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GESCHICHTLICHER WANDLUNGEN AUF DAS EVANGELISCHE
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Unser Thema gebietet eine Skumenische und universalgeschichtliche Betrach-
tungsweise wie Untersuchungsmethode. Darauf sind wir in unserer kirchengeschicht-
lichen Arbeit noch nicht eingespielt. Daf sie weithin einfach fehlt, hat Ernst Benz
in einer Monographie vor drei Jahren eindrucksvoll nachgewiesen'). Ein grof-
artiger Entwurf, der in diese Richtung zielt, liegt in der siebenbidndigen Arbeit
von Kenneth Scott Latourette , A History of the Expansion of Christianity” vor®).
Daf wir auf diesem vernachldssigten Forschungsgebiet ernsthaft aufholen wollen,
zeigt auch die Anlage eines neuen Handbuches der Kirchengeschichte, dessen Ein-
zellieferungen jetzt herauskommen®),

Jedoch muB trotz dieser Ansitze mit Nachdruck festgestellt und festgehalten
werden, daB wir weithin noch zu sehr an die traditionelle Betrachtungsweise der
Kirchengeschichte gebunden sind. Ihr Mittelpunkt ist die eigene nationale Kir-
chengeschichte, bei der die kirchliche Entwicklung in den anderen europiischen
und aufereuropiischen Landern mehr als ein Anhang angesehen wird. Man meint
dann, daB, um ein Beispiel anzufithren, die deutsche Kirchengeschichte notfalls
ohne die gesamtkontinentale getrieben werden kann. Nur die unmittelbar sich
aufdringenden Zusammenhinge habe man zu beachten.

Wenn man jedoch so ausschlieBlich deutsche Kirchengeschichte treibt, steht man
in der Gefahr, die fiir die deutsche Kirchengeschichtsschreibung typische Epochen-
gliederung: Reformation — Orthodoxie — Pietismus — Aufklarung — Erweckungs-
bewegung — Liberalismus — Neukonfessionalismus gleichfalls auf die auflerdeutsche
zu iibertragen. Dabei zeigt die nordamerikanische Kirchengeschichte eine so an-
dersartige Entwicklung, daB man mit den MaBstiben deutscher Kirchengeschichte
zuschanden werden muf. Die Freikirchen Englands haben im Kolonisationszeit-
alter in Amerika eine Variationsbreite kirchlichen Lebens und kirchlicher Typen
hervorgerufen, da man fast versucht ist, der Ansicht von Ernst Benz voll zuzu-
stimmen, der diese Periode als eine ,Rekapitulation der alten Kirchengeschichte®
verstehen mdchte?). Jedenfalls fiir das nordamerikanische religiése Experimentier~
land Pennsylvanien dringen sich im 17. Jahrhundert Parallelen zur alten Kirche
auf, die iiberraschen und den Abstand zur europdischen bzw. deutschen Kirchen-
geschichte des gleichen Zeitraumes eindeutig aufzeigen.
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Gewif fehlen, wie auch Emnst Benz zugesteht, viele charakteristische Einzelziige
der urchristlichen Kirchengeschichte, aber es finden sich in den Urwéldern Penn-
sylvaniens die protestantischen Einsiedler in einer vielgestaltigen und bizarren
Eremiten- und Klosterbewegung zusammen. In der amerikanischen Wildnis weif
man sich hier als das neue Gottesvolk, das vor dem Tier aus dem Abgrund in die
Wiiste geflohen ist. Die europiischen Konfessionskirchen werden als antichrist-
liches Weltkirchentum gesehen, als der Drache geschaut, vor dem das Weib sich
schaudernd abwendet. Europa mit seinem Christentum ist das alte Babel. Nicht
ein unchristlicher heidnischer Staat ist ihr Verfolger wie in der alten Kirche. Das
antichristliche Weltkirchentum des alten Europas ist ein fiir sie unheimlicherer
und gefihrlicher Gegner.

Ein gesteigertes SendungsbewuBtsein bricht in den Neuenglandstaaten auf.
Wenn Christus einmal wiederkommt, dann hier im neuen Kontinent, wo ein aus-
erwihltes Volk Gottes sich sammelt und eine neue Periode der Heilsgeschichte
anhebt. Auch der ,amerikanische Pascal” Jonathan Edwards (1703—1758), der
groBe Erweckungsprediger, der keinesfalls zu den abstrusen pietistischen Sekten-
leuten in Pennsylvanien gehdrt, entwickelt aus puritanischen Ansitzen einen
missionarisch-eschatologischen Aktivismus im Zeichen des nahenden Millen-
niums®). Fiir Edwards ist Amerika dabei der Kontinent, in dem dieses letzte Er-
eignis endzeitlicher Geistesausgiefung hereinbricht. Denn am Ende einer Periode
weltweiter Mission, die von Amerika ausgeht und zu Beginn des Millenniums,
umgreift das puritanische Neuengland die ganze Erde. Hundert Jahre spiter ent-
wickelt Joseph Smith in einer Kette visiondrer Erlebnisse, bei denen sich ,iiber
ihm der Himmel &ffnete”, die Lehre von den ,Heiligen der letzten Tage”. In der
Mormonenlehre ist es ein Hauptpfeiler, dafl Jesus nach seinem Wirken in Paléstina
auch in Amerika aufgetreten sei und so kurz nach seiner Auferstehung sein Volk
im Westen noch einmal besuchte. Auch im Endgeschehen, wenn Christus wieder-
kehrt, wird Amerika den Mittelpunkt der letzten Ereignisse bilden. Hier wird eine
amerikanische Gegenmission proklamiert, um die Vélker Europas aus der Knecht-
schaft ihrer Kirchen und Staaten zu befreien®).

Hier werden auf einmal Gemeinsamkeiten auf amerikanischem Boden sichtbar,
die iiberraschend wirken miissen. Daf sich in diesem religiGsen Sendungsbewuft-
sein auch ein Nachhall enttiuschender Erfahrungen der aus Europa Ausgewander-
ten niederschlégt, ist offensichtlich. Jedenfalls ist ein weiter Spannungsbogen sicht-
bar geworden, der noch griindlich zu erhellen ist. Wir haben dabei noch nicht auf
die radikalen Heiligkeitsgemeinden z. T. auf kommunistischer Basis hingewiesen,
die sich in der Quikerkolonie Pennsylvanien zusammengefunden haben, deren
Naherwartung glithend ist.

Diese Hinweise mdgen geniigen, um deutlich zu machen, wie hier unsere ge-
wohnten kirchengeschichtlichen europiischen Erfahrungen bzw. unsere Epochen-
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einteilungen nicht zureichen, um diese Phéinomene richtig zu erfassen. In vielen
frommigkeitsgeschichtlichen Ziigen scheint dieses protestantische Nordamerika im
17. und 18. Jahrhundert wirklich frithchristliche Erscheinungen und auch Irrwege
zu rekapitulieren.

IL.

Noch eine zweite Frage ist zu erdrtern. Das Thema: Riickwirkung amerikanischer
kirchengeschichtlicher Wandlungen auf das evangelische Deutschland im 19. und
20. Jahrhundert erscheint fremdartig. In unserer Vorstellungswelt ist viel deut-
licher das andere Bild lebendig: Einwirkung Europas, auch deutscher Kirchen-
geschichte auf die amerikanische. Ist nicht Amerika alsjungfriulicher Kolonisations-
boden zuerst einfach der nehmende und empfangende Kontinent gewesen? Nord-
amerika ist doch bevélkert worden durch Einwandererstréme aus Europa. Vor
allem im 19. Jahrhundert ist das sprunghafte Ansteigen der Bevolkerungszahl von
5,3 Millionen im Jahre 1800 auf 75,8 Millionen im Jahre 1900 eindeutig mit so
zu erkliren. Mit den Einwanderern wurden doch simtliche europdischen Konfes-
sionskirchen auf den neuen Boden verpflanzt. Die Emigranten bildeten Tochter-
gemeinden bzw. Tochterkirchen. Dasgilt fiir die anglikanische Kirche, fiir die presby-
terianische Kirche, fiir die Kongregationalisten, fiir den Methodismus und Baptis-
mus, fiir die lutherische und reformierte Kirche. Alle europiischen Kirchen usw.,
ihre Spielarten bzw. Abarten, z. B. Quiker, Mennoniten, Wiedertdufer, Schwenck-
feldianer, finden sich auf amerikanischem Boden wieder.

