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Zu dieser Nummer

Allzu oft wurde das Taufertum als einzigartige, von anderen reformatori-
schen Kirchen streng unterschiedene und in sich festgefiigte Gemeinschaft
betrachtet. Erst in den letzten Jahrzehnten hat sich eine andere Sicht an-
gekiindigt und teilweise auch schon durchgesetzt: Das Tédufertum ist nicht
am Rande der offiziellen Reformation entstanden, es hat die reformatorische
Bewegung auch nicht radikalisiert und sich auf diese Weise selbst ins Ab-
seits mandvriert. Es war vielmehr von Anfang dabei, wenn nach Wegen der
Erneuerung der Christenheit gesucht oder die Vision von einer besseren Welt
formuliert wurde. Das galt auch fiir andere, vor allem fiir Andreas Boden-
stein von Karlstadt, den Kollegen Martin Luthers an der Universitit in Wit-
tenberg und Vorkémpfer einer Reformation »des gemeinen Mannes«.
Sowohl Karlstadt als auch die Tdufer, die seinem Konzept einer »Gemein-
dereformation« nahestanden, bildeten ihr reformatorisches Profil inmitten
des Kommunikationsmilieus aus, das fiir die werdende Reformation insge-
samt typisch war. Davon berichten die beiden Aufsitze von Prof. Dr. Michael
G. Baylor und Dr. Sabine Todt. M. Baylor befaBt sich mit Karlstadts politi-
scher Haltung in den friihen Jahren der Reformation, speziell mit seiner Ein-
stellung zur Gewalt als einem Mittel, der Reformation zum Sieg zu verhel-
fen. S. Todt wendet sich dem komplizierten ProzeB zu, in dem sich die Re-
formation in Worms nach dem standhaften Auftritt Luthers vor Kaiser und
Reich 1521 langsam durchsetzte und in dessen Verlauf sich auch Tiufer zu
Wort meldeten. Im Anschlufl an ihre Hamburger Dissertation iiber Klerus-
kritik, Frommigkeit und Kommunikation in Worms (Franz Steiner Verlag,
Stuttgart 2005) hat S. Todt gezeigt, wie sich mit Hilfe der Diskursanalyse
der ProzeB begreifen ldBt, in dem Altes zerfiel und Neues entstand — ein Pro-
zeB, in dem keine Reformbewegung ein theologisches Recht fiir sich allein
beanspruchen konnte, sondern in dem jede ihre Berechtigung hatte, wenn es
darum ging, einer reformatorischen Erkenntnis zu ihrer konkreten, die Wirk-
lichkeit gestaltenden Wirkung zu verhelfen. Die Diskurstheorie, im Beitrag
kurz erldutert, leistet der T4uferforschung einen wertvollen Dienst. Sie ent-
lastet von der zwanghaften Ubung, das Taufertum nachtriglich theologisch
entweder zu rechtfertigen oder zu kritisieren. Auf einmal wird die histori-
sche Arbeit nicht mehr durch die Legitimationsfrage belastet, die oft kontro-
vers beantwortet wurde.



In den letzten Jahren hat sich der Akzent der Forschung ein wenig verscho-
ben. Zunehmend fillt ihr Augenmerk auf die Zeit nach der Reformation bis
ins 17. und 18. Jahrhundert hinein. Zum einen werden die auswértigen Ein-
fliisse auf das Selbstverstdndnis der Mennoniten und zum anderen die Ge-
schichte der Vertreibung, Auswanderung und Neuansiedlung in West-
preuBlen, RuBland, Nord- und Siidamerika genauer untersucht als bisher. So
hat Dr. Astrid von Schlachta die geistigen Beziehungen zwischen den hut-
terischen und den Herrnhuter Briidern beschrieben und die Forschungen
zum Verhiltnis von Mennonitentum und Pietismus um ein neues Kapitel
bereichert.

Zur Migrationsgeschichte enthilt diese Ausgabe der Geschichtsblétter meh-
rere Beitriige. Dr. h. c. Annelie Kiimpers-Greve und Dr. Matthias Rauert ha-
ben die Eintragungen der Hamburger Fremdenpolizei eingesehen und die
Einwanderung niederldndischer Mennoniten in Hamburg nachgezeichnet.
Anlal fiir diese Untersuchung war die 400jahrige Wiederkehr der Fremden-
kontrakte zwischen dem Hamburger Rat und der niederlédndischen Nation
1605: ein Jubildum, das am 6. Oktober im Staatsarchiv gefeiert wurde. An
einigen Stellen konnte das Bild von den Mennoniten an der Elbe, das Ver-
hiltnis von Hamburger und Altonaer Mennoniten verdeutlicht werden.
Gelegentlich wurde bereits von den Aktivititen der Mennonite-Polish
Friendship Association (1988 gegriindet) berichtet. Jetzt hat uns Prof, Dr.
Peter Klassen, der Vorsitzende dieser Vereinigung, einen einfithrenden Bei-
trag zur Verfiigung gestellt, der die politischen und wirtschaftlichen Bedin-
gungen beschreibt, unter denen die Ansiedlung der mennonitischen Glau-
bensfliichtlinge aus den Niederlanden im Weichseldelta gelingen konnte. In
diesem Beitrag wird deutlich, daB Mennonitengeschichte nicht aus sich
selbst heraus, sondern nur im Zusammenhang mit der politischen, sozialen
und wirtschaftlichen Geschichte der Linder verstanden werden kann, in de-
nen die Mennoniten sich niederlassen konnten. Besonders hervorgehoben
wird diese Sichtweise auch in dem Aufsatz, den Prof. Dr. John R. Staples
zum Problem der »Landlosen« in der ukrainischen Molotschna-Siedlung in
der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts beigesteuert hat. Von der internatio-
nalen Tagung zur Erinnerung an die Griindung dieser Siedlung vor 200 Jah-
ren in Melitopol, Saporoschje und Dnepropetrowsk im Juni 2004, auf der
dieser Hauptvortrag gehalten wurde, wird im Nachrichtenteil berichtet.

In dieser Nummer beginnen wir mit der Verdffentlichung von Predigten, die
im Laufe der Zeit in verschiedenen Mennonitengemeinden gehalten wurden.
Dr. Hans Adolf Hertzler hat eine Nachkriegspredigt Dirk Cattepoels, eines
seiner Vorgidnger im Krefelder Amt, ausgewihlt und kommentiert. So hof-



fen wir, in Zukunft wichtige Quellen zum besseren Verstidndnis der Menno-

nitengemeinden im Wechsel der Zeiten zu erschlieBen. Gleichzeitig wollen

wir damit zu einer kritischen Reflexion der Predigttitigkeit heute anregen.
Die Schriftleitung






Aufsatze

MicHAEL G. BAYLOR
Karlstadts politische Haltung im Aufbruch der Reformation

Unmittelbar nach dem Deutschen Bauernkrieg in Franken und Thiiringen
verfaBte Andreas Bodenstein von Karlstadt einen kurzen Traktat, in dem er
sich gegen Geriichte zur Wehr setzte, daB er den Aufruhr angestiftet und die
aufstindischen Bauernhaufen angefiihrt oder beraten habe. Dieser Traktat,
der im Juli 1525 mit einem Vorwort Martin Luthers in Wittenberg verof-
fentlicht wurde, trug den Titel Entschuldigung D. Andres Carlstadts des
falschen namens der auffriir/so yhm ist mit unrecht auffgelegt' und ist des-
halb bemerkenswert, weil er eine der wenigen Schriften ist, in denen Karl-
stadt gezwungen war, sich mit Themen weltlicher Politik, wenn auch in sehr
allgemeiner Weise, auseinanderzusetzen.

Unter den frithen Anhédngern der neuen evangelischen Bewegung, die nach
dem Thesenanschlag Martin Luthers gegen den Ablal 1517 entstanden war,
gab es nur wenige, die akademisch besser als Karlstadt geriistet gewesen
wiren, sich zu politischen Angelegenheiten zu dullern. Er war nicht nur Lu-
thers Kollege an der theologischen Fakultit der Universitidt zu Wittenberg,
sondern auch Doktor beider Rechte, des weltlichen und des kanonischen
Rechts.? Bemerkenswerterweise schrieb er in den aufgewiihlten Jahren der
friithen Reformation kaum etwas, das direkt und ausschlieBlich von Politik,
wie wir sie verstehen, das heifit von zeitlicher Gewalt und weltlichem Recht
handelte. Seine friihen Flugschriften beschriinkten sich vielmehr auf theolo-
gische, gottesdienstliche und kirchenreformerische Themen.? Es gibt in die-
sen Flugschriften nichts, das sich direkt der weltlichen Ordnung zuwendet,
wie es in zahlreichen Schriften Martin Luthers geschah, beispielsweise in
den Flugschriften An den christlichen Adel deutscher Nation von des christ-
lichen Standes Besserung (1520), der Treuen Vermahnung zu allen Christen,
sich zu hiiten vor Aufruhr und Empérung (1522) und besonders dem Trak-
tat Von weltlicher Obrigkeit, wie weit man ihr Gehorsam schuldig sei (1523).
Luthers Ansichten iiber politische Angelegenheiten konnten sich je nach der
Situation, in der er schrieb, und je nachdem, worum es gerade ging, verin-
dern, seine politische Grundeinstellung blieb jedoch konstant. Siegfried
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Hoyer hat zurecht darauf hingewiesen, daB es bei Karlstadt anders war: »Es
finden sich in zahlreichen Traktaten weder eine geschlossene Lehre iber das
weltliche Regiment noch prononcierte AuBerungen, wie sich ein Christ im
Falle einer Tyrannis oder einer Gesetzesverletzung verhalten soll.«*

Wie im Grunde jeder Reformator sah sich auch Karlstadt mit politischen Pro-
blemen konfrontiert. In einer Zeit, in der sich die meisten kirchlichen Auto-
rititen gegen einen Wandel sperrten und in der sich zahlreiche weltliche Ob-
rigkeiten unsicher waren, wie sie handeln sollten, in der Bilderstiirme und an-
dere Stérungen durch den »gemeinen Mann« gang und gébe waren, lieBen
sich politische Fragen nicht vermeiden: Wie dringlich und wie eilig waren
die notwendigen Reformen und wer sollte sie einleiten? Was sollten die Be-
fiirworter von Reformen tun, wenn sie einerseits auf den Widerstand der Ob-
rigkeiten stieBen oder andererseits mit offener Gewalt durch die Untertanen
rechnen muBten? Um Karlstadts politische Haltung herauszuarbeiten, kon-
zentriert sich dieser Beitrag auf seine Entschuldigung vom Juli 1525, seiner
nachtriiglichen Abwehr der Geriichte, er habe den Bauernkrieg angezettelt
oder sich an seine Spitze gestellt. Von besonderem Interesse ist die Frage, wo
er selber in dem spannungsvollen Verhiltnis zwischen Untertanen und ihren
Obrigkeiten stand.’ In diesem Beitrag vertrete ich die Meinung, daf} Karlstadt
vor dem Bauernkrieg niemals Aufruhr unterstiitzte. Hochstwahrscheinlich
billigte er auch nicht spontane Bilderstiirme des Volkes, wenn sie obrigkeit-
lich nicht genehmigt waren, so korrekt die Zerstorung der Bilder auch theo-
logisch gewesen sein mochte. Andererseits bin ich auch der Meinung, da8}
Karlstadt wahrend des Bauernkrieges selbst eine wichtigere Rolle spielte, als
er spiter bereit war zuzugestehen und als die meisten Historiker heute einge-
stehen wollen. Als der Bauernkrieg in der ersten Hélfte des Jahres 1525 sei-
nem Hohepunkt zutrieb und als die Revolution des gemeinen Mannes erfol-
greich zu werden versprach, schien er an den Aufstinden in einer Weise be-
teiligt gewesen zu sein, die er spéter verharmloste oder verschwieg.

Karlstadts politische Haltung vor dem Bauernkrieg

Zu Beginn seiner Entschuldigung nannte Karlstadt drei Griinde, die in der
Geriichtekiiche erfunden und die genutzt wurden, ihn wegen aufriihrerischer
Agitation anzuklagen. Zundichst schrieb er den »sumpff des grewlichen ge-
schreyhs, in dem er sich befand, der Tatsache zu, daB er sich zu Beginn der
Emporung versteckt hielt und den Blicken der Offentlichkeit entzogen war.
Sodann sah er in seinem Verhiltnis zu Thomas Miintzer die eigentliche Quel-
le seiner Schwierigkeiten.® Unter ausdriicklicher Anspielung auf Miintzers
Besuch bei ihm in Orlamiinde an der Saale im Friihjahr 1519 oder, wahr-

10



scheinlicher noch, in Wittenberg im Dezember 1522 schrieb Karlstadt »das
ich lewte gehausset hab/ umb der besten willen/ auff das ich erfiir was dahin-
den wehr.« Schnell fiigte er jedoch hinzu: »von welchen ich nicht gemerckt/
das sie willens weren/ auffrur zu erwecken/ Die doch bey etlichen/ als auf-
friirisch verdacht werden.«’ Und schlieflich fiihrte Karlstadt seinen schlech-
ten Leumund auf seinen augenblicklichen Gastgeber zuriick, indem er sagte,
»das der erwirdig achtpar vnd hochgeleret D. M. Luther/ nicht wenig an myr
schiildig sey.« Luther hatte Karlstadt beschuldigt, ein Sektierer zu sein, und
hatte ihn einen Unruhestifter und »des Miintzers gesellen« genannt.®

So wandte Karlstadt im ersten Teil seiner Entschuldigung viel Kraft auf,
sein Verhiltnis zu Thomas Miintzer zu kliren. Er fand, »das myr des Miint-
zers furnemen/ als ich’s gewisslich verstund/ so widder/ vnd so hertzlich
leyd ist gewest/ als eynem der do lebet (...).« Dariiber hinaus lie er sich
so vernehmen: »Denn ich vnschiildiger werd verdacht vnd beschiildigt/ vnd
mus des Miintzerischen auffrurs vil entgelten.«® Karlstadts Distanzierung
von Miintzer iiberzeugt. Zugleich enthiillt die Beteuerung, er habe sich ge-
weigert, Teil von Miintzers revolutionérer Agitation zu werden, das Wesen
seiner Einstellung zum Verhiltnis von Untertanen und Obrigkeit vor dem
Bauernkrieg.

Im Sommer 1524 forderten Miintzer und die Alltedter die Gemeinde zu Or-
lamiinde auf, gemeinsam eine politische Allianz oder einen Bund zur Ver-
teidigung des Evangeliums zu griinden. Notfalls sollten sie das Evangelium
sogar mit Gewalt verteidigen. Diesen Vorschlag wiesen die Orlamiinder in
einer verbffentlichten Erwiderung scharf zuriick und warnten davor, zu den
Waffen zu greifen. In diesem Schreiben, daf von Hans Luft Mitte Juli 1524
in Wittenberg vertffentlicht wurde, bestand die Orlamiinder Gemeinde dar-
auf, daB die einzig angemessene christliche Reaktion auf die Verfolgung des
Evangeliums sei, sich auf Gott allein und nicht auf Menschen zu verlassen.
Ein Biindnis mit Miintzers Bundesgenossen in Allstedt wiirde bedeuten, die
christliche Freiheit gegen eine Bindung an die Macht der Menschen einzu-
tauschen. Selbst wenn es dazu kiame, Christen in Schutz zu nehmen, die ver-
folgt werden, »kénnen wir nicht zu Waffen Zuflucht suchen«.”” In einem la-
teinisch geschriebenen Brief an Miintzer versuchte Karlstadt zur selben Zeit
die briiske Ablehnung eines gemeinsamen Biindnisses durch seine Gemein-
de zu mildern, auch die kategorische Weigerung, selbst im Falle der Selbst-
verteidigung zu den Waffen zu greifen, indem er Miintzer erzihlte, daB »bes-
ser sind Wunden (von der Hand) des Freundes als triigerische Kiisse des
Feindes.«" So bestitigte Karlstadt nochmals die Zuneigung, die er weiterhin
fiir Miintzer empfand — zumindest auf eine oberflichliche Weise.
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In seiner Entschuldigung sagte Karlstadt, vielleicht im Ton iibertriebener Be-
scheidenheit, daB er der Antwort seiner Gemeinde »vngeferlich ein zeil oder
zwo« hinzugefiigt habe, »vnd halff des Muntzers fewr gleich zu dempffen
vnd leschen.«” Interessanter als diese Bemerkung ist Karlstadts Bericht dar-
iiber, was sich ereignete, als er einen personlichen Brief Miintzers erhalten
habe, der parallel zum Schreiben der Allstedter an die Orlamiinder geschrie-
ben worden war. In diesem Brief wurde offensichtlich behauptet, Karlstadt
konnte bereit sein, Gewalt zur Verteidigung des Evangeliums einzusetzen.
Karlstadt schrieb: »da erkalt mir mein gebliit/ in dem lesen/ vnd ich er-
schrack so vbel/ das ich vnbesonnen den selbigen briff/ vor grossem er-
schrecken/ in etliche Stucke/ von oben heraber zureyBe.«” Dann sei ihm klar
geworden, daB es vielleicht doch gut wire, sich einen Zeugen dafiir zu be-
schaffen, was Miintzer ihm geschrieben habe. So sammelte er alle Papier-
schnipsel zusammen, sattelte sein Pferd und ritt eilends ins nahe gelegene
Hellingen, wo er den Magister Bonifaz von Roda aufsuchte.” Dort klagte er
iiber »solicher vnchristlicher anmiitung«, mit der Miintzer ihn verleumdet
habe. Dann hitten beide die Briefschnipsel auf einem Tisch zusammenge-
setzt, und nachdem sie den Brief gelesen hitten, so berichtete Karlstadt, »da
ward obgenanter Bonifacius ye so vngeduldig vnd zornig widder den Munt-
zer als ich.«” Die Mission erfiillte ihren Zweck. Das bedeutete allerdings
auch, daB die grundsitzliche Zuneigung, die Karlstadt in seinem Brief an
Miintzer vom 9. Juli 1524 zum Ausdruck brachte und die Griile an dessen
Familie einschloB, doch nur die unaufrichtige Bekundung einer personlichen
Sympathie war, die er tatsdchlich nicht mehr empfand.

Es gibt keinen Grund daran zu zweifeln, dal Miintzers Brief tiefes Entset-
zen, Arger und Furcht bei Karlstadt ausgelost hatte. Von allem, was wir iiber
Karlstadts politische Haltung vor dem Bauernkrieg wissen, deutet nichts
darauf hin, da} er die Untertanen je angestiftet habe, ihren Obrigkeiten mit
Gewalt zu widerstehen, auch nicht, wenn es darum ginge, das Evangelium
zu verteidigen. Das heilt, daB Karlstadts Predigt sowohl in Wittenberg 1521
bis 1522 als auch in Orlamiinde 1523 bis 1524 die Untertanen ermutigte, In-
itiativen zu ergreifen, kirchliche und sittliche Reformen einzuleiten. In Wit-
tenberg war er anfangs sogar bereit, die Wiinsche des sichsischen Kurfiir-
sten zu miBachten und eine neue Liturgie einzufiihren. Aber sowohl in Wit-
tenberg als auch in Orlamiinde ordnete Karlstadt sich den Entscheidungen
der hoheren, namlich der kursichsischen Herrschaft unter, die alle Neue-
rungen zuriicknahm, die er vorgeschlagen hatte und die auf Gemeindeebe-
ne bereits institutionalisiert worden waren. Offensichtlich forderte Karlstadt
auch in keinem einzigen Fall zu passivem Widerstand auf, den Luther iibri-
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gens fiir berechtigt hielt, wenn weltliche Obrigkeiten sich ungehdrigerwei-
se in geistliche Angelegenheiten einmischten.” In einem politischen Sinn,
wenn auch nicht in einem theologischen, war Karlstadt offensichtlich nicht
radikal.

In seiner Flugschrift Von Abtuung der Bilder und daf3 kein Bettler unter den
Christen sein soll (1522) berichtete Karlstadt von den Neuerungen, die in
Wittenberg 1521/1522 eingefiihrt wurden.” Wihrend der Wittenberger Be-
wegung beleidigten, erschreckten und griffen Studenten und Biirger gele-
gentlich Mitglieder des Klerus an, unterbrachen sie beim Lesen der Messe
und stérten mit zahlreichen ikonoklastischen Handgreiflichkeiten. Karlstadts
Flugschrift von 1522 betonte jedoch die entscheidende Rolle des stidtischen
Magistrats bei allen Neuerungen im kirchlichen und sozialen Leben, wie sie
in Wittenberg durchgefiihrt wurden. Er berichtete von der »christlichen Stadt
Wittenberg«, und damit meinte er besonders, wie er formulierte, »das der al-
mechtig, lebendig und starck Gott unBerer regenten hertze erweigt und sein
werck in yenen gewirckt hat. AlBo das sie (...) eyn nottliche reformation und
ein alten loblichen christlichen Gebrauch vorgenhomen habe.«® An keiner
Stelle dieser Flugschrift billigte er die unauthorisierten Handlungen des »ge-
meinen Mannes« in Wittenberg, der den Rat driingte, das Reformprogramm
zu institutionalisieren, das er und andere evangelische Prediger vorgeschla-
gen hatten. Er unterstrich vielmehr die Jurisdiktionsgewalt, die weltliche
Herrscher iiber den Klerus hatten, und das Recht der weltlichen Macht,
schidliche Brauche abzustellen. Was die Reformation betrifft, soll die »obir-
ste weltliche hand (...) gebieten und schaffen«.”

Karlstadt hielt sogar an diesem Gehorsamkeitsprinzip fest, auch wenn es sich
gegen ihn selbst wandte. Einige Wochen spiter, im Friihjar 1522, kehrte Lu-
ther von der Wartburg zuriick und griff das Wittenberger Reformprogramm
in seinen Invokavitpredigten als Verletzung der christlichen Freiheit und
Nichstenliebe an. Luthers Predigten genossen die Zustimmung des sdchsi-
schen Kurfiirsten, Friedrich des Weisen, wie die Predigten umgekehrt teil-
weise dazu bestimmt waren, Friedrich politisch gegen den Vorwurf, daB er
das Wormser Edikt von 1521 verletzt habe, in Schutz zu nehmen. Anfang
Februar 1522, noch vor Luthers Riickkehr nach Wittenberg, wies Kurfiirst
Friedrich die Universitidt und den Rat der Stadt an, die kirchlichen Reformen
zuriickzunehmen, die der Rat zuvor beschlossen hatte.” Karlstadt akzeptier-
te diese Entscheidung, so sehr er geahnt haben wird, daB sie theologisch
falsch war. SchlieBlich hatte er geschrieben, daff »die gotloBen mit bildern
bulen, wie huren mit puben. «”'

Ein dhnliches Schicksal ereilte Karlstadts Reformprogramm bald auch in Or-
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lamiinde. Nach anhaltendem Konflikt mit Luther und der Verhdngung der
Zensur seiner Schriften durch die Universitéit kehrte Karstadt 1523 Witten-
berg den Riicken und nahm den Dienst in Orlamiinde auf, der an sein Archi-
diakonat an der Wittenberger SchloBkirche gebunden war. Er begann nun
den Dienst zu versehen, den ansonsten ein Vikar fiir ihn wahrgenommen hat-
te. Hier gewann er die Zustimmung des Rates, mit dessen Hilfe das grund-
legende Reformprogramm in die Tat umgesetzt werden konnte. Als die Uni-
versitit ihn im Sommer 1524 nach Wittenberg zuriickrief, gab er sein Archi-
diakonat, das mit der Professur an der theologischen Fakultét verbunden war,
auf, und die Orlamiinder Gemeinde wihlte ihn zu ihrem Pfarrer. Dennoch
akzeptierte Karlstadt den BeschluB der héheren Obrigkeit, als die kurséch-
sische Regierung ihm befohlen hatte, das Land sofort zu verlassen. Er zog
fort, seine schwangere Frau blieb allein zuriick.?

Selbst wo Karlstadt den spontanen Reformaktionen der Untertanen noch
vor einer Instruktion durch die Predigten evangelischer Geistlicher oder vor
den Reformbeschliissen weltlicher Obrigkeiten zuzustimmen schien, war
seine Haltung zweideutig. In seiner Flugschrift Ob man gemach faren / vnd
des ergernissen der schwachen verschonen soll (1524) antwortete er auf
Luthers Invokavitpredigten vom Mérz 1522.% Karlstadt wies Luthers An-
sicht zuriick, da man langsam vorgehen solle, um diejenigen nicht zu ver-
letzten, die »schwach« und unsicher waren, ob eine Neuerung iiberhaupt
notwendig sei. Um notwendige Reformen zuwege zu bringen, argumentier-
te Karlstadt, sollte man auf andere nicht Riicksicht nehmen. Am Ende die-
ser Schrift ging er sogar soweit zu bemerken, daB »wo christen herschen/da
sollen sie keyn oberkeyt ansehen/sondern frey von sich vmb hawen vnd
nider werffen dz wider got ist/ ouch on predigen.«** Das klingt zunéchst
wie ein Ruf nach gesetzwidrigem Ikonoklasmus. Die einleitende Bemer-
kung »wo christen herschen« kann jedoch auch bedeuten, daB Karlstadt nur
das Verhalten derjenigen Untertanen billigte, die auf eigene Faust in den
Kommunen handelten, die ohnehin von guten Christen regiert werden, die
solche Aktionen billigen wiirden, selbst wenn sie jene nicht ausdriicklich
authorisiert hitten. Kurzum, vor dem Bauernkrieg lieferte Karlstadt Unter-
tanen niemals eine Rechtfertigung, gegen den Willen weltlicher Obrigkei-
ten zu handeln. Wie sein Verhalten in Wittenberg und in Orlamiinde zeig-
te, akzeptierte Karlstadt dariiber hinaus bereitwillig die Entscheidungen,
mit denen héhere Obrigkeiten die Beschliisse der niederen Obrigkeiten re-
vidierten.
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Karlstadts Rolle im Bauernkrieg

Der SchluBteil von Karlstadts Entschuldigung nahm das Thema seiner Ver-
wicklung in den Bauernkrieg auf. Hier erzihlte er, was er wihrend des Auf-
stands tat und erlitt, er berichtete auch von den Verbindungen, die er mit den-
jenigen eingegangen war, die in diesem Aufstand engagiert waren. Karlstadt
war zweifellos korrekt, wenn er darauf bestand, daB er weder einen Aufstand
angezettelt noch eine Fiihrungsrolle wahrgenommen habe. Es sollte jedoch
auch darauf hingewiesen werden, daB} die Entschuldigung von Anfang an
Karlstadts Scharfsinn als Jurist insofern herausgefordert hatte, als der Ge-
genstand, der zur Diskussion stand, sorgfiltig auf die Rolle begrenzt wurde,
die er als Verursacher und Anfiihrer des Bauernaufstands eingenommen ha-
ben konnte. So schloB er die weiteren und ebenso bedeutsamen Fragen aus
der Betrachtung aus, ob er den Aufstand unterstiitzt oder den Aufstindischen
mit Rat und Tat zur Seite gestanden habe.

Mehr noch, seine Rechtfertigungsschrift lief eine Reihe wichtiger Punkte
aus oder spielte sie herunter. So wies er darauf hin, daB ihn keine Schuld an
der Anzettelung des Aufstands in Franken trife, da er sich zu dieser Zeit in
Rothenburg ob der Tauber versteckt gehalten habe. Das ist soweit richtig.
Karlstadt erwihnte allerdings nicht, daB sein Untertauchen selbst bereits eine
bewulite Briiskierung einer Anordnung des Rothenburger Rates war, die
Stadt zu verlassen. Da Rothenburg eine freie Reichsstadt war, die aufier dem
Kaiser keine weltliche Macht iiber sich hatte, war Karlstadts Einstellung zu
obrigkeitlichem Gehorsam im Vergleich zu seinen kurséchsischen Erfahrun-
gen offensichtlich eine andere geworden. So wenig objektiv ist die Ent-
schuldigung in der Tat, daB man schlieBlich die Frage stellen muB: Was hat
Karlstadt zu verheimlichen versucht?

Wihrend des Aufstands bestand Karlstadts Kontakt mit den Bauernhaufen,
wie der Entschuldigung zu entnehmen ist, aus einer Reihe von Ereignissen,
in denen die Bauern ihn schmihten, miBhandelten und in Angst und
Schrecken versetzten. »Das auch ich vnter Bawren gewest bin, schrieb er,
»als ein hafle/ vnter den riiden (...) das mich die pauren vilmelB erwurgt het-
ten/ wenn ich von Got nicht wer bewardt gewest.«* Bedenkt man die chao-
tischen Umsténde, die der Aufruhr schuf, und den tiefsitzenden Antiklerika-
lismus unter vielen Aufstindischen, wird Karlstadt gelegentlich wirklich
mancher Bedrohung ausgesetzt gewesen sein. Aber die Beteuerungen seiner
Unschuld und seiner Distanzierung vom Aufstand scheinen unaufrichtig zu
sein. Nachdem er Mitte April aus seinem Versteck wieder aufgetaucht war,
begann er in Rothenburg zu predigen. Wie er versicherte, predigte er nur
liber die Sakramente, und ging zum Angriff iiber: »ist eyner keck/ der sag
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als eyn redlicher/ das ich eyn zeyl, ein wort/ oder eyn syllaben zum auffrur
gepredigt hab.«?® Doch wir wissen, dafl seine Predigten gegen die Messe
ebensolche Bilderstiirme in und um Rothenburg hervorriefen, wie vorher
schon in Wittenberg.” Der Rothenburger Rat hatte allen Grund zur Annah-
me, daB Karlstadts Lehre die traditionellen Kirchenbrauche angriff und, wie
der Rat meinte, dazu neigte, Aufruhr und Aufstand durch die Untertanen und
den »gemeinen Mann« zu schiiren.”®

Karlstadt behauptete in seiner Entschuldigung auch, daB er niemals zur
Fiihrung der Erhebung gehort habe: »Ich byn auch widder ynn dem Aus-
schus noch ynn dem Rathe gesessen«?, bemerkte er unter Hinweis auf die
beiden obrigkeitlichen Institutionen, die sich mit den Bauern verbiindet hat-
ten. Aber Karlstadt war tiefer in den Aufstand verwickelt und muB} ihn da-
mals positiver beurteilt haben, als er spater zugab. Als Florian Geyer und an-
dere Anfiihrer der friankischen Erhebung am 15. Mai 1525 Rothenburg auf-
suchten, schickte die Stadt eine Delegation in das Bauernlager bei Heidings-
feld. Sie fiihrten zwei der besten Stadtkanonen mit sich und einen Wagen
mit Munition aus der stadtischen Waffenkammer. So brachten sie Rothen-
burgs neues Biindnis mit den Aufstindischen zum Ausdruck. Karlstadt be-
fand sich in dieser Delegation.?® Seine Rolle bleibt im Dunkeln, aber sie
schloB angeblich die Aufgabe ein, Differenzen zwischen der neuen Obrig-
keit, die inzwischen in Rothenburg zur Macht gelangt war, und den neuen
politischen Verbiindeten, dem Taubertaler Haufen, auszurdumen.

Ende Mai 1525 entwich Karlstadt aus Rothenburg. Er wollte den Truppen
des Schwibischen Bundes und des Markgrafen von Brandenburg-Ansbach
zuvorkommen, die schon dabei waren, den Aufstand niederzuschlagen und
die Stadt einzunehmen. Karlstadt floh nordwirts und besuchte am 1. und
2. Juni den sogenannten Bauernlandtag, den die frinkischen Haufen in
Schweinfurt abhielten.” Unter den Bauern waren einige, die Karlstadts En-
gagement fiir ihre Sache in Zweifel zogen, wie schon vorher einige Auf-
stindische im Lager bei Heidingsfeld. Dennoch zog er nach Wiirzburg
weiter und hielt sich dort bei den Bauernhaufen auf, die noch dabei wa-
ren, die Burg des Bischofs auf dem Frauenberg zu belagern. Erst nach der
Niederlage der Aufstdndischen in den Schlachten bei Sulzdorf und Ingol-
stadt am 4. Juni floh Karlstadt aus Wiirzburg in seine Heimatstadt. Er trug
einen Geleitbrief bei sich, der vom Wiirzburger Bauernhaufen ausgestellt
worden war und ihm die Reise durch das Aufstandsgebiet erleichtern soll-
te. In seiner Entschuldigung findet sich keine Information dariiber, was
Karlstadt in Wiirzburg getan hatte, um in den GenuB eines derartigen Ge-
leitbriefes kommen zu kénnen. In seinem Bericht iiber den Weg in seine
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Heimatstadt erwihnte er das sichere Geleit, das ihm gewihrt wurde, iiber-
haupt nicht.

Uber die Zeit, die er unter den Aufstindischen verbrachte, sagte Karlstadt
nur »Das ich nu bey puren geherbirgt/ gessen vnd truncken hab/ zeyten mit
yhnen/ die vnbilligheyt hab helffen loben/ odder die sunde zu viel vnd zu
sehr gestrafft/ dem kann ich nicht thun.«*? Die Erkldrung fiir seine Anwe-
senheit bei den Aufstindischen und seine offensichtliche Unterstiitzung ih-
rer Sache wirkt zwanghaft. Er lavierte zwischen dem Hinweis auf die Not-
wendigkeit, fiir den eigenen Unterhalt zu sorgen, den Argumenten, seine Fa-
milie schiitzen zu wollen und der Unmaéglichkeit, sich gegen die Bauern aus-
zusprechen: »Ich must essen vnd trincken haben/ vnd war nicht schiildig das
ich meyn leben/ meynes weybs vnd meynes kindes leben ynn ferlikeit stell-
te. [ch wehr ye eyn narr gewest/ das ich mich widder pauren hett auffgel-
eindt/ von solchen ich eynes worts halben zu stiicken wer gehackt worden. «**
Gleichzeitig aber fiihrte er seine harsche Behandlung durch die Bauern dar-
auf zuriick, daB er sich gegen sie gestellt habe, indem er sie zur Feindeslie-
be ermahnt und sie vor dem Zorn Gottes gewarnt hatte.*

SchluBbemerkung

Wie 148t sich das Verhalten Karlstadts im Bauernkrieg — so skizzenhaft und
unvollstindig es auch nur erfalit werden kann — mit seiner politischen Hal-
tung vor dem Aufstand in Einklang bringen ? Die gewdhnliche Antwort war,
Karlstadts Entschuldigung als bare Miinze zu nehmen und die Verséhnung
der Standpunkte in der Weise vorzunehmen, wie er sie selber vorgezeichnet
hatte, das heiBt daBl Karlstadt mit dem Versuch, Herrn und Bauern mitein-
ander auszusdhnen, zwischen die Fronten geraten war und von beiden Sei-
ten miBverstanden wurde.* In seiner Entschuldigung behauptete er, »das ich
bey den herrn vnd pauren bésen wind gehabt/ die geystlich herrn iagten mich
als wilpredt/ vnd die puren ergriffen mich vnd hetten mich gefressen wenn
ich vnbehiitt wer gewest von Gott.«*® Kurzum, jeder miBverstand angeblich
seinen gestandenen und prinzipiellen Gewaltverzicht und seine Bemiihun-
gen, allen zu einer friedlichen Lsung zu verhelfen.”

Sigrid LooB hat dagegen versucht, beide Positionen miteinander zu verséh-
nen. Sie unterscheidet zwischen einer »subjektiven« Seite — das heifit den
Intentionen der Predigt und Publizistik — und der »objektiven« Wirkung Kar-
Istadts, wie sie in Rothenburg zutage trat. Sie argumentiert, daB Karlstadt,
obwohl er stindig und 6ffentlich Gewalt und Aufruhr zuriickwies, mit sei-
nen Predigten gegen die Bilder doch objektiv die radikal-biirgerliche Partei
in Rothenburg zur Gewaltanwendung ermutigt habe.*® Der Biirgerausschuf3
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dieser Gruppierung hatte sich die Mitherrschaft in der Stadt mit illegalen
Mitteln erkdmpft, und wenn er die Sache der Bauern auch nicht begriiBite,
sei er doch bereit gewesen, sie aus taktischen Griinden zu unterstiitzen. Kur-
zum, Sigrid LooB nahm Karlstadt den Anspruch ab, sich gegen die Empérung
gewandt zu haben. Gleichzeitig wies sie aber ganz richtig auch auf die ob-
jektiven Umstidnde hin, in denen Karlstadt sich befand, und auf die Implika-
tionen dessen, was er sagte und tat, die mit seiner privaten oder subjektiven
Haltung nicht immer iibereingestimmt haben mochten.

Zum SchluB mochte ich eine dritte Erkldrungsvariante vorschlagen: Es war
einfach so, daB Karlstadt seine politische Haltung wihrend des Bauernkrie-
ges unter dem Eindruck der Ereignisse, die er als schicksalhaft ansah, zu-
mindest fiir einige Zeit verindert hatte. In Rothenburg entschloB er sich, dem
Edikt weltlicher Obrigkeiten, die ihn ins Exil zwangen, anders als vorher in
Kursachsen, den Gehorsam zu verweigern. Auch setzte er sich offensicht-
lich iiber seine frithere Ablehnung jeder Gewaltanwendung von unten hin-
weg. Er unterstiitzte sowohl die radikale Partei in der Reichsstadt Rothen-
burg als auch, in einer vielleicht noch qualifizierteren Weise, die Sache der
aufstindischen Bauern auf dem Land. Obwohl er sich den revolutionéren
Gewaltausbriichen entgegengestellt haben mochte, unterstiitzte er doch die-
jenigen, die in diesen Aufstand verwickelt waren, auch wenn seine Dienste
nicht immer gewiirdigt oder akzeptiert wurden.’® Nach der Niederlage der
frankischen Bauernhaufen stellte sich Karlstadt eher in der Rolle eines
miBverstandenen Vermittlers dar als in der eines Kédmpfers an der Seite der
Aufsténdischen. Er legte mit seiner Entschuldigung einen geschickt verfai-
ten, aber irrefiihrenden Rechenschaftsbericht vor, in dem er sich zum Opfer
der Aufstiandischen stilisierte und seinen Einsatz fiir ihre Sache tiberging.

Anmerkungen
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Aus dem Englischen lbersetzt von Hans-Jirgen Goertz
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SABINE ToDT

»Vnd das es ist die warheyt blosz« — Wissensdiskurse in der
frilhen Reformation
Der Drucker Peter Schoffer und die Tdufer in Worms

Das Wissen sei der heutigen Gesellschaft problematisch geworden, urteilt
Sabine Maasen in ihrer Darstellung zur Wissenssoziologie, denn Wissen
»kommt von iiberall her, wird iiberall gebraucht und verindert sich dabei«,
ja, es stehe sogar im Verdacht, ideologisch zu sein und keine universelle Giil-
tigkeit zu besitzen,! Maasen hat daher in ihrer Untersuchung die Neuzeit in
den Blick genommen, denn das »Problem namens Wissen« habe in erkenn-
barer Form erst angefangen, als die Gesellschaft begann, »systematisch er-
fahrungsbasiertes Wissen« zu produzieren und es von Metaphysik und Re-
ligion zu unterscheiden.’? Wissen, so gesehen, ist ein Phinomen der neuzeit-
lichen Gesellschaft, die auf den Prinzipien und Idealen der Aufkldrung ba-
siert und aus ihnen die Legitimation fiir ihr Handeln zieht. Das Wissen hat
sich von der Religion emanzipiert, ja, es steht in seiner systematischen Be-
weisbarkeit und seinem Anspruch auf Wahrheit dem Glauben an eine meta-
physische Wahrheit gegeniiber. Wissen scheint im Glauben keinen Platz zu
finden und daher natiirlich auch nicht in einer Gesellschaft, die ihre Legiti-
mation aus dem Glauben an Gott zieht. Vieles 148t sich so mit dem Wissens-
begriff rechtfertigen, wie beispielsweise die Zasur, die die Aufkldrung mar-
kiert, aber auch die Abwertung eines Glaubens, sofern er nicht systematisch
beweisbar und erklérbar ist. In dieser Abgrenzung liegt der Konsens unse-
rer Gesellschaft, und im Akzeptieren des beweisbaren Wissens als Wahrheit
wurzelt die innergesellschaftliche Identifikation. Sie grenzt alle anderen
Wahrheiten, die nicht nach unseren MaBstaben beweisbar sind, aus.

