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Vorwort

Der Autor der vorliegenden Schrift schreibt nicht als Theore-
tiker, sondern als ehemaliger Pfingstler und damit als ein In-
sider, der die Lehre und Praxis der Pfingstbewegung aus eigener
Erfahrung tiber zwei Jahrzehnte hinweg selbst kennenlernte
und schlieflich begann, das Erlebte auf Grundlage der Schrift
zu hinterfragen.

Die vorliegende Schrift erhebt nicht den Anspruch, eine
detaillierte Darstellung der Anfinge der Pfingstbewegung zu
sein. Sie dient als kurzer Abriss der Ereignisse, die mit der Ent-
stehung einer Bewegung verbunden sind, die sich 1906 schnell
von den USA aus weltweit verbreitete.

Die in dieser Schrift enthaltenen Erkenntnisse fiithrten den
Autor der vorliegenden Arbeit dazu, sich Anfang des Jahres
2000 entschieden von der Pfingstbewegung zu distanzieren. Eine
Reihe von Fakten in der vorliegenden kurzen Studie sind in der
deutschen Literatur zu diesem Thema iiber die Pfingstbewegung
nicht zu finden. Gerade diese Fakten {iber die Hintergriinde, die
sich durch das Studium amerikanischer Literatur zu diesem
Thema erschlossen, machen diese kleine Arbeit indes umso auf-
schlussreicher fir jeden, der sich mit der Geschichte dieser Be-
wegung auseinandersetzt.

Der kurze skizzenhafte Einblick in die Anfinge der Pfingst-
bewegung soll dem Leser verdeutlichen, wie leicht auch aufrich-
tige Christen verftihrbar sind. Kurt Tucholsky hatte Recht, als
er den Spruch formulierte: ,Das Gegenteil von gut ist nicht
bose, sondern gut gemeint.“ Es soll nicht in Abrede gestellt



werden, dass Pfingstler und Charismatiker es ,gut meinen®,
dass ihre Motive aufrichtig sind. Doch Spriiche 4,2 ermahnt
uns, nicht gut gemeinten Vorsitzen, sondern der guten Lehre
der Heiligen Schrift zu folgen: ,Denn ich habe euch eine gute
Lehre gegeben; verlasst meine Weisung nicht!*

In diesem Sinne will diese Schrift ein kleiner Beitrag sein, die
Weisungen Gottes nicht zu verlassen. All unser Handeln
und Denken muss sich letztlich dem ewigen Worte Gottes unter-
stellen.

Aus Sicht des Autors, der sich viele Jahre mit der Theo-
logie der Charismatiker und Pfingstler auseinandergesetzt hat,
ist die Argumentation, dass Christen unserer Zeit nach den ur-
christlichen Geistesgaben wie Zungenreden oder Prophetie stre-
ben und diese praktizieren sollten, nicht durch die Schrift ge-
deckt. Die Versuche pfingstlich-charismatischer Theologen, ihre
Standpunkte durch ihre theologischen Winkelziige zu recht-
fertigen, wurden vielfach von bibeltreuen Theologen entkriftet.
Und letztlich spricht die Frucht der pfingstlich-charisma-
tischen Bewegung fiir sich. Wenn angebliche Heilungen und
Wunder niichtern gepriift werden und sich nahezu durchweg
als Liige erweisen, wenn Prophetien sich nicht erfiillen, fillt es
schwer, sich mit dem Argument abspeisen zu lassen, es handle
sich hierbei nur um geringfiigige menschliche Schwichen, die
auch in anderen Bewegungen anzutreffen seien.

Wer sich eingehender mit der Charismatik beschiftigen
will, dem sei die Literatur bibeltreuer Autoren empfohlen. Aber
noch entscheidender ist es, sich im Wort der Wahrheit selbst zu
griinden. Und gerade daftir wurde uns der Heilige Geist ge-
geben, dass er uns in alle Wahrheit leite (Johannes 16,13).
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Wurzeln der Pfingstbewegung

