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MARTIN ROTHKEGEL

Das lebendige Wort
Zum Umgang mit der Bibel bei den Téiufern in Mchren’

James M. Stayer zum 80. Geburtstag

In der Vorrede seiner griechisch-lateinischen Edition des Neuen Testaments
von 1516 skizzierte Erasmus von Rotterdam das utopische Szenario einer
grundlegenden Reform der christlichen Religion durch die allgemeine Bibel-
lektiire aller Glaubigen:

»Ich richte mich entschieden gegen die Meinung derjenigen, die

es den Ungebildeten verwehren wollen, die Heiligen Schriften
in volkssprachlicher Ubertragung zu lesen, als wire die Lehre
Christi so kompliziert, dass sie selbst von der kleinen Schar der
Theologen kaum verstanden werden kann, oder als miif3te man
die christliche Religion durch Geheimhaltung schiitzen. (...)
Mein Wunsch wire es, dass selbst die Dienstmigde das Evan-
gelium lesen, dass sie die Paulusbriefe lesen. Man sollte sie in
die Sprachen aller Volker tibertragen, so dass sie von Schotten
und Spaniern, ja sogar von Tiirken und Sarazenen gelesen und
verstanden werden kénnten. (...) Ach, wiirde doch der Bauer am
Pflug etwas daraus vor sich hin singen, der Weber am Webstuhl
einiges daraus summen, der Reisende sich mit dieser Art von
Erzdhlungen die Langeweile auf dem Weg vertreiben!«?

Die Vision des Erasmus von Rotterdam von einer allmahlichen Erneuerung
des Christentums durch die Riickbesinnung auf die Ethik Jesu wurde nur we-
nige Jahre spéter von der rasanten Dynamik der reformatorischen Bewegung
tiberholt. Durch die Reformation gelangte die Bibel zum ersten Mal in der Ge-
schichte des Christentums massenweise in die Hinde von Laien. Das eigentli-
che Medium der religiosen Verdnderung war aber nicht die private Bibellektii-
re, sondern die »evangelische« - nicht durch die kirchliche Autoritit, sondern
durch die Berufung »allein auf die Schrift« legitimierte — Predigt.

Die tduferischen Bewegungen teilten den reformatorischen Grundsatz sola
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scriptura im Sinne der Ablehnung der kirchlichen Tradition und des kirchli-
chen Lehramts. In ihrer Kritik am Verlauf der Reformation setzten sie aber
vielfach eigene Akzente im Umgang mit der Bibel, die vom Streben, das refor-
matorischen Schriftprinzip zu {iberbieten, bis hin zur radikalen Kritik an der
Bibelhermeneutik Luthers und am reformatorischen Verstindnis des Predigt-
amts reichten.’ Im toleranten Méhren entfaltete sich im zweiten Viertel des 16.
Jahrhunderts ein heterogenes Spektrum unterschiedlicher tauferischer Grup-
pen, die nach- und nebeneinander jeweils unterschiedliche bibelhermeneu-
tische Ansitze vertraten und unterschiedliche Formen des Umgangs mit der
Bibel in der religiosen Praxis entwickelten. Im Folgenden werden exemplarisch
die von Balthasar Hubmaier geprigte Nikolsburger Tauferkirche, zweitens die
apokalyptische Tautbewegung des Hans Hut nebst den aus ihr entstehenden
separatistischen Taufergemeinden und drittens speziell die Hutterischen Brii-
der die sich als die in der Endzeit wiederaufgerichtete wahre Kirche Christi
verstanden, in den Blick genommen.

1. »Wiederaufbau und Aufrichtung der christlichen Kirche nach dem
Wort Gottes«: Balthasar Hubmaier in Nikolsburg

1.1 Balthasar Hubmaier und die Nikolsburger Reformation

Ausgangspunkt der Ausbreitung des Taufertums in Mihren war die deutsch-
sprachige Grundherrschaft Nikolsburg im Stiden des Landes. Herr Leonhard
von Liechtenstein auf Nikolsburg und seine Pfarrer und Prediger traten seit
1524 als Anhdnger der evangelischen Bewegung in Mihren hervor. In oder
bei Nikolsburg liefs sich im Frithjahr 1526 auch der evangelisch gesinnte ehe-
malige Praimonstratenserpropst und Weihbischof Martin Géschl nieder. Von
Juni 1526 bis Juli 1527 hielt sich der tiuferische Theologe Balthasar Hubmaier
in Nikolsburg auf und iibte mafigeblichen Einfluss auf den Verlauf der Nikols-
burger Reformation aus. Innerhalb weniger Monate nach Hubmaiers Ankunft
wurde in Nikolsburg die Taufe der Glaubigen eingefiihrt. Leonhard von Liech-
tenstein, Goschl, die Pfarrer und Prediger der Grundherrschaft und ein Teil der
Bevélkerung empfingen die Taufe der Glaubigen. Im Sommer 1527 erzwang
Ferdinand I. die Auslieferung Hubmaiers. Er starb am 10. Mirz 1528 in Wien
auf dem Scheiterhaufen. Die Kirchspiele der Stadt Nikolsburg und der umge-
benden Markte und Dérfer bildeten jedoch auch nach Hubmaiers Tod noch fiir
mehrere Jahre eine von der lokalen Obrigkeit unterstiitzte kirchliche Struktur
nach dem Vorbild der zeitgendssischen evangelischen Territorial- und Lokal-
kirchen im Reich und in der Schweiz. 1535 ordnete Ferdinand 1. die Entfer-
nung der tiduferischen Pradikanten aus den Pfarrkirchen der Grundherrschaft



und die Einstellung des 6ffentlichen tiuferischen Gottesdienstes an. Die Pfar-
ren in Nikolsburg und den umliegenden Orten wurden nach der Zerschlagung
der kleinen tauferischen Territorialkirche von den Liechtensteinern nicht mehr
besetzt, jedoch blieb die Bevolkerung von Stadt und Grundherrschaft offenbar
noch mehrere Jahrzehnte lang iiberwiegend tauferisch.*

Auch wenn der Nikolsburger Versuch einer tiuferischen Lokalreformation
schon nach wenigen Jahren scheitern sollte, ist erkennbar, dass mit der Beru-
fung Hubmaiers nach Nikolsburg urspriinglich die Hoffnung verbunden gewe-
sen war, die Nikolsburger »Musterreformation« wiirde Nachahmer im ostmit-
teleuropéischen Raum finden. Offenbar aus diesem Grund widmete Hubmai-
er sechs seiner in Nikolsburg verfassten Flugschriften evangelisch gesinnten
mihrischen Stdndepolitikern und schlesischen Fiirsten.® Fiir die Publizistik des
Nikolsburger Reformationsprojekts hatten die Liechtensteiner eigens eine Dru-
ckerei einrichten lassen, die Presse des Simprecht Sorg genannt Froschauer, in
der 1526-1527 sechzehn Schriften Hubmaiers und zwei Schriften des Nikols-
burger Predigers Oswald Glaidt erschienen.® Im Herbst 1526 schrieb Hubmai-
er, dass das Wort Gottes, das durch Luthers Wirken in Wittenberg wiederaufer-
standen sei, nun nach Nikolsburg gewandert sei und dort bis zum Abend der
Welt bleiben werde, so wie Christus nach seiner Auferstehung nach Emmaus
gewandert und dort gegen Abend eingekehrt sei (Lk 24,13-35). Mit der Gleich-
setzung von Nikolsburg und Emmaus schmeichelte Hubmaier Martin Goschl,
der Weihbischof von Nikopolis in Paléstina, des biblischen Emmaus, war. Im
Namen Liechtenstein fand Hubmaier wortspielerisch das Licht auf dem Leuch-
ter (Mt 5,15) und das Haus auf dem Stein oder Felsengrund des Wortes Gottes
(Mt 7,24). Offenbar hoffte Hubmaier, dass sein Nikolsburger Reformations-
werk ebenso richtungweisend werden wiirde, wie die Stadt aufgrund ihrer Lage
am »Steing, den Pollauer Bergen, eine weithin sichtbare Landmarke fiir Rei-
sende war.” Die Hoffnung auf eine Ausbreitung der Nikolsburger Lehre endete
nicht mit dem Tod Hubmaiers. 1529 unternahm der Tduferpridikant Andreas
Fischer (1505 Magister in Wien, 1511-1521 Kanoniker und zeitweise General-
vikar in Olmiitz) sogar eine regelrechte Missionsreise nach Oberungarn, um
die dortigen Stadtrite fiir tduferische Lokalreformationen nach Nikolsburger
Vorbild zu gewinnen.®

