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Jiidische Kryptochristen im 18. Jahrhundert?

Dokumente aus dem Archiv

der Evangelischen Briiderunitit in Herrnhut
(Teil IT)

von Lutz Greisiger”

Die Frage nach den Hintergriinden

In der Frage nach der Echtheit der beschriebenen Dokumente sind sowohl
Dalman als auch Liebes optimistisch. Dalman hilt es fiir nicht mehr mit
Sicherheit feststellbar, wie weit das Christentum dieser Sekte im einzelnen
wirklich ging; insgesamt sei er jedoch davon iiberzeugt, ,dafy der Schreiber
der hier verdffentlichten Schriftstiicke wirklich selbst einem im Stillen dem
Christentum anhingenden Kreise angehorte.”* Wie bereits deutlich wurde,
hilt auch Liebes die Briefe fiir echt. Sie dokumentierten, so sein Fazit, die
otiefe innere Uberzeugung des Briefeschreibers von der Existenz der Sekte
und ihren ideologischen Grundsitzen®.”

Maciejko kommt in seiner bereits erwihnten Studie zu vollkommen ge-
gensitzlichen Schlussfolgerungen und glaubt, man habe es in den Briefen
mit einer ,contemporary 18th-century forgery® protestantisch-judenmissio-
narischer Kreise zu tun.”®

Bei einem Teil der Dokumente handelt es sich, wie gesagt, um Uberset-
zungen beziehungsweise Riickiibersetzungen aus dem Englischen. In einigen

Lutz Greisiger, Martin-Luther-Universitit Halle-Wittenberg, Seminar fiir Judaistik,
Franckeplatz 1, Haus 26, D-06110 Halle/ Saale. — Der erste Teil dieses Beitrages ist
im letzten Heft erschienen: Judaica 60 (2004), S. 204 —-223.

74 G. DaLman, Dokumente, S. 20.

75 Y. Lieses, NRXN2AWT DN O, S. 217.

76 Leider lag mir die abschliessende Fassung von P. Maciejko, Christian Elements,
nicht rechtzeitig vor, so dass seine Argumente hier nur sehr pauschal diskutiert
werden konnen. Wortliche Zitate entstammen einer Rohfassung.
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Fillen hatte La Trobe auch deutsche Abschriften anfertigen lassen.”” Drei der
Briefe konnen schliesslich mit Sicherheit als Originale gelten. Sie weisen in
ihrem materiellen Zustand und — besonders auffallend — in den Sprachei-
gentiimlichkeiten, Gemeinsamkeiten auf, die sie zugleich von allen anderen

Dokumenten unterscheiden.”® Tatsichlich schreibt La Trobe in seinem letz-
ten Brief an die UAC:

,The 3 Letters you now receive are all the originals which I have been in Possession
of, and of which you have already Extracts from me. What has come to my hands

by way of Simon P. are not originals, but translations, as he always destroys his

Letters from them“.””

Dass die Briefe kaum von Burgmann oder La Trobe verfasst worden sein
diirften, ist deutlich geworden. Die Frage, ob und inwiefern sie die Kenntnis
des hiretischen Judentums und das Missionsprogramm der Briidergemeine
(Moravian Church) oder anderer Kreise widerspiegeln und so als eine ,Er-
findung’ solcher Kreise entlarvt werden kénnen, soll im folgenden erdrtert
werden.

Seit dem Ende der 20er Jahre hatten deutsche Pietisten begonnen, die bis
dahin lebhaft, aber nur theoretisch diskutierte Bekehrung Israels in die mis-
sionarische Praxis umzusetzen. 1728 wurde in Halle durch Johann Heinrich
Callenberg (1694 —1760) das Institutum Judaicum gegriindet, von dem aus
zahllose erbauliche Schriften, Missionstraktate und neutestamentliche Texte
in jiddischer und hebriischer Sprache in den jiidischen Gemeinden Ost-,
Mittel- und Westeuropas verbreitet wurden. Neben der Traktatmission be-
schiftigte das Institut bis zu seiner Auflésung 1792 mindestens je zwei Stu-
diosi Theologiae, die als Missionare zu Fuss von Gemeinde zu Gemeinde
zogen und, meist in personlichen Gesprichen, Juden fiir das Christentum zu

77 So finden sich in einigen Dokumenten Nachtrige von La Trobes Hand. In UA
R.16.6.4 & 5 hat er etwa die Daten der Briefe angegeben; in UA R.16.6.5 findet
sich am Ende die Anmerkung ,N[ot]e. there is a hebrew text at the top of each of
these Letters but having no hebrew writer it is omitted*.

78 Das mit Abstand umfangreichste und inhaltlich wichtigste Dokument UA R.16.6.2
ist ohne Zweifel ein an Burgmann mit der Post versandter Brief: Er ist gefaltet,
versiegelt und mit der Adresse ,Io | The Reverend Mons[ieu]r Burgmann | Minister
of the German Congregation | in the Savoy at | 6/8 London®“. Vom Empfinger
wurden die Siegel erbrochen und der Brief recht unsanft gesffnet. UA R.16.1 und 7
weisen nach den genannten Kriterien starke Ahnlichkeiten auf.

79 UA R.16.6.28.
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gewinnen suchten.”” Auch in Herrnhut bemiihte man sich seit den 30er
Jahren um die Judenmission. Wenn die Briidergemeine auch nie Institutio-
nen zu diesem Zweck ausbildete, wurden doch auch hier regelmissig Mis-
sionare wie Leonhard Dober (1706 —1766) und Samuel Lieberkiihn (1710 —
1777) ausgesandt und eine Reihe von liturgischen Neuerungen wie das
,Sabbatliebesmahl®, die Feier des Versﬁhnungstages oder ein ,judenchristli-
ches® Trauungszeremoniell eingefiihrt.®’

Liebes machte in den Briefen (soweit sie ihm bekannt waren) eine
»antimissionarische Tendenz® aus, die gegen eine ,Erfindung’ der Sekte
durch christliche Missionare spreche.”” Tatsichlich lehnten ja die Brief-
schreiber jeden &ffentlichen Ubertritt zu einer der Konfessionskirchen ve-
hement ab. Selbst der briefliche Kontakt mit dem ehemaligen Missionar
Burgmann war alles andere als unproblematisch:

,wo es immer moglich seyn wird von unsere Briider erlaubnis zu erhalten mit Jhnen

weiter zu crospondiren [sic!] so soll es uns recht lieb seyen. die schwierigkeit warum

mann es als Jezt nicht erlauben will ist, weill Sie als missionarie [sic!] bey den Juden
geweyset [= bewiesen, hier wohl im Sinne von ,notorisch®] Sind, wir wollen we-

nigsten darauf arbeiten, in zwischen bitten wir Jhnen [...], daff Sie unter der
addresse Jsrael Heillwunsch schreiben mochten.*?

