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HIN ZU GOTT — HIN ZU DEN MENSCHEN

Gedanken zur Rolle der ,,doppelten Bekehrung*
fiir die religiose Erfahrung im nordamerikanischen Luthertum
und in der Theologie Franz Hermann Reinhold Franks

In einer Studie iiber das Thema der ,,neuen transkonfessionellen Bewe-
gungen‘ legte das Institut fiir Okumenische Forschung des Lutherischen
Weltbundes in Stra3burg eine eingehende Analyse von Stromungen vor, die
quer durch alle Kirchen, einschlieBlich der romisch-katholischen, verlaufen.
Wihrend einzelne Kirchen zunehmend bilaterale kumenische Konsultatio-
nen aufnehmen, ignorieren evangelikale, aktionszentrierte und charismati-
sche Bewegungen innerhalb dieser Kirchen die hergebrachten, aber immer
noch giiltigen Konfessionsgrenzen, die von seiten der etablierten Kirchen
und ihrer dazu bestimmten Delegierten erst Gegenstand theologischer Eror-
terungen geworden sind. Aussagen wie Anliegen dieser verschiedenen Bewe-
gungen werden in der Studie begriffen als ernstzunehmende Anfragen an die
verfaiten Kirchen, inwieweit sie der Konkretisierung der Botschaft als erfah-
rener Wirklichkeit wirklichen und wirksamen Raum geben kdnnen. Aus die-
ser Studie wird allerdings auch deutlich, dal die Umsetzung in Erfahrung,
die hinter all diesen Bewegungen steht, in sehr verschiedene Richtungen ge-
hen kann. Was hier — besonders im Falle der evangelikalen und aktionszen-
trierten Bewegungen!) — als uniiberbriickbarer Gegensatz erscheint, das hat
mindestens historisch gesehen einen gemeinsamen Ursprung. Wenn wir aber
weder Gestalt noch Gewicht dieses gemeinsamen Anfangs wahrzunehmen
vermogen, dann deshalb, weil wir, um mit Martin Schmidt zu reden, erst ler-
nen miissen, dafs der ,,Pietismus vor der von S¢ren Kierkegaard inspirierten
dialektischen Theologie unseres Jahrhunderts die letzte groBe Erscheinung
der Kirchengeschichte ist, die ihren Ursprung in der unmittelbaren Ankniip-
fung an den Anfang, in der Wiederaufnahme des Urchristentums hat*‘. Der
Pietismus tritt dabei ,,der zeitgenossischen Orthodoxie, aber auch — wenn-
gleich mit geringerem Potential — der Reformation selbstindig gegeniiber,
deren Fortsetzerin sie sein wollte.** Die ,innere Geschlossenheit verbiirgte
nicht nur einen Eindruck fiir den Augenblick, sondern eine tiefgreifende
Wirkung fiir die Folgezeit*‘2). Die Frage nach der praxis pietatis hat seither
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zumindest den Protestantismus in seinen verschiedenen Zweigen und Schich-
ten nicht wieder verlassen. Es kommt uns hier nun nicht darauf an, die
transkonfessionelle Tendenz zu beschreiben, die in der praxis pietatis schon
immer angelegt war. Vielmehr wird es darum gehen, Einseitigkeiten in unse-
rem Verstdndnis der praxis pietatis selbst nachzugehen.

In einem Zuruf aus der Heimat an die Deutsch-Lutherische Kirche
Nordamerikas?) ermahnt Wilhelm Lohe zur kritischen Priifung der auf die
Siedler einstiirmenden Eindriicke, ,,denn auch im Erfahren bedarf man des
Leitsterns; des ungeleiteten, unberatenen Wanderers Erfahrung wird kein
verstindiger Mensch fiir entscheidend halten***). Ahnlich zuriickhaltend
dufert sich auch angesichts vieler zeitgendossischer praxes piefatis der ameri-
kanische Theologe Jonathan Edwards, wenn er schreibt: ,,(Religiose) Erfah-
rung verschafft einen ungeheuren Vorteil bei der Seelenfiihrung, im Guten
wie im Bosen*3). John Wesley, Charles G. Finney haben sich dhnlich vor-
sichtig geduBert, und es ist deshalb mehr zum Nachteil als zum Nutzen der
Erorterung der praxis pietatis, wenn man einige dieser Ménner in die Nidhe
der psychologischen Kriegsfiihrung oder der Gehirnwische riickt®). Chri-
stoph Blumhardt faBte die spezifische Erfahrung, um die es hier geht, in den
Begriff der doppelten Bekehrung?). Er nimmt mit dieser Vorstellung eine
Tradition auf und fiihrt sie weiter. Danach geht es in der Bekehrung weder
um Weltflucht noch um Weltverhaftung, sondern um eine Korrektur beider
Irrwege und um eine Behaftung des ganzen Menschen, des Selbst und des
Anderen. Es geht um die Umkehr des Menschen zu Gott und um die Hin-
wendung des Menschen zum Mitmenschen. Ohne die Umkehr zu Gott bleibt
die Hinwendung zum Menschen ohne kritische Bedeutung. Ohne Hinwen-
dung zum Menschen bleibt die Umkehr allein. Das erstere ist ungeniigend,
das letztere ist selbstgeniigsam.

