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Hier spricht Dr. Roger Green Uber das amerikanische Christentum. Dies ist die vierte
Sitzung: Konfessionalismus in den amerikanischen Kolonien.

Hier spricht Roger Williams Uber religiose Vielfalt in Rhode Island. Wir haben uns also
noch einmal vor Augen gefiihrt, wie wichtig Roger Williams und Rhode Island waren.
AnschlieBend sprachen wir iber den Aufstieg der Quaker, George Fox und die
Quakerbewegung, die schliefllich nach Amerika kamen. Sie sind offensichtlich eine
sehr bedeutende Gruppe und siedelten sich hauptsachlich, wenn auch nicht
ausschlief8lich, in Rhode Island an.

Dort haben wir also aufgehort. Wir sind noch nicht beim Baptisten angekommen.
Hallo, Chris.

Oh, wir zeichnen das auf, also fahre ich am besten gleich fort. Wir sind noch nicht bei
den Baptisten angekommen, also gehen wir jetzt zu den Baptisten lGber und machen
dann mit der dritten Vorlesung weiter. Also, die Baptisten-Glaubensgemeinschaften

in Rhode Island und dann, nun ja, die Geschichte der Baptisten im Allgemeinen.

Es gibt also im Grunde englische walisische Baptisten in Rhode Island. Und in Rhode
Island gibt es im Wesentlichen zwei Arten von Baptisten: die Calvinisten und die
Anhanger Johannes Calvins. Das sind die Lebensdaten von Johannes Calvin.

Ja. Wir sind bei F, den Baptisten-Konfessionen in Rhode Island, und dann sehen wir
uns G ganz kurz an, quasi die Fortsetzung der Geschichte der Baptisten. Es gab also
zwei Arten von Baptisten in Rhode Island: die Calvinisten und die Baptisten.

Und rechts ist ein Bild von Johannes Calvin. Es gab aber auch Leute, die mit den
Calvinistischen Baptisten nicht einverstanden waren. Sie nannten sich Arminianische
Baptisten, nach Jakob Arminius. Links ist ein Bild von Jakob Arminius, und das sind
seine Lebensdaten.

Nun, es gab nicht viel, was Arminius von Calvin unterschied. Arminius wurde
gewissermalien gebeten, die calvinistische Theologie zu verteidigen, und es gab
einige Punkte, die er verteidigen konnte, andere hingegen nicht. Doch fiir unsere
Zwecke schien der Bereich der Willensfreiheit fir viele Baptisten theologisch
besonders ansprechend zu sein.



Sie sehen in Arminius einen Verfechter der Willensfreiheit, Ja oder Nein zu Gott zu
sagen. Die calvinistischen Baptisten hingegen glaubten an die Pradestinationslehre
und daran, dass manche Menschen zur Errettung vorherbestimmt, andere hingegen
zur Verdammnis vorherbestimmt oder auserwahlt seien . Dann kamen die
arminianischen Baptisten hinzu, und in Rhode Island spalteten sich die calvinistischen
und die arminianischen Baptisten.

Nun lasst uns Uiber diese Art von theologischer Kontroverse sprechen. Ihr kdnnt euch
denken, auf welcher Seite Roger Williams stehen wird. Erinnert euch: Wir haben
erwahnt, dass Roger Williams Baptist war, allerdings nur fiir eine sehr kurze Zeit, und
dass er tatsachlich beim Bau der ersten Baptistenkirche in Amerika mitgewirkt hat.

Man kann sich denken, auf welche Seite er treten wird, denn Roger Williams steht ja
fir Freiheit, nicht wahr? Das sieht man an seinem politischen Wirken und dem, was
er in Rhode Island aufgebaut hat. Absolute Religionsfreiheit — darum geht es ihm im
politischen und gesellschaftlichen Leben. Und man weil} ja, dass er, wenn er Baptist
wird, ein arminianischer Baptist sein wird, denn die Baptisten betonen die
Willensfreiheit.

Manchmal Giberschneiden sich also der Glaube an politische Freiheit, blirgerliche
Freiheit und Willensfreiheit auch im religiésen Bereich, und Roger Williams setzt sich
daflir ein. Daher ist es nicht verwunderlich, dass er sich den Arminianischen
Baptisten anschloss, um diese Freiheit zu betonen. Die Arminianischen Baptisten
haben librigens noch einen anderen Namen.

Sie nannten sich die Sechs- Prinzipien -Baptisten. Und die Sechs- Prinzipien -
Baptisten machten sich Hebrder 6,1 und 2 zu eigen. Hebrader 6,1 und 2 bildeten somit
die Grundlage ihrer konfessionellen Lehre.

Und es gibt sechs Prinzipien in Hebraer 6, 1 und 2, die ich hier erwahnen mdochte. Ich
habe tatsachlich Mitglieder der ,,Six Principle Baptist Church” kennengelernt, einer
gleichnamigen Glaubensgemeinschaft, die, wie wir sehen werden, aus den
arminianischen Baptisten hervorgegangen ist. Und es gibt heutzutage eine Vielzahl
von Baptistenkirchen. Sie waren lberrascht.

Wir werden einige der baptistischen Denominationen in Amerika vorstellen. Und
davon gibt es viele. Einige von Ihnen sind vielleicht Baptisten, aber es ware
interessant, am Ende des Kurses zu wissen, welcher baptistischen Konfession Sie
angehoren.

Es gibt viele baptistische Glaubensgemeinschaften. Hier sind die sechs Grundsatze.
Fir sie sind dies die sechs Grundprinzipien des Christentums.



Das erklart im Grunde das Christentum aus dem Hebraerbrief. An erster Stelle steht
die BuRe. Das oberste Prinzip ist die Bule.

Sehr wichtig, ganz klar. Prinzip Nummer zwei ist natiirlich der Glaube. Prinzip
Nummer drei, was Sie sicher nicht Gberraschen wird, ist die Taufe.

Das dritte Prinzip ist von groBer Bedeutung. Prinzip Nummer vier ist die
Handauflegung. Und die Handauflegung symbolisiert die Weitergabe des Heiligen
Geistes von einer Generation zur nachsten.

So wurde auch die Handauflegung zum Ublichen Verfahren der Ordination. Die
Gemeinde legt jemandem die Hande auf, um ihn zum pastoralen Dienst zu
ordinieren. Also, Nummer vier: Handauflegung.

