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¢ Konzil von Konstantinopel (381) : Denzinger-Schénmetzer Nr.
150.

17 Der Aufbau der Kirche durch das Walten des Geistes, die Kirche
als geistdurchlebte Gemeinschaft ist ein Lieblingsgedanke von J.A..
Méhler (vgl. Die Einheit in der Kirche oder das Prinzip des Katholi-
zismus... (Tiibingen 1825). In die gleiche Richtung tendieren H.
Kiing, Die Kirche (Freiburg i.Br. #1973) 215-230 (charismatische
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18 Die Erfahrung lehrt, dem Ausspruch des Paulus «Wer verziickt
redet, niitzt sich selbst» (1 Kor 14,4) seinen positiven Sinn beizubehal-
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du Nouveau Testament, Seuil, Paris 1975, 220).

Ubersetzt von Dr. August Berz

Claude Gérest
Die Stunde der Charismen

Versuch einer Geschichte der
amerikanischen «charismatischen
Bewegungen»

Von «charismatischen» Bewegungen in der Mehrzahl
zu sprechen, versteht sich nicht von selbst. Wenniches
dennoch tue, so mochte ich aber nicht zur Annahme
verleiten, ich verfiigte tiber eine Typologie, wihrend
ich nicht sicher bin, ob es auferhalb der Pfingstbewe-
gung und der neupfingstlerischen Bewegung «charis-
matische» Bewegungen im eigentlichen Sinn gegeben
hat. Die Suche nach geistlichen Verbindungen zu gro-
en Vorfahren oder umgekehrt nach belastenden Vor-
ldufern ist eine Falle, die wir umgehen wollen.

Wir setzen eine Kontinuitit zwischen der katholi-
schen neupfingstlerischen Bewegung und protestanti-
scher Pfingstbewegung um 1900 sowie zwischen dieser
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1917 in zu Tours (Frankreich) geboren (1946 zum Priester geweiht).
Nach Studien am Institut Catholique von Paris und an der Sorbonne
Doktorat in Philosophie und in Theologie. Nach Lehrtitigkeit an ver-
schiedenen auslindischen Universititen Theologieprofessor an der
Katholischen Universitit von Angers. Am Zweiten Vatikanum war er
Konsultor der Vorbereitenden theologischen Kommission und so-
dann offizieller Konzilsexperte. Er redigiert die religidse Chronik der
Zeitung «Le Figaro» (Paris), ist Vizeprisident der Société frangaise
d’érudes mariales und iibt in der Nihe von Paris eine Seelsorgetitigkeit
aus. Unter seinen zahlreichen Veroffentlichungen, die vor allem Ma-
ria, das Zweite Vatikanum und die Ortskirchen betreffen, sind zu
nennen : Développement et salut ; Nouveaux Ministéres et fin du cler-
gé ; Réorientation de I’Eglise apres le troisiéme Synode (Seuil, Paris) ;
Lourdes, Documents authentiques (6 Binde) ; Histoire authentique (6
Binde); Logia de Bernadette (3 Binde); La Vierge au Concile (Le-
thielleux) ; Structure et Théologie de Luc I-1I; Jesus et le Temple
(Galbalda) ; Dieu est-il mort ? ; Crise et promesse d’Eglise aux U.S.A.
(Apostolat des Editions); Nouvelles dimensions de l'espérance
(Cerf) ; Thérese de Lisieux. Mythes et réalité (Beauchesne) ; Penteco-
tisme chez les Catholiques (Beauchesne). Er besorgt die Chronik iiber
Mariologie in der Revue des Sciences Philosophiques et Théologiques.
Anschrift : B.P. 101, Grandbourg, F-91001 Evry Cedex, Frankreich.

und der amerikanischen Erweckungsbewegung des 19.
Jahrhunderts voraus. Diese Kontinuitat ist erkennbar
und zugegeben (auch wenn sie in der Beurteilung rela-
tiviert wird). Auch werden wir diese geistlichen Aben-
teuer behandeln, als ob es sich um eine einzige Ge-
schichte in drei Etappen handelte, die verschiedene
Namen tragen und sich zuweilen kritisch zueinander
verhalten.

Wenn man von einer Gruppe zu anderen iibergeht,
wird man Abweichungen sowohl in der soziologischen
Zusammensetzung wie auch in der Theologie feststel-
len; diese Abweichungen werden mit den Verinde-
rungen des historischen Kontextes zu konfrontieren
sein. Keiner und vor allem kein Theologe zweifelt
heute an einer gewissen Abhingigkeit religiéser Phi-
nomene von wirtschaftlichen und kulturellen Situatio-
nen. Die so hergestellte Verbindung ist erhellend : wir
sehen die Landschaft besser, aus der ein Ereignis her-
vorgeht; heifit das, dafl wir auch dessen Eigenart bes-
ser verstehen? Dafl wir wirklich wissen, weshalb es
hervorgeht ? Ich iiberlasse dem Leser die Antwort und
bin geneigt, den Einfall von Paul Veyne zu meinem zu
machen: «Kann es eine wissenschaftliche Erklarung
der Franzosischen Revolution geben ? Nein, oder bei-
nahe ebensowenig wie fiir das Department Loir et
Cher. Die soziologischen Studien iiber die Pfingstbe-
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wegung scheinen jedenfalls zur Zeit das Stadium sorg-
faltiger Anniherungen nicht zu iiberschreiten. Sie er-
lauben, die Aufnahmebereitschaft der betroffenen
Schichten fiir die Botschaft besser zu verstehen, sie las-
sen uns aber diese Botschaft nicht als ein Ergebnis der
gesellschaftlichen Schicht betrachten.»"

Der Leser darf sich hier also nichts anderes erwarten
als eine historische Beschreibung, die nicht die Absicht
hat, eine Analyse zu sein.

Der Beitrag von René Laurentin in diesem Heft wird
uns, fiir den Bedarfsfall, auf den mehrfachen Sinn des
Wortes «charismatisch» festlegen. In unserer histori-
schen Beschreibung verstehen wir es im engsten und
genauen Sinn: was die Gaben des Geistes zur Aufer-
bauung der Gemeinschaft betrifft, also Gaben, die am
hiufigsten «Manifestationen von Macht» sind (in Spra-
chen reden, P:;ophetien, Heilungen), aber auch Fahig-
keiten, die fiir das gemeinsame Leben notwendigen
Aufgaben zu erfiillen. Ein weiterer Sinn des Wortes,
aufgrund seiner Etymologie, darf dennoch nicht aus
dem Blick geraten: von der Gnade und in der Freude
des Geistes getragen. Die Aufmerksamkeit fiir die
Charismen ist in eine dynamische Wiederentdeckung
des aktiven Zuvorkommens Gottes eingetragen.

Erste Etappe: Amerikanische Erweckungsbewegung.
Bekebrung und Heiligkeit

A. Bekebrung

Die Leute von der «Grenze» und die
Erweckungsbewegung

Die Vereinigten Staaten dienten in der ersten Hilfte
des 19. Jahrhunderts als Feld kiihnster Experimente.
Im religiosen Bereich erlaubten die Verweigerung je-
den offiziellen Kultes durch die Verfassung, die An-
kunft von Einwanderern aller christlicher Bekennt-
nisse und der neue amerikanische Menschentyp dem
Protestantismus, seine inneren Moglichkeiten so zu
entwickeln wie nirgendwo sonst. In den Stidten von
Neuengland war der Einfluf} der Kirchen noch nicht so
stark wie am Ende des Jahrhunderts; aber die Auf-
nahme der Auslinder in den Pfarreien, wo sie einen
groflen Teil des kulturellen Lebens ihrer alten Heimat-
lander wiederfanden, und zwar integriert in das natio-
nale Leben ihres Aufnahmelandes, machte aus dem
Christentum — ungeachtet der Neutralitit des Staates —
ein Bindemittel der amerikanischen Einheit. Der Pro-
testantismus erschien so als eines der grundlegenden
Elemente der Zivilisation der Neuen Welt. So kam
bald die Zeit, wo man ihren gesegneten Wohlstand der
Unabhingigkeit des Geistes, dem unternehmerischen

Sinn und den anderen durch die Reformation entwik-
kelten Tugenden zuschrieb. Umgekehrt handelte eine
ganze christliche Literatur vom amerikanischen «Mes-
sianismus».

Wihrend also die Stidte den Kirchen europiischer
Herkunft (der episkopalen, methodistischen, baptisti-
schen, presbyterianischen) alles gaben, um das Netz
ihrer Pfarreien zu entwickeln, bot sich die «Grenze»
zu urspringlicheren Experimenten an. Unter «Gren-
ze» ist dabei der Westen der Siidstaaten und der Staaten
des heutigen Zentrums zu verstehen, Gebiete, die von
der landwirtschartlichen Kolonisation noch nicht er-
schlossen waren. Dort lebte eine Bevolkerung von
Pionieren, in der Mobilitit, in der Rauhheit und oft
auch in der Gewalt. Die kleinen Eigentiimer («plain-
folk», «brave Leute») waren arm, in ihren Existenzbe-
dingungen bedroht, aber nicht ohne Hoffnung auf
kommenden Wohlstand ; sie hatten das Gefiihl, viel
kimpfen zu miissen gegen die Natur, die Habsucht des
Nachbarn oder ihre eigenen Schwichen, und nicht so
sehr gegen die wirtschaftlichen Strukturen. Eine so-
ziale Klasse, die sich ebenso von den Arbeitern Neu-
englands unterschied wie von den groffen Farmern, die
Sklaven besaflen. In diesem zerstreuten Siedlungsge-
biet, wo man von den europiischen Traditionen mehr
abgeschnitten war als im tibrigen Land, schwankte das
religidse Leben zwischen einer schweren Indifferenz,
die mit einer groflen moralischen Anarchie Hand in
Hand ging, und dem Sehnen nach einem «muskuldsen
Christentum» (seltsam moderner Ausdruck des Er-
weckers Alexander Campbell, der 1827 die «Jiinger
Christi» grindete). Die «Grenze» hatte entsprechend
ihrer geographischen Lage und ihrer sozio-psycholo-
gischen Eigenarten ihre eigene Art religioser Ver-
sammlungen: Erweckungskampagnen und «camp-
meeting».

Die Erweckung ist keine Erfindung des amerikani-
schen 19, Jahrhunderts (das 18. Jahrhundert kannte sie
bereits, und zwar in beiden «Welten»). Und dennoch
ist sie eine fiir den Protestantismus der Vereinigten
Staaten typische Sache, Man muf} sich eine Erweckung
eher ausmalen als sie definieren. So geben wir das Wort
einem Zeugen der Versammlungen von Cane-Ridge,
die 1801 zum Ausgangspunkt der «groflen Erweckung
des Westens» wurden:

«Diese Versammlungen bestanden vor allem aus
feurigen und direkten Predigten, auf die sie unter Seuf-
zen, Schluchzen und Stohnen antworteten. Solange die
Stimme des Predigers dominierte, herrschte in der Ver-
sammlung Ordnung (eine selbstverstindlich relative
Ordnung). Aber sobald seine Stimme von der lauten
Stimme eines Volkes in Not iibertont wurde, war es
mit jeder dufieren Ordnung vorbei, und iiberall brach
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eine allgemeine Erregung auf. Jede gepeinigte Seele er-
hob die Stimme ; hier bat ein tiberfiihrter und niederge-
schmetterter Siinder Gott um Gnade, dort dankte eine
von der Biirde ihrer Stinden befreite Seele fiir die gott-
liche Barmherzigkeit, und wieder an einem anderen
Ort ermunterten Christen ihre noch nicht bekehrten
Verwandten und Freunde zur Reue, wihrend die Pa-
storen als natiitliche Fiihrer der Bewegung die Estrade
verlassen hatten, um ihre Ermunterungen und ihre
Gebete von Reihe zu Reihe zu tragen. Die verschie-
densten Szenen boten sich den aufmerksamen Beob-
achtern, wenn es da iiberhaupt Beobachter geben
konnte, die nicht bald — ohne es zu wollen — selbst
Handelnde in diesem groflen Drama wurden. Da
wurde einer von den Qualen seines erweckten Gewis-
sens verfolgt und versuchte aus dem Lager zu flichen,
fiel aber bald hin, weil er von der michtigen Hand
Gottes angehalten wurde. Dort wechselte einer fast
ohne Ubergang von der Gotteslisterung zum Gebet.
Und mitten in diesem ganzen Aufruhr begannen ver-
einzelte Gruppen Lieder von einer unvergleichlichen
Lieblichkeit zu singen, natiirlicher Ausdruck der er-
neuerten Gefiihle.»?

