166

Karl Heinz Voigt

Freikirchen als Vorboten der Okumene
in Deutschland

Die vier klassischen Freikirchen innerhalb der Vereinigung Evangelischer
Freikirchen (VEF) haben einen Beitrag fiir die Gestaltung der innerdeut-
schen Okumene geleistet. Sie sind durch ihre internationalen Verbindun-
gen, die sie seit ihrem Kommen nach Deutschland im 19. Jahrhundert in
unterschiedlicher Weise geprigt haben, Vorboten einer kirchlichen Vielfalt
geworden. Als solche waren sie den territorial abgegrenzten Kirchen nicht
immer willkommen. Zu den bisher wenig beachteten theologischen Impul-
sen, die besonders von den beiden kongregationalistischen freikirchlichen
Biinden transportiert wurden, war deren in angelsichsischer Foderaltheo-
logie wurzelnde Ekklesiologie fiir die 6kumenische Entwicklung anregend
und strukturbildend. Sie haben, flankiert durch die Weltokumene, zur Aus-
bildung von verbindlichen 6kumenischen Strukturen innerhalb unseres Lan-
des beigetragen. Es kann in diesem Beitrag nur am Rande erwihnt werden,
dass auch innerhalb der methodistischen Tradition im ekklesiologischen
System des sogenannten Connexionalismus Elemente des angelsichsisch-
foderal-theologischen Ansatzes zur Ausbildung gekommen sind.

Bisher sind die Freikirchen in Deutschland selten als selbstindige theologi-
sche Ausformungen der einen Kirche Christi gesehen worden. Unter éku-
menischen Aspekten ist es aber durchaus angebracht, die Frage aufzuwer-
fen, was sie in die deutsche Okumene eingebracht haben. Das gilt — wenn
auch in unterschiedlicher Weise — fiir beide Striinge, den methodistischen wie
den tiuferisch-kongregationalistischen. Den methodistischen Kirchen wohn-
te mit ihrem connexionalen Grundgedanken von Anfang an eine 6kumeni-
sche Integrationskraft inne. Sie gehdért zu ihrem historischen Erbe. Die
kongregationalistischen Gemeindestrome sind in der theologischen Be-
trachtung unseres Landes vorwiegend auf ihre Positionierung in der Frage
der Taufe befragt worden, sicher auch, weil dieses theologische Selbstver-
stindnis zum Widerspruch oder zur Verteidigung der eigenen Praxis her-
ausfordert. Die breitere Basis der independentistischen Ekklesiologie, der
einerseits die Autonomie der Ortsgemeinde ein fundamentales Anliegen ist
und die andererseits die Gemeindegrenzen iiberschreitende Bundes-
gemeinschaft sucht und braucht, hat einen fiir die deutschen kirchlichen
Verhiltnisse sehr ungewohnlichen Ansatz.! In den kongregationalistischen

' Am niichsten kommt ihm die Bremische Evangelische Kirche, die ja anfangs gerade we-

gen dieses Ansatzes der auch in theologischen Fragen autonomen Einzelgemeinden,
der keine gemeinsame Bekenntnisgrundlage fiir die Bremische Evangelische Kirche
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Freikirchen knipft er an die angelsichsische Foderaltheologie an. Das hat bis-
her wenig Beachtung gefunden. Dies ist umso erstaunlicher, als gerade die
aus den angelsichsischen Lindern durch alle Freikirchen in unterschiedli-
cher Weise heriiberwirkenden Foderaltheologie seit der Mitte des 19. Jahr-
hunderts auch in Deutschland zu konkreten Wirkungen fiihrte. Die Gestal-
tung eines Ansatzes, der Denominationsgrenzen tlibergreift, also zu 6kume-
nischer Wirkung kommt, soll hier unter besonderer Berticksichtigung des
freikirchlichen Kongregationalismus in einer knappen Ubersicht aufgezeigt
werden.

1. Die covenanting tradition und ihre 6kumenische Relevanz

Es kann hier lediglich die Bedeutung dieser Tradition fiir den Bereich der
angelsichsischen Kirchen und ihrer Geschichte benannt werden, ohne ihre
Wirkung im Einzelnen nachzuzeichnen. Dort konnte sie ihre kirchliche und
gesellschaftliche Rolle im Kontext eines demokratischen Staatswesens (USA)
oder einer reichen Dissentertradition (England und Schottland) so entfal-
ten, dass von diesen Linden schlieRlich die entscheidenden Impulse fiir
die Entwicklungen zuniichst in der Evangelical Alliance und dann in der
Okumenischen Bewegung wirkungsvoll ausgehen konnten.

1.1 Grundlegende Aspekte angelscichsischer Foderaltheologie®

Kongregationalisten und Baptisten verstanden in der Ubernahme puritani-
scher Traditionen die Kirche als Bundesgemeinschaft. Der Bundesschluss
wurde vollzogen wie ein Vertrag — zweifelsfrei ein problematischer Begriff
- zwischen Gott und den Glaubenden mit ihm und untereinander. Der
Bundesschluss ~ nicht das konfessionelle Bekenntnis, wie etwa die Con-
fessio Augustana — konstituierten die Kirche auf der Basis der Freiwilligkeit.
Der vertikale Bundesschluss war die Voraussetzung fiir dessen horizontale
Ausgestaltung. Dies umschlieRt folglich die individuelle Beziehung in der
Ortsgemeinde (als Teil der Bundesgemeinschaft), die Verbindung von Ge-
meinde zu Gemeinde der gleichen Tradition (Gemeindebund), aber auch
die Konfessionsgrenzen tiberschreitende Gemeinschaft (in Allianz und Oku-
mene als Kirchenbund).

Wie die individuelle Eingliederung in die Bundesgemeinschaft eine bei-
derseitige Angelegenheit ist, in der der dreieinige Gott und der Mensch nach-
cinander und miteinander handeln, und die Eingliederung notwendiger-
weise auch eine horizontale Seite hat, unterliegt auch jede Bundesgemein-

ermoglichte, zunichst nicht Mitglied unter dem Dach der EKD werden konnte. Als
die Aufnahme schlieRlich 1953 erfolgte, geschah das ,unter Zurtickstellung schwerer
Bedenken®.

Vgl. dazu Harald Beutel, Die Sozialtheologie Thomas Chalmers und ihre Bedeutung
fiir die Freikirchen. Eine Studie zur Diakonie der Erweckungsbewegung. Gottingen
2007, vgl. Rezension in diesem Jahrbuch.
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schaft der Verpflichtung, der im Geist unausweichlich gegebenen Einheit
mit anderen Bundesgemeinschaften (Kirchen) gemeinsam Ausdruck zu ge-
ben. Die covenanted community sucht ihre Gestalt im gegenseitigen, theo-
logisch schwer auf eine Konfession oder Denomination eingrenzbaren viel-
filtigen Dienst miteinander, aneinander und fiireinander. Mit dem Modell
der (einen) Gemeinde Jesu Christi als (vielfdiltige) Bundesgemeinschaft hat
die kongregationalistische Tradition einen Weg erschlossen, wie einzelne
Kirchengemeinschaften zur Gestaltwerdung der einen Kirche Jesu Christi
unterwegs sein konnen. Das Bundesmodell ermoglicht die sichtbare Ein-
heit in gleichzeitig unterschiedlicher Gestalt und mit unterschiedlichen Akzen-
ten des Bekennens. Das entspricht dem Reichtum der ekklesiologischen
Praktiken, die wir schon im Neuen Testament finden.

Die Relevanz des Ansatzes der angelsichsischen Foderaltheologie fiir den
Bereich der Gesellschaft, der verbunden ist mit der Trennung von Kirche
und Staat, der Forderung nach Religions- und Gewissensfreiheit sowie de-
ren Einfluss auf die Entwicklung der westlichen Demokratien wird von
Historikern und Politikwissenschaftlern hervorgehoben. Notwendig scheint
mir eine Erginzung fiir den okumenischen Aspekt. Besonders im staats-
kirchlich geprigten Deutschland konnten die durch die Trennung der Kir-
che vom Staat die seit dieser Zeit garantierte Glaubens- und Gewissensfrei-
heit und die seit dem Ende der Monarchie erreichte demokratische Gestal-
tung der Gesellschaft eingetretenen Verinderungen nicht ohne gleichzeiti-
ge Auswirkung auf eine Erneuerung des Verhiltnisses der Kirchen zuein-
ander bleiben. Die nicht von Menschen begriindete, sondern durch das Wir-
ken des Geistes konstituierte Bundesgemeinschaft muss, wenn sie glaubwiir-
dig sein will, auch nach innen — das heifdt unter den Denominationen — Ge-
wissensfreiheit gewihren und Vielfalt innerhalb des 6kumenischen ,Gesamt-
bundes aller* anerkennen.” Das war kein leichter Prozess, ist inzwischen
durch die Charta Oecumenica von den Denominationen gemeinsam fest-
gestellt.

