in Luthers und der Bibel Namen daran erinnern, dafy er sich nicht von uns
definieren lifit, sondern frei sein will, wie billig, und dich doch nicht lassen,
wie gottlich, was willst du mehr?!

Vor einigen 25 Jahren hat ein deutscher Theologe ein Buch geschrieben
yFragen des Christentums an die moderne Welt« 1944. Er ging dabei von
der Beobachtung aus, daff nach dem NT Jesus Christus manchmal Fragen,
die an ihn gestellt wurden, lediglich mit merkwiirdigen Gegenfragen beant-
wortete, z.B. Lukas 10 die Frage » Wer ist denn mein Nichster?« mit der Ge-
genfrage » Wer ist denn dem unter die Riuber Gefallenen der Niichste gewor-
den?« oder kurz gesagt: »Bist du selbst ein richtiger Néchster?«, also einer,
der dem Bruder, dem andern nahe ist und nahe kommt? Der gemeinte Theo-
loge hat damals unter uns geschlagenen Deutschen sehr viel Resonanz gefun-
den und viele zur Besinnung angeleitet. Etwas Ahnliches wollte ich gerne
mit meinen heutigen Fragen Luthers an die moderne Welt bzw. an die Men-
schen diesermodernen Welt: etwas Besinnung, etwas Nachdenken, etwas mehr
Klarheit und Entschlossenheit in der Sache mit Gott, etwas biblischen An-
spruch und Zuspruch, etwas gliubige Zuversicht in Christi Namen.

ZWISCHEN NATIONALISMUS UND
KONFESSIONALISMUS

Konfession und Union im amerikanischen Luthertum

Von Otto W. Heick

Nirgends ist die Zersplitterung im Protestantismus so grof} wie in den Ver-
einigten Staaten von Amerika. Nach der amtlichen Statistik von 1969 gibt
es in den Staaten bei rund 200 Millionen Einwohnern 222 protestantische
Kirchen und Sekten! Die Dinge liegen in Kanada nicht viel anders, was bei
der einheitlichen Kultur und Sprache nicht verwunderlich ist. Wihrend die
Zersplitterung unter den Sekten und kirchlichen Randgruppen weiter um
sich greift, bemiihen sich die Denominationen, die man zum kirchlichen
Establishment rechnen kann, ernstlich darum, zu einem besseren Verstindnis
und gegenseitiger Duldung, sogar zu organischer Einheit zu gelangen. Dieser
Trend geht sowohl durch Kirchen calvinischer und arminianischer Herkunft
wie auch durch die lutherischen »Synodenc, die in sehr verschiedenem volki-
schen und theologischen Milieu entstanden sind. 1916 bestanden noch sechs
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getrennte norwegische Synoden. Im nichsten Jahre vereinigten sich drei von
ihnen zur Norwegian Lutheran Church. 1918 entstand die United Lutheran
Church, gebildet aus der urspriinglich deutschen Generalsynode, dem
Generalkonzil und der United Synod of the South. 1930 bildeten die drei
deutschen Synoden von Buffalo, Ohio und Iowa die American Lutheran
Church. Das vilkische Zugehorigkeitsgefiihl spielte eine wichtige Rolle. Die
nichsten beiden grofien Vereinigungen dagegen zersprengten diesen volki-
schen Rahmen. 1961 schlossen sich die American Lutheran Church, die Nor-
wegian Lutheran Church und die United Danish Evangelical Lutheran
Church zusammen zur American Lutheran Church (ALC). Ein Jahr spiter
geschah dasselbe mit der United Lutheran Church, der schwedischen
Augustana Synode und mit zwei kleineren Synoden dinischer und finnischer
Herkunft. Sie griindeten die Lutheran Church in America (LCA) unter
Fihrung des im Jahre 1968 verstorbenen Franklin Clark Fry. Wohl betei-
ligen sich die Lutherischen Synoden an ernsthaften Gesprichen mit den
anderen Protestanten (auch mit Katholiken und Juden), doch denkt keiner
ernstlich an eine organische Vereinigung zwischen Lutheranern und Refor-
mierten. Man sucht briiderliche »unity«, aber nicht kirchliche »union«. Drei-
mal allerdings hat die Frage: unity oder union die Gemiiter aufs tiefste
bewegt, und diesen drei Epochen gilt die Untersuchung dieses Artikels.