1.2 Die Klarheit der Schrift und die Restitution der religiosen Praxis nach
dem Neuen Testament

Theologisch setzte sich Hubmaier mit Erasmus von Rotterdam, Martin Luther
und Huldreich Zwingli auseinander, deren Publikationen sowohl an Hub-
maiers bisherigem Wirkungsort in Siidwestdeutschland als auch in Mihren



die Diskussionen innerhalb der evangelischen Bewegung bestimmten. In Ni-
kolsburg veréffentlichte Hubmaier neben Werbeschriften iiber die praktische
Neugestaltung des Gottesdienstes auch theoretische Abhandlungen iiber die
Willensfreiheit und das Abendmahl, in denen er beanspruchte, eigene Losun-
gen fiir die 1525 zwischen Luther und Erasmus beziehungsweise Luther und
Zwingli ausgebrochenen Kontroversen gefunden zu haben.’ Fine zusammen-
hiangende Darstellung seiner Bibelhermeneutik hat Hubmaier nicht hinterlas-
sen, ebensowenig sind aus dem Bereich der Nikolsburger Reformation fortlau-
fende Bibelkommentare oder homiletische Auslegungen einzelner Bibeltexte
erhalten. Hubmaiers Ansatz kann jedoch aus den in seinen Schriften verstreu-
ten Auflerungen rekonstruiert werden. Der Angelpunkt in Hubmaiers Schrift-
verstdndnis ist, wie Graeme Chatfield jiingst herausarbeitete, die Annahme
der Klarheit und Suffizienz der Heiligen Schrift.!” Damit bezog Hubmaier mit
Luther Stellung gegen Erasmus und dessen Verteidigung der Tradition und des
kirchlichen Lehramts, auch wenn er Erasmus in der Frage der Willensfreiheit
nahestand und in der Exegese biblischer Texte gelegentlich dessen Annotatio-
nen und Paraphrasen folgte."" Ebenfalls in sachlicher Nahe zu Luther betonte
Hubmaier gegen Zwingli, dass der Heilige Geist durch das &duflerliche Mittel
des schriftlichen oder gepredigten Worts im Menschen wirksam wird: »der
Gaist macht uns lebendig, und der Gaist kompt mit dem wort«.!?

Die Betonung des Zusammenwirkens von Wort und Geist steht bei Hubmaier
in einem engen Zusammenhang mit der Ablehnung der Kindertaufe, die vor
Hubmaiers Gang nach Mihren Hauptgegenstand seiner Kontroverse mit dem
Ziircher Reformator gewesen war. Zwingli hatte sowohl in seiner Sakramen-
tenlehre als auch in Bezug auf das Wort Gottes dualistisch zwischen Geist und
Materie, Sache (res) und Zeichen (signum) unterschieden, vertrat also analog
zur symbolischen Sakramentenlehre ein spiritualistisches Schriftverstindnis:
Die Sache kann nicht durch das Zeichen vermittelt werden, sondern wird un-
mittelbar durch den Geist bewirkt. Fiir Zwingli kommt der Glaube demnach
durch das unmittelbare, unsprachliche Wirken des Heiligen Geistes im Men-
schen zustande und erhilt erst danach durch das duflerliche geschriebene oder
gepredigte Wort propositionalen Gehalt, wenn der bereits Gliaubige anhand
der Bibel kognitiv nachvollzieht, was er glaubt. Dagegen schrieb Hubmaier das
Zustandekommen des Glaubens dem mit der Verkiindigung des Evangeliums
(R6m 10,17) verbundenen Wirken des Geistes zu. Hubmaiers Tauflehre, die im
Mittelpunkt seiner Auseinandersetzung mit Zwingli stand, beruhte auf dem
Nachweis der Reihenfolge Predigt - Glaube — Taufe, die er in der Schrift Von
der christlichen Taufe der Gldubigen (1525) in einer umfassenden exegetischen
Untersuchung in allen neutestamentlichen Texten iiber die Taufe auffand: Die
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heilsnotwendige Sache, die in der Taufe duflerlich bezeugt werde, sei der - pro-
positional gefiillte, subjektive — Glaube an das vernommene Evangelium.*
Das hohe Sendungsbewusstsein der Nikolsburger Téufer beruhte auf ihrem
Anspruch, konsequenter als die ibrigen Reformatoren das Schriftprinzip sola
scriptura in die religitse Praxis umzusetzen. Hubmaiers Absicht war die »wi-
derbauung und aufrichtung christenlicher kirchen nach dem wort Gottes”, also
die Wiederherstellung von Gestalt und Lehre der Urkirche nach dem Neuen
Testament, namlich dass all das »in der krafft Gottes auffgericht werde, das er
bevolhen, und herwidrumb, was er nit gepflanzt, aulgeretittet” (Mt 15,13).
Alle nicht ausdriicklich in der Heiligen Schrift erwdhnten Praktiken und Leh-
ren seien abzustellen. Kindertaufe, religiose Bilder, Anrufung der Heiligen,
Wandlungslehre, Elevation und eucharistische Anbetung seien Gotzendienst
und Menschensatzungen (Jes 29,13; Mt 15,9), schmutzige Zisternen anstelle
der reinen Quelle des géttlichen Wortes (Jer 2,13)."° Aus den Nikolsburger Kir-
chen wurden alle Bildwerke und Altére entfernt.'® Fiir Taufe und Abendmahl
wurden neue liturgische Ordnungen neutestamentlich-urchristlichen Gepra-
ges geschaffen.”

Aus dem Prinzip der Klarheit der Schrift ergab sich fiir Hubmaier, dass fiir
die kirchliche Lehre und Praxis der einfache Literalsinn ausschlaggebend sei.
Dies schloss nicht den Gebrauch der Allegorese in der predigthaften Auslegung
aus. So legte Hubmaier in mehreren seiner Schriften das Gleichnis vom barm-
herzigen Samariter (Lk 10,30-37) als Allegorie der Rechtfertigung aus.'® Die
Einschrankung des biblischen Kanons auf die in hebrdischer und griechischer
Sprache tberlieferten Schriften teilte Hubmaier nicht, sondern hielt am traditi-
onellen Kanon der Vulgata fest."” Ebenso wenig problematisierte Hubmaier die
Frage nach einem normativen Urtext. Der klare Sinn der Heiligen Schrift kon-
ne auch aus der Vulgata und anhand volkssprachlicher Ubersetzungen hinrei-
chend erkannt werden.?” Dem leitenden Gedanken von der Klarheit der Schrift
entsprechend fordert Hubmaier fiir ihr rechtes Verstindnis nicht die Kenntnis
der biblischen Sprachen, sondern raumt im Prinzip der gesamten Gemeinde
Anteil an der Schriftauslegung ein. Selbst wihrend der Abendmahlsfeier sollte
der Nikolsburger Agende gemaf3 nach der Predigt Gelegenheit fiir Riickfragen
aus der Gemeinde gewéhrt werden.?! Ordentlicher Ausleger der Schrift und Li-
turg war aber auch in der Nikolsburger Kirche, wie in anderen zeitgendssischen
reformatorischen Kirchentiimern, der Pfarrer oder Prediger.??

Leitmotiv der Nikolsburger Reformation - gewissermaflen ihr »Alleinstel-
lungsmerkmal« auf dem Markt der reformatorischen Theologien - war der
rigorose Eifer fiir die Neugestaltung der religiosen Praxis aufgrund der Bibel.
Zwar findet sich auch bei Hubmaier die Unterscheidung von Gesetz und Evan-



gelium,” sie tritt aber in den Hintergrund gegeniiber der Frage, welche Aus-
sagen der Bibel verbindliche Gebote und Verbote seien, denen der Gliubige
Gehorsam schulde. Mit der Zuspitzung seiner Hermeneutik auf den Gehor-
sam gegeniiber dem Willen Gottes verfolgte Hubmaier weniger eine Kritik der
reformatorischen Rechtfertigungslehre als vielmehr den Nachweis, dass die
Kindertaufe notwendig abgestellt und stattdessen die Taufe der Gliubigen ein-
gefithrt werden miisse. Der Akt der Wassertaufe an sich bewirkt nichts, aber
weil Christus die Wassertaufe als duflerliches »Pflichtzeichen« des Glaubens
befohlen hat, ist jeder Glaubige verpflichtet, sie zu empfangen. Der argumen-
tative Kontext, in dem Hubmaier den Grundsatz aufstellte, dass der Christ den
Geboten Christi Gehorsam schulde, war die Taufkontroverse, nicht die Ethik.
Gegentiber Vertretern eines pazifistischen Verstindnisses der Bergpredigt, die
sich ebenfalls auf das Prinzip des Gehorsams gegeniiber den Geboten Christi
beriefen, verteidigte Hubmaier jedoch die Ausiibung von Landesverteidigung,
Gerichtsbarkeit, obrigkeitlichen Amtern und Eid durch die Christen.

1.3 Nikolsburg nach Hubmaier: Die Wendung zum Sabbatarismus
Zusitzlich zu den Geboten Christi hielt Hubmaier mit der scholastischen Tra-
dition den Dekalog als moralisches Gesetz fiir fortwihrend verbindlich, hin-
gegen seien die zeremoniellen Gebote des mosaischen Gesetzes in Christus
erfiillt und aufgehoben.” Wihrend seiner Gefangenschaft bei Wien im Win-
ter 1527/28 wurde Hubmaier von seinem katholischen Gegner Johann Fab-
ri mit der Frage konfrontiert, wie er die Beibehaltung der Sonntagsfeier be-
griinde und warum er nicht vielmehr den Sabbat beobachte, wenn er doch die
kirchliche Tradition ablehne und den Dekalog fiir verbindlich halte, in dem
der Sabbat ausdriicklich geboten sei. Einige Jahre nach Hubmaiers Tod ging
die Nikolsburger Kirche tatsichlich zur Feier des Sabbats anstelle des Sonntags
tiber, da der Sonntag eine kirchliche Tradition und Menschensatzung, der Sab-
bat dagegen im Dekalog geboten und im Neuen Testament nicht ausdriicklich
aufgehoben sei.

