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Helmut Obst

Reaktionen der evangelischen Landeskirchen
im 19. Jahrhundert auf die entstehenden
Freikirchen

Evangelische Landeskirchen und Dissidenten im 19. Jahrhundert

Es ist schwierig, einen Sachverhalt auf der Grundlage eines Begriffes dar-
zustellen, dessen Definition umstritten ist, ja der zudem jiinger als der
Sachverhalt selbst ist.

Freikirche ist urspriinglich eine Selbstbezeichnung auf dem Hinter-
grund dominierender Konfessionskirchen als Staats- und Volkskirchen.
Sie taucht bei der 1843 gegriindeten Free Church in Schottland auf,
nachdem man bis dahin die sich von den Konfessionskirchen Trennen-
den als ,Separatisten, Dissenters, Nonkonformisten“ oder ,Interpenden-
tisten“ bezeichnet hatte. All diesen Bezeichnungen war von vornherein
etwas Negatives, Herabsetzendes, Kritisches zu eigen. Sie stempelten die
mit diesen Namen belegten Menschen zu ,Sektierern“. Und der Sekten-
begriff ist in der Kirchengeschichte eindeutig theologisch negativ besetzt,
ganz abgesehen von den juristischen Konsequenzen in den Jahrhun-
derten der Staatskirchentiimer.

Die Begriffe ,Freikirche® und , Freikirchler haben demgegeniiber von
vornherein einen positiv gefirbten, zumindest neutralen Klang. Zudem
erscheint der Begriff , Freikirche* aussagekriftig fiir eine bestimmte Form
von Kirche zu sein, einschlieBlich der damit verbundenen Glaubenshal-
tung und Frommigkeit. Fachleute sehen das allerdings differenzierter.
+Ein niheres Zusehen zeigt jedoch, schreibt Hubert Kirchner, ,wie
schwierig im Grunde dieser so gingige Begriff [Freikirche] ist, wie pro-
blemgeladen und einer niheren Interpretation bedirftig, und zwar gera-
de im Hinblick darauf, was damit gemeint ist in jenen Selbstbezeichnun-
gen, solchen Zusammenschlissen und dann auch Typisierungsversu-
chen.*'

Die Debatte um den Begriff ,Freikirche ist nach wie vor im vollen
Gange. Verwiesen sei u. a. auf Erich Geldbachs Buch ,Freikirchen — Erbe,
Gestalt und Wirkung*?, aber auch auf die anregende Analyse von Fernan-
do Enns in seinem Buch ,Friedenskirche in der Okumene®. Enns kommt
zu dem Ergebnis: ,Die Behandlung der Freikirchen als Konfessionsfami-
lie st6Rt aus Ermangelung gemeinsamer, harter Differenzkriterien bald an
ihre Grenze und deutet auf ein kategoriales Problem. Die Beschreibung

' Hubert Kirchner, Freikirchen und konfessionelle Minderheitskirchen, Berlin 1987, 9.
Erich Geldbach, Freikirchen — Erbe, Gestalt und Wirkung, Géttingen 20052,
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der Merkmale zeigt die kiinstlich wirkende Zusammenfassung dieser Plu-
ralitit von Denominationen, so dass der Begriff der Freikirche schillernd
bleiben muss. Die genannten Merkmale sind eher vergrobernd als Schnitt-
menge von Elementen anzusehen, die weder AusschliefSlichkeit bean-
spruchen koénnen, noch in allen Freikirchen tatsichlich so vorhanden
sind. Daher ergibt sich hier kein Argument fir Differenzierungen in
konstitutive Kennzeichen und nicht-konstitutive Merkmale.**

Angesichts der bis heute kontrovers gefiihrten Diskussion tber das
Wesen und den Begriff des Freikirchentums bedarf es keiner Begriin-
dung, warum fiir die evangelischen Landeskirchen im 19. Jahrhundert
und dartiber hinaus Freikirchen keine ,Konfessionsfamilie“ waren, mit
der sie sich als solcher auseinandersetzten. Es ging immer um Reaktionen
auf einzelne Kirchen und Gemeinschaften und das auf der Grundlage der
bis in die Reformationszeit zuriickgehenden Traditionen der Auseinan-
dersetzung und Polemik mit ,Separatisten“ und ,Schwirmern“. Der Be-
griff | Freikirche“ tauchte dabei allenfalls am Horizont auf. Auch muss be-
dacht werden, dass im 19. Jahrhundert zwischen den heute als Freikir-
chen bezeichneten Gruppierungen ein teilweise harter Konkurrenzkampf
mit nicht selten ebenso scharfer theologischer Polemik wie gegeniiber
den evangelischen Landeskirchen und der Romisch-katholischen Kirche
bestand. Die ,Anerkennung* als Freikirche ist ja im Kreise der Freikir-
chen, erinnert sei an die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten
oder einige Pfingstgemeinschaften, oft schwieriger zu erlangen als seitens
der Landeskirchen.

Aus den genannten Griinden macht sich ein — wenn auch in diesem
Rahmen selektiver — Blick in die Kirchengeschichte und von daher auf die
Reaktionen der Evangelischen Kirche auf ,ihre“ Dissidenten bzw. frei-
willigen oder unfreiwilligen Separatisten notwendig.

Mit der Annahme des Christentums als Staatsreligion im rémischen
Reich war es erklirtes kirchliches und staatliches Ziel, nur eine Kirche in
einem Reich zu dulden. Die Kirche, ihre Konzilien und das bischofliche
bzw. pipstliche Lehramt definierten, was rechtgliubig und was hiretisch
ist. Der Staat iibernahm die Verfolgung und Totung der hartnickigen Hi-
retiker. Dieses Grundprinzip galt bis zur Reformation, konnte aber in der
konkreten geschichtlichen Situation, wie hundert Jahre vorher schon in
Bohmen, nicht mehr konsequent tiberall durchgesetzt werden.