Die ersten Lutheraner siedelten sich in der hollindischen Kolonie in und
nordlich vom heutigen New York an. Es waren Familien aus Holland,
Deutschland und Skandinavien. Unterdriickt von der hollindischen calvi-
nistischen Regierung, erlangten sie ihre religidse Freiheit, als 1664 die Eng-
linder die Kolonie eroberten. Ihre spitere Geschichte bildet ein Teil der
nachfolgenden deutschen Einwanderung in New York und Pennsylvanien.

Die zweite lutherische Einwanderung bestand aus Schweden und Finnen
unter dem Schutz der schwedischen Regierung. Kirchlich blieben die Schwe-
den abhingig von der Heimatkirche. Als jedoch das Bediirfnis nach englisch
sprechenden Pastoren immer stirker wurde, 16ste die schwedische Kirche
die Verbindung auf. Daraufhin gingen diese Lutheraner fast geschlossen
zu den Anglikanern iiber. In der Vorstellung vieler war die anglikanische
Kirche die lutherische Kirche englischer Zunge.

Die eigentliche deutsche Einwanderung begann erst nach 1700. Es waren
iiberwiegend Schwenckfelder, Mennoniten und radikale Pietisten. Das luthe-
rische Element war nur schwach vertreten, doch erhielt es eine betrichtliche
Stirkung durch Fliichtlinge aus Osterreich (Salzburg) und der Pfalz.

In diesem Augenblick trat ein Mann auf den Plan, dem die organische Ein-
heit aller Christen Ziel seines Lebens und Wirkens war: Nikolaus Graf von
Zinzendorf. Er landete in Amerika am 29. November 1741 und machte
Germantown (heute ein Stadtteil von Philadelphia) zu seinem Arbeitszen-
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trum. Da Zinzendorf des Englischen nicht michtig war, konnte er sich nur
an die Deutschen wenden, Nachdem bereits 1736 der Inspirierte Johann
Adam Gruber den mifigliickten Versuch unternommen hatte, die getrennten
Briider zu einigen, hatte inzwischen, ohne von Zinzendorfs Eintreffen zu
wissen, der reformierte Pfilzer Heinrich Antes eine Konferenz in German-
town zum 1. Januar 1742 einberufen. An ihr nahmen Quiker, Mennoniten,
Sabbatisten, Schwenckfelder, »Separierte« und andere teil. Zinzendorf wurde
sofort dazugebeten und mit der Leitung beauftragt. Im ganzen fanden
sieben solcher Konferenzen statt.

Als lutherischer Pastor gewann Zinzendorf das Vertrauen mancher Leute
und richtete durch persénliche Eingriffe und durch seine Vertrauten grofie
Verwirrung inlutherischen Gemeinden an;so ganzbesonders in Philadelphia,
wo er fiir seine Anhiinger eine »lutherische Kirche« erbauen liefl. Die Krisis
erreichte jhren Hohepunkt, als ein Jahr spiter, am 25. November 1742,
Heinrich Melchior Miihlenberg in der Stadt eintraf, einem Ruf der vereinten
Gemeinden in Philadelphia, Providence und New Hanover folgend.

Miihlenberg (geboren 1711 in Einbeck) war auf Veranlassung von August
Hermann Francke in Halle und Friedrich Michael Ziegenhagen, lutherischer
Hofprediger Kénig Georgs 1 in London, nach Amerika entsandt worden.
Durch seine rastlose und umsichtige Titigkeit wurde er zum Patriarchen der
lutherischen Kirche in dem neuen Lande. Miihlenberg war lutherischer Pie-
tist. Zwischen Halle und Zinzendorf aber bestanden bereits scharfe theolo-
gische Gegensiitze. Zinzendorfs Unionspline fanden nicht die Zustimmung
von Halle; seine siifiliche Jesusliebe wirkte abstofiend. So sah Zinzendorf
sofort in Miihlenberg einen Gegner.

Lutheraner und Reformierte hatten in Philadelphia gemeinsam ein Haus
gemietet fiir ihre Gottesdienste. Als Zinzendorf in diesem Haus predigte,
beschuldigte man ihn, dafi seine Anhiinger Kirchenregister, Kelch, Opfer-
beutel, Hausschliissel und anderes entwendet hitten. Die lutherische Partei
lief} ein neues Schlof anbringen, das aber von Anhingern des Grafen gewalt-
sam aufgebrochen wurde. Daraufhin kam es zu einer handgreiflichen
Priigelei zwischen den streitenden Parteien.