Gleich im Anschluss kommen die Briefschreiber jedoch auf ein Anliegen
zu sprechen, das dieser antimissionarischen Tendenz véllig zuwiderzulaufen
scheint. Man sehe ,die gestifftete Societaet in London als Ein wink der
gnaden® an, als ein Unternehmen, das ,grosse fruchten in das reich Jesus
tragen konte“. Die Rede ist ganz offenbar von der Society for the Furtherance

80 Die bislang besten Darstellungen der verschiedenen Aspekte der Halleschen Juden-
mission finden sich in E. GoopMan-Taau/W. Bevrz (ed.), Von Halle nach Jeru-
salem; W. BeLrz (ed.), Ubersetzungen und Ubersetzer im Verlag ]. H. Callenbergs.
Internationales Kolloquium in Halle (Saale) vom 22. — 24. Mai 1995, Halle 1995 (=
Hallesche Beitrige zur Orientwissenschaft 19) und W. Bevrz (ed.), Biographie und
Religion. Die Veréffentlichung der theologischen Dissertation von C. Rymarzki,
Hallischer Pietismus und Judenmission. Johann Heinrich Callenbergs Institutum Ju-
daicum und dessen Freundeskreis (1728 —1736) im Niemeyer Verlag ist fiir das vierte
Quartal 2004 geplant. Vgl. ferner C. M. Crark, The Politics of Conversion. Mission-
ary Protestantism and the Jews in Prussia 1728 —1941, Oxford 1995, S. 1-82.

81 Vgl. C. DITHMAR, Zinzendorfs nonkonformistische Haltung; A. SCHULZE, Samuel
Lieberkithns Leben und Wirken. Allgemein zum Verhiltnis des Pietismus zum
Judentum vgl. ferner H.-J. ScHRADER, Sulamiths verheiffene Wiederkehr; J.
WaLLMANN, Der alte und der neue Bund. Zur Haltung des Pietismus gegeniiber
den Juden, in: H. LEHMANN (ed.), Geschichte des Pietismus. Band 1V: Glaubenswelt
und Lebenswelten, Gottingen 2004, S. 143 —165.

82 Y. Liesgs, N'XNAWVA ANART MY, S. 216.

83 UA R.16.6.2, S. 19.
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of the Gospel among the Heathen (SFG), die 1768 unter massgeblicher Be-
teiligung von Benjamin La Trobe (1728 -1786) neu gegriindet worden
war.* Durch La Trobe diirfte Burgmann mit den Aktivititen der SFG ver-
traut gewesen sein, vielleicht hatte er auch selbst die Amsterdamer Gruppe
dariiber informiert. Das Projekt, welches die Briefschreiber Burgmann nun
unterbreiten, ist so erstaunlich, dass es ausfiihrlich zitiert zu werden verdient:

»der Kénig von Preussen hat in die newe Provintzen Pohlens unter sein gebiet, alle
Juden die unter 1000 th[a]l[er] vermégen auf gebothen, es besteht in 39 Juden
gemeinden aus welche bey nahe 2000 areme Juden vertrieben worden. [. . .] unsere
meinung war, dafy Sich diese gotseelige Societaet ab sonderlich an denen Juden in
new Preyssen wenden, ein anrede von Sie macht, wir glauben dafl es mit leichter
miihe geschen kente dafl dafiir gesorgt wiirde 100 oder 200 famillien nach die newe
colonien in america zu senden, tragen Sie es der Societé for [. . .] diese Juden haben
noch Einige monath lange zeit. Sie glauben durch die hiesige und Londensche
Juden, durch den Printz von oranie und durch den Konig von England etwas aus
zu richten, die Juden gemeind in Berlin haben dariiber an Ein gewissen Juden
nahmens frane nach Londen dariiber geschrieben, die Juden hier haben 100,000
gulden da zu samen gelegt [. . .] vielleicht ist es der wille gotes daf$ sich die Societé
Eben in diesem Zeitpunkt der sache so genau an nimt [...] wahr ist es dafl viel-
leicht verschiedene famillien sich wegen weltliche absichten zum christenthum
ofendlich bekenen mochten allein dieses ungeachtet was fiir heill mégte nicht von
dessen Kindern herauf§ sprozen, oder wie vielle seelen méchten nicht zum wahren

heill und seegen gelangen, solte es auch eine eintzige seyn“.*”’

Friedrich II. von Preussen hatte unmittelbar nach der Ersten Polnischen
Teilung 1772 befohlen, dass alle Juden im neuerworbenen Westpreussen, die
kein Vermdgen von mindestens 1000 Talern nachweisen konnten, des Lan-
des verwiesen wiirden. Am 1. Mirz 1773 wurde die Ausweisung zum 1. Mai

84 Die SFG war 1741 von August Gottlieb Spangenberg (1704-1792), seit 1744
Bischof der Briidergemeine/Moravian Church, in London gegriindet worden, acht
Jahre spiiter aber bereits zahlungsunfihig geworden. 1768 gelang die Wiedergriin-
dung der SFG, nachdem Benjamin La Trobe als erster Englinder zum ,,provincial
helper® der Briidergemeine in England ernannt worden war. Hauptaufgabe der
SFG war die Organisation und Finanzierung der Labrador-Mission der Briiderge-
meine — J.C.S. MasoN, The Moravian Church and the Missionary Awakening in
England 1760—1800, Woodbridge 2001 (Nachdruck 2002), S. 44—-47; zu La
Trobe vgl. dort S. 63—64 passim sowie . Mason/C.]. Pobmorg, La Trobe, Ben-
jamin, in: D.M. Lewis (ed.), The Blackwell Dictionary of Evangelical Biography.
1730-1860, Oxford et al. 1995, S. 63—-064.

85 UA R.16.6.2, S. 19.
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desselben Jahres &ffentlich bekanntgemacht.*® Dass Burgmann nun von der
Sekte gebeten wird, ausgerechnet auf eine Missionsgesellschaft dahingehend
einzuwirken, dass sie sich an den Rettungsmassnahmen der Berliner, Am-
sterdamer und Londoner Juden beteiligen und Hunderte von Vertriebenen
in die Neue Welt verschiffen lasse, widerspricht offensichtlich der sonstigen
Ablehnung von Mission und Konversion.

