Pfingstlertum und Pfingstler
Referat von Pfarrer Dr. Oliver Durr
Aussiedlerbauftragter ELKIO

1. Historische Hintergriinde

In der zweiten Halfte des 19. Jhd. verandert sich die religidse Landschaft der USA fundamental. Sie
folgt in ihrer Veranderung der topographischen Wandlung wie den sozialen Umwaélzungen eines
Einwanderungsstaates. Besonders die Verstadterung des mittleren Westens — praktisch der
geographische Raum von Chicago ber Oklahoma City, Phoenix und Houston im Suden bis St.
Lake City und Seattle im Nordwesten und L.A. an der Westkiiste — nétigt den dort ansédssigen
traditionell erwecklichen Gemeinden methodistischer und baptistischer Denomination neue
Strukturen und theologische Zielbestimmungen auf. Strukturell fangen v.a. freiwillige
Gebetsstunden und sozial orientierte Komitees die nunmehr bunt zusammen gewdrfelte
Bevolkerung in den Zuwanderungsstadten des Mittleren Westens auf. Institutionen wie die class
meetings, wochentlich von Laien geleitete Treffen der ansdssigen und wenig multikulturell
gestreuten Kerngemeinde zur ,,volligen Heiligung* (John Wesley) des Glaubenden fiir das Eschaton
treten dagegen zuriick oder verschwinden gar. Wichtig wird hierbei theologisch die alle Glaubenden
einende moralische Interpretation des Reiches Gottes, welche die unterschiedlichsten Menschen
trotz verschiedenster kirchlich organisierter Frommigkeitsrichtungen, genannt Denominationen, als
eine Sendungsgemeinschaft verstehen lasst. Diese bis in die civil religion hineinragende religidse
Integrationsmotivik, die es allen, die sich daran halten, erlaubt fellows of God’s own country zu
sein, wird geradezu konstitutiv erneuert fir die amerikanische Moderne. (J. St. O"Malley, 398f.)

2. Theologische Entwicklungen

Es andert sich aber noch etwas zweites Entscheidendes ab Mitte des 19. Jhds: Das Ausleben des
Glaubens braucht zunehmend neue Erkennungsmerkmale, in dem das Individuum sich sicher sein
konnte, zu den Erwéhlten innerhalb der Massenbevdlkerung zu gehdren. Besonders die aus ihren
europaischen Migrationslandern herausgerissenen und aus ihren inneramerikanischen landlichen
Strukturen zuwandernden Bevdlkerungsschichten der Stadte und Kleinstadte suchen neue religidse
Identitatsfixierung. Was heif3t im Jahre 1900 John Wesley’s Diktum von der ,, Taufe im HI. Geist“ in
einer Gesellschaft, die in ihren sozialen Kontexten diese Geisterweckung gar nicht mehr als
selbstverstandlich und fir die gesellschaftlichen Einheiten von Familie, Dorf, Quarter, City als
moralisch  selbstverpflichtend voraussetzen kann? Gerade die wéhrend der rasanten
Bevolkerungsexplosion benachteiligten und rechtlosen Gesellschaftsschichten finden sich
verunsichert wieder; es entwickeln sich zwischen den Schlachthéfen Chicagos und den
Viehstationen in  Kansas City Klassen spezifische \erunsicherungen, die zwischen
kommunistischen und  gewerkschaftlichen sowie neureligiosen und kirchlich-sozialen
Lésungsangeboten schwanken werden. (J. St. O"Malley, 399.) In diesen Kontext gehdren v.a. die
chiliastische ,,latter rain“-Lehre von der endzeitlichen letzten AusgieBung des Geistes. Sie und die
British- Israel — Theorie, nach der die Angelsachsen die Nachfahren der 10 Stamme Israels waren,
die bei der assyrischen Deportation verloren gegangen seien, stecken neue universelle religiose
Selbstverstandigungsdiskurse ab. Beide Lehren forcieren darGber hinaus ein lebhaftes
apokalyptisches Gespir fiir eschatologische Dynamiken und das bis heute in den USA. (J. St.
O"Malley, 399, 401.)

3. Korrespondenz mit der Sakularisierung
Wenn man es gesellschaftspolitisch fassen will, richtet sich dieses Programm neuer
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Identitatsfindung gegen die Sékularisierungsprozesse der modernen Industriegesellschaft, die sich
einen expressiven ldentitatstypus gebiert, mit dem man sich als einzelner und einzelne selbst
darstellen und in der Masse behaupten muss und der oder die in den Selbstdarstellungsbeziigen von
Demokratie, Offentlichkeit, Wirtschaft und Mode sein oder ihr persénliches Standing finden muss.
Und in der Tat mag man in diesem ersten Auslauf des heute noch auf der Erde wandelnden Typus
des Expressiven etwas Oberflachliches und Unpersénliches finden, zumindest dann, wenn religiose
Selbstfindung darin keine wichtige Rolle mehr spielt.

