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Die reformierten Wurzeln der Baptisten und
Freien evangelischen Gemeinden
in Deutschland

Matthias Lobmann

Die These dieses Aufsatzes ist, dass sowohl die Baptisten in Deutschland,
wie auch die Freien evangelischen Gemeinden in ihrer Entstehung deut-
lich von reformiertem Gedankengut geprigt waren. Es soll aufgezeigt wer-
den, dass dies nicht unbewusst geschah, wie manchmal behauptet wird,'
sondern dass sich die Viter dieser beiden Freikirchen sehr wohl im Klaren
dartiber waren, dass sie spezifische theologische Positionen vertraten, die
nicht von allen Christen geteilt wurden.

Um zu zeigen, dass beide Denominationen in ihren Urspriingen ein-
deutig durch reformiertes Gedankengut geprigt waren, sollen sowohl die
theologischen Prigungen der beiden Grindungsviter, Johann Gerhard
Oncken und Hermann Heinrich Grafe, als auch die jeweils urspriinglichen
Glaubensbekenntnisse, die von diesen Grindungsvitern im Wesentlichen
geprigt wurden, betrachtet werden. Die Prigungen und Positionen der
Grunderviter, wie auch die frihen Glaubensbekenntnisse, machen deut-
lich, dass sowohl die deutschen Baptisten als auch die Freien evangeli-
schen Gemeinden urspriinglich theologisch reformiert waren. Weil theolo-
gische Positionen oft auch etwas mit personlichen Biographien zu tun ha-
ben, sollen die Entwicklungen, die zur Entstehung der beiden Freikirchen
gefuhrt haben, in gegebener Kiirze vor allem anhand der Biographien der
beiden wesentlichen Grindungsviter nachgezeichnet werden.

1. Die Entstehung der Baptisten in Deutschland

Johann Gerhard Oncken wurde am 26. Januar 1800 in Varel in Norddeutsch-
land als uneheliches Kind geboren und wuchs dort in einem nominell
lutherischen Umfeld auf.?

1814 wurde er Kaufmannsgeselle in Anstellung bei John Walker Ander-
son, einem Schotten. Dieser gab ihm seine erste Bibel. Im gleichen Jahr
nahm Anderson Oncken mit nach Leith in Schottland, wo Andersons Mutter
ihn regelmifig zu einer Scottish Reformed Presbyterian Church mitnahm.
Dort horte er wohl zuerst von den Lebren der Gnade, und er machte die

' Richard Hoenen, Die Freien evangelischen Gemeinden in Deutschland. Thre Entste-

hung und Entwicklung, Tiibingen 1930, 45.

Zur Biographie Onckens siehe vor allem: Giinther Balders, Theurer Bruder Oncken.
Das Leben Johann Gerhard Onckens in Dokumenten und Bildern, Berlin 1979; Hans
Luckey, Johann Gerhard Oncken und die Anfinge des deutschen Baptismus, Kassel
31958.
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Bekanntschaft mit reformierten Christen, die ihn offensichtlich prigten.
Wahrscheinlich lernte Oncken auch schon wihrend dieser Zeit den schot-
tischen Erweckungsprediger und reformierten Theologen Robert Haldane
kennen.

1819 zogen Anderson und Oncken nach London, wo Oncken durch
eine bekannte Familie und dann auch durch Besuche in verschiedenen
Gemeinden zum rettenden Glauben an den Herrn Jesus Christus fand. Von
nun an bekannte er seinen Glauben, wo immer er konnte.

1823 kiindigte Oncken bei Anderson, um sich vollzeitlich in den Dienst
der Continental Society zu stellen. Robert Haldane war wohl wesentlich
daran beteiligt, dass Oncken diese Anstellung erhielt. Fur die Continental
Society ging Oncken nach Hamburg, wo er Bibeln und andere evangelisti-
sche Schriften verteilen und evangelisieren sollte. Er wurde also in gewis-
ser Weise Missionar seiner eigenen Landsleute. Kaum in Hamburg, fing
Oncken an, regelmifig zu predigen. Die Versammlungen wuchsen schnell,
so dass sich schon bald mehrere hundert Zuhorer zu den nicht offiziell ge-
nehmigten Versammlungen einfanden. Diesen Dienst tat Oncken unter dem
Dach der English-Reformed Church in Hamburg, einer anerkannten inter-
nationalen reformierten Gemeinde.

