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Editorial

Nur wenige Texte der neueren Kirchengeschichte haben so nachhaltig auf
den weiteren Weg des erwecklichen Protestantismus in Deutschland ein-
gewirkt wie die ,Berliner Erklirung” aus dem Jahr 1909. Unterzeichnet von
56 Personlichkeiten aus dem Bereich der Evangelischen Allianz, also aus
der Gemeinschaftsbewegung und den ,klassischen® Freikirchen, steht sie
als historisches Dokument fur das geistliche Ringen um eine angemessene
Beurteilung der anfinglich so bezeichneten ,Zungenbewegung®, die am Be-
ginn des 20. Jahrhunderts Gber Skandinavien auch Deutschland erreichte.
Beantwortet wurde die ,Berliner Erklirung” noch im selben Jahr mit der
+~Miulheimer Erklirung®, in der aus einer pfingstlerischen Perspektive her-
aus notwendig erscheinende Klarstellungen ausgesprochen wurden.

Aus dem Abstand von éinhundert Jahren nahmen sich die Teilnehmer
eines vom Verein fiir Freikirchenforschung gemeinsam mit dem Interdiszi-
plindren Arbeitskreis Pfingstbewegung an der Universitit Heidelberg durch-
gefiihrten Symposiums der historischen und theologischen Fragestellun-
gen an, die sich heute von den Entwicklungen und Erfahrungen um das
Jahr 1909 her stellen. Die Vortrige dieses Symposiums sind im ersten Teil
dieses Jahrbuchs dokumentiert. Thnen vorangestellt ist der Abdruck der
sBerliner® und der ,Miilheimer Erklirung®, aber auch der ,Kasseler Erkli-
rung” aus dem Jahr 1996, die Ausdruck des Aufeinanderzugehens von Evan-
gelischer Allianz und dem Bund Freikirchlicher Pfingstgemeinden ist und
die insofern einen wichtigen Meilenstein auf dem Weg zu einer noch stir-
ker historischen und theologischen Beschiftigung mit den Vorgingen von
1909 markiert, wie sie in den folgenden Beitrigen geschieht.

Werner Beyer hat in langjihrigem akribischem Quellenstudium die his-
torischen Hintergrinde der ,Berliner Erklirung® eruiert. Er erldutert die
umstrittenen Punkte der Heiligungstheologie Jonathan Pauls, zeigt auf, wie
sich fithrende Vertreter der Gemeinschaftsbewegung zu Pauls Auerungen
stellten und arbeitet die Beweggriinde der Unterzeichner der Erklirung
heraus. Dabei zitiert er umfinglich aus schwer greifbaren Quellen und Lisst
die feinen Unterschiede in der damaligen Beurteilung der ,Zungenbewe-
gung” erkennbar werden.

Eine Einordnung des Aufkommens der Pfingstbewegung in die gesell-
schaftlichen und kirchlichen Verhiltnisse des Deutschen Reiches nimmt
Erich Geldbach in seinem Beitrag vor. Dabei verweist er auch auf die starke
Sehnsucht der Frommen nach einer Erweckung. Geldbach weist nach, dass
die Freikirchen, soweit dies in den AuRerungen ihrer Vertreter greifbar
wird, zu einer differenzierten, im ganzen sich aber durchziehenden Ableh-
nung der Pfingstbewegung gelangten, die sie primir als ein Problem der
Gemeinschaftsbewegung wahrnahmen. Deren Note im Umgang mit den
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»Schwarmgeistern® wurden von Freikirchlern nicht zuletzt auf einen Man-
gel an ekklesiologischem Bewusstsein zurtickgefiihrt.

Die von Paul Schmidgall vorgetragene pfingstlerische Perspektive auf
die ,Berliner Erklirung” und die hinter ihr stehenden Entwicklungen er-
hellt in aufschlussreicher Weise, wie das Aufireten der Glossolalie in einer
Zeit wirken musste, die (noch) keinen Zugang zum ,Apophatischen”, dem
Verborgenen, gefunden hatte — einen Zugang, der uns durch verschiedene
(Vor-)Denker der Postmoderne heute geebnet ist. Fiir viele Gliubige da-
mals aber stellte das Phinomen der Zungenrede, so Schmidgall, schlicht
eine ,Uberforderung” dar. Neuere soziologische und philosophische Unter-
suchungen, auf die in den materialreichen Fuf3noten verwiesen wird, kon-
nen dazu beitragen, das globale Phinomen Pfingstbewegung heute besser
zu verstehen.

Cornelis van der Laan zeichnet in seinem Beitrag den Weg nach, der in
den Niederlanden von einer anfinglich positiven Wahrnehmung der Erwe-
ckungen im Ausland (u. a. Wales) zu einer Ablehnung der Pfingstbewegung
fiihrte. Dabei ist es interessant zu sehen, dass die Positionierung der deut-
schen Gemeinschaftsbewegung Kritikern der Pfingstbewegung in Holland
als Vorlage und Verstirker der eigenen ablehnenden Beurteilungen diente.
Die differenzierte Darstellung liefert aber auch Hinweise darauf, dass ein-
zelne Pastoren solchen kritischen Einschitzungen widersprachen.

Richard Kriiger untersucht das Verhiltnis zwischen der Deutschen Evan-
gelischen Allianz und dem Bund Freikirchlicher Pfingstbewegung seit den
1990er Jahren. Er geht auf die Wegstationen ein, die zur Veroffentlichung
der ,Kasseler Erklirung® im Jahr 1996 fihrten und verweist dabei unter
anderem auf die — in ihrer Bedeutung meines Erachtens kaum zu uber-
schitzende — Arbeit der Ortsallianzen: ,Wo man Pfingstlern die Teilnahme
an den Ortsallianzsitzungen ermoglichte, lieen sich die Bedenken durch
treue Teilnahme und Mitarbeit schrittweise liberwinden®. Kriiger sieht im
Gefolge der ,Kasseler Erklirung“ eine Entwicklung, die zu Hoffnungen
und Erwartungen auf ein weiteres sichtbares Zusammenwachsen des Lei-
bes Christi Anlass gibt.

Terry Cross stellt sich der Frage, ob Pfingstler als Evangelikale angese-
hen werden sollten oder nicht. Dazu legt er zunichst dar, dass die frihe
Pfingstbewegung sich ungeachtet einiger Anzeichen von Nihe nicht dem
Aufbruch des protestantischen Fundamentalismus am Beginn des 20. Jahr-
hunderts zuordnen lisst. Sodann erliutert er, dass Pfingstler und Evangeli-
kale das Interesse an vielen Themen verbindet, dass pfingstlerisch zu sein
gleichwohl nicht identisch ist mit evangelikal sein, weil der pneumatolo-
gisch bestimmte Ansatz der Pfingstbewegung einige Gewissheiten vor allem
von der Reformation her geprigter Evangelikaler aufbricht.

Als wichtiger konfessionskundlicher Beitrag sind die Ausfihrungen von
Ekkebart Vetter zur Identitit des Milheimer Verbandes anzusehen. Die Li-
nie seines Beitrags fithrt von den Anliegen der frithen ,Miilheimer® iiber
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Struktur- und Identititsprobleme sowie Ansitzen zu deren Losung bis hin
zu Herausforderungen, die sich dem Gemeindebund heute stellen. Die Vi-
sion von Erweckung, Heiligung und Evangelisation sowie die am Ende
skizzierten theologischen Impulse diirften ein Feld abstecken, das von al-
len in Deutschland vertretenen Freikirchen weiter zu bestellen bleibt.

In eine globale Perspektive wird die Entstehung und Ausbreitung un-
abhingiger und darunter vieler pfingstlerisch geprigter Gemeinden im Bei-
trag von Roswith Gerloff gestellt. Sie weist darauf hin, dass die Ausbreitung
unabhingiger Gemeinden vertraute konfessionskundliche Muster zerbricht
und wir daher eine ,nachkonfessionelle® Wahrnehmung von Religion und
Glauben bendtigen. Als zentrale Herausforderung im Prozess der Ausbrei-
tung unabhingiger Gemeinden wird die ,kulturelle Einwurzelung“ identi-
fiziert und auf die Bedeutung der Mobilisierung von Menschen auf der
Ebene der Gemeinden fiir die Verbreitung des Evangeliums verwiesen.

Der eingehenden Untersuchung von Migrationskirchen in Deutschland
verdankt sich der Aufsatz von Claudia Weibrisch-Oblau. Sie zeigt, dass An-
gehorige solcher Kirchen hiufig kein Interesse an denominationellen Zu-
schreibungen haben oder sie sogar ausdriicklich ablehnen. Daher diirfen
auch (Selbst-)Bezeichnungen wie ,evangelikal® oder ,pfingstlerisch® nicht
einfach in westliche Verstehensmuster eingeriickt werden. Sie sind aber
hilfreich als heuristische Typen, mit deren Hilfe herausgearbeitet werden
kann, worin sich evangelikale Gemeinden deutschen Zuschnitts von pen-
tekostal-charismatischen Migrationsgemeinden unterscheiden. Dabei las-
sen sich diese Differenzen als ,,Unterschiede zwischen einem westlich-ratio-
nalistischen und einem stidlich-kérperorientierten Paradigma“ interpretie-
ren.

Zwei instruktive Einzeluntersuchungen haben Moritz Fischer und Ka-
tharina Davis vorgelegt. Moritz Fischer arbeitet die katalytische Funktion
der New Order of the Latter Rain bei der Internationalisierung bzw. Inter-
kulturalisierung der Pfingstbewegung heraus. Katharina Davis erliutert
den Einfluss, den das sogenannte Wohlstandsevangelium auf die tansani-
sche Pfingstbewegung genommen hat, wobei sie namentlich auf die Bedeu-
tung der Lehre von Kenneth Hagin eingeht [zu der inzwischen auch eine
deutschsprachige Dissertation vorliegt: Roland Scharfenberg, Wenn Gott
nicht heilt. Theologische Schlaglichter auf ein seelsorgerliches Problem,
Nurnberg 2005]. Auch in der tansanischen Pfingstbewegung erkennbare
Losungsansitze der mit dem Wohlstandsevangelium verbundenen Proble-
me werden aufgezeigt.

Ist auch die ,Berliner Erklirung* der Ausgangspunkt vieler Beitrige, so
wird doch bei der Lektiire schnell deutlich, dass in der Summe der Beitri-
ge die Frage nach dem heutigen Selbstverstindnis christlicher Gemeinden
unabweisbar in den Blick gerit. Wichtig scheint mir in diesem Zusammen-
hang, dass (1) herkommliche konfessionskundliche Zuschreibungen und
Einordnungen zwar ihr Recht haben, aber der Erweiterung und Selbstrela-
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tivierung bediirfen, dass (2) die Bedeutung der siidlichen Hemisphire fiir
die Ausbreitung des christlichen Glaubens auch fiir Entwicklungen vor un-
serer ,Haustiir* weiter wichst und eine globale Perspektive, die weltweite
Entwicklungen bestindig mitreflektiert, unverzichtbar ist, und dass (3) fir
Anniherungs- und Verstindigungsprozesse die personliche Begegnung zwi-
schen bislang , Fremden“ den Boden bereitet fiir ein Verstehen, das sich al-
lein mit rationalen und systematischen Kategorien nicht einholen lasst.

Wenn die ,Berliner Erklirung® von 1909 eingangs als wichtige weil kriti-
sche kirchen- und theologische Weichenstellung bezeichnet wurde, dann
verdankt sich der Verlauf der neueren Geschichte der Bundesrepublik
Deutschland mafdgeblich den Ereignissen von 1989, die ich hier bewusst
nicht als ,Wende“ bezeichne (dieser Begriff wurde vom damaligen SED-
Chef Egon Krenz geprigt), sondern als ,friedliche Revolution®. Das Wun-
der des durch diese ,Revolution der Kerzen® befliigelten Falls der Mauer
und die logische Konsequenz der in rasantem Tempo vollzogenen staatli-
chen Wiedervereinigung Deutschlands stellten auch die bis dahin formal in
zwei Territorialeinheiten getrennten Freikirchen vor die Frage, wie ihre ei-
gene Wiedervereinigung konkret zu vollzichen sei. Die auf der Arbeitsta-
gung im Oktober 2009 in Schmiedeberg/Sachs. gehaltenen Referate spie-
geln neben der historischen Darstellung auch das personliche Erleben ei-
niger damals an den Umwilzungen Beteiligter dar. Die Verflechtung der
eigenen Biografie mit dem damaligen Geschehen, die in den Beitrigen mal
mehr, mal weniger stark mitbedacht wird, muss hier kein Makel sein, inso-
fern mit diesen aus dem Abstand von nur zwanzig Jahren verfassten Beitri-
gen die Analyse und Beurteilung der Vereinigungsprozesse nicht ersetzt wer-
den soll. Was wir hier erhalten, sind Einblicke in eine fiir die Beteiligten
spannende Wegstrecke der Freikirchen in Deutschland. Spitere Generati-
onen werden den Akzent stirker auf die wissenschaftlich-kritische Aufar-
beitung dieser Wegstrecke legen.

Den Reigen der Darstellungen erdffnet Stefan Sifs mit einem Beitrag
zum Zusammenschluss der Evangelisch-lutherischen (altlutherischen) Kir-
che und der Selbstindigen Evangelisch-lutherischen Kirche. Dem schlief3t
sich das Referat von Christian Miiller an, der das Zusammenwachsen der
beiden Distrikte der Evangelischen Briiderunitit schildert. Eine besondere
Note trigt die Darstellung von Bernbard Oestreich bei, insofern er von der
Zusammenlegung der zwei adventistischen Seminare berichtet, wobei es
zur Weiterfiihrung der theologischen Ausbildung an einem Standort im Os-
ten, nimlich in Friedensau, kam. Den umgekehrten Weg nahm die Zu-
sammenfithrung der Seminare des Bundes evangelisch-freikirchlicher Ge-
meinden, die zur Aufgabe des Standorts in Buckow (Mirkische Schweiz)
fithrte. Seine Eindricke zum Projekt von Gemeindeaufbau und Gemeinde-
grindungen nach der ,Wende*“ trigt Gerd Sobbe bei. Er berichtet vom ei-
genen Hineinfinden in die ostdeutsche Lebenswelt und stellt seine eigenen
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Erfahrungen und Analysen in den grofieren Horizont der Gemeindeaufbau
und -grindungsarbeit des Bundes Freier Evangelischer Gemeinden in Ost-
deutschland.

In allen diesen Beitrigen wird uns eine Zeit in Erinnerung gerufen, in
der auch in den Freikirchen Reibungen und Spannungen wahrnehmbar
waren. Wie sollte es auch anders sein, verfligte doch niemand tiber einen
vorab erprobten Masterplan fiir die Zusammenfihrung von Kirchen aus
zwei bis dato gesellschaftlich antagonistischen Staaten. Mir ist es wichtig,
dass wir gleichwohl das Danken angesichts dessen, was — wie ich tiber-
zeugt bin — Gott geschenkt hat, nicht vergessen, sondern die Dankbarkeit
der Grundton unseres Erinnern bleibt.

Abschlieflend mochte ich hinweisen auf die Forschungsberichte von
Claus Bernet und Reinband Assmann in diesem Band. David Bachmann
danke ich fiir die Zusammenstellung der Freikirchen-Bibliographie. Dem
Redaktionskreis mit Reimer Dietze, Peter Muttersbach und Astrid Nachti-
gall gilt mein Dank fiir die Fertigstellung auch dieses Jahrbuchs.

Christoph Raedel
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100 Jahre Berliner Erklarung
Symposion des Interdiszipliniren Arbeitskreises Pfingstbewegung
und des Vereins fiir Freikirchenforschung
vom 27. bis 28.03.2009 in Erzhausen

Dokumentation

Nachstehend sind die Erklirungen wiedergegeben, die in den folgenden
Artikeln erortert und zitierten werden. Es sind:

A Die Berliner Erklirung (1909)

B  Die Miilheimer Erklirung (1909)

C Die Kasseler Erklirung (1996)

A Die Berliner Erklirung (1909)"

Erklirung.

Die unterzeichneten Briider erheben warnend ihre Stimme gegen die so-

genannte Pfingstbewegung.

1. Wir sind nach ernster gemeinsamer Priifung eines umfangreichen und
zuverlidssigen Materials vor dem Herrn zu folgendem Ergebnis gekom-
men:

a) Die Bewegung steht in untrennbarem Zusammenhang mit der Bewe-
gung von Los Angeles, Christiana, Hamburg, Kassel, Groflalmerode. Die
Versuche, diesen Zusammenhang zu leugnen, scheitern an den vorlie-
genden Tatsachen.

b) Die sogen. Pfingstbewegung ist nicht von oben, sondern von unten; sie
hat viele Erscheinungen mit dem Spiritismus gemein. Es wirken in ihr
Didmonen, welche, vom Satan mit List geleitet, Liige und Wahrheit ver-
mengen, um die Kinder Gottes zu verfithren. In vielen Fillen haben
sich die sogen. ,,Geistbegabten“ nachtriglich als besessen erwiesen.

©) An der Uberzeugung, dass diese Bewegung von unten her ist, kann uns
die personliche Treue und Hingebung einzelner fiihrender Geschwister
nicht irre machen, auch nicht die Heilungen, Zungen, Weissagungen
usw., von denen die Bewegung begleitet ist. Schon oft sind solche Zei-
chen mit dhnlichen Bewegungen verbunden gewesen, z. B. mit dem Ir-
vingianismus, ja selbst mit der ,christl. Wissenschaft“ (Christian Science)
und dem Spiritismus.

d) Der Geist dieser Bewegung bringt geistige und korperliche Machtwirkun-
gen hervor; dennoch ist es ein falscher Geist. Er hat sich als solcher ent-
larvt. Die hiafilichen Erscheinungen, wie Hinstlirzen, Gesichtszuckun-
gen, Zittern, Schreien, widerliches, lautes Lachen usw. treten auch dies-

Nachschrift eines Original-Druckes von 1909 aus dem Archiv des BFP.
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mal in Versammlungen auf. Wir lassen dahingestellt, wie viel davon
dimonisch, wie viel hysterisch oder seelisch ist, — gottgewirkt sind sol-
che Erscheinungen nicht.

Der Geist dieser Bewegung fiihrt sich durch das Wort Gottes ein, dringt
es aber in den Hintergrund durch sogen. ,Weissagungen“. Vgl. 2. Chron.
18, 18-22. Uberhaupt liegt in diesen Weissagungen eine grofe Gefahr;
nicht nur haben sich in ihnen handgreifliche Widerspriiche herausge-
stellt, sondern sie bringen da und dort Briider und ihre ganze Arbeit in
sklavische Abhingigkeit von diesen ,Botschaften®. In der Art ihrer Uber-
mittlung gleichen die letzteren den Botschaften spiritistischer Medien.
Die Ubermittler sind meist Frauen. Das hat an verschiedenen Punkten
der Bewegung dahin gefithrt, da gegen die klaren Weissagungen der
Schrift Frauen, sogar junge Midchen, leitend im Mittelpunkt der Arbeit
stehen.

Eine derartige Bewegung als von Gott geschenkt anzuerkennen, ist uns
unmoglich. Es ist natiirlich nicht ausgeschlossen, dafl in den Versamm-
lungen die Verkiindigung des Wortes Gottes durch die demselben in-
newohnende Kraft Friichte bringt. Unerfahrene Geschwister lassen sich
durch solche Segnungen des Wortes Gottes tduschen. Diese dndern
aber an dem Liigen-Charakter der ganzen Bewegung nichts, vergl. 2. Kor.
11, 3—4 und 14.

Die Gemeinde Gottes in Deutschland hat Grund, sich tief zu beugen
dariiber, daf diese Bewegung Aufnahme finden konnte. Wir alle stellen
uns wegen unserer Mingel und Versiumnisse, besonders auch in der
Furbitte, mit unter diese Schuld. Der Mangel an biblischer Erkenntnis
und Griundung, an heiligem Ernste und Wachsamkeit, eine oberflichli-
che Auffassung von Sinde und Gnade, von Bekehrung und Wiederge-
burt, eine willkiirliche Auslegung der Bibel, die Lust an neuen aufre-
genden Erscheinungen, die Neigung zu Ubertreibungen, vor allem aber
auch Selbstiiberhebung — das alles hat dieser Bewegung die Wege ge-
ebnet.

In Besonderheit aber ist die unbiblische Lebre vom sogen. ,reinen Her-
zen" fir viele Kreise verhidngnisvoll und fiir die sogen. Pfingstbewegung
forderlich geworden. Es handelt sich dabei um den Irrtum, als sei die
+innewohnende Stinde” in einem begnadigten und geheiligten Christen
ausgerottet.

Wir halten fest an der Wahrheit, dal der Herr die Seinigen vor jedem
Straucheln und Fallen bewahren will und kann (1. Thess. 5, 23; Jud.
24-25; Hebr. 13, 21), und daR dieselben Macht haben, durch den hig.
Geist tiber die Stinde zu herrschen. Aber ein ,reines* Herz, das dartiber
hinausgeht, auch bei gottgeschenkter, dauernder Bewahrung mit Pau-
lus demiitig sprechen zu miissen: ,Ich bin mir selbst nichts bewufdt,
aber dadurch bin ich nicht gerechtfertigt”, empfingt der Mensch tiber-
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haupt auf Erden nicht. Auch der geférdertste Christ hat sich zu beugen
vor dem Gott, der allein Richter ist iiber den wahren Zustand der Her-
zen, vgl. 1. Kor. 4, 4. ,Wenn wir sagen, daf wir Stinde nicht haben, so ver-
fiihren wir uns selbst, und die Wahrheit ist nicht in uns®, 1. Joh. 1, 8.

In Wahrheit empfingt der Gliubige in Christo ein fleckenlos gerei-
nigtes Herz; aber die Irrlehre, daf3 das Herz in sich einen Zustand der
Stuindlosigkeit erreichen konne, hat schon viele Kinder Gottes unter den
Fluch der Unaufrichtigkeit gegeniiber der Siinde gebracht, hat sie ge-
tauscht tiber Sunden, die noch in ihrer Gedankenwelt, in ihren Ver-
siumnissen oder in ihrem Zurtickbleiben hinter den hohen Geboten
Gottes in ihrem Leben liegen. Es kann nicht genug ermahnt werden, fiir
die Siinde ein Auge sich zu bewahren, welches nicht getriibt ist durch
eine menschlich gemachte Heiligung oder durch eine eingebildete Leh-
re von der Hinwegnahme der Stindennatur. Mangelnde Beugung tiber
eigene Stinden verschliefit den Weg zu neuen Segnungen und bringt
unter den Einfluss des Feindes. Traurige Erfahrungen in der Gegenwart
zeigen, daf¥ da, wo man einen Zustand von Stindlosigkeit erreicht zu
haben behauptet, der Glaubige dahin kommen kann, dafd er nicht mehr
fihig ist, einen Irrtum zuzugeben, geschweige denn zu bekennen. Eine
weitere traurige Folge falscher Heiligungslehre ist die mit ihr verbun-
dene Herabsetzung des biblischen, gottgewollten ehelichen Lebens, in-
dem man mancherorts den ehelichen Verkehr zwischen Mann und Frau
als unvereinbar mit wahrer Heiligung hinstellt, vgl. 1. Mose 1, 28 und
Eph: 5,31.

. In der sogen. ,Pfingstbewegung* steht in Deutschland Pastor Paul als
Fihrer vor der Offentlichkeit. Er ist zugleich der Hauptvertreter der
vorstehend abgewiesenen unbiblischen Lehren. Wir lieben ihn als Bru-
der und wiinschen, ihm und der Schar seiner Anhidnger in Wahrheit zu
dienen. Es ist uns ein Schmerz, gegen ihn oOffentlich Stellung nehmen
zu miissen. An Aussprachen mit ihm und an Ermahnungen im engeren
und weiteren Briiderkreise hat es nicht gefehlt. Nachdem alles vergeb-
lich war, miissen wir nun um seinet- und der Sache Gottes willen hier-
mit aussprechen: Wir, die unterzeichneten Bruder, konnen ihn als
Fihrer und Lehrer in der Gemeinde Jesu nicht mehr anerkennen. Wir
befehlen ihn in Liebe, Glaube und Hoffnung der zurechtbringenden
Gnade des Herrn.

. Wir glauben, dafs es nur ein Pfingsten gegeben hat, Apostelgeschichte
2. Wir glauben an den hlg. Geist, welcher in der Gemeinde Jesu bleiben
wird in Ewigkeit, vgl. Joh. 14, 16. Wir sind dariiber klar, da die Ge-
meinde Gottes immer wieder erneute Gnadenheimsuchungen des hlg.
Geistes erhalten hat und bedarf. Jedem einzelnen gilt die Mahnung des
Apostels: ,,Werdet voll Geistes!” Epheser 5, 18. Der Weg dazu ist und
bleibt vollige Gemeinschaft mit dem gekreuzigten, auferstandenen und
erhohten Herrn. In ihm wohnt die Fiille des Geistes leibhaftig, aus der
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wir nehmen Gnade um Gnade. Wir erwarten nicht ein neues Pfingsten;
wir warten auf den wiederkommenden Herrn.

Wir bitten hierdurch alle unsere Geschwister um des Herrn und seiner Sa-
che willen, welche Satan verderben will: Haltet euch von dieser Bewegung
Jfern! Wer aber von euch unter die Macht dieses Geistes geraten ist, der sa-
ge sich los und bitte Gott um Vergebung und Befreiung. Verzaget nicht in
den Kimpfen, durch welche dann vielleicht mancher hindurchgehen wird.
Satan wird seine Herrschaft nicht leichten Kaufes aufgeben. Aber seid ge-
wiss: Der Herr tréigt bindurch! Er hat schon manchen frei gemacht und will
euch die wahre Geistesausristung geben.

Unsere feste Zuversicht in dieser schweren Zeit ist diese: Gottes Volk
wird aus diesen Kdampfen gesegnet hervorgeben! Das dirft auch Ihr, liebe
Geschwister, Euch sagen, die Ihr erschiittert vor den Tatsachen steht, vor
welche unsere Worte euch stellen. Der Herr wird den Einfiltigen und De-
mutigen Licht geben und sie stirken und bewahren.

Wir verlassen uns auf Jesum, den Erzhirten. Wenn jeder dem Herrn und
seinem Worte den Platz einrdumt, der ihm gebiihrt, so wird ER das Werk
seines Geistes, das Er in Deutschland so gnadenreich angefangen hat, zu
seinem herrlichen, gottgewollten Ziele durchfiihren. Wir verlassen uns auf
ihn, der da spricht: ,Meine Kinder und das Werk meiner Hcéinde lasset mir
anbefoblen sein!* Jesaja 45, 11 (wortl. Ubersetzung).

Berlin, den 15. September 1909.

|Unterzeichner:*]

Bihren/Hannover, Bartsch/Charlottenburg, Blecher/Friedrichshagen, A. Dallmeyer/
Leipzig, Broda/Gelsenkirchen, Dolmann/Wandsbeck, Engel/Neurode, Evers/Rixdorf,
Frank/Hamburg, Grote/Oberfischbach, Hermann/Berlin, Heydorn/Frankfurt a. O.,
Huhn/Freienwalde a. O., Ihloff/Neumtnster, Jorn/Berlin, Kmitta/Preuf8.-Bahnau, Knip-
pel/Duisburg-Beeck, Kohler/Berlin, Graf von Korff/Hannover, Kiihn/Gr.-Lichterfelde,
Lammert/Berlin, Lohe/Breslau, K. Mascher/Steglitz, Fr. Mascher/Lehre i. Hannover,
Meister/Waldenburgi.Schl., Merten/Elberfeld, Michaelis/Bielefeld, Frhr. von Patow/
Zinnitz, Rohrbach/Charlottenburg, von Rothkirch/Berlin, Rudersdorf/Diisseldorf, Rup-
recht/Herischdorf, Sartorius/Sterbfritz, Scharwichter/Leipzig, Schiefer/Neukirchen,
Schopf/Witten a.d.Ruhr, Schrenk/Barmen, Schiitz/Berlin, Schiitz/Rawitsch, Seitz/ Trich-
wolframsdorf, Simoleit/Berlin, Stockmayer/Hauptweil, Frhr. v. Thiele-Winckler/
Rothenmoor, Thiemann/Marklissa, von Treskow/Camenz i.Schl., Frhr. v. Thiimm-
ler/Selka, M. Urban/Kattowitz, Urbschat/Hela, Vasel/Konigsberg, von Viebahn/Stet-
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Nachschrift
Zustimmungen zu vorstehender Erklirung sind erbeten an Pastor Wittekindt,
Wernigerode a. Harz, Papental 15.

?  Die Resolution wurde von 56 Briidern angenommen. Vier Bruder hatten ihre Zu-

stimmung verweigert.
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B  Die Miilheimer Erklirung (1909)

Nachdem uns von den am 15. Sept. in Berlin versammelten Briidern eine
Erklirung gegen die sogenannte Pfingstbewegung zugesandt worden ist,
fithlen wir uns veranlafit, unsern Standpunkt zu derselben klarzulegen.

Vor allen Dingen ist es uns Bedirfnis zu betonen, dafy wir uns mit den
teuren Briidern vollig eins wissen in der Liebe zu Jesus, unserem gemein-
samen Haupt. Wir wollen fleiflig sein zu halten die Einigkeit im Geist durch
das Band des Friedens. Daher liegt uns der Gedanke fern, irgendwie auf
eine Spaltung oder Trennung der Gemeinde Gottes hinzuarbeiten. Im Ge-
genteil ist es uns ein tiefes Bediirfnis, mit dem ganzen Volke Gottes in brii-
derlicher Verbindung zu bleiben.

Zu der Erklirung selbst bemerken wir folgendes:

1. Wir danken dem Herrn fiir die jetzige Geistesbewegung. Wir sehen sie
an als den Anfang der gottlichen Antwort auf die jahrelangen Glaubens-
gebete um eine weltumfassende Erweckung. Wir erkennen also in ihr
eine Gabe von ober und nicht von unten.

Was ist der Grundzug und die treibende Kraft in dieser Bewegung?
Es ist die Liebe zu Jesus und der Wunsch, daf8 Er voll und ganz zu Sei-
nem Rechte in, an und durch uns komme. Wir wollen nichts anderes,
als dafl Er verherrlicht werde. Der Zweck dieser Bewegung ist, dafs das
Blut Jesu durch vollige Erlosung Seine Kraft beweise und daf’ der Heili-
ge Geist Raum und Herrschaft gewinne, um uns zuzubereiten fiir das
Kommen des Herrn.

Im einzelnen mochten wir hervorheben, dafd selbstverstindlich auch
in dieser Bewegung sich nicht nur Gottliches, sondern auch Seelisches,
beziehungsweise Menschliches und unter Umstinden auch Dimoni-
sches geltend macht. Es ist das eine Erscheinung, die wir bei jeder Er-
weckung finden.

Was die in jener Erklirung erwihnten  korperlichen Machtwirkun-
gen® anbetrifft, sind wir weit davon entfernt, sie alle ohne Unterschied
als gottliche Wirkungen zu bezeichnen; deshalb brauchen sie aber nicht
diamonischen Ursprungs zu sein. Es kommt eben sehr viel darauf an,
wie sich das Gefif§ den Einwirkungen des Heiligen Geistes gegeniiber
verhilt. Der Mensch ist keine Maschine. Er kann je nach seiner inneren
Stellung dem Heiligen Geist widerstreben, oder auch in fleischlicher
Weise nachzuhelfen suchen und so entsteht ein boses Gemisch von
Gottlichem und Menschlichem, das vielfach Anstof gegeben hat, und
mit Recht.

Anderseits wollen wir nicht vergessen, dafl auch die Heilige Schrift
auffallende korperliche Erscheinungen kennt. Als die 120 in Jerusalem
mit dem Heiligen Geist erfullt wurden, hat man zweifelsohne an ihnen
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auffallende Erscheinungen beobachten konnen, vergleiche Vers 33 ,was
ihr sehet und horet“. Das blofie Reden in fremden Sprachen konnte
nicht den Eindruck der Trunkenheit hervorrufen. Ebenso sagt auch
Paulus 1. Kor. 14,23, dafd das Zungenreden auf Uneingeweihte einen
abstoflenden Eindruck machen kénne. In diesem allen sieht die Heilige
Schrift keineswegs das Wirken eines fremden Geistes.

Besondere Beanstandung haben die hin und her festgestellten so-
gen. falschen Weissagungen erfahren. Das ist in der Tat ein Punkt, auf
dem wir bei unserer allgemeinen Unerfahrenheit auf diesem Gebiet
noch viel zu lernen haben werden. Aber die Heilige Schrift wird uns
auch hierbei nicht ohne Rat und Aufklirung lassen.

In dieser Beziehung sind die Erlebnisse des Apostel Paulus auf sei-
ner letzten Reise nach Jerusalem sehr lehrreich, vergl. Ap. 20,21 bis
21,14. Er fihlt sich im Geist gebunden nach Jerusalem hinaufzuziehen,
obwohl der Heilige Geist ihm in allen Stidten bezeugt, daff Bande und
Triibsale seiner daselbst warten. In Tyrus aber sagen ihm einige Jiinger
durch den Geist, er solle nicht nach Jerusalem ziehen (Kap.21,4), und
in Cisarea weissagt ihm Agabus, daff er in Jerusalem gebunden und in
der Heiden Hinde wiirde tiberantwortet werden, (V.10-11). Was hitte
Paulus bei diesen sich scheinbar widersprechenden Weissagungen tun
miissen, wenn er nicht mit der Moglichkeit gerechnet hitte, daf auch
Propheten irren konnen? Er hiitte die einen oder den andern als falsche
Propheten bezeichnen und demgemifR behandeln miissen. Wir lesen
aber nicht, dafd Paulus daran denkt, daf irgend ein Liigengeist von ih-
nen Besitz genommen haben koénne, sondern er handelt nach der An-
weisung, die er uns Rom. 12,7; 1. Thess. 5,20-21 und 1. Kor. 14, 29 gibt:
Er verachtet nicht, was die Briider ihm nach bester Meinung sagen, aber
er prift ihre Weissagungen, um zu erkennen, welches fiir ihn der Wille
Gottes sei.

Ein charakteristisches Beispiel dafiir, dafl Propheten irren, ja schlim-
me Dinge tun konnen, haben wir in 1. Konige 13, wo der ungenannte
alte Prophet zuerst log (V.18) und dann doch eine echte, gottliche
Weissagung erhielt (V.20 ff.).

Wir erinnern weiter an Nathan, 2. Sam 7. Zuerst als David ihm sei-
nen Plan, dem Herrn ein Haus zu bauen, enthiillte, stimmte er ihm
durchaus zu, darnach aber empfing er in der Nacht ein Wort vom
Herrn, das gerade das Gegenteil aussprach.

Aus solchen Vorgingen sehen wir, dafl wir sorgfiltig unterscheiden
miuissen zwischen dem, was Gott je und je durch Seinen Geist einem
Propheten gibt, und dem, was dieser selbst aus seinen eigenen Gedan-
ken hervorbringen und event. hinzutun kann. Hierauf weist uns auch,
was Paulus 1. Kor.14,32 sagt. Wer ist nach diesem Wort der Weis-
sagende? Offenbar der Geist des Propheten. Gott it also nicht in der
Weise weissagen, dafd er einen Propheten zur bloffen Maschine macht,
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sondern Er benutzt den Geist des Propheten. Was unter diesem Geist
des Propheten zu verstehen ist, geht aus V. 14 hervor. Dort unterschei-
det Paulus, nach Luthers Ubersetzung, den Sinn und den Geist eines
Menschen. Unter dem Sinn versteht er das bewufite, und unter Geist
das unbewufite Geistesleben des Menschen. In dieses unbewufite Geis-
tesleben (modern auch ,Unterbewuftsein“ genannt), legt Gott die Ga-
be des Zungenredens oder der Weissagung nieder. Diese Gaben sind
gottliche, anvertraute Schiitze. Bei richtigem Gebrauch sollten sie nie-
mals anders angewandt werden, als wenn der Heilige Geist von oben
dazu Leitung und Auftrag gibt. Nun aber besteht zwischen unserem
bewufiten und unbewufiten Geistesleben durch unsere Personlichkeit
ein natiirlicher Zusammenhang. Was wir im bewufdten Geistesleben
denken oder wollen, schligt sich, ohne dafy wir es merken, in dem un-
bewufiten Geistesleben nieder. Daher kommt es, daR der Prophet
selbst auf seinen ,Geist“ einen Einfluf ausuben kann. Das eben meint
Paulus, wenn er sagt, daf} die Geister der Propheten den Propheten un-
tertan sind.

Halten wir diese Richtlinie fest, so ergibt sich daraus folgendes:
Wenn der Heilige Geist von oben den Propheten voll und ganz hin-
nehmen und beherrschen kann, so wird ihm nun eine gottliche Bot-
schaft anvertraut, die niedergelegt wird in seinem unbewufiten Geistes-
leben, die nun in prophetischer Rede von ihm ausgesprochen wird. Es
kommt daher alles darauf an, ob ein mit Prophetengabe ausgertisteter
Mensch allein vom Geiste Gottes abhingig ist oder nicht. Hieraus er-
klirt sich der vorhin aus Ap. 21,4 angefiihrte Vorgang, als jene Briider
dem Paulus sagten durch den Geist, er solle nicht nach Jerusalem hin-
aufgehen. Offenbar hatten sie etwas Gottlich-richtiges erkannt, nimlich,
daf} ihm Triibsal und Bande bevorstanden; aber weil sie sich in den Ge-
danken nicht finden konnten, daff Paulus gefangen genommen werden
sollte, gaben sie ihre Botschaft nicht rein gottlich wieder, sondern der
in ihrem bewufiten Geistesleben gehegte Wunsch, den Apostel zu be-
halten, wurde der Vater des Gedankens, Paulus solle nicht nach Jerusa-
lem ziehen. Auf diese Weise erkliren sich manche betriibende Vor-
kommnisse, die sich auf dem Gebiete der unrichtigen Weissagungen je
und je ereignet haben. Wir sind fern davon, jede Weissagung, die von
einem Geistgetauften ausgesprochen wird, von vornherein als gottlich
anzuerkennen, sondern wir priifen sie vielmehr nach den eben bespro-
chenen biblischen Richtlinien. Daraus geht auch hervor, dafl wir den
Weissagungen nicht einen solchen Wert beilegen konnen, daf wir etwa
eine ganze Reichsgottesarbeit, wie man anzunehmen scheint, in die Ab-
hiingigkeit von solchen Botschaften stellen wiirden. Im Gegenteil wiir-
den wir, wo wir solches vorfinden, dies als eine Verirrung bezeichnen.
Auflerdem ist zu bedenken, daR der Inhalt der Weissagungen in der Re-
gel Erbauung, Trostung und Ermahnung fiir die Gemeinde enthilt
(1. Kor. 14,3).
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Fassen wir dies Ergebnis zusammen, so sehen wir, dass die Gefahr
menschlicher Einwirkung in erster Linie und dimonischer Beeinflus-
sung erst in zweiter Linie kommen kann. Aufgrund der Schrift haben
wir also nicht ohne weiteres das Recht, dort einen Dimon zu vermuten,
wo eine Weissagung abgegeben wurde, die sich irgendwie als irrig er-
weist. Daf8 dann und wann Besessenheit sich gezeigt haben mag, wol-
len wir durchaus nicht in Abrede stellen. Wo dies aber vorgekommen
ist, lag wohl jedesmal ein besonderer ursichlicher Zusammenhang vor,
und, wo dieser gehoben wurde, ist noch stets Befreiung eingetreten.

Jedenfalls diirfen wir aus unserer Erfahrung heraus mit demiitigem
Dank gegen Gott bezeugen, da8 wir uns in dieser Pfingsthewegung auf
der Linie befinden, welche Mark.16,17 ff. gezeichnet ist: ,Die Zeichen
aber, die da folgen werden denen, die da glauben, sind die: In meinem
Namen werden sie Teufel austreiben, mit neuen Zungen reden, Schlan-
gen vertreiben, und so sie etwas totliches trinken, wird’s ihnen nicht
schaden; auf die Kranken werden sie die Hiande legen, so wird’s besser
mit ihnen werden.“

. Hinsichtlich der uns zur Last gelegten Irrlehre, das ,reine Herz“ betref-

fend, weisen wir darauf hin, daff in der Erklirung die Lehre von Pastor
Paul tiber jenen Punkt unrichtig dargestellt ist. Es wird darin gesagt,
dass der Gliubige wohl ,in Christo ein fleckenlos gereinigtes Herz emp-
fange“, daf} es aber Pastor Pauls Irtlehre sei, ,,daR das Herz in sich einen
Zustand der Stindlosigkeit erreichen konne.“ In Wirklichkeit hat aber
Pastor Paul, wie jeder, der ihn niher kennt, wohl weifd, in Wort und
Schrift immer wieder stark betont, daR man nur in Christo und nicht in
sich von der Siinde gereinigt sei, und hat sich ausdriicklich gegen den
ihm unterschobenen Ausdruck ,Stuindlosigkeit* verwahrt und zwar aus
dem Grunde, weil er gerade den Gedanken ablehnen wollte, als kénne
jemand losgeldst von Christo, von der Stinde frei sein, und als sei man
nicht mehr fihig, in eine Stinde hineinzugeraten.

Man hat sich in der Erklirung darauf berufen, daff man mit Pastor
Paul erfolglos verhandelt habe. Jedoch hat sich derselbe gerade bei die-
sen Verhandlungen bemiiht, deutlich hervorzuheben, daf auch ein in
Christo Geheiligter immer wieder von der Siinde hingerissen werden
koénne, wenn er nicht in Christo bleibt. Wir haben bis ans Ende nur Si-
cherheit unter der bestindigen Deckung des Blutes. Die Briider haben
sich in ihrer Darstellung tatscchlich eines Irrtums schuldig gemacht, fiir
dessen Korrektur wir ihnen herzlich dankbar sein wiirden. Denn Pastor
Paul hat nichts anderes gelehrt, als was auch die Erklirung sagt, daf
~der Gliubige in Christo ein fleckenlos gereinigtes Herz habe*.

Ebenso irrtiimlich ist auch die dem Pastor Paul unterschobene An-
sicht tiber das eheliche Leben, wie sich aus den betreffenden, in der
Heiligung abgedruckten Ausfiihrungen desselben sofort nachweisen
Idft. Er hat nur darauf hingewiesen, daR man auch im Eheleben nicht
dem Fleische leben, sondern unter der Leitung des Heiligen Geistes
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stehen musse. Auch ist es uns nicht bekannt, daf irgendwo in unseren
Kreisen die angefiihrte falsche Anschauung vorgetragen wiirde, konn-
ten es auch nicht billigen, wenn es irgendwo geschiihe.

Wir miissen um der Wahrheit willen noch hervorheben, daR viele Din-
ge, welche man der Pfingstbewegung zur Last legt, sich bei vorurteils-
freier, genauer Prafung keineswegs als ,zuverlissiges Material® erweisen,
sondern auf falschen Gertichten oder Mifdverstindnissen oder einseiti-
gen, oft auch falschen Darstellungen beruhen. Insbesondere sind grobe
Irrtimer dadurch entstanden, daf® man die Geister der mit Gaben aus-
gertisteten Geschwister auf eine ganz falsche Weise zu priifen suchte.
Man hat in ihnen, wie bei spiritistischen Medien, einen ,,Geist" vermutet
und angeredet, wihrend es sich hier doch um eine durch den Heiligen
Geist in den Tiefen ihres Geisteslebens geweckte Geistesgabe handelt.
So ist es nur zu erklirlich, daf} die gepriften Geschwister aus der Einfalt
des Glaubens fielen und verwirrt wurden. Die durch solch unbiblisches
Vorgehen angerichtete Verwirrung darf nicht der Pfingstbewegung,
sondern der menschlichen Unwissenheit zugeschrieben werden.

Wir legen hiermit feierlich und o6ffentlich das Bekenntnis ab, daf} der
Geist, der uns beim Zungenreden, Weissagen und den anderen Geis-
tesgaben beseelt, sich nach 1. Joh. 4,2; und 1. Kor. 12,3 dazu bekennt,
dafs Jesus Christus ins Fleisch gekommen ist, und dafS Er der Herr ist,
dem wir mit ganzem Herzen dienen und zu dessen Ehre allein wir un-
sere von ihm geschenkten Gaben anwenden. Dieses Bewufitsein ist es,
das uns in der ernsten Lage, in die uns die Erklirung unserer Briidder
gebracht hat, freudige Zuversicht und die Kraft verleiht, Ihm, unserem
verherrlichten Haupt, jedes Opfer zu bringen auf dem Weg, auf dem
wir uns von IThm gefiihrt wissen.’

Christian Krust, der langjihrige Prises der iltesten deutschen Pfingstkirche
(der sog. Milheimer Richtung, weil ihr Hauptsitz in Miilheim/Ruhr liegt)
nennt diese Antwort eine ,Kundgebung®, weil sie auf der ,III. Konferenz
der Pfingstbewegung® im Herbst 1909 in Miilheim 6ffentlich gegeben wur-
de.* Die Verfasser sind nicht genannt. Es waren die damaligen geistlichen
Leiter der Bewegung und der Konferenz. Krust bedauert, dass ihre Antwort
an die Verfasser der Berliner Erklirung nie so bekannt wurde wie die ,,Ber-
liner Erklirung® selbst.’

Ernst Giese, Und flicken die Netze. Dokumente zur Erweckungsgeschichte des 20.

Jahrhunderts, Metzingen 21987, 129-133.

Christian Hugo Krust, 50 Jahre Deutsche Pfingstbewegung Miihlheimer Richtung.
Altdorf bei Niirnberg 1958. 72.

Ebd= 7.
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Die Kasseler Erklirung (1996)°

Gemeinsame Erkldrung des Hauptvorstandes der Deutschen Evangeli-
schen Allianz (DEA) und des Prdsidiums des Bundes Freikirchlicher
Pfingsigemeinden (BFP)

Wir sind dankbar, da nach offenen Gesprichen zwischen Vertretern der
Deutschen Evangelischen Allianz (DEA) und des Bundes Freikirchlicher
Pfingstgemeinden (BFP) Vertrauen gewachsen ist. Nachdem bereits auch an
vielen Orten gut zusammengearbeitet wurde, veroffentlichen wir gemein-
sam folgende Erklirung:

e

2:0

2.2
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Der BFP bekennt sich uneingeschrinkt zur Glaubensbasis der DEA.
Christen aus den freikirchlichen Pfingstgemeinden sind bereit, auf die-
ser biblisch-theologischen Grundlage in der DEA mitzuarbeiten und die
Gemeinsamkeit des Glaubens in den Mittelpunkt zu stellen. Sie werden
unterschiedliche Lehrmeinungen und spezifische Formen der Frommig-
keit innerhalb der DEA respektieren und eigene Unterschiede zu ande-
ren Kirchen und Gemeinschaften um des gemeinsamen Zeugnisses und
Dienstes willen in der Allianzarbeit zuriickstellen. Das Gebet Jesu um
die Einheit seiner Junger gewinnt fiir uns auch angesichts der zuneh-
menden Sikularisierung der Gesellschaft wachsende Bedeutung.
Im Hinblick auf die Lehre tber den Heiligen Geist und die Praxis der
Geistesgaben (Charismen) betonen DEA und BFP folgende Uberein-
stimmungen und treten fiir deren Verkiindigung und praktische Umset-
zung ein:
Wir bekennen uns zum dreieinigen Gott, dem Vater, dem Sohn und
dem Heiligen Geist. Der Heilige Geist ist zugleich Gottes unverfiigba-
res und unverdientes Geschenk an gerechtfertigte Stinder. Wir neh-
men diese Gabe demiitig und dankbar an.
Das grundlegende Werk des Heiligen Geistes besteht darin, dafl er
zur Erkenntnis der Siinde, zu echter Reue und Bufe und zum retten-
den Glauben an Jesus Christus fiihrt. Der Heilige Geist verherrlicht
Christus und bewirkt mit dem Wort Gottes die Wiedergeburt eines
Christen. Er riistet die Gliubigen mit Gaben aus und gibt die Kraft
zum Leben in der Heiligung, wirkt die ,Frucht des Geistes” (Gal.5,22)
und bevollmichtigt zum Dienst. Diese Sicht lifit kein mehrstufiges
Heilsverstindnis zu.
Wir bejahen die Gnadengaben des Heiligen Geistes und die Dienste,
wie sie im Neuen Testament bezeugt werden (1.Kor. 12 und 14 und
Romer 12). Diese dienen zur Erfiillung des missionarischen Auftrags,
zum Bau der Gemeinde und zur personlichen Erbauung. Die Praxis
der Dienste und Gaben soll von Liebe und Demut geprigt sein. ,Ei-
ner achte den anderen hoher als sich selbst® (Phil. 2; vergl. auch
1. Kor. 13 in seiner zentralen Bedeutung fiir die Gabenlehre).

6

klaerung Hauptvorstand - Bund_Freikirchlicher Pfingstgemeinden.pdf.
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2.4 Die Gabendienste und ihre Triger sind auf Erginzungen und Korrek-
tur angewiesen. Sie miissen sich am in der Bibel offenbarten Wort
Gottes messen lassen. Deshalb diirfen die verschiedenen Geistesga-
bem (z.B. Zungenreden, Heilungen, Unterscheidung der Geister etc.)
nicht hoher geachtet werden als die Dienste (z.B. Lehre, Leitung,
Evangelisation, Barmherzigkeit etc.).

2.4.1 Prophetie im neutestamentlichen Sinne gibt es sowohl durch voll-
machtige Auslegung der Heiligen Schrift in die gegenwirtige Situa-
tion von Gemeinde und Welt hinein als auch als geistgewirkte pro-
phetische Rede. Alle Lehre, Weissagung und prophetische Rede ist
am Wort der Schrift zu prufen und zu beurteilen.

2.4.2 Beim Sprachengebet und der Sprachenrede wird die apostolische
Ordnung nach 1. Kor. 14 verbindlich anerkannt.

2.43 Krankenheilungen sind freie und unverfiigbare Geschenke Gottes.
Sie weisen zeichenhaft auf den vollbrachten Sieg am Kreuz und auf
das kommende Gottesreich hin. Da wir aber ,im Glauben und
nicht im Schauen® (2. Kor. 4,28) leben, gilt es, in Verkiindigung
und Seelsorge neben der Bitte um Krankenheilung stets deutlich
zu machen, daff Gott auch in Zeiten der Krankheit segnen und sich
verherrlichen kann.

3. Wir bedauern, dafl spektakulire Erscheinungen, wie z.B. das ,Ruhen im
Geist”, die Austreibung sogenannter ,territorialer Geister usw. zur Ver-
unsicherung, Verwirrung und zu Spaltungen in der Gemeinde Jesu ge-
fithrt haben. Ungeachtet der unterschiedlichen Bewertungen im ein-
zelnen sind wir uns einig, dal, um des gemeinsamen Auftrags in der
Evangelischen Allianz willen, insbesondere im Zusammenhang von Ver-
anstaltungen, Projekten usw., die im Rahmen und in der Verantwor-
tung der Evangelischen Allianz durchgefiihrt werden, solche umstritte-
nen Inhalte keinen Raum finden.

4. Das Prisidium freikirchlicher Pfingstgemeinden und der Hauptvorstand
der Deutschen Evangelischen Allianz sind bereit, bei sich ergebenden
Schwierigkeiten in der praktischen Zusammenarbeit auf ortlicher oder
regionaler Ebene an klirenden Gesprichen mitzuwirken.

Deutsche Evangelische Allianz e. V.
Stuttgart, den 1. Juli 1996

Dr. Rolf Hille Peter Strauch Hartmut Steeb Christoph Morgner
1. Vorsitzender 2. Vorsitzender  Generalsekretir Prises des Evangelischen
Gnadauer Gemeinschafts-

verbandes
Bund Freikirchlicher Pfingstgemeinden
Erzhausen, den 1. Juli 1996
Ingolf Ellel  Gottlob Ling Gerhard Oertel  Richard Kriiger
Prises Stellvertretender Bundessekretir Direktor des Theologischen

Prises a. D. Seminars Berba
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Hintergriinde der , Berliner Erklirung*®

Werner Beyer

Seit etwa einem Jahr arbeite ich mich in das Gnadauer Archiv in Kassel ein.
Es verfiigt iiber interessante Bestinde: Hinterlassenschaften von Paul
Fleisch, dem fritheren ,Archivar® Hermann Schépwinkel u.a. Auch im Ar-
chiv der Evangelischen Allianz in Bad Blankenburg findet sich Quellenma-
terial fiir unser Thema: Leider wenig Briefe und Protokolle, aber die Artikel
der Zeitschriften um das Jahr 1909, und die Kleinschriften, die in den Jah-
ren der Auseinandersetzung zwischen Gnadau und der Evangelischen Alli-
anz einerseits und den Autoren der verschiedenen Richtungen der aufbre-
chenden Pfingstbewegung andererseits geschrieben wurden. Da fand ich
eine ganze Reihe Kampfschriften“, die den deutlichen Geruch ausstromen:
Die andere Seite ist an allem schuld! Dazu rechne ich die spiten Schriften
Heinrich Dallmeyers, der aus verstindlichen Griinden nach seinen ersten,
die Phinomene der Pfingstbewegung begrienden und rechtfertigenden
Schriften, nun dieselbe dunkelschwarz kennzeichnen ,,musste®. Aber auch
von der anderer Seite bleiben etwa die Biicher von Ernst Giese als Verteidi-
gungsschriften Jonathan Pauls ihm auch nichts schuldig, und zeichnen nun
Dallmeyer dunkelschwarz.

Ich wiinschte mir, dass Historiker beider ,Fronten® in sachlicher Zu-
sammenarbeit die historischen Tatbestinde erforschen und erhellen, sich
die Quellen zuginglich machen und dann zu einer verstindnisvollen Beur-
teilung jener Ereignisse und Vorkommunisse finden. Da wire dann an man-
chen Stellen einzugestehen, dass einiges besser nicht so gesagt worden wi-
re.

Es muss und kann noch viel geordnet und gepriift werden. Nachlisse
dlterer Briider bringen noch manche Einzelheit zutage. Im Landeskirchli-
chen Archiv Kassel finden sich die Berichte tiber die Kasseler Vorginge 1907
von beteiligten Pastoren (z. B. Blackert und Sperber), in den staatlichen Ar-
chiven kénnen die Zeitungsberichte jener Zeit eingesehen werden.

Leider sind wichtige Quellen — wahrscheinlich durch Kriegsverluste be-
dingt — bisher nicht aufgefunden worden.

In dem von Alfred Roth verfassten Buch ,Leopold Wittekindt. Ein
Kimpfer fir das Konigreich Jesu Christi', konnte ich auf Seite 110 lesen:

»In dem Nachlaf Wittekindts fand sich ein dickleibiges Paket mit Schriftstii-

cken aus der damaligen Zeit, alles zur Vorbereitung der dann im September

des Jahres 1909 herausgegebenen historisch gewordenen ,Berliner Erkli-
rung’. Von den jetzt Lebenden weifd wohl nur noch Pastor D. Michaelis, un-
ter welchen Geburtswehen diese Erklirung entstanden ist, wie viel sie den

Minnern gekostet hat, die sie durch alle Phasen ihrer Entstehung hindurch

gefiihrt haben, bis sie dem grofleren Bruderkreis vorgelegt werden konnte,
der sie unterschrieben hat.*

Alfred Roth, Leopold Wittekind. Ein Kdmpfer fiir das Koénigreich Jesu Christi. Ein Le-
bensbild, gezeichnet von Alfred Roth. Neumiinster 1924, 110.

FF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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Diese Akte ist wohl leider im Krieg verloren gegangen.

In den ,Kampfschriften® finden sich steile Worte und gewaltige Be-
schuldigungen. Gegen die. Pfingstbewegung stehen die Urteile ,,von un-
ten“, ,ddmonisch” und dhnliche Formulierungen. Im Gegenzug bezeich-
nen Autoren auf Seiten der Pfingstbewegung die ,Berliner Erklirung*
als ,Flucherbe der Viter®, sie habe seitdem eine Erweckung in Deutschland
blockiert, ja mit ihr werden die Weltkriege und die nationalsozialistische
Katastrophe ursichlich in Zusammenhang gebracht. Hinzu kommt: Solche
Urteile werden mit ,,Weissagungen“ begrundet.

Fiir eine Aufhellung der Hintergriinde der ,Berliner Erklirung® halte
ich einige Arbeitsschritte fiir ntitzlich, die hier nur angedeutet werden kon-
nen:

1. Die Identifizierung der Unterzeichner. Was waren das fiir Minner, in
welchen Verantwortungsbereichen waren sie titig? Was hat sie zur Unter-
zeichnung der ,Berliner Erklirung® bewogen? Auch: Was haben die einzel-
nen Unterzeichner unter dem Ausdruck ,von unten® verstanden (ndmlich
sehr Unterschiedliches!). Soviel sei aber gleich gesagt. Alle Einberufer jener
Zusammenkunft am 15. September 1909 in Berlin waren im August Teil-
nehmer der Blankenburger Allianz-Konferenz, zum Teil als Redner oder
Komiteemitglieder. Es liegt nahe anzunehmen, dass wihrend der Konfe-
renztage Absprachen getroffen wurden, zumal Bernhard Kiihn, seit 1903
Redakteur des in Blankenburg herausgegebenen Allianzblattes, zu den
schirfsten Schreibern jener Zeit gegen die Pfingstbewegung gehorte. Und:
Die Unterzeichner waren in der Regel Personlichkeiten mit einem grofien
Verantwortungsbereich, Missionsdirektoren und Distriktsleiter der Freikir-
chen, Inspektoren und Direktoren von Reich-Gottes-Werken, die dem Gna-
dauer Gemeinschaftswerk zuzurechnen sind oder nahestehen. Man muss
ihnen zugestehen, dass sie wussten, was sie taten. Doch zu Einzeluntersu-
chungen fehlt an dieser Stelle Zeit und Platz.

2. Eine Untersuchung der Ereignisse in Kassel und Umgebung anhand von
Lebensbildern und Zeitungsberichten. Eine solche Untersuchung ergibt
eine erstaunliche Ubereinstimmung der turbulenten Phinomene in den
meisten beteiligten Orten, nicht nur in Kassel!

3. Besonders interessierte mich die Entscheidungen zweier Personen zur
»Berliner Erklirung®. Wie begriindete der Hamburger Judenmissionar Dirk
Hermanis Dolman, der frither Jonathan Paul zu seinen Wandsbeker Konfe-
renzen eingeladen hatte, seine Unterzeichnung? Er hatte mit den Kasseler
Ereignissen eigentlich nichts zu tun. Und wie kam Theodor Haarbeck, der
damalige Direktor der Evangelistenschule ,Johanneum®, nachdem er zu-
nichst die ,Berliner Erklirung® nicht unterzeichnet hatte, zu seiner strik-
ten Ablehnung der , Pfingstbewegung*?
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4. Wie konnte es dahin kommen, dass Jonathan Paul seine erstaunliche
Vertrauensstellung innerhalb der Gnadauer Gemeinschaftsbewegung ver-
lieren konnte?

5. Warum haben so erklirte Freunde Jonathan Pauls wie z. B. Jakob Vetter,
Ernst Modersohn und Theophiel Krawielitziki sich nach langem inneren
Kampf doch entschlossen, der ,Berliner Erklirung® beizupflichten?

6. Zu berticksichtigen wire auch eine Untersuchung der Stellungnahmen
einiger Personlichkeiten, die die ,Berliner Erklirung“ nicht unterzeichnet
haben, obwohl sie die Pfingstbewegung ablehnten, wie Heinrich Coerper
und Eduard von Piickler.

Die Nennung dieser Fragestellungen zeigt schon, dass zur griindlichen Er-
arbeitung des Themas mehr Raum notig wire. Dabei dirfte es nicht ein-
fach sein, das rechte Maf von Verstindnis und Kritik zu finden.

Um dies vorwegzunehmen: Nach meinem jetzigen Stand der Untersu-
chung kann ich verstehen, dass 1909 einige Verantwortliche in ,Gnadau*
Sorge um ihre zersplitternden Gemeinschaften hatten, und eine massive
Mauer gegen die von ihnen gesehenen Gefahren und Bedrohungen errich-
ten wollten.

1.  Zu den Ereignissen in Kassel wihrend der
Versammlungen vom 6. Juli bis 2. August 1907

Die Kenntnis Uiber diese Ereignisse setze ich zunichst voraus und be-
schrinke mich auf einige Bemerkungen.

Heinrich Dallmeyer arbeitete seit 1906 als freier Evangelist in Kassel. In
den Berichten der Pfarrer Sperber und Blackert an das Konsistorium wird
Dallmeyer als bis zu diesem Zeitpunkt niichterner vertrauenswiirdiger Ver-
kiindiger bezeichnet. Freilich fillt auf, dass Dallmeyer unbedingt Alleinver-
antwortlicher fiir die von ihm gewiinschten Versammlungen im Blaukreuz-
saal sein wollte. Wollte er auch allein ,verantwortlich® fiir den erwarteten
Segen durch die Giste aus Norwegen sein? Es waren keine offiziellen Ver-
sammlungen der Gemeinschaft in Kassel, aber sie wurden wohl hauptsich-
lich von Gemeinschaftsleuten besucht.

Nach dem Bericht von Pfarrer Blackert hat Dallmeyer anfangs laute und
spontane Erscheinungen als Ausdruck des Wirkens des Heiligen Geistes ver-
standen und gefordert.

»Nur sprach sich der Leiter der Versammlung an einer Stelle so aus, als ob

ruhige Versammlungen ein Beweis wiren, daff der Geist Gottes nicht recht

wirke. Eine Folge davon war wohl, dass die Nachversammlung entsetzlich
laut und stiirmisch verlief. Es wurde durcheinander gebetet, geklatscht, Hal-

leluja gzcrufen, geweint, geschrieen, so daff einer den andern nicht ver-
stand.*

Bericht des Pfarrer Blackert Giber die religiosen Versammlungen, welche vom 7.-31.
Juli im Blaukreuzhaus zu Kassel stattgefunden haben (1907 an Generalsuperinten-
dent Moller), 4, Landeskirchliches Archiv Kassel.
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Pfarrer Blackert berichtet Giber eine Versammlung bereits am 8. Juli:

LAn diese Hauptversammlung schlof} sich eine Gebetsversammlung an. Bei
derselben zeigte sich schon soviel gefiihliges, seelisches und fleischlisches
Wesen, dafl ich sehr besorgt wurde, nicht bis zum Schluf8 blieb und auch
am andern Morgen mied.*?
Die oft beschriebenen turbulenten Begleiterscheinungen nahmen im Lauf
der Veranstaltungsreihe zu. Die geistlichen Personlichkeiten, die tageweise
an den Versammlungen teilnahmen, (Theodor Haarbeck, Elias Schrenk,
Ernst Modersohn, Johannes Seitz, die Pastoren Sartorius und Sperber u.a.)
urteilten zunichst befiirwortend, wenn auch mit vorsichtigen Vorbehalten.
Auch beurteilten sie das Wirken der Norwegerinnen damals in der Regel
positiv. Die unangenehmen Vorkommnisse (Schreien, hissliche Zuckun-
gen der Betroffenen, Durcheinander-Beten, Hinfallen und Herumwiilzen
von Besuchern, offentliches Blofistellen von ,Stindern” u.a.) wurden zwar
als unangenehm vermerkt aber als leider dazugehorige bzw. unvermeidbare
Begleiterscheinungen in Kauf genommen. Die Beobachter waren vor allem
von der Furcht bestimmt, durch kritisches oder gar verbietendes Einschrei-
ten in Kassel die Stinde gegen den Heiligen Geist begehen zu kénnen. Man-
che ,Weissagungen® in jenen Tagen verstirkten diese Furcht. Immerhin: Es
gab es auch Versuche Dallmeyers, das Ausufern der GefiithlsiuSerungen ein-
zudimmen.

Die Versammlungen, deren Aufsehen erregende Begleiterscheinungen
Unruhen in Kassel verursacht hatten, mussten auf dringende Bitte der Poli-
zei am 2. August durch Dallmeyer beendet werden. Durch reifierische Zei-
tungsberichte war es zu unangenehmen Menschenansammlungen in der
Offentlichkeit um den Blaukreuzsaal gekommen. Auch das Konsistorium
sah sich zum Eingreifen genotigt. Heinrich Dallmeyer verteidigte das Erleb-
te in Kassel noch lange nach der Beendigung der Versammlungen als Wir-
ken des Heiligen Geistes.

Er gab damals in schneller Folge vier Kleinschriften heraus: ,Sonderba-

re Heilige in Cassel®, ,Feuer!“, ,Gottes Geist oder ein Dimon*, ,Worauf
kommt es an? In diesen Schriften gab er zwar bedenkliche Begleiterschei-
nungen zu, ordnete diese aber in das Gesamtgeschehen ein. Wer dies heu-
te liest, kann seine Begrindungen durchaus mit heute ablichen Ausfiih-
rungen in der ,Pfingstliteratur” vergleichen.
Die erste kritische Schrift von Otto Schopf, ,,Zur Casseler Bewegung*, die
bereits zur Blankenburger Konferenz vom 26. bis 31. August 1907 vorlag,
wurde ihm von den Briiddern August und Heinrich Dallmeyer tibel ge-
nommen."* Doch bald verdichteten sich bedenklichen Nachrichten aus
anderen Orten, durch die Heinrich Dallmeyer kam und ihn immer mehr in
Gewissensnote geraten lief3.

3

" Ebd., By

*  Otto Schopf (1870-1913) war seit 1896 Prediger der Freien evangelischen Gemein-
de.
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2 Grof3almerode 1907

1891 hatte Pastor Karl Holzapfel das Pfarramt Groffalmerode tibernommen.
Als Teilnehmer der Allianzkonferenzen in Blankenburger hatte er hier Ent-
scheidendes fiir sein geistliches Leben und fur seinen Dienst als Pfarrer
empfangen. 1893 erlebte er in seiner Gemeinde in Grofalmerode einen
geistlichen Aufbruch. Viele Gemeindeglieder sammelten sich in Stubenver-
sammlungen um die Bibel. In 300 Haushalten wurden Harmonien fiir die
private Andacht angeschafft, sodass sich manche Nachbarn sich tiber diese
Dudelei beschwerten. Ein Vereinshaus wurde erbaut. 1895 besuchte John
Mott Groflalmerode, und begriifite hier den Anschluss deutscher Studen-
ten an den Studentenweltbund.

Als die Versammlungen in Kassel beendet worden waren, ,holte Pfarrer
Holzapfel die Triger der Sache nach Groflalmerode. Dort setzten sich die
Versammlungen durch Monate fort.*>

Im ,Casseler Tageblatt und Anzeiger vom Montag, 29. Juli 1907, war zu
lesen:

,So wird in einer Zuschrift an das ,Witzenhauser Kreisblatt’ der Verlauf ei-
ner derartigen Zusammenkunft in GroBalmerode folgendermafRen beschrie-
ben: ,Der Versammlung hat sich schon vorn vornherein eine gewisse Erre-
gung bemichtigt. Nach gemeinsamem Gesang eines Liedes springt plotzlich
ein junger Mann auf, unter wilden Gebirden und verzerrten Mienen unar-
tikulierte Laute ausstoflend. Der geistliche nihert sich dem Jingling und
teilt dann der Gemeinde mit, dass der Herr spreche und der Herr nahe sei.
Die Menge lauscht eine Weile wie elektrisiert, um alsdann in einen freneti-
schen Jubel auszubrechen. Hindeklatschen, Niederknien, Rufen und Schrei-
en sind die dulBeren Zeichen des Beifalls und der inneren Ergriffenheit der
Versammlung.

Einzelne glauben, das Blut Christi fliefen zu sehen. Frauen umarmen sich
unter dem Rufe: Ich habe den Herrn Jesum gewonnen! Der Geistliche be-
tet: Herr, lasse alle niederknien und wer es nicht tut, den weise hinaus! Die
Aufforderung wird allseitig befolgt. Einer nur, dem in seiner abweichenden
Auffassung guter Rat gentigend eigen war, nicht mitzuknien, macht eine
Ausnahme. Wilde Rufe: Hinaus! Hinaus! ertonen, und nachdem der Mann
sich entfernt hat, heifdt es: Nun ist der Teufel drauflen.®

In der ,Neuen Casseler Zeitung” vom 31. Juli 1907 war zu lesen:
Das ganze bietet einen sinnverwirrenden Eindruck, man glaubt es mit Hyp-
notisierten zu tun zu haben. Wer nicht mitmacht, nicht mit niederkniet, der
wird hinausgewiesen. Die von Cassel ausgegangene Bewegung, die von zwei
in der inneren Mission beamteten Herren gefordert wird und bei der zwei
angeblich mit besonderen religiosen Kriften ausgestattete Schwedinnen ei-
ne fihrende Rolle spielen, hat sich von Cassel aus nach auswiirts ausgebrei-
tet. So werden aus Groflalmerode ganz unglaublich klingende Dinge be-
richtet. Dort legte in einer Versammlung ein Mann Kragen und Manschet-
ten ab, um dem Luxus zu entsagen, Midchen entledigten sich aus dem
gleichen Grunde der Hiite, die ,Bekehrten” fassen einander an und tanzen!

Erich Schnepel, Ein icben im 20. jahrhundert, Bd. I, Wuppertal 1976, 106.
Witzenhduser Kreisblatt vom 3. 9. 1907 Nr. 104, Landeskirchliches Archiv Kassel.
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In GrofRalmerode glaubt man, dafl besondere Heilsdinge in religidser Be-
ziehung sich vorbereiten.

Paul Fleisch schildert den Vorgang in seinem Buch ,Die Pfingstbewegung in
Deutschland*:

»In einer der ersten Versammlungen, machte Wiegand vor Freude Spriinge.
Holzapfel legte ihm die Hand auf und beruhigte ihn. Wiegand setzte sich,
duflerte aber bald: ,Ich habe eine Botschaft empfangen. Als ich vorher vor
Freuden hipfte, hat mich eine Seele angeriihrt. Diese Seele ist von der
Macht der Finsternis umfangen und muf3 sich beugen.’ In demselben Au-
genblick fiel Holzapfel zu Boden und blieb wohl eine Viertelstunde be-
wufdtlos liegen. Br. Pr. (wohl Prediger, spiter in Striegau) horte in einer
Versammlung in seinem Inneren eine Stimme: ,Lege deinen Schmuck von
dir, dafl ich weif3, was ich dir tun soll. Auf seine Frage: ,Was fiir Schmuck?*
erwiderte die Stimme: ,Die Manschettenknépfe.® Sie waren unecht, aber er
legte sie ab. Die Stimme fuhr fort: ,Hast du nicht eine Taschenuhr?‘ ,Die
brauche ich doch.’ Die Stimme verwies auf die Turmuhr. Er legte auch die —
ebenfalls unechte — Uhr ab. ,Du hast noch einen Trauring, lege ihn ab!‘ Das
tat er nicht, aber die Stimme forderte: ,Jetzt stehe auf und verkiindige, was
der Herr an dir getan hat!* ,Herr, dann mufit du selbst mich auf die Fiifse
stellen und mir den Mund auftun.’ Da wurde er in die Hohe gerissen und
mufte laut herausschreien, was geschehen.“”

Es kam zur Spaltung in der Gemeinde GrofRalmerode. Eine Zeitung berich-

tet.

-In Groflalmerode haben 160 Mitglieder der landeskirchlichen Gemeinde
beim Amtsgericht schriftlich ihren Austritt aus der Landeskirche erklirt. Das
ist eine Wirkung der vom Ortspfarrer Holzapfel geleiteten religiosen Schwarm-
geisterei. Unter den Ausgetretenen befinden sich fast simtliche Hauptsteuer-
zahler des Ortes, die etwa drei Viertel der Kirchensteuern aufbrachten.
Dieser Massenaustritt aus der Landeskirche soll nach der Absicht der Aus-
getretenden als ein Protest gegen das Verhalten der Geistlichkeit und des
Konsistoriums aufgefafit werden, nicht als ein Ausdruck der Feindschaft ge-
gen die Kirche tberhaupt. Um das Konsistorium endlich zum ernsthaften
Einschreiten zu dringen.*®

Pfarrer Erich Schnepel berichtet riickblickend in seiner Autobiografie:

%

8

»Als die Versammlungen (in Kassel )verboten wurden, holte Pfarrer Holzap-
fel die Triger der Sache nach Grofalmerode. Dort setzten sich die Versamm-
lungen durch Monate fort. Wieder war es eine Mischbildung. Es entstand
manches neue Leben mit Jesus. Viele zogen als frohliche Zeugen Jesu in die
Dorfer der Umgegend. Daneben gab es unheimliche Erscheinungen. Es
wurde in eigenartiger Weise in Zungen geredet. Ich habe noch alte Zei-
tungsberichte aus jener Zeit gelesen, in denen diese Versammlungen ge-
schildert wurden. Man kann nicht sagen, da der Berichterstatter von ihnen
beeindruckt war. Sie konnten durch ihre seelische, iiberschwengliche Art
eher abstoflen. Gesunde, echte Geistesbewegung sieht anders aus. ...
Nach einigen Monaten fanden die Versammlungen ihren Abschluss. Im
Verborgenen ging noch einiges weiter. Lange vor meiner Zeit waren diese
Dinge erloschen, aber die Auswirkungen waren erschiitternd. Das geistliche

Paul Fleisch, Die Pfingstbewegung in Deutschland. Ihr Wesen und ihre Geschichte
in fiinfzig Jahren, Hannover 1957, 49.
Witzenhiduser Kreisblatt vom 3.9.1907 Nr. 104, Landeskirchliches Archiv Kassel.
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Leben ging in den Jahren nach dem Einbruch der Pfingstbewegung zurtick.
Dieser Riickgang fillt so stark mit dem Anfang der Pfingstbewegung zu-
sammen, dass fiir mein Urteil durch jenen Einbruch der Pfingstbewegung
der echte Friihling des Geistes Gottes in Groflalmerode gestort und schlief3-
lich zerstort wurde.“”

Pfarrer Holzapfel verlief 1931 die Gemeinde, um in den Ruhestand zu ge-
hen.
Ahnliche Berichte kamen aus Rohrda:

JAuch in Rohrda wird die Bewegung durch den dort amtierenden Pfarrer
Junghans geleitet, der erst kuirzlich in der Kirche selbst bis lange nach Mit-
ternacht Bet-Ubungen abhielt. Beim Verlassen der Kirche vollfithrten die
,Gliubigen‘ einen solchen Lirm, daf§ die schon friedlich schlafenden Rohr-
daer voll Schrecken auf die StraRe gestirmt kamen. Infolge einer Be-
schwerde des Biirgermeisters beim Landrat darf denn auch fortan die Kir-
che nur zu den gewohnlichen Gottesdiensten geoffnet werden.®

Die Bewegung weitete sich nach Eschwege aus:

~Aus Kurhessen. Die neue Heiligenbewegung scheint in Hessen noch lange
nicht am Ende angekommen zu sein. So werden in der Eschweger Gegend
Versammlungen der Erweckten abgehalten. In Kassel ist der Bewegung ja
nun gliicklich das Wasser abgegraben worden; aber in Grofialmerode steht
der Rummel noch in voller Bliite. Von dort her werden Dinge mitgeteilt
iiber das Zungenreden eines Knaben, Bekehrungen und wunderbare Kraft-
ﬁbertral%ungen, die erkennen lassen, wie dieser Unfug immer noch um sich
greift.”

Ebenso nach Wildungen:

,Hier erzihlte ein Augenzeuge: ,Inmitten des Zimmers lag eine Frau mit ge-
schlossenen Augen und verzerrten Gesichtsziigen auf Stithlen, den Kopf in
den Schof’ einer anderen Frau gebettet, auch dieser rannen bei blédem Ge-
sichtsausdruck Trinen aus den Augen. Der verblodete Gesichtsausdruck war
iiberhaupt bei den meisten zu finden. Man hatte den Eindruck, als ob man
unter Epileptikern weilte. Die liegende Frau verfiel von Zeit zu Zeit in
krampfhafte Zuckungen und flisterte scharf: ,Er ist da, er ist da. In den
Staub, in den Staub!, worauf sich alles verziickt in die Kniee warf.: Eine am
18. 8. erlassene klare und verstindliche Warnung des Kirchenvorstandes blieb
nicht ohne Eindruck.

In Kassel hatten die Stadtverordneten die Vorginge fiir sehr bedauerlich
erklirt und dem Blauen Kreuz mit Entziehung der Beihilfe von 1000 Mark
gedroht. Der Vertreter der Inneren Mission konstatierte in der Sitzung, dafd
weder die Innere Mission noch tiberhaupt kirchliche Kreise etwas mit der
Sache zu tun hiitten. Das Konsistorium verbot den Kasseler Pfarrern die
Teilnahme und erlie eine Warnung an die Gemeinden. '

Im ,Evangelischen Allianzblatt®, das in zunehmenden Mafde eine kritische
Stellung einnahm, wurden Berichte aus Ziirich veroffentlicht:

?  E Schnepel, Ein Leben im 20. Jahrhundert, 106.

19 Frankfurter Zeitung I1I. Morgenblatt vom 14.8.1907, No 224,

"' Von Paul Fleisch zitiert in: Die Pfingstbewegung in Deutschland, Hannover 1957,
491



Hintergriinde der Berliner Erkldrung 231

.Das ,Zungenreden’ in Zurich.

Die ,Hoffnungsstrahlen‘ (ein von Markus Hauser begriindetes Schweizeri-
sches Monatsblatt) schreiben: ,Nun haben wir diese Vorginge auch in Zii-
rich. Die beiden Norwegerinnen in Begleitung der Ubersetzerin, die auch
in Cassel mitgewirkt hatten, wurden von einem Manne hier eingeladen.
Durch einen Bruder von auswirts dazu veranlafit, wohnte ich einer Ver-
sammlung bei und wir hatten auch eine zweistiindige Unterredung mit den
Damen. Letztere machten uns einen guten Eindruck. Sie haben ihren Hei-
land lieb und leben in Gottes Wort. Ganz anders aber war unser Eindruck
in der Versammlung ...

Ich bin froh, daf} ich nicht nur von meinen eignen Eindriicken reden muf3,
sondern dieselben von den beiden andern Bruder bestitigt finde. Dieses
nervose Schiitteln und korperliche Schaffen auf den Stiithlen, dann auf dem
Boden, sowie das Ausstofien von unverstindlichen Lauten konnte uns durch-
aus nicht die Auffassung abgewinnen, daf} diese Wirkungen von Gottes
Geist seien. Ich glaube mich nicht zu versiindigen, wenn ich sage: einige
haben sich seelisch in diese Nervenerregungen hineingesteigert und andere
wurden in ihren Nerven davon angesteckt. Dieser Eindruck wurde mir bes-
tiatigt durch einen jungen Mann, der mit ganzem Herzen den verschiede-
nen Versammlungen beiwohnte. Eines Abends nahm er seine Familie mit.

Gleich in dieser ersten Versammlung wurde seine Schwester ergriffen. Der
Bruder sagte ihr: ,Ich habe mir gedacht, daf8 du bald unter die Macht kom-
men werdest; denn du hast schwache Nerven. Leute mit starken Nerven
mussen linger warten.* Am Sonntag wurde er erfait. Die Nacht darauf hor-
te die Nachbarin, wie der junge Mann am Fenster stand und sagte: Es muf}
brennen; denn der Himmel ist ja so rot und dahinter die dunklen Wolken.
Die Nachbarin aber sah nichts als einen prichtig klar-blauen Nachthimmel.
Am nichsten Tag war der junge Mann arbeitsunfihig. Einige Tage darauf
war er wiederum arbeitsunfihig. Dabei gingen ihm die Augen auf, dafy er
sagte: das ist doch merkwirdig; ich habe gemeint, der Heilige Geist gebe
mir Kraft und jetzt fithle ich mich geschwicht ...

Eine Jungfrau berichtete mir, sie sei auch in einer Versammlung gewesen,
und es sei ihr ganz unheimlich geworden. Einige Tage habe sie immer un-
ter dem Eindruck gestanden, es verfolge sie jemand. Demgegeniiber wurde
mir von anderer Seite mitgeteilt, daf in dieser Zeit wirkliche Bekehrungen
vorgekommen seien.“ 2
Ahnliche Berichte kamen aus Dinemark und Norwegen. So stelle ich von
diesen Gemeindeberichten her zusammenfassend fest: Beunruhigende Nach-
richten aus verschiedenen Gemeinden liefen diejenigen, die zunichst den
LAufbruch des Heiligen Geistes in Kassel” begriifit hatten, immer fragender
werden. Dazu trafen Nachrichten vom Missionfeld ein. Angereiste Zungen-
redner, die meinten, sie bekimen ein ,missionarisches Zungenreden®, reis-
ten enttduscht und depressiv verwirrt wieder ab, weil sie die Sprache des
Missionsfeldes doch nicht bekommen hatten.

12

Evangelisches Allianzblatt, 1907, 340 f.
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5 Dirk Hermanis Dolman und Theodor Haarbeck

Ich mochte mich jetzt den Beweggriinden von zwei Personlichkeiten zu-
wenden, die nur schweren Herzens zu ihrer ablehnenden Haltung gegen-
uber der , Pfingstbewegung” gekommen sind: Dirk Hermanis Dolman und
Theodor Haarbeck.

Dirk Hermanis Dolman

Dirk Hermanis Dolman leitete eine Judenmission als ein freies Werk in
Hamburg-Wandsbek. Er war am Heiligabend, den 24. 12. 1860 in Holland
als Sohn eines Evangelisten geboren worden, hatte dann die englische
Sprache gelernt und an der Universitit Durham Theologie studiert. Nach
einer kurzen Anstellung in Nottingham wurde er von der Londoner Ju-
denmission nach Hamburg gesandt, wohin er 1897 mit seiner Frau Helene
zog. Gemeinsam bauten sie ein bedeutsames Missionswerk auf mit der
Konferenzhalle ,Bethel“. In seiner Zeitschrift ,Israels Hoffnung® (spiter
»Botschafter des kommenden Konigs“) berichtete er tiber seine Missionsti-
tigkeit an den in Hamburg weilenden Juden. Wie Holzapfel hatte auch er
die Blankenburger Allianzkonferenz besucht (erstmalig 1898), wo er 1899
auch Jonathan Paul kennenlernte. Bald lud er zu einer ,Wandsbeker Pfingst-
konferenz® ein, gewissermafien an jedem Pfingstfest ein ,Blankenburg® im
Norden. Auf diesen Konferenzen sprach auch Jonathan Paul und es entwi-
ckelte sich mit ihm eine erfreuliche Dienstgemeinschaft.

Dolman wurde gefragt, warum er die ,Berliner Erklirung® unterschrie-
ben habe. In seinem Blatt ,Israels Hoffnung” nahm er ausfiihrlich Stellung:

»~Man hat mich gefragt, wie ich meinen Namen schreiben konnte unter eine

Erklirung, welche sagt, dafl wir den lieben Bruder Paul, solange er seine

jetzige Meinung festhilt, nicht als Lehrer und Fiihrer in der Gemeinde Got-
tes anerkennen konnen.

Personlich bin ich Bruder Paul zu tiefem Dank verpflichtet. Der HErrr [!]
hat mich durch den Bruder reichlich gesegnet. Auch auf unserer Wandsbe-
ker Konferenz hat der HErr oft das Zeugnis des Bruders gebraucht. Ich ha-
be den Bruder aufrichtig lieb und jetzt mehr als je. Es ist mir nicht leicht
geworden, die Erklirung gegen den Bruder abzugeben. Ich bitte den
HErrn, dafd Er dem Bruder Licht gebe in dieser Hinsicht ...

Gern blicke ich zuriick auf die Tage, welche Bruder Paul in unserm Hause
verlebt hat; Segen ging von ihm aus, unermidet war er im Dienste des
HErrn, bei Tag und oft in den Nachtstunden. Gern bezeuge ich, daf} ich nie
etwas in dem Bruder gesehen habe, was nicht stimmte mit seinem Wandel
in der Nachfolge Jesu. Ich habe auch nie danach gesucht und bitte den
HErrn, Er moge meinen teuren Bruder bewahren. Damit kann ich aber
nicht nicht sagen, daf} der Bruder frei ist von ,innewohnender Stinde®. Sei-
ne Gedankenwelt entzieht sich ganz meiner Beurteilung “

Dirl Hermanis Dolmann, ,Die neue Pfingsbewegung®, in: Israels Hoffnung. Ein Bot-
schafter des kommenden Konigs, Wandsbek 1909, 126-129.
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Hier will ich Dolmans Artikel unterbrechen und einige Bemerkungen zu
Jonathans Pauls Entwicklung innerhalb der Gnadauer Gemeinschaftsbewe-
gung einschieben.

4.  Joanthan Pauls Entwicklung innerhalb der Gnadauer
Gemeinschaftsbewegung

Jonathan Paul (1859-1931) nahm zu jener Zeit eine auflerordentliche Ver-
trauensstellung in ,Gnadau® ein. Seit 1894 war er Schriftfithrer des Ver-
bandes. Als solcher gab er die Berichte und Verhandlungen der Gnadauer
Konferenzen heraus. Er war stark beteiligt an der Griindung und Durch-
fithrung der Konferenz in Nakel, der ,0stlichen Gnadauer Konferenz®, seit
1897 war er Vorsitzender des deutschen Jugendbundes fiir Entschiedenes
Christentum (EC). Mit Jakob Vetter gemeinsam hatte er die Zeltmission ge-
griindet und war einer ihrer dominierenden Evangelisten. Auch war er an
der Griindung des Vandsburger Schwesternhauses beteiligt, zu dessen Lei-
tung er neben Krawielitzki u. a. gehorte. Auf zahlreichen Konferenzen war -
er begehrter Redner. Er redigierte eine Zeitschrift ,Die Heiligung® und
hatte mehrer Schriften herausgegeben. Stark beeinflusst von der Heiligungs-
bewegung, in deren Stromung sich damals etliche Vertreter ,,Gnadaus®
befanden, hatte er seit einigen Jahren Gedanken geduflert, die starke Be-
denken hervorgerufen hatten.

4.1  Die friihere Haltung Jonathan Pauls

Zwei Beispiele aus dem Jahr 1904:

Im Aprilheft 1904 seiner Zeitschrift ,Heiligung“ konnte man unter dem
Thema ,Jesus wird!“ Formulierungen lesen, die andere so nicht unter-
schreiben wollten:

sIch hatte diesen Gedanken frither schon oft gehabt und auch ausgespro-
chen. Jetzt aber handelt es sich darum, ob ich Thm — meinem neuen Adam —
mich so ginzlich tiberlassen wolle; ob ich es Ihm zutraue, dass Er mein
neuer Adam ganz und voll sein werde in jedem und allem; ob Er so alles
mir sein werde, daf ich fortan von Thm belebt — nicht mehr siindigen wer-
de. Es war ein gewaltiger Augenblick, als diese Frage mit voller Bestimmit-
heit und Wucht auf mich eindrang. Es hief8 in mir: ,Wird Jesus dies alles far
dich sein?* Und dann ertonte in meinem Innern die Stimme des Glaubens:

Jesus wird!”. ..
Es war zuerst wie ein leises Zittern, das durch meine Seele ging. Aber — zit-

ternd uber die Grofle der Sache — traute ich es Thm doch zu: und immer
wieder rief ich:

Jesus wird!*

Gott allein weifd es, was mir diese Worte in jener Stunde gaben. Schuppen
fielen von meinem Geistesauge. Ich sah den alten Adam und mit ihm das
Siindengesetz am Kreuz hingerichtet. Ich sah, daff ich hinfort nichts mehr
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mit ihm zu tun habe, sondern dafl mein Leben fortan unter die zwei Worte
gestellt sei:

Jesus wird!” ...

Nicht: ,Ich werde'; nicht: der alte Adam wird; nein, Jesus wird. Alle meine
bisherigen Anschauungen lagen damit auf einmal zertrimmert; denn zu-
gleich mit diesem Glauben an meinen neuen Adam sah und fiihlte ich mich
von jedem Hang zur Siinde erlost. Tag und Nacht verging, Tage und Nichte
gingen hin: und es war und blieb in mir neu. Wohl traten allerlei Proben an
mich heran, aber ich lebte in seliger Neuheit des Lebens. Es war mir so, als
gingen alle diese Dinge mich gar nichts an. Was immer an mich herantrat,
ich lebte von den zwei Worten und der darin beschlossenen Wahrheit:

Jesus wird! *
Solche AuSerungen: ,Jesus wird es bewirken, das ich nicht mehr stindigen
werde®, meinen ,alten Adam nicht mehr sehe“ — wurden von vielen so ver-
standen, als ob er die Grenze zum Perfektionismus tiberschritten habe. Zu-
mal er in der ,Heiligung® jener Jahre immer wieder von ,Vollkommenbheit*,
von der ,Freiheit von innewohnender Stinde®, von , Volliger Reinigung”®, ginz-
licher Freiheit“ geschrieben hatte.

Ein weiteres Beispiel: J. Pauls Referat zur Gnadauer Konferenz 1904:
Wihrend der Konferenz Jonathan Paul ein Referat zu dem Thema: ,Unsere
Aufgabe im Reiche Christi ist Glauben®. Wihrend des Referates sagte er:

»0, wenn der hochgelobte teure HErr doch geben konnte, dafl heute Mor-
gen viele Briider und Schwestern, die den Fufd noch nicht auf diesen kost-
baren Grund ihres Glaubens gesetzt haben, ihn daraufsetzen und eingehen
in diese unaussprechliche Seligkeit, diec dann herauskommt, wenn man
nicht mehr verklagt wird von der Stinde. Ich hab’s satt bekommen, das Ver-
klagt werden von der Stinde. Und man kann es satt bekommen, wenn man
wie ich 14 Jahre mit heiffer Sehnsucht danach ausgeschaut hat: ,Gibt es ei-
ne vollige Erlosung, daf man ununterbrochen — darum handelt es sich —
durch Jesus bewahrt gehalten, wandern, und es dem Feinde nicht mehr ge-
lingen kann, uns da und dort hinzureifen? Und dann stehen die Worte da:
,Bleibet in Mir!‘ Gibt es ein ununterbrochenes Bleiben in Jesu? Und wenn
ja, dann ist das Geheimnis gelost, denn ihr wifdt: Wer in Ihm bleibt, der
stindiget nicht ...

Lest eure Bibel einfiltig und nehmt sie so, wie sie ist. Ich hatte in meiner
Bibel gelesen: Der alte Mensch wurde mitgekreuzigt. Darnach aber machte
ich die Erfahrung: Er regte sich wieder. Dann kam der Augenblick, wo der
Geist Gottes mir zeigte: Ich sollte, indem ich Jesum anschaute, Ihm das Ver-
trauen schenken, dafl ER so mein zweiter Adam sein werde, daR ich den al-
ten nicht wieder zu sehen bekiime: Ich tat dies im Glauben, und das Ergeb-
nis war: Ich habe ihn seitdem nicht wieder gesehen. Die Bibel ist Wahrheit.
Es sagte mir jemand: ,Bruder Paul, deine Theorie ist unverdaulich, deine
Praxis ist gut.* Aber ich habe keine Theorie, sondern nehme die Theorie der
Bibel, des Paulus so, wie sie dasteht. Die Bibel sagt: ,Unser alter Mensch

Y Jonathan Paul in: Die Heiligung, April 1904, 4 f.
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wurde mit Ihm gekreuzigt, auf daf der Leib der Siinde abgetan sei, daf wir
hinfort der Siinde nicht dienen.* Das wurde mir zugemutet zu glauben.* "

Im Anschluss an dieses Referat geschah etwas Einmaliges in der Geschichte
der ,Gnadauer Konferenzen“. Das Komitee fluigte in der Veroffentlichung
des Verhandlungsberichts eine Nachbemerkung an:
.Bemerkung: Das Komitee des deutschen Verbandes fiir Evangelisation und
Gemeinschaftspflege legt Wert darauf, am Schlusse der Besprechung iiber
das Referat P. Pauls als Ergebnis derselben und als Ausdruck der Konferenz
folgendes auszusprechen:
,Einig war man sich darin, daf} das ununterbrochene Bleiben in Jesu das fiir
das Christenleben zu erstrebende Ziel sei. Dagegen wurde die Behauptung
des Herrn P. Paul von der Hinwegnahme der Stindennatur im Menschen
von der Mehrheit der Redner ausdriicklich abgelehnt.* !

4.2  Die Kritische Haltung D. H. Dolmans

Auf diesem Hintergrund verstehe ich eine gewisse Wachsamkeit bei einigen
Tagungsteilnehmern gegen Auferungen von Jonathan Paul, auch bei Dirk
Hermanis Dolman. Dolman wendet sich in seiner Begriindung seiner Unter-
schrift unter die ,Berliner Erklirung® zunichst gegen die ,Befreiung von
der innewohnenden Stinde®:
»Wer mein Buch ,Der Weg zum Ueberwinden‘ und ,Jesus in der Stiftshiitte’
gelesen hat, weif, daR ich immer vor der Lehre von der Befreiung der ,in-
newohnenden Siinde‘ gewarnt habe, obgleich ich Bruder Paul zu lieb hatte,
ihn mit Namen zu nennen. Ich halte die Lehre fiir unbiblisch und praktisch
fiir nichts anderes als die Lehre der Stindlosigkeit ...
Die Lehre der Freiwerdung von der ,innewohnenden Sunde’ wird ohne
Zweifel von Satan beniitzt. Wo man glaubt, der Feind sei vertrieben, kann
das Wachen leicht vernachlissigt werden. Ich kénnte einen Bruder nennen,
der Tausenden ein Wegweiser zu Jesu sein durfte, nicht nur in England,
sondern auch in Deutschland. Er glaubte, siindlos geworden zu sein, und
sagte, er habe in soundsovielen Wochen nicht gesiindigt. Dann kam ein tie-
fer Fall. Er mufdte sich zuriickziechen. Bis zu seinem Tode wurde er
lahmgelegt ...
Ich richte Bruder Paul nicht. Er steht und fillt seinem eigenen Herrn. Wo
Bruder Paul jedoch auf eine diesbeziigliche Frage geantwortet hat: er brau-
che seit lingerer Zeit nicht mehr die Bitte des Vaterunser zu beten: ,Vergib
uns unsere Schulden, wie wir vergeben unsern Schuldigern®, das heifdt, er
habe keine bewufiten Tat- oder Gedankenstiinden, dann steht entweder
Bruder Paul einzig da unter tausenden von Gotteskindern, welche bestrebt
sind, ein Leben in der Nachfolge Jesu zu fithren, oder ich mufl leider zu
dem Schluff kommen: Der geliebte Bruder lebt in einer furchtbaren Selbst-
tauschung: ,So wir sagen, wir haben keine Stinde, so verfilhren wir uns
selbst und die Wahrheit ist nicht in uns.* (Joh. 1, 8.).“"7

15

Jonathan Paul, Unsere Aufgabe im Reiche Christi ist Glauben, in: Das ewige Reich
unsers HErrn Jesu Christi. Verhandlungen der neunten allgemeinen deutschen Gna-
dauer Pfingstkonferenz zu Schonebeck a. E. vom 24. bis 26. Mai 1904, Stuttgart 1904,

42,
' Ebd., 69.
Y D. H Dobmann, ,Die neue Pfingsbewegung®, in: Israels Hoffnung 1909, 128.
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Dann nimmt Dolman Stellung zum Zungenreden:

,Freilich sah ich auch dann schon eine sehr bedenkliche Seite in der Bewe-
gung. Barrat lehrt, dafl die Gabe des Zungenredens der vollen Pfingsttaufe
folgte. Diese Behauptung ist nicht biblisch. Nirgendwo lesen wir, daf die
3000 Seelen am ersten Pfingstfeste nach ihrer Taufe die Gabe des Zungen-
redens bekommen haben, auch nicht bei den 5000, welche nachher zu der
Gemeinde getan wurden, auch nicht bei der Erweckung in Samaria (Apost.
8); auch lesen wir nicht, dafl diese Gaben der Gemeinde auf den
Missionsreisen des Apostels geschenkt wurden ...

Der Heilige Geist gibt uns keine nutzlosen Gaben, wofiir wir keine Ver-
wendung haben, und welchen Nutzen bringt es, wenn eine Schwester in
Brieg neun fremde Sprachen redet, welche niemand in der Versammlung
versteht. Da ist kein einziger Beweis, dafl ein Zungenredner seine Gabe in
dem betreffenden Lande ausgeubt oder in der fremden Sprache die Bibel
ausgelegt hat. Missionar Todd-Makao (China) schreibt: ,Mr. und Mrs. Mc.
Intosch glaubten, die Gabe bekommen zu haben, chinesisch zu reden; sie
kamen nach China, aber konnten keinen einzelnen Satz in der Sprache re-
den und haben immer einen Dolmetscher gebraucht!* Mehrere Beispiele,
wo die Geschwister tief enttiuscht zuriickkehrten, konnte ich angeben.“ '

Am bedenklichsten beurteilt Dolman das in der Pfingstbewegung tibliche
»Weissagen®:
»Viel gefihrlicher als das Zungenreden scheint mir die Gabe des Weis-
sagens, wodurch einer geisterfiillten Person ,,Botschaften® gegeben werden.

Viele von diesen Aeufierungen sind stenographiert worden. Oft redet dieser
Geist, als ob er Jesus selbst sei: ,Ich Jesus bin in das Fleisch gekommen.*

Ein Bruder, welcher jetzt Gott dankt, dal er aus dieser Bewegung wieder
befreit worden ist, schreibt: Jesus wiirde nie seine Kinder, nur weil sie einer
noch fraglichen Bewegung kritisch gegeniiberstehen, ,Feinde‘ oder ,Fiich-
se’, ,Wolfe* oder ,Schlangen’ nennen. Wohl aber sieht das einem solchen
Geist dhnlich, der dngstlich dartiber wacht, daf sein Betrug nicht aufge-
deckt ... werden mochte.“ "
In den Zeitschriften-Nachrichten jener Zeit war deutlich geworden: Viele
»Weissagungen® hatten sich nicht erfiillt. Manche hatten sich als Tdu-
schung, Irrtum oder Liigen herausgestellt. Wenn Weissagungen religios in-
strumentalisierte , Argumente werden, gerit die ganze Botschaft in MiR-
kredit.

4.3  Die Haltung von Andreas Graf von Bernstorff (1844-1907)

Im Kontrast dazu mochte ich einen kurzen Blick auf den langjihrigen Vor-
sitzender der Deutschen Evangelischen Allianz Andreas Graf von Bernstorff
richten, der allerdings 1907 schon verstorben war.

Bernstorff hat nie behauptet: ,Das hat mir der Herr gesagt...“ oder ,,das
hat mir der Geist Gottes klargemacht* o.4. Gewil wusste er auch, dass
wohl jede Verkiindigung im Namen des Herrn Jesus geschehen soll, aber
wer mit einem solchen Anspruch auftritt, macht jede weitere gemeinsame

18 Ebd, 127
19 Ehd.
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Suche nach einem Weg unmoglich. Das verhindert jede briiderliche Bera-
tung und Korrektur, denn wer will sich schon , mit Gott oder dem heiligen
Geist anlegen?” Bernstorff zog — bei allem Durchblick — vor, von seiner Er-
kenntnis, oder seiner Meinung zu sprechen. Er wollte sich nicht iber an-
dere erheben, sondern mit allen anderen gemeinsam unter dem einen
Herrn stehen. Vielleicht hat ihm diese Haltung das langjihrige Vertrauen in
der Evangelischen Allianz erhalten.

Doch zurtick zu Dolman. Ein weiterer Beweggrund, die ,Berliner Erkli-

rung” zu unterzeichnen, war die beobachtete Zertrennung und Zersplitte-

rung, die das Zungenreden hervorgerufen hatte.
»Ich habe vor mir einen Bericht aus Los Angeles, aus China und Indien, und
uberall, wo das Zungenreden gewesen ist, da sind die Folgen Zertrennung
und Zersplitterung unter den Gliubigen. Gerade diese Trennungen veran-
laBten Pastor Smale, den Pastor der Kirche, wo zuerst das Zungenreden
ausbrach, sich von der Bewegung loszusagen. Er schreibt: ,Nachdem der
Geist auf die 120 gefallen, waren alle eines Sinnes, ein Herz und eine Seele,
hier ist HaR und Neid. Die Gliubigen zu Jerusalem fanden Gnade bei allem
Volke; die Ausschreitungen, welche beim Zungenreden in Los Angeles
stattgefunden haben, haben Schande auf die Gemeine Gottes gebracht.“°

4.4  Theodor Haarbecks (1846-1923) Stellung

Wenden wir uns nun dem Direktor des ,Johanneums®, Theodor Haarbeck
zu. Haarbeck war 1868-1863 Lehrer in Bern an der Lerber-Schule, wurde
dann 1883 zum Inspektor von St. Chrischona berufen. Von dort kam er
1890 als Direktor an die Evangelistenschule Johanneum. Spiter, am 11. Juni
1911, wurde er zum Prises des Gnadauer Verbandes gewihlt. Nach der
Niederlegung des Prisesamtes ubernahm Walter Michaelis (1866-1953)
diese Funktion wieder. Haarbeck ist als Autor hilfreicher und weitverbreite-
ter Biicher bekannt:
— 1902 | Biblische Glaubenslehre* (bis zur Gegenart wiederholt heraus-
gegeben),
— 1913 ,Der Dienst am Evangelium in Predigt und Seelsorge“, Haar-
becks ,Praktische Theologie®,
— 1921 ,Das christliche Leben nach der Schrift”, seine ,Ethik” fiir den
Gebrauch in den Gemeinden.
Er ist unter den Unterzeichnern der ,Berliner Erklirung® 1909 nicht aufge-
filhrt. Umso erstaunlicher ist es, dass er wenige Monate spiter fiir das ,Jo-
hanneum* eine scharf ablehnende Erklirung gegen die sich ,Pfingstbewe-
gung” nennende Bewegung veroffentlicht, deren Bezeichnung er bestreitet.
Beim folgenden Jahresfest des Johanneums teilte er mit,*' dass die Anstalts-
leitung an die Briider ein Sendschreiben gegen die Bewegung gerichtet
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Ebd.
Nach P. Fleisch, Pfingstbewegung, 124.
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habe, ,daf} sie durch Festhalten an derselben sich vom Verband des Johan-
neums lossagen wiirden.*

Wiihrend einer Konferenz von Reichgottesarbeitern in Wiirttemberg am
28.12.1909 hielt Theodor Haarbeck ein Referat uiber die Pfingstbewegung.
Im ,Reichsgottesarbeiter” von 1910 findet sich der Hinweis:

»Das zweite Referat am Dienstag Nachmittag hatte Herr Inspektor Haarbeck
iiber das Thema: ,Die Pfingstbewegung geschichtlich, psychologisch und
biblisch beleuchtet.

Dieses Referat wird auf allgemeinen Wunsch gedruckt und erscheint im Jo-
hanneumsverlag. Es ist wohl niemand so in der Lage, diese Bewegung zu
besprechen, wie der Referent, und kann ich den Briidern nur angelegent-
lich empfehlen, sich dieses Schriftchen kommen zu lassen und fiir mog-
lichste Verbreitung zu sorgen. Die Besprechung hielt sich in den Grenzen
herzlicher, briiderlicher Liebe zu den in der Pfingstbewegung stehenden
Geschwistern und war fern von jeglichem Richtgeist u. dergl. Im allgemei-
nen fanden die Ausfiihrungen des Referenten volles Verstindnis und Ein-
verstindnis seitens der Briider.“**

Das Referat wurde gedruckt.” Es zeichnet sich durch sachliche Ausgewo-
genheit aus. Nach einem geschichtlichen Uberblick, in dem er 1. vom
Montanismus, dann 2. von der Erweckungsbewegung in den Cevennen
nach der Aufthebung des Ediktes von Nantes, 3. von den Inspirierten Ge-
meinden, 4. vom Irvingianismus und erst 5. von der Pfingstbewegung sprach,
fligt er ein biblische Beurteilung der Phinomene an. Dann schligt er vor, die
Bewegung unter psychologischen Gesichtspunkten zu beurteilen und
schreibt:

LI Versuch einer psychologischen Erklirung der Bewegung.

Wenn wir die ,Pfingstbewegung‘ versuchen zu erkliren, so miissen wir zu-
erst konstatieren, daf’ in ihr eine gewaltige Kraft wirksam ist, eine Kraft,
welche die Menschen zu Boden wirft, welche sie an allen Gliedern zittern
und beben macht, eine Kraft, welche diejenigen, die sich ihr hingeben, un-
gemein gliicklich, frohlich und mutig macht, eine Kraft, die in Ekstase ver-
setzt und Gaben austeilt, Gaben des Weissagens, des Zungenredens, der
Krankenheilung, Macht tiber Ddmonen und Menschgeister. Wo kommt die-
se Kraft her?

Die Triger der Bewegung sagen: Diese Kraft ist der Heilige Geist. Thre Geg-
ner sagen zum Teil ohne Zaudern: Es ist alles satanisch und dimonisch.
Der Satan verstellt sich in einen Engel des Lichtes und versucht in unseren
Tagen das grofite Kunststiick, ndmlich die Auserwihlten in seine Irrtiimer
zu verfiihren. Ich wage nicht, dieser Erklirung zuzustimmen, so lange noch
eine andre Erklirung Gbrig bleibt. Und dies ist allerdings der Fall, denn die
ganze Bewegung lafdt sich, ich will nicht sagen restlos, aber doch mit gerin-
gen Ausnahmen psychologisch und physiologisch erkliren, nimlich durch
die Herrschaft des Unterbewufitseins, durch Suggestion und Autosuggesti-
(6] ol o
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»Reichsgottesarbeiter” 1910, 55.
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Theodor Haarbek, Die Pfingstbewegung in geschichtlicher, biblischer und psycholo-
gischer Bedeutung, Barmen 1910.
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Es soll dabei nicht geleugnet werden, daff Teufel und Dimonen mit hinein-
spielen, weil ja Trug und Tauschung des Teufels eigenstes Gebiet ist, und
jedenfalls die Hypnose fiir dimonische Einfliisse disponiert.

Wir finden in den auffallenden Erscheinungen der Bewegung eine Aus-
schaltung des verntinftigen Denkens und Urteilens, zum Teil auch des Wil-
lens und der personlichen Selbstindigkeit. Die Bewegung ist einheitlich, sie
zwingt ihre Anhdnger unter die eiserne Herrschaft bestimmter Parolen und
Anschauungen.”

Weiter geht er der Frage nach: Was kénnen wir lernen?

wIch fasse das positive Resultat unserer Beobachtungen kurz zusammen, in-
dem ich sage: Wir haben aus der Pfingstbewegung folgendes zu lernen:

1. Ein Mensch kann sich nichts nehmen, es werde ihm denn gegeben von
oben.

2. Gott gibt dem, der ihn bittet und der sich im Glauben bewihrt und tibt.
3. Das Haschen nach auflerordentlichen, in die Augen fallenden Erfahrun-
gen und besonders ihre Veroffentlichung ist gegen die Gnade und gegen
den Glauben und gegen die Keuschheit.

4. Was die Gnadengaben betrifft, so wollen wir uns an Rom. 12, 4 ff. und
1.Kor. 12, 4 ff. halten. So lange es am Notwendigen fehlt, haben wir das Be-
sondere nicht zu erstreben.

5. Die Zubereitung auf die Erscheinung des Herrn hat mit der Zeit seines
Kommens nichts zu tun. Wir wollen uns innerlich bereit halten, unserm
Herrn jeden Augenblick zu begegnen.

6. Bereit ist jeder, der im Vollsinn des Wortes im Glauben steht und zum
Leib Christi, zur Gemeinde Jesu gehort. Die Schrift weifs nichts von einer
Elite aus der Gemeinde. Die Gemeinde ist selbst die Auserwihlte.”

An Haarbeck konnen wir erkennen, wie sorgfiltig einige Personlichkeiten
jener Zeit geprift haben, ehe sie zu einer Beurteilung kamen. Im ,Johan-
neumsboten® schreibt Haarbeck 1907 tiber ,Die neue Geistesbewegung®. **
Er stellt zunichst fest:

+Erfreuliche Mitteilungen:

a) Viele sind wirklich gesegnet worden und haben neues Leben aus Gott
empfangen.

b) Andere haben die Erlosermacht des Heilandes erfahren und wurden ge-
reinigt und von Stindenbanden gelost.

¢) Trotz der Verwirrung sind viele zur Bekehrung gekommen und jagen
auch der Heiligung nach.

d) Das Verlangen nach dem Kommen des Herrn ist bei vielen lebendiger
geworden.

GrofR ist der Segen, grof ist aber auch der Schaden, der angerichtet ist.“

Aber auch anderes wurde berichtet

24

»Unheilvolle Folgen:

a) Viele ,Geistgetaufte® halten sich allein fiir die klugen Jungfrauen, die
nicht in die antichristliche Triibsal mufdten, sondern entriickt wiirden, wih-
rend alle andern Gliubigen die térichten Jungfrauen seien.

Theodor Haarbek, ,Die neue Geistbewegung®, in: Johanneumsbote 16, 1907, 2.



40 Werner Beyer

b) Sie allein sind nach ihrem Urteil wirklich demiitige, wihrend andre, be-
sonders Prediger und Pfarrer, wenn sie auch in Wirklichkeit recht demiitig
sind, als hochmiitig angesehen und verurteilt werden.

¢) Sie konnen es fast nicht dulden, wenn man ihnen niichterne Vorstellun-
gen macht im Sinne von 1. Kor. 14, 29.

d) Sie verlangen, dhnlich den montanistischen Propheten, daff man ihren
Weissagungen unbedingten Glauben schenkt, sonst ist man ein Ungliubi-
ger, den sie in ihrer Mitte nicht brauchen kénnen.

e) Es war Gefahr vorhanden, daff die ,Geistgetauften‘ sich vom hessischen
Briiderrat, also von allen andern Gldubigen, trennen (vergl. dagegen Joh.
1 E5E52)1

Haarbecks Urteil:

wZum Schlufl mochte ich mein Urteil tiber die Bewegung in kurzen Sitzen
zusammenfassen.

1. Dafd die Bewegung gottlichen Ursprungs ist, ist mir trotz aller Kritik noch
nicht zweifelhaft geworden. Gott hat seine Gemeinde gnidig heimgesucht
mit den Kriften und Gaben seines heiligen Geistes, wie denn seine Kinder
und besonders seine Diener einer vollen Ausriistung bediirfen gegentiber
der wachsenden Macht der Finsternis.

Es handelt sich dabei zunidchst um den heiligen Geist selbst. Viele Jinger
und Jingerinnen Jesu haben eine volle Geistestaufe empfangen, nachdem
sie zuvor ihr Innerstes haben reinigen lassen von allem Rest erkannter Stin-
den ... Sie sind dadurch mit grofierer Kraft angetan worden zur Erfiillung
ihrer Aufgabe und zum Tra%en ihrer Lasten, oft war auch korperliche Ge-
sundung damit verbunden.**

Er fligt noch eine Ausfiithrung zum Ausdruck ,reines Herz" an:

,Es ist fuir solche Erfahrungen mehrfach der Ausdruck gebraucht worden:
,Gott hat mir ein reines Herz geschenkt’. So sehr ich mich tiber solche Er-
fahrungen freue, kann ich doch diese Ausdrucksweise nicht biblisch finden.
Sie erweckt leicht falsche Vorstellungen. Ein reines Herz ist nicht eine ferti-
ge Gabe Gottes, die dann einen bleibenden Zustand von selbst zur Folge hat,
sondern die Reinheit des Herzens ist und bleibt Stunde um Stunde abhin-
gig vom Glauben und von der Erkenntnis, also nichts Fertiges und nichts Ab-
solutes. Wenn wir die biblischen Stellen, die von der Herzensreinheit han-
deln, jede fiir sich im Zusammenhang nehmen, also Ps. 51, 12; Matth. 5, 8;
Joh. 13,10f,; 2. Tim. 2,22; 1. Petri 1, 22; u. a., werden wir nie die Wendung
brauchen: Ich habe seit dem und dem Tag ein reines Herz, oder dergl., son-
dern lieber dem Petrus folgen, wenn er Apost. 15,9 sagt: Er reinigte unsere
Herzen durch den Glauben. Und zwar ist dies eine Erfahrung, die im Glau-
ben bestindig gelibt werden muf. Ich habe heute kein reines Herz auf
Grund einer gestrigen Erfahrung, sondern nur auf Grund meiner heutigen
Glaubensstellung zu Gottes Gnade und Christi Blut.“

Dann schreibt er weiter

»2. Yon dieser heiligenden und stirkenden Wirkung des heiligen Geistes
sind zu unterscheiden die ekstatischen Zustinde, die in der Regel ver-
bunden sind mit Zungenreden und Auslegen der Zungenreden. Viele Brii-
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der und Schwestern, welche die erste Erfahrung gemacht haben, haben
die Gabe des Zungenredens nicht bekommen. Die Ekstase versetzt den
Geist des Menschen in die unmittelbare Nihe Gottes, sie ist ein tiberaus
kostbares Geschenk Gottes, gleichsam ein tibernatiirlicher Gebetsverkehr
mit Gott, da man seine Stimme hort und — wenn Auslegung dabei ist — sei-
ne Botschaften an die Gemeinde ausrichtet. 1. Kor. 14, 5b, 13. Aus diesen
Stellen scheint mir hervorzugehen, daff das Zungenreden mit Auslegung
dem ,Weissagen‘ gleich zu stellen ist, demnach auch dieselbe Bedeutung
haben kann, neben dem Vers 13-15 erwihnten Beten und Singen in Zun-
gen.

Das Zungenreden an sich ist aber noch kein Beweis von Begabung mit dem
heiligen Geist selbst, denn man kann mit Zungen reden ohne Liebe 1. Kor.
13, 1; ja die Erfahrung hat gelehrt, dal auch der Teufel das Wunder des Zun-
genredens bewirken kann.

3. Das Reden in der 1. Person, wenn von Christus die Rede ist, ist aus dem
Zustand der Ekstase zu erkliren. Der Zungenredner hort die Stimme des
Herrn und gibt die Worte so, wie er sie hort, wieder. Wenn er davon erzih-
len wiirde, wiirde er sagen: ,Das hat der Herr zu mir gesagt’ oder ,das lif3t
er euch sagen‘. Daf8 solche ,Botschaften‘ in Zungen vermittelt werden, ist
begreiflich, denn dabei ist der Mensch nur Sprachrohr, Bewuf$tsein und In-
dividualitit ist dabei ausgeschaltet.

Der Zungenredner weifd ja gar nicht, was er sagt, erst wenn das Wort ge-
sprochen ist, kommt die Auslegung, und auch diese geschieht oft nur mit
halbem Bewufitsein. Dieses Zungenreden mufite nach 1. Kor. 14 aufgefafSt
werden als eine Art von Antwort auf das Reden zu Gott. In der Bibel ist das
JIch® in prophetischer Rede durchaus nicht ohne Beispiel, vergl. Jes. 55, 1,
6, 8; 63; 65; Off Joh. 22, 7, 16. Die Frage ist nur, ob diese Art ekstatischen
Verkehrs zwischen Gott und Menschen nach Abschluff des Kanons iiber-
haupt noch vorkommt und vorkommen kann. Wenn letzteres geleugnet wer-
den miiflte, wire alles heutige Zungenreden entweder Tauschung und Be-
trug oder es wiire vom Argen. Aber wenn wir im gliubigen Gebetsverkehr
mit dem Herrn so oft Antwort und auch Weisung fiir andere vom Herrn be-
kommen, warum nicht auch in der Ekstase?

Dies zum Nachdenken im Anschlufd an das, was Pr. Schrenk ,Die Casseler
Bewegung' S. 6 unten tiber diesen Punkt sagt:

4. Auch das Weissagen spielt in der Bewegung eine grofie Rolle. Ohne Zwei-
fel hat Gott die Gabe des Weissagens, d. h. des prophetischen Blickes in die
Herzenszustinde, bezw. Offenbarung tiber sie, wieder gegeben. Die Pro-
phetie darf aber nicht die Bewegung beherrschen oder leiten, sondern sie
mufl 1. der Leitung gehorchen 1. Kor. 14, 291f; 2. von der Gemeinde ge-
pruft werden. 1. Kor. 14. 29. Letzteres ist besonders deshalb notig, weil
auch der Teufel die Gabe des Weissagens geben kann, und dann wird es
entweder zum Wahrsagen oder zum schrecklichen Betrug,.

5. Wenn ungeheiligte Menschen unter den Einfluf auffallender Begleit-
erscheinungen des Geisteswirkens kommen, so offnen sie ihnen leicht ihr
Nerven- und Gemitsleben. Das ist dann eine Art von Ansteckung oder Sug-
gestion. Es treten bei ihnen dhnliche Erscheinungen auf, wie bei den Eksta-
tikern, aber alles ist unecht, fleischlich oder seelisch. Solche Leute schaden
der Bewegung fast noch mehr, als die Dimonischen, weil der Betrug der
Dimonen eher offenbar wird. Zu dieser Klasse rechne ich auch diejenigen,
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iiber welche Br. Wiegand klagt, die Aufgeblasenen, Hochmiitigen, welche
sich selbst grofy machen, statt die Ehre des Herrn zu suchen.

6. In einzelnen Fillen mag es vorgekommen sein, dafl unter der michtigen
Wirkung des heiligen Geistes Dimonen ausgefahren sind. Daf8 dies unter
Geschrei und Tumult geschieht, ist nicht zu verwundern; aber nicht aller
Tumult ist auf diese Ursache zurtickzufithren. In der Regel war es Mangel
an Zucht und Ordnung. Es ging oft nicht nach 1. Kor. 14, 40. Man lief sich
gehen in seinen Gefiihlen, Neigungen und Regungen, und dadurch wurde
der heilige Geist gedimpft und dem Bésen Vorschub geleistet, so dafl er
die Versammlung ubervorteilen konnte.

7. Es ist deshalb nicht moglich, ,die Bewegung® als solche einheitlich zu be-
urteilen und eine entweder nur zustimmende oder nur ablehnende Stel-
lung einzunehmen. Hier gilt wirklich die Ermahnung: ,Prifet alles und das
Gute behaltet* 1. Thess. 5,21. Die ,Bewegung' ist aber nicht einheitlich ge-
blieben, sondern hat sich gespalten in zwei Stromungen, von denen die ei-
ne anerkannt und angenommen werden darf, die andere bekimpft und
verurteilt werden mufd. Wo aber noch Mischungen vorhanden sind, miissen
die leitenden Briider tun, was sie konnen, um das Unlautere in jeder Form
(1. Thess. 5, 22) schnell und grandlich auszuscheiden. Wir aber wollen auf
Gottes Gaben nicht verzichten, weil manche sie mifbrauchen oder nachif-
fen, sondern wir wollen bei uns selbst in unseren Gemeinschaften darnach
trachten, reine Gefifle zuzurichten, damit Gottes Geist sie flillen kann.

8. So weit hatte ich geschrieben, als mir ,Das heutige Zungenreden® von
Rubanowitsch in die Hinde kam."”! Da steht man vor der Frage: Wie ist es
moglich, dafd dieselben Erscheinungen von verschiedenen bewihrten Knech-
ten Gottes als lauter Satansbetrug, von anderen dagegen als herrliche Geis-
teswirkungen beurteilt werden? Was sollen nun unsere Gemeinschaftsglie-
der denken, wenn sie No. 45 des Briiderboten und nachher ,Das heutige
Zungenreden® lesen? Aus meinen Ausfiihrungen geht hervor, daf ich in
manchen einzelnen Punkten Rubanowitsch Recht gebe. Was aber die Beurtei-
lung des Zungenredens an sich und der Geistesmitteilung betrifft, so kann
ich durchaus nicht zustimmen. Man kann auch auf verschiedene Weise nach
der Schrift priffen. Rubanowitsch tut’s mit scharfer Dialektik, aber nicht
immer im Geist.

Am meisten schmerzt es mich, daR Rubanowitsch einzelne bedauerliche Vor-
falle, die in keiner Weise systematisch waren, in so hiBlicher Weise, noch
dazu entstellt und tbertrieben (Seite 18), vor der breiten Oeffentlichkeit aus-
breitet. Das ist weder aus dem Geist noch aus der Liebe. Dagegen unter-
streiche ich den Satz im SchlufSwort von Br. Seitz S. 108: ,Entweder schei-
det ihr schonungslos und grindlich alles aus, was schriftwidrig, fremd, un-
niichtern, fragwiirdig ist, oder wir miissen dieser Sache die Tir weisen‘. **
9. Herzlich gefreut habe ich mich tiber folgende Mitteilung von Br. Edel*:
JIch mochte gerne bei Ihnen sein, um so manches mit Ihnen zu sprechen.
Sie haben wohl gehort (NB. ich wufite dies noch nicht), daf8 Gott auch in
Remismiihle Gaben des Zungenredens und Weissagens geschenkt hat und
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Israel Jobannes Rubanowitsch, Das heutige Zungenreden, Neumtnster 1907. L. J.
Rubanowitsch (geb. 1865, wurde um 1938 im KZ ermordet; dazu: August Jung. Israel
Johannes Rubanowitsch. Judenchrist — Evangelist — KZ-Opfer, Witten 2005).
Jobannes Seitz (1839-1922), Ein klirendes Wort gegen Pastor Pauls Schrift ,,Zur Di-
monenfrage®, 0. 0., 0.].

Eugen Edel, Die Pfingstbewegung im Lichte der Kirchengeschichte, Brieg 1910.
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zwar hat es in Hauptwyl angefangen. Pfarrer Stockmayer hat festgestellt,
dafl die Gaben in Remismiihle ,silberhell’, also klar und gottlich seien. Auf
der Konferenz in Konigsberg hatte ich reichlich Gelegenheit, die Gaben des
lieben Pastor Paul zu studieren. Es ist wirklich etwas Kostbares. Wiewohl es
derselbe Geist ist, wie ich ihn in Hessen bei den klaren Geschwistern traf,
siecht man doch den grofen Unterschied, ob der Empfinger der Geistesga-
ben ein Kind, Jiingling oder ein Vater in Christo ist. Die Wirkung dieser Ga-
ben war bei mir und allen Geschwistern, die ich beobachten kann, eine
bleibende*.“

In der folgenden Zeit beobachtet Haarbeck sorgfiltig die Entwicklung in
den verschiedenen Gemeinschaften, schliefllich gab es mit seinen Johan-
neumsbriidern immer wieder Begegnungen und schickten sie ihm Berich-
te. 1909 berichtet Haarbeck von einer Diisseldorfer Zusammenkunft und
beklagt es, dass viele Kinder Gottes von anderen als Christen zweiten Ran-
ges abgestempelt werden. Auch im Mirz Jahr 1909, also fast zwei Jahre
nach den Vorfillen in Kassel, ringt Haarbeck noch um ein abschlieendes
Urteil:

»Es wird wahrscheinlich auch die Bewegung des Zungenredens wieder
unsre Kreise beriihren. Die einen werden dies begriifien, andere werden
sich davor firchten. Wenn man mich fragen wiirde, wie ich dazu stehe, so
miifdte ich offen bekennen, daf} ich nicht imstande bin, ein klares und siche-
res Urteil abzugeben. Man méchte ja am liebsten sofort mit beiden Hinden
zugreifen, weil wir uns nach den so lange entbehrten Geisteskriften von
Herzen sehnen, aber die Erfahrungen der letzten Jahre mahnen zur Vor-
sicht. Es ist mir immer noch eine ungeloste Frage, ob die Bewegung von
1907 schon in ihren Urspriingen eine falsch geistige war, oder ob dem ur-
spriinglich Gottlichen Falsches beigemischt wurde, ohne daf8 dies in seinen
Anfingen erkannt wurde. Wenn letzteres der Fall war, ist es begreiflich, dafl
die Bewegung schnell entarten und entgleisen und infolgedessen abgewie-
sen werden mufdte.”

Unterdessen wird in Berlin die ,Berliner Erklirung* beschlossen. Auch Jo-
hanneumsbriider haben sie unterzeichnet. Haarbeck lisst sich Berichte sei-
ner Johanneumsbruider schicken und veroffentlicht sie im ,Johanneumsbo-
ten“. Im Dezember 1909 berichtet Eduard Ruprecht, welche Ruhe es ihm
gebracht habe, dass er mit seiner Unterschrift unter die ,,Berliner Erkli-
rung” eine klare Scheidung von der Pfingstbewegung vollzogen habe. Rup-
recht schreibt:

»Dafd ich meinen Namen mit unter die in Berlin beschlossene ,Erklirung’
setzen durfte, hat mir sehr zur inneren Klirung und Festigung gedient. Ich
bin innerlich so viel ruhiger und freudiger geworden, wiihrend ich, so lange
ich in der sogenannten Pfingstbewegung verwickelt war, viel mehr Unruhe
hatte. Mochte der Herr doch noch vielen die Augen offnen konnen. Man
wollte ja hier immer besonders weit sein und an der Spitze marschieren,
und ich habe mich seiner Zeit der gleichen Siinde teilhaftig gemacht, durfte
mich aber schon linger vor dem Herrn dartiber beugen. Es sieht in unseren
Kreisen nicht so glinzend aus, wie es nach aulen oft scheinen mochte.
Was uns und allen, denen der Herr Seelenarbeit anvertraut hat, not tut, ist
heilige Niichternheit, die nicht tiber die Linien der Schrift hinausgeht, ver-
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bunden mit viel Geduld, Treue und Festigkeit. Wenn der Herr mir noch
einmal ein Arbeitsfeld anvertraut, hoffe ich mit seiner Hilfe ganz anders zu
arbeiten, wie frither.” [Haarbeck kommentiert:] ,Dazu sage der Herr sein
Amen.*?

Ein Br. Otto aus Kattowitz berichtet von dem Schaden in den Gemeinschaf-
ten und dankt fiir die Klarheit, die durch ein klares Urteil gewonnen wurde:

»Die Bewegung wurde hier 6ffentlich abgelehnt, der darin wirkende Geist
als Irrgeist gekennzeichnet und jede Agitation verboten. Die noch nicht Ueber-
zeugten wurden von der Mitarbeit dispensiert. Dem Herrn sei Dank, daf® er
anfingt, seinen Kindern die Augen zu 6ffnen. Aber die Wunden sind da.
Ach, méchten sie bald heilen. Wenn man das bisher so gesegnete Schlesien
jetzt ansieht, dann muf man weinen tber den groffen Schaden, den der
Feind angerichtet hat. An vielen Orten sind die Gliubigen in Aufregung und
Unrube. Der Herr gebe seinem Volke den Geist der Selbsterkenntnis und
eine tiefe, aufrichtige Buffe, damit die Bahn wieder frei wird fiir das Wirken
des heiligen Geistes.“*!

Hermann Schopwinkel, der spitere Sekretir und gewissermafen erste Ar-
chivar des Gnadauer Verbandes, berichtete damals an Th. Haarbeck von
einer Konferenz in Kattowitz:

JAls ich von einer Briiderkonferenz in Kattowitz zurtickkehrte, in der wir of-
fiziell Stellung gegen die neue Bewegung genommen hatten, fand ich Thr
wertes Schreiben, welches Sie uns im Namen des Vorstandes sandten. Ich
mufite laut den Herrn dafiir preisen. Des Herrn Gnade hat mich und unse-
re Gemeinschaft (in Beuthen) vor diesem Geist bewahrt, obgleich er oft-
mals versuchte, Eingang zu gewinnen durch Brider, die ihn in Brieg emp-
fangen hatten. Doch gerade der Umgang mit diesen Briiddern gab mir die
innere Gewif$heit, dafy das nicht der heilige Geist sein kann, von dem sie
durchstromt worden waren.

Bruder Otto berichtet von einer Spaltung in der Gemeinschaft, die die Mis-
sion hindert:

,Br. Otto steht in Kattowitz in hartem Kampf. Die Gemeinschaft hat zwar
die Pfingstbewegung entschieden abgelehnt, aber im Gemeinschaftshause
selbst hat in einer Privatwohnung die Pfingstbewegung eine Heimstitte und
einen Agitationsherd. Br. O. schreibt: ,Manche angefafite Seele ist schon
durch die Spaltung abgestoffen worden, ja, das ganze Werk wird gelihmit;
ich fiirchte, die ganze Gemeinschaft wird noch verwiistet. Manchmal will
das Herz bangen und zagen und die Schwierigkeiten und Kimpfe scheinen
zu grof}, aber der Herr hat bisher hindurchgeholfen, er wird auch weiter
Gnade geben und den Weg zeigen, den wir wandeln sollen.“**

Immer hiufiger bekam Haarbeck solche Nachrichten von den Absolventen
des Johanneums: Spaltungen, Zerrissenheit und Probleme mit den ,Weis-
sagungen®, in denen angeblich Jesus in 1. Person geredet haben soll — und
damit Autoritit beanspruchte.

Johanneumsbote 24, 1909, 3.
Ebd., 4.

Ebd.

Johanneumsbote 27, 1910, 15.
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Den Ausschlag fiir Haarbecks entschiedene Stellungnahme gab dann eine
Auseinandersetzung mit Eugen Edel um einen erkrankten und dann ver-
storbenen Bruder Schmidt. Dieser Bruder Schmidt war sterbenskrank.
Durch das Gebet von Eugen Edel wurde er schmerzfrei und erholte sich
sichtbar. Nun fiihlte sich Br. Schmidt als bisheriger Gegner der Pfingstbe-
wegung innerlich verpflichtet, die Pfingstbewegung erneut zu priifen, kam

bei

dieser Prifung aber nicht zu einer Bejahung. Daraufhin schrieb Br.

Edel offentlich:

~Mein Tagebuch legt noch Zeugnis davon ab, was fiir Tage des Gebets und
der Trinen um meinen armen Bruder nun folgten. Bis in die Nichte hinein
lag ich fiir ihn vor Gottes Gnadenthron. Ich drang aber nicht durch. Der
Herr sagte mir, dafd er sich seinen harten, ungebrochenen Sinn nicht wolle
zerbrechen lassen und darum auch nicht ntichtern werden koénne von den
Verfithrungs- und Verblendungsstricken Satans; ich sollte aber beten, daf
er sich nicht noch an anderen versiindige und solche Schuld der Verfiih-
rung auf sich lade, denn dann sei es um ihn geschehen, weil Satan dann
seine Anspriiche auf seinen Leib mit Recht wiederholen wiirde. Ich schrieb
ihm letzteres auch. Da eines Tages bekam ich die Weisung, nicht mehr fir
ihn zu beten, denn er habe gegen sein Gewissen ein Schreiben veroffent-
licht (gemeint ist wohl seine Mitteilung im Allianzblatt), worin er den Geist
der Gnade schmihe und gegen besseres Wissen stindige. Ich soll jetzt nur
noch beten fiir die dadurch verfiihrten Seelen. Das war ein Augenblick in
meinem Leben, wie ich ihn noch selten durchmachte. Ich wollte gern noch
beten, ich konnte nur noch weinen — aber beides kam zuriick, weil ich kei-
ne Erhorung mehr finden konnte (5. Mose 3, 26b).“

Theodor Haarbeck ist emport tiber diese Urteile Edels, nachdem besagter

Br.

Schmidt im Frieden heimgegangen war, und nimmt im ,Johanneums-

boten“ Stellung dazu:

»-Und nun Br. Edels Urteil! Dafl Br. Edel Unrecht hat, bezeugt die Tatsache
des seligen Heimgangs von Br. Schmidt. Br. Edel tiuscht sich also, wenn er
berichtet: ,Der Herr sagte mir, er kénne nicht niichtern werden von den
Verfiihrungsstricken Satans.© Er tiuscht sich, wenn er glaubt, von Gott die
Weisung bekommen zu haben, nicht mehr fiir ihn zu beten. Es ist Einbil-
dung, wenn er meint, seine Trinen und Gebete kimen zuriick, weil er kei-
ne Erh6rung mehr finden kénne. So beruhen auch all die bosen Urteile z. B.
von dem gekrinkten, sich zurlickgesetzt und verkannt fithlenden Fleisch,
von der Verderbenssaat des Unglaubens durch die Allianzblitter (1) u.a. auf
Tauschung. Wenn aber das alles Tiuschung ist, in welche verlogene Gedan-
kenwelt lifit das blicken! Stundenlanges Ringen im Gebet bei Tag und
Nacht, Reden mit Gott und Antwort Gottes und alles Selbstbetrug. Davor
graut mir.*>*

Haarbeck schlieft sich in seiner Stellungnahme dann an die Ausfithrungen
von Dr. Carl Seher in ,Auf der Warte“ an. Dort kam Seher zu dem Ergebnis:

34

»Es ist deshalb meine eigne personliche Meinung die, dass in dieser Bezie-
hung viele Ausartungen des religidsen Lebens mit dem Spiritismus gleiche
Erscheinungen haben, es sind aber nicht (allgemein) Dimonen, sondern es

Die Auseinandersetzung mit Edel wird im Johanneumsboten Nr. 28 vom Dezember
1910 unter der Uberschrift , Fiir einen Toten" auf den Seiten 1-5 gefiihrt.
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ist der eigene Geist. Darum sind die Tatsachen, die vor uns in mancher Be-
ziehung stehen, eben menschlicher Irrtum, und das mufl eingesehen wer-
den, sonst leidet ,das Reich Gottes inwendig in euch‘ unsagbaren Scha-
dCﬂ.“ 35

Aber Haarbeck selber entscheidet sich gegen die pauschale Verurteilung
der Bewegung als , dimonisch®.

»Mit dem Urteil satanisch ist wirklich nicht alles erklirt. Die Bibel gibt uns
nicht die Erklirung aller Erscheinungen. Sie Lisst auch noch etwas fiir unser
Nachdenken und Forschen tbrig. Tatsichlich kommen wir auch auf dem
Weg der psychologischen Erklirung allmihlich etwas weiter.“>¢

Zwischen den Hamburger und Kassler Erlebnissen, die Haarbeck trotz man-
cher Entgleisung positiv beurteilt hatte, lagen zwei Jahre mit neuen Erfah-
rungen und des intensiven Priifens. Diese fithrten den Vorstand des Jo-
hanneums Ende 1909 zu der Erklirung, die 1909 in , Licht und Leben* ver-
offentlicht wurde:

»1. Die Bewegung ist nachweisbar in ihrem Ursprung identisch mit der so-
genannten Kasseler Bewegung und zeigt auch einen gleichartigen Charak-
ter und Geist, wenn auch an manchen Orten grobe Auswiichse abgeschnit-
ten werden. Es ist sehr unverantwortlich, sich trotz der deutlichen Enthiil-
lung dieser Tatsache der Bewegung hinzugeben. Wir erkennen in ihr die-
selben Irrgeister, die friher schon in den Erscheinungen der Kamisarden,
der Inspirierten, der Irvingianer, der Ellerschen Bewegung wirksam waren.

2. Wir finden in der Bibel nirgends, daf} die Geistesgaben fiir die Gemein-
den so furchtbare Gefahren mit sich brachten, wie wir sie jetzt allenthalben
beobachten. Zugleich bemerken wir, daf die auffallenden Geistesgaben in
Korinth durchaus kein Zeugnis waren von einem hoheren Stand des geistli-
chen Lebens in der Gemeinde, die Paulus sogar fleischlich nennen mufte.
Daf} in den spiteren Briefen die auffallenden Gaben zuriicktraten, zeigt
uns, da® Paulus sie nicht fiir wesentlich gehalten hat. Uns driickt weniger
der Mangel an der Gabe des Zungenredens als der Mangel an Geisteskraft
gegentber den durch Dimonen gebundenen Menschenseelen.

3. Die Identifizierung der Bewegung mit Pfingsten ist durchaus unbiblisch.
Fiir die Pfingsterfahrung gibt die Schrift ganz andere Kennzeichen an. (Vgl.
den Abschnitt in Haarbecks ,Biblischer Glaubenslehre*).

4. Der Heilige Geist verbindet alles, was Leben aus Christus hat, unter sich.
Die ,Bewegung’ dagegen isoliert sich tatsichlich von dem tbrigen Geistes-
leben in der Gemeinde Jesu. Die ,Geistgesalbten‘ schlieRen sich unterein-
ander zusammen. Der Geist der Bewegung verlangt fiir sich Propaganda
und richtet dadurch Spaltung und Parteiung an.

5. Die zahlreichen Ausschreitungen, welche tuberall vorkommen, und die
mehr oder weniger alle denselben Charakter tragen, konnen wir unmoglich
als das Witen des Satans gegen den Geist Gottes auffassen, sondern sie lie-
gen im Geist der Bewegung selbst, der im iibrigen auch viel Gutes sagen
und tun kann, um zu tiuschen.

6. Daf auffallende Heilungen in der Bewegung vorkommen, leugnen wir
nicht, aber diese sind noch kein Beweis von ihrem gottlichen Ursprung,

3 Johanneumsbote 28, 1910, 5.
¢ Ebd., 4
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denn die Scientiesten und Spiritisten haben auch auffallende Heilungen.
Ob die Gemeinde tberhaupt die Gabe der Heilung in apostolischer Weise
vertragen wiirde? Sie setzt eine Demut und Selbsterniedrigung voraus, die
wir noch sehr vermissen.

7. Was von Gott unmittelbar gegeben und gewirkt ist, wird sich als gottliche
Gabe erweisen und darum bleiben, auch wenn der Zusammenhang mit der
Bewegung aufgegeben wird. Was beim Aufgeben dieses Zusammenhangs
hinfillt, erweist sich damit von selbst als Betrug oder als menschlich seeli-
sche Ubertragung. Lassen wir es auf diese Probe ankommen!“?’

Noch ein weiterer Gedankenkreis sei in den Blick genommen.

5 Freunde Jonathan Pauls.
Neutrale, geben ihre Neutralitit auf und erkliren sich
gegen Paul und die Pfingstbewegung

5.1 Jakob Vetter (1872—-1918)

Jakob Vetter — Evangelist und Griinder der Deutschen Zeltmission, war ein
jahrelanger Freund und ,Kampfgenosse“ von Jonathan Paul. In Elbing hat-
te Vetter einst Paul als Mitstreiter erkannt:

~Die erste Konferenz war in Elbing. Dort fand ich einen grofen Kreis neuer
Freunde, wie Pastor Krawielitzky, Pastor Girkon, Evangelist Motzkus, u. a.
auch Pastor Paul, mit dem ich dort die erste Begegnung hatte. Seine frische,
originelle Art erquickte mein Herz. Alle Vorurteile, die ich bis dahin beziig-
lich seiner Heiligungslehre hatte, schwanden. Ich erkannte in ihm einen
Mann, der lebt, was er lehrt. Dazu kam seine selbstlose und rastlose Tatig-
keit, die er wihrend jener Konferenz entfaltete. Eines Nachmittags machten
wir dann einen kurzen Spaziergang, auf dem ich ihm mein Vorhaben ans
Herz legte. Lichelnd schaute er mich an und sagte: ,Auch mir hat Gott
schon einige Zeit ins Herz gegeben, ein Zelt zu bauen und in einem Zelte in
Deutschland zu evangelisieren. Wie wunderbar!“*®

Gemeinsam mit Jonathan Paul war Vetter einst wihrend einer Konferenz in
Tersteegensruh zum Dienst in der Zeltmission eingesegnet worden:

»Die Liebe Gottes erkannten wir auch darin, dafd Er uns immer die rechten
Mitarbeiter gegeben hat. Mit mir wurde Br. Paul in Tersteegensruh zum
Dienst eingesegnet; er hat einen treuen, liebevollen und selbstlosen Dienst
in den Zelten getan. Als er nach dem Osten mit dem Westzelt ging, gab uns
der Herr Br. Henrichs, der mit viel Gnade und Hingebung sieben Jahre
Schulter an Schulter mit mir im Kampf stand.«*

In Vandsburg hatte Vetter darum 1909 die Erklirung der Neutralen mitun-
terzeichnet
»Die Erklirung etlicher Brider, die in Vandsburg zugegen waren.

1. Obige Erklirung beseitigt einen grofien Teil der Punkte, welche wir seit-
her als bedenklich und schriftwidrig in der sogenannten ,Pfingstbewegung'
erkannt haben, und zelgt uns die Willigkeit der leitenden Briider, MiRstin-

»Licht und Leben®. Evangelisches Wochenblatt, Wuppertal 1909, 686.
Jakob Vetter, Gottes Fulispuren in der Zeltmission, Geisweid 1907, 40.
Evangelist Jakob Vetter, ein Lebensbild. Von seiner Gattin, Geisweid. 1922, 257.
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de abzustellen. Dies erkennen wir an mit herzlichem Dank gegen unsern
gemeinsamen Herrn.

2. Dabei wollen wir nicht versiumen, uns selbst zu beugen iiber die grofien
Mingel, welche in dieser schweren Zeit auch bei uns hervorgetreten sind.
Wir rechnen dazu die Mingel an briderlicher Liebe und gegenseitigem Ver-
stindnis, an biblischem Licht und der Gabe, irrende Geschwister zurecht-
zuweisen, besonders aber den Mangel an Kraft, allen Michten der Siinde
und der Finsternis gegeniiberzutreten.

3. Wir geben diese Erklirung hier im Zusammenhang mit der vorstehenden
ab, weil wir glauben und es auch erfahren haben, daR die ,Pfingstgeschwis-
ter’ durch briderliches Entgegenkommen und Besprechungen am besten
von eignen Treibereien und sektiererischer Stellungnahme abgelenkt wer-
den.

4. Bei der vielfach hervorgetretenen Bekimpfungsweise der sogenannten
,Pfingstbewegung’ empfinden wir es sehr schmerzlich, daf nicht genug
Gnade und briiderliche Geduld vorhanden war, um in der Bewegung zu
unterscheiden, was von unten und was von oben sein kénnte. Indem man
die ganze Bewegung als von unten und sogar als dimonisch bezeichnete,
irrte man schwer. Man verurteilte auch solche Geschwister, ja stellt sie als
besessen und abgefallen hin, deren zartes Gewissen, Wandel und Bekennt-
nis zu dem Herrn Jesus Zeugnisse dafiir sind, daf® der Heilige Geist eine be-
stimmende Macht in ihrem Leben geworden ist.

