Vom kairos zum chronos :
Zeitauffassung im pennsylvanischen Bethlehem!

von
Dieter Gembicki

Welche Zeitauffassung hatten unsere Vorfahren? In unserem Kulturkreis
wird die Frage nach dem Zeitverhalten immer mehr als eine Herausforde-
rung empfunden. Den Anfang zu einer wissenschaftlichen Aufarbeitung
machten die Soziologen.? Erst spit fanden sie Nachfolger unter den Histori-
kern, deren Interesse sich auf zwei Perioden konzentrierte, das Spatmittel-
alter® sowie die Industrialisierung.* So gibt es eine paradoxe Forschungs-
situation, denn hinreichend untersucht ist einerseits das ZeitbewuBtsein der
Kaufleute des 15. Jahrhunderts und andererseits das Phanomen der Zeitdis-
ziplinicrung der Fabrikarbeiter im 19. Jahrhundert. Die dazwischenliegende
terra incognita umspannt immerhin drei Jahrhunderte.

Die vorliegende Untersuchung beschiftigt sich mit einer stabilen Ge-
meinschaft im 18. Jahrhundert. Bethlehem wurde 1741 an einem Nebenfluf3
des Delaware in Pennsylvanien gegriindet. Fiir seine Wahl als Beispiel wa-
ren zwel Gesichtspunkte ausschlaggebend: die ungebrochene Kontinuitéit
des Ortes sowie die ungewdhnliche Quellenlage. Wenige Dokumente sind

I Die vorliegende Studie ist eine vor allem im Anmerkungsteil gekiirzte Version
der englischen Fassung »From kairos to chronos : Time-Perception in Colonial
Bethlehem, die in den Transactions der Moravian Historical Society in Nazareth/
Pa. erscheinen soll. Unterstiitzt wurde das Forschungsprojekt vom Département de
I'Instruction Publique in Genf durch Gewidhrung eines Sabbatjahres in Bethlehem/
Pa. Mein Dank gilt Vernon H. Nelson, dem Archivar der Moravian Archives, sowie
Arthur Freeman, Moravian Theological Seminary, fiir die Wegleitung in der unge-
wohnten Materie.

2 E. Durkheim: Les formes élémentaires de la vie religieuse, Paris 1902.

3 J. Le Goff: Pour un autre moyen age: temps, travail et culture en Occident, [Pa-
ris] 1978.

4 E.P. Thompson: Time-Work-Discipline, and Industrial Capitalism in Past and
Present, H. 38/1967, 56-97. Das Zusammenspiel von Technologie und Mentalitdtsge-
schichte wird eindriicklich analysiert in D.S. Landes: Revolution in Time. Clocks and
the Making of Modern World, Cambridge /Mass., London ca. 1983.
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iiberliefert von den nicht kirchlich gebundenen meist deutschen Siedlern
Pennsylvaniens, dagegen verfiigt Bethlehem/PA iiber eines der reichsten
Kirchenarchive der USA. Angesichts der Fiille an Quellen lag es nahe, sich
auf den »Schrittmacher<® der Siedlung, das Briider-Chor zu beschrinken.
Da die Serie des Briider-Diariums liickenlos erhalten ist, konnte ein gutes
halbes Jahrhundert (1744-1799) ausgewertet werden. Fir den Historiker
stellt diese Quellenlage einen Gliicksfall dar, erlaubt sie doch unmittelbar
jenes Zeitphdnomen zu untersuchen, welches im Amerikanischen »social
time«® genannt wird.

Nun gibt es eine Korrelation zwischen Bethlehems Zeitauffassung und
dem religiosen Charakter der Gemeinschaft. Daraus folgt notwendig, daf3
die hier vorwaltende kollektive Zeit religioser Natur ist. Verstindlicherweise
valorisieren religiose Kommunititen die Sakralzeit, z.B. Sonntag, Gottes-
dienst. In einem solchen Fall muf man sich fragen, wie Sakral- und Profan-
zeit aufeinander bezogen sind. Typologisch geschen konnte man beide
Aspekte als kairos” und chronos® bezeichnen. Bei diesen biblischen Aus-

5 Br. Fromelt apostrophiert das Briiderchor als »Bahnmacher und Durchbrecher
bei neuen Werken des Heilands«. Briiderdiarium (abgek. BD) 8.2.1767. Fiir Ex-
zerpte zu den Umbruchsjahren 1762-1768 bin ich Heidi Gembicki-Achtnich verbun-
den.

6 Eine gute Einfithrung in die Problematik bei J.T. Fraser: Die Zeit: vertraut und
fremd, Basel, Boston, Berlin 1988, 233-272.

7 H.C. Hahn in: Theologisches Begriffslexikon zum Neuen Testament, Wuppertal
1971, 11, 1461-1464. W. Bauer: Griechisch-deutsches Worterbuch zu den Schriften
des Neuen Testaments und der frithchristlichen Literatur, Berlin, New York 61988,
800-805. Der kairos ist stets ein liturgischer Moment, er bezieht sich ausnahmslos auf
eine symbolische Handlung wie Abendmahl, Liebesmahl, Viertelstunde, FuBwa-
schung, nur selten umspannt er den ganzen Tag. Wie werden derartige »Gelegenhei-
ten« im Briiderdiarium bezeichnet? Ausnahmsweise als »gesegnet«, fast immer als
»se(e)lige, oft verkniipft mit Adjektiv wie vergniigt, gefiihlig, saftig (Sabbat). Ver-
gleichsweise selten werden Substantive wie »Scegen« bzw. Gnade verwendet: »zu
einem neuen Seegens-Periodo« (BD 5.5.1748); »4t.5t mit besonderem Seegen ... das
mahl des Lammes, dabey uns allen unaussprechlich wohl war« (2.9.1748); » Wir fiihl-
ten auch mit einem gefiihligen Herzen bey dem Fusswaschen seine Gegenwart recht
empfindlich und kriftig in unserer Mitte. Bey unserem Abmhl-Lmhl waren wir recht
herzl,, seelig u. vergniigt, u. unsere besondere Gnade Ruf, dass wir den Jiingling Je-
sum in der Gemeine vorstellen sollen, war unseren Herzen gross u. wichtig. Nach
allen Gelegenheiten hatten wir unser Mahl des Ldmmleins, dabei wir recht ehrlich
die Umarmung unseres Mannes u. Briutigams als sein Braut Herze fiihlten ... u. so
gingen wir [am Abend]| als solche Herzgen im Gerdusch der Leichnams-Liiffte in
unseres Briutigams Armen seelig schlafen.« (20.1.1748) Hier handelt es sich um
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driicken handelt es sich um ein antithetisches Begriffspaar. Der kairos ist ein
giinstiger oder guter Moment, zuweilen der Zustand der Gnade:

Denn es heisst: Zur Zeit der Gnade erhore ich dich,

am Tag der Gnade erhore ich dich,

am Tag der Rettung helfe ich dir.

Jetzt ist sie da, die Zeit der Gnade;

jetzt ist er da, der Tag der Rettung (2. Kor. 6,2).
Der biblische Begriff chironos ist im Gegensatz zum kairos erheblich schil-
lernder, er bezeichnet die abgelaufene Zeit, einen Zeitabschnitt oder eine
Epoche. Im Neuen Testament wird der Terminus kairos mit 86 Textstellen
privilegiert gegeniiber 57 fiir chronos®. Und hiufig meint chronos die Le-
bensdauer auf Erden.