Dass in den Briefen eine antimissionarische Tendenz vorherrsche, so
Maciejko zu Liebes’ Ausfiihrungen, sei nur teilweise richtig, denn das Haupt-
ziel der Judenmission sei es nicht gewesen, einzelne Juden zu bekehren,
sondern ,,to Evangelize Jewry as a whole“.*” Dies wiederum ist ebenfalls nur
teilweise richtig; typisch fiir den Pietismus ist vielmehr seit Philipp Jakob
Spener die Hoffnung oder Erwartung einer kiinftigen Bekehrung ganz Is-
raels. Diese Bekehrung war ein zentrales Ereignis der herbeigesehnten escha-
tologischen Wende und lag letztlich einzig in der Macht Gottes. Der einzelne
Mensch konnte hierbei bestenfalls als ein Werkzeug seinen bescheidenen
Beitrag leisten.®® Massenbekehrungen lagen ohnehin ausserhalb der Maglich-
keiten der Missionare und waren auch nicht intendiert. Adressat der Bekeh-
rungsbemiihungen war der einzelne Jude — nur auf ausdriicklichen Wunsch,
so etwa Spener, und bei untriiglichen Zeichen einer vorangegangenen Wie-
dergeburt solle die Taufe vollzogen werden.*” Auch in der Herrnhuter Brii-
dergemeine stand der einzelne im Mittelpunkt der Missionsbemiihungen,
was seinen sinnfilligen Ausdruck in dem Programm des ,Erstlinge Sam-
melns“ gefunden hat.”

86 Die Ausfithrung dieser kéniglichen Order wurde von der Verwaltung nur sehr
zogerlich ausgefiihrt, da sie eine Entvilkerung ganzer Landstriche und Stidte be-
deutet und unabsehbare 6konomische Folgen gezeitigt hitte. Trotz der Verschlep-
pungstaktik der Beamten wurden aus den ehemals polnischen Gebieten Preussens
bis 1785 schliesslich 13.000 Juden vertrieben — S. STERN, Der preufSische Staat und
die Juden. Band 111,1: Die Zeit Friedrichs des Groften, Tiibingen 1971, S. 95-99.

87 P. Macigjko, Christian Elements. Er verweist auf C.M. Crark, The Politics of
Conversion, S. 7.

88 Vgl. H.-J. ScHRADER, Sulamiths verheiffene Wiederkehr, S. 83—90; M. ScamiprT,
Judentum und Christentum im Pietismus des 17. und 18. Jahrhunderts, in: K. H.
RENGSTORE/S. vON KorrzrLEiscH (ed.), Kirche und Synagoge. Handbuch zur Ge-
schichte von Christen und Juden. Band 11, Stuttgart 1970, S. 93-96; C. RymaTzxki,
Frommigkeitsgeschichtliche Motive zur Unterstiitzung der Judenmission. Eine
Theologische Analyse der Institutskorrespondenz, in: W. BevLrz (ed.), Biographie
und Religion, S. 45-59.

89 M. ScumipT, Judentum und Christentum, S. 101-102.

90 Vgl. C. DITHMAR, Zinzendorfs nonkonformistische Haltung, S. 151—152 passim.
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Nichtsdestotrotz dachte man sowohl in Halle als auch in Herrnhut wei-
ter. Wie sollte man mit den grossen Gruppen von Konvertiten umgehen, die
sich gemiss gottlichem Willen bald sammeln mussten? Auf diese Frage fand
man in beiden Kreisen — offenbar unabhingig voneinander — eine dhnliche
Antwort: die ,,Juden-Colonie bezichungsweise die ,,Judenkehille®.

Schon Johann Miiller (1649 —1727), mit dessen Traktat *Or le-‘et ‘erev
(,Ein Licht am Abend®)”' 1728 die Publikationstitigkeit des Institutum Ju-
daicum begann, hatte in einem Brief vorgeschlagen, den Konvertiten die
Beibehaltung von Beschneidung und Gesetzesobservanz zuzugestehen — ,die
Juden® sollten ,in rechtem Verstand nicht aufhéren, Juden [. . .] zu seyn“.”?
Der Missionar Johann Georg Widmann hatte 1730 bei Verhandlungen mit
einer Gruppe konversionswilliger polnischer Juden diesen eine solche reli-
givse Autonomie innerhalb der lutherischen Kirche zugesagt.” In der wohl
ausfiihrlichsten Form findet sich die Idee der ,,Juden-Colonie“ in Erérterun-
gen Callenbergs aus dem Jahre 1734. Er schligt darin vor, dass gesonderte
judenchristliche Gemeinden errichtet wiirden, so dass die Juden ,sihen, wie
sie bey Annehmung des Christenthums gewissermassen eine von andern
Vélckern separirte Nation blieben®, was ,eine grosse Hindernif§ ihrer Bekeh-
rung aus dem Wege rdumen® wiirde. Solche Gemeinden kénnten ,an abge-
sonderten und entlegenen Orten® eingerichtet werden, wo es ,,auf eine desto
unanstofligere Weise geschehen konnte“, dass man ihnen ,die Observation
einiger jiidischen Gebriuche® gestattete.”

In der Briidergemeine entstand um 1740 der Plan zu einer ,,Judenkehille®
(von gehilla, ,Gemeinde®), die, so stellte es sich ihr Urheber, Nikolaus Lud-
wig Graf von Zinzendorf (1700 —1760) zunichst vor, eine gesonderte ju-
denchristliche Gruppe innerhalb der Briidergemeine bilden sollte. Zehn Jah-
re spiter modifizierte er diese Idee: Die Judenkehille sollte nun als weitge-
hend autonome judenchristliche Gemeinde innerhalb des Judentums ge-

9 °Or le-‘et ‘erev lehe’ir ‘ene Yisra’el. — C. RymaTzxki, Johann Miillers ,Licht am
Abend®. Ein Beitrag zur Charakeerisierung der theologischen und geistesgeschicht-
lichen Ausrichtung des Instituts anhand seiner bedeutendsten Missionsschrift, in: E.
GooomaN-Taau/W. Bevrz (ed.), Von Halle nach Jerusalem, S. 70 Anm. 33. Eine
deutsche Ausgabe erschien 1736 unter dem Titel Das Licht gegen Abend, zu erleuch-
ten die Augen Israelis, dafS es sehe den Trost Zions . . .

92 C. Rymartzki, Johann Miillers ,,Licht am Abend®, S. 76.

93 J. DokTOR, Kryptochiliasten und Kryptosabbatianer. Eine verborgene Seite der
Halleschen Missionartitigkeit, in: W. BeLTZ (ed.), Biographie und Religion, S. 71—
72.

