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DieTrRICH MEYER

Pietismusforschung im Rheinland 1965-1985

Eine Ubersicht iiber die jiingsten Forschungen auf dem Gebiet des Pietis-
mus innerhalb der rheinischen Kirche, dem Territorium der alten preufBi-
schen Rheinprovinz, mag aus einem doppelten Grunde erwiinscht sein.
Nach der bedeutsamen und noch heute unentbehrlichen ,,Geschichte des
christlichen Lebens® von Max Goebel! gibt es keine vergleichbare, zusam-
menfassende Darstellung, die eine zuverlissige Orientierung erlaubte. Al-
lerdings wurden Versuche unternommen, die Arbeit von Goebel fortzuset-
zen. Vor allem ist durch das grundlegende Buch von Wilhelm Goeters? ein
entscheidender Neuansatz in einer besonders heiklen Frage, dem Verstind-
nis des Labadismus, gelungen, doch beschrinkte sich Goeters auf die Nie-
derlande. Es blieb ihm versagt, seine umfassenden Kenntnisse der rheini-
schen Zusammenhinge zu Papier zu bringen. So fehlt bis heute eine neuere,
dem Forschungsstand entsprechende Zusammenfassung. Nur aus diesem
Grunde konnte das sonst vollig veraltete Biichlein von Wilhelm zur Nieden,
1910 verdftentlicht, noch 1981 als Reprint aufgelegt werden.? Das war eine
Verlegenheitslosung, denn diese Einfiihrung entspricht in keiner Weise dem
gegenwirtigen wissenschaflichen Stand, ja ist ein Riickschritt hinter Goebel.
Welch beherrschende Stellung das Werk von Goebel bis in die Gegenwart
besitzt, mag etwa die jiingste Darstellung der rheinischen Kirchengeschichte
durch den Kirchenhistoriker Erwin Miilhaupt* aus dem Jahr 1970 belegen,
der sich weitgehend auf Goebel verliBit, auch wenn er dessen positive
Einschitzung des Pietismus, dhnlich wie schon Albrecht Ritschl® in seiner
Geschichte des Pictismus, kriftig kritisiert.

1 Max Goebel, Geschichte des christlichen Lebens in der rheinisch-westphilischen evangeli-
schen Kirche. Bd. 1-3 Coblenz 1849-1860. Weiterfithrungen von Goebel sind z. B. Friedrich
Augé, Dr. med. Samuel Collenbusch und sein Freundeskreis. Neukirchen Bd. 1-2, 1905-1907;
Alexander von der Goltz, Thomas Wizenmann, der Freund Friedrich Heinrich Jacobi's. Gotha
1859. Vgl. ferner die jiingste populire Einfiihrung von Julius Roessle, Zeugen und Zeugnisse.
Die Viter des rhein.-westf. Pietismus. Konstanz 1968.

2 Wilhelm Goeters, Die Vorbereitung des Pietismus in der Reformierten Kirche der Nieder-
lande bis zur Labadistischen Krisis 1670. Leipzig 1911.

3 Heinrich W, zur Nieden, Die religidsen Bewegungen im 18. Jahrhundert und die evangeli-
sche Kirche in Westfalen und am Niederrhein. Giitersloh 1910.

4 Erwin Miilhaupt, Rheinische Kirchengeschichte. Von den Anfingen bis 1945, Diisseldorf
1970:

5 Albrecht Ritschl, Geschichte des Pietismus, 3 Bde. Bonn 1880-1886.
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Zu dem Fehlen einer Gesamtiibersicht kommt als hinderlich hinzu, daB
neuere Studien nur zu ausgewihlten Héhepunkten des Pietismus im Rhein-
land vorliegen und in aller Regel an den herausragenden Persdnlichkeiten
orientiert sind: Gerhard Tersteegen, Joachim Neander. Sieht man die Biblio-
graphie in den Jahrbiichern , Pietismus und Neuzeit* durch, so stellt man
fest, daB in den letzten Jahren mehr Arbeiten iiber Tersteegen als tiber alle
weiteren rheinischen Pietisten erschienen sind. Gerade durch diese von
Miilhaupt mit Recht kritisierte Beschrinkung auf die hervorragenden Ge-
stalten geht der Blick auf die Gemeinden und dic regionalen Entwicklungen
verloren. Besonders gravierend ist das Fehlen einer Bibliographie zur rheini-
schen Kirchengeschichte nach 1945. ¢ Es ist also nicht ganz einfach, die in den
Gemeindegeschichten und regionalen historischen Zeitschriften und Reihen
enthaltene einschligige Literatur zusammenzustellen. Dies kann auch hier
keineswegs nur annihernd erschépfend geschehen. Dennoch soll der Ver-
such eines Uberblicks gewagt werden, wobei ich mich im wesentlichen auf
die letzten 20 Jahre beschrinke. Zunichst méchte ich einen Blick auf die
tibergreifenden Darstellungen nach 1945 werfen.

Albert Rosenkranz behandelt in seinem ,,AbriB einer Geschichte der
Evangelischen Kirche im Rheinland“ (Diisseldorf 1960) den Pietismus nicht
als selbstindige Bewegung in einem eigenen Kapitel, sondern als integrierter
Teil oder Abschnitt in den beiden Kapiteln ,,Das Zeitalter Ludwigs XIV.“
und ,,Das achtzehnte Jahrhundert”. Geht er in dem ersten Kapitel auf den
»Widerstreit™ der Rechtgliubigkeit mit der ,,neuen Geistesbewegung in
sehr sachlicher, gedringter Form ein, wobei er den , deutlichen Zug zur
Union® bei den meisten Vertretern (z. B. Friedrich Adolf Lampe) unter-
streicht’, so wiirdigt er in dem andern positiv die Ellerianer in Ronsdorf®
und insbesondere die innerliche Frommigkeit Tersteegens als den , wert-
vollsten Beitrag™ des Niederrheins zur rheinischen Kirchengeschichte des
18. Jahrhunderts.®

Im Gegensatz zu Rosenkranz unterscheidet Miilhaupt in seiner bereits
zitierten ,,Rheinischen Kirchengeschichte* zwischen lutherischem und re-
formiertem Pietismus und trennt zwischen einem gesunden Hauptstrom,
den er in den reformierten Pietisten Undereyck, Neander und Lampe, inden
hallesch-lutherischen Pietisten Horb, Hellmund, Collenbusch und in dem
vermittelnden Sohn des schwirmerischen Pietismus, Gerhard Tersteegen,
erblickt. '” Dagegen verurteilt er als ungesund und schwirmerisch den Laba-

¢ Erst seit 1980 wird in den Jahrbiichern der ,Monatshefte fiir Evangelische Kirchenge-
schichte im Rheinland* (MEKGR) die laufende Zeitschriftenliteratur verzeichnet.

7S ha!

8 §.66. Die Weissagungen der Anna von Biichel verh. Eller seien ,nicht leichthin® als
»Schwirmerei® abzuurteilen, sondern Zeichen der ,pietistisch beeinfluBten Volksfrémmig-
keit®.

ASI68.
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dismus und dessen rheinische Vertreter sowie die Ellerianer. Mit dieser
Wertung setzt er sich kritisch von Max Goebel ab, der zu undifferenziert und
einseitig positiv vom Pietismus rede und vor allem ,,dic Mystik geradezu als
das cigentliche grof3e Positivum des Pietismus®, als sein Grundelement, und
entspre echend den Labadismus als den ,,LIQ,CI]El]LhL‘n urspriinglichen Pietis-
mus" ansehe. ! Damit rithrt Milhaupt an entscheidende Grundfragen, die
das Verstindnis des Pietismus tiberhaupt betreffen und die fiir die rheinische
Kirchengeschichte eine besondere Relevanz bis in die Gegenwart besitzen,
eben das Verhiltnis von Pietismus und Separatismus und von Pietismus und
Mystik (bzw. Quietismus). Weil hier das Rheinland eine besondere Stellung
einnimmt, findet es in den beiden jiingsten Monographwn zum Pietismus
von Martin Schmidt und Erich Beyreuther kaum Beachtung. Bei Schmidt
werden Undereyck und der Niederrhein als Anhiingsel an den niederlindi-
schen , Vorpietismus® gesehen, Horche, Hoffmann mit Tersteegen, aber
auch Hellmund werden dem ,radikalen Pietismus* zugerechnet. > Ahnlich
werden bei Beyreuther den Rheinlindern nur wenige Sitze zugestanden,
und zwar im Kapitel iiber ,,Gottfried Arnold und der schwirmerische Pietis-
mus”. ** Dies hingt natiirlich mit dem Verstindnis von Pietismus iiberhaupt
zusammen und mit der Kernfrage, ob der ,reformierte Pietismus® (ein-
schlieBlich der Entwicklung in England und den Niederlanden) iiberhaupt
zum Pietismus gerechnet werden soll. Doch kénnen solche Fragen nur in
einem tberregionalen Kontext diskutiert werden. Sie gehen {iber diesen
Bericht hinaus.

Einen besonderen Reiz in territorialer Sicht hat dagegen das Nebeneinan-
der von reformierten und lutherischen Gemeinden, und es ist fiir die Zeit des
Pietismus zu untersuchen, inwieweit sich beide gegenseitig befruchtet oder
auch bekimpft haben. Das Rheinland bietet gerade fiir eine solche Fragestel-
lung einen fruchtbaren Boden. Man kann an Miilhaupt m. E. durchaus
legitim die Frage richten, ob sich eine konfessionelle Unterscheidung tiber-
haupt als sinnvoll erweist. Einerseits ist der auf viele Gemeinden so mspn ie-
rend wirkende Hochmann von Hochenau auch nach Miilhaupt trotz seines
lutherischen Ausgangspunktes kaum zum Luthertum zu zihlen", und Col-
lenbusch wurde entscheidend durch Tersteegen beeinfluit.'* Andererseits
werden so die jeweiligen Ausgangspunkte deutlich markiert, und die spite-
ren Wandlungen und Beziehungen fallen in den Blick.

Es ist ein besonderes Problem rheinischer Kirchengeschichtsschreibung,
daB dic Quellenlage auf reformierter Seite ungleich besser als auf lu-
therischer ist, was sich natiirlich negativ auf die Erforschung der lu-
therischen Gemeinden auswirkt. Allerdings entstammen in der Zeit des

LSS EODGL:

12 Martin Schmidt, Pietismus. Stuttgart u.a. 1972, S. 39 (Urban TB 145).
13 Erich Beyreuther, Geschichte des Pietismus. Stuttgart 1978, vgl. S. 3111,
14 Rhein. Kirchengeschichte, S. 204f.

15 Ebd. S. 2091

155




Pietismus die bedeutenderen und markanteren Persénlichkeiten, begiinstigt
durch den regen geistigen Austausch mit den benachbarten Niederlanden,
tatsichlich der reformierten Kirche. Wer vom rheinischen Pietismus spricht,
denktan dessen reformierte Vertreter. Ein Blick auf die gingigen Darstellun-
gen kann dies leicht bestdtigen. Ernest Stoeffler widmet den reformierten
Pietisten Undereyck, Neander, Alardin, Nethenus und Horche ein eigenes
Kapitel: ,,Pietism comes to Northwestern Germany. “'¢ Wallmann behandelt
in seiner Kirchengeschichte Deutschlands neben dem Separatismus, Spener,
Francke, den Wiirttembergernund Zinzendorfden ,,niederrheinischen Pietis-
mus” in einem gesonderten Abschnitt mit Labadie, Undereyck und Terstee-
gen. ' In der als Standardwerk geltenden ,,Rheinischen Geschichte® (hg. v.
E. Petri und G. Droege) erhilt der Pietismus zwar keinen Abschnitt, aber die
Namen von Undereyck, Neander, Eller und Tersteegen werden kurz vorge-
stellt.’® Rudolf Mohr beschreibt in einem Uberblick iiber die rheinische
Kirchengeschichte die Wesensmerkmale des Pietismus weitgehend mit Zita-
ten vonJ. H. Reitzund stellt dann Neander und Tersteegen vor. Y Rheinischer
Pietismus gilt als reformierter Pietismus, ja erist auf deutschem Boden neben
Bremen das Beispiel fiir reformierten Pietismus iiberhaupt®. So richtig das
sein mag, sollte man doch die pietistischen Stromungen und Vertreter in den
lutherischen Gemeinden nicht tibersehen. Das Bild dndert sich erheblich,
wenn man seine Aufmerksamkeit auf das rheinische Oberland, den heute zu
Rheinland-Pfalz gehorigen Teil der rheinischen Kirche richtet. In dem 1954
erschienenen Werk ,,Unsere Kircheim rheinischen Oberland* schildert Hugo
Frohlich in dem Kapitel ,,Pietismus und die Aufklirung* nur die Einfliisse
Speners auf die Pfarrbesetzungen an Mosel, Nahe und in Saarbriicken anhand
von Briefausziigen des Inspektors Johann Peter Klick in Trarbach an P.]J.
Spener.?! Die Namen von Tersteegen, Neander oder Eller sucht man hier
vergeblich. Nun diirfte allerdings auch diese Darstellung einseitig sein.
Immerhin hat der reformierte Heinrich Horche zwei Jahre in Kreuznach
gewirkt, und Tersteegens Freundeskreis reichte bis Frankfurt, Speyer und
Heidelberg. Doch fehlen einstweilen Studien iiber mogliche pietistische
Einfliisse auf die reformierten Gemeinden im rheinischen Oberland bzw.
mogliche Einfliisse von Spenerund Francke. Deutlichist, dali der Pietismusin
diesem Raum keinen bedeutenderen Anhalt gewinnen konnte.

16 Rise of Evangelical Pietism. Leiden 1971, S. 169-175.

7 Kirchengeschichte Deutschlands II. Frankfurtu. a. 1973, S. 150f. (Ullstein TB 3854) 1985.
18 Bd. 2, Diisseldorf 1976, S. 305 unter der Uberschrift ,,Die religitse Aufklirung*.