Der Anstof3 zur Einfithrung der Sabbatobservanz ging von Oswald Glaidt aus,
der bis 1527 Prediger in Nikolsburg und Mitarbeiter Hubmaiers, dann zeitwei-
lig Anhénger Hans Huts gewesen war. Glaidt richtete 1530 gegen den sich in
Mihren ausbreitenden tauferischen Pazifismus eine Auslegung des Dekalogs
mit dem Titel Wie, wann und wo man das Blutgesetz oder die Gerichte Got-
tes handeln, fiihren und brauchen soll. In dieser Schrift verteidigte Glaidt die
Ausiibung der Todesstrafe durch christliche Obrigkeiten folgendermaf3en: Der
Dekalog sei von Christus im Neuen Testament nicht aufgehobenen worden,
daher seien auch diejenigen mosaischen Gebote weiter in Geltung, die die Ver-

12



letzung der Zehn Gebote mit der Todesstrafe ahnden. Es sei daher eine Pflicht
der christlichen Obrigkeit, die Strafjustiz auszuiiben. Aus der Verbindlichkeit
des Literalsinns des Dekalogs folgerte Glaidt nebenher, dass der samstigliche
Sabbat auch fiir die Christen verbindlich sei.?® Diese Konklusion, die Glaidt
1531 in einer verlorenen Schrift Vom Sabbat niher begriindete, wurde von der
Nikolsburger Tauferkirche aufgegriffen und im folgenden Jahr in einer eben-
falls verlorenen Schrift Scepastes Decalogi (»Verteidiger des Dekalogs«) von
Andreas Fischer breit ausgefithrt und mit gelehrten exegetischen und patristi-
schen Exkursen bekriftigt: Der Sonntag sei eine von den Pépsten eingefiihrte
Menschensatzung, das strenge Schriftprinzip erfordere die Restitution des Sab-
bats, an dem auch die Urkirche festgehalten habe.”” Anscheinend ging die Ni-
kolsburger Tauferkirche 1532 zur Sabbatobservanz anstelle der traditionellen
Sonntagsfeier iiber. Der Ubergang zum Sabbatarismus trug zur weiteren Isola-
tion der Nikolsburger Reformation bei, gegen die nun von den Zeitgenossen
der Vorwurf des Judaisierens erhoben wurde. Die Nachricht, dass es in Mihren
Christen gebe, die den Sabbat beobachten, nahm Luther zum Anlass fiir seine
antijiidische Polemik in der Schrift Wider die Sabbather an einen guten Freund
von 1538.%

Die Nikolsburger Téufer hatten von allen in Mahren vertretenen tiuferischen
Gruppen dem Schriftverstindnis Luthers und der religiésen Praxis der zeit-
gendssischen »magisterialen« Reformationen am néchsten gestanden. Sie
entfernten sich vom reformatorischen Mainstream durch den Versuch, kon-
sequenter als die iibrigen Reformatoren das Schriftprinzip sola scriptura in die
religivse Praxis umzusetzen. Nach der Zerschlagung der Nikolsburger Taufer-
kirche 1535 bestanden Gemeinden der »Sabbater« bis in die 1560er Jahre auf
der Herrschaft Nikolsburg und weiteren siidmihrischen Grundherrschaften.
Im folgenden Jahrzehnt verliert sich die Spur der Gruppierung.?”

2. Hans Hut und die Lehre vom lebendigen Wort

2.1 Huts Anhénger in Médhren und die Anfinge der separatistischen
Taufergemeinden

Anfang Mai 1527 tauchte in Nikolsburg der Laienprediger Hans Hut aus Thii-
ringen auf, der durch seine Verkiindigung im mitteldeutschen Raum eine Tauf-
bewegung eigenen Gepriges in Gang gebracht hatte.** Zwei Jahre zuvor, wih-
rend des Bauernkriegs von 1525, war Hut Zeuge der Schlacht von Frankenhau-
sen und des Endes Thomas Miintzers gewesen. In Miintzer und dem mit ihm
hingerichteten Heinrich Pfeiffer hatte Hut die beiden Zeugen der Endzeit (Off
11,1-14) erkannt. Aufgrund apokalyptischer Berechnungen erwartete er fiir



Pfingsten 1528 eine tiirkische Invasion, mit der das Gericht iiber die Gottlosen
und das Weltende anheben wiirden. Bewahrung im Endgericht sei den 144.000
Auserwihlten verheifien. Zur Versiegelung der Auserwihlten spendete Hut die
Taufe durch Aufzeichnung eines Wasserkreuzes auf die Stirn (Off 7,1-3). Bis
zum Einsetzen der endzeitlichen Ereignisse sollten die Getauften der Obrig-
keit untertan sein und sich in Leid und Verfolgung fiigen. Beim Herannahen
des Endes sollten sie sich an bestimmten Orten, unter anderem in Nikolsburg,
sammeln und in Berge, Wilder und Hohlen flichen, um das Gericht an den
Gottlosen abzuwarten.

Mit seiner apokalyptischen Verkiindigung verkniipfte Hut eine auf Thomas
Miintzers Lehre vom rechtfertigenden Leiden beruhende spiritualistische
Rechtfertigungslehre. Demnach miisse sich der Mensch in einen Prozess der
innerlichen Lauterung, der Gelassenheit von allem Auflerlichen und des Er-
leidens des Wirkens Gottes begeben und im Verlauf dieses Prozesses die In-
karnation, Passion und Auferstehung Christi innerlich nachvollziehen. Auf
Betreiben Hubmaiers, der in Huts Winkelpredigten nichts als Konspiration
und Aufruhr sah, schritt die Nikolsburger Obrigkeit gegen Hut ein. Huts Lehre
wurde von den Nikolsburger Pridikanten nach einer 6ffentlichen Disputati-
on als Irrlehre verurteilt. Hut wurde im Gefingnis des Nikolsburger Schlosses
festgesetzt, konnte aber Mitte Mai 1527 flichen und setzte seine Missionsreise
in Wien sowie Nieder- und Oberdsterreich fort. Im August 1527 wurde er in
Augsburg erneut gefangengenommen und starb dort im Dezember desselben
Jahres bei einem Fluchtversuch.

Bei seinem kurzen Aufenthalt in Nikolsburg war es Hut gelungen, dort einen
Kreis von Anhidngern zu gewinnen, der in den folgenden Monaten durch den
Zuzug tauferischer Flichtlinge aus den angrenzenden ésterreichischen Gebie-
ten weiter wuchs. Nachdem die Anhénger Huts Ende 1527 angefangen hatten,
Konventikel zu bilden, sich vom 6ffentlichen Gottesdienst in den Nikolsburger
Kirchen fernzuhalten und die Zahlung der Sondersteuer fiir den Tiirkenkrieg
zu verweigern, wies Leonhard von Liechtenstein sie im Mirz 1528 aus seinem
Gebiet aus.” In Erwartung der von Hut angekiindigten Endereignisse sammel-
ten sich die Ausgewiesenen in Austerlitz, weitere Gruppen von Hut-Anhin-
gern lagerten im Mai 1528 in Wildern an der niederdsterreichisch-mihrischen
Grenze. Angesichts des Ausbleibens der endzeitlichen Katastrophe organisierte
sich die Austerlitzer Gruppe als Gemeinde mit Altesten, Lehrern und Diako-
nen. Die neue separatistische Gemeinschaft wurde in Analogie zu den bereits
in Austerlitz ansdssigen »Bunzlauer Briidern« oder »Béhmischen Briidern«
(d. h. der Briderunitit) als Gemeinde der »Austerlitzer Briider« bezeichnet.
Zwischen 1528 und 1531 gingen die Austerlitzer von Huts apokalyptischer »In-



terimsethik« zu einem prinzipiellen Pazifismus tiber, wie er bereits 1527 von
Schweizer Taufern in den Schleitheimer Artikeln vertreten worden war.*® Be-
reits im Sommer 1528 begannen die Austerlitzer Briider, Sendboten ins Reich
auszusenden, um dort tduferische Kreise als Tochtergemeinden der Austerlit-
zer Muttergemeinde zu organisieren oder verfolgte Tdufer zur Auswanderung
nach Mihren zu bewegen. Die Austerlitzer Gemeinde, die in ihrer Anfangs-
phase versuchte, das urchristliche Ideal der Giitergemeinschaft zu praktizieren,
wurde zum Anlaufpunkt fiir tduferische Fliichtlinge und griindete Filialge-
meinden in anderen untertinigen Stddten Siidméahrens.*