Die staatliche Anerkennung in Deutschland erlangten 1555 im Augs-
burger Religionsfrieden aber nur zwei der neu entstandenen kirchlichen
Gemeinschaften, die Lutheraner und in Form der Duldung auch die Re-
formierten. Der sogenannte linke Fligel der Reformation, von den bibli-
zistisch orientierten Tiauferbewegungen uber Triger neuer Offenbarun-
gen oder innerer Erleuchtungen bis hin zu den rationalistischen Unita-

*  Fernando Enns, Friedenskirche in der Okumene, Gottingen 2003, 108.
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riern, blieb auf beiden Seiten, bei Katholiken und Evangelischen, von je-
der Duldung ausgeschlossen.

Die evangelischen Landeskirchen und die evangelischen Staaten stell-
ten sich — Ausnahmen gab es immer - in die Tradition der romischen
Reichskirche und des romischen Staates. Das blieb auch im 17. Jahrhun-
dert so und erwies sich ebenso forderlich fiir die Erstarrung der Evangeli-
schen Kirche in einer streng am Bekenntnis orientierten Orthodoxie wie
hinderlich fiir die innere Erneuerung. Das zeigt die Entstehung des Pietis-
mus an der Schwelle vom 17. zum 18. Jahrhundert.

Der Pietismus verstand sich als innerkirchliche Erneuerungsbewegung
um die Frage: Wie bringen wir den Kopf ins Herz? Wie kommt der
Mensch zu dem heilsnotwendigen wahrhaft rechtfertigenden Glauben
und damit zur Wiedergeburt, die durch Menschenverwandlung zur Welt-
verwandlung fiihrt? Keine neue Lehre wollte man bringen, sondern die
traditionellen Bekenntnisse der Kirche in einem neuen Licht zeigen.
Philipp Jakob Spener (1635-1705), durch seine Pia Desideria von 1675
zum Vater des Pietismus geworden, war ingstlich darauf bedacht, seine
und seiner Freunde Rechtgliubigkeit immer wieder neu unter Beweis zu
stellen. Dennoch wurde auch der an den landeskirchlichen Bekenntnis-
schriften orientierte Pietismus vielfach zur ,Sekte* erklirt, seine Vertreter
in einigen evangelischen Territorien verfolgt.

Dieses Verhalten von Teilen der Evangelischen Kirche unter Zuhilfe-
nahme staatlicher Machtmittel forderte separatistische Tendenzen in eini-
gen Spielarten des Pietismus auf dem Hintergrund mystisch-spiritualisti-
scher Einfliisse. Man gelangte zu der Uberzeugung, dass die Kirche ,Ba-
bel” sei, von der man sich trennen miisse. Aus dem Pietismus kommende
separatistische Kreise sahen nun auch, ganz abgesehen von personlichen
Verbindungen, die Tdufer und die ,Schwirmer” in einem neuen, ver-
stindnisvolleren Licht und niherten sich ihnen teilweise an. Es gab sie ja
durchaus noch oder wieder in Deutschland, einige der Gruppen, die wir
heute als Freikirchen bezeichnen.

+Als Nachfahren der Tiuferbewegung der Reformationszeit®, schreibt
Martin H. Jung, ,lebten etwa 25 000 Mennoniten in Deutschland, vor
allem in Westpreuen (13 000) und in der Pfalz (3 500) ...“* In Wiirttem-
berg, bis heute fiir Pietismus und Freikirchentum ein wichtiges Zentrum,
hatten nach der Aufhebung des Edikts von Nantes 1685 allein 2 500 Wal-
denser Zuflucht gefunden. Wichtig und bedeutungsvoll erscheint es auch
in diesem Zusammenhang, dass es der Herrnhuter Briiderunitit unter
Graf Nikolaus Ludwig von Zinzendorf (1700-1760) nach heftigen Ausein-
andersetzungen gelang, ihre Eigenstindigkeit innerhalb und auRerhalb
der Landeskirchen durchzusetzen.

Martin H. Jung, Der Protestantismus in Deutschland von 1815 bis 1870, Leipzig
2000, 98.



42 Helmut Obst

Die Evangelische Kirche musste sich daran gewdhnen, dass es neben ihr
Jfreie Gemeinden®, auch die ,Briidergemeinen® gab, in denen eine be-
sondere, vielfach spiritualistischen Einflissen offene, eigenstindige
Frommigkeit vorherrschte, die grofie Ausstrahlungskraft auf Menschen
aller Gesellschaftsschichten ausiibte. Das war zukunftsweisend. Der Ein-
fluss herrnhuterischer Gemeinden, der ,Stillen im Lande®, ging weit iiber
ihre relativ geringe Zahl hinaus, erinnert sei nur an Goethe und Susanna
Katharina von Klettenberg.

Anders als der von Zinzendorf geprigte Herrnhuter Pietismus konnte
sich der radikale Pietismus trotz einer erfolgreichen Zeit im Wittgenstei-
ner Land und in der Wetterau angesichts der bestehenden kirchen- und
staatsrechtlichen Prinzipien und Praktiken in Form von Gemeinden nicht
halten. Das gilt fiir alle Typen des separatistischen Pietismus. Wo sich die
Separation von der Landeskirche mit klassischen tiuferischen Anliegen
verband, traten die Mechanismen der alten Tiuferverfolgungen in Kraft.

Ein Beispiel dafiir ist die Entstehung der heute in den USA und in der
Okumene gut bekannten ,Kirche der Brider® (Church of Brethren). Ihr
Ursprung liegt in dem Kreis separatistischer Pietisten in der Wetterau um
Ernst Christoph Hochmann von Hochenau (1670-1721). Als Geburts-
stunde der Kirche der Brider gilt die Taufe von fiinf Minnern und drei
Frauen im Spitsommer 1708 in der Eder in der Grafschaft Sayn-Wittgen-
stein unter dem maRgeblichen Einfluss des Miillers Alexander Mack. ,Ein
ungenannter Bruder, schreibt Donald F. Durnbaugh, ,taufte Mack, den
Fiihrer, der nun seinerseits jenen taufte, von dem er getauft worden war,
und dann die anderen Minner und die Frauen.“’ Einige Jahre konnten
sich die entstehenden Gemeinden in toleranten reformierten Gebieten
halten, wanderten aber dann dem staatlichen und kirchlichen Druck wei-
chend in den Jahren 1719 bis 1737 nach mancherlei Zwischenstationen
nach Pennsylvanien aus. Ihr theologiegeschichtliches Charakteristikum ist
die Verbindung radikalpietistischer Anschauungen mit tduferischen Tradi-
tionen.