Gemeinschaftliche Organisation der Erweckungs-

bewegung

Dieser Versammlungsstil erinnert uns an die «Mis-
sion» nach der Art des franzosischen Katholizismus
seit dem 18. Jahrhundert, mit etwas mehr Nachdruck
auf dem Gefiithlsmifligen. Und dennoch gibt es zwi-
schen «Missionen» und« «Erweckungen» einen gro-
fen Unterschied. Die ersten sind beschlossen, pro-
grammiert, von oben geleitet, das heifit von den ver-
antwortlichen kirchlichen Instanzen (Bistumsleitun-
gen, interdibzesane Dienststellen, Orden und Kon-
gregationen). Die Erweckungen kommen von der Ba-
sis her, zumindest die ersten amerikanischen Erwek-
kungen, sie beginnen im allgemeinen mit der Erregung
des religiosen Gefiihls bei einem einzelnen oder in ei-
ner kleinen Gruppe, die erst dann andere zu erreichen
sucht. Die Rolle der Laien, einschlieffilich der Frauen
und Kinder, ist vorrangig.

Die Spontaneitit des Anfangs, die im iibrigen zu-
weilen von Vorbildern inspiriert war, fithrte bald zu
einer gewissen Organisation, und war es auch nur, um
die Evangelisationskampagnen fortzusetzen. Diese
Organisation befand sich, je nachdem, innerhalb der
alten Kirchen oder in neuen Gemeinschaften. Die «er-
weckten» Christen schlossen sich mehr oder weniger
eng an verschiedene Denominationen an, sie interes-
sierten sich dafiir aber nur miflig und praktizierten un-
ter sich einen Okumenismus, den ihre fehlende theo-

logische Bildung begiinstigte. Aber sie baten um die
Hilfe der Kirchen als Dienerinnen des Wortes, oder sie
wurde ihnen angeboten, obwohl auch Laienprediger
aus ihnen hervorgingen. Die beriihmtesten «Erwek-
ker» waren Pastoren wie Mac Gee, Presbyterianer (um
die Wende vom 18. zum 19. Jahrhundert), und Charles
G. Finney, Kongregationalist presbyterianischer Her-
kunft (1792-1875). Viele von ihnen gerieten mit den
Instanzen ihrer Kirchen in Schwierigkeiten, weil sie
deren Lehre verbogen, deren «Ansehen durch eine zu
erregte Art» beeintrichtigten, deren Lauheit anklag-
ten. In der zweiten Hilfte des Jahrhunderts waren die
Prediger der Erweckung noch unabhingiger von den
traditionellen Kirchen, so Dwight Moody (1837-1899)
und Robert P. Smith (1827-1899).

Die Erweckungsbewegung wirkte sich zugunsten
der Kirchen aus. Mit einer Ausnahme allerdings: die
methodistische Kirche. Dies ist nicht weiter erstaun-
lich, wenn man sich an ihre Urspriinge erinnert. Wes-
ley (1703-1791), der Inspirator des Methodismus,
wollte wihrend seines ganzen Lebens keine neue De-
nomination griinden, sondern durch Bekehrungskam-
pagnen den Anglikanismus wiederbeleben ; er wurde
zu einem der besten Erwecker aller Zeiten. Als gli-
hender Prediger und Mensch mit Ordnung erreichte er
in seinen Predigten im Freien Tausende von Zuhérern,
gruppierte die Uberzeugten in «Klassen» (von funf-
zehn Minnern oder Frauen) und «Gesellschaften» (auf
der Ebene der Ortschaft), eine Art von Schulen wie
auch Club oder Freimaurerloge unter der Aufsicht ei-
nes Fiihrers, er wihlte zahlreiche Prediger aus, und
zwar unter den begeisterten Laien, versammelte sie in
«Kreisen und Distrikten», die ein wenig den Provinzen
der Bettelorden der katholischen Kirche entsprachen
(mit Versammlungen wie eine Art von Kapiteln).

Diese Gemeinschaftsstruktur riumte der Basis ent-
sprechend dem Prinzip vom «allgemeinen» Priester-
tum viel ein und gewihrte der Macht des «charismati-
schen» Fiihrers und seinem Einfluff auf jene, die er be-
kehrt hatte, viel Spielraum. Als sich der Methodismus
vom Zustand von Bruderschaften innerhalb des Angli-
kanismus zu jenem einer autonomen Kirche entwik-
kelte, dnderte sich seine auf die Evangelisationskam-
pagne ausgerichtete Organisation nicht viel. Es ist
wohl bekannt, daf} sich dieser Ubergang in England
erst nach dem Tod von Wesley vollzog, daff er in den
Vereinigten Staaten jedoch aufgrund der Unabhingig-
keit bereits von 1784 an stattfand. Die «Methodist
Episcopal Church» (MEC) erhielt ihre Autonomie
sowohl gegeniiber der Amerikanischen Episkopalkir-
che wie auch gegeniiber dem Methodismus der Haupt-
stadt. Die Versammlung ihrer Prediger stellte an ihre
Spitze einen Bischof, was Wesley nicht gefiel. Die neue
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Denomination verband sich stark mit der «Grenze»
und mit der Erweckungsbewegung. Eine ihrer charak-
teristischen Institutionen wurde das «camp-meeting»,
Versammlung an den Waldrindern, die nach der Ernte
Tausende von Bauernfamilien versammelte. Diese Ge-
betsversammlungen, die auf Initiative der Gliubigen
entstanden und von den Instanzen der Kirche nur ge-
duldet wurden, fanden auch in provisorischen Stadten,
bei Miarkten und Kirmessen statt und waren im we-
sentlichen Gelegenheit zu evangelisieren und zu be-
kehren®.

Die Leute der Erweckung waren empfindungsfihig
fiir die Spontaneitit, die Begegnung und das Einver-
nehmen in einem gemeinsam gelebten Konkreten und
so nicht darauf vorbereitet, die grofien Institutionen
anzunehmen. Sie wurden mehr als einmal Verursacher
von Abspaltungen, selbst innerhalb des Methodismus,
so angepafit dieser an sie auch war. Unter den bekann-
ten amerikanischen Sekten hatten die Adventisten
(1831) und die Mormonen (1834) mit einem Auszug
aus der Welt und aus den Kirchen begonnen, der zu ei-
nem grofien Teil eine Erweckung war. Erweckung, die
die Ankiindigung des Endes der Zeiten iibersteigerte.
Wihrend sich die klassische Erweckungsbewegung an
eine strenge biblische Orthodoxie gehalten hatte, lie-
fen sich die neuen Sektierer® von den Offenbarungen
oder Entdeckungen von Miller und Smith inspirieren,
die sie den Propheten der Heiligen Schrift gleichsetz-
ten. Man diirfte sie also nicht in den Stammbaum ein-
ordnen, der von Wesley zur Pfingstbewegung fihre,
weil dieser Stamm die biblische Offenbarung nur zu
aktualisieren und nie zu erginzen im Sinne hatte. An-
dere Dissidenten wiederum sind nur Erwecker, die ihr
Leben als Bekehrte nicht innerhalb der Kirchen fiihren
konnten oder wollten, aus denen sie herkamen ; so die
«Christen» (1806), die «mit Christus geeinten Brider»
(1808) oder die «Jiinger Christi» (1808), die auf Grup-
pen aus der groffen Erweckung des Westens um 1800
zurlickgehen. Diese letzteren, die eine gewisse zah-
lenmiflige Bedeutung erlangten, fithrten mehrere
Tendenzen der «Grenze» ins Extrem : den christlichen
Antiklerikalismus durch die Zuriickweisung eines be-
ruflichen Amtes, den antiintellektuellen Fundamenta-
lismus durch den Willen, kein anderes Glaubensbe-
kenntnis zu haben als die Bibel, die Betonung der Be-
kehrung durch die Ablehnung der Kindertaufe.

Dieser letzte Punkt, diese «baptistische» Tendenz,
deren entscheidende Rolle fiir die soziale Zusammen-
setzung einer religidsen Gruppe man kennt, lag in der
Logik der Erweckungsbewegung und des Methodis-
mus, Besonders Wesley sprach und handelte so, als ob
der «einfache» Getaufte, wenn er noch keine Bekeh-
rungserfahrung gemacht hatte, auflerhalb des «Heiles»

sel ; aber er war zu stark von der anglikanischen Tradi-
tion gepragt, um die Kindertaufe ablehnen zu kénnen.
Die amerikanischen dissidenten Gruppen taten im
Grunde genommen nur das, was er zu tun nicht gewagt
hatte. Indem man die Taufe und den Eintritt in die
Rechte der Getauften den Erwachsenen, die sich des-
sen bewuflt und dazu entschlossen waren, vorbehielt,
brachte man zum Ausdruck, daf} die Bekehrung nicht
nur eine Zielsetzung, sondern schlicht und einfach die
Grundlage der christlichen Gemeinschaft ist.

Welche Art von Bekehrung?

Mit seiner Ordnung als Christenheit, seiner Moral von
harmonischer Entwicklung der Tugenden hatte das ka-
tholische Mittelalter das evangelische Thema der Be-
kehrung einigermaflen an den Rand gertickt (als ob es
eine Angelegenheit der Monche und «Biifler» wire).
Luther riickte es dann wieder ins Zentrum der Praxis
und der Theologie, als er es seiner Situation entspre-
chend behandelte. Der Bekehrte, der er wurde, ging
nicht vom Unglauben zum Glauben tiber, noch weni-
ger von der Lasterhaftigkeit zur Tugendhaftigkeit,
sondern vom Pharisiismus der «eigenen Gerechtig-
keit» zur Hingabe an Gott, und durch den Glauben
hatte er sich von der Sorgeum sein Heil befreit. Von da
an war der Bekehrte vor allem einer, der glaubt und der
sich betroffen glaubt durch die unverdiente Auserwih-
lung durch den barmherzigen Gott. ‘

Die amerikanische Erweckungsbewegung ist uber
den Pietismus, die mihrischen Briider und den Me-
thodismus Erbe dieser Lutherischen Tradition. Ein
Soziologe, Bryan Wilson, spricht in dieser Beziechung
von «Bekehrungs»-Bewegungen®. Und die Bekehrung
ist, weil sie iiber alles gesucht wird, eine Illustration
der «Rechtfertigung durch den Glauben», dieses gro-
fen Prinzips der Reformation. Sich bekehren heifit
sich bekehren lassen. «Das Heil von Gott annehmen,
der alles vorbereitet hat», ist das erste, was zu lernen
ist. Nun ist derjenige, welcher jene, die «sich zundchst
mit eigenen Kriften bessern» und sich dadurch «der
gottlichen Barmherzigkeit empfehlen» mochten, so
unterrichtet, niemand anderer als Finney, einer der
von Pragmatismus und Moralismus am stirksten er-
fiillten «Erwecker» ; und er fiigt bei : es ist unmaglich,
daR sie auch nur ein wenig besser werden, ehe sie nicht
das vollziehen, was Gott von ihnen verlangt, nimlich
die vollstindige Hingabe®.