Aus dem raschen Anwachsen der Gemeinde ergaben sich jedoch auch Kon-
flikte aufgrund theologischer Pragungen, die von der Austerlitzer Lehrbildung
abwichen, und Rivalititen mit Leitern neu eingetroffener Fliichtlingsgruppen,
die sich nicht in die Amterstruktur der Austerlitzer Gemeinde integrieren lie-
fen. Im Januar 1531 spaltete sich von den Austerlitzern eine etwa 250 Personen
umfassende Gruppe ab, die in Auspitz eine streng kommunitir organisierte
neue Gemeinde griindete, als deren Leiter sich 1533 der Laienprediger Jakob
Hutter aus Siidtirol durchsetzte.”® 1535 wurde Hutters Gemeinde im Rahmen
einer von Ferdinand I. angeordneten Verfolgung aus Auspitz vertrieben. Hut-
ter begab sich auf eine Reise zu den verfolgten Taufern nach Tirol, wurde dort
gefangen und starb im Frithjahr 1536 in Innsbruck auf dem Scheiterhaufen.
Die nach ihm benannte Gemeinde der »Hutterischen Briider« bestand jedoch
weiter und griindete nach dem Ende der Verfolgung ein Netz von Niederlas-
sungen in Siidméhren. Durch systematische Migrationswerbung unter den
tauferischen und kryptotduferischen Restgruppen auflerhalb Mihrens zogen
die Hutterer bis zum Beginn des Dreiffigjahrigen Krieges Zehntausende tiu-
ferischer Migranten aus dem ober- und mitteldeutschen Sprachraum und aus
Norditalien an. Gegen Ende des 16. Jahrhunderts gehorten der hutterischen
»Kirche Gottes in Méhren« mindestens 20.000 Personen an.*

2.2 Die Lehre vom lebendigen Wort

Hut und einige seiner Schiiler verfassten eine Reihe von Traktaten tiber bibel-
hermeneutische Fragen, die sowohl von den Austerlitzer Briiddern als auch von
den Hutterern tradiert wurden. Ausgangspunkt des in diesen Traktaten entfal-
teten Schriftverstindnisses ist die These, dass die Heilige Schrift nur toter Buch-
stabe fiir denjenigen Leser oder Horer sei, der sich nicht in das Erleiden des
Wirkens Gottes ergebe. Nur das innerlich erfahrene, »innere Wort« ermoégliche
das Verstehen des eigentlichen, geistlichen Sinns des »duflerlichen« Wortes der
Heiligen Schrift.*” In seiner Schrift Ein Anfang eines rechten christlichen Lebens
(1527) polemisierte Hut gegen die »Schriftgelehrtenc, die sich auf ihre Schulge-



lehrsamkeit berufen und doch nur zur Erkenntnis des toten Buchstabens fahig
seien: Niemand konne »die geheimnuf gotlicher weiftheit (...) lernen inn der
spelungken oder mordergruben allerr bueberey [d.h. den Universititen], we-
der zu Witemberg noch zu Paris, ouch lernt man sy nit ann den herrenhéfen
oder auf grossen pfrienden.«* In der 1527 in Augsburg gedruckten (um 1530
klandestin in Wien nachgedruckten) Christlichen Unterrichtung, wie die géttli-
che Schrift verglichen und beurteilt soll werden griff Hut die Verkiindigung der
evangelischen Prediger als geistlich und sittlich fruchtlos an:

»Ja es wifiten die schrifftgelerten die bibel gar maisterlich hin-
den und fornen, dennoch was ir leer und verstand falsch, wie
auch yetzund zii unser zeyt, ob sy schon alle schrifft leeren und
predigen, dennocht predigt ainer wider den andern, und volgt
aufl irer lere kain besserung, und sy selbs bessern sich auch nitt.
Ursach: Es filet in am urtayl, das iberkompt man im leyden, el-
lendt und armut, dardurch man der welt ledig und gelassen wirt
und eingeleybt dem corper Christi, zi welchem aller verstand
geofnet wirt.«*

Die Heilige Schrift ist dem geistbegabten Nachfolger Christi, und sei er ein un-
gelehrter Laie, duflerliches Zeugnis seiner innerlichen Erfahrung, wahrend sie
dem Gelehrten, der der innerlichen Erfahrung ermangelt, nur toter Buchstabe
ist. In dem Traktat Vom lebendigen und vom geschriebenen Wort, der entweder
von Hut selbst stammt oder in der Frithzeit des separatistischen Tdufertums in
Mibhren entstanden ist, heifit es mit deutlichen Anklingen an Thomas Miintzer
und die Begrifflichkeit der Mystik:

»Ein rechtgschaffener prediger muef das warhaftig wort Gottes
im abgrund der seelen iiberkommen durch vil triiebsal, dassel-
big haist dan das wort Gottes im abgrund der seelen. Aber das
man prediget, ist nur das zeuknus oder zaichen des warhafti-
gen. Das unentlich wort wirt nit geschriben, weder auf papier
oder auf taflen, wirt auch nit geredt oder geprediget, allein der
mensch wirt bei im selbs von Got darmit versichert im abgrund
der seelen und wirt eingeschriben in ein fleischen herz durch
den finger Gottes (...) alles, so man in biiechern lesen mag, so
man hoért, (...) [ist] nit das lebentig wort Gottes, sonder allein ein
buechstaben und ein abconderfechtes zeichen oder zeuknus des
inerlichen und ewigen oder lebentigen worts.«*
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Ein simples Argument gegen die reformatorische Grundannahme der sich
selbst erklirenden Klarheit der Heiligen Schrift waren Zusammenstellungen
von Bibelstellen, die dem Literalsinn nach widerspriichlich sind, so in Hans
Huts Christlicher Unterrichtung. Nur der wahre Gldubige, der in einem trini-
tarisch gestuften innerlichen Prozess die eigene Kreatiirlichkeit und die All-
macht Gottes des Vaters, das Leiden und die »ernste Gerechtigkeit« Christi und
schliellich die Wiedergeburt und Freude im Heiligen Geist selbst erfahren hat,
weifd die widerspriichlichen Aussagen der Heiligen Schrift den unterschied-
lichen Stufen des Rechtfertigungsgeschehens zuzuordnen und dadurch die
scheinbaren Widerspriiche aufzuldsen.*

Der Unterschied zwischen Altem und Neuem Testament wird in der Hutschen
Hermeneutik véllig nivelliert. In dem Traktat Vom lebendigen und vom ge-
schriebenen Wort heif3t es pointiert, alles geschriebene duflerliche Wort sei »alt«
und allein das innerlich erfahrene, lebendige Wort sei »neu«:

»Das Alt Testament, wie es beschriben ist nach dem buchsta-
ben, hat es kein underscheid von dem Neuen (...) Dieweil es ein
zeuknus bleibt, gehort, gelesen und gepredigt wiert, haist es alles
das Alt Testament, gebot, gesetz oder wort, es sei Moses oder die
propheten, die evangelisten oder apostel, Petrus oder Paulus (...)
Wiederumb ist das Neu Testament alles, darnach wier leben, ein-
gepflanzt in unser herz durch den geist Gottes, das da warhaftig
ist bei uns und bei Got, und haist alles das Neu Testament, das
neu gebot oder lebentig wort Gotes, es habs Moses, die prophe-
ten oder apostel geschriben, wen es in uns lebt, uns regirt und
uns neu gebiirt von sin und mund nach dem willen Gottes, wie
es dan Got von uns begert und haben wil, ein neuer mensch in
Christo Jesu. Das haist dan das Neu Testament. «*?

Der Traktat Vom lebendigen und vom geschriebenen Wort unterscheidet daher
zwischen dem Glauben der wahren Christen und dem bloBen historischen
Glauben der »welt, die bekennet auch Christum ins fleisch kommen sein in
Maria, es hilft aber nit und ist nit gnueg, sonder Christus muef} auch in unser
fleisch komen, wie wir haben: Das wort ist fleisch worden und wonet under
uns« (Joh 1,14).” Dass die in der Bibel berichteten Ereignisse tatsachlich statt-
gefunden haben, wird nicht geleugnet, heilsrelevant kann jedoch nur sein, was
der Gldubige in sich selbst erfihrt. Huts Anhénger Leonhard Schiemer schrieb
im Januar 1528, dass diejenigen, die nur glauben, dass etwas »gschechen sey
usserhalb inen, es sey zu Bethlehem, Nasaret, Jerusalem, oder nur das es gsche-



chen, ee sy geborn sein worden, oder wird erst nach irm tod geschecheng,
gar nicht verstehen konnen, »was es sey, das glouben heisst«.** Als Ereignis-
se extra nos haben die Inkarnation, Passion und Auferstehung Christi keine
Heilsrelevanz. Der in der Bibel bezeugte historische Jesus Christus hat fiir den
Glaubigen letztlich nur die Funktion eines Paradigmas des von ihm selbst zu
durchlebenden innerlichen Prozesses. Der traditionellen christlichen Rede von
Jesus als dem Erloser, dessen stellvertretendes Leiden am Kreuz Siihne fiir die
Stinden der Menschen bewirkt, ist damit eigentlich die Grundlage entzogen.*