Flinftens die Auferstehung der Toten. Und sechstens das ewige Gericht. Fiir sie sind
das, wenn sie diese hebradische Passage lesen, die sechs Grundsatze des christlichen
Glaubens.

Und das werden unsere Grundsatze sein, deshalb werden wir uns nicht nur
Arminianische Baptisten nennen, sondern Baptisten der Sechs Prinzipien . Kommen
wir nun zu Punkt G, der Geschichte der Baptisten. Und lassen Sie uns ein paar Worte
zur Geschichte der Baptisten sagen.

Die Baptisten waren im 17. Jahrhundert eine sehr kleine Gruppe. Erst im 18.
Jahrhundert gewannen sie an Bedeutung. Ich méchte lhnen einige Beispiele fiir die
Entstehung baptistischer Gemeinden im 18. Jahrhundert nennen.

Die erste ist eine von ihnen gegriindete Universitat. Sie griindeten die Universitat
1764, und sie hielR Brown University. Die Brown University wurde zwar gegriindet,
aber nicht in Providence.

Es wurde in einer Stadt namens Warren in Rhode Island gegriindet. Ich habe es
vergessen. Ich muss auf den Karten nachsehen, ob jemand von euch aus Rhode
Island kommt. Aber es wurde in einer Stadt namens Warren in Rhode Island
gegriindet.

Etwa zehn Jahre spater zog die Universitat nach Providence um. Dort hiel sie Brown
University. Sehr interessant.

Es wurde von Baptisten gegriindet, um baptistische Prediger auszubilden. Die
Grinder waren auRerdem der Ansicht, dass die Baptisten in Rhode Island liberal
geworden waren und ihre biblischen Grundsatze nicht mehr einhielten. War die
Grindung von Brown nicht im Grunde eine calvinistische Bewegung? Halten sie nicht
mehr an den bewahrten calvinistischen Lehren fest?



Die Grindung der Brown University hatte also zum Ziel, die Baptisten von Rhode
Island in Bezug auf Bibel und Theologie wieder auf ihren urspriinglichen Standpunkt
zurlickzufiihren. Sehr interessant. Und heute, in der Brown University, die zu den
Eliteuniversitaten der lvy League gehort, ...

Man kdnnte viele Leute auf dem Campus fragen, warum die Kirche gegriindet wurde.
Ich bin sicher, viele wiissten nicht, dass sie von Baptisten fiir Baptisten und speziell
flr Baptistenprediger gegriindet wurde. Brown ist also ein gutes Beispiel fiir diese
fortwahrende Tradition, die darauf abzielt, die genannten Schwerpunkte
beizubehalten. Erwdahnenswert ist auch, dass in dieser Gegend recht schnell weitere
Baptistenkirchen entstanden sind.

Ich werde nur zwei erwahnen, aber wie ich spater im Kurs noch ausfiihren werde,
werden wir weitere Gruppen ansprechen. Eine Gruppe nannte man die Partikularen
Baptisten. Das ist die Bezeichnung, die ihnen im Laufe der Zeit anhaftete.

Die sogenannten Partikularbaptisten glaubten ausschlieBlich an die Glaubigentaufe,
also die Erwachsenentaufe, und beflirchteten, dass einige Baptisten in diese Lehre
abdrifteten. Daher bekraftigten sie die Lehre der Erwachsenentaufe, der
Glaubigentaufe, die das charakteristische Merkmal der Baptistenbewegung im
Allgemeinen darstellt. Sie wurden jedoch als eine von vielen Gruppen als
Partikularbaptisten bezeichnet.

Die zweite Gruppe, die ich erwahnen mdchte, ist die Siebenten-Tags-Baptisten. Ich
stolSe deshalb einige Jahrhunderte spater auf eine dhnliche Gruppe. Wahrscheinlich
haben Sie noch nie von dieser Glaubensgemeinschaft gehort. Sie wurden 1666
gegrindet, weil sie der Ansicht waren, dass Christen zwar die neun Gebote
einhielten, nicht aber das zehnte, den Sabbat zu heiligen.

Und so hielten sie, und tun es noch immer, am Freitagabend und Samstag
Gottesdienst. Die Siebenten-Tags-Baptisten. Sehr interessant.

Ich erwahne sie, weil wir spater im 19. Jahrhundert auf adventistische Gruppen
stoRen, darunter die grofSten, die wir im weiteren Verlauf dieses Kurses noch
genauer betrachten werden: die Siebenten-Tags-Adventisten. Diese vertreten
dieselbe Lehre, den Sabbat heilig zu halten. Es gibt aber auch einige
Baptistenkirchen.

Wir sollten die Entwicklung und das Wachstum der verschiedenen Baptistenkirchen
im Auge behalten. Es handelt sich dabei um zwei Gruppen: die Partikularen Baptisten
und die Siebenten-Tags-Baptisten. Roger Williams und die religiose Vielfalt in Rhode
Island.



Also, ich mochte kurz innehalten. Gibt es etwas Neues zu diesem Vortrag? Wir haben
uns hauptsachlich mit Roger Williams beschaftigt, dann mit den Quakern und kurz
mit den Baptisten. Schauen wir uns nun an, was in Rhode Island passiert.

Es war in Warren, Rhode Island. Eine kleine Stadt in der Nahe von Providence. Dort
steht noch immer eine Kirche, die an die Grindung der Brown University in dieser
kleinen Stadt erinnert.

Dann verlagerte sich der Schwerpunkt nach Providence, das damals das viel
wichtigere Zentrum des Lebens in Rhode Island war. Tatsachlich war es dieser
Glaube, der die Spaltung zwischen den beiden Gruppen verursachte. Die erste in
Rhode Island gegriindete Gruppe waren die Calvinistischen Baptisten.

Einige Mitglieder dieser Bewegung glaubten jedoch weder an die Vorherbestimmung
noch an die Erwahlung. Daher spalteten sie sich ab und nannten sich Arminianische
Baptisten. Spater bezeichneten sich einige von ihnen als ,Sechs Hauptbaptisten®,
hielten aber weiterhin an ihrem arminianischen Glauben an den freien Willen fest. All
dies geschieht in Rhode Island, einem Ort absoluter Religionsfreiheit.