So hat Alain Ehrenberg in seinen famosen Deskriptionen zum Unbehagen in der Gesellschaft
darauf hingewiesen, dass dem expressiven — oder wie er sagt — narzisstischen Individuum beides
inhérent ist, wenigstens wenn es der Entwicklung als oder nach dem amerikanischen ,,Prototyp*
nachkommt. Er ist wenigstens auch oberflachlich und unpersonlich. Das hat seinen Grund darin,
dass gerade der amerikanische Typus sich durch eine Geschichte gut dreier Jahrhunderte hindurch
von einem ,,Charakter“-Menschen zu einer Personlichkeit veréndert hat. Dazu gehoren etliche
Faktoren, aber vor allem das Verschwinden des sogenannten ,Jefferson’schen Ideals“ eines
eigenstandigen Eigentlimers in einer sich selbst regulierenden Gemeinschaft, dessen Fundamente
Bibel und republikanischer Birgersinn waren. Das Auflésen geschieht wie gesagt wéhrend des
Aufkommens des nationalen Marktes des Kapitalismus samt seiner Grofl3stadte und anonymen
Massen. Noch heute ist dieser soziale Bruch zwischen den kleinstadtisch und dorflich verfassten
gegeniiber den grollkommunal dominierten Staaten der USA allen Orts mental in der Bevolkerung
erfahrbar.

Hier nun verwandeln sich die Vereinigten Staaten zu einer Klassengesellschaft, deren Aufgabe es
werden wird, dem und der einzelnen Chancengleichheit im Sinne des Liberalismus iber Konkurrenz
zu ermoglichen. Dadurch werden Karriere, sozialer Aufstieg und das individuelle Entziffern sozialer
Beziehungen wichtiger als das Bindnis zwischen personlichem Erfolg und Bildung der
Gesellschaft. Letztes ist zwar schon seit dem Calvinismus der ersten amerikanischen Puritaner fiir
den gottlichen Auftrag zum Aufbau des ,,Neuem Jerusalem® Doktrin gewesen. Durch deren
langsame Auflésung aber hat es einhergehend eine \erschiebung von stabilen Werten und
Sozialformen zu Werten in stindiger Bewegung gegeben. Das ,geregelte Verhalten in der
selbstverwalteten Stadt™ verliert gerade in der Massenbevolkerung seine empirische Wirklichkeit
und seine soziale Relevanz; das Individuum ist dadurch genétigt, seine persdnliche Erfullung (self-
fulfillment) zu finden. Es muss sich Gberhaupt erst einmal in der Pluralitit der Massengesellschatft,
die sich anders als die traditionelle Gemeinschaft neu sozial formieren muss, zurechtfinden. So
lockert das Individuum die es als Charakter auszeichnende moralische Rechtschaffenheit insoweit,
als dass es sich zur Personlichkeit entwickeln kann, d.h. zu einer sich in verschieden (und komplex)
geregelten sozialen Kontexten einordnenden Person, die den Anforderungen der Abhdangigkeit
innerhalb der Industriegesellschaft nachkommen muss. Eines der Felder, in dem man sich nunmehr
personlich auszeichnen kann, ist der Massenkonsum. Personlichkeit konsumiert daher als
signifikantes Merkmal der Selbsterfullung einhergehend mit den inneren Spannungen zwischen
Anpassung und Selbstwert sowie dem Verlust kleiner geordneter Einheiten und der stdndigen
Wertebewegung. Dass Festlegungen in einem solchen sozialen Kontext schwerer fallen oder gerade
kontraproduktiv sind und somit Unpersonlichkeit und Oberflachlichkeit fir das Leben in
Sozialformen beglnstigen, sollte uns nun nicht mehr verwundern (Alain Ehrenberg, 64-68.).

Doch genau hier setzen die neureligiosen Erweckungsbewegungen ja an. Sie setzen der
Sékularisierungspersonlichkeit des expressiven Typus den, ich nenne ihn mal: religiésen
Erlebnistypus entgegen, dem durch den HI. Geist ein friher zur Zeit der Apostel bis ins 19. Jhd.
dagewesener, aber wahrend der modernen kirchlichen Entwicklungen geschwundener Charakter
wiedergegeben wird und zwar nun unabhdngig von den sékularen Entwicklungen und durch sie
hindurch direkt vom HI. Geist.

