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Fazit

Schlossers Texte zeigen an keiner Stelle zweifelsfrei eine Auseinander-
setzung mit Lessings Fragen nach der Seelenwanderung in der Erzie-
hungsschrift. Daher ist Rudolf Haym zu widersprechen, wenn er fest-
stellt: ,.Im AnschluB an die letzten Paragraphen von Lessings Erziehung
des Menschengeschlechts hatte es der Verfasser [sc. Schlosser] unter-
nommen, die dort vorgetragne Lessingsche Hypothese weiter auszubil-
den und zu verteidigen.“®® Es kann keine Rede von einer ,.Lessing-
Schlosserschen-Hypothese“¢! sein; auch nicht davon, daB Schlosser ne-
ben Goethe und Herder Lessings Gedanken direkt aufgreifen wiirde.62
Schlossers private AuBerungen iiber die Seelenwanderung fallen be-
reits einige Jahre vor der Abfassung der Gespréche und kénnen darum
nicht von Lessings Erziehungsschrift abhingig sein. Als Hintergrund
sind auch nicht Weimarer Debatten, sondern seine Kontakte in der Hel-
vetischen Gesellschaft anzusehen. AuBerdem zeigt der Text eine Kennt-
nis ostasiatischer Uberlieferungen, die Schlosser in seinem Sinne zitieren
konnte. Es 148t sich von einer Beeinflussung der Schlosserschen Seelen-
wanderungsgespriche durch die vermittelte Kenntnis 3stlicher Uberliefe-
rung ausgehen. Ob es sich bei dem ,Indischen Méirchen® um genaue
Tradition, um Kompilation oder um teilweise Innovation durch Schlosser
handelt, muB vorerst offen bleiben. Der religionsgeschichtliche Rahmen
— ostasiatisch geprégter Buddhismus — ist allerdings deutlich erkennbar.

0 Haym, Herder: 11, 241,
SUEbd.: 11, 242.
82 Bischofberger, Reinkarnationsgedanke: 85.

CHRISTOPH RAEDEL

Die Auseinandersetzung mit Wesen und Wirken
des Spiritismus im deutschsprachigen Methodismus
des 19. Jahrhunderts

Die Geschichte des neueren Spiritismus, die 1848 mit den spontan auf-
tretenden Klopfgerduschen im Hause des Farmers John Fox (Wayne
County/New York) ihren Ausgang nimmt, ist geschrieben und eingehend
analysiert worden.! Weitgehend unerforscht ist dagegen, in welcher
Weise erweckliche Gruppen im 19. Jahrhundert auf dessen Ausbreitung
reagierten. Wenn wir an dieser Stelle auf die Auseinandersetzung des
deutschsprachigen Methodismus? mit dem Spiritismus eingehen, haben
wir bei der Feststellung einzusetzen, daf dieser zumindest in den Verei-
nigten Staaten nachweislich auf methodistische Kreise einwirkte.? Auch

"' vgl, die Uberblicke bei Kurt Hutten, Seher Griibler Enthusiasten. Das Buch der tradi-
tionellen Sekten und religidsen Sonderbewegungen, Stuttgart (13. Aufl.) 1984: 722 bis
725, sowie Helmut Obst, AuBerkirchliche religiése Protestbewegungen der Neuzeit,
(Kirchengeschichte in Einzeldarstellungen I11/4), Berlin 1990: 90-93 (Lit. S. 15 f.).

2 Der Begriff deutschsprachiger Methodismus wird im folgenden verwendet als Ober-
begriff zweier geographisch zu unterscheidender Gruppen. Zunichst ist hier der deutsch-
amerikanische Methodismus zu nennen, dessen Wirksamkeit mit der Beauftragung Wil-
helm Nasts zum Missionar unter den deutschen Einwanderern Cincinnatis (Ohio) durch
die Ohio Conference der Methodist Episcopal Church im Jahr 1835 seinen Ausgangs-
punkt nahm. Der Begriff deutscher Methodismus meint den durch kirchliche Mission ab
1849 sich bildenden Zweig der Bischdflichen Methodistenkirche in Deutschland und der
Schweiz. Untersucht werden fiir beide Gruppen die Publikationen bis 1900. Zur Ge-
schichie des deutsch-amerikanischen Methodismus im 19. Jahrhundert vgl. Paul F.
Douglass, The Story of German Methodism. Biography of an Immigrant Soul, New
York/Cincinnati/Chicago 1939; zur Geschichte des Methodismus in Deutschland und der
Schweiz vgl. John L. Nuelsen u. a., Kurzgefaite Geschichte des Methodismus von seinen
Anfingen bis zur Gegenwart, Bremen (2. durchgesehene und erweiterte Aufl.) 1929: 553
bis 680.

* Diese Einschitzung bezieht sich nicht in erster Linie auf Fox selbst, der offenbar der
Methodistenkirche angehorte. Gemeint sind vielmehr Hinweise, die sich aus dem Studium
methodistischer Blétter dieser Zeit ergeben. So berichtet der Christliche Apologete, 17,
1855: 59, daf in Johnestown (New York) ein Mann, ,.dessen Verbindung mit der Metho-
distenkirche seine Anhinger immer sorgféltig verkiindigten®, von diesen als Medium fiir
den Geisterverkehr betrachtet wurde und mit dem Titel ,,Geisterdoktor bedacht worden
war (Hervorhebung im Original). Weiter wird berichtet, daB§ die unter spiritistischen Ein-
fluB geratenen Kirchenglieder schlieBlich zu der Auffassung gelangten, ,,dal es fiir einen
Christen nicht nur recht sey, auf diese geisterklopfenden Offenbarungen zu merken, son-
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vor Gemeinden der deutsch-amerikanischen Methodisten machte diese
Entwicklung offenbar nicht halt.4

Wilhelm Nast und sein Besuch bei der ,,Seherin von Prevorst®

In diesem Zusammenhang ist eine frilhe Begegnung Wilhelm Nasts
(1807-1899) mit der ,,Seherin von Prevorst” interessant.’ Nast lebte nach
dem frithen Tod der Eltern im Hause seiner ilteren Schwester Elisabeth
und hatte in der Zeit seiner Vorbereitung auf die Konfirmation in der
wiirttembergischen Landeskirche zum lebendigen Glauben an Jesus
Christus gefunden. Diese Erfahrung fiihrte ihn zu der Entscheidung, sich
am Missionshaus in Basel auf den Dienst in der duBeren Mission vorzu-
bereiten. Diese Absicht konnte er jedoch nicht gegen den Widerstand
seiner Schwester durchsetzen, die sich dem erklirten Willen seines ver-
storbenen Vaters verpflichtet fiihlte, der ihn fiir den Pfarrdienst in der
wiirttembergischen Landeskirche bestimmt hatte. So besuchte Nast in
Vorbereitung auf den Pfarrdienst zunichst das evangelische Seminar in
Blaubeuren, wo u. a. David Friedrich StrauB zu seinen Kommilitonen
gehorte. Unter dem Einfluf} der rationalistisch eingesteliten Lehrer —
Ferdinand Christian Baur befand sich unter ihnen — verlor sein geistli-
ches Leben immer mehr an Kraft, so daB sich Nast schlieBlich ,,von dem
Strom des Zeitgeistes fortreifen* lieB.” Zeitgleich mit der Berufung
Baurs nach Tiibingen wechselten auch Nast und StrauB an die dortige
Universitdt. Im Tibinger ,,Stift“ waren beide zeitweilig ,,Zimmerge-

dern dalh es ihre Pflicht sey es zu thun, um die Kirche vom Unglauben zu retten®
(Hervorhebungen im Original).

4 So schreibt der Herausgeber des methodistischen Familienblattes Heim und Herd:
«Wie erschrak ich daher iiber die kiirzlich von glaubwiirdigen Seiten gemachte Mitthei-
lung, daB nicht wenige namentlich der jiingeren der deutschen [d. h. deutsch-amerikani-
schen] Kirchenmitglieder von dem spiritistischen Wesen angesteckt seien. (Editor
[(Heinrich Liebhart], ,Zur Geschichte der Klopfgeisterei®, in: Haus und Herd 6, 1878:
226).