Es muB jedoch gefragt werden, ob es wirklich angemessen ist, den Wis-
sensbegriff der Neuzeitforschung zu iiberlassen. LaBt er sich nicht auch
sinnvoll fiir eine Analyse der Frithen Neuzeit nutzen? Wird der Definition
Maasens gefolgt, so emanzipierte sich der Mensch, der Wissen systema-
tisch erfahrbar erlebte, von der Religion. Dennoch lassen sich meines Er-
achtens Gemeinsamkeiten zu friiheren Gesellschaften finden: Auch mittel-
alterliche oder friihneuzeitliche Gesellschaften fiihlten sich einem Wahr-
heitsprinzip verpflichtet, versuchten es nach ihren Mafistaben zu beweisen
und diese Beweise zu systematisieren. Sie strukturierten — ebenso wie wir —
ihre Wirklichkeit, indem sie der Natur, den Objekten, der Sprache und dem
gemeinschaftlichen Zusammenleben eine innere Sinnordnung zuschrieben,
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die sich wiederum nur innergesellschaftlich durchsetzen konnte, wenn sie
beweisbar war. So versuchte beispielsweise der Jesuit Athanasius Kircher
1675 die Existenz Gottes zu beweisen, indem er mathematisch errechnete,
daB fiir die Sintflut mehr Wassermengen notwendig waren, als die Natur,
auch nicht in 40 Tagen Regen, hitte hervorbringen konnen. Um die gesam-
te Erdkugel zu tiberschwemmen, wiren »quantitas in milliar. Germanicis
cubicis; 5614898400« notwendig gewesen — nur die Allmacht Gottes, so
Kircher, sei hierzu im Stande.’ Die Bibel diente Kircher als Wahrheitsnorm,
ja sogar als Argumentationsgrundlage fiir empirisch-systematische Beweis-
ginge, sie bildete fiir ihn den Anfang seiner logischen Uberlegungen und
bezeichnenderweise auch das Ende. Die Hinwendung Kirchers zu den Na-
turwissenschaften war fiir die Sinnordnung seiner Wirklichkeit kein Hin-
dernis, er nutzte im Gegenteil das naturwissenschaftliche Wissen seiner
Zeit, um diese Ordnung zu beweisen. Da Kircher sich sein Wissen nicht nur
aus der Lektiire alter Biicher zusammenfiigte, sondern sich in seiner eige-
nen wahrnehmbaren Welt mit vernunftorientiertem Blick bewegte, diirften
ihm Glauben und empirisches Wissen kaum als Gegensitzlichkeit erschie-
nen sein.’ Sein Konzept von Glauben und Wissen bot ihm vielmehr die
Moglichkeit, das eine mit dem anderen zu harmonisieren: Gott und die Na-
tur lassen sich miteinander verbinden, denn die Natur, so Kircher, ist die
»Kunstfertigkeit Gottes«.?

Auf der Basis des jeweiligen Wahrheitsprinzips lieB sich Wissen produzie-
ren, mit dem die zeitgenossischen Gesellschaftsmitglieder ihre Welt ver-
standen, rechtfertigten und gegeniiber anderen verteidigten. Wissen diente
als Gestaltungs- und Rechtfertigungswerkzeug. Der, der das Wissen besaB,
um seine Welt erklédren zu kdnnen, und dafiir von der Gesellschaft geachtet
wurde, hatte die Macht, das Wissen auszulegen, es produktiv anzuwenden,
vielleicht auch zu verindern. Wissen, so verstanden, ist zum einen als Un-
tersuchungskategorie zeitlich nicht so zu begrenzen, daB es nur als ein Phé-
nomen der neuzeitlichen Gesellschaft gelten kann. Wissen ist zum anderen
auch nicht unbedingt vom Glauben zu trennen, denn der Glauben konnte das
Raster bilden, durch das Wissen erfahrbar wurde. Wissen ist daher eine Kon-
stante, und nur die dem Wissen zugrundeliegende und inhaltsstiftende Wahr-
heit unterliegt der gesellschaftlichen Verdnderung. Oder anders formuliert:
Da der Mensch die Vorstellungen von seiner Wirklichkeit selbst produziert
und auch revidiert, unterliegt diese Wirklichkeit, indem sie durch die »Bril-
le« einer spezifischen Sinnordnung wahrgenommen wird, der Veranderung.®
Wissen ist demnach ein soziales Produkt und existiert nicht unabhéngig von
Zeit, Raum und Gesellschaft,” so daBl Glauben und Wissen in fritherer Ge-
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sellschaft zusammengehorten, wihrend sie sich heute auszuschlieBen schei-
nen.

Liest man Maasens Beschreibung des Wissensbegriffs also mit einem Inter-
esse an historischen Fragestellungen, ohne die von ihr vorgenommene Zi-
sur und ohne die von ihr vorgenommene Trennung des Wissens vom Glau-
ben zu beherzigen, so lassen sich vermutlich viele Situationen in der Ge-
schichte vorstellen, in denen Wissen von iiberall her zu kommen schien,
iiberall gebraucht wurde, sich dabei verdnderte und unter Beobachtung stand.
Eine dieser historischen Situationen ist im reformatorischen Aufbruch in der
Freien und Reichsstadt Worms zu vermuten, in die Peter Schoffer der Jiin-
gere als Drucker 1518 kam. Zunichst soll die Geschichte der Stadt bis 1521
kurz skizziert werden, um dann den Drucker Schoffer und sein Wirken in
Worms, die Wissensvermittlung mit Hilfe der Flugschriften, die reformato-
rischen Neuerungen und die tduferische Bewegung darzustellen.?

Worms im Spatmittelalter

Schoffer kam in eine stadtische Gesellschaft, die als sakrale Gemeinschaft
bezeichnet werden kann, die allerdings auch von einem jahrhunderte-
wihrenden Kampf zwischen Bischofs- und Stadtherrschaft gekennzeichnet
war. Das Bistum Worms war klein und wenig begiitert, so daB die Bischofe
zu personellen und institutionellen Biindnissen gendtigt waren. Hier boten
sich vor allem die Pfalzgrafen an, die an einer Stirkung ihres EinfluBbereichs
interessiert waren, da ihre eigenen Territorialisierungsbestrebungen in Kon-
kurrenz zum Kaiser- bzw. Kénigtum standen. Die Konkurrenzsituation zwi-
schen Territorialherren und Kaisern oder Konigen konnte sich demnach po-
sitiv auf das Bistum, allerdings auch auf die Stidte auswirken, denn die er-
starkende wirtschaftliche Kraft der Stidte erwies sich im Mittelalter zuneh-
mend als wichtiger Machtfaktor, der gern von den Kaisern und Konigen ein-
gesetzt wurde.,

Einen dauerhaften Hauptstreitpunkt zwischen dem Rat oder der Gemeinde
und dem Weltklerus bildete seit dem 13. Jahrhundert das Ungelt, eine Steu-
er, die auf Lebensmittel, vor allem auf Wein und Mehl, entfiel. Der Welt-
klerus empfand diese Abgabe als Unrecht, withrend der Rat sie als gerecht-
fertigten Beitrag fiir die Sicherheit sowie fiir den Ausbau und den Erhalt der
stadtischen Infrastruktur interpretierte. Aus den Erhebungslisten des Gemei-
nen Pfennigs (1495) und der Wormser Synodale (1496) geht hervor, daB der
Wormser Klerus Ende des 15. Jahrhunderts wirtschaftlich gut versorgt war
und mit seiner familia einen groBen Teil der Wormser Stadtbevélkerung
stellte.” Die Steuerfreiheit der zahlreichen Kleriker schidigte die Stadt, da
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sie ihren Wohlstand auf den Handel mit Rohprodukten, insbesondere mit
Wein und Getreide, griindete. Bezeichnenderweise versuchte der Rat, die
Sonderrechte des Klerus zu verringern, das Recht des Klerikers samt seiner
familia auf Immunitét unterlag jedoch noch nicht der Kritik.

In diesem Konflikt nahmen in Worms die Bettelorden als Mittlerinstanz zwi-
schen laikaler Volks- und klerikaler Gelehrtenkultur eine Sonderrolle ein,
da sie sich gegeniiber dem Weltklerus aufgrund ihrer Entstehungsgeschich-
te und Erscheinungsformen abgrenzten. Die Bettelorden nutzten in ihren Pre-
digten iiberwiegend volkskulturelle Elemente und konnten dadurch schon
friih die Liturgie des Weltklerus zuriickdriingen. Zudem verband der Ver-
zicht der Bettelorden auf Besitz die Monche mit den Laien, denn sie lebten
von deren Spenden. Der Wormser Rat war wiederum auch von den Bettel-
orden abhingig, denn er konnte das gefahrlichste Machtinstrument des Bi-
schofs, den Bann, durch den Verbleib der Bettelorden in der Stadt entschér-
fen, allerdings nicht ganz entkriften. In einem Inquisitionsverfahren gegen
den Lektor des Minoritenklosters Peter Wyrach traten 1422 beispielsweise
Wormser Ratsherren fiir Wyrach und gegen den Weltklerus auf, was eine
deutliche Parteinahme fithrender Wormser Familien fiir die Bettelorden
zeigt.® Des weiteren wurden viele Kanonikats- und Vikariatsstellen mit
Minnern besetzt, die dem Pfalzgrafen nahestanden. Der Pfalzgraf hatte da-
her iiber den Wormser Weltklerus die Méglichkeit, auf das innerstddtische
Leben EinfluB zu nehmen, so daB der Wormser Klerus im Vergleich mit den
Bettelorden nicht nur unter Prestigeverlust litt, sondern von der Gemeinde
haufig isoliert wurde.

In den Auseinandersetzungen mit dem Klerus wurde allerdings nie die Not-
wendigkeit des Ersten Standes fiir das Erlangen des Heils in Frage gestellt,
sondern nur die wirtschaftlichen, politischen und juristischen Ausdrucks-
formen dieser Heilsvermittlung. Die Stindeordnung, in der der klerikale
Stand zwischen Gott und den Laien vermittelte, blieb von der Kritik ausge-
schlossen. Der Klerus galt als Vermittler der Géttlichen Wahrheit sowie als
Organisator der Reise ins Jenseits. Die Kirche konnte so als Sinnstifterin fiir
das Leben im Diesseits und Jenseits auftreten und wurde als diese von den
Laien akzeptiert. In der Annahme des klerikalen Angebots, um sich vor der
Holle und dem Fegefeuer schiitzen zu kénnen, bestitigte der Laie die Kir-
che als Sinnstifterin, denn er erkannte sie als Existenznotwendigkeit inner-
halb seines Lebens an. Dadurch konnte das Diesseits im Jenseits und das
Jenseits im Diesseits existieren. Taufe, Beichte, Abendmahl, AblaB, MeB-
stiftungen, Reliquien, Opferstock, Prozessionen und Wallfahrten bildeten
in den Alltag leicht zu integrierende Angebote, um die Angst vor dem Jen-
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seits zu bewiltigen. Hierin lag der Macht- und EinfluBbereich der Kirche
auf den Laien.

Zudem lassen sich im Spitmittelalter auch in Worms Anzeichen fiir eine star-
ke laikale Frommigkeitsbewegung erkennen. In einem anderen Inquisitions-
verfahren gegen den Priester Helwig Dringenberger gibt dieser 1421 bei-
spielsweise an, zu den Griiblingsleuten, eine zeitgenossische Bezeichnung
fiir Fromme, die in »Gruben« (Kellern) unter den Hausern zusammenkamen,
Kontakt gehabt zu haben." Aus dem Protokoll geht leider nicht hervor, ob
es auch in Worms die Frommen gab und ob Dringenberger moglicherweise
Wormser Griiblinge gemeint haben kénnte. Der Weltklerus lebte aufgrund
der Streitigkeiten zwischen Stadt und Klerus jahrelang auBerhalb der Stadt
und konnte damit den seelsorgerischen Verpflichtungen nur bedingt nach-
kommen. Haufig waren die Kirchentiiren versperrt, und auch der Ordens-
klerus sang seine Messen in dieser Zeit iiberwiegend hinter verschlossenen
Tiiren, so daB einige Gemeindemitglieder ihre Zusammenkiinfte vielleicht
in den Gruben abhielten. Diese Zusammenkiinfte konnten also entstanden
sein, weil zum einen ein passender Ort fehlte, zum anderen die seelsorgeri-
schen Angebote der Kleriker den Anspriichen nicht geniigten. Rolf KieBling
beobachtet in seiner Untersuchung Augsburgs, daB die unterschwellig wei-
terlaufende, schwiirmerische und auBerkirchliche Tradition der Griiblinge in
der Reformationszeit in eine starke und rege Tiuferbewegung miindete.”
Diese Traditionslinie 1dBt sich fiir Worms vermuten, jedoch nicht beweisen.
Unbestritten ist allerdings, daB auch in Worms eine starke laikale Frémmig-
keitsbewegung wirkte, die offenbar weitere Kreise erfaBt hatte als der Hu-
manismus, der in Worms auf einige, eher elitire Zirkel beschrénkt geblie-
ben zu sein scheint.

Ein Beispiel fiir die Einmischung des Reichs und der Territorialstaaten in
die stidtische Politik ist der Streit der Stadt mit Bischof Johann von Dalberg
(Bischof von 1482-1503). In diesem Streit ging es um die Modalititen des
bischéflichen Einzugs in seine Stadt und die ihm zu schwirenden Eide.
Wihrend der Bischof im Biindnis mit dem Pfalzgrafen versuchte, die Stadt
in ihren Freiheiten und Rechten zu beschriinken,” wendete sich die Stadt an
Kaiser Friedrich III. Zwar konnte der Kaiser nicht sogleich Abhilfe schaf-
fen, da er an mehreren Stellen des Reichs gegen nach Unabhéngigkeit stre-
bende Territorialméchte angehen muBte. Er verbrachte jedoch das Osterfest
1488 in Worms und versuchte, die Rechte der Stadt wieder auszubauen. So
konnte der Rat erreichen, daB Friedrich die Stadt ausdriicklich als »Reichs-
stadt« ansprach." Burkard Keilmann konstatiert, daB der Streit »durch die
Hirte der auf bischoflicher Seite eingesetzten Kampfmittel am Vorabend der
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Reformation zu einer verhingnisvollen Polarisierung zwischen Biirgerschaft
und Klerus« fiihrte."” Erst aber unter dem Schutz Konig Maximilians, der
1494 die Nachfolge Friedrichs antrat, war die Stadt wieder zur freien Reichs-
stadt geworden. Die Stadt Worms erstritt mit der Ausnutzung einer momen-
tanen Schwiiche der Pfalzgrafschaft und des Bischofs aufgrund der Verluste
im Landshuter Krieg unter koniglicher Agide eine nie wieder erlangte Un-
abhiingigkeit." Erst als sich die reichspolitischen Konstellationen wieder ver-
schoben, biiBte die Stadt ihre Freiheiten ein, so daB besonders die vom Pfalz-
grafen vermittelte Rachtung, die sogenannte Pfalzgrafenrachtung von 1519,
einen tiefen Einschnitt bedeutete. Als Rachtungen werden Vertriige bezeich-
net, die zwischen Bischofen und der Stadt zwecks Beilegung von Streitig-
keiten und dauernder Ordnung der gegenseitigen Rechtsbeziehungen abge-
schlossen wurden.” So wurde dem Rat in der Pfalzgrafenrachtung die offi-
zielle Form gegeben, die er bis zur Auflosung des Reichs beibehielt, wirt-
schaftlich und politisch ist die Rachtung jedoch als Triumph des Bischofs
gegeniiber der Stadt zu werten. Diese verlorenen Freiheiten waren 1521 noch
nicht vergessen, so daB sich das Eintreten des Rates und der Wormser fiir
die reformatorischen Neuerungen in der Stadt in den folgenden Jahren also
gerade aufgrund der konstanten wirtschaftlichen, politischen und sozialen
Auseinandersetzungen mit dem Klerus erkldren 14Bt, die kurz vor dem
Reichstag von 1521 mit der Pfalzgrafenrachtung einen Tiefpunkt fiir die
Stadt erreicht hatten.

In dieses stadtische Milieu, das erstens durch MiBtrauen gegeniiber dem Bi-
schof und dem Klerus geprégt war, das zweitens von einem Klerus dominiert
wurde, der wirtschaftlich gut versorgt war, sich jedoch an der stidtischen Si-
cherheit oder Infrastruktur nicht beteiligte, das drittens geographisch und
politisch durch die Territorialisierungsbestrebungen der Pfalzgrafen be-
dringt wurde, die sich durch die langjahrige Biindnispolitik eher fiir den Bi-
schof positiv auswirkten, das viertens von einer langjihrigen Tradition der
Kirchen- und Kleruskritik geprigt wurde, und das sich fiinftens durch einen
steten Wunsch nach Eigenstdndigkeit auszeichnete, was ein Zuriickdringen
des bischoflichen und damit auch pfalzgriflichen EinfluB- und Machtbe-
reichs bedeutete, gelangte Peter Schoffer, als er 1518 in die Stadt kam, um
hier eine stédndige Druckerei zu griinden.

Schoffers Tatigkeiten als Drucker in Worms

In Worms etablierte sich mit dem aus Mainz stammenden Schoffer ver-
gleichbar spit eine stiandige Druckerei.”® Zwar wollte der Speyerer GroB-
buchfiihrer und Drucker Peter Drach 1504 ein Geschift in Worms erdffnen,
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er starb jedoch im gleichen Jahr, so daB sich seine Plane nicht realisieren
lieBen." Heinrich Grimm sieht den Grund fiir die spite Entwicklung in den
politischen und wirtschaftlichen Wirren, die durch eine Fehde des Ritters
Franz von Sickingen gegen die Stadt Worms sowie durch den Kampf mit
dem Bischof ausgelost wurden.? Wahrscheinlicher ist jedoch, daB fiir eine
stindige Druckerei zunichst die wirtschaftliche Perspektive fehlte, denn die
Druckerei des Bruders, Johann Schoffers in Mainz, und die Speyerer Drucke-
rei Peter Drachs bekamen die Auftrige des Wormser Klerus, des Reichs-
kammergerichts, das von 1497 bis 1499 in der Stadt war, und der Wormser
Behdrden. Da sich noch keine Druckerei in Worms etabliert hatte, lieB der
Rat auch das neue Wormser Stadtrecht von 1499 in Speyer drucken. Schof-
fer hatte es also in den ersten Jahren schwer, die wenigen Auftrige, die iiber-
haupt vergeben wurden, zu bekommen, so daB ihm der Wormser Reichstag
1521 mit dem Auftritt Luthers und die iiber Flugschriften und -blitter aus-
getragene Diskussion um reformatorische Neuerungen in den zwanziger Jah-
ren sehr gelegen kamen.”

Schoffer pflegte Kontakte zu Buchillustratoren, druckte Musikalien — er war
offenbar der erste, der Musikalien mit beweglichen Lettern drucken konn-
te — sowie viele reformatorische Flugschriften, insbesondere die der Téufer,
die ihm in den spiten 1520er Jahren zu einer erhohten Wirksamkeit verhal-
fen.” Zu nennen sind hier beispielsweise die Schriften von Hans Denck, Ja-
cob Kautz und Ludwig Hitzer, allerdings auch die von Martin Luther, Ja-
kob StrauB und Johannes Oekolampad sowie einige anonyme und lateini-
sche Schriften.? Zudem druckte Schoffer die englische Ubersetzung des
Neuen Testaments von William Tyndale, der im Auftrag englischer Kauf-
leute das Neue Testament im Hamburger Exil 1524/25 iibersetzte und die
Ubersetzung in Koln drucken lassen wollte. Dort wurde der Druck aber ver-
boten, so daB Tyndale nach Worms weiterreiste und Schoffer den Auftrag
iibertrug. Die fertigen Drucke wurden rheinabwirts transportiert und nach
England geschmuggelt, dort jedoch entdeckt und, bis auf zwei heute be-
kannte Exemplare, wieder vernichtet.? Des weiteren druckte Schoffer 1529
die erste deutschsprachige Vollbibel, in der Teile von Luthers und bezeich-
nenderweise von der Ziircher Ubersetzung verwendet wurden, wihrend die
Ziircher Bibel erst 1531 und die lutherische Vollbibel erst 1534 gedruckt
vorlagen.” Die Bibel ist prachtig mit Holzschnitten des aus Worms stam-
menden Kiinstlers Anton Woensam illustriert (vgl. die Abbildungen auf S.
49f). Schoffer mufite aufgrund seiner Beziehungen zu den Téaufern Worms
1529 verlassen und ging zundchst nach Straburg.
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Erste Reformdiskurse in Worms

Der pépstliche Nuntius Girolamo Aleandro (genannt Aleander) berichtete
im Februar 1521 vom Wormser Reichstag nach Rom, daB es téaglich »luthe-
rische Schriften in deutscher und lateinischer Sprache« regne, »auch hier
wird eine Druckerei unterhalten, wo dieses Handwerk bisher unbekannt war.
Es wird hier nichts Anderes verkauft als Schriften Luthers und selbst am kai-
serlichen Hofe, denn die Leute halten erstaunlich zusammen und haben Geld
in Menge.«*® Aleander erwahnte die Flugschriften ausdriicklich, weil er die
Agitation mit Hilfe dieses Mediums langst als Bedrohung begriff: »Alle die
vielen und groBen Gefahren, denen ich stiindlich ausgesetzt bin, kann und
will ich nicht aufzihlen: man glaubt mir doch nicht eher, als bis ich, was Gott
verhiite, gesteinigt oder in Stiicke gehauen bin von diesen Leuten.«”” Aus
Aleanders Briefen geht hervor, daB sich die Stimmung in Worms gegen die
katholische Kirche und ihre Kleriker schon vor dem Eintreffen Luthers auf-
geheizt habe, weil reformatorische Flugschriften und -blatter in enormer Zahl
kursierten und rezipiert wurden. Er rief sogar die »Poeten und Rhetoren in
Rome« zur Einmiitigkeit auf, um die lutherischen »Schreihélse zum Schwei-
gen« zu bringen, »die allein mit ihren schriftstellerischen und poetischen
Kiinsten sich bei der Menge in solches Ansehen gesetzt haben, als wenn sie
die echte Theologie schon ganz unter die Fiisse getreten hitten.«** Offenbar
wollte Aleander den aufkommenden Widerstand gegen die etablierte Ord-
nung auch mit den Waffen der Widerstindler, also mit Flugschriften, nie-
derkidmpfen, um so ihren Protest wieder unter Kontrolle zu bringen, denn
die fritheren Machtmittel des Klerus wirkten nicht mehr: »Man denke ja auch
nicht mit der Exkommunikation auf sie Eindruck zu machen, iiber die sie nur
spotten«.” Der Nuntius lieB keinen Zweifel daran, daB in und mit den Flug-
schriften ein Heilsdiskurs gefiihrt wurde, mit dessen Hilfe die Zukunft der
katholischen Kirche in den Stiddten entschieden werden konnte. Zudem woll-
te Aleander mit Luther streiten, also in den Diskurs eintreten, damit er ihm
»seine widersprechenden Ketzereien« nachweisen konnte, um so »diese
Deutschen von ihrer verruchten Gesinnung« zu heilen.*

Als Diskurse werden zum einen Praktiken bezeichnet: Wer spricht oder han-
delt wie, und wer hort oder liest und 148t sich durch das Gelesene, Gesehe-
ne oder Gehorte wie in seinem Handeln beeinflussen? Vom Diskurs ist Kom-
munikation zu unterscheiden, die den Produzenten (z.B. Autor, Sprecher),
das Medium (Predigt oder Flugschrift) und den Rezipienten (Horer, Leser
oder Zuschauer) ins Zentrum riickt, weil mit dem Begriff Diskurs auch die
Bedingungen beleuchtet werden, die der Kommunikation zugrunde liegen.
Zudem ist vom Diskurs die Diskussion zu trennen, da in der Diskussion vor
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allem das Gesagte eine Rolle spielt, sie dariiber hinaus frage- und zielorien-
tiert ist, wihrend der Diskurs alles Handeln miteinschlieft, ohne nach Argu-
mentationslogik zu fragen. Im Diskurs zeigen sich die Mechanismen, mit
denen Macht zur Durchsetzung der eigenen Meinung ausgeiibt wird. Das
Handeln Aleanders und auch Luthers sind daher meines Erachtens sinnvoll
als diskursive Praktiken zu bezeichnen, weil so nicht nur die reformatorische
Idee oder die AuBerungen Aleanders beleuchtet werden, sondern weil in ih-
nen gerade die Machtverhiltnisse, Bedingungen und Wirkungen dieser
Handlungen zur Geltung kommen.

Der Diskurs ist zum anderen produktiv, denn stindig werden im Diskurs
neue Wahrheiten und neues Wissen hervorgebracht, er ist daher aber auch
unberechenbar, weil sich diese Produktivitdt nur schwer kontrollieren 148t.
So ist der dringende Rat des englischen Abgesandten Cuthbert Tunstale an
Kardinal Thomas Wolsey vom Wormser Reichstag 1521 nach England,
»keines seiner [d.h. Luthers] Biicher in England einzufiihren noch ins Eng-
lische zu iibersetzen, damit hierdurch nicht schwere Unruhe dem Konigrei-
che und der Kirche von England entstehe, wie sie jetzt hier herrscht«,” ein
schones Beispiel fiir die machtvolle, unberechenbare Wirkung des Diskur-
ses. Wer also Wissen und Wahrheit glaubhaft vermittelt, kann gesellschaft-
liche Verdnderungen herbeifiihren. Macht hat in diesem Konzept nicht nur
der, der fiir eine Institution spricht oder handelt, sondern auch der, der den
Rezipienten in seinem Handeln beeinflussen kann. Um an der Macht zu blei-
ben, muf} deshalb versucht werden, das Wuchern der Diskurse zu kontrol-
lieren, denn Widerstinde gegen die herrschende Wahrheit werden mit Hil-
fe des Diskurses ausgeiibt. Diese gefiihrten Gegendiskurse bedienen sich
derselben Diskursstrategien wie ihr Gegenpol, sie fechten das bestehende
System von innen an.* Um den bestehenden Diskurs zu kontrollieren, miis-
sen sie jedoch erfinderisch gefiihrt werden — oder anders formuliert: Die Ge-
gendiskurse miissen iiberzeugen. Darum ging es in den frithen Jahren der
Reformation.

Fiir Aleander, ebenso wie fiir die Autoren, die reformatorische Ideen ver-
breiteten, wurde um Wahrheit gerungen. Der eine meinte, daB der »HaB ge-
gen Rom« sie so verblendet habe, »daf sie die Wahrheit nicht zu erkennen
vermogen«,* und die anderen bauten ihre Argumentation vor allem darauf
auf, daB die Wahrheit seit Jahrhunderten verdunkelt war und erst kiirzlich
wieder ans Tageslicht gebracht worden sei. Mit den »Einfliisterungen des
Satans«** hatte aus unterschiedlicher Perspektive sowohl die eine als auch
die andere Seite zu kidmpfen, so daB die Konflikte zwischen den Parteien
schon in dieser Aufbruchsphase 6ffentlichkeitswirksam in Flugschriften,
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Predigten und Gesprichen ausgefochten wurden. Mit Hilfe der diskursiven
Mittel wurde demnach am Rande des Wormser Reichstages um eine Refor-
mation des Kirchenwesens gerungen und in Worms ein Gegendiskurs popu-
larisiert, der die innerstidtischen Machtverhiltnisse neu ordnen sollte. Der
seit Jahrhunderten wihrende Streit zwischen der Stadt Worms und dem Kle-
rus konnte so mit neuer Argumentation angereichert und mit Vehemenz wei-
tergefithrt werden, denn spiitestens durch Luthers Auftreten vor Kaiser und
Stinden war die Frage nach der Reform des Klerus reichsrelevant gewor-
den.

Fritz Reuter erkennt in Worms um 1521 drei Ansitze einer neuen Bewegung:
zum einen diejenigen, die sich um den bischéflichen Generalvikar Johannes
Wacker (Vigilius) sammelten und dem Humanismus aufgeschlossen waren
und seit 1520 Kontakte nach Wittenberg aufbauten; zum anderen ein weite-
rer Humanistenkreis um den Arzt Dr. Fettich, der friih in den Verdacht ge-
riet, Lutheranhinger zu sein; drittens eine groBe, »wenn auch wohl naive«
Anhingerschaft.’* Gerade aber an diese, humanistisch nicht oder nur wenig
gebildete Anhéngerschaft, konnten sich viele Flugschriften gerichtet haben,
um fiir die causa Lutheri zu werben. 1521 befand sich der Lutherkult noch
in den Anfingen, denn wihrend des Wormser Reichstages gab gerade die
prolutherische Flugschriftenproduktion der Etablierung einer lutherischen
Idolfigur einen enormen Auftrieb: Luther wurde als Heiliger mit Nimbus und
der den heiligen Geist symbolisierenden Taube iiber den Kopf abgebildet,
und in den Flugschriften wurde er als standhafter Gegner der falschen Kir-
che in einem nicht nuancenreichen, sondern eher kriftigen Argumentations-
duktus dargestellt. In zahlreichen Liedern wurde Luthers Verhor verarbeitet
und verbreitet, wofiir sich gerade dieses Medium anbot, um zunichst alle
Schichten zu erreichen.*® Diese liber die Flugschriften und Lieder vermittel-
te Konstruktion einer Symbolfigur fiir einen Kampf gegen das von den Zeit-
genossen empfundene papstliche und klerikale Unrecht wirkte sich auch auf
die innerstidtische Auseinandersetzung aus. Mit Hilfe der Legendenbildung
und des konstruierten Heiligenstandes lieB sich die Figur Luther in einen
dem Zeitgenossen bekannten, frommigkeitsorientierten Diskurs einbinden.
Sukzessive konnte so ein Habitus konstruiert werden, der Wahrheit mit ei-
nem gottlichen Auftrag verkniipfte.

Vor allem also Luthers Auftritt vor Kaiser und Reich, jedoch auch die be-
reits vorher gewonnene Anerkennung, die sich in seiner triumphalen Reise
nach Worms widerspiegelte, konnten von den Flugschriftenautoren dazu ge-
nutzt werden, Wissen und Wahrheit als festen Bestandteil in die Figur Lu-
ther einzuschreiben und dadurch den Gegendiskurs in einen Wahrheitsdis-
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kurs zu verwandeln. Dabei gewann besonders das »wahre« Wissen um die
Heilserlangung an Bedeutung, denn hier konnten die individuellen Angste,
nicht genug fiir das eigene Heil geleistet zu haben, gebiindelt werden, um sie
in einem Diskurs gegen die MiBstinde innerhalb des klerikalen Standes zur
Wirkung zu bringen. Auch MaBinahmen gegen Luther, wie beispielsweise
die Verbrennung der reformorientierten Biicher in Worms am 29. Mai 1521,
wurden fiir die reformatorische Agitation in den Flugschriften genutzt, in-
dem das Ereignis in der Flugschrift Passion. D. Martins Luthers / oder syn
lydung durch Marcellum beschriben (1521)* als Kreuzigung dargestellt wur-
de. In dieser Flugschrift konstruierte der Autor die Verbrennung als Teil der
Passionsgeschichte und brachte so das Kernstiick der abendléndischen Chri-
stologie in unmittelbaren Zusammenhang mit Luther, der reformatorischen
Bewegung und den Aktionen gegen diese Bewegung.*® Der Gegendiskurs
gewann nicht nur an Legitimationskraft, sondern sollte auch motivieren, sich
den »Wahrheitstrigern« anzuschlieBen.

Im reformatorischen Gegendiskurs wurden also nicht nur die alten Kri-
tikpunkte gebiindelt und gegen die rémische Kirche gefiihrt, sondern es wur-
de, und das macht sicherlich seine Qualitit aus, fiir den Rezipienten Neues
transportiert. Mit Hilfe der Predigten und Flugschriften, in denen Wahrheit
und auch Wissen vermittelt werden sollten, vollzog sich dieser Gegendis-
kurs. Jeder einzelne Rezipient konnte sich unabhingig von der Vermittler-
rolle des Klerus in diesen Heilsdiskurs integrieren: Heil, Wahrheit und Wis-
sen sind daher die drei Eckpunkte im reformatorischen Gegendiskurs, um
die es ging und die einander bedingten. Wissen wurde tiber die Wahrheits-
suche konstruiert, wihrend das Heilsverlangen den Impuls fiir diese Suche
bildete. Die Wahrheit lieB sich jedoch nur finden, wenn auch das Wissen
vorhanden war, sich beispielsweise von der alten Werkgerechtigkeit zu 16-
sen. Auch hier wirkte das Heilsverlangen als Motor, wihrend sich dieses nur
stillen lieB, wenn Wissen und Wahrheit im Einklang waren. Wissen, Wahr-
heit und Heil wurden jeweils mit Hilfe des anderen konstruiert. Dabei treten
nicht die Begriffe als Akteure auf, sondern die Autoren und die Rezipienten
des Wissens- oder Wahrheitsdiskurses: Wissen wurde also von den handeln-
den Akteuren produziert.

Werden die Flugschriften analysiert, die in der Zeit um den Wormser Reichs-
tag in Worms gedruckt wurden, fallt auf, daB8 Luther in diesen friihen Jahren
ohne Frage als Identifikationsfigur, ja sogar als Revolutionir dargestellt wur-
de, der den klerikalen Stand und damit die Gruppe des Antichristen zer-
schlug. Eigenschaften wie Gottvertrauen, Mut, Tatendrang, Weisheit, Zu-
versicht und Gelassenheit wurden in den Flugschriften Luther zugeschrie-
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ben — ein ideales Leitbild fiir den anfidnglichen GruppenbildungsprozeB ei-
ner reformatorischen Gemeinde. Werden jedoch die Flugschriften in die
Analyse einbezogen, die in den Jahren um den Bauernkrieg 1524-1526 und
zur Zeit der tauferischen Bewegung in Worms, also von 1527-1529 gedruckt
wurden, so wird deutlich, daB die Figur Luther als Wahrheitstrdger abgebaut
wurde. In den Flugschriften von 1524—1526 dominierte der tiefergehende
theologische Diskurs, der den eher populistisch gefiihrten abloste. Es ging
in dieser Phase primdr um Wissensvermittlung, um der reformgesinnten
Gruppe Legitimationsargumente zu bieten. Jeder einzelne sollte die Bibel
kennen und verstehen, damit er aus ihr heraus argumentieren konne. Der
sprachliche Duktus war in dieser Phase nicht mehr so kampferisch und agi-
tatorisch, sondern eher belehrend, und die Schriften waren groBtenteils lan-
ger. In den Flugschriften, die dem Wormser Diskurs der Jahre 1526/27 bis
1529 zuzurechnen sind, dominierte der innerreformatorische Streit ums
Abendmahl und um die Taufe, wihrend die antiklerikale Agitation deutlich
zuriicktrat. In ihnen wurde vor den vom Teufel gesandten falschen Briidern
gewarnt, mit dem falschen Heilsweg gedroht und mit der Wahrheit gewor-
ben. In vielen Schriften iiberwog ein mystischer Argumentationsduktus, der
Gelassenheit, Gottvertrauen und Aufopferung hervorhob.

Gerade weil dieser Diskurs mit einer Vielzahl an Menschen gefiihrt wurde,
die eine Vielfalt eigener Ideen, Gedanken und Erfahrungen einbrachten, wa-
ren Wissen, Wahrheit und Heil in ihrer jeweiligen Konstruktion und daher
auch in ihrem Inhalt nicht konstant, sondern, aufgrund ihrer Abhédngigkeit
von der inhaltlichen Bestimmung des anderen, verdnderbar. Wissen, Wahr-
heit und Heil bildeten die Eckpunkte, iiber die fiir die Rezipienten eine Wie-
dererkennung méglich war, iiber die sich Altes, Bekanntes mit Neuem und
zunéchst Fremden verbinden lieBen. Wer die Definitionsmacht {iber Wissen,
Wabhrheit und Heil innehatte, wer diese Begriffe fiir den Rezipienten glaub-
haft und iiberzeugend zu fiillen vermochte, konnte den Diskurs dominieren
und gesellschaftliche Verdnderungen in Gang setzen. Hier zeigt sich Plura-
litat in einer zunichst konform wirkenden Bewegung.

Erste reformatorische Neuerungen in Worms

Den Ausgangspunkt fiir die reformatorischen Neuerungen in Worms bilde-
te vermutlich das St. Andreasstift mit dem Stiftskantor Nikolaus Maurus und
dem Pfarrer der dem Stift inkorporierten Pfarrkirche St. Magnus, Ulrich
Preu, sowie dessen Kaplan Johannes Freiherr. Zusammen mit Ulrich Sitzin-
ger, Friedrich Baur und Heinrich Stoll tauften sie schon bald im »Sinne Lu-
thers«.*? Dabei ldBt sich nicht ermitteln, ob es schon vor dem Wormser
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Reichstag reformatorische Predigten in der Stadt gab, so daB fiir den Beginn
der Reformation in Worms spitestens das Jahr 1521 und damit der EinfluB
von Luthers Auftritt vor dem Wormser Reichstag angegeben werden muB.
Der Rat nutzte die sich herausbildende reformatorische Opposition gegen
den altglaubigen Klerus, um eigene politische Interessen gegen den Bischof
durchzusetzen und die Regelungen der Pfalzgrafenrachtung zu miBachten:
Am 6. Dezember 1522 schuf sich die Biirgerschaft ohne Zustimmung des
Bischofs einen Dreizehner Rat und begriindete diese MaBnahme mit dem
drohenden Untergang der Stadt.** Im Dreizehner Rat amtierten die Mitglie-
der nun auf Lebenszeit und iibten mit dem »gemeinen Rat, dessen zwolf
Mitglieder jahrlich wechselten, das eigentliche Stadtregiment aus.”! Bischof
Reinhard von Riippur (Bischof von 1503—1533) engagierte sich in den Strei-
tigkeiten wegen seines hohen Alters nicht mehr, schon 1521 bestellte das
Domkapitel auf seinen Wunsch hin Philipp von Flersheim als Koadjutor.
Diese Wahl stieB jedoch auf pfilzischen Widerstand, so daB Flersheim, der
im April 1523 die pipstliche Bestdtigung erhielt, bereits im Dezember auf
dieses Amt verzichtete. Pfalzgraf Heinrich, ein Bruder des regierenden Kur-
fiirsten, erhielt im Mérz 1524 vom Papst die Bestdtigung als Koadjutor des
Wormser Bischofs. Heinrich wurde jedoch wenige Wochen nach seiner Be-
stitigung zum Nachfolger des verstorbenen Bischofs von Utrecht bestellt,
so daB auch Heinrich kein groBes Interesse an den reformatorischen Vor-
kommnissen in Worms zeigte, was dazu fiihrte, da der Wormser Klerus bis
zum Friihjahr 1525 ohne Fiihrung blieb. Vermutlich war er zudem in sich
nicht einmiitig, da die offene und strittige Frage der Koadjutorie den Klerus
gespalten haben diirfte.

