CLAUS BERNET

Quaiker und Mennoniten
Friihe Kontakte in der Pfalz, in Krefeld, Friedrichstadt, Hamburg, Emden und
Danzig

Zwischen 1660 und 1670 entstanden an verschiedenen Orten Norddeutsch-
lands Quikergemeinden. Die ersten Ubertritte seitens der Mennoniten zu
den Quiikern gab es an der Rheinschiene und in der Pfalz, also in Gebieten,
die von Holland aus relativ leicht erreicht werden konnten. Die Besuche der
Quiker in Deutschland waren kurzfristig und oftmals nur eine Zwischen-
etappe, denn anfinglich stand die Bekehrung der gesamten Welt an erster
Stelle. Dazu wurden selbst Reprisentanten der grofien Religionen gezielt von
Quikern aufgesucht, wie der Sultan in Edirne oder der Papst in Rom.! Wirk-
samer und langfristig angelegt war jedoch der Gemeindeaufbau in Nord-
deutschland, um den es im folgenden gehen wird.

Erste Missionierungsversuche: Alzey, Krefeld und Kaldenkirchen

Wobhl als einer der ersten englischen Quiker {iberhaupt hatte William Ames
(gestorben 1662) mehrfach in Alzey und Umgebung Mennoniten besucht, da
sie wie die Quiker Eid, Militirdienst, die Kindertaufe und eine luxuritse Le-
bensfiihrung ablehnten.? Differenzen gab es freilich in der Weigerung der
Quiker, Abgaben fiir Kriegsziige an den Staat zu zahlen und die kirchlichen
Sakramente anzuerkennen, was jedoch von den Zeitgenossen kaum unter-
schieden wurde. William Caton (1636-1665) unternahm, zusammen mit
Ames, 1661/62 eine Missionsteise nach Deutschland. Die Quaker wurden
vom Kurfiirsten Karl Ludwig von der Pfalz vor den Kirchenrat nach Heidel-
berg zitiert. Dort verwarfen Ames und Christoph Moretz alle duferen Sakra-
mente und bekannten sich zur Lehre vom Inneren Licht.? 1669 unternahm
dann der Quiker Stephen Crisp (1628-1692) eine Reise entlang des Rheins
nach Kriegsheim, Worms und Heidelberg.* Wieder wurden Mennoniten und
auch der Kurfiirst aufgesucht. In Unterredungen konnte Crisp ihn dazu brin-
gen, die »Quikersteuer« von sechs Talern pro Familie aufzuheben. Dies be-
traf vor allem die erste kleine Quékergemeinde in Kriegsheim bei Worms, die
1657 auf dem Territorium des Kurfiirsten entstanden war.® Sie darf den An-
spruch erheben, die dlteste Quikergemeinde Deutschlands zu sein. Immer
wieder fanden in den folgenden Jahren Englinder den Weg nach Kriegsheim
und konnten die noch junge Gemeinde stiitzen. 1670 kam es hier zu Tumul-
ten, als zwei Quékerinnen predigten.® 1677 besuchte William Penn den Ort
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gleich zweimal, und 1681 erschienen hier die Prediger Roger Longworth
(1631-1687) und Roger Haydock (1643-1696).” Nach 1685 wanderten die
Quiiker aus Kriegsheim grofitenteils nach Germantown in der Nihe von Phil-
adelphia aus.®

Ebenfalls 1657 erschienen in Krefeld erste Quiiker, ab 1679 gab es dort regel-
miflig Quikerversammlungen.® 1680 wurde den Quikern in Krefeld von der
oranischen Obrigkeit »vollige Freiheit zugesichert'’, doch anscheinend zu
spat. Kurz darauf, 1683, emigrierten die meisten Quéker nach Pennsylva-
nien." Drei der Emigrantenfamilien stammten aber genau genommen gar
nicht aus Krefeld, sondern aus dem 30 km entfernten Kaldenkirchen.”? Dort
horte man 1680 erstmals von Quikern.” Diese, wohl allesamt Frauen, hatten
die reformierte Gemeinde verlassen und waren starkem sozialen Druck aus-
gesetzt." Nach der Auswanderung von 1683 scheint es in Kaldenkirchen
keine Quaker mehr gegeben zu haben.