Bethlehems Griinderjahre standen unter dem Zeichen des kairos. Die
Siedlung begann mit 15 Briidern und Schwestern, die sich »Pilger«!? nann-
ten. Im Sinne des Pietismus waren sie Erweckte, schlieBlich war jeder von
ihnen handverlesen, denn erst nach einer Priifung, die ihre Eignung als Pil-
ger feststellte, durften sie in die neue Welt ziehen. Die neue Siedlung er-
weist sich als @iberaus homogen, ihre Fithrungsgruppe ist klar konturiert.
Hier sollte sich 1741 wiederholen, was 1722 in Herrnhut geschehen war. In
beiden Fillen bildeten Bohmen und Méhren zwei Drittel der Bevolkerung.
Dieser Anteil an der Gesamtbevolkerung fiel standig infolge der Zuwande-
rung, dennoch stellten sic wihrend zwei Generationen die Fithrungsschicht
in Bethlehem. Familien wie die Nitschmann, Neisser und Seidel prigten die

zwei besonders intensive Impulse des kairos am gleichen Tag. Die religiése Sprache
dieser Jahre kreist um das Inkommensurable. Ausdriicke wie »recht selig« und »un-
aussprechlich wohl« kennzeichnen auch die spéitmittelalterliche Mystik. Im Jahre
1748 wird der kairos einerseits immer als auf eine liturgische Handlung bezogen
gesehen und andererseits als eine Kommunikation mit Gott aufgefaBt. Allerdings
kann der einzelne Christ nur in der christlichen Gemeinschaft dieser Gnade
teilhaftig werden.

8 Hahn II, 2, 1466-77. Bauer 1769ff.

9 Computer Concordance to the Novum Testamentum Graece, H. Bachmann,
W.A. Slaby, Berlin, New York 21985, Sp. 965-968.

10 Dies ist ein Topos des Briefwechsels, der sich in Herrnhut im Archiv der Brii-
derunitiit befindet. Benutzt wurde ein Microstat im Besitz der Library of Congress,
Washington DC, Manuscript Division (abgek. LCMD). - J.M. Levering: A History of
Bethlehem, Pennsylvania, 1741-1892, Bethlehem/Pa. ca. 1900; eine positivistische
Summe, jedoch ohne Referenzen. - B.P. Smaby: The Transformation of Moravian
Bethlehem. From Communal Misson to Familiy Economy, Philadelphia 1988.
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Frommigkeit an der Grenze nachdriicklich.!! Der Zusammenhalt innerhalb
dieser Gruppe war so stark, daB in ihren Reihen Aussteiger (social dissent)
die Ausnahme bildeten.

Es hangt mit der sozialen Struktur der Briider-Unitit zusammen, daf} bei
der Neugriindung der Konflikt zwischen den Mihren und Graf Zinzendorf
vorprogrammiert schien. Wie bekannt, hat der junge Graf einen gangbaren
Weg mit der Tropen-Lehre!? gefunden. Thr zufolge stellte die Unitas Fra-
trum keine neue Kirche im Deutschen Reich dar, vielmehr war es ihre Auf-
gabe, das Credo der Bohmischen Briider, der Lutheraner und Reformierten
aufzunehmen. In Amerika spielte die Tropenlehre eine besondere Rolle: sie
verwandelte die Herrnhuter - im Englischen ein Zungenbrecher - in »Mora-
vians«, und die Pilger in Nordamerika waren dazu berufen, das Credo der
Bohmischen Briider auszubreiten.

Im Anschluf} an die individuelle Priifung vor der Abreise erhielten die de-
signierten Pilger Kenntnis von ihrer personlichen Aufgabe, dem »Plan«.
Eine wenig ausgebeutete Quelle erlaubt hier einen besonderen Einblick.
Die Spontaneitit der Auferungen lassen Riickschliisse auf den geistlichen
Zustand der Kommunitét zu. In seiner Funktion als Leiter der Unitit hatte
Zinzendorf die amerikanischen Siedler aufgefordert, ihm direkt zu schrei-
ben, um sich Rechenschaft geben zu kénnen, wie es mit den amerikanischen
Seelen bestellt sei. Die Briefe der Gemeinmitglieder sind erhalten, sie spie-
geln auf ihre Art den Grundkonflikt der amerikanischen Einwanderungsge-
schichte wider, wenn kollektive Wiinsche und individuelle Erfiilllung zu-
sammenstoBen.!3

In echt pietistischer Tradition breiten viele Briefschreiber ihr Bekeh-
rungserlebnis aus. Das gilt dort besonders, wo der personliche Kontakt mit
dem Grafen Spuren hinterlassen hat. Br. Joh. Toltschig berichtet danker-
fiillt: »Mehr als tausendmahl gedenke ich des Tages an Sie: Der mit Thnen

11 1722 bei der Griindung Herrnhuts waren 200 von 300 Siedlern Mihren oder
Bohmen, 1741 in Bethlehem waren es 9 von 15. Vgl. J. Nitschmann: Das Geschlecht
Nitschmann des Kontinents, Wien ca. 1941/42 und J.M. Levering: Bethlehem/PA,
69.

12 Zur Tropenlehre Zinzendorfs vgl. Hahn/Reichel: Zinzendorf und die Herrnhuter
Briider, Hamburg 1977, 412ff.

13 W.G. Rédel: »Erwartung und Erfiilllung: Die deutschen Einwanderer und die
englischen Kolonien in Nordamerikag, in The Transit of Civilization from Europe to
America, Essays in Honour of Hans Galinsky, Herget/Ortseifen Hrg, Tiibingen
1986, 185-196.
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2stiindige Spazirgang vor meiner Abreise bleibt mir schr tief eingepriigt.«!4
Die soziale Kluft, die den Grafen von einfachen Leuten trennt, scheint auf-
gehoben zu sein. Die Anreden lauten schlicht: Jiinger, Papa oder Papagen.
Die Korrespondenz vermittelt einen direkten Zugang zum Selbstverstidndnis
der briiderischen Pilger im amerikanischen Busch. Ausdriicke wie Kind,
Gotteskinder iiberwiegen. Was die Pennsylvanischen Synoden!® und Zin-
zendorfs »Pennsylvanisches Testament« belegen - jenes dem Neuen Testa-
ment entnommene Ideal der Gotteskindschaft!® - ist ein Kennzeichen des
radikalen Pietismus.!”

Um das Phanomen »social time« in Bethlehem verstehen zu konnen,
mul} man zuerst die spezifische Lebenshaltung sowie die Wertvorstellungen
der Pilger kennen, d.h. sich in Gemeinfrommigkeit und religiosen Horizont
der Gemeine vertiefen. Allein die Parallelen, die zwischen Bethlehem und
dem Herrnhaag existieren, sind erstaunlich. So sind die Neuankommlinge
an der amerikanischen Grenze iibergliicklich, einer »Pilgergemeine«, »Ge-
meine des Herzens«, »Kreuzgemeine« bzw. »Herzensgemeine« anzugeho-
ren. Fiir sie ist ihr Platz in der gottlichen »Okonomie« selbstverstindlich.
»Gnade« und »Seligkeit« erfiillen ihr Herz. In barockem Uberschwang
heiBt es: »Ich habe Pensilvamin lieb, und der Heiland auch, den er hat
schon manches Hertz an seinen Wunden als Siinder glaubig gemacht und
man kann sich freuen iiber seine Gnadenwahl.«!® Es entspricht echt briide-
rischer Manier, wie ihre Gedanken um »Gnadengang« und »Gnadenwahl«
kreisen. Ein Laic konnte versucht sein, den Zustand Bethlehems in den
Griinderjahren fiir paradiesisch zu halten, doch handelt es sich fiir die Pilger

14 J. Téltschig an »My most tenderest Papagene, 15.12.1752. LCMD Rep. 14A 30.
15 P. Vogt: Zinzendorf and the »Pennsylvania Synods« of 1742: The first ecumenical
Conferences on the North American Continent, Moravian Coll., Bethlehem/PA
1992. - F. Blanke: Zinzendorf und die Einheit der Kinder Gottes, Basel [1950]. - E.
Hirsch, Geschichte der Neueren Evangelischen Theologie in Zusammenhang mit
den allgemeinen Bewegungen des europdischen Denkens. Giitersloh 1960, vol. IV.
Kap. 40, 166-204.

16 Sieben Stellen im AT und 16 im NT, Bremer Biblische Handkonkordanz, Ziirich
1978, 415.

17 Fir die Schwenkfelder vgl. The Spiritual Diary of Christopher Wiegner, iibers. u.
hrg. v. P.C. Erb, Pennsburg 1978, 134, 152, 10.5.1737, 12.7.1738. - Uber die Inspirier-
ten und Hochmann von Hochenau vgl. H. Renkewitz: Hochmann von Hochenau
1670-1721. Quellenstudium zur Geschichte des Pietismus, Breslau 1935, in Berichte
des Theol. Seminars der Briidergemeine Herrnhut, 1934, XII, 260. - Uber Terstee-
gen vgl. Ritschl, Pietismus I, 485.