Die Erweckungspredigt betont den «gefiihlten»,
«erlebten» Charakter der Bekehrung. Wohl sagte auch
Luther, er habe in den Angsten und in der Freude tiber
die Errettung die Erfahrung der gottlichen Barmher-
zigkeit gemacht («Erlebnis»); aber er machte aus dem
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Verlauf seiner Bekehrung keine Norm fiir eine Ge-
meinschaft. Die Erweckungsgruppen dachten nur dar-
an, Bekehrungen auszultsen, briiske Bekehrungen,
die im Leben ein «Vorher» und ein «Nachher» markie-
ren und iiber die man den «Briidern» Rechenschaft ab-
legen konnte. (Sind Sie bekehrt ? fragten sie sich unter-
einander.)

Auch wenn die «Erwecker» entsprechend dem Prin-
zip der Rechtfertigung durch den Glauben die Unge-
schuldetheit der Bekehrung immer bejahten, zogen sie
daraus doch nicht alle Konsequenzen, die die Refor-
matoren daraus gezogen hatten. Die kalvinische Pra-
destination ist ihrem Denken und ihrer Praxis sehr fern
(sie gibt fiir die Nicht-Bekehrten doch einen so guten
Entschuldigunsgrund her!). Die mihrischen Briider
warfen schon Wesley einen Mangel an protestantischer
Orthodoxie vor; zahlreiche presbyterianische Pasto-
ren sahen in Finney oder Moody nicht ohne Grund
Vertreter des Arminianismus (das heifit jener hollindi-
schen Lehre innerhalb der Reformation, die die Pride-
stination von einem Voraussehen des Siindenfalls ab-
hingig machte). Die Erweckungsbewegung predigte
tatsichlich von den Beziehungen zwischen der Freiheit
und der Gnade nach der Art der katholischen Lehre
von der «Synergie» (die Energie des Menschen entfal-
tet sich innerhalb jener Gottes und im Zusammenwir-
ken mit ihr). «Vor wenigen Monaten erschien die Ab-
handlung Die Wiedergeburt als Wirkung der gottli-
chen Macht », schrieb Finney. «Der Verfasser beweist
darin, daf} dieses Werk durch den Geist Gottes vollen-
det wird, und da hort er auf. Nun wire es aber auch
wahr, auch philosophisch und auch biblisch gewesen,
zu sagen, dafl die Bekehrung das Werk des Menschen
ist. Der Verfasser hat also nur die Hilfte der Wahrheit
gezeigt.»” Dieses Bestreiten der Pradestination und des
unfreien Willens, Lehrpunkte, die in der Orthodoxie
der protestantischen Kirchen am Anfang des 19. Jahr-
hunderts noch gut eingehalten wurden, geschah hier
nicht im Namen eines theologischen Liberalismus,
sondern im Namen der missionarischen Erfahrung.

Ganz allgemein kann man sagen, daff die Bekehrung
in der amerikanischen Erweckungsbewegung vor al-
lem Bekehrung von einfachen Leuten ist, die sich zu
den «camp-meetings» eingefunden hatten. Sie hatten
nicht so sehr das Gefiihl, Pharisier zu sein, die sich an
ihrer «eigenen Gerechtigkeit» festklammern (wenn
man sie auch warnte, es nicht zu sein); sie hatten die
schmerzliche Erinnerung, sich als Gotteslisterer, Al-
koholiker, Schliger oder Liebhaber von Frivolititen
aller Art aufgefiihrt zu haben. Die Bekehrung blieb fiir
sie ein religitses Drama, ein Kampf zwischen Gott und
Satan, aber mit starkem moralischem Einschlag®, Die
Moral der Bekehrten ist puritanisch, besonders bei den

«Jiingern Christi», bei denen sogar das Tanzen und
Kartenspielen untersagt waren ; man hatte festgestellt,
daf} dieser Puritanismus dazu verhalf, an der «Grenze»
leben zu kénnen und oft sogar zu Wohlstand zu kom-
men. Die Sittenstrenge im personlichen Leben ging je
nach Zeit und Ort mehr oder weniger weit, sie wurde
aber nicht so zum Problem wie die sozialethischen
Fragen, zum Beispiel die Aufhebung der Sklaverei, die
in den methodistischen Kirchen zu einem Schisma
fithree (1843)°.

Bekehrung, Emotion und Zivilisation der «Grenze»

Im erweckerischen Milieu kommt es iiberaus darauf
an, dafl zur Bekehrung herausgefordert wird (auch
wenn sie von Gott kommt) und auch dafl sie anerkannt
wird. Anerkannt vom Bekehrten, weil sie gefiihlte Er-
fahrung sein mufl, anerkannt von der Versammlung,
weil sie deren soziologisches Prinzip ist. Die Anerken-
nung ist gemaf einer langen protestantischen und my-
stischen Tradition mit dem inneren Zeugnis des Heili-
gen Geistes gegeben'®. Sie geschieht auch in und durch
Auflerungen von Gefiihlserregungen aller Art. Die am
wenigsten beunruhigenden sind die Tranen, die Zuru-
fe, das Uberborden von Enthusiasmus. Aber es gibt
auch befremdendere: Starrsuchtsanfille, Geschrei,
Krimpfe und Purzelbiume (man spricht viel von «holy
rollers»).

Diese Erscheinungen brachten die Erweckungsbe-
wegung innerhalb und auflerhalb der Kirchen in Ver-
ruf, Die Erweckungsprediger, die iiber ihre Tatigkeit
nachgedacht hatten, haben sich eher gerechtfertigt als
geriihmt, diese iibersteigerte Empfindsamkeit heraus-
gefordert zu haben. Wie seinerzeit Teresa von Avila
wufiten auch sie, daft die kérperlichen Auflerungen der
geistlichen Begegnungen mehr Erweis der menschli-
chen Schwachheit als der Stirke des Geistes sind. In
der «Abhandlung iiber die religidsen Erweckungen»,
in der Finney nicht ohne Scharfsinn die Ergebnisse sei-
ner Erfahrung zusammengetragen hatte, lesen wir:
«Einer der Griinde, die zahlreiche Menschen hindern,
eine Erweckung zu wiinschen und darin titig zu sein,
sind die Ubertreibungen oder Miflbriuche, die zuwei-
len eine starke religiose Erregung begleitet haben.»""

Obwoh! Finney bei den Erweckungskampagnen
gewisse Gefiihls«iibertreibungen» iiberfliissig machen
wollte, dachte er im letzten doch, daff «Gott es als
notwendig erachtet hat, die Moglichkeit zu nutzen, die
die Menschen haben, nimlich in ihren Gefiihlen erregt
zu werden, um bei ihnen eine Erschiitterung hervorzu-
rufen, die fast immer notig ist, um sie zum Gehorsam
zu fithren»'2. Wir haben hier nicht zu entscheiden, ob
er recht gehabt hat oder nicht.
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Wir halten eher fest, wie seine Bemerkung die Evan-
gelisationsbedingungen in den Staaten der «Grenze»
erhellt. Die religitse Gleichgiiltigkeit zahlreicher Zu-
horer hatte ihre Ursache nicht in irgendeiner ideologi-
schen Option, sondern in einem Mangel an prakti-
schem Interesse, den eine gefiihlsmifige Erschiitte-
rung erschiittern konnte ; der Individualismus, der die
soziale (landliche) Situation widerspiegelte, machte fiir
einen warmen Aufruf zu dem jedem angebotenen Heil
aufmerksamer; der puritanische Moralismus war in
diesem unsicheren Klima von Gewalt und Ausschrei-
tung willkommen ; und wihrend schliefflich im Buch-
druckerzeitalter der urspringliche Protestantismus
seine Anhinger zum Lesen und Nachdenken anleitete,
gab das «camp-meeting» jenen, die kaum lesen oder in-
tellektuell diskutieren konnten, ein Medium, sich aus-
zudriicken und zu bilden.

B. Die Heiligkeit und die Geistestaufe

Die Meister der Erweckungsbewegung lehrten, einer
in einem zu emotionalen Klima erreichten Bekehrung
zu mifltrauven. Die Beharrlichkeit im Guten—ihr Krite-
rium war sehr moralisierend geworden — war nicht
immer erreicht worden. So kamen sie dazu, die Bekeh-
rung als einen einfachen ersten Schritt oder, in ihrer
Sprache, als eine «Segnung» («blessing») zu betrach-
ten, dem in der Regel ein zweiter folgen miisste, um die
Bestindigkeit in der Hingabe an die Gnade, die der er-
ste nicht mit sich gebracht hatte, zu sichern. Auch
diese «zweite Segnung» war eine briiske und erkenn-
bare Erfahrung. Man gab ihr den Namen «Heiligung».

«Heiligung» kommt aus dem Wortschatz der Re-
formation. Damit bezeichnete Luther das Fruchtbrin-
gen der Werke des Glaubens und der Liebe durch die
«Tugend des Wortes» in der bekehrten Seele'®. Mit
Sorgfalt unterschied er sie klar von der «Rechtferti-
gung» : damit niemand sich einbilde, durch eine andere
Heiligkeit gerettet zu sein als durch die Heiligkeit Jesu
Christi, wurde die Heiligung dem Heil nachgeordnet
als eine seiner Folgen. Aber sie war niemals eine zweite
Erfahrung der Begegnung mit der Gnade. Auch die or-
thodoxen Protestanten erkannten sich in der Lehre
Wesleys und dann auch der amerikanischen Erwecker
von den zwei «Segnungen» nicht wieder. Sie wandten
sich um so mehr gegen diese Lehre, als der Vater des
Methodismus einen Zustand der Heiligkeit ins Auge
fafite, in dem die Seele von jeder Siinde «gereinigt» und
ohne Nachsicht mit der Versuchung wire. Dieser
«Perfektionismus», ein in den Streitigkeiten mit den
Leuten von der Erweckung oft gebrauchtes Wort,
stand tatsichlich im Gegensatz zur lutherischen Aus-
sage des »simul justus et peccator» (das Fortbestehen
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der Siinde in der Form der Begehrlichkeit im Leben des
Gerechten).

Die «Heiligung» wurde Thema leidenschaftlicher
Auseinandersetzungen zwischen «Erweckern» und
den Erweckungen feindlich gesinnten Minnern der
Kirche. Unter den «Erweckern» hielten nicht alle diese
Lehre fiir richtig, weil der Einfluf} des Kalvinismus
stark blieb. Obwohl Finney, Torrey und Moody nicht
Methodisten waren, predigten sie dennoch die «Hei-
ligkeit». Sie lag in der Logik der Erweckung, in ihrem
Verlangen nach geistlichen Erfahrungen, nach Bestiti-
gung durch den moralischen Vorgang einer authenti-
schen Bekehrung. Sie entsprach zweifelsohne dem
amerikanischen Optimismus einer expansiven Welt
(ein Milieu, das vom Protestantismus den Appell an die
individuelle Verantwortung gerne tibernahm, das aber
den Pessimismus der der Vollkommenheit gesetzten
Grenzen kaum verstand). Im iibrigen machten die
amerikanischen «Erwecker» von der Heiligkeit ein be-
scheideneres Bild als die Anhinger Wesleys und ver-
banden sie engstens mit dem missionarischen Werk.
Sie war gegeben, wenn man im Gebet nur darum bat,
dafl man die Geistestaufe oder «Ausstattung mit der
Macht von oben» (ungeschuldet) erhalte.