Obwohl nun dieser Erlebnistypus ein religioses Gegenprogramm darstellt, ergibt er sich allerdings
soziologisch wie sozialsoziologisch genauso aus der Umstellung religioser Identitat auf den
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expressiven Typus. Denn allen neureligiosen Bewegungen geht es darum, dass sich die religiose
Personlichkeit unverkennbar zur Selbstdarstellung bringen kann, sprich: an sich selber
verifizierbare Bekehrung, Heiligung, Zungenrede werden sichtbare Belege echten Glaubens,
Inneres wird neuerlich auRerlich sichtbar gemacht und der Anonymitét der Masse dadurch zwar
entrissen, jedoch dann ausgerechnet zuerst wieder am Individuum — nicht an Kirche, Amt, Lehre -,
welches sich mit anderen Individuen im Bewusstsein der Erwéhlung gesandt sehen kann,
festgemacht; es gibt also einen individuell erflllbaren Auftrag mit Ziel und Sinn furs eigene Leben,
das hebt mich aus der Oberflachlichkeit und dem Unpersonlichen des modernen Daseins hinaus.

Darin liegt aber auch eine Gefahr: Das Sendungsbewusstsein einzelner charismatischer
Kirchengrunder kann diese nicht traditionellen Bewegungen und Kirchen noch einmal selber
spalten (,schism®) bzw. neue Eigengriindungen (,efflorescense‘) mit ,different images‘ befordern,
gerade weil es zur Selbstdarstellung als Selbstvergewisserung gehort, selbst fur sein Leben des
Glaubens gegeniiber dritten einzustehen, unvertretbar und uniiberbietbar auch gegentiber der
Gemeinde. Wir haben im Cloppenburger Land unzéhlige Kleinstgruppen karismatischer oder
pfingstlerischer Couleur. Dabei geht es allerdings viel haufiger auch um Macht und Geld, aber das
nur nebenbei. (Vgl. Richard Werbner, 1989).

Generell aber gilt bis heute fur solche Bewegungen: Christliche fundamentalistische Kreise berufen
sich in ihrem Selbstverstandnis gerne darauf, dass sich die Geistgaben in ihr Leben so ibergeben
lassen, als wéren sie direkt von den Aposteln gegeben (Joel Robbins, 122f.). Wahrend diese
Gruppen dazu neigen, fiir innere Bekehrung (,flowing from an inerrant Bible®) dritter zu beten und
dabei eine tiefe Ernsthaftigkeit und Niichternheit (,soberness‘) des innerlichen Gewiesenseins an
den Herrn an den Tag legen, zeichnen sich pentecostale Gruppen dadurch aus, dass sie ekstatisch
(,ecstatic collective effervescense‘) sind und aufgrund ihrer Zungenrede und Prophetie als
Erlebnisreligion (,experiential religion®) auftreten (Joel Robbins, 121, Pnina Werbner, 246). Dass
Evangelikale sich egalitr durch strikte Moral, personliche Tugendhaftigkeit in der Offentlichkeit
und Askese, gestutzt von Gebet und biblizistische Bibellese, auszeichnen, weicht wiederum von den
Pentecostalen dahingehend ab, dass jene durch Gebetserhérung (,power of prayer*) und
Weltgerichtserwartungen den Alltag atmosphérisch aufladen. Ihre extreme Wahrnehmung der Welt
als gefahrlich und satanisch korrespondiert dabei mit einer eher unpolitischen Grundhaltung.
Stattdessen legen sie starken Wert auf die familidre und personliche Integritat und beheimaten so
viele Menschen, die gerade in moderner Urbanitét isoliert sind (z.B. in den Grof3stadten
Lateinamerikas und Afrikas). Dagegen versuchen dezidiert fundamentalistische Kreise und
Evangelikale die gottliche Vision gesellschaftlicher Ordnung politisch und gesellschaftlich zu
rekonstruieren, um dem Individuum ein gerechtes und konkretes Leben vor Gott zu bieten, z.B.
,Tea-Party‘ in den USA (Pnina Werbner, 246f.).

