Anton Weiler

Die Erfahrung religioser
Fliichtlingsgemeinden

I. Exodusgemeinden

«Exodusgemeinden» ist der Sammelname dreier
millennaristischer Gruppen von Menschen, die
aus ihrer angestammten Umwelt auszogen, um
die Wiederkunft des Herrn an einem bestimmten
Ort zu erwarten'. Es handelt sich zum ersten um
die «grusinischen Separatisten», eine Gruppe
wiirttembergischer Pietisten, die wegen miflie-
biger liturgischer Neuerungen um das Jahr 1843
nach Grusinien oder Georgien auswanderten
und von dort nach Palistina weiterziehen woll-
ten. Thre Pline scheiterten. In der Folge wurde
auch die «Amenische Gemeinschaft» (vgl. Jes
65,16) so genannt, die durch Israel Pick aus
Bohmen (1824?- 1859) als eine mosaisch-christ-
liche Kirche mit Hauptsitz in Jerusalem projek-
tiert war. Auch diese Initiative fithrte zu nichts.
Und schlieflich (drittens) gab es da noch die
freikirchliche Gemeinde, die 1878 in Stuttgart
auf Betreiben von Pfarrer Samuel Gottfried Clo-
ter aus Illenschwang (1823-1894) als «Deutsche
Auszugsgemeinde» gegriindet wurde, um im
transkaukasischen Teil des Russischen Reiches
dem Elend der kommenden Herrschaft des Anti-
christ zu entrinnen.

Es geht in allen drei Fillen um Siedlungsgriin-
dungen oder entsprechende Bestrebungen, un-
ternommen aus einem sektiererischen Geist, die
nach Moritz W. Busch so viel Gleichartigkeit
zeigen, dafl in jedem dieser drei Fille «Ungebil-
dete mit religiosem Bediirfnis, losgerissen aus
dem Culturleben der Heimath und hinausge-
fithrt in die zur Beschaulichkeit, zum Griibeln
und Traumen anregende Einsamkeit von Nieder-
lassungen in Urwald, Steppe oder Gebirge, so
ziemlich auf gleiche seltsame Einbildungen ver-
fallen und damit ungefihr diesselben wunderli-
chen Heiligen werden, mogen sie im fernen
Westen oder im fernen Osten ihr Haus bauen»?

40

Konventikelbildung fithrt offenbar immer
wieder zu denselben Problemen von Autoritits-
konflikten, von sich selbst berufenden einfachen
Predigern mit fundamentalistischem Bibelver-
standnis und schlieflich zu Problemen mit der
von allen Kirchengliedern geiibten fortgesetzten
Kritik an Lehre und Verhalten.

11. Altlutherische Fliichtlinge

Auch neuere historische Untersuchungen kom-
men zu vergleichbaren Ergebnissen. So hat kiirz-
lich David Gerber® den Auszug von Lutheranern
beschrieben, die eine Folge des Entschlusses des
preuflischen Konigs Friedrich Wilhelm III. zur
Vereinigung der reformierten (kalvinistischen)
und der lutherischen Kirchen in seinem Territo-
rium (1817) war. 2500 preuflische Christen wei-
gerten sich, die Einheitsagende anzunehmen,
weil sie diese als Verletzung ihrer Gewissen
betrachteten, und unter Fithrung ihrer altlutheri-
schen Pastoren wanderten sie dann aus. So zogen
im August/September 1838 knappe 600 Luthe-
raner unter der Fithrung von Pastor August
Kavel nach Australien. Im Juni/Juli 1839 stachen
sechs Schiffe mit mehr als 1200 Lutheranern
unter der Fithrung von Johann Grabau mit dem
Ziel Vereinigte Staaten von Nordamerika in See.