9 RudolfMohr, Funfzig Jahre Gemeindegeschichteim Zusammenhang mit der Geschichte des
Protestantismus im Gebiet der heutigen Rheinischen Kirche, S. 223-237, in: Lutherkirchenge-
meinde Diisseldorf 1927-1977. Festschrift hg. v. R. Mohr. K6ln 1977, S. 155-273.

20 Vel. auch die kurze Ubersicht von Klaus Goebel, Leineweber und Bandwirker sammelten
erweckte Seelen, in dem Bildband: Kircheam Rhein, hg. v. H.-O. Kindermann, Diisseldorf 1984,
S. 70-74.

2L Hg. v. Ernst Gillmann. Simmern 1954, S. 190.
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1. Der von Holland beeinflufte reformierte Pietismus

Die Geschichte des niederrheinischen Pietismus ist nicht zu verstehen,
wenn man nicht ithre Wurzeln in den Niederlanden aufspiirt. Es ist das
Verdienst von Heiner Faulenbach, daB er sich seit geraumer Zeit in verschie-
denen Studien der Aufhellung der coccejanischen Wurzeln gewidmet hat,
grundlegend in seiner Habilitationsschrift iiber ,, Weg und Ziel der Erkennt-
nis Christi. Eine Untersuchung zur Theologie des Johannes Coccejus®
(Neukirchen 1973). Er versteht Coccejus als den ,, Wegbereiter eines undog-
matischen Christenglaubens pietistischer Art®. Coccejus habe das , From-
migkeitsideal des Pietismus® geprigt durch seinen Biblizismus, durch Emp-
fehlung der Erbauungsstunden und seine Christusmystik.?* Damit riickt er
diesen bedeutenden niederlindischen Féderaltheologen im Gegensatz zu der
Sicht von W. Goeters® sehr nahe an den Pietismus heran. Tatsichlich hat
seine Theologie erheblichen EinfluB auf die Theologen der Duisburger
Universitit® und die Pfarrerschaft® am Niederrhein und dariiber hinaus bis
in den Ronsdorfer Katechismus®® besessen. Diese Einfliisse coccejanischer
Gedanken sind zusammenfassend mit Aufarbeitung der dlteren Literatur in
Faulenbachs Aufsatz von 1979 dargestellt.?” Freilich sind in der letzten Zeit
keine vergleichbaren Studien iiber die Einfliisse von Voetius und Amesius,
in denen Wilhelm Goeters die Fiihrer der kirchlichen Reformpartei in den
Niederlanden sicht, oder auch iiber den EinfluB des Puritanismus und des
mystischen Spiritualismus auf rheinische Pastoren angestellt worden, und
man ist hier auf dltere Arbeiten angewiesen.*

22 §.231, 233.

23 Zur Foderaltheologie jetzt J.F. Gerhard Goeters, Artikel ,Foderaltheologie® in: TRE
Bd. XI, S. 246-252.

24 Val. Giinter v. Roden, Die Universitit Duisburg. Duisburg 1968 (Duisburger Forschungen
Bd. 12); Joachim Mehlhausen, Artikel ,,Duisburg” in: TRE Bd. IX, S. 215-218.

25 Vgl, Heiner Faulenbach, Die Beurteilung des Cartesianismus und Coccejanismus durch
Johannes Pitten. Die Mahnung zum kirchlichen Frieden an die Niederlinder durch die Jiilicher
Provinzsynode des Jahres 1677. In: MEKGR 1976, 5. 155-165.

26 Siche Gerson Monhof, Zur Theologie von Petrus Wiilfing. Dargestellt am Ronsdorftischen
Katechismus von 1756. In: Von Eller bis Diirselen. Neue Beitrige zur Kirchen- und Stadtge-
schichte von Wuppertal-Ronsdorf. Hg. v. Klaus Goebel. K6ln 1981, S. 147-160.

27 Heiner Faulenbach, Die Anfinge des Pietismus bei den Reformierten in Deutschland. In:
JGP 4 (1979), S. 190-234.

28 Siehe dazu die Hinweise bei Faulenbach (s. Anm. 27), S. 194, 198-200. Johann Henrich Reitz
bringt in seiner ,Historie der Wiedergebohrnen® im ersten Band (Teile I-III, 1698-1701,
Reprint herausgegeben von H.-J. Schrader, Tiibingen 1982) eine Fiille englischer Lebensbilder.
Zu den Niederlanden vgl. Rudolf Mohr, Niederlinder und niederlindische Literatur in der
Historie der Wiedergebohrnen* von Johann Henrich Reitz, in: Pietismus und Reveil. hrsg. v.
. van den Berg und J. P. van Dooren. Leiden 1978, S. 192-206. (Kerkhistorische Bijdragen Deel
VII). Zu Voetius s. Aart de Groot, Gisbertus Voetius, in: Martin Greschat (Hg.), Gestalten der
Kirchengeschichte 7 (Orthodoxie und Pietismus), 1982, S. 149-162. Zu Araesius s. Aart de
Groot, Art. in: Biografisch Lexicon voor de Geschiedenis van het Ned. Protestantisme I,
Kampen 1978, S. 27-31.
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Wahrend der Coccejanismus und dessen Féderaltheologic cher lautlos die
Pastoren fiir sich gewann, sind die Wirkungen, die von Jean de Labadie®
ausgingen, von den offiziellen Organen der reformierten Gemeinden scharf
bekimpft worden. Dartiber liBt sich anhand der bis zum Jahre 1700 fast
vollstindig vorliegenden Synodalprotokolle auf den drei Ebenen der Gene-
ralsynode, Provinzialsynode und Klassikalkonvente ein klares Bild gewin-
nen. Am ergiebigsten fiir die Pietismusforschung ist die reich kommentierte
Edition der klevischen Provinzialsynoden von 1649 bis 1700 durch Wolf-
gang Petri, die manche Einzelinformation {iber die Auseinandersetzung mit
Anhingern des Labadismus enthilt. * Die Synode zeigte sich bemiiht, Hir-
ten zu vermeiden, und gestattete Eltern, die sich den Labadisten in Wieu-
werd angeschlossen hatten und deren Kinder darum nicht getauft waren,
nun aber zur Gemeinde zuriickkehrten, die Taufe ihrer Kinder in Form der
Haustaufe nachzuholen.?' Die Protokolle, die durch ein detailliertes Perso-
nen-, Orts- und Sachregister ausgestattet sind, ermdglichen es, die schon
von Goebel dargestellten Ereignisse um den Labadisten Reiner Copper,
auch um Heinrich Schliiter und Pierre Yvon miihelos nachzulesen. Im
Einzelnen erginzt und korrigiert Petri gelegentlich iltere Darstellungen.

Die von Hermann Kelm edierten Protokolle der Jiilicher Provinzialsyn-
ode*, ebenfalls mit ausfiihrlichen Anmerkungen versehen, dokumentieren
die Anstrengungen der reformierten Kirche, den Gefahren des Labadismus
zu begegnen durch verschirfte Kirchenzucht, vermehrte Katechisationen,
klare Predigten und Hausbesuche. * Die Synodalverhandlungen beschiftig-
ten sich wiederholt mit der cigensinnigen Person des Predigers von Kirch-
herten, Hermann Barlemeyer, den man des Labadismus verdichtigte.
H. Faulenbach hat in ciner eigenen Studie die verwickelten Vorginge darge-
stellt bis zur Resignation Barlemeyers auf das Pfarramt im Jahre 1700 und

2 Vgl. Aart de Groot, Jean de Labadie, in: Gestalten der Kirchengeschichte, hg. v. M. Gre-
schat. Bd. 7 (Orthodoxie und Pietismus). Stuttgart u.a. 1982, S.191-203; D. Nauta, Artikel
.Labadie, Jean de® in: Biographisch Lexicon Voor De Geschiedenis Van Het Nederlandse
Protestantisme, Deel 2, Kampen 1983, S. 293-302 (einschlieBlich Bibliographie).

30 Wolfgang Peiri, Die reformierten klevischen Synoden im 17.Jahrhundert. Bd.2
1649-1672. K6ln 1979; Bd. 3, 1673-1700. Kéln 1981 (Schriftenreihe des Vereins fiir Rheinische
Kirchengeschichte). So hat z. B. der des Labadismus beschuldigte Daniel Brandis hiusliche
»Ubungen®, d. h. Bibelstunden abgehalten und wird in einem Verhér auf seinen Glauben hin
befragt (Bd. 3, S. 172f.). Ahnlich der Verdacht gegen einen Rosendahl, der vom Abendmahl
fern bleibt (Bd. 3, S. 43), oder gegen Bernhard Wallenkamp, dessen Mutter cine geb. Schliiter
ist (Bd. 3, S. 10).

31 Ebd. Bd. 3, S. 223.

32 Vgl. Goebel 11 S, 319; Heinrich Forsthoff, Der Under Eyck’sche Pietismus und die Wende
zum Separatismus in Miilheim an der Ruhr, 1671-1716, in: MEKGR Jg. 10.1916, S. 289310,
bes. S.294. Die Vornamen des Predigers Theodor Christian Schaaf in Miilheim stelle Petri
Bd. 3, S. 182f. gegeniiber Forsthoff S. 296fT. richtig.

3 Hermann Kelm (Hg.), Protokolle der reformierten Synoden des Herzogtums Jiilich 1677
bis 1700. Kéln 1986 (Schriftenreihe des Vereins f. Rhein. Kirchengeschichte).

3 Kelm ebd., S. 152; Bemiihungen um eine gekiirzte, verstindliche Ausgabe des Heidelber-
ger Katechismus S. 164.
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kommt zu dem Ergebnis, daBl der Vorwurf des Labadismus einer kritischen
Priifung nicht standhilt. ** Freilich fehlen Predigten oder andere theologische
Ausfithrungen Barlemeyers. Fiir die Auseinandersetzungen um den Laba-
dismus enthalten auch die Protokolle der Classis Wesel*, der Kirchenge-
meinde Diisseldorf*” und der Gemeinde Duisburg® Material. Zur Zeit
werden die Protokolle der Classis Moers und der Kirchengemeinde Miil-
heim/Ruhr fiir eine Edition vorbereitet, die auch fiir die Pietismusforschung
aufschluBreich sein diirften.

Wihrend man die von den Niederlanden ausgehenden kirchlichen Re-
formbestrebungen des Voetius und Coccejus sowie deren Gefihrdung durch
die labadistische Krise ebenso wie den Einflul des englischen Puritanismus
am Niederrhein zwar in einem weiteren Sinne dem reformierten Pietismus
zurechnen kann, sind die Anfinge eines reformierten rheinischen Pietismus
doch erst mit Theodor Undereyck anzusetzen. Seine von der Generalsynode
anerkannte Form der conventus particulares, seine theologische Verkniip-
fung von niederlindischer und englischer praxis pietatis und der Einfluf auf
seinen Schiilerkreis (Neander) haben dem reformierten Pietismus im Rhein-
land ein kirchliches Heimatrecht verschafft.® Freilich fehlt es gerade an
diesem entscheidenden Punkt an neueren Studien. Das Gediegendste iiber
ihn (mit Beriicksichtigung der neueren Literatur) kann man bei Faulenbach®
nachlesen. Die These, daB Undereyck der Begriinder pietistischer Konven-
tikel sei, liBt Faulenbach nur dann gelten, wenn man diese als . Bibelbespre-
chungen®, die ihren ,,Ausgangspunkt im Katechismusunterricht* haben,
ansieht.*! Gottfried Mai hat die Tatigkeit Undereycks in Bremen anhand der
dortigen Protokolle des Ministeriums untersucht und ein lebendiges Bild
seiner Auseinandersetzung mit dem Ministerium im Zusammenhang des
Labadismus-Vorwurfs und der kirchlichen Titigkeit seiner Frau gezeich-

35 Heiner Faulenbach, Hermann Barlemeyer, Prediger in Kirchherten 1681-1700, in: Die
Evangelische Kirche Kirchherten 1684-1984. Festschrift zum dreihundertjahrigen Jubilium.
Bedburg 1984, S. 57-111.

36 Hermann Kleinholz/Wolfgang Petri (Hg.), Sitzungsberichte der Convente der reformierten
Weseler Classis 1611-1662. Koln 1980 (Schriftenreihe des Vereins f. Rhein. Kirchengeschichte);
der AnschluBband 16831715 ist im Druck.

37 Hanns-Joachim Mafner (Hg.), Protokolle des Presbyteriums der Reformierten Gemeinde
Diisseldorf. 3. Band 1649-1669. Kéln 1977; 4. Band 1670-1700. Kéln 1980 (Schriftenreihe des
Vereins fiir Rhein. Kirchengeschichte).

38 Hans Schaffner (Hg.), Duisburger Konsistorialakten. Protokolle des Presbyteriums.
Bd. II. 1660-1689. Neustadt/Aisch 1970. Bd. I1I. 1689-1721. Neustadt/Aisch 1973 (Duisburger
Geschichtsquellen).

39 Albert Rosenkranz, Generalsynodalbuch. Die Akten der Generalsynoden von Jiilich, Kle-
ve, Berg und Mark 1610-1793. Diisseldorf 1966 (Schriftenreihe des Vereins f. Rhein. Kirchen-
geschichte) 1674, §61. Darin werden die ,Zusammenkiinfte der Gottseligkeit" oder ,,christli-
che gottselige Ubungen® empfohlen.

