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Zu dieser Nummer

In der Geschichte der Tdufer und Mennoniten hat es viel Streit und scharfe
Auseinandersetzungen gegeben. Gelegentlich erfahren wir auch von den
Bemiihungen, Zwietracht untereinander zu iiberwinden, aber nur selten sind
die Konflikte wirklich beigelegt worden. Oft haben sie vielmehr zu
Trennungen und Spaltungen gefiihrt. Fiir die neuere Zeit hat erst kiirzlich
Fred Kniss die Geschichte leidvoller Konflikte systematisch untersucht:
Disquiet in the Land: The Emergence of Intramennonite Conflict, 1870 —
1985 (1990). Nach der Lektiire dieser Untersuchung zeigt sich, daB Spal-
tungen und Trennungen nicht nur eine Randerscheinung unter den Menno-
niten waren, sondern geradezu ein Wesenszug ihrer Bruderschaft.

Bereits in der letzten Ausgabe der Geschichtsblitter wurde von einem fol-
genreichen Konflikt berichtet: von der Amischen Spaltung 1693. In dieser
Ausgabe setzen wir die Untersuchungsreihe konfliktgeladener Situationen
fort. Zunichst ist es ein Kapitel aus der Entstehungsgeschichte der Hutte-
rischen Briider, das Dr. Werner O. Packull, Professor am Conrad Grebel
College, University of Waterloo (Kanada), uns als Vorabdruck aus seinem
neuen Buch iiber die Hutterer freundlicherweise zur Verfiigung gestellt hat.
Dieses Buch, in dem die hutterischen Anfinge unter Gesichtspunkten der
neueren Tduferforschung noch einmal untersucht und der Verfasser gele-
gentlich zu iiberraschenden Ergebnissen kommt, wird demnichst in der
Johns Hopkins University Press in Washington (D. C.) erscheinen.

Heftige Auseinandersetzungen gab es auch in der Geschichte der Menno-
niten in Hamburg und Altona wihrend des 17. Jahrhunderts. Diese Konflikte
wurden von Michael D. Driedger in einem Kapitel seiner Magisterarbeit
untersucht, die er mit grolem Erfolg an der Queen’s University in Kingston,
Ontario, Kanada, eingereicht hat und jetzt zu einer Dissertation iiber die
Mennonitengemeinde in Hamburg und Altona ausarbeiten wird.

In anheimelndere Gefilde fiihrt der Aufsatz von Reinhild Kauenhoven
Janzen iiber das Mobiliar, das einst in den Hausern der westpreuBischen und
ruBlindischen Mennoniten stand und auf weiten Wanderwegen in die Neue
Welt gelangte. Es wurde dort auch historisch getreu nachgebaut. Zahlreiche
Exemplare befinden sich jetzt im Kaufman-Museum am Bethel College in
North Newton, Kansas. Die Autorin stammt aus Gottingen und arbeitet als



Kustodin an diesem Museum. Das Buch, das sie gemeinsam mit ihrem
Ehemann John M. Janzen iiber das mennonitische Mobiliar geschrieben hat,
wurde bereits in der letzten Ausgabe der Geschichtsblitter besprochen.
Inzwischen ist es uns gelungen, einige Vortrige, die auf einer Tagung iiber
die Geschichte der westpreuBischen Mennoniten 1990 in Winnipeg gehalten
und in englischer Sprache bereits in The Mennonite Quarterly Review
(April 1992) verdffentlicht wurden, iibersetzen zu lassen. Der erste Aufsatz
aus dieser Sammlung ist der Beitrag von Dr. John Friesen, Professor am Ca-
nadian Mennonite Bible College in Winnipeg, iiber mennonitisches Schul-
wesen in WestpreuBen. Ein zweiter Beitrag wird im néchsten Jahr folgen. Fiir
die Erlaubnis, die Ubersetzung verdffentlichen zu diirfen, danken wir den
nordamerikanischen Kollegen. Dankbar sind wir auch Gerhard Hildebrandt
dafiir, daB er uns seine Nachforschungen zur Wehrlosigkeit unter den
ruBlindischen Mennoniten zur Veroffentlichung angeboten hat. So wird uns
dieses Mal, gemeinsam mit weiteren Beitriigen zum siiddeutschen bzw. pfil-
zischen Mennonitentum aus der Feder von Elfriede Lichdi und Christoph
Wiebe, ein breites Spektrum mennonitischer Geschichte geboten.
Hinweisen méchten wir schlieBlich auf die Einrichtung einer neuen Rubrik:
Kontroversen der Forschung. Sie wird von Dr. Ralf Klotzer zu Forschun-
gen iiber die Tauferherrschaft in Miinster eroffnet und soll in unregelméBi-
ger Folge zu anderen Forschungsproblemen in den kommenden Jahren fort-

gesetzt werden.
Die Schriftleitung



Werner O. Packull

Zwietracht in der ,,Gemeinde Gottes*
Die hutterischen Spaltungen von 1531 und 1533

In einer Dissertation tiber innermennonitische Konflikte in Nordamerika von
1870 bis 1985 dokumentierte Fred Kniss iiber 200 Konflikte auf
Gemeindeebene oder einer breiteren Basis. Er beschriinkte seine Studien auf
die Schweizer Mennoniten in Pennsylvanien, Virginia, Ohio und Indiana und
auf Konflikte iiber religiése Werte und Praktiken, die wichtig genug waren,
um dokumentiert zu werden. Er iiberging Skandale, die sich um Geld oder
Sex drehten. Kniss folgerte, daB im mennonitischen Leben ein Uberflu an
innerer Unruhe und Streit herrschte.’

Die meisten Nachkommen der Téufer haben mit dieser Bewertung der
modernen Realitiit keine Probleme, sind aber der Meinung, daB unter den
Griindervitern andere Zustinde herrschten. Diese Auffassung wurde durch
eine Forschung unterstiitzt, die hauptsichlich an einem idealisierten Taufer-
bild arbeitete, um die zeitgenossischen Mennoniten bei ihrer Suche nach
Identitit zu unterstiitzen und zu leiten. Diese Forschungsrichtung, die in
Harold Benders beriihmter Antrittsrede als Prisident der American Histo-
rical Society vertreten wurde, hat bei Mennoniten und in freikirchlichen
Kreisen gute Dienste geleistet. Dies macht es den ,,Revisionisten®, deren
Interesse an den Tdufern zugegebenermalien weniger apologetisch ist, um
so schwerer, der genauen Beschreibung der Geschichte den Vorrang zu
geben. Auch wenn die daraus resultierende Geschichte nicht inspirierend
oder erbaulich erscheinen mag, so wird sie vielleicht doch der Vergangen-
heit eher gerecht, weil sie eine Kirche mit Flecken und Runzeln zeigt.

Die Spaltung von 1531 in Austerlitz

Die Griinder der Gemeinde in Austerlitz hatten sich von Nikolsburg abge-
spalten. Die neue Gemeinde praktizierte die Giitergemeinschaft und wurde
fiir verfolgte Taufer aus allen Gegenden zu einem Modell und Hoffnungs-
zeichen, auch fiir Siidtiroler T#ufer. Der daraus resultierende Fliichtlings-
strom aus verschiedenen Regionen verursachte bald Probleme mit der stark
anwachsenden Zahl der Hinzuziehenden. Diese erreichten Ende 1530 kri-
tische AusmaBe und fiihrten zu einer groBeren Spaltung im Januar 1531.
Betrieben wurde diese zweite groere Spaltung in Mihren innerhalb von drei
Jahren von Wilhelm Reublin.? Reublin, ein verfolgter und kranker Mann,
kam innerhalb der letzten Monate des Jahres 1530° in Austerlitz an. Seine



Beglaubigungsschreiben waren eindrucksvoll. Als Mitbegriinder des
Schweizer Tdufertums war er vorher in Basel und Ziirich bereits in die Vor-
geschichte der Entstehung des Taufertums verwickelt. Er hatte Hubmaier in
Waldshut getauft und wird neben Michael Sattler als einer der Hauptverfasser
der Schleitheimer Artikel betrachtet. Es war Reublin, der Sattler in die Gegend
von Rottenburg brachte , wo seine Frau und sein kleiner Sohn zusammen mit
Sattler inhaftiert wurden. Die Behorden betrachteten Reublin, nicht Sattler,
als den ,,Hauptwiedertiufer**, und wihrend Sattlers ProzeB sich bis zu seinem
bitteren Ende hinzog, baute Reublin im nahegelegenen Esslingen eine
Gemeinde auf. AnschlieBend half er, die Nachricht von Sattlers Martyrium
zu verbreiten und wurde selbst in StraBburg inhaftiert’ Im Mirz 1529
vertrieben, verbreitete Reublin unverzagt das Tdufertum im Rheinland
zwischen Bruchsal und Landau, bevor er nach Mihren weiterzog. Er kam im
Oktober oder November 1530, mit einem Einfiihrungsbrief, scheinbar von
Pilgram Marpeck® verfafit, in Austerlitz an.

Trotz seiner eindrucksvollen Qualifikationen wurde es Reublin nicht erlaubt,
in Austerlitz zu lehren oder zu predigen, und er fand auch bald noch andere
Griinde, sich zu beklagen. In seinem Brief an Pilgram Marpeck vom 26. Janu-
ar 15317 behauptet Reublin, dal gewohnliche Glieder in Austerlitz ,,Erbsen
und Kohl* essen, withrend die Leiter und ihre Frauen in separaten Efzimmern
..gebratenes Fleisch, Fisch, Gefliigel und guten Wein® geniefen. Einer der
Leiter kultivierte buchstéblich einen aristokratischen Lebensstil. Unterdessen
starben kleine Kinder an Untererndhrung. Reublin zdhlte wihrend seines
kurzen Aufenthaltes zwanzig solcher Todesfille. Auch der autoritire
Fiihrungsstil entsetzte ihn. Schwestern wurden gegen ihren Willen verheiratet.
Es iiberrascht nicht, daB Reublin tiefere geistliche Griinde fiir alle diese
Unvollkommenheiten in der Gemeinde Gottes ausmachte.

Um diesen MiBstinden abzuhelfen, begann Reublin mit unautorisierten
Bibelauslegungen. Als die Fiihrung versuchte, ihn zu bannen und so mund-
tot zu machen, verlieB eine Gruppe von hundertfiinfzig Anhéngern mit ihm
die Gemeinschaft. Sie schiittelten den Staub (oder besser den Schnee) von
ihren FiiBen und zogen nach Auspitz. Der Auszug fand im tiefen Winter
(Januar 1531) ohne Vorridte und ohne Wiedererstattung der in die Gemein-
schaft eingezahlten Beitriige statt. Die Heiden, so Reublin, zeigten groBeres
Mitleid als die bisherigen Briider.

Unter denjenigen, die mit Reublin die Austerlitzer Briider verlieBen, war
Jorg Zaunring und seine Gruppe Tiroler. Gemeinsam griindeten sie eine neue
Gemeinde in Auspitz, aber auch diese Gemeinschaft wurde bald durch Streit
auseinandergerissen. Ihr erstes Opfer war Reublin selbst, der als Ananias



entlarvt wurde. Wihrend einer Erkrankung kam heraus, da8 Reublin Geld
als eine Art personlicher Krankenversicherung fiir sich behalten hatte,
obwohl die Gemeinschaft hoffnungslos unter Geldmangel litt. Er wurde
ausgeschlossen, und Zaunring iibernahm die Leitung.® Aber nicht alle
Probleme verschwanden mit Reublin. Bald gerieten die iibrigen Leiter
aneinander. In den folgenden Streitigkeiten kam das Geriicht auf, Zaunring
habe den Ehebruch seiner Frau vor der Gemeinde geheimgehalten. Anstatt
sie der offentlichen Gemeindezucht auszuliefern, hatte er sie nur privat ver-
mahnt, was von einigen als Vertuschung des Vorfalls ausgelegt wurde. Zaun-
ring wurde aus seinem Leitungsamt entlassen. Die daraus entstehende
Fiihrungskrise wurde durch das Los beseitigt. Einer der Bewerber war Jacob
Hutter, aber das Los fiel auf Sigmund Schiitzinger. Zur gleichen Zeit wurde
ein Bund mit zwei Nachbargemeinschaften geschlossen, den Philippiten und
Gabrielitern. Gabriel Ascherham wurde der allgemein anerkannte Bischof
der drei Gemeinschaften.

Aber die nun von Schiitzinger geleitete Gemeinschaft wurde weiterhin von
Problemen heimgesucht. Nach mehreren kleineren Absplitterungen iiber zwei
Jahre hinweg erschiitterte 1533 eine groBe Spaltung unter Jacob Hutter die
»Gemeinde Gottes”. Diese in der frilhen Taufergeschichte am besten
dokumentierte Spaltung fiihrte nicht nur zu inneren Zwistigkeiten, sondern
auch zu einer Auflésung des Bundes mit den Nachbargemeinschaften, den
Philippiten und Gabrielitern. Gegenseitige Anschuldigungen, Verdammungen
und Exkommunikationen erzeugten so bittere Gefiihle in den Gliedern der
verschiedenen Gemeinschaften, daB sie, wenn sie auf denselben Feldern
arbeiteten, es ablehnten, einander zu griien, beisammen zu sitzen oder das
Brot miteinander zu brechen. Eine boshafte Kampagne gegenseitiger
Verleumdung und ,,gegenseitigen Schafestehlens zog sich iiber Jahrzehnte
hin. Diese Polemik umfafite offene Anschuldigungsbriefe, Spottlieder und
selbst rivalisierende schriftliche Berichte iiber die Ereignisse, die zu der
Spaltung fiihrten. Ungliicklicherweise blieb nur der Bericht aus der Sicht Jacob
Hutters iiber diese Fehde erhalten. Heute bildet er den iltesten Teil der
Chronik’. Ich wende mich nun den Einzelheiten dieser Spaltung zu.

Die Spaltung von 1533

Die hutterische Version der Spaltung von 1533 wurde von Caspar Braitmichel
aufgezeichnet, dem ersten und vielleicht fihigsten der frithen hutterischen
Geschichtsschreiber. Wie auch Peter Riedemann war Braitmichel ein
Schlesier, der sich Hutters Gemeinschaft anschloB. Obwohl Augenzeuge
einiger Ereignisse, war er wohl kaum ein objektiver Beobachter. Er schrieb



nicht, um die Geschichte der Nachwelt zu erhalten, sondern um den hutteri-
schen Standpunkt gegen rivalisierende Versuche zu vertreten, welche die
hutterischen Anfinge und ihren Griinder in MiBkredit bringen wollten. Denn
es scheint, daB} die Bezeichnung ,hutterisch® urspriinglich ein Spottname und
nicht eine Ehrenbezeichnung war. In diesem Kontext sind Braitmichels
Absichten wirklich ehrenhaft. Er wollte ,.einen kurzen, aber wahrhaften
Bericht von der groBen von Satan verursachten Not und Feindschaft, welche
die Gemeinde, die nach ihrem Hirten Jacob Hutter genannt wird, zu erleiden
hatte*, schreiben. Genauer gesagt: Es war sein Bestreben, den anderen Bericht
tiber die Spaltung zu widerlegen, den Hutters Hauptrivale, Gabriel
Ascherham, geschrieben hatte. Aus der Sicht des Historikers ist es be-
dauerlich, dal} dieser Bericht verschollen ist. Braitmichel seinerseits stiitzt
sich hauptsédchlich auf Hutters eigenen Bericht, der in dessen Briefen'” ent-
halten ist, die er wihrend des Konfliktes oder kurz danach schrieb. Er ermu-
tigte seine Leser, ,,selbst zu urteilen, wie Gott die Frommen von den Heuch-
lern schied*", aber er fand es fiir notig, den Leser zu warnen:
»Sech zu das ers Im nit zur ergernus Lese / der entporung und vol-
schen geister halben. Denn es muss also ergeen / und ergernus Sein /
damit die ausserwelten und bewirten offenbar werden. Wee aber
denen die ergernus geben. Aber frej dich du unschuldiger und
warhafftiger leser / das herren deines Gottes.*"
Wenn auch der Historiker sich diesen Rat zu Herzen nehmen mag, kann er
doch nicht umhin, die Quellen auf vorgefaite Parteilichkeit hin zu befragen.
Es ist nicht seine vorrangige Aufgabe zu entscheiden, wer Recht oder
Unrecht hatte, oder sich auf die eine oder andere Seite zu schlagen, sondern
er wird versuchen, die Ursachen zu finden, die zu diesem Konflikt fiihrten.
Eine Hauptursache war ohne Zweifel die Rivalitit um die Fiihrung.

Der Machtkampf zwischen Hutter und Schiitzinger

Jacob Hutter waren die Schwierigkeiten in der Gemeinde, die nach Auspitz
gezogen war, nicht fremd. 1531 war er von Tirol gekommen, um den Aus-
zug von Austerlitz zu erkunden. Er stellte sich auf die Seite der Gruppe von
Auspitz und nahm anscheinend am Ausschlufl von Reublin teil. Wie erwéhnt,
scheint Hutter auch bei der Losung der Fiihrungskrise nach der Zaunring-
Affire beteiligt gewesen zu sein und die Erhebung von Sigmund Schiitzinger
erlebt zu haben.

Nach jedem Besuch in Méhren kehrte Hutter nach Siidtirol zuriick. Aber sein
Aufenthalt dort wurde zunehmend unsicher, weil die Behérden MaBnahmen
gegen ihn ergriffen hatten. Im Friihling 1533 beschlo Hutter, Auspitz zu

10



seinem stdndigen Wohnsitz zu machen. Er bereitete seinen Weggang vor,
indem er Hans. Amon auswihlte, ihn als Diener des Wortes in Tirol zu
ersetzen; Onophrius Griesinger wurde zu Amons Helfer bestimmt. Ein
vertraulicher Brief von Amon an den Diener der zeitlichen Notdurft in
Auspitz, Leonhard Schmerbacher", dokumentiert Hutters Absichten. Amon
schrieb:
,.Herzlicher Bruder, eines schreibe ich dir im Vertrauen zu einer treuen
Warnung um der lieben Geschwister willen: wenn Bruder Jacob
hinabkommen wird und dem Volke Gottes vorstehen und dienen wird,
welches ich hoffe, und die lieben Kinder Gottes ein sonderliches
Vertrauen zu ihm hétten und andere wollten darob kleinmiitig, oder
verdrossen werden, so bitte ich dich, mein lieber Bruder, du wollest
darob sein, soviel dir Gott Gnade und Verstand gibt, dass es nicht
geschehe und keine bittere Wurzel aufkomme under den Dienern und
Knechten Gottes, wie denn wohl geschehen ist, Gott sei es geklagt. Ich
hoffe aber zu Gott und euch allen, es soll nicht geschehen.“"
Amons Vorahnung, wegen Hutters EntschluBl, nach Auspitz zu ziehen, konne
Verbitterung entstehen, sollte sich erfiillen.
Hutter kam am Montag, dem 11. August 1533, an und brachte ein ,,zeitliches
Geschenk, ein siiies Opfer, eine kleine Summe Geldes™ mit. Zunéchst schien
alles problemlos zu verlaufen. Der Chronik zufolge empfing die ,,ganze
Gemeinde Gottes” Hutter ,,wie den Herrn selbst®. Schiitzinger und seine
Helfer luden ihn ein, ,,ihnen bei der Sorge fiir das Volk zu helfen*."> Hutter
nahm die Einladung an und erklirte, daB es seine Absichten wire, die Fehler
im ,Hause Gottes” zu korrigieren und einige der ,,wankelmiitigen,
egoistischen Leute'® zu ziichtigen. Diese etwas vorschnelle Erklarung so
kurz nach der Ankunft scheint sowohl einen Tadel als auch eine
Herausforderung an Schiitzingers Leitung zu enthalten. Es iiberrascht daher
nicht, da3 Schiitzinger versuchte, Hutter zuriickzuhalten, als dieser die Initia-
tive ergriff und begann, die MiBstinde in der Gemeinde zu beseitigen."”
Innerhalb von zwei Wochen nach der Ankunft Hutters lagen die beiden
Leiter miteinander im Streit. Hutter bot an oder drohte damit, ,,weiter-
zuziehen und dort zu dienen, wohin ihn der Herr fiihren wiirde, wenn er nicht
benotigt wiirde”, bat aber darum, daB seine Rolle zuerst in einer
Gemeindeversammlung am 24. August besprochen werden sollte. Als
Schiitzinger dies ablehnte, beklagte sich Hutter bei Ascherham, dem allseits
anerkannten Bischof. Ascherham vereinbarte mit Hutter, daB seine Sache
von der Gemeinde gehort werden sollte, riet ihm aber, er solle ,,demiitig*
vorgehen. Von Ascherhams Entscheidung informiert, verzogerte
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Schiitzinger die Gemeindeversammlung, bis er eine Gelegenheit hatte, seine
Ansicht Ascherham und Philip vorzutragen. Er erklirte diesen Leitern, daB
Hutter auf nichts anderes ziele, als die alleinige Kontrolle iiber die Gemeinde
zu erlangen. Er erkannte Hutters bessere Rednergabe und befiirchtete, daB
Hutters charismatische Qualititen seine eigene Fiihrungsposition
untergraben wiirden, die durch das Los und nicht durch offentliche
Zustimmung zustande gekommen war. :
Als ein Ergebnis von Schiitzingers Darstellung wurde Hutter aufgefordert, vor
der Gesamtleitung der drei Gemeinschaften zu erscheinen. In der erhitzten
Diskussion wurde Hutter beschuldigt, seine eigenen Bestrebungen mit dem
,siiBen Opfer* gefordert zu haben, das er von Tirol mitgebracht hatte, was
jedoch von Hutter bestritten wurde. Gegen Schiitzingers Ernennung durch das
Los berief sich Hutter auf die GewiBheit gottlicher Berufung und bestand auf
dem Recht, daB die Gemeinde seine Rolle bestimmen solle. Nach ausfiihrlicher
Diskussion, in deren Verlauf der Vorschlag einer gemeinsamen Fiihrung
aufkam — eine Idee, die von Ascherham aus Furcht vor Verwirrung und
Zertrennung verworfen wurde —, wurde vereinbart, die Frage von Hutters
kiinftiger Rolle vor die Gemeinde zu bringen. Aber Philip und Ascherham
waren nun entschieden auf der Seite von Schiitzinger.

Am Sonntag, dem 7. September 1533, durfte Hutter seine Sache vertreten. Er
sprach ,,mit Zuriickhaltung* und erklérte, warum er gekommen sei und wie
er seit seiner Ankunft daran gehindert wurde, das Werk zu tun, zu welchem
ihn Gott berufen habe. Schiitzinger sprach als nichster, verteidigte sein
gottliches Mandat zu alleiniger Fithrung, wie es durch das Los offenbart
wurde. Ascherham unterstiitzte Schiitzinger nach Kriften und warnte die
Gemeinde davor, Gottes Erwiihlten zu verachten. Mit einem Hinweis auf die
alttestamentliche Geschichte von Korahs Rebellion schilderte er anschaulich
die Konsequenzen der Auflehnung gegen Gottes Gesalbten. Ascherham
brachte ferner vor, dal Hutters .,stolzes und arrogantes” Benehmen ihn eher
als Kandidaten fiir einen umherwandernden als einen seBhaften Leiter
ausweise. Er lehnte jede Teilung von Autoritét ab, indem er darauf verwies,
daB Jacobus der einzige Bischof in der Kirche von Jerusalem gewesen sei.
An diesem Punkt unterbrach ihn Hutter und bot an, mit Hilfe des Neuen
Testaments zu beweisen, daf3 Ascherham im Unrecht sei.

Als eine Art Kompromif schlugen andere Leiter vor, ,,um des Friedens, der
Liebe und der Einheit willen* Schiitzinger den Vorrang als Leiter zu geben.
Darauf antwortete die ganze Gemeinde mit ,,ja, ja!* Von Ascherham befragt,
ob er die Entscheidung der Gemeinde annehme, erwiderte Hutter, er miisse
..es zuerst vor Gott bedenken und mit den Altesten und Dienern beraten,
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das heiit mit den jiingeren Leitern. Am folgenden Tag akzeptierte er die
Entscheidung, aber nicht ohne Protest. Er behauptete, man habe ihn
mifverstanden, falsch dargestellt und falsch behandelt. Ascherham unter-
brach ihn mit ,,auch wir sprechen deutsch!*

Die Entscheidung bedeutete, dal Schiitzinger seine Fiihrungsposition als
leitender Diener am Wort behielt. Hutters Rolle, so schien es, blieb unklar.
Zwei Wochen spiter war er noch in der Gemeinschaft, als, so die Chronik,
,der Herr Simon [Sigmund] Schiitzinger so schwer schlug, daB er ernstlich
krank zu Bett lag®. Da die Gemeinde nicht ohne geistliche Fiithrung bleiben
konnte, baten die Altesten Hutter, die Rolle des Dieners am Wort zu iiber-
nehmen. Hutter verlor keine Zeit. Am Sonntag, dem 28. September, griff er
in einem besonderen Ermahnungsgottesdienst die lasche Disziplin beziig-
lich der Giitergemeinschaft an, die unter Schiitzingers Fiithrung toleriert
worden war. Seine Kritik zielte auf die Stirkung der Position der Diener der
weltlichen Dinge, der Verwalter der gemeinsamen Kasse, die schon immer
Hutters Kandidatur favorisiert hatten. Hutters Ermahnung zeitigte sofort
Folgen, als Glieder der Gemeinde nach vorne kamen, um all ihr Vermdgen
in die gemeinsame Kasse zu legen. Wihrend dieses Vorgangs kam zutage,
daB die Frau von Georg Fasser ohne das Wissen ihres Mannes einen Teil der
Erbschaft, die sie und ihre Kinder gemacht hatten, zuriickgehalten hatte. Die
neue Saphira wurde vor ein Disziplinarkomitee gerufen, dem auch ihr Mann
angehorte, und unter den Bann gestellt, was bedeutete, daB sie bis zu ihrer
Wiedereinsetzung ihr Essen getrennt von der restlichen Gemeinschaft ein-
nehmen mubte.

In den folgenden Tagen kam Hutter, der gemil der Chronik mit der gott-
lichen ,,Gabe der Erleuchtung® gesegnet war, der Gedanke, daB Schiitzin-
gers Frau auch eine Saphira sein koénnte.” Er brachte seinen Verdacht vor
die Altesten, die auf sein Driingen hin eine Untersuchung befiirworteten.
Aber zuerst lud Hutter sie ein, das Inventar in seinem eigenen Junggesellen-
quartier aufzunehmen. Danach ging die Untersuchungskommission weiter
zu dem nichtsahnenden Schiitzinger. Hier entdeckten sie einen iiberméBigen
Wischevorrat, iiberzihlige Hemden und den Gegenwert von ,,vier Berner
Pfund* in kleinen Miinzen."” War dies schon schockierend genug, mufte
Hutter mehr vermutet haben. ,,Jm Namen und in der Macht des Herrn®
ermahnte er den erschiitterten Schiitzinger, rein zu werden. WuBte er von
dem Geld und gab es sogar mehr? Der von seinem Gewissen iiberfiihrte
Schiitzinger bekannte und zog aus einem geheimen Platz in der Decke
weitere vierzig Gulden hervor. Hutter und die Untersuchungskommission
schienen von dem Erweis solcher Entartung erschiittert. Schiitzinger hatte
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,»vollkommene Unterwerfung und Giitergemeinschaft anderen gepredigt und
hatte sich selbst nicht daran gehalten®.*

Angesichts der Grofe von Schiitzingers Verbrechen und der daraus resultie-
renden Krise ,konnten* Hutter und die Altesten ,,die Losung nicht verschie-
ben”. Am Sonntag, dem 5. Oktober 1533, wurde die Gemeinde zusam-
mengerufen und von Schiitzingers Doppelziingigkeit unterrichtet. Im Beisein
der ganzen Gemeinde prangerte Hutter die ,,Treulosigkeit, Habgier und -
Herzenstiicke* seines fritheren Rivalen an und ermahnte ihn zu bereuen. Der
zerknirschte Schiitzinger ,,versprach, das mit aller seiner Kraft zu tun®,
bekannte 6ffentlich seine Siinde und bat um Vergebung. Bei seiner Stellung
und der Natur seines Verbrechens wurde es offensichtlich fiir nétig erachtet,
das schirfste Urteil zu verhingen, das moglich war, namlich die
Exkommunikation. Schiitzinger wurde ,,dem Satan iibergeben®.

Hutter war gerechtfertigt. Diejenigen, die Schiitzinger unterstiitzt hatten,
wurden daran erinnert, wie schibig sie ihn, Hutter, behandelt hatten. Es war
offensichtlich keine vom Heiligen Geist geleitete Entscheidung gewesen, die
einen Monat frither (am 7. September 1533) Schiitzinger als Leiter der
Gemeinschaft bestitigt hatte, der die ganze Zeit ein Ananias gewesen war;,
dagegen war Hutter 6ffentlich von Ascherham getadelt worden als un-
tauglich fiir solch ein Amt. Nicht daB Hutter damals oder jetzt versuchte,
sich jemandem aufzudringen. Tatsdchlich war er ,,nicht mehr sicher, ob er
solchen Leuten dienen konne. Er forderte die Gemeinde auf, ,.ernsthaft zu
beten und zu Gott zu rufen, er mdge einen treuen Hirten und Diener fiir sie
erstehen lassen®.

Als Antwort auf solche Ermahnung wurde der ganze Sonntag (5. Oktober
1533) und die folgende Woche, ,,acht Tage und Néchte®, in lautem Weinen
und Stohnen und im Gebet um Erleuchtung verbracht. Am Ende der Woche
ergab sich eine allgemeine Zustimmung, da3 Hutter ,,als eine Gabe Gottes,
ihr Hirte zu sein” akzeptiert wurde. Am Sonntag, dem 12. Oktober, wurde
Hutter als offizieller Diener am Wort eingefiihrt. Zuerst bekannten die frii-
heren Anhédnger Schiitzinger 6ffentlich ihre ,,Siinde der Unwissenheit‘,*
Dann kam Ascherham an die Reihe. Informiert iiber Schiitzingers Verfeh-
lungen, war er aus Rossitz gekommen und vor vollendete Tatsachen gestellt
worden, so dal er nicht anders konnte, als Hutters Erhebung zuzustimmen,*
Nach der Chronik band Ascherham Hutter und die Gemeinde ,,in groBer
Liebe zusammen*.” Die Krise schien iiberwunden. Hutter war als der
rechtmifBige Leiter der Gemeinschaft zum Vorschein gekommen, die
schlieBlich seinen Namen tragen wiirde.
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Hutter trennt sich von Gabrielitern und Philippiten

Nachdem nun Schiitzinger beseitigt war, hatte Hutter freie Hand, gegen die
MiBstdnde in der Gemeinde anzugehen. Eine der Priorititen, so scheint es,
war die Entfernung von ,,untreuen Gliedern®, die der neuen Einheit, die mit
strengerer Gemeindezucht gebildet werden sollte, im Wege standen. Bald
hatte eine Anzahl von AusgestoBenen Grund, sich bei Ascherham und Philip
tiber ihre Behandlung zu beklagen. Innerhalb von zwei Wochen nach Hutters
Ubernahme der Leitung fanden es Ascherham und Philip erforderlich zu
intervenieren.

Am Sonntag, dem 26. Oktober 1533, versammelte Hutter seine Gemeinde
zwei Stunden vor Tagesanbruch, um weitere Veridnderungen anzumahnen.
Er war gerade dabei, Eheprobleme anzusprechen, als Ascherham, Philip und
ihre Helfer unangemeldet erschienen. Nach der Chronik ,hatten sie sich vor
Tagesanbruch wie Wélfe in Schafskleidern hereingeschlichen®.?* Nach einer
formellen BegriiBung stellte Ascherham eine Reihe von Fragen. Warum
wurde Bernhard Glasser exkommuniziert? Weigerte sich Hutter, David den
Bohmen wieder aufzunehmen? Warum behauptet Hutter jetzt, daB
Schiitzingers Leitung schon die ganze Zeit falsch und nicht von Gott gewesen
sei? Offensichtlich liel die nachtrigliche Verwerfung von Schiitzingers
Wahl Zweifel an Ascherhams und Philips Einsicht, Glaubwiirdigkeit und
Autoritdt aufkommen. Schlieflich hatten sie Anteil an Schiitzingers Wahl
durch das Los und hatten sie gegen Hutters Kandidatur fiir eine Fiihrung zu
zweit unterstiitzt.

Wihrend der folgenden Debatte kamen alte Streitfragen wieder hoch. Die
Meinungsverschiedenheiten gingen bis zu der Zaunring-Affire zuriick.
Ascherham und Philip beschuldigten Hutter, er habe von David dem Béh-
men ein Schuldbekenntnis wegen unlauterer Motive erprebt, da er die Ge-
schichte von Zaunrings Vertuschung verlauten lieB. Sie behaupteten, Zaun-
ring sei der Hurerei schuldig gewesen und seine Bestrafung sei zu milde
ausgefallen. ,,Der Name Gottes sei schrecklich geléstert worden® durch das,
was er getan habe, und Zaunring hitte ,,dem Teufel tibergeben®, das heil3t
ausgestofen werden sollen. Dagegen war Schiitzingers Schuld von
geringerem AusmalB. Sein AusschluBl sei zu hart. Er sei Demiitigung und
Verleumdung ausgesetzt worden. Mit anderen Worten, Hutter sei in seinen
Urteilen parteilich und unfair gewesen.

Als sich die Gemiiter erhitzten und ,,viel fiir und gegen beide Seiten gesagt
wurde*, wobei man sich gegenseitig als Liigner bezeichnete, wurden die ge-
wohnlichen Gemeindeglieder wiederum in groBe Angst versetzt, weil sie
nicht wuBten, was sie glauben sollten. Die Chronik berichtet, daB ,,man vie-
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le stohnen horte und die Glaubigen bis in die Tiefen erschiittert wurden. Kei-
ner wulite ... wer recht oder unrecht hatte und welche Seite zu tadeln wiire
... Die Bruderschaft war unfihig, zu einer Klarheit oder zu einem wahren
Urteilsspruch zu kommen®.* Philip, in hutterischen Quellen als ein
,,besonders unverschamter Mann** beschrieben, beschuldigte Hutter, er
habe seine eigene Ernennung manipuliert, indem er einen Schurken wegen
Geldes (Schiitzinger) ausschloB und einen anderen gerade deswegen (Fasser) -
beforderte. Hutter seinerseits stellte Schiitzingers Amtsenthebung und seine
eigene Erhebung zum Leiter als den Willen Gottes dar, zu der man durch
viel Gebet und Erforschung der Seelen durch die ganze Gemeinschaft
gekommen sei. Anschuldigungen gegen ihn seien daher gegen die ganze
Gemeinschaft, gegen den Heiligen Geist und letztlich gegen Gott gerichtet.
Philip spielte in Hutters Hénde, als er die Gemeinde insgesamt beschuldigte,
Hutter zu vergottern. An diesem Punkt riefen einige Glieder: ,,das ist eine
Liige”. Obwohl sich Philip gleich entschuldigte, war der Schaden nicht
wieder gutzumachen. Die Chronik berichtet, dall ,,Philip der ganzen
Bruderschaft ins Angesicht gelogen habe®.”

Als der Austausch in gegenseitige Beschuldigungen ausartete, schlugen
Philip, Ascherham und ihre Helfer die Bildung eines Schiedsgerichts oder
eines Gerichtsausschusses vor. Er sollte aus einer gleichen Anzahl von Alte-
sten aus jeder Gemeinschaft gebildet werden. ,,Diese Briider sollten die An-
gelegenheit unter sich ausmachen®, das heiit ohne die Leiter. Als diesem
Vorschlag mit Schweigen begegnet wurde, gingen Philip und Ascherham
weg.®

Was dann folgte, bleibt etwas skizzenhaft. Es scheint, daff unter Hutters
Fiihrung seine Gemeinde die Initiative ergriff und Ascherham und Philip als
Liigner verdammte. Ascherham beklagte sich spiter, er sei in Abwesenheit
verdammt worden, er habe keine Nachricht von den Vorgidngen erhalten und
habe keine Gelegenheit bekommen, sich zu verteidigen. Er fiihrte Hutters
vorschnelles Handeln auf die Furcht vor einer weiteren Offentlichen
Konfrontation mit ihm und Philip zuriick und auf die Befiirchtung, Ascher-
ham und Philip wiirden ihn, Hutter, exkommunizieren.”

Auf jeden Fall sandte Hutter am Montag, dem 27. Oktober, Boten an die
beiden anderen Gemeinschaften, um sie zu informieren, daB ihre Leiter,
Ascherham und Philip, als Liigner iiberfiihrt worden seien. Es iiberrascht
nicht, dal man den Boten die kalte Schulter zeigte. Weder Ascherham noch
Philip akzeptierten den Brief, den die Abgesandten iiberbrachten. Stattdes-
sen sandten sie eine gemeinsame Botschaft an Hutters Gemeinschaft mit dem
Vorschlag, eine allgemeine Versammlung der drei Gemeinschaften solle die
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Streitfragen ohne die Leiter behandeln. Hutter akzeptierte unter der
Bedingung, daf der endgiiltige Urteilsspruch in Ubereinstimmung mit ,,dem
Wort Gottes und wahrem Zeugnis* gefillt werden solle. Seine Gemeinde
stimmte Zu.
Es schien, als ob ein Weg aus der Sackgasse gefunden sei, als ein Ereignis
zeigte, dabB diese Erwartungen unrealistisch waren. Als sich die Boten mit
,Umarmungen und dem Friedenskufl* verabschiedeten, fragte einer von
ihnen, Hans von StraBburg, ob es wahr sei, dal Hutter und seine Gruppe
schon Gabriel ,,ausgeschlossen® hitten. Als Hutter erwiderte, ,,wir betrach-
ten ihn nicht als Bruder oder als einen Diener Gottes®, wurde der Bote wii-
tend und nannte Hutter einen ,,Liigner und falschen Propheten.* Hutter
deutete diesen Vorfall als Beweis dafiir, dal} die Abgesandten von vornhe-
rein mit unlauteren Absichten und Bosheit im Herzen gekommen seien.
Augenblicklich rief er seine versammelte Gemeinde auf, ,.das Urteil zu
sprechen* tiber die ,,Verleumder, Schmiher und Judasse*. Wenigstens einer
stimmte zu, daff die Abgesandten ,,wie (Ascherham) Gabriel und Philip*
behandelt, das heiBt, aus der wahren Gemeinde Gottes ausgeschlossen
werden sollten. Die Mehrheit aber schien weniger sicher und verharrte
wieder einmal in ,,Zittern und voller Schmerzen®. Und ,,einige verantwor-
tungslose Seelen” erregten ,,Aufsehen®, indem sie Hutter beschuldigten, die
Verhandlungen zum Scheitern gebracht zu haben. Nach Hutters eigenem
Bericht brauchte es fiinf Tage mit Beratungen und Gebet, bis ein ordentlicher
Konsens dariiber gefunden wurde, wie man weiter vorgehen wolle. Zeichen
am Himmel und das rechtzeitige Eintreffen eines zustimmenden Briefes aus
Tirol kamen Hutter zu Hilfe.
Seit seiner Ankunft aus Tirol im August 1533 war Hutter in stindigem Kon-
takt mit den Taufern in Tirol, die von Amon gefiihrt wurden, und informier-
te sie tiber die Entwicklungen in Auspitz.” Dieses Monopol iiber die Verbin-
dungen mit Freunden und Verwandten zu Hause verstirkte offensichtlich
Hutters EinfluB auf die Siidtiroler Gruppe in Auspitz. Es mufl buchstiblich
eine Gottesgabe fiir Hutter gewesen sein, als am Freitag, dem 31. Oktober,
demselben Tag, als Verstirkungen und Nachrichten aus Tirol eintrafen, er
und einige seiner Anhinger ein besonderes Zeichen am Himmel beobach-
teten. In seinem Antwortschreiben nach Tirol beschreibt es Hutter wie folgt:
.Ich [lass] euch wissen / das wir an dem Negsten tag / am Freytag /
nach dem die Briieder Kuenzt vnd Michl von vns gezogen sein / da
haben wir gsehen drey Sonnen an dem himel / ein guete lange zeit /
etwan bey einer Stundt / ongferlich / Auch Zwen Regenbogen / die
haben die Rucken gegeneinander gekert / vand waren in der miten
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schier gar bey einander / aber die Spitz kereten sie von einander / Vnd
das hab ich Jacob selber mit meinen augen gesehen / vnd vil gschwis-
triget mit mir / Aber mit der weil sein die zwo Sonnen vnd Regenbo-
gen verschwunden / aber die aine ist bliben / wiewol die zwo Sonnen
auch nit gar liecht waren / als die aine / Aber yedoch sach man sie
eben vnd genueg / Das ist mir auch nit ein Claines wunder Gottes oder
zaichen / vnd Gott hats villeicht nit on ursach zu gelassen / oder
erscheinen lassen / Das mag ich euch nit verhalten vnd kundt zu
thuen.”*
Das Zeichen am Himmel und der unterstiitzende Brief aus der Heimat, den
Hutter der Gemeinde vorlas, trugen ohne Zweifel zu dem Konsens bei, auf
den Hutter hingearbeitet hatte. Zwei Tage spiter, am Sonntag, dem 2. No-
vember, gaben Hutter und seine Gemeinde alle Verbindungen zu den Nach-
bargemeinschaften auf und warnten sie vor ihren falschen, verlogenen Hirten
— den Sonnen, die nicht mehr schienen.” Da die Warnung nicht beachtet
wurde, hielt man es fiir erforderlich, die Gabrieliter und Philippiten samt
ihren Leitern zu exkommunizieren. Sie konnten nicht linger als Briider und
Schwestern betrachtet werden. Hutter und seine Anhinger wiirden
schlieBlich alleine das Recht beanspruchen, die ,,Gemeinde Gottes* in
Mihren zu reprisentieren. Beim Nachdenken iiber die Reihe von Ereig-
nissen, die zu dem Bruch fiihrten, schob Hutter seinen Gegnern die gesamte
Schuld in die Schuhe. Er schrieb:
., vnnd hat sich balt angefangen alls ich kommen bin / ja sie verfolgten
vnd lessterten mich vnd vns alle / so gar graussam on alle forcht Gottes
/als vns kein Haid vnd graussamer T§rann / Auch kein valscher prophet
vnd verkerter Brueder noch nie gethon hat / das ist war. ... Aber sie
sagen vnd schreyen so gar greiilich iiber mich / das es nur ein grauss
vnd schrecklich ist zu horen vnd davon zu reden / Dann sie reden inn
der suma vil graussamer Schenndwort von mir / vnd sagen / es sey kein
boserer and grosserer Schalckh ins landt nie kumen / als ich bin / Dann
sie schreyen alle raach vnd wee iiber mich / vnd ist all ir bitten / begeren
vnd all ir wiinschen / das mich Gott nur zu Schannden mache.**
Aus seiner Sicht schien es nur gerecht und richtig, daB Ascherham und Philip,
ganz zu schweigen von Schiitzinger, die vor seiner Ankunft ,.einen grossen
Namen und ansehen gehabt / Schier bej allen / das Sich gleich gar niemand
wider sie hat dorffen setzen®, nun ,,als Liigner, Schender, falsche Hirten und
falsche Propheten** entlarvt wurden. Was seine eigene Rolle an der Spaltung
betraf, so beanspruchte Hutter ein reines Gewissen.
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.,Jch habs auch nie verschuldt oder verdiennt weder mit dem klaine-
sten noch mit dem grosten / Dann Gott waiss das ich nit komen bin /
frid vnd ainigkait Zu Zerbrechen / sond volliger zu machen / Das hab
ich auch treulich vnnd vleissig angfangen / als ich gnuegsam
bezeugen vnd beweissen will / mit lebendigen vnd warhafftigen
zeugen / Gott hat mir mein hertz rain vnd vnbefleckt behalten / Inn
disem allen miteinander ist kein betrug in meinem hertzen iiber all
nie gewesen / Ja kein valsch od vnrecht.
Alles abder was da geschehen ist / darumb sie mich hassen / schelten
vnd lesstern / das hat alles der Her gethon durch seine grosse gnad
vnd Barmhertzigkait / Vnd er allain ist die vrsach / den will ichs lassen
verantworten /“*
Natiirlich standen Hutters personliche Bemerkungen in scharfem Kontrast
zu den Meinungen seiner Gegner, wie eine Passage von Ascherhams ldnge-
rem Bericht, der erhalten blieb, zeigt. Er ist es wert, vollstandig wieder-
gegeben zu werden:
,.Ilch wil schreiben was ich selbst gesehen / gehoeret / und von war-
hafftigen Zeugen erfahren habe / unnd nichts vber mein Gewissen
anzeigen.
Auff das j. wz diser Jacob Hutter ein auffgeblasener ehrgeitziger
Mensch / darumm verstach er den Sigismund Schitzinger / vad an sei-
ner statt zn einen Obristen erwehlet. Eh dz er aber erwehlet wiirde /
mochte sich dz annemmen vnd Ehrgeitzigkeit nit verbergen / dann er
mit grossen Zorn fur herauss / vnd sagte wider das Volck. Bin ich
dann nit auch ein Apostel vnd Hirt / muss ich dan also von euch
gestossen werden. Die grosse Frucht aber die da folgete auss seinem
Ampt / vnd seinen gemeinschafft auffrichten / was diese Liebe vnd
Einigleit zertrennet er / und die Voelker so vorhin einig waren /
machet er vneinigt.
Nun singe vnd sage man vonn disem Jacob Hutter was man woelle /
so sage ich / dass diser Jacob Hutter ein boeser Mensch gewesen ist
/ nachdem ich ihn wol erkennt habe / er habe sich gleich sieden vnd
braten lassen / so weiss ich doch nichts vonn ihm zusagen / dann er
hat solches in disem Land nicht beweiset. Ja er vbet Raach vber alle
die / so dem Schuetzinger etwas geredt hetten / vnd mit seinem
poltergeist vberfiel er die gemeine mit grossem drauen vnd sprach.
Sehet ir jetzung / wenn jr gelobt habt / nemblich disen schalck habr
ihr fuer from gehalten / vnd habt mich verkleinert / vnd habt gesagt.
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Der Schiitzinger soll inn seinem Ampt fortfahren / alda habt jhr ein
falsch Vrtheyl geben / darumb thut busse vmb solches.
Das heist ein rechter Poltergeist / ein Mensch der seine Ehre sucht /
das ist nicht der geist Pauli / es ist ein Geist Bileams Kinder / das
heissen Narrenkinder. Als aber Jacob sein ruhm so hoch fuehret /
vnnd ruehmet er haette den Geist Pauli / sagte ein Weib zu ihm. Du
hasst dess Teuffels Geist.*”
Dieses Urteil einer Frau zuzuschreiben, bedeutete in der Ausdrucksweise des
16. Jahrhunderts einen doppelten Schimpf — dall ndmlich sogar ein Kind
oder eine Frau Hutter durchschauen konnte — und zeigt drastisch die
heftigen Gefiihle, die auf der Gegenseite zuriickgeblieben waren. Noch
jahrelang herrschten zwischen den Mitgliedern der gegnerischen Lager
Bitterkeit und gegenseitige Schuldzuweisung.

SchluBfolgerung

Robert Friedmann, der beste Kenner der hutterischen Geschichte und am ein-
fiihlsamsten mit der hutterischen Denkweise vertraut, konnte keine prinzi-
piellen Griinde fiir die Spaltung von 1533 finden. Um zu bestimmen, wer
Recht und wer Unrecht hatte, beschwor er das Prinzip des Uberlebens des-
sen, der geistlich am meisten geeignet war. ,,Riickblickend* betrachtet er
Hutter ,,zweifellos als den geistlich stirksten der drei Leiter®. Nach Fried-
mann legte Hutter ,,einen klaren und strengen Grund, der alle Wechselfille
der Geschichte iiberdauerte”.® Dementsprechend beweist das Uberleben von
Hutters Anhéngern und das Verschwinden seiner Rivalen seine geistliche
Richtigkeit.

Diese Berufung auf geistlichen oder ekklesiologischen Darwinismus — das
Uberleben des geistlich Besten — steht im Widerspruch zu dem friihen hutte-
rischen Selbstverstindnis als einer Kirche der Mirtyrer. In ihrem Konflikt mit
rivalisierenden Gruppen wiesen Hutters Anhénger auf diejenigen hin, die
nicht iiberlebten, das heifit, auf ihre eigene grofie Zahl von Mirtyrern,
einschlieBlich Hutter, als Rechtfertigung und Beglaubigung ihrer geistlichen
Richtigkeit. Aber geistliche Richtigkeit kann nur durch die Augen des
Glaubens bestimmt werden, nicht einfach durch die Geschichte.

Hiermit schlagen wir eine andere Erkldrung wenigstens fiir Hutters anfing-
lichen Triumph iiber Schiitzinger vor, ndmlich das wachsende Ubergewicht
der Siidtiroler in der Gemeinschaft, die von der Spaltung betroffen war. So-
wohl von der Anzahl als auch von den Geldquellen her gesehen, abgesehen
von dem inneren Zusammenhalt, waren die Siidtiroler eine machtvolle
Gruppe innerhalb der Gemeinschaft von Auspitz geworden. Ein stiindiger
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Strom von Zuwanderern aus Siidtirol hatte die erste Liebe und die gemein-
same Kasse der Gemeinschaft von Auspitz wieder erstarken lassen. Zuwan-
derer aus dem Pustertal bildeten das Riickgrat dieser Neuankommlinge, und
ihr unbestrittener Leiter war Jacob Hutter. Als finanzielle und Fiithrungs-
probleme andauerten, kam Hutter mit einer ,,zeitlichen Gabe, einem siifien
Opfer* an, entschlossen, beide Probleme zu l6sen. Die Biihne war bereit fiir
eine Kraftprobe mit Simon Schiitzinger. Der entscheidende Faktor war die
Unterstiitzung, die Hutter genoB. Seine Gegner erkannten diesen Tatbestand,
als sie andeuteten, daBl Geld aus Siidtirol Hutters EinfluB verstirkte und
Schiitzinger schwichte. Aber das war nicht alles. Hutters Unterstiitzung kam
von denjenigen, die er gesammelt hatte und die seinen Weisungen folgten.
Sie wiederum sahen in ihm ihren natiirlichen Fiihrer.

Die Tdufer waren eine bemerkenswerte Gruppe, gemessen an den Standards
einer jeden Generation, aber sie waren fehlbare Menschen. Als eine
menschliche Gemeinschaft blieb die Gemeinde Gottes anfillig fiir mensch-
liche Schwichen, Eifersiichteleien, Personlichkeitskonflikte und Fithrungs-
rivalititen. Und ganz gleich, was fiir eine offene religiose, ,,geistliche* Er-
kldarung von den Teilnehmern im Sinne von zwischenmenschlichen Bezie-
hungen angeboten wurde, hatten diese Kdmpfe immer mit Autoritit und
Macht zu tun. Es scheint, daf seit unvordenklichen Zeiten der menschliche
Erfindungsgeist auf diesem Gebiet unendlich kreativ war — angefangen bei
dem Gebrauch roher Gewalt und institutionalisiertem Humbug bis hin zu
subtilsten psychologischen Manipulationen.

Aber warum diese Geschichte menschlichen Konfliktes mit all seinen ver-
heerenden Einzelheiten erzdhlen? Die Antwort ist einfach: ohne sie bleibt
die frithe Geschichte des Tdufertums unvollkommen. Die Spaltungen von
1531 und 1533 waren entscheidende Schritte der Gemeinschaftsbildung
innerhalb der ersten Generation und lielen die Hutterer als eigenstindige
Gruppe iiberhaupt erst hervortreten. Diese Ereignisse auszuschlieRen, wiirde
eine Verfilschung der Geschichtsschreibung bedeuten.

Wenn wir aus der Geschichte lernen wollen, miissen wir uns um ein umfas-
sendes Verstandnis der Vergangenheit bemiihen. Solch ein Verstindnis soll-
te beides einschlieBen, das Ideal und die Wirklichkeit, Licht und Schatten.

Aus dem Englischen tibersetzt von Ruthild Foth
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Michael D. Driedger

Spaltung und Fiihrungsstreit in der Flamischen Mennoniten-
gemeinde zu Hamburg und Altona
wihrend des spiteren 17. Jahrhunderts

Im Jahre 1697 schrieb Geeritt Roosen (1612—1711) einen Brief an Freunde
im Elsall und unterstiitzte sie in ihrem Streit mit Anhéingern Jakob Am-
manns.' Es ist zwar unwahrscheinlich, daBl viele Mitglieder in Geeritts
Gemeinde mit dem Inhalt dieses Briefes vertraut waren, gewiBl aber wuBten
die meisten von seinem Engagement fiir Eintracht und Frieden in der Ge-
meinschaft des Glaubens. Zur selben Zeit, wihrend Tiufer in der Schweiz,
im Elsal und in der Pfalz unter Verfolgungen von auBlen und Zwietracht im
Inneren litten, waren Geeritts Hoffnungen, eine gehorsame und geeinte
Gemeinde fiihren zu konnen, oft starken Anfechtungen ausgesetzt.”

Geeritts Gemeinde, die in Altona ansissig war, bestand fast ausschlieBlich
aus den Nachkommen von Fliichtlingen und Immigranten. Viele waren
flimischer Herkunft. Anders als die Téufer in der Schweiz hatte diese Ge-
meinde niemals ernsthaft unter der Obrigkeit gelitten. Der hauptséchliche
Grund dafiir lag in dem wirtschaftlichen Interesse, das die Schauenburger
und dédnischen Landesherren, denen Altona unterstand, an den Minderhei-
ten hatten. Sie gewihrten ihnen Schutz, weil sie mit Hilfe der wirtschaft-
lichen Beziehungen dieser Fliichtlinge die beherrschende Rolle des Ham-
burger Hafens an der Elbe zu brechen hofften. Geeritts Eltern und andere
Familien waren hierher gezogen, nachdem der mennonitische Kaufmann
Frangois Noé€ wirtschaftliche und religiose Privilegien fiir die Mennoniten
und andere Tdufer auszuhandeln geholfen hatte. Da Hamburg in der Nihe
Altonas lag und giinstigere Handelsbedingungen bot, hatten es einige Immi-
grantenfamilien vorgezogen, dort zu leben, obwohl diese Stadt streng
lutherisch war, und zum Gottesdienst nach Altona zu gehen. Die sogenann-
te flimische Gemeinde war nicht die einzige tiuferische Gemeinde, die sich
in Altona niedergelassen hatte. Eine zweite Gruppe, die Alten Friesen oder
die Jan-Pieter-Twisck-Leute, wurde in der ersten Hilfte des 17. Jahrhunderts
von Jan de Marné® gefiihrt, wihrend eine dritte Gruppe, die Thomas-Bintgen-
Leute oder Hauskdufer, von Jan de Buyser betreut wurden.* Obwohl es nur
wenige Quellen gibt, die Auskunft iiber die Alten Friesen und die Hauskéufer
geben, spricht viel fiir die Annahme, daf diese kleineren Gruppen zwischen
den spiten sechziger und den siebziger Jahren von Geeritts flimischer
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Gemeinde absorbiert wurden. In dieser Zeit waren zumindest
filnfundzwanzig der lokalen Hauskidufer und neun der Alten Friesen
Mitglieder in der Gruppe geworden, der Geeritt vorstand.’

Obwohl Geeritts Rolle bei dieser Mitgliederwanderung unbekannt ist und
wohl auch niemals mehr geklidrt werden kann, sind es doch Geeritts eigene
Eintragungen im Gemeindebuch, die uns Kenntnis von dieser Wanderung
geben. Vor allem aufgrund seiner informationsreichen Buchfithrung und
seiner Aufzeichnungen im Gemeindebuch als auch in anderen offiziellen
Dokumenten, Abhandlungen und Predigten ist die Geschichte der flimischen
Mennonitengemeinde in der zweiten Hilfte des 17. Jahrhunderts besonders
reichhaltig dokumentiert. Diese Dokumente vermitteln bei weitem nicht das
Bild der immerwihrend starken und eintrichtigen Glaubensgemeinschaft,
sie tragen vielmehr dazu bei, eine nuanciertere und komplexere Ver-
gangenheit vor unseren Augen entstehen zu lassen. Es kann sogar gesagt
werden, daB die Zeit, als Geeritt die Gemeinde leitete, eine Periode besonders
tiefgehender Spaltungen und Uneinigkeit war. In dieser Zeit hing das
geistliche und wirtschaftliche Wohlergehen der flimischen Gemeinde von
den festen Verbindungen mit den Glaubensgenossen in den Niederlanden
ab.® Obwohl im spiten 17. Jahrhundert viele ihrer Mitglieder selber keine
Fliichtlinge oder Immigranten waren, waren nur wenige Gemeindeleiter
auBer Geeritt in Hamburg oder Altona geboren, eine groBere Zahl
niederléndischer Mennoniten besuchte auf Reisen regelmifig Altona oder
setzte sich dort fest. Die Jahrzehnte, in denen der gleich zu beschreibende
Fiihrungsstreit ausgetragen wurde, miissen in dieser Atmosphére eines le-
bendigen Austauschs von Gedanken und Leuten innerhalb der weiteren men-
nonitischen Gemeinschaft im Norden verstanden werden.

Die schmerzlichste Spaltung unter den Parteien der flimischen Gemeinde
begann bereits kurze Zeit, bevor Geeritt Roosen seinem Vater als Diakon
folgte — nach dessen Tod im Jahre 1649. Die Kontroverse konzentrierte sich
besonders auf die Auffassung von korrekter, biblischer Taufpraxis, aber auch
auf die rechte Art, das Abendmahl zu feiern. 1648 taten siebzehn Mitglieder
ihre Uberzeugung der Gemeinde kund, daB die Taufe nicht, wie es iiblich
war, durch Besprengung mit Wasser, sondern durch Untertauchen vollzo-
gen werden, und weiter, dal das Abendmahl am Abend mit ungeséduertem
Brot gefeiert werden miisse, nachdem den Gemeindemitgliedern vorher die
Fiife gewaschen worden seien. Wie diese Ideen und Praktiken in Altona
entstanden waren, ist unklar. In seiner 1790 erschienenen Geschichte der
religidsen Gemeinschaften in Altona stellte J. A. Bolten vier Moglichkeiten
zur Diskussion. Erstens, in dieser Zeit soll Abraham de Vos von Colchester
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in England nach Altona iibergesiedelt sein und konnte Ideen englischer Bap-
tisten mitgebracht haben. Die anderen beiden Moglichkeiten nehmen
ebenfalls Einfliisse von jenseits der engeren Grenzen Altonas an: Die
Verbreitung polnischer, d. h. sozinianischer Ideen und Praktiken
niederldndischer Kollegianten. Viertens konnte es auch der Eindruck gewe-
sen sein, den der holsteinische Jakob Mehrning in Altona hinterlassen hat.”
Was auch immer zu diesem Streit gefiihrt haben mag, Geeritt identifizierte
zwei Prediger der Gemeinde — Jacob Beerens und Jan Borchers® — als friihe
Anfiihrer in einer Gruppe, die volkstiimlich Immergenten oder Dompelaars
genannt wurde.’

Dieser TrennungsprozeB vollzog sich in Etappen und fiihrte zunéchst zu
einem Jahrzehnt, wenn nicht schon der Trennung, so doch duBerster Feind-
seligkeit. 1649 sicherte sich Paul Roosens Witwe, Geeritts Mutter, Kontrolle
iiber ihr Hauseigentum, das die Gemeinde als Versammlungshaus nutzte, so
daB sie und ihre Verwandten, Geeritt eingeschlossen, Einflul auf seine
Nutzung nahmen.” Das scheint ein Schachzug gewesen zu sein, die
Dompelaars davon abzuhalten, Anerkennung fiir ihren Ritus in einer aufge-
wiihlten Atmosphire wachsender Spannungen zu erlangen, welche zu den
Anfangen einer fast jahrhundertelangen Trennung fiihrten. Eine Weile
nutzten die Dompelaars noch das flamische Versammlungshaus fiir ihre
Gottesdienste, aber es ist nicht mit Sicherheit bekannt, ob sie von dieser
Erlaubnis auch wirklich in lingeren Zeitrdumen wihrend der fiinfziger Jahre
des 17. Jahrhunderts Gebrauch machen durften oder nur im ersten Jahr der
Streitigkeiten. Weil das Roosensche Dokument, das den Entschlufl der
Familie bezeugte, ihr Haus im Interesse der groferen Gruppe in der
Gemeinde zu verwalten, das Datum von 1656 trigt, miiite der endgiiltige
Bruch in der Gemeinde spitestens in dieser Zeit stattgefunden haben. Tat-
sdchlich verlieBen einige Dompelaars die Gemeinde um die Mitte der fiinf-
ziger Jahre und nahmen das erste Mitgliederbuch der Gemeinde mit sich."
Wie viele andere Informationen iiber die friihen Jahre der Dompelaar-
Gemeinde ist auch dieses Buch verschollen. Aber einige weitere Einzelhei-
ten sind iiber die Teilung doch bekannt. Die Spannungen entwickelten sich
schnell,” aber es gab Versuche von auswairts, eine Eskalation der Feindse-
ligkeiten zu verhindern. B. C. Roosen schrieb, daB sich sogar einheimische
lutherische Pfarren einzumischen versuchten, um den Trennungsprozef3 zu
beenden." In dem Jahr, in dem Geeritt sein erstes Gemeindeamt annahm, traf
eine Gruppe niederldndischer Mennoniten in Altona ein, um in diesem
Konflikt zu vermitteln. Diese Gruppe, die aus Tobias Govertsz van den
Wyngaard und Thielemann Tielen aus Amsterdam, Isaac Janss Sneep aus
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Haarlem und Pieter Janss Moyer aus Leiden bestand, konnte die schlieBli-
che Trennung der beiden Parteien nicht abwenden helfen.

Ungefihr in den frithen sechziger Jahren hatte mindestens ein weiteres pro-
minentes Mitglied der flamischen Gemeinde die Gemeinschaft verlassen.
In den fiinfziger Jahren war Samuel Stockmann der Altere, ein flimisch-
mennonitischer Diakon, verantwortlich fiir die finanzielle Buchfiihrung der
Gemeinde."” Ende 1659 gab er dieses Amt auf und trat als Diakon zuriick,
um sich 1661 den Dompelaars anzuschlieBen."” Urspriinglich hatte der Streit
wahrscheinlich schon seine Familie zertrennt. Ehescheidung war bei den
Mennoniten nicht iiblich, aber Maria Stockmann wurde von Geeritt Roosen
als die geschiedene Frau Samuel Stockmann des Jiingeren eingetragen, der
héchstwahrscheinlich in den spiten Vierzigern ein Dompelaar wurde.'® Diese
Familiengeschichte konnte zum Teil der Grund fiir die Entscheidung des
Alteren gewesen sein, aber der Zeitpunkt, an dem Stockmann zuriicktrat, traf
mit demjenigen zusammen, an dem der Altonaer Mennonitenprediger
Berend Roelofs mit seiner Familie zu den Quikern im November 1659
iibergetreten war.

Der unmittelbare Anlaf fiir seinen Austritt stand aber wahrscheinlich mit dem
Besuch Bastiaen van Weenigems in Altona 1661 in Verbindung. Bastiaen,
ein mennonitischer Prediger aus Rotterdam, nahm an den polemisch
gefilhrten Auseinandersetzungen teil, die der Gemeinde immer noch
zusetzten, indem er gegen die Dompelaars predigte. Wihrend dieses Besuchs
présentierten ihm Reprisentanten der Dompelaars eine Kopie von Jacob
Mehrnings Tauff-Historia, welche sie als theologische und historische
Rechtfertigung ihrer Praktiken gelesen haben miissen. Bastiaen kam 1663 ein
zweites Mal nach Altona. Dieses Mal wurde ihm ein Brief mit einer Auf-
stellung der Glaubensauffassungen der Dompelaars iibergeben'® und von ihm
eine Antwort erwartet, die er auch gab. Von Rotterdam aus tauschte er eine
Reihe von Biichern und Briefen mit den Dompelaars aus, in denen er die
Auffassung der Gemeinde Geeritt Roosens verteidigte. Das sind die besten
Quellen, auf die man sich stiitzen kann, um die Glaubensgrundsitze und
Absichten der rivalisierenden Gruppen zu beschreiben.

Die Argumente, die Bastiaen anfiihrt, sind in seinem Buch von 1666 iiber
De Maniere van doop aufs vorziiglichste in dem Abschnitt De Middelen, tot
vrede en eendracht zusammengefalit.'” Bastiaen behauptete: ,,Das Christus
exempel strictelijke moet werden naegevolght in de zede-plichten der
Godtsaligheyt ... Maer niet in alle uyterlijcke dingen.** Taufe, FuB-
waschung und Abendmahl waren symbolische Zeremonien, mit denen die
Gemeindeglieder ihren Glauben o6ffentlich bekannten. Die Einzelheiten
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dieser christlichen Zeremonien waren nicht so wichtig wie der Inhalt, der
ihnen zugrunde lag. Da sie fiir das Heil der Gldubigen nicht wesentlich seien,
waren diese Zeremonien selbst nicht einen Streit oder gar eine Trennung
wert. Deshalb reichte die Besprengungstaufe, die in den gottesdienstlichen
Versammlungen der flimischen Gemeinde in Altona gebrauchlich war, aus.*
Bastiaen schlug drei Schritte vor, um zu einer Losung der Probleme zu
gelangen, die beide Parteien voneinander trennten: die Dompelaars sollten
zugestehen, daB beides, Besprengen und Untertauchen, korrekte Taufpraxis
sei, und daB diejenigen, die in der Form der Besprengung getauft worden
seien, nicht durch Untertauchen wiedergetauft werden miifiten, solange sie
die moralischen Voraussetzungen fiir die Mitgliedschaft mitbréichten;
zuriickgekehrte Mitglieder sollten sich bereit erkliren, friedfertig nach den
dort iiblichen Standards in der Gemeinde, d. h. der fldmischen Haupt-
gemeinde, zu leben.”

Bastiaens Vorschlige strebten eine Losung fiir den Konflikt unter den Bedin-
gungen der flimischen Hauptgemeinde an und miiiten deshalb von vorn-
herein schon mit Argwohn aufgenommen werden. Wie Jan Arents 1667 in
seiner Antwort auf Bastiaens Buch von 1666 anfiihrte, hiitten die Dompelaars
den Streit als eine Auseinandersetzung verstanden, die um das rechtméBige
und biblische Verstindnis der Taufe gefiihrt wurde” — Taufe und Abendmahl
seien Akte, die im Gehorsam gegeniiber Christus vollzogen wiirden, und nicht
nur symbolische Handlungen. Bastiaen habe anerkannt, daB die
Untertauchtaufe eine schriftgeméfe Taufe sei, aber weiter behauptet, nicht
die wahre und eigentliche Form der Zeremonie. So gesehen habe er gegen die
Autoritiit Christi gehandelt.® Was zur Taufe zu sagen sei, gelte auch fiir die
Praxis der Dompelaars, das Herrenmahl am Abend mit ungeséuertem Brot zu
feiern, nachdem die Fiile der Teilnehmer gewaschen worden seien. Die
rechtmiBige, gehorsam ausgefiihrte Praxis der Sakramente sei wichtig. Chri-
stus ,,erfordert di Tauffe und das FuBwaschen, di wir mit augen sehen, und
durch dise sichtbare dinge leitet er uns zu den geistlichen, welche durch die
sichtbaren bezeichnet und empfangen werden.* Wie Bastiaen erkliirte auch
Jan Arents die Bereitschaft seiner Gruppe, auf die Einheit hinzuarbeiten, und
hatte, in der Tat, angeboten, die Besprengungstaufe zu dulden, wenn die
iibrigen flimischen Mennoniten auch ihre Form der Taufe tolerieren wiirden.*
Gegen Behauptungen, die Bastiaen gemacht hatte, beklagte sich Jan Arents
dariiber, daB die Dompelaars gezwungen worden seien, gegen ihren Willen
aus der Gemeinde auszutreten, und er behauptete, dal} sie die Spaltung selber
nicht verursacht hitten.”’ Obwohl einige Hoffnung auf eine Wieder-
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vereinigung bestanden haben mag, blieben die Gemeinden bis in die Mitte
des 18. Jahrhunderts hinein getrennt.

Die Ereignisse, die sich um die Abspaltung der Dompelaars rankten, waren
die entscheidendsten, mit denen die flimische Gemeinde konfrontiert wor-
den war, aber es gab auch noch andere Konflikte, die diese Gemeinde in der
zweiten Hilfte des 17. Jahrhunderts zerriitteten. Eine neue Kontroverse
entziindete sich an der Person und Theologie des niederléindischen Predigers
Galenus Abrahamsz de Haan. Oberflidchlich gesehen, glich das Leben von
Galenus sehr demjenigen Geeritt Roosens. 1622 in Zeeland geboren, wurde
Galenus 1648 zum Pastor der vereinten Friesisch-flimisch-hochdeutschen
Mennonitengemeinde in Amsterdam gewihlt. Er blieb im Dienst dieser
Gemeinde bis zu seinem Tod im Jahre 1706. Wie Galenus betonte auch
Geeritt die bedeutende Rolle, die dem freien Willen fiir die Erlangung des
Heils zukame, und forderte deshalb, sich im Alltag moralisch zu bewihren.
Galenus und Geeritt waren sich wahrscheinlich mehrmals begegnet,
wenngleich nicht als enge Verbiindete.