94 J.H. CALLENBERG, Sechste Fortsetzung seines Berichts Von einem Versuch das arme
Jiidische Volck zur Erkintnif¢ der christlichen Wahrheit anzuleiten, Halle 1734, S.
106 -109.
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schaffen werden. Obwohl die Briider diesen Plan zumindest bis zu Zinzen-
dorfs Lebensende weiterverfolgten, kam man, auch aufgrund von Wider-
stinden in der Briidergemeine selbst, iiber Ansitze zu seiner Realisierung nie
hinaus.” Ausserst bemerkenswert ist in diesem Zusammenhang ein Brief
Lieberkiihns vom 8. Mai 1773, in dem diese Idee der ,Judenkehille“ inner-
halb des Judentums gleichsam in radikalisierter Form erscheint. Lieberkiihn
war um ein Gutachten betreffend die Amsterdamer Sekte gebeten worden,
von der die UAC gerade Nachricht bekommen hatte. Er rit in seinem Brief
zu dusserster Zuriickhaltung. Man solle in der Sache nichts forcieren und
abwarten, ob die Judenchristen von sich aus Kontakt zur Briidergemeine
aufnehmen wiirden. Es sei zu begriissen, dass sie unter sich blieben und sich
keiner Kirche, auch nicht der Briidergemeine, eingliederten.”

Die Idee, die offenbar hinter dem Vorschlag der Amsterdamer Juden-
christen steht, aus Westpreussen vertriebene Juden in den amerikanischen
Kolonien anzusiedeln, mutet wie eine Mischung der Hallenser und der
Herrnhuter Pline an. Sie konnten wohl schwerlich glauben, dass die SFG
sich jener Juden auf eigene Kosten annehmen wiirde, ohne irgendeine ,Ge-
genleistung’ zu erwarten. Zugleich machen sie jedoch Burgmann nicht aus-
driicklich Hoffnung auf eine Konversion dieser Juden. Offenbar wollen sie
suggerieren, dass sich der christliche Glaube in der geplanten jiidischen Ko-
lonie von selbst ausbreiten werde: ,wie vielle seelen méchten nicht zum
wahren heill und seegen gelangen, solte es auch eine eintzige seyn“.”’

Maciejko vermutet den oder die Filscher im Umfeld der Briidergemeine.
So sei etwa festzustellen, dass die ,,gradual initiation [. . .] into the Christian
mysteries strangely overlaps with the method of proselytising designed by
Samuel Lieberkiihn®. Lieberkiihn, der, nebenbei bemerkt, 1739/40 selbst im
Amsterdamer Judenviertel gelebt und bei einem Rabbiner Unterricht ge-

95 C. DITHMAR, Zinzendorfs nonkonformistische Haltung, S. 172 —198.

96 UA R.16.6.6. Vgl. A. ScHuLzg, Lieberkiihns Leben, S. 76.90.

97 Eine Passage, in der sich die Briefschreiber explizit zum Stellenwert des Gesetzes in
der ,Kirche in Israel“ dussern, ist geeignet, zusitzliche Verwirrung zu stiften: ,wir
begehren kein vor recht [...] Ja selbst keine freyheit des Cermonialischen [sic!]
gesetzes, kein biirger recht, und folglich theurester Freund ist kein betrug in der
sache” — UA R.16.6.1, S. 5 [i1]. Der Sinn dieser Ausfiithrungen ist wohl: Die Sekte
verbleibt im Judentum und verlangt daher auch keine Zugestindnisse im Hinblick
auf eine religidse Autonomie innerhalb der Kirche oder den sozialen Status ihrer
Mitglieder, wie sie etwa den 1759 zum Katholizismus iibergetretenen Frankisten
gewihrt wurden. — Vgl. dazu G. ScHOLEM, Kabbalah, S. 287—309. Bemerkenswert
ist, dass die Briefschreiber den Verbleib im Judentum und damit den Verzicht auf
eine ,Belohnung' fiir ihren Glauben als Beweis ihrer Aufrichtigkeit anfiihren, die
damit den Frankisten implizit abgesprochen wird.
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nommen hatte, hatte tatsichlich eine ,sukzessive Bekehrungsstrategie® ent-
wickelt, die er in einem Aufsatz von 1764 darstellt.”® Ausgangspunkt aller
Gespriche solle immer die Messianitit Jesu von Nazareth sein. Erst wenn der
zu bekehrende Jude von dieser iiberzeugt sei, kénne man zu dogmatischen
Fragen, wie der der Gottheit des Erlosers und schliesslich zur Trinitdt fort-
schreiten. Wenn man mit letzterem beginne, stosse man nur auf den erbit-
terten Widerstand der Juden und verstricke sich in fruchtlose dogmatische
Debatten.” Nun ist wiederholt deutlich geworden, dass in der Sekte gerade
der Glaube an die Trinitit an erster Stelle des Bekehrungsvorgangs steht. So
werde bei der Einweihung eines Kandidaten nach einigen (von der Vorsicht
diktierten) vorbereitenden Schritten ,auf nichts anderst als auf der heillige
drey Einigkeit ferner auf die versehnung in Jesus Christus® gebaut. Bei der
Heranfilhrung Simons an den Glauben der Sekte durch Rabbi Jonathan
yziellet” dieser ,,immer auf die drey Einigkeit weill dieser das harteste fiir ein
Juden ist“. Die ,sukzessive Bekehrung® verliuft also in genau der umgekehr-
ten Reihenfolge wie die Lieberkiihns.'” Auch von Zinzendorfs Christozen-
trismus ist in den Briefen nichts zu spiiren; der in der Briidergemeine ver-
breitete ,,Blut- und Wundenkult“ ist bestenfalls in Spuren nachweisbar.'”!

Fiir die Frage nach einem moglichen pietistisch-judenmissionarischen
Hintergrund der Briefe ist zudem eine Passage von grossem Interesse, die
weder von Liebes noch von Maciejko einer genaueren Betrachtung gewiir-
digt worden ist.

98 S. LieBERKUHN, Kurtze Nachricht von der Methode welche ich bisher im Umgang mit
den Juden gebraucht habe, die Lebre von Jesu Christi ibnen beyzubringen — UA
R.16.3.7; 8.

99 Vgl. A. ScuuLzg, Lieberkiihns Leben, S. 8084

100 P, Macigjko, Christian Elements: Seine Bemerkung, dass ,Lieberkiihn’s method
consisted in avoiding discussing the divinity of Jesus and concentrating instead on
demonstrating the truth of the Trinity on the basis of Jewish sources® beruht
offensichtlich auf einem Missverstindnis.