40 H. Faulenbach (s. Anm. 27), S. 205-220; ferner W. Goeters, Artikel ,,Under-Eyck" in RE
3. Aufl. Bd. XX, S. 2281,

4 Faulenbach ebd., S. 209.
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net. * Die Frage, ob Undereyck schon in Miilheim/Ruhr Konventikel einge-
richtet habe, beantwortet er nicht eindeutig: ,,Seit spatestens 1665 hielt er
auch in Miilheim allwdéchentlich in Privathiusern Versammlungen ab, in
welchen Ubungen tiber Abschnitte aus der Heiligen Schrift vorgenommen
wurden. “** Hier wiite man gern Genaueres, doch behandelt Mai die rheini-
schen Vorginge nicht. * Die Frage ist von Gewicht, weil Undereycks Schii-
ler Neander bei seiner Einrichtung von Zusammenkiinften mit dem Diissel-
dorfer Presbyterium zusammenstiel3.

Einen Schwerpunkt jiingster rheinischer Pietismusforschung bildete Per-
son und Liedschatz von Joachim Neander, ausgeldst durch das Gedenken an
seinen 300. Todestag. Der Diisseldorfer Superintendent Helmut Ackermann
wertete in einer ansprechenden Monographie die seit langem bekannten
Quellen und vorhandene Sekundirliteratur aus, er konnte auch zwei wenig
bekannte Gelegenheitsgedichte ausfindig machen. * Die entscheidende Fra-
ge nach Neanders Verhiltnis zum Labadismus beantwortet Ackermann so,
daB er einen Wandel in Neanders Diisscldorfer Zeit konstatiert. Liel Nean-
der die Entwicklung zunichst ,arglos aus seinem bisherigen Erleben®. ..
“auf den gefiirchteten Labadismus hin tendiren®, so hat er nach dem am
17. 2. 1677 unterzeichneten Unterwerfungsprotokoll seine Verfehlung er-
kannt und ist auf ,,Undereyks Linie" eingeschwenkt. * Hanns Joachim MaB-
ner, der Herausgeber der Diisseldorfer reformierten Presbyterialprotokolle,
hat Neander vor dem Hintergrund der Entwicklung der Gemeinde gewiir-
digt* und kommt zu dem Ergebnis: die Gemeinde Diisseldorf steht nichtauf
einem starr orthodox-reformierten Standpunkt, sondern ist in der Mchrheit
der Konsistorialen und Gemeindeglieder ,,dem frithen Pietismus und seinen
Vorliufern in der Nachfolge von Voetius und Coccejus zugewandt®. *8 Mal3-
ner weil} dies anschaulich am Beispiel von Neanders Vorginger, Prediger
Johannes Steinhausen, zu belegen.* Schon Steinhausen hatte einen Zusam-
mensto mit dem Residenten Pagenstecher und wird verschiedentlich we-

42 Gottfried Mai, Die niederdeutsche Reformbewegung. Urspriinge und Verlauf des Pietis-
mus in Bremen bis zur Mitte des 18. Jahrhunderts. Bremen 1979. (Hospitium ecclesiae, Bd. 12);
dazu kritisch die Rezension von J. F. Gerhard Goeters in: JGP 7, 1981, S. 243-245,

43 G, Mai ebd. S.85. Da sich dieser Satz im Abschnitt ,,Dic pietistischen Konventikel®
findet, muBl man annchmen, dafl er Undereycks Versammlungen in Miilheim so wertet.

4 Vgl. W. Petri (s. Anm. 30), Bd. 22 zu Undereyck.

45 Helmut Ackermann, Joachim Neander. Sein Leben, seine Lieder, sein Tal, Diisseldorf 1980.
Hier wird Neanders Hochzeitsgedicht auf Dirikus Diising 1669 und eine dazugehérige Motette
abgedrucke (S. 19-23).

46 Ebd. S. 34, 40.

47 H.-]. Mafner, Joachim Neander als Rektor der Lateinschule in Diisseldorf, in: MEKGR
1980, §. 209-239.

HBUEbd 51217

49 Ebd. S. 212f. So redet Steinhausen die Konsistorialen nicht mehr mit , Herr®, sondern
~Bruder® an. Er vertritt in einer Predigt tiber Ps 51,7 z. B. die Sitze: , Erbsiinde sei schwerer als
Vater- oder Muttermord* und ,, Wiedergeburt miisse durch duBere Zeichen, Zittern und Beben
sich bemerkbar machen.
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gen seiner Theologie angegriffen, findet aber Riickendeckung bei der Mehr-
heit der Konsistorialen. MaBner kann in dem Kollegen Neanders, Prediger
Liirsen, nicht, wie Gottfried Mai den eigentlichen Gegenspieler erblicken,
und vermutet, daBl das Unterwerfungsprotokoll des Presbyteriums einen
,Labadistenspiegel“ darstellt, der auch anderswo Verwendung fand.*® Uber
einen Wandel in Neanders Anschauungen duBlert er sich nicht.*! Die Bedeu-
tung Neanders liegt in seinen Liedern und ihrem Siegeszug durch die refor-
mierten und nichtreformierten Gesangbiicher. Sie sind zugleich die einzige
inhaltliche Quelle, die iiber seine Frommigkeit Auskunft gibt. Zu einer
tiefergehenden Einordnung in die Musik- und Kirchenliedgeschichte liegen
bisher nur Hinweise vor.® Eine historisch-praktische Ausgabe des Erst-
druckes der ,Bundeslieder” von 1680 mit den urspriinglichen Texten und
den in heutige Notenschliissel tibertragenen Melodien mit ausgesetztem
GeneralbaB ist jetzt erschienen. ** Die Erforschung der musikalischen Praxis
im frithen Pietismus ist ein noch weithin unbestelltes Feld. Rudolf Mohr hat
die Sprache und Symbolik der Lieder theologisch untersucht und die Spuren
einer mystischen Theologie bzw. Ausdrucksweise zur Verlebendigung des
christlichen Glaubens aufgespiirt. >*

Der in seiner Wirkungsgeschichte bedeutsame Friedrich Adolf Lampe,
der in Weeze (1703—1706) und in Duisburg (1706-1709) Prediger war, kam
erst aullerhalb des Rheinlandes zu voller Entfaltung. **

2. Der radikale Pietismus

Uber Begriff und Umfang des radikalen Pietismus hat Hans Schneider
erst kiirzlich einen auBerordentlich kenntnisreichen und weiterfiihrenden

50 Ebd. S. 228-230.

51 G. Mai (s. Anm. 42) hilt Neanders Unterwerfung vor dem Presbyterium 1677 fiir ein
glattes Versagen. ,,Es ist unerklirlich, warum wohl Neander in so vielen Punkten so schnell
seine Meinung inderte und sich durch seine Unterschrift in einen Gegensatz zur Bewegung des
Pietismus begab.“ (S. 155) Luersen scheine die Situation ,,zur privaten Rache® genutzt zu haben
(S. 156). Solche AuBerungen verraten allerdings wenig Gesplir fiir das Ringen der rheinischen
Gemeinden mit den Gefahren des Labadismus. S. ferner Cornelis Pieter van Andel, Joachim
Neander (1650-1680), in: Kerk en Theologie 31, 1980, S. 177-199.

52 Oskar Gottlieb Blarr, Neanders musikalischer Stil, in: Ackermann (s. Anm. 45), S. 103-105;
Helmut Ackermann, Joachim Neander und der Daktylus, in: MEKGR 1980, S. 284-288.

53 Joachimi Neander, Bundeslieder und Dankpsalmen von 1680. Historisch-praktische Ausga-
be von Oskar Gottlieh Blarr. Kéln/Bonn 1984 (Schriftenreihe des Vereins f. Rhein. Kirchenge-
schichte). Der Titel des Erstdruckes lautet: Joachim Neandri Glaub- und Liebes-Ubung:
Auffgemuntert durch Einfiltige Bundes-Lieder und Danck-Psalmen. Bremen 1680. — Ein
Reprint ist geplant. Vgl. dazu Bremer Gesangbiicher. Bibliographie, Archivalien, Untersu-
chungen. Bremen 1982, S. 73f. (Hospitium Ecclesiae. Bd. 13).

54 Rudolf Mohr, Joachim Neanders Frommigkeit, in: Geschichtliche Miniaturen. Neander-
kirche Diisseldorf. hrsg. v. G.A. Eberhard. KSln/Bonn 1984, S.65-84 (Schriftenreihe des
Vereins f. Rhein. Kirchengeschichte).

55 Seine Titigkeit in Bremen ist dargestellt in G. Mai (s. Anm. 42), S. 243-301.
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Uberblick vorgelegt, so daB sich hier ein Bericht eriibrigt.* Es sollen
lediglich einige Erginzungen aus jiingster Zeit verzeichnet werden.

Uber den radikalen Pietisten der ersten Generation, Samuel Nethenus,
geb. in Rees 1628, dem die Grafschaft Moers ihre ,nachhaltig wirkende
pietistische Pragung® (Faulenbach) verdankt, hat Faulenbach die neuere
Literatur verzeichnet und auf seine weitverzweigten Beziehungen und Ge-
sinnungsgenossen eindriicklich hingewiesen. ¥ Von hollindischer Seite un-
tersucht A. de Groot Wirksamkeit und kritische Stellungnahme des Nethe-
nus zum Labadismus.*® Dall Nethenus Sympathie iiber seine unmittelbare
Umgebung hinaus besaB, zeigt ein Passus aus den Klever Synodalprotokol-
len: So setzt sich der Alteste Dr. Schnabel dafiir ein, die von der klevischen
Regierung konfiszierte Schrift des Samuel Nethenus ,,Der bekehrte Hausva-
ter” durch ,.einige Briider* erst selbst priffen zu lassen und nach deren
Untersuchung Giber dessen Rechtgliubigkeit zu urteilen.* Die in Vorberei-
tung befindliche Edition der Classikalprotokolle von Moers wird die Titig-
keit des Nethenus in seiner Baerler Zeit leicht zuginglich dokumentieren.

Die Bedeutung von Johann Henrich Reitz, vor allem seines paradigmati-
schen, unerhért wirksamen Hauptwerkes, die ,,Historie der Wiedergebohr-
nen®, soll noch einmal unterstrichen werden.® Die vielversprechende Dis-
sertation von Schrader , Literaturproduktion und Biichermarkt des radika-
len Pietismus® (1979) ist leider noch nicht im Druck erschienen. Auch steht
eine Biographie, zu der Rudolf Mohr schon Wesentliches beigesteuert hat,
noch aus. !

Die Existenz der Neutiufer in Solingen und Krefeld und ihre Auswirkun-
gen auf die reformierte Kirche sind zwar schon von Goebel®® und Donald F.
Durnbaugh® dargestellt worden, finden aber immer wieder neues For-
schungsinteresse, einmal wegen der Zugehérigkeit Johann Lobachs zum
Terstecgenkreis, zum anderen wegen verwandtschaftlicher Bezichungen
der Briider Grahe zu der Mutter von Elias Eller.

36 Hans Schneider, Der radikale Pietismus in der neueren Forschung, in: JGP Bd. 8, 1982,
S.15-42 und Bd. 9, 1983, S. 117-151.
37 H., Faulenbach (s. Anm. 27), S. 225fFf,
*8 Samuel Nethenus und die Labadisten, in: Nederl. theologisch tijdschrift 32, 1978,
. 12-30; A. de Groot, Artikel , Nethenus* in; Biogr. Lexicon Bd. 2 (s. Anm. 28), S. 340f.
39 W. Petri (s. Anm. 30), S. 95.
o0 S. Schneider (s. Anm. 55) Bd. 9, S. 125F.
' Rudolf Mohr, Ein zu Unrecht vergessener Pietist: Johann Henrich Reitz (1655-1720), in:
MEKGR 1973, §. 45-109; ders., Uber die , Historie der Wiedergebohrnen® von Johann Hen-
rich Reitz, in: MEKGR 1974, S. 56-104.

62 Goebel 111, S. 235-267.

© Donald F. Durnbaugh, Brethren Beginnings. The Origins of the Brethren in Early Eigh-
teenth-Century Europe. PhD-Diss. Univ. of Pennsylvania 1960; ders. (Hg.), European Ori-
gins of the Brethren. Elgin/IIl. 1958 2. Aufl. 1967; The Brethren Encyclopedia. 3 Bde. Philadel-
phia 1983-1984.

% Walther Risler, Zur Geschichte des bergischen Pietismus im frithen X VIII. Jahrhundert, in:
ZBG 77, 1960, S.135-144 (mit einem Nachtrag von Edmund Strutz, Zur Einordnung der

w

162



Eine inspirierende, das Entstechen von pietistischen Zirkeln auslosende
Wirkung ist von der Predigt Hochmanns von Hochenau ausgegangen.
Hochmanns ,,Eroberungszug durch die Gemeinden der reformierten Kirche
am Niederrhein 1704-1706, 1709-1710, 1717-1718"“ hat Heinz Renkewitz
vorbildlich dargestellt®®, und der Wiederabdruck Géttingen 1969 tut der
rheinischen Forschung einen guten Dienst. Hans Schneider hat jetzt die
mystisch-spiritualistische Frémmigkeit Hochmanns trefflich beschrieben. %

Auch zu dem im rheinischen Raum wirkenden Heinrich Horche sei nach
dem Bericht von Schneider®” jetzt nur auf einen Aufsatz von Rudolf Mohr®®
hingewiesen. Horche lernte wihrend seiner Amtszeit in Kreuznach die
Witwe des verstorbenen Simmerer Herzogs Ludwig Heinrich kennen und
hielt nach ihrem Tod im Jahr 1688 nachtriglich eine ,,Christliche Klag-Rede
zu ihrem Gedenken, die einzige von Horche iiberlieferte Leichenpredigt,
niedergeschrieben nach dem Einfall der Franzosen in die Pfalz, der ein halbes
Jahr nach dem Tod der Herzogin erfolgte. Mohr sicht in der Rede ein
typisches Muster barocker Leichenpredigt, die von eschatologischen Moti-
ven erfiillt ist.