Geistestaufe in der amerikanischen Erweckungs-
bewegung

Die Meister der Erweckung, von denen wir sprechen,
zweifelten nicht daran, dafl sich fiir Tausende ihrer
Zuhorer ein neues Plingsten vorbereitete und daf} es
sich bereits ereignet hatte fiir «Christen aller Art, junge
Bekehrte, Leute, die sich schon lange zur Religion be-
kennen, Pastoren, Laien, Frauen, Junge und Alte,
Leute jeder Bildungsstufe». Das wurde in ihrem Leben
ein Ereignis. «Das ist keine Sache», schrieb Finney, «in
der man wachsen konnte, indem man sich darin iibt, zu
iiberzeugen und zu bekehren. Das ist ein Geschenk,
eine augenblicklich empfangene Salbung, die vergro-
Rert oder vermindert werden kann, je nachdem wie
detjenige, der sie besitzt, sich ihrer mehr oder weniger
treu und tatkriftig auf das Ziel hin bedient, fiir das sie
gegeben worden ist. Sie wurde oft besessen und ist
dann verloren gegangen; oder ihre Auflerung wurde
unterbrochen durch etwas, was das Licht des Heiligen
Geistes in der Seele auslosche.»'®

Die Geistestaufe hat wie fiir Finney, so auch fiir
Torrey den Zweck, wie er um 1850 schrieb, «uns vor-
zubereiten und zuzuriisten fiir den Dienst Gottes».
Man mufl sie allerdings in der Linie einer Erfahrung
von «Heiligung» verstehen, von «zweiter Segnungs»,
die sich von der Bekehrung unterscheidet und sie ver-
vollstandigt. Der Taufe geht voraus «eine ginzliche
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Hingabe unseres Willens, ein vollstindiger Verzicht in
die Hinde Christi hinein»'®. Und, so Finney, als «die
Apostel verstanden, dafl es eine Taufe des Heiligen
Geistes war, die sie zu erwarten hatten», mufiten sie
unbedingt auf jeden Gedanken verzichtet haben, fiir
sich selbst zu leben, unter welcher Form auch immer,
und sich selbst mit allen ihren Kriften dem ihnen vor-
gestellten Werk gewidmet haben. Diese Selbsthingabe
an das Werk, diese Selbstverleugnung muf} naturge-
maf der verstindigen Suche nach der « Ausstattung mit
der Macht von oben»'” vorausgegangen sein.

Was Finney in gleichwertigen Begriffen «Ausstat-
tung mit Macht», «Heiligung», «Geistestaufe» nennt,
ist nicht wie die Bekehrung fiir das Heil des einzelnen
notwendig, sondern fiir die Sendung der Kirche ; und
es kommt darauf an, daf die Gemeinschaften ihre Mit-
glieder ohne Ausnahme zu diesem vollen Dienst an-
spornen. Jeder Christ, so dachte er, <hat ein Mafl vom
Heiligen Geist» ; dieses «Mafl» mufl ihn, wenn er treu
ist, dazu fithren, «im Gebet auszuharren, bis er die
Macht von oben empfingt»'®. In den erweckerischen
Gruppen von damals stellte kein Ritus und keine Geste
(etwa von der Art der Handauflegung) diese geheim-
nisvolle Taufe — die uibrigens nicht in Konkurrenz zur
Wassertaufe stand — zeichenhaft dar'®. Sie bleibt ein
ganz innerliche Sachverhalt und ist nur durch ihre
apostolischen Friichte nachzuweisen. Fiir die Seele ist
sie wahrnehmbar, denn in der Regel weifl sich der mit
Macht ausgestattete Christ geheiligt und gestirke®®. Im
Unterschied zu einigen Schiilern Wesleys hingegen ist
Finney in bezug auf die psychologischen und psycho-
somatischen Zeichen, die dem Gliubigen seine «Heili-
gung» anzeigen, niichtern.

Unsere Darstellung hat, und dabei folgt sie den
Quellen, wenig vom Heiligen Geist Geist gesprochen,
wie er in den Erweckungen verstanden wurde. Die
«Erwecker» sind zugegebenermaflen keine Sachver-
standigen in trinitarischer Theologie. Ihre Schriften
sind insgesamt den groffen Glaubensbekenntnissen der
Kirchen treu ; erst spiter sprechen einige auf modalisti-
sche Weise iiber Christus und den Heiligen Geist*'.
Wenn sie das Handeln der dritten Person in der per-
sonlichen Heiligung und im missionarischen Dienst
bestimmen, ist ihre Praxis der Tradition der Bibel treu ;
der Heilige Geist sichert die Gegenwart Jesu im Glau-
benden, gibt seinem Evangelium Aktualitit, baut die
Kirche als Leib Christi auf und erdffnet den unmogli-
chen Weg auf die Zukunft Gottes hin.

Die Heiligungsbewegungen (zweite Halfte des 19.
Jabrhunderts)

Die Suche nach der «Heiligung» und nach der «zwei-
ten Segnung» fithrte Glaubige zu Gebetsversammlun-

gen zusammen, die um 1830 sehr zahlreich waren.
Protestanten verschiedener Denominationen (Presby-
terianer, Quiker usw.) verbanden sich dort mit den
Methodisten, den urspriinglichen Verfechtern der
Lehrsatze tiber die Heiligkeit. Diese Versammlungen
und Erweckungskampagnen fiihrten zur Bildung der
«National Holiness Association» (1876), und zwar
zunichst ohne Bruch mit den Kirchen.

Die kirchlichen Instanzen mifitrauten dieser Grup-
pierung, die so unbestimmt 6kumenisch war und de-
ren Uberschwenglichkeit in eine geistliche Anarchie
umzuschlagen schien. Im Jahre 1894 verurteilte der
Methodismus die Vereinigung, und die «Heilig-
keits»gruppen bildeten sich zu autonomen Kirchen
um, von denen die «Pilgrim Holiness Church» und die
«Church of the Nazarene» die bekanntesten sind. So
kam ein ganzer Vorgang an sein Ende, der aus der
christlichen Gemeinschaft eine Gemeinschaft von Hei-
ligkeit machte (und nicht mehr eine Gemeinschaft mit
Mitteln und Zeichen der Heiligkeit in ihrer Mitte).

Die Heiligungsbewegungen sind zu einem guten
Teil zu verstehen als eine heftige Reaktion der alten
erweckerischen Kreise der «Grenze» gegen die Ent-
wicklung des amerikanischen Christentums — ein-
schliefllich des Methodismus — in der zweiten Hilfte
des 19. Jahrhunderts, Reaktion fiir das freie Gebet ge-
gen einen zu starren Kult, puritanische Reaktion gegen
den «Laxismus» der Umwelt (die «Heiligkeit» unter-
sagte jeden Alkoholgenuff und jede Vergniigung und
stellte die Erlaubtheit des Tabakgenusses in Frage),
fundamentalistische Reaktion gegen das Eindringen
der tberkritischen und den Forderungen des Moder-
nismus offenen deutschen Theologie. Diese religisen
Tendenzen, die den Eifer der «camp-meetings» gegen
ein der Welt zu sehr angepafites Christentum aufrecht-
erhalten wollten, waren die Angelegenheit vor allem
der lindlichen Bevolkerung (im Siiden und mittleren
Westen), die vom allgemeinen Wohlstand des Landes
wenig Nutzen hatte und deren eigene Existenzweise in
ithrem Bestand bedroht war.

Die freie Gebetsversammlung und die Bibelschule
waren die charakteristischsten Institutionen der Heili-
gungsbewegungen. Sie waren zu vieler Organisation
abgeneigt, weil sie nur eine Weise aufrechterhalten
wollten, die Bekehrung gemeinsam zu spiiren, die Gei-
stestaufe und alles, was daraus folgte. Der Eifer und
seine duflerlichen Erscheinungen spielten eine grofie
Rolle; aber keine dieser Erscheinungen wurde bevor-
zugt oder als Siegel des Geistes und Bestitigung der
Heiligung betrachtet. Dieser letzte Punkt ist ein Un-
terschied und zuweilen ein Gegensatz zwischen den
Heiligungskirchen und der Pfingstbewegung, von der
wir im folgenden sprechen werden.
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Zweite Etappe: Die Pfingstbewegung nach 1900

Am Ursprung der «Pfingstkirchen»

Die Menschen, die als erste die pfingstliche Erfahrung
machten und zu ihrer Verbreitung beitrugen, kamen
nicht alle aus den Heiligungsbewegungen oder aus dem
Methodismus. Viele kamen allerdings von daher, und
die anderen schrieben sich in ein Abenteuer ein, dessen
Vorgeschichte zumindest die Suche und Aufnahme der
«zweiten Segnung» waren®?. Das ist freilich ein Ge-
sichtspunkt eines Historikers; die Pfingstler selber
lebten selbstverstindlich das, was sie lebten, im Gefiihl
eines Anfangs, dessen einziger Bezug das Pfingsten der
apostolischen Zeiten war.

Am Ursprung stand eine Bibelschule zu Topeka im
Staate Kansas. In dieser Schule kannte man kein ande-
res Buch als die Bibel, und das Gebet und die direkte
Evangelisation nahmen einen guten Teil des Tages ein ;
das Ziel war, den kiinftigen Erweckungen eher begei-
sterte als gebildete Prediger zu geben. Im Jahre 1900
behandelten die Schiiler das Thema der «Taufe im
Geist» ; bei der Lektiire der Apostelgeschichte waren
sie beeindruckt von der Bezichung zwischen der
Geistausgiefung und dem «In-Sprachen-Reden» (das
heiflt in unbekannten Sprachen). Sie fragten sich, wes-
halb sie selber nicht «in Sprachen» redeten ; dieses Fra-
gen schien ihnen einen Mangel in den Erfahrungen von
«Heiligkeit», die sie bis jetzt gekannt hatten, aufzu-
decken. Sie schlossen sich in ihren Gebets«turm» ein.
Und hier widerfuhr.ihnen, was eine der Teilnehmerin-
nen, Miss Agnes Ozman erzihlt : «Wihrend des ersten
Tages des Jahres 1901 war die Gegenwart des'Herrn
auf eine hervorragende Weise mit uns, sie beruhigte
unsere Herzen und erméglichte ihnen so, nach héch-
stens Dingen zu streben. Am Abend war der Gebets-
geist auf uns. Es war beinahe elf Uhr, als mir der
Wunsch kam, man méchte mir die Hinde auflegen,
damit ich die Gabe des Heiligen Geistes empfangen
kinne. In dem Augenblick, in dem sich Hande auf
meinen Kopf legten, kam der Heilige Geist iiber mich,
und ich begann in Sprachen zu reden und verherrlichte
so Gott. Es war, als ob Strome lebendigen Wassers aus
der Tiefe meines Seins hervorquéllen.»??

Das Wesentliche der Pfingstbewegung scheint in
diesem kurzen Bericht durch : die Erwartung eines Er-
eignisses, das das Leben umgestaltet und heiligt, und
die zweifache Praxis der Taufe im Heiligen Geist mit
Handauflegung sowie das In-Sprachen-Reden. Diese
Praxis fand in der Person von Pastor Charles Parham,
Direktor der Schule von Topeka, einen Verbreiter (er
war allerdings am Anfang der Versammlung vom 1.
Januar 1901 nicht dabei). Er griindete in Huston, Te-

xas, eine neue Bibelschule und erhielt da als Schiiler ei-
nen schwarzen Baptisten, der den Heiligungsbewe-
gungen angehort hatte, William Seymour. Dieser nun
gab der Bewegung, nachdem er sich 1906 in einem
Haus der Azusastreet in Los Angeles niedergelassen
hatte, ihren volkstiimlichen Charakter und ihren Auf-
schwung. In der grofien kalifornischen Stadt kam die
entstehende amerikanische Pfingstbewegung mit Pre-
digern in Kontakt, die aus Europa zuriickgekehrt wa-
ren, wo sie 1904—1906 an der Erweckung in Wales teil-
genommen hatten. Dort hatte man wihrend Evangeli-
sationskampagnen, die vom Enthusiasmus des jungen
Grubenarbeiters Evan Roberts angeregt wurden, wie
in Topeka Auflerungen von Glossolalie gehort, die
sich auf ein Gebet um die Ausgiefung des Heiligen
Geistes hin einstellten.