5. Uber die Herkunft der gegenwirtig vorhandenen Gaben konnen wir kein
abschlieflendes Urteil abgeben. Wir gehen mit der Bewegung als solcher
nicht mit, weil die Grenzen des Seelischen und Geistlichen in Verwirrung
und gefahrbringenderweise darin vermischt erscheinen.

6. Dabei achten wir aber das Gewissen jedes Bruders, welcher in jedem
einzelnen Falle nach Prifung auf Grund der heiligen Schrift und vor Gott
ein gelegentliches Zusammenarbeiten mit den ,Pfingstgeschwistern® fir
wiinschenswert hilt oder ablehnt.“*

Lange Zeit verteidigte er Jonathan Paul in seinem ,Zeltgruf3®, unterstiitzt
von Mitarbeitern wie Johannes Blank. Im Mirzheft 1911 druckte er folgen-
de Erklirung ab:
wZur Pfingstbewegung
Betriibten Herzens tiber den Mifierfolg ihrer jahrelangen Bemiihungen um
die Wiedergewinnung verirrter Briider, aber gedrungen von schwerer Not
der Arbeit und des Gewissens, geben die ehemaligen ,Neutralen® folgende
Erklirung ab:
,Da leider unsre briiderliche Absicht durch die Vandsburger Besprechung
nicht erreicht werden konnte, sondern darauf eine zum Teil noch wildere
Propaganda von der Pfingstseite mit all den schlimmen Ergebnissen daraus
gefolgt ist, treten wir hiermit von unserer Vandsburger Kundmachung zu-
ruck, lehnen die Pfingstbewegung ab und geben jede Arbeitsgemeinschaft
mit den Vertretern derselben auf.*
Beier, Evangelist. J. Blank, Fabrikant. Doerflinger, Evangelist. Edelhoff, Pas-
tor. Grawunder, Evangelist. C. Hoff, Reisesekretir. Fr. Hoff, Evangelist. Q.
Hoff, Evangelist. Kordenat, Zeltmission. Krawielitzki, Pastor. P. Menge,
Evangelist. Natter, Pastor. Petschar, Pastor. Schenk, Pfarrer. Schliev, Evange-

! Zeltgruf, Januar 1911, 15.
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list. Schwarck, Evangelist. Vetter, Geisweid i. W., Kraunus, Evangelist. Loper,
Gemeinschaftsvorsteher.“*'

Erginzend dazu erklirte Vetter die Griinde seiner nunmehrigen Ablehnung.
Bei der Zusammenkunft in Vandsburg hatte Paul die ,Vandsburger Erkli-
rung® mit unterschreiben, in der zur Anniherung mit den kritischen Brii-
dern einiges an Fehlern zugegeben worden war. Veroffentlicht wurde diese
Erklirung aber mit einer personlichen Zusatzerklirung Pauls, die durchbli-
cken lief, dass er selbst nichts zuriickzunehmen habe:

,Ich habe die in diesem Blatt abgedruckte Vandsburger Erklirung mit un-
terschrieben in dem Sinn, wie auch Daniel sich vor Gott beugte wegen der
Stinden seines Volkes, obwohl es mir personlich nicht in den Sinn gekom-
men ist, denen die Innewohnung des Heiligen Geistes abzusprechen, wel-
che nicht mit Zungen geredet haben, wie ich auch nicht die geistigen Ga-
ben einseitig tiberschitzt habe. Ich fithle mich jedoch mitverantwortlich fiir
Miingel, Fehler und Versiindigungen, die in der Pfingstbewegung hin und her
vorgekommen sind.“ *2

AufRerdem vermisste Vetter in Pauls Veroffentlichung die getroffene Verein-
barung zur gegenseitigen Riicksichtnahme bei der kiinftigen Arbeit:

,Unter Wahrung der gegenseitigen Gewissensiiberzeugung, haben wir, die
wir uns gegenseitig als Briider anerkennen, folgendes vereinbart:

1. Wir erkennen an, daff wir nach Gottes Willen nur dort arbeiten, wo wir
von Gemeinschaften, beziehungsweise selbstindig dastehenden Kreisen ein-
geladen werden. Bei sonstigen Rufen soll es uns Pflicht sein, mit den Leitern
der betr. Arbeiten dort uns zu verstindigen, ev. auch unter Hinzuzichung
einer uns gezeigten Instanz, Briiderrat und dergl. Uber die Arbeitsgrenzen,
wie sie bisher sich ergeben haben, soll eine briiderliche Verstindigung her-
beigefiihrt werden, sodaf} dann in diesem Rahmen gearbeitet werden kann.

2. Ferner erkennen wir es an, da wir die Seelen aus anderen Gemeinschaf-
ten zu uns nicht heriberziehen durfen, vielmehr halten wir grundsitzlich
daran fest, daf ein jeder dort zu bleiben hat, wohin er durch seinen gottli-
chen Beruf gestellt ist.

3. Vorkommende Ubelstinde zu beseitigen, sind wir, soweit dies moglich

ist, gerne bereit, und sind dankbar, wenn in dieser Hinsicht rechtzeitig Mit-
teilung gemacht wird.“*

Unter der Uberschrift: ,,0, dass meine Augen ein Trinenquell wiren...*
gibt Jakob Vetter seine Enttiuschungen tiber Jonathan Pauls Informations-
politik zur Kenntnis:
,Ich habe in voller Aufrichtigkeit vor Gott bleiben wollen. Und die Liebe zu
den teuren Briidern war es, die mich zu einer vermittelnden Stellung inner-

lich zwang. Doch meine und der neutralen Brider Absicht, den Pfingstbrii-
dern in Liebe zurechtzuhelfen, ist gescheitert.

Nachrichten aus dem Osten bezeugen, dass die ,Pfingstleute” trotz ihrer Ver-
sprechungen, mit aller Riicksichtslosigkeit ihre unheilige Propaganda weiter-
treiben.

41
42
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Zeltgrufl, Mirz 1911, 13.
Zeltgruf3, Februar 1911, 8
Ebd., 7f.
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Ich ziehe mich nun 6ffentlich von allen Vermittlungsversuchen den Pfingst-
leuten gegeniiber zuriick.“**

Der Fabrikant Johannes Blank, ein Mitstreiter Vetters in der Zeltmission,
der auch fiihrend in der Evangelischen Allianz titig war, schloss sich seiner
Entscheidung an: ,Bin mit diesen Ausfithrungen einverstanden, und gebe
hiermit meine Vermittlung auf. Calw, 18. Januar 1911.4%

5.2  Ernst Modersobn (1870-1948)

Modersohn erhielt 1907 eine Karte aus Cassel, auf der ihm mitgeteilt wur-
de: ,Ein wunderbares Pfingstfeuer ist entstanden.” Daraufthin forderte Mo-
dersohn von einer Schwester einen Bericht und erhielt als Antwort

~Der HErr sucht in Gnaden unsere Stadt heim. Halleluja! Die Bewegung ist
seit dem 7. Juli durch Herrn Heinrich Dallmeyer entstanden. Derselbe kam
aus Hamburg, hatte dort eine Geistestaufe bekommen in einer dhnlichen
Bewegung. Er brachte von dort 2 liebe Norwegerinnen mit, welche die Ga-
be des Zungenredens haben, die eine auch die Gabe der Auslegung. Es Lif$t
sich nicht leugnen, daR von diesen beiden Gotteskindern, die eine ist Leh-
rerin, die andere Putzmacherin, eine grofie Geistesmacht ausgeht.

Die Wirkungen bisher waren, daf§ sich Gotteskinder tief in den Staub beu-
gen und sich reinigen lassen, viele bekommen die Taufe mit dem heiligen
Geist. Reinigung der Gotteskinder und Geistestaufe, das sind die Hauptsa-
chen, um die gebetet wird.“*

Doch von Anfang an klang ein Bedenken mit:

»Die Menschen fallen plétzlich um und geraten in Verziickungen, sodafd der
natirliche Mensch sagt: das sind Narren!

Jedenfalls haben diese Versammlungen einen ganz andern Charakter, wie
die damals in Miilheim. Wihrend dort alles in grofler Ordnung zuging, so
ist hier ein Weinen, ja, Heulen und Schreien, daf8 wir uns oft fragten: Ist die
Sache wirklich aus Gott oder nicht? Herr Prediger Schrenk ist seit 8 Tagen
hier; auch er hat im Kampf mit Gott gelegen, ob er raten soll, die Bewegung
zu dimmen; aber er bekam keinen Auftrag vom HErrn, da viele gesegnet
werden ... Es mischt sich viel seelisches und physisches Wesen in die Ver-
sammlungen ein, und die Michte der Finsternis sind mit am Werk; aber bei
alledem wirkt Gottes Geist grofle Dinge. Die Norwegerinnen reden oft in
Zungen. Es sind ernste Botschaften, die Gott an Sein Volk richtet.“*

Modersohn fiihlt sich verpflichtet, die Sache in Kassel selbst in Augen-
schein zu nehmen.

~Diese Nachrichten und noch andre, die gleichzeitig kamen, bewogen mich
dann, alsbald nach Cassel zu reisen, um die wunderbaren Vorginge durch
eignen Augenschein kennen zu lernen. Mit drei Schwestern, die zur Zeit
sich zur Erholung in Blankenburg aufhalten, machte ich mich Dienstag, 23.
Juli, ganz frith mit dem ersten Zuge auf den Weg nach Cassel.“ **

“ Epd, 9.
4 Zeltgruf}, Januar 1911, 14.
46 sabbathklinge, 3. August 1907, 486.
47 -
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Dabei erkannte Modersohn Gefahren:

LIch sah, dafd wir in eine doppelte Gefahr kommen wiirden: auf der einen
Seite, dafd wir etwas Ungottliches fir gottlich halten konnten, und das ist Siin-
de; auf der andern Seite, dafd wir etwas Gottliches fiir ungéttlich halten kénn-
ten. Und das streift an die Stinde der Listerung des heiligen Geistes.“*

Doch Heinrich Dallmeyers Kreuzesbotschaft lisst ihn aufhorchen:

»Die Vormittags-Versammlung wurde von Evangelist Heinrich Dallmeyer er-
offnet mit dem Liede: ,Morgenglanz der Ewigkeit. Darauf richtete er etliche
Worte an die Versammlung. Er sagte u. a.: ,Nicht die Gaben des Geistes sind
die Hauptsache, sondern das Kreuz ist die Hauptsache.® Und in diesen Ta-
gen hat alles auf nichts anderes, als auf das Kreuz hingewiesen. Eine Bot-
schaft, die uns in diesen Tagen durch Zungen gegeben wurde, lautete: Al-
les, was nicht auf dem Blut- und Kreuzesboden steht, wird ausgerottet.’
Aber das Kreuz lifit uns nicht, wie wir sind; es bringt unser Weltwesen in
den Tod und bringt etwas Neues in die Erscheinung. Ist die Gemeinde ganz
in Jesu Tod gekommen, so wird sie eine Auferstehungs- und Pfingstge-
meinde.“°

Dann erlebt Modersohn erstmals, wie ein Mann ,,in Zungen® redet:

»Bald zog ein Mann die Aufmerksamkeit auf sich, der laut und immer lauter
stohnte und keuchte. Ich wurde gendtigt, ihn anzusehen. Da sah ich, wie
seine Kiefer in einer Weise zu arbeiten begannen, daff man merkte, er war
nicht Herr seiner Sprachwerkzeuge. Und dann fing er an, in Zungen zu re-
den. Es waren Laute, wie etwa in der polnischen Sprache vorkommen, viele
tsch und rz und tz kamen darin vor. Die Worte wurden mit grofler Schnel-
ligkeit hervorgestofien. Man hatte den Eindruck, dafd die Worte bei der merk-
wiirdigen Kieferstellung fiir den Mann mit einem gewissen Schmerz oder
einer Anstrengung verbunden waren. Die Augen hielt er dabei geschlossen.

In diesem Falle fand sich niemand, der es auslegte, was da geredet wurde.
Dann war es eine Weile stille, dann fing er wieder an. Dazwischen sprach
und rief er deutsch: ,Er hat mich freigemacht, freigemacht von allem!‘ Dann
wieder: ,Mein Helfer, mein Helfer — ist Gott!*

Da er mit seinem Zungenreden und Sprechen sehr laut wurde und immer
wieder anfing, gebot Br. Dallmeyer ihm endlich Ruhe. Da trat er mehr zu-
rilgk: &2t

Besucher, die den Segen zuriickhalten kénnten, werden aufgefordert, den
Saal zu verlassen:

9
50

~Zwischendurch redete Dallmeyer wieder einige Worte. ,Es gibt nur drei
Hindernisse, die den Segen zurtickhalten: wenn man Siinden der Vergan-
genheit nicht ordnen will, wenn man sich von seinen Gebundenheiten
nicht 16sen lassen will, wenn man ungliubig ist. Wer zur ersten und zwei-
ten Klasse gehort, der soll jetzt nach Hause gehen, damit die Segnungen
Gottes nicht gehindert werden.*

Viele gingen fort. Dann ging die Versammlung weiter. Viele baten, man
mochte furbittend fur sie eintreten. Fur etliche wurde mit Handauflegung
gebetet.

Ebd.
Sabbathklinge, 10. August 1907, 506.
Ebd.
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Nach etwa 1% Stunden wurde die Versammlung geschlossen. Viele nahmen
dann noch die Briider in Anspruch, um sich seelsorgerlich raten und die-
nen zu lassen.*

Andere befolgten die Botschaft und bekannten ihre Stinden:

,Manche demiitigten sich und bekannten ihre Stunden. Es war viel Weinens
und Seufzens. Dazwischen rief der Eine, der vom Anfang an sein ,raus, raus,
raus!* gerufen hatte, seine immer wiederholte Aufforderung: ,raus, raus!®
JKreaturenliebe, hinaus’, lautete wieder eine Botschaft ...

Dallmeyer lieff die Versammlung aufstehen und forderte die Ungliubigen
auf, sich zu entfernen. Es ging aber niemand. Da — wurde die ganze Ver-
sammlung geschlossen und entlassen, nachdem sie nur %2 Stunde gedauert
hatte. ,Raus, raus, raus’ forderte der Zungenredner auf.

,Kommt mit Glauben wieder! gebot Dallmeyer zum Schluf.“**
Modersohns Reaktion auf das Erlebte:

wIch war wie zerschlagen, als ich die Versammlung verlief. Ich fragte mich,
ob ich ein Hindernis des Segens sei. Wohl war mir manches fremd und auf-
fallend gewesen, aber ich hatte doch das redliche Bestreben, das Werk Got-
tes zu sehen, und ich hatte viel gebetet, dafy der HErr es mir geben méchte,
Gottliches und Ungottliches zu unterscheiden, und offen zu stehen fiir al-
les, was Gott mir sagen wiirde,“>*

Modersohn sah Bekannte.

~-Um %28 Uhr wurde die Versammlung er6ffnet. Ich sah von bekannten Per-
sonlichkeiten Pfarrer Dammann-Eisenach, Pfarrer Horst-Liebenzell, Pfarrer
Sartorius-Sterbfritz, Pfarrer Sperber-Cassel u. 2.

Er erfihrt die Zutrittsbedingungen.

LZutritt zu diesen Versammlungen haben nur solche, die 1. ihre Vergan-
genheit geordnet haben, die 2. ihre Gebundenheiten 16sen wollen und die
3. nicht gliubig sind.«**

Das Zungenreden der beiden Norwegerinnen beeindruckt ihn.

»Plotzlich sah ich, wie die junge Norwegerin, die die Gabe des Zungenre-
dens hat, anfing, zu zittern, wie ihre Kinnladen zu arbeiten begannen. Dann
stie} sie mit geschlossenen Augen unverstindliche Laute hervor, die aber
offenbar wie Worte einer Sprache klangen.

Die andere Norwegerin libersetzte sie alsbald ins Norwegische und die jun-
ge Hamburgerin ins Deutsche. Die Auslegerin zitterte ebenso heftig wie die
Zungenrednerin. Die Hamburgerin war ruhiger.“>’
Es folgt eine ,in den rithrendsten Tonen® gehaltene werbende Ansprache.
Zwei Damen waren zusammengebrochen als Modersohn ging.

~Eine Dame sagte mir beim Hinausgehen, der Abend sei gar nichts gewesen
gegen etliche frihere, wo 20 oder 30 die Geistestaufe empfangen hitten.

%2 Ebd., 508.
% Ebd.
> Bhd.
> Ehd. 509.
X phd.
>’ Ebd., 510.
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Die Auffassungen sind eben sehr verschieden. Ich war sehr dankbar, da3 es
so verhiltnismifig still hergegangen war; diese Dame hitte gerne mehr
solche Zusammenbriiche erlebt. >

Modersohn kann an seinem zweiten Tag in Kassel Dallmeyer voll zustim-
men:

.Die Versammlung am andern Morgen begann mit dem Liede: ,O heilger
Geist, kehr’ bei uns ein‘. Darauf sprach Bruder H. Dallmeyer. Ich konnte
ihm voll zustimmen, als er betonte: wer sich noch nicht beherrschen koén-
ne, bei dem sei der Geist noch nicht ganz zum Ziele gekommen. Aber wenn
jemand sich nicht beherrschen kénne, dann mochten ihn die andern nicht
richten.*>

Und Modersohn erlebt auch, dass sich Dallmeyer durchaus um eine gewis-
se Leitung bemiiht:

.Der andere Zungenredner, Bruder B., der schon in der ersten Versamm-
lung, der ich beiwohnte, soviel Aufsehen verursacht hatte, fing auch jetzt
wieder an. Man hatte aber den deutlichen Eindruck, dafd er noch ein gi-
render Most war, noch kein reiner Wein. Darum war ich dem Leiter der
Versammlung sehr dankbar, daf8 er den Bruder hinausfiihrte und ihn bat,
in die Stille zu gehen. Herzliche Gebete folgten ihm.“ %

Wunderbarer , Engel“-Gesang ,in Zungen®:

Plotzlich wurde die Aufmerksamkeit auf etwas anderes gelenkt. Die Ham-
burgerin, die den Norwegerinnen als Uebersetzerin gedient hatte, fing an,
in Zungen zu singen. Es war keine bekannte Sprache, und es war keine kom-
ponierte Melodie und es waren keine gewohnlichen Noten. So einen Ge-
sang habe ich nie vorher gehort. Er schwebte wie eine Lerche tiber der Ver-
sammlung, die mit Beten, Zungenreden und den Rufen der vorher erwihn-
ten Frau ihren Verlauf nahm. Bald stiegen die Tone so hoch hinauf, daf§
jede Konzertsingerin neidisch geworden wire, bald wieder stiegen sie in merk-
wiirdige Tiefen hinab. Und dabei so glockenrein, so engelsschon, dafd einem
das Herz ganz bewegt wurde. Sie lag dabei auf den Knieen und hatte die
Augen geschlossen. Dieser Engelsgesang (— Paulus sagt: ,Wenn ich mit
Menschen- und mit Engelszungen redete —) dauerte vielleicht 10 Minuten.
Die Norwegerin kniete neben ihr und schlang, als sie geendet, den Arm um
sie. Aber im Gegensatz zu den andern Zungenrednern machte diese Singe-
rin durchaus nicht den Eindruck des Erschopftseins. Im Gegenteil, sie lagt
da auf den Knieen, an die Freundin gelehnt, mit einem Gesichtsausdruck,
der von vollkommener Ruhe des Herzens Zeugnis ablegte. Es war ein rech-

tes ,Ruhen in Gott*.“®!

Nach zwei Tagen reist Modersohn ab.

»lch hatte das bestimmte Empfinden, daf} ich nun genug gesehen und ge-
hort hatte, um nun wieder abreisen zu konnen und mit all den Eindriicken
in die Stille zu gehen. Das habe ich dann auch getan.“®

Ebd: 5117
Sabbathklinge, 24. August 1907, 534.
Ebd.
Ebd., 535.
Ebd., 536.
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Nach Kassel reflektiert Modersohn das Erlebte, besonders das Zungenre-
den:

Was ist Zungenreden? Warum tberhaupt Zungenreden? Was bezweckt
Zungenreden? Soll man nach der Gabe des Zungenredens streben? Er
kommt zu dem Ergebnis:

»Was ist nun von diesen Erscheinungen in Cassel zu halten?

Ich urteile so: Gott hat in Cassel ein Feuer angeziindet. Aber es brennt vor-
laufig noch mit viel Rauch und Qualm. Ich hoffe und bete, dal das Feuer
bald Ele]l durchbrennen mochte, damit die Rauchentwicklung ein Ende
iy s

Nicht alles kann Modersohn als gewirkt vom Heiligen Geist gelten lassen:
~Aber wenn Seelen schreien und lirmen und sich so vordringen — das ist
nicht der heilige Geist. Das ist Fleisch! Und von diesem Fleisch wird die Be-
wegung gereinigt werden mussen, wenn es eine rechte Geistesbewegung
werden soll.

Es muf} klar gesagt werden, dafy der Empfang des Geistes nicht mit diesen
dufleren Erscheinungen verbunden sein muf. Man braucht nicht in Zu-
ckungen zu geraten, man braucht nicht auf den Boden zu fallen, man
braucht auch keinen Strom von Wonne zu fiihlen.

Man muf’ betonen, und das wird in Cassel noch klarer gesagt werden mis-
sen, da® man die Gabe des heiligen Geistes auch empfangen kann ohne Ge-
fithle, im nackten Glauben an’s Wort. Wer die Bedingungen erfiillt, an wel-
che die Taufe mit dem heiligen Geiste gekntipft ist, der darf diese Geistes-
taufe nehmen, auch wenn kein Strom von Wonne ihn durchflutet.

Damit in Zusammenhang steht, daf es nicht ganz zutreffend ist, wenn in
Cassel betont wird: ,Du mufdt warten.* Nein, wir brauchen nicht auf Gott zu
warten, sondern Gott wartet auf uns! Wenn wir die Bedingungen erfiillen,
dann hidlt Gott Seine VerheiBungen. Das ist wie ein Rechenexempel. Man
lese nur das klare Biichlein von Dr. Torrey'®): Die Taufe mit dem heiligen
Geiste! Das ,Warten auf Gott’, von dem in Cassel ofter die Rede ist, ist in
Wirklichkeit nichts anderes, als ein Warten auf Gefiihle. Und das ist unbib-
lisch.

Ich bin gewifd, dal Gott in Cassel ein Feuer angeziindet hat. Das wiederhole
ich. Denn die Wirkungen, die da offenbar werden, beweisen es. Aber es ist
noch viel Seelisches, Gefiihlisches dabei, was eingedimmt und ausgeschie-
den werden mufd. Lafit uns deshalb dem HErrn darum bitten, dafl Er die
Bewegung in Cassel reinige und liutere von allem, was von unten ist, damit
sie ein Segen wird fiir das ganze Volk Gottes in Deutschland und darum
auch fiir unser ganzes deutsches Volk und Land!®

Modersohn teilt in einem Nachwort mit, dass die Kasseler Versammlungen
auf Anraten der Polizei geschlossen wurden. Auch das Blaue Kreuz wollte
den Saal nicht mehr zur Verfiigung stellen. Das Konsistorium lie8 von den
Kanzeln vor diesen Versammlungen warnen. Das Feuer der Erweckung
brenne aber noch in Groffalmerode.

% Sabbathklinge, 31. August 1907, 549.
Reuben Archer Torrey (1856-1928), Die Taufe mit dem Heiligen Geist, tibers. aus
dem Engl. 1895, deutsch (0. O.) 1905.

% Ehbd.
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LAber der Konig Jesus ist souverin. Wenn er Deutschland mit einer Erwe-
ckung segnen will — und ,.es rauscht, als wollte es sehr regnen® —, dann ist
Er nicht gehindert und nicht gebunden. Er braucht als Werkzeuge dazu frei-
lich Minner, die Ihm ganz zur Verfligung stehen, die bereit sind, um Sei-
netwillen Lohn und Brot zu verlieren.

Wird er solche Werkzeuge finden?

Offensichtlich gehorte Modersohn nicht zu den zum 15. September 1909
nach Berlin Eingeladenen. In seinen ,Sabbathklingen® veroffentlichte er
unter der Uberschrift ,In ernster Zeit“ am 23.10.1909 die ,Berliner Erkli-
rung” gemeinsam mit der ,Miilheimer Erklirung® und schlieRt folgende Uber-
legung an:

,Mit mir werden die Leser dariiber trauern, daf¥ es dem Feinde gelungen
ist, diesen Rif in der Gemeinde des HErrn zuwege zu bringen. Da wollen
wir fleifig sein, den HErrn zu bitten, daf8 Er den Schaden, der entstanden
ist, wieder heile und den Rifd verbinde. ,Er ist seines Leibes Heiland.*

Wie mir scheint, ist die Lektion, welche die Kinder Gottes jetzt zu lernen
haben, diese: nicht auf irgendwelche Autorititen zu schauen und sich von
Menschen abhingig zu machen, sondern allein auf den HErrn zu blicken
und sich von IThm leiten zu lassen.

Gott bewahre die deutsche Gemeinschaftsbewegung davor, daf sich jetzt
zwei Parteien bilden, eine Berliner und eine Miilheimer Partei! Das wiire
ein unberechenbarer Schade!

Wenn das vermieden werden soll, dann miissen wir — auch bei verschiede-
nen Ansichten — fest bleiben in der bruderlichen Liebe und mit viel Gebet
den HErrn angehen, dal Er selber die Sache Seiner Gemeinde fithre. Wir
brauchen ja — Gott sei Dank! — die Bundeslade nicht zu halten. Viel mehr,
als irgend einem Knechte Gottes oder einer ganzen Konferenz von Knech-
ten Gottes daran liegt, dafl die Sache Gottes keinen Schaden leide, liegt
dem HErrn selber daran, der Sein Blut und Leben hingegeben hat, um eine
Gemeinde sich zum Eigentum zu erkaufen!

Besonders notig ist es auch, darum zu beten, dafl die unbekehrte Welt um
dieser Sache willen keinen Schaden nehme oder, wo schon Schaden ange-
richtet ist — dieser bedauerliche Streit wird in breitester Weise in manchen
Tageszeitungen erortert —, dafd derselbe geheilt werde.

Schlieflich mochte ich herzlich warnen, von dieser Angelegenheit viel zu
reden, und sich untereinander zu fragen: ,Auf welcher Seite stehst Du?* Wir
wollen die ganze Sache dem HErrn in brunstigem und anhaltendem Flehen
in die 6I_:l;md legen. Er wird handeln und sich Seiner Herde selbst anneh-
men!s

Und im Blick auf die Umbenennung seiner Zeitschrift ,Sabbathklinge“ in
»Heilig dem Herrn“ beantwortet er eine Anfrage:

66
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»Nach K. Sie fragen, ob das Blatt ,Heilig dem HErrn* der Pfingstbewegung
dienen werde. Da diese Frage mir auch von andrer Seite ausgesprochen
wurde und man, wie ich hore, es bereits als eine Tatsache erzihlt, so méch-
te ich darauf an dieser Stelle antworten. Das Blatt ,Heilig dem HErrn‘ wird
der Pfingstbewegung ebenso wenig dienen, wie die ,Sabbathklinge‘ ihr ge-
dient haben. Der HErr hat mir fiir meine Arbeit bestimmte Auftrige gege-

Ebd., 551.
Sabbathklinge, 1909, 681 ff.
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ben. Mein Auftrag ist: in Wort und Schrift Seelen fiir den HErrn zu gewin-
nen und die Gliubigen in ein praktisches Heiligungsleben einzufiihren. Das
habe ich seit 10 Jahren getan und das werde ich weiter tun, solange mir
Gott dies Blatt und diesen Dienst anvertraut.

Seit Wochen und Monaten ist es mein tigliches Gebet, dass der Herr mir
meinen Weg durch die Wirren dieser Zeit deutlich zeigen moge. Ich habe
innerlich nicht die Freiheit, mich dieser Bewegung anzuschlieRen oder die-
selbe in Wort und Schrift zu vertreten. Ich kann aber ebenso wenig den
Kampf mitmachen, den man jetzt gegen die Bewegung und die darin ste-
henden Briider fiihrt. Ich kann die Art, wie dieser Kampf von vielen gefiihrt
wird, nicht fiir dem Geiste Jesu entsprechend halten. Man hat versucht,
mich in eine der Parteien, die wir nun leider haben, hineinzuziehen und
mich, wenn ich darauf nicht einging, als der anderen Partei angehorig ver-
dichtigt. Ich kann solche Handlungsweise nicht fiir evangelisch halten. Ich
lehne den Gewissenszwang ab, mit dem man jetzt in weiten Kreisen vor-
geht.

Meine von Gott mir gegebene Aufgabe ist nicht Kampf und Polemik, son-
dern ein positives, vertiefendes, aufbauendes Arbeiten. Nach dem Maf} der
Gnade, die Gott darreicht, werde ich auch in Zukunft so arbeiten, ohne
mich durch der Parteien Haf8 und Gunst und durch gute und bése Geriich-
te beirren zu lassen.

Wem es um die Pfingstbewegung zu tun ist, der wird bei dem Blatte ,H. d.
H. nicht auf seine Rechnung kommen. Wer ein Blatt lesen will, daf fiir
diese Bewegung eintritt, dem empfehle ich die von Pastor Regehly!*® her-
ausgegebenen ,PfingstgriifRe’.

Und wer ein Blatt lesen will, das die Pfingstbewegung bekimpft, dem emp-
fehle ich in erster Linie das ,Evangelische Allianzblatt® ...

Darum erklédre ich im Voraus, dass ich auf einen Streit fiir oder wieder die
Bewegung mich nicht einlassen werde.“%

Am 19. Februar 1910 nimmt Modersohn Stellung zu dem Beschluss des Al-
lianzkomitees, dem er als Leiter des Allianzhauses beipflichten musste, be-
tont aber weiter seine neutrale Haltung:

»Das Komitee der Gesellschaft Evangelisches Allianzhaus hat in seiner letz-
ten Sitzung einstimmig folgenden Beschlufd gefafit:

,Das Allianzhaus Blankenburg lehnt jede Beteiligung an der sogenannten
Pfingstbewegung ab; weder im Allianzhause noch auf der Allianzkonferenz
soll den Vertretern dieser Bewegung Raum gewihrt werden. Solche Ge-
schwister, welche sich getrieben fiihlen, 6ffentlich oder sonderlich fiir die
sogenannte Pfingstbewegung zu werben, werden herzlich und in Liebe ge-
beten, dem Allianzhause und der Blankenburger Konferenz fernzubleiben.*

Ich habe diesem Beschluf} herzlich zugestimmt. So kénnen die Giste uns-
res Heims wirkliche Ruhe und Erholung bei uns finden. Deshalb lade ich zu
frihzeitiger Anmeldung ein, indem ich auf die Anzeige auf den gelben Sei-
ten verweise,“”’
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Kurt Regehly (1867—1912)-.
Sabbathklinge, 4.12.1909.

' Heilig dem HErrn, 19. Februar 1910.
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Wenige Wochen spiter, am 2. April 1910 erklirt er noch einmal seine neu-
trale Stellung, die ,,vom Herrn gewiesen ist*:

LAuf einige Anfragen erwidere ich, daB ich meine Stellung zur Pfingstbewe-
gung nicht geidndert habe. Es ist mir aus inneren Grinden nicht moglich,
diese Bewegung mitzumachen. Ebensowenig freilich kann ich mich an dem
Kampf beteiligen, der gegen dieselbe gefithrt wird. Ich habe vor einigen
Monaten eine Gebetsstunde in Miilheim mitgemacht, in welcher der Geist
der Anbetung wehte, in welcher nichts von unten zu spiiren war. Aber das
berechtigt mich nicht, ein Urteil tber die ganze Bewegung zu fillen. Ich
uberlasse die Sache Gott. Er sitzt im Regimente und wird Seine Gemeinde
auch durch die Wirren dieser Zeit bringen. Er bedarf keiner menschlichen
Hilfe, um Seine Absichten und Pline auszufiihren.

Was die Erklirung der Blankenburger Gesellschafter angeht, die ich mit un-
terschrieben, so ist dieselbe von mancher Seite offenbar mifdverstanden wor-
den.

Das Allianzhaus lehnt die Beteiligung an der Bewegung ab. Es verwahrt sich
dagegen, dafl die Bewegung im Allianzhaus oder auf der Konferenz Propa-
ganda macht. Wenn Gott den Dienst im Allianzhause und die Konferenz
segnen soll, so mufl diese strittige Frage ausgeschaltet werden. Das ist mir
ganz klar. Darum habe ich dieser Erklirung zugestimmt. Meine Stellung der
Bewegung gegenuber ist dieselbe geblieben, die ich bereits am Ende des
vorigen Jahres zum Ausdruck gebracht habe.

Ich bin nicht zum Kampf berufen, sondern um das Evangelium zu verkiin-
digen.

Wem diese Stellung, bei der ich mich des Urteils enthalte und den HErrn
zum Richter mache, nicht zusagt, dem sage ich, daf$ diese Stellung mir vom
HErrn gewiesen ist. Und jeder steht und fillt — nicht den Geschwistern und
nicht menschlichen Autorititen — sondern dem Herrn!“”!

Doch als er dann Jonathan Pauls Erklirung von 1910 gelesen hat, auch wahr-
nahm, was nicht veroffentlicht worden war, indert er dann ebenso wie Ja-
kob Vetter seine Einstellung,.

~Diese letzte Erklirung von Pastor Paul beweist, dafy die fithrenden Briider
weit davon entfernt sind, sich personlich schuldig zu fithlen und personlich
Bufie zu tun fir den tiefen Schaden, den diese Bewegung hin und her in
Gemeinschaftskreisen angerichtet hat. Und solange die fiihrenden Brider
50 stehen — denn auch andre Briider haben sich in dhnlichem Sinne geiu-
Rert, wie Pastor Paul —, werden die Bemiihungen der ,neutralen‘ Briider
um eine Heilung des Risses oder um eine Lokalisierung der Bewegung ver-
geblich sein. Die ,Pfingstleute’ sind viel zu sehr von ihrer Sache tiberzeugt,
als daf} sie ihre Propaganda einschriinkten.

Es wird auch den ,Neutralen‘ nichts anderes tibrig bleiben, als ihre Neutrali-
tat aufzugeben und Gegner der Bewegung zu werden. So bin auch ich ge-
fithrt worden.“"*
Auch Modersohn wurde wegen der ,Zerrissenheit® und Zerspaltung® aus
einem ,Neutralen“ ein Gegner der Bewegung.

" Ebd., 2. April 1910.

"2 Ebd., 9. Januar 1911.
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~Auf meinen Reisen in der letzten Zeit hatte ich Gelegenheit, die Bewegung
aus ihren Friichten kennen zu lernen. Und diese Friichte waren traurig.
Zerrissenheit und Zerspaltung, wohin die Bewegung gekommen ist. Bande
der Liebe und der Dankbarkeit wurden durch sie zerrissen. Die Sache des
HErrn hat an manchen Orten schwere und nachhaltige Schidigungen erlit-
ten.

Ich kann diese Dinge nicht fiir Auswiichse der Bewegung ansehen, sondern

mufd sie vielmehr fiir Friichte halten, nach denen der Baum zu beurteilen

ist. So konnte ich nicht anders, als ein Gegner der Bewegung werden. Das

habe ich in den letzten Monaten mundlich und schriftlich wiederholt zum

Ausdruck gebracht. Es ist auch schon durch mehrere Blitter gegangen.“”
1924 stimmt Ernst Modersohn der erneuten Bestitigung der ,Berliner Er-
klirung® im Gnadauer Raum zu.

Schluss

Diese Beispiele wurden absichtlich recht ausfiihrlich dargestellt. Ich wiinsch-
te mir, dass man mit Bedacht und Genauigkeit auch die Entscheidungsfin-
dung bei allen 56 Unterzeichnern aufhellt, um die Hintergriinde, die zur
.Berliner Erklirung® fithrten, zu erkennen. Viele von ihnen sahen die jun-
gen Gemeinschaftskreise, die besonders im Osten (Schlesien bis Ostpreu-
en) noch keine 25 Jahre bestanden, duRerst gefihrdet. Die Berichte der
dort titigen Briider sprechen von Spaltungen und von groffem Vertrauens-
verlust bei der Bevolkerung, die man doch missionarisch erreichen wollte.

So sah man sich gezwungen, eine Schutzmauer aufzurichten. Kaum ei-
ner ist gliicklich, wenn Mauern errichtet werden mussen, die meisten freu-
en sich auf den Tag, an dem sie wieder abgetragen werden kénnen.

Es muss auch beachtet werden, dass die Formulierung in der ,Berliner
Erklirung® ,von unten“ von einigen zwar massiv als von ganz unten, (teuf-
lisch und didmonisch) verstanden wurde, dass aber andere (siehe Haar-
beck) ,unten” als fleischlisch bzw. seelisch krankhaft aufgefasst wissen woll-
ten.

Grundsitzlich gilt fiir alle Zeit:
Wer zu Jesus Christus gehort, gehort auch mit allen, die auch zu Jesus
gehoren, zusammen — und das fiir alle Ewigkeit. Wir sollten uns jetzt
schon darauf einrichten!
Darum gilt es heute, wo Menschen als Briider und Schwestern in Chris-
tus erkannt werden, mussen — um Gottes und unserer selbst willen —
Verstindigungen herbeigefiihrt werden.
Das sind wir unserem Herrn und den Menschen schuldig.

s Ebd, 29. Januar 1911.
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Aktion und Reaktion:
Freikirchen und die Berliner Erklirung

Erich Geldbach
1. Einleitung

Die Anfinge der Pfingstbewegung in Deutschland fallen in eine Zeit des wirt-
schaftlichen Aufschwungs im Kaiserreich. Kirchlich war die Zeit geprigt
durch das, was Karl Kupisch' eine ,fortschreitende geistliche Armut® nann-
te, weil in den grofien Stidten nur noch rund 3% der Bevélkerung am got-
tesdienstlichen Leben teilnahmen und die Kirche nur noch fiir die ganz
familidr verstandenen Tauf-, Konfirmations, Hochzeits- und Beerdigungs-
feiern® beansprucht wurde. In dieser Zeit waren die unterschiedlichsten
Krifte am Wirken, um Menschen fiir den christlichen Glauben zu gewin-
nen. Das gilt fir die Freikirchen in eben dem MaRe wie fiir die Gemein-
schaftsbewegung innerhalb der Landeskirchen. Sie gingen offensiv mit
evangelistischen Veranstaltungen in die Offentlichkeit, oft so, dass man
Menschen nicht in die Kirchen einlud, sondern an neutrale Orte, wie es z. B.
in der autkommenden Zeltmission praktiziert wurde, die das Vorbild des
populiren Zirkus nachahmte, oder in der Wagenmission. Jedenfalls sind
die Aktivititen der Gemeinschaftsbewegung so auffallend, dass im Kirchli-
chen Jabrbuch in eigenen Kapiteln dariiber berichtet wird, gleichwohl aber
keineswegs durchgingig und mit einer gewissen distanzierenden Perspek-
tive. Was sich aber im Kirchlichen Jabrbuch nicht findet, sind die Aktiviti-
ten der Freikirchen. Fiir sie ist das Jahrbuch kein Ort der Berichterstattung,
weil sie als ,sektiererische Gruppen* auRerhalb der Landeskirchen keinen
Platz beanspruchen konnten.

Doch eine Auseinandersetzung mit der Pfingstbewegung, oder was man
dafiir hielt, fand dennoch statt. Diese Auseinandersetzung war eingebunden
in das Geflecht der komplizierten kirchlichen Landschaft in Deutschland.
Auf der einen Seite standen die territorial-organisierten Staatskirchen, denen
die Gemeinschaften zugeordnet werden wollten. Sie legten sehr grofen
Wert darauf, sich nicht von den Landeskirchen zu losen, sondern als Teil
der Landeskirchen angesehen zu werden. Das unterschied die Gemein-
schaftsbewegung grundlegend von den Freikirchen, die sich um die Jahr-
hundertwende gerade konsolidierten, weil sie in die Phase der zweiten
oder gar dritten Generation eintraten.” Sie rangen um ihr Erbe und um

' Die deutschen Landeskirchen im 19. und 20. Jahrhundert. Die Kirche in ihrer Ge-
schichte, Lieferung R, Gottingen 1966, 92.

Christoph Raedel, Der Methodismus und das Aufkommen der Pfingstbewegung in
Deutschland, in: Patrick Streiff (Hg.), Der europiische Methodismus um die Wende
vom 19. zum 20. Jahrhundert. Referate der historischen Konferenz der Emk in Euro-
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ihre Anerkennung, bildeten aber keine gemeinsame Phalanx, sondern ver-
standen sich als eigenstindige Kirchen und agierten entsprechend auch so.
Es gab jedoch eine gewisse Schnittmenge einerseits zwischen ihnen und
andererseits auch zwischen den landeskirchlichen Gemeinschaftsbewegun-
gen, die sich zum Gnadauer Verband zusammengeschlossen hatten, und
den Freikirchen, was organisatorisch vor allem im Rahmen der Evangeli-
schen Allianz Ausdruck fand.

Die Pfingstbewegung ist zunichst als ein in der Gemeinschaftsbewe-
gung entstandener Aufbruch wahrzunehmen. Erst mit den sog. Kasseler Er-
eignissen treten die neu aufbrechenden Phinomene auch in den Gesichts-
kreis der Freikirchen sowie der Allianz. Einzelne freikirchliche Pastoren,
weniger die Kirchen in ihrer Gesamtheit, beschiftigen sich mit den pfingst-
lichen Phinomenen. Die Freikirchler miissen daher sowohl als Agierende
wahrgenommen werden, weil sie daran beteiligt sind, die Berliner Erklirung
vorzubereiten und zu unterzeichnen, als auch als Reagierende, wenn sie in
der Riuckschau die Berliner Erklirung kommentieren und einordnen. Bei
der Kommentierung sind vor allem die freikirchlichen Herausgeber von Zeit-
schriften aktiv, die in ihren Editorials meinungsbildend in die Freikirchen
hinein wirkten. Dass Freikirchen und landeskirchliche Gemeinschaften in
der Frage zunichst gegeniiberstehen, ist nicht etwa eine Perspektive von
heute, sondern gilt schon damals. Der nachmalige Direktor des baptisti-
schen Predigerseminars, Gustav Gieselbusch, schreibt als aufmerksamer Be-
obachter im Jahre 1910 folgendes:

,Die organisierten Freikirchen der Methodisten und Baptisten, der evange-

lischen Gemeinschaft und die freien evangelischen Gemeinden sind, soweit

ich sehe, von dem enthusiastischen Uberschwung fast ganz unberiihrt ge-
bliecben und haben kraft ihrer gesunden Organisation mit ruhiger Objektivi-
tit a limine abgewiesen, was den Gemeinschaftsbriidern eine schwerwie-
gende Existenzfrage geworden ist.*?
Es ist deutlich, dass der Baptist Gieselbusch alle Freikirchen, die sich da-
mals gegenseitig wahrnahmen und 1926 die ,Vereinigung Evangelischer
Freikirchen“ bildeten, aus der Schusslinie dessen nehmen will, was er
wenthusiastischen Uberschwung® nennt und womit er die Pfingstbewegung
kennzeichnet. Klar ist auch die eindeutige Gegeniiberstellung von Gemein-
schaften hier und Freikirchen dort. Den Gemeinschaften wird der Bruder-
titel nicht aberkannt, so dass ein gewisses Band mit ihnen besteht. Es gibt
aber einen gewichtigen Unterschied, den Gieselbusch mit ,gesunder Orga-
nisation® und ,ruhiger Objektivitit“ umschreibt, was ja im Umkehrschluss
nur bedeuten kann, dass die Gemeinschaftsbriider sich unruhiger, aufge-
regter Subjektivitit hingeben und sie keine gesunde Organisation aufzu-
weisen haben. Darauf wird im Einzelnen noch zuriickzukommen sein.

Raedel fiir den Methodismus sagt, trifft auch auf andere Freikirchen zu.
Gustav Gieselbusch, Rundschau. Religioses Kaleidoskop, in: Der Hilfsbote 30, 1910,
111.
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24 Die Kasseler Ereignisse

Zuvor muss noch darauf hingewiesen werden, dass sowohl die Freikirchen
als auch die landeskirchlichen Gemeinschaften sehnsiichtig nach einer Er-
weckung Ausschau hielten. Die Baptisten waren sich bewusst, dass die
1904/05 in Wales aufgebrochene Erweckung die Gemeinden dort sehr
stark hatte anwachsen lassen. In der Methodistenkirche sah man einen der
Ihren, Evan Roberts, in Wales am Werk und ,harrt auf den anbrechenden
Geistesfriihling”.* Auch die Gemeinschaftsbewegung war schon Linger von
dem Verlangen nach einer Erweckung des Landes erfasst. Vorbereitet war
diese Sehnsucht dadurch, dass fithrende Vertreter der Gemeinschafts-
bewegung, allen voran der Inspektor der Pilgermission und Leiter von de-
ren Ausbildungsstitte St. Chrischona bei Basel, Carl Heinrich Rappard, die
.Konferenz zur Beforderung der schriftgemifien Heiligung® in Oxford
1874 und 1875 besucht hatten.” Theodor Jellinghaus fasste in seinem Buch
»Das vollige gegenwirtige Heil durch Christum®, das zuerst 1880 erschien
und 1903 in 5. Auflage herauskam, die Grundsitze der Heiligungsbewegung
zusammen. Das Verlangen nach Erweckungen lag sozusagen in der Luft,
was freilich nicht bedeutete, dass man iiberall genau sagen konnte, was
Erweckung bedeutete. Denn Erweckung lisst sich schwer beschreiben, hat
aber zu tun mit einer numerisch grofSen Zahl von Menschen, die sich den
Kirchen oder Gemeinden z. B. durch eine Bekehrung zuwenden und sie
wachsen lassen. Das heiffe Verlangen und die sehnstichtige Ausschau nach
Erweckung hilft erkliren, dass man die aufkommende Pfingstbewegung
genau beobachtete, um Folgerungen zu ziehen, ob man hier auf die heif3
ersehnte Erweckung treffen wiirde. Die Prifung der Geister war ein wich-
tiger Schritt fiir Akzeptanz oder Ablehnung der pfingstlichen Phinomene.*
Aber die Kriterien waren nicht von Anfang an klar. Sie mussten erst im
Laufe der Zeit und in der Auseinandersetzung erarbeitet werden, was z. T.
dafiir verantwortlich ist, dass die Priifenden zu unterschiedlichen Ergebnis-
sen gelangen konnten.

Die aufkommende Pfingstbewegung und die Berliner Erklirung sind
eng mit der sog. Kasseler Bewegung verkniipft, so dass ein kurzer Blick auf
die Vorginge in Kassel unerlisslich ist. Zur Vorgeschichte gehort, dass Pas-
tor Jonathan Paul (1853-1931) von der Gemeinschaftsbewegung im Januar
1907 nach Oslo gereist war, um dort die Versammlungen von Thomas Ball
Barratt (1862-1940) zu besuchen. Dieser hatte anlisslich einer Kollekten-
reise in den USA die Geisttaufe empfangen, war nach Norwegen zurtickge-
kehrt und hielt Versammlungen ab, an denen bis zu 2000 Personen teil-

Raedel, 211.

Karl Heinz Voigt, Die Heiligungsbewegung zwischen Methodistischer Kirche und
Landeskirchlicher Gemeinschaft, Wuppertal 1996, 19 ff.

Z.B. schreibt Otto Schopf, Zur Casseler Bewegung, Bonn 31907, 3: ..dal wir im
Aufblick zum Herrn méglichst vorurteilsfrei alles priifen wollten.“ Fiir Hinweise auf
die Bedeutung Otto Schopfs danke ich herzlich Pastor Hartmut Weyel.
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nahmen. Paul berichtete im Frithjahr 1907 auf der sog. Brieger Woche vor
leitenden Briidern der Gemeinschaftsbewegung tiber seine Erfahrungen.
Uber der Versammlung in Schlesien lag der Wunsch, die neue Bewegung
moge sich als echt erweisen, so dass ,der langersehnte und bisher immer
wieder aufgehaltene ,Durchbruch’ der Gemeinde ... endlich eintrete und
so die Gemeinde bzw. eine Auswahl derselben, zubereitet werde auf ihre
Entriickung dem Herrn entgegen.*’

Auf der Brieger Woche war der noch junge Evangelist Heinrich Dall-
meyer zugegen gewesen, der im Kasseler Blaukreuzhaus im Juli 1907 Ver-
sammlungen durchfiihrte. Kurz zuvor hatte er auf Einladung des Leiters der
Hamburger Strandmission, Emil Meyer, evangelistische Vortrige in Ham-
burg durchgefiihrt und dabei zwei Norwegerinnen kennen gelernt, die von
Barratt erweckt waren und bei denen er merkte, ,,dafl diese beiden eine
groBere gottliche Kraft besafen als ich“® Er lud Dagmar Gregersen und
Agnes Telle? nach Kassel ein, nachdem er selbst die Geisttaufe émpfangen
hatte. Beide waren aktiv beteiligt, bei den Versammelten dem Erlebnis der
Taufe im Geist zum Durchbruch zu verhelfen. Der spitere Vorsitzende des
Jugendverbandes EC der Gemeinschaftsbewegung, Otto Kaiser, hat 1948,
also vier Jahrzehnte spiter, dartiber geschrieben, wobei der positive Ton auf-
fallt: ,,Es war wirklich ein Feuer, das hier angeziindet wurde und das schein-
bar vieles Diirre und Morsche verbrannte.“' Die Metapher ,Feuer® ver-
weist auf eine typische Sprachform der Pfingstgeschichte im 2. Kapitel der
Apostelgeschichte. Das Diirre und Morsche bezieht sich auf Menschen, de-
nen man Eintrittskarten ausgeteilt hatte, um moglichst keine dem Evan-
gelium fern stehende Menschen einzulassen, sondern nur ,Gliubige®, die
sich nach einem ,reinen Herzen“ oder der ,Fille des Geistes“ und seiner
Gaben sehnten, bei denen aber noch unerkannte Stinden im Wege stan-
den, die aber der Geist verbrennen sollte. Hier zeigt sich das Schema der
Heiligungsbewegung: Den bereits Bekehrten wird mittels einer Eintritts-
karte Zugang zu den Versammlungen gewihrt, damit sie auf dem Wege der
Heiligung durch das die unerkannten Siinden verzehrende Feuer des Geis-
tes vorankommen und der Geist dann vollends in ein ,reines”, ,geheilig-
tes* Herz einziehen kann. Es ging in Kassel um die ,Reinigung des Volkes
Gottes®. Zugleich ist damit der Anspruch verkntipft, dass der Herr der Ge-
meinde mit dieser Bewegung geistliches Leben entfachen will, ,in der Feu-
er in Fluten tiber das Land kommen soll“ wie es seit der Apostelzeit nicht
mehr gewesen ist."!

" Zitiert von dem Augenzeugen Adolf Essen in: Ernst Giese, Und flicken die Netze,
Metzingen 21987, 200.

Giese, 48.

Namen bei Paul Schmidgall, Von Oslo nach Berlin, Erzhausen 2003, 82. Beide
gingen spiter als Missionarinnen nach Indien.

Giese, 52.

Vgl. Schopf, 21, der offenbar Dallmeyer zitiert.
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3, Die Stellung der einzelnen Freikirchen

3.1  Evangelische Gemeinschaft(EG)/Bischdfliche Methodistenkirche (BMK)

Die von Gieselbusch aufgefiihrten Freikirchen sollen jetzt auf ihr Verhiltnis
zur entstehenden Pfingstbewegung untersucht werden. In der amerikani-
schen Forschung ist schon seit langem der enge Zusammenhang zwischen
Methodismus, Heiligungsbewegung und Pfingstbewegung herausgearbei-
tet worden."” Daher erscheint es angebracht, mit dem Methodismus zu be-
ginnen, zumal von Christoph Raedel eine einschligige Untersuchung zum
Thema vorliegt.” Die Reaktionen auf die Kasseler Vorginge bestitigen Gie-
selbusch in seiner Analyse. Aus der Vierteljahreskonferenz der Evangeli-
schen Gemeinschaft verlautete einstimmig: ,,Dafy wir gegen die schwirme-
rische Bewegung des vorgeblichen Weissagens und Zungenredens in den
landeskirchlichen Kreisen von Grofialmerode und Cassel entschiedene Stel-
lung nehmen und damit nichts zu tun haben wollen.“'* Bei den Metho-
disten fehlt es nicht an kritischen Einwinden. So schreibt Prediger Oskar
Lindner im Wochenblatt der BMK: ,Aber trotz vieler herrlicher Friichte, die
sich zeigten, war doch sehr, sehr viel dabei, was nicht vom Herrn war.” Wie
man sieht, ist Lindner gelassener, als Vertreter der EG, was auch auf andere
methodistische Beobachter zutrifft, weil man weif3, dass die Erweckungen
im Methodismus stets mit aulergewohnlichen Begleitumstinden einher
gingen. Darum gilt es, weil Wahres und Falsches, Geist und Fleisch dicht
beieinander liegen, zu prifen, was nach Raedel nicht an den Gaben, son-
dern an den Friichten des Geistes festgemacht wird. "

Die Berliner Erklirung wurde von zwei Predigern der EG, Bihren aus
Hannover und Jorn aus Berlin und einem Prediger aus der BMK, Wilhelm
Michael Schiitz aus Berlin unterzeichnet. In den Zeitschriften Evangelist
und Weichterstimmen wird die Berliner Erklirung zum Anlass genommen,
sich von der Pfingstbewegung und ihrem unbiblischen und schwiir-
merischen Charakter zu unterscheiden. Die Anhinger der Pfingstbewegung
sind zwar Briider, aber irrende Briider. Man hat sowohl in der EG als auch
in der BMK Schwierigkeiten mit der Aussage der Berliner Erklirung, der
Geist der Pfingstbewegung sei ,von unten“.’® Raedel urteilt zusammen-
fassend:

12

i Donald Dayton, Theological Roots of Pentecostalism, Metuchen, NJ 1987.

Es sei hier nachdriicklich auf diese differenzierende Studie hingewiesen, die es er-
moglicht, sich hier kiirzer zu fassen als bei den anderen Freikirchen, um unnétige
Wiederholungen zu vermeiden. Auch Raedel verweist darauf, dass J. Paul als Vertre-
ter der Pfingstbewegung in ,eigenstindiger Weise“ zwei soteriologische Begriffe
verwendet, ,die fest in der theologischen Tradition des Methodismus verwurzelt
waren: Vollkommenheit und Geisttaufe”, Raedel, 208.

Raedel, 215. Auch Schopf zitiert diese Passage.

Ebd., 216 f.

Ebd., 219 f.
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,Die Tragik der ,Berliner Erklirung’ liegt daher vor allem darin, die Kom-
munikation zwischen Methodismus und Pfingstbewegung unter die Sogwir-
kung einer ungerechtfertigt scharfen und theologisch einseitigen Sicht ge-
bracht zu haben, die offensichtlich auch im Methodismus zu Abgrenzung,
Trennung und Kommunikationsabbruch gegeniiber der Pfingstbewegung
gefiihrt hat.“"’
In der Monatsschrift fiir Pastoraltheologie erschien ein von dem methodis-
tischen Prediger G. Junker verfasster Artikel unter der Uberschrift ,Die
Schwarmgeisterei in Hessen und der Methodismus“.'"® Junker benutzt
ebenso wie die Vierteljahreskonferenz der EG und Gieselbusch das von
Luther zur Abwehr seiner Gegner aus dem Imkersprache entlehnte Wort
LwSchwarmgeisterei“ oder ,schwirmerisch”. Damit ist eine eindeutige Stel-
lung bezogen. Seit Luthers Zeiten sind die ,Schwirmer” die Feinde des
wahren Evangeliums. Methodisten und Baptisten mussten sich vielfiltig im
19. Jahrhundert als solche beschimpfen lassen, so dass es den Anschein
hat, dass man jetzt froh ist, dieses Etikett einer neuen Gruppe anzuhingen,
was gleichzeitig die eigene Gemeinschaft der Schreiber entlastet. Das ist
auch der Tenor der Ausfiihrungen Junkers: Weder die methodistischen Ge-
meinden in Deutschland noch die in den USA sind von der Schwarmgeiste-
rei betroffen. Er zitiert aus einem Brief vom 13. August 1907, den O. Wilke
geschrieben hatte, der Vorsteher eines Distrikts war, der die deutschen
Methodistengemeinden im siidlichen Kalifornien umfasst:
sIch hatte nur ein einziges Mal Gelegenheit, einer derartigen Versammlung
beizuwohnen, in welcher man auch in sogenannten ,Zungen’ redete; aber
alles, was ich da sah und horte, machte keinen guten Eindruck auf mich.
Menschlich zu urteilen, ging es sehr unordentlich zu. Die meisten, die hier
redeten, waren Kinder, Midchen und junge Frauen. Ein Neger fiihrte die
Versammlung, der, wie es schien, alle auf besondere Weise beeinflufite. In
der Versammlung war kein Mensch zu finden, der verstand, was geredet
wurde, obwohl Deutsche, Amerikaner, Spanier und verschiedene andere
Nationalititen vertreten waren. Auch verstanden die, welche redeten, selbst
nichts von dem, was sie sagten ... Trotzdem ich nun weit herum komme
und schon viele getroffen habe, die solchen Versammlungen beiwohnten,
habe ich doch noch keinen gefunden, der verstanden hitte, was die Zun-
genredner sagten. Ich will gewiff dem Herrn keine Schranken setzen und
glaube, dafd die Zeit der Wunder noch nicht voriiber ist, aber ich habe mich
von der Echtheit dieser Bewegung nicht iiberzeugen konnen; denn es sind
Dinge damit verbunden, und es macht sich daselbst ein Geist geltend, der
gewifl nicht der rechte ist ... So viel ist gewif3, die tiichtigsten und promi-
nentesten Prediger, Evangelisten und Laien stehen dieser Bewegung fern.“
Junker konnte sich fiir seine Ablehnung der Schwarmgeisterei auf einen Ge-
wihrsmann beziehen, der im Zentrum der neuen Bewegung, im stidlichen
Kalifornien, residierte. Was man heute als positiv einstufen wiirden, nimlich
dass es offenbar keine durch das Geschlecht bedingte Ungerechtigkeit gab

7 Ebd. 221.

Oktober 1907 bis September 1908, 350-357. Fur den Hinweis auf diesen Artikel
danke ich herzlich Pastor Karl Heinz Voigt.
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und dass sogar ein Schwarzer — hier ist eindeutig Bezug genommen auf
William Seymour — die Leitung hatte, gilt dem zeitgendssischen Beobachter
als ,sehr unordentlich“. Frauen und Afro-Amerikaner sind, im Gegensatz
zu anderen Kirchen, voll integriert, was so interpretiert wird, dass sich ge-
rade deshalb ein unechter Geist geltend macht. Das gilt fiir den deutschen
Methodistenprediger in Kalifornien und fiir seinen Kollegen in Deutsch-
land gleichermafen. Allerdings muss Junker eingestehen, dass ein ,lieber
norwegischer Methodistenprediger namens Barrat auf einer Reise in Ame-
rika solchen Schwiirmern in die Hinde gefallen“'” und nach seiner Riick-
kehr im Dezember 1906 ein Verkiindiger der schwirmerischen Lehre ge-
worden ist. Jedoch kann Junker sofort hinzufiigen, dass die norwegischen
Methodisten ihm nicht gefolgt sind, so dass sich Barrat von dem Reise-
predigtamt zuriickzog, um disziplinarischen Maffnahmen zuvorzukommen.
Das ist ein ,Beweis, dafl die Methodistenkirche kein Herd fiir derartige
Schwiirmereien ist.“

3.2 Der Bund Freier evangelischer Gemeinden

Hartmut Weyel® hat die Auffassung zitiert, dass ,es wohl keine Kirche und

keinen Gemeindebund sonst gegeben hat, der so gut vorbereitet in die ent-
scheidenden Auseinandersetzungen des Jahres 1907 ging, wie der Bund
Freier evangelischer Gemeinden.” Das lag daran, dass Konrad Bussemer
sich mit der Heiligungsbewegung kritisch auseinandergesetzt hatte und dass
darauf aufbauend Otto Schopf ein Biichlein mit dem Titel ,Zur Casseler
Bewegung® veroffentlichte, das hohe Auflagen erreichte. Schopf hatte drei
Versammlungen in Kassel besucht. Auffallend ist, dass Schopf seine Beur-
teilung nicht an den aufregenden Phinomenen des korperlichen Zitterns
und Bebens oder der Zungenrede festmacht. Er mochte vielmehr zum
~Wesen der Sache” vordringen und will dies eindeutig an Hand der HL
Schrift tun. Zu welchem Urteil kommt er? Er werde wohl ,kaum je das Weh
und Grauen vergessen, das mich in den Casseler Versammlungen ergriff,
inmitten der wogenden, bald jammernden, bald jauchzenden, zum Teil ih-
rer selbst nicht mehr michtigen Menge.““ Wenig spiter schreibt er: ,Aber
vielleicht nie habe ich so wenig den Geist und die Stimme des Herrn her-
aushoren und die Gemeinschaft des Geistes wahrnehmen kénnen; wohl
nie wurde es mir so schwer, dem Herrn im Gebet zu nahen als in C.“** Das
ist ein hartes Urteil, das noch umso mehr auffillt, als er sonst zuriickhal-

e Barrat fiel allerdings keinem Schwirmer ,in die Hinde®, weil er in einem New
Yorker Hotel bei der Lektiire von Berichten tiber die Ereignisse in Stidkalifornien die
Geisttaufe empfing.

Hartmut Weyel, Otto Schopf. Der richtige Mann zur richtigen Zeit, in: Christsein
Heute Nr. 10 und 11/2007. Im Herbst 2009 soll ein Buch mit ca. 30 Portriits aus der
FeG-Geschichte im Brockhaus/Bundes-Verlag erscheinen. Von Weyel erhielt ich
seinen Beitrag tiber Schopf dankenswerterweise zugeschickt.

Schopf, 22.

Ebd., 23.
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tend formuliert und immer wieder versucht, der Bewegung gerecht zu
werden. Sein negatives Fazit ist jedoch dadurch bedingt, dass er das klare
.Wort Christi und die Fruichte seines Geistes“ vermisst; denn kein Wunder
und kein Zeichen ist so untriglich fiir eine gottliche Legitimation wie das
Wort.

Aber Schopf will das Kind nicht mit dem Bade ausschiitten. Er meint,
dass es sich ,im besten Falle um eine Bewegung handelt, in der ,Gottli-
ches, Seelisches und Dimonisches nebeneinander herging®“. Das bedeutet,
dass er Unterschiedliches am Werk sieht und dabei das Gottliche keines-
wegs ausschliefRt. Dass jedoch das Gottliche zusammen mit Menschlichem,
ja sogar auch Dimonischem nebeneinander besteht, ist ihm ein unertrigli-
cher Gedanke:

,Wir haben es, Gott sei Dank, nicht nétig, uns mit Unniichternem und Ver-

mischtem zu begniigen. Unser Herr kann und will solide, tiefgehende und

ganze Arbeit tun. Wir konnen und wollen aus allem lernen. Wir haben kein

Recht, von oben herab andere geringschitzig zu verurteilen, die vielleicht

ein brennenderes Verlangen als wir selbst nach der Verherrlichung des Herrn

in sich trugen und tragen. Es gibt auch eine Niichternheit, die nahe an’s Ver-

hungern grenzt.“
Schopf will daher als den hochsten Beweis der Wahrheit die Friichte des
Geistes erflehen. Um alles ,Vermischte® hinter sich zu lassen, sucht er ,das
hochste Zeugnis von der Wahrheit und fir die Wahrheit in der Aehnlich-
keit mit dem gekreuzigten Christus.“ Diese Ahnlichkeit muss sich im Alltags-
leben als echt erweisen. Schopf fasst zusammen: ,Nicht Wundersucht bringt
Heil fiir uns und die Welt. Nicht Wunderflucht verhiitet Unheil.“ Mit dem
Apostel Paulus (1.Kor. 13) sagt er: ,Wir brauchen eine Liebe, die wenig
Worte, aber viel Macht hat, weil der Wandel die Worte erklirt und die Wor-
te den Wandel erkliren. Thn in seiner Liebe wollen wir zu uns reden las-
sen.“*

Im offiziellen Organ des Bundes Freier evangelischer Gemeinden, Der
Gdrtner, findet sich in Nr. 36 /1907 folgender Kommentar:

LAuf uns haben die Versammlungen einen wenig sympathischen Eindruck

gemacht. Derartige tumultuarische Gottesdienste scheinen uns wenig dar-

nach angetan zu sein, auf die Gegenwart des Herrn schliefien zu lassen,
dessen Geschrei man nicht horte auf der Gasse. Dafd freudig bewegte Men-
schen viel singen, erscheint uns durchaus natiirlich. Da aber solche, die
den Namen des Herrn anrufen, in ein derartiges Treiben hineingeraten,
konnen wir nicht begreifen. Eine solche Unordnung in den Versamm-
lungen, ein solches Durcheinander ist unmoglich mit den Ermahnungen
des Apostels im 14. Kapitel des 1. Korintherbriefes in Einklang zu bringen.

Die Worte: ,Gott ist nicht ein Gott der Unordnung, sondern ein Gott des

Friedens’ und ,Die Geister der Propheten sind den Propheten untertan

bedurfen unseres Erachtens ganz besonderer Beachtung in Cassel.”

Der Kommentator fiihrt an, dass beim ersten Pfingstfest die Fremden das
geredete Wort verstanden hitten. In Cassel habe eine Kontrolle jedoch ge-

T Bidisih herdich,
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fehit. Das, was in Zungen gesagt und tibersetzt wurde, sei ,banal® gewesen.
Gegentiber einer dimonischen Interpretation des Geschehens grenzt er
sich ab: ,Dal Machte aus dem Abgrund titig seien, wagen wir auch nicht
zu behaupten®, man konne aber an Suggestion oder dhnlich menschliche
Krifte denken. Das ist durchaus eine wichtige Einschrinkung, wenn man
daran denkt, dass die Berliner Erklirung eindeutig von einem Geist ,von
unten” sprach. AbschliefRend heifdt es:

~Nach unserer Auffassung steht und fillt die Casseler Bewegung mit der

Lehre von einer besonderen ,Geistestaufe’. Sobald diese, nach unserer Mei-

nung unbiblische Lehre nicht mehr verkiindigt wird, wird all das Unordent-

liche und zum Teil Beingstigende in der Bewegung aufhéren, dann bleibt
nichts mehr tibrig wie eine ganz gewohnliche Versammlung, die sich von
unseren gewoOhnlichen Versammlungen dadurch unterscheidet, daf3 sie an

Geist armer wire.”

Damit ist die Grenze klar gezogen. Das Spektakulire wird menschlichen
Moglichkeiten zugeschrieben, die, wenn man sie streicht, die Kasseler Be-
wegung als geistesarm erscheinen lisst. Es wird das genaue Gegenteil von
dem diagnostiziert, was Vertreter der Bewegung selbst behaupteten: Nicht
Geistesfiille, sondern Geistesarmut kennzeichnet , Cassel”.

Schopf gehorte zu den Unterzeichnern der Berliner Erklirung. Das
uberrascht, weil er in seiner Schrift viel differenzierter urteilt als die pau-
schale Verurteilung in der Berliner Erklirung. Es ist eindeutig, dass Schopf
damit Gber das hinaus gegangen ist, was er in seiner bemerkenswerten
Schrift zur Kasseler Bewegung noch differenziert beurteilte.

3.3  Der Bund der Baptistengemeinden

Im offizidsen Organ der deutschen Baptisten, der Zeitschrift Der Wabr-
beitszeuge (WZ), sind 1907-1910 etliche Artikel den Themen Geistestaufe,
Zungenrede, Heilung, Prophetie gewidmet. Im Herbst 1909** wird iiber
die Pfingstbewegung berichtet:

»50 nennt sich eine Bewegung, welche das Programm der ,Kasseler Bewe-
gung' wieder aufnimmt, d. h. das Zungenreden und die damit verbundenen
Heilungen und Wunderwirkungen. Es fehlt auch nicht an schwiirmerischen
Geistern, die der ,losen Speise‘ des einfiltigen Wortes Gottes tiberdriissig
sind und nun nach allerlei pikanten und absonderlichen Dingen haschen.
Sie haben das Wort ,reines Herz' aufgegriffen, denken dabei aber nicht an
die Seligpreisung Jesu, sondern verbinden damit den Begriff der Stnd-
losigkeit. Ferner suchen sie Uber das eheliche Leben allerlei unbiblische Be-
griffe in Kurs zu bringen. In Blankenburg schwebte man in diesem Jahr in
grofler Angst ..., dass diese ,Pfingstbewegung’ ... von ihr das Siegel der An-
erkennung empfangen wiirde.“

Daher lief die Konferenzleitung ein Schreiben verlesen, die Briider aus der
Pfingsthewegung mégen doch ,das Zungenreden und alle Aufsehen erre-
genden Erscheinungen bei den Gebetsversammlungen® unterlassen. Dann
heifit es:

*  WZvom 2. Oktober 1909, 318.
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,Vor uns liegt auch ein Blatt ,Pfingstgrifie’, das diese Richtung vertritt. Her-
ausgeber ist Pastor Paul. In diesem Blatte werden ganz eigentiimliche Hei-
lungen beschrieben. Die Erfahrung der Kasseler Bewegung hat gelehrt, dafd
dem Reiche Gottes in Orten, wo man diese Bewegung vertrat, gro3er Ab-
bruch geschehen ist, es gehoren Jahre dazu, um den Schaden wieder wett-
zumachen. Mochten sich das diese Briider merken! Sie spielen mit dem
Feuer und tun dem Reiche Gottes, dem sie den grofiten Dienst erweisen
wollen, nur groffen Schaden.*
Zunichst ist es fiir den Kommentator wichtig, dass die Pfingstbewegung, die
er vorstellen will, in einer gradlinigen Kontinuitit zur Kasseler Bewegung
steht. Diese wird mit Zungenrede und Wunderheilungen gleichgesetzt. Er
geht aber dann noch weiter, weil er schwirmerische Geister identifiziert, die
vom einfiltigen Wort Gottes abweichen. Dieses einfiltige Wort Gottes wird
als ,lose Speise” gekennzeichnet und mit ,,pikanten” Speisen oder ,,abson-
derlichen® Dingen kontrastiert, nach denen die Schwarmgeister ,haschen®
wie nach Wind und denen sie verfallen sind. Dazu zihlen offenbar nicht
Zungenrede und Heilungen, sondern ,Stundlosigkeit® und besondere An-
schauungen tber die Ehe. Es wird auch der Hauptvertreter dieser Schwarm-
geisterei in der Person von Pastor Jonathan Paul, dem Herausgeber der
Zeitschrift Pfingstgriifse, festgemacht. Der Kommentator ist davon tiber-
zeugt, dass sich die Schwirmer auf der Blankenburger Konferenz durch ih-
re Teilnahme ein Gitesiegel erwerben wollten, weshalb die Konferenzlei-
tung entsprechende Schritte unternahm, um das zu verhindern. Die Ab-
lehnung der Pfingstbewegung entspringt jedoch zuerst einer Sorge, die auf
moglichen Beobachtungen beruht. Man befiirchtet, dass durch die Begleit-
umstinde der Pfingstbewegung dem Reich Gottes schneller Schaden zu-
gefigt wird, der erst unter langwierigen Umstinden wieder behoben wer-
den kann. Leitgedanke zur Bewertung ist daher das Reich Gottes und seine
Ausbreitung, dem die Pfingstbewegung Abbruch tut.
Etwa ein Jahr spiter” wird der gleiche Sachverhalt, also die Sorge um
das Reich Gottes, in folgende Worte gekleidet:
»In der Pfingstbewegung dauert der Kampf fort. Es ist ein Kampf zwischen
Erntichterung und Trotz. Glicklicherweise erfihrt die Offentlichkeit von all
diesen betriibenden Dingen nur sehr wenig. Wiirden sich die weltlichen
Zeitungsschreiber dieses Gegenstandes einmal bemichtigen, sie wirden
eine Schande und Schmach aufdecken, die alle wahre Christen die Augen
niederschlagen liefe.*
Dann wird wieder Pastor Paul ins Visier genommen: Pastor Paul ,bleibt bei
seiner Stindlosigkeit!“ Diese Formulierung zeigt eine gewisse Hime, ge-
paart mit deutlicher Distanzierung: ,,,seine’ Stindlosigkeit“ soll Pauls Lehre
als dessen eigentiimliche Besonderheit blof3stellen, die mit der christlichen
Tradition unvereinbar ist. Dann erfolgt ein schwerer Angriff auf die Pfingst-
bewegung, weil deren Einfluss auf Menschen zu psychischen Stérungen
gefiihrt habe: ,Wollte man einen erschopfenden Bericht tiber das von den

2> Wz vom 18. Februar 1911, 54.
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Pfingstleuten in Pommern angerichtete Unheil erlangen, so miifite man
schon die Akten der Provinzialirrenanstalten in Lauenburg und Uckermiin-
de einsehen. Sie wiirden eine mehr als deutliche Sprache reden.” Unklar ist,
worauf sich dieses Urteil griindet. Klar aber ist, wie stark die Zuriickwei-
sung der Pfingstbewegung ausfiel.

Es auch nicht von ungefihr, dass der WZ in diesen Jahren Anzeigen
bringt, in denen auf das im Oncken Verlag erschienene Buch von C. H. Spur-
geon hingewiesen wird mit dem Titel ,,Gott der Heilige Geist. Nach Seinem
Wesen und Wirken dargestellt in 20 Predigten”. Spurgeon galt als der
grofde Prediger der Baptisten. Man konnte also mit dem Buch von einem
der Ihren zum Thema Heiliger Geist den Pfingstlern, die sich ja besonders
auf den Geist beriefen, Paroli bieten.

Erste Erwihnung der Berliner Erklirung findet sich im WZ vom 9.
Oktober 1909 (S. 327), wo es heifdt:

,Mitte September versammelten sich eine Anzahl Vertreter der Freikirchen

und der Gemeinschaftsbewegung in Berlin, um tiber die ,Pfingstbewegung’

und ihre eigenartigen Begleiterscheinungen zu reden. Nach eingehender

Erorterung gaben dieselben eine Erklirung heraus, welche die Hauptpunk-

te behandelt. Diese Erklirung ist von 55 Minnern unterzeichnet, deren Na-

men auch in unseren Kreisen einen guten Klang haben.®

Eigenartigerweise wird nicht gesagt, dass sieben dieser Minner Baptisten-
prediger waren: Broda aus Gelsenkirchen, Hermann aus Berlin,?® K. Ma-
scher aus Steglitz, Fr. Mascher aus Lehe i. Hannover, Merten aus Elberfeld,
Simoleit und Wallraff, beide aus Berlin. Johannes Warns und General-
leutnant von Viebahn gehorten von den darbystischen Briidern zu den Erst-
unterzeichnern. Der Generalleutnant scheint einen besonderen Einfluss bei
der Erarbeitung der Berliner Erklirung gehabt zu haben. Das wird sich ver-
mutlich so erkliren, dass im Geschichtsbild des Darbysmus fir ein erneu-
tes Pfingsten kein Platz war. Das Verfallsschema, dem die Geschichte der Kir-
che seit dem Aussterben der ersten Apostel unterliegt, erlaubt keine Resti-
tution einer urgemeindlichen Ausgiefung des Geistes, um etwa den Friih-
regen damals mit dem Spitregen heute als Vorbote des in Bilde erwarte-
ten Reiches Gottes zu deuten. Vielmehr war es die Aufgabe der Gliubigen
aus allen Kirchen und Gemeinschaften, sich von allen kirchlich-weltlichen
Einrichtungen zu separieren, um der Entriickung entgegenzuharren. Ei-
genartigerweise ist dies auch die Vorstellung, die auf der Brieger Woche
1907 mafgeblich gewesen zu sein scheint. Wie sonst wiirde sich der Termi-
nus , Entriickung® erkliren lassen??’

Ende 1909 fragt der WZ: ,Hat es denn vor der Pfingstbewegung nicht
auch unter uns Krankenheilungen und Gebetserhorungen gegeben? Die
Frage stellen heifdt, sie positiv zu beantworten: ,,Ganz gewifd! Aber unsere

Er wird in der Erklirung mit einem ,r* geschrieben, hat aber in Wirklichkeit zwei ,,r*
im Namen; es konnte sich daher auch um eine andere Person handeln.
Vgl. oben Anm. 7.
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Briider waren zu keusch und zu niichtern, als dass sie dieselben auspo-
saunten oder ein Theater daraus gemacht hitten.“ Im WZ vom 23. Juli
1910 (S. 239) heifdt es, dass der Gnadauer Verband eine klare ,Ablehnung
der Zungenbewegung und der ihr zugrunde liegenden Irrtlimer in der
Lehre* beschlossen habe. Es werde auBerdem zur Pflicht erklirt, ,den di-
rekten und indirekten Einfluf der Brider dieser Bewegung von unseren
Gemeinschaften fernzuhalten.“ Das wurde offenbar im WZ abgedruckt, um
sich mit der Gemeinschaftsbewegung gegen die Pfingstbewegung zu soli-
darisieren. Man wollte weder in der Lehre noch in den Frommigkeitsbekun-
dungen mit der Pfingstbewegung identifiziert werden. Die klare Abwehr-
haltung der Gnadauer Gemeinschaften wirkte wie ein Signal und erreichte
bei den Baptisten ein positives Echo.

Hatte es zuvor schon im WZ geheifden, dass die Pfingstbewegung ,ihren
Hohepunkt tberschritten® habe, weil ,Leute, die dieselbe bisher mit allen
Kriften forderten® nun ,erntchtert” sind, andere, die bisher ,neutral stan-
den“ endlich dagegen Stellung nehmen (WZ 14, 1910, 108), so wird in der
Weihnachtsausgabe des WZ von 1910 (S. 414) aufgrund von Berichten im
Allianzblatt der baldige ,,Zusammenbruch” vorhergesagt. Diese Linie wird
am 7. Januar 1911 (S. 0) fortgesetzt: ,Die Pfingstleute fangen an, aus ihrem
Taumel zu erwachen. Sie werden fiir Vorstellungen zuginglich und begin-
nen, eingerissene Mifdstinde anzuerkennen und auf deren Abstellung zu
dringen.“ Leider werden keine Angaben gemacht, was diese Kehrtwende
bedingt hat und welche Personen gemeint sind. Am Ende des Jahres* wird
von der ,neuesten Wendung in der Pfingstbewegung” berichtet, dass nim-
lich der Leiter der groflen Breslauer Gemeinschaft, Pastor Regehly, zuriick-
getreten ist. Man beruft sich auf seinen Freund Edel aus Brieg, der mitge-
teilt hatte, Regehly sei zwar ,kein Gegner der Pfingstbewegung®, man kon-
ne aber auch nicht sagen, ,daf8 er noch in dieser Bewegung steht“. Der
Kommentar des WZ ist eindeutig: ,Das hat wirklich lange gedauert. Hof-
fentlich findet Pastor Regehly nun den rechten Weg. Die Fliigel hat er sich
ja arg verbrannt. Wann wird nun auch P. Paul kommen?*

4, Fazit

Man muss nun der Frage nachgehen, warum die Freikirchen in durchaus
abgestuften, aber letzten Endes unmissverstindlichen Stellungnahmen ge-
gen die aufkommende Pfingstbewegung zu Felde zogen und sich, wie die
Baptisten, betont mit der Gemeinschaftsbewegung im Abwehrkampf soli-
darisierten. Die Fronten verlaufen hier sehr verquer. Der baptistische Pre-
diger Gustav Gieselbusch beispielsweise polemisiert einerseits gegen den
Darbysmus und andererseits auch gegen die Gemeinschaftsbewegung, also
jene Krifte, mit denen er sich andererseits in der Abwehr gegen die
Pfingstler einig weifs. Man durfe ,die ,darbystischen’, jeder gesund bibli-

% Wz vom 30. Dezember 1911, 415.
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schen Organisation abholden Strebungen nicht ins Ungemessene wach-
sen“ lassen. Die Darbysten, ,die fiir die Versammlung Gottes grundsitzlich
keinerlei duffere Gemeinschaftsformen anerkennen wollen, sehen in der
Gefahr fiir den ,Leib Christi“ das grausame Spiel ,dimonischer Michte®.
Sollte Gieselbusch, was nahe liegend ist, mit dieser Aussage auf General-
leutnant v. Viebahn und seinen Einfluss auf die Berliner Erklirung abzie-
len, dann wire dies der Beweis, dass mit der Aussage ,von unten in der
Erkldrung tatsichlich ,dimonische” Krifte gemeint sind.

Die andere Stofirichtung trifft die Gemeinschaftsbewegung. Ihr haften
nach Meinung Gieselbuschs bedenkliche Kinderkrankheiten an, weshalb sie
von dem neuen Pfingstevangelium in ihren Grundfesten erschiittert wer-
den konnte und nun ,in zwei feindliche Heerlager von bedenklich gleicher
Grole gespalten worden ist.“ Die Gemeinschaftsleute, die sich von den
Pfingstlern trennen, zichen zugleich erschreckt die Grenzen wieder enger
sund umstricken alle AuBerungen spontanen Geisteslebens immer angst-
licher mit dem Netz frommer kirchlicher Organisation: Die grofle Zerrit-
tung, welche das neue Pfingsten angerichtet, ist so ein erneuter Beweis,
wieviel an Verworrenheit und unbiblischem Wesen den deutschen Ge-
meinschaften von Geburt auf anhaftet.“*

So sehr Gieselbusch auch die Nihe zu den gegen die Pfingstler ein-
gestellten Gemeinschaftsleuten sucht, so sehr kritisiert er sie fiir ihre Angst-
lichkeit, die sich in einem Netz kirchlicher Organisationen niederschligt.
Der deutschen Gemeinschaftsbewegung haftet seiner Meinung nach ein
Geburtsfehler an. Auch in der Evangelischen Gemeinschaft verweist man in
der Verlautbarung der Vierteljahreskonferenz®® auf die ablehnende Stel-
lung der Baptisten, um dann hinzuzufiigen, ,so daf bis jetzt nur die Lan-
deskirche mit dieser Bewegung zu tun hat.“*' Fiir Schopf aus den Freien
evangelischen Gemeinden liegt die Antwort auf die Herausforderung durch
die Kasseler Bewegung in einer Riickkehr zu dem, was er ,biblisches Ge-
meindeleben” nennt. Stattdessen aber pflegen die Gemeinschaftsleute ,das
Vereinsleben, das jedenfalls nicht die Verheifungen hat, wie das biblische
Gemeindeleben. Wir meinen die Gemeinde der Gliubigen.“*?

Es diirfte deutlich sein, dass die Freikirchen in einer nahezu geschlos-
senen Abwehr stehen und sich dabei auf ihre gesunde Organisationsform
bezichen. Dass die deutsche Gemeinschaftsbewegung dem Ansturm des
Pfingstevangeliums nicht standhalten konnte, liegt in ihrem Mangel an ek-
klesiologischem Bewusstsein begriindet. Man bleibt eben Teil der Landes-
kirchen und organisiert ein Vereinsleben. Wie sehr die Freikirchler damit
29
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G. Gieselbusch, wie Anm. 3, 110 f.

Vgl. 0. Anm. 14.

Zitiert bei Schopf, 25.

Ebd., 34. Dass Freikirchen sich in deutschen Lindern im 19. Jahrhundert eigentlich
nur als ,Vereinskirchen organisieren konnten, sei am Rande vermerkt. Schopf zeigt
aber, dass das nicht dem Selbstverstindnis entsprach.
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im Recht waren, zeigt ein Blick in das Kirchliche Jabrbuch von 1911. Hier
wird unter der Uberschrift ,Innerkirchliche Evangelisation® von P. Ernst
Bunke auf vielen Seiten der Kampf gegen die Zungenbewegung darge-
stellt.® Es werden die einschligigen Verlautbarungen aller Seiten breit zi-
tiert und einleitend hervorgehoben, dass ,zum erstenmal [im Jahre 1910]
eine klare Scheidung zwischen den Schwarmgeistern und den niichternen
Gemeinschaftsfreunden eintrat. Dafiir, so sagt es der Verfasser, muss man
»~den Fiuhrern des Gnadauer Verbandes vom Standpunkt der evangelischen
Kirche aus mit gutem Recht danken, daf} sie sich ihrer Verantwortung be-
wufdt gewesen sind und ihre Pflicht getan haben.“ Der Dank wird fiir die
Entschlossenheit abgestattet, ,die Schwirmerei unnachsichtlich zu bekimp-
fen und auszuschalten.“ Dazu werden die Beschliisse des Vorstands des
Gnadauer Verbandes vom 28. Januar 1910 und 20. Mai 1910 zustimmend
zitiert. Der Beschluss vom Januar 1910 fordert, ,,den direkten und indirek-
ten EinfluB der Pfingstbrider von unseren Gemeinschaften fernzuhalten®.
Im Mai wurde dies wiederholt und hinzugefigt: ,Ein Zuwiderhandeln ist
nicht vereinbar mit der Stellung im Gnadauer Verband.“**

Der Baptist Gieselbusch hat dieser klaren Einbindung des Gnadauer
Verbandes in die Landeskirchen noch einen Aufsatz gewidmet, in dem er
die Unterschiede zwischen Gemeinschaftsbewegung und Freikirche auf den
Punkt zu bringen versuchte.”” Anlass war eine gegen ihn gerichtete Notiz in
der Zeitschrift Auf der Warte. Blatt zur Forderung und Pflege der Reichs-
gottesarbeit in allen Landen (Nr. 33), in dem Pastor Moébius die Treue der
Gemeinschaftsbewegung zur Landeskirche mit starker Polemik gegen die
Freikirchen und speziell gegen Gieselbusch wiirzte. Gieselbusch drehte den
Spiefd um und versuchte den Nachweis, dass die Gemeinschaftsbewegung
sich an ein untergehendes System gebunden hat und dass sie gerade des-
halb der neuen Geistbewegung schutzlos ausgeliefert war.

Das bedeutet, dass die Freikirchen die im Entstehen begriffenen Pfingst-
gemeinden nicht als  Freikirchen® wahrnahmen, sondern als Teil der Ge-
meinschaftsbewegung und damit als Teil der Landeskirche, die Giesel-
busch als , Zwangskirche® kennzeichnet. Eine solche Zwangsanstalt ist aber
gegen den Geist der Zeit; denn ,unser Volk® ist ,zum Glick endgiiltig®
uber solchen religidsen Zwang hinaus. Die Zukunft liegt bei der Freiwillig-
keitskirche als ,menschliche Erscheinung einer gottlichen Wahrheit* und
als Antwort auf die Frage ,Welche Gestalt geben wir der Evangeliumsge-
meinschaft in unserer Zeit, daff sie den Absichten Jesu und den Aufgaben
der Gegenwart am besten entspricht. Gieselbusch kann sich auf den von
Mobius vorgegebenen Mafistab einlassen, der lautet: ,Die Heilige Schrift

33
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Kirchliches Jahrbuch 38, 1911, 171, 201.
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Gustav Gieselbusch, Gemeinschaftsbewegung und Freikirche, in: Der Hilfsbote 31,
1911, 139:145.
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bleibt immer der beste MaRstab®.** Damit hat Mobius dem Baptisten das
Tor fiir eine abschlieflende Polemik geoffnet:

.Nun gut, Br. Mobius: Sind Sie der festen Uberzeugung, da8 die Landes-
kirchen das sind, was das Neue Testament ,die Gemeinde Jesu Christi*
nennt, dann dienen Sie ruhig unserem Volke weiter, indem Sie in der Lan-
deskirche verharren, bis sie zum Wrack zerschellt ist. Wir werden Threr deut-
schen Mannestreue die Hochachtung nicht versagen, wenn wir uns auch
des schmerzlichen Mitgefiihls nicht erwehren konnen, da8 Sie an eine ver-
lorene Sache Ihre beste Kraft wenden, die Sie fiir unser Volk segensreicher
gebrauchen konnten. Wir aber wollen weiter nicht fiir Methodismus und
Baptismus streiten, sondern fiir die Kirchengestaltung, die dem Ideal der
,biblischen Gemeinde® am nichsten kommt. Unsere Uberzeugung bleibt es,
daf die deutschen Gemeinschaften, wenn sie auf IThrem Standpunkt verhar-
ren, ihre Gottesstunde versiumen. Ob dann ,der landeskirchlichen Gemein-
schaftsbewegung Verluste erspart bleiben und sie den nicht schlechtesten
Teil ihrer Mitglieder an freikirchliche Kreise verloren® geben missen, das
wird die weitere Entwicklung lehren.”

36

Auf der Warte, Nr, 36, 1911, 6.
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Die Berliner Erklirung aus pfingstlicher Sicht

Paul Schmidgall

Forscher des 21. Jahrhunderts lieben es zur Beschreibung der Pfingstbewe-
gung die Folie der Postmoderne zu bemiihen." Und dieser Vergleich ist na-
tiirlich auch offensichtlich: Welche andere Kirche spiegelt unsere Erlebnis-
gesellschaft deutlicher wider als der Pentekostalismus?® Wo ist der weltwei-
1

Timothy B. Cargal, Beyond the Fundamentalist—Modernist Controversy. Pentecostals
and Hermeneutics in a Postmodern Age, in: Pneuma (1993)15/2, 163-188; Mathew
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Mit dem Begriff  Postmoderne®, erstmals verwendet um 1870 (der englische Maler
John Watkins Chapman sprach von einem ,postmodern style of painting®) haben wir
den Versuch architektonische, philosophische, gesellschaftliche und kulturelle Ent-
wicklungen, die sich von der Moderne unterscheiden, zu erfassen. Im Jahre 1917
propagiert der von Nietzsche beeinflusste Rudolf Pannwitz mit diesem Begriff die phi-
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kanische Theologe Bernard Iddings Bell eine neue Spiritualitit und 1947 verwendet
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tecture” (London 1977) und Jean-F. Lyotard ,La condition postmoderne® (Paris 1979).
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heim 1987.
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of Experience, in: Pneuma 31 (2009), 3-34.
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te interkulturelle Globalisierungsprozess deutlicher reflektiert als in den
Reihen der Pfingstbewegung?® Praktizieren pfingstliche und charismatische
Hauskreise, geprigt durch Elemente apophatischer Sprache — Glossolalie —
nicht Dekonstruktion pur? Die Akzentuierung der Erfahrung, die interna-
tionale und interkulturelle Vernetzung, das Apophatische der Glossolalie,
kleiden die Pfingstbewegung als ein Kind unserer Zeit im Gewand der Post-
moderne. Bei einem Riickblick zu den Anfingen der Pfingstbewegung und
dem Zustandekommen der Berliner Erklirung, werden wir deshalb beide
Horizonte (Anfang des 20. Jahrhunderts vs. Anfang des 21. Jahrhunderts) in
unsere Erwigungen mit einbeziehen miissen.*

Unter Beruicksichtigung beider Horizonte sollen die drei schon oben
erwihnten charakteristischen Aspekte der Pfingstbewegung (Glossolalie, Er-
lebnistheologie, Globalisierung) untersucht werden. Dabei fillt auf, dass ge-
rade diese drei Propria, die sie nun am Anfang des 21. Jahrhunderts in den
Kontext der Postmoderne riicken und als soziologisch integriert erschei-
nen lassen, am Anfang des 20. Jahrhunderts im giinstigsten Fall als ein Ana-
chronismus, in Wirklichkeit aber als eine Dissonanz empfunden wurden.
Ungeachtet der Tatsache, dass Glossolalie, Erlebnistheologie und interna-
tionale Vernetzung im Blickwinkel der beiden Horizonte verschieden beur-
teilt wurden, wollen wir in Anlehnung an Walter J. Hollenweger und
Donald W. Dayton der Frage nachgehen, ob die Ablehnung der Pfingst-
bewegung am Anfang des 20. Jahrhunderts nicht gerade auf diese ihre
postmodernen Wurzeln zuriickzufithren wire.’

1. Glossolalie

Prigend fiir den Begriff der Postmoderne war Jean-F. Lyotard, der in seiner
Rede vom ,Ende der grofien Erzihlungen® fiir eine Gleichberechtigung philo-
sophischer Systeme, die er ,Erzihlungen® nannte, plidierte.® Lyotard setzt
an die Stelle eines ausschliellichen bzw. absoluten Erklirungsprinzips eine
Vielzahl von ,Sprachspielen®, welche alternative Erklirungsmodelle anbie-
ten. Die Postmoderne ist somit au fond ein linguistischer Ansatz, der den
y2unendlichen qualitativen Unterschied” (Kierkegaard) zwischen menschli-
chem Denken und der Herrlichkeit unseres ewigen Schopfers widerspie-

Murray W. Dempster /Klaus D. Byron/Douglas Petersen (Hg.), The Globalization of
Pentecostalism. A Religion Made to Travel, Oxford 1999.

Die beiden Horizonte werden in dieser Tagung auch dadurch berticksichtigt, dass die
pfingstliche Perspektive neben der Berliner Erklirung auch die Kasseler Erklirung be-
leuchtet!

Walter J. Hollenweger (Charismatisch-pfingstliches Christentum. Herkunft, Situation,
Okumenische Chancen, Gottingen 1997) erkennt in der Pfingstbewegung eine 6ku-
menische, katholische, schwarze und evangelikale Wurzel. Donald W. Dayton (Theo-
logical Roots of Pentecostalism, London 1987) sieht als die theologischen Wurzeln der
Pfingstbewegung die folgenden Theologumena: Heil, Heiligung, Heilung, Heilser-
wartung und Geistestaufe.

Jean-F. Lyotard, Das postmoderne Wissen, Wien 1999.
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gelt.” Der jiidische Denker Emmanuel Lévinas verwendet die Begrifflichkeit
Lautrement“® Heidegger, der noch die Seinspridikation beibehilt, spricht
in linguistischen Kategorien von einer Stimme des Seins, einer vox dei. Bei
Heidegger ist es wichtig die Wahrheit zu entdecken (a-lanthano = aletheia)
um dieselbe zu ergriinden.

Derrida dagegen besteht darauf, dass Sein im Verborgenen (also gerade
nicht a-lanthano = aletheia) offenbart wird. Seine Gegenwart kommt in
seiner Abwesenheit zum Ausdruck.” Derrida spricht von einer via negati-
va, davon, dass dort wo Glaube beginnt die Theologie aufhért. In lingu-
istischen Kategorien driickt Heidegger negative Theologie als ,die Erfah-
rung der Essenz der Sprache in der die Sprache und Zunge fiir sich selbst
sprechen und wahrnehmen ..., dass die Sprache spricht“ aus."” Gott spricht
in und durch die Sprache, die ihn nicht erfassen kann, auf apophatische
Weise. Ein Weiterspinnen der Gedanken Heideggers und Derridas fiihrt
uns von der vox dei und der Sprache des Glaubens, von der ,Sprache in
deren Liicken und Spalten Gott enthalten ist“ unweigerlich zur apopha-
tischen Sprache.” Der katholische Theologe Simon Tugwell betont in die-
sem Sinne in seiner , Theology of Speech® die Wichtigkeit der Glossolalie."
Dabei verkntipft er die Glossolalie mit dem Konzept der Urworte Karl Rah-
ners, die uns direkt mit der Ur-Realitit Gottes in Verbindung bringen. Die
Selbstoffenbarung Gottes als Ur-Realitit resultiert in einer Artikulierung von
Urworten, die per se eine Erklirung fir die Offenbarung Gottes darstellen.
Die ,dunklen® Urworte der Glossolalie werden hierbei zum deutlichsten
Hinweis auf die Gegenwart Gottes, der es liebt sich in ,Dunkelheit zu
kleiden (Ps. 18,11)." Die Urworte werden zum Ding-an-sich."* Dieser Ver-

7 € Raschke, Why Evangelicals, 32.

8 Emumanuel Lévinas, Die Unvorhersehbarkeit der Geschichte, Freiburg 2006.

2 Neuerdings hat Heinzpeter Hempelmann (Wir haben den Horizont weggewischt. Die
Herausforderung: Postmoderner Wahrheitsverlust und christliches Wahrheitszegnis,
Witten 2008) darauf hingewiesen, dass schon 200 Jahre vor Derrida, 150 Jahre vor
Wittgenstein und 100 Jahre vor Nietzsche, Johann Georg Hamann (1730-88) eben-
falls Vernunft iiber Sprache dekonstruierte: Nach Hamann ist Sprache ,der Mittel-
punct des Misverstandes der Vernunft mit ihr selbst, vgl. Jobann Georg Hamann,
Metakritik iiber den Purismus der Vernunft (1784), in: Josef Nadler (Hg.), Johann
Georg Hamann. Simtliche Werke. Historisch-kritische Ausgabe. Bd. I-V (Wien 1949
53), III, 286.

10 € Raschke, Why Evangelicals, 57.

Vgl. www.cwru.edu/affil/sce/Texts_2002/Osteen.html.

Simon Tugwell, The Speech-Giving Spirit. A Dialogue with Tongues, in: New Heavens?

New Earth? (Springfield 19706), 119-159 (151).

Schon Herman Gunkel hatte betont, dass die Glossolalie die bedeutendste und cha-

rakteristischste Eigenschaft des Geistes sei. Die besondere Bedeutung der Glossolalie

hiingt auch nach Gunkel gerade mit dem Aspekt der Passivitit in der Geisterfahrung
zusammen. Wer den Geist empfingt, muss sich auf spontane, dramatische und bis-
weilen auch unerklirbare Aktionen einstellen und nimmt eine eher passive, kontem-

plative Haltung ein, vgl. H. Gunkel, The Influence of the Holy Spirit, Philadelphia 1979,

3(0-33. Dieses Konzept von Gunkel wurde auch von J.-/. Suurmond (Word and Spirit
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gleich dringt sich etymologisch auch schon wegen der semantischen Dop-
pelbedeutung von (hebriisch) dabar, ,Wort* und ,Sache® auf. In diesem
Zusammenhang weist Tugwell auf ein sakramentales Verstindnis der Zun-
genrede hin."”” Die Glossolalie ist nicht nur Hinweis auf eine geistliche Rea-
litit, sondern verkorpert dieselbe.'® Auch der pfingstliche Theologe Frank
Macchia betont den sakramentalen Aspekt der Glossolalie, das zum Zei-
chen fiir eine geistliche Realitit wird."” Wihrend somit in der Postmoderne
das Phinomen ,Glossolalie” verschiedentlich philosophisch und theolo-
gisch verortet werden kann, durch Anleihen bei so verschiedenen Denkern
wie Kant, Heidegger, Nietzsche, Gadamer, Derrida, Rahner, Tugwell,
Macchia, u.a. m. war das Konzept der apophatischen Sprache im liberalen
Deutschland des anfinglichen 20. Jahrhunderts kein Thema. Das awutre-
ment dieses Ansatzes wird am besten daran ersichtlich wie die andeu-
tungsweise ,apophatische Theologie“ Karl Barths vom deus absconditus
nach dem Ersten Weltkrieg in Deutschland wie eine Bombe einschlug.

Das wirklich Neue der Pfingstbewegung des 20. Jahrhunderts, ihr Propri-
um, war wohlgemerkt die Glossolalie — nicht die Heiligungslehre und auch
nicht die Geistestauflehre. Heiligungslehre'® und Geistestauflehre" sind im

at Play. Towards a Charismatic Theology, Grand Rapids 1994) und J. Huizinga (Homo
Ludens. A Study of the Play Element in Culture, Boston 1955) in ihrer ,theology of
play* aufgegriffen und weiterentwickelt.

8. Tugwell, The Speech-Giving Spirit, 151-55; Karl Rabner, Theological Investi-
gations III (London 1967), 299: “The premordial word is in the proper sense the
presentation of the thing itself. It is not merely the sign of something whose
relationship to the hearer is in no way altered by it; it does not speak merely ‘about’
a relationship of the object in question to the hearer: it brings it before us. Naturally
the manner of this presentation will be of the most diverse kinds, depending upon
the kind of reality evoked and the power of the evoking word. But whenever a
primordial word of this kind is pronounced, something happens: the advent of the
thing itself to the listener.”

Die res der res sacramentum.

Zum Verstindnis der Glossolalie als Tor zu einer neuen Realitit, vgl. Gary B. McGee,
The New World of Realities in Which We Live. How Speaking in Tongues Empowered
Early Pentecostals, in: Pneuma 30 (2008), 108-135.

Frank D. Macchia, Groans Too Deep for Words. Towards a Theology of Tongues as
Initial Evidence, in: Asian Journal of Pentecostal Studies 1.2 (1998), 149-73.

In ihrer Reduktion entpuppt sich die Heiligungslehre Pauls als mehr oder weniger
identisch mit der Vollkommenheitslehre, wie sie Wesley und Stockmayer gelehrt hat:
JIch bin mit meiner Anschauung im tiefsten Grunde ein Nachfolger John Wesleys;
auch bin ich mir dessen bewusst gewesen, dass ich mit Stockmayers Lehre in seinem
Biichlein ,Gnade und Stinde* sachlich vollig eins war, wenn ich mich auch anderer
Ausdriicke bedient habe, die meiner Schrifterkenntnis entsprach,” (Jonathan Paul, Zur
Verstindigung, in: Lied des Lammes [Okt. 1919], 15-16). Leider ist seine Lehre weder
von seinen Gegnern noch von seinen Freunden immer richtig verstanden worden.
Dazu hat Paul nach Walter J. Hollenweger (Handbuch der Pfingstbewegung, 1421-
1427) allerdings durch seinen ,aufgeblihten Stil* und seine sich bisweilen ,wider-
sprechenden Darlegungen® selbst beigetragen.

Auch die Dreistufenlehre zur Geistestaufe von Jonathan Paul basiert nach Walter J.
Hollenwweger (Handbuch, 1361-1371) auf der Heiligungstheologie. Paul hat die Geistes-
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Methodismus bzw. in der Heiligungsbewegung entstanden und dann von
der Pfingstbewegung rezipiert und adaptiert worden. Die Frage der Geistes-
taufe in der Pfingstbewegung wurde primir phinomenologisch verstan-
den.”” Wer die pfingstliche Geistestaufe mit dem Zeichen der Glossolalie
empfangen hatte, wurde als Teil der entstehenden Pfingstbewegung gese-
hen, wer sie nicht empfangen hatte, gehorte nicht zum engeren Kreis des
neuen Aufbruchs. Jonathan Paul (1853-1931), der seine pfingstliche Geistes-
taufe am 15. September 1907 in Bad Liebenzell empfangen hatte, wurde
nach dieser Erfahrung als einer der Leiter der entstehenden Pfingstbewe-
gung gesehen.”' Auf der anderen Seite hatte keiner der Unterzeichner der
Berliner Erklirung die pfingstliche Geistestaufe empfangen.”* Es waren
auch nur wenige, die keine pfingstliche Geistestaufe erfahren hatten und
neutral blieben wie z. B. Jakob Vetter (1872-1918), Ernst Modersohn
(1870-1948), Heinrich Coerper (1863-1936) und Theophil Krawielitzki
(1866-1942).%

So wurde die Glossolalie nach Kassel (7. Juli bis 1. Aug. 1907) zur Crux
fur die Gemeinschafts — und Pfingstbewegung. Die Gemeinschaftsbewe-
gung beschuldigte in der Berliner Erklirung von 1909 die Pfingstler, fiir
die Ereignisse von Kassel verantwortlich zu sein. Die Milheimer Bewegung
wies diese Anschuldigungen aber konsequent zurtick, mit dem Vermerk,
dass die Entgleisungen in Kassel erst nach der Abreise der beiden Pfingst-
schwestern aus Norwegen ihren Anfang nahmen. Ergo: Wenn kein einziger
Pfingstler mehr in Kassel war zum Zeitpunkt der Ausschreitungen, dann
kann auch die Pfingstbewegung fiir dieselben nicht verantwortlich gemacht
werden.” Auf der anderen Seite sah Ernst Giese in den falschen Zungen-

taufe niemals mit der Zungenrede verkniipft, wie dies in der klassischen Pfingst-
bewegung tblich war. Schon in der Hamburger Konferenz 1908 (E. Giese, Jonathan
Paul, Altdorf 1964, 150) und in den ersten ,Pfingstgriifien” 1909 (,Was sollen und
wollen die Pfingstgriifie?” in: Pfingstgriiie, Februar 1909, 2), hat sich Paul expressis
verbis von einer Geistestaufe, fiir die die Zungenrede ein ,Schibboleth* sei, distanziert.
Auch auf europiischer Ebene hat er sich gegen die klassisch-pfingstliche Geistes-
tauflehre stark gemacht. So ist es nach Nils Bloch-Hoell (The Pentecostal Movement,
70-71) dem Einfluss Pauls zuzuschreiben, dass T. B. Barratt, der Vater des europi-
ischen Pentekostalismus, bis 1910 von seiner urspriinglich klassisch-pfingstlichen
Geistestauftheologie abgewichen ist. Jonathan Pauls ,Sonderlehre, aus pfingstlicher
Sicht, war auch der Hauptgrund, dass sich ab 1911 die ,freien“ Pfingstgemeinden
abgespalten haben, die im Einklang mit der weltweiten Pfingstbewegung die klas-
sisch-pfingstliche Geistestaufe betonten.
Stephan Holthaus, Heil — Heilung — Heiligung, Die Geschichte der deutschen Heili-
gungs- und Evangelisationsbewegung (1874-1909), Giefien 2005, 575.
2hrvip. Giese, Jonathan Paul. Ein Knecht Jesu Christi, Altdorf 1964, 133.
22 zumindest ist mir von keinem BE-Unterzeichner bekannt, dass er die pfingstliche
Geistestaufe empfangen hitte.
# Paul Schmidgall, Hundert Jahre Deutsche Pfingstbewegung, Nordhausen 2007, 160—
163; Thomas Finis, A Quest for Holiness, 0. O, 0.]., 86.
Helmut Rottmann, Prifet aber alles, und das Gute behaltet. 1. Thessalonicher 5,21.
Die Kasseler Vorginge 1907 unter die Lupe genommen, Niedenstein 1988.
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rednern aus den Reihen der Gemeinschaftsbewegung den eigentlichen Grund
fiir die Entgleisung der Kasseler Versammlungen. Er vermutete dahinter so-
gar dimonische Michte.” Die Schwierigkeit der theologischen Verortung
der Glossolalie am Anfang des 20. Jahrhunderts fiihrte letztlich zu gegen-
seitigen Anschuldigungen: von Seiten der Pfingstbewegung wurden die
Mitglieder der Gemeinschaftsbewegung aufgrund der Ereignisse in Kassel
als dimonisiert dargestellt, von Seiten der Gemeinschaftsbewegung wurde
die Pfingstbewegung als ,von unten” (sei dies nun geistlich oder psycholo-
gisch gedeutet) abgelehnt. Beide Seiten waren offensichtlich mit diesem neu
auftretenden Phinomen der Glossolalie und seiner theologischen Veror-
tung stark herausgefordert.” Letztendlich gelang es aber der Pfingstbewe-
gung die Glossolalie als neues Theologumenon in ihren Grundtexten zu
integrieren.”’

2. Spiritualitit und Erfahrungstheologie

Es ist interessant festzuhalten, dass eigentlich nicht die Theologie oder die
kirchengeschichtliche Forschung, sondern gerade die Soziologie die Pfingst-
bewegung entdeckt hat. In vielen Lindern der Erde haben theologische
und historische Untersuchungen zur Pfingstbewegung lange auf sich war-
ten lassen und es waren oftmals soziologische Darstellungen, die den An-
fang machten.*® Dabei wurde deutlich, dass die Pfingstbewegung durch ih-

* " Ernst Giese, Und flicken die Netze, 0. O. 1987, 73. Sven Schénbeit (Der Aufbruch der
Pfingstbewegung 1906-1910, unveroff. Ms., Tibingen o.]., 36) simmt Giese zu:
»Wenn spiter im Hause Dallmeyers das Klavier durch eine ,unsichtbare Hand’ ge-
spielt wurde und beim Thema ,Zaubereistinden im Evangelisationssaal das Licht er-
losch, muf3 man sich schon fragen, ob nicht seinerzeit feindliche Méchte ein Anrecht
bekommen hatten. Auch das alte Herzleiden stellte sich nach dem Widerruf erneut ein.*
A. Lechler (Zum Kampf gegen die Pfingstbewegung, Witten 1964, 13 ff.) bezweifelt in
diesem Zusammenhang aber dimonischen Einfluss. Meines Erachtens erlaubt die Quel-
lenlage kein abschlieBendes Urteil, ob in Kassel tatsichlich dimonische Einfliisse im
Spiel waren.

Auch wenn wir in unserer Zeit nicht alle mit der Literatur zur Postmoderne und Fra-
gen der Glossolalie auf dem Laufenden sein kénnen, so haben wir doch in der Zen-
tralstelle fir Weltanschauungsfragen (und vielen Zdhnlichen Instituten) Spezialisten,
die uns zu den verschiedensten Phinomenen und Entwicklungen mit aktuellen In-
formationen unterstiitzen kénnen.

Dies wird besonders deutlich, wenn wir die Berliner Erklirung mit der Miilheimer
Erklirung vergleichen, vgl. auch Paul Schmidgall, Pfingstliche Grundtexte, Freuden-
stadt 2003.

R. M. Anderson, Vision of the Desinherited; H. Cox, Fire From Heaven; M. Crews,
The Church of God; W. K. Kay, Pentecostalism in Britain; M. M. Poloma, The Assem-
blies of God; E. Villafane, The Liberating Spirit. — Auch in Deutschland hat ein
Schiiler von Gerhard Schulze schon im Jahre 1996 eine soziologische Untersuchung
zur charismatischen Bewegung im Raum Frankfurt vorgelegt: Thomas Kern, Zeichen
und Wunder. Enthusiastische Glaubensformen in der modernen Gesellschaft, Frank-
furt 1997; vgl. Gerbard Schulze, Die Erlebnisgesellschaft. Kultursoziologie der Gegen-
wart, Frankfurt/New York 1992. Fiir die beiden deutschen Pfingstkirchen BFP und Ge-
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re Betonung von Spiritualitit und Erfahrungstheologie den Bediirfnissen
des postmodernen Menschen entsprach.” Der Grund des rapiden Wachs-
tums der Pfingstbewegung wurde deshalb von Soziologen nicht so sehr mit
ihrer Theologie als vielmehr mit ihrem zeitgemifieren soziologischen Er-
scheinungsbild in Verbindung gebracht.*® Selbst das Wachstum, das die
Pfingstbewegung in Deutschland in den letzten Jahren zu verzeichnen hat-
te, hingt mit ihrer zunehmenden Attraktivitit fiir die Menschen unserer
Zeit zusammen.*' Die lebendige und unkonventionelle Gottesdienstform
der Pfingstkirchen und charismatischen Gruppierungen entspricht den Be-
diirfnissen der postmodernen Gesellschaft des 21. Jahrhunderts nach Erle-
ben und Spiritualitiit weitaus besser als traditionelle kirchliche Liturgien.*
Am Anfang des 20. Jahrhunderts hatte aber gerade dieses Abweichen
von den Konventionen, wie z. B. der Gebrauch apophatischer Sprache und
die erlebnisorientierten und enthusiastischen Gottesdienste, die Zeitgenos-
sen der ersten Pfingstler konsterniert. Das war alles ganz anders — ,von un-
ten“! Die verhielten sich auch ganz anders — ,verriickt“! Die Ereignisse von
Kassel erinnern deshalb an den beriihmten Aphorismus Nietzsches ,Der
tolle Mensch* aus der , Frohlichen Wissenschaft:** Der tolle Mensch®, ,der

meinde Gottes haben Marcus Schneider (Eine Umfrage unter den Pastoren des Bun-
des Freikirchlicher Pfingstgemeinden, Semesterarbeit, ETS-Kniebis 2004) und Daniel
Heer (Eine Umfrage unter den Pastoren der Gemeinde Gottes in Deutschland,
Semesterarbeit, ETS-Kniebis 2004) anfingliche soziologische Studien vorgelegt nach
dem Muster von M. M. Poloma (The Assemblies of God at the Crossroads) in Grof3-
britannien.

J. W. Shepperd, Sociology of Pentecostalism, in: Dictionary of Pentecostal and Charis-
matic Movement, Stanley M. Burgess/ Gary B. McGee (Hg.), Grand Rapids 1988,
794-799.

H. Cox, Fire From Heaven; M. W. Dempster et al., The Globalization of Pente-
costalism.

alsip Schmidgall, Hundert Jahre Deutsche Pfingstbewegung, 498-507. Dabei sind aber
auch schon sehr friih die Gefahren dieser Entwicklung erkannt worden, Forum Frei-
kirchlicher Pfingstgemeinden (Hg.), 90 Jahre Pfingstgemeinden in Deutschland, Freu-
denstadt 1997, 3.

Auch verschiedene Landeskirchen, die diese Tendenz erkannt haben, stellen biswei-
len auf Alternativgottesdienste um (z. B. ,Zweites Programm®, ,Impulsegottesdienst”)
und verzeichnen damit erstaunliche Erfolge.

Friedich Wilbelm Nietzsche, Die frohliche Wissenschaft, in: Simtliche Werke. Kritische
Studienausgabe, 15 Bde, Giorgio Colli / Mazzino Montinari (Hg.), Miinchen 21980, Bd.
3, 480—482. Der moralische Rationalismus des 19. Jahrhunderts hatte versucht Gott in
rationalen methaphysischen Kategorien zu beschreiben: die Offenbarung wurde
durch die ratio definiert und der Glauben auf Moral reduziert. Obgleich Kant tiber-
zeugt war, dass er Raum schaffen wiirde fiir den Glauben, indem er Vernunft praktisch
oder moralisch definierte, hat er eigentlich den Glauben unterwandert. Durch die
Reduktion des Glaubens auf Vernunft und Moral wurde die Bahn frei fiir eine Gott-
ist-tot-Theologie. Der moralische Rationalismus der Moderne wurde somit selbst schul-
dig am Tod Gottes (Nietzsche), dadurch, dass er den unendlichen Gott in menschliche
und endliche Kategorien gekleidet hatte. Seit Heidegger und Nietzsche haben wir
Bestrebungen einer Uberwindung dieser Aporie, Sein in rationalen metaphysischen
Kategorien zu beschreiben. Heidegger wollte den metaphysichen Ansatz tiberwinden

29

30

32

33



Die Berliner Erkldrung aus pfingstlicher Sicht 81

die Postmoderne einlidutet”,** erscheint nimlich am helllichten Vormittag
mit seiner Laterne auf dem Marktplatz der Aufklirung und sucht nach Gott.”
Der ,tolle Mensch” ist im urspriinglichen und buchstiblichen Sinne ein
ver-riickter” Mensch, ein seiner Zeit , ent-riickter* Mensch, ein Anachronis-
mus. Das nirrische Treiben des ,tollen Menschen® besitzt die Qualitit ei-
ner prophetischen Zeichenhandlung. Er schwenkt seine Laterne am hell-
lichten Tage um seinen Zeitgenossen kundzutun wie dunkel es schon ist,
wie sehr sie ein Licht brauchten, eine Orientierung, die sie sich jetzt doch
nur einbildeten.*

Doch fiir prophetische Gesten und ,ver-riickte” Gottesbekundungen
hatten die Zeitgenossen des anfinglichen 20. Jahrhunderts sehr wenig Ver-
stindnis.’” Zwar war auch die Heiligungsbewegung schon bedingt erfah-
rungs- und emotionsbetont;*® viele der prophetischen Phiinomene der Pfingst-
bewegung, wie Visionen, Ekstasen, Weissagungen und Verziickungen, gin-
gen aber doch weit tiber den Erfahrungshorizont der Heiligungs- und
Erweckungsbewegung hinaus.” Allerdings war man, wie wir schon oben
gesehen haben, auch in der Pfingstbewegung um Moderation bemiiht.
So haben wir in Kassel gesehen, dass der Grund der Abreise der pfingstli-
chen Teilnehmer (Norwegerinnen) damit zusammen hing, dass die leiten-
den Briider der Gemeinschaftsbewegung die Gottesdienste nicht konse-
quent genug moderiert haben.*® Sowohl in der Vandsberger als auch in der
Miilheimer Erklirung wird deutlich, dass man auch in der aufkommenden
Pfingstbewegung iiberschwiingliche Enthusiasmen konsequent anging.*' Aus

und betonte den ontologischen Unterschied zwischen Sein und sein. Nietzsche beton-
te, dass Gott nicht in unseren metaphysischen Kategorien erklirt werden kann. Bei-
de greifen dabei im gewissen Sinne die Forderung Luthers auf: ,Lasst Gott Gott sein!*
Im gleichen Sinne ist auch die Postmoderne bestrebt, die rationale, metaphysische
ontotheologische Verstindnisweise von Gott zu tberwinden. Bezeichnender Weise
spricht gerade der postmoderne katholische Theologe Jean-Luc Marion vom , Gott
ohne Sein*.

Heinzpeter Hempelmann, Wir haben den Horizont weggewischt. Die Herausforde-
rung: Postmoderner Wahrheitsverlust und christliches Wahrheitszeugnis, Witten
2008.

Im Sinne des Nietzscheaphorismus (die Suche nach Gott auf dem Marktplatz, weil Kir-
chen nur noch ,die Griifte und Grabmiler Gottes sind®), ist es interessant, dass die
Ereignisse von Kassel sich im Blaukreuzhaus zutragen. Sowohl auf dem Marktplatz als
auch vor dem Platz des Blaukreuzhauses erregte der Vorgang grofes Gelichter und
Geschrei unter den Beistehenden.

Fir eine Erlduterung des Nietzscheaphorismus vgl. Heinz Hempelmann, Wir haben
den Horizont weggewischt, 65-96.

Dabei kénnen wir ein deutliches Gefille der Offenheit fiir emotionsbetonte Gottes-
dienste von Los Angeles iiber Christiania nach Kassel feststellen, vgl. Tone Vigso, Die
Anfinge der Pfingstbewegung (1907-1908) im Spiegel der lokalen Presse von Kristia-
nia (Norwegen) und Kassel (Deutschland), Oslo 2000.

St. Holthaus, Heil — Heilung — Heiligung.

P. Schmidgall, Hundert Jahre Deutsche Pfingstbewegung.

P. Schmidgall, Hundert Jahre Deutsche Pfingstbewegung, 141-142.
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dem gleichen Grund hat sich die Pfingstbewegung Miilheimer Prigung
schlieRlich auch deutlich gegen die Azusa Street abgegrenzt.** Die unkonven-
tionellen und enthusiastischen Gottesdienste stellten fiir die Gemeinschafts-
und Pfingstbewegung eine grofle Herausforderung dar; wo es aber in der
jungen Pfingstbewegung gelungen ist die Aufbriiche zu moderieren und zu
kontextualisieren, war das Resultat ein deutliches Wachstum.

3. Globalisierung

Arnold J. Toynbee hat aufgezeigt, dass sich die Postmoderne insbesondere
durch Globalisierung und Internationalisierung auszeichnet.® Sie ist in die-
sem Sinne durch ein Denken in globalen und interkulturellen Zusammen-
hingen gekennzeichnet und unterscheidet sich von dem Politikverstindnis
der Moderne in der Uberwindung der nationalen und monokulturellen
Perspektive.

Diese Ausrichtung erkennen wir auch in den Anfingen der Pfingstbe-
wegung. Fiir William Joseph Seymour (1870-1922)*, Vater des Pentekosta-
lismus und afro-amerikanischer Geistlicher, war das besondere Erkennungs-
merkmal eines Pfingstlers seine antirassistische Haltung. Am Ende seines
Lebens wurde dies fiir ihn sogar zum wichtigsten Zeichen der Geistestaufe.
Das besondere Merkmal der Azusa-Street-Erweckung war die Tatsache, dass
Schwarze und Weifle gemeinsam Gott anbeteten und dass Minner und
Frauen gemeinsam die Botschaft weitervermittelten ohne Diskriminierung.
»The color line’ has been washed away by the blood“, war die Parole des
gemeinsamen Wirkens.*

Auch die Anfinge der europiischen Pfingstbewegung vor dem Ersten
Weltkrieg, waren gekennzeichnet durch enge Zusammenarbeit tiber natio-
nale Grenzen hinweg.* Die verschiedenen europiischen Leiter sprachen
regelmifiig auf ihren Konferenzen, die in den verschiedenen Stidten Euro-
pas, wie Sunderland/England, Miilheim und Hamburg/Deutschland, Ore-
bro/Schweden und Oslo/Norwegen abgehalten wurden.”” Die Leiter der
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ersten Generation, wie Thomas Ball Barratt (1860-1942)*® aus Norwegen,
Alexander Alfred Boddy (1854-1930)* aus England, Gerrit Roelof Polmann
(1868-1932)* aus Holland und der Deutsche Jonathan Paul (1853-1931)°",
besuchten sich regelmifiig und bauten ein enges Netzwerk zwischen Nor-
wegen, England, Holland und Deutschland auf. Sie fithrten auch regel-
miflige internationale Kampagnen durch, obwohl Paul etwas weniger reiste
als die anderen drei. Zusitzlich zu diesem intensiven europiischen Aus-
tausch kam auch immer wieder Besuch aus Amerika.’* Besonderer Aus-
druck wurde dieser Zusammenarbeit im , International Pentecostal Council®,
der im Jahre 1912 gegriindet und dem Jonathan Paul vorstand, verlichen.>

" Die Entstehung der deutschen Pfingstbewegung wurde ebenfalls deut-
lich geprigt vom Ausland her: Topeka/Kansas (1901), Azusa Street (1906),
die Erweckung in Wales (1904/05) und Christiania (1906/07) waren wichti-
ge externe Impulse, die schlieRlich zur Erweckung fithrten.> Gerade die
Berichte tiber die geistlichen Aufbriiche im angelsichsischen und skandina-
vischen Ausland erweckten die Sehnsucht nach der Fiille des Heiligen Geis-
tes und fithrten tGber die Erweckung von Miilheim (Ruhr) zu pfingstlichen Auf-
briichen. Was sich dann am Anfang des 20. Jahrhunderts als Pfingstbewe-
gung aus der Gemeinschaftsbewegung als eine weitere freikirchliche Bewe-
gung herauskristallisierte, war als ,neuestes angelsichsisches Gewichs" mit
relativ autonomen Strukturen sowohl fiir Kirche und fiir Politik schwierig
einzuordnen.”® Doch die Kombination von Erweckungsdrang aus dem Angel-
sichsischen kombiniert mit einer Betonung von Autonomie und Kongrega-
tionalismus aus Skandinavien fiihrte letztlich zur Griindung eines pente-
kostalen Netzwerkes schon vor dem Ersten Weltkrieg.*

Fiir einige Forscher der deutschen Pfingstbewegung ist sogar die inter-
nationale Konferenz vom 8. bis 11. Dezember 1908 im Haus der Strand-
mission in Hamburg die Geburtsstunde der deutschen Pfingstbewegung.’”
Beeindruckend war bei dieser Konferenz die hochkaritige internationale
Besetzung von Vertretern des pfingstlichen Aufbruchs: Cecil H. Polhill

Thomas Ball Barratt, When the Fire Fell, and an Outline of My Life, Oslo 1927; vgl.
P. Schmidgall, Art. Barratt, Thomas Ball, in: BBKL XXV, 35-38.

P. Schmidgall, Art. Boddy, Alexander Alfred, in: BBKL XXVI, 150-152.

P. Schmidgall, Art. Polman, Gerrit Roelof, in: BBKL XXVI, 1196-1199.

Hans Gerald Hodl, Art. Paul, Jonathan, in: BBKL VII, 20-21.

Gern gesehene Giste aus Ubersee waren Pastoren wie Frank Bartleman, Joseph
Hillery King, Daniel Awrey, A. H. Post und Elizabeth Sisson, vgl. Paul Schmidgall,
Von Oslo nach Berlin, 26-27.

P. Schmidgall, Hundert Jahre Deutsche Pfingstbewegung, 168.
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Paul Fleisch, Die Pfingstbewegung in Deutschland, o. O. 1957, 74; Christian Hugo
Krust, 50 Jahre deutsche Pfingstbewegung, 65; Walter J. Hollenweger, Handbuch der
Pfingstbewegung, 1411; vgl. Paul Schmidgall, Hundert Jahre Deutsche Pfingstbewe-
gung, 189-196; Stephan Holthaus, Heil — Heilung — Heiligung, 582.
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(1860-1938)/England,’® Alexander Alfred Boddy (1854-1930)/England,
Thomas Ball Barratt (1862-1940)/Norwegen® und Gerrit Roelof Polmann
(1868-1932)/Holland®" sind bei der Geburt der deutschen Pfingstbewegung
Paten gestanden und waren mafigeblich an den Weichenstellungen des An-
fangs mitbeteiligt.

Von dieser Folie hebt sich die grundsitzliche Einstellung der Menschen
des anfinglichen 20. Jahrhunderts in Deutschland, die eher vom Nationa-
lismus geprigt war, deutlich ab.®* Seit der zweiten Hilfte des 19. Jahr-
hunderts beunruhigten die entstehenden Freikirchen das kirchliche Leben
hierzulande. Man sah in ihnen fremde Krifte am Werk, die innerhalb der
weitgehend geschlossenen Gesellschaft Verunsicherungen und Angste aus-
losten. Die Politik fiirchtete die republikanischen und demokratischen Ein-
fhisse aus England und Amerika, die Kirchen fithlten sich durch die frem-
den Frommigkeitsstile und die ungewohnten Gemeindepraktiken verunsi-
chert %

In diesem Kontext des nationalen Aufbruchs haben wir uns nun den
Streit um das ,Flugfeuer fremden Geistes* (Haarbeck), der nach Kassel ent-
brannte, vorzustellen. Nach der Berliner Erklirung von 1909 miindete die-
se Auseinandersetzung schliefflich in eine Trennung, die bei der Gnadauer
Konferenz von 1910 besiegelt wurde. Elias Schrenk lehnte bei dieser Kon-
ferenz im Mai 1910 jede Art von ,zweitem Segen“ mit der Erwartung eines
neuen Pfingsten radikal ab.** Dabei machte er deutlich, dass die ,Irrlehre®
vom reinen Herzen eigentlich durch Amerikaner und Englinder nach
Deutschland gebracht worden war. Uberhaupt sei man in den vergangenen
Jahren ,immer wieder auf Auslindisches“ hereingefallen.®® Ohne die klare
58
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2006.
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Lehre der Reformation tiber die Rechtfertigung sei dagegen keine biblische
Heiligungslehre zu haben. Eine Aufteilung des Heils in verschiedene Stufen
sei unbiblisch und ,,undeutsch®.°® Diese Stellungnahme Schrenks des Jahres
1910 spiegelte den wachsenden deutschen Nationalismus wieder, der sich
Lehren aus dem Ausland widersetzte.” Der Ton der Gnadauer Konferenz
unterscheidet sich deutlich von den Konferenzen der Pfingstbewegung in
Deutschland und Europa vor dem Ersten Weltkrieg. Diese Offenheit fiir ei-
ne internationale Vernetzung wurde von der Gemeinschaftsbewegung nur
bedingt geteilt auch wenn man sich grundsitzlich schon dem internatio-
nalen Charakter der Heiligungsbewegung und der internationalen evange-
lischen Allianz gegeniiber verpflichtet fiihlte.*®

Zusammenfassung
Nach dem Urteil von Gerhard Ruhbach war mangelnde Diakrisis und Mode-

ration,” sowie die Person Heinrich Dallmeyers™ fiir die tragischen Ereig-
nisse von Kassel verantwortlich, die dann schliefilich zur Berliner Erkli-
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St. Holthaus, Heil — Heilung — Heiligung, 591.
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Gerbard Rubbach, Die Erweckung von 1905 und die Anfinge der Pfingstbewegung,
in: Pietismus und Neuzeit. Ein Jahrbuch zur Geschichte des neuern Protestantismus.
Band 15, Goéttingen 1989. Schwerpunkt: Gemeinschaftsbewegung, 84-94: ,Die Be-
reitschaft vieler Gemeinschaftsleute, sich der Heiligung des Lebens und den ver-
heiflenen Geistesgaben zu offnen, war ebenso grof3 wie ihre Unfihigkeit, mit den
neuen Phiinomenen geistlich-biblisch umzugehen.*

G. Rubbach, Die Erweckung von 1905, 92: ,Die Kasseler Vorginge weisen auf das
Problem des Menschen H. Dallmeyer hin, der durch den Verlauf der Dinge offenbar
vollig tberfordert war.” Zu einem dhnlichen Urteil kommt Ernst Giese (Und flicken
die Netze, 133-135): Seiner Meinung nach hat die Berliner Erklirung die folgenden
schwerwiegenden Mingel:

1. Sie ist privat, nicht offiziell. Die Einladung ging von privater Seite aus. Die Aus-
wabhlkriterien waren unklar. Robert Kusch fragte, warum zu den Gesprichen nicht
auch Vertreter der anderen Seite eingeladen worden seien. Als Antwort erhielt er:
Wenn wir die einladen, wiirden wir nie zur Scheidung von ihnen kommen.

2. Sie ist nicht beurkundet. Es ist kein Protokoll oder eine Urkunde der Berliner Er-
klirung vorzuweisen. So muss also angenommen werden, dass von den 60 eingela-
denen Briidern 56 zwar fiir diese Resolution gestimmt, sie aber nicht personlich
unterzeichnet haben.

3. Vier der Teilnehmer haben nicht unterzeichnet. Drei Briider enthielten sich der
Stimme: Graf Puickler, Missionar Efler und Robert Kusch. Der vierte, Heinrich Dall-
meyer, hatte sich seiner Verantwortung entzogen. In der Verhandlung hat er durch
sein Argument vom ,Los Angeles Geist® die Bruder gegen die Pfingstbewegung be-
einflusst.

4. Heinrich Dallmeyer: Das Hauptmaterial fiir die Berliner Erklirung hatte Heinrich
Dallmeyer mit seinen Schriften iiber die Kasseler Bewegung und den sogenannten
~Los Angeles Geist“ geliefert. Mit Jonathan Paul und den Vertretern der Pfingstbe-
wegung wurde nicht gesprochen. Sie hatten sich niamlich ebenfalls von Los Angeles
und Kassel distanziert.
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rung fithrten. Welcher Pfingstler wollte dem Professor hierin widerspre-
chen.” Eine etwas weiter gefasste Beurteilung, die beide Horizonte bertick-
sichtigt, wird aber letztlich konstatieren muissen, dass die vielen neuen und
gleichzeitig auftretenden Phinomene im Umfeld der Pfingstbewegung, wie
Glossolalie und Enthusiasmen, sowie der starke internationale Charakter
(d. h. die postmoderne Wurzel) der neuen Bewegung, die Gliubigen des
anfinglichen 20. Jahrhunderts einfach tberforderte. Von den Leitern der Ge-
meinschaftsbewegung wurden diese neuen Erscheinungen abgelehnt, wih-
rend sich die junge Pfingstbewegung der Herausforderung stellte und es ihr
schliefflich nach nicht zu tibersehenden Anfangsschwierigkeiten gelang, die
postmoderne Wurzel einzupflanzen (d. h. theologisch zu verorten) und das
sangelsichsische Gewichs* zu beschneiden (d. h. zu kontextualisieren).

100 Jahre danach haben sich aus dem Blickwinkel des Zentenariums so-
gar manche schon dahingehend geduflert, dass der (postmoderne) Pfingst-
baum sich kaum noch von den anderen Baumen des konfessionellen Gar-
tens Europas unterscheide, weil nur noch selten das Rauschen seiner Blit-
ter zu vernehmen, viele internationale Verzweigungen abgebrochen und
die apophatischen Aste verdorrt und abgesigt worden seien.”

7 Vgl. Helmut Rottmann, Prifet aber alles, und das Gute behaltet, 1. Thessalonicher
5,21. Die Kasseler Vorginge 1907 unter die Lupe genommen, Niedenstein 1988.

Da der postmoderne Charakter der Pfingstbewegung der Gegenwart offensichtlich ist
und wir fiir die Zeit der Anfinge nun ebenfalls eine postmoderne Wurzel konstatiert
haben, wire es nun nattirlich wichtig in einigen Spezialuntersuchungen die Entwick-
lung von der Wurzel zur reifen Pflanze diachronisch nachzuzeichnen. Fiir die Zeit
der Anfinge werden dabei sofort drei Entwicklungen offensichtlich: 1. Nach einer
anfinglichen Euphorie um die Glossolalie im Jahre 1907 haben wir schon mit dem
Jahre 1909 und dem Erscheinen der ,Pfingstgriife“ eine moderatere Einschitzung be-
ziiglich ihrer Bedeutung; 2. Die Enthusiasmen der Anfinge erfuhren sehr schnell
eine Moderation (Miilheimer Erklirung) und endeten nach dem Ersten Weltkrieg gar
in einem ausgesprochenen Quietismus; 3. Der Internationalismus der Zeit vor dem
Ersten Weltkrieg wurde bald abgelost von einer Anpassung in der Zeit des Natio-
nalismus (vgl. P. Schmidgall, Von Oslo nach Berlin, 25-29), zu der Walter J. Hollen-
weger, (Enthusiastisches Christentum. Die Pfingstbewegung in Geschichte und Gegen-
wart, Ziirich 1969, 217) feststellt: ,Die Pfingstbewegung hat sich der nationalsozia-
listischen Verfiihrung gegenuber nicht wesentlich standhafter, aber keinesfalls
anfilliger als die Gemeinschaftsbewegung und die tibrigen Christen in Deutschland
erwiesen.

72



87

Repercussions of the Berlin Declaration in the
Netherlands'

Cornelis van derULaan

Introduction

This paper investigates the repercussions of the 1909 Berlin Declaration in
the Netherlands. In the course of 1907 the Pentecostal Movement took
off in Europe, including the Netherlands. The initial enthusiasm in some
religious periodicals was soon reversed after alarming news from Ger-
many reached the Netherlands. Irregularities in Kassel (1907) escalating in
the Berlin Declaration (1909) had a negative effect on Dutch attitudes to-
wards the Pentecostals.

We start with a brief sketch of the ecclesiastical situation, and then
the impact of the Holiness Movement and of the Welsh Revival (1905)
upon the churches in the Netherlands is identified. Hereafter the focus is
on how the events in Germany influenced the churches in the Nether-
lands.

Ecclesiastical Situation

According to the 1909 national census, 95% of the population in the Nether-
lands belonged to a church (including 1,8% Israelites). About 89% of the
population held membering in the larger churches: Roman Catholic Church
(35%), Netherlands Reformed (44%), or other — more conservative — re-
formed churches (10%). The remaining 6% were Lutheran, Mennonite or
belonged to a variety of small groups like the Free Evangelicals, Baptists,
Darbyists, Salvation Army, Pentecostals etc.? As Catholics and Protestants

1

Paper presented to the Internationale und Interdisziplinire Tagung 100 Jahre Berli-
ner Erkldrung, Erzhausen, 27. und 28. Mirz 20009.
H. Faber e.a., Ontkerkelijking en buitenkerkelijkheid in Nederland tot 1960, Assen
1970, 28:

National Census 1909

members %
Roman Catholic 2.053.021 35,0
Netherlands Reformed 2.588.261 44,2
Gereformeerd * 567.171 9.7
Lutheran 81.833 1,4
Mennonite 64.245 141
Remonstrant (Armenian) 27.450 0,5
Other churches 78.557 ihe)
Israelite 106.409 1,8
No church 290.960 5.0
Population 5.858.175

*Gereformeerd refers to Gereformeerde Kerken, Christelijk Gereformeerde Kerk, Gere-
formeerde Gemeenten and Oud Gereformeerde Gemeenten. Other smaller reformed
churches are under Other churches.

EF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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had very little in common in these days, except in the political realm, it
comes as no surprise that the Berlin Declaration was unnoticed by Catho-
lics. For repercussions we therefore have to look at the Protestant
churches.

The Netherlands Reformed Church (NRC) had suffered several se-
cessions in the 19th century. The separatists were conservative believers
who were dissatisfied with the influence of the Dutch government in
church affairs, disliked the power of the Synod, but most of all felt the NRC
had gone astray by accepting a liberal theology. A number of conservative
reformed churches were the result, the two larger being the Gerefor-
meerde Kerken (‘Re-Reformed Churches’ led by Abraham Kuyper) and
the Christelijk Gereformeerde Kerk (Christian Reformed Church). The Vrije
Evangelische Kerken (Free Evangelical Churches) were also an offshoot of
these secessions. Not all conservative believers left the NRC. Those that
stayed likewise opposed the liberal theology, but saw it as their respon-
sibility to lead the sick church back to its sound reformed foundation.
To this end the Confessionele Vereeniging (Confessional Association) was
founded in 1865. They were also active in appointing itinerant evangelists.®
The Association worked within the NRC, but in time some of their wor-
kers and mission posts turned independent. In 1909 an even more con-
servative wing in the NRC organized itself into the Gereformeerde Bond (Re-
formed Union). The second part of the 19th century saw the influx of
several new denominations coming from abroad: Apostolics, Darbyists,
Baptists, Adventists, Salvation Army.

Of all the above mentioned churches the Re-Reformed Church, the Free
Evangelicals and the Baptists as well as some independent missions
showed clear awareness in their publications of the developments in the
German Gemeinschaftsbewegung and reported about the Kassel irregulari-
ties and the Berlin Declaration. During the 1920’s the NRC minister H. Bak-
ker would use the Kassel events to ridicule the Pentecostals. This por-
trayal would serve as a caricature of the Pentecostals for years to come.

Holiness Movement

The North American 19th century Holiness movement was an important
antecedent of the 20th century Pentecostal revival. Inspired by Wesleyan
Methodism, the Holiness movement emphasized revivalism and holiness.
Donald W. Dayton and others have demonstrated how the emphasis on a
second blessing led to a new interest in the work of the Holy Spirit and to
the introduction of the term: baptism with the Holy Spirit.*

3 Cf G.J. Mink, Op het tweede plan. Evangelisten in de tweede helft van de negen-

tiende eeuw, Leiden 1995. These and other evangelistic activities were modelled
after British and to a lesser extend after German examples (193).
Donald W. Dayton, Theological Roots of Pentecostalism, Methuchen /NJ 1987.
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American Holiness preacher Robert Pearsall Smith with his wife Hannah
Whitall Smith accompanied by Moody and Sankey held successful Con-
ventions for the Promotion of Holiness held in Oxford (1874) and in
Brighton (1875). A small number of Dutch ministers, among them Abra-
ham Kuyper and Pierre Huet (NCR), were present at Brighton. In De Stan-
daard Kuyper wrote that Brighton had been a Bethel for him. The “holy
presence of the living God had been revealed to his soul more impres-
singly than ever before”.” During 1875 Pearsall Smith held meetings in the
Netherlands, Germany and Switzerland. His message that justification
should be followed by sanctification and his emphasis on the work of the
Holy Spirit aroused the interest of many.

Kuyper tried to integrate this message into Dutch Calvinism.® However,
immediately after the meetings the promoter of Holiness, Pearsall Smith
demonstrated an improper conduct and fell into disgrace.” This unfor-
tunate turn of events seems to have caused Kuyper to abandon his efforts to
harmonize Methodism with Calvinism.® His interest in the work of the Holy
Spirit developed along different lines and resulted in his three volume Het
werk van den Heiligen Geest (1888-1889).° Huet continued to propagate
the Holiness message by means of his paper Het Eeuwige Leven and by re-
vival meetings called “Samenkomsten tot opwekking van het geestelijke
leven” (Meetings to revive spiritual life). J. G. Smitt (1845-1908) minister of
the Christian Reformed Church in Amsterdam co-operated in these inter-
denominational meetings. When Smitt had to answer to charges of un-
orthodox teaching, he left his denomination together with the nearly 1000
members of his parish and formed a very active Free Evangelical church
(Weteringskerk). Smitt expected a new baptism with the Holy Spirit for all
Christians, the latter rain. He distinguished between the “work of the Holy

5

J. C. Rullmann, Abraham Kuyper: Een levensschets, Kampen 1928, 81. Cf. W. F. A.
Winckel, Leven en Arbeid van Dr. A. Kuyper, Amsterdam 1919, 64-67.

Rullmann, 78-94.

J. C. Rullmann, Kuyper-Bibliografie. Den Haag 1923, 189-90; Ernest R. Sandeen, The
Roots of Fundamentalism, Grand Rapids 1978, 178-79; G. Brillenburg Wurth, De
gemeenschapsbeweging en de beweging van Mottlingen, in: Beproeft de geesten,
Culemborg 1934, 178.

This suggestion was made by Winckel, 67.

A. Kuyper, Het werk van den Heiligen Geest, 3 vols., Amsterdam 1888-1889. In this
work Kuyper turned against Pietism and Methodism. He distinguished eight (!) sepa-
rate stages of the work of the Holy Spirit in the life of the believer: 1. rebirth (in
Kuyper’s terminology the implanting of the ability to believe); 2. preservation of
the implanted new life; 3. calling; 4. conviction of sin and justification; 5. conver-
sion; 6. sanctification; 7. complete deliverance of all sin at death; 8. glorification
(2: 129-133). In his discussion of the spiritual gifts Kuyper simply ascertained that
the gifts of tongues and interpretation and of physical healing no longer functioned.
The gift of prophecy operated in the preaching of the Word (1: 244-250).
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Spirit” at conversion and the “fulfilment with the Holy Spirit” as a sub-
sequent empowering for service.'’