Dass sich separatistische Gruppen im 18. Jahrhundert verstirkt bilden
und einige Zeit halten konnten, es auch kirchlich organisierte Gemein-
schaften wie Mennoniten, Waldenser, Herrnhuter erreichten, hier und da
wenigstens geduldet zu werden, zeigt einen beginnenden Wandel im Ver-
hiiltnis von Staat und Kirchen zu den ,Dissidenten” an. Pietismus und
Aufklirung haben daran einen bedeutenden Anteil. Spitestens seit der
zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts sind Verinderungen zumindest in
der allgemeinen Bewusstseinslage deutlich zu erkennen. Juristisch, kir-
chen- wie staatsrechtlich blieb prinzipiell freilich alles beim Alten. Erste
vorsichtige Anderungen auf diesem Gebiet lisst unter dem Einfluss des
Toleranzdenkens Konig Friedrichs I1. von Preufien das preuflische Land-

>  Donald F. Durnbaugh, Die Kirche der Briider, Stuttgart 1971, 16.
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recht von 1794 erkennen. Es sah unter bestimmten Rahmenbedingungen
die freie hidusliche Religionsaustibung vor und stellte die Moglichkeit der
Bildung .geduldeter Religionsgesellschaften® in Aussicht, wie folgende
Paragrafen zeigen®:

8§ 7. Jeder Hausvater kann seinen hiuslichen Gottesdienst nach Gutbefin-

den anordnen.” Zu diesen Gottesdiensten durfte aber niemand gezwun-
gen werden.

»§ 9. Heimliche Zusammenkiinfte, welcher der Ordnung und Sicherheit
des Staates gefihrlich werden konnten, sollen, auch unter dem Vorwande
des hiduslichen Gottesdienstes, nicht geduldet werden.®

»$ 10. Wohl aber konnen mehrere Einwohner des Staats, unter dessen

Genehmigung, zu Religionstibungen sich verbinden.*

»§ 20. Eine Religionsgesellschaft, welche der Staat genehmigt, ihr aber die

Rechte offentlich aufgenommener Kirchengesellschaften nicht beigelegt

hat, geniesst nur die Befugniss geduldeter Gesellschaften.”

Unter dem Einfluss der Franzosischen Revolution verband sich in Europa
der Kampf um die Durchsetzung der biirgerlichen Freiheiten und der
Menschenrechte mit dem Kampf um Religionsfreiheit. In Deutschland lag
nach der Auflosung des alten Reiches 1806 die Religionsgesetzgebung
endgiiltig bei den Einzelstaaten. Die ,Deutsche Bundesakte* von 1815
proklamiert die gleichen biirgerlichen und politischen Rechte fiir die
Angehorigen der ,christlichen Religions-Parteien®, hatte dabei aber nur
die grofikirchlichen Bekenntnisse im Blick.

Der Umgang mit religiosen Dissidenten blieb in den einzelnen Bun-
desstaaten sehr verschieden. Die Unterschiede, etwa zwischen dem Grof3-
herzogtum Mecklenburg, der Hansestadt Hamburg und dem Kénigreich
PreufSen, waren erheblich. Der Versuch, tatsichlich allgemeine Religions-
freiheit zu gewihren, wie er in der Revolution von 1848 unternommen
wurde, scheiterte.

Das Schicksal der deutschen Dissidenten und ihrer Gemeinschaften
und Kirchen hing im 19. Jahrhundert nach wie vor von den deutschen
Bundesstaaten ab. Die Spaltung des Protestantismus und seine Zersplitte-
rung in viele Landeskirchen verhinderte auch einheitliche theologische
Positionen seitens der Kirchen. Man verliefd sich nur zu gern auf den
Staat und fithrte vor Ort bei Bedarf eine oft nicht sachliche und ober-
flichliche theologische Polemik.

In Preufen hatte sich das Problem des religiosen Dissidententums
durch die Bildung der Union von 1817 und den Agendenstreit schon in
der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts besonders zugespitzt. 1830 began-
nen sich bekenntnistreue Lutheraner zu separieren, auf liberaler Seite
entstanden ab 1841 die ,Lichtfreunde®, nach 1844 traten die Deutsch-
katholiken hervor. Angesichts dieser Entwicklungen, die grofe inner-

8 Allgemeines Landrecht fiir die Preussischen Staaten, unverind. Abdruck der Ausga-
be v. 1821, Berlin 1835, 2. Teil, 1. Bd., 11. Titel, 23 £
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kirchliche Probleme hervorriefen, war das ,Patent, die Bildung neuer
Religionsgesellschaften betreffend®, vom 30. Mirz 1847 wohl weniger ein
Zeichen fiir die zunehmende Gewihrung burgerlicher Freiheiten, als
dass es vor allem das Ziel verfolgte, die Landeskirche von Dissidenten zu
reinigen und so zu befrieden. Der Zusammenschluss zu Religionsgesell-
schaften blieb in Preuffen wie in anderen deutschen Staaten fiir lange
Zeit die einzige Form, in der sich religiose Auflenseiter organisieren
konnten. Diese ,Vereine“ blieben der Aufsicht von Staat und Kirche un-
terworfen. Es gab viele Einschrinkungen, von einer offentlichen Kultus-
freiheit konnte keine Rede sein. Die Schwierigkeiten setzten immer wie-
der vor Ort, in den Auseinandersetzungen mit den lokalen staatlichen
und kirchlichen Behorden, ein.