18 N.H. Eberhardt, 25.1.1755, LCMD Rep. 14A 30.
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um einen »Gottesfrieden«, wenn sie nicht wie der Maler Johann Valentin
Haidt kindlich verwundert »eine incomparabile Einrichtung«, einen »Got-
tesstaat unter den Menschen« zu erblicken glauben!? Die Spiritualitét der
Griinderjahre trigt heitere Ziige, die Sprache dieser Jahre ist in einen my-
stischen Schleier gehiillt, schlieBlich iiberleben hier Elemente der spatmit-
telalterlichen Mystik.

Wie laBt sich dieser Zustand der Harmonie, Heiterkeit und Gemein-
frommigkeit an der »Grenze« erkliren? Ein wichtiger Faktor ist die Tatsa-
che, dal Bethlehem eine geschlossene Gesellschaft war, nur die Abend-
mahlsgemeine genielit das Privileg, hier Wohnsitz nehmen zu dirfen.
AuBerdem ist die Siedlung wie alle briiderischen Gemeinen im 18. Jahrhun-
dert streng hierarchisch gegliedert. Die Gemeinschalt ist in neun Chore ein-
geteilt entsprechend Altersgruppe, Geschlecht und Ehestatus. Das Chorsy-
stem soll die christliche Vollkommenheit fordern, indem der Schwerpunkt
des religiosen Lebens auf kleinere iiberschaubare Gruppen verlagert wird.
Diesem Ideal der christlichen Heiligung des Lebens sind Raum und Zeit
dienstbar gemacht. Ohne Zweifel hat das enge Zusammenleben hinwieder-
um das Entstehen einer kollektiven Zeitauffassung entscheidend beeinfluft.

Ein Blick auf den liturgischen Kalender soll diesen Zusammenhang ver-
deutlichen. Zu jedem Arbeitstag gehoren mindestens drei Gottesdienste,
einer davon ist die »Viertelstunde«. Der Wochenplan ist ebenso eindrucks-
voll wie umfangreich und anstrengend.? Dabei nimmt Bethlehem wiihrend
der »GroBen Okonomie« eine Sonderstellung ein, weil es zwei Tage heiligt,
Sonntag und Sonnabend. Aufgrund welcher Erorterungen und Riicksicht-
nahmen dies geschah, kann hier nicht erortert werden. Immerhin fiihrt die
einstimmig getroffene MaBnahme der Sabbat-Heiligung in den ersten zwan-
zig Jahren der Siedlung zu einer erheblichen temporalen Ausweitung der
Gemeinfrommigkeit.

Dieser Zugriff auf die Zeit ist keineswegs ein Zufall. Dem Begriinder der
Erneuerten Unitét ist die Kategorie der Zeit bewullt, er zieht sie in sein
Kalkill ein, wenn er im Sinne des Pietismus Diarien einfithrt. Jeder Chor
wird damit ausgestattet in der Hoffnung, so Rechenschaft iber den »Gna-
dengang« des Chores zu erlangen. Im gleichen Zusammenhang kann auf die
»Nachrichten« der Briidergemeine verwiesen werden. Was diese zur Lek-

19 J.V. Haidt, 5.5.1954[?], LCMD Rep. 14A 30.

20 J.D. Nelson: Herrnhut: Friedrich Schleiermacher’s homeland, Ph. D. Univ. of
Chicago, Chicago 1963, MS, 196ff. Es handelt sich um die erste Studie, die den ge-
samten liturgischen Kalender Herrnhuts und Bethlchems untersucht.
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tire der »Gemeinstunde« am Sonntagnachmittag pradestiniert, sind
Authentizitit, erbaulicher Charakter sowie die Herkunft aus anderen Ge-
meinen. Die Kommunikation, ein Instrument der Aufklarung, versteht Zin-
zendorf meisterlich einzusetzen, mindlich, schriftlich, im Druck.

Das Urteil iiber die Griinderjahre Bethlchems schwankt, je nachdem ob
man sich an Aussagen von Gemeinmitgliedern oder an Zeugnisse von
Fremden halt. Uberschwenglich dankbar sind die Pilger fiir den »Segen«,
der auf ihrem Werk ruht.2! MiBgiinstige Zeitgenossen haben diese Periode
harsch verurteilt. IThr Vorurteil hat lange in der briiderischen Historiogra-
phie nachgewirkt, die diese Periode mit dem biblischen Etikett »Sichtungs-
zeit« versehen hat.22 Betrachtet man zum cinen den subjektiv empfundenen
»Segen« und andererseits das zum Skandalon stilisierte Phanomen, so tut
sich hier ein Graben auf. Stein des Anstofes war die Blut-und-Wunden-
Theologie, die in Herrnhaag entstanden ist. Die Gegner wurden nicht miide,
diese Christus-zentrierte Religiositit als »Christolatrie« und »Christusmy-
stik« zu stigmatisieren.?3> Was protestantische Theologen befremdete, war
der Kult um Christi Seitenhohle, obwohl er bei Luther und in der spétmit-
telalterlichen Mytik bereits angelegt war. Wie 1aBt sich nun aus dem Wider-
streit der Meinungen Klarheit gewinnen? Die Quellenlage ist in diesem Fall

21 Dies ist der Tenor der an Zinzendorf gerichteten Korrespondenzen.

22 »Diese Zeit /wurde/ im spiiteren GeschichtsbewuBtsein der Gemeine als eine
peinliche Episode empfunden, die moglichst auszuloschen war und auch mit Erfolg
verdréingt worden ist«, H.W. Erbe, Die Herrnhaag-Kantate von 1739, in Unitas
Fratrum, H. 11, Hamburg 1982, 11. Jedoch tiberwiegt in der amerikanischen Histo-
riographie das Vorurteil von der »Sichtungszeit« bis in die siebziger Jahre trotz Wil-
helm Bettermanns grundlegendem Neuansatz (Theologie und Sprache bei Zinzen-
dorf, Gotha 1935). Bettermanns Werk, letztlich als Antwort auf Pfisters einseitige
psychoanalytische Interpretation konzipiert, belegt, wie traditionsverbunden und wie
kohirent Zinzendorfs Frommigkeit war. Dieser personengeschichtliche Ansatz ist in
den letzten Jahren durch einen kommunitédren, sozialgeschichtlichen ergénzt wor-
den. Dementsprechend sind neuerdings Gemeinfrommigkeit und Volksfrommigkeit
im Zeitalter der Aufklidrung vermehrt in den Blickpunkt der Forschung geraten.

23 C. Pfister: Die Frommigkeit des Graf Ludwig von Zinzendorf. Eine psychoanaly-
tische Studie, Leipzig, Wien 1925, ZMD, series 2, vol. 13, n© II, Hildesheim, New
York 1975, 370, 373. - E. Troeltsch: The social teaching of the Christian churches,
London 1940, I, 769f. - H. Rimius: Aufrichtige Erzehlung von dem Ursprung und
Fortgang der Herrnhuter, Coburg 1753, 51 (freundl. Mittlg. v. Inge Baldauf, Herrn-
hut). Laut Vorwort der deutschen Ubersetzung ist diese Ausgabe aus dem Engli-
schen iibersetzt worden.
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so giinstig, daf} mittels einer qualitativen Analyse der Quellen der Pulsschlag
der Gemeine gemessen werden kann.