Uber diese Auswanderung entziindete sich eine heftige Diskussion. Es ging
dabei um die Frage, welcher Denomination die Auswanderer zuzurechnen
seien. Die Diskussion ist wissenschaftshistorisch sowohl fiir Mennoniten- wie
auch fiir Quékerforscher von Interesse und soll hier kurz nachgezeichnet wer-
den, bevor wir zu den einzelnen Gemeindegriindungen kommen. Die Dis-
kussion eréffnete Christian Neff, Begriinder der Mennonitischen Weltkonfe-
renz und Prediger der Mennonitengemeinde Weierhof, mit dem Aufsatz Die
Qudker in Kriegsheim bei Worms (1911).”° Thm antwortete der Quikerhisto-
riker Wilhelm Hubben, der gleich drei Aufsitze publizierte: Labadisten, Men-
noniten und Qudiker am Niederrhein (1926)', Die Quiiker in der Pfalz (1928)"
und The Germantown Immigrants of 1683 (1938)'¢. Hubben vertrat in seinem
Aufsatz von 1926 die Meinung, dafi sich bis 1692 alle dreizehn ménnlichen
Auswanderer von 1683 bis auf eine Ausnahme (den Mennoniten Jan Lensen)
unter dem Auswanderungsagenten Pastorius den Quikern angeschlossen
hitten. Dieser Meinung war auch William Hull, der bis heute beste Kenner
des deutsch-niederlindischen Quikertums."”? Hull, der die Nationalitit der
Siedler allerdings vornehmlich am Namen festmachte, behauptete dann, daf}
lediglich acht oder zehn Personen unter den 175 ersten Bewohnern von Ger-
mantown von 1683 bis 1690 keine Hollander gewesen seien.?’ Darauf ant-
wortete Samuel W. Pennypacker mit dem Aufsatz Abraham und Dirck op den
Graeff (1927)" und von deutsch-mennonitischer Seite Friedrich Nieper, ge-
biirtiger Krefelder und Schiiler von Wilhelm Goeters, mit seiner Dissertation
Die erste deutsche Auswanderung nach Pennsylvanien im Jahre 1683 und die
Griindung von Germantown (Duisburg 1937). Im gleichen Jahr meldete sich
Dirk Cattepoel aus Krefeld mit einer Arbeit unter dem treffenden Titel zu
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Wort: Deutsche Mennoniten oder hollindische Quiiker?* Cattepoel ist nun der
Meinung, dafd lediglich sieben der Auswanderer als Quiker gelten kénnten,”
die zudem von ihrer Nationalitit her als Deutsche zu sehen seien;** diese An-
sicht vertritt Walter Fellmann in seinem Beitrag zur Festschrift fiir Christian
Neff: Kriegsheimer Mennoniten und Quiiker in ihrer religiosen Verschieden-
heit.”> Wilhelm Niepoth nahm 1953 die Diskussion wieder auf, wobei er erst-
mals niederrheinische Quellen einbezog. Das tiberraschende Ergebnis war,
dafd nur einer der 13 Auswanderer (Johann Lenf3en/Jan Lensen) bis zu sei-
nem Lebensende Mennonit blieb, wihrend alle tibrigen Quiker waren oder
wurden, und zwar bereits in Krefeld.?® Dieses Ergebnis wurde in der Folge-
zeit wissenschaftlich bestitigt, wenngleich auch die These Hulls von den Kre-
felder Mennoniten weiterhin durch die amerikanische Forschungsliteratur
geisterte, wie Charlotte Boecken iiberzeugend aufzeigen konnte.” In ihrem
Aufsatz von 1982 vertritt Boecken die These, daf8 hochstens zwei der Aus-
wanderer mennonitisch gewesen sein konnen. Die damaligen Auseinander-
setzungen haben die wissenschaftlichen Beziehungen beider Kirchen, die in
Deutschland nur wenig gegenseitige Kontakte pflegen, leider nachhaltig ge-
stort. Wissenschaftshistorisch ist zu bemerken, daff der Irrtum Hulls nicht zu
korrigieren ist, erst jiingst wurden von renommierter Seite die Krefelder Aus-
wanderer irrtiimlich wieder als Mennoniten bezeichnet.?®