Am 8. April des Jahres 1883 wandte sich der britische Baptis-
tenprediger Charles Spurgeon im Londoner Metropolitan Taber-
nacle mit folgenden Worten an seine Gemeinde: »Glaubt mir,
bald werden neue Messiasse erscheinen. Menschen behaupten
bereits von sich, Wunder wirken zu konnen. Bald werden wir
falsche Christusse sehen, und von allen Seiten wird man
horen: >Siehe, hier!< und »>Siehe, dort!< Die Anker sind ein-
geholt, der Wind blist, und die ganze Flotte gerit in Verwir-
rung. Minner, an deren Gesundheit und Stabilitit ich einst
glaubte, werden von der einen oder anderen Fantasterei fort-
gerissen [..]. Wir stehen am Anfang einer Ara, in welcher Un-
glaube und Fanatismus sich vermengen werden! Dann werden
wir wissen, wer zu Gottes Auserwihlten zihlt und wer nicht,
denn es gibt Geister in dieser Stunde, die, sofern es moglich wire,
selbst die Auserwihlten verfiihrten [..]. Die Zeichen der Zeit
deuten auf einen Karneval der Verfithrungen hin. Minner
haben aufgehért, sich von Gottes Wort leiten zu lassen, und be-
haupten, selbst Propheten zu sein.« [Spu83]

Als Charles Spurgeon diese Worte im Jahre 1883 an seine Zu-
horer richtete, konnte er noch nicht ahnen, dass etwas mehr als
zwei Jahrzehnte spiter eine Bewegung geboren werden sollte,
die sich zu einer duflerst schnell wachsenden freikirchlichen De-
nomination entwickelte und gemeinhin als Pfingstbewegung be-
kannt wurde - in ihren Anfingen oft auch als »Zungenbewe-
gung« bezeichnet.



Iain H. Murray fasst Spurgeons nahezu prophetische Weit-
sicht mit folgenden Worten zusammen:

»Obgleich er vor tiber 100 Jahren starb, denke ich, dass
Spurgeon unsere gegenwirtige Situation voraussah. Er
glaubte, dass in der Gemeinde des vorangegangenen
Jahrhunderts eine so tiefgreifende Verinderung statt-
fand, dass die Folgen noch Generationen spiter spiir-
bar sein wiirden. Unter geistlichen Leitern der
Viktorianischen Ara wurde die populire Ansicht ver-
treten, dass das protestantische Christentum mit
>Volldampf< ins 20. Jahrhundert eintreten werde.
Spurgeon behauptete das Gegenteil. Es erging ihm wie
Jeremia, der vor den falschen Versprechungen seiner
religiosen Zeitgenossen warnte. Er wusste, dass unheil-
volle Zeiten bevorstanden.« [Mur02, S. 4 f.]

Charles Spurgeon war ein Cessationist, d. h., er betrachtete die
apostolischen Zeichen und Wunder sowie die Inspirations-
gaben wie das Zungenreden oder die Prophetie als einzigartige
Gaben, die Gott ausschliefllich fiir die erste Generation von
Christen bestimmt hatte. Spurgeon lehrte, dass die tibernatiir-
lichen Gaben mit dem Ende der apostolischen Ara aufhérten.
Obgleich Spurgeons Kampf sich in erster Linie gegen den theo-
logischen Liberalismus und die aufkommende Bibelkritik seiner
Zeit richtete, war ihm jede Form von »Geistesleitung«, die sich
nichtin Niichternheit an Gottes Wort orientierte, fremd.

Dass Spurgeon neben dem aufkommenden theologischen
Liberalismus und rationaler Bibelkritik auch das andere Extrem
eines schwirmerischen Christentums kannte, ist indes aus
seinen Predigten und Schriften ebenso ersichtlich. So
warnte er:
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»Wir brauchen keine Triume, keine Gesichte, keine
geheimnisvollen Stimmen, keine Gefiithle der Entzii-
ckung: das Lebendig-Machen und Erneuern des Heili-
gen Geistes sind bessere Siegel als diese.« [Spu96]

»Ich habe keine Freude an einem Glauben, der einen
heiffen Kopf nétig hat oder ihn erzeugt. Ich begehre
die Frommigkeit, die auf Golgatha gedeiht und nicht
auf dem Vesuv. Der grofite Eifer fiir Christus vertrigt
sich mit gesundem Verstand und mit Vernunft. Rase-
rei, Geschrei, Fanatismus aber sind Erzeugnisse eines
falschen Eifers, der mit >Unverstand< verbunden ist.
Wir sollen Menschen fiir die Kammer des Kénigs vor-
bereiten und nicht fiir das ausgepolsterte Zimmer im
Irrenhaus. Es tut mir leid, solch eine Warnung ausspre-
chen zu missen. Aber wenn ich an tolle Einfille wilder
Erweckungsprediger denke, darf ich nicht weniger und
kénnte noch sehr viel mehr sagen.« [Aut02]