Drei Aspekte im geistigen Leben der Gemeine lassen sich quantifizieren.
Die beiden ersten bezichen sich auf symbolische Handlungen wie Abend-
mahl und Liebesmahl - die Agape ist ein spezifisches Anliegen der Erneu-
erten Unitit wie auch des radikalen Pictismus - wihrend die dritte, hier als
kairos bezeichnet, ein subjektives Gefithl der Gemeine »milit«. In dieser
Rubrik geht es nicht darum, jede Erwahnung des Wortes zu beriicksichti-
gen, sondern jeweils eine globale Bewegung, also einen Elan festzuhalten.
Die drei im 18. Jahrhundert ausgewihlten Daten sind nicht willkiirlich ge-
wihlt, sie entsprechen dem Hohepunkt der Sichtungszeit, sodann der Peri-
ode danach und einem Friedensjahr vor dem Unabhangigkeitskrieg. Das
letzte Datum hingegen soll einen Vergleich mit einer modernen Kirchen-
ordnung erlauben. Natiirlich bezichen sich die Angaben von 1989 auf eine
ganze Gemeine und nicht mehr auf einen einzelnen Chor.

1748 1753 1773 1989

Abendmahl 18 7 P 20 (8)
Liebesmahl 56 38 26 )
kairos 198 29 26 (M

Was sagen diese Zahlen aus? Erstens, das Abendmahl wird gemessen an
heutigen Mabstdben haufig ausgeteilt im 18. Jahrhundert (18-22-20). Zwei-
tens, das gleiche gilt fiir das Liebesmahl, auf den Spitzenwert (56) folgt eine
bestindige Abnahme (38-26), doch zeugt das neue Niveau fir eine anhal-
tende groBe Intensitit. Drittens, die subjektive Kategorie bictet eine Uber-
raschung. Sieht man vom absoluten Spitzenwert in der Sichtungszeit ab -
immerhin der siebenfache Mittelwert des 18. Jahrhunderts - so stabilisiert
sich dieser Wert in der Folge auch auf einem hohen Niveau.

Die Zahlen belegen und prazisieren ein Phianomen, das den Historikern
schon immer bewuBt war, nimlich den unmittelbaren Zusammenhang zwi-
schen Sichtungszeit und kairos. Es wire abwegig, den hier ermittelten Spit-
zenwert anzuzweifeln, ithn etwa als ein Produkt der Willkiir des Tagebuch-
schreibers auszugeben. Gegen diesen methodologischen Einwand spricht
die Ubereinstimmung, die im Wortschatz und im Tenor zwischen dem Brii-
derdiarium und der an Zinzendorf gerichteten Korrespondenz herrscht und
letztere ist eine unverkennbar kollektive Quelle. Wer immer mit den Papie-
ren aus der Sichtungszeit vertraut ist, dem wird sich der Schluf3 aufdréngen,
daB Bethlehems Griindergeneration mit dem GemeinbewuBtsein lebte, der
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Gnade teilhaftig zu sein, was sich darin ausdriickte, daB3 praxis pietatis und
kairos zu diesem Zeitpunkt direkt aufeinander bezogen waren. Umgekehrt
deuten die Schwankungen des kairos in der zweiten Halfte des 18. Jahrhun-
derts auf einen substantiellen Wandel der Gemeinfrommigkeit in den Forks
of Delaware.

In diesem Rahmen ist es nicht moglich, auf Ursprung und Phinomenolo-
gie der Sichtungszeit einzugehen. Es mul} geniigen, darauf hinzuweisen, daf3
der Blut-und-Wunden-Kult im Mittelpunkt des Gemeinlebens stand. Folge-
richtig konzentriert sich die zeitgenossische Polemik auf Lieder aus dem
Briidergesangbuch wie das vom »Kreuzluftvogeleine.?* Wie steht es nun mit
der Behauptung der Gegner, die aus der Existenz dieses inkriminierten
Liedgutes schlossen, es habe tatsichlich Gemeine und Gottesdienst gepragt?
Zumindest eine particlle Antwort gestattet Spangenbergs Liedsammlung
zum Liebesmahl.® Diese durchweg spontan entstandenen Lieder begleite-
ten das Liebesmahl kleiner Gruppen, auf deren Mentalitit der Text zuge-
schnitten war. Dem Historiker bicten diese Lieder die Chance, die praxis
pietatis nachvollziehen zu konnen. Diese Texte geben einen Gradmesser
dafiir ab, wie weit und intensiv die Vorstellungen der »Sichtungszeit« sich
auch tatséchlich durchgesetzt haben. Eine Gruppe von Liedern tibernimmt
eindeutig Elemente des Blut-und-Wunden-Kultes, die zweite ist davon nur
leicht angetont, wihrend die dritte das verkorpert, was man die rein prote-
stantische Tradition nennen konnte. Vergegenwirtigen wir uns das Urteil
des Erzgegners Rimius: »Diese abgeschmackte kindische und unziemliche
Sprache, deren sich die wahre Gottesfurcht niemals bedienet hat, ist die or-
dentliche Schreibart, welche wir in den Gesiingen dieser Secte antreffen.«20
Angesichts der im beliebten Liebesmahl zum Ausdruck kommenden Volks-
frommigkeit ist Rimius’ Vorwurf unhaltbar, schlieBlich dominiert die »abge-
schmackte Sprache« nicht im untersuchten Textkorpus. So mufl Rimius’ An-
schuldigung zumindest modifiziert werden.

Dieser Blick auf das Licbesmahl hat den Vorteil, uns daran zu erinnern,
wie stark Sonntag und Alltag von der Religion im Sinne einer praxis pietatis
durchtrénkt sind, d.h., dafl Bethlehem ein Ort der kollektiven Zeit ist. Es

24 Dieses Lied ist wieder abgedruckt und eindriicklich analysiert von H.W. Erbe,
Herrnhaag - Tiefpunkt oder Hohepunkt der Briidergeschichte? in Unitas Fratrum,
H. 26, Hamburg 1989, 37-51.

25 Die »Spangenberg Poetry Collection« (abgek. SPC) weist wohl Liicken auf
infolge der Abwesenheiten des Leiters von Bethlehem, doch scheint sie nach der
Sichtungszeit nicht systematisch gesdubert worden zu sein.

26 H. Rimius: Aufrichtige Erzehlung, 51.
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mogen personliche oder kollektive Anlisse wie Geburtstag, Taufe, Ernte,
Ankunft oder Abreise sein, diec Handwerker und Bauern erhdhen so den
Moment mit einer schlichten Feier. Jedenfalls bot die im Riickblick wohl
auch verklirte »pastorale Einfachheit«?” beim Licbesmahl keinen Platz fir
Exzentrisches.

Angesichts der personellen und doktrinalen Verbindungen zwischen dem
Herrnhaag und Bethlehem, sind die Parallelen kaum verwunderlich. Es ist
das Verdienst Hans-Walter Erbes, dal der Gemeinfrommigkeit auf dem
Herrnhaag endlich Gerechtigkeit widerfihrt, besonders im europiischen
Kontext.?® Der als Sonderfall rubrizierte »Blut-und-Wunden«-Kult entpuppt
sich bei genauerem Hinsehen namlich als Teil einer europaischen Grund-
welle, die auf eine religiose Erneuerung zielt und gleichermaflen radikalpie-
tistische wie katholische Landstriche aufwiihlte: Wallfahrten in Bayern und
Osterreich, z.B. Walldiirn?? oder der Kult des »Heiligen Herzens« (sacré
coeur) erregten die Gemiiter, wobei die katholische Kritik radikale Zige
aufweist, die auf die franzosische Revolution weisen. 3

Die Idee des chronos taucht erst in den 60er Jahren im Briderdiarium auf.
Die damalige Kirchenfithrung stand vor einer schwierigen Situation. Auf
theologischem Gebiet gilt es, behutsam die Auswiichse der »Sichtungszeit«
zu beseitigen. Die Therapie ist erfolgreich: spontane Volksfrommigkeit und
»Uberraschungs«-Licbesmahle werden ins Ritual cingebunden, cin gerei-
nigtes Gesangbuch und ein neu gewichtetes Kirchenjahr sorgen dafiir, dafl
die spontane Frommigkeit sich jetzt an Kirchenfesten und briderischen Ge-
denktagen entfaltete. Das beste Beispiel hierfur ist die Tradition des Chor-

27 G. Reichel: August Gottlicb Spangenberg, Bischof der Briiderkirche, Tiibingen
1916, 140f. Das von Br. Chr. Pyrlaeus ausgerichtete Spinnerliebesmahl vom 10. Dez.
1745 (SPC F 12) verdiente in eine Anthologie zur Volksfrommigkeit des 18. Jahr-
hunderts aufgenommen zu werden. Eine kleine Auswahl aus dieser Sammlung ist
abgedruckt bei J.J. Sessler: Communal Pietism among early American Moravians,
New York 1923, 103f.