% Wilhem Nast gilt als Organisator und der bis in die neunziger Jahre hinein fiihrende
Kopf des deutsch-amerikanischen Methodismus: vgl. Karl Heinz Voigr, Art. Nast, Wil-
helm®, in: Biographisch-bibliographisches Kirchen-Lexikon, Bd. 6, Sp. 464468 sowie
die ausfiihrliche Biographic von Carl Wittke, William Nast. Patriarch of German Metho-
dism, Detroit 1959. Zur Frithzeit Nasts, vor seiner Auswanderung nach Amerika, vgl. Karl
Heinz Voigt, Der deutschsprachige Zweig der Methodistenkirche in den Vereinigten
Staaten von Amerika, in: Geschichte der Evangelisch-methodistischen Kirche, Hg. Karl
Steckel u. C. Ernst Sommer, Stuttgart 1982: 41-44.

¢ Seine mit der Vorbereitung auf die Konfirmation verbundenen Erlebnisse schildert
Nast in einem spiten Riickblick; vgl. ,Dr. W. Nast's Lebensfiihrung und Bekehrung, Von
ihm selbst erzahlt”, in: Der Christliche Apologete 56, 1894: 115.

" Ebd,
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nossen* und gehorten einer Gruppe von Studenten an, die Kontakt zu
dem Weinsberger Arzt und Dichter Justinus Kerner hatte, in dessen Haus
zeitweilig auch die ,,Seherin von Prevorst® wohnte. Die als Medium wir-
kende ,,Seherin® war Ziel einer von Nast und Straul gemeinsam unter-
nommenen Reise, die sie mit der Absicht unternahmen, sie hinsichtlich
ihrer eigenen Zukunft zu befragen.®

Nast selbst, den der Verlust seines lebendigen Christusglaubens zu-
tiefst beunruhigte, konnte in einer kirchlichen Laufbahn keine Perspekti-
ve mehr sehen, wulite er doch um die eigene Orientierungslosigkeit, in
der er sich befand, und in der er unmdglich anderen zu einem Wegweiser
zu Christus werden konnte. Er beabsichtigte daher, sein Theologiestu-
dium abzubrechen und widmete sich — unter dem Einflul der Romantik
stehend — statt dessen dsthetischen Studien.

Bislang sind schriftliche AuBerungen von Nast selbst iiber den Besuch
bei Kerner nicht gefunden worden. Allerdings kursierten offensichtlich
Berichte, aus denen gelegentlich zitiert wurde. So soll die ,,Seherin® ge-
sagt haben:

.Dein junger Freund [gemeint ist Nast] macht nicht nur sich selbst, sondern auch
den Seinigen grofie Sorgen. Er wird in Bilde eine Reise antreten, von welcher er
enttduscht zuriickkehrt, dann aber wird er in ein fernes Land ziehen und dort
wird er den Frieden seines Herzens finden.”®

So geschah es. Nach einem fiir Nast erfolglos verlaufenden Besuch bei
dem Romantiker Ludwig Tieck in Dresden, von der er mit Enttduschung
zuriickkehrt, schifft sich am 1. Mai 1828 nach Amerika ein. Erst dort
wird er nach seiner erneuten ,,Erweckung® in einer methodistischen Kir-
che im Januar 1835 zum bedeutendsten Theologen des deutsch-ameri-
kanischen Methodismus. Diirften die Beweggriinde Nasts zum Aufsu-
chen der ,,Seherin® deutlich sein — er befand sich in einer tiefgreifenden
Lebenskrise, die aus dem Verlust seines lebendigen Christusglaubens re-
sultierte — kann tiber seinen bei dieser Begegnung gewonnenen Eindruck
nur spekuliert werden. Vielleicht darf zumindest angenommen werden,
daBl Nast auch die iiber seinen Studienfreund StrauB ausgesprochene
»Prophetie” der ,,Seherin nicht vergessen hat. Sie hatte zunichst dessen
Glauben gerithmt und auf die Frage, was das Spezifische seines Glau-
bens sei, geantwortet, ,,dafl sein Glaube nie zum Unglauben werden

8 Vel. C. Golder, Rev. Wilhelm Nast, D. D. Der Griinder des deutschen Methodismus,
in: Deutsch-amerikanische Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 20, 1899: 103 f.

9 Hilfseditor [J. J. Hoffmann], Wilhelm Nast, der Vater des deutschen Methodismus, in:
Haus und Herd 27, 1899: 452. Der Autor ergiinzt: ,.So sollte es kommen®. Vgl. weiter C.
Golder, Rev. Withelm Nast, D. D. Der Griinder des deutschen Methodismus, in: Deutsch-
amerikanische Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 20, 1899: 103 f., der anfiigt: ,,Dieses
Vorhersagen hat sich buchstiiblich erfiillt®,
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konne*.'% Jedenfalls verfolgte Nast auch von Amerika aus die weitere —
seiner eigenen geistlichen Biographie zuwiderlaufende — religitose Ent-
wicklung von Strauf}.!!

Im Jahr 1883 ediert Nast — er ist bereits 76 Jahre alt — das Buch Das
biblische Christenthum und seine Gegensdtze'?, in dem er Aufsitze ver-
schiedener Autoren in eigener Bearbeitung verdffentlicht. Unter ihnen
befindet sich auch eine Abhandlung von Otto Zéckler.'? Vergleicht man
die von Nast bearbeitete Version mit dem Original Zécklers, fillt die
starke Treue zur Vorlage auf. Nast zitiert weite Passagen und kiirzt nur
gelegentlich durch eigene, die Vorlage straffende Einschiibe. Um so
deutlicher sticht der einzige substanticlle Texteingriff hervor. Mit Bezug
auf vermutete planetarische oder solare Aufenthaltsorte der verstorbenen
Gliubigen hatte Zockler gefragt:

»Wer, wenn er nicht etwa in der Weise eines Swedenborg ader Jackson Davis
die triigerischen Kunstgriffe eines ,fanatischen Schauens‘ sich angeeignet hiitte,
mdchte es iiber sich gewinnen, mit der Zuversicht eines neuen Gottespropheten
die Stitten des Jenseits uns auszumalen ...

Bei Nast findet sich an gleicher Stelle ein anderer Name:

. ... wer, wenn er nicht etwa den triigerischen Phantasiegebilden der ,Seherin
von Prevorst sich hingegeben hiitte, will sich erdreisten, mit der Zuversichtlich-
keit ... «!3

Die Bedeutung dieses Texteingriffs ergibt sich in seiner ganzen Schirfe
wahrscheinlich erst dann, wenn man sich die Bedeutung dieser drei Na-
men fiir den amerikanischen Spiritismus'® der Zeit vor Augen fiihrt.
Swedenborg (1688—-1772) war 1744 in einem Bruch, ,,der in der Geistes-

' Vel. August Rodemeier, Spiritismus, in: Wéachterstimmen 4, 1874: 111, und Editor
[Heinrich Liebhart], Das Wesen und Treiben, sowie die Kiinste der Klopfgeisterei, in:
Haus und Herd 6, 1878: 302.

H ~Phrasengeschwiitz”, in: Der Christliche Apologere 1, 1839: 74 f.; ,Dr. Straull oder
Unruhe eines zweifelnden Philosophen®, in: ebd. 16, 1854: 36; .D.F. StrauB’ neuestes
Leben Jesu®, in: ebd. 26, 1864: 110, ,,Was ist der Ersatz, den Strauf} fiir den christlichen
Glauben gibt. Auszug aus einem Vortrag iiber ,Das Leben ohne Gott“ von Diakonos
Theodor Haering in Calw®, in: ehd. 41, 1879: 113; zu Nasts Bewertung der Personlichkeit
von Strauf} vgl. ,,Recollections of David Friedrich StrauB* in: Princeton Review 4, 1887:
343-348.

12 Cincinnati 1883.

13 Vgl. ebd.: 247-256. Nast nennt den Aufsatz ,,.Der Himmel des Naturforschers — nicht
der Himmel des Christen®. Im Original lautete der Titel ,,Der Himmel des Naturforschers
und der Himmel des Christen®, erschienen in: Sammiung von Vortrégen, Bd. 7, Heidel-
berg 1882: 181-205.

4 Ebd.: 203.

'S Das hiblische Christenthum und seine Gegensitze: 255 (Hervorhebung im Original).