In Pennsylvanien, wo im Gegensatz zu den eigentlichen Neuenglandstaaten sich
keine Staatskirche dominierend entfaltete, haben der Schweizer Schlatter und der
Deutsche Mithlenberg einen deutsch-reformierten bzw. einen deutsch-lutherischen
Kirchenverband unter unséglichen Miihen bilden kénnen. Die starke deutsche Ein-
wanderung vor allem im 18. Jahrhundert konzentrierte sich auf diesen Quiker-
staat. Der Massenexodus von Pfilzern und Schwaben im Jahre 1709 war Anlaf
zur Bildung konfessionsbestimmter deutscher Kirchengemeinden. Im Blick auf die
deutschen Lutheraner geschah hier eine Umformung des Luthertums durch den
Pietismus. Denn nur auf diese Weise konnte es sich auf dem kolonialen Boden
behaupten, wo keine hilfreiche staatliche Hand, kein staatlicher Schutz, keine
obrigkeitliche Protektion ermunternd wirkten. Nur durch die persdnliche, ganz
konkrete und gezielte Mitarbeit der Laien, durch ihre personliche Bereitschaft zu
bekennen und zu opfern, konnten Gemeinden gesammelt und erhalten werden.
Jede einzelne Gemeinde empfing dadurch eine Aktionsfreiheit, ruhte in einem
MaBe in sich selbst, daf ein gewisser Kongregationalismus fiir sie typisch und
unaufgebbar wurde. Man wird hier die bedeutende innere Hilfeleistung des halle-
schen Pietismus, vor allem durch August Hermann Francke, nicht vergessen diir-
fen’). Was jedoch entstand, war eben keine lutherisch-orthodoxe Kirche, einge-
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spannt in einen staatskirchlichen Kirchenkérper, wo der ordinierte Herr Pfarrer
als Triager und Verkiindiger der reinen Lehre eine exklusive Stellung in der
Parochie besaB. Die Pastorenkirche, wie sie sich im 17. Jahrhundert in Deutsch-
land herausgestaltet hatte, in der der kleine Laie in die Passivitit gedringt worden
war, konnte hier nicht aufkommen.

Inmitten einer erschreckenden religidsen Gleichgiiltigkeit, der ein hoher Pro-
zentsatz der deutschen Einwanderer verfiel, blieb diese deutsch-lutherische Kirche
in Pennsylvanien nur lebensfihig als Gemeindekirche aktiver und mitverantwort-
licher Gemeindeglieder. Keine Kirchvéter im 17. und im 18. Jahrhundert in deut-
schen lutherischen Kirchgemeinden konnten solche stolzen und verantwortungs-
bewufiten Briefe schreiben, wie sie pennsylvanische lutherische Kirchenvorsteher
Mitte des 18. Jahrhunderts z. B. an den Grafen von Zinzendorf in Herrnhut rich-
teten, der sie meinte von Europa aus noch lenken zu sollen®). Sie wufiten, was sie
ihren Gemeinden schuldig waren, deren duflere und innere Gesundheit weithin von
ihnen abhing. Nur so konnten sie bei der Trennung von Kirche und Staat lebens-
fahig bleiben.

Ob sich hier schon eine Riickwirkung auf das evangelische Deutschland vorbe-
reitete? Es wurde greifbar, dafl es noch andere Existenzformen fiir eine Kirche
gibt, daf das Luthertum nicht nur als Staats- und Obrigkeitskirche ihren Auftrag
erfiillen kann.

Noch wichtiger ist wohl eine andere Beobachtung, auf die Frnst Benz besonders
hingewiesen hat'). Diese deutsch-lutherische und die deutsch-reformierte Kirche in
Pennsylvanien verpflanzten nach Nordamerika volkskirchliche Gesinnung. Hier
war das Gefiihl christlicher Verantwortlichkeit bei staatlichen und gemeinsamen,
alle Volkskreise umfassenden Aufgaben lebendig. Als der amerikanische Unab-
hingigkeitskrieg, der Abfall Neuenglands vom Mutterland, begann, stellten sich
die lutherischen und reformierten Gemeinden entschlossen auf die Seite der Re-
bellen. Viele lutherische und reformierte Geistliche meldeten sich als Feldgeistliche
zur Truppe. Zahllos waren die Freiwilligen, die sich der kiimpfenden Truppe ein-
reihten. Darunter fehlten nicht lutherische und reformierte Pastoren.

Die Quéker wie die anderen radikalen Gruppen, auch die Herrnhuter, lehnten
eine aktive Beteiligung an der Rebellion ab. Die Herrnhuter erklirten sich jedoch
bereit, die Verwundeten aufzunchmen und zu pflegen. DaB die radikalen Heilig-
keitsgruppen damit zwischen die Fronten und oft an den Rand der Vernichtung
gerieten, war eine zwangsldufige Folge in den erbitterten Kimpfen. Doch haben
die volkskirchlich eingestellten Deutsch-Lutheraner und Deutsch-Reformierten
zweifelsohne mitgeholfen, daf die urspriinglich radikalen und weltverneinenden
deutschen Sektengruppen in eine positive Stellung zu Staat und Kultur hinein-
wuchsen. Man wird hier scharf zwischen den aus deutschen Einwanderern zusam-
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mengesetzten radikalen Sektengemeinschaften in Pennsylvanien und den anderen
angelsichsischen Gruppenbildungen zu unterscheiden haben, die selbstverstindlich
von dem typisch kalvinistisch-puritanischen sozialethischen Offentlichkeitswillen
aus, fiir die Ehre Gottes und die Geltung der gbttlichen Gesetze im Volksleben
einzutreten, die Briicke zu einer positiven Haltung zu Staat und Kultur wieder-
fanden.

Neben dieser positiven Einwirkung deutscher lutherischer und reformierter Ein-
wandererkirchen, die ein gesundes Erbe ihrer alten Heimat im volkskirchlichen
Sinn auf deutsche radikale Gruppen iibertrugen, darf auch die negative Beein-
flussung amerikanischen kirchlichen Lebens durch deutsche protestantische Ein-
wanderer nicht {ibersehen werden. Wer aus Deutschland nach Nordamerika im
18., noch mehr im 19. Jahrhundert auswanderte, tat es aus sozialen und politischen
Griinden. Von den fiinf Millionen Deutschen, die im 19. Jahrhundert nach Nord-
amerika gingen, waren Hunderttausende politisch Verprellte, die im Groll ihre
alte Heimat verlieBen. Nachdem die Revolution von 1848 in Deutschland in einer
»finsteren Reaktion und Verfemung der freiheitlichen Bestrebungen® vor allem in
PreuBen und Norddeutschland endete, wanderten iiber eine Million ,,Demokraten
und ,Achtundvierziger” enttduscht aus Deutschland nach Nordamerika aus. Der
nichste grofe Schub folgte, als im Jahre 1873 die grofien Arbeiterentlassungen
und Lohnkiirzungen in Deutschland einsetzten, so voriibergehend diese Erschei-
nungen auch waren. Im Jahre 1881 trieb das Sozialistengesetz Bismarcks wieder
itber 200 000 Deutsche nach Nordamerika®®).

Die garantierte Wanderungsfreiheit lieB diese Reaktion offen. Die deutschen
Staaten, auch die deutschen Kirchen, verhielten sich weithin gleichgiilti. Man
fiihlte sich in den deutschen evangelischen Staatskirchen durch die Auswande-
rungszahlen und was sich dahinter an Enttiduschungen auch am kirchlichen Chri-
stentum verbarg, nicht sonderlich beunruhigt. Die Struktur der evangelischen Ge-
meinden erleichterte diese Haltung, da sie rein traditionell, konservativ und
patriarchalisch gestimmt war. Diese groBe Auswanderungsbewegung wurde prak-
tisch in den Kirchgemeinden kaum zur Kenntnis genommen. Was aus den Paro-
chialgrenzen ausschied, geriet aus dem Blickfeld. Sang- und klanglos verschwanden
die auswandernden Glieder.

Diese Auswanderung deutscher evangelischer Menschen geschah somit wesent-
lich unter negativen Vorzeichen. Der iiberwiltigende Teil unter ihnen war nie zur
aktiven kirchlichen Verantwortlichkeit in den Staatskirchen erzogen worden. Zum
wesentlichen Prozentsatz schieden diese Emigranten im Groll gegeniiber den
Staatskirchen Europas. In Amerika aber tauchten sie in eine fremde Welt ein, wo
sie keinen geschlossenen Parochialgemeinden begegneten. Ohne Staatskirche, ohne
Gotteshaus, Pfarrhaus und Pfarrer, wie sie es in Deutschland gewohnt waren, nie
erzogen zur spontanen kirchlichen Aktivitit und zu wirklichen Opfern und Unbe-
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quemlichkeiten um des Glaubens willen, verfielen sie fast iiberall der Glaubens-
losigkeit. Sie gingen fast durchweg den Kirchen verloren, wo sie nicht von frei-
kirchlichen oder Sektenkreisen erfaBt und eingegliedert wurden.