28 H.W. Erbe: Herrnhaag. Eine religiose Kommunitét im 18. Jahrhundert, in Unitas
Fratrum, H. 23 /24, Hamburg 1988.

29 G. Schreiber: Wallfahrt und Volkstum in Geschichte und Leben, Diisseldorf
1934. - W. Briickner: Die Verchrung des Heiligen Blutes in Walldiirn,
Aschaffenburg 1968. - B. Goy: Aufkldrung und Volksfrommigkeit in den Bistiimern
Wiirzburg und Bamberg, Wiirzburg 1969, 126.

30 A. Hamon: Histoire de la dévotion au Sacré-Coeur, S Bde, Paris 1924-1940.
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festes. Die alleinstehenden Briider feiern das ihrige barock-schwelgerisch
mit kindlicher Freude und selbst dann noch, als das Chor schon cin halbes
Jahrhundert vorher aufgelost worden war. Es konnte nicht ausbleiben, dafl
die Achse des geistigen Lebens an der Grenze - das christliche Selbstver-
standnis - neu zentriert wird. Wahnten sich die Griinder als »Gotteskinder«
in Sicherheit und Geborgenheit, so setzt sich eine Generation spiter ein
echt lutherisches Gottesverstandnis durch und die Herrnhuter empfinden
sich dann demiitig als »Siinder« vor dem Herrn3! Der hier feststellbare
Wandel bedeutet eine Abkehr vom radikalen Pietismus und zugleich eine
Hinwendung zu den Urspriingen des Protestantismus. In den gleichen Jah-
ren ist die gesamte Erneuerte Unitét in ihrer Existenz bedroht durch eine fi-
nanzielle Krise. Das pure Uberleben und die Sicherung des Bestandes der
Unitdt auf mehreren Kontinenten erfordert hohere Beitragszahlungen fiir
alle Briider und Schwestern in der Unitit. In Bethlehem fiihrt diese neue fi-
nanzielle Biirde mittelbar zur Auflosung der bestehenden Sozialstruktur.
Will man das Kernstiick der Gemeinschaftseinrichtungen, das Chorsystem,
retten, so bleibt nichts anderes iibrig, als die Generalokonomie zu opfern.3?
Nicht angetastet werden Land, Hiuser, Werkstitten, sie bleiben weiterhin
im Besitz der Gemeine, aber die entscheidende Neuerung tritt 1762 in Kraft,
als jedes Gemeinmitglied fiir seine Arbeit entlohnt wird. Der Not gehor-
chend fillt ein Stiick religitser Freiheit dem Wirtschaftsindividualismus zum
Opfer. Diese Mallnahme wird ohne Murren von der Gemeine angenom-
men, obwohl sie einen ProzeB einleitet, der zu einem neuen Wirtschaftssy-
stem fithrt.3 Die gleichen wirtschaftlichen Zwinge fithren auch zur Ab-
schaffung des liturgischen Samstags. Die Meister stiefen in der Gemeine
mit threm Argument auf offene Ohren, den vom sechsten Wochentag verur-
sachten Lohnausfall nicht langer entbehren zu konnen. In einem Pro Memo-
ria appellierte John Arbo an die wirtschaftliche Vernunft: »So miissen die
Chor Hauser auf eben den Fu3 kommen, da sie eben dieselbige Freyheit

31 BD, 7.6.1762, 12.10.1765, 2.11.1765, 20.12.1765, 31.12.1765, 11.1.1766, 27.3.1766,
26.6.1767, 29.8.1767.

32 Levering: Bethlehem, 381. - H. Erbe: Bethlehem, Pa. Eine kommunistische
Herrnhuter Kolonie des 18. Jahrhunderts, Stuttgart 1929, 123-143. - Smaby: Trans-
formation, 30-33.

33 Zur gleichen Zeit und bis zur Franzosischen Revolution wird in Mitteleuropa er-
bittert eine Debatte Uber die Abschaffung der Feiertage gefiihrt. P. Herrsche: » Wi-
der MiiBiggang« und »Ausschweifung«. Feiertage und ihre Reduktion im katholi-
schen Europa namentlich im deutschsprachigen Raum zwischen 1750 und 1850, in
Innsbrucker Historische Studien 12/13, 1990, 97-122.
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[wie die europdischen Chorhauser] haben und genieBen, wie es in Europa,
denn sonsten sind die Chor Héuser ruiniert und wird nie nichts herauskom-
men.« Allerdings betont er, daf} die wirtschaftliche Entscheidung letzten En-
des dem eigentlichen Streben der Gemeine untergeordnet ist. Dies ist seine
Uberlegung: »Es ist auch hier nicht der Sinn, daB die ledigen Briider wollen
independent seyn und sich zu bereichern suchen. Nein! das sey weit von uns
entfernt, sondern sie wollen gerne freye diener ihres Herrn und der Gemei-
ne seyn.«>* '

Religionssoziologen beschreiben dieses Auf und Ab im geistigen Leben
einer Gemeinschaft als Pendelbewegung. Der Aufwirtstrend, auch Resa-
kralisierung genannt, ist eher die Ausnahme, wogegen die entgegengesetzte
Bewegung, Desakralisierung bzw. Sikularisierung, haufiger anzutreffen ist.
So sei der Unterschied zwischen Sabbat und Alltag »prinzipiell und katego-
rial«.3 Verschieben sich einmal die Grenzen zwischen Sakralem und Pro-
fanem, geschieht dies zu Lasten des sakralen Bereichs, welche zueinander
sich ausschlieBenden Kategorien gehoren. Bereits in der alten Unitat laft
sich dieses Phéinomen im 16. Jahrhundert nachweisen.30

Dieses Phinomen wiederholt sich in Bethlehem, als der chronos im Brii-
derdiarium unvermittelt auftaucht. Zweifellos ist diese Kategorie den
Handwerkern von Anfang der Siedlung vertraut, dennoch bedarf sie zum
Eindringen in die Sakralsphare 30 Jahre und einer ernsten Krise. Uberhaupt
hat diese es erst ermoglicht. Dem Eintrag vom 28. Februar 1771 spiirt man
die seelische Erschiitterung an: »Unser Schaden u. Verlust an Versaumnis,
Zeit und wiederherzustellen bei der Oelmiihle u. Fenzen und Briicken auf
der Wiese belauft sich iiber 25 £.«<37 So dringt chronos als Fremdkérper ins
Briiderdiarium ein. Adam Smith’s Lehre war den Handwerkern an der
Grenze selbstverstiandlich wie auch der Umgang mit dem Faktor Zeit als
wirtschaftliche GroBe. Das meteorhafte Eindringen der Profansphire in die
sakrale verstirkt den Eindruck einer akuten existenticllen Krise. SchlieBlich

34 Bethlehem Single Brethren’s Choir, John Arbo’s Commonplace Book 1761-1765.
35 E. Zerubavel: Hidden Rythms, Schedules and Calendars in Social Life, Chicago/
London 1981, 192. (Fir den Hinweis auf dieses Buch bin ich Herrn D.S. Landes,
Harvard, Cambridge, Mass. verbunden.)

36 A. Ritschl: Geschichte des Pietismus, 3 Bde, Bonn 1880-86, I11, 277.

37 BD 28.2.1771.
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ist die Olmiihle, deren Errichtung eine Unsumme verschlungen hatte
(1.258 £), die Haupteinnahmequelle des Chores.3®

Laut einer empirisch gewonnenen Regel treten neugegriindete Siedlun-
gen mit der zweiten Generation in eine kritische Phase, wenn sich die jiin-
gere Generation auflehnt gegen Viter und Traditionen. In Bethlehem ver-
steht sich die radikalpietistische Grundergeneration als Pilger, sie heiligen
das Leben in der Kommunitat, zugleich fern der Welt. Eine andere Gruppe
aus dem Umkreis des radikalen Pietismus hat diese Idee auf die Spitze ge-
tricben. Die um Conrad Beissel in Pennsylvanien gescharten Erweckten be-
siegeln ihren Wunsch nach Weltflucht und Zolibatsgebot mit einem Leben
im Kloster. Trotz ihrer Freundschaft zu den Ephratanern vermogen die
Herrnhuter dem Beispiel nicht zu folgen.