In den Vereinigten Staaten und auf den Britischen Inseln hatte das lingst
in unterschiedlichen tberkirchlichen Strukturen seinen Ausdruck gefun-
den. Die das kirchliche Leben in den USA bestimmenden Bewegungen wa-
ren schon im 19. Jahrhundert tiberkonfessionell. Man denke an die Heili-
gungs-, Evangelisations-, auch die Sonntagsschulbewegung, wie auch die
(zeitweise) einflussreichen Institutionen wie die Bibel-, Traktat- und ande-
re Gesellschaften, aber auch in der Veranstaltungsstruktur. Dazu gehoren
die typisch amerikanischen Conventions, wie auch die traditionelle von Eng-

Die Frage der Glaubens- und Gewissensfreiheit ,nach innen®, also innerhalb einer
okumenischen Bundesgemeinschaft, scheint in den Freikirchen verhiltnismiflig we-
nig diskutiert zu werden. Vgl. J. D.Hughey (Hg.), Die Baptisten. KDW Bd. II, Stuttgart
1964; E. Geldbach/M. Webrstedt/D. Liitz (Hg.) Religions-Freiheit, FS Julius Kobner,
Berlin 2006.
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land ausgehende Allianzgebetswoche, die sich nach ihrer Einfilhrung in
der Mitte des 19. Jahrhunderts innerhalb kurzer Zeit weltweit durchgesetzt
hat. Auch der amerikanische YMCA mit seiner ,iiberkonfessionellen Jugend-
arbeit ist ein Beispiel dafiir, wie tief die Foderaltheologie im Denken und
in der Praxis verinnerlicht war.

Die angelsichsisch bestimmten Kirchen unter dem unverkennbaren
Einfluss der dortigen Spielart der Féderaltheologie haben sich urspriinglich
in Amerika zu dieser gemeinsamen Gestaltung der Jugendarbeit zusammen-
gefunden. Die mit einem konfessionellen Hintergrund aus Europa kom-
menden Lutheraner blieben in den USA in den Bereichen der tiberkonfes-
sionellen Jugendorganisation, in der Evangelisationsbewegung, in der Hei-
ligungsbewegung wie auch in der Sonntagsschulbewegung im Abseits.* Sie
verharrten in ihrem theologischen Denkmodell des Konfessionalismus, so
dass der amerikanische Kirchenhistoriker Mark Noll zu dem Ergebnis kam:
,Bis nach dem zweiten Weltkrieg knupften die Lutheraner keine umfas-
senden Beziehungen zu den weiteren Welten der amerikanischen Religion
an.“ Er fuhrt weiter aus: Weil sie sich nicht in die neue kirchliche Situa-
tion hineinbegaben, ,verloren die Lutheraner insgesamt ihren Einfluss in
der Offentlichkeit.“ Er spricht von einem ,engstirnigen Geist®, den er auf
die ,Abhingigkeit vom Gedichtnis Europas“ mit seinen territorialen Kon-
fessionskirchen zuriickfiihrte.’

1.2 Angelsdichsische Foderaltheologie in Deutschland

Insgesamt hat die Foderaltheologie auf dem Kontinent bei weitem nicht die
Bedeutung gewonnen, wie in den angelsichsischen Lindern mit calvinis-
tisch orientierter Theologie. Nach Deutschland wirkte ihre angelsichsi-
sche Variante durch den spiteren Baptisten Johann Gerhard Oncken (1800-
1884) und den Wuppertaler Kaufmann Hermann Heinrich Grafe (1818-1869).
Oncken war wihrend seines mehrjihrigen Aufenthalts in Schottland mit die-
ser Theologie in Beriihrung gekommen. Grafe kam wihrend einer beruf-
lichen Fortbildung in Lyon unter den Einfluss von Adolphe Monod. Bei dem
Reformierten Monod, der in Genf studiert hatte, war ,die Nihe zu den An-
liegen des Genfer Réveil uniibersehbar.“® Die Erweckung in Genf stand von

4

Vgl. Karl Heinz Voigt, Internationale Sonntagsschule und deutscher Kindergottes-
dienst, Gottingen 2007. Kap. Die Sonntagsschulbewegung in Amerika, Lutheraner und
Reformierte aus Deutschland, 48f. — Eine lutherische Synode in Amerika beklagte
wdas Unwesen* lutherischer Eltern, ihre Kinder in amerikanische Sonntagsschulen zu
schicken, obwohl ihnen ,das siiff eingehende, aber todliche Gift der falschen Lehre
eingeflot wird.” (48)

> Mark A. Noll, Das Christentum in Nordamerika. KGE 1V/5, Leipzig 2000, Kap.: Das
Schicksal der europiischen Traditionen — Das Luthertum, der romische Katholizis-
mus, 218-231 [224].

Ulrich Géibler, Evangelikalismus und Réveil; in: U. Gdbler, Geschichte des Pietismus,
Bd. 3, Der Pietismus im 19. und 20. Jahrhundert, Gottingen 2000, 62.

6
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Anfang an unter schottischem Einfluss. So brachten Grafe’” mittelbar und
Oncken unmittelbar theologische Ideen aus dem angelsichsischen Umfeld
nach Deutschland. Ihre Wirkungen erzielten beide nicht als lehrende Theo-
logen, sondern als predigende Gemeindegriinder. Bei Grafe spielte die Fra-
ge der Darstellung der Einheit des Leibes Christi, also ein genuin 6kumeni-
sches Anliegen, eine noch zentralere Rolle als bei Oncken, obwohl Oncken
und die mit ihm verbundenen fithrenden Baptisten von Anfang an auch in-
nerhalb der Evangelischen Allianz engagiert waren.

Unabhingig voneinander bildeten sie autonome, also in diesem Sinne
freie, Gemeinden, die nicht durch Separation, sondern durch Mission als
Evangelisation entstanden. Im Januar 1849 kamen Delegierte aus 25 auto-
nomen Baptistengemeinden in Deutschland und weiteren fiinf Gemein-
den Dinemarks in Hamburg zusammen, um sich unter dem Vorsitz von
Oncken ganz im Sinne der Foderaltheologie eine tibergemeindliche Struk-
tur zu geben. Man organisierte einen ,Bund“ unter dem etwas polemisch
klingende Namen ,Bund der vereinigten Gemeinden getaufter Christen in
Deutschland und Dinemark“.® Gleichzeitig wurden regionale ,Vereinigun-
gen®, als innerbaptistische ,Unterbiinde“ organisiert. Am 30. September
und 1. Oktober 1874 trafen sich in Elberfeld 39 Vertreter aus 22 Gemein-
den zu einer ,1. Conferenz von Abgeordneten auswirtiger Abendmahls-
gemeinschaften.’ Zweck der ,Conferenz® war: ,Die Verbindung der ein-
zelnen Abendmahlsgemeinschaften, sich unter einander mit den empfan-
genen Gaben zu dienen, zu rathen und hiilfreiche Hand zu bieten...“'° Es
gehe nicht darum, durch den Bund ,eine Herrschaft aus[zu]iben“. Es sei
im Gegenteil gewiinscht, ,daff die Unabhingigkeit der einzelnen Gemein-
schaft so weit gewahrt werden soll, als es tiberhaupt méoglich ist.“

Beide Biinde, der baptistische und jener der Freien evangelischen Ge-
meinden, haben in sich unterschiedliche Stromungen zusammengefasst.
Vielleicht ist fiir die Baptisten der sogenannte ,Hamburger Streit“'' (1867/
1871) ein Beispiel fiir die Integration unterschiedlicher Positionen. Bei der
Griindung des Bundes der Freien evangelischen Gemeinden ist es die Unter-
schiedlichkeit in den sich zusammenschlieRenden , Abendmahlsgemeinschaf-
ten“, besonders, was die Frage der Taufpraxis und Taufbevollmichtigung be-

’ Hartmut Lenbard, Studien zur Entwicklung der Ekklesiologie in den Freien evangeli-

schen Gemeinden in Deutschland, Wuppertal /Bielefeld 1977, 36-49.

In Felde bei Westerstede steht an einer der iltesten bis heute erhaltenen baptistischen

Kapellen (erbaut 1850) die Bezeichnung ,Bethaus getaufter Christen”, was den Ein-

druck erwecken kann, als wolle man zum Ausdruck bringen, die anderen Christen

seien nicht getauft.

100 Jahre Bund Freier evangelischer Gemeinden. Griindungsprotokoll (Faksimile-

Druck), 0. O. und o.]. (Witten 1974).

' Ebd., 4.

"' Giinter Balders, Kurze Geschichte der deutschen Baptisten, in: ders. (Hg.), Ein Herr,
ein Glaube, eine Taufe, FS 150 Jahre Baptistengemeinden in Deutschland, Kassel/
Wuppertal 1984, 39f.
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trifft.'? In den Biinden kamen und blieben alle zusammen, obwohl bisher
keine Bundesgemeinschaft im engeren Sinne zwischen den Freien evangeli-
schen Gemeinden und dem baptistisch geprigten Bund Evangelisch-
Freikirchlicher Gemeinden zu erreichen war.

2. Die Evangelical Alliance als Modell fiir transkonfessionelle
Gemeinschaft

In England waren die Dissenter stark genug, um fiir Religionsfreiheit er-
folgreich zu kimpfen. Die Folge war, dass es eine Mehrzahl von staatlich
zugelassenen Konfessionen und Denominationen mit ganz unterschiedli-
chem theologischen Profil gab: die anglikanische Kirche mit ihrem High-
Church- und dem Low-Church-Fliugel als Staatskirche, die Puritaner, Kon-
gregationalisten in ganz unterschiedlichen Organisationen, die Baptisten, die
Brudergemeine als Moravia-Church, die Methodisten und andere.” Diese
plurale Kirchenlage, der Einfluss der grenziiberschreitenden Erweckungs-
bewegung und der nachhaltige Einfluss der angelsichsisch geprigten Fo-
deraltheologie schufen eine Situation, die ein friedliches Nebeneinander,
bei manchen sogar ein auf Einheit ausgerichtetes Miteinander herausfor-
derte. Hinzu kam, dass die auf Autonomie bedachten Gemeinden sich im
19. Jahrhundert nach groferer Gemeinschaft und Einheit sehnten, auch weil
sie in ihrem Umfeld die methodistische Erweckung erlebten, die von ver-
bindlichen connectionalen Strukturen, die in der ,,Konferenz* ihre ordnen-
de und Einheit gestaltende Mitte hatte, getragen war.