The above-mentioned Brighton convention gave rise to the annual Kes-
wick conventions, initiated by Vicar T. D. Harford-Battersby in 1875. Kes-
wick became the centre of British Holiness teaching. The initial emphasis
upon eradication of sin was substituted by an emphasis upon the power
of the Spirit for Christian service.'' To a large extent the Keswick teachers
had embraced the dispensational premillennialism of John Nelson Darby,
which added an eschatological tension to the holiness message.'” They
came to expect a great world-wide revival, a second Pentecost, to precede
the premillennial coming of Christ. Important exponents were Dwight L.
Moody, Reuben A. Torrey, A. B. Simpson, A. J. Gordon, C. L. Scofield and
Arthur T. Pierson. In 1895 Torrey in his The Baptism with the Holy Spirit
presented the Spirit baptism as a definite experience for the purpose of
empowering for service, subsequent to regeneration. Both the Wesleyan
wing and the (non-Wesleyan) Keswick wing of the Holiness movement ob-
viously paved the way for the later Pentecostal revival. Another area in
which the Holiness movement was a forerunner of Pentecostalism was in the
proclamation of faith healing. This message, though not generally accepted,
was put forward much in the line with later Pentecostals by Charles Cullis,
William Boardman, A. B. Simpson and others. "

The influence of the Holiness movement was strong in Germany, where
in combination with elements of Pietism it gave rise to the Gemeinschafts-
bewegung.'* Books by Finney, Mahan, Torrey and by the South-African An-
drew Murray appeared in the German and Dutch language. In the Nether-
lands the influence was more limited to individual ministers in the NRC,
free missions and smaller denominations. A new impulse arrived with the
Welsh Revival.
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Welsh Revival

In terms much familiar with the Holiness movement, but with an addi-
tional feature of fervent enthusiasm, the Welsh Revival of 1904-1905 inten-
sified the existing expectations for a further outpouring of the Spirit among
many circles of believers around the world. J. Cynddylan Jones noticed:
“The present Revival, however, whilst not obscuring the doctrine of the
Cross, has brought into prominence the doctrine of the Spirit. Thousands
of Christians, who had received the Christ, have now received the Holy
Ghost”."”
In the Netherlands the expectancy was fed by enthusiastic reports in reli-
gious papers such as De Nederlander, Maran-Atha, Jeruél and Ermelosch
Zendingsblad. In February 1905 six men, among whom were two NRC
ministers, Bihler and Kuijlman, and two lay evangelists, T. van Essen and
Johan de Heer, spent one week in Wales. At London during meetings
held by Torrey they met Jacob Vetter, co-founder with Jonathan Paul of
the Deutsche Zelt-Mission in 1902. In Wales they were deeply touched by the
ongoing revival. They conversed with Evan Roberts, who showed signs of
overexertion.'® L. H. A. Bihler described his experience:
“Among the wonderful things enjoyed in Wales one thing unforgettable to
me is a church meeting, where in one corner was prayer, in another
thanksgiving and elsewhere jubilation and singing. It all seemed confusing,
but it was not. It was a great forest where one hears all kinds of birds
singing and warbling together and yet there is no disharmony. And it was as
if I saw a leading of the Holy Spirit from the beginning till the end.”"’
Back in the Netherlands Johan de Heer and T. van Essen were invited by
different churches and circles to speak about their experiences in Wales.
This led to numerous revival meetings throughout the country. As in the
1870th after Brighton these meetings were called: “Samenkomsten tot op-
wekking van geestelijk leven”. Several NRC ministers participated, a num-
ber of Free Evangelical and some Lutheran ministers as well as some inde-
pendent evangelists. Netherlands Reformed minister M. ten Broek in his
booklet De Geestelijke Opwekking in Holland (Spiritual Revival in Hol-
land) described the spiritual awakening that followed the Welsh Revival.
He saw two streams in the history of the church since the reformation that
needed each other: dogmatism and Pietism. The first without the latter
would become dry and dead, but the converse would lead to separatism
and Methodism. In this context he welcomed the awakening as a move of
God’s Spirit. The blessing Ten Broek personally received he called his
“Spirit baptism”.'®

2 Cynddylan Jones, Introduction, in: The Awakening in Wales and some of the
i Hidden Springs, Jessie Penn Lewis, London 1905, 6; Cf. Evans, 195.

Jobh. de Heer, ‘K zal gedenken, Den Haag 1949, 35.
1; De Heer, Gedenken, 34-35.

M. ten Broek, De Geestelijke Opwekking in Holland, Ermelo 21905, 6-8, 46—48.
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As a direct result some missions were formed and the interdenomi-
national Nederlandsche Tentzending (Dutch Tent Mission) was founded.
The latter followed the example of the German Tent Mission. In 1904 and
1905 Jacob Vetter had been in the Netherlands and reported about his tent
mission." With the help of Vetter a huge tent was bought (2 000 seats, costs
f 10000,-). The official opening was held in September 1906 at Apeldoorn
in the presence of Queen Wilhelmina. The revival meetings were continued
in the tent. Netherlands Reformed, Lutheran, Free Evangelical and Bap-
tist ministers worked together with lay evangelists like Johan de Heer and
T. van Essen. In general, however, the Reformed and Re-Reformed clergy had
no sympathy with the tent mission.

The intention was to evangelize the unbelievers. In practice those that
were reached were for the most part faithful church-goers.”® During the
meetings those who were not certain of their salvation were invited to
remain for the after-meetings, where many received the desired assurance.
Believers that were blessed in this way were often no longer understood in
their own church and therefore longed for fellowship with like-minded. The
smaller churches: Free Evangelical, Baptist, Darbyist and free circles were
ready to welcome the converts in their midst, thus benefitting the most
from the results. Of course this annoyed the ministers of the larger chur-
ches. H. J. Couvée, one of the Reformed ministers who co-operated with
the tent mission, commented:

“I have had so much sorrow from free circles and small churches, who very

brotherly pray with you and evangelize with you, but behind your back take

your church members, when they have come to the Saviour, away from

your church, that although I believe that we will be able to live together in

heaven, I do not believe that this is possible on this sinful earth.”*!
In December 1922, when the Nederiandsche Tenizending had declined,
the Nederlandsche Christelijke Gemeenschapsbond was founded,
modelled after the German Gemeinschafisbewegung. Having learned from
the experience with the tent mission, it was decided to work strictly within
the “churches of the Reformation”, i. e. Netherlands Reformed, Mennonite,
Re-Reformed, Lutheran.”® H. J. Couvée explicitly called the Nederlandsche
Christelijke Gemeenschapsbond a direct result of the Welsh Revival.?® The
Nederlandsche Tenlzending and the Nederlandsche Christelijke Gemeen-
schapsbond had close contacts with the German Zelt-Mission and Gemein-
schaftsbewegung. This greatly determined their negative attitude towards
the Pentecostals. Since 1959 they are member of the Gnadauer Verband.

19 J. Couvée, Tien jaar Tentarbeid 1906-1916, in: Maran-Atha 7/7 (October 1916), 53.
2 H J. Couvée, Is de Gemeenschapsbeweging nodig? n.p.: Ned. Chr. Gemeenschaps-
bond, 1927, 4.
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Johannes de Heer (1866-1961), son of a blacksmith, was brought up in the
Netherlands Reformed church. He married in 1889. The death of his oldest
daughter in 1896 led to his conversion. Through contact with the city
mission Jeruél in Rotterdam he found peace with God. Nevertheless he
first joined the Seventh day Adventists for a period of six and a half years. P.
H. Ritter Jr. in his biography of Johan de Heer characterized this time with
the legalistic Adventists as a period of penance and self-chastisement,
which satisfied his need to bring sacrifices.** In 1902 De Heer broke with
the Adventists and became an active helper of the city mission Jeruél. It was
an independent mission, founded in 1894, that, like the Salvation Army,
paired proclaiming the gospel with social welfare work. De Heer no-
ticed the lack of unity in song within the free circles to which Jeruél be-
longed. On some conferences one needed half a dozen different song-
books. From the English “Victory Songs™” and the various songbooks used
at Jeruél he compiled a new songbook that was completed just before he
visited the Welsh Revival in February 1905.

At Wales he received a vision while sitting on the platform during a
meeting. Nearly 39 years of age he was called to work as an evangelist
in word and song.”” With some Welsh songs added to it his songbook be-
came an immediate success during the many revival meetings and con-
ferences that followed. In one of these meetings Arie Kok, the later Pente-
costal missionary to China, who had also visited Wales, gave his testi-
mony.* With the outbreak of the first World War the evangelist Johan de
Heer transformed into a prophet of the end time. His eschatology was
taken from Darbyism, rather than from Adventism. As from 1919 his “ma-
ranatha” message was carried by his own paper Het Zoeklicht followed by
“Zoeklicht” conferences and tent-crusades. He saw his interdenominational
work as a fruit of the Welsh Revival.”” Johan de Heer was among the first in
the Netherlands to write about the Pentecostal revival at Los Angeles and
Christiana. After his initial enthusiastic reports the German evangelicals
quickly informed him of the alleged diabolic origin of the movement causing
De Heer to denounce his earlier statements.”® Nevertheless, Johan de Heer
contributed much to the Dutch Pentecostals by means of his songbook.
From the start to this present day it has been widely used, supplemented
with specific Pentecostal songs.
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In summary it can be said that the Welsh Revival led to a modest spiritual
awakening in the Netherlands during 1905 from which in the end the
smaller churches and free circles benefitted the most. It also resulted in the
founding of the Nederlandsche Tentzending, the Nederlandsche Christe-
lijke Gemeenschapsbond and Het Zoeklicht. The Pentecostal movement in
the Netherlands, which began during 1907, was only effected indirectly.

Pentecostalism in the Netherlands

The Pentecostal Movement in the Netherlands started with a small inde-
pendent prayer group in Amsterdam led by the couple Gerrit and Wil-
helmine Polman.” Most of the members were ex-Salvationists who had
become interested in John Alexander Dowie from Zion, Illinois. Some-
time during 1906 they heard of the revival in Azusa Street through the
paper Apostolic Faith. They accepted the Pentecostal message of the Bap-
tism in the Holy Spirit with speaking in tongues and started to pray for the
same experience. In October 1907 Mrs. Polman was the first to receive this
Spirit Baptism. Gerrit Polman received his Pentecost in Sunderland, June
1908. Polman attended the first Pentecostal Conference in Hamburg, Ger-
many, December 1908, and would remain in close contact with the Ger-
man Pentecostals.

Polman introduced the Pentecostal message wherever he could. This
was usually limited to small circles; for instance of Dowie adherents, inde-
pendent missions, or Baptist believers in Sneek and Harlingen. His goal to be
a blessing for all the churches was not attainable. Most church doors were
simply not open to the Pentecostal messenger. Nevertheless the Pente-
costal gatherings he led were frequented by members from all kinds of
Protestant churches. Some NRC ministers who took the time to investi-
gate the Pentecostal Movement personally came to positive descriptions,
in particular G. A. Wumkes and J. H. Gunning, but they were exceptions.

From caution to condemnation

Among the first references to the Pentecostal revival found in the Dutch
press was one by the lay evangelist Johan de Heer and dated April 1907. In
the paper Jeruél he gave an enthusiastic report of the revival that quickly
spread from Los Angeles throughout the world.*® According to this report
one hundred had received the Spirit Baptism in Sweden, many were
healed and spoke and sang in tongues. The author referred to well known
Jonathan Paul who in his paper Die Heiligung recommended the move-
ment. A few months later, while on a business trip in Germany, evangelical

* Cf. C. van der Laan, Sectarian Against His Will. Gerrit Roelof Polman and the Birth of
Pentecostalism in the Netherlands, Metuchen/N.J. 1990.

30 Joban de Heer, Op den uitkijk, in: Jeruél nr. 124 (April 1907). Also in: Ermelosch
Zendingsblad 48/5 (May 1907), 1-4.
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colleagues informed Johan de Heer of the irregularities that had taken
place at Kassel. In January 1908 De Heer felt obliged to denounce his
initial positive response:

“How we longed that the spiritual revelation of Los Angeles would draw

closer; what lovely confirmations of known women and men and yet ...

Under the banner of the cross, with the battle-cry: Jesus is coming! has

Saan brought in his angels and as A. Dallmeyer says in his brochure: Satan

has come among the saints.””!

De Heer quoted from the readily available German condemnations of the
movement, including the more cautious Barmen Declaration of December
1907.* To avoid being one-sided, in a following article De Heer quoted
portions of the Azusa Street paper The Apostolic Faith, but added a re-
pudiation of the movement by S. C. Todd, missionary in Macao, China,
taken from the Keswick paper The Life of Faith.”®> In November 1909 the
Berlin Declaration was translated in full.** In his maranatha periodical Het
Zoeklicht (as from 1919) De Heer would regularly refer to the Kassel
irregularities.

The Re-Reformed weekly De Heraut contained a column “Buitenland”
(Abroad), which often mentioned deviating religious movements. W.F.A.
Winckel, the responsible editor of these reports, followed the Gemein-
schaftsbewegung, with both critique and sympathy. He supported their pro-
test against liberal tendencies in the state churches, but regretted that they
did not separate themselves like the Re-Reformed had done. Winckel also
disapproved the great amount of freedom in the Gemeinschaften. It was
this freedom that would give opportunity for the Pentecostals message.
Already in March 1907 brief reference was made to Barratt’s meetings in
Christiana including the speaking in tongues, followed by a repudiation of
the manifestations from Arthur T. Pierson in May.”> During 1907 and 1908
no less than 25 articles or paragraphs (always quotations from foreign
papers) were devoted to Pentecostalism.’® Mostly they dealt with the
German situation. The Kassel episode was extensively reported. Winckel
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saw it all as fanaticism and heresy. The notorious Berlin Declaration
from September 1909 was completely translated into Dutch and warmly
recommended.®” Hereafter the interest in the matter declined and within
a few years the reports from abroad had ceased. Although Winckel was
aware of the Dutch Pentecostals he deliberately never discussed the Dutch
situation.®

While the Christian Reformed Church and the Reformed Union within
the NRC showed no awareness, at least in their periodicals during this
period, of the Gemeinschafsbewegung and Pentecostals, the Confessional
Association within the NRC twice mentioned the new movements. In their
weekly De Gereformeerde Kerk, ).P. de Bie, editor of the column “Buiten-
land” (Abroad), reports in May 1907 of the meetings led by Barratt in Nor-
way, where speaking in tongues occurs.” In this first report De Brie takes a
neutral position, mentioning both positive and negative results. In Janu-
ary 1908 De Brie printed a longer and negative report of the problems
occurring in Kassel.* No other reports followed. M. J. Beukenhorst in the
Reformed periodical Stermmen voor Waarheid en Vrede warns against the
contemporary manifestations of glossolalia in 1908. He extensively refers
to the Kassel episode, but seems unaware of the existence of a Dutch
Pentecostal movement.*' It became a pattern among Reformed and Evan-
gelicals to condemn the Dutch Pentecostals on basis of one-sided infor-
mation from Germany.

The Free Evangelical ministers kept good relations with the German
Tent Mission and the Gemeinschaftsbewegung. They connected with the
Diaspora Mission in Miilheim, where C. A. Gerhard laboured among
Dutch people. They followed those in the Gemeinschaftsbewegung that
came to reject the Pentecostals. The Free Evangelical monthly Erme-
losch Zendingsblad regularly printed warnings against the Pentecostals,
often quoting Johan de Heer, culminating in the translation of the Berlin

7 Winckel, Buitenland: De leiders der Gemeinschaftsbewegung over de Pinksterbe-

weging, in: De Heraut no. 1661 (31 October 1909), 3.
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1911), 3.
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Declaration.*? Also the Free Evangelical periodical Ons Orgaan printed
warnings against the Pentecostals based on German stories, denouncing
it as “deceitful” and the work of “misleading spirits”.** Some years later
(1919) the editor A. Winckel came to a negative assessment of the Pente-
costal Movement. He admitted his lack of knowledge of the Dutch Pente-
costals and therefore based his argument on his German sources. Refer-
ring to an article in Auf der Warte Winckel mentioned the danger of
“Feminism” among Pentecostals:

“We know how this through the dominion of female mediums had come to

development in particular in the Pentecostal Movement. Female dominion

in the assembly of the Lord is a sure sign of ungodly direction and a special
mark of the apostate assembly in the last days.”**
The Lutheran weekly De Wartburg only carried references to the Kassel
events in 1908. Citing B. Kuhn it issued a brief warning against fanaticism
referring to Kassel in January 1908.*> In May 1908 a long article on speaking
in tongues appeared on the front page. It contained many details of the
Kassel meetings and a translation of the Barmen Declaration.*

At an early stage the Baptists were confronted with the Pentecostal
movement through the problems that arose in their assemblies in Harlingen
and Sneek. After the departure of their pastor Gerrit de Wilde, who sym-
pathized with the Pentecostals, in July 1909, the situation was “settled”
by excluding the Pentecostal adherents from the fellowship.?” The Baptist
periodical De Christen also published the translation of the Berlin Declara-
tion together with a “brotherly warning” from the editor: “With deep regret
we have taken cognizance of the initial devastation that the present ‘Spirit-’ or
‘Pentecostal movement’ in some of our Assemblies (Sneek and Harlingen)
already has caused.”*® At the annual general council of the Baptist Union in
1911 the following motion was carried:

“Having heard the explanations concerning the character and revelation of
the so-called tongue or spirit movement, the council considers that we

completely and resolutely should keep far aloof from all intercourse with
that persuasion.” *

% Verklaring, in: Ermelosch Zendingsblad 50/11 (November 1909), 2-8; cf. De Ton-
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The statement was the first official denunciation of the Pentecostals from
any denomination in the Netherlands.

A request for further investigation was put aside. Nevertheless at the
next council on 11 July 1912 at Amsterdam, F. J. van Meerloo gave a report of
his personal examination concerning the Pentecostals. Van Meerloo, who
lived in Amsterdam and had been pastor of the Baptist assembly that also
assembled in the Kerkstraat, had attended a number of public Pentecostal
meetings. Being an opponent he was refused admittance to the mutual
meetings by Polman, who wrote him:

“When you have changed your opinion and are convinced that God had

really poured out his Holy Spirit in our midst and you can unite in one

spirit with us, like the 120 on the feast of Pentecost, then we will be glad
when you visit our mutual meetings. | would like to first receive an answer
from you.”*"
Van Meerloo replied by letter, that the whole matter was against Scriptures
and dangerous for those following it. His lecture before the Union drew
the same conclusion.

Re-evaluation by Wumkes

The Netherlands Reformed minister Dr. Geert Aeilco Wumkes (1869-1954)
was the first to write a positive account of the Dutch Pentecostals. In 1912
he wrote a detailed and sympathetic account of the rise and development
of the Baptists in the Netherlands. Through Polman he became interested
to do the same with the Pentecostal movement. Wumkes’ description of
the Pentecostals De Pinksterbeweging voornamelijk in Nederland, was the
best recommenddation for the movement that Polman could have wished.
It first appeared in Stemmen des Tijds (Voices of the time), a monthly publi-
cation for Christianity and culture, after which Polman had it published as
a separate brochure.”’ Wumkes based his writing upon the many conver-
sations with Polman and the Pentecostal literature he received from him.
He gave a short historical introduction followed by a biographical sketch of
Polman and a description of the Dutch movement. Wumkes stressed the
international and interdenominational character and the zeal for foreign
mission.

Wumkes’ writing did not fail to arouse a lot of response. The Chris-
tian daily newspaper De Nederlander printed large portions of it in four
consecutive articles.” The Evangelical papers that had stigmatized the
Pentecostal movement as false were annoyed. In Maran-Atha, organ of
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the Tent Mission, Wumkes’ article was called “an important historical
overview”, but instead of a review it was followed by repeating the old
arguments taken from Germany to repudiate the movement once more.>
A. Winckel in the Free Evangelical paper Ons Orgaan cited the repudia-
tions from Maran-Atha, but did a better job by also discussing the content
of Wumkes’ publication.>® Winckel accused Wumkes for having written an
unreliable sketch and concluded:

“Dr. Wumkes demonstrates in his article that he does not know the area in

which he moves sufficiently, and that he only in part understands the subject

he deals with. And it does seem, that he is informed in a one-sided and super-

ficial way.”>
The Baptists, who were much indebted to Wumkes, were left somewhat
embarrassed. They shared the objections of Winckel, but were more
cautious in expressing them.’® Dr. J. van Dorp in the Reformed church
paper Nieuwe Nederlandsche Kerkbode wrote a sympathetic review and
remarked: “One would do good to read his book and follow his example
by not immediately, unseen, repudiating this movement. Probably one
would get, like we did, some more appreciation.””” The Christian news-
paper De Amsterdammer printed an extensive summary of Wumkes’
brochure in June 1917.%®

The criticism from Winckel that Wumkes’ information was one-sided
seems justified. Nowhere did Wumkes reflect knowledge of the numerous
anti-Pentecostal literature. But the accusation of one-sidedness would
likewise apply to the Evangelical opponents, who on basis of the infor-
mation from their German colleagues had condemned the Dutch Pente-
costals. Wumkes must be credited for introducing a new approach by
allowing the Dutch Pentecostals to speak for themselves.

Bakker Reanimates the Kassel Spirits

In 1924 Stroomingen en sekten van onzen tijd (Trends and sects of our
time) by H. Bakker, a conservative NRC minister at Amsterdam, appeared.
It included a short description of the Pentecostals. Although Bakker lived in
the same city he failed to personally investigate the Pentecostal meetings.
His repudiation was based on information from Germany. A wild story
from Kassel served to characterize the beginning of the movement. Bakker
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saw signs that the movement had passed its pinnacle: “After all, who would
succeed, when one has already started with so much excitement and dis-
play, to maintain the climax for years and years?”* As to the Amsterdam
assembly he wrote:
“Those that got acquainted with it say, that in this Pentecostal assembly
there is but little speaking in tongues; and moreover the leader is im-
mediately present to ‘interpret’ and then to call up to the service of the
Lord. This assembly therefore seems to have been reduced to yet another of
the many free assemblies.”®
In summary Bakker held the following objections against the Pentecostals:
making subordinate matters (i.e. glossolalia) the main issue; forcing the
spirit of prophecy; ignoring the spiritual development in the church; not
bringing the sermon into prominence, but suggestion, excitement and fana-
ticism, while these excited scenes are destructive for both soul and body. "
Most of these objections, however, concerned the Kassel episode. For a
fair treatment of the Dutch Pentecostals Bakker should have investigated
the matter further, even more so because he had received information
that the Dutch were more down to earth. Yet, in spite of his conclusion
that God was not in this dangerous imitation and excitement of the Pente-
costal movement, Bakker closed with a constructive remark:
“At the same time I am reminded of the ‘unpaid bills’ of the church. In this
Pentecostal movement there speaks an accusation that the church must
take to heart. It can be so lukewarm and deadly and worldly in the assembly
of the Lord. We cannot accept, that we are only in appearance or are only ‘a
little” Christian. Pentecostal fire and Pentecostal Christians belong to each
other. Where is the holy zeal that moves the church of our days?”*
Bakker’s book was widely read and saw several reprints. To this day it is a
popular source for those who want to repudiate the Pentecostal move-
ment. The decline of the movement around 1930 seemed to vindicate Bak-
ker’s judgment. In his Onder buitenkerkelijken, sekte-mensen en ande-
ren (Among unchurched, sectarians and others) from 1935, he was even
more venomous in his remarks: “A religion of shaking, springing, rolling,
crying and shouting is good for harlequins and acrobats.”® Here he
described the Pentecostal movement as a slip from an American plant that
would not grow in Dutch soil. “The Pentecostal assembly belongs to Cali-
fornia, the land of the most luxurious plant growth and surfeited film-stars;
in the erotic Los Angeles.”*
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The above survey reveals that with the exception of Wumkes and Gunning
all interpreters of the Dutch Pentecostal movement arrived at negative
conclusions. Upon examination it appears that usually these repudiations
were based on secondary information from Germany and not on serious
personal research. Van Meerloo did attend the meetings, but with the atti-
tude of an opponent, for which reason he was refused admittance to the
mutual meetings. Polman’s complaint that the movement was judged
without a proper personal investigation was therefore justified. Those that
took the trouble to enter into a personal relation with the Pentecostals
with an open attitude like Wumkes and Gunning came to a sympathetic
and constructive evaluation. Both were orthodox ministers with a common
interest in dissenters. They demonstrated a flexibility in thinking that is not
often found among orthodox circles. In general the churches regarded the
Pentecostals as sectarian.

Joh. Jansen’s article on Pentecostalism in the authoritative Re-Refor-
med Christelijke Encyclopedie voor het Nederlandsche volk (six volumes,
published between 1925-1931) is representative for this prevailing assump-
tion.” Completely relying on Bakker’s description he presented Pentecosta-
lism as a destructive imitation that fortunately had passed its pinnacle.
Contrary to their evangelical colleagues (Baptists and Free Evangelicals)
the Reformed and Re-Reformed ministers (Bakker and Jansen) avoided the
term “demonical” in their common repudiation of the movement.

The Cross of the Rejected

Although much aware of the strong rejection the Pentecostal movement
endured, Polman refrained from writings against his opponents or even
mentioning their names. Only some indirect references are found in Spade
Regen, such as Arie Kok writing in 1909: “It is not the ‘tongues’ that we
bring to the forefront, as so many think and gladly hold against us, but it is
Jesus.”® Sometimes Polman expressed his pain, that fellow-Christians
condemned the movement without a proper investigation, but added:
“Yet, the Pentecostal blessing has given us loving hearts and has taught us to
do what Jesus did, who did not revile back or threatened, but handed
it over to Him, who judges rightly.”®” From his correspondence with
Gunning and Wumkes it is evident, that Polman was very co-operative

& Job. Jansen, Pinksterbeweging, in: Christelijke Encyclopedie voor het Nederlandsche
Volk, vol. 4, Kampen 1925-1931, 573-74. Cf: W. J. J. Velders, Gebedsgenezing in vol.
6, 182-184. Another critical publication from the Re-Reformed is: De Pinkster-
gemeente en hare dwalingen getoetst aan Gods Woord, Rapport van de commissie
inzake de “Pinksterbeweging” aan de classis Meppel der Gereformeerde Kerken,
Hogeveen 1932.

Arie Kok, Wien zal 1k zenden, in: Spade Regen no. 12 (November 1909), 2.

G. R. Polman, De Heere heeft groote dingen bij ons gedaan: Dies zijn wij verblijd!,
in: Spade Regen no. 29 (March-May 1912), 2.
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if someone wanted to make a serious study of the movement. The same
correspondence informs us a little more about his position towards oppo-
nents. Polman did not regard slander a threat and felt, that if the Pente-
costal movement could not endure slander, it should rather disappear.®® As
to abuses (probably referring to Kassel) he reacted:

“That in some places some things have occurred, that were wrong and not of

the Holy Spirit, I affirm completely, but don’t you believe yourself that the

leaders in this movement suffer the most under it, and that they have done
everything to fight such things? Why does one now take such a sole matter
and deduce from there, that the whole movement with her thousands of
earnest children of God is not right?”*
When questioned by Gunning about his attitude towards the church, Pol-
man replied: “I do not have grievances against the institutionnalized
church of our days, but I deeply regret the spiritual deadness, the insus-
ceptibility for the revelations of God and the ignorant attitude that she
seems to adopt over against what God is doing in these days.”” He
considered the Pentecostal movement a divine intervention to awaken a
sleeping church.

Polman realized that his understanding and that of single assemblies
was partial and needed replenishment: “Only the entire body of Christ can
contain the fullness.”” His readiness to be taught by someone from out-
side the movement becomes evident from his correspondence with G.A.
Wumkes. When Wumkes accused the Pentecostals of using Scripture at vari-
ance, Polman thanked him for the correction and begged him to help them
further in this matter.” Polman agreed with Wumkes that in order to lose
its one-sidedness the Pentecostal movement needed to penetrate into the
various denominations.” Alas, Wumkes was only one of the very few clergy
that responded in such a constructive manner. In general the Pentecostals
were either ignored or repudiated as sectarian, which crushed Polman’s
hope for an ecumenical revival.

Concluding remarks

Obviously the conflict between the Pentecostal movement and the Gemein-
schaftsbewegung did a lot of harm to both sides. The condemnation by the
German Gemeinschaftsbewegung was measured out in many publications
and had negative effects for the Pentecostal movement in the Nether-

% G. R Polman to J. H. Gunning J. Hz., Amsterdam, 7 January 1913.

&, dbid

0 Polman to Gunning, Amsterdam, 12 March 1910.

"' G. R Polman, Pinksteren, in: Spade Regen 16/2 (May 1923), 21. In Spade Regen 15/4
(July 1922), 52, Polman wrote: “We do not think that we only have the truth and that
others have to believe the same as what we believe.”

G. R. Polman to G. A. Wumkes, Amsterdam, 6 March 1917.

G. R. Polman to G. A. Wumkes, Amsterdam, 20 October 1916.
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lands, as it made many prejudiced against all Pentecostal manifestations.
Usually reference was made to the irregularities at Kassel and to a lesser
extend to the Berlin Declaration.

During the Second World War relations between Pentecostals and some
individual evangelists slowly improved. Pentecostals were also involved in
the start of the interdenominational ‘Youth for Christ’ in 1946. During the
1960’s the NRC showed a careful interest in the Pentecostals, at a distance
followed by the Re-Reformed.” In 1968 the first meeting between Pente-
costals and the Baptist Union was held.

Only long after the Second World War would the Evangelical Movement
become significant in the Netherlands. After two false starts the Evan-
gelical Alliance was founded in 1979. By this time the Pentecostals were
becoming more and more accepted, also due to the upcoming Charis-
matic Renewal. Since the 1980’s churches increasingly opened the doors
for the gifts of the Spirit. In 2002 a Professorial Chair of Pentecostal Studies
was inaugurated at the Re-Reformed VU University Amsterdam. Pente-
costals have ongoing dialogues with Reformed and Roman Catholics.

Nevertheless, there are still some who persist in a strict rejection of the
Pentecostals as being false or demonic and who like to keep the Kassel
spirits alive. It might be that Couvée’s lamentation about the brothers from
the free circles and small churches also applies here “although I believe
that we will be able to live together in heaven, I do not believe that this is
possible on this sinful earth”.

™ Generale Synode der Nederlands Hervormde Kerk, De Kerk en de Pinkstergroepen,

Den Haag 1960; H. C. Endedijk/A. G. Kornet/G. Y. Welema, Het werk van de Heilige
Geest in de gemeente. Voorlichtend geschrift over de Pinkstergroepen uitgegeven in
opdracht van de Generale Synode van de Gereformeerde Kerken, Kampen 1968. For
a thorough discussion see P. N. van der Laan, The Question of Spritual Unity. The
Dutch Pentecostal Movement in Ecumenical Perspective, Ph.D. dissertation, Uni-
versity of Birmingham 1988.



104

Von der Berliner zur Kasseler Erklirung
Stand der Beziehungen zwischen DEA und BFP um 1980

Richard Kriiger

Der seit der Berliner Erklirung aus dem Jahre 1909 bestehende garstige
Graben erschwerte die Beziehungen zwischen Pfingstgruppen und der
Deutschen Evangelischen Allianz (DEA) immer noch nachhaltig. Die 1973
vom Hauptvorstand der DEA herausgegebene Stellungnahme tber das
Verhiltnis zu den Pfingstgruppen machte zwar vorsichtige Kontakte auf
Ortsebene moglich, doch zu offiziellen Kontakten und Gesprichen kam es
erst Jahre spiter.

Von 1976 bis 1979 kam es zu vier Gesprichen zwischen Vertretern der
DEA und der Arbeitsgemeinschaft der Christengemeinden in Deutschland
(ACD). Die Ergebnisse wurden als Beilage des Evangelischen Allianzbriefes
unter der Rubrik Dokumentation am 3.8.1980 veroffentlicht. Diese Vor-
ginge sind von Ludwig David Eisenloffel in ,Freikirchliche Pfingstbewe-
gung in Deutschland“ dargestellt und belegt worden.!

Funkstille ab 1980

Da die Dokumentation als ,Zwischenbericht* bezeichnet wurde, bestand
von Seiten der ACD die sicher berechtigte Hoffnung auf weitere Gespri-
che. Dazu kam es jedoch zunichst nicht. Immer noch bestanden die Vor-
behalte vonseiten der DEA und besonders von den Mitgliedern aus dem
Gnadauer Verband im Hauptvorstand der DEA.

Der Allianztag 1980 in der Hammerhitte in Siegen zeigte das sehr deut-
lich. Wihrend einige, unter ihnen der Allianzvorsitzende Manfred Otto,
Direktor des Bundes Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden (BEFG), sich
fir ein behutsames aufeinander Zugehen aussprachen, warnten andere
nachhaltig davor. Die Warner fiihrten Beispiele aus Ortsallianzen an. Ein
gravierender Punkt war auch die von dem Pfinstpastor Volkhard Spitzer ge-
plante Groflevangelisation ,,Olympia 81“ in Berlin im darauffolgenden Jahr.

Andererseits fand sich das pfingstliche Lager im Forum Freikirchlicher
Pfingstgemeinden (FFP) zusammen. Weitere zwischenkirchliche Begegnun-
gen und Gespriche bahnten sich auf dieser Ebene an. Die Kontakte zur
DEA dagegen entwickelten sich auf Ortsebene weiter.

Ludwig David Eisenldffel, Freikirchliche Pfingstbewegung in Deutschland, Géttingen
2006, 245-279.

FF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fir Freikirchen-Forschung
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Vertrauensbildung in der Ortsallianz

Wo man Pfingstlern die Teilnahme an den Ortsallianzsitzungen ermoglich-
te, lieBen sich die Bedenken durch treue Teilnahme und Mitarbeit schritt-
weise tiberwinden. Die Entwicklung der Ortsallianz Darmstadt mag dafiir
ein gutes Beispiel sein.

Die regelmifiige Teilnahme von Ludwig David Eisenloffel und Richard
Kriiger als Verteter der Bibelschule Beroa lieBen das Vertrauen wachsen
und fiithrten in den achtziger Jahren zur verantwortlichen Mitarbeit. Ri-
chard Kriiger wurde 1989 zum stellvertretenden Ortsallianzvorsitzenden
gewihlt und zwei Jahre darauf zum Vorsitzenden.

In dieser Funktion nahm er an den Allianztagen der DEA teil und konn-
te dort in Gesprichen manche Vorurteile den Pfingstlern gegeniiber ab-
bauen. Ebenso auf DEA-Mitarbeiterkonferenzen. Der Schriftverkehr mit dem
Hauptvorstand der DEA in dieser ersten und einer spiteren zweiten Amts-
zeit verstarkten den hin und her gebrauchten Ausdruck ,Darmstidter Mo-
dell“. In die zweite Leitungsperiode fiel auch die Aufnahme der Siebenten-
Tags-Adventisten in die Ortsallianz. Entscheidend war das Argument: ,Als
Pfingstler mussten wir Jahrzehnte lang darunter leiden, dass man zwar tiber
uns, aber nicht mit uns redete. Lasst uns nicht nur tuber die Adventisten
reden, sondern mit ihnen.” Diese Aufnahme in die erste Ortsallianz der
DEA sollte modellhaften Charakter bekommen.

Anstofie aus dem Ausland

Gegen die Zurtuickhaltung der DEA den Pfingstlern gegentiber stand nicht
nur der Wunsch nach weiteren Gesprichen und die positive Entwicklung
in einigen Ortsallianzen, sondern auch eine zunehmende Einflussnahme
aus dem Ausland. Das Verhalten der DEA loste schon des Lingeren in an-
deren nationalen und kontinentalen Allianzen nicht nur Verwunderung,
sondern auch Unwillen aus.

Das zeigte sich in Veroffentlichungen aus Kanada, den USA, England
und anderen Lindern, in denen Pfingstler nicht nur auf lokaler, sondern
auch nationaler Ebene in verantwortlicher Position mitarbeiten.? Die Bitte
des Finnischen Missionsrates an die DEA, die Pfingstler doch in die Allianz
aufzunehmen, wurde zwar 1987 mit Befremden und als unerwiinschte
Einmischung zuriickgewiesen, doch der Stachel blieb.* Selbst auf den Ta-
gungen der Buropdischen Allianz wurde den Vertretern der DEA die Be-
reinigung des Verhiltnisses zu den Pfingstlern mit steigendem Nachdruck
nahe gelegt. Der briiderliche — wenn auch recht deutliche — Hintergrund
solcher Gespriiche ist dem Autor aus Berichten Beteiligter bekannt.

?  Archiv des BFP.
Allianzakten im Archiv des BFP.
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Im Vorfeld zur Kasseler Erklirung

Die oben aufgefiihrten lokalen, nationalen und internationalen Anstofie
fiihrten dazu, dass der Hauptvorstand der DEA 1992 erneut iiber ,Mog-
lichkeiten, Grenzen und Schwierigkeiten in der Zusammenarbeit zwischen
der evangelikalen und charismatischer Bewegung in Deutschland* beriet.
Unter dem Titel ,Die vielen ,Geister unterscheiden” wurde die Stellung-
nahme den Verantwortlichen der Ortsallianzen zugesandt und auch im Al-
lianzbrief veroffentlicht.”

Inhaltlich wurden erneut bisherige Positionen des Selbstverstindnisses
der DEA betont. Des Weiteren wurden positive Aussagen zum Wirken des
Heiligen Geistes, zur Gemeinschaft, zur Heiligen Schrift als alleinige Orien-
tierung und zum bleibenden und dringenden Auftrag gemacht. Kritisch
wurden — vor dem Hintergrund des ,Toronto Segens“ — die Phinomene
sLachen im Geist®, ,Umfallen“, Lehraussagen beztiglich der Zungenrede als
Erweis der Erfiillung mit dem Heiligen Geist, sowie Krankenheilung und
Wohlstand gesehen.

Das Schreiben des Hauptvorstandes der DEA wurde in Ortsallianzen
beachtet und besprochen. Es fiithrte auch zu Reaktionen. Die Ortsallianz
Darmstadt z B. nahm in einem ausfuhrlichen Brief Stellung zu den ange-
sprochenen Inhalten und stellte ihre Beschwernisse dar. Zunichst wurde
auf die positive Entwicklung und Situation der gemeinsamen Arbeit hin-
gewiesen. Dann folgte eine briiderliche Stellungnahme zur Priiffung der
Allianzfihigkeit, die es ja auch in der gravierenden Tauffrage nicht gibt und
zur Wertung der Phinomene.” Der Brief wurde leider nicht beantwortet.

Erste Gespriche

In der ersten Jahreshilfte 1994 erreichte den Bund Freikirchlicher Pfingst-
gemeinden (BFP) ein Schreiben des Hauptvorstandes der DEA mit dem An-
liegen eines Gesprichs mit einer Delegation des BFP. Dieses Treffen wurde
fiir den 10.6. 1994 in Frankfurt verabredet.

Auf der Basis der DEA-Erklirung von 1992 prizisierte der Hauptvor-
stand seine Gesprichspunkte in einem umfangreichen Papier.® Beachtlich
ist das Statement in der Einstiegserliuterung: ,Der Hauptvorstand ldsst
sich von seiner generellen Sicht fur Auftrag und Weg der DEA leiten und
betont seinen Willen zur Initiative statt Defensive.” Im Weiteren werden
die Punkte angefiihrt, die fiir die Zusammenarbeit innerhalb der DEA un-
abdingbar sind. Es lief3 aufmerken, dass Argumente vieler Christen eine
Rolle spielten, die eine Zusammenarbeit mit charismatischen Gruppierun-
gen forderten. Neben positiven Erfahrungen in Ortsallianzen, in gemein-

*  Allianzbrief 1993.
> Briefim BFP-Archiv, Allianzakten.
®  Fax vom 8.6.94, BFP-Archiv.
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samen missionarischen Aktionen wurde auch auf den internationalen Ho-
rizont der Allianz und den nur gemeinsam zu erfiillenden Missionsauftrag
fir Deutschland hingewiesen. Daraus wird erkennbar, dass viele personli-
che, lokale, nationale und internationale Bemiihungen die ersten Friichte
trugen.

Einen breiten Raum nahm die Anfrage zu Geistesgaben, deren Handha-
bung und Stellenwert ein. Auch die bereits in dem Allianzbrief von 1992
erorterten , Toronto-Phinomene* wurden angesprochen. Den Abschluss
bildeten Uberlegungen zur praktischen Zusammenarbeit und zu weiteren
Gesprichen. Alles in allem war es ein hoffnungsvoller Ansatz. Bisherige Er-
fahrungen lieflen im BFP jedoch auch skeptische Stimmen horbar werden.

An dem Gesprich am 10.6.94 in Frankfurt nahmen vom Hauptvorstand
der DEA der Vorsitzende Rolf Hille, der Generalsekretir Hartmut Steeb,
vom Evangelischen Gnadauer Gemeinschaftsverband dessen Sekretir Theo
Wendel und Axel Nehlsen teil. Der BFP war durch den Prises Reinhold
Ulonska, die stellvertretenden Prisiden Wolfgang Wegert und Gottlob Ling,
den Bundessekretir Gerhard Oertel und den Seminardirektor Richard Krii-
ger vertreten.

Einen breiten Raum nahm in der Begegnung das Selbstverstindnis der
Gesprichspartner ein. Fir die Vertreter des BFP war dabei nicht immer
klar, ob die Personen fiir sich, fiir ihr Werk, ihre Kirche oder die DEA offi-
ziell sprachen. Zu den Anfragen betreffs der Geistesgaben antwortete Rein-
hold Ulonska und verwies auf sein Buch ,Geistesgaben in Lehre und Pra-
xis“.” Erstaunlicherweise war diese Veroffentlichung in Allianzkreisen kaum
bekannt. Uber das Thema Zungenreden sollte bei einem weiteren Treffen
noch einmal ausfiihrlicher gesprochen werden.

Die praktische Zusammenarbeit und die Allianzfihigkeit des BFP ver-
deutlichte Richard Kriiger am gelebten Beispiel der Allianz Darmstadt.

Erste gemeinsame Erklirung

Im Februar 1995 wurde eine gemeinsame Erklirung des Hauptvorstandes
der Deutschen Fvangelischen Allianz und des Bundes Freikirchlicher Pfingst-
gemeinden verfasst. Sie zeigte die Ergebnisse des letzten Gespriches und
die Bemithungen, aufeinander zuzugehen.

In einem versohnlichen Ton wurde das Gemeinsame stark hervorgeho-
ben — auch im Bereich der Geistesgaben. Die Differenzen in der Handha-
bung, besonders im Bereich des Zungenredens, bestanden nach wie vor.
Beachtlich und als Fortschritt zu werten ist die Schlussaussage: ,Das Prisi-
dium des BFP und der Hauptvorstand der DEA sind bereit, bei sich auf ort-
licher oder regionaler Ebene ergebenden Schwierigkeiten der praktischen
Zusammenarbeit an klirenden Gesprichen teilzunehmen.*

R. Ulonska, Geistesgaben in Lehre und Praxis, Erzhausen 1983.
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Die Ubereinkunft, diese gemeinsame Erklirung vorerst vertraulich zu be-
handeln, zeigt allerdings, dass die Basis — besonders im Bereich der DEA —
erst fiir eine derartige Position gewonnen werden musste. Die Gescheh-
nisse in der Toronto Airport Church, die sich unter dem Begriff , Toronto
Segen*“ auch in Deutschland bemerkbar machten, verursachten Irritationen
in den folgenden Beratungen des Hauptvorstandes der DEA. So wurde erst
im Oktober 1995 eine — jetzt iiberarbeitete — Fassung von der Allianz an
den BFP gesandt. Diese griff die Phinomene des ,Toronto Segens” auf und
versuchte eine gemeinsame Stellung mit dem BFP dazu zu formulieren.
Der BFP beschrieb daraufhin seine Positionen zu Geistesgaben und zu den
Auswirkungen des ,Toronto Segens®. Damit waren Rahmen und Inhalt fiir
cin abschlieRendes Gesprich klar abgesteckt.

Das Kasseler Gesprich und dessen Ergebnis

An der entscheidenden Gesprichsrunde vom 18.6.96 in Kassel nahmen
fir den BFP der neu gewihlte Prises Ingolf EllRel, der Seminardirektor Ri-
chard Kruiger, der bisherige Leiter der Volksmission entschiedener Christen
(VMeC) Gottlob Ling und der Bundessekretir Gerhard Oertel teil. Den
Hauptvorstand der DEA vertraten der 1. Vorsitzende Dr. Rolf Hille, sein
Stellvertreter Peter Strauch, der Generalsekretir Hartmut Steeb und der
Prises des Evangelischen Gnadauer Gemeinschaftsverbandes Christoph
Morgner.

Die auf der Grundlage des ersten Gespriches zwischen DEA und BFP
1994 in Frankfurt erarbeitete Erklirung und deren Anderungen bildete die
Gesprichsgrundlage. Trotz einiger personaler Verinderungen auf beiden
Seiten konnte das Gesprich sehr konstruktiv fortgesetzt werden. Zur Uber-
raschung des BFP war Christoph Morgner keineswegs ein zuriickhaltender
und zogernder Gesprichspartner, sondern trug durch einige Voten und
Formulierungen zum positiven Ergebnis bei. Im Grofen und Ganzen ei-
nigte man sich auf die sich schon vorher abzeichnenden Positionen. Auch
zu den Phinomenen ,Lachen im Geist”, ,Ruhen im Geist* und der Austrei-
bung sogenannter ,territorialer Geister* fand man eine gemeinsame Stel-
lungnahme, die dennoch Spielriume zuliefs.

Bereits am 1.7.1996 wurde dieses gemeinsame Papier mit den Unter-
schriften der Teilnehmer als gemeinsame Erklirung veroffentlicht. Es wur-
de bald — wenn auch zunichst vom BFP — als ,Kasseler Erklirung bezeich-
net.®

Da die Gespriche in Kassel zur dieser Erklirung fiihrten, war eine Ver-
bindung zu den ,Kasseler Vorgingen® 1909 zwar nicht von vorne herein ge-
wollt, doch nicht zu tibersehen. Hatten doch diese 1909 zur Entstehung der

8 Text der .Kasseler Erklirung” siche Dokumentation in diesem Band.
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.Berliner Erklirung® gefiihrt, die die Pfingstler und ihre Geisteserfahrungen
als ,von unten“ brandmarkten und zu ihrem Ausschluss aus der Gemein-
schaftsbewegung fiihrten.

Diese ,Berliner Erklirung* wird zwar in der ,Kasseler Erklirung® mit
keinem Wort erwihnt, stand aber bei allen Gesprichen, ausgesprochen
oder auch nicht, als massives Hindernis der Gemeinschaft und der Zusam-
menarbeit im Raum. Es hatte schon verschiedene Versuche aus dem Lager
der DEA und auch des Gnadauer Gemeinschaftsverbandes gegeben, das
,von unten® abschwichend zu interpretieren, doch eine Riicknahme die-
ser diskriminierenden Aussage wagte keiner.

Intern, nichr als Bestandteil der ,Kasseler Erklirung®, wurde jedoch ge-
meinsam festgestellt, dass die ,Berliner Erklirung® als historisches Doku-
ment angesehen wird, das Wertungen und Uberzeugungen in den dama-
ligen Konflikten wiedergibt. Von Seiten der DEA wurde betont, dass diese
Erklirung zu keinem Zeitpunkt als ,offizielle Bekenntnisschrift“ mit blei-
bender Verbindlichkeit angesehen worden ist.

Diese Interpretation der ,Berliner Erklirung” entsprach zwar nicht der
iiber Jahrzehnte praktizierten Diskriminierung der Pfingstler, auch nicht
einer Riicknahme derselben. Der von der ,Initiative Berliner Erklirung*’
angemahnten Bufe wurde sie auch nicht gerecht. Herbert Masuch, Evan-
gelist und Prediger aus landeskirchlichen Gemeinschaftskreisen, hatte
1994 diese Initiative mit Unterstiitzung von Personlichkeiten aus Landes-
kirchen, Freikirchen und Gemeinschaften ins Leben gerufen mit dem Ziel
einer geistlichen Erneuerung und Wiederherstellung der Gemeinschaft
durch BufSe.

Wenn auch diese hochgesteckten und gewiss auch berechtigen Ziele
nicht alle erreicht werden konnten, so stellte diese Wertung doch zumindest
klar, dass kein Pfingstler und Charismatiker unter Berufung auf die ,Ber-
liner Erklirung” von der Gemeinschaft und Mitarbeit in den Ortsallianzen
ausgeschlossen und diskriminiert werden konnte. Das war ein entschei-
dender Schritt in der geistlichen Landschaft Deutschlands mit vielfiltigen
Wirkungen.

Auswirkungen der ,Kasseler Erklirung*

Obwohl es sich nur um eine gemeinsame Erklirung des Hauptvorstandes
der DEA und des Prisidiums des BFP handelt, hatte sie einen weit breite-
ren Wirkungskreis. Zum einen war der BFP nur ein Teil der deutschen
Pfingstbewegung, wurde aber, wie in den Gesprichen zum Ausdruck ge-
bracht wurde, als klar verfasster Gemeindebund und Freikirche als repri-
sentativ fiir die gesamte deutsche Pfingstbewegung und auch fiir die Cha-

®  Von Herbert Masach 1995 gestartete Initiative, Materialien im BFP Archiv.
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rismatiker gesehen. Zum anderen kam die ,Berliner Erklirung® historisch
weitgehend aus dem Gnadauer Verband, der bei diesen Gesprichen als
der Teil der DEA auftrat. Diese wechselseitige Wirkung von Teilen fiir das
Ganze und umgekehrt erdffnete ein weites Feld der Bewertungen und
Auswirkungen.

Schritte zur Umsetzung im BFP

Der Herbstkonferenz 1996 wurde der Text der ,Kasseler Erklirung® mit
der internen Stellungnahme zur ,Berliner Erklirung® und einer ausfiihrli-
chen Darstellung und Wertung von Richard Kriiger vorgelegt. Nach Aus-
sprache wurde dem Vorgehen des Prisidiums und der ,Kasseler Erklirung”
zugestimmit.

Es gab jedoch auch Gegenstimmen, die die ,Kasseler Erklarung" als unzu-
reichend empfanden und darin eher einen Kniefall der Pfingstler sahen.
Diese Voten spiegelten sich im Briefverkehr mit dem Prisidium des BFP
und auch mit dem Hauptvorstand der DEA wieder.

Fir die Gesamtheit des BFP ging es aber vorrangig um die praktische
Umsetzung. Hier ermutigte Richard Kriiger in seiner vorgelegten Wertung
zu folgenden Schritten.

— Nicht warten, sondern handeln

— Auf die Bruder zugehen

— Aktiv mitarbeiten

. — Bei Schwierigkeiten an das Prisidium wenden
— Insgesamt positiv reden und denken

Unterstiitzung durch den Allianzvorsitzenden

Auch von Seiten der DEA war ein Bemiihen um Schritte zur Umsetzung zu
erkennen. Rolf Hille, der Vorsitzende, sagte gegeniiber idea:' ,Ich hoffe, dass
diese Erklirung auf Gemeinde- und Ortsebene aufgenommen und umge-
setzt wird, so dass es hier zur Zusammenarbeit und zu praktischen Schrit-
ten wie gemeinsamen Gebetstreffen und Evangelisation kommt.

Zugleich wurde in Evangelische Allianz intern'' auf die Uberraschung
unter vielen Freunden der DEA hingewiesen, sowohl erfreute als auch irri-
tierte. Intensiv bemiiht sich auch hier Rolf Hille um Verstindnis in histori-
scher, biblischer und allianzmifiiger Sicht. Abschlieend stellt er den BFP
kurz und sachlich vor und bemerkt, dass nicht alle Pfingstler zum BFP ge-
héren und damit auch nicht alle pfingstlichen und charismatischen Grup-
pen und Gemeinden der ,Kasseler Erklirung* zustimmen.

' ydea Spektrum 27/1996.
" Evangelische Allianz intern 3/96.
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Warnende Stimmen

Irritation und Warnung wurden allerdings auch laut. Zunichst unterrichtet
Topic " seine Leser iiber Vorgeschichte und Inhalt der ,Kasseler Erkli-
rung® um dann in bekannter Weise Bedenken zu erheben und zu warnen.
Ahnlich und zum Teil noch krasser fallen die Beurteilungen mancher Kon-
servativer unter den Evangelikalen aus.

Auch daran wird erkennbar, wie vielschichtig die Evangelische Alli-
anz ist und sie bei weitem nicht das ganze Lager der Evangelikalen vertritt.
Diese Differenzierung ist auch fir den BFP hilfreich die verschiedenen Re-
aktionen und die unterschiedlichen Erfahrungen einzuordnen.

Meinungsspektrum

Wenn auch von pfingstlicher Seite von einem ,Jahrhundertereignis® gespro-
chen wurde' und die ,Initiative Berliner Erklirung® diese fiir tiberwunden
darstellte, waren viele positive Reaktionen zurtickhaltender. Man wollte
wohl die noch an alten Positionen festhaltenden nicht zu sehr herausfor-
dern.

Das kam in den Kreisen des Gnadauer Gemeinschaftsverbandes stirker
zum Tragen als in Freikirchen und dem Rest der Landeskirchen. Die letzte-
ren hatten ja mit der Verfassung der ,Berliner Erklirung” kaum etwas zu tun.
Auch die Anwendung als Sperrklausel fiir Gemeinschaft mit Pfingstlern war
nicht so ausgeprigt. Von daher waren kaum Kommentare zur ,Kasseler Er-
klirung® zu horen und zu lesen. Bestenfalls sachliche, wohlwollende Be-
richterstattung. In der sikuleren Presse fand die ,Kasseler Erkligung® kaum
Erwihnung. Fir sie war es eine interne Verlautbarung ohne Relevanz fiir
die Offentlichkeit.

Gesprich im Evangeliumsrundfunk

Der Evangeliumsrundfunk ERF in Wetzlar brachte am 14.1.97 eine fast
einstiindige Sendung unter dem Titel: Die Kasseler Erkldrung — ein Jahr-
hundertereignis? Die ERF-Redakteurin Ingrid Heinzelmaier befragte den
Vorsitzenden der DEA Rolf Hille und den Seminardirektor und Mitglied
des BFP-Prisidiums Richard Kriiger zur historischen Vorgeschichte, zum
Inhalt der Erklirung und den Reaktionen darauf.

Der ausgeschriebene Text gibt noch einmal in grofier Breite von beiden
Gesprichspartnern dargelegte Entwicklungen, Positionen und Erwartun-
gen wieder " mit Einzelheiten, die tiber die Protokolle hinausgehen.

12

Topic 10/96.
3 Gerbard Oertel in: Idea Spektrum 27/96.
" Glaube + Denken* in: ERF 1, Sendung 35365 vom 14. 1. 97.
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Auswirkungen der Kasseler Erklirung

Zum Zeitpunkt der Abfassung arbeiteten gut 30 Gemeinden des BFP in
Ortsallianzen mit. Die Zahl wuchs in den folgenden Jahren. Nur vereinzelt
wurde Gemeinden die Teilnahme und Mitarbeit verwehrt.

Die Riuckmeldungen an das Prisidium des BFP fiithrten 1999 zu einem
Brief des Bundessekretirs Gerhard Oertel an den Hauptvorstand der DEA.
Er erinnerte an die Absicht, das Gespriich fortzusetzen und bezog sich auf
positive Erfahrungen und auf Schwierigkeiten.

Nach dem Briefwechsel einigte man sich auf ein Treffen noch im Jahr
1999, musste es dann aber in das Jahr 2000 verlegen, damit viele Unter-
zeichner der ,Kasseler Erklirung” daran teilnehmen konnten. Am 15. 5. 2000
fand es dann in Erzhausen statt.

Wie abgesprochen wurden die Auswirkungen der ,Kasseler Erklirung“
besprochen und ausgewertet, sowohl vor Ort als auch auf nationaler Ebe-
ne. Zum Thema wurde auch die idea-Dokumentation 14/99 ,90 Jahre Ber-
liner Erklirung“. Der vorsichtig vorgetragene Wunsch des BFP betreffs ei-
nes eigenen Vertreters im Hauptvorstand der DEA wurde mit dem Hinweis
Ldafiir ist die Zeit noch nicht reif“ zuriickhaltend aufgenommen.

Gelebte Allianz

Sowohl auf Lokal- als auch auf Bundesebene entwickelten sich die Alli-
anzbeziehungen bis auf wenige Ausnahmen positiv.

Im Jahre 2001 fand ein weiteres Gesprich mit dem Hauptvorstand der
DEA in dessen Zentrale in Bad Blankenburg statt. Gesprichsthema wa-
ren im theologischen Bereich noch einmal das Verstindnis der Geistestau-
fe und charismatische Aktionen wie ,Wichter Gebet“, Europa Awake und
das Wirken von John Mulinde. Das gewachsene Vertrauen spiegelte sich
auch in praktischen Themen wie Spendenbereitschaft des BFP und die
Stellung der DEA zum Lebenspartnerschaftsgesetz.

Fast selbstverstindlich war inzwischen die Mitarbeit von BFP-Gemein-
den und Pastoren bei der Allianzgebetswoche, ProChrist, Christival, Spring
und anderen evangelikalen Veranstaltungen und Aktionen geworden.

BFP-Pastor in Hauptvorstand der DEA berufen

Ein weiterer Schritt der Normalisierung und vollen Akzeptierung des BFP
war die Berufung eines BFP-Pastors in den Hauptvorstand der DEA. In ei-
nem Schreiben vom 20. 1. 98 an den Vorsitzenden des Hauptvorstandes
der DEA hatte Richard Kriiger darauf hingewiesen, dass in anderen europd-
ischen und internationalen Allianzen Pfingstler schon seit Jahren in leiten-
den Positionen mitarbeiten. Die Berufung eines BFP-Pastors in den Haupt-
vorstand wiirde auch in Deutschland ein deutliches und gutes Signal setzen.
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Dariiber hinaus giibe es einen konkreten Ansprechpartner in allen Belan-
gen und anstehenden Aktionen."”

Pastor Erhard Zeiser arbeitete schon seit Jahren als stellvertretender
Vorsitzender der Familien- und Mitarbeiterkonferenz Spring in Ruhpolding
mit. Das fithrte zu regelmifigen Einladungen pfingstlicher Referenten und
Pastoren mit durchaus positivem Echo. Auf Grund dieses gewachsenen
Vertrauens wurde Erhard Zeiser 2005 in den Hauptvorstand der DEA beru-
fen.

Ausblick

Der Riickblick auf nahezu drei Jahrzehnte berechtigt zu Hoffnungen und
Erwartungen, dass in der Gemeinschaft des Leibes Jesu ,zusammen wiichst,
was zusammen gehort.“ Der BFP ist gewiss bereit auch weiterhin seinen
Teil dazu beizutragen.

> Brief im BFP-Archiv.
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Sind Pfingstler Evangelikale?

Eine Betrachtung der Theologischen Differenzen
und Gemeinsamkeiten'

Prof. Dr. Terry L. Cross

»Der Katholizismus und der orthodoxe Protestantismus, egal wie sehr sie
sich voneinander unterscheiden, waren sich immer einig darin, dass sie
Aspekte der christlichen Religion betonten, welche gegeben und unverin-
derbar sind. Der Katholizismus hat seinen Schwerpunkt auf die gegebene
Struktur gesetzt und der Protestantismus konzentrierte sich auf die gegebe-
ne Botschaft, aber beide wussten sehr wohl dabei, dass sie dadurch die Ein-
zigartigkeit, die Suffizienz und die Finalitit der rettenden Taten Gottes in
Christus zu bewahren und zu schiitzen versuchten |[...] Jedoch ist es notwen-
dig zu erkennen, dass es eine dritte Stromung der christlichen Tradition
gibt, die sich natiirlich in einigen Punkten mit den anderen beiden ver-
mischt, aber doch einen anderen, einen eigenen Charakter seiner selbst be-
sitzt [...] Mit Verlaub mdéchte ich diesen Strom kurz und vorliufig charakteri-
sieren, indem ich behaupte, dass das zentrale Element dieses Stroms die
Uberzeugung ist, dass es im christlichen Leben heute darum geht, die Kraft
und die Gegenwart des heiligen Geistes zu erfahren; [...] so dass wenn wir
die Frage beantworten wiirden: ,Wo ist die Gemeinde?* wir fragen, ,Wo ist
der heilige Geist in Macht erkennbar zugegen?* [...] Als Beispiel von diesem
[Geistesstrom] kann man darauf hindeuten, dass das neue Leben im Geiste
eine empfangene und erfahrene Realitit ist, etwas, das eine ontologische
Verinderung innerhalb des Gliubigen darstellt. In Ermangelung eines bes-
seren Begriffs mochte ich diese Art des christlichen Glaubens und Lebens
als pfingstlich bezeichnen.“?

Einleitung

Wihrend diese Worte des Missionars Lesslie Newbiggin, die die Pfingstbe-
wegung als dritte Hauptstromung kirchlichen Lebens und Zeugnisses be-
schreiben und im Jahre 1953 nicht sehr wohlwollend aufgenommen wur-
den, so waren sie beinahe prophetisch im Hinblick auf das Kommende.?

Vortrag auf Englisch am 28.03.2009. Das Manuskript wurde von Sebastian Schmid-
gall im Auftrag des Autors tibersetzt.

Lesslie Newbiggin, The Household of God. Lectures on the Nature of the Church,
London 1953, 87-88. Newbiggin wurde 1936 von der Church of Scotland zum Pas-
tor ordiniert und ging dann nach Indien, um dort als Missionar zu wirken. Im Jahre
1947 wurde er in Madurai zum Bischof ernannt. Er war immer an der 6kumenischen
Bewegung als weltweitem Trend interessiert.

Im Jahre 1958 schlug Henry P. Van Dusen vom Union Theological Seminar (New
York) vor, dass der beste Ausdruck der Tradition der Believers Church das Pfingstler-
tum sei. In einem dhnlichen Ton wie es Newbiggin tat, beschreibt er es als eine dritte
Kraft, die auf gleicher Ebene mit dem Protestantismus und der romisch-katholischen
Kirche steht: It is a third, mighty arm of Christendom.“ Van Dusen, Third Force in
Christendom, Life 50 (June 9, 1958), 113-124.

FF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fir Freikirchen-Forschung
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Dem Pentekostalismus fehle es an ekklesiastischer Struktur und man wehre
sich gegen 6kumenische Bemiihungen. Manche Christen nannten die Be-
wegung ,,dimonisch®. Andere wiederum sahen sie als einen emotionalen
Auswuchs afro-amerikanischer Spiritualitit, die den Armen und Unterdriick-
ten zusagen wurde, vor allem in der lindlichen und oftmals zuriickgeblie-
benen Region der Appalachen in den Vereinigten Staaten. Beinahe 50 Jahre
nach dem Beginn der weltweiten Bewegung brauchte ein Pfingstler immer
noch viel Mut um wahrheitsgemafl auf die Frage zu antworten ,,Und wo
gehen Sie denn zur Kirche? Mit anderen Worten, der Geist der Berliner
Erklirung von 1909 lebte und gedieh 1953 immer noch tberall auf der
Welt. Dennoch ist der Strom der Pfingstler gewachsen.

Es ist erstaunlich, dass die Worte von Bischof Newbiggin so weitsichtig
waren, schliefllich dufderte er sie vor 1960, dem Jahr, das von den meisten
Gelehrten als Beginn der charismatischen Bewegung benannt wird. Nun ist
die Pfingst- bzw. charismatische Bewegung weltweit mit tiber 500 Millio-
nen Anhingern, die drittgro8te Stromung des Christentums. Jedoch waren
die Worte Newbiggins nicht nur einfach eine soziologische Prognose — sie
waren verwurzelt in einer theologischen Beobachtung beziiglich der pente-
kostalen Erfahrung und Ekklesiologie. In einem Grofdteil des Buches argu-
mentiert Newbiggin flr die biblische und theologische Position der Pfingst-
ler! Dezidiert referiert er das immer wiederkehrende Thema aus der Schrift
und der theologischen Uberlegung: Es gibt eine ,unlésbare Verbindung
zwischen dem heiligen Geist und der Kirche.“* Er macht sogar die folgende
kithne Aussage (fiir einen schottischen Presbyterianer im Jahre 1953!): ,Die
heutigen Theologen fiirchten das Wort ,Erfahrung’ ... aber die Schreiber
des neuen Testaments sind ,frei von dieser Furcht.' “*> Jedoch haben Pfingst-
ler selten den Namen Lesslie Newbiggin oder dessen Worte von 1953 ge-
hort. Sie haben nicht den Platz am 6kumenischen Tisch eingenommen, wie
es Newbiggin von ihnen erhofft hatte. Sie haben nicht ihre eigene Erfah-
rung des Geistes mit einfliefen lassen in den reflektiven, intellektuellen
Prozess. Stattdessen haben sie sich mit der Christenfamilie verbiindet, die
sich weigert an der 6kumenischen Diskussion teilzunehmen (namentlich
Fundamentalisten) und haben theologische Uberlegungen einer anderen
Christenfamilie uberlassen, indem sie deren theologische Methoden und
Lehren gebrauchen (namentlich Evangelikale).

Fir dieses Referat wurde ich gebeten, die Frage zu beantworten, ob
Pfingstler als Evangelikale angesehen werden sollten (oder konnten). Dar-
auf gibt es eine einfache Antwort: Ja und Nein. Jedoch verlangt der Unter-
titel weitere Ausfiihrungen, nimlich die Betrachtung theologischer Unter-
schiede und Gemeinsamkeiten. Ich werde eine Antwort auf diese Fragen
folgendermafien entwickeln:

! Newbiggin, The Household of God, 90.
> Ebd, 91.
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1. Eine historische Untersuchung: Waren bzw. sind Pfingstler tatsichlich
Fundamentalisten?

2. Eine Erorterung zur theologischen Methodenfrage: Gibt es oder sollte
es einen Unterschied zwischen der pfingstlichen und evangelikalen theo-
logischen Methode geben?

3. Eine Fallstudie zur pfingstlichen Theologie: Wie wiirde eine pfingstliche
Ekklesiologie in diesem nicht-evangelikalen Schliissel aussehen?

Meine Intention ist es, die grof3e Frage ,Sind Pfingstler Evangelikale?” zu
behandeln, indem ich diese drei Punkte entwickle und eine Antwort gebe.
Es ist naturlich selbstverstindlich, dass ich nur fiir den nordamerikani-
schen Pentekostalismus und Evangelikalismus sprechen kann. Wihrend es
Punkte gibt, die sich auch auf die kirchliche Situation Europas tibertragen
lassen, ist es mir bewusst, dass sich diese Ausarbeitung und die darin ent-
haltene Diskussion hauptsichlich auf die USA bezieht.

1.  Eine historische Untersuchung:
Waren bzw. sind Pfingstler Fundamentalisten?

Es ist klar, dass die Bewegung, die sich in den USA ,evangelikal* nennt,
sich aus der fritheren Form des Fundamentalismus entwickelt hat. War der
Pentekostalismus Teil dieser Geschichte? Dieser Punkt bedarf der genaue-
ren Betrachtung.

Fundamentalismus wird heutzutage hauptsichlich abwertend betrachtet.
Fundamentalistische Muslime kéonnten Terroristen sein; fundamentalistische
Christen sind Leute, die bisweilen Biicher der Schulbehérden verbrennen;
fundamentalistische Juden folgen dem Buchstabe des Gesetzes.® Jedoch ha-
ben manche Historiker des Christentums versucht, ein humaneres Bild des
Fundamentalismus in Nordamerika zu zeichnen.” Die Karikaturen ,ein-
fach” oder ,verschlossen passen nicht sonderlich zur Komplexitit dieser Be-
wegung.”

¢ Zwei faszinierende Biicher haben dieses Thema neuerdings fiir das Judentum, Chris-

tentum und den Islam aufgegriffen. Karen Armstrong, The Battle for God. A History
of Fundamentalism, (Ballantine Books) New York 2000; Malise Ruthven, Fundamen-
talism. The Search for Meaning, (Oxford University Press) Oxford 2004. Obwohl Arm-
strong und Ruthven diese Fragen verschieden angehen, kommen sie doch zur glei-
chen Schlussfolgerung, nimlich dass Fundamentalismus in einer komplexen ,moder-
nen“ Welt, die immer mehr mit Unsicherheit gefiillt ist, Klarheit, Stabilitit, Sicherheit
und Sinn gewihrt.

George Marsden, Fundamentalism and American Culture. The Shaping of Twentieth-
Century Evangelicalism 1870-1925, (Oxford University Press) Oxford 1980; Joel A.
Carpenter, Revive Us Again. The Reawakening of American Fundamentalism, (Oxford
University Press) Oxford 1997, 242 f.

Tom Stransky, Art. Fundamentalists®, in: Dictionary of the Ecumenical Movement,
2" ed., 2002. Dies ist ein auBergewohnliche aufschlussreicher Artikel zu den ver-
schiedenen Facetten der Bewegung. Zur ,anderen Seite” dieser Angelegenheit siche
Bruce Bawer, Stealing Jesus. How Fundamentalism Betrays Christianity, (Three Rivers
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Dennoch scheinen sich einige Eigenschaften zu bestitigen, vor allem das
Schwarz-Weif$-Denken als Schutz gegen die Unsicherheiten der Moderne.”
In den 1920er Jahren wehrten sie sich gegen die Evolutionslehre, in den
1930er Jahren gegen die Bibelkritik, bis er sich in den 1940er Jahren zu
fragmentieren begann. Jedoch nutzte ein Leiter — Carl Mclntire — das Radio
und gedruckte Medien, um fundamentalistisches Gedankengut zu beleben
mit seinen Publikationen und strikt limitierten Verbinden. ' Er kimpfte ge-
gen die Formation der ,National Association of Evangelicals“ (NAE) in den
1940er Jahren und die gesamte ,neo-evangelikale Bewegung®, die er als zu
offen fiir liberale Ansichten ansah. Wihrend Mclntire keine Pfingstler in
seine Verbinde aufnahm, wurden sie von der NAE zugelassen. Dennoch
konnte Mclntire durch seine fundamentalistische Rhetorik gegen die tku-
menische Bewegung und seinen strengen Fokus auf die Schrift anschei-
nend grofie Zahlen an Pfingstler auf seine Seite ziehen, obwohl sie in sei-
nen Augen nicht wiirdig waren, seiner Gruppe anzugehoren. So wurden
Pfingstler zu Fundamentalisten, die in Zungen sprachen, obwohl sie nicht
willkommen waren in den meisten fundamentalistischen Gemeinden.

Waren Pfingstler Fundamentalisten? Donald Dayton vertrat die Ansicht,
dass sie es nicht waren, da sie sich durch eine andere Reaktion auf die Mo-
derne auszeichneten.'' George Marsden und Joel Carpenter tendieren da-
zu, die Pfingstler in das Lager der Fundamentalisten einzuordnen. *

Die Arbeit von Grant Wacker und Douglas Jacobsen wirft ein Licht auf
dieses Thema, indem sie die Frage auf eine andere Weise stellen. Es scheint,
als wolle Grant Wacker der Frage des Fundamentalismus aus dem Wege
gehen, obwohl er die Zeit von 1900-1925 erforscht. Anstelle einer Kategori-
sierung der Pfingstler als Fundamentalisten und einer Gleichstellung mit
anderen Gruppen aus der gleichen Geschichtsepoche, erlaubt er es den
Pfingstlern, fiir sich selbst zu sprechen. Er gibt einige Charakterziige der

Press) New York 1997. Bawer ist weniger historisch als narrativ in seinem Ansatz.
Aber die essentiellen Punkte des Lebens eines Fundamentalisten kénnen einfach er-
fasst werden von Bawers kritischer Sichtweise des Fundamentalismus.

Der Fundamentalismus bekam seinen Namen von den fiinf ,Fundamentals* fir den
Glauben, wie sie in einer Serie von Traktaten zwischen 1910 und 1920 festgelegt
wurden. Die fiinf Uberzeugungen sind: (1) die Unfehlbarkeit der Schift, (2) die Gott-
heit Jesu Christi, (3) Jesus Christus ist der Erloser, (4) die leibliche Auferstehung Christi
und (5) das zweite Kommen Christi. Ich werde spiter zeigen, dass die meisten Pfingst-
ler diese ,Fundamentals“ akzeptieren — und auch noch ein paar andere mehr, aber
ich werde aufzeigen, dass sie diese aus anderen Griinden akzeptierten als nicht-pen-
tekostale Fundamentalisten, und dies macht einen signifikanten Unterschied aus.
Joel Carpenter, Revive Us Again, 204 f. Mclntire grindete den American Council of
Christian Churches und auch den International Council.

Donald Dayton, The Search for the Historical Evangelicalism. George Marsden’s His-
tory of Fuller Seminary as a Case Study, in: Christian Scholar’s Review 23 (September
1993), 12-33. Die gleiche Ausgabe enthilt die Antwort von Marsden und Carpenter
auf Dayton.

Carpenter, Revive Us Again, 237.
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Pfingstler an, die oberflichlich betrachtet als den Fundamentalisten dhnlich
erscheinen, denen aber letztlich eine andere raison d’étre zugrunde
liegen. ”* Sein Kapitel tiber ,Autoritit“ konnte als eine Art Geschichte einer
fundamentalistischen Baptistengruppe der 1920er Jahre verstanden werden,
aber dennoch unterscheidet sie sich im Grundgedanken. Die Fluiditit der
Bewegung des Geistes und die Betonung des Restaurationismus machen
hier den Unterschied. Deshalb war die Bibel das einzige Textbuch in eini-
gen frithen pfingstlichen Schulen — nicht aufgrund von ,intellektueller Eng-
stirnigkeit* oder ,kulturellem Parochialismus,” (so wie es den meisten Funda-
mentalisten vorgeworfen wird), sondern vielmehr aufgrund dessen, ,dass
sie sich einfach sicher dariiber waren, dass keine andere signifikante Infor-
mationsquelle existierte.“'* Dies sind sicher nicht die Gedankenginge ei-
nes Fundamentalisten. Ein weiteres Beispiel konnte die Unfehlbarkeit der
Schrift sein. Hitten die Pfingstler es fiir notwendig erachtet, dem Angriff
der Moderne auf die Bibel entgegenzuwirken, dann hitten sie das wohl
héchstwahrscheinlich auch getan. Jedoch war fiir sie die Schrift vom Geiste
inspiriert und deswegen als zuverlissig angesehen (ein ,plain sense Ver-
stindnis). Denn wihrend sowohl die Fundamentalisten als auch die Pfingst-
ler dhnliche Aussagen uber die Schrift gemacht hitten, so waren die grund-
sitzlichen Gedankengiinge ihrer Aussagen ziemlich unterschiedlich.'” Douglas
(Jake) Jacobsen hat in dieser Angelegenheit ebenfalls zusitzliche Klarheit
verschafft. Sein Punkt ist, dass Historiker wie auch Theologen versuchen, den
Pentekostalismus innerhalb eines ,Zwei-Parteien“-Spektrums des nordameri-
kanischen Protestantismus einzuordnen.'® Die eine Partei ist das funda-
mentalistisch-konservative Paradigma, das dem modernistische-liberalen Pa-
radigma gegeniibersteht. Jacobsen zeigt somit sehr richtig auf, dass wenn
dies die einzige Zuordnungsmoglichkeiten wiren, die Pfingstler selbstver-
stindlich den Fundamentalisten niher seien als der anderen Gruppe. Je-
doch meint er dazu auch, dass solch eine Einordnung der Bewegung
»,sowohl das Genie als auch die Genese des Pentekostalismus fehlinterpre-
tiert.“'” Des weiteren argumentiert er, dass es einige Griinde dafir gibt
den Fundamentalismus und den Pentekostalismus in Verbindung zu brin-
gen — vor allem in Bereichen in denen ,Modernisten“ die tibernatiirlichen
Aspekte der Schrift angezweifelt haben. Jedoch haben die meisten Funda-

3 Granmt Wacker, Heaven Below. Early Pentecostals and American Culture, (Harvard

University Press) Cambridge/MA 2001. Dies ist meine Zusammenfassung der Vorge-
hensweise Wackers, die von ihm auch bestitigt wurde in einem Gesprich mit ihm
uber dieses Thema.

Wacker, 71.

Dies ist die Art Diskussion, die ich interessant finde im erst kiirzlich veroffentlichten
Buch von R G. Robins (ein Student von Grant Wacker) mit dem Titel: A. J.
Tomlinson. Plainfolk Modernist, (Oxford University Press) Oxford 2004.

Douglas Jacobsen, Thinking in the Spirit. Theologies of the Early Pentecostal Move-
ment, (Indiana University Press) Bloomington/IN 2003), 255, auch 402 f.

7 Ebd, 355.
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mentalisten sich nicht mit dem Glauben an das Wundersame anfreunden
konnen, so wie es die Pfingstler getan hatten; sie haben die Gegenwart
Gottes und seine Kraft der Vergangenheit zugeschrieben.'® Daraus ergab
sich dann, dass viele Fundamentalisten in Pfingstlern Fanatiker sahen, weil
sie Gott als konsistent und stabil in seiner eigenen Person ansahen, aber
sein Verfahren mit der Welt auch als offen fiir Verinderungen (vor allem
aufgrund von anhaltendem Gebet) betrachteten. Pfingstler waren radikal in
ihrer Offenheit gegeniiber der Einwirkung des Geistes in ihrem Alltag. Die
Fundamentalisten sahen die Welt als ein geschlossenes System mit nur we-
nig Hoffnung auf ein Eingreifen Gottes. Fundamentalisten glaubten, dass
Gott die ,Wahrheit” in der Bibel gegeben hatte, und deshalb miisse man
nun schlicht diese Wahrheit vor materialistischen und humanistischen An-
griffen der Moderne schiitzen. *

Ein fundamentalistischer Geist hat die Pfingstbewegung tibernommen
und droht ihre Freiheit im Geiste zu ersticken. Es gibt immer noch funda-
mentalistische DNA-Spuren, die einigen Leitern des Pentekostalismus und
dessen Kreisen anhaften. Jedoch meine ich, dass dieses DNA, obwohl es
von einigen als natiirlich angesehen wird, tatsichlich aber eine fremdartige
Essenz dessen ist, was es in Wirklichkeit bedeutet, pentekostal zu sein. Es
ist dieses ,,Uberbleibsel”, welches versucht Briider und Schwestern in Christi
zu konvertieren“, die sich von uns unterscheiden, oder die katholisch,
oder Presbyterianer, oder Baptisten oder was auch immer sind; es ist die-
ses Uberbleibsel, welches jeglichen Dialoge scheut, da man ja Angelegen-
heiten mit Mitgliedern des Leibes Christi nicht zu diskutieren braucht, um
zu einem einheitlichen Wahrheitsverstindnis zu gelangen, sondern man
muss vielmehr kodifizierte Listen von Lehrwahrheiten auswendig lernen
und sicherstellen, dass sich moglichst jeder daran halt.

Der Fundamentalismus nimmt das Versprechen an die Frauen des Pente-
kostalismus weg, dass Gott den Geist ausgiefien und sie gebrauchen wird.
Der Fundamentalismus setzt den Fokus auf eine engstirnige Sichtweise in
Bezug auf die Rationalitit und ,,das Wort“. Im Fundamentalismus wird das
freie Wirkens des Windes des Geistes ausgeschlossen. Fundamentalismus
sanktioniert unsere traditionelle nordamerikanische Kultur, anstatt dass er
wie ein vom Geiste erfiillter Prophet gegen unsere Kultur spricht. Der Fun-
damentalismus raubt den Pfingstlern die Freude des Dialogs im Geiste mit
anderen Gliubigen. In diesem Sinne sollten Leiter und Laien fundamenta-
listische Tendenzen innerhalb des Pentekostalismus fiir das ansehen was
sie tatsdchlich sind — fremde Elemente, die unsere eigene Bewegung ein-
nehmen und diese schliefflich abtéten werden, indem sie seinen pulsieren-

A Vgl. B. B. Warfield, Counterfeit Miracles. The Cessation of the Charismata, (Banner

; of Truth Trust) Carlisle/PA 1976, first edition 1918.
2 Jacobsen, 357.
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den Atem mit einer Decke der Intoleranz und enger Rationalitit ersticken.*’
Im Wesentlichen stiilpt der Fundamentalismus den Pfingstlern etwas grund-
siatzlich Fremdes liber und ich meine, es ist an der Zeit, diesen Tumor
herauszuschneiden.

Was also hat das mit unserer heutigen Frage zu tun? Ich behaupte,
wenn Pfingstler anfangs wie Fundamentalisten angesehen wurden und sich
einige den Attacken auf das liberale Christentum und der Moderne ange-
schlossen haben, so waren sie dennoch keine Fundamentalisten. Dies ist
wichtig fiir unsere Frage, denn die historische Genese der evangelikalen
Bewegung resultiert direkt aus dem Fundamentalismus. Wihrend zwar die
Pfingstler 1944 der National Association of Evangelicals (NAE) als Griin-
dungsmitglieder beigetreten sind, so kamen sie nicht an den Tisch als Teil
der gleichen fundamentalistischen Familie, wie die meisten anderen De-
nominationen. Tatsichlich musste die Denomination, der ich angehore (die
Gemeinde Golttes, Cleveland/Tennessee) und die von ihren pentekostalen
Anfingen her gegen Glaubensbekenntnisse war, erst ein Glaubensbe-
kenntnis verfassen um dann der evangelikalen Bewegung beitreten zu diir-
fen.?!

2.  Eine Untersuchung zur theologischen Methode:
Gibt es einen Unterschied zwischen dem pentekostalen
und evangelikalen Ansatz?

Wihrend die Pfingstler den Fundamentalisten dhnlich sahen, obwohl sie es
eigentlich nicht waren, ist die Beziechung der Pfingstler zum Evangelikalis-
mus etwas anders gelagert. Als Pfingstler haben wir uns der NAE ange-
schlossen. Wir wollten Teil dieser konservativen Bewegung in Nordameri-
ka sein. Wir waren es leid, verfolgt und verspottet zu werden. Wir hatten
Zuwachs in den USA und wollten die Anerkennung dieses soziologischen
Aufwirtstrends. Und so schlossen wir uns dem evangelikalen Lager an. Da-
nach wurden einige Verinderungen unter den Pfingstlern sichtbar: Die
Zahl der Frauen im Dienst ging deutlich zurtick und ist niedrig geblieben.
20

Obwohl ich nicht viel in katholischen Kreisen verkehre, so mochte ich doch hinzufii-
gen, dass ich einige fundamentalistische Tendenzen auch dort entdecken konnte.
Die Reaktion auf den Modernismus durch den Vatikan 1 (1868-70), Papst Pius IX
(1846-1878) und Papst Pius X (1903-1914), offenbart ein fundamentalistisches Ha-
schen nach Sicherheit im Angesicht der Moderne. Einige dieser Dinge geschehen
auch noch in der heutigen Zeit, und das nicht nur unter den Nachfolgern des
Schweizer Erzbischofs Marcel Lefebvre. Manche Katholiken leben, als hitte es nie das
Zweite Vatikanische Konzil gegeben — und zum Teil tut dies auch noch ihre Kirchen-
leitung!

1948 wurde letztlich ein ,Glaubensbekenntnis* angenommen, aber es bleibt eine
historische Tatsache, dass dieses Glaubensbekenntnis verabschiedet wurde, weil
man sich ohne Glaubensbekenntnis der NAE nicht anschlieffen konnte. An diesem
Beispiel wird deutlich, dass die fundamentalistische DNA der Pfingstbewegung
fremd war.
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Die Bibelschulen fingen an, ihre Pastoren mit Hilfe von evangelikalen theo-
logischen Biichern zu lehren. Aspekte, die den Geist betreffen, wurden ein-
fach im Unterricht hinzugefiigt. Der Klerus wurde professionalisiert und
die Betonung der Geistesgaben als Ausriistung zum Dienst schwand mehr
und mehr, sowohl unter dem Klerus als auch unter den Laien. *

In diesem Abschnitt der Ausarbeitung werden wir versuchen herauszu-
finden, ob ein Unterschied zwischen pentekostaler und evangelikaler theo-
logischer Methodik besteht. Jedoch wollen wir vorab die Frage beantwor-
ten, ob es denn Uberhaupt eine Zukunft fiir den Evangelikalismus gibt!
Was meine ich damit? Erst kirzlich verfasste Artikel und ,Blogs* im Inter-
net stellen die Frage, ob der Evangelikalismus fiir die Zukunft der Kirche in
Nordamerika adiquat zugeriistet sei. * Als eine lose verbundene Gemein-
schaft von relativ konservativen Gemeinden ist die evangelikale Bewegung
immer zerstreuter geworden und hat in den USA an Relevanz verloren. Erst
vor kurzem bekannt gewordene Skandale, die in den Schlagzeilen auf-
tauchten beziiglich einiger NAE-Leiter und auch die Tatsache, dass sich viele
Evangelikale den Stars der konservativen politischen Rechten angeschlos-
sen hatten, fithrten dazu, dass sich die einst vereinte Kraft in Splitterpartei-
en aufteilte. Wenn die alte Metapher fiir die evangelikale Bewegung als vie-
le kleine Zelte vereint unter einem groflen Zelt beschrieb, dann wird der
momentane Stand der Unordnung am besten beschrieben werden als klei-

2 Wihrend die Verinderungen im Bezug auf die Frauen vielleicht auch ein Resultat
der verinderten Rolle der Frau in der Gesellschaft in den 1950er Jahren war, so
glaube ich doch nicht, dass dies allein den bedeutenden Ruckgang vollig erkliren
kann. Die Rolle der Frau hat sich in unserer Gesellschaft ebenfalls verindert. Also
miissten wir nun, wenn nur der soziologische Faktor infrage kime, einen Auf-
schwung im Engagement der Frauen sehen kénnen; dies ist aber so nicht eingetre-
ten.

Sieche ein vor kurzem verfasster Internetartikel von Michael Spencer von Oneida,
Kentucky: “The Coming Evangelical Collapse.” [, Der kommende Zerfall des Evange-
likalismus.“] Michael Spencer ist Schriftsteller, der in Kentucky lebt und arbeitet. Er
beschreibt sich selbst als ,postevangelikaler Reformationschrist, der auf der Suche ist
nach einer von Jesus geformten Spiritualitit.“ Dieser Essay fasst seine blogs zusam-
men, InternetMonk.com. Er ist zu finden unter <http:/www.csmonitor.com/2009/
0310/p09s01-coop.html> (10. Mirz 2009). Er gibt die folgenden Kommentare ab:
»Wir stehen am Rande — innerhalb der nichsten 10 Jahre — eines Zerfalls des evange-
likalen Christentums. Dieser Zerfall wird dem Riickgang der protestantischen Grof3-
kirchen in der Welt folgen und er wird die religiose und kulturelle Landschaft des
Westens fundamental verdndern. Innerhalb zweier Generationen wird der Evangeli-
kalismus ein Haus sein, welches von der Hilfte seiner Bewohner verlassen sein wird.
(Zwischen 25 und 35 Prozent der Amerikaner sind heute Evangelikale.) Im ,protes-
tantischen“ 20. Jahrhundert gediehen Evangelikale. Aber bald werden sie in einem
sehr sikularen und antireligbsen 21. Jahrhundert leben. Dieser Zerfall, wird die An-
kunft eines antichristlichen Kapitels des postchristlichen Westens ankiindigen. Into-
leranz gegeniiber dem Christentums wird auf ein Niveau ansteigen, das die meisten
von uns nicht fir moglich gehalten hitten innerhalb unserer Lebzeiten und die
offentliche Meinung wird feindselig gegentiber dem evangelikalen Christentum wer-
den, denn es wird als ein Gegner des Gemeinwohls gesehen werden.
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ne Zelte unter einem grofien Dach, das zerrissen ist und keinem Zweck
mehr dient.

Um die Metapher noch weiter zu gebrauchen, das evangelikale Zelt ist
auflerhalb der Stadt und in einem grofien Feld weit weg von der Realitit
des alltiglichen Lebens in dieser spiten modernen, postmodernen und
postchristlichen Ara. Der Evangelikalismus befindet sich ganz sicher in ei-
ner Krise.**

Sind nun die Pfingstler ein Teil dieser Bewegung? Ja. Sind Pfingstler
identisch mit den Evangelikalen? Nein! Meine eigene Universitit (Lee Uni-
versity) wirbt fiir sich als eine ,evangelikale, pentekostale* Schule. Wir ha-
ben viele interessante Diskussionen dartiiber, was das nun bedeutet. Wenn
man nur einige Meter von Lee die Strasse hinauf geht, gelangt man zum
Theologischen Seminar der Gemeinde Gottes, das betont, dass Pfingstler
absolut keine Evangelikalen sind — und sie wollen uns dazu bewegen, ei-
nen neuen theologischen Ansatz zu vertreten, der mehr im Einklang steht
mit unseren pfingstlerischen Erfahrung und unserem Leben.? Ich selbst

24 wer sind denn nun heute die Evangelikalen? Vor vierzig Jahren hitte solch eine Frau-

ge nur einer einfachen Antwort bedurft, aber nun ist das anders. Wihrend sich die
Evangelikalen den Grundlehren der christlichen Orthodoxie verschrieben haben, so
sind sie auch (angeblich) offen, die Welt in einen Dialog mit einzubeziehen. Die
meisten Evangelikalen betonen eine personliche Beziehung mit Christus, die sich in
pietistischer Anbetung und Lebensstil ausdriickt. Jedoch, wie Donald Dayton es
schon seit iiber 15 Jahren festgestellt hat, hat der Ausdruck ,evangelikal“ eigentlich
ausgedient. Dieser Ausdruck garantiert keinerlei akademische Prizision. Die Fiille
der parakirchlichen Einrichtungen, die entstanden sind durch die evangelikale Be-
wegung, hilft ebenfalls nicht mit bei der Identifizierung der zentralen Merkmale der
Bewegung. Dayton sagt: ,Ich fir mich selbst finde es nicht méoglich, einen gemein-
samen Ausdruck zu finden, der die Breite der Bewegungen beschreibt, die in diesem
Volumen umfasst wird. Deshalb vermeide ich das Wort so gut wie nur méglich®, in:
Dayton, Some Doubts about the Usefulness of the Category “Evangelical”, in: The
Variety of American Evangelicalism, ed. Donald Dayton and Robert K. Jobnson
(InterVarsity Press) Downers Grove/IL 1993), 251. Der andere Herausgeber dieses
Bandes, Robert K. Jobnson, stimmt nicht mit Dayton t{iberein und meint, dieser Aus-
druck sei nach wie vor sinnvoll. Ich tendiere dazu, den Ausdruck dahingehend als
brauchbar anzusehen, wo er eine Form konservativ-pietistischen Christentums Nord-
amerikas beschreibt, aber ich meine nicht, dass es eine klare theologische Kategorie
ist, die das gesamte kirchliche Spektrum miteinbezieht. Weiterhin sehe ich es so,
dass das evangelikale Zelt tatsichlich zerrissen ist, und es scheint, als kénnte es nicht
mehr repariert werden, da der Wille unter den tibrig gebliecbenen Mitgliedern fehlt,
diese harte und teure Aufgabe in die Hand zu nehmen.

Jobn Christopber Thomas, Pentecostal Theology in the 21% Century. 1998 Presiden-
tial Address to the Society for Pentecostal Studies, in: PNEUMA, The Journal of the
Society for Pentecostal Studies 20/1 (Spring 1998), 18. Thomas schligt vor, dass die
Rahmenbedingung einer pentekostalen systematischen Theologie das fiinffiltige
(oder vier-filtige) Evangelium sein soll: Jesus als Erlser — der, der heiligt — mit dem
Geiste tauft — Heiler — der bald wiederkehrende Konig. Dann macht er eine ziemlich
kithne Aussage: ,Es ist mein Glaube, dass wenn eine pentekostale Theologie vom
Grund auf neu geschrieben wird, dann wird sie um diese zentralen Punkte des pen-
tekostalen Glaubens und der pentekostalen Verkiindigung strukturiert sein. (18).
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habe mich sehr dafiir eingesetzt, dass es notwendig ist eine Pfingsttheolo-
gie zu vertreten, die nicht so evangelikal geprigt ist und sich deshalb kaum
von dem unterschiede, was Carl Henry oder Millard Erikson schreiben
wiirden! Pfingstler zu sein, beeinflusst unsere Sicht von Gott und den Din-
gen Gottes. Aber bedeutet das gleich, dass wir nicht mehr linger evangeli-
kal sind? Gibt es hier ein Entweder-Oder, ein Sowohl-als-auch, oder keines
von beidem?

Die gemeinsamen theologischen Themen der Evangelikalen und der
Pfingstler sollten offensichtlich sein: Wir halten beide fest an der Prigung
des christlichen Glaubens, der aus dem Protestantismus stammt. Viele von
uns verfolgen ihre Wurzeln bis zu den radikalen Reformern zuriick — vor al-
lem den Anabaptisten und Pietisten. Aber wir kommen auch aus dem Her-
zen der Reformation selbst — von Luther und Calvin und sogar von Zwingli
und Bullinger. Unser Verstindnis der Soteriologie — auch wenn es dabei
unter Evangelikalen Unterschiede gibt — stammt aus dem protestantischen
Konzept der Rechtfertigung aus Gnade allein. Unser Verstindnis der Schrift
- auch wenn es dabei Unterschiede gibt — kommt ebenfalls aus der Zeit der
Reformation.

Also misste ich die Frage, ob wir Pfingstler Evangelikale sind, bejahen.
Ich glaube, unsere Universitit ist richtig aufgestellt, sowohl theologisch wie
auch historisch. Jedoch sind Pfingstler dasselbe wie Evangelikale? Haben
Pfingstler den gleichen theologischen Ansatz wie Evangelikale? Diese Frage
wiirde ich gerne mit einem kithnen Nein antworten — vor allem wenn je-
mand Evangelikale im Sinne des reformierten cessationistischen Lagers
definiert. Oder — um den deutschen Kontext zu gebrauchen — wiirde ich
sagen, dass rein theologisch gesehen die Pfingstler in den USA eher evan-
gelisch als evangelikal sind! Lassen sie uns dies ein wenig genauer betrach-
ten, indem wir die Methode systematisch-theologischen Arbeitens untersu-
chen.

Theologie reflektiert die primire Sprache Gottes in seiner Offenba-
rung.*® Die Erzihlung der Schrift bietet uns die Originalquelle, iiber die
wir reflektieren, wenn wir unsere Lehraussagen entwickeln. Dabei ist
Theologie nicht einfach eine Neufassung der biblischen Erzihlung in einer

Als Gelehrter des Neuen Testamentes, so meine ich, darf Professor Thomas solche
Vorschlige fiir die systematische Theologie als Disziplin machen. Dennoch glaube
ich nicht, dass dieser Ansatz alle Fragen abschliefend beantwortet. Da solch eine Me-
thode von innerhalb unserer Bewegung entwickelt werden muss, so glaube ich
nicht, dass es genug Ubereinstimmung gibt in diesen Punkten, um sie fiir die heutige
Zeit als zentralen Ausgangspunkt anzusehen. Sie helfen vielleicht, um einen Kate-
chismus zu entwickeln, aber nicht um eine gesamte systematische Theologie darauf
aufzubauen. Ich bevorzuge einen breiteren und mehr dynamischen Rahmen, nim-
lich die Dreieinigkeit.

Stanley Grenz, Revisioning Evangelical Theology. A Fresh Agenda for the 21* Cen-
tury, (InterVaristy Press) Downers Grove/IL 1993, 78. Vgl. Clark Pinnock, Tracking
the Maze. Finding our Way Through Modern Theology from an Evangelical Perspec-
tive, (Harper & Row Publishers) San Francisco 1990, 182.
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mehr zeitgendssischen Sprache. Es ist auch nicht eine Neufassung einer
Sammlung von Wahrheitsaussagen in einer zeitgendssischen Sprache. Theo-
logie ist eine kritische Untersuchung und Reflexion zur ,primiren Wahr-
heit der Erzihlung, welche nicht mit der Schrift gleichgesetzt wird, die aber
von der Sprache der Schrift geformt wurde.“*” ,Die Theologie existiert, um
der Erzihlung zu dienen und nicht umgekehrt.“*® Die Aufgabe der Theolo-
gie in der Interpretation der Erzihlung ist es, eine Antwort auf die Erzih-
lung Gottes innerhalb der Gemeinschaft der Zuhorer zu férdern. Theolo-
gie wird nicht in einem Vakuum geschaffen, sondern vielmehr in einer
lebenserhaltenden und lebensspendenden Gemeinschaft von Briiddern und
Schwestern im Konigreich Gottes. Um eine zusammenhingende Reflexion
uber die Erzihlung zu erhalten und um der Welt eine angemessene Ant-
wort anzubieten, erhilt die Theologie ihre Sprache, Konzeptionen und tief-
greifende Grammatik aus der Erzihlung des Gottesereignisses unter uns
und den Traditionen der Kirchengeschichte. Eine Erzihlung wiederzuge-
ben ohne ihre Bedeutung fiir den gegenwirtigen Kontext herauszustellen
ist dhnlich dem Glauben in manchen Gemeinden, dass ein hiufiges Zitie-
ren auswendig gelernter Schriftpassagen schon Predigen sei. Tatsichlich
hat das Predigen und die Theologie hierin etwas gemein, denn beides sind
Reflexionen, die abgeleitet sind aus der primiren Erzihlung der Schrift.

Hier wurde ich auch hinzufiigen, dass Theologie tiber Gott reflektiert
und wie wir ihn in der Begegnung mit dem Geiste erfahren. Der Heilige
Geist re-prisentiert das Originalereignis der Offenbarung Jesu Christi, in-
dem er die Gute Nachricht in unseren Herzen zum Leben bringt und uns
erlaubt, uns fiir oder gegen die daraus resultierenden ewigen Konsequen-
zen zu entscheiden. Wenn wir die Botschaft des Evangeliums horen, also
die Wahrheit, dass Jesus lebte, starb, begraben wurde und fiir mich von
den Toten wieder auferstanden ist, dann begegnet uns der Heilige Geist
mit einer Re-prisentation dieses urspringlichen Offenbarungsereignisses.
Diese personliche Begegnung mit Gott belebt die Erzihlung des Evangeli-
ums und vor allem belebt sie auch unsere Seelen. Wir erleben eine Trans-
formation durch diese Begegnung mit dem Geist.

Theologie liest demnach aus der Sprache und der Offenbarung der
Schrift, aber sie sinnt auch nach iber den Gott, den wir im Jetzt erleben.
Dies heifdt noch lange nicht (so wie es J. Rodman Williams empfiehlt), dass
wir die Theologie unseren Erfahrungen anpassen sollten.*” Es ist eher wich-
tig zu erkennen, dass Gott zwar ein Objekt unserer theologischen Kon-
strukte ist, aber es ist dariiber hinaus noch viel wichtiger zu erkennen, dass
dieser Gott ein Gott ist, der uns begegnet, uns verindert und uns erneuert.
Daher wird das, was wir liber Gott zu sagen haben eingefirbt sein gemifs
unserer Gotteserfahrungen. Schreiben wir eine Theologie, die nur auf un-

Eipinnock, Tracking the Maze, 182.
25 Ebd.
# I Rodman Williams, The Era of the Spirit, (Logos) Plainfield/NJ 1971, 55.
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seren Erfahrungen beruht, dann fallen wir in die gleiche Falle wie Schlei-
ermacher und Feuerbach und gelangen zu einer anthropozentrischen Theo-
logie. Wenn wir aber eine Theologie schreiben iber den Gott, der uns be-
gegnet, dann werden wir nicht die menschliche Beteiligung am Gottlichen
ignorieren, aber der Fokus wird auf dem Gottlichen als Objekt unserer Re-
flexionen bleiben (eine mehr theozentrische Theologie). Schreibt man nur
uber die Erfahrung ohne jeglichen Inhalt, so verfehlt man den Fokus auf
die Offenbarung Gottes in Jesus Christus.*® Frithere Entwicklungen in der
Methodik der systematischen Theologie gaben sicher Grund zu negativen
Ansichten. Vor allem fiir Evangelikale bedeutete die systematische Theolo-
gie oftmals eine Theologie ,,von oben®, d. h. eine Theologie, die einfach ihre
Lehrwahrheiten fiir die Kirche von der Schrift deduziert hat. Theologie ist
in diesem Sinne eine Bewertung der Offenbarung, die als Wahrheiten von
oben herab gegeben wurden. Dann wird systematische Theologie zu einem
Arrangieren der Lehre zu einem System, welches die Lehre von oben herab
am besten reflektiert. Ein vollkommenes, umfassendes System war das Ziel
dieser Art von Theologie.

Die protestantischen Gelehrten, die den Reformern folgten, schienen
am meisten daran interessiert zu sein, ein rationales System der Theologie
zu entwickeln. Diese Gruppe hatte am meisten Einfluss auf die evangelika-
le Theologie. Das klassische Beispiel dieser Systembildung finden wir in
den Schriften von Francis Turretin, dessen Institutio theologiae elencticae
(1679-1685) ein Muster darstellte fiir das Denken der Gelehrten im 17.
und 18. Jahrhundert und sogar noch weiter bis hinein in die Princeton
Schule des 19. Jahrhunderts und die daraus resultierende Theologie der
Evangelikalen im 20. Jahrhundert.*' Das System Turretins dominierte sou-
verdn einen Grofdteil der amerikanischen theologischen Ausbildung. Sein
System wurde das ,Konkordanzmodell” der systematischen Theologie ge-
nannt, welches geleitet wurde von einem ,Verlangen, eine theologische
Orthodoxie, ein Sytem der ,rechten Lehre* zu etablieren.“** Von B. B. War-
field bis hin zu Millard Erickson folgte die systematische Theologie dieser

* 7u diesem Thema habe ich mich kiirzlich an anderer Stelle geiullert, in: Terry L.
Cross, The Divine-Human Encounter. Towards a Pentecostal Theology of Experi-
ence, The Society for Pentecostal Studies Presidential Address for 2008, PNEUMA:
The Journal of the Society for Pentecostal Studies 31 (2009), 3-34.

Der Einfluss Turretins wurde vielerorts bestitigt. Siehe Martin I. Klauber, Francis
Turretin on Biblical Accommodation. Loyal Calvinist or Reformed Scholastic? in: West-
minster Theological Journal 55 (1993), 74 f. Siehe auch: B. B. Warfield, The 1dea of
Systematic Theology, in: The Necessity of Systematic Theology, 2™ edition, ed. Jobn
Jefferson Davis (Baker Book House) Grand Rapids/MI 1978), 127-167.

Die ,Konkordanz“-Phrase stammt aus: Stanley Grenz, 70. Das Zitat ist von Richard
Mudller, Scholasticism Protestant and Catholic. Francis Turretin on the Object and
Principles of Theology, in: Church History 55 (June 1986); Muller meinte, dass Tur-
retin versuchte, die unsystematisierten Themen der Reformation (vor allem Calvins)
zu ,retten”, indem er sie in einer ,vollkommen systematisierten und gelehrten Form
... darstellte” (205).
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Vorgabe, indem sie Wahrheiten, die in der Schrift geoffenbart wurden, als
Lehren von oben herab in einem System darstellten, welches beinahe kom-
plett geschlossen war und sehr wenig Raum fiir ein Mysterion liess. Der
klarste Verfechter dieses Systems war Carl F. H. Henry, dessen Propositio-
nalismus ein beispielloses Niveau unter den evangelikalen Systematikern
erreicht hatte. Unter seiner Feder wurde die Lehre zur rationalen Exposi-
tion des Glaubens basierend auf der Schrift. Wahrheit wurde in der Bibel
entdeckt und zu einem Schema umgeformt, das die gesamten biblischen
Aussagen systematisierte. Fiir Henry, wurde die gesamte Offenbarung Got-
tes in der Schrift zum Ausdruck gebracht.* Er sagt:
+Die Offenbarung in der Bibel ist grundsitzlich eine geistige Konzeption: Die
Offenbarung Gottes ist verniinftige und verstindliche Kommunikation. Aus
dem Denken und Willen Gottes kommend ist der Adressat der Offenbarung
Gottes das Denken und der Wille der Menschen. Als solches ist es haupt-
siachlich eine Bewusstseinsaktivitit, welches die Gedanken erhellt und sich
auf die Uberzeugungen und Handlungen der Empfinger auswirkt.**!
Es scheint, als wire nach Henry die einzige Erfordernis, um Offenbarung
zu empfangen, die Erkenntnis des Geistes, die dann wiederum den Willen
verindern wiirde. Dies ist eine Sichtweise bezliglich der Schrift, die Person-
lichkeit oder Subjektivitit aufSen vor lisst. Sie ist steril und rationalistisch.
Das Resultat ist, dass sich Theologien, die sich aus dieser Sichtweise heraus
entwickeln auch sehr steril anfiihlen. *

% Aufschlussreich ist Henrys vielbindige Abhandlung, die eigentlich keine systemati-
sche Theologie darstellt, aber dennoch Aufschluss dartiber gibt, welche Art von Theo-
logie er fiir fiir einen systematischen Ansatz als notwendig erachtete, insbesondere
einer Theologie der Offenbarung: Carl/ F. H. Henry, God, Revelation and Authority
(vol. 1), God Speaks and Shows. Preliminary Considerations, (Word Books Publishers)
Waco/TX 1976.

C. F. H. Henry, God, Revelation, and Authority (vol. 3), God Who Speaks and Shows.
Fifteen Theses, Part Two, (Word Books Publishers) Waco/TX 1979, 248.

Vgl. Richard Lints, The Fabric of Theology. A Prolegomenon to Evangelical Theology
(Wm. B. Eerdmans Publishing Company) Grand Rapids/MI 1993. Lints bietet einige
exzellente ,Auswege” fiir die Zukunft der evangelikalen Theologie an und beachtet
dabei auch sehr sorgfiltig die tiefgehende schwierige Aufgabe der theologischen Me-
thodik, lduft aber am Ende gegen die gleiche Wand wie es Henry tut. Offenbarung ist
das verbindende Element der systematischen Theologie und Offenbarung existiert
nicht in der Form einer Person, sondern nur im Gedruckten der Wahrheiten der Schrift.
Pfingstler begrenzen den Fokus der Offenbarung oder der Theologie nicht alleine
auf den ,gedruckten Text* der Schrift, weil der Geist die hinter dem Text stehende
Bedeutung offenbart und uns in einer gottlich-menschlichen Begegnung trifft als
LPerson”. Hierzu finde ich die Arbeit von James K. A. Smith sehr hilfreich. Wenn er
den Begriff ,die Menschen des Buches® gebraucht, betont er, dass die frithen Chris-
ten nicht wie Sklaven an den Text gefesselt waren, sondern an die Botschaft des Tex-
tes, die ihnen durch den Geist angeboten wurde. Deswegen, meinte er, wiirden die
Pfingstler in dieses Model des Christentums passen, nicht aber in das Modell des Ju-
daismus als ein Volk des Buches. James K. A. Smith, The Closing of the Book. Pente-
costals, Evangelicals and the Sacred Writings, in: Journal of Pentecostal Theology 11
(1997), 49-71. Weiterhin haben einige Theologen im Hinblick auf die evangelikale
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Im Gegensatz zu dieser Sterilitit, sucht der Pentekostalismus eine syste-
matische Theologie zu entwickeln, die verbunden ist mit der Offenbarung
Gottes in der Person Jesu Christi und der Schrift. Gegeniiber dem Auf-
schrei der Gemeinde fiir eine Theologie, die mehr von Herzen als vom
Kopf her kommt und mehr mit dem Leben und dem Dienst in der Kirche
verbunden ist, weist Alister McGrath der pentekostalen Methode den Weg:
.Diese beiden Anliegen konnten angesprochen werden, indem man die
Annahmen in Bezug auf das Wesen und die Aufgabe der Systematischen
Theologie hinterfragt. Hinter diesen Anliegen verbirgt sich ein falsches und
fehlerhaftes Verstindnis vom Wesen der Theologie, dem man gerecht wer-
den konnte, indem man neu entdeckt, worum es in der Theologie geht, an-
statt sie vom Bereich der Spiritualitit auszuschlieBen.*?°
Jedoch gibt es immer noch starke Anzeichen des alten evangelikalen Stils,
die immer noch die eher fundamentalistische DNA widerspiegeln als den
Kurs der Zukunft. Zum Beispiel prangert Millard Erickson die Versuche der
postkonservativen Evangelikalen an, die tiber das geschriebene Wort hin-
aus gehen oder es hinter sich lassen in ihrer theologischen Reflexion. Die
Ubernahme des Quadrilaterals von Wesley (Schrift, Tradition, Erfahrung
und Vernunft) in der Theologie wird von Erickson als eine Verwisserung
der Hauptnorm der Theologie, d. h. der Schrift, angesehen. *” Im theologi-

systematische Theologie in den letzten Jahren begonnen, das Wort ,systematisch®
allgemein etwas weiter zu fassen als man es zuvor tat. Clark Pinnock schlug vor, dass
theologische Reflexion, sei es nun systematische Theologie oder eine andere Form,
gefiihrt werden sollte von der Erzihlung der Offenbarung (Pinnock, Tracking the
Maze, 186). Daniel Migliore beschrieb die systematische Theologie als eine ,doktri-
nire oder konstruktive Theologie“. Damit entfernt er das tibergreifende System als
Hauptbestandteil der systematischen Theologie und legte stattdessen die Betonung
auf den Akt des Konstruktiven, in: Daniel Migliore, Faith Seeking Understanding. An
Introduction to Christian Theology, (Wm. B. Eerdmans Publishing Company) Grand
Rapids/MI 1991, 9. Robert King beschrieb die systematische Theologie als eine ,ab-
sichtliche Anordnung von Ideen”, in: Robert King, The Task of Systematic Theology,
in: Christian Theology. An Introduction to its Traditions and Tasks, ed. Peter C.
Hodgson and Robert H. King, (Fortress Press) Philadelphia 1982, 1. Ein relativ neues
Journal zur systematischen Theologie beschiiftigt sich mit ,dem konstruktiven Artiku-
lieren der Bedeutung, der Kohirenz und der Implikationen der christlichen Positio-
nen.“ (Diese Beschreibung stammt von Blackwell Publishers fir das International
Journal of Systematic Theology. Seit ihrem Beginn 1999 ist die Zeitschrift dieser Be-
schreibung treu geblieben.) Dies scheinen wohl die Trends und die Richtung zu
sein, in welche sich die systematische Theologie in der Zukunft bewegen wird und
dies passt sehr gut zu den Pfingstlern. Diese neueren Beschreibungen scheinen sich
mehr mit der Postmoderne auseinander zu setzen und vermeiden den Rationalismus
der protestantischen Scholastik. Alleine aus diesen Griinden scheint es ein Vorteil fiir
die Disziplin zu sein, dass man bei einer Richtungsinderung viel Gepick zurticklas-
sen konnte.

Alister McGrath, Evangelical Theological Method. The State of the Art, in: Evangelical
Futures. A Conversation on Theological Method, ed. Jobn G. Stackbouse Jr., (Baker
Books) Grand Rapids/MI 2000, 22.

Millard Erickson, The Evangelical Left. Encountering Postconservative Evangelical
Theology, (Baker Book House) Grand Rapids 1997, 47-48.
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schen Diskurs darf nur einzig und alleine die Bibel als richtungsweisend
und normativ gelten. Erickson nennt die Theologen, die von dem proposi-
tionalen Bereich abweichen, ,die evangelikale Linke“ und fragt sich, ob sie
tiberhaupt evangelikal genannt werden diirfen. *®

Clark Pinnock hat oftmals diese Form des Evangelikalismus, die Erick-
son vertritt, als ,palio-reformierten” Evangelikalismus bezeichnet. Sie schei-
nen dort im 17. Jahrhundert stecken geblieben zu sein. Oftmals sind sie
Cessationisten, die nicht an das authentische Wirken des Heiligen Geistes
und dessen Gaben in der heutigen Gemeinde glauben. Leider hat dieser
Ansatz den theologischen Fliigel des Evangelikalismus dominiert. Die Mog-
lichkeit, dass die Bewegung so dezentralisiert und so unterschiedlich wer-
den konnte, 16st die Frage aus, ob es in zwanzig Jahren tiberhaupt noch
eine Bewegung geben wird, die man evangelikal nennen konnte. Dennoch
gibt es viele Evangelikale, die nicht Cessationisten sind (einige Wesleyaner
und Anhinger der Dritten Welle). Es gibt auch viele evangelikale Theolo-
gen, die das Anliegen der Postmoderne voranzutreiben versuchen und sich
der Apologetik verschreiben, um die Fragen, die ihnen Ungldubige stellen,
beantworten zu konnen. Diese ,linken* oder ,postkonservativen” Evange-
likalen (so wie Clark Pinnock, Stanley Grenz, Miroslav Volf, um nur einige
zu nennen) ,versuchen es, evangelikale Positionen zu liberdenken im Lichte
postmoderner Kritik der Aufklirung (foundationalism) und des Objektivis-
mus...“ In diesem Lager der Evangelikalen werden Pfingstler eine gemein-
same Basis und stimulierende Zusammenarbeit im Bereich der theologi-
schen Forschung finden. Tatsichlich leisten nur in diesem Lager Evangeli-
kale erfrischende und provokative Arbeit, die es wert ist, in einen Dialog
mit Theologen auflerhalb unserer eigenen kleinen Kreise zu treten. Diese
Evangelikalen, , die sich in der Synthese des 17. Jahrhunderts herauskristalli-
siert haben” werden zunehmend erkennen, dass sie in die Ecke mit den
Fundamentalisten gesteckt werden, von denen sie einst ausgegangen sind.
Mit der folgenden Aussage macht Daniel Alvarez eine atemberaubende Kri-
tik tiber Mark Noll und David Wells:

.Leider haben die Autoren sich anscheinend schon entschieden, dass der

protestantisch scholastische Konsensus des 17. Jahrhunderts, der dann auch

die Theologen festlegt und mit denen die Autoren sympathisieren, auch

normativ ist fiir andere Christen und dass alles, was von diesem Konsensus
abweicht a priori falsch oder irrelevant fiir christliche Reflexion ist.“*

8 Millard Erickson, Where is T heology Going? Issues and Perspectives on the Future of

Theology, (Baker Book House) Grand Rapids/MI 1994, 96-97. Vgl. Gary Dorrien,
The Remaking of Evangelical Theology, (Westminster John Knox Press) Louisville/KY
1998, 194. Es ist interessant zu sehen, dass die lange Liste der ,progressiven Evange-
likalen“, die Dorrien nennt, einen Pfingsttheologen mit einbezieht, Steven Land!

Tatsdchlich ist auch die folgende Aussage von Daniel Alvarez korrekt: ,Diese offizielle
Position der Evangelikalen scheint gut durchdacht zu sein, aber schaut man genauer
hin, so erkennt man, dass diese Position dem Fundamentalismus der Tagesordnung
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Das Ergebnis der theologischen Aufgabe ist bereits entschieden. Pentekostale
Theologie kann seine Ressourcen nicht aus diesem Stil des theologischen
Unterfangens schopfen. Eine Theologie, die vom Geiste her erfrischt wur-
de, wiirde es niemals zulassen, sich in eine Kellerbibliothek des 17. Jahr-
hunderts einschlieffen zu lassen.

Es mutet seltsam an, wenn Pfingstler Theologie studieren mit Hilfe
evangelikaler Lektiire, die erst noch von ihren Professoren zum Thema des
Geistes mit miindlichen Kommentaren erginzt werden musste. Die Zeit ist
gekommen fiir eine eigenstindige pentekostale systematische Theologie,
die geboren wurde aus dem Wind des Geistes und unserer Erfahrungen
mit Gott, sowohl als auch aus dem geschriebenen Wort — eine Theologie,
die Glauben und Verstand integriert, Herz und Kopf anspricht. Eine pente-
kostale systematische Theologie kann nicht eine evangelikale Theologie
sein, die die Gabenfrage irgendwo noch anhingt.

Wihrend Pfingstler vielleicht viele theologische Grundsitze mit anderen

Christen teilen, so haben wir Gott erfahren in einer Art und Weise, die an-

dere nicht bezeugen. Anstatt, dass wir die Theologie betrachten als eine Be-

schreibung unserer Unterschiede, missen wir begreifen, was fiir einen all-
umfassenden Unterschied unsere Erfahrung mit Gott macht in jedem Be-
reich unseres Lebens, vor allem aber im theologischen. Fiir Pfingstler ist der

Anfang und das Ende der theologischen Reflexion tiber unsere Gotteserfah-

rung von seinem Geist durchweht. Das konnte (und ich glaube, es muss)

unsere loci communes (gemeinsamen Punkte) und unsere theologische

Methode radikal verindern. Wir sind vielleicht evangelikal, weil wir Wahr-

heiten, die uns tiber Generationen hinweg tbertragen wurden, festhalten,

aber wir sind nicht einfach nur Evangelikale, die in Zungen sprechen! Wir
sind Menschen, die vom Geiste durchtrinkt wurden, wir wurden von unse-
rem Pferd gestofien, so wie es Saul widerfuhr (Acta 9); deshalb kénnen wir
weder denken, leben noch schreiben als wire diese Erfahrung mit dem le-
bendigen Gott nur eine Randerscheinung.“ *°
Wie konnte nun die theologische Methode in der systematischen Theolo-
gie fiir Pfingstler aussehen? Erlauben Sie es mir, lhnen eine kurze Skizze
vorzustellen bevor ich im letzten Teil das Fundament einer pentekostalen
Ekklesiologie vorstellen werde.

Erstens ist einer pentekostalen systematischen Theologie am besten ge-

dient mit einer robusten trinitarischen Theologie als integrales Prinzip un-

niher kommt als sie es gerne zugeben wirden®, in: Daniel Alvarez, On the Possibili-
ty of an Evangelical Theology, in: Theology Today 55/2 (July 1998), 185.

Terry L. Cross, The Rich Feast of Theology. Can Pentecostals Bring the Main Course
or Only the Relish? in: The Journal of Pentecostal Theology 16 (2000), 33-34. Vgl.
Terry L. Cross, A Proposal to Break the Ice. What Can Pentecostal Theology Offer
Evangelical Theology? in: The Journal of Pentecostal Theology 10/2 (2002), 44-73.
Wihrend ich dort herausarbeite, dass eine Theologie des ,dritten Artikels* des Glau-
bensbekenntnisses vielleicht zu Beginn hilfreich wire, so habe ich meinen Fokus in
den letzten Jahren auf eine vollkommen trinitarische Theologie gesetzt. Dies ist die
beste Methode fur Pfingstler. Aber nattirlich, schliefit solch eine trinitarische Theolo-
gie fiir Pfingstler eine robuste Pneumatologie mit ein! Diese Methode flihre ich kurz
in dieser Ausarbeitung vor.
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serer Reflexionen. Worin liegt der Vorzug dieses Ansatzes? Wenn Pfingstler
beginnen, ihre eigene Theologie von ,Grund auf“ zu formen, und wenn
sie daftir ihre ausgeliehene evangelikale Lektiire zurticklassen, so glaube
ich, mussen sie mit der entscheidenden Erfahrung, der direkten Begeg-
nung mit dem Geiste in unseren Leben beginnen. Weshalb ziehe ich einen
Jtrinitarischen” Ansatz dem ,pneumatologischen® vor? Pfingstler reservie-
ren diese Begegnung mit dem Geiste nicht nur fir die, die ,geistesgetauft*
sind, denn sie glauben, dass eine direkte Begegnung mit dem Geist schon
fiir die Bekehrung von Bedeutung ist. Deshalb ist dies die wesentliche all-
gemeine Erfahrung eines jeden Gliubigen, dass wir eine Begegnung mit
dem Gott der Schrift hatten und nun vor die Entscheidung gestellt sind,
ihm zu folgen oder nicht. Wenn wir uns entschliefen, Jesus nachzufolgen,
so werden wir sofort in ein besseres Gottesverstindnis gefiihrt. Der Gott
der irdischen Erfahrung Jesu war seinem Wesen nach dreieinig. Jesus
spricht mit dem Vater und tut nichts, was er nicht auch den Vater tun sieht
(Joh 5). Jesus wird einen Troster senden, den Geist, der sein Platz unter
uns einnehmen wird (Joh 14-16). Man kann Jesus nicht alleine antreffen —
weder in der Schrift noch in der heutigen Erfahrung. Der Geist ist da und
umwirbt uns fiir Christus und iiberzeugt uns von unseren Stinden. Der Va-
ter ist da, als Fokus der Herrlichkeit und Aufmerksamkeit Jesu, so wie er
auch der Fokus unserer Aufmerksamkeit und Herrlichkeit ist. Jesus betet,
damit wir eins seien, so wie er und der Vater eins sind. Wie konnen wir das
lesen, ohne eine komplexe, nuancierte Beziehung zwischen dem Vater,
Sohn und Geist zu erkennen? Das ist nicht nur das, was wir lesen, sondern
es ist auch das, was wir in unserer direkten Erfahrung mit dem dreieinigen
Gott erleben.

Deshalb bildet der trinitarische Ansatz einen perfekten Rahmen fiir un-
sere theologische Reflexion. Alle Aspekte des Lebens im Geiste — die Erret-
tung, Heiligung, Geistestaufe, Heilung, die Erfahrung des kommenden Zeit-
alters in diesem gegenwiirtigen Zeitalter — das alles kann durch das Prisma
des trinitarischen Gottes ,gelesen” werden. Das Wesen Gottes (trinitarisch,
sozial, beziehungssuchend) wird zum Paradigma fiir die theologische Re-
flexion und damit fiir jede mogliche Lehre. Warum? Weil Pfingstler glau-
ben, dass wir direkt von dem Geist betroffen und verwandelt wurden
(gemifd unserem pietistischen Erbe), der uns zu Christus fithrt und durch
Christus zum Vater. Das Wesen des dreieinigen Gottes gibt uns den Rah-
men der Diskussion tiber Gott und die Dinge Gottes (die Theologie selbst).
Deswegen ist dieser Ansatz umfassender als die fiinf-filtige oder vier-faltige
Lehre als Basis fiir eine Theologie. Die Propria der Pfingstler (z. B. Taufe im
Geist, Zungenrede, die Gaben des Geistes) werden klar beleuchtet im Kon-
text dieses Ansatzes. Aber vielleicht noch viel wichtiger (zumindest fiir
mich) ist die Tatsache, dass Gaben und Manifestationen nicht zum Fokus
eines solchen theologischen Rahmens werden konnen. Solch eine Metho-
de ist theozentrisch sowohl dem Rahmen als auch dem Inhalt nach. Da ein
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Grofidteil der pentekostalen/charismatischen theologischen Reflexion (oder
sogar das Predigen) den Fokus auf die menschliche Erfahrung Gottes legt,
dient eine trinitarische Theologie als ein Korrektiv zu diesem anthropozen-
trischen Ansatz. Damit wird das fiinf-filtige Evangelium aber nicht aufs Ab-
stellgleis gestellt, sondern wird zum Herzstiick der Christologie. Dieser in-
tegrative Ansatz ist jedoch weiter und umfassender und wird somit der Ge-
samtheit der biblischen Erzihlung besser gerecht.

3.  Eine Fallstudie in pentekostaler Theologie:
Wie konnte eine pentekostale Ekklesiologie aussehen?

Eine Beispielskizze soll diesen theologischen Ansatz erliutern. Pfingstler
(und vor allem Evangelikale) sind bekannt dafiir, dass sie keine Ekklesiolo-
gie entwickelt haben. Warum ist das so? Wahrscheinlich ist die wichtigste
Lehre der Evangelikalen das Bekehrungserlebnis, bei welchem jemand von
neuem geboren wird in Gott durch den Geist. Pfingstler legen ebenfalls
sehr viel Wert auf dieses Ereignis. Es ereignet sich eine individuelle (per-
sonliche) Begegnung mit Gott; man entscheidet sich in Bezug auf Christus.
Innerhalb des Kontextes der modernen nordamerikanischen Gesellschaft
legt solch eine personliche Entscheidung fiir Jesus Christus eine starke Be-
tonung auf die individuelle Errettung.

Wann immer eine Gruppe von Christen solch eine individuelle Bekeh-
rung als Zentrum ihrer Soteriologie hat, bekommt sie die Schwierigkeit zu
begriinden, weshalb man sich als Gemeinde versammeln sollte! Diesen
Fokus teilen die Pfingstler mit den Evangelikalen. Deshalb haben sie wie
diese auch keine Ekklesiologie fiir solch eine Soteriologie entwickelt. Die
Gemeinde ist letztlich eine Ansammlung von Individuen, die eine dhnliche
geistliche Erfahrungen gemacht haben.*' Dies bedeutet in der Regel, dass
die Betonung mehr auf der unsichtbaren oder geistlichen Kirche liegt als
auf der sichtbaren oder institutionellen Kirche.

Wenn man die Methode der trinitarischen Theologie anwendet, so stel-
len Pfingstler die Frage: ,Wenn wir durch den Geist von neuem geboren
werden, fligt uns dann nicht auch der gleiche Geist in den Leib Christi
ein?“ Das heifdt, unsere Erfabrung des Heiligen Geistes ist nicht nur ein in-
dividualistisches, mystisches Ereignis. Es ist ein personliches, spirituelles
Ereignis, welches uns transformiert. Es bringt uns hinein in die unsichtbare

" In einem Kapitel tiber evangelikale Sichtweisen zur Kirche zeigt Bruce Hindmarsch

die Schwierigkeiten einer evangelikalen Ekklesiologie auf: Bruce Hindmarsh, Is Evan-
gelical Ecclesiology an Oxymoron? in: Evangelical Ecclesiology. Reality or Illusion? ed.
Jobn G, Stackbouse, Jr., (Baker Academic) Grand Rapids/MI 2003), 15-37. Im glei-
chen Buch hat Michael Jinkins einen herausfordernden Artikel geschrieben in dem
er den ,Voluntarismus“ des Evangelikalismus fiir eine schwache Ekklesiologie ver-
antwortlich macht. Michael Jinkins, The Gift of the Church. Ecclesia Crucis, Peccatrix
Maxima and the Missio Dei, in: Evangelical Ecclesiology. Reality or Illusion?, 179-
209.
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Gemeinschaft mit den Gliubigen. Somit ist es ein gemeinschaftsbildendes
spirituelles Ereignis, das uns miteinander verbindet und uns einfiigt in die
sichtbare Gemeinschaft von Lokalgemeinden hier auf Erden. Ohne das in-
dividuelle Erlebnis der Errettung zu leugnen, erweitern Pfingstler das Wir-
ken des Geistes tiber die Wiedergeburt hinaus zur Aufgabe der Vereinigung
des Volkes Gottes. Deshalb beginnt eine pentekostale Ekklesiologie mit der
Gemeinde als Menschen in Gottes Gegenwart und Kraft.** Sie fragt erst
nach dem Wesen der Gemeinden und erst danach nach der Mission der
Gemeinde. Und dennoch weif3 sie, dass beides nicht getrennt werden kann,
denn wir sind genauso Missionare wie der dreieinige Gott.

. Was ist die Kirche? Diese Frage ist das ungeltste Problem des Protestan-

tismus. Von den Tagen der Reformation bis auf unsere Zeit hat nie Klarheit

dariiber bestanden, wie sich die Kirche im Glaubenssinn, die Gemeinde Je-

su Christi, zu der oder den Institutionen verhalte, die Kirchen heifen.” *
Dieser Gedanke Brunners ist 50 Jahre, nachdem er es geschrieben hatte,
immer noch wahr. Wie knnen wir Jesus Christus und die von ihm begon-
nene Bewegung in Beziehung setzen zu unserer hoch institutionalisierten
Form von ,Kirche“? Pfingstler, die bekannt sind fiir ihre Aversion gegen For-
men und Rituale, haben anscheinend diese Frage ginzlich ignoriert. Fiir
viele Pfingstler ist die Gemeinde ein Versammlungsort fiir unsere Treffen
bei denen der Geist auftaucht. Wenn jedoch, wie Clark Pinnock vorschligt,
Pfingstler ihre Kirchenerfahrung theologisch reflektieren wiirden, so konn-
ten sie mithelfen ,das Problem des Protestantismus® zu losen, welches in
der Reformation selbst nicht gelost wurde.

Was ist die Kirche fiir Pfingstler? Ich meine die Trinitit gibt uns wichtige
Anhaltspunkte, um eine pentekostale Ekklesiologie zu formulieren. Wihrend
der Geist eine wichtige Rolle in dieser trinitarischen pentekostalen Ekklesio-
logie erfiillt, so wiirde ich sagen, dass einfach mit dem Geiste anzufangen
und mit ihm zu enden (eine eher pneumatologische als trinitarische Ekkle-
siologie) nicht adiquat wire fiir die gesamte Kirche heute. Pfingstler haben
der Kirchengemeinschaft viel mehr zu bieten als nur ein paar ,angetacker-
te” Ideen tiber die Geistesgaben. Wie die Dreieinigkeit in unserer Mitte
wirkt und wie der dreieinige Gott in unsere Lebenserfahrung hineintritt, be-
stimmen unseren Glauben dariiber, was die Gemeinde ist und wie sie sein
sollte.

Wie wiirde solch eine Ekklesiologie aussehen? Hier sind einige Aspekte,
von denen ich meine, dass sie wesentlich sind fiir eine trinitarische Ekkle-
siologie aus pfingstlicher Sicht.

2 Terry L. Cross, A Response to Clark Pinnock’s “Church in the Power of the Spirit”, in:

The Journal of Pentecostal Theology 16 (2006), 24. Pinnocks Artikel, ,,Gemeinde in
der Kraft des Heiligen Geistes. Die Verheiflung einer pentekostalen Ekklesiologie®,
kommt direkt vor meinem Artikel im gleichen Journal.

5 Emil Brunner, Das Mifverstindnis der Kirche, Ziirich 1951, 7.



Sind Pfingstler Evangelikale? 133

Erstens: Als Antwort auf die Frage ,Was ist die Kirche?* wiirde ich die
Betonung auf das Konzept der Gemeinde als das Volk unter Gottes unmit-
telbaren Gegenwart und Kraft legen. * Das Schliisselwort bei dieser Defini-
tion ist fur mich ,unmittelbar”. Mir ist wichtig bei einer pentekostalen
,Losung® fiir das protestantische Problem der Ekklesiologie, dass wir im
Gegensatz zu fast jeder anderen Gemeinschaft glauben, dass Gott unmittel-
bar zu uns kommen kann - das heifft ohne die Vermittlung der Kirche.
Fast jede Ekklesiologie, die ich finden konnte, betonte die Schliisselrolle
der Kirche in der Vermittlung der Gnade Gottes an die Menschheit.

Nattirlich glaube ich auch, dass die Kirche eine sekundire Rolle in un-
serer Erlosungserfahrung spielt — schlie8lich brauchen wir die Gemeinde,
um ein Zeugnis zu sein fiir das Regieren Gottes in unserer Welt, um die
Botschaft der transformierenden Kraft des Evangeliums Jesu Christi anzu-
bieten, um die Verschriftung der Schrift zu bewerkstelligen und zu vertei-
len, damit Ungldubige das Evangelium empfangen kénnen und glauben.
Die Kirche spielt eine bedeutende Rolle in unserem Leben. Jedoch wenn
man sagt, sie sei die Vermittlerin des Geistes an die Menschen oder es
gibe keinen anderen Weg fiir Menschen, um Gott zu erfahren, dann wird
fiir mich als Pfingstler die Betonung falsch gesetzt. Sogar wiithrend ich in
der Kirche bin und das Wort Gottes gelesen oder gepredigt wird, ist es da
letztlich nicht der Geist des lebendigen Gottes, der mich umwirbt und
mich zu Gottes Herz zieht? Gibt es nicht eine Form des direkten und un-
mittelbaren Kontakts mit Gottes Geist, den die Gemeinde selbst nicht
bieten kann, denn ihr Zweck ist mehr instrumental als unmittelbar? ** Gott
konfrontiert uns direkt und transformiert uns in unserem inneren Sein.
Somit ist die Kirche das Volk Gottes, welches direkt transformiert und be-
rithrt wurde von Gott durch seinen Geist.

Eine zweite Antwort auf die Frage Brunners ist dies: Als das trans-
formierte Volk Gottes reflektieren wir das Wesen Gottes. Gott ist dreieinig.
Das Wesen Gottes ist es, in Gemeinschaft zu leben. Weil wir von Gott be-
rihrt wurden, kénnen wir das Wesen Gottes in unseren Beziehungen mit

' Ich schreibe schon iiber 15 Jahre an einer pentekostalen Ekklesiologie. Damit be-

gann ich, als ich meinen Doktor in Theologie abgeschlossen hatte. Danach bin ich im
pastoralen Dienst titig gewesen. Mir fehlten Ausbildung und Hintergrundwissen
zum Thema Ekklesiologie, aber ich habe erkannt, wie relevant und tief theologisch
sie sein kann. Urspriinglich nahm ich an, dass die Ekklesiologie rein praxisorientiert
ware, und musste die negative Unterscheidung zwischen Theorie und Praxis Gber-
winden. In meiner nichsten Veroffentlichung bearbeite ich diese Themen im Detail;
bisher in: Terry Cross, The Church. A People of God’s Presence, Unpublished
manuscript at Lee University, 2002; vgl. Miroslav Volf, After Our Likeness. The
Church as the Image of the Trinity, (Wm. B. Eerdmans Publishing Company) Grand
Rapids/MI 1998.

Diese Ideen entwickle ich weiter und zeige dazu an verschiedenen Beispielen aus
unterschiedlichen Denominationen auf, wo und wie sich Gemeinde bzw. Kirche als
Vermittlerin Gottes an die Menschen versteht. Cross, The Church. A People of God’s
Presence and Power, chapter 1.
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anderen Gliubigen (und auch anderen Menschen) widerspiegeln. Pfingst-
ler haben kein Problem damit, Wunder zu erkennen, die Gottes Macht in
Hinsicht auf Gesundheit oder finanzielle Probleme bewirkt.

Ich erinnere mich an die verindernde Botschaft der frithen Pfingstler,
die sich auf das verinderte Leben und auf die Kraft Gottes konzentrierten,
damit Menschen von der Macht der Siinde frei wiirden und wie Jesus in
Heiligkeit und in der Kraft des Geistes wandeln kénnten ihr Leben lang.
Grundsitzlich sollten Pfingstler die Kraft Gottes in ihrem Leben wirken se-
hen, nicht damit sie Dinge, die sie wollen, bekommen kénnen, sondern
damit ihr Charakter Gottes Charakter dhnlicher werde und unser Leben in
einer Beziehung zueinander gelebt werden kann. Wie der dreieinige Gott
in Einheit wirkt (ein Gott) in Verschiedenheit (Vater, Sohn, Geist), so wur-
den wir Menschen zu seinem Ebenbild geschaffen (1. Mose 1,26-27). Men-
schen reflektieren Gottes Bild (teilweise) als Einheit, die wir als Menschen
haben (Gott schuf den Mensch) und doch auch durch die Verschiedenheit,
die wir als Mann und Frau haben (Gott schuf sie als Mann und Frau). Was,
wenn die Gemeinde das wahre Wesen Gottes auf diese Weise reflektieren
wiirde? Das wiirde bedeuten, dass sich niemand um Positionen der Macht
in unseren Gemeinden streiten wiirde, sondern alle wiirden verstehen,
dass ein Unterschied in der Funktion nicht bedeutet, eine niedrigere oder
héhere Ebene des Werts in Gottes Augen erreicht zu haben. Wir wiirden
Unterschiede in unserer Mitte zulassen, ohne nach einer starren Uniformi-
tit in Aussehen oder des Denkens zu rufen (was leider sehr iiblich ist unter
Pfingstlern/Charismatikern heute).

Ein abschlieBender Aspekt zur Frage nach der Kirche scheint hier ange-
bracht zu sein. Normalerweise verbringen wir sehr viel Zeit damit, tiber be-
stimmte Projekte oder Programme, Glocken und Pfeifen nachzudenken,
die das Rad unserer Gemeinde rund laufen lassen. Wenn wir beschiiftigt
sind, dann meinen wir, dass wir die Dinge richtig machen. Anstatt so viel
Aufmerksamkeit darauf zu richten, was wir tun, sollten wir besser verste-
hen, wer wir sind.

Die Mission der Gemeinde sollte bestimmt werden vom Wesen Gottes
und nicht durch die tibergeordnete Kirchenbehorde oder die Erwartungen
der Gesellschaft. Mein Punkt ist: Es ist das Wesen Gottes, sich nach aufien
zu bewegen tiber die Gemeinschaft der Trinitdt hinaus in die Welt an sich —
bis hin zu den Fremden und Ausgestofienen.® Gott ist der, dessen Ge-
meinschaft zwischen Vater, Sohn und Geist tiberflief3t zu der Mission, die
Welten zu erschaffen und sie zu erlosen. Gott ist Missionar. Daniel Migliore
driickt es so aus: ,,... die primire Mission der Gemeinde ist, Anteil zu ha-

% Dies hat Clark Pz‘nno-clé bestens beschrieben in: Flame of Love. A Theology of the

Holy Spirit, (InterVarsity Press) Downers Grove/IL 1996. Vor allem das erste Kapitel,
in welchem er ,,den Geist und die Trinitit“ beschreibt als den, der die Liebe Gottes
nach aufien richtet und die gottliche Liebe den Ungeliebten vermittelt.
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ben an der missionarischen Aktivitit des dreieinigen Gottes in der Welt.“*

Das heifdt, das Wesen der Mission der Gemeinde ist im Wesen und der Mis-
sion Gottes verankert. Was wir als Gemeinde fun, sollte aus unserem Sein
hervorstromen.

Was ist die Mission der Kirche fiir die pentekostale Ekklesiologie? Clark
Pinnock hat die Botschaft klar formuliert: Es heiflt, in die Regionen dieser
Welt hineinzugehen, die andere aufgegeben haben und Gottes Gnade
geistlich und praktisch weiter zu vermitteln; es heifdt, in ein anderes Land
hineinzugehen, um jemanden zurick zu gewinnen aus den Schweinestil-
len des Lebens; es heifdt, in der Kraft des Geistes Gottes zu wandeln, so
dass Dimonen fliehen und das Evangelium gepredigt wird und das Reich
Gottes vorangebracht wird bis an die duflersten dunklen Grenzen dieser
Welt. Es ist Power-Ekklesiologie wie sie Pinnock beschrieben hat. Es ist of-
fensichtlich, dass sogar Menschen mit den besten Absichten keinen ande-
ren Menschen verindern konnen — nur eine direkte Beriihrung von Gottes
Geist kann das tun.

Wir predigen das Evangelium in der Kraft des Geistes, aber dartiber hin-
aus leben wir auch das Evangelium in den Griben der Seitengassen des
Lebens, damit die am Rande Stehenden, die Armen und die Unterdriickten
dieser Welt die Hoffnung der Erlosung in Jesus Christus horen. *® In dieser
Weise stellt die Gemeinde einen Gott vor, der nicht mehr linger ein ,ent-
fernter Gott“ ist, sondern der Menschen direkt und unmittelbar begegnet
und ihr Leben fiir immer transformiert.

Zwei weitere Dinge, die Pinnock aufzeigt, sollen weiter verfolgt werden:
Gemeindestrukturen und Individualismus. Die Kommentare Pinnocks tiber
unsere Sorgfalt beztglich Gemeindestrukturen in den Pfingstgemeinden
zeigt, dass er selbst viele Jahre in der Gemeinde involviert war. Als Pfingst-
ler waren wir oftmals stolz auf ,,die Abwesenheit von Struktur” in unseren
Gottesdiensten (obwohl die meisten das Gegenteil erkennen in unseren
sGottesdienstordnungen® abgedruckt im Gemeindebrief oder in den unge-
schriebenen , Strukturen“ unserer Gottesdienste). Wir kennen eine Vielzahl
von Leitungsstrukturen im Pentekostalismus. Hier sind die Worte Pinnocks
hilfreich: , Viele verschiedene Strukturen sind effektiv. Wir miissen nur be-

Y7 Daniel L. Migliore, The Missionary God and the Missionary Church, in: The

Princeton Seminary Bulletin, vol. 19, number 1 (1998), 14-25, bes. 17.

Ich glaube, Pinnock hat Recht, wenn er sagt, dass die Zeiten sich geindert haben be-
ztiglich des Konzeptes, dass Stindenvergebung die eine primire Sorge der Ungliubi-
gen sei. So passt die Lehre der Rechtfertigung in die Zeit der Reformation des 16.
Jahrhunderts; heute geht es vorwiegend um die Kraft, die uns verindern kann. Die
Frage, die sich heute die meisten Ungliubigen stellen ist nicht ,Kannst du mir mit
meiner Schuld vor Gott helfen?, sondern vielmehr ,Kannst du mir helfen, aus die-
sem Loch zu kommen, in dem ich stecke?* Es ist eine Frage der Erl6sung, der wah-
ren Bekehrung und Heiligung.
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achten, dass die Formen, mit denen wir arbeiten, angebracht sind ... dass
sie das Wirken Gottes férdern.”*

Es wird noch dauern, bis sich Pfingstler daran gewohnen, dass Struktu-
ren und Amter vom ,Geiste gegeben® sein kobnnen. Ich begann letztes Jahr
meine Position zu iiberdenken, als ein romisch-katholischer Priester mich
hinterfragte beziiglich der Annahme, dass Geistesgaben nur spontan und
nicht durch ein Amt (z. B. des Bischofs) wirken konnten. Meine erste Reak-
tion war typisch pfingstlich: Ich habe gesehen wie Bischofe allzu mensch-
lich waren und anstatt durch ihr Amt Gott und dem Volk Gottes zu dienen,
oftmals sich selbst oder der Bewahrung ,ihrer” Kirche dienten. Wie kann
dies etwas ,Geistgegebenes“ sein? Nun habe ich begonnen mein Denken
hierin zu verindern und die Position Pinnocks hat mich ermutigt diesen
Weg noch weiter zu gehen. Der wichtigste Punkt dabei ist, dem Geist ge-
genuiber offen zu bleiben. So kann der Geist auch in bestimmten Struktu-
ren und Amtern wirken, die helfen, die Absichten Gottes fiir unsere Welt
voranzutreiben. Warum konnten institutionelle Elemente nicht funktional
und flexibel sein? Ich glaube sie konnten es sein, aber Pfingstler sollten der
Welt zeigen, wie das bewerkstelligt werden konnte. Wenn wir behaupten,
die Gaben Gottes in kraftvoller Weise unter uns zu haben, wie kann es
dann sein, dass sie im Bereich der Leiterschaft und der Amter fehlen soll-
ten? Ich mochte niemandem zu nahe treten; es scheint nur manchmal so,
als hitten wir ein System von Strukturen libernommen ohne tber ihre
geistlichen oder ungeistlichen Implikationen nachzudenken. Wie schon
wire es, wenn die Struktur der Gemeinde den Gott der Gemeinde wider-
spiegeln wirde? Wie schon wire es, wenn die Art und Weise, wie wir Kir-
che praktizieren, tatsichlich die Weise reflektieren wiirde, wie wir die Kir-
che in der Welt sind?