' Nasts Buch erschien nicht in Deutschland. Er schreibt also fiir ein Publikum, dal
v. a. mit der amerikanischen Spielart des Spiritismus vertraut ist.
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geschichte ohne Beispiel ist,’” zu einem Visiondr des Jenseitigen ge-
worden. In seinem letzten Buch Die wahre christliche Religion, enthal-
tend die ganze Theologie der neuen Kirche (1769-71) legte er das theo-
logische Fundament fiir die ,,Neue Kirche®, die sich nach Swedenborgs
Tod dann auch als kirchliche Korperschaft formierte. Obwohl die orga-
nisierte Gefolgschaft Swedenborgs in den Vereinigten Staaten nicht be-
sonders zahlreich war, iibten seine Schriften iiber den Kreis seiner unmit-
telbaren Anhiinger hinaus betrichtlichen Einflul aus. Andrew Jackson
Davis (1826-1910), gelegentlich auch als ,,Swedenborg der neuen Welt*
bezeichnet, gilt als das bedeutendste seinerzeit in den Vereinigten Staa-
ten wirkende Medium. Durch sein Buch The Philosophy of Spiritual In-
tercourse (1851) sollte er die Palette moglicher Kommunikationsformen
mit den Geistern betrichtlich erweitern. Dagegen 148t sich eine nen-
nenswerte Rolle der ,Seherin von Prevorst fiir den amerikanischen
Spiritismus nicht nachweisen. Vor diesem historischen Hintergrund
scheint die von Nast vorgenommene Textinderung eigentlich unver-
standlich — es sei denn, man mdchte in der scharf negativen Qualifikation
der in den Text eingefiigten ,,Seherin™ eine personliche Stellungnahme
erkennen, die vor dem Hintergrund seiner eigenen, im Lichte des wie-
dergefundenen Christusglaubens reflektierten Erfahrung verstanden
werden will. Dann jedenfalls wire sein Urteil tiber die ,,Seherin von Pre-
vorst” eindeutig und klar negativ.

Die Auseinandersetzung mit dem Spiritismus im
deutsch-amerikanischen Methodismus

Erst 1855 erscheint im Christlichen Apologeten ein speziell auf die neue-
re ,,Klopfgeisterei” Bezug nehmender Artikel,'® der wahrscheinlich auf
Peter Schmucker (1784-1860), einen engen Mitarbeiter des Herausge-
bers Nast, zuriickgeht.!® Schmucker qualifiziert das Verlangen, zukiinf-
tige Geschehnisse in Erfahrung bringen zu wollen als ,,ein Anmaflen von
Allwissenheit, die nur Gott zukommt“. Es zeige ,,Mif8trauen gegen die
Anordnungen Gottes und Unglauben an®.?® Seinem Wesen nach sei der
spiritistische Geisterverkehr nichts anderes als die Sitinde des ersten
Menschenpaares, das der Verlockung, zu sein wie Gott und zu wissen,

17 K. Hutten, Seher Griibler Enthusiasten: 561,

18 Noch einige Bemerkungen liber den sogenannten Spiritismus oder das Geisterklop-
fen®, in: Der Christliche Apologere 17, 1855: 59.

19 Zur Biographie vgl. C. Golder, John H. Horst, J. G. Schaal, Geschichte der Zentral
Deutschen Konferenz, Cincinnati o, J.: 93-96.

20 Noch einige Bemerkungen iiber den sogenannten Spiritismus oder das Geisterklop-
fen*, in: Der Christliche Apologete 17, 1855: 59.
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was gut und boése ist (Gen 3,5), nicht widerstehen konnte. Kennzeich-
nend fiir Schmuckers Interpretation ist, daB fiir ihn die Bedeutung von
Betrug und Tduschung im Spiritismus deutlich hinter dessen realen di-
monischen Charakter zuriicktritt. Aus dem Studium der Bibel ergibt sich
fir ihn, daB ,,die Geisterwelt einen bedeutenden EinfluB ausiibt®, wobei
davon auszugehen sei, daB ,,im somnambiilen Zustande dieser Einfluf}
weit grofler und wirksamer seyn muB*“.2' Entscheidend sei, wie der
Mensch mit dieser unbestreitbaren Tatsache umgehe. Fiir den Christen
sei vor allem der Hinweis des Apostels Paulus auf den Kampf mit den
unsichtbaren Michten und bésen Geistern unter dem Himmel (Eph 6,12)
maBgeblich. Im Spiritismus geschieht seiner Beobachtung nach jedoch
das genaue Gegenteil: die Suche nach Kontakr mit den Geistern. Fiir
Schmucker ist daher deutlich: Spiritismus ist — eben nicht Betrug oder
Selbsttduschung, sondern — ,,ein Werk der finstern Macht. Er identifi-
ziert die spiritistische Praxis des Geisterverkehrs mit den von Gott bereits
im Alten Testament verurteilten Zaubereisiinden und stellt sie damit un-
ter das Verdikt von Dtn 18,10 ff. — den hiufigsten in diesem Zusammen-
hang genannten Bibeltext. Die besondere Problematik des neuzeitlichen
Spiritismus ergibt sich nach Schmuckers Uberzeugung aus der religitsen
Fassade der Bewegung — wiederum eine Einschétzung, die uns noch &f-
ter begegnen wird. Gerade fiir Gldubige ergebe sich hier eine besondere
Gefahr.

Im deutlichen Gegensatz zu Schmucker meinte ein namentlich nicht
genannter ,,Arzt aus Ohio®, durch Beobachtung zu der Auffassung ge-
langt zu sein, daf die Wirkungsweise des Geisterverkehrs rein psycho-
logischer Natur sei: ,,der Fragende hért in dem Worte der Antwort nur,
was er selbst dachte, als er fragte, nicht mehr und nicht weniger; er sieht
sein eigenes Inneres im Spiegel wieder“22. Der Verkehr mit den Geistern
Verstorbener, so sein Fazit, beruhe ,,nicht auf absichtlichem Betrug, son-
dern auf Selbsttduschung und Mangel an richtiger Erkenntnis der Ursa-
chen und Wirkungen*?3. Diese These soll durch eine Anzahl von Erfah-
rungsberichten gestiitzt werden. Der Arzt erwihnt u. a. den Besuch eines
spiritistischen Zirkels, in dem der ,,Operateur” den Kontakt zum Geist
einer weiblichen Person herstellt, die sich als um 1700 in Deutschland
verstorbene Vorfahrin des Arztes ausgibt. Dieser bittet nun, da er das
Englische noch so schlecht verstehe, um Fortsetzung des Gespriichs auf
Deutsch, was trotz halbstiindigen Bemiihens aber nicht gelingt. Wie
auch, so die SchluBfolgerung, wo der ,,Operateur des Deutschen gar
nicht méchtig gewesen sei. Obwohl das spiritistische Anliegen damit of-

21
Ebd.

22 Der Spiritualismus®, in: Der Christliche Apologete 21, 1859: 193.

23

“' Ebd.
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fenbar diskreditiert ist, 1Bt sich nach Einschitzung des Arztes dennoch
ein ,,gutes Fruchtk&rnlein® fiir den gldubigen Christen erkennen. Es sei
dies die Bestitigung der biblischen Lehre von der menschlichen Seele,
wie sie sich in dem Satz ausspricht: ,Dann werde ich erkennen,
gleichwie ich erkannt bin* (1 Kor 13,12). Denn der Somnambulismus
~macht die Seele von dem Ko&rper momentan unabhiingig, und wihrend
dieser Zeit durchdringt sie die Seele dessen, der sie durch Magnetismus
und starke Willenskraft an sich gezogen hat®, also die des ,,Operateurs®,
.50 ganz, daB jeder Gedanke derselben offenbar ist*.24

Der wahrscheinlich als Leserbrief eingesandte Artikel des nicht ge-
nannten Arztes stellt unter den AuBerungen zur Thematik schon als ein-
zige AuRerung eines Nichitheologen eine Ausnahme dar, v. a. aber hin-
sichtlich seiner ausschlieBlichen Interpretation spiritistischer Phinomene
als Selbsttduschung. Mit diesem engen Deuterahmen steht er dann auch
allein da und stellt insofern eine in der Sache singulére Uberzeugung dar,
zumindest, was die vorhandenen Quellen angeht.