Die Unterschiede zwischen diesen beiden Minnern waren gravierend.
Beruflich gesehen, hatte Galenus eine akademische Ausbildung als Arzt
genossen, wihrend Geeritt Geschédftsmann war. Thre Auffassungen von
mennonitischer Tradition und Gemeindeordnung wichen, wie sie es wahr-
scheinlich selber sahen, stark voneinander ab. Galenus sah zwar, dal} kirch-
liche Institutionen notwendig seien, glaubte aber nicht, daB die Mitglied-
schaft in christlichen Vereinigungen jeglicher Art, mennonitischer oder
anderer, den Glaubigen in irgendeine besondere Beziehung zu Gott setzte.
In seinen Augen war die urspriingliche, géttlich inspirierte Kirche, die unter
Christus bestanden habe, schon seit vielen Jahrhunderten untergegangen und
konnte nicht mehr durch menschliche Anstrengungen, wie die Refor-
mationsversuche der Kirche, wiedererrichtet werden. Christen seien iiberall
in der Nachfolge Christi vereint, wie sie im Neuen Testament genau be-
schrieben werden, und sollten institutionellen Verschiedenheiten tolerant be-
gegnen. Wihrend er innerhalb der mennonitischen Tradition aufgewachsen
war und an einigen ethischen Anliegen der Mennoniten festhalten wollte®,
neigte Galenus doch zum Antikonfessionalismus, wenn er den Akzent von
der duBerlich wohlgeordneten Gemeinde auf die unsichtbare Kirche verlegte.
Die Mitgliedschaft in der Gemeinde der Gldaubigen war nicht unbedingt
heilsnotwendig® Gegeniiber solchen Einstellungen war Geeritt argwoh-
nisch. Sein Fithrungskonzept war auf eine viel stirker strukturierte Gemeinde
ausgerichtet, die sich darum bemiihte, den von Menno Simons ererbten
Lebensstil aufrechtzuerhalten. Einzelne Gemeindeglieder, die sich versam-
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melten, um Gott zu fiirchten und zu ehren, waren zwar frei, im Einvernehmen
mit dem Willen Gottes zu leben, aber diese Freiheit mufte gepflegt und
bewacht werden. Menschen, die der Gemeinde dienten, unterlagen einer
besonderen Pflicht, die Wege Gottes zu beachten, da ihre Amter und ihre
Gemeinschaft einen gottlichen Ursprung hatten.®

Die beiden Seelsorger befanden sich auch an entgegengesetzten Enden in einer
aktuellen kirchenpolitischen Auseinandersetzung, die in der eigenen
Gemeinde des Galenus zu Amsterdam entstanden war. Eine dauernde Spal-
tung entwickelte sich 1664 unter der vereinigten friesisch-flimisch-hoch-
deutschen Gemeinde der Mennoniten, als eine rechtgldubige, konservative
Minderheit, die von Samuel Apostol und Tobias Govertsz von den Wyngaard
angefiihrt wurde, die Gemeinde verlieB und eine eigene ins Leben rief. Diese
Gruppe reagierte auf die gefihrlichen Neuerungen, die Galenus und seine
Anhinger ihrer Meinung nach eingefiihrt hatten. Spannungen waren bereits in
den fiinfziger Jahren des 17. Jahrhunderts eskaliert, als Galenus und sein
Kollege David Spruyt ihre Ansichten iiber die Lehre von der Kirche in einem
Traktat verteidigt hatten, der unter dem Titel Neunzehn Artikel in der Gemeinde
verbreitet wurde. Thre Gegner hatten ihn 1659 gegen den Willen der Autoren
gemeinsam mit einer polemischen Erwiderung vertffentlicht, und die Autoren
antworteten umgehend mit ihrer eigenen Version der Artikel. Endgiiltig war
die Gemeinde auseinandergebrochen, gleich nachdem der Versuch der
rechtgldubigen Mennoniten fehlgeschlagen war, ihrer Position in der
Gemeinde Geltung zu verschaffen. Der Ruf des Galenus verbreitete sich als
derjenige eines Protagonisten, der in den Schriftenkrieg verwickelt war, der
volkstiimlicherweise der Lammerkrieg genannt wurde. Nach diesem Krieg war
ein groBer Teil der nordwesteuropéischen mennonitischen Gemeinschaft in
zwei Lager auseinandergefallen: die Verbiindeten der rechtgldubigen Partei,
bekannt als die Zonisten, und diejenigen, die es mit der Partei des Galenus
hielten, bekannt als die Lammisten.”

Es ist groBtenteils auf Geeritt Roosen zuriickzufiihren, daB die Gemeinde zu
Hamburg und Altona es mit den Zonisten gegen die Anhianger des Galenus
hielt. Geeritts eigene religiose Uberzeugungen wurden durch Freundschaften
mit traditionell gesonnenen niederldndischen Mennoniten gestirkt, die als
Hauptfiguren in den Lémmerkrieg verwickelt waren. Am bedeutendsten war
Bastiaen van Weenigem, der Mennonitenprediger aus Rotterdam, der Geeritt
Roosen 1663 zum Altesten der Gemeinde ordiniert hatte und der sein
Verbiindeter wihrend des Wiederauflebens der Dompelaar-Kontroverse in
den Sechzigern war. Als der Lammerkrieg in den frilhen sechziger Jahren
seinem Hohepunkt zustrebte, trafen sich die beiden Minner zweimal in
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Altona (1661 und 1663), und Geeritt reiste 1660 und 1665 in die Niederlande.
Bastiaen hat heftig gegen die Partei des Galenus in dem Konflikt gekdmpft,
der zur Spaltung von 1664 fiihrte, und auf der Synode von Leiden 1660 wurde
er zusammen mit Tielemann van Braght eingesetzt, um den theologischen
Standpunkt und die Ekklesiologie des Galenus zu verurteilen.” 1664 unter-
zeichneten die Traditionalisten ein Dokument, das Verbondt van Eenigheydt
genannt wurde, in welchem sie iibereinkamen, Gemeindeangelegenheiten auf
der Grundlage mennonitischer Bekenntnisse zu regeln, Bekenntnisse, die mit
der Heiligen Schrift iibereinstimmten, was bedeutete, daB die Lammisten als
nicht rechtgliubig und nicht schriftgemif bezeichnet wurden. Geeritt nahm
den Verbondt als eine Richtschnur fiir die Ordnung in seiner Gemeinde an.
1669 hatte er sich in einer Landschenkungsurkunde ausbedungen, daB dieses
Stiick aus dem Eigentum der Roosens in der Nihe von Uetersen nur zum
Wohle der Gemeindeglieder genutzt werden diirfe, wenn die Gemeinde sich
gehorsam an die Glaubensbekenntnisse halten wiirde, die im Verbondt vereint
worden seien.”

Denkt man daran und an die Unterschiede in den Auffassungen von der
Leitung der Gemeinde bei Galenus und Geeritt Roosen, mag es iiberraschen,
daB Galenus der flimischen Gemeinde 1678 iiberhaupt einen Besuch in
Altona abstattete. In einem Manuskript aus den frithen Maitagen dieses Jahres
machte Geeritt sich Aufzeichnungen iiber den Verlauf der Ereignisse und der
Diskussion in der Gemeinde, sofern sie das Auftreten des Besuchers betra-
fen. Es scheint, daB Galenus unbemerkt nach Altona gekommen sei. Nach
seiner Ankunft suchte er Ocke Pieters, einen der fldmischen Menno-
nitenprediger in Altona auf, und bat ihn, vor der Gemeinde predigen zu
diirfen. Nach einigen Beratungen und einem Gesprich, das von Geeritt, Ocke
Pieters und Hans Harmens* iiber die Glaubensgrundsitze des Galenus gefiihrt
wurde®, erlaubte die Gemeindeleitung ihm, vor der Gemeinde zu sprechen,
sofern er verspreche, keinerlei Unruhe zu stiften.

Besonders interessant an diesem Dokument ist die Einsicht, die es iiber die
Stimmung in der Gemeinde vermittelt. Obwohl Geeritts Aufzeichnungen in
unpersonlichem Ton abgefaBt sind und kaum Namen einzelner Personen
nennen, die eine bestimmte Auffassung zu Gehor gebracht hiitten, weisen
sie doch auf ein Potential an Zwietracht unter den Gemeindegliedern, das
auf die Anwesenheit des Galenus zuriickzufiihren sei.* Trotz der Beziehun-
gen zu den Zonisten in den Niederlanden, befestigt durch formale Uberein-
kiinfte und Freundschaften, herrschte doch kein Sinn fiir strenge Partei-
zugehorigkeit unter den Mitgliedern der flimischen Gemeinde in Altona
allgemein vor. Einige Mitglieder waren von Geriichten beunruhigt, Galenus
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sei von der mennonitischen Lehre abgewichen, und wollten ihn nicht predi-
gen lassen, wihrend andere entweder neugierig darauf waren, den umstrit-
tenen Prediger zu horen, oder bereits seine Veranstaltungen besucht hatten
und von ihm beeindruckt waren. Aufgrund von Familienverbindungen,
Handelsbeziehungen, kirchlichen Angelegenheiten und Mitgliederwande-
rung hatte die flimische Mennonitengemeinde zu Hamburg und Altona stén-
digen Kontakt mit Glaubensgenossen in den Niederlanden und konnte nicht
erwarten, Ansichten, die von der einen oder anderen Hauptgruppe vertreten
wurden, ausgrenzen zu konnen.” Es gab sogar noch eine dritte Ansicht, die
sich in diesen Auseinandersetzungen als Befiirchtung zu Wort meldete: Falls
man sich die Auffassungen des Galenus ernsthaft anhore, konnten Zonisten
in den Niederlanden dariiber verédrgert sein und der Zusammenbruch der
Biindnisse riskiert werden, auf welche sich die Gemeinschaft als eine Quelle
pastoraler Unterstiitzung bisher verlassen habe.” So miiite mit einem
Konflikt zwischen Eintracht in der Gemeinde und Einheit der zonistischen
Gemeinschaft gerechnet werden.

In der Entscheidung, Galenus predigen zu lassen, schien die Furcht vor kir-
chenpolitischen Konsequenzen in Altona selbst die Sorge um die Folgen fiir
die Biindnisse mit den niederlidndischen Glaubensgenossen zu iiberwiegen.
Offensichtlich befiirchtete man, eine Zuriickweisung des Besuchers konne
sich tiberall herumsprechen. AuBerdem muBte mit der Absicht der Dompe-
laars gerechnet werden, Galenus nach Altona einzuladen und so auch
Gemeindeglieder zu den Versammlungen hiniiberzuziehen.” Dies wiire ein
direkter Angriff auf die Einheit der flimischen Mennonitengemeinde gewe-
sen, zumindest aus der Sicht der Gemeindeleiter wie Geeritt Roosen, die ganz
und gar nicht daran interessiert waren, die Gemeinde der Dompelaars und die
theologischen Ideen, die dahinter standen, auf diese Weise zu stirken. So war
es taktisch klug, Galenus sprechen zu lassen, unter der Bedingung allerdings,
ihn unter Kontrolle halten zu kdnnen.

Die Taufstreitigkeiten und die Auseinandersetzungen um den Besuch des
Galenus waren nur Symptome, die auf Spannungen hinwiesen, die grund-
sitzlich unter den Gemeindegliedern im Hinblick auf die Glaubensauffas-
sung und -praxis bestanden. Diese Spannungen hielten die ganze Zeit iiber
an, in der Geeritt die Gemeinde leitete, und machten es ihm nicht leicht,
Eintracht in Lehre und Praxis durchzusetzen. Das betraf Prediger, die wie
Galenus zu Besuch weilten, ebenso aber auch die Prediger der Gemeinde
selbst. Da die Gemeinde Schwierigkeiten damit hatte, Prediger aus den
eigenen Reihen zu rekrutieren, griff sie auf Prediger aus den Niederlanden
und aus Friedrichstadt zuriick. Einige versehen den Dienst vertretungsweise,
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andere auf Dauer. Es lohnt sich, einige dieser Ménner im Hinblick auf die
Kontroversen zu betrachten, in denen sie standen: Riewart Dircks, Jacob
Cornelis und Jan de Lanoy.*

1695 besuchte Riewart Dircks Altona fiir eine kurze Zeit; er war aus Molk-
werum, seinem Heimatort in den Niederlanden, gekommen. Er hielt einige
Predigten und hielt einmal als Gast der Gemeinde sogar einen Taufgottes-
dienst ab. Es gibt keinerlei Hinweise darauf, dafl sein erstes Erscheinen
irgendwelche Kontroversen in der Gemeinde ausgelost hitte. 1697 kehrte er
vielmehr nach Altona zuriick, um das Kollegium der Gemeindeprediger auf
Dauer zu ergénzen. Seine Wiederkehr 16ste aber Unruhe aus. Geeritt Roosen
war einer der Gemeindeglieder, die sehr unzufrieden und sogar drgerlich iiber
Riewarts Predigten waren, besonders iiber die Art und Weise, wie er
christologische Themen behandelte. Geeritt schrieb seine Anliegen und
Einwinde 1697 in einem Manuskript nieder”, in dem er die orthodoxe christ-
liche Interpretation der Beziehung zwischen Gott-Vater und Gott-Sohn
verteidigte. Beide existierten in Ewigkeit, aber der Vater war notwendiger-
weise vor Christus da. Diese orthodoxe Auffassung wurde von denjenigen
angegriffen, die die schriftgemaB klingende, aber grundsitzlich verworfene
Lehre vertraten, dall Vater und Sohn gleichermaBen ewig und niemals
unabhingig voneinander existiert hitten. Wie Geeritt in allen seinen
Glaubensbekenntnissen unterstreicht®?, war ein orthodoxes Glaubens-
verstindnis fiir den Heilsempfang in den Mennonitengemeinden unerléBlich.
Prediger, die fiir sich in Anspruch nahmen, mennonitisch zu sein, konnten
andere zu einer falschen Trinitdtslehre verfiihren, was wiederum zur Ver-
dammnis ansonsten rechtgldubiger Mitglieder der Gemeinde hitte beitragen
kénnen. Nach knapp drei Monaten kehrte Riewart wieder in die Niederlande
zuriick. Die Altonaer Gemeinde hat ihn zwar nicht offiziell ausgeschlossen,
aber doch unter unertriglichen Druck gesetzt. Wie schon in den fritheren
Auseinandersetzungen iiber die Organisation und die Leitung der Gemeinde
waren die Gemeindeglieder dariiber geteilter Meinung. Diejenigen, die Rie-
wart entlassen wollten, trugen einen Sieg davon, doch Geeritt schrieb in das
Gemeindebuch, daB ,,viele Menschen hochst unzufrieden dariiber waren, dafl
keine Anstrengung unternommen worden sei, ihn in der Gemeinde zu halten,
so daf} eine Spaltung gerade noch vermieden worden sei.*”

Riewarts plotzliche Abreise hinterlieB eine Liicke auf der Bank der Predi-
ger. Geeritt Roosen war als Altester noch aktiv, niiherte sich aber seinem 90.
Lebensjahr, und eine gréBere Anzahl der anderen Gemeindeleiter war in den
fritheren neunziger Jahren gestorben.* Von August 1697 bis Anfang 1698
wurden fiinf Lehrer aus den Niederlanden und aus Friedrichstadt fiir voriiber-
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gehende Stellvertretungen angeworben. Unter ihnen war Jacob Cornelis, ein
niederlindischer Mennonitenprediger aus Haarlem, der 1699 als Altester in
der Hamburg-Altonaer Gemeinde mit zwei weiteren, Jan de Lanoy und Pieter
Verhelle, ordiniert wurde.*

J. A. Bolten, Altonas Kirchenhistoriker aus dem spéten 18. Jahrhundert,
schrieb, daBl Jan de Lanoy ein ,,scharfsinniger Mann und von einem sanften
Charakter* war, ,,aber im Verdacht des Arianismus, weswegen er mit seinen
Collegen viele Streitigkeiten hatte.”* Arianismus, eine trinitarische Hiresie
aus den frithen Jahrhunderten der Christenheit, war eine Verneinung der
Gottlichkeit Christi, in der nachreformatorischen Zeit war er ein negatives
Etikett fiir Sozianismus oder, im Falle der Mennoniten, fiir Lammisten und
Galenisten.” In seinem Manuskript von 1697 iiber die trinitarischen
Hiresien, hatte Geeritt diejenigen kurz angegriffen, die Christus als einen
Menschen und nicht als Sohn Gottes erscheinen lieBen.* Das 148t vermuten,
daB Riewart zwar Geeritts eigentliche Zielscheibe in diesem Manuskript war,
er aber nicht der einzige war, der Geeritt angegriffen haben wird, offen oder
verdeckt. Trotz Boltens Beschuldigung sind direkte, zeitgendssische
Hinweise auf einen Mangel an Orthodoxie bei Jan Lanoy entweder schwer
zu finden, oder verschollen, oder sie haben niemals existiert. Jan bleibt ein
aktives, dlteres und geachtetes Mitglied auf der Predigerbank von 1681 bis
zu seinem Tod im Jahre 1722.*

Die Streitigkeiten, auf die Bolten anspielte, fanden héchstwahrscheinlich zwi-
schen Jan de Lanoy und Jacob Cornelis statt.*® Es ist nicht bekannt, ob die
Predigten dieser Ménner im Druck oder als Manuskripte iiberliefert sind, aber
es ist erwiesen, dal} Geeritt iiber Jacobs Rechtglaubigkeit in einem zentralen
Lehrstiick im Zweifel war: der Auffassung von der Heiligung. In einem
Manuskript von 1707 ,,00over Jacob Cornelesen syn stiel van Preedickinge®*',
empfahl Geeritt ihm Verbesserungen fiir den Inhalt dieser Predigten. Jacob
hatte offensichtlich von der Kanzel aus verkiindet, da$ alle Gldubigen Siinder
seien und bis zum Ende ihres Lebens auch blieben.” Darin sah Geeritt einen
schweren Fehler: ,,Want geen Saecke, wort nefvens de kennisse der Waarheyt
en geloove, meerder Emstlycker en kraftiger opgedrongen als op die
Christlycke Pligten en Godtsaelige Wandelinge voor alle menschen te betoo-
nen ...*” Der Glaube, obwohl heilsnotwendig, sei nicht ausreichend, und
Argumente, die das bestreiten, wiirden die mennonitische Position heraus-
fordern, die auf die Notwendigkeit guter Werke und moralischer Verbesserung
bestehe, eine Position, die Geeritt riickhaltlos vertrat. Was Jacob predigte,
stiinde im Widerspruch zur Lehre eines Menno Simons, anderer Mennoniten
und Téufer, auch des Apostels Paulus.*
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Geeritt sah wie sicherlich auch andere in seiner Gemeinde im falschen
Glauben und in falscher Lehre eine Quelle des Streits. Wenn das zutrifft,
brauchte man nur die Wahrheit gemil der Heiligen Schrift aufrechtzuerhal-
ten, um eine Losung fiir die Schwierigkeiten der Gemeinde herbeizufiihren.
Unter Geeritts Leitung versuchte die flimische Mennonitengemeinde, ihre
eigenen geistlichen Angelegenheiten besser zu regeln. Im November 1697
setzte Geeritt wenige Monate nach der Riickkehr Riewart Dircks in die
Niederlande Richtlinien fest, mit denen er die Absicht verfolgte, zukiinftige
Streitigkeiten zu verhindern.” Die Grundlage fiir Zucht und Ordnung in der
Gemeinde sollte der zonistische Verbondt van Eenigheydt (1664) sein, der
den Nachdruck auf das schriftgem@dBe Glaubensverstiandnis legte, wie es in
den Bekenntnissen der konservativen Mennoniten niedergelegt worden war.
Neue Prediger sollten vor der Gemeinde nur predigen diirfen, wenn sie sich
vorher bereit erkldrten, den Prinzipien dieses Dokuments beizupflichten, und
selbst in umstrittenen Fillen, die vor den Mitgliedern der Gemeinde erortert
werden muBten, durften die Entscheidungen nicht dem Verbondt
widersprechen.*

1705 reisten zwei niederldndische Vermittler, Pieter Beets und Harmen
Reynskes, nach Altona, um die langwihrenden innergemeindlichen Konflikte
beilegen zu helfen. Zusammen mit 23 Predigern, Diakonen und prominenten
Gemeindegliedern unterzeichneten diese Ménner eine Ubereinkunft, die dazu
bestimmt war, Konflikte aus der Welt zu schaffen. Geeritts Richtlinien von
1697 wurden mit dem Verbondt van Eenigheydt als die grundsitzlichen
Ausgangspunkte akzeptiert, um Frieden in der Gemeinde zu erreichen.
Weiterhin ergéinzte die Forderung der Vereinbarung von 1705, daB Prediger
ihre Predigten sorgfiltig vorbereiten sollten, um Gemeindegliedern keinen
AnlaB zu bieten, die Gottesdienste anderer konfessioneller Gruppen zu
besuchen.”” Das geistliche Leben am Ort sollte in zunehmendem Male
kontrolliert werden, um mennonitische Standards fiir die Predigt und das
Glaubensverstiandnis zu erreichen, die allgemein anerkannt wurden.

Obwohl die Geschichte der Mennonitengemeinde zu Hamburg und Altona
im 17. Jahrhundert keineswegs auf Spaltung und Zwietracht reduziert wer-
den darf, waren die Konflikte, die der Gemeinde zusetzten, doch nicht so
geringfiigig, daB zu erwarten gewesen wiire, sie mit Hilfe einiger Appelle
und Unterschriften zum Verschwinden bringen zu kénnen. Ordnung konnte
nicht auferlegt werden. Was die Fithrungskonflikte im spéten 17. Jahrhun-
dert hervorzuheben hilft, ist die Tatsache, dal wir uns die Mennoniten-
gemeinde zu Hamburg und Altona nicht als eine von anderen Gemeinden
isolierte oder einheitliche Gemeinde vorstellen diirfen. Geeritt Roosen war
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der prominenteste Sprecher der Gemeinde, der in lokaler und iibergemeind-
licher Politik den Ton angab, aber seine Aufzeichnungen und polemischen
AuBerungen bringen ganz eindeutig nur die Auffassungen einer (wenn auch
der méchtigsten) Partei unter mehreren wichtigen und wechselnden Parteien
in der Altonaer Mennonitengemeinde zum Ausdruck. Sein Einflufl war in
seiner Heimatgemeinde besonders stark, einerseits weil sein Status als
Geschiftsmann und religioser Anfiihrer aus einer angesehenen Familie eine
Rolle spielte, andererseits weil er auf ausgesprochen unermiidliche Weise,
seine Vision vom Wohlergehen der Gemeinde verfolgte, und schlieBlich weil
es ihm gelungen war, Biindnisse mit Mennoniten in den Niederlanden zu
schlieBen, die seinen Aktivitdten niitzlich waren. Wihrend konservative
mennonitische Beziehungen in Nordeuropa Geeritts theologische und
seelsorgerliche Positionen stirkten, waren diese interregionalen
Verbindungen in der mennonitischen Gemeinschaft auch teilweise eine
Quelle von Zwietracht in Geeritts Gemeinde. Fiir die Zeit bis zum Ende des
17. Jahrhunderts macht es wenig Sinn, Fiihrungskonflikten zu unterstellen,
sie seien allein durch verderbenbringende Einfliisse von auBen auf eine an-
sonsten friedliche Lokalgemeinde zu erkldren. Obwohl gegen Ende des 17.
Jahrhunderts viele Mitglieder der Mennonitengemeinde zu Hamburg und
Altona in Norddeutschland geboren wurden, war die Gemeinde in dieser
Region doch noch in erheblichem MaBe eine Gemeinschaft von ,,Aufien-
seitern®. Sie war mehr niederldndisch als deutsch, und ihre interregionalen
Beziehungen waren oft stiirker als die lokalen.

Niederldandische Taufer und Mennoniten waren seit dem Beginn des 16. Jahr-
hunderts in vielen Dingen geteilter Meinung. So wurden zahlreiche
Argumente und Perspektiven von einer stindig wechselnden Fiihrer- und
Mitgliederschaft zumeist aus den Niederlanden nach Altona und Hamburg
gebracht. Wie in der Geschichte der Taufer und Mennoniten im Elsal}, der
Pfalz und der Schweiz oder Mihren und Nordamerika ist die Geschichte der
norddeutschen religiosen Auseinandersetzungen unter den Mennoniten eng
mit der Geschichte von Wanderung und Kommunikation innerhalb der
mennonitischen Diaspora verbunden.™

Aus dem Englischen iibersetzt von Hans-Jiirgen Goertz
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ungefdhr 1657-1658. Einige Taufen und Heiraten, die im Jahrzehnt vor der Jahrhundertmitte
stattfanden, sind zwar aufgefiihrt, doch konnten die genauen Daten, da die betreffenden
Gemeindeglieder noch lebten, auch nachtriiglich eingetragen worden sein.

12 Als Hinweis darauf, wie heftig die Meinungsverschiedenheiten in diesem friihen Stadium
aufeinanderprallten, mag gelten, was B. C. Roosen schrieb, wenn er davon berichtete, daB das
dénische Militér in einem Fall eingreifen muBte, um die Temperamente zu beruhigen: Roosen
1886, S. 41. Mir ist es allerdings nicht gelungen, dafiir einen Quellenbeleg zu finden.

13 Bis jetzt war ich nicht in der Lage, Archivmaterial iiber die Quiker in Hamburg zu finden;
s. B. C. Roosen, Geschichte unseres Hauses, 1905, S. 41 f.; ders., 1886, S. 45; und ders., 1854,
S. 18-21.

14 Diese Belege in StAH 521-5-59, Bd. 1.

15 Geeritt Roosens Aufzeichnungen iiber Samuel Stockmann den Alteren sind im erhaltenen
Mitgliederbuch der Gemeinde zu finden: StAH 521-5-147, Bd. 1, S. 3.

16 Ebd,, S. 22.

18 Zu den Details des Briefwechsels zwischen Bastiaen und den Dompelaars s. die Widmung
zum ersten Teil von Bastiaens De Maniere van doop, voetwasschinge en Avontmaal, zoo by de
Dompelaars tot Hamburg gebryckt wert, wederleyt, Rotterdam 1666.

19 Ebd,, Teil 3.
20 Ebd., Teil 3, S. 105.
21 Ebd., S. 102-111.
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22 Ebd,, S. 147-149.

23 Eindelijcke Verklaering der gedoopten Christenen, Altona 1667. Eine niederldndische
Ubersetzung dieses Buches erschien mit einem Anhang von Antoony de Grijs im Jahr 1668.

24 Ebd., S. 18-53.
25 Ebd., S. 121 f.
26 Ebd., S. 163.

27 Bbd.:5. 161 1.

28 Leszek Kolakowski, Dutch Seventeenth-Century Anticonfessional Ideas and Rarional
Religion, in: Mennonite Quarterly Review 64,3, 1990, S. 279 und 290.

29 Ebd.,S.281

30 Zu Geeritt Roosens Anschauungen iiber die Leitung und Ordnung der Gemeinde s.
Evangelisches Glaubens-Bekdndtnifp Der Tauffgesinneten Christen, Unschuld und Gegen-
Bericht, Ratzeburg 1702, S. 12-16 und S. 25-29.

31 ,Sonne* und ,Lamm" waren die Schildersymbole der Hiuser, in denen die beiden
Gemeinden zusammenkamen.

32 S. Mennonitisches Lexikon IV, S. 479; Mennonite Encyclopedia, Bd. 3, S. 317-318; und
Roosen, 1886, S. 50. Zu den anderen Zonistischen Mennoniten, die die Anti-Galenistische
Synode in Leiden 1660 besuchten, gehorten Isaak Sneep und Tobias Govertsz van Wyngaard,
Meys Jansen, Reynier Staalwereln. Isaak und Tobias besuchten Altona im Jahr 1649 als
Vermittler im Streit mit den Dompelaars, wihrend Meys ein Prediger war, der Altona 1660 be-
suchte, und Reynier, ein Diakon aus Hoorn, Bastiaen nach Altona im Jahr 1663 begleitete.

33 StAH 521-5-59, Bd. 1, 11. Januar 1669.
34 Hans war zu dieser Zeit Diakon, s. StAH 521-5-147, Bd. 1, S. 10.

35 Galenus war iiber vier Themen befragt worden und scheint seine Priifer jedesmal befriedigt
zu haben. Im Hinblick auf die Taufe antwortete er, daBl die Lamisten vier Mal im Jahr Tauf-
gottesdienste fiir neue Gemeindeglieder abhielten, aber nur nachdem der Taufkandidat seinen
Glauben von der Gemeindeleitung hat priifen lassen. Zum verwandten Thema des Abendmahl-
besuchs sagte Galenus, daf Kommunikanten getauft sein miissen, in der Vergangenheit seien
von dieser Regel nur einige wenige Ausnahmen gemacht worden. Weiterhin seien seine
Auffassung von der Beziehung zwischen Gott und Christus orthodox und die Bevorzugung des
Neuen Testaments gegeniiber den Bekenntnissen der Mennoniten sei kein Grund gewesen, seine
Priifer zu beunruhigen: StAH 521-5-3.

36 Ebd., folio (1) : ,,... soo waeren wy dienaeren over de eene cant bevreest voor unlust onder
de gemeente ...*

37 Im Mitgliederbuch sind neun Menschen verzeichnet, die holldndischen Waterlinder- oder
Lamisten-Gemeinden angehorten und sich nur einige Zeit in Hamburg-Altona aufhielten: StAH
521-5-147,Bd. 1, S. 6, 15, 16, 54, 72, 142 und 158. Héchstwahrscheinlich befand sich keiner
der Genannten in der Gemeinde, als Galenus Altona 1678 und 1681 besuchte. Galenus kehrte
1681 mit Elisabet Pieters, einem Mitglied von Geeritts Gemeinde, nach Holland zuriick: ebd.,
S. 103. Im folgenden Jahr wechselte Jan Bruen zur Gemeinde des Galenus in Amsterdam iiber:
ebd., 5. 107

38 StAH 521-5-3, fol. (1) 1: ,,... en ter ander syden wass men beducht dat het in holland
sommige dinaeren en gemeenten die ons altyt gunstich en geegen waeren gewest bedroeven en
van ons afkeerich maecken sunde.” Obwohl er dieser Meinung war oder ihr beipflichtete,
brachte Geeritt seine Einstellung nie ganz deutlich zum Ausdruck.

39 Ebd.,: ,dat hy dan licht by onse afgeschydene vrinden soude gaen ...*
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40 Es lohnt sich, in dieser Beziehung zwei weitere Prediger zu erwahnen: Jacob Jacobs de
Vlieger und Hendrik Teunis. Jacob, Prediger nach 1664, muBte sein Amt wegen schlechter
Arbeitsmoral und Schulden aufgeben. Er blieb aber Mitglied der Gemeinde, da Freunde seine
Schulden bei auswirtigen Glaubigern zu bezahlen halfen. Nachdem er 1674 nochmals
verschuldete, wurde er aus der Gemeinde ausgeschlossen und konvertierte zum Kalvinismus.
Obwohl Jacob unter dem Bann der Gemeinde stand, boten ihm Freunde weiterhin ihre
Unterstiitzung an. Er wurde von ihnen 1699 auf dem Mennonitenfriedhof beigesetzt: StAH 521-
5-147, Bd. 1, S. 82. — Hendrik Teunis kam das erste Mal 1688 in Altona an, er war aus
Harlingen gekommen und nahm seine Pflichten als Prediger noch in diesem Jahr auf, trat von
diesem Amt aber schon im nichsten Jahr zuriick. Der Grund dafiir diirfte Unzufriedenheit in
der Gemeinde mit einigen seiner religidsen Anschauungen gewesen sein. Er kam im
darauffolgenden Jahr aber schon als Besuchsprediger zuriick und blieb bis zu seinem Tod im
Jahre 1693: StAH 521-5-147, Bd. 1, S. 148.

41 StAH 521-5-248, Bd. 1, ,,Ontdeckinge van Eenige suptyle en dubbelsinnige neepen, die
deeses tyts (maer beklaglyck ist) van sommige gebruckt worden, over de een en Eewigheyt des
Soons Godts met den vadder.“ Nur an einer schwer zu findenden Stelle im Text ist Riewart mit
Namen genannt. Ein Originalblatt (folio 3) war durch ein Extrablatt ersetzt worden, das im
Wachs an die frithere Version geklebt worden war. Auf der Riickseite des neuen Blatts ist das
lose Blatt (folio 3) Teil eines anderen Dokuments, das Riewart direkt nennt. Obwohl Geeritt
nur religiose Schwindeleien lang und breit im Haupttext diskutierte, ist evident, daB er sich auf
Riewart bezog. — Vgl. auch Geeritts undatiertes Manuskript in: ebd. (,over de men-
schenwerdinge Jesu Christy ...*"), das, von der Qualitit seiner Handschrift her geurteilt, wohl
ebenfalls in den letzten neunziger Jahren geschrieben worden ist und von der christologischen
Kontroverse angeregt gewesen sein mag, die sich um Riewart entziindet hatte.

42 Geeritt predigte oft iiber die Glaubensartikel der Gemeinde, gewdhnlich vor Tauf- und
Abendmahlshandlungen. 1697 hielt er diese Predigt knapp zwei Monate, bevor Riewart in
Altona angekommen war: StAH 521-5-246 b, Geeritts Predigttagebuch, 25. Mérz 1697.

43 StAH 521-5-147, Bd. 1, S. 156: ,maer veelen tot groot misnaegen, dat men hem hier niet
socht to houden soo dat schier een scheuring uytson ontstaen hebben ...*

44 Hendrik Teunis, ein Besuchsprediger (1693), Jacob Symons de Vlieger (1693), Romke
Gosling (1694) und Paul Jansen Backer (1694).

45 Jan kam urspriinglich aus Leiden und war 1681 als Prediger in die Gemeinde gekommen.
Pieter kam 1694 aus Haarlem und war zunichst Prediger, bevor er Altester wurde. Pieter war
der Verfasser einer Predigt, die Geeritt Roosens Unschuld und Gegen-Bericht von 1702
angefiigt worden war. Er war auch der erste Alteste, von dem berichtet wird, daB er ein reguléres
Gehalt erhalten habe, anstatt sein eigenes Geschift neben der Predigttatigkeit fiihren zu miis-
sen. Daran hatte sich offenbar eine Kontroverse im Gemeinderat entziindet: StAH 521-5-6, Bd.
15:9:416:18.20, 30,33, 35,

46 Historische Kirchen-Nachrichten, S. 295.
47 Mennonite Encyclopedia, Bd. 4, S. 568.

48 StAH 521-5-248, Bd. 4: ,,Ontdeckinge van Eenige suptyle en dubbelsinnige neepen”, fol.
@) v.

49 Obwohl er keine Quelle beibrachte und seine Information héchstwahrscheinlich aus Boltens
Kirchengeschichte bezogen haben wird, behauptete B. C. Roosen, daf Jan zu einer lamistischen
Position neigte, s. Roosen, 1886, S. 55. Unterstellt man eine offensichtliche Popularitit des
Galenus bei einigen Mitgliedern der Gemeinde zu Hamburg und Altona und die Aufnahme, die
einige lamistische Mitglieder aus den Niederlanden in der Gemeinde gefunden hatten, konnte
ein Prediger mit lamistischen Neigungen von einigen Gemeindegliedern wohlwollend begriifit
worden sein. — Trotzdem sollten solche Parteizuweisungen mit Vorsicht behandelt werden, da
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sie von Zeitgenossen in der polemischen Auseinandersetzung recht freiziigig verwendet wurden.
Es ist zwar eine Vermutung, aber mit seiner Antwort aus dem Jahre 1707 auf die Priidestina-
tionslehre des Jacob Cornelis kénnte Geeritt selber unter dem Verdacht von Irrtiimern gestanden
haben, die dem Sozianismus dhnlich waren. In diesem Dokument von 1707 (StAH 521-5-248,
Bd. 4, ,,Coppia van myn utgegeevenen aenmerkingen, oover Jacob Cornelsen syn stiel van
Praedickinge, in sonderheyt, dat hy tweemael daerin gestelt heeft, dat alle geloovigen sonderen
syn*, fol. (9) r, lag Geeritt viel daran zu bemerken, daf seine Haltung nicht mit dem Sozianismus
verwechselt werden sollte.

50 Uber Jacob schrieb Bolten: ,Viele seiner Gemeinde liebten ihn wegen seiner
Rechtglidubigkeit; manche aber mifibilligten seinen unzeitigen Eifer, indem er die Streitigkeiten
mit seinen Collegen offentlich auf der Kanzel vorbrachte™ (S. 296 £.). B. C. Roosen behauptete,
dal Jacob Jan vor der Gemeinde angegriffen habe, Roosen, 1886, S. 55.

51 StAH 521-5-248, Bd. 4.

52 Dieser Vorwurf wird im Titel des Manuskriptes erhoben, aber ist besonders klar auf ebd.,
fol. (5) v—(6) r formuliert.

53 Ebd., fol. (3) 1.

54 Ebd., fol. (8) r—(8) v.

55 StAH 521-5-4.

56 Vgl. bes. ebd., Punkte 2, 3 und 5.
57 StAH 521-5-5, bes. Punkt 5.

58 Dieser Aufsatz ist eine Fassung von Kapitel 4 meiner Magisterarbeit Conflict and
Adaptation in an Exile Community: Flemish Mennonites in Altona and Hamburg, 1649-1711
(Master’s thesis, Department of History, Queen’s University, Kingston, Canada, 1993). Fiir
eine Unterstiitzung, die diese Forschungsarbeit erméglichte, mochte ich dem Deutschen
Akademischen Austauschdienst danken. — B. C. Roosen ist der einzige Autor, der iiber die
Geschichte der Streitigkeiten geschrieben hat, die hier noch einmal einer Priifung unterzogen
wurden, s. seine Geschichte der Mennnoniten-Gemeinde zu Hamburg und Altona. Hamburg
1886 (Teil 1) und 1887 (Teil 2): bes. 1886, vierter Abschnitt. Dieser Aufsatz stiitzt sich mehr
auf die Originaldokumente als auf die Darstellung Roosens.
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John Friesen

Erziehung und Pietismus
bei den preuBischen Mennoniten im 19. Jahrhundert

Obwohl der Titel darauf schlieBen 146t, daBl diese Abhandlung alle Varian-
ten der mennonitischen Erziehung in Preulen umfafBt, konzentriert sie sich
nur auf einen Aspekt — n@mlich die mennonitische Schule, die 1826 in Rod-
lofferhuben” in der Nidhe von Marienburg ihren Anfang nahm. Die Ge-
schichte der Griindung dieser Schule, ihrer Entwicklung und ihres Ver-
schwindens bietet einen faszinierenden Einblick in das Leben der preufi-
schen Mennoniten. Groflere Verdnderungen fanden in dieser Epoche statt,
und die Schule in Rodlofferhuben verschafft uns Zugang zu dieser Entwick-
lung.

Bevor wir uns eingehender mit der Schule befassen, ist es wichtig, zundchst
einmal den geschichtlichen Zusammenhang ins Auge zu fassen. Die
Mennoniten in der Region von Danzig bis Thorn hatten bis zur Teilung
Polens, die im Jahre 1772 begann, unter polnischer Herrschaft gelebt.! Unter
polnischer Herrschaft war man den Mennoniten gegeniiber tolerant und man
lieB ihnen weitgehend Freiheit bei der Gestaltung ihrer eigenen
Gemeindeorganisation. Gemeinden wurden gegriindet, obwohl sie keine
Korporationsrechte besafen. In den 1620er Jahren hatten die Mennoniten
eine Feuerversicherungsgesellschaft gegriindet. Polen war ein locker orga-
nisiertes Land mit zahlreichen ethnischen Gruppen, das von einem relativ
schwachen Monarchen regiert wurde. Innerhalb dieser Vielzahl von Grup-
pen genossen die Mennoniten betrichtliche Freiheiten. Diese Freirdume
vergroBerten sich noch im achtzehnten Jahrhundert, als namlich die pol-
nische Monarchie und mit ihr die Zentralregierung (Djem) stetig an Macht
verlor. Fiir religiose Minderheiten wie die Mennoniten bedeutete eine ge-
schwiichte Zentralregierung mehr Unabhéngigkeit und Freiheit.

Bei der ersten Teilung Polens kamen die Mennoniten der polnischen Pro-
vinz Konigliches Preuen, der friiheren Provinz Westpreuen, unter preuf3i-
sche Herrschaft. Bei der zweiten Teilung im Jahre 1793 wurde auch Danzig
der preufBlischen Kontrolle unterstellt.? So lebten nach 1793 alle Mennoniten
von Danzig bis Thorn unter preuflischer Herrschaft.

Unter ihr erlebten die Mennoniten eine ganz andere Staatsfithrung. Anstelle
einer schwachen Zentralregierung mit einem schwachen Konig und einem
handlungsunfihigen Parlament mit stéindiger Einmischung des Auslandes
wurden die Mennoniten einer stark zentralisierten Regierung, die um den
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Kénig aufgebaut war, unterworfen. Die regionalen Adligen in Preufien be-
saBen keine Macht, und der Konig iibte uneingeschrinkt die Kontrolle aus.
Die preuBische Biirokratie war erfahren und sehr gut organisiert. Unmittel-
bar nach der Teilung Polens wurde den Mennonitengemeinden aufgetragen,
iiber Geburten, Todesfille, Heiraten und Taufen Kirchenbiicher zu fiihren.
PreuBen besaB eine starke Armee und verlangte von allen Minnern im
wehrfihigen Alter den Militdrdienst. Die offizielle Sprache war deutsch, und
so wurde fiir die offizielle Korrespondenz und in der Schule die deutsche
Sprache benutzt. Um 1826 erinnerten sich nur noch die élteren Leute an die
Zeit vor der preuBischen Herrschaft. Die deutsche Sprache sowie preuBBische
Schulen, Kultur, Staatsfiihrung und Nationalismus waren Teil ihrer
Gesellschaft geworden.

Von Anfang an jedoch waren die Mennoniten besorgt iiber die preuBische
Staatsfithrung. Es war fiir sie schwierig, von Friedrich dem GroBen die Frei-
stellung vom Militdrdienst zu erhalten. Als sie ihnen schlieBlich gewéhrt wur-
de, stellte Friedrich Bedingungen. Sie mufiten eine finanzielle Abgabe von
fiinftausend Talern pro Jahr an die Kadettenanstalt in Kulm leisten und der
Erwerb weiteren Landes wurde verwehrt.’ Die Mennoniten waren nicht
gewillt, ihre Opposition hinsichtlich des Wehrdienstes aufzugeben, und sie
machten sich keine Illusionen iiber Friedrich den Grofien und seine Nachfol-
ger. Daher entschlossen sich viele von ihnen zur Auswanderung in die Step-
pen RuBlands. Die erste Gruppe siedelte sich 1789 in Neu-RuBland an. Eine
zweite Gruppe kam 1795, und die Kolonie Molotschna wurde 1804 gegriin-
det. Nach 1804 kamen immer wieder kleine Griippchen nach Neu-RuBland.
Dies zog sich iiber ein dreiviertel Jahrhundert hin.* 1820 zogen zwei groflere
Gruppen in die Kolonie Molotschna und griindeten die friesische Gemeinde
Rudnerweide und die altflimische Gemeinde Alexanderwohl. Die Auswan-
derung nach Neu-RuBland dauerte iiber 1826 hinaus, bis in die 1870er Jahre
und bis zur Auflésung der Rodlofferhubener Schule, die sich zu jenem Zeit-
punkt in Broskerfelde befand. Es ist bemerkenswert, da} wihrend der gan-
zen Zeit, in der die Schule bestand, Mennoniten aus ihrem Einzugsgebiet nach
Neu-RuBland abwanderten. Viele der fiihrenden Miénner, die wagemutigsten
Leute, man kann vielleicht sagen, die engagiertesten Gemeindeglieder
verlieBen PreuBlen in diesem halben Jahrhundert.

Die Zeit von 1826 bis zum Zeitpunkt der SchlieBung der Schule in den 70er
Jahren war eine Zeit sich wandelnder Einstellung zu Frieden und Wehrdienst.
Waihrend der Kriege gegen Napoleon von 1806 bis 1815, als der preuffische
Konig Friedrich Wilhelm III. alle Preulen zu den Waftfen rief, um das Land
von den ,gottlosen Franzosen zu befreien, hielten die leitenden Mennoniten
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dem entgegen: ,,Mennonit sein heifit wehrlos sein. Dieses aufzugeben, hielle
das Mennonitsein aufzugeben.”® Am Ende dieses Zeitabschnittes, als Preuien
sich wieder im Krieg mit Frankreich befand und die preufiische Regierung
unter Bismarck die Mennoniten zur Armee einberief unter den Bedingungen
der Kabinetts-Order von 1867, forderte Dr. Wilhelm Mannhardt, ein junger
mennonitischer Gelehrter aus Danzig, die Mennoniten, sowohl Ménner als
auch Frauen, auf, sich aktiv an diesem Krieg zu beteiligen, denn der Krieg
konne gutgeheiffen werden ,,als vor Gott und seinem Wort geheiligt
anerkannt.“® Im Gegensatz zu anderen Kriegen, so argumentierte Mannhardt,
war der Krieg PreuBens ein gerechter Krieg, mit Gottes Hilfe gefiihrt, um den
Konig und das Vaterland zu verteidigen. Eine bedeutende Wende war
eingetreten hinsichtlich der Wehrlosigkeit. Die mennonitische Schule war
zweifellos von diesem Wandel betroffen und hatte vielleicht sogar zu dieser
fundamentalen Umwandlung in der Einstellung der Mennoniten zu Staat und
Militardienst beigetragen.

Die Jahre, in denen die mennonitische Schule existierte, lieBen auch einen
bedeutenden Wandel der Gemeinden in PreuBen erkennen. 1826, als die
Schule gegriindet wurde, waren die Mennonitengemeinden in PreuBen, be-
dingt durch ihre Konfession, nicht als Kérperschaften beim Staat registriert.
Mennoniten mufBiten doppelte Kirchenbeitrige bezahlen. Zusitzlich zum
Unterhalt der eigenen Gemeinden muBten sie die Kirchensteuer fiir die
ortliche evangelische oder katholische Kirche entrichten.” In den 1870er
Jahren wurden den Mennonitengemeinden die Korporationsrechte zuer-
kannt, weil die Mennoniten bereit waren, den Militdrdienst unter den Bedin-
gungen der Kabinetts-Order von 1867 zu iibernehmen. Sie waren zwar
immer noch eine Freikirche, aber sie hatten eine sehr viel stirkere Stellung,
weil sie rechtlich von der Regierung anerkannt waren.

Wenden wir uns nun der Geschichte der mennonitischen Vereinsschule zu.
Die Schule wurde 1826 von Gliedern der Mennonitengemeinden Danzig und
Heubuden in Rodlofferhuben gegriindet.®* Schon die Schilderung ihrer
Griindung 1468t Licht auf einige wichtige Veridnderungen fallen, die sich
damals in den preuBischen Gemeinden vollzogen.

Die Heubudener Mennonitengemeinde war bis 1728 vom Danziger Altesten
bedient worden.® Seit 1728 hatte die Gemeinde ihren eigenen Altesten. Die
Gemeinde war ziemlich grof3. 1804 zihlte sie (Mitglieder und Kinder) 1643
Personen. 1846 waren es noch 1225. Das Absinken war wahrscheinlich auf
die Auswanderung nach Neu-RuBland zuriickzufiihren.

Um 1820 war Heubuden zu einem Zentrum pietistischen Lebens geworden.
1817 hatte die Gemeinde Kontakt mit der Bibelgesellschaft in Berlin aufge-
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nommen und einige Beitrdge an sie geschickt. 1822 hatte Heubuden die
ersten Beitrige fiir auslandische Missionen erhoben und sie an eine
Baptisten-Mission in London weitergeleitet. 1823 besuchte der englische
Baptisten-Missionar Angas Mennonitengemeinden in Westpreufen. Bei-
trige fiir auslindische Missionen wurden bis 1854 nach London geschickt
und von da ab an die holldndische mennonitische (Doopsgezinde) Missions-
gesellschaft fiir ihre Arbeit auf Java. Heubuden war unverkennbar zum
Zentrum pietistischer Aktivitidten geworden. Hinweise auf die Schule lassen
ganz klar erkennen, daf} sie an der aufkommenden pietistischen Richtung
ausgerichtet sein sollte.

Die andere Gemeinde, die an der Griindung der Schule beteiligt war, war die
Danziger Mennonitengemeinde und vor allem ihr Pastor Jakob van der Smis-
sen I1." 1826 war v. d. Smissen einundvierzig Jahre alt. Er war ein Sohn der
Familie van der Smissen in Hamburg, die dort ein sehr groBes Familienunter-
nehmen besalB. Jakob verlor 1812 seinen Vermogensanteil, und 1824 ging das
Unternehmen seines Vaters in Konkurs." Der Vater, Jacob Gysbert van der
Smissen, war unter dem Einfluf der mahrischen Briider Pietist geworden.'* Er
fiihrte einen ausgedehnten Briefwechsel mit Briant, Jung-Stilling, Lavater,
Matthias Claudius und anderen Pietisten. Sein Sohn Jakob wuchs unter diesem
EinfluB auf und entwickelte sich wihrend seiner Amtszeit zu einem starken
Verfechter des Pietismus. Er erhielt seine erste Ausbildung im Elternhaus von
dem Privatlehrer Jacob W. Mannhardt. Anschliefend studierte er in den
Niederlanden und versuchte dort, eine Béckerei einzurichten. Doch er gab das
alles auf, um 1818 Pastor in Friedrichstadt zu werden. Dies war eine Stelle mit
festem Gehalt, aber die Gemeinde war so klein, daf} sie ihn nicht gentigend
unterstiitzen konnte. Jakob ging 1824 nach Danzig und bewarb sich als Pastor.
Er erwartete ein Gehalt, das seinen Bediirfnissen entsprach. Die Danziger
Mennonitengemeinde, die nie einen angestellten Prediger gehabt hatte,
sondern stets von Laienpredigern bedient worden war, die aus den eigenen
Reihen gewihlt waren, zeigte sich zunichst abweisend. Aber die Danziger
Mennoniten erlebten gerade eine groflere Fiihrungskrise und konnten keine
jungen Minner finden, die bereit waren, die Wahl zum Predigtamt
anzunehmen. Weil van der Smissen einen guten Eindruck hinterlie, entschlof3
sich die Gemeinde, ihn eventuell anzustellen. Er kam am 30. Juni 1826 mit
seiner Frau und fiinf Kindern an. Die Zahlung seines Gehaltes wurde
abgesichert, indem sich 96 Gemeindeglieder verbiirgten, jahrlich fiinfhundert
Taler zehn Jahre lang aufzubringen.

Obwohl van der Smissen erst ein paar Monate vor der Eroffnung der Schule
in Danzig ankam, war man offensichtlich schon auf ihn aufmerksam
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geworden. Wenn auch nicht klar ist , inwieweit er bei der Planung der Schule
mitgewirkt hat, so ist doch bemerkenswert, da} er die Einweihungsfeier der
Schule im Herbst 1826 leitete.” Vielleicht ist der BeschluB} zur Griindung
der Schule sehr schnell gefallen, und vielleicht hat van der Smissen dabei
eine bedeutende Rolle gespielt.

Die Schule in Rodlofferhuben war eine Vereinsschule. Eine Initiativgruppe
interessierter Einzelpersonen aus den beiden Gemeinden Danzig und Heu-
buden bildete den Schultridger. Die Schule scheint withrend der ganzen Zeit
ihres Bestehens eine Vereinsschule geblieben zu sein.

Der erste Lehrer, der als Schulleiter vom Verein angestellt wurde, war Fried-
richWilhelm Lange aus Brenkenhofswalde. DaBl Lange der erste gewihlte
Lehrer war, ist ein weiterer Hinweis darauf, daB die Schule ein Zentrum zur
Lehre und Forderung des Pietismus sein sollte. Langes Onkel (oder
Verwandter, wie es in manchen Quellen heiit) Wilhelm war ein Lutheraner,
der sich der Gemeinde Brenkenhofswalde 1788 oder 1790 angeschlossen
hatte. Wilhelm wurde 1802 zum Prediger und 1810 oder 1812 zum Altesten
gewihlt."” Infolge seines Wirkens schlossen sich zahlreiche Lutheraner aus
der Umgebung der Mennonitengemeinde Brenkenhofswalde an. Wilhelm
Lange hatte engen Kontakt zu méhrischen Pietisten."

Die Quellen besagen, daf3 in der Gemeinde Brenkenhofswalde Evangelisa-
tion, Mission, Missionsfeste, Abstinenz, Musik und Erziehung besonders
betont wurden. Es ist interessant, daf} Friedrich Lange nach seiner Auswan-
derung nach Gnadenfeld in RuBland bei der Griindung der Briiderschule in
Gnadenfeld mitgeholfen hat. Als ersten Lehrer berief er Heinrich Franz I. ,
der in der Schule von Rodlofferhuben sein Schiiler gewesen war.' Die enge
Verbundenheit F. W. Langes mit dem Pietismus wird auch daran deutlich,
dal} er bei der Trauung des lutherischen Pietisten Eduard Wiist diente."” F.
W. Lange war offensichtlich stark auf den Pietismus festgelegt, als er nach
Rodlofferhuben kam.

Demnach begann die Schule in Rodlofferhuben in pietistischer Tradition,
die religiose Erneuerung durch Erziehung zu fordern. Zum Lehrplan der
Schule gehorten tigliche biblische und religitse Unterweisung, ansonsten
glich er dem einer deutschen stidtischen Biirgerschule.” Die Schule verband
eine qualifizierte Ausbildung mit einer reguliren religiosen Erziehung.
Wihrend der zehn Jahre, in denen die Schule in Rodlofferhuben bestand,
war Friedrich Lange ihr Lehrer. In diesem Jahrzehnt fanden in der Schule
monatlich Missionsversammlungen statt unter der Leitung der
Missionsgesellschaft in Danzig, die iiberkonfessionell war, der aber Menno-
niten angehorten.
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Nach zehnjahrigem Bestehen der Schule, im Jahre 1836, bezichtigten die
nichtmennonitischen religisen Verantwortlichen in Marienburg Friedrich
Lange, Pietist zu sein, und auf Betreiben der Geistlichen Marienburgs wurde
die Schule geschlossen." Die Details der nun folgenden Diskussion sind nicht
bekannt, aber am Ende wurde die Schule in Rodlofferhuben geschlossen und
zog nach Broskerfelde bei Neuteich um. Der Widerstand der Geistlichen
Marienburgs vollzog sich vor dem Hintergrund, daB im Laufe des neun-.
zehnten Jahrhunderts verschiedene deutsche Stidte und Staaten Gesetze
gegen pietistische Umtriebe erlassen hatten. Die Staatskirchen einiger Gebiete
erblickten in den pietistischen Umtrieben offensichtlich eine Bedrohung ihrer
eigenen Autoritdt. Denn obwohl die Schule in Rodlofferhuben mennonitisch
war, waren ihre pietistischen Aktivititen, wie z. B. die Missionsfeste,
okumenisch, und ihr Einfluf reichte bis in die benachbarten lutherischen und
reformierten Kirchen. Die Geistlichen Marienburgs fanden offensichtlich
Gehor bei den offiziellen Regierungsstellen und konnten die SchlieBung der
Schule von Rodlofferhuben durchsetzen.

Nachdem die Schule in Rodlofferhuben geschlossen worden war, wurde sie
unmittelbar darauf etwas weiter nordlich in Broskerfelde wiederer6ffnet, weit
genug entfernt von Marienburg, so daB die dortigen Geistlichen ihre Arbeit
nicht behindern konnten. Johann T6éws, ein Prediger der Gemeinde Ladekopp,
stiftete Land fiir die Schule und einen Garten in ihrer Nihe.® Tows
sympathisierte mit der pietistischen Bewegung, denn er hatte am Anfang der
1830er Jahre beim Aufbau einer Missionsgesellschaft in der Gemeinde
Ladekopp mitgeholfen. Diese Missionsgesellschaft war ein Zweig der
Danziger Missionsgesellschaft, die 6kumenisch arbeitete und zu der auch
Danziger Mennoniten gehorten. Es scheint, als ob van der Smissen, der
Prediger der Danziger Mennonitengemeinde, mit dieser Gesellschaft verbun-
den war.

Friedrich Lange blieb etwa zwei Jahre Lehrer der Schule in Broskerfelde.
1838 oder 1839 (die Quellen stimmen im Datum nicht iiberein) gab er das
Amt an der Schule auf und wanderte nach Gnadenfeld in RuBland aus.?' Er
wurde sofort zum Prediger und im Jahre 1841 zum Altesten in Gnadenfeld
gewihlt. Der Verein, der die Schule in Broskerfelde betrieb, stellte Karl
Gottlieb Roller ein, der aus Biitow in Pommern kam. Roller unterrichtete
von 1838 oder 1839 bis 1859, eine Periode von zwanzig Jahren. Uber Rol-
ler ist sehr wenig bekannt. Sein Name und seine Herkunft lassen vermuten,
daB er keinen mennonitischen Hintergrund hatte. Welche Schwerpunkte er
setzte und welchen Einfluf} er ausiibte, ist unklar.?
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1835, ein Jahr vor dem Umzug von Rodlofferhuben nach Broskerfelde, gab
Jakob van der Smissen seine Predigerstelle bei der Danziger Mennoniten-
gemeinde auf. 1836, ein Jahr spiter, stellte die Danziger Gemeinde Jakob
Mannhardt an, der 35 Jahre alt und seit 1826 Pastor in Friedrichstadt gewe-
sen war. Wer war Jakob Mannhardt?* Sein Vater war ein lutherischer Leh-
rer aus Wiirttemberg in der Nihe von Tiibingen, der von Jakob Gysbert van
der Smissen nach Hamburg gerufen worden war, um seine Kinder zu unter-
richten. In Hamburg lernte er van der Smissens Nichte kennen, die er heira-
tete. Mit finanzieller Unterstiitzung seines Schwiegervaters (auch ein van
der Smissen) wurde er Gutsbesitzer in Holstein. Hier wurde Jakob 1801 ge-
boren. Jakob besuchte ein Gymnasium in Liibeck und wohnte dort im Haus
eines reformierten Pastors. Spiter studierte er in Tiibingen als erster menno-
nitischer Geisteswissenschaftler jener Universitit und schloff seine Aus-
bildung in Bonn ab. Er wurde 1826 Prediger in Friedrichstadt, als Jakob van
der Smissen nach Danzig ging. Mannhardt kam also 1836 nach Danzig mit
dem gleichen pietistischen Hintergrund wie Jakob van der Smissen, mit
beachtlichen 6kumenischen Kontakten und mit einer hervorragenden theo-
logischen Ausbildung, zumindest fiir mennonitische Verhiltnisse. Jakob
Mannhardt war Altester der Danziger Gemeinde von 1836 bis 1885, also
tiber den Zeitpunkt hinaus, an dem die Schule geschlossen wurde. Wiahrend
dieser Jahre gehorte er der Danziger Missionsgesellschaft an. Wie oben
vermerkt, war die Missionsgesellschaft in Ladekopp, in der Johann Tows
eine wichtige Rolle spielte, ein Zweig der Danziger Gesellschaft.” Johann
Tows war Altester der Gemeinde Ladekopp von 1853 bis 1873. Diese bei-
den Minner spielten eine entscheidende Rolle in der Schule von Brosker-
felde von 1836 bis zu ihrer SchlieBung Ende der 1870er Jahre.

Aus den zwei Jahrzehnten, in denen Roller Lehrer war, ist iiber die Schule
relativ wenig bekannt.” 1859 muBte Roller aus gesundheitlichen Griinden
seine Arbeit niederlegen. Er wurde durch einen Herrn Reich aus Danzig er-
setzt. Uber Reich ist noch weniger bekannt. In den Berichten erscheint nicht
einmal sein Vorname. Als er 1862 wegging, nachdem er drei Jahre unter-
richtet hatte, wurde Johannes Claassen sein Nachfolger.* Claassen hatte mog-
licherweise schon mit Reich zusammen ein Jahr lang unterrichtet.

Claassen war der Sohn einer Mennonitenfamilie aus dem preuflischen Ko-
nigsberg, Seine Ausbildungslaufbahn war duBerst bewegt. Zunichst studierte
er Landwirtschaft, dann Betriebswirtschaft, anschliefend Literatur und Kunst.
Er setzte seine Ausbildung mit einem Theologiestudium in Berlin fort und
beendete seine Studien mit Philosophie. 1861 oder 1862 kam er nach
Broskerfelde, um dort zu unterrichten.” Damals war er sechsundzwanzig Jahre
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alt. Er unterrichtete in Broskerfelde bis 1866. Nach den Berichten war er
angesehen und beliebt. Er erneuerte die Schule, die Zahl der Schiiler wuchs
auf sechzig. Weiterhin veranstaltete er monatlich missionarische Begegnungen
in der Schule. Aber Claassen scheint nicht nur Sympathie fiir den Pietismus
empfunden zu haben, er wollte ihn auch aktiv fordern. Er gab sich nicht damit
zufrieden, die Schule in ihrer traditionellen Form zu belassen, sondern
verfolgte das Ziel, sie in ein mennonitisch theologisches Seminar um-
zugestalten. Viele Leute, die in dieser Schule eine Ausbildung erhalten hatten,
waren spiter zu Predigern gewihlt worden, aber Claassen meinte, die Schule
sollte zu einer speziellen Ausbildungsstitte fiir Prediger ausgebaut werden.
Diese Empfehlung enthielt gewichtige Folgerungen. In solch einem Seminar
wiirden stirker als bisher pietistische Ideen vorangetrieben werden. Ein
Seminarprogramm hitte auch bezahlte Prediger vorausgesetzt. Die Stadt-
gemeinde Danzig hatte einen bezahlten Prediger, aber die Landgemeinden in
den 1860er Jahren hatten diese Form pastoraler Gemeindeleitung nicht tiber-
nommen. Von ihnen war Widerstand zu erwarten.®

Claassens Bemiihungen um eine Veranderung der Schule fanden nicht die
Zustimmung der Schultriger, und so verliel er die Schule. Er ging an die
Zahnsche Erziehungsanstalt und wurde bald Theosoph. Er schrieb jedoch
weiterhin fiir die Mennonitischen Blitter, jene mennonitische Zeitschrift, die
1854 von Jakob Mannhardt, dem Altesten der Danziger Mennonitengemein-
de, begriindet worden war. Ob Mannhardt Claassens Versuch, die Schule in
ein Seminar umzuwandeln, unterstiitzt hat, ist nicht klar.

Den Berichten zufolge setzte nach dem Weggang Claassens der Niedergang
der Schule ein. Die Namen der letzten Lehrer sind nicht bekannt. In den spi-
ten 1870er Jahren wurde die Schule geschlossen, weil ,,diejenigen, die sie
unterstiitzten, nach Rufiland oder Amerika auswanderten.“” Das Gebéude in
Broskerfelde wurde 1880 abgerissen. Damit ging ein duflerst interessantes
Kapitel der westpreulischen Mennonitengemeinden zu Ende.

Welche Bedeutung hatte diese Schule? Erstens stellt diese Schule den ein-
zigen Versuch der Danziger und westpreuBischen Mennoniten dar, eine
Sekundarschule aufzubauen. Es ist interessant, dall diese grofie mennoniti-
sche Gemeindegruppe, die etwa vierhundert Jahre bestand, keine Erzie-
hungseinrichtung aufler dieser Schule hervorbrachte.

Zweitens bietet die Geschichte der Schule einen fliichtigen Einblick in die
Entwicklung des Pietismus unter den Mennoniten in Westpreuen. Am Be-
ginn des neunzehnten Jahrhunderts, insbesondere in den zwanziger und
dreiBiger Jahren, setzte der Pietismus neue Akzente. Die fiihrenden Personen
der Mennonitengemeinden Danzig, Ladekopp und Heubuden waren aktive
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Forderer dieser neuen Art, religioses Leben zu erneuern und ihm Ausdruck
zu verleihen. Am Ende dieses Abschnittes, in den 70er Jahren, war der
Hohepunkt des pietistischen Einflusses tiberschritten, die einfluBreichsten
Pietisten waren nach RuBland und Amerika abgewandert. Aus dem Inhalt der
Mennonitischen Blitter geht aber hervor, daf der Pietismus deshalb noch
lange nicht tot war. In den 1860er Jahren verlagerte sich jedoch der
Schwerpunkt von der Erneuerung der Gemeinden hin zur Férderung der
Auslands-mission. Es scheint auch, dafi die pietistischen Schreiber
zunehmend aus den westdeutschen Gebieten kommen und weniger aus dem
Danziger Raum. Es bleibt die Frage, wie es zu dem Niedergang der Schule
kommen konnte. Jakob Mannhardt ist in seinem ganzen Leben nicht miide
geworden, den Pietismus zu fordern, zumindest soweit es die Mennonitischen
Blitter betrifft. Die Zeitschrift brachte die Jahresberichte der Holléindischen
Mennonitischen Missionsgesellschaft, es erschienen laufend Artikel iiber die
Missionsarbeit auf Java und Sumatra, Berichte iiber Heinrich Dirks
Missionswerk auf Sumatra, ein ldngerer Beitrag iiber David Livingston neben
zahlreichen anderen Artikeln iiber den Pietismus. Da Mannhardt den
Pietismus so kraftig unterstiitzte, bleibt es ritselhaft, warum die Schule, eine
Einrichtung, die den Pietismus forderte, eingehen konnte.

Drittens wirft die Geschichte vom Aufstieg und Fall der Schule die Frage auf,
ob innerhalb der Mennoniten in Westpreuen und Danzig dariiber gestritten
wurde, welchen Stellenwert die Erziehung haben sollte. 1867 und 1868
erschienen in den Mennonitischen Blittern zahlreiche Beitrige, in denen der
Aufbau einer Schule zur Ausbildung von Missionaren gefordert wurde, die in
die ,,heidnischen Linder*, insbesondere nach Java und Sumatra gehen wollten.
Viele Autoren befiirworteten die gerade erst eingerichtete Missionsschule in
Amsterdam. J. Tows, der Alteste der Gemeinde Ladekopp, der Land fiir die
Schule in Broskerfelde zur Verfiigung gestellt hatte, bestritt in einem Beitrag
die Notwendigkeit einer solchen Ausbildungsstitte fiir Missionare. Notig sei,
so argumentierte er, dafl zukiinftige Missionare durch den Heiligen Geist
geschult wiirden. Mit dieser Ausbildung ausgeriistet, so sein Argument,
benétigten sie nur noch ein Minimum an sprachlicher Schulung und ein wenig
Allgemeinbildung. Die gottliche Liebe und der Heilige Geist wiirden ihrer
Schwachheit aufhelfen, schloB Tows.* In der Dezemberausgabe brachte der
Alteste Christian Schmutz eine Erwiderung, in der er Tows und seine
Gesinnungsgenossen mit ,.ihr lieben unstudierten Amtsbriider alle® anredete.’!
Den Grund fiir die Ablehnung einer Predigerschule durch eine Gruppe fand
Schmutz in der Bibel (,,weil in der heiligen Schrift kein ausdriicklicher Befehl
dazu und kein Beispiel davon zu finden ist®).
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LaBt sich daraus auf eine entschiedene Ablehnung jeglicher hoherer Bildung
in den ldndlichen Mennonitengemeinden schlieBen? War die Forderung nach
einer besseren Ausbildung vorwiegend ein Anliegen, das von Gliedern der
Stadtgemeinden wie Mannhardt, Claassen und anderen verfochten wurde?
Deutet das auch darauf hin, daB sich in PreuBlen zwei unterschiedliche Typen
von Pietismus entwickelt hatten, ein stddtischer, bildungsfreundlicher,
unterstiitzt von Geschiftsleuten der Danziger Mennonitengemeinde, und ein
landlicher, der jeglicher hoheren Bildung militraute, stiddtische Einfliisse
fiirchtete und sich auf eine verengte, buchstabengetreue Auslegung der Bibel
stiitzte? War deshalb das Absterben der Schule gar nicht auf die Abwanderung
filhrender pietistischer Personlichkeiten nach RuBland und Amerika
zuriickzufiihren, sondern scheiterte sie an dem Widerstand der
Landgemeinden? Hat Claassen, ein energischer Befiirworter einer
breitgefdcherten Ausbildung, den Anstof3 zur SchlieBung der Schule gegeben,
als er seine Vorstellungen entwickelte, die Schule zu einer Ausbildungsstitte
fiir Lehrer auszubauen? Verloren die Landgemeinden ihr Interesse an der
Schule, als ihnen die Auswirkungen von Claassens Plidnen deutlich wurden?
Vielleicht ist das der Grund dafiir, daB der einzige Hinweis auf die Schule
in Broskerfelde, der 1868 in den Mennonitischen Blittern erschien, aus der
Feder von Johannes van der Smissen stammte, der in diesem Jahr von
Galizien nach Sembach in der Pfalz ging, um die dortige Predigerstelle zu
iibernehmen. Er verglich die Realanstalt im Weierhof mit der Schule in
Broskerfelde und bemerkte, dal im Weierhof keine Pastoren ausgebildet
wiirden, wihrend die Schule in Broskerfelde zur Schulung einer Anzahl
mennonitischer Prediger beigetragen hitte.”> Moglicherweise war die Schule
in Broskerfelde zu einem solch heiBen Eisen geworden, daB nicht mehr offen
dariiber geredet werden konnte.

Viertens 148t die Geschichte der Schule die Frage aufkommen, ob es eine
Wechselwirkung gegeben hat zwischen dem aufkommenden und wieder
nachlassenden Interesse am Pietismus und der geschwundenen Uberzeu-
gung, daB der Militdrdienst abzulehnen sei. Jakob Mannhardt wurde als eine
Personlichkeit dargestellt, der es zu verdanken war, daB es beim Wechsel
von der Ablehnung des Militdrdienstes zu dessen Annahme nicht zu einer
Spaltung in der Gemeinde Danzig gekommen ist. Mannhardt hatte seine
Waurzeln in der lutherischen Kirche und nicht in den Mennonitengemeinden.
Seine theologische Ausrichtung in jungen Jahren war pietistisch, und er
wurde in lutherischen und reformierten Kreisen ausgebildet. Diese Kreise
hatten sicherlich kein Verstidndnis fiir Wehrlosigkeit und Verweigerung des
Militdrdienstes und haben es auch nicht gefordert. Gab es eine Verbindung
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zwischen pietistischer Theologie und der Ablehnung des Militirdienstes?
Hat Mannhardts Theologie, eine Mischung aus Pietismus und klassischem
Protestantismus, die Voraussetzung geschaffen, die es den Mennoniten
ermdoglichte, den Militidrdienst zu akzeptieren? Zweifellos war Mannhardt
1870 ein liberzeugter Befiirworter der deutschen militirischen Aktionen, der
sich auch fiir die ungeteilte Unterstiitzung durch die Mennoniten einsetzte.
Es fragt sich, ob die wachsende Unterstiitzung militdrischer Belange seinen
Einsatz fiir die Schule minderte. Wenn ja, warum?

