ASTRID VON SCHLACHTA

»Mit Religions Streitigkeiten wollen wir uns nicht befassen«
Begriffe und Konzepte im herrnhutisch-hutterischen Verhdltnis

Tiufertum und Pietismus - eine alte Debatte neu aufgerollt

Der Wechsel zwischen Wachstum, Stillstand, Niedergang und moglicher-
weise erneutem Aufschwung gehort zu den faszinierenden Kapiteln in der
Beschéftigung mit dem Lebenslauf konfessioneller Gruppen. Den Anfangen
einer Bewegung, die meist unorganisiert und »frei« sind, folgen Phasen der
Institutionalisierung, Traditionalisierung und Hierarchisierung, die leicht zu
einer Erstarrung des Glaubens- und Gemeindelebens fiihren kénnen; die
Theorien der »sect/church«- und der »sect cycle«-Diskussion stehen hierfiir
beispielhaft.' In diesen Phasen der Erstarrung ist meist ein wachsendes Be-
dirfnis der Gemeindeglieder nach Erneuerung zu beobachten, das sich aus
einem in dieser Phase besonders groBen »Erfahrungsdefizit des religiosen
Lebens«? speist. Dieses wiederum verlangt nach einer Behebung und nach
einer neuen Lebendigkeit des Glaubenslebens.

Als einfluBreichste und bedeutendste Erneuerungsbewegung des Protestan-
tismus, sowohl des lutherischen als auch des reformierten, sorgte seit dem
frithen 17. Jahrhundert der Pietismus fiir geistliche Aufbriiche und eine neue
Innerlichkeit des Glaubenslebens. Die Individualisierung und die Verinner-
lichung des personlichen Glaubenslebens standen im Pietismus ebenso im
Mittelpunkt wie »neue Formen personlicher Frommigkeit und gemein-
schaftlichen Lebens«.? Dabei war der Pietismus keineswegs eine homogene
Stromung, sondern in sich heterogen und komplex, von verschiedensten Be-
wegungen und Ideen geprigt. Einige radikalpietistische Gemeinden kriti-
sierten beispielsweise die Kindertaufe oder lebten in Giitergemeinschaft; hier
waren die Grenzen zu Auffassungen der Taufer teilweise sehr fliefend.* Par-
allelen im Bereich der katholischen Frommigkeit kénnen zum Jansenismus
und Quietismus gezogen werden, die dhnliche Impulse fiir die nachtridenti-
nische katholische Kirche lieferten.’

Auch die tiuferischen Gemeinden durchliefen im Verlauf ihrer Geschichte
Phasen der Erstarrung und Traditionalisierung des Gemeindelebens sowie
darauf folgende Phasen der Erneuerung. Versuche, neue Orientierung fiir ein
traditionalisiertes Gemeindeleben zu finden oder den KompaB fiir die
Schwerpunkte der Gemeindeidentitiit neu einzustellen, nahmen dabei meist
Impulse von auBen auf, die mehr oder weniger stark waren, manchmal un-
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terdriickt wurden, manchmal fiir Spaltungen innerhalb der Gemeinden sorg-
ten und manchmal jedoch auch Aufbriiche brachten.

Als starker Impulsgeber fiir Erneuerungsbewegungen innerhalb der tiuferi-
schen Gemeinden erwies sich der Pietismus. So pflegten Mitglieder der men-
nonitischen Gemeinden in den Niederlanden im 17. und 18. Jahrhundert Be-
ziehungen zu herrnhutischen Predigern. Vor allem der aus der Amsterdamer
Gemeinde »t’Lam en de Toren« stammende Johannes Deknatel verfiigte
iiber enge Kontakte zu August Gottlieb Spangenberg und Nikolaus von Zin-
zendorf.® In der Pfalz erlebten die Mennoniten im 18. Jahrhundert ebenfalls
eine Erneuerung durch den EinfluB pietistischer Ideen. Der mennonitische
Prediger Peter Weber startete in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts in
der Gemeinde Honingen private Gottesdienste und Bibelstunden und feier-
te das Abendmahl mit nicht-mennonitischen Gldubigen.’

Auch die Hutterer entwickelten im 18. Jahrhundert intensive und dauerhaf-
te Kontakte zu pietistischen Gruppen, vor allem zur Herrnhuter Briiderge-
meine und deren Niederlassungen in St. Petersburg und in Sarepta an der
Wolga, sowie zu den niederldndischen Mennoniten um Johannes Deknatel
und zur mennonitischen Erneuerung in der Pfalz um Peter Weber.? Bereits
im 17. Jahrhundert war es innerhalb der hutterischen Gemeinde zu intensi-
ven Gebetsbewegungen gekommen, die frith-pietistische Einfliisse vermu-
ten lassen, stets jedoch auf harte Kritik der Altesten gestoBen waren.

Dal} tduferische Gruppen von pietistischen Ideen stark beeinfluit waren, ist
in der Forschung mittlerweile unumstritten. Mitte des 20. Jahrhunderts ist
die Diskussion tiber die Verbindungen zwischen den Tédufern und den Pieti-
sten allerdings noch recht engagiert gefiihrt worden, vor allem angestoBBen
durch Robert Friedmanns Werk Mennonite Piety Through the Centuries.’
Friedmanns Hauptthese lautete, dall Taufertum und Pietismus auf den ersten
Blick viele Gemeinsamkeiten aufwiesen, eine nahere und tiefere Untersu-
chung jedoch fundamentale Unterschiede in der Theologie offenbare. Zwar
wiirden gemeinsame Begrifflichkeiten verwendet, die dahinter stehenden
Konzepte seien jedoch verschieden, hauptséchlich resultierend aus der un-
terschiedlichen Anschauung von Gemeinde und Nachfolge.” Die Thesen
Robert Friedmanns sind besonders am Ende des 20. Jahrhunderts, im Licht
aktueller Diskussionen iiber Fragen der mennonitischen Identitiit und iiber
Erneuerungen in den traditionsbeladenen tduferischen Kirchen wieder ins
Gesprich gebracht worden. Gleichzeitig ist das Interesse an den Beziehun-
gen zwischen den Gruppen der Tduferbewegung und des Pietismus erneut
aufgeflammt, und vor allem auf mennonitischer Seite sind einige Publika-
tionen erschienen, die fiir das 18. Jahrhundert signifikante und geistlich trag-
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fihige Beziehungen konstatieren." In diesem Zusammenhang sind das
grundlegende Werk Robert Friedmanns und seine Thesen der Abgrenzung
von Taufertum und Pietismus vermehrt in die Kritik geraten; der Hauptkri-
tikpunkt betraf dabei Friedmanns oberflichlichen und wenig differenzierten
Pietismus-Begriff.”

Vor allem die Mennoniten in der Pfalz und in den Niederlanden sind Gegen-
stand der neueren Publikationen zum Verhiltnis von Tdufertum und Pietis-
mus. Die Hutterer sind in diesem Kontext bislang nicht ins Blickfeld der For-
schung geraten. Doch gerade auch fiir die heutige hutterische Gemeinschaft
konnte vor dem Hintergrund aktueller und zunehmender Einfliisse charis-
matisch orientierter Bewegungen auf die junge Generation die Auseinander-
setzung mit der historischen Identitit und die Aufarbeitung der friiheren
Kontakte zu nicht-tiuferischen Gruppierungen von Bedeutung sein.
Aufbauend auf dem immer noch grundlegenden Werk Robert Friedmanns
und anschlieBend an die erwihnten neueren Arbeiten zu den Beziehungen
zwischen pietistischen Kreisen und Mennoniten in der Pfalz oder den Nie-
derlanden, sollen im folgenden die Hutterer in ein Netzwerk konfessionel-
ler Gruppen einbezogen werden, das sich im spéten 17. und im 18. Jahrhun-
dert in Europa entspann.” Die Informationsfliisse in diesem Netzwerk ste-
hen fiir ausgedehnte Kontakte, im Fall der Hutterer fiir einen signifikanten
EinfluB, den pietistische Ideen auf sie ausiibten. Die Beziehungen innerhalb
des Netzwerkes sprengten die Grenzen des Alten Reichs, sie reichten von
Oberungarn und SiidruBland bis in die Niederlande. Fiir die folgenden Un-
tersuchungen ist besonders ein Teilaspekt des bestehenden Netzwerkes von
Bedeutung, namlich die Beziehungen der Hutterer in Wyschenky und Ra-
digeva" zur Briidergemeine in Herrnhut, zu einer Briidergemeine, die sich
in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts in einer vornehmlich durch die
Ideen August Gottlieb Spangenbergs geprigten Phase befand. Nach dem Tod
Zinzendorfs hatte die Synode von 1769 entscheidende Impulse fiir eine Neu-
organisation und fiir eine stirker biblizistisch ausgerichtete Theologie und
ein intensiveres Bibelstudium gegeben. Spangenbergs Idea Fidei Fratrum,
die auch der Hutterer Johannes Waldner mit Begeisterung las, lieferte die
Grundlage fiir eine neue Dogmatik und fiir eine systematische Darstellung
der Theologie der Briidergemeine.”