Es gibt keinen Zweifel daran, dall die Heiligung des Lebens, insbeson-
dere auch die temporale Durchdringung des Lebens in Bethlehem eine
Prioritat war. So werden die Altesten nicht miide daran zu erinnern, freic
Zeit an Sonn- und Feiertagen bedeute Ruhezeit®® und stehe keinesfalls zur
freien Verfiigung. Hier schwelt ein Konflikt zwischen liturgischem Kalender
und der Idee der Freizeit, welche sich im 18. Jahrhundert im angelsichsi-
schen Raum durchzusetzen beginnt.*® Bethlehem bietet eine ideale Plat-
form, um diesen Konflikt zwischen Tradition und Moderne zu verfolgen.
Entsprechend der 1741 kollektiv geschaffenen Ordnung ist die Ruhezeit de-
finiert als ein Zeitraum, der gedacht ist zum Briefeschreiben und fiir Spa-
zierginge innerhalb des Platzes. Hier ist also an eine rekreative, auch raum-
lich an die Gemeine gebundene Zeit gedacht. Gegen dieses Prinzip einer
Gemeinidee lehnt sich die Jugend auf. Unausgesprochen verteidigt sie
Ideale wie die individuelle Freiheit und das Recht auf Selbstverwirklichung,

38 Uber Bau und Funktion der Olmiihle vgl. C. Litchfield e.a.: The Bethlehem Oil
Mill 1745-1934 ... German Technology in Early Pennsylvania, Kemblesville, Pa 1984,
31

39 BD 1745 (16.4. 18.4.) 1763 (27.11.) 1764 (25.1. 15.5. 18.5. 30.7. 30.8. 15.10. 19.12.)
1766 (23.8. 19.12. 23.12.) 1767 (11.6.) 1770 (20.1.) 1773 (10.5. 18.6. 13.7.) 1774 (11.7.)
1776 (10.6.) 1780 (14.7.) 1783 (28.5. 13.6. 27.6.).

40 K. Thomas: Work and Leisure in Pre-Industrial Society, in Past and Present, Dez.
1964, 50-62. - M.A.. Bienefeld: Working-Hours in British Industry, London 1972, 16ff.
- H.J. Plumb: The Commercialization of Leisure in Eighteenth Century England, in
The Birth of a Consumer Society. Bloomington 1982, 265-285. - St. Innes: Work and
Labor in Early America, Williamsburg 1988. - Vgl. die Debatte zwischen Peter
Birsay und Angus Mclnness iiber The Emergence of a Leisure Town or an Urban
Renaissance, in Past and Present, Feb. 1990, 126, 189-202.
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Wie anders lieBen sich Hobbys erkldren wie SchieBen, Ausreiten, nackt in
der Leuka (Lehigh) baden bzw. eine Kncipe aufsuchen. In ihrer Haufung
werfen diese VerstoBe gegen die Ordnung ein Schlaglicht auf einen ganz
allgemeinen Konflikt, namlich die soziale Unrast unter der J ugend. Die 70er
und 80cr Jahre bereiten das Terrain vor fiir einen Erdrutsch des traditio-
nellen Wertesystems der Gemeine,

Solange ein starker Gemeinwille dic Siedlung trigt, werden soziale
Zwinge ohne Miihe ertragen. Diese Erfahrung gilt gleichermaBen im Be-
reich des kollektiven Zeitverhaltens. Dies soll ein Beispiel verdeutlichen. In
der Griinderzeit gibt es im Briiderchor die Regel, daB jeder Hausinsasse zur
gleichen Zeit ins Bett geht, zur gleichen Zeit aufsteht und sich dem Rhyth-
mus des Hauses anpalt, wenn er sein Haus verldit. Wer sich diesem Zwang
einer zeitlichen Symmetrie nicht unterwerfen will oder kann, dem bleibt nur
dic Wahl, die Gemeine zu verlassen. Hochst problematisch waren die lan-
gen Winterabende. Gegen Langeweile und Ubermut findet sich Abhilfe,
diese variable Zeit wird genutzt fir Chorzusammenkiinfte oder fiir thera-
peutische Aktivitdten wic Stricken und Spinnen.

Welche Krifte gibt es, die der Erosion Einhalt gebieten konnten? An er-
ster Stelle ist hier die Musik zu nennen, cin Ferment der Gemeine. Die auf
die alte Unitét zuriickgehende Tradition erweist sich als so prigend, daB ein
Gottesdienst ohne Musik ebensowenig vorstellbar ist wie der Alltag, an dem
die Lieder nachklingen und gesungen werden! In diesem Bereich ist Sa-
krales und Profanes tatsichlich symbiotisch verbunden. Wihrend der Sich-
tungszeit intonicren die Bridder auf dem Weg zur Arbeit nicht nur regelma-
Big Lieder, sondern sie zichen auch in Paaren aus ihrem Haus aus. Dieser
Anblick, der manchen Besucher hitte befremdlich erscheinen konnen, of-
fenbart, wie sehr ihre Lebensfithrung vom Ideal der Gotteskindschaft
durchdrungen ist.

Die neue Siedlung nimmt sich 1741 wie eine Idylle aus, kaum vierzig
Jahre spiter kommen die Priifungen. Schon die Tatsache, da3 die Indianer
sich in der Zwischenzeit gezwungen schen, weiter ostwirts zu ziehen, be-
rithrt den Platz unmittelbar, denn nun licgt er, obwohl die Missionstitigkeit
fortgesetzt wird, nicht mehr am Schnittpunkt zweier Kulturen. Der Kontext
andert sich rasch und entscheidend. In der Umgebung schieBen Stadte aus
dem Boden: Easton, Bath, Allentown. Fiir die Jiingeren bedeutet dies, die
Versuchungen direkt vor der Haustiir anzutreffen. Manch ein Geselle gibt
den Lockungen von Freiheit und Selbstindigkeit nach und versucht sein

41 Zerubavel: Hidden Rhythms, 64.
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Glick woanders. Dieser Bruch mit der Gemeine (social dissent) stellt ein
Problem dar, das bislang nur in Salem, NC untersucht ist, wo meist die bes-
seren Verdienstmoglichkeiten den Ausschlag geben.2 In den mittleren Ko-
lonien iiben Metropolen wie Philadelphia und New York einen ungemeinen
Sog aus. Doch ist eine Abwanderung aus Bethlehem nicht in jedem Fall
gleichbedeutend mit einer Aufgabe der urspriinglichen religivsen Tradition.

Der Unabhiangigkeitskrieg (1775-1783) bringt neue Entbehrungen mit
sich. Die pazifistischen Herrnhuter trifft es besonders hart. Wehrdienstver-
weigerer miissen empfindliche Geldbulen zahlen, ein Opfer, das die Ge-
meine tibernimmt. Hinzu kommt die immer driickender werdende Inflation.
So wird am 18. Marz 1780 der Beitrag fiir das Mittagessen auf 20p festge-
setzt. Aber die Brider beugen vor: sollte die Inflation weiter steigen, so zo-
gen sic geringere Fleischrationen vor, da sie unfihig seien, mehr zu zah-
len.** Wo einmal in der Kiiche des Briiderhauses Meister Schmalhans
herrscht, ist das Notwendige Luxus geworden.