Man muf dabei wissen, daB bereits im 18. Jahrhundert die deutschen Einwan-
derer in Pennsylvanien weithin in praktische Religionslosigkeit verfallen waren.
Dieser Vorgang wiederholte sich im 19. Jahrhundert in noch schirferem MaBe.
Rechnete man um 1800 bei der erfolgten Trennung von Staat und Kirche in den
Neuenglandstaaten nur mit 10 %, in manchen Provinzen mit 6 %o Kirchenmit-
gliedern unter der Bevélkerung, so verstirkten die deutschen Einwanderer kein
gutes Erbe. Es hat iiber 150 Jahre gedauert, bis dieser Prozentsatz von 6 bzw.
10 %o auf iiber 60 %o gesteigert werden konnte. Daf auch im 20. Jahrhundert, bei
einer anderen Struktur der deutschen Volkskirchen als im 19. Jahrhundert, unter
den deutschen Auswanderern kaum mehr als 10 %o sich im Einwanderungsland
einer Kirchengemeinde anschlieBen, zeigt erschreckend, wie sich volkskirchlicher
Quietismus durch jahrhundertelange Angewdhnung unter deutschen Menschen
fortsetzt. Denn alle Eingewohnung im fremden Land, der Existenzkampf, die an-
deren ungewohnten Verhaltnisse erkldrten den hohen Prozentsatz der in Gleich-
giiltigkeit versinkenden Deutschen (auch in der Gegenwart) nicht. Schon Johann
Hinrich Wichern entsetzte sich im 19. Jahrhundert iiber den ,heillosesten, frivol-
sten, radikalsten deutschen Unglauben“ in Nordamerika. Die kirchlich-religitse
Unansprechbarkeit eines grofien Teiles der aus politischen und sozialen Griinden
auswandernden Millionenheere deutscher Menschen war offensichtlich. Der Groll
gegeniiber dem deutschen Staats- und Fiirstenwesen, der Hunderttausende neben
der nackten Not aus Deutschland trieb, zog eben auch die Staatskirche und ihre
Pastoren in ihre Abneigung hinein.

Im 19. Jahrhundert wanderten auch deutsche Menschen nach Nordamerika aus,
die dieses Zufluchtsland als konservative Konfessionalisten, als entschiedene Luthe-
raner suchten. Sie kamen aus Schlesien, aus Pommern, Sachsen und Thiiringen,
vom Unionszwang in Preufien erregt und zur Opposition getrieben. Schon unter
der Wirksamkeit des persdnlich zwielichtigen tschechischen Exulantenpredigers
Martin Stephan (1777—1846), der in Dresden die Erweckten der Stadt sammelte,
kam es 1838 zur Auswanderung seiner Anhinger nach Nordamerika, wo sie unter
der Fithrung von C.F. W. Walther die Missourisynode griindeten. Wahrend die
Auswanderer ihren Schritt als einen lutherischen Bekenntnisakt betrachteten, ver-
warfen ihn zuriickgebliebene lutherische Konfessionelle in Sachsen als ,Kreuzes-
flucht®. Zur gleichen Zeit wurde in Schlesien und von Berlin aus eine lebhafte
Propaganda fiir eine Auswanderung von Altlutheranern nach Nordamerika be-
gonnen. Die Sendboten der Altlutheraner gingen als Werber heimlich durch die
Dérfer auch Pommerns, und Ungezahlte brachen auf'). In den deutschen evange-
lischen Kirchen sah man in den Auswanderern weithin ,halsstarrige Konfessio-
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nalisten”, deren Luthertum man miBtrauisch und ablehnend betrachtete. Anderer-
seits mied man unter den Lutheranern, die in ihr Zufluchtsland Amerika ausge-
wandert waren, die Berithrung mit den alten kontinentalen Volkskirchen.

Dazu kam, daB diese lutherischen Gemeinden, die im 19. Jahrhundert in Nord-
amerika entstanden, entscheidende Ziige des amerikanischen Freikirchentums an-
nahmen, um iiberhaupt entstehen und bestehen zu kénnen.

Nur auf dem Boden einer breiten Laienaktivitiit, bei einer véllig neuartigen
Position des Laien innerhalb der Kirchengemeinde, konnte man existieren. Damit
ergab sich ein vollig anders strukturiertes Verhéltnis zwischen Gemeinde und
Pfarrer. Die freie Pfarrerwahl bedingte die Moglichkeit einer Absetzbarkeit mit
all den auch nachteiligen Folgen fiir die innere Unabhingigkeit des Amtstrigers.
Die Verleihung einer Pfarrstelle auf Lebenszeit wie in Deutschland wurde nirgends
in den treu lutherischen Gemeinden als unabdingbar angesehen. Jede lutherische
Einzelgemeinde war bei den weitrdumigen Verhiltnissen Nordamerikas so auf sich
selbst gestellt, daB ein gewisser Kongregationalismus ihr wesensgemif wurde. Der
AnschluB an eine Synode, die sich zu Kirchenkdrpern entwickelte, hat diese kon-
gregationalistische Grundstruktur lutherischer Kirchen in Amerika nicht &ndern
kénnen noch wollen. Auch das ist in den Heimatkirchen nicht recht zur Kenntnis
genommen worden.

Bedenklich war dagegen die volksdeutsche Isolation in der neuen Heimat. Kon-
fessionelle Gesichtspunkte vermischten sich schnell auch mit volkstumsmiBigen,
nationalen und heimatlichen. Die Kirchgemeinde war ein Stiick Heimat nach
Sprache, Art und Sitte, eine innere Stiitze auch bei allem Heimweh. Das 19. Jahr-
hundert hat eine seiner stirksten Triebkrifte in einem ausgeprigten Nationalis-
mus gehabt, mit dem es aus einem Weltbiirgertum des 18. Jahrhunderts in das
Ideal des Nationalstaates iiberwechselte. Selbst Wilhelm Léhe, der sich der luthe-
rischen Auswanderer nach Amerika annahm und ihnen bis zum Jahre 1850 bereits
62 lutherische Pastoren nachsandte, hat seine deutschen Briider eindringlich er-
mahnt: ,Ihr seid Deutsche, eine schéne Sprache habt ihr iiber den Ozean ge-
rettet . .. Vertauscht eure Sprache nicht mit der des Englinders. Ihr macht nur
einen schlechten Tausch... Eure Sprache ist neben der Kirche euer gréBtes
Kleinod . .. Gebt nicht eure Erstgeburt fiir ein Linsengericht, eure ganze heimat-
liche Literatur, eure wunderschone deutsche Bibel . . .“1). So stark wirkten die all-
gemeinen nationalen Impulse, die die ganze Zeit charakterisierten. Die Gefahr,
daB die Kirche der Ausgewanderten ganz dem Deutschtum verlorengehe, war mit
ein Grund, ihnen kirchlich von der alten Heimat aus zu helfen. In der Predigt
Lohes, und das muB auch gesagt werden, fehlte freilich diese nationale Tonung.

Doch ergab sich daraus jene beklagenswerte volksdeutsche Isolation, so daf die
deutschen konfessionellen Lutheraner in Amerika weithin keine missionarische
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Funktion inmitten eines religidsen Niemandslandes erfiillen konnten. Es blieb
dabei, daf weithin die beiden grofien Freikirchen Nordamerikas, die methodistische
und die baptistische, die aus dem Deutschtum stammenden und amerikanisierten
Evangelischen nach und nach aufgesogen haben. Wenn schon bei der gewaltigen
Ost-West-Wanderung, die Anfang des 19. Jahrhunderts die Besiedlung Nord-
amerikas von der Ostkiiste nach der Westkiiste vorwirtstrieb, beide Freiwillig-
keitskirchen allein den ,frontiers” dank ihrer beweglichen Laienpredigerorgani-
sation nachfolgen konnten und damit die alten Filialkirchen europdischer Herkunft
weit hinter sich liefen, so vollzog sich dieser AufsaugungsprozeB angesichts der
steten Einwandererstrome auch nach dem Stillstand dieser grofen Ost-West-Be-
wegung.