Gleichzeitig wurde fiir Oncken bald klar, dass die English Reformed
Church nicht dauerhaft seine Gemeinde sein konnte. Zum einen kamen
durch seinen Dienst in den ersten Jahren ca. 70—80 Menschen zum Glau-
ben, die den Wunsch hatten, in einer deutschsprachigen Gemeinde zu le-
ben, die nur aus Gliubigen bestehend. Mangels einer Option verblieben sie
jedoch grofRtenteils vorerst in der Landeskirche. Zum anderen kam Oncken
durch sein intensives Studium der Bibel immer mehr zu der Uberzeugung,
dass die Taufe ein verbindliches Bekenntnis fiir Glaubige sei. Damit stand
er im Gegensatz zur Lehre der English-Reformed Church.

Doch Oncken war kein Pragmatiker, der sich mit einer nicht biblisch be-
legten Losung hitte arrangieren konnen. In der Tradition der reformierten
Theologie, strebte er eine Taufe durch einen ordinierten Pastor an, und er
wollte zusammen mit anderen Glaubensgeschwistern getauft werden, die
dann gemeinsam eine Gemeinde konstituieren konnten. Deshalb lehnte er
verschiedene Angebote ab, sein Taufdilemma zu l6sen. Er wollte sich weder
selbst taufen, wie es ihm Haldane vorgeschlagen hatte, noch sich durch ei-
ne kleine taufgesinnte Gruppe in der Nihe von Hamburg taufen lassen, die
theologische Positionen — wie z. B. die Allversohnungslehre — vertrat, die
Oncken als unbiblisch ablehnte.

So dauerte es bis zum Jahr 1834, als der Amerikanische Linguistik-Pro-
fessor und reformiert-baptistische Theologe Barnas Sears nach Hamburg
kam. Am 22. April 1834 taufte Sears Oncken und sechs weitere Minner
und Frauen. Am folgenden Tag konstituierte er zusammen mit Oncken die
erste Baptistengemeinde Deutschlands. Drei Jahre spiter wollten die Ham-
burger Stadtviter in einer offiziellen Anfrage kliren, welcher Art diese neue
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Gemeinde war. Daraufhin verfassten Oncken und Julius Kobner, der 1836
zur Gemeinde gestoflen war, ein Glaubensbekenntnis, das durch und
durch von reformierter Theologie geprigt war.

Wenn man die oftmals so genannten ,,5 Punkte des Calvinismus“ als
Mafistab betrachtet, kann festgestellt werden, dass sich alle fiinf Punkte
zumindest in Andeutungen im Glaubensbekenntnis® wiederfinden lassen.
Erwiihnt werden sollen dabei an dieser Stelle nur zwei Artikel:

Artikel III — Von der Siinde

Wir glauben, dass Gott den ersten Menschen nach seinem Ebenbild schuf,
ein aufrichtiges, heiliges und unschuldiges Geschopf, vermégend seinen
Gott zu verherrlichen, und mit ihm vereint, selig zu leben. Durch List des
Satans versucht, siindigte der Mensch, verlor das Ebenbild seines Gottes,
fiel von ihm ab, und geriet also bald nach Leib und Seele in den Zustand
des Todes. Da nun alle Menschen aus den Samen Adams entsprossen, so
sind sie gleichermafen derselben gefallenen und ginzlich verderbten Natur
teilhaftig geworden, so dass sie, in Sinden empfangen, Kinder des Zornes
sind, ginzlich untiichtig und unlustig zu allem Guten, aber fihig und ge-
neigt zu allem Bosen.