101 Die einzige Stelle in den Briefen, die in Richtung des herrnhutischen ,Blut- und
Wundenkults“ gedeutet werden kénnte, ist UA R.16.6.1, S. 14 [7°] (vgl. G. Dar-
MaN, Dokumente, S. 36) ,die sein bluth vergossen haben, diese hoffen in eben
diesem bluth vergebung der siinde, die eine wunde in seiner seite gemacht haben,
eben bey diese fangt schon an erviillet zu werden®. Vgl. D. MEvER, Zinzendorf und
Herrnhut, in: M. BRecHT et al. (ed.), Geschichte des Pietismus. Band I1: Der Pietis-
mus im achtzehnten Jahrhundert, Gottingen 1995, S. 45—-51. Zum Christozentris-
mus bei Zinzendorf vgl. C. DITHMAR, Zinzendorfs nonkonformistische Haltung, S.
234 —240; ferner H. ScHNEIDER, Ein ,Schreiben an die Juden® (Freiwillige Nach-
lese 111.4). Hochmann, Zinzendorf und Israel, in: Unitas Fratrum 17 (1985), S.
71-72.
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»R. Jonatan und mehr unsere berithmte lehrer waren gantz und gar iiberzeiget aufd
der schrifft dafl es sehr nahe zum reich Christi ist, Jsrael miiste zum Ersten bekehrt
werden, welche eine gemeine fiir sich selbst aus machen wird und durch Jsrael die

aus der bitterste feindschafft Sich den heilland gantz und gar widmen, werden die

ubrige Volker der Erden die Jezt so genante christen selbst bekehrt werden®.'*

Neben dem beinahe geringschitzigen Ton, in dem hier iiber die ,so genante
christen” gesprochen wird und der eine grosse innere Distanz zu den Gojim
zu verraten scheint, verdient insbesondere das ,eschatologische Modell*
héchste Aufmerksambkeit. Israel erscheint hier als die Avantgarde des Reiches
Christi, von der die endzeitliche Bekehrung nicht nur der Heiden, sondern
auch der Christen ausgehen wird! In dieser Vorstellung liegt offenbar auch
der tiefere Grund fiir die Ablehnung von Mission und dem Ubertritt von
Juden zu einer der Konfessionskirchen, denn die Juden kénnen diese heils-
geschichtliche Aufgabe nur als abgesonderte Gemeinde erfiillen. Nichts lag
wohl den vom Halleschen oder Herrnhutischen Pietismus geprigten Juden-
missionaren ferner, als in Israel die Elite der Zukunft schlechthin zu erblik-
ken. Wie gesagt waren die Pietisten im allgemeinen davon iiberzeugt, dass
die Bekehrung ganz Israels noch bevorstehe, und verbanden mit dieser Er-
wartung die mehr oder weniger ,subtil“-chiliastische ,Hoffnung besserer
Zeiten“, mit denen eine neue Qualitit auch der (als jetzt noch mangelhaft
wahrgenommenen) Frommigkeit der Christen einhergehen werde. Dass Is-
rael der Bekehrung von Christen und Heiden aber vorangehen miisse, wire
der grossen Mehrheit der Pietisten wohl als héchst abwegig erschienen.'”
Eine vergleichbar elitire Rolle wurde Israel allerdings von einigen Spiritua-
listen und Radikalpietisten des 17. und 18. Jahrhunderts zugeschrieben. Auf-
grund ihrer radikalen Kritik an den bestehenden ,Babelkirchen und der
allgemeinen Gottlosigkeit der ,Maulchristen kamen nicht wenige von ihnen
zu der Auffassung, dass eine Mission an Israel nicht zur Seligkeit der Juden
beitragen konne und daher abzulehnen sei. Verschiedentlich begegnet die
Auffassung, dass die ,Maulchristen® Christus verworfen hitten, wie einst die
Juden, und sich Gott nun seines Volks erinnern und den Juden das , Ewige
Evangelium® offenbaren werde. Israel werde ins Heilige Land heimgefiihrt
und als durch den Alten und den Neuen Bund doppelt legitimiertes Volk
gleichsam den Adel unter den Bewohnern des Reiches Christi ausmachen.'™

102 UA R.16.6.2, S. 10. Vgl. G. DaLMAN, Dokumente, S. 27-28.

103 Vgl. H.-J. SCHRADER, Sulamiths verheiflene Wiederkehr, S. 88—92; zu Pietismus
und Chiliasmus vgl. J. WALLMANN, Philipp Jakob Spener und die Anfinge des Pie-
tismus, Tiibingen, 21986, S. 324 —352.

104 Vgl. H.-J. ScHRADER, Sulamiths verheiflene Wiederkehr, S. 94-107; H.-].
ScHOEPS, Philosemitismus im Barock. Religions- und geistesgeschichtliche Untersuchun-
gen, Tiibingen 1952, S. 18—67; H. ScHNEIDER, Ein ,Schreiben an die Juden'.
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Aus dem Gesagten diirfte hinreichend deutlich geworden sein, dass die-
jenigen Elemente in den Briefen, die den Verdacht einer christlichen Fil-
schung nahelegen, in ihrer Gesamtheit keiner der in Frage kommenden
Gruppen eindeutig zuzuordnen sind. Auch die iibertrieben hiufige Beto-
nung, die Sekte hinge ,der reinen lutherischen Lehre® an, lisst wohl kaum
eine solche Zuordnung zu, sondern mutet eher wie der allzu offensichtliche
Versuch an, das Wohlwollen des lutherischen Pfarrers zu gewinnen.'” Die
Briefe bezeugen jedoch wiederholt Verbindungen mit christlichen Kreisen.
So scheinen die Briefschreiber grossen Wert darauf zu legen, dass Rabbi
Jonathan die Taufe durch einen dazu befihigten christlichen Geistlichen,
jenen ,Herrn Maysinger®, empfingt. Spiter wird nicht nur seine Lehrau-
toritit, sondern offenbar auch seine Befihigung, das Sakrament des Heiligen
Abendmahls zu spenden, auf die theologische Ausbildung durch jenen
»,Diaconus Stephanus“ und die Ordination durch ihn und zwei weitere Chri-
sten begriindet. Auch hierbei kann es sich natiirlich um eine reine Fiktion
handeln, die nur dazu dient, dem Pfarrer Burgmann gegeniiber die Legiti-
mitit der ,Kirche in Israel® zu erweisen. Die namentliche Erwihnung be-
teiligter Personen und die Komplexitit der Erzihlung machen jedoch einen
gewissen Bezug zur Realitit wahrscheinlich.'”

Dariiber hinaus sind es Johann Gustav Burgmanns Beziehungen zu der
Amsterdamer Gruppe selbst, die iiber das Wechseln von Briefen hinausge-
hen. So wird in einem Brief berichtet, dass einer der Briider nach langer
Krankheit in der Gewissheit, in Gnade angenommen zu sein, gestorben sei,
und es wird Burgmann versichert,

,dafl auch Sie ihm keinen geringen seegen verschafft haben, er hat ihnen verschie-

dene mahlen predigen gehéret, und absonderlich an weyhnachts tage, er hat ihnen

bis in die letzte minut auf sein gemiith gehabt, und uns in ihr nahme zu geruffen,

Briider seyet getrdst! frohlich! euch ist ein Heilland gebohren! wie wallet mein

bluth fiir freude (so waren noch seine letzte worte) wenn ich einstens in der Ewig-

keit mein geseegneten B[urglm[an]n sehen werde, und ihm zu ruffen werde, siche
du hast ein heilliges feuer in mich erreget du hast freuden thranen aus meine augen

gezogen!, du hast mich getrostet! du hast mir gesaget, dir, mir, und all[en] zu hérer,
euch ist Ein Heilland gebohren!“'”

105'Y, LieBEes, N'RNAVT TOANRT MO, S. 218.