Ein weiterer Punkt, der mir wichtig ist, ist der Aspekt, den Pinnock ,Kle-
rikalismus® nannte. Die Idee, dass es unter dem Volk Gottes zwei verschie-
dene Kasten geben soll (Klerus und Laien), ist nicht nur licherlich, son-
dern auch ungéttlich. Obwohl wir den Begriff heute gebrauchen, gibt es
das Wort ,Klerus® im Neuen Testament nicht. Das ganze Volk Gottes soll
auf der Ebene des , Dieners” fungieren.

Ist das nicht vor allem wichtig, wenn es um Menschen geht, die vom
Geist Gottes bertihrt wurden und die Geistesgaben empfangen haben, um
in ihrer Mitte zu wirken? Was uns in pentekostalen/charismatische Kreisen
eingeholt hat, ist ein noch ausgeprigterer Klerikalismus, in dem manche
Leiter der Gemeinden Titel und Ruhm fordern, welche Gott fiir Menschen
nicht vorgesehen hatte. Das Resultat ist deutlich — die ,Laien“ bleiben pas-
siv und unangagiert im Gottesdienst oder bei Gemeindeaktivititen, wih-
rend der ,Klerus“ den Dienst abarbeitet. Nach meinem Verstindnis von
Eph 4,11-14 ist dieses Resultat genau das Gegenteil vom Willen Gottes.

FG Pinnock, Church in the Power of the Holy Spirit. The Promise of Pentecostal Eccle-
siology, in: The Journal of Pentecostal Theology 16 (2006), 13.
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Die Leute des ,Volkes Gottes* sollen Werke des Dienstes vollbringen, nach-
dem sie im Leibe Christi durch das Leiterschaftsteam ausgebildet und ge-
fordert wurden.

Wenn Pfingstler Wert auf die Geistesgaben legen, wie konnen sie dann
eine Ekklesiologie entwickeln (ob in der Praxis oder Theorie), die alle Be-
gabung und Aufmerksamkeit auf einen Pastor bzw. Leiter fokussiert, anstatt
die verschiedenen Mitglieder des Leibes Christi im Blick zu haben, auf die
Gottes Geist gewillt ist, seine Gaben auszugieSen? Sollte die Gemeinde
nicht involviert sein in einem , Dienst des Leibes®, bei dem jedes Mitglied
mit der Bereitschaft kommt, von dem mitzuteilen, was Gott ihm oder ihr
gegeben hat? Anstatt mit einem solchen Ansatz an unsere Gemeindetreffen
heranzugehen, vermitteln wir den Laien in jeder Woche das Gleiche, nim-
lich dass sie im Lehrsaal sitzen, um einer Person beim Reden zuzuhéren.
Dabei zichen wir den Teppich der Erwartungen unter ihren Filen weg —
den Teppich, der besagt, was Gott tatsichlich tun koénnte, wenn wir ihn
frei unter uns wirken lieffen.

Pinnock hat Recht, wenn er uns daran erinnert, dass die Tradition
schwer und zih an unseren Gemeinden haftet wie verharztes Ol in einem
kaputten Motor. Wenn wir versuchen, Strukturen zu verindern, dann soll-
ten wir geduldig sein und auf ,Widerstand vorbereitet sein.“ Aber die frii-
hen Pfingstler fiirchteten den Widerstand nicht, denn sie hatten vom Geist
gehort und sahen das Gehorte untermauert durch das Wort Gottes. Wir
sollten uns nicht firchten, die klare laute Stimme des Geistes zu horen, die
uns dringt, unsere schidigenden Gemeindestrukturen erneut zu iiberden-
ken, damit wir beginnen konnen, sie aus den Motoren unserer Gemeinden
zu entfernen. Nur auf diesem Wege wird der Geist von neuem flieRen kon-
nen und unsere Gemeinden werden so funktionieren wie Gott es will.

Weiterhin: Mit einer trinitarischen Theologie als Rahmen fiir unsere Me-
thodik, sollten menschliche Beziechungen in der Gemeinde die innertrinita-
rischen Beziehung widerspiegeln. Das Wesen Gottes sollte im Wesen des
Volkes Gottes reflektiert werden. Unser Leben auf Erden sollte an der gott-
lichen, trinitarischen Gemeinschaft partizipieren. Die Wahrheit ist, dass wir
keinem deus solus, sondern einem deus communitatis dienen. Der Reich-
tum des dreieinigen Lebens wird zum integrierenden, systematischen Prin-
zip einer pentekostalen Theologie. Catherine Mowry LaCugna macht hier-
zu eine kithne Aussage:

»Die Lehre der Trinitit ist letztlich nicht eine Lehre tiber Gott, sondern eine

Lehre uiber das Leben Gottes mit uns und unser Leben miteinander. Es ist

das Leben der Gemeinschaft und der Einwohnung Gottes in uns, wir in

Gott, und wir alle ineinander. Dies ist die ,Perichorese’, die gegenseitige In-

terdependenz von der Jesus im Johannesevangelium spricht. (Joh 17,20—
219,20

" Catherine Mowry LaCunga, God For Us. The Trinity and Christian Life, (Harper
Collins Publishers) San Francisco 1991, 228.
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Die Gemeinschaft des Geistes ist nicht nur eine Ansammlung von Indivi-
duen, sondern ein Leben in Gemeinschaft, wodurch wir in Gottes Gnade
wachsen und uns gegenseitig zu guten Werken ermutigen. Das Leben im
Geist ist nicht ein Leben in Einsamkeit oder einer einsamen Wanderschaft.
Es ist ein Leben der reichen Gemeinschaft mit Gott und anderen Men-
schen, denn in dieser Gemeinschaft Gottes entdecken wir unsere Gaben
und unsere Berufungen. Wir iiben unseren Glauben und unsere Verant-
wortung aus. Wir geben unser Leben als Salz und Licht fir die Welt. Weil
wir eine Gemeinschaft der Liebe sind, werden die, die Gott nicht kennen,
angezogen durch unsere Aktionen der Pflege und Umsorgung, sowie unse-
ren respektvollen Umgang mit allem Leben. Die, die vom Geiste geboren
wurden, haben auch eine Dringlichkeit in ihren Herzen verspurt zur Ge-
meinschaft mit Briidern und Schwestern im Herrn. Wenn das Wesen Got-
tes durch seinen Geist in uns eingepflanzt wurde, dann wird uns diirsten
nach Gemeinschaft mit anderen, die den gleichen Glauben haben wie wir,
aber wir werden uns auch ausstrecken zu Fremden und denen, die von der
Gesellschaft ausgestofen wurden. Stanley Grenz deutet in eine feine Rich-
tung betreffend der Plage des Individualismus:

. Wir wurden von der Siinde errettet, damit wir an der Gemeinschaft der er-

l6sten Menschheit partizipieren, die in einer erretteten Welt lebt und die

Gegenwart des Erlosergottes geniesst [...] Wir wurden nicht in Isolation ge-

rettet, noch um eine exklusive Beziehung mit dem dreieinigen Gott zu ge-
nieffen.*>!

1 Stanley Grenz, Theology for the Community of God, (Wm. B. Eerdmans Publishing
Company) Grand Rapids/MI 2000, 438 f.
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Die Identitit des Miilheimer Verbandes
zwischen Pfingstbewegung und Evangelikalismus

Ekkebart Vetter

Ein paar Assoziationen meinerseits als Vorbemerkung;:

Wie geht es mir mit der Themenstellung ,Die Identitit des Miilheimer
Verbandes zwischen Pfingstbewegung und Evangelikalismus*? Steht der Miil-
heimer Verband (MV) zwischen diesen Bewegungen bzw. theologischen
Positionen? Ist dies eine Position ,,zwischen den Stithlen“, sozusagen ohne
eigenes Profil und theologische Festlegung? Aber dann fillt mir ein Satz des
deutschen Schriftstellers und Journalisten jlidischer Religiion, Moritz Hei-
mann, ein: ,Zwischen den Stithlen zu sitzen, ist in Wahrheit der anstindig-
ste Platz, den es gibt.“ Sollte eine Position zwischen bestimmten theologi-
schen ,Fligeln“ moglicherweise erst wirklich spannend sein?

Zwischen welchen Stiihlen denn? In seiner Griindungszeit vor 100 Jah-
ren war der heutige Miilheimer Verband sozusagen die deutsche Pfingst-
bewegung. Den ,Evangelikalismus®, der mittlerweile sehr erliuterungsbe-
diirftig ist, gibt es als Begrifflichkeit noch gar nicht so lange — und viele
fromme Leute sind froh, nicht auf diesem Stuhl zu sitzen, seit grofle Teile
der sikularen Presse den Ex-US-Prisidenten George W. Bush darauf gesetzt
haben.

Nun gibt es zu Evangelikalen wahrlich mehr zu sagen, als diese frag-
wirdige Pressebewertung zu George W. Bush. Der Evangelikalismus (vom
englischen evangelicalism) ist eine theologische Richtung innerhalb des Pro-
testantismus, die sich — zumindestens in weiten Teilen — auf die Irrtums-
freiheit der Bibel als zentrale Grundlage christlichen Glaubens beruft. Aber
da haben manche Evangelikale bereits erhebliche Probleme. Evangelikale
Christen gehoren verschiedenen protestantischen Konfessionen an, sie kon-
nen etwa reformiert, lutherisch, baptistisch, methodistisch, pfingstlich oder
anglikanisch sein, aber auch in konfessionsiibergreifenden oder nicht-kon-
fessionellen Gruppierungen ihre geistliche Heimat haben. In Deutschland
gehoren evangelikale Christen sowohl evangelischen Landeskirchen als auch
Freikirchen an. Evangelikale sind der Uberzeugung, dass zum Christen-
tum eine klare personliche Willensentscheidung (Bekehrung) und eine per-
sonliche Beziehung zu Jesus Christus gehoren.

Die Wortschopfung evangelikal (englisch evangelical) hat sich gegen-
uber dhnlichen Begriffen wie bibeltreu oder pietistisch durchgesetzt, da sie
vom Wort her die Verbindung sowohl zum Evangelium als auch zu einer
internationalen Bewegung stark bibelorientierter Protestanten herstellt, wie
sie z, B. in der Evangelischen Allianz weltweit organisiert sind.

Im Englischen hat evangelical zwei Bedeutungen: Zum einen wird es
mit ,evangelikal® Gbersetzt, zum anderen (seltener?) einfach mit ,evange-

FF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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lisch®, wie beispielsweise in der ,Evangelical Lutheran Church in America“
(ELCA), der evangelisch-lutherischen Kirche der USA, die keineswegs ,.evan-
gelikal® ist. Zur Beschreibung des deutschen ,evangelisch® wird im Engli-
schen eher ,protestant” verwendet.

Die deutsche evangelikale Bewegung hat, wie bereits angedeutet, drei
Hauptgruppen ausgebildet:

— die Allianz-Evangelikalen,

— die Bekenntnis-Evangelikalen und

— die Pfingst-Evangelikalen.

Zu ihnen ist seit etwa 25 Jahren eine vierte Gruppe hinzugekommen: die
unabhiingigen Evangelikalen.

Damit wird auch deutlich, dass sich die evangelikale Bewegung in
Deutschland — zu ihr gehoren nach Angaben der Deutschen Evangelischen
Allianz ungefihr 1,3 Millionen Christinnen und Christen hauptsichlich aus
evangelischen Landeskirchen und evangelischen Freikirchen (ca. ein Drit-
tel der Gesamtzahl) — keineswegs einheitlich darstellt. Sie umfasst verschie-
dene Richtungen und reicht von dem in den evangelischen Landeskirchen
verwurzelten pietistischen Gemeinschaftschristentum bis zu enthusiasti-
schen und zum Teil separatistischen Gruppen. In der Auflenperspektive
lassen sich sehr verschiedene Positionen unter dem Stichwort Evangeli-
kalismus zusammenfassen. Allzu pauschal wird oft von den Evangelikalen
gesprochen. Mittlerweile muss man fragen: Welche Evangelikale sind ge-
meint?

Somit ist deutlich, dass die theologischen Positionen der Themenstel-
lung — . Pfingstbewegung® und , Evangelikalismus® — so eindeutig nicht sind,
wie es die Formulierung glauben macht. Stellungnahmen zur pfingstlich-
evangelikalen Bewegung erfordern differenzierende Wahrnehmungen und
Urteilsbildungen. Dies mochte ich durch diese Vorbemerkung nur ins Be-
wusstsein rufen, ohne selbst in dem vorgegebenen Rahmen darauf niher
eingehen zu konnen.

1.  Der Dreiklang Erweckung, Evangelisation und Heiligung
in den Grundungsjahren der PB

Zunichst ein Blick in die Geschichte: Die Viter des Miilheimer Verbandes
sind in Bezug auf kirchliche Zugehorigkeit mit einem in grofSen Teilen an-
deren Ziel angetreten, als wir es heute formulieren wiirden. Die Griinder
und Pioniere der Arbeit, allen voran Jonathan Paul, aber auch sehr viele an-
dere, waren Minner der evangelischen Kirche. Sie litten unter der Sikulari-
sierung der Gesellschaft und dem Glaubensverlust der den Kirchen nomi-
nell zugehorigen Menschen. Fiir sie war das Entstehen der in ihrer Friihzeit
duflerst innovativ auftretenden Gemeinschaftsbewegung ein Hoffnungs-
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zeichen, durch das sie erwarteten, dass die zunehmend als geistliches Pro-
blem empfundenen Zustinde in der Groflkirche anders werden kénnten.
Sie brachten in ihrer geistlichen Intention drei Elemente zusammen, Er-
weckung, Evangelisation und Heiligung, die im Laufe der letzten hun-
dert Jahre leider oft nicht zusammen gingen, weil ungesunde Uberspitzun-
gen und Vereinseitigungen das auseinander dividierten, was geistlich un-
bedingt zusammen gehort. So herrschte Anfang des 20. Jahrhunderts eine
intensive Erweckungserwartung weit iber die Grenzen Deutschlands hin-
aus. Man konnte damals Christen in groffen Scharen mobilisieren zum Ge-
bet fiir eine neu erweckte Christenheit. Weiter investierte man in innova-
tive evangelistische Bemiibungen. Ein Beispiel ist die deutsche Zeltmission,
die 1902 in Milheim an der Ruhr gegriindet wurde. Zu dieser Zeit war
diese Initiative sehr mutig, neu und effektiv. Tausende und abertausende
Menschen kamen in die Zelte und viele kamen zum Glauben. Die Erwe-
ckung in Miilheim 1905 wire so, wie sie stattfand, nicht ohne die deutsche
Zeltmission denkbar gewesen. Und schliefilich ging Hand in Hand mit die-
ser Erweckungserwartung und handfesten und erfolgreichen evangelisti-
schen Bemithungen die Betonung von Heiligung. Bei aller Unverfiigbarkeit
des erwecklichen Handelns Gottes lag in diesem geistlichen Dreiklang si-
cher einer der Griinde, warum zu Beginn des letzten Jahrhunderts sich
geistlich soviel in Deutschland bewegte.

Dies ist eine der interessanten Lehren, die man aus der Anfangszeit der
Pfingstbewegung bzw. des Miilheimer Verbandes ziehen kann. Erweckung
der Christen, Evangelisation und Heiligung sind unbedingt zusammen zu
sehen, sind gemeinsam zu gewichten und einzelne Elemente dieses Drei-
klangs diirfen nicht zu Lasten der anderen tiberbetont oder vernachlissigt
werden.

2.  Auseinandersetzungen um die Pfingstbewegung

Mitten in dieser erwecklichen Aufbruchstimmung in der Gemeinschaftsbe-
wegung entstand die Pfingstbewegung. Den ersten Nachrichten von den
Wirkungen des Heiligen Geistes, ob sie aus Amerika oder aus Norwegen
kamen, wurde mit einer groen Offenheit begegnet. Wer die Zeitschriften-
artikel der Gemeinschaftsbewegungsszene im Jahre 1906 und 1907 ver-
folgt, stellt fest, dass ganz viele Gemeinschaftskreise mit dem geistlichen
Aufbruch, der sich unter anderem im Zungenreden dufierte, viel Positives
fiir die Christenheit in Deutschland verbanden.

Es war eine geistliche Tragik, dass mit dem unweisen Umgang mit den
Kassler Ereignissen 1907 durch die Dallmeyer-Brider der Riss innerhalb der
Gemeinschaftsbewegung langsam begann Formen anzunehmen. Dies alles
hatte mit der Pfingstbewegung noch gar nichts zu tun, die es in dieser Form
als erkennbare und fassbare Grofie in Deutschland 1907 noch gar nicht gab.
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Was es gab, waren kirchliche, freikirchliche und gemeinschaftliche Kreise,
die von dem neuen Wirken des Heiligen Geistes erfasst waren, und die die-
se aullergewohnlichen geistlichen Erfahrungen zunichst einordnen muss-
ten, mit allen Kinderkrankheiten, die damit hier und da verbunden waren.

Uber Sinn und Unsinn der dann durch die Berliner Erklcirung von 1909
zementierten Trennung innerhalb der Gemeinschaftsbewegung ist viel ge-
schrieben worden. Die einen hielten die Erklirung fiir bitter notwendig, um
»Schlimmeres zu verhindern®, fiir die anderen war die Erklirung selbst das
eigentliche Problem, weil damit schwarz auf weiff feststand, dass das, was
die einen bei allen Anfangsschwierigkeiten als Handeln Gottes erlebten, von
den anderen als dimonisches Wirken gebrandmarkt wurde.

Wie innerhalb der entstehenden Pfingstbewegung an der einen und an-
deren Stelle mehr in der Frommigkeitspraxis als in der Theologie tiber das
Ziel hinaus geschossen wurde, so war die Berliner Erklirung in ihrer pau-
schalen Verurteilung der angeblich so neuen und ungewohnlichen pneuma-
tologischen Phinomene (was sie — ein wenig kirchen- und erweckungs-
geschichtliche Kenntnisse vorausgesetzt — gar nicht waren) viel zu richtend
und undifferenziert aburteilend. Man verurteilte sowohl mit den charisma-
tischen Phinomenen als auch mit der Heiligungstheologie Jonathan Pauls
Entwicklungen, die in den eigenen Reihen gewachsen waren. Der Schaden,
der durch die Berliner Erklirung der Christenheit in Deutschland zugefiigt
wurde, ist mit Sicherheit wesentlich grofler als ihr vermeintlicher Nutzen,
den sie gegeniiber einzelnen extremen Ausuferungen gehabt hat.

Dass die Intention der Unterzeichner ehrenwert war, dass sie Gutes fiir
das Reich Gottes in Deutschland im Sinn hatten, kann man ohne weiteres
attestieren. Dass an ihr vielerorts und durch viele geistliche Leiter tiber Jahr-
zehnte wie an einem Glaubensbekenntnis festgehalten wurde, dass nichste
Generationen pfingstlicher Gemeinden sozusagen automatisch ebenfalls un-
ter die Verurteilung des ,,dimonischen Pfingstgeistes” fielen, ist grotesk und
im Sinne eines differenzierten geistlichen Umgehens miteinander nicht nach-
vollziehbar.

Die Schirfe der bleibenden Verurteilung tiber Jahrzehnte, sofern sie aus
der Gemeinschaftsbewegung kam, verwundert umso mehr, als das diesel-
ben Christen, die pfingstliche Theologie und Frommigkeit fiir nicht kom-
patibel im Leib Christi hielten, gleichzeitig einer Kirche die Treue hielten,
in der zentrale Sdulen biblischer Theologie (z. B. Verstindnis der Bibel als
vom Heiligen Geist inspiriertes Wort Gottes; Historizitit der Wunder und
der Auferstehung Jesu) mehr und mehr aufweichten. Die Entstehung der
Gemeinschaftsbewegung tiberhaupt hingt ja mit der zunehmenden Pro-
blematik einer liberal gewordenen Theologie und Kirche zusammen. Nun
gibt es sicher gute Griinde und Argumente fiir ein Verbleiben in der evan-
gelischen Kirche seitens dieser Kreise. Umso mehr verwundert die scharfe
und Uber viele Jahrzehnte andauernde Verurteilung derer, die zwar in Be-
zug auf pfingstliche Erfahrungen und Uberzeugungen anders dachten, an-



Die Identitdit des Miilbeimer Verbandes 143

sonsten aber in vielen Bereichen von Theologie und Praxis hohe Gemein-
samkeiten mit den sie Verurteilenden hatten.

Wie auch immer, die Pfingstbewegung musste nun beginnen einen Weg
zu gehen, den sie sich nicht selbst gesucht hatte. Die geistliche Einheit in der
Gemeinschaftsbewegung blieb verwehrt, der freikirchliche Weg war auf-
grund der kirchlichen Prigung praktisch der ganzen Griindergeneration eben-
falls nicht denkbar, weil er im kompletten Kontrast zu der eigenen Prigung
und den bestehenden geistlichen Zugehorigkeitsbestrebungen stand.

2.1 Die (Frei-)Kirchenfrage

Dies fithrte in den Folgejahrzehnten, hart gesprochen, zu einer geistlichen
Schizophrenie: Dort, wo man sein Christsein leben und Nachfolge und Ge-
meindeleben gestalten wollte, wurde einem kein Platz eingerdumt. Und das,
was man theoretisch jederzeit hitte tun konnen, nimlich den freikirchli-
chen Weg einschlagen, war der Griindergeneration aufgrund innerer Uber-
zeugungen verwehrt — wihrend die Nachfolgegenerationen mehr oder min-
der intensiv begannen, in diese Richtung zu dringen. Die Entstehung ver-
schiedener freikirchlich geprigter pfingstlicher Gruppen noch vor und auch
nach dem Zweiten Weltkrieg hat auch hier eine Ursache.' Diese Spannung
zersplitterte die Pfingstbewegung.

Im Miilheimer Verband ergab sich so tber Jahrzehnte eine grofie innere
Zerrissenheit in Bezug auf die Kirchenfrage. Die einen kultivierten das Pro-
fil einer innerkirchlichen Gemeinschaft, wenn auch aufRerhalb der offiziel-
len Gemeinschaftsbewegung, die anderen entschieden sich fiir den frei-
kirchlichen Weg. Spannungen waren vorprogrammiert. Da die geistlichen
Leiter der Gesamtarbeit bis weit nach dem Zweiten Weltkrieg die Gemein-
schaftsperspektive stirkten, hatten die freikirchlich orientierten Miilheimer
einen schweren Stand im eigenen Verband. Lang andauernde theologische
Auseinandersetzungen, natiirlich auch tber die Taufe, waren die Folge. So
verliefen vielerorts gerade jiingere Leute die Gemeinden, weil sie in der
Gemeinschaftsorientierung der Arbeit keine Perspektive sahen.

22 %erbetonung von Heiligung

Weiter lag ein starkes Schwergewicht innerhalb des Verbandes auf dem The-
ma Heiligung. Historisch waren die Wurzeln dafiir in der Heiligungsbewe-
gung des 19. und beginnenden 20. Jahrhunderts zu suchen. Dass Jonathan
Paul von 1898 bis 1919 eine monatlich erscheinende Zeitschrift mit dem
Titel ,Die Heiligung® herausgab, ist nur ein duferer Ausdruck des inhaltli-
chen Schwergewichts, den die Frage nach der Heiligung damals hatte.
Sosehr die Anfangszeit des Verbandes von dem Dreiklang Erweckung,
Evangelisation und Heiligung geprigt war, sosehr verschob sich die Beto-

1

Vgl. dazu: Ludwig David Eisenloffel, Freikirchliche Pfingstbewegung in Deutschland;
Gottingen 20006.



144 Ekkebard Vetter

nung im Lauf der Jahrzehnte eindeutig zum Schwerpunkt Heiligung. Das
geheiligte Leben der Gliubigen, die Zubereitung auf das unmittelbar bevor-
stehende Kommen des Herrn standen eindeutig im Fokus der Miilheimer.
Absonderung von der Welt war angesagt. Evangelistische Bemiihungen um
die Menschen ohne Jesus traten immer mehr in den Hintergrund. Die ,klei-
ne Herde* bereitete sich auf den Tag des Herrn vor.

In den Gemeinden fiihrte diese einseitige Verlagerung auf die Intention,
in Heiligung zu leben, zu einer vielerorts unschonen Gesetzlichkeit. Gesetz-
lichkeit ist das typische Ergebnis von Heiligungsbemiihungen ohne evange-
listisches und liebevolles Herz fiir Menschen ohne Gott. Was auf uns heute
eher wie eine Karikatur wirkt, war in vielen Gemeinden bedriickende Wirk-
lichkeit. Auseinandersetzungen um AuRerlichkeiten, um Mode, Schmuck
und Kleidung usw. waren hier und da auf der bitteren gemeindlichen Ta-
gesordnung. Ganze Generationen verlieBen Gemeinden, weil sie mit ei-
nem hartherzigen Regelwerk konfrontiert waren, dessen moglichst kom-
plette Befolgung den Grad der vermeintlichen Heiligung sichtbar machte.

Gleichzeitig iiberalterten Gemeinden. Menschen von aufen fanden kei-
nen Zugang in diese soziologisch homogene und gleichzeitig mehr und
mehr isolierte Gruppe. Sie waren auch letztlich gar nicht erwiinscht. Wer
als ,Neuer“ nicht anpassungsfihig war, blieb auf der Strecke. Der Exodus
der jungen Generation an zahlreichen Orten fand vielerorts zeitgleich statt.
Die immensen Zahleneinbriiche im Miilheimer Verband in den Nachkriegs-
jahrzehnten sind ja nicht ein theoretisches zwischen den Fingern zerrin-
nendes Phantom, sondern dahinter stehen viele, viele Namen und Gesich-
ter, Menschen, die im MV keine Heimat mehr sahen.

2.3  Strukturprobleme

Aber auch strukturell wurden Weichen zu spit gestellt. Das Konzept der
grofRen Bezirke mit einer Hauptgemeinde, und vielen ,Aufenstationen” in
Privatwohnungen oder Minikapellen, durch die der Pastor der Hauptge-
meinde predigend zog, unterstiitzt von groffen Zahlen engagierter ,Laien-
brider”, wurde viel zu lange als das Strukturmodell innerhalb des MV
gelebt. Wenn Emil Humburg 1946 von immerhin ca. 600 Gemeinschaften
im MV schrieb, viele davon relativ klein, und der Verband heute aus ca. 50
Gemeinden besteht, dann wird an diesen nackten Zahlen deutlich, dass
dieses Strukturmodell wahrlich nicht zukunftstrichtig war. Von den
ehemaligen Bezirksgemeinden haben die tiberlebt und sind zum Teil heute
blithende und wachsende Gemeinden, die noch rechtzeitig das Steuer-
ruder des Gemeindeschiffes umlegten und sich zu selbstindigen freikirchli-
chen Gemeinden mit eigenem geistlichem Profil wandelten. Sehr viele der
Klein- und Kleinstgemeinden, die am Betreuungssystem der Bezirksgemein-
den festhielten, existieren heute nicht mehr. Eine ,Jahrhundertbilanz® (wenn
ich diesen Schnelldurchgang durch die 100jihrige MV-Geschichte so nen-
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nen darf), die diesen Entwicklungen nicht realistisch ins Auge schaut, ist
meines Erachtens nicht ehrlich.

Kann der MV sich gerade aus seinen Entstehungsjahren von Erweckungs-
faszination inspirieren lassen, so wurden die Menschen im Verband durch
Jahrzehnte schwieriger Uberalterungs- und Schrumpfungsprozesse, ausge-
16st durch theologische Schlagseiten und wenig hilfreiche Strukturentschei-
dungen, wahrlich auch durststreckenerprobt. Aus einer die geistliche Land-
schaft in Deutschland herausfordernden Bewegung mit viel innovativer,
erwecklicher und evangelistischer Kraft, ist eine kleine Freikirche gewor-
den, die rein zahlenmifig betrachtet, in den 90iger Jahren des letzten Jahr-
hunderts die Talsohle einer dramatischen Abwirtsentwicklung erreicht hatte.

2.4 ldentitdtsprobleme

Wen wundert es, dass angesichts dieser Entwicklung die nachwachsende
Generation von Verantwortungstrigern sehr grundsitzlich die Frage nach
der Existenzberechtigung einer so klein gewordenen freikirchlichen Arbeit
stellte. Ausfiihrliche und auf den gemeinsamen Tagungen manchmal bis
tief in die Nacht andauernde Identititsdiskussionen tiber die eigene Arbeit
prigten diese Jahre.

War die Diskussion in Bezug auf die Kirchenfrage mittlerweile bis auf
einige rudimentire lokale Restbestinde in einigen dorflichen Gemeinden
eindeutig freikirchlich entschieden, so stand die Frage nach der Identitcit
des Verbandes als Pfingstbewegung als nichstes auf dem Prifstand. So klar
es einerseits war, dass der MV tiber Jahrzehnte sich selbst als ,Deutsche
Pfingstbewegung® wahrnahm und von auflen als solche identifiziert wurde,
so klar war auch, dass die Miilheimer ein sich mittlerweile in der interna-
tionalen Pfingstbewegung entwickeltes theologisches Proprium von Anfang
an nie geteilt hatten, namlich die Lehre von der Geistestaufe als ein in der
Regel von der Wiedergeburt zu unterscheidendes Zweiterlebnis, das sich an
der Gabe der Zungenrede erweist. Es lisst sich schon in den allerfriihesten
Schriften der Viter des Verbandes nachweisen, dass diese theologische
Position nicht vertreten wurde. Wiedergeburt und Geistestaufe waren fiir
die Miilheimer immer ein Geschehen am Start des Glaubenslebens, dem
dann gern weitere Segnungen, auch die Gabe des Zungengebets, folgen
konnen, aber die Geistestaufe braucht nicht den Erweis durch die Gabe der
Zungenrede. Dessen ungeachtet hatte sich aber in der internationalen
Pfingstbewegung und auch neben den Miilheimer Pfingstlern in anderen
Gruppen der deutschen Pfingstbewegung die heute als ,,pfingstliche Geistes-
tauftheologie“ bekannte theologische Auffassung entwickelt. Auch hier stand
man nun vor einem Identitdtsproblem: Die historisch als deutsche Pfingst-
bewegung eindeutig zu identifizierenden Miilheimer teilten das sich zwi-
schenzeitlich entwickelte Herzstiick pfingstlicher Theologie nicht, die Leh-
re von der Notwendigkeit der Geistestaufe als (in der Regel) nach der
Wiedergeburt erlebtes Zweiterleben, dass sich am Zungenreden erweist.
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War man unter diesen Bedingungen nun noch Pfingstbewegung? Kirchen-
geschichtlich gehorte der Verband als iltester Teil der deutschen Pfingstbe-
wegung eindeutig unter dieses Dach. Die theologische Entwicklung in der
Pfingstbewegung aufierhalb des Miilheimer Verbandes bewirkte, dass man
sich unter diesem Dach dennoch nicht mehr durch und durch heimisch
fiihlte. Die einen empfanden die theologisch-pneumatologische Identitits-
diskussion als Sigen an dem Ast, auf dem man sitzt, die anderen argumen-
tierten, man solle doch bitte schlicht die theologische Realitit zur Kenntnis
nehmen, die sich durch diese Entwicklung ergeben habe. Das viel beschwo-
rene ,Erbe der Viter” werde gerade nicht verraten, wenn — geistestauftheo-
logisch bedingt — die pfingstliche Identitit brockele.

2.5 Identitdtsfindung

Die Losung dieser Identititsproblematik ist auf mehreren Ebenen gesucht
worden, zunichst durch den programmatischen ersten Satz des 1998 ver-
abschiedeten Selbstverstéiindnisses des Miilbeimer Verbandes. Hier heifdt
=%

»Der Miulheimer Verband ist eine evangelische Freikirche in Deutschland

auf der Grundlage einer evangelikal-charismatischen Frommigkeit bzw.

Theologie.“?

Wenn es so etwas wie ein theologisches Proprium des MV tiberhaupt gibt,
dann die Bemiihung, theologische Anliegen der evangelikalen und charis-
matischen Bewegung zu verbinden, um diese theologisch und ekklesio-
logisch oft so fruchtlosen Schubladen noch einmal zu bedienen. Gerade in
Bezug auf die Geistestaufe vertrat der Verband seit Jonathan Pauls Zeiten
eine Position, wie sie unter heutigen Bedingungen eher in evangelikaler
Theologie zu finden ist. Umgekehrt war und ist es den Miilheimern immer
ein Anliegen gewesen, gegen die verbreitete ,Geistvergessenheit” in der evan-
gelischen Theologie die Bedeutung der Wirkungen des Heiligen Geistes,
auch in Bezug auf seine Friichte und Gaben, zu betonen.

Die zweite Ebene der Losung dieser Identititsdiskussion war der Aus-
tritt aus dem Forum Freikirchlicher Pfingstgemeinden. Sicher war dieser
Schritt durchaus facettenreich. So lagen ihm nicht nur theologische, son-
dern auch strukturelle Uberlegungen zu Grunde.’ Er sollte auch nicht als
Distanzierung zu anderen pfingstlichen Gruppen im Leib Christi in Deutsch-
land verstanden werden, sondern vielmehr als ein Teil dieser neuen Iden-
titidtsfindung und -positionierung des MV. Durch innere Entwicklungen im
Verband, aber auch und gerade durch theologische Entwicklungen in der
deutschen und internationalen Pfingstbewegung, entsprach die Zuordnung
des Verbandes unter ein pfingstkirchliches Dach nicht mehr bruchlos der
theologischen Realitit.

G Missionsverlag des Miilheimer Verbandes (Hg.), Selbstverstindnis des Miilheimer

Verbandes Freikirchlich-Evangelischer Gemeinden, Bremen 22005, 7.

*  Keine Forderung einer Parallelstruktur zur VEF.
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Zum FFP-Austritt von 2002 zitiere ich einen Beitrag von Klaus-Giinter
Pache*:
~Einheit und Klarheit

Die Einheit der Gemeinde Jesu in unserem Land — das ist, so lange ich den-
ken kann, ein Thema gewesen in den Gemeinden unseres Verbandes.

Unsere Viter konnten sich nicht dazu entschlieflen, eine eigene Freikir-
che zu grinden. Zu sehr sah man sich verbunden mit der landeskirchlichen
Wurzel, aus der man kam.

Doch mit den Jahren wurde aus einem gemeindlichen Provisorium eine
muntere, eigenstindige Freikirche. Aus der Not geboren, anfangs weder ge-
plant noch gewtinscht, schlossen sich die Gemeinden des Christlichen Ge-
meinschaftsverbandes zum Miilheimer Verband freikirchlich-evangelischer
Gemeinden zusammen.

Heute sind wir eine zwar kleine, aber doch geachtete Stimme im Konzert
der evangelischen Freikirchen in Deutschland. Wir gehoren als Vollmitglied
zur VEF (Vereinigung Evangelischer Freikirchen) und erleben hier die wert-
volle Gemeinschaft mit vielen anderen Christen in unserem Land.

Gerade die VEF ist das entscheidende Bindeglied der evangelischen Frei-
kirchen geworden...

Nachdem der Miilheimer Verband vor Jahren Mitglied wurde und so eine
Bresche schlug fiir die pfingstlichen Freikirchen, ist inzwischen auch der
Bund freikirchlicher Pfingstgemeinden Mitglied geworden.

Viele weitere, wertvolle zwischenkirchliche Kontakte haben sich seither er-
geben. Wir sind im Arbeitskreis charismatischer Leiter vertreten und geho-
ren als Gastmitglied zur Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in Deutsch-
land. Uberall sind wir inzwischen bekannt als eine Freikirche, die sich sehr
bewusst evangelikal-charismatisch nennt. Wohl haben wir unsere Wurzeln
in der pfingstlichen Erweckungsbewegung zum Anfang des vorigen Jahr-
hunderts, doch wird die eigentliche Prigung unseres Miilheimer Verbandes
treffend im Selbstverstindnis dargestellt. So sehr man uns zur Pfingstbewe-
gung zihlte, so wenig waren wir in ihr wirklich zu Hause. Vor Ort waren
unsere Gemeinden in der Regel mit der ortlichen Evangelischen Allianz ver-
bunden. Theologisch haben wir zu keiner Zeit das Proprium der Pfingst-
bewegung geteilt, nimlich den Empfang der Gabe der Zungenrede als Zei-
chen der Geistestaufe, als einem eigenstindigen Erlebnis nach der Wieder-
geburt. Nach unserer, zugegeben evangelikal mitgeprigten theologischen
Uberzeugung, beschreiben Wiedergeburt und Geistestaufe ein und dassel-
be Geschehen, nimlich die Heilswende im Leben eines Menschen.

Die lehrmifiige Ausrichtung unseres Verbandes hat uns zu einem Schritt
veranlasst, den wir um klarer Verhiltnisse willen gehen mussten. Das Fo-
rum freier Pfingstgemeinden in Deutschland hat sich nach unserer Beob-
achtung zu einem ubergemeindlichen Organ der Deutschen Pfingstbewe-
gung entwickelt. Dies zeigt sich beispielhaft daran, dass die nichste Pfingst-
europakonferenz in Berlin vom Forum ausgerichtet wird. Da wir lehrmif3ig
und organisatorisch nicht zu einer der deutschen Pfingstkirchen gehoren,
werden wir im Forum freier Pfingstgemeinden in Deutschland kiinftig nicht
mehr vertreten sein.

Klaus—Gz'mter Pache, Einheit und Klarheit. Eine Stellungnahme des MV zum Forum
Freikirchlicher Pfingstgemeinden (FFP), Missionsverlag des Miilheimer Verbandes
(Hg)), in: ,,Gemeinde Konkret* 2002-00, 3.
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Darunter wird die Bruderschaft zwischen den Leitungsgremien unserer
Kirchen nicht leiden. Lingst sind an die Stelle des Forums andere Moglich-
keiten tibergemeindlicher Zusammenarbeit gertickt. Neben den oben auf-
gezeichneten offiziellen Kontakten verbinden uns mit unseren Briidern und
Schwestern die ortlichen Kreise der Allianz, Treffen des Willow-Creek Netz-
werkes, Konferenzen wie das ,Aufatmen-Forum‘ in Bad Blankenburg und
viele andere Gelegenheiten.

In der Praxis haben wir heute viel mehr Kontakte zu unseren freipfingst-
lichen Geschwistern, als das noch vor Jahren der Fall war.

Wir freuen uns dariiber, dass die Christen in unserem Land mehr und
mehr zusammenwachsen um miteinander die missionarische Herausforde-
rung anzunehmen, die sich uns stellt. Hier wollen wir unsere Kraft und Zeit
investieren und Einheit praktizieren.

Im Auftrag des Altestenrates des Miilheimer Verbandes,
Prises Klaus-Gunter Pache®
Aber ein Drittes ist hier ebenfalls von zentraler Bedeutung: So sehr die Dis-
kussion um Identititsfragen die Fragen nach dem theologischen und ek-
klesiologischen Profil des Verbandes kliren sollte, so sehr sollte die eigene
Positionsfindung der Miilheimer in der (frei-)kirchlichen Landschaft nicht
der Abgrenzung, sondern des wertschitzenden zwischenkirchlichen Mit-
einanders dienen. Im MV-Selbstverstindnis wurde dies so formuliert:
,Dankbar anerkennen die Gemeinden des MV Gottes Wirken in 2000 Jah-
ren Kirchengeschichte und seiner weltweiten Kirche heute. Sie achten be-
sonders das geistliche Erbe der Reformation, des frithen Pietismus sowie
der Heiligungs- und Pfingstbewegung und suchen dieses Erbe mit den
Ausprigungen neuerer evangelikal-charismatischer Frommigkeit zu verbin-
den.*®
Diese Passage sollte bewusst auch Position beziehen zu der in charisma-
tisch-pfingstlichen Kreisen hier und da verbreiteten Auffassung, in der die
Ursprungssituation der neutestamentlichen Gemeinde sozusagen als allein
verbindlicher MaRstab fiir gemeindliches Leben gesehen wird. Kirchen-
geschichte wird hier fast ausschlieilich als eine Geschichte des Abfalls be-
griffen, die Situation der Urgemeinde wird verabsolutiert. Ebenso macht
diese Passage deutlich, dass wir alle einschlie8lich unserer Kirchen und Be-
wegungen keine geschichtslosen Wesen sind, die so tun kénnen, als seien
sie nicht geprigt. Bei aller berechtigten Kritik auch an Entwicklungen in
der Kirchengeschichte ist sie gleichzeitig durchaus auch ein Schatz von
Erfahrungen des Handelns Gottes in der Geschichte.

,Sie erstreben die Zusammenarbeit mit allen Kirchen, in denen Jesus Chris-
tus als Herr der Kirche ernst genommen wird. Ein besonderes Anliegen ist
ihm dabei die Uberwindung des Konfliktes zwischen so genannten ,evange-
likalen* und ,charismatischen‘ Gemeinden. Der MV fiihlt sich damit dem

Auftrag Jesu verpﬂlchtet in dieser zerrissenen Welt die Einheit des Leibes
Jesu Christi zur Verherrlichung Gottes darzustellen.“®

> Selbstverstindnis des Miilheimer Verbandes, 17.

Ebd., 17.
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In der Praxis vollzog sich dieser Prozess in mehreren Schritten im Verlauf

der letzten Jahrzehnte:

— 1970: Gastmitgliedschaft in der Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kir-
chen in Deutschland (ACK);

— 1979: Griindungsmitglied des Forums Freikirchlicher Pfingstgemein-
den (FFP);

— 1981: Gastmitgliedschaft in der Vereinigung Evangelischer Freikirchen
(VEF);

— 1991 schliefflich die Vollmitgliedschaft in der VEF als erste Freikirche mit
pfingstkirchlicher Historie;

— eine wachsende Anniherung des MV an die Deutsche Evangelische Alli-
anz (DEA) tber die Jahrzehnte durch lokale Mitarbeit und Engagement
und durch Gespriche auf Bundesebene; schliellich 2004: Berufung des
MV-Prises Ekkehart Vetter in den Hauptvorstand (und 2008 in den ge-
schiiftsfiihrenden Vorstand) der DEA;

— Mitarbeit und Engagement in zahlreichen zwischenkirchlichen Initiati-
ven und diversen Projekten (SPRING-Gemeindeferienfestival; Jesus-Tag-
Bewegung u.v. a.);

— 2009: gemeinsame Erklirung mit dem Evangelischen Gnadauer Ge-
meinschafitsverband zur Berliner Erklirung von 1909 als Abschluss ei-
nes jahrzehntelangen Prozesses theologischer Gespriche und wachsen-
der vertrauensvoller Zusammenarbeit auf lokaler und auf Bundesebe-
ne;

— 2009: Vollmitgliedschaft in der Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen
in Deutschland (ACK).

2.6 Neuer Aufbruch

Parallel zu all diesen Entwicklungen und zwischenkirchlichen Bewegungen
geschah im MV etwas, was man, so grotesk und merkwiirdig das klingt, in-
nerhalb des Verbandes kaum noch kannte — Gemeinden begannen zu wach-
sen. Wihrend vielerorts einerseits zahlreiche Kleinstgemeinden mangels
Masse geschlossen werden mussten und ehemals grofie Zentralgemeinden
nur noch ein Schatten ihrer selbst waren, begann an anderen Stellen —
Gott sei Dank! — eine recht effektive missionarische Arbeit. Gemeinden er-
lebten Verinderungsprozesse, verjiingten sich, Menschen fanden zum Glau-
ben — kurz: Hier und da begannen Gemeinden im Verband zu wachsen.
Dies geschah auch und gerade da, wo auf bestimmte eher formale
~heilige Kihe“ der Pfingstbewegungsvergangenheit, zum Beispiel den
Pfingstjubel als Liederbuch, verzichtet wurde. Nicht dass dies einer der
Grinde fiir neuen Aufbruch war, aber es stand nun, symbolisiert durch sol-
che Briiche mit der Tradition, vielmehr die Uberlegung im Vordergrund:
Wie konnen wir Menschen von heute das alte Evangelium von Jesus
Christus so vermitteln, dass ihnen die Ausprigungen einer bestimmten
christlichen Kultur nicht wie ein riesiger Klos begegnen, den sie erst ein-
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mal schlucken miissen, bevor sie mit dem Evangelium in Berithrung kom-
men konnen? Die Bremer Paulus-Gemeinde, heute von ihrer Grofie her
das Flagschiff aller MV-Gemeinden, war neben einigen anderen Vorreiter
dieser Entwicklung.

Hinzu kamen in den 1990iger Jahren die Impulse der Willow-Creek-Kon-
gresse in Deutschland. Viele MV-Gemeinden und ihre Leitungen profitier-
ten immens von diesen Gemeindekongressen und ihren Impulsen fiir mis-
sionarische Gemeindearbeit. Nicht nur Gottesdienste, sondern ganze
Schwerpunktsetzungen im Gemeindeleben verinderten sich. Viele lernten
die Frage zu stellen: Wie kann es gelingen, dass der Gottesdienst, ja das
ganze Gemeindeleben, interessant und relevant fiir das Leben vieler Men-
schen wird, insbesondere derer, die einen Gottesdienst aus ihrer Erfah-
rung fiir eine langweilige Veranstaltung halten? Wie konnen Gottesdienste
zu Veranstaltungen werden, wo viele Menschen zusammen kommen - alte
und junge, fromme und unfromme, Deutsche und Auslinder, Etablierte
und Freaks — und die herausfordernde und befreiende Kraft des Evangeli-
ums von Jesus Christus erfahren?

In der Begegnung mit Willow Creek und anderen missionarischen Im-
pulsen lernte man im MV einige wesentlichen Grundsitze missionarischen
Gemeindelebens: Oft sind Menschen, die keine Kirche mehr besuchen, als
,kirchendistanziert® beschrieben worden. Diese Bezeichnung verlegte das
Distanzproblem zu den Menschen. Die Wahrheit ist, dass nicht die Men-
schen ,kirchendistanziert”, sondern die Gemeinden im MV hiufig als ,men-
schendistanziert” erlebt wurden. Menschen spiiren, so realisierte man in
immer mehr Gemeinden, ob sie einem Vorwurf (,Warum wollt ihr uns ver-
lassen? Warum kommt ihr nicht?”) oder einer suchenden Liebe begegnen.
Gemeinden begannen das Problem unserer herkommlichen Gottesdienste
zu verstehen: Lange bevor die Menschen eine Chance bekommen, der
Herausforderung der ,guten Nachricht® von Jesus Christus zu begegnen,
scheitern sie am kulturellen Graben innergemeindlicher gewachsener und
zementierter Gottesdienstkultur — und werden so um das Evangelium be-
trogen. Im Anschluss an den englischen Begriff der ,Seeker” lernte man
wieder von ,Suchenden® zu sprechen, denn dieser Begriff spricht tiber den
Menschen ohne Gott eine Verheifung aus: Thnen wird als verlorenen Kin-
dern die Sehnsucht nach dem Vater zugetraut (Luk 15,18). In vielen MV-
Gemeinden fand so etwas wie ein Paradigmenwechsel statt. Aus der ,bo-
sen” Welt, von der man sich distanzieren muss und zu der man besser je-
den Kontakt abbricht, wurde die ,suchende” Welt, die im Sinne Jesu wie
ein Kranker den Arzt braucht (Mt 9,9-13).

Ebenso gab es viele segensreiche Bertuhrungen zu der aufblithenden
charismatischen Bewegung in Deutschland. Hier begegneten vielen Miil-
heimern mit einem Mal herausfordernde pneumatologische Inhalte in so
ganz anderen Formen charismatischer Frommigkeit, als man es aus den Ver-
krustungen pfingstlicher Theologie der eigenen Vergangenheit kannte. Nicht

o
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druckvolle und oft lautstarke Kommunikation pfingstlicher Inhalte stand
hier im Vordergrund, sondern charismatische Theologie begegnete heraus-
fordernd und doch einladend zugleich. Nachdenken und auch kritisches
Nachfragen wurde nicht als Zeichen von Unglaube, sondern als ehrliches
Fragen und Suchen nach Wahrheit interpretiert. Gemeinden begannen,
das eigene pfingstliche Erbe im Kontext der in verschiedenen Kirchen und
Freikirchen neu aufgeblithten charismatischen Frommigkeit durchzubuch-
stabieren — und entdeckten viel Gutes.

All diese Prozesse und Entwicklungen forderten einen hoffnungsvollen

Blick in die Zukunft:

— der realistische Blick auf den dramatischen Rickgang der Mitglieder-
zahlen im gesamten Verband,

- die ehrlichen und ergebnisoffenen Diskussionen um Identitit und Zu-

kunftsperspektive des MV,

— die neue Identititsfindung als evangelikal-charismatische Freikirche und
— die zum Teil neue zwischenkirchliche Positionierung des MV in zahl-
reichen Gremien und Initiativen,
— und nicht zuletzt das an manchen Orten beginnende und sich langsam
ausweitende missionarische Wachstum.
Seit etwa 10 Jahren gibt es ein langsames, aber kontinuierliches Wachstum
von einigen Prozentpunkten Jahr fiir Jahr. Im Zuge dieser Entwicklung ha-
ben sich viele Gemeinden sehr verindert und sind zu relativ jungen und
durchaus auch dynamischen freikirchlichen Gemeinden evangelikal-charis-
matischer Prigung geworden. Und wie immer kann man hier das halbleere
Glas sehen, die sicher weiter und zum Teil neu vorhandenen zahlreichen
Defizite, man kann aber auch das halbvolle Glas in den Blick nehmen, und
dankbar manche doch sehr hoffnungsvollen Verinderungsprozesse in den
Gemeinden und ihre positiven Auswirkungen wahrnehmen.

Als Spitze des Eisbergs dieser Entwicklung ist in gewissem Sinne das
mittlerweile im dreijihrigen Rhythmus in der Eifel stattfindende Gemein-
deferienfestval des MV, das MaiVestival, zu sehen. Die frohliche und fri-
sche Prigung dieses Festivals mit bis zu 1500 kleinen und groflen Be-
suchern spiegelt sicher etwas von der Atmosphire in vielen Gemeinden
des MV wieder.

Neben den Verinderungsprozessen in den bestehenden Gemeinden ist
der zunichst noch zaghafte Start von Gemeindeneugriindungen ein hoft-
nungsvolles Zeichen. Wesentliche Impulse in diese Richtung setzten die
Berliner und Hamburger Arbeit. Ca. 15 Prozent der heutigen MV-Gemein-
den sind in den letzten 10 bis 15 Jahren gegriindet worden. Weitere Griin-
dungen in den nichsten Jahren werden folgen.
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3.  Herausforderungen heute und morgen

Vor welchen Herausforderungen steht die Arbeit des MV heute und in
naher Zukunft? Vieles von dem, was nun folgt, ist keine MV-spezifische
Herausforderung, sondern vielmehr fiir Christen, Kirchen und Gemeinden
verschiedener Couleur von Bedeutung. Dennoch méchte ich die folgen-
den Punkte auch als Herausforderung fiir die Arbeit des MV begreifen und
vor dem Hintergrund dieser kleinen freikirchlichen Arbeit durchbuchstabie-
ren.

Die Griindungsviter des MV haben uns eine wichtige Lektion hinterlassen,
nimlich, dass Erweckung, Heiligung und Evangelisation ein nicht ausein-
ander zu dividierender Dreiklang sein miissen.

3.1 Erweckung

Wenn Christen von Erweckung reden, dann reden sie zunichst von sich.
Erweckung betrifft die Christenheit. Wer fir Erweckung betet, realisiert
gleichzeitig, dass die Christen hierzulande, und herunter gebrochen auf
die lokale und personliche Situation, ich selbst und meine Gemeinde ein
neues Aufwachen, ein neues Wachwerden fiir eine umfassende Hingabe an
Christus notig haben.

Erst in zweiter Linie hat Erweckung eine missionarische Auswirkung.
Wem Erweckung zu einem geistlichen Zentralanliegen wird, der schiebt
die Schuld an dem verbreiteten Unglauben in unserer Zeit nicht den glau-
benslosen Menschen in die Schuhe, sondern realisiert, dass eine weitge-
hend kraftlose Christenheit mit die Hauptursache fiir die geistliche Diirre
ist, die wir derzeit in Deutschland erleben. Eine kompromisslose und kom-
plette Hingabe meines Lebens an Christus, die Prioritit des groften und
wichtigsten Gebotes, nimlich Gott von ganzem Herzen und seinen Nichs-
ten ebenso zu lieben, muss in den Fokus der Christenheit und des per-
sonlichen Christseins riicken.

3.2 Heiligung

In einer Zeit wachsender Beliebigkeit in der praktischen Lebensfiihrung,
braucht es fiir Nachfolger Jesu gerade auch angesichts einer Fiille pluraler
sdkularer Lebensentwiirfe eine neue Entschlusskraft, der ,Heiligung nach-
zujagen® (Heb 12,14), damit die Gemeinde dem Auftrag Jesu gerecht wird,
Licht und Salz fiir diese Welt zu sein, um wie eine Stadt auf dem Berg
wahrgenommen zu werden, denn diese bleibt nicht verborgen (sieche Berg-
predigt Jesu: Mt 5,13-16).

Interessant ist, dass sich dieses alte biblische Wort ,Heiligung* in unse-
rer sikularen Sprache kaum noch findet. Auch die sehr zentralen Aussagen
des Neuen Testamentes dazu stehen Lingst nicht Giberall mit Prioritit auf
der personlichen und gemeindlichen Agenda:

— Das ist der Wille Gottes, eure Heiligung! (1. Thess 4,3)
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— Jagd dem Frieden nach mit jedermann und der Heiligung, ohne die nie-
mand den Herrn sehen wird. (Heb 12,14)

— Als Kinder des Gehorsams passt euch nicht den Begierden an, die frii-
her in eurer Unwissenheit herrschten, sondern wie der, welcher euch
berufen hat, heilig ist, seid auch ihr im ganzen Wandel heilig! (1. Petr
1,14-15)

Wir kennen viele Begriffe aus der Wortfamilie: heil, heilig, Heilung, Heilig-
keit. Sie werden auf Gott, aber auch auf Menschen angewandt. ,Heilig“ be-
deutet eigentlich fiir Gott abgesondert®, ,da sein fiir Gott“. Heiligung be-
schreibt den Prozess geistlichen Wachstums hin zu dem in Phil 2,5 formu-
lierten Ziel: ,Ein jeder sei gesinnt, wie Jesus Christus auch war.“ Heiligung
stellt das Erkennen und Tun des Willens Gottes in den Fokus.

Wer von Heiligung spricht, redet von Glaubwiirdigkeit durch Uberein-
stimmung von Glaube und Leben, von Sonntag und Alltag, von Dogmatik
und Ethik. Wer biblisch von Heiligung redet, begreift sie einerseits ganz als
Geschenk und Gabe Gottes, und andererseits als lebenslange Aufgabe, als
Konsequenz der neuen Identitit in Christus. Heiligung zu thematisieren,
das heifdt auch, ganz konkret tiber viele Bereiche unseres alltiglichen Le-
bens zu reden und sie nicht der Beliebigkeit zu tiberlassen, sondern viel-
mehr Menschen, die zu Christus gehoren, in der Ausgestaltung dieser Le-
bensbereiche nach biblischen Mafistiben liebevoll an die Hand zu neh-
men, z. B. in Bezug auf versdbhntes Miteinander, Ehe und Ehevorbereitung,
Singlesein, Erziehung, erwachsene Kinder und ihre Eltern, Sexualitit, Geld,
Umgang mit Medien, Gerechtigkeit, Wahrheit, Bewahrung der Schopfung.

Heiligung soll nicht graue Theorie bleiben, sondern sie muss als Zei-
chen der verindernden Kraft des Heiligen Geistes in unserem Alltagsleben
geerdet sein. Denn, und das wissen wir seit Jesus tiber diese Erde ging, die
Welt wird Christen nicht an ihren wohl formulierten Gebeten oder bis ins
Detail ausgetragenen theologischen Spitzfindigkeiten erkennen, sondern an
der Liebe untereinander (Joh 13,34-35).

3.3  Evangelisation

Viele assoziieren bei diesem Stichwort besondere evangelistische Kam-
pagnen grofieren Ausmafles. Diese mogen ihren Platz und ihre Bedeutung
haben. Ich definiere Evangelisation hier als die den (noch) nicht glauben-
den Menschen suchende Liebe Gottes, die diesen Menschen durch glaub-
wiirdig lebende und dienende Christen auf Augenhohe freundschaftlich
begegnet.

Liebe sucht Nihe — das gilt auch fiir die Weitergabe des Evangeliums.
Evangelisation kann nicht an Profis oder professionelle Kampagnen dele-
giert werden. Evangelisation hat ihren Sitz im Leben des einzelnen Chris-
ten und seiner Gemeinde. Evangelisation heifdt, Gott sucht mit Hingabe
und Liebe das Verlorene (Lk 15), und er will seine Leute dabei in ihrem
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Alltag, an ihrer Arbeitsstelle, in ihrer Verwandtschaft, in ihrem Sportverein
usw., als ,,Botschafter an Christi Statt* (2. Kor 5,20) gebrauchen.

In diesem Sinne ist die Ortsgemeinde die Hoffnung der Welt, wie Bill
Hybels, Pastor der Willow-Creek-Gemeinde, nicht miide wird zu betonen.
Und plétzlich spielt es eigentlich keine Rolle mehr, ob diese Ortsgemeinde
zu einer kleinen oder groflen Kirche gehort und wie ihre konfessionelle
Prigung und Zugehorigkeit ist. Die Weitergabe des Evangeliums braucht
Augenhohe und Blickkontakt, braucht gelebte Liebe und persénliche Nihe
—und ich wiinsche mir fiir mich selbst, fiir ganz viele Christen in Deutsch-
land, fiir ihre Kirchen und Gemeinden und nicht zuletzt fiir die Menschen
und Gemeinden im Miilheimer Verband — dass wir es lernen, in dieser Wei-
se vor Ort echt und personlich missionarisch zu leben.

Erweckung, Heiligung und Evangelisation — dieser geistliche Dreiklang
war das Anliegen der Griindergeneration des MV. Es ist unsere Aufgabe,
dies angesichts der geinderten gesellschaftlichen und kirchlichen Bedin-
gungen in unserer heutigen Zeit neu zu buchstabieren.

4.  Trends und Herausforderungen konkret

In den vergangenen 100 Jahren hat sich die Gesellschaft sehr verindert.
Hier ist nicht der Ort flr eine ausfihrliche Analyse der aktuellen Mega-
trends und der Zeitgeistentwicklung. Dies haben andere Autoren an vielen
Stellen ausfiihrlich und zutreffend getan. Was bedeuten die Ergebnisse die-
ser geistlichen, philosophischen und soziologischen Trendanalysen fiir die
Gemeinde Jesu heute in Deutschland? Wie setzen wir heute den missiona-
rischen Grundsatz des Paulus um, den ,Juden ein Jude und den Griechen
ein Grieche” (1. Kor 9,19-23) zu werden?

Diese Fragestellung ist umso wichtiger, weil (Frei-)Kirchen und Gemein-
den von modernen Zeitgenossen nicht mehr als spirituelle Orte angesehen
werden. Dort wiirde man keine Spiritualitit finden, so lautet die verbreite-
te Bewertung, sondern theologische Haarspaltereien und Spitzfindigkei-
ten. Hier lohnt sich genaues Hinhoren. Dies darf nicht als eine Ablehnung
verstanden werden, dem ,,Gott der Christen“ zu begegnen, sondern viel-
mehr als Ablehnung der Formen und Formeln, in denen wir diesen Glau-
ben gewohnlich ausdriicken.

Was bedeuten diese Erkenntnisse fiir die Gestaltung des gemeindlichen
Lebens heute und in naher Zukunft?

4.1  Beziebungsstarke Kirche

Kirche gleich welcher Couleur muss in Zukunft beziehungsstark sein — und
zwar sehr konkret in den Herausforderungen des alltiglichen Lebens. Das
alte und bekannte Jesuswort, dass seine Junger an der Liebe untereinander
erkannt werden sollen, wird eine nie gekannte und absolute Prioritit be-
kommen. ,Die Kirche” ist fiir Menschen unserer Zeit nicht mehr unange-
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fochten ein Ort der Wahrheit. Voluminds auf innerevangelikalen oder cha-
rismatischen Kongressen, oder wie immer sonst die frommen Schubladen
heiflen mogen, herausposaunte rechtgliubige Dogmatik interessiert aufler-
halb der Kirchenmauern kaum einen Menschen mehr. Was aber wahrge-
nommen wird, ist echte Lebensverinderung. Eine halbwegs in Frieden und
Harmonie lebende Familie ist heute eine echte Sensation. Und diese Spe-
zies wird, wenn ich die Zeichen der Zeit auch nur halbwegs richtig deute,
in der Zukunft eher noch seltener sein.

Evangelisation zu Beginn des 21. Jahrhunderts beginnt mehr denn je

mit Beziehung:
Man sieht Spiritualitit im Leben eines Freundes, dem man vertraut. Der
Freund lidt mich ein, diese Spiritualitit mit ihm zusammen kennenzu-
lernen. Ich lerne, dass Spiritualitit — geistliches Leben — eigentlich eine
personliche Beziehung zu einer Person, zu Jesus, ist. Mein Freund lidt
mich ein, diese Spiritualitit nicht nur zusammen mit ihm, sondern in einer
kleinen Gruppe von Menschen zu suchen, die diese Beziehung zu Jesus le-
ben und vertiefen wollen. In dieser Gruppe lerne ich geistliches Leben in
der Form von Liebe, Friede, Freude, Freundlichkeit, Barmherzigkeit usw.
kennen. Ich erlebe, wie sie einander lieben und ihren Glauben ganzheit-
lich ausleben und ausdriicken. Unsere Kultur sehnt sich nach personlicher,
nicht-institutioneller Spiritualitit. Die Wahrheit kommt aus der Gemein-
schaft von Freunden, nicht aus institutioneller Religion.

Dies bedeutet, dass Evangelisation dann besonders effektiv sein wird,
wenn sie von Menschen mit Namen und Gesicht, von der Ortsgemeinde ge-
tragen wird (,What you see is what you get!“), und nicht die grofie Sonder-
aktion fernab gemeindlicher Wirklichkeit ist. Die Ortsgemeinde hat dabei
die unglaublich wichtige Funktion, dass das Beispiel verinderten Lebens
anfassbar wird. Die rhetorisch und hoffentlich auch theologisch korrekten
Behauptungen des Predigers bewirken nichts, wenn nicht eine ausstrahlen-
de missionarische Gemeinschaft sozusagen als Beweis des Faktischen fun-
giert.

Das Leben von Menschen, die zu Christus finden, wirbt fiir sich durch
die offensichtlichen Verinderungen: Ehen werden geheilt, Menschen wer-
den frei von Alkohol und Drogen, sie bekommen ihre Probleme besser in
den Griff, bringen ihr Leben in Ordnung und héren auf zu stehlen, zu
ligen usw. Diese Lebensverinderungen werden von den Menschen des
Umfeldes staunend wahrgenommen. Verinderte Leben sind ein kraftvoller
Hinweis auf Gottes verwandelnde Realitit. Ohne diese Zeugnisse ist die Ver-
kiindigung fleisch- und kraftlos. Mit anderen Worten: Wo immer Christen
in unserer Vereinzelungsgesellschaft glaubwirdige, authentische und liebe-
volle Beziechungen leben, wird dieses eine dogmenkritische Umwelt mehr
ins Nachdenken bringen als alle wortgewaltig vorgetragenen Rechtgliubig-
keiten.
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Uber Jahrhunderte bis vor wenigen Jahrzehnten war Glaube, bei aller
Problematik, die das mit sich gebracht hat, in unseren Breitengraden ,kul-
turgestiitzt”. Diese Zeit ist weitgehend vorbei. Glaube und biblische Inhalte
werden dann im Leben von Menschen Relevanz behalten oder ganz neu
gewinnen, wenn wir zu einer personengestiitzten Christlichkeit, zu einer
authentischen personlichen Glaubenspraxis moglichst vieler Christen fin-
den. Menschen finden nicht zu Gott auf Grund tberzeugender theologi-
scher Argumente, sondern sie beginnen nach Gott zu fragen und zu su-
chen, wenn sein Geist ihr Herz und ihren Verstand bertihrt. Das Evange-
lium muss zu ihnen kommen ,nicht allein im Wort, sondern auch in der
Kraft, im Heiligen Geist und in groer Gewissheit® (1. Thess 1,5).

4.2  Gottesdienst als Ort, wo die Sebnsucht nach dem ,Comeback des
Ewigen“ Antwort findet

Hiufig ist ein zeitgemidfer und kulturell relevanter Gottesdienst der Ein-
stiegsort in einen neuen Weg der Gottessuche und des Glaubens. Dies ist
gut und es ist wiinschenswert, dass Menschen im Gottesdienst zur Gottes-
erfahrung aus erster Hand geleitet werden. Der Himmel soll sich wieder
offnen tber einem banal gewordenen Arbeits-, Genuss- und Alltagsleben.
Gottesdienste sollten Orte sein, wo genau dies erlebt wird, wo die Sehn-
sucht nach dem ,Comeback des Ewigen“ Antwort findet. Menschen un-
serer Zeit sind an Gottesfrauen und -minnern interessiert, die zuallererst
den Himmel offen und nicht Moralpredigten halten. Der Gottesdienst der
Zukunft wird nicht von Pastoren gehalten, sondern von der Gemeinde ge-
feiert. Wir brauchen Gemeinden, die sich so ausdriicken, dass postmodern
empfindende Menschen einen Zugang zum Evangelium finden. Dazu ge-
horen zeitgemifse Musik und kreative Elemente wie Theater und Kunst.
Die Hauptbetonung liegt heute auf personlicher Interaktion und Kreativi-
tit. Die Zuginge zum Glauben sind durch Stichworte gekennzeichnet wie
Authentizitit, Leidenschaft, Beziechung leben und Praxisorientierung.

4.3  Neuen Zugang zur Bibel ermdglichen

Der Gottesdienst als Erlebnisfaktor wird aber die personliche Kenntnis des
biblischen Wortes und die Vertrautheit mit ihm niemals ersetzen kénnen.
Aber auch in die Welt der Evangelikalen und Charismatiker hat ein Bibel-
PISA Einzug gehalten, wie jemand es einmal formuliert hat. Christen ver-
zichten zunehmend auf das Studium der Bibel als Quelle, sondern be-
schrinken sich auf die gefilterte Auslegung von Predigern oder Sekundir-
literatur. Der regelmiifige Umgang mit der Heiligen Schrift als ,Brot des
Lebens“ im Alltag ist lingst bei vielen Evangelikalen Vergangenheit. Dabei
ist Wertesuche ein wesentlicher Teil der kulturellen Inventur nach der Jahr-
tausendwende. Es wire jammerschade, wenn Evangelikale hier nicht zu ei-
nem einladenden, aber auch klaren Stil finden wiirden und auf dieser Su-
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che nach Werten mit deutlichen Antworten aus der Heiligen Schrift ant-
worten konnten.

Dabei miissen wir das Bauchargument vieler Leute heute (,Ich hab’s
nicht so mit dem Lesen!“) durchaus beachten und Ideen entwickeln, wie
Menschen von heute trotzdem einen Zugang zur Bibel finden konnen. Men-
schen suchen heute geistliche Leiter, Minner oder Frauen, die bereit sind,
mit ihnen einen Weg zu gehen, so dass sie ihre Antworten selber finden
konnen. Sie suchen jemanden, der nicht eine absoluten Wahrheitsanspruch
vor sich hertrigt, sondern die Botschaft vermittelt: ,Ich gehe einen Weg; ich
habe schon einiges entdeckt, das sich lohnt; wenn du willst, konnen wir
ein Stiick des Weges zusammen gehen.” In dieser Beziehung zu suchenden
Menschen gilt: Wer tief verwurzelt ist in Gott und seiner Wahrheit, kann
sich dann aber auch weit hinauslehnen zu den Menschen, kann eindring-
lich, aber nicht aufdringlich von Jesus reden.

Dem immer hiufiger geduflerten Fundamentalismus-Verdacht in der li-
beralen Gesellschaft wegen klarer biblischer Positionen in der Wertedebat-
te kann nur glaubwiirdig durch eine liebevolle Menschenorientierung be-
gegnet werden.

4.4  Authentische Orientierung zur Welt hin statt Konfessionalismus

Gemeinde im 21. Jahrhundert bewegt sich weg vom Gemeindeegoismus
und Fixiertsein auf die eigenen Probleme. Sie muss vielmehr ein Reich-Got-
tes-Verstindnis entdecken und leben lernen. Konfessionen und Benennun-
gen werden immer unwichtiger. Wichtig ist nicht die ,richtige Kirche®,
sondern die Echtheit geistlichen Lebens. Wichtig ist nicht ein mit Wichter-
schwert und dogmatischer Keule akkurat gepflegter geistlich-konfessionel-
ler Vorgarten, wihrend drum herum das Unkraut wuchert, sondern zuneh-
mend bedeutsam ist eine geistlich authentische Orientierung zur Welt hin,
die nie nur dogmatisch-theoretisch, sondern im Sinne gelebter Beziehung
geistlich echt sein muss.

4.5 Inkarnation der Liebe statt Proklamation der Wabhrbeit

Diese Offnung zur Welt im Sinne von ,Salz und Licht sein“ nach der Berg-
predigt Jesu geht nicht ohne das Erlernen einer Kultur des Zuhérens. Sie
geht nicht ohne den Entschluss des Hinschauens statt Wegschauens. Men-
schen, die durch Jesus ,teuer erkauft” sind, diirfen den Christen nicht gleich-
gliltig sein! Kirchen und Gemeinden, die nicht ihre Probleme und ihren
Uberlebenskampf im Fokus haben, sondern die Bediirfnisse des Reiches
Gottes, werden zunehmend gesellschaftsrelevant sein. Das Dilemma ist nur,
dass diese Herausforderung nach Jahrzehnten der Verherrlichung des Riick-
zugs aus der ,bosen Welt“ so viele Gemeinden vollig unvorbereitet trifft.
Ein Paradigmenwechsel, eine komplette Neuausrichtung des Denkens, ist
notig und muss von Gemeinden dringend durchlebt werden. Leitsitze
eines solchen Paradigmenwechsels sind:
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— Nicht unsere Erfahrung zihlt, sondern Seine Sendung!

— Nicht unser ,Kirchturm“ soll wachsen, sondern Sein Reich!

— Nicht im Alleingang, sondern in Einheit mit anderen Gemeinden die-
nen wir der Gesellschaft!

— Es geht nicht nur um ,Proklamation” der Wahrheit, sondern auch um
LInkarnation® der Liebe und Kraft Gottes in die Gesellschaft hinein.

Gemeinde Jesu braucht eine ganz neue Orientierung hin zur Welt, und sie

wird, sofern sie lernt, gleichzeitig in der Heiligung zu leben, ein sichtbares

Zeugnis fir die verindernde Kraft Gottes mitten in der von Gott geliebten

Welt sein!

4.6 Organisches Leben — wichtiger als die Organisation

Gemeinde Jesu im 21. Jahrhundert braucht hohe Flexibilitit und ein Lei-
tungsteam, dass Flexibilitit nicht als Profillosigkeit brandmarkt. Unflexible
Langzeitstrukturen dienen nicht dem Leben, sondern sind oft Selbstzweck
und dienen institutioneller Selbsterhaltung. Organisches Leben ist wichti-
ger als die Organisation. Es ist eine der Haupt-Herausforderungen fiir Ge-
meinden, Strukturen zu schaffen, die effektiv genug sind, um dem Leben
zu dienen und gleichzeitig flexibel genug, um unter Umstinden in kurzer
Zeit schon wieder verinderten Verhiltnissen angepasst oder gar ersetzt zu
werden. Strukturen dienen dem Leben, nicht umgekehrt.

Im Rahmen solcher flexiblen Strukturen wird vor allem die Forderung
ehrenamtlicher Mitarbeits- und Leitungskompetenz betont werden miissen.
Die Kirche der Zukunft ist nicht ,Amtskirche“, sondern nimmt das ,Pries-
tertum aller Gliubigen® als geistliche Kernkompetenz in der Gestaltung ge-
meindlichen Lebens wieder ganz neu ernst. Alle Gaben und Personlich-
keiten der Ortsgemeinde werden mit einbezogen. Missionarische Gemein-
de ist eine Laienbewegung. Der einzelne Christ ist der Missionar. Jeder
Christ ist vom Herrn berufen und durch den Heiligen Geist begabt, an dem
Plan Gottes in dieser Welt aktiv mitzuarbeiten und mit seinen Gaben Jesus
und seiner Gemeinde zu dienen. Das pastorenzentrierte Modell — der Pas-
tor sucht sich Helfer, weil er die Arbeit nicht alleine schafft — entmiindigt
Christen. Gemeindeglieder sind nicht die Helfer des Pastors, sondern die
Triger des Auftrages Christi. Die Berufung Jesu, ,ihr sollt meine Zeugen
sein”, gilt allen Christen. Im Reich Gottes gibt es keine Unterscheidung von
Profis und Laien. Es gibt nur Menschen mit unterschiedlichen Begabungen
und Berufungen.

4.7  Triebkraft des Heiligen Geistes wird Motor der Erneuerungsbewe-
gung sein

Wo immer die Kirche Jesu Christi der Zukunft lebt und wichst, wird die
»Geistvergessenheit®, die lange Zeit grofle Teile gerade der westlichen Kir-
chengeschichte kennzeichnete, keine Rolle mehr spielen. Vielmehr wird
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die Kraft des Heiligen Geistes (Apg 1,8), die die geistliche Triebkraft fur die
umwilzenden Entwicklungen der Apostelgeschichte war, Treibstoff und Mo-
tor fiir eine Erneuerungsbewegung auch der Kirche des 21. Jahrhunderts
sein. Und dies in einer Weise, die die klassischen Extreme tiberfltissig wer-
den lisst. Die lebendige Kirche Jesu Christi der Zukunft ist eine Kirche, in
der die Kraft, die Frucht und die Gaben des Heiligen Geistes zentral sind
im Leben des einzelnen und der Gemeinde. Und sie ist eine Kirche, die die
Leben schaffende Kraft des Heiligen Geistes nicht durch das exklusive Nadel-
ohr einzelner besonders bedeutsamer Gaben hindurchzuschleusen ver-
sucht.

Sie wird eine Kirche sein, die nicht dngstlich den Heiligen Geist und
seine dynamis, wenn schon nicht in der offiziellen Dogmatik, dann aber
nicht selten in der vorfindlichen Gemeindepraxis, tabuisiert. Sondern sie
wird es zu einem ihrer zentralen Gebetsanliegen machen, dass Apg 1,8 sich
erneut und immer wieder ereignet in unseren Stidten und Ortschaften:
.Ihr werdet die Kraft des Heiligen Geistes empfangen, und ihr werdet
meine Zeugen sein!®
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Aufbruch der Christenheit in globaler Perspektive:
Kirchen des Geistes im kulturellen und sozialen Kontext

Roswith Gerloff

1. Einleitung

Die nachfolgenden Ausfithrungen basieren, gekiirzt und ins Deutsche tiber-
tragen, auf einem englischen Aufsatz, den ich zusammen mit einem gha-
naischen Kollegen, Abraham Akrong, fir den Global Atlas geschrieben ha-
be, der zu Edinburgh 2010 herauskommt und die Entwicklung der Chris-
tenheit innerhalb der letzten hundert Jahre beschreibt.' Er folgt dabei der
Aufgliederung der Christenheit in der World Christian Encyclopedia (Ox-
ford 2001) in acht unterschiedliche Blocke: Anglikaner, Orthodoxe, Protes-
tanten, Katholiken, Evangelikale, Pfingstler, Unabhingige und Marginale
Christen. Mein Ziel ist hier, im Zuge unserer Uberlegungen zur Berliner Er-
klirung von 1909, bzw. zu deren sozialer, kultureller und konfessioneller Ver-
haftung in einem wesentlich nationalistischen, um nicht zu sagen euro-
zentrischem, und lutherischen Umfeld solche Engfithrung aufzubrechen
und auf Entwicklungen aufmerksam zu machen, die allen Prognosen zufolge
das kiinftige Bild der Christenheit auf dieser Erde bestimmen. Mein Essay
widerspricht also deutlich den Aussagen der Berliner Erklirung, z. B. liber
die ,hisslichen®, ,geistigen und korperlichen Machtwirkungen® eines fal-
schen Geistes (ihnlich denen eines Charles Fox Parham uber die crude
negroisms in Azusa Street 1906); deren Lokalisierung gerade auch in der
Teilhabe und Ubermittlung durch Frauen; und der Feststellung, es gibe nur
wein Pfingsten® als einem unwiederholbaren Geschehen vor der Wieder-
kunft Christi. Eigenstindige Kirchen, die schon zum Ende des 19. Jahr-
hunderts begannen, ihre Triume und Visionen, religitsen Tinze, Rhyth-
men (z.B. die afrikanische Trommel), oder das Gebet um Heilung und
Austreibung boser Geister in den christlichen Gottesdienst einzubringen,
wurden ausnahmslos aufierhalb ., der zurechtbringenden Gnade des Herrn*
angesiedelt.

In meinem Beitrag zu Religion in Geschichte und Gegenwart® habe ich
betont, dass bei der Suche nach den historischen Urspriingen der Pfingst-
bewegung und ihrer globalen Entwicklung jeweils unterschieden werden
muss zwischen mehreren parallel verlaufenden Stroémen:

— der Selbstinterpretation der frithen ,klassischen® Pfingstler;
— den in Wechselwirkung und Kontinuitit unbestreitbaren Zusammen-
hingen mit Azusa, d. h. der Entstehung der nordamerikanischen Bewe-

Roswith Gerloff | Abrabam Akrong, Independents, in: Global Atlas, Edinburgh
Centenary, Edinburgh Press, 2010.

Roswith Gerloff, Pfingstbewegung /Pfingstkirchen: III. Asien, Afrika, Lateinamerika in:
RGG, Tibingen "2003, Bd. 5, 1238-1242.
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gung aus dem Zusammentreffen afrikanischer mit westlich-christlichen
Traditionen (und damit ungleich grofieren Moglichkeiten einer schnel-
len Verbreitung!);

— einer providentiellen Erklirung, die vom Wirken des Geistes weltweit
berichtet, d. h. der Expansion auf anderen Kontinenten (seit 1970/80
besonders durch die neo-pentekostalen Gruppen in Afrika und im pazi-
fisch-asiatischen. Raum, und einen ,populiren Protestantismus® in La-
teinamerika);

— einem funktionellen Verstindnis oder dem, was asiatische, afrikanische
und indianische Weltbilder hinsichtlich der Geisterwelt (spirit world),
der Ermichtigung, der Heilung und einem ganzheitlichen Konzept des
Kosmos der fortschreitenden Verelendung von Menschen entgegenzu-
setzen haben; und dem, was somit an exegetischer, systematischer und
praktischer Neuinterpretation von Theologie und Kirche gefordert ist.

Dieses Phinomen komplexer Entwicklungen speist sich aus vielen Quel-
len, umfasst inzwischen alle Erdteile, setzt immer neue kontextual verwur-
zelte Formen aus sich heraus und trigt gleichzeitig als Partner transnatio-
naler und transkultureller Vernetzung zur Schopfung einer globalen
humanen Kultur bei. Folgerichtig liegt hier eine Absage an eine exklusive
curozentrische Interpretation oder ein einziges historisches Modell der
LAusgieflung® des Heiligen Geistes vor zugunsten einer Reihe vielfiltiger
Erweckungen, d. h. der Entdeckung einer ,Reihe von Funken” (series of
sparks) in Los Angeles, Wales, Sudafrika, Chile, Brasilien, Armenien, China
und anderswo. Bergunder nennt darum den Pfingstglauben ein Konstrukt,
das ein ,diachrones” mit einem ,synchronen Netzwerk globaler Dimensio-
nen“ verbindet.” Phinomenologisch kénnen wir auch von der Entwicklung
indigener christlicher Elemente im ,Laboratorium” der Zweidrittelwelt
sprechen: Gegenpol zum westlich-institutionellen Kirchentum und einer
vornehmlich rational betriebenen Theologie.

2. Aufbruch
[Es folgen Ausziige aus dem Beitrag zum Global Atlas]

Das 20. Jahrhundert bezeugt uns den Aufbruch einer neuen Form der
Christenheit, die sich klar von fritheren Kategorien der ostlichen Orthodo-
xie, des Romischen Katholizismus, des Protestantismus und anderer un-
terscheidet. Henry van Dusen vom Union Theological College in New
York hat schon in den fiinfziger Jahren nach einem Besuch in der Karibik
eine ,neue Reformation® und einen ,dritten michtigen Arm der Christen-
heit nach der éstlichen und westlichen Ausbreitung vorausgesagt (wobei

’  Michael Bergunder, Constructing Indian Pentecostalism. On Issues of Methodology

and Representation, in: Asian and Pentecostal: The Charismatic Face of Christianity
in Asia, Allan Anderson / Edmond Tang (eds.), Sheffield (Sheffield Academic Press)
2003,141-144.
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er interessanterweise . katholisch” und ,,evangelisch® als den gleichen Quel-
len entspringend zuordnete!).* Ein Teil dieses dynamischen Anwachsens
christlicher Bewegungen im globalen Siiden ist ,unabhingig” und mit der
Definition der World Christian Encyclopedia (WCE) den ,Kirchen des
Geistes* (churches of the Spirit) zuzuschreiben. Dies phinomenale Wachs-
tum ist charakterisiert durch eine enorme Vielfalt kultureller und religiéser
Ausdrucksweisen, weil Menschen fiir sich selber sprechen, die Bibel von
ihrem je eigenen Kontext und ihrem je besonderen Weltbild her interpre-
tieren und vergangene dogmatische oder liturgische Kontroversen zugunsten
der Bewiiltigung der Gegenwartsprobleme hinter sich lassen. Gejagt von Tur-
bulenzen, Armut, Epidemien, Gewalt und Kriegen suchen sie nach Bildern
und Symbolen, die ihrem Leben Sinn verleihen, Ordnung schaffen und die
Verheifung von Leber in sich tragen. Weil aber diese Bewegungen z. B.
unter Chinesen, Indios, Afrikanern oder Schwarzen in der Karibik ent-
standen, wurden sie allzu oft abgetan als sektiererisch, separatistisch, hire-
tisch, synkretistisch, magisch-religits, messianisch, spiritistisch, gar ,.ethnisch®,
heute gerade als Teil einer globalen Erneuerung des Glaubens und als die
treibende Kraft der christlichen Mission.

,Unabhingige* Christen und Christinnen konnen nicht in eine Katego-
rie gepresst werden. Neben Pfingstlern und Charismatikern gibt es eine Viel-
zahl von nicht-pentekostalen Gruppen und Diensten, die verschiedenen so-
zio-6konomischen Kontexten, variierenden Weltbildern und missionari-
schen Strategien entsprechen. Da sind Protestgruppen, unabhidngig vom
organisierten Christentum (wie z.B. der karibische Widerstand, die ithio-
pischen Kirchen, die christlichen Dalits). Da gibt es die indigenen spirituel-
len Bewegungen (wie z. B. die prophetischen und Heilungskirchen: Aladu-
ra, Kimbanguisten, Zionisten in Afrika und der Karibik). Da sind die ,,Post-
Denominationellen®, die keine bekannten Namen tragen, sondern iltere
Traditionen, Glaubensbekenntnisse und Liturgien mit neuen indigenen
Ausdrucksweisen und Handlungen verbinden (wie z. B. die Hauskirchen-
bewegung und indigene Pfingstler). Da gibt es radikale Christen, die, desil-
lusioniert vom historischen Christentum, sich ganz bewusst auf die Wur-
zeln in der ersten Christenheit berufen und sich unbelastet von vergange-
nen konfessionellen Kontroversen direkt auf das Neue Testament und die
Fithrung durch den Heiligen Geist berufen (wie z. B. die historischen Frie-
denskirchen, afrikanische ,Apostolics”, oder die pentekostale ,,Oneness®-
Bewegung, die im einen Gott den Geist Jesu heute erkennt). Und da sind
die drei ,Wellen“ der pentekostal/charismatischen Erneuerung:

— das klassische Pfingstlertum mit Wurzeln in der schwarzen Kultur Ame-
rikas und Azusa;

— die charismatische Erneuerung innerhalb der dlteren Konfessionen (wie
der katholischen und anglikanischen);

i Henry P. Van Dusen, Caribbean Holiday, in: The Christian Century 72 (August 17,
1955), 946-948; ders., The Third Force in Christendom in Life 44 (June 9, 1958),
113-124; vgl. Lesslie Newbigin's analysis.
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— und die Neo-Pentekostalen, die besonderen Nachdruck auf , Ermichti-
gung® (empowerment) und die Charismen des Heiligen Geistes, d. h.
die Fiille der geistlichen Gaben, legen und heute die Heimat von Millio-
nen von nicht-westlichen Christinnen und Christen geworden sind, die
sich im sozialen und politischen Chaos auf die rettende, heilende und er-
neuernde Macht des Christus der Bibel verlassen wollen.

3.  Ausbreitung’

Statistiken zu Beginn des 21. Jahrhunderts bestitigen, dass unabhingige
Bewegungen vor allem in Afrika, Asien und Lateinamerika zunehmen. Die
WCE zihlte im Jahr 2000 386 Millionen Unabhingige — mehr als Protestan-
ten! — und 524 Millionen Pfingstler und Charismatiker (27,7% aller Chris-
ten), mit Uberschneidungen zwischen beiden Gruppierungen und den his-
torischen Konfessionen. Die Enzyklopidie unterscheidet auch (etwas ver-
wirrend) zwischen Unabhingigen, ,Post-denominationellen”, nicht-weifden
Indigenen, weifden Pfingstlern, und den drei Wellen pentekostal/charis-
matischer Prigung. Wegen solcher Uberlappungen, dem Schwergewicht
nicht-westlicher Richtungen und der Unsicherheit, wie man sie einordnen
konne, spreche ich darum lieber von indigenen Kirchen.

Als Beispiel seien die pentekostal/charismatischen Bewegungen ge-
nannt, die fast ein Drittel der gegenwirtigen Christenheit, mit steigender
Tendenz, umfassen. Sie existieren in 95 % der Erdbevolkerung und finden
sich in 9000 ethno-linguistischen Kulturen, 8000 Sprachen und in mehr
als 80 % der urbanen Regionen. 71 % aller dieser Christinnen und Christen
sind nicht-weify, arm (87 %), familien- und gemeinschaftsorientiert und
stidtisch. Dabei spielt die rapide Entwicklung von ,Mega-cities* aufderhalb
der westlich-nérdlichen Hemisphire eine entscheidende Rolle, wie auch
eine weit verbreitete Netzstruktur, z. B. zwischen Nigeria, Stid-Korea, In-
dien, Brasilien und Amerika. Im Jahr 2002 lebten zwei Drittel aller Pfingst-
ler und Charismatiker in Lateinamerika (141 Millionen), Asien (135 Millio-
nen) und Afrika (126 Millionen). Nach Brasilien waren es China, Indien
und Stidafrika, die den schnellsten Zuwachs zeigten. Inzwischen gehoren
in Lateinamerika zwei Drittel aller , Protestanten zur charismatischen Rich-
tung, weil sie die unteren Schichten mobilisieren.

Diese neue Dimension der christlichen Mission spiegelt somit auch so et
was wie eine interne ,,Okumenizitit* wieder. Sie nimmt nicht nur Impulse
der frithen Kirche und der Reformation auf, sondern auch Elemente der
Ostkirche, z. B. in Indien. Hinzu kommen stindig neue Beriihrungspunkte
durch den beschleunigten Prozess der Migration aus Asien und Afrika nach
Europa und Nordamerika. Allgemein sind also die ,Migrantenkirchen®

Sl:atisti-ken und Terminc_)-logie entstammen der World Christian Encyclopedia (WCE),
D. B. Barrett | G. T. Kurian | T. M. Jobnsson (eds.), Oxford (Oxford University Press)
2001.
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unter uns — vor allem die pentekostalen — nur die ,,Spitze eines Eisbergs“
oder die Schwingungen, die uns aus anderen Kontinenten erreichen

David Martin® spricht von einer kulturellen Dynamik in ganz verschied-
enen geographischen und sozialen Traditionen, die in den letzten 50
Jahren so etwas wie eine Transformation von ,Religion® bewirkt, kultu-
relle Barrieren iiberwunden und so unterschiedliche Menschen wie die
Entrechteten in Los Angeles, Minderheiten auf den Anden oder in China,
eine neue Mittelklasse in Stidost Asien oder die Armen in Afrika inspiriert
hat. Andere beschreiben die Bewegung als eine kontinuierliche Rebellion
gegen Unterdrickung und als den Rahmen fiir einen neuen Typus von
Kirche und religioser Erfahrung. Die Entwicklung einer transkulturellen,
transnationalen und polyzentrischen Form der Christenheit stellt nattrlich
eine Herausforderung fiir die historischen, oft ethnozentrischen und mono-
kulturellen Weisen des westlichen Theologietreibens und Kircheseins dar.
Darum sehen einige Religionswissenschaftler und Historiker in der Bewe-
gung so etwas wie eine Parallele zur Erneuerung im Islam, aber auch einen
Spiegel fiir den globalen Wandel von ,Religion® als solcher (Harvey Cox)” —
eine Botschaft, die in der erfolgreichen Verschmelzung verschiedenster Tra-
ditionen Grenzen tuberschreitet, frustrierten und fragmentierten Menschen
Hoffnung bringt und in der postmodernen Gesellschaft eine kulturelle
und spirituelle Erneuerung von unten ermoglicht.

4.  Indigeneitit

Fiihrend in solch vielgestaltiger Entwicklung ist also die lokale Aneignung
und ,einheimische” Interpretation des christlichen Glaubens, d.h. seine
kulturelle Einwurzelung. In einem fritheren Aufsatz tiber die Afrikanische
Diaspora® habe ich vertreten, dass der Pfingstglaube deshalb einen so gro-
3en Einfluss gewann, weil er erstens die Entdeckung afrikanischer Elemen-
te inmitten des westlich geprigten Amerika darstellte, also einem ganz
spezifischem religiosem und sozial-6konomischem Kontext entsprang. Weil
er zweitens Antwort gab auf die Suche nach einer neuen Spiritualitit, in-
dem er zwei kulturelle Traditionen, eine schwarze (miindliche, vielgestalti-
ge, modifizierte unter der Sklaverei), und eine weifde (schriftliche, wesent-
lich eindimensionale) miteinander verschmolz. Und weil er drittens auf
diese Weise Menschen erméglichte, ihren Glauben im Geist sich einwurzeln
zu lassen in ganz unterschiedlichen kulturellen und sozialen Kontexten

David Martin, Pentecostalism. The World Their Paris, Oxford (Blackwell) 2002, xvii.
Harvey Cox, Fire from Heaven: The Rise of Pentecostal Spirituality and the Reshaping
of Religion in the Twenty-First Century, London (Cassell) 1996.

Roswith Gerloff, Africa as the Laboratory of the World. The African Christian
Diaspora in Europe as Challenge to Mission and Ecumenical Relations, in: Mission is
Crossing Frontiers, Pietermaritzburg (Cluster) 2003, 356.
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und ihn durch je eigene Kommunikationsweisen ,bis ans Ende der Erde*
Zu tragen.

Das wirft die Frage nach Inhalt und Form von Indigenitdt auf. Im Fol-
genden berufe ich mich auf Roger Hedlund®, den fritheren Direktor des My-
lapore Institute for Indigenous Studies in Chennai/Indien. Indigenes, also
kulturell eingewurzeltes Christentum, schreibt er, ,ist so alt wie die Christen-
heit selbst.“ Die erste Gemeinde dieser Art war Jerusalem, doch das Apostel-
konzil in Acta 15 legte dann fiir alle Zeiten das Prinzip voller kultureller
Vielfalt und dessen Giltigkeit* fiir die christliche Mission mit weiteren im-
merwihrenden Variationen fest. Das konnen wir, schreibt er, an einer 2000
Jahre alten christlichen Tradition in Siidasien ablesen mit ihren ,unzihli-
gen Reinkarnationen® in der Welt der Hindus und Muslime. In Indien
muss darum das Thomas-Christentum als eine der iltesten Religionen be-
trachtet werden. Doch diese ,kleine Tradition® stand immer im Wider-
spruch zu der ,grofien Tradition“, d. h. den spiteren konkurrierenden wes-
tlichen Denominationen mit ihren importierten Dogmen, Ritualen und
Organisationsstrukturen. Im Gegensatz dazu entwickelten die indischen
indigenen Kirchen ihre ,eigenen Strukturen und kulturellen Ausdruckswei-
sen, die sich hiufig auflerhalb des Umkreises traditioneller Kirchlichkeit an-
siedelten®, darum ekklesiologisch wie auch akademisch einfach iibersehen
wurden. Gegenwirtige indigene christliche Bewegungen sind darum , legi-
time Erben® dieses neutestamentlichen Dranges nach Vielfalt und gleich-
zeitiger Einheit in der Vielfalt.

5. Ursachen

In der gegenwirtigen Entwicklung unabhingiger/indigener Gruppen in
Afrika, Asien und Lateinamerika, einschliefflich der pentekostal/charismati-
schen Kirchen — und folgerichtig auch der von Migranten und Neusiedlern
aus diesen Kontinenten in Europa und Nordamerika — spielen mehrere
Faktoren eine Rolle.

Diese Bewegungen schopfen ihre Kraft aus der Beweglichkeit des Chris-
tentums, sich in seiner Ubermittlung und Transplantation in andere Kultu-
ren neu zu artikulieren, d.h. eine vielgestaltige Anhingerschaft und flie-
Bende Biindnisse zu ermoglichen. Lamin Sanneh'® nennt dies die stindi-
ge Ubersetzbarkeit des Evangeliums, so dass ,der christliche Glaube die
Form einer pluralistischen Ausbreitung von komplexen Ausmafien ange-
nommen hat, und die Kunst religioser Fiihrer heute darin bestiinde, sich
flexibel auf solche Ubersetzbarkeit einzustellen und die Vielfalt eher zu
fordern statt sie als Bedrohung zu begreifen.” Diese kulturelle, religiose

7 Roger H. Hedlund, Indigenous Missions and Ministries, Chennai (Mission Mandate
Compendium) 2005.
Lamin Sanneb, Translating the Message. The Missionary Impact on Culture, Mary-

knoll (Orbis) 1989, 6.
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und soziale Kontextualisierung des christlichen Glaubens im Studen der

Erde ist darum eng verbunden mit Sprache, d.h. der Ubertragung in die

Muttersprachen. Evangelisten und Katecheten verbreiteten die biblische

Botschaft in die fernsten Winkel, und die Bekehrten horten und verstan-

den sie in ihrer je eigenen Zunge. Das offnete die Tur nicht nur fir spezifi-

sche Interpretationen, sondern gewihrte auch bis dahin nur gesprochenen

Dialekten Stimme und Status. Die je eigene Sprache, einschliefilich der

Glossolalie, wurde und wird zum Vehikel von Selbstfindung und einer wirk-

samen Evangelisation.

Ein weiterer Impuls sind miindliche Traditionen, die die Botschaft nicht
in abstrakten Sitzen und Dogmen, sondern durch Geschichtenerzihlen,
menschliche Zuwendung, Zeugnisse, Lieder, Musik, Tanz, Triume und Visio-
nen, Heilungserfahrungen und Wunder weiter tragen."' Diese erfabrbare
Spiritualitdt und Praxis ist sicherlich dem Neuen Testament viel niher als
manche westliche rationale Abhandlungen. Es bedeutet aber auch, dass
die Bekehrung zum christlichen Glauben nicht mehr die zu einer be-
stimmten Konfession sein kann, sondern getragen wird von der unmittel-
baren intensiven Begegnung mit Gott in ganz verschiedenen, auch wider-
spriichlichen, kulturellen und religidsen Zusammenhingen. Auf dem Spiel
steht die Wiederentdeckung des Evangeliums fir die grundlegende Neuin-
terpretation menschlichen Lebens im Zusammenbruch traditioneller Para-
digmen und im Versagen von sozialen und politischen Mechanismen. Eini-
ge der Aspekte solcher miindlichen Weitergabe sind:

— Eine Theologie der geistlichen Erfabrung und Erneuerung der Gesell-
schaft.

— Der beilige Geist als beides, eine personliche und kosmische Kraft, die un-
ser Leben durchdringt, erfiillt, leitet und ordnet.

— Die Bibel als Direktive fiir unser Leben beute und bier, und ein erzih-
lendes Model jenseits begrenzter heiliger oder abstrakter Bekenntnisse.

— Ein Ernstnehmen der Machtfrage, also Glauben und Begreifen, dass
dem unguten Treiben boser Geister in mir und der Gesellschaft der
Geist Christi, also eine viel stirkere Macht gegentibersteht.

- Anbetung, Gebet und auch ekstatische AuBerungen (ein Aus-Sich-
Heraustreten-Konnen) als die Gefifle existentieller Erfahrung und Feier
des Lebens.

— Endlich, Gottes Versprechen der Erhaltung auch in Armut und Elend —
die Interpretation von Heil nicht nur im Jenseits, sondern als Rettung
von Menschen im Heute und Hier.

Eine weitere Ursache ist die Urbanisierung oder Verstidterung, hier be-
sonders die Entwicklung von Mega-Stidten und Mega-Kirchen. Indigene
Christen und Christinnen sind aktiv in den meisten grofien Metropolen au-

1 Vel. Walter J. Hollenweger, Priorities in Pentecostal Research, in: Experiences of the

Spirit, Jan A.B. Jongeneel (ed.), Frankfurt a. M (Peter Lang) 1991, 9-10.
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BRerhalb europiischer und westlicher Zentren, ,,Super-giants® oder ,World-
class-cities* (Weltstidte) nennt sie die WCE" — ein Markt fiir Wissensvermitt-
lung und Informationsaustausch, ,multirassisch, multiethnisch, vielspra-
chig und multireligios..., beispiellos in der Geschichte der Menschheit®.
Diese Realititen benotigen deshalb auch alternative Formen der Verantwor-
tung und neue Wege von aktivem Glauben, Evangelisation, Seelsorge und
Grofdprojekten. Charismatische Christen und Christinnen arbeiten an den
Rindern glitzernder Reklamen und Kapitalinvestitionen unter Slumbewoh-
nern und sozial Ausgegrenzten; aber sie entwickeln damit auch ihr eigenes
Potential und tragen so zur Schaffung einer gebildeten Mitteltandsklasse
bei. Vor allem die Jungen in den neuen Gemeinden suchen aktiv nach
Losungen fiir die Instabilitit der Gesellschaft, kulturelle Paradoxien, Arbeits-
probleme, Generationskonflikte, Umweltschiden, Gesundheitsrisiken, Ge-
walt und Kriege. Mit Ogbu Kalu', dessen Tod wir gerade beklagen:
.Es ist der Anspruch pfingstlichen Glaubens und die Vollmacht pfingstlicher
Verkiindigung, darauf zu bestehen, dass die Bibel uns mit den Materialien
versieht, mit denen eine alternativ konstruierte Welt schopferisch erdacht
werden kann ... Indem sie eine soziale Ordnung schaffen, in der Menschen
ein heilsames Leben mit geregeltem diszipliniertem Verhalten fiihren,
mobilisieren sie eine Vielfalt von Identititen. Indem sie eine transnationale
Identitit erfinden und neu definieren, bringen sie die grofie Welt ins Dorf.
Verwurzelt in der primidren Weltsicht ,verdorflichen® sie den urbanen
Kontext ... [Denn] Wissen besteht nicht in entschiedenen Sicherheiten
sondern in der aktuellen Arbeit der Imagination.“
Ein zunehmend wichtiger Faktor sind diasporische Aspekte (alles, was mit
Migration, Diaspora und der Identitit von Menschen zu tun hat), die — kei-
neswegs neu in der Menschheitsgeschichte — nun in der globalen Gesell-
schaft neue Qualitit und Dringlichkeit gewinnen. ,,Das weltweite Gesicht
der Christenheit ist immer mehr das relativer Armut und Ohnmacht; es
lebt also nicht im Zentrum politischer Macht und 6konomischen Wohl-
stands, sondern an der Peripherie.“'* Das stellt uns weile Christen und
Kirchen der westlich/nordlichen Hemisphire vor eine nie geahnte Heraus-
forderung. Die internationale Wanderung nicht-europiischer Bevolke-
rungsschichten in unsere geopolitischen Regionen hat auch bei uns die
Prisenz von Glaubensformen und religiosen Traditionen mit sich ge-
bracht, die unserem Christentum fremd sind: Afrikanische indigene Kir-
chen, schwarze karibische Pfingstler, indische und koreanische Pfingstge-
meinden, neo-charismatische Kirchen, Gruppen mit traditionellen From-
migkeitsformen, und viele, die so etwas wie eine Mischung zwischen alt
und neu darstellen. Gegenwirtige Studien in der Anthropologie und Re-

"> World Christian Encyclopedia (WCE), Oxford 2001, vol. 2, 535, 539.

Ogbu Kalu , Power, Poverty and Prayer, Frankfurt a. M. (Peter Lang) 2000, 108, 132.
Jebu J. Hanciles, Mission and Migration. Some Implications for the Twenty-first-Cen-
tury Church, in: International Bulletin of Missionary Research, vol. 27, no. 4 (Oct.
2003), 149.
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ligionssoziologie sprechen deshalb von ,Religions on the Move“ (Religionen
in Bewegung), die aus einem Prozess der ,Transmigration” und , Transkul-
turation“ entstehen, der dynamische, wechselseitige, aktuelle, multi-dimen-
sionale Schopfungen hervorbringt und so einer Welt vieler Kontexte ge-
recht wird. Auch in Europa und Nordamerika wachsen solche Gemeinden,
gewinnen an Stirke und Selbstvertrauen und versuchen auf eine Gesell-
schaft einzugehen, die ihren Glauben in zwei Weltkriegen verloren zu ha-
ben scheint. Wie Akintunde Akinade® es ausdriickt, diese Kirchen — entge-
gen einer parochialen Struktur — bestitigen die radikale Ent-Territoriali-
sierung des Christentums.“

Auffilligerweise halten die meisten unter diesen Gemeinden gerade
nicht an ihrer ethnischen Herkunft fest, sondern formen und leben Gemein-
schaft auf der Basis einer universalen menschlichen und geistlichen Erfah-
rung. So verbinden Migrationskirchen unter uns das Schicksal entfernter
Gemeinschaften mit der Hoffnung auf Uberwindung nationaler und kul-
tureller Grenzen und adaptieren sich gleichzeitig an neue Verhiltnisse.
Mit Christine Chivallon, einer franzosischen Geographin und Atheistin
tiber eine ,,Church of God* Gemeinde in Portsmouth:'°

+Diese religiose Identitit ist so zu beschreiben, dass sie sich aktiviert aus

dem Verlangen, frei zu werden von jeglicher ethnischer Befangenheit, um

eine Gemeinschaft zu bilden nur auf der Basis einer dhnlichen allen zu-
ganglichen geistlichen Erfahrung ... [So entsteht] ein symbolischer Raum,
in dem die Gliubigen eine Identitit finden, die sich unterscheidet von der,
die ihnen historisch von der [britischen] Gesellschaft aufgezwungen wurde

... Es handelt sich also um eine ,open-ended identity’, nicht besessen von
der Idee einer wie auch immer gearteten Partikularitit.“

6.  Schlussfolgerung

Im Essay fiir Edinburgh 2010 folgen konkrete Bespiele aus Afrika (Abraham
Akrong), und der Karibik mit Illustrationen aus Indien und Korea. Ich
mochte fiir unsere Uberlegungen nur einige Schlussfolgerungen hinsicht-
lich des ,Autbruchs der Christenheit in globaler Perspektive® zichen.

Die pentekostal/charismatische Bewegung kann weder nur aus der Analyse
und Diskussion historischer christlich-theologischer Lehrmeinungen noch al-
lein aus sozial-politischen und 6konomischen Faktoren verstanden werden,
sondern speist sich aus einer zutiefst religiosen Weltsicht und dem Sehnen
von Menschen nach Sinngebung und Wiirde in der Postmoderne. Der Kuba-

Akintunde Akinade, Non-Western Christianity in the Western World, in: African
Immigrant Religions in America, Jacob K. Olupona / Regina Gemignani (eds.), New
York (New York University Press) 2007, 89.

Christine Chivallon, Religion as Space for Caribbean Identity in the UK, paper
presented to the 21st Annual Conference of the Society for Caribbean Studies, Hull,
Lt 72
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ner Gustavo Gonzilez'” spricht fiir Lateinamerika von der lingst iberfilligen
Identititsfindung oder una nueva cultura; Harvey Cox™ fiir Nordamerika
von der primdren Spiritualitdt jenseits von Dogmen und Ritualen, d. h. der
globalen Unterstromung emotionaler und ekstatischer Urtraditionen, die
uns teilhaben lassen am Energiestrom des Lebens; Amos Yong' von der
~pneumatological imagination®, dem Heiligen Geist als dem Symbol gottli-
cher Prisenz par excellence — der Vision einer erneuerten Erde. Es geht um
die Wiederfindung von Religion und Evangelium fiir die kulturelle Umorien-
tierung im elementaren Zusammenbruch tiberkommener Paradigmen eu-
ropdischer Theologie und des Versagens sozialer Mechanismen. Dies stellt
eine nicht zu unterschitzende Herausforderung auch an die westliche aka-
demische Theologie dar, die sich lange — mit Ausnahmen — zwar mit der
christlichen Befreiungstheologie und dem Islam, aber weniger mit indige-
nen Interpretationen und Ausdrucksformen beschiftigt hat. Bei einer theo-
logischen Neubesinnung geht es dabei sowohl um traditionelle Themen-
kreise als auch um eine radikale Neuorientierung, Perspektiven, die den
uberfilligen Dialog zwischen den Kirchen des Buches und den Kirchen des
Geistes® einleiten konnten:

Der Prozess der Indigenisierung oder Einwurzelung des christlichen
Glaubens in je existierende Kulturen ist also das entscheidende und kriti-
sche Element in der heutigen christlichen Mission, weil nur so reale Men-
schen in ihrem tiglichen Leben erreicht werden. Darum, sagt Akrong®’,
gleicht der Prozess der Unabbdngigkeit in der Geschichte der Christen-
heit dieser Bewegung der Einwurzelung des Evangeliums, also dem er-
staunlichem Versuch, tiberall auf der Erde den geistlichen Raum fiir die
Note und Bedurfnisse von Menschen in unterschiedlichen und ungleichen
Lebenslagen zu schaffen. Mit neuen theologischen Erkenntnissen, neuen
exegetischen Entdeckungen und neuen gemeindlichen Formen wird das
Heil Gottes greifbar und erfahrbar im Hier und Heute. Auf allen Kontinen-
ten finden wir darum so etwas eine 6kumenische Netzstruktur — nimlich den
Reichtum vielgestaltiger christlicher Familien, die sich konfessionell, kultu-
rell und sprachlich tiberschneiden.

Das zunehmende Phinomen ganz verschiedener Aktivititen, Traditio-
nen und Uberlappungen indigener mit westlichen Konzepten hat mein

Gustavo L. Gonzdlez, Today's Mission in the Land of Manina, in: Encounter 29,
1972, 278-279: ,Una nueva cultura is trying to break free®.

Cox, Fire from Heaven, 81 £, 101.

Amos Yong, Discerning the Spirit(s). A Pentecostal-Charismatic Contribution to a
Christian Theology of Religions, Sheffield (Sheffield Academic Press) 2000, 29-31:
“While Jesus Christ is a historical symbol of God’s reality in the world, the Holy Spirit
is par excellence the symbol of divine presence and activity in the cosmic realm.”

G. C. Qosthuizen, Relevance of the African Indigenous Churches for New Approaches
to the Study of Christianity, in: Roswith Gerloff / Bongani Mazibuko (eds.), Mission
is Crossing Frontiers, Pietermaritzburg (Cluster) 2003, 317.

Abrabam Akrong, Independents (Conclusion), in: Global Atlas, 210.
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Kollege in Leeds, Kevin Ward, einmal als eine Art von Christentum be-
schrieben, ,,das immerzu an den Rindern neu entsteht, an der Grenze, an
der Peripherie — und damit die Giltigkeit aller unserer Grenzen und Peri-
pherien infrage gestellt.“** Das sind Wellen eines nachkonfessionellen Ver-
stindnisses von Religion und Glauben. Konfessionelle Strukturen, so wichtig
sie noch zu sein scheinen, und ihre Argumente werden auf die Linge der
Prasenz des Heiligen Geistes und der Selbstbestimmung von Menschen wie-
chen miissen. Nur auf diese Weise wird die Kirche Christi in einer bestimm-
ten Kultur (wie z. B. der europiischen) der Kirche Christi in anderen Kul-
turen und sozial-politischen Milieus begegnen, und der Begriff ,pfingst-
lich” wird nicht als eine neue konfessionelle Variante zu verstehen sein.

Jedenfalls ist schon jetzt die Mobilisierung von Menschen an den ,,grass-
roots* im Stiden der Erde, und auch an manchen Orten der westlichen Ge-
sellschaft, die treibende Kraft in der Verbreitung des Evangeliums, mit allen
Verheiflungen und Risiken. Ich selber sehe daran eine Parallele zu Entwick-
lungen in der Musik, durch die sich Leute mit ihren je eigenen Symbolen,
Instrumenten, Tonen und Improvisationen niher kommen. Im Kulturbe-
reich (warum nicht in der Kirche?) sprechen wir von der ,Hybriditit¢, der
Verschmelzung unterschiedlicher Traditionen, die der Sinngebung und
Lebenshilfe dient — das Gegenteil von Ideologie, Hierarchie, Apartheid und
Essentialismus. Oder mit Homi Bhabha: ,Die Zerstreuung von Menschen
fiihrt auch unweigerlich zu ihrer Sammlung.“*

Kevin Ward, Mission Studies in Leeds, BIAMS, 1996, 2.
Homi K. Bbabba, DissemiNation: time, narrative, and the margins of the modern
nation, in: Nation and Narration, London (Routledge) 1990, 291.
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Evangelikalismus und Pfingstbewegung

in der Identititspolitik pfingstlich-charismatischer
Migrantinnen und Migranten

Claudia Wdbrisch-Oblau

1.  Voruberlegungen

Bevor wir in die Analyse einsteigen konnen, missen wir zunichst einmal
die Begriffe in Augenschein nehmen. Sie sind nimlich wesentlich unklarer,
als es auf den ersten Blick scheint: Schlieflich konnen wir bei Migrantinnen
und Migranten nicht einfach eine kritiklose Ubernahme der deutschen Un-
terscheidungen zwischen ,evangelikal®, ,evangelisch®, ,,charismatisch® und
~pfingstlich® voraussetzen, die ja durchaus nicht mit den Abgrenzungen in
ihren jeweiligen Heimatlindern tbereinstimmen mussen. Weder das Engli-
sche, noch das Franzosische, Spanische, Italienische oder Portugiesische kon-
nen die deutsche Unterscheidung zwischen ,evangelikal® und ,evangelisch*
nachvollziehen. ,Evangelical* kann sowohl ,evangelisch* wie ,evangelikal®
meinen; ,Evangelicos” in Lateinamerika sind Pfingstler ebenso wie Evan-
gelikale und Protestanten. Pfingstkirchen im frankophonen Bereich nen-
nen sich fast durchgehend ,évangélique” und gehoren in Frankreich, um
die Verwirrung komplett zu machen, zum grofien Teil zur Fédération Pro-
testante.

Genau so wenig ist in Deutschland klar, wie eigentlich ,evangelikal“ ge-
nau einzugrenzen ist. Die Evangelische Allianz heifdt eben gerade nicht
~Evangelikale Allianz“; die Vorsitzende der Koalition fiir Evangelisation sagt
im Privatgesprich vehement, sie sei aber keine Evangelikale; und auch in
der Arbeitsgemeinschaft Missionarische Dienste verweigern viele das Eti-
kett ,evangelikal“. Bei der Arbeitsgemeinschaft Evangelikaler Missionen ist
die Zuordnung klar, ebenso beim Arbeitskreis fiir evangelikale Theologie.
Aber ist der CVIM evangelikal? ProChrist? Christival? Der Gnadauer Ver-
band? In Migrationskirchen werden die Abgrenzungen jedenfalls nicht ver-
standen!

1.1  Gemeindenamen: Beobachtungen

Ein Blick auf die Namen von Migrationskirchen in Deutschland trigt eben-
falls nicht dazu bei, die Verwirrung zu vermindern. Alle umseitig aufgezihl-
ten Kirchen tragen den Begriff ,,evangelisch® im Namen, gehoren aber, was
ihre Theologie und Praxis angeht, definitiv zum pentekostal-charismatischen
Spektrum, und einzelne sind sogar Mitglieder im BFP. Meines Wissens gibt

EF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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Eglise Evangelique ,La Grace”
Croisa de Evangélique

Eglise Evangelique Ecole de Tyrannus
(Assemblée La Porte des Brebis)

Assemblée Evangelique de Bochum

Eglise Evangélique de la Réstoration /
Mission Evangélique Approche-toi

Assemblée Evangeélique Le Rocher

Assemblée Evangélique ,La Grace de
Dieu*

Mission Evangelique La Porte de
L'Esperance / Evangelische Mission
,Das Tor der Hoffnung" Gemeinde
Evangelica Missionaria Canaa

Chiesa Cristiana Evangelica Italiana

Lateinamerikanische Evangelische
Kirche

Freie ev. afrikanische Gemeinde
Christian Evangelistic Ministry

Freie ev. Gemeinde ,Glaube an Jesus
Christus” e.V.

Claudia Weibrisch-Oblau

es in Deutschland aber keine einzige Mi-
grationskirche, die den Begriff ,evangeli-
kal“ im engeren Sinn im Namen trigt.

Umgekehrt finden sich in der mir zur
Verfiigung stehenden Migrationskirchen-
Datenbank' nur vier Kirchen bzw. Kirchen-
netzwerke, die explizit den Begriff ,,pente-
kostal® im Namen tragen, nimlich die gha-
naische Church of Pentecost, die brasilia-
nische Igreja Pentecostal Deus € Amor,
sowie die kongolesische Eglise Penteco-
tiste des Sécouristes und die Fraternité
Evangélique Pentecote d’Afrique de Con-
go. Dartiber hinaus nennt sich nur eine
einzige afrikanisch gefiihrte Gemeinde ,.cha-
rismatisch®, namlich die Zion Charismatic
Chapel.

Auf der anderen Seite gibt es eine Rei-
he von Migrationskirchen, die zwar nicht
den Begriff , pentekostal® im Namen fiih-
ren, aber durch ihren Namen zu erkennen

geben, dass sie zu einer pentekostalen Denomination gehoren. In der
Tabelle unten finden sich solche Kirchen ghanaischer, nigerianischer, in-
donesischer, kongolesischer und brasilianischer Herkunft.

Grundsitzlich Lisst sich festhalten, dass es in der Namensgebung von
Migrationskirchen klare Unterschiede gibt, die mit der jeweiligen Herkunft
zusammen hidngen. Bei den anglophon-afrikanischen Kirchen finden sich

weder die Begriffe ,pentecostal®

Christ Apostolic Church
Grace Assemblies of God Church

Redeemed Christian Church of God
Resurrection Power & Living Bread
Ministry

International Full Gospel Fellowship —

Gereja Injil Seutuh International
Mountain of Fire and Miracles Ministries

Freie Christengemeinde Elim
Igreja Crista Mana

Bethel Prayer Ministry
Assemblée de Dieu

noch ,evangelical® im Namen; stattdessen
Termini wie ,Christian“, ,apostolic”, ,in-
ternational”, revival®,  evangelistic.“ Bei
Migrationskirchen aus dem romanisch-
sprachigen Bereich fillt dagegen die hiufi-
ge Verwendung des Begriffs ,evan-
gelisch® auf. Es steht zu vermuten, dass
die diesbezuglichen Unterschiede der je-
weils notwendigen bzw. nicht notwendi-
gen Abgrenzung von romisch-katholischen
Mehrheitskirchen im Herkunftsland ge-
schuldet sind. Fiir diese Annahme spricht
auch eine weitere Beobachtung: Zahlrei-
che Mitglieder pentekostal-charismatischer

Stand: April 2008. Seit der Einstellung des Programms ,Kooperation zwischen

deutsch- und fremdsprachigen Gemeinden® der VEM Ende September 2008 wird die

Datenbank nicht mehr aktualisiert.
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oder nicht-denominationeller Migrationskirchen sind bei den deutschen
Einwohnermeldeimtern als evangelisch registriert. Fragt man nach der Be-
grindung, erhdlt man zur Antwort, man wolle sich weder unter ,katho-
lisch” noch unter ,andere” (darunter wird meistens der Islam verstanden)
vereinnahmen lassen; da bleibe eben nur evangelisch tibrig. Der deutsche
Begriff ,evangelikal* als Abgrenzungsbegrift gegeniiber einem ,liberalen®
Protestantismus ist den allerwenigsten Migrantinnen und Migranten be-
kannt.

1.2. Die Ablebnung denominationeller Etikettierungen

In meinen ausfithrlichen Interviews mit Griindern und Leitern® pentekostal-
charismatischer Migrationskirchen habe ich stets auch danach gefragt, wie
sie ihre Gemeinden denominationell einordnen wiirden. Die Antworten zei-
gen deutlich, dass die meisten meiner Interviewpartner ein sehr differen-
ziertes Bewusstsein fiir die politischen Implikationen denominationeller
Etiketten haben:

“If T am in Nigeria, I will call the church Pentecostal, because I will expect

every Nigerian to know what Pentecostal means. In Germany, I will not call

it Pentecostal, because Germans will not understand what it means. So I
rather call it Evangelical.”

“Well, I think we started with non-denominational/interdenominational. But
at least as you move forward, then you define your lines of operation; a la-
bel is placed on you. So that's what I would say. So we started as a non--
denominational/interdenominational group, where people from various
backgrounds can come in and fellowship. But as you progress and begin to
define your spectrum of operation, you are classified, egther to be this or
that. Still, I don’t think many of us like this classification.”
Denominationelle Zuschreibungen werden auf der einen Seite als etwas er-
lebt, was von aulen an Gemeinden herangetragen wird, die daran selbst
nicht interessiert sind. Auf der anderen Seite ist den Gemeindeleitern sehr
wohl bewusst, dass denominationelle Etikettierungen ausgrenzend wirken
bzw. erkennbar machen. Wer eine Pfingstkirche in Deutschland ,.evange-
lische Kirche* nennt, hat bereits verstanden, dass der Begriff ,pfingstlich“
in Deutschland durch die den Diskurs bestimmenden evangelischen Grof3-
kirchen mit dem Sektenverdacht belegt ist. Die Wahl der Begriffe ist nicht
durch dogmatische Inhalte bestimmt, sondern durch den Wunsch, zum
Mainstream zu gehoren.
Es war sehr auffallend, dass die iiberwiegende Mehrheit meiner Inter-
viewpartner eine denominationelle Etikettierung ihrer Gemeinden zurtick-
wies. Nur Gemeindeleiter und -griinder, deren Gemeinden zu einem pente-

2 Unter 24 Interviewten waren lediglich zwei Frauen, da nur eine Minderheit dieser
Gemeinden von Frauen gegriindet und geleitet werden. Darum verzichte ich im fol-
genden auf eine inklusive Sprache.

Interview mit einem aus Nigeria stammenden Pastor, 2.1.2006.
Interview mit einem aus Ghana stammenden Pastor, 2.3.2005.
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kostal-denominationellen Verband gehoren, bezeichneten sie explizit als
Pfingstgemeinden. Die tbrigen Gesprichspartner reagierten auf meine
Frage entweder mit einer kumulativen Zuschreibung konfessioneller Adjek-
tive, oder indem sie ihre Kirchen explizit als ,nicht-denominationell” oder
sinterdenominationell* bezeichnete. Die folgenden Zitate zeigen, dass die
kumulative Zuschreibung denominationeller Adjektive die Inklusivitit der

jeweiligen Gemeinde demonstrieren soll:
25

“My church is evangelical, Bible-believing, Spirit-filled and Baptist.

“We have this mixture ... our strong emphasis, yeah, I would say would be
more Pentecostal, German Freechurch, or ecumenical, because of the taste
that bring in all these communities to ICF. Charismatic (laughs), evangelical
... we put ‘evangelical’ also on it, because when I go ... we have Allianz also,
we have all these people come together.”®

“I am going to put ‘evangelical church’, I am not going to put another label,
it’s evangelical church. We are from the Gospel of Jesus Christ, and charis-
matic by own nature, we are very charismatic anyway (laughs out loud).
Pentecostal, all of us, we are baptized in the Holy Spirit, so nothing is new
for our church. We build our church, anybody who comes here, they know
we speak in tongues, we are really from the Holy Spirit. I say evangelical,
because we are from the Gospel of Jesus Christ.””
»Evangelical“ steht in diesen Zitaten fur den Bezug auf Jesus Christus (und
ist vermutlich immer als anti-romisch-katholische Abgrenzung zu verstehen),
»Charismatic* fiir die Betonung der Geistesgaben, ,pentecostal“ oder ,spirit-
filled“ fiir die Betonung, eine Kirche im Heiligen Geist zu sein, und ,Bap-
tist* fiir die Betonung der Erwachsenentaufe. Keines dieser denominatio-
nellen Adjektive wird jedoch als exklusiv und die anderen ausschliefend
verstanden. Mehrere meiner Gesprichspartner sagten explizit, dass dieser
inklusive Charakter ihrer Gemeinden notwendig sei, da sie Mitglieder aus
vielen unterschiedlichen Traditionen hitten.
“So we are a local community people, belonging to maybe different denomi-
nations, but we have a lot of common elements, common things that we
can work together, that unites us as a community of believers.”®

“I wouldn’t put any denominational label on our church, because maybe, by
so doing, other people from different denominations would not feel be-
longing to our church.”’
Ein weiterer Gespriachspartner brachte neben der Kumulierung denomina-
tioneller Adjektive noch eine dariiber hinaus gehende Abgrenzung:

“I don’t call my church a charismatic church. I call my church an internatio-
nal, inter-denominational church. Of course, living with the charismatic, eh,

Interview mit einem aus Ghana stammenden Pastor, 5.4.2003.

Interview mit einem aus Ghana stammenden Pastor, 16.11.2005.

Interview mit einer aus Brasilien stammenden Pastorin (gefiihrt in englischer Spra-
che), 28.11.2005.

Interview mit einem aus Indien stammenden Pastor, 2.11.2005.

Interview mit einem aus Ghana stammenden Pastor, 12.10.2005.
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Pentecostal, Evangelical, eh, whaddaya call it, emphasis. That, that’s the kind

of church I have. Those things work well with us. But I might say we are not

dogmatic. [ am not calling my church a liberal church, no, just to say we are

not dogmatic. By that I mean you don’t have to be a charismatic to be here,

you don’t have to be a Pentecostal to be here.”'’
Undogmatisch, charismatisch, pentekostal und evangelikal — vermutlich wiir-
den sich viele Gemeindeleiter von Migrationskirchen in dieser Beschrei-
bung wiederfinden. Die dogmatische Offenheit darf dabei nicht mit ,libera-
ler” Beliebigkeit verwechselt werden. Aber letztlich ging es meinen Ge-
sprachspartnern nicht um dogmatische Richtigkeiten, sondern um leben-
dige Frommigkeit. , Liberal® ist fiir sie eine Kirche, in der keine wie auch
immer gearteten spirituellen Erfahrungen gemacht werden; die Begriffe
charismatisch, pentekostal und evangelikal dagegen stehen fiir erfahrungs-
orientiertes Christentum.

Ein weiterer Gesprichspartner wies darauf hin, dass die Ablehnung de-
nominationeller Etikettierungen auch einen missionarischen Charakter ha-
be:

~Wenn ich sage, ich bleibe Christ, ich kann ... gut umgehen mit allen Men-

schen. Das Problem ist in Deutschland: Wir sagen ,ich bin evangelisch, ich

bin katholisch, ich bin Baptist, ich bin Pfingstler, ich bin charismatisch, ich
bin Methodist, ich bin evangelikal ... Dann die Menschen denken ,viel-
leicht eine Sekte?’, das weifd ich nicht. Wenn ich sage ,JIch bin Christ’ oder

,ich bin ein Evangelist’, dann fragen sie ,Was heifft Evangelist?* Dann sagte

ich, ich erklire Evangelist. Ich bringe bei Evangelium, ich bleibe evange-

lisch. Ich mochte gern sagen ,Ich bin ein Christ, Gottes Kind.* Ich habe Vor-

teile dariiber, ich habe sehr gute Zugang zu Menschen.*"!
Auch hier wird deutlich, dass die Leiterinnen und Leiter pentekostal-charis-
matischer Migrationskirchen denominationelle Etikettierungen ablehnen,
weil sie sie als ausgrenzend verstehen. In vielen Interviews wurde deutlich,
dass die Abweisung denominationeller Abgrenzungen letztlich eine theo-
logische Begriindung hat: Alle Christen sind Kinder Gottes und beziehen
sich auf Jesus Christus, in dem die Einheit der Kirche immer schon herge-
stellt ist. Doktrinen, Konfessionen und Denominationen sind dagegen Men-
schenwerk, das in den Augen Gottes keinen Bestand hat:

~Aber ich habe keine Doktrin, Doktrin wo muss ich sagen, ich habe ein das

oder das Doktrin, nein, ich glaub von Jesus Christ, und das Jesus Christ al-

les getan hat fiir mich, ist das Wahrheit, ist das richtig, und alles!“"?

“Well, if there is a name given for this, that would be okay: I want to imitate
Christ. That’s just all I want. I don’t want to imitate any human being or re-
ligious system. ... That’s my evangelism, rather Christlike than even the

' Interview mit einem aus Ghana stammenden Pastor, 2.3.2005.
Interview mit einem aus Nepal stammenden Evangelisten, 17.11.2005.

Interview mit einem aus dem Kongo stammenden Pastor, 20.11.2005.
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apostles or thelgrophets of old. So if there’s a name for that, I would give it
to my church.” -
.Ja, ich will nicht ein Etikett geben, weil in der Bibel ich hab nicht Etikett
gesehen. Ich will sagen, wir sind Christen. Weil, diese Probleme fiir katho-
lisch, charismatique, PentecéOtiste, macht die Leute ... séparation machen.
... Aber ich glaube, wenn Jesus, der Tag wenn Jesus kommt in seine glory,
und wir kommen alles zusammen, ich glaube nicht diese Etikett kann exis-
tieren. Jesus kann nur sagen ,sie sind meine Kinder, sie sind meine Jinger,
sie sind meine Briider'. So kann Jesus zu Ende sagen, aber kann nicht sa-
gen, ,du war katholisch, du warst falsch.© Das ist nur eine Etikett fiir Min-
ner, das ist Midnner hat diese Etikett gesagt, gemacht, aber das kein Bezug
mit Gott. Gott hat nur eine Relation in seine Kinder, mit seine Leute: ,Ich
bin ihr Gott, du bist mein Sohn.* Das glaube ich.“"
Die hier sichtbare leidenschaftliche Ablehnung denominationell oder kon-
fessionell begriindeter Abgrenzung wurzelt vermutlich in der Erfahrung vie-
ler christlicher Migrantinnen und Migranten, ausgegrenzt und marginalisiert
zu sein. Gerade das Verhalten der evangelischen Grofkirchen wird hier be-
sonders negativ erlebt. Immer wieder duflern Mitglieder von Migrationskir-
chen ihre Enttiuschung dartber, in einem ,christlichen Land“ als Fremde
abgelehnt statt als Bruder oder Schwester willkommen geheiflen zu wer-
den. Die Theologie der oben zitierten Statements ist hoch politisch und
stellt die ethnisch und konfessionell begriindeten Identititspolitiken der
evangelischen Grofikirchen implizit in Frage.

2. Evangelikal — pentekostal:
Versuch heuristischer Typen

Ich moéchte im Folgenden versuchen, die Begriffe ,evangelikal® und , pente-
kostal-charismatisch“ mit Hilfe einer tabellarischen Gegenuberstellung von
Identititsmarkern deutlicher zu bestimmen. Ich habe die Spannungsfelder
dabei als ,evangelikal deutsch” und ,pentekostal/charismatische Migranten®
noch weiter spezifiziert. Bei genauerer Betrachtung wird sich feststellen las-
sen, dass die hier genannten Identititsmarker auch genereller die Unter-
schiede zwischen einem westlich-rationalistischen und einem stidlich-kor-
perorientierten Paradigma beschreiben kénnen. Diese Tabelle beruht vor
allem auf meinen eigenen Beobachtungen' und ist natiirlich plakativ und
vereinfachend. Nichtsdestotrotz halte ich sie fiir brauchbar: Wir versuchen
und erhalten hier keine essentialistische Definition (die also sagen wiirde,
was evangelikal oder pentekostal ist), sondern heuristische Typen in einer

13
14
15

Interview mit einem aus Korea stammenden Pastor, 16.11.2005.

Interview mit einem aus dem Kongo stammenden Pastor, 9.6.2005.

Ahnliche Unterscheidungen finden sich z. B. im Aufsatz von Terry Cross im vorliegen-
den Jahrbuch.
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virtuellen Matrix, die helfen kann, jeweils beobachtete Phinomene und
Gemeinden im Feld zwischen Evangelikalismus und Pfingstbewegung zu

verorten.

Evangelikal deutsch

Pentekostal-charismatische
Migranten

Wahrheitskriterium

Korrektes Dogma'® = Bibel

Statisch

Authentizitat der Erfahrung!”
- Bibel
Dynamisch

Abgrenzungsverhalten /
Netzwerkbildung

Kognitiv-doktrinal
Kontrollierend

Experientiell-rituell
Vertrauend

Psychologische Grund- Angst Erfahrung von Empowerment

struktur Man muss ,richtig” (d. h. dog- durch den Heiligen Geist
matisch abgesichert) glauben

Korper Rationalistisch® Religiose Emotion
Kérper als Ort moralischer Korper als Ort von Anbetung
Entscheidungen und Anrthrung durch den

Heiligen Geist
Heil Immateriell, jenseitig Materiell, sowohl diesseitig wie

jenseitig

Der entscheidende Unterschied zwischen deutschem Evangelikalismus und
der eingewanderten Pfingstbewegung scheint mir tatsidchlich im Wahr-
heitskriterium zu liegen und prigt damit die Gestaltung von Netzwerken
und das Abgrenzungsverhalten. Wo Grenzen anhand kognitiv-doktrinaler,
d.h. also objektivierbarer Kriterien gezogen werden, ist ein kontrollierendes
Verhalten nahezu zwangsliufig. Umgekehrt tendieren gerade die einge-
wanderten Charismatiker und Pfingstler, die ganz tiberwiegend (noch)

18 Vgl. 8. N. Eisenstadt, Fundamentalism. Phenomenology and Comparative Dimen-

sions, in: M. Marty / S. Appleby (eds.), Fundamentalism Comprehended. The Fun-
damentalism Project Vol. 5, Chicago / London 1995, 259-276. Eisenstadt erklirt
die starken Tendenzen des christlichen Fundamentalismus, , kognitiv-doktrinale® Ab-
grenzungen zu vollzichen, mit der kulturellen Eingebettetheit des Christentums in
die griechische Philosophie und Weltsicht. In anderen Kulturen dagegen wiirden
Abgrenzungen z. B. durch Rituale vollzogen. Meine Ausfithrungen im Folgenden soll-
ten deutlich machen, dass die Pfingstbewegung fiir mich nicht unter die Fundamenta-
lismen £ille. In dieser Einschitzung bin ich mir einig mit Bernice Martin (unveroffent-
lichter Vortrag, GloPent-Tagung 2009).

Denominationeller Pentekostalismus, der die initiierende Geisterfahrung als Zungen-
rede externalisiert und damit {iber ein objektiv verifizierbares Kriterium verfiigt, be-
wegt sich m. E. bereits in die Richtung eines kognitiv-doktrinalen Abgrenzungsverhal-
tens, Es ist vielleicht kein Zufall, dass gerade denominationelle Pfingstler gern Allian-
zen mit der evangelikalen Bewegung schliefen.

Terry L. Cross, A Proposal to Break the Ice. What Can Pentecostal Theology Offer
Evangelical Theology, in: Journal of Pentecostal Theology 10/2 (2002), 44-73; Cross
sieht Rationalismus und Pietismus als zwei parallele Strome im Evangelikalismus (50).

17
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nicht zu organisierten Denominationen gehoren, zu offenen und fluiden
Netzwerken, die auf personlicher Bekanntheit und Vertrauen in die Macht
des Heiligen Geistes basieren.

Als Beispiel fiir diese vertrauende Netzwerkbildung mag eine Schliissel-
szene des 1997 gedrehten Spielfilms ,Apostel* von Robert Duvall dienen.
Ein nach einem Totschlag vor der Polizei fliichtender weifler Pfingstpredi-
ger dient sich unter falschem Namen einem kranken schwarzen Pfingst-
prediger an und bietet an, dessen Kirche weiter zu fithren. Der schwarze
Prediger ist — zu Recht! — misstrauisch und sagt: ,Warum sollte ich dir ver-
trauen? Ich kenne dich nicht. Aber: Das macht nichts. Die Kirche gehort
nicht mir, sie gehort Jesus. Und der wird darauf aufpassen, was du tust.”
Eine objektivierende Kontrolle anhand kognitiv-doktrinaler Kriterien ist un-
notig, wenn auf die Macht Gottes vertraut wird. Es ist dieses Vertrauen, das
die Leiter pentekostal-charismatischer Migrationskirchen dazu ermutigt, so-
wohl innerhalb wie auf3erhalb ihrer Gemeinden mit Menschen und Orga-
nisationen unterschiedlichster denominationeller Zuordnung zusammen
zu arbeiten. Dabei fragen die Vertreterinnen und Vertreter der Migrations-
kirchen von ihren Partnern nicht dogmatische Wahrheiten ab," sondern
authentische religiose Erfahrung und stofsen damit (nicht nur bei evangeli-
kalen!) deutschen Theologinnen und Theologen auf wenig Verstindnis.

In der Folge des kognitiv-doktrinalen Wahrheitsverstindnisses ergibt sich
im Evangelikalismus das Problem der ,Rechtgliubigkeit”. Die ,richtigen
Lehrinhalte fiir wahr zu halten ist notig, um zur Gemeinschaft der Gerette-
ten zu gehoren, ,falscher Glaube kann zum Verlust des Heils fiihren. Dies
erzeugt im Evangelikalismus notwendig eine psychologische Grundstruk-
tur, die von Angst geprigt ist. Dagegen kommt der Pentekostalismus von
der Urerfahrung des Empowerment® her, also einer Erfahrung von Kraft,
Ermichtigung, Befihigung zu vorher nicht moglich gehaltenem Tun. Dies
fithrt z7um genauen Gegenteil, nimlich zu Ermutigung.

Ein weiterer, sehr entscheidender Unterschied zwischen deutschen Evan-
gelikalen und pentekostal-charismatischen Immigranten scheint mir im Um-
gang mit dem Korper und den Emotionen zu liegen. Fur die rationalistisch
geprigten Evangelikalen ist der Korper lediglich der Ort moralischer Ent-
scheidungen, hat aber sonst als ,Fleisch® eher negative Konnotationen. Ge-
fithle, auch fromme, sind per se verdichtig und dem Wachstum im Glauben
auf keinen Fall dienlich.*' Die Korper- und Emotionsfeindlichkeit des deut-
schen Evangelikalismus hat ihre Wurzeln vermutlich schon in den ,anti-
19

Wie es z. B. deutsche Pfarrer im Kirchenkreis Oberhausen taten, die sich mit afrikani-
schen Pfarrern unter der Fragestellung ,Was glaubt ihr? Was glauben wir?* zusam-
men setzten.

Fiir diesen englischen Begriff gibt es m. E. keine wirklich treffende deutsche Uberset-
Zung.

Man beachte nur einmal die deutsche Ausgabe der ,Vier Geistlichen Gesetze“ mit der
Metapher der Eisenbahn, bei der die Lokomotive (,,Gottes Wort”) den Anhiinger
»Glauben” und erst dann auch noch den Anhidnger ,Gefiihl“ zieht.

20
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schwirmerischen“ Impulsen Martin Luthers, wurde aber durch die Erfah-
rungen des Nationalsozialismus noch einmal verstirkt. Es ist kein Zufall,
dass iiltere deutsche Evangelikale sich angesichts eines Auftritts von Reinhard
Bonnke regelmifiig an Joseph Goebbels erinnert fiihlen und mit massiver
(und zutiefst emotionaler!) Ablehnung reagieren. Die gegenseitigen Abgren-
zungen zwischen deutschen Evangelikalen und eingewanderten Pfingstlern
und Charismatikern sind gerade in diesem Bereich besonders heftig. So
werfen die Deutschen den Migranten Manipulation und Effekthascherei
vor, wihrend die Migranten die Rationalitit deutscher Gottesdienste als
Jtot* diffamieren.

Ein deutlicher Unterschied zeigt sich schlief3lich zwischen deutschen Evan-
gelikalen und eingewanderten Pfingstlern und Charismatikern, wo es um das
Verstindnis des Heils geht. Es muss allerdings sehr deutlich darauf hinge-
wiesen werden, dass diese Unterschiede in dogmatischen Diskussionen
eher verschwimmen, wihrend sie in evangelistischen Predigten deutlich
aufleuchten. Wihrend die evangelikale Szene in der gesamten Diskussion
geprigt ist von einer Unterscheidung zwischen immateriellem und jensei-
tigem Heil und materiellem und diesseitigem Wohl bzw. diesseitigen Glau-
bens- und Lebenskonsequenzen,® predigen afrikanische und tamilische
Charismatiker ein ,materielles Heil*,” oft abfillig als ,Wohlstandsevangelium*
bezeichnet, in dem die Unterscheidung zwischen Diesseits und Jenseits hin-
fillig wird.** Wihrend fiir Evangelikale das Heil stets nur im Glauben und
nicht im Schauen zu haben ist, ist es fiir Pfingstler und Charismatiker auch
im Hier und Jetzt konkret erfahrbar in der Heilung von Krankheiten und
der Losung materieller Probleme.

3. Identititspolitik
3.1 Beobachtungen

Koalitionen:

Pentekostal-charismatische Migrationskirchen sind generell offen, was event-
und personenzentrierte Netzwerke angeht. Bei evangelistischen Events zur
Fuf$ball-WM 2006, bei ProChrist und anderen evangelikalen Initiativen be-
teiligt sich immer auch eine ganze Reihe von Migrationskirchen. Eine stiir-
kere organisatorische Vernetzung zwischen deutschen Evangelikalen und

* Die Lehrauseinandersetzung (iber Jonathan Pauls Auffassung, Christus habe ihn be-

reits vollstandig zu einem neuen Menschen gemacht, ist hier paradigmatisch!

Vgl. zum Begriff der Materialitit des Heils die bahnbrechende Studie von Miroslav
Volf, Materiality of Salvation. An Investigation in the Soteriologies of Liberation and
Pentecostal Theologies, Journal of Ecumenical Studies, 26 (1989), 447—467.

Vgl. die Dokumentation und Analyse einer solchen Predigt in: C. Wébrisch-
Oblau, The Missionary Self-Perception of Pentecostal/Charismatic Church Leaders
from the Global South in Europe. Bringing Back the Gospel, in: Global Pentecostal
and Charismatic Studies, Leiden/Bosten/Tokyo 2008, Bd. 2, 294 ff.
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eingewanderten Pfingstlern und Charismatikern lisst sich allerdings nicht
beobachten. Ich weifd aus eigener Beteiligung, dass die Koalition fiir Evan-
gelisation (Lausanne Komitee Deutschland) seit Jahren versucht, Vertreter
von Migrationskirchen fiir ihren Leitungskreis zu gewinnen. Klassische deut-
sche Gremienstrukturen scheinen aber fiir die Migrationskirchen nicht von
Interesse zu sein. Der Bund Freikirchlicher Pfingstgemeinden (BFP) bemiiht
sich seit einigen Jahren sehr intensiv um die Aufnahme von Migrationsge-
meinden. Nach anfinglicher Skepsis und Angst vor Vereinnahmung
schliefit sich inzwischen eine wachsende Zahl von Migrationsgemeinden
dem BFP an. Doch manche Vertreter vor allem afrikanisch gefiihrter Gemein-
den im BFP lehnen fiir ihre Kirchen das Etikett ,,pfingstlich“ ab und beto-
nen jhre Okumenizitit.