Unerwihnt darf auch nicht bleiben die Emigration der radikalen Tauferkreise,
der Spiritualisten, Inspirierten, Schwenckfeldianer, der Dunkers und wie alle diese
Gruppen sich nannten, die Deutschland verliefien, um in das Land der Freiheit
iiberzuwechseln. Denn wie Osterreich nie mit dem Geheimprotestantismus fertig
geworden ist und ihn im Zeichen der Gegenreformation doch nicht ausrotten
konnte, so haben auch in Deutschland die groBen Kirchen niemals die Neben-
strdmungen, die Nebenkirchen, den ,linken Fliigel der Reformation” vernichten
kénnen. Sie fanden immer wieder ihre Schlupfwinkel in Deutschland, um 1700 vor
allem im hessischen und rheinischen Gebiet. Doch das Klima, das sie umgab, Mif-
trauen und Unduldsamkeit, trieb diese Gruppen schlieBlich auch aus den Graf-
schaften Berleburg, Wittgenstein und Ysenburg-Biidingen, die ihnen Freistatt boten.
Sie wanderten nach Pennsylvanien aus, bevélkerten Germantown, Falknerschwamm,
auch Philadelphia. Es war eine bunte Schar, die sich aus Mennoniten, Dunkers,
Boehmisten, Gichtelianern, Briidern vom gemeinsamen Leben u. a. zusammensetzte,
bei der persénliche Erfahrungen und ,Geistbegabung” oft krause Dinge hervor-
brachten.

War es wirklich eine Entlastung fiir das evangelische Deutschland, daf diese
Mainner und Frauen, die auf oft seltsame Weise das allgemeine Priestertum aller
Glaubigen praktizierten, abzogen? Man kénnte auch von einem Blutverlust spre-
chen, der durchaus nicht gut tat. Ernst Benz spricht sogar von einem geistlichen
Aderla# fiir die konservativen Landeskirchen des 17. und frithen 18. Jahrhunderts.
Man trieb hier systematisch die auf Intensivierung und Aktivierung des Gemeinde-
lebens dringenden Krifte aus und tauschte dafiir eine spiirbare geistige und geist-
liche Verarmung ein. Es hitte nie zu einer solchen Monopolisierung des ganzen
Gemeindelebens auf den sonntiglichen Gottesdienst, auf ein liturgisch geregeltes
biirgerliches Konventionschristentum, auf ein so reduziertes und dezimiertes Ge-
meindeleben, auf eine solche Monopolisierung der Theologen, auf eine so lang-
weilige Monotonie kommen kénnen, wenn man die echten Fragen dieser ,Schwir-
mer“ ernster genommen hitte.
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Man wird durchaus nicht verkennen diirfen, was die Orthodoxie Grofles ge-
leistet hat. Sie hat in jemer Schicksalsverbundenheit zwischen Pfarrer und Ge-
meinde — zwischen Hirt und Herde nach dem orthodoxen Selbstverstindnis —, vor
allem im DreiBigjihrigen Krieg, in jener groBartigen inneren und &ufleren Er-
ziehungsarbeit am evangelischen Volk Bleibendes geschaffen. Die noch bei vielen
Evangelischen wurzelhaft vorhandene kirchliche Uberzeugungstreue, dieses im
Tiefsten verankerte Zugehdorigkeits- und Heimatgefiihl, ist in jenem Jahrhundert
mit fortwirkendem Segen eingepflanzt worden. Was kirchliche Treue heifit, ist in
jenem Jahrhundert, ergreifend und iiberzeugend, vorgelebt worden.

Die Orthodoxie muBte den Tédufern und Schwirmern aus theologischen Griinden
widersprechen. Unaufgebbares war ihnen gegeniiber zu verteidigen. Theologisch
waren die schwirmerischen Kreise, vor allem in der Frage von Gesetz und Evan-
gelium, einfach im Unrecht. Thre Schriftauffassung war weithin willkiirlich. Das
hindert aber nicht, folgendes auszusprechen. Das Erlahmen der Laienaktivitit in
der Kirche der Reformation, die entgegen ihrem urspriinglichen Ansatz zur Pasto-
ren- und Theologenkirche wurde, war eine bedenkliche Erscheinung, die sich ungut
ausgewirkt hat. Der bis in die Gegenwart wirkende lutherische , Antischwirmer-
komplex* ist fiir viele Erstarrungserscheinungen im Bilde der Kirche des 19. Jahr-
hunderts mit verantwortlich. Die reaktionir-konservative und zugleich sozial riick-
stindige Haltung vieler offizieller kirchlicher Kreise im vergangenen Jahrhundert
besitzt hier mit ihre Wurzeln. Die ehrwiirdige sozialpolitische Blindheit des Prote-
stantismus in der Zeit der beginnenden Industrialisierung und angesichts der Rufe
der Proletarier nach sozialer Gerechtigkeit liegt auf dieser Ebene!®),

Wenn in den deutschen Reichsstidten evangelische und katholische Kirch-
gemeinden seit der Reformationszeit zusammenleben konnten, warum blieb dann
kein Raum fiir Freiwilligkeitsgemeinden? Man besaff doch geniigend Handhaben,
um sie zur Ordnung zu rufen!

GewiB mufl man bei diesen Vertretern des ,linken Fliigels der Reformation”
ihre oft tolle Schwirmerei, thren Radikalismus, ihr arrogantes Weltverbesserertum,
ihren faustdicken Pharisdismus, ihre sonderbare Heiligkeit in Rechnung ziehen,
die es den Reformationskirchen nicht erleichtert hat, sie ernst zu nehmen und ihre
eigentlichen Triebkrifte zu erkennen. Im Grunde riefen sie nach Mitverantwor-
tung. Was hier mundtot gemacht worden ist, war oft auch echte Kritik, echte
Unruhe. Man schied sich damit von Kriften, die nicht die schlechtesten waren.
Was hier zerschlagen wurde, macht bereits die Geschichte der #ltesten Tiufer-
gemeinde in Ziirich im Jahre 1525 deutlich'®). Neben berechtigter Abwehr war
viel Ungeistliches in der staatskirchlichen Reaktion wahrnehmbar.

Fassen wir das zusammen, was wir an unmittelbaren und mittelbaren Einwir-
kungen evangelischer Frommigkeit auf Nordamerika im 17. bis 19. Jahrhundert
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skizzierten, was hier deutsches Kirchentum auf amerikanischem Kolonisations-
boden bewirkte. Die Auswanderung der politisch Verprellten hat die Zahl der
Nichtkirchlichen in Amerika ungut vermehrt. Es war eine taube Frucht aus der
staatskirchlichen Atmosphire Deutschlands. Man gab diese , Unruhestifter” in den
Orts- und Kirchgemeinden gern frei. Und doch handelte es sich um eine verlorene
Schlacht um die Millionen deutscher Auswanderer. Sie mufite in den Heimatkirchen
ein Unbehagen, ein schlechtes Gewissen auslésen. In Gestalt einer Auswanderer-
mission ging die Innere Mission diesen Emigranten nach. Doch war dieses Be-
mithen mit wenig Kriften, hinter denen nur kleine Freundeskreise betend und
opfernd standen, ,nicht mehr als ein Tropfen auf den heifilen Stein“'*). Daran
dnderte auch nichts die freundliche und besorgte Haltung, die die 1852 gegriindete
Eisenacher Deutsche Evangelische Kirchenkonferenz der Auswandererfiirsorge zu-
teil werden lieB. Was sie tun konnte, war mehr als bescheiden.

Die Abwanderung der Altlutheraner nach Nordamerika mit ihrem elementaren
MiBtrauen gegen jede Kirchenunion und gegen die lutherischen Landeskirchen in
Deutschland schuf einen gegenseitigen Abstand, der erst nach dem ersten Weltkrieg
allméhlich abgebaut wurde. Man nahm sich eigentlich erst nach 1925 richtig zur
Kenntnis.

Die volkskirchliche Isolation in den deutsch-amerikanischen Kirchen des 19. und
20. Jahrhunderts fithrte nicht allein zur Vernachldssigung missionarischer Funktio-
nen in der neuen Heimat. Die sehr problematische Verbindung von National-
bewuBtsein und kirchlichem Konservativismus in Deutschland wurde vonder ameri-
kanischen Perspektive aus nicht beunruhigt, da man dort selbst von deutschen
nationalen Stimmungen zu stark bestimmt war. Deutscher Nationalismus erfuhr
so nicht die heilsame Korrektur, deren er bedurft hitte.