Auf William Penns Missionsreise an den Niederrhein und seinen Einflufl
auf die Krefelder Mennonitengemeinde will ich hier nicht eingehen. ©

3. Gerhard Tersteegen und sein Freundeskreis

Wenden wir uns nun Tersteegen zu, so erkennen wir in ihm die beherr-
schende Gestalt des rheinischen Pietismus. ,Es ist so, dall sich in seiner
Person, im Geist seiner Schriften und in seinem Wirkungsbereich die ver-
schiedenen geschichtlichen Entwicklungslinien vereinigen und zugleich
schneiden. An seiner Person und seiner Frommigkeit wiederum kann die
Bestimmtheit und Eigenart des ilteren Rheinischen Pietismus gewisserma-

Briider Grahe); Werner Kaupert, Zur Geschichte der Wiedertdufer im Bergischen Land, in:
Romerike Berge 20, 1970, S. 35-39.

65 Heinz Renkewitz, Hochmann von Hochenau. Breslau 1934. §. 194-216.

66 Art. . Hochmann von Hochenau® in: TRE 15, 1986, S. 421—423 mit der neusten Literatur;
ders., Ein ,Schreiben an die Juden’. Hochmann, Zinzendorf und Israel, in: Unitas fratrum 17,
1985, S. 6877 ders., Hochmann von Hochenau and Inspirationism. A newly discovered letter,
in: BLT 25 (1980), S. 199-222.

67 JGP 8, S. 37-39.

68 R. Mohr, Heinrich Horches ,,Christliche Klag-Rede® auf Maria von Oranien und die
Gattung der gedruckten protestantischen Leichenpredigt, in: MEKGR 1987 (im Druck).

& Vgl. hierzu Friedrich Gorissen, William Penn am Niederrhein (1677), in: Heimatkalender
fiir das Klever Land auf das Jahr 1980. Jg. 30 Kleve 1979, S.194-203; Guido Rotthoff, Die
Auswanderung von Krefeld nach Pennsylvanien im Jahre 1683, in: Die Heimat. Krefelder
Jahrbuch. Jg. 53, 1982, . 13-22, auch abgedruckt in: Mennonitische Geschichtsblitter 40, NF
35, 1983, S.50-83. Grundlegend ist immer noch: Friedrich Nieper, Die ersten deutschen Aus-
wanderer von Krefeld nach Pennsylvanien. Neukirchen 1940.
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Ben abgelesen werden. “ Zu seiner Erforschung fehlen leider bisher weitge-

hend bibliographische Hilfsmittel. ” Die von der Arbeitsstelle der Pietismus-
Kommission in Mainz geplante und in Vorbereitung befindliche Tersteegen-
Bibliographie wiirde cine empfindliche Liicke schlieBen und eine Ubersicht
tiber die weitverzweigte, auch im Ausland (Niederlande, USA, Skandina-
vien, Schweiz) lebendige Forschung vermitteln, insbesondere auch iiber die
dort erschienenen Text- und Werkausgaben. Bei Dieter Hoffmann ,,Der
Weg zur Reife”” ist die Sekundirliteratur bis 1982 zur Zeit am vollstindig-
sten verzeichnet. Auch bietet er die beste Ubersicht iiber die Tersteegen-
Ausgaben mit einer Bibliographie der in schwedischer Ubersetzung erschie-
nenen Werke Tersteegens. Den im Augenblick informativsten Uberblick
iber die Tersteegenforschung aus theologischer Sicht bietet dic jlingst er-
schienene Dissertation von Hansgiinter Ludewig: ,,Gebet und Gotteserfah-
rung bei Gerhard Tersteegen® (Gottingen 1986). ™ Fiir die weitere Forschung
grundlegend ist die von der Pietismus-Kommission begonnene Textedi-
tion”, die endlich dem Mangel einer zuverlissigen Textgrundlage abhelfen
wird.

Tersteegen wollte ,kein Kirchenmann® sein, sondern ein ,unpartheii-
scher Christ (K. Barth). Das stellt jede Tersteegen-Interpretation vor Pro-
bleme. In der ilteren Forschung stehen zwei grundverschiedene Deutungen
Je nach ihrer Wertung des separatistisch-quictistischen Gedankengutes ge-
gentiber: auf der einen Seite die mehr oder minder kritischen Schiiler und
Verehrer M. Goebel, Kerlen, Winter und Léschhorn, auf der anderen die
Kritiker, die Tersteegens Frommigkeit als katholische oder heidnische My-
stik abtun, so A. Ritschl, H. Forsthoff, J. Moltmann. Erst mit den Arbeiten
von Zeller™ und Nigg™ tritt insofern eine grundsitzliche Wende in der

"0 J.F. Gerhard Goeters, Gerhard Tersteegens Beziehungen zur Ev. Gemeinde von Rheydt,
in: Rheydter Jahrbuch 21, 1957, S. 65.

/1 S. dazu allgemein: Hans-Jiirgen Schrader, Probleme der bibliographischen und editorischen
ErschlieBung pietistischer Literatur, in: 2. Kolloquium zur bibliographischen Lage in der deut-
schen Literaturwissenschaft. Hg. von Wolfgang Martens. Boppard 1987,

72 Dieter Hoffimann, Der Weg zur Reife. Eine religions-psychologische Untersuchung der
religiosen Entwicklung Gerhard Tersteegens. Lund 1982,

73 Arbeiten zur Geschichte des Pietismus. Bd. 24. Der forschungsgeschichtliche Uberblick
findet sich auf S, 19-58.

74 Bisher sind erschienen: Albert Lischhorn/ Winfried Zeller (Hg.), Gerhard Tersteegen. Geist-
liche Reden Géttingen 1979 (Texte zur Geschichte des Pietismus. Abt. 5. Bd. 1); Cornelis Pieter
van Andel (Hg.), Gerhard Tersteegen. Bricfe in niederlindischer Sprache. Gottingen 1982
(TGP. Abt. 5. Bd. 8). Nach dem Tod von Winfried Zeller wird die Reihe von Gustav Adolf
Benrath betreut.

7> Hier seien nur die beiden wichtigen Aufsitze genannt: Winfried Zeller, Die Bibel als Quelle
der Frommigkeit bei Gerhard Tersteegen, in: Pietismus und Bibel. Witten 1970, S. 170-192
(AGP. Bd.9); ders., Die kirchengeschichtliche Sicht des Ménchtums im Protestantismus,
insbesondere bei Gerhard Tersteegen, in: Erbe und Auftrag 49, 1973, S. 17-30, ins Englische
iibersetzt von F. Sandeman u.d.T.: The Protestant Attitude to Monasticism, with Special
Reference to Gerhard Tersteegen, in: Downside Review, Bath, Exeter 93, 1975, S. 178-192.

76 Walter Nigg, GroBe Heilige, Ziirich 1946; ders., Gerhard Tersteegen. Eine Auswahl aus
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Forschung ein, als nun Tersteegen aus sich selbst heraus, von seinem Leben
her mit eigenen Kategorien gedeutet wird. Die befruchtende, positive Rolle
des quietistischen Erbes kann unbefangen gewiirdigt werden. Mit dem neu
erwachten Interesse an mystischer Religiositit gewinnt der rheinische My-
stiker gegenwirtig eine besondere Aktualitit. Tersteegen soll bei den heute
oft unklaren Vorstellungen iiber das, was Mystik ist, dazu verhelfen, den
[nhalt einer christlichen, dem Protestantismus zugéinglichen Form von My-
stik zu bestimmen. Ein Beispiel dafiir bietet Gerhard Ruhbach.”” Ausgehend
von dem herkémmlicherweise gespaltenen Verhiltnis der evangelischen
Kirche zur Mystik, das sich erst seit 1965 entspannt habe, schildert er
Tersteegens Leben, Werke und Mystik am Begriff der Gottseligkeit als
.Herzensgottseligkeit“ und , Erfahrungserkenntnis Gottes™. Tersteegens
Mystik, wenn man sie so nennen wolle, sei ,,im genuin christlichen Sinne
verstanden als Begegnungs- und Tiefenerfahrung im Umgang mit Gott®. ™

Nicht aus historischem Interesse, sondern auf der Suche nach ,Méglich-
keit und Wirklichkeit von unmittelbarer Gotteserfahrung® verfolgt Hans-
giinter Ludewig das Ziel, Tersteegens ,Gebetserfahrung aus dem wider-
spenstigen Material der Uberlieferung herauszuschilen® und in einer Art
Zusammenschau zu erschlieBen.” Das schliefliche Erlebnis der Gottesge-
genwart, die in Tersteegens Verschreibung 1724 gipfelt, ist Schliisselbegri ff
und Ansatzpunkt der Arbeit. Tersteegens Ausgangspunkt sei nicht die refor-
matorische Frage nach der HeilsgewiBheit, sondern die Frage nach den
Bedingungen unmittelbarer Gotteserfahrung. Der Verfasser entfaltet Ter-
steegens Spiritualitit in einer Interpretation des Liedes ,,Gott ist gegenwir-
tig®, indem er phinomenologisch vorgeht, die Bilder erhellt und Begriffe
gelegentlich auf ihre Traditionsgeschichte hin untersucht. Dabei bleibt das
einfithlsame Abtasten der Sprache Tersteegens fiir den Historiker zum Teil
willkiirlich, doch spiegelt Ludewig das Erleben und pastorale Wirken Ter-
steegens nicht unzutreffend wider. In einem SchluBabschnitt wird Terstee-
gens Mystik mit Hilfe von R. Ottos Verstindnis des Numinosen und in
Anlchnung an A. Mager als ,eigentliche Durchdringung von Seelen- und
Gottesmystik“ gedeutet.™ Der Verfasser lenkt auch hier, und darin licgt cine
Stirke der Arbeit, auf den ihn leitenden Grundbegriff zuriick: ,,Wenn er
(Tersteegen) erkliren soll, was wahre Mystik ist, verweist er auf das Gefihl
der Gegenwart Gottes.“®' Ludewig fiihrt in mancher Weise zuriick auf den

seinen Schriften. Basel 1948, Wuppertal 1967 (etwas gekiirzt); ders., , Eine Blume zu Saron™:
Gerhard Tersteegen, in: Wolfgang Bohme (Hg.), Christus in uns. Karlsruhe 1983, S.81-93
(Herrenalber Texte 46), jetzt nachgedruckt in: Wolfgang Bohme (Hg.), Zu dir hin. Uber mysti-
sche Lebenserfahrung. Von Meister Eckhart bis Paul Celan. Frankfurt 1987, S. 160-177.

71 Gerhard Ruhbach/Josef Sudbrack (Hg.), GroBe Mystiker. Leben und Wirken. Miinchen
1984, darin: Gerhard Tersteegen (1697-1769), S. 251-266.

78 Ebd., S. 260f., 266.

79 Gebet und Gotteserfahrung (s. Anm. 73), 8. 11, 13.

20 BhdaSoolys

S Ebd. 60316
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Beginn des zwanzigsten Jahrhunderts und kommt einem frithen Aufsatz
K. Barths iiber Tersteegen, 1910 geschricben®, nahe. Auch Barth ging
damals aus von dem ,,unmittelbaren Erlebnis® Gottes und dem Lied Gott
ist gegenwirtig“, und schrieb abschlieBend: , Er (Tersteegen) ist und bleibt
ciner der GréBten, die wir haben, als Prophet der Konzentration im Leben
und Denken, der Innerlichkeit der Seele und ihrer Erl6sung, der Uberlegen-
heit Gottes, der uns gemacht hat und nicht wir ihn.“ Aber Barth hat sein
Urteil spiter erheblich revidiert. Man muB bei Ludewig fragen, ob ihn sein
einseitiges Interesse nach unmittelbarer Gotteserfahrung nicht dazu ver-
fihre, Tersteegens Bibel- und Christusfrommigkeit sowie das reformierte
Erbe zu verflichtigen.

Bindet sich Ludewig nicht allzu streng an eine Methode, um Tersteegens
Erfahrung zu verarbeiten, so ist in der sehr griindlich gearbeiteten Disserta-
tion von Dieter Hoffmann® eher ein Ubergewicht an religionspsychologi-
scher Voraussetzung und Begrifflichkeit zu verzeichnen. Die Analyse von
Tersteegens Werdegang, angefangen bei seiner Kindheit im reformierten
Elternhaus (Kap. II), iiber das ,,Heranwachsen des Kampfes® (Kap. I1I), die
duBeren Einfliisse (Kap. IV), seine Bekehrung (Kap. V) bis zur ,,Religion der
Reife” (Kap. VI) wird anhand von G. W. Allports und W. H. Clarks Theo-
rien zu Reifekriterien vorgenommen. Die Arbeit ist unter Prof, H. fc\kcrbcrg
aus der Schule von William James angefertigt und bekundet offen ihr Inter-
esse an dem ,religisen Erleben in seiner Vielfalt“. Der Verfasser geht
methodisch sorgfiltig vor und achtet auf Rang und Aussagewert der Quel-
len, die nach sicben Kategorien unterschieden werden.® Er beobachtet
genau ihre Entstehungszeit bei der Analyse und interpretiert Texte zum Teil
ausfiihrlich mit religions-psychologischen Kriterien. Der Tod des Vaters
(1703), die Konfirmation (1715), das Jahr 1717 als Wendepunkt und Beginn
einer , Periode der Ordnungssuche und des Kampfes* unter der Uberschrift
»das geteilte Selbst“ (Tersteegens Askese und soziales Engagement und sein
Erlebnis der Einsamkeit, auch durch den Tod der Mutter 1721 verursacht)
werden sorgfiltig beschrieben. Seine Bekehrung als Selbstpreisgabe (fiir die
Verschreibung habe der Imitatio-Gedanke nach Thomas a Kempis und der
Guyon ausschlaggebende Bedeutung gehabt) und deren affektive Erfahrung
werden genau beleuchtet. Der Verfasser geht auch den duBeren Einfliissen,
die auf die Bekehrung eingewirkt haben, z. B. anhand der »Anweisung und
Beschreibung einiger geistlicher Biicher* nach. Die Religion der Reife, das
»reife Sentiment*, wird mit den der Bekehrung zeitlich am niichsten stehen-
den Texten als ,,Erlebnis der Gottseligkeit” erliutert, Fragt man nun, wel-

82 Karl Barth, Gerhard Tersteegen, in: Gemeinde-Blatt fiir die Deutsche-reformierte Ge-
meinde Genf, Jg. 7 Nr. 40 v. 10. 12. 1910, S. 2—4.