Erfahrung wie Bekehrung sind als Begriffe und Vorstellungen vorbela-
stet. Erfahrung ist philosophisch akzeptabel, aber oft diffus. Bekehrung
scheint duBerst klar, aber voll unguter Assoziationen (Zwangsbekehrungen,
Gesinnungsschniiffelei; Konvertiteneifer). Der Ausdruck ,,Bekehrung*‘ (con-
versio) ist allerdings durch die Tradition vorgegeben. Ausschlaggebend fiir
seine Verwendung kann nur die Frage sein, inwieweit er das Zeugnis der
Schrift sachgemifl aufschliisselt, nicht wie haufig er dort begegnet. Die
Confessiones von Augustin etwa sind eine solche sachgemile Auslegung
unter dem Gesichtspunkt der Bekehrung, und sie stellen zudem die litera-
risch-kiinstlerische Gestaltung einer Erfahrung dar, die auf die weitere west-
liche Entwicklung nach Gehalt und Gestalt stark gewirkt hat.
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Nach dem Zeugnis der Schrift hat Umkehr (shub, metanoia) ihren
Grund in der Versohnungstat Gottes, die in Kreuz und Auferstehung Jesu
Christi ihren letztgliltigen Ausdruck findet. Die Umkehr ist deshalb Gottes
Werk am Menschen, indem ihm ein ,,neues Herz‘** bzw. ein neues Leben ge-
schenkt wird, was in der Taufe und im Leben in der Gemeinde seinen Aus-
druck findet. Gleichzeitig befdhigt die Umkehr zum Dienst am Nachsten.
Die Umkehr 1dBt den Christen teilhaben an der Hoffnung auf das Kommen
Christi und auf die sichtbare Vollendung seines jetzt noch verborgenen Rei-
ches. Ist erst einmal der Kontext der Bekehrung durch das biblische Zeug-
nis abgesteckt, dann zeigt sich, dafh die Vorstellung von der doppelten Be-
kehrung die spezifisch christliche Erfahrung von der Umkehr zu Gott und
der Hinwendung zum Menschen trifft. Von einer problematischen Ineins-
setzung von Umkehr und Hinwendung kann hier ebenso wenig die Rede
sein wie von einer Einschrinkung der Hinwendung zum Menschen auf eine
ganz bestimmte Art der Zuwendung (z. B. soziales Engagement, karitative
Titigkeit). Bekehrung und Geistempfang gehoren zusammen. Die alleinige
Betonung der Umkehr beengt den Heiligen Geist in seiner Reichweite, die
Beschrinkung auf nur eine Art des Dienstes als Exrgebnis der Umkehr schmii-
lert den Reichtum der Gaben des Heiligen Geistes. Beidemal wird auller
acht gelassen, was es bedeutet, ,,den Geist zu empfangen‘‘®). Ohne eine
Einbeziehung des Heiligen Geistes in die Definition von der doppelten Be-
kehrung wire die Vorstellung von der Bekehrung leicht jenen weitverbrei-
teten MiBverstdndnissen ausgesetzt, die sich besonders bei ,metanoein‘‘ ein-
geschlichen haben, aus dem Umkehren oft ein bloBes Umdenken machten
und darin die Milch der frommen Denkungsart erblickten. Das johanneische
Wortspiel in der Nikodemusgeschichte, wo ,.anothen‘ auf die Geburt von
oben wie auf die Wiedergeburt hinweist?), driickt nur prizise aus und faBt
einprdgsam zusammen die biblische Vorstellung eines Geistempfanges in der
Bekehrung, bei der sich die horizontalen und vertikalen Dimensionen nicht
auseinanderdividieren lassen.

Die Vielfalt der Gaben des Geistes bedeutet auch, dal3 der Mensch
durch Christi Zuwendung in seiner Ganzheit gefordert ist und gefordert
wird. Der Mensch kann also nicht — um mit dem Gleichnis zu reden — einen
Teil der ihm anvertrauten Pfunde vergraben. Jeder von uns ist iiber viel ge-
setzt. Auswahl statt Ausleben dieser Vielfalt ist Veruntreuung. Die Liebe,
die aus diesem Angebot des Reichtums und der vielfiltigen Gaben spricht,
ist zunédchst furchterregend, doch wir miissen durch diese Furcht hindurch;
denn es handelt sich um die Ehrfurcht der zugetrauten Verantwortung, nicht
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um die Frucht der Verarmung und der Verlassenheit. Es geht in der doppel-
ten Bekehrung um eine alle Beziehungen des menschlichen Lebens umfas-
sende neue Stellung des Menschen. Jeremia spricht von der , Umkehr mit
ganzem Herzen* und spitzt diesen ganzheitlichen Aspekt zum ersten Mal
auf den einzelnen Horer zu. Der einzelne Mensch riickt in den Mittelpunkt,
doch nicht weil er sich in die Isolation des Selbstzweifels absondert, sondern
weil er auf die Verantwortung des neuen Bundes hinwandert.