Bedriickend wird die Situation nach der Schlacht von Brandywine
(11.9.1777), als der amerikanische Generalstab dringend Spitaler fiir eine
Unzahl Verwundeter benotigt. Requiriert werden pazifistische Siedlungen
wie Ephrata, Lititz und Bethlehem, das Briiderchor muB} gleich zweimal sein
Haus abgeben. Interessant ist die Reaktion der Briider. Bedauert wird in
den »Memorabilia« die [innere] »Zerstreuung«.** Der Krieg ist schuld, daB3
die Welt in Bethlehem cingedrungen ist. Die Prisenz der Soldaten ist ver-
hangnisvoll, da ihr schlechtes Beispiel Nachahmer bei der Jugend findet.
Kein Wunder, daB in einer solchen Atmosphire Katastrophen-Nachrichten
leicht Angst auslosen. Dennoch iiberwiegen Vertrauen und Dankbarkeit zu
Gott, eben weil sie trotz des Krieges unangefochten im Glauben weiterleben
konnen. AnliBlich des 39. Gemeinfestes heildt es: »so dankte die Gemeine
dem I. Heiland auf Knien mit vielen Thrianen fir den seligen Friedens-Ort,
welche er uns hier geschenkt [und] Proben seiner Gnade und Treue [...]«
Beim Liebesmahl rief Br. Reichel die Grundsitze des Briiderchores in Er-

42 J L. Surratt: The Role of Dissent in Community Evolution among Moravians in
Salem, 1772-1860, in North Carolina Historical Review 1975, 52, 235-255.

43 Es handelt sich um den Vorschlag der Haus-Konferenz, BD 17.3.1780. - Unter
Protest verldB3t der Lehrling Peter Becker Bethlehem: »Wir wollen freie Leute sein.«
BD 9.10.1746. Das hier offenbar werdende Dilemma wurde von Soziologen bezeich-
net als »korrosive Wirkung der individuellen Moglichkeiten«, O. und L. Handlin:
Liberty in America. 1600 to the Present, Bd. II, Liberty in Expansion 1760-1850, New
York 1989, 175.

44 BD 31.12.1778.
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innerung: »daB unser Haupt-Anliegen bleiben miiBte, eine Gemeine zu
seyn, die in der Lehre von Jesu Menschwerdung und Tod lebt«; in der Treue
zu Gott sowie den »Einrichtungen und Ordnungen« der Ortsgemeine zu le-
ben, denn »weder Gemeine noch Chore konnten ohne bestehen«

Tiefste Erschiitterung loste jedoch die Nachricht vom Massaker an den
Indianern in Gnadenbhiitten, einer briiderischen Siedlung, aus. Zwei Wochen
nach der Meldung schlie8t Br. Nathanael den Gottesdienst mit Worten aus
der Abendmahls-Liturgie: »Heiliger Herr Gott - laB uns nie entfallen unse-
ren Trost aus deinem Tod.«*0

Waihrend in den Grinderjahren die Anfechtung durch die Welt im Mit-
telpunkt steht, werden seit den 70er Jahren verstdrkt Glaube und Gemein-
frommigkeit hinterfragt. Wohl ist Bethlehem bis zur Auflosung der ge-
schlossenen Gesellschaft ein Ort auBerordentlich intensiver Gemeinfrom-
migkeit, deren Niveau trotz aller Krisen und Schwankungen eindriicklich
bleibt. Aber dennoch zeichnet sich nach Ablauf einer Generation ein Wan-
del ab innerhalb der praxis pietatis und des religiosen Horizontes der Ge-
meine. Die Doktrin der Gemeine l6st sich von den Schlacken der Sichtungs-
zeit und es wirkt wie eine Koinzidenz, nicht wie eine Konsequenz, wenn sich
die Suche nach einer vereinfachten Lehre von unten seitens der Volksfrom-
migkeit und von oben seitens des Theologen Spangenberg trifft. Mit seiner
Idea Fidei Fratrum hat er Zinzendorfs barock tiberquellende Fiille klassizi-
stisch geglattet und doch auch dem Zeitgeist entsprochen, denn frithere Kri-
tiker wie Lutheraner und Aufkléarer sind plotzlich des Lobes voll.

Die Analyse der praxis pietatis hat uns erlaubt, den Pulsschlag der Ge-
meine zu messen. Sie bestitigt auch den Eindruck, der in der Literatur tiber
Bethlehem vorwaltet, dall namlich die 70er Jahre eine Zéasur darstellen.
Dieses Phanomen wurde jiingst als Sakularisierung bezeichnet.#” Religions-
soziologisch gesehen wire der Ausdruck Desakralisierung angemessener.®
Die semantische Unterscheidung impliziert allerdings ein Werturteil. Von
der Wurzel »saeculum« ausgehend, bedeutet Sakularisierung eine Verwelt-
lichung, also Angleichung an das profane Leben. Dieser Tatbestand trifft le-
diglich auf Philadelphia und New York zu, wihrend es abwegig erscheinen

45 BD 25.6.1781.

46 BD 23.4.1782.

47 Smaby: Tranformation, Kap. 6, »secularization of consciousness«, 198-237.

48 Eine gute Definition der beiden Begriffe bei S.S. Acquaviva: The Decline of
Sacred in Industrial Society, London 1979, zit. v. R-W. Scribner: Cosmic Order and
daily Life: sacred and secular in pre-industrial Germany, in Popular Culture and Po-
pular Movements in Reformation Germany, London 1987, 1-16, Anm. 16.
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mub, eine religios gesattigte Kommunitat wie Bethlehem damit zu verwech-
seln. So ist Bethlehem ein Ort der Desakralisierung, die spezifisch briideri-
sche Religiositit wandelt sich in dem Sinne, daB sie den anfinglichen Uber-
schwang ablegt. Die Desakralisierung schlief3t natiirlich die kollektive Zeit-
auffassung ein. D.h. »social time« ist in Bethlehem genauso wenig eine Kon-
stante wie die Gemeinfrommigkeit.

Erst an Bruchlinien, sozialen Verwerfungen und Konflikten 146t sich
tiberpriifen, wie belastbar ein soziales System ist. Wie entwickelt sich nun
das Verhiltnis zwischen sakraler und profaner Zeitauffassung? Wohl ist das
Gemeindiarium auf den kairos ausgerichtet, doch ist in der Handwerker-
siedlung der chronos unentbehrlich, sei es als Standardzeit*? - der Glocken-
turm vermittelt dic Ortszeit - sei es als wirtschaftliches Kalkiil, sei es in
Form des Landwirtschaftskalenders, welcher z.B. mit Sommer- und Winter-
zeit dem Jahr seinen Rhythmus verleiht. Sowie ein Konflikt zwischen liturgi-
schem und landwirtschaftlichem Kalender sich einstellt, 1a8t sich jedes Mal
die gleiche Losung beobachten. Die wirtschaftliche Vernunft obsiegt, oft
sogar die bittere Not. Dennoch ist es voreilig, aufgrund der Abschaffung des
liturgischen Sabbats auf einen geistigen Niedergang der Gemeine zu schlie-
Ben. Dieser sozialgeschichtlichen Deutung widersprechen eindeutig Zeug-
nisse nordamerikanischer, meist protestantischer Besucher, denen bei der
Beschreibung Bethlehems sich das Wort »Kloster« aufdringt. Diese Sicht
kommt sicher den Intentionen der Pictisten sehr nahe. Allerdings ist die
Frage, ob der »Platz« ein »Kloster« war oder nicht, durchaus nicht akade-
misch. Die schlichte wie verbliffende Antwort miiite dahingehend lauten,
daB die in Bethlehem tatsachlich gelebten Ideale ein Paradox verkorpern.
Es ist in gewissem Sinn ein Paradox des Pietismus, daB3 wuchtige Steinbau-
ten und ein kommunitiarer Grundrifl den Willen zur Abgeschlossenheit do-
kumentieren, wihrend mit der gleichen Hartnéckigkeit Luthers Postulat be-
folgt wird, der Christ habe sich in der Welt zu betatigen. Die Erncuerte
Unitat kultiviert in der Regel eher das verbindlichere Sowohl-als-auch als
das radikale Entweder/Oder. Es ist Bethlehems Paradox, Weltflucht und
Weltniihe, also sich einander ausschlieBende Ideale harmonisch miteinander

49 Zur Standardzeit sei hingewiesen auf B. Mesmer: Zeitdisziplin und Lebensnor-
mierung im 19. Jahrhundert. Einige Uberlegungen zur Parzellierung unserer Zeit,
Ms.; N. Elias: Uber die Zeit. Arbeiten zur Wissenssoziologie, Bd. 1I, Frankfurt/
Main 1984, 23ff.