4. Spezielle Konsolidierung der Pfingstler

Eine der neureligiosen Bewegungen nennt sich wie gesagt dann auch pentecostal oder deutsch:
pfingstlerisch. Sie sondiert und kompensiert das ldentitatsdefizit religids dadurch, dass sie den
direkten Zugriff auf die in Act 2 geschilderten Geisterfahrungen samt Geisttaufe und Zungenrede
(Glossolalie) zu Identitatskriterien echten Glaubens werden |l&sst. Es geht hier um
Schlisselerfahrungen, die unabdingbar sind, um sich sicher sein zu kénnen, dass man trotz der
Anonymitét der neuen Gesellschaftsstrukturen personlich innerlich und gemeindlich erwéhlt und
ausgesondert ist zum wahren Volk Gottes. Schon 1816 gab es in North Carolina Erfahrungen mit
Glossolalie, der ehemalige Methodistenpfarrer Charles F. Parham (1873-1929) nahm als einer der
ersten das Geistheilungselement als Heiligungsprediger Ende des 19. Jahrhunderts fir die
Bewegung auf. Er grindet spater das Bethel Bible College in Topeka (Kansas) und propagiert Gber
die Verbindung der Erfahrung der ,,Taufe durch den Hl. Geist” mit der Zungenrede als ihrem
Beweis eine erste stringentere Lehre fiir einen ,,Wiedererwerb der vollen apostolischen Vollmacht*.
Handauflegung, nicht Taufe — hier v.a. nicht Kindertaufe - verblrgt nun den Heiligen Geist mit
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notwendig zu folgendem Zeichen der Gabe der Zunge. Damit trennen sich etwa ab 1900 die
pentecostalen  Heiligungsgruppen mehr und mehr von der Kkirchlich-methodistischen
Bekehrungsdoktrin, auch wenn sich die Pfingstler als wahre Wesleyianer verstehen und im
eigentlichen Sinne noch keine Denomination bilden. 1905 formiert der von seiner eigenen Kirche
streng gemaliregelte Parham die Bewegung neu in Houston. Die leer stehende Methodistenkirche in
der Azua Street gilt alsbald als Ursprung der amerikanischen Pfingstbewegung. (J. St. O"Malley,
399f.)

5. Institutionelle und dogmatische Entwicklungen

Wer sich konsolidiert, hat mit Spaltungen zu rechnen! Wichtige schismatische Fragen, die sich mit
den verschiedensten karismatischen Fihrungspersonlichkeiten Anfang des 20. Jhds. wie etwa
Parham, Seymour, Schaepe oder Durham verbinden, waren etwa, inwieweit die Heiligung ein
lebenslanger Prozess sei, der graduell ist und deswegen mehrerer Geistausgieungen bedrfe, und
dass sodann die Geisttaufe irgendwann in diesem Prozess als zweites Gnadenwerk dazukomme,
jedoch nicht qualitativ ein zweites Stadium als Heiligung sei, sondern nur die in der Bekehrung
implizite vollkommene Gnadentat Christi expliziere. So vertritt es der reformierte Fliigel gegen den
wesleyianischen Fliigel. Dazu kommen theologische Ansichten ab 1913, ob nicht bloR die Taufe im
Namen Jesu von den Aposteln vollzogen worden sei, weswegen die Trinitéat als Lehre abzulehnen
ware. (J. St. O"Malley, 401.) Um weiteren Auswuiichsen und Schismen entgegen zu arbeiten, werden
daraufhin associations zur Kommunikation und Kooperation gebildet, spater der groRte
pfingstlerische Zusammenschluss in Amerika, die Assemblies of God. Deren Council formuliert
1914 zwar kein explizites Glaubensbekenntnis, zumal man nicht Denomination werden will, aber
die Fixpunkte werden Kklarer benannt: 1. Riickbesinnung auf die neutestamentlichen Grundlagen, 2.
Naherwartung der Wiederkunft Christi, 3. intensive religiose Erfahrung, 4. Evangelisation
(Bibelschulen), 5. Heilung. (J. St. O"Malley, 400f.) Hinzu kommt gegen die Heiligungsbewegung
des reformierten Fligels mit ihrer Oneness-Lehre die Lehre von ,.einem einzigen Gnadenwerk®,
das die Erfahrung der Geisttaufe einschliet. 1945 wird dann die United Pentecostal Church
International gegriindet (Sitz in Hazelwood, Missouri). Seit den 1960ziger Jahre kommt es zur
Klarung des Verhaltnisses zu den konservativen amerikanischen Evangelikalen, ab den 1980zigern
geht man in die programmatisch aggressive Mission. Zuvor gab es aber schon kleinere europdische
Pfingstbewegungen, so ab 1907 in England und 1912 in Russland, besonders seit den 1920ziger
Jahren durch lvan E. Voronaev (geb. 1886). Innerhalb der Sowjetunion sind die Pfingstler dann zur
Union der Evangeliumschristen/ Baptisten zwangszusammengeschlossen und registriert worden,
was zu einer weiteren groRen Untergrundgruppe der Nichtregistrierten gefiihrt hatte (etwa viermal
mehr als in der Union). Innerhalb der Pfingstler gibt es noch heute Vorbehalte beider Gruppen
gegeneinander, inwieweit die Registrierung Unglaube war und Nichtregistrierung wahres
Martyrium.