Von der Azusastreet in Amerika, von den Predigten
des Pastors Barrat in Norwegen und in Deutschland
sowie von der walisischen Erweckung aus begannen
sich die Gruppen mit «charismatischen» Praktiken zu
vermehren. Sie wurden von der Presse schlecht aufge-
nommen und verschrien. Man warf dem neuen Pfing-
sten seine Extravaganzen vor, seine Verbindungen zu
den Schwarzen und die Bedeutung, die es dem ge-
heimnisvollen «In-Sprachen-Reden» beimafl. Die
Heiligungsbewegungen, die ihm so viele Anhinger ge-
liefert hatten, waren nicht die letzten, die jene verur-
teilten, von denen sie sich gut abzugrenzen verstanden.

Am Anfang wollten die Versammlungen, die sich
nach dem Vorbild von jenen von Los Angeles zusam-
menfanden, dkumenische Gruppen sein, deren Mit-
glieder in ihren jeweiligen Kirchen bleiben mufiten.
Die feindselige Einstellung der Kirchen fiithrte die
praktizierenden «Charismatiker» dazu, sich in Fo-
derationen (seit 1906) und dann in Kirchen zu organi-
sieren. Davon gibt es heute in der ganzen Welt an die
200; die bekanntesten tragen den Namen «Versamm-
lungen Gottes »(Assemblies of God). Innere Faktoren
der Entwicklung trugen ebenfalls zu diesem Ubergang
von voriibergehender Versammlung zu verbiindeten
und ziemlich organisierten Gruppen bei: das Aufblii-
hen einer Presse, von Ausbildungsinstitutionen, eines
beruflichen Kirchenamtes, nachdem sich der Eifer der
Laien als unzureichend erwiesen hatte, die Entsendung
von Missionaren in die Fremde, die Ordnung fiir einen
Enthusiasmus, von dem man gelernt hatte, daf} er nicht
nur «geistlich» war, usw.

Die Pfingstbewegungen erlebten Auseinanderset-
zungen und Risse, von denen einige erwihnt zu wer-
den verdienen, weil sie iiber das Auskunft geben, was
auf dem Spiele stand. Um 1908 fragte man sich, ob die
Taufe im Heiligen Geist eine «dritte Segnung» bilde,
also zusitzlich zu jener der Bekehrung und der Heili-
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gung (Lésung von Los Angeles), oder ob man nur zwei
«Segnungen» zihlen miisse (Losung von Durham in
Chicago, die als geistliche Schritte eine Bekehrung-
Wiedergeburt und eine «Taufe des Heiligen Geistes»
mit ihren charismatischen Auflerungen festhielt). Um
1915 ergab sich eine Spaltung um eine Minderheit von
Pastoren, die die Taufe im «Namen Jesu» spendeten,
wobei diese Praxis eine modalistische Theologie und
ein Mifitrauen gegeniiber der Taufe in den traditionel-
len Kirchen bestirkte. Diskussionen ergaben sich auch
um das «In-Sprachen-Reden», namentlich in Kanada
um 1918, und um den Vorzug, den ihm die Gruppen
vor den anderen Gaben des Geistes einrdumten®.

Das Sprachenreden als soziologische Grundlage der
Pfingstbewegung

Am Ende der Diskussionen, auf die wir eben kurz hin-
gewiesen haben, dringte sich bei den Pfingstlern mehr
als je die Schluffolgerung auf: Das Sprachenreden ist
die vorziigliche Auflerung der Geistestaufe. Es ist,
aufgrund der Tatsichlichkeit selbst, wie die Eingangs-
pforte in die pfingstliche Welt, ihre Losungszeichen.

1. Von unserer historischen Folge her gesehen gibt
das Sprachenreden der Pfingstbewegung ihre Eigenart.
Zvreifelsohne haben auch andere christliche Gruppen
eine «charismatische» Praxis (einschliefilich Glossola-
lie) gekannt ; im angelsichsischen 19. Jahrhundert bei-
spielsweise die Quiker dieser Zeit, die Schiiler von E.
Irving, die Adventisten usw. Die neue Tatsache, die
mit Topeka und Los Angeles gegeben ist, ist die un-
trennbare Verbindung zwischen Geistestaufe und
Sprachenreden. Die Geistestaufe ist denn auch das
konstitutive Element der Gemeinschaften des Typus
«Heiligungsbewegung», zu der jede pfingstliche Ge-
meinschaft gehort. Nicht dal man dort die Geistes-
taufe als fiir das individuelle Heil unbedingt notwendig
betrachtete (die Bekehrung geniigt), aber erst von ihr
her wird man ein voller und zum Evangelisationswerk
geeigneter Christ. So dient auch das Zungenreden, in-
dem es die geistliche Segnung beglaubigt, als Zugehs-
rigkeitskriterium zur Gruppe, die charismatische Pra-
xis und Suche nach Heiligkeit vereint. Wie in einer er-
weckerischen Versammlung jeder seinen Nachbarn
fragt: «Bist du bekehrt ?», so ist der Pfingstler immer
versucht, ihn zu fragen : «Redest du in Sprachen ?» Der
Nichtcharismatiker ist von der Gebetsversammlung
nicht ausgeschlossen, er merkt aber bald, daff er nicht
wirklich «eingetreten» ist.

Erweckungsbewegung und Heiligungsbewegungen
schrinkten die Rolle der Glaubensbekenntnisse und
der Sakramente ein und erbauten die Kirche so auf der
gliubigen Subjektivitit. Man befand sich in dem Mafle

innerhalb der Kirche, als man sich bekehrt, geheiligt,
geweiht fithlte. Die Gegenwart des Heiligen Geistes
war unmittelbar nur durch die innerste Uberzeugung
einer wenig mitteilbaren Erfahrung bezeugt; erst
nachtriglich konnte sich die geistliche Authentizititan
thren Friichten erweisen : Friichte ethischer oder mis-
sionarischer Art (fiir Finney bedeutete «in einem Jahr
Arbeit fiir Christus einen Durchschnitt von fiinf Seelen
gewinnen den Beweis einer beunruhigenden Schwi-
che»?%). Dieser Nachweis a posteriori war sehr starken
Schwankungen in den Bewertungen unterworfen. Mit
dem neuen Pfingsten fiihrte das sichtbare und die geist-
liche Erfahrung begleitende «Charisma» die Objekti-
vitit auf die Kriterien der Zugehorigkeit zur religiésen
Gruppe zuriick. In einem von Fundamentalismus
durchtrinkten Milieu hatte diese Objektivitit den
Vorzug, biblisch zu sein. An dufieren Kundgebungen
der geistlichen Erregung (oder dafiir gehaltenen) hielt
man nur fest, wenn sie durch die Erfahrung der Urge-
meinde geheiligt worden waren. Weshalb kam man
aber dazu, unter den Gaben, die der Heilige Geist aus-
gieflt, das «In-Sprachen-Redens vielleicht zu bevorzu-
gen ? Die Glossolalie wird von den Pfingstlern nicht als
wertvoller betrachtet als die anderen Charismen wie
Prophetie oder Heilung; aber sie duflert sich zuerst
und als ein mit der Geistestaufe immer gegebenes Mi-
nimum.

Wie Jean Séguy beobachtet, spielt das Charisma in
der Erfahrung der religiosen Erregung eine Rolle als
«Regler»?®, In der anomischen (= gesetzesfreien)
Spontaneitit fithrt es eine duflere Bezugnahme auf die
Gruppe ein ; Disziplin und Methode sind nicht so weit
entfernt vom Enthusiasmus. Es ist zunichst eine Tat-
sache, daff seit den lirmenden Versammlungen der
Azusastreet (das Haus scheint in seinen Fundamenten
gezittert zu haben) die pfingstlichen Versammlungen
zunehmend besonnen und organisiert geworden sind.

2. Die konstitutive Rolle des Charismas bedeutet
nicht, dafl es in der pfingstlichen Gruppe den Platz der
Bekehrung oder der Heiligkeit einnimmt. Man lebt
dort vor allem aus dem erweckerischen Elan heraus.
Wenn einerseits das «Reden in Sprachen» iiber die
«Heiligkeit» urteilt, weil es Zeichen ihrer «Ausgie-
fung» ist, so bleibt anderseits um so wahrer, daff die
Heiligkeit iiber das «Reden in Sprachen» urteilt, weil
sie das angestrebte Ziel ist. Wir haben es zweifelsohne
bereits verstanden, als wir das obenstehende Zeugnis
von Miss Agnes Ozman gelesen haben®’. Eine Erkli-
rung einer Pfingstkirche aus neuerer Zeit stellt die
Dinge richtig: «Das wire eine armselige Geistestaufe,
die als Zeichen nur das Reden in Sprachen hitte. Viele
haben sich damit zufriedengegeben, und sie haben sich
geirrt.»”
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Die charismatische Strémung wurde durch die Su-
che nach «Heiligkeit» polarisiert. Dieser Begriff von
Heiligkeit, der ein Erbe des Methodismus ist und von
den missionarischen Bediirfnissen der amerikanischen
Erweckungsbewegung verindert wurde, ist viel kom-
plexer, als es scheint : er nimmt zuweilen einen «puri-
tanischen» Aspekt an, er ist auch Freude und sogar
Uberschwenglichkeit. Jedermann ist aufgefordert,
seine inneren Krifte zu entfalten, um sie zu empfan-
gen; aber sie ist, in der Linie einer Lehre von der
Rechtfertigung durch den Glauben, im wesentlichen
Gabe, die man in Dankbarkeit empfingt. Mehr als auf
einen Perfektionismus, der sich auf das innere Leben
zuriickzieht, verweist sie auf eine ganzheitliche Weihe,
damit sich das Werk des Reiches Gottes verwirkliche
(welches mit einem ausgeprigt eschatologischen An-
strich versehen verstanden wurde).

In dieser Sicht von Heiligkeit durch Hingabe an den
Heiligen Geist wird das «Reden in Sprachen» um so
lieber als Zeichen anerkannt, als ihre Praxis erweist,
dafl es selbst den Sinn von Hingabe und Begegnung mit
einer auflerordentlichen Kraft zu Frohlocken und Lob
hat. Nach den Worten von Pastor Thomas Brés ist es
«Ubetborden von geistlicher Freude», «Sehnsucht
nach der Anbetung». Es wird nicht als ein Wunder be-
trachtet, sondern als eine Gabe zur Auferbauung des

individuellen und gemeinschaftlichen christlichen Le-
bens®.

Leben der Pfingstbewegung

Nichts ist fiir die Praxis und das Gemiit eine treiben-
dere Kraft als der Einsatz in einer Pfingstgemeinschaft.
Es ist sehr schwierig, «sich davon ergreifen zu lassen
und davon abzulassen». Denn sich «ergreifen» lassen
heifit konkret, sozusagen seine ganze Freizeit dem ge-
meinschaftlichen Leben in Gebet und Evangelisation
zu widmen. Am Sonntagvormittag dauert das Gebet in
den «Versammlungen Gottes» im Durchschnitt zwei-
einhalb Stunden. Man feiert dabei das «Brotbrechen»,
das «Abendmahl», dessen eschatologische Bedeutung
betont wird. Man pflegt dabei die «Charismen» (Pro-
phetie), und auch fiir die Stille ist Zeit eingerdumt ; die
Spontaneitit ist geringer, als man erwarten wiirde : die
Seelsorger, Laienprediger, Diakone oder Diakonissen
wurden urspriinglich durch ihre «Charismen» be-
stimmt, aber sie setzen sich mehr dafiir ein, das Cha-
risma der anderen in geordnete Bahnen zu lenken als es
anzuregen. Nach der oft gemeinsam eingenommenen
Mahlzeit ist der Nachmittag der Evangelisation an
«neutralen Orten» (zuweilen auswirts) gewidmet.
Alle singen, konnen Zeugnis ablegen, beten fiir die
Heilung der Kranken, man muntert zur Bekehrung

auf, die in einigen Pfingstkirchen (wie in der Heilsar-
mee) durch das Niederknien auf der «Buflbank» kon-
kret zum Ausdruck gebracht wird. An den Abenden
der Wochentage kommen die «Charismatiker» zu ver-
schiedenen Versammlungen zusammen: Gebetsver-
sammlungen, Bibelschule, Ausschuff der Damen oder
der Jungen usw.