[.]
Artikel VII — Von der Erwihlung zur Seligkeit

Wir glauben, dass es von Ewigkeit her das freie, von Nichts aufler sich selbst
geleitete Wohlgefallen, der bestimmte Vorsatz Gottes gewesen, Siinder zu
erlosen. Darum, so wie es vor Grundlegung der Welt, aus unergriindlicher
erbarmender Liebe in der Gottheit beschlossen wurde, dass Jehova, der Ge-
salbte durch seine Menschwerdung und Tod der Erloser sein sollte, so wur-
den die Personen aus dem verlorenen Menschengeschlechte, die wirklich
erlost werden sollten, auch vom Vater erwihlt, ihre Namen im Himmel an-
geschrieben, sie selbst den Hiinden des Erlosers tibergeben, als sein Volk,
als die Schafe seiner Herde, fiir welche er sein Leben lassen wollte, als sein
Erbe, als die Beute seines Todeskampfes, und als seine Braut. Diesen Per-
sonen wurde das ewig Leben in Christo beschieden und zugleich alle Mittel
verordnet, die sie zum Glauben an Christum, zur Heiligkeit, und endlich
zur ewigen Seligkeit bringen sollten. Solcher Ratschluss Gottes ist unverin-
derlich und ewig festgestellt, so dass diejenigen, welche er betrifft, die Aus-
erwihlten, den Hinden Christi nicht entrissen werden kénnen, vielmehr
durch Gottes Macht im Glauben und in der Liebe zu Christo bewahret blei-
ben, bis sie Miterben seiner Herrlichkeit geworden sind.

Dieser Artikel endet dann mit einem kurzen Abschnitt, der deutlich macht,
dass Oncken sich dartiber im Klaren war, dass er dezidiert reformierte Po-
sitionen vertrat, die bei weitem nicht von allen Gliubigen unbedingt so
verstanden und mitgetragen wiirden.

Da diese teure Lehre der heiligen Schrift von Anfingern im Christentume

hiufig nicht verstanden wird, so halten wir es fiir unsere Pflicht, auch sol-
che zu den Gnadenmitteln als Mitglieder der Gemeinde zuzulassen, die an

3 Jobann Gerbard Oncken, Glaubensbekenntnis der ev.—taufgesinnten Gemeinde in

Hamburg; zit. nach MBS TEXTE 51 (2005), online: http://www.bucer.org/uploads/
media/mbstexte051.pdf (letzter Zugriff 02.11.2010).
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den Herrn gliubig geworden, aber in das Verstindnis der hier abgehandel-

ten Lehre noch nicht eingedrungen sind.

Dieses Glaubensbekenntnis fand nicht nur Zustimmung. Auch der oben zi-
tierte Zusatz zu Artikel 7 machte das Bekenntnis fiir Menschen mit dezidiert
anderen theologischen Uberzeugungen nicht akzeptabler. Fir Oncken wa-
ren diese Lehren aber so wichtig und zentral, dass er letztendlich einige
Menschen aus der Gemeinde ausschloss, die dieses Bekenntnis nicht unter-
zeichnen konnten.

Zehn Jahre spiter wurde dieses Hamburger Glaubensbekenntnis dann
die Basis fiir das erste Glaubensbekenntnis aller Baptisten in Deutschland.*
Unter Mithilfe Onckens hatte Gottfried Wilhelm Lehmann in Berlin eine
Baptistengemeinde gegriindet. Ahnlich wie in Hamburg war auch in Berlin
eine offizielle Anfrage der Stadt einige Jahre nach Griindung der Gemeinde
der Ausloser fiir die Formulierung eines Glaubensbekenntnisses. Lehmann
nahm das Hamburger Bekenntnis als Vorlage, modifizierte es aber wohl er-
heblich. Dabei war er sicher motiviert durch seinen pietistisch-lutherischen
Hintergrund. Dies missfiel Oncken offensichtlich. Er strebte ein einheitli-
ches und stirker reformiertes Bekenntnis an. Daraufhin setzten sich Oncken,
Lehmann und Kébner zusammen und einigten sich auf ein Bekenntnis, das
dem Hamburger Vorliufer sehr dhnlich war. Es hatte wiederum eindeutig
reformierte Ziige und blieb fiir viele Jahre mafigeblich fiir die Deutschen
Baptisten. Erst mit der ,Rechenschaft vom Glauben” von 1977° wurde ein
Bekenntnis zur Glaubensgrundlage der Baptisten in Deutschland, das nicht
mehr als reformiert bezeichnet werden kann.

Von daher steht aufler Zweifel, dass der deutsche Baptismus einen be-
wusst reflektierten reformierten Ursprung hatte, auch wenn dieser heute kei-
ne nennenswerte Rolle mehr spielt.