Im Konigreich Sachsen, das im 19. Jahrhundert einen besonderen An-
laufpunkt fiir neue religiose Bewegungen bildete, waren die rechtlichen
Bedingungen zunichst ungiinstiger als in Preufien. Die sichsische Verfas-
sung von 1831 gewihrte zwar Gewissensfreibeit, Religionsfreiheit be-
stand jedoch nur fiir Katholiken, Lutheraner und Reformierte. Die Mog-
lichkeit der Anerkennung neuer Kirchengemeinschaften wurde zugestan-
den, aber diese Bestimmung wurde nur einmal im Fall der Deutsch-
katholiken angewandt. Austritt aus der Landeskirche und Anschluss an
eine nicht staatlich anerkannte religiose Gruppe waren praktisch nicht
moglich. Angesichts dieser Rechtslage musste beispielsweise der Metho-
dismus in Sachsen zunichst innerhalb der Landeskirche Gruppen bilden.
Erst das Dissidentengesetz vom 20. Juni 1870 brachte eine Anderung,
erlaubte den Kirchenaustritt und die Bildung von ,Vereinen“ oder ,Ge-
nossenschaften” zur Ausiibung eines ,besonderen religiosen Kultus®. Die
staatliche Erlaubnis dazu musste eingeholt werden. Der Kirchenaustritt
blieb schwierig und kostspielig. Das traf besonders ungebildete und arme
Personen. Vier Wochen vor Erklirung des Austritts aus der Landeskirche,
die vor einem Richter zu erfolgen hatte, musste der Dissident seinen
beabsichtigten Austritt dem zustindigen Ortspfarrer anzeigen. Diese und
teilweise wesentlich restriktivere staatliche Bestimmungen in anderen
Bundesstaaten konnten die Ausbreitung von Freikirchen im heutigen Ver-
stindnis und religiosen Gemeinschaften in Deutschland nicht ernstlich
behindern.

Die neuen religiosen Gemeinschaften galten kirchlicher- und staatli-
cherseits ausnahmslos als ,,Sekten”. Das ist sehr wichtig und wurde in der
Freikirchenforschung, soweit ich sehe, mit Blick auf die Konsequenzen
aus landeskirchlicher Sicht bisweilen nicht differenziert genug bewertet.
Welche theologischen Kriterien sollten angelegt werden, welche forma-
len? AuRerlich gesehen kamen sowohl die bedeutendsten und erfolg-
reichsten Freikirchen im heutigen Verstindnis aus dem angelsichsischen
Raum, aber auch andere Gruppen, die von den ,Freikirchen“ selbst als
,Sekten” scharf abgelehnt wurden.
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Pietistische Erweckungen hatten vielfach den Boden fiir missionarische
Erfolge vorbereitet. Die erste deutsche Baptistengemeinde entstand 1834
durch das Wirken Johann Gerhard Onckens in Hamburg. 1848 gab es
bereits 25 selbststindige Gemeinden. Ein Jahr spiter bildete sich der
,Bund der vereinigten Gemeinden getaufter Christen in Deutschland und
Danemark*.

Der Methodismus breitete sich als Riickwirkung der starken deut-
schen Einwanderung in die USA in Gestalt von vier methodistischen
Kirchen aus. Kreise, die sich der Wesleyanischen Methodistenkirche ver-
bunden wussten, hatten sich schon seit 1830 um Christoph Gottlob Miil-
ler in Wiirttemberg gebildet. Die Bischofliche Methodistenkirche begann
1849 von Bremen aus die Missionsarbeit. 1850 sandte die Evangelische
Gemeinschaft ihren ersten Missionar nach Stuttgart, und 1869 nahm die
Kirche der Vereinigten Brider die Arbeit auf.

Neben Methodismus und Baptismus gehorte seit der Mitte des 19.
Jahrhunderts die katholisch-apostolische Bewegung, die ebenfalls aus
dem angelsichsischen Raum kam, zu den drei erfolgreichsten ,Sekten® in
Deutschland. Methodisten, Baptisten und Katholisch-Apostolische wur-
den von den Kirchen in einer Linie gesehen. Schwerpunkt der katholisch-
apostolischen Gemeinden war Preufien, wo 1848 in Berlin die erste deut-
sche Gemeinde gegriindet wurde. Historisch wurden die katholisch-apos-
tolischen Gemeinden zum Ausgangspunkt der unterschiedlichsten apos-
tolischen Gruppen, insbesondere nach 1863 durch die Neuapostolische
Kirche.

Kirche und Staat sind, etwa in Preuf3en, mit den katholisch-apostoli-
schen Gemeinden nach dem gleichen Schema umgegangen wie mit den
baptistischen und methodistischen Gemeinden. Allerdings hat man sie
von Anfang an theologisch etwas ernster genommen. Das hing nicht zu-
letzt damit zusammen, dass unter den englischen zwolf Aposteln einige
Theologen waren und sich in Deutschland mehrere, teilweise namhafte
kirchliche Theologen den Gemeinden anschlossen, so schon 1847 der
Marburger Theologieprofessor Heinrich Thiersch, ebenso der Privat-
dozent Ernst Adolf Rofiteuscher oder der Pfarrer an der Berliner boh-
misch-lutherischen Bethlehemsgemeinde, Albert Koppen. Hinzu kamen
katholische Theologen, vor allem einige Schiiler des fiir seine irenische
Gesinnung bekannten Regensburger Bischofs Johann Michael Sailer.

Methodisten und Baptisten konnten mit derartigen missionarischen
Erfolgen unter deutschen Theologen nicht aufwarten und mussten sich
den polemischen Vorwurf gefallen lassen, ihre Prediger seien durchweg
ungebildet. Behauptungen, wie sie etwa der Erlanger Kirchenhistoriker
Theodor Kolde (1850-1913) aufstellte: ,Ein anderes ist deutsches Chris-
tentum, ein anderes englisches®, trafen jedoch auch das katholisch-apos-
tolische Christentum.’