Die Pfingstbewegung entspricht dem Bediirfnis
nach einer einfachen Religion, die wenig in Begriffe ge-
fafit, aber reich an Ereignissen ist. Sie ist der Familie,
der religiosen Ordnung und der Mission verpflichtet.
Wer darauf allergisch reagiert, sieht in ihr leicht ein
grofies Unternehmen herrschender Zustinde. Wer da-
fiir gewonnen ist, spricht umgekehrt von einem Ort
befreiender Begegnung. Der Historiker muf§ nicht ent-
scheiden; er hat gelernt, sich nicht zu wundern, daf}
die Entfremdung der einen fiir andere Freiheit ist, und
umgekehrt die Freiheit Entfremdung. Jedenfalls zeigt
der soziale Erfolg der Pfingstbewegung, dafl sie in den
Erwartungen oder Fehlern unserer Gesellschaft gute
Verteidiger hat.

Pfingstbewegung und Gesellschaft

Die Pfingstbewegung erlebte in den Vereinigten Staa-
ten eine starke Ausbreitung (am Anfang des Jahrhun-
derts eine Wachstumsrate von 10,7 % im Jahr gegen-
iiber 6 oder 8 % bei den anderen Konfessionen). Sie
hatte besonders Erfolg bei den Schwarzen, den Puer-
toricanern, den entwurzelten Bauern in den Stidten,
den von der Krise bedrohten Handwerkern®®. Man
kann sie daher mittlerweile als ein Bekenntnis definie-
ren, das einem bestimmten sozialen Milieu entspricht;
sie entwickelte sich aber weiter und breitete sich eher in
den gebildeten Schichten der Bevolkerung aus oder be-
giinstigte mit der Disziplin, die sie auferlegte, einen
gewissen sozialen Aufstieg ihrer Mitglieder.

Das Interesse einer soziologischen Studie iiber die
Pfingstbewegung ist jedoch, zu zeigen, daf} sie vielen
an die industrielle Gesellschaft schlecht Angepafiten
ein Mittel gab, ihre Entfremdung auszusprechen und
dabel eine gewisse Heimat wiederzufinden. «Die
pfingstliche Unterweisung», schreibt Bryan Wilson,
«rechtfertigte den Ausdruck starker Gefiihle, die sonst
zweifelsohne verdringt worden wiren... Auch andere
Sekten hitten ihren Mitgliedern ein gemeinsames Le-
ben zugesichert; aber nur die Pfingstbewegung ant-
wortete durch ihre ausdrucksvolle Stirke wirklich auf
die Bedingungen, unter denen viele Amerikaner leb-
ten..., die vollstindigste Kundgebung eines Glaubens,
der dep Ausdruck der lebhaftesten Gefiihle billigte und

sogar heiligte.»*!
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Sagen wir es genauer: diese Ubereinstimmung ist
eine Ubereinstimmung mit Lebensbedingungen einer
Minderheit, die an ihrer Identitit Schaden genommen
hat oder ihrer Wurzeln beraubt ist. Es ist deshalb gar
nicht erstaunlich, daf} die Pfingstbewegung als Reli-
gion dieser Minderheit und als Religion, die einen gro-
Ren Einfluf} auf das ganze Leben hat, sich als ein Ele-
ment von «Gegen-Kultur» verstehen konnte. Sie be-
streitet mehrere Werte, von denen die amerikanische
Gesellschaft lebt, und beweist, dafl man gliicklich sein
kann, wenn man darauf verzichtet.
~ So ist auch der Puritanismus der Charismatiker eine
bestimmte Konsumverweigerung (Ablehnung des Al-
kohols, des Tabaks, des Kinos, des Fernschens, des je
nach Gruppe mehr oder weniger entwickelten Ge-
schmacks an Kleidern). Dieser pfingstliche Verzichtist
nicht Gehorsam gegeniiber einer zur Geltung gebrach-
ten asketischen Disziplin oder einer spiritualistischen
Philosophie, sie bezieht sich stets auf einen eschatolo-
gischen Horizont, auf das Verlangen, zu verkindigen,
«dafl diese Welt vergeht»> und dafl man mit anderen
Reichtiimern lebt als mit den seinen. Sie bildet wohl ei-
nen gewissen Protest gegen das Sich-Einrichten im
Komfort der amerikanischen Gesellschaft. Dieser Pro-
test fiihrt jedoch, man sieht es ohne Miihe, nicht zur
Revolution, und die Marginalitit, die er geschaffen
hat, hat fiir die Besitzenden nur Beruhigendes an sich.
Im iibrigen wendet sich die Pfingstbewegung mehr ge-
gen den Luxus als das auf ungerechte Weise erworbene
Geld; sie ist verhiltnismiflig kurzsichtig, wenn es
darum geht, die sozialen Auswirkungen des Evange-
liums, die es beim einzelnen Bekehrten weckt, wahr-
zunehmen (einige Gemeinschaften zum Beispiel, die
sich sehr dafiir einsetzten, ihre Anhinger auf die
Schidlichkeit des Tabaks oder gewisser Tinze auf-
merksam zu machen, wuflten ihnen zum Krieg in
Vietnam nichts zu sagen).

Obwohl der Puritanismus in der pfingstlichen Per-
spektive die herrschende Kultur nicht unmittelbar in
Gefahr bringt, ist er ein Element von Gegenkultur. Ein
solches ist auch das Mifftrauen gegeniiber der kriti-
schen Theologie. Das neue Pfingsten ist zu einer Zeit
aufgetreten, in der der Modernismus mit dem Einfluf§
der «hegelianischen Linken» in den Universititen und
dem Willen, das «Ubernatiirliche» aus der iiblichen
Abhandlung iiber den Glauben auszuschlieflen, die
Lehrtitigkeit der amerikanischen protestantischen
Kirchen stark durchdrang. So verbreitete sich ein «li-
beraleres», den Ideen einer auf ihre Fortschritte stol-
zen Welt entsprechenderes Christentum. Es wurde
von einer wachsenden Zahl solcher angenommen, die
die wirtschaftliche Entwicklung begiinstigte und die
froh waren, eine Verbindung herstellen zu konnen

zwischen religisem Glauben und Wissenschaft als ei-
nem grundlegenden Element dieser auf Fortschritt be-
dachten Gesellschaft. Was aber das Christentum an
Anpassungsmoglichkeit gewann, verlor es dies nicht
an Kraft zu seiner freien und vollen Bejahung ? Und
genau hier entstand die Pfingstbewegung mit ihrem
leidenschaftlichen Fundamentalismus (die Bibel ohne
Zugestindnisse!), \ ihrem praktischen Glauben an
Wunder, threm Sinn fiir einen Gott, der eingreift und
die Ordnung der Dinge umstdft. Die schlecht Ange-
pafiten, die Schwarzen, jene, fiir die der Fortschritt
kein Fortschritt war, hatten wenig Grund, sich an der
Harmonie einer liberalen Theologie zu erfreuen ; mehr
Grund hatten sie, iiber die Charismen zu staunen,
durch die den kulturell Unangepafiten das Wort gege-
ben wurde und den Machtlosen die «Macht von oben».
Paradoxerweise entsprach im iibrigen die pfingstliche,
wenig wissenschaftliche und wenig «modernistische»
(auch wenig konformistische) Lehre gewissen Erwar-
tungen der Zeit: die Wahrheit im «Gelebten» zu su-
chen, eine unmittelbare Bestitigung dafiir in der ge-
meinschaftlichen Lebensweise zu finden, Gott nur an-
zunehmen, wenn man aus seinem ganzen Sein heraus
zu thm gehen kann,

In ihrer Zeit und gegen ihre Zeit protestierte die
Pfingstbewegung seit Beginn unseres Jahrhunderts ge-
gen die Fehler einer Konsumgesellschaft und gegen das
Ungeniigen einer einzigen Art von Sprache — der wis-
senschaftlichen Sprache —, die zu unzulinglich ist, als
daf} der Mensch in ihrer Wahrheit Raum finde. Ihre
Anhinger und ihre Gegner stimmen darin iiberein, sie
streiten hingegen um die Qualitdt der Antwort, die
diese geheimnisvollen Charismen geben.

Dritte Etappe: Die katholische neupfingstlerische
Bewegung (seit 1967)
Vor dem Zweiten Weltkrieg erschien die Pfingstbewe-
gung, die sich mit der Verstindnislosigkeit der Kirchen
abgefunden hatte und durch ihre Erfahrung stark ge-
worden war, als eine Strémung, die verschiedene nach
auflen ziemlich abgeschlossene Gruppen hervorge-
bracht hatte und die sich beispielsweise an der 6kume-
nischen Bewegung nicht beteiligte. Diese Haltung war
aber nicht endgiiltig. Man erlebte seit einigen Jahr-
zehnten eine Ausbreitung der «charismatischen» Prak-
tiken in verschiedenartigsten christlichen Gemein-
schaften. So regte zum Beispiel nach 1932 ein walisi-
scher Evangelist in Pfarreien der Reformierten Kirche
von Frankreich im Departement Ardéche eine Erwek-
kung an und veranlafite dabei die «Bekehrten», in ihren
Denominationen zu verbleiben. In anderen Fillen
tibernahmen Gruppen fiir sich selber die «charismati-
schen» Praktiken, ohne damit eine Versammlung der
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Pfingstkirchen bilden zu wollen. In den Jahren 1945
und 1957 breiteten sich die Geistestaufe und die Aus-
iibung der Gnadengaben in den Vereinigten Staaten
unter den Mitgliedern der Episkopalkirche und den
Christen «angesehenster» Konfessionen, zu deren
Tradition es gehorte, jeder Erregung gegeniiber mifi-
trauisch zu sein, weit aus. Dies wurde die neupfingst-
lerische Bewegung®?.

Die charismatischen Praktiken erschienen so immer
weniger als mit Kreisen verbunden, die allzu sehr
durch ihre soziologische Eigenart und ihre Geschichte
bestimmt waren ; immer mehr wurden sie als wirksam
betrachtet in Richtung auf eine Erneuerung christli-
chen Lebens in seiner Gesamtheit. 1966 gewann die
Bewegung katholische Gruppen : junge Studenten der
Duquesne-Universitit zu Pittsburg waren sich des
Ungeniigens eines zu verstandesmaflig gewordenen
Christentums bewufit und wiinschten eine neue Ein-
gebung, um das aggiornamento, zu dem Papst Johan-
nes XXIIL. aufgerufen hatte, ins Werk zu setzen ; so fa-
steten sie zu dieser Zeit, riefen den Heiligen Geist
herab und lasen pfingstliche Literatur («Das Kreuz
und die Messerhelden» von Wilkerson, «Sie sprechen
in anderen Sparachen» von J. Sherill)**>. Im Januar
1967 traten sie sodann mit den neupfingstlerischen
Mitgliedern einer Gebetsversammlung der Episkopal-
kirche in Verbindung. Mehre von ihnen erhielten die
Geistestaufe, und im Februar fanden Wochenendta-
gungen statt, wihrend denen die charismatische Erfah-
rung zum ersten Mal in einer typisch katholischen
Gruppe erlebt wurde, die dadurch ihre Verbundenheit
mit der Kirche zu stirken beabsichtigte. «Auffallendes
Beispiel fiir das schnelle und barmherzige Handeln des
Heiligen Geistes an denen, die sich ihm &ffnen»,
schrieb ein Zeuge®*.