106 Die Identitit der genannten Christen ist ungeklirt. Y. Liesgs, N'RN2AWT MIART N0,
S. 229 vermutet, dass sich hinter ,,Stephanus® Stephan Schultz verbergen kionnte. Er
teilt S. 426 Anm. 79 weiter mit, dass Sid Leiman jenen ,Michaelus®, mit dem nach
der Erzihlung Rabbi Jonathan in Hamburg in Verbindung gestanden habe, als den
Prediger und Orientalisten Christian Benedikt Michaelis (1680 —1764) identifizieren
zu kénnen glaubt. Diese Identifikation beruhe auf von ihm entdeckten Dokumenten,
die eine Verbindung zwischen Michaelis und Jonathan Eibeschiitz belegten.

107 UA R.16.6.1, S. 2 [3].
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Burgmann hatte nach Angaben seines Biographen Pieper wihrend seines
ersten Aufenthalts als Missionar des Institutum Judaicum in London Weih-
nachten 1764 in der Savoy-St.-Marienkirche eine Predigt gehalten zum The-
ma ,,Euch ist heute der Heiland geboren®. Wihrend er gesprochen habe, sei
ihm ein Jude aufgefallen, der an der Kirchentiir stehend seiner Predigt ge-
lauscht habe. Diesem habe er zugerufen: ,,Und auch dir, du Sohn Abrahams,
der du ferne stehst, ist heute der Heiland geboren!“'® Es ist durchaus vor-
stellbar, dass der in dem Brief erwihnte Verstorbene tatsichlich eben jener
,Sohn Abrahams“ an der Kirchentiir war. Uberaus suspekt wird diese Epi-
sode jedoch, wenn man den ,Bericht’ liest, den Pieper, der als Nachfahre
Burgmanns offenbar Zugang zu Originaldokumenten hatte,'” folgen lisst.
Im Jahre 1766, als Burgmann Pfarrer in Essen war, sei er von einem Juden
aus Amsterdam aufgesucht worden, der ihm berichtete, dass sein verstorbe-
ner Vater ihm noch auf dem Sterbebett anvertraut habe, seit langem im
Glauben an den Heiland Jesus von Nazareth gelebt zu haben, ein Glaube,
der einst durch eben jene Predigt und den Zuruf Burgmanns in ihm geweckt
worden sei. Einige Zeit spiter habe der Sohn im Schlaf eine Stimme gehérrt,
die ihm befohlen habe, zu Burgmann nach Essen zu gehen; er werde dort
einen anderen Juden antreffen, der aus demselben Grund zu dem Pfarrer
kommen werde. Tatsichlich habe in diesem Moment ein zweiter Jude aus
Hamburg an Burgmanns Tiir geklopft, der ebenfalls aufgrund eines Traum-
gesichts die Reise angetreten habe. Der Pfarrer habe seine Besucher dann
katechisiert und mit ihnen gemeinsam gebetet, worauf diese ihn bekehrt
verlassen hitten. Ob sie sich spiter hitten taufen lassen, sei nicht bekannt.'"
Selbst wenn man annihme, dass Pieper irrtiimlich diese Episode in die Es-
sener Zeit Burgmanns datiert, sie vielmehr in die spiten 70er oder die 80er
Jahre gehort, als Burgmann in Miihlheim das Pfarramt innehatte, der Am-
sterdamer Jude also der Sohn jenes Sektenmitgliedes sein konnte, dessen Tod
in dem zitierten Brief vermeldet wird, fallen doch die Ahnlichkeiten mit der
Griindungslegende der Sekte ins Auge: In beiden Fillen brechen Personen
aufgrund von Stimmen und Traumgesichten zu einem bestimmten Ort auf,
treffen wunderbarerweise zur selben Stunde an diesem ein und bekehren sich
nach gemeinsamem Gebet. Der Hintergrund dieser Ungereimtheiten bleibt
vorerst ungeklirt.

108 G.W. PiepER, Ziige aus dem Leben, S. 18. Diese Begebenheit wird weder in den in
J. L. BEYER, Fortgesetzte Nachricht 2, S. 7778 [24. — 27. 12. 1664] veréftentlichten
Tagebuchausziigen Burgmanns noch in denen seines Mitreisenden Meuter (ebenda
S. 152 [19. — 31. 12. 1664]) erwihnt.

109 F, DevirzscH, Wunderbare Ereignisse aus dem Leben Johann Gustav Burgmanns,
in: Saat auf Hoffnung 14 (1877), S. 197 Anm. [ohne Zihlung].

110 G.W. PiepER, Ziige aus dem Leben, S. 18 —19.
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Es bleibt die Frage zu stellen, ob das detaillierte Wissen iiber das zeit-
genossische Judentum, iiber Kabbala und die sabbatianische Bewegung, iiber
das die Briefschreiber verfiigen, Christen iiberhaupt zuginglich war, so dass
eine Filschung der Briefe denkbar wire.

Zunichst ist festzuhalten, dass die Behauptung, Rabbi Jonathan Eibe-
schiitz hinge insgeheim dem Christentum an, in der christlichen Offentlich-
keit seit den 50er Jahren lebhaft diskutiert wurde. Eibeschiitz war bekann-
termassen seit seiner Ernennung zum Oberrabbiner der Dreigemeinden einer
Kampagne seitens seines Widersachers Rabbi Jakob Emden (1697-1776)
und dessen Anhingern ausgesetzt, die ihn des Kryptosabbatianismus be-
schuldigten. Die als ,,Altonaer Amulettenstreit” in die Geschichte eingegan-
gene Auseinandersetzung schlug so hohe Wellen, dass die jiidische Gemeinde
sich gezwungen sah, an den dinischen Kénig zu appellieren, er mége den
Streit schlichten. In der Folge entstand eine Reihe von Gutachten christli-
cher Theologen, die Eibeschiitz Rechtgliubigkeit attestierten, und es ent-
spann sich eine breite Mediendebatte, in der unter anderem auch die Ver-
bindungen Eibeschiitz’ mit Chaion zur Sprache kamen.'"" 1756 erschien ein
Buch von David Friedrich Megerlin, in dem dieser die Argumente der Gegner
Eibeschiitz’ zwar widerlegt, ihn nun aber tiberfiithrt zu haben meint, dass er

wein verborgener Christ seye, und es mit der Christen Mefia halte, als ein guter

Cabbalist im Hertzen; ob er gleich aus Forcht, dusserlich gezwungener Rabbanit

und Talmudist sich ietzo zu bezeugen scheinet®.'?