Um sich dem Phinomen Taufertum und Pietismus nicht nur unter allgemei-
nen Aspekten anzunihern, erscheint es sinnvoll, den Blick auf Terminolo-
gien und Begriffe zu richten und die Ergebnisse fiir die Einordnung des ge-
samten Diskurses fruchtbar zu machen. Denn auf der sprachlichen Ebene
zeigen sich die Gemeinsamkeiten zwischen tauferischen und pietistischen
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Gruppen, die auf gemeinsame theologische Konzepte verweisen, besonders
deutlich. Sprachverwandtschaft signalisiert theologische Verwandtschaft,
oder Sprache als Kennzeichen und Abbild historischer Realitét und als In-
dikator fiir die Veriinderung historischer Realitdt — unter dieser Pramisse
werden Begrifflichkeiten, die die Hutterer im 18. Jahrhundert in ihren Schrif-
ten verwendet haben, sowie die Herleitung, Entlehnung und die Bedeutung
der sprachlichen AuBerungen und Normen untersucht. Als Bezugspunkte
dienen Schriften der Hutterer aus dem 16. Jahrhundert, besonders die Re-
chenschaft, auf die die Hutterer des 18. Jahrhunderts wiederholt rekurrieren,
sowie der Briefwechsel, den die Hutterer im 18. Jahrhundert mit der Briider-
gemeine in St. Petersburg und Sarepta (heute ein Teil Wolgograds) fiihrten. '

Die Hutterer in Oberungarn und Siebenbiirgen

Das hutterische Siedlungsgebiet teilte sich seit dem frithen 17. Jahrhundert
in zwei Regionen. Einerseits gab es Hofe in Alwinz und Bodok in Sieben-
biirgen, andererseits erfuhren die bereits bestehenden Hofe in Oberungarn
nach der Vertreibung der Gemeinde aus Mahren einen enormen Zuwachs.
Das hutterische Leben konzentrierte sich also auf Siebenbiirgen und Ober-
ungarn — die rdumliche Entfernung beider Regionen machte eine zentrale
Verwaltung und einheitliche Ausrichtung der Gemeinde nicht einfach.” Die
von Johannes Waldner am Beginn des Klein-Geschichtsbuches angefertigte
Zusammenfassung der frithen Epochen der hutterischen Geschichte 4Bt
ebenfalls den RiickschluB} zu, daB man fiir die Zeit des 17. und des friithen 18.
Jahrhunderts von einer weitgehend selbstindigen konfessionellen und sozia-
len Entwicklung der Hutterer in Oberungarn und der Hutterer in Siebenbiir-
gen ausgehen mufB. Doch kam es letztlich nie zu einer Trennung beider Ge-
meinden.” Wichtige Bezugspunkte sind in diesem Zusammenhang konfes-
sionelle Verdnderungen der hutterischen Gemeinde wie die Aufgabe der Gii-
tergemeinschaft’ und die Einfithrung der Kindertaufe.”

Die geistige und geistliche Situation der Hutterer im spiten 17. und im 18.
Jahrhundert ist in der Forschung bislang véllig unbeleuchtet geblieben. Le-
diglich die Eckdaten, die die Einfiihrung der Giitergemeinschaft oder die Ab-
schaffung der Erwachsenentaufe in Oberungarn angeben, scheinen durch das
ansonsten undurchdringbare Dunkel der hutterischen Geschichte in der Zeit
nach Andreas Ehrenpreis hindurch. Dabei liefert die Fortsetzung der hutte-
rischen Chronik, das Klein-Geschichtsbuch, wertvolle Informationen iiber
das Schicksal der Gemeinde nach 1650, und auch die von Josef Beck edier-
ten Chroniken und Geschichtsbiicher geben Einblick in das Gemeindeleben
und vor allem in die duBere Bedrohung durch RekatholisierungsmaBnahmen
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in Oberungarn und Siebenbiirgen. Dennoch ist die wissenschaftliche Aufar-
beitung dieses Kapitels der hutterischen Geschichte immer noch nicht sehr
weit gediehen. Hinzu tritt das Problem, daf die hutterische Gemeinde fiir
das 16. und friihe 17. Jahrhundert zwar einen reichen Fundus an Briefen, Be-
richten, Gemeindeschriften und Predigten vorweisen kann,” die innerge-
meindliche Uberlieferung fiir die spitere Zeit jedoch sehr diirftig ist. So las-
sen sich Riickschliisse auf das geistliche Leben meist nur zwischen den Zei-
len oder durch nachvollzogene Kontakte zur Aulenwelt ziehen.

Generell mufl man davon ausgehen, daB sich die Tendenzen der Erstarrung
des geistlichen Lebens und der Traditionalisierung des Glaubens, die sich
bereits um 1600 beobachten lassen, im 17. Jahrhundert noch verstirkt ha-
ben.” Die Vertreibungen, die Verluste durch die Ereignisse des Dreifig-
jahrigen Krieges, die Uberfille auf die hutterischen Hofe, doch vor allem der
AderlaB3 durch den Verlust von rekatholisierten Gemeindemitgliedern lielen
das hutterische Leben immer stérker in eine Krise geraten. Zwar erfuhr die
Organisation des Gemeindelebens durch Andreas Ehrenpreis einen erneuten
Aufschwung, doch zeigen seine Bestrebungen gleichzeitig Anzeichen einer
fortschreitenden Orthodoxie.”

Innerhutterische Erneuerungsbewegungen

Die Erneuerungsbewegungen, die die hutterische Chronik und das Klein-Ge-
schichtsbuch beschreiben, unterstreichen die anfangs formulierte These, daB
Phasen der Traditionalisierung und Orthodoxie ein »Erfahrungsdefizit des re-
ligiosen Lebens«* entstehen lassen. Sowohl die Gebetsbewegung in Lewir
1629 als auch die Geschehnisse um Benjamin Kengel 1645 in Sabatisch und
die Diskussionen um das Psalmbeten und das laute oder leise Beten in den
1770er und 1780er Jahren waren durch die Betonung der Innerlichkeit und
durch die Ausweitung und Intensivierung des Gebetslebens in der Gemeinde
gleichzeitig ein Bruch mit traditionellen Frommigkeitspraktiken.” Die Reak-
tion der Altesten war jedesmal der AusschluB derjenigen, die ihrer Meinung
nach gegen die Ordnungen und Praktiken der Gemeinde verstieBen.