7 Zitiert nach Karl Heinz Voigt, Freikirchen in Deutschland (19. und 20. Jahrhun-

dert), Leipzig 2004, 120.
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Der Umgang von kirchlicher und staatlicher Seite mit den drei grofiten
Sekten® weist in den deutschen Bundesstaaten und Landeskirchen nur
in Einzelheiten, nicht aber im Prinzip Unterschiede auf. Wie dies vor Ort
im Falle von Methodisten und Baptisten im Einzelnen aussah, ist mittler-
weile gut erforscht und in der Literatur ausfiihrlich belegt. Es sei deshalb,
um die Parallelen aufzuzeigen und zum Zwecke der nicht auf die heuti-
gen Freikirchen zu beschrinkenden Analyse des Verhiltnisses von Kirche
und Staat zu den religidsen Dissidenten im 19. Jahrhundert, ein Beispiel
aus der Geschichte der katholisch-apostolischen Gemeinden in Preuf3en
etwas niher vorgestellt. Ich beziehe mich dabei auf die Forschungen von
Albrecht Schroter. Das gewihlte Beispiel zeigt auch, dass der Bildungs-
grad und die burgerliche Stellung des ,Sektenpredigers” letztlich keine
Rolle spielte.

In Ostpreufsen waren neben anderen deutschen Gebieten die neuen
,Sekten® aus der Sicht der Landeskirche besonders erfolgreich. Das trifft
vor allem fiir die Altlutheraner (seit 1845), die Deutschkatholiken, die
Baptisten und Irvingianer, wie damals die Mitglieder der katholisch-
apostolischen Gemeinden genannt wurden, zu. Warum die religiésen
Dissidentengruppen so erfolgreich waren, erklirt der Oberprisident der
Provinz Ostpreufien ruckblickend in einem Bericht vom 7. November
1884 an das Ministerium der Geistlichen Angelegenheiten so:

+Als Grund fiir die Ausbreitung des Sektenwesens und der religiosen Be-

wegung ist vor Allem das starke religiose Bedurfnify bei der OstpreufSi-

schen Bevolkerung ... hervorzuheben, welchem durch die evangelische

Landeskirche und ihre Organe zur Zeit nicht gentigend entgegengekom-

men wird. Es kommt hierbei allerdings in Betracht, dal einzelne Geist-

liche, sei es aus Bequemlichkeit, sei es aus Ungeschick nicht die richtige

Stellung gegeniiber der religiosen Bewegung finden und nicht die zutref-

fende Wirksamkeit ausiiben ... Daneben liegen die ostpreufischen kirchli-

chen Verhiltnisse auch an sich so unglinstig, daf} es zur Zeit unmoglich
ist, das religiose Bedurfnify der Bevolkerung ausreichend zu befriedigen

... Der Geistliche muf} sich begniigen, die legalen Geschifte abzuwickeln

— aber die Seelsorge geht leer aus. Dazu kommt der herrschende Theolo-

genmangel, der hier um so mehr zu beachten ist, als der Aufschwung der

Felig%gsen Bewegung ungefihr gleichzeitig mit demselben eingetreten

15
Anstatt diesen — in dem Bericht nur angedeuteten — geistlichen Missstin-
den mit geistlichen und seelsorgerlichen Mitteln, vielleicht auch durch
eine Kirchenreform zu begegnen, versuchten kirchliche Vertreter, der
JAusbreitung des Sektenwesens” mit Polemik und staatlich-administrati-
ven Mitteln Herr zu werden. Im Falle Konigsberg (Pr.) fillt dabei der
Unterschied zwischen dem harten Vorgehen der Lokalbehorden und dem
wesentlich liberaleren Standpunkt der Berliner Zentralbehorden auf.

Zitiert nach Jobannes Albrecht Schréter, Die Katholisch-apostolischen Gemeinden
in Deutschland und der ,Fall Geyer“, Marburg 1997, 141.
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Der katholisch-apostolische ,Engel-Evangelist* Max von Pochhammer
kam im November 1851 nach Konigsberg, hielt zunichst in Privatkreisen
kleine Vortrige, die jedoch auf so grofies Interesse stieen, dass er bei
der Polizei einen offentlichen Vortrag anmeldete. Das Gesuch wurde ab-
gelehnt, von Pochhammer innerhalb von drei Tagen der Stadt verwiesen.
Sein Einspruch beim Polizeiprisidenten hatte allerdings Erfolg. ,.So fand
die erste — und vorldufig einzige — offentliche Versammlung am Sonntag,
dem 21.12.1851, in einer Gesellenherberge unter der Aufsicht mehrerer
Polizeibeamter mit 60 Personen (groftenteils Frauen) statt.“’ Weitere
Versammlungen wurden verboten, von Pochhammer nun tatsichlich aus-
gewiesen. Er und einige seiner Konigsberger Sympathisanten legten beim
preufischen Innenminister von Westfalen Beschwerde ein. Der liberale
Innenminister reagierte im Februar 1852 positiv. Er hob das Auswei-
sungsgebot auf und erlaubte Versammlungen im Rahmen der Gesetze.
Nun erst sah sich die Kirche, das Evangelische Konsistorium in Preufen,
veranlasst, selbst offentlich aktiv zu werden.
»S0 erschien Anfang 1852 in den Nummern 3-5 des Konigsberger ,Evan-
gelischen Gemeindeblattes’ ein kritischer Aufsatz tiber den ,Irvingismus'.
Am 7.5. d. J. wies das Konsistorium (in einem gedruckten Rundschreiben
an die Superintendenten der Provinz) alle Geistlichen an, die alte Vor-
schrift der personlichen Anmeldung zum Abendmahl neu zu beleben, um
gegebenenfalls Anhidnger des ,Irvingismus’ vom Abendmahl ausschliefen
zu koénnen.”
Als Begriindung wird genannt:

»Denn die evangelische Kirche wiirde sich selbst aufgeben, wenn sie den-
jenigen, die an ihrer Auflosung arbeiten, das Sakrament, das héchste Zei-
chen der Gemeinschaft, ohne Unterschied reichen wollte; sie handelt also
nur in ihrem Rechte, wenn sie da, wo alle seelsorgerische Einwirkung
fruchtlos geblieben ist, das Sakrament versagt, und die in der Spendung
desselben liegende Billigung der Irrlehre von sich ablehnt,“"
Als Max von Pochhammer Anfang Januar 1853 erneut nach Konigsberg
kam, um seine missionarische Arbeit fortzusetzen, meldete sich nun auch
ein Mitglied der dortigen Theologischen Fakultit, der Theologieprofessor
Justus Ludwig Jacobi, zu Wort. ,Noch im Januar hielt er ,an zwei ver-
schiedenen Orten der Stadt und zwar in solchen Localen, welche den
niedrigsten Schichten der Gesellschaft (1) leicht zugiinglich waren, popu-
lire Vortrige* tiber ,Die Lehre der Irvingiten, verglichen mit der heiligen
Schrift.* Diese Vortriage erschienen im Friithjahr 1853 als Broschiire.“!! Sie
lief} im Juni 1853 der Biirgermeister von Memel an die von der Eucha-
risticfeier kommenden Mitglieder der dortigen katholisch-apostolischen
Gemeinde verteilen. Die Broschiire war offenbar von reiner Polemik ge-

" Ebd., 148.
' Ebd., 150f.
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prigt, denn selbst Konigsberger Regierungsvertreter bezeichneten sie als
»Schmihschrift®.

Auch in ihren Predigten gingen Konigsberger Pfarrer auf die neue Be-
wegung ein und warnten vor ihr. .In einem Bericht des Evangelischen
Konsistoriums in Preuflen an den Evangelischen Oberkirchenrat vom
28. April 1853 heifdt es dazu: ,Die letzte dieser Predigten hatte den Erfolg,
den Emissair [v. Pochhammer], der sich mit einer ostensibeln Beharrlich-
keit in den Gottesdiensten der Lobenichtschen Kirche einfand zum sofor-
tigen Verlassen derselben zu bestimmen.® Das Polizeiprisidium in Ko-
nigsberg dufierte sich zu diesem Vorfall folgendermafien: v. Pochhammer
habe sich in Konigsberg nichts zu schulden kommen lassen, ,abgesehen
von dem ungehorigen, auffilligen Weggehen aus der Lobenichtschen Kir-
che, als der Pfarrer Professor Cosack in der Predigt die Nichtigkeit der
irvingitischen Apostel beriihrte: indefd auch hier ging das Benehmen des
v. Pochhammer nicht bis zu einer gesetzlich straftbaren Stérung des 6f-
fentlichen Gottesdienstes fort." (Bericht an das Evangelische Konsisto-
rium in Preuffen vom 8.6.1853).4"%

Die weitere Entwicklung mit ihren spannenden Einzelheiten kann
hier nicht verfolgt werden. Die Schikanen der Polizei gingen in Konigs-
berg weiter und erreichten bei einem Besuch des Apostels Francis Valen-
tine Woodhouse (1805-1901) in Begleitung von Professor Thiersch im
Herbst 1855 einen neuen Hohepunkt.

Zu beachten ist, dass die Glieder der katholisch-apostolischen Ge-
meinde zu diesem Zeitpunkt nach wie vor Mitglieder der Landeskirche
waren und sich auch als solche verstanden. Nun wurde allerdings auch
die Landeskirche wieder aktiv. Ein Konigsberger Pfarrer besuchte die
katholisch-apostolischen Gottesdienste, wie die ,,Protestantische Kirchen-
Zeitung fiir das evangelische Deutschland“ am 8. Dezember 1855 schrieb,
»~wiederholt und fleiffig ..., um zu erkunden, was in denselben vorging.
Seine Wahrnehmungen und Auffassungen legte er dann, nattrlich in po-
lemischer Form in dem in Konigsberg erscheinenden ,Evangelischen Ge-
meindeblatte’ nieder, die Irvingianer hielten es aber niemals fiir erforder-
lich oder der Mithe werth, auf diese Relationen des ,Evangelischen Ge-
meindeblattes® irgend Etwas zu erwidern.“'"?

Der Evangelische Oberkirchenrat in Preuffen ordnete tiber das Evan-
gelische Konsistorium an, alle ,Irvingianer® in Konigsberg tiber ihr Ver-
hiltnis zur Landeskirche zu befragen. Da sich die Befragten als Glieder
der Landeskirche bezeichneten, wurden sie zur Einstellung ihrer Got-
tesdienste und Abendmabhlsfeiern aufgefordert. Als sie sich weigerten,
erfolgte zu Beginn des Jahres 1856 durch Kanzelabkiindigung der Aus-
schluss aller katholisch-apostolischen Gemeindeglieder vom evangeli-
schen Abendmahl. Die Landeskirche zog eine deutliche Trennungslinie!

% Ebd|
3 Zitert nach Schréter, 164.
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Es ist bemerkenswert, dass im selben Jahr 1856, in dem sich dieser Vor-
gang abspielte, die baptistische Missionsarbeit in Konigsberg erfolgreich
begann. Giinter Balders schreibt:

-Eigentiimlich ging die Griindung der Gemeinde Konigsberg vonstatten.

E. Niemetz rief im Herbst 1856 vier Prediger umliegender Gemeinden

zusammen, um mit ihnen in einem Gasthaus die als unbedingt notwendig

erkannte Missionsarbeit in der Hauptstadt Ostpreuflens zu beraten und
fiir sie zu beten. Die Gemeinde Hamburg beurlaubte daraufhin den in ih-
rem Dienst stehenden Prediger J. A. Gulzau, der 1857 mit Versammlun-
gen in der Stadt begann und dann von Moritz Geiller abgeldst wurde.

Das trotz aller Bedringnisse schnelle Wachstum der Gemeinde bestitigte

die Richtigkeit dieser fiir ganz Ostpreuffen wichtigen missionsstrategi-

schen Entscheidung.*"
Wie flieBend die Grenzen im Lager der religiosen Dissidenten waren,
lisst eine Tagebucheintragung Thierschs vom Mai 1853 wiihrend eines
Besuches in Memel erkennen. Danach hatte ,von den insgesamt 52
Personen (14 Minner und 38 Frauen), die im Dezember 1852 in die
[katholisch-apostolische| Gemeinde aufgenommen worden waren, ... of-
fenbar ein grofRerer Teil zuvor den Baptisten angehort. "

Das Spektrum der religiosen Protestbewegungen wurde seit der Mitte
des 19. Jahrhunderts immer breiter und vielgestaltiger. Aus Amerika kom-
mend, hatten z. B. bereits 1843 die Mormonen erste Aktivititen entfaltet.
Seit 1851 betrieben sie von Hamburg aus systematisch Mission, 1855 fin-
den wir u. a. eine mormonische Gemeinde in Dresden.