Fiinftens stellt sich die Frage, welche Ausstrahlung von der Schule in Rod-
lofferhuben und Broskerfelde, die wesentlich durch die pietistische Bewe-
gung geprigt war, nach RuBland und Amerika ausgegangen ist. In den meis-
ten Studien {iber das Mennonitentum in RuBland wurde der pietistische Ein-
fluB, der von der Gemeinde Brenkenhofswalde ausging, stark hervorgeho-
ben. Diese Studie legt es nahe, daB es ein weiteres bedeutendes pietistisches
Zentrum in PreuBen gegeben hat, das auf die Glieder der russischen Menno-
nitengemeinden eingewirkt hat. Einige Spuren dieses Einflusses fiihren an-
scheinend auch in die Vereinigten Staaten als Folge der Auswanderung um
1870 aus PreuBen. Welchen Einfluf iibten diese Auswanderer in RuBland, in
den Vereinigten Staaten und vielleicht sogar in Kanada aus?

Sechstens herrscht in verschiedenen Veroffentlichungen eine erstaunliche
Stille iiber die Schule in WestpreuBen. Zum Beispiel in den Mennonitischen
Bldttern. Mannhardt, der Schriftleiter der Mennonitischen Blitter,
unterstiitzte die Missionsschule in Amsterdam und stellte fiir das Projekt
einer Predigerschule auf dem Weierhof in den sechziger Jahren viel Publi-
kationsraum zur Verfiigung. Aber iiber die Schule in Briskerfelde brachte
er keinen einzigen Artikel.

In einer der wichtigsten Studien iiber die Mennoniten in Westpreuen wird
die Schule in Rodlofferhuben und Broskerfelde nicht einmal erwihnt. Die
Studie wurde nach dem ersten Weltkrieg von Hermann Mannhardt, einem
Neffen Jakob Mannhardts, geschrieben: ,.Die Danziger Mennonitengemein-
de: Thre Entstehung und Ihre Geschichte von 1569-1919*.* H. G. Mannhardt
diente der Danziger Mennonitengemeinde als Prediger und Altester von
1879 bis 1927. Er wurde von seinem Onkel Jakob Mannhardt ordiniert, mit
dem er zusammen einige Jahre gemeinsam als Pastor diente. Besonders
erstaunlich ist, daB} die Schule in der genannten Studie nicht erwihnt wird,
obwohl H. G Mannhardt selbst von 1871 bis 1875 Schiiler der Schule in
Broskerfelde war. Kann man aus der Tatsache, daB die Schule von
Mannhardt nirgends erwihnt wird, darauf schliefen, dall die Frommigkeit
und die Ausrichtung der Schule von den spiteren Mennoniten in Danzig und
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WestpreuBen abgelehnt wurde? Hatten sich in dieser Angelegenheit die
Gemiiter so erhitzt, dal in einer Studie iiber die Gemeinde Danzig die Schule
nicht einmal erwihnt werden konnte? Wenn das der Fall ist, dann wirft die
Geschichte der Mennonitischen Vereinsschule einige wichtige Fragen iiber
die Einstellung der Mennoniten in Preuflen auf.

Die wichtigste Veroffentlichung der letzten Jahre iiber die Mennoniten in
Danzig und WestpreuBen ist das Buch von Horst Penner, Die ost- und
westpreuBBischen Mennoniten, Band 11, erschienen 1987.* Penner iibernimmt
lediglich — fast wortlich — den Artikel tiber die Schule aus dem
Mennonitischen Lexikon. Er macht keine Anmerkungen zu dem Artikel und
gibt keine Bewertung iiber die Bedeutung der Schule. Obwohl er sie erwihnt,
hiilt er sie anscheinend nicht fiir wichtig.

Selbst wenn der Schule in Rodlofferhuben und Broskerfelde nur ein kurzes
Leben beschieden war, so wirft sie doch ein Schlaglicht auf einige der wich-
tigsten Entwicklungsprozesse bei den Mennoniten in Danzig und West-
preuBen. Ebenso lenkt die Geschichte der Schule die Aufmerksamkeit auf
Fragen tiber die innere Entwicklung und auf unbeantwortete Mehrdeutig-
keiten in dieser mennonitischen Gruppe.

Ubersetzung von Anneliese Zerger und Eckbert Driedger

0 Anmerkung des Ubersetzers: Rodlofferhuben war kein Dorf; es bestand aus einigen Hausern,
die zwischen Kalthof und Heubuden lagen und zu Kalthof gehorten.

1 Eine der besten englischsprachigen Studien der Geschichte Polens ist Norman Davies, Ged’s
Playground: A History of Poland, 2 Bde., New York 1982,

2 Zur Diskussion der Probleme anliBlich der Ubernahme Danzigs durch PreuBen sowie
AuBerungen des Widerstandes in der Bevolkerung gegen die preuBische Kontrolle s. ebd.

3 Wilhelm Mannhardt, Die Wehrfreiheit der Altpreufiischen Mennoniten, Marienburg,
Selbstverlag der Altpreulischen Mennonitengemeinden, 1863, S. 120 ff.

4 Kiirzlich sind zwei Studien erschienen, die sich mit der Auswanderung nach Neu-RuBland
befassen: James Urry, None but Saints, Winnipeg 1989; John Friesen (Hg.), Mennonites in
Russia, Winnipeg 1989.

5 Johann Donner, Selbst-Biographie, in: Christlicher Gemeinde-Kalender 1983, Nr. 41, S.
71-103.

6 Wilhelm Mannhardt, Unsere Stellung zu dem gegenwidrtigen Kriege, in: Mennonitische
Blitter, 6. Sept. 1870, S. 41 f.

7 Zur Diskussion der Probleme, die die preuBischen Mennoniten bei ihrem Versuch hatten, von
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der evangelischen Kirchensteuer loszukommen, s. Horst Penner, Die ost- und westpreuflischen
Mennoniten 11, Kirchheimbolanden, Selbstverlag 1987, S. 113—17.

8 Emst Crous, Art. Rodlofferhuben, in: Mennonitisches Lexikon III, S. 527; Mennonite
Encyclopedia IV, S. 350.

9 A. Driedger, Art. Heubuden, in: Mennonitisches Lexikon II, S. 306-12; Mennonite
Encyclopedia II, S. 730-35.

10 Zur Geschichte der Danziger Gemeinde vgl. H. G. Mannhardt, Die Danziger
Mennonitengemeinde. lhre Entstehung und ihre Geschichte von 1569-1919, Danzig 1919.

11 Ernst Crous, Art. Jakob (11.) van der Smissen, in: Mennonitisches Lexikon IV, S. 189 f.,
Mennonite Encyclopedia IV, S. 551.

12 Emnst Crous, Art. Jacob Gysbert van der Smissen, in: Mennonitisches Lexikon IV, S. 189.
13 Mennonitisches Lexikon II, S. 306-12.

14 Christian Neff, Art. Wilhelm Lange, in: Mennonitisches Lexikon II, S. 617, schreibt, daB
Lange 1821 zum Altesten ordiniert wurde.

15 Cornelius Krahn, Art. Wilhelm Lange, in: Mennonite Encyclopedia III, S. 288.

16 Cornelius Krahn, Art. Friedrich Wilhelm Lange, in: Mennonite Encyclopedia III, S. 287.
17 H. Goerz, Art. Gnadenfeld, in: Mennonite Encyclopedia II, S. 531.

18 J. Epp, Art. Broskerfelde, in: Mennonitisches Lexikon I, S. 274 f.

19 Mennonitisches Lexikon II, S. 527.

20 Mennonitisches Lexikon I, S. 274 f.; auch: N. van der Zipp und andere, Art. Téws, in:
Mennonitisches Lexikon IV, S. 342.

21 Mennonite Encyclopedia III, S. 287.

22 Ernst Crous, Vom Pietismus bei den altpreufiischen Mennoniten im Rahmen ihrer
Gesamtgeschichte 1772—19435, in: Mennonitische Geschichtsblétter 11 (Neue Folge 6), 1954,
S.20f.

23 Vgl. den Artikel Mannhard, in: Mennonitisches Lexikon III, S. 16-18.
24 Mennonitisches Lexikon I, S. 274 f.

25 Eine Durchsicht der Mennonitischen Blitter von 1854 bis 1859 ergab keinen Bericht tiber
die Schule und keinen Kommentar tiber sie.

26 Christian Neff, Art. Johannes Claassen, in: Mennonitisches Lexikon I, S. 357 f.
27 Ebenda.

28 Ebenda.

29 Mennonitisches Lexikon I, S. 274 f.

30 J. Tows, in: Mennonitische Bliitter, Aug. 1867, S. 47.

31 Christian Schmutz, in: Mennonitische Blitter, Dez. 1867, S. 77.

32 Johannes van der Smissen, Weierhof, in: Mennonitische Blitter Aug. 1868, S. 52.
33 S. Anm. 10.

34 S. Anm. 7.
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Reinhild Kauenhoven Janzen

Mennonitische Mobel:

Zeugnisse einer wandernden Gemeinschaft
Bericht einer Entdeckungsgeschichte

I. Identitiit inmitten der Fremde

Blumengart, Kolonie Menno, Chaco, Paraguay, Montag, den 28. Juni 1993,

10 Uhr morgens. Obwohl jetzt Winter ist, zeigt das Thermometer 30 Grad
im Schatten. Schwer hiingen die gelben Friichte in den Pampelmusenbéu-
men. Maria Falk, geborene Wiebe, hat gerade die groie Wische zum Trock-
nen unter das Schattendach des Wohnhauses gehingt. Sie fiihrt uns zum
Geriteschuppen, wo die alte Kiste aus Kanada den Termiten zum FraB und
den Miusen als Versteck dient. Trotz Schichten von Chacosand iiber von 66
Jahren Chaco-Hitze aufgeplatzter Farbe erkenne ich sofort an Form,
Konstruktionsweise und an den Beschligen, daB diese Kiste um 1800 in der
Weichselniederung zwischen Danzig, Elbing und Marienburg getischlert
wurde und daB sie also die drei Kontinente iiberspannende Emigrations-
geschichte der Bergthaler Mennoniten miterlebt hat.

Die Nachforschungen zur Erbgeschichte dieser einstigen Aussteuertruhe
ergeben, dal sie vom Altesten der Bergthaler Mennonitischen Gemeinde,
Gerhard Wiebe (1827-1900), 1875 von Siidrulland mit nach Kanada ge-
bracht wurde.' Er leitete die Auswanderung der gesamten Bergthaler Ge-
meinde und deren Neusiedlung im Osten Manitobas. Von hier wanderten
seine Nachfolger 1927 nach Paraguay, wobei die Aussteuertruhe wieder als
Reisekiste diente, diesmal seinen Kindern. Es ist durchaus anzunehmen, daff
diese Truhe bereits aus dem Haushalt seiner Eltern stammte oder aber durch
die Mitgift seiner Frau in seinen Haushalt gebracht worden war. Auch die
Nachbarin von Maria Falk holte aus einem Abstellschuppen zur Besichtigung
eine Erbtruhe, die sowohl ihre duflere Form als auch ihre Geschichte mit der
des Gerhard Wiebe gemein hat. Unser Begleiter, Johann R. Penner, der an
der Entstehung eines kleinen Museums in Loma Plata zur Feier des 50jahrigen
Bestehens der Kolonie Menno beteiligt gewesen war, wird nun darauf
dringen, diese und andere geschichtstrichtige Mobel vor Termiten, Méusen,
Hitze und Staub und vor dem Vergessen fiir dieses Museum zu retten, als
Zeugnis einer Glaubens- und einer Kulturgeschichte.

Mit den Truhen kamen auch die Pendeluhren der Manufakturen der Kroger,
Mandtler und Hildebrandt von Rufiland iiber Kanada zur Kolonie Menno,
auch direkt von RuBland in die Kolonien Fernheim und Neuland sowie in
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die siidbrasilianischen Siedlungen in den Provinzen Santa Catarina und
Parana. Und wenn eine solche Uhr dann die Biihne fiir die Auffithrung von
Arnold Dycks ,,Wellkoam op’e Forstei in der Zentralschule von Filadelfia
schmiickt, ist sie zum Symbol, wenn nicht zur Ikone mennonitischer Identitéit
erhoben worden.

DaB in den mennonitischen Siedlungen in Paraguay und in Brasilien eine von
RuBland mitgebrachte Handwerkstradition weiterlebt, angetrieben sowohl
von duBerer Notwendigkeit als auch von dem Bediirfnis, Identitit inmitten
der Fremde auszudriicken und zu bewahren, sahen wir an vielen Beispielen.
So an unserem ersten Tag in Brasilien. In Curitiba besuchten wir die nach
neuestem Komfort und Geschmack eingerichteten Wohnungen zweier
Schwestern. Bei jeder steht eine Truhe aus dem besten brasilianischen
Hartholz, Imbuya. Sie waren Weihnachtsgeschenke von den Eltern, ca. 1985
vom Tischler Hans Ewert angefertigt, nach dem Vorbild der Truhe ihrer
GroBmutter, die in Santa Catarina, der ersten mennonitischen Siedlung in
Brasilien, nach siidrussischen Vorbildern gebaut wurde, die ihrerseits nach
Vorbildern aus dem Werder entstanden waren. Solch ein Vorbild, die
Aussteuertruhe aus dem Weichseldelta, die meistens in folgenden Generati-
onen im Format kleiner nachgebaut wurde, zeigt Abbildung 2.
Tischlermeister Hans Ewert aus Chortitza, SiidruBland, kam 1930 nach
Brasilien, wo er, wie viele andere Siedler, gleich mit dem Bau nétiger Mobel
fiir die Neuansiedler auf dem Stoltzplateau und am Kraul in der Provinz
Santa Catarina beschiftigt war. Diese Truhen stellten also die spiteste
Manifestation dieser wandernden mennonitischen Mobeltradition dar, sehr
schon in der Verarbeitung, aber — wie auch die in Nordamerika gebauten
Truhen nach der Einwanderung — im ganzen kleiner als die Prototypen des
spiten 18. und frithen 19. Jahrhunderts.

Da es hier um die Bedeutung von Dingen geht und um das, was Dinge iiber
die Geschichte, Lebensformen und Wertvorstellungen von einer Gemein-
schaft mit einer 500jdhrigen Geschichte der Verfolgung und Wanderschaft
aussagen, stelle ich einen Gedanken von Hannah Arendt voran, in dem sie
die stabilisierende Funktion der Dinge charakterisiert: ,,Die Dinge der Welt
haben die Aufgabe, menschliches Leben zu stabilisieren, und ihre Objekti-
vitdt liegt in der Tatsache begriindet, daB ... Menschen, trotz ihrer sich immer
wandelnden Natur, ihre Gleichheit [sameness], ihre Identitit dadurch
bestitigen konnen, daB sie sich auf den gleichen Stuhl und den gleichen Tisch
beziehen konnen. In anderen Worten, gegen die Subjektivitit des Menschen
steht somit die Objektivitit der Welt der von Menschen gemachten Dinge,
und nicht die sublime Gleichgiiltigkeit der unberiihrten Natur ... ohne die
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Welt [der Dinge] zwischen Mensch und Natur existiert ewige Bewegung,
aber keine Objektivitit.*

Die Bau- und die Handwerkstradition der Mennoniten ist {iber viele Linder
und Erdteile verstreut wie ihre Gemeinschaften, die wegen religioser Ver-
folgung und Kriegswirren, wegen der Suche nach religoser Freiheit und
wirtschaftlichem Fortkommen immer wieder entwurzelt wurden und neu
siedeln muBten. Die daraus resultierende Zerstreuung mennonitischer Kul-
turgiiter fordert zu einer vergleichenden Studie zum Thema kulturelle An-
passung und Wandel heraus. Wir haben durch Studienreisen die materielle
Kultur der aus Nordeuropa stammenden Mennoniten in der nordamerikani-
schen Diaspora mit der der mennonitischen Dorfer in Orenburg (RuBland)
sowie mit der der mennonitischen Kolonien und Siedlungen in Brasilien und
in Paraguay vergleichen konnen.

II. Der Anfang eines Forschungsprojekts: Mennonitische Mobel in Kansas
Was ich hier summierend aufzeichne, ist die Geschichte eines Forschungs-
projekts, das meinem Mann und mir aus der Arbeit am Kauffman-Museum
erwuchs.’

Das Mandat des Kauffman-Museums ist die Erforschung, Interpretation und
Darstellung mennonitischer Kulturgeschichte, insbesondere die der
mennonitischen Einwanderer in Kansas und der benachbarten Pririestaaten,
in Zusammenarbeit mit verwandten Institutionen der weltweiten menno-
nitischen Glaubensgemeinschaften. Im Zusammenhang mit dieser Ziel-
setzung begannen wir 1989 eine wissenschaftliche, kunst- und kulturge-
schichtliche Untersuchung der materiellen Kultur mennonitischer Einwan-
derer aus dem Weichselgebiet, aus Wolhynien und aus SiidruBlland nach
Nordamerika in den Jahren 1874 bis 1890. Diese Gruppe ist allerdings nur
eine unter vielen Mennoniten verschiedenster Herkunft in Kansas, ist aber,
was ihre materielle Kultur anbetrifft, am stiirksten in den mennonitischen
Sammlungen in den Prériestaaten vertreten.

Das Quellenmaterial, das es zu entschliisseln und zu interpretieren galt,
waren Mobel und andere Haushaltsgegenstinde, die mennonitische Einwan-
derer vor 120 Jahren entweder in die Vereinigten Staaten mitbrachten oder
gleich nach der Einwanderung selbst herstellten, also nicht das geschriebene,
gedruckte oder gesprochene Wort, wie es in mennonitischer Geschichts-
schreibung vorherrscht. Die Aufgabe stellte sich uns am Kauffman-Museum
aufgrund der Tatsache, daB die Sammlungen handgearbeitete Mobel ent-
hielten, wie zum Beispiel einen Barockschrank aus dem Dorf Koselitzke im
Werder, einen Stuhl mit der Jahreszahl 1766, von Mennoniten aus
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StidruBland nach Kanada gebracht, sowie von eingewanderten mennoniti-
schen Handwerkern gebaute Bénke, Tische, Betten und Wiegen. Doch die
Informationen iiber diese Dinge waren bruchstiickhaft, fehlten zumeist. Die
Formen wiederholten sich, waren so vollig anders als die massenproduzier-
ten amerikanischen Mobel des spiten 19. Jahrhunderts, und so stellten sich
die Fragen: Woher stammten diese Dinge? Wer hat sie gearbeitet, woher
kamen die Vorlagen fiir ihre Formen? Was fiir einen Zweck erfiillten sie?
Zu Beginn des Jahres 1989 machten wir unser Vorhaben durch Rundfunk,
Zeitungs- und personliche Aufrufe bekannt, daB wir von mennonitischen
Einwanderern handgearbeitete Mobel and Gebrauchsgegenstinde in pri-
vatem oder Museumsbesitz inventarisieren wollten, um durch eine moglichst
umfassende Dokumentation erfahren zu konnen, was an typischen
Stilmerkmalen und typischen Mobelfunktionen zu erkennen wiire, inwieweit
von einer ,,Tradition* die Rede sein konne, wo und wann sich diese Tradition
bildete und historisch zu verankern sei, und schlieBlich, was sich als Kanon
oder Kern dieser Tradition herauskristallisieren wiirde.

Das Ziel dieser Erfassung des vorhandenen Materials in den Pririestaaten
der Vereinigten Staaten und Prarieprovinzen Kanadas war eine Sonderaus-
stellung am Kauffman-Museum, die Veroffentlichung der Forschungsergeb-
nisse in unserem Buch Mennonite Furniture: A Migrant Tradition
17661910, und ein Symposium iiber vergleichbare Mobeltraditionen ande-
rer nordeuropéischer Einwanderergruppen im 19. Jahrhundert.*

Die Nachricht unseres Aufrufes verbreitete sich wie ein Lauffeuer. Ich
entwickelte einen Fragebogen, den Besitzer von handgearbeiteten Mébeln
ausfiillten und mit Photos belegten. Sehr wertvoll fiir den Erfolg unserer
Suche war die Hilfe der freiwilligen Mitarbeiterin Ethel Ewert Abrahams,
die ebenfalls viele Besitzer von Mobeln in Kansas persénlich aufsuchte,
Gegenstiinde dokumentierte und photographierte. Besonders viel Material
konnte ich auch durch eine Forschungsreise in Siiddakota, Nebraska, Minne-
sota und Manitoba sammeln.

Dazu kam die Erfassung der Mobelsammlungen in Museen, die die gleiche
mennonitische Immigrationsgeschichte dokumentieren: in Kansas das
Adobe House Museum in Hillsboro, das Mennonite Heritage Museum in
Goessel, in Siid Dakota das Heritage Hall Museum in Freeman, in Minne-
sota das Heritage House Museum in Mountain Lake, in Manitoba das
Mennonite Heritage Village Museum in Steinbach und das Museum of Man
in Winnipeg. Um aber das urspriingliche historische Umfeld dieser Mdbel
interpretieren zu konnen, suchte ich nach handschriftlichen und gedruckten

57



Quellen, nach Aussagen und Aufzeichnungen derer, die mit diesen Mobeln
gelebt hatten. '

Eine der aufschluBreichsten Quellen war das Notizbuch des Jacob Adrian’®,
Tischlermeister aus Montau an der Weichsel, der mit seiner jungen Familie
1836 zur Kolonie Molotschna zog und dort sein Handwerk in dem Dorf
Rudnerweide ausiibte. Sein Sohn Franz lernte das Handwerk vom Vater,
brachte sein Kénnen sowie des Vaters handgeschriebene Rezepte fiir Farb-
beizen 1874 mit nach Kansas, wo er wieder Mdébel baute, denn aufler den
Truhen, die das Gepick enhielten, wurden keine Mobel mitgebracht.

Es war zu Beginn dieses Projektes klar, daB die Antwort auf die Frage nach
dem Wo? und Wann? des historischen Ursprungs dieser Einwanderermébel
in Nordeuropa gefunden werden muBte. So nutzten wir ein Sabbatsemester
im Herbst 1989, um so systematisch wie moglich den Wanderweg der Men-
noniten in Nordeuropa nachzuvollziehen, von Flandern iiber die Niederlande,
Hamburg, bzw. Altona und Friedrichstadt, bis nach Danzig, Elbing,
Marienburg, Torn und die Dorfer in der Weichselniederung. Wir besuchten
Volkskundemuseen, Kunstgewerbliche Sammlungen, Museumsdérfer,
Archive, Kirchen, immer mit dem Blick auf Moébelformen und verwandte
Gegenstinde, die den von Einwanderern gebrachten und gebauten Stiicken
in den Priiriestaaten dhnlich waren. Die Suche war vergebens, bis wir nach
Polen kamen.® Die westlicheren Volkskundesammlungen enthielten Material,
das nur in das friihe 19. Jahrhundert zuriickreichte, also eine Zeit
représentierte, zu der die Mehrzahl der Mennoniten schon langst im Weich-
seldelta gesiedelt hatte, wihrend Kunstgewerbesammlungen des 16. und 17.
Jahrhunderts, wie etwa die in Amsterdam oder Hamburg, nur Dinge enthal-
ten, die zur Fiihrungsschicht in Politik, Handel und Kirche gehorten.
SchlieBlich, an unserem ersten Morgen in Danzig, im November 1989, sahen
wir im Rathaus eine groBe Truhe von derselben Form und derselben
Bemalung, wie wir sie in mennonitischem Besitz in Nordamerika viele Male
dokumentiert hatten. Ich werde diesen Moment nie vergessen. Die
Sammlungen im Nationalmuseum von Danzig, im Ethnographischen Mu-
seum Oliwa, im Museum von Elbing, im Ethnographischen Museum in Torn
und im Museum in Marienwerder (Kwidzin), auch der Bernsteinladen in der
Marienburg, enthielten alle Mobelformen, besonders Truhen, Schrianke und
Wiegen, die denen mennonitischer Einwanderermobel in Nordamerika
genau entsprachen.

Hier in der Weichselniederung wurde unsere Vermutung bestitigt, da Mo-
belformen, die sowohl von rulandischen wie von ,,preuflischen* Einwande-
rern mitgebracht und in der Neuen Welt zunéchst getischlert worden waren,
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ihren Ursprung im vorherrschenden Mobelstil des Danziger und Elbinger
Umfeldes hatten, und von dort mit in die Ukraine gebracht wurden.” Hier in
der Weichselniederung fanden wir auch die Haus- und Hofbauform, das
sogenannte ,Langhaus“, das Mennoniten aus den Niederlanden in diese Ge-
gend, von hier nach Siidruland und von dort nach Nordamerika, nach Me-
xiko und nach Siidamerika gebracht hatten. Die Tradition des Langhauses, in
dem Wohnung, Stall und Scheune zusammenhéngend unter einem Dach ge-
baut werden, ist also dlter als die Mobeltradition, die ich hier darstelle.®

Seit 1989 sind bis heute fast 500 Mobel im Kauffman-Museumsinventar
dokumentiert worden, einschlieBlich Bildmaterial. Dabei sind ganz be-
stimmte M&beltypen zahlenmiBig viel stirker vertreten als andere. Diese am
hiufigsten auftretenden Mobel bilden den ,,Kanon®, den Kern der Tradition,
der sich somit herauszukristallisieren begann. Alle Mobelstiicke sind unter
der ilteren Bevolkerung russisch-mennonitischer Abstammung, also in der
dritten und vierten Generation, noch durch ihre plattdeutschen Namen
bekannt. Am hiufigsten anzutreffen ist die Truhe (Kjist), die Aussteuertruhe,
die bei der Auswanderung vom Weichselgebiet nach Ruflland und spiter
nach Nordamerika praktischerweise auch als Gepickkiste dienen konnte.
Aussteuertruhen im Stil der Weichseldeltatruhen wurden auch in RuBland
gebaut. Etwa hundert Truhen habe ich bisher in Nordamerika dokumentieren
konnen. Nur sehr wenige wurden hier getischlert, weil der Aussteuerbrauch
sich é@nderte und Kommoden den Truhen vorgezogen wurden. Dann folgen
der Kleiderschrank (Kjeeldaschaup), der Geschirrschrank (Glasschaup), der
Wandschrank (Miaschaup), der Eckschrank (Akjschaup), die Wiege (Waej),
die einfache Allzweckbank (Benkj), die Schlafbank (Schlopbenkj), die
Sitzbank (Ruebenkj), das Bett, (Bad, Loaga, Bocht), der Tisch (Desch), der
Stuhl (Stool), und die, wie die Truhe, aus dem Werder und aus RuBland
mitgebrachte Wanduhr (Klock).

III. RuBlandmennonitische Kultur im Aufbruch

Im Sommer 1991 hatten mein Mann und ich die einzigartige Gelegenheit,
mennonitische Dérfer in der Region Orenburg in der ehemaligen UdSSR zu
besuchen und hier das Weiterleben dieser Tradition zu dokumentieren. Wir
reisten 28 Stunden mit dem Zug von Moskau iiber Taschkent nach
Perevolotzk, eine Station vor der Stadt Orenburg, in Begleitung von unserer
Ubersetzerin Irene Friesen (Englisch/Russisch) und deren Nichte Svedlana
Friesen, Pddagogikstudentin aus Tula (Hauptfach Deutsch). Verwandte von
Valerie und Irene Friesen, unsere Gastgeber in RuBland, begriiiten uns bei
der Ankunft in Perevolotzk und fuhren uns zum Dorf Zhdanovka, wo wir bei
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Agnes und Jacob Friesen und deren Tochter Lydia und Sohn Ivan gastfrei
aufgenommen wurden. Aus diesen Dorfern in der Region Orenburg waren
1929 viele Menschen ausgewandert, und viele von ihnen begannen ein neues
Leben im siidlichen Brasilien, am Kraul. Hunderte aber wurden zwangsweise
wieder zuriick oder aber in die sibirische Verbannung deportiert.

Agnes und Lydia besorgten Stall, Garten, Kiiche und Haus. Jacob Friesen,
60 Jahre alt, war Lehrer an der Dorfschule gewesen, bevor er wegen schwe-
ren Herzleidens frithzeitig pensioniert wurde. Die Familie wartete auf die
Ausreise nach Deutschland, bearbeitete aber weiterhin den Obstgarten, den
Kriutergarten und den Gemiiseacker, hielt Milchkuh, Kalb und Hiihner, weil
dies fiir das tigliche Uberleben von #uBerster Notwendigkeit ist. Withrend
der ganzen Zeit unseres Aufenthaltes waren in den Konsumldden der Dorfer
tiberhaupt keine frischen Lebensmittel erhiltlich, jedenfalls nicht iiber den
Tresen. Frieda Bergen im Dorf Kitschkal} sagte: ,,Im Sommer sind wir nur
im Garten, damit der Keller voll wird.*

Zhdanovka (benannt nach Stalins General Zhdanov) ist aus zwei Dorfern
hervorgegangen, Romanovka und Deyevka, Namen der Gutsinhaber zur
Zeit, als Mennoniten der Kolonie Chortitza in der Ukraine hier um 1894 bis
1897 siedelten. Als Verwaltungszentrum der Kollektive ,,Progref*, umfaft
es 40.000 Hektar, 1.100 Landarbeiter, eine Backsteinfabrik, eine Sonnen-
blumendlmiihle und eine Getreidemiihle. In Zhdanovka lernten wir auBer
dem Haus und Hof von Agnes und Jacob Friesen auch sieben weitere Haus-
halte kennen.'" Weiterhin besuchten wir Haushalte in den mennonitischen
Dorfern Kamenka, Petrovka, Chortitza, Pretoria, Karaguy, Kubanka,
Stepanovka, Kitschkall, Suworowka und Aliefovo, wo man uns sagte, es
gibe nur noch drei deutsche Familien. In Padolsk waren bereits 110 Fami-
lien nach Deutschland emigriert, also die Hilfte der Bevolkerung dieses
Dorfes; auch besuchten wir Pleschanovo (Neu-Samara) und Donskoye.
Nikolayevka und Feodorovka hatten im Juni 1991 keine mennonitische
Bevolkerung mehr, ,,schon geschlossen, es hat keine Deutschen mehr* wurde
uns gesagt.

In diesen ehemaligen mennonitischen Dérfern in Orenburg wollten wir
sehen, inwieweit die materielle Kultur der Mennoniten in Rufiland Kon-
tinuitdt und Veridnderungen im Vergleich mit anderen mennonitischen
Gruppen zeigen wiirde, die die gleiche Herkunft in den Niederlanden und
im Weichseldelta teilen und die um 1870 in die Pririestaaten und Provinzen
der Vereinigten Staaten und Kanada auswanderten, um 1930 sowie um 1948
nach Brasilien und Paraguay.
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Im allgemeinen war ich iiberwiltigt von dem Eindruck, die Zeit schien ein
Jahrhundert stillgestanden zu haben zwischen den ersten Siedlungen, die
Mennoniten aus den siidrussischen Kolonien in den Pririestaaten Nord-
amerikas in den 1870er Jahren anlegten (und wie sie in den Vereinigten
Staaten von Amerika kaum die Einwanderergeneration iiberdauerten) und
der Siedlungs- und Lebensweise dieser mennonitischen Dorfer in Orenburg.
Die weite Steppenlandschaft hier, teils als Viehweide und teils im Ackerbau
genutzt, gleicht der weiten Prérielandschaft, die mennonitische Emigranten
vor 120 Jahren in Nordamerika landwirtschaftlich zu nutzen begannen.
Selbst bei der Sprache der mennonitischen Dorfbewohner schien die Zeit
stillgestanden zu haben: mein Mann konnte sich mit allen, ob 80 oder nur 5
Jahre alt, auf ,,Mennonitenplatt* unterhalten, das er von seinen GroBeltern in
Kansas gehort hatte, und das mundartgeschichtlich seinen Ursprung in der
Weichselniederung hat. Ich selbst konnte mit allen Erwachsenen, die noch
aktive Mitglieder der Kirche waren oder es als Kinder gewesen sind, Hoch-
deutsch sprechen. Prediger Penner, der nur vier Schuljahre absolviert hatte und
im Kollektiv fiir das Futter von 5.000 Schweinen verantwortlich war, sagte,
daB er sein Hochdeutsch seinem Bibelstudium verdanke. Seine Auslegung der
Bibel fiir die Gemeinde erfolgt allerdings auf Plattdeutsch und seit kurzem
auch auf Russisch. Obwohl die Mennoniten hier in den Jahren nach der
Revolution von 1917 das Recht auf ihre eigenen deutschen Schulen verloren
hatten, hat sich die Sprache der urspriinglichen Herkunft erhalten.

Unsere Ubersetzerin, eine Russin, selbst zum ersten Mal in dieser Gegend,
betonte immer wieder, wie verschieden, ja, wie ,,ordentlich“"' die mennoni-
tischen Dérfer seien im Vergleich zu russischen oder baschkirischen Dér-
fern: In jedem Dorf sind die Hiduser mit der Schmalseite und einem von
einem Stackettenzaun umschlossenen gehegten Blumengarten zur breiten,
von Bdumen umsidumten Dorfstrafie hin ausgerichtet. Auf dieser breiten
Dorfstraie werden die privaten Milchkiihe — sogenannte ,,Rote Deutsche*
— morgens zur Gemeinschaftsweide hin und abends wieder zuriick ins Dorf
getrieben. Die Héuser befinden sich im Durchschnitt in bestmoglichem Zu-
stand.

Ohne Ausnahme waren alle Hiuser in allen Dorfern etwa zwischen 1892 und
1985 nach dem gleichen Grundmuster gebaut worden, als Langhaus oder
Wohnhaus mit Stall und Scheune auf gleicher Achse unter dem gleichen
Dach, mit dem Eingang an der Langseite des Hauses (Abb. 3). Nach der
Kollektivierung muBten allerdings die Scheunen der Hiuser abgebaut
werden, da ja auch der Viehbesitz der Einzelbauern enteignet wurde. Das
Material wurde fiir Bauten der Kollektive verwandt. Die Wohn- und

61



Stallhduser der Mennoniten wurden noch bis in die 1970er Jahre aus
sonnengetrockneten Lehmziegeln mit einem Lehmverputz errichtet, danach
zumeist aus gebrannten Ziegeln von der Ziegelbrennerei der Kollektive.
Hinter diesen Haus-Stallgebiduden befinden sich der Misthaufen, das
,JKlohiuschen*, Gemiisegarten und der Kartoffelacker. Alle Hauser, die bis
kurz nach 1970 gebaut wurden, wiesen den zentralen ,,Hollinderofen"* auf,
der drei Riiume beheizt und in dem auch gebacken und gekocht werden kann.
Die Haushalte, die wir besuchen konnten, waren mehr oder minder mit
denselben handgearbeiteten Mobeltypen ausgestattet wie die Hauser der
mennonitischen Einwanderergeneration zwischen 1874 und 1900 in Nord-
amerika. Der fiir Nordamerika giiltige Kanon fand hier, hundert Jahre spiiter,
noch taglichen Gebrauch.

Die ,,Schlafbank®, eine Kombination von Sitzbank und Ausziehbett mit
charakteristischer Biedermeierform, besonders der Armlehnen, war am
zahlreichsten vertreten, denn, so sagte Heinrich Dirks: ,,Ein mennonitischer
Bauer sollte wohlhabend genug sein, daf sein Haus fiir 6 Schlafbiéinke Platz
hat* (Abb. 4)."” Das bedeutet, daB etwa 10 bis 12 Kinder wiinschenswert
waren, denn gewohnlich schliefen zwei Kinder in einer Schlafbank. Predi-
ger Penner und Frau Mariechen haben zum Beispiel elf Kinder, die alle schon
nach Deutschland ausgewandert waren. Weitere Variationen von
Bankformen wurden je nach Verwendungszweck benannt, wie die Ofen-
bank, Lehnbank, Melkbank, Packbank, Ruhebank, FuBbank).
Kleiderschrinke und besonders auch Geschirrschrinke (Glasschaupp)
sprachen oft dieselbe Formensprache wie ihre Pendants in Nordamerika. Ein
Beispiel dieses Stils, von mir als ,,Rudnerweidestil** bezeichnet, nach dem
Handwerkerdorf in der Molotschna, ist der Geschirrschrank in Peter Bullers
Haus in Paraguy (Abb. 5).

In einigen Hiusern stand auch eine Truhe, und wir horten von anderen, die
sich noch in Familien befanden. Nach 1920 wurden anscheinend fast keine
Truhen mehr gebaut, die Kommode nahm ihren Platz ein. Allerdings gab es
bei élteren Menschen lebendige Erinnerungen an die Erbtruhen, wie sie auch
aus den Mutterkolonien Chortitza und Molotschna von den meisten
Auswanderern nach Nordamerika mitgenommen worden waren: ,Sara
Rempels Schwester in Zhdanovka erbte die Truhe ihrer Mutter, aber da die
Schwester nach Deutschland auswanderte, blieb die Truhe in ihrem Haus im
Dorf, in dem nun Russen wohnen ... Diese Truhen hatten vier Messingknopfe
(auf dem Deckel iiber dem Schlof), und hatten hellgelbe gemalte
Maserung.“** Heinrich Dirks erzihlte von der Truhe seiner Mutter, mit
groBem Messingbeschlag und mit einem Schliissel, der sechsmal , ldutete™
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beim Umdrehen, bevor das SchloB aufging. Ferner war diese Truhe mit zwei
verschlungenen Ringen bemalt und zwei sich schndbelnden Vogeln iiber
dem SchloB sowie mit Blumen auf dem Truhendeckel.” Besonders
bezeichnend fiir den ideologischen Wandel, dem viele Mennoniten in der
Sowjetunion in den 30er Jahren unterlagen, waren die Farbdrucke, mit der
eine Erbtruhe von 1890 innen ausgeschlagen war: Um 1930 in Moskau
gedruckte Propagandablitter fiir den Kommunismus waren iiber alte
deutschsprachige Briefe geklebt, deren wenige noch erkennbare Worte
Sorgen iiber die Gemeindeordnung ausdriickten).

Die Wanduhr, meistens aus der Uhrenmanufaktur Kroger in Chortitza und
aus der Mutterkolonie mitgebracht, sahen wir in Wohnstuben, in Bethdusern
und in Museen. Dem strengen russischen Antiquititengesetz nach diirfen
diese Uhren nicht mit in die Emigration genommen werden, sie gelten als
russisches Kultureigentum. Dennoch verstehen viele der jiingeren
Auswanderer, dieses Gesetz zu umgehen und diese Erbstiicke mit nach
Deutschland zu bringen.

Die Handwerkstradition der Mutterkolonien Chortitza und Molotschna fand
hier in Orenburg eine nahtlose Fortsetzung bis etwa 1980, wihrend sie in
Nordamerika mit der Einwanderergeneration zwischen 1910 und 1920
ausstarb.'s Die uns angegebenen Griinde fiir die anhaltende Handwerkstra-
dition, insbesondere das Tischlern, waren okonomischer Natur: ,,Wir haben
selbstgemachte Mobel, weil wir zu arm sind, Fabrikmdbel sind zu teuer.”"”
Die fiir die Mobeltradition aufgezeigte Kontinuitédt mit den Mutterkolonien
in SiidruBland und dem Weichselgebiet bestitigte sich auch in der sakralen
Architektur und der Organisation des sakralen Raumes.

Kirchen, die zwischen 1900 und 1920 gebaut worden waren, zumeist aus
gebranntem Backstein und stilistisch der vorherrschenden westlichen Kir-
chenarchitektur — zum Beispiel Neugotik — entsprechend, wurden in den
30er Jahren insgesamt geschlossen und dann zu Schulen (Zhdanovka), Ge-
treidespeichern (Kaminka), zu einer Fahrzeugwerkstatt (Karagui) oder
einem kommunistischen Jugendclub (Pleschanova) umfunktioniert.

Nach 1945 bildeten sich wieder 47 Gemeinden, die sich heimlich in Hau-
sern von Gemeindemitgliedern trafen.”® Ab 1979 durften wieder Bethduser
gebaut werden, aber auf solche Weise, daB sie sich duferlich nicht von
Wohnhiusern unterschieden (Abb. 6). In Zhdanovka zum Beispiel erhielt
die mennonitische Briidergemeinde 1979 offizielle Erlaubnis, wieder ein
Bethaus zu bauen. Auch die Mennonitengemeinde in Zhdanovka baute 1983
ein neues Bethaus. Diese neuen Bethiuser folgen nicht nur in threm duf3eren
Erscheinungsbild, sondern auch in der Organisation des Innenraumes, zum
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Beispiel in der Sitzordnung, dem Vorbild der mennonitischen Bethduser im
Weichseldelta. Letzere wurden dort im letzten Viertel des 18. Jahrhunderts
gebaut, ebenfalls unter der von der polnischen Regierung gestellten
Bedingung, daf sie nicht wie Kirchen aussehen diirfen. Schlichte Binke sind
im Viereck angeordnet, die getrennt sitzenden Frauen und Ménner der
Kanzel fiir die Prediger, Gemeindevorsteher und Vorsinger an der Langseite
des Raumes zugewandt.”” Den einzigen Schmuck bildeten die Krigeruhr,
gerahmte, hinter Glas handgemalte Bibelverse, mit Blumen verziert, und
frische Blumenstraufe (Abb. 7).

Wir waren iiberwiltigt von der Tatsache, daBl wir Zeugen des Endes dieser
100jdhrigen mennonitischen Kultur in Orenburg waren und gleichzeitig dem
Ende eines grofien Exodus beiwohnten, der vor fiinf Jahren begonnen hatte.
Immer wieder sagten uns mennonitische Dorfbewohner, dafl wir zwei Jahre
zu spit gekommen seien fiir unsere Forschungsaufgabe. ,,Da war es noch so
in den Dorfern, wie es einmal gewesen ist.“ Weniger als 20% der
urspriinglichen mennonitischen Bevolkerung dieser 25 Dorfer waren im Juni
dieses Jahres noch hier. Mit ganz wenigen Ausnahmen waren alle, mit denen
wir sprachen, im Aufbruch nach Deutschland begriffen, warteten nur noch
auf ihre Ausreisegenehmigung, Koffer und Kisten waren gepackt, Hiduser
samt Milchkuh und Kalb schon an Russen, Tartaren oder Baschkiren gut
verkauft. Heinrich Dirks, dessen Sohn Leiter des landwirtschaftlichen
Kollektivs gewesen war, bevor er nach Deutschland auswanderte, beschrieb
dieses Ende: ,.Ich befinde mich auf einmal in einem russischen Dorf, ohne
dal ich umgezogen bin ... Alle Héuser sind bekannt, alle Menschen
unbekannt.“* Die 85jidhrige Marie Warkentin sagte: ,,Ich kann nicht alleine
hier bleiben, dann wein’ ich mich tot, aber dort [in Deutschland] wein’ ich
auch®.

IV. Die Verwandlung der Tradition in Siidamerika

In Filadelfia, Kolonie Fernheim, im paraguayischen Chaco, besuchten wir
eine Frau (*1926 in RuBland), um uns ihre ,,Kjist” zeigen zu lassen. Thre
Mutter kam als Witwe mit vier Tochtern und mit ihrem Vater Peter Froese,
einem gelernten Tischler, 1930 aus Siidruland nach Paraguay und siedelte
im Dorf Auhagen. Als Neta achtzehn Jahre alt war, also 1944, bekam sie
eine Aussteuerkiste, von ihrem GroBvater getischlert. Fiinf Jahre spiter hei-
ratete sie. Ein Bettgestell und ein Tisch gehorten weiterhin mit zu den Aus-
steuermobeln fiir alle vier Tochter.

Die Form dieser Truhe, aus paraguayischem Zedernholz von Hand gear-
beitet, die Seiten aufs Genaueste zusammengefugt und auf fiinffuBigem
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Sockel stehend, entsprach in allen Einzelheiten von Form und Proportion
den Werdertruhen des frithen 19. Jahrhunderts und stellt somit eine 150jih-
rige, erstaunliche Kontinuitit dieser Mobeltradition dar. Nur ist diese Truhe
im ganzen kleiner als die Werdertruhen, und das charakteristische grofe
SchloB und die starken eisernen Griffe an den Seiten mit ihren schmiicken-
den Beschlédgen fehlen ganz. Die Mutter habe gesagt, dall die Griffe nicht
gemacht werden sollten, das kidme zu teuer, erklirte Neta.

In einem Haus in Friedensheim, dem sogenannten ,,Frauendorf* der Kolo-
nie Neuland, bestand noch die gesamte Einrichtung bis auf eine Polster-
garnitur und den Couchtisch aus handgetischlerten Mébeln, die in den ersten
Siedlungsjahren um 1950 von Abraham A. Unruh fiir seine Familie
angefertigt worden waren. Er hatte das Tischlern in der Kolchose in Stein-
feld, Molotschna, ausgeiibt. Die Formen seiner Mobel stellen eine spiite
Variation einer von Siidruland mitgebrachten Mobeltradition dar.

Von den Mobeltypen des fiir Nordamerika und RuBland aufgezeigten
Kanons fand ich in Brasilien und Paraguay die einfache Mehrzweckbank,
die Sitzbank im Biedermeierstil, in der auch Bettzeug verstaut werden kann
und die deshalb ,,Packbenkj* genannt wird, Tische, auch einige Schrinke
und Wiegen. Es handelte sich um Formen, die nach der Emigration aus
RuBland, also nach 1930, in den ersten Pionierjahren weiter gebaut und auch
aus Kanada zur Kolonie Menno mitgebracht worden waren.

Mébel fiir die ersten Bediirfnisse in den provisorischen Behausungen der
Siedler in Brasilien und im Chaco bilden eine besondere Kategorie innerhalb
der mennonitischen Mébeltraditionen. Ahnlich isolierte, schwere Pionier-
verhiiltnisse hat es weder in Rufland noch in Kanada beim Entstehen
mennonitischer Siedlungen gegeben. Heinrich Diirksen beschreibt, wie er die
ersten Mobel fiir seine Familie im Chaco baute: ... das Holz fiir Fenster und
Tiirgeriiste muBte alles mit der Axt geschlagen werden. Wir stellten die
Rahmen in der ersten Zeit von Rundholz her und benutzten dazu Paloblanco.
Auch die Bettgestelle habe ich damals von Rundholz gezimmert, ebenso die
Tische und Stiihle. Wir hatten auf unserem Hof zunichst drei Biinke auf
folgende Art gemacht: dicke Paloblancostimme wurden lings gespalten und
etwas bearbeitet. Darunter kamen 4 Rundhélzer als Fiile, und schon war eine
Bank fertig.**' Solche Biinke, Hocker und Tische aus rohen Planken werden
auch im Museum Jakob Unger in Filadelfia aufgehoben. Auch eine Planke
von der Rinde des Flaschenbaums konnte als Tischplatte dienen, wiihrend
ganze Flaschenbaumstimme, ausgehohlt, als Sirge dienten®, aber auch als
Wassertroge fiirs Vieh.
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Seit ungefihr 1950 beliefert die Mébelfabrik Meubleria Paraiso in Loma
Plata, Kolonie Menno, Kunden aus allen drei Kolonien des Chaco und seit
einigen Jahren auch Kunden in Asuncion und in den mennonitischen Kolo-
nien Ostparaguays (Abb. 8). Diese Mobelfabrik wurde von Jakob Schro-
der (*1922) aufgebaut und wird nun von Jakob Kehler und Gerhard Funk
geleitet. Nicht nur fiir Privatwohnungen werden Mobel gebaut, auch fiir
Krankenhiuser, Schulen, Kirchen, Verwaltungsbiiros und Indiandermissio- .
nen der Kolonien. Auch einfache Sarge werden hier gearbeitet. Eine zweite
Mbobelfabrik in Loma Plata, Meubleria Tirol, hat sich zusétzlich auf die Her-
stellung von holzernen Fertighdusern spezialisiert, die vielfach als Unter-
kunft fiir die entfernt liegenden Viehstationen dienen. Eine dritte
Maobeltischlerei in Loma Plata ist vor kurzem von der Meubleria Paraiso
aufgekauft worden. Auch in Filadelfia gibt es einen auf Bestellung arbei-
tenden Mabelfabrikanten, die Tischlerei Hildebrandt. Die Formen des hier
fabrizierten Mobelkanons haben nun keine stilistische Verwandtschaft mit
der fritheren Tradition mehr. Aber sie entwachsen einer Werthaltung, die
Einfachheit und ZweckmiBigkeit schitzt, und in diesem Sinn sind diese
Mabel Ausdruck traditioneller mennonitischer Asthetik.”

Von RuBland wurde die Technik, mit luftgetrockneten Lehmziegeln zu
bauen, zunichst nach Nordamerika gebracht, und auch im Chaco wurde diese
Bautechnik bis in die 1980er Jahre hinein weitergefiihrt, da dieses gut
isolierende Baumaterial die Hitze abhilt und in der Herstellung am billig-
sten ist. Aber hier ist wegen des warmen Klimas der Langhaustyp, das heiBt
der Typ Haus-Stall-Scheune, nie gebaut worden. Das Schattendach, also eine
das Haus umlaufende Veranda, wurde zum neuen, verbindenden Prinzip,
wobei der das Haus und den Blumengarten weif abgrenzende
Stackettenzaun noch bis heute von vielen beibehalten wurde. In Brasilien,
in der Kolonie Witmarsum, sieht man noch einige Wohn-Stall-Hauser des
im Weichseldelta, in RuBland und in Nordamerika angewandten Typus, aber
die meisten der neuen Héuser werden von nicht-mennonitischen Architekten
individuellem Geschmack entsprechend in ganz eklektischen Stilen gebaut.

V. Die Entstehung mennonitischer Museen in Rufiland und Siidamerika

In Nordamerika sowie in RuBland und in Siidamerika entstanden mennoni-
tische Museen, als die leitenden Personlichkeiten der Einwanderergenera-
tion gestorben waren, als das Vergessen drohte und damit der Verlust des
eigenen GeschichtsbewuBtseins. Oft wurde eine Jubildumsfeier auch zum
AnlaB einer Museumsgriindung. Denn, um Hannah Arendts Gedanken
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wieder aufzugreifen, die nun in Museen gesicherten geschichtstrachtigen
Dinge ermoglichen der Gemeinschaft eine fortdauernde Bestitigung ihrer
Identitit.

In den Dérfern um Orenburg besuchten wir vier Museen, von denen drei erst
als Folge der massenhaften Auswanderung der deutsch-mennonitischen
Bevdlkerung nach 1980 entstanden waren. Die Zuriickbleibenden und vor
allem auch die russischen Mitbewohner wurden sich bewuBt, daB hier eine
hundertjihrige Geschichte zu Ende ging, die nicht vergessen werden diirfte.
Das Museum in Zdhanovka ist in zwei Rdumen in der ehemaligen menno-
nitischen Kirche untergebracht, die noch vor dem 1. Weltkrieg im neugoti-
schen Stil gebaut worden war. Das Museum besteht seit 1989/90 und wird
von zwei Lehrerinnen verwaltet, Olga Penner (Mathematik) und Katarina
Sawatzky. Die restlichen Rdume in dieser ehemaligen, halbverfallenen
Kirche dienen als Mittagstisch fiir Volksschiiler der Dorfschule. Die Kinder
essen stehend an entsprechend hohen Tischen. Das Museum von Chortitza
besteht seit 1987, ist im zweiten Stockwerk in einem groflen Raum im
Kulturpalast des Dorfes untergebracht und wird von der Lehrerin fiir Rus-
sisch und Literatur, Katarina Gisbrecht, verwaltet. Das Museum von
KitschkaB ist im Entstehen. Die Direktorin des Kulturpalastes von Kitsch-
kal3, Marina, eine Estin, sammelt in einem Raum des Kulturpalastes Gegen-
stinde, die auswandernde mennonitische Familien hinterlassen. Sie sollen
in einem restaurierten mennonitischen Langhaus ausgestellt werden. In
jedem dieser Museen fanden wir die Mobeltypen des Kanons, den wir in
Nordamerika dokumentiert hatten. Das Museum in Padolsk ist im ehemali-
gen Gutshof von Jakob Wiehler (1911 gebaut) eingerichtet. Es ist das &lteste
dieser vier Museen und hat staatliche Anerkennung erfahren. Nach 1924
wurde Jakob Wiehler gezwungen, auf seinem Hof als Viehknecht zu arbeiten
und im Stall zu wohnen. Er emigrierte 1929 nach Kanada. Das stattliche
Wohnhaus wurde dann als Schule und als Verwaltungsbiiro verwendet,
spiiter als Museum. Es wird von Alexander Chibilov geleitet, Zoologielehrer
im Ruhestand, der mit einer mennonitischen Frau verheiratet ist. AuBer der
Sammlung von Mennonitika gibt es je einen Raum fiir die materielle Kultur
der Russen, der Baschkiren und fiir die Naturkunde der Region. In diesen
Museen wird auch die Geschichte der jeweiligen landwirtschaftlichen
Kollektive dargestellt, bis vor kurzem zumeist unter mennonitischer Leitung.
Auch zeigen Bildtafeln Photographien all der Dorfbewohner, Ménner und
Frauen, die in der Arbeitsarmee umgekommen sind. Diese
ortsgeschichtlichen Ausstellungen waren immer mit einem Leninportrit
ausgestattet.

67



In Brasilien entstand 1989 das Museo Historico De Witmarsum in Witmar-
sum, Kolonie Witmarsum. Das Gebiude ist der historische Kern der Sied-
lung und steht unter staatlichem Denkmalschutz. Es war das Fazendahaus
des Roberto GlaBer, der seine Fazenda den mennonitischen Siedlern ver-
kaufte > Geleitet wird das Museum von Melita Kliewer Nickel, die auch als
Sekretiirin fiir deutschsprachige Korrespondenz tiir den Direktor der Koope-
rative, Siegfried Epp; arbeitet. In sechs Rdumen erzihlen Gegenstéinde beredt
von der bewegten Geschichte der Kolonie Witmarsum. Manche der Mébel,
die schon am Stoltzplateau and am Kraul in Santa Catarina aus bra-
silianischem Hartholz gebaut wurden, entsprechen in der Form genau denen
in RuBland, besonders die Schlafbank (Schlopbenkj). Andere handgebaute
Méobel hingegen, wie z. B. die, die der Lehrer, Prediger und Kunstmaler
Johann Janzen (1883—1964) fiir seine Familie herstellte, sind eine hélzerne
Variation einer modernen Wohnzimmer-Polstergarnitur und ohne Parallele
innerhalb der Tradition, also eine Erweiterung und Veridnderung. In Curitiba
hat man vor kurzem auf dem Geldnde der Schule Collegio Erasto Gaertner
eine kleine Sammlung in einem ehemaligen Privathaus untergebracht, die
als Privatsammlung des Willie Isaac in Curitiba entstanden war. Nely Friesen
Silva, Angestellte der Schule, verwaltet die Sammlung als Kuratorin. Man
ist sich noch nicht schliissig, ob diese Sammlung zu einem Museum
ausgebaut oder ob sie dem Museum in Witmarsum eingegliedert werden soll.
Auch in Paraguay, im Chaco, entstand im Zusammenhang mit Jubildums-
feiern der beiden dltesten Kolonien je ein Museum. Beide unterstehen dem
Bildungskomitee der jeweiligen Kolonieverwaltung. Das Museum in Loma
Plata, Industrie-, Geschiifts- und Verwaltungszentrum der Kolonie Menno,
wurde zur 50-Jahrfeier 1977 als Museum an historischer Stelle direkt neben
dem ersten Kolonieverwaltungsgebiude gebaut. Der Archivar, Schriftstel-
ler und Autodidakt Martin B. Friesen, Sohn des einfluBreichen Altesten Mar-
tin Friesen, war fiir Konzept und Ausstellung verantwortlich.

Karten, Photographien und statistische Zeichnungen erzihlen die Siedlungs-
geschichte der Kolonie. An authentischen Gegenstdnden gibt es nur sehr
wenige: das Markierungskreuz der ersten von Kanada aus unternommenen
Erkundungsexpedition im Jahr 1921, eine schwarze Spitzenhaube, eine
Krogeruhr, die wenigen Schulbiicher, die erlaubt waren. Auf dem Geldnde
neben diesem Bau soll eine Reproduktion einer Lehm- und Schilfdachhiitte
entstehen, wie die Siedler sie am Anfang bauten. Unter einem Schattendach
stehen Wagen, landwirtschaftliche Geriite, eine Kreissidge, auch einige
handgebaute Mobel.
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Die Kolonie Fernheim hat in Filadelfia im Jahr 1980, dem 50jdhrigen Jubi-
ldumsjahr der Kolonie, das Museum Jakob Unger in ihrem ersten Versamm-
lungshaus eingerichtet, dank der Initiative des Lehrers Paul Hans Klassen,
Bruder des bekannten Chaco-Autors Peter Klassen. Wie in Witmarsum, so
ist auch hier das Museumsgebéude selbst ein Kernstiick der Geschichte der
Kolonie. Es wurde 1931 und 1932 unmittelbar nach der Griindung der
Siedlung als sogenanntes Koloniehaus aus luftgetrockneten Lehmziegeln
gebaut. ,Da die Siedler ganz ohne Mittel waren, mufite der Bau in
sogenannter Zechenarbeit, d. h. den Hofen aufgelegte Arbeit und
Materiallieferungen, ausgefiihrt werden. Der Saal des Erdgeschosses diente
als Versammlungsraum fiir alle biirgerlichen und religitsen Veranstaltun-
gen, im Obergeschofl waren die Biirordume fiir die Verwaltung der Kolonie
untergebracht. Das ,Koloniehaus® verlor seine Bedeutung, als die Biiroridu-
me in das Gebdude der Kooperative verlegt wurden und die biirgerlichen
Versammlungen in der Aula der Sekundarschule stattfanden. Fiir religiose
Veranstaltungen waren Kirchen gebaut worden.“* Im Untergescholl werden
die Dinge gezeigt, die die Geschichte der mennonitischen Siedler betreffen.
Also aus RuBland mitgebrachte Biicher, Kleidung, Musikinstrumente,
kleinere Haushaltsgegenstinde. Hier stand auch eine Truhe im Werderstil,
von Johann Schellenberg aus der Molotschna iiber Moskau und Riga nach
Deutschland gebracht, von dort nach Paraguay. Die typische bemalte
Verzierung der Ecken mit einem Siulenmotiv, wie sie im Biedermeierstil
Mitte des 19. Jahrhunderts iiblich war, lieB sich noch gut erkennen. Eine
Reisewiege hatte die Flucht iiber den Amur nach China mitgemacht und war
von dort nach Paraguay gekommen. Ferner sind Gebrauchsgiiter zu sehen,
wie Kochgeschirr, Nidhmaschinen und Handwerkszeug, von den
Ausriistungswagen, die von Deutschland bei der Auswanderung 1930
mitgebracht wurden, sogar Mobel und Spielzeug, die Auswanderern wiih-
rend ihrer Lagerzeit in Deutschland geschenkt worden waren und auch in
den Sammlungen in Witmarsum und in Curitiba zu sehen sind. Auch hier
zeigen die ersten selbstgebauten Mobel und Gerite der Pionierjahre alle
Stilmerkmale und Zweckformen des traditionellen Kanons — Wiege, Bett,
Schlafbank, Schrank und Tisch —, die wir in Nordamerika und in RuBland
dokumentiert haben. Und auch hier sind gemalte oder gestickte und gerahm-
te religidse Leitsitze zu finden, die noch fast alle Hiuser in den Dérfern der
Kolonien schmiicken. Die Ridume des Obergeschosses enthalten neben
Waffen und Momentos aus dem Chacokrieg vor allem naturkundliche
Sammlungen, ,,die besten in Paraguay und die einzigen ihrer Art iiber den
Chaco®, sagte Paul Hans Klassen. Die Sammlungen von Kulturgiitern der

69



Vorgeschichte und von den zeitgendssischen Indianerstimmen Ayoreo,
Chulupi und Lengua sind ebenfalls sein Verdienst.

Landwirtschaftliche Geriite, die fiir das Museum gesammelt werden, sind
behelfsmiBig in einem nahen Schuppen untergebracht.

Es gilt auch in Brasilien und in Paraguay, was fiir die materielle Kultur der
Mennoniten in Nordamerika zutrifft: die am besten erhaltenen Gegenstinde
befinden sich meist in Privatbesitz.

Vom Konzept her weisen das Museum in Padolsk, RuBland, das Museum
Jakob Unger in Filadelfia, Paraguay, und das Kauffman Museum in North
Newton, Kansas, groBe Ahnlichkeiten auf, da sie sich alle drei bemiihen,
mennonitische Geschichte in ihrer Beziehung zu den Urspriingen, zu den
Nachbarkulturen und zur Naturwelt der jeweiligen Region darzustellen, in
der sich das Leben abspielt.

VI. Die bestimmenden Faktoren einer sich wandelnden Tradition

Es gibt niemals eine reine Kontinuitét einer Tradition, weil die Bedingun-
gen eines bestimmten Ortes und einer bestimmten Zeit immer Anpassungen
und damit Verdnderungen verursachen. Wiirde man einen ,,Stammbaum*
dieser materiellen Kulturtradition der Mennoniten aufstellen, so wiirde er ein
beachtenswertes System der Elemente — Stil, Konstruktion, Gebrauch,
symbolische Bedeutung — darstellen. Wir haben versucht, dieses System
aufzuzeigen, indem wir die materiellen Giiter der nordeuropdischen
Mennoniten in der Diaspora dokumentierten, insbesondere am Beispiel der
Mobel im Zusammenhang mit der Wohnkultur. Solch eine Tradition 148t
sich rein #uBerlich durch sich wiederholende, typische Formensprache
erkennen. Das heiflt, man kann sehen, ob sich die Formen von Truhen,
Biinken, Schrinken oder Héusern gleichen oder nicht.

Aber eine Tradition, sowohl in ihrer Entstehung als auch in ihrer Fortsetzung
durch lebende, handelnde Menschen, muB als etwas anderes gesehen werden.
Dinge wie Personen sind nicht wie Plédtzchen, alle aus derselben Form
gestanzt. Was wir ,,Funktion” nennen, wie und wozu ein Ding gebraucht
wird, der Zweck, fiir den es gemacht ist, dies alles hat einen groBen Einflufl
auf die Form eines Gegenstandes. Die Umgebung, das klimatische,
geographische, soziale und wirtschaftliche Umfeld spielen ebenfalls eine
groBe Rolle in der Gestaltung des Gegenstandes, in der Formgebung der
Dinge. Deshalb zeigt eine Tradition, aus der Perspektive einer groien Zeit-
und Raumspanne betrachtet, manchmal recht dramatische Abwandlungen
und Verinderungen. Dies ist ein Wandel der Anpassung. Weitere Faktoren
wie Technik, Handwerk, Stoff oder Material, die auf die Form eines Dinges
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maBgeblich EinfluB haben, sind ebenfalls dem Wandel von Zeit und Raum
unterworfen — ob einfaches Handwerkzeug oder industrielle Maschinen, ob
Weich- oder Hartholz, luftgetrocknete Lehmziegeln oder Zement, Strohdach
oder Wellblech. Und schlieBlich hidngt die Form eines Dinges von der
schopferischen Meisterschaft seines Herstellers ab, sei es der einzelne Hand-
werker oder der Arbeiter in einer Fabrik.*

Ein dramatisches Beispiel solch einer Verinderung bietet die materielle
Kultur der mennonitischen Kolonien im Chaco. Hier ist der Wohnraum
sozusagen von innen nach auBen gekehrt, auf die das ganze Haus umlau-
fende Veranda unter dem ,,Schattendach®. Da man zum ,,Spazieren® den
Schatten sucht und der dazugehorige paraguayische Nationaltrunk, der kalte
Terere, bei kiihlen Wintertemperaturen heiff als Mate, im Kreis getrunken
wird, ist der leichte holzerne Lehnstuhl, neben Tisch, Bett und Schrank, zum
wichtigsten Mébelstiick geworden.

Diese von Ort und Zeit abhingigen Gegebenheiten, die die Form, die
Funktion und die symbolische Aussage eines Dinges bestimmen und somit
das Gesicht einer Tradition verandern, und die wir, wie hier kurz skizziert,
an vielen Beispielen materieller Kultur der Mennoniten im Weichseldelta,
in Nordamerika, in RuBland und in Siidamerika dokumentieren konnten,
bediirfen noch weiterer Analyse und Interpretation, um von uns als Spiegel
unserer Identitiit gesehen werden zu kénnen.

1 Gerhard Wiebe ist Autor des Buches Ursachen und Geschichte der Auswanderung der
Mennoniten aus Rufland nach Amerika (ohne Datum).

2 Hannah Arendt, The Human Condition, Garden City, N.Y.: Doublday, 1958, S. 137. S. auch
Reinhild Kauenhoven Janzen, Mennonite Furnishings: The Dynamics of a Migrant Cultural
Tradition, Kansas Quarterly, 1993, im Druck.

3 Die Autorin ist von 1983 bis 1993 am Kauffman-Museum als Kuratorin titig gewesen. Ihr
Mann, John M. Janzen, Professor fiir Anthropologie an der Universitdt Kansas, leitete das
Kauffman-Museum von 1983 bis 1992 als Direktor.

4 Die Forschungsarbeit, die dieser zusammenfassenden Darstellung zugrunde liegt, wurde zum
Teil von Stipendien der National Endowment for the Humanities (USA) und der Fritz Thyssen
Stiftung (Deutschland) unterstiitzt, beiden bin ich zu groBem Dank verpflichtet. Die National
Endowment for the Humanities ermoglichte eine Studienreise nach Nordeuropa, ferner die
Sonderausstellung Mennonite Furniture: A Migrant Tradition, 1766-1910 am Kauffman-
Museum 1991/92, das Symposium Immigrant Furniture Traditions: Identities in Wood,
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ebenfalls am Kauffman Museum veranstaltet, Mirz 1992, sowie das Buch Mennonite Furniture:
A Migrant Tradition 1766-1910, Good Books, 1991. Die Fritz-Thyssen-Stiftung ermdglichte
Reisen zu mennonitischen Dorfern in der Region Orenburg, Juni 1991, und zu den
mennonitischen Siedlungen in Brasilien und dem Chaco, Paraguay, Juni 1993. Die American
Association for State and Local History (AASLH) verlieh der Ausstellung Mennonite Furniture:
A Migrant Tradition, 17661910 1992 eine ihrer héchsten Auszeichnungen. Exhibits USA, ein
nationaler Ausstellungsverleih, bietet sie in ihrem jetztigen Katalog Museen fiir den Verleih an.

5 Original im Privatbesitz, Mikrofilm, Mennonite Library and Archives, Bethel College.

6 Entscheidende Hilfe beim Auffinden schriftlicher Quellen, Sammlungen, historischer Orte
und polnischer Fachkollegen wurde uns in Polen von Dr. Arkadius Rybak, Direktor der
Landwirtschaftsschule in Altfelde, und von Dr. Edmund Kizik, Historiker an der Universitt
Danzig, zuteil. Dasselbe gilt fiir unseren Aufenthalt in Polen im Januar 1993. Wir sind ihnen
zu grofem Dank verpflichtet.

7 In unserem Buch Mennonite Furniture: A Migrant Tradition 1766—1910 beriihren wir die
komplizierten Beziehungen zwischen mennonitischen Handwerkern und den Ziinften in Polen,
s. S. 50, 52 und 59-61.

8 Zur ausfiihrlicheren Darstellung mennonitischer Bautradition und Kirchenarchitektur im
Weichseldelta s. ebd. Kapitel 3, S. 57-66: Architecture and the Mennonite Role in Vistula Delta
Culture, Mennonite Prayerhouses, Mennonite Dometic Architecture. Vgl. auch die weiteren
Literaturangaben. Zur Stilgeschichte mennonitischer materieller Kultur im Weichseldelta s.
Kauenhoven Janzen, Sources and Styles of the Mennonites in the Vistula Delta, in: The
Mennonite Quarterly Review, Vol. LXVI, No. 2, April 1992, S. 167-198.

9 Kauenhoven Janzen, Notizen, 1991, S. 133.

10 Wir photographierten die handgearbeiteten Mobel, Ofen und Hiuser von Daniel Hiebert,
Heinrich Dirks, Jakob und Olga Friesen, Isaac Friesen und Elisabeth Braun Friesen, Prediger
Penner und Frau Marie, Heinrich Neufeld, und besuchten die Witwe Sara Rempel. Alle aufler
Heinrich Dirks und seiner Frau sind seitdem nach Deutschland emigriert.

11 ,,Ordnung" ist ein zentrales Konzept in mennonitischer Ethik und Asthetik, vgl. Mennonite
Furniture, SchluBkapitel.

12 So genannt von den Bewohnern. Diese Bauweise der zentralen Herdstelle mit Backofen ist
aus der Weichselniederung mit nach RuBland iibernommen worden, s. S. 66-70.

13 Kauenhoven Janzen, Notizen, Juni 1991, S. 62.
14 Kauenhoven Janzen, Notizen, Juni 1991, S. 81 f.
15 Kauenhoven _Janzen, Notizen, Juni 1991, S. 65.

16 Wir konnten fiir die Dérfer der Region Orenburg die folgenden Tischler und Schreiner
namentlich erfassen (die in Klammern angefiihrten Gegenstinde haben wir photographiert):
Wilhelm Abrahams; Peter Bartel (,.baute Tiiren und Fenster zu Kolchose Zeiten*); Heinrich
Bergen (Kubanka, Schrank); Peter Buller (Karagui, Schrank); Abraham Duerksen (Kitschkal,
Schrank); Abraham Dyck (1860-1946) aus Chortitza, Ukraine; Abraham Dyck IT (1899-1984);
Heinrich Goertzen (KitschkaBl, Wiege); Heinrich Janzen (Stepanovka, Truhe); Heinrich Krahn
(1887 bis 1932, ein Heft mit Aufzeichnungen und MaBangaben fiir eine Schlafbank, einen
Schlitten, einen Tisch zum Ausziehen, Malle fiir Stiihle, ist im Besitz von Agnes Friesen,
Zdhanovka); Dietrich Lepp, Pretoria; Peter Lepke (Karagui, Glasschrank); Johann Martens
(Stepanovka, Geschirrschrank); Johann Neufeld (Zdhanovka); Heinrich Neufeld (Zdhanovka);
Aaron Pries (Pretoria, Schlafbank); Jacob Pettkau (Dorf Nr. 4); Peter Schwarz (Dorf Nr. 9, baute
Tische, Kommoden, Schlafbinke, ,,Verschiedenes®, mit gemalter Holzmaserung [Tante Sara,
Notizen, S.82]); Heinrich Schellenberg, (Pretoria, Kleiderschrank); Johann (Ivan) Tejchrib
(Teichrow), 1905—1984, Zdhanovka (er baute 1980 noch Mobel fiir die Hochzeit seiner Enkelin
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und 1983 die Kanzel fiir das neue Bethaus der Gemeinde); Franz Abraham Warkentin (Pretoria,
Tisch, Ausziehbett, Schlafbank, Polsterbank, Truhe).