Unter diesen betriiblichen Umstiinden fand am 28. Dezember 1742 das
erste Zusammentreffen zwischen Miihlenberg und Zinzendorf statt. Es kam
zu einer scharfen Auseinandersetzung zwischen den beiden. Zinzendorf
nannte Miihlenberg einen lutherischen Rebellen; er sei ein Pietist und Hal-
lenser; er werde gegen ihn und Ziegenhagen bei dem Erzbischof von Canter-
bury vorstellig werden. Als Zinzendorf Ziegenhagen einen Heuchler und
Erzliigner nannte, erwiderte Miihlenberg, dafi er éfters in Deutschland
gehort habe, er, der Graf selbst, sei ein Liigner. Miihlenberg bestritt dem
Grafen aufs entschiedenste, sich einen lutherischen Pastor und Inspektor

31



aller Lutheraner in Pennsylvanien zu nennen; er wiirde ihn niemals als
solchen anerkennen.

Als Zinzendorf vom Biirgermeister der Stadt aufgefordert wurde, das
Kirchenbuch herauszugeben, bestritt Zinzendorf, es in seinem Besitz zu
haben. Er wisse nicht, wo es sei, verlief dann aber eiligst Philadelphia, um
nach London zuriickzukehren. Miihlenberg dagegen war der Erfolg nicht
versagt. 1748 erweiterte sich seine Parochie zu einer Synode, dem Evange-
lisch-Lutherischen Ministerium in Nordamerika, Aus den zehn Gemeinden,
die bei der Griindung vertreten waren, sind im Laufe der Zeit rund 20 ooo
geworden, mit einer Mitgliedzahl von fast neun Millionen (einschliefilich
Kanada).

In der von Miihlenberg und seinen Mitarbeitern herausgegebenen Agende
kommt das Belkenntnis zur lutherischen Sakramentslehre klar zum Ausdruck.
Die Spendeformel beim Abendmahl folgt der Orthodoxie des 17. Jahrhun-
derts. Im Umgang mit den anderen Konfessionen lieffi Miihlenberg sich
gleichwohl von einem genuinen dkumenischen Geiste leiten. Er predigte
gelegentlich bei Anglikanern und liefi Geistliche der anderen Kirchen
auf seiner Kanzel predigen. Doch gegen den Indifferentismus der Zinzen-
dorfer verhielt er sich zeitlebens ablehnend.

Die Lage dnderte sich schnell nach Miihlenbergs Tode (1787). Durch die
Unabhingigkeitserklirung war das nationale, wenn nicht nationalistische
Gefiihl im Lande stark gewachsen. Die junge Generation bestand auf dem
Englischen, auch im Gottesdienst. Dabei waren die Gebildeten von der
franzosischen Aufklirung erfafit. Zur Verteidigung der Muttersprache und
des alten Glaubens war man jetzt willens, mit Gleichgesinnten der refor-
mierten Konfession zusammenzuarbeiten.

Auf synodaler Ebene wurden Stimmen fiir eine Union nach dem Beispiel
in Preufien laut. Ein nachhaltiger Befiirworter war J. A. Probst, Pastor des
Ministeriums von Pennsylvanien. 1825 vertffentlichte er einen solchen
»Plan-Entwurf«. Beide Konfessionen sollten ihre Sonderlehren ablegen; die
lutherische die Lehre von der Realprisenz, die reformierte die Lehre von
der doppelten Pridestination. Aufierdem sollten die Lutheraner die refor-
mierte Sitte des Brotbrechens annehmen. Beide Kirchen sollten, wie in
Preufien, ihre unterschiedlichen Namen fallen lassen und sich evangelisch
nennen. Luthers Kleiner Katechismus und der Heidelberger Katechismus
sollten aufer Gebrauch gesetzt werden, da sie sich sowieso {iberlebt hitten.