Die Puritaner mochten die Baptisten leider nicht. Tut mir leid flir euch Baptisten,
aber sie mochten die Quaker auch nicht. Aber in Rhode Island kommt man mit ihnen
nicht aneinander, denn das ist eine Hochburg der Religionsfreiheit.

Die Puritaner waren also im Allgemeinen von den Baptisten ebenso angewidert wie
von den Quakern. Noch etwas, bevor wir diese Leute verlassen. Okay, gehen wir zur
dritten Vorlesung, wo wir diese Woche sein sollen.

Dritte Vorlesung: Konfessionalismus in den amerikanischen Kolonien. Wir werden
uns hier mit zwei Dingen beschaftigen. Wir werden verschiedene Orte und
Personlichkeiten betrachten und herausfinden, wie sich diese Konfessionen bis zum
Beginn der amerikanischen Kolonialzeit etablierten.

Dann werden wir einige Schlussfolgerungen ziehen und dabei einen geografischen
Rlckblick werfen. Zunachst betrachten wir die Konfessionsstruktur in den
amerikanischen Kolonien. Wir beginnen mit Neuengland, und Sie wissen ja bereits,
wie die Konfessionszusammensetzung in Neuengland aussah.

Die konfessionelle Struktur ist hauptsachlich kongregationalistisch. Man darf nicht
vergessen, dass sich die Puritaner und die Pilgervater gewissermalien
zusammenschlossen und den Kongregationalismus griindeten. Der
Kongregationalismus wurde zur vorherrschenden religiésen Tradition in Neuengland,
und so findet man in fast jedem kleinen Ort eine weillgetiinchte
Kongregationalistische Kirche.



Einige dieser Kongregationalistenkirchen schlossen sich spater den Unitariern an. Das
ist eine andere Geschichte, die wir ein anderes Mal erzahlen werden, aber die
Kirchen existieren noch immer, und es mag sich um unitarische Kirchen handeln,
nicht um Kongregationalistenkirchen —in Neuengland war dies jedenfalls der Fall.
Schliel3lich fassten auch andere Gruppen auRerhalb Neuenglands FuR, und wir
erwahnten bereits die Quaker und die Baptisten.

Es gibt noch eine weitere Gruppe, die wir erwahnen mochten, die sich in Neuengland
eine Zeit lang ansiedeln konnte: die Anglikaner. Die anglikanische Kirche kam also
nach Neuengland, und es gibt anglikanische Kirchen natdrlich auch in Rhode Island,
aber schlieBlich sogar in Boston . Man kommt in Boston an vielen von ihnen vorbei.

Wir werden Uber einige der bekanntesten sprechen. Das ist natlirlich Neuengland,
und das haben wir ja auch untersucht. Gehen wir mal runter.

Nehmen wir als Beispiel Rhode Island. Wir wissen, dass in Rhode Island aufgrund der
dort herrschenden Religionsfreiheit jeder willkommen war, der kommen wollte. Die
Bevolkerung war jedoch Gberwiegend von Quakern, Kongregationalisten und
Baptisten gepragt, spater siedelten sich auch Anglikaner in Rhode Island an. In
Neuengland sind die Gemeinden also Gberwiegend kongregationalistisch, gefolgt von
Baptisten, Quakern und Anglikanern.

Okay, jetzt kommen wir nach New York, denn wir haben in der vorherigen Vorlesung
genug Uber Neuengland gesprochen, also miissen wir uns nun mit New York
beschaftigen. Der urspriingliche Name von New York war nattirlich Nieuw Nederland.
New York wurde urspriinglich als niederlandische Kolonie gegriindet, und zwar
vorwiegend als niederlandische Handelskolonie.

Es gibt also diesen Ort namens New York. Die Menschen, die aus Holland in diese
niederlandische Handelskolonie kamen, gehorten natirlich einer bestimmten
Glaubensgemeinschaft an, einer Kirchengruppe namens Niederlandisch-Reformierte
Kirche. Sie waren also offensichtlich reformiert.

Sie sind theologisch hauptsachlich calvinistisch ausgerichtet, werden aber aufgrund
ihrer Herkunft aus Holland oft als Niederlandisch-Reformierte bezeichnet. Die
Niederlandisch-Reformierten legen groBen Wert auf die Ordination und haben hohe
Anspriiche an die Auswahl der Pfarrer. Als sie sich urspringlich hier niederliel3en,
waren diese Niederlandisch-Reformierten vor allem Handler. Damals gab es in ihrer
Gemeinde noch keine ordinierten Prediger.

Sie haben keine ordinierten Geistlichen. Die Laien kdnnen zwar einige Aufgaben
Ubernehmen, wie zum Beispiel Kranke besuchen. Sie kbnnen Predigten vortragen
und so weiter, aber ihre Moéglichkeiten sind begrenzt.



Die Niederlandisch-Reformierte Kirche wurde also gewissermallen von Laien geleitet,
bis der erste Pfarrer kam. Und siehe da, der erste Pfarrer stach am 24. Januar 1628,
also gestern, von Amsterdam aus in See. Gestern jahrte sich die Abreise des ersten
ordinierten Pfarrers der Niederlandisch-Reformierten Kirche.

Und er kam hierher, um sozusagen die erste niederlandisch-reformierte Gemeinde
zu grinden und dort als Pfarrer zu wirken. Am 24. Januar 1638 segelte er also von
Holland ab. Die Reise dauerte damals etwa zehn Wochen.

Er kommt mit seiner Frau und seiner Familie hierher, und die Niederlandisch-
Reformierte Kirche ist nun in diesem Ort namens Neu-Niederlande ansassig. Es gibt
also noch eine weitere Konfession, die wir noch nicht kennengelernt haben. Uber
diese Leute haben wir also noch nicht gesprochen.

Und nun kommt er ins Spiel. Okay, und jetzt tauchte eine der wohl beriihmtesten
Personlichkeiten auf, nicht nur in der amerikanischen Kirchengeschichte oder der
Geschichte des Christentums, sondern auch in der politischen Geschichte: Peter
Stuyvesant. Peter Stuyvesant war bis 1664 Gouverneur von Nieuw Nederland.

So wurde er 1647 Gouverneur und blieb es bis 1664. Peter Stuyvesant war
bekanntermalRen Niederlandisch-Reformierter. Und er wollte die Niederlandisch-
Reformierte Kirche zur Kirche von Neu-Niederlande machen.