111,

Was hier schon als eine Verflechtung deutscher und amerikanischer Kirchen-
geschichte aufgewiesen werden konnte, bewegt sich noch im Vorfeld. Denn im 19.
Jahrhundert setzt erst ein bewufBter Riicksto amerikanischen Christentums nach
Europa und damit auch nach Deutschland ein. Amerikanische Frémmigkeitsaus-
pragungen dringen im evangelischen Deutschland ein. Am sichtbarsten ist der
RiickstoB der radikalen Schwérmer im Eindringen amerikanischen Sektentums wirk-
sam geworden. Daneben zeigen sich die Anfinge amerikanischer Freikirchen auf
deutschem Boden. Dieser Prozef ist, auf Westdeutschland gesehen, noch nicht zu
Ende gekommen. Nach den vorliegenden Ergebnissen der Volkszidhlung 1961 fiir
die Religionszugehdrigkeit der Bevélkerung der Bundesrepublik ergibt sich eine
auffillige Zunahme der christlich orientierten Sekten wie beispielsweise der Zeugen
Jehovas, der Mormonen oder Adventisten. Wenn 1950 die Angehérigen dieser
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Gruppen mit denen der evangelischen Freikirchen ausgezihlt wurden und zusam-
men rund 490000 Mitglieder ergaben, werden 1961 neben den 350 000 Ange-
hérigen von Freikirchen allein 476 000 Sektenmitglieder in der Bundesrepublik
und West-Berlin festgestellt. Der prozentuale Anteil der Freikirchen und Sekten
unter der Gesamtbevélkerung stieg damit von 1,0 auf 1,5 Prozent. Alarmierend
ist das plotzlich viel schnellere Wachstum des amerikanischen Sektentums in West-
deutschland gegeniiber dem bedeutend langsameren Ansteigen der Mitgliederzahlen
bei den Freikirchen.

Beachten wir gleichzeitig die Dynamik, die in der Weltchristenheit und den
konfessionellen Weltbiinden, im Weltbund der Baptisten, im Lutherischen und
Reformierten Weltbund vom amerikanischen Kirchentum und vom amerikani-
schen Konfessionalismus ausgeht, so geschieht auch hier ein markanter Riickstof
amerikanischer kirchengeschichtlicher Wandlung auf die alten Kirchen des Kon-
tinents.

Nicht zuletzt macht sich immer stirker ein Eindringen amerikanischer kirchlicher
Gesamtproblematik inDeutschland bemerkbar. Mit der schnellen Amerikanisierung
des westeuropiischen und auch des deutschen Lebenszuschnittes, durch eine gleich-
férmig werdende Industrialisierung, Technisierung und Automation unseres All-
tages dringen die gleichen Fragen und Note amerikanischer Kirchlichkeit bei uns
ein.

Wenden wir uns den einzelnen Riickwirkungen amerikanischer kirchengeschicht-
licher Wandlungen auf das evangelische Deutschland zu, beansprucht vor allem der
Anfang amerikanischen Freikirchentums auf deutschem Boden unsere Aufmerk-
samkeit. Wir diirfen dabei nicht aus den Augen verlieren, daB die englische Er-
weckungsbewegung, auch die amerikanische, bereits voll im 18. Jahrhundert ein-
setzen und damit einen zeitlichen Vorsprung vor der deutschen Erweckungsbewe-
gung besitzen. Doch setzt dieser freikirchliche Einflu auf die deutsche Erweckungs-
bewegung erst nach 1815 stirker ein. Entscheidend fiir das SendungsbewuBtsein
der amerikanischen Freikirchen, der methodistischen und der baptistischen Kir-
chen, war ihr starker Auftrieb in jener schon erwihnten grofen Ost-Westwande-
rung des amerikanischen Volkes von der atlantischen Kiiste zum Stillen Ozean. In
dieser Siedlerbewegung gewannen beide Kirchen ihren zahlenmiBigen grofen Vor-
sprung vor allen anderen amerikanischen Filialkirchen europiischen Ursprungs.
Der Umformungsproze$, der sich hier vollzog, hat diese beiden grofien Freikirchen
wiederum veranlaft, mit gespannter Aufmerksamkeit auf die kontinentaleuro-
pdische Situation zu blicken. Sie waren bereit, auch der Erweckungsbewegung in
Deutschland in ihrem Kampf gegen Aufklirung und Rationalismus in der Kirche
zu Hilfe zu kommen. Andererseits empfing auch die amerikanische Erweckungs-
bewegung, die in immer neuen Wellen das amerikanische Volk im 19. Jahrhundert
ergriff, auch aus dem alten Europa manche Ermunterung. Es hat sich sehr schnell
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ein personlicher und brieflicher Verkehr zwischen deutschen und amerikanischen
Erweckten eingespielt. Deutsche Erbauungsliteratur drang durch manche Kanile
nach Amerika. Als in Deutschland angesichts der Lihmung der Kirche durch das
Staatskirchentum und durch theologische Zerkliiftung endlich freie kirchlich-er-
weckliche Initiative aufbrach, um den N&ten der Zeit zu begegnen, empfing sie
Anregungen, Ermunterungen und vor allem auch finanzielle Starthilfe bei Beginn
ihrer diakonischen und missionarischen Werke durch angelsichsisches Kirchentum.

Die amerikanischen Freikirchen fanden auf dem Kontinent, vor allem in Deutsch-
land und Skandinavien, als uneigenniitzige Helfer der jungen Erweckungsbewegung
ihren ersten Eingang. Sie leisteten ihr eine gewisse Starthilfe. Mehr suchten sie
nicht. Es sind einzelne Pioniergestalten innerhalb der deutschen Erweckungsbewe-
gung gewesen, die durch ihre besondere Lebensfithrung unmittelbar mit der angel-
sichsischen Frémmigkeit in Berithrung kamen. Sie sind davon so stark innerlich
angefaBt worden, daf sie zu Briidkentrigern dieser kirchlichen Ausprigung wurden.
Man ernannte sie teilweise zu Beauftragten englisch-schottischer oder amerikani-
scher Bibel- und Traktatgesellschaften.

Deutsche, die zu Beginn des 19. Jahrhunderts nach England und nach Amerika
auswanderten, erlebten dort ihre Bekehrung. Sie schlossen sich den englisch-ameri-
kanischen Freikirchen an, denen sie die entscheidenden AnstéBe zu ihrem neuen
Glaubensleben verdankten. Nun fithlten sie sich in besonderem MaBe fiir ihre alte
Heimat verpflichtet, in der noch der 6de Rationalismus in vielen Gemeinden vor-
herrschte.

Sie kamen auf Besuch in ihre alte Heimat zuriick oder kehrten fiir immer hier-
her zuriick. Doch die einmal angekniipften Verbindungen mit den angelsichsischen
Freiwilligkeitskirchen, in denen sie ihre Glaubensheimat gefunden hatten, wollten
sie um keinen Preis aufgeben. Diese Méanner weckten im evangelischen Deutsch-
land, zuerst in ihren Bekannten- und Verwandtenkreisen, personliches Interesse
fiir ein aktives Laienchristentum. Sie organisierten Erbauungsgruppen im Stile der
angelsichsischen Freiwilligkeitskirchen und schufen so Vorbilder fiir kiinftige freie
Gemeinden. Vor allem schlichte Menschen aus dem kleinen Mittelstand sammelten
sich um diese Manner. Bei ihnen weckten diese Sendlinge einen Lesehunger nach
christlicher Erbauungsliteratur und halfen ihnen, Verantwortung zu iibernehmen.

Es muB hier mit allem Nachdruck darauf hingewiesen werden, daf das ameri-
kanische Freikirchentum in Deutschland auf innerlich vorbereiteten Boden traf. Es
hétte niemals FuB fassen kénnen, wenn nicht die deutsche Erweckungsbewegung
ganz bestimmte Sehnsiichte geweckt hitte, wie sie das damalige Staatskirchentum
in seiner starren Bindung an die Staatsverwaltung einfach noch nicht erfiillen
konnte. Diese oft unerfillten Wiinsche, in denen alte pietistische Ziele wie die der
Bruderschaft aller Christen untereinander, eines gemeinsamen Bibelstudiums w. a.
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wieder auflebten, fithrten schlieflich dahin, daB aus innerkirchlicher Arbeit, die
urspriinglich nicht auf die Griindung von Freikirchen ausging, doch freikirchliche
Gemeinden entstanden.