17 Zitat von Prediger Penner, Zhdanovka, Kauenhoven Janzen, Notizen Juni 1991, S. 74; ferner
sah ich folgende handgearbeitete Gerite in den Hausern und in den mennonitischen Museen:
Spinnréder, Butterfisser, Kaffeemiihlen (1920-1950) fiir in Milch gekochten Roggen, der dann
gerostet wird, Tischmangeln, Schiebkarren, auch einen Hobel aus der Werderniederung (datiert
auf 1769), mit groBer Wahrscheinlichkeit nach 1850 direkt nach Samara gebracht von den
Vorfahren der Familie Abraham Harder.

18 Prediger Penner, Kauenhoven Janzen, Notizen, 1991, S. 67.

19 Wir besuchten folgendende Bethduser: Neues Bethaus der Mennoniten- und der
Briidergemeinde in Zhdanovka; Neues Bethaus der Briidergemeinde in Kamenka, 1978 fiir 238
Mitglieder gebaut, im Sommer 1991 waren es noch 25; Neues Bethaus der Gemeinde in
Chortitza, 1984 gebaut; Neues Bethaus der Gemeinde in Pretoria, 1989 gebaut, z. Zt. unseres
Besuches gab es noch 34 Mitglieder, ,,Jm Vergleich zu anderen Dérfern sind noch nicht so viele
fortgegangen. Aber wenn es anfingt, dann wird es sehr schnell gehen® (Interview mit Frieda
Pries, Kauenhoven Janzen Notizen, 1991, S. 90); Neues Bethaus der Briidergemeinde und der
Baptisten; Neues Bethaus in Petrovka; Neues Bethaus in Karagui; Neues Bethaus in Donskoje
(Neu Samara); das neue Bethaus in Kantserovka war aufgrund der Emigration schon
geschlossen.

20 Kauenhoven Janzen, Notizen, 1991, 13. Juni.

21 Dafp du nicht vergessefit der Geschichten, CROMOS S.R.L., Asuncion, Filadelfia, 1990,
S. 79.

22 §. z. B. das Photo eines Begribnisses mit Flaschenbaumsarg in Peter P. Klassen, Die
Mennoniten in Paraguay, Menn. Geschichtsverein, Bolanden / Weierhof 1988, S. 92. Die
Konstruktion eines Tisches aus einem Flaschenbaum beschrieb mir Peter Friesen in Filadelfia,
Notizen, den 26, Juni 1993,

23 Zu einer ausfiihrlichen Betrachtung iiber mennonitische Asthetik vgl. Mennonite Furniture,
Kapitel 9, S. 195-7.

24 Witmarsum in vier Jahrzehnten 1951-1991, hg. v. Melita Nickel und Horst Giinther
Kliewer, Cooperativa Mista Agropecuaria Witmarsum LTDA, 1991, S. 81-83.

25 Zit. nach einer Beschriftungstafel im Museum Jakob Unger, Notizen, 21. Juni, 1993.
26 John M. Janzen, Notizen, 1993, S. 67-69.
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Elfriede Lichdi

Zwischen Ungliick und Unvermdgen
Eine mennonitische Pachterfamilie in der 2. Hilfte des 19. Jahrhunderts

Die Lage in der Landwirtschaft
Von der Mitte des 18. Jahrhunderts an beschleunigte sich die Entwicklung in -
der Landwirtschaft. Die traditionelle Wirtschaftsweise erlebte einen Aufbruch
und wandelte sich. Im allgemeinen wurde an der verbesserten Dreifelder-
wirtschaft festgehalten. Jedoch erforderte der sich verdndernde Kenntnisstand
im Feldanbau und vor allem eine stetig wachsende Bevolkerung, die ernédhrt
sein wollte, eine angepafite Wirtschaftsweise. Zundchst konnten die
Bediirfnisse durch Ausnutzung aller natiirlichen Kréfte befriedigt werden.
Bisher brachliegendes Land wurde vor allem mit Futterpflanzen bebaut.
Insgesamt steigerte sich die Pflanzenproduktion, Tiere konnten vermehrt
gehalten werden. Ab 1870 wuchs die Nachfrage nach Gemiise und Obst. Die
in der Industrie gezahlten Realldhne versetzten weite Kreise der Bevolkerung
in die Lage, Fleisch und Lebensmittel zu kaufen. Eine Steigerung der Ertrige
war nicht mehr allein durch Ausnutzung aller Moglichkeiten der
herkémmlichen Wirtschaftsweise zu erzielen. Neue Wege mufBten beschritten
werden. Bahnbrechend war das Aufkommen und die Verwendung von
kiinstlichen Diingemitteln. Es wurden seit 1870 Kalk- und Knochenmehle zur
Diingung verwandt, dann verstirkt Phosphor, Kali und Stickstoff. Mehr und
mehr ersetzte man die menschliche Arbeitskraft. Traktoren verdringten die
Zugtiere, und fiir die verschiedenen Arbeitsabldufe wurden Maschinen
eingesetzt. Ein Schritt zur Moderne hin hatte auch mit der Griindung von
landwirtschaftlichen Schulen und Kassen begonnen. Genossenschaften, z. B.
die Raiffeisenkasse, organisierten den Absatz und finanzierten das Saatgut.
Dieser Entwicklung gedanklich und mit finanziellem Einsatz zu folgen, fiel
manchen Landwirten schwer. Vor allem viele Gutsbesitzer und Gutspéachter
waren auf Grund einer eher konservativen Einstellung und auch wegen
mangelnder Vorbildung Neuerungen gegeniiber wenig aufgeschlossen.

Seit 1870 mubte die wachsende Bevolkerung mit Hilfe von Einfuhren erndhrt
werden. Die auf den europédischen Markt ausgerichtete deutsche Land-
wirtschaft konnte das Getreide nicht so billig anbieten wie die Konkurrenz
auch aus Ubersee. Die Getreidepreise fielen stindig bis zum bedrohlichen
Preiseinbruch im Jahre 1878. In wenigen Jahren waren die Preise fiir eine
Tonne Weizen von 250 auf 160 Mark gesunken. Diese Situation hatte die
Einfiihrung von Schutzzollen zur Folge. Zum Schutz der eigenen
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Landwirtschaft gab es Zolle besonders auf Getreide, Fleisch, Flachs und
Wolle. Verursacht durch billige Einfuhren aus Ubersee ging seit 1860 die
Schathaltung zuriick. Sie hatte vor allem der Woll- und nicht der Fleisch-
produktion gedient. Obwohl sich die landwirtschaftliche Produktion von
1750 bis 1890 verdoppelt hatte, sahen sich die Landwirte zu Ende des 19.
Jahrhunderts vielen Schwierigkeiten gegeniiber. Das Gleichgewicht zwi-
schen produzierten Mengen, Agrarpreisen, Produktionskosten und den
offentlichen Belastungen stimmte nicht mehr. Nur ein Teil dieser Schwie-
rigkeiten konnte durch Einsatz von betriebsfremden Diingemitteln aufge-
fangen werden. Sich den verindernden Gegebenheiten anzupassen, war
Aufgabe der Landwirte.

Das Bauland

Das Bauland liegt abseits der Ballungsgebiete im 6stlichen Teil des Neckar-
Odenwald-Kreises. Erst die Autobahn Heilbronn—Wiirzburg brachte in jiing-
ster Zeit eine bessere Anbindung an die Hauptverkehrslinien. Die Region ver-
mittelt den Eindruck von Stille und Einsamkeit. Auf einer Hochebene dehnen
sich die Ackerflichen. Einzelne Kuppen ragen heraus; der Waldbestand ist
gering. Es ist ein Muschelkalkgebiet mit wenigen LB- und Lehmdecken. Wo
diese fehlen, erschweren steinige, schwer zu bearbeitende Biden die
Landarbeit. Der Bodenwert liegt nur zwischen 41 und 53. Zum Vergleich:
Die Magdeburger Borde hat einen Bodenwert von 100, der Kraichgau
zwischen Neckar und Rhein einen Bodenwert von ca. 80. Die ungiinstigen
Klimaverhiltnisse bei mangelhafter Bodenqualitit lassen Obst und Gemiise
nur miBig gedeihen. Lange wurde hier an der verbesserten Dreifelder-
wirtschaft festgehalten. Man nahm das Brachland unter den Pflug, um vor
allem Dinkel und Kartoffeln anzubauen. Erst nach 1900 setzte eine Intensiv-
ierung des Ackerbaus im Bauland durch Einsatz von Maschinen und Kunst-
diinger ein. Mit der Produktion von Dinkel machte sich das Land einen
Namen. Der Griinkernabsatz war eine wesentliche Existenzgrundlage der
Bevélkerung. Infolge der insgesamt schlechten Erwerbsméglichkeiten
wanderten zahlreiche Familien in der zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts in
die USA aus. Mit einher ging die Abwanderung in die Industriegebiete des
Neckarraumes.

Der Dérrhof

Der von Johannes Lichdi gepachtete Dérrhof im Bauland liegt auf einer
Anhohe (352 m) nahe bei Rosenberg in der weiteren Umgebung der Orte
Osterburken und Buchen. Er ist einer der wenigen Hofe, die auf einer win-
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digen, ungeschiitzten Kuppe angelegt worden sind. Der Ackerboden hat nur
mittlere Qualitit; die Wasserversorgung war immer problematisch. Der Ur-
sprung des Hofes geht in das Mittelalter zuriick. Als ,,Dérnishof™ wird er
1273 als Besitz der Herren von Diiren, Gefolgsleute der Staufer, genannt.
1359 erscheint er in den Urkunden als Eigentum der Herren von Rosenberg.
Zeitweise wird er in den Akten auch ,,Diirrhof* genannt, was ein Hinweis
auf die Wasserarmut sein konnte. 1640 umfafite der Dorrhof 469 Morgen
Ackerland, 136 Morgen Wald, eine Schéferei mit 400 bis 600 Schafen sowie
Haus, Scheunen und Stallungen. Zu einem nicht bekannten Zeitpunkt kam
noch eine Obstbrennerei hinzu. Die Brennrechte bedeuteten sicher eine gute
Einnahmequelle des jeweiligen Betreibers. Die Hofanlage bot das Bild von
eng zusammengeriickten Gebduden mit steilen Giebeldéchern. Durch
Jahrhunderte blieb der Dorrhof im Besitz der spiteren Fiirsten zu
Lowenstein-Wertheim-Rosenberg und wurde von Gutspdchtern bewirt-
schaftet. Im Jahre 1913 verkaufte ihn das Fiirstenhaus an einen privaten
Ki#ufer. Nachdem die Badische Landsiedlung den Hof erworben hatte, wur-
de er 1928 in fiinf Einzelhofe aufgeteilt. Im Laufe meiner Nachforschungen
habe ich dort den Landwirt Haas besucht. Er bewohnt die zu einem Wohn-
haus umgebaute Brennerei. So wie der Dorrhof heute da liegt, kann ich mir
gut die Verhaltnisse in der zweiten Hélfte des 19. Jahrhunderts vorstellen.

Die Mennoniten als Pachter

Eine besondere Gruppe waren die mennonitischen Pichter in Wiirttemberg
und Baden. Im 17. Jahrhundert als Glaubensfliichtlinge hauptsichlich aus
der Schweiz kommend, wiesen sie sich als tiichtige Landwirte aus und waren
deshalb als Pidchter bei dem hoheren und niederen Adel begehrt. Einem
Mennoniten die Pacht anzuvertrauen, bedeutete fiir die Standesherrschaft oft
eine Verbesserung der Ertragssituation. Auf ihre Pichter konnten sie sich
verlassen. Unredlichkeiten waren weitgehend ausgeschlossen, da sich die
mennonitischen Pachter als Haushalter Gottes in die Pflicht genommen
sahen. Verantwortungsfreudig iibernahmen sie die Bewirtschaftung groBer
Giiter und waren dort oft ein Vorbild fiir ihre Umgebung. Da sie kein
Eigentum anstrebten und mit der Hilfe der GroBfamilie rechnen konnten,
hatten sie die Mittel, die Hofstellen mit dem notwendigen Inventar an Gerit
und Vieh auszustatten und die Vorlaufkosten des ersten Betriebsjahres zu
zahlen. Im 18. und 19. Jahrhundert waren zahlreiche mennonitische Familien
auf den Giitern des Adels und der kirchlichen Institutionen beschiftigt. Die
Pachthofe wurden weiter an die ndchstfolgende Generation gegeben, wobei
der dlteste Sohn meist in die viterliche Pacht eintrat. Fiir die anderen Sohne
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mubBte eine neue Hofstelle gefunden werden. Man versuchte, nahegelegene
Hife zu gewinnen, um die gegenseitige Unterstiitzung zu ermdglichen. Bei
der Neuanpachtung konnten die nachgeborenen Sohne mit der finanziellen
Hilfe des Vaters und oft auch der weiteren Verwandtschaft rechnen. Einen in
Not gekommenen Landwirt liel die Gemeinschaft der Mennoniten nicht
allein. Es war selbstverstéindlich, ihm und seiner Familie weiterzuhelfen.
Johannes Lichdi, der nachmalige Pichter auf dem Dorrhof, wurde als Sohn
des herrschaftlichen Gutspichters Jakob Lichdi und dessen Ehefrau Katha-
rina, geb. Gliick, am 24. April 1835 in Kloster Lobenfeld geboren. Jakob
Lichdi war in Lobenfeld Pichter des Gaddumschen Gutes, ein ehemaliger
Besitz der katholischen Kirche, der von der Schaffnerei Lobenfeld verwal-
tet wurde. Ab 1857 bewirtschaftete Jakob Lichdi das SchloBgut der Riiden
von Collenberg in Bédigheim. Johannes Lichdi verbrachte seine Jugend in
Lobenfeld, wo er zusammen mit zwei Schwestern die Schule besuchte. Die
Familie gehorte der Mennonitengemeinde Meckesheim an. Im Geburtsjahr
von Johannes wurde der Vater zum Prediger der Gemeinde gewihlt. Nach
dem Schulbesuch ging Johannes Lichdi seinem Vater zur Hand. Eine beson-
dere landwirtschaftliche Ausbildung aullerhalb des viterlichen Betriebes
erhielt er allem Anschein nach nicht. Er heiratete 1860 Barbara Schmutz,
geb. am 10. August 1835 in Leuterstal. Die Eheleute zogen 1861 auf den
Dorrhof. Am 3. April 1863 wurde ihnen Sohn Johannes geboren. Nach dem
frithen Tod von Barbara Lichdi heiratete der Witwer 1868 Christina (Dina)
Kreuter, geb. am 26. April 1844 in Rohrbach bei Sinsheim. Sie hatten
zusammen zehn Kinder; fiinf davon sind im Sduglingsalter verstorben, unter
ihnen die Zwillinge Dina und Rudolf. Die Eheleute teilten das Schicksal
vieler Eltern im vorigen Jahrhundert, die den frithen Tod ihrer Kinder
hinnehmen muBten. Die lebenden Kinder hieBen Jakob (1869), Anna (1870),
Heinrich (1875), Gustav (1876) und Adolf (1878). Sie gingen im 2 Kilometer
entfernten Rosenberg zur Schule. Der élteste Sohn besuchte spater fiir ein
Jahr die hohere Biirgerschule in Buchen. Die Familie gehorte zur
Mennonitengemeinde Faustenhof, bzw. Bédigheim. Es ist anzunehmen, da3
die dlteren Kinder dort getauft worden sind.

Johannes Lichdi pachtet den Dérrhof

Als Johannes Lichdi 1861 in die Pacht trat, gehdrten zum Dorrhof 18 Morgen
Garten, 119 1/2 Morgen (ca. 43 ha) Wiesen, 628 1/2 Morgen (ca. 225 ha)
Ackerland; dazu an Gebiuden ein zweistockiges Wohnhaus aus Stein und
Holz, Stallungen, eine Schafscheuer, eine Futterscheuer, eine Futterhalle, eine
Fruchtscheuer, ein Waschhaus und eine Branntweinbrennerei. Der Hof war in
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einem schlechten Zustand. In einem Bericht des Rentamtes lesen wir von einer
Jhistorisch gewordenen Raubwirtschaft des fritheren Pdchters* und dem
,.entkrifteten Zustand des Hofes*. Johannes Lichdi mutete sich demnach eine
schwierige Aufgabe zu. Auf Bitten von Jakob Lichdi schrieb Riidt von
Collenberg am 27. 2. 1861 ein Leumundszeugnis, das sich jedoch mehr auf
den Vater bezog, den er einen , fleiBigen und verstindigen Landwirt und einen
,»guten Haushalter” nannte. Vom Sohn kénne er nichts sagen, da dieser noch
nicht selbstindig gewesen sei. Johannes Lichdi habe bisher seinen Vater
,treulich unterstiitzt“, er sei ,,fleiBig, ordnungsliebend, ruhig und anspruchs-
los*. Riidt von Collenberg driickte die Uberzeugung aus, daB der Vater ,,seinen
EinfluB geltend machen wiirde, sollte der Sohn in irgend einer Weise von dem
Weg abzweigen“. ,,Stickstoff, Phosphor und Kali“ seien dem Sohn zwar
,,bohmische Dorfer”, trotzdem wisse er, daB ,,das Feld fleiflig und rechtzeitig
bearbeitet werden miifite, da man gut diingen miiite und um Diinger zu
erhalten viel fiittern miiBte*. Riidt von Collenberg falite zusammen: ,,Ich
zweifle daher nicht, dal man mit dem jungen Lichdi sehr zufrieden sein wird
und ihm den Dérrhof zur Pacht anvertrauen kann.” Ein weiteres Leumunds-
und Vermogenszeugnis wurde Johannes Lichdi bereits im Juni 1860 vom Ge-
meinderat in Bodigheim ausgestellt: ,,Dem verehelichten Johannes Lichdi
(einziger Sohn) des Grundherrlich Riidtschen Gutspdchters Jakob Lichdi
dahier wird andurch pflichtgemi8 bezeugt, daBl er ein Vermogen mindestens
von 12.000 Gulden (heute ca. 180.000 DM) besitzt, da} er allseits als ein
tiichtiger Landwirt bekannt und sich jederzeit eines ehrbaren, fleiigen und
rechtschaffenen [Wandels] bewihrt habe. Auch das Collenbergsche Rentamt
empfielt Johannes Lichdi mit den Worten: ,.... Lichdi ist sehr bemittelt, duBerst
fleiBig, solide, zuverlissig und piinktlich in allen Stiicken, dabei auch rational
und Verbesserungen zugénglich, so dafl sich Hochdieselben zu diesem nur
gratulieren konnen.*

Der Pachtvertrag zwischen der ,Fiirstlich Léwenstein-Wertheim-Rosenber-
gischen Standesherrschaft und Johannes Lichdi, Biirger zu Berwangen
(Johannes Lichdi besaB von seinem Vater und GroBvater her das Biirgerrecht
in Berwangen bei Kirchhardt), und seiner Frau Barbara, geborene Schmutz,
wurde am 1. Mai 1861 in Sindolsheim abgeschlossen. Die Eheleute zahlten
eine Kaution von 4.000 Gulden und verpflichteten sich zu einer jahrlichen
Pachtzahlung von 3.561 Gulden (ca. 55.000 DM nach heutigem Wert). Die
Pachtdauer wurde auf zwolf Jahre bis zum 31. 3. 1873 festgelegt.

Nach dem Bericht von 1871 (1861 mag es #hnlich gewesen sein) wurden auf
dem Dérrhof angebaut: 113 1/2 Morgen Klee, 90 1/2 Morgen Spelz, 66
Morgen Hafer, 57 3/4 Morgen Gerste, 35 Morgen Weizen, 32 Morgen Raps,
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28 1/2 Morgen Kartoffeln. Fiir 16 Morgen ist die Frucht unbekannt, 200
Morgen bildeten Brachland und Wiesen. Einen Teil, die Herrenwiese Bofs-
heim, hatte Johannes Lichdi unterverpachtet. Gleich die ersten Jahre brach-
ten nicht den erhofften Erfolg, da die Emten schlecht ausfielen. Im Juni und
September 1862 bat Johannes Lichdi um einen Pachtnachlal. Daraufhin lie
das Rentamt fiir die beiden ersten Jahre je 700 Gulden nach, vermerkte aber
im ,,Zustandsbericht*: ,,Uberhaupt fiihrt der biuerliche Pichter keine solchen
Biicher, welche ihm einen klaren Einblick in seine verschiedenen Capitalien
verschaffen und deshalb scheint mir hauptsidchlich eine Entmutigung
eingetreten zu sein... Der entkriiftete Zustand des Hofes konnte Lichdi nicht
entgangen sein. Es ist ein auf unverzeihliches SelbstbewuBtsein sich
stiitzender Leichtsinn, wenn er die vorhandenen Mifstinde und ihre Folgen
unterschatzt, in blindem Eifer darauflosgeboten und dadurch vorsichtige und
solide Concurrenten zuriickgedriangt hat.“ Das Rentamt meinte abschliessend,
der Piachter moge zusehen, wie er mit den Schwierigkeiten fertig werden
konne. Trotz dieser Darlegung stellte der Berichter fest, daBb die Pacht fiir
diesen abgewirtschafteten Hof um jahrlich 500 Gulden zu hoch sei.
Johannes Lichdi bemiihte sich, dem Hof eine solide, wirtschaftliche Grund-
lage zu geben. Er bestellte das Feld in geordneter Weise und vergroBerte den
Viehbestand, um geniigend Diingung zu erhalten. Schon bald nach Beginn
der Pachtzeit wurde ein hoherer Viehbestand gemeldet, so da} im Jahre 1865
8 Pferde, 10 Ochsen, 28 Stiere und Kalbinnen, 10 Kiihe und 2 Fresser im
Stall standen. Im darauffolgenden Jahr wurde bei Anhebung der
Pachtzahlung eine VergroBerung des Stalles fiir weitere 8 Rinder genehmigt.
Allerdings war die Futterbeschaffung auf dem Dérrhof schwierig. Johannes
Lichdi war immer gezwungen, Futter zu kaufen. Uberhaupt hat es den
Anschein, als sei der Pichter mit dem Verhiltnis der drei Groflen Vieh-
bestand, Diingung und Futter nicht zurechtgekommen. So wurde er im Jahr
1869 darauf hingewiesen, daB er, gemill dem Pachtvertrag, das Rapsstroh
nicht verkaufen diirfe. Das Stroh sollte wohl zur Eigendiingung verwandt
werden. Johannes Lichdi sah sich aber gezwungen, Stroh zu verkaufen, um
Saatgut einzukaufen. Einen schweren Riickschlag mufte er hinnehmen, als
ein Teil des fiir 3.467 Taler angeschafften Viehs durch ,,Krankheit und Tod*
wieder verloren ging. Erfolgreich gestaltete sich dagegen die neu
eingerichtete Schiferei mit etwa 180 Schafen, so daB Johannes Lichdi in
seinem Umkreis als kenntnisreicher Schafziichter wohlgeschitzt wurde.

Zu den schon vorhandenen Obstbidumen pflanzte er etwa 280 neue Baume,
hauptsichlich Zwetschgen- und Apfelbdume, aber auch Birnen-, Kirsch-,
NuB- und Pflaumenbidume. Er genoB bald den Ruf, ,,ein Liebhaber der Baum-
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zucht* zu sein. Im Bericht vom Juni 1877 werden 529 tragende und 593 junge
Obstbiume aufgefiihrt. Von diesen 1.122 Obstbdumen waren 744
Zwetschgenbiume, deren Friichte hauptsichlich gebrannt wurden. Ab-
gestorbene Biume mufte Johannes Lichdi auf eigene Rechnung ersetzen.

Stindige Auseinandersetzungen mit dem herrschaftlichen Rentamt

Mit dem Rentamt stand der Pédchter andauernd in Auseinandersetzungen. Es
ging um die Interpretation der Vertragsbedingungen, um die Art der Diingung
(Strohdiingung oder kiinstliche Diingung), um Anpflanzung von Obstbiumen
oder um PachtnachlaB wegen schlechter Ernten. Auch wegen der
Instandhaltung von Gebiuden und landwirtschaftlichen Geriiten wurde stets
mit dem Rentamt diskutiert. So bat Johannes Lichdi um PachtnachlaB fiir eine
,,bessere Herstellung* der Lagerhalle. Das undichte Dach sollte mit Schindeln
gedeckt werden. Ebenso bedurfte das Wohnhaus der Emeuerung, da es
sinfolge Alters und der exponierten Lage auf einem Hohenriicken in
mittelmédBigem Zustand war und eine solide Arbeit verlangte®. Ein besonde-
res Problem bereitete die Wasserleitung. Sie war zu lang und forderte jahrlich
100 Gulden Unterhalt; zudem sei das Wasser ,,fiir Menschen fast unge-
niefbar*. Lichdi baute einen eigenen Wasserbehiilter, der heute noch steht.
Mit Mut und SelbstbewuBtsein war Johannes Lichdi an die Aufgabe heran-
gegangen, den Dorrhof zum Blithen zu bringen. Die stiindige Bitte um
PachtnachlaB zeigt, daB von einem gedeihlichen Wirtschatten nicht die Rede
sein konnte. Die Pacht verringerte sich auf 3.476 Gulden, nachdem Land
zum Eisenbahnbau abgegeben werden muBte. Auch ein zweiter NachlaB von
61,32 Gulden brachte wenig Erleichterung. Das Rentamt war jedoch
insgesamt mit dem Pichter (,,ein ordentlicher und piinktlicher Zahler®)
zufrieden. Als Johannes Lichdi im Mirz 1871 anfragte, ,,0b er sich Hoffnung
machen darf, fiir die nachfolgende Periode den Hof wieder zu bekommen®,
beschied das Rentamt positiv: ,,Von Seiten des Rentamtes kann demselben
nur ein sehr gutes Zeugnis gegeben werden, und es wiire zu wiinschen, daf
Lichdi auf dem Hof bliebe, denn er ist nicht nur ein sehr piinktlicher Zahler,
sondern ein braver, christlicher Mann, sowie (ein) fleifiger und tiichtiger
Landwirt.” Nach langwierigen Verhandlungen wurde die Pacht erneuert,
diesmal auf 15 Jahre. Die Kaution von 4.000 Gulden, zu verzinsen mit 5 %,
blieb stehen, der Pachtzins betrug jahrlich 3.450 Gulden oder 5.914 Mark.

Die zweite Pachtperiode beginnt gliicklos
Schon im ersten Jahr der neuen Pachtperiode kam es zu erheblichen Ver-
lusten. Ein Bericht des Rentamtes spricht von einem schlimmen Schéidlings-
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befall der Felder. Wegen Miusen und Schnecken muliten 8 Morgen Korn
und 29 Morgen Luzerne und Klee umgepfliigt werden. Die Ernte wurde als
,untermittel” bezeichnet. Wie zum Trost stellte der Bericht fest, der Hof
mache insgesamt ,.einen sehr guten Eindruck®. Angebaut wurden in diesem
Jahr 113 Morgen Weizen, 29 Morgen Hafer, 25 Morgen Kartoffeln, 18
Morgen Riiben, 7 Morgen Roggen und 3 Morgen Klee. In den Stillen standen
6 Pferde, 6 Ochsen, 20 Kiihe und Rinder, 14 Schweine und 245 Jahrlinge /
Hammel. Das Rentamt bescheinigte dem Pichter, daB die ,,Rindvieh und
Schafhaltung mit groem Interesse betrieben wiirde®. Zu einer unguten
Auseinandersetzung kam es 1877, als das Rentamt feststellte, daBB 296
Bédume, iiberwiegend Zwetschgenbdume, fehlten. Dem Pichter wurde
Gelegenheit gegeben, diese bis zur niichsten Revision zu ersetzen. Johannes
Lichdi meinte, da} es versdaumt wurde, die Biume abzumelden, als sie
eingegangen seien. Deshalb wiren in den Biichern jahrelang Biume
aufgefiihrt worden, die schon langst hiitten gestrichen sein sollen. Er erklérte
sich jedoch bereit, diese Bidume auf eigene Rechnung zu ersetzen. Eine neue
Wagenhalle hatte er gebaut, die mit 51,42 Gulden Pachtnachlall verrechnet
wurde. Zum ,,wohl gelungenen® Umbau der Scheuer und des Schafstalls trug
das Rentamt die Hilfte der Kosten bei. Die Visitation vom August 1877
konnte festhalten: ,Guter Stand des Wintergetreides, Hafers und der
Kartoffeln, auch erster Futterschnitt gut. Der Ackerbau ist befriedigend
ausgefiihrt, auch die Obstbdume gut gepflegt. Die heurige Emte ist dem
Pachter nach zwei schlechten Jahren sehr zu gonnen, er versicherte mir auf
sein Wort, daf3 er im vorigen Jahr den Pachtzins aus der Tasche bezahlt habe*
(gez. Miiller, Rentamtmann).

Johannes Lichdi war es, trotz groer Miihe, Fleif und personlichem Einsatz
nicht vergonnt, den Hof zum Ertrag zu bringen. Schon in der ersten Pacht-
periode hatte er sein Kapital angreifen miissen, um allen Verpflichtungen
nachkommen zu konnen. Wihrend der zweiten Pachtperiode kam er in Zah-
lungsschwierigkeiten, so daff das Rentamt erstmals im April 1879 mahnte,
die noch ausstehenden Zahlungen fiir 1878 innerhalb von vier Wochen zu
leisten, widrigenfalls wiirde vor Gericht verhandelt werden. In einem
ausfiihrlichen Schreiben legte Johannes Lichdi seine Verhiltnisse dar und
bat um Aufschub der filligen Zahlungen, gleichzeitig auch fiir das Jahr 1879.
Er betonte, wie schwer es ihm fiele, diese Bitte wiederholt vorzubringen. Er
habe es fiir ein Gliick erachtet, die zweite Pachtperiode antreten zu knnen
und gehofft, die anfinglichen Verluste ausgleichen zu konnen. Nun sehe er
sich aber vor grofien Schwierigkeiten. Die Preise fiir landwirtschaftliche
Erzeugnisse seien seit vier Jahren gefallen, die Lohnkosten aber zur gleichen
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Zeit erheblich gestiegen. Wihrend vor 1873 die Kosten fiir Dienstboten,
Knechte und Migde, 1.000 Mark betragen hitten, miilten nun 1.800 Mark
gezahlt werden. Seit 1874 habe er dem Betrieb 10.000 Mark zugefiihrt, wobei
nur 1.000 Mark fiir eigentliche Ungliicksfalle verwendet worden seien.
Johannes Lichdi schloB den Brief:
,Indem ich mir erlaubt habe in Vorstehendem Euer Fiirstlichen
Durchlaucht meine Lage zu schildern und da es mir zur Zeit
unmoglich ist, meinen Verpflichtungen nachzukommen, ... so wage
ich hier die gehorsamste Bitte, Euer Fiirstliche Durchlaucht wolle mir
in der filligen Pacht einen NachlaB gewihren, auch in gnidigste
Erwiigung ziehen, ob es nicht méglich sei, mir {iberhaupt an der
jihrlichen Pacht fiir die kommenden Jahre einen NachlaB zu
gewihren. Euer gniddigen EntschlieBung verharrt Eurer Fiirstlichen
Durchlaucht gehorsamst Johannes Lichdi
Dorrhof bei Rosenberg, den 06. Mai 1879
Wie das Rentamt auf diesen Brief reagierte, ist nicht bekannt. Johannes
Lichdi bat aber weiterhin um NachlaB. Als er im Februar 1880 eine Mah-
nung erhalten hatte, schrieb er, da er wihrend der nunmehr 18jidhrigen Pacht
in nur fiinf oder sechs Jahren das Gliick gehabt habe, hohere Einnahmen als
Ausgaben zu erzielen. In den iibrigen Jahren habe er auf das eigene
Vermogen zuriickgegriffen, ja auch Teile aus dem ,,Vermogen der Kinder®
(wohl aus der Mitgift der beiden Ehefrauen Barbara und Dina) mitver-
braucht. Das Rentamt beurteilte die Verhiltnisse des Pichters ganz anders:
.,Die Hohe des zu zahlenden Pachtschillings ist daher wohl nicht die Ursache,
daB Lichdi in den letzten Jahren nicht zurechtgekommen ist. Vor allem ist
es wohl seine sehr zahlreiche Familie, denn von seinen 17 Kindern leben
noch 14, die mit Ausnahme des iltesten Sohnes noch klein sind.* Die
Hervorhebung der unzutreffenden Kinderzahl kann wohl als Hilflosigkeit
bei der Begriindung der Misere durch das Rentamt verstanden werden.
Empfohlen wurde, kiinftig mehr Mais anzubauen und Kunstdinger zu
verwenden. DaB die Schafzucht ein Erfolg sei und das Vieh gut genihrt im
Stall stiinde, wurde ausdriicklich hervorgehoben. Johannes Lichdi konnte im
September 1881, nach der Ernte, seine Pachtriickstinde in der Hohe von
5.634,73 Mark zahlen. Im nichsten Jahr konnte er seinen Verpflichtungen
nur nachkommen, indem er seine Lammer verkaufte.

Dramatische Verschlechterungen der Lage

Die nun folgenden Jahre brachten eine dramatische Wendung zum Schlech-
ten, denn oftmals sah sich Johannes Lichdi nicht in der Lage, Rechnungen zu
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bezahlen. An das Rentamt schrieb er im Mérz 1883: ,,Es tut mir sehr leid, dafl
ich meiner Verbindlichkeit nicht nachkommen habe kénnen, indem ich noch
keine Frucht verkauft habe. Das Geld, das ich fiir Weizen eingenommen, habe
ich Thnen gleich gebracht und was ich davon iibrig hatte, habe ich leider
Kartoffeln dafiir kaufen miissen. ... Es sind schlimme Zeiten fiir PAchter, man
mubB alles aufopfern und danach ist es nichts.” Er erinnert daran, daB er immer
piinktlich gezahlt habe und fuhr fort: ,, ... aber seit einigen Jahren war es
wirklich unméglich, es ist wirklich traurig, wenn ich daran denke, was ich
schon habe zusetzen miissen. Von meinem Sohn aus erster Ehe habe ich pro
Monat 700 Mark bekommen und [es] ist auch noch mit hineingegangen. Ich
wollte gerne umsonst die 22 Jahre gearbeitet haben, wenn ich nur wire, der
ich gewesen bin. Aber wenn es so geht, freut es mich nicht mehr, dennoch
tue ich aber immer, was in meinen Kriften steht. Hart ist es natiirlich, so lange
zu arbeiten und nichts zu verdienen.” Diese Briefe zeigen, wie sehr er sich in
die Enge getrieben sah. Aber es sollte noch schlimmer kommen. Im Januar
1883 stellte das Rentamt fest, dal der Pachter noch eine Summe von 7.859,54
Mark schuldig war. Johannes Lichdi suchte nun, wohl in Abstimmung mit
seinem erwachsenen Sohn Johannes, nach Mdglichkeiten, aus diesen
Verpflichtungen herauszukommen. Er hoffte, einen Nachpichter zu finden,
der mit 46.000 Mark fiir das lebende und tote Inventar einsteigen sollte. Zur
Durchfithrung dieses Planes kam es allerdings nicht. Zu Lichtme 1884
konnte Johannes Lichdi nur eine Abschlagszahlung von 1.800 Mark leisten.
Nun schlug er vor, seinem Sohn Johannes die Pacht zu iibergeben, der mit
17.000 Mark eintreten wollte. Diesem stand diese Summe als miitterliches
Erbteil zur Verfiigung. Dem Rentamt wurde ein Vermogenszeugnis
ausgehindigt, ausgestellt von dem Onkel und Pfleger Christian Schmutz, dem
kinderlosen Bruder von Barbara Lichdi: ,,Dem Johannes Lichdi, Sohn des
Johannes Lichdi, Gutspiichter auf’m Dorrhof, Amt Adelsheim, bezeuge ich
hiermit, daR er ein Vermégen von 17.000 Mark besitzt, welches Kapital bei
mir Unterzeichneter, Christian Schmutz im Immelhduserhof Gemeinde
Sinsheim, im Jahre 1883 vom Waisengericht zu Jagsthausen, Oberamt
Neckarsulm, verpflichteten Pfleger in Verwaltung steht. Immelhéuserhof, den
05. April 1884.“ Zu dieser Pachtiibernahme durch den Sohn Johannes ist es
nicht gekommen.

Bitte um vorzeitige Beendigung der Pacht

Das Jahr 1884 brachte Johannes Lichdi die Erkenntnis, daB auf ein gedeih-
liches Arbeiten auf dem Dorrhof nicht mehr zu hoffen sei. Im gleichen Jahr
stiirzte die Scheuer ein, darauthin erhielt er einen Pachtnachlal von 800
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Mark. Noch einmal legte der Pichter dem Rentamt seine Lage im August
1885 in aller Ausfiihrlichkeit dar:
,.Durchlauchtigster, gnéidigster Fiirst und Herr! Eure Hochfiirstliche
Durchlaucht wollen mir gniddigst gestatten, dal ich mit Bitte an
Hochdieselben richte: Seit Jahren habe ich mich wiederholt an Ew.
Durchlaucht mit der Bitte um PachtnachlaB oder PachtermaBigung
gewendet, nachdem ich zur Uberzeugung gekommen war, daB der
jahrliche Pachtzins von M. 6.000,— in Anbetracht der duferst un-
glinstigen wirtschaftlichen Verhiltnisse zu hoch sei. [Es ist aus den
Urkunden nicht ersichtlich, warum nun die jihrliche Pachtzahlung mit
M. 6.000,— angegeben wird, entgegen M. 5.914,— aus dem Jahr 1871,
E. L.] Leider blieben meine Bitten unerhért, ich habe jetzt nach
24jdhrigem miihevollen Wirken mein ganzes Vermogen verloren und
sehe mich unter diesen Umstidnden auBer Stand, meine Pacht bis
Lichtmef 1888 auszuhalten. Denn mein Sohn aus erster Ehe, welcher
mir mit seinem M. 17.000,— betragenden miitterlichen Vermégen
seither ausgeholfen hat, sicht unter diesen Umstinden dessen Verlust
mit Recht ebenfalls voraus und zieht sich, wenn mir keine Erleichterung
zuteil wird, jetzt ebenfalls zuriick, um wenigstens noch etwas aus dem
Unternehmen fiir sich zu retten. ... Ich wage Ew. Durchlaucht noch die
Bitte vorzutragen, mich von Lichtmef} 1886 ab als Pichter zu entlassen,
damit, wenn ich auch mein ganzes Vermogen auf dem Hof geopfert
habe, doch die Beruhigung habe, noch soviel kérperliche Befahigung
[zu] besitzen, um in sonst einer Weise durch meiner Hiande Arbeit mein
Brot zu verdienen und meine Familie zu erniéhren. ... Mein Sohn
Johannes wiirde nur unter der Bedingung vom 02. Februar 1886 ab fiir
zwolf Jahre mit in die Pacht eintreten, wenn bis dorthin mit mir
vollstandige SchluBabrechnung stattgefunden hitte und uns der Hof um
einen jahrlichen Pachtzins von M. 4.000,— iiberlassen wiirde. Wollen
Euer Durchlaucht auch hieriiber gnéddigst entscheiden. Im zusagenden
Falle wiirde ich mein Entlassungsgesuch natiirlich zuriickziehen. Der
huldvollen Gewihrung meiner Bitte entgegensehend, verharre ich als
Ew. Hochfiirstlichen Durchlaucht untertinigster Pichter Johannes
Lichdi.”
Unter diesem bewegenden Brief steht ein einziger Satz: ,,Die Pachtauflosung
hat unverziiglich einzutreten. Im tibrigen erwarte ich Bericht.* Das Rentamt
war nicht mehr gesonnen, weiter Nachsicht zu iiben und forderte den Pichter
im Oktober 1885 auf, ,,... bis lingstens 01. November laufenden Jahres von
seinem schuldigen Pachtriickstand wenigstens den Betrag von M. 2.000,— zu
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zahlen, da die Forderungen der Herrschaft durch die geleistete Caution nicht
gedeckt sind.” Bei Nichtzahlung sollte sogleich ,,Lichdi’s totes und lebendes
Inventar” mit Beschlag belegt werden. Der Pichter wurde aufgefordert, eine
Erkldrung unter diesen Brief zu setzen. Diese Erklarung gibt in Inhalt und Form
(sie ist in Eile und mit sich striubender Feder geschrieben) Zeugnis von der
Zerissenheit eines Mannes, der ins Ungliick geraten war: ,,Auf Obiges erklire
ich, daB ich sobald meine Kartoffeln zuhaus sind, meine Frucht zum Verkauf
dreschen werde, um zahlen zu koénnen. Dorrhof, den 20. Oktober 18835,
Unterténigster Joh. Lichdi, Pachter. Das Rentamt zog einen Strich unter die
Angelegenheit und ordnete die Pachtauflosung zum O1. April 1886 an. Bei
Aufrechnung der Kaution, der Zinsen und des gezahlten Geldes gegeniiber der
Forderung von 7.897 Mark blieben dem Pichter etwa 1.000 Mark. Da eine
Neuverpachtung so schnell nicht méglich war, stellte das Rentamt Johannes
Lichdi als Verwalter ein. Alles Inventar wurde von dem Rentamt fiir 26.000
Mark iibernommen. Sohn Johannes bewarb sich im April 1886 um eine Pacht
des Stolzenhofes bei Mockmiihl und legte dort eine von seinem Vater
ausgestellte Zessionsurkunde iiber 15.000 Mark vor, die vom Rentamt am 10.
05. 1886 ausgezahlt wurde. Johannes war der Hauptglidubiger seines Vaters;
andere Glaubiger waren der Schwager Samuel Kaufmann aus Kastell, die
Schwigerin Magdalene Kreuter aus Sindolsheim, Mathias Binkele aus
Gundelsheim sowie die VorschuBkassen in Osterburken und Adelsheim und
andere.

Nach einer zweijihrigen Verwaltertitigkeit, die mit einem Gehalt von jihr-
lich 1.800 Mark entlohnt wurde, mubite Johannes Lichdi zu Lichtmel3 1888
vom Dérrhof abziehen. Das Rentamt bot Ende Januar 1888 das seinerzeit von
Lichdi iibernommene Inventar in einer Offentlichen Versteigerung an.
Angeboten wurden: 4 Pferde, 6 Paar Ochsen, 19 Stiick Rindvieh, 13 Kiihe,
Schweine und Eber, die volleingerichtete Brennerei, die Maschinen, Haus-
und Kiichengerite, Betten, Mébel und andere Gegenstiande. Es ist nicht klar
zu ersehen, ob das Haushaltsinventar noch in Lichdis Eigentum war und dabei
mit angeboten wurde.

Eine bittere Bilanz

Der ins Ungliick geratene Péchter schrieb an das Rentamt:
... dafl sich durch die Vergunst der jetzigen Zeit- und Handel-
verhiltnisse [meine Lage] stark reduziert hat, tritt jetzt fiir mich und
meine zahlreiche Familie das traurige Ereignis hervor, daB ich nicht
nur nichts zum eigenen Lebensunterhalt habe; sondern auch mein
Sohn Johannes einige tausend Mark verlieren muf.*
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Er hob hervor, daB} er ein ,,richtig zahlender Pichter war und daf der Hof
,,unbestritten sich in besserer Kultur befindet als derselbe sich bei meiner
Ubernahme befand.“ Er begriindete sein Ungliick: Nachdem er auf den Dorr-
hof gezogen sei, habe er die ersten drei Jahre infolge starken Frostes nichts
verkaufen konnen, sondern habe hingegen noch Getreide zum Lebens-
unterhalt kaufen miissen. Dann schilderte er die Verluste von Vieh durch
Krankheit und Seuche und fuhr fort:
,,.Die Jahre nach selben, nun bald gut, bald schlechter; allein meine
schon im Anfang gehabten Verluste wieder zu decken, war unmdoglich
und arbeitete ich jedoch stets von einem Jahre auf das andere hoffend,
fleiBig weiter bis ich nun durch die weit unter den Produktionskosten
stehenden Verkaufspreise und unter der schon seit langer Zeit
herrschenden schlechten Futter- und Getreideernte, auch meinen
letzten Pfennig in das Geschiift steckte und als Pachtschilling abgab
und ich nun drmer wie der drmste Mann dastehe. Mit welchen
Getfiihlen ich nun dies schreibe und wie mir’s tiberhaupt zu Mute ist,
brauche ich nicht zu beschreiben. Was nun anfangen? Meine besten
Arbeitsjahre habe ich hinter mir und steckt auBer meinem Vermogen
auch meine Arbeitskraft in hiesigem Hofe, reiche Verwandte habe ich
nicht und so sehe ich meiner Zukunft mit Gefiihlen entgegen, die wohl
niemand beurteilen kann, wenn man sich noch dazu sagen muf} du
weillt Dich unschuldig und trotz Arbeiten und Miihen verlorst du
alles. Gebe Gott, daB niemand solches durchzumachen hat.*
So war nun unter das Kapitel ,,Dérrhof” der SchluBstrich gezogen. Das
jahrelange Ringen um Ertrige blieb ohne Erfolg. Johannes Lichdi hatte sein
Vermogen, das anfanglich 12.000 Gulden betrug, verloren. Sicherlich trugen
eigene Fehler zu diesem MiBerfolg bei. Vor allem hatte er sich nur
unzureichend Rechenschaft iiber seine jeweilige Lage abgelegt, denn die
mangelnde Buchfiihrung ist aktenkundig. Es scheint ihm nie gelungen zu
sein, das Gleichgewicht zwischen der Futtererzeugung und seinem Futter-
bedarf herzustellen. Er war wohl immer mehr oder weniger auf Futternach-
kdufe angewiesen. Auch muBte er gelegentlich Stroh zur Diingung nach-
kaufen. Er hatte erkannt, da die Bodenbeschaffenheit eine der Ursachen fiir
méBige Ernten war, denn 1883 HuBerte er, daBl ,der Muschelkalk den
Landwirt oft tdusche.” Vielleicht pflanzte er deshalb verstirkt Luzerne an,
da diese Pflanze, im Gegensatz zu anderen, die Nihrstoffe des Kalkbodens
besser annimmt. Johannes Lichdi sah auch die tiefgreifenden wirtschaft-
lichen Verinderungen der 80er Jahre als Ursache seines MiBerfolgs. Er
beklagte die um 100 Prozent gestiegenen Lohne und die vermehrten Importe
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an Olsaaten, die den Ertrag seiner Rapsernte minderten. Allein mit Fleil war
die Situation nicht zu bewiltigen. Es entsteht jedoch der Eindruck, dal er
sich von Entscheidungen habe leiten lassen, die nur ungeniigend durchdacht
waren. In den letzten Jahren der Pacht diktierte die Verzweiflung sein
Handeln. Es ist anrithrend zu lesen, wie er bei bestem Willen und unter
Einsatz aller seiner Arbeitskraft dem Ruin entgegensehen mufite. Mit der
schlechten wirtschaftlichen Situation waren alle Landwirte konfrontiert;
viele iiberwanden sie. Dall Johannes Lichdi nicht zu den Gliicklichen
gehorte, dazu mag, neben der Ungunst des Klimas auch die schlechte
Bodenbeschaffenheit beigetragen haben.

Fiir den Dérrhof fand sich ein neuer Pichter. Jakob Giitlich aus Dilshofen
erhielt die Pacht fiir nur 4.200 Mark jdhrlich. Er trat seine Tatigkeit im Juni
1887 an. Familie Giitlich bewirtschaftete den Hof bis etwa zum Jahre 1913.

Ein neuer Versuch auf dem Rosenhof bei Zweibriicken

Johannes Lichdi sah sich nach einem anderen Hof um und bemiihte sich um
die Pacht des Rosenhofes im ,,Einoder Dickicht* bei Zweibriicken. Um die
Pacht zu Lichtmel3 1888 antreten zu konnen, sollte er 5.200 Mark fiir das
Inventar anzahlen. Da er das Geld nicht besall; wandte er sich an die
ehemalige Herrschaft mit der Bitte, ihm mit 1.800 Mark zu helfen. Dieses
Ansinnen verwundert. Hatte Johannes Lichdi trotz aller Auseinandersetzun-
gen mit dem Rentamt ein solches Vertrauen in die Gutwilligkeit des
Amtmanns? Oder ist es Naivitit, die ihn veranlaite, diese Bitte auszuspre-
chen? Er schrieb: ,,Meine Verwandte haben mir versprochen zu helfen, da
dieselben jedoch auch nicht in besonders guten Verhiltnissen sind ... strek-
ken sie mir 2.000 Mark vor. Die fehlenden 1.800 Mark zu bekommen ist mir
unmoglich.” Es fehlt hier jeder Hinweis auf die restlichen 1.400 Mark. Es
ist anzunehmen, daf es Johannes Lichdi gelang, den Rosenhof mit einer
Anzahlung von 2.000 Mark anzutreten. Der Rosenhof bei Einod wurde
erstmals 1789 erwihnt. Damals faBte man brachliegendes Land an den
Ortsgrenzen zusammen und richtete Mustergiiter ein (Mitteilung des histo-
rischen Vereins fiir die Saargegend, 3/1960). Der Rosenhof ist in dem da-
maligen Zustand noch erhalten. Nur das Gutshaus wurde 1945 vollig zer-
stort, wobei die gesamte biuerliche Familie ums Leben kam.

Fiir Johannes Lichdi und seine Familie folgte nach dem Niedergang auf dem
Dérrhof der totale Zusammenbruch auf dem Rosenhof. Er fuhr im Friihjahr
1888 mit acht Zentnern Weizen Aussaat auf den Rosenhof. Zu gleicher Zeit
bat Dina Lichdi ihren éltesten Sohn Jakob, er mdge Geld besorgen, also
leihen. Die Familie hoffte auf eine gute, alles rettende Ernte. Das Ergebnis
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war aber nicht so, daB Johannes Lichdi seinen Zahlungsverpflichtungen fiir
Inventar und Pacht hitte nachkommen kénnen. Die Familie stand nun ohne
Mittel da, gedriickt von einer hohen Schuldenlast. Jakob Lichdi schrieb am
12. Februar 1889 an einen Herrn Ziegler, der ihm eine Stelle vermitteln
sollte:
..Da mein Vater im vorigen Jahr in der Gegend von Zweibriicken ein
Pachtgut bezogen hat und leider iibel angekommen ist, hat er sich
gendtigt gefunden, sich wieder los zu machen. Eben dies ist auch bald
gelungen. Durch die im Sommer ungiinstige Witterung kamen wir als
dann in ein MiRjahr, in welchem meine Eltern so viel verloren haben,
daB sie jetzt ganz entkriftet dastehen.

Die Familie muB sich trennen

Im Sommer 1889 fand die in Not geratene Familie Schutz und Hilfe bei Ver-
wandten und Bekannten im Kreis der mennonitischen Gemeinschaft. Vom
Rosenhof kommend, begaben sich Johannes und Dina Lichdi zunéchst nach
Monchzell, spiter auf den Hof des Gutspiachters Mathias Binkele bei
Gundelsheim. Zu der Sorge um den Lebensunterhalt und die Ausbildung der
Kinder trat die harte Aufgabe, die Schulden abzutragen. Um niemandem zu
sehr zur Last zu fallen, trennte sich die Familie. Vater Johannes ging mit den
Sohnen Heinrich und Gustav zu seiner Schwester Barbara (Babette) Wagner
nach dem SchloBgut Bundorf im Grabfeld. Babette war verheiratet mit ihrem
Vetter Michael Wagner, geboren am 02. Mai 1832 in Berwangen. Dessen
Eltern waren Valentin Wagner und Anna, geborene Lichdi. Bundorf wurde
1878 und Sternberg 1890 gepachtet. Heinrich Lichdi blieb nicht lange in
Bundorf; er fand Aufnahme bei seinem Onkel Samuel Kaufmann, Pichter
des Hofes Kastell bei Méckmiihl. Dina Lichdi reiste zusammen mit Anna
und Adolf in der Umgebung Sinsheims von Hof zu Hof und half dort aus.
Anna konnte trotz aller Bemiihungen keine Anstellung finden. Jakob
arbeitete seit August 1889 als Gehilfe bei dem Lebensmittelhéndler
Heidenreich in Mannheim.

Dina Lichdi betreibt ein Lebensmittelgeschéft

Es sieht so aus, als habe Dina Lichdi mit dem #ltesten Sohn eher ihre Pro-
bleme besprechen kénnen als mit ihrem Mann, denn sie schrieb sehr oft nach
Mannheim. Es mag sein, daf3 der rege Austausch zwischen Mutter und Sohn
bei Dina den Plan reifen lieB, selbst ein kleines Geschift zu fithren. Darin sah
sie eine Moglichkeit, die Familie wieder zusammenzubringen. Sie ergriff die
Initiative und fand Unterstiitzung bei dem Kirchardter Biirgermeister Rupp,
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der fiir sein Haus in der HauptstraBe einen Mieter und fiir den Ort ein
Lebensmittelgeschift suchte. An Jakob schrieb sie: ,,Mit knapper Not kénnten
fiinf- bis sechshundert Mark zusammenkommen und bis Waage und Ofen und
Olbehilter da sind, sind bei hundert Mark davon weg.* Sie iiberlegte, daB
1.000 Mark natiirlich dienlicher seien und meinte: ,,Ich denke doch, es wird
jeder von den Pichtern so viel hergeben konnen.” Die Einrichtung und die
Ware wurde bei der Firma Humbert in Mosbach gekauft, die die Bezahlung
stundete. Zu der Einrichtung gehorten eine Waage ohne Gewichte fiir 25 und
eine Salzwaage fiir 8 Mark, eine emaillierte Schale sowie Trichter und Becher.
Es folgten Ausgaben fiir den Ofen mit 39 und fiir die Petroleumlampe mit 22
Mark, dazu die nicht bezeichneten Ausgaben fiir die Ware. Am 01. Oktober
1889 war es soweit, Dina Lichdi konnte das ,,Wichsgeschift®, wie sie es
nannte, eroffnen. Die Miete fiir Geschiift und Wohnung betrug 15 Mark. Zur
Eroffnung des Ladens kam Johannes Lichdi nach Kirchardt zuriick, wo die
Eheleute nun mit Anna und Adolf zusammen wohnten. Im November 1889
schrieb Dina wieder an ihren Sohn Jakob: ,,Du sollst uns sehen, wie wir jetzt
eingerichtet sind; alles sehr schon und im Geschéft geht es auch ziemlich
lebhaft zu, denke in der Kirchweihwoche hatten wir Freitag M. 26,30
eingenommen, die anderen Tage immer M. 18,— bis M. 24,—. Die
Bockshofer [Hof Bockschaft] sind auch gute Kunden.*

Das Geschift ging auf die Dauer aber nur leidlich. Die Schwierigkeiten
blieben, sicher auch wegen der Unerfahrenheit von Dina Lichdi, nicht aus.
Der Absatz eines zu grofien Postens ,,Ellenware* (Meterstoff, damals maf
man noch mit der Elle) bereitete ihr Sorgen. Von ihm hatte sie sich ein
Geschift versprochen, was aber ausblieb. Es wurde immer schwerer, alle
offenen Rechnungen zu begleichen. Es scheint ihr der notige Uberblick
gefehlt zu haben, denn Sohn Jakob mahnte, sie mége doch alle Einnahmen
und Ausgaben ordentlich aufschreiben. Die Tochter Anna erklirte sich
bereit, einen Auszug aus dem Hauptbuch zu machen, jedoch nicht wie bei
einer Inventur. Johannes Lichdi war wenig im Geschiift, er arbeitete auf den
Hofen in der Umgebung, vor allem in Bockschaft. Dort erhielt er fiir Mithilfe
bei der Ernte im Jahre 1891 100 Mark. In ihrer Freude schrieb Dina Lichdi
tiber die Pichterfamilie Schmutz: ,,Unsere Freude bleiben die Bockshdofer,
dall weil ich gewil}, sie verlassen uns nicht.” Das Geld verwandte sie
sogleich dazu, drei Rechnungen bei der Firma Landfried in Heidelberg zu
bezahlen. Wenn es der Geschiftsgang erlaubte, half Dina Lichdi in
Hochhausen bei Familie Schmutz aus, wo sie auch mal ein wenig verwohnt
wurde: ,,Ich bekomme einen FuBischemel und jeden Morgen gibt mir die
Tante einen frischen Wecken.* Das Ehepaar Lichdi war dankbar, auch in
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Gundelsheim, Sinsheim, Bleihof (Ursenbacherhof), Sindolsheim, Loben-
bach und Fiirfeld arbeiten zu konnen. Der Lohn diente zur Abtragung der
Schulden. Erneute Sorgen stellten sich ein, als Biirgermeister Rupp im
September 1892 zu erkennen gab, daf er das offensichtlich nicht gewinn-
bringend gefiihrte Geschift einem anderen Héndler geben wolle. Hieriiber
schrieb Dina Lichdi an ihre S6hne Jakob und Gustav: ,,Ich bin heute so ver-
stort gewesen, da war nichts zu machen auch mit der Hausmiete nichts [Es
ist anzunehmen, daB sie die Miete nicht hatte zahlen kénnen, E. L.] Lieber
Jakob, komme recht bald, ich habe durch das viele Sorgen so Schwindel und
jetzt geht erst die Hauptsache an. Vater geht morgens fort und abends kommt
er, er sagt wenig. ... Wo jetzt hin? ... Aber dies viele Bezahlen und kein
Geld. ... Wir miissen alles zusammenlesen, dall wir hier ehrlich bleiben.
Liebe Kinder, wenn ich Euch einmal etwas Erfreuliches mitteilen konnte und
nicht immer Sorgen und Plagen.” Um diese Zeit war die Gesundheit Dinas
angegriffen. Rheumatismus hatte sich eingestellt; wegen geschwollener,
schmerzender Fiile mufite sie Gummibinden tragen. Anna schrieb an ihre
Briider: ,,Der Arzt sagt, unsere Wohnung sei schuld, ein Loch nennt er es.”
Das Geschift wurde dann zwischen Januar 1893 und Juni 1894 aufgegeben.

Auswandern nach Nordamerika?
Bei den Beratungen, wie es weitergehen sollte, wurden viele Pline disku-
tiert und verworfen. Es war die Rede davon, in Kiirnbach oder in Waibstadt
ein Geschift zu beginnen oder sich um eine Verwalterstelle auf einem Hof
zu bemiihen. Tatséchlich bewarb sich Johannes Lichdi bei den verschiede-
nen in der Zeitung ausgeschriebenen Stellen, unter anderem auf dem Straf3-
hof, in Gernbach und in Ehrstddt. Alle Bewerbungen kamen mit dem Hin-
weis zuriick, daB eine jiingere Kraft gesucht wiirde.
Angeregt durch den Besuch eines Vetters Leisy aus Amerika wurde die Aus-
wanderung erwogen. Schon 1890 hatte sich der éltere Sohn Johannes mit
Frau Sophie und Tochtern Emilie und Lena in Yonkers bei New York als
Farmer niedergelassen und giinstige Berichte gesandt. Leisy, der seinen
Vetter Hege auf dem Hettstadterhof bei Wiirzburg besuchte, bot ihnen eine
Anstellung: Johannes sollte die Fischzucht besorgen und Dina den Haushalt
des Witwers fiihren. Dina schildert ihre Gedanken:
,.Liebe Kinder, es ist an uns eine schwere Frage gestellt, Vater und
ich gehen nicht gerne, aber Anna ist ganz amerikanisch. Was sagt Ihr
dazu? Wir miissen die Sache reiflich liberlegen. Liebe Kinder, betet
recht und bittet den lieben Gott, ob es gut fiir uns ist oder nicht. Vater
soll diese Woche noch nach Hettstadt. So schnell kann man sich doch
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nicht entschliefen. Bitte schreibt Eure Meinung, Ihr miifit auch

einverstanden sein, denn ohne Kinder kénne wir doch nicht fort.*
In diesem Zusammenhang mufl nachgetragen werden, dal Johannes (nun
John) Lichdi als Farmer in der Neuen Welt Erfolg hatte. In den Jahren nach
1920 konnte er zu dem Hof von 145 Hektar in Yonkers noch drei Farmen hin-
zuerwerben, die er spiter wieder verkaufte. Am 05. Oktober 1925 schrieb er
seinem Bruder Jakob: ,,Ich hoffe, daB} ich alles verkaufen kann. Dann wiirde
ich die alte Heimat noch einmal besuchen, und es wire mir eine groe Freude,
meine Geschwister und Verwandte noch einmal zu sehen.”
Eine andere Uberlegung der Eltern Lichdi war, am Ortsrand von Grombach
fiir 2.000 Mark ein Haus zu bauen, um der unverheirateten Anna ein Heim
zu schaffen. Dafiir fehlte wohl jede finanzielle Voraussetzung. Alle Last der
Entscheidung lag hauptsichlich bei Dina Lichdi, denn ,,Vater habe ich
geschrieben, er hat noch nicht geantwortet. Wenn er zum Arbeiten fort kann,
so kiimmert ihn nichts. Es ist mir recht leid, daB ich Euch so plagen muf. Da
muf} man immer allein sorgen.*

Lebensabend in Sinsheim

Im Friihjahr 1894 nahmen Johannes und Dina Lichdi ihren endgiiltigen
Wohnsitz in Sinsheim. ,,Auf dem Biegelhof ist alles entschieden worden®,
schrieb Dina Lichdi. Sie bezogen zunichst eine kleine Wohnung im Gasthaus
Lowen. Spiter zogen sie in das kleine Haus in der HauptstraBe. Es lag neben
dem groBen Geschiftshaus, in welchem der Sohn Adolf 1905 seinen
Lebensmittelladen eréffnete. Johannes Lichdi schrieb an Jakob: ,,Gesund sind
wir, Gott sei Dank. Auch haben wir noch Lebensmittel und Geld.” Die
Lebensmittel kamen von der hilfreichen mennonitischen Verwandtschaft und
Freundschaft. So schickte der Pichter vom Birkenhof einen Sack Brotmehl,
auch Korbe mit Gemiise und Fleisch. Von Bockschaft kamen Sidcke mit
Weizen und Weillmehl. Anna néhte auf den Hofen und erhielt pro Tag 1,5
Mark, fiir das Biigeln von Wische wurde 1 Mark gezahlt. Von Annas
Verdienst und den Geschenken konnten die drei Leute in Sinsheim leben.
Mehr und mehr waren die Sohne in der Lage, die Eltern kriftig zu unterstiit-
zen. So konnten diese einem ruhigen Lebensabend entgegensehen, vor allem
als sie in naher Nachbarschaft mit Sohn Adolf und dessen Frau Kitchen, ge-
borene Binkele vom Béttinger Hof, lebten. Die Eheleute nahmen nun noch
die Mutter von Dina Lichdi, Christine Kreuter, geborene Frey, zu sich.
Johannes Lichdi starb am 11. Mirz 1908 und wurde in Sinsheim beerdigt.
Die Trauerrede hielten Stadtvikar Kaufmann iiber 1. Mose 24,56: ,,Haltet
mich nicht auf, denn der Herr hat Gnade gegeben zu meiner Reise” und
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Reiseprediger Michael Fellmann, Wiirzburg, der iiber 2. Korinther 5,1
sprach. Fast 40 Jahre hatten Johannes und Dina zusammen gelebt und ge-
sorgt. Dina tiberlebte ihren Mann um 24 Jahre. Sie konnte noch den Erfolg
ihrer Sohne im Lebensmittelhandel miterleben und sich iiber die Hochzeit
von Anna mit Ulrich Hege von Sondergiu freuen. Sie starb, nahezu 88jih-
rig, am 22. Januar 1932 und wurde neben ihrem Mann beigesetzt. Bei ihrer
Beerdigung sprachen Bruder Jakob Funck von Eichtersheim und Dekan
Eisen von Sinsheim. Auch ihr wurde das Wort zugesprochen: ,,Haltet mich
nicht auf, denn der Herr hat Gnade gegeben zu meiner Reise.*

Fiir Johannes Lichdi war es wohl selbstverstindlich, der Tradition zu folgen,
in der schon sein Vater gestanden hatte, und eine eigene Pachtung anzu-
streben. Es ist kaum anzunehmen, daB er eine berufliche Tétigkeit ausserhalb
des biuerlichen Umfeldes jemals ins Auge gefaft hat. Eine unselbstindige
Existenz wire sicherlich auch nicht in Frage gekommen. Das vom Vater und
dem mennonitischen Umfeld vermittelte Selbstgefiihl verbot ihm dies. Mit
Fleif, Ordnungsliebe und ohne personliche Anspriiche arbeitete er lange
Jahre in groBer Treue. Die letztendliche Erfolglosigkeit belastete ihn schwer.
»Wenn ich nur der wire, der ich gewesen bin®, klagt er. Hinfort scheint er
ein geschlagener und gebrochener Mann gewesen zu sein, dem es schwer
fiel, sich auf den Hofen als Knecht zu verdingen. Er wurde ein groBer
Schweiger. Das Ungliick hatte seine Substanz aufgezehrt.

Nach dem Zusammenbruch auf dem Dorrhof und auf dem Rosenhof ent-
wickelte Dina Lichdi SelbstbewuBtsein. Sie war von dem Willen durchdrun-
gen, die Familie durch die schwierigen Zeiten zu bringen. Im Ungliick zeigte
sie Tatkraft und Entschlossenheit. Moglicherweise verdankt die Familie ihrer
Initiative die neue Berufsausrichtung. Nachdem der dlteste Sohn eine Lehre
im Lebensmitteleinzelhandel angetreten hatte, folgten alle drei Briider seiner
Berufswahl. Sie begannen ihre Ausbildung bei dem gleichen Lehrherrn.
Obwohl es Riickschlige gab, verfolgte Dina Lichdi immer neue Pline, um
der Familie eine sichere finanzielle Grundlage zu geben. Es sieht so aus, als
habe sie nun die Fiihrung in die Hand genommen. Nach Aussage einer
Enkelin trat sie bestimmend auf; ihre Rede sei scharf und entschieden
gewesen. Dagegen schildern Personen, die Johannes Lichdi noch kannten,
ihn als einen milden, giitigen Mann, der fiir seine Umgebung Verstdndnis
zeigte. Sicher versuchte er ausgleichend auf seine Frau einzuwirken. Die bald
4(0jahrige Erdenreise der Eheleute wurde durch den Tod von Johannes Lichdi
beendet. Gott hatte, trotz allem Ungliick, Gnade gegeben zu dieser
gemeinsamen Reise. Niemals verloren die Eheleute das Vertrauen in Gottes
Fithrung und Beistand. Viele Briefe beweisen dies. So konnte Johannes
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Lichdi gegen Ende seines Lebens an seine Sthne schreiben: ,,Auch sind wir
Gott Dank schuldig fiir alles, was er von Kindesbeinen an uns getan hat.*

Nachbemerkung: Bei der Darstellung stiitze ich mich auf Pachtvertrdge und
Korrespondenz im Staatsarchiv Wertheim (Signaturen RB 6851 I, RB 6851 III und
RB 6851 1V) sowie auf den Briefwechsel zwischen Christina Lichdi und ihrem Sohn
Jakob aus den Jahren 1889 bis 1892.
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Christoph Wiebe
Aus der Chronik der Gemeinde Ibersheim

Einleitung

1. Die Chronik der Gemeinde Ibersheim

Die Chronik der Gemeinde Ibersheim' ist ein merkwiirdiges Dokument. Be-
gonnen wurde sie von Heinrich August Neufeldt’ (Pfarrer von 1856 bis 1869)
als Ortschronik (T 6 = Text 6). Den AnstoB dafiir gab die groBherzogliche
Anordnung vom 29. Juni 1857, die alle Geistlichen des Landes zur Fiihrung
solcher Ortschroniken verpflichtete. Dementsprechend breiten Raum
nehmen Ausfithrungen zu den lokalen landschaftlichen, wirtschaftlichen und
schulischen Gegebenheiten ein (T 1). Die Mennonitengemeinde erscheint in
der Chronik nur deshalb, weil sie zum Ort gehort, die politischen Amter
werden durchweg vor den gemeindlichen beschrieben. Neufeldts Nachfolger
im Amt, Jakob Ellenberger IL.? (1869—1871) und Hinrich van der Smissen*
(1872—1882) haben die Chronik nicht fortgefiihrt. Letzterer hat sie vielmehr
bei seinem Wechsel nach Hamburg samt anderen gemeindlichen Unterlagen
mitgenommen, um sie nachtriiglich zu vervollstindigen. Daraus wurde
nichts, die Chronik kam erst Jahrzehnte spiiter wieder nach Ibersheim. Von
den Pfarrern Thomas Léwenberg (1883-1917) und Emil Hindiges® (1917
bis 1923) finden sich darum keine Eintragungen. Erst Erich Gottner (1923
bis 1927) nimmt wieder welche vor, er trigt sogar die Zeit seines Vorgédngers
teilweise nach. Die Gewichte haben sich jetzt verschoben, das Interesse an
der Mennonitengemeinde dominiert klar, aus einer Ortschronik ist eine
Gemeindechronik geworden (T 17). Die Eintragungen bestehen jetzt oft aus
sehr knappen Hinweisen auf besondere Gottesdienste, Konferenztagungen,
Geburten und Kasualien. Das bleibt auch bei Abraham Braun® (1928-1952)
s0, dem letzten Chronikschreiber, der bei dieser Auswahl beriicksichtigt
wurde. Sein Nachfolger Daniel Habegger (1952-1986), der bislang letzte in
Ibersheim wohnende Mennonitenpfarrer, fiihrt die Chronik weiter.

2. Zum Charakter der Quelle

Trotz ihrer gattungsmiBigen und literarischen Heterogenitit und ihres frag-
mentarischen Charakters ist diese Chronik fiir die Geschichte sowohl des
Ortes wie der Mennonitengemeinde eine wichtige Quelle.” Aus einer Reihe
von Hinweisen, die oft auch indirekt Einblick in die wirtschaftlichen und
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sozialen Verhiltnisse geben, ragt die teilweise Uberlieferung der iltesten
Dokumente hervor (T 9 und 10).