6. Russlanddeutsche Pfingstler als neuere Migrationsgruppe in Deutschland

Seit der Offnung des Eisernen Vorhangs sind v.a. seit 1990 gut 4,5 Millionen Deutsche mit ihren
Familien aus Russland und den ehem. GUS-Staaten nach Deutschland gekommen. Etwa 45% sind
evangelisch, meist lutherisch, etwa 22% ro, ca. 15% rk, etwa 13% atheistisch, der Rest jlidisch,
moslemisch, sonstige, etwa 3-5% gehdren einer Freikirche an, vorwiegend russlanddeutsche
Baptisten, Mennoniten und auch Pfingstler. In meiner Gemeinde Molbergen liegt das Zentrum der
russlanddeutschen Pfingstler in Nordwestdeutschland, die Freie Evangeliums Christengemeinde, die
wir auf etwa 4000-5000 Personen im Nordwesten schétzen, 2000 mit assoziierten Personen vor Ort.
Daneben gibt es etliche Abspaltungen und karismatische Neugriindungen im Cloppenburger Land,
alle etwa zwischen 60 und 150 Mitglieder stark. Daneben gibt es auch noch russlanddeutsche
Baptisten und Mennoniten (Christian Eyselein, 276-281).
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Religionspsychologisch gibt es zwei Grundkulturen allgemein religiésen und in unserem Falle
gesondert christlichen Lebens, mit denen auch diese Menschen als Mitglieder kollektiv religioser
Identitaten zu tun hatten und haben. Es gibt hiernach zwei ausgeprégte religionspsychologische
Kulturen, die im staatsatheistischen Umfeld starke und eigenwillige Akzentuierungen erfahren
haben:
(1) Schamkultur: Gruppe ist auf Aullenbewertung ausgerichtet und formiert sich ekklesiologisch
vom Schutz der Gruppe her (rk, orth, koptisch).
(2) Schuldkultur: Gruppe ist auf innere Befreiung der Gruppenmitglieder aus. Ihr
Verweisungssystem ist primar soteriologisch: Erweckung — Bulle — freie Gnade —
gefiihlsintensives Ausleben des Glaubens mit Tranenreichtum (lt, bpt, men, pfl).

Die Mennoniten, Baptisten und seit 1912 Pfingstler im ehemaligen Zarenreich haben v.a. die
Schuldkultur als Erweckungsbewegung entfaltet. Da diese individuell als Befreiung erfahren wird,
fuhrt leider gleichzeitig sie zu Destablisierungen der Gesamtgruppe, sobald aus dem direkten
Gotterleben weltdeutende Erwahlungs- oder Machtanspriiche abgeleitet werden (z.B. durch
Predigtgewalt, Zungenauslegung, Gebetsstarke, Gefihlsintensitdt - gerade bei Frauen -,
Prophezeiungen).

Beispiel: 1845 gab es in den lutherischen und mennonitischen Gemeinden in Sudrussland die
sogenannten ,,Hiipfenden®, deren exstatisches Glaubensausleben zu Gruppenasymmetrien fiihrte, da
sich einige als besonders erwahlt definierten. Dagegen hatten schon 1865 Synoden der Lutheraner
und der Mennoniten auf die ekklesiologische Einbindung soteriologischer und dabei individuell
ausgelebter Erwéhltheitsanspriiche durch Gehorsam gegentiber der Leitung und Heiligung innerhalb
der Gemeinde dogmatisch verwiesen und diese christlichen Grundziige des Gemeindelebens
angemahnt. Um der Individualisierung entgegenzuwirken wurden sodann demokratisch verfasste
Gemeindeleitungen favorisiert.

Die an sich gute Struktur der Demokratisierung der Gemeindeleitung erwies sich allerdings als
kontraproduktiv. Zwar konnte man die spéater vor allem in die Pfingstbewegung hineingleitenden
Ekstasezirkel ausgrenzen. Doch wurde die demokratische Gemeindeleitung mehr und mehr zu einer
Herrschaft von einflussreichen Familien und Sippen innerhalb der Gemeinden. Diese legitimierten
sich dabei nicht bloR Uber die Gehorsamspflicht ihnen gegeniiber als Leitung, sondern genauso auf
die Heiligung, und deren Praxis wurde uber religiose Wahrheitsanspriiche bestimmt. Das fiihrte zu
zweierlei Misslichkeiten:
(1) Religiése Wahrheits- und lebensweltliche Machtanspriiche von Familien und Gruppen
lieRen sich nicht auseinanderhalten.
(2) Es kam uber die Hegemoniekédmpfe der Sippen zu Spaltungen. Man nennt dies heute noch
den ,,Mennonitischen Spaltpilz*. Bis heute spalten sich auch die Pfingstler im Oldenburger
Land.