Bis in die zweite Hilfte des 18. Jahrhunderts wurde innerhalb der hutteri-
schen Gemeinde von den Altesten ein striktes Beharren auf den iiberliefer-
ten Ordnungen, die fiir ein intensives und verinnerlichtes Gebetsleben an-
scheinend keinen Platz hatten, gefordert. Erst mit Johannes Waldner hat sich
eine Offenheit gegeniiber neuen Formen des Glaubenslebens durchgesetzt.
Allerdings bezog sich die Offenheit auch bei Johannes Waldner mehr auf
das Gebiet der spirituellen Erfahrung und weniger auf die iiberlieferten Ord-
nungen und Traditionen. Die Amterstruktur, die generelle Verpflichtung,
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sich den Altesten unterzuordnen sowie die Gemeinschaft innerhalb der Ge-
meinde zu leben und eigene Wege zu meiden, werden nicht in Frage gestellt.
Vielmehr zeigen die Geschehnisse um Johannes Hofer, der 1784 in Schlesi-
en eine neue hutterische Gemeinde griinden und dafiir vor allem die bereits
rekatholisierten Hutterer in Sabatisch gewinnen wollte, bei den Altesten je-
doch keine Unterstiitzung fand, daB individuelle, von den Altesten nicht un-
terstiitzte Wege weiterhin als nicht erwiinscht angesehen wurden. Waldner
kommentiert Johannes Hofers Wege im Klein-Geschichtbuch mit den Wor-
ten: »Dieses habe ich zur Warnung hiehersetzen willen, daB keiner zuviel
auf sich selbst, auf sein eignen Verstand und Witz sich verlasse, damit er
sich nit selbst betriige, zu weit komme und sich selbst damit in Ungliick brin-
ge.«* Auch die Beschreibung der Amter und Institutionen innerhalb der Ge-
meinde, die Waldner 1811 an den herrnhutischen Prediger in Sarepta, Chri-
stian Friedrich Gregor, schickt, verdeutlicht seine Verbundenheit mit den
tiberlieferten Strukturen der Gemeinde.”” Der 1808 verstorbene Prediger in
Sarepta und ehemalige Korrespondenzpartner Waldners, Johann Wiegand,
wiederum erwihnt in einem Bericht an die Gemeindeleitung in Herrnhut die
ausgeprigte Traditionalisierung, die er im hutterischen Gemeindeleben fest-
zustellen glaubt: Die Hutterer in Radi¢eva wiirden in ihrem Leben wenig
Veridnderung haben, immer das gleiche Gebet sprechen, den gleichen Ta-
gesablauf verfolgen und in der Kleidung durch duBere Gleichférmigkeit auf-
fallen.?

Eine andere Einstellung zeigte Johannes Waldner gegeniiber Erfahrungen,
die sich aus dem individuellen und kollektiven geistlichen Erlebnis speisten,
wie ein Kommentar verdeutlicht, mit dem er die Schilderung der Diskussio-
nen um das Psalmbeten, das laute oder leise Beten, abschlieBt, die in den
1760er und 1770er Jahren innerhalb der Gemeinde fiir Unruhe sorgten. Die
gemeinsame Bibellektiire und das Beten, zu dem man — auBerhalb der iiber-
lieferten hutterischen Ordnungen — zum Mittag zusammengekommen sei,
wire »der Jugend zu ihrer Erbauung nutzlich« gewesen; »dann oftmals wur-
de ein Gespriich iiber einen Spruch der Heiligen Schrift gehalten, was damit
gemeint werde und wohin es laute. Da hat sich ein jeder beflissen, dz er den
Buchstaben der Heiligen Schrift ordentlich fortlesen kunnte, und solche Ord-
nung kunnt noch heutigestags mit gutem Gewissen gehalten werden.«?* Auch
aus einer AuBerung Waldners gegeniiber dem herrnhutischen Altesten Jo-
hann Wiegand geht hervor, daB der hutterische Alteste groBes Gewicht auf
das eigenstandige Bibellesen legte. 1798 schreibt Waldner, daB er von der
Idee begeistert sei, daB die Gemeindemitglieder angehalten werden, selbst
in der Bibel zu lesen, »welches in der sogenannten Christenheit fast sehr in
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Verachtung kommen«.* Johann Wiegand charakterisiert Johannes Waldner
1802 als »liberaler [denkend] als seine Gemeinde«.”

Der EinfluR Herrnhuts auf die Hutterer — Konzepte, Ideen und Sprache

Mit den oben angestellten Uberlegungen ist bereits der Ubergang zu Johan-
nes Waldner und zu den Beziehungen der Hutterer in Wyschenky und Ra-
di¢eva zur Gemeinde der Herrnhuter in St. Petersburg und Sarepta vollzogen.
Denn der geschilderte Niedergang der hutterischen Gemeinde im friihen 18.
Jahrhundert und die sowohl in Oberungarn als auch in Siebenbiirgen durch-
lebte Erfahrung der Verfolgung und Rekatholisierung lieB auf hutterischer
Seite die Nachfrage nach neuen Ideen und nach einer Anbindung an eine
groBere Struktur wachsen. Latent diirfte eine Offenheit fiir »fremde, nicht
der hutterischen Tradition entstammende Ideen bereits durch die Karntner
Transmigranten vorhanden gewesen sein, die ihre eigene Tradition in die hut-
terische Gemeinde einbrachten. Gleichzeitig bestand auf hutterischer Seite
das Bestreben, aus der Minderheitensituation herauszukommen und sich ei-
ner groBeren Gemeinschaft anzuschlieBen. Johann Wiegand berichtet nach
einem Besuch in Radigeva, daB die hutterischen Lehrer »welche sich mehr-
mals iiber den wenigen Anschein der Nachfolge in ihrem Lehramte und iiber
ihre abgesonderte Lage kummerhaft ausdriickten«, an eine »nihere Ansch-
lieBung an die Briiderunitit« gedacht hitten.” Wiegands Empfehlung dies-
beziiglich lautet jedoch in seinem vermutlich 1803* abgefaBten internen Gut-
achten iiber die hutterische Gemeinde: »Wenn ich sagen sollte, ob ich hofte,
dass die gantze Gemeine sich mit uns vereinigen konnte, so kommt mir dies
vor jetzt eben nicht wahrscheinlich vor, aber eintzelne Seelen mdochten doch
wohl gewonnen werden kénnen.«** Johannes Waldner selbst war von der »il-
teren und niahern Verwandtschaft mit der Briiddergemeine« iiberzeugt und wies
einen Vergleich der Hutterer mit den Mennoniten entschieden zuriick.”®
Somit fiihrten die Zeiten verstirkten konfessionellen Drucks bei den Hutte-
rern zu dem Versuch, sich zu vernetzen, um in einem groBeren Verband den
eigenen konfessionellen Uberzeugungen gemiB leben zu kénnen. In diesem
Suchen bot sich die Herrnhuter Gemeine in der Oberlausitz oder deren Toch-
tergemeinde in Sarepta an, die ab der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts zu
einem Sammelbecken der Erweckten geworden war und deren Mitglieder
ebenfalls in einer hauptsichlich 6konomisch bedingten Giitergemeinschaft
lebten.’® Entgegen dem Urteil Robert Friedmanns, daB die Diskussionen zwi-
schen der Herrnhuter Briidergemeine und den Hutterern im 18. Jahrhundert
in der Darstellung des Archivars der Briidergemeine J. Th. Miiller »very scant
and unessential«’’ gewesen seien, zeigt ein niherer und sorgfiltiger Blick
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auf die zeitgendssischen Dokumente eine recht beeindruckende Nihe und
eine ausgepragte und dauerhafte Kommunikation, in der sich beide Gemein-
den wiederfanden. Wesentliche und kontrovers diskutierte Themen waren
in dieser Kommunikation weniger die Lehre vom »Heiligen Geist«, die
Robert Friedmann als wichtiges differenzierendes Merkmal zwischen Tau-
fern und Pietisten ausgemacht hat,*® sondern die Taufe, das Abendmahl und
der Pazifismus. Die Kontakte gingen sogar so weit, da3, wie erwihnt, ein
moglicher AnschluB der Hutterer an die Briidergemeine gedanklich aufkam
und auch ansatzweise diskutiert wurde.

Die zeitweise sehr rege Korrespondenz zwischen beiden Gruppen gibt den
Blick frei auf den iiberkonfessionellen, fast irenisch zu bezeichnenden Aus-
tausch.’® Im Juni 1774 hatte der Hutterer Hans Kleinsasser aus Wyschenky
einen Brief an den Herrnhuter Prediger Johann Nitschmann nach Sarepta ge-
schickt, nachdem ein Offizier den Hutterern erzihlt hatte, daB sich im Gou-
vernement Astrachan eine christliche Gemeinschaft versammeln wiirde, »in
ainen geist nach weiBl und ordnung der Ersten apostolischen kirchen«.*
Kleinsasser erkundigte sich nun beim Herrnhuter Prediger, ob dies »auch
rechte gemeinschafftlichen kirchen sein oder nit«. Er schlieBt den Brief mit
einer kurzen Beschreibung der letzten Jahrzehnte hutterischer Geschichte,
signifikanterweise handelt es sich dabei aufgrund seiner eigenen Erinne-
rungskultur um die Geschichte der Kirntner Transmigranten. Am 9. Januar
1775 folgte ein Antwortbrief von Johann Nitschmann aus Sarepta, in dem
dieser die Theologie und die Lebensweise seiner eigenen Gemeinde dar-
stellte. Dennoch kam es unter Kleinsasser und Nitschmann nicht zu engeren
Kontakten zwischen beiden Gruppen.