Dadurch, daB der ganze Mensch in den Mittelpunkt riickt, stellt sich
von selbst die Frage, welche Umbildungen sich am Menschen durch die dop-
pelte Bekehrung ergeben. Es fallt auf, daB selbst eingehende Exegesen die-
se Frage bewuft ausklammern: ,,Je nach dem der Ruf metanoeite mit dem
Jesus, dem Tiufer folgend, angetreten ist, gedeutet wird — ob als Appell
an das Gefiihlsleben: empfindet Reue, als Aufriittelung des ganzen Bewulf3t-
seins: dndert euren Sinn, als Aufriittelung zu Taten, durch die begangenes
Unrecht wiedergutgemacht werden soll: tut BuB3e, oder als Aufruf zu einer
radikalen Wandlung des Verhiltnisses Gott—Mensch und Mensch—Gott:
kehrt um, bekehrt euch, — ergibt sich ein von Grund auf verschiedenes Ver-
stindnis der Botschaft Jesu“19), Ob und inwieweit die ,,Radikale Wand-
lung des Verhiltnisses gleichermaBen Gefiihl, Sinn und Tat einschliel3t, ist
hier nicht einmal eine Frage. Auskunft wird auch dariiber nicht erteilt, ob
die Geschichte der bisherigen Auslegung des Begriffs legitime Anhaltspunkte
fiir diese verschiedenen Momente gebracht hat. Man kdnnte aufgrund dieser
auffallenden Zusammenfassung der Auslegungsgeschichte ja immerhin auf
die Idee kommen, da Umkehr, die zur Heilung, Heiligung und Heil fiihrt, alle
Seiten der menschlichen Existenz betreffen muf3. Weder die Einseitigkeiten
der Auslegungsgeschichte noch die unspezifische Radikalitdt der vorgeschla-
genen Losung konnen voll befriedigen. Was hier offenbar aus Angst vor
einer Psychologisierung nicht angssprochen wird, ist nun ohne Skrupel zum
Einfallstor fiir die Techniken der psychologischen Manipulierung von seiten
der Jugendsekten geworden!1). Aus Umkehren wird Umdrehen.

Das Thema der Bekehrung ihren Verichtern wie ihren Verehrern zu ent-
reiben, war die Aufgabe, die sich der neuenglische Theologe Jonathan Ed-
wards in seinem klassischen Werk A Treatise Concerning Religious Affections
gestellt hatte. Obwohl von Feinden und Freunden der Erweckungshewegung
immer wieder milverstanden, bietet dieses Werk eine detaillierte Aufstel-
lung von zwolf Kriterien, die das Verstdndnis der Bekehrung auf eine solide
theologische Grundlage stellen und diese Pionierarbeit weit iiber die Theolo-
gie hinaus bekanntmachten. Jonathan Edwards breitet zunéchst einmal eine
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Fiille von biblischem Material aus, das die besondere Bedeutung der Gefiihle
im Verhiltnis des Christen zu Gott aufzeigt. Gefiihle sind es, nach Edwards,
die den Menschen iiber seine Gleichgiiltigkeit hinaustragen und ihn verin-
dern. Von allen Gefiihlen, die er in der Schrift entdeckt, ist die Liebe das
wichtigste, da sie die Grundlage aller anderen Gefiihle ist. Dazu hat diese
Liebe als die Macht der Umkehr einen doppelten Charakter: allgemein-ver-
tikal und partikular-horizontal. Dort wo Edwards insbesondere auf die
menschliche Seite der Umkehr zu Gott eingeht, da stellt er zwar analytisch
deutlich heraus, da3 der Mensch in seinen intellektuellen, emotionalen und
willensméBigen Eigenschaften betroffen werden muf, aber er li3t bei dieser
Zergliederung nie sein Ziel aus dem Auge, ndmlich das dauernde Ineinander
dieser Eigenschaften zu zeigen. Die Umwandlung dieser Eigenschaften in
der Bekehrung, jede fiir sich und alle miteinander, bildet die Voraussetzung
der vollen Hinwendung zum Mitmenschen. Edwards Entfaltung der psycho-
logischen Zusammenhénge der Bekehrung ist getragen von der exegetischen
Einsicht, daf3 Erkennen, Fiihlen und Wollen in der Schrift fiir sich und fiir
einander ernstgenommen werden. Edwards Denkweg und Stil bei der Be-
schreibung der Bekehrung insgesamt und im Detail tridgt dem Rechnung,
was im ,,Hore Israel* zum Ausdruck kommt und was Jesus im Streitge-
sprich mit dem Schriftgelehrten interpretatorisch erweiternd wiederholt:
,,-..Du sollst den Herrn, deinen Gott, lieben aus deinem ganzen Herzen und
aus deiner ganzen Seele und aus deinem ganzen Denken und aus deiner
ganzen Kraft‘13),

Um das Jahr 1750 lebten ungefihr 100000 Deutsche in Pennsylvanien.
Die deutschen Einwanderer stellten zwischen einem Drittel und der Hilfte
der Gesamtbevilkerung dieser Koloniel4). Das rasche Anwachsen dieser
fremdsprachigen Minderheit versetzte Siedler englischer Abstammung in
einige Unruhe. Andererseits beschreiben zeitgenossische Beobachter den
religiosen Pluralismus der Kolonie als den besonderen Beitrag der deutschen
Einwanderer, bei denen man eine spezifische Anfilligkeit fiir jede Art von
Religiositdt zu entdecken glaubte. Ein beredtes Zeugnis von diesem Kun-
terbund legt die Existenz von vierzig verschiedenen Gesangbiichern ab.
Wofiir zuhause der landesherrliche Partikularismus den Blick verstellt
hatte, das enthiillte die Auswanderung: der Ruf Pennsylvaniens, der Pro-
totyp des kirchlichen und religiosen Pluralismus Amerikas zu sein, kann
sich auf einen entscheidenden deutschen Beitrag stiitzen.