Friedrichstadt

Wihrend also die Quékergruppen in Alzey, Krefeld und Kaldenkirchen wie-
der eingingen oder auswanderten, entwickelten sich andernorts Quikerge-
meinden, die {iber einen lingeren Zeitraum bestanden, wie etwa in Fried-
richstadt und Emden sowie in bedeutenden Hansestddten der norddeutschen
Kiisten, beispielsweise in Hamburg oder Danzig. In Friedrichstadt entstand
die bedeutendste deutsche Quikergemeinde.” In dem Handelsstadtchen, das
1621 von Herzog Friedrich III. von Schleswig-Holstein-Gottorf gegriindet
worden war, wurden neben Remonstranten, Katholiken, Lutheranern, Men-
noniten und Juden auch Quiker geduldet. Die Gemeinde entstand um
1660°°, eine Monatsversammlung gab es ab 1677.>' Im Winter dieses Jahres
wurde das Bauholz zugerichtet, und bereits im Juli 1678 war der Bau eines
einfachen, einstéckigen Versammlungshauses abgeschlossen.’? Es handelt
sich um das erste Quiker-Versammlungshaus auf dem europiischen Konti-
nent und ist als Besonderheit anzusehen, da auch die Mennoniten, die in
Friedrichstadt die Quéker an Zahl bei weitem iibertrafen, erst Anfang des 18.
Jahrhunderts ein eigenes Versammlungshaus bezogen.** Das Haus der Qui-
ker bestand aus einem steinernen Keller und war ansonsten vermutlich aus-
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schliefflich aus Holz errichtet. Henrick Siemens (auch Hendrik Simons), einer
der Quaker und der Bauleiter des Gebiudes, gab die Bausumme mit 2200
Gulden an. Fast die Halfte der Kosten wurde durch Spenden aufgebracht. Die
restlichen 1200 Gulden wurden zu einem Zinssatz von fiinf Prozent von
einem Mennoniten geliehen, wie Mennoniten auch sonst hiaufig Projekte der
Quiker finanzierten.** Im Erdgeschof3 fanden die Versammlungen statt, und
das Dachgeschofd diente in den ersten Jahren als Speicher. Spiter wurde die-
ser Speicher an einen Handler vermietet, dann das gesamte Haus.

Nach Emden war dies die zweite Quikergemeinde, die in Deutschland 6f-
fentlich toleriert wurde: Herzog Friedrich IV. von Danemark (1671-1730) ge-
wihrte ihr 1706 die freie Religionsausiibung, nachdem die Quiker ihm
schriftlich ihre Treue zugesichert hatten.* Zeitweise besuchten 60 Mitglieder
die Versammlungen der Quiker in Friedrichstadt. Doch zu Beginn des 18.
Jahrhunderts ging auch in Friedrichstadt die Zahl der Quiker stark zuriick.
1709 predigte in der Stadt nochmals Thomas Chalkley (1675-1741) aus Phil-
adelphia, einer der fithrenden Quietisten unter Quikern wie Mennoniten,
und 1713 bestitigte Zar Peter der Grof3e den Quikern zu Friedrichstadt das
Privileg einer Andacht.’® Nachdem diese Quékergemeinde eingegangen war,
wurde das Versammlungshaus am 12. Mai 1728 fiir 2000 Mark den Quiikern
in London tibertragen®’. Die letzten Quiker wanderten nach England und
Pennsylvanien aus oder konvertierten schlieflich zu den Mennoniten, die zu
dieser Zeit in Friedrichstadt auf 400 Gemeindemitglieder angewachsen
waren.’®

Hamburg

Wie bereits angesprochen, lieffen sich auch in Altona und Hamburg, wo es
schon seit 1575 Mennoniten gab, vereinzelt Quiker nieder.*® Auf einer seiner
Reisen gelangte Ames im Oktober 1658 nach Hamburg, wo sogleich zehn
Mennoniten einschliefflich ihres Pastors Barend Roelofs zum Quikertum
wechselten.*® Die Konversionen veranlafiten den Hamburger Mennoniten-
prediger Gerrit Roosen zu dem Pampbhlet Schriftelick Bericht Over eenige aen-
merclijcke puncte de Engelschen Die Quaeckers genoemt worden (Amsterdam
1660), worin insbesondere das geistliche Sakramentsverstindnis der Quiker
kritisiert wurde.*' 1670 hielt sich hier Stephen Crisp auf, bevor er nach Di-
nemark weiterreiste.*” 1672 konvertierte in Siegen eine Quikerin zum Ka-
tholizismus, deren Verwandtschaftsbeziige nach Hamburg verweisen.*’ Des
weiteren wohnte Peter Mejer in Hamburg, dessen Vater Johann Mejer zum
Quikertum konvertierte.” Schon 1659 waren die Andachten der Quaker fest
etabliert, und ab 1683 gab es eine Monatsversammlung.*® Anders als Fried-
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richstadt gelang es den Mennoniten schon 1672-75, in der Grofien Freiheit
zu Altona eine Kirche zu errichten, wihrend die Quiéker lediglich einen
Raum fiir ihre Andachten anmieteten, allerdings im Stadtbezirk von Ham-
burg.*®