2.3 Der geisterfiillte Prediger als Gegenentwurf zum reformatorischen
Amtsverstandnis

Die spiritualistische Unterscheidung von Geist und Buchstabe, innerem und
duferem Wort hatte bei Hut und in den von der Hutschen Tradition geprigten
separatistischen Taufergemeinden keine akademisch-theologische, sondern
eine konkrete, sozialkritisch-antiklerikale Funktion. Gegen den Autoritits-
anspruch der »neuen ewangelischen ... zarten schriftglerten«, die nur den
buchstiblichen oder historischen Sinn der Heiligen Schrift erkennen kénnen,
stilisierten sich Hut und seine Schiiler (bei denen es sich zum Teil durchaus um
Ménner mit universitirer Bildung handelte) als ungelehrte Laien, die, durch
den in der Endzeit neu ausgegossenen Heiligen Geist unterrichtet (Joel 3,1),
den geistlichen Sinn des Textes erfassen. Die Kontrastierung des Schriftgelehr-
ten mit dem Gottgelehrten bedeutete allerdings nicht, dass in der Hutschen
Taufbewegung von 1526/27 oder in den aus ihr seit 1528 hervorgehenden
mahrischen Téufergemeinden ein egalitires »Exegetentum aller Gliubigen«
praktiziert worden wire. Wohl von Anfang an war die Hutsche Hermeneutik
bezogen auf das entstehende Rollenmodell des geisterfiillten Predigers als Ge-
genentwurf zum reformatorischen Amtsverstindnis.

Mit der Ekklesialisierung der zunichst kaum strukturierten apokalyptischen
Taufbewegung, d. h. mit der Formierung geordneter Gemeinden, die sich als
die in der Endzeit wiederaufgerichtete, von Gott mit apostolischer Vollmacht
ausgestattete Kirche betrachteten, wurde das Recht zur éffentlichen Schriftaus-
legung an das Amt des von der Gemeinde ordentlich berufenen Predigers oder
Lehrers gebunden. Bereits 1530 duldete die Austerlitzer Gemeindeleitung kei-
ne nicht autorisierte Auslegung von Bibeltexten mehr. Von Wilhelm Reublin,
einem der Pioniere des Taufertums, der nach seiner Auswanderung nach Mih-
ren von den Austerlitzern nicht mit dem Predigtamt betraut worden war, liegt
ein Bericht {iber die Abspaltung der Auspitzer Gemeinde von den Austerlitzer
Briidern im Winter 1530/31 vor. Zu ihr hatte Reublin wesentlich beigetragen,
indem er im Dezember 1530 nach dem gemeinsamen Abendessen eines Teils



der Gemeindemitglieder »angefangen, mit heller stym zu reden,« was ihm »der
Geist mit auffgethanen buech in heyliger gschrifft (...) zeygett hatt.«*” Der Ver-
such der Austerlitzer Prediger, Reublin fiir die Anmafung des Predigtamtes zu
disziplinieren, l6ste die oben erwdhnte Spaltung der Austerlitzer Gemeinde im
Januar 1531 aus.

Der hermeneutische Ansatz der Hutschen Tradition wurde zu einer wichtigen
Voraussetzung fiir Rollenverstdndnis und Selbstbehauptung der Prediger oder
»Diener des gottlichen Wortes« der mahrischen Taufergemeinden. Insbeson-
dere bei den Hutterischen Briidern riickte die Vorstellung, dass die von der
wahren Kirche berufenen Prediger als Trager des inneren Wortes die bevoll-
michtigten Agenten Gottes in der Welt im Gegensatz zu den »Schriftgelehr-
ten« der falschen Kirchen seien, in den Mittelpunkt des konfessionellen Selbst-
verstindnisses. Bei den Hutterern wurden die Prediger ohne Riicksicht auf ihre
formale Bildung von der Gemeinde erwihlt und berufen. Von ihnen wurde
erwartet, dass sie aufgrund des inneren Wortes zur Verkiindigung befihigt
seien. Eine institutionalisierte Ausbildung ihrer Prediger kam fiir die Hutterer
daher nicht in Frage, jedoch schufen sie ein umfangreiches Instrumentarium
von Hilfsmitteln fiir die autodidaktische ErschlieBung des Bibeltextes, auf das
unten noch einzugehen ist. Der von der zeitgengssischen Polemik immer wie-
der erhobene Vorwurf, dass viele der hutterischen Prediger vollig ungebildet
seien, ist weniger auf einen Mangel an intellektuellen Ressourcen innerhalb der
Gemeinde zuriickzufithren als vielmehr auf das der Rekrutierung der hutteri-
schen Prediger zugrunde liegende Konzept des inneren Wortes.

3. Die Institutionalisierung der Hutschen Heilslehre bei den Hutterischen
Briidern

3.1 Apostolisches Sendungsbewusstsein und charismatische
»Bibliolalie« bei Jakob Hutter

Wihrend die Austerlitzer Briider unter der Federfithrung des begabten theo-
logischen Autodidakten Pilgram Marpeck die Hutsche Tradition einer griind-
lichen Revision unterzogen und sich in der Lehre von den Gnadenmitteln, im
Schriftverstindnis und im Glaubensbegriff ein Stiick weit den von Hut kri-
tisierten lutherischen Positionen annaherten,* blieb fiir die Religiositit der
Hutterischen Briider die aus dem Hutschen Téaufertum {ibernommene spiritu-
alistische Grundtendenz bestimmend. Dazu traten in der Folgezeit zusitzliche
spiritualistische Impulse, etwa durch die bis ins 17. Jahrhundert fortgesetzte
Aufnahme immer weiterer spiritualistischer Texte in den Kanon der in der
Gemeinde tradierten Lesestoffe.”” Jedoch erfuhr die Lehre Huts auch bei den



Hutterern Akzentverschiebungen und Umbildungen. An die Stelle der kon-
kreten Naherwartung des Weltendes trat die Deutung der Gegenwart als einer
Endzeit von unbestimmter Dauer, in welcher der hutterischen »Kirche Gottes
in Mihren« die Aufgabe der Sammlung und Unterweisung der Auserwiahlten
zukomme: Mihren sei der Ort in der Wiiste von Offenbarung 12, an dem das
Sonnenweib (die wahre Kirche) eine Zeitlang Ruhe vor dem Drachen (der Ver-
folgung) finden sollte, um ihr Kind (die Glaubigen) zu ndhren.®

Huts Lehre vom Rechtfertigungsprozess durch das lauternde Erleiden des gott-
lichen Willens wurde von den Hutterern ekklesialisiert und operationalisiert:
Die kommunitire Lebensweise der Gemeinde stellte fir alle Mitglieder die
Erfahrung des Loslassens von allem Auferlichen und des innerlichen Recht-
fertigungsprozesses in einem standardisierten Verfahren sicher. Indem die
Gemeindemitglieder ihren Privatbesitz zugunsten der Gemeinschaft aufgaben
und ihren Willen der Gemeinde unterordneten, wurde der Heilsweg der Gelas-
senheit fiir sie konkret und verlésslich erfahrbar. Die hutterische Giitergemein-
schaft war zwar auch Restitution der Lebensweise der Jerusalemer Urgemeinde
(Apg 2,44 f; 4,32-37), vor allem aber praktische Umsetzung eines »Ofens der
Gelassenheits, in dem die Seele gelautert werde wie das Gold im Schmelzofen
(Sir:2:0):

Charakteristisch fiir das hutterische Schriftverstandnis ist die Konkretisierung
des Konzepts des »lebendigen Worts« im Sinne eines charismatischen Sprach-
phianomens. Diese Konkretisierung ist bereits bei dem Tiroler Hutmacherge-
sellen Jakob Hutter zu beobachten, der im Zusammenhang mit der Ubernah-
me der Leitung der Auspitzer Tdufergemeinde (1533) den Anspruch erhob, ein
von Gott gesandter Apostel zur Wiederaufrichtung der wahren Kirche in der
Endzeit zu sein.”” Hutters tendenziell exklusiver Autorititsanspruch steht im
Zusammenhang mit einer fiir die Jahre 1529-1531 greifbaren Kontroverse zwi-
schen den entstehenden mihrischen Taufergemeinden und spiritualistischen
Kritikern {iber die Frage, ob es in der Gegenwart iiberhaupt méglich sei, Ge-
meinden nach urchristlichem Vorbild wiederaufzurichten, und inwiefern diese
wie die Gemeinden des Neuen Testaments im Besitz apostolischer Vollmacht
seien.” Wie Hutters Rivale Gabriel Ascherham berichtete, beanspruchte Hut-
ter, »er hitte den Geist Pauli«.**