2.  Die Entstehung der Freien evangelischen Gemeinden in
Deutschland

Der Ursprung der Freien evangelischen Gemeinden (FeG) in Deutschland
ist — ihnlich wie der der Baptisten — ganz eng mit einem Mann verbunden:
Hermann Heinrich Grafe.

Grafe wurde am 3. Februar 1818 in Palsterkamp, in der Nihe von Os-
nabriick geboren. Er wuchs in einem nominell christlichen Elternhaus auf,
wurde als Baby getauft, hatte aber ansonsten wenig Kontakt mit dem christ-
lichen Glauben.® Aufgrund seiner intellektuellen Fihigkeiten und auf sein

4 Dieses Glaubensbekenntnis von 1847 findet sich online unter: http://www.refor-
medreader. org/ccc/germanbaptist.htm (letzter Zugriff: 02.11.2010).

Rechenschaft vom Glauben®, Glaubensbekenntnis der Deutschen Baptisten 2010 (ur-
spriinglich 1977, revidiert 1995), online: http:/www.baptisten.de/fileadmin/user_upload/
bgs/pdf/Rechenschaft vom_Glauben.pdf (letzter Zugriff: 02.11.2010).

Zur Biographie Grafes siehe vor allem: Wolfgang Dietrich (Hg.), Ein Act des Gewis-
sens. Erinnerungen an Hermann Heinrich Grafe (Geschichte und Theologie der Frei-
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eigenes Betreiben hin durfte er eine Ausbildung zum Geschiftsmann in
Duisburg machen, die er 1834 im Alter von 16 Jahren begann. Wihrend die-
ser Zeit kam Grafe auch mit dem christlichen Glauben in Bertihrung und
erlebte dort auch seine Bekehrung.

Ihm wurde schnell klar, dass es einen wesentlichen Unterschied zwi-
schen den Lehren der Landeskirche und den Lehren der Bibel gab. Er sehnte
sich nach wahrer christlicher Gemeinschaft, die er in der Freundschaft mit
dem pietistisch geprigten Eduard Neviandt fand. Dessen Familie sollte im
weiteren Leben von Grafe eine ganz zentrale Rolle spielen. Eduards Vater
Karl Wilhelm stellte Grafe nach Abschluss von dessen Ausbildung in seinem
Betrieb ein. 1842 verlobte sich Grafe mit Eduards jiingerer Schwester Maria
Theresia. Sein zukunftiger Schwiegervater schickte Grafe vor seiner Hoch-
zeit 1844 fiir knapp zwei Jahre nach Lyon in Frankreich, wo er modernste
Fabrikationsmethoden studieren sollte, um dann eine neue Fabrik in Elber-
feld aufzubauen.

In Lyon, trat Grafe der Eglise libre évangéligue, also einer Freien evan-
gelischen Gemeinde bei. Die Lyoner Erfahrungen prigten Grafe offensicht-
lich sehr. Die Gemeinde war durch biblisch orientierte Auslegungspredigten
geprigt, die einen starken evangelistischen Fokus hatten. Reformierte theo-
logische Uberzeugungen galten einerseits als grundlegend, andererseits be-
stand aber Offenheit gegeniiber Gliubigen mit anderen theologischen und
denominationellen Hintergriinden.

Die Zeit in Lyon gab Grafe eine Vision fiir Gemeinde und half ihm, eine
stirkere theologische Verwurzelung zu bekommen. Dabei wurden fiir Gra-
fe die Begriffe der bedingungslosen Erwihlung und der freien Gnade sehr
wichtig. Er erkannte die Notwendigkeit, fiir die Einheit unter den Christen
wie auch fiir die klare Trennung der Christen (Kirche) von der Welt einzu-
treten. So war er davon liberzeugt, dass die Kirche der Welt nur ein Zeug-
nis vom Evangelium sein kann, wenn sie dies in Wort und Tat bekennt. Da-
zu musste alles Weltliche in der Kirche bekimpft werden. Gerade deshalb
sah er auch die Landeskirche zunehmend kritisch als eine Kirche, die Un-
gliubige in der Gemeinde belieff und ihnen sogar das Abendmabhl reichte.