Zwar nicht in Form organisierter Gemeinden, jedoch als eine Art brei-
ter transkonfessioneller Bewegung trat aus den USA kommend nach 1848
der Spiritismus geradezu einen Siegeszug durch Deutschland an. Es wa-
ren nicht zuletzt kirchliche und erweckliche Kreise, die sich ihm 6ffneten,
wie ein Blick nach Sachsen zeigt. In Form des Offenbarungsspiritismus
wurde er spitestens seit der Jahrhundertwende zum Ausgangspunkt or-
ganisierter religioser Gemeinschaften, die bis heute existieren. Als unge-
mein erfolgreich auf Kosten der evangelischen Landeskirchen erwies sich
nach 1863 die neuapostolische Bewegung. Zu den neuen erfolgreichen
religiosen Gruppierungen zihlte auch die 1875 in New York gegriindete
Theosophische Gesellschaft mit vielfachen Aktivititen einschlieflich der
Entstehung neurosenkreuzerischer Bewegungen. Ebenfalls aus den USA
kommend, konnte seit 1876 (Gemeinde Solingen) die Gemeinschaft der
Siebenten-Tags-Adventisten zahlreiche Gemeinden in Deutschland griin-
den. Es folgten schlieBlich zwei weitere genuin nordamerikanische Grup-
pierungen, 1896 die Christliche Wissenschaft mit einer ersten deutschen
Zweigkirche und 1903 die Zeugen Jehovas.

14

Giinter Balders, Kurze Geschichte der deutschen Baptisten, in: Ein Herr, ein Glau-
be, eine Taufe. 150 Jahre Baptistengemeinden in Deutschland 1834-1984, Fest-
schrift, hrsg. v. G. Balders, Wuppertal /Kassel 1984, 27.
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Wie die Entwicklung in der Offentlichkeit — mit besonderem Blick auf
den angelsichsischen Hintergrund der meisten neuen Gemeinschaften —
vor Ort aufgenommen wurde, zeigt z. B. ein Artikel in der Solinger Zei-
tung vom 20. Dezember 1884. Zum ersten Mal nahm die Zeitung Aktiviti-
ten der Siebenten-Tags-Adventisten, deren Gemeinde bereits seit 1876
bestand, zur Kenntnis. Es heif3t dort:

.Wohl wiren diese Vorginge wegen ihrer Licherlichkeit und Absurditit

keines weiteren Wortes anzuzeigen, wenn nicht in den letzten Jahrzehn-

ten das aus Amerika und England namentlich importirte Sektenwesen
auch in der Stadt und Umgebung einen keineswegs unertriglichen Boden
gefunden hitte. Hier sind neben den Begrundern der ,Evangelischen

Gesellschaft® bereits drei weitere Denominationen der Methodisten, zwei

derselben mit eigenen Versammlungslokalen, in Concurenz mit den Bap-

tisten, Sabbathisten und Darbisten. '

Die neuen religiosen Gruppen und Gemeinschaften hatten ihre grofiten
Erfolge im protestantischen Deutschland, das katholische Milieu erwies
sich als wesentlich resistenter. Fast alle kamen direkt oder indirekt aus
dem angelsichsischen Raum. Alle waren sie prinzipiell kirchenkritisch,
teilweise kirchenfeindlich eingestellt und teilten den kirchengeschicht-
lichen Verfallsgedanken. Die Landeskirchen waren fiir sie mehr oder
weniger Babylon. Auch gesellschaftskritische Elemente in unterschied-
licher Stirke finden sich bei allen diesen Gruppierungen. Gegenseitig
bekimpften sie sich, ja diffamierten sich nicht selten besonders dort, wo
sie aufeinandertrafen. Man versuchte, sich auf Kosten der anderen als
wahre Kirche zu profilieren, verstand sich als zeitgemife und erneuerte
Kirche Jesu Christi. So kann z. B. Johannes Hartlapp nachweisen, dass be-
vor die kirchliche Apologetik gegeniiber der Gemeinschaft der Siebenten-
Tags-Adventisten begann, ,.bereits ein Markt von Gegenschriften aus dem
evangelikalen Bereich und von den Freikirchen [blihte]|, die sich genau-
so in ihrem Bestand angegriffen sahen wie die Volkskirchen®."

Die wachsende Uniibersichtlichkeit der religiosen Szene erschwerte
den Landeskirchen die Auseinandersetzungen mit ihr. Pauschale Polemik
zu betreiben und sich im iibrigen hinter staatlichen Repressionen zu ver-
stecken oder sie zu fordern, war bequem und verlockend, auf Dauer
jedoch wirkungslos und kontraproduktiv. Erst nach und nach lernten die
evangelischen Landeskirchen zu differenzieren und jenseits nationaler
und antiamerikanischer Affekte mit theologischen und seelsorgerlichen
Aktivititen auf die Erfolge der neuen Kirchen und Gemeinschaften unter
landeskirchlichen Christen zu reagieren. Das wachsende, sich auch in der
staatlichen Gesetzgebung niederschlagende Verstindnis fiir Religionsfrei-
heit forderte diese Entwicklung.