Unter diesen deutschen Siedlern gab es viele, oftmals weitversprengte
Lutheraner. Die Hindernisse, auf dem Weg wenigstens einzelne stabile
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Gemeinden, geschweige denn eine Kirchengemeinschaft aufzubauen, waren
fast uniiberwindlich. Das lag einmal daran, daf die Pfarrer abwechselnd
deutsch; englisch und hollindisch predigen muften, da manche Gemein-
deglieder noch nie, andere immer noch und wieder andere nicht mehr
deutsch sprachen. Die siiddeutschen Lutheraner zudem kamen mit der litur-
gischen Ausrichtung der Schweden nicht zurecht. Die ebenfalls ausgewan-
derten Vertreter des radikalen Pietismus!®), der sich in Pennsylvanien unge-
hindert entfalten konnte, bestritten die Notwendigkeit und kritisierten die
Aufwendigkeit einer hauptberuflichen Pfarrerschaft. Der Mangel an Pfarrern
und die Gutgldubigkeit der Gemeinden wurde durch Schwindler finanziell
ausgenutzt. Kritik wie auch MiBbrauch machten manche Laien besonders
miBtrauisch, als ihre Bitten um die Entsendung von Pfarrern aus den Halle-
schen Stiftungen auf die Forderung nach einer vorgéngigen Gehaltsgarantie
fiir eventuell zu entsendende Pfarrer stiefen. Als dann Heinrich Melchior
Miihlenberg tatsichlich im Jahre 1742, aus Halle kommend, in der Kolonie
eintraf, vermochte er sich allerseits dadurch Vertrauen zu verschaffen, daf3
er die dem Pfarrer traditionell zukommenden Gebiihren aus Taufe und
Abendmahl abschaffte und sich somit zundachst um seine einzige Geldquelle
brachte!€). Im Zuge ihrer Kolonialpolitik unterstiitzten Schweden, Holldn-
der und Engldander ihre Kirchen. Da in der von dem Quiker William Penn
gegriindeten Kolonie Religionsfreiheit herrschte, waren die deutschen
Lutheraner von vornherein auf Selbsthilfe und in der Heimat auf freiwillige
Werke wie die Franckeschen Stiftungen in Halle angewiesen. Es mutet des-
halb grotesk an, wenn gerade seine Freunde in Halle, die Miihlenberg ent-
sandt hatten, Verdidchtigungen von erbitterten Gegnern der Arbeit Halles
in Pennsylvanien Glauben schenkten und damit dazu beitrugen, das Inter-
esse in der Heimat an der Entwicklung der lutherischen Kirche in Pennsyl-
vanien zu unterminieren. Wire nicht im entscheidenden Augenblick ein
neuer Prilat fiir die schwedischen Kirchen in Nordamerika eingetroffen,
dann hitte Miihlenberg vielleicht sogar die deutschen Lutheraner in die an-
glikanische Kirche eingebracht, um dem kirchlichen Leben mindestens eine
Uberlebenschance einzurdumen. Dazu kam noch die Sorge, da das Fehlen
einer soliden Kirchengemeinschaft die Einwanderer und Siedler in den Zu-
stand einer vorzivilisatorischen Barbarei zuriickversetzen wiirde!7). Diese
Probleme kirchlicher Aufbauarbeit — Armut, Gleichgiiltigkeit, Kritik, Mif3-
trauen, soziale Mobilitdt, Westwanderung, Strapazen und Intrigen — wurden
von einem der damaligen Pfarrer so zusammengefat: ,,Der eine will nicht
zahlen, der andere kann nicht zahlen, ein dritter zieht weg und wieder ein
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anderer stirbt.*

Angesichts dieser verworrenen sozialen und psychologischen Lage zeigte
sich, daR gerade die Predigt von der Umkehr und die Auseinandersetzung
mit ihren verschiedenen Vertretern Gemeinde gebildet hat und da3 gerade
diese Predigt Katalysator und Kristallisationspunkt fiir die Zusammenfassung
und Konsolidierung der lutherischen Kirche im kolonialen Pennsylvanien
und dariiber hinaus wurde. Der Erfolg von H. M. Miihlenbergs Ziel des
ecclesia plantanda riihrte auch daher, daf er es verstand, die von mancherlei
Seiten betriebene Predigt der Umkehr zu integrieren und nicht zu ignorieren.
Miihlenberg verband Bekehrung und Bekenntnis. Bekehrung bedeutete in
seiner Situation ein doppeltes: das ,Erbauen‘ der einzelnen Mitglieder so-
wie das ,,Bauen‘ der Kirche in einer fremden Umwelt. Die freiwillige Samm-
lung der Einzelnen in der Bekehrung wurde zur Voraussetzung fiir die er-
folgreiche Sendung der Kirche in der neuen Welt.

Der Hilferuf nach Halle hatte den Wunsch nach einem Pfarrer enthiillt,
der ein ,,wahrer Sendbote Christi ist und den Geist des Herrn in sich hat*‘18).
Die Unterzeichner des Briefes machen klar, daB3 ihnen an der Bekehrung
etwas liegt, sie sich von radikalen Pietisten abgrenzen, es aber nicht aus-
schlieBen konnen, da® manche ihrer Gleichgesinnten ohne baldige Hilfe
aus Halle bei den Radikalen eine Heimat finden werden, da ihnen dort in ih-
rer personlichen Bedringnis ein konkreter Weg zu Gott geboten wird. Das
lange Zogern in Halle 1dBt auch den Schluf3 zu, da man sich dort nicht vor-
stellen konnte, daf die radikalen Pietisten in Amerika nicht gedchtete, son-
dern geachtete Biirger waren. Es war dann auch hochstwahrscheinlich nicht
der Hilferuf dieser einzelnen Auswanderer, sondern eine innerdeutsche Aus-
einandersetzung, die zur Entsendung von Miihlenberg gefiihrt hatte. Zin-
zendorfs Wirken in Pennsylvanien forderte den Pietismus von Halle heraus,
sein eigenes Verstdndnis geistlicher Erfahrung zu profilieren. Der Ausein-
andersetzung dieser beiden pietistischen Stromungen verdanken die ausge-
wanderten Lutheraner Pennsylvaniens, da3 mit Miihlenberg ein talentierter
Mann mit Fiihrungseigenschaften entsandt wurde. Um das Bild abzurunden,
muf noch erwdhnt werden, da3 Miihlenberg im Jahre 1742 just in dem
Augenblick amerikanischen Boden betrat, als die erste Erweckungsbewegung
(Great Awaking) alle englischen Kolonien Nordamerikas erfate und sich
durch dieses Ereignis zum ersten Mal ein gemeinsames amerikanisches Be-
wultsein bildete. Miihlenbergs Predigt von der Umkehr sprach somit nicht
nur die deutschen Laien an, sie nahm nicht nur den Wettbewerb mit dem ra-
dikalen Fliigel auf, sie setzte sich nicht nur mit Herrnhut auseinander, son-
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dern diese Predigt ermoglichte es ihm auch, seine eigene Isolation zu durch-
brechen in dem Bewuf3tsein, daf3 in anderen Konfessionen dhnliche Entwick-
lungen stattfanden. Von 1742—1752 entstand nicht nur eine starke lutheri-
sche Kirche, sondern diese Kirche dehnte sich auch aus und wurde zu einer
Macht im Staate, die Politiker wie Benjamin Franklin ernstnehmen muften.
In der genannten Zeit wuchs die deutsch-lutherische Kirche schneller als in
den vierzig Jahren zuvorl ?),