Andere prigende Einfliisse auf Grafe hatten wohl schon wihrend seiner
Zeit in Lyon seine Kontakte mit Midnnern, die durch das Genfer Reveil, aus-
gelost unter anderem durch die Lehre Robert Haldanes in Genf, geprigt
waren. Neben dem Grunder der Lyoner Gemeinde, Adolphe Monod, wa-
ren das vor allem die Schweizer Auguste Rochat und Karl von Rodt.”

en evangelischen Gemeinden 1), Witten 1988; Wilfried Haubeck | Wolfgang Hein-
richs [/ Michael Schrioder. Lebenszeichen. Die Tagebiicher Hermann Heinrich Grafes
in Ausziigen. Wuppertal 2004; Hoenen, Gemeinden; Hartmut Lenhard, Die Einheit
der Kinder Gottes. Der Weg Hermann Heinrich Grafes (1818-1869) zwischen Brii-
derbewegung und Baptisten, Wuppertal 1977.

Siehe zu diesen und anderen prigenden Einfliissen auf die Entstehung der Freien
evangelischen Gemeinden in Deutschland: Hartmut Weyel, Zukunft braucht Her-
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Als Grafe nach Deutschland zuriickkehrte, sah er anfangs keine andere
Option, als sich der reformierten landeskirchlichen Gemeinde in Elber-
feld anzuschliefen. Allerdings verzichtete er aus Uberzeugung darauf, in
dieser gemischten Gemeinschaft das Abendmahl einzunehmen. Nach seiner
Uberzeugung sollte das Mahl nur fiir wahrhafte Christen sein und nicht
auch fiir die vielen wahrscheinlich nicht gliubigen Kirchenmitglieder.

Wir erkennen hier also dhnlich wie bei Oncken, dass Grafe offensicht-
lich tief reflektierte theologische Uberzeugungen hatte, die fiir seine Glau-
benspraxis von wesentlicher Relevanz waren. Ahnlich wie Oncken strebte
Grafe eine engere Gemeinschaft von wahrhaft Gliubigen an. Dazu bildete
er zusammen mit einigen anderen 1850 den ,Evangelischen Briiderverein®.
In ihm hatte Grafe Gemeinschaft mit Minnern wie Carl Brockhaus, der
spiter wesentlich die Frithphase der deutschen Briiddergemeinden prigte,
und Julius Kobner, der — wie bereits erwihnt — zusammen mit Oncken und
Lehmann eine der fithrenden Personlichkeiten des deutschen Baptismus
war. Der Briiderverein sah sich als von den Kirchen unabhingiger Verein an,
der ausschliefilich offen war fiir bekennende Christen mit einem klaren
Zeugnis und der Bereitschaft, ein recht oberflichliches, aber klar biblisches
Glaubensbekenntnis anzuerkennen. Der Verein sah sein Ziel in gemeinsa-
mer Erbauung und Evangelisation.

Der Briiderverein war eindeutig keine Gemeinde. Man praktizierte die
Sakramente nicht und ermutigte die Mitglieder, in ihren Gemeinden zu blei-
ben. Grafe schien mit dieser Kompromisslosung leben zu konnen, aber sei-
ne Mitstreiter hatten bald andere Pline. Carl Brockhaus und einige andere
Mitglieder des Vereins wurden zu Anhingern von John Nelson Darby. Dar-
by lehrte unter anderem, dass es seit dem 2. Jahrhundert keine biblischen
Gemeinden mehr gab, die biblischen Amter so nicht mehr existierten und
die Gemeinde letztendlich pragmatisch zu handeln habe und sich dabei
auf das allgemeine Priestertum stiitzen sollte. Weiterhin vertrat Darby eine
spezifische heilgeschichtliche Sichtweise. Aufierdem gab es zumindest leicht
missverstindliche Aussagen dazu, ob Christen schon hier auf Erden den
Zustand volliger Heiligung erlangen konnten.

Grafe lehnte beides ab, und die Darbysten sammelten sich bald in eige-
nen Versammlungen, die letztendlich Gemeindestatus hatten. Auch auf Be-
treiben Grafes verlieen sie Ende 1852 den Evangelischen Briiderverein.
Somit war der Evangelische Briiderverein geschwicht.