Spurgeon verstarb im Jahre 1893 mit gerade einmal 57 Jahren,
zu frih, um die Entstehung der Pfingstbewegung selbst zu er-
leben, aber spit genug, um die Minner und Bewegungen zu
kennen, welche als maf3gebliche geistliche Wurzeln der entste-
henden Pfingstbewegung angesechen werden. Dazu gehorten
unter anderem der britische Methodismus und die britische
Heiligungsbewegung, insbesondere die Keswick-Bewegung. Zeit-
genossen von Spurgeon waren unter anderem die beiden US-
Amerikaner D. L. Moody (1837 - 1899) und R. A. Torrey
(1856 — 1928); ferner war er mit Hudson Taylor (1832 — 1905),
dem bekanntesten Missionar der Keswick-Bewegung vertraut
sowie mit Andrew Murray (1828 - 1917), dem bekanntesten
Autor der Keswick-Bewegung.

Kérperliche Heilung auf Gebet hin war schon vor der Entste-
hung der Pfingstbewegung nicht unbekannt. A. B. Simpson

m



(1843 — 1919) erlebte selbst Heilung durch Gebet. Er ist der
Grunder der Christian and Missionary Alliance, einer stark
missionarisch ausgerichteten Denomination, der auch A. W. To-
zer (1897 — 1963) angehorte. A. B. Simpsons Buch The Gospel
of Healing — Das Evangelium der Heilung) erschien im Jahre
1885. In Deutschland waren es Pfarrer Blumhardt (1805 -
1880) und Dorothea Trudel (1813 - 1862), die Heilungen in
ihren Diensten erlebten. Otto Stockmayer (1838 — 1917) ist laut
Stephan Holthaus der bedeutendste deutsche Vertreter der Hei-
lungsbewegung. Seine Schrift Krankbeit und Evangelinm
wurde zum Manifest der internationalen Heilungsbewegung.
Johannes Seitz (1839 — 1922) war Evangelist und erlebte viele
Krankenheilungen, nachdem er mit Menschen gebetet hatte; er
war wie Otto Stockmayer ein entschiedener Gegner der Pfingst-
bewegung. Georg Miiller (1805 - 1898) in England und
Charles Finney (1792 — 1875) in Amerika lehrten das Gebet des
Glaubens.

Kérperliche Heilung und das Gebet des Glaubens waren
demnach keine Schwerpunkte, welche erst durch die Pfingst-
bewegung neu entdeckt wurden. Glaube, Gebet und vollmich-
tiger Dienst an den Kranken sowie bezeugte tibernatiirliche Hei-
lungen, der allseitige Optimismus einer vitalen Heiligungsbewe-
gung, der sich in den groflen Evangelisationsfeldziigen mit den
vielen Neubekehrten widerspiegelte, und die immer stirker wer-
dende Hoftnung auf die Wiederkunft Christi waren die Funken,
die schliefSlich das Feuer der Schwirmerei in der Pfingstbewe-
gung entfachten. Obgleich weite Teile der Heiligungsbewegung
niichtern und geistlich gesund waren, traf man in dieser Be-
wegung auch auf radikale und héchst tberspannte Kreise. In
diesen iberspannten Kreisen liegen die Wurzeln, aus denen die
neu entstandene Pfingstbewegung ihre Nahrung bezog. Das
wirklich einzig Neue an der Pfingstbewegung war, dass sie die
Geistestaufe auf ihre eigene Weise interpretierte.
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Will man eine Bewegung recht verstehen und einschitzen
konnen, erweist es sich als hilfreich, sowohl etwas {iber die Zeit
zu erfahren, in welcher eine Bewegung geboren wurde, als auch
die Griindungsviter eines neuen Aufbruchs niher zu betrach-
ten. Es gilt als allgemein anerkannt, dass die theologischen Wur-
zeln der Pfingstbewegung in der Heiligungsbewegung des aus-
klingenden 19. Jahrhunderts zu finden sind. Das sog. »vierfache
Evangelium« der Pfingstler (foursqare gospel, fourfold gospel)
unterschied sich lediglich in der Lehre iiber die Geistestaufe von
der Heiligungsbewegung. Pfingstler und Vertreter der Heili-
gungsbewegung teilten folgende gemeinsame Uberzeugungen:

* Jesus heilt
* Jesus rettet
* Jesus kommt wieder

Was die Lehre tiber die Geistestaufe allerdings angeht, setzte die
Pfingstbewegung im Unterschied zur Heiligungsbewegung und
zum Methodismus einen neuen Akzent. Wihrend die Heili-
gungsbewegung ihrerseits wiederum ihre Wurzeln im Methodis-
mus des 18. Jahrhunderts hatte und John Wesleys (1703 - 1791)
Lehre der Geistestaufe als vollkommene Heiligung (entire sanc-
tification) aufnahm, differenzierte die Pfingstbewegung diese
Lehre und fillte sie mit einem ganz neuen theologischen
Inhalt. Fiir Pfingstler stellt die Geistestaufe jenes Ereignis nach
der Bekehrung dar, in welchem ein Gliubiger die Fiille des
Heiligen Geistes empfingt, was in der Regel vom Zungenreden
begleitet sei. Einige pfingstliche Denominationen lehrten die
Geistestaufe auch ohne Erweis der Zungenrede, erwarteten aber
in der Regel das Offenbarwerden dieser und anderer »Geistes-
gaben« (Charismen). Ein kleinerer Teil der Pfingstgruppie-
rungen (wie beispielsweise der Miilheimer Verband in Deutsch-
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land) sah die Zungenrede nicht notwendigerweise als Erweis der
Geistestaufe an.

Trotz der theologischen Verschiebung der Lehre der Geis-
testaufe im Sinne einer zweiten Erfahrung mit dem Heiligen
Geist, begleitet von den nachfolgenden Zeichen der Zungen-
rede und/oder anderer Geistesgaben, hielten die Vertreter der
Pfingstbewegung an der Wichtigkeit der Lehre der Heiligung
fest. Und so hatte die Geistestaufe fiir die klassischen Pfingst-
ler eine weitere Funktion: Sie sollte als Kraftausriistung sowohl
tiir das personliche Heiligungsleben als auch fiir vollméchtigen
Zeugendienst dienen.

Im Kern hatten sowohl die Pfingstbewegung als auch die
Heiligungsbewegung eine Reihe positiver Merkmale gemein-
sam. Sie verkiindigten Christus, glaubten an die Unfehlbar-
keit und Irrtumslosigkeit der Schrift und die Wiederkunft
Christi, sie betonten persénliche Heiligung, und sie brachten
eifrige Missionare hervor. Manche Pfingstler erkannten so viele
Parallelen zum Methodismus des 18. Jahrhunderts und der
Heiligungsbewegung des 19. Jahrhunderts, dass einige unter
ihnen John Wesley als den eigentlichen Vater ihrer Bewegung be-
trachteten.
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»Charismatische Aufbriche«

in der Kirchengeschichte

Dass es im Laufe der Geschichte immer wieder »charisma-
tische« Aufbriiche gegeben hat, die von Zungenrede und Pro-
phetie begleitet waren, lisst viele der Pfingstler vorschnell zu
dem Schluss kommen, dass es eine Geistestaufe und Geistes-
gaben nach pfingstlicher Lesart schon immer gegeben habe.
Verschwiegen wird zumeist, welche Verirrungen in Theologie
und Handeln solche Aufbriiche mit sich brachten. Und auch
jene Pfingstler, die selbstkritischer mit den negativen Begleit-
erscheinungen jener Aufbriiche umgehen, spielen die schwirme-
rischen Ausuferungen als menschliche Schwiche oder Fehler, die
schliefilich jede Denomination habe, herunter.