Gerber beschreibt die Probleme, die mit dieser
unfreiwilligen Emigration um des Glaubens wil-
len verbunden sind, Probleme der Entwurzelung
und der Neuansiedlung, der Isolierung und der
Entfremdung gegentber der eigenen Geschichte,
gegeniiber der Familie und der Gemeinde, in der
man aufgewachsen war, Probleme der traumati-
schen Erfahrung des an sich ungewiinschten,
unerwarteten und demiitigenden Abschieds.
Ebenso die Probleme selbstbewufiter, fast ideo-
logisch motivierter opferbereiter Gemeinschaf-
ten zahlreicher Familien und einzelner, die, ins
Exil getrieben, sich der Notwendigkeit ausge-
setzt sahen, in einem fremden Land neue Ge-
meinschaftsbindungen zu begriinden.

Die gemischte gesellschaftliche Zusammenset-
zung, die Unterschiede zwischen reich und arm,
zwischen selbstandigen Meistern und lohnab-
hingigen Gesellen und Arbeitern wurden der
konservativen Glaubenseinstellung untergeord-
net, die von den Pastoren als verbindendes Ele-
ment festgehalten wurde. Grabau in den Verei-
nigten Staaten wirkte streng konfessionalistisch
auf seine Gruppe ein, und zwar mit dem Ziel, die
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reine Lehre aus dem 16. und 17. Jahrhundert
unverfilscht zu bewahren. Und angesichts des
Fehlens einer Staatsautoritit, welche die Glau-
bensform hitte urgieren konnen, liegt die Ver-

antwortung dafiir beim Pastor. Gerber formu-

liert die daraus resultierende Konfliktsituation
folgendermafien: «Es waren die Erfahrung des
Exodus der Altlutheraner und dann die Erfah-
rung der amerikanischen Gesellschaft und Kul-
tur, die seine (d. h. Grabaus) Ansichten schirften
und sie zum eindeutigen und zentralen Richt-
punkt seines Verhaltens anderen gegeniiber
machten. »*

Aus Miftrauen gegeniiber der amerikanischen
Kultur und ihrer grundsitzlichen Geistesfreiheit
kommen sie dazu, die eigene Sektenidentitit
durch das Festhalten an der eigenen Sprache, an
eigenen Schulen und Seminaren und eigener
deutscher Architektur zu kultivieren. Die Sorge
um die Reinheit der Lehre fiihrt die Gruppe in
kulturelle Isolierung und zur Einfithrung einer
straffen Kontrollorganisation in Form der Buffa-
lo-Synode. Grabau schligt den Weg 6ffentlicher
Verwarnungen und inquisitorischer Verhore und
schliefllich und endlich des Ausschlusses von
Dissidenten aus der Gruppe ein, sodaf} die Ge-
meinde sich schlieflich gegen ihn selbst wendet.

In Australien beobachten wir dieselben Ent-
wicklungen in ganz anderen gesellschaftlichen
Verhiltnissen. Hier trafen die Emigranten kein
gefestigtes Gesellschaftssystem an, das eine Her-
ausforderung fiir ihren Glauben gewesen wire.
Es gab hier keine erkennbaren Feinde mehr. Das
Problem war hier vielmehr, wie man eine neue
gesellschaftliche Ordnung inmitten der Wildnis
begriinden kénne, also in einer Umwelt ohne alle
vorgegebenen Orientierungspunkte und voll ma-
terieller Probleme. Isolierung und weite Entfer-
nung vom Mutterland nebst der Gewiffheit nicht
mehr zuriickkehren zu kénnen, verleithen den
kleinen Niederlassungen nach preuflischem
Dorfmodell eine starke, eigene feste Bindungen
schaffende Kraft. Das Verlangen, die alte Kultur
zu bewahren, mufd sich aber dem Wettstreit mit
millennaristischen Erwartungen aussetzen, und
das fithrt zu Schismen selbst innerhalb der Fami-
lien. Die Kirche muff denn auch als politische
Organisation auftreten, und von Kavel werden
immer mehr Regeln zur Wahrung des Zusam-
menhalts der enttiuschten Gruppen erlassen.