Erst zwanzig Jahre spiter, unter Johannes Waldner und Johann Wiegand, er-
lebte die Korrespondenz einen Neuanfang. Die Gemeinde in Sarepta und die
herrnhutische Niederlassung in St. Petersburg hatten in der zweiten Hilfte
des 18. Jahrhunderts eine wichtige Rolle im ékonomischen Leben RuBlands
ibernommen und waren zu einem bedeutenden sozialen und geistlichen Fak-
tor geworden. Nach 1800 begann jedoch der Niedergang der Gemeinde in
Sarepta, der mit konomischen, aber auch mit sozialen Problemen verbun-
den war.* Fiir die Herrnhuter stellte der Kontakt zu den Hutterern offenbar
einen Teil ihrer Diaspora- und Missionsarbeit dar, obwohl SiidruBland
zunichst nicht vorrangiges Ziel dieser Arbeit war, sondern hier vor allem
der Ausgangspunkt fiir die Missionen im Kaukasus lag. Allerdings unter-
nahm Sarepta wohl nach 1800 aufgrund der schwierigen Situation an der
Wolga verstirkte Missionsversuchte in der Ukrajna, in Neu- und KleinruB-
land sowie in Wolhynien.*
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Mittel, durch die der Kontakt aufrecht erhalten wurde, waren regelméBige
Briefe, die zwischen Johann Wiegand und Johannes Waldner ausgetauscht
wurden, sowie unregelmaBige Besuche. Zusammen mit den Briefen wurden
Biicher und Gemeindeschriften hin- und hergesandt, in denen die Gespréchs-
partner die jeweils anderen theologischen Standpunkte kennenlernten. Jo-
hannes Waldner las aus dem Spektrum des herrnhutischen oder briiderischen
Schrifttums die Idea Fidei Fratrum von August Gottlieb Spangenberg, die
Briiderhistorie von Daniel Crantz sowie die Ratio Disciplinae von Johann
Amos Comenius. Auch mit Johann Arndts Vier Biichern vom Wahren Chri-
stentum war Waldner vertraut. Der Hutterer wiederum schickte eine kurze
Beschreibung der hutterischen Gemeindegeschichte, eine Darstellung des
hutterischen Glaubens sowie verschiedene andere Schriften iiber die Taufe
und das Abendmahl nach Sarepta. In seinen Briefen hebt Johannes Waldner
immer wieder seine Begeisterung fiir die herrnhutischen Schriften hervor.
In der Idea Fidei Fratrum habe er »mit voligen beyfall« gelesen, so Wald-
ner in einem Brief vom 6. Mirz 1804. Die Gemein Nachrichten, die er eben-
falls aus Sarepta erhalten hatte, las er mit Zustimmung — er habe viel Gutes
darin gefunden — und die herrnhutischen Predigerkonferenzen pries er als
eine »schine sehr niizliche Einrichtung«.

Doch die Kommunikation gibt auch den Blick frei auf die jeweiligen Nor-
men des Gemeindelebens, iiber die ein reger Austausch stattfand. Zeitweise
kam es auf hutterischer Seite sogar zur Ubernahme herrnhutischer Normen,
etwa wenn Johannes Waldner Entscheidungen durch das Los traf.” In einem
Brief an Johann Wiegand schildert Waldner, wie er zur Entscheidung kam,
ob er einige alte hutterische Schriften an Johann Wiegand senden sollte oder
nicht. Er war besorgt dariiber, daB die polemische Rhetorik, die diese Schrif-
ten des 16. Jahrhunderts dominierte, der Beziehung zur Briidergemeine eher
schaden konnte. Waldner entschied sich schlieBlich, »die Sache vor den
Herrn durch LooB zu entscheiden« und »den Heiland mit Einigen Saifzen«
anzuflehen, ihm seinen Willen zu zeigen — das Los entschied, die Schriften
zu schicken.*

Der Wandel der Begrifflichkeiten — pietistische Konzepte im hutterischen
Denken

Nicht nur die moderne Begriffsgeschichte, sondern bereits Nikolaus von Zin-
zendorf hob die Bedeutung von Sprache und besonders das distinguierende
Element von Sprache hervor. »Redet zum Herzen. Und das Herz, mit dem
man redet, muB einen verstehen, so Zinzendorf iiber die Funktion von Spra-
che.® Die Sprache des Pietismus codierte Theologie und avancierte zum Un-
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terscheidungsmerkmal fiir jene, die erweckt dazugehorten, den Code der
Sprache verstanden und selbst verwendeten, und jene, die nicht dazugehor-
ten. Nikolaus von Zinzendorf formulierte dies in den »Gemeinreden« fol-
gendermaBen: »Unsere sprache verriith uns gleich, unsre confession, die uns
auf der zunge sitzt, und die gleich den augenblick die leute aus uns von den
andern distinguiret, daran wir selber leute die unter uns sind, die mit uns es-
sen und trinken, die mit uns reden und singen, die einen duBerlichen gang
mit uns gehen, gleichwol erkennen, weil sie sich ohnméglich so ausdruckken
kénnen.«* Sprache konstituiert also eine Gruppenidentitit und eine Zu-
gehorigkeit zur Gruppe, Sprache verschafft Legitimation und gibt die Nor-
men fiir Verhalten vor — allein aufgrund der in der allgemeinen Kommuni-
kationssituation verwendeten Begrifflichkeiten. Dabei ist die Sprache des
Pietismus durch eine besonders intensive Expression des Seelen- und Ge-
fiihlslebens gekennzeichnet; die spitere Bewegung des Sturm und Drang hat
ihr eine weitere Verfeinerung zugute kommen lassen.”’” Zu den Charakteri-
stika gehoren bestimmte Metaphern, rhetorische Figuren, theologische Aus-
sagen kennzeichnende Motive, die sich teilweise auch in der mystischen
Sprache des Mittelalters wiederfinden lassen, sowie grammatikalische Be-
sonderheiten und Diminutive. Die Sprache stellte im Pietismus jedoch nicht
nur ein distinguierendes Merkmal dar, sondern iiber sie sollte auch Theolo-
gie vermittelt werden.

Die moderne Begriffsgeschichte gibt dieser zeitgendssischen Wichtigkeit
von Sprache einen ideellen Uberbau. Sprache und historische Wirklichkeit,
»Begriffe und Sachverhalte«*® stehen in einem engen wechselseitigen Ver-
hiltnis; iiber die Bestimmung und Analyse von Begriffen, die fiir ein be-
stimmtes Denken stehen und Teil eines allgemeinen Diskurses sind, treten
historische Situationen deutlich hervor. Wilhelm von Humboldt hatte bereits
im 19. Jahrhundert die Bedeutung von Sprache hervorgehoben, indem er
feststellte, daBl »die Sprache an und fiir sich selbst als ein wichtiges und ge-
meinniitziges Studium« sei.*” Kari Palonen hat erst kiirzlich darauf hinge-
wiesen, daB die »Mehrdeutigkeit, Wandelbarkeit und Umstrittenheit der Be-
griffe nicht als Mangel, sondern als heuristische Instrumente zum Verstiand-
nis des historischen und politischen Sprachgebrauchs« empfunden werden
sollen.”® Das enge Wechselverhiltnis von Sprache und Wirklichkeit und die
Maglichkeit, iiber Sprache Riickschliisse auf die historische Realitit zu zie-
hen, sollen im folgenden nutzbar gemacht werden, um den Wandel im hut-
terischen Gemeindeleben des 18. Jahrhunderts aufzuzeigen und die theolo-
gischen Konzepte und Argumentationen zu verfolgen. Sprache stellt somit
ein Werkzeug dar, mit dem Situationen und Einfliisse in theologischer und
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sozialer Hinsicht entschliisselt und Riickschliisse auf den Wandel im Den-
ken und Handeln gezogen werden, der sich wiederum in der Argumentation
niederschlug. Die zu priifende Ausgangsthese lautet, daBl Johannes Waldner
hutterische Konzepte des 16. Jahrhunderts tibernimmt und sie mit pietisti-
schen Begrifflichkeiten verbindet, sie also pietistisch codiert und damit von
seinen herrnhutischen Korrespondenzpartner verstanden und akzeptiert
wird. Der Blick auf die theologischen Konzepte, die hinter den Begrifflich-
keiten stehen, macht dann deutlich, daf} diese im hutterischen und herrnhu-
tischen Fall eine weitreichende Ubereinstimmung hatten.