Zwei Beispiele aus Miihlenbergs umfangreichen Tagebuch veranschau-
lichen, was bis jetzt ausgefiihrt wurde. Bei einer seiner ersten Gemeinden,
die er aufsucht, last er sich das Kirchenbuch geben und trdgt — um fiir
eventuelle gerichtliche Auseinandersetzungen gewappnet zu sein — eine Er-
kldarung in englischer Sprache iiber Zwecke und Ziele der Gemeinde ein.
Bestandteil dieser Erklarung ist auch ,,das Augsburger Bekenntnis und die
anderen symbolischen Biicher. Nicht alle unterschreiben. Nach einem
BuBgottesdienst mit durchschlagender Wirkung schliefen sich auch die
Herrnhuter Briider am Ort durch Unterschrift der lutherischen Gemeinde
an. Obwohl diese Lutheraner noch keine Erfahrung einer Bekehrung ge-
macht hatten, entschied sich Miihlenberg fiir diesen Weg; er betrachtete
das Vorhandensein von Schrift und Katechismus als Voraussetzung dafiir,
daB die Macht des rettenden Wortes noch zu ihnen kommen wiirde. Dage-
gen fand er im Falle dieser Herrnhuter ein Bekehrungserlebnis vor, das durch
die Vernachlidssigung des Wortes zu triigerischen Phantasien und Gefiihlen
geworden war20).

Ein Gemeindebesuch in einer anderen Gemeinde zu spiterer Zeit sah
so aus: Miihlenberg kommt am Samstag um die Mittagszeit an. Er examiniert
sofort die Abendmahlsgédste, vorweg Lehrer und Gemeindedlteste. Am spa-
ten Nachmittag findet der Abendmahlsvorbereitungsgottesdienst statt. Da-
nach trifft er sich mit den Konfirmanden zur Priifung, Unterweisung und
Ermahnung. Unmittelbar darauf bespricht er sich mit denen, die durch den
Vorbereitungsgottesdienst erweckt worden waren. Am Sonntagmorgen fin-
det eine Privatbeichte fiir diejenigen statt, die von auswirts kommen. Nach
einem Beichtgottesdienst findet der Hauptgottesdienst statt, der Taufen,
Abendmahl und Konfirmation mit einschlieft. Am frilhen Montagmorgen
vor seiner Abreise hélt er noch eine Gebetsversammlung ab21),