Die Schluf$folgerungen, die Gerber in seiner
Studie zieht, kommen — in modernen Formulie-
rungen — zum selben Ergebnis wie die hundert
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Jahre frither von Busch gezogenen. Er schreibt
tiber die religiosen Fliichtlingsgemeinden in den
Vereinigten Staaten von Amerika und in Austra-
lien: «Obgleich die Umstinde verschieden wa-
ren, waren die Exulanten in keiner der beiden
Gesellschaftsformen imstande, die Einheit und
Klarheit von Glauben und Zielsetzung zu be-
wahren, die sie unter der Herrschaft von Unter-
driickung und Verfolgung gewonnen hatten.
Schliefllich aber waren ihre Probleme die Folge
nicht allein der durch die Flucht erreichten Auf-
hebung der ihnen von der Staatsmacht auferleg-
ten harten Lebensbedingungen, sondern auch
und im vollsten Sinne die Folge der Sprodigkeit
ihres Glaubens und ihrer Institutionen unter der
Einwirkung der harten Belastung durch die neue
freiere Umgebung. Dies wurde dann zur Trago-
die ihrer Erfahrung, einer Tragddie nicht un-
gleich jener, die andere religiose Exilgemeinden
erfuhren: Die Selbstbestimmung, auf die sie sich
mit dem Verlassen des Ortes ihrer Unterdruk-
kung eingelassen hatten, erwies sich dann
schlieflich als Ausgangspunkt fiir die Auflésung
der Institutionen und Glaubensiiberzeugungen,
die sie an threm Ursprungsort zu verteidigen
gesucht hatten.»®

III. Die ersten Jahrzebnte der amerikanischen
Puritaner

In einer Anmerkung verweist Gerber dann auf
die amerikanischen Puritaner, die vor demselben
Dilemma standen®. Die Studien iiber den ameri-
kanischen Puritanismus haben ein gut fundiertes
Bild der Eigenart der englischen Fliichtlingsge-
meinden in der Neuen Welt vor uns entstehen
lassen’. Fiir ein gutes Verstindnis des Geschicks,
des Aufblithens und Niedergangs von Exodusge-
meinden ist ihre Erfahrung der wichtigste Fund-
ort. Diese Erfahrung wollen wir hier denn auch
ausfithrlicher beschreiben.

1. Die Pilgerviter

Der Bericht beginnt mit den «Pilgervitern», wie
die englischen Puritaner, die 1620 als erste Kolo-
nisten in Neuengland ankamen, genannt wur-
den. Die Pilger miissen auf dem Hintergrund des
Kampfes der englischen Puritaner gegen die
Staatskirche und die bestehende Autoritit gese-
hen werden?®.
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Im religiosen Klima des spiten 16. Jahrhun-
derts und zu Beginn des 17. Jahrhunderts war der
Protest gegen die Church of England und die
Loslésung von ihr eine Auflerung des konserva-
tiven Kalvinismus. Ausgangspunkte der Lehre
waren die Pridestination der Auserwihlten und
das Recht des einzelnen zum Lesen und Auslegen
. der Heiligen Schrift sowie die Verankerung der
Kirche im Neuen Testament allein. Die Separati-
sten wollten fiir Gott allein und gemaﬁ seinen
Geboten leben, in Ubereinstimmung mit ihrem
Gewissen und ihrer Auffassung von der Reli-
gion.