Mit Hutters Anspruch auf apostolische Autoritdt hingt die Paulusimitation in
seinen teilweise sehr umfangreichen Briefen zusammen. Einen anschaulichen
Eindruck von Hutters produktiver Beherrschung eines memorierten und ver-
innerlichten Vorrats biblischer Phrasen vermittelt der Anfang seines Briefes an
seine Gemeinde in Méihren vom Herbst 1535:
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»Jacob, ein Knecht Gottes unnd apostl Jesu Christi und ein die-
ner aller seiner ausserwelten heiligen (...) auf8 grosser gnad und
aufd unaussprechlicher barmhertzigkeit Gottes, der mich darzue
berueflt, erwelt und tauglich darzue gmacht hat auf8 seiner gnad
unnd grundlosen barmhertzigkeit on allen meinen verdienst,
sonder allein aus seiner iiberschwenglichen threu und giietig-
keit, der mich treu geschetzt hat und guet und wirdig gmacht,
zu sein ein diener des ewigen unnd getreuen Neuen Testaments,
das Gott auffgericht hat und gemacht mit Abraham und mit sei-
nem sammen ewigclich, unnd hat mir vertraut und geben sein
gotlichs ewigs wort in mein hertz und in meinen mundt und die
himlischen schitz und giieter seiner gothait und seines Heiligen
Geists, die denn verborgenn ligenn und bleiben in dem taberna-
cul und archen des ewigen unsichtbaren Gottes inn dem himel
dort oben (...) und hat mich gesegnet mit seinem ewigen unnd
himlischen segen, und hat sein gétlichs ewigs wort in mir und
in villen, denen ers durch mich hat lassen verkiindigen, lebentig
und titig gemacht und hat denselbigen zeucknufl gebenn durch
aufdtailung und mitwirckung des Heilligen Geists mit allerlei
krefften, wundern und zaichen.«*

In Hutters Briefen treten situative Mitteilungen an die Adressaten oder lehr-
hafte Aussagen vollig in den Hintergrund. Es handelt sich vielmehr um Nie-
derschriften eines charismatischen Sprachflusses, dessen Botschaft weniger in
seinem Inhalt als in seinem »apostolischen« Duktus besteht, in dem sich Hut-
ters gottliche Sendung manifestieren soll. Auch wenn nach Hutters Tod 1536
die explizite Selbstbezeichnung eines Einzelnen als Apostel nicht mehr begeg-
net, wurde der Anspruch auf apostolische Autoritat von den Predigern der Ge-
meinde aufrechterhalten, ja sogar noch zugespitzt, indem sich die hutterischen
Prediger und Sendboten kollektiv als der in der Welt prasente »Christus in sei-
nen Gliedern« verstanden.

3.2 Das lebendige Wort im Mund der Prediger: Peter Riedemanns
Evangelienparaphrasen

Eine systematische Darstellung der hutterischen Lehre liegt in der 1545 ge-
druckten Rechenschaft unserer Religion, Lehre und Glaubens des Altesten Peter
Riedemann (gest. 1556) vor, in der sowohl die Glaubenslehre als auch die Le-
bensordnungen der hutterischen Gemeinde dargestellt sind.* Die hohe Dichte
der Schriftbelege in der Rechenschaft -~ das 288 Blatt in 16° umfassende Biich-
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lein enthilt 764 Verweise auf die kanonischen Biicher des Alten Testaments,
100 auf die alttestamentlichen Apokryphen und 2085 auf das Neue Testament®”
— darf nicht als Indiz fiir einen legalistischen Biblizismus gedeutet werden. Es
ist keineswegs Riedemanns Absicht, die hutterische Lehre und Praxis mit dem
Literalsinn der Heiligen Schrift zu beweisen. Auf die Frage, ob die Nachfolge
Christi im Gehorsam gegeniiber dem Literalsinn der Schrift bestehe, antwortet
Riedemann im Zusammenhang mit einer Erklarung des Eidesverbots von Mt
5,33-36:

»Nein, sagen wir, sonder hie an diesem Ort und allenthalben,
wie sie, die Schrift, durch den heiligen Geist gestellet ist, mufd
man sie auch denselbigen urteilen lassen. Wer mag aber dassel-
big Urteil erreichen, ohn der den heiligen Geist habe, sintemal
der Fleischling nichts von Gott vernimmt, der Geistlich aber al-
les richtet?«®

Der Hutschen Tradition folgend unterscheidet Riedemann zwischen dem toten
Buchstaben der Schrift, es sei Altes oder Neues Testament, und dem lebendi-
gen, inneren Wort:

»Alles nun das Buchstabisch, so viel es buchstabisch ist, ob es
gleich Paulus, Petrus oder irgend einer aus den Apostlen ge-
schrieben hitt, heiflen wir Gesetz und Gebot, und sein es auch,
denn derselbig Buchstab ebensowohl nichts mehr tut denn totet
als der Buchstab des Gesatzes Mose.«*

Dagegen wird das Evangelium »nit in die Steine oder Papier gemodlet und ge-
bildet, sonder in die fleischnen Taflen des Herzens, nit mit Feder und Tinten,
sonder mit dem Finger Gottes, seinem heiligen Geist (...) Das ist das lebendig
Wort Gottes, das Seel und Geist durchdringet, dadurch alle die, so die Verhei-
Bung erben wollen, miissen geboren werden.«® Die Verheiflung der endzeitli-
chen Ausgieffung des Heiligen Geistes (Joel 2,28 f; Jer 31,33 f) sieht Riedemann
in der hutterischen Gemeinde erfiillt. Die von Gott selbst durch den in der
Gemeinde wirksamen Geist berufenen hutterischen Prediger sind Triger des
lebendigen Wortes Gottes, das sich in ihrer Verkiindigung verbal manifestiert.
Der Glaube komme »nach den Worten Pauli aus dem fleiffigen Gehér der gott-
lichen Predig, die von den Gesandten Gottes aus dem Mund Gottes verkiin-
diget wird. Hie reden wir aber nit von dem buchstabischen, sonder von dem
lebendigen Wort, das Seel und Geist durchdringet, welches Gott in den Mund
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seiner Boten gelegt und geben hat.«*' Der locus classicus Rom 10,17 wird hier
also nicht auf das duflerliche Wort, sondern auf das innere Wort bezogen, des-
sen Sprachrohr die bevollmachtigten Prediger und Boten sind. In konfessionell
exklusiver Zuspitzung stellt Riedemann die von Gott berufenen hutterischen
Prediger den unberufenen Predigern der iibrigen Konfessionen und Gruppen
gegeniiber, die sich aus menschlichem Gutdiinken das Predigtamt anmaflen,
»derhalben ist auch ihr Predigen ohn Frucht und haben die Lehr Christi nit«.5
Von den hutterischen Predigern wurde demnach erwartet, dass ihre Verkiindi-
gung als »geistgewirktes« Reden erkennbar sei. Darauf waren die hutterischen
Prediger unter anderem dadurch vorbereitet, dass sie biblische Texte in grofiem
Umfang auswendig lernten. Auch unter den gewohnlichen Gemeindemitglie-
dern scheint das Memorieren umfangreicher Bibeltexte eine wichtige religic-
se Praxis gewesen zu sein. Die verbliiffende Bibelkenntnis der Hutterer wird
in zahlreichen zeitgendssischen Quellen erwdhnt. Der katholische Theologe
Christoph Erhard (1589) fithrte die Tatsache, dass bei den Hutterern »schlech-
te, ungelehrte, grobe baurs- und handtwercksleut gantze capitel und sententz
aufd der Schrifft daherplappern« konnten, sogar auf dimonische Besessenheit
zuriick.®

Die Hutterer verstanden die Schriftauslegung ihrer Prediger als geistgewirkte
Rede, die dennoch auf griindlicher exegetischer Vorbereitung beruhen konn-
te. Ein Beispiel fiir die Arbeitsweise der hutterischen Ausleger ist Riedemann
selbst. Die hutterische Gemeindechronik berichtet {iber Riedemann, er habe
»vil hailsamer leer und erklarung der heiligen schrifft mittgetailt (...) Denn er
war reich in allen gotlichen gehaimnussen, und die gaab gottliches worts flof8
von ihm heraus wie ein wasserqual, der iiberlaufft,«*! und eine andere Quelle
fiigt hinzu, Riedemann habe seine exegetische Kunst »in der schuel Davids«
gelernt, also nicht auf den hohen Schulen der menschlichen Schriftgelehrten.®
Die erst vor wenigen Jahren identifizierten Evangelienparaphrasen, die Riede-
mann um 1549 in lockerer Anlehnung an das Vorbild der Bibelparaphrasen
des Erasmus verfasste,* lassen jedoch erkennen, dass Riedemann sich bei der
Schriftauslegung durchaus gelehrter Hilfsmittel bediente. Neben den auch in
deutscher Ubersetzung zuginglichen Bibelparaphrasen des Erasmus® benutzte
Riedemann auch dessen lateinische Annotationes zum Neuen Testament®® und
ein biblisches Onomastikon in der Tradition der mittelalterlichen Interpretatio-
nes nominum hebraicorum, in dem biblische Eigennamen nach ihren - tatsich-
lichen oder angeblichen - hebriisch-aramiischen Etymologien erklart waren.
Derartige Onomastika waren vielen lateinischen Bibeldrucken beigegeben.®
Dass Riedemann lateinkundig war, ist in einem zeitgendssischen Bericht eines
ehemaligen Hutterers ausdriicklich bezeugt.”
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Einen Eindruck von Riedemanns wie ein Wasserquell sprudelnder Gabe der
geistlichen Schriftauslegung vermittelt folgendes Textbeispiel, die Paraphrase
der Perikope von der Tochter des Jairus, Mk 5,21 ff (zur leichteren Orientie-
rung ist rechts vom Text der Riedemannschen Paraphrase der zugrundelie-
gende Bibeltext im modernen Luthertext angegeben, die Entsprechungen sind
durch Verweisbuchstaben gekennzeichnet):”!