Traktate:

Pentekostal-charismatische Migrationsgemeinden sehen sich immer als mis-
sionarische Gemeinden, deren Ziel auch die Evangelisierung ihrer deut-
schen Umwelt ist. Bei Straflenevangelisationen und Hausbesuchen setzen
diese Gemeinden gern Traktate ein. Dabei fillt auf, dass auch Gemeinden,
deren evangelistische Predigt stark von einem materiellen Heilsverstindnis
gepriigt ist, Traktate aus evangelikaler Produktion einsetzen, deren Botschaft
ihrer Predigt durchaus widerspricht. Vor allem die kostenlosen Traktate des
Missionswerks ,Werner Heukelbach, des Missionswerks , Freundes-Dienst*
und des Missionswerks ,,DIE BRUDERHAND* werden von Migrationskirchen
viel genutzt. Im Rahmen meiner Forschungen ist mir keine einzige pente-
kostal-charismatische Migrationskirche begegnet, die deutsch-pentekostale
Traktate (z.B. von Reinhard Bonnke) verteilt hatte. Ich bin nicht sicher, ob
der Unterschied zur eigenen Theologie und Predigt den Verteilenden tiber-
haupt auffillt oder ob sie ihn auf das Konto kultureller Anpassung verbu-
chen. Entscheidend fiir die Beliebtheit von Traktaten scheint zu sein, ob sie
umsonst abgegeben werden: Die meisten Migrationskirchen sind in einer
finanziell sehr angespannten Lage und konnen sich keine Traktate leisten,
die sie bezahlen miissten.

Theologische Selbstdarstellung:

In meinen Interviews mit Leitern und Griindern pentekostal-charismatischer
Migrationskirchen bat ich stets um eine Zusammenfassung ihrer evangelisti-
schen Botschaft in wenigen Sitzen. Die Antworten, die ich bekam, waren zu
meiner Uberraschung ganz tiberwiegend von evangelikaler Dogmatik und
Sprache geprigt, auch und gerade bei denjenigen Interviewpartnern, deren
evangelistische Predigt eindeutig im Bereich des Wohlstandsevangeliums
verortet war.”” Der Verdacht lisst sich nicht ganz abweisen, dass pente-

# S0 kam in den Antworten immer wieder der Verweis auf die ,4 geistlichen Gesetze*“.

In keiner evangelistischen Predigt in einer Migrationskirche habe ich je eine Struktur
oder Inhalte gefunden, die diesen Gesetzen entsprochen hitten.
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kostal-charismatische Migranten sich evangelikale Theologoumena auslei-
hen, um im Interview mit einer deutschen evangelischen Theologin ,kor-
rekt” zu antworten. Bei Evangelisationen und Revivals lief sich gelegentlich
beobachten, dass der Prediger nach einer langen Exposition tiber die ma-
teriellen und physischen Segnungen des Lebens im Glauben plétzlich und
ubergangslos eine ,evangelikale Schleife“ machte, Stinder zur Bufle aufrief
(ohne dass vorher je von Stinde die Rede gewesen wiire!), um dann ganz
schnell wieder zum ,.eigentlichen” Thema zurtick zu kommen.

Theologische Aus- und Weiterbildung:

Leitende Mitarbeitende in Migrationskirchen sind — allen Beteuerungen
zum Trotz, dass fiir das Pastor-Sein vor allem Berufung und , Salbung® not-
wendig seien — stindig auf der Suche nach Moglichkeiten zur Aus- und
Weiterbildung. Dabei haben sich in Deutschland ganz unterschiedliche Bil-
dungsmirkte etabliert: Anglophone Migranten (vor allem afrikanischer
Herkunft) besuchen gern das Rhema Bible Training Center®® der Kenneth
Hagin Ministries, oder organisieren eigene, charismatisch geprigte Ausbil-
dungsstitten. Frankophone Afrikaner haben fast immer zumindest einen
Teil der Kurse der Emmaus Bible School durchlaufen, die in Deutschland in
franzosischer Sprache von der evangelikalen Zentralafrikamission®” ange-
boten werden. Tamilische Christen werden vor allem durch internationale,
charismatisch geprigte tamilische Netzwerke geschult, fiir vietnamesische
Migranten gibt es sowohl charismatisch wie evangelikal ausgerichtete Ange-
bote, ebenfalls jeweils im Rahmen internationaler Netzwerke.”® Dem Augen-
schein nach spielt die dogmatische Ausrichtung bei der Wahl der Studien-
moglichkeit nur eine geringe Rolle. Viel wichtiger sind ein flexibler Stunden-
plan, niedrige Kosten, und ein moglichst deutlicher Statusgewinn durch
den Abschluss mit einem akademischen Titel bzw. durch den Besuch eines
Kurses bei einem prominenten und ,erfolgreichen” Prediger.

3.2  Identitdtspolitik: Drei Thesen

1. Die denominationellen Einbindungen pentekostal-charismatischer Migra-
tionsgemeinden sind von Niitzlichkeitserwigungen und manchmal schlicht
historischen Zufilligkeiten geprigt. Migrationskirchen schlielen sich
dann einer Denomination an, wenn sie davon unmittelbare Vorteile ha-
ben. Dabei ist ein wichtiger Gesichtspunkt die Integration und der Status-
gewinn in Deutschland, wihrend theologische Faktoren nur eine gerin-
ge Rolle spielen.”

www.rhema-germany.de, 23.3.2009.

www.zamonline.de, 23.3.2009.

Miindliche Auskiinfte von Paul Ambi Sinnathurai, Le van Dinh, Thi Thien Nguyen-
Fiirst.

Als die Evangelische Kirche im Rheinland 2005 ihre Kirchenordnung so dinderte, dass
der Beitritt von Migrationsgemeinden als Personalgemeinden moglich wurde, zeigten
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Evangelikale und pentekostale Gruppen und Netzwerke in Deutschland
haben die Migrationskirchen als eigenstindige Grofie entdeckt und be-
mithen sich um sie. Dabei steht ebenfalls die Stirkung der eigenen Posi-
tion im Mittelpunkt des Interesses. So wichst z. B. der Bund Freikirchli-
cher Pfingstgemeinden z. Z. praktisch nur durch die Aufnahme von Migra-
tionskirchen.* Evangelikale Gruppen erhoffen sich von der Zusammen-
arbeit mit Migrationskirchen einen verstirkten missionarischen Impuls
in Deutschland.

Die Interessen der Migrationskirchen und deutscher pentekostaler und
evangelikaler Gruppen tiberschneiden sich nur bedingt. Darum ist die
Zusammenarbeit und Partnerschaft schwieriger als von beiden Seiten
erwartet.

30

auch einige pentekostal-charismatischen Gemeinden ein starkes Interesse an einer Mit-
gliedschaft. Dass dann von Seiten der Rheinischen Kirche Bekenntnis-Kriterien bei der
Zuruckweisung dieser Anfragen angefiihrt wurden, tiberraschte die Migranten sehr.
Dabei ist festzuhalten, dass der BFP stirker als jede andere deutsche Kirche oder Kir-
chennetzwerk erkannt hat, dass die Zukunft der Kirche in Deutschland multikultu-
rell ist, und dass es an der Zeit ist, die monoethnische Verengung des deutschen Pro-
testantismus zu iberwinden. Die Anstrengungen des BFP zur Integration von Migra-
tionskirchen und zur Schulung ihrer Leiterinnen und Leiter sollten vor allem den
evangelischen Landeskirchen zum Vorbild dienen, die in Migrationskirchen bisher
kaum mehr als Klienten ihrer diakonischen und politischen Aktivititen sehen!
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. Willow In The Wind“

Das New Order of the Latter Rain (NOLR) als Katalysator fiir
die weltweite Ausbreitung der pfingstlich-charismatischen
Bewegung ab 1948

Moritz Fischer

LJWillow In The Wind“ — \Weide im Wind“ so lautet der nicht nur biblisch-
lyrische, sondern metaphorische Titel der Biographie' von Ivan Q. Spencer
(1888-1970), eines mafRgeblichen Vertreters der NOLR in Anspielung auf
Jesaja 44,2—4.> Mit dem Einblick in die Geschichte der ,New Order of the
Latter Rain“ (NOLR)® wird die katalytische Funktion dieser Bewegung bei
der Internationalisierung bzw. Interkulturalisierung der Pfingstbewegung
erkennbar. Mein Zugang zu diesem Thema geschieht tiber die Beschifti-
gung mit einer der — aus der siidlichen Hemisphire stammenden — neo-
pfingstlichen Kirchen, welche von unserem Blickwinkel hier in Europa aus
betrachtet unter die Nomenklatur der ,Migrations-“ oder , Diasporakirchen®
mit ihren ,Gemeinden anderer Sprache und Herkunft® fallen. FEPACO /
Nzambe-Malamu (Fraternité Evangélique de Pentecote en Afrique au Con-
go, Kinshasa) / GBG (Gemeinde Barmherziger Gott, Frankfurt a. M.) lei-
tet sich theologisch, globalisierungsgeschichtlich und ekklesiologisch von
der NOLR und den Aktivititen der Healing Revival ab. Beide stammen aus
den USA, entwickeln sich ab Mitte des letzten Jahrhunderts, und sind dank
ihrer synergetischen Zusammenarbeit erfolgreich, zwar in Europa nur be-
dingt wirksam, aber umso mehr weltweit gesehen durch missionarische Akti-
vititen. Sie sind sowohl in diachroner wie synchroner Hinsicht nicht nur in

Marion Meloon, Ivan Spencer — Willow In The Wind. A spiritual odyssey remiscent of
Rees Howells, Plainfield/NJ 1974, ii und v.

»Ich will Wasser gieflen auf das Durstige und strome auf das Diirre; ich will meinen
Geist auf deine Kinder gieflen und meinen Segen auf deine Nachkommen, dass sie
wachsen sollen wie Gras zwischen Wassern, wie die Weiden an den Wasserbiichen.“
(Jes 44,3-4).

Richard M. Riss, The Latter Rain Movement of 1948, in: Pneuma. The Journal of
the Society for Pentecostal Studies 4, Cleveland/TN 1982, 32-45; ders., Latter Rain.
The Latter Rain Movement of 1948 and the Mid-Twentieth Century Evangelical Awake-
ning, Etobicoke/Ontario 1987; ders., Art. Latter Rain Movement, in: Stanley M.
Burgess | Eduard M. van der Maas (Hg.), The New International Dictionary of
Pentecostal and Charismatic Movements, Michigan 2003, 830-833: L. Thomas
Holdcroft, The New Order of the Latter Rain, in: Pneuma 2 (1980), 46-60; Tom
Craig Darrand / Anson Shupe, Metaphors of Social Control in a Pentecostal Sect, New
York & Toronto 1983, legen als Nicht-Theologen bzw. ,Outsider* im Blick auf die
Pfingstbewegung eine sozialanthropologisch und religionswissenschaftlich orientier-
te Studie vor. Leider ist der effektive Ertrag ihrer weitgehenden Analyse fiir unsre
Fragestellung wenig ergiebig, da der Fokus nur auf NOLR in Nordamerika, und selbst
da auf ein enges Untersuchungsfeld gerichtet ist.

EE 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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das interaktive und performative Netzwerk der Pfingstbewegung hineinge-

kniipft, sondern gestalten es aktiv mit durch ihre (von Wechselwirkungen

geprigten) Beziechungen zur klassischen Pfingstbewegung, historischen Kir-
chen und den pluriformen Kulturen der sudlichen Hemisphire. Es geht
um drei Fragen:

1. Welche Kriterien gibt es zur historischen Bestimmung von New Order
of the Latter Rain (NOLR), die sich verallgemeinern und nachvollziehen
lassen in anderen Kontexten mit Blick auf die transatlantischen Drei-
ecks-Beziehungen USA - Europa—Afrika / Rest der Welt?

2. Die Reziprozitit von Netzwerkbildung und Wachstumsdynamik bei der
NOLR am Beispiel der historischen, theologischen und transkulturellen
Verkniipfungen zwischen Elim-Fellowship (Lima/New York), T. L. Osborn-
Foundation (Tulsa/Oklahoma), Pentecostal Evangelistic Fellowship of
Africa (PEFA/Kenya), Fraternité Evangélique de PentecOte en Afrique au
Congo (FEPACO/Kinshasa), Gemeinde Barmherziger Gott (GBG/Frank-
furt a. M.).

3. NOLR als transkultureller Katalysatorfiir die Verbreitung der pfingst-
lich-charismatischen Bewegung unter besonderer Konzentration auf Glau-
bensheilung, Exorzismus und Prophetie.

4. Offene Fragen und Schluss.

1.  Welche Kriterien gibt es zur historischen Bestimmung von
New Order of the Latter Rain (NOLR), welche sich ver-
allgemeinern und nachvollziehen lassen in anderen Kon-
texten mit Blick auf die transatlantischen Dreiecks-Bezie-
hungen USA-Europa—Afrika / Rest der Welt?

1.1  Begriff ,New Order of the Latter Rain“ (NOLR) und Selbstver-
stdndnis der Bewegung

Richard M. Riss betont in seinem Lexikon-Artikel ,Latter Rain Movement:
“While its impact was on a small scale, its effects were nevertheless felt
worldwide.”*

Inzwischen hat sich in der Forschung als Deklarierung die Selbstbezeich-
nung ,NOLR“ (Movement) durchgesetzt.” Alternative Selbstbezeichnungen
sind schlicht Revival, Restoration, This Visitation®, The Move, The Move of
the Spirit, New Order’, Latter Rain revival oder verkiirzend und am meis-
ten verwendet Latter Rain gewesen. Re-vival, Re-storation und alle diese

4 Richard M. Riss, Art. Latter Rain Movement, in: International Dictionary of Pentecostal

and Charismatic Movements, Grand Rapids 2003, 830-833, hier 830.

L. Th. Holdcroft, The New Order of the Latter Rain, 46—60, hier 46; Riss (Art. Latter
Rain Movement 2003, 830) behauptet dagegen, NOLR sei eine Fremdbezeichnung
seitens der Gegner gewesen.

Vel. T. Craig Darrand [ A. D. Shupe, Metaphors of Social Control, 13.

L. Th. Holdcroft, The New Order of the Latter Rain, 1980, 46.
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Begrifflichkeiten weisen darauf hin, dass die Anhidnger fir sich den Vollzug
einer reformatorischen Riickbesinnung auf die Wurzeln der Pfingstbewe-
gung deklarierten. Dabei soll besonders die abkiirzende Bezeichnung . Lat-
ter Rain“ zu keinem Missverstindnis fithren. Denn von der Erwartung des
LLatter Rain® war auch vor dem historisch mit dem Jahre 1906 ansetzbaren
Beginn der Pfingstbewegung und in ihr immer wieder die Rede.?

Fiir D. William Faupel fithrte die Beschiftigung mit NOLR zu einem be-
merkenswerten beureka. Als Resiimee bekennt er im Vorwort seiner Studie
.The Everlasting Gospel®, in der er die Urspriinge der Pfingstbewegung auf
die Bedeutung hin, welche Endzeitprophetien in der Holyness-Movement fiir
sie hatten, durchleuchtet: “When browsing through the early pentecostal
periodicals ... I became struck by the similarities of Pentecostal origins and
the Latter Rain revival. Thus I determined to re-examine Pentecostal origins
from this perspective.”® Mit seinem, als Historiker diachron riickwirts ge-
wandten Blick schaut er auch kurz nach vorne, um mittels der synchronen
Perspektive geliutert wieder zuriickzuschauen. Es geht mir dariiber hinaus
aufzuzeigen, dass der von Faupel entdeckte rote Faden zwischen dem , ers-
ten Latter Rain und NOLR (der Zeitraum von 1901/06 und 1947/48) nicht
nur religionsphinomenologische oder theologische Qualititen hat. Der ro-
te Faden spinnt sich weiter zwischen NOLR und den weltweit wachsenden
Kirchen der Pfingstlich-Charismatischen Bewegung im Zeitraum zwischen
1948 und 2009. Es sprechen historische Fakten fiir eine derartige Verbin-
dung. Sie zeigen, dass die NOLR einer der Faktoren war, welche die welt-
weite Pfingstbewegung (vor allem in der sudlichen Hemisphire) zu dem
machten, was sie heute ist. Solche historischen Argumente erschlieBen uns
den Horizont fiir die Frage, inwieweit wir iiberhaupt von ,der Pfingst-
bewegung* in globaler Perspektive sprechen diirfen. Die von dem Profan-
historiker Jorg Osterhammel stammende Definition von Globalgeschichte

So kann etwa Vinson Synon, einer der besten Kenner der Pfingstbewegung eines sei-
ner Uberblickswerke betiteln: Vinson Synan, In the Latter Days. The Outpouring of
the Holy Spirit in the Twentieth Century, Fairfax 2001; ders., The Holiness-Pentecostal-
Tradition. Charismatic Movements in the Twentieth Century, Grand Rapids 1997.
Hier wird auf die Iterierbarkeit des stichwortartig mit ,Spitregen® zu bezeichnenden
Pfingst-Narratives angespielt: Ausgehend von Joel 2,28 (bzw. andere Zihlungen 3,1 ff))
und in Riickblende bzw. Vorausschau wiederkehrend in Apg 2,16 ff. wird auf den end-
zeitlich ,in den letzten Tagen* verheiflenen ,Spitregen metaphorisch Bezug genom-
men. Nicht erst seit dem Jahre 1906 in Los Angeles wird damit der eschatologische
Horizont gleichermafen begrenzt und reflexiv ertffnet.

D. William Faupel, The Everlasting Gospel. The Significance of Eschatology in the
Development of Pentecostal Thought, Sheffield 1996, 11. Wichtig ist: wir miissen heute
NOLR unterscheiden vom verallgemeinernden Gebrauch des Begriffes ,Latter Rain®/
Spitregen, welcher im Verlauf der Kirchengeschichte immer wieder im Zusammen-
hang von verschiedenerlei sich auf die Endzeit bezichenden Bewegungen bemiiht
wurde.

9
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als , Interaktionsgeschichte innerhalb weltumspannender Systeme*' ist —
ausgehend von NOLR - auf groflere Teile der Pfingstbewegung anzuwen-
den mit dem Erkenntnisgewinn, dass sich deren Entstehungs- und perma-
nent beobachtbaren Entwicklungsprozesse als — sui generis weltumspan-
nendes — Netzwerk nachvollziehen lassen.

Bei NOLR geht es in Ankniipfung an die Ereignisse, welche von der
Azuza-Street-Revival angestofen wurden, um etwas historisch Neues. In
der ,Schirfung des pfingstlichen Profils“ setzt man sich vom inneren
mainstream-Diskurs der 1940er Jahre ab, der von den Assemblies of God do-
miniert wurde. Die Anhidnger der NOLR befanden sich in einer gesteiger-
ten pramillenaristischen Erwartung der Wiederkehr Jesu Christi. Sie ver-
standen sich als die Elite der tibrigen Pfingstbewegung, als die ,Braut®, die
allein an der Entriickung teilnehmen wird.'' Dazu fiigt sich ihre strikte Ab-
lehnung formaler ,kirchlicher” Organisationsstrukturen und ihre enthusiasti-
sche Haltung, in der sie sich auf die von ihnen in Prophetien und Heilun-
gen erfahrbare Gegenwart Gottes bezogen. Diese manifestierte sich fiir sie
formlich im ,Spitregen”, welcher aus Gottes Geist herausstromt.'? “The
first few drops ... were already beginning to fall in preparation for Christ’s
immediate return.”” Laut Diagnose der NOLR-Anhiinger war ,,das Land* in
geistlicher Hinsicht nach den grofien Jahren der Erweckung nach 1906 in-
zwischen wieder ausgetrocknet."*

1.2 NOLR, Healing Revival (William Branbam) und Evangelical
Awakening (Billy Graham,)

Der wachsende Erfolg und die Bertihmtheit von Evangelistinnen wie Ai-
mee Semple McPerson machen einen inneren Trend sichtbar, der viele
Pfingstler auszeichnete: Die Manifestationen charismatischer Phinomene
wie Zungenrede, Prophetie, Heilung Kranker bzw. Firbitte fiir sie finden
sich schon mit Beginn der 1940er Jahre — weniger innerhalb der klassi-
schen Pfingstkirchen, sondern an ihrem Rande. Mit Ende des 2. Weltkrieges
brauchte die amerikanische Pfingstbewegung eine Erneuerung.'” Spontane
Erweckungen brachen sich schon seit geraumer Zeit immer wieder die

0 Jérg Osterbammel, Weltgeschichte. Ein Propideutikum, in: Geschichte in Wissenschaft
und Unterricht 56 (2005), 452-479, hier 460.

Vgl. die Lehre der Eflim-Missionary-Assembleys aus jener Zeit, ,,Statement of Faith®, von
dessen elf Punkten der 9. lautet: “We believe the bride of Christ to be a select group
of overcomers out of the Body of the believers Eph 5:25-27; Apk 3:21; 12:5", zitiert
in: Walter J. Hollenweger, Handbuch der Pfingstbewegung, Geneva/New Haven (1965
1967), 679.

Vel. R. M. Riss, Latter Rain, 1987, 11.

' Ebd.

Y zum zeitgeschichtlichen Hintergrund: Das Jahr 1948 sollte sich als welt- und sozio-
politisch, innenpolitisch und kirchlich wichtig fiir die USA herausstellen. Mit Israels
Staatsgriindung bekam zudem dispensationalistisches bzw. tribulationalistisches Ge-
dankengut kriftig Aufwind.

V. Synon, The Holiness-Pentecostal-Tradition, 212.
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Bahn in Bibelschulen und theologischen Campus-Universititen. Die NOLR
war aber, mit etwas Abstand betrachtet, nur eine Spielart von mehreren
der Evangelical awakening zwischen den Jahren 1947-1952 in Nordame-
rika.'® Billy Grahams Evangelisationen und Oral Roberts Massen-Heilungs-
gottesdienste erregten auf dem gesamten Kontinent — und bald weltweit —
Aufsehen. Die mit NOLR parallele Healing Revival brachte genau zur sel-
ben Zeit auch Prominente wie Tommy Lee Osborn, Gordon Lindsay, Jack
Joe, William Freeman, A. A. Allen, David Nunn und unzihlige andere her-
VOr.

1.3  Wie es zur Entstebung von NOLR kam

Als eine mafdgebliche Leitfigur der gesamten Szene ist neben Billy Graham
nun William Branham zu nennen, der mit seinen Heilungs-Kampagnen und
Massenveranstaltungen in besonderer Weise Einfluss hatte. Sowohl auf den
Grof3veranstaltungen und Conventions der sich NOLR zurechnenden Or-
ganisationen, bei Heilungs-Kreuzziigen und nicht zuletzt bei den die Mas-
sen anziehenden Gottesdiensten der Evangelikalen war er als Hauptakteur
eingeladen. Seine Demonstration und Praxis der Heilungsgabe, begleitet von
ausgezeichnetem Gespiir, was die Diagnose und Genese von Krankheiten
betraf, beeindruckte viele. Auf einer Veranstaltung in Vancouver bestach er
mit seinem Wirken im Herbst 1947 auch die Lehrer, die aus der Sharon
Bible School in North Battleford/Saskatchewan in Stidkanada angereist wa-
ren. Nach ihrer Riickkehr waren sie in ihrer Einrichtung offen fiir eine Er-
weckung, deren Ausbruch Branham ihnen zuvor geweissagt hatte. Vom
dortigen Waisenhaus und den Schulen in North Battleford startete, datier-
bar auf den 11. Februar 1948, die spiter als New Order of the Latter Rain
titulierte Bewegung. Sie begann sofort, sich tiber die USA und weltweit
auszubreiten.

Das ist aber nur die eine Hilfte der wundersamen Geschichte, sozusa-
gen das Narrativ. Die andere Hilfte sollte nicht verschwiegen werden: Die
NOLR war ein organisatorisches Schisma, bevor sie zu einer geistlichen An-
gelegenheit wurde. Denn Sharon Bible School hatte zuvor einigen Dissiden-
ten der Pentecostal Assembleys of Canada (P.A.O.C.) Unterschlupf gewihrt.
Es waren Dozenten des Bethel Bible Institutes aus Saskatoon in Kanada,
die im Streit mit ihrer den dortigen Sprengel leitenden Kirchenbehorde die
Kiindigung eingereicht hatten. Es ging um administrative Fragen. Als Leh-
rerkollegium wollten sie die Einrichtung einer theologischen Hochschule
durchsetzen — ohne Genehmigung durch das Kuratorium oder die Kirchen-
leitung. Dabei ging es um die Freiheit der Lehre gegeniiber den konserva-
tiven Leitungsgremien der Kirche. Neben ihrem akademischen Ehrgeiz ver-
traten die Neuerer umstrittene Lehren wie eine verschirfte Dimonologie.
Die Probleme vieler Gemeindeglieder und auch zwischenmenschliche Kon-
flikte wurden ursichlich auf Besessenheit zuriickgefiihrt. Die Lehrer diag-

6 pM Riss, The Latter Rain Movement of 1948, 33.
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nostizierten Dimonen, praktizierten Austreibungen und lingeres, bis zu
40-tagiges Fasten wurde als ekstatisches Ideal angesehen. Die drei Schliis-
selfiguren der spiteren NOLR, welche im 130 km nordlich von Saskatoon
gelegenen North Battleford aufgenommen wurden, waren Rev. George
Hatwin, Rev. Ernest Hatwin und Rev. Percy Hunt. IThnen schloss sich als
vierter Rev. Herrick Holt an, Geistlicher der dortigen Foursquare-Kirche.
Obwohl in ihrer ehemaligen Wirkungsstitte, dem Bethel Bible Institute ein
neues Lehrerkollegium eingestellt worden war, wanderten nahezu alle bis-
herigen Studenten einschlieflich neu Immatrikulierter von dort ab und
bewarben sich in der Sharon Bible School, damit ihren abtriinnigen Leh-
rern folgend. Der Kern dessen, was sich weiterentwickelte zur NOLR war
also die Studierendenschaft einer Bibelschule!"’

Die Briider Ernest und George Hatwin veroffentlichten ihre Hauptleh-
ren, mit denen sie denen von Topeka 1901 und Azuza Street 1906 entspra-
chen, im Magazin Sharon Star: ,Zungenrede, Prophetien, heiliges Gelichter,
Heilungen waren an der Tagesordnung und Gebetsversammlungen, die bis
tief in die Nacht dauern konnten. Im Kontrast zur bisherigen Praxis in den
dlteren Pfingstkreisen, wurden nun bei NOLR die Hiinde nicht aufgelegt,
um ,zogerlich’, wie kritisiert wurde, auf den Geist zu warten.”“'® Der in seiner
Manifestation greifbare Geist Gottes wurde durch Handauflegung tibermit-
telt. Das bedeutet, dass die Charismen — im Zusammenhang von Prophetien
und spontanen Geist-Erfahrungen — als formlich tibertragbar galten. Der
mit dem Entstehungszeitpunkt eindeutig belegbare Kontakt von NOLR und
Healing-Revival ist u. a. durch den ,Verbindungsmann® W. Branham in his-
torischer und theologischer Hinsicht ein Erkennungsmerkmal fiir NORL:
Wo New Order operiert, da ist Healing nicht weit!

1.4  Die typischen Kennzeichen, theologischen Lebren
und Praktiken der NOLR

Die theologischen Merkmale sind nur in ihrer Abgrenzung zu den klassi-

schen Pfingstkirchen verstindlich. Diese beanspruchten natiirlich, das Erbe

der Azuza-Street-Bewegung zu wahren. Unterschiedliche und, etwa von

den Assemblies of God beanstandete Standpunkte waren: '’

1. die Praxis, gewisse Geistesgaben durch Handauflegung (laying on of
hands) als Segnung mitzuteilen, u. a. tibernommen von William Bran-
ham (welcher NOLR historisch vorausgeht, sie beeinflusst, nach der auf

Y7 var o Holdcroft, The New Order of the Latter Rain, 47 f.

'8 Vgl R M. Riss, Art. Latter Rain Movement, in: NIDPCM (2003), 830.

' Die folgenden Punkte sind eine Zusammenstellung aus: V. Synan, The Holiness-Pente-
costal-Tradition, 213, sowie: Jobn Miller, 1948 — New Order of Latter Rain, an essay
submitted to Professor Vinson Synan, Virginia Beach/VA (Regent University, unverof-
fentlicht) 2006, 4 u. 17 f.
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seinen Tod folgenden Verinderung seiner Bewegung ins Sektiererische
aber nur noch selten zitiert wird)*;

2. hiufiges Zungengebet, Zungengesang bzw. ,himmlisches“/, uberirdisches’
Singen in teils grofen Versammlungen®';

3. detaillierte Prophezeiungen, die sich direkt an Einzelne richteten, um
ihnen die Entscheidung zu konkreten, ihr Leben verindernden Schrit-
ten mitzuteilen;

4. die Entwicklung einer erwartungsvollen Haltung, was die Restaurierung
der neutestamentlich-urgemeindlichen Amter wie Apostel, Propheten,
Evangelisten, Pastoren, Lehrer (Eph 4,11) in der modernen Kirche be-
traf;

5. die Betonung der seit den Anfingen der Bewegung typisch pfingstli-
chen Lehre vom endzeitlichen ,Spitregen” inklusive der plotzlichen
Entriickung (rapture) der Kirche durch das nahe bevorstehendes Welt-
ende, Gericht und Wiederkehr Jesu; dabei Betonung der Erwartung des
»Neuen, das Gott schafft” (Jes 43,19 “new thing”; Apg 17,18-21);

6. umfassende Betroffenheit von der Notwendigkeit von Umkehr-Bufle

und Reue (Zerknirschung); verschirfte Praxis von Fasten und extrem

langen Gebetsveranstaltungen;

generelle Betonung der Evangelisation und Weltmission;

8. ernsthafte Anfeindung, Kritik seitens der Mutter-Kirchen-Organisationen,
wobei die Autonomie der lokalen Kirche/Gemeinde bei Entscheidungen
stets Vorrang haben soll, was in den Anfingen besonders betont wurde
von den Independent Assemblies of God.*

3

!

1.5 Das weltweit sich ausspannende Netzwerk von Vertretern aus
NOLR und Healing-Revival

NOLR und Divine Healing-Movement mit Willam Branham, Oral Roberts
und anderen sind parallel zu sehen. Beide Bewegungen wurden schwer
von den Denominationen kritisiert, von denen sie urspriinglich abstamm-
ten. Die klassischen Pfingstler begegneten demselben Phinomen, das sie
ins Leben gerufen hatten, aber nun von der anderen Seite her: Sie wurden
nun von den Vertretern von NOLR so beurteilt, wie es ihre eigenen Griinder
seinerzeit mit den konservativen historischen Kirchen taten.” Um nur ein
wenig Licht in das ,Gestripp” der kreativen, netzwerkartigen Koopera-
tionen zu bringen, welche unterschiedlich intensiv und von einmaliger, kurz-
zeitiger und mittelfristiger — selten lingerer — zeitlicher Dauer sowie von

0 J. Miller, 1948 — New Order of Latter Rain, 17 Anm. 42, betont: “The nuance implied
here is that of a conference of gifts via the ministry of an apostle-like authority.”

Ebd., Anm. 43: “Heavenly singing is defined as a spontaneous song in tongues that
arises in times of intense worship; it encompasses intricate harmonies, melodies and
counter melodies”.

R. M. Riss, Art. Latter Rain Movement, 2003, 832.

o Vgl. W. J. Hollenweger, Handbuch der Pfingstbewegung, 758.
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finanzieller wie organisatorischer Grofienordnung waren, seien einige Ver-
treter und Organisationen genannt:

Nach 1948 erzielten in kurzer Zeit die Grinder die New Order of
the Latter Rain eine Wirkung, durch welche simtliche Pfingstkirchen
genétigt waren, sich mit einer Erneuerungs- und Erweckungsbewegung
auseinanderzusetzen. Diese wollte erklirtermafien die Pfingstbewegung
zu ihren spirituellen Wurzeln zurtickholen. Zu den Vitern und Miittern
von NOLR zihlen u.a. Mrs. Myrtle Beall (Detroit), Ivan Q. Spencer (Elim
Bible Institute Lima/NY), Thomas Wyatt (Portland/Oregon), Fred Poole
(Philadelphia). Stanley Frodsman, langjihriger Herausgeber der Assem-
blies-of-God-Zeitung Pentecostal Evangel, ist ein weiterer sehr einflussrei-
cher Abweichler aus den Reihen der klassischen Pfingstkirchen. Er bekannte
sich ab 1949 offiziell zur NOLR und wurde Mitarbeiter am oben genannten
Elim-Bible-Institute in Lima/NY.** Dort war anlisslich der Convention des
Jahres 1948 T. L. Osborn (Jg. 1923) als Hauptredner eingeladen, dessen
Stern gerade aufzugehen begann.”” Seine ,Bekehrung® bzw. Berufung zum
Heilungsevangelisten hatte er, wie er betont, in einer Veranstaltung William
Branhams erfahren.”® Mit Gordon Lindsey (1906-1973), der ab 1947 zum
Manager der Heilungskampagnen William Branhams ernannt wurde, sei ein
weiterer einflussreicher Verteter der Healing Revival genannt. Er blieb der
Bewegung auch nach seiner Trennung von Branham treu und war weiter
als Publizist und Organisator titig (ab 1948 bis 1957 fiir Voice of Healing,
die ab 1967 in Christ for the Nations umbenannt wurde). In Kooperation
mit den verschiedensten Akteuren trug er erheblich zum Einfluss von
NOLR auf weitere Kreise bei. 1956 etablierte er die Winning the Nations
Crusade, in der er gemifl dem von T. L. Osborn als vorgegeben entdeckten
Modell der Native-Church-Cruisades vorging und weltweit Veranstaltungen
organisierte. *” Joseph Mattson Boze, George B. Evans, Elmar Frink, Stan-
ley Frodham, Fred Poole, William Springer, Paul Stutzman, Joseph Terlizzi,
Richard Vaughn und Frank Wartburton sind weitere zu nennende Vertreter,
welche in diese Richtung wirkten.?®

Mit der Full Gospel Buisness Men's Fellowship International (FGBMFI)
von Demos Shakarian (1913-1993) sei noch eine vergleichbare, weltweit ope-
rierende Missionsagentur genannt, deren netzwerkartige Bezichungen in
der anfinglichen Kooperation mit Oral Roberts heraus zu verorten sind.”

' Ebd.

% vgl. Elim-Pentecostal-Herald, Sept. 1948, 27.

% vl Tomumy Lee Osborn, Krankenheilung, 0. 0., 0.]. 267 f.

*7 Vgl. D. D. Bundy, Art. Gordon Lindsay, in: NIDPCM (2003), 841 f.

28 vgl. W. J. Hollemweger, Handbuch der Pfingstbewegung, 678.

Vgl. I R. Zeigler, Art. Full Gospel Buisness Men's Fellowship International, in: NIDPCM
(2003), 653 f.; ders., Art. Demos Shakarian, ebd., 1058.
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Joseph D. Mattson-Boze (1905-1988)* wiederum ist mit Alexandre Aidini
Abala in Kenya um 1965 auf Heilungs-Kreuzziigen aufgetreten.®!

Bis 1950 war die New Order of the Latter Rain eine Bewegung, welche
noch auf Unabhingige Kirchen (independent churches) und populire Hei-
lungs-Evangelisten beschrinkt war.** Diese independent churches haben in
ihrem Selbstverstindnis und ihrer extremen Hinwendung zur ,Mission®, zu
den ,Heiden®, zu den Kranken und den nach ihrem Dafiirhalten Marginali-
sierten ein in kultureller Hinsicht hidufig integrativeres Selbst- und Fremd-
verstindnis als andere Denominationen gehabt, so wie es in den Anfingen der
Pfingstbewegung auch war. Sie libersprangen die Rassenschranken in den USA
und anderwiirts, waren dem Mitwirken weiblicher und auch junger, wenig
ausgebildeter und spontan berufener Verantwortungstriger gegeniiber auf-
geschlossener, als andere. Zudem waren sie bis zur Selbstentiuflerung pro-
duktiv, extrem kreativ, was Fundraising betraf und durch ihre relativ offene
Einstellung gegentiber anderen Ethnien und kulturellen Traditionen inno-
vativ und interkulturell wirksam.

1.6  Das spannungsreiche Verbdiltnis NOLR —
Klassische Pfingstbewegung in den USA

Mit der Uberschrift ,, The Divorce Problem* ist das betreffende Protokoll be-

titelt, das die Abspaltung der NOLR-Dissidenten von den Assemblies of God

(in ihrer offiziellen Kirchengeschichtsschreibung) beschreibt.”® Die dort expli-

zit ,New Order of Latter Rain®“ genannte, dramatische Kontroversen herauf-

beschworende Bewegung von , meteorischer” Kraft wird als grofRte Heraus-
forderung fiir die Pfingstbewegung nach dem zweiten Weltkrieg bezeich-
net. Sechs Irrttimer werden spezifiziert auf der Generalversammlung der

Assemblies of God (1949) festgehalten:

1. Die Uberbetonung der Feststellung, Ubertragung und Bekriftigung von
Geistesgaben durch Handauflegung und Prophetie.

2. Die irrtimliche Lehre dieser Kirche baut auf dem Fundament von zeit-
genossischen Aposteln und Propheten auf.

3. Die extreme Lehre der ,New Order” bezliglich Stindenbekenntnis und
Lossprechung bzw. Erlésung geht so weit, dass menschliches Tun in das
Vorrecht Christi eingreift.

4. Die irrtimliche Lehre, aufgrund welcher die Gabe der Sprachen zur spe-
ziellen Ausriistung von Missionaren fiir ihren Dienst zihlt.

5. Die extreme und nicht schriftgemifie Praxis, personliche Leitung durch
die Mitteilungen spezieller AuRerung zu erlangen.

3 Vgl. C. Colletti, Art. Mattson-Boze, Joseph D., in: NIDPCM (2003), 867.

z : Vgl. Die Abbildung in: Boloko Tangasa / Aidini Abala, Qui etes-vous?, 0. 0., 0.]., 37.

2 Vgl. V. Synan, The Holiness-Pentecostal-Tradition, 213.

3 William w. Menzies, Anointed to serve. The Story of The Assemblies of God, Vol. I,
Springfield 1971, 321 ff.
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6. Die Verdrehungen des Inhalts der Heiligen Schrift durch missbriuchli-
che Interpretationen, welche fiir Lehren und Praktiken verantwortlich zu
machen sind, die grundsitzlich als nicht akzeptabel erachtet werden.”

“The General Council of the Assemblies of God recognized that the NOLR
in reality gives us nothing that is new”, heifft es zudem.” Im eigentlichen
Sinne wurde also im Vergleich zu den Anfingen der Pfingstbewegung
nichts wirklich Neues vertreten. Die Wurzel des Problems bestand in der
Paradoxie, dass jede der Lehren der NOLR auf frische Weise Inhalte beton-
te, welche zu den Anfingen der Pfingstbewegung sowohl in Topeka als
auch in Azusa-Street zu zihlen sind. Angegriffen wurden folgende Lehren:
“Prophecy, laying on of hands, and apostle-like authority were a regular
occurrence in the Pentecostal Movement but now they are combined in
such a way as to give the uninitiated the impression that such gifts were
only given through the elite leaders of the NOLR movement.”* Es scheint
bei dem Ganzen auch um die Machtfrage gegangen zu sein. Einige der Fra-
gen sind kirchenorganisatorischer Art.

David du Plessis — ,Mr. Pentecost” — stofdt bereits 1947 in das Latter-Rain-
Horn, aber viel souveriner, als Assemblies of God es tun. Er erklirt in sei-
ner Eroffnungsansprache der First World Pentecostal Conference — somit
kurz vor der Konstituierung der NOLR — geradezu prophetisch: “There is
nothing that can ever take the place of the Holy Spirit in the Church. Let us
pray for a greater outpouring than ever, and remember when the floods
come it will not keep to our well prepared channels but it will overflow and
probably cause chaos in our regular programs.”®’

2. Die Reziprozitit von Netzwerkbildung
und Wachstumsdynamik bei der NOLR
am Beispiel der historischen, theologischen und transkulturellen
Verkniipfungen zwischen Elim-Fellowship (Lima/New York),
T. L. Osborn-Foundation (Tulsa/Oklahoma), Pentecostal Evange-
listic Fellowship of Africa (PEFA/Kenya), Fraternité Evangélique de
PentecOte en Afrique au Congo (FEPACO/Kinshasa), Gemeinde
Barmherziger Gott (GBG/Frankfurt a. M.)

Es war im Dezember 1948, dass I. Q. Spencer mit den frischen Neuigkeiten
uber Latter-Rain vom Bethesda Missionary Temple/Detroit zuriickkehrte

¥ Ebd., 325, aus dem Protokoll der Generalversammlung der Assemblies of God 1949,

26f.

3 J. Miller, 1948 — New Order of Latter Rain, 17, Anm. 38, zitiert dazu: “IR Flower,
letter to credential holders from the Executive Offices of the General Council of the

; Assemblies of God, dated April 20, 1949, from Springfield Missouri”.

36 =
Ebd.

7 Zitat aus: Elim Herald 21 (March 1950), 6, referiert auch in: J. Miller, 1948 — New
Order of Latter Rain, 2.
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nach Elim Missionary-Assembleys. NOLR wurde dort in Hornell/NY seiner-
zeit aufgenommen (1951 Umzug in die neue Zentrale nach Lima/New York).*®
Aus der Elim Ministerial Fellowship (1933) war Elim Missionary-Assembleys
(1947) — spiter in Elim-Fellowship®* umbenannt — erwachsen, stets wirk-
sam in Verbindung mit dem Elim-Bible-Institute. In Nordamerika wurde im
Jahre 1950 bei der 3. Convention der Pentecostal Fellowship of North
America (PFNA) durch die mehrheitlich dort organisierten etablierten Pfingst-
kirchen der NOLR als einer neuen Bewegung der stigmatisierende Stempel
der Hiresie aufdriickten.*® Dort ist I. Q. Spencer tibrigens aus dem Vorstand
zuriickgetreten, der Dissens materialisierte sich organisatorisch und kirchen-
politisch. Das erinnert daran, wie in der Berliner Erklirung von 1909 seitens
der Mehrheitskirchen in den aufkommenden pfingstlichen Kreisen und ih-
rer Bewegung so genannte ,Geister von unten“ diagnostiziert wurden und
Vertreter der Pfingstbewegung keine Alternative zur Abspaltung sahen.*' Sei-
tens der deutschen Mehrheitsprotestanten wurde dieselbe Interpretations-
logik angewandt, mit der die Assemblies of God und andere 1948 gegen-
iber NOLR argumentierten.

Dies fiibrt mich zu meiner Kerntbese:

Es war kein Zufall, dass NOLR und Healing Revival nach dem zweiten Welt-
krieg zusammenfielen. Trotz der offiziellen Zurtickweisung durch die Pfingst-
kirchen wurden hunderte von Gemeinden wiederbelebt und ,mit neuer spiri-
tueller Energie durch die Bewegung versorgt®. Wesentlich ist, dass sich in
der sozio- wie geopolitisch bedeutsamen Ara vor, wihrend und nach der Un-
abhingigwerdung ehemaliger Kolonien zwischen 1950 und 1970 immer
mehr ,Native Evangelists“ fanden, welche in Kurzkursen, Bibelcamps, mit
unterschiedlichsten medialen Mitteln ausgestattet, schnell und effektiv fir
den Dienst in ihren eigenen Kulturen ausgeriistet wurden.

Wenn — wie bei T. L. Osborn, Mattson-Boze, A. A. Abala, Arthur Dodzweit,
Gordon Lindsey oder Elim-Fellowship, Osborn-Foundation, PEFA etc. —
jeweils mehr als zwei Akteure oder Organisationen immer wieder mitein-
ander kooperieren durch evangelistische Veranstaltungen, Bildungsarbeit,
mittels Bible-Camps oder Schriften- und Medienverbreitung, dann diagnos-
tiziere ich ,Verkniipfungen/Knoten im pfingstlich-charismatischen Netzwerk*.

8 R M. Riss, Latter Rain. 1987, 108 f u. 110 ff,

zz Ebd., 123 ff.
Die Titel der Beitrige zum Thema ,Latter Rain“ im Hausorgan der Elim-Missionary-
Assemblies lassen keinen Zweifel, wie ernsthaft man den Diskurs nahm: ,Report of
Latter rain Convention...“ (so Carlton Spencer, in: Elim Herald 19, June 1949, 205);
»Who are the custodians of the latter rain?“ (so 1.Q. Spencer , in: Elim Herald 20,
January 1950, 211); ,Revival is breaking® (so 1.Q. Spencer, in: Elim Herald 20, Febr.
. 1950,212).
Horst Georg Poblmann, Heiliger Geist — Gottesgeist, Zeitgeist oder Weltgeist?, Neu-
kirchen-Vluyn 1998, 92 f.
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Als in hochster Weise kreativ und effektiv ist das Wirken T. L. Osborns zu
unterstreichen. Als Vorreiter auf diesem Gebiet setzte er sich vor allem
fiir die Rekrutierung einheimischer Fihrungskrifte in den jungen Kirchen
des Siidens ein. In Arbeitsteilung mit den anderen Missionsagenturen des
Netzwerkes griindete er keine Gemeinden. Das geschah beispielsweise durch
die Mitarbeiter der Elim-Missionary-Assemblies namens Bud und Fay Sickler.
Sie setzten sich fiir die katechetische Unterweisung und Rekrutierung von
Kirchenmitarbeitern ein. Durch sie wurde 1947 T. L. Osborn nach Momba-
sa/Kenya zur ersten groflen Heilungsevangelisation Ostafrikas eingeladen.
Dort bekehrte sich Alexandre Aidini Abala, aus dem Kongo bzw. Uganda kom-
mend, der dritte Akteur im Netzwerk. Er sollte bald selbst als Heilungs-
evangelist auftreten, tiberaus erfolgreich selbst Gemeinden griinden, und als
dritte Aufgabe die Rolle des Apostels und Kirchenoberhauptes selbst ein-
nehmen. Alle drei — Osborn, Sickler, Abala — bzw. die ihnen zugehorigen
Organisationen (Elim-Missionary-Assemblies, Osborn-Foundation und PEFA)
kooperierten in den nichsten Jahrzehnten immer wieder und sehr erfolg-
reich miteinander. Letztlich war sowohl die von Elim-Missionaren in Kenya
gegrundete Pentecostal Evangelistic Fellowship of Africa (PEFA, offizielle
Griindung 1984), als auch die zunichst im Namen von PEFA gegriindete,
dann aber zur Selbststindigkeit von A. Abala 1967 gefiihrte FEPACO/Nzambe-
Malamu (Fraternité Evangélique de PentecOte en Afrique au Congo/Kinsha-
sa, derzeit iber 1 Million Mitglieder in Afrika und Ubersee) nach der Theolo-
gie und der Performanz von NOLR gestrickt. Sie arbeiteten nach den Prinzi-
pien von Latter Rain weiter. Apostel (sic!) Alexandre Aidini Abalas vorheri-
ges, eher experimentelles Wirken als unabhingiger Heilungsevangelist und
Kirchengriinder in den 1950er und 1960er Jahren in Kenya, Uganda, Tansa-
nia, Ruanda und Madagaskar ist nur ein Beispiel fiir viele einheimische Hei-
lungsevangelisten. Er steht fiir diejenigen, die es sich zutrauten, bald in vie-
len Gegenden der Welt pfingstliche independent native churches zu grin-
den. Zeitlich ist diese kleine pfingstkirchengeschichtliche Epoche weit nach
der Griindungsphase der groffen AICs (ca. 1920-1950) und vor dem Auf-
kommen der neopfingstlichen Megachurches (seit ca. 1980) zu datieren
(1950/60 bis 1970/80).

Vinson Synon betont: “Also, in the long term, the latter rain movement
made major contributions to the neo-Pentecostal and charismatic move-
ments which developed after 1960.”** Die NOLR zeichnet sich mit ihrem
sich stindig wandelnden und durch Interaktionen stabilisierenden sozio-
religiosen Geflecht dadurch aus, dass durch sie die Pfingsttheologie in die
etablierte katholische Kirchen ab Mitte der 1950er Jahre, in die protestanti-
schen Kirchen ab Anfang der 1960er Jahre und in den 1970er Jahren in die
evangelikale Bewegung hineingetragen wurde (bei letzterer wurde dadurch
die Third Wave hervorgerufen).

2 valv. Synan, The Holiness-Pentecostal-Tradition, 213.
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Bemerkenswert ist die netzwerkartige Dreiecks-Beziehung zwischen USA — Eu-
ropa — Sudliche Hemisphire, fiir die das Werk T. L. Osborns (Osborn-
Foundation in Tulsa/Oklahoma)*®, aber auch Elim-Fellowship und FEPACO
(jeweils auf inzwischen mehr oder weniger voneinander unabhingige Wei-
se) stehen.* Seit dem Jahre 1997 hat sich die Gemeinde Barmberziger Gott
(GBG) abgespalten von der E.P.E.LD. (Evangelische Pfingstbriiderschaft in
Deutschland), der aus der D. R. Congo ab 1990 erfolgten Satellitengriin-
dung von FEPA-ZA (inzwischen FEPA-CO genannt) erwuchs. Mit ihrer
Zentrale in Luanda/Angola (dortige bezeichnung ,Bon Deus®) ist sie eine
der erfolgreichsten Pfingstkirchen dort und inzwischen mit ihren Satelli-
tengemeinden in Europa die organisatorisch und an Mitgliedern stirkere
der beiden Mutterkirchen FEPACO und Bon Deus. Beide berufen sich je-
weils auf ihren Griindungsvater A. A. Abala und beziehen sich immer wie-
der auf die ins Sagenumwobene stilisierte Evangelisation von T. L. Osborn
(die in Kooperation mit der Elim-Missionary-Society in Mombasa 1957 statt-
fand) als ihren Griindungsmythos.

3.  NOLR als transkultureller Katalysator fiir die Verbreitung
der pfingstlich-charismatischen Bewegung

3.1 NOLR und Healing Revival in religionswissenschaftlicher
Perspektive

Die Themen der NOLR, welche uns hiufig in gegenseitiger Kooperation
oder sogar in der inhaltlichen und praktischen Identifikation mit der Healing
Revival begegnen, sind sehr kompatibel mit den Fragen traditionaler Kultu-
ren und ihrer religiosen Praxis: Heilungen, Dimonenglauben, Exorzismen,
rituelle Performanz in Groffveranstaltungen, die Scheidung der Welt in ei-
nen reinen und einen unreinen Bereich, die betonte Ubernahme traditio-
neller Musik, extreme Praktiken von Glossolalie und Fasten mit den Zielen
prophetische Erfahrungen, sowie Trance und Ekstase, die Verwendung ethni-
scher Sprachen und der Einsatz einheimischer Ubersetzer und Prediger —
alle diese Elemente bringen diese hybride, weltweit so einflussreiche Form
der Pfingstbewegung hervor. Das Ganze wird noch gesteigert mittels medi-
aler, moderner Technik und Bildsprache, welche es den hiufig wenig ge-
bildeten Massen der studlichen Hemisphire erlaubt, wenigstens virtuell an
der Moderne zu partizipieren. Die Predigt von Gesundheit und Wohlstand
tun das ihrige dazu, um dieser Bewegung ein integratives Erscheinungsbild

& Vgl. W. J. Hollenweger, Handbuch der Pfingstbewegung, 174.
Als ein dhnlicher Fall wie T. L. Osborn wire Joseph Mattsson-Boze zu nennen, ein
schwedischer Pfingstler, der in Amerika angesiedelt war und weltweit, insbesondere
in Ostafrika wirkte. Hier liegt auch die Dreiecks-Beziehung USA-Europa-Rest der Welt
vor. Mattson-Boze gehort tiber Elim und den Herald of Faith (er war Herausgeber)
eindeutig zum NOLR, und womoglich lag es auch an ihm, dass die schwedische
Pfingstbewegung dieser Bewegung gegeniiber so positiv eingestellt blieb.
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zu verleihen. Es ist m. E. religionswissenschaftlich unzulissig, die Pfingstbe-
wegung einschlieRlich ihrer Ausprigungen, die sie mittels NOLR und Hea-
ling Revival erfahren hat, als ,fundamentalistisch® zu kategorisieren. Die
italienischen Religionswissenschaftler E. Pace und R. Guolo stellen unter
dem Stichwort des ,,Fundamentalismus® dennoch interessante Kriterien zu-
sammen, welche fiir die Betrachtung der NOLR hilfreich sind:

“(1) The infallibility of the sacred books, the meaning of which cannot be

altered or liberally interpreted by human reason;

(2) that human reason is incapable to place the message of religion in a his-

torical context and adept it to the changing conditions of society;

(3) that the divine law is superior to the this worldly one because it pro-
vides an absolute model of a perfect society that is superior to whatever
form human beings can devise;

(4) the primacy of the foundation myth which signifies the absolute nature
of the belief system to be adbered to and which establishes the profound
feeling of cobesion amongst all believers, thus generates the ethics of fra-
ternity.”"
Meines Erachtens bringt uns der letzte Punkt am ehesten weiter. Per se lebt
der Griindungsmythos von Azuza-Street 1906 mit seiner Zwischenstellung
zwischen Erfiillung und Verheiffung von ,seiner” zu iterierenden Perfor-
manz. Im Hinblick auf Joel 2 bzw. Apg 2 wird sie zusitzlich von der Dialek-
tik zwischen dem numinosen biblisch-antiken und neuzeitlich-modernen
Welt- und Menschenbild lebendig gehalten. Das weltumspannende ,Wir-
Bewusstsein® der Pfingstlich-Charismatischen Bewegung erhilt seine Bin-
dekraft durch diese Spannung. ,,Sie” ist in ihrer katalytischen Dynamik als
interaktives und performatives Netzwerk u.a. mittels NOLR darauf aus, an
,sich® weiterzukniipfen und an externen Rindern anzuknipfen bzw. diese
in ihre Netzwerkstruktur einzubinden. Es kann mit vollem Recht betont
werden: “Significant to note is, that many of these indigenous churches
predate the contemporary (latter rain) outpouring of the Spirit in Ame-
rica.”* Genauer betrachtet Lisst sich ein groer Teil der Pfingstbewegung
in der siidlichen Hemisphire als nach acht bestimmten Prinzipien organisiert
ansehen. In den meisten davon lassen sich die Spuren der NOLR nachvoll-
ziehen, was fiir ihre Wechselwirkungen erzeugende, katalytische Dynamik
spricht.”” Uns begegnen Ausprigungen dieser Theologie in Europa etwa in
Migrationsgemeinden aus dem Stiden und in neueren unabhingigen Pfingst-
gemeinden.

45

2 Vgl. E. Pace / R. Guolo, 1 fondamentalisti, Roma 1998, 6 (kursive Hervorhebung M.F.).

Hershel Odell Bryant, Art. Filled with the Spirit, in: Burgess, Stanley M. (ed.), Encyclo-
pedia of Pentecostal and charismatic Christianity, New York — London 2006, 204—
207, hier 206 (Hervorhebung M.F.).

Ivan Varga, Globalization and Religion. The Case of Pentecostalism, in: Hahn, Hans
Peter und Gerd Spittler (Hg.), Afrika und die Globalisierung, Hamburg 1999, 337—
347.

47
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3.2 Gegenseitige Beziige zwischen amerikanischen und

Es

Pfingstlern der siidlichen Hemisphdire

sind folgende ,Ahnlichkeiten zwischen lateinamerikanischen und afri-

kanischen Pfingstlern**®, die m. E. zu verallgemeinern sind und helfen, das
rasche Wachstum und die Spannkraft der Bewegung zu verstehen:

ik

48
49

Starke Beziige zu den lokalen, traditionalen Kulturen; einheimische kultu-
rell-religiose Ausdrucksformen werden integriert bzw. sind Nihrboden,
Ankntipfungspunkt fiir spezifisch als christlich verstandene ,,neue® Aus-
drucksformen.

Betonung der Bedeutung von Magie im alltiglichen Leben, praktizierte
Glaubens-Heilung (faith-healing!), was die Verbindungen zu Traditio-
nen verstirkt, sowie individuelle als auch kollektive Identitit (das kol-
lektive , Interaktions-Subjekt) verstirkt in der Wechselseitigkeit, mit der
Tradition und Moderne, Bekanntes und Fremdes aufeinander bezogen
sind.

Die Pfingstbewegung ist eine religion of practice. Ihre Sprache wird leicht
von allen verstanden. Die beschworene Allgegenwart des Geistes dient
als Mittel zum Trost unter den Bedingungen, denen sich Migranten
meist sowohl im Herkunftsland und wenigstens teilweise im Gastland
ausgesetzt erleben wie Armut, Machtlosigkeit, Unrecht und andere Le-
benshirten:

“Moreover, reference points of meanings do not have to be radically altered
because they are built upon, or have affinity with, the traditional cultural-
religious images, symbols and meanings.”*

Pfingstliche Rituale machen meist Gebrauch von Musik und Gesang, viel
mehr und kreativer, freier als es Rituale traditionaler Religionen zulas-
sen. In der Kombination mit der ,Zungenrede”, die in den meisten Got-
tesdiensten wesentliches Merkmal ist, kommt es somit zu dem lokalen,
populidren Image dieser Ausprigung des Christentums.

Die geringe Bedeutung institutionell verfasster Mittler bzw. hierarchisch
organisierter Kirchen macht es leichter moglich, dass alle Gldubigen in
direkte Beziechung mit dem als tibernatiirlich erachteten Bereich kom-
men, unter dessen Einfluss bzw. in Kontakt mit dem das gesamte Alltags-
leben verstanden wird.

So wie viele andere evangelikale christliche Bewegungen legt die Pfingst-
bewegung groffen Nachdruck auf die Glaubensheilung:

“Thaumaturgical practices, invoking supernatural forces in order to heal or
to avoid illness (or evil forces) are very ancient traditions, to be found in all
cultures. Faith healing, beeing deeply entrenched in local culture, brings
Pentecostalism close to the traditions of believers and strengthens the faith

in the almighty power of the Holy Spirit. Because the healing acts are public,
they reinforce the community spirit as well as the trust in divine Intervention.

Ebd., 343 f.
Ebd., 343.
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Faith healing is closely connected with various beliefs and practices of spirit
possession.”>"

7. Pfingstliche Erweckungen sind — zumindest wenn sie durch NOLR mit
verursacht wurden — um das Charisma einer Grindergestalt herum orga-
nisiert (vgl. Aidini-Abala), dhnlich wie die AICs. Sowohl am Renommee
der Heilungsevangelisten, als auch bei Leitern der Neopfingstlichen Kir-
chen ist das so zu sehen. Aber in der Ermichtigung vieler bisher religits
Sprachloser zur aktiven Beteiligung am Gemeindeleben und an evange-
listischen Aktivititen kann mit gutem Grund auch das Gegenteil der erst-
genannten Feststellung vertreten werden: “Pentecostal movements do
not suffer from scarcity of priests or pastors.”" (vgl. Apg 4,23-31)

8. Die Sozialkontrolle der kleinen Gebetsguppe und lokal organiserten Nach-
barschaftskirche ersetzt in Vielem — gerade bei urbaner bzw. migranti-
scher Situation — den Clan, die Ethnie, die lokale Region, die verlassen wur-
de: “Pentecostalism exercises strong social control over its followers.”
Paradoxerweise wird so der process of modernization angetrieben, in-
dem ethische Standarts von Minnern gegeniiber Frauen eingehalten wer-
den und soziale Kompetenz erlangt wird sowie die Erlangung von Bil-
dung als wesentliche Zukunftsressource angesehen wird: “In particular,
and perhaps paradoxical, way Pentecostalism contributes to Africa’s inclu-
sion into the globalization process.”**

3.3 NOILR, Pfingstbewegung und Gemeindewachstum
in ithrem Zusammenbang

Die Pfingstbewegung wurde 1948 sozusagen ein zweites Mal erfunden. In
dialektischer Anlehnung an Azuza-Street 1906 — und bei gleichzeitiger Ab-
lehnung der bis 1948 etablierten Pfingstkirchen — diachronisierte sie die
Revival des Jahrhundertbeginnes in der Mitte des 20. Jahrhunderts mit den
bis dahin einem extremen Wandel unterzogenen Verhiltnissen der Welt
nach 1945 mit ihren vollig neu geordneten politischen und sozialen Vor-
aussetzungen. Die Unabhingigkeitsbewegungen in den ehemaligen Kolonien,
miuindend in die mit Enthusiasmus durchgefithrten Griindungen vieler Staa-
ten. Und nicht zuletzt die Etablierung Israels im Jahre 1948 schloss sich in
den folgenden 20 Jahren an. Damit eroffnete sich ein weltweit spiirbares
soziales, politisches und religioses Vakuum: Ein drittes, viertes fiinftes, ja
tausendfaches Mal an tausenderlei lokalen Orten konnte nun durch den
Dienst tausender externer Missionare und durch das Wirken zehntausen-
der native evangelists der ,Latter Rain“, der Spitregen synchronisiert bzw.
performativ ,gefunden” werden.>

*° Ebd., 343 f.

°L Ebd.

2 Ebd., 346.

> Damit fragt sich: wurde er nicht vielmehr erfunden® und Jliefs und ldsst man es bis
heute nicht immer wieder ,neu’ regnen“?
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Die Pfingstbewegung de-lokalisierte sich so aus dem Norden und wurde im
Stiden re-lokalisiert und somit , glokalisiert” (Roland Robertson). Umgekehrt
de-lokalisieren sich durch Migration und Mission pfingstliche Kirchen des
Sudens und re-lokalisieren sich in der nérdlichen Hemisphire, ebenfalls
als Boten und Vertreter der religiosen Globalisierung.

Die Bezeichnung ,New Order of the Latter Rain“ ist Ausweis fiir die para-
doxe, spannungsreiche, und in diesem Sinne liberaus produktive und per-
formative Grundstruktur pfingstlicher Theologie, wie sie sich erst im Zusam-
menhang des Wirkens der Heilungsevangelisten und der weltweiten Entste-
hung eigenstindiger Pfingstkirchen in der siidlichen Hemisphire heraus-
kristallisierte. Mit , Latter Rain“ wird eine Metapher bemiiht, welche bereits
im Denken der Holiness- und Erweckungsbewegung beheimatet war. Die
NOLR trug ausgehend von der Mitte des 20. Jahrhunderts mafigeblich dazu
bei, dass es immer wieder ,pfingstelte“. ,Sie” tut das in ihren Folgewirkun-
gen weiterhin, indem ihre inhaltlichen Themen bis heute weltweit und va-
riantenreich performiert und perpetuiert werden.

Wesentlich sind die personellen und organisatorischen Knotenpunkte
im Netzwerk, d.h. seine Verkniipfungen, an welchen sich drei oder mehr
Akteure und/oder Organisationen zusammenschlie3en zur missionarischen
Interaktion im Blick auf zu bekehrenden oder zu evangelisierenden Grup-
pen. Die Zusammenarbeit ist sehr vielfiltig dabei. Sie reicht von kurzfristi-
gen Kooperationen bis hin zur Eingerfristigen Zusammenarbeit. Sie ist zu-
dem arbeitsteilig zwischen den Akteuren, was die Organisation von Healing-
revivals betrifft, den Auftritt von sich anderwiirts de-lokalisierenden renom-
mierten Heilern und Predigern dort, die Griitndung von lokalen Gemein-
den bzw. deren Aufbau, die Griindung von Ausbildungsstitten fiir native
Evangelisten und Lehrpersonal und die Erzeugung bzw. den Vertrieb ge-
eigneter Medien.

4.  Offene Fragen und Schluss

4.1  Offene Fragen

Die kontroverse Lehre und Praxis der NOLR und der Healing Revival wi-
ren — projizierten wir sie in einem Anachronismus in das Jahr 1909 in Ber-
lin oder woanders in Deutschland zuriick — sicher ebenso abqualifiziert
worden, wie die der damaligen deutschen Pfingstler. Das war auch 1959
so. W. J. Hollenweger weist in seinem ,Handbuch der Pfingstbewegung*
darauf hin, dass es vor fast genau 50 Jahren ausgehend von einem Brief
Paul Schmidts, dem damaligen Bundesdirektor der Deutschen Evangeli-
schen Allianz, am 25. Mirz 1959 an Christian Krust als Vertreter der Miil-
heimer Bewegung zu einigenden Gesprichen zwischen der Allianz und
den Briidern der Mithlheimer Glaubensrichtung gekommen sei. Am 4. Juni
1959 in Hagen einigte man sich auf sechs Punkte, von denen der fiinfte in
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unserem Zusammenhang von Interesse ist: ,,5. Klare Absage an die moder-
nen Heilspropheten mit ihren Heilungsmassenversammlungen.” Aber wiirde
es der NOLR mit ihren teils extremen Lehren weitere 50 Jahre spiter im
Jahre 2009, im Bezug auf eine allgemeine pfingstkirchliche Akzeptanz bes-
ser ergehen, wo es doch erst kiirzlich wieder zur mithsam erzielten Ver-
sohnung zwischen Gnadauer Verband und Miilbeimer Verband kam und
es zu Kooperationen zwischen dem BFP und der ACK, also den histori-
schen Kirchen nur zogerlich kommt?**

Nicht zuletzt mit den Migrationsgemeinden anderer Sprache und Her-
kunft, die sich hundertfach in Deutschland entwickeln, kommen Ansitze
der NOLR-Theologie zumindest in die unmittelbare Nachbarschaft der his-
torischen Kirchen wie auch dieser Pfingstkirchen in Deutschland und mit-
ten hinein in unsere Kirchbauten und Gemeindesile. Gehen von ihrer Theo-
logie und ihrer Praxis auch positive Effekte aus?>

4.2 Schlussgedanke

Wir haben uns auf die Spurensuche begeben nach der historische Bedeu-
tung der kontroversen ,New Order of the Latter Rain®. Wir fragten nach ih-
rer katalytischen Funktion im Blick auf ihre spezifischen interaktiven und
performativen Netzwerkstrukturen, welche einerseits die Dynamik der Pfingst-
bewegung hervorrufen und anderseits durch deren fluides Wesen konstitu-
iert und weiterentwickelt werden. Die Pfingstbewegung ist ein Beweis fiir
die Notwendigkeit der Betrachtungsweise von Geschichte als Globalgeschichte
im Sinne von ,Interaktionsgeschichte innerhalb weltumspannender Syste-
me*“.%¢

Mit dem Hinweis auf die dialektische Metapher der ,Weide im Wind*
(Willow In The Wind) lisst sich das gleichermafien flexibel-anpassungsfihi-
ge und fest-bestindige Wesen der NOLR treffend beschreiben und damit
auch, wie ich meine, das Wesen der Pfingstbewegung, die durch diese Re-
formation ,wieder* zu ihrer eigentlichen Wurzelkraft zurtickfand. Wir kom-
men somit an die Wurzeln der Pfingstbewegung und erhalten Einblicke in
die ihr eigene Dynamik. Diese ist als ursichlich anzusehen fiir ihr atembe-
raubendes zahlenmifliges und netzwerkformiges Wachstum und fiir ihre
Transformation hinein in die weltweite, alle Konfessionen und Kulturen er-
fassende pfingstlich-charismatische Bewegung. Dieses Geschehen mit seinen
Hybridbildungen ist bis heute mafdgeblich fiir die Entwicklung der klassi-
schen Pfingstbewegung, die von ihren ersten Anfingen an als ein weltwei-
tes interkulturelles Geschehen zu beurteilen ist.
54

Zitat aus: W. J. Hollenweger, Handbuch der Pfingstbewegung, 1448. Damals hielt der
Miihlheimer Verband sich auf Distanz zu einer vermeintlichen ,Weltpfingstbewe-
gung”.

Allan Anderson, African Reformation. African Initiated Christianity in the 20" Century,
Trenton & Asmara 2001, prigte dafiir den Begriff ,Newer Pentecostal and Charis-
matic Churches” (NPCs), 167 ff.

¢ I Osterbammel, Weltgeschichte, 460.
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Ihre spezifische Theologie entwickelte NOLR nicht nur im Miteinander un-
terschiedlicher Kulturen, sondern aus der Kraft des missionarischen Fer-
ments heraus, welche sie mittels ihrer eigenwilligen Lesart aus der bibli-
schen Uberlieferung zieht und das sie zu immer wieder neuen und kreati-
ven AuBerungsakten befihigt. Die Bedeutung des mit dem ,Friihregen®
(Ur-pfingsten) anhebenden Geschehens erkennen der Apostels Petrus bzw.
der Evangelist Lukas in der selbststindigen Annahme des ,Wortes Gottes®
seitens der natives, der Nicht-Juden; Petrus verteidigte sie gegeniiber den
die Rechtgliubigkeit fiir sich beanspruchenden Jerusalemer Judenchristen
mit den Worten: ,Wenn Gott ihnen die gleiche Gabe gegeben hat, wie uns,
... den Glauben an den Herrn Jesus Christus, wer war ich, dass ich Gott
wehren konnte?” (Apg 11,17).

In Deutschland wurde im Jahre 1909 mit der so genannten Berliner Erkli-
rung dieser Entwicklung ein nahezu uniiberwindlicher Riegel vorgescho-
ben — zumindest was die Beurteilung des quantitativ messbaren Wachs-
tums der Pfingstbewegung betrifft — womit ich mir zumal als Vertreter ei-
ner historischen Kirche und insofern als ,,Outsider* aber iiberhaupt kein
qualitatives Urteil anmafien mochte.
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Das Wohlstandsevangelium in der tansanischen
Pfingstbewegung'

Katharina Davis
Vorbemerkung

Dieser Vortrag basiert auf zwei Feldforschungs-Aufenthalten in Tansania in
den Jahren 2005 und 2006, die ich fiir meine bislang noch unvollendete
Doktorarbeit zur Pfingstbewegung in Tansania durchgefiihrt habe. Wih-
rend meiner achtmonatigen Feldforschung habe ich 105 Interviews mit
pfingstlichen und charismatischen Pastoren, Bischofen und Laien durchge-
fiihrt, habe an tber 50 pfingstlichen und charismatischen Gottesdiensten
und Gebetstreffen teilgenommen und Veranstaltungen wie Hauskreise, Ju-
gend- und Frauengruppen, Seminare und Crusades besucht. Weitere Quel-
len fiir meine Forschung sind drei tansanische Wochenzeitungen mit
pfingstlich-charismatischem Hintergrund sowie die pfingstliche Erbauungs-
literatur auf Kiswahili.

1. Die Form des Wohlstandsevangeliums in der
tansanischen Pfingstbewegung

,8i mapenzi ya Mungu tuwe maskini** — es ist nicht der Wille Gottes, dass
wir arm sind. Dies ist die grundlegende Aussage tansanischer Pfingstler
zum Thema Armut und Wohlstand. Gott mochte nicht, dass wir arm sind.
Er mochte nicht, dass seine Kinder Mangel leiden. Gott selbst ist unermess-
lich reich — alles Gold und alles Silber gehort ihm, die ganze Erde ist sein,
so heifdt es in Hag 2,8 und Ps 24,1 — und er mochte seinen Kindern Anteil
an diesem Reichtum geben und sie mit Wohlstand segnen. Das Erlosungs-
werk Christi umfasst nicht nur die Befreiung von Siinde und Krankheit,
sondern auch die Befreiung von Armut. Christus wurde um unsretwillen
arm, damit wir durch seine Armut reich wiirden, vgl. 2. Kor 8,9. Wer sich
von seiner Stinde bekehrt und zum Vater kommt, kann wie der verlorene
Sohn damit rechnen, dass der Vater ihm nicht nur verzeiht, sondern ihn
mit Kleidern und Schmuck ausstattet und ihm Anteil an seinem Reichtum
gibt. Und wer den Willen Gottes tut und Gottes Gebote befolgt, kann da-
mit rechnen, dass Gott ihn segnet und ihm ein Leben in Reichtum und Fil-
le schenkt, wie es den Israeliten in Dtn 28,11 versprochen wird. ,Der Herr
wird machen, dass du Uberfluss an Gutem haben wirst, an Frucht deines
Leibes, an Jungtieren deines Viehs, an Ertrag deines Ackers usw.*

Vortrag auf der Tagung ,, 100 Jahre Berliner Erkldrung”, Erzhausen, 28. Mirz 2009.
Vgl. Stepben Loilang’isho Lotasaruaki, Si mapenzi ya Mungu tuwe maskini, Arusha
2006.
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Wer erlost ist und trotzdem in Armut lebt, hat dies selbst verschuldet, denn

von Gottes Seite ist alles fir seinen Wohlstand getan. Neben Bekehrung,

Erlosung und heiligem Leben nach dem Willen Gottes werden drei Dinge

von einem Christen erwartet, damit sich der versprochene Wohlstand in

seinem Leben materialisiert: Wissen, Glauben und Bekennen.

1. Ein Christ muss wissen, welche Rechte einem Kind Gottes zustehen,
und er muss die gottlichen Regeln und Prinzipien (kanuni) kennen, die
im Hinblick auf Wohlstand gelten.

2. Der Christ muss daran glauben, dass die Zusagen Gottes auch ihm per-
sonlich gelten, d. h. er muss das, was Gottes Wort ihm verspricht, mit
seinem Glauben ergreifen und fiir sich personlich in Anspruch nehmen.

3. Der Christ muss bekennen, dass er von Gott das erhilt, was er braucht,
auch wenn dies noch nicht duferlich sichtbar geworden ist.

Der Satan, der verhindern mochte, dass die Kinder Gottes den ihnen zu-
stehenden Wohlstand geniefen kénnen, schickt ihnen Krankheiten und fi-
nanzielle Probleme, um so Zweifel an den Versprechen Gottes zu sien. Ein
Christ soll jedoch trotz allem an den Zusagen Gottes festhalten und sich
nicht dazu verleiten lassen, ein negatives Bekenntnis auszusprechen (kukiri
kinyume). Wer seinen eigenen Zweifeln und Sorgen Ausdruck verleiht,
setzt damit den positiven Zuspruch Gottes aufler Kraft. Wer sagt: ,Ich wer-
de meine Miete diesen Monat sicher nicht bezahlen konnen®, hat dafiir ge-
sorgt, dass es auch so kommen wird. Im Gebet soll ein Christ den Teufel
zurechtweisen (kukemea) und mit Hilfe der geistlichen Waffenriistung ver-
treiben.

Die wichtigste Wohlstandsregel, der sich Gott selbst verpflichtet hat, ist
die Lehre vom Siden und Ernten. Sie kommt in den meisten pfingstlichen
Gottesdiensten in Tansania im Aufruf zur Kollekte vor. Diese Lehre besagt,
dass das Geld, das als Zehnter oder als Dankopfer in die Kollekte gelegt
wird, wie ein Same ist, der reiche Frucht bringen wird. Was Jesus als Lohn
fir die Nachfolge verspricht in Mk 10,29 f., wird auch den Gottesdienst-
besuchern zugesagt. Sie erhalten das, was sie fiir Gott geben, 100-fach
zurtick.

Eine weitere Wohlstandsregel lautet: ,,Wer nicht arbeiten will, der soll
auch nicht essen” (2. Thess 3,10). Gott hat versprochen, die Arbeit unserer
Hinde zu segnen. Doch wer nicht arbeitet, kann auch keinen Segen erlan-
gen. Die Mitglieder der Pfingstgemeinden werden deshalb angehalten, sich
Arbeit zu suchen, auch wenn sie damit nur ein geringes Einkommen erzie-
len. Niemand soll denken, er konne nur durch Gebet reich werden.

Die tansanischen Pfingstler selbst benennen Wohlstand — mafanikio —
nicht als Identity-Marker ihres pfingstlichen Glaubens. Lutheraner und Angli-
kaner hingegen sehen das Wohlstandsevangelium als typisches Merkmal
der Pfingstkirchen an, das diese fiir viele Menschen attraktiv macht. Die
Tatsache, dass das Wohlstandsevangelium den Armen einen Ausweg aus
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ihrer Situation verspricht, wird als ein wichtiger Grund fiir die Abwande-
rungsbewegung aus den Mainline Churches in die Pfingstkirchen benannt.
Nach meiner Beobachtung wird das Wohlstandsevangelium in Grundzi-
gen von allen pfingstlichen Kirchen und Ministries Tansanias vertreten —
sowohl von den groflen Pfingstkirchen Tanzania Assemblies of God (TAG)
und Free Pentecostal Churches Tanzania (FPCT), die beide schon seit tiber
70 Jahren in Tansania aktiv sind, als auch von den neueren pfingstlichen
Kirchen und Ministries. Unterschiede zeigen sich darin, in welchem Aus-
maf} die Terminologie und die konkreten Argumente der Wort-des-Glau-
bens-Theologie tibernommen werden.

Als Tendenz lisst sich ablesen, dass die neueren Pfingstkirchen und Mi-
nistries, wie z. B. die Full Gospel Bible Fellowship Church, die Deliverance
Church und die Efatha Ministry das Wohlstandsevangelium stirker rezipie-
ren als die lteren pfingstlichen Denominationen. In mehreren Interviews
und Predigten habe ich jedoch auch von Pastoren der Tanzania Assemblies
of God und der FPCT eindeutige Voten fiir das Wohlstandsevangelium und
die Wort-des-Glaubens-Theologie gehort. Eine klare Abgrenzung zwischen
klassischen Pfingstkirchen und neopentekostalen Kirchen lisst sich daher an-
hand des Wohlstandsevangeliums in Tansania nicht durchfiihren. Inwieweit
das Wohlstandsevangelium gepredigt und gutgeheifien wird, hingt vor al-
lem von der personlichen Einstellung und Prigung des jeweiligen Pastors
oder Laien ab.

2.  Der Einfluss von Kenneth Hagin

Das Wohlstandsevangelium hat sich in der weltweiten Pfingstbewegung vor
allem durch das Wirken von Kenneth Hagin und seinen Schiilern etabliert.

In Tansania sind die Biicher von Kenneth Hagin bislang nur wenig ver-
breitet. In den Buchliden Arushas, wo der Schwerpunkt meiner Forschun-
gen lag, waren sie bis 2006 weder auf Englisch noch auf Kiswahili erhalt-
lich, und nur sehr wenige Pastoren in Arusha gaben an, Hagin selbst gele-
sen zu haben. Ein Hindernis bestand fiir viele sicher darin, dass Hagins Bu-
cher bis vor ein paar Jahren nur auf Englisch verfligbar waren und insofern
nur einer schmalen Bevolkerungsschicht zuginglich waren. Seit 2002 wer-
den Hagins Schriften jedoch durch die Shining Light Church in Dar es Sa-
laam ins Kiswahili ibersetzt und werden auch abschnittsweise in einer der
christlichen Wochenzeitungen abgedruckt.’

Doch obwohl Hagins eigene Biicher in Tansania noch relativ wenig ge-
lesen werden, hat sich sein Gedankengut bereits weit verbreitet. Es wird
auf Seminaren und Crusades auslindischer Evangelisten und Missionare
weitergegeben. Yor allem aber gibt es mehrere tansanische Autoren, die of-

* " Im Februar 2005 z B. wurde in der tansanischen Zeitung ,Nyakati* (Times) Kenneth

Hagins Biuichlein ,Casting your Cares upon the Lord“ unter dem Titel “Mtwike
Bwana Fadhaa Zako” veroffentlicht.
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fensichtlich stark von Hagin oder anderen Autoren des Glaubens-Evangeli-
ums beeinflusst sind, z. B.: Stephen Loilang’isho Lotasaruaki, Josephat E.
Mwingira, Christopher Mwakasege und James Mhando, der sich selbst als
JApostel des Geldes” (Mtume wa Pesa) bezeichnet. In ihren Blichern und
Zeitungsartikeln greifen diese Autoren gingige Konzepte des so genannten
,Health and Wealth Gospels“ auf, jedoch ohne ihre Quellen zu nennen.

Besonders prononciert begegnet die Wort-des-Glaubens-Theologie in
den Schriften von Stephen Loilang’isho Lotasaruaki, einem Mitglied der
Kanisa la Pentekoste Arusha, die auf die Mission der Swedish Free Mission
zuriickgeht. In seinem Buch ,Misuli ya Imani“* — Muskeln des Glaubens
z.B. tibernimmt Lotasaruaki zahlreiche Aussagen, Argumente und biblische
Beleg-Stellen von Kenneth Hagin, jedoch ohne die Quelle seiner Theologie
zu benennen. Besonders auffillig ist die Ubernahme von Hagins Konzept
des ,God-kind of Faith“’. Lotasaruaki fordert etwas Erstaunliches: Ein
Christ muss einen solchen Glauben haben wie Gott. So wie Gott, der die
Welt allein durch sein Wort aus dem Nichts erschuf (vgl. Hebr 11,3), soll
auch der Christ mit seinen Worten das, was noch nicht da ist, benennen,
als wire es schon da (vgl. Rom 4,17).

Ein sehr einflussreicher Autor, der Hagins Gedankengut in Tansania ver-
breitet, ist Christopher Mwakasege. Er ist kein Pfingstler, sondern gehort zur
charismatischen Bewegung der lutherischen Kirche. Mwakaseges beliebte
Seminare ziehen in ganz Tansania bis zu 20.000 Menschen aus allen De-
nominationen an. In seinen Biichern und Zeitungsartikeln befasst er sich
fast ausschlieRlich mit dem Thema Wohlstand.® Mwakasege hat urspriing-
lich Wirtschaft studiert und war viele Jahre lang als Wirtschaftsfachmann
zundchst fir die Regierung und dann fiir die lutherische Kirche titig. Heu-
te ist er Vorsitzender des Tanzania Social and Economic Trust (TASOET),
einer Organisation, die sich z. B. um Schuldenerlass fiir Tansania und um
eine bessere Koordination der verschiedenen Geber-Organisationen be-
mitht. Mwakaseges Aussagen tiber Wohlstand betreffen daher nicht nur
den einzelnen, sondern oft auch das Land Tansania als ganzes. Mwakasege
nutzt in seinen Biichern ganz offensichtlich sein wirtschaftliches Vorwis-
sen, doch immer wieder macht sich auch der Einfluss der Wort-des-Glau-
ben-Theologie bemerkbar,vor allem durch die Trias: richtiges Denken, Glau-
ben und Bekennen.

Hagins Gedankengut wird dartiber hinaus auch durch nigerianische Mis-
sionare, die von Hagin beeinflusst sind, in Tansania verbreitet. In Arusha z. B.
hat der Nigerianer Olam Mustapha die Salvation and Praise Church (Gil-

Stephen Loilang'isho Lotasaruaki, Misuli ya Imani, Dar es Salaam 2004.

Vgl. Kenneth Hagin, Foundations for Faith, Tulsa/Oklahoma 1998, 59-64.

Vgl. Christopher Mwakasege, Fahamu ya kuwa si Mapenzi ya Mungu uwe maskini
(Erkenne, dass es nicht der Wille Gottes ist, dass du arm bist), Arusha 2004.
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gal) gegriindet und verdffentlicht auch Biicher.” Olams Predigten, die oft
vom Wohlstandsevangelium handeln, werden aufierdem regelmifiig vom
lutherischen Radiosender ,Sauti ya Injili“ tibertragen. In Dar es Salaam gibt
es eine Zweigstelle der Winners Chapel aus Nigeria, die Living Faith
Church. Diese nigerianische Pfingstkirche vertreibt in groflem Stil die
Biicher des nigerianischen Autors David O. Oyedepo.?

3.  Probleme des Wohlstandsevangeliums und
Losungsansitze in der tansanischen Pfingstbewegung

Das Wohlstandsevangelium und die Wort-des-Glaubens-Theologie sind be-

reits viel kritisiert und diskutiert worden. Ein besonders wichtiger Vorwurf

lautet, dass zentrale Aussagen der Wort-des-Glaubens-Theologie auf Kon-
zepte der Neugeist-Bewegung (New Thought) und der christlichen Wissen-
schaft des 19. Jahrhunderts zurtickgehen und damit hiretisch sind. Diese

These wurde vor allem von D. R. McConnell in dem Buch , A different Gospel“

(1988) vertreten. Weitere Vorwiirfe betreffen den Umgang mit kranken

und armen Christen. Das Wohlstandsevangelium koénne dazu fithren, dass

kranke und arme Christen gemieden werden, keinen Trost oder Hilfe er-
fahren und sich den Vorwurf gefallen lassen miissen, ihre Krankheit oder

Armut durch mangelnden Glauben selbst verschuldet zu haben.

Manche Mitglieder der Pfingstbewegung, wie z. B. der Amerikaner Derek
Vreeland, weisen jedoch auf die orthodoxen Wurzeln der Wort-des-Glau-
bens-Theologie hin.’ Sie wollen an den zentralen Aussagen (Betonung des
Glaubens, positives Bekennen, Heilung und Wohlstand) festhalten, diese
aber von Extremen und theologischen Fehlinterpretationen befreien und
sie auf eine solide biblische Basis stellen.

Einen dhnlichen Versuch machen auch manche Pfingstler in Tansania.
Sie halten an den Grundaussagen des Wohlstandsevangeliums fest, kritisie-
ren jedoch einige Extreme. Sie betonen die Freiheit Gottes, relativieren den
zu erwartenden Wohlstand und weisen materiellen Egoismus zurtick.

1. D. R. McConnell kritisiert, dass Gottes Souverinitit und seiner freien
Entscheidung durch die Wort-des-Glaubens-Theologie zu wenig Raum
eingeraumt wird. Das Wohlstandsevangelium erweckt den Anschein, als
sei Gott geradezu gezwungen, sich den Glaubens- und Wohlstandsprin-
zipien entsprechend zu verhalten. McConnell betont: “God is faithful to

Vgl. Olam Mustapba, Upako kwa Ajili ya Utele. Kufunua Siri ya Utele (Salbung fiir
die Fiille. Das Geheimnis der Fiille entdecken), Arusha/Tansania 2006.

So z. B. David O. Oyedepo, Understanding Financial Prosperity, Lagos 1997.

Vgl. Derek E. Vreeland, Reconstructing Word of Faith Theology. A Defense, Analysis
and Refinement of the Theology of the Word of Faith Movement. Theology Interest
Group. Presented at the 30" Annual Meeting of the Society for Pentecostal Studies,
2001.
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his Word, but he is not enslaved to it.”'° Und er zitiert Gordon Fee:
“God must do nothing!""'

Auch einige Pfingstler in Tansania halten zwar daran fest, dass Gott
seinen Kindern Wohlstand zugesagt hat, heben aber zugleich Gottes
Freiheit hervor. Angesichts der Erfahrung, dass manche Christen arm
bleiben, obwohl sie sich nach den Regeln des Wohlstandsevangeliums
richtig verhalten haben, erkldrt z. B. Bischof Mwizarubi von den Evange-
listic Assemblies of God Tanzania, dass Gott die Freiheit hat, den
Wohlstand zu geben, wann er will." Er muss ein Gebet nicht sofort er-
horen. Der Leiter der TAG-Bibelschule Ngaramtoni fiigt hinzu, dass
Gott auflerdem die Freiheit hat, Wohlstand zu geben, wem er mochte
und wie viel er mochte."” Nicht jeder Christ ist in der Lage, gut mit
Wohlstand oder Geld umzugehen. Deshalb ist seiner Meinung nach
nicht unbedingt jeder dazu bestimmt. Er verweist auf das Gleichnis von
den Talenten und erklirt, dass der Herr seinen Knechten nur so viel
anvertraut, wie sie auch verwalten konnen.

2. Wie McConnell halten es einige tansanische Pfingstler wie Pastor Bulu
von der World Missionary Fellowship Church of God fir falsch, von
Gott extremen Reichtum zu erwarten. Bei dem versprochenen Wohl-
stand geht es nicht vornehmlich um teure Autos oder grofle Hiuser,
sondern darum, dass Gott unsere Grundbediirfnisse nach Nahrung,
Wohnung und Kleidung befriedigen will. Der von Gott geschenkte
Wohlstand betrifft nicht nur die materielle, sondern vor allem die kor-
perliche, soziale und spirituelle Ebene. Christlicher Wohlstand bedeutet
Gesundheit, Gliick in der Ehe und Familie, inneren Frieden und vor al-
lem eine gute Beziehung zu Gott."

3. McConnell hilt das Wohlstandsevangelium fiir eine extreme Anpassung
an den Materialismus der modernen Gesellschaft. Gott wird lediglich
ein Mittel zum Zweck des Wohlstandes.”” Dieses Problem sehen offen-
sichtlich auch manche tansanischen Pfingstler. Ein Bischof der Agape
Assemblies of God beklagt z. B., dass Geldgier viele Pfingst-Pastoren kor-
rumpiert habe. Sie interessierten sich nur noch fiir Geld, seien bestech-
lich, bewerteten Menschen nach ihrem Wohlstand statt nach ihrem Ver-
halten und verkauften die ihnen von Gott geschenkten Geistesgaben

D.R. McConnell, A Different Gospel, Updated Edition, Peabody/Massachusetts 1995,
143.

Ebd., 158.

Interviews mit Bsh. Mwizarubi (EAGT, 28.04.05), Mr. Mtwale (Evangelist und Ge-
schiftsmann, EAGT Sinoni, 21.08.06) und Pastor Noel Urio (PEFA, 15.09.06).
Interview mit Pastor Samwel Kipunde (TAG Bible School, Ngaramtoni, 21.06.05).
Vgl. Interviews mit Pastor Kimaro (TAG, 14.06.05), Bsh. Isangya (International Evan-
gelism Church, 15.06.05), Phanuel Kyombo (LIEE, 16.06.05), Pastor Samuel Bulu
(World Missionary Fellowship Church of God, 01.08.05) und Pastor Chidingi (Delive-
rance Church, 23.07.05).

Vgl. McConnell, A different Gospel, 179.
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fiir Geld.'® Tansanische Pfingstler ermahnen einander, dass Reichtum
nicht zum eigentlichen Ziel eines Christen werden darf, dass er den
Christen nicht wichtiger werden soll als Gott. Der Reichtum soll nicht
zum Herrn werden. Er darf nicht Gottes Platz einnehmen (vgl. Mt 6,24).
Auflerdem ist der von Gott geschenkte Wohlstand nicht primir fiir den
einzelnen Christen gedacht, sondern soll dazu dienen, das Evangelium
zu verkunden. Gott gibt den Christen Wohlstand, damit sie Kirchen
bauen oder Evangelisationsveranstaltungen finanzieren. Selbst der per-
sonliche Wohlstand des Einzelnen dient letztlich der Verbreitung des
Evangeliums. So wird in der tansanischen Pfingstbewegung darauf
hingewiesen, dass ein armer Prediger nicht ernst genommen wird. Ein
wohlhabender Pastor dagegen hat die Moglichkeit, die Botschaft von
Gottes Liebe und Fursorge glaubhaft zu vertreten.

Ab und zu horte ich auflerdem die Ansicht, dass der von Gott ge-
schenkte Reichtum dafiir eingesetzt werden solle, anderen zu helfen.
Der Bischof der International Evangelism Church sagte: ,Gott wird dir
kein grofies Auto geben, damit du damit angeben kannst. Aber er
schenkt dir ein grofies Auto, damit du andere Gemeindeglieder damit
zum Gottesdienst fahren kannst.“"”

Nach meiner Beobachtung haben die Mitglieder der tansanischen Pfingst-
bewegung die Gefahren des Wohlstandsevangeliums bislang weitgehend
vermieden. Die meisten vertreten eine gemdfdigte Version des Wohlstands-
evangeliums, die auch positive Konsequenzen hat.

Tansania gehort zu den drmsten Lindern der Erde. Viele Tansanier miis-
sen mit weniger als einem Dollar pro Tag auskommen und leben am Exis-
tenzminimum. Das Wohlstandsevangelium kann in dieser Situation meiner
Meinung nach weit mehr sein als eine unrealistische Vertrostungs-Strate-
gie. Es stirkt das Selbstbewusstsein der tansanischen Pfingstler, indem es
ihnen sagt: ,Du hast ein Recht auf Wohlstand — Wohlstand und Reichtum
sind nicht nur fir die Weiffen, sondern genauso auch fiir dich!*“ Zugleich
stirkt es das Verantwortungsbewusstsein der Menschen. Das Wohlstands-
evangelium traut jedem Menschen zu, sich durch harte Arbeit mit der Hilfe
Gottes aus der Armut zu befreien. Statt um Hilfe von aufRen zu betteln,
nehmen die Menschen ihr Leben selbst in die Hand, im Vertrauen darauf,
dass sie es mit Gottes Hilfe schaffen konnen.

Diese Einstellung hat positive Auswirkungen auch auf die Kirche, insbe-
sondere in ihren 6kumenischen Beziehungen zu auslindischen Partnerkir-
chen. Die lutherische Kirche Tansanias (ELCT) bestreitet einen groffen Teil
ihres Finanzhaushaltes durch Zuschiisse ihrer auskindischen Partnerkirchen,
so dass immer noch eine gewisse Abhingigkeit von auslindischen Geldge-
bern besteht. Die pfingstlichen Kirchen und Ministries dagegen erreichen

16

Interview mit Bsh. Imori (Agape Assemblies of God, 08.09.06).
17

Interview mit Bsh. Isangya (International Evangelism Church, 15.06.05).
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aufgrund des Wohlstandsevangeliums eine weit grofiere Selbststindigkeit.
Indem sie ihre Mitglieder zur Abgabe des Zehnten animieren und gleich-
zeitig dafiir sorgen, dass die Mitglieder ein geregeltes Leben fiihren und
einen Beruf ergreifen, sind sie in der Lage, selbstindig Kirchen zu errichten
und soziale Projekte ins Leben zu rufen. Das Wohlstandsevangelium kann
afrikanische Christen also auch darin unterstiitzen, in der Begegnung mit
Christen der Nordhalbkugel ein grofieres Selbstbewusstsein zu entwickeln.
Eine pauschale, undifferenzierte Verurteilung des Wohlstandsevangeliums
in Afrika ist nach meinem Ermessen insofern unangebracht.
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20 Jahre ,Vereinigung® der deutschen Freikirchen

in Ost und West — Versuch einer Bilanz
Arbeitstagung vom 23. bis 24.10.2009 in Schmiedeberg/Erzgeb.

Redaktionelle Vorbemerkung

Die nachstehenden Artikel sind Beitrige aus personlicher Geschich-
te und Betroffenheit im Erleben der Einigungsprozesse nach der
Wende-Zeit. Sie geben authentisch den Hauptakzent der Herbst-Ta-
gung wieder, indem sie die Verflechtung der eigenen Biografie mit
dem damaligen Geschehen mehr oder weniger stark reflektiert dar-
stellen. Somit stand die Erfahrung und riickblickende Einschitzung
der an den Prozessen Beteiligten im Vordergrund. Zeitzeugen ab-
strahieren ihre eigene Geschichte nicht. Sie geben in diesem Fall
aber einen Einblick in eine fiir uns alle spannende Wegstrecke als
Freikirchen in Deutschland. Aus diesen Grunden erklart sich auch,
dass wir den Vortragscharakter der Beitrige beibehalten haben. Das
entspricht am besten dem Sinn und Ziel der Herbst-Tagung 2009.

Eine wissenschaftliche Aufarbeitung dieser historisch bedeutsa-
men Zeitspanne muss noch — wie schon im Editorial angesprochen —
erfolgen, war aber nicht Gegenstand der Tagung.
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Offene Turen

Der Prozess des Zusammenschlusses
der Altlutheraner mit der SELK

Stefan Siifs

Vorbemerkung

Im Sommer 1989 wurde ich durch die Kirchenleitung der Evangelisch-
lutherischen (altlutherischen) Kirche (ELAK) zur Mitarbeit in das Oberkirchen-
kollegium (OKC) berufen. Recht ahnungslos wurde ich damit als jlingstes
Mitglied der Kirchenleitung Zeuge des Verinderungsprozesses an dessen
Ende am 1. Advent 1991 die Fusion von zwei Schwesterkirchen stand, der
Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche (SELK) im Westen Deutsch-
lands und der altlutherischen Kirche im Osten. Damit ist auch schon der
Weg vorgezeichnet, den ich Thnen skizzieren will.

Ich war in der Kirchgemeinde in Gotha bis 1991 Gemeindepfarrer und
habe vor Ort den politischen Umbruch hautnah miterlebt mit Friedensge-
beten, Demonstrationen, Rundem Tisch und Grenzoffnung. Das aber ist
ein eigenes Thema.

Im September 1991 wechselte ich in die Diakonie und leite seitdem das
Naemi-Wilke-Stift in Guben, am 6stlichen Rand der Republik, die grofite
diakonische Einrichtung der SELK, entstanden aus der Tradition der Kai-
serswerther Diakonissen-Mutterhausbewegung und heute eine soziale
Komplexeinrichtung mit Krankenhaus und Fachbereichen der Jugendhilfe.
Die Stiftung ist ein mittelstindiges Unternechmen mit ca. 300 hauptamtlich
Beschiiftigten.

il Die kirchliche Situation Ost

Die Freikirchengeschichte der Lutheraner in Deutschland geht zurtick ins
19. Jahrhundert. Sie ist territorial unterschiedlich abgelaufen je nach Anlass
und Grinderpersonlichkeiten in den einzelnen deutschen Lindern. !

Diese Herkunftsgeschichte hatte Einfluss auch auf die Fusionsgeschich-
te im Gefolge der politischen Verinderungen in Deutschland und Europa.
Die deutsche Nachkriegsgeschichte hatte schliefdlich nicht nur die deutsche
Teilung 1949 gebracht, die sich in den Folgejahren manifestierte und mit
der Berliner Mauer und der Grenzsicherung zwischen der ehemaligen sow-
jetischen Besatzungszone und den drei Westzonen ihre traurige 41-jihrige
Geschichte erhielt. Es war auch die Geschichte kirchlicher Zusammen-
schliisse bei den Lutheranern in Deutschland. Wihrend auf dem Gebiet der
Bundesrepublik die Einigung mehrere lutherische Freikirchengriindungen

Gottfried Herrmann, Lutherische Freikirche in Sachsen. Geschichte und Gegenwart,
Leipzig, 1985; vgl. einschligige Literatur von Werner Kldn und Jobst Schone.

FF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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aus dem 19. Jahrhundert 1972 zur Griindung der SELK gelang, wurde sie
im Osten Deutschlands nie erreicht.

Auf dem Boden der DDR existierten zwei lutherische Freikirchenbildun-
gen unterschiedlicher Genese: die Evangelisch-Lutherische Freikirche (ELFK),
eine wesentlich von Laien getragene Bewegung, die sich gegen die lutheri-
sche Landeskirche in Sachsen profilierte und die Ev.-luth. (altluth.) Kirche
(ELAK), die aus der Protestbewegung gegen die Einfihrung der preulischen
Union herriihrte und ihre Wurzeln in Schlesien hatte.

Bis 1983 liefen die Einigungsbemiihungen Ost, die 1984 jedoch zu einem
Bruch fuhrten. Gemeinsame Kirchenmusik, Jugendarbeit und theologische
Ausbildung an einem gemeinsamen Seminar in Leipzig kamen zum Erlie-
gen. Die ELFK hatte die Kirchengemeinschaft mit ELAK synodal aufgekiin-
digt.

Der ELAK gehorten 1989 statistisch 6 175 Gemeindeglieder an. Die Kir-
che, die sich ausschlieRlich auf das Territorium der DDR beschrinkte, war
in drei Diozesen eingeteilt, denen jeweils ein Superintendent vorstand. Die
Diozesen Lausitz, Sachsen-Thiiringen und Berlin-Brandenburg umfassten
unterschiedlich grofie Territorien und ebenfalls unterschiedliche Zahlen von
Gemeindegliedern. Die Kirchenbezirke organisierten neben den Pfarrkon-
venten, die Jugendarbeit (ehrenamtliche Jugendpfarrimter) und die Kirchen-
musik. Eine sogenannte Diozesansynode regelte die Belange der Didzesen
unter Mitbeteiligung der Laien. Ein eigener Jugendpastorenkonvent organi-
sierte die innerkirchliche Jugendarbeit (Rustzeiten, Jugendtreffen, Jugend-
mitarbeitertagungen u. a.).

Ein kleinformatiges Kirchenblatt wurde seit Mitte der 80er Jahre fiir den
gemeindlichen Gebrauch produziert. Daneben gab es den Jugendrundbrief
als Info-Blatt fiir die kirchliche Jugendarbeit.

Halbjihrlich gab es die Allgemeine Pastoralkonferenz, den Konvent aller
amtierenden und emeritierten Theologen. Alle vier Jahre trat die General-
synode der Kirche zusammen als oberstes kirchliches Beschlussorgan. Das
kirchliche Leben war in der Verfassung der ELAK rechtlich geordnet.

Die Kirchenleitung hatte ihren Sitz in Berlin und kam in der Regel mo-
natlich zu Sitzungen zusammen. Sie setzte sich zusammen aus dem Ge-
schiftsfihrenden Kirchenrat sowie zwei weiteren theologischen Kirchenri-
ten und einem nichttheologischen Kirchenrat. Die erweiterte Kirchenlei-
tung bezog zudem die Superintendenten mit ein.

Wie alle Kirchen in der ehemaligen DDR hatte auch die altlutherische
Kirche mit einer stetigen Abnahme der Mitgliederzahlen zu kimpfen. Hin-
zu kam ein zunehmender Pfarrermangel. Perspektivisch zeichnete sich ab,
dass den Emeritierungen nicht im gleichen Mafi theologischer Nachwuchs
zur Verfiigung stand. Im Mirz 1989 kann man im Protokoll des Oberkirchen-
kollegiums nachlesen:

,Die Pfarrstellenbesetzung darf nicht willktrlich gehandhabt werden. An

folgende Grundsitze wird sich das OKC bei seinen Befiirwortungen halten
und ihnen Prioritit einrdumen:
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Das Predigtamt ist in den Gemeinden zu erhalten.

Pastorenmangel ist wie jede Not mit Gottes Hilfe zu erleiden.

Keine Abhilfe ist es, einer Gemeinde den Pastor auszuspannen.

Pastoren kénnen nur dann aus Gemeinden gerufen werden, wenn entspre-

chender Ersatz gegeben ist.

Es ist eine Warteliste vakanter Gemeinden anzulegen.“?
Um das kirchliche Leben aufrecht erhalten zu konnen, bedurfte es aber
auch tiberregionaler Gremien und Aufgaben. Der Personalmangel war exis-

tenzgefihrdend geworden.
2 Die kirchliche Situation West

Als 1972 die SELK gegriindet wurde, vereinte sie in sich Kirchen, die vor al-
lem in Preuflen (Altlutheraner), Sachsen und anderen Staaten (ELFK) und
in Hannover und Hessen (Renitenz, alte SELK, Hannoversche Freikirche)
entstanden waren. Bedingt durch die politische Teilung Deutschlands wa-
ren innerdeutsche Alleinginge kirchlich nicht moglich. Die Griindung des
Bundes evangelischer Kirchen in der DDR 1969 war die Konsequenz der
deutschen Teilungen bei den evangelischen Landeskirchen. Die besondere
kirchliche Gemeinschaft jedoch, die insbesondere die Ev. Kirche Berlin-
Brandenburg in ihrem Ost- und Weststeil in ihrer Grundordnung formu-
lierte, war symptomatisch fir die praktischen kirchlichen Kontakte zwischen
Ost und West in den 70er und 80er Jahren. Berlin war dafiir im Regelfall
der ideale Begegnungsort.

1972, zum Zeitpunkt der kirchlichen Vereinigung West, hatte die neue
SELK 41 635 Gemeindeglieder. Die Grundordnung der SELK regelt die
kirchliche Struktur und hat folgende Ebenen:

— Kirchenleitung, bestehend aus dem hauptamtlichen Bischof, dem ge-
schiftsfiihrenden Kirchenrat (Leiter des Kirchenbiiros, der kirchlichen
Verwaltung), drei Propsten sowie drei ,,Laien“-Kirchenriten;

— drei kirchliche Sprengel (Sud, West, Nord), denen jeweils ein Propst
vorsteht;

- 9 Kirchenbezirke (je drei in einem Sprengel), denen ein Superinten-
dent vorsteht;

— Kirchensynode als , Kirchenparlament, die alle vier Jahre zusammentritt;

— jdhrliche Bezirkssynoden auf Kirchenbezirksebene.

Daneben unterhilt die SELK in Oberursel eine staatlich anerkannte Theo-
logische Lutherische Hochschule fiir die eigene Hochschulausbildung des
Pastorennachwuchses. Die Kirchenmusik wird organisiert mit je einem haupt-
amtlichen Kirchenmusiker im Sprengel. In Homberg/Efze unterhilt die Kir-
che ein Hauptjugendpfarramt mit einem dafiir freigestellten Hauptjugend-
pfarrer.

Protokoll des Oberkirchenkollegiums (OKC) Nr. 231.5.
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3.  Chronologie der Ereignisse 1989-1991

3.1 Das Jabr 1989

Wenige Tage vor dem 40. Jahrestag der DDR trat die Allgemeine Pastoral-
konferenz der ELAK in Berlin zusammen. Der Termin war im Mirz 1989
vom OKC auf die Zeit vom 04.-05.10.1989 in Berlin festgelegt worden.?

In der offentlichen Wahrnehmung waren die Kommunalwahlen vom
Mai 1989 ein erstes Indiz fiir das gewachsene kritische Selbstbewusstsein
der DDR-Bevolkerung. Den Protokollen des OKC ist nicht zu entnehmen,
dass die politische Lage in der DDR eine inhaltliche Rolle spielte. Das
Schwerpunktthema der nichsten Allgemeinen Pastoralkonferenz hieR in
Vorbereitung der fiir 1990 geplanten 35. Generalsynode der ELAK ,Weg
und Aufgabe unserer Kirche“.

Angesichts der politischen Zuspitzung rund um den 40. Jahrestag der
DDR sah sich das OKC aber veranlasst, ein ,Wort an unsere Gemeinden® zu
richten. Dieses Wort wurde bei der Allgemeinen Pastoralkonferenz verlesen
und spiter im Informationsblatt der ELAK veroffentlicht.

Das Wort war von Kirchenrat Klaus Ketelhut (Halle/Saale) verfasst wor-
den:

Glaubt ihr nicht, so bleibt ihr nicht.“ (Jes. 7, 9)

In diesen Tagen grofler Unruhe, Besorgnis und Ratlosigkeit in unserem Lan-
de mochten wir unsere Kirchglieder bitten, den Blick und die Zuversicht
ganz auf den Herrn zu richten, der Anfechtung zur Rechten und zur Linken
zu begegnen und Ruhe zu bewahren.

Wir wollen uns an Gottes Heilige Gebote halten, die uns auch heute den
Weg weisen.

Wir nennen das Gebot: ,,Du sollst nicht falsch Zeugnis reden wider deinen
Nichsten.“

Lasst uns unbedingt die Wahrheit sagen, aber so, dass sie hilfreich ist.

Wir nennen das Gebot, dass wir unserem Nichsten keinen Schaden noch
Leid tun. Damit sind alle Titlichkeiten verboten. Wir sind unseren Angeho-
rigen verpflichtet: ,Einer trage des anderen Last.*

Wir nennen das Gebot, unseres Nichsten Angehérigen und Mitarbeiter an-
zuhalten, dass sie bleiben und tun, was sie schuldig sind.

Uber alles aber nennen wir das erste Gebot, den Herrn unseren alleinigen
Gott sein zu lassen, nichts anders neben ihm anzubeten, denn er ist unser
Befreier und unsere Freiheit. Lasst uns ihn uiber alle Dinge fiirchten, lieben
und vertrauen.

Befehlen wir dem Herrn unsere Weg in dieser Zeit und in unserem Land!
Das Oberkirchenkollegium
Berlin, den 05.10.1989
Was heute harmlos wirkt, enthielt damals deutlich verstehbare Hinweise zur
Lage.
3

OKC Nr. 229, Termine.
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Die Konferenz ging auseinander mit dem unruhigen Gefiihl, was da mogli-
cherweise auf die Menschen und die Kirche zukommen koénnte. Die Ver-
antwortlichen im OKC hatten alle das Jahr 1953 miterlebt und die dann
folgende Unterdrickung der kirchlichen Jugendarbeit und waren entspre-
chend vorsichtig. Regional waren Pfarrer der ELAK in den folgenden Mona-
ten eingebunden in Friedensgebete und spitere Demonstrationen. Eine
gesamtkirchliche Stellungnahme gab es wihrend der nichsten Monate
nicht.

Das OKC hatte noch einen Sitzungstermin verabredet fur den 14. No-
vember 1989 in Potsdam, der aber nicht wahrgenommen wurde.

3.2  DasJahr 1990

Die niichste planmiifige Sitzung der Kirchenleitung erfolgte erst am 24.01.1990.
Hier allerdings wurde nach lingerer Debatte beschlossen, erneut ein Hir-
tenwort des OKC an alle Gemeinden zu richten. Es sollte in die gegenwir-
tige Lage sprechen und folgende Schwerpunkte enthalten:

— ,deutend und klirend den geschichtlichen Umwilzungsprozess in der

DDR aus geistlicher Sicht beschreiben;

— ruckblickend Schuld benennen und zum Schuldbekenntnis herausfor-

dern;

— wegweisend in die Zukunft sprechen und zur Verantwortungsiiber-

nahme in Kirche und Gesellschaft ermutigen.**
Das Hirtenwort ist nach Vorarbeiten letztlich durch den Geschiiftsfithren-
den Kirchenrat Johannes Zellmer (Cottbus) am 15.02.1990 veroffentlicht
worden. >

AuBerdem hatte das OKC die Jahrestermine 1990 geplant mit zwei All-
gemeinen Pastoralkonferenzen im April und Oktober 1990 sowie die wie-
tere Vorbereitung der 35. Generalsynode der ELAK vom 12.-14.10.1990 in
Klitten/Oberlausitz, die turnusmiflig an der Reihe war.

Bereits im Januar 1990 hatte sich der Jugendpastorenkonvent mit ei-
nem eigenen Wort an die Jugendlichen der Kirche gewandt. Es wurde im
Jugendrundbrief der ELAK im Januar 1990 veroffentlicht.® Darin heifdt es
einleitend:

»,Was vor zwei Monaten noch mit Schlagstocken niedergekntippelt wurde,

hat in einer alle marxistisch-leninistischen Revolutionstheorien hohnspre-

chenden Weise zu einer gewaltfreien Revolution in der DDR gefiihrt. Alles
steht Kopf. Wo stehen wir?*
Das Wort spricht am Schluss wegweisend folgende Bitten aus:

,Betet fiir unser Land, allein und gemeinsam! Unser Land braucht nicht nur
eine politische Wende und die Verwirklichung grundlegender Menschen-

OKC Nr. 234.1.

Veroffentlicht in: M. Voigt (Hg.), Offene Turen — Schlaglichter, Positionen, Eindriicke
und Dokumente rund um den Beginn eines gemeinsame Weges, Grof8 Oesingen
(Verlag der Lutherischen Verlagsbuchhandlung Heinrich Harms) o. J., 20-23.
Jugendrundbrief der ELAK Nr. 97 vom Januar 1990.
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rechte. Dieses Land braucht fiir das hinterlassene geistig-ideologische Va-
kuum einen geistlichen Inhalt. Erweckung tut Not! Alles andere ist gut, aber
Zu wenig.

Wendet euch gegen Gewalt, egal gegen wen sie gerichtet ist! Wir alle leben
von der Barmherzigkeit unseres Gottes. Sie gilt ebenso allen Herrschenden
von gestern wie den Auslindern in unserem Land. Wir wollen Rechtsstaat-
lichkeit und Versthnung.

Die Pionierorganisation und die FDJ sind es nicht wert, dass wir als Chris-
ten dort Mitglied werden oder bleiben. Schliefdt euch vielmehr engagiert
der Kinder- und Jugendarbeit unserer Kirche an! Bringt euch konstruktiv
und kritisch ein! Wir brauchen einander.

Uberdenkt neu die Frage des Wehrdienstes. Die bevorstehende Einfihrung
des Zivildienstes gibt uns die Chance, im Sozialbereich deutlicher im Geist
unseres Herrn titig zu werden.”

3.3  Vereinigungsbemiibungen zwischen ELAK und SELK

Bereits im Januar 1990 hatten sich der Vorsitzende der Synodalkommissi-
on fiir Recht und Verfassung der SELK Superintendent Gerhard Hoffmann
(Berlin) und der Vorsitzende des Rechtsausschusses der ELAK Pfr. Karl-
Andreas Eckert (Guben) in Berlin getroffen, um ,iiber Moglichkeiten des
zukiinftigen gemeinsamen Weges beider Kirchen“ zu beraten. Dabei ging
man zunichst noch davon aus, dass zwei Kirchen in zwei unterschiedlichen
politischen Staatsgebilden fortbestehen, aber durch die Grenzoffnung und
die Normalisierung der deutsch-deutschen Beziechungen auch eine Norma-
lisierung der praktischen kirchlichen Kontakte moglich werden konnten.
Beide rieten in ihrem Protokoll den getrennten Kirchenleitungen folgende
nichste Schritte in Fortsetzung der bestehenden Kanzel- und Abendmahls-
gemeinschaft:

~Der Bischof der SELK dient nach Aufgabenstellung des Artikels 19, 1-4
der Grundordnung der SELK auch der ELAK und ihrer Gemeinden.

— Vertreter der ELAK beteiligen sich verstirkt an der Arbeit kirchenleiten-
der Organe und Kommissionen der SELK. Beide Kirchen sind bestrebt,
theologische Fragen, Kirchenordnungen, Aufgaben kirchlichen Unter-
richts, der Sendungsarbeit und gottesdienstliche Fragen kiinftig so abzu-
sprechen, zu ordnen und zu lenken, dass sich gemeinsames und einheit-
liches Handeln beider Kirchen immer stirker durchsetzt.

— Fur die Finanzierung ihrer Arbeit sorgt jede Kirche selbst. Bei der Finan-
zierung der zwischenkirchlichen Arbeit sind Regelungen durch die Fi-
nanzkommissionen bzw. die Kirchenleitungen beider Kirchen zu ver-
einbaren.“”

Dariiber hinaus empfahlen sie — wie nicht anders zu erwarten als Vertreter
der Rechtskommissionen — die Angleichung des kirchlichen Rechtes beider
Kirchen. Sie schlossen mit der zukunftsweisenden Feststellung, dass fiir die
,Ubernahme der Grundordnung der SELK durch die ELAK im Falle des Zu-

7 Protokoll der Beratung vom 10.01.1990.
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sammenschlusses beider Kirchen® keine Hinderungsgriinde erkennbar sei-
en.

Dieses Ergebnis ist beiden Kirchenleitungen je getrennt zur weiteren
Beratung vorgelegt worden. Das OKC hat sich in seiner turnusmifRig
nichsten Sitzung am 24.01.1990 mit der Vorbereitung einer schon linger
vereinbarten gemeinsamen Kirchenleitungssitzung der ELAK mit der Kir-
chenleitung der SELK gewidmet und folgende nichste Ziele als Agenda
festgelegt:

— ,Formulierung einer Zielvorstellung, die die Fusion mit der SELK be-

schreibt;

— Kontakte so weit ausbauen, wie es gegenwiirtig moglich ist;

— eine Fusion dann anzustreben, wenn die politischen Rahmenbedingun-

gen dafiir geschaffen sind.”
Daneben stand primir der Ausbau der zwischenkirchlichen Beziehungen in
folgenden Schwerpunkten:

— ,Zusammenarbeit in der Kommissionsarbeit beider Kirchen;

— Zusammenarbeit bei Jugendarbeit, Frauenarbeit, Diasporawerk, Mission,

theologischer Ausbildung (Oberursel und Praktisch-Theologisches Se-
minar), Diakonie, Amt fiir Gemeindedienst;

— Kontakte der drei SELK-Sprengel mit den drei DDR-Kirchenbezirken der
ELAK;

— Angebot der Besetzung vakanter Stellen in der ELAK mit Vikaren aus der
SEKLK;

— Stirkerer Anschluss an die Publikationsarbeit der SELK, so z. B. SELK-
Info, in der ,Lutherischen Kirche®, in der Auslieferung des Feste-Burg-
Kalenders in die DDR;

— Austausch von Urlaubsplitzen;

— Austausch von Riistzeitangeboten®?®

Eine gemeinsame Kirchenleitungssitzung von SELK und ELAK war fiir den
24.02.1990 in Berlin-Ost angesetzt worden.

Einen Tag zuvor tagte das OKC nochmals in erweiterte Runde mit den
Superintendenten. Darin bestitigt das OKC den Vorschlag der Kirchenlei-
tung der SELK, eine gemeinsame Kommission zu bilden, ,die den Weg zur
Vereinigung beider Kirchen vorbereiten soll.“? Dabei erginzte das OKC
seine praktischen Vorschlige noch um folgende Punkte:

- ,weitere gemeinsame Sitzungen beider Kirchenleitungen;

— Vorschlag an die jeweiligen Synoden, eine Willensbekundung fiir die Fu-
sion auszusprechen;

— Erweiterung der Gemeindepartnerschaften.* 1°
Unmittelbar vor dem geplanten Termin der ersten gemeinsamen Kirchen-
leitungssitzung kam es zu einer ersten Begegnung der Jugendpastoren der

8
2
10

Protokoll OKC Nr. 234.10.
OKC 235.10.
Ebd.
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ELAK mit der Jugendkammer der SELK am Sitz des Hauptjugendpfarramtes
in Homberg/Efze in Hessen. Dabei sind die unterschiedlichen Strukturen
und Schwerpunkte der Jugendarbeit in den beiden Kirchen dargestellt wor-
den sowie gemeinsam mogliche Schritte der Zusammenarbeit.

In der Ergebniszusammenfassung von Pfr. Hinrich Muller (Homberg) dem
damaligen Jugendpfarrer im Kirchenbezirk Hessen-Nord, wird gemeinsam
Wichtiges wie folgt fest gehalten:

»Die altlutherische Kirche darf nicht einfach von ihrer Schwesterkirche ,ge-
schluckt' werden. Ein vorsichtiger gemeinsamer Weg aufeinander zu muss
gegangen werden, damit die besonderen Gaben der ELAK in den Zusam-
menschluss eingetragen werden konnen.

Dem zur Zeit auf allen Ebenen von Gesellschaft und Kirche festzustellenden
Drang ,Hauptsache nach Westen‘ muss besonnen begegnet werden. Er
fuhrt zur Zeit oft dahin, dass die kritiklose Ausrichtung des Menschen auf
materielle Giiter ins Unermessliche steigt. Die starke materielle Abhingig-
keit des Ostens vom Westen hat auch in der Kirche des Ostens zu einer
Mentalitit des Nehmens gefiihrt. Dem muss begegnet werden. Der Wert
der 40 Jahre DDR-Existenz (z. B. der Zwang zur Bescheidenheit, der Impro-
visationsgabe und Phantasie auch in der Kirche gefordert hat) soll als Wert
fur Christsein und Kirche herausgearbeitet und moglichst bewahrt wer-
deni

3.4  Erste gemeinsame Kirchenleitungssitzung 24.02.1990

Der leitende Geistliche der ELAK, der Geschiftsfiihrende Kirchenrat Johan-
nes Zellmer (Cottbus) benannte eingangs zwei Schwerpunkte des Treffens:

»Bildung einer gemeinsamen Kommission zur Vorbereitung einer enge-
ren kirchlichen Gemeinschaft mit dem Ziel einer moglichen Fusion;

— praktische Fragen fiir gemeinsam mogliche Sofortmanahmen.* 12
Der Bischof der SELK, Bischof Dr. Jobst Schone (Hannover), dem die Ge-
sprichsleitung des Tages anvertraut war, betonte: ,Die Begegnung sei keine
Aufnotigung der Gemeinschaft durch die SELK, sondern die Verhandlung
gleichberechtigter kirchlicher Partner.“'® Zugleich verwies er darauf, ,diese
historische Stunde zu nutzen und den Weg zur Einheit zu beschreiten. Die
Geschichte belege es, dass zu langes Zogern oft auch ein Zueinanderkom-
men verbaut habe.“ 4

Die Sitzung hat die Vorarbeiten des OKC mit dessen Priorititenliste zur
Tagesordnung gemacht. Neben statistischen Angaben zum derzeitigen Per-
sonalbestand der ELAK ging es im Folgenden sehr konkret um die prakti-
sche Zusammenarbeit. Das bezog sich auf gesamtkirchliche Kommissionen,
bei denen eine Zusammenarbeit sinnvoll erschien wie die Theologische und
die Liturgische Kommission. Auf den anderen Ebenen sollten die jeweiligen
kirchlichen Leiter der Arbeitsfelder Diakonie, Frauenarbeit, Diasporaarbeit,

M. Voigt, Offene Tiiren, 25.
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Kirchenmusik, Katechetik, Jugendarbeit u. a. zur Zusammenarbeit ermutigt
werden.

Die SELK bot an, Studenten der Theologie kostenfrei in Oberursel ausbil-
den zu lassen und ebenso die kostenfreie Teilnahme am Praktisch-Theolo-
gischen Seminar und am Pastoralkolleg zu erméglichen. Festgehalten ist
auch schon, dass bei einer moglichen Fusion beider Kirchen dies auch eine
Finanz- und Eigentumsfusion beinhalte. Beschlossen wurde auflerdem die
Abfassung eines gemeinsamen Kommuniques als Zusammenfassung des
ersten Beratungstages und der Ergebnisse.

Fiir die Weiterarbeit wurde die Bildung einer gemeinsamen Kommissi-
on beschlossen, die parititisch von beiden Kirchen besetzt wurde mit Mit-
gliedern beider Kirchenleitungen und dem jeweiligen Vorsitzenden der
Rechtskommissionen. Fiir die ELAK waren das: Kirchenrat Ketelhut (Halle),
Kirchenrat Dr. Schlechter (Berlin) und Rektor Eckert (Guben); fiir die SELK:
Bischof Dr. Schone (Hannover), Kirchenrat Bellin (Kassel) und Supintendent
Hoffmann (Berlin). Ein weiter Termin fiir eine Gemeinsame Kirchenlei-
tungssitzung wurde fiir den 06.07.1990 anberaumt.

4.  Vorbereitung der kirchlichen Vereinigung

Zwei Monate spiter traf sich am 19.04.1990 erstmalig die neu gebildete
Gemeinsame Kommission in Berlin Ost. Sie verfasste eine Grundsatzerkli-
rung, in der sie den beiden bevorstehenden Kirchensynoden den Zusam-
menschluss beider Kirchen empfahl und dies wie folgt begriindete:

— ,gemeinsame geschichtliche Wurzeln;

— bestehende Kirchengemeinschaft;

— aufgrund leidvoller Erfahrungen der Kirchengeschichte Gefahr des Aus-

einanderdriftens;
— gemeinsame Aufgaben in unserer Zeit;

— kirchliche Werke konnen z.T. von den Teilkirchen nicht unterhalten und
Kommissionen nicht betrieben werden;

— gewissenhafter und verantwortlicher Umgang mit den zur Verfligung ste-
henden Kriften durch Vermeidung von Doppelarbeit.“

Im Protokoll wird erstmals auch festgehalten, dass nach den notwendigen
Anderungen der Grundordnung der SELK der ,Zusammenschluss durch
einen Beitritt der ELAK zur SELK erfolgen® soll. '* Das war neu, da zunichst
der Weg einer Fusion von zwei gleichberechtigten Kirchen ins Auge gefasst
worden war.

Inhaltlich beriet die Gemeinsame Kommission die notwendigen Anpas-
sungen der Grundordnung der SELK fiir einen Beitritt der ELAK. Auch Fi-
nanzfragen wurden besprochen. Man erhoffte zu diesem Zeitpunkt noch

12 Protokoll Nr. 1 der Gemeinsamen Kommission.
Ebd.
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einen Wihrungsumtausch der Kirchenkonten von 1: 1 in DM. Die SELK stell-
te jedoch schon hier finanzielle Unterstiitzung fiir die ELAK in Aussicht.

Die zweite Sitzung der Gemeinsamen Kommission fand einen Monat spi-
ter am Sitz der Kirchenleitung der SELK in Hannover statt. Zwischen-
zeitlich hatte das OKC im Rahmen der Allgemeinen Pastoralkonferenz der
ELAK tiber den Beratungsstand informiert und folgenden Beschluss der
Pastoralkonferenz fassen lassen:

»1. Die Pastoralkonferenz empfiehlt der Generalsynode der ELAK den Zu-

sammenschluss von ELAK und SELK.

2. Die jeweiligen Synoden der beiden Partnerkirchen sollen je fiir sich die
entsprechenden Beschliisse fiir den Zusammenschluss fassen. Die darauf fol-
gende Synode ist bereits eine gemeinsame Synode der erweiterten SELK.

3. Grundlage fir den Zusammenschluss der beiden Kirchen ist das Ord-
nungswerk der SELK. Die ELAK soll in der Gemeinsamen Kommission ihre
Anliegen fiir Anderungen von rechtlichen Bedingungen und zwar vor allem
der Grundordnung einbringen. Die ELAK soll innerhalb der SELK einen neu-
en Sprengel bilden.“"”
Die Gemeinsame Kommission hat inhaltlich die Weiterarbeit an moglichen
Grundordnungsinderungen vorgenommen und sich tiber mogliche struk-
turelle Fragen bei einem Zusammenschluss empfehlend ausgesprochen.
Dabei sollten folgende Grundsitze Beachtung finden:
+Der Kirchenbezirk West-Berlin wird in den Sprengel Ost eingegliedert.

Hinsichtlich des Finanzrechtes sind hier Ubergangsregelungen erforderlich.

Der Sprengel Ost wird zwei oder drei Kirchenbezirke erhalten...“'®

Neben den gemeinsamen Sitzungen der Kirchenleitungen lief die Nor-
malarbeit der Kirchenleitungen weiter. Dabei kam es am 30.05.1990 zu ei-
ner gut 30-minttigen Begegnung des OKC mit dem damaligen Minister-
prisidenten der DDR Lothar de Maiziere im ehemaligen Gebiude des Mi-
nisterrates der DDR. Dabei ging es neben einer Vorstellung der ELAK vor
allem um den kiinftigen Kurs der Regierung im Blick auf die Kirchen, spe-
ziell der kleinen Kirchen. Au8erdem hatte das OKC zwei Schreiben vorbe-
reitet, die bei der Begegnung iibergeben wurden. Das Eine betraf die Bitte
um die Gewihrung eines Umtauschkurses von 1: 1 fiir Kirchenkonten und
die andere war eine Erklirung zum ,Schutz des ungeborenen Lebens“ als
Reaktion auf die Fristenregelung in der DDR.

Verabredungsgemif} traten am 06.07.1990 erneut beide Kirchenleitun-
gen komplett, diesmal in West-Berlin. Schwerpunkte waren die noétigen
Anderungen der Grundordnung der SELK sowie Personalfragen zu Vakan-
zen in der ELAK.

Als zunehmend schwierig erwies sich die Frage eines Zusammenschlus-
ses beider Kirchen im Weg einer Fusion und damit der Bildung einer neu-
en Kirche. Rechtsauskiinfte bestitigten, dass dann die Korperschaftsrechte

T = -
Protokoll Nr. 2 der Gemeinsamen Kommission.
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jeweils neu zu beantragen wiren und dies ein langes Rechtspriiffungsver-
fahren der Kultusministerien nach sich ziehen kénne. Da die SELK als Kir-
che und die einzelnen Kirchenbezirke und die meisten Gemeinden Kor-
perschaftsrechte besafien, wire es eine unnotige Rechtsunsicherheit gewe-
sen, dies aufzugeben.

Da auch die ELAK laut einer Urkunde aus dem Jahr 1953 die Bestiiti-
gung ihrer Korperschaftsrechte besafd, war zunichst von einer gleichbe-
rechtigten Situation von zwei Korperschaften des offentlichen Rechtes aus-
zugehen. Im Zuge eines Zusammenschlusses als Beitritt zur Grundordnung
der SELK wiren nur die Gemeinden im neuen Sprengel Ost genotigt, bei
den Kultusministerien der neuen Linder die bestehenden Korperschafts-
rechte bestitigen zu lassen. Wie sich spiter gezeigt hat, ist selbst das ein lan-
ger und oft steiniger Rechtsweg gewesen.

Das OKC beriet sich in seiner separaten Sitzung ebenfalls am 06.07.1990
vormittags in Ostberlin und folgte dabei einem Vorschlag von Kirchenrat
Klaus Ketelhut (Halle), der den Betritt in der Weise empfahl, dass die ELAK
in der DDR sich den Beschluss ihrer westlichen Teilkirche von 1971 zu ei-
gen machen sollte, da sie seinerzeit aus politischen Griinden daran gehin-
dert worden sei, ihn mit zu vollziechen. Diese Sichtweise sollte der kommen-
den Generalsynode der ELAK als Antrag zugeleitet werden. Die am Nach-
mittag des gleichen Tages zusammengetretene Gemeinsame Kirchenleitung
beider Kirchen folgte diesem Votum des OKC einstimmig:

,Das OKC empfiehlt den Zusammenschluss beider Kirchen durch Anschluss
der ELAK an die SELK. Die ELAK vollzieht auf ihrer diesjihrigen Generalsy-
node nur nach, was ihr westlicher Teil 1972 bei der Griindung der SELK
schon beschlossen hat. Die SELK hitte dann diesem Generalsynodalbe-
schluss lediglich zuzustimmen.“
Im Ergebnis der Sitzung werden deshalb vier Vertreter der gemeinsamen
Sitzung (Kirchenrat Eickmeier, Sup. Hoffmann, Kirchenrat Dr. Schlechter
und Sup. Schubach) gebeten, einen Vertragsentwurf zum Zusammen-
schluss beider Kirchen zu erstellen.*2°
Die notwendigen Vorbereitungen fiir die bevorstehenden synodalen Ent-
scheidungen gipfelten in der Vorlage der ,Vereinbarung tiber den Beitritt
der ELAK zur SELK“ vom 01.09.1990, die in der Priambel die Art und Wie-
se des geplanten Zusammenschlusses kenntlich machte:

»Die ELAK in der DDR war durch die staatlichen Verhiiltnisse bisher gehin-
dert, den 1972 erfolgten Zusammenschluss der mit ihr verbundenen luthe-
rischen Kirchen in der Bundesrepublik, nimlich der ehemaligen SELK, der
ELAK und der ELFK zur SELK mit zu vollziehen.

Nachdem die bisherigen Hindernisse entfallen sind, beabsichtigt die ELAK
sich dem in der Bundesrepublik Deutschland erfolgten Zusammenschluss
lutherischer Kirchen anzuschliefen. Sie will damit der Einigkeit im Glauben
und Bekennen sichtbaren Ausdruck verleihen und in der Gemeinsamkeit
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kirchlichen Handelns alle Aufgaben einer evangelisch-lutherischen Kirche
wahrnehmen und férdern.

Sie macht sich damit den Beschluss der 29. Generalsynode der ELAK vom
26.-30.04.1971 in Wiesbaden zu Eigen, der wie folgt lautet: ,Die 29. Ge-
neralsynode der ELAK nimmt die Vorlage der Kirchenleitungen Freier

Evangelisch-Lutherischer Kirchen in Deutschland: Grundordnung der

SELK, an.‘“?*!

Die weitere Vereinbarung regelte die Ubernahme der Grundordnung fiir
die ELAK und die notwendigen Grundordnungsinderungen fiir die SELK,
die Ubernahme des sonstigen Ordnungswerkes der SELK durch die ELAK
und die AuRerkraftsetzung bestehender Ordnungen, die Uberleitung der kir-
chenleitenden Kompetenzen an die SELK, die strukturelle Eingliederung der
ELAK, die Ubernahme der Pfarrer und Versorgungsempfinger in die SELK
sowie die Vermogensregelung.

Das Inkrafttreten war gekniipft an je eigenstindige synodale Beschluss-
fassungen durch die 35. Generalsynode der ELAK im Oktober 1990 in Klit-
ten/Oberlausitz und die 7. Kirchensynode der SELK im Juli 1991 in Wies-
baden.

5. Synodale Beschlussfassungen

Der 35. Generalsynode lag die eben zitierte Vereinbarung zur Beschlussfas-
sung vor. Der daraus abgeleitete Antrag 1.1 der Synode wurde einstimmig
angenommen. Damit war der historische Beschluss zum Beitritt von 1971
nachvollzogen.

In einem zweiten Antrag stimmte die Synode ebenfalls einstimmig der
Vereinbarung zum Beitritt zu. In einem dritten Antrag stimmte die General-
synode der Grundordnung der SELK zu, ,wie sie von beiden Kirchenlei-
tungen gemeinsam, vorgelegt wird.“ Der Beschluss war bewusst als Vor-
ratsbeschluss gefasst, da noch manche Anderungen ausgehandelt werden
mussten. Die Vereinbarung wurde im Anschluss feierlich unterzeichnet.
»Mit einem frohlichen TE DEUM bringt die Synode ihren Dank an Gott
zum Ausdruck®, heifdt es niichtern im Protokoll. ??

Vom 02.-07.07.1991 trat in Wiesbaden die 7. Kirchensynode der SELK
zusammen. Als Vertreter aus dem Osten waren als nicht stimmberechtigte
Gaste die Mitglieder der erweiterten Kirchenleitung der ELAK eingeladen
und erschienen. Den Mitgliedern der ELAK wurde auf Beschluss der Synode
volles Rederecht eingeraumt.

Nach zweifacher Lesung erfolgte dann am 05.07.1991 der einstimmige
Beschluss, die Vereinbarung zum Beitritt der ELAK anzunehmen. ,Der Bi-
schof gibt seiner tiefen Freude tber das Wunder und Geschenk der Verei-
nigung der SELK mit der ELAK Ausdruck. Er betet mit der Synode Psalm

21 priambel der Vereinbarung in: M. Voigt, Offene Tiiren, 34 ff.
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126. Die ganze Synode singt ,Nun danket alle Gott.* “? Damit hatten beide
Synoden der Vereinigung auf dem Weg des Beitritts zugestimmt. Der recht-
liche Vollzug war auf den 1. Advent 1991 terminiert.

6.  Vollzug der kirchlichen Vereinigung zum 1. Advent 1991

Mit den Gottesdiensten zum Beginn des neuen Kirchenjahres feierten die
Christen in Ost und West den rechtsgiiltigen Zusammenschluss der beiden
Kirchen zur SELK. Der nun gemeinsame Bischof Dr. Schone hatte aus die-
sem Anlass ein geistliches Wort verfasst und veroffentlicht und den Pfarr-
dmtern zugestellt. Darin heif’t es abschlielend:
»Den Gemeinden im Osten danke ich fiir das Vertrauen, das sie in die Brii-
der und Schwestern im Wesen setzten und in den Bischof, der nun allen
Gemeinden in Ost und West dienen soll. Wo es die Mitchristen aus dem
Westen noch an Verstindnis und Einfiihlungsvermogen mangeln lassen, da
moge man es verzeihen. Wo die aus dem Osten den Erwartungen nicht ge-
recht werden, da mége man Geduld zeigen. Wir sollen die apostolische
Mahnung horen und beherzigen: ,Seid niemand etwas schuldig, auRer, dass
ihr euch untereinander liebt. .. “%
Zeitgleich hat auch Kirchenrat Klaus Ketelhut, der zum 01.11.1990 zum
neuen Geschiftsfiihrenden Kirchenrat der ELAK ernannt worden war und
kiinftig zunichst kommissarisch der neue Propst des Sprengels Ost der
SELK werden sollte an alle Glieder und Gemeinden der neuen SELK ein
geistliches Wort gerichtet unter dem Titel: ,An einem Strang zichen —
jetzt!*:
»Dem Geschenk und der Gabe der Vereinigung folgt nun die gemeinsame
Aufgabe, die es zu bewiltigen gilt.

Jetzt muss begonnen werden, das Leben in unseren Gemeinden so zu ge-
stalten, dass nach und nach mehr und mehr der Ausgleich fiir die gesamte
Kirche geschaffen werden kann. Eine Zeit erheblichen Opferns steht vor uns.
Moge der Herr der Kirche, Jesus Christus, uns helfen, das in den vor uns
liegenden Jahren zu erreichen...“%®
Am 07.11.1991 trat das OKC letztmalig zu einer eigenen Sitzung in Berlin
zusammen. Dabei wurden neben letzten Informationen aus der ELAK auch
tiber die Abwicklung der Geschiiftsstelle des OKC in Berlin und iiber den Fi-
nanzabschluss zum 31.12.1991 beschlossen. Ab dem 01.01.1992 erfolgte
die Gesamtverwaltung einschliefSlich der Finanzen iiber die Allgemeine Kir-
chenkasse der SELK in Hannover. Die formale Vereinigung war abgeschlos-
sen. Der Weg des Zusammenwachsens zu einer Kirche begann.

3 Protokollband &cr 7. Kirchensynode, 27.
M. Voigt, Offene Tiiren, 47 £
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Das Zusammenwachsen der beiden Distrikte
der Evangelischen Briider-Unitit in der Zeit
um 1989/90-92

Christian Miiller

Ich mochte ich zunichst einiges zu meiner Person sagen. Meine theologi-
sche Ausbildung habe ich an der Predigerschule Paulinum in Berlin erhal-
ten. Nachdem ich in Niesky Prediger der Briidergemeine und spiter auch
Vorsteher unserer dortigen Diakonissenanstalt mit Krankenhaus war, wur-
de ich 1971 durch die Synode des Distriktes Herrnhut in die Leitung der
Briider-Unitit in Herrnhut berufen.

Von 1982-1992, also bis zum offiziellen Zusammenschluss der beiden
Distrikte Herrhhut und Bad Boll, war ich Vorsitzender der Direktion. Lan-
ge Zeit war Bischof Theo Gill mein Kollege. Insgesamt gehorte ich also von
1971 bis 1999 zur Leitung der Bruder-Unitit, nach der Wende wechselte
der Vorsitz in der Direktion. So war ich von 1994 bis 1996 noch einmal Vor-
sitzender der neuen Direktion.

Den Namen Distrikt Herrnbut hatten wir uns schon bald nach dem
Krieg gegeben. Dazu gehorten die Gemeinden und Einrichtungen auf dem
Gebiet der Sowjetischen Besatzungszone, also der spiteren DDR. Bis 1961
gehorten auch die beiden Briidergemeinen in Westberlin zum Distrikt
Herrnhut.

Die Firmierung ,Distrikt Herrnhut“ erwies sich auch in der Situation als
hilfreich, als wir bedringt wurden uns als Briiddergemeine der DDR zu be-
zeichnen. Wir hatten aber doch schon lange einen guten Namen und schlief3-
lich lige Herrnhut doch in der DDR, warum also einen anderen Namen.
Und so blieb es bei Evangelische Briider-Unitdt, Distrikt Herrnbut,

Der Distrikt Bad Boll umfasste also Westdeutschland, die Niederlande
und die Aktivititen in der Schweiz sowie in Dinemark und Schweden.

Ebenso wurde vereinbart, dass die Verantwortung fiir die Missionsarbeit
in den Distrikt Bad Boll verlagert wurde, da sich abzeichnete, dass die Sow-
jetische Besatzung der Missionsarbeit Hindernisse in den Weg legen wiir-
de, wilhrend die andere wichtige Aufgabe, die Herstellung des Manuskrip-
tes der Herrnbuter Losungen in Herrnhut angesiedelt blieb.

Wir haben die ganzen Jahre den Kampf um die Druckgenehmigung ge-
fithrt und immer wieder, leider nur mit geringem Erfolg, versucht die Auf-
lage zu erhéhen. Zum Druck im Westen wurde sofort nach Fertigstellung
des Manuskriptes ein Exemplar nach Bad Boll geschickt.

Wir haben uns die ganze Zeit im kirchenrechtlichen Sinn als eine Euro-
pdiisch-Festldndische Unilditsprovinz verstanden. Letztlich hatten wir eine
Synode, wenn sie auch in zwei Bereichen tagte.

FF 19 (2010)
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Alle gefassten Beschliisse traten aber erst in Kraft, wenn sie von beiden
Teilsynoden mit der entsprechen Stimmenzahl angenommen waren. Dies
galt insbesondere bei Kirchenordnungsinderungen.

Als wir Ende der 1970er Jahre in beiden Distrikten davon tiberzeugt
waren, dass wir eine neue Kirchenordnung brauchen, wurden gemeinsame
Arbeitsgruppen gebildet, die in Berlin tagten. Nach Fertigstellung eines Ent-
wurfes fand 1986 in Herrnhut eine gemeinsame Tagung der Provinzial-
synode statt, deren Hohepunkt die Annahme der gemeinsamen Kirchen-
ordnung bildete. Diese Kirchenordnung ist noch heute in Gebrauch; na-
tiirlich mit verschiedenen Anderungen.

Zur inneren Verbundenheit gehorte bereits Mitte der 1960er Jahre die
gemeinsame Erarbeitung eines neuen Gesangbuches, einschliellich li-
turgischer Formulare. Unsere Zeitschrift, der Briiderbote wurde in Bad
Boll herausgegeben, darin fanden sich regelmiflig Artikel von Verfassern
aus dem Distrikt Herrnhut. Um die Zeitschrift besser in die DDR schicken
(schmuggeln) zu konnen, wurde sogar eine Diinndruckausgabe hergestellt.
Auch beim Losungskalender Licht und Kraft haben wir aus dem Osten mit-
gewirkt.

Der Zusammenhalt der beiden Distrikte wurde vor allem auch durch
gegenseitige Besuche erhalten. Zu Synodaltagungen wurden jeweils ein bis
zwei Vertreter aus dem anderen Distrikt eingeladen. Diese Vertreter sorgten
dann dafiir, das die Hintergriinde zu den Synodalbeschliissen der jeweils
anderen Synode deutlich wurden. Es lagen also nicht nur die schriftlichen
Unterlagen vor.

Ein Vorteil bei der gesamten Reisetitigkeit war fiir uns, dass die Treffen
der beiden Distrikte fast nie deutsch-deutsche Begegnungen waren. In den
Einladungen stand immer, dass zu den jeweiligen Veranstaltungen auch
Teilnehmer aus den Niederlanden, der Schweiz, Dinemark und Schweden
sowie aus der Tschechoslowakei kommen wiirden.

Wir haben systematisch alle Gelegenheiten wahrgenommen um auch
jungere Gemeindeglieder in den Westen zu schicken. Neben den Synoden
waren dies vor allem Jugendtagungen. Hier spielte die Berliner Sylvester-
riiste eine besondere Rolle, sowie Kirchen- und Posaunenchortreffen, Kon-
ferenzen der Prediger und Mitarbeiter der diakonischen Einrichtungen. Be-
sonders hervorzuheben ist, dass es uns gelang immer wieder andere Leute
zu schicken, obwohl das Staatssekretariat fiir Kirchenfragen oft beanstande-
te, dass wir keine Reisekader festlegten.