Aber auch Julius Kobner sah den Briiderverein offensichtlich nicht als
ausreichend an. Er war nach Elberfeld geschickt worden, um dort zum ge-
gebenen Zeitpunkt eine Baptistengemeinde zu griinden, was er dann auch
im November 1852 tat. Nun wuchs auch in Grafe das Verlangen, seinen
Glauben als Mitglied einer Freikirche zu praktizieren, in der er dann auch
wieder am Abendmahl teilnehmen kénnte. Am 26. Juni 1853 schrieb Grafe an

kunft. Lebendige Portraits aus der Geschichte der Freien evangelischen Gemeinden,
Witten 2009.
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Kébner und bat um die Aufnahme in die Baptistengemeinde beziehungs-
weise um eine Zusammenarbeit in einer Gemeinde, die nicht die Glaubens-
taufe zur Voraussetzung zur Mitgliedschaft forderte.® Grafe erklirte, er sei
zwar vollends davon tiberzeugt, dass die Glaubenstaufe biblisch sei, dass er
aber seine Kindertaufe als legitime, wenn auch irregulire Taufe anerken-
nen wirde und sich somit nicht noch ein zweites Mal taufen lassen wolle.
Grafe appellierte an Kobner, dass man sich nicht tiber dieses Thema tren-
nen sollte — vor allem auch deshalb, weil er ansonsten vollends mit dem
eindeutig reformierten Glaubensbekenntnis der Baptisten ibereinstimme.

Aus verschiedenen Griinden wurde dieses Gesuch aber letztendlich ab-
gelehnt. Dabei dirften mehrere Aspekte eine Rolle gespielt haben. Zum
einen war die Tauffrage sicherlich ein wichtiger Hinderungsgrund fiir Kob-
ner. Aber es erscheint fast so, als ob Kébner in ersten personlichen Gespri-
chen eventuell Bereitschaft signalisiert haben konnte; auch Grafe schien
noch beweglich zu sein. Alle Gespriche scheiterten schlie8lich an einem
anderen Punkt. Grafe setzte grofle Hoffnungen in Ferdinand Ribbeck, ei-
nen Hilfsprediger in der Landeskirche. Im August 1853 verhalf er Ribbeck
zu einer Predigerstelle in der eindeutig reformierten Eglise évangélique in
Genf. Damit verband er offensichtlich die Erwartung, dass Ribbeck dort wei-
ter geschult werden konnte, um spiter in Deutschland eine reformierte Frei-
kirche nach dem Vorbild der Genfer Gemeinde mitbegriinden zu kénnen.
Im Herbst des gleichen Jahres erfuhr Grafe dann aber zu seiner Uberra-
schung, dass Ribbeck diese Stelle schon wieder verlassen hatte und entschlos-
sen war, sich von Kobner taufen zu lassen und sich dessen Baptistengemein-
de anzuschliefen. Kébner hatte dies Grafe gegeniiber trotz regelmifliger
Treffen nicht erwihnt. Als Grafe Kobner darauf ansprach, wich dieser aus.
Im Nachhinein erfuhr er, dass Kébner Ribbeck noch am selben Tage ge-
tauft hatte.

Damit war das Vertrauensverhiltnis zwischen diesen Minnern zerstort
und Grafe betrieb nun aus fadenscheinigen Griinden eine Anderung in der
Satzung des Evangelischen Briidervereins, die dazu fiihrte, dass Kébner und
andere Baptisten sich letztendlich zum Austritt veranlasst sahen. Kobners
Reaktion war dann die offizielle Ablehnung von Grafes Mitgliedsgesuch bei
den Baptisten, mit dem Grafe aber offensichtlich schon seit einiger Zeit ge-
rechnet hatte.

Im Jahre 1854 bereitete Grafe die Grindung seiner eigenen Gemeinde
und Denomination vor. Dies geschah dann am 22.11.1854. Eventuell streb-
te er dabei eine Gemeindeordnung an, wie sie der Lyoner Fglise libre
évangélique entsprach — zwar klar reformiert, aber ohne von den Mitglie-
dern eine vollige Zustimmung zu allen Glaubensartikeln zu verlangen. Gra-
fe betonte spiter immer wieder, sein Ziel mit der Griindung der FeG sei es

8  Grafe schwebte dabei wohl keine einfache Mitgliedschaft in einer Baptistengemeinde

vor, sondern eine neue Gemeinde, die eventuell schon eher die Charakteristika der
spateren FeGs haben sollte.
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gewesen, die Einheit der Kinder Gottes herzustellen. Letztendlich sah aber
auch er die Notwendigkeit, bestimmte Glaubensinhalte zu definieren und
als Voraussetzung fiir eine Gemeindemitgliedschaft zu sehen. So verfasste
er, basierend auf dem Glaubensbekenntnis der reformierten Genfer Eglise
évangélique, ein Glaubensbekenntnis,” das eindeutig reformiert, aber nicht
sehr detailliert war.