Der lingste zum Thema Spiritismus im Christlichen Apologeten er-
scheinende Artikel stammt aus der Feder von Henry Schiitz.?® Schiitz
nimmt in seinen Ausfithrungen Ansto am Anspruch der Spiritisten,
»eine ganz neue Dispensation zu sein, in welcher der Verkehr der Men-
schen mit der Geisterwelt Hauptmoment ist*.?¢ Als ein ,,neues Evange-
lium* wiirden sie die biblische Offenbarung tiberbieten, dabei jedoch ~
bei aller Verschiedenheit und Widerspriichlichkeit, durch die sich die
spiritistischen Zirkel und Gruppen auszeichneten — den Grundlehren des
biblischen Evangeliums widersprechen. In der Anrufung sowohl Gottes
als des Teufels, also guter und boser Geister iiberhaupt, sieht er
»Verwirrung” und ,,Gotteslésterung® in hochstem Grade.?’” Theologisch
bewertet sei der Spiritismus nichts anderes ,,als der alte Unglaube in
neuer Form und mit neuen Anspriichen®.28

Hinsichtlich der Deutung spiritistischer Phinomene unterscheidet
Schiitz vier Erkldarungsweisen. Neben Selbsttduschung und Betrug ver-
weist er auf seelische Vorgidnge wie Heliseherei, Magnetismus und
Somnambulismus, die keiner iibernatiirlichen Erklarung bediirften. Zwar
sei das ,,Wie" ihrer Wirkungsweise noch nicht befriedigend erkldrt, ihre
zunehmende Erforschung verspreche aber einen Beitrag zur ,Entlar-
vung" des Spiritismus zu leisten. Schiitz vertritt dann aber die Auffas-

2 Ebd.

25 Spiritualismus®, in: Der Christliche Apologete 31, 1869: 194, 202, 211.

26 Ebd.: 194.

27 Schiitz bringt als Beleg ein Gebet aus dem spiritistischen Organ Banner of Light, das
mit den Worten beginnt: ,,O du Fiirst der Finsternifl, Konig des Lichts, Gott und Teufel,
vollkommenes und unvollkommenes Wesen! ...*; ebd.

28 Ebd.: 202.
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sung, dal mit diesen Wirkungsweisen die spiritistischen Phinomene
noch nicht hinreichend erklirt seien. Mit Nachdruck plidiert er — dhnlich
wie Schmucker — fiir die Notwendigkeit der dimonistischen Hypothese:
Es bestehe ausreichend Grund zu der Annahme, ,,daB diese Menschen
wirklich mit Geistern — aber mit bésen Geistern zu thun hatten. Wir neh-
men also an, daf} die dchten Mediums von démonischen Geistern
beeinflufit werden?9,

Vor diesem Hintergrund wird — wiederum — auf die biblische Verurtei-
lung aller Arten von Zaubereisiinden aus Dtn 18,10 ff. verwiesen. Die
unmittelbare Anwendung dieses Urteils auf den modernen Spiritismus
ergibt sich fiir Schiitz aus der Tatsache, daB dieser ganz offensichtlich
eine Wiederbelebung der Siinden aus alter Zeit sei — und dies auch noch
unter dem Deckmantel der Religiositit. MaBgeblich fiir die Beurteilung
aller geistigen Bewegungen sei ihre sittliche Qualitit. Besonders genannt
werden in diesem Zusammenhang die familienzerriittenden und —zersts-
renden Auswirkungen des Spiritismus. Dessen kritische Relevanz zeigt
sich an der eschatologischen Zuspitzung, die Schiitz vornimmt. Der
Spiritismus in seiner aktuellen Gestalt sei ,eine der Erscheinungen des
Antichrists".30 Als solche miisse er entlarvt werden.

Von den ersten Jahrgéingen an beschiftigt sich auch das ab 1873 er-
scheinende illustrierte Familienmagazirlg, Haus und Herd mit Fragen der
Hellseherei und des Spiritismus.?! U. a. lieferte der langjihrige Heraus-
geber des Blattes selbst, Heinrich Liebhart,*? zwei Beitrige zur Thema-
tik.3* In die methodistische Auseinandersetzung mit dem Spiritismus sei-
ner Zeit bringt Liebhart einen neuen Gedanken ein. Er verweist auf die
erheblichen Differenzen innerhalb der spiritistischen Bewegung und un-
terscheidet zwei Hauptstromungen, die er nach threr Nihe zum bibli-
schen Offenbarungsglauben differenziert. Klare Abgrenzungen seien je-
doch nicht moglich. Lediglich Stichworte sollen die generelle Tendenz
der jeweiligen Stromung angeben. Um die Einstellung gegeniiber der Bi-
bel als Beispiel zu nehmen, so ,lehren die einen, dieselbe enthalte nur
zum Theil den geoffenbarten RathschluB Gottes, andere, dieselbe sei
weiter nichts als das beste Buch der Welt, wihrend es auch Spiritisten

2 Ebd.: 211,

0 Ebd.: 202.

M Vgl C. W. J, Somnambulismus, in: Haus und Herd 2, 1874: 158~160; C. F. Paulus,
Die Nachtseite des Seelenlebens, in: ebd. 3, 1875: 169—-174,

*2 Zur Biographie vgl. C. Golder, John H. Horst, J. G. Schaal, Geschichte der Zentral
Deutschen Konferenz, Cincinnati o. J.: 128-132,

33 Zur Geschichte der Klopfgeisterei”, in: Haus und Herd 6, 1878: 226-229; ,,.Das We-
sen und Treiben, sowie die Kiinste der Klopfgeisterei®, in: ebd.: 299-304.
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giebt, welche die Bibel als Wort Gottes anerkennen, dieselbe aber in ih-
rer Weise auszulegen verstehen'*,

Entsprechend differierten diese Gruppen hinsichtlich sowoh! ihrer
theologischen wie auch ihrer ethischen Lehren. Als der allen Gruppen
gemeinsamen Hauptsatz wird ,,der Artikel iiber den Verkehr mit der
Geisterwelt” genannt. Bei der genaueren Untersuchung der spiritisti-
schen Vorstellung der Geisterwelt stoBt Liebhart u. a. auf die Reinkarna-
tionslehre, ohne jedoch zu vermerken, daB die Annahme bzw. Verwer-
fung dieser Lehre den Spiritismus wiederum in zwei groBe Parteien teilt.
Hingewiesen wird dagegen auf die reinigende Wirkung der Jenseitsstra-
fen und die damit verbundene spiritistische Ablehnung der Ewigkeit der
Hollenqualen. Aus theologischer Perspektive stellt Liebhart die Frage, ob
es iiberhaupt im Bereich des Moglichen liegen konne, daB ,.aufer den in
der Bibel angefiihrten Beispielen sich die Geisterwelt auf Erden durch
Laute etc. vernehmbar* macht.3® Liebhart beantwortet diese Frage mit
einem klaren Ja und verweist beispiethaft auf einige Begebenheiten, die
sich trotz griindlichster Priifung nicht anders hiitten erkldren lassen. U. a.
erwihnt er die Spukphinomene im Elternhaus John Wesleys’® und auf
das von einer herzoglichen Kommission untersuchte ,Kloppeding von
Dibbesdorf** aus dem Brauschweigischen.?

Eine theologische Legitimation des Spiritismus ist damit nach Lieb-
harts Uberzeugung jedoch noch nicht gegeben. Er begriindet dies in fol-
gender Weise: Theoretisch sei es durchaus denkbar, daB gute und bose
Geister in Kontakt mit den Menschen treten. Allerdings gehe aus der
Heiligen Schrift klar hervor, dafl ,,der Geisterverkehr weder von Gott
gewollt, noch von ihm erlaubt ist”. Daraus folgt:

»Er, der heilige, ewige Gott wird gewil nicht erlauben, daB selige Geister von
dem nichsten besten gottlosen Menschen auf der Erde gerufen werden; 148t er
dies aber dann und wann mit Liigengeistern zu, so werden solche gewiBlich
nimmermehr die Wahrheit offenbaren.*8

Liebhart bestreitet dem Spiritismus, der sich ja besonders als praktische
Religion empfahl, jeglichen Nutzen fiir die Menschheit. Zum Heil des
Menschen habe Gott das Evangelium der Wahrheit in die Welt gesandt,
zum Wohl des Menschen verschiedene Gaben und Mittel, die zur Gene-
sung dienten. Das vernichtende Urteil, daf auch nach Liebharts Auffas-
sung jeder Christ iiber den Spiritismus zu fallen habe, wird hier nun nicht

34 Das Wesen und Treiben, sowie die Kiinste der Klopfgeisterei®, in: Haus und Herd
6, 1878: 300 (Hervorhebung im Original).