Besondere Aufmerksamkeit wird man heute den Abschnitten widmen, welche
die Zeit des Nationalsozialismus behandeln (T 16 und 17).* Diese Texte
diirften typisch sein fiir die deutschen Mennoniten dieser Jahre. Sie waren ein
Teil der Gesellschaft geworden, der ,,nationale Auf- und Umbruch* (T 16)
erfafite auch sie. Es kommt 1934 und 1935 zu Dankgottesdiensten am Tag
der nationalsozialistischen ,,Machtergreifung®, 1933 und 1934 werden der 1.
Mai und der Todestag Hindenburgs mit Gottesdiensten begangen. Die
Begeisterung legt sich, 1936 ist man froh, daB die Rundbriefler® sich in
Ibersheim treffen. Insgesamt wirkt es bedriickend, was aus diesen Jahren alles
nicht mitgeteilt wird. Im nahegelegenen Monsheim war Walter Fellmann'®
Pfarrer, der Kontakte zur Bekennenden Kirche hatte''. Hatten die pfilzischen
Prediger untereinander keinen Kontakt? Sprach man nicht miteinander iiber
die Fragen der Zeit? Braun vermerkt die Verhaftungen der Amerikaner und
ihre Folgen (T 17) — gab es aus den Jahren 1933—45 nichts, was ebenso der
Mitteilung wert ware? Vor dem Hintergrund dieses beredten Schweigens
scheint der ,,der Wahrheit halber” gemachte Vermerk, da HJ-Dienst in
Ibersheim nicht in Konkurrenz zum Gottesdienst angesetzt wurde, eher etwas
anderes zu bezeugen. Auch befremdet es, wenn Braun alliierte
Kasernierungslager als Konzentrationslager bezeichnet (T 17), das
nahegelegene Konzentrationslager Osthofen aber nicht erwahnt wird. Und
das, obwohl die Eintragungen fiir die Jahre 1939 — 44/45 erst nachtréglich,
also wohl nach Kriegsende vorgenommen wurden.

3. Aufschliisse iiber die Schreiber

Die Chronik verrit einiges tiber ihre Schreiber. Das trifft besonders auf
Heinrich A. Neufeldt zu. Seine streckenweise im Plauderton abgefaBten,
weitschweifigen Texte wiren am besten mit ,Spazierginge eines Dorf-
geistlichen* iiberschrieben. Seine Sprache ist manchmal in lange Perioden
gefalit (T 13), manchmal gedrechselt und steif und spiegelt dabei bisweilen
das Unbehagen eines Westpreufien am Rhein wieder (T 8 und 11). Sein Den-
ken scheint eine Neigung zu Ordnungen, Hierarchien und Formalien zu
haben. Er legt Wert auf die Feststellung, als Ibersheimer Mennonitenpfarrer
weiterhin ,koniglich PreuBischer Staatsuntertan® zu bleiben (T 6) —
Ibersheim gehorte damals zum GroBherzogtum Hessen — und hebt zweimal
hervor, daB die rechtmiiBige Ordination in Danzig durch den ,.ehrwiirdigen
Altesten” Jakob Mannhardt” erfolgte, wofiir er eigens dorthin reiste (T 14).
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Ganz anders als bei Neufeldt gehalten und heutiger Problemlage ungleich
niher sind die Ausfiihrungen von Erich Géttner (T 15). Sie kreisen vor al-
lem um die Zahl der Gottesdienstbesucher und der Gemeindeglieder sowie
um das religiése Leben der Gemeinde. Zweimal zeigt die Chronik uns einen
ohnmiichtigen Pfarrer Braun, der in einem Eintrag in die Chronik ein Mittel
sieht, das letzte Wort zu behalten: Beim Arger iiber Nachbar Ellenbergers
Bau eines Schuppens (T 16) und bei dem ,,Schandfleck* der amerikanischen
Truppen (T 17), die das silberne Tauf- und Abendmahlsgeschirr mitgehen
lassen.

4. Beobachtungen zum Krifteverhiltnis zwischen Pastor und Gemeinde
Fiir die Mennonitengeschichte bedeutsamer als solche Anekdoten ist fol-
gendes: Neufeldts Weggang aus Ibersheim erfolgte aufgrund von Abend-
mahlsstreitigkeiten. Neufeldt vertrat eine lutherische Abendmahlsauffas-
sung, wogegen sich die Gemeinde, namentlich Christian Dettweiler (1831
bis 1893)", zur Wehr setzte. Es kam zu einer Gemeindeversammlung, in der
Neufeldt seine Lehre verantworten muBte. Die Gemeinde teilte seine Lehre
nicht und kiindigte ihm. Die Chronik berichtet davon direkt nichts. Doch
Neufeldts Sprachgebrauch bestiitigt eindeutig, was sich aus anderen Quellen
als Vermutung nahelegt: Seine unmennonitische Redeweise vom Altar und
sein formelhafter Gebrauch des Beiwortes heilig im Zusammenhang mit
Taufe und Abendmahl, worin sich ein sakramentales Verstidndnis andeutet
(T 2), wie er es dann auch explizit formuliert (T 6 und 13). Es wire allerdings
falsch, in dem Vorfall einen Beleg dafiir zu sehen, daB} eine theologisch
wache und miindige Gemeinde sich ausschlieBlich um der reinen
mennonitischen Abendmahlsauffassung willen von ihrem Pfarrer trennt. Mit
Sicherheit sind die theologischen Griinde nicht die einzigen, moglicherweise
nicht einmal die maBgebenden gewesen."

Fiir das Krifteverhiltnis zwischen der Gemeinde und ihrem Pfarrer ist diese
Begebenheit aufschlufireich. Auch zwischen Neufeldts Vorginger, dem
ebenfalls westpreuBischen Prediger Bernhard Thiefien, und der Gemeinde
war es zur Kraftprobe gekommen, und zwar in der Frage des Taufalters. Die
,Ibersheimer Beschliisse* der Pfilzer Prediger und Altesten von 1803 und
1805 hatten als Mindestalter fiir die Taufe das vollendete 14. Lebensjahr
festgesetzt. Sie stemmten sich damit gegen die Tendenz, daB
Heranwachsende in immer jiingerem Alter getauft wurden. Wie erfolgreich
die ,Ibersheimer Beschliisse* auf Dauer gewesen sind, mag dahingestellt
sein. Jedenfalls drohten im Jahr 1847 einige Ibersheimer Familienviter dem
Pfarrer Bernhard ThieBen mit Gehaltsverweigerung, wenn er nicht auch
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Kinder unter 14 Jahren tauft.' Diese Erpressung Thieflens und die Entlassung
Neufeldts 22 Jahre spiter werfen ein bezeichnendes Licht auf das
Krifteverhiltnis zwischen Gemeinde und Pfarrer in der Mitte des 19.
Jahrhunderts.

Die folgende Auswahl will die Verschiedenartigkeit der Eintragungen wi-
derspiegeln und so den Charakter der Chronik vorstellen. Protokollartige
Passagen mit Namens- und Datumsangaben sind dabei jedoch unberiick-
sichtigt geblieben.”

Texte

Text 1: Von Chausseen und Wegen

Ibersheim selbst wird bis jetzt von keiner Chaussee durchschnitten; es fiihrt
aber seit dem Jahre 1844 eine Chaussee von Rheindiirckheim, somit von der
Rheinstrale aus, nach Ibersheim, welche hier ihr Ende erreicht. Mit Hamm,
Eich, Sandhof und Miickenhduser Hof ist Ibersheim durch Vicinalwegel6
verbunden, welche bei dem schweren Boden der Ibersheimer Gemarkung in
Zeiten anhaltenden Regenwetters beschwerlich zu passieren sind. Der Bau
einer Chaussee von Ibersheim nach Hamm ist im Laufe des Jahres 1857 be-
schlossen und vorbereitet worden. In Bezug auf seine Lage ist Ibersheim
insofern ein etwas abgelegener Ort, als bis jetzt keine groBe und belebte
LandstraBe hindurchfiihrt; man sieht deshalb auch wenig fremdes Fuhrwerk
auf den StraBen und streckt fast unwillkiirlich den Kopf zum Fenster hinaus,
wenn man wahrzunehmen glaubt, daB eine fremde Chaise in den Ort herein-
fahrt. Wer nicht gerade in Ibersheim selbst oder den Nachbarortern etwas zu
suchen hat, kommt nicht so leicht hinein; gelegentlich lernt es nicht leicht
jemand kennen. Andrerseits kann ein Ort, der nur 5 Viertelstunden (so weit ist
es von Ibersheim bis Mettenheim) von der hessischen Ludwigsbahn entfernt
ist, die eine der Hauptverbindungen zwischen Berlin und Paris darstellt,
durchaus nicht sagen, dafl er abgelegen sei, sondern muf3 vielmehr freudig
dankbar riihmen, daf er recht im Mittelpunkt der gebildeten Welt liegt.

Text 2: Die Kirche

Thre innere Einrichtung ist hochst einfach, wie dies allen mennonitischen
Gotteshiusern eigen ist. Der durch den einzigen Eingang in der Mitte der
Vorderfront Eintretende hat vor sich, also an der dem Eingang gegeniiber-
liegenden Hinterwand, eine einfache, grau angestrichene und von einem
Schalldeckel iiberragte Kanzel, welche in unzweckmifBiger Hohe angebracht
ist. Unterhalb der Kanzel steht statt des eigentiimlich mennonitischen,
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tragbaren Abendmabhlstisches ein wirklicher, von Steinen aufgemauerter und
weilB iibertiinchter, ganz schmuckloser Altar, iiber den gewdohnlich eine
schwarztuchene Decke gebreitet ist und auf dem eine Prachtbibel ihren Platz
hat. Bei festlichen Gelegenheiten erhilt der Altar noch eine feine weile
Uberkleidung. Zu beiden Seiten des Ganges, der, von der Kirchentiir gerade
auf die Kanzel zufiihrend, die Kirche mitten durchschneidet, befinden sich
die Sitze; rechts vom Eingang sitzt das weibliche Geschlecht, links das
méinnliche Geschlecht. AuBerdem ist an der Seitenwand rechts vom Eingang,
wo dieselbe an die Hinterwand anstoBt, ein besonderer Sitz fiir die Vorsteher
angebracht, desgleichen an der Seitenwand links vom Eingange ein solcher
fiir den Pfarrer, der durch das holzerne Gitterwerk seines Sitzes der
Gemeinde halb unsichtbar gemacht wird. Die zu Taufe und Abendmahl
gebrauchten heiligen Gerite sind aus Zinn gefertigt; eigentlich sollten sie
von Silber sein; was nicht ist, kann werden! [...] UnverhéltnismaBig grof ist
auf unserem Kirchhofe die Zahl der glinzenden und wertvollen Grabsteine,
eine Folge des hier so allgemein verbreiteten Wohlstandes. Selten wird man,
selbst in unserem reichen Rheinhessen, auf einem so wenig ausgedehnten
Kirchhofe eine so groBe Anzahl stattlicher Denkmiler finden. Doch ist die
Errichtung moderner Grabsteine erst in unserer Zeit unter uns Sitte
geworden; die Griber der GroBviter und UrgroBviter sind langst
eingesunken und ihre Stitte ist unbekanntlich geworden.

Text 3: Die heute Lebenden

Die Einwohnerzahl des Dorfes Ibersheim betrigt gegenwirtig, am Schlusse
des Jahres 1857, 355; wir nennen aber Einwohner die Bauern und Handwer-
kerfamilien und die wenigen anderen Familien, welche hier ansissig sind,
aullerdem enthidlt der Ort eine ziemlich starke, ab- und zustromende
Bevélkerung von Knechten, Mégden und Handwerksgesellen in sich. Die
oben angegebene Einwohnerzahl verteilt sich auf 48 teils groBere, teils
kleinere Haushaltungen und gliedert sich im Einzelnen folgendermafBen:

33 Okonomenfamilien 1 lediges Frauenzimmer
10 Handwerkerfamilien 1 Schullehrerfamilie

1 Gastwirt 1 Pfarrersfamilie

1 Bicker

[...] Einige Jahre spiter wird berichtet, dall weitaus der groBte Teil der Haus-
viiter dem Stande der Okonomen angehort; von Handwerkern haben wir 1
Schmied, 2 Schreiner, 5 Schuhmacher, 2 Leinenweber, 1 Maurer. Gastwirt
haben wir nur einen am Orte. Zwei Frauen halten einen Spezereiladen. Dazu
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kommt dann die Pfarrfamilie, die Schullehrerfamilie und einige wenige
Ledige, fiir sich allein wohnende Personen.

Text 4: Das Schulwesen

Die Zahl der Schiiler ist gegenwiirtig, am Schlusse des Jahres 1857, 37, ndm-
lich 20 Buben und 17 Médchen, von denen auf die erste, obere, Abteilung
11 Knaben und 5 Médchen kommen. Auswiirts heimische Kinder besuchen
gegenwirtig die Schule 2. Alle Kinder sind mennonitischer Konfession, mit
Ausnahme von dreien, die der evangelischen Kirche angehéren. [...] Seit
Ostern des Jahres 1854 ist, namentlich durch die Bemiihungen des damaligen
Pfarrers, Bernhard Tiessen, unter Genehmigung der vorgesetzten Behorde
eine Privatschule hierorts begriindet und mit der Ortsschule in Verbindung
gebracht worden, welche dazu dienen soll, unseren Kindern den Ubergang
aus der gewdhnlichen Ortsschule in die auswirtigen hoheren Lernanstalten,
denen viele Eltern sie zu iiberweisen lieben, zu erleichtern, und welche somit
ein Mittelglied zwischen der Ortsschule und den hoheren Schulen
(Gymnasium, Realschule) bilden soll. Wiewohl keine Verpflichtung dazu
besteht, so besuchen doch alle Kinder, die der Ortsschule angehéren,
gegenwirtig ohne Ausnahme auch die Privatschule. Diese ist mit der
Ortsschule in der Weise in Verbindung gebracht, daB, wihrend die GroBen
in der Ortsschule Unterricht empfangen, die Kleineren sich in der
Privatschule befinden, und umgekeht. [...] Das Lokal der Privatschule ist
das groBe untere Zimmer eines dem Schulvorsteher, Herrn Heinrich
Christoph, gehorigen Hauses in der RomerstraBe. Die Kosten der
Unterhaltung dieser Privatstiftung werden durch Zeichnung freiwilliger
Beitrige von den Ortsbiirgern aufgebracht.

Text 5: Wir sind Mennoniten

Die Einwohner von Ibersheim gehoren in ganz iiberwiegender Mehrzahl dem
evangelisch-mennonitischen Bekenntnisse an. [...] Dieses Verhiltnis gibt
unserem Ibersheim eine eigentiimliche Bedeutung sowohl fiir das Land, als
auch fiir die Gesamtheit der Mennonitengemeinden am Mittelrhein. In
unserem Lande ist Ibersheim der einzige Ort, der fast ganz ausschlieBlich
von Mennoniten bewohnt wird; der Prediger der Ibersheimer
Mennonitengemeinde ist der einzige Mennonitenprediger in unserem Lande,
welcher zugleich Ortspfarrer und als solcher Mitglied des Orts-
schulvorstandes ist, wie ja denn die Ortsschule auch fast nur aus Kindern
mennonitischer Eltern besteht. Wo sonst in unserem Lande mennonitische
Prediger und mennonitische Gotteshiuser sich befinden, da ist es an Orten,
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unter deren iiberwiegend evangelischer Einwohnerzahl einige wenige men-
nonitische Familien nur zerstreut leben, und diese Gotteshiiuser und Predi-
ger bilden nicht, wie in Ibersheim, den kirchlichen Mittelpunkt eines engen
und nahen Kreises, sondern eines solchen, dessen Peripherie in weiter Ent-
fernung vom Centrum vereinzelte und ferne Glieder verbindet. In dieser
Beziehung ist Ibersheim eine Raritit, eine Merkwiirdigkeit in unserem Lan-
de, einzig in seiner Art.

Text 6: Der Kirchenvorstand mit dem Pfarrer

Wie die biirgerliche Gemeinde gipfelt auch die kirchliche Gemeinde in ihrem
Vorstande. Der Kirchenvorstand der Ibersheimer evangelischen Menno-
nitengemeinde besteht aus folgenden 4 Personen:

1. Der Prediger der Gemeinde (hier, gleich den evangelischen Geistlichen,
gewohnlich Pfarrer genannt, welcher Ausdruck sonst unter den Mennoniten
gar nicht iiblich ist), Heinrich August Neufeldt, geboren in Danzig am 20.
Oktober 1826; er bekleidet sein Amt interimistisch seit dem 28. Oktober 1855
und definitiv seit seiner Ordination, den 17. April 1856. Er ist unverheiratet
und ist koniglich PreuBischer Staatsuntertan. Was aber sonst etwa von seiner
Wenigkeit zu melden sein mochte, das will er getrost seinem Nachfolger im
Chronikschreiben iiberlassen; viel wird’s nicht sein. Es folgt die Nennung
dreier Kirchenvorsteher, beim letzten wird hervorgehoben, daB es sich um
einen Auswirtigen handelt. Die Wahl eines solchen wurde fiir gut befunden,
weil die kirchliche Gemeinde Ibersheim sich weit iiber den Ort hinaus
erstreckt, so daB die mennonitische Bevolkerung von Ibersheim etwa die
Hilfte der ganzen Ibersheimer Mennonitengemeinde ausmacht. [...]

Zur Ibersheimer Mennonitengemeinde gehoren noch und suchen in ihr die
Sakramente der Taufe und des Altars, Familien und einzelne Personen in
folgenden Orten: Hamm, Eich, Sandhof, Osthofen, Westhofen, Alsheim,
Guntersblum, Lerchenhof, Wintersheim, Oppenheim, Dexheim, Nierstein
und Worms in Rheinhessen, Lindhof bei Speyer, Rohrhof bei Schwetzingen,
Eschborn bei Héchst am Main, Frankfurt am Main, Friedrichsdorf, somit in
folgenden deutschen Lindern: Rheinhessen, Rheinbaiern, Baden, Nassau,
Hessen-Homburg, freie Stadt Frankfurt, und Schreiber dieses [...] pflegt in
Bezug hierauf wohl scherzhaft zu sagen, sein Sprengel sei doch der weiteste
und und erstrecke sich iiber die der Bischofe von Mainz, Speyer und Limburg
und des Erzbischofs von Freiburg zusammengenommen. Weiter auf diese
Verhiltnisse einzugehen ist hier nicht der Ort, da diese Blatter nicht der
Geschichte der Ibersheimer Mennonitengemeinde, sondern des groBher-
zoglich hessischen Ortes Ibersheim bestimmt sind.
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Text 7: Unser Gottesdienst

Die Anordnung des Gottesdienstes und der kirchlichen Verfassung der
hiesigen Mennonitengemeinde ist wesentlich dieselbe, wie bei allen Gemein-
den unseres Bekenntnisses hier am Mittelrhein; es ist deshalb hier nichts
besonderes dariiber zu bemerken. Erwidhnt mag noch werden, daB die
Gemeinde sich [...] des sogenannten neuen kurpfilzisch-reformierten
Gesangbuchs (zuerst erschienen Heidelberg 1784) in ihren gottesdienst-
lichen Zusammenkiinften bedient.

Die heilige Taufe pflegt in der Ibersheimer Mennonitengemeinde jidhrlich
am ersten Pfingstfeiertage vollzogen zu werden. Die Téduflinge haben in der
Regel das 14te Lebensjahr angetreten, werden also hier in einem jiingeren
Lebensalter zur heiligen Taufe zugelassen, als dies bei unseren Glaubens-
briidern im 6stlichen Europa der Fall ist."” — Das heilige Abendmahl pflegt
dreimal im Jahr gefeiert zu werden: am ersten Osterfeiertage, am zweiten
Pfingstfeiertage und einmal im Herbst (gewohnlich am ersten Sonntage im
Oktober).

Der sonntigliche Gottesdienst beginnt um 9 Uhr vormittags. Gegenwirtig
(seit Mitte 1856) pflegt derselbe jeden dritten Sonntag auszufallen, da der
Prediger mit Bewilligung der Gemeinde unternommen hat, in der fiir diese
Zeit eines eigenen Geistlichen entbehrenden Mennonitengemeinde Friesen-
heim in Rheinbayern alle drei Wochen den Gottesdienst abzuhalten. [...] Das
Gehalt des Pfarrers betrigt 400 Gulden™, wozu einige Nebeneinkiinfte
kommen. Die Geldmittel zur Bestreitung der kirchlichen Bediirfnisse der
Gemeinde werden durch Beitrdge zusammengebracht, welche von den
einzelnen Mitgliedern nach dem Verhiltnis der von ihnen gezahlten Steuern
entrichtet werden. Einen irgend erheblichen Fond besitzt die kirchliche
Gemeinde bis jetzt leider nicht.

Text 8: Von den Eigenheiten der Sprache und der Sitten

Die Sprache bietet in Ibersheim wenig Abweichendes von der allgemeinen
in der hiesigen Gegend verbreiteten Spracheweise, was sich etwa Beson-
deres hier noch vorfindet, ist wohl ein Erbe der schweizerischen Herkunft
der hiesigen Ortsbewohner, so die breite Aussprache des Doppellautes ei als
a, hAm gehe statt heim gehen, wihrend man schon auf dem nahe gelegenen
Sandhof nicht ham, sondern hém statt heim spricht. Eigentiimliche, sehr fest
eingewurzelte Ausdriicke sind: das abscheuliche greinen statt weinen, es hat
gelitten statt es hat geldutet, ahnen statt verstehen (,.sie ahnt nichts mehr*
fiir: sie versteht nicht mehr, was man zu ihr spricht), springen statt laufen,
Kappe statt Miitze, Sack statt Tasche, alleweil fiir jetzt, der regelmiBige
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Gebrauch von ,,da“ fiir ,,hier”, wihrend in anderen Teilen Deutschlands da
eher im Gegenteil fiir dort gebraucht wird, ferner der Gebrauch von gehen
gleich kommen. Die Mutter ruft ihrem kleinen Kinde zu: Geh! Geh! und
meint damit: Komm her! Komm her!, wihrend ein anderer ehrlicher
Deutscher darunter verstehen wiirde: Mach, dal du wegkommst! Die Pferde
heifen allgemein Géule, Knaben und Madchen Buben und Médcher. Dies
diirften die hervorragendsten Eigentiimlichkeiten der hiesigen
Ausdrucksweise sein. Unter der Uberschrift ,,Von den Eigenheiten der Sitte®
fiihrt Neufeldt aus: Der Zeitgeist und der allgemein verbreitet Wohlstand
haben sich in die Hinde gearbeitet, um die Sitte immer mehr der stidtischen
anzunihern, und die franzosische Herrschaft auf dem linken Rheinufer hat
ohne Zweifel trefflich vorgearbeitet; dem Schreiber dieses schneidet es noch
immer durch die Seele, wenn er beim Mittagessen der Familien das ,,Guten
Appetit!* vernimmt oder es wohl gar selber iiber die Lippen bringen soll.
.soweit die deutsche Sprache klingt und Gott im Himmel Lieder singt*, bis
Riga und Rewal hinauf, spricht er: ,,Gesegnete Mahlzeit!* Hier zu Lande
weill man nichts Besseres zu sagen als: ,,Guten Appetit! Man muf ja des
Franzmanns bon appetit! nachéffen."”

Text 9: Die ersten Ansiedler

Was sich von der Geschichte unseres Ortes noch ermitteln 14Bt, ist etwa
folgendes: Vor 200 Jahren war der Besitzer von Ibersheim ein Edelmann,
der sein Gut an die kurpfilzische Hofkammer in Mannheim verschrieben
hatte, ohne es einldsen zu kénnen.

Die Hofkammer verkaufte das Besitztum des Edelmannes an 6 Mennoniten
aus der Schweiz als Erbbestand fiir 6000 Gulden; der Erbpacht aber bestand
aus 1300 fl. und 1300 Malter Frucht jihrlich. Die einwandernden
Mennoniten waren, so berichtet die Uberlieferung, aus dem Simmental® im
Berner Oberland; Verfolgung, die sie ihres Glaubens wegen erleiden muften,
hatten sie zu Auswanderung gendttigt und war auch der Grund, weshalb
spiterhin noch mehrere Familien ihrer Heimat ihnen nachzogen und sich hier
niederlieBen. Auf welche Empfehlung hin oder in Folge welcher
Veranlassung die ersten Ansiedler gerade diesen Punkt sich zur
Zufluchtsstitte auserlasen, dariiber ist nichts bekannt. Die Namen der
urspriinglichen 6 Ansiedler sind nicht mehr aufbehalten. Zu Frondiensten
der Umgebung: Als Fundamentalgerechtigkeit hatte Ibersheim das Recht,
dal Hamm, Eich, Gimbsheim, Alsheim, Osthofen und Westhofen Fron-
dienste hier zu leisten hatten. Da jedoch die Bewohner von Ibersheim von
diesem Recht keinen Gebrauch machten, so bezahlten bis zur Franzésischen
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Revolution die genannten Orte eine méBige Geldsumme. Die Franzosische
Revolution hob dieses Recht auf.

Text 10: Die Urkunde von 1683

Einige Zeit nach der ersten Ansiedlung schweizerischer Mennoniten auf dem

Ibersheimer Hof treffen wir bereits 10 Ansiedler hier, zwischen denen und

der pfilzischen Regierung der Erbbestand im Jahre 1683 erneuert wurde. Es

ist noch eine Copie des damaligen Erbbestandbriefes vorhanden; diesem

Schriftstiicke konnen wir die Namen der 10 ersten Ansiedler entnehmen, es

sind folgende: Heinrich Neff, Konrad Hiestand, Hans Jakob Forr, Heinrich

Gochnauer, Hans Jakob Rupocher, Jakob Dendlinger, Hans Leitweiler, Peter

Oppmann, Heinrich Reif und Ulrich Hagmanns Witwe. Die meisten dieser

Namen sind jetzt, nach noch nicht vollen zwei Jahrhunderten, aus Ibersheim

ganz verschwunden. Nur die Namen Hiestand und Forrer (statt Forr), auch

Hackmann bliihen noch fort. [...]

In Bezug auf den religiosen Punkt besagt die Urkunde:

,.Jhres Glaubens halben sollen sie zwar von Uns und den Unsrigen
ohnangefochten sein und bleiben, jedoch iiber 30 Hausgesill aufs
hichste sich daselbst nicht vermehren, keine offentliche oder
heimliche Zusammenkiinften und Conventicula von Andern, so nicht
auf dem Hof wohnen, daselbsten anstellen noch halten, auch
ausserhalb Ihren Kindern und Dienstgesinde keine mehrere Threr
Religion zugethane Personen auf den Hof nehmen und daselbst
wohnen lassen, vielweniger andre Unsre Unterthanen und Leuthe an
sich ziehen und verfiihren21 in den Zusammenkiinfte, die Sie ihres
Gottesdiensts wegen halten, niemanden von andern Religions-
Verwandten an sich ziehen noch annehen, nichts Gottesldsterlich,
aufriihrisch oder der Obrigkeit verkleinerlich reden oder thun, da
beneben des Wiedertaufens sich ginzlich enthalten.*

Das aus 11 Punkten bestehende Dokument schliefit mit den Worten:
»Hierauf haben gedachte Bestindere auf obigen Erbbestand fiir sich
und Ihre Erben mit Handgegebenen Treuen angelobt und verspro-
chen, dessen Inhalt und Clausulen in allem getreulich nachzuleben,
wie sie denn dariiber einen Revers22 unter Threr Hand und Siegel
zuriickgegeben. — Zu Urkund dessen haben wir diesen Erbbestand
mit unsern angehenkten Canzley-Secret bekriftigen lassen. So
geschehen Heidelberg den 11. Juni 1683.*

Die richtige Einzahlung jener 6000 Gulden wurde unterm 8. Juli 1685 in

Heidelberg bescheinigt. [...] Der schriftliche Vertrag iiber den Erbbestand
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wurde [...] von Zeit zu Zeit erneuert. Wir besitzen diese erneuerten Vertri-
ge vom 27. September 1745 in einer Abschrift, vom 6. Oktober 1753 und
vom 12. November 1762 im Original. Dieselben sind im ganzen dem ersten
Dokumente sehr dhnlich. Bemerkenswert ist, daB sie iiber den religitosen
Punkt gar nichts enthalten, somit auch die Beschridnkung fallen lassen, dafl
nicht mehr als 30 Mennonitenfamilien auf dem Hofe wohnhaft sein sollten.
Zu Schutzgeldern wird ausgefiihrt: Jeder Erbbestinder hatte jahrlich 6
Gulden Schutzgeld zu entrichten. In dem Erbbestandsbericht von 1753 wird
auch die Verpflichtung erwihnt, jahrlich fiir die Fronfreiheit 400 Gulden
Militir-Beitrag nach Frankenthal einzuzahlen. (Anfangs, 1683, waren nur
50 Gulden festgesetzt).

Text 11: Von Glocke und Kirchweih

Noch ein kleiner Zug zur Sittengeschichte werde hier hinzugefiigt. In friihe-
ren Jahren hatte die Gemeinde keine Glocke, und es wurde statt derselben ein
Horn angewendet. So wurde also friiher, anstatt zur Kirche gelautet, gehornt;
ebenso wenn die Gemeinde zusammenkommen sollte. Nur bei Fronden wurde
zum Zeichen anstatt gehornt gedudelt. Die Anschaffung der Glocke fillt in das
Jahr 1806. [...] Hier, wo er von der Sitte spricht, muB der Schreiber dieses
auch der jdhrlichen Kirchweih gedenken, die auch hier nicht fehlt; er ist aber
schwankend, ob er sie unter dem Kapitel von der Sitte oder von der Unsitte
abhandeln soll. Da er noch ziemlich neu hier zu Lande ist, so will er aus
bescheidener Zuriickhaltung sie diesmal an diesem Orte gar nicht abhandeln,
und begniigt sich, pflichtschuldigst zu melden, daf dieselbe immer [...]
sonntags und montags nach dem 15. August abgehalten wird.

Text 12: Der neue Kirchbau 1836

Ein anderes Ereignis von Wichtigkeit war dann wieder der im Jahre 1836 ins
Werk gesetzte Bau eines Gebdudes, das den Zwecken der Kirche, der Schule
und des Gemeindehauses dient. Ein eigenes Gemeindehaus hatte Ibersheim
bis dahin nicht gehabt; die Versammlungen des Gemeindevorstandes waren
in der Schulstube gehalten worden. Die neue Kirche steht auf demselben
Platze wie die alte, nur daf die friihere den Eingang nach der Strafie zu hatte,
wohin jetzt die Fenster der Kirche gehen. Im unteren Stock befand sich die
Schule und ein Brauhaus, im oberen die Kirche; spéter aber wurde der unterste
Stock zur Kirche, die Kirche dagegen zur Schule und zum
Gemeindeberatungszimmer eingerichtet. 1822 wurde die jetzt noch
vorhandene Orgel gekauft; frither hatte die Gemeinde sich keiner Orgel zur
Begleitung des Gesanges bedient.
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Text 13: Das Ende des Laienpredigertums

Friih schon wird Ibersheim den kirchlichen Mittelpunkt gebildet haben fiir
diejenigen Mennonitenfamilien, welche sich in der Entfernung von einigen
Stunden um Ibersheim herum wohnhaft machten. Kriegsheim (spiter Mons-
heim) und Heppenheim an der Wiese waren die nichsten Orte, wo es
mennonitische Gotteshduser gab.

Es ist nicht mehr moglich, die Reihenfolge der Ménner festzustellen, wel-
che das geistliche Amt in der Mennonitengemeinde Ibersheim von ihrem
ersten Entstehen an bekleidet haben; es waren jedenfalls nach echt menno-
nitischer Sitte immer mehrere zu gleicher Zeit, unter denen einer den vollen
Dienst, d. h. die Berechtigung zur Vollziehung der Sakramente und der
Trauungen hatte. [...] Als Johann Stauffer im Jahre 1822 am 27. November
starb, da hatte er in den letzten Jahren die Biirde des geistlichen Amtes schon
allein zu tragen gehabt. Sein Nachfolger wurde Daniel Stauffer, der aber
nicht hier, sondern in Eich wohnhaft war. Auch er hatte keine Genossen mehr
im geistlichen Amte.

Daniel Stauffer legte sein Amt im Jahre 1842 nieder, und nun verliel die
Ibersheimer Mennonitengemeinde, wie es zwei Gemeinden unseres Be-
kenntnisses in diesen Landen schon frither getan hatten, den altmennoniti-
schen Brauch, unstudierte Ménner aus ihrer eigenen Mitte fiir das geistliche
Amt zu wihlen,” und berief den Predigtamtskandidaten Bernhard Tiessen,
geboren zu Danzig am 12 ten Juni 1814 und, nachdem er sich anfangs in
Danzig der Kaufmannschaft gewidmet gehabt hatte, auf den Universititen
Berlin und Bonn theologisch gebildet, zu ihrem Prediger oder wie man hier
zu Landen sagt: Pfarrer. [...]

Bernhard Tiessen®, der hier als Studierender der Theologie in Bonn, auf einer
Vergniigungsreise begriffen, am Trinitatissonntage [...] 1843 eine Predigt
gehalten hatte, am 5. Sonntage nach Trinitatis [...] 1843 mit Stimmeneinheit
von der Gemeinde zu ihrem Pfarrer erwiihlt worden war, darauf am [...] 20.
August 1843 seine Antrittspredigt gehalten hatte und am [...] 17. September
1843 durch den Prediger unserer Gemeinde in Sembach, Johannes Risser®,
zum geistlichen Amte ordiniert worden war, verwaltete dasselbe bis zum
zweiten Pfingstfeiertage, den 28. Mai 1855, wo ihn nachmittags 5 Uhr,
nachdem er noch am Vormittage die Feier des heiligen Abendmahles mit der
Gemeinde begangen hatte, und in den fritheren Nachmittagsstunden eine
Hauskollekte fiir die durch die Weichseliiberschwemmung verungliickten
Glaubensbriider in Preuflen abgehalten hatte, im Hause seines
Kirchenvorstehers Heinrich Forrer ein Lungenschlag seiner Gemeinde und
seinem einzigen Kinde unerbittlich friih entrif3.
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Text 14: Vom jetzigen Pfarrer Heinrich Neufeldt

Die erledigte Stelle besetzte die Gemeinde mit dem Predigtamtskandidaten
Heinrich August Neufeldt, der am 20. Oktober 1826 in Danzig geboren ist,
in den Jahren 1840 bis 46 das Danziger Gymnasium durchmachte, von
Ostern 1846 bis Michaelis 1848 in Halle und von Michaelis 1848 bis Micha-
elis 1849 in Heidelberg Theologie studierte, darauf bis Pfingsten 1855 als
Privatlehrer in Danzig und von da an als Hauslehrer zu Schlo Myslowitz in
Oberschlesien titig war. Derselbe traf am Donnerstag den 25. Oktober hier
ein, wurde am Sonntag darauf, den 28. Oktober, durch den Prediger der
Mennonitengemeinde zu Friedelsheim bei Diirckheim an der Hardt,
Ellenberger®, in das Predigtamt eingefiihrt, und, nachdem seine anfinglich
provisorische Anstellung bald definitiv geworden war, am Donnerstag den
17. April 1856 in den vollen Dienst eingesetzt oder zum Altestenamte
befestigt. Es geschah dieses auf seinen Wunsch in Danzig, durch den
ehrwiirdigen Altesten der dortigen Gemeinde, Jakob Mannhardt. Am 2. Mai
traf Prediger Neufeldt als ordinierter Altester hier wieder ein und fungierte
am 4. Mai 1856, Sonntag vor Pfingsten, zum ersten Male als im vollen
Dienste stehender Prediger. Eine anfangs 1857 an ihn ergangene dringende
Einladung, das Predigtamt in der Mennonitengemeinde Einsiedel im
Konigreich Galizien anzunehmen, hat derselbe ausgeschlagen.

Text 15: Gottesdienstliches und religitses Leben um 1925

Die Verhiltnisse im Gottesdienst, Taufe, Abendmahl haben sich nicht wesent-
lich gedndert. Die Gottesdienste fanden im Sommer alle drei Wochen, im
Winter alle zwei Wochen in Ibersheim statt, gewohnlich vormittags 9 Uhr,
zuweilen nachmittags 2 Uhr. Der Gottesdienstbesuch vonseiten der Gemein-
deglieder wie der Ortsbewohner war durchschnittlich gut (an gewohnlichen
Sonntagen 3040 Teilnehmer). Zu den auBergottesdienstlichen Veranstal-
tungen (Bibelstunden, Leseabend, Passions- und Adventsandachten) ver-
sammelte sich dagegen nur ein kleiner Kreis treuer Teilnehmer. Hieran wie an
den Gottesdiensten beteiligte sich regelmiBig auch ein groBe Zahl von
protestantischen Ortseinwohnern. Das gegenseitige Verhiiltnis war sehr gut.
Das Zahlenverhiltnis der Mennoniten zu den Ortseinwohnern anderer
Konfession hat sich gegeniiber der Zeit um 1860 [...] sehr verschoben. War
damals die Mehrzahl der Ortseinwohner und der Schulkinder mennonitischen
Bekenntnisses, so ist es heutzutage leider umgekehrt. Die mennonitischen
Familien haben durch Auswanderung und Aussterben in solchem Mafe
abgenommen, daB sie nur noch etwa den vierten Teil der Gesamt-
bewohnerschaft bilden, wenn sie auch wirtschaftlich die stirkste Gruppe sind
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und im Gemeinderat durch das Biirgermeister- und Rechneramt einen
wichtigen EinfluB haben. Leider ist die Gemeinde nicht nur zahlenméBig
zuriickgegangen — 1927 in Ibersheim 56 Mitglieder —, sondern auch der
Sinn fiir das Gemeindeleben hat bei einer Reihe mennonitischer Familien
abgenommen und anstelle lebendiger Zugehorigkeit zur mennonitischen
Gemeinde ist blof traditionelles Festhalten an dem Vitererbe getreten. Auf
der anderen Seite aber ist der Kreis der personliches religidses Leben su-
chenden Gemeindeglieder, die sich in der Gemeinschaftgruppe sammeln,
von Uberspannungen, Tendenzen zur geistlichen Uberhebung und Ab-
sonderung, zum Teile nicht frei.” So droht der Schwerpunkt des Gemeinde-
lebens sich immer mehr von dem Zentrum Ibersheim nach dem Aufenbe-
zirke der Gemeinde (besonders Orte Osthofen mit Miihlheimer Hof, Win-
tersheim, Laubenheim, Miickenhiuserhof und den Filialgemeinden Eppstein
und Ludwigshafen am Rhein, die duerlich und innerlich zukunftrichtiger
scheinen) zu verschieben. Moge in recht vielen wirkliches religioses Leben
erwachen, das wahrhaft im Ewigen wurzelt und dabei doch fest und klar die
Aufgaben und Note der Gegenwart sieht, ein Leben des Glaubens, das frei
von Gleichgiiltigkeit, aber auch frei von innerer Enge und Einseitigkeit im
Téglichen wirksam wird. Denn das ist und bleibt die Grundlage des
Bestandes einer mennonitischen Gemeinde, dafl ihren Mitgliedern Gott die
tragende Wirklichkeit ihres Lebens ist und daB} sie trotz aller Fehler und
Schwachheiten, immer auf Gottes verzeihende Liebe angewiesen, nie sich
auf ihre Frommigkeit und Rechtschaffenheit etwas einbildend, ernsthaft im
Geiste Jesu Christi ihr Leben zu fiihren streben. Gott helfe dazu, daB das
vorhandene innere Leben gestirkt werde und daB die Liebesmacht Christi
immer mehr Menschenherzen in den Bereich ihrer Herrschaft ziehe!

Text 16: Aus den Jahren 1932-1936

1932 erbaute Jakob Ellenberger in seinem an das Pfarrhausgrundstiick
gelegenen Weingarten einen Schuppen und setzte damit dem Pfarrhaus eine
Mauer vor die Frontseite. Dadurch wurde der Ausblick vom Pfarrhaus ins
Dorf gesperrt, und das Pfarrhaus hat viel verloren. Hétte Herr Ellenberger
nachbarlich gehandelt, dann hitte er den Schuppen lings seines Grundstiicks
gestellt und nicht quer.

Das Jahr 1933 stand ganz unter dem Eindruck des nationalen Auf- und Um-
bruchs, dessen Wellen auch das kirchliche Leben beriihrten. Eine neue Kraft
durchstromte unser deutsches Volk. Der greise Reichsprisident, Gene-
ralfeldmarschall von Hindenburg, berief Adolf Hitler zum Reichskanzler,
und das bedeutet eine neue Wegrichtung auf allen Gebieten des Volkslebens.
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Am 1. Mai wurde der ,,Tag der Arbeit” friihmorgens mit einem Feldgottes-
dienst vor der Kirche eingeleitet. [...]

Am 30. Januar [1934] fand in der Kirche im Blick auf die stets zunehmen-
de Stabilisierung innen- und auBenpolitischer Verhiltnisse durch die neue
Regierung bei voll besetzter Kirche ein Abenddankgottesdienst statt, in dem
die Formationen der Partei und sonstiger Vereine geschlossen mit ihren
Fahnen teilnahmen. — Ab 1934 findet alljahrlich vor Schulbeginn ein
Schulanfingergottesdienst in der Kirche statt, der abwechselnd vom
evangelischen und mennonitischen Pfarrer gehalten wird. — Am 1. Mai fand
anldBlich des ,,Tags der Arbeit” ein gut besuchter Gottesdienst in der Kirche
statt. — Am 2. August hielten wir unter starker Beteiligung der gesamten
Bevalkerung fiir den verstorbenen Reichsprisidenten von Hindenburg eine
Gedichtnisfeier in der Kirche. [...] Am 30. Januar [1935] fand wieder ein
Abenddankgottesdienst in der Kirche statt. [...]

Am 24. Mai [1936] feierte unsre Gemeinde unter groBer Beteiligung das
100jahrige Bestehen unserer Kirche. Aus Dankbarkeit gegen Gott, der seine
Gnadenhand mehr als 2 1/2 Jahrhunderte segnend iiber der Gemeinde
gehalten hat, und daB sein Wort 100 Jahre lang ungehindert in diesem Gottes-
hause verkiindet werden durfte, hatte die Gemeinde ihre Kirche von aufien
und innen erneuern lassen. [...]

Pfingsten [1936] hatten die Rundbriefler ihr Treffen in Ibersheim. Die Re-
ferate waren tiefgriindig und wertvoll. Der Besuch war gut. Das Treffen stand
im Zeichen innerer Lebendigkeit unserer Jugend. In den Zwischenpausen
und an den Abenden war die Jugend zu fréhlichem Spiel beisammen. [...]
Die Gemeinde Ibersheim hat es freudig begriiit, daB} das Treffen in Ibersheim
war.

Text 17: Aus den Jahren 1939-1945

Aus den Jahren 1939-1944 wurde erst nachtriglich das Wichtigste eingetra-
gen. Im August 1939 brach der 2. Weltkrieg aus. Es ist nicht Aufgabe der
kirchlichen Gemeindechronik, eine Kriegsgeschichte zu schreiben, nur so
viel sei erwihnt, daBl er auch fiir die Gemeinde manche Not, Entsagung und
Entbehrung mit sich brachte.

Es erfolgten auf Ibersheim selbst wohl keine Fliegerangriffe (nur einmal
fielen in der Nihe des Ortes 5 Bomben ins Feld), aber seit 1942 wurde die
Bevolkerung durch Fliegerangriffe auf nahe und ferner gelegene Stidte und
durch Uberfliegen des Ortes (die Einfliige geschahen meistens iiber unser
Gebiet) gestort. 1944 und anfangs 1945 war die im Felde arbeitende Bevol-
kerung dauernd durch Tiefflieger gefihrdet.
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Der Besuch des Gottesdienstes wurde durch den Krieg nicht beeinfluBit. 1944
setzten leider Ubergriffe der Partei (Nationalsozialismus) auf das kirchliche
Gebiet ein, indem Beamte und Parteifunktiondre von der Kreisleitung
bewogen wurden, aus der Kirche auszutreten. Bedauerlicherweise hatte auch
unsere Gemeinde einen Austritt zu verzeichnen. Der Wahrheit halber sei aber
vermerkt, dal HJ-Dienst an Sonntagen wihrend der Gottesdienstzeit in
Ibersheim nicht angesetzt wurde, was vielerorts der Fall war. Die
Einwohnerzahl Ibersheims hatte sich wihrend des Krieges durch Evakuierte
und Fliichtlinge verdoppelt, was der Bevolkerung ein ganz anderes Bild gab,
was sich auch auf die Gemeinde und den Besuch der Gottesdienste auswirkte.
Am 21. Mirz 1945 riickten die amerikanischen Truppen in Ibersheim ein und
blieben etwa 3 Wochen. Sie schlugen in Ibersheim zwei Pontonbriicken iiber
den Rhein. Damit wurde Ibersheim Durchgangsort fiir grofe Truppenteile.
Mehrere Hiuser muBten gerdumt werden. Auch das Pfarrhaus mufite am 25.
3. mittags 12 Uhr gerdumt werden. Hier wurde der Stab untergebracht. Das
Pfarrhaus blieb nur zwei Tage besetzt, es war aber so manches mitgenommen
worden. Soweit es sich um Privatgegenstiande handelt, sei es hier unerwihnt.
Unverstindlich bleibt aber, daBl sie auch die echt silbernen Tauf- und
Abendmahlsgerite mitnahmen. Gerade die amerikanischen Truppen, die
immer so stark ihre christliche Einstellung betonten, hétten sich so etwas nicht
zuschulden kommen lassen diirfen. Das bleibt ein Schandfleck fiir die
amerikanischen Truppen und geht hiermit in die Geschichte ein.

In der Nacht vom 25. auf den 26. Mirz hatte Ibersheim Artilleriebeschuf3
von deutschen Truppen rechts des Rheins. Eine Granate schlug ins Pfarrhaus
ein. Gliicklicherweise explodierte sie nicht. Trotzdem hatte sie erheblichen
Schaden angerichtet. Sie hatte in zwei Schlafzimmern die Winde
durchschlagen, durch den starken Luftdruck und Steinbrocken aus den Win-
den waren Mobel und Fenster zerschlagen und zum Teil zerstort. Die Ver-
wiistung in beiden Schlafzimmern war sehr bedeutend.

Es wurden mehrere Personen aus Ibersheim verhaftet, unter anderem auch
der Biirgermeister und stellvertretende Ortsgruppenleiter. Letzterer ist im
Konzentrationslager Nieda-Oberstein gestorben; buchstiblich verhungert.
Der Biirgermeister wiirde nach 2 Jahren wieder freigelassen.

Die Bedienung der Gemeinden Ludwigshafen und Eppstein (auch Monsheim
mubBte noch von Ibersheim verwest werden) war 1945 duflerst schwierig, da
Jjegliche Verkehrsmittel fehlten. Das meiste muBte zu Ful erledigt werden.”
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1 Zu Ibersheim s. A. Braun in Menn. Lex. II, S. 397-400.
2 S. Neff in Menn. Lex. III, S. 211.

3 S. Neff in Menn. Lex. I, S. 552.

4 S. Neff/Crous in Menn. Lex. IV, S. 190-1.

5 S. P. Schowalter in MGBI 9 (NF 4), 1952, S. 29-32.

6 S.P. Schowalter in MGBI 10 (NF 5), 1953, S. 45-7.

7 Die Quellenlage konnte nicht intensiv recherchiert werden, folgende Hinweise miissen hier
geniigen: a) Archive: Das Generallandesarchiv Karlsruhe und das Archiv des Geschichtsvereins
auf dem Weierhof (vgl. Anm. 14a). — b) Bei Pastor i. R. Daniel Habegger in Ibersheim befinden
sich: Handschriftlicher NachlaB (Briefwechsel, Predigtniederschriften) von Heinrich A.
Neufeldt, vermittelt durch Fam. Dahlem; Protokollbuch der Gem. Ibersh., 1874 angelegt u. bis
1986 fortgefiihrt; Geburtsregister, ab 1843 bis heute, zugleich Taufregister, Nachtriige bis 1765
zuriickreichend; Ehestandsregister, ab 1855 bis heute, iltere Nachtrige bis ca. 1815
zuriickreichend; Sterberegister der Pfarre zu Ibersh., ab 1855 bis heute, mit Nachtrigen. — c)
Literatur: Ibersheim a. Rhein. Geschichte des Ortes seit den frithesten Zeiten, mit besonderer
Beriicksichtigung der Mennonitengemeinde. Von Adolf Trieb, Lehrer in Eppelsheim
(Rheinhessen). Mit Zeichnungen von Hans Aulmann, Offenbach a. M., 0. O., 0. J. [Vorwort
1911]. — Die Geschichte der Mennonitengemeinde Ibersheim, hg. von der Menn.-gem
Ibersheim 1986. — Irene Spille, Worms-Ibersheim (Rheinische Kunststitten, Heft 387), hg.
vom Rhein. Verein fiir Denkmalpflege u. Landschaftsschutz, Kéln 1994. — Einzelne Hinweise
sind /200 Jahre Hamm am Rhein. Beitrdage zur Natur- und Kulturgeschichte des Dorfes und
seiner Gemarkung, hg. von der Gemeinde Hamm, 1982, S. 171, 173, 180-2, 189, 362f. zu
entnehmen.

8 Vgl. zu diesem Thema insgesamt: Hans-Jiirgen Goertz, ,, Nationale Erhebung * und religiéser
Niedergang. Mifigliickte Aneignung des tduferischen Leitbildes im Dritten Reich, erstmals in
MGB 31, 1974, S. 61-90, iiberarbeitet in Hans-Jiirgen Goertz (Hg.), Umstrittenes Taufertum
1525-1975. Neue Forschungen, Géttingen 1975, 2., durchges. Aufl. 1977, S. 259-89; D. G.
Lichdi, Mennoniten im Dritten Reich. Dokumentation und Deutung (Schriftenreihe des
Mennonitischen Geschichtsvereins 9), Weierhof/Pfalz 1977 (eine Rezension durch K. Zehrer
findet sich in MGB 34, 1977, S. 114-9). Vgl. auch die Diskussion, die sich an diese
Publikationen in den Mennonitischen Blittern ankniipfte.

9 Zu den Rundbriefen und ihren Kreisen vgl. Theo Gliick, Die Auseinandersetzung der
mennonitischen Rundbrief-Freundeskreise mit dem Nationalsozialismus. Eine Dokumentation,
in: D. G. Lichdi (wie Anm. 8), S. 199-236.

10 Zu Leben und Bibliographie W. Fellmanns s. Heinold Fast in Mennonitisches Jahrbuch
1989, S. 105-10.

11 8. Lichdi (wie Anm. 8), S. 86.
12 S. Neff in Menn. Lex. I1I, S. 16.
13 S. E. Correll in Menn. Lex. I, S. 416-9 (bes. S. 417).

14 Es gibt Hinweise darauf, daB sich die Ablehnung der Sakramentstheologie Neufeldts mit
personlich-familidren Differenzen zwischen ihm und der Familie Dettweiler, Wintersheim,
mischte: a) Im NachlaB Neufeldts findet sich eine Niederschrift der Osterpredigt von 1859
(,,154: Predigt am ersten Ostertage (Abendmahlsfeier) den 24. April 1859*) mit dem Vermerk:
+Mit Anderungen wiederholt in Friesenheim [...] am zweiten Osterfeiertage Mo., den 25. April
1859; worauf dann am Nachmittag in Wintersheim Vorsteher Samuel Dettweilers Beerdigung
ohne mich erfolgte.” Die Unterstreichung stammt von Neufeldt selbst. Es ist zweifellos
bemerkenswert, wenn ein Vorsteher der Gemeinde nicht vom zustindigen Pastor beerdigt wird.
— b) In der unverdffentlichten Familiengeschichte der Dettweilers, verfaBt in der ersten Hilfte
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dieses Jahrhunderts, findet sich S. 188f. folgender Abschnitt (den mir Hans-Albert Dettweiler,
Wintersheim, dankenswerterweise zuginglich machte): ,,Als Christian D. [...] vor der Taufe
seiner beiden ltesten Sohne, Peter und Gustav, stand, legte er dem damaligen Pfarrer Neufeld
in Ibersheim die Frage vor, ob er bei seinem bisherigen Standpunkt bleiben wollte, daB Brot
und Wein bei dem Abendmahl Leib und Blut Christi ,ist* und nicht nur ,bedeute’. [...] Da
Neufeld auf seinem orthodoxen Standpunkt verharrte, lehnte Christian, sicher im Einverstindnis
mit der ganzen Familie, es ab, seine Jungens in Ibersheim taufen zu lassen. Sie wurden durch
Pfarrer Unzicker auf dem Henrietten-Hof bei St. Goarshausen getauft. Aber dann brachte
Christian in Ibersheim die Frage =zur grundsitzlichen Entscheidung: eine
Gemeindeversammlung in der Kirche entschied nach Rede und Gegenrede, daB sie den
Standpunkt des Parrers Neufeld nicht teilte. Er wurde gekiindigt [...] — ¢) Aus dem
Geburtsregister geht hervor (S. 65): Peter (geb. 1856) und Gustav (geb. 1857) Dettweiler, Sohne
von Christian Dettweiler II. aus Wintersheim, wurden, zusammen mit Elise Dettweiler (geb.
1856), Tochter von Christian Dettweiler I, aus Wintersheim, am 23. Oktober 1870 in
Neuhof/Rheingau vom Amischen Altesten Joseph Unzicker vom Henriettenhof getauft.

14a Die Ibersheimer Beschliisse legen fiir das Taufalter fest: .... erst und eher nicht als bis sie
zwischen dem 14ten und 15ten Jahre stehen®, vgl. Paul Schowalter, Die Ibersheimer Beschliisse
von 1803 und 1805, in: MGB 20 (NF 15), 1963, S. 29-48 (Zitat S. 31). Schowalter erldutert (S.
43): ,,Aus dem Jahre 1847 besitzen wir ein Dokument, wonach dem damaligen Prediger Bernh.
Thiefien in Ibersheim von einigen Familienvitern mit Gehaltsverweigerung gedroht wurde,
wenn er nicht Kinder unter 14 Jahren taufe (Akten betr. Ibersheim im Arch. d. Menn.
Geschichtsvereins Weierhof).” Es ist aber unklar, welche Akten Schowalter meint. Vgl. auch
den Abschnitt zur Taufe in T 7.

15 Der Auswahl lag die Abschrift der Chronik vom Dezember 1991 durch Daniel Habegger
zugrunde, dem ich auch eine Reihe von Hinweisen verdanke. Rechtschreibung und
Interpunktion wurden weitgehend heutigem Gebrauch angepaBt (Namen ausgenommen),
Unterstreichungen und Sperrungen werden nicht, Zwischeniiberschriften nur gelegentlich
wiedergegeben.

16 Weg, der von den Nachbargemeinden, nicht vom Staat unterhalten wird (Deutsches
Worterbuch, hgg. von J. und W. Grimm, Bd. 26, Spalte 386).

18 Zum Vergleich: Der evangelische Schulleiter verdiente damals als verheirateter Mann 200
Gulden pro Jahr.

19 Neufelds Rage ist aus heutiger Sicht um so licherlicher, als er selbst Fremdworte
franzosischer Herkunft gebraucht: Chaise, Chaussee usw.

20 Neufeldt verwechselt hier wohl zweierlei: Die Tdufer kamen aus dem Emmental, haben
sich aber spiter Vieh aus dem Simmental gekauft.

21 Fast wortgleich formuliert waren die Bedingungen fiir die Friedelsheimer Mennoniten, vgl.
den Auszug aus deren Erbbestandsbrief von 1682 (in Menn. Lex. I, S. 703): ,,Sie sollen aber
keine 6ffentlichen oder heimlichen Zusammenkiinfte und Conventikula von anderen, so nicht
auf dem Hofe wohnen, daselbsten anstellen oder halten, viel weniger andere unserer Untertanen
und Leute an sich ziehen oder verfiihren.*

22 Erkldrung, schriftliche Verpflichtung.

23 Kriegsheim/Monsheim 1819: Leonhard Weydmann (s. Crous in Menn. Lex. IV, S. 521f.
und W. Fellman in Menn. Lex. ITI, S 160); Sembach 1825: Johannes Risser (s. Neff/Crous in
Menn, Lex. III, 520f.; laut Hein in Menn. Lex. IV, 150f. dagegen erst 1832). — Zu beachten
wire auch Friedelsheim 1830: Jakob Ellenberger I. Er wurde zwar vollzeitig als Prediger
angestellt (laut Neff in Menn. Lex. I, S. 552 1832, laut Joh. Foth in Menn. Lex. I, S. 704 1830),
war aber ausgebildeter Lehrer, nicht Theologe. Der Ubergang zum vollzeitigen Angestellten
war also in diesem Fall nicht identisch mit dem Ubergang vom Laienpredigertum zur Theologie.
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24 S. A. Braun in Menn. Lex. IV, S. 315.
25 8. Neff in Menn. Lex. III, S. 520-1.
26 Jakob Ellenberger L., s. Neff in Menn. Lex. I, S. 552.

27 Worauf E. Géttner hier anspielt, ergibt sich aus folgender Notiz: ,, Wihrend der Vakanzzeit
(April 1923 bis Januar 1924) versah Stadtmissionar Schnebele, Worms (gebiirtig aus der
Gemeinde Sembach) aushilfsweise die Gottesdienste. Aus seinem Wirken heraus entstand
spiiter eine Gemeinschaftsgruppe in Ibersheim, die von der Wormser Stadtmission regelméBig
bedient wurde und fiir die Zusammenarbeit der Gemeinde manche Schwierigkeiten brachte.”

28 Entfernungen zwischen 25 und 35 Kilometer.
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Gerhard Hildebrandt
Die Wehrlosigkeit der Mennoniten in Rufiland

I

Eines der Privilegien, welche den Danziger Mennoniten vor ihrer Einwan-
derung nach RuBland von der russischen Zarin Katharina II. und ihrem
Thronnachfoger, dem Zaren Paul, zugestanden worden waren, betraf die
Wehrlosigkeit. ,,Fiir ewige Zeiten* wurden die mennonitischen Kolonisten
vom Dienst in der russischen Armee freigestellt.

Dies énderte sich, als 1874 die allgemeine Wehrpflicht in RuBland eingefiihrt
wurde. Bereits 1871 verbreitete sich in den mennonitischen Kolonien die
Nachricht, daBl die russische Regierung die allgemeine Wehrpflicht
einzufithren beabsichtige. Dies rief grofle Unruhe unter den Mennoniten
hervor. Wiirde das Privileg der Befreiung vom Waffendienst, welches der
Zar Paul 1. in seinem ,,Gnadenbrief* fiir ,ewige Zeiten* bestitigt hatte,
unangetastet bleiben? Generalgouverneur von Kotzebue gab den
Molotschna-Mennoniten zu verstehen, sie sollten doch bei der Regierung in
St. Petersburg vorstellig werden und um die Erhaltung des Privilegs nach-
suchen. Bereits im Februar des Jahres 1871 entsandten beide Kolonien, die
Molotschna- und die Chortitza-Kolonie, eine Delegation nach Petersburg.
Hier iiberreichten sie bei einer Audienz dem Doménenminister die Bittschrift
der Mennoniten, der die Schrift an den Kriegsminister weiterleiten wollte.
Als der Minister die beiden Leiter der Delegation, Leonhard Sudermann und
Gerhard Dyck, nach ihrem Begehren fragte, stellte sich heraus, daB diese des
Russischen nicht méchtig waren, was Verwunderung und MiBfallen des
Ministers hervorrief: ,,.Schon 70 Jahre sind Sie in RuBland und kénnen noch
nicht russisch sprechen. Das ist eine Siinde*!.

Auf Empfehlung des ministeriellen Beraters sollten die Delegierten fiir den
Kriegsminister eine ,,Denkschrift iiber die Frage der Wehrlosigkeit der Men-
noniten‘ verfassen; dies erledigten sie noch in Petersburg. Anfang Miirz 1871
iiberreichten die beiden Altesten dem Prisidenten der Kommission zur
Ausarbeitung des Gesetzes iiber die allgemeine Wehrpflicht die Denkschrift.
Man stellte den mennonitischen Delegierten in Aussicht, statt des
Waffendienstes die jungen Miinner im Sanitiitswesen einzusetzen, wogegen
die mennonitischen Delegierten Bedenken HuBerten, da auch das
Sanitidtswesen militdrisch organisiert sei. 1873 war der Gesetzesentwurf
soweit gediehen, daBl er dem Reichsrat vorgelegt werden konnte. Président
dieses Reichsrates war der GroBfiirst Konstantin. Nach einigen Schwierig-
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keiten wurden die mennonitischen Delegierten von ihm empfangen. Der
GroBfiirst, der mit ihnen deutsch sprach, zeigte sich iiber die Mennoniten im
allgemeinen, iiber deren Begehren im besonderen erstaunlich gut informiert.
Im Gespriach mit den Delegierten wies er besonders auf die Pflichten der
Mennoniten dem (russischen) Vaterlande gegeniiber hin und duBerte sich
dahingehend, daB ,.die Regierung das Gewissen der Mennoniten schonen
und sie nicht zum Waffendienst ziehen, sondern zu Diensten in den
Hospitilern und Werkstitten verwenden werde.’

Inzwischen wuchs die Unruhe in den mennonitischen Kolonien, denn man
konnte bei allen freundlichen Kontakten zu den hochsten Regierungsstellen
in Petersburg immer noch keine konkreten Ergebnisse sehen. Der Gedanke
an eine Auswanderung nach Nordamerika griff immer stérker um sich.

Im Herbst 1873 begab sich eine dritte Delegation nach Petersburg, die ver-
suchen sollte, vom Zaren personlich empfangen zu werden. Eine Audienz
bei diesem konnte nicht erwirkt werden. So iibergaben die Vertreter der
mennonitischen Delegation ihre Bittschrift an den Monarchen dem Domi-
nenminister. Dieser erklérte ihnen, daB ,,Seine Majestit befohlen habe, die
Mennoniten soweit zu beriicksichtigen, als moglich und es vertréglich mit
ihrem Gewissen sei.”” In dieser Bittschrift wurde mit Hinweis auf die von
Katharina II. und Paul I. gewidhrten Privilegien die Sorge zum Ausdruck
gebracht, dall durch die beabsichtigte Einfiihrung der allgemeinen Wehr-
pflicht in RuBland ,,unsere Herzen aufs hochste beunruhigt werden ... Die
Sache ist fiir uns so ernst und wichtig, sie ist eine Lebensfrage fiir den Fort-
bestand unserer Gemeinschaft ...*

Es muB anerkennend festgestellt werden, daf alle Regierungsstellen, ja selbst
der Zar personlich, immer wieder versuchten, den Mennoniten
auBerordentlich viel Verstindnis fiir ihre Glaubenshaltung inbezug auf die
Webhrlosigkeit entgegenzubringen. Uberall war man ehrlich bemiiht, die
Menneniten von einer Auswanderung abzuhalten. Man kann sich des Ein-
drucks nicht erwehren, daf} viele ruBlandische Mennoniten sich dieser groB3-
ziigigen politischen Geste der russischen Regierung gar nicht so recht bewuft
waren. Das Schreiben an den Zaren hatte immerhin den Erfolg, daf
Alexander II. seinen Vertrauensmann, den Generaladjutanten v. Totleben,
im April 1874 in die Kolonien Chortitza und Molotschna entsandte, um die
Mennoniten des wohlwollenden Verstindnisses des Zaren fiir deren An-
liegen zu versichern und die Mennoniten, wenn méglich, von einer Auswan-
derung nach Amerika abzuhalten.® Die Wirkung der Auftritte v. Totlebens
in den Versammlungen in Chortitza und Halbstadt miissen so iiberzeugend
gewesen sein, daB} die Mehrheit den Zusagen des Zaren vertraute; viele traten
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von ihrer Absicht, nach Nordamerika auszuwandern, zuriick. Ein Drittel aller
Mennoniten in Rufland, etwa 18.000, blieb allerdings bei der bereits
getroffenen Entscheidung und wanderte aus.
Die Vereinbarung zwischen der russischen Regierung und den Mennoniten
iiber einen waffenfreien Ersatzdienst wurde mit v. Totleben am 22. April
1873 geschlossen. Diese Vereinbarung erlangte am 14. Mai 1875 Gesetzes-
kraft. Das Gesetz hat in deutscher Fassung folgenden Wortlaut:
,,Die Mennoniten sind vom Tragen der Waffen befreit und leisten den
Dienst in den Werkstitten des Marine-Ressorts, in der Feuerwehr und
in besonderen mobilen Kommandos des Forst-Ressorts auf Grund
besonderer Regeln. Dieses erstreckt sich jedoch nicht auf diejenigen
Mennoniten, welche nach dem 1. Januar 1875 der Sekte beigetreten
oder aus dem Auslande eingewandert sind.*
Sehr ausfiihrlich sind die ,,Regeln iiber die Ableistung der obligatorischen
Dienstpflicht durch die Mennoniten.*

Der Ersatzdienst der rulindischen Mennoniten

Es ist dies der erste Fall in der Geschichte, dal} eine Regierung einer Reli-
gionsgemeinschaft auf gesetzgeberischer Ebene die Moglichkeit einrdumte,
statt des Waffendienstes einen Ersatzdienst ohne Waffen abzuleisten. In der
Bundesrepublik Deutschland galt es als eine groBie politische Errungen-
schaft, den Zivildienst als Alternative zum aktiven Waffendienst gesetzlich
zu verankern. Dies ist in RuBland aufgrund der Bemiihungen der Menno-
niten dort bereits vor 120 Jahren geschehen; nur in eingeweihten Kreisen ist
dies bekannt. Gewif3, den Mennoniten in Preulen wurde 1868 per Kabinetts-
order — nicht per Gesetz — zugestanden, die Militarpflicht als Kranken-
wirter, Schreiber oder Trainfahrer abzuleisten. Sie blieben aber im Verband
des Heeres. Anders war es fiir die Mennoniten in Rufiland: Sie unterstanden
nicht dem Kriegsministerium, sondern dem Ministerium fiir Landwirtschaft.
Dies war eine der wichtigsten Bedingungen, die die Mennoniten stellten und
die dann in den ,,Regeln®, d. h. in den Ausfiihrungsbestimmungen zum
Gesetz vom 14. Mai 1875, aufgenommen wurden.

Die jungen wehrpflichtigen Minner wurden im sogennanten Forsteidienst
eingesetzt. An der Spitze der Leitung des Forsteidienstes stand als Prasident
ein ,,Bevollmichtigter” der Mennonitengemeinden in Ruflland. Der Forstei-
Priisident wurde von der kommunalen Gemeindeversammlung gewihlt, er
war das ausfiihrende Organ der Abgeordneten-Versammlung sdmtlicher
Mennoniten-Gemeinden. Die Beschliisse, welche diese Versammlung hin-
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sichtlich der finanziellen Verpflichtungen jedes einzelnen Mennoniten zum
Unterhalt des Forsteidienstes zu leisten hatte, waren bindend fiir jedermann.
Fiir die seelsorgerlich-menschliche Betreuung der jungen ,,Forsteier” war
,.Die Allgemeine Konferenz der Mennoniten-Gemeinden in Rulland* bzw.
,Die Allgemeine Mennonitische Bundeskonferenz“ (ab 1883) zustindig.
Diese benannte fiir jede Forstei einen Prediger. Die Stelle eines solchen Pre-
digers war auf Dringen der Mennoniten in den Ausfiihrungsbestimmungen
zum Gesetz vom 14. Mai 1875 fest verankert. Fiir den wirtschaftlichen Teil
gab es den Okonomen. Aus Sparsamkeitsgriinden wurden nach einigen
Jahren beide Funktionen einer Person iibertragen, dem ,,Prediger-Okonom“,
was der Sache nicht immer zutriglich war. Auf jeden Fall mufte diesePerson
ein ordinierter Prediger sein, der nicht immer auch ein tiichtiger ,,Okonom*
war. In den Erinnerungen der mennonitischen jungen Minner tauchen
wiederholt Beschwerden iiber den Prediger-Okonomen auf, die vorwiegend
den wirtschaftlichen Teil seiner Amtsfithrung betreffen. Andererseits heif3t
€s von einem Prediger—Okonom: »»- .. er war nicht nur ein tiichtiger Landwirt,
er war auch ein treuer Seelsorger. Onkel und Tante Braun waren als zeitliche
Eltern [Heimeltern, G. H.] auf der Forstei beliebt.” Die fachliche Leitung
lag in den Hinden eines russischen Forsters. Er war Regierungsbeamter.
Da die Mennoniten zur Bedingung gemacht hatten, dal die jungen Dienst-
tuenden wihrend ihrer Dienstzeit geschlossen untergebracht werden sollten,
um sie vor fremden Einfliissen zu bewahren und von eigenen Predigern seel-
sorgerlich betreuen zu konnen, hatten sie sich der Regierung gegeniiber
verpflichtet, sowohl die Unterkiinfte, Kasernen genannt, zu errichten als auch
die Kosten fiir Verpflegung und Bekleidung zu iibernehmen. Der Staat
gewihrte einen Zuschuf von lediglich 20 Kopejken pro Person und Tag. Die
Finanzierung des Forsteidienstes erfolgte durch Umlageverfahren: 1. Eine
Pro-Kopf-Steuer von 50 Kopejken. Sie wurde von allen mennonitischen
Personen im Alter von 14 bis 60 Jahren erhoben. 2. Eine Vermégenssteuer;
sie wurde vom gesamten Vermogen der einzelnen Mennoniten eingefordert,
welches durch Selbsteinschitzung festgestellt wurde. Die Richtigkeit der
Angaben konnte von einer dafiir eingesetzten Kommission iiberpriift werden,
wenn berechtigte Zweifel daran bestanden.

1910 existierten zehn Forstei-Kasernen. Der Forsteidienst bestand darin, daB
in der vollig baumlosen Steppe auf dem Gebiet der heutigen Siidukraine
unter fachménnischer Anleitung eines Forster Wilder angepflanzt wurden.
Daneben wurden groBe Baumschulen angelegt, sowie die Aussaat und
Aufzucht von Gemiisesetzlingen betrieben. Die einheimische Bevolkerung
konnte sich hier kostenlos mit Obstbiumen und Gemiisepflanzen versorgen
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und wurde dabei fachménnisch beraten. Die Anlage von solchen Mustergér-
ten sollte beispielgebend wirken.