Das heillt, um stimmberechtigtes Mitglied zu sein, musste man — nattrlich nur als
Mann, Frauen hatten ja noch kein Wahlrecht — der reformierten Kirche angehoren.
Er wollte das den Leuten quasi aufzwingen.

Auch er hegte dieselbe puritanische Abneigung gegen diese abweichenden Gruppen,
da es in Nieuw Nederland einige Quaker gab. Er mochte die Quaker tGberhaupt nicht,
und diese kleine Quakerkolonie in Nieuw Nederland wurde stark unterdruckt. Daher
behielt er die Dinge liber die Niederlandisch-Reformierte Kirche fest im Griff.

Das Jahr 1664 ist nicht nur flr die amerikanische Kirchengeschichte, sondern auch
politisch von Bedeutung. In diesem Jahr Gbernahmen die Englander die Siedlung und
benannten sie nach York in England, einer der bedeutendsten Stadte des Landes, in
New York um. Sie wandelten also das ehemalige Nieuw Nederland in New York um.

Als die Stadt New York genannt wurde, brachte man auch eine wachsende Toleranz
und ein zunehmendes Verstandnis fir Religionsfreiheit mit sich, die sich in anderen
Kolonien entwickelt hatten. So 6ffnete sich 1664 die Tir fir andere Gruppen, in
diesen Ort zu kommen, der zuvor Nieuw Nederland genannt und von den
Niederlandisch-Reformierten gewissermaRen kontrolliert worden war, insbesondere
fir Anglikaner, denn es handelte sich nun um eine anglikanische Gemeinde. Ich



meine, es war eine britische Gemeinde, und Anglikaner waren ausdriicklich
willkommen.

Aber viele andere Gruppen kamen nach New York. Die Quaker flhlten sich hier recht
wohl. Auch eine kleine Gruppe von Katholiken lief8 sich in New York nieder.

New York entwickelt sich also allmahlich zu einem Ort mit etwas mehr Freiheit und
Toleranz. Nun zu New York. Kommen wir nun zu D, William Penn und Pennsylvania.

William Penn , und ich mochte William Penn kurz erwahnen. Vielleicht haben Sie in
anderen Kursen schon von ihm gehort, daher fasse ich mich kurz. Es handelt sich um
die Lebensdaten von William Penn: 1644 und 1718.

William Penn, kurz gesagt, ich bin William Penn. Er war Brite und gehorte dem
britischen Adel an. Er stammte aus einer sehr angesehenen, wohlhabenden und
landbesitzenden Familie in England.

Er stammte also aus einer wohlhabenden, einflussreichen Familie. Und er gehorte
der anglikanischen Kirche, der anglikanischen Gemeinde an. William Penn ist eine
sehr interessante Personlichkeit, denn er war einer jener, die, wie man so sagte, von
den Quakern Gberzeugt wurden.

William Penn war von der Einfachheit der Quakerbotschaft, der Schlichtheit des
Quakerlebens und der Nachfolge Christi auf sehr einfache Weise angetan. Er wurde
schlieRlich 1666 Quaker. Es ist sehr wichtig — und wir haben dies bereits liber die
Quaker erwahnt, also erinnern Sie sich daran —, dass die Quaker alle
Bevolkerungsschichten ansprachen.

Es gab also etwas an der Quakerreligion, das diese sehr wohlhabende und
privilegierte Person ansprach. Man darf aber nicht vergessen, dass sie auch
Menschen aus den unteren Gesellschaftsschichten und alle dazwischen ansprach.
Der Quakertum war also wirklich in allen Bevolkerungsschichten prasent.

Also, was passiert, ist Folgendes — und das ist sehr interessant: 1681 erhalt William
Penn eine Urkunde vom Konig von England. Da er den Konig von England nattrlich
kannte, erhielt er die Urkunde von ihm. Es handelt sich dabei um eine Landurkunde.

England dominierte damals in bestimmten Teilen des Landes, in bestimmten
Gebieten dieses Landes, und so schenkte der englische Kénig William Penn ein
kleines Stlick Land. Heute nennen wir es Pennsylvania oder den Bundesstaat
Pennsylvania. Fiir mich ist das ein ziemlich gutes Geschaft.

Wenn man jemandem Land schenken will, dann sollte es so groR sein wie der
Bundesstaat Pennsylvania. Und natlrlich wurde es nach William Penn benannt:



Penns Woods, Pennsylvania, und Penns Woods. Es wurde nach Penn und seiner
Familie benannt.

Er griindete im darauffolgenden Jahr eine Stadt, und diese Stadt sollte Philadelphia
heiBen. Die Stadt wovon? Philadelphia? Die Stadt der briiderlichen Liebe. Genau,
Philadelphia.

Sind hier Leute aus Philadelphia? Ich muss mir die Spielkarten ansehen, die sind
etwas in der Nahe von Philadelphia. Ich mag Philadelphia.

Wir werden gleich darliber sprechen. Also, er bekommt dieses Land, Penns Woods,
und dann findet er diese Stadt, die Stadt der briiderlichen Liebe. Klingt sehr nach
Quakertum, nicht wahr? Die Stadt der briderlichen Liebe, lasst uns alle einander
lieben und so weiter, das klingt sehr nach Quakertum.

Und natdirlich wird er, sobald er dies etabliert hat, auch Pennsylvania selbst zu einem
Ort der Religionsfreiheit machen. Rhode Island diente ihm dabei gewissermaRen als
Vorbild.

Nun sagt er: ,Ja, ich mochte, dass diese Kolonie ein Ort der Religionsfreiheit wird,
denn ich bin Quaker und weil als Quaker, was es heillt, unter staatlicher
Unterdriickung zu leiden und schikaniert zu werden. Ich kenne die Geschichte der
Quaker, die in den Kolonien gehangt wurden und so weiter. Nun, das werden wir in
Pennsylvania nicht tun, deshalb war religiose Toleranz fiir die Griindung
Pennsylvanias absolut wichtig.”

Okay, also o6ffnet er die Tir. Er hegt zwar einen tiefen Groll gegen die Quaker und
Puritaner, aber diese Landurkunde stammt von Karl Il., wir befinden uns also zum
Zeitpunkt dieser Urkunde in dessen Regierungszeit. Damals herrschte etwas mehr
Toleranz, man nahm religiése Gruppen etwas mehr Riicksicht und so weiter.