Die Kirche von England war aber fiir einen
Mann wie John Robinson, den Hirten der abge-
spaltenen Gemeinde, die nach Leiden in Holland
emigriert war, nach Auskunft seiner Schrift Justi-
fication of the separation from the Church of
England (1610) nicht in Ubereinstimmung mit
dem Modell einer neutestamentlichen Kirche
strukturiert. Eine wahre Kirche mufite aus Men-
schen bestehen, die ein freiwilliges Glaubensbe-
kenntnis ablegten und die sich von der Welt
absonderten in einem Bund mit Gott, dhnlich
dem Bund Abrahams mit Gott. Die blofle Tatsa-
che, Untertan des Konigs von England zu sein,
konne jemand nicht zum Mitglied der Kirche
machen: «In Sachen von Glauben und Sitten ging
es Robinson zufolge um die eigene persénliche
Verantwortung zur Verwirklichung eines christ-
lichen Lebenswandels. Zwei oder drei solcher
Menschen, die freiwillig, nicht gezwungen durch
das Gesetz oder ihre Lebensumstinde, ein Glau-
bensbekenntnis ablegten, konnten miteinander
eine Kirche bilden: «This we hold and confirm,
that a company consisting though but of two or
three, separated from the world ... and gathered
into the name of God known unto them, is a
church and so hath the whole power of Christ. »*
~ «Wir behaupten mit aller Entschiedenheit, daf§
eine -Gemeinschaft — wenn sie auch nur aus
zweien oder dreien besteht —, die sich von der
Welt losgeldst und auf den Namen Gottes hin,
der ihnen vertraut ist, versammelt hat, eine Kir-
che ist und daher die ganze Vollmacht Christi
besitzt.»

Die Autoritit zur Kirchenleitung lag denn
auch nicht bei einem Presbyterium, einem Bi-
schof oder Erzbischof, sondern bei den Gemein-
degliedern. Und aufgrund dieser Idee von der
vollstindigen Autonomie der lokalen Kirchenge-
meinde zogen sich diese Leute aus der Welt
zuriick und gleichzeitig aus der bestchenden
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Kirche der anglikanischen Einheit. Die Purita-
ner, die in der Kirche blieben, lehnten sich zwar
gegen die Kleidung, die Zeremonien, die Eitel-
keiten der Bisct 6fe und des liturgisct en Gottes-
dienstes auf, anerkannten aber die Kirche von
England weiterhin als eine christliche Gemein-
schaft an. Die Separatisten dagegen zogen die
auflerste Konsequenz aus ihrem individuellen
Status als Gldubige und gingen als «Pilger» weg,
gingen auf die Suche nach der Moglichkeit, eine
Kirche von Menschen zu sammeln, die den Nor-
men des Evangeliums und den Modellen der
frilhen Kirchengeschichte entsprechen sollte.
Tatsichlich sollten sie versuchen, die Kirchenge-
schichte, ja die Geschichte Israels als des Bundes-
volkes von neuem zu aktualisieren.

William Bradford (1590-1657), in Auster-
field, Grafschaft Yorkshire, geboren, war schon
als Zwolfjahriger ein ernster Bibelleser und
schlofl sich den Separatisten an, die sich im Haus
von William Brewster in Scrooby trafen. Diese
Gemeinschaft floh 1609 mit ihrem Prediger John
Robinson nach Amsterdam und spater nach Lei-
den in Holland. Bradford war der Anfithrer der
Gruppe, die im Jahr 1621 nach Neuengland
auswanderte, und wurde im April 1621 zum
Gouverneur der Plymouth Colony gewihlt.
Dieses Amt bekleidete er 30 Jahre lang.

In den Jahren 1630-1650 schrieb William
Bradford seine Geschichte der «Plymouth Plan-
tation», in der er erzahlt, wie die Gliubigen,
erleuchtet durch Gottes Wort, ihre Siinden er-
kannt und versucht hatten, ihr Leben und ihre
religiose Erfahrung zu reformieren. Sie verab-
scheuten ja die Zeremonien und Feste, welche die
anglikanische Kirche aus ihrer romischen Ver-
gangenheit behalten hatte, und sie erachteten die
weltliche Macht der Prilaten iiber die von ihnen
abhingigen Untertanen als der Freiheit des Evan-
geliums widerstreitend. Sie hatten schliefllich das
Joch der antichristlichen Sklaverei abgeschiittelt,
so wie es seinerzeit das jiidische Volk in Agypten
getan hatte, und sich selbst als Gottes freies Volk
zusammengeschart zu einem Kirchenwesen auf-
grund eines Bundes mit dem Herrn («a church
estate by a covenant of the Lord»).