Aber auch der Rationalismus machte nicht Halt vor den Kirchentiiren
der Lutheraner, wie der 1788 in North Carolina gedrudite Helmstedter Kate-
chismus von J. C. Velthusen und der Katechismus von F. H. Quitmann,
einem Schiller Semlers, beweisen. Auch das gemeinsame Gesangbuch von
1817 enthielt zahlreiche rationalistische Elemente. 1792 strich das Ministe-
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rium den Bekenntnisparagraphen in seiner Konstitution, ersetzte den Namen
»lutherisches« durch »deutsches« Ministerium und erwog ernstlich eine Union
mit den Deutsch-Reformierten. Doch war der alte Glaube nicht ausgestor-
ben, weder bei den Pastoren noch in den Gemeinden. So ist es verstindlich,
dafl diese Kreise sich freundig zu dem »Revival« bekannten, der um diese
Zeit besonders an den Grenzen der damaligen Zivilisation michtig war. Man
arbeitete mit Methodisten und Puritanern zusammen, um das Reich Gottes
zu bauen. So wurde die lutherische Kirche zum zweiten Male vor die Frage
sunion oder unity?« gestellt, und der Mann, in dem sich dieses Problem
geradezu verkorperte, war Samuel Simon Schmucker (1799—1873).

Die Schmuckers stammten aus dem ehemaligen Grofiherzogtum Hessen-
Darmstadt. 1785 war die Familie nach Amerika gekommen, als der Vater
von Samuel, Johann Georg, 15 Jahre alt war. Die Familie gehorte zu den
Frommen des Landes, geprigt durch Luthers Katechismus und Arndts
» Wahres Christentume«. Der Vater studierte Theologie und erlangte Bedeu-
tung als Pastor, Erweckungsprediger und theologischer Schriftsteller. Der
junge Samuel erhielt seine Ausbildung auf der Universitit von Pennsyl-
vanien und dem reformierten Princeton Theological Seminary. Mit 17 Jahren
erlebte er eine bewufte, klare Bekehrung.

1820 begann Samuel Schmucker seine pastorale Titigkeit. Im selben Jahre
wurde durch seinen Vater und dessen Freunde die Generalsynode gegriindet.
Die Griinder erwarteten von der Schaffung eines grifieren englisch spre-
chenden Kirchenkorpers eine Stirkung des pietistischen Christentums im
Gegensatz zu den Unionsbestrebungen auf deutscher Basis. Dies entsprach
vollig der Haltung des jungen Schmucker. Der erste Hinweis auf die Au-
gustana findet sich in der Konstitution des 1826 gegriindeten Seminars zu
Gettysburg, Pennsylvanien, und als der junge Schmucker zum Professor
berufen wurde, wurden in dem Amtseid, von ihm selbst entworfen, die
Augustana und Luthers Katechismen ausdriicklich genannt. Die Falschgliu-
bigen aber, die Schmudker im Auge hatte, waren nicht etwa die Calvinisten
Arjaner, Universalisten, Pelagianer, Antimomianer und dergleichen«. Ob-
wohl des Deutschen miichtig, sah Schmucdker voraus, dafl die lutherischen
Gemeinden eines Tages in die amerikanisch-englische Kultur des Landes ein-
gehen wiirden. Angesichts dieses unvermeidlichen Prozesses wollte er die
lutherische Kirche vor ihrer volligen Auflosung bewahren. Schon in Prince-
ton war er zu der Uberzeugung gekommen, dal die Augustana die Funda-
mentallehren des Christentums »substantially correct« enthalte.

Zu den geistigen Ahnen Schmuckers gehérten Calixt und die sogenannten
Ubergangstheologen Mosheim, Storr und die Briider Flatt, in deren System
aufklirerische, pietistische und biblische Gedanken miteinander verschmol-
zen sind. Storr und Flatt wollten biblische Theologen sein, ohne sich auf die
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lutherische Kirchenlehre festzulegen. Dies entsprach der Haltung Schmuckers;
bewufit wollte er ein unorthodoxer biblischer Theologe sein. In diesem
Sinne schrieb er seine Elements of Popular Theology (1834), die mit man-
chen Zusitzen und Verinderungen neun Auflagen erlebt. Das Buch ist im
wesentlichen ein Kommentar zur Augustana, mit Zitaten aus den Refor-
matoren, den orthodoxen Vitern des 17. Jahrhunderts, aus Mosheim und
zeitgendssischen Theologen. Die lutherische Tauflehre wird glatt abgelehnt.
Vom Abendmahl heifit es, dafi dieses Sakrament nichts »Ubernatiirliches«
enthalte. Brot und Wein seien weiter nichts als symbolische Reprisentanten
des abwesenden Leibes.