Das hat er von Karl Il. Gibt es hier noch etwas anderes? Okay, die Tiiren sind offen.
Offnet die Tiren, Pennsylvania, und es wird sehr interessant.

Eine der ersten Einwanderergruppen waren Deutsche, da Europa noch immer von
Religionskriegen erschittert war. So stromten viele Deutsche nach Pennsylvania, was
sehr interessant ist, und zwar aus allen Bevolkerungsschichten. Die groRte Gruppe
bildeten natlrlich die deutschen Lutheraner. Sie haben in Pennsylvania eine echte
Heimat gefunden.

Wenn ich nach Philadelphia, Pennsylvania, komme, mdchte ich hier eine kleine
personliche Geschichte erzahlen, die wohl jeden aus der Gegend von Philadelphia
anspricht. Ich bin in Philadelphia zur High School und aufs College gegangen, daher
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kenne ich die Stadt der briiderlichen Liebe sehr gut. Meine High School hief
Germantown High School.

Ich weild nicht, ob Sie schon mal von der Germantown High School gehoért haben,
aber Germantown, ein Stadtteil von Philadelphia, wurde aufgrund der vielen
deutschen Einwanderer, die dorthin kamen, so genannt. Ich selbst ging auf die
Germantown High School. Das ist eine sehr interessante persdnliche Geschichte. Ich
kann mich gut in die Situation hier hineinversetzen.

Wichtig ist hierbei, dass es sich eigentlich um eine andere Gruppe handelt. Es kamen
viele verschiedene deutsche Konfessionen hinzu. Der Lutheranismus war die grof3te.

Eine meiner Lieblingskirchen war die deutsche Glaubensgemeinschaft der Dunker.
Sie wurden Dunker genannt, weil sie getauft waren; sie glaubten fest an die Taufe
und stellten einen direkt unter sich. Es gibt viele deutsche Glaubensgemeinschaften.

Interessant ist hierbei jedoch, dass sich in Amerika, in den Kolonien, eine neue
Stromung der Reformation etabliert. Bisher war der Einfluss des Calvinismus, der
Reformation, in den Kolonien vor allem durch die Puritaner und viele Baptisten
splirbar. Nun erleben wir eine vollig andere Atmosphare, eine ganz andere Gruppe,
eine ganz andere reformatorische Denkrichtung unter den deutschen Einwanderern,
insbesondere den Lutheranern. Diese sind keine Calvinisten.

Sie sind Lutheraner oder gehéren anderen deutschen Konfessionen an. Das ist also
wirklich wichtig. Nun, da es so viel Religionsfreiheit gab und Philadelphia eine
etablierte Stadt war, konnten sich zwei Gruppen dort ungehindert konfessionell
etablieren und festigen.

Ich méchte Ihnen die beiden Gruppen vorstellen. Da waren zunachst die Baptisten.
Es gibt ein sehr wichtiges Datum fiir die Baptisten in Philadelphia.

Es ist das Jahr 1707. Im Jahr 1707 wurde erstmals eine Baptistenvereinigung
gegrindet. Und sie glaubten, dies in Philadelphia tun zu kénnen, weil es eine so
wichtige Stadt war, offensichtlich eine immer wichtiger werdende Stadt, wenn man
an die Revolution denkt.

Es ist also eine sehr wichtige Stadt, und aulRerdem eine Stadt, die Religionsfreiheit
gewadhrt. Okay, ich hatte das eigentlich in einer PowerPoint-Prasentation zeigen
sollen, aber ich habe keine. Was ist — flir diejenigen unter lhnen, die Baptisten sind —
die zentrale Autoritat in der Baptistenkirche? Es ist offensichtlich nicht der Papst.

Es ist offensichtlich kein Erzbischof, Bischof, Kardinal oder Ahnliches. Wer ist Ihrer
Meinung nach die Autoritatsinstanz fir die baptistische Theologie in der
Baptistengemeinde? Wer ordiniert? Wer hat die Befugnis, in der Baptistengemeinde
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oder -gemeinschaft zu ordinieren? Die Gemeinde. Die Gemeinde ist die hochste
Autoritat.

Diese Gemeinde ist unantastbar. Niemand darf ihr vorschreiben, was sie zu tun hat,
nicht einmal andere Baptisten. Deshalb —ich wollte sagen: ihr Baptisten, aber das
Gordon College wurde als baptistische Einrichtung gegriindet, das wissen wir aus
unserer eigenen Geschichte.

Das Zentrum der Autoritat liegt jedoch bei der Ortsgemeinde. Dadurch entwickelt sie
eine hohe Autonomie. Die Ortsgemeinde gewinnt an Bedeutung und Autonomie.

Hier befand sich das Autoritatszentrum. Doch bereits 1707 gab es verschiedene
Baptistengruppen, sogar unterschiedliche Denominationen, Kirchen und dergleichen,
die alle autonom agierten. Um 1707 begannen die Baptisten zu erkennen, dass es
von Vorteil ware, sich zu einer Art Vereinigung zusammenzuschlieRen.

Niemand wird den Baptisten vorschreiben, was sie zu tun haben. Ich dachte, hier
sprache ein Baptist mit mir, aber niemand wird diesen Baptistengemeinden
vorschreiben, was sie zu tun haben. Die Baptisten begannen jedoch zu begreifen:
Wenn wir Verbande griinden, um uns gegenseitig zu unterstiitzen und wichtige
Dinge miteinander zu besprechen, dann wird das helfen. Es geht nicht darum, dass
dieser Verband die einzelnen Baptistengemeinden zu irgendetwas zwingen wird.

Die erste Baptistenvereinigung in Amerika wurde 1707 in Philadelphia gegriindet.
Darauf werden wir im weiteren Verlauf unserer Betrachtung der Baptistengeschichte
noch eingehen, aber es handelt sich um ein sehr wichtiges Datum und ein
bedeutendes Ereignis. Die zweite Gruppe, die Philadelphia als wichtig erachtete,
waren jene, die sich selbst als Presbyterianer bezeichneten.