Bereits eine nur sehr oberflichliche Wortanalyse der hutterischen Schriften
des 18. Jahrhunderts offenbart eine Dominanz signifikant pietistisch geprég-
ter Begriffe. Sowohl in den Briefen Johannes Waldners als auch im Glau-
bensbekenntnis, das die Hutterer offenbar 1797 nach St. Petersburg schick-
ten, fillt beispielsweise, verglichen mit den Formulierungen in der Rechen-
schaft, der haufige Gebrauch des Wortes »Heiland« auf — etwa wenn Wald-
ner vom »gnadenvollen, holdseligen Heylande« spricht. Selbst in den Kapi-
teln der Rechenschaft, in denen es um die Rechtfertigung, die Vergebung der
Siinden oder um das Erlosungswerk Jesu Christi geht, wird das Wort »Hei-
land« kaum verwendet. Weitere Einfliisse pietistisch geprigter sprachlicher
AuBerungen zeigen sich in der Schreibweise »HErr«, beispielsweise »HErr
Jesus Christus«, »mein HErr und mein Gott« oder »unser lieber HErr und
Heyland«.” Einen Brief vom 23. Dezember 1797 schlieBt Waldner mit den
Worten: »ein Diener des HErrn und seiner Gemeinde«.*

Auch eine gesteigerte Gefiihlsbetontheit ist im Wortschatz Johannes Wald-
ners festzustellen, ein weiteres Charakteristikum pietistischen Sprachein-
flusses. So schreibt Waldner 1808 in einem Brief an den herrnhutischen Pre-
diger in Sarepta, Johann Friedrich Gregor, folgendes iiber den Tod seines al-
ten Korrespondenzpartners Johann Wiegand, mit dem ihm ein »ohne Zwei-
fel vom Heiland gekniipftes Liebesband« verband: »Doch es tristet mich
folgende Betrachtung: daff der liebe Heiland sein gehabtes Leiden mit Trost
und Freuden genugsam versiiBen werde. [...].« Weiterhin zitiert er aus einem
Lied: »Ich sprach zu ihm: Ei, wie so sanfte schlidfest du nach manchem
schwerem Stand und liegst nun da in siiBer Ruh in deines Heilands Hand.
Verbirg dich unserm Angesicht im kiihlen ErdenschoB; du hast das Deine
ausgerichtet; dir ward ein seligs Los.«*

Begriffsanalyse: »nBuBe«, »nBekehrung« und »Wiedergeburt«

Den Ausgangspunkt einer niheren Untersuchung signifikanter Begriffe und
einer Kontextualisierung der Sprache des 18. Jahrhunderts sollen lutherische
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Schriften des 16. Jahrhunderts bilden. Das im Pietismus und in den frithen
tauferischen Schriften mit den Termini »Bekehrung« und »Wiedergeburt«
bezeichnete Konzept der Hinwendung des Siinders zu Gott ist in den luthe-
rischen Schriften des 16. Jahrhunderts zundchst nur ansatzweise unter dem
Begriff der »wahren rechten BuBe« wiederzufinden.*® In der Confessio Au-
gustana beispielsweise formulierten die Reformatoren 1530 unter dem Punkt
»Von der Rechtfertigung«, daBl die Gnade durch die Taufe angeboten wird
und durch das Sakrament der Taufe Kinder »Gott iiberantwortet und gefil-
lig« werden, die Rechtfertigung nimmt hier ihren Anfang.*® Siindigt der ge-
taufte Mensch, so erlangt er jederzeit Vergebung der Siinden, wenn er zur
BuBe kommt. »Nun ist die wahre rechte BuBle eigentlich nichts anderes als
Reue und Leid oder Schrecken iiber die Siinde haben, und doch daneben
glauben an das Evangelium und die Absolution, daB die Siinde vergeben und
durch Christus Gnade erworben sei.« Danach solle Besserung folgen.*® Das
lutherische Konzept der Heilserlangung und der Rechtfertigung vor Gott
geht also von einem dauerhaften ProzeB aus, in dem die in der Taufe ange-
botene Gnade fiir den Siinder immer wieder bereit steht. Dieser ergreift die
Gnade mit jedem Akt der Bufle. Die 1570 aufgestellte Konkordienformel
verwendet dann den Begriff »Bekehrung«, das dahinterstehende Konzept
unterscheidet sich jedoch von jenem des spiteren Pietismus. Bekehrung ist
ein stets durch das Wort Gottes und die Sakramente gewirktes, nicht vom
Menschen selbst initiiertes Handeln — »[...] dal wir aus eigenen Kriften zu
Christo nicht kommen mugen, sondern Gott miisse uns seinen Heiligen Geist
geben, dardurch wir erleuchtet, geheiliget und also zu Christo durch den
Glauben gebracht und bei ihm erhalten werden, und wird weder unsers Wil-
lens noch Mitwirkens gedacht«.

Wendet man sich nun den konfessionellen Schriften der Hutterer zu, um die
entsprechenden Konzepte und Begrifflichkeiten zur Rechtfertigung des Men-
schen vor Gott zu untersuchen, so ist zunichst einmal Peter Riedemanns Re-
chenschaft unsrer Religion, Lehre und Glaubens, die zwischen 1543 und
1545 das erste Mal gedruckt wurde, von grundlegender und bis ins 18. Jahr-
hundert fortdauernder Bedeutung. Der Glaube, so Peter Riedemann, komme
aus dem »fleiBigem Horen der gottlichen Predigt«. Er ist eine »wirkende Gott-
eskraft, der den Menschen erneuert und macht ihn nach Gott arten, lebendig
in seiner Gerechtigkeit und feurig in der Liebe und Haltung seiner Gebote«.
Hat der Mensch also den Glauben ergriffen, kann er gottgewirkt handeln,
durch die Gnade Gottes. Die Rechenschaft verweist hier auf den Ausspruch
des Apostels Paulus: »Ich thue es nicht, sondern die Gnade Gottes. «*®

Die Rechtfertigung des Menschen vor Gott behandelt Peter Riedemann un-
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ter der Uberschrift »Wie der Mensch Gott und seine Gnade wieder finde.
Von der Reue«. Der Hutterer schreibt, daB es gelte, BuBe zu tun, und eine
rechte BuBe von Herzen setze eine »wahre Reue« iiber die eigenen Siinden
voraus. BuBe tun, so Riedemann weiter, bedeute, »sich vor Gott erniedrigen,
demiitigen und sich vor ihm des Lasters halben schimen«. Hat der Mensch
einmal seine Siinde erkannt, so »#ngstigt ihm das Gewissen, 1aBt ihm keine
Ruhe. Das unruhige Gewissen aber sucht, forschet und fraget, wo es Hilfe,
Rat und Heil finden moge.«*® Mit einer leicht an mystische Texte des Mit-
telalters erinnernden Formulierung® umschreibt Peter Riedemann die »Ein-
setzung des Menschen in Christo«: »Einem solchen angsthaften und bekiim-
merten Herzen, das um seine Siinde leid triigt und vor Trauer nicht weill wo
aus, also daB ihm auch die Welt zu enge sein méchte, und nun sein Herz al-
lein zum Herrn erhebet, will sich Gott zeigen und in seinem Trauern trosten.«
Der Mensch wird auf Jesus Christus hingewiesen, der auf Erden seine Die-
ner eingesetzt hat, damit sie seine Zeugen sein konnen. Er wird, so die hut-
terische Lehre, »in Christo eingesetzt«, nachdem er das Evangelium gehort
hat, es »von Herzen glaubt« und darauthin von Gott mit dem Heiligen Geist
versiegelt wurde. Damit wird der Mensch »eins« mit Christus, »seiner Art
und Natur« nach.®