Deutlich wird dies an dem Leben der Pioniere amerikanischen Kirchentums. So
ist der Metzgermeister Christoph Gottlob Miiller (1785—1858), ein Schwabe, fast
wider seinen Willen, zum Begriinder einer wesleyanischen Gemeinschaft innerhalb
der wiirttembergischen Kirche geworden, aus der eine methodistische Freikirche
entstand. Miiller ging 1806 nach England, erlebte seine Bekehrung in einer metho-
distischen Kapellengemeinde in London und schuf sich in Englands Hauptstadt
seine Existenz. Durch das 1815 erlassene Amnestiegesetz konnte Miiller, der, um
nicht im napoleonischen Heer gegen Deutsche kidmpfen zu miissen, einst seine
Heimat verlieB, sein wiirttembergisches Elternhaus wieder aufsuchen. Sein schlich-
tes Erzdhlen vor Bekannten und Verwandten im Elternhaus von dem, was er inner-
lich erfahren hatte, wirkte ganz unmittelbar. Immer wieder wurde von einem sich
stets vergrofernden Freundeskreis an ihn die Bitte herangetragen, von London
nach Wiirttemberg zu kommen und seine Stunden zu halten. Im Jahre 1832 wurde
Miiller schlieBlich von der Wesleyanischen Missionsgesellschaft nach Wiirttemberg
abgeordnet. Unter der wohlwollenden Unterstiitzung der Wiirttembergischen Lan-
deskirche und der Behdrden tat er seinen stillen Dienst. Die von ihm versorgten
Erweckungskreise hielten sich treu zur Landeskirche und ihren Gottesdiensten. So
wurde auch alles Mifitrauen und aller Argwohn, der hier oder dort aufbrach, bald
itberwunden.

Und doch entstand aus diesen bescheidenen Gruppen eine selbstindige Freikirche.
Das freikirchliche Ideal war bei den ,,Stundenleuten” zu iibermichtig geworden. Sie
wollten sich unabhiingig vom Staat als freikirchliche Gemeinden zusammenfinden,
deren Mitglieder sich durch einen ganz persénlichen Schritt ihnen anzuschliefien
hatten. Nur wer eine Erklirung iiber seinen Glaubensstand abgab, konnte bei-
treten. Hier gestaltete sich ein Gemeindeleben aktiver und mitverantwortlicher
Laienchristen. Dafiir konnte in den Landeskirchen nicht dieser freie Raum ge-
funden werden. Hier brach eine missionarische Aktivitit auf, die die Glaubens-
losen in Deutschland zu gewinnen suchte, deren Zahl von den Mitte des 19. Jahr-
hunderts an steigend zunahm. Im Zusammenhang mit dem geordneten Pfarramt
war eine Evangelisationsarbeit unter entkirchlichten Massen noch nicht mdglich.
Sie scheiterte damals an der Gegnerschaft in den Reihen der Pfarrer. Noch muBte
das Heraustreten einzelner Erweckter aus den relativ geschlossenen landeskirch-
lichen Parochien, die sich zu freikirchlichen Gemeinden zusammenschlossen, an-
stofig und unbegreiflich wirken. Es konnte nicht anders als eine Herausforderung
empfunden werden, als ein Einbruch in kirchlich wohlgeordnete Verhiltnisse, als
Ubersteigerte Radikalitat. Erst die zunchmende Entkirchlichung, die Schrumpfung
kirchlichen Lebens, das Absinken der Zahl der Gottesdienstteilnehmer in den
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Volkskirchen, die die immer breitere Schicht der nicht mehr etfaBten Kirchenmit-
glieder quilender hervortreten lief, schuf einen weiten Raum gleichzeitiger missio-
narischer Bemithungen, wo jeder Mitarbeiter wichtig geworden ist, wo immer er
kirchlich beheimatet ist. Andererseits ist das Freikirchentum davon jetzt entschie-
den abgeriickt, Mitglieder aus den aktiven volkskirchlichen Gruppen abzuziehen,
und sucht seine Netze unter denen auszuwerfen, die véllig entchristlicht sind.

Wir sind der Entwicklung vorausgeeilt. Ahnlich wie der Eingang der wesleyani-
schen Freikirche in Wiirttemberg, geschah auch das Eindringen der Evangelischen
Gemeinschaft in Schwaben. Ein halbes Jahrhundert, nachdem in Amerika durch
Jacob Albrecht unter den Deutschen Pennsylvaniens eine grofie freikirchliche Ge-
meinschaft methodistischen Gepriiges entstanden war, fand diese Evangelische Ge-
meinschaft um 1850 auch Eingang in Wiirttemberg. Deutsche Riickwanderer, die in
Amerika zu dieser Evangelischen Gemeinschaft gestofen waren, baten immer
dringlicher um' Hilfe in ihrer schwibischen Stundenarbeit. Zwei wortgewaltige
amerikanische Prediger, Link und Nicolai, wurden zur Verfiigung gestellt. Sie such-
ten keine kirchliche Organisation zu griinden, sondern nur frei zu evangelisieren.
Man stellte ihnen die Kirchenkanzeln zur Verfiigung. Bei dem groBen Zulauf, den
sie fanden, blieben Spannungen, selbst Redeverbote nicht aus. EinfluBreichen kirch-
lichen Persdnlichkeiten wie dem amerikanischen Konsul in Stuttgart gelang es,
diese Behinderungen wieder aufzuheben.

Das freikirchliche Ideal, die Sehnsucht nach einer Gemeinde, wie sie in Nord-
amerika Gestalt gewonnen hatte, war zu stark. Nach langem Zdgern wurde von
Amerika aus 1865 der Griindung der ,Evangelischen Gemeinschaft” in Wiirttem-
berg auf deutsches Dringen hin zugestimmt. Sehr schnell gewann man auf allen
Seiten eine freundliche Haltung zueinander, wesentlich erméglicht durch den wiirt-
tembergischen Prilaten von Kapff und den Dekan Karl Gerok in Stuttgart. So
wuchs eine Freikirche, die jetzt einen Personenkreis von 130 000 Personen erfaft,
im steten engen Kontakt mit der amerikanischen Mutterkirche verharrend.

Nicht so friedlich waren die Anfinge des Baptismus in Deutschland verlaufen.
Die Groftaufe wurde als ein unertrdglicher Angriff auf die Kindertaufpraxis
empfunden. Die Reaktion kirchlicher Kreise, auch der Behorden, war entsprechend
scharf. Es hagelte Verbote, Geldbufien, Landverweisungen, Gerichtsverhandlungen,
Gefiingnisstrafen. In der Schweiz schritt man selbst zu behérdlich veranlaften
Zwangstaufen von Kindern baptistischer Eltern.

DaB sich der Baptismus in Deutschland durchsetzen konnte und eine baptistische
Freikirche entstand, verdankt er wohl vorwiegend einer Personlichkeit, die unter
all den Freikirchlern des 19. Jahrhunderts auf deutschem Boden die bedeutendste
gewesen ist. Der Oldenburger Johann Gerhard Oncken, der seine Lehrzeit in
Schottland verbrachte und dort tiefe Eindriicke von der schottischen Frémmigkeit
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gewann, erlebte seine Bekehrung in London. In Hamburg wurde er Agent der
schottischen Bibel- und Traktatgesellschaft, griindete Sonntagsschulen und eine
bescheidene Buchhandlung. Er geriet bei seinem Bibelstudium iiber der Tauffrage
in Gewissensnéte. Die Losung fand er 1834. Er lieB sich mit wenigen anderen von
einem amerikanischen Professor des damaligen Hamilton College in der Elbe
taufen.

Unter vielen Anfeindungen und Miihseligkeiten entstand doch bald in Hamburg
ein erstes Zentrum einer baptistischen Bewegung, 1837 ein zweites in Berlin, 1857
ein drittes in K&nigsberg. Der erbitterte Widerstand, den der Baptismus fand,
konnte ihn nicht einddmmen®®).

Wie bei der Entstehung der Wesleyanischen Gemeinschaft und der Evangelischen
Gemeinschaft in Wiirttemberg, fand der Baptismus die Zustimmung und Unter-
stiitzung von Tausenden von Deutschamerikanern und deutschen Seeleuten, die in
Nordamerika ihre Bekehrung erlebten und die Auswirkung dieses titigen Laien-
christentums in ihrer alten Heimat ersehnten. Sie wirkten auf die zuriickgebliebene
Verwandtschaft in Deutschland in diesem Sinne ein oder stellten sich bei ihren
Besuchen in der alten Heimat ganz in den Dienst ihrer Freikirchen, in denen sie
ihren verlorenen Kinderglauben zuriickgewonnen hatten.