Aus der Begegnung Jesu mit dem Synagogenvorsteher Jairus, dessen Name
laut Onomastikon »vigilans vel illuminans, seu illuminavit aut illuminatio« be-
deutet, wird durch radikale Allegorese die Erzéhlung von einem hutterischen

[21] So aber der *hailsam hailland der menschen in seiner
*emaind den triiebsal “durchdrungen hat, machen sich vil zu
im, obwol der triiebsal ganntz vor augen steet.

[22] Und fiinden sich eben unnder denselben etzliche
leerer der volcker, die sich auch fiir die Yerletichteten
und wachenden halten. So dan dieselben den hailland
der menschen in seinen glidern ‘erkennen und sein krafft
vernemmen, ‘demiietigen sie sich under den gwalt seiner
macht,

[23] mit vil anhalten seiner hilf begerende, und sagen: «Die
*gmaind, die uns vertrauet ist, oder die wir erzeuget und mit
leer versehen haben, ®ist jetz gantz im abnemmen, also das
sich nichtz dan ir verderben zu versehen ist. Wellest dich
derhalben mit deiner gnad zu uns wenden und sie mit der
kraft deiner grosméchtigen herrligkait anriieren, das dein
werck an ir erscheine, das sie “im glauben gesund und “in
deiner warhait und gerechtigkait leben miigen” [...]

[35] Dieweil er aber die frumgemachte gmain noch alle
*trostet unnd sie in friimkait sich zu iieben vermannet,
machen sich etzliche zu den "leerern der versamlung, die

fiir die erleiichtenden und wachenden geachtet sein, innen
verkiindigende und sagende: «Die ‘gmaind, so euch vertrauet
war, ist schon %in stinden gar verfallen, das sich auch kain
beserung mer zu verhoffen ist. Was wéllent ir dan den leerer
unnd anfiierer der gerechtigkait ferner mit ir bemiihen?”

[36] Welches fiirgeben der *hailsam hailland der menschen
vermerckt, trostet er die *leerer der versamlung iiber solche
rede, sagende: «Seit nur on forcht und zagen und habend eur
vertrauen dohin, das inen durch meine zukunfft geholffen
werde” [...]
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Und da *Jesus wieder
heriiberfuhr im ®Schiff,
versammelte sich viel
Volks zu ihm, und er war
an dem “Meer.

Und siehe, da kam der
*Obersten einer [...] mit
Namen *Jairus; und da er
ihn sah, *fiel er ihm zu
Fiiflen

und bat ihn sehr und
sprach: »Meine “Tochter
bist in den letzten Ziigen;
Du wollest kommen und
deine Hand auf sie legen,
dass sie “gesund werde
und Ylebe.« [...]

Da er noch also *redete,
kamen etliche vom
Gesinde des ®Obersten
der Schule und sprachen:
Deine “Tochter ist
dgestorben; was bemiihst
du weiter den Meister ?

*Jesus aber horte alsbald
die Rede, die da gesagt
ward, und sprach zu dem
®Obersten der Schule:
Fiirchte dich nicht,
glaube nur! [...]



[38] Und kumbt also mit denselben, sein ambt zu Und er kam in das *Haus
volstrecken, in die *gmaind der leerer der versamlung [...] des Obersten der Schule

und so er daselb sicht das "gebolder alles volcks, das sie aus und sah das *Getiimmel

aigner erwelung treiben unnd anndre als verworffne achten,  und die da ‘weinten und
darzue das unbillich ‘trauren derselben, das sie tiber alle die,  heulten.

so nit mit irer mainung sein, haben,

[39] machet er sich *in ire versamlung und "straffet ir Und er ging *hinein und
unweif3, sagende: «Was habt ir ain solches ‘gepolder aus bsprach zu ihnen: Was
aigner erwelter oder fiirgenummen weise, andere zu ‘tummelt und Yweinet

verwerffen unnd zu verdammen, unnd was ist euer ‘trauren  ihr? Das *Kind ist nicht
tiber dieselbigen, so doch solche unwissende und unerfarne  #gestorben, sondern es
leiit, die noch in den worten der gerechtigkeit zu wenig fschlaft.

bericht haben, ob sie sich wol fin schwachheit tibersehen,

noch nit #zum tod siindigen oder also gesiindet haben”

Sendboten, der auf einer seiner Missionsreisen einer zerstrittenen und ausei-
nanderfallenden tauferischen Gemeinde (Tochter) und ihrem Altesten (Vater)
begegnet und diese durch seine Predigt wieder aufrichtet. Den »geistlichen«
Sinn der biblischen Texte, der in vielen Fillen mehr oder minder kohirente
Narrative ergibt, erhob Riedemann durch die etymologische Interpretation der
im Text enthaltenen Eigennamen anhand des Onomastikons sowie durch ein
Schema allegorischer Aquivalenzen: Jesus steht fiir seine Reprisentanten in
der Welt, die hutterischen Prediger. Andere minnliche Personen entsprechen
den Predigern anderer Gruppen oder falschen Lehrern, so die Pharisder und
Schriftgelehrten, die in der Regel fiir die katholischen und evangelischen Geist-
lichen stehen. Weibliche Personen stehen fiir Gemeinden. Die Ehe steht fiir das
Treueverhiltnis zwischen Prediger und Gemeinde. Das Verhaltnis zwischen
Vater und Sohn bezeichnet die Einsetzung eines neuen Predigers durch einen
Prediger, das zwischen Mutter und Sohn die Einsetzung eines Predigers durch
eine Gemeinde. Tochter sind neue Gemeinden, die von einem Prediger (Vater)
oder einer Mutter-Gemeinde gegriindet wurden. Landschaften, Orte und Ge-
biaude bezeichnen ebenfalls verschiedene Typen von Gemeinden. Engel stehen
wieder fiir hutterische Prediger, Teufel und Didmonen fiir Irrlehrer. Krankheit
und Tod bezeichnen Siinde, Gesundheit und Leben stehen fiir Glaube und
Rechtfertigung. Essen und Trinken entsprechen der Lehre des Evangeliums.
Gewisser stehen fiir Verfolgung, Triibsal und innere Anfechtung.”

Anhand dieses allegorischen Schemas reduzierte Riedemann die Aussage des
Textes fast vollstandig auf die Autoritéit der hutterischen Prediger, ihr Verhalt-
nis zu den Gemeinden, ihre Mission und ihre Auseinandersetzung mit den
unberufenen Predigern der falschen Kirche. Wo Bibeltexte sich nicht zur nar-
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rativen Paraphrasierung eigneten, konnte Riedemann Personennamen auch
als Allegorien fiir Abstraktbegriffe deuten. So entdeckt er im Stammbaum Jesu
Mt 1,1-16 mithilfe des Onomastikons eine Abfolge von Stufen der Bekehrung,
Rechtfertigung und Heiligung, »mit welchem allem Gott beweist, wie er seinen
gesalbten hailand in die welt gefiiert hat und wie er heut noch inn einem jeden
glaubigen empfangen, vermenschet und geboren werden muef, (...) auff das
sich der ganntze auffganng Christi volkommenlich in uns erzeig, inn uns recht
gestaltet und also geboren oder bezeuget werdt”: Aus dem Glauben (=Abra-
ham) entsteht die Freude an Gott (=Isaak, gaudium), die den Menschen dazu
befahigt, die Stinde niederzutreten (=Jakob, supplantatio) und Gott zu loben
und zu bekennen (=Juda, laudatio sive confessio) und sich von allem, was ihn
am wahren Gottesdienst und der Freiheit der Gotteskinder hindert, abzuson-
dern (=Perez, divisio).”