Die Dienstzeit betrug vier Jahre, ebensolange wie die Soldaten in der Armee
dienen muBten. 1907 wurde die Dienstzeit allgemein um ein Jahr verkiirzt.
Im Winter gab es zwei Monate Urlaub. Vor Ableistung des Forsteidienstes
durften die jungen Ménner nicht heiraten.

Die Haltung der Mennonitengemeinden gegeniiber denjenigen jungen Mén-
nern, die eventuell die Absicht hatten, sich zum aktiven Militirdienst zu mel-
den, kommt in einem Gemeindebeschluff zum Ausdruck, welcher am 9. Mai
1888 von der Gnadenfelder Gemeinde/Molotschna gefait wurde: ,,Ein
Jiingling, der den Wunsch duBert, oder gar Bittgesuche an die Regierung
sendet, um in den Militirdienst aufgenommen zu werden, ist ob solcher
Untreue in seinem Herzen unserem mennonitischen Bekenntnisse gegeniiber
zu ermahnen, und wo es notig ist, abermals zu ermahnen, damit er anderer,
besserer Gesinnung werde und seinem bei der Taufe vor Gott und Gemeinde
abgelegten Bekenntnisse treu bleibe. Wenn er aber trotz mehrfacher
Ermahnung trotzig in seiner Gesinnung beharrt und demgemif handelt, so
ist ihm die Teilnahme am Heiligen Abendmahl zu entsagen®.®

Da jede Gemeinde in ihren Beschliissen selbstindig war, ist es nicht mog-
lich, zu behaupten, die Haltung der Gnadenfelder Gemeinde sei typisch fiir
alle Mennonitengemeinden in Rufland gewesen. Dennoch kann man davon
ausgehen, daf dieser BeschluB die Meinung aller Gemeinden widerspiegelt.
DaB die einzelnen Gemeinden sich sehr wohl mit dem moralischen Verhalten
ihrer jungen Mitglieder auf den Forsteien beschiftigten, bestitigt die
folgende Entscheidung. So heiBt es in einem Gemeindebeschlufl der
Halbstiddter Gemeinde vom 17. Janaur 1884: , Gemeindedisziplin wurde
betreff der Jiinglinge, wenn nétig zu Hause, so auch auf der Forstei, ernst-
lich aufrecht erhalten. Der Kirchenbann sollte nicht als Strafe, sondern als
Besserungsmittel angesehen und daher vorsichtig behandelt werden®.

Es ist nicht bekannt, ob sich vor dem Ersten Weltkrieg tatsdchlich junge
Mennoniten freiwillig zum Militdrdienst gemeldet haben. Anders war es
wiihrend des Biirgerkrieges von 1917 bis 1922: da haben einige Mennoni-
ten an Kédmpfen teilgenommen.

Die Forsteien verfiigten tiber eigene Bibliotheken mit vorwiegend deutschen
Biichern, aber auch russische Klassiker waren vertreten. An den Abenden
erteilten ,,Gegromte* (Gebildete) oft Russischunterricht. In keiner Forstei
fehlten Musikkappellen und ein Ménnerchor.

Man kann sagen, daB der Forsteidienst eine stark gemeinschaftsbildende
Funktion hatte, insofern als hier junge Ménner aus weit iiber Rufland ver-
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streut liegenden mennonitischen Siedlungen zusammenlebten und die je-
weiligen Verhiltnisse, zum Beispiel in den Tochterkolonien, aus Gespré-
chen kennenlernen konnten. Es entstanden dabei Freundschaften, die im
Laufe der nichsten Jahrzehnte manche Katastrophe iiberdauerten.

Der Sanititsdienst

Mit dem Ausbruch des Ersten Weltkrieges énderte sich das Leben auch fiir
die jungen Mennoniten, die ihren Ersatzdienst auf den Forsteien ableisteten.
Angesichts des Elends und der Not, die der Krieg mit sich brachte, fiihlten
sich die jungen Minner auf der Forstei nicht mehr am richtigen Platze. ,,Als
der Weltkrieg ausbrach, wuBten wir nicht mehr, wo wir standen. Der Ernst,
in welchen wir dann plétzlich gestellt wurden, zwang uns zur Besinnung.
Jetzt wurde, wenn anfinglich auch nur zaghaft, so doch von den Kanzeln
schon dafiir gesprochen, dafl unsere Jungmannschaft sich freiwillig zum
Sanititsdienst melde, und daf sie es tat, ist uns zum Segen geworden. Hier
in Not und Gefahr kam der Wert der Personlichkeit zur Geltung. Hier konnte
sich auch der Glaube ausleben [d. h. bewihren, G. H.]. Und unsere Sanitéter
erwarben sich sehr bald das Wohlwollen ihrer Vorgesetzten und, was noch
mehr bedeutete, das Wohlwollen und die Anerkennung und Liebe derer, die
sie pflegten, der verwundeten und kranken russischen Soldaten.*
Andererseits gab es allerdings auch Predigerstimmen, die ,,uns in den An-
dachten auf den Forsteien zu verstehen gaben, dall es anders besser wiire,
wenn wir es nicht titen®." Hieraus ersieht man, daB die Meinung der men-
nonitischen Prediger zur Frage des Sanititsdienstes durchaus nicht ein-
heitlich war. Dennoch meldeten sich fast alle Forsteidienenden freiwillig als
Sanititer an die Front. Da den Mennoniten bei den Verhandlungen iiber den
Ersatzdienst seinerzeit das Recht eingerdumt worden war, nicht dem
Kriegsministerium unterstellt zu werden, waren sie es auch als Sanitéter
nicht. Drei nichtmilitirischen Verbidnden unterstand seit Ausbruch des Krie-
ges das Sanititswesen in RuBland. Es waren dies 1. ,,.Der Allrussischen
Landschaftsverband®, 2. ,Die Vereinigte Adelsgesellschaft* und 3. ,.Der
Stiadteverband®. Etwa 6.000 junge Mennoniten hatten sich spontan fiir den
Sanititsdienst gemeldet; ihre Zahl wuchs wihrend des Krieges auf circa
10.000 an. Ihre Einteilung auf die Ziige, welche zum Transport von Verwun-
deten umgeriistet werden mubBten, erfolgte in der Regel in Moskau, wohin
alle mennonitischen jungen Minner von den jeweiligen Sammelplédtzen aus
geschickt wurden. Innerhalb relativ kurzer Zeit wurden 50 solcher Ziige
ausschlieBlich mit mennonitischen Sanitétern besetzt. Die Leitung eines
solchen Sanitidtszuges hatte ein russischer Arzt, der von drei Kranken-
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schwestern unterstiitzt wurde, alle iibrige Arbeit hatten die Sanitiiter zu ver-
richten.

Die Ziige fuhren so nahe wie irgend moglich an die Front heran. Unter Ein-
satz des eigenen Lebens holten die mennonitischen Sanitéter die Verwun-
deten aus dem Kampfgebiet, versorgten sie, soweit sie es konnten, und ver-
luden sie aus dem Feldlazarett in die Ziige. Die Sanititer begleiteten die
Verwundetentransporte und pflegten die Verwundeten.

Nicht allein in Sanitétsziigen versahen diese jungen Mennoniten ihren
Dienst. Es gab Hospitiler, die fast ausschlieBlich von mennonitischen
Sanititern versorgt und verwaltet wurden: Im Labor, in der Hospitalapo-
theke, im Warenlager und in der Bickerei taten sie ihren Dienst. Eine sehr
wichtige Rolle spielten sie auch in der Verwaltung. Weil sie gewissenhaft
ihren Dienst versahen und unbestechlich waren, was vor allem wihrend der
Kriegszeit in Ruiland ungewdhnlich war, waren sie oft schier unersetzbar.
Gerade mit Bestechungsversuchen wurden die jungen Mennoniten oft der
Versuchung ausgesetzt.

Die mennonitischen Sanititer verrichteten ihren Dienst an zwei Fronten. Die
Mehrzahl von ihnen war an der Westfront eingesetzt. Die anderen versahen
ihren Dienst an der tiirkischen Front, in der Kaukasusregion. Dieses
Sanititspersonal hatte es um ein Vielfaches schwerer als ihre ,,Kollegen* an
der Westfront. In der gebirgigen Gegend gab es keine Eisenbahn, keine
gepflasterten Straflen, abgesehen von der Grusinischen Heeresstrafe, wel-
che nach der Eroberung des Kaukasus durch die Russen in der zweiten Hilfte
des 19. Jahrhunderts aus strategischen Griinden gebaut worden war. Die
Verwundeten muBiten aus der Kampflinie zu den Verbandsplitzen getragen
werden. Nach notdiirftiger drztlicher Versorgung wurden sie auf Tragbaren,
die zwischen zwei Mauleseln bzw. Pferden hingen, auf unwegsamen
Gebirgspfaden zu Hauptverbandsplitzen gebracht. Erst von dort konnten die
Verwundeten, die noch am Leben geblieben waren, mit Pferdewagen ins
Hinterland gebracht werden.

Die deutsch-mennonitischen Sanititer haben sich stets als russische Unter-
tanen gefiihlt. Dies belegen Eigenberichte solcher Sanitiiter, die in deutsche
bzw. osterreichische Gefangenschaft geraten waren. Sie versuchten aus
dieser Gefangenschaft zu entfliehen. Einen besonderen Fall solcher Gefan-
genschaft schildert ein mennonitischer Sanitéter: ,,Als die Sonne aufging,
war die russische Armee erledigt, und sie mulite lings dem Schienenstrang
entlang in Deutschland zum Gefangenenlager marschieren. Mit Sonnenauf-
gang begann auch unsere Arbeit, Verwundete zu verbinden, und jetzt wur-
den nicht nur russische Soldaten, sondern auch deutsche verbunden. So ar-
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beiteten wir wohl bei sechs Wochen. Und dann wurden auch wir ins Innere
Deutschlands geschickt. Es waren in jedem Lager sechzig- bis siebzigtausend
Tausend Gefangene. So ein Lager leitete gewdohnlich ein élterer General. Bei
unserer Ankunft wurden wir dem Lagerleiter vorgestellt. Weil unsere
Uniform als Sanititer schwarze Lederjacken waren, hielt uns der Wacht-
posten, der uns begleitete und im Lager abgeben mubBte, fiir Piloten, weil die
deutschen Piloten in schwarzen — man sagte nur Teerjacken — gingen: so
kam es denn, daB, als der General fragte: ,,Was sind das fiir Leute in Teer-
jacken?* unser Posten die Hacken zusammenklappte, die Hand an den
Miitzenrand legte und antwortete: ,,Das sind alles Luftschiffer, Herr Gene-
ral.” Da sagte der General: ,,Na — da haben wir einen guten Fang gemacht®.
Nachdem es sich herumgesprochen hatte, dal es sich nicht um russische
Luftschiffer handelte, sondern um Mennoniten, von welchen der Posten noch
nie etwas gehort hatte und sich keine andere als eine kriegerische Vorstellung
davon machen konnte, meldete er seinem General beim nichsten Mal: ,,Mit
Erlaubnis zu melden, das sind alles Minenleger, Herr General.” ,/O
Donnerwetter, das sind doch gefiahrliche Leute!*, meinte kopfschiittelnd der
General.“"*

Sobald es sich unter den westpreuBischen Mennoniten herumgesprochen hatte,
daf im Gefangenenlager Coburg ruBldandische Mennoniten seien, versuchte
man diese auf die Mennonitenhife zu verteilen. Uber einen interessanten Fall
in diesem Zusammenhang berichtet der Sanitéter P. J. Giesbrecht: ,,Da nun die
deutsche Regierung sich sehr um uns kiimmerte und die Lage eines jeden
unserer Gruppe untersuchte, kam ich nach ungefihr sechs Wochen zu Herrn
Bartel, Reichfelde bei Altfelde, auf ein Rittergut. Der Unterschied war sehr
groB3. Auf der ersten Stelle kam ich nur bis ins Hinterhaus zum Essen, sonst
kam ich mit niemand in dieser Familie in Beriihrung; hier aber bekam ich eine
gute helle Stube und hatte aulerdem Familienanschlul} und hatte infolgedessen
nicht Zeit, allein zu sitzen und Triibsal zu blasen. An den Abenden bat mich
Herr Bartel, aus einem Buch zur Unterhaltung vorzulesen. AuBerdem waren
die Kinder in dem Alter wie meine zu Hause. ... Nach ein paar Wochen stellte
Herr Bartel mich als Inspektor an*."

Gleich nach Kriegsende kehrten die mennonitischen Sanitiiter, sobald sich
die Gelegenheit bot, aus der Gefangenschaft in Deutschland in ihre Heimat
nach RuBland zuriick. Der Sanititsdienst hat sich fiir die ruBlindischen
Mennoniten in zweifacher Hinsicht als segensreich erwiesen. 1. Die jungen
Minner erhielten die Moglichkeit, ihre Friedensliebe unter schwierigen Be-
dingungen, auch unter Einsatz ihres Lebens, unter Beweis zu stellen. Denn
infolge von Verwundung an der Front und durch Krankheit, vor allem Ty-
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phus, sind prozentual ebensoviel mennonitische junge Ménner gestorben,
wie russische Soldaten im Krieg umgekommen sind, wenn die jeweilige
Bevolkerungszahl zugrunde gelegt wird. 2. Die Mennoniten zeigten sich mit
ihrem Sanitdtsdienst als loyale Biirger des russischen Reiches und
widerlegten die Behauptung der russischen Panslawisten, ,,die Deutschen im
allgemeinen, die Mennoniten im besonderen treten das Recht, russische
Untertanen zu sein, mit Fiilen*."

II

Die Regelung der Wehrlosigkeitsfrage, wie sie mit der Zarenregierung ge-
troffen worden war, geriet ins Wanken, als im Februar 1917 der Zar abgesetzt
wurde und die sogenannte Provisorische Regierung die Macht tibernahm.
Vertreter der Mennonitengemeinden fuhren sofort nach Petrograd, konnten
dort aber nichts ausrichten, da infolge eines Ministerwechsels niemand fiir
ihr Anliegen zustindig war. Allerdings wurde den Vertretern im
Kriegsministerium erklért, dal ,,das Gesetz iiber die Wehrlosigkeit der Men-
noniten auch jetzt in Kraft bleibe®."

Vom 14. bis 18. August 1917 fand in Ohrloff/Molotschna der Erste Allge-
meine Mennonitische KongreB statt. Hier wurde zum erstenmal in der Ge-
schichte der ruBlindischen Mennoniten iiber die Wehrlosigkeit grundsitzlich
diskutiert. Uberraschend viele, teils sogar widerspriichliche Argumente
kamen dabei zur Sprache. Aus der allgemeinen Diskussion lassen sich drei
Punkte herauskristallisieren: Erstens wurde verlangt, die ruBldndischen
Mennoniten sollten sich von ihrer passiven Wehrlosigkeit trennen und zur
aktiven Beforderung des Friedens ilibergehen und sich sogar an den
Friedensverhandlungen beteiligen; zweitens wurde behauptet, daf die ru3-
lindischen Mennoniten iiberhaupt nicht wehrlos im eigentlichen Sinne des
Wortes seien; drittens meinte man, dal man nicht immer und in allen Féllen
wehrlos sein diirfe, denn es kénnten Umstéinde eintreten, wo ,,Wehrlosigkeit
zum Verbrechen® wiirde; aber eine solche Entscheidung miisse jeder
einzelne fiir sich treffen.'

Trotz dieser Meinungsvielfalt nahm der Kongrel einstimmig den Beschlul
an, dal} die Mennoniten ,.fest und unerschiitterlich auf dem Boden des Wehr-
losigkeitsprinzips stehen, das im Geiste des Evangeliums tief begriindet ...
und im mennonitischen Glaubensbekenntnis fest verankerst ist.”'” Bemerkens-
wert an dem Verlauf der Diskussion iiber den Tagesordnungspunkt Wehr-
pflicht ist, daB sich hier kritische Stimmen artikulierten, die personliche
Erfahrungen aus den Kriegsjahren in ihre Argumentationen einbrachten. ,,Es
gibt eine zweifache Verweigerung des Krieges: eine passive und eine aktive.
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Jene haben wir immer gehabt. Aber wir sollten uns auch aktiv am Kampfe um
den Frieden beteiligen, Propaganda treiben gegen den Krieg...*"

Vom 30. Juni bis zum 2. Juli 1918 fand in Lichtenau/Molotschna die Allge-
meine Mennonitische Bundeskonferenz statt. Einer der Schwerpunkte die-
ser Konferenz war das Problem der Wehrlosigkeit. Es stellte sich jetzt mit
besonderer Schirfe, da die Heimsuchungen der Réduberbanden einerseits und
die Griindung des Selbstschutzes andererseits von brennender Aktualitét
waren. Wenn man ein Jahr zuvor auf der Konferenz zu Ohrloff die Mei-
nungsvielfalt noch in drei Punkten zusammenfassen konnte, so gab es dies-
mal weit mehr unterschiedliche Standpunkte. Schon die groflie Zahl derer,
die sich an der Diskussion beteiligten, 44 Minner insgesamt, spricht fiir die
Dringlichkeit des Wehrlosigkeitsproblems. Zusammenfassend kann gesagt
werden:

1. Verstirkt melden sich Zweifel zu Worte, ob die ruBldndischen Mennoni-
ten wirklich noch wehrlos seien. Vor allem wird die mangelnde Friedfertig-
keit im alltiglichen Leben beklagt.

2. Auffallend viele Redner treten fiir Toleranz denjenigen gegentiber ein, die
sich fiir den Waffengebrauch im Selbstschutz entschieden haben. Der
Entschluff dariiber miisse dem einzelnen iiberlassen werden. Es konne
durchaus darauf hinauslaufen, daf sich zwei Gruppen in den Gemeinden
herausbilden wiirden: Wehrlose und Wehrhafte, ,,wobei die gottesdienst-
lichen Handlungen gemeinsam bleiben und die Wehrlosigkeit zur Gewis-
sensfrage jedes Einzelnen wird*."”

3. Stirker als noch ein Jahr zuvor wird auf dieser Bundeskonferenz gefor-
dert, daB der ,,Einzelne unter uns von der persdnlichen Wehrlosigkeit zum
Protest gegen den Krieg" iibergehen miisse.”

4. Unter gewissen Verhiltnissen sei es ,,die Pflicht, fiir unsere Briider, fiir
Recht und Gerechtigkeit, Freiheit und Ordnung wehrhaft zu werden*.*' Dies
betonte unter anderen auch ein ehemaliger Sanititer, der sich seinerzeit
ausdriicklich zur absoluten Wehrlosigkeit bekannt hatte, nun aber angesichts
der Ausschreitungen der Machno-Bande einen Gesinnungswandel erfuhr,
,»denn wir sind unrettbar Raubmordern preisgegeben™.*

5. Es fehlt in der Diskussion andererseits auch nicht an eindringlichen Mah-
nungen, daf ,kein eiserner Zwang uns bewegen kann, das Prinzip der
Wehrlosigkeit aufzugeben, es bleibe dabei bis zum Beginn des tausendjih-
rigen Reiches®.”

Aus dem hier Ausgefiihrten ist unschwer zu erkennen, daB die Kriegserfah-
rungen, vor allem aber die Gewalttaten der Machno-Bande, die die deutschen
Kolonien mordend und brandschatzend durchzogen, eine grofie Unsicherheit
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in den Gemiitern der Mennoniten in bezug auf das Glaubensprinzip
Webhrlosigkeit verursachten. Zum erstenmal waren die ruflidndischen
Mennoniten mit brutaler Gewalt konfrontiert, der sie sich hilflos ausgeliefert
sahen.

111

Eine vollig neue Situation entstand fiir die Mennoniten nach dem Oktober-
Umsturz von 1917, welcher die Bolschewiken an die Macht brachte. Simt-
liche Privilegien, auch die der Mennoniten, wurden aufgehoben, selbstver-
stindlich auch das der Befreiung vom Waffendienst.

Zunichst konnte sich die neue Sowjetmacht nur in den Hauptstiddten Petro-
grad und Moskau durchsetzen. Der nun beginnende Biirgerkrieg verwandel-
te das ganze RuBland in ein grofes Chaos. Nur allmihlich konnten die
Bolschewiken ihre Macht auch im weiten Hinterland festigen. In der Ukrai-
ne geschah das erst 1921. Bis dahin multe sich dort laut dem Armeebefehl
Nr. 130 vom 22. 10. 1918 jeder Antragsteller auf Befreiung vom Waffen-
dienst einer Priifung vor einem kommunistischen Gericht unterziehen. Zur
Ausfithrung kam dieser Armeebefehl praktisch nirgendwo. Viel wichtiger
war das Dekret vom 4. Januar 1919. Es hat folgenden Wortlaut:

Dekret

iiber die Befreiung vom Kriegsdienst aus religiéser Uberzeugung

1. Personen, welche aus religioser Uberzeugung nicht am Kriegsdienst
teilnehmen koénnen, wird auf Grund einer Entscheidung des Volks-
gerichtes das Recht eingerdumt, den Dienst als Sanitéter vor allem in
Hospitélern mit Isolierstationen oder durch eine andere allgemein
niitzliche Tétigkeit nach Wunsch des Dienstpflichtigen abzuleisten.
2. Fiir seine Entscheidung iiber die Freistellung vom Kriegsdienst und
die Ableistung durch einen Zivildienst fordert das Volksgericht ein
Gutachten beim Moskauer ,,Vereinigten Rat religioser Gemeinschaf-
ten und Gruppen‘ zu jeder zur Verhandlung anstehenden Sache an.
Solches Gutachten mufi Auskunft geben sowohl dariiber, dafl die
betreffende religiose Uberzeugung den Kriegsdienst ausschlieBt, als
auch dariiber, dal} die betroffene Person aufrichtig und gewissenhaft
handelt.

3. In Ausnahmefiillen wird dem ,,Vereinigten Rat religioser Gemein-
schaften und Gruppen* das Appellationsrecht beim Prisidium des
Allrussichen Vollzugskomitees eingerdumt, eine vollige Freistellung
sowohl vom Kriegs- als auch vom Zivildienst einzuklagen, wenn
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zuverlédssig nachgewiesen werden kann, daBl solcher Ersatzdienst
nicht nur mit der religitsen Glaubensiiberzeugung allgemein, sondern
auch mit den Schriften der betreffenden Sekte sowie mit dem
personlichen Leben der betroffenen Person unvereinbar ist.
Anmerkung

Das Recht, ein Verfahren iiber die Freistellung der betroffenen Person
vom Kriegsdienst einzuleiten, wird sowohl dem Dienstpflichtigen
selbst als auch dem ,,Vereinigten Rat religioser Gemeinschaften und
Gruppen® zugestanden. Diesem wird auch das Recht eingerdumt, ein
Verfahren beim Volksgericht zu Moskau zu beantragen.

Vorsitzender des Rates der Volkskommissare

V. Ul’janov (Lenin)

Der Volkskommissar der Justiz

B. Vonc-Brujevic

Der Sekretir

L. Fatieva

Moskau, Kreml, 4. Januar 1919.

Wie war dieses erstaunliche Dekret zustande gekommen? Die Initiative da-
zu war von Wladimir Tschertkow ausgegangen, einem , Jiinger* des Schrift-
stellers Lew Tolstoj, dessen Lehre er mit aufopferungsvoller Uberzeugung
vertrat, vor allem die der Bergprediegt Jesu entnommene pazifistische Grund-
haltung: ,,Widerstehet nicht dem Ubel!* Seine revolutionire Titigkeit hatte
Tschertkow bereits in Ziirich, in der Zusammenarbeit mit Lenin, begonnen.
Aufgrund dieser personlichen Beziehung zu Lenin gelang es ihm, das oben
zitierte Dekret zu erwirken. Tschertkow war damals der Leiter des bereits
1917 gegriindeten ,,Vereinigten Rates der religisen Gemeinschaften und
Gruppen®, eben desjenigen Rates, der in dem Dekret erwihnt wird. Mitglieder
dieses Rates waren die Tolstoijaner, die Baptisten und Evangeliumschristen.
Als Mennoniten waren C. F. Klassen und Peter Froese dabei.

Dieses Dekret blieb bis 1925 in Kraft. Merkwiirdigerweise fand die in dem
Dekret getroffene Regelung eines Ersatzdienstes nicht iiberall die Zustim-
mung der Mennonitengemeinden. Namentlich in Westsibirien stiel man sich
an dem ,,gerichtlichen Charakter des Dekrets. In den Erinnerungen von
Jakob J. Hildebrand lesen wir von der zornigen Emporung der dortigen
Mennoniten, daf} die ,,mennonitischen Jiinglinge atheistischen, gottesleug-
nerischen Volksrichtern** zum Verhor ausgeliefert wurden. Diese oft vil-
lig ungebildeten ,.Richter* waren laut Dekret befugt, die jungen Mennoni-
ten, die des ofteren des Russischen kaum machtig waren, in ,,Bekehrte und
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Unbekehrte* einzuteilen. Es gelang dem von den sibirischen Mennonitenge-
meinden beauftragten und bevollméchtigten Jakob Hildebrand als einem
scharfsinnigen und redegewandten Manne, der sich in dem russischen Be-
hordenwesen vorziiglich auskannte, zwar in allen Fillen, vor Gericht beizu-
stehen und den Freispruch fiir die jungen Mennoniten zu erwirken, aber er
war zutiefst davon iiberzeugt, da die Gerichtsverhandlungen nur ,,Verwir-
rung in dem religiosen Gewissen der Applikanten stifteten®, Den mennoniti-
schen Mitgliedern des ,,Rates* warf er vor, ohne Wissen und Einverstindnis
der ruBldndischen Mennonitenschaft das Dekret unterstiitzt zu haben. Thr
.eigenmichtiges Vorgehen habe den Gemeinden nur geschadet.”

Dieser Vorwurf besteht meines Erachtens zu Unrecht, denn Peter Froese
hatte immerhin versucht, Verbindung zu den ordentlich gewéhlten Ver-
trauensmiinnern in den Mennonitengemeinden Siidrufilands aufzunehmen.
Unter den damals chaotischen Verhiltnissen kam allerdings nur eine einzi-
ge Antwort aus Halbstadt/Molotschna. In diesem Schreiben bat der Halb-
stidter Alteste, die Arbeit in Moskau fortzusetzen.?

Eine groBziigigere Handhabung des Verfahrens zur Freistellung der jungen
Mennoniten vom Waffendienst in den Westsibirischen Gemeinden wurde
erreicht durch eine Verfiigung des Vorsitzenden des sibirischen Revolutions-
komitees in Omsk vom April 1920. Es ist zweifelsohne ein aullerordentliches
Verdienst von J. Hildebrand, diese Verfiigung erwirkt zu haben.

In Stidrufland hatte der Molotschnaer Mennonitische Kirchenkonvent Ende
des Jahres 1920 auf einer Zusammenkunft beschlossen, baldmoglichst eine
Versammlung einzuberufen, die iiber die Frage der Wehrlosigkeit und ihre
Vertretung bei der neuen Regierung beraten sollte. Am 19. Februar 1921 fand
diese Versammlung in der Kirche von Alexanderwohl/Molotschna statt. Auer
den Vorstinden aller Gemeinden waren von jedem Dorf auch zwei biirgerliche
Vertreter eingeladen worden; auBerdem waren zwei Vertreter der
Kubaner/Kaukasus Mennoniten gekommen. Die Leitung dieser groBen Ver-
sammlung hatte Altester Gerhard Plett/Hierschau. Die beiden Minner vom
Kuban berichteten der Versammlung, daf sie Verbindung mit C. F. Klassen
und Peter Froese in Moskau hitten. Die Molotschna-Gemeindevorstinde,
welche von der Tatigkeit des ,,Vereinigten Rates* bisher noch nichts gehort
hatten, erfuhren nun, daf laut Dekret vom 4. 1. 1919 alle diejenigen, die eine
Bescheinigung ihrer Wehrlosigkeit von dem ,,Vereinigten Rate* vorlegten,
vom Waffendienst befreit wiirden, sobald der Rat ihre Namen der Sowjetre-
gierung iibermittelt und die Freistellung fiir sie erlangt habe.

Daraufhin beschloB die Versammlung, fiir die Molotschna-Kolonie eine Or-
ganisation zu griinden, ,,welche die Namen der militdrpflichtigen jungen
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Leute sammeln, als Wehrlose bescheinigen und sie dann mit zwei zuverlds-
sigen Delegaten nach Moskau befordern sollte zur endgiiltigen Befreiung*.”
Ein gewihltes Komitee, mit B. B. Janz an der Spitze, verfalite in Zusammen-
arbeit mit einer Kommission von leitenden Predigern eine Resolution iiber
die Aufgaben dieser neuen Organisation. Die ausgearbeitete Resolution
wurde ohne Einschrinkungen von allen Versammelten angenommen. Da aber
meldete sich B. B. Janz noch einmal ,,in personlicher* Sache und gab folgende
Erkldrung ab: ,,Diese Versammlung gibt dem Komitee die Aufgabe, an die
Sowjet-Regierung zu gehen und zu vertreten und zu behaupten, daff die .
mennonitische junge Mannschaft alle wehrlos ist. Doch sowohl die rote
Regierung wie auch wir alle wissen, was durch den Selbstschutz geschehen
war. Es wird furchtbar hart sein, jene zu iiberzeugen, daB wir wehrlos sind.
Zudem wissen wir selbst nicht, ob tatsiichlich Wehrlosigkeit da ist; vielleicht
wollen wir jetzt wehrlos sein, wenn aber etwas anderes kommt (die
Deutschen), dann schief3en sie wieder. Wollen wir wirklich eine wehrlose
Stellung fiir die Zukunft einnehmen, so ist es hier am Platze, dall wir be-
kennen: Was geschehen ist, das ist leider geschehen, aber es tut uns leid, daf3
es geschehen ist. Das muB hier heute klargestellt werden®.*

Obwohl jetzt ,,viele Zeugnisse fiir Wehrlosigkeit erbracht” sowie von der
Reue der jungen Minner und ihrer Umkehr gesprochen wurde, konnte es
nicht zur endgiiltigen Abstimmung kommen, weil ein anwesender Bruder
zweimal nachdriicklich an die erinnerte, ,die eine andere Uberzeugung
haben®. Die Versammlung drohte auseinanderzufallen, zumal B. B. Janz den
Vorsitz in dem zuvor bestimmten Komitee niederlegte. Da sprach Altester
Plett: ,,Wer dafiir ist, da} wir mit unserem ganzen Leben und Trachten
wehrlos sein wollen, der hebe die Hand!*** Ausnahmslos alle stimmten dem
zu. Plett wuBite wohl, da} damit die von B. B. Janz geforderte Verurteilung
der Vergangenheit nicht ausgesprochen war, aber mit dem soeben er-
folgten,,Geliibde fiir die Zukunft” konnte das Komitee mit B. B. Janz als
Vorsitzendem seine Arbeit aufnehmen, und so geschah es auch.

Der Weg durch die Instanzen, den B. B. Janz in den niichsten Monaten gehen
mulbite, um die Griindung der vom Mennonitischen Kirchenkonvent be-
schlossenen ,,Organisation” durchzusetzen, war lang und miihevoll. In
Charkov, der damaligen Hauptstadt der Ukraine, weigerten sich die zustin-
digen Behorden kategorisch, die Griindung einer Organisation zuzulassen,
die sich als ,,mennonitisch” bezeichnete, denn es diirften keine religidsen
Organisationen bestehen. Schlieflich machte der Volkskommissar fiir Innere
Angelegenheiten der Ukraine, Manzew, der auch Leiter der GPU war, selbst
den Vorschlag, die Mennoniten konnten sich als Abkommlinge von

126



Holldndern bezeichnen; dann hitte er keine Einwinde gegen eine solche
Organisation. Janz stimmte zu, und so entstand 1922 der ,,Verband der
Biirger hollidndischer Herkunft".

Dieser auch juristisch fundierte Verband war einmalig in der damaligen
Sowjetunion, schon deshalb, weil Kommunisten kein Mitspracherecht
hatten. Seine Satzung bezog sich auf die landwirtschaftlichen, geschiftli-
chen, industriellen und nationalen Interessen der Molotschna-Mennoniten-
gemeinden. Das eigentliche Ziel des Verbandes, um dessent Willen er iiber-
haupt ins Leben gerufen worden war, namlich die Befreiung der jungen
Minner vom Militdardienst, war allerdings gegenstandslos geworden, denn
einmal fanden zunichst keine Einberufungen statt, und zum anderen war der
,»Vereinigte Rat“ in Moskau inzwischen aufgelést worden, wovon die
Mennoniten in Siidruland nichts erfahren hatten. Doch das Dekret vom
4. 1. 1919 blieb in Kraft.

Es sei hier noch erwihnt, daB ohne den ,,Verband der Biirger hollindischer
Herkunft” die Hilfsaktionen der hollindischen und nordamerikanischen
Glaubensgeschwister in den Hungerjahren 1922—1923 nicht hitten durch-
gefiihrt werden kénnen; und auch die Auswanderung Tausender Mennoniten
aus RuBland nach Kanada in den Jahren 1923 bis 1926 wurde nur moglich,
weil es den Verband gab.

Fiir die Regelung der Frage des Ersatzdienstes, d. h. fiir seine behérdliche
Vertretung gegeniiber den Regierungsstellen, war seit Oktober 1922 erneut die
»Kommission fiir Kirchenangelegenheiten (KfK) zustindig. Diese
Kommission, deren Mitglieder vor allem aus der Chortitza- und der Molotsch-
na-Kolonie kamen, hatte mit ihrer Griindung im Jahre 1910 die Aufgabe
erhalten, die kirchlichen Interessen aller Gemeinden im Russischen Reich der
Regierung gegeniiber zu vertreten. In der Zeit der Revolutions- und Biir-
gerkriegswirren konnte die Kommission nicht arbeiten. 1925 wurde sie durch
besondere Abteilungen fiir Sibirien und die Krim erweitert.

Praktische Hilfe bei den Volksgerichten, vor denen die jungen Ménner sich
zu verantworten hatten, um vom Militirdienst freigestellt zu werden, konn-
te die KfK nicht gewiihren, sondern nur einen ,,Anwalt* erméglichen, der
dem ,, Applikanten* vom Gericht zugestanden wurde. Die Aufgabe dieser
Anwiilte, die keine Fachjuristen sein muBten, war schwierig und verant-
wortungsvoll. Die Richter, mit denen sie sich auseinandersetzen muften,
waren ndmlich im Schnellverfahren fiir ihr neues Amt vorbereitet worden.
Oft konnten sie kaum lesen und schreiben und verfiigten weniger iiber Fach-
kenntnisse als iiber ideologisch-politische Grundsitze. Erschwerend kam
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noch hinzu, daB diese Richter von vornherein den Mennoniten und ihrem
Begehren nach Freistellung ablehnend gegeniiberstanden.

Man kann verstehen, daB der von den westsibirischen Gemeinden bestellte
Anwalt fiir die ganze Region, J. Hildebrand, zornig von dem ,,atheistischen,
blutgierigen Gerichtspersonal® spricht. Fiir ihn hatte die Ablehnung des
Waffendienstes ursidchlich mit ,,Bekehrung® zu tun — aber wie sollte er das
den Richtern klarmachen, denen theologische Begriffe absolut fremd waren?
Es kam sogar vor, daB ein Richter das betreffende Dekret, aufgrund dessen
die Gerichtsverhandlung anberaumt worden war, noch gar nicht kannte, so .
daB J. Hildebrand sich selbst bemiihen mufBte, eine Kopie davon zu
beschaffen. Und dann die weiten Wege von Kolonie zu Kolonie, hunderte
von Kilometern, durch Sturm und tiefen Schnee, um rechtzeitig zu den
Gerichtsverhandlungen zu kommen!

Was J. Hildebrand in den Mennoniten-Kolonien Westsibiriens an prakti-
schem Beistand fiir die jungen Minner geleistet hat, das haben in den siid-
lichen Kolonien der Prediger Aron Toews, der Advokat Kornelius Unruh
und Heinrich Andres erfolgreich getan.

In der Molotschna-Kolonie trat die Regelung des Militirdienstes spéter ein
als in der Alt-Kolonie. Dies wird manchmal mit der Existenz des Selbst-
schutzes im Jahre 1918 begriindet. Diese Deutung trifft nicht zu. Die Volks-
gerichte in der Molotschna haben in den Verhandlungen iiber die Freistellung
vom Militdrdienst — soweit bekannt — den mennonitischen Antragstellern
ihre religiose Einstellung zum Waffendienst niemals mit dem Hinweis auf
den Selbstschutz als inkonsequent zu entkriften versucht. ,Es war der
Regierung sowie den unteren Instanzen zu gut bekannt, daB sich der
Selbstschutz nicht gegen eine Regierung, sondern gegen die Willkiir von
Banditengruppen und deren Mordlust zur Wehr gesetzt hatte. Auch in den
spiteren Jahren des Dienstes, wihrend der ,,sehr primitiv, aber sehr intensiv*
gefiihrten politischen Schulung der Ersatzdienstler durch eigens dazu
ausgebildete Propagandisten (Politruks) ist der Selbstschutz nicht als
Druckmittel gebraucht worden — es sei denn im Einzelfall* *

Wie erklirt es sich, daB sich wehrfidhige mennonitische Méanner nicht selber
vor Gericht durchzusetzen vermochten? Dafiir gibt es meines Erachtens zwei
Griinde:

1. Die jungen Ménner waren nicht immer ausreichend der russischen Spra-
che michtig. Oft reichte ihr Wortschatz nicht aus, um sich juristisch und
theologisch angemessen zu artikulieren.

2. Die jungen Mennoniten waren nicht darauf vorbereitet, iiber Glaubens-
inhalte so zu sprechen, daB sie ihre Uberzeugung eindeutig darlegen konn-
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ten. Wohl wuliten sie, dafl die Wehrlosigkeit im mennonitischen Glaubens-
bekenntnis verankert war, aber sie konnten dies theologisch nur unvollkom-
men begriinden. Hier hatten die Familie und die Gemeinde keine ausrei-
chende Erziehungshilfe geleistet. Wie wir weiter oben gesehen haben, hat
es sich bei den Sanititern in dieser Hinsicht ganz anders verhalten.

Wie wurde der Ersatzdienst in den 20er und in den frithen 30er Jahren prak-
tisch geregelt? Bevor das Dekret vom Januar 1919 in den siidlichen Kolonien
zur Durchfiihrung gelangte, was erst ab Frithjahr 1921 der Fall war, — in
der Altkolonie schon etwas frither — improvisierte man den Einsatz der
jungen Minner. So kamen Gruppen von jungen Mennoniten aus der
Chortitza-Kolonie in Arbeitstrupps, die der technischen Militirbehorde in
Jekaterinoslav (ab 1926 Dnepropetrovsk) unterstanden. Sie arbeiteten dort
als Pferdewirter und Bauleute; auch Schiitzengriben muften sie ausheben.
In den ersten Jahren wurden die mennonitischen Kriegsdienstverweigerer
z. T. noch zu recht sinnvollen Arbeiten eingesetzt; dies gilt besonders fiir
Einsitze in Hospitdlern. Mit der Zeit aber wurde der Dienst immer belasten-
der: Die Dienstpflichtigen wurden in Steinbriichen, bei grofien Bauvorha-
ben, der Errichtung von Eisenbahndéimmen und in den Wildern Sibiriens
eingesetzt. Ende der 20er, Anfang der 30er Jahre kam der Ersatzdienst der
Straflingsarbeit gleich, und die Ersatzdienstler wurden von ihren Vorgesetz-
ten nicht selten den Kriminellen gleichgestellt. Angesichts solcher
Belastungen verdient die Entscheidung der vielen jungen Mennoniten fiir
den waffenlosen Dienst in der Sowjetunion unsere Hochachtung. Sie haben
fiir ihre Glaubensiiberzeugung Jahre ihres jungen Lebens geopfert und da-
bei nicht selten ihrer fremden Umwelt das Zeugnis eines christlichen
Glaubens und Lebens vermittelt.

Am 23. September 1925 wurde das Dekret vom Januar 1919 durch ein Ge-
setz iiber die ,,Befreiung vom Militirdienst aus religioser Uberzeugung und
aus Gewissensgriinden® ersetzt. Damit wurde der Ersatzdienst auf gesetz-
liche Grundlage gestellt; es regelte den Dienst. 1936 wurde es durch die
sogenannte Stalinsche Verfassung de facto auBler Kraft gesetzt, denn diese
erklirte den Dienst mit der Waffe zur ,Ehrenpflicht eines jeden
Sowjetbiirgers*. Damit horte der mennonitische waffenlose Ersatzdienst in
der Sowjet-union auf zu existieren; er hatte immerhin 55 Jahre gedauert.
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Kontroversen der Forschung

Ernst Laubach, Reformation und Tauferherrschaft, in: Geschichte der Stadt
Miinster. Unter Mitw. von Thomas Kiister hrsg. von Franz-Josef Jakobi,
Aschendorffsche Verlagsbuchhandlung, Miinster 1993, Band 1, S. 145-216.

Die wissenschaftliche Erforschung der Téduferherrschaft von Miinster ist in
den vergangenen Jahrzehnten am stirksten durch Karl-Heinz Kirchhoff vo-
rangebracht worden. Kirchhoff hat zuletzt vor fiinf Jahren seine Ergebnisse
zu zahlreichen Einzelproblemen und zu einer Gesamtdeutung des miinsteri-
schen Geschehens von 1534/35 und seiner Vorgeschichte im Zusammen-
hang dargestellt (Das Phanomen des Téuferreiches zu Miinster 1534/33, in:
Der Raum Westfalen, Band 6, Fortschritte der Forschung und SchluBbilanz,
Teil 1, Miinster 1989, S. 277-422). Er hat dabei zum Ausdruck gebracht, daB
die Diskussion um das miinsterische ,,Phinomen* weitergehen muf. Seine
hohe Bewertung der Endzeiterwartung im Selbstverstandnis der Tdufer von
Miinster ist unterdessen relativiert worden (vgl. meine Besprechung von
Kirchhoffs Aufsatz, in: Mennonitische Geschichtsblitter 47/48, 1990/91, S.
194-199, und meine Dissertation, Die Tauferherrschaft von Miinster.
Stadtreformation und Welterneuerung, Miinster 1992). In diese Kontroverse
hat sich Ernst Laubach eingeschaltet und meinen Versuch zuriickgewiesen,
die Téuferherrschaft als Fortsetzung der Stadtreformation zu erkliren und
den endzeitlichen Motiven eine nur nachgeordnete Bedeutung zuzuerkennen
(vgl. Laubachs Besprechung meines Buches, in: Jahrbuch fiir westfilische
Kirchengeschichte 87, 1993, S. 340-348). Unmittelbar zuvor hatte Ernst
Laubach, dem wir schon zwei wichtige Beitriige zum Thema verdankten (Jan
Mathys und die Austreibung der Taufunwilligen aus Miinster Ende Februar
1534, in: Westfilische Forschungen 36, 1986, S. 147-158, und Das
Téauferreich zu Miinster in seiner Wirkung auf die Nachwelt. Zur Entstehung
und Tradierung eines Geschichtsbildes, in: Westfilische Zeitschrift 141,
1991, S. 123-150), eine Gesamtdarstellung der Reformation und
Téuferherrschaft in Miinster verfalt, die als einer von 53 Beitriigen in der
handbuchartigen, von Franz-Josef Jakobi in drei Biinden herausgegebenen
Geschichte der Stadt Miinster erschienen ist. Das groBe Werk wurde im
Auftrag der Stadt Miinster vorbereitet und ist zum AnlaB des Jubiliums
,»,1200 Jahre Miinster* realisiert worden.
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Ernst Laubach hat die ohne Zweifel sehr schwierige Aufgabe, die in vieler-
lei Hinsicht offene Diskussion zusammenzufassen und zu einer abgerunde-
ten Gesamtschau zu gelangen, in ansprechender Weise gelost. Seine Dar-
stellung iiberzeugt schon dadurch, daB sie im allgemeinen eine groBe Ge-
nauigkeit in der Nennung von Namen, Daten, Zahlen und Fakten mit einer
anschaulichen Schilderung von Ereignissen verbindet und Beurteilungen von
Fall zu Fall entweder vorsichtiger oder deutlicher formuliert, stets aber
ausfiihrlich begriindet. Etlichen beachtenswerten Einsichten, die die For-
schung aufgreifen und iibernehmen sollte, stehen jedoch Aussagen gegen-
iiber, die diskutiert werden miissen und moglicherweise in der jetzigen Form
nicht haltbar sind. Da Ursachen und Verlauf der Tauferherrschaft nach wie
vor kontrovers beurteilt werden, konstatiert auch der Herausgeber Franz-
Josef Jakobi in der Einleitung zur dreibindigen Stadtgeschichte (Band 1, S.
XIV). Mir ist bewuflit, daB Laubach mein parallel entstandenes, oben
genanntes Buch erst kennengelernt hat, nachdem sein Beitrag fertiggestellt
war, wie er im bibliographischen Nachspann schreibt (S. 216). Hier will ich
mich deshalb auf eine kritische Wiirdigung einiger zentraler Aussagen der
von Laubach vorgetragenen Interpretation beschrinken und viele Details,
die ebenfalls der Diskussion wert wiren, iibergehen.

In Titel und Text hat Laubach den lange Zeit unangefochtenen Begriff
. Tduferreich®, den er zuletzt noch selbst verwendet hatte, beiseite gescho-
ben und durch ,, Tauferherrschaft™ ersetzt. Diese Entscheidung wird zwar
nicht erldutert, es erscheint jedoch méglich, da Laubach nicht mehr vom
Tauferreich spricht, um den darin formulierten, iiber Miinster hinausreichen-
den Herrschaftsanspruch der Tdufer, den Laubach negiert (dazu spiter), auch
nicht implizit zum Ausdruck zu bringen. Den Begriffswechsel halte ich in
jedem Fall fiir notwendig und sinnvoll, denn im Gegensatz zum
Reichsbegriff bezieht sich der Herrschaftsbegriff nicht nur auf die Spétpha-
se seit Beginn des Konigtums (September 1534). Aulerdem richtet er sich
eher auf die Verfassungsorganisation in der Téduferstadt, wohingegen der
Reichsbegriff eher auf die endzeitliche Utopie zielt und dazu beitrégt, das
verzerrte Bild von den chiliastischen Schwérmern zu fixieren.

Im Anschluf} an eine Einleitung, in der Laubach auf das traditionelle Bild
der miinsterischen Tauferherrschaft sowie auf die Quellenlage eingeht, stellt
er in drei Kapiteln die Vorgeschichte der Reformation in Miinster seit 1525
und die reformatorische Entwicklung der Stadt seit 1532 dar und widmet
sich schlielich in weiteren drei Kapiteln den Ereignissen der Tauferherr-
schaft. Einen Einblick in die Forschungssituation bieten die am Ende
zusammengestellten Notizen zu ,,Quellen und Literatur®, (S. 215 f.). Gemil
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dem Konzept des Herausgebers (vgl. S. XVII) sind die Nachweise der
verwendeten Zitate in den fortlaufenden Text in Form von Kurzangaben
eingefiigt. Die Gesamtbibliographie und ein Register fiir alle Beitrdge sind
in Band 3 der Geschichte der Stadt Miinster zu finden.

Durchgéingig bemiiht sich Laubach um ,.ein rechtes Verstindnis der Tédufer
von Miinster” (S. 145) und um ,.das Selbstverstindnis dieser Menschen® (S.
148). Dabei beginnt er mit den reformatorischen Entwicklungen und bezieht
in angemessenem Umfang die Aktivititen der Gegner in und vor allem
auBerhalb von Miinster, insbesondere den Verlauf der Belagerung der Stadt,
in seine Darstellung ein. Soweit es die Quellenlage gestattet, weist Laubach
stets darauf hin, welche Personen, Gruppen, Gremien oder Institutionen in
welchen Krifteverhdltnissen bestimmte Entscheidungen getroffen und
durchgesetzt haben. Dadurch wird die geistesgeschichtliche Ausrichtung auf
das in Miinster wirksame Selbstverstdndnis der Taufer und ihrer Vorldufer
verfassungs- und sozialgeschichtlich abgestiitzt.

Fiir die Vorgeschichte der Tauferherrschaft erscheint Bernhard Rothmann
als der verantwortliche Reformator der Stadt, der theologisch durch seine
Mitpriadikanten wohl unterstiitzt wurde, aber nicht von ihnen abhédngig war.
Grofle Bedeutung fiir die weitere Entwicklung miBt Laubach der innerstidti-
schen Vereinbarung vom 15. Juli 1532 zu, derzufolge die Lehre Rothmanns
(und nicht etwa die Confessio Augustana von 1530) als fiir die Stadt-
pfarrkirchen in Miinster verbindlich festgelegt wurde (S. 160). Daraus folgert
er, dafl die Disputation vom 7. und 8. August 1533 zu den Sakraments-
auffassungen anberaumt worden sei, um die Kindertaufkritiker um
Rothmann zu widerlegen (S. 171 £.). Das ist ein deutlicher Hinweis auf den
engen Zusammenhang der reformatorischen Identitiit in Miinster vor und
nach dem Diilmener Vertrag mit dem Bischof (14. Februar 1533), durch den
die Reformation der Pfarrkirchen genehmigt worden war. Andererseits stellt
Laubach fest, Rothmanns reformatorische Konzeption habe durch die
Ablehnung der Kindertaufe eine grundlegende Anderung erfahren (S. 170).
Dagegen ldBt sich einwenden, da Rothmanns reformatorische Konzeption
durch die Kritik an der Kindertaufe zu Folgerungen gefiihrt wurde, die schon
frither angelegt waren. Es ist also strittig, ob nur Stadtrat und Gildefiihrung
oder auch und mit mehr Recht die radikalen Priadikanten um Rothmann als
die Triger der reformatorischen Kontinuitit von 1532/33 qualifiziert werden
miissen. Laubach hat sich fiir die erstgenannte Moglichkeit entschieden und
kann deshalb fiir den 30. November 1533 konstatieren, dal mit der
Verkiindigung der (kirchenpolitisch konservativen) Kirchenordnung die
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.Weichen fiir die Konsolidierung der lutherischen Ordnung® gestellt
schienen (S. 173).

Den Empfang der Taufe in Miinster durch Boten des holldndischen Pro-
pheten Jan Matthijs (seit dem 5. Januar 1534) erkléart Laubach mit der Paru-
sieerwartung, die Matthijs auf Ostern 1534 datiert habe (S. 174 £.). Vielleicht
ist es zum Verstdndnis der miinsterischen Entwicklung jedoch notwendig,
in Rechnung zu stellen, daf} die Motivation derer, die in Miinster die Taufe
empfingen, eine andere gewesen sein kann als die Motivation derjenigen,
die als Sendboten nach Miinster kamen, um die Taufe zu spenden. Wenn
man bedenkt, daB Miinster erst einige Wochen spiter, vermutlich erst nach
der Toleranzvereinbarung vom 30. Januar, als das Neue Jerusalem
bezeichnet worden ist, so konnte es sein, daB die endzeitliche Botschaft in
Miinster erst nach und nach rezipiert und in das Modell einer stidtischen
Reformation integriert worden ist.

Zur Etablierung der Tduferherrschaft Ende Februar 1534, eventuell schon mit
Blick auf die eine Woche spiter begonnene Giitergemeinschaft, schreibt Lau-
bach, dal} es 1534 in Miinster ,.kein Programm zur Veranderung der Sozialve-
rhéltnisse gegeben hat und nicht zu geben brauchte, wenn in wenigen Wochen
Christus kommen und alles neu machen wiirde” (S. 180). Bei der Vorstellung
der Restitutionsschrift vom Oktober 1534 fiihrt er jedoch aus, daBl Rothmann
darin die Giitergemeinschaft als eine grofie Errungenschaft feiere, weil sie die
Ausbeutung der Armen beseitigt habe (S. 201). Diese Widerspriichlichkeit
wird nur zum Teil dadurch aufgehoben, dal Rothmann in der Riickschau
geurteilt hat. Abgesehen davon, dall schon die mit der Pflichttaufe
durchgesetzte Abschaffung der Stindeordnung als Programm zur Verénde-
rung der Sozialverhiltnisse gewertet werden kann, 1468t sich auch die Ein-
fithrung der Giitergemeinschaft, wie ich finde, ebenso qualifizieren. Es ist
namlich zu beachten, da} sie nicht vollkommen von der Naherwartung der
Parusie abhing. Das Uberfiihren von Geld und Wertsachen in Kommunalbe-
sitz zog sich, wenn man dem Beteiligten Heinrich Gresbeck in diesem Punkt
glauben darf, noch weit iiber den Ostertermin bis in den Mai 1534 hin.

Zur Erkldrung des offenbar freiwilligen Todes des Jan Matthijs, der an Ostern
1534 mit wenigen Begleitern vor die Stadt zog und dort von Landsknechten
der Belagerungstruppen getotet wurde, trigt Laubach eine plausible Deutung
bei. Der Prophet habe sich als Zeuge der kommenden Wiederkunft Christi
verstanden. Nach dem Buch der Offenbarung des Johannes sei es als
Vorbedingung fiir die Parusie zu verstehen, da} zwei Zeugen getotet wiirden.
Demnach habe Jan Matthijs den Tod auf sich genommen, um Christi
Wiederkehr zu ermoglichen (S. 187). Die Hoffnung auf Christi Wiederkehr
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zu Ostern sei in Miinster am Karfreitag durch das Geldut aller
Kirchenglocken zum Ausdruck gebracht worden (ebd.). Hier folgt Laubach
allerdings einer durch den Chronisten Hermann von Kerssenbrock, dem er
im iibrigen nicht immer, aber doch grundsitzlich mifitraut, gelegten falschen
Fihrte. Wenn man die zahlreichen antiklerikalen Aktionen der tiuferischen
Geschichte und Vorgeschichte mitberiicksichtigt, dann 1dBt sich das
Glockengelidut an Karfreitag (und nicht an Ostern) als Ubertretung des kirch-
lichen Geléutverbots fiir den ,,Stillen Freitag* verstehen.

Die groBte Auseinandersetzung wird mit Laubach iiber die Frage zu fiihren
sein, ob Jan van Leiden ab September 1534 nur Konig in Miinster oder Konig
fiir eine neue Welt war. Dieses Problem wird erst die weitere Forschung
kliren konnen. Vielleicht ist es notwendig, die zwischen Konigsherrschaft
und Parusieerwartung in Miinster aufgetretene Spannung einmal eigens zu
untersuchen. Da ich aber die von Laubach vertretene Position fiir in sehr
hohem MalBe diskussionswiirdig halte, mochte ich schon hier mit einigen
Bemerkungen darauf eingehen.

Mit Kirchhoff wendet sich Laubach uneingeschriinkt gegen die Behauptung,
das Konigtum in Miinster habe die Weltherrschaft erstrebt, und nimmt als
sehr wahrscheinlich an, daB diese Behauptung von dem im Oktober 1534 in
Osnabriick verhafteten Renegaten Heinrich Graes stamme (S. 200). Zurecht
weist Laubach darauf hin, daf die Selbstbezeichnungen des Konigs nicht auf
die Welt, sondern auf den Neuen Tempel und auf den Stuhl Davids als
,Umschreibungen fiir das Neue Jerusalem, von dem aus Christus die Welt
beherrschen wird*, Bezug nehmen (S. 199). Auch Bernhard Rothmann habe
in seinen Schriften den Kénig in Miinster als Neuen David bezeichnet, dem
Christus als der wahre Friedensfiirst Salomo folgen werde. In den
Ausfiihrungen Rothmanns sei kein Anspruch Davids auf Weltherrschaft
ausgedriickt (S. 199 f.). Die entgegenstechenden Aussagen in einigen
Verhorprotokollen und im Bericht des Heinrich Gresbeck, ndmlich daf} der
Konig iiber die ganze Welt herrschen solle, verschweigt Laubach durchaus
nicht, erklirt sie aber als Unterstellungen aus der Sicht des bischoflichen
Stadtherrn Franz von Waldeck, die dem Konigtum angedichtet worden seien,
um bei den Nachbarfiirsten weitere Unterstiitzung fiir die Belagerung und
Eroberung der Stadt zu mobilisieren (S. 200).

Diese Erwidgungen Laubachs sind nicht einfach von der Hand zu weisen.
Trotzdem sollte man weiter dariiber nachdenken, ob Jan van Leiden im
Selbstverstindnis der Tauferherrschaft vielleicht doch mehr war als nur
Platzhalter fiir den bald wiederkehrenden Christus, und auch dariiber, ob die
Tédufer in Miinster im Spitjahr 1534 tatsdchlich erwarteten, Christus werde
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ohne weitere Vorbedingungen sehr bald oder koénne sogar jederzeit
erscheinen. Es ist dabei zu beriicksichtigen, daB zu den koniglichen Insig-
nien ,.ein als Reichsapfel gedeuteter Anhénger zu einer Halskette in Gestalt
einer mit einem Kreuz geschmiickten und von zwei Schwertern durchstofe-
nen Kugel“ gehorte (S. 198). Sofern diese Kugel an den Reichsapfel
erinnerte, darf vermutet werden, daB Miinster hiermit den universalen
Anspruch des christlichen Kaisertums iibernommen hatte.

Des weiteren deutet die Aussendung der Apostel im Oktober 1534 darauf hin,
dall man die Ausbreitung des Tédufertums fiir eine Vorbedingung der
Christusherrschaft hielt. Christus hétte demnach nicht jederzeit erscheinen
konnen, sondern erst, sobald ihm das Reich bereitet war. Da auch Laubach
aufgrund der Schriften Rothmanns annimmt, daB die Christusherrschaft
selbstverstindlich nicht als auf Miinster beschrankt gedacht war (S. 199), mufl
gefragt werden, wie man sich den Ubergang von der beschriinkten Herrschaft
des Jan van Leiden auf die unbeschrinkte Herrschaft des wiedergekehrten
Christus gedacht hat. Bernhard Knipperdollinck sagte im Verhor sinngemél,
ihre Hoffnung sei gewesen, dafl die Taufe sich ausbreiten werde. Heinrich
Gresbeck erziihlt an mehreren Stellen in der fiir ihn typischen, anschaulichen
Art, die die Vorstellung weckt, er habe wirklich gehort und gesehen, was er
berichtet, daf} in Miinster mehrfach 6ffentlich davon gesprochen worden sei,
der Konig werde mit Gefolge in die Welt ziehen, um gottlose Obrigkeiten zu
strafen und Getaufte in obrigkeitliche Amter einzusetzen. Da Gresbeck seinen
Bericht erst nach Eroberung der Stadt schrieb, waren diese Ausfiihrungen fiir
die bischofliche Propaganda weniger bedeutend, als sie es im Herbst 1534
gewesen wiren. Auch viele niederlandische T#ufer rechneten damit, daB der
Konig zu ihnen kommen werde (S. 202). Rothmann schlieBlich schrieb davon,
daB vor der Wiederkunft Christi ,die Strafe an den Gottlosen durch
Beauftragte Gottes vollzogen werden* sollte (S. 200). Aus diesen und
weiteren Quellen gewinne ich zwar nicht den Eindruck, in Miinster sei die
Eroberung der Weltherrschaft geplant worden, wohl aber, dal man mit der
Ubernahme der zivilen Herrschaftsgewalt durch das sich ausbreitende
Téufertum, nach dem Vorbild und unter der Fithrung Miinsters, rechnete. Eine
Bestrafung der Widersetzlichen, der ,,Gottlosen, war zunichst nur als zivile
Aburteilung gedacht. Erst mit der im Dezember 1534 austfiihrlicher
entwickelten Vorstellung der Vergeltung (Vgl. Rothmanns Schrift ,,Van der
Wrake™) wurde auch die militdrische Auseinandersetzung mit den Gegnern
als Phase in der Ubernahme der universalen Herrschaft durch das Téaufertum
unter der Fiihrung Miinsters und als Variante der Bestrafung der ,,Gottlosen*
interpretiert.
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Fiir die Gesamtdeutung des miinsterischen Geschehens vermeidet Laubach
den Begriff der Revolution. Zurecht weist er immer wieder darauf hin, dafl
ehemalige Ratsherren, Kurgenossen, Gildemeister und andere Angehorige der
politisch und sozial fithrenden Schichten die Trager der Tauferherrschaft
gewesen seien. Insbesondere fiir den Ubergang zur T#uferherrschaft stellt er
fest, dal kein gesellschaftlicher Umsturz erfolgt sei und dal es sich nicht um
eine ,soziale Revolution gehandelt habe (S. 180). Diese streng auf die
Ratswahl vom 23. Februar 1534 bezogene Feststellung ist zwar korrekt, 146t
aber die Tatsache unberiicksichtigt, da von dem noch verfassungsmiBig und
ohne ,,soziale Revolution installierten Gremium sehr rasch und gegen den
Willen des Stadtherrn tiefgreifende Verinderungen der gesellschaftlichen
Ordnung ausgingen, nidmlich die Aufhebung der Stindeordnung und die
Einschrankung des Privateigentums, in deren Folge zahlreiche Personen in die
stadtische Fiihrungsspitze vorstieBen, die ohne diese Umbriiche keine Chance
dazu gehabt hitten. Mit der Altestenordnung und dem Konigtum wurden
schlieBlich ganz neue Formen der politischen Organisation geschaffen, fiir die
es in der stddtischen Tradition keine Vorbilder und kaum Ankniipfungspunkte
gab. Da Laubach alle Veridnderungen in Miinster seit Beginn der Taufpraxis
nach dem Selbstverstindnis der Handelnden von der Parusieerwartung
ableitet, benotigt er den Revolutionsbegriff nicht. Seine Darstellung ist
einseitig auf die Perspektive ausgerichtet, die die Tiuferherrschaft mit dem
Blick in die Zukunft entwickelt hatte. Die tiuferische Identitiit in Miinster war
Jedoch nicht nur von der Parusieerwartung, sondern auch von dem Willen zu
gesellschaftlichen Verdnderungen bestimmt, der in den reformatorischen
Erfahrungen von 1532/33 wurzelte. Mir erscheint der Versuch, das Taufertum
in Miinster letztlich allein aus seinem utopischen Gehalt heraus zu erkléren,
zu kurz zu greifen. Wie bei jeder anderen sozialen Bewegung wird sich die
gesellschaftliche Identitit der Menschen, die die TAuferherrschaft von Miinster
getragen haben, nur dann adéquat bestimmen lassen, wenn ihre Vergangenheit
und Zukunft, ihre Erfahrungen und Ziele, ihre Enttduschungen und
Hoffnungen gleichermaBen ernstgenommen werden.

Diese kritischen Bemerkungen wollen Laubachs Leistung nicht schmilern.
Es sei deshalb wiederholt, dal der Autor die schwierige Aufgabe einer Ge-
samtdarstellung von Reformation und Tauferherrschaft in Miinster auf en-
gem Raum hdochst inhaltsreich und sehr anschaulich geldst hat. Es bleibt zu
wiinschen, daB sich zu den hier nur in Auswahl und kurzen Bemerkungen

angedeuteten Kontroversen weitere Forschungen anschlieBen werden.
Ralf Klotzer
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Buchbesprechungen

Anticlericalism in Late Medieval and Early Modern Europe, hg. v. Peter A.
Dykema u. Heiko A. Oberman, E. J. Brill Verlag Leiden / New York / Koln
1993 (Studies in Medieval and Reformation Thought, Bd. 51), XI u. 704 S.,
Ln.

Zwei internationale Konferenzen in Amerika setzten 1990 wichtige Akzen-
te in der Reformationsforschung. Was nur wenige ,.live* erleben konnten,
ist nun allen Interessierten zugédnglich. Erschienen ist unterdessen nicht nur
der Berichtband iiber die Tagung in Washington (s. Rezension in dieser
Nummer), sondern auch eine sorgfiltig edierte Aufsatzsammlung iiber die
Konferenz in Tucson/Arizona. Hier hatten sich Kirchenhistoriker, Theolo-
gen, Historiker und Germanisten ein wissenschaftliches Stelldichein gege-
ben, um Forschungsergebnisse und Gedanken zum Thema ,,Antiklerika-
lismus® auszutauschen. DaBl es sich um ein #uflerst ergiebiges Thema
handelt, zeigt nicht nur der Umfang des vier Kapitel umfassenden Bandes,
sondern auch die Vielfalt der Beitrage. Ausgehend vom Spitmittelalter tiber
die Reformation und das konfessionelle Zeitalter hinaus wird ein breites
Spektrum antiklerikaler Erscheinungsformen und wissenschaftlicher Deu-
tungsversuche vorgestellt. Die dargebotene Material- und Gedankenfiille
macht es schwer, eine endgiiltige Antwort auf die Frage nach dem Wesen
des Antiklerikalismus zu finden. Wohl wurde am Schlufl der Tagung der
Versuch unternommen, mit einer umfassenden, fiir alle Teilnehmer akzep-
tablen Definition von ,,Antiklerikalismus* auf einen gemeinsamen Nenner
zu kommen (S. X f.), dennoch bleibt der Eindruck bestehen, es mit einem
duferst diffusen Phidnomen zu tun zu haben, das sich jeder eindeutigen
Begrenzung zu entziehen scheint. Wer dennoch in den Dschungel antikleri-
kaler Erscheinungen nicht ohne Wegweiser eindringen will, wird Kaspar
Elms begriffsgeschichtlich orientierten Beitrag iiber ,, Antiklerikalismus im
deutschen Mittelalter* hilfreich finden.

Von besonderem Interesse fiir die Tauferforschung diirfte vor allem das dritte
Kapitel sein, das die Uberschrift ,,Reform and Reformation: The Call for
Change* trigt. Als legitime Kinder einer im Umbruch begriffenen Zeit
gehoren die Tédufer zu jenen radikalen Kriften der Reformation, die unmit-
telbar aus dem antiklerikalen Milieu erwuchsen. Einblicke in diesen Ent-
wicklungsprozef bieten James M. Stayers Ausfiihrungen iiber ,,Reforma-
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tion, Peasants, Anabaptists: Northeastern Swiss Anticlericalism®. Gezeigt
wird, wie die Taufer in Ziirich und Schaffhausen aus dem antiklerikalen Wi-
derstand zu ihrer Identitét fanden. Mit ihrer Forderung, das klerikale System
von Pfriinden und Zehnt abzuschaffen und den Prediger, befreit aus
institutioneller Abhédngigkeit von Kirche und weltlicher Obrigkeit, zu einem
Diener der Gemeinde zu machen, gingen die Radikalen in Ziirich und
Schaffhausen liber gemiBigte Reformvorstellungen weit hinaus (S. 566). So
turbulent ging es in der Schweiz nicht iiberall zu. Am Beispiel der Inner-
schweiz zeigt Peter Blickle, daf es hier ,,jedenfalls in der Reformationszeit
keine erkennbaren antiklerikalen AuBerungen* gegeben habe (S. 132). Dies
erstaunt nicht, denn wie Blickle darlegt, hatten sich die Biirger und Bauern
der Innerschweiz bereits vorher in einer mehr als zweihundertjdhrigen
Auseinandersetzung mit der Kirche Rechte und Freiheiten erstritten, die
anderswo erst im Zuge der Reformation eingefordert wurden. Obwohl es
sich geradezu um ein Gegenbeispiel zu handeln scheint, bestdtigt Blickles
Beobachtung die strukturelle Bedeutsamkeit des Antiklerikalismus fiir den
Durchsetzungsprozefl der Reformation.

Mit dem breitgefidcherten Szenario antiklerikaler Kampfe in den Stddten
setzt sich Bob Scribner in seiner mentalitdtsgeschichtlich ausgerichteten
Untersuchung {iber ,,Anticlericalism and the Cities* auseinander. Nachge-
gangen wird der Frage, wie Gedanken in die Tat umgesetzt wurden, anti-
klerikale Mentalitit zu sogenannten ,.evangelischen* Handlungen fiihrte und
welche Rolle derartige Aktionen im Rahmen evangelischer Bewegungen
spielten (S. 147). Scribners Beitrag lebt nicht nur von einer Fiille inter-
essanter Beispiele, sondern auch vom Versuch, die gemachten Beobach-
tungen zu systematisieren, ohne allerdings zu einer Theorie zu gelangen.
Liegt der Schwerpunkt dieses Beitrages im stidtischen Bereich, so wendet
Henry J. Cohn sich vor allem dem ldndlichen Gebiet zu, wenn auch einge-
raumt wird, da die Grenzen zwischen Stadt und Land oft flieBend waren.
Unter dem Titel ,,Changing Places: Peasants and Clergy” ldBt Cohn den
Leser teilhaben am Spiel mit der ,,Verkehrten Welt®, in der herkommliche
Hierarchien verschwanden, Juxprozessionen abgehalten wurden und Bau-
ern sich in antiklerikaler Manier als Priester oder Abt verkleideten. In die-
ser utopischen Umkehrung der Stinde erfiillte der Antiklerikalismus die
Funktion, Hemmungen gegeniiber Autorititen abzubauen und die Aufnah-
me egalitdarer Vorstellungen zu erleichtern (S. 557).

Auch wenn es auf den ersten Blick manchmal so scheinen mag, keineswegs
war der Antiklerikalismus nur eine Sache der Laien und speziell des ,.gemei-
nen Mannes®. So zeigt Hans-Jiirgen Goertz in seinen Uberlegungen zum
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klerikalen Antiklerikalismus, dall Geistliche in den Antiklerikalismus
genauso verwickelt waren wie Laien, ja dem Antiklerikalismus der Laien
geradezu besondere Brisanz verliehen. Drei Aspekte sind von besonderem
Interesse: der Antiklerikalismus polarisierte die Fronten der kirchlichen und
politischen Auseinandersetzung, setzt spektakulidre Aktionen in Gang und
hatte seinen Sitz im Zentrum des reformatorischen Denkens (S. 503 f.). Wie
klerikaler Antiklerikalismus im Einzelfall aussehen konnte, zeigt Manfred
Schulzes eingehende Analyse der 1524 anonym erschienen Schrift ,,Onus
ecclesiae®, die aus der Feder des Bischofs von Chiemsee, Berthold Pirstinger, .
stammt. Wenn Pirstinger auch iiber die Last der Kirche klagt und nicht mit
antiklerikalen Angriffen geizt, so sei es ihm doch grundsitzlich nicht um
institutionelle Verdnderungen gegangen, sondern darum, auf die
miBbriauchliche Amtsfiihrung von geistlicher Seite sowie zu erwartende
Folgen aufmerksam zu machen. ,,Nicht die Lehre, sondern das Leben ist die
Last der Kirche* (S. 329). Hinter den harschen Angriffen auf Geistliche aller
Stidnde verbirgt sich jedoch mehr als emotionale Erregung. Umrahmt von
einer aus mittelalterlichen Quellen gespeisten Geschichtstheologie erhilt der
Antiklerikalismus einen zielgerichteten Sinn. Pirstinger wihnt das gottliche
Gericht tiber die Kirche hereinbrechen; die Rettung aus dem Gericht wird
Christus bringen, der die Reformation vollzieht.