Die rasche Ausbreitung der neupfingstlerischen
Bewegung in den Vereinigten Staaten und nach 1970 in
allen Kontinenten, ihre Gebetsgruppen, ihre Gemein-
schaften (Pfarreien wie die zu Providence, «Familien»
wie die von Ann Arbor) und ihre groffen Versammlun-
gen sind hinreichend bekannt, besonders den Lesern
von CONCILIUM, so daf} ich das nicht noch ausfiihr-

licher behandeln muf33s.

Von der Pfingstbewegung zur neupfingstlerischen
Bewegung

Es ist nicht erstaunlich, daf es zwischen der Pfingst-
bewegung und der neupfingstlerischen Bewegung, vor
allem der katholischen, offenkundige Unterschiede
gibt*®. Eine «charismatische» Gruppe kiimmert sich
sozusagen definitionsgemif wenig darum, einen Stil
zu tibernehmen oder eine Tradition zu wahren. Die

katholischen Gruppen kiimmern sich im allgemeinen
mehr darum, sich in die Bewegung ihrer Kirche zu in-
tegrieren, als mit den Erfahrungen von Topeka oder
Los Angeles in Kontinuitit zu stehen (von denen viele
nichts wissen aufler deren Existenz).

Von der Pfingstbewegung zur neupfingstlerischen
Bewegung gibt es eine Verschiebung des soziologi-
schen Einschlags. Die anfingliche Gruppe von Pitts-
burg war eine Studentengruppe; in der Folge scheint
die Bewegung nicht mehr an eine bestimmte Schicht
gebunden zu sein; und dennoch ist im Vergleich zu
den Anfingen von Los Angeles das Vorherrschen der
Unangepafiten und der weniger Gebildeten vollstindig
verschwunden (was eine wirkliche Anziehungskraft
der charismatischen Bewegung fiir die Randgruppen
nicht hindert). Die charismatische Bewegung ist kaum
eine Lehre. Das erleichtert ihren Zugang zu den treuen
Katholiken, die wohl der Meinung sind, am Grundbe-
stand ihres «Credo» nichts abstreichen und nichts bei-
fiigen zu miissen. Eine Praxis ist jedoch niemals neu-
tral. Jene der Gnadengaben in der Pfingstbewegung
fithrt zu einem Wiederaufleben des Sinnes fiir die
Gnade als Ungeschuldetheit und als den Menschen
verandernde Kraft; sie gibt den Eindruck, die Distanz,
die uns von der Bibel trennt und von der fernen Ver-
gangenheit, an die sie als Verheiflungen fiir die kiinfrige
Zeit erinnert, zu tiberbriicken, so daff von daher die
Annahme eines weniger kritischen Glaubens und zu-
weilen eines gewissen Fundamentalismus kommt; die
charismatische Praxis widersetzt sich im zeitgendssi-
schen Katholizismus sowohl einer Riickkehr zu einem
formalistischen Konservativismus (die Spontaneitat
mufd befreit werden) als auch der modernistischen Re-
duktion des Glaubens auf eine einfache Auslegung der
menschlichen Erfahrung. :

Die Gebetsversammlungen, die Gemeinschaften mit
gemeinsamem Besitz und die Zusammenkiinfte wih-
rend der Ferien sind Orte, um die biblischen Kennt-
nisse zu vertiefen und {iber die charismatische Praxis
nachzudenken. So wurde auch ein Anfang von katholi-
scher Theologie der charismatischen Praktiken erar-
beitet. Eine ihrer groflen Sorgen ist, aufzuzeigen, dafl
die «Taufe im Heiligen Geist» die Fiille der sakramen-
talen Taufe nicht beeintrichtigt. «Die Taufe im Heili-
gen Geist», schreibt Ranaghan, «ersetzt die Taufe und
die Firmung nicht. Sie erscheint eher wie eine erwach-
sene Neu-Bestitigung und Erneuerung dieser Sakra-
mente, eine Offnung von uns selbst auf alle ihre Gna-
den»”.

Um jede Verwirrung und den Verdacht eines Unge-
niigens der sakramentalen Riten zu vermeiden, wird
der Ausdruck «Geistestaufe» bei den Katholiken mei-
stens durch den Ausdruck «Ausgieffung des Heiligen
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Geistes» ersetzt. Die Geschichte der Heiligungsbewe-
gungen hat uns erlaubt, die Geistestaufe auf einem
Weg einzuordnen, der von der ersten Bekehrung zu
einer zweiten «Segnung» oder « Weihe» fithrt. Die Ka-
tholiken kennen das nicht ; das Gebet «<um die Ausgie-
Bung» ist eine einfache Epiklese, deren Erhorung man
erwartet, wihrend die Person, iiber die man betet, sich
noch mehr auf einen Weg der Bekehrung verpflichtet.
Es gibt jetzt hingegen eine Tendenz, strenger zu sein,
die Bitte um dieses Gebet noch mehr zu priifen, jedoch
ohne auf die pfingstliche Lehre von den zwei oder drei
«Segnungen» Bezug zu nehmen.

Die katholische Neuinterpretation relativiert also
die Geistestaufe, liflt sie aber eine starke Erfahrung
bleiben (jene, die mit ihrer Praxis nicht einverstanden
sind, interpretieren sie stark psychologisch). Auch die
«Charismen» werden relativiert, und zwar in dem Sin-
ne, dafl keines von ithnen als Zeichen erscheint, das
notwendigerweise die Gabe in Fiilleund den Eintritt in
die Gemeinschaft der wahren Christen begleitet. Man
beschiftigt sich mehr damit, die Ubung des Sprachen-
redens, die Prophetie und die Heilung in einen geistli-
chen Schritt zu integrieren, dessen Profil die Tradition
kennt,

Weil man sich vornimmt, in der Kirche zu leben, ist
die charismatische Gruppe nicht so organisiert, dafl sie
die ganze christliche und menschliche Existenz ihrer
Mitglieder in Beschlag nimmt. Die einzelnen Funktio-
nen, die in den Versammlungen oder Gemeinschaften
ausgeiibt werden (Kern fiir Animation, Unterweisung
usw.), setzen sich nicht an die Stelle des katholischen
Amtes ; die moralischen Anweisungen sind nicht an-
dere als jene, die man im katholischen Milieu, in dem
man schon lebte, erhalten hat (auffer dort, wo eine Le-
bensgemeinschaft besteht). Der Besuch der Versamm-
lungen ist mehr oder weniger regelmiflig. Die katholi-
sche Pfingstbewegung ist weniger diszipliniert als die
urspriingliche Pfingstbewegung, und sie gewihrt der
Initiative der Laien mehr Raum. Weil sie keine Kirche,
aber in eine strukturierte Kirche eingefiigt ist, kann sie
sich viel mehr Anpassungsfihigkeit erlauben.

Die Stunde der neupfingstlerischen Bewegung

Die neupfingstlerische Bewegung kann soziologisch
nicht als die einfache Weiterfithrung der Pfingstbewe-
gung erklirt werden. Sie ist nicht Reaktion eines
schlecht angepafiten oder weniger gebildeten Milieus.
Dennoch finden sich an ihr Aspekte von Gegenkultur.
Auch wenn sie nicht zu einer systematischen Haltung
puritanischer Abstinenz und eines Riickzugs aus der
Welt anregt, offnet sie dennoch Wege zu einem evan-
gelischen Radikalismus, der eher geneigtist, Briiche zu

markieren, als sich an die «Welt» anzupassen. Die Wis-
senschaft und die Einfithrung einer gewissen Kritik in
der Glaubenslehre (namentlich in der Exegese) werden
nicht als diabolisch zuriickgewiesen; aber man will
sich nicht im geringsten scheuen, das Wunder, das er-
kennbare Eingreifen Gottes, das Entstehen der christ-
lichen, jede Erwartung iibersteigenden Neuheit laut zu
bezeugen. Im praktischen Verhalten — wie im mysti-
schen Verhalten — ist der Charismatiker ein wenig ver-
stindlicher Mensch, fiir jene, die von der Ideologie der
Wissenschaft und des Fortschritts zu sehr eingenom-
men sind.

Vielleicht ist damit die Erklarung fiir den Ubergang
von der volkstiimlichen Pfingstbewegung zu einer so-
zial weniger geprigten neupfingstlerischen Bewegung
gegeben. Am Anfang unseres Jahrhunderts war es
schwierig, besonders in den Vereinigten Staaten, dem
Ansehen der Wissenschaft, des Konsums und des libe-
ralen Optimismus zu entgehen, aufler dort, wo man
vom materiellen und kulturellen Fortschritt ausge-
schlossen war. Heute hatsich die Situation umgekehrt.
Dem Konsum und der Wissenschaft geht es recht gut,
und sie werden weithin praktiziert ; aber sie haben kein
Prestige mehr. Die kulturellen Werte miissen neu defi-
niert werden. Die Pfingstbewegung ist in gewissem
Sinn eine der Gegenkulturen, die sich fiir diese Neude-
finition anbieten. Der Konsum entfremdet, die Wis-
senschaft liefert nur ein Teilwissen.

Die Kirchen haben grofle Miihe, eine Sprache zu
finden, die das Interesse fiir die Dinge des Glaubens
weckt. Eine rein traditionalistische Lehre wird von der
Mehrheit unserer Zeitgenossen nicht mehr verstanden.
Die Lehre, die die neuen kritischen und wissenschaftli-
chen Verniinftigkeiten zu integrieren sucht, hat gar
keinen Erfolg mehr : sie ist zu technisch, sie riecht nach
Kompromif}, lihmt durch ihre Distanziertheit. Und
wie kann man sich im iibrigen zumuten, sich zu distan-
zieren, wenn man sich nie angenahert hat?

Die charismatische Erfahrung, die andere Zeichen
anbietet als die Sprache, hat thre Chancen. Sie spricht
vom Wesentlichen des Glaubens, von Jesus, vom
Evangelium, als ob sie da wiren. Ohne jeden Zweifel
muf} der Charismatiker auch lernen, daff sie noch nicht
da sind, daf sie noch immer gesucht werden miissen.
Die Kirche bietet ihm ihre Meditationen, Tradition
und Sakramente an. Sein Glaube kann ohne die An-
strengung einer gewissen Integration in seine Kultur-
welt nicht iiberleben (was ohne Kompromisse nicht
geht). Aber wird er selbst das nicht deshalb tun, weil
thm die charismatische Erfahrung die Freude und den
Mut gegeben hat, nach dem Objekt des Glaubens, das
sich uns immer entzieht, zu greifen ? In der Meinung,
dafl das, was sie charismatische Illusion nennen, jede
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Forschung lihmt, werden mich manche fiir einen Op-
timisten halten. Man wird aber mindestens einverstan-
den sein mit der Tatsache, dafl das Aufblithen der
neupfingstlerischen Bewegung mit der Sprachkrise in
unserer Welt und in der Kirche zusammentrifft.