Aber auch die reformatorischen Neuerungen fiihrten zu Spaltungen inner-
halb des Klerus, so brachte beispielsweise die Heirat Ulrich Sitzingers 1523
schwere Zerwiirfnisse innerhalb des St. Andreasstifts hervor. Sitzinger soll-
te aufgrund seiner MiBachtung des kanonischen Rechts und der Bestimmun-
gen des Reichskammermandats von 1523 die Pfriinde entzogen werden. Das
Stift konnte sich aber aufgrund der Parteinahme der Biirgerschaft fiir Sitzin-
ger nicht durchsetzen. Eine Flugschrift, in der der Autor ein Gespriich eines
Klerikers mit einem nicht niher charakterisierten »ander mang, der den Kle-
riker belehrte, konstruierte, mobilisierte offensichtlich die Offentlichkeit, fiir
Sitzinger einzutreten. Die Heirat Sitzingers wurde in diesem Gespriich dazu
genutzt, der reformatorischen Lehre die Wahrheit zuzusprechen und sich von
der altglaubigen Lehre abzugrenzen: »Mit keynem gewalt solt ir vns zwin-
gen |l oder mit bannen von der warheit tringen. [...] Das wort Christi musz
frei faren Il das kan vns vnszer seelen bewaren. Il Ist zu leben frey darnach Il
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das mann nit fall in gottis rach.«* Dem Rezipienten wurde in dieser Schrift
durch die deutlichen Gruppenabgrenzungen angezeigt, dal} ein Eintreten fiir
die falsche Seite das Seelenheil gefihrden wiirde. Mit Hilfe der Heirat bau-
te der Autor eine lokale Identifikationsfigur, namlich Sitzinger, auf, der sich
mutig, 6ffentlich, unumkehrbar sowie ohne Furcht vor den behérdlichen
Sanktionen zu seinem neuen Glauben bekannte, und es wurde versucht, die
Rezipienten von der RechtmaBigkeit seines Anliegens zu iiberzeugen. Das
offentliche Bekenntnis eines Priesters zur Ehe war eine spektakulire, meist
éffentlichkeitswirksame Handlung, in der er bestehendes kanonisches Recht
demonstrativ miBachtete.” Mit der Inanspruchnahme des Eherechts durch
den Kleriker ging zudem eine Verneinung der Zugehorigkeit zum klerika-
len Stand einher, denn der Priester machte sich mit dem Laienstand gemein
und kritisierte damit die besondere Wiirde des Klerikerstandes — eine schlich-
te, einfache, im Grunde sehr personliche, aber auch revolutionére Handlung,
durch die, 6ffentlichkeitswirksam genutzt, ein Gegendiskurs in der eigenen,
eigentlich dem alten common sense verpflichteten Gruppe praktiziert wer-
den konnte. Wenige reformatorische Neuerungen waren in den friihen
1520er Jahren so »deutlich wahrnehmbar, aufsehenerregend und in ihrer
rechtlichen und sozialen Bedeutung so vielschichtig und folgenschwer wie
die Priesterehe.«* Auch Luther wandte sich in einer Flugschrift an die
Wormser, um ihnen zu empfehlen, mit den reformatorischen Neuerungen
fortzufahren. Schon im Titel nennt Luther die Anhénger der Reformation in
Worms meine »brudern inn Christo«,"” so daB hier eine neue Gruppeniden-
titdt gestiftet wurde, allerdings jenseits der klerikalen Hierarchie oder der se-
miklerikalen Bruderschaften. Bruder in Christo konnte im »Priestertum al-
ler Gldubigen« jeder sein, der von der Rechtfertigung aus dem Glauben al-
lein iiberzeugt war. Bemerkenswerterweise deutete Luther an, daB die Re-
formationsgesinnten bisher »ein klein newes heiifflin« gegeniiber der groBen
Gruppe der Altgliubigen seien, daB sie aber dennoch die Wahrheit auf ihrer
Seite haben und in den reformatorischen Neuerungen weiter fortfahren sol-
len. Luther konstruierte so auch ein Gegenbild zur Briiderlichkeit, wie sie
im Spitmittelalter in den Bruderschaften gepflegt wurde, und konnte damit
einen bereits bekannten, der christlichen Tradition verhafteten Gedanken
aufgreifen, um ihn mit neuem Inhalt, namlich dem Gedanken des Priester-
tums aller Glaubigen, zu fiillen und zu kommunizieren. Luthers Gegendis-
kurs entwickelte sich auch in diesem Punkt aus der spatmittelalterlichen Tra-
dition heraus.

1524, also noch vor Luthers Deutscher Messe, ging eine Form vnd Orde-
nung der Euangelischen deutzschen Messen/ wie sie zu Worms gehalten wirt
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bei Peter Schoffer in den Druck und wurde in der Wormser Gemeinde ge-
braucht. Die Messe sollte auf Deutsch gehalten werden, um auch dem »eyn-
faltig leye«, der die »messz héren wollte, und dem »es got so wenig als den
Lateinern verborgen haben wil, die Verstindnishiirde zu nehmen.*® Bemer-
kenswert ist, daB im Text immer wieder auf eine direkte Verbindung zum
Heiligen Geist, zu Christus oder zu Gott hingewiesen wurde, die der Gliu-
bige wahrnehmen und durch die er zur Wahrheit gelangen konnte. Wie lan-
ge die neue Gottesdienstordnung in Kraft blieb, 148t sich nicht sagen, ver-
mutlich verlor sie aber mit dem Ende des Bauernkrieges offiziell ihre Wir-
kung.

Die Tdufer in Worms

Fiir das Entstehen einer tduferischen Gemeinschaft in Worms waren jedoch
nicht nur der Drucker und das Medium, das kleruskritische Milieu, die be-
reits bestehende aubBlerkirchliche Tradition oder die reformatorischen Neue-
rungen bedeutsam, sondern auch Personen, die 6ffentlichkeitswirksam fiir
ihre Uberzeugungen warben. Eine dieser Personen war der aus Bockenheim
stammende Prediger Jacob Kautz,” der vermutlich bereits 1524 in die Stadt
kam. Wihrend des Bauernkrieges hatte Kautz grofien EinfluBl auf die
Bockenheimer Bauern,*® die in der Umgebung von Worms Kléster pliinder-
ten und niederbrannten und gerade vor den Stadttoren lagerten, als der Rat
mit dreizehn Forderungen und Beschwerden gegen den Klerus die Pfalzgra-
fenrachtung auBer Kraft setzen wollte. Aufgrund der Bedrohung durch die
Bauern stimmte der Wormser Klerus im Mai 1525 diesen Forderungen zu
und begab sich in den Schutz der Stadt.*® Die Dreizehn Artikel weisen im
Duktus und in der Argumentation deutliche Ahnlichkeiten mit den Zwolf
Artikeln der Bauern auf,* sind aber auf die Wormser Verhiltnisse zuge-
schnitten. Der Sieg des Wormser Rates war jedoch nur noch von kurzer Dau-
er, da nach der verlorenen Pfeddersheimer Schlacht am 24. Juni 1525 die
Kleriker auf Verlangen des Kurfiirsten wieder in ihre Rechte eingesetzt wur-
den.”’ Zudem verlangte der Kurfiirst vom Rat, erneut die Pfalzgrafenrach-
tung zu beeiden. Die neue Gottesdienstordnung wurde abgeschafft, und in
den Wormser Pfarrkirchen, mit Ausnahme von St. Magnus, wurde nicht
mehr evangelisch gepredigt.

Am 18. April 1526 schloB die Geistlichkeit bezeichnenderweise in Heidel-
berg mit dem Rat einen neuen Vertrag, der nur in wenigen Punkten fiir die
Biirger Verbesserungen brachte. So wollte die Geistlichkeit fortan 150 Gul-
den jahrlich an die Stadt zahlen, um sie fiir entgangene Einnahmen zu ent-
schidigen.” Des weiteren blieb der Dreizehner Rat als eigentliche Obrigkeit
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der Stadt erhalten, obwohl der Bischof nominell der Stadtherr war, so daB3
die von der Geistlichkeit geforderte Riickkehr zur Ratsordnung der Pfalz-
grafenrachtung nicht erfiillt wurde. Zudem durfte die evangelische Predigt
nur noch in St. Magnus gehalten werden. Daf} hier noch die Moglichkeit be-
stand, lag zum einen daran, daf sich Ulrich Preu als Pfarrer behaupten konn-
te, zum anderen an der Abwesenheit des Koadjutors und drittens an der Ver-
handlungsfiihrung des Rates, der, da er den Klerus im Mai 1525 nach der
Zustimmung zu den Dreizehn Artikeln in seinen Schutz genommen hatte,
Schlimmeres verhiitet hatte.

Jacob Kautz predigte vermutlich seit 1524 in und um Worms. Ob er sich al-
lerdings bereits zu diesem Zeitpunkt gegen die Kindertaufe einsetzte oder
ob er die Anregungen dazu erst durch die Ankunft der anderen Téufer in
Worms erhielt, 1iBt sich leider nicht mehr sagen.® 1524 erschien eine an-
onyme Flugschrift mit dem Titel Trostbrieff der Christlichen kirchendiener
zu Wormbs an die frommen Aposteln und bekenner Jesu Christi, so itzt zu
Meintz, Ringau unnd allenthalben im Bistum gefangen liegenn, iren lieben
briidern.** Auffillig ist der mystisch-spiritualistische Duktus der Leidens-
und Kreuzesnachfolge, der in seiner Intensitit, in seinem Stil und seiner Ar-
gumentation nicht so recht zu den anderen Schriften passen will, die sich
dem Wormser Diskurs dieser Jahre zurechnen lassen. Otto Kammer wirft die
Frage auf, ob nicht Kautz selbst als Autor dieser Schrift in Frage kdme,”
dann nidmlich wire Kautz die Schliisselfigur zu einer mystisch-spiritualisti-
schen Gruppe in Worms — vielleicht den Griiblingen —, die in eine Tédufer-
bewegung eingegangen, vielleicht sogar aus ihr entstanden sein kénnte. Be-
zeichnenderweise 140t sich gerade der mystisch-spiritualistische Duktus in
den Artikeln von Jacob Kautz 1527 finden, was wiederum fiir seine Autor-
schaft des Trostbriefs sprechen wiirde.*®

Nach 1524 wurden in Worms von Schoffer hauptséchlich solche Schriften
gedruckt, die der sogenannten radikal-reformatorischen Linie® zugerechnet
werden miissen, da sich der Drucker offenbar schon frith mit den Ideen der
Taufer anfreundete. Als Autoren dieser Schriften sind vor allem Hans Denck,
Jacob Kautz und Ludwig Hitzer zu nennen, zudem waren Melchior Rinck
und, von der Forschung bisher kaum wahrgenommen, Melchior Hoffman in
der Stadt.”® Des weiteren wurde von Schéffer 1527 Dencks und Hétzers Pro-
pheteniibersetzung gedruckt, von der innerhalb von vier Jahren zwdlf selb-
stindige Ausgaben verdffentlicht wurden, was sich als Hinweis auf die
Wichtigkeit dieser Ubersetzung deuten 14Bt. Erst mit dem Erscheinen der lu-
therischen Propheteniibersetzung wurde diese erste Ubersetzung verdriingt,
denn Luther selbst hatte sich bereits 1530 negativ iiber die Propheteniiber-
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setzung geduBert, weil er zum einen Hitzer und Denck als »falsche Christen
und Rottengeister« einstufte, zum anderen weil Juden an der Ubersetzung
mitgearbeitet haben sollen.** Zudem druckte Schoffer 1527 den anonymen
Dyalogus von frembden glauben. Glauben der kirchen. Tauff der Kinnder,
der mittlerweile Andreas Bodenstein von Karlstadt zugeschrieben wird.®® Im
Dyalogus wurden vom Autor zwei Personen in Szene gesetzt, die in einem
leicht verstindlichen Sprach- und Argumentationsstil iiber die Tauffrage be-
rieten. Die Aussagen des Felix, der die Kindertaufe befiirwortete, sind groB-
tenteils knapp formulierte Halbwahrheiten, in ihrer Argumentationslogik
leicht zu widerlegen und wenig fundiert. Prosper dagegen wurde vom Au-
tor als wiBbegierige, offene, nur der Wahrheit verpflichtete, mit Detail- und
Sachwissen ausgestattete Figur konstruiert, die erst im Verlauf der Schrift
mit Hilfe ihrer eigenen Logik zu der Uberzeugung gelangte, daB die Kinder-
taufe unwirksam sei, und schlieBlich die Erwachsenentaufe vertrat. Dem Re-
zipienten wurden so vom Autor zwei Figuren angeboten, von denen die eine
die iiberzeugendere Rolle spielte und zudem, gerade durch ihr anfdngliches
Wissensdefizit, im Verlauf des Dialogs Wissen ansammelte. Der Rezipient
konnte die Perspektive von Prosper leicht annehmen, da kein Wissensvor-
sprung der Figur als Hiirde in den Text eingebaut wurde — im Gegenteil er-
moglichte die Perspektivannahme dem Rezipienten, an der Wissenssamm-
lung teilzunehmen und das neue Wissen kennenzulernen. Damit konnte der
Autor beim Rezipienten Kompetenzen schaffen, die der Rezipient vor dem
Horen oder Lesen der Schrift vielleicht noch nicht hatte. Bezeichnenderwei-
se wandte sich der Autor der Schrift explizit gegen Luther, indem er Pros-
per und Felix iiber Luthers Auffassung zur Kindertaufe diskutieren lieB. Bei-
de Figuren kénnen Luther nicht so recht verstehen, ja, sie versuchen sogar,
seine Lehre einander zu erkliren und sind iiber die falsche Auslegung durch
Luther erstmals einer Meinung. Luthers Habitus als Reformator und Wahr-
heitstrager wurde in dieser Schrift mit ihrer Argumentationslogik eher ne-
benbei dekonstruiert und dazu genutzt, die eigene Deutung zu entfalten und
plausibler zu kommunizieren.

Pfingsten 1527 bekamen die innerreformatorischen Auseinandersetzungen
offentliche Brisanz, als Kautz an die Dominikanerkirche ein Plakat schlug,
das in sieben Artikeln die wichtigsten Grundsitze der Taufer in Worms zu-
sammenfaBte und zur Disputation dariiber aufforderte, worauf Ulrich Preu
und Johann Freiherr wenige Tage spiter sieben Gegenartikel vorlegten, in
denen sie die Lehre der Tédufer zuriickwiesen.®' Kautz bezog sich in seiner
Vorrede auf die Wahrheit, wobei er offen lieB, gegen wen er konkret argu-
mentierte, aber diese andere Gruppe dem Teufel und seinen Liigen zurech-
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nete. Dadurch daB Kautz mit seinen Artikeln zur Disputation aufforderte
und sich zunichst gegen keine Gruppe konkret richtete, stellte er allen Re-
zipienten, also auch den Neu- und Altglaubigen, frei, sich fiir die Wahrheit
und damit fiir das Heil zu entscheiden. Knapp und deutlich wurden daher
die Artikel formuliert, und auf langwierige Erkldrungen wurde verzichtet.
Zudem folgten am Morgen des 13. Juni 1527, also in der Pfingstwoche, in
der zahlreiche Bauern aus dem Umland zur Messe in die Stadt stromten, 6f-
fentliche Predigten iiber die Artikel durch Kautz und zwei andere Taufer.
Auch Preu und Freiherr erlduterten ihre Artikel auf der Kanzel, so daB die
innerreformatorischen Streitigkeiten offentlich ausgetragen wurden. Inter-
essanterweise unterschied Kautz im ersten und zweiten Artikel zwischen
dem duBeren und inneren Wort, wobei er dem inneren das wesentliche Ge-
wicht beimaB. Im dritten verwarf er die Kindertaufe, die gegen die Lehre
Gottes spreche. Und im vierten Artikel wehrte sich Kautz gegen die luthe-
rische und altglaubige Abendmahlslehre. Im letzten Artikel bekannte sich
Kautz zur Leidensnachfolge, die ohne den »innerlich gehorsam« nicht wirk-
sam sei.®” Ulrich Preu und Johann Freiherr wehrten sich in ihren Artikeln,
die sie im Aufbau und in der Argumentationslogik den Artikeln von Kautz
anpaBten, unter anderem gegen die Betonung des inneren Wortes und ge-
gen die Kindertaufe.® Sie prisentierten so der Offentlichkeit ein lutherisch
geprigtes reformatorisches Konzept als Gegenbild zu den sieben Artikeln
des Jacob Kautz.

Im Wormser Thesenstreit wurden Themen behandelt, die auch iiberregional
fiir Aufruhr sorgten. So ist hier zum einen der Abendmahlsstreit zwischen
Luther und Zwingli, der nach 1525 ausbrach, zu nennen, in dem es darum
ging, die Seinsweise, in der Christus beim Abendmahl anwesend ist, zu be-
stimmen. Zum anderen wurde die Tauffrage vor dem Hintergrund erstmali-
ger Sanktionen gegen die Taufer verhandelt, denn im Januar 1527 wurde
Felix Mantz in Ziirich ertrdnkt und im Mai Michael Sattler in Rottenburg am
Neckar verbrannt.* Uber das Schicksal Sattlers diirften die Wormser zumin-
dest seit der Veroffentlichung und Verbreitung der Flugschrift Getrewe war-
nung der prediger des euangelij zu Straflburg vber die artickel, so Jacob
Kautz Prediger zu Wormbs kiirtzlich hat lassen aufigohn [...] darin sich Hans
Dencken vnnd anderer wiedertaeuffer schwere yrthumb erregen, betreffend®
im Juli 1527 unterrichtet gewesen sein. Die Autoren der Flugschrift spra-
chen sich deutlich gegen die T#ufer aus und nutzten die Verbrennung Satt-
lers textstrategisch, um ihrer versuchten Demaskierung der Taufer Kautz und
Denck als falsche Propheten Nachdruck zu verleihen. Peter Schoffer lieB
sich durch die Sanktionen und Agitationen gegen die Téufer jedoch nicht da-
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von abhalten, die Schriften Sattlers, so zum Beispiel die Briiderliche verey-
nigung etlicher Kinder Gottes (vermutlich 1527-1529), die als Schleithei-
mer Artikel bekannt wurden, zu drucken.®®

Erst im Verlauf des Jahres 1527 distanzierte sich der Rat zunehmend von
Kautz, der noch 1526 vom Rat zur Predigt in der Dominikanerkirche veran-
laBt worden war.®” Auch der Priadikant Heinrich Hilarius bekannte sich 1527
ffentlich zur Erwachsenentaufe und muBte sich gemeinsam mit Kautz vor
dem Rat verantworten, ohne daB sie ihre tauferische Uberzeugung aufga-
ben.®® Zudem nahm Kautz nach Angaben des Chronisten Friedrich Zorn Mel-
chior Hoffman einige Tage bei sich auf und lieB sich von ihm unterrichten.®
Die Zahl der Anhénger der tauferischen Predigt wuchs bestindig, so daB der
Rat handelte: Melchior Hoffman muBte die Stadt bei Anbruch des Tages,
Kautz nur wenige Wochen spiter im Juli 1527 verlassen.” Die Predigttitig-
keit von Kautz und vermutlich auch von Hoffman war fiir den Rat proble-
matisch geworden, wie sich in einem Schreiben an den StraBburger Rat 1528
zeigt: »[...] das bemelter Kautz ein zeit lang in unser stat gepredigt und sei-
ner predigen halben mit andern predicanten etwan villmalen etlicher sonde-
rer artickel halp, dero er vermeint in der schrifft grunt haben sollt, dermas-
sen in spaltung begeben, das wir nit klein fursorg getragen, das darauB nichs
anders dann ungleicher verstant der schrifft, uneinigkeit des volcks und an-
derer mercklicher unrat darauss erwachsen wurd.«”

Viele Wormser lieBen sich von der tiduferischen Lehre durch Schrift und Pre-
digt iiberzeugen, so daf sich eine tiuferische Bewegung in Worms heraus-
bilden konnte. Otto Kammer vermutet meines Erachtens zurecht, daf fiir die
Wormser eine mystisch-spiritualistische Frommigkeit kennzeichnend war,
die zu einer Abkehr von allen duBeren Formen kirchlichen Lebens fiihrte.”
Die Bewegung konnte so die Aversionen der Wormser gegen den Klerus, die
auBerkirchliche Tradition sowie den Vorwurf an die lutherischen Prediger,
mit den Reformen nicht konsequent und weitgehend genug vorangeschritten
zu sein, in sich vereinen. Das Mandat des Reichskammergerichts vom 4. Ja-
nuar 1528, in dem allen Wiedergetauften mit der Todesstrafe gedroht wur-
de, sowie das spitere Reichsmandat vom 23. April 1529 schufen eine reichs-
rechtliche Aufforderung, gegen die Téufer vorzugehen. Der Wormser Rat
reagierte erneut gegen die tiuferische Bewegung: Es wurden 1528 mehrere
Téufer ins Gefingnis gebracht und die anderen ausgewiesen, nur diejenigen,
die ihrem Glauben abschworen, durften in der Stadt bleiben.” Im Mai 1529
wurde das Mandat des Zweiten Speyerer Reichstages an einem Sonntag nach
dem Gottesdienst feierlich und offentlich auf dem Markt verlesen. Auch
Schoffer muBte nun Worms verlassen und ging nach Straburg.
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Mit der Ausweisung und Sanktionierung der Wormser Téufer konnte der Rat
die tduferische Bewegung erfolgreich unterdriicken, obwohl sie offenbar
nach 1529 noch einmal kurz wiederauflebte.”

SchluBbemerkungen

Mit Hilfe des Diskurses kénnen Positionen, Themen, Personen und Institu-
tionen als wahr definiert, aber auch als falsch dekonstruiert werden. Dabei
ist wichtig, wer was wem wie mitteilt, denn nur in der sinnvollen Verkniip-
fung der Position des Autors (z.B. soziales Ansehen), dem Medium und dem
Rezipienten kann eine machtvolle Wirkung vom Diskurs ausgehen. Und
iiber diese machtvolle Wirkung 146t sich die Wahrheit konstruieren. Hans-
Jirgen Goertz vertritt die These, dall die Machtdiskurse zu Beginn des 16.
Jahrhunderts dem Heil, nach dem die Menschen verlangten, seine soziale
bzw. reale Gestalt gegeben haben. Macht und Heil, so Goertz, sind nicht
voneinander zu trennen, denn was das Heil fiir die Zeitgenossen war, zeigt
sich im Diskurs, hier kam das Heil zur Sprache, hier wurde um die Wahr-
heit gerungen — Gott und sein Wort wurden Teil des Informationskreis-
laufs.™

Die Untersuchung der Flugschriften hat vor allem ergeben, daB zuniichst mit
der Identifikationsfigur Luther am Klerus Kritik geiibt und die Méglichkeit
wahrgenommen werden konnte, den EinfluB} des Weltklerus innerhalb der
Stadt 6ffentlich zu kritisieren. Zunehmend mubBte allerdings geklirt werden,
was die Wahrheit ist, wie der wahre Heilsweg aussah — es muBte also Wis-
sen auf der Basis der Bibel vermittelt werden. Das Entstehen und die Rezep-
tion mehrerer reformatorischer Konzepte fiihrte zu innerreformatorischen
Streitigkeiten, fiir die der Rezipient Partei ergriff und seine Rezeptionser-
fahrung in sozialem Handeln zum Ausdruck brachte. Die Wissensvermitt-
lung mit Hilfe der Bibel diente als Legitimationsgrundlage fiir die Wahrheit
und das wahre Wissen. Dabei wurde in die Argumentationslogik immer wie-
der das Wissen um das Endgericht eingebaut, um die Rezipienten zu moti-
vieren, den wahren Heilsweg einzuschlagen. Das diskursive Ringen um die
Wahrheit, die Umsetzung des Wissens und die Angst um das eigene Heil
fiihrten in Worms zu Divergenzen beziiglich der Umsetzung der reformato-
rischen Ideen. Die Flugschriften mit ihren unterschiedlichen diskursiven
Strategien geben AufschluB iiber die enorme Vielfalt der reformatorischen
Ideen in den 1520er Jahren. Wird diese Vielfalt wahrgenommen und akzep-
tiert, lassen sich die reformatorischen Durchsetzungsprozesse regionalhisto-
risch mit ihren Besonderheiten verstehen, ohne sie gleich typologisieren zu
miissen. Worms war nicht erst »lutherisch« und dann »tduferisch«, sondern
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konnte eigene reformatorische Linien ausprigen, die nebeneinander und mit-
einander existierten.

Ob sich das T#ufertum in Worms bereits 1524 mit der Predigttatigkeit eines
regional bekannten Reformators wie Jacob Kautz oder erst durch den Ein-
fluB von Hatzer und Denck seit 1527 herausgebildet hat, soll und kann hier
nicht weiter diskutiert werden. Bemerkenswert ist jedoch der diskursive
Kreislauf von Autor/Drucker, Medium und Rezipient/Bewegung. Der Re-
zipient hat sein neu gewonnenes Wissen in soziale Handlungen umgesetzt,
die sich in den Quellen niederschlugen. Gerade hierin liegt meines Erach-
tens der Erkenntnisgewinn eines diskurstheoretischen Ansatzes, denn mit
ihm kann der Rezipient oder die Rezeptionssituation in den Untersuchungs-
fokus geriickt werden. Der Rezipient ist dabei nicht nur ein Mitglied einer
kirchen-, sozial-, politik- oder wirtschaftshistorisch ermitteltelten Gruppe,
sondern ein Akteur, der seine Spuren im zeitgendssischen Diskurs hinterlas-
sen hat. Uber die Frage, wer wie gehandelt hat, l#Bt sich das Warum er-
schlieBen, denn die Frage, wie und warum die reformatorische Idee zur hi-
storischen Realitédt wird, ist die Frage nach der Rezeption und nach der hi-
storischen Rezeptionssituation.

Zu dieser Situation gehorte in Worms in den 1520er Jahren der Drucker Pe-
ter Schoffer, der durch die Veroffentlichung der Flugschriften den Wormser
Diskurs und die innerstédtischen Auseinandersetzungen um die reformato-
rische Wahrheit deutlich lenkte. Aufgrund seiner Drucktitigkeit gab es in
Worms vor allem Flugschriften zu lesen, die zunichst reformorientiert und
spater radikal-reformatorisch waren. In dieser Auswahl, die Schoffer unter
den zur Verfiigung stehenden Schriften und Drucken getroffen zu haben
scheint, liegt meines Erachtens ein wichtiger Impuls fiir das Entstehen eines
reformorientierten und spiter tauferischen Rezipientenkreises in Worms. Es
wird deutlich, daB3 nicht nur Autor und Rezipient aufeinander einwirkten,
sondern auch das Handeln des Druckers in den zu beschreibenden Kommu-
nikationsprozeB eingebunden werden muB. Autor, Drucker und Rezipient
bildeten in Worms eine Agitationsgemeinschaft, die die Machtverhéltnisse
innerhalb der Stadt verédnderte.

Wissen schien im reformatorischen Aufbruch von iiberall herzukommen, ge-
braucht zu werden und sich zu veréindern. Auf der Suche nach dem eigenen
Heil eignete sich der zeitgendssische Rezipient Wissen an, um seine religic-
se Wahrheit zu leben, um sie aber auch zu legitimieren und zu verteidigen.
Diese individuelle Wissensaneignung war notwendig, um sich den unmittel-
baren Zugang zu Gott zu erschlieBen und an der gottlichen Wahrheit teilha-
ben zu konnen. Wissen, Wahrheit und Heil waren im zeitgendssischen Dis-
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kurs wirkungs- und machtvoll miteinander verkntipft. Wire es dem Zeitge-
nossen nur um die Zuriickdringung des klerikalen Macht- und Einflufibe-
reichs gegangen, wiren diese mit Vehemenz gefiihrten innerreformatori-
schen Streitigkeiten unnétig gewesen. Es ging um mehr: Die Suche nach dem
Heil forderte vom Zeitgenossen, daB er sein Wissen iiber die Wahrheit und
den wahren Heilsweg immer wieder auf den Priifstand stellte. »Vnd das es
ist die warheyt blosz«™® galt als Legitimationsprinzip und als Aufforderung,
sich Wissen anzueignen, hatte aber inhaltlich keine konstante Giiltigkeit.

Die unterschiedlichen Flugschriften spiegeln daher auch die vielféltigen re-
formatorischen Bewegungsimpulse wider. So weist also gerade diese Viel-
falt den heutigen Betrachter auf die »Leichtigkeit« hin, mit der sich der zeit-
gendssische Rezipient fiir die eine, dann fiir die andere Bewegung entschie-
den zu haben schien. Der zeitgenossische Rezipient mufBite dabei seinen
frémmigkeitsorientierten Alltag nicht verlassen, sondern konnte mit seinem
neu gewonnenen Wissen die Suche nach dem Heilsweg gestalten. Autor,
Drucker und Rezipient waren demselben Wahrheitsprinzip verbunden, da-
her lieB sich, darauf basierend, Wissen produzieren, mit dem die Zeitgenos-
sen ihre Welt, die das Diesseits und das Jenseits in enger Verklammerung
und in enger Sinnstiftung umschloB, verstehen konnten. Das iiber die Flug-
schriften vermittelte Wissen diente als Gestaltungs- und Rechtfertigungs-
werkzeug, mit dem die Zeitgenossen ihre Welt ordneten und neugestalteten
- nicht »leichtfertig«, sondern im Gegenteil ihrer Wahrheit verpflichtet. Das
neugewonnene Wissen iiber die Wahrheit und den wahren Heilsweg ist der
Gesellschaft in den ersten Jahren der Reformation problematisch geworden.
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Zu den Abbildungen

Die beiden folgenden Abbildungen zeigen Holzschnitte aus der Wormser
Bibel von 1529. Sie stammen von Anton Woensam (ca. 1500-1541) und be-
ziehen sich auf die Kapitel 10 und 17 der Offenbarung des Johannes.

Ihnen lag das Exemplar in der Staats- und Universitatsbibliothek Carl von
Ossietzky in Hamburg zugrunde. Der Abdruck erfolgt mit freundlicher Er-
laubnis der Bibliothek.

Abb. 1 (5. 49) zu Kapitel 10

»Vnd ich sahe eynen andern starcken Engel vom himel herab kommen / der
war mit eyner wolcken bekleydet / vnd eyh regenbogen auff seinem haupt /
vnd sein angesicht wie die sofi / vii seine fiif wie feiirpfeiler / vnd er hatt inn
seiner hand eyn biichlin aufgethon [...] Vnnd ich héret eyn stifi vom him-
mel abermals mit mir reden / vnd sagen: Gehe hin / niini das offen biichlin
von der hand des Engels [...] vnnd er sprach zu mir: Nim hin vnd ver-
schlucks / vnd es wirt deinem bauch verbitteren: aber inn deinem mund wirts
stB sein wie honig [...] vnd er sprach zu mir: Du muBt abermals prophetzei-
en den véickern vnnd heyden / vnd zungen / vnd vil kéinigen« (S. LXXII).

Abb. 2 (S. 50) zu Kapitel 17

»Vnd es kam eyner von den siben engeln / die die siben schalen hatten / redt
mit mir / vnd sprach zu mir: Ko / ich will dir zeygen das vrteyl der gros-
sen huren / die da auff vil wasser sitzt / mit welcher gehuret haben die kiinig
auff erden / vnnd truncken worden sein von dem wein irer hurerei / die da
wonen auff erden« (S. LXXIIII).
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ASTRID VON SCHLACHTA

»Mit Religions Streitigkeiten wollen wir uns nicht befassen«
Begriffe und Konzepte im herrnhutisch-hutterischen Verhdltnis

Tiufertum und Pietismus - eine alte Debatte neu aufgerollt

Der Wechsel zwischen Wachstum, Stillstand, Niedergang und moglicher-
weise erneutem Aufschwung gehort zu den faszinierenden Kapiteln in der
Beschéftigung mit dem Lebenslauf konfessioneller Gruppen. Den Anfangen
einer Bewegung, die meist unorganisiert und »frei« sind, folgen Phasen der
Institutionalisierung, Traditionalisierung und Hierarchisierung, die leicht zu
einer Erstarrung des Glaubens- und Gemeindelebens fiihren kénnen; die
Theorien der »sect/church«- und der »sect cycle«-Diskussion stehen hierfiir
beispielhaft.' In diesen Phasen der Erstarrung ist meist ein wachsendes Be-
dirfnis der Gemeindeglieder nach Erneuerung zu beobachten, das sich aus
einem in dieser Phase besonders groBen »Erfahrungsdefizit des religiosen
Lebens«? speist. Dieses wiederum verlangt nach einer Behebung und nach
einer neuen Lebendigkeit des Glaubenslebens.

Als einfluBreichste und bedeutendste Erneuerungsbewegung des Protestan-
tismus, sowohl des lutherischen als auch des reformierten, sorgte seit dem
frithen 17. Jahrhundert der Pietismus fiir geistliche Aufbriiche und eine neue
Innerlichkeit des Glaubenslebens. Die Individualisierung und die Verinner-
lichung des personlichen Glaubenslebens standen im Pietismus ebenso im
Mittelpunkt wie »neue Formen personlicher Frommigkeit und gemein-
schaftlichen Lebens«.? Dabei war der Pietismus keineswegs eine homogene
Stromung, sondern in sich heterogen und komplex, von verschiedensten Be-
wegungen und Ideen geprigt. Einige radikalpietistische Gemeinden kriti-
sierten beispielsweise die Kindertaufe oder lebten in Giitergemeinschaft; hier
waren die Grenzen zu Auffassungen der Taufer teilweise sehr fliefend.* Par-
allelen im Bereich der katholischen Frommigkeit kénnen zum Jansenismus
und Quietismus gezogen werden, die dhnliche Impulse fiir die nachtridenti-
nische katholische Kirche lieferten.’

Auch die tiuferischen Gemeinden durchliefen im Verlauf ihrer Geschichte
Phasen der Erstarrung und Traditionalisierung des Gemeindelebens sowie
darauf folgende Phasen der Erneuerung. Versuche, neue Orientierung fiir ein
traditionalisiertes Gemeindeleben zu finden oder den KompaB fiir die
Schwerpunkte der Gemeindeidentitiit neu einzustellen, nahmen dabei meist
Impulse von auBen auf, die mehr oder weniger stark waren, manchmal un-
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terdriickt wurden, manchmal fiir Spaltungen innerhalb der Gemeinden sorg-
ten und manchmal jedoch auch Aufbriiche brachten.

Als starker Impulsgeber fiir Erneuerungsbewegungen innerhalb der tiuferi-
schen Gemeinden erwies sich der Pietismus. So pflegten Mitglieder der men-
nonitischen Gemeinden in den Niederlanden im 17. und 18. Jahrhundert Be-
ziehungen zu herrnhutischen Predigern. Vor allem der aus der Amsterdamer
Gemeinde »t’Lam en de Toren« stammende Johannes Deknatel verfiigte
iiber enge Kontakte zu August Gottlieb Spangenberg und Nikolaus von Zin-
zendorf.® In der Pfalz erlebten die Mennoniten im 18. Jahrhundert ebenfalls
eine Erneuerung durch den EinfluB pietistischer Ideen. Der mennonitische
Prediger Peter Weber startete in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts in
der Gemeinde Honingen private Gottesdienste und Bibelstunden und feier-
te das Abendmahl mit nicht-mennonitischen Gldubigen.’

Auch die Hutterer entwickelten im 18. Jahrhundert intensive und dauerhaf-
te Kontakte zu pietistischen Gruppen, vor allem zur Herrnhuter Briiderge-
meine und deren Niederlassungen in St. Petersburg und in Sarepta an der
Wolga, sowie zu den niederldndischen Mennoniten um Johannes Deknatel
und zur mennonitischen Erneuerung in der Pfalz um Peter Weber.? Bereits
im 17. Jahrhundert war es innerhalb der hutterischen Gemeinde zu intensi-
ven Gebetsbewegungen gekommen, die frith-pietistische Einfliisse vermu-
ten lassen, stets jedoch auf harte Kritik der Altesten gestoBen waren.

Dal} tduferische Gruppen von pietistischen Ideen stark beeinfluit waren, ist
in der Forschung mittlerweile unumstritten. Mitte des 20. Jahrhunderts ist
die Diskussion tiber die Verbindungen zwischen den Tédufern und den Pieti-
sten allerdings noch recht engagiert gefiihrt worden, vor allem angestoBBen
durch Robert Friedmanns Werk Mennonite Piety Through the Centuries.’
Friedmanns Hauptthese lautete, dall Taufertum und Pietismus auf den ersten
Blick viele Gemeinsamkeiten aufwiesen, eine nahere und tiefere Untersu-
chung jedoch fundamentale Unterschiede in der Theologie offenbare. Zwar
wiirden gemeinsame Begrifflichkeiten verwendet, die dahinter stehenden
Konzepte seien jedoch verschieden, hauptséchlich resultierend aus der un-
terschiedlichen Anschauung von Gemeinde und Nachfolge.” Die Thesen
Robert Friedmanns sind besonders am Ende des 20. Jahrhunderts, im Licht
aktueller Diskussionen iiber Fragen der mennonitischen Identitiit und iiber
Erneuerungen in den traditionsbeladenen tduferischen Kirchen wieder ins
Gesprich gebracht worden. Gleichzeitig ist das Interesse an den Beziehun-
gen zwischen den Gruppen der Tduferbewegung und des Pietismus erneut
aufgeflammt, und vor allem auf mennonitischer Seite sind einige Publika-
tionen erschienen, die fiir das 18. Jahrhundert signifikante und geistlich trag-
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fihige Beziehungen konstatieren." In diesem Zusammenhang sind das
grundlegende Werk Robert Friedmanns und seine Thesen der Abgrenzung
von Taufertum und Pietismus vermehrt in die Kritik geraten; der Hauptkri-
tikpunkt betraf dabei Friedmanns oberflichlichen und wenig differenzierten
Pietismus-Begriff.”