Es sind verschiedene Griinde, die 1846 zur Bildung der Evangelical
Alliance fiihrten. Wesentliche Gesichtspunkte waren: die Vielfalt autono-
mer Konfessionen und Denominationen, die Hoffnung auf eine Erwe-
ckung, die Durchsetzung der Religionsfreiheit und die biblische Verpflich-
tung zur Einheit. Der foderaltheologische Ansatz war die theologische Grund-
lage fiir eine Gemeinschaft unterschiedlicher geistlicher und theologischer,
d. h. auch konfessioneller und noch stirker denominationeller Profile. Die
Erfahrungen innerhalb des jeweils eigenen Bundes zeigte die strukturelle
Richtung fiir eine organisatorische Einheit, die das Recht und die Erfah-
rung anderer, die sich diesem Bund anschlossen, nicht in Frage stellte.

Die Vorbereitungssitzungen zur Bildung der Allianz in Liverpool 1845
und die Griindungskonferenz in London 1846 zeigen deutlich die genann-
ten foderal-theologischen Spuren und eine Untersuchung dariiber kénnte
sich als lohnend erweisen.'* Uberblickt man die von Hautzenberger her-
ausgestellten ,Griinderviter” der Fvangelical Alliance, dann zeigen ihre

* 100 Jahre Bund Freier evangelischer Gemeinden. Griindungprotokoll.

" Ob die Quiker, die Plymouth-Brethren und die Katholisch-Apostolische Kirche (Irvin-
gianer) im 19. Jahrhundert in England auch staatlich anerkannt waren, konnte ich
nicht ermitteln.

Hans Hautzenberger, Einheit auf evangelischer Grundlage. Das Werden und Wesen
der Evangelischen Allianz, Gieen/Ziirich 1986, 69-105.
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Biographien, wie sie mit ihren Gemeindebildern unter foderalistischem
Einfluss standen und diese mit Offenheit gegeniiber anderen verbanden.
Zwei unter ihnen ragen besonders heraus: Sir Culling Eardley'*(1805-1863)
der zwar nominell der Anglikanischen Kirche angehorte, sich aber zu den
Kongregationalisten zihlte. Eardley war Teilnehmer in Liverpool und Vor-
sitzender der Griindungsversammlung in London 1846. Die theologischen
Impulse kamen auf literarischem Wege stirker von dem schottischen Theo-
logen Thomas Chalmers (1780-1847). Der Griinder der schottischen Frei-
kirche Chalmers hitte gerne eine weitergehende Allianz gesehen, die sich
als Protestant Alliance bezeichnet und ein Bund von Kirchen gewesen
wire. '

Der foderaltheologische Ansatz in England und Schottland und die Er-
fahrungen der Kongregationalisten und Baptisten fithrten in England und
Schottland iiber fiihrende Vertreter, teilweise sogar tiber von ihren Kirchen
autorisierte Delegierte zu der auf nationaler Ebene vorbereiteten und auf
internationaler Ebene organisierten Evangelical Alliance. Dieser friihe 6ku-
menische Schritt war nur in einem angelsichsischen Land mit den dort ge-
machten Erfahrungen moglich, weil er politisch ein Mindestmaf an Reli-
gionsfreiheit, theologisch eine okumenische Weitsicht und kirchlich eine
denominationelle Vielfalt voraussetzte.

3. Zum protestantischen Kirchenwesen
im Deutschland des 19. Jahrhunderts

Genau die zuletzt genannten Voraussetzungen waren in Deutschland bis
zur ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts nicht gegeben. Die wenigen baptisti-
schen Gemeinden'” und wesleyanischen Gemeinschaften'® bildeten keine
nennenswerte Ausnahme. Im landeskirchlichen Protestantismus bewertete
man noch am Ende des 19. Jahrhunderts eine Demokratie, die fiir entspre-
chende Entwicklungen offensichtlich eine Vorbedingung darstellt, ,hiufig
als Platzhalter einer Anarchie der Werte. Demokratie und Kulturzersetzung
wurden in einem Atemzug genannt.“ Kurt Nowak behauptet in dem Zu-
sammenhang: ,Dem deutschen [landeskirchlichen] Protestantismus war sei-
ne frithere Dissenskultur verlorengegangen.” Er begriindet das mit der er-
niichternden Feststellung:

»Nach der Befriedung der Religionsparteien im Augsburger Religionsfrieden
von 1555 und im Westfilischen Frieden von 1648 ging das protestantische

"> Karl Heinz Voigt, Sir Culling Eardley (urspr. Smith), BBKL Bd. 15 (1999), 487-495.
Hautzenberger, Einheit, 53-55. Alle Artikel aus dem Biograph-Bibliographischen Kir-
chenlexikon (BBKL) sind auch tiber www.Bautz.de zu erreichen.

1 Beutel, Sozialtheologie Thomas Chalmers, 200 ff.

Die Bundesgriindung erfolgte 1849 mit 25 deutschen Gemeinden.

Die seit 1831 in Wiirttemberg wirkende Wesleyanische Methodistengemeinschaft ver-

stand sich bis 1872 als innerlandeskirchliche Gemeinschaftsbewegung.



Freikirchen als Vorboten der Okumene in Deutschland 173

Wissen um die Notwendigkeit des Dissens ... verloren. Der protestantische
Konfessionsstaat war ebenso wenig tolerant wie der katholische.“"
Alle Freikirchen haben das erfahren. Drei Aspekte sind im Zusammenhang
des Themas bemerkenswert. Alle sind unaufloslich verbunden mit der Tat-
sache, dass die evangelischen Kirchen als Landes- und als Staatskirchen konsti-
tuiert wurden.

3.1 Die Landeskirchen sind Konfessionskirchen.

Fiir die reformatorischen Konfessionskirchen sind ihre Bekenntnisschriften
konstitutiv. Neben der theologischen hatten sie in der Zeit des Staats-
kirchentums auch eine religionspolitische Aufgabe. Sie bildeten seit 1555
eine Grundlage fiir die Einheit des jeweiligen Staates und zugleich eine Ab-
grenzung gegenuber falscher Lehre und falscher, das heifit in diesem Staat
nicht anerkannter Kirche. Die konfessionellen Bekenntnisschriften waren
Ausdruck der eigenen rechten Lehre, die zu einem Bewusstsein der Uber-
legenheit gegeniiber anderen Konfessionen und Theologien fiihrte. In ihr
lag die unmissverstindliche Tendenz zur Ab-, ja zur Ausgrenzung.”’ Dage-
gen hatte die angelsichsische Foderaltheologie keine ausschliefende, son-
dern eher eine offene, verbindende Tendenz. Sie zeigte sich in unter-
schiedlichen Stadien zuerst um die Wende vom 18. zum 19. Jahrhundert in
den Grundungen von einflussreichen denominationsiibergreifenden Gesell-
schaften.?' Spiter manifestierte sie sich in der Organisierung der Evangeli-
cal Alliance, die urspriinglich ganz im Sinne der Foderaltheologie Protes-
tant (evangelical) Union*, auch Evangelischer Bund* genannt wurde. Zu
solchen konfessionstibergreifenden Strukturen hatten die Landeskirchen in
Deutschland weder die Kraft, noch den integrierende theologischen Rah-
men, noch sahen sie tiberhaupt eine Notwendigkeit dazu.

¥ Kurt Nowak, Der lange Weg des deutschen Protestantismus in die Demokratie, in:

ders., Kirchliche Zeitgeschichte interdisziplinir, Stuttgart 2002, Konfession und
Gesellschaft Bd. 25, 369-378 [377].

Das geradezu unerschiitterliche Uberlegenheitsgefiihl, allein die ,rechte Lehre* zu
besitzen steht in einem eklatanten Widerspruch zu dem Vorwurf gegeniiber den auf-
kommenden Freikirchen, sie fiihlten sich als die besseren Kirchen und Christen.
Dazu gehorten u.a. neben den bereits erwihnten auch die Londoner Gesellschaft zur
Verbreitung des Evangeliums unter den Juden, die London Tract Society, die Continen-
tal Society, die Freedman’s Aids Society, die sich aktiv gegen die Sklaverei einsetzte
und andere.

