Universitidt Miinster gegriindet. Zur Zeit gehdren
ihm 170 Einzelmitglieder und siebzehn Institutionen aus achtzehn Konfessionen
im In- und Ausland an. :

Der Verein fiihrt in Verbindung mit seiner Jahresversammlung Symposien
durch und 14dt zu zusétzlichen Seminaren ein, die von Arbeitsgruppen des Ver-
eins durchgefiihrt werden.

Das vorliegende Heft enthilt die Referate, die auf der Jahrestagung in Bre-
merhaven vom 30. Mérz bis 1. April 1995 zum Thema ‘Migration und Auswan-
dererproblematik‘ gehalten wurden.

Das Historische Seminar in der Theologischen Hochschule Oberursel der
Selbstdndigen Evangelisch-Lutherischen Kirche vom 3. bis 5. November 1995
arbeitete an Basistexten einzelner Freikirchen, die zu einem Arbeitsbuch zusam-
mengestellt werden sollen.

Eine Arbeitsgruppe beschiftigt sich mit der Geschichte der Freikirchen in der
DDR von 1945 bis 1990 und hatte am 27. und 28. Oktober eine Arbeitstagung in
Berlin mit Professor Dr. Gerhard Besier und Dr. Clemens Vollnhals von der
Gauck-Behorde. In Verbindung mit der Jahrestagung 1996 in Miinster beschéaf-
tigt sie sich mit der Mitgliedschaft in den DDR-Massenorganisationen.

Eine zweite Arbeitsgruppe hilft beim Aufbau freikirchlicher Archive und der
Auswertung der Archivalien durch Benutzer. Aufgabe fiir einzelne Freikirchen
ist die Schaffung einer gesetzlichen Grundlage der Archivarbeit durch eine Ar-
chivordnung. Fernziel ist die Erstellung eines Handbuches freikirchlicher Ar-
chive und ihrer Archivare.

Im Aufbau begriffen ist eine Forschungsstelle mit einschlégiger Bibliothek in
Miinster.

An die Jahresversammlung vom 25. bis 27. April 1996 in Miinster schlieft
sich ein Symposion iiber die Rezeption der Reformation durch die Freikirchen
an.

Vorbereitet wird ein Historisches Seminar vom 8. bis 10. November 1996 im
‘Haus der Stille’ in Friedrichsroda/Thiiringen. Zu allen Veranstaltungen des
Vereins sind an der Thematik Interessierte als Géste willkommen.
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Herausgegeben im Auftrag des Vereins zur Forderung der Erforschung frei-
kirchlicher Geschichte und Theologie an der Universitit Miinster e.V.

Mitgliedschaft: Jeder, der Interesse an den Zielen und Aufgaben des Vereins hat,
kann Mitglied werden.

Der Jahresbeitrag betrédgt zur Zeit fiir

Einzelpersonen in den alten Bundeslindern: 45.- DM
Einzelpersonen in den neuen Bundeslindern: 20.- DM
Studenten: 15.- DM
Korperschaften und Firmen: 100.- DM

Hohere Beitridge und Spenden fiir den Verein sind willkommen und steuerlich
absetzbar. Mitgliedsbeitriige und Spenden werden erbeten auf das Konto 19901
bei der Stadtsparkasse Miinster (BLZ 400 501 50)

Anfragen und Beitrittserkldrungen sind zu richten an den Verein zur Férderung
der Erforschung freikirchlicher Geschichte und Theologie an der Universitit
Miinster e.V.

Postfach 410 153, 48065 Miinster, Tel.: 02534-5206

Beitrige, Tausch- und Besprechungsexemplare werden an die obige Adresse
erbeten.

Auslieferung: Geschiftsfiihrer Pastor Manfred Birenfidnger, Schelmenstiege 8,
48161 Miinster

Fiir die einzelnen Beitrdge sind nach Form und Inhalt die Verfasser selbst ver-
antwortlich.
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Das freikirchliche Modell - eine Losung
fur kirchliche Gegenwartsfragen?

Wo die Volkskirche kritisch betrach- Hans-Martin Niethammer
tet wird, bietet sich fiir viele das : J ]
freikirchliche Modell als Lésung an. Klrchenmttglledschaft

Dabei stiitzt sich die Kenntnis der
Alternative oft eher auf programma-

in der Freikirche

tische Entwiirfe und vage Vorstellun- Kirchensoziologische Studie aufgrund
gen. Hier verhilft das Buch zu fun- einer empirischen Befragung unter
dierten Urteilen, indem es kritisch Methodisten. 1995. 376 Seiten

und verstdndnisvoll ein empirisches mit 32 Abbildungen und 93 Tabellen,
Bild einer Freikirche zeichnet. kart. DM/SFr 88,- | 65 651,~

Seine Erkenntnisse gewinnt der Autor ISBN 3-525-56541-0
aus einer Reprisentativbefragung, die
er 1991 unter Mitgliedern der Evan-
gelisch-methodistischen Kirche
durchgefiihrt hat. Thre Ergebnisse
werden in ausfithrlicher Form dar-
gestellt und diskutiert.

Nicht nur freikirchliche Pastoren und
Kirchenleitungen kénnen dem Buch
wichtige Kenntnisse tiber die Realitét
an der Basis ihrer Kirche entnehmen.
Auch in der Diskussion iiber den
Komplex »Volkskirche — Freikirche«
hilft es, nicht einem Wunschbild von
Kirche nachzuhingen, sondern sich
konkret mit den Realisierungsbedin-
gungen und -konsequenzen (frei)-
kirchlichen Handelns auseinander-
zusetzen.

V&R

Vandenhoeck
& Ruprecht
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