Vor allem die Mennoniten in der Pfalz und in den Niederlanden sind Gegen-
stand der neueren Publikationen zum Verhiltnis von Tdufertum und Pietis-
mus. Die Hutterer sind in diesem Kontext bislang nicht ins Blickfeld der For-
schung geraten. Doch gerade auch fiir die heutige hutterische Gemeinschaft
konnte vor dem Hintergrund aktueller und zunehmender Einfliisse charis-
matisch orientierter Bewegungen auf die junge Generation die Auseinander-
setzung mit der historischen Identitit und die Aufarbeitung der friiheren
Kontakte zu nicht-tiuferischen Gruppierungen von Bedeutung sein.
Aufbauend auf dem immer noch grundlegenden Werk Robert Friedmanns
und anschlieBend an die erwihnten neueren Arbeiten zu den Beziehungen
zwischen pietistischen Kreisen und Mennoniten in der Pfalz oder den Nie-
derlanden, sollen im folgenden die Hutterer in ein Netzwerk konfessionel-
ler Gruppen einbezogen werden, das sich im spéten 17. und im 18. Jahrhun-
dert in Europa entspann.” Die Informationsfliisse in diesem Netzwerk ste-
hen fiir ausgedehnte Kontakte, im Fall der Hutterer fiir einen signifikanten
EinfluB, den pietistische Ideen auf sie ausiibten. Die Beziehungen innerhalb
des Netzwerkes sprengten die Grenzen des Alten Reichs, sie reichten von
Oberungarn und SiidruBland bis in die Niederlande. Fiir die folgenden Un-
tersuchungen ist besonders ein Teilaspekt des bestehenden Netzwerkes von
Bedeutung, namlich die Beziehungen der Hutterer in Wyschenky und Ra-
digeva" zur Briidergemeine in Herrnhut, zu einer Briidergemeine, die sich
in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts in einer vornehmlich durch die
Ideen August Gottlieb Spangenbergs geprigten Phase befand. Nach dem Tod
Zinzendorfs hatte die Synode von 1769 entscheidende Impulse fiir eine Neu-
organisation und fiir eine stirker biblizistisch ausgerichtete Theologie und
ein intensiveres Bibelstudium gegeben. Spangenbergs Idea Fidei Fratrum,
die auch der Hutterer Johannes Waldner mit Begeisterung las, lieferte die
Grundlage fiir eine neue Dogmatik und fiir eine systematische Darstellung
der Theologie der Briidergemeine.”

Um sich dem Phinomen Taufertum und Pietismus nicht nur unter allgemei-
nen Aspekten anzunihern, erscheint es sinnvoll, den Blick auf Terminolo-
gien und Begriffe zu richten und die Ergebnisse fiir die Einordnung des ge-
samten Diskurses fruchtbar zu machen. Denn auf der sprachlichen Ebene
zeigen sich die Gemeinsamkeiten zwischen tauferischen und pietistischen
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Gruppen, die auf gemeinsame theologische Konzepte verweisen, besonders
deutlich. Sprachverwandtschaft signalisiert theologische Verwandtschaft,
oder Sprache als Kennzeichen und Abbild historischer Realitét und als In-
dikator fiir die Veriinderung historischer Realitdt — unter dieser Pramisse
werden Begrifflichkeiten, die die Hutterer im 18. Jahrhundert in ihren Schrif-
ten verwendet haben, sowie die Herleitung, Entlehnung und die Bedeutung
der sprachlichen AuBerungen und Normen untersucht. Als Bezugspunkte
dienen Schriften der Hutterer aus dem 16. Jahrhundert, besonders die Re-
chenschaft, auf die die Hutterer des 18. Jahrhunderts wiederholt rekurrieren,
sowie der Briefwechsel, den die Hutterer im 18. Jahrhundert mit der Briider-
gemeine in St. Petersburg und Sarepta (heute ein Teil Wolgograds) fiihrten. '

Die Hutterer in Oberungarn und Siebenbiirgen

Das hutterische Siedlungsgebiet teilte sich seit dem frithen 17. Jahrhundert
in zwei Regionen. Einerseits gab es Hofe in Alwinz und Bodok in Sieben-
biirgen, andererseits erfuhren die bereits bestehenden Hofe in Oberungarn
nach der Vertreibung der Gemeinde aus Mahren einen enormen Zuwachs.
Das hutterische Leben konzentrierte sich also auf Siebenbiirgen und Ober-
ungarn — die rdumliche Entfernung beider Regionen machte eine zentrale
Verwaltung und einheitliche Ausrichtung der Gemeinde nicht einfach.” Die
von Johannes Waldner am Beginn des Klein-Geschichtsbuches angefertigte
Zusammenfassung der frithen Epochen der hutterischen Geschichte 4Bt
ebenfalls den RiickschluB} zu, daB man fiir die Zeit des 17. und des friithen 18.
Jahrhunderts von einer weitgehend selbstindigen konfessionellen und sozia-
len Entwicklung der Hutterer in Oberungarn und der Hutterer in Siebenbiir-
gen ausgehen mufB. Doch kam es letztlich nie zu einer Trennung beider Ge-
meinden.” Wichtige Bezugspunkte sind in diesem Zusammenhang konfes-
sionelle Verdnderungen der hutterischen Gemeinde wie die Aufgabe der Gii-
tergemeinschaft’ und die Einfithrung der Kindertaufe.”

Die geistige und geistliche Situation der Hutterer im spiten 17. und im 18.
Jahrhundert ist in der Forschung bislang véllig unbeleuchtet geblieben. Le-
diglich die Eckdaten, die die Einfiihrung der Giitergemeinschaft oder die Ab-
schaffung der Erwachsenentaufe in Oberungarn angeben, scheinen durch das
ansonsten undurchdringbare Dunkel der hutterischen Geschichte in der Zeit
nach Andreas Ehrenpreis hindurch. Dabei liefert die Fortsetzung der hutte-
rischen Chronik, das Klein-Geschichtsbuch, wertvolle Informationen iiber
das Schicksal der Gemeinde nach 1650, und auch die von Josef Beck edier-
ten Chroniken und Geschichtsbiicher geben Einblick in das Gemeindeleben
und vor allem in die duBere Bedrohung durch RekatholisierungsmaBnahmen
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in Oberungarn und Siebenbiirgen. Dennoch ist die wissenschaftliche Aufar-
beitung dieses Kapitels der hutterischen Geschichte immer noch nicht sehr
weit gediehen. Hinzu tritt das Problem, daf die hutterische Gemeinde fiir
das 16. und friihe 17. Jahrhundert zwar einen reichen Fundus an Briefen, Be-
richten, Gemeindeschriften und Predigten vorweisen kann,” die innerge-
meindliche Uberlieferung fiir die spitere Zeit jedoch sehr diirftig ist. So las-
sen sich Riickschliisse auf das geistliche Leben meist nur zwischen den Zei-
len oder durch nachvollzogene Kontakte zur Aulenwelt ziehen.

Generell mufl man davon ausgehen, daB sich die Tendenzen der Erstarrung
des geistlichen Lebens und der Traditionalisierung des Glaubens, die sich
bereits um 1600 beobachten lassen, im 17. Jahrhundert noch verstirkt ha-
ben.” Die Vertreibungen, die Verluste durch die Ereignisse des Dreifig-
jahrigen Krieges, die Uberfille auf die hutterischen Hofe, doch vor allem der
AderlaB3 durch den Verlust von rekatholisierten Gemeindemitgliedern lielen
das hutterische Leben immer stérker in eine Krise geraten. Zwar erfuhr die
Organisation des Gemeindelebens durch Andreas Ehrenpreis einen erneuten
Aufschwung, doch zeigen seine Bestrebungen gleichzeitig Anzeichen einer
fortschreitenden Orthodoxie.”

Innerhutterische Erneuerungsbewegungen

Die Erneuerungsbewegungen, die die hutterische Chronik und das Klein-Ge-
schichtsbuch beschreiben, unterstreichen die anfangs formulierte These, daB
Phasen der Traditionalisierung und Orthodoxie ein »Erfahrungsdefizit des re-
ligiosen Lebens«* entstehen lassen. Sowohl die Gebetsbewegung in Lewir
1629 als auch die Geschehnisse um Benjamin Kengel 1645 in Sabatisch und
die Diskussionen um das Psalmbeten und das laute oder leise Beten in den
1770er und 1780er Jahren waren durch die Betonung der Innerlichkeit und
durch die Ausweitung und Intensivierung des Gebetslebens in der Gemeinde
gleichzeitig ein Bruch mit traditionellen Frommigkeitspraktiken.” Die Reak-
tion der Altesten war jedesmal der AusschluB derjenigen, die ihrer Meinung
nach gegen die Ordnungen und Praktiken der Gemeinde verstieBen.

Bis in die zweite Hilfte des 18. Jahrhunderts wurde innerhalb der hutteri-
schen Gemeinde von den Altesten ein striktes Beharren auf den iiberliefer-
ten Ordnungen, die fiir ein intensives und verinnerlichtes Gebetsleben an-
scheinend keinen Platz hatten, gefordert. Erst mit Johannes Waldner hat sich
eine Offenheit gegeniiber neuen Formen des Glaubenslebens durchgesetzt.
Allerdings bezog sich die Offenheit auch bei Johannes Waldner mehr auf
das Gebiet der spirituellen Erfahrung und weniger auf die iiberlieferten Ord-
nungen und Traditionen. Die Amterstruktur, die generelle Verpflichtung,
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sich den Altesten unterzuordnen sowie die Gemeinschaft innerhalb der Ge-
meinde zu leben und eigene Wege zu meiden, werden nicht in Frage gestellt.
Vielmehr zeigen die Geschehnisse um Johannes Hofer, der 1784 in Schlesi-
en eine neue hutterische Gemeinde griinden und dafiir vor allem die bereits
rekatholisierten Hutterer in Sabatisch gewinnen wollte, bei den Altesten je-
doch keine Unterstiitzung fand, daB individuelle, von den Altesten nicht un-
terstiitzte Wege weiterhin als nicht erwiinscht angesehen wurden. Waldner
kommentiert Johannes Hofers Wege im Klein-Geschichtbuch mit den Wor-
ten: »Dieses habe ich zur Warnung hiehersetzen willen, daB keiner zuviel
auf sich selbst, auf sein eignen Verstand und Witz sich verlasse, damit er
sich nit selbst betriige, zu weit komme und sich selbst damit in Ungliick brin-
ge.«* Auch die Beschreibung der Amter und Institutionen innerhalb der Ge-
meinde, die Waldner 1811 an den herrnhutischen Prediger in Sarepta, Chri-
stian Friedrich Gregor, schickt, verdeutlicht seine Verbundenheit mit den
tiberlieferten Strukturen der Gemeinde.”” Der 1808 verstorbene Prediger in
Sarepta und ehemalige Korrespondenzpartner Waldners, Johann Wiegand,
wiederum erwihnt in einem Bericht an die Gemeindeleitung in Herrnhut die
ausgeprigte Traditionalisierung, die er im hutterischen Gemeindeleben fest-
zustellen glaubt: Die Hutterer in Radi¢eva wiirden in ihrem Leben wenig
Veridnderung haben, immer das gleiche Gebet sprechen, den gleichen Ta-
gesablauf verfolgen und in der Kleidung durch duBere Gleichférmigkeit auf-
fallen.?

Eine andere Einstellung zeigte Johannes Waldner gegeniiber Erfahrungen,
die sich aus dem individuellen und kollektiven geistlichen Erlebnis speisten,
wie ein Kommentar verdeutlicht, mit dem er die Schilderung der Diskussio-
nen um das Psalmbeten, das laute oder leise Beten, abschlieBt, die in den
1760er und 1770er Jahren innerhalb der Gemeinde fiir Unruhe sorgten. Die
gemeinsame Bibellektiire und das Beten, zu dem man — auBerhalb der iiber-
lieferten hutterischen Ordnungen — zum Mittag zusammengekommen sei,
wire »der Jugend zu ihrer Erbauung nutzlich« gewesen; »dann oftmals wur-
de ein Gespriich iiber einen Spruch der Heiligen Schrift gehalten, was damit
gemeint werde und wohin es laute. Da hat sich ein jeder beflissen, dz er den
Buchstaben der Heiligen Schrift ordentlich fortlesen kunnte, und solche Ord-
nung kunnt noch heutigestags mit gutem Gewissen gehalten werden.«?* Auch
aus einer AuBerung Waldners gegeniiber dem herrnhutischen Altesten Jo-
hann Wiegand geht hervor, daB der hutterische Alteste groBes Gewicht auf
das eigenstandige Bibellesen legte. 1798 schreibt Waldner, daB er von der
Idee begeistert sei, daB die Gemeindemitglieder angehalten werden, selbst
in der Bibel zu lesen, »welches in der sogenannten Christenheit fast sehr in
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Verachtung kommen«.* Johann Wiegand charakterisiert Johannes Waldner
1802 als »liberaler [denkend] als seine Gemeinde«.”

Der EinfluR Herrnhuts auf die Hutterer — Konzepte, Ideen und Sprache

Mit den oben angestellten Uberlegungen ist bereits der Ubergang zu Johan-
nes Waldner und zu den Beziehungen der Hutterer in Wyschenky und Ra-
di¢eva zur Gemeinde der Herrnhuter in St. Petersburg und Sarepta vollzogen.
Denn der geschilderte Niedergang der hutterischen Gemeinde im friihen 18.
Jahrhundert und die sowohl in Oberungarn als auch in Siebenbiirgen durch-
lebte Erfahrung der Verfolgung und Rekatholisierung lieB auf hutterischer
Seite die Nachfrage nach neuen Ideen und nach einer Anbindung an eine
groBere Struktur wachsen. Latent diirfte eine Offenheit fiir »fremde, nicht
der hutterischen Tradition entstammende Ideen bereits durch die Karntner
Transmigranten vorhanden gewesen sein, die ihre eigene Tradition in die hut-
terische Gemeinde einbrachten. Gleichzeitig bestand auf hutterischer Seite
das Bestreben, aus der Minderheitensituation herauszukommen und sich ei-
ner groBeren Gemeinschaft anzuschlieBen. Johann Wiegand berichtet nach
einem Besuch in Radigeva, daB die hutterischen Lehrer »welche sich mehr-
mals iiber den wenigen Anschein der Nachfolge in ihrem Lehramte und iiber
ihre abgesonderte Lage kummerhaft ausdriickten«, an eine »nihere Ansch-
lieBung an die Briiderunitit« gedacht hitten.” Wiegands Empfehlung dies-
beziiglich lautet jedoch in seinem vermutlich 1803* abgefaBten internen Gut-
achten iiber die hutterische Gemeinde: »Wenn ich sagen sollte, ob ich hofte,
dass die gantze Gemeine sich mit uns vereinigen konnte, so kommt mir dies
vor jetzt eben nicht wahrscheinlich vor, aber eintzelne Seelen mdochten doch
wohl gewonnen werden kénnen.«** Johannes Waldner selbst war von der »il-
teren und niahern Verwandtschaft mit der Briiddergemeine« iiberzeugt und wies
einen Vergleich der Hutterer mit den Mennoniten entschieden zuriick.”®
Somit fiihrten die Zeiten verstirkten konfessionellen Drucks bei den Hutte-
rern zu dem Versuch, sich zu vernetzen, um in einem groBeren Verband den
eigenen konfessionellen Uberzeugungen gemiB leben zu kénnen. In diesem
Suchen bot sich die Herrnhuter Gemeine in der Oberlausitz oder deren Toch-
tergemeinde in Sarepta an, die ab der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts zu
einem Sammelbecken der Erweckten geworden war und deren Mitglieder
ebenfalls in einer hauptsichlich 6konomisch bedingten Giitergemeinschaft
lebten.’® Entgegen dem Urteil Robert Friedmanns, daB die Diskussionen zwi-
schen der Herrnhuter Briidergemeine und den Hutterern im 18. Jahrhundert
in der Darstellung des Archivars der Briidergemeine J. Th. Miiller »very scant
and unessential«’’ gewesen seien, zeigt ein niherer und sorgfiltiger Blick
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auf die zeitgendssischen Dokumente eine recht beeindruckende Nihe und
eine ausgepragte und dauerhafte Kommunikation, in der sich beide Gemein-
den wiederfanden. Wesentliche und kontrovers diskutierte Themen waren
in dieser Kommunikation weniger die Lehre vom »Heiligen Geist«, die
Robert Friedmann als wichtiges differenzierendes Merkmal zwischen Tau-
fern und Pietisten ausgemacht hat,*® sondern die Taufe, das Abendmahl und
der Pazifismus. Die Kontakte gingen sogar so weit, da3, wie erwihnt, ein
moglicher AnschluB der Hutterer an die Briidergemeine gedanklich aufkam
und auch ansatzweise diskutiert wurde.

Die zeitweise sehr rege Korrespondenz zwischen beiden Gruppen gibt den
Blick frei auf den iiberkonfessionellen, fast irenisch zu bezeichnenden Aus-
tausch.’® Im Juni 1774 hatte der Hutterer Hans Kleinsasser aus Wyschenky
einen Brief an den Herrnhuter Prediger Johann Nitschmann nach Sarepta ge-
schickt, nachdem ein Offizier den Hutterern erzihlt hatte, daB sich im Gou-
vernement Astrachan eine christliche Gemeinschaft versammeln wiirde, »in
ainen geist nach weiBl und ordnung der Ersten apostolischen kirchen«.*
Kleinsasser erkundigte sich nun beim Herrnhuter Prediger, ob dies »auch
rechte gemeinschafftlichen kirchen sein oder nit«. Er schlieBt den Brief mit
einer kurzen Beschreibung der letzten Jahrzehnte hutterischer Geschichte,
signifikanterweise handelt es sich dabei aufgrund seiner eigenen Erinne-
rungskultur um die Geschichte der Kirntner Transmigranten. Am 9. Januar
1775 folgte ein Antwortbrief von Johann Nitschmann aus Sarepta, in dem
dieser die Theologie und die Lebensweise seiner eigenen Gemeinde dar-
stellte. Dennoch kam es unter Kleinsasser und Nitschmann nicht zu engeren
Kontakten zwischen beiden Gruppen.

Erst zwanzig Jahre spiter, unter Johannes Waldner und Johann Wiegand, er-
lebte die Korrespondenz einen Neuanfang. Die Gemeinde in Sarepta und die
herrnhutische Niederlassung in St. Petersburg hatten in der zweiten Hilfte
des 18. Jahrhunderts eine wichtige Rolle im ékonomischen Leben RuBlands
ibernommen und waren zu einem bedeutenden sozialen und geistlichen Fak-
tor geworden. Nach 1800 begann jedoch der Niedergang der Gemeinde in
Sarepta, der mit konomischen, aber auch mit sozialen Problemen verbun-
den war.* Fiir die Herrnhuter stellte der Kontakt zu den Hutterern offenbar
einen Teil ihrer Diaspora- und Missionsarbeit dar, obwohl SiidruBland
zunichst nicht vorrangiges Ziel dieser Arbeit war, sondern hier vor allem
der Ausgangspunkt fiir die Missionen im Kaukasus lag. Allerdings unter-
nahm Sarepta wohl nach 1800 aufgrund der schwierigen Situation an der
Wolga verstirkte Missionsversuchte in der Ukrajna, in Neu- und KleinruB-
land sowie in Wolhynien.*

58



Mittel, durch die der Kontakt aufrecht erhalten wurde, waren regelméBige
Briefe, die zwischen Johann Wiegand und Johannes Waldner ausgetauscht
wurden, sowie unregelmaBige Besuche. Zusammen mit den Briefen wurden
Biicher und Gemeindeschriften hin- und hergesandt, in denen die Gespréchs-
partner die jeweils anderen theologischen Standpunkte kennenlernten. Jo-
hannes Waldner las aus dem Spektrum des herrnhutischen oder briiderischen
Schrifttums die Idea Fidei Fratrum von August Gottlieb Spangenberg, die
Briiderhistorie von Daniel Crantz sowie die Ratio Disciplinae von Johann
Amos Comenius. Auch mit Johann Arndts Vier Biichern vom Wahren Chri-
stentum war Waldner vertraut. Der Hutterer wiederum schickte eine kurze
Beschreibung der hutterischen Gemeindegeschichte, eine Darstellung des
hutterischen Glaubens sowie verschiedene andere Schriften iiber die Taufe
und das Abendmahl nach Sarepta. In seinen Briefen hebt Johannes Waldner
immer wieder seine Begeisterung fiir die herrnhutischen Schriften hervor.
In der Idea Fidei Fratrum habe er »mit voligen beyfall« gelesen, so Wald-
ner in einem Brief vom 6. Mirz 1804. Die Gemein Nachrichten, die er eben-
falls aus Sarepta erhalten hatte, las er mit Zustimmung — er habe viel Gutes
darin gefunden — und die herrnhutischen Predigerkonferenzen pries er als
eine »schine sehr niizliche Einrichtung«.

Doch die Kommunikation gibt auch den Blick frei auf die jeweiligen Nor-
men des Gemeindelebens, iiber die ein reger Austausch stattfand. Zeitweise
kam es auf hutterischer Seite sogar zur Ubernahme herrnhutischer Normen,
etwa wenn Johannes Waldner Entscheidungen durch das Los traf.” In einem
Brief an Johann Wiegand schildert Waldner, wie er zur Entscheidung kam,
ob er einige alte hutterische Schriften an Johann Wiegand senden sollte oder
nicht. Er war besorgt dariiber, daB die polemische Rhetorik, die diese Schrif-
ten des 16. Jahrhunderts dominierte, der Beziehung zur Briidergemeine eher
schaden konnte. Waldner entschied sich schlieBlich, »die Sache vor den
Herrn durch LooB zu entscheiden« und »den Heiland mit Einigen Saifzen«
anzuflehen, ihm seinen Willen zu zeigen — das Los entschied, die Schriften
zu schicken.*

Der Wandel der Begrifflichkeiten — pietistische Konzepte im hutterischen
Denken

Nicht nur die moderne Begriffsgeschichte, sondern bereits Nikolaus von Zin-
zendorf hob die Bedeutung von Sprache und besonders das distinguierende
Element von Sprache hervor. »Redet zum Herzen. Und das Herz, mit dem
man redet, muB einen verstehen, so Zinzendorf iiber die Funktion von Spra-
che.® Die Sprache des Pietismus codierte Theologie und avancierte zum Un-
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terscheidungsmerkmal fiir jene, die erweckt dazugehorten, den Code der
Sprache verstanden und selbst verwendeten, und jene, die nicht dazugehor-
ten. Nikolaus von Zinzendorf formulierte dies in den »Gemeinreden« fol-
gendermaBen: »Unsere sprache verriith uns gleich, unsre confession, die uns
auf der zunge sitzt, und die gleich den augenblick die leute aus uns von den
andern distinguiret, daran wir selber leute die unter uns sind, die mit uns es-
sen und trinken, die mit uns reden und singen, die einen duBerlichen gang
mit uns gehen, gleichwol erkennen, weil sie sich ohnméglich so ausdruckken
kénnen.«* Sprache konstituiert also eine Gruppenidentitit und eine Zu-
gehorigkeit zur Gruppe, Sprache verschafft Legitimation und gibt die Nor-
men fiir Verhalten vor — allein aufgrund der in der allgemeinen Kommuni-
kationssituation verwendeten Begrifflichkeiten. Dabei ist die Sprache des
Pietismus durch eine besonders intensive Expression des Seelen- und Ge-
fiihlslebens gekennzeichnet; die spitere Bewegung des Sturm und Drang hat
ihr eine weitere Verfeinerung zugute kommen lassen.”’” Zu den Charakteri-
stika gehoren bestimmte Metaphern, rhetorische Figuren, theologische Aus-
sagen kennzeichnende Motive, die sich teilweise auch in der mystischen
Sprache des Mittelalters wiederfinden lassen, sowie grammatikalische Be-
sonderheiten und Diminutive. Die Sprache stellte im Pietismus jedoch nicht
nur ein distinguierendes Merkmal dar, sondern iiber sie sollte auch Theolo-
gie vermittelt werden.

Die moderne Begriffsgeschichte gibt dieser zeitgendssischen Wichtigkeit
von Sprache einen ideellen Uberbau. Sprache und historische Wirklichkeit,
»Begriffe und Sachverhalte«*® stehen in einem engen wechselseitigen Ver-
hiltnis; iiber die Bestimmung und Analyse von Begriffen, die fiir ein be-
stimmtes Denken stehen und Teil eines allgemeinen Diskurses sind, treten
historische Situationen deutlich hervor. Wilhelm von Humboldt hatte bereits
im 19. Jahrhundert die Bedeutung von Sprache hervorgehoben, indem er
feststellte, daBl »die Sprache an und fiir sich selbst als ein wichtiges und ge-
meinniitziges Studium« sei.*” Kari Palonen hat erst kiirzlich darauf hinge-
wiesen, daB die »Mehrdeutigkeit, Wandelbarkeit und Umstrittenheit der Be-
griffe nicht als Mangel, sondern als heuristische Instrumente zum Verstiand-
nis des historischen und politischen Sprachgebrauchs« empfunden werden
sollen.”® Das enge Wechselverhiltnis von Sprache und Wirklichkeit und die
Maglichkeit, iiber Sprache Riickschliisse auf die historische Realitit zu zie-
hen, sollen im folgenden nutzbar gemacht werden, um den Wandel im hut-
terischen Gemeindeleben des 18. Jahrhunderts aufzuzeigen und die theolo-
gischen Konzepte und Argumentationen zu verfolgen. Sprache stellt somit
ein Werkzeug dar, mit dem Situationen und Einfliisse in theologischer und
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sozialer Hinsicht entschliisselt und Riickschliisse auf den Wandel im Den-
ken und Handeln gezogen werden, der sich wiederum in der Argumentation
niederschlug. Die zu priifende Ausgangsthese lautet, daBl Johannes Waldner
hutterische Konzepte des 16. Jahrhunderts tibernimmt und sie mit pietisti-
schen Begrifflichkeiten verbindet, sie also pietistisch codiert und damit von
seinen herrnhutischen Korrespondenzpartner verstanden und akzeptiert
wird. Der Blick auf die theologischen Konzepte, die hinter den Begrifflich-
keiten stehen, macht dann deutlich, daf} diese im hutterischen und herrnhu-
tischen Fall eine weitreichende Ubereinstimmung hatten.

Bereits eine nur sehr oberflichliche Wortanalyse der hutterischen Schriften
des 18. Jahrhunderts offenbart eine Dominanz signifikant pietistisch geprég-
ter Begriffe. Sowohl in den Briefen Johannes Waldners als auch im Glau-
bensbekenntnis, das die Hutterer offenbar 1797 nach St. Petersburg schick-
ten, fillt beispielsweise, verglichen mit den Formulierungen in der Rechen-
schaft, der haufige Gebrauch des Wortes »Heiland« auf — etwa wenn Wald-
ner vom »gnadenvollen, holdseligen Heylande« spricht. Selbst in den Kapi-
teln der Rechenschaft, in denen es um die Rechtfertigung, die Vergebung der
Siinden oder um das Erlosungswerk Jesu Christi geht, wird das Wort »Hei-
land« kaum verwendet. Weitere Einfliisse pietistisch geprigter sprachlicher
AuBerungen zeigen sich in der Schreibweise »HErr«, beispielsweise »HErr
Jesus Christus«, »mein HErr und mein Gott« oder »unser lieber HErr und
Heyland«.” Einen Brief vom 23. Dezember 1797 schlieBt Waldner mit den
Worten: »ein Diener des HErrn und seiner Gemeinde«.*

Auch eine gesteigerte Gefiihlsbetontheit ist im Wortschatz Johannes Wald-
ners festzustellen, ein weiteres Charakteristikum pietistischen Sprachein-
flusses. So schreibt Waldner 1808 in einem Brief an den herrnhutischen Pre-
diger in Sarepta, Johann Friedrich Gregor, folgendes iiber den Tod seines al-
ten Korrespondenzpartners Johann Wiegand, mit dem ihm ein »ohne Zwei-
fel vom Heiland gekniipftes Liebesband« verband: »Doch es tristet mich
folgende Betrachtung: daff der liebe Heiland sein gehabtes Leiden mit Trost
und Freuden genugsam versiiBen werde. [...].« Weiterhin zitiert er aus einem
Lied: »Ich sprach zu ihm: Ei, wie so sanfte schlidfest du nach manchem
schwerem Stand und liegst nun da in siiBer Ruh in deines Heilands Hand.
Verbirg dich unserm Angesicht im kiihlen ErdenschoB; du hast das Deine
ausgerichtet; dir ward ein seligs Los.«*

Begriffsanalyse: »nBuBe«, »nBekehrung« und »Wiedergeburt«

Den Ausgangspunkt einer niheren Untersuchung signifikanter Begriffe und
einer Kontextualisierung der Sprache des 18. Jahrhunderts sollen lutherische
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Schriften des 16. Jahrhunderts bilden. Das im Pietismus und in den frithen
tauferischen Schriften mit den Termini »Bekehrung« und »Wiedergeburt«
bezeichnete Konzept der Hinwendung des Siinders zu Gott ist in den luthe-
rischen Schriften des 16. Jahrhunderts zundchst nur ansatzweise unter dem
Begriff der »wahren rechten BuBe« wiederzufinden.*® In der Confessio Au-
gustana beispielsweise formulierten die Reformatoren 1530 unter dem Punkt
»Von der Rechtfertigung«, daBl die Gnade durch die Taufe angeboten wird
und durch das Sakrament der Taufe Kinder »Gott iiberantwortet und gefil-
lig« werden, die Rechtfertigung nimmt hier ihren Anfang.*® Siindigt der ge-
taufte Mensch, so erlangt er jederzeit Vergebung der Siinden, wenn er zur
BuBe kommt. »Nun ist die wahre rechte BuBle eigentlich nichts anderes als
Reue und Leid oder Schrecken iiber die Siinde haben, und doch daneben
glauben an das Evangelium und die Absolution, daB die Siinde vergeben und
durch Christus Gnade erworben sei.« Danach solle Besserung folgen.*® Das
lutherische Konzept der Heilserlangung und der Rechtfertigung vor Gott
geht also von einem dauerhaften ProzeB aus, in dem die in der Taufe ange-
botene Gnade fiir den Siinder immer wieder bereit steht. Dieser ergreift die
Gnade mit jedem Akt der Bufle. Die 1570 aufgestellte Konkordienformel
verwendet dann den Begriff »Bekehrung«, das dahinterstehende Konzept
unterscheidet sich jedoch von jenem des spiteren Pietismus. Bekehrung ist
ein stets durch das Wort Gottes und die Sakramente gewirktes, nicht vom
Menschen selbst initiiertes Handeln — »[...] dal wir aus eigenen Kriften zu
Christo nicht kommen mugen, sondern Gott miisse uns seinen Heiligen Geist
geben, dardurch wir erleuchtet, geheiliget und also zu Christo durch den
Glauben gebracht und bei ihm erhalten werden, und wird weder unsers Wil-
lens noch Mitwirkens gedacht«.

Wendet man sich nun den konfessionellen Schriften der Hutterer zu, um die
entsprechenden Konzepte und Begrifflichkeiten zur Rechtfertigung des Men-
schen vor Gott zu untersuchen, so ist zunichst einmal Peter Riedemanns Re-
chenschaft unsrer Religion, Lehre und Glaubens, die zwischen 1543 und
1545 das erste Mal gedruckt wurde, von grundlegender und bis ins 18. Jahr-
hundert fortdauernder Bedeutung. Der Glaube, so Peter Riedemann, komme
aus dem »fleiBigem Horen der gottlichen Predigt«. Er ist eine »wirkende Gott-
eskraft, der den Menschen erneuert und macht ihn nach Gott arten, lebendig
in seiner Gerechtigkeit und feurig in der Liebe und Haltung seiner Gebote«.
Hat der Mensch also den Glauben ergriffen, kann er gottgewirkt handeln,
durch die Gnade Gottes. Die Rechenschaft verweist hier auf den Ausspruch
des Apostels Paulus: »Ich thue es nicht, sondern die Gnade Gottes. «*®

Die Rechtfertigung des Menschen vor Gott behandelt Peter Riedemann un-
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ter der Uberschrift »Wie der Mensch Gott und seine Gnade wieder finde.
Von der Reue«. Der Hutterer schreibt, daB es gelte, BuBe zu tun, und eine
rechte BuBe von Herzen setze eine »wahre Reue« iiber die eigenen Siinden
voraus. BuBe tun, so Riedemann weiter, bedeute, »sich vor Gott erniedrigen,
demiitigen und sich vor ihm des Lasters halben schimen«. Hat der Mensch
einmal seine Siinde erkannt, so »#ngstigt ihm das Gewissen, 1aBt ihm keine
Ruhe. Das unruhige Gewissen aber sucht, forschet und fraget, wo es Hilfe,
Rat und Heil finden moge.«*® Mit einer leicht an mystische Texte des Mit-
telalters erinnernden Formulierung® umschreibt Peter Riedemann die »Ein-
setzung des Menschen in Christo«: »Einem solchen angsthaften und bekiim-
merten Herzen, das um seine Siinde leid triigt und vor Trauer nicht weill wo
aus, also daB ihm auch die Welt zu enge sein méchte, und nun sein Herz al-
lein zum Herrn erhebet, will sich Gott zeigen und in seinem Trauern trosten.«
Der Mensch wird auf Jesus Christus hingewiesen, der auf Erden seine Die-
ner eingesetzt hat, damit sie seine Zeugen sein konnen. Er wird, so die hut-
terische Lehre, »in Christo eingesetzt«, nachdem er das Evangelium gehort
hat, es »von Herzen glaubt« und darauthin von Gott mit dem Heiligen Geist
versiegelt wurde. Damit wird der Mensch »eins« mit Christus, »seiner Art
und Natur« nach.®

Unverzichtbare Fortsetzungen dieser Konzeption von Reue, BuBe und »Wie-
dergeburt« stellen fiir die Hutterer Taufe und Gemeinschaft dar. Die Taufe
folgt, nachdem der Mensch das Wort Gottes im Glauben aufgenommen hat
und von neuem »wiedergeboren« ist: »Diese Geburt aber geschiehet also.
Wenn das Wort gehoret und demselben Glauben gegeben wird, so wird der
Glaube mit der Kraft Gottes, dem Heiligen Geist, versiegelt, der alsdann den
Menschen erneuert und ihn lebendig macht (nachdem er in Siinden tot war)
in der Gerechtigkeit, die vor Gott gilt, da der Mensch eine neue Kreatur,
ein neuer Mensch nach Gottes Bildnis gestaltet oder wieder darein erneuert
wird.«®? Implizit scheint hier durch die Betonung des »wieder darein erneu-
ert« bei den Hutterern bereits das Konzept einer bewuBten Entscheidung des
Menschen durch, einmal BuBe zu tun und dann wiedergeboren zu werden —
Aussagen, die Parallelen zu spiteren Konzepten der Bekehrung im Pietis-
mus anklingen lassen. Auf jeden Fall tritt bei der Thematik BuBle und Wie-
dergeburt der Unterschied zwischen den lutherischen und den hutterischen
Bekenntnisschriften deutlich hervor.®* Wihrend fiir Luther die Wiedergeburt
mit der Taufe des Kindes geschah, war die Vorbereitung zur Wiedergeburt
nach hutterischer Auffassung ein vom Gnade suchenden Menschen bewul3t
gesetzter Akt, der durch die Taufe bestitigt wird. Die Einsetzung des Men-
schen in Christo bedeutet fiir die Hutterer gleichzeitig die Einsetzung in die
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Gemeinschaft, und darunter verstehen die Hutterer bis ins frithe 17. Jahr-
hundert die Giitergemeinschaft. In der Rechenschaft schreibt Peter Riede-
mann: »Gemeinschaft haben aber ist nichts anders, denn daB die, so Ge-
meinschaft haben, alles gemein und zugleich mit einander haben, keiner et-
was fiir sich selber, sondern alles einer fiir den andern hat.«* Bekehrung be-
deutete also gleichzeitig eine Bekehrung hin zur Giitergemeinschaft.

Behilt man die Aussagen der Rechenschaft und ihre fortdauernde Bedeu-
tung fiir die Hutterer des 18. Jahrhunderts vor Augen, so ist offensichtlich,
daB die Lehre von der Bekehrung und der Einsetzung des Menschen in Chri-
sto eingéngig zu den neuen Konzepten von Bekehrung und Wiedergeburt
paBiten, die sich im Pietismus im Verlauf des 17. Jahrhunderts durchsetzten.
Offenbar war sich auch Johannes Waldner dieser Ubereinstimmung bewuBt,
denn mehrfach duBerte er sich begeistert von den Lehren herrnhutischer Pre-
diger iiber die Wiedergeburt und pries diese als mit der hutterischen Lehre
harmonisierend.® Waldner nimmt auch Bezug auf die zeitgendssischen
Streitigkeiten iiber die Erneuerung des Menschen und verweist auf die alte
Redensart, daB} alle Menschen Siinder seien und blieben. Doch, so Waldner,
mit Bekehrung und Bufle wiirde aus dem alten Menschen ein neuer Mensch
und »wenn man solches nicht in rechten Verstand nimt, so kan man vil dar-
tiber zanken«. Und 1804 bedankt sich Johannes Waldner in einem Brief fiir
die libersandten »Gemeindenachrichten« aus Herrnhut, indem er anmerkt,
viel Gutes darin gefunden zu haben. Vor allem wiirden sie alle Menschen
auf den einen Mittler Jesus Christus und auf die Erneuerung des alten Men-
schen hinweisen sowie auf ein Leben dringen, das aus Gott sei.®®

Peter Riedemanns Aussagen zu Bekehrung und Wiedergeburt wurden von
Johannes Waldner dynamisch weiterentwickelt, wie ein kleiner Abschnitt
im Glaubensbekenntnis zeigt, das die Hutterer nach St. Petersburg schick-
ten. Unter der Uberschrift »Von der wahren Hertzens Bekehrung«® erklirt
der Hutterer zunéchst den Zustand der »geéingstigten und bekiimmerten«
Seele,* der die Voraussetzung fiir die Erkenntnis des »erbarmungswiirdigen
Ubelstands, [des] Unvermdgens [sei], ihre [=der Seele] Armuth und BloBe
im Grund erkennen, und daB sie bisher ohne Gott in der Welt gelebt hat«.
Die Seele wiirde nun Gottes Zorn, Ungnade und ewige Strafe empfinden und
um diesem MifBstand abzuhelfen, miisse sie mit glaubigem und gehorsamem
Herzen zu Christus kommen, um so den wahren Seelenfrieden und die »ver-
zeyhung ihrer Siinden« zu empfangen. Daraufhin wird die Seele »aus dem
WeBen und Geist von neuem gebohren, und von ihren vorigen Siinden zu
Gott bekehret«.

Die Ausfiihrungen Johannes Waldners drehen sich im Glaubensbekenntnis
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um die Erkenntnis der Seele, die ihren eigenen verlorenen Zustand vor Gott
durch ein gliubiges und gehorsames Herz verlassen kann, somit von neuem
geboren wird und sich zu Gott bekehrt. Die Ubereinstimmung mit den Ideen
seiner Kommunikationspartner aus dem EinfluBbereich Nikolaus von Zin-
zendorfs wird vor dem Hintergrund der theologischen Entwicklungen im
protestantischen Bereich offensichtlich. Im 17. Jahrhundert hatte die Lehre
von der Rechtfertigung mit den ersten pietistischen Ideen dahingehend eine
Veranderung erfahren, als von erweckten Kreisen ein theologisches Konzept
der Bekehrung und Wiedergeburt vertreten wurde, verbunden mit Diskus-
sionen etwa iiber die Gewichtung des BuBkampfes.*® Besonders fiir August
Hermann Francke und den Hallischen Pietismus spielte dieser und vor allem
das bewuBte Bekehrungserlebnis eine grofere Rolle; Bekehrung und Wie-
dergeburt kennzeichneten zwei eigenstindige Prozesse.” Zinzendorf wie-
derum distanzierte sich von der Auffassung, daB jeder Mensch auf dem Weg
zur Rechtfertigung einen BuBkampf durchleiden miiBte, und verwies auf »die
Begnadigung des Menschen durch Jesus Christus«, auf die Annahme der
Gnade, die durch das Leiden Jesu Christi fiir den Menschen bereit stehe.”
Mit der Idea Fidei Fratrum, die auch zu Johannes Waldners Lektiire gehor-
te, legte August Gottlieb Spangenberg fiir die Herrnhuter Briidergemeine im
spaten 18. Jahrhundert eine wichtige dogmatische Grundlage. Hinsichtlich
BuBe und Bekehrung geht Spangenberg davon aus, dafl die Bekehrung ein
aktiver Schritt des Menschen sei, der »sich von Herzen zu GOtt bekehrt«.
Jedoch unterscheidet Spangenberg zwischen Bekehrung und Bufe tun und
verweist dabei auf Apostelgeschichte 20,21 sowie das alttestamentliche
Buch Jona (Jona 3,7-10).” BuBe tun wiirde nichts anderes bedeuten »als er-
kennet und bereuet eure Siinden, und lasset ab von denselben«. »Bufle tun«
wiirde, so Spangenberg, in der Bibel manchmal mit »sich zu GOtt bekeh-
ren« gleichgesetzt, wihrend andererseits »sich bekehren« auch allein als
Ausdruck fiir BuBe tun verwendet wiirde.