Dieses Bekenntnis bestitigt zumindest drei'® der fiinf Punkte des Calvi-
nismus und bezieht zu den anderen beiden Punkten zumindest keine kon-
triare Position. Erwihnt werden sollen hier nur zwei Artikel:

Art. 4.

Wir glauben, dass Adam, der erste Mensch, nach Gottes Bild geschaffen wur-

de, dass er aber, vom Teufel verfiihrt, fiel, und dass seitdem die menschli-

che Natur ginzlich verderbt ist, dergestalt, dass alle Menschen in Stinden
empfangen und geboren und deshalb unfihig sind, was vor Gott gut ist, zu

tun und, dem Bosen untertan, ein gerechtes Gericht der Verdammnis und
des Todes auf sich laden.

Arg 2

Wir glauben, dass der Heilige Geist den Erwihlten, mittelst des Wortes, das

Heil zueignet, welches der Vater ihnen bestimmt und der Sohn ihnen er-

worben hat, dergestalt, dass, indem er sie mit Jesus vereinigt durch den

Glauben, er in ihnen wohnt, sie von der Herrschaft der Siinde befreit, sie

die Schrift verstehen lehrt, sie trostet und sie versiegelt auf den Tag der Er-

losung.
Wenngleich manchmal behauptet wird, dass Grafe bei dem Glaubensbe-
kenntnis letztendlich nur die zu seiner Zeit und in der Region vorherrschen-
den allgemein anerkannten theologischen Grundsitze definierte,"! muss
diese These wohl verworfen werden. Das Glaubensbekenntnis selbst bringt
im letzten Artikel zum Ausdruck, dass es wahrhafte Christen geben wird, die
diesem Glaubensbekenntnis nicht zustimmen konnen.

ATCS T,

Wir erklidren, dass, ungeachtet wir vor Gott unter uns die reine Verkiindi-
gung aller dieser Wahrheiten aufrecht erhalten wollen, wir alle diejenigen
als Briider anerkennen, die, an welchem Orte es auch sei, Jesus Christus als
ihren einzigen Heiland und ihren Gott anrufen;

wir wollen sie lieben, und wir begehren, von dem Herrn zu lernen, ihnen
bei jeder Gelegenheit Zeugnisse von dem Bande zu geben, welches uns Alle
in Ihm auf ewig vereint.

Betont wird hier also, dass Menschen, die Christus als ihren einzigen Hei-
land und ihren Gott anrufen, als Briider anerkannt werden, auch wenn sie
9

Die Artikel des Glaubensbekenntnisses sind im Folgenden zitiert nach: Matthias Lob-
mann, Glaubensbekenntnis der Freien evangelischen Gemeinde in Elberfeld-Bar-
men (1854), MBS-TEXTE 155 (2010), online: http://www.bucer.de/uploads/media/
mbstexte155_b_04.pdf (letzter Zugriff: 02.11.2010).

10 Die drei explizit erwihnten Punkte sind die vollige Verderbtheit (Art. 4), die bedin-
gungslose Erwithlung und das Ausharren der Gliubigen (beide in Art. 12 und ange-
deutet in Art. 10).