Dieses neue Bundesvolk wurde durch die offi-
zielle Kirche und die Autoritatstrager verfolgt.
Sie wurden ins Gefingnis geworfen, ihre Hauser
wurden beschlagnahmt, ithr Tun und Lassen
wurden Tag und Nacht kontrolliert und iber-
wacht. Unter diesem Druck beschlossen sie, um
des reinen Glaubens willen nach den Niederlan-
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den auszuweichen, wo Freiheit der Religionsaus-
{ibung zugestanden war. Bradford 1afit deutlich
erkennen, was ein Exodus um des Gewissens
willen von Menschen fordern kann. Der Ent-
schluf}, um des reinen Gewissens willen aus der
einfachen, aber sicheren Existenz des alten engli-
schen Systems auszubrechen, mufl diesen Men-
schen sehr schwergefallen sein.

Der endgiiltige Auszug nach Amerika, wo sie
Gottes Gebote in ihrer ganzen Reinheit leben
wollten in einer Gesellschafts- und Kirchenord-
nung, die mit den Vorschriften der Bibel iiber-
einstimmen sollten, fithrte sie noch weiter von
ihrer Heimat weg. Sie trafen an der unbekannten
Kiiste nichts an als eine verlassene Wildnis, voll
wilder Tiere und wilder Menschen. Sie konnten
nicht gleichsam den Gipfel des Pisga auf dem
Berg Nebo besteigen wie einst die Kundschafter
des Volkes Israel, um das verheiflene Land vor
sich liegen zu sehen, sondern sie nahmen die
Wildnis als einen von Gott geschenkten Ort, um
dort seine Stadt auf dem Berge zu erbauen, und
sie sangen aus ganzem Herzen den Psalm 107.

In Gottes Namen schlossen sie sich zusammen
in einer wechselseitigen verbindlichen Uberein-

- kunft («covenant»). Die Urkunde vom 11. No-
vember 1620 legt in sehr eindeutigen Formulie-
rungen fest, wie die Schiffsreisenden ihre Volks-
grundung auffassen. Noch bevor sie an Land
gingen, wurde das Modell einer weltlich-politi-
schen Gemeinschaft unter Gottes Augen be-
schworen.

2. Die «Grofie Auswanderung»

Die Plymouth Colony an der Kiiste von Massa-
chusetts von 1620 war das Werk einer kleinen
Gruppe von Emigranten. Aber die Pilgerviter
bekamen schon sehr bald Gesellschaft durch ein
zweites Kolonisationsunternehmen, das ausging
von der Massachusetts Bay Company, deren
Leiter, eine Gruppe angesehener Puritaner, im
Geheimen beschlossen hatten, das kongregatio-
nalistische Kirchenmodell in Neuengland einzu-
filhren. Als sie 1629 einen koniglichen Freibrief
zur Griindung und institutionellen Ordnung ei-
ner Kolonie erhalten hatten, konnte die «Grofle
Auswanderung» beginnen.

Die Flotte der «Groflen Auswanderung» kam
1630 unter Fiihrung
(1588—-1649) an''. Dieser Friedensrichter, dessen
Groflvater im Jahr 1544 bei der Aufhebung der
katholischen Kloster Groton Manor in der Graf-

von John Winthrop
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schaft Norfolk erworben hatte, der aber durch
die Abschaffung des Parlaments durch Kénig
Karl (1629) sein Amt verloren hatte, betrachtete
sich selbst als den auserwihlten Mose und An-
fiihrer eines neuen, noch bedeutenderen Exodus.
Christus, so meinte er, wolle wegen des Nieder-
gangs der Religion in England sein Volk aus der
langdauernden Versklavung unter anmafienden
Kirchenfiirsten befreien und einen neuen Him-
mel und eine neue Erde, neue Kirchen und ein
neues Gemeinwesen («commonwealth») stiften.