Allerdings versuchte die Obrigkeit immer wieder (so 1660 und 1671), den
Quikern in Hamburg das Leben zu erschweren.”’ So sollten nach einem Edikt
vom Juni 1660 drei Quiker Hamburg verlassen, darunter der ehemalige Men-
nonit Cornelis Roelifs.*® Anfang der 1690er Jahre waren die Quéker Streit-
punkt einer Auseinandersetzung mit der lutherischen Geistlichkeit in der
Hansestadt. Anlal waren Konventikel und das Buch Die Klugheit der Ge-
rechten, eine von dem pietistischen Pfarrer Johann Heinrich Horb (1645-
1695) in Druck gegebene padagogische Schrift des franzosischen Mystikers
Pierre Poiret (1646-1719). Die Situation spitzte sich zu, als noch 1693 ein fiir
Horb ungiinstiges Theologisches Bedencken der Universitat Altdorff eintraf.
Die daran anschliefenden Streitigkeiten wurden von Frank Hartmann ein-
gehend untersucht.* Der in diesem Zusammenhang anonym® verfafite Aus-
fiihrlicher Bericht, von denen sich anjitzo ereigneden verdamlichen und un-
rechtmiissigen Qudcker-Zusammenkiinfften erschien 1693 in Hamburg. Die
darin von einer Anne Petersen beschriebenen Treffen dhnelten in der Tat zeit-
gendssischen Quikerversammlungen. In ihnen wurde das »Licht der Welt«
verehrt, es wurden chiliastische Vorstellungen vertreten sowie die Auffassung
von der Vollkommenheit. Vor allem aber wurden soziale Standesunterschiede
durchbrochen.® Zur gleichen Zeit war die Quikergemeinde Hamburgs je-
denfalls noch existent. 1693 schrieb Nicolas Riist von Quikern, bezeichnet sie
als »freinds« (sic!l), die in Hamburg weilen.*? Anschlieffend ist {iber die Ham-
burger Quiker nichts mehr in Erfahrung zu bringen. 1706 mufite ein Anton
Romeling (1675-1752) in Harburg éffentlich erklaren, kein Quiker zu sein.”®
Im Zusammenhang mit den Quikern ist dies fiir lange Zeit die letzte Nach-
richt aus der Hansestadt.

Emden

1670 wurde Emden von George Fox, im Jahr darauf von Wilhelm Penn be-
sucht, der mehrmals fiir die dort lebenden Quiker die Stimme erhob.** 1674
schrieb Penn an den Magistrat zu Emden, um sich fiir Toleranz gegeniiber den
dortigen Quikern einzusetzen, die aus England vertrieben worden waren.”
Ein Jahr darauf hat der englische Quaker Benjamin Furly von Rotterdam aus
an den Biirgermeister und Stadtrat zu Emden einen Brief geschrieben, der als
Copye van een Brief in Druck ging. Auch Furly mahnte zu Toleranz in Glau-
bensfragen und zur Einstellung der Verfolgungen, die an Schirfe selbst die
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spanische (katholische) Herrschaft iibertreffen wiirden. Die Quiker zu Emden
hatten 1674 unter dem Arzt Johann Wilhelm Haesbaert begonnen, regelmi-
Big Versammlungen abzuhalten.*® Doktor Haesbaert war, wie viele der ersten
Quiker, Mennonit. Die Emder Mennonitengemeinde steht bekanntlich in der
Kontinuitdt der hier seit 1530 existierenden, von Melchior Hoffman gegriin-
deten Tdufergemeinde und gilt als die alteste deutsche Mennonitengemeinde.
Besonders aktiv unter den Mennoniten war hier der Quakermissionar Stephen
Crisp, der sich mehrmals in den 1670er Jahren in Emden aufhielt.”” Die Folge
dieser Aktivitdten war, dafl man 1674 zunichst einmal alle Quaker verstarkt
verfolgte und einkerkerte.*® Uberraschend wurden die Quiker 1686 seitens
des Magistrats geduldet und den Mennoniten gleichgestellt, erstmalig in
Deutschland und zudem ein Verstof8 gegen den Westfilischen Friedensver-
trag. Es wurde ihnen sogar maglich, ein Grundstiick zu erwerben, worauf ein
Versammlungshaus errichtet wurde.*® Nachdem es 1689 den englischen Qui-
kern durch den »Act of Toleration« wieder moglich war, nach England zu-
riickzukehren, starben die niederldndischen und norddeutschen Gemeinden
langsam aus. Diese Auswirkung des Edikts von 1689 ist bislang kaum gesehen
worden, Emden war davon stark betroffen. Die Quikergemeinde scheint sich
paradoxerweise in Folge zweier Toleranzedikte aufgeldst zu haben.