Hauzenberger, Einheit, 386,

Dieser Name wurde in Deutschland besonders durch die Allianzkonferenz von 1857
in Berlin populir. Auch offiziell wurde er benutzt. So wurde z. B. der Verhandlungs-
bericht dieser Versammlung herausgegeben ,Im Auftrag des Comités des Evangeli-
schen Bundes...".
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3.2 Landeskirchen als Territorialkirchen

Die Abgeschlossenheit der einzelnen Landeskirchen hing wesentlich mit
ihrem jeweiligen Rechtsstatus zusammen. Als territoriale Kirchen sahen sie
weder im Landesinneren noch im internationalen Bereich eine Notwendig-
keit, vielleicht durch die Verbindung von Thron und Altar und die politisch
angestrebten oder ausgeschlossenen Verbindungen auch gar keine Mog-
lichkeit, in die Weite zu wirken. Eine Konsequenz war, dass die Mission in
anderen Staaten und im 19. Jahrhundert die Verantwortung fiir die grof3en
Scharen lutherischer und reformierter Auswanderer kleinen fast privaten Ver-
einen tiberlassen wurde, die am Rande der Kirchen operierten. Mission in
anderen Lindern konnte sogar als unerwinschter Eingriff in die Innen-
politik eines Landes angesehen werden. Ausgewanderten gegeniiber hatten
die territorial organisierten Kirchen keine Verpflichtung mehr, denn mit
dem Uberschreiten der Staatsgrenze waren sie aus dem Territorium und
damit automatisch aus der hier legalisierten Kirche ausgeschieden, die nur
fiir das jeweilige Staatsgebiet ihre Rechte tibertragen bekommen hatte. Um-
gekehrt war die Mission fremder Konfessionen innerhalb ihrer eigenen Gren-
zen ein unerwiinschtes ,Eindringen”, dem man entgegentreten musste.
Freikirchen haben entsprechende Erfahrungen gesammelt.

3.3 Privilegierte Kirchen mit monopolartigen Anspriichen

Schliellich waren die Landeskirchen mit monopolartigen Rechten in einer
Weise privilegiert, dass sie gar nicht daran dachten, mit anderen, nichtprivi-
legierten christlichen Konfessionen und Denominationen zusammenzu-
arbeiten. Das haben selbst die unkonfessionell ausgerichteter Reisepredi-
ger der weiten Diaspora der Herrnhuter Briidergemeine erfahren.

Das theologische Selbstverstindnis, die Abhingigkeit von der politi-
schen Regierung und die historisch gewachsene Struktur des deutschen
Landeskirchentums erkliren schnell die 6kumenische Zuriickhaltung, die
seit den ersten groflen Konferenzen der Okumenischen Bewegung in Stock-
bolm 1925 und in Lausanne 1927 bis zum Stuttgarter Schuldbekenntnis
von 1945 und die nunmehr beginnenden aktiven ckumenischen Beziehun-
gen als Reaktion auf die versohnlichen Hilfen von andern Kirchen eine
uniibersehbare Tatsache ist.

Im Umfeld des konfessionellen, territorialen und die Landeskirchen pri-
vilegierenden Protestantismus suchten die Freikirchen mit ihrem andern
theologischen Ansatz nicht nur einen Platz, sondern sie transportierten angel-
sichsisch-foderaltheologische Ideen nach Deutschland und gestalteten sie
auf verschiedene Weise aus. Dadurch gehoren sie sowohl zu den Pionieren
der innerdeutschen Okumene wie auch zu den frithen Forderern ihrer
internationalen Verbindungen.
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4. Die Wirkungen der angelsichsischen Foderaltheologie durch
die kongregationalistischen Freikirchen in Deutschland

4.1 Die Freikirchen und die deutschen Zweige der Evangelical Alliance

Es ist bezeichnend, dass J. G. Oncken an der Gruindungsversammlung der
Allianz in London teilnahm und der andere fithrende Baptist, Gottfried
Wilhelm Lehmann (1799-1882), .die treibende Kraft fiir die Entstehung
ihres deutschen Zweiges 1852 wurde.“** Gerade die Initiative des Bundes-
theologen Lehmann, die auch 1857 bei der Einberufung der Allianzversamm-
lung nach Berlin in Erscheinung trat, drgerte Ernst Wilhelm Hengstenberg,
wie seine Berichte in der Evangelischen Kirchen-Zeitung zeigen, uber alle
Mafden. Von Lehmann, so schrieb er, ,war der Plan der Veranstaltung einer
Versammlung der Allianz in Berlin ... zuerst ausgegangen.“? Selbst wenn
das mit polemischer Absicht gegen die Evangelische Allianz geschah und
als zu kurz gegriffen erscheint, zeigt dieser Hinweis und die spitere umfang-
reiche Polemik in der Evangelischen Kirchen-Zeitung, wie die Allianz durch
den Baptismus nach Deutschland hinein wirkte und zeitweise auch den
Evangelischen Kirchentag beschiftige, zuerst 1848 beim Wittenberger Kir-
chentag” und dann wieder 1851 beim Kirchentag in Elberfeld.?’

Damit ist die Briicke nach Elberfeld gebaut. Dort hat ein Vorlidufer des
Bundes der Freien evangelischen Gemeinden — der Evangelische Briider-
verein — bei der Neufassung seiner Statuten im Jahre 1852 die neun be-
kenntnisartigen Grundsitze der Londoner Allianz-Basis von 1846 aufgenom-
men. Dies sollte ein Bekenntnis zur Allgemeinen Kirche Christi sein und
zeigen, dass der Verein keine separatistischen Grundziige hat. Die dadurch
begriindete Verbindung zwischen dem Bund Feier evangelischer Gemein-
den und der Evangelischen Allianz ist bis heute lebendig.

4.2 Bildung der Deutschen Evangelischen Allianz
Zur Bildung einer Deutschen Evangelischen Allianz kam es erst am Ende

des 19. Jahrhunderts. Heute muss man die Frage stellen, ob die regionalen
Allianzzweige, die direkt mit London in Verbindung standen, nicht nur Vor-

* " Balders, Kurze Geschichte, 35.

» EKZ 1858, Sp. 17 (9. Januar 1858).

** Karl Heinz Voigt, Die Evangelische Allianz als 6kumenische Bewegung, Stuttgart
1990, 13.

Karl Heinz Voigt, ,Menschenrecht Religionsfreiheit”: Thema der Internationalen Evan-
gelischen Allianz und des Deutschen Evangelischen Kirchentags in der Mitte des 19.
Jahrhunderts, in: Menschenrechte fur Minderheiten. Vom Einsatz fiir Religions-
freiheit durch die Evangelische Allianz und die Freikirchen im 19. Jahrhundert, Wetz-
lar 2004, 37-73; ders., Die ,Homburg Conference* fiir Religionsfreiheit von 1853. Eine
frithe Menschenrechtsinitiative (durch die Evangelical Alliance in Verbindung mit den
Baptisten in Deutschland), in: Lena Lybaeck/Konrad Raiser u.a., Gemeinschaft der
Kirchen und gesellschaftliche Verantwortung. FS fiir Erich Geldbach, Miinster 2004,
492-503.

27



176 Karl Heinz Voigt

liufer der Gesamt-Allianz in Deutschland geblieben sind. In ihren Reihen
stand eine Allianz in gleichrangiger Partnerschaft zwischen Landeskirchlern
und Freikirchlern, wenn sie iberhaupt gewollt war, stindig auf der Kippe.

Als es in London 1846 um ekklesiologische Fragen ging, war allen klar,
dass christliche Gemeinschaft nur moglich wird, wenn es keine Privilegien,
keine Ungleichheit zwischen den Teilnehmenden gibt. Ein solches gleich-
gewichtiges Einheitsverstindnis war unter den Gegebenheiten in Deutsch-
land nicht vorstellbar. Bekenntniskirchen, Territorialkirchen und privilegier-
te Staatskirchen konnen nicht auf Augenhohe — weder aus theologischen
noch aus machtpolitischen Griinden und bis heute nicht aufgrund der unge-
wohnlich unterschiedlichen Groflenverhiltnisse — mit Minderheitenkirchen
reden und handeln. So blieb die landeskirchlich-freikirchliche Allianz im-
mer eine Art freundschaftliches Provisorium unter einzelnen Personlich-
keiten aus den Landeskirchen auf der einen Seite und den sich bildenden
freikirchlichen Gemeinden auf der anderen Seite.

Die Konfrontation der beiden theologischen Ansitze, der kontinentale
Konfessionalismus und der angelsichsische Foderalismus, hat zwar hier
und da Beunruhigung und auch punktuelle Auseinandersetzungen ausgelost,
aber angesichts der Grofien- und Machtverhiltnisse war es nicht moglich,
einen dauerhaften wirkungsvollen Einfluss auszuiiben oder auch nur theo-
logische Gespriche zu beginnen. Selbst die deutschen regionalen Zweige
der Evangelischen Allianz, besonders in Berlin, etwas weniger im Bereich
der 1876 (freikirchlich) gebildeten oder 1877 (unter landeskirchlicher Regie)
neugebildeten autonomen Westdeutschen Allianz*®, dringten die Freikir-
chen mit ihrem Anliegen an den Rand und schlossen sie zeitweise fast ganz
aus. Der aus Berlin kommende Aufruf zur Teilnahme an der Gebetswoche
1882 enthilt unter 14 Unterschriften lediglich eine freikirchliche, ndmlich
die von ,Prediger Lehmann®. Als der methodistische Prediger Carl Weiss in
Verlauf dieses Jahre als Vertreter seiner Kirche vom Berliner Allianzcomité
abgewiesen wurde, schrieb Gottfried Wilhelm Lehmann wenige Tage vor
seinem Tod noch einen Brief, um sich fiir die Mitwirkung von Weiss einzu-
setzen. ,Die Methodisten aller Linder sind Mitglieder der evangelischen
Allianz; es wiirde sehr auffallend sein und dem Begriff und Wesen der
Allianz geradezu widersprechen, wollten wir sie in Deutschland von dersel-
ben ausschliefen...“*” Spiter waren es nationalprotestantische Einstellun-
gen der landeskirchlichen Allianzmitglieder, die in Berlin zu einer Tren-
nung in einen deutschen (landeskirchlichen) und einen englisch-amerika-
nischen (freikirchlichen Flugel) fithrten. Die Siiddeutsche Allianz mit ih-
rem Sitz in Ludwigsburg, die bisher kaum erforscht ist, scheiterte offen-

*  Karl Heinz Voigt, Theodor Christlieb (1833-1889). Die Methodisten, die Gemein-
schaftsbewegung und die Evangelische Allianz, Gottingen 2008, 211-247.