Das publizistische Echo des ,,Amulettenstreits® scheint also geeignet, den
Erfinder einer kryptochristlichen Sekte inspiriert zu haben. Nur eine einge-
hende (bislang nicht vorliegende) Analyse aller Gutachten, Streitschriften,
Rezensionen und Artikel, die sich mit der Angelegenheit befassten, kann
Klarheit dariiber schaffen, ob die in den Briefen enthaltenen Informationen

111 ] Doxkror, Karl Anton: Die kurze aber stiirmische akademische Karriere eines
Schiilers des Jonathan Eibeschiitz, in: M. Voigts, Von Enoch bis Kafka. Festschrift
fiir Karl E. Grizinger zum 60. Geburtstag, Wiesbaden 2002, S. 145 —157. Zu zwei-
en der Gutachten vgl. U. ArNoOLDI, Pro ludaeis. Die Gutachten der hallischen Theo-
logen im 18. Jabhrhundert zu Fragen der Judentoleranz, Berlin 1993, S. 156 -172.

112 D.F. MEGERLIN, Geheime Zeugniisse, vor die Wabrbeit der Christlichen Religion, aus
vier und zwanzig neuen und seltenen Jiidischen Amuleten, oder Anhiing-Zetteln gezogen
welche, samt dabey stehenden Siglen oder Davids-Schilden, nach Cabbalistischen Reglen
aufgeschlossen, in eine allen fafiliche teutsche Ubersetzung gebracht, und mit nithigen
und erbaulichen Anmerckungen versehen worden zu Rettung der Ehre des Christlichen
Lebr-Begriffs, von der H. H. Dreyeinigkeit, und dem Konigreich Jesu Christi, wider die
neueste Jiidische Einwendungen [. ..] aus Rabbinischen, theils noch unbekannten, al-
lerneuesten Schriffen entdeckt, Franckfurt, Leipzig 1756, Vorrede, zitiert nach J.
DokTOR, Karl Anton, S. 151-152.
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aus nichtjiidischen Quellen stammen kénnen. Sowohl Liebes als auch Ma-
ciejko machen auf eine Reihe von Einzelheiten in den Briefen aufmerksam —
kaum bekannte Gestalten der sabbatianischen Bewegung oder die Eibeschiitz
zugeschriebene trinitarische Formel —, deren Kenntnis nicht auf ausserjiidi-
sche Quellen zuriickgehen konne. Liebes schliesst daraus, dass die Sekte
ihren Ursprung in der sabbatianischen Bewegung habe; fiir Maciejko belegen
diese Informationen, dass der oder die Verfasser der Briefe in Kontakt mit
Sabbatianern gestanden haben miissen.'"

Ausserdem ist die Frage zu kliren, warum die in den Briefen enthaltenen
Informationen iiber die spiteren Jahre von Eibeschiitz so iiberaus liickenhaft
sind. Sein Rabbinat in Metz ist mit keinem Wort erwihnt, und die bis zu
seinem Tod 1764 andauernden Auseinandersetzungen mit Jakob Emden, die
die Offentlichkeit anhaltend beschiftigten, erscheinen in einem Nebensatz
zusammengefasst:

»Sie werden auf balde errathen Kénen warum rabbi Jehonathan nach Hamburg

zum oberrabbiner berufen worden ist, da er in seinem [ersten] dortige aufenthalt

vielle seelen beKehrt hat, die da glaubten daf er in seine ilter weit mehr seegen

haben wird, allein vergebens, satan der die feder des R. Emden fiihrte hat sehr vielle
« 114

schaaden dabey gethan®.

Liebes folgert, eine ,solche Darstellung™ passe ,zu einem Anhinger, der seine
Kenntnisse aus der Tradition bezog und wihrend der Zeit des Streits von
seinem Idol getrennt war, und nicht zu einem aufmerksamen gegnerischen
Filscher.'"

Alle bisher fiir die Forschung ausgewerteten Quellen bezeugen nur eine
ausgesprochen oberflichliche Kenntnis des Sabbatianismus in missionari-
schen Kreisen. Nicht selten wurde ein messianisches Bekenntnis seitens jii-
discher Gruppen als christianisierend missverstanden, so dass im Einzelfall
aus den Quellen oft nicht mehr zu ermitteln ist, ob von Judenchristen oder
Sabbatianern die Rede ist.''® Fiir die Jahre 1730 —1740 kénnen die hand-

113 Y. Ligses, D"RNAVIT MARIT N0, passim; P. Macigjko, Christian Elements.

114 UA R.16.6.2, S. 8. Vgl. G. DaLman, Dokumente, S. 26.

115 Y, Ligses, D'RN2WIT AART M0, S. 217.

116 Vgl. die bei P. Macigjko, Christian Elements, besprochenen Begegnungen des
Konvertiten Benjamin David Kirchhof, der 1758 in Polen offenbar mit Frankisten
zusammentraf. Vgl. J. DokTOR, Kryptochiliasten und Kryptosabbatianer; J. Doxk-
TOR, Zur Frage der Kryptochristen in den Tagebiichern der Missionare aus Halle,
in: A. DrosT-ABGARJAN/ ]. TuBacH (ed.), Sprache, Mythen, Mythizismen. Festschrift
fiir Walter Beltz zum 65. Geburistag am 25. April 2000. Band 1, Halle, 2004 (=
Hallesche Beitrige zur Orientwissenschaft 32), S. 101-111; C. DiTHMAR, Zinzen-
dorfs nonkonformistische Haltung, S. 104 —108.127-129.204—206. Von besonde-

rem Interesse in diesem Zusammenhang diirfte ein Brief sein, von dem sich drei
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schriftlich erhaltenen Tagebiicher der Halleschen Missionare Auskunft dar-
tiber geben, ob man im Umkreis des Institutum Judaicum ein halbwegs klares
Bild der sabbatianischen Aktivititen gewonnen hatte.'”” Aber auch die Ar-
chivalien der Herrnhuter Judenmission sind zum grossen Teil unediert und
unter dem Aspekt der Begegnung mit dem Sabbatianismus bislang nur un-
zulinglich ausgewertet.''® Wie weit die Kenntnis der Kabbala in den Kreisen

der Judenmissionare ging, bedarf ebenfalls der Klirung.'"”

117

118

119

Abschriften im Archiv der Briidergemeine in Herrnhut befinden (UA R.16.2.2a; b;
c: Copia [2c: Abschrif] eines brieffes an den Herzog]l[ichen) Presidenten von Loen
[von Leopold Immanuel Jacob de Dort, 5. 11. 1753] und der kiirzlich (leider nicht
ganz fehlerfrei) ediert wurde: J. DokTOR, Doniesienie o zydowskich heretykach z
potowy XVIII wieku, in: Kwartalnik historii zydéw (Jewish History Quarterly) 4
[208] (2003), S. 589-591.