Liibeck

Schlieflich muf§ auch Liibeck als Ort mit einer Quékergemeinde genannt
werden, auch wenn es in Liibeck keine Beriihrungspunkte mit der kleinen
Mennonitengruppe gab, die sich hier trotz Ausweisungen bis 1700 halten
konnte.®” Spitestens ab 1665 hat es in der Stadt auch Versammlungen der
Quiiker gegeben.® Einer der Teilnehmer war der ehemalige Mennonit Isaac
Harmens Grouwel aus Hamburg, der wahrscheinlich um 1655 von dort nach
Litbeck umgezogen war.*? Von der Anwesenheit englischer Quiker in Liibeck
zwischen den Jahren 1669 und 1673 berichtet der junge Johann Wilhelm Pe-
tersen.® Namentlich nachgewiesen sind der Quiker Hans Brunf§ und seine
Frau Catharina, geb. Dreyer.®* Auch der radikalpietistische Prediger Johann
Fischer (1636-1705), der 1666 von Liitbeck nach Sulzbach wechselte und eng-
lische Autoren tibersetzte, wurde des Quikertums verdichtigt, wahrschein-
lich nicht génzlich zu Unrecht.®®

Danzig

Heftige Auseinandersetzungen, die iiber Streitschriften und Handgreiflich-
keiten ausgetragen wurden, gab es zwischen Quikern und Lutheranern in
Danzig. Dort war 1661 William Ames®® aufgetaucht, neben Benjamin Furly
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und William Caton einer der mafigeblichen Quiékermissionare Nord-
deutschlands. Die spezielle Verfassung der dortigen Quikergemeinschaft un-
terschied sich von allen anderen Gemeinden auf dem Kontinent, da sie neben
Schriften englischer Quiiker auch Texte von Mystikern wie Johann Arndt und
Thomas a Kempis lasen.®’” Es handelte sich hier um eine ganz eigene Mi-
schung zwischen Mennoniten und Quiékern, zwischen Pietisten und Mysti-
kern.

Zu dieser Zeit war Danzig eine Freie Hansestadt, die formal dem polnischen
Konig unterstand, der in der Vergangenheit immer wieder die Mennoniten
tolerierte, wenngleich sie auch ihre Kirche nicht innerhalb, sondern auflerhalb
der Stadtmauern bauen mufdten. Thre Kultivierung des Danziger Werders und
ihre hohen Steuerabgaben hatten sie zu geschitzten Biirgern gemacht - einen
Stand, den die drmlichen Quiker kaum erreichen konnten.®® Nicht zuletzt ge-
geniiber den Katholiken sah sich die lutherische Geistlichkeit unter Josua
Schwartz (1632-1709), Benedikt Figke (auch Benedict Figk, 1630-1693),
Adrian Pauli und Friedrich Christian Biichern sowie der Magistrat gendtigt,
gegen die Anhiinger der neuen Glaubensrichtung vorzugehen. Offensichtlich
hatte sich die gesamte Geistlichkeit die Bekimpfung der »Quikergefahr« zur
Hauptaufgabe gemacht. Schon 1663 tauchten die ersten verbannten Quéker
aus Danzig bei Mennoniten in den Niederlanden auf.* Anfang der 1670er
Jahre eskalierten die Auseinandersetzungen, Folterungen wurden angewandt,
und die drei angesehenen Biirger Georg Wunderlich, Daniel Abrahamson
und Christian Puttel (Puthall) wurden ausgewiesen. Dadurch erfuhr William
Penn von den Zustinden in der Ostseehansestadt.”® Die erste Warnschrift aus
Danzig ging bezeichnender Weise schon 1661, also im Jahr des Besuches von
Ames, in den Druck, nimlich das Pamphlet Nachdenckliche Wunderzeichen.
Die Berichte warnen vor der »Quikergefahr«, gehen auf die speziellen Ereig-
nisse in Danzig aber noch nicht ein. Eine wichtige antiquékerische Schrift
folgte 1663 mit Christian Paulis Augensalbe, die aber mit ihrem Teilabdruck
von Quikertexten mehr zu deren Verbreitung als zur Verhinderung beigetra-
gen haben diirfte. Es ist das erste gedruckte Dokument, das ausdriicklich die
Offentlichkeit Danzigs vor den Quékern warnte.” Die Schrift Paulis 16ste
unter den Quékern heftigen Protest aus und fithrte zu einer umstindlichen
Widerlegung, genannt Beschirmung der Unschuldigen. Sie wurde von William
Caton 1664 verffentlicht. Umgehend antwortete Pauli 1665 mit Hellklingen-
der Widerschall, die sich speziell gegen Caton richtete.