Dieser Beitrag ist nicht der einzige, der sich mit literarischen Quellen befalt.
So bietet Albrecht Classens Aufsatz iiber ,,Anticlericalism in Late Medieval
German Verse“ eine Fiille antiklerikaler Impressionen aus der
mittelalterlichen deutschen Lyrik des 15. Jahrhunderts. Vorgestellt werden
nicht nur die antiklerikalen poetischen Spitzen von Beriihmtheiten wie Os-
wald von Wolkenstein oder Hans Rosenpliit, sondern auch unbekannterer
Gestalten wie Michel Beheim. Classen kommt zu dem Ergebnis, daf diese
Poeten des 15. Jahrhunderts mit ihrem wirkungsvollen Antiklerikalismus
allesamt zum Fall der Kirche beigetragen und das Fundament fiir die politi-
schen und theologischen Umwiélzungen des 16. Jahrhunderts mitgelegt
haben (S. 114). Im reformatorischen Kontext spielten Flugschriften als Kom-
munikationsmittel eine wesentliche Rolle. Wie es um ihren antiklerikalen
Gehalt bestellt war, untersucht Hans-Christoph Rublack in seiner ma-
terialreichen Untersuchung iiber ,, Anticlericalism in German Reformation
Pamphlets®. Obwohl es in den Flugschriften an antiklerikaler Kritik nicht
mangelt, kommt Rublack doch zu einer eher verhaltenen Gesamteinschiit-
zung. Der Antiklerikalismus wird als eine Element der Reformation wahr-
genommen, dem zwar eine bestimmte Antriebsfunktion zukomme, ohne daf
von einer vorrangig wirkenden Kraft die Rede sein konne (S. 468).
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Als iibergreifendem Phinomen kommt dem Antiklerikalismus nicht nur im
deutschsprachigen Raum Bedeutung zu. Bei den mittelalterlichen Lollarden
(John van Engen, Anticlericalism among the Lollards) und Hussiten (Fran-
tisek Smahel, The Hussite Critique of the Clergy’s Civil Dominion) war er
beispielsweise genauso prisent wie im Italien des 15. und 16. Jahrhunderts.
Stellvertretend fiir alle Beitrége, die sich speziell mit dem italienischen Anti-
klerikalismus befassen, sei hier auf Silvana Seidel Menchis ,,Characteristics
of Italian Anticlericalism® verwiesen. Deutlich wird, dal der Antiklerikalis-
mus in Italien kaum weniger heftig ausfiel als in deutschen Landen, wohl
aber eine andere Aufgabe erfiillte. Weit davon entfernt, ein Katalysator fiir
Verinderungen zu sein, kam dem italienischen Antiklerikalismus eher eine
Entlastungs- bzw. Ventilfunktion zu, durch die das bestehende System im
Gleichgewicht gehalten und iiber Jahrhunderte gesichert werden konnte
(S.274).

Viel gidbe es noch zu sagen. Wer am Antiklerikalismus Interesse gefunden
hat und von der Brisanz des Themas auch fiir die zukiinftige Forschung iiber-
zeugt ist, wird das Buch nicht nur als anregende Lektiire, sondern auch als

wissenschaftliche Herausforderung begreifen.
Marion Kobelt-Groch

John D. Rempel, The Lord’s Supper in Anabaptism. A Study in the
Christology of Balthasar Hubmaier, Pilgram Marpeck, and Dirk Philips.
Foreword by Hans-Jiirgen Goertz (Studies in Anabaptist and Mennonite
History, No. 33), Herald Press, Waterloo, Ont. , and Scottdale, Pa. 1993, 272
S Lo,

Wer in der neuen Tduferbibliographie von Hans J. Hillerbrand (1991) nach
Arbeiten i{iber das Abendmahl bei den T#dufern sucht, findet unter den iiber
sechstausend Nummern nur acht, die sich ausschliefflich mit diesem Thema
beschiftigen. Es sind mit einer Ausnahme nur Lexikonartikel und kleine
Aufsitze. Die Ausnahme ist eine Examensarbeit von G. K. Waite (Water-
loo, Ont. , 1981, 94 S.), die noch nicht weiter bekannt geworden ist. Natiir-
lich ist das Thema gelegentlich in groBeren Arbeiten nebenbei abgehandelt.
Eine Monographie iiber die tauferische Abendmahlsauffassung hat es bisher
jedoch nicht gegeben. Man mag staunen, aber ein Buch wie das Rempels ist
schon lange féllig gewesen.
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Daf Rempel sich bei seiner Untersuchung der tiuferischen Abendmahls-
theologie auf drei Taufertheologen beschrinkt, liegt zunéchst daran, daB von
ihnen die ausfiihrlichsten Texte zum Thema vorliegen. Dariiber hinaus kann
er mit ihnen aber auch sehr unterschiedliche Ansitze und theologische
Ausarbeitungen prisentieren. Es ergibt sich also keine einheitliche téuferische
Abendmahlsauffassung. Jeder der drei hat seine eigene theologische
Enwicklung gehabt und dabei verschiedene Grundkonzeptionen entwickelt.
Dies geschah — wiederum bei allen drei — in Auseinandersetzung mit dem
Spiritualismus einerseits und einem rémisch-katholischen oder lutherischen -
Sakramentsrealismus andrerseits. Dal es fiir Christen von heute und ihr
Selbstverstindnis, vor allem im Hinblick auf die Abendmahlsauffassung nicht
gleichgiiltig ist, welche Losung diese Auseinandersetzung brachte, ist ein
Anliegen des Autors und gibt seinem Buch eine besondere Aktualitiit.

Es liegt Rempel ndmlich daran zu zeigen, daB die spatere, vereinheitlichen-
de mennonitische Theologie allein die spiritualisierende Grundkonzeption
von Hubmaier (oder in leicht abgewandelter Form von Dirk Philips) iiber-
nommen hat und daf ihr damit ein wesentlicher Aspekt des Abendmahls, daB
nimlich Jesus Christus selber im Abendmahl an den Glidubigen handelt,
verloren gegangen ist. Rempel bleibt in seinem Buch deshalb nicht bei der
historischen Darstellung des Abendmahlsverstandnisses in der Reformations-
zeit stehen, sondern beleuchtet nach Abschluf seines eigentlichen Themas
auch noch kurz die spitere Entwicklung in der mennonitischen Geschichte
und zitiert gegen Ende vier , tduferische™ Theologen unseres Jahrhunderts (J.
C. Wenger, Gordon D. Kaufman, Robert Friedmann und Thomas Finger), bei
denen er eine Verkiirzung des Evangeliums feststellt. So etwas ist in einer
historischen Arbeit ungewohnlich, und man konnte befiirchten, daB sich solch
eine personliche religitse Auffassung bereits in der Interpretation der Texte
der drei Hauptfiguren niedergeschlagen hat.

Solche Sorge wire allerdings unnétig. Rempel erarbeitet seine Darstellung
mit groBer Umsicht. Er beriicksichtigt bei jedem seiner drei Kandidaten die
historische und theologische Herkunft, verfolgt die Entwicklung der theolo-
gischen Gedanken in den einzelnen Phasen der jeweiligen Biographie und
berechnet den Einfluf der Geistesverwandten, auf die man Riicksicht nahm,
und der Gegner, mit denen man sich auseinandersetzte. Auch die
theologischen Fragen sind umsichtig gestellt. Im Vordergrund steht die
Bedeutung der Christologie fiir die Abendmahlsauffassung.

So hat z. B. Hubmaier mit der Ubernahme des von Karlstadt und Zwingli
vertretenen Arguments, der gen Himmel gefahrene Jesus kénne nicht in Brot
und Wein gegenwirtig sein, den entscheidenden Ausgangspunkt fiir eine
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christologisch begriindete Spiritualisierung der Sakramente gefunden.
Danach habe Jesus mit der Himmelfahrt das Feld seinem Stellvertreter
(,,Troster*), dem Heiligen Geist, iiberlassen — ein Gedanke, den Hubmaier
sich durch das Johannesevangelium bestétigen lie3 (Joh 14-16). Rempel sieht
darin eine ,auseinandergezogene® (stretched) Trinitdt: Jesus muf} ver-
schwinden, damit der Heilige Geist seine Funktion iibernehmen kann. Die
Gemeinde begegnet im Abendmahl nicht mehr ihrem Herrn, sondern ist (mit
dem ,heiligen® Geist) unter sich und ,,erinnert sich* nur an Jesus und sein
Ende. Rempel bezeichnet das als eine Verstiimmelung der Christologie wie
der Abendmabhlslehre. In der so allein gelassenen Gemeinde, die nun selber
den ,,Leib Christi* darstellen mubB, kann nur ein ,,gnadenloses Mahl gefeiert
werden. Es herrscht ein Geist der Moral, und die geforderte Nachahmung
Christi kann hochstens als , Interimsethik* (Albert Schweitzer) bezeichnet
werden, giiltig also angesichts des nahen Endes. Fiir weitere Zeitriume ist
sie unbrauchbar. Hubmaier ist dann ja auch schon 1528 auf kaiserlichen
Befehl verbrannt worden.

Der zweite T4ufer, den Rempel sich als Vertreter einer tiuferischen Abend-
mahlstheologie ausgesucht hat, ist Pilgram Marpeckh (man lasse mir die
Freiheit, den Namen so zu schreiben, wie er ihn selber geschrieben hat).
Marpeckh ist 1556 eines natiirlichen Todes in Augsburg gestorben, wo er
wihrend der letzten zwolf Jahre seines Lebens als ,,Brunnenmeister™ titig
war. Als Laientheologe hat er selbstdndig, in Auseinandersetzung mit Spi-
ritualisten, altkirchlichen und evangelischen Theologen eine eigenstindige
Position gerade auch in der Sakramentsfrage entwickelt. Sie hat das beson-
dere Gefallen Rempels gefunden. Das Kapitel iiber Marpeckh ist das lidng-
ste des Buches.

Natiirlich gibt es eine ganze Reihe von Anschauungen, die Marpeckh mit
Hubmaier teilte, auch was die Abendmahlslehre betrifft. Dazu gehort u. a.
die Unwirksamkeit der Sakramente, wenn Glaube und Liebe fehlt, die Leug-
nung einer korperlichen Gegenwart Christi auf Erden nach der Himmelfahrt
oder die Auffassung, die Gemeinschaft der Glidubigen sei der Leib Christi.
Was jedoch Marpeckh in den Augen Rempels den besonderen Vorzug gibt,
das ist ,einzigartig in seiner Beibehaltung eines sakramentalen Realismus*,
ndmlich der ,,Glaube an eine metaphysische Korrelation des Abendmahl-
ereignisses mit dem Leib und Blut Christi. Fiir ihn wurde das Handeln der
Gemeinde mit Brot und Wein zu einer Gemeinschaft mit Christus.”
Marpeckh lag daran, daB die dufieren Zeremonien als symbolische Hand-
lungen zugleich auch das waren, was sie innerlich darstellten. Ja, er lehnte
es ab, von den Sakramenten nur als von ,,Zeichen zu sprechen, denen
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gegeniiber man sich unbeteiligt hitte verhalten konnen. Es kam ihm auf das
»Wesen* an, d. h. auf die existentielle Bezogenheit von Geber, Gabe und
glaubendem Empfinger aufeinander. Wohl spricht Marpeckh in diesem
Zusammenhang auch von ,Mitzeugen* (Ubersetzung von ,,Symbolen*?) und
meint damit u. a. die Gabe etwa von Brot und Wein. Aber giiltig ist auch
dieses Mitzeugnis nur durch das vorausgehende Zeugnis Christi selber.
Entscheidend beriihrt von dieser hohen Wertung des Abendmahls sind
natiirlich die Trinitdtslehre und die Christologie. Man kann es aber auch
umgekehrt sagen: Es ist die besondere Gottes- und Christusauffassung |
Marpeckhs, die eine solch hohe Einschitzung des Abendmahls (und der
Taufe!) fordert. Dabei liefert iibrigens auch fiir Marpeckh das Johannes-
evangelium die grundlegenden Gesichtspunkte.

DaB dies schlieBlich auch fiir Dirk Philips, Altester der Mennonitengemein-
den zwischen Amsterdam und Danzig, gilt, mag zu denken geben. Er wur-
de noch vor Menno Simons geprigt durch die Theologie Melchior Hoffmans
und hat dessen Lehre vom himmlischen Fleisch Christi und von daher die
Idealvorstellung von einer diesem himmlischen Christus entsprechenden
Gemeinde nie aufgegeben. Rempel kann zeigen, wie er unter solchen
Voraussetzungen in den Gemeinden gewirkt und gegen Spiritualisten
(Sebastian Franck, aber auch seinen eigenen Bruder Obbe) sich behauptet
hat. Dirks Theologie hat freilich nicht ausgereicht, alle Widerspriiche
auszugleichen (zwei unvereinbare Christologien hinter seiner sonst
lobenswerten Sakramentslehre!).

Das Buch von Rempel ist ein auBerordentlich reichhaltiges Buch. Es bringt
eine Fiille von Beobachtungen. Der Leser wird fast verwirrt durch die Ver-
schiedenartigkeit der moglichen theologischen Positionen. Dabei liegt der
Ausgangspunkt der drei Taufer noch relativ nah beieinander. Wie lang haben
sie gebraucht, um zu einer eigenen Auffassung zu kommen! Wie oft haben
sie sie gedndert! Werden spitere Generationen einsichtiger sein? Der Autor
hat sich bemiiht, objektiv zu bleiben. Trotzdem, das entnimmt man seiner
Gedankenfiithrung, hat er eine Vorstellung von dem, was besser wire. Ich

mochte ihm danken, daf er sich damit exponiert hat.
Heinold Fast

144



Marion Kobelt-Groch, Aufsédssige Tochter Gottes. Frauen im Bauernkrieg
und in den Tauferbewegungen (Geschichte und Geschlechter, Bd.4),
Frankfurt / New York: Campus-Verlag 1993, 213 S.

Daf religiose Praxis besonders Frauen Identifikations- und Handlungsmag-
lichkeiten er6ffnet, die sie in anderen gesellschaftlichen Feldern nicht ohne
weiteres finden, ist in der Geschichtswissenschaft durch Arbeiten zur Beichte
oder zur religiosen Autobiographie von Frauen bekannt geworden. Auch die
Krisen- und Umbruchszeit des frithen 16. Jahrhunderts im Zeichen der
Reformation er6ffnete Frauen neue Spielriume, ein bisher von der Forschung
weitgehend vernachlissigtes Phidnomen. Trotz des spirlichen Quellenmate-
rials gelingt es M. Kobelt-Groch, ein facettenreiches Bild weiblicher Aktivi-
titen in Reformation und Bauernkrieg sowie bei den Téufern zu entwerfen,
das die Parteinahme fiir die reformatorischen Bewegungen bis hin zur radi-
kalen Variante des Miinsteraner T#uferreichs in den Mittelpunkt stellt, die
Abwehr des neuen Glaubens etwa durch Ablehnung des Klosteraustritts, wie
ihn iiberzeugte Nonnen praktizierten, jedoch nur am Rande streift.

In vier Kapiteln geht die Verfasserin den Spuren weiblicher Aktionen nach.
Im ersten Kapitel erscheinen sie als Teilnehmerinnen an reformatorischen Zu-
sammenkiinften, als Vermittlerinnen, ja Prophetinnen des neuen Gedanken-
guts, schlieBlich als Mitstreiterinnen bei Klosterstiirmen und Stadtkdmpfen.
Interessant ist hier vor allem der Hinweis auf weibliche Konkurrenzen
zwischen reformatorisch gesinnten Frauen und den von ihnen angegriffenen
Nonnen. AuBerdem setzten sich z. T. die Frauen auch gegen ihre Minner
durch, die besorgt versuchten, ihre Ehefrauen von den ungewohnten Aktivi-
titen abzuhalten. Der scheinbar nur von Ménnern getragene ,,Bauernkrieg™
entpuppt sich als Gemeinschaftsaktion der Geschlechter, auch wenn Frauen
nicht als Wortfiihrerinnen in Erscheinung traten. Der Hinweis auf den zeitge-
nossischen Sprachgebrauch, nach dem der Begriff ,,gemeiner Mann® — ent-
gegen den Beobachtungen von Lyndal Roper — auch Frauen umfassen kann,
hitte allerdings mit weiteren Belegstellen untermauert werden miissen.

Das zweite Kapitel ist das eigentliche Kernstiick der Arbeit. Es ist Hille
Feicken gewidmet, die als Miinsteraner Tiuferin versuchte, den Fiirstbischof
von Miinster zu toten. Wie aus dem Verhorprotokoll hervorgeht, das Kobelt-
Groch akribisch auswertet, hat sich die Friesin als ,,Judith* verstanden, die in
der Zeit der Bedriingnis das auserwihlte Volk der Téufer vom Tyrannen be-
freien wollte, so wie einst Judith den Holofernes bezwang. Die biblische Ge-
stalt der Judith wird zur Handlungsanweisung, nach der sich Hille Feicken, die
sich als Vollstreckerin des gottlichen Willens fiihlt, richtete. Auch wenn ihr
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Plan schmihlich miBlang; sie hatte damit ihren eigenen Beitrag zur Erlangung
des Heils leisten wollen, von den Ménnern ihrer Umgebung teils kritisiert, teils
unterstiitzt. Die Berufung auf Gottes Befehl machte sie zwar offenbar
unabhingig vom minnlichen Urteil, doch ist eine solche Tat wohl viel-
schichtiger, als der von der Verfasserin verwendete Begriff ,,emanzipatorisch®
dies fassen kann, glaubte Hille Feicken doch, unter gottlichem Zwang zu
handeln, fiihlte sich also wiederum einer Autoritét verpflichtet.

Diese Verpflichtung gegeniiber dem Willen Gottes fiihlten auch andere
Tauferinnen; als Beispiel wird im dritten Kapitel die Halberstiddterin
Petronella vorgestellt, die ihren ungliubigen Ehemann verlie3, um ihr
Seelenheil nicht zu gefidhrden, damit sich iiber die herrschenden
Ehevorstellungen hinwegsetzend.

Zwiespiltig ist aber die Rolle der Frauen im Kreis der ,,Auserwihlten®, bei
den Taufern: wird ihnen zunichst groBere Freiheit zugestanden, werden sie
im beginnenden Glaubenskampf als Mitkdmpferinnen willkommen ge-
heiBien, so gehen sie bald schon wieder aller neuen Moglichkeiten verlustig,
wird z. B, gerade in Miinster ihr Aktionsfeld wieder deutlich beschnitten.
Vorbei ist es mit dem ,,Priestertum aller Glaubigen®, in dessen Zeichen noch
Frauen gepredigt und die Messe gelesen hatten, wie wir im vierten Kapitel
lesen konnen. Die neu aufgerichteten Ordnungen, seien sie lutherischer,
calvinistischer oder tduferischer Provenienz, lieBen keinen Spielraum mehr
fiir zusitzliche weibliche Entfaltungsmaoglichkeiten.

Indem die Verfasserin insbesondere im zweiten Kapitel die Geschichte Hil-
le Feickens zum Ausgangspunkt einer ,,Kollektivbiographie® von Téuferin-
nen werden l4Bt, gelingt es ihr trotz schwieriger Quellenlage, in der ,,aufler-
gewohnlichen Tat einer gewohnlichen Téauferin® tduferischen Alltag leben-
dig zu machen, der sich sehr gut jenseits aller dogmatischen Unterschiede
zwischen den einzelnen Taufergruppen beschreiben lé6t. Einfiihlsam ver-
sucht Kobelt-Groch, der Handlungslogik der iiberzeugten Gldaubigen auf die
Spur zu kommen. Dies ist der positive Ertrag des methodischen Vorgehens,
das man sich theoretisch besser fundiert gewiinscht hitte - so wird auch die
einschldgige in- und ausldndische Literatur zur Kollektivbiographie im
Literaturverzeichnis nicht genannt. Das exemplarisch-qualitative Verfahren
hat jedoch auch seine Kehrseite: Es fehlen quantitative Angaben, die die
Repriisentativitidt so mancher beschriebenen Verhaltensweise erst deutlich
werden lieBe. So fragt man sich zum Beispiel, wieviele Tauferinnen denn
ihren Ehemann verlieBen, und wie sich diese Zahl zu der der Minner ver-
hielt, die ihre Ehe aufgaben. Moglicherweise ist dieser Frage nicht
nachgegangen worden, weil sich von der spirlichen Quellenlage her darauf
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keine Antwort finden l4Bt. Gelegentlich verstimmt aulerdem, daf der teil-
weise feuilletonistisch anmutende Text die jeweiligen Verhaltensweisen von
Frauen und Minnern stark wertet — mehr Distanz zu den Hand-
lungsoptionen der historischen Subjekte mit deren historischen Bedingt-
heiten hétte hier wohlgetan.

Dies schmilert jedoch das Verdienst der Arbeit nicht, endlich auch in der
deutschen Historiographie Frauen als handelnde Subjekte in die Geschichte
der Reformation einzufiihren und damit das Verstindnis fiir diese Umbruch-

situation des frithen 16. Jahrhundert wesentlich zu erweitern.
Heike Talkenberger

Hans R. Guggisberg und Gottfried G. Kroedel unter Mitarbeit von Hans
Fliigister (Hg.), Die Reformation in Deutschland und Europa: Inter-
pretationen und Debatten (Sonderband des Archivs fiir Reformations-
geschichte), Giitersloh 1993, 703 S., kart.

Im Herbst 1990 fand in Washington die erste Konferenz statt, zu der die nord-
amerikanische Society of Reformation Research und der deutsche Verein fiir
Reformationsgeschichte gemeinsam eingeladen hatten. An dieser Konferenz
zur Reformation in Deutschland und Europa, so das allgemeine Thema,
nahmen zahlreiche Kirchen- und Allgemeinhistoriker, auch Historikerinnen,
teil und stellten zur Diskussion, was sie in den letzten Jahren besonders
beschiiftigt hatte. Thre Vortrige liegen jetzt in einem volumindsen
Sonderband des Archivs fiir Reformationsgeschichte vor, das von beiden
Vereinen herausgegeben wird, und konnen in aller Ruhe nachgelesen
werden. Erst jetzt ist es moglich, die neuen Einsichten zu priifen,
aufzunehmen, was weiterhilft, und zu verwerfen, was nicht iiberzeugt. Sol-
che Konferenzbinde sind Arbeitsbiicher fiir viele Jahre und kénnen nicht in
Rezensionen ausgewertet und beurteilt werden. Ich will deshalb nur mit eini-
gen Bemerkungen auf diese wichtige Publikation hinweisen.

Der Untertitel kiindigt Interpretationen und Debatten an. In der Tat, es sind
ganz unterschiedliche Beitrige zur Deutung der Reformation zustandege-
kommen: Interpretationen von Zusammenhéngen und Entwicklungen, die
der Reformationszeit vorausgingen, sie durchzogen und iiber sie hinaus-
schritten. Es gibt auch Untersuchungen von einzelnen Vorgéngen, Texten
oder Gestalten, Konzeptionsskizzen, wie die Zeit der Reformation oder ihre
Wirkungsgeschichte auf den Begriff zu bringen sei (Beitrige von J. M.
Stayer iiber Antiklerikalismus, von B. Hamm iiber Reformation ,,von unten®
und Reformation ,,von oben*, von Heinz Schilling iiber Konfessionalisierung
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und internationales Staatensystem) und allgemeinversténdliche Vortrige, die
im Beiprogramm der Konferenz zu Gehor gebracht wurden. Hier seien die
Vortriige von Miriam U. Chrisman iiber The Reformation of the Laity und
Hartmut Lehmann iiber Luther-Denkmiler in Washington und Baltimore
erwahnt.

Diese Beitrdge (zwolf in deutscher und vierundzwanzig in englischer Spra-
che) sind fiinf Themenkreisen zugeordnet: Einheit der Reformation, Theo-
logie der Reformation, Reformation und ,,gemeiner Mann®, kulturelle Be-
deutung der Reformation, Reformation und Politik. Hier ist, zumindest
duBerlich, die ganze Fiille des Stoffes gut untergebracht worden.

Nach den Debatten, gemeint sind solche, die den Namen verdienen, sucht
man allerdings vergeblich. Es sollen, wie man horte, sogar heftige Debatten
gewesen sein, doch sie wurden nicht protokolliert. Die vorliegenden Bei-
triige gewihren zwar einen breitgeficherten Einblick in den Stand der Refor-
mationsforschung heute, aber auch die Zustimmung und die Kritik, die sie
erfuhren, wiren fiir die weitere Arbeit hilfreich gewesen.

Ich hitte gern gewuBt, ob der Versuch Martin Brechts, die Rechtfertigungs-
lehre Luthers erneut als MaBstab fiir reformatorische Theologie zu erweisen
und die Theologien Miintzers, der Tdufer und der Spiritualisten aus dem Kreis
des Reformatorischen auszugrenzen, widerspruchslos hingenommen wurde,
ebenso wie auf die These von Scott H. Hendrix reagiert wurde, dal der Keim
zur Disparitit (,,disunity*) der Reformation bereits in Luther selbst angelegt
gewesen sei. Wiire das nicht eine Aufforderung gewesen, die Suche nach der
Einheit der Reformation sofort abzubrechen? Schlielich hitte mancher gern
gewuBt, wie Peter Blickle auf die Einwinde geantwortet hat, die Tom Scott
gegen die Kommunalismusthese oder das Konzept der Gemeindereformation
vorgebracht hat. Von solchen Reaktionen zu erfahren, wire hilfreich gewesen.
Dies gilt auch fiir die Diskussion im Anschlufl an Mary E. Wiesners und Grete
Jacobsons Reformation of Women. Damit sind die aufregendsten Themen der
Diskussion angesprochen.

Hendrix hat in der Einleitung zu diesem Band darauf hingewiesen, daB diese
Konferenz zu einem Zeitpunkt einberufen worden sei, da die Auffassung von
der Bedeutsamkeit der Reformation fiir die Entstehung der Moderne nicht
mehr unangefochten sei und deshalb noch einmal griindlich bedacht werden
miisse. Daran kniipft Hans-Christoph Rublack in seinem Einfiihrungsvortrag
an und bringt neue Kategorien und Konzepte ins Gesprich, die genutzt
werden konnten, den Zusammenhang von Reformation und Moderne
tiberzeugender als bisher zu erfassen: eine Kombination aus soziologischen,
theologischen und historischen Argumenten. Leider sind sie nicht immer
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leicht zu verstehen, und in der abgekiirzten Form, z. B. wenn soziologische
Einsichten Niklas Luhmanns eingebracht werden oder von der ,,polymorphen
Mehrdimensionalitét™ historischer Entwicklungen die Rede ist, ist es kaum
abzuschitzen, ob diese Kategorien auch wirklich weiterhelfen werden. Diese
Art bemiihter Gelehrsamkeit ist fiir eine Keynote Address keine geringe
Belastung. Man mull ganz langsam lesen und sich die abstrakte
Formelhaftigkeit der Argumente in die Konkretheit historischer Tatbestinde
zurlickiibersetzen. Dann allerdings wird die Warnung vor Konstruktionen
eines zu einfachen, geradlinigen Entwicklungsprozesses von der Reformation
zur Moderne beherzigt werden miissen. Es ist alles verschlungen, retardierend
auf einer Ebene, voranstiirzend auf der anderen, ambivalent und iiberaus
komplex, eben von ,,polymorpher Mehrdimensionalitét™,

In den letzten Jahren ist die Frage diskutiert worden, wie stark der Einflufl
Luthers auf die Entwicklung des reformatorischen Aufbruchs gewesen sei.
B. Moeller sprach von einer ,,lutherischen Engfiihrung* und strich die Do-
minanz des Wittenberger Reformators heraus, andere sprachen vom ,,Wild-
wuchs der Reformation®. Bemerkenswert ist nun der Versuch B. Hamms,
diese Alternative aufzulosen und von einer ,,ungeklirten Situation‘ zu spre-
chen. Die radikalen Reformatoren werden nicht ausgegrenzt, wie Brecht es
tat, sondern als Mitgestalter der reformatorischen Anliegen und Prozesse
angesehen. Weil er fiir Miintzer-und Tauferforscher, deren Themen auf die-
ser Konferenz kaum vertreten waren, trostlich ist, soll hier ein Satz zitiert
werden, der in einer Anmerkung versteckt wurde, doch in den Haupttext
Hamms gehort: ,,Grundsétzlich muB man davon ausgehen, daBl es durchaus
Reformatoren und reformatorische Schriftsteller gegeben hat, die auf dem
Boden des reformatorischen Schrift- und Wortprinzips gegen das romisch-
katholische Kirchenwesen und seine Autorititen titig geworden sind, ohne
ein reformatorisches, wirklich aus dem traditionellen spitmittelalterlich-
katholischen Lehrsystem und Frommigkeitswesen heraustretendes Rechtfer-
tigungsverstindnis vertreten zu haben* (S. 287, Anm. 84).

In seiner SchluBansprache hat Thomas A. Brady, einer der Initiatoren dieser
Konferenz, wieder den Bogen zum Einfiihrungsvortrag geschlagen und
angeregt, die Untersuchungen zur Reformationsgeschichte fortan mit jenen
groBziigigen Darstellungen der Zivilisations-, Weltwirtschafts- und
Staatengeschichte zu vermitteln, in denen die Reformation bisher keine Rolle
gespielt hat. Nur in diesen umfassenden Prozessen einer Weltgeschichte
konne der Reformation der historische Platz angewiesen werden, der ihr
gebiihrt, nicht der, sondern bescheidener, wenn ich richtig verstanden habe,
ein Platz in der Geschichte christlicher Volker. Hans-Jiirgen Goertz
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Dieter Fauth, Thomas Miintzer in bildungsgeschichtlicher Sicht (Studien und
Dokumente zur deutschen Bildungsgeschichte 43), Kéln/Wien 1993, XVII,
319 S.

Untersuchungen zu Miintzers Werk unter pidogischem Aspekt werden nicht
zum ersten Mal unternommen. Die fritheren Bemiihungen gingen aber von
einer — aus heutiger Sicht — unzulidnglichen Quellengrundlage aus (z. B. G.
Born 1952) oder sie waren allzusehr einem modernen Pidogogikverstindnis
verpflichtet (z. B. J. G. Federer 1976). Erst Ulrich Bubenheimer legte mit
seinen Studien zu Miintzers Herkunft und Bildung (Leiden 1989) ein neues
Fundament, auf dem sein Schiiler Dieter Fauth mit seiner Arbeit aufbauen
konnte. Sie ist 1989 als Dissertation in der Pddagogischen Hochschule
Heidelberg eingereicht worden. Ein Teil der Vertffentlichungen zum
Miintzerjubildaum 1989 konnte aber noch eingearbeitet werden.

Nach knappen einleitenden Bemerkungen zu Ziel und Aufbau der Arbeit und
einer Skizze der Forschungsgeschichte stellt Fauth die bislang bekannten
Informationen iiber Miintzers Titigkeit als Lehrer zusammen und untersucht
ihren Aussagewert. Umfassender als das in der Regel zur Kenntnis
genommen wurde, kann er Miintzers padagogisches Wirken in dem fiir die
frithreformatorische Zeit typischen ,,Plattformberuf* (Maschke) vor allem
als Kollaborator (Aschersleben/Halle), Privatlehrer (Braunschweig/ Frose)
und Mentor (Wittenberg/Zwickau) herausarbeiten. Im 2. Kapitel iiber die
pidagogische Sprache spiirt Fauth auch der padagogischen Verwurzelung
allgemeiner Begriffe bei Miintzer nach und ordnet sie drei Ebenen zu: 1.
Profaner piddagogischer Bereich (fiir Miintzer nur von propideutischer
Bedeutung). 2. Religitse Bildung und Erziehung (Kritik an den traditionellen
kognitiven Bildungsvorstellungen und Propagierung der Glaubensbeziehung
des Volkes). 3. Die ,Pidagogik Gottes* (Miintzer ,,Leidenstheologie als
Leidenspddagogik*™).

Der Versuch, Miintzers pidagogische Begrifflichkeit in die geistesgeschicht-
liche Tradition einzuordnen, erbringt als Ergebnis, daB Miintzer in seinem
pidagogischen Sprachfeld vor allem von der Bibel geprigt ist, da er aber
auch mystische und patristische Quellen rezipiert hat. Den grundlegenden
hermeneutischen Kategorien in Miintzers Theologie, dem Begriff ,,ordo* und
seinen Kontextbegriffen , Anfang, Ende, Ganzes und Teile® wendet sich
Fauth im 3. Kapitel zu. Seine Darstellung vertieft die bisherige Kenntnis von
Miintzers ,,ordo*“-Denken (der Abschnitt iiber das ,Ende” fillt mangels
wirklicher Quellenbelege etwas ab). Miintzer hat die Kategorie der Ordnung
differenzierter benutzt als die Mystiker (Tauler). Bereits dieser Tatbestand
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weist darauf hin, daB Miintzer noch andere Quellen kannte. Der
Tertullianband aus seinem Besitz belegt das ebenfalls. Fauth analysiert Miin-
tzers einschldgige Marginalien, zieht aber auch Quintillian und Augustin zu
Rate. Er gelangt zu dem Ergebnis, daB Miintzer die rhetorischen
Formalkategorien (ordo oder Kontextbegriffe) bei Quintillian vorgefunden
hat, sich mit der inhaltlichen Fiillung aber Tertullian und Augustin anschloB.
Erst bei Miintzer erhalten die Kategorien eine zentrale hermeneutische
Funktion fiir die Darstellung theologischer Themen (Gotteslehre, Christolo-
gie usw.). Den klassischen und patristischen ,,Studien* Miintzers insgesamt
widmet Fauth sein 4. Kapitel, um die Verwurzelung in der bildungsgeschicht-
lichen Tradition umfassender in den Blick zu bekommen. Am breitesten ist
die Platolektiire belegt, die allerdings nicht mit der Kirchenviiterlektiire
konkurrieren kann. Als Vertreter der nachapostolischen Zeit sind in den
Augen Miintzers auch die Kirchenviiter relativiert, sie entstammen bereits der
Verfallszeit der Kirche. Wichtiger ist fiir Miintzer die ,,lebendige Theologie*,
wie sie von den Mystikern vertreten wird. Folgerichtig untersucht Fauth im
6. Kapitel Miintzers Mystikerstudien, vor allem die Taulerlektiire im
Zusammenhang mit der ,Wittenberger Taulerrenaissance” im Umkreis
Luthers (S. 151). Fauth kann einsichtig machen, daB Miintzer, wie andere
Zeitgenossen, die Taulerpredigten als Erbauungsliteratur, akademische Stu-
dienlektiire und Predigthandbuch benutzt hat. Hans-Peter Hasses Arbeit iiber
»Karlstadt und Tauler (Giitersloh 1993) konnte Fauth nicht mehr einarbeiten.
Fiir nicht sicher belegbar hilt Fauth Miintzers Seuselektiire. Thm ist
entgangen, dafl Miintzer die Metapher vom FuBhader aus Seuses Vita mehr-
fach fiir seine Leidenstheologie in Anspruch genommen hat (Thomas Miint-
zer, Schriften und Briefe, Giitersloh 1968, S. 240 u. 245). In Miintzers Sprach-
gebrauch gibt es auch sonst Hinweise auf die Kenntnis von Seuse (z. B.
»christformig®™). Mit der Lefévre-Ausgabe von Texten aus der Frauenmystik
und Visionstradition (u. a. Hirst des Hermas) von 1513, die Miintzer be-
kanntlich besessen hat, beschiiftigt sich Fauth als erster ausfiihrlich im Rah-
men der Miintzerforschung. Er tritt auch erneut der Auffassung entgegen, daf
Miintzer Schriften Joachims von Fiore gekannt hat. Deutlich ist, daB sich
Miintzers Interesse auf eine Rezeption der praktischen Erlebensmystik
richtete. Fauth stellt fest, daB Miintzers Anschauungen aber ,,in den selten-
sten Fillen ausschlieBlich auf die Mystik zuriickzufiihren sind. Vielmehr
sind oft ,,vor allem biblische Traditionen lediglich in einer fiir die Mystik
typischen Weise verarbeitet worden (S. 171). Das kann Fauth eindriicklich
im 6. Kapitel aufzeigen, in dem er auf die von der Mystik beeinflufiten Bil-
dungsvorstellungen Miintzers eingeht. Er untersucht den ,,padagogisch-my-
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stischen Stufenweg™ (7 Stufen: Gottesfurcht, Verwunderung, Besprengung,
Entgrobung, Entleerung, Gelassenheit, Lauterung),mit dem Miintzer an eine
breite theologiegeschichtliche Tradition ankniipft, desgleichen ,,das Herz als
padagogisch-mystisches Symbol fiir die Seele bei Miintzer (u. a. Interpreta-
tion von Miintzers Siegelvarianten). Fauths Darstellung von Miintzers Men-
schenbild im 7. Kapitel ist weithin identisch mit seinem Beitrag ,,Das Men-
schenbild bei Thomas Miintzer* in dem Aufsatzband Der Theologe Thomas
Miintzer (Berlin/Gottingen 1989, S. 39-61). In einem SchluBabschnitt faBt
der Autor seine Ergebnisse zusammen und benennt eine Reihe von Deside- .
raten im Hinblick auf Miintzers Bildung.

Fauths Untersuchungen erhellen viele schwierige Passagen in Miintzers
schriftlichem Nachlafl oder vertiefen das bisherige Verstindnis. Er vermeidet
die Engfiihrung einer monokausalen Ableitung von Miintzers Gedanken aus
der geistesgeschichtlichen Tradition, indem er die Einsichten bekriftigt und
ergdnzt, die in jlingster Zeit gewonnen worden sind: Miintzer war
vorwiegend der biblischen Tradition verpflichtet, setzte sich jedoch auch mit
Autoren des klassischen Altertums, mit den Kirchenvitern und mit der
spitmittelalterlichen Mystik auseinander. Zu Recht betont Fauth, daB
Miintzer ,,die Bildungsgiiter nicht einfach itibernimmt, sondern die tra-
ditionellen Inhalte in neue, oft iiberraschende Zusammenhiinge bringt™ (S.
246). Miintzers Originalitit deutliche Konturen zu geben, bleibt der weite-
ren Forschung vorbehalten. Fauths Nachweise in der Bildungstradition und
seine vielen weiterfiithrenden Einzelinterpretationen sind dabei zu beachten
(Kapitel 2, 3, 6, 7), desgleichen seine Hinweise auf bislang kaum zur Kennt-
nis genommene Vergleichsautoren aus Miintzers gedanklichem oder
geographischem Umfeld (Jorg Haug, Nikolaus Krumpach). Methodisch
wichtig ist sein Nachweis, daf} die Ausgaben der von Miintzer rezipierten
Autoren in Textbestand und Sprachform oft erheblich von den heute gin-
gigen Editionen (z. B. Taulerpredigten) abweichen.

Fragen erheben sich selbstverstindlich ebenfalls zu dieser Arbeit, Fragen
nach dem tatséichlichen Stellenwert der Lektiire fiir Miintzers Theologie, aber
auch zur Verschrinkung von Miintzers Glaubenspddagogik mit seinem
Wirken. Die klaren und didaktischen Einfiihrungen in die einzelnen Kapitel
erwecken zuweilen den Eindruck, dal mehr angekiindigt wird, als dann
einzulsen ist. An einigen Stellen ist der Autor der Gefahr der Uber-
interpretation sicher nicht entgangen, beispielsweise wenn er das Rhegius-
zitat von 1524 als ,,das friiheste Zeugnis fiir eine Verbindung Miintzers mit
den Bauern* versteht (S. 110, Anm. 122) oder wenn er Miintzers Uber-
setzung eines traditionellen Mettenpsalms als Wahl eines Beispiels fiir

152



Gottes pédagogisches ,,Grimmen* bezeichnet (S. 72). Es ist auch nicht
akzeptabel, wenn Kinder- bzw. Jugendbuchautoren wie Forschungsliteratur
behandelt werden (S. 45: Kruschel; S. 113: Zitelmann). Doch das sind
Kleinigkeiten. Sie dndern nichts am Gesamturteil, daB Fauth mit seiner

Arbeit einen weiterfiihrenden Forschungsbeitrag vorgelegt hat.
Siegfried Brduer

Alejandro Zorzin, Karlstadt als Flugschriftenautor (Gottinger Theologische
Arbeiten 48) Vandenhoeck und Ruprecht, Géttingen 1990, 313 S., brosch.

Seit den siebziger Jahren hat die Forschung sich bemiiht, Karlstadt zu reha-
bilitieren, dessen Ruf von Luther und der sogenannten Luther-Renaissance
nach dem Ersten Weltkrieg arg in Mitleidenschaft gezogen worden war. Man
hat vor allem versucht, Karlstadt als eine wichtige Figur in der refor-
matorischen Bewegung darzustellen (J. Preus, R. Sider, U. Bubenheimer und
C. A. Pater).

Diese positive Sicht der Bedeutung Karlstadts fiir die Reformation wird auch
von Alejandro Zorzin geteilt. Im ersten Teil seiner Gottinger Dissertation
skizziert Zorzin die Veroffentlichungen von zwanzig Autoren, um die Ratio
der deutschen und lateinischen Editionen aufzuzeigen, die Anzahl der
tibersetzten Schriften und die Anzahl der Schriften zu bestimmen, die pro
Jahr zwischen 1518 und 1526 verdffentlicht wurden. Nach Zorzin war das
herausragende Charakteristikum von Karlstadts Publikationsgeschichte der
Ubergang von einer iiberwiegend lateinischen zu einer iiberwiegend
deutschen Produktion (1519/1520: 30 % lateinisch, 70 % deutsch). Karlstadt
setzte diesen Trend 1521 fort und schrieb von 1522 an nur noch in deutscher
Sprache. Gemessen an der Gesamtzahl der Schriften und Ausgaben ordnet
Zorzin Karlstadt unter den reformatorischen Autoren nichst Luther und
Melanchthon als den dritten Publizisten ein, jedoch als zweiten, wenn nur
die deutschen Schriften und Ausgaben gezihlt werden. Karlstadts deutsche
Produktion war, verglichen mit derjenigen Melanchthons, mehr als doppelt
so groB. Auf dieser statistischen Grundlage kann Zorzin iiberzeugend
argumentieren, daB Karlstadt einer der populirsten und profiliertesten
Pamphletisten der Reformation gewesen sei (S. 35 ff. und 80-83).

Zorzin beginnt den zweiten Teil seines Buches, indem er Karlstadts Schrif-
tenkorpus in verschiedene Perioden einteilt. Die Zasuren bilden Publika-
tionspausen von mindestens zwei Monaten. Diese Periodisierung ist irgend-
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wie zufdllig, da sie nicht notwendigerweise mit der wechselvollen
Entwicklung von Karlstadts Einstellungen korrespondieren muB. Doch
scheint sie fiir Zorsins Absicht niitzlich zu sein, einzelne, festumrissene
Perioden der Publikationsgeschichte zu untersuchen. Nachdem Zorzin jeden
Publikationsblock erortert hat, listet er die Schriften Karlstadts auf, ermittelt
ihren Umfang, die Anzahl der Ausgaben und Nachdrucke, nennt das
Erscheinungsdatum, den Erscheinungsort und bestimmt den Typ der
Flugschrift (z. B. Kommentar oder Thesenreihe). Das ist fiir diejengen
tatsdchlich sehr niitzlich, die gerade dabei sind, sich in das Schrifttum -
Karlstadts einzuarbeiten.

Der erste Publikationsblock umfaft die Zeit von Mai 1518 bis Februar oder
Mirz 1520, eine Periode, in der Karlstadt vor allem damit beschéftigt war,
mit seinen gelehrten altgldubigen Widersachern zu diskutieren. Deshalb
schrieb er hauptséchlich, aber nicht nur in lateinischer Sprache. Sein zweiter
Publikationsblock (die zweite Hilfte des Jahres 1520) fiel in die erste
Periode, in der er begann, vor allem in deutscher Sprache zu schreiben und
als Leser den gelehrten Laien ins Auge zu fassen. Wihrend des dritten
Publikationsblocks (Mitte 1521 bis April 1522) befand sich Karlstadt auf der
Hohe seiner Produktivitdt und veroffentlichte siebzehn Schriften in elf
Monaten (S. 95). Wie man vermuten konnte, korrespondiert diese Periode
mit seiner Fiithrungsrolle in der Wittenberger Bewegung. In seinen letzten
drei Publikationsblocken begann Karlstadt, sich an eine immer weitere
Leserschaft zu wenden, indem er sich von den Gelehrten zu den einfachen
Laien wandte, die er im fiinften und sechsten Publikationsblock als ,,Briider*
anredete (S. 219).

Um die Auffassung weiter zu untermauern, Karlstadt habe sich zu einem
Anwalt des Laienchristentums entwickelt, diskutiert Zorzin vier Flugschriften,
die aus verschiedenen Perioden stammten. Die erste Flugschrift, die er be-
trachtet, ist Verba Dei (1519/20), eine lateinische Abhandlung, die sich gegen
Johann Ecks Meinung richtet, daB die Laien nicht derselben theologischen
Diskussion ausgesetzt werden sollten wie die Gelehrten. Spéter, meint Zorzin,
habe Karlstadt die volkssprachliche Schrift Eine Frage (1524) als Anwalt eines
Laien geschrieben, der die biblische Grundlage einer Predigt bestritt, die iiber
Maria als Mittlerin zwischen Gott und Menschheit gehalten wurde. Und im
selben Jahr veroffentlichte Karlstadt zwei deutsche Dialoge, in denen er die
Meinung vertrat, dal der gemeine Mann die Macht habe, das Wort Gottes
unabhiéingig von jeder Lehrautoritat auszulegen. Zorzin schlufifolgert aus der
Analyse dieser Flugschriften, daB Karlstadts Botschaft sich zunehmend den
Laien zuwandte und den gemeinen Mann idealisierte.
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Sicherlich hat Zorzin einen hilfreichen Beitrag zur Karlstadt-Forschung
geleistet. Er hat sowohl die tiberlieferten als auch die unvollendeten oder
verschollenen Schriften, von welchen man aus anderen Quellen weiB, regis-
triert und bestimmt (Anhang 1). Diese Registrierung kann als Ergidnzung zur
Bibliographie von Freys/Barge genutzt werden. Zorzin vermag der
Bibliographie sogar noch eine Schrift hinzuzufiigen, von der er glaubt, daf3
sie Karlstadts verschollener Dialog {iber die Taufe sei (zur weiteren Diskus-
sion s. A. Zorzin, Karlstadts Dialogus vom Tauff der Kinder in einem
Wormser Druck aus dem Jahr 1527, in: Archiv fiir Reformationsgeschich-
te, 1988). Fiir diese Beitriige sind wir ihm dankbar.

Zorzins Buch vermittelt den Eindruck, als sei es eine Serie von Anhéngen,
die von zwei allgemeineren Themen zusammengehalten werden: von der
Frage nach Karlstadts Bedeutung fiir den Gang der Reformation und von der
Beobachtung, dal die Adressaten sich von den Gelehrten zu den halbgebil-
deten Laien und zum gemeinen Mann gewandelt haben. Diese Themen sind
in Wirklichkeit jedoch nicht neu. Man wuBte es liangst, daB} Karlstadt sich den
Laien zugewandt und das Bild vom gemeinen Mann idealisiert hatte,
besonders wihrend seiner Orlamiinder Zeit. Dariiber hinaus ist die Bedeut-
samkeit Karlstadts schon deutlich genug in der neueren Forschung herausge-
arbeitet worden. Doch die statistische Evidenz, die Zorzin fiir sein Argument
beibringt, vermag diese positive Einschitzung zusitzlich zu erhirten. Sie
eignet sich als Munition, um diejenigen zu bekédmpfen, die noch meinen,
Karlstadt habe mit seinen Ansichten nur einen historiographisch zu ver-

nachliigenden Einfluf} auf die reformatorische Bewegung ausgeiibt.
William McNiel

Thomas Hanimann, Ziircher Nonkonformisten im 18. Jahrhundert. Eine
Untersuchung zur Geschichte der freien christlichen Gemeinde im Ancien
Régime, Ziirich: Theologischer Verlag Ziirich 1990, 343 S.

Der Aufschwung bei der Erforschung des Téufertums wihrend der vergan-
genen Jahrzehnte blieb bisher — zumal was den schweizerischen Raum an-
geht — weitgehend auf das 16. Jahrhundert beschrinkt. Uber die spitere Zeit
liegen zwar regionale Darstellungen vor, doch handelt es sich dabei fast
ausnahmslos um #ltere Arbeiten. Ernst Miillers Berner T#ufer, sowie Paul
Burckhardts und Eduard Thurneysens Veroffentlichungen iiber das Basler
Téufertum stammen aus den 1890er Jahren, und auch die Studien iiber den
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Aargau von Jakob Heiz (1902), iiber Ziirich von Cornelius Bergmann (1916)
und iiber Solothurn von Gotthold Appenzeller (1938 ff.) liegen mehr als ein
halbes Jahrhundert zuriick. Dasselbe gilt fiir die erste Auflage von Samuel
Henri Geisers Werk iiber die Taufgesinnten Gemeinden (1931). Interessanter-
weise riickte das Tdufertum in den letzten Jahren nun von einer anderen Seite
vermehrt ins Blickfeld. Im Zuge der intensivierten Erforschung des Pietismus
wird immer wieder die Frage nach allfilligen Querverbindungen zum
Téaufertum gestellt. Und genau dies geschieht auch im Buch von Thomas
Hanimann iiber die Ziircher Nonkonformisten im 18. Jahrhundert.

Im Vordergrund seiner Arbeit steht dabei zwar keineswegs das Tdufertum,
obwohl er auch dieses zu den nonkonformistischen Bewegungen des behan-
delten Zeitraums zdhlt (S. 192). In einem ersten Hauptteil seiner Arbeit
(S. 12-150) geht der Autor chronologisch vor. Er portraitiert dabei quer durch
das 18. Jahrhundert hindurch einerseits einzelne besonders markante
Personlichkeiten wie Johann Heinrich Bodmer, Beat Holzhalb oder David
Redinger. Anderseits stellt er ausgewihlte regionale Gruppen von religio-
sen Nonkonformisten vor, etwa den tduferischen Kreis von Richterswil, das
. Konventikelwesen™ von Winterthur in seiner Auseinandersetzung mit den
deutschen Inspirierten sowie separatistische Zirkel in Bauma, Uster und im
Knonauer Amt. Hier wie dort gelingt es dem Autor, das gesamte Umfeld
dieser Menschen und ihrer Zeit gut sichtbar zu machen. Im zweiten Teil
(S. 151-292) geht der Autor thematisch vor. Zur Sprache kommen dabei
Einheit und Vielfalt der Sichtweisen Ziircher Nonkonformisten zu Fragen
wie Schriftverstdndnis, Kirchenbegriff, Misson oder Stellung zur Gesell-
schaft. Den Abschlufl des Buches bilden eine ausfiihrliche und informative
Bibliographie sowie ein Anhang mit ausgewéhlten Dokumenten, worunter
sich ein Brief von 1706 aus dem elséssischen Heidolsheim mit interessan-
ten Bemerkungen zum dortigen Tdufertum befindet.

Seit den Arbeiten von Bergmann galt als erwiesen, daBl es nach der Mitte des
17. Jahrhunderts aufgrund von Verfolgung, Ausweisung und Auswanderung
in Ziirich keine namhafte tiuferische Prisenz mehr gab. Dieser Befund muf3
aufgrund der Forschungen von Hanimann wieder in Frage gestellt werden.
Zwar lag das Hauptaugenmerk seiner Arbeit nicht auf dem Taufertum. Um
so bemerkenswerter ist es, wenn er in seiner Studie dennoch immer wieder
Taufer erwihnt, die entweder stets auf ziircherischem Territorium lebten oder
nach einer fritheren Ausweisung dorthin zuriickkehrten. Besonders erwih-
nenswert ist dabei der tiduferische Kreis in Richterswil (vgl. 12 ff., 172 ff.).
Er 148t sich bis um 1750 nachweisen und entfaltete eine erstaunliche mis-
sionarische Aktivitiit, die schlecht zur allgemeinen Einschitzung des Taufer-
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tums jener Zeit als einer sich abkapselnden und erlahmenden Bewegung
passen will. Ob und inwiefern dabei tiuferische Uberzeugungen im Raum
Ziirich in nominell nicht-tduferischen Kreisen weiterlebten, bedarf niherer
Untersuchung. Dabei wird insbesondere zu fragen sein, in welchem Ausmaf
solche Gruppierungen eine Rolle spielten bei der Formierung von ,,Neutiu-
fer*-Gemeinden im Umfeld von Samuel Frohlich im 19. Jahrhundert (S. 142).
Ein anderes wichtiges Fazit von Hanimanns Studie ist — auch hier! — der
Nachweis von offenbar recht zahlreichen Beriihrungspunkten zwischen
religiosem Nonkonformisums und Taufertum. Namentlich die Kontakte
zwischen Teilen der Ziircher Landbevolkerung und ihren friiher ins Elsafl oder
die Pfalz ausgewanderten oder ausgewiesenen tiuferischen (Ex-)Landsleuten
scheint bis weit ins 18. Jahrhundert hinein eine wesentliche Rolle gespielt zu
haben. Im Kampf gegen Pietisums und Separatismus auf eigenem Territorium
versuchten Obrigkeit und Kirche darum immer wieder, ,,die verderbliche[n]
Quellen der Verfilhrung zu verstopfen, welche in gegenwertigem Fahl
vornemlich das sehr gemeine Hinreisen zu den elsassischen Teufferen,
dannoch die heimlich communicierte verfiihrische Biicher, und dann die
Hochachtung der teufferischen Lehr und Leben, auch bei denen, so von ihnen
nicht gesogen haben wollen, zu nennen sind* (Zitat von 1706, S. 19).
Angesichts dieser zahlreichen Querverbindungen liegt es nahe, auch gegen-
seitige Abhingigkeiten im theologischen Bereich nicht auszuschlieBen. Be-
sonders bei der Ablehnung der Kindertaufe und der Verweigerung des Kriegs-
dienstes seitens etlicher Ziircher Nonkonformisten nimmt Hanimann einen
gewissen tiuferischen Einflul an, ohne ihn aber im Detail qualitativ oder
quantitativ ndher bestimmen zu kénnen. Es ist aber doch bezeichnend, wenn
ein so einfluBireicher Ziircher Pietist wie Jakob Rathgeb dem Rietmiiller von
Dietlikon bezeugt, daB er sich intensiv mit tAuferischer Ethik befaBt und eigens
dazu im Bernbiet Erkundigungen eingeholt hat, um Genaues dariiber zu
vernehmen (S. 224). Interessant ist ebenfalls, daB Hanimann einen
moglicherweise namhaften Einflufl der um 1708 entstandenen Schwarzenau-
er Tiufer oder Dunkers (heute: Church of the Brethren) auf die Ziircher Non-
konformisten postuliert (S. 247 ff., 299 f.) Leider vermag er dazu aber keine
stichhaltigen Belege zu liefern. (Der in diesem Zusammenhang genannte
Johann David Gmehlin aus dem Siidbadischen jedenfalls war wohl zeitlebens
nie ein Taufer, sondern stand vielmehr der Bewegung der Inspirierten nahe.)
Die Bedeutung von Hanimanns Studie liegt meines Erachtens nicht so sehr
darin, daB er in seinen sorgfiltigen Quellenuntersuchungen umwilzend
Neues zutage gefordert hitte. Vielmehr ist vieles davon wenigstens in gro-
ben Ziigen durchaus bekannt seit den monumentalen Arbeiten von Wilhelm
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Hadorn (1901) und Paul Wernle (1923 f.) zum Schweizer Pietismus. Was
Hanimanns Buch so lesenswert macht, das ist vorerst seine einfiithlsame und
plastische Darstellung des Ringens von Menschen, deren Glaube und
Frommigkeit iiber die traditionellen kirchlichen Angebote hinausdringte.
Diese Dynamik solchen geistlichen Aufbrechens nachzuzeichnen im span-
nungsvollen Wechsel von Anpassung und Widerstand gegeniiber den An-
spriichen geistlicher und weltlicher Obrigkeiten — darin liegt ein Hauptan-
liegen des Autors. Aus seiner Sympathie mit nonkonformistischen, freikirch-
lichen Modellen macht er dabei kaum ein Hehl: ,,Sowohl aus theologischer .
wie auch aus kirchenhistorischer Sicht miissen die Leistungen und Anliegen
solcher Randgruppen heute ernst genommen werden™ (S. VIII). Ein zweiter
Grund, warum das Buch auch gerade aus tiufergeschichtlicher Perspektive
bedeutsam ist: Wer die neuere Geschichte und aktuelle Gegenwart der
Mennonitengemeinden zumal des siiddeutsch-elsissisch-schweizer Raumes
verstehen will, wird nicht darum herum kommen, sich mit der Geschichte
des Pietismus sowie mit dessen Einflufy auf das Tdufertum zu beschiftigen.
Es ist zu wiinschen, dall Hanimanns Studie diesbeziiglich weitere regionale

Einzeluntersuchungen anzuregen vermag.
Hanspeter Jecker

Andrea Striibind, Die unfreie Freikirche. Der Bund der Baptistengemeinden
im ,,Dritten Reich” (Historisch-Theologische Studien Bd. 1), Neukirchen-
Vluyn: Neukirchener Verlag 1991, VII und 343 S., brosch.

In den siebziger Jahren wurden die ersten Schritte unternommen, die Ge-
schichte der Freikirchen unter dem Regime des Nationalsozialismus zu un-
tersuchen. Angefangen haben die Mennoniten damit, das dunkle Kapitel ih-
rer jiingsten Vergangenheit aufzuarbeiten (Hans-Jiirgen Goertz und Diether
Gotz Lichdi), gefolgt sind ihnen die Methodisten (Karl-Heinz Voigt) und die
Baptisten (Giinter Balders). SchlieBlich hat der methodistische Pfarrer Karl
Zehrer 1986 seine Leipziger Habilitationsschrift aus dem Jahre 1978 iiber Die
Evangelischen Freikirchen und das Dritte Reich in gekiirzter Fassung
verdffentlicht. Das war ein miihsamer, aber damals schon lingst iiberfélliger
Anfang. Die Quellenbasis war noch schmal, die Fragestellungen waren
unausgereift und die Urteile teilweise scharf oder apologetisch, oft auch sehr
allgemein. Der Versuch einer Gesamtdarstellung, den Zehrer unternommen
hatte, war zwar niitzlich, aber er kam zu friih.
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Inzwischen ist eine neue Generation von Untersuchungen herangewachsen,
zundchst die beiden unveroffentlichten Dissertationen von James A. Dwyer
tiber The Methodist Episcopal Church in Germany, 1933-1945 (Evanston
1979) und von Giinther K6sling iiber Die deutschen Baptisten 1933/34 (Mar-
burg 1980). Dwyer hat sich eng an methodistisches Quellenmaterial gehalten
und die allgemeine kirchliche Situation, in die der Methodismus verflochten
war, nicht in den Blick genommen; und Kosling hat dargestellt, wie sich die
Anfangsprobleme der Baptisten im Spiegel ihrer Zeitschriften zeigten. Auf
einer erweiterten Quellenbasis, mit einer ausgereifteren Einstellung und mit
hoherem theologischen und geschichtswissenschaftlichen Anspruch sind
zuletzt die Dissertationen von Herbert Strahm iiber Die Bischofliche
Methodistenkirche im Dritten Reich (1989) und von Andrea Striibind iiber
Die unfreie Freikirche. Der Bund der Baptistengemeinden im ,, Dritten
Reich” (1991) geschrieben worden. Beide Untersuchungen haben MaRstibe
gesetzt, an denen sich kiinftige Arbeiten ausrichten werden, hoffentlich bald
einmal auch eine Dissertation iiber die Mennoniten im Dritten Reich.

Was fiir die umfangreiche Untersuchung Strahms gilt (s. meine Besprechung
in der Theologischen Literaturzeitung 117, 1992, Sp. 762-765), trifft auch
auf das Buch Andrea Striibinds zu: Es ist geschichtswissenschaftlich versiert,
theologisch reflektiert, iiberhaupt nicht apologetisch und mit kritischer
Sympathie fiir diejenigen geschrieben, die in schwieriger und leidvoller Zeit
fiir ihre Kirche sprechen mufiten und leider versagt haben.

Die Verfasserin gehort selber einer Baptistengemeinde an und kann den Um-
stand nutzen, daB der Bund Evangelisch-freikirchlicher Gemeinden 1984 ein
Schuldbekenntnis formuliert hat, das an Klarheit nichts zu wiinschen iibrig
lieB: ,,Doch wir haben uns nicht 6ffentlich mit dem Kampf und Leiden der
Bekennenden Kirche verbunden und ebenso versidumt, eindeutig den
Verletzungen gottlicher Gebote und Ordnungen zu widerstehen. Es beugt
uns, da wir als deutscher Bund der ideologischen Verfiihrung jener Zeit oft
erlegen sind und nicht groferen Mut zum Bekenntnis fiir Wahrheit und
Gerechtigkeit bewiesen haben® (S. 322). So brauchten historische Beobach-
tungen und theologische Urteile nicht mit Riicksicht auf die heutigen
Gemeinden verharmlost, ,,frisiert” oder verschleiert zu werden. Diese Dis-
sertation ist ein schoner Beleg dafiir, daB ein aufrichtiges Gemeindebe-
kenntnis auch den Weg zum wissenschaftlichen Umgang mit der eigenen
Geschichte 6ffnet.

A. Striibind hat ihre Dissertation, die von Gerhard Besier an der Kirchlichen
Hochschule in Berlin betreut wurde, sorgfiltig angelegt. Sie hat iiber den
Zustand und die Aussagekraft der Quellen und iiber die Moglichkeiten, die
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sie erdffnen, ebenso wie iiber die Grenzen, die sie ziehen, nachgedacht. Das
kongregationalistische Selbstverstindnis der Baptisten hitte es nahegelegt,
die Verwicklung der einzelnen Lokalgemeinden in den nationalsozia-
listischen Alltag zu untersuchen, um die Situation genau zu erfassen, in der
sich die Baptisten konkret befanden. Doch die Quellen geben dariiber kaum
Auskunft. Sie lassen es nur zu, die iibergemeindlichen, gelegentlich in Span-
nung zu den Lokalgemeinden stehenden Leitungsgremien des Bundes der
Baptistengemeinden ins Auge zu fassen.

Im Zentrum steht die Tatigkeit Paul Schmidts, der als Bundesdirektor und -
Schriftleiter einer Gemeindezeitschrift die Geschicke der Baptisten gelenkt
hat. So sehr die Leitungsgremien sich das Fiihrerprinzip auferlegt und ver-
sucht haben, geschlossen aufzutreten, hat A. Striibind jede Gelegenheit
genutzt, auch abweichende, ja geradezu oppositionelle Stimmen auf allen
moglichen Ebenen zu Wort kommen zu lassen. So gelingt es ihr, eine
Meinungsvielfalt im Baptismus aufzudecken, die man in diesem Ausmal
bisher nicht erwartet hatte: regimefeindliche und regimefreundliche genauso
wie zogerlich-apolitische und taktisch-verhiillt argumentierende Stimmen.
Auf diese Weise entsteht nach und nach der Eindruck, daB die Position, die
die Leitungsgremien zum Nationalsozialismus einnahmen, so etwas wie eine
mittlere Linie im innerbaptistischen Meinungsspektrum darstellte.
Bemerkenswert ist nun, daBl A. Striibind ihr Urteil nicht an der ,,goldenen
Mitte* ausrichtet, sondern ihre theologische Reflexion auf ein breiteres
Beobachtungsfeld griindet.

Erstens ist es die allgemeine Geschichte der Baptisten, in der tduferischer
Nonkonformismus sich mit dem Gefiihl verband, als Kirche nicht anerkannt
zu werden. Zweitens ist es die besondere Geschichte der Baptisten in der Wei-
marer Republik, in der die von thnen vertretene Trennung von Thron und Altar
zwar allgemein vollzogen, in der aber keine Sympathie fiir einen angeblich
atheistischen demokratischen Staat entstanden war. Drittens sind es die
theologische Entwicklung und die parteipolitische Betitigung Schmidts im
Christlich-Sozialen Volksdienst, die starke Vorbehalte gegeniiber dem
aufkommenden Nationalsozialismus an den Tag legten. Viertens ist es die
theologische und kirchenpolitische Grundhaltung der Deutschen Christen und
der Bekennenden Kirche, fiinftens die antirassistische und antifaschistische
Position der Vertreter des Weltbaptismus auf der Versammlung der Baptfist
World Alliance 1936 in Berlin, und sechstens sind es die Auseinan-
dersetzungen auf der Weltkonferenz fiir Praktisches Christentum 1937 in
Oxford, auf der Schmidt und der Methodistenbischof Otto Melle sich als
Vertreter der Vereinigung evangelischer Freikirchen dazu mibrauchen lieBen,
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die nationalsozialistische Politik gegeniiber den Kirchen zu verharmlosen und
zu rechtfertigen, nachdem den Delegierten der evangelischen Landeskirchen
ein Reiseverbot auferlegt worden war. Diese Beobachtungsfelder werden
chronologisch dargestellt, wobei das Gewicht auf den Jahren 1933/34 liegt.
Hier sind, wie zurecht betont wird, die entscheidenden Weichen fiir die
Haltung der Baptisten zum Nationalsozialismus gestellt worden.

Wie alle anderen Freikirchen sahen auch die Baptisten sich der Gefahr aus-
gesetzt, in die vom Regime zunichst angestrebte Reichskirche eingegliedert
zu werden. Sie muBten alle Krifte aufbieten, das Regime nicht zu reizen,
sondern sich ihm gegeniiber loyal zu verhalten, um den Bestand der eigenen
Konfession nicht aufs Spiel zu setzen. Dabei kam ihnen der Umstand zugute,
daB sie zwischen der politischen Fithrung, vor allem Adolf Hitler, und den
nationalsozialistisch orientierten Deutschen Christen unterscheiden konnten.
Dem Fiihrer wurde vertraut, weil er einerseits zwischen Religion und Politik
trennte und sich andererseits zu einem ,,positiven Christentum® bekannte,
wihrend die Deutschen Christen abgelehnt wurden, weil sie Politik und
Religion miteinander vermischten und die christliche Botschaft
nationalsozialistisch {iberfremdeten. Obwohl in der Person Schmidts und in
zahlreichen Stimmen aus dem Baptismus im In- und Ausland Ansitze zu
einem grundsétzlichen Widerstand gegen das Regime vorhanden waren,
haben die Baptisten offiziell doch den Weg der Anpassung gewihlt und sich
auf die religitse Innerlichkeit, die in ihrer Geschichte ja nicht ohne Tradition
war, zuriickgezogen. Dieser ProzeB wird von A. Striibind deshalb so
iiberzeugend nachgezeichnet, weil sie zunichst versucht hat, so oft es ging,
die nicht immer regimefreundliche Haltung der Baptisten herauszustreichen.
Besonders am Verhalten Schmidts wird deutlich, wie die oppositionellen
Abwehrkrifte allmihlich nachlieen bzw. theologisch ausgehthlt wurden.
Loyalitit oder auch nur Neutralitit gegeniiber einem totalitdren Regime, das
ist das klare Urteil der Verfasserin, muBten zum Versagen gegeniiber dem
Auftrag der eigenen Kirche fiihren. Die Freikirche wurde zu einer unfreien
Kirche (S. 316). Freiheit der Kirche meint nicht jenes Maf} an Verkiindigung,
das der Staat der Kirche gewiihrt, sondern ist die Freiheit, die das Wort Gottes
selber schafft. ,,Zu dieser Freiheit bekannten sich die Verantwortlichen des
Bundes nicht, was sich auch in ihrer Verkiindigung niederschlug; wurden
doch das eine Evangelium an Juden und Heiden, die groBen Verheifungen
Israels sowie die unantastbaren Gebote Gottes nicht mehr 6ffentlich und
gegen alle Widerstinde proklamiert™ (S. 321).

Der MaBstab fiir dieses Urteil wird nicht von auBen oder nachtriglich an das
Verhalten der Baptisten angelegt, sondern ergibt sich aus den theologischen
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Ansiitzen, die im Baptismus selber vorhanden und die wihrend dieser Zeit
nicht ganz vergessen waren. Er ergibt sich auch aus dem Vorbild der
Bekennenden Kirche, die zeigte, da Widerstand moglich war. Unter diesem
Gesichtspunkt wird die Geschichte der Baptisten im Dritten Reich zu einer
Geschichte der Deformation einer konfessionellen Identitit.

Die Preisgabe der nonkonformistischen Entstehungsimpulse, die Anpassung
an nationalsozialistische Erwartungen, das Gefiihl, nach langer Diskrimi-
nierung endlich anerkannt zu werden, die Unterscheidung zwischen dem
Fiihrer und den Deutschen Christen, die Scheu vor dem Martyrium, vor allem
aber die Vorstellung einer auf die fromme Innerlichkeit ausgerichteten
missionarischen Verkiindigung, die sich als politisch neutral (interes-
santerweise mit einer Variante der lutherischen Zwei-Reiche-Lehre be-
griindet) oder als apolitisch darstellte und deshalb vorerst auch geduldet wer-
den konnte, waren die Griinde, die A. Striibind fiir das Versagen anfiihrte.
Der Hauptgrund fiir dieses Versagen, wie die Verfasserin zusammenfassend
meinte, war ein ,,missionsorientierter Reduktionismus® (S. 319). Genau-
genommen war das nicht eine im Laufe der Geschichte erst erworbene
theologische Verengung, sondern (was nicht ganz klar herauskommt) eine
Neigung, die der Baptismus von Anfang an in sich trug und die sich in
Verbindung mit den anderen Griinden so verheerend auswirkte.