Unverzichtbare Fortsetzungen dieser Konzeption von Reue, BuBe und »Wie-
dergeburt« stellen fiir die Hutterer Taufe und Gemeinschaft dar. Die Taufe
folgt, nachdem der Mensch das Wort Gottes im Glauben aufgenommen hat
und von neuem »wiedergeboren« ist: »Diese Geburt aber geschiehet also.
Wenn das Wort gehoret und demselben Glauben gegeben wird, so wird der
Glaube mit der Kraft Gottes, dem Heiligen Geist, versiegelt, der alsdann den
Menschen erneuert und ihn lebendig macht (nachdem er in Siinden tot war)
in der Gerechtigkeit, die vor Gott gilt, da der Mensch eine neue Kreatur,
ein neuer Mensch nach Gottes Bildnis gestaltet oder wieder darein erneuert
wird.«®? Implizit scheint hier durch die Betonung des »wieder darein erneu-
ert« bei den Hutterern bereits das Konzept einer bewuBten Entscheidung des
Menschen durch, einmal BuBe zu tun und dann wiedergeboren zu werden —
Aussagen, die Parallelen zu spiteren Konzepten der Bekehrung im Pietis-
mus anklingen lassen. Auf jeden Fall tritt bei der Thematik BuBle und Wie-
dergeburt der Unterschied zwischen den lutherischen und den hutterischen
Bekenntnisschriften deutlich hervor.®* Wihrend fiir Luther die Wiedergeburt
mit der Taufe des Kindes geschah, war die Vorbereitung zur Wiedergeburt
nach hutterischer Auffassung ein vom Gnade suchenden Menschen bewul3t
gesetzter Akt, der durch die Taufe bestitigt wird. Die Einsetzung des Men-
schen in Christo bedeutet fiir die Hutterer gleichzeitig die Einsetzung in die
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Gemeinschaft, und darunter verstehen die Hutterer bis ins frithe 17. Jahr-
hundert die Giitergemeinschaft. In der Rechenschaft schreibt Peter Riede-
mann: »Gemeinschaft haben aber ist nichts anders, denn daB die, so Ge-
meinschaft haben, alles gemein und zugleich mit einander haben, keiner et-
was fiir sich selber, sondern alles einer fiir den andern hat.«* Bekehrung be-
deutete also gleichzeitig eine Bekehrung hin zur Giitergemeinschaft.

Behilt man die Aussagen der Rechenschaft und ihre fortdauernde Bedeu-
tung fiir die Hutterer des 18. Jahrhunderts vor Augen, so ist offensichtlich,
daB die Lehre von der Bekehrung und der Einsetzung des Menschen in Chri-
sto eingéngig zu den neuen Konzepten von Bekehrung und Wiedergeburt
paBiten, die sich im Pietismus im Verlauf des 17. Jahrhunderts durchsetzten.
Offenbar war sich auch Johannes Waldner dieser Ubereinstimmung bewuBt,
denn mehrfach duBerte er sich begeistert von den Lehren herrnhutischer Pre-
diger iiber die Wiedergeburt und pries diese als mit der hutterischen Lehre
harmonisierend.® Waldner nimmt auch Bezug auf die zeitgendssischen
Streitigkeiten iiber die Erneuerung des Menschen und verweist auf die alte
Redensart, daB} alle Menschen Siinder seien und blieben. Doch, so Waldner,
mit Bekehrung und Bufle wiirde aus dem alten Menschen ein neuer Mensch
und »wenn man solches nicht in rechten Verstand nimt, so kan man vil dar-
tiber zanken«. Und 1804 bedankt sich Johannes Waldner in einem Brief fiir
die libersandten »Gemeindenachrichten« aus Herrnhut, indem er anmerkt,
viel Gutes darin gefunden zu haben. Vor allem wiirden sie alle Menschen
auf den einen Mittler Jesus Christus und auf die Erneuerung des alten Men-
schen hinweisen sowie auf ein Leben dringen, das aus Gott sei.®®

Peter Riedemanns Aussagen zu Bekehrung und Wiedergeburt wurden von
Johannes Waldner dynamisch weiterentwickelt, wie ein kleiner Abschnitt
im Glaubensbekenntnis zeigt, das die Hutterer nach St. Petersburg schick-
ten. Unter der Uberschrift »Von der wahren Hertzens Bekehrung«® erklirt
der Hutterer zunéchst den Zustand der »geéingstigten und bekiimmerten«
Seele,* der die Voraussetzung fiir die Erkenntnis des »erbarmungswiirdigen
Ubelstands, [des] Unvermdgens [sei], ihre [=der Seele] Armuth und BloBe
im Grund erkennen, und daB sie bisher ohne Gott in der Welt gelebt hat«.
Die Seele wiirde nun Gottes Zorn, Ungnade und ewige Strafe empfinden und
um diesem MifBstand abzuhelfen, miisse sie mit glaubigem und gehorsamem
Herzen zu Christus kommen, um so den wahren Seelenfrieden und die »ver-
zeyhung ihrer Siinden« zu empfangen. Daraufhin wird die Seele »aus dem
WeBen und Geist von neuem gebohren, und von ihren vorigen Siinden zu
Gott bekehret«.

Die Ausfiihrungen Johannes Waldners drehen sich im Glaubensbekenntnis
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um die Erkenntnis der Seele, die ihren eigenen verlorenen Zustand vor Gott
durch ein gliubiges und gehorsames Herz verlassen kann, somit von neuem
geboren wird und sich zu Gott bekehrt. Die Ubereinstimmung mit den Ideen
seiner Kommunikationspartner aus dem EinfluBbereich Nikolaus von Zin-
zendorfs wird vor dem Hintergrund der theologischen Entwicklungen im
protestantischen Bereich offensichtlich. Im 17. Jahrhundert hatte die Lehre
von der Rechtfertigung mit den ersten pietistischen Ideen dahingehend eine
Veranderung erfahren, als von erweckten Kreisen ein theologisches Konzept
der Bekehrung und Wiedergeburt vertreten wurde, verbunden mit Diskus-
sionen etwa iiber die Gewichtung des BuBkampfes.*® Besonders fiir August
Hermann Francke und den Hallischen Pietismus spielte dieser und vor allem
das bewuBte Bekehrungserlebnis eine grofere Rolle; Bekehrung und Wie-
dergeburt kennzeichneten zwei eigenstindige Prozesse.” Zinzendorf wie-
derum distanzierte sich von der Auffassung, daB jeder Mensch auf dem Weg
zur Rechtfertigung einen BuBkampf durchleiden miiBte, und verwies auf »die
Begnadigung des Menschen durch Jesus Christus«, auf die Annahme der
Gnade, die durch das Leiden Jesu Christi fiir den Menschen bereit stehe.”
Mit der Idea Fidei Fratrum, die auch zu Johannes Waldners Lektiire gehor-
te, legte August Gottlieb Spangenberg fiir die Herrnhuter Briidergemeine im
spaten 18. Jahrhundert eine wichtige dogmatische Grundlage. Hinsichtlich
BuBe und Bekehrung geht Spangenberg davon aus, dafl die Bekehrung ein
aktiver Schritt des Menschen sei, der »sich von Herzen zu GOtt bekehrt«.
Jedoch unterscheidet Spangenberg zwischen Bekehrung und Bufe tun und
verweist dabei auf Apostelgeschichte 20,21 sowie das alttestamentliche
Buch Jona (Jona 3,7-10).” BuBe tun wiirde nichts anderes bedeuten »als er-
kennet und bereuet eure Siinden, und lasset ab von denselben«. »Bufle tun«
wiirde, so Spangenberg, in der Bibel manchmal mit »sich zu GOtt bekeh-
ren« gleichgesetzt, wihrend andererseits »sich bekehren« auch allein als
Ausdruck fiir BuBe tun verwendet wiirde.

Sprachhistorisch interessant ist Spangenbergs Kritik am Wort »Bufle tun«
an sich, das er als kein sehr gliickliches Wort der deutschen Sprache be-
zeichnet, da es suggerieren wiirde, daB der Mensch durch das Erkennen und
Bereuen seiner Siinde etwas abbiien konnte.” Dies sei jedoch nicht der Sinn
des Prozesses, der hinter dem Wort stehe, denn Christus habe fiir die Siin-
den der Menschen gebiif3t und der Mensch kénne dem nichts hinzufiigen.