Gleichwohl gibt es daneben ein weiteres Problem der evangelischen Kirchen im damaligen
Russland:

(3) Verfolgung und Weltflucht

An dieser Stelle berlhrt sich im russlanddeutschen Protestantismus die Schuldkultur mit der
Schamkultur. Denn aufgrund der Verfolgung wird die Gruppenidentitat gegeniiber der bedrohenden
AuBenwelt konstitutiv fur die ekklesiologische \erfasstheit der evangelischen Kirchen im
Zarenreich, noch extremer in der staatsatheistischen Sowjetunion.

Beispiel: Bis dato haben wir gesehen, dass Gruppen aufgrund interner dogmatischer Probleme zu
Spaltungen gelangt sind. Aufgrund der Einrichtung gegeniber einer feindlich gesonnenen
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Aullenwelt kommt es daruber hinaus zunehmend zu isolationalistischen Selbstverstdndnissen. Diese
haben ihr Fundament schon zuvor in einer eschatologischen Weltsicht, wonach der Antichrist und
das Weltende bald kommen und man sich nun fur die Restzeit als heiliger Same sammeln musse. Es
kommt zur Weltflucht.

BloR wie genau ist diese Sammlung ausgerichtet?

Sammelt sie bloR die schon Erweckten? Dann reicht ein Beharren in der verlasslichen religiésen
Schamkultur und damit nicht falscher bzw. gefahrdender Aufenwahrnehmung und damit
Verfolgung anheim zu fallen.

Oder sammelt man weitere Erlésungsbedurftige und ladt sie zur Weltflucht ein? Dann muss man
missionarisch tatig werden. Und man extrapoliert das Befreiungselement der Schuldkultur nach
auflen in die Umwelt, ohne die Isolation der Schamkultur aufzugeben.

An diesen beiden Optionen ,,Beharren® und ,,Mission‘ scheiden sich nun die evangelischen Kirchen
in Russland sowohl untereinander als auch intern. Dazu ist folgende historische Betrachtung
wichtig: Es war grundsatzlich durch zaristisches Dekret den deutschen Kirchen verboten, unter der
russischen Bevolkerung zu missionieren.

So gab es erst einmal die Unterscheidung in allen evangelischen Kirchen zwischen denen, die
missionierten, und denen, die es nicht taten.

> Die erste Gruppe von Gemeinden hielt sich an das Missionsverbot.

» Die zweite Gruppe fiihrte den ,,Stundismus® ein. Das heifit, es wurden in Privathdusern
Gebetsstunden gehalten, die nicht offen missionierten, jedoch fir alle offen waren. Hieraus
entwickelten sich die eigenstandigen lutherischen, baptistischen und mennonitischen
Bruderschaften innerhalb oder neben den verfassten Kirchengemeinden. Auch die Pfingstler
ubernehmen diese verdeckt missionarisch operierende Struktur spater.

> Die dritte Gruppe bietet eine reelle Konvertitenmission an. Besonders die Pfingstler werden
hier tatig, aber auch kleinere Gruppen der anderen Kirchen pflegen sie.

Durch diese Gruppenbildungen ergibt sich unter staatlichen Sanktionen neben einer offiziellen
Kirchenverfasstheit mehr und mehr eine Untergrundbewegung von Missionsgruppen. Spater
werden sich in allen ev. Kirchen der Russlanddeutschen vom Staat registrierte Glaubige von nicht
Registrierten unterscheiden. Hier entsteht ein tiefer Spalt zwischen sogenannten opportunistischen
und bekenntnistreuen Christen, der bis heute durch alle ev. Kirchen geht und unterschwellig das
Verhaltnis der Glaubigen in den dlteren Generationen untereinander bestimmt.

(4) Deutschtum und Luthertum

Untergrundkirche und Registrierung spalten innerhalb der ev. Kirchen sowohl die Glaubigen als
auch zwischen Kirchen vor allem dort, wo eine besonders missionarisch untergriindige Kirche
entsteht. Tendenziell waren dabei besonders Briidergemeinden aller Kirchen und pfingstlerische
Untergrundgruppen staatlichen Sanktionen ausgesetzt.