So ist eine historisch und theologisch vorziigliche Darstellung entstanden,
die wissenschaftlich ausgewiesen und fiir die Vergangenheitsbewiltigung
der baptistischen Gemeinden tiberaus niitzlich ist. Sie ist auch fiir die Men-
noniten lehrreich.

A. Striibind hat besonderen Wert auf die kirchenpolitische und theologische
Argumentation gelegt. In den Hintergrund sind dagegen Aspekte getreten, die
man allgemeinhistorisch oder sozialgeschichtlich nennen konnte. Wichtig wi-
ren Aussagen dariiber, welchen gesellschaftlichen Schichten die Gemeinde-
glieder bzw. Leitungspersonlichkeiten angehorten (mittleres Biirgertum, Klein-
biirgertum, Arbeiterschaft?), wie stark die Mitgliedschaft von Gemeinde-
gliedern in den verschiedenen Gliederungen der nationalsozialistischen Be-
wegung war, welche EinfluBmoglichkeiten sie auf die Partei hatten, auch ganz
einfach, wieviele Mitglieder die Gemeinden insgesamt hatten und wo sich ihre
Verbreitungsgebiete befanden (in lindlichen Bezirken, in Stidten, in In-
dustriegebieten, im ostlichen Grenzland?). Auch solche Aspekte haben eine
Erkldrungskraft. Um es an einem Beispiel zu zeigen: Der Riickzug in die In-
nerlichkeit konnte im Grunde zweierlei bedeuten, zum einen das politische
Geschehen sich selber zu tiberlassen (oft apokalyptisch gerechtfertigt) oder zum
andern das religiose und politische Verhalten in der eigenen Person zu trennen.
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Letzteres wird sicherlich die Art gewesen sein, die am hédufigsten praktiziert
wurde. Dafiir gab die lutherische Variante der Zwei-Reiche-Lehre das gute
Gewissen. Das aber heil3t, dal weltanschauliche und politische Vorstellungen
auf unkontrollierte Weise, theologisch nicht kritisch bedacht und religits nicht
normiert, Eingang in das Verhalten der Baptisten gefunden und ihren
Anpassungsprozef vielleicht stirker als theologische Fehlargumente bestimmt
haben. Moglicherweise haben auch sie das theologische Denken nach und nach
durchsetzt und verdorben, denn sicherlich haben die Leitungsgremien nicht nur
die Erwartungen der politischen Fiihrung, sondern auch die Angste, Wiinsche
und politischen Entscheidungen ihrer Mitglieder beriicksichtigt, als es galt,
richtungsweisende Entscheidungen zu treffen.

Fiir solche Aspekte gibe es vielleicht doch geniigend Anhaltspunkte im Quel-
lenmaterial, und solche Betrachtungen kénnten dazu beitragen, das Bild zu
erweitern, nicht nur iibergemeindliche Leitungsgremien und Leitfiguren in
den Blick zu nehmen, sondern noch stérker, als es bisher geschehen ist, die
Realitdt in den Gemeinden wahrzunehmen. Als eine kirchengeschichtliche
Untersuchung wird aber das Buch von Andrea Striibind vorbildlich und

wegweisend bleiben.
Hans-Jiirgen Goertz
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Buchhinweise, Film- und Opernkritik, Meldungen

Hubmaier in heutigem Deutsch

Aus Anlal der Theologischen Woche, die der Bund Evangelisch-Freikirch-
licher Gemeinden in Deutschland 1994 veranstaltet, ist eine neuhochdeut-
sche Ausgabe des Traktates Von der christlichen Taufe der Glédubigen, den
der T#ufer Balthasar Hubmaier 1525 geschrieben hat, im Oncken Verlag,
Wauppertal und Kassel, erschienen (65 S.), mit einer Einfithrung aus der Fe-
der von Christoph Windhorst (wiederabgedruckt aus: Hans-Jiirgen Goertz

(Hg.), Radikale Reformatoren, C. H. Beck, Miinchen 1978, S. 125-136).
MGBI

Erinnerung an Harold S. Bender

Vom 13. bis 15. Oktober 1994 fand am Goshen College in Goshen, Indiana,
eine Konferenz zur Erinnerung an die Rede iiber ,,The Anabaptist Vision”
statt, die Prof. Harold S. Bender 1943 vor der American Society of Church
History hielt und die einen grofen Einfluf} auf die Tauferforschung ausgetibt
hat. In zahlreichen Vortrigen wurden die verschiedenen Aspekte des
Tauferbildes, das Bender einst zeichnete, beleuchtet: ein umfangreiches und
vielseitiges Programm. Es fillt nur auf, dal sich unter den Rednern niemand
befand, der in den letzten Jahrzehnten maBgeblich daran beteiligt war, dieses
Tauferbild zu liberwinden und die Tauferforschung einen grofen Schritt

voranzutreiben.
H.-J. Goertz

Untersuchung zur. Polemik gegen die Téufer

Dale J. Grieser, Seducers of the Simple Folk: The Polemical War against
Anabaptism (1525-1540), Theol. Diss., Harvard University, Cambridge,
Mass., 1993, IV und 429 S., zu beziehen unter der Bestellnr. 9328540 bei
UMI, 300 N. Zeeb Rd., Ann Arbor, Mi., USA.

Mit seiner Dissertation, die von Mark Edwards an der Harvard University
(Divinity School) betreut wurde, stellt sich Grieser auf den Boden der neu-
eren Téduferforschung und nimmt unter sozialgeschichtlichem Blickwinkel
noch einmal die polemischen Schriften in Augenschein, die gegen die Téu-
fer geschrieben und frither bereits theologie- bzw. ideengeschichtlich unter-
sucht wurden (H. Fast, J. Oyer). Dabei interessiert ihn weniger das theolo-
gische Argument an sich, als vielmehr die gesellschaftliche Wertvorstellung,
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die ihm zugrundeliegt (Taufe, Eid, Giitergemeinschaft, Amt bzw. Dienst, die
Herrschaft der Taufer zu Miinster). Auf diese Weise eréffnen sich Einsichten
in den Zusammenhang von Religion und Gesellschaft, in dem das Tdufertum
Gestalt annahm. ,,Diese Dissertation hat schliissig gezeigt, daB die Sorge um
die gesellschaftliche Ordnung der eigentliche Grund fiir die Kontroverse mit
den Taufern war* (S. 386). Die historische Bedeutsamkeit des TAufertums,
folgert Grieser, muf von der revolutionédren Gefahr her verstanden werden,
von der die Zeitgenossen sich herausgefordert fiihlten, ihre eigenen

Positionen im entschiedenen Gegenzug zu klidren und zu festigen.
MGBI

Polnische Dissertation iiber die Mennoniten

Edmund Kizik, Mennonici w Gdansku, Elblagu i na Zulawach Wislanych w
drugiej Polowie XVII i w XVIII Wieku. Studium z dziejow malej
Spolecznosci wyznaniowej, Gdanskie Towarzystwo Naukowe, Gdansk
1994, 268 S. brosch.

Diese Dissertation eines polnischen Historikers, der bereits Aufsitze in The
Mennonite Quarterly Review und in den Mennonitischen Geschichtsbldttern
verotfentlicht hat, ist in polnischer Sprache erschienen. Beigegeben wurde
diesem Buch zum Gliick eine deutsche Zusammenfassung (S. 263 bis 268).
Der iibersetzte Titel lautet: Die Mennoniten in Danzig, Elbing und im
Weichselwerder in der zweiten Hilfte des 17. und zu Beginn des 18. Jahr-

hunderts. Studien zur Geschichte einer kleinen Religionsgemeinschaft.
MGBI

Hinweise auf neue Biicher

The Writings of Dirk Philips (1504—1568), translated and edited by Cornelius
J. Dyck, William E. Keeney, Alvin J. Beachy (Classics of the Radical
Reformation, Vol. 6), Herald Press: Scottdale, Pa., Waterloo, Ont. 1992, 697
Siiln:

Vor zwanzig Jahren hat das Institute of Mennonite Studies (Elkhart, Ind.)
damit begonnen, Texte wichtiger Téufer in englischer Sprache herauszuge-
ben. So waren umfangreiche Quellensammlungen mit den Schriften Micha-
el Sattlers (1973), Pilgram Marpecks (1978), mit Dokumenten zum Téufer-
tum allgemein (1981) und dem Schweizer Tédufertum im besonderen (1985)
entstanden. Hinzugesellt haben sich inzwischen Ubersetzungen der Schrif-
ten Balthasar Hubmaiers (1989) und jetzt des Werks von Dirk Philips. Die
Schriften von Menno Simons liegen in einer separaten Ausgabe bereits seit
1956 in englischer Sprache vor; mit Dirk Philips, dem bedeutendsten Mit-
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arbeiter Mennos, ist es den nordamerikanischen und englischen Lesern der
Tiufergeschichtsschreibung jetzt moglich, sich einen tieferen Einblick in die
Anfinge der Mennonitengemeinden zu verschaffen. Philips ist zwar nicht so
originell wie Menno Simons, er vermag aber die besonderen theologischen
Einstellungen systematisch und eingéngig zugleich zu formulieren (vor
allem in seinem Enchiridion). Uber ihn erhalten wir auch Einsichten in die
Auseinandersetzungen, die zur Trennung der Friesen von den Flamen
fiihrten. Er hat von Danzig aus in diese Auseinandersetzungen vermittelnd
eingegriffen, allerdings ohne Erfolg. Zum SchluB hat er sich eindeutig auf
die Seite der Flamen geschlagen.

Alle Schriften und Dokumente wurden von den Ubersetzern historisch ein-
geleitet und kommentiert, soweit das fiir das erste Verstehen notwendig ist.
Vorangestellt wird auch ein niitzlicher biographischer Abri3, der von W. E.
Keeney geschrieben wurde (S. 19 — 47). Vor allem die Einfiihrungen sind
es, die diesen englischsprachigen Band auch fiir deutsche Leser interessant
machen, zumal die Ubersetzer auf dem Gebiet des niederlidndischen Tiufer-

tums bestens ausgewiesen sind.
Hans-Jiirgen Goertz

Jirgen Kaiser, Ruhe der Seele und Siegel der Hoffnung. Die Sabbatdeutun-
gen der Reformation, Diss. theol., Heidelberg 1993, 245 u. 50 Seiten.

Die theologiegeschichtliche und frommigkeitsgeschichtliche Zisur, welche die
Reformation darstellt, unterzog alle Themen der traditionellen Theologie einer
Neubewertung. Das betrifft auch das alttestamentliche Sabbatgebot, das im
Neuen Testament zwar problematisiert, aber nicht grundsitzlich aufgehoben
wird und das dann in der Kirchengeschichte in tibertragendem Sinn (meta-
phorisch, ,,geistlich®, spiritualistisch) gedeutet wurde. Es ist zu beobachten, wie
die traditionellen christlichen Auslegungsmuster in der Reformationszeit eine
Neugestaltung erfuhren. Neben dem neuen Verstidndnis der Rechtfertigung
spielte dabei die in der Reformation neu aufbrechende Frage nach dem Alten
Testament und seinem Verhiltnis zum Neuen eine besondere Rolle.

Die Arbeit gliedert sich in drei Teile: Nach dem Geistlichen Sabbat (S. 6 bis
84) wird das Verhiltnis zum Sonntag untersucht (S. 85—155). Der dritte Teil
behandelt jene Richtung, die dem Sabbat ihren Namen verdankt, den Sabba-
tismus (S. 156-224). Im ersten Teil wird in drei Kapiteln der friithe Luther bis
1524 behandelt (S. 6-31), daneben Karlstadt (S. 32-66) und Schwenckfeld
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(S. 67-84). Wiihrend bei Luther das Thema Sabbat keine Eigenstindigkeit
gewinnt, wurzelt es bei Karlstadt im Zentrum seiner Theologie der Orla-
miinder Zeit (1523-1525). Beim Spiritualisten Schwenckfeld hebt die
Bedeutung des Sabbat vollig den Sabbat als Zeichen auf. Im zweiten Teil der
Arbeit wird Luthers Entwicklung seit 1525 untersucht. In Abgrenzung von
anderen wird der Sabbat zum Paradigma in der Diskussion um ,,Menschen-
satzungen“. Am interessantesten fiir die Tauferforschung ist der dritte Teil:
Breiten Raum nimmt die Untersuchung des tduferischen Sabbatismus in
Mihren ein (S. 157-206), vergleichsweise kurz werden der Sabbatismus in
Siebenbiirgen, im England des 17. Jahrunderts bei Puritanern und Baptisten
sowie bei den Siebenten-Tags-Adventisten abgehandelt (S. 207-224).

Von den tiduferischen Sabbatern sind nur zwei Vertreter niher bekannt, An-
dreas Fischer und Oswald Glaidt. Aber auch ihre Auffassungen sind nur aus
den Schriften ihrer Gegner zu rekonstruieren. Diese widrige Quellenlage
erschwert die Darlegung und traditionsgeschichtliche Herleitung ihrer Ge-
danken erheblich. Wihrend der tduferische Sabbatismus allgemein auf den
Tauferfithrer Hans Hut zuriickgefiihrt wird, ist das nidhere Verhiltnis von
Fischer zu Glaidt unklar. Zuletzt hat sich Daniel Liechty in seiner Dissertation
iiber Andreas Fischer von 1988 mit der Problematik befat und neue
Vorschldage zur Chronologie und zur Abhingigkeit Fischers von Glaidt vor
1527 unterbreitet. Kaisers Untersuchung begibt sich in eine intensive
Auseinandersetzung mit Liechty. Dariiber hinaus ist diese Dissertation we-
gen der Veroffentlichung zweier Quellen im Anhang fiir die Tauferforschung
von Belang: Valentin Krautwalds Bericht und Anzeigen, wie gar one Kunst
und guoten Verstandt Andreas Fischer vom Sabbat geschriben und das

Fragment eines Briefes Caspar Schwenckfelds vom 18. Januar 1532.
Christoph Wiebe

Sven Tode, Stadt im Bauernkrieg 1525. Strukturanalytische Untersuchun-
gen zur Stadt im Raum — anhand der Beispiele Erfurt, Miihlhausen/Thiir.,
Langensalza und Thamsbriick, Frankfurt a. Main u. a. 1994, 375 S., brosch.,
zahlr. Abb. u. Tab.

..Der sogenannte Bauernkrieg, der Stadt wie Land gleichermafien erfafite, war
die erste tiberregionale Erhebung und grofite Massenbewegung in der deutschen
Geschichte. Obschon die Bedeutung der Stiidte bereits durch die Zeitgenossen
tiir die Erhebung erkannt wurde, blieben sie in der Forschung ein Desiderat.
Die Stidte waren von der Erhebung direkt betroffen, oftmals durch Bau-
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ernhaufen iiberzogen oder in Verbiindnisse gepreBt, an anderer Stelle in die
Bewegung integriert, manche gar an fiihrender Position; seltener waren Stédte
villig resistent gegeniiber der Bewegung geblieben. Die Programme der Bauern
tragen den Namen von Stidten, wurden in ihnen oder unter Assistenz von
Stidtern verfaBt. Erstmals wird eine Monographie zur Stellung der Stadt im
Bauernkrieg vorgelegt. In einem Radius von max. 50 km bieten die vier
verschiedenartigen Beispielstidte — im Herzland der Reformation gelegen —
die Moglichkeit, Strukturen reformatorischer Bewegungen bei gleichen
riumlichen Grundkonstanten zu analysieren.” (Verlagstext)

Dieses Buch ist auch fiir die weitere Erforschung des friithen mitteldeutschen
Taufertums wichtig, das sich im Anschluf an die Niederlage der
aufstindischen Bauern aus der Bereitschaft des ,,gemeinen Mannes* zu
radikalen Reformlésungen herausbildete. Die Vorgeschichte dieses Tédu-

fertums spielte sich vor allem in dieser thiiringischen Region ab.
Hans-Jiirgen Goertz

Hans-Jochim Dieckmannshenke, Die Schlagworter der Radikalen der
Reformationszeit (1520-1536). Spuren utopischen BewuBtseins (Europ.
Hochschulschriften Reihe 1, Dt. Sprache und Literatur, Serie 1, Bd. 1445),
Peter Lang Verlag: Frankfurt a. Main u. a. 1994, IX und 439 S., brosch.

,Im Zentrum der vorliegenden Arbeit stehen die Schlagworter jener histo-
rischen Personlichkeiten wie Thomas Miintzer, Andreas Bodenstein von
Karlstadt, Michael Gaismair, Balthasar Hubmaier, Hans Hut, Ursula Jost und
anderer, die — ausgehend von Luthers reformatorischen Uberzeugungen —
dessen Forderungen radikal weiterzufiihren suchten. Der Autor versucht, die
Besonderheiten -des Schlagwortgebrauchs im Rahmen der o6ffentlichen
Kommunikation des frithen 16. Jahrhunderts nachzuzeichnen und fiir diese
Zeit erstmals theoretisch und praktisch anzuwenden. Um die individuell
unterschiedlichen Verwendungsweisen der oft identischen Begriffe auf
Seiten der Radikalen wie auch auf der ihrer evangelischen und katholischen
Gegner nachzuzeichnen, wurde die Darstellungsweise von ,Wortmono-
graphien‘ gewdihlt. So wird deutlich, daB Schlagworter einerseits die
Standorte im politisch-religiosen Meinungs- und Glaubensstreit dieser kom-
munikativ hochst bewegten Zeit markieren, andererseits dem Streben nach
Parteibildung im weitesten Sinne, aber auch der Schaffung einer neuen,

radikalen Glaubenslehre jenseits der bisherigen Konfessionalitit dienen.*
Verlagstext
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Hans-Wilhelm Windhorst u. Werner Klohn, Die Amischen in der Lancaster
County (Pennsylvania). Beharrung und Wandel einer fundamentalistisch-
religiosen Minderheit (Vechtaer Studien zur Angewandten Geographie u.
Regionalwissenschaft Bd. 4), Vechtaer Druckerei u. Verlag 1992, 127 S.

Diese Studie ist Teil der umfassenden Forschung, die zwischen 1989 und
1991 in einigen Regionen der USA ,,den allgemein Prozefl der sektoralen
und regionalen Konzentration in der Agrarwirtschaft bis auf die Ebene der
County und den Einzelbetrieb® (S. 7) zuriickverfolgte. Als fiihrende ,,non-
irrigated” County der USA zeichnet Lancaster ,.eine rdumliche Vergesell-
schaftung unterschiedlichster Betriebsformen aus” (S. 8). Im Mittelpunkt
stehen die Landwirtschaft der Amischen und die aus der Verinderung der
soziotkonomischen Rahmenbedingungen erwachsenen Anpassungszwin-
ge. Zunidchst werden die amischen Prinzipien Gelassenheit und Ordnung in
ihrer Bedeutung fiir die amische Lebens- und Wirtschaftsform untersucht,
danach die Stellung der Amischen in Lancaster County analysiert. Schlief-
lich werden die Formen der Agrarproduktion bei den Amischen vorgestellt.
Dabei iiberlegen die Autoren, wie die Amischen auf das schnelle Bevolke-
rungswachstum, die Verknappung von Nutzland und die steigenden Land-
preise reagieren konnen. Strategien des Ausstiegs aus der Landwirtschaft

und der Aufnahme anderer Erwerbstitigkeit werden diskutiert.
Christoph Wiebe

Hermann Guth, Amische Mennoniten in Deutschland. Ihre Gemeinden, ihre
Hofe, ihre Familien. 4., verb. Aufl., Saarbriicken (Privatdruck) 1994.

In den letzten Jahrzehnten hat die nordamerikanische Glaubensgemeinschaft
der Amischen einen unerwarteten Aufschwung genommen und ist, zumal seit
dem Film Der einzige Zeuge, weltweit bekannt. Weniger bekannt ist, daB die
Amischen ihre Wurzeln in Europa haben, wo sie sich 1693 im schweizerisch-
elsdssischen Raum von den Mennoniten abspalteten. Noch weniger bekannt
ist, dafl nicht alle Amischen emigrierten, sondern daB es bis in unser
Jahrhundert hinein auch in Europa amische Gemeinden gab. Eine stattliche
Anzahl heutiger Mennoniten im siiddeutschen Raum, im ElsaB und in
Lothringen hat amische Vorfahren.

Die Ausbreitung der Amischen in Europa hat wie kein anderer Hermann Guth
gesichtet, aus vornehmlich familiengeschichtlichem Interesse. Entsprechend
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enthdlt sein im Jubildumsjahr 1993 in 4. Auflage erschienenes, privat
publiziertes Buch ,eine Fiille von Namen, Daten und Fakten (Vorwort), eine
Zusammenfassung der langen Sammeltiitigkeit, die zuvor schon in Aufsitzen
fiir Mennonite Family History und souvenance anabaptiste mennonitisches
geddchtnis teilweise ihren Niederschlag fand. Insgesamt stellt das Buch den
gelungenen Versuch des mittlerweile iiber 80jdhrigen Verfassers dar, die
Ergebnisse lebenslangen Forschens vor dem Vergessen zu bewahren, ein
Schicksal, das die privat betriebene Familienforschung oft trifft.

Nach einem kurzen AbriB zur Geschichte (S. 2-8) entfaltet das Buch seinen
Stoff nach Gemeinden gegliedert (S. 9-111), im Rahmen der Gemeinden
werden die Hofe und die dort beheimateten Familien behandelt. Der zweite
Teil des Buches (S. 112-199) enthilt geneaologische Ubersichten. Der An-
hang versammelt 10 Briefe und Dokumente vornehmlich aus dem 18. und
der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts, die hier zum Teil erstmals veroffent-

licht werden.
Christoph Wiebe

Alt- und Neutidufer — Gemeinsame Vergangenheit? Gemeinsame Zukunft?
(Bienenberg Studienheft Nr. 1/1993), hg. v. Hanspeter Jecker und Bernhard
Ott, Liestal/Schweiz 1993, 90 S., geheftet.

Im Jahr 1832 lieB sich der vormals reformierte Samuel Heinrich Frohlich (1803
bis 1857) erneut taufen und begriindete die Bewegung der ,Neutdufer*
(Evangelische Taufgesinnte). Schon im gleichen Jahr gab es Kontakte zu den
LHAlttdufern™ (Mennoniten). Die seitdem bestehende, nicht ganz einfach zu
iiberblickende und regional verschiedene Geschichte der Beziehungen zwi-
schen Alt- und Neutiufern wurde erstmals im Sommer 1993 im Rahmen einer
Studientagung auf dem Bienenberg aufgearbeitet, deren Vortrige dieses
Studienheft enthilt. Referenten beider Gruppen beleuchten Geschichte und
Theologie aus der Perspektive gegenseitiger Herausforderung. Eine besondere
Rolle kommt dabei dem Friedenszeugnis der Schweizer Mennoniten zu, das

sich bei den Neutiufern in dieser Auspragung nicht findet.
Christoph Wiebe
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Drei populdre Auseinandersetzungen mit den Téufern in Miinster

Divara — Wasser und Blut. Oper in drei Akten von Azio Corghi.

Libretto von Azio Corghi und Joso Saramago. Auftragskomposition zur 1200-
Jahrfeier der Stadt Miinster. Stadtische Biihnen Miinster 1993

Im vergangenen Jahr, 1993, hatte Miinster Stadtjubilium, wenn auch nicht
schon die Stadt, sondern zunichst nur das Monasterium, das Kloster Liud-
gers, das dem dann im 12. Jahrhundert zur Stadt aufgestiegenen Ort den
Namen gegeben hat, im Jahr 793 gegriindet worden war. In zahllosen Ver-
anstaltungen ist das Ereignis gefeiert worden, und man hat dabei versucht,
die Riickschau auf eine 1200jihrige Geschichte und die kritische Reflexion
der Gegenwart mit dem Blick in die Zukunft zu verbinden. Dariiber hinaus
sollte, nach dem einhelligen Willen von Rat und Verwaltung der Stadt,
Bleibendes geschaffen werden. Ein Beispiel dafiir, daB das gelungen ist, stellt
die dreibiindige ,,Geschichte der Stadt Miinster dar” (s.o. die Besprechung
des Beitrags von Ernst Laubach). Auch die Auftragsoper ,,Divara — Wasser
und Blut*, obwohl einmalig und vergéinglich in ihren Auffiihrungen, ist
letztlich etwas Bleibendes und als Bearbeitung des Tduferthemas zugleich
eine Auseinandersetzung der Stadt Miinster mit ihrer Geschichte.

Der Italiener Azio Corghi und der Portugiese José Saramago haben die
Musik komponiert und die Texte geschrieben. Ihre Autorschaft driickt aus,
daf} die Taufergeschichte von Miinster européische Bedeutung hat. Hier soll
nicht von der Musik, sondern nur von dem Schauspiel, das die Handlung der
Oper bildet, die Rede sein. Schon oft zuvor ist der Stoff dramatisch bearbeitet
worden. Am bekanntesten sind vielleicht ,,Die Wiedertdufer” von Friedrich
Diirrenmatt. Withrend bei Diirrenmatt der Prophet und spitere Konig Jan van
Leiden seine Rolle in Miinster als ein Schauspieler begreift, wird er bei
Corghi und Saramago — wie in der langen Tradition der Klischees zu den
miinsterischen Tédufern — zum Despoten, der seine Macht, sogar die Macht
liber Leben und Tod, zunehmend willkiirlich miBbraucht. Kontrastfigur zum
Konig und Hauptfigur des Stiickes ist Divara, die Frau des Propheten und
spitere Konigin, die ihr Profil gewinnt in threm Einsatz fiir die Aufwertung
der gesellschaftlichen Stellung der Frauen, vor allem aber in ihrem aussichts-
losen Einsatz fiir Toleranz in einer historischen Situation, die keine Toleranz
kennt.

»Divara — Wasser und Blut*“ hat in seinen Hauptaussagen nur noch wenig
Bezug zur Tdufergeschichte, denn es ist im Kern ein moralisches Lehrstiick
gegen Fanatismus, Gewalt, Krieg, Intoleranz und Machtmi3brauch. Trotz-
dem bringt es Szenen zur Darstellung, die in ihrer Eindringlichkeit geeignet
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sind, historische Erkenntnis zu vermitteln. Das beginnt gleich zu Anfang des
ersten Aktes mit einer Disputation zum Abendmahlsthema. Hier sind die
ersten beiden Jahre der reformatorischen Entwicklung in Miinster in einem
einzigen Bild treffend zusammengefalit. Die Auseinandersetzung um das
Abendmahl, die Auswirkungen auf das Gemeindeverstindnis hatte, ist
tatséichlich ein Kernproblem in der Vorgeschichte der miinsterischen Téu-
ferbewegung gewesen.

Wasser und Blut — der Untertitel der Oper umfalit zwei Symbole, die auf
der Biihne sinnféllig zur Anschauung gebracht werden. An einer grofien,
metallenen Wanne, randvoll mit Wasser, werden die Minner und Frauen von
Miinster getauft. Das Wasser und die Taufe sind hier Zeichen des neuen
Lebens, das doch schon bald im Blut erstickt wird. Jan Matthijs und Hille
Feicken erleiden den Tod durch die Belagerer. Mit ihren toten Korpern ist
der Krieg gegen Miinster — obwohl erst zum Schlufl Soldaten auftreten —
schon friih auf der Biihne dargestellt. Der Kreis der Symbolik schlie3t sich,
als die Eroberer am Ende einen der Minner von Miinster in dem Wasser der
Taufe ertrinken, bevor Jan van Leiden mit zwei anderen Gefangenen und
schlieflich auch Divara qualvoll hingerichtet werden.

Die Charaktere weiterer Figuren sind treffend beschrieben. Bernhard Roth-
mann ist der Prediger, der sich durch Verinderungen der religiosen Praxis
verstindlich macht, Bernhard Knipperdollinck ein Sprecher der Biirger und
Widerpart des fiirstbischoflichen Stadtherrn, Jan Matthijs ein distanzierter
Prophet, der anders als Jan van Leiden kaum Kontakt zum Volk von Miin-
ster bekommt. Unter den Akteurinnen und Akteuren sticht der Lahme be-
sonders hervor, der die Funktion des weisen Narren {ibernimmt und zugleich
die historischen Figuren des Propheten Johann Dusentschuer und des
Verriters Heinrich Gresbeck verkorpert. Besonders gut gelungen ist der
Regie unter Dietrich Hilsdorf die Gestaltung und der Einsatz des Chores, der
sich in stets wechselnder Dynamik im Zuschauerraum und auf der Biihne
bewegt und vor allem mit diesem Ausdrucksmittel der kollektiven
Bewegung die wechselnden Gemiitslagen der Minner und Frauen von
Miinster wiedergibt.

Divara, Konigin in Miinster, die in Wirklichkeit Diewer hiel (der Chronist
Hermann von Kerssenbrock hat den Namen latinisiert, wodurch er vorneh-
mer klingt), hat als historische Gestalt nur undeutliche Konturen. Um so
besser ist sie geeignet, in einem Stiick, das von der Historie ausgeht, sie aber
an vielen Stellen verldBt, ihre Stimme fiir Vernunft und Toleranz zu erheben
— eine aufgeklirte Figur in einer Zeit, in der nur eine Wahrheit wahr sein
konnte. Divara spielt also eine anachronistische, weil moderne Rolle, und
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sie leitet dazu an, die Oper insgesamt nicht als Darstellung der Geschichte,
sondern als Auseinandersetzung mit der lebenzerstorenden Gewalt
wahrzunehmen, die iiberall dort anzutreffen ist, wo Méchtige nicht zulassen,
dall andere gegen ihre Herrschaft Widerspruch iiben, oder sogar, wie die
Tédufer, gegen herrschende Normen neue gesellschaftliche Strukturen
schaffen. Divara stirbt Auge in Auge mit dem Triumphator, dem
bischoflichen Stadtherrn Franz von Waldeck, der sie vergeblich zu zwingen
versucht, ihrem Glauben abzuschworen, und der so zum Schluf als Ursprung
aller Intoleranz von Miinster identifiziert wird.

Konig der letzten Tage. Fernsehfilm in zwei Teilen. Drehbuch: Manfred
Purzer. Regie: Tom Toelle. Zweites Deutsches Fernsehen, Erstsendung 17.
und 21. November 1993,

Zur 1200-Jahrfeier der Stadt Miinster hat auch das Zweite Deutsche Fernse-
hen einen Beitrag geleistet. Der zweiteilige Fernsehfilm ,,Konig der letzten
Tage* wurde einige Wochen vor dem Sendetermin in Miinster uraufgefiihrt.
Bevor der Film gezeigt worden war, hatten die Ankiindigungen das groBte
Interesse geweckt. Nachdem man ihn gesehen hat, erscheint er kaum noch
des Nachdenkens wert. Eine Motivation, noch einmal iiber den Film zu re-
flektieren, ist allenfalls aus der Enttéuschung iiber die vertane Chance zu ge-
winnen. In der Pressemappe zum Film heift es, ,,Ko6nig der letzten Tage* sei
.,ein Film iiber Abgriinde von Menschen, die uns nur duBerlich fremd ... vor-
kommen diirften ... Er erzihlt eine spannende Geschichte iiber uns.” Die
Einfiihrung hat viel versprochen, doch was ist davon eingeldst worden?

Die Filmgeschichte erzihlt von dem Bordellwirt Jan ,,Bockelson® aus Leiden,
der sich in Holland taufen 1468t und in Miinster mit apokalyptischen Predigten
als Prophet auftritt. Immer mehr Menschen fallen ihm zu, doch wichst auch
der Unmut gegen ihn im noch mehrheitlich katholischen Miinster, und der
Fiirstbischof 148t die Getauften im Land hinrichten und riistet sich zur
Einnahme der Stadt. Jan van Leiden ist der Schauspieler und falsche Prophet,
der aus Lust an der Macht das Volk verfiihrt. Aufgestachelt und vorwirts-
getrieben von der ebenfalls machtbesessenen, intriganten Divara, der Frau des
skrupulsen Propheten Jan Matthijs, der bald von Divara an die Belagerer der
Stadt verraten wird, gelangt Jan van Leiden schlieBlich durch Gewalt und
Verfiihrung, Tiicke und Betrug zum Koénigtum, das nichts als Selbst-
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inszenierung ist. SchlieBlich wird die Stadt ausgehungert und erobert, der
,.Konig* stirbt auf dem Schafott, wenn auch durch die Hand eines Freundes,
der der Hinrichtung zuvorkommt und den mit glithenden Zangen Gefolterten
erdolcht, um ihn von seinen Qualen zu befreien. Damit hat der Fiirstbischof
als die etablierte Obrigkeit den eingedrungenen Fremdling und Herausforde-
rer nach monatelangem Zweikampf besiegt und seine entfesselten Untertanen
fiir die Kirche zuriickgewonnen (,,Die werden wieder katholisch!*).

Trotz der vielen erzahlerischen Freiheiten hilt der Film noch schwache
Anlehnung an das historische Vorbild. Was den Rahmen der Handlung
auffiillt und farbig macht, sind jedoch nur Versatzstiicke, die willkiirlich aus
der geschichtlichen Wirklichkeit und aus der Phantasie der Autoren
geschopft sind. Dabei werden — bewulBt oder unbewullt — unzéhlige
Irrtiimer verbreitet, wenn zum Beispiel ein ,,Bischof von Kleve* den Krieg
gegen Miinster unterstiitzt, die ,,Wiedertdufer™ sich selbst als Wiedertaufer
bezeichnen, die vom Bischof Verfolgten vornehmlich gehéngt werden, Jan
van Leiden eine katholische Frau in Miinster verbrennen ldft, die Stadt
Miinster nur von einer bescheidenen Mauer, ohne den doppelten Wasser-
graben, geschiitzt wird, und so weiter.

,Konig der letzten Tage* bringt extreme Szenen im Uberangebot. Geschrei
und Ekstase, Lust und Gewalt, von wenigen beschaulichen Szenen unter-
brochen, wechseln einander ab ohne Ende. Diese Fiille an Sinnlichkeit
iiberzeugt nicht, weil zu wenig erklart wird, worum es geht. Ganz unbegreif-
lich bleibt die Motivation der Menschen, auf deren Zustimmung Jan van
Leiden sich stiitzt. Wenn er predigt, fallen sie auf die Knie, beten und recken
die Arme in die Luft. Das wirkt ldcherlich und peinlich. Die Reformation findet
kaum Erwihnung. Bernhard Rothmann, der miinsterische Reformator, tritt
tiberhaupt erst im zweiten Teil als Sprecher des Konigs auf. Sofern der Film
eine Geschichte iiber ,,uns* sein soll, miissen wir uns mit der gesichtslosen
Masse identifizieren, die, abgesehen von der durch einen falschen Propheten
gendhrten Erwartung einer besseren Zukunft, keine Interessen hat — wollen
wir uns nicht mit den Ausnahmegestalten der leichtfertigen und macht-
besessenen Bosen (Jan van Leiden, Divara), den ganz wenigen, die ihren
Widerstand bald mit dem Leben bezahlen (der ,,.Schmied Trutelink®, Clarissa
Knipperdolling), oder denen, die sich zwischen den Fronten nicht klar
entscheiden kénnen und aufgerieben werden (Jan Matthijs, Biirgermeister
Knipperdolling), vergleichen.

Doch da sind noch zwei Personen, die es allein vermégen, den Film, der ohne
sie ganz und gar nicht ,stimmt", noch in Ansitzen interessant zu machen.
Sebastian Kien, ein fahrender Gaukler, der Jan van Leiden aus fritheren Tagen
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kennt und ihm jetzt mit intelligenten Einféllen von Zeit zu Zeit weiterhilft, und
Engele, junge Verehrerin des Propheten aus Leiden, durch Sebastian zu Beginn
der Geschichte mit Hilfe einer List den bischoflichen Schergen entrissen. In
dem grotesken Schauspiel sind sie die einzigen, die nicht wie alle anderen auf
eine starre, plakative Rolle festgelegt sind. Sie iiberleben die Niederlage von
Miinster. Mit ihnen lassen wir zum guten SchluB die zuerst verfiihrte, dann
zerstorte Stadt hinter uns — um ein #sthetisches Vergniigen und um die
erwartete Erkenntnis iiber ,religitsen Wahn und apokalyptischen Verfall*
(Pressetext) betrogen. Doch dabei bleibt es nicht. Rechtzeitig zum Film ist das
1981 erstmals veroffentlichte Werk der beiden Franzosen Pierre Barret und
Jean-Noel Gurgand, Der Konig der letzten Tage. Der Roman der Wiedertiufer
zu Miinster, Hamburg 1993, mit Bildern aus dem Film ausgestattet, neu
aufgelegt worden. Uber religiosen Wahn und apokalyptischen Verfall erfihrt
man aus dem Buch etwas mehr als aus dem Film, doch gleichermaBen wenig
iiber die Tdufer in Miinster. Welche Botschaft will der Film vermitteln, der
mit einem Aufwand von 15 Millionen Mark die bisher teuerste deutsche TV-
Produktion darstellt? Ist es die generelle Warnung vor dem religios-politischen
Fundamentalismus als einer neu erkannten Bedrohung der Weltordnung? Ist
es die schon oft gehtrte Warnung vor den Sekten und ihren falschen Propheten,
die wie Rattenfinger die S6hne und Tochter des Biirgertums an sich ziehen?
Ist es die Warnung vor der Preisgabe der etablierten Strukturen oder nur ein
Hinweis auf die Schlechtigkeit der Welt, in der der Mensch eine Rolle spielen,
sich anpassen oder Widerstand leisten kann und doch sein Schicksal auf sich
nehmen muf3? All dies wird zutreffen, und so ist zu konstatieren, daf die
Téufergeschichte von Miinster hier benutzt worden ist, um den
gesellschaftlichen Status Quo zu verteidigen — wiihrend man sie in der Oper
»Divara® immerhin dem Zweck dienstbar gemacht hat, die Errungenschaften
der Aufklirung erneut einzuklagen.

Thomas Seifert, Die Taufer zu Miinster. Thomas Seifert unter Mitarb. von
Ulrich Grabowsky, agenda-Verlag, Miinster 1993, 159 S., kart., DM 19,80.

Ein junger Verlag in Miinster hat die Gelegenheit genutzt, sich bekannt zu
machen. Durch das Fernsehen ist in ganz Deutschland an die miinsterische
Téufergeschichte erinnert worden, als im ZDF der Film ,,Konig der letzten
Tage* zu sehen war. Kurz danach erschien im agenda-Verlag das Buch des
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Journalisten Thomas Seifert, Mitarbeiter beim alternativen ,,Stadtblatt, iiber
,Die Taufer zu Miinster”. Es ist der alles in allem gelungene Versuch einer
populdrwissenschaftlichen Darstellung der Geschichte der miinsterischen
Reformation und Tduferherrschaft. Obwohl mit flinker Feder geschrieben
und deshalb nicht frei von Fliichtigkeitsfehlern (Christus habe Erwachsene
getauft, S. 61, Jan Matthijs habe Hubert Riischer enthauptet, S. 100) und
unausgewogenen Urteilen (das Abendmahl habe fiir Rothmann keinen
.Sakraments-Charakter gehabt, S. 61, im Herbst 1534 habe ,.ihn geradezu
eine wilde Publikationslust” ergriffen, S. 127), bietet es einen an
wissenschaftlichen Erkenntnissen orientierten Zugang zum Thema.

Ein Vergleich mit dem ein halbes Jahr zuvor in der ,,Geschichte der Stadt
Miinster* veroffentlichten Beitrag von Ernst Laubach macht deutlich, daB
der Journalist Seifert viele besondere Elemente seiner Darstellung nach
Anregung durch dieses neue Standardwerk formuliert hat. So findet sich zum
Beispiel bei Seifert (S. 13) wie bei Laubach (S. 149) ein seltenes Zitat aus
den Notizen des Nikolaus Holtmann, dann die Vermutung, Rothmann sei
Anfang Oktober 1533 von der Lamberti-Gemeinde abgelehnt worden
(Seifert S. 58, Laubach S. 172), oder die Einschiitzung, die Ratswahl vom
23. Februar 1534 habe ,keine soziale Revolution” gebracht (Seifert S. 91,
Laubach S. 180). Auf Quellenangaben ist verzichtet worden, das Buch ent-
hilt aber eine teilweise kommentierte Literaturauswahl mit 22 Titeln. AufRer-
dem werden eine Zeittafel im Umfang von 11 Seiten sowie einige Ab-
bildungen geboten. In fiinf markig iiberschriebenen Hauptabschnitten
(,,Aufruhr®, , Zwiespalt™, ,,Rache”, etc.) ,,entkriftet” Seifert ,,auf der Grund-
lage des Forschungsstandes bestehende Ressentiments® (Umschlagtext).
Seine Darstellung entfaltet sich in kurzen, selten mehr als drei Seiten um-
fassenden Kapiteln. Dadurch wird das komplexe Geschehen iibersichtlich
gegliedert.

Neue Einsichten sind bei Seifert nur vereinzelt zu finden, haufiger dagegen
noch einige alte Irrtiimer. Als von Laubach (S. 188) iibetnommen erscheint
die erst fiir 1535 iiberlieferte, aber bei Seifert auf 1534 bezogene Angabe,
Jan van Leiden sei 26 Jahre alt gewesen (S. 107). Falsch ist vor allem die
Einschiitzung der Stirke und der Verfolgung der aus den Niederlanden auf-
brechenden Tdufergruppen. So heifit es bei Seifert mit Bezug auf die im Miirz
1534 in Overijssel zerstreuten Tauferscharen, der habsburgische Statthalter
in Friesland, Schenk van Tautenburg, habe die niederlindischen Téufer
abgeschlachtet (S. 111), oder mit Bezug auf die im Groningerland
aufgelsten Versammlungen, im Januar 1535 ,,vernichtet der Herzog von
Geldern etwa 1000 bewaffnete Téaufer” (S. 137). Dagegen ist der Hinweis
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interessant und weiterfithrend, dafl im November 1534 in den Gesprichen
mit dem Unterhiindler Dietrich Fabritius nicht vornehmlich Jan van Leiden,
sondern die iibrigen Fiihrer der Tduferstadt die gesellschaftlichen Verin-
derungen in Miinster verteidigt hétten (S. 136).

Ein wenig drgerlich ist manche aus den gegnerischen Quellen iibernommene
Personenbeschreibung, so iiber Rothmann als ,;raschen, stiirmischen Geist,
leicht erregbar und kiithn vorwirtsstrebend, dabei immer wieder von neuen
Zweifeln gequdlt” (S. 30), oder iiber Hermann Staprade, der ,,als besonders
fanatisch gilt* (S. 56). Ganz unbrauchbar ist auch die Charakterisierung des
Jan Matthijs als eines ,.diisteren, ungeschlachten, geradezu alttestamentari-
schen Propheten® (S. 108). Die saloppe, auf Effekte zielende Sprache des
Journalisten fordert auch an anderen Stellen ihren Preis, zum Beispiel in der
Formulierung, daB sich im Herbst 1533 , der religiose GarungsprozeB* fort-
gesetzt habe (S. 60), oder, fiir den Februar 1534, , die Begeisterung ... entlddt
sich in einem Bildersturm® (S. 92). In der Tradition der Analyse des katho-
lischen Chronisten Hermann von Kerssenbrock, der schon dhnliche Vergleiche
der ,,wiedertduferischen Raserei* mit den Naturgewalten geprigt hatte, steht
auch die Qualifizierung der ,,Verschrankung von religioser Begeisterung und
politischer Zielstrebigkeit* im tduferischen Miinster als ,,eigentiimlich (S. 93),
womit implizit eine von den Tiufern nicht beachtete, grundsitzliche
Unvereinbarkeit von Religion und Politik behauptet ist. Es muf allerdings
hervorgehoben werden, daf die effekthaschenden und tendenziell
diffamierenden Wendungen bei Seifert in einem Kontext auftreten, der nach
Erklarungen sucht. Den groBten Erklirungsbedarf sieht der Autor dabei in dem
Problem der Wendung Rothmanns und seiner Anhénger in die Separation der
Gemeinde der Heiligen, die er mit Laubach, ja so deutlich wie frither schon
Karl-Heinz Kirchhoff, auf den Herbst 1533 datiert (S. 61). Als fragwiirdig
erweist sich diese Festlegung aber umgehend zum Beispiel in der vagen
Vermutung, das Predigtverbot (November 1533) ,scheint ihn [Rothmann]
nicht mehr sonderlich getroffen zu haben® (S. 66). An die Grenzen seiner
Annahme einer sehr frithen, freiwilligen Separation der Radikalen in Miinster
stoBt Seifert, wenn er fiir Februar 1534, als die Verantwortung fiir die Stadt in
die Hande der T#ufer gefallen war, selbst fragen muB}, wie man auf dem Weg
»von der Reformation der ganzen Stadt in die Abgeschiedenheit der
Auserwihlten* umkehren kénne (S. 94), und die Einschitzung anbietet, dafl
auf die Beantwortung dieser Frage niemand so recht vorbereitet gewesen sei.
Téaufertum und Stadtherrschaft sind fiir Seifert, wie sich daran zeigt, im
Grundsatz unvereinbar. Thre Verklammerung erhalten sie nach seinen
Deutungsversuchen wie nach den Interpretationen von Laubach und Kirchhoff
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durch die Erwartung der Wiederkunft Christi (S. 68 ftf, S. 95). Das von mir
(Die Tauferherrschaft von Miinster. Stadtreformation und Welterneuerung,
Miinster 1992) erorterte Erklidrungsmodell einer tduferischen Stadt-
reformation, zu der die Parusieerwartung lediglich hinzugetreten ist, wird von
Seifert nicht aufgegriffen.

Alle genannten Beispiele machen deutlich, daf} Seifert darauf bedacht ist,
Einsicht in die differenzierten Entwicklungen in und um Miinster 1532-35
zu vermitteln. Durch seine Neigung zu eingingigen Formulierungen sind
ihm jedoch auch Verfilschungen unterlaufen. Trotz dieser Schwichen ist
das Buch empfehlenswert, wenn man spannend unterhalten sein will und

einen mitreifenden Zugang zum Tauferthema von Miinster sucht.
Ralf Klotzer

450 Jahre Neustadtgodens: Festvortrag von Dr. Heinold Fast

Mit einer ganzen Folge von Festen, Umziigen und Vortrigen wurde in die-
sem Jahr im friesischen Neustadtgédens das 450jidhrige Bestehen des Dor-
fes gefeiert. Am Ende dieser Veranstaltungen wurde die Entstehung des
Ortes ausdriicklich thematisiert. Dr. Heinold Fast aus Norden hielt am
24. September einen Vortrag, der sich mit einer noch immer nicht génzlich
geklirten Frage beschiftigte: Wann und woher genau kamen die Téufer, die
um 1544 den Sielort anlegen halfen?

Das Dorf verdankt seine Entstehung in erster Linie der toleranten Haltung
der Godenser Hiuptlinge gegeniiber verfolgten radikalen Reformatoren. So
nahm Haro von Oldersum-Godens nach dem Ende des Tauferreiches zu
Miinster unter anderem Gerhard Westerburg in seiner Herrlichkeit auf.
Westerburg, auch bekannt als ,,Dr. Fegefeuer”, muBte allerdings dem
tduferischen Glauben abschworen und wurde als reformierter Prediger im
benachbarten Dykhausen eingesetzt.

Heinold Fast ging in seinem gut besuchten Vortrag auf eine andere Spur ein,
die zunichst Erhellendes iiber die Anwesenheit von Tadufern auf der Burg in
Oldersum bei Emden bot. Wahrscheinlich hatte sich hier eine gemeinde-
dhnliche Gruppe von Tidufern gesammelt, denen Hiuptling Ulrich von
Dornum und nach dessen Tod 1536 Hero von Oldersum Schutz vor
Verfolgung geboten hatten. Uber diese Tiufer beklagt sich der Lutheraner
Hermann Aquilomontanus, seit 1542 Prediger in Oldersum, zwischen 1539
und 1546 in zehn Briefen an Heinrich Bullinger. Aus diesen Briefen, bislang
noch kaum bekannt, zitierte Fast, der seine Dissertation 1959 iiber Heinrich
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Bullinger und die Taufer geschrieben hatte. Aquilomontanus beklagt sich
am 7. Mirz 1542: ,,An diesem Ort [Oldersum, d. Verf.] sind mehrere Taufer
zusammengekommen, die ein friedlicher, von Barmherzigkeit bewegter
Mann in der Hoffnung aufgenommen hat, daf sie sich bessern. Sie beharren
aber wie die meisten hartndckig bei ihrer Einstellung.” Hier — wie auch in
den anderen Briefen — bittet er Bullinger um Rat, wie mit den Tédufern zu
verfahren sei. Im August 1545 dann ein ganz neuer Ton: Die Téaufer werden
,wieder zahmer und fangen allmahlich an, die Predigten zu horen.*

Moglicherweise zeigte das Edikt, das Grafin Anna von Ostfriesland 1544
gegen die Taufer erlassen hatte, Wirkung. Eine Wirkung, die zugleich auch
den zu griindenden Ort Neustadtgédens gefordert haben konnte und neuen
Aufschluf tiber tduferische Wanderungsbewegungen in Ostfriesland geben
kann. Die verwandtschaftlichen Beziehungen zwischen den Herrlichkeiten
Oldersum und Godens waren eng und kooperativ. Moglicherweise sind also
Téufer aus Oldersum nach Neustadtgddens gekommen, wo sie nicht nur die
geographische Entfernung vor griflicher Verfolgung schiitzte, sondern auch

die bereits genannte tolerante Grundhaltung in Godens.
Susanne Woelk
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Zu den Abbildungen

Zu dem Aufsatz von Michael D. Driedger

Abbildung 1

Galenus Abrahams (1622 — 1704), Arzt und seit 1648 Prediger der Gemein-
de Amsterdam. Er vertrat ein freies, undogmatisches Christentum. Im
.Lammerkrieg" trat ihm der konservative Samuel Apostool entgegen. Dieser
Streit spaltete nicht nur die niederldndischen Mennoniten, sondern wirkte
sich in zahlreichen norddeutschen Stadtgemeinden aus, auch in Hamburg.
Abb. aus Schijn-Maatschoen, Geschiedenis, Bd. II, zur Verfiigung gestellt
von der Mennonitengemeinde zu Hamburg und Altona.

Zu dem Aufsatz von Reinhild Kauenhoven Janzen
Die Photos stammen, wenn nicht anders angegeben, von John M. Janzen.

Abbildung 2

Aussteuertruhe der Sara Schulz (1844 — 1908), 1866 in Krebsfelde in der
Weichselniederung vom Maler Schutz mit Maserung, Blumen und archi-
tektonischen Motiven bemalt. Die Truhe steht auf dem typischen fiinffiiBigen
Sockel. Sie kam 1875 bei der Auswanderung nach Nebraska, spiter bei Saras
Verheiratung nach Kansas. MaBe: Hohe: 28", Tiefe: 27 1/2", Breite: 55";
Privatbesitz. Photo: Mark Wiens.

Abbildung 3
Eines der iltesten Hauser in Zhdanovka, ca. 1890 aus luftgetrockneten

Lehmziegeln gebaut. Bis 1980 wohnte hier die Familie Friesen. Orenburg,
Juni 1991.

Abbildung 4
Eine fortgeworfene mennonitische Schlafbank (Schlopbenkj) zerfillt zwi-
schen Unkraut. Zhdanovka, Orenburg, Juni 1991.

Abbildung 5
Geschirrschrank (Glasschaup), von Peter Lepke gebaut, in der Kiiche von

Peter Buller, Karagui. Ein gutes Beispiel des ,,Rudnerweidestils*. Orenburg,
14. Juni 1991.
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Abbildung 6
Bethaus der Briidergemeinde, Kaminka (Nr. 4). Orenburg, 12. Juni 1991.

Abbildung 7
Im Bethaus der Mennonitengemeinde in Zhdanovka, Orenburg Oblast, ca.
1983 gebaut, 16. Juni 1991.

Abbildung 8
Verkaufsmusterzeichnungen der Mobelfabrik Meubleria Paraiso von Werni
Kehler. Loma Plata, Kolonie Menno, Chaco, Paraguay, 22. Juni 1993.

Zu dem Aufsatz von Elfriede Lichdi
Abbildung 9
Johannes und Dina Lichdi. Aus dem Besitz von Elfriede Lichdi.

Zu den Ausziigen aus der Ibersheimer Chronik
Die Photos stellte Walter Ellenberger, Neustadt a. d. Weinstrale, dankens-
werterweise zur Verfiigung.

Abbildung 10
Die Kirche der Mennonitengemeinde Ibersheim um die Jahrhundertwende.

Abbildung 11
Die Mennonitenkirche Ibersheim, eine Kirche mit Turm und Geldut.

Abbildung 12

Heinrich August Neufeld, Prediger in Ibersheim von 1856 bis 1969, als er
aufgrund von Abendmahlsstreitigkeiten und personlichen Differenzen gehen
mubBte. Er begann die Ortschronik.

Abbildung 13
Ehepaar Goéttner. Erich Gottner war Prediger in Ibersheim von 1923 bis 1927.

Ein von Frau Géttner in Ibersheim begriindeter, konfessionsiibergreifender
Lesekreis bestand bis 1993.
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Mennonitischer Geschichtsverein

Protokoll der Mitgliederversammlung (MV) vom 18. Juni 1994 in
Frankfurt am Main

1. Eroffnung

Im Namen der Mennonitengemeinde Frankfurt am Main begriiBt Wolfgang
Schultz alle Anwesenden. Er erinnert daran, daB die MV wihrend der 1200-
Jahr-Feier der geschichtstriichtigen, ehemals freien Reichsstadt stattfindet und
dankt fiir die Beteiligung an dem vorangegangenen Rahmenprogramm, wie
auch fiir den ausgezeichneten Vortrag von Wolfgang Froese, Koln, iiber Die
Revolution 1848/49 und die Wehrfreiheit der preufiischen Mennoniten.

Als 1. Vorsitzender begriifit Eckbert Driedger 19 Mitglieder und 3 Giste. Seiner
biblischen Betrachtung legt er den aktuellen Monatsspruch nach Psalm 36, Vers
10 zugrunde. Er stellt heraus, dafl die Beschiftigung mit der Geschichte zum
Wegweiser zur Quelle des Lebens, zu Gott, werden kann.

Dann gibt der 1. Vorsitzende bekannt, daB Prof. Dr. Hans-Jiirgen Goertz, Frau
Dr. Marion Kobelt-Groch, Diether Gotz Lichdi, John Klassen und M. Béren-
fanger entschuldigt fehlen.

AnschlieBend gedenkt die Versammlung der seit der letzten MV verstorbenen
Mitglieder: Franz Claassen, Hans-Otto Fieguth, Dr. Hans-Aron Hamm, Kurt
Hege, Emil Hotel, Walter Jantzen.

Die Tagesordnung wird angenommen.

2. Protokoll der MV auf dem Weierhof 1993
Das Protokoll der letzten MV wird unverindert angenommen.

3. Bericht des Vorstandes

Christel Schultz teilt mit, daBl im vergangenen Jahr 18 Mitglieder gekiindigt
haben, 22 Mitglieder wurden neu aufgenommen. Zum Zeitpunkt der MV habe
der Verein 602 Mitglieder.

Im AnschluB an eine Anregung von Dr. Ulrich Bister, auch unter den Menno-
niten in den neuen Bundesldndern zur Mitgliedschaft im MGV zu werben,
erldutert Gary Waltner Aufgaben und Arbeitsweise des Vereins zur Erforschung
und Pflege des Kulturerbes des ruflanddeutschen Mennonitentums e.V. Er
kommt zu dem Ergebnis, daf sich dieser Verein und der MGV ergiinzen.

Aus der Arbeit des Vorstandes berichtet Eckbert Driedger, daB a) die bei der
letzten MV gezeigte Gedenktafel am 4. September 1993 in Heubuden ange-
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bracht wurde, b) Gary Waltner im November 1993 auf dem Weierhof einen
Vortragsabend iiber die Amischen initiiert hat, verbunden mit einer Ausstel-
lung von Exponaten, die auf der 300-Jahr-Feier in Markirch gezeigt worden
waren, c¢) der MGV auf dem 6. Mennonitischen Gemeindetag vom 12. bis
15. Mai 1994 nicht nur mit einem Stand vertreten war. Zu erinnern sei an eine
Interessengruppe (IG) mit Frau Dr. Elisabeth Wisotzki Soziologische Aspekte
der Lebensweise der Rufilandmennoniten und vor allem an eine IG mit Prof.
Dr. Hans-Jiirgen Goertz Der gemeine Tiufer — Sind die Wortfiihrer der
Tdufergruppen wirklich reprdsentativ fiir die gesamte Téuferbewegung? Diese
IG hatte nicht nur die hochste Teilnehmerzahl, sondern auch eine lebhafte
Aussprache erreicht.

3.1 Mennonitische Geschichtsblitter

Christoph Wiebe berichtet von einer gut eingespielten Zusammenarbeit des
Redaktionsteams sowie von Kosteneinsparungen. Beispielsweise sei die An-
schaffung eines neuen Computerprogramms bereits innnerhalb eines Jahres
erwirtschaftet worden. Die Arbeit an den Geschichtsbliittern 1994 sei bereits
weit vorangebracht, das neue, wieder ,,blaue Heft* werde vielseitig und ab-
wechslungsreich sein. Zusitzliche Aufsitze knnten nicht mehr aufgenommen
werden.

In der Aussprache werden die Bemiihungen der Schriftleitung dankend aner-
kannt, die zu enormen Einsparungen gefiihrt haben. Eine Anfrage betr. eine
Bibliographie iiber Vertffentlichungen zur Geschichte der Mennoniten 16st eine
Aussprache aus, in der Inhalt und Zweck der Mennonitischen Geschichtsblitter
mit Inhalt und Zweck von Mennonite Life, von Mennonite Quarterly Review
sowie dem Archiv fiir Reformationsgeschichte verglichen werden.

3.2 Mennonitische Forschungsstelle

Gary Waltner berichtet iiber den Ankauf neuer Biicher, die Betreuung von
Besuchern, die Erledigung schriftlicher Anfragen und den Buchversand. Die
Arbeit sei u. a. von Trainees, Raphael Zeisset, Dr. Horst Gerlach und ihm selbst
geleistet worden. Fiir die Benutzung der Forschungsstelle werden freiwillige
Spenden gegeben, die in die Kasse des Vereins flieBen.

Zum Ankauf von Biichern macht Dr. Bister auf Gelegenheiten zum Erwerb
wertvoller Mennonitica aus der Auflosung von Nachléssen, z. B. auch in den
USA, aufmerksam. Dr. Heinold Fast weist auf die moderne Moglichkeit zur
Erfassung ganzer Bibliotheken auf Mikrofilm hin.

Zur Unterbringung der Forschungsstelle betont Eckbert Driedger, daB die Auf-
gabe der z. Zt. in der Weierhofer Schule genutzten Riume unabdingbar sei.
GemiB den Empfehlungen der letzten MV habe der Vorstand mit Sach-
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verstandigen aus dem Baufach wie aus dem Bibliothekswesen nach Alterna-
tiven fiir die Unterbringung der Forschungsstelle gesucht. Als Ergebnis teilt er
mit, daB ein Umbau des Stallgebdudes auf dem Klosterhof in Bolanden min-
destens ebenso kostspielig werde wie der bereits entworfene Neubau auf dem
Grundstiick der alten Scheune auf dem Weierhof. Nach weiteren Erdrterungen,
Einsichtnahmen in Bauzeichnungen und der Kenntnisnahme einer Schitzung,
nach der z. Zt. mit Baukosten und Kosten fiir eine Erstausstattung in Héhe von
etwa 600.000,- DM zu rechnen ist, beauftragt die MV den Vorstand einstimmig,
die Planung fiir den Neubau auf dem Weierhof samt Stellung der
entsprechenden Antrége bei den zustindigen Behdrden wie auch die Werbung
fiir die finanziellen Mittel zu beginnen und bei der nidchsten MV erneut zu be-
richten.

3.3 Menno-Simons-Gedéachtnisstitte

Eckbert Driedger berichtet iiber die Arbeit des Ausschusses, der die Gedicht-
nisstitte betreut. Jiirgen Driedger empfiehlt, fiir die Besucher ein informatives
Faltblatt anzufertigen und bereitzuhalten.

3.4 Kassenbericht
Horst Klaassen erldutert den Kassenbericht (s. Anlage).

4. Kassenpriifungsbericht
Eckbert Driedger verliest den Bericht der Priifer Pauls und Janzen. Beide Priifer
befanden die Kassenfiihrung in Ordnung.

5. Entlastung

Dr. Horst Gerlach beantragt die Entlastung des Vorstandes und dankt fiir die
geleistete Arbeit. Die Entlastung wird einstimmig — bei Enthaltung der Vor-
standsmitglieder — erteilt.

6. Wahl zum Beirat

Der Vorschlag des Vorstands, Raphael Zeisset, Weisweil, in den Beirat zu
wihlen, wird einstimmig angenommen. Raphael Zeisset stammt aus einer
mennonitischen Familie, betreibt Familienforschung und arbeitete bereits in der
Forschungsstelle.

7. Veroftentlichungen

7.1 Eckbert Driedger informiert die Anwesenden iiber den Stand der Erorte-
rungen mit Dr. Edmund Kizik, der an der wissenschaftlichen Ausgabe der
Chronik von Heinrich Donner, dem ehemaligen Altesten der Gemeinde Orlof-
ferfelde, arbeitet. Nach der Aussprache wird der Vorstand beauftragt, Kizik das
weiterhin bestehende grofie Interesse des MGV an seiner Arbeit zu bekunden
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und die Einzelheiten einer Veroffentlichung in deutscher Sprache auszuhan-
deln. Zu entscheiden sei z. B., wer als Herausgeber fungiert und ob die Chronik
in der Schriftenreihe des MGV veroffentlicht werden solle.

7.2 Zu dem Buch Up from the Rubble von Peter J. Dyck teilt Eckbert Driedger
mit, daB seit der letzten MV Dr. Horst Gerlach mit dem Autor iiber die Heraus-
gabe einer deutschen Ubersetzung in eigener Regie in Verbindung getreten sei.
Dr. Gerlach berichtet vom Stand der Verhandlungen; diese seien noch nicht
abgeschlossen.

7.3 Dr. Heinold Fast macht darauf aufmerksam, daB es gute englischsprachige
Verdffentlichungen zur Geschichte der RuBilandmennoniten gibt, die nach der
Ubersetzung ins Deutsche auf groBes Interesse bei mennonitischen Umsiedlern
stoBen konnten. Er sagte zu, bei der néchsten Sitzung des Vorstands eine Liste
solcher Veroffentlichungen vorzulegen.

7.4 Eckbert Driedger gibt bekannt, da} Band I der Geschichte der ost- und
westpreufiischen Mennoniten von Dr. Horst Penner gemil der Empfehlung der
letzten MV  nachgedruckt und wieder lieferbar ist. Der
Buchhandelsverkaufspreis wird auf DM 35,-, der Preis fiir Mitglieder auf DM
30,- festgesetzt.

Gary Waltner bittet die Anwesenden um Hinweise auf Material, das fiir Ver-
offentlichungen durch den MGV geeignet ist.

8. Mitgliederversammlung 1995

Die nichste MV soll am 16./17. Juni 1995 stattfinden. Uber den Ort und die
Frage, ob erneut eine Veranstaltung mit eigenem Rahmenprogramm durch-
gefiihrt werden soll, beriit der Vorstand auf seiner Sitzung am 24. September
1994 in Neustadtgodens.

9. Verschiedenes und 10. Abschlufl

Da keine weiteren Wortmeldungen vorliegen, schlieft Eckbert Driedger die
MV. Raphael Zeisset dankt der gastgebenden Gemeinde und spricht ein Schluf3-
gebet.

Protokoll aufgesetzt: Wolfgang Schultz
Gelesen: Eckbert Driedger
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Kassenbericht 1993

Einnahmen 1992 1993
Mitgliedsbeitrige 26.157,30 DM 16.866,25 DM
Verkiufe:
Mennonitische Geschichtsblitter 3.813,91 DM 1.744.84 DM
Weltweite Bruderschaft 1.382,50 DM 1.483,00 DM
Paraguay-Biicher 5.972.50 DM 2.041,55 DM
Sonstige Biicher 547,08 DM 140,80 DM
Spenden:
Allgemein 1.055,00 DM 3.438,85 DM
Forschungsstelle 3.650,00 DM 2.052,00 DM
Menno-Simons-Stitte 500,00 DM 2.413,00 DM
Kopierer fiir Forschungsstelle 2.500,00 DM
Kapitalertrige 4.242.59 DM 3.227,88 DM
Landeszuschuf fiir Forschungsstelle 3.000,00 DM 3.000,00 DM
ArbeitsbeschaffungsmalBinahme 43.166,32 DM 21.808,96 DM
Durchlaufende Gelder 2.385,00 DM
93.487,20 DM 63.102,13 DM
Saldo 31.12.1991 /31.12.1992 46.804.58 DM 50.201.78 DM
140.291,78 DM 113.303,91 DM
Ausgaben
Mennonitische Geschichtsblitter 17.332,13 DM 14.436,69 DM
davon Druckkostenanteil 14.089,76 DM 9.146,11 DM
Anschaffung Softwareprogramm —— 2.998,00 DM
Forschungsstelle:
Biicher 6.007,95 DM 6.080,28 DM
Miete 2.560,00 DM 2.560,00 DM
Energie 876,48 DM 604,91 DM
Versicherung 357,10 DM 357,10 DM
Angestellter 55.281,60 DM 38.329,40 DM
Datenverarbeitungsanlage 1 5.432,97 DM 429.90 DM
Kopierer 3.113,85 DM
Porto- und Biirobedarf 553,79 DM 1.307,22 DM
Kontogebiihren, Wertpapierkosten 363,23 DM 301,99 DM
Menno-Simons-Stitte 512,00 DM 2.426,00 DM
Reisekosten 776,75 DM 160,00 DM
Sonstiges 36,00 DM
Durchlaufende Gelder 2.385,00 DM
Saldo 31.12.1992 /31.12.1993 50.201.78 DM 40.811,57 DM

140.291,78 DM
Kassenstinde 31.12.1992 / 31.12.1993

113.303,91 DM

Postbank 13.264,97 DM 6.359,03 DM

Deutsche Bank 5.293,46 DM 196,14 DM

Wertpapiere 32.000,00 DM 34.956,40 DM
Kurswert 33.018,00 DM 36.450,50 DM

50.558,43 DM 41.511,57 DM

Zahlungen nach KassenschluB 356,65 DM 700,00 DM

50.201.78 DM 40.811.57 DM

Aufgestellt: Horst Klaassen, 10. Januar 1994

Gepriift: Pauls, 27. Januar 1994; Janzen, 04. Februar 1994
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Mennonitischer Geschichtsverein e. V.

Aufegaben und Ziele

» Die Sammlung von Biichern, Zeitschriften und Dokumenten zur Geschichte
der Téufer und Mennoniten in der Forschungsstelle. Anschrift: Gary Waltner,
Am Hollerbrunnen 7, D-67295 Bolanden-Weierhof.

» Die Herausgabe der Mennonitischen Geschichtsblitter sowie der Verdffent-
lichung bzw. Forderung von Schriften zur Geschichte und Lehre des Taufer-
mennonitentums.

» Die Pflege der mennonitischen Familienforschung.

 Die Erhaltung der Menno-Kate, ihrer Einrichtung und der Menno-Simons-
Gedenkstitte in Alt Fresenburg bei Bad Oldesloe.

Mitgliedsbeitrdge
Normaler Beitrag: DM 35—
ErmiBigter Beitrag fiir Studenten: DM 20,—
Beitrag fiir Gemeinden: DM 80,—

Bitte beachten: Der Mitgliedsbeitrag ist kein Entgelt fiir die Mennonitischen
Geschichtsbldtter (MGBI) und ist am Jahresanfang fillig. Die MGBI erschei-
nen in der zweiten Jahreshilfte und werden an Mitglieder kostenlos abgegeben.

Bankverbindung:

Konto Nr. 87781-677, Postbank Ludwigshafen (BLZ 545 100 67)

Zahlungen aus dem europiischen Ausland sind als Uberweisungen auf das
Konto der Postbank zu leisten. Schecks werden nicht akzeptiert.

Zahlungen aus Nordamerika: Dollar-cheques (no DM-cheques, please) drawn
on an American or Canadian Bank, payable to Mennonitischer
Geschichtsverein e. V., may be sent to: Horst Klaassen, Bromberger Str. 15, D-
71522 Backnang.

Beitriige werden vom Finanzamt nicht als abzugsfihig anerkannt. Wer mehr
als den Beitrag zahlen mochte, kann die Summe teilen in Beitrag und Spende
und getrennt iiberweisen.

Spenden
an den MGV, die der Spender beim Finanzamt geltend machen méchte, bitte
mit dem Verwendungshinweis ,,Mennonitischer Geschichtsverein® an die
Verbandsgemeindeverw. Kirchheimbolanden iiberweisen. Eine Quittung
wird zugeschickt.

Konto Nr. 7377, Sparkasse Donnersberg (BLZ 540 519 90)

Konto Nr. 3324-671, Postbank Ludwigshafen (BLZ 545 100 67)
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Biicher des Mennonitischen Geschichtsvereins

Neu aufgelegt!
Horst Penner, Die ost- und westpreuBBischen Mennoniten in
ihrem religitsen und sozialen Leben, in ihren kulturellen und
wirtschaftlichen Leistungen. Teil I: 1526 bis 1772, Neudruck
1994 (o. farb. Abb.)

30—~ DM (35— DM)

Horst Penner, Horst Gerlach, Horst Quiring, Weltweite
Bruderschaft. Ein mennonitisches Geschichtsbuch, 4., {iberarb.
Aufl., Weierhof 1984

27—~DM (36,- DM)

Peter P. Klassen, Die Mennoniten in Paraguay. Reich Gottes
und Reich dieser Welt, Weierhof 1988, 383 S.

14,80 DM (19,80 DM)

Peter P. Klassen, Die Mennoniten in Paraguay. Band 2:
Begegnung mit Indianern und Paraguayern, Weierhof 1991,
3168

19,80 DM (24— DM)

Preise fiir Mitglieder zuziigl. Versandkosten, in Klammern Buchhandelspreise

Bestellungen:  Christel Schultz
Blumenweg 28
63128 Dietzenbach
Telephon 0 60 74 /4 61 46
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