Mit der Wesleyanischen Gemeinschaft in Wiirttemberg vereinigte sich spéter der
bischofliche Zweig der Methodistenkirche, der unabhiingig von der schwibischen
Bewegung entstanden war. Hier sind es ganz unmittelbar Einwanderer in Nord-
amerika, die auf ihre zuriickgebliebenen Angehérigen in Deutschland im Sinne des
Methodismus einwirkten, der sie selbst erfaBt hatte. Als Besucher oder Riick-
wanderer stellten sie sich in diesen Dienst. Im Jahre 1849 kommt auf deutsche
Bitten hin Ludwig Sigismund Jacoby aus Nordamerika nach Deutschland zuriick.
Jacoby entstammte einer frommen jiidischen Familie, lief sich in Leipzig taufen
und wanderte 1839 nach Amerika aus. Er fand die Verbindung mit den Metho-
disten. Nach seiner Bekehrung wurde er einer der erfolgreichsten Erweckungs-
prediger unter den deutschen Ansiedlern in St. Louis, als ihn der Ruf seiner Kirche
zur Evangelisation in Deutschland erreichte. Seine erste Predigt hielt er 1849 in
Bremen vor 400 Personen. Die freie Stadt Bremen gewihrt seit 1848 véllige
Religionsfreiheit. Andere amerikanische Methodistenprediger folgten, die schon
in Nordamerika hervorragende Dienste geleistet hatten. Bei ihnen verband sich
ein deutsches Erbe an Innerlichkeit und Gemiitstiefe mit amerikanischer Vitalitit
und Aktivitdt. Thre evangelistische Arbeit wurde von Amerika aus intensiv unter-
stlitzt. Thr Kirchspiel hieB Deutschland. Sie waren unermiidliche Reiseprediger im
Stile John Wesleys von gleicher nicht ermiidender Frische und Unverwiistlichkeit.

Fiir den Eingang all dieser amerikanischen Freikirchen auf deutschem Boden ist
typisch, daB ihre Anfinge also innerhalb der deutschen Erweckungsbewegung ein-
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zuordnen sind. Sie wollen hier einfach den deutschen Erweckten beistehen. Doch
allmihlich setzte sich das freikirchliche Ideal einer Freiheit vom Staat und einer
Zugehorigkeit aus freiem EntschluB gegen alle Widerstinde durch. Vorwirtsge-
trieben wurde diese Entwicklung durch Einwanderer und Riickwanderer bzw. durch
deren Angehérige in Deutschland. Die deutsche Erweckungsbewegung selbst hat
bei einem Teil derer, die von ihr erfaBt worden sind, freikirchliche Gedanken ge-
weckt.

Fiir die spitere Entwicklung ist der immer stérkere persdnliche Kontakt mit den
amerikanischen Glaubensbriidern charakteristisch. Eine Konsolidierung dieser frei-
kirchlichen Bewegungen konnte erst nach 1860 erfolgen, als die staatskirchlichen
Bindungen sich lockerten und die ersten rechtlichen Voraussetzungen zur Bildung
der Freikirchen gegeben wurden.

Die Freikirchen wurzelten sich langsam ein. Es fehlten nicht krisenhafte Zeiten.
Stagnation, auch Riickgang zeigten sich. Doch folgten Zeiten, in denen es wieder
vorwartsging.

Einen neuen Auftrieb erlebten diese Freikirchen nach dem ersten Weltkrieg.
Amerika trat als Weltmacht durch seine imponierenden Leistungen erstmalig voll
in Erscheinung. Die grofartigen amerikanischen Hilfeleistungen fiir ein zusammen-
gebrochenes und hungerndes Deutschland schufen wertvolle personliche Verbin-
dungen mit Vertrauensminnern der amerikanischen Kirchen, Das kam auch den
Freikirchen auf deutschem Boden zugute.

Nach dem zweiten Weltkrieg erfolgte eine neue Intensivierung der deutsch-
amerikanischen kirchlichen und freikirchlichen Begegnungen. Der nationale Fieber-
rausch, der in der Zeit von 1933—1945 vollends Deutschland isoliert hatte, ver-
flog. Unter 8kumenischen Vorzeichen fanden sich in Deutschland die alten Landes-
kirchen und die Freikirchen zusammen. Allmihlich konnten die Freikirchen auch
die empfindlichen Verluste an Gemeinden in den verlorenen Ostgebieten zahlen-
mifbig wieder aufholen. Die Zahl derer, die durch diese Freikirchen regelmiBig
erfaBt werden, diirfte jetzt mit einer Million deutscher Menschen nicht zu hoch
angesetzt sein. Bei verhiltnismifig vielen kleinen Gruppen und Gemeinden zeigen
sie eine Aktivitdt, die vor allem in einer unermiidlichen Evangelisations- und Zelt-
arbeit nach aufien in Erscheinung tritt.

Im 19. Jahrhundert ist dann vor allem nicht der stete EinfluB amerikani-
scher freikirchlicher Krifte auf die deutschen innerkirchlichen Erneuerungsbewe-
gungen zu iibersehen. Man fand sich hier bald auf dem Boden der Evangelischen
Allianz zusammen. Die angelsichsischen Einwirkungen erweckten Christentums
sind besonders greifbar bei dem Christlichen Verein Junger Manner, bei der Christ-
lichen Pfadfinderschaft, bei dem Christlichen Studentenweltbund, bei dem Jugend-
bund fiir entschiedenes Christentum und anderen christlichen Erweckungsgruppen.
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Diese Gruppen und Biinde wurden dabei nicht amerikanisiert. Sie behielten ihre
deutsche Sonderart, Gffneten sich aber in weitem Ausmafe angelsichsischen Metho-
den und Gedankengingen, die sie innerlich und duferlich beweglicher machten.

Die deutsche Gemeinschaftsbewegung ist gewifl aus eigenen Wurzeln entstanden,
und doch ist sie nicht ohne die amerikanischen Einwirkungen wirklich zu ver-
stehen. Sie hat ihre ganze Geschichte hindurch fordernd und auch belastend die
Hilfeleistung englischer und amerikanischer Erweckungsprediger und Evangelisten
erfahren. John Mott ist iiberall bekannt geworden. Sein Einfluf auf alle Schattie-
rungen im deutschen Laienchristentum ist schwer abzuschitzen, jedenfalls war er
nicht gering.

Die evangelischen Landeskirchen iibten zuerst eine nicht immer unberechtigte
Zuriickhaltung gegeniiber amerikanischem Christentum. Doch wandelte sich man-
ches im innerkirchlichen Betrieb unmerklich durch den stillen Einfluf freikirch-
licher Kritik an den deutschen volkskirchlichen Verhiltnissen. Der Stil der Predigt,
die Methode der persénlichen Seelsorge, der Kinder- und Jugendarbeit, der ganzen
Freizeitgestaltung lockerten sich auf. Die Willigkeit zur Evangelisationsarbeit
nahm zu. Die Landeskirchen wurden anders. Manche Ziige, die nur bei einem
freikirchlichen Prinzip realisierbar erschienen, fanden Eingang in den Landes-
kirchen. In den Freikirchen kam sogar die Frage auf, ob sie neben den missio-
narisch lebendig gewordenen Landeskirchen noch eine eigene Existenzberechtigung
aufzuweisen haben.

Bei der Uberwindung eines hemmenden staatskirchlichen Erbes in den deutschen
Landeskirchen haben amerikanische Stimmen aus den Freikirchen férdernd gewirkt.

Die amerikanische Beurteilung des deutschen Kirchenkampfes zwischen 1933
und 1945 ist weithin vom freikirchlichen Geschichtsdenken bestimmt worden. Der
Kampf der Bekennenden Kirche wurde sofort verstanden. Er entsprach dem eigenen
Verstiandnis einer Freiheit der Kirche vom Staat'®). Nach 1945 hat sich der Rechts-
status der deutschen Freikirchen amerikanischen Ursprungs unter amerikanischem
EinfluB erheblich gebessert.