Ethik, praktiziertes Gemeindeleben und »nGelassenheit«

Fragen der Ethik und der Absonderung sowie ein ausgepragter Elektizismus,
das Verstindnis der Kirche als Gemeinschaft der Heiligen, spielten sowohl
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im T#ufertum als auch im Pietismus eine entscheidende Rolle. Seit dem 16.
Jahrhundert definierten die Hutterer ihr Verstindnis von konfessioneller Ge-
meinschaft als sichtbarer und praktizierter Gemeinschaft der Heiligen, die
die Kirche Christi darstellt. Diese Gemeinschaft sei nicht nur durch ein Le-
ben in Giitergemeinschaft charakterisiert, sondern auch durch ein Leben in
der Wahrheit und durch ein Bleiben in der Wahrheit: »Dieweil nun die Kir-
che Christi ein Fundament und Grundfeste der Wahrheit ist, und die Wahr-
heit auf sie gebauet oder ihr vertrauet ist, kann und mag niemand darein kom-
men, vielweniger darinnen wohnen und bleiben [...], ohne der in der Wahr-
heit (das ist in Gott) lebet und wandelt, oder die Wahrheit in ihm, und sich
also die Wahrheit allein regieren, fiithren und sie ihr Werk in ihm treiben 146t,
auf daB sie aus ihm wie ein Licht leuchte und scheine.«™ Im Codex ritualis
des spiten 16. Jahrhunderts formulieren die Hutterer unter dem Stichwort
»Ergebung«, daB jeder, der in der Gemeinde Gottes sei, sich »von ganzem
herzen und von ganzer seel« dem Herrn »ergebe«. Denn Gott wolle kein ge-
teiltes oder halbes Herz, sondern »es haist vor Gott, allein mein, oder laB gar
sein«.” Diese vollige Ergebenheit in den Willen Gottes wird fiir die téuferi-
schen und vor allem fiir die hutterischen Gemeinschaften traditionell mit
dem Begriff »Gelassenheit« charakterisiert,”® der auch dem pietistischen
Denken nicht fremd ist.

Die gemeinsame Wurzel des Begriffs diirfte in der mittelalterlichen Mystik
liegen.” Der Dominikaner Heinrich Seuse beispielsweise, dessen Schriften
im Pietismus und offenbar auch unter den Hutterern Verbreitung gefunden
haben,” definierte die »Kunst rechter Gelassenheit« in seiner Lebensbe-
schreibung folgendermaBen: »[Sie] ist ein génzliches, volliges Lassen sei-
ner selbst, derart, dal der Mensch so zunichte wird, wie Gott sich auch ge-
gen ihn erzeige oder durch seine Geschipfe sich ihm gegeniiber verhalte in
Lieb oder Leid; er soll sich darum bemiihen, allzeit gleich zu bleiben in v6l-
liger Preisgabe des Seinen, soweit es menschliche Schwachheit vermag, nur
auf Gottes Lob und Ehre sehen, so wie der liebe Heiland es seinem himmli-
schen Vater gegeniiber tat.«” Im 16. Jahrhundert hatte zunichst Hans Hut
den mystischen Begriff fiir die tiuferische Terminologie fruchtbar gemacht.
Bei den Taufern und dann vor allem in den hutterischen Lehren verband sich
der Begriff der »Gelassenheit« sehr bald mit dem Konzept der Besitzlosig-
keit, der Entsagung materieller und weltlicher Giiter.*® Ulrich Stadler schrieb
1535 in seiner Schrift Eine liebe unterrichtung Ulrichen Stadlers, diener des
worts, der siind halben und des ausschluf, wie er darinen stehe, auch ge-
meinschaft der zeitlichen giieter halben, daB die Giitergemeinschaft die wah-
re Gelassenheit sei. Er nennt es den »hochsten tail und grad« der Gelassen-
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heit, freiwillige Ergebung gegeniiber dem Herrn und seinem Volk durch den
Geist der Gnade und die Art der Liebe. »Dann auch die waren freund alle
ding gemain haben, ja die zwen leiber und nur ein seel genennet werden.«®'
Die Hutterer sahen die Gelassenheit als wichtige Voraussetzung fiir die
christliche Gemeinschaft. Im Codex ritualis betonten sie die Unabhingig-
keit von materiellem und weltlichem Besitz, fiir sie zusammengefaBt in Lu-
kas 14,33: »Also ein yedtlicher vnder euch (sagt Christus) der nit absagt al-
lem dz er hat, kan nit mein Junger sein.«®

Macht man sich nun auf die Suche nach parallelen Konzepten, die hinter dem
Terminus »Gelassenheit« in tiuferischen und pietistischen Schriften stehen,
so zeigt sich auch hier eine Ubereinstimmung, nimlich die vollige Ergeben-
heit in den Willen Gottes, die ja auch schon Element der mittelalterlichen
Mystik war. Gelassenheit kennzeichnet sowohl bei den Tdufern als auch in
pietistischen Kreisen ein Leben, das in Ubereinstimmung mit dem Willen
Gottes steht; der Mensch befindet sich in einem Zustand, in dem sein eige-
ner Wille in die Gemeinschaft mit Gott projiziert wird. Fiir die Hutterer ist
das Leben in Giitergemeinschaft die gottgewollte Form des Lebens. Ein in-
dividuelles Moment der Gelassenheit 14Bt sich fiir die Hutterer — trotz ihres
grundsitzlichen Ideals der Giitergemeinschaft, das auf eine hohe Form der
Vergemeinschaftung schlieBen 148t — dennoch nicht leugnen, denn auch bei
den Hutterern ist der einzelne gefordert, dieses Leben zu wihlen und sich
fiir die Gemeinschaft, die Entsagung der weltlichen Giiter, zu entscheiden
und dieser Entscheidung dauerhaft treu zu bleiben.

Im pietistischen Sprachgebrauch hat der Begriff »Gelassenheit« zwar stir-
ker die Bedeutung behalten, die er in mittelalterlich-mystischen Schriften
hatte, er beinhaltet aber ebenfalls die Verantwortung des einzelnen Men-
schen, der Gemeinschaft mit Gott Prioritit einzurdumen. Zwar erfahrt das
individuelle Moment aufgrund der weniger starken Vergemeinschaftung pie-
tistischer Zirkel eine groBere Betonung als bei den Hutterern, doch letztlich
steht hier genauso jeder einzelne vor der Entscheidung und Verantwortung,
sich in die Gelassenheit gegeniiber dem Willen Gottes zu begeben. Der
Schwenckfelder Daniel Sudermann schreibt beispielsweise, daB die Gelas-
senheit eine Tugend sei, denn Gott wolle den Menschen »ganz« und nicht
»zertheilt«. Johann Arndt umschreibt Gelassenheit als Grundvoraussetzung
fiir die Aufnahme Gottes und vergleicht die Seele mit einem stillen Wasser;
sie »ruht« in Gott und er in ihr. Die Aufgabe des eigenen Willens kenn-
zeichnet ein Zitat aus einem Brief August Hermann Franckes an Philipp Ja-
kob Spener: »Ich suche nicht fiir mich dieses oder jenes zu thun, sondern ste-
he durch die Gnade des Herrn in kindlicher Gelassenheit.«®
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Zuletzt sei noch auf das sowohl in den tauferischen als auch in den pietisti-
schen Gemeinschaften prominent vertretene Heiligungs- und Vollkommen-
heitsstreben verwiesen.® Das »Wachstum und [der] Fortschritt im Geiste
Gottes«* und die Gemeinde als »ein Volk [...] ohne Runzel, ohne Flecken,
ohne Tadel, ohne Makel«®® sind Vorstellungen, die bereits im Zusammen-
hang mit dem Gemeinde- und Kirchenverstiindnis angeklungen sind. Der
»Umgang mit dem Heiland«, der nicht eine »mystische Versenkung in Chri-
stus« bedeutete, sondern die »reale Nachfolge Christi in der Welt«, war fiir
die Herrnhuter Briidergemeine Ziel des christlichen Strebens.* Fiir die Hut-
terer des 18. Jahrhunderts umschrieb Johannes Waldner das Streben nach
Heiligung und den Kampf gegen die Siinde in der »Bekehrung des Herzens«
folgendermaBen: »daB sie [die Secle, die die Gnade Gottes erlangt hat] ver-
leugnet das ungottl. Wesen, und die weltl. Liiste ziinftig, gerecht, gottselig
zu leben in dieser Welt. Eine solche Seele die von der schweren last ihrer
Siinden befreyet, und durch das, und in dem blutygen verdienst Jesu Christi
Heyl und Gnade erlangt hatte, wandelt allezeit als in der Gegenwart ihres
Erlésers, laBet die Siinde nicht mehr herschen in ihrem sterbl. Leibe, ob sie
gleich gelegenheit dazu hatt, sondern meydet auch die heimliche Schande. «®
Die Siinde nicht mehr herrschen zu lassen, impliziert jedoch nicht die Siind-
losigkeit des Menschen, wie in einigen erweckten Kreisen geduBert wurde.®
Vielmehr ist dieser Aussage Johannes Waldners eine Stelle aus Spangen-
bergs Idea Fidei Fratrum zur Seite zu stellen, daB Gott den Menschen nicht
»dergestalt auf einmal [verwandelt hitte], daB er aufhorte, ein siindiger
Mensch zu seyn«. Der Mensch miisse »solange er lebt, durch GOttes Gna-
de immer auf der Hut seyn, und gegen alles angehen, was dem Bilde und
dem Sinne Christi nicht gemiB ist«.%