Aus diesen Beispielen geht hervor, dafl Bekenntnistreue und Bekeh-
rungserfahrung bei Miihlenberg keine Gegensitze waren. Das Bekenntnis
steht fiir eine Zuwendung zu allen Menschen in der Welt, wihrend die Be-
kRehrung als Hinwendung zu Gott Anfang, Mitte und Ziel dieses Engage-
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ments fiir die anderen ist und bleibt. In seiner Geschichte der lutherischen
Kirche in den Vereinigten Staaten erschien es allerdings Henry E. Jacobs
immer wieder notig, den Aspekt der Erweckung und Bekehrung bei Miihlen-
berg besonders hervorzuheben22). Diese Geschichte wurde veréffentlicht
als Teil einer mehrbindigen, nach Denominationen unterteilten, umfassen-
den Gesamtdarstellung des Christentums in den Vereinigten Staaten. Durch-
aus den Grundsitzen der wissenschaftlichen Geschichtsschreibung verpflich-
tet, wie sie damals von Deutschland kommend die amerikanischen Hoch-
schulen beeinfluBte, unternimmt es der Verfasser, fiir Miihlenberg eine hi-
storisch abgewogene Darstellung zu geben, die durch die stark konfessionell
ausgerichtete Einwanderung deutscher Lutheraner in Amerika und ihre Kri-
tik an den zeitgendssischen Erweckungsbewegungen nicht mehr gegeben war.
Wie schwer die Verstindigung zum Thema der Bekehrung werden kann
und in der Tat damals auch geworden ist, zeigt das fast feindliche Echo auf
Franz Reinhold Franks System der Christlichen GewiBheit23), in dem wir
das, was wir doppelte Bekehrung nannten, in einer besonderen Abwand-
lung als systematisch-konstruktives Prinzip wiederfinden. Die zweite Auf-
lage dieses Werkes eines Erlanger Theologen ist durchzogen von der Ausein-
andersetzung mit den Fachgenossen, die Frank einen die objektiven Heils-
tatsachen gefihrdenden Subjektivismus vorwerfen. Andere wiederum haben
an Frank kritisiert, daf seine aus der christlichen Gewifheit abgeleiteten
objektiven Heilstatsachen nichts weiter seien als aufgewdrmter, unreflek-
tierter Traditionalismus. Kurz, die einen werfen ihm vor, er segle zu hart am
Zeitgeist, die anderen beschweren sich, er habe seiner Zeit liberhaupt nichts
mitzuteilen. Daf keine Seite dazu in der Lage war, den Begriff der Erfah-
rung, der Franks Vorstellungen der GewiBheit zugrundelag, herauszuarbei-
ten, das fillt geradezu auf. Der unbefangene Leser ist besonders erstaunt,
da der Vorwurf des Subjektivismus ausgerechnet einen Mann traf, der, wie
Frank, sich durch seine historisch-theologische Untersuchung zur Konkor-
dienformel eindeutig ausgewiesen hatte. Frank selbst schreibt in dem Be-
wultsein, Neuland zu betreten. Im Vorwort zur ersten Auflage seines Wer-
kes hatte er gesagt: , Endlich bin ich genotigt, mich beim Aufbau des
Systems lediglich von der inneren Dialektik der Sache leiten zu lassen, ohne
die Sicherheit, die es gewihrt, Vorginger auf dem Wege zu haben*24).
Frank zahlte den Preis des Pioniers, er ist Pionier geblieben. Es stellt sich
heute die Frage, ob die reiche Ausbeute der in Gang gekommenen histori-
schen Erforschung des Pietismus und seiner Bekehrungsvorstellungen theo-
logisch nicht erst noch beweisen miifite, da3 diesem Entwurf von Frank
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mehr Gerechtigkeit widerfahren konnte als es auch hier moglich sein wird.
Von Anfang an sind Erwartungen und Vermutungen an Das System der
Christlichen Gewil3heit herangetragen worden, die Frank nicht zerstreuen
konnte. An einer Stelle bittet er seine Kritiker etwas spitz, doch ,diesen
Weg (der christlichen GewiBheit) nachzuweisen, statt die Frage auf ein
anderes Gebiet zu spielen® und sich mit einem stereotypen Vorwurf des
Subjektivismus zufriedenzugeben. In einer Erwiderung auf einen seiner mil-
desten Kritiker, Dorner, fiihrt Frankaus: ,, ...daB ich niemals daran gezweifelt
habe, es gehe unserem Glaubensstand und unserer Gewiheit der Gnaden-
blick Gottes in Christo voraus, da vielmehr mein ganzes System auf dieser
Tatsache beruht. Nur gingen und gehen meine Erwégungen auf diesem Wege
ein paar Schritte weiter. Dal es ein ,Gnadenblick Gottes‘ sei, der auf uns
zuerst falle, das will auch nach Dorner ,erfahren‘ sein, damit es zur Gewil3-
heit komme.* Aus diesem Grunde will Frank ,seine Augen dieser ,Erfah-
rung' zuwenden*, um die ,,Entstehung der christlichen Gewilheit* zu erfor-
schen. Wer diese Art von ,subjektivem** Ausgangspunkt nicht teilen kann,
_mit dem vermag ich mich nicht auseinanderzusetzen, weil er meine Frage-
stellung nicht verstanden hat*25). Trotz dieser Beschreibung seines Aus-
gangspunktes wurde Frank krifisiert, als ob er von irgendeiner beliebigen
Erfahrung spreche. Es ist beklagenswert, daB das Prinzip des organischen
Zusammenhanges im Sinne eines Gesamtzusammenhanges am positivsten
rezipiert wurde, wenn es Thomasius auf die Bekenntnisentwicklung anwen-
det. Weniger einmiitig¢ war das Echo, wenn von Hofmann die Schrift als
Heilsgeschichte darstellt. Als glatten Fehlschlag bewertet man offenbar den
Versuch von Frank, dieses Prinzip auf Erfahrung als Wiedergeburt und
Bekehrung ,,in ihrem organischen Zusammenhang fiir die Erkenntnis durch-
sichtig zu machen und seiner Realitit gemif zur Darstellung zu bringen‘‘26).
Das Paradigma zum Verstindnis von Franks Begriff der Erfahrung als
der Grundlage der Gewil3heit sind Wiedergeburt und Bekehrung als konsti-
tutive Elemente jener Umwandlung, die von der natiirlichen zur christlichen
Erfahrung fiihren. Frank stellt es frei, die inhaltliche Fiillung des christlichen
Erfahrungsbegriffes anders vorzunehmen, doch da er sich fiir Wiedergeburt
und Bekehrung entscheidet, so kann man sich in seinem Fall dieser beiden
Begriffe nicht einfach entschlagen: Wiedergeburt und Bekehrung sind die
beiden Seiten des einen inneren Erlebnisses. Die Bekehrung bezeichnet nach
Frank die Tat ,,womit das Subjekt das in der Wiedergeburt zunichst gesetzte
neue Leben in Kraft desselben seinerseits will und setzt, als die aktive, wol-
lende Hinkehr, Hinwendung zu den Faktoren, aus welchen die Wiederge-
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burt stammte. Die von dem Subjekt gewollte und stets neu gesetzte Gravi-
tation des in der Wiedergeburt geschaffenen und durch die Faktoren der
Wiedergeburt stetig gendhrten Lebens dahin von wo es entsprang, ist Bekeh-
rung“27). Die enge Wechselbeziehung zwischen Wiedergeburt und Bekeh-
rung, die weder ausschlieBliche Unabhéngigkeit, noch véllige Identitat be-
deutet, ist von vornherein in der christlichen Erfahrung mitgesetzt und bil-
det den Ansatz zu Erkenntnis und GewiBheit. ,,Dies ist gerade das Eigen-
thiimliche der christlichen Erkenntnis des Absoluten, daf ihr dasselbe zu-
nichst nicht als logischer Begriff sich aufdridngt, dessen Konsequenzen sie
nun beliebig zu durchdenken hitte, sondern als eine schopferisch wirksame
reale Macht, deren Erfahrung ihm beides, die Unterscheidung des endlichen
Seins als eines anderen und die Fassung derselben als eine durchaus von dem
Absoluten gesetzten und bedingten aufnéthigt, aber auch ermoglicht‘28).
Frank, der auch Philosophie an der Universitdt Erlangen las, bediente sich
deren Sprache zur Entfaltung, nicht zur Entfernung von seinem selbstge-
wihlten Thema. Gegeniiber Kant unf Fichte meint er bei aller Zustimmung,
daB die ,verstirkte GewiBheit** der Christen ,nicht die Folge einer puren
Aprioritit der sittlichen Idee* ist, sondern daf , die sittliche Erfahrung auf
dem Wege der Reziprozitit zwischen Objekt und Subjekt entsteht‘29).