Reinheit der Religion war die Triebfeder hin-
ter der Unternehmung der Menschen, die ihre
eigenen Altesten wihlen sollten, die iibrigens
ihre Autoritit unmittelbar von Christus herleiten
sollten. Edward Johnson (1598-1672)"? hat in
seiner Schrift Wonderworking Providence of
Sion’s Saviour (1654) beschrieben, wie diese,
namentlich ihr Fithrer John Winthrop und die
Pastoren, von ihren Freunden und Verwandten
Abschied nahmen. Der Bruch, den dieser Ex-
odus fiir Verwandtschaftsbindungen und natiir-
liche Zuneigung zwischen Menschen mit sich
bringt, klingt in seinen Worten durch, ebenso
allerdings der feste Plan, um jeden Preis reine
Kirchen von Heiligen zu stiften.

An Deck des Flaggschiffs der groflen Flotte,
der Arbella, mitten auf dem Atlantischen Ozean,
beschrieb John Winthrop die wesentlichen Ziige
des sozialen Ideals der neuen Gemeinschaft in
einer Laienpredigt. Dieses Dokument, das als
grundlegend betrachtet wird fiir das Verstindnis
des «puritanischen Geistes», tragtin der Ausgabe
von Perry Miller den Titel: «Ein Modell christli-
cher Nichstenliebe»'®. Dieses Schriftstiick ist
verfaflt in der Sprache zeitgendssischer rechtsge-
lehrter Ideen, aber es steht ebensosehr in der
Erblinie der spitmittelalterlichen Pactum-Theo-
logie und des Protestantismus, wie Martin Bucer
ihn formuliert hat.

Die Redeweise der «kongregationalistischen
Puritaner» findet ihren Kern in deren Konzept
eines Bundes («covenant»): der Kirchengemein-
schaft als eines Bundes von Heiligen mit Gott,
der Menschengemeinschaft als eines sozialen
Bundes von Kirchengliedern, welche die bibli-
schen Bestimmungen und Verhaltensvorschrif-
ten zu buchstiblicher Geltung bringen wollen;
beide sind der konkrete Ausdruck des Bundes
zwischen Gott und den Christen, wie er seine
Vorausschattung fand im Bund zwischen JHWH
und den Hebriern. Die Bundesidee bringt die
Auserwihltheit und die Beharrung in der Gnade
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der Heiligen zum Ausdruck, aber ebensosehr
Gottes Treue zu seinem Volk, besonders zu den
Englindern, die seinem Ruf zur Reinheit gefolgt
waren, um in der Wildnis neu zu beginnen.

Winthrop schlof) seine Rede mit dem anspor-
nenden Aufruf, den Mose bei seinem Abschied
von Israel an das Volk richtete (Dtn 30). Er war
voll guter Hoffnung, aber in seinem Tagebuch
(«Journal») berichtet er, wie er sich als Gouver-
neur der Kolonie unter dem Druck der Pastoren
fiir einen harten Regierungsstil entscheiden mufi-
te. Die Idee eines Bundes bedeutete auch nicht,
dafl man eine Demokratie oder das System eines
Gleichheitsindividualismus hitte einrichten wol-
len. Diese Menschen waren unter von Gott
gesetzten Bedingungen zusammengekommen,
nicht in einer freien Assoziation, sondern allein
mit der Freiheit zu tun, was Gott durch ihre
Fiihrer befehlen wiirde. Damit aber war gemeint:
«Was Magistrate wie Winthrop und gelehrte
Pastoren wie John Cotton, der Lehrer der Kirche
von Boston, und Thomas Hooker, Pastor von
Newton, fiir gut, gerecht und ehrbar hielten. »'*
Seiner neuen Griindung im Jahr 1636 in Connec-
ticut wies Hooker den Weg zu einer Reihe
positiver Gesetze, welche die ideale christliche
Gemeinschaft formen sollten.