Presbyterianer, einige von lhnen haben vielleicht einen presbyterianischen
Hintergrund. 1706 wurde das erste Presbyterium in Philadelphia gegriindet. Wenn
Sie also Presbyterianer sind, wissen Sie, dass die Autoritat der presbyterianischen
Kirche nicht nur bei der lokalen Gemeinde liegt, sondern in einem Zusammenschluss
von Laien und Pastoren, die sich treffen, um presbyterianische Themen zu
besprechen.

Diese Presbyterianer, die Presbyterianer von 1706, waren zutiefst calvinistisch
gepragt. lhre Lehre war fest in der calvinistischen Theologie verwurzelt. Und so
wurde 1706 in Philadelphia das erste Presbyterium Amerikas gegriindet.

Das ist also sehr wichtig. Ich méchte nun ein Zitat anfiihren, um dies
zusammenzufassen. Hier ist das Zitat: ,Daher hat keine andere Kolonie eine solche
Vielfalt an Religionsgemeinschaften hervorgebracht wie Pennsylvania.”
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Das ist also das, woflr Pennsylvania bekannt wird. Pennsylvania ist fur seine Vielfalt
bekannt geworden. Pennsylvania ist bekannt dafiir, dass es hier viele verschiedene
Gruppen gibt, darunter die deutschen Lutheraner, die Baptisten aller Art, die
Presbyterianer, die Anglikaner und so weiter.

Das wurde also gewissermalen zum Markenzeichen des friihen 18. Jahrhunderts in
Pennsylvania. William Penn und Pennsylvania. Lassen Sie mich kurz Lord Baltimore
erwahnen, und dann Uberlasse ich Ihnen das Wort.

Kommen wir also zu E, Lord Baltimore und Maryland. Sprechen wir also tiber Lord
Baltimore, bevor ich Ilhnen hier eine Pause gonne. Okay.

Da ist er ja. George Calvert ist sein Geburtsname, und Lord Baltimore ist der Name,
den er annimmt, wenn er irgendwo eine privilegierte Person wird. Okay.

Kurz gesagt, George Calvert war ebenfalls Anglikaner. Er war Anglikaner und erhielt
seinen Titel als solcher, flihlte sich aber zunehmend zu einer anderen
Glaubensgemeinschaft hingezogen.

Er begann sich zu den Katholiken in England hingezogen zu fihlen. Das war nicht
einfach, denn auch die Katholiken wurden verfolgt, doch er filihlte sich zu ihnen
hingezogen, und ahnlich wie William Penn zum Quakertum konvertierte, wurde auch
Baltimore katholisch. So stellte er sich auf die Seite der Katholiken und erhielt nun
friiher als William Penn eine offizielle Charta.

Er erhielt 1632, kurz vor seinem Tod, eine Griindungsurkunde. Mit dieser Urkunde
beschloss er, in der Neuen Welt einen Ort zu griinden, der unter dem Dach religioser
Toleranz und Religionsfreiheit stehen sollte. Das fiihrte schlieBlich zur Griindung
Marylands.

Okay. Die erste Gruppe — ach, ich will nur kurz etwas sagen, und ich verspreche, ich
lasse euch jetzt mal kurz in Ruhe —, die erste Schiffsladung mit Menschen, die in diese
Kolonie kamen, die nach Konigin Maria benannt werden sollte, traf 1634 ein, also
nach ihrem Tod. Auf diesem Schiff befanden sich viele Katholiken, da diese Kolonie
als Ort der Religionsfreiheit gegriindet worden war.

Die romisch-katholischen Passagiere wussten, dass sie unter diesem Banner in die
Neue Welt reisen konnten. Wichtig ist, dass es zwar viele romisch-katholische
Passagiere gab, sie aber nicht die Mehrheit bildeten. Sie stellten also nicht die
Mehrheit der Passagiere auf diesem Schiff dar.

Die Mehrheit der Passagiere auf dem Schiff waren Anglikaner. Obwohl viele
Katholiken in die neue Kolonie kamen, stellten die Anglikaner weiterhin die
Mehrheit. Maryland wird also ein Ort sein, an dem die katholische Kirche
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willkommen ist; Katholiken sind in Maryland willkommen, aber Maryland wird nicht
von ihnen dominiert werden.

Es wird von den Anglikanern kontrolliert werden. Okay. Machen Sie eine kurze Funf-
Sekunden-Pause, so wie man sie montags kennt.

Braucht jemand die Anwesenheitsliste? Wahrend Sie hier sind... Was passiert
eigentlich in diesem Ort namens Maryland? Also gut. Folgendes geschah: Durch
einen Mann namens Thomas Bray wurde die anglikanische Kirche, die Church of
England, als eine Art Staatskirche von Maryland gegriindet.

also nicht als romisch-katholische Kirche gegriindet. Nattrlich gab es viele
Katholiken, aber sie stellten nicht die Mehrheit dar. Sie wurden von der
anglikanischen Kirche, der per Gesetz gegriindeten Kirche, ins Leben gerufen.

Also gut. Nun zu Thomas Bray. Was ist mit diesem Thomas Bray? Tatsachlich stand
diese Kolonie, wie auch andere Kolonien, unter der Schirmherrschaft des Bischofs
von London.

Der Bischof von London beaufsichtigte also Maryland und diesen Teil der Neuen
Welt. Allerdings liegt London weit von der Neuen Welt entfernt. Deshalb musste
jemand vor Ort sein, um die Angelegenheiten zu regeln.

Und die Person, die dafiir ausgewahlt wurde, war Thomas Bray. Er wurde also vom
Bischof von London zum Aufseher ernannt. Die damals gebrauchliche Bezeichnung
war Kommissar.

Thomas Bray war der Verwalter bzw. Aufseher der Kolonie Maryland. Nun, Thomas
Bray ist vor allem fiir zwei von ihm gegriindete Gesellschaften bekannt.

Ich mochte Ihnen die beiden Gesellschaften vorstellen, die heute noch bestehen. Die
erste wurde von der Anglikanischen Kirche und von Thomas Bray gegriindet. Es
handelte sich um die Gesellschaft zur Forderung christlichen Wissens (Society for the
Promotion of Christian Knowledge, SPCK).