Sprachhistorisch interessant ist Spangenbergs Kritik am Wort »Bufle tun«
an sich, das er als kein sehr gliickliches Wort der deutschen Sprache be-
zeichnet, da es suggerieren wiirde, daB der Mensch durch das Erkennen und
Bereuen seiner Siinde etwas abbiien konnte.” Dies sei jedoch nicht der Sinn
des Prozesses, der hinter dem Wort stehe, denn Christus habe fiir die Siin-
den der Menschen gebiif3t und der Mensch kénne dem nichts hinzufiigen.

Ethik, praktiziertes Gemeindeleben und »nGelassenheit«

Fragen der Ethik und der Absonderung sowie ein ausgepragter Elektizismus,
das Verstindnis der Kirche als Gemeinschaft der Heiligen, spielten sowohl
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im T#ufertum als auch im Pietismus eine entscheidende Rolle. Seit dem 16.
Jahrhundert definierten die Hutterer ihr Verstindnis von konfessioneller Ge-
meinschaft als sichtbarer und praktizierter Gemeinschaft der Heiligen, die
die Kirche Christi darstellt. Diese Gemeinschaft sei nicht nur durch ein Le-
ben in Giitergemeinschaft charakterisiert, sondern auch durch ein Leben in
der Wahrheit und durch ein Bleiben in der Wahrheit: »Dieweil nun die Kir-
che Christi ein Fundament und Grundfeste der Wahrheit ist, und die Wahr-
heit auf sie gebauet oder ihr vertrauet ist, kann und mag niemand darein kom-
men, vielweniger darinnen wohnen und bleiben [...], ohne der in der Wahr-
heit (das ist in Gott) lebet und wandelt, oder die Wahrheit in ihm, und sich
also die Wahrheit allein regieren, fiithren und sie ihr Werk in ihm treiben 146t,
auf daB sie aus ihm wie ein Licht leuchte und scheine.«™ Im Codex ritualis
des spiten 16. Jahrhunderts formulieren die Hutterer unter dem Stichwort
»Ergebung«, daB jeder, der in der Gemeinde Gottes sei, sich »von ganzem
herzen und von ganzer seel« dem Herrn »ergebe«. Denn Gott wolle kein ge-
teiltes oder halbes Herz, sondern »es haist vor Gott, allein mein, oder laB gar
sein«.” Diese vollige Ergebenheit in den Willen Gottes wird fiir die téuferi-
schen und vor allem fiir die hutterischen Gemeinschaften traditionell mit
dem Begriff »Gelassenheit« charakterisiert,”® der auch dem pietistischen
Denken nicht fremd ist.

Die gemeinsame Wurzel des Begriffs diirfte in der mittelalterlichen Mystik
liegen.” Der Dominikaner Heinrich Seuse beispielsweise, dessen Schriften
im Pietismus und offenbar auch unter den Hutterern Verbreitung gefunden
haben,” definierte die »Kunst rechter Gelassenheit« in seiner Lebensbe-
schreibung folgendermaBen: »[Sie] ist ein génzliches, volliges Lassen sei-
ner selbst, derart, dal der Mensch so zunichte wird, wie Gott sich auch ge-
gen ihn erzeige oder durch seine Geschipfe sich ihm gegeniiber verhalte in
Lieb oder Leid; er soll sich darum bemiihen, allzeit gleich zu bleiben in v6l-
liger Preisgabe des Seinen, soweit es menschliche Schwachheit vermag, nur
auf Gottes Lob und Ehre sehen, so wie der liebe Heiland es seinem himmli-
schen Vater gegeniiber tat.«” Im 16. Jahrhundert hatte zunichst Hans Hut
den mystischen Begriff fiir die tiuferische Terminologie fruchtbar gemacht.
Bei den Taufern und dann vor allem in den hutterischen Lehren verband sich
der Begriff der »Gelassenheit« sehr bald mit dem Konzept der Besitzlosig-
keit, der Entsagung materieller und weltlicher Giiter.*® Ulrich Stadler schrieb
1535 in seiner Schrift Eine liebe unterrichtung Ulrichen Stadlers, diener des
worts, der siind halben und des ausschluf, wie er darinen stehe, auch ge-
meinschaft der zeitlichen giieter halben, daB die Giitergemeinschaft die wah-
re Gelassenheit sei. Er nennt es den »hochsten tail und grad« der Gelassen-
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heit, freiwillige Ergebung gegeniiber dem Herrn und seinem Volk durch den
Geist der Gnade und die Art der Liebe. »Dann auch die waren freund alle
ding gemain haben, ja die zwen leiber und nur ein seel genennet werden.«®'
Die Hutterer sahen die Gelassenheit als wichtige Voraussetzung fiir die
christliche Gemeinschaft. Im Codex ritualis betonten sie die Unabhingig-
keit von materiellem und weltlichem Besitz, fiir sie zusammengefaBt in Lu-
kas 14,33: »Also ein yedtlicher vnder euch (sagt Christus) der nit absagt al-
lem dz er hat, kan nit mein Junger sein.«®

Macht man sich nun auf die Suche nach parallelen Konzepten, die hinter dem
Terminus »Gelassenheit« in tiuferischen und pietistischen Schriften stehen,
so zeigt sich auch hier eine Ubereinstimmung, nimlich die vollige Ergeben-
heit in den Willen Gottes, die ja auch schon Element der mittelalterlichen
Mystik war. Gelassenheit kennzeichnet sowohl bei den Tdufern als auch in
pietistischen Kreisen ein Leben, das in Ubereinstimmung mit dem Willen
Gottes steht; der Mensch befindet sich in einem Zustand, in dem sein eige-
ner Wille in die Gemeinschaft mit Gott projiziert wird. Fiir die Hutterer ist
das Leben in Giitergemeinschaft die gottgewollte Form des Lebens. Ein in-
dividuelles Moment der Gelassenheit 14Bt sich fiir die Hutterer — trotz ihres
grundsitzlichen Ideals der Giitergemeinschaft, das auf eine hohe Form der
Vergemeinschaftung schlieBen 148t — dennoch nicht leugnen, denn auch bei
den Hutterern ist der einzelne gefordert, dieses Leben zu wihlen und sich
fiir die Gemeinschaft, die Entsagung der weltlichen Giiter, zu entscheiden
und dieser Entscheidung dauerhaft treu zu bleiben.

Im pietistischen Sprachgebrauch hat der Begriff »Gelassenheit« zwar stir-
ker die Bedeutung behalten, die er in mittelalterlich-mystischen Schriften
hatte, er beinhaltet aber ebenfalls die Verantwortung des einzelnen Men-
schen, der Gemeinschaft mit Gott Prioritit einzurdumen. Zwar erfahrt das
individuelle Moment aufgrund der weniger starken Vergemeinschaftung pie-
tistischer Zirkel eine groBere Betonung als bei den Hutterern, doch letztlich
steht hier genauso jeder einzelne vor der Entscheidung und Verantwortung,
sich in die Gelassenheit gegeniiber dem Willen Gottes zu begeben. Der
Schwenckfelder Daniel Sudermann schreibt beispielsweise, daB die Gelas-
senheit eine Tugend sei, denn Gott wolle den Menschen »ganz« und nicht
»zertheilt«. Johann Arndt umschreibt Gelassenheit als Grundvoraussetzung
fiir die Aufnahme Gottes und vergleicht die Seele mit einem stillen Wasser;
sie »ruht« in Gott und er in ihr. Die Aufgabe des eigenen Willens kenn-
zeichnet ein Zitat aus einem Brief August Hermann Franckes an Philipp Ja-
kob Spener: »Ich suche nicht fiir mich dieses oder jenes zu thun, sondern ste-
he durch die Gnade des Herrn in kindlicher Gelassenheit.«®
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Zuletzt sei noch auf das sowohl in den tauferischen als auch in den pietisti-
schen Gemeinschaften prominent vertretene Heiligungs- und Vollkommen-
heitsstreben verwiesen.® Das »Wachstum und [der] Fortschritt im Geiste
Gottes«* und die Gemeinde als »ein Volk [...] ohne Runzel, ohne Flecken,
ohne Tadel, ohne Makel«®® sind Vorstellungen, die bereits im Zusammen-
hang mit dem Gemeinde- und Kirchenverstiindnis angeklungen sind. Der
»Umgang mit dem Heiland«, der nicht eine »mystische Versenkung in Chri-
stus« bedeutete, sondern die »reale Nachfolge Christi in der Welt«, war fiir
die Herrnhuter Briidergemeine Ziel des christlichen Strebens.* Fiir die Hut-
terer des 18. Jahrhunderts umschrieb Johannes Waldner das Streben nach
Heiligung und den Kampf gegen die Siinde in der »Bekehrung des Herzens«
folgendermaBen: »daB sie [die Secle, die die Gnade Gottes erlangt hat] ver-
leugnet das ungottl. Wesen, und die weltl. Liiste ziinftig, gerecht, gottselig
zu leben in dieser Welt. Eine solche Seele die von der schweren last ihrer
Siinden befreyet, und durch das, und in dem blutygen verdienst Jesu Christi
Heyl und Gnade erlangt hatte, wandelt allezeit als in der Gegenwart ihres
Erlésers, laBet die Siinde nicht mehr herschen in ihrem sterbl. Leibe, ob sie
gleich gelegenheit dazu hatt, sondern meydet auch die heimliche Schande. «®
Die Siinde nicht mehr herrschen zu lassen, impliziert jedoch nicht die Siind-
losigkeit des Menschen, wie in einigen erweckten Kreisen geduBert wurde.®
Vielmehr ist dieser Aussage Johannes Waldners eine Stelle aus Spangen-
bergs Idea Fidei Fratrum zur Seite zu stellen, daB Gott den Menschen nicht
»dergestalt auf einmal [verwandelt hitte], daB er aufhorte, ein siindiger
Mensch zu seyn«. Der Mensch miisse »solange er lebt, durch GOttes Gna-
de immer auf der Hut seyn, und gegen alles angehen, was dem Bilde und
dem Sinne Christi nicht gemiB ist«.%

Resumee

In zwei Schritten kann die enge Verbindung zwischen hutterischem Taufer-
tum und herrnhutischem Pietismus im 18. Jahrhundert deutlich gemacht wer-
den. Einerseits durch eine historische Hintergrundanalyse der weitreichen-
den und ausgeprigten Kontakte, die in den Briefwechseln zwischen der
herrnhutischen Niederlassung in St. Petersburg und Sarepta und der hutteri-
schen Gemeinde in Wyschenky und Radiéeva ihren Niederschlag finden. Die
Hutterer waren im 18. Jahrhundert, durch konfessionellen Druck geschwiicht,
befanden sich auf der Suche und waren damit offen fiir Diskussionen iiber
eigene Traditionen und Glaubensaussagen. Auch die russischen Niederlas-
sungen der Herrnhuter waren bereit, mit den Hutterern in einen Dialog zu
treten. Die Griinde hierfiir diirften einerseits in der grundsitzlichen Ausrich-
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tung der Gemeinden als Missionsstationen liegen, andererseits aber vielleicht
auch in den Problemen, mit denen vor allem Sarepta ab 1800 in zunehmen-
dem MaBe konfrontiert war. Zudem sind die Hutterer in SiidruBland offen-
bar ein Beispiel fiir die Verlagerung der herrnhutischen Missionsarbeit iiber
die nihere Umgebung des Gouvernements Saratow hinaus.

In einem zweiten Schritt offenbart die Untersuchung der sprachlichen AuBe-
rungen der Hutterer, besonders Johannes Waldners, wie der EinfluB pietisti-
scher Gedanken innerhalb der Gemeinde auf fruchtbaren Boden fiel. Johan-
nes Waldner zeigte sich begeistert iiber den »Input«, den er aus Sarepta und
St. Petersburg erhielt. Theologische Konzepte der Hutterer, die hauptsich-
lich in der Rechenschaft von 1545 zu finden sind, konnte er mit Ideen aus
dem herrnhutischen Pietismus verbinden und so in einen Dialog mit seinen
Kommunikationspartnern treten. Man traf sich sprachlich auf einer Ebene —
die sprachlichen AuBerungen des anderen konnten decodiert werden. Spra-
che verschaffte Legitimation, und die nur oberflachlich durchgefiihrte Ana-
lyse des hutterischen Wortschatzes des 18. Jahrhunderts zeigt den vielfalti-
gen EinfluB durch eine pietistisch gepriigte Sprache. Sieht man Sprache nun
als wichtigen Indikator fiir die historische Realitit, so lassen sich Riick-
schliisse auf die geistliche Situation der Hutterer um 1800 ziehen. Durch das
historische und theologische Erbe der Karntner Transmigranten ist eine
Offenheit gegeniiber nicht-tduferischen Ideen zu erkennen, die man dann je-
doch mit hutterischen Konzepten verband — wie am Beispiel der Begriffe
»BuBe«, »Bekehrung« und »Wiedergeburt« gezeigt werden konnte. Sprach-
liche Codes wurden ausgetauscht und von der Gegenseite verstanden.

Es stellt sich natiirlich die Frage, wie sich die private Faszination Johannes
Waldners von den herrnhutischen Schriften und Ideen auf die hutterische
Gemeinde auswirkte und inwieweit seine theologischen AuBerungen und die
signifikanten, nach auBen tretenden Merkmale seines Glaubenslebens auch
ins allgemeine BewuBtsein der hutterischen Gemeindeglieder eingedrungen
sind oder ob es sich hier um einen privaten Glauben Johannes Waldners han-
delte. Ubertrug sich Waldners Frommigkeit auf seine Gemeinde? Leider laBt
die Quellenlage keine befriedigende Antwort zu, da aus dem 18. Jahrhun-
dert die Briefe Johannes Waldners neben dem Klein-Geschichtsbuch den ein-
zigen bislang bekannten, jedoch recht reichhaltigen Quellencorpus darstel-
len. Eine Bemerkung Johann Wiegands aus dem Gutachten an die Gemein-
deleitung in Herrnhut belegt, da@ Waldner alle Gemeindemitglieder an sei-
ner Korrespondenz mit Sarepta teilhaben lassen muBte, was auf eine Dis-
kussion innerhalb der Gemeinde schlieBen 14Bt. Dem steht jedoch eine AuBe-
rung Johannes Waldners entgegen, daB andere Gemeindemitglieder nicht
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wiiiten, daf} er hutterische Schriften nach Herrnhut gesandt hat, die Korre-
spondenz also wenigstens teilweise nicht allgemein bekannt war.”’ Diese
AuBerung konnte allerdings auch dahingehend interpretiert werden, daB die
Versendung hutterischer Schriften generell als nicht angebracht angesehen
wurde, weil die Schriften vielleicht zu wertvoll waren — und Waldner aus
diesem Grund im Geheimen handelte.

Zwischen den Hutterern und den Herrnhutern kam es letztlich nicht zu einer
Vereinigung. Bei aller grundsitzlicher Ubereinstimmung lagen Streitpunk-
te in der Interpretation der Taufe, des Abendmahls, des Schworens und des
Kriegfiihrens. Diese Differenzen taten der gegenseitigen Sympathie und
Freundschaftsbezeugung jedoch keinen Abbruch, wie Johannes Waldner
1804 schreibt: »Solltest Du [Johann Wiegand] gleich damit [ Schrift iiber die
Taufe] nicht iiberzeugt werden, so wird doch destwegen kein unwilen zwi-
schen uns kommen, sonder werden in unsern vorigen vertrauen ungestort
bleiben.«” Auf jeden Fall zeigt das geistliche Leben der Hutterer im spiten
18. Jahrhundert eine interessante Bewegtheit, die sich vom traditionalisier-
ten und institutionalisierten Glaubensleben des 17. Jahrhunderts abhebt. Da-
bei scheint eine weite theologische Entfernung von tduferischen Ideen des
16. Jahrhunderts, wie sie etwa in der Rechenschaft niedergelegt sind, gar
nicht notig gewesen zu sein. Der AnschluB der Kérntner Protestanten an die
Hutterer hat letztere nicht nur personell aufgefrischt, sondern auch theolo-
gisch und geistlich einiges an »frischem Blut« gebracht. Neugierde auf Neu-
es und die Offnung gegeniiber anderskonfessionellen Gruppen hatten Ab-
sonderung und Apologetik abgeldst. In einem Brief an Johann Wiegand zi-
tiert Johannes Waldner aus der Ratio Disciplinae folgenden Satz, der als
Motto fiir die Hutterer unter seiner Fiihrung stehen kann: »Mit Religions
Streitigkeiten wollen wir uns nicht befassen. Dis hielt mich zuriick und
deiichte mich eine vergebliche Mieh.«*
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ANNELIE KUMPERS-GREVE /MATTHIAS H. RAUERT

Die Elbmennoniten im Hamburg des 17. Jahrhunderts
Vor 400 Jahren schlofi der Hamburger Rat den ersten Vertrag mit der »Nieder-
ldndischen Nation«

Die Wedde- und FremdenschoRzahlungen als Quelle der Migrations-
geschichte

Seit dem ausgehenden 16. Jahrhundert leben Mennoniten in Hamburg, Al-
tona und Wandsbek. Als anerkannte Religionsgemeinschaft besteht die Men-
nonitengemeinde zu Altona, seitdem der Flame Frangois Nog im Jahre 1601
vom Souverdn der Reichsgrafschaft, Ernst III. Graf von Schauenburg
(1569-1622), das exercitium religionis privatim fiir seine Glaubensbriider
erwirken konnte. Als ethnische Gemeinde wurden niederldndische Exulan-
ten 1605 in Hamburg in einem Gruppenkontrakt angenommen', darunter
auch einige Mennoniten. Rat und Biirgerschaft der Reichsstadt, die formell
dem Kaiser unterstand, meinten freilich, den Vertrag mit der »Niederlandi-
schen Nation« abgeschlossen zu haben, Calvinisten, hinter denen als Schutz-
macht die Generalstaaten standen, und hollidndische Lutheraner. Zwar wur-
den in den beigefiigten Listen einige mennonitische Namen identifiziert’,
aber nicht alle Téufer, die sich um 1600 nérdlich der Elbe aufhielten, waren
Mennoniten, und nicht alle stammten aus den Niederlanden.’

Die Privilegierung von Minderheitenkirchen in Altona, die in religidsen An-
gelegenheiten indifferente Haltung des Hamburger Rates, der sich von den
Fremden Handelsvorteile fiir die einheimische Kaufmannschaft versprach,
und die Schirmfunktion, die die calvinistisch geprigte »Niederlandische Na-
tion« de facto fiir die tduferischen Landsleute ausiibte, begiinstigten das Auf-
bliihen der mennonitischen Flamingergemeinde. Seit den zwanziger und
dreiBiger Jahren des 17. Jahrhunderts hiufen sich von lutherischer Seite Kla-
gen iiber das Auftreten von »Wiedertdufern«.

Gern wiiBiten wir heute mehr tiber die inneren Verhiltnisse in den ersten Jahr-
zehnten der Exulantengemeinde, doch sind die dltesten Kirchenbiicher der
Flaminger infolge eines Streits mit den sogenannten »Dompelaars«
(= »Tiimpler«, Taucher) iiber Taufe und Abendmahl verschollen.® Das Mit-
gliederbuch, von Geeritt Roosen in seiner Eigenschaft als Flaminger-Dia-
kon um 1650 angelegt und fortgefiihrt, enthélt zwar viele Eintriige, die iiber
1655/56 zuriickweisen®, doch gemiB den Entstehungsumstiinden der Quelle
sind die Daten nicht vollstéindig. Spiiter angelegte Personenregister bringen
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zwar manche Ergidnzungen, miissen aber fiir die fritheste Zeit mit wenigen
Ausnahmen ohne konkrete Personenstandsdaten auskommen.®

Entgegen aller Bemiihungen, die Sekundiriiberlieferung fiir die Klidrung der
dltesten Geschichte der Téufer an Alster und Elbe heranzuziehen, wurden
noch keine befriedigenden Ergebnisse erzielt. Die wichtigsten Quellengrup-
pen sind seit langem bekannt, doch wurde ihnen bislang nicht in gleichem
Mafle Aufmerksamkeit zuteil. Das gilt vor allem fiir den Hamburger Frem-
denschof} und die dltesten Kimmereirechnungen der Hansestadt. Fiir unse-
re Absicht, die soziale Struktur und die ethnischen Beziehungen der T#ufer
in Hamburg zu umreiBen, erwiesen sich die Fremdenschofrechnungen als
ergiebige Quelle. Sie bestehen aus zwei Hauptgruppen: den FremdenschoB-
registern der sogenannten Wedde (= Fremdenpolizei) und den Kimmerei-
rechnungen.

Als »Fremde« wurden im Hamburg der Frithen Neuzeit alle Nicht-Biirger
angesehen.” Fiskalisch wurden zwei unterschiedlich besteuerte Gruppen un-
terschieden:

1. Die »Weddefremden«, das heiBt die »kleinen Fremden« mit geringem oder
miéBigem Einkommen: Handwerker und Gesellen in zunftfreien Berufen,
Balbierer, Beherberger, Buchhindler, Conterfeyer (= Portraitmaler), Hand-
lungsdiener, Heringskéufer, Hoker und Héndler mit geringen Umsitzen,
Knechte, Musikanten, Schreiber (Notarius), Soldaten, die nebenbei einen
Ausschank betrieben (krogen) und anders mehr. Sie muBten sich zu Beginn
ihrer Gewerbetitigkeit mit der Wedde auf einen »Accords, eine jihrliche
Abgabe, die am Vermégen bemessen wurde, einigen. Die Mindestgebiihr,
entsprechend dem Schutztaler, betrug drei Mark liibsch (Mk.), fiir die Be-
wohner der AuBiengebiete, so etwa auf dem Hamburger Berg zwischen Mil-
lerntor und der Grenze zu Altona (»vor Altona«), zwei Mark. Akkordieren
muBten weiter bestimmte Gruppen von auswirtigen Hindlern wie Vieh- und
Kornhindler, die saisonal wiederkehrend in der Stadt ihre Waren anboten.
Ferner sind hier auch Kaufleute, die gelegentlich die Stadt zu Handels-
zwecken besuchten, aufgefiihrt. Man konnte sie als »Stadtbenutzer« be-
zeichnen. Auch sie muBten fiir ihren Aufenthalt den Schutztaler entrichten.
Dabei spielte es keine Rolle, ob sie jéhrlich, regelmiBig oder einmal und nie
wieder kamen: Die Weddediener suchten ihre Klientel straBenweise auf und
gingen in die Hauser, auch die Gasthiuser, um die Identitéit der Fremden so-
wie Zweck und Dauer des Aufenthaltes zu ermitteln. Insgesamt umfaBt die-
ser Teil des FremdenschoBregisters 1746 Weddefremde.

2. Die »groBen Fremden, das heiBt Kaufleute, Reeder, Makler usw. wur-
den von der Kdmmerei verwaltet. Etliche vormalige Weddefremde sind hier
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wieder aufgefiihrt. Uberstieg ihr Vermdgen eine bestimmte Grenze, muBte
der SchoBpflichtige »mit Herrn und Biirgen« versichern, daB er den SchoB
fiir die nidchsten drei Jahre in gleicher Hohe wiirde bezahlen kénnen. An-
schlieBend wurde er unter die »groBen Fremden« iibernommen. Auswirtige
Kaufleute, die eine feste Niederlassung in der Stadt unterhielten, muBten fiir
ihre »Residenz« Steuern entrichten.

Nichtlutheranern waren politische Rechte verwehrt. Der Binnen- und De-
tailhandel mit »traditionellen« Erzeugnissen wie Wolle, Leinwand, Messern,
Gewiirzen, Tabak usw. wurde von zunftmiBig organisierten Amtern und
Briiderschaften kontrolliert, die lukrativsten Teile des Uberseehandels von
den im »gemeinen Kaufmann« zusammengeschlossen Fernhandelscompa-
gnien dominiert. Erlaubt waren den Kontraktfremden Bank- und Wechsel-
geschifte sowie die Ein- und Ausfuhr en gros, unprivilegiert waren auch der
Hokerhandel mit Nahrungsmitteln und einige Gewerke, etwa die handwerk-
liche Verarbeitung gewisser textiler Luxusgiiter (Fell- und Pelzimport, Ta-
petenerzeugung, Seidenzwirnerei, Posamentenmacherei), zu deren Ferti-
gung den altheimischen Produzenten die Voraussetzungen fehlten.® Im Han-
del galt das Gebot, daB Gast nicht mit Gast handeln solle; freilich wurden
seit 1604 immer mehr Ausnahmen zugunsten der nichtlutherischen Frem-
den, vor allem der Niederlander, gemacht.® 1638 wurde der Niederldndischen
Nation der GroBhandel zwischen Gast und Gast ohne hohere Zolle gestat-
tet.”® Der Eintritt in die stiddtischen Handwerkskorporationen und Handels-
gesellschaften setzte auBer der lutherischen Konfession seit 1615 auch die
Gewinnung des Biirgerrechts voraus. Erwarb ein »geringer« Einwohner das
Biirgerrecht, muBte er das kleine Biirgergeld in Hohe von 40 Mark, welches
oft in Raten gezahlt wurde, entrichten, von den vermdgenden Fremden wur-
de das groBe Biirgergeld in Hohe von 50 Talern (= 150 Mk.) verlangt. Seit
1641 wurde eine besondere Gebiihr »zum Eintritt« von der Kdmmerei erho-
ben, und zwar in der Hohe der gleichartigen Biirgergelder: GroBhéndler,
Uberseekaufleute etc. zahlten 150 Mark, Kleingewerbetreibende 40 Mark.
Ab 1666 wurde auch von Biirgerskindern eine Gebiihr von 20 Mark gefor-
dert. Verspitete Zahlungen sdumiger Schuldner wurden seit 1607 als »Re-
tardaten« gebucht." Im Fall der Abwanderung mufiten Fremde wie Biirger
den zehnten Teil ihres Vermogens als Abzugsgeld entrichten.” Schlichen sie
sich einfach davon, versuchten dic Weddediener — hier meistens Heinrich
Riege und Johan Helberch — zuweilen, ihren Aufenthalt zu ermitteln, wie im
Falle der beiden Mennoniten Herman (1627-1696) und Cordt (1629-1688)
Roosen.”

Im 17. Jahrhundert wurde in Hamburg nicht das laufende Einkommen, son-
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dern das Vermogen besteuert.” Der Steuersatz, zahlbar zwischen Luciae
(13. Dezember) und Weihnachten®, betrug ein viertel Prozent des Vermo-
gens. Der SchoBpflichtige zahlte Steuern nach Selbsteinschitzung »auf sein
Gewissen« oder leistete den Biirgereid mit einer geheimen Zahlung an die
SchoBtafel. Martin Reifmann neigt freilich zu der Ansicht, dal der von den
Kontraktfremden erhobene Satz niedriger war als der QuartprozentschoB,
den Biirger zu leisten hatten.'® Die SchoBzahlungen kénnen aber Aufschlufl
iiber die Vermdgensstaffelung der Fremden geben.” ReiBmann zufolge sei-
en die Kdmmereifremden auch bei der Abzugsbesteuerung bevorteilt wor-
den: Statt des Abzugszehnten hitten sie nur einen doppelten SchoB entrich-
ten miissen. Die in Wedde I, 18 zusammengestellten SchoBlisten weisen aber
sowohl Fille von Abzugsschof$ wie Abzugszehnt auf.”

Freilich liegt auf der Hand, daB die Mennoniten aufgrund ihrer sparsamen
Lebensweise besonders vom Hamburger Abgabensystem profitierten. Nach
Abschluf des dritten Niederldandervertrages 1639 wuchs die Zahl der Men-
noniten in den Stadtmauern, wie die Wedderegister belegen. Insgesamt ha-
ben wir nach Abzug von Doppeleintrigen circa 125 verschiedene Eintrige
als Tédufer identifizieren konnen, die sich zwischen 1611 und dem Anfang
des 18. Jahrhunderts in Hamburg niederlieBen, die meisten davon auf Dau-
er. Sie alle lebten zunéchst nach dem Hamburger Fremdenrecht in der Stadt,
einige vermogende Familien im Gruppenkontrakt der »Niederldndischen Na-
tion«, die armeren aber im Einzelvertrag. Der Niederlandervertrag von 1639
hatte offenbar Signalwirkung: Schon fiir das folgende Jahrzehnt 18t sich be-
obachten, daf kleingewerblich titige Taufer, deren Geschiifte in der Hanse-
stadt gut gingen, ziigig eine gesicherte Rechtsstellung anstrebten. Wer es
sich leisten konnte, nahm das Biirgerrecht an. Im Jahre 1650 kam es zu ei-
nem Gruppeneintritt in den FremdenschoB. Parallel zur Anerkennung der
wirtschaftlichen Leistungskraft der Einwanderer wuchs ihre gesellschaftli-
che Akzeptanz als Andersglidubige: Wurden die ersten Schutzgeldzahler im
Jahre 1611 noch als »Wiedertéiufer« geduldet, setzte sich um 1640 der Eigen-
name »Mennoniten« (bzw. »Ministen«) durch. Zwischen 1636 und 1663 er-
scheinen immerhin 32 Weddezahler als »Mennoniten«, nur drei als »Wie-
dertdufer«. Fiir 1650 ist der erste angestellte mennonitische »Pastor« mit
Wohnsitz in Hamburg nachweisbar.

Die folgende Untersuchung will die Anfinge dieser Entwicklung in ihren
einzelnen Stadien nachzeichnen. Grundlage der Untersuchung ist die nach
mehreren Kriterien gesicherte Identifikation der taufgesinnten Weddezah-
ler. Neben der oben genannten Gruppe, deren Mitgliedern eine Konfessions-
bezeichnung beigegeben ist, wurde eine weitere Gruppe ausgehend vom Na-
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men, dann — soweit genannt — von Herkunft, Beruf, sozialen Kontakten (Biir-
gen, Geschifts- und Ehepartner, Erben), Lebensumstinden, Zeitpunkt und
Dauer des Auftretens und Verbleib als Mennoniten kategorisiert. Bei eini-
gen im nordwestdeutsch-niederldndischen Sprachraum gewohnlichen Na-
men wie »Jans(s)en«, deren Triger in den Quellen nicht néher spezifiziert
werden, muBten wir uns freilich auf Gruppenindizierung beschriinken oder
es bei der Vermutung belassen. Wir mochten diese Hinweise aber in der
Hoffnung, spitere Untersuchungen konnten hier ein genaueres Bild zeich-
nen, nicht ganz unterdriicken.

Die Anfinge der Mennoniten-Gemeinde in Hamburg

Berend Carl Roosen unternahm in seiner Darstellung der Mennonitenge-
meinde zu Hamburg und Altona den Versuch, aufgrund der Niederldnder-
kontrakte und Familienaufzeichnungen ein Bild von den ersten Flamingern
in Hamburg zu zeichnen. Er geht zu Recht von einer groBeren Anzahl men-
nonitischer Familien in Hamburg um 1600 aus, als aus dem Niederlander-
vertrag von 1605 herauslesbar ist. Roosen erklart das Problem der »vermif3-
ten« Griinderfamilien der Gemeinde »einfach daraus, daB sie schon vorher
von Hamburg nach Altona gezogen waren«." Er illustriert seine Auffassung
mit der Niederlassung der Familien Noé und Quins in Altona, die noch vor
AbschluB des Vertrages von 1605 erfolgt sei — schlieBlich sei hier auf das
Privileg der stillen Gottesdienstausiibung auch die Kirche der Gemeinde ge-
griindet worden. Roosen selbst aber ist offenbar nicht zufrieden mit seiner
These, wenn er das Fehlen von Nachrichten iiber »das Leben unserer Viter
im streng lutherischen Hamburg« bedauert.”

Tatséchlich ist kein Angehoriger der Familie Quins im 17. Jahrhundert in
Hamburgs Wedderechnungen nachweisbar — wohl aber die Familie Noé. Die
Briider Adrian und Francois Nog fallen zwischen 1611 und 1626 durch ver-
gleichsweise hohe Fremdengeldzahlungen auf, wihrend die anderen Frem-
den jeweils nur eine geringe Abgabe um zwei Mark entrichten. Neben den
Noés konnten weitere 14 Namen ermittelt werden, bei denen es sich um Men-
noniten handeln kénnte (vergleiche die Tabelle auf der néchsten Seite).
Sicher ist, daB mit den »Wiedertaufern« Nickel und Peter Petersen fiir
1611/12 erstmals Taufgesinnte in Hamburg aktenkundig werden. Auch bei
Peter de Molle und seiner Mutter ist eine Identitit mit dem Mennoniten Pe-
ter de Mol (s. u.) sehr wahrscheinlich, zumal die Mennonitenfamilie fortge-
setzt in Hamburg handelt: 1637 akkordiert ein Mennonit Peter de Moll »der
Altere« mit der Wedde.? Er stirbt 1642, seine Witwe fiihrt sein Kaffamacher-
Geschift bis 1653 fort. 1651 akkordiert dann ein »Wiedertaufer« Peter de
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Clasen Nr., Name 16Mm 1612 1615 1616 1620 1626

108 Jacob Berens 2mi1lR

115 Johan Bergman (Bercham, Barchman) 1m8R 2m1R 2m1B 2m1R

229 Hans Biissenschitter 2x2m

391 Jacus de Flege 2ml1B 2m1R

521 Hermen Gruwell 2m1R
690 Hans de Jager 2m 2m
701 Daniel Jansen 2mi1f 2m1R

812 Marten Kessel(s) 2m 2m 2m
1078 Cornelius de Molle (de Mule) 2mi1R

1080 Peter de Molle x x x x

1081 Wwe. de Molle (de Mulle) 2m1R 2m
1109 Joost Mostert (reformiert?) 1m8R

1141 Adrian Noé 7m

1143 Frans (Frangois) Noé (Nowe, Nohe) 4m2R 4m2R 4m2R 4m2BR 2m
1156 Willem (Wilm) Olthoff 1m8R
1217 Nickel Petersen (ein Wiedertiufer) 2mi1R 2m1R

1220 Peter Petersen (ein Wiedertiufer) 2m 2m 2mlR 2m
1467 Hinrich (Heinrich) Simensen (Symens) 2mi1lB 2m
1529 Michel Steffens 2milR

Einzelzahlungen 5 7 1 6 12 L)

m = Mark liibsch
& = Schilling

Moll auf 5 Reichstaler (15 Mark), in etwa gleicher Hohe wie zuvor die Wit-
we. Schon im folgenden Jahr erwirbt dieser jiingere de Mol(l) das Hambur-
ger »kleine« Biirgerrecht.

Die de Mols gehdren zu den iltesten Mitgliedern der Flamingergemeinde.
Der erste Pieter de Mol war ein Schwager von Frangois Nog d. A., der mit
Pieters Schwester Perina verheiratet war, Francois jr. und Adrian Noé wa-
ren somit de Mols Neffen. In Geeritt Roosens Geschlechterregister wird fer-
ner angegeben, Pieter de Mol sei der GroBvater von Magdalena, Maria und
Claes de Mol gewesen.” Eine Magdalena »de Molle« akkordiert 1662 »we-
gen eines kleinen Krams in der Brandstwiete« auf drei Mark®, ein Menno-
nit Jacob »Moll« sitzt 1654 am Venusberg, ist aber wie der 1620 als Frem-
dengeldzahler beurkundete Cornelius de Molle nicht einzuordnen.
Diejenigen Haushalte, die hier somit als taufgesinnte Familien gesichert sind,
zahlen auch durchgehend Fremdengeld. Die Jahre, in denen Abgaben zu ent-
richten sind, folgen unregelmiBig, gelten aber mit Ausnahme von 1615 je-
weils fir alle Zahler. In mindestens 3 Filllen — Frangois Nog, de Mol/Molle
und Peter Petersen — ist von einer stindigen Ansiedlung (Wohnung oder Ge-
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schiftsriume) auszugehen. Bei den de Mols fallen Wohn- und Geschiftssitz
spitestens 1651, als der jiingere Pieter de Mol im Manual »auf dem Dreck-
wall« gefiihrt wird, zusammen. Auch im Fall der Briider Noé belegen die
Wedderegister einen Hamburger Hauptsitz, iiberraschenderweise aber fiir
die Erben von Adrian Nog, der nur einmal unter den Fremdengeldzahlern
verzeichnet ist. Der Eintrag von 1639 scheint dafiir eine Erkldrung zu bie-
ten: Zum Lucientermin 1639 (am 14. Dezember 1639) entrichten die Vor-
miinder von Adrian Noés Kindern »auch fiir die restierenden Jahre, in de-
nen sie kein SchoB gezahlt haben«, 20 Reichstaler (60 Mark).”

Das Manual iiberliefert weiter, daneben habe Jochim Twestreng »wegen des
Abzugs den 10. Pfennig entrichtet und ein doppeltes SchoB, ist nach Holland
gezogen und hat dort gefreit«. Twestreng war ein hamburgischer Ratsherr;
als Weddeherr zog er den SchoB ein. Adrian Nog hatte keinen Schwieger-
sohn dieses Namens, aber sein jiingster Sohn Harmen heiratete nach Amster-
dam.” Der Wegzug und damit die EheschlieBung diirften in das Jahr 1644,
fiir das die Wedderegister eine auBerordentliche SchoBzahlung von 84 Mark
festhalten, fallen. Hier ist als letzte Zahlung der Erben fiir 1646 der normale
SchoB in Héhe von 24 Mark vermerkt, den laut Manual der Mennonit Samu-
el Stockman, einer der Vormiinder®, am 1. August des Jahres erlegte.

Diese Eintrige belegen nicht nur den Wohnsitz der jiingeren Noé-Linie in
Hamburg. Sie beweisen vielmehr entgegen Martin ReiBmanns Ansicht, daf
die Hamburger Weddeherren zumindest die vermogenderen Fremden beim
Abzugszehnt mit den eigenen Biirgern »gleichstellten«.

Mennonitische Prediger und Alteste in Hamburg

Eine der Bedingungen Hamburgs fiir die AbschlieBung der Gruppenkon-
trakte war, dal die Angehérigen der »Niederlidndischen Nation« auf jedwe-
de Mission verzichteten. Die niederldndischen Calvinisten galten im Ham-
burg der friihen Neuzeit als »Sakramentierer« und wurden von der lutheri-
schen Orthodoxie und der unter ihrem EinfluB stehenden Biirgerschaft
mibBtrauisch beobachtet. Téufer taten in diesem Klima gut daran, ihr Be-
kenntnis nicht 6ffentlich zu duBern, wollten sie nicht riskieren, mit den Auf-
rithrern von Miinster gleichgestellt und entsprechend behandelt zu werden
— diese geschichtliche Anspielung kommt in dem Vorwurf » Wiedertiufer«
zum Ausdruck.