¢ Zitiert nach Jobannes Hartlapp, Die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten

in der Zeit des Nationalsozialismus vor dem Hintergrund der geschichtlichen Ent-

wicklung von 1875 bis 1945 und unter besonderer Beriicksichtigung des eigenen

Weltbildes und der Beziehungen zu Staat und Kirchen, Diss. Theol., Halle 2007, 41.
i Ebd.;/50.
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Die akademische evangelische Theologie begann ebenfalls sehr zogerlich
die immer vielgestaltiger werdende religiose Landschaft zur Kenntnis zu
nehmen. In akademischer Uberheblichkeit hielt man sich an den Theolo-
gischen Fakultiten nicht selten fiir viel zu niveauvoll, um mit diesen
,Laientheologen® in einen echten Dialog auf Augenhdhe zu treten. Ein
Blick in die Konfessionskunde belegt das. Aber auch hier gab es beacht-
liche Ausnahmen, verwiesen sei auf den namhaften halleschen Kirchen-
und Dogmengeschichtler Friedrich Loofs (1858-1928). Er trat nicht nur
innerhalb von Theologie und Kirche fiir Sachlichkeit und Toleranz im
Umgang mit anderen Glaubensgemeinschaften ein, sein Vorbild wirkte
offenbar auch bei den Betroffenen selbst nach. Als er 1928 starb, schrieb
der ,Adventbote*:

JAber auch wir konnen daraus, wie Prof. Loofs seine Materie anfa3it und

behandelt, etwas lernen: Wir wollen nicht die Kirche, nur weil es die Kir-

che ist, als Babel verdammen, wir wollen versuchen, uns hineinzufiihlen
in ihre Lehre und ihren Geist, um eine sachliche richtige, tendenzlose

Darstellung von ihr geben zu koénnen, die das Gute in ihr sieht und

anerkennt; dadurch erst erwirbt man sich das Recht, eine Kritik zu tiben,

die auch die Beachtung der Gegenseite verdient. Die Art, wie der kiirzlich
verstorbene Gelehrte den Adventismus behandelt hat, notigt uns Achtung
ab und ein stilles Gelobnis, es ihm nachzutun in Ehrlichkeit und Takt-
gefiihl “"
Dass es — zumindest aus evangelischer Sicht — schliefilich zu einer Diffe-
renzierung der so ungeheuer bunten religiosen Alternativszene kam, da-
zu hat bereits im 19. Jahrhundert nicht zuletzt die 1846 gegriindete Evan-
gelische Allianz beigetragen. Sie wurde zu einem Modell des iiberkon-
fessionellen Zusammenwirkens auf der Grundlage gemeinsam vertrete-
ner evangelischer Grundsitze, die in neun Punkten zusammengefasst
worden waren. Das schloss Gruppen aus, die sich auf neue Offenbarun-
gen oder neue Apostel beriefen. Die Einbindung erweckter kirchlicher
Kreise bildete eine — wenn auch zunichst schmale, aber wichtige — Brii-
cke zum evangelischen Landeskirchentum. Die heutige Akzeptanz von
Freikirchen verdankt der Allianz viel.

Wie flieRend und schwierig jedoch die Abgrenzung zu Neuoffenbarun-
gen und einem charismatischen Geistchristentum waren und sind, zeigt
ein Blick auf den Siebenten-Tags-Adventismus und die Pfingstbewegung.
Wesentlichen Anteil an der Griundung der Gemeinschaft der Siebenten-
Tags-Adventisten 1863 in Battle Creek (USA) hatte Ellen Gould White
(1827-1915). Sie verstand sich, auch wenn sie keinen Offenbarungs-
anspruch in Erginzung der Bibel erhob, als ,Botin der Gemeinde der
Ubrigen®, als Prophetin. Heute wird, trotz neuoffenbarerischer Elemente
bei ihrer Griindung, die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten zu
den Freikirchen gezihlt. Die aus Amerika kommende, nach 1906 in
Deutschland aktive Pfingstbewegung organisierte sich in vielen Kirchen
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und Gemeinden, von denen eine ganze Reihe den Freikirchen zuge-
rechnet wird oder sich ihnen zugehorig fithlt. Dennoch hat die Mehrheit
der deutschen Gemeinschaftsbewegung, nicht die evangelische Kirche, in
der Berliner Erklirung 1909 festgestellt: ,Die sogenannte Pfingstbewe-
gung ist nicht von oben, sondern von unten; sie hat viele Erscheinungen
mit dem Spiritismus gemein.“" Das stellte nicht nur die Betroffenen, son-
dern auch die evangelische Kirche und Theologie vor schwerwiegende
Probleme bei der theologischen Definition pfingstlich-charismatischen
freikirchlichen Christentums und dem Umgang mit ihm. Auch auf das
heute klar den Freikirchen zugeordnete Quikertum mit seiner Distanz
zur Bibel als Grundlage und Norm christlichen Glaubens und Lebens
wire zu verweisen.

Das im 19. Jahrhundert duflerst spannungsreiche Verhiltnis der evan-
gelischen Kirche und Theologie zu den christlichen Kirchen und Gemein-
schaften, die wir heute als Freikirchen bezeichnen, ist erst im 20. Jahr-
hundert durch die 6kumenische Bewegung auf eine neue und tragfihige
Grundlage gestellt worden. Die Schuldbekenntnisse seitens der evange-
lischen Kirche fiir die Verfolgungen der Vergangenheit und Verurteilun-
gen in den Bekenntnissen haben dafiir eine wichtige Voraussetzung ge-
schaffen. Das Gleiche gilt fiir dhnliche Erklirungen seitens der Freikir-
chen. Theologisch bedurfte es im Kern einer differenzierten, an grund-
legenden Aussagen des Neuen Testaments orientierten Lehre von der Kir-
che.

Probleme gibt es noch genug, vieles ist, auch kirchengeschichtlich,
noch aufzuarbeiten. Der biblische Befund und Auftrag wurde noch lingst
nicht umfassend in Lehre und Leben umgesetzt. Heute wie vor 2000 Jah-
ren gilt die Feststellung des Apostels: , Ein Herr, ein Glaube, eine Taufe;
ein Gott und Vater unser aller, der da ist Giiber euch allen und durch euch
alle und in euch allen.“ (Eph 4, 5-6)

Nicht an Aktualitit verloren hat die Bitte Jesu an seinen und unseren
himmlischen Vater: ,,... auf dass sie alle eins seien, gleichwie du, Vater, in
mir und ich in dir; dass auch sie in uns eins seien, auf dass die Welt glau-
be, du habest mich gesandt.” (Joh 17, 20-21)

Y Erklirung, Berlin, 15.09.1909 (Flugblatt), 1.