Resumee

In zwei Schritten kann die enge Verbindung zwischen hutterischem Taufer-
tum und herrnhutischem Pietismus im 18. Jahrhundert deutlich gemacht wer-
den. Einerseits durch eine historische Hintergrundanalyse der weitreichen-
den und ausgeprigten Kontakte, die in den Briefwechseln zwischen der
herrnhutischen Niederlassung in St. Petersburg und Sarepta und der hutteri-
schen Gemeinde in Wyschenky und Radiéeva ihren Niederschlag finden. Die
Hutterer waren im 18. Jahrhundert, durch konfessionellen Druck geschwiicht,
befanden sich auf der Suche und waren damit offen fiir Diskussionen iiber
eigene Traditionen und Glaubensaussagen. Auch die russischen Niederlas-
sungen der Herrnhuter waren bereit, mit den Hutterern in einen Dialog zu
treten. Die Griinde hierfiir diirften einerseits in der grundsitzlichen Ausrich-
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tung der Gemeinden als Missionsstationen liegen, andererseits aber vielleicht
auch in den Problemen, mit denen vor allem Sarepta ab 1800 in zunehmen-
dem MaBe konfrontiert war. Zudem sind die Hutterer in SiidruBland offen-
bar ein Beispiel fiir die Verlagerung der herrnhutischen Missionsarbeit iiber
die nihere Umgebung des Gouvernements Saratow hinaus.

In einem zweiten Schritt offenbart die Untersuchung der sprachlichen AuBe-
rungen der Hutterer, besonders Johannes Waldners, wie der EinfluB pietisti-
scher Gedanken innerhalb der Gemeinde auf fruchtbaren Boden fiel. Johan-
nes Waldner zeigte sich begeistert iiber den »Input«, den er aus Sarepta und
St. Petersburg erhielt. Theologische Konzepte der Hutterer, die hauptsich-
lich in der Rechenschaft von 1545 zu finden sind, konnte er mit Ideen aus
dem herrnhutischen Pietismus verbinden und so in einen Dialog mit seinen
Kommunikationspartnern treten. Man traf sich sprachlich auf einer Ebene —
die sprachlichen AuBerungen des anderen konnten decodiert werden. Spra-
che verschaffte Legitimation, und die nur oberflachlich durchgefiihrte Ana-
lyse des hutterischen Wortschatzes des 18. Jahrhunderts zeigt den vielfalti-
gen EinfluB durch eine pietistisch gepriigte Sprache. Sieht man Sprache nun
als wichtigen Indikator fiir die historische Realitit, so lassen sich Riick-
schliisse auf die geistliche Situation der Hutterer um 1800 ziehen. Durch das
historische und theologische Erbe der Karntner Transmigranten ist eine
Offenheit gegeniiber nicht-tduferischen Ideen zu erkennen, die man dann je-
doch mit hutterischen Konzepten verband — wie am Beispiel der Begriffe
»BuBe«, »Bekehrung« und »Wiedergeburt« gezeigt werden konnte. Sprach-
liche Codes wurden ausgetauscht und von der Gegenseite verstanden.

Es stellt sich natiirlich die Frage, wie sich die private Faszination Johannes
Waldners von den herrnhutischen Schriften und Ideen auf die hutterische
Gemeinde auswirkte und inwieweit seine theologischen AuBerungen und die
signifikanten, nach auBen tretenden Merkmale seines Glaubenslebens auch
ins allgemeine BewuBtsein der hutterischen Gemeindeglieder eingedrungen
sind oder ob es sich hier um einen privaten Glauben Johannes Waldners han-
delte. Ubertrug sich Waldners Frommigkeit auf seine Gemeinde? Leider laBt
die Quellenlage keine befriedigende Antwort zu, da aus dem 18. Jahrhun-
dert die Briefe Johannes Waldners neben dem Klein-Geschichtsbuch den ein-
zigen bislang bekannten, jedoch recht reichhaltigen Quellencorpus darstel-
len. Eine Bemerkung Johann Wiegands aus dem Gutachten an die Gemein-
deleitung in Herrnhut belegt, da@ Waldner alle Gemeindemitglieder an sei-
ner Korrespondenz mit Sarepta teilhaben lassen muBte, was auf eine Dis-
kussion innerhalb der Gemeinde schlieBen 14Bt. Dem steht jedoch eine AuBe-
rung Johannes Waldners entgegen, daB andere Gemeindemitglieder nicht
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wiiiten, daf} er hutterische Schriften nach Herrnhut gesandt hat, die Korre-
spondenz also wenigstens teilweise nicht allgemein bekannt war.”’ Diese
AuBerung konnte allerdings auch dahingehend interpretiert werden, daB die
Versendung hutterischer Schriften generell als nicht angebracht angesehen
wurde, weil die Schriften vielleicht zu wertvoll waren — und Waldner aus
diesem Grund im Geheimen handelte.

Zwischen den Hutterern und den Herrnhutern kam es letztlich nicht zu einer
Vereinigung. Bei aller grundsitzlicher Ubereinstimmung lagen Streitpunk-
te in der Interpretation der Taufe, des Abendmahls, des Schworens und des
Kriegfiihrens. Diese Differenzen taten der gegenseitigen Sympathie und
Freundschaftsbezeugung jedoch keinen Abbruch, wie Johannes Waldner
1804 schreibt: »Solltest Du [Johann Wiegand] gleich damit [ Schrift iiber die
Taufe] nicht iiberzeugt werden, so wird doch destwegen kein unwilen zwi-
schen uns kommen, sonder werden in unsern vorigen vertrauen ungestort
bleiben.«” Auf jeden Fall zeigt das geistliche Leben der Hutterer im spiten
18. Jahrhundert eine interessante Bewegtheit, die sich vom traditionalisier-
ten und institutionalisierten Glaubensleben des 17. Jahrhunderts abhebt. Da-
bei scheint eine weite theologische Entfernung von tduferischen Ideen des
16. Jahrhunderts, wie sie etwa in der Rechenschaft niedergelegt sind, gar
nicht notig gewesen zu sein. Der AnschluB der Kérntner Protestanten an die
Hutterer hat letztere nicht nur personell aufgefrischt, sondern auch theolo-
gisch und geistlich einiges an »frischem Blut« gebracht. Neugierde auf Neu-
es und die Offnung gegeniiber anderskonfessionellen Gruppen hatten Ab-
sonderung und Apologetik abgeldst. In einem Brief an Johann Wiegand zi-
tiert Johannes Waldner aus der Ratio Disciplinae folgenden Satz, der als
Motto fiir die Hutterer unter seiner Fiihrung stehen kann: »Mit Religions
Streitigkeiten wollen wir uns nicht befassen. Dis hielt mich zuriick und
deiichte mich eine vergebliche Mieh.«*
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