Unterdessen verinderte sich langsam die kirchliche Lage. Nach dem amt-
lichen Bericht betrug die Zahl der deutschen Einwanderer von 1821—1830:
6761; von 1851—1860 waren es 951 667; im nichsten Jahrzehnt 787 468. Sie
kamen zum Teil aus Protest gegen die Union in Preufien und anderen
deutschen Staaten. Die Emigranten brachten ihre Gesangbiicher und Agen-
den mit. 1839 kamen die ersten Sachsen in St. Louis an. 1847 wurde die
Missourisynode gegriindet, 1854 die Iowasynode. Die Griinder waren be-
wufit konfessionelle Lutheraner. Auch im Osten inderte sich das theolo-
gische Klima. Schmucker war die ganze Entwicklung hochst unangenehm.
Zunichst nahm er schon Anstofi an dem wiedererwachten liturgischen Leben.
Der christliche Gottesdienst miisse »spiritual« bleiben. Enttiuscht stellte er
1860 fest, dafl die Frage nach dem Talar der Pastoren die Gemeinden bewege.
Bis vor wenigen Jahren wire diese Kleidung kaum irgendwo in der Gene-
ralsynode im Gebrauch gewesen. Der Talar diene nur der Eitelkeit der Theo-
logen. Schon einige Jahre vorher hatten er und seine nichsten Freunde zu
einem entscheidenden Schlag gegen das »unamerikanische Old Lutheranisme
ausgeholt.

Im September 1855 erhielten niimlich Pastoren der Generalsynode eine
anonyme Broschiire mit dem Titel: Definite Synodical Platform. Zur Erkli-
rung hief} es auf der Einlage, wenn der Empfinger die Broschiire behalten
wolle, so mochte er 25 Cents in Silber oder Briefmarken in einem frankierten
Brief an den Verlag schicken; andernfalls sie auf dieselbe Weise zuriick-
schicken. Diese Broschiire ist eines der wichtigsten Dokumente in der Ge-
schichte der lutherischen Kirche Amerikas. Sie bedeutet den Hhepunkt
einer Krisis in der Kirche, beschleunigte aber auch zugleich den Riickgang
von Schmuckers Einfluf} in der Generalsynode.

An dieser »Recension of the Augsburg Confession« waren au3er Schmucker
auch sein Schwager Samuel Sprecher, Prisident des Wittenberg College
(heute Wittenberg University) zu Springfield, Ohio, und sein Freund Ben-
jamin Kurtz, dessen Grofivater durch A. H. Francke nach Amerika gekom-
men war, beteiligt. Wihrend in der Einleitung die anderen lutherischen
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Bekenntnisse glatt abgelehnt werden, bieten die Verfasser die Augustana in
einer verkiirzten und verinderten Form dar, mit der Absicht, diese neue
Variante zur Lehrbasis des amerikanischen Luthertums zu machen. Gestri-
chen sind die Artikel 22—28. Ebenfalls ist Artikel XI (Von der Beichte)
augelassen. Der Artikel VIII ist auf einen Satz reduziert, dafl die Kirche die
Gemeinde der Gliubigen sei, der in diesem Leben jedoch viele Heuchler
beigemischt sind. Nach der Meinung ihrer Verfasser aber lasse diese verin-
derte Form nicht einen Satz aus, noch flige sie einen Satz hinzu, der zu den
fundamentalen Lehren der Heiligen Schrift zu rechnen sei. Die Augustana
von 1530 enthalte nimlich eine Reihe von romischen Irrtiimern: Verteidi-
gung der liturgischen Messfeier (XXIV), Empfehlung der Privatbeichte (XI),
die Ablehnung der Sonntagsfeier als gottliche Einsetzung (XXVIII), die
Lehren von der Wiedergeburt in der Taufe (IX) und von der Realprisenz
des Leibes und Blutes Christi im Abendmahl. Die Gemeinden werden auf-
gefordert, zusammen mit der Bibel als der einzigen Richtschnur des Glau-
bens und Handelns und dem Apostolikum und Nicaenum, diese Schrift als
Lehrbasis anzunehmen.