Besondere Vorsicht war in der Konstituierungsphase der Taufergemeinden
vor allem fiir jene geboten, denen ein Gemeindeamt iibertragen war. Wenn
demzufolge schon »einfache« Mitglieder der Téufergemeinde behdrdlich
nicht auffallen wollten und heute nur umstindlich im Wege des deduktiven
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Vergleichs identifiziert werden kdnnen, so gilt dies noch viel mehr fiir ihre
geistlichen Fiihrer. So lassen sich unter Fremdengeldzahlern wie Jacob Be-
rens, Daniel Jansen und Michel Steffen zwar Triager von Gemeindedmtern
vermuten, doch insgesamt hat die Rekonstruktion frither Funktionstrager ei-
nen mosaikartigen Charakter.

Dem konnen neuerdings einige Steinchen hinzugefiigt werden. AuBer den
oben genannten Mennonitenfamilien fiihrt ein Johan Bergman oder Barch-
man von 1611 bis 1620 regelmiBig Fremdengeld in nahezu gleichbleiben-
der Hohe ab. Arnim Clasen vermutet eine Identitéit mit dem Mennoniten Jo-
han Barchman, der am 4. Mai 1639 Hamburg verliel und AbzugsschoB ent-
richtete.” Der Mennonitenprediger Jan Barchman stammte aus Haarlem, ver-
faBte eine Schrift gegen die Uccowallisten, die 1639 in Amsterdam erschien,
und ging der Uberlieferung zufolge 1639 nach Gliickstadt.’”® Am 12. Mai
1639 wurde auf einer Hamburger Konferenz der BeschluB} gefaBt, da3 Gliick-
stadt unter Loslosung von Friedrichstadt kiinftig »een beschloten gemente«
bilden sollte.?

Als Nachfolger Barchmans im Predigtamt wurde offenbar Boudewyn Doom
von der Flamingergemeinde nach Hamburg berufen. Doom stammte wie sein
Vorginger aus Haarlem und erscheint zusammen mit zwei anderen Menno-
niten am 27. Juli 1639 bei der Hamburger Fremdenpolizei zum Akkord.
Wahrscheinlich konnte er in der Hafenstadt seinen Brotberuf eher bzw. bes-
ser als in Altona ausiiben; die schwankende Hohe seiner Abgaben an die
Wedde weist auf einen kleingewerblichen Beruf hin, wohl ein spezialisier-
tes Handwerk.* In seiner ersten Hamburger Zeit wirkte Doom noch als un-
bezahlter »Liebesprediger«. 1644 verschlechterte sich seine Vermogensla-
ge, erreichte aber kurz vor seiner Ubersiedlung nach Altona am 4. Septem-
ber 1647 fast wieder das Niveau, das seinem Akkord von 1639 zugrunde lag.
So ist am ehesten anzunehmen, daB es gemeindliche Griinde waren, die ihn
zur Verlegung seines Wohnsitzes nach Altona veranlaBten. Dooms Altona-
er Zeit fillt mit der Eskalation des Streits mit der »Dompelaars«-Gruppe zu-
sammen. Auf dessen Hohepunkt stritt man um die Teilung des Gemeinde-
vermogens, so um die Verfiigungsgewalt des Grundstiicks und des Gebiu-
des, welches Paul Roosen der Gemeinde zur Verfiigung gestellt hatte. Sicher
ist jetzt, das Boudewyn Doom den Altdiakon (+ 1649) noch kannte und sich
in der Auseinandersetzung mit der Taucher-Fraktion recht friith an die Seite
von Paul und Geeritt Roosen stellte — unabhéngig davon, ob er die Positio-
nen der Flaminger riickhaltlos teilte oder nicht zeitweilig eine vermittelnde
Rolle einnahm.

Am 27. Juli 1650 erscheint Doom wieder in Hamburg, akkordiert aber er-
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heblich niedriger als elf Jahre zuvor. Grund dafiir sind seine verénderten Ein-
kommensverhiltnisse: Die Flaminger statten ihren vormaligen »Liebespre-
diger« nun mit einem festen Saldr* aus. Die erste Rate in Hohe von 300 Mark
liibsch hat Doom am 13. Mai des Jahres vom Diakon Hendrik Pender erhal-
ten, am 12. Oktober zahlt ihm Pender nochmals 150 Mark, wie der buch-
filhrende Diakon Samuel Stockman vermerkt. Im folgenden Jahr erhilt
Doom vierteljéhrlich 150 Mark Gehalt, 600 Mark pro Jahr, wie ausdriick-
lich festgehalten wird.? Mitte 1652 scheint die letzte Zahlung erfolgt zu sein.
Zum 15. Januar 1653 notiert der Weddeschreiber, Doom »ist weg«. Der
Uberlieferung zufolge war Gliickstadt sein nichster Wirkungsort.

Einige Fragen bleiben. Eine wiire, auf welcher Basis der erste angestellte Pre-
diger der Flaminger seine Abgabenlast akkordierte. Stand sie in einem adé-
quaten Verhltnis zu seinen Einkiinften? Wurde der Akkord auf der Basis ei-
nes zeitweilig oder noch reduziert ausgeiibten weltlichen Berufs abgeschlos-
sen, oder anders: War das Pastorengehalt nicht doch nur ein Zuschuf3?
Letzteres kann mit Sicherheit ausgeschlossen werden. Spétestens 1650 hat-
te der Prediger seinen alten Broterwerb, der ihn zeitweilig zu dreifach hohe-
ren Abgaben, als jetzt auf Gehaltsbasis akkordiert, nétigte, aufgegeben. 1651
wurde sein Gehalt um ein Drittel erhoht, ohne daB er héhere Abgaben an die
Stadt leistete. Mit nun 600 Mark Jahres-»Salidr« bewegte sich sein Einkom-
men in der GroBenordnung, die ein vermogendes Mitglied der katholischen
Gemeinde in Hamburg schon 1593 fiir die Stelle eines Gemeindepfarrers
aufgewandt hatte.”* Zieht man die seitdem erfolgte Preissteigerung in Be-
tracht, fillt Dooms Hochsteinkommen aus dem Hirtenamt im Vergleich wei-
ter zuriick — jedenfalls ein Grund, nicht ohne Not mehr SchoB zu leisten, als
einmal von den Weddeschreibern akzeptiert.

Eine weitere Frage ist, warum sich die kleine Flamingergemeinde bei stark
vermindertem Beitragsaufkommen iiberhaupt den Unterhalt einer besolde-
ten Predigerstelle leistete. Immerhin waren 1648 neben zwei Predigern 15
weitere Mitglieder aus der Gemeinde und damit den gemeinsamen Ver-
pflichtungen ausgeschieden, darunter die meisten Mitglieder der begiiterten
Familie Stockman in Hamburg. Am MafBstab ihrer wirtschaftlichen Lei-
stungsfihigkeit gemessen, waren den Flamingern ihre stirksten Mitglieder
verlustig gegangen, was natiirlich auch die Attraktivitdt der Glaubensge-
meinschaft schwichte. Schwache und neue Mitglieder konnten nicht in dem
MaBe wie vordem unterstiitzt werden, Abspaltungen bei ansonsten geringen
Lehrunterschieden sorgten in den Augen der armen Mitglieder fiir ein
»Wahlangebot«, welches Witwen, abgewiesene Heiratskandidaten und da-
hinkiimmernde Selbststindige mindestens zu Vergleichen gereizt haben
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diirfte. Wie unten erwiesen wird, hatten die vermdgenderen Mitglieder aller
Gemeinden mehrheitlich um 1650 wenn schon nicht ihren Wohnsitz, so doch
ihre »Residenz« (Geschiftssitz) in Hamburg.** Somit ist naheliegend, war-
um der neue Wirkungskreis Dooms der alte war: Der durch die Abspaltung
eingetretene Predigermangel erforderte seinen vollen Einsatz, ein dauerhaf-
ter Erfolg der Abgefallenen besonders in Hamburg mufte schon deshalb,
weil die Kaufleute unter den Dompelaars auch Arbeitgeber der drmeren Mit-
glieder waren, verhindert werden. Diese Strategie war anscheinend erfolg-
reich; von Armutsklagen hort man erst in der Zeit nach 1655%, aber schon
bis zum Ende des Jahrhunderts gingen die konkurrierenden Gemeinden in
den Flamingern auf.

Die Besoldung des bewihrten Predigers Doom ist also eher mit den aktuel-
len geistlichen und auch wirtschaftlichen Erfordernissen der Flamingerge-
meinde zu erkldren, weniger als Primierung fiir seinen Einsatz gegen die
Abtriinnigen in den Vorjahren. Eine Anerkennung seiner Arbeit hitte die
Gemeinde auch mit weniger Aufwand erweisen kdnnen, etwa in Form eines
zinslosen Kredits aus der Gemeindekasse, um Dooms Geschiftsbetrieb in
Hamburg wieder mit Startkapital auszustatten. Beispiele fiir Subsidizrkredi-
te an Mitglieder sind in den Rechnungsbiichern der Gemeinde wiederholt
anzutreffen.’® So oder so: Auch nach seinem Weggang blieb Boudewyn
Doom seiner ehemaligen Gemeinde an der Elbe ideell verbunden, wie sich
zuletzt 1660 bei seiner Rolle auf der Leidener Synode zeigte.”

Dooms Amtsnachfolger sind offenbar wieder als »Liebesprediger« berufen
worden. Joost van Steen kam im Mai 1652 von Elbingen nach Hamburg. Er
nahm — noch vor Geeritt Roosen — seinen Wohnsitz in der Hamburger Neu-
stadt und akkordierte Anfang Dezember des Jahres als Kimmereifremder
auf 6 Reichstaler, was auf ein eintrigliches Einkommen schlieBen 18t
Tatséchlich war er Strumpfwirker und somit ein Berufskollege von Geeritt,
der zu diesem Zeitpunkt bereits ein Strumpfwarengeschiift fiihrte.*® Das kol-
legiale Verhaltnis wurde bald durch eine Affire getriibt. J. van Steen wurde
eine auBereheliche Beziehung zur Witwe Maria Olthofs vorgeworfen. Dar-
aufhin wurde er am 21. September 1656 aus dem Dienst entfernt, das Paar
voriibergehend aus der Gemeinde ausgeschlossen. 1664 ging van Steen nach
Danzig.*

Noch zur Amtszeit van Steens war mit Willem Wynants ein weiterer Predi-
ger berufen worden. Wynants, ein Enkel von Adrian Nog, hatte in Amster-
dam die Seidenweberei erlernt. Am 19. August 1654 akkordierte er mit der
Wedde auf 8 Reichstaler, zahlte aber 1654 nur 16 Mark. Am 17. Juni 1655
wurde er ins Predigtamt eingefiihrt, heiratete noch im Sommer ein Mitglied
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der Gemeinde zu Friedrichstadt und erwarb Anfang Mai 1657 das Biirger-
recht. Im Januar des folgenden Jahres verehelichte er sich erneut, starb aber
unerwartet einige Tage vor Weihnachten 1658. Er hinterlieB einen Sohn Bee-
rend (!), der in Geeritt Roosens Aufzeichnungen als »Bootsgezell« angege-
ben wird.*

Nach Wynants Ableben wurde die Gemeinde in Zeiten ihres Wachstums al-
lein von Baerent Roelifs (Roelofs) geistlich betreut, bis Hilbrandt Harmens
aus Campen am 20. Oktober 1659 als Prediger ordiniert wurde. Auch er
wohnte als ehrenamtlicher »Liebesprediger« wenigstens zeitweilig in Ham-
burg, denn er gab sein Amt 1665 mit der Begriindung auf, er konne »weder
in Altona noch in Hamburg« seinen Lebensunterhalt verdienen.*

Schon im April 1660 war der Diakon Geeritt Roosen als Prediger im halben
Dienst berufen worden. Am 6. Juli 1663 wurde er in den vollen Dienst ge-
wihlt; als einige Monate spiiter sein Schwiegervater Hans Amoury verstarb
(+15. Oktober 1663), zog der Kaufmann mit seiner Familie in Amourys Haus
in der Neustadt, wohin er auch seinen Geschiiftssitz verlegte. Roosens Per-
son soll im folgenden noch einmal im Zusammenhang mit der Berufs- und
Wohnsitzverteilung seiner Gemeinde — hier auch als ethnische bzw. Wohn-
gemeinde gedacht — betrachtet werden. Bis hierhin bleibt festzuhalten, da
alle Mennonitenprediger, iiber die aus den Fremdenregistern wirtschaftliche
und soziale Umstinde ermittelt werden konnten, Einwohner des lutherisch
beherrschten Hamburg waren. Demnach war die geistliche Fiihrung der »Al-
tonaer« Flamingerkirche im 17. Jahrhundert in einer Umgebung anséssig,
die noch lange als feindselig empfunden werden mubBte.

»Holldnder« und nHasenkniitter« — Berufskreise und Gemeinden

Das wichtigste Merkmal fiir die Rekonstruktion der Taufergemeinde in
Hamburg um 1650 war die Bezeichnung »Mennonit« oder »Wi(e)dertaufer«
in den Fremdenregistern. Diese Gruppe umfafit 32 Haushaltsvorstinde. Da-
neben konnte nach den genannten Vergleichskriterien mit anderen Quellen
eine gleich groBe Gruppe ermittelt werden, fiir deren Mitglieder keine Kon-
fession angegeben ist, die aber zweifelsfrei Mennoniten waren, und zwar
iiberwiegend Flaminger.

Nur fiir etwa jeden Zweiten konnte ein Beruf ermittelt werden. Die Bran-
chen verteilen sich wie folgt:

13 Textilberufe (darunter ein Bleicher)

9 Handel (darunter ein Buchhéindler)

8 Nahrungsmittelgewerbe (darunter ein Brandweinbrenner und ein Brand-
weindestillierer)
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1 Viehkaufer

1 »Sluter«

Total: 32

Die Reihenfolge des zeitlichen Auftretens ist eine andere: Milchhéndler sind
frith als Gruppe belegt, gefolgt von den Textilverarbeitern. Kaufleute er-
scheinen gehauft erst ab 1653.

Innerhalb der Nahrungsmittelbranche bilden die Milchhéndler eine beson-
dere Einheit. Sie umfaBt 5 Personen, zu denen noch der Viehhéndler Dirich
Jansen, der 1636 zusammen mit dem Milchhindler Willm Gerdes akkordiert,
zu rechnen ist.

Von diesen sechs Personen tragen fiinf einfache friesisch-patronymische, ei-
ner (Hinrich Dene) einen niederdeutschen (oder danischen?) Namen. Be-
kannte Flamingerfamilien sind nicht darunter. Auffallend ist hingegen, dafl
fiinf (einschlieBlich Dirich Jansen) in den Fremdenregistern (= im Manual)
als Mennoniten bezeichnet werden, Willm Gerdes daneben auch als » Wie-
dertdufer«, Arendt Pauwels ohne Zusatz.

Die mennonitische Uberlieferung schweigt iiber diese »Friesen«, die so
freimiitig ihren Glauben bekennen. Woher kamen sie? Bei Willm Gerdes und
Dirich Jansen findet sich in den Wedderegistern iibereinstimmend der Ver-
merk: »Ein Mennonit aus Holland«. Freilich hatten die Weddeschreiber oft
Sprach- und Verstandnisschwierigkeiten mit der Schreibung nichtdeutscher
Namen und Herkunftsangaben.*? » Aus Holland« kann auch auf die Berufs-
bezeichnung »Hollinder« zuriickgehen, was hier eine gewisse Berechtigung
hat: Unter einer »Holldnderei« verstand man um 1640 entweder einen groBa-
grarischen, nach bestimmten Kriterien organisierten Milchwirtschaftsbetrieb
oder einfach einen Viehbestand hollindischer Milchkiihe, in beiden Formen
meist Pachtbetriebe.” Die Milchhéndler Gerdes zahlen von 1639-1659 mit
15 (1636), 21 (1639) und 30 Mark (ab 1653, unter »Gertkens«) den héchsten
SchoB unter insgesamt 55 fremden Milchhindlern, Milchhékern und Fett-
warenhéndlern.* Der éltere Willm Gerdes erscheint nach dem April 1649
nicht mehr in Hamburg, dafiir lebt ein Mennonit Willm Gertz einige Zeit
nach 1647 in Tetenbiill.** Allein das Schicksal des »Wiedertiufers« Arendt
Pauwels ist aufgrund der Recherchen von Jakobus ten Doornkaat-Koolman®®
in Umrissen rekonstruierbar: Ende 1645 kommen die »Mennoniten« (so der
Autor) Boye Ovens, Jacob Tetens und Arend Paulsen aus Holstein nach Ro-
stock und bekunden ihre Absicht, sich in der Hansestadt niederzulassen. Ro-
stock hatte bereits im 16. Jahrhundert einen Kreis vertriebener Tiufer um
Obbe Philips, die sogenannten »Obbiten«, in seinen Mauern geduldet. Schon
1603 — also vor AbschluB der Hamburger Fremdenkontrakte — hegten Rat
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und Geistliches Ministerium der Warnow-Stadt die Hoffnung, Niederlinder
»aus Holland« zum lutherischen Glauben zu bekehren und ihre wirtschaftli-
chen Fihigkeiten fiir die Stadt nutzbar machen zu konnen. Berichte iiber die
Ansiedlung vertriebener Niederlidnder an der Westkiiste Holsteins und be-
sonders aus Hamburg mogen dazu beigetragen haben, daB die Obrigkeit sich
1646 die Zeit nimmt, die Vereinbarkeit der Glaubensgrundsitze der
Ankémmlinge mit den eigenen Uberzeugungen zu priifen.

Superintendent Johann Quistorp der Altere (1584—1648) nimmt in einem
Gutachten eine irenische Haltung ein und kommt zu dem SchluB, eine An-
wendung des hansischen Wiedertauferedikts von 1535 auf die Fliichtlinge
sei nicht angezeigt. Er fordert die Gruppe zur Abgabe eines schriftlichen
Glaubensbekenntnisses auf. Das Schreiben in einem »Gemisch aus Nieder-
und Hochdeutschx, so ten Doornkaat-Koolman, liegt am 25. Juni 1646 vor.
Darin vermeiden die Verfasser Angriffe auf die Kindertaufe und betonen
ihren Gehorsam gegeniiber der Obrigkeit; jeder Widerstand gegen diese sei
»ungottlich«. Die Antworten befriedigen nicht, zum 29. Juni wird eine Dis-
putation angesetzt. Wiewohl sich beide Seiten unter dem Vorsitz des nach-
sichtigen Superintendenten um einen freundlichen Tonfall bemiihen, ma-
chen die Mennoniten in ihren Glaubenssétzen kein Zugestidndnis. Auch ein
zweites, am 20. Juli, abgehaltenes Gesprich iiberzeugt den Rat nicht; die G-
ste miissen die Stadt verlassen. Ten Doornkaat-Koolman ergénzt, dem Geist-
lichen Ministerium habe ein Gesuch der »Kirchspiel Kinder [?], insonder-
heit der sembtlichen Girtener« vom 11. Juni 1646 vorgelegen, darin suppli-
ziert wurde, »dasz die hereingeschlichene Mennonieten und Wiedertiuffer
hinweggeschaffet werden mogen«. Dank der Hamburger FremdenschoB-
Rechnungen ist nun das Gewerbe zumindest des Milchhokers Paulsen iiber-
liefert. Anscheinend hatten die fremden Fachleute die Zeit ihres Aufenthalts
an der Warnow genutzt, um ihr Gewerbe zu erproben, was den einheimi-
schen »Girtnern«, wohl die Distributoren der Milcherzeugnisse, nicht ver-
borgen geblieben sein diirfte. Einen zusitzlichen Zwischenhandel mit Milch-
produkten vertrug Rostock aber, anders als das schnell wachsende Hamburg,
nicht. Wirtschaftliche Beweggriinde obsiegten also iiber die der Theologen,
wie schon ten Doornkaat-Koolman vermutete. Uber den Verbleib der Grup-
pe gibt er zwei wichtige Hinweise. Im Kolloquium vom 20. Juli hielt Qui-
storp seiner Gegenpartei vor: »Man findet von Handwerks-Leuten in
Holland, daB ein jeder auftritt und lehret«, womit Stand und Herkunft der
Tiufer angesprochen sind: Ethnische Hollénder, die ein Handwerk (= nicht
nur Handel bzw. — s. unten zu Samuel Stockman d. A. — das Kreditgewerbe)
ausiibten. Deren Antwort schriinkt das nicht erst seit dem Bauernkrieg ge-
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fiirchtete antiklerikal-plebiszitire Element in den religiosen Volksbewegun-
gen ein: »Wir haben beruffen Prediger in Hamburg, in Friederichs-Stadt.«
Damit ist endgiiltig klar, daB es sich hier nicht um Flaminger handelte, denn
die Hamburger Flaminger beriefen ihre Prediger in Altona, Friedrichstadt
war eine eigene Gemeinde; es muB vorldufig offenbleiben, welche Gruppe
von (zunichst ethnisch definierten) »Friesen« hier gemeint sein konnte. Ja-
kobus ten Doornkaat-Koolman weist zur Herkunft von Ovens und Tetens
darauf hin, daB beide Familiennamen noch um 1700 in Eiderstedt und Fried-
richstadt vorkommen.

Dorthin mag sich zunichst auch das Griippchen der in Rostock abgewiese-
nen holldndisch-holsteinischen Handwerker gewandt haben. Fiir sechs Jah-
re fehlt jede Nachricht von ihnen, bis am 31. Juli 1652 der Milchhoker
»Arendt Pauwels« in Hamburg auf 3 Reichstaler (9 Mark) akkordiert. 1654
aber konnte der »Wiedertiufer unter der Cramer-Compag[nie ]« nur die Min-
destgebiihr von drei Mark entrichten, Pauwels (niederdt. Paulsen) erhielt
»tho seiner nothdurfft« 30 Mark von den Friedrichstadtern.”” Offenbar erlitt
er in diesem Jahr einen Verlust, von dem er sich bis 1663 erholte. Die Wedde-
rechnungen fiihren ihn bis 1668 mit je 9 Mark. Der Mann mit den guten Ver-
bindungen an die Eider ist damit einer der besten Belege fiir die Existenz ei-
nes »holldndisch« organisierten Milchhandels in der bevélkerungsreichen
Elbmetropole.

Im Durchschnitt zahlen die sechs mennonitischen »Hollidnder« die héchsten
SchoBsitze innerhalb der Gruppe der fremden Fett- und Milchwarenhéind-
ler, was auf professionelle Kenntnisse der Milchverarbeitung und eine funk-
tionierende Absatzorganisation schlieBen 14Bt. Sie treten auch am friihesten
innerhalb der Gruppe der fremden Milch-, Kise- und Butterhéndler auf. Der
erste mennonitische Fettwarenhindler war freilich ein Flaminger: Samuel
Stockman, der schon 1605 als Mitunterzeichner des ersten Niederlénderver-
trages erscheint, handelte Geeritt Roosens Aufzeichnungen zufolge erst mit
»bass en Booter en andere waaren«, wechselte spiter aber ins Bankfach.*®
Sein Vermdgensstatus wird 1645 deutlich, als der Kimmereifremde Samu-
el Stockman gepfiandet wird.*” Am 18. Januar 1645 muB Stockman dafiir,
daB er sich zweimal nicht zum Akkord einstellen wollte, neben seinem Jahr-
schoB in Hohe von 45 Mark ein BuBgeld iiber 60 Mark zahlen. Im gleichen
Jahr retardiert er fiinf- bis sechsmal SchoB in Hohe von 270 Mark, insgesamt
die hochste Zahlung, die bis 1684 fiir einen Mennoniten nachweisbar ist.
1646 ist Stockman wieder riickstandig, muB auBer dem JahrschoB eine Zu-
lage in Hohe von 15 Mark entrichten und ist 1647 letztmals mit 45 Mark und
12 Schilling im Verzug.
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Der sechsmalige SchoB von 1645 diirfte riickwirkend fiir die Jahre bis 1639
erhoben worden sein, so da anzunehmen ist, daB Stockman seinen Butter-
und Kisehandel spitestens um 1638 auf- bzw. abgegeben hat. Etwa zu die-
ser Zeit erscheinen die Milchhindler Willm Gerdes und Hinrich Dene sowie
Dirich Jansen in den Quellen. Gerdes und Jansen akkordieren gemeinsam
am 21. Mai 1636, Dene entrichtet am 11. Juni 18 Mark Strafe, weil er als
Milchhoker fiinf Kiihe gemolken hatte.*

Der »kleine« Niederldnderkontrakt von 1650

In den folgenden Jahren ist zu beobachten, daB mehr und mehr Mennoniten
in kleinen Gruppen den Gang zur Fremdenpolizei unternehmen. Den Anfang
machen am 25. Mai 1639 wieder die »Hollinder« Hinrich Dene und Willm
Gerdes. Am 27. Juli des Jahres erscheint mit Willem Olthoff, Boudewyn
Doom und Hendrik Mirbeeck erstmals eine kleine Flamingergruppe vor dem
Weddeschreiber. Am Lucientag des Jahres 1650 146t sich eine Gruppe von
mindestens elf Mennoniten in den FremdenschoB der Kémmerei iiberschrei-
ben.* Darunter sind sowohl Flaminger wie spiter als Mitglieder der Dom-
pelaars bezeugte Mennoniten, etwa Anthony de Griff. Am 17. Juni 1653 tref-
fen sich die Kaufleute Paul Govers (Goverts), Herman und Cordt Roosen im
Rathaus, am 22. April 1654 der »Hasenstricker« Peter Davidt, der Bleicher
Salomon de Vlieger, wohl auch der Buchhéndler Carel de Vlieger. Es mag
noch mehr solcher Fille gegeben haben, freilich ist nicht sicher zu belegen,
ob sich bei den Kontrahenten in jedem Falle um Téufer handelt.”

Wie ist das Gruppenphénomen zu erklidren? Legt man Clasens Beobachtung,
die Weddediener hitten ein Gebiet straBenweise auf nicht registrierte Frem-
de gepriift, zugrunde, so diirfte sich im Kleingruppenakkord mindestens eine
Nachbarschaft, bei den Mennoniten aber eher eine Wohn- und Werkstattge-
meinschaft widerspiegeln. Ein Beleg fiir die Annahme ld8t sich Geeritt Roo-
sens Familienbuch entnehmen: Danach arbeitete Herman Roosen (1627 bis
1696) einige Jahre auf dem Kontor seines Bruders Geeritt, sofern er nicht
auf Reisen war.” Cordt Roosen, der jiingste der Briider, habe (erst) in Fried-
richstadt bei dem Lakenkramer Jan Jacobs van Bebbern »gedient«, aber auf
Waunsch ihres Vater habe Geeritt ihn auf seinem Kontor in die Handlung ein-
gestellt, spiter habe er ihm und Paul Gover(t)s »in Compagnie« einige Kom-
missionen iibergeben.” Geeritts Handlung befand sich um 1653 auf dem
Dreckwall, ein Gelinde entlang des Alsterfleets, das heute in etwa der Nord-
westseite der Strafe Alter Wall zwischen Schleusentor und Ménckedamm-
fleet entspricht, sich in seinem nordlichen Verlauf aber auch unter den Nord-
westfliigel des neuen Hamburger Rathauses erstreckte. Aus einer anderen
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Notiz im gleichen Familienbuch ist zu entnehmen, da8 Geeritts Haus an der
heutigen Adolphsbriicke gelegen haben muf, die um 1650 noch ein Lan-
dungssteg fiir Boote war. Auf dem Dreckwall wohnte ferner der Kaufmann
und Assekuradeur Abraham Stockman. Zwei seiner Tochter verheirateten
sich mit den benachbarten Roosen-Briidern: Anna am 13. April 1656 mit
Cordt Roosen, Maria am 21. Juni 1657 mit Herman. Wohnumfeld und Hei-
ratskreis decken sich hier also, in allen genannten Fillen spiegelt sich zu-
dem die Verbindung von Wohnort und Geschiiftssitz wider. Demnach diirf-
te auch die 1639 verhandelnde Gruppe Doom-Mirbeeck-Olthoff eine Wohn-
und/oder Werkstattgemeinschaft gewesen sein. Dem Gruppenakkord der elf
Mennoniten vom Dezember 1650 aber, deren Zahl zu hoch fiir eine einzel-
ne Werkstatt ist, wird ein anderer Vorgang zugrunde liegen. Wahrscheinlich
handelt es sich hier um die Legalisierung einer ethnisch-religiésen Gemein-
schaft dhnlich der Vereinbarung, mit der 1638/39 Taufer in den erneuerten
Niederlanderkontrakt aufgenommen worden waren.

Der Akkord war eine Verhandlung, bei der sich auf der einen Seite die Ob-
rigkeit, Weddeknechte und Weddeschreiber, andererseits im Falle der Men-
noniten ethnische, mit dem Makel der Héresie behaftete Fremde, vorgewarnt
vom politisch-konfessionellen System der alles andere als indolenten luthe-
rischen Reichsstadt, gegeniiber standen. Die Weddeknechte erhielten ein
Drittel der beim Erstakkord vereinbarten Summe®, werden also ein Interes-
se an einer genauen Darlegung der Vermogensverhiltnisse der kiinftigen
SchoBpflichtigen gehabt haben. Zahlte dann ein Weddefremder »auf sein
Gewissen«®®, war das eine Erkldrung, die einem Eid nahe kam. Die Flamin-
ger aber waren auf duBerlich konformes Auftreten und Anpassung an das
Rechtssystem bedacht. Auf keinen Fall wollten sie als »Wiedertiufer« gel-
ten, eine Zumutung, die sie im herrschenden Klima unter Druck setzen muB-
te. 1638 hatten die Taufer anldBlich der Verhandlungen um die Erneuerung
des Niederldndervertrages erleben miissen, daB breite Kreise der politischen
Klasse Hamburgs in ihnen immer noch nur die Nachfahren der Aufriithrer
von Miinster sahen. Im Zuge der Verhandlungen hatte die »Niederldndische
Nation« den Rat »instidndigst gesucht«, neben den sieben deutschen und
hochdeutschen auch »vierzehn Wiederteuffer« in den Kontrakt, der nunmehr
170 Personen umfaBte, aufzunehmen. Dieses Gesuch beschied die Biirger-
schaft im Sommer in einer gemeinsamen Sitzung von Rat und Biirgerschaft
rundweg abschligig. Nach einem Vortrag des Biirgermeisters Hieronimus
Vigler (Vogeler) verabschiedete die Biirgerschaft eine Resolution, in der es
hieB: »Belanget die Desingnirte [!] Wiedertéuffer, erkliren sich die Biirger
dahin, das [man sie dieselbe bey dem Rath, den Deputierten biirgern a par-
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tem angeben werden,] man ihnen einen solchen Contract, dariiber sie sich
mit fiige, nicht zubeschweren haben sollen, génnen und geben wollen.«”
Zwar konnte der Rat letztlich die Aufnahme von 14 Téuferfamilien in den
Kontrakt durchsetzen, doch ist die Zuriickhaltung der Flaminger, sich selbst
in der Offentlichkeit als Mennoniten zu bezeichnen, gewiB als Echo auf die
Atmosphire unverhohlener Intoleranz wihrend der Verhandlungen zu se-
hen. Das 6ffentliche Zeugnis iiberlieBen die kleinen mennonitischen Gewer-
betreibenden lieber ihren Predigern, so dem streitbaren Joost van Steen,
wihrend bei den »Holldndern« die wirtschaftlich Potenten friih eine Vorrei-
terrolle einnahmen, und zwar indirekt auch fiir die Flaminger.

Der »Hasenkniitter« Van Steen, der Strumpfwarenhindler Geeritt Roosen
und fiinf andere Hasenkniitter, Hasenmaker und Hasenstricker gehorten zur
Berufsgruppe der mennonitischen Strumpfhosenproduzenten.® Etwa gleich
groB und mit Akkorden von 12 bis 30 Mark in der gleichen Vermdgensklas-
se wie die Gruppe der »Hollénder«, war sie dieser dennoch wirtschaftlich
iiberlegen. Die Zahlungen sind hier regelmiBiger, Krisen seltener, mit Gee-
ritt Roosen und Jan Reboom stellt allein diese Berufskorporation zwei Fla-
minger-Diakone. Dennoch sind nur zwei Hosenfabrikanten in der Gruppe
derjenigen, die sich als Mennoniten bezeichnen, zu finden, und zwar fiir
1652/53 verhiltnismaBig spit.

Ausblick: Die Mennonitengemeinde in Hamburg um 1650

Hamburg hatte um 1650 ca. 50.000 Einwohner. Setzt man voraus, daf jeder
Haushalt fiinf Personen umfaBte®, so représentieren die hier vorgestellten
64 mennonitischen Haushalte 320 in Hamburg wohnhafte Mennoniten.
Selbst wenn man davon ca. 30 Prozent allein lebende Schofzahler wie jun-
ge Berufstitige und betagte Witwen, Abwanderungen ins aufsteigende Al-
tona und diejenigen, die in Hamburg nur ein Kontor unterhielten und in Al-
tona wohnten, in Abzug bringt, so umfaBte die Gruppe der tduferischen
Fremden immer noch mehr als 200 Personen, die sich auf mindestens vier
bis fiinf Einzelgemeinden® verteilte. Eine stattliche Zahl, zumal wenn man
bedenkt, dafl die Mennoniten in ihrer schlichten, am holléndischen Regen-
tenkostiim orientierten Kleidung in einigen Gegenden wie etwa in der west-
lichen Vorstadt (= dem spiteren Kirchspiel St. Michaelis) uniibersehbar das
StraBenbild beeinfluBten.®’ Auch lebten und arbeiteten, wie oben nachgewie-
sen wurde, nahezu alle Prediger der Flamingergemeinde in den Mauern der
Hansestadt, darunter mit Boudewyn Doom der erste fest vergiitete Prediger,
eine Art mennonitischer »Pastor«.*

Bisher ist man davon ausgegangen, daB der Siedlungsschwerpunkt der Elb-
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mennoniten im 17. Jahrhundert in Altona auf der »Freiheit« lag. Die auf der
Basis der FremdenschoBregister ermittelte Wohnsitzverteilung der Menno-
niten in Hamburg um 1650 zeigt aber, dafl die mennonitischen GroBkauf-
leute — wenigstens neun Haushalte — alle in der Hamburger Altstadt wohn-
ten, die 18 zwischen 1644 und 1664 nachweisbaren Handwerker in der Ham-
burger Neustadt, dem spiteren Kirchspiel Michaelis. Diese Gewichtung
diirfte auch dem Flaminger-Altesten Geeritt Roosen nicht verborgen geblie-
ben sein, der nach 1663 in die GroBe MichaelisstraBe zog, mitten in die zwi-
schen Dompelaars und Flamingern umkampfte Handwerkergemeinde. In Al-
tona hingegen, scheint es, blieb von der Mennonitengemeinde zeitweilig we-
nig mehr als das von Paul Roosen (bzw. ab 1649 von seiner Witwe) bewohnte
— man mdchte fast sagen: »gehaltene« — Grundstiick, ehemals Frangois Nog
gehorig, in der »Freiheit«. War die »Freiheit« als Folge des Schwedenein-
falls von 1644/45 voriibergehend von den Mennoniten gerdumt worden, und
wenn, mit welchen Folgen?®* Jedenfalls schien es nicht wenigen Tiufern in
Hamburg auf Dauer besser zu gefallen, denn wie anders ist sonst der Grup-
penkontrakt vom Dezember 1650 zu erkldren? Es ist miiBig, die Zihlung, ob
hier ein dritter oder vierter Kontrakt mit Niederldndern nicht-lutherischer
Religion auf den Vertrag von 1605 folgt, fortfiihren zu wollen. Denn der
Gruppenkontrakt von 1650 war der einzige, in dem die »kleinen Fremden«
erstmals sichtbar® von offiziellen Instanzen der hansischen Gesellschafts-
ordnung auf Dauer als Bewohner (das heiBt nicht nur als »Giste«) ange-
nommen wurden, 45 bzw. 11 Jahre, nachdem ihre begiiterten, im Sprachge-
brauch der damaligen Zeit »fiirnehmen« Protagonisten ein dauerndes Nie-
derlassungsrecht fiir sich und ihre Familien durchgesetzt hatten. Er war der
Vertrag der »kleinen Leute« unter den taufgesinnten Fremden mit der miich-
tigen Reichs- und Hansestadt, ein juristischer Akt, der ihnen mehr als nur
das Gefilhl gab, da8 ihre Anwesenheit im groften Ballungsraum Nord-
deutschlands, im Finanzzentrum der deutschen Uberseekaufleute, gewollt
und erwiinscht war. Dieser Kontrakt schuf einen schwer umkehrbaren Sta-
tus des Hierseins und Bleibens und damit erstmals Rechtssicherheit fiir eine
gesellschaftliche Klasse, die bis dahin doppelt dem Vorbehalt der stindebiir-
gerlich-hansischen Rechts- und Gesellschaftsordnung ausgeliefert war, nim-
lich als Handarbeiter »ganz unten« und als Hiretiker, verachtete Tiufer zu-
mal, als ideelle Nachfahren des Tiuferreichs zu Miinster, als stindige Kan-
didaten des Scheiterhaufens »ganz auBen« am Rande der christlichen Zivi-
lisation. Der Vertrag von 1650 war eine erste, friihe Stufe auf dem langen
EmanzipationsprozeB einer religiosen Minderheit, zumal er —anders als 1605
und 1638/39 — erstmals nicht nur reiche Residenten ohne Ansehen der Per-
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son in ein Schutzverhéltnis nahm, ein Vorgang, fiir den es sonst kein Bei-
spiel in einer anderen Reichsstadt, am wenigsten in einer Hansestadt, gab.
Er wirft ein neues Licht auf die Geschichte der oft fiir ihre politische Klein-
lichkeit gescholtenen »Republik der Pfeffersicke«.
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Anmerkungen

1 Vgl. StaH 1m1-1 CL. VII Lit. Cc No. 2 Vol. 1 Fasc. 4a, fol. 107133, Niederlanderkontrakt von
1605 (in drei ungesiegelten Kopien). Die 4,8 cm (mit Pappdeckeln) starke Akte enthalt ne-
ben den Verhandlungsprotokollen den éltesten Vertrag in drei Fassungen, die hier kurz
unterschieden werden sollen: Kopie A (fol. 107-114) ist ein Entwurf, der Vertragstext in
einer zigigen, hellbraunen, deutschen Kurrent, die Liste der niederlandischen Zeichner
{fol. 13r-114r, Uberschrift: Designatio und Verzeichnif der hundert und dreifig Persoh-
nen, welche in dieRer VeranlaBung begriffen, so wohl des Anschlages, nach welchem
nun jede Persohn taxiret worden) ist, da nicht-deutsche Namen, in einer kursiven An-
tiqua notiert. Die urkundliche, in allen 3 Fassungen transportierte Kontraktsumme von
5172 Mk., die von 130 Haushalten jahrlich aufzubringen war, beruht auf einem Additions-
fehler; das Gesamtaufkommen der Niederlinder betragt rechnerisch nur 5126 Mk. (Un-
terschiedsbetrag < 1%). Eine in A) am Rande notierte Nachtaxierung einer Gruppe von 6
Personen, darunter eine 5-kopfige Nachbarschaft, vergroRert die Differenz noch (um 6
Mk., nun > 1%). Ferner ist bei einigen Namen die Schreibung durch interlinearen Nach-
trag korrigiert (z.B. Hans Langenbrech statt: -berg). Kopie B (fol. 115120, schwarze Kanz-
leischrift) bernimmt die geanderten Einzeltaxen und Lesarten, behalt aber die alte
(falsche) Summe jeweils im Text als auch am Ende der Taxliste bei, ist also junger. Die
Variante C), fol. 121-133, ist eine Abschrift von A) mit dessen originalen Taxwerten und
Lautungen, von einer Hand, die mit hellbrauner Tinte in einer ziigigen, gut leserlichen
Kurrent schreibt. Eine weitere Hand (schwarze Tinte) fugt hier am Rand Marginalien zu.
Sie gehort einem Protokollanten, der um 1639—42 Kladdehefte zu Verhandlungen im Ge-
folge des dritten Niederldndervertrages anlegt (vgl. Bl. 176r). Demnach uberliefert nur B)
den gultigen Text. Alle drei Kopien sind undatiert und transportieren am Ende der Ver-
tragsbestimmungen jeweils das Datum »in denen 8 Tagen Ostern 1605«, zu dem der Kon-
trakt in Kraft treten sollte; bei A) auRerdem auf fol. 113r am Rande der Zeichnerliste »Ao
1615¢, wohl ein Verschreiber, darunter von moderner Hand in Blei als »1605« richtig ge-
stellt. Der erste Vertrag wurde auf 10 Jahre bis 1615, sein Nachfolger auf 15 Jahre (bis 1630)
abgeschlossen. Nach dessen Ablauf forderte die »Nation« (Brabanter, Flamen und Wal-
lonen, davon ca. 31 Prozent Reformierte, 40 Prozent Lutheraner; die Wallonen bildeten
bis 1618 eine eigene Gemeinde mit Sitz in Stade) eine Laufzeit von 25 Jahren. Die 1629 be-
gonnenen Verhandlungen fiihrten erst 1639 zum Abschlul® des »dritten«, jedenfalls fiir
die Ansiedlung der Mennoniten in Hamburg bahnbrechenden Vertrages (s.u.). Die Kon-
traktsumme betrug nun 15000 Mk, die von 169 Familien aufzubringen war.