Der Send-Brieff William Penns von 1675 wurde zundchst als Schreiben an den
Biirgermeister der Stadt und an den Rat geschickt, nachdem die drei oben ge-
nannten Verbannten in London den Quikern iiber die Zustinde in ihrer Hei-
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mat berichtet hatten. Da sich offenbar die Situation in Danzig nicht dnderte,
wurde das Schreiben schlieSlich in den Druck gegeben, um jetzt iiber eine
grofere Offentlichkeit Einfluff zu nehmen. Gleichzeitig wandte sich auch
George Fox mit einem gedruckten Brief (An den Regierenden Biirgermeister
... der Stadt Dantzig, 1674) in gleicher Sache an den Biirgermeister und den
Stadtrat. Penns Send-Brieff ist mit seinem Eintreten fiir Toleranz und Indul-
genz ein bemerkenswertes Dokument der englischen Frithaufklarung. Wil-
helm Hubben, ein frither Kenner der Materie, bezeichnete es einmal als das
geschickteste aller wihrend der Danziger Auseinandersetzungen verfafiten
Schreiben.” Im Zentrum der Kritik stand die Folter, die die lutherische Ob-
rigkeit im Auftrage der Geistlichkeit nur allzu haufig in Religionsfragen an-
wendete: »Brauchet doch nicht eure Biirgerliche Gewalt zu quilen die, wel-
che einer andern Religion seyn« (S.7). Penn lehnte die Folter mit einem aus
der Goldenen Regel Jesu (Matthaus 7,12) abgeleiteten allgemeinen Sittengsetz
ab: »Was ihr wollet, das euch geschehe, das thut anderen. Wolt ihr Freyheit
haben, so gebet sie. Ihr wisset, das Gottes Zeuge in euren Hertzen euch die-
ses als ein unwandelbahr Gesetz dictire« (S. 5). Der Mensch ist frei geboren
(!) und hat gleiches Recht nach den Naturgesetzen (»Privilegien der Natur«)
und nach dem Recht der »Policey«. Eine andere Gewissensmeinung macht
ihn noch nicht zum »Unmenschen« und darf auch nicht zum Verlust von
Rechten fithren (S. 7). Dariiber hinaus mahnte Penn die Lutheraner, den
Quikern zu Danzig doch die Toleranz, die man bereits den Mennoniten zu-
gestanden hatte, zu gewdhren, und die Verfolgungen, die man einst seitens
der Katholiken erlitten hatte, nicht zu vergessen.

Letztlich blieben die Gegenmafinahmen der Lutheraner erfolglos: Die Qui-
ker konnten sich in Danzig halten.” In den Folgejahren mischten sich immer
wieder Quiker aus England in die Danziger Verhiltnisse ein, so erneut
George Fox 1676 mit Die Christliche Freiheit, 1677 mit Eine Antwort, auf die
Liigen und Listerungen Adrian Pauli, 1678 mit Christliches Sendschreiben an
Johannes III. Konig von Pohlen, 1679 mit der Schrift Rauch und Nebel, in der
er sich nochmals mit Benedikt Figke auseinandersetzte. 1681 reichte Fox
letztmalig (da einer seiner Briefe von 1689 nach Danzig nicht mehr gedruckt
wurde) eine Antwort auf Adrian Pauli nach.™