3% Ebd. (Hervorhebung im Original).

36 Vgl. The Arminian Magazine 7, 1784: 548-550, 606-608, 654-656.

37 Bbd.: 301 f.

¥ Ebd.: 302,
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mit dem geldufigen Hinweis auf Dtn 18, 10 ff. begriindet, sondern mit
Verweis auf Offb 21,8, was allerdings der Sache nach dasselbe ist.

Da also Gott nach biblischen Zeugnis die »Klopfgeisterei* nicht
wiinscht, so stellt sich die Frage, wie die spiritistischen Phinomene dann
erklart werden konnen. Liebhart nennt drei Erklirungsmodelle, man
kénnte sagen, die pathologische, die animistische und die kriminolo-
gisch/psychologische. Die pathologische Erklirung meint die Sensibili-
sierung fiir den Geisterverkehr infolge einer Stérung des Nervensystems
bzw. des Seelenlebens {iberhaupt. Die animistische Erklirung bezieht
sich auf die Fahigkeit des durch den animalischen Magnetismus in einen
Traumzustand versetzten Menschen, visionire Eindriicke zu empfangen.
Beide Erkldrungsmuster kiimen jedoch duBerst selten in Betracht. Die fiir
gewdhnlich in Anschlag zu bringende Erklirung seien ,beabsichtigter
betriigerischer Schwindel” oder ,Einbildung der Mittelsperson® — ein
kriminologisches oder psychologisches Faktum also. Vergleicht man die
genannten Erkldrungsweisen mit den in den Ausfiihrungen von Schmuk-
ker und Schiitz genannten, fillt das Fehlen der didmonistischen Erkli-
rungsweise ins Auge. Man konnte sie in der obigen Erwihnung der
»Ligengeister” angedeutet sehen, allerdings ist dem Zusammenhang
nach wahrscheinlicher, dafl mit diesem Begriff die Geister tugendloser
bzw. verlorener, in jedem Fall boser Menschen gemeint sind. Deutlich
aber ist bei Liebhart die Einsicht in den Zusammenhang, daB, wer nicht
an Gott glaube, viel leichter geneigt sei, alles andere zu glauben, aber zur
Begriindung dieses evidenten Zusammenhangs meint er offensichtlich
den Teufel nicht bemiihen zu miissen. Wie wir im Fortgang noch deutli-
cher sehen werden, steht er mit dieser Zuriickhaltung allein da.

Dies wird bereits im Vergleich mit der Position Hermann A. Grentzen-
bergs deutlich.* Neben den ,,groBten und schamlosesten” Betriigereien,
die im Spiritismus begegneten, kann es nach Grentzenberg keinen Zwei-
fel am tatsichlichen Wirken unsichtbarer und iibernatiirlicher Michte
geben. Angesichis des Voranschreitens der spiritistischen Bewegung in
den Vereinigten Staaten — Grentzenberg verweist flir das Jahr des
Schreibens (1887) auf geschitzte drei bis vier Millionen Spiritisten —
geht es ihm in besonderer Weise um die vollstindige Unvereinbarkeit
von Christentum und Spiritismus. Auf den konkreten Hintergrund, die
wachsende Offenheit gerade jiingerer Gemeindeglieder fiir spiritistische
Anliegen, ist bereits verwiesen worden. Grentzenberg ldBt an seiner
zentralen Uberzeugung keinen Zweifel:

39 Zur Biographie vgl. C. Golder, John H. Horst, J. G. Schaal, Geschichte der Zentral
Deutschen Konferenz: 239 f.
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»Fragen wir nach den Lehren des modernen Spiritismus, so diene als aligemeine
Antwort, da dieselben wider Gotteswort und Reich gehen, Wer die Lehren des
S. accepticert sagt dadurch dem Christenthum rundweg ab,*40

Die Auswirkungen des Spiritismus macht Grentzenberg in zwei Berei-
chen aus: im gesellschaftlichen aligemein und im sittlichen insbesondere.
Nicht allein die Teufelsanbetung — auch hier wird auf einschligige Ge-
betstexte verwiesen —, sondern auch der dem Spiritismus innewohnende
zerstorerische Grundzug werden als Belege fiir die von ihm ausgehenden
Gefahren benannt: ,,Die Spiritisten suchen die Zerstorung aller bestehen-
den Institutionen und machen darin gemeinschaftliche Sache mit den
Socialisten, Anarchisten und anderen Umsturzleuten®.#! Das vom Spiri-
tismus ausgehende sittliche Verderben liegt auch nach der Beobachtung
Grentzenbergs in dessen familienzersetzendem Charakter. Diese Be-
hauptung stiitzt er mit Zeugnissen ehemaliger Spiritisten. Nach einem
dieser Zeugnisse waren von den 400 in den nérdlichen Staaten lebenden
Medien 300 urspriinglich verheiratet, die Hilfte davon habe die Ehe auf-
gegeben, ein grofier Teil lebe im Conkubinat. Einer anderen Quelle —
dem als Spiritist einst prominenten Dr. Hatch — zufolge sei das stirkste
Band, das die Spiritisten zusammenbhalte, ,,die Gelegenheit zur Befriedi-
gung des Geschlechtstriebes“.#> Grentzenberg, der unter Verweis auf
zahlreiche Schriftstellen den Spiritismus ebenfalls als Neubelebung der
bereits im Alten Testament verworfenen Zaubereisiinden versteht, urteilt
also aufs ganz gesehen, im Ton schirfer, in der Sache jedoch nicht an-
ders.

Georg Mitter®3 gesteht durchaus zu, da8 dem Spiritismus das Verdienst
zukomme, die Leugnung eines jenseitigen Lebens erschwert zu haben.
Allerdings erscheine dieses Verdienst als unwesentliche Grofie, sobald
man sich die Gefahren des Spiritismus vor Augen fiihre. Eine Gefahr ge-
he z. B. davon aus, daB sich das Medium samt Willen und Verstand ei-
nem ihm unbekannten Geistwesen iiberlasse. Die Kundgebungen der
Geister seien zudem mehr als ungewiB, kénnten doch nicht einmal erfah-
rene Spiritisten die Einwirkung von ,Liigengeistern” ausschlieBen.
Schliefilich lehre der Spiritismus eine Erldsung aus Werken und begebe
sich damit in Widerspruch zur ausdriicklichen Lehre der Heiligen
Schrift. Mitters Fazit:

»Wihrend der Spiritismus sich selbst schmeichelt, da3 er der Menschheit von
Nutzen ist dadurch, daB} er zu demonstrieren im Stande sei, daB es ein Fortleben

40 Spiritismus*, in: Vierteljahrschrift fiir wissenschaftliche und praktische Theologie 8,
1887: 129134, (das Zitat auf S. 131).

4 Ebd.: 132,

2 Ebd.: 133,

4 Zur Biographie vgl. C. Golder, John H. Horst, J. G. Schaal, Geschichte der Zentral
Deutschen Konferenz: 220.
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der menschlichen Seele nach dem Tode gebe, fiihtt er die Menschen auf tiu-
schenden und betriigerischen Wegen der ewigen Verdammnis entgegen.“

Sucht man iiber die geschichtliche Darstellung und theologische Analyse
hinausgehende AuBerungen zur Einordnung des Spiritismus in den gré-
Beren (heils)geschichtlichen Horizont, dann st68t man wiederholt auf ein
Motiv, das in dem mehrheitlich vertretenen ddmonistischen Erkldrungs-
modell bereits angelegt, aber nicht weiter expliziert ist. Konkret geht es
hier um die Frage, in welchem Verhiltnis das Umsichgreifen des Spiri-
tismus zur erwarteten Wiederkunft Jesu Christi steht. Diese Frage ist —
von einer erkennbaren Ausnahme abgesehen — besonders zum Ende des
19. Jahrhunderts hin, also seit Mitte der neunziger Jahre, thematisiert
worden.