8 Der Weg zur Reife, s. Anm. 72.

# a) Bekenntnishandlungen, b) Briefe, ¢) handschriftliche Werke, d) gedruckte Werke nach
Tersteegens Tod, ¢) gedruckte Werke von Tersteegen herausgegeben, f) Ubersetzungen Ter-
steegens, g) tibrige Werke.
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ches Verhiltnis Tersteegen zur Mystik besitze, so benutzt Hoffmann in der
Tradition von N, Séderblom die Unterscheidung von Unendlichkeits- und
Personlichkeitsmystik. ,,In der Bewahrung, Neuschaffung und Reinigung
des personlichen Lebens ist Tersteegen Personlichkeitsmystiker.“* Auch
Hoffmann greift dhnlich wie Ludewig auf die Distinktionen, die zu Beginn
dieses Jahrhunderts entwickelt wurden, zuriick, doch kommt ihm die in den
USA und Schweden kontinuierlich weiterentwickelte Methodik zugute,
auch wenn es manchmal so aussicht, als sollte lediglich die Begrifflichkeit
Soderbloms bzw. sein religionspsychologischer Ansatz bestitigt und verifi-
ziert werden.

Mit Tersteegens Verhiltnis zur Mystik hat sich schlieBlich die Karmelite-
rin Sr. Giovanna della Croce (Gerda von Brockhusen) aus Mailand beschif-
tigt. % Sie gibt ihrer Arbeit tiber Tersteegen den bezeichnenden Untertitel:
,Neubelebung der Mystik als Ansatz einer kommenden Spiritualitit.” Die
Stirke der Arbeit liegt in der geistlichen Verankerung der Verfasserin, in
ihrer Kenntnis kldsterlichen Lebens und der katholischen Tradition. Sie
untersucht das sonst weniger beachtete Werk Tersteegens ,, Auserlesene
Lebensbeschreibungen*® als Beispielsammlung fiir gelebtes Wort Gottes und
unterstreicht mit Zeller insbesondere den Einflufl der karmelitanischen
Frommigkeit, den sie in drei Hinsichten gegeben sieht, in dem nach Graden
gestuften meditativen und kontemplativen Gebet, in der notwendigen Lau-
terung und Abtotung der Seele durch Leiden und in Theologie und Ein-
{ibung der Gegenwart Gottes. Sie erkennt in Tersteegen cinen aus der
»Schrifterfahrung® lebenden Laien®, der freilich den ,,Ansatz mystisch-
spiritueller Begegnung mit dem Wort der Schrift” verfolgt. Seine Mystik sei
experimentell, da er keine abstrakte Gotteserkenntnis sucht, und dialogisch
als ,licbendes Offenstehen” fiir Gottes Mitteilung, als , Liebesgemein-
schaft®, zu der Gott einlidt. * Fiir Tersteegen sei wichtig: ,,Neben der Schrift
darf niemals die Mitarbeit vergessen werden, die den Menschen fiir die

85 Als Beispiel fiir die Art der Analyse soll folgender Text angefiihrt werden: ,Zuerst ist es
das mystische Erlebnis, das von Tersteegen zwar unterschiedlich als , christliche Gottseligkeitin
ihrer besten Kraft, Schonheit und Vélligkeit', als ,Ganz fiir Gott sein’, als , Vereinigung mit
Gott, durch Glauben und Licbe!, als ,Erleuchtung’, als ,Leben Gottes, da der Mensch oder das
ich nicht mehr lebet, sondern Christus in ihm’, und als , Wandeln im Himmel, zu dem Friede
Gottes, das Vollkommensein in Eins u. a. m. gehért, beschrieben und definiert, das aber nie als
errcichtes Ziel und erlebter Zustand von ihm beschrieben wird, sondern das als duBerstes Ziel
dem ,Weg zur wahren Mystik oder zum inwendigen Christenleben® vorangestellt wird. Ter-
steegen spricht oft von unio mystica Tendenzen und gibt damit Ausdruck. dafi auch das unio
mystica Erlebnis durch verschiedene Tiefen charakterisiert ist. Damit ist es Ausdruck des von
G.W. Allport bestimmten Kennzeichens, daB das reife religise Sentiment heuristischen Cha-
rakter hat.* (S. 298; hier ohne Anmerkungen zitiert).

8 Giovanna della Croce, Gerhard Tersteegen. Neubelebung der Mystik als Ansatz einer
kommenden Spiritualitit. Bern u. a. 1979 (Europiische Hochschulschriften Theologie Bd. 126,
Peter Lang AG).

87 Ebd., S. 98t

e Ehd i5:103;1105:

167




reine, mystische Gotteserfahrung vorbereitet. “* Die protestantischen Be-
denken in Bezug auf Tersteegens Quietismus und Mystizismus hilt dic
Verfasserin fiir grundlos, die vom pipstlichen Lehramt verurteilte Hiresie
des Quietismus betreffe ihn nicht. Vor heterogenen und pseudomysti-
schen Haltungen sei Tersteegen durch seine Bindung an die Schrift und
seine christologische Grundsicht geschiitzt.® Freilich ist das Interesse der
Verfasserin weniger historisch als gegenwartsbezogen; sie will in Terstee-
gen ,lebenskriftige Keime" vergessener religioser Haltungen wicderent-
decken, Ansitze fiir jene ,ethisch-religidse Disposition des Menschen, die
zur Grundlage fiir eine kommende Weltkirche dient*. !

Bei der Darstellung der drei jiingsten groBeren Arbeiten zu Tersteegen
fillt das ausgesprochene Gegenwartsinteresse auf, das sich befruchtend auf
dic Fragestellungen auswirkt. Andererseits vermiBt der Kirchenhistoriker,
daB Tersteegens Standort als Schnittpunkt verschiedener Traditionen und
Konfessionen kaum noch, mit Ausnahme wohl von Croce, kritisch re-
flektiert wird. Was fiir die iltere Forschung die entscheidende Aufgabe
bildete, Tersteegens Stellung zu Mystik (Quietismus), reformiertem Erbe
und Separatismus zu bestimmen, erscheint unproblematisch. Demgegen-
iiber liegt der Wert der Studien von van Andel” und Winfried Zeller dar-
in, daB sie die frommigkeitsgeschichtliche und theologische Problematik
ernster nchmen und die theologischen Aussagen zu gewichten und zu
werten suchen. Es scheint mir unerliBlich, bei einer Beschiftigung mit
Tersteegen dessen Beziehungen zum Quietismus, zu Mme Guyon und
Pierre Poiret” zu kliren, wenn ein historisch zuverlissiges und nachpriif-
bares Bild entstehen soll. Einige vor wenigen Jahren wieder aufgetauchten
Stiicke aus dem NachlaB Tersteegens weisen nachdriicklich auf dieses Er-
be hin. Ich meine das in Verbindung mit Tersteegens Verschreibung tiber-
lieferte Minnekistchen mit Haarkranz der Mme Guyon und mit Poirets
beigefligtem Text, dessen Geschichte R. Mohr® eindriicklich dargestellt
hat. Tersteegens ,mystische Theologie“ bzw. sein Verhiltnis zur Tradi-
tion der Mystik und deren Lebensrecht in der evangelischen Kirche diirfte

8 EEbdaNS 106,

%, Tersteegens Weg zum inneren Leben ist uniibersteigbar christozentrisch®, ebd.. S. 162.
X Ebd: S1162:

2 Comelis Pieter van Andel, Gerhard Tersteegen. Leben und Werk — sein Platz in der
Kirchengeschichte. Diisseldorf 1973 (Schriftenreihe des Vereins £, Rhein. Kirchengeschich-
te). Ubersetzung der 1961 erschienenen niederlindischen Dissertation.; ders., Gerhard Ter-
steegen, in: Orthodoxic und Pictismus, hrsg. v. M. Greschar, Stuttgart u.a. 1982, S. 331-345
(Gestalten der Kirchengeschichte Bd. 7).

%3 Vgl. Gustav A. Krieg, Der mystische Kreis. Wesen und Werden der Theologie Pierre
Poirets. Géttingen 1978 (AGP); Ernst Schering, Pictismus und die Renaissance der Mystik.
Pierre Poiret als Interpret und Wegbereiter der romanischen Mystik in Deutschland, in: Pie-
tismus — Herrnhutertum — Erweckungsbewegung, hrsg. v. D, Meyer, Koln 1982, S. 39-70
(Schriftenreihe des Vereins f. Rhein. Kirchengeschichte).

** Rudolf Mohr, Tersteegens Verschreibung mit Blut und die mit ihr zusammen tberliefer-
ten Stiicke, in: MEKGR 1984, S. 275-300.
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in der gegenwirtigen Zeitlage auch in Zukunft erhebliche Aufmerksamkeit
finden.

Tersteegen hat in jiingster Zeit auch unter den Medizinhistorikern Beach-
tung gefunden. Habrich® unterstreicht Tersteegens Sorge um den Leib und
die menschliche Koérperlichkeit als das ,,Gertist fiir die geist-seelische Exi-
stenz®. , Die ,Mortificationen® diirfen nur im Geistigen, in leiblicher Diszi-
plin geiibt werden, nicht jedoch in aktiven Angriffen gegen den Korper. “%
In der Arbeit ist das einzige von Tersteegen noch erhaltene Rezept abgebil-
det, denn dieser stellte seine Medikamente nicht nur selbst in seinem Labora-
torium her, sondern gab auch bereitwillig Rezepte an Patienten und Apothe-
ken heraus. Er stand mit Arzten in Verbindung wie Johann Samuel Carl*’ in
Berleburg, Dr. Lauterbach in Barmen, Samuel Collenbusch, Johannes Gott-
lieb Leidenfrost und Johannes Hummel und wurde von diesen anerkannt.
Habrich urteilt: ,,Auch bei strengster Beurteilung ist ithm an keiner Stelle
Kurpfllschcrci nachzuweisen, ebenso wenig irgendeine Scharlatanerie.®
»Tersteegen war ein ausgesprochen vorsichtiger Therapeut mit dem ober-
sten Prinzip, nicht zu schaden.“*® Die Alchemie beurteilt er kritisch®, die
Krankheit wertet er positiv als ,,SensibilisierungsprozeB der Seele und Még-
lichkeit zur Steigerung der inneren Aufnahmefihigkeit fiir geistliche Ein-
sichten. !

Schon seit jeher wurde Tersteegen als Liederdichter geehrt und nachge-
druckt. Dazu liegen auch aus den letzten Jahren Studien vor. ' Der Beitrag
von Andreas Wittenberg iiber die Aufnahme von Tersteegens Lied ,,Ich bete
an die Macht der Liebe® in den GroBen Zapfenstreich, also in ein militari-
sches Zeremoniell, sei hier nur wegen seines verbliiffenden wirkungsge-
schichtlichen Aspektes genannt; fiir die Tersteegenforschung ergibt er
nichts. ' Traugott Stihlin!'®™ untersucht die innere Verwandtschaft der
Dichtung Tersteegens mit der G. Arnolds, die ihm durch die gemeinsame
barocke Hoheliedmystik und Abhingigkeit von Bernhard von Clairvaux
und Angelus Silesius gegeben erscheint, andererseits sei Tersteegen stirker
im spanisch-franzosischen Quietismus verankert. Ist Arnold noch Ba-
rockdichter, so weist Tersteegens ,,ebenso schlichte wie zum Teil empfind-

95 Christa Habrich, Zur Bedeutung medizinischer Bemiihungen im Wirken Gerhard Terst
gens, in: Medizinhistorisches Journal 12, 1977, S. 263-279; vgl. v. Andel (s. Anm. 92), S. 197 ff.

9 Ebd., S. 268f.

97 Die Verfasserin arbeitet tiber Carl.

% Ebd., S. 2731

2 Bbdl, S270:

100 Ebd., S. 278.

101 [Yerner Hehl, Dichter der christlichen Gemeinde. Gerhard Tersteegen. Stuttgart 1986.

102 Apdreas Wittenberg, Helm ab—zum Gebet. -, Ich bete an die Macht der Licbe. * Gedanken
zum GroBen Zapfenstreich, in: Jahrbuch f. Liturgik und Hymnologie 26, 1982, §. 157-174.