Es geht Frank vor allem um eine wissenschaftliche Beschreibung der in
der Erfahrung von Wiedergeburt und Bekehrung gesetzten GewiBheit, nicht
um eine Anleitung oder gar um einen Aufruf zur Erweckung: ,,Wir wollen
sie (die GewiBheit) nicht hervorrufen, wo sie fehlt, noch erneuern, wo sie
verlorenging, sondern wenn und wo sie existiert, nehmen wir sie auf und
suchen zu verstehen, was sie sei und was sie geworden‘‘30). Ebenfalls soll-
te der Ausdruck der GewiBheit des christlichen Glaubens nicht allein ver-
bunden bleiben ,,mit der populédr erbaulichen Form der Rede oder mit der
Form der Parinese‘‘. Das Christentum spreche ,,in allen Sprachen‘ und es
sei auch deshalb nicht einzusehen, warum sich nicht auch die systematische
Betrachtungsweise ,sidttigen* lassen konne von etwas, was offenbar ist31).
Er stellt auch anheim, daf}- wer in der ,,Gewibheit stehend kein Verlangen
danach trigt, der lasse davon‘32). Neben der wissenschaftlichen Entfal-
tung des Themas von Wiedergeburt und Bekehrung findet sich dann auch
die unmittelbare, konkrete Sprache der Wiedergeburt und Bekehrung: ,,Wo
diese Selbstsucht, dieser Trieb zur Ruhe kommt, wo man sich wirklich ge-
funden, indem man sich verloren®‘, dort ist ,,mit dem Durchbruch und mit
der Einsetzung des Neuen in das Zentrum des personlichen Wesens, das pou
sto gewonnen*“33), Das ,bloBe Kennen und Wissen* der ,,Christlichen
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Welt* allein geniigt nicht mehr, es geht um , Erkenntnis*‘. Weiterhin deutet
er auch an, daf seine systematische Klarung auch praktische Konsequenzen
vermittelt: , Je mehr man selbst den psychologischen Prozef3 der Vergewis-
serung durchlebt hat, je mehr man der inneren Notwendigkeit und Recht-
miRigkeit innegeworden ist, desto befdhigter wird man sein, die Hindernisse
solcher Vergewisserung bei anderen zu erkennen und ihnen, soweit es iiber-
haupt auf menschliche Unterweisung ankommt, den rechten Weg zu zei-
gen34), Die christliche GewiBheit ist fiir Frank weder akosmisch noch ahi-
storisch, sondern in beiden Fillen typologisch, daf ihre Tatséchlichkeit wie
ihr Verweischarakter und Transzendenz gewahrt bleiben. Frank beriihrt sich
hier in seinen theologischen Ausfiihrungen mit der ihm selbst unbekannten
statistisch-empirischen Fallstudie des amerikanischen Psychologen Edwin
Stiller Starbuck, der aufgrund von verschiedenen Interviewserien, die z. B.
ein starkes Ubergewicht an Methodisten zeigen, zu dem Ergebnis kam, daf
die Bekehrung auch ein neues Verstindnis und Verhdltnis zur Natur und zur
Schénheit mit sich brachte39).

Um die Intention von Frank noch genauer zu bestimmen, geniigt es
nicht, bei der Bestimmung der Erfahrung als Wiedergeburt und Bekehrung
stehenzubleiben. Hinter diesen Vorstellungen wird eine Lehre vom Heiligen
Geist sichtbar, und gerade deshalb kann er so kiihn schreiben, daB , der
Nachdruck auf der Erfahrung* liegt, ,,durch welche der gesamte Wahrheits-
besitz ihm vermittelt ist**3). Um MiBverstdndnissen vorzubeugen, grenzt er
unter Bezug auf die Schrift sein Verstindnis des testimonium spiritus sancti
von einer anderen Vorstellung desselben ab. In diesem Falle durchbricht er
gar das Darstellungsprinzip des Systems der Christlichen GewiBheit, das
eben davon ausgeht  nirgends fiir die Wahrheit unserer Aussagen uns auf das
Zeugnis der Schrift zu beziehen, dessen wir uns erst vergewissern wollen*37),