#  Brief Gottfried Wilhelm Lehmann an Baron (Ungern-Sternberg?) vom 10.02.1882, in:
Archiv der Deutschen Evangelischen Allianz, Kornthal, Akte Deutscher Zweig des Evan-
gelischen Bundes. Allgemeines, 1870-1880.
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sichtlich an der Sympathie ihres Vorsitzenden Philipp Paulus (1809-1878),
einem landeskirchlichen Theologen, fiir den Kongregationalismus und an
seinem streitbaren Eintreten fiir die Religionsfreiheit, sowie der Befiirwor-
tung einer Trennung von Kirche und Staat.*°

Eine Anmerkung ist unverzichtbar. Zur Griindungsversammlung in Lon-
don fiel Hans Hautzenberger auf: ,In vielen Voten kommt aber deutlich
zum Ausdruck, dafl man das Unbefriedigende und Vorliufige dieser Situa-
tion deutlich empfand und den Wunsch hatte, mehr zu erreichen. Die Alli-
anz miisse mit der Zeit aus diesen Kinderschuhen herauswachsen. Auch
die jetzt noch bestehenden kirchlichen Spaltungen mussten mit der Zeit
tiberwunden werden konnen.*?!

Wie ist es in dem Verbund der Evangelical Alliance, in dem die deut-
schen Regionen Zweigvereine waren, weitergegangen? In Deutschland wur-
de entsprechend dem vielbeschworenen Zeitgeist an der Wende vom 19.
zum 20. Jahrhundert eine Deutsche Evangelische Allianz gebildet. Das ent-
sprach fast einer Abkoppelung von der Londoner Zentrale und mindestens
ciner Lockerung der internationalen Verbindungen. Dies wiederum blieb
nicht ohne Folgen. Auf die zentralen Themen wie Glaubens-, Gewissens- und
Religionsfreiheit und auf die Forderung der Trennung von Kirche und
Staat wurde in Anpassung an die kirchliche Gesamtlage in Deutschland ver-
zichtet, um unter dem Druck der damaligen Staatskirchen nicht ganz den
Boden unter den Fifien zu verlieren. War die Evangelical Alliance 1845/46
ein mutig auf Einheit und Gottes Zukunft bedachter Bund, so muss sie sich
heute fragen, ob die Deutsche Evangelische Allianz mehr eine riickwirts
orientierte Verbindung ist, die erneut dem gesellschaftlichen Trend fol-
gend eine individualisierende Tendenz in ihren eigenen Strukturen festge-
legt hat.*

5. Die Bildung tiberkonfessioneller Biinde
aufgrund freikirchlicher Initiativen

Wenn die independentistisch-kongregationalistischen Gemeindebiinde auf
dem Weg tber die Evangelische Allianz kaum in den deutschen Protestan-
tismus hineinwirken konnten, dann haben sie es um so kriftiger im Be-
reich der damals noch jungen Freikirchen getan. Das ist nun in der gebote-
nen Kiirze aufzuzeigen.

** Karl Heinz Voigt, Philipp Paulus, in: BBKL, Bd. 29 (2008), 1045-1071.

Hauzenberger, Einheit, 141.

Zu neueren Entwicklungen in der Deutschen Evangelischen Allianz: Erich Geldbach,
Freikirchen — Erbe, Gestalt und Wirkung, Gottingen, vollig neu bearbeitete 2. Auflage
2005, 321-327, dort auch Ausfithrungen zur VEF und ACK.
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5.1 Die Bildung des Christlichen Sdngerbunds (1879)

Es ist bezeichnend, dass der Christliche Singerbund sich nach den 1875er
Aktivititen des amerikanischen Laienpredigers Robert Pearsall Smith bilde-
te. In Wuppertal, dem auf mancherlei Weise mit England verbundenen Zen-
trum im Westen Deutschlands,* fanden sich zum gemeinsamen Singen bei
den Smith’schen Vortrigen Singer aus Gemeinden verschiedener Konfes-
sionen und Denominationen zusammen. Die aus dem Angelsichsischen
heriiberwirkende Heiligungsbewegung war in den USA in ihrem naturge-
mif schwach ausgebildeten ekklesiologischen Selbstverstindnis von der
Bundestheologie geprigt worden. Sie war, genau wie die gleichzeitig in Er-
scheinung tretende Evangelisationsbewegung, an keine Kirche oder Gemein-
de gebunden. In den wohl erstmals auch in Deutschland durchgefiihrten
Massenversammlungen betonte Pearsall Smith immer wieder seine konfes-
sionelle Unabhingigkeit.**

Die Erfahrung des gemeinsamen Singens war ein erster Schritt auf dem
Wege zur Bildung einer tiberkirchlichen und tibergemeindlichen Organisa-
tion von Gruppen oder Vereinen. Als sich 1878 in Wuppertal eine Chorge-
meinschaft mit landeskirchlichen, baptistischen, methodistischen und Cho-
ren aus den Freien evangelischen Gemeinden und dem Evangelischen Bri-
derverein organisierte, bot sich fiir diese erste 6kumenische Arbeitsgemein-
schaft das Bundesmodell an, dessen Struktur bis in den Namen ,,Christli-
cher Singerbund“ zum Ausdruck kam. Diese sogar landeskirchlich-frei-
kirchliche Organisation hatte ihre Grenze im nationalen Pathos, als ganz im
Trend jener Zeit die Distanz zwischen der landeskirchlichen Deutschen
Gemeinschaftsbewegung und den — mit den angelsichsischen Lindern ver-
bundenen — Freikirchen immer grofier wurde. Nach der abgrenzenden Bil-
dung des Gradauer Verbandes traten schliefllich 1898 die mit ihm verbun-
denen Chore aus dem Christlichen Sdngerbund aus, um eine landeskirch-
lich orientierte Chorgemeinschaft zu bilden. Die bis dahin als Gottes Werk
gerithmte Allianz in der Gestalt des Singerbunds hatte ihre Grenze gefun-
den, weil — wie der Bundesvorsitzende des Christlichen Singerbundes schrieb
— ,der neue ,Evangelische Singerbund’ von vornherein das Zusammen-
wirken mit aufier[landes]kirchlichen Kreisen ablehnt...“* Die erste Bundes-
gemeinschaft zwischen landeskirchlichen und freikirchlichen Chéren war
zerbrochen. Nationales Empfinden und konfessionelles Denken waren

% Neben dem Evangelischen Briiderverein mit der Allianz-Basis vgl. auch: H. Beutel, Tho-

mas Chalmers, 246; Wolfgang Heinrichs, Freikirchen — eine moderne Kirchenform.
Entstehung und Entwicklung von fiinf Freikirchen im Wuppertal (Gieffen 1989), der
Verbindungen nach England und Schottland aufweist.

Karl Heinz Voigt, Die Heiligungsbewegung zwischen Methodistischer Kirche und
Landeskirchlicher Gemeinschaft. Wuppertal 1996, hier besonders das Kapitel ,Die
zwischenkirchlich-6kumenische Wirkung der Heiligungsbewegung®, 145-167.

(Ohne Verfasser) Die Entwicklung des Christlichen Singerbundes deutscher Zunge
in den ersten 25 Jahren seines Bestehens 1879-1904, Bonn 1904, 80.
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stirker als die fiir Deutschland in dieser Gestalt fremde, aber sammelnde
Bundestheologie. Nach der Bildung des Gnadauer Verbandes zum Schutz
vor den freikirchlichen Aktivititen war auch der Singerbund in diesen Sog
der Trennung geraten.>®