Riedemanns Paraphrasen iiber Matthdus, Markus und Lukas umfassen hand-
schriftlich etwa 1.650 Textseiten. Ahnliche Paraphrasen, sei es von Riedemann
selbst, sei es von anderen hutterischen »Dienern des Wortes«, sind auch zu
Teilen des Johannesevangeliums und zu vierzehn weiteren neutestamentlichen
Biichern handschriftlich tiberliefert.”* Neben den Paraphrasen, bei denen der
vollstindige Bibeltext Wort fiir Wort nach seinem »geistlichen« Sinn reprodu-
ziert wird, umfasst die hutterische Uberlieferung auch umfangreiche Scholien-
kommentare zu alt- und neutestamentlichen Biichern. Davon wurde bisher nur
ein in mehreren Handschriften iberlieferter Kommentar zur Offenbarung des
Johannes niher untersucht, als dessen Hauptquelle sich die 1530 in Straflburg
gedruckte Auslegung der heimlichen Offenbarung Joannis des Melchior Hoff-
man identifizieren lieB.”> Alter als Riedemanns Paraphrasen scheint ein frag-
mentarisch iiberlieferter hutterischer Genesis-Kommentar zu sein.”® Ebenfalls
noch vor der Jahrhundertmitte konnte ein mehrbéndiger Kommentar iiber den
Psalter entstanden sein.”” Neben fortlaufenden Auslegungen biblischer Biicher
verfassten oder kompilierten die hutterischen Prediger zahlreiche weitere exe-
getische Hilfsmittel, darunter biblische Onomastika, biblische Tier-, Pflanzen-
und Steinbiicher, Erlduterungen zur biblischen Geographie, chronologische
Tabellen, thematische Konkordanzen und eine in mehreren Handschriften
liberlieferte monumentale Wortkonkordanz tiber den gesamten Wortbestand
der Bibel, deren grofite Handschrift einen Umfang von 1.900 engbeschriebe-
nen Seiten in Grof3folio hat.™

3.3 Bibellektiire aller Glaubigen im Zentrum der religiésen Alltagskultur

Auch die Bibellektiire der gewohnlichen Mitglieder wurde von der Gemeinde
aktiv gefordert. Die hutterische Lebensweise, in der Elemente der materiellen,
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intellektuellen und politischen Kultur des Handwerkerstandes der oberdeut-
schen Stidte verarbeitet waren, setzte grundsitzlich die Lesefihigkeit aller
Mitglieder voraus, was selbstverstindlich nicht ausschlief3t, dass es unter den
Gemeindemitgliedern dennoch einen gewissen Anteil von Analphabeten ge-
geben haben diirfte. Dass Lesefihigkeit als anzustrebende Norm galt, ldsst das
hutterische Elementarschulsystem erkennen, dessen Ziel es war, allen Kindern
der Gemeinde vor ihrem Eintritt in eine Handwerkslehre Lese- und Schreibfa-
higkeit und eine griindliche Bibelkenntnis zu vermitteln.” Um méoglichst vie-
len Mitgliedern Zugang zu einer Bibel zu verschaffen, ssmmelte die Gemeinde
grofle Bestinde an gedruckten Vollbibeln, Neuen Testamenten und anderen
Bibelteilen, die in hutterischen Werkstitten neu eingebunden, handschriftlich
tiberarbeitet und an die Gemeindemitglieder zum Gebrauch ausgegeben wur-
den.

In europdischen Sammlungen sind mehr als achtzig Bibeldrucke hutterischer
Provenienz nachgewiesen, die detaillierte Beobachtungen zum kollektiven und
individuellen Gebrauch der Heiligen Schrift bei den Hutterischen Briidern
erlauben.*” Demnach bevorzugten die Hutterer Ziircher Bibeldrucke aus den
Jahren 1524-1533, ferner die Wormser Propheten von 1527 und deren Nach-
drucke sowie die Wormser Vollbibel von 1529. Die Hutterer hielten, wie die
oberdeutschen T#ufer generell, am Kanon der Vulgata fest. Den apokryphen
Laodiziaerbrief, der in der Wormser Vollbibel enthalten war, sahen sie offen-
bar als authentisch an, in vielen Bibelexemplaren hutterischer Provenienz ist
er sogar handschriftlich eingefiigt. Auf den Réndern hutterischer Bibelexemp-
lare sind oft umfangreiche handschriftliche Apparate von Querverweisen ein-
getragen, in denen die unter den Téufern tradierten umfangreichen Zusam-
menstellungen konkordierender und diskordierender Bibelstellen verarbeitet
sind. Um ihren hohen Bedarf an Bibeln zu decken, gaben die Hutterer 1570
bei dem Prager Drucker Jifi Jakubiiv Dacicky in Prag einen Nachdruck des
Zircher Neuen Testaments von 1533 in Auftrag, von dem sich acht Exemp-
lare erhalten haben. Abweichend von der Vorlage weist der Nachdruck einen
stark vermehrten Bibelstellenapparat auf den Riandern auf und enthlt den im
Zircher Druck fehlenden Laodizderbrief.* Da der »Kirche Gottes in Méahren«
auch italienische, slowakische und polnische Mitglieder angehdrten, fiir deren
Betreuung eigene Prediger zustindig waren, ist damit zu rechnen, dass die Bi-
bel bei den Hutterischen Briidern auch in anderen Sprachen als der deutschen
gelesen wurde. Ein Band der sechsteiligen Kralitzer Bibel in einem eindeutig
hutterischen Einband wurde kiirzlich im Bestand der Pressburger Universitiits-
bibliothek identifiziert.*®? Eine gedruckte lateinische Wortkonkordanz von 1530
aus hutterischem Besitz lasst vermuten, dass in der Gemeinde auch lateinische

27



Bibeln vorhanden waren.*

Auch fiir die nicht lesefdhigen Mitglieder der Gemeinde wurde Sorge getragen,
dass sie nicht nur durch die Lesungen und Auslegungen in den regelmifligen
gottesdienstlichen Versammlungen, sondern auch in ihrem Alltag Zugang zu
biblischen Texten erhielten. In den Werkstétten der hutterischen Handwerks-
betriebe waren grofiformatige Bibeln vorhanden, aus denen in arbeitsfreien
Stunden an Sonn- und Feiertagen zur Vermeidung von Miifliggang vorgelesen
wurde.* Eine Hilfe zum Memorieren biblischer Stoffe insbesondere fiir die Le-
seunkundigen waren auch die zahlreichen von den Hutterern tiberlieferten bi-
blischen Erzihllieder. Diese bis zu 160 Strophen umfassenden Versifikationen
biblischer Texte waren offensichtlich fiir die private Erbauung und nicht fiir
den Gemeindegesang in gottesdienstlichen Versammlungen bestimmt.*

Die Ausrichtung der hutterischen Lebensweise auf die méglichst griindliche
Aneignung biblischer Texte durch alle Angehérigen der Gemeinde steht nicht
etwa in Spannung zu der spiritualistischen Grundiiberzeugung von der Pri-
oritdt des inneren Wortes des Geistes gegeniiber dem duflerlichen Wort der
Schrift. Was die Hutterer unter dem »inneren Wort« verstanden, war ja nichts
anderes als die Verinnerlichung des »duflerlichen« Wortes der Bibel und des-
sen — von den Hutterern als inspiriertes Reden verstandene — Reproduktion,
wie sie sich in der »Bibliolalie« Jakob Hutters, der charismatischen Bibelausle-
gung Peter Riedemanns und in den verbliffenden Bibelkenntnissen der hutte-
rischen Laien manifestierte. Die beiden offensichtlichsten Hindernisse, die der
Verwirklichung der Utopie des Erasmus von der allgemeinen Bibellektiire aller
Glaubigen entgegengestanden hatten - die niedrige Alphabetisierungsrate und
die Unerschwinglichkeit von Bibelexemplaren fiir den Grofiteil der Bevilke-
rung —, wurden von den Hutterern mit planméifliger Anstrengung tiberwun-
den. Auf dem Umweg iiber die Lehre vom lebendigen Wort entstand bei den
Hutterern in Mihren im zweiten Drittel des 16. Jahrhunderts eine Kultur des
alltiglichen Umgangs mit der Heiligen Schrift, die der Vision des Erasmus auf
eine unerwartete Weise sehr nahekam.

Anmerkungen

1 Der vorliegende Beitrag beruht auf der Uberarbeitung ausgewahlter Abschnitte eines Kapitels
in einem Sammelband iiber die Rezeption der Bibel in den Béhmischen Landern vom 15.
bis zum friihen 17. Jahrhundert: Martin Rothkegel, Das Verstandnis der Heiligen Schrift bei
den Téufern in Mahren, in: Ota Halama (Hg.), Amica Sponsa Mater. Bible v éase reformace,
Praha: Kalich, 2014, S. 177-225; englische Fassung (iibersetzt von James M. Stayer): The Living
Word: Uses of the Holy Scriptures among Sixteenth-Century Anabaptists in Moravia, in: The
Mennonite Quarterly Review 89, 2015, Heft 2 (Juli), S. 357-404.
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Wiedertiufer im 16. und 17. Jahrhundert. Beitrége zu ihrer Geschichte, Lehre und Verfassung,
in: Archiv fiir 6sterreichische Geschichte 81 (1895), S. 135-322; Wilhelm Wiswedel, Das
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Den folgenden Angaben liegen die im Katalog der hutterischen Handschriften erfassten
Bibelexemplare hutterischer Herkunft zugrunde.

Das gantz new | Testament/ nach d(er) alten trantz=|lation/ so im 33 Jar durch Chri=|stoffel
Froschawer zu Zu(e)rich aufigan|gen: itzt von newen jn druck verfer|tigt diff M.D.LXX Jar.|
Gezieret mit vil scho(e)ne(n) vind | notwendigen Concordantzen.| Gedruct zu Prag bey Georg |
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Univerzitna kniznica v Bratislave, Sign. 25.B.2225 (Biblj | Ceské | Djl druhy | ... | MDLXXX.]).
Hinweis von Dr. Jifi Just, Kutnd Hora.
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