Die Kolonie von Massachusetts nahm 1648 mit
dem Book of General Laws einen umfassenden
Gesetzeskodex an. Darin war die Bibel ein wich-
tiger Ausgangspunkt, wenn auch die traditionel-
le englische Praxis des Common Law in der
Formulierung der Gesetzesbestimmungen mit-
gespielt hat. Englische Exulanten, die wihrend
der Regierungszeit von Maria Stuart in Genf
gelebt hatten, hatten dort die Bekanntschaft mit
einem Gesetzessystem gemacht, das vieles der
Bibel entlehnte, und in Schottland wurde unter
dem Einfluf des Kalvinismus das 18. Kapitel des
Buches Levitikus als positives Recht eingefiihrt.
Der Kodex von 1648 verweist ausdriicklich auf
die Bibel, die nach dem Urteil der Puritaner auch
Anweisungen enthielt fiir die Rechtsordnung
spaterer Zeiten. Und in Ubereinstimmung mit
diesem biblischen Modell wurden Idololatrie,
Hexerei, Gottesldsterung, Bestialitit, Sodomie,
Ehebruch, Vergewaltigung, Diebstahl, Verrat,
falsches Zeugnis mit der Absicht, jemand zu
Tode zu bringen, Verfluchen oder Schlagen von
Vater oder Mutter, Starrkopfigkeit und Wieder-
spenstigkeit eines Sohnes gegen seine Eltern,
Mord (auch durch Betrug oder Gift) samt und
sonders mit der Todesstrafe bedroht. Die For-
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mulierungen des Pentateuch wurden mitunter
buchstiblich angefithrt (z.B. Dtn 21,18-21;
18,11; Lev 20,13.15; 16,27; Ex 21,15—-17), oder
sie bilden die deutliche Grundlage fir die Ge-
setzgebung (Dtn 15,12-14; 23,15-16; 25,2-3;
Ex 22,16; 21,26-27)".

Diese Gesetzgebung hat dazu gefithrt, daff
man das Heilige Commonwealth von Massachu-
setts eine Theokratie genannt hat. Der schon
genannte John Cotton hat bereits 1636 einen
Gesetzentwurf gemacht, der den Titel Model of
Moses his Judicials erhielt. Seine Idee war, dafl
allein die sichtbaren, also die durch ihren Le-
bensstil und ihr Glaubensbekenntnis erkennba-
ren Untertanen des Herrn Jesus Christus, die
personlich und gemeinschaftlich Verbindung mit
ihren Kirchen eingegangen waren, passives und
aktives Wahlrecht haben sollten. Nach Meinung
von Cotton Mather (1648—1728), Minister der
Zweiten Kirche von Boston und Verfasser der
Magnalia Christi Americana (1702), stellte John
Cotton «den Versuch einer Theokratie vor, die
so dicht wie nur méglich bei derjenigen liegen
sollte, welche der Ruhm Israels, des besonderen
und auserwihlten Volkes, wars.

Cottons Kodex wurde verworfen, aber seine
theokratische Staatsphilosophie bestimmte nach
dem Urteil von Vernon L. Perrington!® in bedeu-
tendem Mafle die Politik der fithrenden Oligar-
chie. Massachusetts wurde zwar kein hebraischer
Staat, in dem die politischen Rechte der Biirger
den Forderungen der Religion unterworfen wa-
ren und in dem die Prediger als Gerichtshof der
letzten Instanz fungierten, um das géttliche Ge-
setz fiir die Burger und Untertanen Jahwes zu
interpretieren. Aber wegen religioser Intoleranz
erhobene Vorwiirfe gegen die puritanische Pa-
storenschaft, die von den Historikern als eine
Kaste von Theokraten geschildert wird, als Fein-
de des Naturrechts und der Demokratie um der
Alleinherrschaft von Gottes Gnade tiber die ab-
solut siindige Menschennatur willen, entbehren
nicht ganz jeden Grundes. Die sogen. Antinomi-
sche Krise, die um eine Gestalt wie Anne Hut-
chinson und die Verbannung von Roger Wil-
liams entbrannte, liflt die Intoleranz der An-
fangsjahre der Massachusetts-Kolonie in voller
Grofle sichtbar werden!’.