Der Spiritismus wird nun verstirkt als eine unter verschiedenen Aufe-
rungsformen antichristlicher Endzeitaktivititen verstanden. Unter den
auf das Ende dieser Weltzeit hindeutenden ,,Zeichen der Zeit“ wird er
neben Nihilismus, Sozialismus, Anarchismus, Sittenlosigkeit und den
wachsenden sozialen Spannungen genannt.*’ Ein anderer Autor verweist
auf die gemeinsame zerstorerische Grundtendenz, die sich im theologi-
schen Liberalismus, den weltweiten Christenverfolgungen (vgl. Armeni-
en) und dem evangeliumsfeindlichen Charakter der Rémisch-katholi-
schen Kirche zeige.*6 Als der dem Nihilismus, Sozialismus und Spiritis-
mus gemeinsame Grundzug wird deren emanzipatorische Tendenz gese-
hen. Sie alle hitten ein gemeinsames Ziel: , nimlich Freiheit von aller
Einschriankung”.47 Allerdings wird dem Spiritismus im Konzert dieser
gottfeindlichen geschichtlichen Bewegungen eine besondere Qualitit zu-
gesprochen. Einmal wird die Auffassung vertreten, keine andere Irrlehre
in der Geschichte der Menschheit habe sich ,,so schnell ausgebreitet” wie
der Spiritismus.*® In einem Zeitraum von nur 40-50 Jahren habe er sich
tiber die gesamte zivilisierte Welt verbreitet. Seine besondere eschatolo-
gische Bedeutung wird aus dem (quasi)religidsen Anstrich der spiritisti-
schen Bewegung abgeleitet. Zahlreiche spiritistische Praktiken kénnten
als Nachahmung des Wirkens Christi verstanden werden. Mit dieser Ein-
schitzung gewinnt freilich die Weissagung Jesu vom Auftreten verschie-
dener ,,Pseudo-Christusse® (vgl. Mt 24,24) eine kritische Relevanz. Vor

34 Etwas (iber den Spiritismus®, in: Der Christliche Apologete 58, 1896: 532.

45 Vgl. F. H. Liicke, ,,Die Zeichen unserer Zeit®, in: Deutsch-amerikanische Zeitschrift
fiir Theologie und Kirche 15, 1894: 330-336.

46 Vgl. P. A. Vogel, Was lehren uns die Zeichen der Zeit?, in: Deutsch-amerikanische
Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 19, 1898: 263-270.

41 . Kern, Die Zeichen der Zeit, in: Haus und Herd 10, 1882: 8991 (das Zitat aufl S.
90).

A poaA Vogel, Was lehren uns die Zeichen der Zeit?, in: Deursch-amerikanische Zeit-
schrift fiir Theologie und Kirche 19, 1898: 268.

Spiritismus im deutschsprachigen Methodismus 67

diesem Hintergrund werden weithin iibereinstimmend zwei Aussagen
gemacht: Erstens die, dall das Ende nun schon sehr nahe sein miisse,
zweitens die, dall der Spiritismus der letzten Manifestation des Antichri-
sts zwar niher komme als alles bisher Dagewesene, jedoch noch nicht
diese selbst sei,*? Die Frage nach der Identitit des Antichrist selbst bleibt
also noch offen.’®

Der Zeitpunkt der letzten Manifestation des Antichrist, so derselbe
Autor weiter, wird mafigeblich vom Verhalten der Kirche abhéngen,
denn soll ,,die Kirche bestehen konnen gegeniiber diesen finstern Mich-
ten, so muf} dieselbe sich aus dem Staube erheben, ... indem ihre Beken-
ner weniger rennen und jagen nach eitelem Gut und Ehre, und mehr
trachten ihre Seelen zu retten*.’! Die Deutung der letzten Zeit wird hier
also mit einer deutlichen Pardnese an die Glieder der Kirche verbun-
den.??

Die Auseinandersetzung mit dem Spiritismus im deutschen Methodismus

Fir unsere Untersuchung sind lediglich zwei, allerdings in beiden Fillen
von prominenten methodistischen Theologen verfafite Aufsétze von Be-
deutung. Der erste Artikel, der sich mit dem Spiritismus auseinander-
setzt, erscheint 1874 und stammt aus der Feder von August Rodemeyer.®

49 _Mag nun auch der Spiritismus nicht die Satansreligion an und fiir sich sein, so trigt
doch derselbe dadurch, daB er Religion sein will, mehr noch denn andere Zweige dersel-
ben Verfithrung, den Stempel des durch Gottes Wort verbotenen.” (,Der Spiritismus im
Lichte der Heiligen Schrift betrachtet”, in: Haus und Herd 26, 1898: 411-414, hier 413).
Ahnlich Liicke: ,,Solche Verhiltnisse konnen dem Gipfelpunkt des Antichristenthums
nicht sehr ferne sein.” (,,Die Zeichen unserer Zeit", in: Deutsch-amerikanische Zeitschrift

fiir Theologie und Kirche 15, 1894: 335).

50 Wie lange wird es noch dauern, bis es der finstern Macht gelingen wird, einen zu
finden, frech und vermessen genug, sich als die geistige Grofimacht unseres Zeitalters
auszugeben und durch scheinbare Wunder bei der leichtgliubigen Menge Anklang zu fin-
den?" (J. Kern, Die Zeichen der Zeit, in: Haus und Herd 10, 1882: 90).

U Ebd.

32 Allerdings ist zu beriicksichtigen, dab die postmilleniaristische Endzeitsicht des
Methodismus eine grundsiitzlich optimistische Geschichtsschau impliziert. Denn dhnlich
wie im Denken z. B. P. J. Speners wird die Wiederkunft Christi erst am Ende des nicht
streng chiliastisch verstandenen weltweiten Gottesreiches auf Erden erwartet, also nach-
dem das Papsttum besiegt, Juden und Heiden bekehrt sind und der Sieg des Evangeliums
damit offenbar geworden ist. Aus dieser Sicht ergibt sich die Konzeption der meisten der
gerade genannten Aufsitze, in denen zwar einerseits auf Zeichen des Abfalls von Gott,
aber auch andererseits auf die Zeichen des Voranschreitens des Evangeliums in der Welt
verwiesen wird.

33 Zur Biographie vgl. Karl Heinz Voigr, Art. Rodemeyer, August, in: Biographisch-
Bibliographisches Kirchen-Lexikon Bd. 8, Sp. 486-487; ausfithrlicher: August Riicker,
Die Pioniere des Methodismus in Deutschland, Bremen o. I.: 1. 42-58.
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Seine Uberlegungen®* beginnt er mit einer begrifflichen Differenzierung,
die in den von uns untersuchten Texten so noch nicht begegnete:

»Es ist zwischen Spiritualismus und Spiritismus ein Unterschied zu machen:
denn withrend der Spiritualismus die Lehre vom Wesen des Geistes, oder auch
die philosophische Ansicht ist, dafl Alles Geist sei und das Korperliche aus dem
Geist hervorgehe, somit dem Materialismus entgegentritt, so hat es der Spiritis-
mus mit dem Verkehr der Geister und dem Geisterspuk zu tun.*53

Rodemeyer verweist auf unterschiedliche Selbstbezeichnungen eigent-
lich spiritistischer Gruppen, entscheidet sich aber der Ubersichtlichkeit
halber fiir die durchgehende Verwendung des Begriffs ,,Spiritismus®.
Rodemeyer beginnt mit einem Uberblick iiber die Geschichte des Spiri-
tismus. Er versucht nachzuweisen, dal der Verkehr mit Geistern — ob-
wohl von Gott verboten — seit friihester Zeit im Leben der Vélker und in
thnen wiederum im Leben einzelner eine mehr oder weniger groBe Be-
deutung besaR. Seinen Hohepunkt allerdings habe der Spiritismus erst in
der Gegenwart, genauer gesagt seit den vierziger Jahren in Nordamerika
erreicht. Diese Geschichte des neueren Spiritismus wird dann im einzel-
nen entfaltet. AnschlieBend geht Rodemeyer auf die unterschiedlichen
Arten von Medien ein. An ihrer Spitze stehen die »inspirierten Medien®,
die durch Verbindung des eigenen ,fluidalen elektrischen Leibes mit
dem des Geistes die Vermittlung von Gedanken erméglichten. Weiterhin
werden schreibende, zeichnende, horende und sehende Medien ge-
nannt.*6