Wir erhielten damals auch viele Einladungen zu den 250-Jahrfeiern der
Briider-Unitit. Da wurde immer gepriift, ob es sinnvoll und méglich ist,
dass jemand aus Herrnhut fihrt. So habe ich die Europdisch-Festldndische
Briider-Unitéit bei manchen wichtigen Dingen ,allein“ vertreten: z. B. 250
Jahre Losungen mit einer grofen Veranstaltung in Finnland, 250 Jahre
Herrnhuter Mission auf St. Thomas in der Karibik und 250 Jahre seit Be-
ginn der inzwischen aufgegebenen Missionsarbeit in Grénland.
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Schliefilich sei noch angefiigt, dass die Brudergemeine aufgrund ihrer
Struktur als Siedlungskirche sehr groffe Familienverbinde hat. Sehr viele
Mitglieder hatten eben Verwandte im ,Westen“. Auch diese Verbindungen
trugen dazu bei, dass das Zusammenwachsen relativ reibungslos vonstat-
ten ging.

Noch einmal zu den Losungen: Das Manuskript entstand also immer im
Distrikt Herrnhut. Alle Fragen sowohl inhaltlicher, d. h. geistlicher und theo-
logischer wie auch technischer Art, wurden jihrlich zwischen den Direktio-
nen und den Losungsverlegern (lange Zeit die Evangelische Verlagsanstalt
Berlin, der Quellverlag Stuttgart und der Wittig-Verlag in Hamburg) in Ber-
lin beraten.

Hier ein besonderes Erlebnis dazu: In den ersten Maitagen 1977 wur-
den in Herrnhut die Losungen fiir den 250. Jahrgang gezogen. Ein Gast aus
der Sowjetunion, Arpat Arder aus Estland, war dabei. Das war etwas ganz
Seltenes, sowohl im Blick auf Giste tiberhaupt und noch mehr im Blick auf
Estland. Als nun die erste Losung, also fiir den 1. Januar 1980, gezogen
und vorgelesen war, brach Arpat Arder ganz spontan in ein Lob- und Dank-
gebet aus. Er wusste natiirlich, dass das an dieser Stelle eigentlich nicht hin-
gehorte, aber es brach aus ihm heraus. Warum diese Reaktion? Es ging um
das Wort aus Jesaja 59,19: ,Dann wird man im Westen den Namen des
Herrn fiirchten und im Osten seine Herrlichkeit.*

Auf diesem Hintergrund traf uns die Wende. Die Frage der Vereinigung,
auch der formalen und juristischen, stand fiir uns als Korperschaft des offent-
lichen Rechts sofort im Vordergrund. Da diese Fragen in der DDR keine
groflere Rolle spielten, waren wir dankbar, dass dafiir fach- und sachkun-
dige Mitarbeiter in Bad Boll zur Verfiigung standen. Eine fiir das Friihjahr
1990 in Berlin geplante gemeinsame Direktionssitzung wurde kurzfristig auf
den 24. Januar vorverlegt. Dabei kam es auch zu einer Beratung mit den
beiden Berliner Predigern aus Ost- und Westberlin (Berlin Mitte und Neu-
kolln).

Fragen, was schnell zusammengelegt werden kann, standen auf der Ta-
gesordnung der Sitzung. So ging es z. B. um das Predigerseminar (bei uns
gab es nur Kurse im Anschluss an die theologische Ausbildung an Universi-
titen bzw. Predigerschulen). Weiter beschiftigte uns die gemeinsame Ver-
tretung in kirchlichen und 6kumenischen Gremien. Ebenso ging es um die
bereits geplante gemeinsame Synode 1992, die als thematische Synode
dem Gedenken an Johann Amos Comenius gewidmet sein sollte anlisslich
seines 400. Geburtstages. Er lebte von 1592 bis 1670. Leider oder glickli-
cherweise wurde daraus nichts bis auf einen Gedenkvortrag. Diese Syno-
daltagung brachte alle notwendigen Beschliisse zur formalen Vereinigung.

Aber noch einmal zurtick. Gut erinnern kann ich mich auch, dass ich
Anfang 1990 von einer Gemeindegruppe in Herrnhut zu einer aktuellen
Stunde eingeladen wurde, bei der es um die Fragen der Wiedervereinigung
ging. Natiirlich war es fiir dltere Herrnhuter selbstverstindlich, dass nun al-
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les wieder wie vor 1945 wird, also Herrnhut als Mittelpunkt. Ich habe da-
mals versucht deutlich zu machen, dass vieles seit dem Kriegsende anders
geworden ist. So befand sich Herrnhut geographisch nicht mehr im Mittel-
punkt der deutschen Briidergemeinen. Aufler Niesky lagen alle schlesi-
schen Gemeinden jenseits von Oder und Neifde, Herrnhut jetzt also im Ost-
lichsten Zipfel Deutschlands. Hinzu kam das Bohmisch-Mdbrische Werk,
eine Arbeit im Lande der Viter der Briider-Unitit, mit der sich vor allem
die beiden Namen Hus und Comenius verbinden. In den Niederlanden
hatte sich die Arbeit stark ausgeweitet durch die massenhafte Einwande-
rung aus Suriname. Da die Briidergemeine in Suriname — das ist einmalig —
sehr stark volkskirchliche Ziige trigt, waren die Einwanderer zum gro-
fen Teil Mitglieder der Briuder-Unitidt. So galt es eine Reihe von Gemein-
den zu griinden. Auch diese Gemeinden liegen weit entfernt von Herrn-
hut. So sprach nicht viel dafiir, Herrnhut wieder als alleiniges Zentrum der
Europiisch-Festlindischen Briider-Unitit zu installieren, was nattirlich mit
der Tradition schwer vereinbar schien. Ebenso spielten auch Angste um
Arbeitsplitze bei den Mitarbeitern der Dienststellen in Bad Boll eine Rolle.

Die iltere Generation hatte noch die grofien Zeiten mit Direktion, theo-
logischem Seminar und Missionsschule in Herrnhut vor Augen. Hier sollte
moglichst angekntipft werden.

So setzte in der folgenden Zeit eine rege Reisetitigkeit ein. Viele Bera-
tungspunkte der jeweiligen Direktionssitzungen wurden vor Beschlussfas-
sung abgestimmt. Zwei Zitate aus dem Boller Protokoll:

Am 11. Januar 1990 heifst es im Blick auf eine Personalentscheidung im
Schulwerk (Zinzendorf-Gymnasium Konigsfeld), es ,wird mit der Leitung
des Gymnasiums, aber auch mit der Direktion in Herrnhut besprochen®.

Am 13. Februar 1990: ,Der Vorsitzende begriifit Br. Biedermann (Direk-
tion Herrnhut) und gibt seiner Freude dariber Ausdruck, daf8 hinfort re-
gelmifige Teilnahme von Mitgliedern der Herrnhuter Direktion an Sitzun-
gen in Bad Boll und umgekehrt insbesondere an den Missionssitzungen
moglich sein wird."”

Aus den Gemeinden kam der Wunsch, in dieser aufgewiihlten Zeit ein
klirendes Wort des Bischofs Theo Gill zu erhalten. So schreibt er unter dem
Datum des 23. Februar 1990:

,In der Briidergemeine sind wir in mancherlei Uberlegungen, wie es weiter

gehen soll. Gegentiber anderen politischen und kirchlichen Grofien, haben

wir den Vorteil, dafy eine Wiedervereinigung ... insofern nicht notig ist, als
wir die Einheit der Provinz kirchenordnungsmiifdig bereits haben und uns,
so weit es moglich war, auch um eine konkrete Zusammenarbeit bemtht
haben.*
Neben den offiziellen Gremien gab es eine Reihe von Aktivititen, die sich
ebenfalls intensiv mit der neuen Situation befassten und Perspektiven ent-
wickelten. Vertreter von Altestenriten nahmen Stellung. Es wurde z. B. vor-
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geschlagen eine europiische Losung unter Einbeziehung der britischen und
tschechischen Provinz zu finden.

Ein gemeinsamer Strukturausschuss nahm seine umfangreiche Arbeit
auf. Die Kirchenordnung musste tberarbeitet werden. Alle Paragraphen,
die sich auf die Distriktseinteilung beziehen, konnten gestrichen werden.
Geklirt werden musste, was aus den beiden Direktionen wird und wie und
wo sie geleitet werden sollen. Als Losung zeichnete sich mehr und mehr
eine dezentrale Struktur ab. Dies wurde auch von der Entwicklung in den
Niederlanden unterstiitzt, zumal es schon vor der Wende im Distrikt Bad
Boll Uberlegungen gab, Vertreter der niederlindisch-surinamischen Gemein-
den in die Leitung einzubeziehen. Auf den Synoden waren sie adiquat ver-
treten, nicht aber in der Direktion. Aus mehreren Moglichkeiten entschied
sich die Synode fiir eine dezentrale Struktur mit Direktionssitzen in Herrn-
hut, Bad Boll und Zeist in den Niederlanden. Eine gewisse Vorliufigkeit
haftet diesem Beschluss an, denn es wurde eine Uberpriifung nach acht
Jahren festgeschrieben. In einem Schreiben vom 9.12.1991 hief8 es: ,Die
dezentrale Leitungsstruktur und die Aufteilung in fiinf Dezernate wurden
als vorliufige Losung akzeptiert.”

Die Zusammensetzung der Leitung - frither je drei Mitglieder aus
Herrnhut und Bad Boll — hat sich inzwischen grundlegend verindert. Es
sind jetzt vier Direktionsmitglieder, je eines aus Herrnhut, Bad Boll, den
Niederlanden und Dinemark.

Im Distrikt Bad Boll tiberlegte man ohnehin, die — durch die Einwande-
rung der Surinamer — grofler gewordene Arbeit in den Niederlanden an-
gemessen an der Leitung zu beteiligen. Fur die Synode realisierte sich dies
schon dadurch, dass aus den niederlindischen Gemeinden viele Surinamer
gewihlt wurden. Das verhinderte auch, nur deutsch-deutsche Uberlegun-
gen zu erortern. So lautete z. B. eine Erklirung der ,Vereinigungssynode®
1992;

.Die Synode der Europiisch-Festlindischen Briider-Unitit nimmt anhand

zahlreicher Beispiele mit Erschiitterung Kenntnis von den Erfahrungen an

Fremdenhaf} und Diskriminierung, welche ihre surinamischen Mitglieder in

den Niederlanden vor allem auf Reisen nach und in Deutschland gemacht

haben. Die Synode macht sich deren Sorge und begriindete Angst zu ei-
gen.”
Ein weiterer Beschluss befasste sich mit Estland. Die ganz schwachen Kon-
takte zu dieser alten und grofSen Arbeit im Baltikum wurden von dort aus
sehr schnell intensiviert, so dass Vertreter aus Tallinn an dieser entschei-
denden Synodaltagung teilnahmen. Es kam zu folgendem Beschluss:
»Die Briudergemeinarbeit in Estland (Eesti Evangeelue Vennaste - Kogudus)

wird gemif § 1471, 2 KO als Sozietit) der Europiisch-Festlindischen Brii-
der-Unitit anerkannt.“

Nun noch ein Beispiel fiir einen wichtigen Direktionsbeschluss kurz nach
der Vereinigung am 22. Juni 1992:  Br. Girtner fragt an, ob er weiterhin
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den Sitz im Prisidium der VEF wahrnehmen soll. Direktion bittet ihn dies
vorlidufig zu tun.*

So kam in dieser Zeit vieles in Bewegung. Einige Beispiele: Vor der
Wende hatten wir auf Bitten der Bridergemeine in Suriname einen Predi-
ger dorthin geschickt. Er war tber die Wende dort und wurde anschlie-
Bend in eine niederlindische Gemeinde berufen. Die Pfarrstelle in Herrn-
hut war zu besetzen, ein Pfarrehepaar aus dem Westen wurde berufen. Das
gemeinsame Predigerseminar wurde in Niesky etabliert. Leiter ist ein deut-
scher Pfarrer, der in den USA studierte. Er tibernahm eine halbe Pfarrstelle
in der Brudergemeine Niesky und seine Frau, eine Amerikanerin, die an-
dere Hilfte.

Die Brudergemeine hat auch Wirtschaftsbetriebe, meist als GmbH or-
ganisiert. In Herrnhut besteht neben der bekannten Abrabam-Diirninger-
Stiftung die (Advents-)Sterne-GmbH und die Tischlerei fiirr den kirchlichen
Bedarf. Einer aus Bad Boll wurde in die Aufsichtsgremien geholt, wihrend
ich plotzlich in der Gesellschafterversammlung der Ofenfabrik in Neuwied
und der des Kurhauses Bad Boll saf3.

Aber es gab naturlich noch wichtigere Dinge. So mussten wir z. B. fest-
stellen, dass sich die Jugendarbeit in den beiden Distrikten verschieden ent-
wickelt hatte. Wiahrend im Herrnhuter Distrikt die Begriffe ,Riistzeit“ und
~Bibelriistzeit“ eine grofiere Rolle spielten, hatte sich in der Jugendarbeit
des Distriktes Bad Boll mehr der Begriff , Freizeit* durchgesetzt. Das ist nicht
nur eine Namensfrage gewesen.

Vieles von dem, was ich berichtet habe, war und ist nur moglich, weil die
Briiddergemeine eine sehr kleine Kirche ist. Mit Versen aus unserem 2007
erschienenen Gesangbuch mdochte ich schliefen:

In Christus ist nicht Ost noch West,

in ihm nicht Siid und Nord.

Er schenkt Gemeinschaft durch sein Mahl
und ruft uns durch sein Wort.

Woher wir stammen, fragt er nicht.
Er lidt zu Brot und Wein,

bringt alle uns an seinen Tisch,
lisst uns dort eines sein.

In Christus trifft sich Ost und West;
er eint auch Stid und Nord,

schafft selbst die gute, neue Welt
und spricht das letzte Wort.

(Text nach John Oxenham 1908, England)
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Zur Zusammenlegung der adventistischen
Theologischen Seminare Friedensau und
Marienhohe/Darmstadt nach der Wende 19891

Bernhard Oestreich, Ph.D.

Die Zeit des politischen und gesellschaftlichen Umbruchs in der DDR im
Herbst 1989 und in den darauf folgenden Monaten konnte nicht ohne Fol-
gen fiir die Kirchen und ihre Institutionen bleiben. So brachte die gesell-
schaftliche Anerkennung der Kirchen in der DDR, die nicht unwesentlich
durch die Rolle vieler Kirchen im Land bei der friedlichen Revolution und
die Mitwirkung vieler Kirchenvertreter in den neuen demokratischen Or-
ganisationen bestimmt war, neue Moglichkeiten und Herausforderungen.
Aber die Kirchen mussten auch auf die verinderten rechtlichen und wirt-
schaftlichen Verhiltnisse im Land reagieren. Zum Beispiel nétigte die Off-
nung der Grenze zwischen beiden deutschen Staaten die Kirchen gleicher
Konfession in Ost und West, die so viele Jahre ktinstlich getrennt arbeiten
mussten, zu Uberlegungen, wie in Zukunft die Zusammenarbeit gestaltet
werden soll — und das schon, bevor die Realisierung der staatlichen Einheit
Deutschlands auf die Tagesordnung kam. Im folgenden Beitrag soll am
Beispiel der kircheneigenen theologischen Ausbildungsinstitute der Frei-
kirche der Siebenten-Tags-Adventisten gezeigt werden, welche Chancen die
neuen Moglichkeiten der Zusammenarbeit innerhalb der Kirche einer Kon-
fession in beiden Teilen Deutschlands eroffneten und welche Probleme
dabei auftraten.

Zunichst mussen die Grenzen des folgenden Berichts bezeichnet wer-
den. Ich werde schildern, wie die beiden damaligen adventistischen Ausbil-
dungsinstitute, nimlich das Theologische Seminar Friedensau im Osten
und das Theologische Seminar Marienhohe/Darmstadt im Westen Deutsch-
lands zusammengelegt wurden. Erstens erlaubt diese Darstellung keinen
grundsitzlichen Blick auf die Situation der Kirchen und ihre Institutionen
in der Zeit des Umbruchs. Das gebotene Beispiel ist auch nicht reprisenta-
tiv dafiir, wie kirchliche Institutionen sich den verinderten Bedingungen
stellten und neu organisiert wurden. Nicht einmal fiir die kirchlichen Aus-
bildungsinstitute gilt, dass von dem Weg einer Institution auf andere ge-
schlossen werden konnte. Jede Institution musste den ganz eigenen Weg
finden und gehen. Das Beispiel kann nur einen schmalen Ausschnitt kirch-
lichen Lebens in den so bedeutsamen Jahren 1989 und 1990 darstellen.

Zweitens ist das, was hier geboten wird, kein Bericht eines Historikers.
Es handelrt sich vielmehr um die Sicht eines Zeitzeugen. Ich war damals Do-

! Uberarbeiteter Erfahrungsbericht zur Tagung des Vereins fiir Freikirchenforschung

am 23. Oktober 2009 in Schmiedeberg.
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zent am Theologischen Seminar Friedensau, Ausbildungsstitte fiir Pastoren
der Freikirche der Siebenten-Tags-Adventisten in der DDR. Ich habe im
Herbst 1989 an vielen Montagsdemonstrationen in Magdeburg teilgenom-
men, die nach einer Andacht im Dom in die Innenstadt zogen. Wir haben
als Friedensauer Kollegen, wie viele andere Gruppen auch, am 8. Novem-
ber 1989 ein Positionspapier mit Forderungen an eine Ubergangsregierung
im Magdeburger Dom veroffentlicht.”? Als es dann in den folgenden zwei
Jahren darum ging, die Zukunft fiir Friedensau und fir die Pastorenausbil-
dung der Freikirche neu zu regeln, war ich bei allen wichtigen Gesprichen
beteiligt. Im Studienjahr 1990/1991, in dem Jahr, als die Entscheidungen
tiber die adventistische Ausbildung in Deutschland fielen, war ich der Di-
rektor des Theologischen Seminars.

Meine Darstellung ist verstindlicherweise einseitig und personlich ge-
firbt. Irgendwann werden Historiker ein objektiveres Bild erstellen. Im
vorliegenden Bericht zeichne ich die Ereignisse aus nur einer Perspektive
nach. Ich habe wenig Kenntnis tiber die andere Seite, also iiber die Ge-
spriche und Planungen im Theologischen Seminar Marienhéhe. Ich weifd
auch nur wenig und nur Ungenaues iiber mancherlei personliche Gespri-
che zwischen Verantwortungstrigern und anderen Personen der Adventis-
ten, in denen es um die Zukunft der Ausbildung ging.

Mein Bericht ist auch ,angereichert“ und ,aufgeladen mit den Hoff-
nungen und Enttiuschungen, mit den Emotionen und zwischenmenschli-
chen Erfahrungen und nicht zuletzt mit den Einordnungen und Wertun-
gen, mit denen die Ereignisse vom christlichen Glauben her gedeutet wur-
den. So subjektiv und einseitig diese Aspekte auch immer sein moégen, so
sind sie doch Bestandteil des Erlebten. Deshalb soll mein Zeitzeugenbe-
richt auf seine eigene Weise dazu beitragen, zu erhellen, wie deutsche Kir-
chen die Ereignisse des Umbruchs in der DDR erlebt und verarbeitet ha-
ben.

1. Chronologie der Zusammenlegung der Theologischen
Seminare Friedensau und Marienhohe

Die beiden adventistischen Bildungsinstitutionen haben eine lange Tradi-
tion in der Ausbildung von Pastoren. Friedensau wurde 1899 gegriindet
und hat seitdem — mit zwei Unterbrechungen durch die Weltkriege — gear-
beitet. Auch in der Zeit der DDR wurden Theologen ausgebildet. Friedens-
au war aber staatlich nicht anerkannt, sondern nur geduldet und von der
Staatssicherheit misstrauisch beobachtet.

Das Bildungszentrum Marienhohe wurde 1924 gegriindet. Es gab dort
ein vom Land Hessen anerkanntes Gymnasium und eine rein kirchliche,
staatlich nicht anerkannte Ausbildung von Theologen. In der Zeit der deut-
schen Teilung wirkten also beide theologischen Ausbildungsstitten tiber

2 Archiv B. Oestreich.
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viele Jahre in vergleichbarer Weise und mit dhnlichem Status — trotz der

unterschiedlichen staatlichen Rahmenbedingungen. Das galt auch fiir die

Akkreditierung als Senior College, die durch die Weltleitung der Kirche der

Adventisten in Zusammenarbeit mit der Andrews University/ USA, vergeben

wurde. Diesen Status bekam Friedensau 1984 und das Seminar Marienho-

he schon etwas eher. Friedensau und Marienhohe waren daher gleichbe-
rechtigte Institutionen im weltweiten adventistischen Ausbildungssystem.

Es bestand eine zwar lose, aber doch sehr freundliche Verbindung zwi-
schen beiden theologischen Seminaren. Es gab immer wieder personliche
Kontakte. Anfang der 80er Jahre besuchten die Marienhther Theologiedo-
zenten Friedensau — eine sehr herzliche und anregende Begegnung.

Nach dem Mauerfall 1989 war sehr bald klar, dass es nicht bei zwei
theologischen Ausbildungsstitten in Deutschland bleiben konnte. Diese
Einsicht war Folge der offenen Grenzen, unabhingig von der Frage, ob es
weiterhin zwei deutsche Staaten geben wiirde oder ob die politischen Ein-
heit Deutschlands verwirklicht werden kénnte. Ausschlaggebend waren ein-
mal 6konomische Griinde: Es wiire finanziell nicht zu verantworten gewe-
sen, zwei Institutionen zu halten, wo jede von ihnen die Gesamtzahl der
Studenten hitte aufnehmen konnen. Ein anderer Grund war der starke
Drang nach Westen in der ostdeutschen Bevolkerung, vor allem bei den
jungen Leuten. Die gewonnene Freiheit, so sah es aus, wiirde viele Studen-
ten aus Ostdeutschland zur Marienhohe ziehen. Dagegen wiirden wenige
aus Westdeutschland nach Friedensau kommen, glaubten doch viele im
Westen, ein Leben im Osten wire ein drastischer Einbruch in der Lebens-
qualitit. Auch war Friedensau vielen adventistischen Glaubigen Westdeutsch-
lands, vor allem den jiingeren, vollig unbekannt, wogegen die Marienhohe
vielen Adventisten in Ostdeutschland als bekannte Institution galt.

Als Kollegen in Friedensau uberdachten wir die Situation und fassten
Plus und Minus in folgenden vier Punkten zusammen:

1. Friedensau wiirde bei einem Vergleich mit der Marienhohe schlecht ab-
schneiden. Die Gebiude sind in deutlich schlechtem Zustand, die ge-
samte Ausstattung und Infrastruktur ist nicht mit den Standards der Ma-
rienhOhe vergleichbar.

2. Friedensau hat bei den Adventisten in Gesamtdeutschland weniger
Riickhalt, weil die Zahl der Adventisten im ostdeutschen Gebiet deut-
lich kleiner ist und weil Friedensau im Westen weithin unbekannt ist
(mit Ausnahme der Generation, die vor dem Krieg Friedensau erlebt
hat). Dazu kommt der Drang nach Westen bei den jungen Leuten.

3. Friedensau hat groffen Landbesitz (ca. 140 ha) und daher Erweiterungs-
moglichkeiten. Auf der Marienh6he ist der Platz sehr begrenzt, es gibt
kaum Moglichkeiten zur Erweiterung.

4. Friedensau genieflt grofe Akzeptanz in der Bevolkerung der umliegen-
den Ortschaften. Im Sommer 1989 kamen 2000 Besucher zum Tag der
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offenen Tir. Friedensau ist bekannt durch groe musikalische Auffiih-
rungen, kulturelle Ereignisse und durch Gastvorlesungen. (In diesem
Punkt war uns damals ein Vergleich mit der Marienhdhe nicht moglich.
Ganz sicher war die Akzeptanz der Marienhohe in Darmstadt und Um-
gebung genauso positiv.)

Die Bilanz war erntichternd. Nur die Erweiterungsmoglichkeiten waren ein
Standortvorteil. Dass der vierte Punkt mit aufgefiihrt wurde, signalisiert ei-
nerseits, wie gering die Chancen zur Erhaltung Friedensaus waren, ande-
rerseits, dass es ein Bewusstsein gab fiir den Verlust, den eine Schliefung
Friedensaus fiir die Region bedeutet hitte.

Am 22. Februar 1990 beschloss das Kollegium in Friedensau, eine staat-
liche Anerkennung als Hochschule zu beantragen. Der duflere Anstof zu
diesem Plan war ein Satz im Wahlprogramm der CDU der DDR, aus dem
hervorging, dass sie sich im Falle eines Wahlsieges fiir eine staatliche Aner-
kennung der kirchlichen Ausbildungsstitten in der DDR einsetzen wiirde,
wenn die akademischen Voraussetzungen gegeben wiren. Die ersten frei-
en Wahlen in der DDR waren auf den 18. Mirz 1990 festgesetzt worden. Es
gab in der DDR neben den freikirchlichen Ausbildungsstitten auch eine
Reihe von Bildungsinstitutionen der groffen Kirchen, die theologische Aus-
bildung unabhingig von den staatlich gefiihrten Universititen anboten (Ber-
lin, Leipzig, Naumburg, Erfurt), die alle ohne staatliche Anerkennung ar-
beiteten. In der kirchlichen Presse gab es Notizen uber die neu erdffneten
Moglichkeiten fiir diese Institutionen.

Der damalige Seminarleiter Friedensaus Dr. Manfred Bottcher rief nach
der Sitzung Dr. Wulf Trende an, den er personlich kannte, ein Mitglied des
Hauptvorstands der CDU, der ihm die Bereitschaft der CDU bestitigte, den
kirchlichen Hochschulen staatliche Anerkennung zu gewihren. ?

Antrieb fiir diese Entscheidung der Friedensauer Dozenten war der Wil-
le, durch einen deutlichen Standortvorteil die Chancen zur Weiterfiihrung
Friedensaus zu vergrofiern. Wir sahen Chancen, den Qualititskriterien ge-
niligen zu kénnen, und rechneten damit, dass die neue Regierung der DDR
die kirchlichen Ausbildungsstitten anders behandeln wiirde als die frithere
von der SED gefiihrte Regierung.

Es wurde beschlossen, die Zustimmung zu diesen Bemiihungen von der
Kirchenleitung einzuholen und auch die Kollegen der Marienhdhe einzu-
beziehen. Die adventistische Kirche in Deutschland war im Jahr 1990 in
drei organisatorischen Einheiten organisiert: einem Westdeutschen, einem
Stiddeutschen Verband und einem Verband der DDR (nach dem 3. Okto-
ber 1991 Ostdeutscher Verband). Diese drei Verbinde gehérten zur Euro-
Afrika-Division der Freikirche der Adventisten mit Sitz in Bern. Das Theolo-
gische Seminar Friedensau war in der Zeit der DDR eine Institution der
Adventisten in der DDR.

Mitteilung von Manfred Bottcher am 22. Dezember 2009.
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Am 27. Mirz 1990 waren die Leiter der Euro-Afrika-Divison in Friedensau
und wurden tber die neuen Moglichkeiten informiert. Sie ermutigten, den
Weg zu einer staatlichen Anerkennung zu gehen, obwohl es bei ihnen
Uberlegungen gab, die Ausbildung in Friedensau nach ein paar Jahren aus-
laufen zu lassen. Auf jeden Fall sollte der Status des Theologischen Semi-
nars MarienhOhe nicht beeintrichtigt werden.

Am 6. April 1990 befasste sich ein kleiner Arbeitskreis der Adventisten
in der DDR mit den Perspektiven des Theologischen Seminars Friedensau.
Sie befiirchteten ein langsames Sterben des Theologischen Seminars Frie-
densau, wenn nicht von der Kirche eine klare Entscheidung fiir Friedensau
getroffen wiirde. Es wurden Griinde aufgefiihrt, warum Friedensau der zu-
kiinftige Standort fiir die theologische Ausbildung in Deutschland sein soll-
te. Darin wird unter anderem auch die Moglichkeit einer staatlichen Aner-
kennung erwiihnt.*

Mit Datum vom 18. April 1990 erging ein Schreiben an die adventisti-
sche Kirchenleitung der DDR und an die Gemeinden mit dem Titel: ,Ein
internationales deutschsprachiges Ausbildungszentrum in Europa®. Darin
werden noch einmal die Vorteile Friedensaus, der Plan der Hochschulaner-
kennung, aber auch die notwendigen Anstrengungen vorgestellt.’

An diesem Tag trafen sich die Verantwortungstriger der drei deutschen
Verbinde. Sie sprachen unter anderem uber die zukiinftige theologische
Ausbildung in Deutschland und stellten sich positiv zu Friedensau. Sie in-
formierten die Euro-Afrika-Division in einem Schreiben tber ihr Votum. Al-
lerdings schien ihnen die akademische Anerkennung nicht so wichtig. ©

Ebenfalls am 18. April 1990 wurde ein Schreiben an den neuen Minister
fir Bildung und Wissenschaft der DDR, Prof. Dr. Hans-Joachim Meyer ge-
sandt, in dem um Informationen tiber die Moglichkeiten zur staatlichen
Anerkennung des Theologischen Seminars Friedensau gebeten wurde.”

Auf einer Sitzung des Friedensauer Kollegiums am 26. April 1990 wurde
dariiber informiert, dass das Sprachenkonvikt in Berlin, das Katechetische
Oberseminar Naumburg und das Theologische Seminar Leipzig einen An-
trag auf staatliche Anerkennung als Theologische Hochschule eingereicht
haben. Diese drei Institutionen der evangelischen Kirche operierten in der
DDR wie Friedensau als kirchliche Seminare neben den Universititen ohne
staatliche Anerkennung.

Am 23. Mai 1990 gab es ein Gesprich im Ministerium fiir Bildung und
Wissenschaft in Berlin. Dr. Winkler informierte, dass mehrere Seminare An-
trige auf staatliche Anerkennung gestellt hitten und eine Kommission dar-

4

Anwesend waren aus Friedensau M. Bottcher, B. Oestreich, W. Kabus. Protokoll, Ar-
chiv M. Bottcher.

> Archiv B. Oestreich.

Kopie des Briefes von L. Reiche, Vorsteher der Gemeinschaft der STA in der DDR, an
die Prediger und Gemeinden der Gemeinschaft vom 24. April 1990. Archiv B.
Oestreich.

Brief von M. Bottcher an den Minister fiir Bildung und Wissenschaft der DDR vom
18. 4. 1990. Archiv M. Bottcher.
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an arbeite. Er riet, den Antrag bald einzureichen, um in diese Reihe aufge-
nommen zu werden. Eine Konferenz der Dekane der theologischen Fakul-
titen und Rektoren der Theologischen Ausbildungsstitten werde vom
Ministerium als Fachkommission zur Einschitzung der theologischen Ausbil-
dung der Antragsteller hinzugezogen. Sprecher dieser Konferenz sei Prof.
Dr. H. Obst, Halle.

Dr. Winkler gab zu bedenken, ob Friedensau den Antrag auf Anerken-
nung als Fachhochschule stellen sollte — obwohl ein System der Fachhoch-
schulen in der DDR bisher noch nicht etabliert sei. Er stellte in Aussicht,
dass das Verfahren zur Einordnung und Anerkennung des Theologischen
Seminars Friedensau bis September 1991 abgeschlossen werden kénnte. ®

Am 15. Mai 1990 legte B. Oestreich dem Leiter des Theologischen Semi-
nars Marienhohe Dr. J. Gerhardt in einem mehr privaten Gesprich die Pli-
ne Friedensaus vor. Dr. Gerhardt erklirte, dass auch die Marienhoher Kol-
legen tiber die Zukunft der theologischen Ausbildung nachgedacht hitten.
Seine Vorstellung ging in die Richtung einer gemeinsamen Hochschule an
zwei Standorten.

Der 26. Mai 1990 wurde den adventistischen Gemeinden Ostdeutsch-
lands als ein besonderer Gebetstag zur Zukunft Friedensaus empfohlen.
Informationen auch iiber den geplanten Antrag zur staatlichen Anerken-
nung gingen an die Gemeinden. Friedensau war Zentrum der Adventisten
im Osten Deutschlands, viele waren als Jugendliche ein Jahr in Friedensau
zu einer Laienausbildung gewesen. Daher wurde mit einer breiten Unter-
stiitzung gerechnet.

Am 31. Mai 1990 fand ein Gesprich in der Theologischen Fakultit der
Martin-Luther-Universitit Halle statt. Die Friedensauer trugen den Plan,
staatliche Anerkennung zu beantragen, vor und baten um Unterstiitzung
durch die Fakultit. Dann wurde dartiber gesprochen, welche Ziele Frie-
densau mit diesem Antrag verfolgt, auch tber die akademischen Anforde-
rungen wie Lehrfreiheit, Qualifikation der Lehrenden und Zugangsbedin-
gungen fir die Studierenden. Die Professoren der Universitat Halle brach-
ten zum Ausdruck, dass sie den Antrag wohlwollend unterstiitzen wiirden,
nicht zuletzt aus Griinden der Gleichbehandlung der Konfessionen. ,Beide
Seiten duflerten die Erwartung, dass die verinderte gesellschaftliche Lage
nicht zu einem Riickfall in konfessionelle Konfrontation fithrt. Die beste-
henden Verbindungen zwischen beiden Einrichtungen sollten weiter
gepflegt werden.“?

Fir den 6. Juni 1990 war ein Gesprich mit Prof. Dr. Hans Ludwig

Schreiber in Hannover, damals Minister fiir Kultur und Wissenschaften im
8

Anwesend waren Dr. Winkler vom Ministerium, M. Bottcher, B. Oestreich und W.
Kabus vom Theologischen Seminar Friedensau. Protokoll des Gesprichs, Archiv B.
Oestreich.

Anwesend waren Prof. Dr. H. Obst, Prof. Dr. E. Winkler, Dr. M. Beintker, P. Weniger,
aus Friedensau B. Oestreich, W. Werner. Protokoll des Gespriachs vom 31. Mai 1990,
Archiv B. Oestreich.



236 Bernbard Oestreich

Land Niedersachsen, angesetzt. ' Es ging um die Frage, wie in den Bundes-
lindern, die ja in der Bundesrepublik Deutschland fir Bildungsfragen zu-
stindig sind, Anerkennungsverfahren kirchlicher Institutionen gehandhabt
werden. Vor allem wurde die Frage thematisiert, ob Friedensau den Status
einer Fachhochschule oder Theologischen Hochschule beantragen soll.
Nachdem ihm die Friedensauer Situation und Zielstellung erklirt worden
war, ermutigte Prof. Dr. Schreiber dazu, den Status als Theologische Hoch-
schule anzustreben.

Am 20. Juni 1990 trafen sich die Vertreter Friedensaus mit den Kollegen
der Marienhohe in Chattenbiihl bei Hannoversch Miinden. Ihnen wurde
der Plan eines Antrags auf staatliche Anerkennung dargelegt, auch ver-
kniipft mit der Perspektive, in Friedensau ein Zentrum theologischer Aus-
bildung fiir ganz Deutschland aufzubauen. Sie wurden um Unterstiitzung
gebeten, zum Beispiel dadurch, dass qualifizierte Lehrkriifte der Marienh6-
he Gastvorlesungen in Friedensau halten und im Antrag als Gastdozenten
aufgefithrt werden kénnen. Der Plan stiefd auf Skepsis, weil die Kollegen
der Marienh6he vergeblich versucht hatten, fiir die theologische Ausbil-
dung im Land Hessen Anerkennung zu finden. Sie waren aber bereit, als
Gastdozenten zu wirken und so die Bemithung um staatliche Anerkennung
zu unterstiitzen. Sollte dieser Plan scheitern, sahen sie keinen Grund, die
theologische Ausbildung nach Friedensau zu verlegen.

Am 24. Juni 1990 erging aus Friedensau ein Schreiben an die Studenten
der Marienhohe mit der Einladung, fiir einen Teil der Ausbildung nach
Friedensau zu kommen. Dieses Schreiben war mit den Marienhoher Kolle-
gen vereinbart worden, gegenseitige Anerkennung der Studienleistungen
war vereinbart worden. Der Hintergrund war, dass Friedensau mutige jun-
ge Leute brauchte, um die Studentenzahl zu erhéhen und so dem Antrag
mehr Gewicht zu geben. Dieses Schreiben hatte keine greifbare Wirkung.
Am 25. Juni 1990 ging der Antrag auf staatliche Anerkennung als Theologi-
sche Hochschule (ohne Promotionsrecht) an das Ministerium fiir Bildung
und Wissenschaft der DDR. Eine Entscheidung wurde jetzt schon fiir Sep-
tember 1990 erhofft. Aus der Begriindung des Antrags:

,Um den steigenden Bildungsanforderungen fiir zukiinftige Theologen und

Pastoren in der Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten gerecht zu

werden und ihre Ausbildung der der Pastoren anderer Kirchen gleichzustel-

len, ist es notwendig, die Ausbildung in Friedensau auf das Niveau zu brin-
gen, das dem theologischer Fakultiten entspricht. Dadurch konnte Friedens-
au auch seiner Bedeutung als adventistisches europdisches Ausbildungs-
zentrum besser gerecht werden und einen effektiveren Beitrag innerhalb
des weltweiten adventistischen Ausbildungssystems leisten. Das kann so-

wohl die 6kumenischen Verbindungen stirken als auch die fruchtbare Aus-
einandersetzung mit anderen Auffassungen fordern.

Die Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten benotigt Mitarbeiter in
Leitungs- und Lehraufgaben, die neben der Friedensauer Ausbildung wie-

1" Gesprichsteilnehmer aus Friedensau waren M. Botrcher und B. Oestreich.
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terfiihrende Studien absolviert und mit akademischen Graden abgeschlos-
sen haben. Das erfordert eine Einordnung des Friedensauer Studiums in
das allgemein geltende Ausbildungssystem. Absolventen Friedensaus konn-
ten dann an beliebigen theologischen Schulen ihre Studien fortsetzen und
promovieren.

Fiir die auslindischen Studenten ist die Anerkennung des Theologischen

Seminars wichtig, damit sie mit dem Friedensauer Abschluss auch in ihren

Heimatlindern einen anerkannten Grad nachweisen und gegebenenfalls

darauf autbauend weiterstudieren konnen. Fiir jene Linder ist eine wissen-

schaftlich-akademische Ausbildung, die ihnen bisher weitgehend nicht ge-

geben war, zur Férderung der theologischen Arbeit besonders dringlich.* '’
Im August 1990 wurden in einem Artikel in der Zeitschrift Adventgemein-
de, dem Gemeindeblatt der Adventisten in der DDR, die Pline und bisheri-
gen Verinderungen beschrieben. *

Am 2. September 1990 gab es ein Treffen der Leitung der Euro-Afrika-
Division, der drei deutschen Verbinde der Freikirche der Adventisten und
den Leitern der beiden theologischen Seminare (H. Henning und B.
Oestreich) und anderen in Darmstadt. Es wurde eine Empfehlung erarbei-
tet, die unter anderem folgende Punkte enthielt:

— beide Schulen zu fordern

— der EUD (Euro-Afrika-Division) und den drei Verbinden und den Schu-
len zu empfehlen, vorbehaltlich der noch offenen Fragen (Anerken-
nung, Infrastruktur, Lehrerschaft) im Dezember 1990 zu beschlief3en,
die Predigerausbildung in Deutschland in Friedensau durchzufiihren. **

Diese Empfehlung sollte den Delegierten der drei deutschen Verbinde auf
einer gemeinsamen Delegiertenversammlung im Dezember vorgelegt wer-
den. Als Begrindung wurde die beantragte staatliche Anerkennung ge-
nannt, auflerdem die Ausbaumoglichkeiten in Friedensau durch groflen Land-
besitz und die Signalwirkung fiir den Osten Deutschlands, dass entgegen
dem Trend im Osten nicht abgewickelt, sondern aufgebaut wird.

Bei diesem Treffen wurden erstmals starke Bedenken vom Leiter der
Marienhohe vorgetragen: Marienhohe konne ohne zusitzliches Programm
iiber das Gymnasium hinaus nicht existieren. Wenn also das Theologische
Seminar wegziehen soll, missen vorher Alternativen aufgebaut werden,
das braucht Zeit. Auch werde das Theologische Seminar auf der Marienho-
he gebraucht, damit die Bemithungen um den Status einer Fachhochschu-
le fiir Gesundheitserzieher eine Chance haben. Dieses schon lange verfolg-
te Ziel setzt voraus, dass es auf der Marienhohe mindestens zwei Ficher
héherer Bildung gibt. AuBerdem werde die Marienhdhe ohne die Studen-
ten des Theologischen Seminars erhebliche finanzielle Einbufien erleiden.
Es wurde deshalb mit einer jahrelangen Ubergangszeit gerechnet, die fiir
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Archiv B. Oestreich.

M. Béttcher,  Friedensau zwischen gestern und morgen*, Adventgemeinde 8, August
1990, 5.

Jnformationen fir Predigerinnen und Prediger im Siid- und Westdeutschen Ver-
band* 2/1990, 9.
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die Umstellung auf der Marienhohe notig sei und zugleich Gelegenheit bie-
ten sollte, die Infrastruktur in Friedensau zu verbessern. Auch wurde von der
Seite der Marienhohe vermutet, dass die staatliche Anerkennung, wenn sie
gegeben werden sollte, nur vorldufig und mit Auflagen verbunden wiire.

Von der Seite Friedensaus wurde deutlich gemacht, dass die Situation der
Studenten eine lange Ubergangszeit nicht zulassen werde. Die Abwande-
rung nach dem Westen Deutschlands hatte massiv zugenommen, vor allem
wegen der sprunghaft angestiegenen Arbeitslosigkeit, aber auch, weil vie-
len im Westen alles besser zu sein schien. Das riss auch grofle Liicken in
die Gemeinden in der DDR, vor allem bei den jungen Leuten. Dadurch
wiirde sich die Zahl der Studenten in Friedensau so vermindern, dass ein
Studienbetrieb nicht mehr aufrechterhalten werden konne.

Am 3. September 1990 begann das Studienjahr mit nur etwas mehr als
40 Studenten, im Jahr zuvor waren es noch etwa 65.

Auf den 5. September 1990 ist der Beschluss des Ministerrats der DDR
datiert, dass mit Wirkung vom 15. September 1990 Friedensau eine staat-
lich anerkannte Theologische Hochschule ohne Promotionsrecht ist. Aufla-
gen gab es keine. Diese Entscheidung wurde uns ein paar Tage spiter tele-
fonisch mitgeteilt. Am 27. September 1990 waren wir nach Berlin eingela-
den, die Urkunde abzuholen. Das geschah ganz unspektakulir. Wir beka-
men beim Sekretir ein einfaches Blatt Papier mit dem kurzen Text und der
Unterschrift des Ministers.

Bis dahin haben wir die Entwicklung wie ein Wunder erlebt: ,Siehe, ich
habe vor dir gegeben eine offene Tur.“ Das stand als Motto tber dem
Schreiben an die Gemeinden vom 18. April 1990. Die Chancen der Wende
kamen tliber uns wie ein warmer Regen, der rechtzeitig nach Jahren der
Durre die Friichte der Arbeit in der DDR-Zeit reifen lief. Die Unterstiitzung
fiir unseren Plan kam von der Kirchenleitung, von der Marienhohe, aus
den Gemeinden der DDR, aus der theologischen Fakultit der Universitit
Halle, von Vertretern anderer Kirchen und von Politikern.

Nach dieser Zeit des Riickenwinds, kam eine Periode grofler Schwie-
rigkeiten und scharfen Gegenwinds aus der Marienhohe. Allerdings gab es
auch manchen Zuspruch aus Ost und West.

Am 20. September 1990 wurden die Gespriche der Kirchenleitung und
der Vertreter beider Theologischen Ausbildungsstitten in Darmstadt fort-
gesetzt. Bei diesem Treffen gab Zweifel an der Gultigkeit der Anerkennung,
es wurde nach Auflagen gefragt, es wurde vermutet, dass die Anerkennung,
die in den letzten Tagen der DDR ausgesprochen wurde, mit dem Beitritt
der DDR zur Bundesrepublick Deutschland hinfillig wiirde.

In der Folge gab es dann weitere Treffen zu speziellen Themen, z. B.
Fragen der Zusammenarbeit der Bibliotheken, Fragen im Zusammenhang
mit der Finanzumstellung.

Etwa im Oktober 1990 gab es erste Spannungen in der Hochschule. Stir-
ker evangelikal geprigte Studenten, besonders aus den ersten Jahrgingen,
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distanzierten sich von den Plinen Friedensaus und warfen den Dozenten
eine zu liberale Theologie vor. Einige uiberlegten, Friedensau zu verlassen
und auf der Marienhthe oder an einem auslindischen adventistischen Col-
lege weiterzustudieren. Der Drang nach Westen, der im ganzen Land herrsch-
te, hatte auch sie erfasst. Die grofRen Pline der Hochschule waren fiir sie,
die ja nur wenige Jahre in Friedensau bleiben wollten, nicht relevant.

Am 31. Oktober 1990 schrieb der Direktor der Hochschule Friedensau
einen Brief an den Leiter der Euro-Afrika-Division und wies darauf hin,
dass ein Hinauszogern der Entscheidung die Zukunft Friedensaus insge-
samt in Frage stellt:

JJedenfalls wire es verhingnisvoll, wenn sich die entschlossene Zuwen-

dung zu Friedensau hinauszogern sollte, vielleicht sogar noch ein ganzes

Jahr in der bisherigen Weise weitergearbeitet wiirde (abgesehen davon,

dass jedes Jahr, das den parallelen Betrieb zweier Seminare in Deutschland

verlingert, zusitzliche Kosten verursacht).“
Am 18. November 1990 wurde der Forderverein ,Freundeskreis Friedens-
au (international) e.V.“ mit 23 Mitgliedern gegriindet. Innerhalb eines Jah-
res wuchs der Verein auf 403, heute hat er weltweit etwa 1200 Mitglie-
der. ”

Im November 1990 erschien in der Adventgemeinde, dem Gemeinde-
blatt Ostdeutschlands, ein Artikel zu den neuen Moglichkeiten in Friedens-
au und zu der Frage, warum eine staatliche Anerkennung fiir die Hoch-
schule Friedensau wichtig sei. Im Dezember erschien der Artikel im
Adventecho, dem Gemeindeblatt der Kirche der Adventisten im Westen
Deutschlands. ¢
Ein weiteres Gesprich am 21. November 1990 tiber das Konzept adven-
tistischer Ausbildungsstitten brachte keine Fortschritte. Es wurde viel ge-
rechnet, welche Mittel fiir den Aufbau Friedensaus notig werden wiirden.
Die Geldsummen wurden immer grofier.

Am 2. Dezember 1990 gab der Ostdeutsche Verband an die Euro-Afrika-
Division in der Schweiz und an die beiden anderen deutschen Verbinde
eine Stellungnahme, in der er auf eine Besonderheit der Ausbildung in
Friedensau verwies, auf die Verkniipfung des Studiums mit praktischer Ar-
beit. Es gab damals in Friedensau wochentlich einen Tag praktischer Ar-
beit, auerdem jeden Tag fiir etwa eine Stunde bestimmte Pflichtaufgaben.
Diese Studentenarbeit war Pflicht und trug in der DDR-Zeit wesentlich zur
Pflege und Instandhaltung Friedensaus bei. Heute gibt es keine Arbeitsver-
pflichtung mehr. In begrenztem Maf} konnen Studenten auf dem Campus
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Brief von B. Oestreich an E. Ludescher vom 31. 10 1990, Archiv B. Oestreich.

M. Bottcher, ,Forderverein Freundeskreis Friedensau (international) gegriindet”, Be-
richt im Adventecho 90, Mirz 1991, 33 f.

B. Oestreich, ,\Wie wird die Zukunft des Seminars aussehen? Adventgemeinde 11,
November 1990, 5 f.; geringfiigig gedndert unter dem Titel , Friedensau stellt sich
dem Vergleich“, Adventecho 89, Dez 1990, 27 f.
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mitarbeiten und sich einen Teil des fiir das Studium notigen Geldes verdie-
nen.

Auflerdem wurde in der Stellungnahme des Verbandes die Bedeutung
des Sozialstudiums hervorgehoben. Im Studienjahr 1990/91 wurde erst-
mals eine Ausbildung in sozialer Arbeit angeboten, damals noch ohne be-
ruflichen Abschluss. Heute ist daraus neben der Theologie die zweite Fach-
richtung geworden, die in Friedensau studiert werden kann. "’

Am 11. Dezember 1990 trafen sich die Ausschiisse der drei deutschen Ver-
binde zu einer gemeinsamen Versammlung in Muhlenrahmede. Es gab
sehr gegensitzliche Stellungnahmen des Direktors des Theologischen Hoch-
schule Friedensau, B. Oestreich, und des Gesamtleiters des Schulzentrums
Marienhohe, H. Henning. Nach einer langen und lebhaften Diskussion und
Gebet sprachen sich die Mitglieder der Ausschiisse mehrheitlich dafiir aus,
die theologische Ausbildung nur noch in Friedensau durchzufiihren.
Allerdings war die Konfrontation mit der Marienhohe belastend, auch gab
es keine zeitliche Perspektive.

Wegen der Bedeutung Friedensaus fiir die Kirche in Gesamtdeutsch-
land und wegen der nicht mehr zu schulternden finanziellen Lasten bean-
tragte der Ostdeutsche Verband, dass die Theologische Hochschule in die
Verantwortung der Euro-Afrika-Division tibergehen sollte. So hatte die Kir-
chenleitung in Bern die letzte Entscheidung tiber Friedensau zu treffen. Sie
sollte eine Kommission einsetzen, um die Details der Umsetzung zu er-
arbeiten. '®

Das gemeinsame Votum der drei Verbandsausschiisse bedeutete noch
einmal eine Ermutigung, auf dem begonnenen Weg fiir eine Zukunft Frie-
densaus voranzugehen. Dann aber folgten zwei Ereignisse, die das Ende
Friedensaus zu besiegeln schienen:

Im Januar und Februar 1991 eskalierten die Probleme mit einer Gruppe
von Studenten. Sie erhoben in Briefen an verschiedene kirchenleitende
Personen schwere Vorwiirfe gegen die Dozenten, die dem Ruf Friedensau
sehr geschadet haben. Die Studentenschaft wurde gespalten. Ende 1991
verlieffen neun Studenten Friedensau, die meisten gingen zum Weiter-
studium auf die Marienhohe. Das war etwa ein Viertel der Studentenzahl.
Die Zahl verringerte sich weiter, weil einige, die nur ein Jahr bleiben woll-
ten, sofort das Studium aufgaben und jede Moglichkeit ergriffen, wenn sie
Arbeit fanden. Am Ende des Studienjahres waren es nur noch ca. 30.

Am 4. Februar 1991 informierte der Direktor der Hochschule Friedens-
au die Euro-Afrika-Division tiber die bedringende Situation in Friedensau.
In dem Schreiben heifdt es:

L2 JStellungnahme des Ostdeutschen Verbandes zur Planung der Predigerausbildung in

Deutschland®, Archiv B. Oestreich.

E. Amelung, .Drei Verbandsausschiisse tagten gemeinsam — Ein einziger Verband in
Deutschland? Was wird aus Friedensau? Bericht im Adventecho 90, Februar 1991,
29.
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,Der Zug nach dem Westen ist grof3. Das ist auch verstindlich, denn in vie-
lem fillt Friedensau tatsichlich ab: Essen, Wohnen, Verkehrsmittel und
Strafden, Lebensqualitit in der Umgebung, finanzielle Sicherheit ... Vor al-
lem die Ungewissheit der Zukunft Friedensaus ist bedriickend ... Die ange-
spannte Situation mit so vielen Ungewissheiten und Angsten herrscht zur
Zeit im ganzen Land. Uberall hért man von Zusammenbriichen, tiberall gibt
es kein Geld mehr, keine Arbeit, keine Zukunft..

Ein Parallelbetrieb zweier deutscher Predigerseminare, wenn man von der

Frage absieht, ob er finanziell rentabel ist, ist nur dann moglich, wenn die

beiden Schulen etwa unter gleichen Bedingungen arbeiten. Bei der allge-

meinen Abwanderung Richtung Westen — jeden Monat sind es zwischen 30

und 50 Tausend, was sich auch in unseren Gemeinden, besonders unter

den jungen Leuten, auswirkt — miisste die Schule im Osten sogar bessere

Angebote machen konnen, um dem Sog widerstehen zu kénnen. Die Reali-

tit aber ist, dass Friedensau, wenn nicht Grundlegendes entschieden wird,

dem Druck nicht standhalten kann. Die Zeit liuft aus, in der ein Aufbau

Friedensaus verwirklicht werden kann. Wir haben wiederholt darauf hinge-

wiesen, dass es ohne eine klare Entscheidung fir Friedensau und ohne

Zeichen und Zeitpunkte des Aufbaus zu einem solchen Zerfallsprozess

kommen wird. Wenn nichts Entscheidendes geschieht, ist das Ende Frie-

densaus abzusehen.“"
Im Februar 1991 erschien ein Artikel im Adventecho dessen Titel die
Stimmungslage im ganzen Land ausdrickt: ,Friedensau zwischen Sorgen
und Hoffnung®. Zur Frage nach der Zukunft kamen Sorgen tber die finan-
zielle Lage. *°

Am 13. und 14. Mirz 1991 traf sich die Kommission der Euro-Afrika-Di-
vision, die den Ubergang des Theologiestudiums nach Friedensau regeln
sollte. Die Kirchenleitung stellte jedoch den Beschluss der Delegierten in
Frage und prisentierte Vorstellungen — allerdings ohne jede Kostenrech-
nung —, was aus Friedensau werden konnte ohne theologische Ausbildung.
Aus Friedensauer Perspektive war kein tragfihiges Konzept dabei.

Das war der Tiefpunkt: Wir haben einen Teil der Studenten nicht tiber-
zeugen konnen. Auch die Kirchenleitung in Bern war nicht mehr tber-
zeugt. In dieser Situation haben wir uns an die Gemeindeoffentlichkeit ge-
wandt.

Bereits am 11. Mirz 1991, als sich die verinderte Einstellung der Kir-
chenleitung abzeichnete, ging ein offener Brief an den Freundeskreis Frie-
densau, der stark gewachsen war. Darin wurden noch einmal die grofien
Chancen fir Friedensau beschrieben, auch das Signal fiir die gesamte
Region, das davon ausgeht, dass im Osten nicht abgewickelt, sondern auf-
gebaut werden soll. Es wurde aber auch darauf verwiesen, dass die Verin-
derungen in unserem Land alle herausfordern, neue Wege zu suchen, dass
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Brief von B. Oestreich an E. Ludescher vom 2. Februar 1991, Archiv B. Oestreich.

M. Bottcher, ,Friedensau zwischen Sorgen und Hoffnung®, Adventecho 90, Februar
1991, 16; vgl. auch den Artikel von W. Krause, ,Wo uns der Schuh driickt, Advent-
echo 90, April 1991, 38, der die Kostenexplosion, die drastische Reduzierung der
Mitarbeiter und die Abwanderung nach dem Westen thematisierte.
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allen, im Osten wie im Westen, Risiken zugemutet werden und dass unser
aller Bediirfnis nach Sicherheit die Chancen in Frage stellen kann.*'

Am 15. Mirz 1991 wurden in einer Versammlung alle Studenten tiber die
verinderte Lage informiert.

Am 24. Mirz 1991 ging ein Brief an die Gemeinden Ostdeutschlands.
Darin wurden sie tiber die Gedanken, die theologische Ausbildung nach
Darmstadt/Marienhohe zu verlegen und Friedensau ,abzuwickeln®, infor-
miert. Dieser Brief enthielt einen Aufruf, an die Kirchenleitung in Bern zu
schreiben und fiir die Zukunft Friedensaus zu beten. **

Am 25. Mirz 1991 wurde E. Ludescher, Prisident der Euro-Afrika-Divi-
sion, durch die Adventgemeinde Friedensau eingeladen, nach Friedensau
zu kommen und den Alternativ-Plan fiir Friedensau zu erkliren. Dazu woll-
ten wir viele Vertreter ostdeutscher Gemeinden einladen. Zu diesem Tref-
fen kam es nicht.

Die Gemeinden Ostdeutschlands waren von Anfang an tiber die Gescheh-
nisse in Friedensau informiert. Aber dass sie aufgefordert wurden, der Kir-
chenleitung ihre Meinung kundzutun, war ungewohnlich. Vielleicht hat die
Erfahrung des Umbruchs in der DDR dazu beigetragen, diesen Weg zu be-
schreiten. Der Aufruf blieb nicht ungehort. Unterstiitzende Briefe und Zu-
sagen der Furbitte erreichten uns. An die Kirchenleitung gingen gute, zum
Teil aber auch in Tonfall ausfillige Stellungnahmen.

Am 17. April 1991 entschied der Ausschuss der Euro-Afrika-Division in
Bern mehrheitlich, die Ausbildung nach Friedensau zu verlegen. Zu diesem
Ausschuss gehorten auch die Leiter der drei deutschen Verbiinde, die Lei-
ter verschiedener Institutionen, auch die Leiter der beiden theologischen
Ausbildungsstitten. Diese Entscheidung in Bern geschah vollig unspekta-
kulir, es gab nur noch wenige kontroverse Wortmeldungen, alles war
lingst vorbereitet. Im Juni 1991 erschien ein kurzer Bericht im Advent-
echo.”

Am 2. Mai 1991 traf sich das neu gegriindete Kuratorium der Hochschu-
le Friedensau zu seiner ersten Sitzung. Es wurden klare Pline fiir die Zu-
kunft gelegt, die die Struktur der Hochschule, Personalfragen, Finanzen
usw. betrafen.**

Sehr bald wechselten Dozenten von der Marienhohe nach Friedensau.
Im Sommer 1995 war die Zusammenlegung der theologischen Ausbildung
in Friedensau abgeschlossen.

21 Mitteilungen des Fordervereins ,Freundeskreis Friedensau® (international) Nr. 2

19915

Brief von B. Oestreich an alle Gemeinden des ODV (Ostdeutschen Verbandes) vom
24.3.1991. Archiv B. Oestreich.

E. Ludescher | U. Frikart | E. Amelung, ,Friedensau, Marienh6he: Neue Gesamtkon-
zeption.“ Adventecho 90, Juni 1991, 30.

Protokoll der Sitzung des Schulausschusses vom 2. 5. 1991, Archiv B. Oestreich.
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2. Bewertungen:

Ich fiige jetzt ein paar ganz subjektive Bemerkungen dartiber an, wie ich
das Geschehen im Riickblick bewerte und was ich daraus gelernt habe.

2.1 Was baben die Ereignisse tiber die Gruppendynamik in der Kir-
che gezeigt?

Die Ereignisse haben gezeigt, wie schnell aus Kollegen Gegner werden
konnen. Die Auseinandersetzung war auf beiden Seiten nicht frei von Ver-
dichtigungen und Verunglimpfungen. Beide Seiten haben sich die Argu-
mente so zurechtgelegt, wie es ihren Interessen entsprach. Es war schwer,
eine Perspektive zu gewinnen, die das Gesamtinteresse im Auge hat. Frie-
densau hat zwar immer mit dem Gesamtinteresse fiir die Kirche argumen-
tiert — eine europiische Hochschule, Ausbaumoglichkeiten fiir die Zu-
kunft —, aber dahinter standen doch die ganz nahe liegenden Interessen.
Die Erfahrungen der Wende konnen uns helfen, objektiver zu werden. Was
ist am Ende fur die Kirche, fiir die Sache Gottes, fir die Menschen auf lan-
ge Sicht das Bessere? Diese Sicht zu gewinnen ist grofde Chance!

Es hat sich auch gezeigt, welche grofie Verantwortung die Leiter der
Kirche haben, sich zum Teil auch selbst aufladen. Jedenfalls zeigte sich, dass
Mehrheitsentscheidungen (2. September und 11. Dezember 1990) immer
wieder hinterfragt wurden und von Entscheidungen einzelner oder weni-
ger Leitungspersonlichkeiten abgelost wurden (14. Mirz und 17. April
1991).

Nach meiner Meinung hat die Kirchenleitung zunichst zu lange darauf
gesetzt, dass sich die beiden Seminare selbst einigen. Das hat die Polarisie-
rung verscharft. Als dann klar war, dass auf diesem Wege keine Losung zu
gewinnen war, fiel es schwer, sich aus der Umklammerung durch die ver-
schiedenen Lobbyisten zu befreien — jedenfalls deute ich so das Schwanken
zwischen einer Entscheidung fiir Friedensau und fir die Marienhohe. Ver-
antwortlichkeit heifit auch, Fehler zu riskieren und es nicht allen recht ma-
chen zu wollen. Schliefilich aber gab es eine klare Entscheidung, die zwar
nicht iberall unwidersprochen hingenommen wurde, aber sehr bald kon-
krete Schritte in die Zukunft ermoglichte.

2.2 Welche Wirkungen hatten die Ereignisse auf die Lebrenden und
Verantwortlichen der Seminare?

Im Ruckblick muss man sagen: Wir Friedensauer haben die andere Seite
nicht verstanden. Wir haben vorausgesetzt und gefordert, dass sie sich be-
wegen miisse, dabei hitten wir uns auch nicht bewegt, wenn es nicht
zwingend notig gewesen wire. Kleben am Alten, ,Besitzstandswahrung® —
dieses Unwort der Nachwendezeit — gibt es in Ost und West.
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Die Ubernahme der Verantwortung durch die Kirchenleitung in Bern im
Mai 1991 und durch Lehrkrifte, die in den folgenden Jahren aus der
Marienhdhe nach Friedensau kamen, geschah oft mit dem Unterton, dass
sie jetzt eine schwere Last aufnehmen: In Friedensau ist alles zu erneuern.
Es muss alles von Grund auf neu geregelt werden. Friedensau auszubauen
ist so teuer! In den Osten zu ziehen ist ein grofRes Opfer! Wollte man den
JSiegern” keinen Grund zum Feiern geben? Es wurde nicht gefeiert!

Was hat es gekostet? Einige Kollegen der Marienhohe haben Opfer ge-
bracht: Besonders hervorheben méchte ich die, die nicht nach Friedensau
kommen konnten und auch im dortigen Gymnasium nicht unterkamen
(z. B. der Bibliothekar).

Auch die Friedensauer Kollegen haben Opfer gebracht. Einige gingen in
den Ruhestand, andere waren bereits gegangen, z.B. in die Politik, oder plan-
ten den Weggang. Die, die blieben, hatten kaum noch Einfluss, obwohl sie
manche Entwicklung in der Folgezeit nicht gutheifien konnten. Was sie mit
ganzem Einsatz aufgebaut hatten, gaben sie aus der Hand.

Und heute? Bis heute hort man gelegentlich, dass der Aufbau von Frie-
densau tatsidchlich die vielen Millionen gekostet hat, die in der Zeit der
Auseinandersetzung von den Kollegen der Marienhohe immer wieder als
Gegenargument vorgetragen wurden. Es klingt wie eine nachtrigliche Recht-
fertigung des anfinglichen Widerstands. Es ist noch nicht lange her, dass
von Kollegen die Befiirchtung geduflert wurde, dass es noch immer eine
Ost-West-Spannung gibe. Die Erinnerung an die Auseinandersetzungen ist
lebendig. Immer wieder kommt es vor, dass der Anfang Friedensaus erst
im Jahr 1991 gesehen wird. Damit wird das, was vorher geleistet wurde,
nicht angemessen gewiirdigt: dass das Seminar durch die DDR-Zeit erhal-
ten wurde und die Qualitit erreichte, die die staatliche Anerkennung er-
moglicht hat. Fiir manche, die in der Zeit der DDR in Friedensau gearbeitet
haben, erscheint dadurch ihre Lebensleistung entwertet.

Andererseits wird auf der Seite der Ostdeutschen oft nicht gesehen,
welche ungeheuren Investitionen geleistet wurden, welche Lasten sich die
gesamte Kirche aufgeladen hat. Fur sie ist Friedensau selbstverstindlich,
manchmal sogar etwas fremd geworden, nachdem es nicht mehr die Schu-
le Ostdeutschlands ist. Auch das ist eine indirekte Entwertung dessen, was
die Westdeutschen fiir Friedensau getan haben.

Und dann gibt es ein bemerkenswertes Desinteresse der Friedensauer,
alter Friedensauer und aus dem Westen zugezogener, am Geschick der
Marienhohe, die ja einen drastischen Verlust erlebt hat. Es wird oft verges-
sen, was die Marienhohe drangegeben hat.

Mein Fazit ist: Sich um gegenseitiges Verstehen zu bemiihen, Interesse
an der Lebensgeschichte der anderen aufzubringen, ist eine bleibende Auf-
gabe.



Zusammenlegung der adventistischen Theologischen Seminare 245

2.3 Wie wurden die Ereignisse vom Glauben ber gewertel?

Mir sind zwei Themen aufgefallen, die als Deutung der Ereignisse zwischen
1989 und 1991 vom Glauben her eine Rolle spielen.

Das ist erstens Israels Exodus aus Agypten. Immer wieder tauchte dieses
Motiv in Texten, Ansprachen und Andachten auf. Der biblische Exodus hat
in sich eine Ambivalenz: einerseits Befreiung, andererseits Beschwernisse
der Wiste, Murren und Gericht. Vielleicht ist das der Grund, warum es so
viele Analogien gab zur Situation nach der Befreiung aus der Diktatur und
den darauf folgenden Umbriichen und Problemen.

Hier als Beispiel ein paar Gedanken aus einer Andacht vom 1. Dezem-
ber 1990: Israel brach auf, aber das war kein Sieg. Sie hatten gemischte
Gefiihle. Es gab Entbehrungen, Zweifel, Mutlosigkeit. ,Wer hat das Recht,
seine Mitmenschen zu einem so abenteuerlichen Weg herauszufordern?”
(Diese Frage spiegelt das Empfinden in Friedensau.) Gott sparte nicht mit
Priifungen, kiirzte den Weg nicht ab. Zwar wird spiter tiber den Exodus
ein Buch geschrieben, aber die Viter werden nicht als Helden dargestellt.
Das ist heute nicht anders.

Das zweite Thema ist das Gericht: In einer Ansprache an die Studenten
am 15. Mirz 1991 wird Jeremia 45,1-5 zitiert. Dort sagt Gott zu Baruch:
»Siehe, was ich gebaut habe, das reifde ich ein, was ich gepflanzt habe, das
reifde ich aus. Und du begehrst fiir dich grofe Dinge? Begehre es nicht ...
Aber dein Leben sollst du wie eine Beute durchbringen.“?

In einem Brief vom 8. April 1991 wird Jona 3,9 zitiert: ,Wer weif3? Viel-
leicht Lisst Gott es sich gereuen und wendet sich ab von seinem Zorn.*?’

Heute kann man sagen: Gott hat es sich gereuen lassen. Trotz der Kri-
senzeit im Herbst und Winter 1991 hat Friedensau eine rasante Entwick-
lung genommen, auch wenn es Riickschlige gab, nicht alles Gute erhalten
werden konnte und manches anders kam, als gehofft. Man kann es so deu-
ten: Gott hatte seine Hand darin.

Die Entscheidung fiir Friedensau war ein Signal fiir die ganze Region.
Es war die Zeit, wo die Industrie abgewickelt wurde und die Arbeitslosig-
keit bei 50 Prozent lag, wenn man die Maffinahmen zur Statistikverbesse-
rung nicht rechnet. In unserer Kirche wurden viele Pastoren und auch Mit-
arbeiter in Friedensau in den ,Vorruhestand“ entlassen, weil kein Geld da
war, sie zu bezahlen. Es war die Zeit des , Anschlusses® — wo die Preise zum
Teil um 500 Prozent empor schnellten. Es war die Zeit, in der durch Ab-
wanderung in den Westen, vor allem junger Leute und Berufstitiger, die
Zahl der Kirchenglieder bis zum Winter 1991, also in wenigen Monaten um
etwa 800 sank, und das bei einer kleinen Kirche mit 8 925 Kirchengliedern
am 31. Dezember 1989.

# Andacht vom 1. Dezember 1990 vor Studenten und Gisten in Friedensau, Archiv B.
Oestreich.

Archiv B. Oestreich.

7 Brief von B. Oestreich an W. K. vom 8. April 1991, Archiv B. Oestreich.
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In dieser Zeit stellte die Hochschulanerkennung und der Aufbau Friedens-
aus einen enormem Kontrast zur allgemeinen Lage dar. Lokale Handwer-
ker, die Sparkasse Burg und viele andere profitierten spiirbar davon. Heute
ist Friedensau mit einem Altenheim, der Kiiche und Verwaltung ein wichti-
ger Arbeitgeber und fiir Handwerker und Zulieferer ein Faktor in der im-
mer noch schwachen Region.

Friedensau ist in meinen Augen ein Zeugnis des Glaubens vieler Men-
schen, bekannter und unbekannter. Trotz aller menschlichen Begrenztheit
und Schwiche bezeugen sie, dass es lohnt, mit Gott Mut zur Zukunft zu
haben, auch wenn nicht alle Risiken tiberschaubar sind.
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Die Zusammenfiihrung der Theologischen
Seminare im BEFG nach der Wende —
Buckow zieht nach Hamburg

Stefan Stiegler

Vorbemerkungen

Dies ist kein wirklich wissenschaftlicher Vortrag. So habe ich den Auftrag
nicht verstanden. Ich verstehe mich heute und hier nicht in erster Linie als
Historiker, sondern als Zeuge, als einer, der damals beteiligt gewesen ist
und der nun aus seinem persoénlichen Ost-West-Blickwinkel berichtet. Und
dieser mein Ost-West-Blickwinkel ist ein anderer ist als ein West-Ost-Blick-
winkel, was z. B. schon an der Frage deutlich wird, ob man von der Wie-
der-Vereinigung oder von der Vereinigung der beiden deutschen Staaten
im Jahre 1990 redet. Kurz nach der Vereinigung der beiden deutschen
Staaten war ich verschiedentlich in Gemeinden der ehemaligen Bundesre-
publik eingeladen, um Vortrige zu halten tiber meine Wahrnehmung der
~Revolution der Kerzen“ und meine Einschitzung abzugeben tiber das Ge-
lingen der Einheit. Damals habe ich wiederholt zwei Bilder verwendet, um
den Kulturunterschied zwischen Ost und West zu beschreiben:

Das eine ist der Restaurant-Besuch: Im Osten hatte man zu warten, bis
man platziert wird. Im Westen setzt man sich hin, auch wenn ein Reser-
viert-Schild auf dem Tisch steht. Denn die West-Erfahrung ist: Alles, was
nicht ausdriicklich verboten ist, das ist erlaubt. Die Ost-Erfahrung dagegen
lehrt: Alles, was nicht ausdriicklich erlaubt ist, kénnte verboten sein.

Das andere Bild ist das vom DDR-Hospitalismus, wie ich es damals ge-
nannt habe. Damit habe ich meine eigene schmerzliche Erfahrung. Von
November 1980 bis Mai 1982 habe ich meinen Grundwehrdienst bei den
Baueinheiten der Nationalen Volksarmee absolviert — diesen Wehrdienst
ohne Waffe, bei dem man in der Regel in Bauprojekten eingesetzt war.
Wihrend der 18 Monate in der Kaserne sudlich von Potsdam — laut
Dienstvorschrift durfte man nur zweimal im Halbjahr auf Urlaub nach
Hause — hatte sich mein Bild von der wunderbaren Wirklichkeit au3erhalb
der Kaserne so gravierend euphorisch verindert, dass ich nach meiner
Entlassung entsetzt war, dass das Leben in Freiheit auch mit all den
alltdglichen Hausarbeiten angefiillt ist und ich zu Hause Kachelofen heizen,
Miill wegbringen und das Fahrrad reparieren sollte. Ich dachte, Leben in
Freiheit heilt Spazieren gehen und Bier trinken.

Wir DDR-Biirger hatten ein falsches Bild von der Realitit der westlichen
Lebenswirklichkeit, eine Art Hospitalismus, die dadurch zustande kommt,

FF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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dass man zu lange Zeit in abgeschotteten Verhiltnissen zubringt. Wir
hatten keine Vorstellung davon, was es heifdt, alles im Laden sehen zu
konnen, es aus finanziellen Griinden aber nicht kaufen zu kénnen; tiberall
hin reisen zu diirfen, es sich aber niemals leisten zu konnen. Wir hatten
keine blasse Ahnung von den Problemen, die die Freiheit mit sich bringt. '

Das klassische Beispiel, wie dieser Hospitalismus politisch wirksam wur-
de, war Helmut Kohls Rede von den ,blihenden Landschaften®. Jeder im
Westen weifd, dass man von den Aussagen einer Wahlkampfrede gut und
gern die Hilfte als Ubertreibung abziehen kann, wenn man annihernd an
die Realitit herankommen will. Wir Ostbiirger aber glaubten Helmut Kohl
jedes Wort. Wir hatten gelernt, zwischen den Zeilen zu hoéren. Und wir hat-
ten die Erfahrung gemacht, dass eine Nebenbemerkung einer Honecker-
Rede politische Tatsache wurde: Wenn der Generalsekretidr der SED z. B.
vor den LPG-Bauern in Neubrandenburg bemerkt hatte: ,,Unsere Kranken-
schwestern sollten iibrigens besser bezahlt werden®, dann war das drei
Wochen spiter Realitit und es gab eine Tarifsteigerung in den staatlichen
Kliniken.

Wie sollte und konnte auf dem Hintergrund solcher gravierenden kul-
turellen, politischen, emotionalen und sozialpsychologischen Unterschiede
eine Vereinigung von Ost und West, eine Zusammenfiihrung der beiden
Seminare im Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden gelingen? Eine
der gefihrlichsten Haltungen damals war die Utopie, uns Christen — und
besonders uns frommen, pietistisch geprigten Freikirchlern — wiirde das
alles nicht betreffen — wir hitten doch JESUS, den einen Herrn und Meis-
ter, und das wiirde alles tiberragen, weil wir EINS wiren in dem HERRN —
ein ziemliches Fehlurteil.

1.  Einige Daten und Fakten

Das ,Predigerseminar der deutschen Baptisten® — spiter , Theologisches Se-
minar® — ist 1880 in Hamburg als ,,Missionsschule® unter dem Dach der Ge-
meinde in den Riumen der alten Kapelle in der Bohmkenstrale — im Schat-
ten des Hamburger Michel — gegriindet worden, nachdem bereits die erste
Bundeskonferenz des ,Bundes der Gemeinden getaufter Christen” 1849 die
Ausbildung von Missionsarbeitern in Kursen beschlossen hatte. 1888 ist es
nach Hamburg-Horn in ein eigenes Gebiaude umgezogen, wo es bis 1997
gearbeitet hat. 1943 im Zweiten Weltkrieg ausgebombt, war die Ausbildung
bis 1948 nach Wiedenest — der Bibelschule der Bridergemeinden im Ober-
bergischen — ausgelagert. Aber auch nach dem Krieg konnten Studenten —
damals waren es nur Minner — aus der DDR bis 1959 in Hamburg studie-
ren.

L Vgl. Hans-Joachim Maaz, Der Gefiihlsstau — ein Psychogramm der DDR, Berlin 1992;

ders., Das gestiirzte Volk — die verungliickte Einheit, Berlin 1991.



Zusammenfiibrung der Theologischen Seminare im BEFG nach der Wencde 249

Bereits 1951 erwog eine DDR-Regierungsstelle, eine eigene Ausbildungs-
stitte fiir Prediger im Gebiet der DDR ins Leben zu rufen. Die inzwischen
entstandene , Geschiftstelle Ost“ des Bundes Evangelisch-Freikirchlicher Ge-
meinden”® bildete eine Seminarabteilung und suchte nach einer Moglich-
keit, dies in Leipzig in die Tat umzusetzen. Im Mirz 1953 wurde die erste
Klasse aufgenommen, die am 4. September 1953 in Leipzig das Studium
beginnen sollte. Doch dann kam der 17. Juni 1953 — der Aufstand der
Arbeiter in Ost-Berlin gegen die kommunistische Willkiir — und es gab viele
Beteuerungen der DDR-Behorden auf Besserung der Verhiltnisse und dass
weiterhin alle Prediger fir die Baptisten-Gemeinden in der DDR im Semi-
nar in Hamburg ausgebildet werden kénnten. So beschloss die Bundeslei-
tung Ost, ,vorldufig von der Errichtung eines Seminars in Leipzig abzuse-
hen®.? Denn:
+Es ist die Meinung der Bundesleitung Ost, dass die aus der DDR und dem
Demokratischen Sektor von Berlin dem Seminar in Hamburg tberwiesenen
Briider nach Vollendung ihrer Studien sich auch, wenn die ganzen politi-
schen Verhiiltnisse sich bis dahin nicht geindert haben, dem Dienst an den
Gemeinden ihrer Heimat zur Verfiigung stellen. Die fiir das Seminar in
Leipzig gesammelten Gelder bleiben weiterhin fiir Seminarzwecke unseres
Bundes bestimmt und gebunden. Der vorgesehene Berufungstermin der
Lehrer kann im Blick auf die geinderten Verhiltnisse nicht eingehalten wer-
den, doch wird vom Bund die Berufung selbst vorliufig aufrecht erhalten,
falls doch noch die Errichtung eines Seminars fiir die DDR notwendig werden
sollte. Es wird aber den Briidern anheim gestellt, von sich aus zu entschei-
den, ob sie sich an die Berufung gebunden halten wollen.“
Der Stellvertreter des Ministerprisidenten, Otto Nuschke, teilte am 21. Juli
1953 dem Vorsitzenden der Bundesleitung Ost, Otto Soltau, mit, dass die
zeitweise Ubersiedlung der jungen Minner nach Westdeutschland und die
Riickiibersiedlung in der DDR nach Abschluss der Ausbildung maoglich
sei.
»Selbstverstindlich bleibt die Realisierung des Planes der Errichtung eines
Seminars zur Ausbildung ihres studentischen Nachwuchses im demokrati-
schen Sektor von Berlin der Entscheidung der Leitung des Bundes Evange-
lisch-Freikirchlicher Gemeinden nach wie vor tiberlassen.“*
Dass hier von den Vertretern des DDR-Staates sogar Ost-Berlin als Ort ei-
ner Seminargriindung erwogen wurde, wird wohl bei der Bundesleitung
Ost positiv aufgenommen worden sein.
1958 gab es Schwierigkeiten bei der Entsendung der Briider nach Ham-
burg, so dass die Bundesleitung Ost beschloss, Mitte 1959 alle Studenten

*  Der »Bund Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden in der DDR* wurde erst 1969

offiziell gegiindet.

Adolf Pobl (Hg.), Die Ernste ist grof3. 25 Jahre Theologisches Seminar des Bundes
Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden in der DDR in Buckow (Mirkische Schweiz),
Ost-Berlin 1983, 73. Am 28. September 1952 schon hatten die Methodisten in Bad
Klosterlausnitz ihr DDR-Seminar eroffnet.

Ebd., 73 f.

3
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aus Hamburg zurtickkehren zu lassen und in Ost-Berlin oder in Leipzig
eine eigene Ausbildungsstitte zu errichten.

Das aber wurde vom Rat der Stadt Leipzig ,wegen drohender Uberbe-
volkerung der Stadt* abgelehnt’ — und der Staatssekretir fiir Kirchenfragen
empfahl, ,voriibergehend® mit dem Seminarbetrieb im Diakonissen-Erho-
lungsheim in Buckow (Mirkische Schweiz) zu beginnen. °

Herbert Weist, der damalige Prisident des Ost-Bundes, verhandelte mit
dem Diakonissen-Mutterhaus Bethel in Berlin-Dahlem, dem das Buckower
Haus gehorte, und am 09. September 1953 erhielten die kiinftigen Semina-
risten die Mitteilung, dass der Unterricht am 14. Oktober 1953 entweder in
Leipzig (in der Gemeinde Jakobstrafie) oder ,voriibergehend in unserem
Bethel-Heim in Buckow (Mirk. Schweiz)* beginnen sollte.’

So war die Ausbildung der Prediger (spiter Pastoren) des BEFG in der
DDR schlieBlich siebenundzwanzig Jahre lang — von 1959 bis 1986 — ,vor-
ubergehend” bei den Bethel-Diakonissen untergebracht.

Erst am 8. September 1986 konnte ein eigenes neues Gebiude in der
Neuen Promenade in Buckow eingeweiht werden. In einem Riickblick auf
Buckow in der kleinen Broschiire zum Umzug des Seminars aus Hamburg
nach Elstal 1997 heifSt es: ,Als nach sechsjihriger Bauzeit 1986 endlich das
neue Seminargebiude bezogen werden konnte, das unter groffen Opfern
von den DDR-Gemeinden gebaut und finanziert worden war, herrschte
grofles Aufatmen. Endlich ideale Lern- und Arbeitsbedingungen! Endlich
Platz! Die Seminarlehrer jubelten und alle Besucher staunten uber das
Weiffe Haus* in der Neuen Promenade. Der ,Tag der offenen Tir* wurde
zur Tradition. Nicht nur Gemeindeleute aus der ganzen Republik, sondern
auch viele Buckower Biirger kamen und horten das Evangelium.®

Aber bereits nach finf Studienjahren endet am 24. Mai 1991 die theo-
logische Ausbildung am Seminar Buckow: Nach dem Ende des Sommer-
semesters 1991 zog die gesamte Seminarfamilie nach Hamburg um. Jorg
Swoboda beendete seinen Dienst als Direktor und Dozent fiir Kirchenge-
schichte und Evangelistik am Seminar und kehrte zurtiick in seinen Dienst
als Evangelist und Liedermacher, den er auch als Seminarlehrer immer ne-
benbei ausgelibt hatte. Damit war ein wichtiges Spannungsfeld fiir eine
Zusammenfithrung der Seminare entkriftet: Es gab nicht zwei Direktoren,
die sich gegentiberstanden und je Anspriiche auf die Leitung eines gemein-
samen Seminars erhoben. Dadurch war klar — und das ist nach meiner
Kenntnis auch von niemandem je in Zweifel gezogen worden —, dass Ed-
win Brandt der Direktor des gemeinsamen Seminars sein wiirde. Adolf
Pohl hat ihn spiter als ,Idealfall von Direktor® fiir den Einigungsprozess

> | Ebd., 75.
f Ebd., 76.
’ Ebd.

Stefan Stiegler, Die erzwungene Tradition des Seminars in Buckow, Festschrift 125
Jahre Theologisches Seminar, ThGespr Beiheft 6, Kassel 2005, 19.
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bezeichnet. Diesem Urteil schliefie ich mich auch im Ruckblick vorbehalt-
los an.

Der Buckower Neutestamentler und Dogmatik-Dozent Adolf Pohl blieb
fiir sein letztes Dienstjahr vor dem Ruhestand in Buckow wohnen und kam
zum Blockunterricht nach Hamburg. Die beiden Dozenten Klaus Fuhr-
mann (Praktische Theologie) und Christian Wolf (Altes Testament und
Ethik) aber zogen mit um nach Hamburg. Und ein weiterer Ost-Pastor be-
gann im Herbst 1991 seinen Dienst als Dozent in Hamburg. Dr. Stefan
Stiegler kam aus dem Gemeindedienst in Greifswald nach Hamburg. Er
war 1991 von der Bundesleitung als Dozent ans Seminar berufen worden.’

Dieser Umzug nach Hamburg war hervorragend vorbereitet worden,
vor allem vom damaligen Hamburger Direktor Edwin Brandt, dessen Sekre-
tarin Irene Nehls und dem Hamburger Hausverwalter Wolfgang Krause.

Schon drei Monate nach dem Fall der Berliner Mauer besuchte vom 2.
bis 5. Februar 1990 die gesamte Seminargemeinschaft aus Buckow ein-
schliefilich des Verwaltungspersonals das Seminar und die Stadt Hamburg.
Von da an gab es konkrete Uberlegungen, wie eine gemeinsame Arbeit aus-
sehen konnte, ehe die offiziellen Gremien des BEFG Beschliisse fassen
konten.

Und ein zweites war ebenfalls klar: Eine gemeinsame Zukunft war aus
riumlichen Griinden in Buckow nicht moglich — nur in Hamburg konnte
ein gemeinsames Seminar ein Zuhause finden, aber auch dort sollte das
gesamtdeutsche Seminar nur ,voriibergehend” unterkommen. Denn es war
eine sogenannte ,gemeinsame Bildungskonzeption“ in Planung, die die
theologische Ausbildung der Hauptamtlichen stirker als bisher mit der
Aus-, Fort- und Weiterbildung der Ehrenamtlichen verzahnen sollte mit
verschiedenen Kurs-Angeboten fiir die unterschiedlichen Mitarbeiterinnen
und Mitarbeiter in der Gemeinde. Auch eine neue Bibelschule war geplant.

9

Personliche Anmerkung: Nach meinem Buckower Studium von 1975-79 hatte ich
die Chance zu einem Zusatzstudium an der Martin-Luther-Universitit Halle-Witten-
berg und konnte dort im Alten Testament promovieren. Im Zuge dieser Qualifikation
war es lingst vertraulich besprochen, dass ich nach dem Ausscheiden von Christian
Wolf das Alte Testament in Buckow iibernehmen sollte. Dann kam die Wende und
ich hatte den Gedanken, Seminarlehrer zu werden, ad acta gelegt. Im Herbst 1990
war ich dann als Referent zu einer , Theologischen Werkstatt® im Seminar in Ham-
burg gewesen und bekam im Januar 1991 die Anfrage, ob ich im Fach Praktische
Theologie einsteigen wolle. Von der Sache her war ich begeistert. Aber wie konnte
und sollte ich 1991 meine Gemeinde in Greifswald verlassen, wo schon so viele in
den Westen gingen? Ich hatte ziemliche Skrupel und der Vorwurf, auch abzuhauen,
traf mich tief. Da konnte man auch nicht so gut von Fiihrung durch den Geist Gottes
reden. Was mich und die Greifswalder Gemeinde aber damals tiberzeugt hat, war das
Argument, dass fiir die zukiinftige Ausbildung des Pastorennachwuchses in Ost und
West auch auf Dauer Lehrer aus Ost und West notig seien. Es miisse also ein jlin-
gerer Kollege aus der ehemaligen DDR mit ins Hamburger Kollegium kommen. Und
50 zog also neben und mit allen Buckowern 1991 auch noch eine Greifswalder Fami-
lie um nach Hamburg.
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Es gab zuniichst unabhingig voneinander in West und Ost solche Bibel-
schulpline.

Damit ist ein dritter Aspekt benannt, der wesentlich war fiir das Gelin-
gen der Zusammenfiihrung der beiden Seminare: Gemeinsam sollte eine
neue Bildungskonzeption entwickelt werden, sodass gemeinsam etwas
Neues in den Blick genommen wurde, in das die Erfahrung und die Kon-
zeption der beiden Seminare Hamburg und Buckow einfliefen konnten.

Die Details des Umzuges von Buckow nach Hamburg wurden mit akribi-
scher Einzelfiirsorge begleitet: Wohnungen und Arbeitsplitze fiir die Frau-
en der Seminaristen aus Buckow wurden gesucht und gefunden, verschie-
dene Hamburger Gemeinden halfen dabei nach Kriften mit.

Und so setzten mit Beginn des Wintersemesters 1991/92 ab Oktober
1991 zwolf Studierende aus Buckow ihr Studium in Hamburg fort und drei
Dozenten aus der ehemaligen DDR komplettieren das Kollegium in Ham-
burg, das nun aus acht hauptamtlichen Kollegen bestand:

Edwin Brandt, Direktor und Pastoraltheologie

Dr. Wiard Popkes, Neues Testament

Christian Wolf DD, Altes Testament und Ethik

Dr. Uwe Swarat, Systematische Theologie

Gunter Balders, Kirchengeschichte

Siefried Liebschner, Praktische Theologie

Klaus Fuhrmann, Praktische Theologie

Dr. Stefan Stiegler, Hebriisch und Praktische Theologie
Die Studentenschaft bestand aus 88 Frauen und Minnern, die etwa zur
Hilfte auf dem Gelinde in Hamburg-Horn wohnten. Viele Studenten aber
lebten mit ihren Familien im Grofiraum Hamburg.

Das Miteinander gelang im Vergleich zu anderen zusammengefiihrten
Instituten und Gesellschaften (auch innerhalb des BEFG) gut: Das lag wohl
wesentlich daran, dass in der Seminargemeinschaft in Hamburg ab 1991
stets beide Kulturen und beide Denk-Traditionen an einem Tisch salen:
Nicht nur in der Mensa tauschte man seine Erfahrungen aus, sondern jede
Kollegiumssitzung enthielt Aspekte und Erfahrungen aus Hamburg und aus
Buckow. Edwin Brandt erwies sich als hilfreicher Moderator, der dafiir sorg-
te, dass immer auch die andere Sicht der Dinge vorgetragen und gewiirdigt
werden konnte.

In vielen Verwaltungen der neuen Bundeslinder wurde die Erfahrung
gemacht, dass jetzt West-Kollegen kamen, die zu verstehen gaben: ,Jetzt
wollen wir Thnen mal zeigen, wie man’s richtig macht.“ Eine derartige
Einstellung hat es im gemeinsamen Seminar in Hamburg nicht gegeben. Es
war immer klar, dass sowohl in Hamburg wie auch in Buckow richtig
Theologie getrieben worden war. ™

1 Das kommt zB. auch dadurch zum Ausdruck, dass der DDR-Bund in der ,Rechen-
schaft vom Glauben“, dem gemeinsam mit allen deutschsprachigen Biinden erarbei-
teten baptistischen Glaubensbekenntnis, eine eigene Fassung des Taufartikels be-
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Wie richtig und wichtig die Buckower Theologie vom West-Bund angese-
hen war, beweist zum Beispiel die Einladung von Adolf Pohl als Hauptrefe-
rent zum Bundesrat West 1986, nachdem im Jahr zuvor der Hamburger
Seminardirektor Dr. Eduard Schiitz durch die Bundesleitung abberufen wor-
den war in der Folge einer bundesinternen theologischen Debatte um das
Schriftverstindnis, die ausgelost worden war durch einen Artikel von Dr.
Schiitz und die trotz vieler Gesprichsrunden nicht zufriedenstellend hatte
geklirt werden konnen.

In dieser Sprachlosigkeit innerhalb der eigenen Reihen im West-Bund
wurde der Buckower Systematiker Adolf Pohl gebeten, ein Grundsatzrefe-
rat zum Bibelverstindnis zu halten. Dieses Referat war der Grundstock des
kleinen Buches ,Staunen, dass Gott redet.“ Seit 2008 liegt es auch in arabi-
scher Ubersetzung vor und wird in den Theologischen Seminaren in Beirut
und Amman und Bethlehem gelesen. !

Als wirklich problematisch erlebten die Ostgemeinden allerdings den
Umgang des vereinigten Bundes und seiner Bundesbeamten mit dem ge-
rade mal fiinf Jahre alten Seminargebiude in Buckow. Dieses unter jahre-
langem Einsatz vieler Bauhelfer und Spender in aufopferungsvoller Eigen-
leistung umgebaute, ausgebaute und erweiterte Haus Rehoboth in der Neu-
en Promenade " nun nach der Vereinigung der Biinde und der Seminare
einfach verkaufen zu wollen, war fiir DDR-Baptisten eine nicht denkbare
Moglichkeit. Der Versuch, es weiterhin als Stitte theologischer Aus- und
Weiterbildung fiir ehrenamtliche Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter zu be-
treiben, stand von Anfang an in Spannung zu der geplanten ,Gemeinsa-
men Bildungskonzeption®“, die auf einem zentralen Gelinde verwirklicht
werden sollte. Dass es heute nach vielen Wirren im Besitz der Evangelisch-
Freikirchlichen Gemeinde Buckow ist und dort ein diakonisches Projekt
der Wiedereingliederung von ehemaligen Alkoholabhingigen umgesetzt
werden kann, haben alle Beteiligten als gniddige Fliigung unseres guten
Gottes erfahren.

schloss, die sich formal dadurch von dem in Westdeutschland, Osterreich und der
Schweiz angenommenen Text unterscheidet, dass sie zwei unterschiedliche Verste-
hensansitze der Taufe nebeneinander stehen lisst. Der DDR-Text der ,,Rechenschaft
vom Glauben® ist im Auftrag des BEFG in der DDR durch die Evangelische Versand-
buchhandlung O. Ekelmann Nachf. Berlin unter der Lizenz-Nr. 395/S 34/80 des Uni-
on-Verlages (VOB) Berlin veroffentlicht worden.

Adolf Pobl, Staunen, dass Gott redet. Die Bibel im Rahmen der Offenbarung Gottes,
Kassel 1988, tibersetzt ins Arabische Beirut (Libanon) 2008.

Vgl. Klaus Fubrmann, Baubericht zur Einweihung des neuen Seminargebidudes in
Buckow am 8. September 1986, TheolGespr 1/92 (Festgabe fiir Adolf Pohl) 5-7.

11
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2.  Hintergriinde und Einschitzungen

2.1 Gemeinsame Geschichte

1991 wurde in Hamburg etwas zusammengefiihrt, was schon einmal zu-
sammen gewesen war: Die beiden deutschen Seminare des BEFG waren
einmal ein Seminar in Hamburg gewesen. Die Trennung war erzwungen
worden und wurde nun nach 32 Jahren wieder aufgehoben. Das war also
eine wirkliche Wiedervereinigung. Diese gemeinsame Geschichte von 1880
bis 1959 war ja auch Bestandteil des Unterrichts in Kirchengeschichte —
und in allen anderen theologischen Fichern wurde im Unterricht in West
und Ost auf das verwiesen, was die ehemaligen Seminarlehrer gelehrt hat-
ten — nattrlich in unterschiedlicher Intensitit.

Aber der gesamte Aufbau des Curriculums fufite auf den Erfahrungen
seit 1880 — Buckow begann 1959 nicht aus dem Nichts, sondern konnte
von dem ausgehen, was in Hamburg an Stundenplinen und Hausordnung
und Praktikumsordnung und Priifungsordnung schon jahrzehntelang ge-
lebt worden war. Naturlich musste Buckow auch ganz neu ansetzen — mit
viel weniger Lehrern als in Hamburg — zunichst waren es nur zwei haupt-
amtliche Dozenten: Erich Ridel und Adolf Pohl — und mit einer staatlich
auf 16 limitierten Studentenzahl. Diese Zahl konnte nur dadurch nach
oben korrigiert werden, dass auslindische Studenten in Buckow aufge-
nommen wurden, wie z. B. drei Briider aus Estland und verschiedene Brii-
der aus Russland, Ungarn und der damaligen Tschechoslowakei.

Interessant ist in diesem Zusammenhang, dass in einer wichtigen Ent-
wicklungen Buckow schneller war als Hamburg: Bereits 1969 machte der
Bundesrat Ost den Weg frei fiir die Ausbildung von Frauen am Seminar:
»Der Bundesrat gewihrt der Bundesleitung die Freiheit, junge Minner und
junge Madchen in das Predigerseminar aufz7unehmen, die sich zum Dienst
in unseren Gemeinden berufen wissen, auch wenn noch nicht abgesehen
werden kann, ob der Dienst einmal vollzeitlich getan werden kann.“" Im
Hamburger Seminar war das Studium von Frauen erst ab 1980 moglich.

Aber die gemeinsame Geschichte — und zwar nicht nur die des Prediger-
Seminars, sondern auch die Geschichte der Gemeinden und des Gemein-
debundes — war eine tragfihige Basis, von der aus die Arbeit nun gemein-
sam gestaltet werden konnte.

2.2  Gebaltene Gemeinschaft

Die gemeinsame Geschichte der Seminare Buckow und Hamburg war
wihrend der Zeit des ,Eisernen Vorhangs“ nicht nur im Sinne historischer
Betrachtung auf der Tagesordnung, sondern sie wurde auf vielfiltige Weise
lebendig gehalten. Natiirlich war sie das zunichst dadurch, dass west-

3 Beschluss der Bundesratstagung in Dresden vom 9. Mai 1969, zitiert in der Fest-

schrift 25 Seminar Buckow, 80.
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deutsche Geschwister sich immer wieder auf den Weg machten in die DDR
— trotz der Schikanen an der deutsch-deutschen Grenze. Fiir diese Kontakte
sind wir dankbar; sie waren fiir uns aufferordentlich wichtig.

So lange wie moglich wurden einmal im Jahr in Ost-Berlin gemeinsame
Bundesleitungssitzungen abgehalten, spiter so genannte ,Begegnungen®.
Die Dozenten des Hamburger Seminars trafen sich einmal im Jahr mit den
Buckower Dozenten. Und die Seminardirektoren und die einzelnen Fach-
Dozenten versuchten, wann immer es moglich war, einander zu begegnen.
Das gelang in den 70er und 80er Jahren auch dadurch, dass die DDR-
Dozenten hin und wieder zu internationalen Tagungen ins westliche
Ausland reisen durften, z. B. nach Riischlikon zum IBTS, oder zu EBF- oder
BWA-Tagungen oder zur FEET-Konferenz,'*

2.3 Gewollte Kontakte

Man gab sich aber nicht zufrieden mit den bestehenden Kontakten, son-
dern baute bewusst neue auf, was den DDR-Behorden tbrigens gar nicht
schmeckte. Bei einem neuen Visa-Antrag fiir einen DDR-Biirger zu einer
kirchlichen Dienstreise ins nichtsozialistische Ausland war die Standardfra-
ge der DDR-Behorde, ob die Kirche denn nicht einen schicken kénne, der
schon einmal im NSW — im nicht-sozialistischen Wihrungssystem — gewe-
sen sei. Dahinter stand wohl die Muhe des Geheimdienstes, wieder eine
neue Person observieren zu miissen, ehe ein Dienstreisevisum erteilt wur-
de

Immer neue Kontakte waren auch die Studenten-Partnerschaften (oder
Patenschaften) zwischen Hamburg und Buckow, die in der Regel dem
Brief- und Fachliteraturaustausch dienten. Mein Hamburger Kontaktstu-
dent aber kam auf die Idee, gemeinsam in der DDR Urlaub zu machen. Das
haben wir 1978 im Sommer auch fiir vier Wochen miteinander getan und
hat beiden Ehepaaren eine enorme Horizonterweiterung beschert.

Frauengruppen aus West-Gemeinden schickten Weihnachtspakete an
Ost-Studenten, auch einmal einen schwarzen Anzug oder eine Wolldecke.
Diakonissen in Berlin und Hamburg strickten Wintersocken fiir die Semi-
naristen in Buckow. Immer standen Menschen aber dahinter, die diese Kon-
takte wollten und mit Leben erfullten. Und das war ein besonderes Ge-
schenk fiir uns im Osten.

" Die Abkiirzungen bedeuten: International Baptist Theological Seminary (IBTS), Eu-

ropean Baptist Federation (EBF), Baptist World Alliance (BWA), Fellowship of Euro-
pean Evangelical Theologians (FEET).

Aus solchem Anlass wurden z.B. in Greifswald unsere Nachbarn in unserer Strafe
nach der Qualitit unseres Ehe- und Familienlebens befragt mit der Absicht, heraus-
zufinden, ob der Vater und Ehemann eventuell den Plan hegen konne, die Westreise
zu benutzen, um seiner Ehefrau zu entkommen. Zum Gliick haben unsere Nachbarn
damals berichtet, dass wir gliicklich verheiratet seien und ein harmonisches Famili-
enleben hitten — damit war fiir die Stasi klar, dass der Vater wiederkommen wiirde.
Und die Ausreise wurde genehmigt.

15
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2.4. Gezielte Treffen

Die Kontakte wurden erginzt durch gezielte Treffen zwischen den Stu-
dierenden beider Seminare. Die konnten sinnvoller Weise nur in Ost-Ber-
lin stattfinden. Eine grofiere Gruppe von Dozenten und Studenten aus
Hamburg fuhr also zunichst nach West-Berlin, jeder ausgestattet mit einem
Plastik-Beutel mit Bananen, Kaffee und Schokolade — dann verteilte man
sich auf verschiedene Grenzuberginge und alle erzihlten auf Nachfrage,
dass sie die Tante in Ost-Berlin besuchen wollten — diejenigen, die als letz-
te den Grenziibergang passierten, wurden dann von den Beamten schon
angesprochen, ob sie wohl auch ihre Tante in Ost-Berlin besuchen woll-
ten. Die Stasi wusste also von diesen Treffen, hat sie aber nicht unterbun-
den, vielleicht auch deswegen nicht, weil sie immer einen theologischen
Inhalt hatten: Es gab nicht nur ein frohliches Beisammensein, sondern eine
Vorlesung mit Aussprache. '®

2.5. Respektvolle Grundbaltung

Auf die respektvolle Grundhaltung im Umgang miteinander verweist Ed-
win Brandt. Sowohl im Vorfeld der Zusammenfithrung der Seminare als
auch im Miteinander dann in Hamburg in der Rennbahnstrale war der
gegenseitige Respekt und die Wertschitzung des anderen als Person und
als Christ von entscheidender Bedeutung fiir das gute Miteinander. Edwin
Brandt schreibt dazu:

+In die Vorgeschichte gehoren sicher auch die regelmifligen Treffen der
Kollegen Buckow/Hamburg wihrend der dufleren Trennung sowie die Part-
nerschaften zwischen den Studierenden. Das mag mit dazu gefiihrt haben,
dass es zwischen uns keine wirkliche Entfremdung gegeben hat — bei feh-
lender Kenntnis und mangelndem Verstindnis im Einzelnen. Aber hier ha-
ben unsere gemeinsamen Kollegiumssitzungen in Hamburg tatsichlich die
notige Interpretation und das tiefer gehende Verstindnis geschaffen; daran
habe ich lebhafte, gute Erinnerungen! Es ist sicher nicht tibertriecben, wenn
wir als ,Hamburger® von einer wichtigen Horizonterweiterung in theologi-
scher, gesellschaftspolitischer und personlicher Hinsicht sprechen, die uns
durch ,Buckow* (all inclusive) gegeben worden ist. Dabei war sicher auch
die Bereitschaft, zu horen, zu lernen, Gutes und Bewihrtes zu iibernehmen
bzw. im neuen Kontext zu modifizieren, wesentliche Voraussetzung — auf
beiden Seiten. Das wiederum war nur moglich, weil Respekt voreinander,
vor der jeweiligen Wegfilihrung und Lebensgeschichte sowie Wertschitzung
des anderen in der Gesinnung unseres Herrn erfahrbar waren.*"”

Wihrend meines Studiums in Buckow fand ein solches Treffen in Berlin-WeifSensee
statt und Christian Wolf nahm Stellung zu dem vom Ostberliner Theologen Karl-
Jurgen Kaltenborn verfassten Buch: ,Plidoyer fiir die niitzliche Gewalt*, einem Ver-
such, den gewaltsamen Klassenkampf aus dem Neuen Testament heraus zu begriin-
den. Wolfs Vorlesung vor den Studenten aus Hamburg und Buckow trug den Titel:
wPlidoyer fiir den nutzlichen Gewaltverzicht*,

17 E-Mail von E. Brand an S. Stiegler vom 22.09.2009.
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Gezielte Treffen, gewollte Kontakte, gehaltene Gemeinschaft auf der Grund-
lage gemeinsamer Geschichte — die Zusammenfiithrung der beiden Semina-
re von Hamburg und Buckow in Hamburg kann schon 1997 als gelungen
gelten: Denn nach fiinf Jahren, also nach zehn Semestern gemeinsamer Ar-
beit, gab es nur noch Studierende, die nur das eine gemeinsame Seminar
kannten. In den Jahren davor hatten Christian Wolf und ich allerdings in
einem Sommersemester eine Extraveranstaltung angeboten, ein aulerplan-
méifRiges Seminar zur Frage des Miteinander von Ost und West in Deutsch-
land. Es war nur eine kleine Gruppe, die daran teilnahm, aber es waren
sehr intensive Gespriche, in denen vor allem auch ost-sozialisierte Studie-
rende sprachfihig wurden und ihre Sicht der Dinge formulieren lernten.
Wir im Osten hatten gut Horen gelernt, auch zwischen den Zeilen. Nun
mussten wir auch Sprechen lernen, und das war manchmal nicht leicht.

Spitestens ab Herbst 1997 sprachen wir im Seminar nicht mehr viel von
Ost und West — jedenfalls nicht wihrend des Semesters. Sobald es aber um
die Vermittlung in den Gemeindedienst ging oder um die Besetzung von
Praktikumsplitzen, war noch lange die Ost-West-Problematik auf dem Tisch.
Als aber mit den Jahren klar wurde, dass Absolventinnen und Absolventen
des Seminars gleichermaflen nach Ost und West gehen — und dort auch
gut in die entsprechenden Verhiltnisse hineinfinden — wurde auch immer
deutlicher, dass das Seminar als gemeinsames Seminar von allen Gemeinden
in Deutschland angenommen wurde. Dieser Prozess wurde freilich sehr
befordert durch den Umzug des gemeinsamen Seminars 1997 nach Elstal
und die Griindung des Bildungszentrums Elstal mitten im mirkischen
Sand.

Trotz aller Probleme und Ungereimtheiten mit diesem neuen gemein-
samen Bildungskonzept unseres Bundes, das von vielen Gemeinden im
Westen als zu weit im Osten empfunden wurde: Die Tatsache, dass es die-
se neue Bildungskonzeption gab und dass sie im Osten umgesetzt wurde,
war eine Stirkung des Miteinanders. Wer sich zu viel um sich selber dreht,
verliert die Zukunft. Wie die Heilige Schrift lehrt — und nicht von ungefihr
ist genau dieser Vers aus dem Lukasevangeliums das alte Logo des Predi-
gerseminars in Hamburg gewesen:

»Wer seine Hand an den Pflug legt und sieht zurick,
der ist nicht geschickt fiir das Reich Gottes.” Lukas 9,62
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Gemeindegriindungen nach der Wende

Evangelisation und Gemeindeaufbau in der DDR

Gerd Sobbe

Vorbemerkung zur Person

Meine Biographie ist sowohl mit der deutsch-deutschen Geschichte verbun-
den wie auch mit dem Thema Gemeindeaufbau.

Meine Eltern stammen aus Thale im Harz, also aus Sachsen-Anhalt. Sie
sind 1958 vor dem Mauerbau iiber Berlin in die BRD ausgereist. So bin ich
im Westen aufgewachsen und entsprechend geprigt worden. Kontakte zur
DDR gab es fiir mich durch regelmiflige Verwandtenbesuche in Tahle.

Von meinen Eltern erhielt ich keinerlei christliche Prigung. Diese be-
kam ich in der Freikirche Morfelden-Walldorf am Frankfurter Flughafen, zu
deren Jugendgruppe ich gehorte. Diese Gruppe traf sich im Wartezimmer
eines Arztes und bestand zum grofiten Teil aus Teilnehmern ohne christliche
Sozialisation.

Die Gemeinde mit dem vielsagenden Namen Missionskreis e.V. gehorte
keinem verfassten Freikirchenbund an. Besonders geprigt hat mich in ihr
die Wahrnehmung von Glaubensmut und Wachstum. Mit Glaubensmut
packte man es an, ein Gemeindehaus zu bauen, obwohl erst 10% der Bau-
summe vorhanden war. Alle halfen mit, soweit sie konnten.

Nachdem meine Frau und ich eine sehr personliche Berufungserfah-
rung hatten, wurden wir von unserer Gemeindeleitung zur Bibelschule
Brake entsandt. Nach dem Abschluss dort kehrten wir in unsere Heimat-
gemeinde zurick, die inzwischen dem Bund Freier evangelischer Gemein-
den (BFeG) beigetreten war. Dort tat ich tber ein Jahr als Jugendpastor
Dienst.

Die FeG Morfelden-Walldorf sandte uns dann in eine kleine FeG-Ge-
meinde in Baden-Wiirttembergs. Diese 90 Jahre alte Gemeinde in Sins-
heim-Hoffenheim hatte 20 Mitglieder. Wir planten, dort nur zwei Jahre zu
bleiben, um uns dann uber eine Missionsgesellschaft fiir einen Ausland-
Missionsdienst vorzubereiten. Aus den zwei Jahren wurden dann zehn.
Gott hat in dieser Zeit Wachstum geschenkt. Die Gemeinde ist aus Tradition
und Weltvergessenheit zu neuem geistlichen Leben erwacht. Am Ende un-
seres Dienstes hatte die Gemeinde 80 Mitglieder und ca. 180 Giiste. Diese
Jahre auf dem Land in Siiddeutschland haben mich und meinen Dienst na-
tirlich geprigt.

Als vor zwolf Jahren der Ruf nach Leipzig kam, war das fiir uns ein gro-
Rer Schritt, mit drei Schulkindern vom stiddeutschen Land in die ostdeut-

FF 19 (2010)
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sche Grofistadt zu wechseln. Die Gemeinde in Leipzig hatte damals 18 Mit-
glieder und ca. 25 Gottesdienstbesucher.

Von diesen 18 Mitgliedern waren die Hilfte junge Christen aus dem
Westen, meist mit akademischem Hintergrund, die hier ihre erste Arbeit
aufgenommen hatten. Diese Truppe ,Westdeutscher® stellte auch zu 100 %
die Mitarbeiterschaft. Die meisten von ihnen waren selbst erst seit zwei bis
drei Jahren in Leipzig. Unsere ostdeutschen Geschwister hatten sich zu-
riickgezogen. Ein Grund lag in Konflikten, die der kleinen Gemeinde schwer
geschadet hatten. Ein anderer Grund war, wie ich erst spiter feststellte, dass
sie sich von den Initiativen der Westdeutschen tiberrollt fithlten.

Unter meinen FeG-Kollegen im Osten Deutschlands fand ich nur west-
deutsche Pastoren. So hatte ich niemanden, der mich in die Besonderheiten
ostdeutscher Befindlichkeit hitte einfiihren konnen. Deshalb lie ich mich
zur Schulung ostdeutscher Kultur bei der freiwilligen Feuerwehr zum Feu-
erwehrmann ausbilden. Hier lernte ich, wie ein ostdeutscher Lehrer unter-
richtet und welche anderen Verhaltensweise im Schulbetrieb erwartet wer-
den. Das war sehr aufschlussreich, zumal die Leute bei der Feuerwehr eine
sehr klare und kernige Sprache sprechen und ihre Befindlichkeiten nicht
so reflektiert diplomatisch verstecken, wie das oft unter Akademikern der
Fall ist.

Die grofite Motivation fiir alle missionarische Arbeit ist das Ziel von
Gemeindegrindungen: neue Gemeinden fiir neue Christen. Mission ist
aber ohne Kenntnis der einheimischen Kultur nicht moglich. Es geht im
Wesentlichen darum, das Lebensgefiihl der Leute zu erfassen, ihre Bedurf-
nisse und Noéte zu kennen. Dann erst kommen Strategien und Programme
usw. So hatte ich mir zur Auflage gemacht, im ersten Jahr nichts Neues in
der Gemeinde einzufiihren. Ich wollte verstehen lernen und das Vorhan-
dene stirken. Wenn ich heute Gemeindegriinder und junge Pastoren bei
ihrem Start hier in Ostdeutschland begleite, gebe ich ihnen diesen Rat:
Studiere die Gemeinde und die Leute in deiner Stadt mit ihrer Vergangen-
heit! Denke nicht zu frih, sie verstanden zu haben! Zigle deinen Taten-
drang! Wenn wir unseren Standort kennengelernt und verstanden haben,
kénnen wir auch sehen, wohin sich die Dinge entwickeln, wenn wir nicht
aktiv zu steuern beginnen.

1.  Evangelisation und Gemeindeaufbau in der DDR

Die von Otto Schopf mafigeblich gegriindete Inlandmission des BFeG vor
dem Zweiten Weltkrieg hatte vor allem in Mittel- und Ostdeutschland evan-
gelisiert und Gemeinden gegriundet. Nach dem Krieg waren die Ostgebiete
verloren und der eiserne Vorhang trennte das Land. Der DDR-Bund der
FeG-Gemeinden bildete sich aus den wenigen meist auch sehr kleinen Ge-
meinden. Als Besonderheit kam hinzu, dass sich die Gemeinden besonders
im Stiden des DDR-Gebietes konzentrierten. Interessant ist auch, die Mit-
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gliederentwicklung im Blick zu haben: Gab es in den 1950er Jahren noch
einen Anstieg von Mitgliedern bis auf 1600, so fiel die Zahl in den folgen-
den Jahrzehnten kontinuierlich und gleichmiRig, bis wir 1988 bei nahezu
der Hiilfte, also 800 Mitgliedern, angekommen waren. Noch gravierender ist
der Riickgang der Gottesdienstbesucher: von 3 500 Personen 1951 auf 300
im Jahr 1988.

Das Zitat des damaligen Bundesvorstehers des DDR-FeG Bundes, Jo-
hannes Schmidt, beschreibt das Dilemma der Gemeinden. Dabei schreibt
er tiber die Zeit von 1979 bis 1990:

»Neue Leute kénnen befliigelnd wirken! Aber: Es geschieht auch, ,dass man

nicht aus der Knete kommt‘. Schon zu meiner Zeit in Borna (1953-1964)

suchte ich nach Ursachen fiir den zunichst anhaltenden, dann fallenden Mit-

glieder-Stand. Wir bemiihten uns, dagegen mit Evangelisation anzukimpfen,
nahelzu verzweifelt. ... unter solcher Erfolglosigkeit litt die ganze Gemein-
de.”
So waren zur Zeit der Wende die Gemeinden klein und wenig selbstbe-
wusst. Als dann die Westdeutschen mit ihrem Eifer und ihren Konzepten
vom missionarischen Gemeindeautbau auftauchten, reichten die Reaktionen
von Skepsis bis Ablehnung.

Die Gemeindegriindungsinitiativen des BFeG in der Bundesrepublik
hatten nach dem Krieg besonders den Stiden Deutschlands im Blick. So
gab es urspriinglich in Baden-Wiirttemberg ganze drei kleine Gemeinden.
Heute sind es in Siiddeutschland viele und auch nicht allzu kleine FeG-Ge-
meinden. Das Wachstum in den Jahren von 1987 bis 1997 konnte ich mit-
erleben. Nach dem Mauerfall konzentrierte man sich auf das neue alte Mis-
sionsgebiet in Mitteldeutschland, wenn es um Pioniergemeindegriindungen
ging. In der Regel wurde ein ,Inlandmissionspastor® ausgesandt. Grofistid-
te, in die vom BFeG Inlandmissionare entsandt wurden, waren in den Jah-
ren nach der Wende bis heute: Dresden, Leipzig, Chemnitz, Halle, Magde-
burg, Zwickau, Gorlitz, Weimar. Bis auf Leipzig gab es in diesen Stidten
keine FeG. In Dresden gab es meines Wissens zwar bereits eine Versamm-
lung, aber noch keine verfasste Gemeinde wie in Leipzig.

Die FeG Leipzig ist durch einen evangelistisch gepriigten Pastor gegriin-
det worden. Wegen eines Unfalls und der dadurch notwendigen medizini-
schen Versorgung kam er nach Leipzig und griindete die Gemeinde. Mei-
nes Wissens handelt es sich bei Leipzig um die einzige zu DDR-Zeiten ge-
griindete FeG. Alle anderen bestanden bereits vor Kriegsausbruch.

Die Geschwister hatten ihren Pastor durch eine Ehekrise verloren und
konnten sich nach der Wende keinen anderen zu Westlohnkosten leisten.
Uber die Inlandmission nun einen neuen Pastor zu bekommen, erschien
als einziger Ausweg. Das liefs sich verwirklichen. Allerdings kam nun ein
Pionier-Evangelist der besonderen Art, der vor allem in die Fuflgiingerzone
zog und auf der Cola-Kiste predigte. Er lieR in der Gemeinde nur ein ,Mir

Johannes Schmidt, Familienwege, 0. 0. 0.]., 227.
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nach!“ gelten. Das war mit Geschwistern nicht zu machen, die ihre Ge-
meinde als einen Ort der Sicherheit gegen das bisherige Staatssystem ver-
teidigt hatten.

Ein Schlichtungsversuch scheiterte am gegenseitigen Unverstindnis.
Ernst Wilhelm Erdlenbruch, der damalige Leiter des Bundes, sagte mir:
»~Was ich mir in Leipzig habe offentlich anhoren missen, ist mir in meiner
ganzen bisherigen Dienstzeit nicht an den Kopf geworfen worden.“ Von
der anderen Seite kam dann die Meldung: ,Also diese Westdeutschen, man
kann doch Gemeindewachstum nicht machen, das ist doch Gottes Sache.
Das waren einfach westdeutsche Macher, die uns alles vorsschreiben woll-
ten.“ So endete der Konflikt mit einer Trennung der Gemeinde vom In-
landmissions-Pastor. Die Gemeinde ging bald danach ein. Heute gibt es nur
noch drei Mitglieder aus dieser Zeit.

Dieser Konflikt von Leipzig war sicher einmalig in unserem Bund, aber
latent hat er sich in den Jahrzehnten bis jetzt fortgesetzt und ist auch bis
heute gefiihlt vorhanden. Man muss bedenken, die Inlandmissions-Stadt-
gemeinden haben mit bester personeller und finanzieller Ausstattung nach
der Wende voll loslegen konnen. Dagegen mussten die bestehenden Ge-
meinden die Abwanderung ihrer Jugend verkraften. Sie konnten sich auch
nicht mehr wie zu DDR Zeiten mit 30 bis 40 Mitglieder einen Pastor leis-
ten.

Es folgt eine Aufstellung der Gemeinde-Neugriindungen nach der Wen-
de durch die Inlandmission des Bundes in den Stidten, geordnet nach ih-
rer heutigen Grofie. Die erste Jahreszahl steht fur den Beginn der Arbeit.

Inlandmissionsgemeinden im Anhalt-Sachsen-Thiiringen-Kreis

1993 Leipzig 130 Mitglieder 250-270 Gottesdienstbesucher
1991 Dresden 89 Mitglieder 100-180 Gottesdienstbesucher
1992 Erfurt 64 Mitglieder 75 GD-Besucher + 15 Kinder

1994? Chemnitz ca. 30 Mitglieder ca. 50 Gottesdienstbesucher
2001 Magdeburg 27 Mitglieder 2040 Gottesdienstbesucher

1993 Halle 24 Mitglieder  ca. 35 Gottesdienstbesucher
2006 Zwickau 11 Mitglieder ca. 30 Gottesdienstbesucher
2007 Gorlitz unbekannt

2008 Weimar 12 Mitglieder  20-30 Gottesdienstbesucher

Aus den Jahreszahlen geht hervor, dass sich die Gemeinden in den Stidten
sehr unterschiedlich entwickelten. Das hat unterschiedliche Griinde. Ge-
meindewachstum ist natiirlich immer eine Sache, die nicht allein durch
menschliche Strategie und durch die Bereitstellung von Ressourcen ge-
macht werden kann.

In den Gemeinden Chemnitz und Halle waren es vor allem Wegzug
und Konflikte, die einem gleichmifligen Wachsen entgegenwirkten. Das
Gleiche gilt auch fiir die Arbeit in Magdeburg, wobei hier noch ein hiufiges
Wechseln des Gemeindegrinders hineinspielt. Obwohl wir die Anzahl neu
gegriindeter Gemeinden positiv werten kénnen, wird sich kiinftig einiges
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dndern missen, weil wir keine Multiplikationsbewegung geworden sind.
Aus diesem Grunde werden seit etlichen Jahren in unserem Bund von der
Inlandmission neben Pioniergemeindegriindungen auch Tochtergemein-
degriindungen gefordert. Die hier folgende Tabelle zeigt Tochtergemein-
den nach ihrem Startzeitpunkt und ihrer heutigen Grofie geordnet.

Tochtergemeindegriindungen im Anhalt-Sachsen-Thiringen-Kreis

2001 Altenburg 30 Mitglieder 50 Besucher
2002 Radeberg 22 Mitglieder 30—45 Besucher
2004 Pirna 19 Mitglieder 2040 Besucher
2008 Brandis 10 Mitglieder 3040 Besucher

Die Gemeinde Altenburg wurde mit Leipziger Unterstiitzung von Borna
aus gegrundet, die Gemeinden Radeberg und Pirna von Dresden aus. Bran-
dis ist nun unsere erste Tochtergemeinde in Leipzig. Man kann also fest-
stellen: Die Entwicklung geht dahin, dass die grofleren ehemaligen Inland-
missionsgemeinden Tochtergemeinden in ihrem Umland bilden.

Wenn man die Statistiken im Vergleich zwischen Ost und West betrach-
ten, lisst sich feststellen, dass im Vergleich zu Westdeutschland ca. 10 %
der Bevolkerung Ostdeutschlands mehr auf die Stidte konzentriert sind.
Das liegt nicht daran, dass die Stidte so attraktiv sind und wachsen — das
Gegenteil ist leider der Fall —, sondern daran, dass das Land im Osten noch
stirker unter Abwanderung leidet als die Stadt. Eine Beobachtung aus dem
Jeremiabuch: Nachdem die obersten Zehntausend nach Babylon deportiert
waren, blieb nur die einfache Landbevolkerung tbrig. Dies ist vielfach in
den lindlichen Regionen auch im Umland dér grofien Stidte im Osten der
Fall. Dies stellt uns vor groffe Herausforderungen. Deshalb konnen wir
m. E. die entsprechenden Impulse und Hilfen fiir Evangelisation und Ge-
meindegrindung nur aus den Moglichkeiten der Stidte erwarten.

2. Gemeindegrindungen im Netzwerk
mit Grof3stadtgemeinden

Wenn wir die aktuelle wirtschaftliche Situation weltweit, insbesondere in
Deutschland und speziell Ostdeutschland betrachten, missen wir Gemein-
dewachstum und Gemeindegriindung von deren wirtschaftlichen Begren-
zungen losen. Eine selbststindige Ortsgemeinde in den meisten Kirchen
definiert sich heute durch ein eigenes Gebidude (gebaut, gekauft, gemietert)
und moglichst einen eigenen Pastor. Doch diese beiden Faktoren sind es
auch, die an Grenzen fithren. Wir haben nicht genug Geld zur Verfiigung,
um Gemeindegriinder fiir ihre Aufgabe freistellen und einsetzen zu kon-
nen. So stellt sich die Frage, wie das Bemiithen um Gemeindewachstum von
steigenden Immobilien- und Personalkosten abgekoppelt werden kann.
Zusammen mit meinem fast 20 Jahre jiingeren Kollegen Thomas Arhel-
ger und unserer Gemeindeleitung haben wir ein Konzept erarbeitet, das
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wir seit einem Jahr beginnen umzusetzen. Wir sind somit noch in der Er-
probungsphase. Es wird sicher einiges nachzujustieren sein.

Unsere Gemeinde in Leipzig ist in den vergangenen Jahren stark
gewachsen. Vor vier Jahren mussten wir feststellen, dass der Raum im
Ring-Café von Leipzig mit 220 Plitzen zu klein wird. Deshalb boten wir ein
Jahr lang Abendgottesdienste an. Das hatte aber den Gottesdienst am
Morgen nicht entlastet. Seit drei Jahren sind wir dazu ibergegangen,
zwei vollig identische Gottesdienste am Sonntagmorgen (9.30 Uhr und
11.30 Uhr) anzubieten. Der erste Ansatz ist also, nicht einen grofieren und
teureren Raum zu suchen, sondern den vorhandenen besser zu nutzen.

Allerdings wird dadurch die Gemeinde uniibersichtlicher. Wir haben
zwischen 250 und 270 Gottesdienstbesucher, die zu einem grofen Teil un-
regelmiflig erscheinen. Insofern rechnen wir mit ca. 400 Erwachsenen, die
sich insgesamt gesehen zu unserer Gemeinde halten. Diesen Menschen wer-
den wir mit unserem freikirchlichen Gemeindeverstindnis nicht mehr ge-
recht. Die Frage stellt sich, was wir indern mussen, um nicht zum Veran-
stalter frommer Gottesdienste zu verkommen. Ein weiteres Problem ist,
dass die Verweildauer vieler jungen Leute in Leipzig oft nur fiinf Jahre be-
tragt. Eine Losung ergibt sich nicht einfach durch den Einsatz von mehr
Personal.

Internationale Forschung hat verschiedene Wachstumsgrenzen von Ge-
meinden ausgemacht. Ehrenamtlich geleitete Gemeinden umfassen 20 bis
60 Personen. Daraus ergibt sich fiir uns in Leipzig als Losung, dass wir die
Gemeinde in den nichsten fiinf bis zehn Jahren zu einer Netzwerkgemein-
de umwandeln wollen, die aus solchen 20 bis 60 Personen zihlenden Ge-
meinschaften besteht. Diese sollen alle wichtigen Lebensdufierungen einer
fir sich selbst stehenden Gemeinde haben. Organisatorisch hat eine solche
Gemeinschaft eine eigene Leitung und eigene kleine Zellen. Eine erste Ge-
meinschaft haben wir unter den jungen Erwachsenen gebildet mit eigener
Leitung, eigenen Kleingruppen, eigenem Alphakurs, Gebetsgruppen usw.
Eine zweite fiir junge Familien ist im Start begriffen. Gemeinschaft drei
und vier sind schon im Blick und sollen 2010 an den Start gehen.

Das Modell stammt so aus England, wo einige Gemeinden der Anglika-
nischen Kirche solch eine Struktur bereits leben. Organisatorisch bleibt die
Gemeinde dabei eins und gleicht einem kleinen Kirchenzusammenschluss.
Aufgaben, die kleinere Gruppen alleine nicht schaffen, werden von der Ge-
samtgemeinde wahrgenommen.

Kleine Gemeinden haben oft einen Servicenachteil. Wer unterrichtet
die Kinder? Was ist mit den — gerade in kleinen Gemeinden oft wenigen —
Jugendlichen? Wie geschieht Schulung und Begleitung von Mitarbeitern
usw.? Diese Probleme sind bekannt.

Im dargestellten Modell konnen diese Aufgaben von der gesamten Ge-
meinde im Netzwerk angeboten werden. Die hauptamtlichen Krifte kon-
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zentrieren sich auf die Leiter und die Qualitit im Netzwerk, im Idealfall
(nach Eph 4,11) im Team mit unterschiedlichen Begabungen.

Es ist damit eine Alternative zu anderen Modellen gegeben, die von un-
serem Bund in anderen Stidten praktiziert werden. Dort kommt es zur Bil-
dung von neuen Gemeinden im Stadtzentrum. Beispiele dafiir sind die
City churches in Frankfurt a. M. oder Wiirzburg. Allerdings benétigt man
dazu wieder zusitzlich vollzeitliches Personal sowie attraktive und somit
teure Riume.

Das Modell der Netzwerkgemeinden hat nicht nur innerhalb der Grof3-
stadt seine Vorteile, sondern auch fir die Gemeindegriindungen im Um-
land der Grofistadt. Denn diese Struktur lisst sich auf kleine Gemeinden
oder Gemeindegriindungen im Umland anwenden. Unser Ziel muss es
dann auch nicht mehr sein, dass dort eine selbststindige Gemeinde im
traditionellen Sinne entsteht mit eigenem Haus und eigenem Pastor. In al-
lem, was die Gemeinde des Umlandes nicht bewiltigt, kann sie auf die Res-
sourcen der Netzwerkgemeinde in der Stadt zuriickgreifen, wie die einzel-
nen Gemeinschaften einer Netzwerkgemeinde auch.

Praktisch haben wir in Leipzig unser Personal auf diese Situation abge-
stimmt. Mein Kollege kiimmert sich um die Entwicklung von Gemeinschaf-
ten innerhalb der Gemeinde Leipzig und ich konzentriere mich mehr auf
die Gemeindegriindungen und den Aufbau eines Gemeindenetzes um die
Stadt Leipzig herum. Dazu bin ich fiir 40 % meiner Zeit freigestellt und wer-
de auch nur noch zu 60 % von der FeG Leipzig bezahlt. Zur Zeit begleite
ich die Gemeinde Borna. Dort bin ich an einem Wochentag prisent und
predige einmal im Monat. Die tibrigen Predigten werden in der Regel von
ehrenamtlichen Predigern unserer Leipziger Gemeinde wahrgenommen.

Eine Tochtergemeindegriindung in Brandis begleite ich als Coach. Die-
se Gruppe hat einen eigenen Leiter mit Leitungsteam. Sie haben verschie-
dentlich ganze Programme, die wir fiir die Kerngemeinde entwickelt ha-
ben, ibernommen: Gottesdienstentwiirfe, Stiicke unserer Anspielgruppe,
ein Stille-Zeit-Heft. Die Kinder besuchen unseren biblischen Unterricht und
wir entsenden eine Jugendleiterin zur Hilfe beim Aufbau einer eigenen Ju-
gendarbeit.

Die Gemeindegriindung in Altenburg ging von Borna aus. Wir haben al-
lerdings von der Gemeinde Leipzig aus diesen Prozess mit unseren Res-
sourcen unterstitzt, zusitzlich zu einem Missionsteam unserer amerikani-
schen Partnergemeinde zu einer Zeltmission. Auch bei der Suche nach ge-
eigneten Gemeinderdumen im Altenburger Bahnhof konnten wir helfen.
Wir haben deshalb gute Beziechungen zur Bahn, weil wir seit langem Mieter
des Ring-Cafés sind. Der Architekt aus unseren Kreisen, der den Umbau
des Ring-Cafés geplant und die Bauleitung begleitet hat, iibernahm dies
auch fiir den Bahnhof in Altenburg. Unser Kassierer, BWL-Mann, Control-
ler beim MDR, hat den Mietpreis ausgehandelt.
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Mein Kollege Ulrich Grabowski hat in Altenburg ein halbe Stelle. Er ist ein
begnadeter Pastor und in der Gemeindegriindung von Anfang an dabei.
Doch seine Gabe ist nicht die Leitung eines langfristigen Prozesses. So be-
gleite ich die Gemeindeleitung einmal im Monat bei der Erarbeitung einer
Satzung und der Wahlordnung und somit den Prozess zur Selbststin-
digwerdung im BFeG. Formal hat die Gemeinde keine Verbindung zur
Leipziger Gemeinde, dennoch hat sie auch an den Ressourcen teil. In die-
sen Wochen entscheidet sich, ob die Gemeinde Altenburg in Zeitz eine Ge-
meindegriindungsarbeit beginnt. Wenn sie das tut, kann sie mit meiner und
der Unterstiitzung der Leipziger FeG rechnen.

In Wurzen haben wir 2007 zusammen mit den uns bekannten dort leben-
den Christen, die aus verschiedenen Gemeinden und Gemeinschaften kom-
men, eine Zeltevangelisation gestartet. Um die Arbeit vor Ort zu unterstiit-
zen, sandten wir fiir ein Jahr eine Theologiestudentin in einen Jugendkreis
dort. Wenn Gott offene Tiiren schenkt, sind wir bereit, vor Ort eine Pio-
nierarbeit anzufangen oder — wenn sie jemand anderes startet — zu unter-
stiitzen. Diese Stadt braucht eine neue lebendige Gemeinde. Die Reste von
Adventgemeinde, Landeskirchliche Gemeinschaft und Briiderversammlung
sind hoffnungslos tiberaltert. Aber niemand wird das Geld haben, dort
einen Gemeindegrinder einzusetzen. So glauben wir, dass wir nur mit ei-
ner ehrenamtlichen Grundungsarbeit, eingebunden in ein Netzwerk,
zum Ziel kommen.

Ich glaube, dass wir mit unserem Modell vom neutestamentlichen Vor-
bild nicht weit entfernt sind. Paulus hat von Ephesus aus die Region im
Auge gehabt und nicht den Timotheus zum Pastor der Ortsgemeinde ge-
macht, sondern die Aufgaben den Altesten iibertragen. Seine Schar von Mit-
arbeitern aus den verschiedenen Provinzen setzte er ein, um die Gemein-
den in verschiedenen Phasen und Krisen zu begleiten. Sie waren meist nur
temporir in den Gemeinden und sind von dieser dann so lange versorgt
worden.
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Zwanzig Jahre Quakerforschung
in Deutschland:
Ein Forschungs- und Literaturbericht (1990-2010)

Claus Bernet

Die letzten zwanzig Jahre brachten die Quikerforschung in Deutschland in
eine duferst erfreuliche, fruchtbare Entwicklung. Zahlreiche biographische
Arbeiten wurden verfasst, mehrere Dissertationen fertig gestellt und eine
steigende Anzahl wissenschaftlicher Aufsitze vorgelegt.' So kann und so soll
es weitergehen.

Im Folgenden sollen die neuen Arbeiten mit ihren Stirken und Schwi-
chen vorgestellt und kontextualisiert werden. Begonnen wird mit dem Be-
reich ,Sozialpidagogik®, da hier in den letzten zwei Jahrzehnten besonders
viele und niitzliche Arbeiten entstanden sind. Es folgt der Pietismus des 17.
und 18. Jahrhunderts, der von jeher ein Bereich war, in dem das Quiker-
tum eine Rolle spielte. Geradezu uniiberschaubar sind die Publikationen
aber zum 20. Jahrhundert — aus nachvollzichbaren Grinden. Zum einen
wurde zu Beginn dieses Jahrhunderts die noch heute bestehende Deut-
sche Jahresversammlung (zukiinftig DJV) gegrindet, dann gab es Hilfs-
dienste der Quiker nach zwei Weltkriegen und schliefilich spielten Quiker
wihrend des Nationalsozialismus eine bemerkenswerte Sonderrolle, die
durch neuere Arbeiten immer deutlicher an Kontur gewonnnen hat. Fiir
die Zeit nach 1945 und die Phase der DDR-Quiker kann man dies noch
nicht sagen.

Eigene Bereiche bilden dann wieder der Religiose Sozialismus, die Qui-
kerspeisung und die Friedensarbeit. Anschlieflend werden neuere Publika-
tionen und Eigendarstellungen der DJV besprochen. Sonderfille sind hier
Publikationen eines kleinen christozentrischen Quikerkreises im Rhein-
land und die Arbeiten von Richard Foster, auf die eigens einzugehen sein
wird. Es folgt dann ein Uberblick iiber die seit 1990 erschienenen Beitrige
in verschiedenen Lexika und Enzyklopidien. Daneben gibt es auch Arbei-
ten, die sich weder einer Epoche noch einer Sachgruppe zuordnen lassen.

! Einen ersten Uberblickt verschafft: Claus Bernet, Deutsche Quikerbibliographie,

Nordhausen 2006 (zweite Aufl. in Vorbereitung). Zudem erscheint jahrlich seit 2000
ein Verzeichnis mit Neuerscheinungen tber das Quikertum im Jahrbuch fiir Freikir-
chenforschung (FF).

FF 19 (2010)
© Verlag des Vereins fiir Freikirchen-Forschung
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Auf diese wird abschlieend unter ,,Und was es sonst noch gab“ eingegan-
gen.

In Deutschland sind die Begriffe ,Quiker” oder ,Quikertum® allgemei-
ne Gebrauchsbegriffe, die keinem besonderen rechtlichen Schutz unterlie-
gen, vergleichbar mit den Begriffen ,,Christ* oder ,Kirche®. So darf sich in
Deutschland jeder als dem Quikertum zugehorig benennen. Historisch ge-
sehen hat es auch in Deutschland verschiedene Gruppen gegeben, die die-
sen Begriff fur ihre Gemeindegriindung beanspruchten. Die 1925 gegriin-
dete ,Deutsche Jahresversammlung® der ,Religiosen Gesellschaft der Freun-
de® ist in Deutschland die dlteste und mitgliederstirkste Quikergruppie-
rung. In Stuttgart hat es aber schon ab 1920 eine bedeutende Quiker-
gruppe gegeben, die 1921 sogar in Erfurt ihre erste Jahresversammlung
abhielt. Dabei stellte sich heraus, dass es Bezichungen zwischen diesen
Quikern und der Wistenrot Bausparkasse gab, deren genauere Erfor-
schung auch eine Aufgabe fiir die Zukunft sein kann. Dem Pastor Rainer
Axmann ist es zu verdanken, auf eine andere eigenstindige Quikerge-
meinde hingewiesen zu haben, die sich 1923 im Landkreis Coburg gebildet
hatte und sich nicht der DJV anschloss.” Die Bewegung ist vor allem ein
Kind der Lebensreform gewesen. Der ,Schreiber” (Vorsitzender) der Ge-
meinde war Hans Klassen, ein ehemaliger Mennonit, der spiter eng mit
Martin Buber zusammenkam, was wieder einmal auf die besonderen Ver-
bindungen zwischen Quikertum und Judentum hinweist.” 2007/2008 ha-
ben sich in Minchen die ,Unabhingigen Quiker“ zusammengefunden,
nach deren Sicht die DJV lediglich ein Vereinsquikertum pflegt, die Zeug-
nisse der Quiker nicht mehr lebe und durch eine universalistisch-unver-
bindliche Theologie unkenntlich geworden sei. Fiir wissenschaftliche Ar-
beiten zu dieser spannenden Neugriindung ist es noch zu friith, hier wird
in Zukunft sicher noch die eine oder andere Kontroverse zu erwarten sein.

Sozialpidagogik und Quikertum

Erfreuliches gibt es vor allem aus dem Bereich sozialpidagogischer Publi-
kationen zu vermelden. Zunichst konnten eine ganze Reihe von Arbeiten
zu den bedeutenden Pidagoginnen unter den Quikern erscheinen, zu Eli-
sabeth Rotten,* Hertha Kraus® und vor allem zu Magda Kelber®. Insbeson-

> Rainer Axmann, Gemeinschaft im Geiste des Quikertums — Kommunitit und ,Kin-

der-Land®, in: Coburger Friedensbuch, hg. vom Friedensausschuss der Gemeinde
Meeder, Meeder 1991, 179-188. Siche jetzt auch: Claus Bernet, Die Deutsche Jah-
resversammlung in Stuttgart. Ein Griindungsversuch aus der Anfangszeit der deut-
schen Quiker um 1920, in: Blitter fur Wiirttembergische Kirchengeschichte, 107,
2007, 239-250.

Claus Bernet, Lebensreform in Oberfranken. Hans Klassen und die Kommune Neu-
Sonnefeld, in: Jahrbuch fiir frinkische Landesforschung, 67, 2007, 241-354.
Dietmar Haubfleisch, Elisabeth Rotten (1882-1964) — eine (fast) vergessene Reform-
pidagogin, in: Inge Hansen-Schaberg (Hg.): ,etwas erzihlen“. Die lebensgeschichtli-
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dere die Kassler Wissenschaftlerin Beate Bussiek hat sich eingehend mit
Kelber beschiftigt und dazu zwei fundierte Aufsitze vorgelegt.” Urspriing-
lich war geplant, eine groRere Arbeit tiber Hertha Kraus® zu verfassen, doch
hier ist ihr Gerd Schirrmacher zuvorgekommen.” Seine fundierte Biogra-
phie zu Kraus verdient eine etwas ausfiihrlichere Darstellung.

Schirrmacher, der u.a. Geschichte der Sozialarbeit an der FH Fulda lehrt,
gelang es bereits mit einer Arbeit tiber das Sozialwesen und die Sozialarbeit
in der Turkei wichtige Impulse zu geben, die tiber den Tag hinaus Geltung
beanspruchen diirfen. Mit der vorliegenden Biographie diirfte das gleiche
in der Sozialgeschichtsschreibung gelungen sein. An vielen Stellen seines
Buches ,Hertha Kraus — Zwischen den Welten“ (2002) zeigt sich der Ge-
winn der umfassend angelegten Darstellung und Detailgenauigkeit: Dem
Politologen Schirrmacher bleibt die politische Gemengelage der Umbruch-
zeiten nie lediglich Hintergrundfolie, sondern dank der vielfiltigen Bezie-
hungen der Hauptperson, etwa zu Konrad Adenauer, Walter Ulbricht oder
zu Emil Fuchs, bietet sich der willkommene Anlass, diese Kontakte im Kon-
text der deutsch-amerikanischen Beziehungen aus ungewohnter Perspekti-
ve des quikerischen Netzwerkes heraus neu zu schildern. Die schwierige
Frage, ob die Quiker eine ,Sekte“ oder eine Glaubensgemeinschaft sind,

che Dimension in der Pidagogik, Hohengehren 1997, 114-131. Von Haubfleisch
wurde 1997 auch eine vorbildliche Bibliographie zu Rotten vorgelegt, die online ein-
sehbar ist: http:/archiv.ub.uni-marburg.de/sonst/1997/0010.html.

Hildegard Feidel-Mertz, Kraus, Hertha, in: Jutta Dick / Marina Sassenberg (Hg.): Ju-
dische Frauen im 19. und 20. Jahrhundert, Reinbek 1993, 224-226; Manfred Berger,
Zum 100. Geburtstag von Hertha Kraus. Eine biographisch-pidagogische Skizze, in:
Unsere Jugend. Zeitschrift fiir Jugendhilfe in Wissenschaft und Praxis, 49, 1997, 364—
3606; Ulrike Féuster, Es geht ein ununterbrochener Strom von Emigranten durch die-
ses Haus. Zum 100. Geburtstag von Hertha Kraus, 11. September 1897 — 16. Mai
1968, in: AVS-Informationsdienst, 18, 4/5, 1997, 18; Manfred Berger, Hertha Kraus
(1897-1968), in: Biographisch-bibliographisches Kirchenlexikon (BBK), 23, 2004,
Sp. 860-872 (mit umfangreicher Bibliographie).

Irene Stuiber, Die Initiatoren und Initiatorinnen von ,German Educational Re-
construction®, in: Exil. Forschungen — Erkenntnisse — Ergebnisse, 18, 1, 1998, 48—60;
Manfred Berger, Magda Kelber, in: Christ und Bildung, 46, 7, 2000, 35-37; Christi
Ziegler, Reeducation und politische Frauenbildung nach 1945. Der Beitrag Magda
Kelbers, in: Paul Ciupke (Hg.): Zwischen Emanzipation und besonderer Kulturauf-
gabe der Frau, Essen 2001, 215-226; Frey Kurt, Die Gruppe als der Mensch im Plu-
ral. Die Gruppenpidagogik Magda Kelbers. Frankfurt a. M. 2003.