IV. Schlufifolgerung

Der Auszug aus weltlicher und kirchlicher Ver-
derbnis lif}t bei Menschen ein neues Bewuf$tsein
von Heiligkeit wirksam werden, das den Samen
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der Zersplitterung in sich trigt. Die Intoleranz
hinsichtlich des Bésen bringt heilige Menschen
und ihre Fithrer dazu, hart und disziplinierend
aufzutreten, auch in ihren eigenen Kreisen. Die
Befreiungsinspiration wird umgewandelt zu hei-
ligem Konformismus, der nétigenfalls rigoros
aufgezwungen wird. Immer wieder verlangen
weltliche Lebensumstinde nach Anpassung, und
immer wieder wird die Forderung nach absoluter
Heiligkeit zusammenbringen und auch wieder

! H. Stocks, Art. Exodusgemeinden: RGGII, Sp. 832. -
K. Algermissen, Art. Exodusgemeinden: LThK? III, Sp.
1314. — H. Schroer, Art. Exodusmotiv ThRE X, 746f,

% Moritz W. Busch, Wunderliche Heilige. Religiose und
politische Geheimbiinde und Sekten (Leipzig 1879) 122.

> David A. Gerber, The Pathos of Exile. Old Lutheran
Refugees in the United States and South Australia: Compara-
tive Studies in Society and History 26 (1984) 498-522.

+ Aq0. 509.

> AaE) 522,

¢ Vgl. auch: Edmund S. Morgan, Puritan Dilemma: John
Winthrop (Boston 1958).

7 Siehe die Literaturiibersicht bei Ursula Brumm, Puri-
tanismus und Literatur in Amerika (Darmstadt 1973). —
Sacvan Bercovitch, The Puritan Origins of the American Self
(New Haven 1975).

# L. D. Gellerund P. ]. Gomes, The Books of the Pilgrims
(New York 1975).

® AaO., 4-5. — Sacvan Bercovitch (Hg.), Typology and
Early American Literature (University of Massachusetts
Press 1972).

1 Perry Miller (Hg.), The American Puritans. Their
Prose and Poetry (New York 1956) 1-19.

It Aa0. 36—47. -

1 AaQ. 28-35.

B3 Aa0. 78-83; 143144,

4 Aa0. 84-93.

5 George Lee Haskins, Law and Authority in Early
Massachusetts (New York 1960); teilweise nachgedruckt in:
David Hall (Hg.), Puritanism in seventeenth-century Massa-
chusetts (New York 1968) 61-70.

' Vernon L. Perrington, Main Currents in American
Thought (New York 1927); 21955); teilweise nachgedruckt in
David D. Hall (Hg.), 220. 48—54. — P, Miller, aaO. 84 88;
59-77.

45

auseinandertreiben: Williams wollte schlieflich
und endlich nur noch mit seiner eigenen Frau
religiose Ubungen vollzichen.

Die Anpassungen, welche die amerikanischen
Puritaner in der freien Welt durchmachen mufi-
ten, haben die fundamentalistische Bibelausle-
gung und Lebensformung aber keinesfalls end-
gliltig ausgeschaltet. Exodus hat sich im Lauf der
christlichen Geschichte als hoffnunggebendes,
aber ebenso gefihrliches Paradigma erwiesen®!
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