103 Traugott Stihlin, Gottfried Amnolds Einfluf auf die Dichtung Gerhard Tersteegens und
Christian Friedrich Richters. Ein Beitrag zur Hymnologie des 18. Jahrhunderts, in: Jahrbuch f.
Liturgik und Hymnologie 13, 1968, S. 171-188.

o
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same Lyrik in die lyrische Dichtung der den Barock ablésenden Empfind-
samkeit". '* Aber Tersteegen kniipft an Arnold an, nimmt Motive, Begriffe,
Ja Verszeilen Arnolds auf. ' Im Unterschied zu Stihlins historisch-verglei-
chender Analyse méchte Reinhard Deichgriber ' durch vierzehn Liedmedi-
tationen, die vor philologischer Kleinarbeit nicht zuriickscheuen, in Terstee-
gens Lebensweg und mystische Theologie einfiihren. Er verfolgt dabei das
seelsorgerliche Anliegen, Tersteegens weltkritische Aussagen vor einem
gesetzlichen Ubereifer und asketischen MiBverstindnis zu schiitzen. Als
Liedmeditation 1iBt sich wohl auch die in den Bereich germanistischer
Interpretation reichende Liedanalyse von Goes zu Tersteegens Lied ,,Nun
schlifet man* bezeichnen. %7

Tersteegen besitzt auch in der Gegenwart eine treue Schar von Anhin-
gern, die seine Schriften in volkstiimlichen Ausgaben verbreiten und sein
Erbe zu tradieren suchen. '® Uber die Geschichte der jihrlich stattfindenden
»Gerhard-Tersteegen-Konferenz  (frither:  Tersteegen-Ruh-Konferenz)
liegt jetzt ebenfalls eine Studie vor. '® Dem Erbe Tersteegens ist auch derim
bergischen Land verbreitete Briiderverein verpflichtet. In Rélefeld bei
Nimbrecht ist nach dem Abbruch der ,,Pilgerhiitte“ Otterbeck jetzt die alte
Tersteegen-Sammlung zu benutzen. 11

Wie volkstiimlich Tersteegen heute noch ist, beweist die Tatsache, dafB3
sein Lebensweg auch zu freien novellistischen Erzihlungen anregt, 11!

Aufgabe der territorialen Kirchengeschichtsschreibung ist es, zusitzlich
zu der Darstellung des Lebensbereiches Tersteegens dessen vielfiltige Bezie-
hungen und Freundeskreise iiber die bereits von Goebel gebrachten Infor-
mationen hinaus zu erhellen.? Ansitze dazu, meist kleinere Aufsitze, oft
mit Briefedition verbunden, findet man zum Teil recht entlegen veréffent-
licht. Uber Tersteegens Kontakte zu Berleburg (mit Teerstegens Briefen) 3,

e Ebd. 5071

105 Z.B. das Lied ,,O Durchbrecher aller Banden® und Tersteegens ,, Mein Erlser, schaue
doch®.

106 Reinhard Deichgriber, Gottist genug. Liedmeditationen nach Gerhard Tersteegen. Gottin-
gen/Regensburg 1975,

107 Albrecht Goes, Gerhard Tersteegen. Andacht bei nichtlichem Wachen, Zuletzt abge-
drucktin: Christus in uns. Mystische Strémungen von Angelus Silesius bis Tersteegen, hrsg. v.
Wolfgang Bihme, Karlsruhe 1983, S. 94-98 (Herrenalber Texte).

108 Arno Pagel, Gerhard Tersteegen. Mein Vaterland heiBt Ewigkeit. GieBen 5. Aufl. 1986
(ABCteam); Julius Roessle, Gerhard Tersteegen. Sein Leben und sein Zeugnis. Wuppertal-
Elberfeld 1968.

109 Karl-Heinz Ehring, Die Gerhard-Tersteegen-Konferenz. Gladbeck 1969, iiber Tersteegen
S. 36-54.

119 Hermann Kelm, Repertorium von Archiv und Sammlung des Evangelischen Briiderver-
eins (1850 begriindet), in: MEKGR 1987 (im Druck). Bei Besichtigung des Tersteegenhauses in
5220 Rélefeld ist Anmeldung bei Dr. Hans Horn, Goethestr. 5, 522 Waldbrél erbeten.

U1 Z.B. Maximilian Maria Stréter, Die groBe Reise. Eine Novelle um Gerhard Tersteegen.
Duisburg/Miinchen 1970.

112 Vgl. Goebel, Geschichte des christl. Lebens (s. Anm. 1), Bd. 3, S. 355-408.

13 Rudolf op ten Hifel, Gerhard Tersteegen in Berleburg — ein Beitrag zur Tersteegenaus-
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zu Krefeld!', zu Solingen (mit Briefen)'”, zu Barmen (mit Briefen)!''¢ und
zu Rheydt (mit Briefen)'"” liegen dltere Aufsitze vor. Durch die Arbeiten
von van Andel und eine wissenschaftliche Edition des Briefwechsels sind
wir jetzt {iber den hollindischen Freundeskreis gut unterrichtet.® An die
geplante Briefedition durch die Pietismuskommission kniipfen sich groBe
Erwartungen, und es bleibt nur zu wiinschen, da von den zum Teil ver-
schollenen oder verloren gegangenen Briefen doch noch einiges auf-
taucht. '*® Unabhingig davon sind biographische Studien iiber Freunde oder
Mitarbeiter Tersteegens, moglichst mit Abdruck einzelner wichtiger Briefe,
wiinschenswert. Robert Steiner hat anhand der in Barmen aufbewahrten
Quellen das Leben von ,Johann Engelbert Evertsen, der Freund von Ge-
rhard Tersteegen® aufgezeichnet, das besondere Beachtung verdient.!?
Evertsen, Kaufmann in Barmen, war nicht nur einer der wichtigen Brief-
partner Tersteegens, sondern auch der Mittelpunkt der Tersteegenianer in
Barmen und nach Tersteegens Tod der ,,Seelenfithrer® auch der Freunde in
Miilheim. An seiner Person l4B¢ sich die weitere Geschichte der Tersteegen-
ianer in ihrer kritischen Auseinandersetzung mit anderen Erweckten able-
sen. Trotz enger verwandtschaftlicher Bezichungen findet Evertsen kein
Verhiltnis zu Collenbusch. ' Verbliiffend ist die Freimiitigkeit, mit der
Evertsen in seinen Briefen Jung-Stilling gegentibertritt und dessen aufge-
klirte, weltoffenere Art von der Bibel her kritisiert. Damit werden zwei
bisher kaum bearbeitete Fragen angegriffen: das Verhiltnis der Tersteegenia-
ner zur Aufklirung und ihre Fortexistenz als eine stille Minderheit im Raum

strahlung, in: Macht der Liebe. Gerhard Tersteegen — Leben und Gegenwartsbedeutung. Hg. v.
Verkehrsverein Miilheim/Ruhr. Miilheim (1969), S. 27-32.

114 Arthur Klein, Der Tersteegen-Kreis in Krefeld, in: Macht der Liebe (s. Anm. 113),
S. 34-40.

115 Klaus Goebel, Gerhard Tersteegen und sein Solinger Freundeskreis. Versuch einer einfith-
renden Darstellung, in: Die Heimat. Beilage zum Solinger Tageblatt. Mitteilungsblatt des
Berg. Geschichtsvereins, Abt. Solingen. Solingen 24. 6. 1955 (Jg. 21 Nr. 5).

116 Klaus Goebel, Gerhard Tersteegen und sein Barmer Freundeskreis, in: Romerike Berge V,
1956, S. 107-117. Vgl. auch Roessle (s. Anm. 1), S. 70-80 (auch zu Solingen).

U7 [.F. Gerhard Goeters, 1957 (s. Anm. 70), S. 65-92.

118 § Anm. 74,

119 Gelegentlich wird ein Fund verdffentlicht, z. B. Klaus Goebel, Brief Tersteegens von 1758
entdeckt, in: Westdt. Allgemeine Zeitung, Ausg. Miilheim/Ruhr v. 6.4. 1985 (Brief vom
23.11. 1758 ganz abgedruckt); vgl. auch Horst Weigelt in: MEKGR 1974, S. 50-55 (Brief vom
15. 5. 1753 ganz abgedrucke).

120 Robert Steiner, Johann Engelbert Evertsen, der Freund von Gerhard Tersteegen, in:
MEKGR 1980, 8. 29-76; vgl. auch Klaus Goebel, Gerhard Tersteegen schreibt an Joh. Engelbert
Evertsen. Ein unveréffentlichter Brief vom 18. Februar 1757, in: Ausfahrt und Landung.
Festgabe fiir W. van der Briele. Wuppertal 1960, S. 143-146.

121 Heiner Faulenbach, Samuel Collenbusch, ein Gegner der Aufklirung, in: MEKGR 1969,
S. 12-45; vgl. auch Klaus Goebel, Samuel Collenbusch, in: Wuppertaler Biographien 2, 1960,
S. 15-23; Walter Dietz, Chronik der Familie Wuppermann, Bd. 1. Leverkusen-Schlebusch 1960,
S.210-221; Art. Collenbusch in: F. W. Bautz, Biogr.-Bibliogr. Kirchenlexikon. Hamm 1975,
Sp. 1097f. Vgl. auch Roessle (s. Anm. 1), S. 99-117.
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der reformierten Kirche — im Einvernehmen mit der Pastorenschaft. Zu
Tersteegens Freundeskreis in Elberfeld gehdrte auch der damals nicht unbe-
kannte, zu den Honoratioren Elberfelds zihlende Orgelbaumeister Jakob
Engelbert Teschemacher'?, der eine ,,avantgardistisch-moderne® Stilrich-
tung mit neuen Klangvorstellungen vertrat. ' Auch von ihm ist eine Her-
zensverschreibung {iberliefert. Er gehért zu den Gisten der Elberfelder
Tafelrunde um Jung-Stilling vom 22. 7. 1774, die Goethe besucht hat.

4. Die Ellerianer

Uber die Ellerianer erfihrt man in den gingigen Kirchengeschichten
Deutschlands kaum etwas. Emanuel Hirsch tut sie mit einem einzigen Satz
ab: ,,Ihre Bedeutung ist wesentlich, im Gefolge der 6ffentlichen Aufdeckung
der in ihr herrschenden sittlichen MiBstinde seit 1749 die Sache des prophe-
tisch werdenden Radikalismus griindlich in Verruf gebracht zu haben. “124
Und dhnlich kritisch hatte schon Goebel, der die Entstehung ausfiihrlich
schildert, geurteilt: ,,Ronsdorf ging in ihr (der Schwirmerei) unter.“!%
Wihrend die dltere Geschichtsschreibung sich stark von den Antironsdorfia-
na abhingig macht, ist seit den Arbeiten von Strutz und H. K. Hesse ' eine
sehr viel objektivere und positivere Sicht entstanden. Der bedeutsamste
Aufsatz, von Glinther van Norden 1976 geschrieben', entfaltet folgendes
Bild anhand einer kritischen Sichtung der Quellen: Das sich um Elias Ellerin
der Gemeinde Elberfeld schon vor 1730 bildende Konventikel zeichnete sich
durch seine wohlhabenden, erfolgreichen Kaufleute und den AnschluB von
vier Predigern: Daniel Schleyermacher (seit 1732), Hermann Adolph Jansen
(seit 1730), Petrus Wiilfing (seit 1737) und Heinrich Rudenhaus (seit 1738/
39) aus, ,,denen die Botschaft der Kirche zu diinn geworden war, weil ihnen

122

* Marie-Luise Baum, Der Elberfelder Orgelbauer Jakob Engelbert Teschemacher
1711-1782, in: Wuppertaler Biographien 7, 1967, S. 88-98.

123 Ebd., S.95. Charakteristische Register seien gewesen: BaBfléte, Bourdon, Fagott, Tre-
molo und vor allem Unda Maris.

124 Emanuel Hirsch, Geschichte der neuern evangelischen Theologic im Zusammenhang mit
den allgemeinen Bewegungen des europoiischen Denkens, Bd. 2, Giitersloh, 3. Aufl. 1964,
S. 401.

123 Goebel, Geschichte des christl. Lebens (s. Anm. 1), Bd. 3, S. 449.

126 Edmund Strutz, Elias Eller, der Griinder der Stadt Ronsdorf, in: Rheinische Lebensbilder,
Bd. 1 Diisseldorf 1961, 2. Aufl. 1971; Hermann Klugkist Hesse, Die Ronsdorfer Gemeindegriin-
dung und das Wort Gottes, in: Der Weg. Synodalausgabe Barmen/Elberfeld 1956 Nr. 26-28, 30
(Vortrag vom 16. 11. 1956 hg. v. K. Goebel); beide Aufsitze sind jetzt abgedruckt in: Klaus
Goebel (Hg.), Von Eller bis Diirselen. Neue Beitrige zur Kirchen- und Stadtgeschichte von
Wuppertal-Ronsdorf. Kéln/Bonn 1981, 2. Aufl., 1984, S. 14-25 und 26-45.

127 Giinther van Norden, Die Entstehung der reformierten Zionsgemeinde in Ronsdorf und
die Stellung der Obrigkeiten dazu, in: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte 87, 1976, S. 16-38,
abgedruckt in: Von Eller bis Diirselen (s. Anm, 126), S. 98-123.
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hier das Element des Chiliastischen fehlte®. 12® Nach dem Bericht der offiziel-
len Kommission der Bergischen Synode von 1750 richtete sich die Kritik
allein gegen dic in der reformierten Kirche ungewohnlichen Agapen, d. h.
die etwa bei Bekehrungen frohlich gefeierten Feste, nicht gegen die angeb-
lich blasphemischen Inspirationen der Zionsmutter. Das zweite entschei-
dende und mit dem ersten in Verbindung stehende Kennzeichen der Elleria-
ner Sozietit war nach van Norden die , Aktivitit”“ ihrer Mitglieder, ,sie
wollte die reformierte Gemeinde zu Elberfeld zu einer Zionsgemeinde der
Wiedererweckten machen® und hatte dank ihrer fihigen Kaufleute erhebli-
che Erfolge.® Nach Ansicht von Strutz war Eller der ,,bedeutendste Wirt-
schaftspolitiker des Bergischen Landes im 18. Jahrhundert®. Dank dieser
Tiichtigkeit, aber auch dank der guten Beziehungen zu dem preuBlischen
Hof in Berlin erhielt die seit 1735 nach Ronsdorf ausgewanderte Sozietit
schon 1741 die Erlaubnis &ffentlicher Religionsausiibung, die Preufien aus
politischen Griinden (Hoffnung auf die Erbschaft Berg) nicht uninteressant
erschien. Die Abwanderung der Sozietdt wurde von der Bergischen Synode
nicht als Separation gewertet. Erst die nach dem Tod der Zionsmutter Anna
(1744) einsetzenden Streitigkeiten, die 1749 zur Vertreibung des Predigers
Schleyermacher fiihrten, haben das Bild dieser philadelphischen Gemeinde
getriibt, und darum miissen die spiteren Quellen, etwa Schleyermachers
spitere Darstellung, methodisch scharf von den Texten vor 1749 unterschie-
an \VL‘I’dCI].