Aber die Aufnahme der »Plattform« bereitete den Verfassern eine grofie
Enttiduschung. Nur drei kleine Synoden in Ohio nahmen sie an. Fiinf andere
verweigerten die Annahme, doch stimmten sie den genannten Irrtiimern in
der Augustana zu. Die iibrigen 15 Synoden ignorierten das Dokument. Dies
bedeutete den grofiten Wendepunkt in der Geschichte der lutherischen
Kirche des Landes. Von nun an war das »American Lutheranism« in die
Verteidigung gedringt. 1866 kam es zum Bruch in der Generalsynode. Der
grofite Teil der Konservativen trat aus und bildete das Generalkonzil (1867).
Als Korrektiv zu Gettysburg griindete man das Mount Airy Seminary in
Philadelphia. Schmucker selbst wurde der Irrlehre angeklagt und trat 1864
von seinem Amt in Gettysburg zuriick. Von seiner Bahn aber lief er sich
nicht abdringen. Nunmehr erstrebte er einen Bund von protestantischen
Landes- und Freikirchen (wie etwa den heutigen Weltbund) auf fester dog-
matischer Grundlage. Fiir das letztere Ziel entwarf er ein ausfiihrliches
Bekenntnis: The Apostolic Protestant Confession.

Bei Gelegenheit einer Reise nach Europa versuchte Schmucker, auch in
nihere Beziehung zu fithrenden Minnern der Preuflischen Union zu treten.
Schon vor seiner Abreise hatte er ein Zirkularschreiben veréffentlicht, worin
er auf die Ahnlichkeiten zwischen der Generalsynode und der Union in
Preuflen hingewiesen hatte. Der Brief, datiert vom 1o. November 1843,
war auch von vier anderen fithrenden Minnern der Generalsynode unter-
zeichnet worden. In Halle war Schmucker begeistert von Tholuck, in Berlin
von Neander, Twesten, Ranke und Gossner, In Tiibingen fand er in Tobias
Beck eine »ortodox and pious« Personlichkeit, mit dessen Sakramentslehre
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er allerdings nicht iibereinstimmen konnte. Viele der Tiibinger Stiftler wa-
ren nach seiner Meinung leider unbekehrte Menschen. In Ziirich erinnerte
er sich zustimmend der radikalen liturgischen Reformation Zwinglis. Aufier-
dem besuchte er Heidelberg, Augsburg, Dresden, Leipzig, Wolfenbiittel,
Wittenberg und andere Stidte. Paris war seiner Meinung nach die schonste,
aber auch die {ibelste Stadt in ganz Europa. Die Predigt des in pietistischen
Kreisen Berlins hochgeschiitzten Friedrich Wilhelm Arndt machte auf
Schmucker keinen besonderen Eindruck. Auch scheint er Anstofi genommen
zu haben an dem Kreuz und den Leuchtern auf dem Altar. Uberhaupt
konnte der amerikanische Besucher nicht verstehen, dafy Christen am Sonn-
tag spazieren gingen, bekehrte Frauen strickten, Minner sich sogar auf der
Kegelbahn vergniigten. Das beriihmte Heidelberger Fafl war ihm ein rechter
Stein des Anstof3es.

Heute ist der Pietismus in den Gemeinden der ehemaligen Generalsynode
so gut wie ausgestorben. Als eine spite Frucht der Haugeschen Erwedkung
ist er eigentlich nur in Gemeinden norwegischer und dénischer Abstammung
zu finden. Der Puritanismus dagegen hat sich linger gehalten. Er ist, oder
war doch bis vor kurzem, eine Macht im Leben vieler Gemeindemitglieder
der fritheren United Lutheran Church.

Nach dem Biirgerkrieg (1861—65) ergofl sich der Strom der Einwan-
derer in das grofic Gebiet des Mittelwestens, unter ihnen tausende von
Deutschen und Skandinaviern. Das Unionsproblem konnte naturgemif} nur
unter den deutschen Einwanderern Interesse hervorrufen, 1847 wurde die
Missourisynode gegriindet, 1854 die Iowasynode. Beide Synoden standen,
wie erwartet, der Union ablehnend gegeniiber, Wie aber sollte sich die
Generalsynode verhalten? Bevor wir darauf eingehen, wollen wir einen
Blick auf die Wisconsinsynode werfen.