Kurz soll hier auf einen »charismatischen« Aufbruch hin-
gewiesen werden, der auch Spurgeon nicht entgangen sein
konnte. Das Schottland der 1830er-Jahre erlebte eine »Erwe-
ckung«, mit der ebenso Edward Irving (1792 — 1834) und der
Anglikaner John Cardale (1802 — 1877) in Kontakt kamen.
Cardale wurde aus der anglikanischen Kirche ausgeschlossen
und im Jahre 1832 als erster »Apostel« in der katholisch-
apostolischen Bewegung berufen, aus der spiter durch Spaltung
die Neuapostolische Kirche hervorging (heute mit tiber 300.000
Mitgliedern drittstirkste Einzelkirche in Deutschland).

Irving, Mitglied der schottischen Nationalkirche und Predi-
ger in London, férderte in den 6ffentlichen Gottesdiensten die
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Praxis der »Geistesgaben« (Prophetie und Zungenrede), was
1832 dazu fihrte, dass das Londoner Presbyterium entschied,
Irving von seinem Predigtdienst zu suspendieren. Daraufhin
sammelte Irving etwa 800 Nachfolger um sich und hielt eigene
Gottesdienste ab. Weil Christus durch den Geist siindlos leben
konnte, wire jeder Christ gleichermaflen zu einem siindlosen
Leben fihig, so die Irrlehre Irvings — eine Lehre, die spiter mit-
hin der deutsche Pfingstler Jonathan Paul (1853 — 1931) vertrat.
Irving war sich gewiss, dass eine grofle Geistesausgieflung un-
mittelbar bevorstiinde und das Ende der Welt nahe sei. Im Jahre
1833 wurde er endgiiltig aus der schottischen Nationalkirche
ausgeschlossen.

Robert Baxter (1802 — 1899) war einer der Propheten, die an
der Seite Irvings dienten. Nach Baxter sollte es vom 14. Januar
1832 noch 1260 Tage (also bis zum 14. Juli 1835) dauern, bis
Gott 12 Apostel berufen werde, deren Mission es sei, die nahe
Wiederkunft Christi zu verkiinden. Den genauen Zeitpunkt der
Wiederkunft Christi lie8 er allerdings offen. Sehr friih, bereits
am 5.Mai 1832, erkannte Baxter seine Verirrung und wandte sich
von der Gemeinschaft ab. Edward Irving verstarb am 8. Dezem-
ber 1834, gerade einmal 42 Jahre alt und noch ehe die dreieinhalb
Jahre (1260 Tage) der Prophetie Baxters voriiber waren. Wenn-
gleich viele Historiker Edward Irving nicht als Griinder der
katholisch-apostolischen Gemeinden ansehen, so kann er zu-
mindest als einer ihrer Wegbereiter und Vorliufer gelten.

Ein ihnliches Bild von Irrlehren, schwirmerischen Ausufe-
rungen, falscher Prophetie findet man in allen sogenannten
»charismatischen« Aufbriichen der Kirchengeschichte, wenn
man diese nur genauer betrachtet und nicht idealisiert. An-
gefangen von den Montanisten des 2. Jahrhunderts tiber die
Katharer, Waldenser und Kamisarden des Mittelalters bis hin zu
Edward Irving und der pfingstlich-charismatischen Bewegung
im 20. Jahrhundert zieht sich die Sehnsucht von Christen nach
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charismatischer Bevollmichtigung und dem »iibernatiirlichen
Geisteswirken« Gottes.

Zu leicht kann diese Sehnsucht vieler Christen in einen
fleischlichen Emotionalismus, Triumphalismus bis hin zu
Euphorie umschlagen. Genau hier liegt das Problem aller so-
genannten »charismatischen« Aufbriiche bis hin zur Pfingst-
bewegung, die zum ersten Mal im 20. Jahrhundert zu einem
globalen Phinomen wurde. Bereits die Vorldufer der Pfingst-
bewegung streuten jenen Samen aus, welcher in der Pfingst-
bewegung in Form einer iiberspannten Vollmachtslehre (Geis-
testaufe, Geistesgaben, radikalisierte Heiligungslehre) seine
negativen Friichte hervorbrachte.

Die perfektionistische Heiligungslehre, wonach es Christen
erster und zweiter Klasse gab — d. h. gewohnliche und geist-
getaufte oder fleischliche und geheiligte Christen — traf man in
Kreisen der Heiligungsbewegung des 19. Jahrhunderts an. Mit
dieser Lehre wurde einem elitiren Geist Vorschub geleistet.
Ferner wurden Erfahrungen — insbesondere die »Erfahrung der
Geistestaufe« — in den Mittelpunkt geriickt. Die moderne
Pfingstbewegung lehnt in der Regel tiberzogene Heiligungs-
lehren ab (vollkommene Heiligung im Sinne einer Stindlosig-
keit), lehrt aber weiterhin, dass die Geistestaufe den Gliubigen
auf ein hoheres Niveau von Heiligung hebt.