5.2 Die Organisation des Freikirchlichen Sonntagsschulbundes (1891)

Zuerst hatten die Freikirchen den Weg der Sonntagsschule aus England
(Oncken) und Amerika (Jacoby) nach Deutschland geebnet. Spiter wurde
sie in manchen Gemeinden der Landeskirche durch die Vermittlung des
amerikanischen Kaufmanns Albert C. Woodruff eingefiihrt. Im letzten Drit-
tel des 19. Jahrhunderts begann der Kampf um den Vorrang des deutschen
Kindergottesdienstes. Wieder wurde der internationale Einfluss durch deut-
sche landeskirchliche Gegenwehr zuriickgedringt.?” Es kamen nicht nur
die Ideen aus dem Ausland, sondern — wie bei der Evangelisation im Vor-
feld der Gemeinschaftsbewegung — auch das Geld. Zuerst brachte Oncken
es mit nach Hamburg. Es kam vom Londoner Sonntagsschulverein. Spiter
organisierte die London Sunday School Association eine Kontinentale Ab-
teilung, die das im Bereich der Landeskirchen wirkende Comzité fiir Forde-
rung der Sonntagsschulsache in Deutschland unterstiitzte. Die Freikirchen
nahmen Kontakte nach London auf, um dhnlich wie vor ihnen die deutschen
Landeskirchen von dort unterstiitzt zu werden. Das erschien durchaus ge-
rechtfertigt, da die in England entstandene tiberkonfessionelle Sunday School
Union zwar Geld von den dortigen Freikirchen eingeworben hat, aber Gel-
der aus lutherischen Gemeinden nicht erwarten konnte. Der Grund war ganz
einfach: Lutheraner gab es dort kaum. Die Sunday School Union zeigte sich
zur Unterstiitzung der Freikirchen in Deutschland bereit, wenn diese ihrer-
seits die Voraussetzung schufen durch die Bildung einer gemeinsamen Orga-
nisation. So kam es in einem lingeren Prozess zur Bildung des Bundes Frei-
kirchlicher Sonntagsschulen in Deutschland. Die Einrichtung dieser ersten
gemeinsamen freikirchlichen Institution verlief nicht ganz einfach. Sie war
nicht mehr — wie im Singerbund - eine Organisation von mehr oder weniger
selbstindig in den Gemeinden wirkenden Vereinen, sondern ein Verbund
von kirchlich organisierten Arbeitszweigen. Auf der Griindungskonferenz,
der ., Bundeskonferenz der Sonntagsschulen der freikirchlichen christlichen
Gemeinschaften®, mussten 1891 erst Wege gefunden werden, wie Teilneh-
mer aus autonomen Gemeinden und Delegierte aus Kirchen mit einer ver-
bindlichen kirchlichen Ordnung innerhalb eines Bundes einen gemeinsamen

*  Karl Heinz Voigt, Theodor Christlieb (1833-1889). Die Methodisten, die Gemeinschafs-
bewegung und die Evangelische Allianz, Géttingen 2008, 161f. u. 240.

Karl Heinz Voigt, Internationale Sonntagsschule und deutscher Kindergottesdienst.
Von den Anfingen bis zum Ende des Deutschen Kaiserreichs, Gottingen 2007, be-
sonders Kap. 9.3 Die Grindung des Bundes Freikirchlicher Sonntagsschulen, 177-
183.
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Weg gehen konnten. Ein typisches Beispiel der unterschiedlichen Selbstver-
stindnisse kam in der Diskussion um den Eigenanteil der Finanzen zum Tra-
gen. Die Londoner erwarteten, dass die Deutschen einen entsprechenden
Beitrag einbringen sollten. Wie sollte er aufgebracht werden? Die Indepen-
denten wollten Beitrige aus den Ortsgemeinden, die methodistischen Kir-
chen — damals noch drei an der Zahl — wollten Beitrdge von den Kirchen aus
deren Gesamtetat. Unabhiingig davon, wie das Problem gel6st wurde, zeigte
diese erste gesamtfreikirchliche ,Bundeskonferenz®, dass die Zusammen-
arbeit auch tiber unterschiedliche theologische Positionen und sich daraus
ergebender Strukturen moglich war. Zukiinftig gab es einen ,Bund Frei-
kirchlicher Sonntagsschulen®, der von einem ,Bundescomité” geleitet und
mit einem gemeinsam finanzierten Sekretir, der Sonntagsschulen aller Frei-
kirchen besuchte, ausgestattet war. Die Bundestheologie machte es moglich,
dass vier autonome Kirchen unterschiedlicher theologischer Prigung fiir ei-
nen Zeitraum von zwanzig Jahren (1891-1910) nacheinander gemeinsam ei-
nen hauptamtlichen Reisesekretir anstellten.
Nach der Organisation des Sonntagsschulbundes bemerkte der baptisti-
sche Prediger Johann Gerhard Lehmann junior (1856-1922):
»... der Geist der briiderlichen Liebe beherrschte die Verhandlungen, und
wenn unsere methodistischen Briider in manchen Punkten gezwungen wa-
ren, auf gewisse Zugestindnisse zu dringen, so waren wir als Baptisten in
der freieren und schéneren Lage, auf dieselben eingehen zu kénnen. >
So wurde die verbindliche Gemeinschaft einer Kirche aus der Sicht der le-
diglich auf die Gemeinde blickenden Verbindlichkeit gesehen. Im Riick-
blick schrieb der letzte Reisesekretir, der methodistische Prediger Albert
Titus (1872-1938):
,Dafd die Baptisten, Methodisten, Evangelische Gemeinschaft und die Frei-
en Ev. Gemeinden trotz der verschiedenen Auffassung in der Taufe und Ge-
meindeverfassung stets in gegenseitiger Hochachtung briderlich neben- und
miteinander gearbeitet haben ..., wie das ... auch in Amerika und England
geschieht, beweist der Zusammenschluf zu einem Sonntagsschulbund.“*
Gerade die von Titus formulierte Erfahrung zeigt, wie eine einvernehmli-
che Zusammenarbeit von weltweit organisierten Kirchen und ortsgemein-
de-orientierten Biinden moglich ist. Die Foderaltheologie konnte Struktu-
ren entwickeln, die zu einem frithen 6kumenischen Handeln unterschied-
licher Kirchen und Gemeinden fiihrte.

5.3 Die Bildung des Bundes freikirchlicher Prediger in Berlin (1904)

Wieder fuhrten patriotische Ideen und die daraus erwachsende kirchliche
Entwicklung, die deutsches Volkstum und deutsches Christentum oder Va-

¥ Jobann G. Lebmann, Griindung des freikirchlichen Sonntagsschul-Bundes in Berlin,
in: Der Wahrheitszeuge, 13. Jg. (1891), 319.
¥ Albert Titus, Kurze Geschichte der Sonntagsschule, Bremen o.]. (1914), 66.
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terland und Reich Gottes fast zu einer Einheit hoch stilisierten, zu einem
engeren Zusammenriicken der Freikirchen. Die Forderung nach einer , Rei-
nigung der germanischen Seele“ (Julius Langbehn, 1890 in: Rembrandt als
Erzieher) wies die Richtung fiir das Programm einer deutschen National-
religion. Das wirkte sich zum Beispiel in der Berliner Evangelischen Allianz
so aus, dass sie in einen deutsch-landeskirchlichen und einen angelsich-
sisch-freikirchlichen Fliigel zerfiel. Zu dieser Zeit suchten die in Berlin wir-
kenden freikirchlichen Prediger eine neue geistliche Gemeinschaft tiber
den Rahmen der eigenen Denomination hinaus. Dabei half ihnen der
englische Baptist Frederick Brotherton Meyer (1847-1929).% Er zeigte
ihnen als Sekretir des englischen Freikirchenrates einen Weg und ermutig-
te sie, sich in einem dhnlichen Freikirchenbund zu organisieren, wie es die
Englinder getan hatten. Baptisten, Methodisten, Evangelische Gemeinschaft
und ein Prediger einer Freien evangelischen Gemeinde bildeten am 4. Mirz
1904 einen festen Bund, dessen Vorlauf bereits 1902 begann. In seiner
Satzung wurde die Struktur in einer Weise festgelegt, die dem Ansatz der
Bundestheologie entsprach. 1904 gehorten 26 freikirchliche Prediger von den
vier Denominationen, die spiter die Vereinigung Evangelischer Freikirche
bildeten, diesem Bund an.

Nach den Sonntagsschulen als Gemeindegruppen waren es nun die
Berliner freikirchlichen Prediger als Leitungspersonen, die sich zu einem
uberdenominationellen Bund zusammenfanden. Wieder kam der Anstof3
aus England. Diesmal war es nicht mehr die Allianz oder eine der vielen
Gesellschaften, die von dort aus auf den Kontinent heriiberwirkten, son-
dern eine d0kumenische Vereinigung, die das Vorbild lieferte. Wieder war
es das bundestheologische Selbstverstindnis das den Zusammenhalt ermog-
lichte. Die Verbindung zwischen dem Baptisten F. B. Meyer vom National
Free-Church Council in London und dem Berliner Bund Freikirchlicher
Prediger stellte Julius Rohrbach her,”’ ein Prediger einer unabhingigen Frei-
en evangelischen Gemeinde in Berlin. Als der beriihmte F. B. Meyer sich
mit den Berliner Predigern aus den Freikirchen im Schliimbachzimmer des
CVJM traf, befand er sich gerade auf einer Reise zur Allianzkonferenz in
Blankenburg. Was fiir eine wunderbare Unbefangenheit im Umgang mit-
einander! Das Dach der Foderaltheologie war weit gespannt.

5.4 Die Bildung des Hauptausschusses evangelischer Freikirchen (1916)

Sonntagsschulbund und lokaler Predigerbund waren die Keimzellen zur
Organisation eines freikirchlichen Hauptausschusses. Wieder erfolgte ein
weiter ausgreifender Schritt. Hatten bisher die Prediger aus den Gemein-
den den Weg zueinander gefunden, so wurden in der weiteren Stufe die
Kirchen mit einbezogen. Die Berliner waren es am Sitz der Reichsregierung

" Karl Heinz Voigt, Frederick Brotherton Meyer, BBKL, Bd. 28 (2007), 1140-1149,
*' Karl Heinz Voigt, Julius Rohrbach, BBKL, Bd. 28 (2007), erscheint demnichst.
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gewohnt, fiir die Kirchen und Gemeindebiinde in ihrer Gesamtheit zu
sprechen. Das haben sie aus der Erfahrung der Allianz {ibernommen. Zu
keiner Zeit war im 19. Jahrhundert das Berliner Allianz-Komitee mehr als
eine lokale Arbeitsgemeinschaft. Aber bis heute wird der Anschein erweckt,
als seien ihre Vertreter die Griinder der Allianz in Deutschland.