So wire die Ausbreitung der neupfingstlerischen
Bewegung ein Zeichen (gewif unter vielen anderen),
dafl Minner und Frauen jeden Standes das geworden
wiren, was die Subproletarier wihrend der amerikani-
schen Krise am Anfang dieses Jahrhunderts geworden
waren: sich fremd fiihlende, bediirftige und dadurch
(so mufi man glauben) in einem gewissen Sinn auch
menschlichere Wesen. Uber Stromungen wie die «cha-
rismatischen» Bewegungen sagt man noch nicht viel,
wenn man auf die Fehler unserer Gesellschaft hinweist
und auf die Entwicklungsschwierigkeiten der Kirche,
denen sie entsprechen. Wenn man dabei bleibt, schickt

' Es ist sehr leicht, religitse Bewegungen und sozio-6konomische
oder kulturelle Gegebenheiten miteinander in Beziehung zu setzen ;
aber viel schwieriger und ungewisser, dabei zu unterscheiden zwi-
schen einfachem Zusammentreffen und einem Element, das einen giin-
stigen Boden vorbereitet, oder auch einem bestimmenden Faktor.
Anderseits sind die Erklarungen der Soziologen schnell zu eng oder zu
allgemein, um iiberzeugend sein zu kénnen. Um als Beispiel die neu-
pfingstlerische Bewegung zu nehmen : ihre Ausbreitung in Kanada er-
folgte in dem Jahr, in dem die Québec-Partei eine Niederlage erlitt
(1970). Der Vergleich eignet sich zu geistreichen Uberlegungen : die
Niederlage schafft eine Leere, die man mit neuen affektiven Zielen aus-
fiillt. Wer aber wagte zu behaupten, daff im Falle eines Sieges der Qué-
bec-Partei die «Charismatiker» nur wenig Anklang gefunden hitren ?
Von der Unbestindigkeit unseres sozialen Lebens als Faktor geistli-
cher Erschiitterungen zu sprechen, bedeutet umgekehrt auch nicht
viel, denn man kann Elemente sozialer Unbestindigkeit in den meisten
Zeitabschnitten und sozialen Schichten nachweisen. Wer zuviel er-
klart, erkldrt nichts. Zweifelsohne wird man einen mittleren Weg zwi-
schen diesem Zuviel und dem Zuwenig suchen. Es scheint mir niche,
daft ihn die Soziologen in bezug auf die «charismatische Bewegung»
schon gefunden hitten.

% Zeugnis von Finley, zitiert nach G. Swarts, Salut par la foi et con-
version brusque (Vrin, Paris 1931) 267-277.

* Vgl. Dickson D. Bruce, And they all sang Hallelujah. Plain-Folk
Campmeeting Religion (1800-1845) (Knoxville 1974). Uber den ame-
rikanischen Methodismus vgl. William W. Sweet, Religion on the
American Frontier (Chicago 1946), zusammengefaflt in franzosischer
Sprache in C.J. Bertrand, Le Méthodisme = «U» (Colin, Paris 1971)
160-224 (dessen Tendenz zu einer verunglimpfenden Strenge aber zu
korrigieren ist).

* Wir verwenden hier den Ausdruck nicht im herabsetzenden Sinn,
sondern um christliche Gruppen zu bezeichnen, die Sonderoffenba-
rungen annehmen. Die Adventisten sind «Sektierer», nicht aber die
Pfingstler.

5 Br. Wilson, Les sectes religieuses = L’univers des connaissances
(Hachette, Paris 1970) 65.

¢ Vgl. die Abhandlung von Finney iiber die religiosen Erweckun-
gen (Genf-Vevey 1886) 319.

7 AaOQ. 162. Diese Nihe zur katholischen Lehre hatte bei Finney
keine besondere Sympathie gegeniiber dem Katholizismus zur Folge.

8 Die Abhandlung iiber die Erweckung setzt voraus, dafl fiir den
Hérer feststeht, daf Gott existiert, dafd er durch die Bibel gesprochen
hat und daf} er einen frommen, niichternen und dem Nichsten gewid-
meten Lebenswandel will. Die Anstrengung besteht darin, dazu zu
veranlassen, dafl der Schritt vom eingeschlafenen Wissen zum Ent-

man sich an, sie als Reaktionen oder Fluchtbewegun-
gen zu begreifen, und es ist gefihrlich leicht, zu bewei-
sen, dafl sie Reaktionen und Fluchtbewegungen sind.
Sie selbst sehen sich als mehr dynamisch denn ein-
schrinkend an, als mehr eroberungslustig denn bekla-
gend, als viel mehr zustimmend denn ablehnend. «Er-
wecker» in der Zeit der «camp-meetings» widerspie-
gelten, wie gesagt, die Situation der «Grenze» mit ih-
ren Moglichkeiten zur Ausdehnung. Etwas von die-
sem Widerspiegeln ist geblieben, als die Pfingstbewe-
gung die «Grenze» verlassen hatte. Die Kirche, die
aufzuerbauen man sich vornimmt, ist jene des «aggior-
namento» und der «oikumene» ; der Geist, den man
darin anruft, ist in Gott nicht die kalte Geistigkeit,
sondern der Hauch, jener, der «die Zeit beschleunigt»,
der die Grenzen des Unmoglichen erweitert und der
seine Freude teilt.

schluf und zur Einsicht, dafl die Stunde der Gnade gekommen ist,
getan wird. Trotz des amerikanischen Pragmatismus tritt in
diesen protestantischen Abhandlungen der Sinn fiir das géttliche Zu-
vorkommen vieldeutlicher hervor als in jenen der katholischen
«Missionen».

® Methodisten zihlten zu den aktivsten Befiirwortern der Aufhe-
bung der Sklaverei. Unzufrieden damit, wie ihre Kirche sich immer
wieder blofstellte, entschlossen sie sich in Gruppen zu Antisklaverei-
abkommen zusammen, was eine Trennung hervorrief. Finney ist
ebenfalls entschieden fiir die Aufhebung : er sieht in der Zaghaftigkeit
der Kirchen, sich der Institution der Stidstaatler zu widersetzen, einen
der Griinde, die sie von den Erweckungen Nutzen zu ziehen hindern.
Dennoch sind Erweckungsbewegungen und Methodismus mehr um
die private Moralitit besorgt als um politisch-soziale Probleme.

% Wenn die katholischen Mystiker auch oft ein Nicht-Fiihlen ge-
priesen haben, so haben sie sich doch auch auf ein Fiihlen gestiitzt, das
fiir sie Quelle einer inneren Uberzeugung war, was sie uns ohne Kom-
plexe mitteilen ; vgl. das «Mémorial» von Pascal ; die Aussage des hei-
ligen Ignatius iiber die zu Manresa empfangene Gnade, wie sie, wenn
die Heilige Schrift verschwinden sollte, seinen Glauben aufrechterhal-
ten wiirde ; Teresa von Avila, Die Seelenburg, fiinfter Wohnraum,
Kapitel 1 (in den Ocuvres complétes [Seuil, Paris 1949] 898ff).

! Finney aaO. 11.

? Aa0. 1. Diese Verwendung der Sensibilitit zugunsten der ver-
niinftigen Wahl des gelebten Glaubens bringt Finney in die Nihe der
katholischen Missionare der Gegenreformation und erklirt den Wi-
derstand, dem er in presbyterianischen Kreisen begegnete. Man sieht
aber, dafl es bei ihm keine Ubertreibung der Sensibilitit gibt, als ob sie
als solche religibser wire als die Vernunft.

3 Vgl. Luther, Von der Freiheit des Christenmenschen, Nr. 10.

* Wesley denkt jedoch nicht, daf der «Heilige» zur Siindenlosig-
keit gelangen kénnte; vgl. H. Lindstrom, Wesley and sanctification
(Epworth Press, London o.].).

'* Vgl. Charles G. Finney, Etre revétu de la puissance d’En haut
(Genf 1886) 10, 11,15, 16.

1¢ Zitiert nach J. Séguy, Les sectes protestantes dans la France con-
temporaine (Beauchesne, Paris 1956) 256.

7 Vgl. 2a0. (Anm. 15)!

8 Vel 220, (Aom. 15)!

'® Sie hitte mehr Beziehungen zur Firmpraxis der orthodoxen und
katholischen Kirchen, wiirde aber gar nicht nach Sakrament aussehen.

** Am Schlusse seiner Abhandlung iiber die Ausstattung, aaO.
(Anm. 15)19, rdumt Finney ein, daf man vom Heiligen Geist geweiht
sein kénne, ohne sich dessen in dem bestimmten Augenblick bewufit
zu sein.
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2! Der Modalismus ist die Lehrmeinung, die in den drei trinitari-
schen Namen einfach Aspekte einer einzigen gottlichen Person sieht ;
zum Modalismus in den Erweckungsbewegungen vgl. Hollenweger
(Anm. 22) 30.

22 Zur Pfingstbewegung vgl. Nils Bloch-Hoell, The pentecostal
Movement (London 1964); W. Hollenweger, Enthusiastisches
Christentum. Die Pfingstbewegung in Geschichte und Gegenwart
(Wuppertal/Ziirich 1969); Jean Séguy, Situation socio-historique du
Pentecotisme : Lumiére et Vie Nr. 125 (November 1975). Wir haben
uns stark auf die wihrend einer Arbeitssitzung iiber die «charismati-
schen Bewegungen» gemachten Notizen gestiitzt; diese Sitzung
wurde im Zentrum Thomas Morus (Eveux sur I’Arbresle) unter der
Anleitung von J. Séguy durchgefiihrt.

3 Zidert nach Séguy, Lumiere et Vie Nr. 125, 35.

24 Vgl. Hollenweger, 220. 25-62.

%5 Vgl. 220. (Anm. 15)!

26 Lumiére et Vie Nr. 125, 46.

27 Vel. a20. (Anm. 23)!

28 1 ’assemblée du Dieu vivant, Edit. «Ta Volonté» (Moyen 0.].)
17.

29 Ebd.

30 Séguy bringt die Ausbreitung der Pfingstbewegung in Bezichung
zur Agrarkrise des Mittleren Westens und zu den Enttauschungen, die
auf den Biirgerkrieg folgten. Nach einer Erhebung von 1936, deren
Ergebnisse von Bloch-Hoell (57) und Hollenweger (27) wiedergege-
ben werden, betrug der Anteil der Schwarzen bei den Pfingstlern
14,5 % gegen 9,7 % in der Gesamtbevolkerung der Vereinigten Staa-
ten. Das mittlere Einkommen eines Pfingstlers betrug 735 Dollars ge-
geniiber einem Mittel fiir die Vereinigten Staaten von 2749 Dollars.
Also eine Konfession der «kleinen Leute».

31 B. Wilson 2a0. (Anm. 5) 72.

32 Zu dieser protestantischen neupfingstlerischen Bewegung vgl.
Hollenweger 2a0. Kapitel 1, B. Wilson aaO. 75, fiir Frankreich A.

und E. Bremond, Sur le chemin du Renouveau (Chemin Neuf, 1976).

33 David Wilkerson, Das Kreuz und die Messerhelden (Erzhausen
1973); John L. Scherill, Ils parlent d’autres langues (Jura-Réveil,
1969).

a4 )K. und D. Ranaghan, Le retour de 'Esprit (Cerf, Paris 1972) 29.

35 Gegen die Titel von Anm. 33 und 34 vgl. E.D. O’Connor, Spon-
taner Glaube (Freiburg 1974), R. Laurentin, Pentecotisme chez les ca-
tholiques. Risques et avenir (Beauchesne, Paris 1974), Kardinal Sue-
nens, Hoffen im Geist (Salzburg 1975), L. Boisset, Mouvement de Jé-
sus et Renouveau dans I’Esprit (CTM de Meylan, 1974), John Randall;
Providence. Naissance d’une paroisse catholique charismatique (Dal-
liere 1974), Pierre Gallay, Croyants hors frontieres (Buchet/Chatel,
1975), vgl. CONCILIUM 9 (1973) 652-657, 8 (1972) 684—687 usw.

% Die katholische und die proetstantische neupfingstlerische Be-
wegung praktizieren unter sich einen breiten Okumenismus : einige
Gruppen sind vollstindig gemischt ; andere sind gegeniiber den Ange-
horigen des anderen Bekenntnisses offen.

¥7 Ranaghan aaO. 28.
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