Wenn Sie also jemals die Initialen SPCK in einem Lehrbuch oder Ahnlichem sehen,
wissen Sie, wofiir sie stehen: Society for the Promotion of Christian Knowledge
(Gesellschaft zur Forderung christlichen Wissens). Fir Thomas Bray war es wichtig,
Bibliotheken in der Neuen Welt zu errichten, damit die Menschen Zugang zu Biichern
hatten — nicht zu riesigen Bibliotheken im heutigen Sinne, sondern zu Blichern. Es
sollten Bibliotheken entstehen, die mit anglikanischen Kirchen und anderen
Einrichtungen verbunden sein konnten, damit die Menschen den christlichen
Glauben verstehen konnten.
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Es handelte sich also um eine Art Bildungsunternehmen. Er griindete dieses
Unternehmen, das nicht nur christliches Wissen, sondern auch ein anglikanisches
Verstandnis des christlichen Glaubens forderte. Okay.

Die zweite von ihm gegriindete Gruppe war die Gesellschaft zur Verbreitung des
Evangeliums in fremden Landern (SPG). Dabei handelt es sich eher um ein
missionarisches Unterfangen.

Dies dient der Unterstlitzung jeglicher Missionsarbeit unter den heutigen
Ureinwohnern Nordamerikas, also unter Menschen, die als ,,Heiden” gelten und
keiner Konfession angehdren. Die Gesellschaft zur Verbreitung des Evangeliums in
fremden Landern (Society for the Propagation of the Gospel in Foreign Parts) war
malgeblich daran beteiligt , die Anglikanische Kirche als offizielle Kirche in Maryland
zu etablieren.

Heillte das nun, dass Maryland intolerant war? War es anderen Menschen
gegenulber nicht aufgeschlossen? Die Antwort lautet: Nein. Auch andere Gruppen
fUhlten sich wohl. Man musste zwar anglikanisch sein, um wahlen zu dirfen oder
gewdhlt zu werden, aber hield das, dass andere Gruppen nicht zugelassen waren?
Die Antwort lautet: Nein.

Andere Gruppen fihlten sich in Maryland wohl. Obwohl es also gewissermalden von
der anglikanischen Kirche geleitet wurde, war es offen. Okay.

Nun sollten wir Virginia erwahnen. Okay. Also, Virginia steht als Nachstes auf |hrer
Liste, Nummer F. Alles klar.

Nun zu Virginia. Virginia wurde im Jahr 1607 gegriindet, und die gegriindete Stadt
hieB Jamestown. Darliber haben wir bereits in der ersten Vorlesung gesprochen.

also 1607 als Jamestown, Virginia, nach Koénig Jakob gegriindet. Lassen Sie mich kurz
zurlickgehen. Aber diese Kolonie, nun ja, verschwindet dann etwas in der
Versenkung, und dann passieren dort allerlei Dinge.

Das ist sozusagen der Anfang. In den 1620er und 1630er Jahren gab es jedoch bereits
Menschen in Virginia, die im Wesentlichen anglikanisch waren.

Virginia hatte ein ganz besonderes Problem, das in keiner der anderen Kolonien
vorkam. Virginia war zwar ein riesiges Gebiet, und die Anglikaner, die dorthin kamen,
lebten in einer Gegend, die nicht wie in Neuengland war, wo es Stadte wie Portland,
Portsmouth, Ipswich, Salem, Boston und Providence gab. Dort waren die Stadte und
Ortschaften fast miteinander verbunden.
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Es war also nicht wie in Neuengland, wo alle dicht beieinander lebten. In Virginia
waren alle vollig verstreut. Was sollten diese Anglikaner also in Virginia tun? Da es
keine Priester gab, die sich um sie kimmern konnten, konnten sie keine
anglikanische Kirche griinden und keine Kirchen bauen.

Sie planten, die anglikanischen Gemeinden mithilfe sogenannter Laienvorstande zu
verwalten. Laien sollten also Giber diese Vorstdande die Kontrolle tGber die verstreuten
Pfarreien Gibernehmen. Und diese Vorstande waren recht umfangreich.

Nun ist daraus ein Problem geworden. Und das Problem war, dass Virginia, wie
Maryland, unter der Kontrolle des Bischofs von London stand.

Aber hier ist London, und hier ist Virginia, und die Schiffsreise dorthin dauert 10, 12,
15 Wochen . Welches Problem entstand also in Virginia, das in der Kolonialzeit oder
der friihen Kolonialzeit einzigartig war? Diese Laiengemeinden begannen, ihre Macht
zu schatzen. Sie genossen das irgendwie.

Und sie begannen, die Kirche als Laien oder die Gemeinden als Laien tatsachlich zu
kontrollieren. Sie Gibten eine ziemlich strenge Kontrolle tGber diese Gemeinden aus.
Und das entspricht nicht dem anglikanischen Weg.

Die anglikanische Kirche ist hierarchisch organisiert. Es gibt den Erzbischof von
Canterbury, die Bischofe, die Priester, die Laien und so weiter. Das flihrte zu
erheblichen Problemen.

Es sah so aus, als wiirden die Leute in Virginia die Kontrolle verlieren, da diese Laien
die anglikanische Kirche dort quasi komplett ilbernahmen. Und oh je, was sollten wir
nur tun? Also schickte der Bischof von London einen Mann, der in der
amerikanischen Kirchengeschichte eine sehr wichtige Rolle spielen sollte: James
Blair. James Blair kam 1685 nach Virginia.

Und er bleibt praktisch bis zu seinem Tod hier. So wird er zur Schlisselfigur in der
anglikanischen Kirche in Virginia. Er griindet und leitet die Laienvorstande, holt
Priester aus England, die in diesen Gemeinden ihren Dienst antreten sollen, und so
weiter.

Er war also derjenige, der nach Virginia entsandt wurde, um die anglikanische Kirche
zu kartieren — wie sie aussehen und funktionieren sollte und so weiter. In gewisser
Weise bewahrte er Virginia also davor, vollstandig von Laienvorstanden kontrolliert
zu werden. Eine weitere seiner Taten, fur die er bekannt ist, ist die Griindung eines
Colleges im Jahr 1693.

Es war urspriinglich fur Anglikaner gedacht, griindete aber 1693 ein College. Und ich
weild nicht, ob Sie schon einmal in Williamsburg, Virginia, waren. Ist es nicht ein
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wunderschoner Ort? Williamsburg, Virginia. Falls Sie jemals die Gelegenheit dazu
haben, werden Sie ins Virginia des 18. Jahrhunderts zurlickversetzt, in die
Kolonialzeit.