Nun hatten sich 1916, mitten im Ersten Weltkrieg, die Berliner Frei-
kirchler in der Pflicht gesehen, am Ort des politischen Geschehens der iiber-
all verstirkt hervortretenden ,,Sektenhetze® Offentlich entgegenzutreten. Sie
wollten nicht mehr als einzelne Personen sprechen, sondern ganz 6kume-
nisch als Vertreter ihrer Kirchen, die zur Zeit des Kriegs gegen England und
spater auch Amerika am Pranger standen. 1915 veroffentlichten die Berli-
ner, noch als Bund freikirchlicher Prediger eine Vaterldindische Kund-
gebung. Darin distanzierten sie sich von kirchlichen Erklirungen, die in
England abgegeben worden waren. Auf beiden Seiten des Kanals siegten
die nationalen Empfindungen tber Glauben und Vernunft. Zum Beispiel
schrieben die englischen Baptisten 1914 in einer Erklirung iiber ,Die Ge-
rechtigkeit unserer Sache* u.a.:

»Sie sollten wissen, dass englische Baptisten, deren Gemeinden fast eine hal-

be Million Glieder zihlen, und deren Anhidnger tiber zwei Millionen sind,

fest und vereint tiberzeugt sind von der Gerechtigkeit der Sache ihres Vater-

landes und der zwingenden Verpflichtung, die auf ihnen ruht und die noch

andauert, am Krieg teilzunehmen.*
Sie wussten sich ,seit dem Beginn im August 1914 in voller Uebereinstim-
mung mit der Politik unseres Landes“. Das zwolfseitige Dokument, in dem
,Die Schuld Deutschlands“ beschrieben und , Deutsche Abscheulichkeiten”
dargelegt wurden, ist unterzeichnet von fithrenden englischen Baptisten.*
Die deutschen Baptisten antworteten darauf mit einer ebenfalls umfangrei-
chen Darlegung, auch um die neutralen Schweden auf ihre Seite zu ziehen.
Die einflussreichen Prediger Friedrich Wilhelm Simoleit (1873-1961) und
Bernhard Weerts (1858-1929) haben diese Reaktion personlich nach Schwe-
den tberbracht. Bemerkenswert ist die tagebuchihnliche Notiz von F. W.
Simoleit: ,1917, 9.-30. Sept. — Wurde vom Auswirtigen Amt zu einer Reise
durch die freikirchlichen Gemeinden in Schweden befohlen.“ * Anschlie-
Bend wurde er ,auf Reklamation der Auswirtigen Amtes vom Kriegsdienst
entlassen, um auch ferner die guten Beziehungen zu den christlichen Krei-
sen des neutralen Auslands zu pflegen.“** In seinem Bericht im Wabrbeits-
zeugen schrieb Simoleit nach seiner Riickkehr: ,Die AnmafSung der christli-
chen Kreise Englands, die sich und ihr Land zum Vollstrecker der gottli-

Das Dokument ist an die kriegsneutralen schwedischen Baptisten gerichtet, aber eine
ins Deutsche tbersetzte Kopie befindet sich im Evangelischen Zentralarchiv. EZA
Berlin, Best. 51 O Icu. d.

Friedrich W. Simoleit, Register meiner Predigten (1906- ) u. Daten und Vorkommnisse
aus meinem Leben. Hdschriftl. Kopie, S. 7 — Oncken Archiv Elstal.
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chen Gerechtigkeit Gber die feindlichen Volker erheben wollen, findet auch
in den neutralen Lindern gebiihrende Zuriickweisung.“*

Derartige Erklirungen hat es in allen Kirchen gegeben. Der Pegel natio-
naler Gefiihle war auf dem Siedepunkt. Der massive Druck von den Brii-
dern der eigenen Kirchen im Ausland und von den deutschen Kirchen in
der Heimat lie8 es geraten erscheinen, sich enger zusammen zu schliefen,
um sich gemeinsam diesen kritischen Erklirungen, Anfragen und Anschul-
digungen entgegenzustellen. Um mehr Autoritit zu haben, war nach der per-
sonlichen Gemeinschaft im Predigerbund nunmehr die kirchliche Unter-
stitzung und Solidaritit gefragt.

Am 14. Oktober 1916 wurde ein Hauptausschufs evangelischer Freikir-
chen von 14 gesamtkirchlich Delegierten der Baptisten (4), Methodisten (4),
Evangelischen Gemeinschaft (3) und der Freien evangelischen Gemeinden (3)
gebildet, die aus dem ganzen Reichsgebiet nach Berlin gekommen waren.
Die organisierte Zusammenarbeit der Kirchen wurde angesichts des dufie-
ren Drucks innerhalb von zwei Tagen erzielt. Alles ging reibungslos, ,.getra-
gen von dem Geist echter, briiderlicher Liebe, von dem Ernst unserer Zeit
und von der Wichtigkeit unserer hohen gemeinsamen Aufgaben.“* Wenn
man bedenkt, dass vier autonome Kirchen oder Gemeindebiinde mit unter-
schiedlichen theologischen Positionen in Taufe, Abendmahl und Gemeinde-
verstindnis am Tisch safden, dann ging alles sehr zligig und vertrauensvoll.
Wieder war ein Bund entstanden. Diese ekklesiologisch weite Klammer fiir
die vier Freikirchen hatte sich in Berlin unter den Predigern offensichtlich so
gut bewihrt, dass sie so unverziiglich im 6kumenischen Sinn fiir die betei-
ligten Kirchen weiterentwickelt werden konnte. Die 6kumenische Gemein-
schaft hat sich auch unmittelbar ,nach dem politischen Umsturz“ von 1918
zu Wort gemeldet. Sie wandte sich ,im Interesse unserer Freikirchen an die
neue Reichsregierung und das preuflische Kultusministerium®, um die For-
derungen der Freikirchen an die republikanische Regierung zu stellen.”’
Gleichzeitig wurde Lobbyarbeit bei den Vorarbeiten zur Weimarer Reichs-
verfassung betrieben. Vermutlich wire es ohne diese politischen Initiativen
nicht zu den Formulierungen gekommen, die aus der Weimarer Reichsver-
fassung in die Verfassung der Bundesrepublik Deutschland iibernommen
wurden und die bis heute die Grundlage fiir den Anspruch auf einen
Rechtsstatus als Korperschaften des offentlichen Rechts bilden.

Friedrich W. Simoleit, Bei den Briidern in Schweden, in: Der Wahrheitszeuge 1917,
349f.

“ Wilbelm Kuder, Ein freikirchlicher Bund, in: Der Evangelist 1917, 13.

Y7 E. W. Simoleit/ H. Schaedel, Aus der Arbeit des Hauptausschusses Evangelischer Frei-
kirchen, in: Der Evangelist 1918, 389.
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5.5 Die Bildung der Vereinigung Evangelischer Freikirchen in
Deutschland (1926)

Die wachsende Zusammenarbeit der Freikirchen fihrte dazu, dass sie in
der AufRenwirkung als eine Einheit wahrgenommen wurden. Daraus folgte,
dass sie ein gemeinsames Organ brauchten, durch das sie fiir alle Freikir-
chen autorisierte Delegierte auch fiir entsprechende gemeinsame Auf3en-
vertretungen beauftragen konnten. Das war notwendig fiir die Vertretung
ihrer Interessen in Kirche, Okumene und Gesellschaft. Nicht zufillig bilde-
ten sie die Vereinigung Evangelischer Freikirchen in Deutschland (VEF) ge-
rade zwischen den Okumenischen Weltkonferenzen von Stockholm 1925
und Lausanne 1927.*® Das neue Zweckbiindnis war organisch aus den vor-
ausgehenden Biinden erwachsen. Das kirchliche Biindnis erfiillte zugleich
ein gesellschaftliches und ein 6kumenisches Erfordernis, weil die Einzelver-
tretung keine Chance mehr hatte, wirkungsvoll titig zu sein.

Das Strukturmodell bot weiterhin die angelsichsisch ausgeprigte Form
der Foderaltheologie, die von den Baptisten und den Freien evangelischen
Gemeinden bereitgestellt wurde. Auch wenn es nun nicht mehr ,,Bund der
Freikirchen® hief, sondern hier erstmals der missverstindliche Begriff | Ver-
einigung® auftaucht, so liegt diese Terminologie immer noch im Bereich der
independenten baptistischen Bundesgemeinschaft. Die ,Vereinigung® ist dort
quasi die mittlere Strukturebene in den Regionen zwischen dem alle Gemein-
den umfassenden ,Bund” und der sogenannte ,Ortsgemeinden”. Metho-
disten wiirden beim Begriff der ,Vereinigung“ nicht an eine Arbeitsgemein-
schaft oder iberhaupt an eine Beschreibung von Strukturen denken. Sie
hatten 1926 bereits zwei Kirchenvereinigungen innerhalb der methodisti-
schen Kirchenfamilie hinter sich.”