Die Vorstellung, das testimonium spiritus sancti sei der ,letzte Punkt*,
auf welchen sich der Christ bei der Bestreitung seines Wahrheitsbesitzes
zuriickziehen konne, ist noch viel zu undifferenziert als daB, so Frank, D. F.
Strauf3 dieses Argument nicht zu Recht als ,,Achillesferse‘‘ des Protestan-
tismus beschreiben konnte. Streng genommen ist das Zeugnis des Heiligen
Geistes ein begleitendes Zeugnis, das das wiedergeborene Ich seine Wieder-
geburt als Wiedergeburt erkennen lit und es zudem dieser Wiedergeburt
gewi3 macht. Begleitend heit in diesem Sinne, dal der Heilige Geist die
Wiedergeburt nicht nur wirkt, sondern auch bei der Erfahrung derselben
mitwirkt. Die abstrakte Vofstellung vom festimonium Spiritus sancti als
einer ,letzten Instanz* der Vergewissérung wird diesem urspriinglichen
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und begleitenden Wirken des Heiligen Geistes nicht gerecht. Es geht ja nicht
um das Subjekt im allgemeinen sondern um das wiedergeborene Subjekt. Je-
der Wiedergeborene aber hat seine Wiedergeburt als Ursprung hinter sich, die
Vergewisserung als Weg und die endgiiltige Enthiillung der Wahrheit vor sich.
Der Heilige Geist ist Ursprung, Weg und Ziel. Die Bekehrung des Menschen,
so Frank, ,,wire doch keinen Augenblick gesichert..., wenn die Impulse
einer auf ihn einwirkenden, ihm selbst nicht angehdrenden Macht nachlies-
sen oder aufhorten“38). Damit aber ist Erfahrung als Vermittlung der Wahr-
heit gerade jene Mitteilung von Dauer und Prozef hin auf das Ziel, das der
hier gemeinten Erfahrung eine Struktur gibt, die Franks Konzeption der Er-
fahrung dem — auch von Seiten seiner Freunde an ihn gerichteten — Vor-
wurf des Enthusiasmus entnimmt. Fiir Frank, so konnte man formulieren,
ist demnach Erfahrung sowohl Bewahren als auch Bewiihren. Bewihren
allein ist grenzenloser Enthusiasmus, Bewahren allein lduft hinaus auf be-
schriankte Institutionalisierung.

Von einem solchen Ansatz als von einem ,magischen Rest der pietisti-
schen Wiedergeburtslehre®39) zu sprechen, wie es ein moderner Interpret
im Falle eines anderen Erlanger Theologen zur Zeit von Frank tut, scheint
weniger schliissiges Urteil als vielmehr ,,Vorurteil* zu sein. Umso mehr als
Martin Schmidt in einer Reihe von Untersuchungen darauf hingewiesen hat,
wie wichtig die Erweckungsbewegung des neunzehnten Jahrhunderts fiir die
Entstehung des Neuluthertums war, nicht etwa in dem Sinne, dafs der Be-
wegung eine Gegenbewegung (Reaktion) folgte*?). Vielmehr scheint die
Erweckung einmal Vermittler, nicht Verdrdnger der Reformation gewesen
zu sein. Zum anderen scheint sich im Zuge des beginnenden Modernisie-
rungsprozesses in Deutschland und der Unbeweglichkeit staatskirchlicher
Strukturen eine Situation gebildet zu haben, die der des kolonialen Penn-
sylvanien nicht undhnlich war: man war mehr und mehr auf eigene Zu-
sammenschliisse und Gruppenbildung in den Landeskirchen selbst angewie-
sen. Eine polemisch zugespitzte Verteidigung der Erweckung gegeniiber dem
herrschenden Rationalismus spricht aus der folgenden Bemerkung eines
anderen Erlangers der damaligen Zeit: ,,Wenn die unbedingte Unterwerfung
unter die gottliche Autoritat der Heiligen Schrift Mystizismus ist, dann war
Luther der groBte Mystiker, und unsere Kirche war von Anfang an nichts
anderes als eine Pflanzschule des krassesten Mystizismus‘‘4!). Im Bereich
der Entstehung der Erlanger Theologie kamen innerhalb der Universitit
wie auch auBerhalb Einfliisse der frankischen, wiirttembergischen und rhei-
nischen Erweckungsbewegungen zusammen. Neben der Wiedergeburt, die
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schon erwdhnt wurde, und neben einer stdrkeren Betonung der Frommig-
keit geht es um die Wiederentdeckung der Schrift als solche und auch als
Ganzes, was dann seinerseits auch mit zu der heilsgeschichtlichen Orientie-
rung bei von Hofmann beigetragen hat. Pointiert konnte man deshalb
formulieren, da® manche zu bewuften Christen wurden, ehe sie dezidierte
Lutheraner waren. Es ist deshalb weniger erstaunlich, daf3 in jener Zeit im
allgemeinen und in Erlangen im besonderen jemand das Thema der Wieder-
geburt systematisch verarbeitete, sondern dal3 er so wenig Verstiindnis,
geschweige denn Zustimmung, fiir seinen Beruf oder auch fiir seinen Ansatz
fand. Es gibt ja auch in der Theologiegeschichte geniigend Beispiele, wo man
aus weniger mehr gemacht hat, ohne zu mehr zu kommen.
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So ihr nun unter der Gnade Vergebung der Siinden habt und nun gerecht
seid, so seid ihr Gott den Gehorsam schuldig, daB ihr nach seinem Willen
lebet; denn ihr miit doch in eines Dienst und Gehorsam erfunden werden,
entweder der Siinde, welche Gottes Zorn und den Tod tiber euch fiihrt, wo
ihr darin bleibet, oder Gottes in der Gnade, daB ihr ihm dienet in neuem
Wandel und Leben. Martin Luther
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