In der Behandlung der Lehre der Spiritisten verweist Rodemeyer auf
die grundlegende Lehre vom fluidalen Leib, der nach spiritistischer Auf-
fassung von Gott untrennbar mit unserem priexistenten Geist verbunden
worden sei, das Medium unserer Einwirkung auf die Materie bilde und
sich im Tode wieder vom physischen Leib trenne. Wegen ,der gleichen
Natur des fluidalen Leibes der nicht einverleibten Geister und der noch
einverleibten™, so die Spiritisten, miisse ,,zwischen beiden die grofite Af-
finitdr (Verwandtschaft) stattfinden” und folglich der ,,Wechselverkehr*
zwischen beiden ein ,naturgemiBer* sein.’? Hinsichtlich aller weiteren
Lehren, besonders derer, die fiir eine christliche Beurteilung von beson-
derer Wichtigkeit sind, stellt Rodemeyer die bekannte Bandbreite inner-
halb der spiritistischen Bewegung fest. Hinsichtlich ihrer Stellung zu
Gott, zur Schopfung, zur Heiligen Schrift und zur Lehre von Jesus lieBe
sich zwischen den Gruppen hiufig nur wenig Gemeinsames finden. Re-
lative Ndhe zum Standpunkt des biblischen Offenbarungsglaubens sei

54 WSpiritismus®, in: Wachterstimmen 4, 1874: 37-43, 76-80, 109-113.
33 Ebd.: 38 (Hervorhebung im Original).

36 Vgl ebd.: 42 1.

57 Ebd.: 76 (Hervorhebung im Original).
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ebenso anzutreffen wie krasser Rationalismus bzw. Unglaube. In ande-
ren Punkten wiederum herrsche weitgehende Einigkeit vor, so z. B. hin-
sichtlich der Ablehnung des biblischen Siindenbegriffes und der Vorstel-
lung einer Auferstehung des Fleisches sowie in der Bejahung eines Liu-
terungsortes fiir Verstorbene und der schlielichen Allverséhnung.

In einem vierten Arbeitsschritt untersucht Rodemeyer die vorgebliche
Aufgabe des Spiritismus. Das Selbstverstidndnis der christlich orientierten
Spiritisten wird damit benannt, daf diese der Lehre Christi den Boden
bereiten wollten durch Ausbreitung des Grundsatzes ,,Liebe Gott iiber
alles und deinen Néchsten wie dich selbst”. Thnen geht es also um die
universale Anerkennung des Prinzips der Gottes- und Menschenliebe als
Kurzformel gemeinschaftlichen Lebens. Obwohl sich aus dieser Zielbe-
stimmung rein terminologisch eine Nihe zur methodistischen Bestim-
mung des Wesens der ,,vollkommenen Liebe* ergibt, unternimmt Rode-
meyer erst gar nicht den Versuch, hier nach formalen oder gar inhaltli-
chen Analogien zu suchen. Mehr als eine terminologische Nihe scheint
fiir ihn hier nicht zu bestehen. Die der biblischen Offenbarung feindlich
gesonnenen Spiritisten dagegen, so Rodemeyer weiter, hitten es sich zur
Aufgabe gemacht, ,,alle bisherigen Formen der Gotteserkenntnis und
Gottesverchrung durch diese neue Offenbarung zu verdringen und zu
vernichten®,’® Auch in dieser Hinsicht ist eine der spiritistischen Bewe-
gung gemeinsame Zielvorgabe also nicht zu erkennen.

Die abschlieBend von Rodemeyer vorgetragene Bewertung bewegt
sich sehr im Rahmen dessen, was wir bereits verschiedentlich erwihnt
fanden. Mit Hinweis auf Dtn 18,10 ff. wird jeder Verkehr mit Geistern
entschieden abgelehnt. Der Einwand, auch Jesus habe auf dem Berg der
Verkldrung mit Mose und Elia gesprochen, wird mit der Begriindung ab-
gewiesen, diese Begebenheit gehore nicht in den Bereich des Geisterver-
kehrs, da sie der Verherrlichung Jesu und der Bestitigung seiner Gottheit
gedient habe.?® Von dieser und anderen biblischen Schilderungen her
sicht auch Rodemeyer keine Veranlassung, das Erscheinen von Geistern
grundsétzlich zu leugnen, allerdings miifite zunichst die Moglichkeit von
Betrug oder Einbildung ausgeschlossen werden. Ahnliches gilt ihm hin-
sichtlich der Beurteilung der ,,Klopfgeister”. Neben viel Betrug und Téu-
schung seien im Einzelfall durchaus unsichtbare Geister im Spiel. Ob-
gleich Rodemeyer versucht, den Differenzierungen im spiritistischen La-
ger gerecht zu werden, also der anti-materialistischen Stofrichtung
christlicher Spiritisten einerseits und dem ,,atheistischen® Gebaren ratio-
nalistischer Spiritisten andererseits, ist seine abschliellende Bewertung in
Ton und Sache eindeutig:

% Ebd.: 80.
¥ Val. ebd.: 110.
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»Unsere Anfgabe muf} es daher sein, den Spiritismus, in welcher Form er auch
immer auftreten mag, 6ffentlich und privatim, mit aller Entschiedenheit durch al-
le uns zu Gebote stehende Mittel, zu bekdmpfen und keinen Finger breit vom
Boden der heiligen Schrift zu weichen; und anstatt Spiritismus Christum den
Gekreuzigren zu predigen (1 Cor 1, 23.), den Menschen zuzurufen: , Thut BuBe
und bekehret euch!* (Apg 3, 19.) eingedenk der Worte des Apostels: ,Aber so
auch wir, oder ein Engel vom Himmel euch wiirde Evangelium predigen, anders,
denn das wir euch gepredigt haben, der sei verflucht* (Gal. 1, 8.)"60

Mehr als ein Jahrzehnt spéter widmet einer der Herausgeber der Wech-
terstimmen, Ernst Gebhardt,' dem Spiritismus noch einmal eine kriti-
sche Darstellung.®? Sucht man nach den besonderen Akzenten seiner
Uberlegungen hinsichtlich des Spiritismus, dann fallt dessen Einordnung
in den gesellschaftlichen Kontext auf. Gebhardt meint ndmlich einen kia-
ren Zusammenhang, eine gewissermafien dialektische Beziehung, zwi-
schen dem Aufblithen des Spiritismus einerseits und dem des Materia-
lismus andererseits erkennen zu kénnen — eine in dieser Deutlichkeit bis-
her noch nicht ausgesprochene Einsicht. Der Spiritismus wird von ihm
als eine Reaktion auf die Negation von Gott, Geist und Ewigkeit verstan-
den. Threm Wesen nach aber beriihrten sich beide Phinomene als Extre-
me: ,Hier der verbissenste Materialismus auf Grund entschiedenen Un-
glaubens! Dort die vollkommenste Schwirmerei auf Grund systemati-
schen Aberglaubens® .63

Die geistige Realitit hinter den sich im Spiritismus offenbarenden Phii-
nomenen steht auch fiir Gebhardt auBer Frage. Zwar sieht auch er, daf
sich durch vielfache Betriigereien vieles davon auf ,reines Gaukelspiel*
reduziere, doch ,,muB es jedem denkenden Christen einleuchten, daB
man es hier mit einer feindlichen Macht zu thun hat, die nicht nur so
wegignoriert werden kann“.%4 Die fiir die Methodisten biblisch begriin-
dete Auffassung von einer Wechselwirkung zwischen der sichtbaren und
unsichtbaren Welt wird von Gebhardt also aufgenommen, jedoch ver-
bindet er mehrere bislang getrennt erscheinende Gedankenlinien zu einer
umfassenden Anschauung. Denn Gebhardt versucht dem biblischen
Zeugnis dadurch gerecht zu werden, daB er die Einwirkung sowohl guter
als auch boser Geister auf unsere Lebenssphére zugibt. Schon Jesus habe
die Hilfe guter Geister, der Engel, in Anspruch genommen (Luk 22, 43),
Andererseits wisse der Christ um unreine Geister, die Ruhe suchten und

60 Ebd.: 111 (Hervorhebungen wie im Original).

S Zur Biographie vgl. Friedrich Wilhelm Bautz, Art. Gebhardt, Emst, in: Biographisch-
Bibliographisches Kirchen-Lexikon Bd. 2, Sp. 191-192; ausfihrlicher Theophil Funk,
Ernst Gebhardt der Evangeliumssiinger, Berlin 1965.