Beate Bussiek, Zwischen zwei Kulturen. Ein Portrait der Grenzgingerin Magda Kel-
ber, in: J. M. Ritchie (Hg.): German-speaking exiles in Great Britain, Amsterdam
2001, 163-175; dies., Magda Kelber — Erwachsenenbildung im Geiste des Quiker-
tums, in: Hessische Blitter fir Volksbildung, 51, 1, 2001, 56—68.

Zumindest eine kleinere Arbeit ist aus ihren Studien hervorgegangen: Beate Bussiek,
Hertha Kraus — Quikergeist und Kompetenz. Impulse fiir die Soziale Arbeit in Deutsch-
land und den USA, in: Sabine Hering / Berteke Waaldijle (Hg.), Die Geschichte der
Sozialen Arbeit in Europa (1900-1960), Opladen 2002, 51-69.

Gerd Schirrmacher, Hertha Kraus — Zwischen den Welten. Biographie einer Sozial-
wissenschaftlerin und Quikerin (1897-1968), Frankfurt a. M. 2002.
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musste dabei allerdings in einem viel grofleren Rahmen behandelt werden.
Diese Problematik war zu den Zeiten, als Hertha Kraus nach Amerika kam,
eine unter Quikern diskutierte Frage, der sich Kraus kaum entzichen konn-
te. Vielleicht aber doch, denn Mitglied bei den amerikanischen Quikern
wurde sie trotz ihrer Amerikabegeisterung erst 1940 — vorher war sie ab
1932 Mitglied der Deutschen Jahresversammlung (nicht einer ,Berliner
Jahresversammlung®).

Ein eigener Bereich ist die Quikerpidagogik, die zuletzt von Inge
Specht in ihrem Vortrag ,Soziale Zeugnisse der Quiker® (1997) aufgegrif-
fen wurde. '’ Specht arbeitete auch in Holm-Seppensen, einer sozialpida-
gogischen Einrichtung, die eng mit dem Quikertum verbunden war und
ist. Im Jahre 2000 erschien eine Festschrift, die auf diese bislang wenig be-
kannten Beziehungen einging. "'

Dass das christlich geprigte soziale Wirken Wurzeln hat, die vor allem
das evangelikale Quikertum betreffen, zeigt die Biographie von Elizabeth
Fry. Hier sind neben neueren populiren Arbeiten ' vor allem zwei Studien
von Gerlinde Viertel zu erwihnen.'® Fry war drei Mal in Deutschland, pro-
pagierte an verschiedenen Hofen ihre Gefangenenfiirsorge und inspirierte
schlielich Theodor Fliedner zur diakonischen Anstaltsgriindung in Kai-
serswerth. Nicht zuletzt deswegen wurde ein Eintrag zu Fry auch in das Le-
xikon ,Religion in Geschichte und Gegenwart” aufgenommen, tibrigens als
einzige Quikerin iberhaupt — ein Armutszeugnis. =

Das Reformpotential der Quikerpidagogik weist auch auf einem ande-
ren Gebiet nach England. Dort entstand im 19. Jahrhundert die Bell-Lan-
castersche Lehrmethode, also das wechselseitige Unterrichtssystem, nach
der die Rolle von Schiiler und Lehrer stets alterniert und iltere Schiiler
jingere unterrichten. Das umstrittene System erfreute sich besonders an
angloamerikanischen Lehranstalten Beliebtheit und wurde jetzt auch von

ey Inge .S]pecls-vt,- Sc;zi_alc Zeugnisse der Quiker, Stolzenau 1997 (Richard-L.-Cary-Vorlesung

1997). Siehe dazu auch die geplante Drucklegung meines Vortrages ,Paedagogica
Quakeriana reformata? Der Beitrag der deutschen Quiker innerhalb der Reformpi-
dagogik” auf der Jahrestagung 2009 des Arbeitskreises Historische Religionspidago-
gik in Neudietendorf.

Quiker-Hiuser e. V., Freundeskreis fiir soziale Arbeit (Hg.): 50 Jahre. Soziale Arbeit
mit Kindern, Jugendlichen, Erwachsenen und Familien, o. O. 2000.

Erich Hessing, Elisabeth Fry und Florence Nightingale, in: ders., Profile der Kirchen-
geschichte, Hannover 1991, 78-80; Dietmar Kruczek, Der ,Engel von Newgate®. Das
Leben der Elizabeth Fry, Neukirchen-Vluyn 1996; ders.: Elizabeth Fry, Elsa Brind-
strom, Magdeburg 2005.

Gerlinde Viertel, Elizabeth Fry (1780-1845), in: Vom 18. bis zum 20. Jahrhundert,
Stuttgart 2006, 71-83; dies.: Elizabeth Fry (1780-1845). Eine christliche Sozialrefor-
merin, in: Monatshefte fur evangelische Kirchengeschichte des Rheinlandes (MEKGR),
55, 2006, 343-362.

Simon Bright, Elisabeth Fry, in: Religion in Geschichte und Gegenwart (‘RGG), 3, 2004,
405.
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deutschen Erziehungswissenschaftlern aufgegriffen, auch unter dem As-
pekt der Kostensenkung. "’

Dass umgekehrt auch englische Pidagogen an deutschen Einrichtungen
Interesse zeigten, konnten Gisela und Paul Habermann in einem Aufsatz
zur historischen Jugendfiirsorge nachweisen.'® Vermutlich 1846 reiste der
nicht niher bekannte Quiker ,,T. R.“ nach Berlin und besuchte die Kopf-
sche Institution, eine evangelische Erziehungsanstalt ,vor dem Halleschen
Tor*. Der detailreiche Reisebericht erschien in seiner englischen Fassung
zwar schon 1846, diirfte aber den wenigsten deutschen Lesern bekannt
sein.

Pietismus

Eigentlich wiire Halle mit seinem ,Interdiszipliniren Zentrum fiir Pietis-
musforschung® der ideale Ort fiir das Erforschen des frithneuzeitlichen
Quiikertums in Deutschland. Das Zentrum unter seinem Leiter Udo Striter
verschliet sich bedauerlicher Weise ckumenischem Denken, sondern wird
immer mehr zur Produktionsstitte lutherischer Auftragswerke einer kirch-
lichen Kommission. Anstatt Pietismusforschung innovativ anzugehen, wer-
den Tagungen zu Kantaten und Kirchenliedern veranstaltet, oder ehrfiirch-
tige Jubiliumsveranstaltungen zu Friedrich Gottlieb Klopstock oder August
Hermann Niemeyer abgehalten, die den Pietismus nur am Rande betreffen.
Eine solch beschrinkte Themenwahl grenzt die Quikerforschung ebenso
aus wie die Geschichte der Mennoniten oder Pfingstgemeinden — die dem
Pietismus heute niher stehen als die lutherischen Landeskirchen, den Kir-
chenhistorikern jedoch nicht geheuer erscheinen. Dieser Kreis von Pietis-
musforschern, meist minnlicher Emeriti, wurde schon einmal treffend als
.Oberzensoren* charakterisiert, 7 das dazu Notwendige habe ich 2008 in
meinem Beitrag ,Das deutsche Quikertum in der Frithen Neuzeit* ge-
sagt. '®

Fritz Osterwalder, Tausend Schiiler, ein Lehrer — Schiiler lehren Schiiler. Das System
wechselseitigen Unterrichtens und Erziehens von Bell und Lancaster, in: Pidagogik,
49, 11, 1997, 35-40; Andreas Pehnke, Zur Rezeption des wechselseitigen Unterrichts-
systems nach der Bell-Lancasterschen Lehrmethode durch Carl Friedrich Gotthelf
Baumfelder (1798-1865) in Dresden, in: Pidagogische Rundschau, 58, 3, 2004, 281—
297

Paul Habermann | Gisela Habermann, Jugendelend, Jugendstrafen und — Rehabili-
tation, in: Der Kinderarzt, 20, 2, 1991, 307-316.

Schreiben von Dietrich Blaufuf8, 26.11.2008. Siehe vor allem auch die treffenden
Bemerkungen zu tendenzidsen Arbeiten der derzeitigen Pietismusforschung von Mar-
tin Gierl, Im Netz der Theologen — die Wiedergeburt der Geschichte findet nicht
statt, in: Zeitschrift fiir Historische Forschung (ZHF), 32, 3, 2005, 463—487.

Claus Bernet, Das deutsche Quikertum in der Frihen Neuzeit. Ein grundsitzlicher
Beitrag zur Pietismusforschung, in: Zeitschrift fiir Religions- und Geistesgeschichte
(ZRGG), 60, 3, 2008, 214-234.
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Beginnen wir bei den Wegbereitern des Pietismus, die auch als Wegbe-
reiter des Quikertums gelten: Bezogen auf Meister Eckhardt, Tauler,
Schwenckfeld, Weigel, Paracelsus und Bohme klagte bereits 1982 der Reli-
gionsforscher Manfred Ehmer, zeitweise Mitglied der DJV: Ist diese geisti-
ge Tradition, die ich die christlich-esoterische nennen méchte, nicht auch
ein Teil unseres Erbes, zihlt sie nicht auch zu den selbstverstindlichen
geistigen Grundlagen unserer Jahresversammlung? Warum wird nicht diese
geistige Tradition im Leben unserer Jahresversammlung durch Forschen,
Veroffentlichen, Diskussion, usw. lebendig gehalten? ' Diese Frage ist be-
rechtigt. Bislang traten auf diesem Feld fast nur angloamerikanische Auto-
ren hervor. An erster Stelle wire hier Douglas Gwyn zu nennen, der im
Jahr 2000 Ehmer eine erste Antwort lieferte, in dem Kapitel ,Caspar
Schwenckfeld and Sebastian Franck: Seeker formations in the 1520s and
1530s“ seines Buches ,Seekers found“.? Behandelt wurden die ,Freunde
Gottes® und die ,Briider (und Schwestern) des freien Geistes®, Caspar
Schwenckfelds Begriff | Stillstand“ und die Geistkirche, die alle unter Spiri-
tualismus subsumiert werden. Gwyn widersteht dabei einer Uberbewer-
tung der kruden Gedanken Bohmes, die fiir den Durchschnittsquiker
wohl kaum zur gingigen Erbauungsliteratur gezihlt haben dirften, was
von Ariel Hessayon, Historiker an der London University, 2005 bestitigt
worden ist, der die Konjunkturen der Frage nach dem Béhme-Einfluss auf
die (englischen) Quiker und die dahinter liegenden Motive in hervorra-
gender Weise nach- und aufgezeichnet hat. '

Van Helmont, Paracelsismus und die Bohmerezeption stehen in einer
gut lesbaren Arbeit im Mittelpunkt, die der US-Amerikaner Max. L. Carter
in Woodbrooke, einem Studienzentrum der Quiker in England, 1999 ver-
fasst hat, nicht zufillig unter dem damaligen Tutor Douglas Gwyn. ** Durch
die Aufarbeitungen hermetisch-esoterischer Stromungen im oder vielleicht
sogar des Quikertums geraten die historischen Beziehungen zu Deutsch-

e Manfred Ebmer, Der Weg des deutschen Quikertums. Spirituelle Vertiefung, in: Der
Quiker, 56, 12, 1982, 235-237, hier 235. Dr. Manfred Ehmer hat sich als wissen-
schaftlicher Sachbuchautor der Aufgabe gewidmet, die grofien kulturgeschichtlichen
Zusammenhinge der archaischen Weisheitslehren aufzuzeigen. In seinen Biichern
,Gottin Erde” (1994) und , Die Weisheit des Westens” (1998) hat er sich als theosophi-
scher Kenner der westlichen Mysterientradition erwiesen, mit ,Faszination unseres
Urwissens” (2002) ein Werk spiritueller Philosophie vorgelegt. In seiner Arbeit ,Der
Zyklus der Weltkulturen“ (2003) zeigte er die Spiritualitit der Weltkulturen von Agyp-
ten bis zum Abendland auf. Der Autor ist 1994 aus der DJV ausgetreten (Quiker-
archiv Berlin, Mitgliederbuch Nr.1089).

Douglas Gwyn, Seekers found. Atonement in early Quaker experience, Wallingford
2000; niitzlich fir jede religionsgeschichtliche Forschungsarbeit zum 17. Jahrhun-
dert.

Ariel Hessayon, Jacob Boehme and the early Quakers, in: The Journal of the Friends’
Historical Society, 60, 3, 2005, 191-223.

Max L. Carter, Early Friends and the alchemy of perfection, in: Journal of the
Friends’ Historical Society, 58, 3, 1999, 235-250.
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land wieder in den Blick. Den deutschen Raum, insbesondere van Hel-
mont und die Missionsreise von William Penn im Jahre 1677, streift auch
ein Sammelband zu Benjamin Furly, herausgegeben von der Frithneuzeit-
historikerin Sarah Hutton.? Obwohl im Untertitel ausdriicklich auf Furlys
berufliche Titigkeit als Hindler (merchant) hingewiesen wird, beschiiftigt
sich der Band (wieder einmal!) schwerpunktmiflig mit philosophiehistori-
schen Themen. Es bleibt zudem unklar, weshalb gerade eine Arbeit zu dem
feurigen Missionar und Polemiker Furly ausgerechnet in eine Serie aufge-
nommen wurde, die sich dem Toleranzgedanken verpflichtet hat (,Studie
testi per la storia della tolleranza®).

Es lohnt sich nun durchaus, neben Hutton und auch Allison P. Cou-
dert,24 Professorin fiir ,,Religious Studies” am Warburg Institute der Univer-
sity of London, auch die Arbeiten von Volker Wappmann, Gemeindepfarrer
in Bayern, heranzuziehen. In seiner am Fachbereich Evangelische Theolo-
gie der Universitit Erlangen-Nuirnberg verfassten Dissertation ,Durchbruch
zur Toleranz* (1995)*° geht es um die Politik des reformierten Pfalzgrafen
Christian August von Sulzbach, an dessen Hof auch van Helmont, als ,Spi-
ritualist* bezeichnet, verkehrte (S. 167 ff.). Der Arbeit ist zu entnehmen,
dass van Helmont — als Quiker kaum verwunderlich — Pazifist und Gegner
der Todesstrafe gewesen sei (S. 179). Uber diesen wichtigen Punkt wiisste
man gerne mehr. Stirker noch geraten die Quiker in dem Aufsatz ,Juden,
Quiiker, Pietisten“*® (2000) des gleichen Verfassers in den Blickwinkel.
Deutlich wird, wie irenistisch van Hemont am Hof des Pfalzgrafen wirkte
und mit seiner Relativierung aller Konfessionen beim Herrscher sogar eine
ernsthafte Glaubenskrise ausloste (S. 126). Auch der Mediziner Tobias Lud-
wig Kohlhas wird ausfiihrlich behandelt, der ebenfalls zu den Quikern kon-
vertierte — alles sorgfiltig mittels verschiedener Archivalien belegt.

Andreas Deppermann ist einer der wenigen jiingeren Pietismustheolo-
gen, der sich intime Kenntnisse tGiber das Quikertum erarbeitet hat, nie-

3 Sarab Hutton (Hg.), Benjamin Furly 1646 (sic!)—1714. A Quaker merchant and his
millieu, Firenze 2007 (Studie testi per la storia della tolleranza in Europa nei secoli
XVI-XVIII); siche auch Claus Bernet, Quaker Missionaries in Holland and North Ger-
many in the late seventeenth century, in: Quaker History, 95, 2, 2006, S. 1-18.
Allison P. Coudert, Henry More, the Kabbalah, and the Quakers, in: Richard Ashcraft
/ Richard Kroll | Perez Zagorin (Hg.): Philosophy, science, and religion in England
(1640-1700), Cambridge 1992, 31-67. lhre Ausfithrungen speziell zu van Helmont
liegen auch in deutscher Sprache vor: Dies., Christliche Hebraisten des 17. Jahrhun-
derts. Philosemiten oder Antisemiten? Zu Johann Jacob Schudt, Johann Christoph
Wagenseil und Franciscus Mercurius van Helmont, in: Morgen-Glanz. Zeitschrift der
Christian Knorr von Rosenroth Gesellschaft, 6, 1996, 99-132.

Volker Wappmann, Durchbruch zur Toleranz. Die Religionspolitik des Pfalzgrafen
Christian August von Sulzbach 1622-1708, Neustadt a. d. Aisch 1995.

Volker Wappmann, Juden, Quiker, Pietisten — die Irenik des Sulzbacher Kreises
(1651-1708), in: Heinz Duchbardt/ Gerbard May (Hg.), Union — Konversion — Tole-
ranz. Dimensionen der Annidherungen zwischen den christlichen Konfessionen im
17. und 18. Jahrhundert, Mainz 2000, 119-138.
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dergelegt in seiner Dissertation zu Johann Jakob Schiitz (2002).”” Bemer-
kenswert ist, dass der Autor erstmals seit den Arbeiten William Hulls aus
den dreiffiger Jahren des letzten Jahrhunderts wieder auf die Verbindun-
gen zwischen inner- wie aufferkirchlichen Pietisten und Quikern zu spre-
chen kommt. Das Bild, das die Pietisten im Allgemeinen und Schiitz im Be-
sonderen von den Quikern hatten, ist im Wesentlichen durch Penn, Furly
und Barclay geprigt worden. Diese waren theologisch gebildete Missiona-
re, privilegierte Adelige und geschiftstiichtige GrofShandelsleute — keines-
wegs reprisentative Vertreter der eigentlich sozialrevolutionir ausgerichte-
ten frithen Quikerbewegung. Wiren etwa Quiker wie Margaret Fell, James
Nayler oder gar John Perrot nach Deutschland gekommen, wire die Missi-
on anders verlaufen, méglicherweise fiir die Quiker erfolgreicher. Der
Kontakt der Pietisten zu den konzilianten und gemafdigten Vertretern des
Quikertums macht es verstindlich, dass Schiitz mehr Sympathien fiir diese
Richtung empfinden konnte als Spener, der viel deutlicher als Schiitz an
priziser theologischer Begrifflichkeit Interesse empfand und auf Distanz zu
den englischen Quikern ging, die — zumindest in der ersten Generation —
wenig fur theologische Subtilititen tbrig hatten. Weshalb aber die Werbe-
schriften der Quiker mit samt der soliden Apologie Barclays von Depper-
mann geringschitzig als ,Propagandaschriften” (S. 325) und ihre Missions-
arbeit als ,,Propagandatitigkeit” (S. 322) bezeichnet werden, bleibt dem Le-
ser unklar. Leider sind solches noch im 21. Jahrhundert die tiblichen Dif-
famierungen lutherischer Kirchenhistoriker, zumindest in Deutschland.
Schiitz war immerhin eine der zentralen Koordinaten im Netzwerk des
quikerischen Bichervertriebs, das insbesondere vom ,Morning Meeting",
einem zentralen Ausschuss der Quiker ab 1673, als das geeignete Instru-
ment zur Mission in Deutschland angesehen wurde. Welche Biicher Schiitz
aber geliefert bekam, wird sich schlief3lich in den Protokollen des ,,Meeting
for Sufferings“ finden lassen, woran eine andere Autorin in ihren For-
schungen ankntipft. Ich spreche von Stunne Juterczenka, die wohl bislang
am Genauesten das frithneuzeitliche Quikertum durchleuchtet hat, freilich
mit den ihr eigenen Fragestellungen in Tradition und geistiger Nachfolge
von Hermann Wellenreuther. Der Gottinger Frithneuzeitforscher begann
seinerseits einst seine Karriere mit einer Studie uber die Quiker. Ist es
auch die erste und einzige wesentliche Arbeit gewesen, die Wellenreuther
den Quikern widmete, so gehort er doch zu den wenigen Pietismusexper-
ten, der einerseits die Quikergeschichte in seinen tibrigen Publikationen
mit einbezogen hat, und andererseits durchaus bereit war, zu Quikerthe-
men anzuregen und einschligige Wissenschaftler an Tagungen oder Publi-
kationen zu beteiligen, ganz im Gegensatz zur Quikerphobie der allge-
meinen Pietismusforschung, die zur Erforschung des Pietismus anschei-

4 Andrea:s Deppermann, Johann Jakob Schiitz und die Anfinge des Pietismus, Tiibin-

gen 2002.
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nend die Mitgliedschaft in der Evangelischen Landeskirche als wissen-
schaftsrelevantes Kriterium ansieht.

Die Arbeit ,,Uber Gott und die Welt* (2008) von Juterczenka ist in man-
cherlei Hinsicht eine bemerkenswerte Leistung. > Ihrer Hauptthese zufolge
habe sich die europiische Quikermission in Abgrenzung zu radikalen (pie-
tistischen) Richtungen einerseits und den Amtskirchen andererseits her-
ausgebildet (S. 19). Ihre Schlussfolgerungen beziiglich des quikerischen
Netzwerkes“*’ (vor allem Kapitel 3) beruhen nicht auf Ubernahme eng-
lischsprachiger Autoren der Sekundirliteratur, sondern auf einer sorgfilti-
gen Kenntnis der Quellen, vor allem eben des ,Meeting for Sufferings®.
LSuffering®, also das Leiden um des Glaubens willen, sei das Charakteristi-
kum der Quiker gewesen: Dies ist die eigentliche These der Arbeit (was je-
doch in der Einleitung leider keine programmatische Wiirdigung gefunden
hat).* Vor allem entwickelten die Quiker eine publizistische Aktivitit, die
jeden Leidensverursacher die offentliche Sichtbarmachung seiner Taten ga-
rantierte, und gleichzeitig wurden Gemeindemitglieder durch geduldiges
Ertragen der Leiden quasi veredelt (S. 49). Das aktive Herbeiftihren von
Leidensituationen ist vielleicht wirklich ein von Juterczenka deutlich er-
kanntes Merkmal des frithen Quikertums in Deutschland, dessen Mut man
sich fiir die spitere Zeit des Nationalsozialismus geradezu herbeiwtinscht.
Dabei steht aber die Frage im Raum, ob nicht jede christliche Theologie
Leidenstheologie sein muss; und weshalb Hiob in der Quikertheologie ei-
ne so geringe Rolle spielt, miisste auch noch einmal eigens untersucht wer-
den.

% Siinne Juterczenka, Uber Gott und die Welt. Endzeitvisionen, Reformdebatten und
die europiische Quikermission in der Frithen Neuzeit, Gottingen 2008. Aus der Dis-
sertation wurde ein Kapitel bereits vorab publiziert, ein weiteres ins Englische tiber-
setzt: Dies., Von Amsterdam bis Danzig. Kommunikative Netze der europiischen
Quiikermission im 17. und frithen 18. Jahrhundert, in: Atlantic understandings, Ham-
burg 2006, 139-158; bzw. dies., Crossing borders and negotiating boundaries: The
seventeenth-century European missions and persecution, in: Quaker Studies, 12, 1,
2007, 39-53. Die Autorin beschiftigte sich bereits in ihrer Magisterarbeit ,Radikal-
theologische Diskurse iiber Quiker und Pietisten. Analyse ausgewihlter Streitschrif-
ten, Reiseberichte und Tagebticher, 1655-1720¢ (Gottingen 2001) mit diesem Thema.
Ihre Dissertation hatte zum spiteren Druck einen abweichenden, niichternen Titel:
»In the service of the Lord‘. Frithneuzeitliche Quiker und das Netzwerk religioser
Reform in Europa“.

Der Begriff riickt allerdings an manchen Stellen (,Verdichtungen im Gewebe®, 32) in
die gefihrliche Nihe einer biologistischen Programmatik, wie ihn die moderne ge-
schichtswissenschaftliche Netzwerkforschung eigentlich gerade nicht verwenden moch-
te.

Es gibt auch (wenige!) moderne Autoren, die diesen Aspekt des Leidens als ein Cha-
rakteristikum des Quikertums betonen und weitertradieren; vornehmlich Eva Pinthus,
Hiob, das Volk, das Problem des Leidens, in: Der Quiker, 73, 5, 1999, 92-93; dies.,
Justification and sanctification from a Quaker viewpoint, in: FF 10, 2000, 348-370;
Eberbard Kiittner, Der grofie Fisch. Wie ich das Buch Jona lese, in: Quiker, 78, 2,
2004, 107-109.
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In einer ,ersten Phase“ (Kapitel 2, weitere Phasen werden nicht erortert)
akzentuiert die Autorin die innergemeindliche Strukturierung der Qui-
kerkirche, vornehmlich der Diasporagemeinden Rotterdam, Amsterdam und
einiger norddeutscher Auflenposten. Schwerpunkt sind die Niederlande (so
werden bei den Versammlungshiusern diejenigen in Emden und Friedrich-
stadt nicht einmal erwihnt). Anschlieffend werden die Beziehungen zu an-
deren Konfessionen (insbesondere zu den Mennoniten und endlich auch
einmal zu den Schwenckfeldern) und zu herausragenden Personlichkeiten
des Pietismus besprochen. Niitzlich sind vor allem die Informationen zu
Biographien deutscher Quiker aus der zweiten oder dritten Reihe, tiber
die man ansonsten nur schwer etwas erfahren kann. Leider ist dem Verlag
ein Missgeschick unterlaufen, indem er statt einer Zusammenfassung die-
ser wichtigen Fragen nur ein flinfseitiges ,,Fazit* abdruckte, welches zudem
die Forschungsergebnisse anderer Autoren (A. Fix und L. M. Wright) in den
Mittelpunkt riickt.

Nachdem man sich durch die vielen Diskurse und Konstruktionsdebat-
ten durchgearbeitet hat, verbleibt aber der etwas schale Geschmack, den
Quikern sei es andauernd um Auflenreprisentation, um horizontalen und
vertikalen Netzwerkaufbau und Imagepflege (S. 34), sowie um publizisti-
sche Inszenierungen gegangen; Aspekte wie Freundschaft, Nichstenliebe
oder frither Philanthropismus bleiben unterbelichtet. Auch sind die Be-
nachteiligungen und Misshandlungen als Minderheit kein propagiertes
»Selbstbild“ (S. 50), sondern biographische Erfahrungen, aus denen die
Autorin ja fleiffig zitiert. Unschon sind zahlreiche Anglizismen (Mainstream,
Lobbyarbeit, Backstage Operationen, Networking usw.), die sich nicht aus
dem englischen Quikertum erkliren und einfach nicht die frithneuzeitli-
chen Verhiltnisse treffend charakterisieren. Problematisch ist auch die an-
dauernde Applizierung des Begriffs ,Scheitern® in Hinblick auf die Qui-
kermission (schon der erste Satz des Buches nimmt dieses Leitmotiv auf),
ohne dass an irgendeiner Stelle die Kriterien von Erfolg bzw. Misserfolg
erortert werden. Widerspriiche durchziehen das Buch: Einerseits wird be-
hauptet, dass tiber die kontinentaleuropiischen Aktivititen der Quiker-
missionare im 17. Jahrhundert neuere Studien fehlen wiirden (S. 22), kurz
darauf werden genau sieben Arbeiten allein von Stefano Villani zu ebendie-
sem Thema angefiihrt; einerseits mochte Juterczenka nicht die Programma-
tik religioser Gruppierungen vergleichen (S. 38), andererseits wird gleich
auf der folgenden Seite die Leitfrage nach den unterschiedlichen religitsen
Themen der verschiedenen Erneuerer ausgegeben. Ungeklirt bleibt leider
auch der Begriff , radikaltheologisch®, der gerade in Bezug auf den unklia-
ren Terminus ,Radikalpietismus® hitte erklirt werden miissen. Wieso ist
die Quikertheologie ,radikaler* als das Luthertum? Ist sie es tiberhaupt?

Mit ,,Uber Gott und die Welt“ haben wir eine Grundlage, von der aus
wir endlich einmal das 17. Jahrhundert verlassen und auf das Quikertum
ab dem 18. Jahrhundert blicken kbnnten. Erste Ansiitze einer iibergeordne-



276 Claus Bernet

ten Einordnung der Quiker auch und vor allem unter kulturgeschichtli-
chen Aspekten bietet der Schweizer Frithneuzeithistoriker Kaspar von
Greyerz in seinem Buch ,Religion und Kultur. Europa 1500-1800“ aus
dem Jahre 2000.*' Die friihen Quiker, die darin einen respektablen Platz
einnehmen, wurden zusammen mit den Baptisten abgehandelt, mit denen
sie eigentlich weniger gemeinsam haben als mit den Radikalpietisten, die
anschliefend besprochen werden (neben Tdufertum, Jansenismus, Herrn-
hutern und Methodisten). Insgesamt wird die Darstellung der religitsen
Vielfalt in der Frithen Neuzeit durchaus gerecht und tiberwindet das enge
Konfessionalisierungsdenken, das sich speziell in Deutschland verheerend
ausgewirkt hat.

Nur wenige Monate nach ,Uber Gott und die Welt®, in der selbstver-
stindlich auch Elisabeth von der Pfalz (als ,broker‘/Maklerfigur, S. 140—
146, 211) behandelt wurde, erschien fast gleichzeitig eine weitere Arbeit
zur Pfalzgrifin, nimlich von Lore Blanke im Rahmen eines Tagungsbandes
zu Elisabeth. > Die Quiker, deren ,extrem utopische Ziige* Blanke heraus-
arbeitete, wurden im Rahmen der Nonkonformisten strukturell wie ihre
Gegner, die Puritaner, abgehandelt. Blanke sieht nun folgerichtig den ent-
scheidenden Unterschied zwischen den Kirchen und der Quikerbewegung
in den vier Zeugnissen, die letztlich den Gedanken der Reformation kon-
sequent zu Ende dachten (S. 100). Diese Zeugnisse — also das Friedens-
zeugnis, das Zeugnis der Integritit, das der Einfachheit und das der Gleich-
heit — haben in den ilteren Publikationen zu wenig Beachtung gefunden.
Bemerkenswert scheint mir zu sein, dass eine Untersuchungskommission
des Kurfiirsten Friedrich Wilhelm von Brandenburg empfohlen hitte, die
Quiker von der Reformierten Kirche zu tolerieren (S. 104) — dariiber hitte
man gerne mehr erfahren, wie auch iiber die Empfehlung der Abtissin zu
einer Quikerkolonie in der Pfalz (zu der es aber nicht kam, S. 115). Wie
auch bei allen anderen Abhandlungen iiber die Abtissin fithren deren Qui-
kerkontakte sofort aus den engen Herforder Verhiltnissen direkt in die
Weltgeschichte, nach London zu Prinz Rupprecht, ins schottische Ury oder
gleich an die Ostkiiste der Neuen Welt. Diese internationalen Beziehungen

und die Rolle der Abtissin scheinen mir von Blanke besonders gut aufgear-
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Kaspar von Greyerz, Religion und Kultur. Europa 1500-1800, Géttingen 2000. Be-
zuglich der Quiker weist leider auch dieses Buch Ungenauigkeiten auf: So lautet der
richtige Name John Rice (nicht Rhys Johnes, S. 274), Nayler ritt 1656 nicht auf einem
Esel, sondern einem Pferd nach Bristol ein (S. 273). Die Lehre der Quiker allein ei-
ner Schrift John Bunyans zu entnehmen ist problematisch, ebenso wie die fehlende
Berticksichtigung der gesamten neueren Forschungsliteratur seitens des angloame-
rikanischen Quilkertums. Die meisten Seitenangaben zu den Quikern konnten nicht
aufgefunden werden, da das Register in Unordnung geraten ist. Obwohl der Unterti-
tel ,Europa 1500-1800“ lautet, wird auf die Quikergeschichte auferhalb Englands
noch nicht eingegangen, ebenso wenig auf die Entwicklungen im 18. Jahrhundert.
Lore Blanke, Elisabeth und die Quiker. Die Besuche fiihrender Quiker in Herford in
der Zeit kolonialer Expansion, in: Helge Bei der Wieden (Hg.), Elisabeth von der
Pfalz. Abtissin von Herford, 1618-1680, Hannover 2008, 97-119.
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beitet worden zu sein, durchgingig anhand inzwischen fast vollstindig
publizierter Quelleneditionen — was aber auch zur Folge hat, dass der Ab-
lauf der Ereignisse inzwischen als bekannt vorausgesetzt sein darf: Seit
2003 sind nun vier (!) Arbeiten dazu vorgelegt worden.* Eine Kritik sei er-
laubt: Unklar ist, weshalb Blanke die Gelehrsamkeit und den toleranten
Humanismus der Prinzessin als ,Legende” hervorhebt (S. 117). Ihr eigener
Text beweist das Gegenteil.

Dann erschienen noch kleinere Arbeiten, die regionalgeschichtlich wert-
voll sind und langsam ein Mosaik entstehen lassen, das ein klareres Bild
vom Quikertum in Deutschland erméglicht.** So wurden in den letzten
Jahren Quiker in Liibeck,® Emden, 3¢ zittau,”” Barmen’® und Berlin®® be-
handelt, und 2008 wurde eine Lingere Arbeit zu Friedrichstadt vorgelegt. *

3 Das sind neben den Arbeiten von Juterczenka und Blanke noch L. Martin, Female

reformers as the gate keepers of pietism, in: Monatshefte fiir deutschen Unterricht,
deutsche Sprache und Literatur 95, 1, 2003, 33-58; sowie Claus Bernet, ,Daf Inners-
te meines Hertzens mittheilen®. Die Korrespondenz Johann Georg Gichtels an die
Fuirstabtissin Elisabeth zu Herford, in: Herforder Jahrbuch, 16, 2009, 203-220.

Siehe auch Claus Bernet, Quiker und Mennoniten. Frithe Kontakte in der Pfalz, in
Krefeld, Friedrichstadt, Hamburg, Emden und Danzig, in: Mennonitische Geschichts-
blitter, 63, 2008, 49—-61.

Helge Bei der Wieden, Quiker um 1670 in Liibeck, in: Zeitschrift des Vereins fir Li-
beckische Geschichte und Altertumskunde, 70, 1992, 277-282.

Kees Nieuwerth | Fritz Renken, A plea for freedom of religion. William Penn and
Friends in Emden, in: The Journal of the Friends’ Historical Society, 61, 1, 2006, 45—
50.

Giinther Rautenstrauch, Der Quacker Marcus Schwaner — Zittaus verstoRener Sohn.
Eine Kriminalgroteske aus dem konfessionellen Zeitalter, in: Oberlausitzer Heimat-
blitter, 5, 2005, 2-14. Der Aufsatz birgt drgerliche, unnétige Fehler; so sind auf S. 5
die Fifth-Monarchy-Men abgebildet, nicht die Quiker; Cromwell war kein Gegner
der Quiker, sondern z. T. sogar ihr Fiirsprecher (S. 4), William Penn ist kein Ameri-
kaner (S. 6), sondern wurde am 14. Oktober 1644 in London geboren. Warum die
Lehren der Quiker ausschlieflich aus dem problematischen Zedler-Artikel von 1741
dargestellt werden, bleibt unklar. Dass das Quikertum hauptsichlich aus kalvinisti-
schen Lehren hervorgegangen sei (S. 6), ist falsch. Markus Schwaner hat in London
nicht dem Luthertum abgeschworen (8. 7), da die Quiker keinen Eid leisten, ebenso
kennt das Quikertum keine ,Dogmen” (S. 7). Die bei Carpzov angegebenen ,articuli*
beziehen sich nicht auf die Interrogation Schwaners vom 11.3.1676 (S. 9), sondern
auf die zwei inquisitorischen Befragungen am 8. und 9. April gleichen Jahres. Schwa-
ner wurden nicht in einer funfstiindigen Sitzung 30 Fragen vorgelegt (S. 9), sondern
30 Fragen in zwei Sitzungen von vier bzw. fiinf Stunden.

Claus Bernet, Wilde Ehen, andere Provokationen und eine Zichorienfabrik. Die erste
Quikergemeinde Barmens zur Zeit der Protoindustrialisierung um 1830, in: Zeit-
schrift des Bergischen Geschichtsvereins, 101, 2008, 95-108.

Claus Bernet, 300 Jahre angloamerikanische Beziehungen in Berlin: Die Quikerpri-
senz vom 17. Jahrhundert bis heute, in: Jahrbuch Berlin-Brandenburgische Kirchen-
geschichte, 2009 (im Druck).

Lorenz Hein, George Fox in Friedrichstadt. Ein Beitrag zur Geschichte der Quiker-
gemeinde, in: Gesellschaft fiir Friedrichstidter Stadtgeschichte. Mitteilungsblatt der
Gesellschaft fur Friedrichstiddter Stadtgeschichte, 75, 2008, 54-73.
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Der Verfasser, Lorenz Hein, lehrt an der evangelischen theologischen Fa-
kultit in Kiel und ist dort einer der wenigen Kenner des Pietismus, der sich
auch im Rahmen der Erforschung der freikirchlichen Pfingstbewegungen,
die die Pietismusforschung ansonsten wie der Teufel das Weihwasser scheut,
einen Namen gemacht hat. Neues bietet Hein in seinem religionsgeschicht-
lichen Aufsatz allerdings nicht, der im Wesentlichen auf den ilteren For-
schungen zu Friedrichstadt von Peter Thomsen von 1905 ruht und diese,
durchaus reizvoll, in Beziechung zu dem Journal von George Fox setzt. Das
Fehlen von ,Religious® in ,Society of Friends“ (S. 54) sind ebenso wie die
falsche Schreibweise von James Naylor (S. 59) Kleinigkeiten. Wenn aber
davon gesprochen wird, dass Fox die ,drei altkirchlichen Symbole® gutge-
heifen hatte (S. 59), mochte man aber zu dieser gewagten These etwas
mehr erfahren, zumal Hein wenige Seiten spiter korrekt auf die ,Verwer-
fung der Sakramente“ zu sprechen kommt (S. 61), wobei er Fox ,Unver-
stindnis, dass der dreieinige Gott in, mit und unter dem Bibelwort und
den Sakramenten wirkt® vorhilt. Dann spricht Hein ,Identifikationsprob-
leme*“ (S. 62) von Fox oder den Quikern an, ohne niher zu erliutern, was
damit gemeint ist. Der Wert der Quiker wird im kurzen Schluss des Bei-
trags dann daran gemessen, was sie fiir die transkonfessionelle Bewegun-
gen geleistet hiitten. Ihre Vorbildfunktion bei aktionszentrierten Einsdtzen,
in der Friedensbewegung, bei der Durchsetzung der Gleichstellung der
Frau und bei charismatischen Aufbriichen werden zwar erwihnt, aber lei-
der nicht weiter verfolgt, wohl auch, weil sie mit dem eigentlichen Thema
des Aufsatzes nichts zu tun haben.

Zuletzt sei noch auf Franz Daniel Pastorius verwiesen. Zu dem Franken
sind in den letzten zwanzig Jahren tberaus viele Publikationen erschie-
nen, ! da Pastorius eine wichtige Briickenfunktion in der frithen Auswan-

' Rudolf Hacker, Francis Daniel Pastorius. Ein ehemaliger Altdorfer Student in Ameri-
ka, in: Mitteilungen der Altntirnberger Landschaft e.V., 40, 2, 1991, 397-419; Werner
Giesebrecht, Franz Daniel Pastorius. Wegbereiter der Deutschen in Amerika, in: Fran-
kenland. Zeitschrift firr frinkische Landeskunde und Kulturpflege, 44, 1992, 400—
409; Peter Nitschke, Pastorius, Franz Daniel, in: BBK, 6, 1993, 1594-1597; Dietrich
Blaufufs, Melchior Adam Pastorius (1624-1710) und Franz Daniel Pastorius (1651~
1719/29). Frithe Beispiele des Wandels zwischen den Konfessionen, in: Erich Don-
nert (Hg.), Europa in der Frithen Neuzeit, Weimar 1997, 465-476; Alfred L. Brophy,
The Quaker bibliographic world of Francis Daniel Pastorius’ bee hive, in: The Penn-
sylvania Magazine of History and Biography, 122, 3, 1998, 241-291; Konrad Schro-
der, Pastorius, Franz Daniel, in: Nachtrige und Erginzungen. Buchstaben L bis Z.
Dritte Nachtrige zum Quellenverzeichnis, Augsburg 1999, 125-126 (Biographisches
und bibliographisches Lexikon der Fremdsprachenlehrer des deutschsprachigen
Raumes, Spitmittelalter bis 1800, 6); Marianne S. Wokeck, Pastorius, Francis Daniel,
in: American National Biography, 7, 1999, 111-112; Josef-Thomas Géller, Erster Pro-
test gegen Sklaverei. Franz Daniel Pastorius, in: ders.: Wer die vergife, tit mir leide.
3() Lebensliufe in Franken, Wiirzburg 2000, 92-96; Manfred Vasold, Hochachtung
vor den Indianern. Der Quiiker Franz Daniel Pastorius warb schon im 17. Jahrhun-
dert fiir die Gleichberechtigung der Menschen, in: Zeitzeichen, 2, 9, 2001, 57-59;
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derung, auch der Quiker, zwischen Europa und Nordamerika einnahm. Zu
seinem Forderer William Penn hingegen ist in deutscher Sprache kaum et-
was Neues vorgelegt worden. Eine grofie Biographie fehlt, lediglich (oder
immerhin?!) ein Jugendbuch ist 1991 in Deutsch erschienen. **

Quikertum im 18. Jahrhundert

Ein grofier Schritt nach vorne fir die Quikerforschung war die ,Entde-
ckung® der utopischen Quikersiedlung Friedensthal bei Bad Pyrmont.
Margarethe Tinnappel-Becker hat in mithsamer Kleinarbeit das Leben von
Ludwig Seebohm, dem Siedlungsgriinder, rekonstruiert, und setzte ihren
historischen Abriss bis in die NS-Zeit fort — wenngleich die Aussage, dass
das Pyrmonter Quikerhaus ,tatsichlich Mittelpunkt fiir alle Quiker auf
dem europiischen Festland® gewesen war (S. 27), so nicht zutrifft, denn es
war noch nicht einmal Zentrum der Pyrmont-Mindener Gruppe. Auch gab
es eine ,gestattete Doppelmitgliedschaft* (S. 30) keineswegs, sondern Mit-
glieder mit Konversionsabsichten wurden sofort ausgeschlossen. Thre Pub-
likation ,Die Quiker in Bad Pyrmont® von 1997 ist noch ganz aus der Se-
kundirliteratur gearbeitet, benutzt u. a. die (ungedruckten) Arbeiten ,Die
Bruder Friedrich, Ludwig und Dietrich Seebohm* sowie den ,Vortrag zum
Seebohm-Familientag in Bad Pyrmont 1991“ von Gisela Habermann, ohne
diese zu nennen, was zu einigem Verdruss gefiihrt hat. Trotz alledem ist
dieser auch von der Aufmachung her schon gestaltete Band eine Grundlage
bald folgender Arbeiten. Leider hat sich die DJV an den Druckkosten nicht
beteiligt, so dass die Stadtsparkasse Bad Pyrmont einspringen musste.
Meine eigenen Forschungen hierzu behandeln insbesondere den radi-
kalpietistischen Gehalt der frithen Quikerbewegung in Pyrmont. * Wert-

Frank Trommler, Franz Daniel Pastorius. Ein Franke als Begriinder deutschamerika-
nischer Identitdt, in: Margot Hamm (Hg.): Good bye Bayern, Griify Gott America.
Auswanderung aus Bayern nach Amerika seit 1683, Darmstadt 2004, 91-94.

Kurt Rose, Der Sohn des Admirals. William Penn — Aufbruch in die Neue Welt, Basel
1994,

Margarethe Tinnappel-Becker, Die Quiker in Bad Pyrmont, Bad Pyrmont 1997.
Deviante Ehevorstellungen und Eheverlaufsformen in radikalpietistischen Gemein-
schaften um 18C0. Das Fallbeispiel Dietrich und Christine Reckefuf}, in: Historische
Sozialforschung, 28, 3, 2003, 174-188; Between quietism and radical pietism: The
German Quaker settlement Friedensthal. 1792-1814, Birmingham 2004; Die Griin-
dung von Friedensthal 1792. Ein heterodoxes Siedlungsunternehmen im konfessio-
nellen Umfeld, in: Barbara Stambolis (Hg.), Konfessionelle Kulturen in Westfalen,
Miinster 2006, 117-141; Die radikalpietistische Siedlung Friedensthal. Internationale
Netzbeziehungen Deutschland — England — Nordamerika, in: Jahrbuch fir westfili-
sche Kirchengeschichte, 103, 2007, 131-155; ,,Gebaute Apokalypse®. Die Utopie des
Himmlischen Jerusalem in der Frithen Neuzeit, Mainz 2007; ,Der Christus so zu Je-
rusalem eingeritten, sey ein Dieb und Huren Sohn“. Der Prozess der Dechristianisie-
rung in Preufen um 1800, in: Forschungen zur Brandenburgischen und Preufischen
Geschichte (Neue Folge), 18, 1, 2008, 19-51, und: Kriegsdienstverweigerung im 19.
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volle Hinweise zu dem Missionar Stephen Grellet und dessen Beziehungen
in Schweizer Pietistenkreise und nach Pyrmont wurden in einer Dissertation
unter Rudolf Dellsperger von Christine Stuber angesprochen.® Hier wird
die zukiinftige Forschung sicherlich noch die eine oder andere Uberra-
schung ans Licht bringen.

Weniger bekannt als die Pyrmonter Quikergruppe ist diejenige in Min-
den und Umgebung. Eine erste Aufarbeitung des Materials findet man an
entlegener Stelle, den entsprechenden Binden zu Minden der Serie ,,Bau-
und Kunstdenkmiler von Westfalen®, insbesondere der fundierte Artikel
,Friedhof der Quiiker*,* der im Anhang eine Liste der Bestatteten wieder-
gibt, und der Abschnitt Giber die Quikerfamilie Rasche und ihre Zichorien-
fabrik. *’ Das Quikertum von Minden und Umgebung, insbesondere in den
Ortschaften Eidinghausen, Volmerdingsen und Werste, wurde von Gisela
Habermann minutios erforscht. Habermann wire bedeutende Anerken-
nung zuteil geworden, wenn es ihr moglich gewesen wiire, ihre reichhalti-
gen Quellenfunde in einen strukturierten Text zu bringen. So ist aus dem
von ihr zusammengetragenen Material lediglich ein Aufsatz zu den Quis-
kern im 19. Jahrhundert hervorgegangen. Darin wird das Schicksal mehre-
rer Auswandererfamilien (Schmidt, Walliger, Kolling/Collins) und ihr wei-
teres Leben in den USA bis heute verfolgt. *®

Profitiert von den Forschungen Habermanns hat vor allem Kathrin Erg-
gelet in ihrer Dissertation zur Eisenhiittenarchitektur im frithen 19. Jahr-
hundert.” Erstaunlicherweise findet man darin Neues zu den deutschen
Jahrhundert, in: Militir und Gesellschaft in der Frithen Neuzeit, 12, 2, 2008, 204—
222; dazu siche auch Karsten Bredemeier, Kriegsdienstverweigerung im Dritten
Reich, Baden-Baden 1991.

Christine Stuber, ,Eine frohliche Zeit der Erweckung fiir viele®. Quellenstudien zur
Erweckung in Bern 1818-1831, Bern 2000. Neues zu Grellet und die Verbindungen
in die Schweiz enthilt auch: Jobann Heinrich Jung-Stilling, Briefe, hg. von Gerbard
Schwinge, Gieflen 2002.

Friedhof der Quiker, in: Fred Kaspar / Ulf-Dietrich Korn (Bearb.): Stadt Minden.
Minden ausserhalb der Stadtmauern, Teilband 1, Essen 1998, 164—165. Bei ,Karl von
Tschirarckky“ (8. 162) handelt es sich um Carl von Tschirschky-Boegendorff (1802
1833); geduldet wurde die Gemeinde nicht erst ab 1828 (S. 163), sondern seit 1799.
Wegen der Militirfrage (S. 163) wanderten Mindener Quiker nicht gegen Ende des
19. Jahrhunderts aus, sondern, wenn aus diesem Grunde tiberhaupt, zwischen 1834
und 1840.

Ebda. 893-896 und Fred Kaspar / Peter Barthold (Bearb.): Stadt Minden. Altstadt, 3:
Die Profanbauten, Teilband 1, Essen 2000, 1202-1203.

Gisela Habermann, Die Auswanderung von Quikerfamilien aus Eidinghausen, Vol-
merdingsen und Werste 1834 und 1836 nach Nordamerika, in: Heinz Hobenbrink
(Hg.), Aufbruch in die Neue Welt. Auswanderer aus Bad Oeynhausen und Umge-
bung, Bad Oeynhausen 1993, 47-79. Die Autorin war selbst von 1950 bis 1988 Mit-
glied der DJV, trat dann aber aus Enttiuschung iiber die Behinderung ihrer For-
schungsarbeiten und auch wegen zunchmender pantheistischer Vorstellungen in-
nerhalb der damaligen Mitgliedschaft aus dem Gemeinschaf aus.

Katbrin Erggelet, Die Sayner Hiitte bei Koblenz (1828-1830). Ein Beitrag zur Eisen-
hiittenarchitektur im frithen 19. Jahrhundert, Géttingen 1999.
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Quiikern, relevant ist insbesondere das Kapitel ,,Carl Ludwig Althans und
die Geisteshaltung der Quiker” (S. 207-219). Dieser spitere ,Bau-Con-
ducteur” der modernen Gieffhalle ,,Sayner Hutte* hatte, so ist zu erfahren,
in der Messerfabrik der Quiker in Friedensthal gelernt.

Zeit des Nationalsozialismus

Die Zeit des Nationalsozialismus bleibt auch weiterhin eine Epoche, tiber
die viel publiziert und kontrovers diskutiert wird, zunehmend auch in der
Quikerforschung. Der biirgerliche (grofere) Fliigel der DJV hatte wiihrend
der Jahre des Nationalsozialismus jimmerlich versagt, so wie das gesamte
biirgerliche Spektrum (mit wenigen Ausnahmen) in Deutschland versagt
hat. Es waren ganz iberwiegend UK-Quiker und US-Quiker, die sich wih-
rend des Nationalsozialismus in Deutschland in politische Gefahr begaben,
nicht jedoch die DJV. Die wenigen deutschen Quiker, die sich aktiv gegen
die Nationalsozialisten gestemmt haben, wurden von London aus unter-
stiitzt und nicht von der DJV (jedenfalls nicht offiziell). Es war Corder
Catchpool,” der mehrmals von der Gestapo verhort und inhaftiert wurde,
nicht der Schreiber der DJV, Hans Albrecht, der lediglich ein paar Mal frei-
willig bei der Gestapo wegen Kriegsdienstverweigerung vorsprach und da-
bei sehr diplomatisch agierte. Nicht dass Albrecht ein Nationalsozialist ge-
wesen wire — er hat sich in politischen Fragen jedoch stets bedeckt gehal-
ten. Obwohl er z B. einen Konflikt mit Elsbeth Krukenberg-Conze hatte, die
uberzeugt war, dass das Quikertum sich mit nationalsozialistischen Ideen
verbinde liefe und die sich noch 1942 zu ihrem 75. Geburtstag als ,Weg-
bereiterin des Nationalsozialismus” feiern lief3, hat Albrecht nicht die Cou-
rage aufgebracht, ein Ausschlussverfahren zu erdffnen. Zu der Zeit hatte
Emil Fuchs schon Schreibverbot und drei Jahre zuvor hatte sich seine iltes-
te Tochter das Leben genommen, weil sie dem Verfolgungsdruck psychisch
nicht mehr Stand halten konnte. Der Literat Adolf Beif als Mitglied der DJV
und Angehoriger der NSDAP publizierte in ,Volk und Rasse” und war seit
1939 Soldat bei der Artillerie und Luftwaffe (als Oberfeldwebel). Hier dich-
tete er fiir Feldpostausgaben. Auch darin sah Albrecht keinen Grund fiir
ein Ausschlussverfahren. Aber womit die DJV ein Problem hatte, waren au-
RRereheliche Affiren ihrer Schreiber. So musste Heinrich Becker von seinem
Amt als erster Schreiber der DJV zurticktreten, weil eine solche Affire fur
den burgerlichen Fligel ein uniiberwindliches Problem darstellte. Er wire
wahrscheinlich noch tiefer gefallen, wenn er durch sein Organisationsta-
lent bei den deutschen Quikern nicht so unentbehrlich gewesen wiire.

' Claus Bernet, Corder Catchpool (1883-1952). A life between England and Germany,
in: The Journal of the Friends’ Historical Society, 61, 1, 2006, 58-66.
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1990 sind im Rahmen der Serie ,Archives of the Holocaust® zwei wichtige
Quellensammlungen zum Quikertum erschienen.’’ In den Binden tut
sich das Netzwerk auf, das sich mit dem Friends Service Council, dem
Friends Service, dem German and Holland Committee, dem Entr’ Aide
Committee in Paris und dem Germany Emergency Committee um das
Deutsche Reich herum gebildet hatte. Enthalten sind Dokumente auch
deutscher Quiiker (Rudolf Schlosser, Manfred Pollatz, Fritz Legatis). Bis auf
die Arbeit von Lichti (s.u.) ist dieses wichtige Werk, das in Deutschland lei-
der nur in wenigen deutschen Bibliotheken vorhanden ist, kaum benutzt
und noch nicht ausgewertet worden. Von den zwei Quikerbibliotheken in
Bad Pyrmont und Berlin ist es nicht einmal angeschatft worden.

Eine bemerkenswerte Arbeit des US-amerikanischen Historikers John
Lukacs machte darauf aufmerksam, dass Herbert Hoover der einzige Qui-
ker gewesen war, der jemals eine Unterredung mit Adolf Hitler fiihrte. =
Im Mirz 1938 kam Hoover nach Berlin und weilte im Hotel Esplanade am
Potsdamer Patz. Neben Treffen mit Lobbyisten aus der Wirtschaft erhielt er
auch Audienzen bei den Politikern Hjalmar Schacht (1877-1970), Her-
mann Goring (1893-1946) und Hitler. Anstatt auf die Gefahr eines kom-
menden Krieges und auf die Situation in den Konzentrationslagern hinzu-
weisen, lobte Hoover die Leistungen und den 6konomischen Fortschritt
des Deutschen Reiches, das er als potentiellen Biindnispartner der USA ge-
gen die kommunistische Gefahr des Ostens betrachtete. Hoover reiste nach
Warschau weiter in dem Glauben, Hitler sei ein Garant des Friedens, wofiir
er spater in den USA warb.

2008 erschien, nach langen Vorarbeiten, die Dissertation von James Ir-
vin Lichti unter dem Titel ,,Houses on the sand? Pacifist denominations in
Nazi Germany*,” Im Gegensatz zu dem Historiker Hans Schmitt, der selbst
als Jugendlicher von den Quikern gerettet wurde und dessen »Quakers
and Nazis* (1997) ** eine Wiirdigung der Quikerverdienste darstellt, hat
man mit der Arbeit von Lichti erstmals eine unparteiische wissenschaftliche
Auseinandersetzung auf héchstem Niveau vor sich. Allerdings verschaffte
sich Schmitt Zugang zu Archivalien der DJV, wihrend Lichti hauptsichlich
mit einer Auswertung der Artikel aus der Quikerzeitschrift arbeitete, dabei
aber viel Neues hervorholt. Es handelt sich bei dem Buch um einen Ver-
gleich von Mennoniten, Siebenten-Tags-Adventisten und Quikern withrend
des Nationalsozialismus. Untersucht wird die Position der Quiker zum
Staat (S. 53-55), zum Volkerbund (S. 133-136), zur ,Rassenfrage” (S. 93—

= Jack Sutters (Hg.), American Friends Service Committee, Philadelphia. 1932-1939,
New York 1990 und ders. (Hg.): American Friends Service Committee, Philadelphia.
1940-1945. New York 1990.

22 Jobn Lukacs, Herbert Hoover meets Adolf Hitler, in: The American Scholar, 62, 1993,

| 235-238.

33 James Irvin Lichti, Houses on the sand? Pacifist denominations in Nazi Germany,

New York 2008.

Hans Schmitt, Quakers and Nazis, Missouri 1997.

54



Zwanzig Jabre Qudkerforschung in Deutschland 283

98) und zum Philo- und Antijudaismus (S. 163-166, 185-196). Vor allem
belegt diese Arbeit, dass volkisches Gedankengut nicht erst 1933 auch bei
Quikern zu finden war, sondern vereinzelt schon um 1925. 1930 beispiels-
weise wurde in einem Kommentar vertreten, dass ,wahres* Quikertum
nur aus der Erde erwachsen konne, die von einer vorherrschend germani-
schen Rasse bevolkert ist (S. 94). Problematisch ist allerdings, dass der Au-
tor durchgehend die deutschen Quiker als demokratisch charakterisiert. >
Demokratisch, ein Begriff aus der Politikgeschichte, waren die deutschen
Quiker nie gewesen, ihre Organisation war vielmehr streng hierarchisch
gegliedert, sowohl regional (Monatsversammlung, Bezirksversammlung,
Jahresversammlung) als auch personell mit ,einfachen Mitgliedern®, Aus-
schussmitgliedern und ,Schreibern®. Durch ein informelles Netzwerk we-
niger aber bestens miteinander bekannter fiihrender Quiker (im engli-
schen ,weighty Friends“ genannt) konnte durch das komplizierte Verfah-
ren ein jeglicher Antrag abgelehnt oder durch andauerndes Vertagen un-
durchfithrbar werden. Demokratisch waren die Quiker auch deswegen
nicht, weil Entscheidungen nicht durch Abstimmung gefillt wurden, son-
dern durch ein kompliziertes Verfahren zum Auffinden eines ,sense of the
meeting"“, was viele als Wille Gottes verstanden.

Zu den Jahren 1933 bis 1945 wurden des Weiteren zahlreiche biographi-
sche Arbeiten vorgelegt, in der Chronologie ihres Erscheinens von Alex
Bryan,”® Margaret Goodboy,>” Charmian Brinson,>® Marian Malet,*® Keith
Spalding,*® Bern G. Brent (d. i. Gerd Goldstein)®' und Alice Resch Syn-
nestvedt. * Quikertum kommt darin nur am Rande vor, daher eriibrigt sich
eine genauere Besprechung. Das gilt jedoch nicht fiir die Arbeiten von Ro-
ger Carter, Brenda Bailey und Gisela Faust, die alle in jungen Jahren die
Verhiltnisse in Berlin unter dem Nationalsozialismus erlebt haben. Insbe-
sondere der Aufsatz von Carter zum Berliner Internationalen Quikerbiiro
von 1990 ist das Beste, was wir bislang zu diesem Thema haben — stets pri-

Dieser Begriff wurde selbst auf die frithneuzeitlichen Quiker verwendet, wo er erst
recht nicht hingehort; Blanke, Elisabeth und die Quiker, 101.

Alex Bryan, Bertha L. Bracey. Friend of the oppressed, in: The Friends’ Quarterly,
26, 5, 1991, 233-241.

Margaret Goodboy, A Bristolian and the Third Reich. Memoirs 19331948, Bristol
1991

Charmian Brinson, The strange case of Dora Fabian and Mathilde Wurm, in: Ger-
man Life and Letters, 45, 4, 1992, 323—344.

Marian Malet, Ika Olden. ,Eine Kameradin von Grofie®, in: Exil. Forschungen — Er-
kenntnisse — Ergebnisse, 15, 2, 1995, 69-74.

Keith Spalding, Der lange Marsch. Erinnerungen 1913-1946, Tiibingen 1996.

Bern G. Brent, My Berlin suitcase. Memories of a childhood, Canberra 2000.

Alice Resch Synnestvedt, Over the highest mountains. A memoir of unexpected hero-
ism during World War II, Pasadena 2005.
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zise und mit einer Fiille von konkreten Detailinformationen, die seine Ar-
beit von vielen allgemein gehaltenen Beitrigen unterscheidet.

Brenda Baileys A Quaker couple in Nazi Germany“®* (1994) berichtet
von ihren Eltern, Mary und Leonhard Friedrich, die beide entscheidend
die frithe DJV mit geprigt haben, insbesondere auch durch den von Leon-
hard Friedrich gefiihrten Quikerverlag. Das Buch deckt die Zeit bis 1979
ab, bietet aber anhand des Tagebuches von Mary Friedrich gerade fiir die
frithen Jahre in Nirnberg und Bad Pyrmont eine Fiille an Einzelinformati-
onen, die man auch durch ein sorgfiltiges Register leicht auffinden kann.
Es existiert auch eine deutsche Ubersetzung, * die jedoch in Teilen gekiirzt
und umgeschrieben werden musste, da A. S. Halle unter Androhung rechtli-
cher Schritte darauf bestand, nicht in dem Buch genannt zu werden und
vor allem die die Familie Halle betreffenden Teile herauszunehmen. Zu-
dem wurde die deutsche Ubersetzung von der DJV in der Hoffnung auf
langjihrige Lieferbarkeit bei ,,Books on Demand® herausgegeben, ist aber
aus nicht ersichtlichen Griinden seit 2006 nicht mehr lieferbar.

Der Beitrag ,Die Grindung der Deutschen Jahresversammlung vor 70
Jahren und die Arbeit im Quikerbiiro wihrend der Zeit des Nationalsozia-
lismus“*® (1996) von Gisela Faust ist schlieBlich eine chronologische Auf-
stellung verschiedener Daten der Jahre 1923 bis 1943.

Die organisatorischen Einrichtungen, mit denen Verfolgte unterstiitzt
wurden, machen nach wie vor einen eigenen Schwerpunkt der Forschung
aus. Viele Personen wurden durch den ,Kindertransport* gerettet, der zwi-
schen Dezember 1938 und August 1939 etwa 10000 Kinder nach GrofSbri-
tannien brachte. Zu dieser Rettungsaktion wurde vom Judischen Museum
London inzwischen auch pidagogisches Material fiir Grundschulen erar-
beitet.”’ In einem Aufsatz von Sybil Oldfield (2004) von der Universitit
Sussex wird die Arbeit verschiedener Frauen bei den Kindertransporten

P Roger Carter, The Quaker International Centre in Berlin, 1920-1942, in: The Journal

of the Friends’ Historical Society, 56, 1, 1990, 15-31. Glicklicherweise wurde diese
wichtige Arbeit teiliibersetzt: Ders., Das Internationale Quikerbiiro 1920-1942, in:
Der Quiker, 69, 7, 1995, 160-169. Bedauerlicherweise wurden alle Anmerkungen ge-
strichen, was einmal mehr die Wissenschaftsfeindlichkeit der deutschen Quiker be-
legt.

Brenda Bailey, A Quaker couple in Nazi Germany. Leonhard Friedrich survives Bu-
chenwald, York 1994.

Brenda Bailey, Ein Quiker-Ehepaar in Nazi-Deutschland. Leonhard Friedrich tiber-
lebt Buchenwald, London 2000.

Gisela Faust, Die Griindung der Deutschen Jahresversammlung vor 70 Jahren und
die Arbeit im Quikerbiiro wihrend der Zeit des Nationalsozialismus, in: Gesellschaft
zur Forderung vergleichender Staat-Kirche-Forschung e. V. (Hg.): Vortrige, Analysen,
Diskussionen. 1994-1996, Berlin 1996, 83-88. Weiteres zur Familie Faust, die in
Berlin das Quikertum mitgetragen und mitgeprigt hat, in: dies., Nimm auf was dir
Gott vor die Tir gelegt hat, Bad Pyrmont 2006.

The last goodbye. The rescue of children from Nazi Europe. An education resource
about the Kindertransport, London 1996.
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gewlirdigt, von den Quikern Bertha Bracey, die dafiir unter die ,Gerech-
ten unter den Vélkern® in Yad Vashem aufgenommen wurde.®® Die Seite
der Betroffenen wurde in einem Interviewprojekt von Dorothy Marie Dar-
ke untersucht, das Dank des Vereins ,Aktion Stihnezeichen® auch auf
Deutsch vorliegt (1998).%

Vor allem auch jiidische Kinder entkamen zuniichst der Verfolgung, in-
dem sie in einer hollindischen Schule Ommen unterkommen konnten.
Darunter waren Hans Schmitt”’ und Berthold Hegner, " die beide auch
wissenschaftliche Aufsitze dazu verfasst haben. Eine andere Schulerin war
Hanna Jordan, die spiter eine bekannte Biithnenbildnerin wurde. Der opu-
lente Band ,Weltenentwiirfe*” wiirdigt ihre berufliche Titigkeit, geht auch
auf Ommen (8. 22-25) und ihre Bezichung zum Quikertum ein (S. 126-
128). Entdeckt als piddagogisch interessanten Untersuchungsgegenstand
hat die Schule Ommen Hildegard Feidel-Mertz, ”* die bereits Exilpidagogik
betrieben hat, als noch das Schweigen zu diesen Themen selbst unter den
Quiikern Usus war. Fortgesetzt werden ihre Arbeiten von ihrem Schiiler,
dem Erziehungswissenschaftler Peter Budde, der sich vermehrt der Person
Katharina Petersen, der Schulleiterin, zuwendet. " Diese war eine schillern-
de Figur, die einerseits die Schule mit Disziplin am Laufen hielt, anderer-
seits trotz Warnungen vor den Deutschen die Rettung der jiidischen Schul-
kinder unzureichend vorbereitete. Hierzu wird ein letztgiiltiges Urteil erst
nach weiteren Quellenstudien moglich sein.

® Syb-il Oldfield, It is usually she“. The role of British women in the rescue and care of

the Kindertransport Kinder, in: Shofar. An Interdisciplinary Journal of Jewish Studies,
23, 1, 2004, 57-70. Siehe auch Barry Turner, Die Rettung der Kinder. Kindertrans-
porte im Dritten Reich, Koln 2003 sowie ders., Kindertransport, eine beispiellose
Rettungsaktion. Mit einer Einleitung von Lucie Kaye, Gerlingen 1994. Reprint Berlin
2001 (Ubersetzung von: ...and the policeman smiled, London 1991).

2 Dorothy Marie Darke, The leaves have lost their trees. The long term effect of a refu-
gee childhood on ten German-Jewish children who escaped the Nazi Regime, York
(1998); dies., Die Blitter haben ihre Biume verloren. Die Flucht vor dem Naziregime
und ihre langfristigen Auswirkungen auf die Leben von zehn deutsch-jiidischen Kin-
dern, Berlin 1998.

Hans A. Schmitt, Quaker efforts to rescue children from Nazi education and discrimi-
nation. The International Quakerschool Eerde, in: Quaker History, 85, 1, 1996, 45—
57

Berthold Hegner, Die internationale Quikerschule Eerde — ein Schiilertreffen 60 Jah-
re nach Einstellung des Schulbetriebs, in: Exil. Forschung — Erkenntnisse — Ergebnis-
se, 22, 2, 2002, 73-77.

Anne Linsel, Weltentwiirfe — Die Biihnenbildnerin Hanna Jordan, Essen 2006.
Hildegard Feidel-Mertz, ,Das letzte Stiickchen Erde“. Die Tagebiicher des Klaus Se-
ckel aus der Internationalen Quikerschule Eerde/Holland, in: Inge Hansen-Schaberg
(Hg.): Als Kind verfolgt, Berlin 2004, 131-145.

Peter Budde, Katharina Petersen und die Quikerschule Eerde. Eine Dokumentations-
collage, in: Monika Schumann [ Hermann Schnorbach (Hg.), Aufklirung als Lern-
prozef, Frankfurt a. M. 1992, 86-101.
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Eine ganz andere Einrichtung der Hilfe fiir Opfer war das Rest-Home. In
einem Hotel im Taunus ermoglichten britische Quiker ehemaligen KZ-
Insassen, Sozialdemokraten, Kommunisten und Juden Erholungsaufenthal-
te.”” Die Existenz dieser Einrichtung widerspricht vollig dem Geschichts-
bild der totalen Hitlerdiktatur und zeigt Handlungsméglichkeiten auf, die
nicht nur Quiker besafden.

,Geschichte von unten“ und Widerstand von ,einfachen“ Menschen
wird auch von Michael Luick-Thrams untersucht. Luick-Thrams ist ein Pio-
nier der Quikerforschung, dazu einer der eigenstindigsten und individu-
ellsten Historiker, die ihre Forschungen fernab des Mainstream betreiben —
und das mit beachtlichem Erfolg. Seit Jahren fihrt er mit einem Bus quer
durch Nordamerika, dem ,BUSeum®, und betreibt Aufklirungsarbeiten
uber das Dritte Reich an US-amerikanischen Bildungseinrichtungen. 1997
promovierte er an der Humboldt-Universitit in Geschichtswissenschaften
bei Professor Ludolf Herbst und Hartmut Kaelble zu dem Thema , Creating
‘New Americans’. WWII-Era European refugees’ transformation of Ameri-
can identities“. Es geht um verschiedene Einrichtungen der Quiker zur Hil-
fe von Verfolgten des NS-Regimes und ihr Amerikabild. Die Arbeit ist on-
line™ einsehbar, ebenso ist eine Version der Dissertation tiber den Buch-
handel erhiltlich.”” Seitdem sind verschiedene Arbeiten zu diesem Themen-
bereich von Thema Luick-Thrams erschienen, die ihre Resonanz haupt-
sichlich in den USA fanden.”™

Kommen wir zu Anna Sabine Halle. Anna Sabine Halle hatte als Tochter
wichtiger Berliner Quiker Zugang zu internen Dokumenten der DJV. Einst
wurden in der Wohnung Halles Akten und Korrespondenz aus dem Qui-
kerbiiro in Berlin-Mitte nach Lichterfelde ausgelagert, um sie vor Bomben-
angriffen zu bewahren. Dieser Bestand, der nach 1945 nicht an seinen
Ursprungsort zuriickgelangte, wurde inzwischen von Halle an das Berliner

5 Claus Bernet, Das ,Rest Home" fiir Verfolgte des Dritten Reiches. Eine Einrichtung

englischer und deutscher Quiker von 1933 bis 1939, in: Exil. Forschung — Erkennt-
nisse — Ergebnisse, 24, 2, 2004, 75-81. Seit 2004 sind weitere ,Giste” des Rest-
Homes bekannt geworden, nidmlich: Benno Elkan, Heinz Kappes, Emil Fuchs, Erna
Kube, Johannes Kleinspehn, Wilhelmine Griinberg, Mathilde Frank, Hermann Ivers,
Albert Bergholtz und Helene Wallerstein.
http://dochost.rz.hu-berlin.de/dissertationen/history/Luick-Thrams-Michael-1997-07-
02/HTML/Luick-Thrams.html

Michael Luick-Thrams, Creating ,New Americans®. WWII-Era European refugees’
transformation of American identities, Berlin 1997. Schon ein Jahr zuvor erschien:
Michael Luick-Thrams, Out of Hitler’s reach. The Scattergood Hostel for European
refugees 1939-43, Mason City 1996.

Zu diesem Thema auch die Broschiire: Signs of life. Lebenszeichen. The correspon-
dence of German POWSs at Camp Algona, Iowa 1943-46, hg. von Michael Luick-
Thrams, 0. 0. 2002; sowie der Ausstellungskatalog: Far from Hitler. The Scattergood
Hostel for European refugees, 1939-43, hg. von Traces, 0. O., um 2003 und der Er-
lebnisbericht: The little Museum that could. Documenting my ,neighbor’s” fate —
and my owne, in: Friends Journal, 53, 6, 2007, 6-7.
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Landesarchiv abgegeben und ist seitdem fiir die Forschung zuginglich.”
Halles Verdienst ist es, unter den Quikern erst einmal das Bewusstsein fiir
die Zeit des Nationalsozialismus geschirft zu haben und in der weiteren
Forschungslandschaft auf die Quiker aufmerksam gemacht zu haben. Fiir
viele Jahre war sie ,Beauftragte fiir Fragen des Widerstandes gegen den Na-
tionalsozialismus®.® Vier ihrer Aufsitze sind seit 1990 dazu an prominen-
ter Stelle veroffentlicht worden.®' Innerhalb der DJV erschien 1993 ,Qui-
kerhaltung und -handeln im nationalsozialistischen Deutschland“,® eine
Arbeit mit wichtigen Einblicken in die Reaktionsweise der DJV nach 1933,
aber auch Informationen tuiber die Redaktionsarbeit der Zeitschrift ,,Der
Quiker® oder tiber die so genannten ,,Erbguthefte®.

Anna Sabine Halles Arbeiten sind jedoch problematisch. Die Quiker
werden durchgehend als Opfer dargestellt, Mitgliedschaft in nationalsozia-
listischen Organisationen oder auch Nihe zu faschistischem Gedankengut,
die es (leider) auch gegeben hat, wird komplett verschwiegen. Durchweg
werden die Quiker als demokratische Organisation gesehen, was ebenfalls
problematisch ist, zumal diese Interpretation inzwischen von anderen Au-
toren tibernommen wurde. Das Hauptproblem ist jedoch ihre eigene Ein-
ordnung als ,,Opfer” des Nationalsozialismus, die nicht nachvollziehbar ist,
vielmehr ein Bediirfnis nach Aufmerksamkeit und Anerkennung artikuliert.
2007 trat Halle nach langjihrigen Streitigkeiten aus der DJV aus.

Es hat aber durchaus unter Quikern Opfer des Nationalsozialismus ge-
geben, was neuere Aufsitze zu dem Mediziner und Fastenarzt Otto Buchin-
ger,® zu der Lehrerin Marie Luise Pleifner® sowie zu dem Physiker Carl

" Landesarchiv Berlin, E Rep.300-39.1/2/3; B Rep. 125, Nr. 849; C Rep. 101-04.32 und
C Rep. 104.407. Allerdings hat Anna S. Halle verfiigt, dass bestimmte deutsche Qui-
ker diese Bestinde nicht einsehen diicfen.

Ein Titigkeitsbericht wurde allerdings nie vorgelegt, und auch in den Amterlisten
der DJV wurde das Amt nicht angefiihrt. Das quasi nichtexistente Amt wurde Anna
Sabine Halle 1988/89 entzogen; siehe Protokoll der 75. JV in Schney vom 12.10.2006—
15.10.2006, S. 3, Beschluss 02/2006.

Haltung und Handeln der Quiker im Dritten Reich, in: Berliner theologische Zeit-
schrift, Neue Folge, 9, 1, 1991, 2-14; The German Quakers and the Third Reich, in:
German History, 11, 2, 1993, 222-236; Christen und Konfessionslose jlidischer Her-
kunft. Eine Dokumentation im Landesarchiv Berlin, in: Berlin in Geschichte und Ge-
genwart, 2001, 181-188; Uber Nichtglaubensjuden — Anmerkungen zu einem Begriff
und zu einem Archivbestand, in: Exil. Forschung — Erkenntnisse — Ereignisse, 23, 1,
2003, 89-96.

Anna Sabine Halle, Quikerhaltung und -handeln im nationalsozialistischen Deutsch-
land, hg. von der Religiosen Gesellschaft der Freunde (Quiiker), Bad Pyrmont 1993.
Helmut Klepzig, Otto Buchinger. Ein Leben fiir das Heilfasten, Friedrichshafen 2000;
Claus Bernet, Der Mediziner Otto Buchinger (1878-1966), in: Zeitschrift fiir hessi-
sche Geschichte und Landeskunde, 112, 2007, 227-234.

Marie Luise Pleifiner 1891-1983, in: Hartmut Ludwig, Christliche Frauen im Wider-
stehen gegen den Nationalsozialismus, Berlin 1998, 41—43.
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Hermann und seiner Frau Eva belegen.® Dazu zihlt auch die Berliner
Quikerin Elisabeth Abegg, nach der inzwischen eine Strafle am Berliner
Hauptbahnhof benannt wurde. Einer der durch sie geretteten Juden war
Ralph Neumann, dessen Rettungsbericht, herausgegeben von der ,,Gedenk-
stitte Deutscher Widerstand“ zu den spannendsten Berichten aus dieser
Zeit tiberhaupt gehort — fesselnd wie ein Krimi, und dennoch ein authenti-
scher Tatsachenbericht.® Gleich mehrere Aufsitze sind zu Margarethe Lach-
mund®’ erschienen, und vor allem auch zu Gertrud Luckner,®® die als be-
deutende Caritas-Mitarbeiterin vor allem von Hans-Josef Wollasch unter-
sucht wurde,® dem ehemaligen Leiter des Freiburger Caritas-Archivs. Ein-
geflossen sind seine umfangreichen Vorarbeiten in seine Luckner-Bio-
graphie, die mit dem Untertitel ,Botschafterin der Menschlichkeit® 2005
erschienen ist.”° Dort ist dann auch iiber Annemarie Cohen und Fritz Lega-
tis einiges zu erfahren. Beztiglich Luckner ist anzumerken, dass sie wegen
ihrer jahrzehntelangen Abwesenheit und nichtgezahlter Beitrige bei Qui-
kern eine umstrittene Figur blieb. Problematisch ist vor allem das vollig
andere Sakramentsverstindnis bei Katholiken, die offenbar von Luckners
beibehaltenen Quikermitgliedschaft nichts wussten. Insofern kann keine
Rede davon sein, dass sie sich den Quikern ,zugehorig und eng verbun-
den fiithlte“ (S. 50).

85

Angela Borgstedt, Eva und Dr. Carl Hermann. Zwei Mannheimer Quiker und ihre

Hilfe fiir Verfolgte des NS-Regimes, in: Badische Heimat, 79, 1999, 183-189.

Ralph Neuman, Erinnerungen an meine Jugendjahre in Deutschland 1926-1946,

Berlin 2005, oder auf Englisch: Ders., Memories from my early life in Germany, Ber-

lin 2006.

Klaus Schwabe, Margarethe und Hans Lachmund. Eine Biographie im Widerstand,

in: Michael Heinrichs (Hg.): Modernisierung und Freiheit. Beitrige zur Demokratie-

geschichte in Mecklenburg-Vorpommern, Schwerin 1995, 776-797; Willfrid Knees,

Sie half deportierten Juden. Zum 100. Geburtstag der Quikerin Margarethe Lach-

mund, in: Die Kirche. Sonntagsblatt Vorpommern, 2, 37, 1996, 5; Achim von Borries,

Die Quikerin Margarethe Lachmund (1896-1985), in: Zeitgeschichte regional. Mit-

teilungen aus Mecklenburg-Vorpommern, 3, 1, 1999, 67-72 und 3, 2, 1999, 61-65.

Angela Borgstedt, ,...zu dem Volk Israel in einer geheimnisvollen Weise hingezogen®.

Der Einsatz von Hermann Maas und Gertrud Luckner fiir verfolgte Juden, in: Micha-

el Kifsener (Hg.), Widerstand gegen die Judenverfolgung, Konstanz 1996, 227-259;

Elizabeth Petuchowski, Gertrud Luckner. Widerstand und Hilfe, in: Freiburger

Rundbrief, 4, 2000, 242-259; Angela Borgstedt, ,Bruderring” und ,Lucknerkreis®.

Rettung im deutschen Stidwesten, in: Bedte Kosmala / Claudia Schoppmann (Hg.),

Uberleben im Untergrund. Hilfe fiir Juden in Deutschland 1941-1945, Berlin 2002,

191-204; Jana Leichsenring, Gertrud Luckner (1900-1995), in: BBK, 23, 2004, Sp.

928-933.

2 Hans-Josef Wollasch (Hg.), ,Betrifft: Nachrichtenzentrale des Erzbischofs Grober in
Freiburg®. Die Ermittlungsakten der Geheimen Staatspolizei gegen Gertrud Luckner
19421944, Konstanz 1998; ders.: Gertrud Luckner (1900-1995), in: Jiirgen Aretz /
Rudolf Morsey [ Anton Rauscher (Hg.), Zeitgeschichte in Lebensbildern, 9, Miinster
1999, 261-290.

o8 Hans-Josef Wollasch, Gertrud Luckner, ,Botschafterin der Menschlichkeit”, Freiburg

i. Br. 2005.
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Zahlreiche auch weniger bekannte Biographien findet man in ,Lebens-
bilder deutscher Quiker wihrend der NS-Herrschaft“.”" Das Buch geht zu-
riick auf Initiative von DRR-Quikern um Kite Tacke, musste aber wegen
ihres Todes 1988 vom Literaturausschuss der DJV zu Ende gefiihrt werden,
wo man eine solche Publikation gar nicht vorgesehen hatte. Hier hitte man
sich vor allem ein Lektorat und mehr Sorgfalt zu einem so wichtigen The-
ma gewiinscht.”” Quellen sind so gut wie nie angegeben, die Abbildungen
zum Teil unkenntlich, das anspruchslose Buchcover eine Bleiwiiste. In den
Biographien der aufgenommenen Personen spielte der Widerstand gegen
das NS-Regime eine entscheidende Rolle. Leider fehlt immer noch eine
groflere wissenschaftliche Arbeit zur Einordnung dieser spezifischen Form
des religiosen Widerstands. Erste Anmerkungen diesbeziiglich machte Bri-
gitte Oleschinski 1994, vor allem beziiglich des pazifistischen Verhaltens
der Quiker und der Ernsten Bibelforscher (Zeugen Jehovas) und Axel Ul-
rich 1999”, der an die Unterstiitzung von Quikern fiir Carl von Ossietzky,
Erich Miihsam, Carlo Mierendorff u. a. erinnerte. Viele der hierbei eine Rolle
spielenden Quiker-Biographien sind in dem Lexikon ,Quiker aus Politik,
Kunst und Wissenschaft® enthalten, dessen zweite Auflage um Literatur-
verweise erweitert wurde. ”’

Zeit nach 1945

Auch hier, vor allem durch die starke Prisenz von Quikern im Rahmen der
Hilfstitigkeit und des Wiederaufbaus ab 1945, haben wir vermehrt Erinne-
rungsliteratur, so von Eryl Hall Williams, *® Joel Carl Welty,”” Helen Adam-

i, Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiker). Deutsche Jahresversammlung e.V.

(Hg.): Lebensbilder deutscher Quiker wihrend der NS-Herrschaft 1933-1945, Bad
Pyrmont 1992.

,Eva Herman“ schreibt sich ,Hermann® (S. 121), Hans-Joachim ,Fiedler* hief ,Flied-
ner* (S. 40), Katharina Petersen war zu keinem Zeitpunkt Mitglied der DJV (S. 6),
Hermann Stohr ist kein Quiker gewesen (8. 6) — die Liste konnte fortgesetzt werden.
Brigitte Oleschinski, Religiose Gemeinschaften im Widerstand, in: Peter Steinbach /
Jobannes Tuchel (Hg.), Widerstand gegen den Nationalsozialismus, Berlin 1994, 193—
201.

Axel Ulrich, Quiker-Hilfe gegen Hitler, in: AVS-Informationsdienst. Informationen
der SPD/Arbeitsgemeinschaft Ehemals Verfolgter Sozialdemokraten, 20, 4, 1999, 9—
124

3 Claus Bernet, Quiker aus Politik, Kunst und Wissenschaft in Deutschland. 20. Jahr-
hundert. Ein biographisches Lexikon, Nordhausen 2007. Nordhausen 22008. Dritte
Auflage in Vorbereitung.

Eryl Hall Williams, A page of history in relief: London, Antwerp, Belsen, Bruswick,
1944 to 1946, York 1993.

Joel Carl Welty, The hunger year in the French zone of divided Germany, 1946—
1947, Beloit 1993; auch tbersetzt ins Deutsche: Das Hungerjahr in der Franzosi-
schen Zone des geteilten Deutschland 1946-1947, Koblenz 1995.
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son,”® Hugh W. Maw,”” Clifford Barnard, 190 yohn Gray, %! und Grigor MacClel-
land. '"* Weitere Zeitzeugenberichte enthilt eine Dokumentation iiber die
displaced persons in Goslar von der Professorin fiir Gesundheitspolitik an
der Universitit von Toronto, Margaret MacNeill. ' Verstindlicherweise gibt
es eine ganze Anzahl solcher ,Heldenbiographien® seitens der Aufbauhel-
fer. Suchen muss man dagegen Dokumente von ehemaligen Nationalsozia-
listen, die nach Ende des Dritten Reichs offen und schonungslos einen Ein-
blick in ihr Denken und Tun geben. Eine solche ,Wandlung"“ legte 1994
Heinz Kimmer vor, der zunichst Soldat bei der Kriegsmarine war, dann als
Kriegsgefangener in England die Quiker kennen lernte und 1970 selbst
Quiker wurde. 104 ywer wissen méchte, wie aus Nationalsozialisten Pazifis-
ten werden, dem sei dieses Buch empfohlen.

Quiker in der DDR

Schon friihzeitig waren die Berliner Quiker von den Ereignissen um den
Ost-West-Konflikt und der Systemspaltung betroffen, wie eine Arbeit von
Bob Needham von 2002 aufzeigt.'” Leider gibt es zu den ersten Jahren der
DDR nur wenig Literatur, da die ,Aufarbeitung” der DDR-Geschichte auch
unter Quikern tiberwiegend erst nach 1989 einsetzte. Eva Pinthus diirfte
diejenige englische Quikerin gewesen sein, die am hiufigsten Erfahrungen
vor Ort gemacht hartte, da sie fast jahrlich Jugendarbeit in der DDR leistete,
allerdings wegen ihres bestimmenden Auftretens die Jugendlichen nicht
immer in Richtung Mitgliedschaft bei den Quikern bewegen konnte. Ein
wichtiger Aufsatz der Autorin erschien 1995 unter dem Titel ,Humpty
Dumpty sat on a wall: East Germany before and after 1989“. 1% Darin wird
Positives und Negatives der DDR gegentibergestellt und auf die Situation

der Kirchen unmittelbar im Jahre 1989 eingegangen. Der autobiographi-
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Kurt Anschiitz, Zur Versdhnungsarbeit englischer Quiker in Berlin 1945-1946, in:
Archivbericht 4, 8, 1997, 57-62 (Ubersetzung eines englischen Vortrages von 1946).
* Hugh W. Maw, German journal. The loghook and diary of a Friends relief service
worker, 0. 0. 1998.

Clifford Barnard, Two weeks in May 1945. Sandbostel Concentration Camp and the
Friends’ Ambulance Unit, London 1999.

Jobn Gray, Friends relief service. A personal account of working in Goslar, Germany,
in 1945 and Kozienice, Poland, in 1946, 0. O. 2006.

Grigor MacClelland, Embers of war. Letters from a Quaker relief worker in war-torn
Germany, London 1997.

Margaret MacNeill, An den Wassern von Babylon. Erfahrungen mit displaced per-
sons in Goslar zwischen 1945 und 1948, Bielefeld 1995.

Heinz W. Kdmmer, Geschichte einer Wandlung. Die stille Invasion, Essen 1994. Lei-
der hat es die DJV versiumt, dieses wichtige Buch zu unterstiitzen oder herauszu-
geben, so dass der Essener Verlag ,Blaue Eule” einspringen musste.

Bob Needbam; Resisting aggression without war. Berlin 1948-49, in: The Friends’
Quarterly, 32, 6, 2002, 272-281.

196 Epa Pinthus, Humpty dumpty sat on a wall, East Germany before and after 1989, in:
The Friends’ Quarterly, 29, 7, 1995, 321-330.
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sche Aufsatz ,Churches under siege in the GDR*, ' erschienen 2002 in der
Zeitschrift ,Freikirchenforschung®, behandelt 6kumenische Ereignisse in der
DDR-Kirchengeschichte und vor allem den Anteil, den Quiker daran hat-
ten. Wesentlich differenzierter ist eine Arbeit von Fritz Renken, einem
Schweizer Quiker, die ebenfalls in der ,Freikirchenforschung® (1998) er-
schien ist.'”” Renken interpretiert die Quiker der DDR als Briickenfunktion
zwischen Ost und West, ein hoher Anspruch, dem die lediglich 51 Quiker
nicht immer gerecht werden konnten. Ihr Verhalten gegeniiber dem Staat
war nicht Widerstand gegen eine Diktatur, sondern Kooperation, die letzt-
lich dazu fithrte, dass nicht wenige Quiker Ostdeutschlands der Wieder-
vereinigung skeptisch gegeniiber standen und einen ,dritten Weg" befiir-
wortet hitten.

Immerhin zwei Quiiker aus der DDR, Heinrich Briickner'” und Hans-
Ulrich Tschirner, "'’ die beide Schreiber der inzwischen aufgelésten DDR-
Jahresversammlung gewesen waren, haben auch in schriftlicher Form ihre
Lebenserfahrungen niedergelegt. Die Erfahrungen der Quiker in der DDR
sind damit aber noch lange nicht hinreichend aufgearbeitet. Vor allem die
Protokolle der DDR-JV und einzelner Monatsversammlungen in Dresden,
Leipzig, Chemnitz und Erfurt, die nahezu vollstindig erhalten sind, wur-
den bislang von der Wissenschaft nicht herangezogen. Damit wiire es mog-
lich, von der Fixierung auf die Beziechung zum Staate loszukommen und
innergemeindliche Entwicklungen des DDR-Quikertums in den Blick zu
bekommen. Neue Impulse sind von einem Buch des Sozialarbeiters und
Zeitzeugen Peter Jarman zu erwarten, der selbst mehrfach als Quiker die
DDR bereiste. '

Religioser Sozialismus

Kommen wir nach dem Nationalsozialismus und Kommunismus nun zum
religiosen Sozialismus. 2006 wurde mit dem Werk ,George Fox. Seine Bot-
schaft, sein Wesen und sein Leben (...)“ des ehemaligen evangelischen
Pfarrers und Quikers Emil Fuchs der Offentlichkeit eine Quelle prisentiert,
die in die theologischen Positionen zumindest eines, wenn nicht gar des fiih-

7" Eva Pinthus, Churches under siege in the GDR, in: FF 12, 2002, 195-207. In ihrer

Richard-L.-Cary-Vorlesung ging Pinthus allerdings nicht tiefer auf die Quiiker in der

DDR ein; dies., ,Schiittet das Kind nicht mit dem Bade aus®. Story — Gemeinschaft —

Herausforderung fiir die Religitse Gesellschaft der Freunde, Bad Pyrmont 2005.

Fritz Renken, DDR-Quiiker als Briickenbauer zwischen Ost und West, im Sinne histo-

rischer Voraussetzungen ihres Staatsverstindnisses, in: FF 8, 1998, 151-176.

Heinrich Briickner, Kinder zwischen naiver und intellektueller Religiositit, Stolzenau

1996.

Y0 rrans-Ulrich Tschirner, Quiker in der Gesellschaft, Bad Pyrmont 1998.

"1 Das Buch soll den Titel ,Light and shadows — Quaker experiences during the Cold
War and its aftermath” tragen. Roswitha Jarman, die Frau von Peter Jarman, hielt
2002 die Richard-L.-Cary-Vorlesung ,Vom Wesen und Werk der Liebe“, Wiesloch
2002, in welcher das Quikertum vor allem als Mystik interpretiert wurde.
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renden deutschen Quikers in den Jahren des Nationalsozialismus Einblick
gewihrt. Schon kurz zuvor war eine Quellenedition mit Artikeln von Emil
Fuchs aus den letzten Jahren der Weimarer Zeit herausgegeben worden. iy
In einer umfangreichen Publikation wurden die Wochenberichte der Zeit-
schrift ,,Sonntagsblatt des arbeitenden Volkes® von 1930 bis 1933 erstmalig
chronologisch zusammengefasst. Anhand der kurzen und prignanten Be-
richte lisst sich verfolgen, wie zwei bedeutende protestantische Theologen
des letzen Jahrhunderts, Emil Fuchs und Erwin Eckert, versuchten, poli-
tisch Einfluss zu nehmen fiir ein demokratisches, pazifistisches und huma-
nes Deutschland. Die Dokumentation bietet der Forschung ein wichtiges
Zeitzeugnis fiir jede weitere Analyse der Jahre unmittelbar vor dem Natio-
nalsozialismus. Dem umfangreichen Quellenteil sind etwas kurz geratene
Epiloge angefiigt: Georg Fulberth und Kurt Pitzold verorten das politische
Potenzial der beiden christlichen Antifaschisten; Reinhard Kiithnl wider-
spricht der (allerdings schon lange entkrifteten) These, man habe vor 1933
nicht wissen konnen, wohin eine Regierung unter Hitler fiihren werde,
und Gert Meyer skizziert die zu positiv geratene Hoffnung beider Theolo-
gen auf die UdSSR. Fuchs’ naive Einschitzung, die Sowjetunion Stalins
wiirde sich fiir jede Form von Abriistung einsetzen oder seine Begeisterung
fiir den Neubau gigantischer Schlafstidte sind aus der Zeit heraus verstind-
lich, zeugen jedoch nicht von seiner sonstigen Weitsicht. Wolfgang Ruge
betont abschliefiend die politischen und 6konomischen Schwierigkeiten,
die von Fuchs und Eckert in ihren Ursachen verstanden wurden, wohinge-
gen der Antisemitismus, der sich zum Teil aus den gleichen Ursachen speis-
te, in den Berichten nur vereinzelt aufgegriffen wurde.

Fuchs und die Quiker sind tbrigens auch im Tagungsband des sechs-
ten Walter-Markov-Kolloquiums vertreten, das im Jahre 2000 Dank der For-
derung durch die Rosa-Luxemburg-Stiftung stattfinden konnte.'"> Neben
den Beitrigen des Leipziger Historikers Hans Piazza und des Theologen
Manfred Haustein ist vor allem der Erlebnisbericht ,,Emil Fuchs in Leipzig“
fiir das Quikertum aufschlussreich. Ebenso bemerkenswert ist ein Beitrag
des Philosophiehistorikers Siegfried Wollgast, der das Denken von Fuchs in
die chiliastische Tradition einbettet. Was in diesem Band fehlt, der aus-
schlieBlich linksorientierte Wissenschaftler zu Worte kommen Lisst, ist eine
offene Auseinandersetzung mit dem Wechsel des spiten Emil Fuchs’ zur

"% Emil Fuchs | Erwin Eckert, Blick in den Abgrund. Das Ende der Weimarer Republik

im Spiegel zeitgendssischer Berichte und Interpretationen, hg. von Friedrich-Martin
Balzer /| Manfred Weifsbecker, Bonn 2002.

5 Kt Reiprich u. a. (Hg.), Christentum, Marxismus und das Werk von Emil Fuchs,
Leipzig 2000. Gelungen ist auch der Eintrag zu Emil Fuchs des Berliner Theologen
Wolfes Matthes in: RGG, 3, 2000, 105-106. Weiteres zu Fuchs ist auch folgender
Dissertation zu entnehmen: Ulrich Peter, Der ,Bund der religitsen Sozialisten® in
Berlin von 1919-1933. Geschichte — Struktur — Theologie und Politik, Berlin 1995.
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Ost-CDU. Dem Band angehingt ist auch ein bislang unpublizierter Anhang
zu seiner Autobiographie ,Mein Leben®. '

Neben Fuchs diirfte Heinz Kappes einer der wichtigsten evangelischen
Theologen gewesen sein, der gleichzeitig Quiker war. Neue Publikationen
dazu, sowohl Aufsitze ' als auch Monographien, ' zeigen, dass die Qui-
kergemeinschaft wihrend der Jahre des Nationalsozialismus evangelischen
Theologen ein Forum bot, ihrem Glauben gemif leben zu kénnen, nach-
dem die Kirchen, vor allem nach Beginn des Zweiten Weltkriegs, beschi-
mend versagt hatten. Das wird vor allem an der Biographie Kappes deut-
lich. Wiinschenswert wire, wenn man einmal seine Autobiographie ,Led
by the spirit*""” editieren wiirde, die detailliert Auskunft iiber seine Annii-
herung und Abwendung beziiglich des Quikertums gibt.

In der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts wurde die Tradition des ,re-
ligiosen Sozialismus“ von Heinz Rohr, Professor fiir Religions- und Kir-
chengeschichte am Fachbereich Religionswissenschaft der Frankfurter Uni-
versitiit, weiter und zu Ende gefiihrt. 1992 hielt er unter dem Titel ,,Quiker
sein zwischen Marx und Mystik* die publizierte Richard-L.-Cary-Vorlesung, ''®
Seit dem Tod Rohrs 2005 spielt diese Richtung unter den deutschen Qui-
kern keine Rolle mehr. ' Die Griinde fiir das nachlassende Interesse, das

4 Das Manuskript befindet sich bei Klaus Fuchs-Kittowski, dem ich an dieser Stelle aus-

driicklich fiir seine freundliche Auskunft zu Emil Fuchs danke.
S Manfred Koch, Heinz Kappes (1893-1988): Christ und Sozialdemokrat in der Wie-
marer Republik, in: Protestantismus und Politik, Karlsruhe 1996, 272-286; Thomas
K. Kubn, Heinz Kappes (1893-1988), in: BBK, 16, 1999, Sp. 833; Manfred Koch,
+Wer das Jetzt in die Zukunft schaut, ... der sicht mit Angst die drohende Katastro-
phe“. Heinz Kappes (1893-1988), Pfarrer, Sozialdemokrat und NS-Gegner, in: Dem
Ideal der Freiheit dienen — ihrer Vorkimpfer gedenken, Rastatt (2003), 107-114;
ders., Heinz Kappes: Pfarrer, Sozialdemokrat und NS-Gegner, in: Badische Theolo-
gen im Widerstand, Konstanz 2004, 63-82. In diesen Arbeiten spielt das Quikertum
eine groRere Rolle, da Kappes’ Widerstand in die Lebensspanne fiel, in der er den
Quiikern angehorte, erst der DJV, dann ab 1937 dem Syria and Palestine Yearly Mee-
ting (Near East Yearly Meeting).
Friedrich-Martin Balzer, Jhr Kleingliubigen, warum seid Ihr so furchtsam? Aufie-
rungen von Erwin Eckert und Heinz Kappes 1931 in Karlsruhe, Bonn 1993; Fried-
rich-Martin Balzer | Gert Wendelborn, ,Wir sind keine stummen Hunde“. Heinz Kap-
pes (1893-1988). Christ und Sozialist in der Weimarer Republik, Bonn 1994. Das Quii-
kertum spielt hier nur eine geringe Rolle, da Kappes 1931 noch nicht Quiker war
und vor allem in der zweitgenannten Arbeit mehr seine sozialistischen Ansichten im
Vordergrund stehen.
Heinz Kappes, Led by the spirit. Heinz Kappes. 1893-1988. My life and work. His
autobiography, some letters, speaches and sermons, radio interviews, tributes and
orbituaries. Translated from the German by his daughters, Elisabeth Watson and Hil-
degard Wright, 0. O. (1993).
Heinz Robr, Quiker sein zwischen Marx und Mystik, Bad Pyrmont 1992. Siehe auch:
Ders.: Die Quiker und der interreligiose Dialog, in: Religionen im Gesprich, 7, 2002,
S. 380-382.
Das geht bis zur Zensur: Gottfried Lischke verfasste 1998 einen Beitrag zum Jako-
busbrief und einen zur Sexualethik. Auf Dringen von Gisela Faust wurden die Bei-
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sich nicht nur auf den religiosen Sozialismus, sondern auf theologische
Fragen tiberhaupt bezieht, habe ich 2008 in meinem Beitrag fiir das Kon-
fessionskundliche Institut Bensheim etwas ausfiihrlicher dargestellt. '*

Quikerspeisung

Hierzu gibt es bislang lediglich neuere regionale Studien zu Kassel, '*' Frei-
burg im Breisgau, '** Bielefeld '** und Oldenburg M ansonsten muss wie-
terhin auf eine Selbstdarstellung der Quiker zuriickgegriffen werden. '*>
Bei diesen Arbeiten handelt es sich um Lebenserinnerungen; unbeachtet
blieben bislang die umfangreichen Aktenbestinde zur (ersten) Quikerspei-
sung im Bundesarchiv, die vor allem noch gesundheitspolitische Aufschliis-
se erwarten lassen.

Anlisslich des fiinfzigjahrigen Jubiliums der (zweiten) Quikerspeisung
1996/97 wurde von Achim von Borries in enger Kooperation mit dem
Quiker Lutz Caspers die Ausstellung ,Stille Helfer: Quikerhilfe im Nach-
kriegsdeutschland®“ und der Katalog ,Stille Helfer. 350 Jahre Quiker® erar-
beitet. '*® Die Ansprachen vom damaligen Bundesprisident Roman Herzog
und des Politikers Hans-Ulrich Klose zur Ausstellungseroffnung konnen in
einem Sonderdruck nachgelesen werden.'”” Ein ansprechend gestalteter
Hochglanzkatalog behandelt in einem ersten Teil die Geschichte der Qui-
ker und in einem zweiten Teil die unterschiedlichen Hilfstitigkeiten in

trage nicht bei der Zeitschrift ,Quiker® gedruckt, da sie zu ,radikal®, zu ,wissenschaft-
lich® und zu ,sozialistisch® seien (Gesprich mit Gottfried Lischke am 7.11.2008).
Damit sind die drei Themenfelder angerissen, die deutschen Quikern nicht behagen.
Claus Bernet, Leben zwischen evangelischer Theologie und Quikertum. Biographi-
sche Verliufe im 20. Jahrhundert, in: Materialdienst des Konfessionskundlichen In-
stituts Bensheim (MdKI), 59, 2, 2008, 29-35. Eingegangen wird auf die Biographien
von Emil Fuchs, Hermann Mulert, Rudolf Schlosser, Margarete Geyer, Heinz Kappes,
Gertrud von Petzold, Ruth Elsner von Gronow und Heinz Rohr.

Wolfgang Hermsdorff, Tiglich dreiviertel Liter Essen fiir jedes Kind, in: Heimatbrief,
34, 2, 1990, 23-27.

Franz Flamm, Freiburger Erinnerungen an die amerikanischen Quiker 1920-1953,
Freiburg 1990.

Freya Lemcke, Quikerspeisung in Bielefeld nach dem 1. Weltkrieg, (Bielefeld 1997).
Giinter Heuzeroth, Humanitire Hilfe fir Deutschland nach den beiden Weltkriegen.
Aktivititen der USA und der amerikanischen und englischen Quikerhilfsdienste. Die
Einsitze in der Region Oldenburg/Weser-Ems, Oldenburg 2009.

Lutz Caspers, Quikerspeisung nach dem Ersten Weltkrieg, in: Vortrige, Analysen,
Diskussionen. 1994-1996, Berlin 1996, 78-82. Vereinzelte Hinweise zur Quiker-
speisung findet man auch in Jiirgen Kleindienst (Hg.), Zwischen Kaiser und Hitler.
Kindheit in Deutschland 1914-1933, Berlin 2002.

Achim von Borries, Stille Helfer. 350 Jahre Quiker, Berlin 1996. Der Katalog wurde
auch ins Englische gebracht: Ders., Quiet helpers. Quaker service in postwar Germa-
ny, hg. von Peter Daniels, London 2000.

Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiker) in Deutschland (Hg.), Sonderdruck zur
Ausstellung ,Stille Helfer — Die Quikerhilfe im Nachkriegsdeutschland®, Bad Pyrmont,
um 1997.
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Deutschland von 1920 bis 1950. Mitgewirkt hat daran auch der amerikani-
sche Historiker James F. Tent von der University of Alabama in Birmingham
(USA), dessen Festvortrag zur Ausstellung in erweiterter Form als Broschii-
re veroffentlicht wurde. *® Die damit verbundene Wanderausstellung ,Stil-
le Helfer* wurde 1996/97 in 21 deutschen Stidten gezeigt, in denen einst
Quikerspeisungen stattgefunden haben. Nach der Quikerspeisung ist also
diese Ausstellung die groRte Werbeaktion, die die deutschen Quiker auf
die Beine gestellt haben und die durchaus in den Medien wahrgenommen
wurde. "’ Das 350jihrige Jubilium der Quiker 2002 hat dann in Deutsch-
land leider keine Resonanz mehr gefunden. '*°

Friedensarbeit

Eine grofde Arbeit zum Friedenszeugnis ist auch zwischen 1990 und 2010
nicht erschienen, weder von wissenschaftlicher Seite noch von Seiten der
Quiker. Offensichtlich haben Friedensfragen nach der Hochkonjunktur die-
ses Themas in den 1970er und 1980er Jahren nach dem Ende des Kalten
Krieges an Bedeutung verloren. Auch zu einer Zusammenarbeit der Qui-
ker mit den tibrigen historischen Friedenskirchen ist es nicht gekommen,
eine Ausnahme ist allein eine Erklirung zum gemeinsamen Abstimmungs-
verhalten der Mennoniten und Quiker im Rahmen des konziliaren Prozes-
ses von 1988, publiziert 1990. "'

In den letzten Jahren sind ganz unterschiedliche Friedensbeitrige ver-
fasst worden, im einzelnen zur Steuerverweigerung aus Gewissensgriin-
den™? (mit detaillierter Ausfithrung der Position der Quiker), zu Antirassis-
musaktionen in London, 133 wur »Nothelfergemeinschaft“ und ihrer pazifis-

James F. Tent, Den Deutschen Freund sein: Das American Friends Service Commuit-
tee und die humanitire Hilfe im Deutschland nach 1945. Verfafit aus Anlaf8 der 50.
Jahresfeier der Quikerhilfe im Nachkriegs-Deutschland, Neustadt 1996.
Andreas Meier, Unvergessene Schokoladensuppe. Eine Wanderausstellung tber die
Quikerhilfe im Nachkriegsdeutschland, in: Lutherische Monatshefte (LM), 35, 3,
1996, 32-33; Gunilla Laatsch, Sojabrei und Kakaosuppe. Der selbstlose Friedens-
dienst der Quiker, in: Evangelische Kommentare (EK), 29, 9, 1996, 539-542.
Im Zeichen des Sterns. Das Wirken der Quiker-Hilfe, in: G. Geschichte, 2, 5, 2002,
12—-13. Es ist ein Kuriosum, dass selbst den deutschen Quikern dieses Jubilium ich-
rer eigenen Religionsgemeinschaft unbemerkt blieb.
Erklirung zum Abstimmungsverhalten der Mennoniten und Quiker zum Abschnitt
,Frieden®. Forum ,Gerechtigkeit, Frieden und Bewahrung der Schopfung* der Ar-
beitsgemeinschaft christlicher Kirchen in der Bundesrepublik Deutschland und Ber-
lin (West) e. V., Stuttgart, 20.—22. Oktober 1988, in: Wilfried Warneck, Friedenskirch-
liche Existenz im konziliaren ProzefS, Hildesheim 1990, 238—-242.
Paul Tiedemann, Das Recht der Steuerverweigerung aus Gewissensgriinden, Hil-
desheim 1991.
Erika Kubat, Ein Friedensbeitrag der Quilker. Von der Auseinandersetzung mit dem
Rassismus in London, in: Kirchenbote der Evangelisch-Reformierten Kirche des Kan-
tons St. Gallen, 43, 3, 1994, 4.
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tisch-orientierten Arbeit auf dem Gebiet der Volkerverstindigung. ** Oko-
nomische und infrastrukturelle Rahmenbedingungen dieser Arbeit im ost-
polnischen Grenzland fiir die Jahre 1919 bis 1930 wurden 1994 von dem
Historiker Werner Benecke untersucht'®® und die internationalen Verflech-
tungen zu den War Resisters International von 1920 bis 1950 von Christi-
an Scharnefsky, der dartiber eine geschichtswissenschaftliche Dissertation
in Vorbereitung hat. '*°

Fiir ihr pazifistisches Wirken bekamen englische und amerikanische
Quikerorganisationen 1947 den Friedensnobelpreis verliechen. In diesem
Zusammenhang steht eine 1990 veroffentlichte kurze Wiirdigung der Qui-
ker-Friedensarbeit, die zur Verleihung des Preises gefiihrt hat.">” An das finf-
zigjihrige Jubilium der Verleihung wurde von den 6sterreichischen Qui-
kern erinnert. Unter Ernst Schwarcz und Grete Scherer wurde die Ausstel-
lung ,Wege der Versohnung® in Wien, Linz und Klagenfurt gezeigt und
cine kleine Broschiire erarbeitet, die vornehmlich auf die Hilfstitigkeit in
Osterreich eingeht. '*®

Wichtig fiir die aktuelle Friedensarbeit der Quiker ist vor allem die Stif-
tung ,Quiker-Hilfe“, die wissenschaftlich bislang noch nicht beleuchtet wur-
de. Einen guten Einblick verschafft jedoch der Jubiliumsbeitrag ,,30 Jahre
Quikerhilfe* von 1996, " wihrend es sich bei ,Thr Vermichtnis fiir den Frie-
den“ aus der gleichen Zeit um eine Informationsbroschiire handelt, wie
man sein Vermégen dieser Stiftung vererbt. '

3% Helmut Ockel, ,\Wie schon ist es zu handeln fiir den Handelnden...*. Gedanken zu
spirituellen Kriften und Zielsetzungen fiir solidarisches Handeln. Zum 50jihrigen
Bestehen der Nothelfergemeinschaft der Freunde, hg. von der Nothelfergemeinschaft
der Freunde e. V. Diiren, Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiiker), Bad Pyrmont
1995

Werner Benecke, Die Quiker in den Kresy Wschodnie der Zweiten Polnischen Repu-
blik. Aufzeichnungen britischer und amerikanischer Mitglieder der ,Society of Friends*
uber ihre Titigkeit in den Ostgebieten Polens nach dem Ersten Weltkrieg, in: Jahrbii-
cher fiir Geschichte Osteuropas, 42, 4, 1994, 510-520.

Christian Scharnefsky, ,Aktiver Pazifismus®, radikale Kriegsdienstverweigerung und
Religion, in: Helke Stadtland (Hg.): ,Friede auf Erden®. Religitse Semantiken und
Konzepte des Friedens im 20. Jahrhundert, Essen 2009, 171-191.
Friedens-Nobelpreis 1947: Die Quiker, in: Michael Newmann (Hg.), Der Friedens-
Nobelpreis von 1946 bis 1952, Zug 1990, 192.

Ausstellungskomitee der Religiosen Gesellschaft der Freunde (Quiker) Wien (Hg.),
Wege zur Versdhnung. Humanitiire Hilfe der Quiiker in Osterreich. Begleitheft zur Aus-
stellung anliflich des 50. Jahrestages der Verleihung des Friedens-Nobelpreises an
die Quiker (Religiose Gesellschaft der Freunde), Wien 1997.

Sabine Alvermann | Leonie Glabn-Ejikeme, 30 Jahre Quikerhilfe, in: Gesellschaft zur
Forderung vergleichender Staat-Kirche-Forschung e.V. (Hg.), Vortrige, Analysen,
Diskussionen. 1994-1996, Berlin 1996, 89-92.

Quiker-Hilfe Stiftung (Hg.), Ihr Vermichtnis fiir den Frieden. Ein Ratgeber der Qui-
ker-Hilfe Stiftung, Neustadt, um 1998.
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Publikationen der ,Deutschen Jahresversammlung®

Zunidchst und vorab: Es gibt fast keine groferen Werke, die als ,,echte” Pub-
likationen der DJV gelten diirfen. Wie schon seit 1925, handelt es sich al-
lermeist um Ubersetzungen aus dem Ausland. Die auRerordentliche Ab-
hiingigkeit von England in diesem Punkt zeigt sich auch daran, dass die Ri-
chard-L.-Cary-Vorlesung, die alljihrlich in Bad Pyrmont auf der Jahresver-
sammlung der Quiker vorgetragen wird, immer hiufiger von Englindern
und auch einmal von einem Amerikaner gehalten wird, so von Paul
Oestreicher, ! Harvey Gillman, 2 Doris Veness, 13 Kurt StrauR, '** Rex
Ambler, '** Tony Fitt "* und zuletzt von Daniel O. Snyder. '

Inhaltlich sind die Vortrige, die alle gedruckt vorliegen, hochst unter-
schiedlich. Das Spektrum reicht von tiefreligiosen, autobiographischen Zeug-
nissen bis zu reinen Gefilligkeitsworten flachster Trivialititen. Die Idee,
auch einmal einen evangelikalen Quiker, vielleicht sogar aus Afrika, spre-
chen zu lassen, scheiterte bislang an der konservativ-ingstlichen Haltung
des Arbeitsausschusses der DJV. Eigentlich ist die DJV mit dem jihrlichen
Organisieren einer Vorlesung bei schwindender Mitgliederzahl tiberfordert
und wird auch in Zukunft auf angloamerikanische Vortragende angewiesen
sein, oder deutsche Mitglieder mehrfach zu dieser Vorlesung bitten (was es
in der Vergangenheit schon gegeben hat) bzw. sogar auf Nichtquiker zu-
riickzugreifen.

An grofseren Arbeiten der letzten zwanzig Jahre sind lediglich drei von
Bedeutung: ,Radikale Hoffnung®, ,,20 Fragen zu Jesus“ und , Quiker Glau-
be und Wirken“. Zwei davon sind Ubersetzungen, da die DJV den Arbeiten
der eigenen Mitglieder eher misstraut und auch hier lediglich bewihrte Ar-
beiten angloamerikanischer Quiker tibersetzt — nicht jedoch im Falle der
erstgenannten Publikation. Diese trigt den schonen Titel ,Radikale Hoff-
nung® (1993). ' Hier versammeln sich Kurzbeitrige aus dem Kreis der
Mitglieder, die vom Friedensausschuss der DJV zusammengestellt wurden.

U paul Oestreicher, Die Quiiker. Ein Orden in der Gemeinschaft der Christen, Bad Pyr-
mont 1991, Bad Pyrmont 19972.

Harvey Gillman, Spirituelle Freundschaft. Neue Modelle/ Neue Beziehungen, Stol-
zenau 1994.

Dori Veness, Das Sichtbare verwandeln. Ein Leben in Versunkenheit inmitten von ziel-
bewusst handelnden Menschen, Bad Pyrmont 1999.

Kurt Straufs, Quiker Glaube — Zeugnis und Arbeit — gestern, heute, morgen, Bad
Pyrmont 2000.

Rex Ambler, Licht, darin zu Leben. Erkundungen in der Spiritualitit der Quiker, Stol-
zenau 2001.

Tony Fitt, Quercus Quakerus. Die Wurzeln und Bliten des Quikerbaums im 21.
Jahrhundert, Bad Pyrmont 2004.

Daniel O. Snyder, Das Friedenszeugnis als Sakrament. Die Beziehung zwischen Frie-
densarbeit und personlicher Spiritualitit, Bad Pyrmont 2007.

Religitse Gesellschaft der Freunde (Quiker) in Deutschland (Hg.), Radikale Hoff-
nung. Stimmen zur Friedenshaltung deutscher Quiker heute, Bad Pyrmont 1993.
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Von den 31'* Autoren und Autorinnen sind heute (2009) allerdings schon
17 verstorben. Lediglich vier (!) Personen, die nach 1945 geboren sind, ha-
ben an dem Buch mitwirken diirfen. Anlass dazu war der (erste) Golfkrieg
1991 und die Frage nach der aktuellen Friedenshaltung unter den deut-
schen Quilkern. Des Weiteren geht es aber auch um die Frage, inwieweit
Praxen des zivilen Ungehorsams Gewalt enthalten. Es kommen in dem
Buch unterschiedlichste Meinungen zu Wort, das Spektrum zieht sich vom
radikalen Pazifismus bis hin zur Befiirwortung von Waffengingen.

In ,20 Fragen zu Jesus“'”’ (Originalausgabe 1985, Ubersetzung 1994)
von John Lampen geht es um die Frage, inwieweit das Quikertum Men-
schen anderer Religion ereichen kann, ohne sich als christliche Glaubens-
gemeinschaft zu verlieren. Diese Frage ist schon seit vielen Jahren unter
deutschen Quikern virulent und wurde zuletzt von Maurice de Coulon
eindeutig beantwortet, der ein historisches Vorbild Jesus der Erloserfigur
Christus vorzuziehen empfichlt.">' Auch Lampen tendiert in diese Rich-
tung, sieht dann aber auch antichristliche Tendenzen unter den Quilkern
(S. 9). Leider ist das Buch von einer grofen Kirchenfeindschaft durchzogen
und von daher kein Vorbild fiir gerade das, was im Vorwort angemahnt ist:
okumenische Anniherung. Lampens Buch besteht aus vier Teilen und er-
offnet mit historischen Fragen nach dem Leben von Jesus/Christus und
seiner Botschaft. Daran schlieft sich folgerichtig die Frage nach der Au-
thentizitit der Uberlieferung der Bibel an, bevor zu christlichen Traditio-
nen und Lehren, wie Opferlehre, Homoousios (Sohnschaft Christi) oder
Pridestinationslehre Stellung genommen wird (das ist der dritte Teil). Das
Buch schlieft mit Sicht der frithen und der heutigen (britischen) Quiker.
Ein Gewinn ist ,20 Fragen zu Jesus® vor allem deswegen, weil es Auskunft
zu theologischen Fragen gibt, die in der DJV ansonsten eine geringe Rolle
spielen und aus Sorge vor Differenzen oder gar Spaltungen eher unter-
driickt werden.

Auch das zuletzt erschienene grofere Werk der DJV ist eine Uberset-
zung. Nach jahrelangen Vorarbeiten einer mehrkopfigen Ubersetzungs-
gruppe wurde 2002 das Buch ,Quiker Glaube und Wirken“ vorgelegt, im
Untertitel: ,Deutsche Ubersetzung des Handbuchs zur christlichen Lebens-
filhrung der Britischen Jahresversammlung der Religiosen Gesellschaft der
Freunde (Quiker)“. "> Solche Textsammlungen zur Lebensfiihrung (Book of

149 Nicht 30, wie in der Einleitung erwihnt (S. 5).

150 Jobn Lampen, 20 Fragen zu Jesus, hg. von der Religitsen Gesellschaft der Freunde

(Quiiker) Deutsche Jahresversammlung e. V., Bad Pyrmont 1994.

Maurice de Coulon, Jesu Nachfolge heute. Vom Erloser zum Leitbild, Bad Pyrmont

1993

152 Religivse Gesellschaft der Freunde (Quiker) (Hg.), Quiker Glaube und Wirken.
Deutsche Ubersetzung des Handbuchs zur christlichen Lebensfiihrung der Britischen
Jahresversammlung der Religiosen Gesellschaft der Freunde (Quiker), Bad Pyrmont
2002. Die DJV hat es seit 1925 trotz mancher Versuche nicht geschafft, ein eigenes
,Buch der Disziplin“ herauszubringen (8. 16).
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discipline) wurden unter englischen Quikern schon seit 1783 gedruckt, sie
dienen nicht nur als tatsichliche Ratgeber, sondern funktionieren als Er-
bauungsbiicher und wurden mehrfach umgearbeitet. Es handelt sich um
eine Sammlung von Zitaten oder kiirzeren Beitrigen sowohl ilterer Auto-
ren wie auch zeitgenossischer Quiker. Das Buch eroffnet mit ,Ratschlige
und Fragen®, die auch als eigene kleine Broschiire auszugsweise vorlie-
gen.'”® Es folgen eine Behandlung des Gottesdiensts der Quiker, der An-
dacht und Ratschlige zum Abhalten der Geschiftsversammlung, die vom
Prinzip her als Andacht durchgefiihrt werden soll (was in der Praxis jedoch
kaum der Fall ist). Daran schlieflen sich Bemerkungen zu praktischen Fra-
gen wie Mitgliedschaft, Finanzen, EheschlieBung und Beerdigung an. Ab-
gerundet wird das Buch mit drei Themenbereichen ,Personliche Bezie-
hungen®, ,Soziale Verantwortung® und ,Unser Friedenszeugnis“. Damit
wird ,Quiker Glaube und Wirken“ zum wichtigen Grundlagentext, der
uber den jetzigen Zustand der Glaubensgemeinschaft in Kenntnis setzt.
Mitglieder holen sich hier Rat zu verschiedenen Verfahrensfragen und Le-
bensproblemen. Es ist ein Handbuch der angewandten Quikerpraxis.

Ein Argernis ist jedoch die ungliickliche Buchbindung. Um Geld zu spa-
ren, wurde die erste Auflage von einem Copyshop in Tschechien hergestellt,
mit der Folge, dass die Exemplare nach kurzem Gebrauch wieder auseinan-
der fielen. Zudem wurde die gesamte Paginierung im Mittelteil vergessen,
die Stichworte sind nur durch eine komplizierte Nummerierung aufzufin-
den. Um erneut zu sparen, lie man von einer Osterreichischen Druckerei
die Bindung wieder auflosen und ordnete an, die losen, beschnittenen Sei-
ten erneut zu binden. Diesmal jedoch trat das Gegenteil ein: Die Bindung
war derart fest, dass sich das Buch kaum aufklappen und benutzen lief3.
Dennoch wurde der Kaufpreis auf 33 Euro festgelegt, so hoch wie bei bis-
lang keiner einzigen Publikation der DJV. Daher ist die ,wertvolle Berei-
cherung®, die im Vorwort auch Nichtquikern gewtinscht wird (S. 17), noch
nicht eingetreten: das ,grine Buch®, wie es gelegentlich wegen seines griin-
farbigen Umschlags genannt wird, ist in der Offentlichkeit praktisch nicht
existent: kein Buchhandelskatalog hat es aufgenommen, Amazon gibt es als
»derzeit nicht verfliigbar” aus (Februar 2009), und folgerichtig ist es von
kaum einer Bibliothek angeschafft worden. Buchbesprechungen fehlen
ginzlich. Es ist bedauerlich, dass die DJV Geld und Miihe in Produkte in-
vestiert, die dann faktisch versteckt gehalten werden, aus Sorge, man konn-
te neue Mitglieder gewinnen.

Daneben erschienen seit 1990 noch kleinere Schriften, entweder von
Nichtquikern oder wieder Ubersetzungen auslindischer Publikationen.

£ Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiker). Pyrmonter Jahresversammlung e. V.

(Hg.), Ratschlige und Fragen. Advices and queries, Bad Pyrmont 1995. Reprint Bad
Pyrmont 2007.
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Eine dieser kleineren Schriften hat den Titel ,Bergpredigt und Quikertum*'>*
von Ulrich Middeke aus seiner ein Jahr zuvor erschienenen Miinsteraner
Staatsarbeit ,Lehre und Praxis der Quiker”. In dem Heft zur Bergpredigt
wird die Stellung der Bibel und zu Jesus Christus sowie Positionen der
Quiker als deutsche Freikirche (S. 5) zu Armut, Gerechtigkeit, zum Schwo-
ren, zur Gewaltlosigkeit und Versohnungsarbeit untersucht. Einerseits be-
hauptet der Autor, dass jeder Quiiker nur von sich sprechen kénne (S. 6),
andererseits wird dann auf gleicher Seite davon gesprochen, dass die Uber-
zeugung des allegorischen Schriftsinns der Bibel ,allen (Quikern) gemein-
sam ist*. Die Untersuchung entstand als Feldforschung innerhalb des Be-
zirkes Rhein-Ruhr. Die befragten Quiker sind damals allerdings nicht dar-
uber informiert gewesen, dass ihr Besucher nicht aus privaten, sondern
wissenschaftlichen Griinden an Treffen und Gesprichen teilnahm. In der
Feldforschung ist es jedoch durchaus tblich, als teilnehmender Beobachter
quasi inkognito seinen Gegenstand zu analysieren, und so enthilt ,Berg-
predigt und Quikertum® auch manche Informationen, die woanders nicht
zu finden sind.

Rex Ambler gehort zu den britischen Quikern, die in Deutschland ge-
wissermafen einen kleinen ,Fankreis“ haben, vor allem liberaler oder athe-
istisch orientierter Mitglieder. Da sich die DJV nicht zu einer Ubersetzung
von ,The End of Words“ entschliefen konnte, wurde das Heft von der
Quiikergruppe Hannover 1996 herausgebracht.'” Die Popularitit des Hefts
hat dann dazu gefiihrt, dass Ambler 2001 die Richard-L.-Cary-Vorlesung
halten konnte. Dieses Vorgehen wird in Zukunft zunehmen: Da der Litera-
turausschuss der DJV zu zogerlich agiert und Publikationsvorhaben eher
behindert als fordert, bringen einzelne lokale Gruppen oder einzelne Qui-
ker ihre Texte einfach selbst heraus.

Eine Ubersetzung von Hans Weening, ,Begegnung im Geist* (1997), er-
freute sich in der DJV grofSer Beliebtheit und wurde in Gesprichsgruppen
immer wieder herangezogen.'*® Das kleine Heft ist eine Einfiihrung in die
Theologie und in die Strukturen des Quikertums, wie sie sein sollten. Vor
allem auf die Quiker-Zeugnisse (Wahrheit, Gleichheit, Frieden, Einfach-
heit, Gemeinschaft), die selbst Mitgliedern oftmals nicht bekannt sind, wird
eingegangen. Die Schweizer Jahresversammlung der Quiker empfand je-
doch die Ubersetzung von Helga und Konrad Tempel als Verfilschung im
Sinne einer universalistischen Spiritualitit und lief das Heft nochmals tiber-

5% Ulrich Middeke, Bergpredigt und Quikertum, hg. von der Religidsen Gesellschaft

der Freunde (Quiker), Bad Pyrmont 1990.

Rex Ambler, Wo Worte enden. Gedanken zur gegenwirtigen Theologie der Quiker,
hg. von der Religitsen Gesellschaft der Freunde (Quiker), Hannover 1996.

Hans Weening, Begegnung im Geist. Vom weltweiten Leben der religiosen Gesell-
schaft der Freunde, Bad Pyrmont 1997.
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setzen. Es erschien 2002 als einer der ganz wenigen Beitrige der Schweizer
Quiiker in deutscher Sprache. "’

Die Schrift von Weening war ein wichtiger Schritt zu ,,Quiker heute*
(2003).""® Mit dieser Werbebroschiire sollte eine griindlichere Einfiihrung
in verschiedene Themen der Quiker gegeben werden, die bislang auf meh-
reren Flugblittern oder Heftchen verteilt waren. Enthalten ist der erwihnte
Text von Weening, die ,Ordnung des Zusammenlebens® (Fassung 1996),
eine Eigendarstellung der ,Quiker-Hilfe* sowie ein historischer Uberblick
samt aktueller Adressen.

Auch die neuesten Publikationen der DJV sind Ubersetzungen, zum ei-
nen die in Australien gehaltene ,Backhouse Lecture von Ute Caspers, >
und dann eine Broschiire des amerikanischen Quikers Anthony Manousos
zum Islam.'®" Diese Arbeit, mit einem Vorwort der Kunstwissenschaftlerin
Ursula Seibold-Bultmann, tberrascht durch ihre Wissenschaftlichkeit, die
sie von anderen Publikationen der DJV positiv unterscheidet. Eine grund-
sitzliche Frage, ob Manousos nun Moslem ist oder war, wird jedoch nicht
angesprochen. Auch darf bezweifelt werden, ob sich Quikertum und Islam,
so wie es Manousos darstellt, tatsdchlich so dhnlich sind.

2008 war das 75jdhrige Jubilium des sogenannten ,Quikerhauses® in
Bad Pyrmont, das im Mittelpunkt einer Arbeit von Lutz Caspers, einem
langjihrigen Geschichtslehrer aus Hannover, steht.'®' Es ist eine der weni-
gen Arbeiten, die wirklich Neues aus Archiven ans Licht bringen. Vom glei-
chen Autor stammt die 2008 gehaltene Richard-L.-Cary-Vorlesung unter dem
Titel: ,,,Uneben, gefihrdet, behiitet'. Vom Mosaik meines Lebens*.'® Es ist
die letzte Richard-L.-Cary-Vorlesung als eigenstindige Schrift, da ab 2009
alle Vorlesungen als Sonderausgabe der Vereinszeitschrift ,Quiker® er-
scheinen sollen — eine schwerwiegende Fehlentscheidung, denn damit
bringen sich die deutschen Quiiker unnotig um ihr wichtigstes Druckme-
dium in einer Offentlichkeit, die ansonsten von den Quikern kaum berich-
tet, was aber auch an der Geheimniskrimerei und Offentlichkeitsscheu der
deutschen Quiker liegt.

Zuletzt noch eine Bemerkung zu Online-Publikationen. Auf der alten
Homepage (www.quaeker.org) waren zumindest noch bis Anfang 2009 die

" Hans Weening, Meeting the Spirit. Eine Einfiihrung in den Glauben und die Lebens-

praxis der Quiker, Bern 2002,

Religitse Gesellschaft der Freunde (Quiker) (Hg.), Quiker heute. In Deutschland
und Osterreich, Bad Pyrmont 2003. Bad Pyrmont 22005.

Ute Caspers, Growing fruitful friendship: a garden walk, Armadale North 2004; dies.,
Freundschaft wachsen lassen: ein Gartenrundgang, hg. von der Religitsen Gesellschaft
der Freunde (Quiker)/ Deutsche Jahresversammlung e. V., Bad Pyrmont 2008.
Anthony Manousos, Der Islam aus Sicht eines Quikers, Bad Pyrmont 2007.

S Caspers, Das neu errichtete Quikerhaus wird 75, in: Quaker, 82, 4, 2008, 159—
169.

Lutz Caspers, ,Uneben, gefihrdet, behiitet”. Vom Mosaik meines Lebens, Bad Pyr-
mont 2008.
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Texte ,,Vorbereitung zur Andacht” von Thomas F. Green und die ,,Ordnung
des Zusammenlebens* zum Download angeboten, was dann auf der neuen
Homepage (www.rgdf.de) aus Angst vor zuviel Offentlichkeit und Miss-
trauen in Onlinepublikationen wieder zurlickgenommen wurde, ohne je-
doch die eigenen Mitglieder dariiber in Kenntnis zu setzen.

Dafiir gibt es jetzt ein Onlineprojekt des Munchner Quikers Olaf Radi-
cke'® zu einem ansprechend gemachten Buch fiir Quiker und solche, die
es werden wollen. Auf ,Wikibooks® findet sich ein ,Einfiihrungskurs®, an
dem, ihnlich wie bei Wikipedia-Artikeln, jeder mitschreiben darf.'®* Unter
Kapiteln wie ,Leiden und Erlosung®, ,Praxis oder jetzt wird es ernst* oder
,Fettnipfchen* entsteht Stiick fiir Stiick ein lebendiges und vor allem aktu-
elles Werk, das einmal iiber alle wesentlichen Aspekte des Quikertums
und dartber hinaus informieren soll. Die bisherigen Kapitel sind von Radi-
cke engagiert geschrieben und zeugen von tiefer Kenntnis tiber das Qui-
kertum, die manche Publikation der DJV alt aussehen Lisst.

Sonderfille

Ein Sonderfall sind die Publikationen von Annette Fricke und ihrem Kreis,
der dem ,New Foundation Fellowship“ angehort, der auch in Deutschland,
als Reaktion auf esoterische, atheistische, neopagane und universalistische
Tendenzen oder Bekenntnisse, fiir ein betont christliches Quikertum wirbt.
Dazu zihlen Heftchen wie ,Quikertum — was bedeutet es mir?* (Meer-
busch 1994) und christozentrische Flugblitter, die keinesfalls die Zustim-
mung der DJV haben. Eines davon ,Das christliche Bekenntnis eines Qui-
kers zum Thema Krieg“ argumentiert ganz aus Bibelzitaten und verweist
zum Schluss auf das ,New Foundation Fellowship“. Eine andere Schrift von
William Taber nennt sich ,Vier Tiiren zur Andacht, unserem Gottesdienst*,
die von Godelinde Bechtel und anderen Mitgliedern der Dortmunder
Quikergruppe tibersetzt wurde.'® Der Text vermittelt neue Zuginge zur
Andacht, dem Zentrum des Quikertums, und es ist bedauerlich, dass die-
ses Heft nur als ,graue Literatur” erschienen ist und nicht als Publikation
der DJV.

Groflere Aufmerksamkeit war Annette Fricke beschieden, als sie 1995
die Richard-L.-Cary-Vorlesung hielt. % In dieser, mit fast achtzig kleinge-

193 Radicke ist auch einer der wenigen Quiker, der mit den Mennoniten zusammenar-
beitet; sieche: Olaf Radicke, Quiker und Mennoniten schweigen gemeinsam, in: Die
Briicke. Tduferisch-mennonitische Gemeindezeitschrift, 4, 2009, 14.

"% hutp://de. wikibooks.org/wiki/Einf%C3%BChrung_in_das Qu%C3%Adkertum.

' William Taber, Vier Tiiren zur Andacht, hg. von der Religiosen Gesellschaft der Freun-
de (Quiker), Deutsche Jahresversammlung e. V., Gruppe Dortmund. Bad Pyrmont
1999. Bad Pyrmont 20002. Bad Pyrmont 20023.

16 Annette Fricke, Meine Erfahrung der Botschaft von George Fox durch seine Episteln,
Stolzenau 1995. Durch Zuschiisse des ,New Foundation Fellowship“ wurde diese Vor-




Zwanzig Jabre Qudkerforschung in Deutschland 303

druckten Seiten ungewohnlich langen Vorlesung, findet man eine geistrei-
che Darlegung der Lehre des ersten Quikers George Fox, und auch Phra-
sen wie ,Das von Gott in jedem Menschen®, ,What canst thou say?* oder
.Let your lives preach* werden in ihrer urspriinglichen Bedeutung darge-
stellt. Das Sprichwort ,,Das von Gott in jedem Menschen® wurde auch in
einem Heft von Lewis Benson neu gedeutet (deutsche Ubersetzung 2001),
das die Grundlage von Frickes Interpretation bildet.'®” Benson, ein ameri-
kanischer Quiker der evangelikalen Richtung, ertffnet mit einer Erliute-
rung der Theologie von Fox hinsichtlich der Beziehung des Menschen zu
Gott, was der Mensch zu erreichen habe, welche Rolle der Gehorsam spielt
und in welcher Art und Weise Gott dem Menschen antwortet. Dann folgt
eine Auseinandersetzung mit dem derzeitigen Umgang dieses Ausspruches.
Insbesondere der liberale Quikertheologe Rufus Jones wird angegriffen,
der das Zitat mit dem aufgeklirten christlichen Platonismus verband und
es damit seinen Lesern nach dreihundert Jahren neu zuginglich machte.
Die Schrift Bensons ist durchaus problematisch und reprisentiert eine Min-
derheitsposition, weswegen sie auch nicht von der DJV autorisiert ist. '®
Benson liebt, das wird bereits nach wenigen Zeilen klar, diesen Satz von
George Fox nicht sonderlich. Der Grund liegt in der 6kumenischen, ja uni-
versellen bis pantheistischen Ausrichtung, die dem Quikertum dadurch zu
Eigen ist, was seine christliche Verankerung in Frage stellt. Es sei gerade
dieser Satz, der verhindere, dass die Botschaft von Fox bei den heutigen
Quikern (die erste Fassung wurde 1970 geschrieben) wenig Aufmerksam-
keit erfahren wiirde, so meint Benson. Ob sich die heutige Generation der
Quiker eingeladen fiihlt, neu tber ,das von Gott in jedem Menschen®
nachzudenken, und gar auf die Fox-Benson Ausrichtung einschwenkt, wird
sich in den nichsten Jahren zeigen. Historisch gesehen hat das Quikertum
schon viele unerwartete Neuerungen und Verinderungen durchlaufen, nicht
immer zu seinem Vorteil.

Die bekanntesten deutschsprachigen Biicher diirften die des evangeli-
kalen Quikerpastors Richard Foster sein. Forster ist der Griinder der Reno-
varé-Bewegung, einer Patchwork-Religion aus Esoterik, Quikertum und
Christentum, die ganz auf das spirituelle Bedurfnis der Massen in der west-
lichen Moderne zugeschnitten ist. Zahlreiche seiner Schriften wurden tiber-
setzt und vom Brockhaus-Verlag in ansprechender Aufmachung vertrieben:

lesung auch ins Englische tibersetzt; dies., George Fox speaks to me. A German Friend’s
response to his epistles, Gloucester 1997.

Lewis Benson, ,Das von Gott in jedem Menschen®. Was meinte George Fox damit?
Dortmund 2001.

In den Druck wurde nachtriglich ein Aufkleber gesetzt mit folgendem Wortlaut: , Her-
ausgeber: Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiiker), Deutsche Jahresversammlung
e.V., Gruppe, Dortmund®. Ein Beschluss zu dieser Drucklegung liegt jedoch weder
von der DJV noch vom Arbeitsausschuss vor. Es ist tibrigens die erste deutsche Quiker-
publikation seit gut hundert Jahren, die auf die ,heidnischen® Monatsnamen verzich-
tet und statt dessen angibt: ,Gedruckt im 5. Monat 2001“ (gemeint ist Mai 2001).
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,Gottes Herz steht allen offen” (1994),'” ,Das Geschenk der Einfachheit*
(1998),'”°  Unser Herz in Gottes Nihe“ (1999),""" ,Viele Quellen hat der
Strom*“ (2000),'? ,Das Leben vereinfachen® (2001), '3 Die Kraft der Hin-
gabe® (2001), 174 Das Fest der Hingabe“ (2001)'” sowie ,, Tabu: Geld, Sex
und Macht im Leben von Christen® (2002).'”® Die DJV méchte mit diesen
Publikationen nichts zu tun haben, obwohl sie diese indirekt durch das Ab-
treten von Rechten aus ihren eigenen Schriften unterstiitzt. Die Publikatio-
nen von Foster werden in der Regel nicht rezensiert und auch nicht von
den Quikerbibliotheken angeschafft. Eine inhaltliche Auseinandersetzung
mit dem evangelikalen Quikertum wire allerdings angebracht und wird
sich langfristig nicht verschieben lassen, denn die meisten Leser erfahren
heute auch in Deutschland oft durch Foster zum ersten Mal von der Exis-
tenz der Quiker.

Lexikalische Beitrige

Erfreulich ist, dass qualitativ herausragende Lemmata das Quikertum wie-
terhin in zahlreichen Lexika reprisentieren. Meist wurde dabei auf auslin-
dische Experten aus dem Quikertum zuriickgegriffen, die freilich auf die
speziellen deutschen Verhiltnisse nicht eingehen und aufgrund der gebo-
tenen Kiirze nicht eingehen konnen, genannt seien das , Evangelische Kir-
chenlexikon® (John Punshon, 1992),"” die , Theologische Realenzyklopidie*
(Wilmer A. Cooper, 1997),17B -Religion in Geschichte und Gegenwart®
(Thomas D. Hamm: Hicksiten, 2000) und die vierte Auflage von ,Religion
in Geschichte und Gegenwart” (Larry Ingle, 2003)."”? Ausdriicklich genannt
seien auch die entsprechenden Eintrige in dem Standardwerk , Kirchen-
lexikon. Christliche Kirchen, Freikirchen und Gemeinschaften im Uberblick®

169 Richard Foster, Gottes Herz steht allen offen. Eine Einladung zum Gebet, Wuppertal
1994. Wuppertal 21997.

0" Richard Foster, Das Geschenk der Einfachheit. Wege zu einem erfiillten Leben. Mit

Fragen und Ubungen fiir die Gruppenarbeit, Wuppertal 1998.

Richard Foster, Unser Herz in Gottes Niahe, Wuppertal 1999.

Richard Foster, Viele Quellen hat der Strom. Aus dem Reichtum der Glaubensgeschich-

te schopfen, Wuppertal 2000. Wuppertal 22006.

17-7 Richard Foster, Das Leben vereinfachen, Wuppertal 2001.

Y% James Smith / Richard Foster (Hg.), Die Kraft der Hingabe. Ein geistliches Lesebuch

fiir leidenschaftliche Nachfolge, Wuppertal 2001.

Richard Foster, Das Fest der Hingabe. Ein geistliches Lesebuch fiir die personliche

Stille, Wuppertal 2001.

6 Richard Foster, Tabu: Geld, Sex und Macht im Leben von Christen, Wuppertal 2002.

Y7 Jobn Punshon, Quiker (Religitose Gesellschaft der Freunde), in: Evangelisches Kir-
chenlexikon (EKL), 3, 31992, 1409-1412.

8 Wilmer A. Cooper, Quiiker, in: Theologische Realenzyklopidie (TRE), 28, 1997, 35—
41.

' Larry Ingle, Quiker, in: Religion in Geschichte und Gegenwart (‘RGG) 2003, 6,
1853-1857.
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(Hubert Kirchner, 1990),"® im ,Okumenischen Worterbuch® (Ferdinand
Rohrhirsch, 1999)"' sowie im ,Lexikon fiir Theologie und Kirche* (Hans
Jorg Urban, 1999).'® Ein anderer Beitrag zu Barclay im , Lexikon fiir Theo-
logie und Kirche® behauptet jedoch, dass dieser heute nicht mehr gelesen
werde und die ,intellektualistische Mystik* (Mulert) des Quikertums keine
Rolle mehr spiele.'® Beides ist unzutreffend, vielmehr ist Barclay heute
wieder aktueller denn ehedem (das zeigen auch zahlreiche englische Neu-
auflagen), wohingegen Mulert bei den Quikern keine Rolle mehr spielt.

Vorbildlich sind die Lemmata von Erich Geldbach, eines Baptisten, zum
einen in der Neuausgabe des ,Evangelischen Soziallexikons® (2001) *** so-
wie in ,Freikirchen: Erbe, Gestalt und Wirkung® (zweite Auflage 2005).'%
Unnotig fehlerhaft ist dagegen der Eintrag ,Quiker” von Juliane Wetzel in
der Enzyklopidie des Nationalsozialismus (1997),'®® der dringend iiberar-
beitet werden muss. Da solche Eintrige immer mehr durch Internetange-
bote ersetzt werden, ist ihr Gebrauchswert allerdings sehr gering. Ein lin-
gerer Eintrag, einschliefilich des ,Inneren Lichts®, des , Heiligen Experi-
ments®, der Dogmenablehnung und Sozialethik verfasste der katholische
Theologe Georg Schwikart fiir das Sammelwerk ,Religionen und religitse
Bewegungen®, das vom Religionswissenschaftlichen Medien- und Informa-
tionsdienst in Marburg herausgegeben wurde. Die Quiker finden sich hier
in einer Reihe mit den Bahdi, den Aleviten und der Neo-Sannyas-Bewegung,
hervorgehoben wird besonders der angeblich antihierarchische Grundzug
dieser Bewegungen. o

Und was es sonst noch gab

Zu jeder Glaubensgemeinschaft erscheinen auch Beitrige, die sich kaum in
irgendwelche Schubladen einordnen lassen, aber doch wert sind, festge-
halten zu werden. In unregelmifiigem Abstand gerit so immer einmal

80 Hrwbert Kirchner, Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiker), in: Kirchenlexikon.

Christliche Kirchen, Freikirchen und Gemeinschaften im Uberblick, Miinchen 1990,

196-199.