2 Vgl. Roosen |, 1886: 9.

3 Erinnert sei nur an die »Hochdeutschen, die sich in Friedrichstadt am langsten als
selbstandige Taufgesinntenkirche behaupteten (vgl. Dollinger 1930).

41m Jahre 1648 erhob eine Gruppe von 17 Gemeindemitgliedern mit den Predigern Jacob
Beerens und Jan Borchers als Sprechern die Forderung, die Taufe miisse kiinftig durch
Untertauchen erfolgen, zum Abendmahl sei nach erfolgter FuBwaschung ungeséuertes
Brot zu reichen (zum Ganzen vgl. Roosen |, 1886: 40ff). Dieser Forderung widersetzte sich
insbesondere die groRe Familie Roosen um den Altdiakon Paul Roosen. Nach Roosens
Tod 1649 begann die Auseinandersetzung tiber das Gemeindevermogen, spatestens 1656
mufite die Taucherfraktion das gemeinsame Grundstiick in der GroRen Freiheit, wo sich
der Betsaal der Gemeinde befand, raumen. Es gelang ihnen aber, das Mitgliederbuch der
Flaminger an sich zu nehmen, welches — wohl als Pfand im Streit um die Einklinfte — bei
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ihnen verblieb. Daraufhin beauftragte der Kirchenrat den Diakonen Geeritt Roosen, ein
neues Mitgliederbuch anzulegen.

5 Vgl. Driedger 1997: 8s.

6 Das gilt vor allem fiir die Familienbiicher (Geslachtregister) StaH 521-5, 242, GR Roosen
(und Koenen) usw.

7 Zum Komplex Fremde im frithneuzeitlichen Hamburg vgl.: Gallois 1867: 188, 363f., pas-
sim; Reifmann 1975; Schaser 1995: 149-157, 275-278.

8 Zu den Umsitzen der fremden Uberseehandler 1632-37 mit Sitz in Hamburg vgl. den
Anhang bei Reimann 1975: 37278, darunter die Mennoniten Peter Plus (1632) sowie Ab-
raham Stockman (1632/33,1637), ferner zum Detail-, Hoker-, und Buchhandel ebd.: 3-12,
14f, 27, zum Fettwarenhandel und zur Verbreitung textiler Berufe unter den Mennoniten
den unten folgenden Text. Insofern ist Gallois’ Ansicht: »Handlung zu treiben oder sich
zu verheirathen, setzte die Gewinnung des Blrgerrechts voraus« (Gallois 1867: 364), zu
relativieren,

9 Vgl. Gallois 1867: 192, 367f. Ein Beispiel fiir die Anwendung des Verbots noch 1634 s. Cla-
sen 1960: 193 zu # 1729.

10 Vgl. Gallois 1867: 329.

11 Clasen 1960: VI.

12 Vgl. Clasen 1960: 31 zu # 268; 93 zu # 828; 114 zu # 1024; 130 zu # 142 (ein Erbe Adri-
an Nog, s. u.); 172: #1534; 192 zu # 192, Das Wissen um diese Gebiihrenpraktiken mug all-
gemein gewesen sein; sehr oft heilSt es daher im Abzugsvermerk der Wedde »ist wege,
»ist weche, »nicht aufzufinden« etc.

13 Die Briider wohnten bei ihrer Ankunft 1653 in Hamburg »bei Gerthe, d. h. bei ihrem -
testen Bruder Geeritt Roosen (1612-1711).

14 Reifmann 1975: 129.

15 Clasen 1960: II.

16 Vgl. Reifmann 1975: 129.

17 ReiBmann 197s: 131f.

18 Vgl. Clasen 1960: 233, zu Cornelis de Hertoch, bei dem auch nicht festzustellen ist, ob
das Abzugsgeld in Hohe von 135 Mk. einem doppelten Schof entspricht. Die Erben von
Guiliam Labistrat hingegen zahlen 1686 einen Abzugszehnt in Hohe von 1.500 Mk., die
Wwe. Jirgen LeRen 165 den 10. Pfennig in Hohe von 300 Mk. (vgl. Clasen 1960: 238f), bei
Steffen Wolters sel. Witwe Erben heiRt es nur »wegen ihres Abzuges 1640 276 Mk.« (vgl.
Clasen 1960: 254). Allein das von Johan Wre(e)den 1680 entrichtete »Abzugsgeld« ent-
spricht rechnerisch dem 4fachen SchoR von 1679, vgl. Clasen 1960: 25,

19 Roosen |1886: 10.

20 Roosen [1886: 13.

21 Clasen 1960: 123 #1082.

22 StaH 521-5, 242 GRR:19.

23 Clasen 1960: 123 # 1079.

24 Clasen 1960: 130 zu # 1142. Adrian Noé war demnach vor 1639 verstorben. Samuel und
Isaak Stockman steuern ferner zu Lucien 1640 als Vormiinder der Kinder Hilger Hilgers
und Flores an die Kdmmerei, vgl. unten Anhang C).

25 StaH 521-5, 242 GRR: 20.

26 Samuel Stockmann war ein Schwager Adrians. Er war mit Louiesjen Nog, Adrians jiing-
ster Schwester, verheiratet (StaH 521-5, 242 GRR: 21); Jan war der 3lteste Sohn der Witwe
Geesken Nog; er und ihr zweiter Sohn Waolter Noé sowie deren Schwager Peter Wynands
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(verheiratet mit Adrians &ltester Tochter Peryna) tatigten 1630 einen Kauf fiir die Ge-
meinde (Roosen |- 33); der ebd. von Roosen erwéhnte Daniel Janssen (jr.), verheiratet mit
Sara Noé, war ein Schwager der Brder Jan und Wolter Noé (s. 521-5, 242 GRR: 20). Dem-
nach kénnen 1630 nur noch Adrians 3 jingste Kinder Anna, Maria und Harmen unmin-
dig gewesen sein. — Der andere Vormund war Jan Noé (Roosen |, 32).

27 Vgl. Clasen 1960: 14 # 115.

28 Vgl. Roosen |1886: 29, 111887: 35.

29 Dollinger 1930: 126f.

30 Detailhandel mit »ziinftigen« Waren war allen Nicht-Mitgliedern des Krameramtes
untersagt, woriiber das Amt sehr genau wachte.

31 StaH, 521-5, 59 Bd. 1: Solarium (recte: salarium), mehrfach belegt.

32 Bislang 10 Eintragungen festgestellt.

33 Allessandro della Rocca aus Florenz besoldete aus seinem Privatvermdgen einen Prie-
ster mit 200 Tlrn. jahrlich, vgl. Whaley 1992: 62.

34 Mennoniten mit Wohn- und Geschaftssitz in Hamburg: Jan und Anthony de Buyser,
Hans Harmens (Handlungsdiener bei G. Roosen, dann Kaufmann, »die nu op Moscovien
handelt«, heiratet 1654 Bisken Milders, s. 521-5, 242, GR Roosen: 14); Daniel JanfRen, Lucas
Koenen, Guiliam Koenen (Schwiegersohn von Hans Harmens), Abraham Koopman (vgl.
Clasen1960: 99), Pilgram Milder (T 1646, s. 521-5, 242, GR Roosen: 13; Milder beteiligte sich
als Fremder in Hamburg am Uberseehandel nach Archangelsk, vgl. ReiBmann 1975: 63,
g5, 381), Pieter de Mol, Hendrik Pender, Geeritt, Herman und Cordt Roosen und Paul Go-
verts (s. u.), Hans Simons, Samuel Stockman Il (bis um 1660, dann nach Altona), Abraham
und Isaak Stockman sowie die Nachkommen Noe und Hilgers; Residenz in Hamburg: Pie-
ter Plus, vgl. Anhang C).

35 Der Fall von Hindrich/Hendrik Morbeck/Mirbeeck, der von 1646-49 nur den Schutz-
taler entrichten kann und iber seine Armut klagt (vgl. Anhang A), spricht nicht gegen,
sondern fiir diese These, zumal am 1. Marz 1663 mit Henderick Mirbeeck »de Jonge« wie-
der ein Angehoriger dieser Familie in der Flamingergemeinde getraut wird, vgl. Driedger
1997: 86. Ferner: Auch ein Schutztaler mul3te von Mitgliedern, die von der Hand in den
Mund lebten, erst aufgebracht werden. Wenn allein dieser Betrag von der Gemeinde
ubernommen wurde, garantierte er fiir das damit unterstiitzte Mitglied ein Bleiberecht
in der »Boomtown« Hamburg,

36 So im Falle des Kleingewerbetreibenden Samuel Weeps, s. 521-5, 59 Bd. 1: 2v, zum 18.
Oktober 1649.

37 Vgl. Roosen 1886, I: 50; Driedger 1996: 60.

38 Nach Roosen 190s: 38 erdffnete Roosen sein Strumpfwarengeschaft um Ostern 1636.
39 Vgl. Wichmann 1865: 105; Roosen 1886: 44; Driedger 1996: 54 A 53.

40 StaH 521-5,242 GRR: 20.

41 In deutscher Ubersetzung zit. nach Driedger 1996: 266.

42 Vgl. Clasen 1960: 140 zu # 1232, wo dem Schreiber des Manuals offenbar nicht klar
war, was Vor- und Nachname war. Die Namen der Niederlander erscheinen haufig will-
kirrlich in deutscher Lautung. Vgl. auch unten zu Willem »Lertz« 1659.

43 Vgl. zur Definition Davids 1994: 5; ein Hollanderkontrakt Herzogs Hans mit dem
»Hollander Daniel Jannsen aus Eiderstedt im Kirchspiel Witzworth gebirtig« fiir den Ha-
lendorfer Meierhof vom 12, April 1641, abgedruckt bei Davids 1994 24.

44 Willm Gerdes akkordiert zweimal, am 21. 5.1636 auf 15 Mk, am 25. 5.1639 auf 21 Mk,
dazu aber in den Wedderegistern von 1638-40 eine Liicke. Gerdes zahlt letztmals am 28.
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4.1649 21 Mk. und »ist weg«. Am 15. 1. 1653 akkordiert ein Mennonit Willem Gertkens, der
auch als Gerkens, Gotzken, Gerdes, Gotkens in den Quellen vorkommt, auf 30 Mk. Er
wohnt zu Hamburg im Schopenstehl, wird zu 1657 als Milchhéker bezeichnet und zahlt
nach Clasen zuletzt am 16.1.1658, obwohl die Zahlung in den Wedderegistern zu 1659
vermerkt und das Vorjahr durchgestrichen ist, vgl. Clasen 1960: §1# 471. Am 7. 5. 1659 ak-
kordiert dann ein Mennonit Wilhelm Gotkens, ebenfalls im Schopenstehl, auf 30 Mk.,
dann heift es, »er sei weg« (vgl. Clasen 1960: 52 zu # 471), aber am 25. 7. 1663 akkordiert
ein Willm »Lertz« — die Schreibung merkt Clasen an - laut Manual »ein Milchhdker im
Schopenstehl« auf 6 Rtl., vgl. Clasen 1960: 109 zu # 976.

45 Dollinger 1937: 82. Dollinger gibt den Zeitraum mit »etwas spater« als 1647, wo be-
reits ein Willem Gertz in Tetenbull wohnhaft ist, an. Jener zweite Willm Gertz war ver-
heiratet mit Antje Lammerts, das Ehepaar hatte sechs Kinder.

46 Der folgende Absatz fut auf Jakobus ten Doornkaat-Koolman 1961,

47 Dollinger 1930: 150.

48 Vgl. StaH 1m1-1 Cl. VIl Lit. Cc No. 2 Vol. 1 Fasc. 4a, Variante A, fol. 114r: Samuel Stokeman
= Samuel Stockman (so in den beiden spateren Fassungen), * [Antwerpen?] ... [um 1565,
T nach 1642?], verheiratet I. (um 1590) mit Louise (Louisjen) Noé, (Vater: Francois Noé [;
StaH 521-5, 242, GR Roosen: 19), Il. mit seinem Dienstmadchen Styntje. Stockman floh nach
Hamburg und arbeitete hier zunachst als »Kleermaker« (Kleidermacher), tibte dieses Ge-
werbe aber nicht lange aus, sondern handelte mit Fettwaren und betrieb daneben Kom-
missionsgeschafte. Im Niederlandervertrag von 1605 steuerte er mit 24 Mark libsch (vgl.
Roosen |,1886: g). Stockman hatte vier Kinder: 1. Elisabeth, 2. Samuel (Il, s. u.), Abraham
und Perina (521-5, 242, GR Roosen: 21ff). Die lteste Elisabeth (* 1592) wurde 1640 Schwie-
germutter von Geeritt Roosen; sie heiratet 28. 7.1616 Hans Amoury, dessen dlteste Toch-
ter Maria (Mayken) heiratet in Altona am 30. 8.1640 Geeritt Roosen (die Hochzeit fand
in Hamburg im Hause des Schwiegervaters statt, zum Ganzen vgl. StaH 521-5, 242, GR
Roosen: 17f, 35).

49 Vgl. Clasen 1960: 252. Es kann sich auch um den gleichnamigen Sohn handeln, der den
Niederlandervertrag von 1639 kontrahiert: Samuel Stockman (Il) (* um 1593, 1 1678), hei-
ratet . Elsken (Eeffken) van Sintern (Vater: Karsten van Sintern), Il. Maria JanR (Vater: Da-
niel JanBen »de oude«; vgl. StaH 521-5, 242, GR Roosen: 4, 21).

50 Vgl. Clasen 1960: 28, zu # 249.

51 Gruppeneintrag im Fremdenschofbuch am13.12.1650 (Eigennamen in der Reihenfol-
ge ihres Auftretens in den Wedderechnungen): Gruppe A (4 Personen): Clasen 1960 #
516: de Grif, Antoni; # 45: Backer, Willem; # 1472: SimeRen, Samuel; # 679: Jacobsen, An-
toni. Gruppe B (7 Personen): #1735: Weeps, Samuel; # 1270: Reeboom, Jan; # 820: Kip-
ping, Harmen, # 227: de Buyser, Antoni; # 871: Koene(n), Lucas; # 810: Kessel, Harmen; #
527: van Guelick, Geerdt. Zu diesem Kreis sind noch mindestens 4 weitere Personen zu
rechnen, so daR die Gruppe insgesamt 15 Personen umfaRt: 1. Clasen 1960: 29 # 253: De-
ning (Denning), Balthasar: Akkordiert 24.1.1646 auf 3 Rtl. »Gibt ins FremdenschoRbuch
zuerst Luciae 1650« (wohl kaum Balthasar Denner). 2. Clasen 1960: 86 # 765: Jiirgens, Pe-
ter: Ein Milchverkaufer in Baurmeisters Hof beim St. Johannis Bollwerk, akk. 8.12. 1649
auf 3 Mk. »Gibt ins FremdenschoBbuch zuerst Luciae 1650«, der aber nicht erfolgt, denn:
zahlt wieder 18. 1. 1651, zuletzt 15.1. 1653 (= Akkordtag Willem [Wilhelm] Gertkens, vgl.
Clasen # 471) je 3 Mk. Juni1653: »Ist weggezogen«. 3. Clasen 1960: 120 # 1065p: Meyer,
Warner Stevens (in WR 1949: Warner Steffens): Manual: »Er hat die Kippingsche gehei-
ratet«. Akk. 7. 4.1649 auf 24 Mk., 13.12.1650 im FremdenschoRbuch. 4. Clasen 1960: 138
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#1207: Peters, Hans: Ein Kliitie im Bickergang, akk. 2. 5.1646 auf 2 Rtl, doch wird ihm
1649: »weil er in Armut geratene, der Betrag (auf 3 Mk.) ermaRigt. Er zahlt zuletzt am 23.
11.1650, aber schon ab 13.12. 1650 ins FremdenschoRbuch. Clasen deutet »Klitie« nach
Libben und Walther: 178 als Kleintischer, vgl. Clasen 1960: 174 zu #1547 (am 2. 5.1646
akkordiert auch ein Nickel PeterRen »vor Altona auf Valcken Hof« auf 2 Rtl,, zahlt zuletzt
am 15. 4.1648 und wohnt dann in der Grafschaft Pinneberg [1], vgl. Clasen 1960: zu # 1218).
Doch war in allen vier Féllen eine Beziehung zu Mennoniten nicht sicher nachweisbar,
so daR vorerst von 11 Mennoniten, die 1650 in den LucienschoR eintreten, auszugehen ist.
52 Am gleichen Tage wie # 1082: Peter de Mol erscheint Clasen 1960: 129 # 1131: Neibuhr,
Peter, akk. 29. 7. 1637 auf g Mk., ebenso am 8. 9. 1638, aber am 8. 2. 1640 auf 5 Rtl. und
zahlt dann ins FremdenschoBbuch. Eine Identitat als Mennonit ist nicht sicher nach-
weisbar.

53 StaH 521-5, 242 GRR: 27.

54 StaH 521-5, 242 GRR: 32.

55 Clasen 1960: lIl.

56 Vgl. Clasen 1960: 46 zu # 407.

57 Protokoll unter Vorsitz des »Praesidirenden H[errn] biirgermeister(s]« (vgl. 265r)
Hieronimus Vogeler, StaH 111-1 Cl. VII Lit. Cc No. 2 Vol. 1 Fasc. 4a fol. 259r-263 v: »Conven-
tus Senatus et Civium, den 19. July Anno 1638. Was von Rath und Biirgern in dieRer Zu-
sammenkunfft wegen der Niederldndischen Nation und ihren Contract ist geredet und
gehandelt wordene, hier: fol. 263 1. »Pro=Consul [...]Vogler« spielte die Taufer»gefahr«
mit dem Argument herunter, ihr Anfiihrer sei aus der Stadt verbannt, ebd. 259 v-260r:
»Man streitet jetzo wegen der Wiedertauffer, und auch wegen etzlichen Teutschen, fiir-
nemblich wadren nur der Wiedertduffer nicht mehr als 13, dann [260r] der Sixtg [= Six-
tus, i.e. der Mennonitenprediger Hendrik Six] verbannisiret und der Teutschen und Hoch-
deutschen mehr nicht als 7 Persohnen, fur welche die Niederlander, das Sie mit in dem
Contract mochten genommen werden, freundlich bitten [...]J«. Vogeler malte in einer
Denkschrift schwerwiegende Folgen fiir die Wirtschaftskraft der Stadt aus, falls der um
die Tdufer und Stiddeutschen erweiterte Vertrag nicht von der Biirgerschaft angenom-
men werde, ebd. 2671: »Erzehlung etzlicher fiirnehmer Schaden, so aul dem abzug der
Niederldndischen Nation [267v] erfolgen werden. 1. Zu erwegen, das diele Stadt soim
begriff weitlauffig und eine groe Mannschafft erfodert, daran mercklich wiirde geblés-
set werden, in deme nicht allein die 169 Persohnen, sich wiirden von hinnen begeben,
sondern auch ihre Weiber, Kinder, Gesinde, ja auch aller derjenigen, so von ihnen Leben
und Dependiren, Manufacturen, welche sich mit ihren Jungen und Knechten wie auch
Gesellen, auff etliche Tausend erstrecken wiirden, zugeschweigen wan ihn etwan ande-
re Nationes, so wir alhir haben, folgen mochten.« Dieses Schreckensgemalde ist gewil
ubertrieben, offenbart aber eine im Kern berechtigte Sorge, denn eine zu unnachgiebi-
ge Haltung gegeniiber den Niederldndern hatte ihre Rickibersiedlung in die seit 1608
konsolidierte Niederlandische Republik forciert. Immerhin bemiihten sich die Deputati-
on zu Annehmung der Fremden und die Weddeherren wahrend des DreiRigjahrigen Krie-
ges, die Fremden genauer zu erfassen und das Fremdenrecht restriktiver zu handhaben,
wie sich in einem Erlall von 1643 widerspiegelt (vgl. Schaser 1995: 152). Anmeldungen
mennonitischer Schozahler erreichen 1643/44 ihren Tiefststand, fiir 1645 ist kein Neu-
akkord nachzuweisen.

58 Freilich diirfte der »Hasenstricker« Peter Davidt zu den Dompelaars zu rechnen sein,
sofern er mit jener Person, die 1661 als einer der »vornehmsten Mennonisten der taucher
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sect« bezeichnet wird, identisch ist, vgl. Dollinger 1930: 145f. Der Hasenstricker Davidt
war jedenfalls nach Geeritt Roosen einer der vermogendsten Hosenproduzenten und er-
warb 1661 ohne Probleme das Blrgerrecht, vgl. Clasen 1960: 27 # 236.

59 So ReiBmann fiir das 17. Jahrhundert, vgl. ReiRmann 197s5: 26, 28 A 86.

60 Flaminger, Dompelaars, Friesen (= die »Holldnder«?), Hauskiufer, Hochdeutsche Ge-
meinde.

61 Vgl. unten Anhang D, »Topographie der Mennoniten-Wohnsitze in Hamburg um
1650¢«.

62 Bislang galt der viel spatere Pieter Verhelle (Amtszeit Februar 1694 bis 29. April 1711),
Geeritt Roosens Schwiegersohn, als erster angestellter Prediger, vgl. Roosen |, 1886: 65f;
Driedger 1993: 87 A 39f, ders. 1996: 114 A 61,

63 Vgl. unten Anhang D, »Topographie der Mennoniten-Wohnsitze in Hamburg um
1650«.

64 Ein Ausweichen nach Hamburg ist fiir die Jahre 1643-46 bei der Altonaer Deutsch-
Evangelisch-Reformierten Gemeinde, die hauptsichlich aus Flamen und Wallonen be-
stand, zu beobachten. Ihre Kirche in Altona wurde von schwedischen Truppen verwiistet.
Darauthin wurden, wie aus den von UIf Bollmann transkribierten Trauregistern der Ge-
meinde ablesbar ist, die Trauungen in mehreren Fallen in Hamburger Wohnungen voll-
zogen oder in andere Stadte (Amsterdam, Bremen, Kbln, Middelburg/Seeland) verlegt.
Zum Neuen Jahr 1644 wurden Otto thom Voorbroeck und Cornelia von Breda in Ham-
burg »privatim in behausung von Jiirgen Nortboo in Hamborg, aul ursachen, weil wir
unsern gottesdienst zu Altena wegen der Schweden infall nicht gebrauchen kénnen«,
kopuliert, zum Ganzen vgl. UIf Bollmann: »VerzeichniR der Proclamirten und Copulier-
ten bei der anfanglich combinirten hollindisch- u. deutsch-reformirten Gemeine und
nachher bei lezter zu Hamburg 1688 bis 1815 Nachricht«, in Schubert 1997: 39-84, zum
Schwedeneinfall besonders ebd. 58f.

65 »Sichtbar« ist hier im Sinne von ngesondert« zu verstehen, Zwar kontrahierten im Nie-
derlandervertrag von 1605 22 Personen (= 16,92% von 130 Haushalten der »Niederldndi-
schen Nation«) mit Zeichnungssummen unter 10 Mk., doch damit betrug ihr Anteil am
Gesamtaufkommen der Niederldnder von 5126 Mk. nur 2,61%. Der Charakter der Vertri-
ge war der eines Schirmprivilegs fiir wohlhabende auslindische Handelsherren, deren
Kontributionen Hamburg brauchte, um seine Verteidigungsausgaben, in erster Linie die
stark bestiickte Ringwallfestung um die Stadt, finanzieren zu kénnen. Der Vertrag von
1650 hingegen, geschlossen nach dem Frieden von Miinster, diirfte einen anderen poli-
tischen Hintergrund gehabt haben, und zwar den, die zu Friedenszeiten erstarkende, zu-
dem seit 1640 danische (am 6. Juni 1641 Konfirmation der mennonitischen Gemeinde-
privilegien durch Christian IV.) Freistatt Altona, besonders das Gewerbezentrum »Frei-
heit«, eine Mennoniten-Griindung, durch Abwerbung in seinem industriellen Potential
zu schwichen.

Zu der Abbildung

Erste Seite des Niederlidndervertrages von 1605 (Variante B), Staatsarchiv
Hamburg
Photo: Matthias H. Rauert
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Verdnderungen ab 1660

1) ALTSTADT

Der in Clasen sub # 1005 aufgelistete Lukas Tewes, vermutlich der Sohn von # 1004,
sal wie Hinrich Dene in der Bohnenstr.; war er auch Denes Geschéftsnachfolger? Der
unter # 1321 genannte Haushaltsvorstand Geeritt Roosen erscheint spater in der Gr.
Michaelisstr. in der Neustadt. Clasen # 871: Lucas Koenen wohnte spater in der Boh-
nenstrale unweit der »Blotlosen« oder Kaorbmachertwiete (StaH 521-5, 242 Geslachtre-
gister Koenen: 1: »Blootlooze of manden maker twiet«; zum Wandel der »Brotlosen-«
zur »Blotlosentwiete« vgl. Volckmann, Erwin: Unerklarte Niederdeutsche Strafienna-
men. Ein Beitrag zum alten Deutschen Stadtewesen. Hamburg 1917: 49f), dann bei der
Miihlenbriicke (heute: Gr. Johannisstr. vom Burstah bis zum Adolphsplatz), trieb Uber-
seehandel mit Frankreich, Portugal und Spanien und wandte sich 1669 der Gronland-
Reederei zu (Coen & Co. 1669-1686, 5. Oesau 1955: 266, 281ff.). - Clasen # 913: Lorens
Kramer, erscheint 1681 mit 8 Mk., 1682-89 mit je 12 Mk. in den Wedderechnungen.
1682 schickt er erstmals ein Schiff auf Gronlandfahrt, bezahlt 1690 das grofRe Biirger-
geld und ist seitdem durchgehend bis 1715 als Gronlandreeder mit 18 Schiffen nach-
weisbar (vgl. Oesau 1955: 127f.). Lorens und sein Bruder Lucas, der sich seit 1706 als
Gronlandreeder betatigte, bewohnten die Hauser Vorsetzen 3-4.

Il) NEUSTADT

# 1521: Joost van Steen zog 1664 mit seiner Frau nach Danzig (Wichmann 1865: 105;
Driedger 1996: 54 A 53). - Clasen # 1144: Maria Nog, Witwe, akkordiert 1660 auf 6,
1661 auf den geringsten Satz von 3 Mk, »weil arme« und scheint danach verzogen zu
sein (»Ist weg«). Vermutlich handelt es sich um die verlassene Ehefrau von Samuel
Stockman IlI, der mit einer anderen Frau in Liibeck lebte (vgl. StaH 521-5, 242 GRR: 21).
~Von # 526: Anke van Guelich wird zuletzt berichtet, sie sei »ins Armenhaus gekom-
men« (Clasen 1960: 59). - Bleichergang: # 393: Jacob Jansen de Vlieger, Beruf: k. A,
zahlt 1662-88; nicht zuzuordnen.
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PETER J. KLASSEN

Ein sicherer Hafen in unruhigen Zeiten
Zur friihen Geschichte der westpreufischen Mennoniten

Zu Beginn des 17. Jahrhunderts verdffentlichte Joost van den Vondel das
Drama Gijsbrecht van Aemstel, in dem es vor allem um die Suche der Men-
schen nach Freiheit geht. Jahrhundertelang wurde dieses Drama alljihrlich
in Amsterdam aufgefiihrt. Zugrunde liegt ihm ein Thema, das die Geschich-
te der Menschen ganz entscheidend geformt hat: einige Menschen in groBer
Gefahr und Not, Menschen, die sich ihrer Zukunft unsicher sind und nicht
wissen, ob sie den Antworten auf ihre Fragen trauen diirfen. In einer Vision
erschien ihrem Anfiihrer Gijsbrecht van Aemstel der Erzengel Raphael mit
einem Rat, wie sie Gefahren und Schwierigkeiten entgehen knnten: »Sein
Wille ist es, daf8 sie trecken in das fruchtbare preuBische Land, wo die Weich-
sel aus den polnischen Bergen herunterrauscht und ihre fruchtbaren, scho-
nen Ufer iiberspiilt (...) / Baut dort eine Stadt, Neuholland genannt.«'

Der Dichter Joost van den Vondel wurde in K6ln geboren. Dorthin war sei-
ne Familie aus den siidlichen Provinzen der Niederlande vor den spanischen
Truppen Philips II. gefliichtet, die in den achtziger Jahren des 16. Jahrhun-
derts versuchten, die Gegend um Antwerpen von Ketzern zu siubern. Spi-
ter siedelte die Familie nach Amsterdam iiber. Hier schlossen sich seine El-
tern, und dann auch er selbst, der Mennonitengemeinde an. Jahrelang war
Vondel sogar Mitglied im Kirchenrat dieser bedeutenden Gemeinde. Spiter
bekannte er sich allerdings zur katholischen Kirche.

Als Vondel im Jahre 1638 den Gijsbrecht schrieb, hatte sich alles drama-
tisch verandert. Die Niederlande waren fiir ihre »Freiheiten« bekannt ge-
worden. Das Thema dieses Dramas spiegelt aber noch die damaligen Ereig-
nisse in weiten Teilen Europas wider. Es konnte den Zuschauern seines Thea-
terstiicks ja nicht entgangen sein, daB der DreiBigjihrige Krieg zu dieser Zeit
grausam wiitete oder in der Schweiz die Tdufer noch verfolgt und ausgewie-
sen wurden, oder dal die besonders angespannte Situation zwischen Katho-
liken und Calvinisten auf die Glaubenskriege in Frankreich zuriickzufiihren
war. Die Zuschauer nahmen die Parallelen zwischen den Mennoniten wahr,
die eine neue Heimat in Polen gefunden hatten, und der Vision des Gijsb-
recht van Aemstel.

Die literarischen Bilder Vondels wurden durch andere Faktoren erheblich
verstarkt, wie zum Beispiel die Verbindung zwischen den Niederlanden und
Polen, insbesondere zwischen dem michtigen Amsterdamer Handelszen-
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trum und Danzig, dem wichtigsten Handelszentrum im Baltikum, das da-
mals schon als die »Konigin der Ostsee« bekannt war. Der Deutsche Orden
und die Hanse waren fiir den Abschluf weitreichender Handelsabkommen
zwischen beiden Hafenstddten von besonderer Bedeutung.

Deutscher Ritterorden, Hanse und polnische Obrigkeiten

Die Niederlande betrieben im ausgehenden Mittelalter und zu Beginn der
Neuzeit einen bliihenden Handel mit den Hansestddten, dem wichtigsten
Stiadtebund im Ostseeraum. Viele dieser Stadte, vor allem im Osten, waren
vom Deutschen Ritterorden gegriindet worden, der einst angetreten war, das
Heilige Land zuriickzuerobern. Als diese Bemiihungen aber scheiterten, ver-
legte er seine Kreuzziige ins Baltikum. Herzog Konrad von Mazowien hat-
te ihn in seinem Kampf mit den heidnischen Pruzzen um Hilfe gebeten, mit
einem Volk, das an der Siidkiiste der Ostsee wohnte und dem Aufmarsch des
polnischen Landadels trotzte. Als Konrad militdrische Unterstiitzung forder-
te, erklérte sich der Deutsche Orden mit dem Segen des Papstes und des Kai-
sers bereit, ihm beizustehen.

Schon bald errichteten die Ordensritter Machtzentren an der Ostseekiiste und
stromaufwirts an der Weichsel. Um die vielen Burgen herum, die von den
Rittern gebaut worden waren, entstanden neue Stidte. Es bildeten sich Stadt-
gesellschaften heraus, die das Recht der Hanse, besonders das Recht Lii-
becks, der Hauptstadt der Hanse, iibernahmen. Dieses Recht wurde vor al-
lem von Kulm aus verbreitet, einem der stirksten Zentren des Deutschen Rit-
terordens, der befestigte Burgen zu seinen politischen und militérischen
Stiitzpunkten ausbaute. Mit dem neuen Recht und der neuen Ordnung wa-
ren Bedingungen geschaffen, die es ermaoglichten, dal Orte entstanden, von
denen aus inldndische Produkte und jene aus dem Weichseldelta sicher zu
den Handelsplitzen Nordeuropas gebracht werden konnten. Danzig, Elbing,
Thorn und Kulm wurden zu den wichtigsten Umschlagsplitzen, die diese
Region mit den Mirkten in anderen Liandern verbanden. Die Erweiterung
der Territorialrechte des Deutschen Ordens fiihrte zu heftigem Widerstand
Polens und schlieBlich zum Krieg. Im Jahre 1410 erlitt der Ritterorden eine
schwere Niederlage in der Schlacht bei Griinwald (Tannenberg). Zu einem
befriedigenden Friedensabkommen fiihrte diese Niederlage aber nicht. 1452
kam es erneut zum Krieg mit dem Ritterorden. Polen wurde dieses Mal von
so wichtigen Zentren wie Danzig, Marienburg und Thorn unterstiitzt. Im
Frieden von Thorn (1466) fiel die westliche Region des Ordens an Polen.
Daraus wurde das konigliche PreuBen. Der Ritterorden zog sich nach Osten,
ins Herzogtum Preufien mit der Hauptstadt Kénigsberg, zuriick.
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Die neue politische Struktur, die sich aus diesen beiden Kriegen entwickel-
te, fithrte dazu, dal Danzig und einige andere Orte an der Weichsel ein ho-
hes MaBl an Autonomie erhielten und ihre Herrschaftsgebiete erweitern
konnten. Danzig wurde zum wichtigsten Handelsplatz an der Ostsee und ver-
suchte, gestarkt durch wachsenden Wohlstand und EinfluB, seine Selbstén-
digkeit auszubauen. Obwohl die polnische Krone ihre Rechte nicht an die
Stadt abtreten wollte, war Danzig praktisch doch unabhingig. Gelegentlich
griffen die polnischen Konige zwar zu militdrischer Gewalt, um sich Gel-
tung zu verschaffen, was jedoch an der errungenen Autonomie der Stadt
nichts @nderte.

Glaubensinderungen ohne Krieg

In diese Region mit ihrer politischen Neuordnung und einer rasanten wirt-
schaftlichen Entwicklung drangen im friihen 16. Jahrhundert reformatorische
Bewegungen ein. Stidte wie Danzig, Elbing und Thorn, aber auch die Land-
bevolkerung 6ffneten sich den Reformideen Martin Luthers. Seine Schriften
waren allen zugénglich, denn die vielen Héndler, die sich in den Handels-
zentren niedergelassen hatten, waren Deutsche, auBerdem war die Behorden-
und Handelssprache deutsch, so daB diese Schriften schnell verbreitet und
miihelos verstanden werden konnten. Trotz des starken Widerstands, der vom
altglaubigen Klerus ausging, wurde in Danzig auf die Parteigénger Luthers
gehort. Andere Stidte zogen nach. Weder der katholische Kénig noch der
altgldubige Klerus konnten die Verbreitung der neuen Lehre aufhalten. Dar-
iiber hinaus bekannte sich der GroBmeister des Deutschen Ordens 1525 zur
Reformation und sékularisierte seine Gebiete. Er begab sich in die Gefolg-
schaft des polnischen Kénigs und konnte sich auf diese Weise dessen Unter-
stitzung sichern. Er nahm die Wiirde eines Herzogs an und war als weltli-
cher Herrscher nicht mehr der Lehnsmann des rémischen Papstes.

Die Verbreitung der Reformation fiihrte zu religitser und politischer Zwie-
tracht in Europa. Doch die traditionellen Bindungen zwischen Kirche und
Staat blieben erhalten, so daB fiir diejenigen Reformbewegungen kein Platz
war, die diese Bindungen l6sen wollten. Die einsetzenden Verfolgungen
zwangen die Taufer — spiter nach Menno Simons Mennoniten genannt — sehr
bald, sich eine neue Heimat zu suchen, wo sie sich in Freiheit zu ihrem Glau-
ben bekennen konnten. Die Geschichte dieser schweren Verfolgungen un-
ter der spanischen Krone ist allenthalben bekannt, und den zahlreichen Mir-
tyrern wurde in Thieleman van Braghts Mirtyrerspiegel (1660) ein Denk-
mal gesetzt.” Als der niederldndische Freiheitskampf 1581 zur Unabhéngig-
keitserklarung vom spanischen »Tyrannen und Rechtsbrecher« fiihrte, wa-
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ren schon viele Niederlander ausgewandert. Sie hofften, eine sichere Zukunft
in der neuen Heimat an der Weichsel zu finden.