1 Hoenen, Gemeinden, 45.
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diesem Bekenntnis nicht zustimmen kénnen! Grafe strebte ohne jede Fra-
ge die Griindung einer Gemeinde an, in der sich ,alle Kinder Gottes“ ver-
sammeln koénnten. Aber aufgrund seiner Erfahrung, sowohl mit der refor-
mierten Gemeinde in der Landeskirche wie auch mit dem Briiderverein,
war ihm klar, dass das Gebot der Einheit der Kirche nie zu Lasten des Ge-
bots nach der Reinheit der Kirche durchgesetzt werden darf. Von daher
war es aus seiner Sicht notwendig, der ersten deutschen FeG ein Glaubens-
bekenntnis zu geben, das diese Reinheit wahrte, auch wenn dies die Einheit
aller lokalen Christen in einer Gemeinde verhindern wiirde. Ein Glaubens-
bekenntnis fiir die erste deutsche FeG in Elberfeld-Barmen hielt er auch
deshalb fiir wichtig, weil es ihm notwendig erschien, von Gliubigen nicht
nur ein Bekenntnis ihres Glaubens zu erwarten, wenn sie Gemeindemit-
glieder werden wollten, sondern ihnen auch die von der Gemeinde vertre-
tenen Uberzeugungen nahezubringen. Diese waren, wie oben gezeigt, ein-
deutig von reformierter Theologie geprigt. Als weitere FeGs gegriindet
wurden, tibernahmen diese anfinglich meist das Glaubensbekenntnis der
Gemeinde in Elberfeld-Barmen.

Allerdings spielte das Bekenntnis nie eine besonders wichtige Rolle. So
hatte es — anders als bei den Baptisten — schon bald kaum noch Bedeutung
fiir die FeGs. Heute tberrascht es oftmals Mitglieder und selbst Pastoren,
dass die erste FeG ein Glaubensbekenntnis — noch dazu ein klar reformier-
tes — hatte. Als der Bund FeG wuchs, wurde er schnell auch bunter. Ver-
schiedenste andere theologische Stromungen kamen in ihn hinein, so dass
nicht mehr die Rede davon sein kann, die FeGs seien zwingend von refor-
mierter Theologie geprigt. Trotzdem steht auBer Frage: Die deutschen
Baptisten wie auch die FeGs sind — zumindest in ihrer Entstehung — klar und
bewusst durch reformierte Theologie geprigt worden.

3. Lehren fir die heutige Zeit

Am Ende dieser Riickschau auf die Entstehungszeit von zwei der grofiten
deutschen Freikirchen soll kurz darauf eingegangen werden, welche Leh-
ren aus der Frithphase dieser Denominationen fiir die heutige Zeit gewon-
nen werden konnen.

Die Baptisten verfassten ihre ersten Glaubensbekenntnisse, um dem
Staat gegeniiber zu erkliren, was sie lehren und glauben. Hermann Hein-
rich Grafe erachtete ein Glaubensbekenntnis fiir wichtig, um eine solide
Grundlage fiir die Gemeinschaft in der Gemeinde zu gewihrleisten und
potentiellen Mitgliedern klar zu benennen, was die Gemeinde lehrt und
glaubt. Heute haben beide Biinde an theologischem Profil verloren. Bei
Gemeinden ohne klarem theologischem Profil stellt sich die Frage nach ih-
rer Bedeutung und Notwendigkeit. Sicher wird in beiden Denomination
grundsitzlich am Evangelium von Jesus Christus festgehalten. Allerdings ist
die Definition des Evangeliums von zunehmender Unschirfe gekennzeich-
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net. Unklar bleibt, ob Menschen einen Eigenanteil an ihrer Erlosung haben
und ob das Heil wieder verloren werden kann. Auf diese wichtigen
Fragen konnen in vielen Gemeinden keine einheitlichen klaren Antwor-
ten mehr gegeben werden. Die reformierte Theologie hat stets danach
gestrebt, die Offenbarung Gottes in seinem Wort bestmoglich zu erkennen
und diese in Bekenntnissen zusammenzufassen. Es erscheint wiinschens-
wert, dass sich beide Denominationen ihrer Anfinge bewusst werden und
sich darum bemiihen, biblische Positionen wieder mit groferer Klarheit zu
proklamieren.

Gottes Wort ruft immer wieder dazu auf, nach biblischer Erkenntnis zu
streben, diese zu bewahren und darum, wenn nétig, auch zu kimpfen. So
soll am Ende dieses Aufsatzes das Gebet des Apostels Paulus fiir die Ge-
meinde in Philippi stehen:

Und ich bete darum, dass eure Liebe immer noch reicher werde an Erkennt-

nis und aller Erfahrung, so dass ihr prifen konnt, was das Beste sei, damit

ihr lauter und unanstofig seid fiir den Tag Christi, erfiillt mit Frucht der
Gerechtigkeit durch Jesus Christus zur Ehre und zum Lobe Gottes. (Phil 1,9-11)