Wir versuchen hier keineswegs, auf alle Beziehungen und Riickwirkungen ein-
zugehen. Nur einzelne der verschiedenartigsten Kanile sollten gezeigt werden.
Teils hat die deutsche Theologie nach Amerika einen bemerkenswerten Einfluf
ausgestrahlt, teils war die amerikanische Form des Christentums dabei gebend
und nehmend selbst beteiligt. Hier fehlen noch viele wissenschaftliche Unter-
suchungen. Selbst die Social Gospel-Bewegung in Nordamerika, die von Rauschen-
busch ausging und in einer sozialpolitisch kritischen Stunde in Amerika befreiende
Impulse ausléste, hat stark auf die christlichsoziale Bewegung in Deutschland ge-
wirkt. Die personliche Verbindung zwischen Rauschenbusch und Martin Rade ist
bekannt. Die Social Gospel-Bewegung ist in Amerika in ihrer alten Form ver-
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gangen. Thre entscheidenden Impulse sind akzeptiert worden. Bei einer wesentlich
niichternen Einschitzung der christlichen Sendung innerhalb der Menschheit sind
sie in vertiefter Form wirksam geblieben.

Die sozialpolitische Neuausrichtung der deutschen evangelischen Kirchen nach
1945 ist nicht ohne den stark nachwirkenden EinfluB dieser einst so enthusiasti-
schen amerikanischen Social Gospel-Bewegung zu verstehen.

Das Vorbild amerikanischer Laienaktivitét ist von den evangelischen Kirchen
nach 1945 stark beachtet worden. In der Form einer Bemithung um , christliche
Haushalterschaft” ist sie in deutsche Verhiltnisse eingefithrt worden. Es ist dar-
itber heute weniger zu héren, vielleicht teils aus Resignation, teilweise aber auch,
weil sie ernsthaft praktiziert wird.

E. Benz hat recht, wenn er auf die starke Auswirkung des amerikanischen Kon-
fessionalismus im Okumenischen Rat und in den konfessionellen Weltbiinden fiir
die Zeit nach 1945 hinweist. Es sei eine Riickkehr der S6hne jener konfessionellen
Reaktionire erfolgt, die einst im Zorn iiber Union und Liberalismus Europa ver-
lieBen. Thr bestimmender EinfluB im Lutherischen Weltbund wie im Reformierten
Weltbund ist unverkennbar, Thre exklusiv konfessionelle Haltung haben sie ein-
drucksvoll geltend gemacht'?),

Hier ist alles noch im FluB. Mit der Ausbreitung des kumenischen Willens geht
eine Festigung der konfessionellen Uberzeugungen parallel. Ein Hinweis auf diese
Krifte muB geniigen. Daf das deutsche Luthertum durch die Begegnung mit dem
amerikanischen nach 1945 viel konfessionsbewufter geworden ist, liBt sich im
Blick auf einzelne deutsche lutherische Landeskirchen gut belegen.

Noch ein Wort ist zum RiickstoB der einst aus Europa nach Amerika emigrierten
Schwérmer zu sagen. Die Radikalen fingen im spaten 19. Jahrhundert an, nach dem
alten Kontinent als Propheten zuriickzukehren.

Thre Sektengruppen sind durch die grofen amerikanischen Erweckungsbewegun-
gen mit ans Licht gefordert worden. Auf dem tief aufgepfliigten Boden dieser Er-
weckungen konnten erst die zahllosen amerikanischen Sekten entstehen. Nur da-
durch, daB viele Amerikaner religiés aufgewiihlt waren, konnten die Sektengriinder
Anhinger finden und organisieren.

Spéter als die amerikanischen Freikirchen sind sie nach Deutschland einge-
drungen. 1861 kamen die Mormonen, 1876 die Adventisten, 1899 die Christian
Science, 1903 die Ernsten Bibelforscher, 1906 die Pfingstbewegung, die sich inzwi-
schen stark gemiBigt hat. Die Sekten missionieren in der ganzen Welt und
dringen auf alle Missionsfelder der Kirchen ungescheut ein. Bei ihrer Arbeit im
alten Europa sind sie dabei mit geschichtstheologischen Reminiszenzen belastet.
Die Schwirmer wandten im 17. und 18. Jahrhundert dem ,antichristlichen Staats-
kirchentum Europas“ den Riicken, als sie nach Amerika auswanderten. Im spiten
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19. Jahrhundert begannen sie ihren Angriff auf das ,korrupte alte Europa“ und
haben Deutschland zu ihrem besonders stark beschickten Missionsfeld erklirt.

Thr iiberraschend schnelles Vordringen nach 1945 fithrte zu einer zahlenméfig
beachtlichen Ulberrundung der Freikirchen. Damit sind eindringliche Fragen an die
Volks- und Freikirchen in Deutschland gestellt worden! Sie hier versuchsweise be-
antworten zu wollen, wiirde den Rahmen dieser Untersuchung sprengen. Daf
ihnen nicht ausgewichen werden soll, muf nicht erst ausgesprochen werden.

Das ganze vielschichtige Thema der Riickwirkungen amerikanischer kirchen-
geschichtlicher Wandlungen auf das evangelische Deutschland ist dringlicher ge-
worden. Die Amerikanisierung des deutschen Lebenszuschnittes ruft eine kirchliche
Gesamtproblematik hervor. Sie dhnelt der Nordamerikas immer mehr. Welcher
Sog sich hier auf den Deutschen, den kirchlichen und unkirchlichen auswirkt, kann
bereits die Lektiire eines Buches wie das von Berger ,Kirche ohne Auftrag” ein-
dringlich machen'®). In einer technisierten Welt, in der Nordamerika einen unver-
kennbaren Vorsprung besitzt, gleichen sich die Menschen dieser nach allen Seiten
offenen Mittelstandgesellschaft immer stirker einander an. Auch hier wird die
Stimme der amerikanischen Christenheit mit ihren Erfahrungen und Néten auf-
merksam gehért werden miissen. Damit ist der Umkreis beschrieben worden, in
dem sich dieser Bericht zu bewegen suchte.

Anmerkungen:

1) Vgl. Emst Benz, Kirchengeschichte in Skumenischer Sicht, 1961.
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Dérries, 1956.
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Schmidt und Ernst Wolf, Géttingen 1961 f., Teillieferung: Peter Kawerau und Martin
Begrich, Kirchengeschichte Amerikas, 1963.

4) 5. 0. Anm. 1, dort S. 84 fF.
cﬁ‘) Vgl. Erich Beyreuther, Die Erweckungsbewegung, 1963 in: Die Kirche in ihrer Ge-
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) Vgl. Erich Beyreuther, August Hermann Francke und die Anfinge der Skumenischen
Bewegung, Hamburg 1957; und derselbe: August Hermann Francke (Biographie), 19632
auch Fritz Trautz, Die pfalzische Auswanderung nach Nordamerika im 18. Jh., Heidelberger
Verdffentlichungen zur Landesgeschichte 4, 1959.

8) Vgl. Erich Beyreuther, Zinzendorf und die Christenheit, (Biographie 3. Band) 1961,
5. 217: ,Wo ihre sechs Bauern zusammentreten und einen Pfarrer vokieren, so machen sie
fiir sich einen Corpus daraus, und diese Bauern haben mehr Recht als ein deutscher Fiirst
in seinem Lande. Sie kénnen ihren Pfarrer absetzen, wenn sie wollen.” (Brief vom 23. Jan.
1747 von den Kirchenvorstehern in Philadelphia an ihren vormaligen ,Superintendenten”
Zinzendorf.)
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Methodismus in Deutschland. Voraussetzungen und Anfénge (Eine Untersuchung iiber die
Anfinge einer Freikirche und ein Beitrag zur Geschichte der Beziehungen zwischen der
englischen und der deutschen Erweckungs- und Missionsbewegung im ersten Drittel des
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16) Vgl. etwa William L. Shirer, Aufstieg und Fall des dritten Reiches, 1961, S. 230 f.
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RUSSISCHE FROMMIGKEIT

VON LUDOLF MULLER *)

Das Phdanomen der russischen Frommigkeit ist vielfach als folkloristisches oder
als volkscharakterologisches Problem aufgefafit und dargestellt worden. Es wurden
dann vor allem die auffallenden Erscheinungen des russischen religiosen Lebens,
extreme Auferungen der russischen Frémmigkeit betrachtet, etwa die Selbstver-
brennungen der Altgliubigen, die Selbstverstimmelungen der Skopzen, die eksta-
tischen, zum Teil in sexuelle Ausschweifung i{ibergehenden Kultformen mancher
Sekten. Oder es wurde hervorgehoben, was die Frommigkeit der Russen von der

*) Dieser Artikel ist fiir das Handbuch ,Die Russisch-orthodoxe Kirche in Lehre und
Leben” bestimmt, das demnichst im Luther-Verlag, Witten/Ruhr, erscheinen wird.
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