52 Der Spiritismus. Ein Wort der Belehrung und Warnung fiir jedermann®, in: Wech-
terstimmen 17, 1887: 33-41, 77-85.

63 Ebd.: 35.

4 Ebd.: 36.
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sie nicht finden (Mt 12,43) sowie vom Kampf mit den bosen Geistern
unter dem Himmel (Eph 6,12).

Nun stellt sich freilich die Frage, in welchen Zusammenhéngen solche
Begegnungen in biblisch legitimer Weise erfahrbar sein sollen. Gebhardt
stellt das Erscheinen guter Engel, die ausgesandt seien zum Dienst an de-
nen, die die Seligkeit erben sollen, ganz in den freien Willen Gottes. Auf
dem Wege der spiritistischen Anrufung seien diese guten Geistern nicht
herbeizuzwingen. Thr Erscheinen steht folglich nicht in der Macht des
Menschen. Daraus folgt fiir Gebhardt, daf die in den spiritistischen Zir-
keln ,,vorgeblich® erscheinenden Geister ,,unméglich wahrhaft heilige
und gute sein” kénnen.% Unter Hinzuziehung von Ausspriichen ver-
schiedener prominenter Spiritisten belegt er, da} das Erscheinen von Lii-
gengeistern — selbst unter dem Vorwand, ,feingebildete”, also hohere
bzw. reinere Geister zu sein — ein echtes Problem des Geisterverkehrs
darstelit und sieht darin die Entlarvung des Teufels durch Jesus als Vater
der Liige (Joh 8,44) bestitigt.

Vor dem Hintergrund dieser finsteren Wirklichkeit verfange die Wahr-
heitsprobe der Spiritisten nicht. Sie priiften die Geisterkundgebungeq, in-
dem sie diese erstens der Vernunft bzw. Logik unterwiirfen und zweitens
auf Widerspruchsfreiheit mit anderen Geisterkundgebungen unter-
suchten. In der Realitdt blieben die Offenbarungen der Geisterwelt weit
hinter beidem — Verniinftigkeit und Widerspruchsfreiheit — zuriick.96 Als
wirklich stichhaltig erweisen sich fiir Gebhardt nur solche Priifkriterien,
die sich aus der Schrift erheben lassen. Dies sind

a) das Bekenntnis, dafl Jesus Christus der inkarnierte Gottessohn ist

(1 Joh 4,1) und
b) die Bestdtigung durch nachfolgende Friichte (Mt 12,33).
Mit der Unsicherheit und hdufig auch Unsinnigkeit der Geisterkundge-
bungen scheint ein Nutzen des Spiritismus nicht linger erkennbar. Geb-
hardt geht noch einen Schritt weiter und fragt nach den Gefahren dessel-
ben. Er verweist auf den franzosischen Spiritisten Allan Kardec (1803~
1869), der fiir den Fall des leichtfertigen Umgangs mit den Geistern
selbst von der Gefahr der ,,Umsessenheit spricht. Gemeint ist die
»zeitweise oder nur auf gewisse Ideen beschrinkte Besitznahme der be-
treffenden Person“,%” deren Folge eine férmliche ,Besessenheit” sein
kénne mit volliger Ausschaltung des freien Willens. Schliellich wird im
Blick auf die sich fiir das Medium ergebenden Gefahren noch der Spiri-
tist Friese mit den Worten zitiert, ,.eine derartige Mediumschaft ist kei-

55 Ebd.: 38.
8 Gebhardt verweist zutreffend auf die Uneinigkeit der spiritistischen Richtungen hin-

sichtlich der Reinkarnationslehre; vgl. ebd.: 80.
7 Ebd.: 77.
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neswegs eine stets erfreuliche Gabe; sie kann geradezu ins Irrenhaus
fiihren!*e®

Die abschlieBende Beurteilung des Spiritismus in der Sicht Gebhardts
ergibt sich bereits aus dem Gesagten. Der angebliche Vorzug des Spiri-
tismus, auf wissenschaftlichem Wege die Existenz einer Geisterwelt und
die Fortexistenz der Seele beweisen zu kénnen, sei angesichts der mit
diesem Vorzug verbundenen Gefahren ohne jeden Wert, ja zuriickzuwei-
sen nach dem Vorbild Jesu (Luk 4,41) und der Apostel (Apg 16,17f).
Der wissenschaftliche Anspruch des Spiritismus kénne nicht dariiber
hinwegtéuschen, daB er eine ,,Wissenschaft des Teufels* und damit .eine
[rr-Religion der gefihrlichsten Art* sei.® In heilsgeschichtlicher Per-
spektive sieht auch Gebhardt den Spiritismus neben anderen Merkmalen
als ein Zeichen der Endzeit.”® Insofern ist in dieser Beurteilung nichts
Neues, aber im Verstindnis des deutschen Methodismus das Entschei-
dende gesagt.

Zusammenfassung

Sowohl im deutsch-amerikanischen als auch im deutschen Methodismus
werden — bei nur vereinzelten Variationen in Einzelaspekten — spiritisti-
sche Praktiken klar und entschieden abgelehnt. Dabei wird meistens ver-
sucht, das vorgeblich Neue am Spiritismus zu entzaubern und ihn als le-
diglich neuere Form der bereits im Alten Testament verurteilten Zaube-
reislinden zu charakterisieren. Daneben steht der hdufige Rekurs auf die
prophetische Sicht biblischer Eschatologie. Ohne den Spiritismus selbst
als die letzte, das Ende des Aons einleitende Manifestation des Anti-
christs zu identifizieren, wird dieser doch zumindest, gerade angesichts
seines pseudo-religiosen Charakters, als ein Zeichen der Lletzten Zeit*
neben anderen - wie Sozialismus und Nihilismus — verstanden. In engem
Zusammenhang mit dieser geschichtlichen Interpretation ist die Bevor-
zugung der ddmonistischen Erkldrungshypothese spiritistischer Phéno-
mene zu sehen. Zwar wird die sehr groBe Mehrzahl dieser Phinomene
von den meisten Methodisten (etwas anders bei Schmucker) auf Betrug
oder Selbsttduschung zuriickgefiihrt, doch liegt das ganze Gewicht der
Argumentation auf der geringeren, doch unbestreitbaren Anzahl spiriti-
stischer Erfahrungen, in denen sich eine satanische Macht offenbart.

% Ebd.: 78 (Hervorhebungen des Originals teilweise getilgt).
5 Ebd.: 81.
70 gl ebd.: 83.
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Lediglich bei Heinrich Liebhart findet sich in dieser Hinsicht eine auffal-
lende Zuriickhaltung.”!

Die zentrale Bedeutung der biblischen Beweisfiihrung ist uniiberseh-
bar, Die Auslegung der fiir die Beurteilung des Spiritismus zentralen
Schriftstellen erfolgt weitgehend uniform. Hervorgehoben werden die
sich von der biblischen Beurteilung her ergebenden Gefahren, angesichts
derer die — im Kern nicht bestrittenen — Vorziige des Spiritismus auf zu
vernachlissigende Grofe schrumpfen. Eine Vereinbarbarkeit von christ-
lichem Bekenntnis — implizit von der Zugehorigkeit zur Methodistenkir-
che — und spiritistischer Praxis wird gerade auch angesichts verschiede-
ner Formen eines sich als christlich verstehenden Spiritismus durchge-
hend verneint. Die Theologen des deutschsprachigen Methodismus be-
ziehen damit eine deutliche Position gegen die anfinglich erwihnte offe-
ne Haltung einer Anzahl von methodistischen Gemeindegliedern,

Das literarische Zeugnis fiir die Auseinandersetzung der deutschspra-
chigen Methodisten mit dem Spiritismus im 19. Jahrhundert legt Rechen-
schaft ab von dem Versuch, eine um sich greifende geistige Bewegung
der Zeit in der Sache zu begreifen, im geschichtlichen Zusammenhang
zu interpretieren und - vor allem — im Lichte der Bibel zu beurteilen.

7 Im Beitrag des ,Arztes aus Ohio* (s.0.) ergibt sich die Unméglichkeit der
dédmonistischen Erklirungshypothese aus dessen in jeder Hinsicht singuléren Interpreta-
tion. Bei Liebhart — und hier liegt der Unterschied — wiire das genannte Erkldrungsmuster
der Sache nach durchaus denkbar.