Dennoch verbindet alle Gruppen und Kirchen das Deutschtum. Als grofite deutsche Kirche ist das
Luthertum quasi definitorisch fiirs Deutschtum gewesen, man benutzte es praktisch auch
gesellschaftlich synonym, zumal die lutherischen Gemeinden sich mehrheitlich registriert haben
lassen. Das wiederum flhrt dazu, dass kleinere Freikirchen sich durch ihre Untergrundarbeit als die
,besseren Deutschen auffassen, da nur sie den wahren und kompromisslosen Glauben der Viter
bewahrt haben bzw. heute noch in Deutschland bewahren.

So fiihrt der deutsche Ethnokonfessionalismus, der durch die Stigmatisierung als ,,Nazis und
Faschisten® seit dem Uberfall der Deutschen Wehrmacht auf die Sowjetunion nochmals von auRen
verscharft wird, besonders bei Pfingstlern und Baptisten, zuteilen bei Mennoniten und Lutheranern,
zum Isolationalismus als Zeichen wahren Glaubens.

Diese Tendenzen, dass wahrer Glaube zum Hass der Welt fuhren muss, sprich: Isolierung und
Verfolgung Zeichen géttlicher Erwahlung sind, pragt bis auf den heutigen Tag vor allem das
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Verhdltnis der ev. Freikirchen aus der enem. Sowjetunion zur Mehrheitsgesellschaft etwa in der
Bundesrepublik Deutschland. Dagegen hat das Arrangement vornehmlich der lutherischen Kirche
mit sowjetischen Staatsstrukturen zu ausreichenden Anknipfungsmaoglichkeiten beim deutschen
Staatsgebilde gefiihrt. Es gibt keine grundsatzlichen religiosen oder gruppenideologischen
\orbehalte gegentiber dem Staatswesen der Bundesrepublik bei Lutheranern.

(5) Innere und dullere Konfliktstrukturen bei russlanddeutschen Freikirchen

Aufgrund der eben benannten inneren wie &uBeren Gruppenisolierungen verschérfen sich fir
russlanddeutsche Freikirchen Konflikte, die strukturale AusmaBe annehmen und bis heute
konstitutiv sind und wohl auch bleiben werden.

(a) Distanzierung zum Staat:

Es hat sich eine Gesellschaftsethik der Ablehnung, wie es Reinhard Schott einmal formuliert hat,
ausgebildet. Der Staat ist kein echter Kooperationspartner, die Gesellschaft keine echte
OrientierungsgroBe, sondern der Gemeinschaft der Bekehrten diametral entgegengesetztes Terrain
der Verstockten und des Teufels. Freikirchliches Selbstverstdndnis dieser Prdgung steht in der
Gefahr, eine Ethik des Zerfalls und der Subtilitdt zur Handlungsmaxime werden zu lassen, auch
wenn man der Obrigkeit Untertan sein muss nach Gottes Willen. Persénliche Wertschétzung dritter
und christliche N&chstenliebe gegeniiber als Unglaubige verstandenen Personen widersprechen dem
freikirchlich- theologisch nicht. Kontakte zur Mehrheitsgesellschaft sind deswegen bedingt und
unter starken Konditionen durchaus erlaubt.

(b) Fehlende Streitkultur:
Es gibt keine diskursethische Partizipation an der Gesellschaft, es sei denn, dass man sie flir eigene
Zwecke gebraucht. Das kann auch zu positiven Synergieeffekten mit der Mehrheitsgesellschaft
fihren, darf allerdings weder den Isolationalismus als Erwéhlte noch die Mission gefahrden.

(c) Defizitare Konfliktldsungsstrategien:
Das Fehlen diskursethischer Kommunikationsstrukturen geht parallel mit unzureichenden
innerfamiliaren Konfliktlosungsstrategien. M. a. W. mangelt es an demokratischer Streitkultur.
Diese wird theologisch durch Biblizismus verscharft wie kompensiert (z.B. Bibelstellen zur
Legitimierung der Zichtigung). Sozialgeschichtlich findet sich hier allerdings bei allen
Russlanddeutschen eine Schwaéche hinsichtlich der Streitkultur, da man in der ehem. Sowjetunion
keinerlei mit Westeuropa vergleichbare Aufklarung gehabt hat, schon gar keine 68er Bewegung.