Als das 20. Jahrhundert anbrach, potenzierten sich diese
Merkmale der Heiligungsbewegung in der entstehenden
Pfingstbewegung und wurden zusammen mit der Lehre der
pfingstlichen Geistestaufe sowie einer ungebremsten Hoffnung
auf Erweckung und die Wiederkunft des Herrn zu einem ex-
plosiven Gemisch. Hatte Spurgeon mit geistlichem Weitblick die
Gefahren einer solchen Bewegung schon erahnt? Dass er es
jedenfalls geboten sah, jede schwirmerische Tendenz schon im
Keim zu ersticken, weil er wusste, dass nur ein frithes Unter-

binden falscher Lehren und Praktiken den Nachfolger Christi
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davor bewahrt, auf Irrwege zu geraten, beweisen die oben an-
gefiithrten Zitate.

Es geht um Grundsitzliches. Spurgeon wiirde die pfingst-
lichen Irrwege als falschen Eifer, Unverstand, Fanatismus und,
vielleicht am vordringlichsten, als menschenzentriertes Evange-
lium bezeichnen — »eine Frommigkeit, die auf dem Vesuv ge-
deiht.« Dem stellt er eine »Frommigkeit, die auf Golgatha ge-
deiht« entgegen, ein Evangelium, das Gott und das Kreuz Chris-
ti zum Mittelpunkt hat, besonnenen Eifer, Demut und stille Be-
harrlichkeit in der Nachfolge Christi sowie die Erkenntnis
Christi und der Gnade durch beharrliches Nachsinnen in
Gottes Wort.

Dass die zwei Griindungsviter der amerikanischen Pfingst-
bewegung auf dem Vesuv statt auf Golgatha standen, wird diese
Ausarbeitung verdeutlichen. Jedenfalls kamen Charles Parham
und William Seymour aus der Heiligungsbewegung und waren
Kinder ihrer Zeit. In Pfingstkreisen oft verehrt und als Helden
dargestellt, verblasst der Glanz dieser beiden Personlichkeiten,
wenn man ihr Leben genauer betrachtet. Kaum ein Pfingstler
weifl um die Schattenseiten ihrer Griindungsviter. Erst durch
eigene griindliche Recherchen erdffneten sich tiefere Einblicke
in das Leben der »Viter« der Pfingstbewegung.
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Charles Parham
(1873 - 1929)

Den meisten Pfingstlern und Kirchenhistorikern gilt William
Seymour als der Vater der amerikanischen Pfingstbewegung —
manchen gilt er sogar als der Vater der globalen Pfingstbewe-
gung. Gelegentlich trifft man indes auf Autoren, die Charles
Parham als den eigentlichen Vater dieser Bewegung betrachten
und dies nicht zu Unrecht. Obgleich Seymour mit den Ereig-
nissen in der Azusa Street 312 in Los Angeles im Jahre 1906,
von wo aus die Pfingstbewegung sich schnell in die ganze Welt
ausbreitete, untrennbar verbunden ist, ist Seymour seinerseits
untrennbar mit Charles Parham verbunden. Letzterer war es,
der die klassische Pfingstlehre der Geistestaufe im Jahre 1900
formulierte. Seymour ibernahm diese Lehre und trug sie im
Jahre 1906, das als Geburtsjahr der Pfingstbewegung gilt, nach
Los Angeles. Doch zunichst wollen wir uns Charles Parham zu-

wenden.

Charles Parham wurde am 4. Juni 1873 geboren und diente schon in
jungen Jahren in der Methodistenkirche. Er war befreundet mit David
Baker, einem heiligungsorientierten Quiker, der ihn in zwei Punkten
stark beeinflusste:

a) Vertiefung der Heiligungsvision ftir das Christenleben

b) Lehre tiber die Unerretteten: Nach ihrem Tod werden sie
schlicht ausgeléscht und leiden nicht fir ewig in der
Holle.
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