Die Wisconsinsynode (rund 370000 Glieder) wurde 1892 ins Leben geru-
fen durch eine Vereinigung von drei kleineren Synoden, die in der Mitte
des vorigen Jahrhunderts entstanden waren. Die ersten Pastoren waren
Freunde der Union, Minner, die in Basel, St. Chrischona, Barmen und
Berlin ihre Ausbildung erhalten hatten. Sie waren nach Amerika gekommen,
um Lutheranern sowohl als auch Reformierten zu dienen, und standen auf
freundlichem Fuf§ mit den laxen Lutheranern im Osten des Landes. So be-
stand zunichst eine scharfe Spannung zwischen der Wisconsinsynode und
der Missourisynode. Zu ihren bedeutendsten Theologen gehorten Adolf
Hoenecke und Eduard Friedrich Moldehnke. Beide stammten aus Altpreus-
sen und waren Schiiler von Tholuck. Allmihlich aber setzte ein radikaler
Umschwung ein. Man sagte sich von den 6stlichen Lutheranern los und griin-
dete 1872 zusammen mit der Missourisynode die Synodalkonferenz (auf-
gelost 1961). Die Synode vertritt die extremste Form der Orthodoxie:
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vollige Irrtumslosigkeit der Schrift, Ablehnung jeglicher Zusammenarbeit
mit anderen Gemeinschaften, einschlielich der Missourisynode. Sie bekampft
die Pfadfinderbewegung und jegliches andere interkonfessionelle Treffen.
Sie stellt keine Militirseelsorger und weist ihre jungen Leute an, sich an
keinem protestantischen Militirgottesdienst zu beteiligen.

Wihrend die Wisconsinsynode in den ndrdlichen Staaten von innen her-
aus die Union iiberwunden hatte, erhob sich die Union in den mehr siidlich
gelegenen Staaten des Landes zu neuem Leben durch die Griindung der
Deutsch-Evangelischen Synode von Nordamerika, deren Anfinge bis in die
vierziger Jahre des vorigen Jahrhunderts zuriickreichen. In ihrer Konsti-
tution bekannte sich die Synode zu den heiligen Schriften des Alten und
Neuen Testamentes und zu den Bekenntnissen der Reformation, hauptsich-
lich der Augustana, dem Kleinen Katechismus Luthers und dem Heidelber-
ger Katechismus »insofern als diese miteinander iibereinstimmenc«. In den
Differenzpunkten sollte die in der evangelischen Kirche »obwaltende Gewis-
sensfreiheit« gelten. Die Synode erfreute sich von Anfang an des Wohl-
wollens des Oberkirchenrates in Berlin. 1852 bewilligte er ihr eine Kirchen-
kollekte. 1898 war die Synode eingeladen, an der Einweihung der Erloser-
kirche in Jerusalem teilzunehmen. Bei dieser Gelegenheit trug der Vertreter
dem Kaiser das Anliegen vor, personlich an dem 6o-jihrigen Jubildum der
Synode 1910 teilzunehmen oder, falls dies nicht moglich sei, anderweitig
sein Wohlwollen zum Ausdruck zu bringen. Der Kaiser tibersandte ein
Gliickwunschtelegramm und der Oberkirchenrat wieder eine Summe Geldes.

Wie zu erwarten, lehnten die Missouri- und Towasynode die Evangelische
Synode grundsitzlich ab. Wie aber verhielt sich die Generalsynode mitihrem
unklaren Bekenntnisparagraphen? Da es sich um eine deutsche Synode han-
delte, hatte man wenig Interesse an ihrer Arbeit, Die weitere Entwicklung
ist schon oben angedeutet worden. Die Evangelische Synode ist schliefilich
in einer nonkonformistischen angelsichsischen Kirche auf- und untergegan-
gen. So sind Tausende von lutherischen Christen fiir immer ihrer Mutter-
kirche entfremdet worden.

Weil in den Unionen in Deutschland die Lutheraner zahlenmifiig die
Mehrheit bilden, haben diese das Luthertum nicht erdrosseln konnen. In
einem Lande wie Amerika aber liegen die Dinge wesentlich anders. Hier
war es unvermeidlich, daff die Deutsch-Evangelische Synode sich auflosen
mufbte in dem breiten Strom der englischen Reformation; wenigsten war sie
durch kein konfessionelles Prinzip dagegen gewappnet,
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