Parallel zu Fox nahmen sich eine ganze Reihe weiterer Quéker ihrer Glau-
bensgenossen in Danzig an; so William Gibson in Eine Christliche Ansprache
(1679), der Verfasser der anonymen Schrift An die Bediente des von Gott ein-
gesetzten Obrigkeitlichen Amts in Dantzig aus Amsterdam von 1679 sowie Ro-
bert Barclay mit zwei theologische Erwiderungen: Antwort und Erlduterung
auf Benedict Figken sowie Rettung der Warheit gegen Adrian Pauli. Die kleine
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Gemeinschaft von Danziger Quikern konnte sich nicht nur halten, sondern
1683 sogar ein »Yearly Meeting« griinden, welches stets sechs Wochen nach
dem Yearly Meeting in Amsterdam stattfinden sollte.” Wenig spiter gelang es
den Quikern, ein Versammlungshaus fiir ihre 6ffentlichen Gottesdienste zu
mieten, das sogar innerhalb der Stadtmauern lag.”® Gegen Ende des 17. Jahr-
hunderts nahmen die Drangsalierungen und Verfolgungen fiir Mennoniten
und Quaker jedoch wieder zu. August der Starke wurde nach der Personal-
union des Kurfiirstentums Sachsens mit Polen-Litauen ab 1697 neuer Lan-
desherr, und im Sommer 1700 entschlossen sich die Quiker zur kollektiven
Auswanderung nach Amsterdam.”” Das Vorhaben scheiterte jedoch, und im
Sommer des folgenden Jahres kehrten die Auswanderer wieder in die Hanse-
stadt zuriick. Anschlieffend hort man nicht mehr viel von ihnen; die 1700 in
Danzig erschienene Treuherzige Warnung fiir dem Auffriihrischen Quaker-
Geist geht auf die lokalen Ereignisse nicht mehr ein. 1720 schlieSlich verstarb
in Danzig der letzte Quiker.™

Schiu

Warum die Quiker, im Gegensatz zu den Mennoniten, in Deutschland dau-
erhaft in keiner einzigen Stadt Erfolg hatten, ist nicht leicht zu beantworten.
Zunichst gilt es wahrzunehmen, daf} es bis zum Ende des 17. Jahrhunderts
eine betrichtliche Zahl von Quékern in Norddeutschland gegeben hat, deren
Erforschung noch lange nicht abgeschlossen ist. Die Zahl der Gemeinde-
griindungen ist betrachtlich und tibertrifft Skandinavien, Frankreich, Spanien
oder Italien, wo die Quaker vergeblich Fuf zu fassen versuchten, bei weitem.
Es fallt weiter auf, dafd sich die Quiker stets in Ortschaften niederlief3en, die
bereits mennonitische Gemeinden aufwiesen. Neben der dhnlichen Religi-
onsform und dem ahnlichen Sozialverhalten miissen besonders die Nieder-
lande als gemeinsamer Ausgangspunkt und Netzwerkkoordinate sowohl von
Quikern als auch Mennoniten naher untersucht werden. Wahrend aber die
von den Niederlanden zuwandernden Mennoniten in Deutschland schnell
heimisch wurden, stand den Qudkern die Alternative einer Auswanderung
nach England oder Nordamerika offen, wovon viele Gebrauch machten.
Sicherlich lagen die Griinde fiir den Niedergang der Gemeinden nach 1700
auch bei den Quikern selbst. Von England kam bald keine Unterstiitzung
mehr, da die Zeit von 1690 bis 1760 als eine Periode der Erstarrung anzuse-
hen ist. Die Quiéker beschiftigten sich mehr mit sich selber, zeigten fiir die
»duflere Welt« kaum Interesse und stellten auch ihre Missionsbemithungen
ginzlich ein. Wihrend die Mennoniten weiterhin ein reges Beziehungsnetz-
werk pflegten, waren die Quaker ab 1700 von der Kommunikation mit Eng-
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land mehr und mehr abgeschnitten und auf sich gestellt. Dal man keine
Geistlichen als Leiter hatte, stellte sich jetzt als Nachteil heraus: Den Ge-
meinden fehlte der personelle Bezugspunkt. Und ohne Werbung neuer Mit-
glieder war zwar der Konflikt mit den anderen Glaubensgemeinschaften ent-
scharft, allerdings waren den Quékern damit auch die Chancen auf eine dy-
namische Weiterentwicklung genommen. Der Untergang dieser Religionsge-
meinschaft schien damit vorgezeichnet.
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