Ferdinand Robrhbirsch, Quikerbewegung, in: Okumenisches Worterbuch, Miinchen

1999.595;

182 prans Jorg Urban, Quiker, in: Lexikon fir Theologie und Kirche, 8, 21999, 754-755.

183 Heinz Robr, Robert Barclay, in: Lexikon fiir Theologie und Kirche, 2, 31994, 2.

89 Erich Geldbach, Quiker, in: Evangelisches Soziallexikon (ESL). Neuausgabe, hg. von
Martin Honecker u. a., Stuttgart 2001, 1280-1281.

5 Erich Geldbach, Die Religiose Gesellschaft der Freunde (Quiker), in: Freikirchen:

Erbe, Gestalt und Wirkung, Gottingen, 2. vollig neu bearbeitete Auflage, 2005, 290—

300.

Juliane Wetzel, Quiiker, in: Enzyklopidie des Nationalsozialismus, hg. von Wolfgang

Benz [ Hermann Graml | Hermann Weifs, Stuttgart 1997, 657.

W Georg Schwikart, Die Quiker. Zwischen Traditionalismus und interreligidser Begeg-
nung, in: Religionen und religitse Bewegungen, 4, 1995, 1-5.
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wieder Luke Howard (1772-1864) in das Blickfeld der Wissenschaft. Dieser
Londoner Quiker ist fiir die Literaturgeschichte allein deshalb von Interes-
se, weil er mit Goethe korrespondierte. Hierbei war aber nicht das Quiker-
tum, sondern Meteorologie der Gesprichsstoff — so referieren es zumin-
dest drei neuere Beitrige zu Howard. '™ Einen ebenfalls literaturwissen-
schaftlichen Beitrag lieferte 1999 David Blaimires, Germanistikprofessor an
der Universitit zu Manchester. 1849 erschien erstmals ,Der Quiker®, ein
Jugendbuch des sichsischen Schriftstellers Gustav Nieritz (1795-1876), das
eine iiberaus positive (idealisierte) Schilderung des Quikertums enthilt. "%
Weitere Beitrige zu Kunst und Quikertum kann man sich an den finf Fin-
gern abzihlen. Doch auf diesem Gebiet ist es moglich, wirklich Neues an
den Tag zu bringen. Das zeigt eine Arbeit von Mary Mills zu einer gerichtli-
chen Stellungnahme der DJV zu dem Maler George Grosz. ' 1930 ent-
schloss sich Hans Albrecht, der damalige Schreiber, gegen die Zensur und
fur die Kunst- wie Religionsfreiheit das Wort zu erheben, mit Erfolg. Drei
Jahre spiter hatte er diesen Mut nicht mehr.

Schnell abgehandelt ist ein Aufsatz des kiirzlich verstorbenen Literatur-
historikers Mieczyslaw Klimowicz von der Universitit Breslau, der dem Ti-
tel nach auf angeblich ,quikerische Elemente* ausgerechnet bei dem Sol-
daten und Freiheitskimpfer Tadeusz Ko’sciuszko eingehen will, diese aber
spiter mit keinem Wort erwihnt. '

Dann ist auch einmal aus dem Genfer Biiro der Quiker bei den Verein-
ten Nationen, das von der DJV finanziell mitgetragen wird, eine Broschure
zum Problem der Kindersoldaten in deutscher Sprache erschienen, dem man
eine hohere Aufmerksamkeit wiinschen wiirde. '”* Auch die Psychologie hat
in Quikerpublikationen schon immer ein Nischendasein gefiihrt, neuere
Arbeiten hierzu erschienen 1990 von dem Arzt fiir Nervenheilkunde Hel-

188 ciinther Martin, Goethes Wolkenlehre im Atomzeitalter, in: Goethe-Jahrbuch, 109,
1992, 199-206; Richard Hamblyn, Die Erfindung der Wolken, Frankfurt a. M. 2001;
Zur Erinnerung: Luke Howard, der ,Erfinder der Wolken®, in: Deutsche Apotheker-
Zeitung, 26, 2003, 84.

David Blamires, Cultural cross-currents in Gustav Nieritz's Der Quiker (1849), in:
Bulletin of the John Rylands University Library of Manchester, 81, 1, 1999, 73-83.
Mary Mills, German Quakers and the trial of George Grosz, in: Friends Journal.
Quaker Thought and Life Today, 49, 4, 2003, 24-28.

Mieczyslaw Klimowicz, Quikerische Elemente in dem 18. Jahrhundert in Polen fiir
den deutschen Leser geschaffenen Stereotyp des Tadeusz Ko’sciuszko, in: Wojciech
Kunicki (Hg.), Aufklirung in Schlesien im europiischen Spannungsfeld, Wroclaw
1998, 123-128. Moglicherweise handelt es sich bei ,Quikerische Elemente* um ei-
nen Ubersetzungsfehler? E
Rachel Brett [ Margaret McCallin, Kinder — die unsichtbaren Soldaten. Aus dem Biiro
der Quiker bei den Vereinten Nationen, Genf, und dem Internationalen Katholischen
Kinderbtiro, (Norderstedt) 2001. Trotz der Brisanz des Themas wurde dieses wichti-
ge Heft nicht einmal in der Zeitschrift der DJV vorgestellt.
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mut Ockel’ und 2003 von dem Psychotherapeut und Psychoanalytiker
Robert Antoch. '

Dann gab es noch eine Anzahl deutschsprachiger Arbeiten zu auslindi-
schen Quikerorganisationen oder Biographien. Beziiglich der nordameri-
kanischen Quiker ist auf einen Reprint von 1997 des beriihmten Reisebe-
richts von Gottlieb Mittelberger hinzuweisen, tiber den viele deutsche Le-
ser im 18. Jahrhundert erstmals von Quikern hérten. ' Deutschland be-
einflusst hat auch die Frauenkimpferin Susan B. Anthony, wie zwei neuere
Arbeiten zeigen. ™ Von den USA gingen auch verschiedene Quikermissio-
nen aus, von denen die nach Indien kiirzlich in Erinnerung gerufen wur-
de."” Andere Wege fiihrten den AFSC nach Nord- und Siidkorea hinsicht-
lich einer Wiedervereinigung, die als Friedens- und Entwicklungsarbeit,
aber auch als moderner, anderer Missionsdienst beschrieben wurde. '

Eigene Wege geht der katholische Theologieprofessors Hubertus Lut-
terbach, der in seinen Arbeiten gelegentlich auf Quiker in Nordamerika
zuriickkommt. Erstmals trat er 1999 mit einer Arbeit zu dem amerikani-
schen Quikermaler Edward Hicks hervor. '*” Schon hier zeigte sich Lutter-
bachs Interesse fiir Randgestalten, war doch der Maler Hicks selbst unter
Quikern nicht unumstritten, wenngleich sich diese Einstellung inzwischen
in ihr Gegenteil verkehrt hat. Schon in diesem Beitrag geht es auch um die
Einstellung zu Tieren, was sich in einer weiteren Arbeit Lutterbachs fort-
setzte, in der die Quiker und ihre Tierliebe eine Rolle spielen.?” Zuletzt
hat Lutterbach in seinem volumindsen Buch ,Gotteskindschaft. Kultur-

9% Helmut Ockel, Bin ich meines Bruders Hiiter? (1. Mose IV, 1-16), Stolzenau 1990.

94 pobert Antoch, Halte lieb deinen Genossen, dir gleich. ICH bin’s, Stolzenau 2003.

95 Gottlieb Mittelberger, Reise nach Pennsylvanien im Jahre 1750 und Riickreise nach
Deutschland im Jahre 1754, hg. von Jiirgen Charnitzky, Sigmaringen 1997 (Fremde
Kulturen in alten Berichten, 6).

Gisela Roetbke, M. F. Anneke. Eine Vormirzkimpferin fiir Frauenrechte in Deutsch-
land und in den Vereinigten Staaten, in: Yearbook of German-American Studies, 28,
1993, 33-51; Eva Maria Lienert, Im Schatten der Demokratie. Susan B. Anthony und
ihr Kampf ums Frauenwahlrecht, in: Praxis Geschichte, 11, 6, 1997, 42—46.

Martin Kédmpchen, Eine Begeisterung fiir Freundschaft. Mit Marjorie Sykes und Alex
Aronson sind zwei Freunde Indiens gestorben, in: Indien in der Gegenwart, 1, 2/4,
1996, 174—184.

Heiner Knauss, Ehrliche Makler zwischen den Fronten. Die Friedens- und Entwick-
lungsarbeit der Quiiker, in: Der Uberblick. Zeitschrift fiir 6kumenische Begegnung
und internationale Zusammenarbeit, 36, 4, 2000, 120-129.

Hubertus Lutterbach, Der Bilderzyklus ,Eschatologischer Tierfriede* von Edward
Hicks (1780-1849). Zugang zur Spiritualitit der Quiker, in: Pietismus und Neuzeit,
25, 1999, 105-124. Der Beitrag Lutterbachs konnte trotz Widerstrebens des damali-
gen Herausgebers Martin Brecht, dem letztlich jegliche Beitrige liber ,Sekten* miss-
fallen, durchgesetzt und gedruckt werden.

Hubertus Lutterbach, ,Tiere — In allem gehorsam wie Monche...“. Die Vorstellung
vom kosmischen Frieden im Christentum, in: Saeculum. Jahrbuch fiir Universalge-
schichte, 51, 2, 2000, 294-331.
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und Sozialgeschichte eines christlichen Ideals***' 2003 auf die Sentimenta-
lisierung der Kindheit unter den Quikern des 18. Jahrhunderts hingewie-
sen (S. 269/270), was einmal auf die spiteren Epochen hin untersucht
werden miuisste.

Wir kehren nochmals zur Familie Hicks zuriick, nimlich zu Elias Hicks,
dem ilteren Cousin von Edward Hicks, dem Maler. Robert Waltons theolo-
giegeschichtlicher Beitrag zu Elias Hicks** ist einer derjenigen, wo man
unsicher wird, ob man es mit Genialitit oder Wahn zu tun hat. Der Autor
springt mutig zwischen den verschiedensten Begriffen umher, benutzt
Worte, die es gar nicht gibt (etwa ,credalistische Meinung®, S. 84) und kon-
frontiert Leser mit Sitzen wie: ,Die Zahl der Episcopalen und Presbyteria-
ner, die sich ihrer quikerischen Herkunft bewufit waren, wurde immer
grofier. Sie waren zufrieden, ,hyphenates’, das heifdt presbyterianische oder
episkopale Quiker zu sein. Ihrer Tradition zollten sie zwar mit dem Titel
,Hyphenated® Tribut, doch waren sie fiir das Quikertum verloren“ (S. 85).
Hier fillt eine Sinndeutung auflerordentlich schwer.

Auch Osterreich ist ein Sonderfall, wo die Quiker seit dem , Anschluss®
zum Deutschen Reich gehorten — hochst widerwillig, aber ohne die notwen-
dige Mitgliederzahl, eine eigenstindige Jahresversammlung zu griinden su-
chen. Ein Abtrennungsversuch im Jahre 2008 wurde sofort auf Betreiben
der maf3geblichen Quiker der DJV unterbunden. Die frithe Zeit der Oster-
reichischen Quiker bis kurz nach dem ungeliebten , Anschluss an die DJV
wurde von Sheila Spielhofer untersucht. Eine kleinere Vorarbeit, ,, To Vien-
na with love“” von 1999 behandelt die Zeit von 1919 bis 1922, wihrend
ihr Hauptwerk ,,Stemming the dark tide. Quakers in Vienna® dann bis 1942
geht.”™ Wie Spielhofer zeigt, ist es vor allem Hilda Clark (1881-1955) zu
verdanken, dass Tausende von Osterreichern vor dem Hungertod bewahrt
wurden. Interessant sind vor allem Siedlungsprojekte, mit denen sich die
Quiiker in Osterreich auf dem Hohepunkt der Weltwirtschaftskrise beschiif-
tigten. Es gelang aber keineswegs, eine quikerische Gesinnung in Wien
zum Blithen zu bringen. Nach dem frithen Tod des charismatischen Qui-
kers Rudolf Bock 1927 driftete die Quikergruppe immer mehr in die natio-
nalkonservative Richtung, zum Entsetzen der angloamerikanischen Qui-
ker. Schlieflich waren in Wien nur Arier zu den Andachten zugelassen, Ru-
di Bock, der neue ,Schreiber” (Vorsitzende) der Wiener Gruppe war be-
geisterter Nationalsozialist (S. 127 ff.). Bedauerlicherweise endet das Buch
im Jahre 1942, man wiisste zu gerne, wie diese Quikergruppe sich bis 1945

21 Hubertus Lutterbach, Gotteskindschaft. Kultur- und Sozialgeschichte eines christli-
chen Ideals, Freiburg 2003.
292 Robert Walton, Elias Hicks (1748-1830) und die Spaltung der ,Gesellschaft der
Freunde” in Amerika 1827/28. Das Ringen und (!) die Seele des Quikertums im fri-
_ hen 19. Jahrhundert, in: FF 6, 1996, 78-88.
23 Sheila Spielbofer, To Vienna with love. Quaker relief work 1919-1922, Birmingham

1999.
2% Sheila Spielbofer, Stemming the dark tide. Quakers in Vienna 1919-1942, York 2001.
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verhielt. Die DJV sollte Spielhofer fiir diese kritische Aufarbeitung dankbar
sein, doch es kam zur gerichtlichen Auseinandersetzung, da sich die dster-
reichischen Quiker positiver dargestellt wiinschten, als es die Fakten er-
laubten. Vor allem behinderte die DJV die Publizitit des Buches, das in
ganz Deutschland allein in der Universititsbibliothek Freiburg erhiltlich zu
sein scheint.

Was fehlt?

Wer diesen Literaturbericht gelesen hat, mag den Eindruck gewinnen, es
sei zu den Quikern inzwischen alles gesagt. Dies ist mitnichten so. Was
vollig fehlt, sind finanz- oder wirtschaftsgeschichtliche Arbeiten. Da nun re-
ligionsgeschichtlich interessierte Wissenschaftler zu wenig in 6konomi-
schen Zusammenhingen denken und Wirtschaftshistoriker am Quiikertum
nicht interessiert sind, wird es eine solche Arbeit vermutlich nie geben.
Anders sieht es mit der Quiikerspeisung als europiische Hilfsaktion aus,
die Uber kurz oder lang sicherlich einmal als Dissertationsthema aufgear-
beitet werden wird.

Eine kritische Arbeit zum Verhiltnis von Pietismus und Quikertum,
moglichst nicht von kirchlicher, sondern von sozialwissenschaftlicher Seite,
wdre ein weiteres Desiderat. Bis heute liberwiegen in frithneuzeitlichen
Arbeiten die theologisch-religionsgeschichtlichen Fragestellungen. Dringend
wunscht man sich auch eine Arbeit, die einmal den Pazifismus in der Fri-
hen Neuzeit umfassend darstellt. Auch in Deutschland wiirden darin die
Quiiker einen bedeutenden Platz einnehmen. In diesen Fragen wird die
Anniherung und Abgrenzung zum Luthertum immer wieder eine promi-
nente Rolle einnehmen miissen. Wihrend wir inzwischen viel iiber die
Sichtweise des Quikertums im Luthertum, insbesondere durch die Erfor-
schung der Antiquakeriana, wissen, so fehlt hier eine grundsitzliche Eror-
terung, welche Position eigentlich der deutsche Reformator, auf den sich
George Fox und andere beriefen, unter den Quikern einnimmt. Wird das
Lutherjahr 2017 hier neue Erkenntnisse bringen?

Neben diesen Teilaspekten fehlt vor allem eine neue, wissenschaftliche
Gesamtdarstellung des deutschen Quikertums. Das Werk Heinrich Ottos
»Werden und Wesen des Quikertums und seine Entwicklung in Deutsch-
land“ aus dem Jahr 1972 diirfte gerade nach der Fiille der hier vorgestell-
ten Arbeiten endgiiltig als tiberholt gelten.

205 g st jedoch maglich, sich anhand der drei Einleitungen meiner Reprints ,,Deutscher

Quikerschriften” zumindest fiir das 17., 18. und 19. Jahrhundert einen zeitgemiRen
Uberblick zu verschaffen; siche: Claus Bernet (Hg.): Deutsche Quikerschriften des
18. Jahrhunderts, Hildesheim 2007 (Deutsche Quikerschriften, 2); Deutsche Quiker-
schriften des 17. Jahrhunderts, Hildesheim 2009 und Deutsche Quikerschriften des
19. Jahrhunderts, Hildesheim, vorraussichtlich 2011,
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Zum Schluss soll auf zwei exzellente, aber bislang leider unveroffentlichte
Arbeiten hingewiesen werden, zum einen auf eine Miinchner Magister-
arbeit von Katherina Low unter dem Titel ,Zum Verhiltnis von Quikertum
und Community Theatre im zeitgenossischen England® (1999), zum ande-
ren auf eine sozialwissenschaftliche Diplomarbeit der Universitit Kassel aus
dem Jahre 2003 von Beate Bussiek: ,,,Quikertum‘ und Soziale Arbeit zu
Beginn des 20. Jahrhunderts in Deutschland®. Beide Studien sind hervor-
ragend gearbeitet und behandeln offene Forschungsfragen auf Quellen-
kenntnis. Thre Drucklegung wire ein Gewinn und Impuls fiir die weitere
Quikerforschung des 21. Jahrhunderts.
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Anmerkungen zur
Grindung der , Arbeitsgemeinschaft
Christlicher Kirchen in der DDR* (AgCK)

Reinbard Assmann

Zur Vorgeschichte: Auf dem Hintergrund einer erneuten Verschirfung des
Klimas zwischen dem DDR-Staat und der EKD (z. B. wegen der Jugendwei-
he seit 1954/55, dem Militirseelsorgevertrag 1957, den Auseinandersetzun-
gen um Dibelius, sowie Verhaftungen) hatte es 1958 mehrere Gespriche
Otto Grotewohls mit EKD-Kirchenvertretern aus der DDR gegeben, die am
21. Juli mit dem so genannten ,Kommuniqué“' endeten. Dieses ist als ein
indirektes Loyalititsbekenntnis zu werten. So hief§ es, der Militirseelsorge-
vertrag gelte nicht fiir das Gebiet der DDR und die Entwicklung zum Sozia-
lismus sowie die DDR-Friedenspolitik werde respektiert. Das kirchenpoliti-
sche Klima verbesserte sich jedoch nur kurzzeitig.

Auch von den Freikirchen erwartete der Staat eine klare Positionierung
zur Eigenstindigkeit der DDR. Eine solche Loyalititserklirung sollte nach
Moglichkeit eine noch positivere Stellung zum Staat enthalten als das Kom-
muniqué von 1958. Der Mauerbau im August 1961 verstiarkte diesen Er-
wartungsdruck des Staatssekretariats fir Kirchenfragen. Man hoffte, durch
eine weitergehende Erklirung auch die Diskussion unter den leitenden
Geistlichen in den EKD-Kirchen beeinflussen zu kbnnen.? Andrea Striibind
und Lothar Beaupain haben die Hintergriinde und den Verlauf der Entste-
hung der freikirchlichen LoyalititserkLirung detailliert beschrieben.?

Am 20. Oktober 1961 verstindigten sich die VEF-Vertreter auf die Erar-
beitung je eigener Textentwiirfe, legten diese am 7. November vor und be-
auftragten den Bundesvorsitzenden Herbert Weist (BEFG), daraus einen
gemeinsamen Entwurf zu erstellen. Zu jeweils eigenen Erklirungen waren
sie nicht bereit. Nach mehreren Gesprichen, u. a. auch im Staatssekretariat,
iiber die gewtinschten Inhalte der Erklirung wurde vereinbart, diese am 7.
Februar 1962 im Staatssekretariat feierlich zu unterzeichnen. Zwischenzeit-
lich waren aber Entwurfstexte dem Staatssekretir zur Kenntnis gelangt,
und es wurde festgestellt, dass sie inhaltlich nicht tiber das Kommuniqué
von 1958 hinausgingen. Am 26. Januar wurde der vorgesehene Unterzeich-
nungstermin vom Staatssekretariat fiir Kirchenfragen telefonisch abgesagt
und der endgiiltige Wortlaut der Erklirung erbeten. Am 19. Februar schlieR-

] wVerlautbarung® s. ND 23.07.1958.

> Bundesarchiv DO-4/499/1-8.

> Andrea Striibind, Evangelisch-Freikirchlichen Gemeinden in der DDR aus der Sicht
des SED-Staates, in: ZThG 8]Jg 2003, 245 ff,, spez. 261 ff; Lothar Beaupain, Eine
Freikirche sucht ihren Weg. Der Bund Freier Evangelischer Gemeinden in der DDR,
Wuppertal 2001, 203 ff.
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lich sandte H. Weist den Text ohne Unterschriften der VEF-Vertreter an das
Staatssekretariat und das Anliegen verlief im Sande.

Natiirlich war dieser Vorgang auch Vertretern der EKD zu Ohren ge-
kommen. Herbert Weist hatte den Entwurf der Erklirung bei einem Be-
such im Ev. Konsistorium weitergegeben* und er vermutete, ,,dass man in
kirchlichen Kreisen iiber das Vorgehen nicht erfreut ist.“> Der sichsische
Landesbischof Gottfried Noth traf auf der ORK-Vollversammlung im No-
vember 1961 in Neu Delhi mit dem Generalsekretir des Baptistischen
Weltbundes Josef Nordenhaug zusammen und informierte ihn tiber die ge-
plante Loyalititserklirung der Freikirchen. Dieser erachtete es als notwen-
dig, auf seinem Rickflug im Dezember in Berlin Station zu machen und
mit den baptistischen Verantwortlichen iiber den Vorgang zu sprechen. ®
Offensichtlich unterstiitzte er danach sogar die Erklirung.

Zum direkten Anlass: Die EKD unterhielt in den 50er und 60er Jahren
in Ostberlin eine separate Kirchenkanzlei fiir ihre Gliedkirchen in der DDR.
Hier ging am 26. Januar 1962 ein Brief des Oberkonsistorialrates Erich
Andler aus dem Ev. Konsistorium Berlin-Brandenburg ein. Er tibersandte
den Entwurf der freikirchlichen Erklirung mit einem handschriftlichen
Vermerk, dass er seine Bedenken dazu’ Bruder Weist mitgeteilt habe und
dass er darum bitte, Bischof D. Krummacher, derzeit Vorsitzender der Ost-
kirchenkonferenz, dariiber zu unterrichten. Und er erginzt: ,,Wir wiirden
es begrifien, wenn die ,Arbeitsgemeinschaft der Christlichen Kirchen in
Deutschland® eine entsprechende ostliche Besetzung erfahren wiirde, da-
mit man sich untereinander besser absprechen konnte.“®? Bischof Krum-
macher schlug darauf vor, Herrn Weist zu einer Aussprache tber kumeni-
sche Fragen und zum Verhiltnis Staat und Kirche einzuladen und dabei
auch tber eine solche Arbeitsgemeinschaft nachzudenken. OKR Andler wur-
de als einer, ,der noch den besten Kontakt mit den Freikirchen hat“, gebe-
ten, weitere Schritte einzuleiten. Gemeinsam mit Oberkirchenrat Gerhard
Schmitt aus der Kirchenkanzlei bereitete er eine solche Zusammenkunft
fiir den 4. April vor und bat darum, weitere freikirchliche Vertreter hinzu-
zuziehen. Prediger Weist scheine zwar in der Tat zunichst der beste Ge-
sprichspartner zu sein, da die Baptisten im Blick auf Okumene noch sehr

* Brief E. Andler an Weist v. 5.2.1962 in: Oncken-Archiv Elstal (OA), Nachlass Herbert

Weist, Akte ACK.

Brief W. Riedel an Flint v. 18.1.1962 in: Bundesarchiv DO-4/363.

Ebd.; vgl. Eintrag Gistebuch von Rolf Dammann vom 10.12.1961.

Bedenken bestanden gegen Punkt 6, in dem der baldige Abschluss eines Friedens-
vertrages erhofft wurde — befiirchtet wurde wohl die Besiegelung der Zweistaatlich-
keit Deutschlands durch einen solchen Akt.

Der Schriftwechsel dazu aus der Kirchenkanzlei der EKD fiir die ostlichen Gliedkir-
chen befindet sich im Evangelisches Zentralarchiv (EZA) 104/547, der Schriftwechsel
Herbert Weists in seinem Nachlass im OA, Akte ACK/Okumene.

Die Leitungsgremien der Freikirchen befanden sich fast ausschlieRlich in Westdeutsch-
land.
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zuriickhaltend seien. Fiir sie sei alles in dem Stichwort ,Allianz* beschlossen.
Die Methodisten seien am leichtesten zu gewinnen, und der Vorsitzende
der Evangelischen Gemeinschaft, Superintendent Falk, wire von der DDR-
Friedenspolitik bereits am stirksten beeinflusst. Gute Erfahrungen der Zu-
sammenarbeit gibe es bereits seit Jahren in der Jugendarbeit. '

An dem zweistiindigen Gesprich am 4. April 1962 in der EKD-Kirchen-
kanzlei in der Bischofstrafle nahmen kirchlicherseits teil: Bischof D. Krum-
macher, OKR Andler, OKR Schmitt und der Leiter der Kanzlei OKR Hans-
Jurgen Behm. Von den Freikirchen waren erschienen: Bundesvorsteher
Walter Bohme (BFeG), Superintendent G. Krause (Methodistenkirche),
Pastor G. Siepmann (Evangelische Gemeinschaft) und Bundesvorsitzender
Herbert Weist (BEFG). Einig war man sich, in Zukunft einen engeren Kon-
takt zu pflegen. So ,konnten auch manche Missverstindnisse und falsche
Vorstellungen in den Gemeinden ausgeriumt werden.“"! Da die ACK in
Deutschland fiir diese Schritte den Rahmen abgeben misse, wolle man
zunichst ein Informationsgesprich mit deren Vorsitzenden Dr. Hans Lu-
ckey (BEFG-West) fithren, um dann in absehbarer Zeit auf breiterer Ebene
eine Zusammenkunft zwischen Freikirchen und Landeskirchen anzustre-
ben — mit dem ,,Wunsch [...], sich zu einer Arbeitsgemeinschaft christlicher
Kirchen in der DDR zusammenzufinden®'?. Man beauftragte Herbert Weist,
Dr. Luckey zu einem beratenden Besuch einzuladen. In einem zweiten Ge-
sprichsgang beriet Bischof D. Krummacher die Anwesenden tiber die Hal-
tung der Landeskirchen zum neuen Wehrpflichtgesetz vom 24.1.62.

Inzwischen war auch ein weiterer Impuls zur Bildung einer ACK fiir den
Bereich der DDR in der Kirchenkanzlei eingegangen. Der Rat der Evangeli-
schen Kirche der Union (EKU) hatte sich im Februar 1962 mit der Forde-
rung der Gemeinschaft mit den Freikirchen in der DDR befasst und den
Rat der EKD gebeten, entsprechende Schritte einzuleiten. In einzelnen Re-
gionen gibe es bereits eine enge Zusammenarbeit. Eine solche Arbeitsge-
meinschaft sei auch zentral notwendig, um aktuelle Fragen, die sich durch
die (neue) gemeinsame Situation ergeben, zu erortern.

Das Gesprich mit Dr. Luckey von der ACK in Deutschland fand am 15.
Mai 1962 im Heinrich-Griiber-Haus in Berlin statt. Beteiligt waren: Andler,
Schmitt, Weist und Superintendent Hans Vogel (Verantwortlicher fiir die
ostdeutschen Distrikte der Methodistenkirche). Man einigte sich auf ge-
meinsame ,besondere Sitzungen® der Kirchen in der DDR im Rahmen der
ACK. Die ACK in Frankfurt am Main solle dafiir die notwendigen Statuten-
Anderungen vorbereiten. Alles aber miisse vermieden werden, was die be-
stehende gesamtdeutsche ACK aufspalten wiirde, ein enger Kontakt zur

' OKR Andler an OKR Schmitt am 5.2.62 (EZA 104/547).

Ebd., Abschrift an Missionsinspektor Meckel, Eingang 27.4.62.

Weist an Luckey am 5.4.62 (OA).

' EKU-Kirchenkanzlei an EKD-Kirchenkanzlei in Berlin vom 23.2.62 (EZA 104/547).
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ACK in Frankfurt am Main miisse gewahrt bleiben.'* Deshalb solle eine
jihrliche ACK-Tagung in Westberlin stattfinden. Einberufer der gemeinsa-
men Sitzungen solle zunichst OKR Schmitt sein, die nichste Sitzung solle
am 9. November in Berlin stattfinden. Die Mitgliedskirchen waren gebeten,
bis dahin ihre offiziellen Vertreter zu benennen.

Im Juni 1962 legte die ACK in Frankfurt einen Vorschlag fiir die Rege-
lung der zukiinftigen Zusammenarbeit vor. Die ACK solle kiinftig zwei stell-
vertretende Vorsitzende wihlen, von denen einer in der DDR wohnen
miusse. Ebenso werde jede Kirche gebeten, einen weiteren Vertreter aus
der DDR zu benennen. Eine zweite Geschiftsstelle unter Leitung von OKR
Schmitt solle in Ostberlin eingerichtet werden. Zwischenzeitlich wurde nun
heftig debattiert tiber die Zahl der jeweiligen Mandate. Die EKU forderte,
dass jede der acht Gliedkirchen vertreten sein miisste. Die Zahl der frei-
kirchlichen Vertreter solle durch Hinzuziehung auch der Mennoniten,
Quiker und Altkatholiken erhoht werden. Man einigte sich am 9. Novem-
ber schlieBlich auf funf stimmberechtigte Mitglieder der grofleren Landes-
kirchen und drei Vertreter der kleineren Landeskirchen als Gastmitglieder.

Endlich am 25. Januar 1963 versammelten sich die Vertreter der Kir-
chen in der DDR unter Leitung des westdeutschen ACK-Vorsitzenden Dr.
Luckey in Berlin, Georgenstrafle zur ,erginzenden Konstituierung der Ar-
beitsgemeinschaft im Raum der DDR“". Neben den fiinf Mitgliedern aus
den Landeskirchen'® waren aus den Freikirchen nominiert: Pfr. Haberber-
ger (Alt-Katholische Kirche), Prediger Weist und Seminarleiter Pohl (beide
BEFG), Superintendent Falk (Evangelische Gemeinschaft), Superintendent
Vogel (Methodistenkirche), Walter Jantzen (Mennoniten) und Pfr. Schiewe
(Ev. Bruder-Unitit). Als nicht stimmberechtigte stindige Giste waren fer-
ner anwesend drei Vertreter der kleineren Landeskirchen'’, Theodor R6-
ger (fiir Prediger Bohme BFeG) und Missionsdirektor D. Brennecke (Ver-
bindung zu den National Councils). Als Vorsitzender fir die ,AG im Raum
der DDR® wurde Bischof D. Johannes Jinicke gewihlt. Erste inhaltliche
Schwerpunkte der Diskussion waren die Zusammenarbeit zwischen christ-
lichen Studentengruppen und das Verhiltnis von Allianz- und 6kumeni-
scher Gebetswoche. Man einigte sich auf eine zukiinftige Sitzungsstruktur,
zu der neben den konkreten Anliegen und gemeinsamen Aufgaben jeweils
eine Bibelarbeit und eine Selbstdarstellung einer Kirche gehoren sollten.

Dieser Satz ist in der Protokoll-Durchschrift Herbert Weists gestrichen.

Schmitt, Niederschrift tiber die Sitzung der ACK am 25.1.63 (EZA 104/547).
Landessuperintendent Bosinkski (Mecklenburg), OLKR Gerber (Sachsen), Moderator
Langhoff (Berlin-Brandenburg), Bischof D. Jinicke (Kirchenprovinz Sachsen), OKR
Kohler (Thuringen)

Pfr. Moderow (Pommern), Superintendent Nasdala (Schlesien), Pfr. Dr. Schneider
(Anhalt).

Die erste gemeinsame Sitzung der ACK Ost und West fand am 28.6.63 in Ostberlin
statt, die folgende am 24.4.64.
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Nach der Griindung des Bundes der Evangelischen Kirchen in der DDR
1969 sowie der Verselbstindigung einzelner Freikirchen auf dem Gebiet
der DDR (BEFG, EmK) kam es schliefllich 1970 auch formell zur Bildung
der ,Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen in der DDR* (AgCK).

Fiir die Freikirchen in der DDR war diese Zusammenarbeit ein Segen.
Der Gefahr, mittels der staatlichen Kirchenpolitik gegen die Landeskirchen
instrumentalisiert zu werden, konnte so begegnet werden. Mit der Zeit
wuchs auch in den Freikirchen eine grofiere Sensibilitit fiir kritische ge-
sellschaftliche Verantwortung. Und man war dankbar fiir das Engagement
und Verhandlungsgeschick evangelischer Bischofe gegeniiber staatlichen
Stellen und manchen Erleichterungen, von denen immer auch die Freikir-
chen profitierten. Adolf Pohl, langjihriger Vertreter des BEFG in der AgCK,
restiimiert: ,So haben die Bischofe diese Verhandlungen tiber Jahrzehnte
stellvertretend auch fiir uns gefihrt, manchmal unter personlicher Bedro-
hung und unter schwersten nervlichen ZerreifSproben. [...] Sie bemiihten
sich auch in diesen Spannungen, das Evangelium auszuleben, z. B. unbe-
queme Wahrheiten unter Verzicht auf verletzende und entehrende Tone
auszusprechen. In dieser Funktion habe ich sie immer auch als unsere Bi-
schofe empfunden.«™

9" Ulrich Materne / Giinter Balders (Hg), Erlebt in der DDR. Berichte aus dem Bund

Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden, Wuppertal 1995, 379.
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William J. Abrabam / James E. Kirby (Hgg.), The Oxford Handbook of
Methodist Studies, Oxford/New York: Oxford University Press 2009, 760 S.
mit Register, 108,99 € (ISBN 978-0199212996)

Immer wieder wird der Fortschritt in der Okumene eingeklagt. Leicht er-
reichbarer Fortschritt wire die genauere Kenntnis der dkumenischen Part-
ner, ihrer Theologie und ihrer Geschichte. Da gibt es noch groffen Nach-
holbedarf (auch in Bibliotheken), vor allem, was die Grenzen der beiden
sgroRen Kirchen® tibergreift. Wer kennt die Wurzeln des baptistischen Kon-
gregationalismus und die Wirkungen des Independentismus? Wer kann die
oft erwiihnten Beziehungen zwischen John Wesley und der heutigen Pfingst-
bewegung sachgemifd einordnen? Wer weif, was der methodistische Con-
nexionalismus oder deren Quadrilateral ist. Uber ein Jahrhundert war der
Vorwurf des Proselytismus und der Transport von konfessionell bedingten
Vorurteilen leichter als die qualifizierte Sachinformation und das Studium
der Quellen anderer Denominationen.

Die methodistischen Kirchen in der Welt haben jetzt ein ,Handbuch®
vorgelegt, in dem sie die weitgehend innerkirchliche Forschungsarbeit der
letzten flinfzig Jahre zusammenzufassen versuchen. In sechs Abteilungen
bieten 44 Autoren aus verschiedenen Erdteilen in 42 einzelnen, in sich ge-
schlossenen Aufsitzen ein weites Spektrum von Informationen. Wie im
Methodismus tiblich ist die erste Abteilung der Geschichte der Denomina-
tion gewidmet. Darin werden u. a. die heutige Sicht der Wesley-Briider, der
Ubergang der Bewegung von England nach Amerika, der afro-amerikani-
sche Methodismus, die Kirche in Lateinamerika, die Briten und der Evange-
liskalismus und — als deutscher Beitrag von Manfred Marquardt — ein Uber-
blick iiber die methodistischen Kirchen im 19. und 20. Jahrhundert gebo-
ten. Abteilung 2 wendet sich der Frage nach der Struktur der Kirche zu, die
in Europa besonders dringlich zur Kenntnis zu nehmen ist. Konnexialis-
mus als Instrument weltweiter verpflichtender Verbundenheit, Verstindnis
des bischoflichen Aufsichtsdienstes, kirchliche Ordnung, Predigtamt und
Gnadenmittel. Jedes Thema in sich ist im volkskirchlichen Kontext span-
nend. Danach folgt im nidchsten Absatz die Entwicklung liturgischer Arbeit,
Musik und Hymnologie, die Sakramente und die Predigt. Abschnitt 4 be-
fasst sich mit geistlicher Erfabrung, mit Evangelisation und Mission, mit
Methodismus und zukinftiger 6kumenischer Bewegung und schliefilich
mit der orthodoxen Herausforderung an die Methodisten in Russland. End-
lich in Abschnitt 5 geht es um Theologie: Erbsiinde, Wesleys Verkiindigung
der Gnade, die fur die Beziehung zur Pfingstbewegung so wichtige Pneu-
matologie, die alten Themen der christlichen Vollkommenheit wie der
Heilsgewissheit. Endlich werden in Abteilung 6 Fragen von Gesellschaft,
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Politik und Sozialethik angesprochen, darunter auch Methodismus und
Feminismus.

Wer sich lber gegenwirtige Entwicklung innerhalb des Weltmethodis-
mus informieren will, findet hier grundlegende Informationen zu vielen
Themen, dazu entsprechende Literaturverzeichnisse. Den Herausgebern ist
es gelungen, ein Studienbuch vorzulegen, dass sich bald zum Standard-
werk tiber die internationale Freikirche gerieren wird. Alle 42 Beitriige zu-
sammen bilden eine kleine Fachbibliothek des Methodismus, an der eine
groflere Anzahl von herausragenden Theologen der Kirche mitgewirkt ha-
ben, wie man sie sonst kaum zusammen in einer Aufsatzsammlung finden
wird. Der Herausgebern kann man gratulieren.

Es ist zu wiinschen, dass tiber die 6kumenischen Fachbibliotheken hin-
aus in vielen kirchlichen und offentlichen Blichereien dieses Werk seinen
Platz finden wird.

Karl Heinz Voigt

Fernando Enns / Martin Hailer / Ulrike Link-Wieczorek (Hgg.), Profilierte
Okumene. Bleibend Wichtiges und jetzt Dringliches. Festschrift fiir Diet-
rich Ritschl (Beiheft zur Okumenischen Rundschau), Frankfurt a. M.: Vig,
Otto Lembeck 2009, 314 S. 24,00 € (ISBN 978-3874765879)

Dieser Band ist einem profilierten Okumeniker zu seinem 80. Geburtstag
gewidmet, der in verschiedenen 6kumenischen Gremien und als langjihri-
ger Direktor des Okumenischen Instituts der Universitit Heidelberg so-
wohl , Dringliches* als auch ,bleibend Wichtiges* fiir die 6kumenische Be-
wegung geleistet hat: Dietrich Ritschl. Wer wie der Rezensent ihn tiber Jah-
re im Deutschen Okumenischen Studienausschuss erlebt und ihn wegen
seiner zahlreichen, wegweisenden Referate und seiner tiberaus geschickten
Verhandlungsfithrung bewundert hat, wird sich von Herzen freuen, dass
dieser gediegene Band zusammengestellt wurde. Der Kreis der Autorinnen
und Autoren ist auf ehemalige Doktoranden des Jubilars begrenzt, die heu-
te vornehmlich in Deutschland, aber auch in der Schweiz, Brasilien, Israel
und auf den Fidschi-Inseln titig sind.

Der Untertitel des Buches trifft nicht nur die Arbeit Ritschls, sondern
mit ihm haben sich die Autorinnen und Autoren einem hohen Anspruch
ausgesetzt. Der Band gliedert sich in vier Kapitel. Im ersten Teil geht es um
die Fragen einer ,transkonfessionellen Dogmatik“ (Ulrike Link-Wieczorek),
der Relevanz einer Theologie im Feld innerchristlicher, interreligioser und
gesellschaftlicher Prozesse, d. h. ,Zur Logik der Okumenik® (Peter Scherle),
zu den Moglichkeiten einer Okumene im 21. Jahrhundert (Rudolf von
Sinner) sowie zur Rede von Gott und seinen okumenischen Konsequen-
zen als ,Sprachspiel und Wirklichkeit“ (Thomas Wabel).
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Der zweite Abschnitt steht unter der Uberschrift ,Konfessionelle und kon-
textuelle Herausforderungen®. Hier behandeln Fernando Enns und Martin
Hailer das Problem einer gegenseitigen Taufanerkennung zwischen Men-
noniten und Lutheranern und fragen nach den Moglichkeiten bei bleibend
unterschiedlicher Lehre. Michael Press geht der Frage nach, welche Aus-
legungen das Symbol des ,neuen Menschen® in Ozeanien erfihrt und Uwe
Gribe stellt seine Uberlegungen unter die Fragestellung ,’Clash of Civili-
zation® oder Koexistenz?"

Der dritte Teil ist einem besonderen Anliegen Ritschls, dem jiidisch-
christlichen Dialog, gewidmet. Reinhold Bernhardt stellt seine Erwigungen
zur Israel-Theologie vor und Barbara U. Meyers Beitrag handelt vom Trau-
ma und Vertrauen in der jiidisch-christlichen Beziehung. Einen besonderen
Aspekt greift Gesine von Kloeden-Freudenberg heraus, die in die Debatte
um die Forschung an embryonalen Stammzellen im christlich-jlidischen Ge-
sprich einfiihrt.

Im letzten Absatz ,Zum Dialog der Religionen® stellt Wolfram Weifle das
von der Europiischen Kommission in Brissel geforderte und von ihm ge-
leitete Forschungsprojekt REDCo (Religion in Education) vor, und Thomas
Niedballa liefert einen reflektierten Erfahrungsbericht tiber interreligiose
Begegnungen auf der lokalen Ebene: ,, Kein Cocktail in Meerbusch!* Uber
die Chemie von Religionskontakten®.

Schon diese Ubersicht macht deutlich, dass es sich bei dieser Festschrift
nicht um ein sonst tibliches ,Massengrab“ von Aufsitzen handelt, sondern
dass die Autorinnen und Autoren tatsiachlich wichtigen und dringenden Fra-
gen nachgegangen sind und dass sie innovative und weiterfilhrende Gedan-
ken entwickeln. Sie werden daher dem von ihnen selbst gewihlten hohen
Anspruch gerecht. Daher kann man dem Band nur weite Verbreitung
wiinschen.

Erich Geldbach

Erich Geldbach / Peter Noss (Hgg.), Vielfalt und Wandel. Lexikon der Re-
ligionsgemeinschaften im Ruhrgebiet, Essen: Klartext Verlag 2009, 608 S.,
24,95 € (ISBN 978-3-89861-817-5)

Mit der zunehmenden Wahrnehmung der Vielfalt religiosen Lebens in
Deutschland wichst das Bediirfnis nach Informationen tiber das Glaubens-
leben der verschiedenen Kirchen, Gemeinden und Gruppen, die in Nach-
schlagewerken schnell und kompetent erschliefbar sind. Dies gilt beson-
ders fiir das Ruhrgebiet als grofiter zusammenhingender Stidteraum Eu-
ropas, der seit dem 19. Jahrhundert wesentlich von der Zuwanderung ge-
priagt wird. Das vorliegende Werk ist das Ergebnis eines seit dem Jahr 2000
laufenden Forschungsprojekts am Okumenischen Institut der Ruhr-Univer-
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sitdt Bochum tiber die Religionstopografie und ihre Geschichte im Ruhrge-
biet. Das Projekt wurde u. a. von den evangelischen Landeskirchen Rhein-
land und Westfalen mit Personal und von den romisch-katholischen Bistii-
mern im Ruhrgebiet mit Finanzmitteln unterstiitzt. Es steht im 6rtlichen
Zusammenhang mit dem Bochumer ,Pluralismus-Projekt* 2005 und einer
thematisch verwandten Veroffentlichung fiir das Land Nordrhein-Westfa-
len.'

Nach einer Einleitung tiber Konzept, Methoden und Auswahlkriterien,
einem thematischen Uberblick sowie Nutzungshinweisen beginnt die Rei-
he der Einzeldarstellungen mit dem Judentum. Die folgende Darstellung
der christlichen Konfessionen und Denominationen nimmt, kirchenge-
schichtlich naheliegend, den grofiten Raum ein. Ihr folgen der Islam mit
seinen Institutionen und Fragestellungen zur Integration, der Buddhismus,
der Hinduismus sowie weitere Glaubensrichtungen unter ,librige Gemein-
schaften®. Ein Personen- und Sachregister schlie8t den Inhalt fiir spezielle
Recherchen auf. Am Schluss des Lexikons gibt es ein Verzeichnis der Ge-
meinden und Versammlungsorte mit genauen Adressen und ihrer Topo-
grafie in einem umfinglichen Kartenteil.

Die religionswissenschaftlich geprigte Einleitung kommt zum Ergebnis,
~dass es eine interkulturell giltige Definition von Religion nicht gibt“ (17).
Daraus folgt das Konzept des Buches, alle Denominationen ohne Priferen-
zen zu behandeln. Dies soll sich auch in einem angepassten Umgang mit
der Sprache ausdriicken. Statt der Begriffe ,Kirche* (mit angenommenem
positivem Klang) und ,Fremdreligion“ (mit negativer Tendenz) wird der Aus-
druck , Religionsgemeinschaft“ eingesetzt (19). Es geht den Herausgebern
nicht darum, theologische Wertungen aus einer bestimmten Perspektive
vorzunehmen, sondern schlicht ,die vielfiltigen Angebote dieses religiosen
Marktes zu beschreiben® unter der Annahme eines fortschreitenden Diffe-
renzierungsprozesses (18). Dabei sollen sich die prisentierten Gruppen
durch die Artikel des Lexikons richtig wiedergegeben fithlen (19). Sie wirk-
ten deshalb an der inhaltlichen Gestaltung der Lexikontexte mit (14).

Die Gliederung des Lexikons ist leider nicht durchgehend schliissig. Die
groflen Kapitel christlicher Konfessionen sind historisch geordnet, ihre
unteren Ebenen folgen diesem einsichtigen Sortiermerkmal nicht. Dies fillt
insbesondere bei den evangelischen Freikirchen auf. Bedauerlich ist die Zu-
ordnung der ,Apostolischen Gemeinschaft* (AG). Sie unter ,Sonstige* zu
finden statt bei den tbrigen evangelischen Freikirchen, vermittelt der Leser-
schaft einen unpassenden Eindruck. Die AG ist nach mehreren Jahren gro-
Rer und erfolgreicher Anstrengungen zu einem Mitglied der Familie der
evangelischen Freikirchen geworden. Die AG ist bereits Gastmitglied in der
ACK Nordrhein-Westfalen und arbeitet auch auf lokaler Ebene in der Oku-

! Markus Hero /Volkhard Krech /Helmut Zander (Hgg.), Religiose Vielfalt in Nord-
rhein-Westfalen. Empirische Befunde und Perspektiven der Globalisierung vor Ort,
Paderborn u. a. 2008, Besprechung in , Freikirchenforschung® 17 (2008), S. 383-388.
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mene engagiert mit. Und ob sich die Jesus Freaks selbst als evangelische
Freikirche bezeichnen wiirden? SchlieSlich kénnten die Okumenische Be-
wegung und ihre institutionelle Ausprigungen durch die ACK, VEF, DEA
und Leuenberger Kirchengemeinschaft dichter beieinander stehen.

Das Bemiihen um visuelle Anschaulichkeit der Inhalte fiir die angedach-
te Leserschaft ist auf jeder Seite dieses Handbuches positiv spiirbar. Die
Texte bieten sachlich komprimierte Informationen in einer allgemein ver-
stindlichen Sprache. Die Untergliederung der Einzeldarstellungen arbeitet
den regionalen Bezug dieses Nachschlagewerkes gut heraus. Die Schwarz-
WeiR-Abbildungen von Kirchen und Gemeindegebduden sind von anspre-
chender Qualitit. Die Ambitionen der Kartografie laufen jedoch oft ins Lee-
re. Das Kartenmaterial wurde mehrfach so extrem verkleinert, dass z. B. die
Namen der Gemeinden eines Kirchenkreises nicht lesbar sind. Auf den far-
bigen Kartenausschnitten im Anhang stehen die blassen Signaturen fiir die
Lage der Gemeinden in Konkurrenz zu den Schriftziigen der Ortsnamen
und der Farbgebung fiir Siedlungsgebiete.

Einige Fliichtigkeitsfehler wie die Schreibweise ,Miihlheim® oder die
Verortung der Kirchenkreise Moers und Duisburg in den Osten (135) statt
in den Westen des Ruhrgebiets werden sicher bei einer Neuauflage besei-
tigt.

Im Zeitalter des Internets wire ein aktuelles Internetportal mit einem
stindig gepflegten Adressenbestand und topografischen Karten fiir das
schnelle Informationsbediirfnis sinnvoll. Es konnte auch den Informations-
wert dieses Publikationsprojektes zwischen Buchauflagen erhalten.

Das Nachschlagewerk ist im positiven Sinne des Wortes ,seinen Preis
wert“. Dank der grofdziigigen Spende einer Privatperson konnte das hoch-
wertig ausgestattete Buch mit einem ungewohnlich niedrigen Preis auf
dem Biichermarkt erscheinen. Es wird mit Sicherheit in vielen Regalen bei
Behorden, Gemeinden, Schulen und Interessenten im Ruhrgebiet und
dariiber hinaus seinen Platz finden und den beabsichtigten Nutzen im
Sinne der Herausgeber bringen.

Lothar Weifs

Hermann Hage, Amische Mennoniten in Bayern. Von der Einwanderung
ab 1802/03 bis zur Auflésung der amischen Gemeinden Ende des 19. und
Anfang des 20. Jahrhunderts, Regensburg: etidion vulpes 2009, 561 S.,
29,00 € (ISBN 978-3939112457)

Unter Amische Mennoniten wird eine einheitliche Gruppe von Bauern ver-
standen, die anfangs des 19. Jh. vornehmlich aus dem Herzogtum Zwei-
briicken, aber auch aus Lothringen, dem Elsass und der Rheinpfalz nach
Bayern einwanderten und dort iiberwiegend als Pichter, die Guter des
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Adels und der aufgeldsten Kloster bewirtschafteten. Die Amischen sind
eine religibse Gruppe, die sich Ende des 17. Jh. — ausgehend vom Elsaf8 —
von den Mennoniten als Nachkommen der Tiufer des 16. Jahrhunderts ge-
trennt hatten. In Bayern blieben die Amischen eine Minderheit, die um
1840 etwa 100 Familien mit vielleicht 700 bis 800 Personen umfasste. Um
die Wende vom 19. zum 20. Jh. waren die Amischen verschwunden; die
Mehrheit war nach 1871 in die USA weiter gewandert, andere hatten sich
Mennonitengemeinden oder anderen Kirchen angeschlossen. Die Amischen
bildeten eine endogame Familienkirche; etwa 50 Namen tauchen immer
wieder in den Quellen auf. Wihrend des 19 Jh. bewirtschafteten sie mehr
als 300 mehr oder weniger grofie Hofstellen meist als Pichter, aber such
als Eigentlimer.

Die Darstellung ist in einen Text- und einen (mehr als doppelt so gro-
Ren) Tabellenteil gegliedert. Sie zeichnet sich durch grofien, wohl umfas-
sende, Materialsammlung und grofle Detailtreue aus. Eine Fundgrube fiir
Familien- und Hofe-Forscher in Bayern.

Der Autor Hermann Hage, 1955, Leitender Kulturdirektor im Amt fiir
Weiterbildung der Stadt Regensburg, entstammt einer amischen Familie.

Der vorliegende Text lag der Promotion des Verfassers 2009 zugrunde.
Die bayerischen Amischen haben kaum Schriftliches hinterlassen, sodass
der Autor bei seiner Arbeit auf die Auswertung von sekundiren Quellen
angewiesen war, die meist handschriftlich verfasst waren. Die gewonnenen
Erkenntnisse basieren auf Pachtvertrigen und Pachtzeugnissen; auf Kauf-
und Ehevertrigen, auf Personenstandsmeldungen (soweit sie erhoben wur-
den) in den Matrikeln vieler romisch-katholischer Pfarreien und auf ver-
streuten Notizen, auch aus amerikanischen Archiven, Armenbiichern und
Schullisten, sowie Aufzeichnungen in heutigen Mennonitengemeinden.

Der Textteil wird in fiinf ungleiche Kapitel gegliedert: (1) Uberblick, (2)
Einwanderung, (3) Amische Gemeinden, (4) wirtschaftliche Tidtigkeit und
(5) eine kurze Schlussbetrachtung.

Kap. 1: Hage gibt zunichst eine summarische Einfithrung in die Tdufer-
geschichte, die an den vielen aufgefiihrten Fakten (einige sind unzutref-
fend) leidet, weil diese in keinem Zusammenhang geordnet werden.

Kap. 2: Die Entstehung der amischen Gemeinden ab 1693 nimmt dann
einen breiteren Raum ein. Die Amischen leiten sich von ihrem Griinder
Jakob Amman (ca. 1644-1729), einem Schneider aus dem Berner Simmen-
tal ab. Dieser geriet in Streit mit anderen Altesten der ,,Schweizer Briider*'
dariiber, ob man sich von den nichttduferischen Nachbarn absondern

Als Schweizer Briidder werden die Tiufer genannt die aus der Ziircher Reformation
hervorgingen und sich dem ,Schleitheimer Bekenntnis® von 1527 verbunden fiihlen.
Die ,Schweizer Briider® wurden vielfach nach dem 30-jihrigen Krieg als ,Mennoni-
ten“ angesprochen, um ihre Herkunft von den Taufern zu verdecken. Die Schweizer
Briider im Elsass nahmen 1660 das hollindische ,Dordrechter Bekenntnis® von 1632
der Taufgesinnten als Glaubensgrundlage in deutscher Ubersetzung an.
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oder mit ihnen ein freundschafiliches Verhiltnis autbauen solle. Dahinter
stand die Auseinandersetzung um den Weg zu einem gottgefilligen Leben
in der Nachfolge Jesu. Amman und seine konservativen Parteiginger waren
der Auffassung, dass Christen und ihre Gemeinden sich von der Welt und
allen, die nicht ihrer Meinung waren, absondern und keine Gemeinschaft
mit ihnen haben diirften. Dahinter stand die Riickbesinnung auf die Anfin-
ge des Ziircher Tdufertums, so wie sie diese verstanden. Sie waren deshalb
nicht zu Kompromissen im Umgang mit ihren Nachbarn bereit, die die
Mehrheit fiir angemessen hielt. Die grundsitzlichen Differenzen miindeten
dann in der Praxis in eine rigorosere Gemeindezucht, und in eine Intensi-
vierung des Gemeindelebens durch Einfithrung der Fulwaschung und die
hiufige Feier des Herrenmahles. Dazu kamen dann noch die Betonung
von einfacher Kleidung, um die Nachfolge in der Demut Christi deutlich zu
machen. Die Umgebung sprach scherzhaft von ,Knopflern® (Mennoniten)
und Heftlern (Amischen).

Nach der Aufhebung des Edikts von Nantes 1689 verlieRen viele Ami-
sche die franzosischen Territorien im Elsass und lieen sich in den Herzog-
tiimern Zweibrticken und Lothringen nieder. Zu Beginn des 19. Jh. folgten
sie ihrem Herzog Max IV Joseph, der Bayern und die Kurwiirde 1798 ge-
erbt hatte. Im Zuge der nun einsetzenden Reformen unter dem Minister
Montgelas wurde die Religionsfreiheit zugesichert. Den amischen und
mennonitischen Einwanderern wurde dartiber hinaus noch die Wehrfrei-
heit gegen zusitzliche Abgaben versprochen..

Kap. 3: In diesem umfangreichsten Kapitel schildert Hage ausfiihrlich die
Niederlassung der amischen Einwanderer. Er schitzt, dass zwischen 1802
und 1824 etwa 60 amische Familien kamen (die gleichzeitige Zuzug von
mennonitischen Bauern wird nicht behandelt). Sie liefen sich im Donau-
moos und im Bereich der Stidte Donauw6rth, Neuburg, Ingolstadt und
Regensburg, spiter auch um Straubing (Giuboden) nieder. Der Verfasser
stellt dann die dort entstandenen Gemeinden im einzelnen von ihren An-
fingen bis zu ihrem jeweiligen Ende nach drei Generationen vor. Die Ami-
schen wurden trotz der wirtschaftlichen Moglichkeiten nicht in Bayern
heimisch. Schon bald wanderten Einzelne in die USA aus, nach der Reichs-
grundung verlief die Mehrheit das Land. Dazu mag beigetragen haben,
dass die ihnen zugesicherten Rechte nicht eingehalten wurden: die anfing-
lichen Diskriminierungen bei Beerdigungen und Eheschlieffungen horten
nicht auf und die Wehrpflicht wurde nun ausnahmslos durchgesetzt. Das
Verhiltnis zu ihren Nachbarn war tiberwiegend gut, Ihrer beruflichen Leis-
tung wurde respektiert.

Der Hausvater sorgte als Patriarch nicht nur fiir den wirtschaftlichen Ein-
satz der Hausgenossen und die Disziplin in der Familie, sondern war auch
fiir das geistliche Leben in seinem Hause verantwortlich. Die Bewohner der
Hofe — nicht nur Familienglieder, sondern auch Gesinde — kamen in Haus-
gemeinden zusammen, in denen tigliche Gebets- und Andachtszeiten ein-
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gehalten wurden. In meist vierzehntagigem Rhythmus trafen sich die Hof-
bewohner mit denen anderer Hofe in der Nihe zur ,Versammlung® und
feierten Gottesdienst. Die meisten mussten dazu am Tage vorher mit Pferd
und Kutsche anreisen und auf dem gastgebenden Hof tibernachten. Nach
dem Gottesdienst wurde gemeinsam gegessen. Binke, Tische und Gesang-
biicher wurden von Hof zu Hof gefahren, um wieder fiir die niichste ,Ver-
sammlung” bereit zu stehen. Die Gemeinden wihlten Prediger fiir die Feier
der Gottesdienste, Alteste fiir die Verwaltung der Kasualien und die Aus-
tibung der Gemeindezucht, sowie Diakone fiir soziale Belange der Gemein-
deglieder. Der Autor fligte eine umfangreiche Liste dieser Diener bei.

Kap. 4: Die Amischen waren Bauern, welche die teilweise herunterge-
kommen Hoéfe des Adels und der aufgehobenen Kloster pachteten, manch-
mal auch spiter kauften. Thnen eilte der Ruf voraus, fleilige, innovative
Landwirte zu sein, die einen Besitz durch Beharrlichkeit und den Einsatz
von modernen Betriebsmitteln und dem nétigen Uberblick ertragreich
fithren konnten, Sie waren dafiir bekannt, sichere und zuverlissige Pichter
und Haushalter zu sein. Hage macht die isolierte Lage, in der die Amischen
lebten, deutlich und bezeichnet sie als ,extreme Diaporasituation®

Kap. 5: Zum Schluss erortert der Verfasser die Frage, ob die Amischen
~gescheitert” seien, weil der Staat doch nicht so liberal wie erwartet gewe-
sen sei. Fir die Auswanderung der Amischen nennt er eine Reihe von Griin-
den: Einmal habe der Staat die Wehrpflicht ohne Ausnahme durchgesetzt
und zum anderen hitten die Amischen an ihren Traditionen festgehalten
und seien nicht bereit gewesen sich zu erneuern. Dies habe im Gegensatz
zu ihrer wirtschaftlichen Situation gestanden. Auch sei es immer wieder zu
Eheschliefungen mit Katholiken oder Protestanten und Konversionen aus
der Diasporasituation heraus gekommen, die den Ausschluss aus der Ge-
meinde nach sich gezogen habe. Die Ubertritte in die entstehenden Men-
nonitengemeinden hitten den Niedergang der amischen Gemeinden be-
schleunigt

Seine eigentliche Bedeutung erhilt das Buch durch die Anhinge 1 und 2.
Dort werden die Personen, Zeiten, Hofe und Orte, sowie die Abendmahls-
orte der Gemeinde Regensburg aufgelistet. Familien- und Heimatforscher
finden hier eine Fundgrube von detaillierten Angaben und den Nachweis
der Belege. Die beiden Anhinge umfassen etwa zwei Drittel des Buchs
oder 380 Seiten. Mit dieser umfassenden und entsagungsvollen Arbeit hat
Hermann Hage sich um die Erforschung einer verschwundenen Minder-
heit verdient gemacht. Ihm gebiihrt die Anerkennung fiir seine Akribie und
der Dank derer, die an den Amischen interessiert sind.

Einige allgemeine Beobachtungen und kritische Anmerkungen mochte
anfligen: Hage spricht von Amischen, von amischen Mennoniten und Men-
noniten, von Tdufern, Wiedertiufern und Anabaptisten. Dabei ist nicht im-
mer deutlich, wer damit gemeint ist. Auch bei der Taufe wird unscharf von
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Erwachsenentaufe oder Glaubenstaufe gesprochen; den tiberwiegend ge-
brauchten Begriff ,Bekenntnistaufe“ habe ich nicht gefunden. Teilweise
werden Quellen aus der amerikanischen Literatur zuriickiibersetzt, ob-
wohl auch die deutschen Originale hitten benutzt werden konnen. Uber
die Theologie der Amischen werden wir kaum informiert; von den typi-
schen Themen wird nur das Verhiltnis zum Staat angesprochen, nicht
jedoch das Gemeindeverstindnis oder Taufe und Nachfolge. Auch das The-
ma ,Demut”, das bei den Amischen eine so grofle Rolle spielt wird nicht ge-
nannt. Dafiir wird die ,starre Tradition® der Amischen hervorgehoben, oh-
ne dass Inhalt, Art und Begriindung beschrieben werden.

Das Literaturverzeichnis ist durchaus umfangreich, trotzdem fehlen
manche Titel aus den letzten 10 Jahren. Zu loben ist allerdings der Nach-
weis von Adressen aus dem Internet.

Das Buch ist wegen seines iibergrofien Formats und der kleinen Schrift
im Text und der noch kleineren im Apparat schlecht zu lesen. Es gibt eini-
ge wenige Bilder. die auf dem Papier nicht gut herauskommen. Es wire
interessant gewesen, Bilder von den Personen, Familien und Héfen zu zei-
gen; sie hitten das Geriist von Daten und Fakten mit Leben fiillen konnen.
So bleibt das Ehepaar(?) auf der dufleren Umschlagseite allein. Der Verfas-
ser hat zwar bei den Ortsbezeichnungen den heutigen Stadt- oder Land-
kreis genannt, trotzdem wiren eine oder mehrere Karten von den Land-
kreisen mit einem grofRen Mafistab zur Orientierung des Lesers ohne ent-
sprechende Vorkenntnisse hilfreich.

D. G. Lichdi

Dieter Hampel | Richard Kriiger [ Gerbard Oertel (Hgg.), Der Auftrag
bleibt. Der Bund Freikirchlicher Pfingstgemeinden auf dem Weg ins dritte
Jahrtausend, Erzhausen: Leuchter Verlag 2009, 560 Seiten, 29,00 € (ISBN
978-3942001007)

.Der Auftrag bleibt!“ Kirchengeschichte kann spannend sein, besonders
wenn sie versucht, eine Gemeindebewegung zu beschreiben, die relativ
jung ist, deren Protagonisten zum grofien Teil noch leben, und die seit ei-
nem halben Jahrhundert versucht, dem Auftrag treu zu bleiben, der an
ihrem Anfang steht.

Mit dem vorliegenden Buch legen die Autoren — jahrzehntelang in Lei-
tungspositionen der grofiten pfingstlichen Freikirche Deutschlands aktiv —
die Entwicklung des BFP dar: Sie schildern die Anfangszeit, als sich einzel-
ne Gemeinden zu einer Arbeitsgemeinschaft formieren, anhand zahlreicher
Einzelbeispiele und unter Hinzuziehung vieler Zeitzeugen. Sie beschreiben
ausfiihrlich, wie sich ein Gemeindebund entwickelt, der verschiedene pfingst-
liche Gemeindeverbinde zusammenfiihrt und nach der Wiedervereinigung
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auch die pfingstlich geprigten Elim-Gemeinden aus dem Osten Deutsch-
lands aufnimmt.

Ausfiihrlich wird das Selbstverstindnis des Gemeindebundes beschrie-
ben, der sich als Sammlungsbewegung und Bruderschaft versteht und wie
alle geistlichen Aufbriiche in der Spannung zwischen Erweckungsbewe-
gung und Kirche steht. Weitere Kapitel erliutern die Struktur, Arbeitsberei-
che und Organe des Gemeindebundes.

Die Schlusskapitel widmen sich den Beziehungen des BFP zu den ande-
ren Kirchen und Freikirchen, dem Okumeneverstindnis und dem Anlie-
gen, mit Glaubensgeschwistern aus anderen christlichen Traditionen die
grofle Mission zu erfiillen, die Jesus seiner Gemeinde anvertraut hat —
denn: ,Der Auftrag bleibt!“ So versehen die drei Autoren die vielen Seiten
ihres teilweise nach Art einer ,Hauschronik®* verfassten Buches nicht nur
als Ruckblick auf vergangene Geschichte und Geschichten. In der Verge-
genwirtigung dessen, was frither moglich war, soll Vertrauen und Zuver-
sicht in die Zukunft geweckt werden, wie sie in ihrem abschliefenden Sta-
tement betonen:

L Wir mochten mit diesem Buch Gottes Gnade und Treue zu uns Menschen

herausstellen, der uns beteiligt am Bau seines Reiches, ungeachtet mensch-

licher Schwichen, politischer Turbulenzen und gesellschaftlicher Not. Sein

Auftrag ist Ehre, Dienst und Sinnerfiillung zugleich. .Der Auftrag bleibt* als

Titel dieses Buches driickt aus, dass Jesu Worte an die Jinger damals nach

seiner Auferstehung fiir die Pfingstgemeinden in der zuriickliegenden Zeit

Auftrag waren und auch fiir das dritte Jahrtausend bleiben. Sein Licht im

Evangelium und im Dienst der Gemeinde Jesu Christi leuchtet als Orientie-

rung und Zeichen der Hoffnung, dass bei Gott auch das moglich ist, was

menschlich unmoglich erscheint.”
»Der Auftrag bleibt* — ein Buch fiir alle, die an der jiingeren Erweckungs-
geschichte und Kirchengeschichte unseres Landes interessiert sind, nicht
nur eine Art Pflichtlektiire fiir Pastoren und Gemeindeleiter des BFP, son-
dern eine Veroffentlichung von Interesse fiir alle am zwischenkirchlichen
Dialog Interessierten.

Klaus-Dieter Passon

Wolfgang Heinrichs / Hartmut Nolte (Hgg.), Lexikon der Wiilfrather Kir-
chengeschichte, Nordhausen: Verlag Traugott Bautz 2008, 387 S., 55,00 €
(broschiert: ISBN 978-388-309-454-0), 80,00 € (gebunden: ISBN 978-3-
88309-476-2)

Ein Lexikon zur lokalen Kirchengeschichte fiir eine niederbergische Klein-
stadt nordostlich von Diisseldorf herauszugeben, ist ungewohnlich. Sein
Inhalt wird direkt nach dem Vorwort alphabetisch sortiert. Es folgen die
Verzeichnisse der Archive und Quellen, ein niitzliches Personenregister
und Bildnachweise.
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Alle Artikel werden dicht mit Quellennachweisen belegt. Sie zeichnen sich
durch eine bemerkenswerte Prignanz aus. Die Sachbegriffe wie z B.
,Glocken* werden erst in einem groferen historischen bzw. technischen
Zusammenhang erklirt und dann in die lokalen Verhiltnisse gestellt. Jeder
Gemeinde vor Ort ist ein eigener Artikel gewidmet. Der Beitrag tiber die
Bergische Diakonie Aprath (15-23) beantwortet auch die Frage nach natio-
nalsozialistischen Zwangssterilisationen (17). Eingewoben werden die ,klas-
sischen Sekten® (Neuapostolische Kirche, Jehovas Zeugen). Nichtchristliche
Gruppierungen fehlen. Das ,Armenwesen“ bzw. die ,Armenpflege” (9-14)
der Kirchengemeinden steht im kommunalen Zusammenhang des 19. Jahr-
hunderts. Hervorzuheben sind die Beschreibungen der vielen kirchlichen
Gebiude mit ihren Glocken, Orgeln, Fresken u. a. m. Auffallend ist die pfar-
rerzentrierte Prisentation der lokalen Kirchengeschichte in Wort und Bild.
Die Geistlichen der beiden grofen christlichen Konfessionen werden mit
Bezug auf ihre jeweiligen Gemeinden in Listen vorgestellt. In separaten Ar-
tikeln erfahren herausragende Geistliche eine Wiirdigung.

In allen diesen Fillen ist die Ordnung nach dem Alphabet sinnvoll fiir
das schnelle Auffinden von Informationen. Das Alphabet als Sortiermerkmal
stoRt aber an seine Grenzen, wenn die historischen Linien verloren gehen.
Ein einfithrender Uberblicksartikel oder zumindest eine Chronik in Tabel-
lenform zur Kirchen- und Stadtgeschichte Wiilfraths hitten hier geholfen.
Ebenso hitte eine zusammenfassende Statistik die Entwicklung der religit-
sen Verhiltnisse in der Stadt aufzeigen konnen. Von den Epochen werden
die Christianisierung, das Mittelalter, die Reformation, der Pietismus und
der Nationalsozialismus durch Stichworte abgedeckt. Unter ,Soziale Frage
und Kirchenzucht“ findet man vor allem Aspekte der Geschichte des 19.
Jahrhunderts. Die entsprechenden Artikel stellen geschickt die lokale Ge-
schichte in den entsprechenden Rahmen der Landesgeschichte. Aber leider
bleibt nicht nur die Nachkriegsentwicklung ohne ein Stichwort. Zum Arti-
kel ,,Gemeindebezirke und Pfarrgrenzen” (121-124) wire eine Karte nttz-
lich gewesen, die ihren Zusammenhang mit den kommunalen Grenzen
und Ortsteilen der Stadt Wiilfrath visuell hergestellt hiitte.

Die durchgehend gut ausgewihlten Fotografien unterstiitzen die Texte
der Artikel (wobei dem Rezensenten die Schwarz-Weif3-Abbildungen besser
gefallen als die Farbbilder).

Bedauerlich ist der hohe Preis des Verlages von 55,00 € fiir eine einfa-
che Broschurausgabe des Buches, der der im Vorwort formulierten guten
Absicht der Herausgeber fiir das Lexikon kaum entsprechen diirfte: ,Es ist
sowohl fiir den fachkundigen Leser als auch den interessierten Laien ge-
dacht“ (1). Er wird viele Interessenten am Ort daran hindern, das interes-
sante Buch zu erwerben. Das ist schade. Wenn man dann noch bedenkt,
dass vier Zuschussgeber durch ihre Finanzmittel die Druckkosten gesenkt
haben, bleibt nur noch Verwunderung tiber die Verlagskalkulation tibrig.
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Unter fachlichen Gesichtspunkten stellt dieses Lexikon zu einer lokalen
Kirchengeschichte eine gelungene Pionierleistung zur Kirchen- und Stadt-
geschichte der Rheinlande dar, die weitere Projekte dieser Art anregen
wird.

Lothar Weifs

Siegfried Hermle /Jorg Thierfelder (Hgg.), Herausgefordert. Dokumente
zur Geschichte der Evangelischen Kirche in der Zeit des Nationalsozia-
lismus, Stuttgart: Calwer Verlag 2008, Hardcover, 845 S., 34,00 € (ISBN
978-3-7668-4063-9)

Die nationalsozialistische Diktatur ist zweifellos eine intensiv erforschte
Epoche der deutschen Geschichte. Dies gilt auch fir das Christentum und
die Kirchen in dieser Zeit. Fir viele Interessenten, die nicht Spezialisten
der kirchlichen Zeitgeschichte sind, wird der Forschungsertrag in Veroffent-
lichungen kaum noch iiberschaubar. Der von zwei Hochschullehrern fir
kirchliche Zeitgeschichte herausgegebene Band kann als Orientierung ge-
bendes Handbuch verstanden werden. Im Vorwort (XXVII) werden bisher
erschienene Quellensammlungen vorgestellt, aus denen auch einige Texte
entnommen wurden.' Fiir die katholische Kirche wird auf eine parallele
Publikation® verwiesen. Die zusammengestellten 389 Dokumenten, die
iiberwiegend ungekiirzt wiedergegeben werden, sind nicht nur bereits vor-
liegenden Editionen entnommen worden, sondern stammen auch aus zeit-
genossischen gedruckten Quellen, dem Evangelischen Zentralarchiv Ber-
lin, den Archiven der Evangelischen Kirchen im Rheinland, in Wiirttemberg
und der Kirchenprovinz Sachsen (nun Teil der Evangelischen Kirche in
Mitteldeutschland) sowie dem Militirarchiv des Bundesarchivs Freiburg.

Die Dokumente werden in fiinf Kapitel chronologisch und in inhaltlich
gegliederten Abschnitten sortiert. Diese Ordnung unterstreicht die Konti-
nuitit des Geschehens. Auf das Kapitel {iber die Zeit der Weimarer Repu-
blik, in dem in die Beziehung zwischen der Evangelischen Kirche und der
NSDAP eingefiihrt wird, folgt die Zeit der nationalsozialistischen Macht-
tibernahme 1933-1934. In diese Jahre fallen der Aufstieg und die Spaltung
der ,,Deutschen Christen®, die Manipulation der Kirchenverfassung und der
Machtverhiltnisse, die Bekennende Kirche, die unsagliche Eingliederung der
evangelischen Jugendarbeit in die Hitler-Jugend und der Streit iiber den
Religionsunterricht an Offentlichen Schulen.

Ein Beispiel ist die mehrbindige Edition von Carsten Nicolaisen | Gertraud Griin-
zinger (Bearb.), Dokumente zur Kirchenpolitik des Dritten Reiches, Miinchen bzw.
Giterloh ab 1971.

Hubert Gruber, Katholische Kirche und Nationalsozialismus 1930-1945, Ein Bericht
in Quellen, Paderborn u. a. 2006.
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Diesem Zeitabschnitt schlieRen sich die Jahre 1935-1939 unter der Uber-
schrift ,Kirche zwischen Anpassung und Widerspruch“ an mit der Installa-
tion von Instrumenten staatlicher Kontrolle uber die Kirchen, den ideo-
logisch-theologischen Auseinandersetzungen innerhalb der Kirche, der Kir-
che mit Partei und Staat, sowie dem schwierigen Verhiltnis der Christen zu
den Juden, die mit Stellungnahmen aus der Weltbkumene angereichert wer-
den.

Das vierte Kapitel stellt die Evangelische Kirche im Zweiten Weltkrieg
1939-1945 in den Mittelpunkt. Neben den bereits erwihnten Problemen
kommen die antikirchlichen Mafinahmen im Reichsgau Wartheland, die Mi-
litirseelsorge, das nationalsozialistische Mord-Programm und die Zwangs-
arbeit der landeskirchlichen Inneren Mission hinzu. Interessant sind die
Auseinandersetzungen um die Rolle der Frau in geistlichen Amtern vor
dem Hintergrund des Mangels an Minnern fiir die Pfarrstellen durch Ein-
berufungen zur Wehrmacht.

Die Kapitel 2 bis 4 enthalten ausgewihlte Glaubenszeugnisse wie z. B.
vom rheinischen Pfarrer Paul Schneider (1897-1939).

Unter der Uberschrift ,Neubeginn und Schuldfrage* werden durch eine
Reihe von Texten zu den ersten beiden Nachkriegsjahren nicht nur die
starken Differenzen tber die Zukunft der Kirche aus den unterschiedlichen
Positionen und Funktionen gegeniiber der nationalsozialistischen Herr-
schaft deutlich, sondern auch die tiberraschend ziigig entspannten 6ku-
menischen Beziehungen der deutschen Kirche. Das Kapitel dokumentiert
einen bemerkenswerten Lernprozess der Protagonisten des landeskirch-
lichen Protestantismus und der internationalen 6kumenischen Bewegung,
der allerdings vom tradierten innerprotestantischen Konfessionalismus mit-
geprigt wurde.

Jedes Kapitel des Buches wird mit einer umfangreichen Einleitung er-
lautert, deren Gliederung spiegelbildlich der thematischen Ordnung der
Dokumente entspricht. Die Einleitungen verkniipfen ihre Aussagen konse-
quent durch Verweise mit den folgenden Dokumente. Die Quellen sind
tibersichtlich mit Nummern, Daten und einer regestenartigen Uberschrift
versehen. Die Darstellung geschieht ganz Giberwiegend auf der Ebene des
reichsweiten Zusammenschlusses der evangelischen Landeskirchen unter
Einbeziehung von Landeskirchenleitungen. Auf die Situation der Gemein-
den vor Ort wird wenig eingegangen.

Am Schluss des Buches wird ein ausfithrliches Personenregister mit bio-
graphischen Grundinformationen von wenigen Zeilen zu jeder erwiahnten
historischen Personlichkeit angeboten, das zum Verstindnis der Vorginge
in den Dokumenten beitrigt. Eine kleine farbige Karte tiber die 28 evange-
lischen Landeskirchen zeigt ihre Territorien nach dem Stand von Mitte der
1920er Jahre, der durch verbale Erginzungen tber die Neuordnungsmaf3-
nahmen in den Jahren 1933 und 1934 modifiziert wird. Im Kontrast zur
sehr guten Wiedergabe der Textquellen ist der Druck dieser Karte misslun-
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gen. Die Namen und Gebietsgrenzen der Landeskirchen sind groRRenteils
nicht ablesbar.

Auch wenn das Buch nicht explizit auf die Beziehungen der Deutschen
Evangelischen Kirche oder der einzelnen Landeskirchen zu den Freikir-
chen eingeht, so gewihrt es einen spannenden tiefen Einblick in die chao-
tische Situation des landeskirchlichen Protestantismus unter dem National-
sozialismus. Es ist aber ebenso eindrucksvoll, wie ihr begegnet wurde. Als
Beispiel sei der wiirttembergische Landesbischof Theophil Wurm (1868-
1953) genannt. Das voluminodse Werk lddt zu historischen Vergleichsstu-
dien tber die verschiedenen Kirchen ein.

Leider haben sich die Herausgeber auf textliche Quellen beschrinkt und
nicht wenigstens exemplarisch Bilddokumente mit einbezogen, um visuel-
le Eindriicke zu vermitteln wie dies auf dem Buchdeckel geschieht.

Das umfangreiche Material in einem Band so tibersichtlich strukturiert
zu haben, ist das Verdienst der Herausgeber. Man spiirt ihr Verstindnis fiir
die Didaktik historisch-theologischer Inhalte. Der gesamte Inhalt des Bu-
ches wird vorbildlich lesefreundlich dargeboten. Wer die in allgemeinver-
stindlicher Sprache verfassten Einleitungen hintereinander liest, erhilt ei-
nen guten, differenzierten Uberblick zu den politischen und theologischen
Entscheidungsprozessen wihrend der nationalsozialistischen Herrschaft.
Nach der Lektiire hat man den Eindruck, an einem vielschichtigen Konflikt
teilgenommen zu haben.

Das mit Fadenbindung und festem Einband ausgestattete solide Werk
hat dank der Forderung durch mehrere Stiftungen und zahlreiche Landes-
kirchen einen duflerst glinstigen Preis. Somit ist dieses Buch im doppeltem
Sinne anspruchsvoll und schon auf dem Weg in die Lehrbuchsammlungen
der Universititsbibliotheken. Es ist nicht nur fiir den historisch Interessier-
ten, sondern vor allem fiir einen quellengestiitzten Unterricht an Hoch-
schulen, Theologischen Seminaren und in ambitionierten Leistungskursen
der gymnasialen Oberstufe sehr gut geeignet.

Lothar Weifs

Marcia Pally, Die Hintergriindige Religion. Der Einfluss des Evangelikalis-
mus auf Gewissensfreiheit, Pluralismus und die US-Amerikanische Politik,
Berlin: University Press 2008, 143 S., 19,90 € (ISBN 978-3940432308)

Der schmale Band enthilt nach Vorwort und Danksagung (7-14) zwei auf-
regende Essays samt Bibliographie und Anmerkungen. Der erste steht un-
ter dem eigenartig anmutenden Titel ,Baptisten und Muslims! Vereinigt
Euch!“ Der Untertitel prizisiert: ,Der Stolz auf Pluralismus und Gewissens-
freiheit in der evangelikalen Tradition Amerikas — und deren unerwarteter
NutznieRer* (15-84). Der zweite Essay trigt die Uberschrift ,Der unsicht-
bare Einfluss des Evangelikalismus auf die US-amerikanische Auflenpolitik®
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(85-115). Aufregend sind beide Abhandlungen, weil sie durch Vergleiche
der Entwicklungen ,hiiben und driiben” die Andersartigkeit ,.driiben” wenn
auch ein wenig pauschal, so dennoch prizise auf den Punkt bringen: die
Trennung von Kirche und Staat ist in der Neuen Welt um der Freiheit der
Gewissen (aller) bzw. um aller Kirchen (heute: Religionen) willen ein-
gefiihrt worden — und zwar von den dissentierenden Gruppen: ,Man wird
wohl oder tibel zur Kenntnis nehmen miissen, dass das Bild von der Mauer
[eigentlich: wall of separation| zwischen Kirche und Staat baptistischen
Ursprungs ist und nicht der sikularen Aufklirung entstammt” (52). Oder
Pally zitiert George W. Truett, einen der einflussreichsten Prediger der USA,
der von 1927 bis 1929 Prisident der Southern Baptist Convention war und
1939 zum Prisidenten des Baptistischen Weltbundes (BWA) gewihlt wur-
de: ,Ein Baptist wirde mitten in der Nacht aufstehen, um sich fiir die abso-
lute religiose Freiheit seines katholischen Nachbarn einzusetzen und seines
judischen Nachbarn und fiir jeden anderen” (53).

Diese (heute allzu oft vergessene) Haltung hat eine vollig andere Vor-
aussetzung geschaffen fiir den ,unerwarteten Nutzniefer“, den Islam. Die
Verfasserin zeigt anhand von Statistiken eindriicklich, wie sich der Islam im
Land der Gewissensfreiheit verindert hat, wie z. B. die Spannungen zwi-
schen Sunniten und Schiiten abnehmen und Muslime sich als ,Sushi“ (aus
engl. Sunni und Shia gebildet) bezeichnen (67), wie Programme der Mo-
scheen denen der Gemeindeentwicklung protestantischer, katholischer oder
judischer Gemeinden entsprechen — vom Sport Giber Erwachsenenbildung,
Pfadfindergruppen fiir Jungen und Midchen, psychologische Beratung bis
zu Nihkursen (66) oder den Bau von Megamoscheen (analog der Megakir-
chen) oder der Tatsache, dass sich jeden Freitag im Capitol in Washington
eine muslimische Gebetsgruppe trifft (64). Das Fazit Pallys lautet: ,Der Ruf
nach religioser und kultureller Assimilation [vgl. in Deutschland die noch
nicht abgeschlossene Diskussion um , Leitkultur in der CDU oder das Ge-
rangel um Kopftuch] zerstort genau das Mittel, das es Religionen ermog-
licht, sich zu entwickeln und sich an ihre neue Umgebung anzupassen®
(75). Wer da als Freikirchler keine Herausforderung zu politischem Han-
deln in Deutschland um eines Gedeibens der Religion willen sieht, scheint
blind zu sein — oder haben wir uns zu sehr an die religionszerstorenden
Krifte alter staatskirchlicher Mechanismen und ihrer letzten Reflexe in den
Kirchenartikeln der Weimarer Reichsverfassung, die leider ihren Weg als
gleichberechtigtes Recht in das Grundgesetz gefunden haben, gewohnt?

Der zweite Essay beleuchtet die von einseitig wirtschaftlichen Interes-
sen geleitete US-AuRenpolitik mit ihren unglaublich vielen militirischen
Operationen, direkten Interventionen — zwischen 1898 und 1934 allein 31
in Stidamerika — oder Stellvertreterkriegen. In den Jahren zwischen 1945
und 2005 versuchten die USA 50 Regierungen zu stiirzen, waren in Attenta-
te oder geplante Attentate von 35 auslindischen Regierungschefs oder fiih-
render Politiker beteiligt und haben in 45 Linder verdeckte Operationen
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oder militirische Aktionen durchgefiihrt (107). Da fiigt sich Bushs Irak-
krieg nach Interpretation der Verfasserin nahtlos in die Geschichte einer Po-
litik weltweiter militirischer Hegemonie aus wirtschaftlich-kapitalistischen
Interessen ein (103f.). Diese bedriickende Bilanz folgt nach Analyse Pallys
aus zwei gegensitzlichen Phinomenen, die an der Wurzel zusammenge-
wachsen sind und sich auf eine 350 Jahre alte Tradition stiitzen: Einerseits
eine optimistische und wagemutige Haltung eines ,Wir schaffen das!“ [Bei
Obamas Wahlkampf hiefl das Motto Yes, we can], um Freiheit, Egalitaris-
mus, Individualismus, eine Laissez-faire-Wirtschaft und Fortschritt zu ver-
breiten, und andererseits ein defensiver, gewalttitiger, egozentrischer, in-
toleranter Nationalismus. Beides wird oft genug durch eine religitse Rhe-
torik zusammengehalten, die auf die ,religiose Tiefenstruktur” der Aufen-
politik verweist.

Das ,Begliickende* und , Bedriickende” liegt also eng beieinander und
spiegelt sich in beiden Essays. Ob freilich ,Evangelikalismus* der richtige
Begrift ist, bleibt zu fragen. Wenn dem aber so ist, dann wiirde es sich von
selbst verbieten, ganze Studienginge und Studienabschliisse in ,evangelika-
ler Theologie“ anzubieten.

Erich Geldbach

Adeline Grdfin Schimmelmann, Streiflichter aus meinem Leben, hg. von
Jorg Ohlemacher, Kleine Texte des Pietismus Bd. 12, Leipzig: Evangelische
Verlagsanstalt 2008. 150 S., 16,80 € (ISBN 978-3374026227)

Wer sich mit der Frage Genderforschung und Erweckung befasst, der fin-
det in diesen bemerkenswerten autobiografischen Aufzeichnungen eine
duflerst interessante Quelle. Die Grifin hat ihrer Veroffentlichung der ,,Streif-
lichter” selber den Untertitel gegeben ,am deutschen Hofe, unter balti-
schen Fischern und Berliner Socialisten und im Gefingnis, einschlieflich
[einer fritheren Veroffentlichung des Bremer Erweckungspredigers Otto
Funke] ,Ein Daheim in der Fremde'.“ Damit deutete diese ungewohnliche
Frau nur einige ihrer weitausladenden Aktivititen und Lebenserfahrungen
an. Die kaiserliche Hofdame kannte sich in Berliner Salons aus, aber auch
in den Hiitten der Fischer in Gohren (Riigen) und an der Ostseektiste, wo
sie zeitweise unter einfachsten Bedingungen lebte. Sie predigte im Sinne
der Evangelisation mit der Einladung zur Lebenserneuerung, wie sie sie
selber erfahren hatte, und sie kimpfte gegen Alkoholismus und Verwahrlo-
sung von Kindern. Sie stand auf dinischen und auf deutschen Kanzeln in
den Kreisen der Erweckungsbewegung und hatte keine Beriihrungsingste
im Blick auf freikirchliche Gemeinden. Weil das alles ihrer adligen Familie
Zu weit ging, meinte man, sie durch eine Zwangsunterbringung aus dem
Blickfeld der Offentlichkeit nehmen zu kénnen. In ,dieser menschlichen
Holle“ eines dinischen Kommunehospitals gelang es nur fiir einen Zeitab-
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schnitt, sie festzusetzen. Diese Erfahrung gab ihr danach noch mehr Mog-
lichkeiten zu ihrer in einem eigenen Verlag betriebenen publizistischen
Wirksamkeit. Die Grifin fuhr mit einer eigenen Segelyacht nach Amerika,
um dort ebenso zu wirken. Die Reihe ihrer mutigen und aufRergewohnli-
chen Aktivititen kann noch reichlich weitergefithrt werden.

Der Herausgeber, der auch andere Arbeiten tiber Adeline Grifin Schim-
melmann publizierte, hat dem wiederhergestellten Originaltext (es gab frii-
her unter den verschiedenen Auflagen eine tiberarbeitete Fassung), auf 11
Seiten (122-132) mit vielen erliuternden Anmerkungen fiir den heutigen
Leser mit vielen Einzelhinweisen kommentiert. An die Stelle eines Vor-
worts ist nach einer erliuternden ,Editoriellen Notiz* (133-136) und einer
Auswahlbibliographie (137-140) ein ,Nachwort“ des Herausgebers beige-
geben. Ein kurzes Personen- und Ortsregister schlieit den Band, der eine
ungewohnliche Welt der internationalen Erweckungsbewegung zuginglich
macht, ab. Wer nach predigenden Frauen, dem Zusammenhalt von Wort
und Tat, die Kraft des Evangeliums zur Uberwindung sozialer Grenzen und
der transnationalen und transatlantischen Arbeit der Erweckung fragt, der
findet hier reichlich Anregung.

In den Anmerkungen (126) hilt der Herausgeber fest: ,Bisher haben
sich keine solchen Lesezimmer nachweisen lassen®, wie sie die Grifin fir
ihre ,,Seemannsmission” berichtet. Diese Entwicklung scheint auf angel-
sachsischen Einfluss zuriickzugehen, denn die von Baptisten in Bremerha-
ven und von Methodisten in Hamburg eroffneten Seemannsmissionen er-
wihnen solche Lese- und Schreibzimmer. Dies ist wieder ein Beispiel da-
fiir, dass es heute nicht ausreicht, sich auf nationale Forschung (hier: Rein-
hard Freese, Geschichte der Deutschen Seemannsmission, 1991) zu be-
schrinken.

Karl Heinz Voigt

Herman J. Selderbuis (Hg.), Calvin Handbuch, 569 S., Tiibingen: Mohr
Siebeck 2008, 79,00 € (Leinen: ISBN 978-3-16-149791-9), 39,00 € (Bro-
schur: ISBN 978-3-16-149229-7)

Herman J. Selderbuis, Johannes Calvin. Mensch zwischen Zuversicht und
Zweifel. Eine Biografie, [Titel der Originalausgabe: Calvijn een Mens, Kok,
Kampen 2008], aus dem Niederlindischen tibersetzt von Berthold Tacke,
Giitersloh: Gitersloher Verlagshaus 2009, 317 S., 24,95 €, (Hardcover:
ISBN 978-3-579-06489-5)

Zum 500. Geburtstag des einflussreichen Reformators erscheint eine Viel-
zahl von Monografien tiber ihn und seine Theologie auf dem Biichermarkt.
An dieser Biicherproduktion zum Calvin-Jubildium im Jahr 2009 beteiligt
sich der niederlindische Kirchenhistoriker Hermann J. Selderhuis mit zwei
Veroffentlichungen fiir unterschiedliche Leserkreise.
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Das ,,Calvin Handbuch*® richtet sich mit seinem Umfang und seiner Aus-
stattung zweifellos an das Fachpublikum der Kirchen- und Theologiege-
schichte. Als Band in der Reihe von Handbiichern iiber Personlichkeiten
der Theologie zeichnet es sich durch eine groBe Vielfalt der Aufsitze aus.
Seine 52 Autorinnen und Autoren kommen ganz iiberwiegend aus den
theologischen Fichern. Sie arbeiten vor allem an wissenschaftlichen Ein-
richtungen in den USA und den Niederlanden und gehéren der Wissen-
schaftlergeneration des Herausgebers an.

Das Buch gliedert sich in vier grofle Kapitel. Nach einer ,Orientierung
tber die Bilder und das Selbstbild Calvins, die Vorstellung der Einzelaus-
gaben und Editionen von Calvins Werk sowie die Hilfsmittel, Institutionen
und den Forschungsstand geht das zweite Kapitel auf die Person Calvins
ein. Es werden die Lebensstationen des Reformators in Frankreich, Basel,
Genf und Strafburg beschrieben. Danach stehen die historischen Bezie-
hungen Calvins und seiner Theologie im Fokus von zehn Beitrigen, die
nach geographischen Merkmalen geordnet sind. Diese Liste macht deut-
lich, welchen grofien Einfluss Calvins Theologie auf die Geschichte Euro-
pas genommen hat. Die theologische Verortung Calvins nehmen sechs
Aufsitze vor. Sie setzen Calvin in Beziehung zu den Kirchenvitern, Huma-
nisten, Juden und Tdufern, aber auch zu seinen Gegnern und Studenten.
Im dritten Kapitel wird das Werk des Reformators nach Literaturgattungen
(Predigten, Kommentare, Traktate, Katechismen, Briefe und das Haupt-
werk Institutio) geordnet. Es folgt eine Reihe von 14 Aufsitze zu Grund-
lagenthemen der Theologie, die mit dem Verhiltnis zwischen Gott und
Mensch beginnt und bei den letzten Dingen endet. Unter dem etwas kryp-
tischen Begriff ,Strukturen® werden die Communio in Christo, die Accom-
modatio Dei, Exegese und Doctrina sowie Tradition und Erneuerung the-
matisiert.

Das letzte Kapitel, ,Wirkung und Rezeption®, veranschaulicht thema-
tisch wie auch geographisch die umfassende Ausbreitung des Gedanken-
guts Calvins und des Calvinismus in einer Vielzahl von Lebensbereichen
und Fichern: Recht, Gottesdienst und Spiritualitit, Kunst, Literatur, Pida-
gogik, Politik, Gesellschaft, Wissenschaft, Ehe und Familie. Durch diese
thematische Zusammenstellung lenkt das Handbuch die Forschung und
Diskussion weg von der tradierten fast ausschliefSlichen Beachtung der Irsti-
tutio fir die Beschreibung der Theologie Calvins.

Das Werk schlief3t mit einem Quellen- und Literaturverzeichnis von 27
Seiten sowie Personen-, Sach- und geographischen Registern in ziemlich
kleiner Schriftgrofe.

Das Buch macht den — letztlich gegliickten — Versuch eines Rundumbli-
ckes auf die historische Personlichkeit Calvin und ihre Wirkungsgeschichte.
In dieser Wirkungsgeschichte stehen auch evangelische Freikirchen in
Deutschland. Aus der speziellen Sicht der Freikirchenforschung hitte die-
ser Gesichtspunkt stirker herausgearbeitet werden konnen.
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Vor dem Hintergrund der Strukturierung der Fiille von Aspekten und Bei-
trigen im Buch lassen sich gelegentliche inhaltliche Uberschneidungen wohl
kaum vermeiden. Sie schmilern aber nicht das Fazit tiber dieses Buch: Mit
dem ,Calvin-Handbuch* stellt Selderhuis sein Organisationstalent unter Be-
weis. Seine Fihigkeit zur Biindelung verschiedener Themen und Verfasser
zu einem weitgehend homogenen Aufsatzsammelband der Theologie und
Kirchengeschichte ist beeindruckend.

Die Summe der Beitrige hat einen hohen Erkenntniswert. Thre sprach-
liche Lesbarkeit und ihr iiberschaubarer Umfang entsprechen denen eines
fundierten Handbuches. Dies alles sind Eigenschaften, die das vorliegende
Buch zu einer viel gelesenen Publikation fiir die Reformationsforschung
machen werden.

Im Unterschied zum wissenschaftlichen Anspruch und Konzept des
Handbuches richtet sich Selderhuis’ Biografie {iber Johannes Calvin an ein
breites Publikum. Hier lernt man die erzihlerische Begabung des Autors
kennen. Die deutsche Ubersetzung pflegt einen flotten Sprachstil. Thr Titel
verkompliziert den urspringlich sehr einfachen und prignanten des nie-
derlindischen Originals. Das Leben Calvins wird in zehn Kapitel mit jeweils
einem Schlagwort unterteilt und einer Abbildung veranschaulicht. Ge-
schickt verkniipft zuvor eine Synopse die Lebensdaten Calvins mit den his-
torischen Rahmenbedingungen und den folgenden Kapiteliiberschriften.
Die Lebensdarstellung schliet mit Kurzbiografien einiger Zeitgenossen
Calvins und einem Personenregister.

Die Darstellung Calvins geschieht schwungvoll, fast romanhaft, jedoch,
wo notig, mit sparsam eingesetzten Quellennachweisen im laufenden Text.
Auch Humor und Anlisse zum Schmunzeln erzeugen das Bild eines Men-
schen, der nicht nur ein distanzierter Jurist mit groflen theologischen Am-
bitionen war, sondern der sich Herausforderungen in seinem Leben gegen-
uber sah, die er nur mit grofer Kraftanstrengung, Gottvertrauen und Lei-
densfihigkeit bewiltigen konnte. Bei aller Faszination und Empathie fiir die-
se herausragende Personlichkeit der Kirchengeschichte verliert Selderhuis
jedoch nicht die Distanz. Er legt Schwiichen und Schwierigkeiten Calvins
offen entsprechend dem ersten Satz seines Vorwort: ,Das Leben ist ein
Hiirdenlauf* (9). Der Mensch Johannes Calvin tritt durch dieses Buch deut-
lich in den Vordergrund und neben die wirkungsvolle Theologie. Wer nach
der Lektiire einer wissenschaftlich-trockenen Veroffentlichung diese unter-
haltsame und dennoch informative Biografie tiber Johannes Calvin liest,
kann sich gut entspannen und gleichzeitig manche Spezialitit der Calvin-
schen Theologie und ihre wissenschaftliche Diskussion besser verstehen
als zuvor.

Lothar Weifs
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Ekkebart Vetter, Jahrhundertbilanz — erweckungsfasziniert und durst-
streckenerprobt. Ein Beitrag zur Erweckungsgeschichte im 20. Jahrhun-
dert und zur Entstehung der Pfingstbewegung in Deutschland. 100 Jahre
Miilheimer Verband Freikirchlich-Evangelischer Gemeinden. Bremen:
Missionsverlag des Miilheimer Verbandes 2009, 525 S., 19,80 € (ISBN 978-
3923649303)

In ,Ruhrfeuer: Erweckung in Mulheim an der Ruhr 1905, stellte Ekkehart
Vetter im Jahre 2004 zusammen mit Adelheid Junghardt eine Chronik {iber
die 100-jihrige Geschichte der ersten Gemeinde des Miilheimer Verbandes
vor. Ekkehart Vetter war nach seinem Theologiestudium in Hamburg und
einer zehnjihrigen Dienstzeit in Stade, im Jahre 1993 zum Pastor dieser
dem Miilheimer Verband den Namen gebenden Gemeinde, der Christus-
Gemeinde in Milheim an der Ruhr, berufen worden. Seit 2003 ist er auch
Prises des Miilheimer Verbandes Freikirchlich-Evangelischer Gemeinden
und gehort seit 2004 dem Hauptvorstand der Deutschen Evangelischen Al-
lianz an.

Nun hat Ekkehart Vetter im Mai anlisslich des 100jihrigen Bestehens
des Miilheimer Verbandes ein neues Buch — , Jahrhundertbilanz® — veroffent-
licht, das unter anderem auch zur Geschichte und Bewertung der Berliner
Erklirung ausfiihrlich Stellung nimmt. Ekkehart Vetter hat aber mehr als nur
Geschichte geschrieben. Er hat sich dartiber hinaus personlich dafiir einge-
setzt, dass am 12. Januar 2009 eine Gemeinsame Erklirung des Evangeli-
schen Gnadauer Gemeinschaftsverbandes und des Miilheimer Verbandes
Freikirchlich-Evangelischer Gemeinden zur ,Berliner Erklirung” von 1909
verabschiedet werden konnte. Diese Erklirung wurde bewusst wihrend
der Gebetswoche der Deutschen Evangelischen Allianz veroffentlicht und
am 18. Januar in einem gemeinsamen Gottesdienst in der Christus-Gemein-
de Miilheim gefeiert.

Miilheim war das Zentrum der Erweckung des Jahres 1905 in der 3.000
Menschen zum Glauben kamen, Konferenzzentrum der Pfingstbewegung
ab 1909 und Heimat des ,Pfingstjubels®. Diese Erweckung hat Vetter bril-
lant eingefangen in einer ,Jahrhundertbilanz®, einer grundehrlichen Doku-
mentation deutscher Erweckungsgeschichte mit Hohen und Tiefen. Zu ihr
gehoren Erweckungsfaszination und Durststrecken, Zeiten, in denen sich
viel bewegte und Gemeinden aufblithten, und Zeiten, in denen das Gegen-
teil der Fall war, Zeiten innerkirchlicher Auseinandersetzungen und Zeiten
wohlwollenden zwischenkirchlichen Miteinanders, die ihren Hohepunkt in
der Gemeinsamen Erklirung fand. Hartmut Steeb, Generalsekretir der
Deutschen Evangelischen Allianz, schrieb das Vorwort zum magnum opus.

Auf dem Hintergrund des Pietismus und der Gemeinschaftsbewegung
des ausgehenden 19. Jahrhunderts zeichnete Vetter die Aufbriiche von
Wales (1903/04), der Brieger Wochen, die Erweckung in Miilheim an der
Ruhr (1905) und die Ereignisse von Kassel (1907). Besondere Aufmerk-
samkeit erhalten dabei die Erweckungsprediger Ernst Modersohn, Martin
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Girkon und Jonathan Paul. Dabei fillt auf, dass auch wenn andere die
Brieger Wochen 1907 als ,Auftakt zur Zungenbewegung® (Essen) sehen
oder die Kasseler Ereignisse von 1907 als terminus a quo derselben, Vetter
fiir das Dezembertreffen 1908 in Hamburg als ,,Griindungszeitpunkt der
deutschen Pfingstbewegung® (105) votiert. In diesem umstrittenen Punkt
der Erforschung der deutschen Pfingstbewegung, sowie in seiner gesamten
geschichtlichen Darstellung, versucht Vetter aber nicht durch ,steile Aussa-
gen“ zu iiberzeugen, sondemn lisst die Quellen fiir sich sprechen. Dieser
Vorgang wird noch untermalt durch ausgezeichnetes Bildmaterial. Die his-
torisch-kritische und doch sorgsame Vorgehensweise Vetters wird auch an
seiner , kritischen Wiirdigung® des Vaters der deutschen Pfingstbewegung
und dessen iiberzogene ,Sexualethik® ersichtlich. Vorbildlich ist auch die
Aufarbeitung der Zeit des Nationalsozialismus bis zur Erklirung von 1991
sowie die Beleuchtung der Griinde fiir ,,das immense Schrumpfen des Miil-
heimer Verbandes“ nach 1945.

Neben der geschichtlichen Darstellung des Miilheimer Verbandes be-
fasst sich Vetter in seiner Jahrhundertbilanz aber auch mit ekklesiologi-
schen (Entwicklung zur Freikirche) und 6kumenischen Fragen (Beziehung
zur ACK, Gnadauer Verband, Vereinigung Evangelischer Freikirchen, Deut-
sche Evangelische Allianz und Pfingstbewegung), sowie mit der Mission und
der Evangelisation des Milheimer Verbandes. Abschluss des Bilanzierens
bildet ein in die Zukunft weisendes Kapitel zu konkreten Trends und Her-
ausforderungen unserer Zeit.

Im Anhang befinden sich folgende wichtige Dokumente:
Unterzeichner der Berliner Erklirung vom 15. September 1909;
Chronologie zur Geschichte des Miilheimer Verbandes;
Ubersicht tiber die in der DDR 1951 verbotenen Gemeinden;
Programmatischer Aufsatz von Ekkehart Vetter von 1987;

Das Selbstverstindnis des Miilheimer Verbandes (MV).

UL

Zusammenfassend kann ich zur ,Jahrhundertbilanz“ nur das Urteil geben:
Packend, preiswert, unentbehrlich.
Paul Schmidgall

Jobannes Zimmermann (Hg.), Kirchenmitgliedschaft. Zugehorigkeit(en)
zur Kirche im Wandel. Neukirchen: Neukirchner Verlag 2008, 142 S. 19,90 €
(ISBN 978-3788722944)

Welchen Freikirchler interessieren nicht die Fragen: ,Wie wird man Glied
der Kirche Jesu Christi?* ,,Wie wird man Mitglied einer Denomination?“
Und: ,\Wie bleibt man es?‘ Der vorgelegte Band dokumentiert zehn Referate
einer Tagung, die 2007 in Greifswald stattfand. Drei elementare Themen-
kreise werden behandelt. Uberraschend beginnt das Themenfeld der (1.)
kirchenrechtlichen Bedingungen, die man im ,6kumenischen und interna-
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tionalen Horizont“ behandelte. Es folgen (2.) Kirchenmitgliedschaft in in-
terdisziplindrer Perspektive und (3.) Praktisch-theologische Konsequenzen.
Es ist eine riickwirtsgewandte Engfithrung, welche die 6kumenische und
internationale Sicht auf Skandinavien und das Baltikum beschrinkt, weil es
sich auch hier ausschlieflich um historisch bedingte territorial organisierte
Kirchentiimer handelte. Es hitte fiir die heutige Situation auch solche ge-
geben, die dieses Phinomen im Kontext des Gemeindeaufbaus von unten,
also aus der missionarischen Situation behandeln. Der Blick auf die amerika-
nischen Lutheraner hiitte einen weiteren Horizont eroffnen kénnen, wenn
man — wie es scheint — iberwiegend in der eigenen Konfessionsfamilie blei-
ben wollte. Okumenisch hitte auch die deutsche Nachbarschaft mit ganz
unterschiedlichen freikirchlichen Modellen die Studie deutlich erweitern
koénnen. Vorokumenisches, von territorial-kirchlichem Denken bestimmtes
Denken schimmert immer noch durch. Ein Beispiel: Der renommierte Kir-
chenrechtler Axel von Campenhausen schreibt: ,Die Inanspruchnahme Zu-
ziehender als Kirchenglieder ist rechtlich unproblematisch, und zwar so-
wohl beim Umzug deutscher Protestanten innerhalb der BRD wie beim Zu-
zug von Auslindern, jedenfalls sofern sie das Parochialrecht von zu Hause
kennen.“ Zwei 6kumenische Probleme in einem Satz: 1. Auch Freikirchler
zihlen zu den Protestanten und 2. zuziehende Christen aus dem Ausland,
auch wenn sie in der Heimat kein Parochialrecht kennen, ahnen ja nicht,
dass sie mit der Anmeldung bei einer staatlichen Meldebehorde einen Kon-
fessionswechsel vollziehen knnen.

Der zweite Teil mit seinen praktisch-theologischen Erwigungen ist in
manchen Teilen eher verwirrend als erhellend im Blick auf die Distanz zwi-
schen akademischer Unterweisung und basisbezogener Wirklichkeit. Es ist
bezeichnend, dass die zukunftsorientierten Erwigungen von drei Theolo-
gen aus dem Gebiet der ehemaligen DDR gezogen werden. Die Beitrige
von OKR H. Zeddies (Berlin), Michael Herbst und Johannes Zimmermann
(beide Greifswald) sind hochst anregend. Man spirt die intensive theologi-
sche und praxisorientierte Volkskirche als Kirche der Freiheit.

Die Dokumentation dieses Bandes zeigt zwanzig Jahre nach der politi-
schen Wiedervereinigung uniibersehbare Folgen des Anschlusses des DDR-
Kirchenbundes an die (West-)EKD. Fir jeden theologisch interessierten
Freikirchler ist der Band lesenswert. Er wird die Rolle nicht-theologischer
Faktoren (Wohn- und Territorialprinzip) neu entdecken und bestitigt fin-
den, was die im Lima-Papier kritisch bewertete ,,voraussetzungslose Taufe",
sowie der Hinweis auf die Rechtfertigung ohne die damit verbundene Be-
tonung des Glaubens bedeutet.

Karl Heinz Voigt
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Bibliographie 2009 zur Geschichte der Freikirchen

Zusammengestellt von Dennis Bachmann

Abkiirzungen (nach TRE soweit moglich):

BBKL
CGR
Ch
ChH
DB
DGb

DtPfrBl
EvDia
EvTh
FF

HerKorr
JEH
JGKMP
JGNKG
JGPrO
JMS

Biographisch-Bibliographisches Kirchenlexikon

Conrad Grebel Review

Christsein heute

Church History

Doopsgesinde Bijdragen

Der Grenzbote. Organ fiir die Evangelisch-altreformierte Kirche in
Niedersachsen

Deutsches Pfarrerblatt

Evangelische Diaspora

Evangelische Theologie

Freikirchenforschung, hg. vom Verein zur Forderung der Erforschung
freikirchlicher Geschichte und Theologie an der Universitit Minster
Herder Korrespondenz

Journal of Ecclesiastical History

Jahrbuch fiir Geschichte und Kultur der Mennoniten in Paraguay
Jahrbuch der Gesellschaft fiir niedersichsische Kirchengeschichte
Jahrbuch der Geschichte des Protestantismus in Osterreich

Journal of Mennonite Studies
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ge Hansen-Schaberg, Gabriele Knapp, Miinchen 2009, S. 93-114
(Frauen und Exil, 2).
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Bernet, Claus: Alsop, Robert (1803-1876), in: BBKL, 30, 2009, Sp. 31-
53¢

Bernet, Claus: Aydelotte, Frank (1880-1956), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
69-76.

Bernet, Claus: Beck, Mary Elizabeth (1823-1903), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 88-89.

Bernet, Claus: Beck, Wilhelm (1823-1907), in: BBKL, 30, 2009, Sp. 89-
90.

Bernet, Claus: Bellows, John Thomas (1831-1902), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 95-99.

Bernet, Claus: Buckley, Joseph (1804-1868), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
162.

Bernet, Claus: Chalk, Thomas (1786-1869), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
202-204.

Bernet, Claus: Clark, James (1811-1900), in: BBKL, 30, 2009, Sp. 204-
205.

Bernet, Claus: Collins, Rebecca (1805-1882), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
211-212.

Bernet, Claus: Cope, Thomas Pim (1823-1900), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 212-213.

Bernet, Claus: Crosfield, Joseph (1821-1879), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
218-220.

Bernet, Claus: Douglas, John Henry (1832-1919), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 264-265.

Bernet, Claus: Douglas, Robert W. (1834-1919), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 265-266.

Bernet, Claus: Ellwood, Thomas (1639-1713), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
358-367.

Bernet, Claus: Follows, Elizabeth Anna (1842-1933), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 429-430.

Bernet, Claus: Forster, Robert (1791-1873), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
431.

Bernet, Claus: Forster, William (1784-1854), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
431-433.

Bernet, Claus: Hanson, John Frederick (1841-1917), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 544-545.

Bernet, Claus: Harris, James Rendel (1852-1941), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 557-569.

Bernet, Claus: Hobbs, Barnabas Coffin (1815-1892), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 638-640.
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Bernet, Claus: Hoover, Herbert Clark (1874-1964), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 644-653.

Bernet, Claus: Jones, Eli (1807-1890), in: BBKL, 30, 2009, Sp. 688-
690.

Bernet, Claus: Jones, Sybil (1808-1873), in: BBKL, 30, 2009, Sp. 690-
692.

Bernet, Claus: Keith, George (1638-1716), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
752-787.

Bernet, Claus: King, Rufus P. (1843-1923), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
795-796.

Bernet, Claus: Kirkbridge, Eliza Paul Gurney (1801-1881), in: BBKL,
30, 2009, Sp. 796-798.

Bernet, Claus: Knight, Francis Arnold (1852-1915), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 798-799.

Bernet, Claus: Marsh, John Finch (1789-1873), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 967-968.

Bernet, Claus: Marsh, Thomas William (1833-1902), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 968-969.

Bernet, Claus: Martin, Josiah (1685-1747/48), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
969-971.

Bernet, Claus: Maurice, Walter (1838-1908), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
974-975.

Bernet, Claus: May, Caroline (1796-1885), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
978-979.

Bernet, Claus: May, Edward Curtis (1796-1877), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 979-980.

Bernet, Claus: Moreland, Alfred (1872-1957), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1020.

Bernet, Claus: Moreland, Egbert Coleby (1874-1955), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 1020-1022.

Bernet, Claus: Morris, Samuel (1827-1905), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1022-1023.

Bernet, Claus: Morrison, Norman (1934-1965), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1023-1024.

Bernet, Claus: Mounsey, Caroline (1828-1899), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1025-1026.

Bernet, Claus: Neave, Joseph James (1836-1913), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1039-1040.

Bernet, Claus: Newlin, Sarah Goddard (gest. 1913), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 1066.

Bernet, Claus: Pease, Edward (1767-1858), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1098-1100.
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Bernet, Claus: Pease, John (1797-1868), in: BBKL, 30, 2009, Sp. 1100-
1102.

Bernet, Claus: Pim, John (1835-1923), in: BBKL, 30, 2009, Sp. 1104-
1:105:

Bernet, Claus: Priestman, Walter (1855-1920), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1119-1120.

Bernet, Claus: Radley, Joseph (1864-1935), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1121-1122.

Bernet, Claus: Ransome, Edwin Rayner (1823-1910), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 1127.

Bernet, Claus: Richardson, W. Henry (1829-1895), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1130-1131.

Bernet, Claus: Robson, Isaac (1800-1885), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1152-1154.

Bernet, Claus: Scull, Edward Lawrence (1846-1884), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 1383-1384.

Bernet, Claus: Sims, William Dillwyn (1825-1895), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1395-1397.

Bernet, Claus: Thomas, Anna Braithwaite Lloyd (1854-1947), in:
BBKL, 30, 2009, Sp. 1487-1488.

Bernet, Claus: Thomas, Richard Henry (1854-1904), in: BBKL, 30,
2009, Sp. 1488-1490.

Bernet, Claus: Thompson, Sarah (1819-1869), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1490-1491.

Bernet, Claus: Thompson, William (1837-1927), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1490-1491.

Bernet, Claus: Thorp, Fielden (1832-1921), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1492-1494.

Bernet, Claus: Tuke, William (1732-1822), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1527-1530.

Bernet, Claus: Walker, Thompson (1822-1885), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1551-1553.

Bernet, Claus: Whetherill, Samuel (1736-1816), in: BBKL, 30, 2009,
Sp. 1555-1557.

Bernet, Claus: Wilson, Henry (1822-1907), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1586-1587.

Bernet, Claus: Wilson, Robert (1850-1933), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1587-1588.

Bernet, Claus: Worsdell, Edward (1852-1908), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1594-1596.

Bernet, Claus: Worsdell, Edwin (1845-1930), in: BBKL, 30, 2009, Sp.
1596.
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den Weltkriegen. Aktivititen der USA und der amerikanischen und
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Radicke, Olaf: Quiker und Mennoniten schweigen gemeinsam, in:
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S. 14.

Scharnefsky, Christian: , Aktiver Pazifismus®, radikale Kriegsdienstver-
weigerung und Religion. Die Beziehungen zwischen der War Resisters
International, den Quikern und dem International Fellowship of Re-
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Blaufuf’, Dietrich (Hg.): Wilhelm Lohe. Erbe und Vision. Loehe theo-
logical conference II, Neuendettelsau 22. bis 26. Juli 2008 (Die Luthe-
rische Kirche, Geschichte und Gestalten 26), Giitersloh 2009, 381 S.

Hoffmann, Albrecht: Das Ringen um den Weg der lutherischen Frei-
kirchen in Ostdeutschland von den Einigungssitzen 1948 bis zur ge-
scheiterten Fusion 1984 bzw. 1989. Durchges. u. uberarb. Fassung,
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Klin, Werner / Barnbrock, Christoph (Hg.): Heilvolle Wende. Buf3e
und Beichte in der evangelisch-lutherischen Kirche. FS fiir Wilhelm
Rothfuchs (Oberurseler Hefte Erg.-Bd. 5), Gottingen 2010 (i. e. 2009),
256 S.

Mit Christus leben. Eine evangelisch-lutherische Wegweisung (Luthe-
rische Orientierung 6). Hg.: Kirchenleitung und Kollegium der Super-
intendenten der Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche
(SELK), Hannover 2009, 65 S.
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Scheibel, Johann Gottfried: Vom innersten Wesen des Christentums.
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Hg. von Peter Hauptmann, Gottingen 2009, 531 S.

Schone, Jobst: Giltiges in Erinnerung rufen. Beitrige zur lutheri-
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2009), 238 §.
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Grundmann, Christoffer H.: Heidepastor Ludwig Harms. Griinder der
Hermannsburger Mission. In: EvTh 69 (2009), S. 391-393.
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Selbstindigen Evangelisch-Lutherischen Kirche, Halle (Saale) 2009, S.
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8.50-55.
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Bradford, Graeme: Prophets are Human, Victoria, Australien 2004, 92 S.

Coon, Roger W.: Eine Gabe, die Licht bringt. Ellen G. White — eine
echte Prophetin? Bogenhofen, Osterreich 2009,108 S.

Beide oben genannten Biicher untersuchen den prophetischen Anspruch
Ellen G. Whites, einer prigenden Grindergestalt der STA, und fragen
nach ihrer Autoritit und Bedeutung fiir den Adventismus im 21. Jh.

Hartlapp, Wolfgang: Wanderer, kommst du nach Friedensau — Erleb-
nisse, Erfahrungen, Erinnerungen, Sproda 2009, 175 S.

~Erzihlte® Geschichte und Geschichten zum Ort und zur Theologischen
Hochschule Friedensau, die 1899 — also vor 110 Jahren — als Missionsse-
minar der STA in Deutschland gegriindet wurde.

Popa, Dumitru: Pagini din Istoria. Bisericii Adventiste de Ziua a Saptea
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Sitarcuk, Roman: Adventisti s’omogo dnja v ukrains’kich zemljach u
skladi Rosijs’koi Imperii, Poltava, Ukraine 2008, 323 S.

Geschichte der STA in der Ukraine wihrend des russischen Imperiums
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der Universitit von Poltava eingereicht.

Whidden, Woodrow W.: E. J. Waggoner. From the Physician of Good
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on. Die vorliegende erste griindliche biographische Studie offenbart ei-
nen glanzvollen, aber zugleich schwierigen und widerspriichlichen Cha-
rakter.

Zajtsev, Jevgeni: Istorija cerkvi adventistov sed’'mogo dnja v Rossii,
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ben — Wie die Integration der nichsten Generation gelingen kann® (S. 83-
101). — Joachim Pletsch: ,,Chronik des Freien Briiderkreises” (S. 102-128).
— William MacDonald: ,Mehr als ein Schlusswort: Ich liebe die Briiderge-
meinden® (S. 129-133). — Anhang: ,Bericht tber die Wermelskirchener
Konferenz 1949* (S. 134-143).
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Liese, Andreas: Weder Baptisten noch Briider. Die Entstehung des
Bundes Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden. In: Freikirchenfor-
schung, 18 (2009), S. 102-129.

Merten, Mirko (Hrsg.): Ahmt ihren Glauben nach. Personlichkeiten
aus dem Freien Briiderkreis, Dillenburg 2009, 141 Seiten (mit MP3-
CD).

Enthilt Kurzbiografien, Artikel und (auf der beigefiigten CD) Vortriige fol-
gender Personen: Ernst Birk, Hermann Birkenfeld, Fritz Birkenstock, Fritz
Fehl, Otto Franz, Wilhelm Greb, Hugo Hartnack, Werner Heukelbach,
Hermann Kaphengst, Kurt Karrenberg, Josef Kausemann, Hermann Loh,
Richard Miiller, Walter Pfeiffer, Johannes Platte, Fritz Ruppel, Walter
Schmidt, Karl Thewes, Helmut Tillmanns, Adolf Wiister.

Sauer, Ursula: Eigene Erinnerungen an meinen Vater Erich Sauer. In:
Offene Tiiren, 103 (2009), Heft 2, S. 24f.

Stein, Philipp vom: Aus den Anfingen der deutschen ,Briiderbewe-
gung®. Carl Brockhaus und seine Auseinandersetzung im Evangeli-
schen Briiderverein, Staatsexamensarbeit Wuppertal 2008, 51 Seiten.
www.bruederbewegung.de/pdfyomstein. pdf

Strauch, Alexander: Schon als Teenager auf Erich Sauer aufmerksam
geworden: Biicher voll von Wahrheiten. In: Offene Tiiren, 103
(2009), Heft 2, S. 25.

Pfingstbewegung und Charismatische Erneuerung
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Fischer, Peter und Traudel: Neubeginn mit Konsequenzen. Christ
werden, sein und bleiben unter dem DDR-Regime — und nach der
Wiedervereinigung Deutschlands. Guthmannshausen 2009, 34 S.

Die Leiter der Philippus-Gemeinschaft behandeln hier die Zeitspanne von
1939-2009.

Frost, Michael / Hirsch, Alan: Die Zukunft gestalten. Innovation und
Evangelisation in der Kirche des 21. Jahrhunderts. Glashiitten 2008,
3066 S.

Die beiden Autoren stellen bestehende klassische Gemeindeformen in
Frage und verdeutlichen, warum kleine, authentische Gemeinschaften
eher Menschen erreichen. Dabei geht es auch um eine Neuorientierung
von Gemeinde: um Sendung statt Sammlung.

Hagin, Kenneth E.: Das Zungenreden iiber die Apostelgeschichte hin-
aus. Alles, was man tber das Zungenreden wissen sollte. Solingen
2008, 349 S.

Die Ausfiihrungen des bekannten, amerikanischen Bibellehrers (Vater der
~Wort des Glaubens“-Bewegung) beruhen auf Abschriften von Lehrvor-
trigen und Notizen, die nach seinem Tod im Jahre 2003 zur Veroffentli-
chung bearbeitet wurden. -
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369. Hampel, Dieter / Kriiger, Richard / Oertel, Gerhard: Der Auftrag bleibt.

Der Bund Freikirchlicher Pfingstgemeinden auf dem Weg ins dritte
Jahrtausend. Erzhausen 2009, 560 S.
Entwicklung des BFP, Selbstverstindnis, Struktur, Arbeitsbereiche und
Organe des Gemeindebundes sowie die Beziehungen zu anderen Kir-
chen (Okumeneverstindnis). Die drei Autoren hatten selbst Jahrzehnte
lang Leitungsfunktionen in dieser grofiten pfingstlichen Freikirche Deutsch-
lands.

370. Landeskirchenamt Kassel (Hg.): Herausforderungen der charismati-
schen Bewegung an die Evangelische Kirche von Kurhessen-Waldeck.
Ein theologisches Votum der Kammer fiir Mission und Okumene.
(Aus der Reihe Didaskalia, Heft 54). Kassel 2009, 85 S.
Begriffserklirung, Begegnungsfelder mit der CB, Inhalte der CB. Letztere
werden hinterfragt und reflektiert. Ein orientierendes Fazit und ein ab-

schlieRendes Votum sowie eine Literaturliste und Kontaktadressen run-
den die Studie ab.

371. Reimer, Johannes: Die Welt umarmen. Theologien des gesellschaftsre-
levanten Gemeindebaus (aus der Reihe ,Transformationsstudien®,
Bd. 1). Marburg 2009, 378 S.
Der Wiedenester Dozent und Professor fiir Missiologie an der staatlichen
Universitit von Stidafrika sichtet den bibl. Befund, stellt historische Ge-
meindemodelle vor und schlieft theologische und missiologische Uber-
legungen zum gesellschaftsrelevanten Gemeindebau an. Viele seiner Aus-
filhrungen haben sich bereits in mehreren Gemeindegriindungen be-
wihrt.

372. Smith, Keith: Hauskirchen-Manifest fiir Deutschland. Warum wir heu-
te einfache organische Gemeinden brauchen und wie diese funktio-
nieren. Bruchsal 2009, 70 S.

Den etwas irrefithrenden Begriff ,, Manifest” verwendet der Autor, promo-
vierter Psychologe und Theologe, nicht politisch, sondern im Sinne eines

visioniren Dokuments — die groffen Chancen von Hauskirchen beschrei-
bend.

373. Vetter, Ekkehart: Jahrhundertbilanz — erweckungsfasziniert und durst-

streckenerprobt. 100 Jahre Miilheimer Verband Freikirchlich-Evangeli-
scher Gemeinden. Bremen 2009, 525 S.
Der jetzige Prises des Miilheimer Verbandes Freikirchlich-Evangelischer
Gemeinden stellt in seinem gut recherchierten Werk eine umfassende
historische Dokumentation der 100-jihrigen Geschichte dieses ersten
pfingstlichen Gemeindeverbandes in Deutschland dar.

374. Windhofer, Elisabeth: Spuren Seiner Liebe. Stein am Rhein 2008, 400 S.
Das biografisch gehaltene Buch schildert zugleich den Beginn und Fort-
gang der katholisch-charismatischen Erneuerung in Salzburg und Umge-
bung.
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Bially, Gerhard / Schott, Daniel / Sievers, Ernst u.a.: Ein Deutscher ver-
dndert Afrika. 50 Jahre evangelistischer Dienst von Reinhard Bonnke.
In: Charisma (come Holy Spirit) 148 (Diisseldorf 2009), S. 10-17

G. Bially schildert die Entwicklung v. Bonnkes Dienst; D. Schott Aspekte
seiner Dissertation , Evangelism by Fire — eine kritische Untersuchung der
Evangelisationsarbeit von Reinhard Bonnke*; E. Sievers seine Erfahrun-
gen mit Bonnke als Missionar der Weillen Viter (heute Afrikamissionare).

Bially, Gerhard: Third Way Communities. ENC — das europiische
Netzwerk charismatischer Gemeinschaften. In: Charisma (come Holy
Spirit) 149 (Diisseldorf 2009), S. 20

~Communities of the Third Way* sind charismatische Gemeinschaften, die
in ihrer theologischen Verfassung und missionarischen Sendung einen
Mittelweg zwischen klassischer (Pfarr-)Gemeinde und Orden gehen.

Eggers, Ulrich u.a.: Wir waren keine Helden! Was Ost und West von-
einander lernen kénnen. In: Aufatmen 4/09 (Witten 2009), S. 30-35.
AUFATMEN-Redaktionsleiter Eggers interviewt Gefingnis-Pfarrerin Astrid
Eichler (Berlin), Pastor Uwe Holmer (Direktor des Allianzhauses Bad
Blankenburg), Gemeindepidagogin Brigitte Krause (Rostock) und Pastor
Ulrich Materne (Berlin) tiber geistliche Schitze der DDR, traumatische Er-
fahrungen und das Leben in einer glaubensfeindlichen Umwelt.

Golling, Johannis und Dorothea: ,,Unmoglich® ist bei Gott unméglich

. und was Hans Heinrich damit zu tun hatte. (Aus der Serie ,Gott
wird personlich®). In: Aufwind (Freundesbrief der Okumenischen Kir-
chenwochenarbeit in Deutschland). Bautzen 2009, S. 12-15.
Streiflichter aus dem Leben von Hans Heinrich (1937-2009), der von der
BRD aus uber viele Jahre Christen in der DDR besuchte und manchmal
auch mit ihnen zusammen Missionseinsitze in osteuropiische Linder un-
ternahm.

Guttenberger, Michael: Vineyard und der Auftrag der Gemeinde Jesu
in sich verindernden Zeiten. In: equipped. Das Vineyard Magazin.
(Bern 2009), S. 4-7.

Der Leiter der ,Vineyard Miinchen® erinnert an die Anfinge der Bewe-
gung in der Jesus-People-Zeit und betont, dass John Wimber Gemeinde
von den Evangelien her als bevollmichtigte Dienstgemeinschaft an den
Armen und Kranken sieht.

Koivisto, Markku u. a.: Die Menschen sollen sehen, dass Glaube funk-

tioniert! (Geistliche Gemeindeerneuerung in der Evangelischen Kir-
che.) In: Brief an die Freunde, Nr. 33. (Hamburg 2009), S. 12-16.

Der Leiter der Nokia-Mission stellt sich den Fragen von Vertretern der
Geistlichen Gemeindeerneuerung in Deutschland. Seit den frithen 90er
Jahren gilt er als Motor eines erwecklichen Aufbruchs in Mittel-Finnland.

Mohr, Johannes: Zur Identitit der Charismatischen Erneuerung. In:
Rundbrief fiir charismatische Erneuerung in der katholischen Kirche,
3/09. (Passau 2009), S. 18-20.

Pfr. Mohr bezieht sich hier besonders auf Prof. Heribert Miihlen, P. Prof.
Norbert Baumert SJ und P. Jean Fournier SJ.
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Miiller, Albin / Dieziger, Rinaldo: Gottes Wort surft auf Erfolgswelle —
und auf internetkirche.com; in: Charisma (come Holy Spirit) 147,
(Diisseldorf 2009) S. 32 f.

Wihrend traditionelle Kirchen tiber Besucherschwund klagen, wiichst ei-
ne unkonventionelle, neuartige Kirche rasant: die Internetkirche. Im No-
vember 2008 griindete Pastor Erich Engler laut Presseberichten die erste
Internetkirche der Schweiz (Engler selbst spricht sogar von der ersten In-
ternetkirche Europas).

Ruis, David: Canned Worship. In: Ministry Today (Lake Mary, FL 2009),
S. 36-40.

Ruis, bekannt fiir seine Anbetungslieder, reflektiert die Entwicklung von
Lobpreis und Anbetung in der charismatischen Erneuerung.

Siewert, Roman: Die Gemeinde Jesu Christi — Hoffnung fiir die Welt.
In: Wort und Geist. Zeitschrift pfingstlicher Gemeinden, 9,10,11/2009
(Erzhausen 2009), jeweils S. 4f.

Der Prises des grofiten Pfingstbundes in Deutschland legt in einer dreitei-
ligen Serie seine Sicht von Gemeinde dar.

Themenheft: Anbetung. equipped. Das Vineyard Magazin. (Bern 2009),
24 8.

wequipped® wird von den Vineyard-Gemeinden (Griinder: John Wimber)
in Deutschland, Osterreich und der Schweiz unter der Leitung von Martin
Biithlmann herausgegeben.

Themenheft: Erneuerung — Impulse der charismatischen Bewegung.
ERlebt Nr. 45, Zeitschrift der Geistlichen Gemeinde-Erneuerung im
Bereich der evangelischen Landeskirche in Wiirttemberg. (Lichten-
stein 2009), 20 S.

,Die grofle Erweckung ist nicht eingetreten, aber Zellen und Zentren des
Glaubens sind entstanden ... ein reicher Liedschatz hat sich entwickelt.”
(Pfr. Ralph Hermann, 1. Vors. GGE-Wiirtt.)

Themenbheft: Segen oder Fluch? Hundert Jahre Berliner Erklirung.
Charisma (come Holy Spirit) 150 (Dusseldorf 2009), 52 S.

Mit Beitrigen von Pfr. Swen Schonheit (EKD), P.i.R. Hans-Jakob Reimers
(EmK), Werner Beyer (Gnadauer Verband), Herbert Masuch (Innitiative
BE), Klaus Kohler und Gerhard Bially.

Yoars, Marcus: The Radical Revivalists. In: Ministry Today. (Lake Mary,
FL 2009), S. 36-38.

Banning Liebscher, Kalifornien, versucht mit seinem Team junger ,Revi-
valists® eine ,Jesus Culture® zu vermitteln, die ein modernes Auftreten
mit dem Ubernatiirlichen, sprich Zeichen und Wunder, verbindet.
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Vereinsmitteilungen

Der Verein fiir Freikirchenforschung e.V. wurde 1990 unter dem Namen ,Ver-
ein zur Forderung der Erforschung freikirchlicher Geschichte und Theologie*
(VEfGT) auf Initiative von Prof. Dr. Robert C. Walton an der Evangelisch-theo-
logischen Fakultit der Westfilischen Wilhelms-Universitit Miinster gegriindet
und versteht sich als internationale Forschungsgemeinschaft, in der Fach- und
Laienhistoriker bzw. -theologen aus 28 verschiedenen Denominationen zusam-
menarbeiten. Gegenwirtig hat der Verein 191 personliche sowie 25 korporati-
ve Mitglieder (Kirchen, Gemeinden, Gemeindebiinde, Ausbildungsstitten).

Der Verein unterhilt eine eigene Forschungsbibliothek, die ihren Standort
an der Theologischen Hochschule Friedensau hat und auch per Fernleihe be-
nutzt werden kann.

Theologischen Hochschule Friedensau,

An der Ihle 5, D-39291 Friedensau,

Tel. +49/(0)3921/916-135, Fax 916-159,

Mail: Leibstelle. Bib@ ThH-Friedensau.de
Fiir den weiteren Ausbau der Bibliothek bitten wir Vereinsmitglieder und Inte-
ressierte sehr herzlich um Geld- oder Biicherspenden (z. B. durch Uberlassung
eigener Publikationen oder Zuweisung von Nachlissen). Die Bibliothek sam-
melt auch Festschriften wie Gemeindechroniken u. 4. aus dem Bereich der
Freikirchen. Bitte wenden Sie sich mit Fragen oder Vorschligen hierzu an die
Geschiiftsstelle des Vereins (Adresse s. unten).

Auf seiner Jahres-Mitgliederversammlung 2005 hat der Verein beschlossen,
jeder theologischen Fakultitsbibliothek im deutschsprachigen Raum ein Frei-
exemplar des vorliegenden Jahrbuches zukommen zu lassen, da viele Hochschul-
bibliotheken aufgrund ihrer angespannten Haushaltslage gezwungen sind, den
Bezug von Periodika drastisch einzuschrinken. Diese Initiative unseres Vereins
kann jedoch nur durch Sonderspenden aus dem Kreis der Mitglieder und
Freunde finanziert werden, um die wir an dieser Stelle herzlich werben moch-
ten. Bitte versehen Sie Spenden fiir diesen Zweck mit dem Vermerk ,Biblio-
theksspende Jahrbuch® (Bankverbindung siehe unten). Vielen Dank.

Der Verein fiihrt jahrlich ein Symposium und eine Arbeitstagung durch, zu de-
nen interessierte Giste herzlich willkommen sind.

Fiir 2010 bis 2012 sind bislang folgende Veranstaltungen geplant:

e Arbeitstagung im Herbst 2010:
Die Rezeption der oberdeutsch-schweizerischen Reformation in den
Freikirchen
Chiteau de Liebfrauenberg, Goersdorf im Elsass (Frankreich)
22./23.10.2010

*  Symposium im Frihjahr 2011:
Die Freikirchen in den Umbriichen der Weimarer Republik
Europiische Bibelschule und Theologisches Seminar der Internationa-
len Kirche des Nazareners e.V., Biisingen am Hochrhein
31.03.-02.04.2011
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* Arbeitstagung im Herbst 2011:
Freikirchen und das ,Dritte Reich®
Bildungszentrum Elstal, Wustermark bei Berlin,
07./08.10.2011

* Symposium im Frihjahr 2012:
Unabhangige neue Gemeinden (Arbeitstitel)
Diese Tagung veranstalten wir in Zusammenarbeit mit der Ev. Zentral-
stelle fiir Weltanschauungsfragen (Berlin), dem Konfessionskundlichen
Institut des Evangelischen Bundes (Bensheim) und der Vereinigung
Evangelischer Freikirchen;
vsl. Gastehiduser der Liebenzeller Mission, Monbachtal/Schwarzwald
23./24.03.2012

® Arbeitstagung im Herbst 2012:
Liedgut und Musik in der Geschichte der Freikirchen (Arbeitstitel)
Ort und Termin noch offen.

Weitere Informationen konnen bei der Geschiftsstelle des Vereins erfragt wer-
den oder sind tiber die Internetprisenz www.freikirchenforschung.de abzuru-
fen.

Jeder, der an den Zielen und Aufgaben des Vereins Interesse hat, ist uns als Mit-
glied herzlich willkommen. Der Beitritt kann online unter wwuw.freikirchenfor-
schung.de oder formlos per Mitteilung an die Geschiftsstelle erklirt werden.
Die Jahresbeitrige, in denen der Bezug des Jahrbuchs Freikirchenforschung be-
reits enthalten ist, belaufen sich derzeit auf

* € 30,- fur Einzelmitglieder;

* € 15,- fiir Studierende und sonstige ErméRigungsberechtigte;

e €75, fir korporative Mitglieder.
Bitte beachten Sie die Beitragsrechnung, die diesem Band beiliegt! Freiwillige
hohere Beitrige sowie Spenden fiir seine Arbeit sind dem Verein natlirlich will-
kommen. Steuerlich wirksame Spendenbescheinigungen werden gern ausge-
stellt.

Fiir Fragen zur Arbeit des Vereins wie auch Einzelbestellungen von Jahrbiichern
(auch idltere Ausgaben sind noch lieferbar) steht unsere Geschiiftsstelle zur Ver-
figung. Bitte senden Sie auch Beitrige zur Veroffentlichung (wofiir wir aller-
dings keine Gewihr libernehmen), Tausch- oder Besprechungsexemplare an
folgende Anschrift:
Verein fiir Freikirchenforschung e.V. Geschiiftsstelle
Pastor Reimer Dietze, Postfach 1163, D-64386 Erzhausen
Tel.:  +49/(0)6150/9768-25 oder +49/(0)172/9726431
Fax: +49/(0)6150/9768-90
Mail: reimer.dietze(@freikirchenforschung.de oder
info@freikirchenforschung.de
Bankverbindung des Vereins:
Sparkasse Miinsterland-Ost (BLZ 400 50150), Kto. 19901
IBAN: DE 94 4005 0150 000 019901; SWIFT (BIC) WELADE1IMST
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Konferenzhinweis

Europiische Historische Kommission
der United Methodist Church

Vom 10. bis 15. August 2010

In Budapest/Ungarn findet eine Europiische Historische Konferenz statt
zum Thema:

Methodismus in Europa nach dem Zweiten Weltkrieg
(1945 - 1965)

Die Historische Kommission der drei Europiischen Methodistischen Zentral-
konferenzen der United Methodist Church/Evangelisch-methodistischen
Kirche, unterstiitzt vom Europiischen Rat Methodistischer Kirchen bereitet
diese Tagung vor.

Jeder Tag steht unter einem speziellen Themenschwerpunkt:

— Zusammenbruch: Europa 1945

Wiederautbau: Internationale Hilfe und 6kumenische Kontakte
Repression: Methodismus in kommunistisch regierten Staaten
Versohnungsarbeit

Die Konferenz bietet neben Vortrigen, Linderberichten, tiglichen medita-
tiven Andachten anhand kiinstlerischer Darstellung zu den Tagesthemen, ei-
nen Ungarischen Abend, professionell vorgetragener Musik und gemeinsa-
mes Singen, wie auch einen Besuch einer kleineren ungarischen methodis-
tischen Gemeinde mit einer bemerkenswerten sozial-diakonischen Arbeit.

Erginzend zu den themenspezifischen Vortrigen sollen die Linderbe-
richte einen vertiefenden Einblick in die praktische kirchliche Arbeit in den
kulturell und gesellschaftspolitisch sehr verschiedenen Lindern Europas
bieten.

Die Teilnahme an der Konferenz kostet € 300,00. Die Kosten umfassen
Hotelunterkunft (in einem Doppelzimmer), alle Mahlzeiten, sowie eine Bus-

fahrt nach Budakeszi.
(Wegen der Vorreservierung und Absprachen mit dem Hotel kann der Preis
nur bis April garantiert werden).

Eine Anmeldung senden Sie bitte an:

Dr. Judit Lakatos
Email: lakatos.judit@metodista.hu

Fiir weitere Fragen (Programm etc.) wenden Sie sich bitte an
Prof. Dr. Ulrike Schuler
Email: ulrike.schuler@emk.de
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Gesucht:
Himmlisches Jerusalem

Wer kennt sie nicht, die prichtigen Darstel-
lungen des Himmlischen Jerusalem aus den
spitantiken romischen Kirchen, aus den mit-
telalterlichen Handschriften, aus den frih-
neuzeitlichen Bibeldrucken oder auf moder-
nen Kirchenfenstern? Bedeutende Kunstler
haben sich mit diesem Thema auseinander-
gesetzt; ich erinnere nur an Albrecht Diirer,
Henri Matisse oder Ernst Fuchs.

Seit Jahren sammle ich solche Abbildun-
gen. In der Zukunft soll einmal ein Doku-
mentationsband zum Thema ,Himmlisches
Jerusalem* erscheinen. Er soll moglichst um-
fassendes Bildmaterial zum Thema enthal-
ten — von der Antike bis heute. Inhaltlich
kommen vor allem in Frage: Mosaike, Fres-
ken, Wandgemilde, Tabernakel und Glas-
fenster.

Inzwischen besitze ich etwa 2.000 Auf-
nahmen zu diesem Thema, aber leider fast
ausschliefSlich aus den grofien Konfessio-
nen.
Sehr gerne wiirde ich auch Abbildun-
gen aus den verschiedensten Freikirchen
aufnehmen, habe aber bislang nur wenig
finden konnen. Falls sich in ihrer Kirche
ein Bild vom Himmlischen Jerusalem befin-
det, wiirde ich mich auf eine Nachricht freu-
en. Noch besser wire die Zusendung einer
Aufnahme. an:

Claus Bernet,
Tauroggener Str. 2, 10589 Berlin
forschung@bernetc.com

Jeder Hinweis kann weiterhelfen! Alle Wer-
ke werden kunsthistorisch erfasst und de-
tailliert beschrieben.

Schlussstein des Gewolbes
der Stadtkirche Freudenstadt

AND | JOHN SAW THE HOY CITY §
NEW JERUSALEM OMING DOWN 19
UL OUI @ HAVEN PREPARED AS A
BIIDE ADORNED FOR HER HUSBAND

11N §0  E4'ANM 1
Johannes wird die Gottesstadt
gezeigt; Glasfenster von 1924
der Lindsey Chapel, Bosten
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