Die Journale der Missionare, die auch nach 1740 regelmissig in Halle eingingen,
sind bedauerlicherweise verschollen und wurden nur in Ausziigen und mit codier-
ten Orts- und Personennamen in den Periodika des Institutum versffentlicht — vgl.
T. MULLER, Die Archivalien zu J. H. Callenberg und dem Institutum Judaicum, in:
E. Goopman-Tuau/W. Berrz (ed.), Von Halle nach Jerusalem, S. 24 —44.

Vgl. etwa das Kapitel ,,Suche nach Verwirklichungen im hiretischen Judentum® bei
C. DITHMAR, Zinzendorfs nonkonformistische Haltung, S. 199—-209. lhre Arbeit ist
leider iiberaus unzuverlissig und, insbesondere was die Ausfithrungen zum Sabba-
tianismus betrifft, oberflichlich.

Dass man sich in Herrnhut mit Kabbala befasste, beweist ein (offenbar unvollstin-
diges) deutschsprachiges Manuskript, vielleicht die Abschrift eines gedruckten Wer-
kes (im 18. Jahrhundert in Herrnhut eine durchaus iibliche Praxis), das 63 Quart-
Seiten umfasst und folgende Kapitel enthilt: ,Einleitung von der Kabbala iiber-
haupt.“, S. 1-5; ,Der Theoretischen Kabbala Erste Abtheilung. Von Gott, und der
ersten Einrichtung aller Dinge. Cap. I. Von dem unendlichen Gott, u. der ersten
unendlichen Welt, so die Bekleidung Gottes, oder die Welt der Bekleidung genen-
net wird.“, S. 5-19; ,Cap. II. Von der anderen Aensophischen Welt, so der erste
Welt-Platz und Cirkel des géttl Glanzes genennet wird.“, S. 19-24; ,,Cap. III. Von
dem Adam Kadmon, oder dem verborgenen aensophischen Ur-Menschen, und
Gott-Menschen.”, S. 24 -36; ,Cap. IV. Von den Lichtern und Welten, so durch
den Adam Kadmon hervorgebracht worden u. von der ersten Welt endlicher Din-
ge.“, S. 36-63.

Einige Kenntnis beweist auch der Missionar Meuter in der christlich-kabbalisti-
schen Argumentation, die er im Gesprich mit einem Rabbi Steinhardt in Fiirth
1769 gebrauchte: ,Josua glaubte nur einen GOtt, aber schelosche panim baelohim
(3 Personen in GOtt).“ Jos 24,19 auslegend, sagt Meuter: ,Er hat aber seine Ur-
sachen, wenn er sagt: ki elohim kedoschim hu, und nicht ki elohim kedosch hu.
Dies zeiget den schillus an, und ist das, was Jesaias sagt: kadosch, kadosch, kadosch
adonoi Zebaoth [...] Hu zeiget an, daf} nur ein GOtt, und kedoschim, daf} drey
Personen ponim oder Angesichter in dem einigen wahren GOtt sind. Ist eben das,
was Israel tiglich bekennet: Schema Isroel, adonai elohenu, adonai echad. Da liegt
der schillusch deutlich; es kénnte nicht deutlicher seyn.“ — J.I. BEYER, Fortgesetzte
Nachricht 4 (1780), S. 167—-168; dhnlich 5 (1781), S. 39.
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Bekanntermassen entwickelten sabbatianische Kreise infolge des Uber-
tritts des Messias Sabbatai Zwi zum Islam eine synkretistische Ideologie, die
die Nachfolge der Gliubigen in die Apostasie als heilsnotwendig erachtete.
Die bekanntesten Vertreter dieser Ideologie waren die Sekte der Dénme im
osmanischen Reich, deren Angehérige kryptosabbatianische Muslime wa-
ren'* und die Anhinger Jakob Franks, die ihrem Messias in seiner ,,Konver-
sion“ zum katholischen Christentum folgten.'*' Liebes stellt lapidar fest, die
judenchristliche Sekte der Briefschreiber bilde ,den gegensitzlichen Pol zu
den Anhingern des Jakob Frank® indem sie, nicht wie diese ,das Christen-
tum offiziell annahmen, wobei sie es innerlich verabscheuten®,'” sondern
Jheimlich konvertierten’, aber dusserlich Juden blieben.'” Eine breite Eror-
terung der Frage, ob die synkretistische Tendenz im Sabbatianismus eine
solche kryptochristliche Sekte hervorzubringen vermochte und ob es weitere
Zeugnisse fiir die Existenz von Kryptochristen im 18. Jahrhundert gibt,
wiirde den Rahmen dieser Untersuchung sprengen und ohne ein weiteres
Quellenstudium iiber Mutmassungen auch nicht hinausgelangen.

Ob diese Sekte heimlicher Apostaten tatsichlich existierte oder die Erfin-
dung ausserordentlich gut informierter und geschickter Filscher war, bleibt
eine offene Frage. Unabhingig von ihrer Beantwortung aber kénnen die
Briefe im Archiv der Briiderunitit als Belege fiir einen engeren Zusammen-
hang von hiretischem Judentum und protestantischer Judenmission gelten.
Wie immer das Verhiltnis von Fiktion und Wirklichkeit in diesen Briefen zu
bestimmen ist, ein solcher Zusammenhang ist in jedem Fall vorausgesetzt
und muss ,informierten Kreisen® plausibel erschienen sein. Eine Auswertung
dieser und zusitzlicher Quellen zur genauen Bestimmung dieses Zusammen-
hangs wird einen wichtigen Beitrag zum Verstindnis der komplexen Bezie-
hungen zwischen Juden und Christen im beginnenden Aufklirungszeitalter
leisten.

120 Vgl. G. ScHoLEM, Kabbalah, S. 327-332.

121 Vel. G. ScHOLEM, Kabbalah, S. 287—309.

122 Y, Lieses, D°RNAWIT O1RKRT N0, S. 213.

123 Ein méglicher Hinweis auf einen Zusammenhang mit dem Frankismus findet sich
in den einleitenden Bemerkungen eines der Briefe: ,vielle sind untreu worden und
haben ihre taufe verliugned sich durchs weltliche und satan verfithren lassen und
sich effentlich zum catholiken begeben® (UA R.16.6.1, S. 1 [X]. Vgl. G. DaLmaN,
Dokumente, S. 34). Y. Ligses, D*XDNAWT ANART N0, S. 220 vermutet, dass die
Briefschreiber hier auf den Ubertritt einiger frankistischer Familien in Briinn im
Jahre 1773 anspielen.
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