96



verbinden zu konnen. Ein Benediktiner hat die gliickliche Formel gefunden
von »monchischen Idealen in einer halb-monchischen Institution«>

Ist es legitim, das Leben der amerikanischen Briider und Schwestern in
den Forks of Delaware mit einem soziologischen Idealtypus zu vergleichen?
Der durch »Raum- und Zeitlosigkeit«®! dcfinierte homo religiosus zcichne
sich durch die Art aus, wie er sein Leben ohne Einschrinkung einem Ideal
hingebe. Zu dieser Kategorie ziahlen Monche, Heilige und Mystiker. Gewil3
gibt es ein Merkmal, das diesen Idealtypus mit den ersten Pilgern verbindet,
es ist die Sehnsucht nach einem maoglichst engen Kontakt mit Gott. Wie wir
gesehen haben, pragt eine religivse Welt- und Zeitauffassung die Griinder-
jahre. Was sich wandelt im Verlauf der ersten Generation, ist eine Offnung
der religidsen Weltsicht, in der sich ein »Fenster zur Welt« bildet. Diese
ganz allméhliche Integration der Profanzeit in die Sakralzeit kommt bis zu
einem gewissen Grad einer Entzauberung der Welt gleich. Es liegt in der
Natur derartiger kollektiver BewuBitseinsprozesse, daB die einzelnen Mit-
glieder einer Gemeine ihn mehr oder weniger schnell nachvollzichen. Eine
Auswertung der in den 50er Jahren einsctzenden Quellengattung des Le-
benslaufes konnte die wissenschaftliche Neugierde auf diesem Gebiet gewill
befriedigen.

Der hier festgestellte Wandel der Gemeinfrommigkeit stellt sicher eine
Hautung aber keine Schwichung der Gemeine dar, jedenfalls solange das
alte Bethlehem auf zwei Saulen ruht: Gemeinfrommigkeit und Sozialstruk-
tur. Mit dem homo religiosus lassen sich die Pilger an der Grenze insofern
nicht vergleichen, als sie auf ihrer Suche nach Gott einen Mittelweg gewihlt
haben. Dieser entspricht genau dem pietistischen Ideal der Heiligung von
Leben und Welt. Die radikale Weltflucht der Ephrataner und spiter der
Amish ist nicht ihre Sache. Unter Berufung auf die alte Unitit und Zinzen-
dorf>? erlaubt ihre Doktrin eine gewisse Flexibilitit. Gerade in einem Land

50 F. Biot: The Rise of Protestant Monasticism, Baltimore/Dublin 1963, 72.

51 Zerubavel: Hidden Rhythms, 114.

52 Die Briider waren sich stets gewisser » Veréinderungen« gewirtig: »Beim Abend-
segen ... wurde referiert, da an Verdnderung, so gut es sich thun 1dBt, gedacht wiire,
BD 13.6.1764. Die »Veridnderungen« betrafen vor allem die »Gesellschaften«. Fiir
die alte Unitit vgl. M. Strupl: Confessional Theology of the Unitas Fratrum, Ph. D.
Diss. Vanderbilt Univ., 1964, 480. Fiir dhnlich geschlossene Gesellschaften lohnt ein
Blick ins 19. Jahrhundert, M.H. Schrag: The Brethren in Christ Attitude Toward the
>World<: A Historical Study of the Movement from Separation to an Increasing
Acceptance of American Society, in Mennonite Quarterly Review 1974, 1, 112ff. und
J.A. Hostetler: Amish Society, Baltimore /London 31980, 353-371.
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wie Amerika, in dem die Veridnderung Teil des historischen Grundmusters
ist, wird Anpassung zur Tugend. Triigt der Eindruck nicht, so konnte man
behaupten, daB es in Bethlehem nur dank einer sich erweiternden Zeitauf-
fassung moglich war, kairos und chronos zu versohnen, wenn auch fiir cinen
historischen Moment.

Im Hinblick auf die kollektive Zeitauffassung konnen folgende Ergebnisse

festgehalten werden:

1) Das von Religionssoziologen formulierte Gesetz einer vollstandigen Di-
chotomie von Sakralem und Profanem ist auch im pennsylvanischen
Bethlehem giiltig.

2) Im Moment der Krise wird aus dem Parallelismus zwischen Sakralem
und Profanem ein Eindringen der profanen Sphire in die sakrale, was zu
einer schrittweisen Integration des chronos in den kairos fithrt im Sinne
eines »Fensters zur Welt«.

3) Die in den 70er Jahren sichtbar werdende Zisur signalisiert die einset-
zende Desakralisierung des »Platzes«. Der Uberschwang der Griinder-
jahre ist gedampft, aber das Gemeinleben bleibt tiberaus intensiv.

4) Im religiésen Horizont der Gemeine, z.B. Doktrin und christliche Selbst-
auffassung, findet eine Verschiebung im Sinne einer Neuzentrierung
statt. Auch dieses Phdnomen gehort zur Desakralisierung.

5) Wie tiberhaupt in der Mentalititsgeschichte sind Griinde, Kausalititen
fir den Wandel der »social time« nur schwer mit Eindeutigkeit auszuma-
chen. Man muf} exogene und endogene Ursachen unterscheiden. Hierzu
zdhlen das vollig verwandelte Umfeld, wodurch Bethlehem wie viele
briiderische Siedlungen seine typische Insellage einbiifit, und die standi-
ge Zuwanderung. Andererseits spiclen Homogeneitédt und Sozialstruktur
sowie die Kunst, sich anpassen zu konnen, eine groBe Rolle.

6) Der radikale Pietismus ist so fruchtbar, daB er den Boden bereitete fiir
unzihlige religidose Gemeinschaften. Nun sicht es in diesem Bereich vor-
ldufig so aus, als wire Bethlehem ein Einzelfall, denn hier sind zeitrele-
vante Untersuchungen ein Desiderat.>> Last not least darf man nicht ver-
gessen, dall die pennsylvanische Religionsfreiheit fir die Dauer eines
halben Jahrhunderts einmalig giinstige Rahmenbedingungen schaffte, die
radikalpictistischen Gruppen erst erlaubt hat, sich zu entfalten.

53 M. Sobel: Trabelin’On. The Slave Journey to an Afro-Baptist Faith, 11979, Prin-
ceton Paperback 1988, stellt eine Pionierleistung dar. Die Autorin untersucht den
Transfer von Raum- und Zeitvorstellungen von Westafrika nach Nordamerika.
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SUMMARY

This article examines the ideas of time held by the Moravian Brotherhood at
Bethlehem, Pennsylvania, in the 18th century as the collective phenomenon
»social time«. The criteria used are the concepts taken from the New Te-
stament Kairos and Chronos. Kairos refers to time which is experienced as
fulfilled and blessed by God, and with mainly liturgical character. Chronos
in contrast is profane time determined by economic factors among others.
The complete Diarium of the Moravian Brotherhood in Bethlehem provides
an excellent source in its listings of liturgical times and their status. It is
mainly concerned with Kairos. Certain sectors of liturgical life, namely the
Eucharist and the »love feast« (agape celebration) and their status, can be
quantified. A comparison of the years 1748, 1753, 1773 and 1789 show that
1748 was the peak years as far as the »love feast« and the Kairos experience
were concerned. At the beginning of the 1760s economic factors take on
more importance in the European Moravian Congregations in view of the
finacial situation. An indication of the increasingly precarious financial
situation is the fact that Kairos progressively loses its formerly preeminent
place. In Bethlehem financial problems with the oil producing machinery in
1771 lead to difficulties and complaints of losses, including loss of time. Dur-
ing the first fifty years of Bethlehem’s existence, conceptions of the world
and time remained significantly religious in character. From the 1770s on-
wards the predominent idea of Kairos becomes weaker and a »window to
profane time« is opened. Thus in the 1770s a process in Bethlehem can be
observed which can be characterized not so much as secularization but as
desacralization. A compromise between profane and religious time, between
Kairos and Chronos, is reached. The religious life of the parish remains in-
tensive, but at the same time open to secular ideas and influences.
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