Das College, damals noch unter dem Namen William and Mary bekannt, wurde 1693
gegriindet. Es wurde, wie der Name schon sagt, nicht zur Ausbildung anglikanischer
Priester gegriindet, sondern von der anglikanischen Kirche ins Leben gerufen. Wir
erwahnten bereits Harvard (1636) und Brown (etwas spater), aber William and Mary
entstand 1693.

Sie erwdhnten diese Colleges, und ich denke, man stellt sich diese Colleges dann
heute vor, zum Beispiel die Harvard University oder das College of William & Mary.
Sie haben das College wahrscheinlich bei Ihrem heutigen Besuch gesehen.
Tatsachlich gab es am College of William & Mary einige Jahre lang nicht mehr als 20
Studierende. Mit anderen Worten: Es sind mehr Menschen in diesem Raum, als das
College of William & Mary in den ersten Jahren hatte.

Sie hatten also nur ein einziges Gebadude, und das war der Ort, und er war der Lehrer
und so weiter. Man sollte sich diese Orte also nicht so vorstellen, wie wir sie heute
kennen. Aber es war der Beginn einer wirklich grofRartigen Universitat in Virginia.

Also, Virginia. Kommen wir nun zu Gs Schlussfolgerungen. Ich werde mit diesen
Schlussfolgerungen zwei Dinge tun.

Als Erstes mochte ich mir den Zustand des religiosen Lebens in Amerika zu Beginn
der Kolonialzeit in den verschiedenen Kolonien ansehen. Danach mdchte ich die
einzelnen Konfessionen noch einmal kurz betrachten und ihre jeweilige Entwicklung
nachzeichnen. Dazu komme ich heute aber nicht mehr, und auch den ersten Punkt
schaffe ich nicht.

Also, zunachst zu den Schlussfolgerungen. Wie sah das religiose Leben vor der
Kolonialzeit aus? Wie gestaltete sich das religiose Leben in Amerika in dieser Zeit?
Nun, es gab viele Entwicklungen. Zunachst einmal Giberrascht uns nicht, dass es in der
Kolonialzeit bereits eine groRe religiose Vielfalt in den Kolonien gab.

Das Uberrascht uns also nicht. Wir haben schon oft erlebt, wie sich verschiedene
Religionsgruppen angesiedelt und etabliert haben. Es herrscht also eine grof3e
religiose Vielfalt in den Kolonien, und es gibt viele verschiedene
Religionsgemeinschaften.

Es gibt eine Vervielfachung dieser Gruppierungen. Das ist also das Erste, was wir
sehen: religiose Vielfalt, verschiedene Religionsgemeinschaften, verschiedene
Konfessionen. Okay, das ist also Punkt eins.
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Zweitens, und das ist sehr wichtig, sollten wir uns vor Augen halten: In der
Kolonialzeit gab es keine dominierende Konfession. Das bedeutet, dass es in den
Kolonien niemals das geben wird, was es in Europa gab, wo eine Konfession
dominant ist und quasi zur Staatsreligion wird.

Das wird es nie geben, nicht in allen Kolonien. Sicher, Massachusetts ist
kongregationalistisch, Virginia anglikanisch. Solche Strémungen mag es geben, aber
keine, die in allen Kolonien vorherrschend ist.

Wir werden uns nicht dem aussetzen, was in einigen Teilen Europas geschah. Das ist
also Punkt zwei. Okay, Punkt drei: Die Kirchen, iber die wir hier gesprochen haben,
sind im Grunde verpflanzte Kirchen.

Die von uns besprochenen Konfessionen stammen hauptsachlich aus Europa. Sie
wurden hierher in den amerikanischen Alltag Gbernommen. Soweit ich mich
erinnere, ist uns noch keine Konfession bekannt, die tatsachlich in Amerika
entstanden ist.

Wir sprechen also immer noch iber Einwandererkirchen. Wir sprechen immer noch
Uber zugesiedelte Kirchen und Konfessionen. Gibt es da vielleicht eine, die ich
Ubersehe? Die Kongregationalisten waren Zugezogene, weil sie Puritaner waren,
dann Pilgervater, und schlieBlich griindeten sie hier den Kongregationalismus. In
gewisser Weise waren sie also doch Zugezogene.

Das wird also das religiose Leben in Amerika pragen. Und dann werden wir erleben,
wie sich neue Gruppen auf amerikanischem Boden bilden. Das wird sehr wichtig.

Okay, jetzt, wo diese Gruppen hierher umgesiedelt wurden, ist der
Kongregationalismus ein perfektes Beispiel dafiir. Diese umgesiedelten Gruppen, die
herliiberkommen, unterliegen nicht mehr den Beschrankungen, die sie in Europa
hatten. Sie finden hier eine echte Freiheit, eine echte Unabhangigkeit, die sie in
ihrem kirchlichen Leben in Europa nicht erfahren konnten.

Das schafft grolSe Freiheit fiir diese Art von Einwandererkirchen. Das sollten wir
beachten. AuRRerdem sollten wir festhalten, dass viele dieser etablierten Kirchen, als
sie hierherkamen, feststellten, dass sie fur die erste oder zweite Generation
ausreichend waren.

Es gab eine Starke; es gab eine Art Lebensgrundlage fiir die zweite Generation. Doch
viele dieser neu hinzugekommenen Glaubensgemeinschaften gerieten in eine Krise.
Sie stellten fest, dass sie ihre Mitglieder nicht mehr in ihren Kirchen oder ihren
Glaubensgemeinschaften halten konnten.
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Und sie stellten fest, dass immer weniger Menschen ihren Kirchen beitraten. Das
wurde flr diese Gruppen sehr problematisch. Und die Frage ist: Wie geht man damit
um? Es gibt viele Griinde fiir den Riickgang der Treue zur Anglikanischen Kirche, zur
Niederlandisch-Reformierten Kirche und zur Kongregationalistischen Kirche.

Dafiir gibt es viele Griinde. Okay, wir machen am Mittwoch weiter. Und jemand
erinnert mich daran, wo wir hier aufgehort haben.

Und am Mittwoch geht es weiter. Ich wiinsche lhnen einen schénen Tag.

Hier spricht Dr. Roger Green Uber das amerikanische Christentum. Dies ist die vierte
Sitzung: Konfessionalismus in den amerikanischen Kolonien.