(d) Predigerstand und Oligarchie der Altesten:
Innerkirchlich gibt es seit alters her ein groRes Konfliktpotential zwischen dem Predigerstand und
den Briidern als Alteste. Gerade dadurch, dass durch die Ermordung und Inhaftierung der Pastoren
wéhrend der Sowjetzeit die Prediger fehlten, hat dies das Brudersystem weit entfalten lassen. Das
geordnete Amt der Kirche ist nicht nur ein Problem fur die Brider in den lutherischen
Briderversammlungen nach ihrem Zuzug in die EKD gewesen, auch wenn sie nun mehr und mehr
versterben, sondern bis heute eine Anforderung an alle russlanddeutschen Freikirchen, ein
geordnetes Amt neben der Geistfiille der Zunge oder Bekehrung neuerlich zu konsolidieren. Nicht
ohne Grund legen hier Pfingstler einen grof’en Wert darauf, in den neu in Deutschland gegriindeten
Gemeinden, Pastoren und v.a. Bischofe zu haben.

(e) Wissenschaftsfeindlichkeit:
Russlanddeutsche Freikirchen haben ein Problem mit Bildung, die modern hermeneutisch,
neuzeitlich - naturwissenschaftlich und historisch- kritisch arbeitet. ,,Je gelehrter, umso verkehrter!*
ist ein haufig vertretender Standpunkt. Stattdessen geht es um eine tendenziell doktrinére
Beschulung, nicht um ,herrschaftsfreien Diskurs. Die bisher kritisch benannten Konfliktstrukturen
werden daher auch ungern als Bildungswissen fur die Selbstwahrnehmung aufgenommen. Hier setzt
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die Schamkultur Grenzen, um die Identitdt der Gruppe nicht zu gefahrden. Gleichzeitig werden
moderne Wissenschaft und Bildung als Angriff auf den wahren Glauben der Gemeinschaft
interpretiert. Zu den abgelennten modernen wissenschaftlichen Weltdeutungen gehoren etwa:
Liberalisierung der Sexualmoral, Gleichstellung der Frau in jeglicher Hinsicht, moderne
Theologische Wissenschaft, ideologisch- philosophische Welterklarungen (schlechte Erfahrungen
mit wissenschaftlichen Sozialismus im Hintergrund), Urknalltheorie in der Physik, Evolutionslehre
in der Biologie usw. Unter der mangelnden Selbstkritik leiden auch wissenschaftlich ausgerichtete
freikirchliche Denker und Akademiker, die in ihren Freikirchen mehr und mehr sich isoliert
wiederfinden.

(F) Gescheiterte Remissionierung:

Ein besonderes selbst empfundenes Manko der Freikirchen ist die nicht eintretende
Remissionierung der eigenen russlanddeutschen Landsleuten und hinzukommend der hiesig
deutschen Bevolkerung. Die Hoffnung, dass Gott einem die Aufgabe zuteil hat werden lassen, der
Entchristlichung in Europa Einhalt zu gebieten und zur wahren Christianisierung zuriickzukehren,
scheint getribt. Woran liegt das? Mangelnde Selbstkritik gegentiber dem eigenen Isolationskonzept
von Erwahltsein geht hier haufig einher mit Verstockungsannahmen gegenuber der
Mehrheitsgesellschaft. Oder man greift auf Muster der Parusieverzégerung zuriick, indem zuerst
Israel gesammelt und bekehrt werden misse (&hnlich im US-Evangelikalismus). Oder man
behauptet, dass der Antichrist schon die Apokalypse des Endkampfes begonnen habe und seine
Krafte zu stark wéren o0.4.

(9) Idealisierung und Stilisierung:

Es gibt zurzeit zwei Erhaltungsmuster, die gerne zur Legitimierung der Sonderstellung der
Freikirchen angewandt werden:

» ldealisierung historisch, indem man auf den Martyrerzoll zuriickverweist und auf das
gemeinsame Erbe verpflichtet. Das ist ein religionspsychologisches Merkmal der
uberlieferten Schamkultur.

> Idealisierung prospektiv, indem man hofft, dass man etwa in Kanada die alten isolierten
Dorfstrukturen sozial und religids reaktivieren kann. Manche rechtfertigen ihren Wegzug
aus Deutschland auch damit, dass der Antichrist hier als erstes wiederkommen wird und man
in Kanada eine Vorbereitungszeit der Heiligung habe. Hier findet sich das Element der
Heiligung aus der Schuldkultur wieder, gekoppelt an die Gruppenidentitatswahrung.

> Stilisierung gegenwdrtig, indem man sich in der Offentlichkeit als moralisch integere
Gruppen mit intakten Familien und festem Glauben darstellt, die dadurch dem Gemeinwohl
als Vorbild dienen, was ihre missionarische Tatigkeit legitimieren helfen soll.

» Stilisierung mythologisch, indem man sich als neue ,,Amish*“- Bewegung ausgibt und deren
in der Gesellschaft mehr idealisierte und heroisierte Stellung beansprucht.

Dr. Dirr, Pfr.
Molbergen, den 02. 07. 2012
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