Hans Kaiser'® untersuchte den Streit zwischen Daniel Schleyermacher
und Elias Eller auf seine theologischen Motive hin und kam zu dem Ergeb-
nis: Schleyermacher ging es um die ,,reine Gemeinde®. Deshalb war er fiir
die Griindung des neuen Zion (Philadelphia) in Ronsdorf. Elias Eller dachte
mehr ,,an das Reich Gottes, in dem auch Nichtgliubige, Lutheraner und
Katholiken, ja selbst Atheisten Platz haben miiBten®. Thm ging es um die
,Stadt®. Erkannten beide die Autoritit von Anna von Biichel an, so unter-
schieden sie sich doch in der Interpretation ihrer ,,Einsprachen®. Schleyer-
macher hielt sie nicht fiir ibertragbar, wahrend Eller sie erst tiberpriifen
wollte, bevor sie weitergegeben wiirden. Freilich verlaBt sich Kaiser hier auf
die Darstellung von Max Goebel, und man miiBte die philadelphisch-chilia-
stische Konzeption und die Frommigkeit der Beteiligten noch einmal genau-
er untersuchen.

Fiir dic Entstchung der Ronsdorfer Gemeinde sehr verdienstvoll ist die
Studie von Klaus Goebel iiber den nach Eller einfluBreichsten Kaufmann
und Fabrikbesitzer Johann Bolckhaus™!, der seit 1730 zur Sozietit gehorte
und nach Ellers Tod dessen Titel ,,Agent und Vorsteher” der evangelischen

130

128 Ebd., S. 106 (im Nachdruck).

123 "Ebd., S5110:

130 Hans Kaiser, Der Streit zwischen Daniel Schleyermacher und Elias Eller, in: MEKGR
1971/72, S. 262-273, abgedruckt in: Von Eller bis Diirselen (s. Anm. 126), S. 85-97.

131 Klaus Goebel, Die brandenburgisch-preuBischen Vorsteher aller Protestanten, Elias Eller

173




Gemeinden von FriedrichIL. erhielt, bis er auf wiederholte Eingaben der
reformierten Generalsynode hin 1765 durch PreuBen entmachtet wurde. Er
war der Nachfolger Ellers, dessen Bandmanufaktur und -handlung er iiber-
nommen hatte, die unangefochten die erste Firma am Ort blieb. Freilich
konnte auch er nicht das Auseinanderfallen der Gemeinde in verschiedene
Parteien verhindern.'® In einem weiteren Aufsatz hat Klaus Goebel die
Listen iiber ,Die ersten Einwohner der Stadt Ronsdorf® abgedruckt'?,
deren auffallende verwandtschaftliche Bezichungen er in einer Grafik dar-
stellt. Uber die Ausstrahlung der Ellerianer bzw. ihre erhebliche Anzie-
hungskraft auf die umliegenden Orte geben diese ersten Einwohnerlisten
Anhaltspunkte, ebenso auch einige gediegen gearbeitete Gemeindege-
schichten. ** So wire D. Schleyermacher nach seiner Vertreibung aus Rons-
dorf beinahe Pfarrer in Solingen geworden.

Die reformierte Gemeinde Ronsdorf hat bis heute eine starke Eigenpri-
gung bewahrt. Der 1974 gegriindete historische Arbeitskreis'® bemiiht sich
um den Ausbau des vorhandenen Gemeindearchivs!* sowie um eine Aufar-
beitung der Gemeindegeschichte. ¥ Die von dem katholischen Pfarrer Wil-
helm Wolft 1850 verfaBte, niichterne Darstellung der Ereignisse und ihrer
politischen Hintergriinde liegt jetzt in einem Reprint vor.'* Die jiingste
Darstellung ist das Heft ,,Ronsdorf* in dem Werk ,,Rheinischer Stidteatlas®
(Lieferung VI.Nr. 33, hg. von Klaus Goebel).

3. Pietismus in den lutherischen Gemeinden

Die intensive Spenerforschung der letzten Jahre hat sich bisher nicht
befruchtend auf die rheinische Pietismusforschung ausgewirkt. Neuere Ar-

und Johann Bolckhaus, in: Von Eller bis Diirselen (s. Anm. 126), S: 131-146. Goebel drucke die
im ZSTA Merseburg vorhandenen Eingaben an die Regierung in Berlin ab.

132 §. dazu Giinther van Norden, Entstehung und Entwicklung der Kirchengemeinden und
der Stadt Ronsdorf 1740-1840. Ein Uberblick, in: MEKGR 1977, S. 37-59, abgedruckt in: Von
Eller bis Diirselen (s. Anm. 126), S. 161-186.

133 Klaus Goebel, Die ersten Einwohner der Stadt Ronsdorf, in: Von Eller bis Diirselen (s.
Anm. 126), S. 73-84.

13t Heinz Rosenthal, Solingen. Geschichte einer Stadt. Bd. 2. Duisburg 1972, S. 39£.; Hein-
rich Brinkmann, Geschichte der evangelischen Gemeinde Homberg im Bergischen Land. Hom-
berg 1983, S. 101 £,

135 Klaus Goebel, Der Historische Arbeitskreis der evangelisch-reformierten Gemeinde
Wuppertal-Ronsdorf 1974-1977, in: MEKGR 1977, S. 294-296.

136 Die jiingste Neuerwerbung ist die Heiratsurkunde E. Ellers mit Anna Gertrud Bossel-
mann, der 3, Frau Ellers, vom 10.9. 1749 aus dem Familienarchiv des Reichsministers 1.
v. Bredt, s. Westdeutsche Zeitung/Generalanzeiger Wuppertal 9, 5. 1987, S. 9.

137 Die Gemeinde gibt eine Schriftenreihe heraus, in der bisher (seit 1973) 5 Schriften
vorwiegend zur Geschichte des 19. und 20. Jahrhunderts erschienen sind; vgl. auch die Biblio-
graphie von Klaus Goebel (Hektographie im Gemeindearchiv).

138 Wilhelm Wolff, Geschichte der Stadt Ronsdorf, ein Beitrag zur bergischen Landes- und
Kirchengeschichte. Miilheim/Ruhr 1850, Reprint Remscheid 1982,
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beiten iiber Speners Bezichungen zu rheinischen Gemeinden gibt es nicht,
obwobhl sich anhand des umfangreichen Briefwechsels, den Spener gefiihrt
hat, solche fiir die Territorialgeschichte hochst aufschluBreichen Beziige
sicherlich feststellen lassen. Einzelnes ist in den Monatsheften fiir rheinische
Kirchengeschichte in fritheren Jahren publiziert worden. '* Aber es ist ande-
rerseits auch eine Tatsache, daB die wichtigeren Korrespondenzpartner Spe-
ners nicht im Rheinland lebten.'* Dafl dennoch Auswirkungen der von
Spener angeregten Erneuerung der Kirche bis in die Wirtschaftsgeschichte
hinein spiirbar sind, hat jiingst Guntram Philipp an zwei Lebensbildern von
in der lutherischen Gemeinde Kéln und Kéln-Miilheim ansissigen Kaufleu-
ten und Handelsherren eindrucksvoll belegt.*!. Die lutherische Gemeinde
Kélns sah in Spener ,,gleichsam ihren Patron® (S. 39) und unterhielt regen
Briefwechsel mit ihm. Christoph Andreae d. A. (1665-1742) wurde bereits
mit 22 Jahren Altester in der lutherischen Gemeinde Kélns und fiir deren
Finanzen verantwortlich; Altester war auch sein Geschiftspartner Daniel
Noel. Nach deren Umzug von Kéln in die lutherische Gemeinde Kéln-
Miilheim wurden beide auch dort Alteste. Der jiingere Christoph Andreae
war ein Gegner des theologischen Rationalismus und Freund des pietisti-
schen Pfarrers Johann Gustav Burgmann. Seine Haltung wird durch die in
den Geschiftsbiichern eingetragenen Dankgebete wie schon bei seinem
Vater deutlich. 2 Untersuchungen iiber die Frémmigkeit pietistischer Un-
ternechmer im Rheinland kénnten zukiinftig ein dankbares Arbeitsfeld sein.

Uber Speners Schwiegersohn Heinrich Horb, der von 1671-1678 Pfarrer
in Trarbach war, hat zuletzt Otto Th. Miiller gearbeitet. #3

Dichter als bei Spener ist das Netz der Korrespondenten mit August
Hermann Francke. Wotschke hat den in Halle liegenden Briefwechsel bereits
zu weiten Teilen veroffentlicht'* und Briefe Franckes an folgende Orte und

139 Theodor Wotschke, Briefe vom Niederrhein an Spener und Francke, in: MRKG 1927,
§.129-154 (186-189); ders., Speners und Franckes rheinische Freunde in ihren Briefen, in:
MRKG 1929, S. 321-357; 1931, S. 331-348; Wilhelm Rotscheidt, Spener-Briefe an die lutherische
Gemeinde zu Koéln, in: MRK.G 1908, S. 267-279.

140 Vgl. dazu die Korrespondentenliste bei Dietrich Blaufifi, Spener-Arbeiten. Quellenstu-
dien und Untersuchungen zu Philipp Jacob Spener. . . Bern/Frankfurt 1975, S. 75-100, wo nur
Johann Heinrich Horb und Johann Scheibler genannt werden.

141 Guniram Philipp , Christoph Andreae (1665-1742), in: Rheinisch-Westfilische Wirt-
schaftsbiographien. Bd. 12, Miinster 1986, S. 15-47; ders., Christoph Andreae (1735-1804), in:
ebd., S. 48-78.

142 Philipp zitiert folgendes Gebet: ,,... laff den ZufluB Deiner unermeBlichen Giite im
Zeitlichen eine Handleiterin sein, um immermehr und mehr nach denen himmlischen Giitern
und unverwelklichen Schitzen zu streben, welche die Motten nicht fressen und die Diebe nicht
rauben kénnen! Herr, unser Gott, erhebe ferner Dein Gnaden-Antlitz iiber alle unsere Handlun-
geni = ebd 8073,

43 Otto Th. Miiller, Heinrich Horbius (1643-1695), ein tragisches Pfarrerschicksal, in:
MEKGR 1966, S. 127-133; s. auch Alfred Roth, Das Leben und Wirken des Superintendenten
Johann Heinrich Horb in der Reichsstadt Windsheim, in: ZBKG 1982, S. 111-115.

144 Theador Wotschke, A. H. Franckes rheinische Freunde in ihren Briefen, in: MREKG 1928,
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Personen vorgelegt: Altenkirchen (J. H. v. GrieBheim), Burtscheid bei Aa-
chen (M. Lyssow, A. Schmidt), Duisburg (A. K. Berner, Chr. Raab), Essen
(D. S. Bohnstedt, J. Mercker, J. G. Burgmann, G. D. Krupp, J. C. Nehring,
J. Severin, J. H. Zopf), Kleve (J. Overbeck), Kéln (J. v. Dozem, H. S. v. Do-
zem, V.Heinrici, M. Lyssow, J. A. Plaz), Koln-Miilheim (A. Wiishoff),
Lennep (D. C. Francke), Reusrath (J. A. Beurhaus), Schoneberg (A. Graven-
horst), Wesel (J. ]. Klermond, S. Hopfensack, W. B. Rauner), Wetzlar (E. G.
Hellmund). Neuere Literatur tiber einzelne genannte Personen bzw. pietisti-
sche Zentren gibt es mit Ausnahme von Hellmund, soweit ich sehe, nicht.
Uber den Diisseldorfer Pfarrer Bartholomius Crasselius, der fiir Halle in
PreuBlen kollektiert hat und der nicht zuletzt wegen seiner pietistischen
Anschauungen in Diisseldorf Schwierigkeiten hatte, liegt jetzt ein Aufsatz
mit Abdruck von zwei Briefen an A.H. Francke vor.'* Crasselius, der
Dichter des Liedes ,,Dir, dir Jechova will ich singen®, hat bis in die Gegenwart
die hymnologische Forschung angezogen.'*® Er ist heute noch mit drei
Liedern im Gesangbuch der Briidergemeine vertreten.

Hervorzuheben sind die Aufsitze von Rudolf Mohr {iber Pfarrer Egidius
Gilinther Hellmund und den Pietismus in der Reichsstadt Wetzlar, der dank
der ProzeBakten und der Schreibfreudigkeit von Hellmund gut zu doku-
mentieren ist.'*? Der theologisch entscheidende Punkt sind die von Hell-
mund zunichst in einer Kirche, dann privat abgehaltenen Betstunden, auf
die Hellmund trotz des Verbotes durch den Rat nicht verzichten will, worauf
er vom Amt suspendiert wird. Mohr stellt mit Recht heraus, daf die
eigentlichen Griinde fiir diese Suspension im aufiertheologischen Bereich
liegen. Der Rat sieht seine Autoritit gefihrdet. Der Pietismus erscheint ihm
als aufrithrerisch, da die Biirgerschaft zu einem erheblichen Teil ebenso wie
einzelne evangelische Rite des Reichskammergerichtes zu Hellmund stehen.
Zwar gelingt es Hellmund, tiber das Reichskammergericht und ein Gutach-
ten der Universitit Tiibingen wieder ins Amt zu kommen, aber die Fronten
sind so verhartet, daBl Hellmund 1721 Wetzlar verliBt, erscheint es ihm doch
aussichtslos, die Stadt fiir den Pietismus zu gewinnen. Ubrigens sind nach
Auffassung der Rite des Reichskammergerichts und der Universitit die

S. 81-92; 103-123, 151-158, 175-186, 206-219, 236-251, 264-278, 308-320, 343-350, 366-373;
1929, 8. 23-29, 55-70; 1930, S. 68-80; ferner s. Anm. 139

195 Dietrich Meyer, Der Diisseldorfer Pfarrer Bartholomius Crasselins als Kollektant fiir
Halle in OstpreuBen, in: Gunter A. Eberhard (Hg.); Geschichtliche Miniaturen. Neanderkirche
Diisseldorf. Kéln/Bonn 1984, S. 117-128.