Wihrend die biindisch organisierten ,Kirchen* mit ihrer Bundestheolo-
gie den wachsenden Prozess verbindlicher Okumene strukturell ermoglich-
ten, konnten sich die methodistischen Kirchen aufgrund ihres theologi-
schen Erbes unbesorgt darauf einlassen. Zu ihren konstitutiven Elementen
gehort ihre sprichwortliche ,,6kumenische Gesinnung*.”® Methodisten sind
von ihrem wesleyanischen Erbe her bereit und in der Lage, sich mit Chris-
ten anderer theologischer Position auf den Weg zu machen, um mit ihnen
gemeinsam die Einheit zu suchen und verbindliche Gemeinschaft anzustre-
ben. Diesen besonders in der Tradition des Methodismus bekannten Weg,
zu vertiefter Einheit unterwegs zu sein, bezeichnet man heute als Konvi-
venz. Die tragfihige Ebene ist die Liebe, die gleichsam im Sinne der Predigt
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Wesleys die Frage stellt: ,Liebst Du mich so, wie mein Herz Dich liebt, dann
gib mir die Hand.”“ Auf dem Weg wachsenden Vertrauens wiirde die Liebe
zueinander und die Gemeinschaft miteinander reifen und tiefer werden.
Dieses ist ein anderes 6kumenisches Modell als die Leuenberger Konkor-
die, die durch Lehrgespriche vor dem gemeinsamen Weg einen grund-
legenden Lehrkonsens herzustellen sucht. Da jedoch am Ende die Erkennt-
nis vergeht und die Liebe bleibt, ist der Weg gemeinsamen Suchens und
des Teilens von Erfahrungen bei wachsendem Vertrauen und zunehmen-
der Kenntnis diskussionswiirdig. Im Grunde gehen ihn die Kirchen der Ver-
einigung Evangelischer Freikirchen bis heute.

Die 6kumenische Gemeinschaft in der Vereinigung Evangelischer Frei-
kirchen war zunichst so stark, dass sie die Aulenvertretung durch einen von
ihr beauftragten Vertreter, damals war es der methodistische Prediger Theo-
dor Mann (1872-1939),”' wahrnehmen lieR. Auch der finanzielle Beitrag
zur Okumenischen Bewegung wurde urspriinglich von allen vier Freikir-
chen gemeinsam aufgebracht, wie sie umgekehrt nach 1945 auch alle dank-
bar profitierten von Hilfsgiitern, die tiber die Genfer Zentrale des Okume-
nischen Rates aus ihren amerikanischen Schwesterkirchen kamen.

6. Die Freikirchen in der Friedensokumene

Am Anfang der innerdeutschen dkumenischen Entwicklung, die alle evan-
gelischen Kirchen in Deutschland betraf, ist wieder die bei den Freikirchen
ausgeprigte angelsichsische Foderaltheologie wirksam geworden. Nicht zu-
fillig heifft die von Angelsachsen und Deutschen gebildete Arbeitsgemein-
schaft ,\Weltbund fir Internationale Freundschaftsarbeit der Kirchen.“ Die-
ser Bund wurde 1914 in Konstanz gebildete. Hier wie im Vorfeld waren
Freikirchler aktiv beteiligt. Zuerst bei der Friedensfahrt 1908 nach England.
Baptisten (4) und Briider der Freien evangelischen Gemeinden (5), Metho-
disten (5) und Prediger der Evangelischen Gemeinschaft (4) fuhren gemein-
sam mit Landeskirchlern und hohen rémisch-katholischen Wiirdentrigern
nach England.”® Es ist bezeichnend, dass diese deutsch-britischen Begeg-
nungen 1908 und 1909 von den Freikirchen ausgingen.> Es war besonders
der englische Quiker Joseph Allen Baker®* (1852-1918), der sich durch sei-
ne fithrende Rolle im Londoner Free Church Council in der Lage sah, auf

°' Karl Heinz Voigt, Theodor Mann, BBKL Bd. 5 (1993), 684-688.

**  Karl Heinz Voigt, Vor neunzig Jahren: 6kumenische Friedensfahrt nach England — Lan-
deskirchler, Freikirchler und Katholiken in einem Boot, in: Freikirchen Forschung, Bd.
8 (1998), 230-232. Dort alle Namen der teilnehmenden Freikirchler.

Der Briefkopf der in London fiir den Besuch gebildeten Organisation stellt die Rolle
der Freikirchen ausdriicklich heraus, wenn es dort heif3t: ,Visit to London of Repre-
sentatives of the German Christian Churches, May 1908. By invitation of the special
joint committee representing the Christian Churches of the United Kingdom in co-
operation with the London Free Church Federation.” Briefe im Oncken Archiv des
~ Bundes Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden, Elstal.

** Karl Heinz Voigt, Joseph Allen Baker, BBKL Bd. 24 (2005), 168-177.
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Grund einer von diesem Freikirchenrat fiir die Haager Friedenskonferenz
erarbeiteten Denkschrift die Initiative zu ergreifen.” Wer Frieden zwischen
den Nationen stiften will, muss auch zum Frieden innerhalb der einen Ge-
meinde Jesu Christi bereit sein.

Dieser erste dkumenische Verbund zwischen landeskirchlichen und frei-
kirchlichen Vertretern wurde von der Deutschen Evangelischen Kirche (DEK,
seit 1945 EKD) und ihren Organen kritisch beobachtet. Man sah in der en-
gagierten Arbeit von Friedrich Siegmund-Schultze* (1885-1969) eher eine
Konkurrenz zum national orientierten Kirchenbund als eine Bereicherung.
Siegmund-Schultze dagegen war ein international erfahrener Theologe, der
um die Bedeutung der Freikirchen in den angelsichsischen Lindern wuss-
te und dem es gelang, sie in die deutsche Sektion der Weltbund-Arbeit ak-
tiv einzubeziehen.

7. Die Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen (ACK)

Als sich endlich 1948 die Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen (ACK)
bildete, hatte sie verschiedene Wurzeln. Neben der Bedeutung der angel-
sidchsischen Freikirchen im Zusammenhang mit dem Hilfswerk der Evan-
gelischen Kirchen, das in Verbindung mit der Genfer Okumene zustande
kam und an dem in Deutschland alle Freikirchen in gleichen Hilfswerk-
Strukturen beteiligt waren, sind zu den lingerfristigen Wurzeln einerseits der
Weltbund fiir Internationale Freundschaftsarbeit der Kirchen und ande-
rerseits die mit den meisten Erfahrungen in zwischenkirchlicher Zusam-
menarbeit ausgestatteten Freikirchen in der Vereinigung Evangelischer Frei-
kirchen zu nennen. Ihre unterschiedlichen theologischen Ansitze haben die
strukturellen Moglichkeiten erschlossen. Thre lingere Zusammenarbeit tiber
Kirchengrenzen hinweg hat ein unersetzliches Vertrauenskapital wachsen
lassen und durch ihre angelsichsischen Beziehungen waren sie lingst ein
Glied in der internationalen 6kumenischen Gemeinschaft geworden. Als es
zu vorbereitenden Gesprichen fiir die Bildung der Arbeitsgemeinschaft
Christlicher Kirchen kam, waren die Vereinigung Evangelischer Freikirchen
(VEF) und der Rat der Evangelischen Kirche in Deutschland die ersten Part-
ner.”’

8. Abschlieflende Bemerkungen

Das Dach der angelsichsischen Foderaltheologie, die nicht mit der kon-
tinentalen Foderaltheologie verwechselt werden darf, hat sich in der Ge-
schichte als ungewohnlich weit gezeigt. Sie erwies sich in einem organischen

> Keith Clements, Der Austausch von Besuchen zwischen englischen und deutschen
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Wachstumsprozess als liberraschend integrationsfihig und konnte dadurch
okumenisch fruchtbar werden. Innerhalb der freikirchlichen Okumene fiihr-
te der Weg von der individuell organisierten Allianzgemeinschaft am Anfang
uber den praxis-orientierten Sonntagsschul-Verbund von vier Freikirchen zur
korporativ-Okumenischen Vereinigung Evangelischer Freikirchen und schlief3-
lich zu der hier nicht erfassten, mehr unfreiwillig organisierten Vereinigung
vom Bund der Baptistengemeinden zum Bund Evangelisch-Freikirchlicher
Gemeinden.>®

International kiindigt sich in den letzten Monaten eine Uberraschende
Union in Schweden an. Baptisten, Methodisten und die Missionskirche, die
in enger Gemeinschaft mit dem deutschen Bund Freier evangelischen Ge-
meinden steht, haben die Absicht, bis 2012 eine gemeinsame Kirche zu bil-
den. Der Studiensekretir der Gemeinschaft Evangelischer Kirchen in Euro-
pa, Professor Martin Friedrich (Wien) sieht darin eine ,Sensation®“. In dem
Fall wiirden nach seiner Formulierung sogar ,tiuferische und nichttiuferi-
sche Gemeinden® — was nattirlich glaubenstaufende und kindertaufende Ge-
meinden und Kirchen meint — , miteinander eine Kirche bilden.“* Selbst
wenn diese angedachte Union nicht zu verwirklichen wiire, ist doch bemer-
kenswert, zu welchen anregenden und weiterfiihrenden Impulsen dieses
offene ekklesiologische Modell in der Lage ist.

Der Uberblick zeigt, wie die Freikirchen auf der Suche nach zwischen-
kirchlicher Gemeinschaft Vorreiter fiir 6kumenischer Entwicklungen in
Deutschland geworden sind.

*  Siehe Andreas Liese, Weder Baptisten noch Briider. Die Entstehung des Bundes Evan-

gelisch-Freikirchlicher Gemeinden (im vorliegenden Jahrbuch: FF 18, 2009, 102 ff).
*  Materialdienst des Konfessionskundlichen Instituts, 59. Jg. 05/2008.