146 Walter Hiittel, Bartholomdus Crasselius. Jugendjahre, Studienzeit, pietistischer Auf-
bruch, in: |b. f. Liturgik u. Hymnologie 16, 1971, S. 171-174 mit neuen Informationen {iber die
Wernsdorfer Jahre.

147" Rudolf Mohr, Egidius Guinther Hellmunds gescheiterter Versuch, in der Reichsstadt
Wetzlar den Pietismus einzufiithren, in: Pietismus— Herrnhutertum — Erweckungsbewegung (s.
Anm. 93), S. 146-203; s. ferner ders., , Lutherus purificatus®, in: MEKGR 1971/72, S. 251-261;
ders., Der Pietist Egidius Glinther Hellmund — Zum Jubilium der Confessio Augustana im
Jahre 1730, in: MEKGR 1981, S. 111-185.

176



Betstunden von Hellmund nicht gegen die Gesetze. — Die Vorginge in
Wetzlar bieten cin schoénes Beispiel fiir die vollig unterschiedliche Beurtei-
lung der Konventikel sowie das Scheitern eines Pietisten an innerstadtischen
Spannungen, die weitgehend unabhingig von seiner Person sind. Leider
gibt es kaum vergleichbare Studien fiir andere rheinische Stadte. Die hefti-
gen Auseinandersetzungen in Essen hat neuerlich Hanns Joachim MaBner
im Uberblick dargestellt, ohne freilich die Quellen im einzelnen zu zitieren
und erschépfend auszuwerten. *® Fiir den Pietismus wichtig sind in Essen
neben den Streitigkeiten um Johann Mercker die Verbindungen Franckes zu
dem bedeutsamen Rektor der Lateinschule Johann Heinrich Zopf, der seinen
Schiiler Johann Julius Hecker, Sohn des Rektors der lutherischen Stadtschule
in Werden bei Essen, an das Pidagogium in Halle vermittelte. Der von
Francke ausgehende EinfluB auf die rheinische Schulgeschichte ist noch
nicht gebiihrend untersucht worden. Ferner darf nicht iibersehen werden,
daB Francke nicht nur Lutheranern, sondern auch reformierten rheinischen
Predigern Ratgeber und Autoritit gewesen ist. Unter seinen reformierten
Freunden war der Duisburger Professor Christoph Raab, der mirauch in der
jlingsten Universititsgeschichte nicht recht gewtiirdigt zu sein scheint, wohl
der bedeutsamste. '

Zu einem geistigen Schwerpunkt des lutherischen Pietismus wurde im
18. Jahrhundert Barmen-Wichlinghausen durch die Gestalt von Theodor
Arnold Miiller, der 1732 in Essen geboren wurde und die Schwiegertochter
Speners, Catharina Helena Spener, zur Taufpatin hatte.'® Die neueren Ar-
beiten, auch die hilfreichen genealogischen Studien von W. Dietz zur Familie
Wuppermann's' stiitzen sich auf ein umfangreiches, leider nicht veréffent-
lichtes Manuskript von A. von der Goltz aus dem Jahre 1854, der noch die
Schitze des nach dem letzten Krieg verloren gegangenen Gemeindearchivs
von Wichlinghausen ausschopfen konnte. '*2

6. Die Herrnhuter Briidergemeine

Die Ausstrahlungen Zinzendorfs ins Rheinland sind durch die kritische
Haltung Tersteegens am Niederrhein sehr eingeschrinkt worden. Dennoch
hat es vereinzelte Pfarrer mit Beziehungen zur Briidergemeine gegeben, so

148 Hanns-Joachim Mafner , Aus Vergangenheit und Gegenwart unserer Kirche in Essen
(Kleine Essendische Kirchengeschichte). K6ln/Bonn 1978, S. 94-106.

149 Ciinter von Roden, Die Universitit Duisburg (s. Anm. 23), vgl. MRKG 1919, S. 65-85;
1939, §. 123-128.

150 Klaus Goebel, Theodor Arnold Miiller 17321775, in: Wuppertaler Biographien 5, 1965,
S. 63-68.

151 [¥alter Dietz, Chronik der Familie Wuppermann, Bd.1, Leverkusen-Schlebusch,
8.361-378. T. A. Miiller war verheiratet mit Johanna Wuppermann.

152 Alexander von der Goltz, Theodor Amold Miiller, sein Freundeskreis und die Gemeinde
Wichlinghausen, 2 Bde, 1854. Das Manuskript ist in der Gemeinde zur Zeit nicht auffindbar.
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den Solinger Johann Wilhelm Gangolf Forstmann, iiber dessen Titigkeit
jedoch in den vergangenen Jahren nicht intensiver gearbeitet worden ist. 's
Der EinfluB Herrnhuts ging im wesentlichen von Neuwied seit der Nieder-
lassung der Briider im Jahre 1750 aus. Uber die Entstehungsgeschichte der
Briidersiedlung bis zu ihrer Bestitigung durch Zinzendorf am 22. 7. 1754
berichtet jetzt am sachkundigsten der Aufsatz von Gerhard Reichel: , Die
Anfinge der Briidergemeine in Neuwied. “!5* Es handelt sich hierbei um eine
Zusammenfassung dlterer Aufsitze des 1953 verstorbenen Pfarrers der Brii-
dergemeine Neuwied mit Ergiinzungen aus neuerer Literatur, die sein Sohn
Hellmut Reichel vorgenommen hat. Er behandelt die groBziigige Aufnah-
me der aus der Wetterau abgewanderten, teilweise franzosisch sprechenden
Mitglieder, vornehmlich aus dem ElsaB3 und der Schweiz, durch den Grafen
Friedrich Alexander zu Wied. Die Briider sollten unter Fithrung ihres Predi-
gers Philipp Molther eine reformierte franzosische Gemeinde bilden!ss,
muBten aber fast vier Jahre auf die Entscheidung Zinzendorfs und der
briiderischen Generalsynode warten, weil diese in erheblichen finanziellen
Schwierigkeiten steckte. Uber die Errichtung des heutigen briiderischen
Kirchensaales, eingeweiht am 16. 10. 1785, sowie iiber den iltesten briideri-
schen Gottesacker in Neuwied informiert quellenkundig Dieter Krieg in
dem anlaBlich des 200jihrigen Saaljubiliums erschienenen Sammelband. 156
Dieser enthilt auch eine detaillierte Liste der Prediger und Vorsteher der
Gemeinde von 1750 bis zur Gegenwart.'” Uber die Wirkung der Briiderge-
meine in Neuwied auf AuBenstehende, meist Durchreisende oder zeitweili-
ge Schiiler der dortigen Erziehungsinstitute, sind die anregenden und leben-
digen Texte von Ekkehard Langner'® und F. Wolf Kupfer™® gesammelt
worden. Zur Baugeschichte informiert aus der Sicht des Architekten und
Denkmalpflegers ein Beitrag von Hans Merian.'® Die zahlreichen Einzel-
studien zu Hdusern, Familien oder Personen Neuwieds sind jetzt am besten

153 S. Rosenthal (s. Anm. 134), S. 37-39; Hans Lochmann, Die Pastorenfamilie Forstmann, in;
MEKGR 1952, S. 22-25. Vgl. Roessle (s. Anm. 1), S. 81-85.

154 Gerhard Reichel, Die Anfinge der Briidergemeine Neuwied, in: Unitas Fratrum, Heft 18,
1986, S. 7-24.

155 S. Hans-Walter Erbe, Philipp Heinrich Molther 1714-1780. Ein herrhutisches Lebens-
bild, in: Unitas Fratrum 11, 1982, S.55-90; iiber die Zusammensetzung der Ansiedler .
Wolfgang Polke, Einige Gedanken zu den ersten ,,Briiderischen in Neuwied, in: Zum 200jihri-
gen Bestehen (s. Anm. 156), S. 35-38.

156 Zum 200jdhrigen Bestehen des Kirchensaales der Briidergemeine Neuwied 12. und
13. Oktober 1985. Hg. v. Altestenrat d. Bgm., Neuwied 1985, S. 1-14 und 115-120.

157 Ebd., S. 131-147.

158 Ekkehard Langner, Eine Ortsgemeine um 1800. Die Herrnhuter in Neuwied in Reisebe-
richten der Zeit, in: Unitas Fratrum H. 4, 1978, S. 52-69.

139 F. Wolf Kupfer, Die Herrnhuter in Neuwied im Urteile ihrer Zeit, in: Zum 200jihrigen
Bestehen (s. Anm. 155), S. 39-58.

160" Hans Merian, Die Herrnhuter Briidergemeine in Neuwied, in: Rheinische Heimatpflege
1979, S. 261-271.
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aus der Bibliographie von Dicter Krieg zu ersehen. ! Solche Studien sind
Bausteine fiir die sozial-, wirtschafts-, kunst- und kulturgeschichtliche For-
schung, auf die in diesem Bericht schon wegen ihrer zeitlich meist tibergrei-
fenden Zusammenhinge nicht gut eingegangen werden kann. Allein der
Name der Neuwieder Kunst- und Mébelschreiner Abraham und David
Roentgen erforderte eine Spezialdarstellung. 192

Die international anerkannte Knabenanstalt in Neuwied!®® wurde 1756
begriindet, erlangte ihren Ruf — vor allem unter den Englindern — aber erst
im 19. Jahrhundert, so daB sie hier nicht mehr beriicksichtigt werden kann.

Die briiderische Diasporaarbeit konnte im Rheinland wihrend des
18. Jahrhunderts fast gar nicht FuB fassen. Im Gebiet der mirkischen Syn-
ode, soweit sie ins Oberbergische reichte, gab es kleine Freundeskreise
(Gelpetal, Berghausen, Gimborn).'* Erst seit 1760 lassen sich Freunde und
Hausversammlungen bei Bingen und bei den Mennoniten auf dem Rhein-
grafenstein (bei Bad Kreuznach) feststellen.'® Im Grunde sind auf diesem
Feld keine tiber O. Steinecke: Die Diaspora (Gemeinschaftspflege) der Brii-
dergemeine in Deutschland. Teil 3 (Halle 1911) hinausfithrenden Arbeiten
entstanden.

Schiuf

Der Bericht soll um das Jahr 1760 enden. Sachlich ist das nicht gerechtfer-
tigt. Die stille Arbeit der Tersteegenianer, der briiderischen Diasporapflege,
auch der Gemeinde in Ronsdorf wirkte kontinuierlich weiter oder kam, wie
bei der Briidergemeine, erst eigentlich im 19. Jahrhundert zu gréBerer Ver-
breitung. Neue Impulse und Personlichkeiten gewannen an EinfluB, wie die
Christentumsgesellschaft, Collenbusch und sein Freundeskreis, Jung-Stil-
ling und viele andere. Im Rheinland ist der Pietismus, gelegentlich in separa-
tistischen Formen, immer eine die kirchliche Frommigkeit im Stillen beglei-
tende Erscheinung geblieben, die Reste der dlteren Tiuferbewegung aufge-

161 Dieter Krieg, Bibliographie der Verdffentlichungen tiber die Britddergemeine in Neuwied
am Rhein, in: Unitas Fratrum, H. 22, 1987/88.

162 Michael Stiirmer, Die Roentgen Manufaktur in Neuwied, in: Kunst und Antiquititen.
Hannover 1979. H. 5, S.24-36, H. 6. S.32-45, 1980, H. 1, S.43-55, H.2, S.58-68; ders.,
Handwerk und héfische Kultur, Europaische Mobelkunst im 18. Jahrhundert. Miinchen 1982,
besonders S. 241-271; Josef Maria Greber, Abraham und David Roentgen. Mdébel fiir Europa.
Starnberg 1980.

163 §. Marianne Doerfel, Englinder in einer preuBischen Internatsschule. Die Knabenanstalt
Neuwied/Rh. 1756-1913, in: Geschichte in Wissenschaft und Unterricht 1986, S. 420-434.

164 §. dazu Hermann Kelm/Fritz Rau, Die Protokolle der Tagungen der Kreissynode an der
Agger von 1817 bis 1849. Diisseldorf 1969, S. 276f.; Hermann Kelm, Protokolle der Konvente
des Ministeriums der lutherischen Kirche in der Reichsherrschaft Gimborn-Neustadt von
1698-1813, Neukirchen 1977, S. 166£.

165 S. Friedhelm Ackva, Spitpictistische Erbauungsversammlungen in und um Kreuznach
1785-1835, in: MEKGR 1984, S. 21-64.
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nommen hat und die gleitend in die Erweckungsbewegung iibergegangen
ist. Es ist dem Pietismus gelungen, zeitweilig in einzelnen Regionen!® cine
beherrschende Stellung zu crobern wie in Wuppertal oder dem bergischen
Land, aber auf das Ganze gesehen war und ist er eine die offizielle Kirche
mehr oder weniger kritisch begleitende Unterstrémung.

166 Es wiire eine lohnende aber miihsame Aufgabe, das Verhiltnis der zahlreichen Territorien
und Grafenhiuser im Rheinland zum Pietismus zu untersuchen. Dazu liegen bisher nur Ansitze
vor, z. B. fiir Wied, Reichsstadt Wetzlar.
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