Politische und wirtschaftliche Faktoren mennonitischer Migration

Die Mennoniten hatten das Gliick, daB ihnen der erfolgreiche Handel zwi-
schen Amsterdam und Danzig dazu verhalf, sich im Ostseeraum niederzu-
lassen. Sie kamen dorthin vor allem zu Wasser, gelegentlich auch auf dem
Landwege. Beide Stiddte waren kosmopolitisch ausgerichtet und anderen
Teilen der Welt gegeniiber aufgeschlossen. Als bedeutende Handelsplitze
iibten sie auch in ihrer jeweiligen Region einen iiberzeugenden EinfluB aus.
Eine Analyse der Beziehung zwischen Amsterdam und Danzig in den Jah-
ren 1550 bis 1650 zeigt, wie eng sie miteinander verbunden waren.
Statistiken zur Schiffahrt, die in den Archiven Danzigs und Amsterdams lie-
gen, bezeugen den regen Handel zwischen beiden Stidten.? Gegen Ende des
16. Jahrhunderts vermehrte sich die Zahl der Schiffe, die nach Danzig fuh-
ren, erheblich. Wie die Zollregister zeigen, fuhren in den ersten beiden Jahr-
zehnten des 17. Jahrhunderts jahrlich mehr als 1000 Schiffe aus Danzig durch
den Sund.® Die meisten Schiffe kamen aus den Niederlanden und wurden auf
der Riickfahrt nach Amsterdam registriert. Die weitaus bedeutsamste La-
dung war Getreide,® und so wurde Amsterdam zum Kornspeicher Europas.
Da um 1600 etwa 70 Prozent des Getreides aus dem Baltikum iiber Danzig
verschifft wurde,® war schnell deutlich, daB die Achse Danzig-Amsterdam
fiir die Wirtschaft dieser Region duBerst wichtig war. Im Jahre 1618 wurden
84.800 Schiffslasten verschifft,’ 84 Prozent auf niederldndischen Schiffen.”
Neben dem Getreide wurden Pottasche, Holz, Hanf, Wolle und andere Wa-
ren aus Danzig mitgenommen. Von Amsterdam aus gelangten unter ande-
rem Salz, Gewiirze, Mandeln und Wein ins Baltikum." Mehr als dreihundert
Hindler beteiligten sich wihrend der ersten Hilfte des 17. Jahrhunderts an
dem Handel mit Danzig. GroBe Handelshduser unterhielten eigene Agenten
oder Vertreter im Ostsechafen. Die Niederldnder verfiigten sogar iiber eine
eigene Bank im Artushof, dem eindrucksvollsten Geschiftszentrum der
Stadt.”

Der blithende Handel bot Unternehmern, Hindlern, Kiinstlern, Handwerkern
in Danzig und den Bauern auf dem Land viele Erwerbsmoglichkeiten. Durch
die Einwanderung nahm die Bevélkerung in der Stadt im 16. Jahrhundert
schnell zu. Sie wuchs bis ins 17. Jahrhundert hinein. Obwohl auch einige
Immigranten aus Schweden, Schottland, Deutschland und Frankreich ka-
men, stammten die meisten aus den Niederlanden, aus einem Gebiet, das die
heutigen Niederlande und Belgien umfaBte.®
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Anfangs bemiihte sich die Hanse, keine Bewegungen zu unterstiitzen, die
den »offiziellen« katholischen Glauben bekampften. Aber als die lutherische
Reformation vor allem in den Hafenstadten Norddeutschlands immer mehr
Anhinger gewann, versuchte die Hanse, den Handel auf die katholischen
und lutherischen Handelszentren zu beschrinken. Doch das Anwachsen der
reformierten Bewegung machte diese Haltung bald unhaltbar. Die Calvini-
sten lieBen sich nicht vom norddeutschen Handelsleben ausschliefen. Sie
waren in der Schweiz, in Frankreich, Schottland und in den Niederlanden so
kriftig angewachsen, daf sie zu bedeutenden Handelspartnern wurden, auch
wenn der Augsburger Reichstag von 1555 die Reformierten vom Friedens-
vertrag ausschloB.

Mennoniten: dulden oder ausschlieBen

Der Hanseverband war sich darin einig, dal keines seiner Mitglieder die An-
siedlung von Ketzern innerhalb einer Stadtgrenze erlauben sollte. In einer
Resolution, die 1535 beschlossen wurde, heiBt es, wenn »eyn gemeine in ey-
ner anzestadt mit dem ardoeme und ketterschen leere der wedderdoper ed-
der sacramenterer bossmittet und behaft were und darinne beharrede, soll-
te die Stadt von allen »Freiheiten, Rechten und Privilegien der Hansekonto-
re« ausgeschlossen werden." Als Wismar, vielleicht weil diese Stadt einige
Taufer beherbergte, andere Hansemitglieder nicht davon iliberzeugen konn-
te, frei von jeglicher Ketzerei zu sein, beauftragte der Bund Hamburg und
Liibeck, den Beschuldigungen nachzugehen. Die Untersuchung verlief ohne
eindeutig belastendes Ergebnis, und so blieb Wismar im Hanseverband.
Auch andere Ostseestéddte versuchten, die Einwanderung vermeintlicher Ket-
zer zu unterbinden. Als sich der lutherische Bischof Ostpreullens bzw. des
Herzogtums PreuBen, Paul Speratus, bei Herzog Albrecht dariiber beklagte,
dal} Ketzer im Herzogtum wohnten, befahl dieser ihre Ausweisung, und als
Philipp Melanchthon ihn spiter vor Wiedertdufern in seinem Territorium
warnte (1545), antwortete der Herzog: »Wir sind einer Meinung; wenn Wie-
dertéufer nicht bereit sind, sich zu bekehren (zum lutherischen Bekenntnis),
dann sollten sie nicht hier wohnen.«"*

Herzog Albrecht erlieB einige Ausweisungsmandate, doch als seine Beam-
ten ihm meldeten, daf} auch Mennoniten an fiithrender Stelle am Handel be-
teiligt seien, gestattete er Ausnahmen. Die Einheit des Glaubensbekenntnis-
ses war zwar geboten, eine gesunde Wirtschaft aber war dem Landesherrn
wichtiger.

Es entbehrt nicht einer gewissen Ironie, dal Albrecht als erster politischer
Herrscher das lutherische Bekenntnis zur Staatsreligion erhob, zugleich aber
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Mandate gegen Wiedertdufer und andere nonkonformistische Glaubensbe-
wegungen erlieB, wihrend katholische Bischofe, lutherische Stadtmagistra-
te, Grundherren unterschiedlicher Bekenntnisse und sogar der polnische Ko-
nig den Wiedertdufern oder Mennoniten erlaubten, sich in ihren Gebieten
niederzulassen.

Mit seinen unterschiedlichen politischen, wirtschaftlichen und religidsen
Ordnungen wurde Polen fiir seine Toleranzpolitik bekannt, die sich von der
Politik der meisten anderen europaischen Linder unterschied, wo Abtriin-
nige schweren Verfolgungen ausgesetzt waren. So iiberrascht es nicht, daf
viele Auswanderer gerade in dieses Land relativer Glaubensfreiheit zogen
und hier eigene Gemeinden griindeten. Trotz der Warnungen der Hanse
wurden Glaubensfliichtlinge auf Schiffen aus den Niederlanden in das Bal-
tikum gebracht.® Warnungen vor Ketzertransporten fanden kaum Beach-
tung. Das liBt vermuten, daB es den Reedern wichtiger war, Gewinne zu er-
zielen, als sich religionspolitischen Anweisungen zu unterwerfen.” Nieder-
lindische Mennoniten siedelten sich ohne groBes Aufsehen in den Siimp-
fen des Danziger Deltas an, das zum Herrschaftsgebiet der Stadt gehorte.
Die hollindischen Kolonisten betrieben den Ackerbau auf so spezifische
Weise, daB bald von »Holldndereien« in dieser Gegend gesprochen wurde.
Diesen Bauern wurde das Land in Erbpacht zugewiesen. Aus diesem Grund
zogen viele Mennoniten auch in das Weichsel-Nogat-Delta, einem ausge-
dehnten Sumpf- und Waldgebiet, das im Besitz einiger Bewohner Elbings
war, oder anderswohin. Bald sah dieses Gebiet mit den vielen Windmiihlen
ziemlich holléndisch aus, auch mit den Deichen, Kanilen und Grachten, die
dafiir sorgten, daB aus den Siimpfen fruchtbares Ackerland wurde. Auch
hier war fiir die meisten Grundherren der wirtschaftliche Fortschritt viel
wichtiger als die religiose Verpflichtung der Untertanen auf ein bestimm-
tes Bekenntnis.

Manches Land der Grundherren grenzte an die Stadt Danzig oder lag sogar
innerhalb der Stadt. Diese Herren, aber auch geistliche Obrigkeiten, wie der
Bischof von Leslau (Wioctawek), der Pelpliner Abt oder die Abtissin des
Brigittenklosters luden die Mennoniten ein, sich auf ihren Besitzungen nie-
derzulassen, um gewerbliche Werkstitten und Handelshiuser zu griinden.
Weil diese Siedler die wirtschaftlichen Ertriige ansehnlich vermehrten, wur-
de ihr abweichendes Glaubensbekenntnis in Kauf genommen. Die lokalen
Herrschaften verfiigten iiber ein hohes MaBl an Autonomie in diesen Gebie-
ten und konnten sich iiber die Weisungen der polnischen Krone hinwegset-
zen, sobald ihnen die Ansiedlung » Abtriinniger« gelegen kam. Wenn die Ob-
rigkeiten wechselten, konnte sich die Lage dndern; auch gab es zwischen
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Bischofen, Stadtriten oder anderen Herrschaften groBe Unterschiede, ge-
wohnlich aber hatten die wirtschaftlichen Belange den Vorrang.

Bestand zwischen den offentlichen Verlautbarungen und nachfolgenden Ak-
tionen keine konsequente Ubereinstimmung, so konnte dies manchmal dra-
matischen Folgen haben. Zum Beispiel erlaubte der Bischof von Ermland
keinem Mennoniten, in seinem Gebiet seBhaft zu werden. Wiederholt ver-
langte er von anderen geistlichen und weltlichen Obrigkeiten, den »Ketzern«
jegliches Recht zu verweigern, sich bei ihnen anzusiedeln. Doch fiir die men-
nonitischen Siedler dnderte sich nichts. Im Jahre 1556 forderte Konig Sigis-
mund II. August den in Marienburg tagenden Landtag auf, Vorschlige zu
unterbreiten, wie die »destruktiven Aktivitdten der Mennoniten« beendet
werden koénnten', wihrend zu eben dieser Zeit die Mennoniten im GroBen
und Kleinen Werder seBhaft wurden. Diese Ansiedlung fiihrte gelegentlich
zu heftigen Auseinandersetzungen und Streitigkeiten im Landtag oder im
Parlament, dem »Sejmik« des kéniglichen PreuBen, aber auch im nationa-
len »Sejm«. Im selben Jahr (1556) veréffentlichte der Elbinger Burgvogt ein
konigliches Mandat, in dem erklart wurde, daB sich »Wiedertéufer, Pikar-
den und andere Ketzer« dort frei ansiedeln diirften.” Er beklagte den Be-
richt, da die Behorden solche Ansiedlungen nicht nur erlauben, sondern
diese »Zerstorer der allgemeinen Wohlfahrt«® einladen und unterstiitzen
sollten. Dieses Ansinnen fand groBen Beifall bei Bischof Hosius, mit dem
man ansonsten immer rechnen konnte, wenn es galt, Dissidenten zu denun-
zieren und ihre Ausweisung zu erwirken. Diese Verlautbarungen folgten der
Maxime: »Alles versprechen, nichts halten.«? Als der Thorner Landtag sich
1594 gegen die Ansiedlung schottischer Hindler in der Stadt oder auf dem
Land aussprach,” hatte diese Weisung kein Gewicht, weil die Lokalbehor-
den nicht bereit waren, sie zu befolgen. Davon profitierten die Einwanderer.

Toleranz ohne Gleichheit

In einigen Fillen wurden Ausweisungserlasse erzwungen. Der Ermlander
Bischof unterstiitzte die Ausweisung aller Protestanten. Er hoffte, das an die
Protestanten verlorene Land zuriickzuerobern, wenn Jesuiten in das Konig-
reich PreuBien geholt wiirden. Auch wies er darauf hin, daB Toleranz ge-
geniiber anderen Konfessionen, die den katholischen Glauben nicht teilten,
wie sich oft gezeigt habe, zu tragischen Folgen fiihren wiirde.? Im eigenen
Bistum war er mit dieser Politik aber ziemlich allein. Seine Nachfolger
duBerten sich oft dhnlich. Im Jahre 1648 schloB der damalige Bischof einen
KompromiB: Nur Lutheranern und selbstverstindlich Katholiken sollte im
kéniglichen PreuBen mit Toleranz begegnet werden.? Fiir Protestanten gab
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es in diesem Bistum selbst aber iiberhaupt keinen Platz. Das Ermland sollte
katholisch sein und bleiben.”

Dann und wann traf der Danziger Rat eine dhnliche Entscheidung — aller-
dings in umgekehrtem Sinn: vor allem und zuerst sollte das lutherische Be-
kenntnis gewahrt und gefordert werden, wihrend dem katholischen Glauben
mit Toleranz zu begegnen sei. Als die Stadt sich 1573 vorbereitete, die De-
legierten zur polnischen Nationalversammlung in Warschau abzuordnen,
wurden die Abgesandten Danzigs angewiesen, sich jeglicher Forderung nach
allgemeiner Glaubenstoleranz zu widersetzen. Zugelassen werden sollten
nur das lutherische und das katholische Bekenntnis. Konfessionsfreiheit wiir-
de die Tiiren fiir »Wiedertiufer, Calvinisten und andere Sekten« 6ffnen.?®
Die polnische Nationalversammlung unternahm nichts dergleichen.

Als die neuen Konfessionen festen FuB3 faBten, besonders in den Stéadten,
und die Reformierten oder Calvinisten immer mehr Zulauf fanden, ging Po-
len allméhlich zu einer offiziellen Toleranzpolitik tiber. Mitte des 16. Jahr-
hunderts gehorten gleichviel protestantische wie katholische Adlige zum
Sejm. Bald war die Mehrheit sogar protestantisch. Sowohl die Protestanten
als auch die Katholiken sollten religitser Toleranz zur Geltung verhelfen.
1573 wurde eine solche Verpflichtung auf einer stiirmischen Versammlung
in Warschau besiegelt. Die Adligen, die sich getroffen hatten, um einen neu-
en Konig zu wihlen und einen Kurs festzulegen, der religiosen Streitigkei-
ten zuvorkommen sollte, »wie wir sie in anderen Reichen klar vor Augen
haben«,” kamen iiberein, sich an keinem Religionskrieg mehr zu beteili-
gen.”® Mit dieser kurz nach der Bartholoméusnacht in Frankreich (1572) ge-
schlossenen Warschauer Konftoderation wurde erklért, dafl Krieg kein Mit-
tel im Kampf Polens gegen religiose Anderungen sei. Auch wenn der Papst
und viele Mitglieder des hoheren Klerus diesen VorstoB als Freibrief verur-
teilten, der Ketzerei Tiir und Tor zu 6ffnen, markierte diese Konftderation
doch einen Wendepunkt in der polnischen Geschichte. Spitere Kénige muB-
ten schworen, sich an die hier beschlossene Politik der Glaubensfreiheit zu
halten.

Die Warschauer Konfoderation ist einer der anregendsten Hohepunkte der
Reformation. Zu dieser Zeit wiitete in Frankreich ein Glaubenskrieg, und
Spanien setzte seine Truppen ein, um die traditionelle Religion in den Nie-
derlanden zu stirken. Zahlreiche Menschen, die sich dem Konformititsdruck
widersetzten, wurden verbrannt, ertrankt oder enthauptet.® Nach dem Augs-
burger Religionsfrieden 1555 sollten die Landesherren iiber die Konfessi-
onszugehorigkeit ihrer Untertanen entscheiden. In Polen war das anders.
Hier war konfessionelle Vielfalt anerkannt und erlaubt, obwohl die Krone
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nicht soweit ging, alle Konfessionen vor dem Gesetz gleichzustellen. Reli-
gionstoleranz bedeutete nur, dafl der Staat niemanden hinrichtete, der sich
nicht zum offiziellen Glaubensbekenntnis bekannte. Glaubensunterschiede
sollten mit dem »Wort und nicht mit dem Schwert« diskutiert werden.*® Trotz
unterschiedlicher Ansichten dariiber, welche Glaubensbekenntnisse im
Reich zugelassen werden sollten, einigte sich die Warschauer Konfoderati-
on 1573 auf ein Dokument, das im Hinblick auf die stiirmischen Auseinan-
dersetzungen damals sicherlich als eine der aufgeklértesten Stellungnahmen
zu religioser Toleranz angesehen werden muf. In bemerkenswertem Ver-
trauen und groBer Hoffnung versprach die polnische Nationalversammlung,
daB trotz gravierender Glaubensunterschiede im Konigreich »jeder von uns,
der sich zu einem anderen Glauben bekennt, den Frieden aufrechterhilt und
kein Blut vergieBt.«”' Dieses bemerkenswerte Dokument, schrieb Janusz
Tazbir, erfiillte Polen und manches andere Land mit Hoffnung. Die Konfo-
deration fand ein Echo in Frankreich und trug dazu bei, daB die Belagerung
von La Rochelle beendet wurde.”” Sie ermutigte die franzosischen Calvini-
sten, sich fiir dieselben Rechte einzusetzen, wie sie ihren Glaubensgenossen
in Polen zugestanden wurden.** Es muf} jedoch wiederholt werden, dal die
Konftderation nicht die volle Freiheit aller Konfessionen bedeutete, wie die
spitere Ausweisung der Antitrinitarier ganz klar zeigte; deutlich aber wur-
de, daB der Adel und die iibrigen Sejmmitglieder religiose Differenzen nicht
mehr mit kriegerischen Mitteln austragen wiirden. Manche Historiker sehen
eine Parallele zwischen der Warschauer Konfioderation (1573) und der Uni-
on von Utrecht (1579). Beide gingen iiber den Augsburger Religionsfrieden
(1555) hinaus und legten fest, dal niemand wegen seines Glaubens verfolgt
werden diirfe.>*

Trotz der Warschauer Konfoderation blieb die Lokalautonomie gewahrt. Be-
sonders die Stadt Danzig liel keinen Zweifel daran, daf sie am eigenen Kurs,
der sich aus ihrer langen Unabhéngigkeitstradition speiste, festhalten wolle,
sogar wenn ein Konig, wie Stefan Bathory, militdrisch gegen die Stadt vor-
ging, um seine konigliche Autoritit zur Geltung zu bringen. Das bedeutete
jedoch nicht, daB die Stadt den Kénig grundsitzlich ablehnte. Gezeigt wer-
den sollte lediglich, daB die Stadt fest entschlossen war, weitgehend unab-
héngig zu bleiben. Bemerkenswert ist folgendes: Hatten die Danziger Cal-
vinisten das Gefiihl, ihnen wiirden in der Warschauer Konféderation festge-
legte Rechte vorenthalten, wandten sie sich um Unterstiitzung an die nieder-
lindischen Generalstaaten. Zu dieser Zeit horte der Danziger Stadtrat wohl
mehr auf die niederldndischen Behorden als auf den Hof zu Warschau. Der
polnische Kénig hatte kaum EinfluB und Macht in Danzig. Die Niederlande
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dagegen, als Danzigs wichtigster Importeur verschiedenster Produkte, um
so mehr.

Die Stadt war nicht bereit, sich ihrem bedeutendsten Handelspartner zu ent-
fremden. In dieser Zeit wurde weiter versucht, die Herrschaft der katholi-
schen Kirche im Konigreich PreuBen und in den weiter 6stlich gelegenen
Gebieten wiederherzustellen. So bestanden einige Sejmikabgeordnete des
koniglichen PreuBens 1610 darauf, eine Delegation nach Ostpreu3en zu ent-
senden, um die Obrigkeiten dort zu iiberzeugen, »Zwinglianer, Calvinisten,
Mennoniten und andere Sektierer« auszuweisen.* Doch wie des Ofteren wur-
de eine solche Empfehlung iiberhort oder nicht beriicksichtigt.

Der mennonitische Kampf um groRere Gleichheit

Nicht nur die Calvinisten, auch die Mennoniten hatten Vorteile von ihren
Beziehungen mit den Niederlanden. Wenn verschiedene Obrigkeiten im ko-
niglichen Preuen die Mennonitengemeinden mit willkiirlichen Restriktio-
nen iiberzogen oder ihre Lebensbedingungen idnderten, wandten sich men-
nonitische Alteste an den koniglichen Hof zu Warschau oder an die Regie-
rung der Niederlande. Hin und wieder verlangten religidse oder weltliche In-
stitutionen im koniglichen Preufien MaBnahmen zur Einschrinkung der
Mennoniten, gelegentlich sogar ihre Ausweisung. Der Woiwode, der in Pom-
merellen herrschte, entfesselte 1676 einen neuen Angriff auf die Mennoni-
ten. Dieses Mal richtete er sich vor allem gegen die Stadt Danzig, die seiner
Meinung nach zu einem »Nest der Mennoniten« geworden war.*

Wegen der milden Ketzerpolitik habe Gott das Weichseldelta bestraft, in-
dem er die Deiche entlang der Weichsel und der Nogat zerstéren lieB. Die
Uberschwemmungen waren verheerend und fiihrten zu groBem Elend. Dan-
zigs Toleranz den Ketzern gegeniiber sei schuld daran gewesen. Die stolze
Stadt, das weitaus méichtigste Handelszentrum im Land, wehrte sich heftig
gegen diese Verleumdung. Elbing solidarisierte sich mit Danzig und erklir-
te, dal gerade die Mennoniten mitgeholfen hitten, die Deiche wieder aufzu-
bauen. Weiterhin konnte jeder Besucher dieser niedriggelegenen Gebiete
leicht erkennen, wo ein »fauler und trunksiichtiger Kleinbauer lebte und wo
die fleiBigen, einfach lebenden Mennoniten wohnten«.?” Dem Woiwoden
zeigten sie ihre Geringschitzung, indem die Obrigkeiten Danzigs und El-
bings die Mennoniten nicht nur zu bleiben baten, sondern noch weitere ein-
luden, seBhaft zu werden. Dieser starke Widerstand veranlaBte den Sejmik-
vorsitzenden zu der Feststellung, daB man jetzt den nichsten Punkt beraten
wiirde.*®

Es mul} noch erwéhnt werden, daB Stidte, Grundherren, katholische Bischo-

124



fe, Abte und andere Obrigkeiten ihre Religionspolitik dann und wann auch
anderten. Der eine Bischof konnte bestimmen, daB Mennoniten uner-
wiinschte Ketzer seien, wihrend ein anderer sie verteidigte und gute Biirger
nannte. Oft kam es zu einem Machtstreit, wenn im politischen Lager nach
Verbiindeten gesucht wurde. Als der Kulmer Bischof starb, wurde iiber sei-
ne Nachfolge heftig gestritten. Der Konig nahm fiir sich das Recht in An-
spruch, einen neuen Bischof zu ernennen. Der preuBische Sejmik jedoch war
der Meinung, daB seine Stimme ausschlaggebend sei. Danzig schlieBlich
fand, daB es als méchtigste Stadt im Bistum ein gewichtiges Wort mitzure-
den habe. Auch die benachbarten Bischofe und die Kanoniker der Kathedra-
le waren der Auffassung, daB ihren Stimmen Rechnung zu tragen sei.*
SchlieBlich wurde dieser Machtkampf von der romischen Kurie genau be-
obachtet, die eine letzte Entscheidungsbefugnis fiir sich beanspruchte.

So iiberrascht es nicht, daB die Diskussionen um die Akzeptanz oder Ableh-
nung der Mennoniten oft von anderen Ereignissen iiberschattet wurden, die
wichtiger waren als die Losung der Frage, was mit den neuen Siedlern zu
geschehen habe. Gleichzeitig entstanden in diesen Machtkdmpfen auch Al-
lianzen, die den Mennoniten zugute kamen.

Mennoniten hatten ihren Verteidigern im Landtag des koniglichen Preulen
viel zu verdanken, auch wenn ihre Befiirworter von Versammlung zu Ver-
sammlung durchaus wechseln konnten. Die Stadt Elbing gehorte zu den Mit-
gliedern, die sich in ihrer Toleranzpolitik als sehr beweglich erwiesen. 1565
verpachtete Elbing den Mennoniten aus den Niederlanden weite Teile des
sumpfigen Ellerwaldes im Westen der Stadt.*® Einige Jahre spiter beschwer-
ten sich aber einzelne Ratsmitglieder iiber die zunehmende Anzahl der Ket-
zer in der Region. Sie warnten davor, ihnen das Biirgerrecht zu erteilen. Den-
noch war Elbing die erste groBere Stadt im koniglichen Preulen, die den
Mennoniten das Biirgerrecht gewihrte, nachdem zwei Glaubensbriider schon
friiher Biirger geworden waren (1585).* Uberraschenderweise erlaubte El-
bing den Mennoniten in den neunziger Jahren des 16. Jahrhunderts sogar,
eine eigene Kirche in der Stadt zu unterhalten. Die politische Fiihrung zeig-
te sich gegeniiber den wirtschaftlichen und sozialen Verdnderungen sehr an-
passungsfahig. Danzig hingegen wartete noch bis 1800. Erst dann erhielten
die Mennoniten das Biirgerrecht. Wohl aber wurde ihnen vorher schon er-
laubt, sich hier anzusiedeln und Kirchen in den Vororten zu errichten, auler-
halb der Mauern in Neugarten und Petershagen. In diesem Fall rechtfertigte
die Stadt die Beschriinkungen, die sie den Mennoniten auferlegte, mit ihren
eigenen Gesetzen. Diese Gesetze bestimmten, daB Biirger bereit sein miif3-
ten, sich zu bewaffnen, um die Stadt verteidigen zu kénnen. Da die Menno-
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niten aber den Kriegsdienst verweigerten, konnte ihnen nicht erlaubt wer-
den, Hauser in der Stadt zu kaufen oder zu bauen. Selbstverstindlich fanden
einige Mennoniten Wege, diese Regeln zu umgehen. Statt Héuser zu kaufen,
erwarben sie langfristige Mietvertrige fiir Hauser in der Stadt. So konnten
sie, wenn auch nicht in eigenen Hiusern, doch in der Stadt wohnen.*

Mennoniten, Stadtrat und Zunfte

Im Zuge der umstrittenen Fragen, die sich auf nicht-katholische und nicht-
lutherische Gruppen bezogen, iiberrascht es kaum, daB von den Mennoniten
gewohnlich Zuriickhaltung in religiosen und politischen Angelegenheiten
erwartet wurde. Danzig bot ihnen zwar einen wirtschaftlichen Spielraum,
aber auch er galt nur in eingeschriinktem Male, denn die Statuten der Stadt
legten fest, daB nur Mitglieder katholischen und lutherischen Bekenntnisses,
spater auch der reformierten Konfession, als Meister eines Handwerks oder
eines anderen Berufs anerkannt werden konnten. So wurde den Mennoniten
der Zugang zu den Ziinften verwehrt. Daraus entstanden mancherlei Kon-
flikte. Die Mennoniten hatten ndmlich die handwerkliche Kunst der Herstel-
lung von Spitzen und anderer Zutaten fiir elegante Kleidung eingefiihrt. Als
dieses Handwerk bedeutend wurde und Gewinne abwarf, versuchten die
Ziinfte, Mennoniten aus diesem Erwerbszweig zu verdrangen. Wiederholt
bemiihten sich die Ziinfte, sie daran zu hindern, Spitzen und Borten herzu-
stellen. Da der Stadtrat kaum etwas gegen das Handwerk der Mennoniten
unternahm, forderten die Ziinfte immer wieder die Konige auf, ihr Anliegen
zu unterstiitzen. Ein zeitgendssischer Chronist berichtete jedoch von ge-
scheiterten Bemiihungen. Als Konig Sigismund III. Danzig im Jahre 1623
besuchte, hitten die Ziinfte ihm zwar ihr Anliegen vorgetragen, bis jetzt
(1688) sei aber nichts unternommen worden.* Die ganze Zeit iiber und weit
dariiber hinaus stellte sich der Rat der Stadt schiitzend vor die Mennoniten,
denn der Gewinn, den sie der Stadt einbrachten, war zu betrichtlich, als daB
man darauf hitte verzichten konnen. Gelegentlich erhob der Rat sogar Son-
derabgaben von den Mennoniten, und dennoch wurde die Produktivitét die-
ses Handwerks nicht geddmpft.**

Erst in der Mitte des 18. Jahrhunderts gelang es den Ziinften, einen militérisch
bedriangten Konig zu iiberreden, ein Zunftmonopol fiir dieses spezifische Ge-
werbe zu erlassen. In dieser Zeit war das Zunftgewerbe namlich in eine Kri-
se geraten, die wirtschaftliche Lage der Stadt verschlechterte sich und die
Ziinfte versuchten verzweifelt, ihre wirtschaftliche Stellung zu halten. Einst
hatte der Rat denjenigen, die sich iiber die Mennoniten beklagten, geraten,
die Privilegien zu lesen, die den Mennoniten von den Konigen immer wie-
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der zugestanden worden seien. Dann schlug er vor, die ganze Angelegenheit
vor Gericht zu bringen. Da ein solcher Gerichtsgang aber alles verzogern wiir-
de, protestierten die Ziinfte gegen diesen Vorschlag aufs heftigste. Der Drit-
te Stand, in dem die Ziinfte den Ton angaben, zog das Ausmab der konigli-
chen Privilegien in Zweifel, und als Zugestindnis stimmte der Rat einer hohe-
ren Besteuerung der Mennoniten zu. Einige Flugschriften wurden in der Stadt
verbreitet, in denen die Mennoniten bezichtigt wurden, Anhinger Jan van
Leydens und eine Plage fiir das Gemeinwesen zu sein. SchlieBlich willigte
Konig August ITI. in die meisten Forderungen der Ziinfte ein, weil er sich auf
diese Weise ihre Unterstiitzung in seinem Machtkampf mit der Stadt Danzig
zu sichern hoffte. Keine weiteren Mennoniten sollten mehr als Lehrlinge in
diesem Gewerbe ausgebildet werden, so daB die Ziinfte hoffen konnten, dal
es in absehbarer Zeit keine mennonitischen Spitzenkléppler und Bortenwir-
ker mehr geben wiirde. Verkauft werden sollten die mennonitischen Erzeug-
nisse auBlerdem nur noch von stidtischen Kaufleuten. Diese MaBnahmen
wurden in der koniglichen Verfiigung vom 20. Juli 1750 erlassen. In diesem
Konflikt konnte sogar der EinfluB der Niederlande nichts ausrichten.*

In der Landwirtschaft waren die Spannungen wesentlich geringer, vor allem
wohl deshalb, weil die Mennoniten hier Sachkenntnisse einbrachten, durch
die sie 6des Land, wie jemand beobachtete, in »Gérten« verwandelten.*¢
Das Land im Weichseldelta gehérte dem Konig, dem Landadel, der katho-
lischen Kirche oder den Stidten Danzig und Elbing. Diese Grundherren be-
griiten die Sachkenntnis und Produktivitit der mennonitischen Bauern. Der
Erfolg dieser Bauern lenkte die Aufmerksamkeit der geistlichen und weltli-
chen Obrigkeiten, die stromaufwirts lebten, auf sich, und es dauerte nicht
lange, bis auch die Stidte Kulm und Thorn, Grundherren in dieser Region
und Verwalter koniglicher oder kirchlicher Liandereien die Mennoniten ein-
luden, auf ihrem Land zu siedeln.”’ Die Vertrige, die hier mit den Mennoni-
ten abgeschlossen wurden, zeigen deutlich, daB die Siedler sich persénliche
Freiheit und ein hohes MaB an Selbstidndigkeit erwarben, nicht nur in der
Bestellung des Landes, sondern auch in der Ausiibung des Freihandelsrechts.
Auflerdem durften sie eine lokale Selbstverwaltung aufbauen, Handwerks-
betriebe griinden und eigene Gottesdienste abhalten. SchlieBlich verfiigte
Kénig Johann Kasimir, daB Mennoniten, die sich iiber Zerstorungen von
Gehéften und Linderein durch Soldaten beschwerten, keine Truppen zu ver-
sorgen und unterzubringen brauchten.’”® Vom Wehrdienst waren sie ohnehin
schon befreit.

Was die Religion betrifft, ist bemerkenswert, daB manche Obrigkeiten an
der Weichsel den Mennoniten toleranter begegneten als im Delta. In Mon-

127



tau wurde ihnen schon 1586 erlaubt, eine Kirche zu bauen.*® Die ihnen ge-
wiihrten Privilegien stellten sie aber nicht von der Verpflichtung frei, der ka-
tholischen oder lutherischen Kirche eine Kirchensteuer zu zahlen, ganz
gleich ob sie nun im Delta oder fluBaufwiirts wohnten.*® Die Vielfalt kirch-
licher Obrigkeiten fiihrte dazu, daB es hier keine allgemeine Religionspoli-
tik gab. Nicht immer entschieden lokale Bischofe positiv iiber den Kirchen-
bau anderer Konfessionen. In vielen Fillen war es den Mennoniten sogar
jahrzehntelang verboten, Kirchen zu bauen, so daB sie ihre Andachten in
Hiusern oder auf Bauernhofen abhielten.

Einige groBere Gemeinden im GroBen Werder durften erst 1768 eine Kirche
bauen, in anderen Gebieten war es den Mennoniten schon zu Beginn des 17.
Jahrhunderts erlaubt, Kirchen zu errichten und Schulen zu griinden.

In dieser Zeit gab es nicht nur Beschrinkungen fiir die Mennoniten. Als das
lutherische Bekenntnis sich im GroBen Werder verbreitete, wurden Luthera-
nern dhnlich Regeln auferlegt. 1686 berichtete der Historiker Christoph Hart-
knoch, daB viele Bewohner des Weichseldeltas zum lutherischen Bekennt-
nis iibergingen. Da das Delta aber iiberwiegend unter katholischer Kirchen-
verwaltung stand, wurde es den Lutheranern untersagt, eigene Kirchen zu
bauen. In zahlreichen Dérfern blieben die katholischen Kirchen fast leer,
wihrend die einheimische Bevolkerung, ob lutherisch oder mennonitisch,
ihre Andachten in Wohnhéusern hielt.*' Ebenso muBten die Angehdrigen bei-
der Religionsgemeinschaften ihre Kirchensteuer an die katholische Kirche
abfiihren. Erst allmihlich, und das nach entschiedenem Widerstand, dnder-
ten sich die konfessionellen Bedingungen. Es zeigt sich also iiberaus deut-
lich, daB8 von Religionsgleichheit noch nicht gesprochen werden konnte, so
grofB} die Religionsfreiheit im koniglichen PreuBen, verglichen mit anderen
Landern Europas, damals auch schon war.

Zu oft werden nur die Mennoniten als Opfer der Glaubensunterdriickung be-
schrieben und nur die Katholiken als diejenigen, die eine rigide religitse
Kontrolle auszuiiben suchten. Schon ein fliichtiger Blick auf die Reformati-
on in Europa aber zeigt, daB dies iiberhaupt nicht stimmt. Auch Protestan-
ten waren eifrige Verfechter religioser Ausgrenzung und Kontrolle, wenn
sie an die Macht gelangt waren, wie die Lutheraner beispielsweise, die im
Danziger Rat die Mehrheit besaBen und erhebliche Anstrengungen unter-
nahmen, den Calvinisten nicht nur den Zugang zur Mitgliedschaft im Rat zu
verwehren, sondern dariiber hinaus auch die Nutzung von Kirchen in der
Stadt vorzuenthalten. Erst nachdem die Calvinisten — die meisten aus Schott-
land und den Niederlanden — zu wirtschaftlichem Erfolg gelangt waren und
die niederlandische Regierung sich mit Verve fiir sie verwandt hatte, gab die
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Stadt nach. Es darf nicht vergessen werden: Wiahrend Danzig den wirt-
schaftlichen Beitrag der Mennoniten und Calvinisten schitzte, waren die
Glaubensbekenntnisse ein Kapitel fiir sich. Selbst wenn die Herrschenden
nicht bereit waren, ihre Kontrolle aus der Hand zu geben, ob katholisch oder
lutherisch, ob Sejm oder Kénig, Stadtrat oder Bischof, hatten die Anfiihrer
der Nation doch fiir alle verordnet: »Polen werde nie ein Blutbad erleben,
wie es in Frankreich stattgefunden habe«.*? Der Kampf um die Gesinnung
der Menschen werde nicht mit dem Schwert, sondern mit Worten und einer
Vielzahl politischer MaBnahmen ausgetragen.

Wurden die Mennoniten in der Warschauer Konfoderation nicht eigens ge-
nannt, so galten doch auch ihnen gegeniiber die allgemeinen Toleranzprin-
zipien, allerdings nur in dem MaBe, wie sie den Bediirfnissen der ortlichen
Obrigkeiten gerade entsprachen. Bei mehreren Gelegenheiten iiberpriiften
Kirchenfiihrer die mennonitischen Glaubensiiberzeugungen, um festzustel-
len, ob sie orthodox genug seien. So wurde 1678 der Alteste der friesischen
Mennonitengemeinde in Danzig von einer bischoflichen Kommission be-
sucht, um herauszufinden, wie sich der mennonitische Glaube zum offiziel-
len katholischen Dogma verhielt. In einigen Punkten gébe es nur geringe Ab-
weichungen, wurde berichtet. Es freute die Mitglieder der Kommission be-
sonders, daB der Alteste dieser Gemeinde, Heinrich van Diihren, anders als
Martin Luther im Papst nicht den Antichrist sah. Weiter befragt, ob die Men-
noniten glaubten, daB Katholiken zur Familie Gottes gehorten, habe der Al-
teste geantwortet, daB viele Katholiken »heilige Leute« seien, also Glieder
der erlosten Familie Gottes.” Drei Tage spiter wurde Georg Hansen, Alte-
ster der flimischen Gemeinde in Danzig, befragt. Als er nach moglichen so-
zinianischen Ansichten iiber die Trinitdtslehre gefragt wurde, wies er sofort
auf seine Ubereinstimmung mit der protestantischen und katholischen Leh-
re von der Dreifaltigkeit Gottes hin. In dieser Frage befanden die Mennoni-
ten sich auf dem Boden der altkirchlichen Glaubensbekenntnisse.** Auch der
lutherische Pastor Christoph Hartknoch, der ebenfalls einige Mennoniten in
dieser Gegend aufsuchte, kam zu einer dhnlichen SchluBfolgerung.” Der ka-
tholische Bischof gab sich nach seiner Visitation mit der Glaubensiiberzeu-
gung der Mennoniten zufrieden, und Hansen bemerkte spiter, dall dieses
freundliche Urteil durch eine groBe Spende der Mennoniten an den Bischof
begiinstigt worden sei.

»Neuholland« an den Ufern der Weichsel

Nicht alle Mennoniten und andere Gruppen, die in diesen Teil Polens zogen,
begriindeten ihr Kommen mit dem Bediirfnis nach Glaubensfreiheit. Calvi-

129



nisten aus einigen Lindern, in denen sie alle politischen Rechte und Glau-
bensfreiheit genossen, waren beispielsweise gekommen, weil sie auch die
anderen Moglichkeiten nutzen wollten, die das konigliche PreuBen bot. Die
Fihigkeiten, die sie mitbrachten, konnten sich hier voll entfalten und trugen
dazu bei, daB Danzig sich am Ende des 16. Jahrhunderts zum grofiten Ge-
werbe- und Handelszentrum im Ostseeraum und Polens entwickelte.’® Men-
noniten aus den Niederlanden und anderen Teilen Europas zogen noch in das
Weichseldelta, als Glaubensverfolgungen schon lidngst keine triftigen Griin-
de mehr zur Auswanderung lieferten.

Es kann nicht iiberraschen, daB iiber Jahrzehnte hin politische und wirt-
schaftliche Verinderungen gelegentlich die Sympathisanten und Verteidi-
ger der Mennoniten veranlaBten, sich von ihnen abzuwenden. So wurden
Mennoniten in der Mitte des 18. Jahrhunderts, als die wirtschaftliche Situa-
tion sich von Grund auf verschlechterte, zu Siindenbécken fiir die wirt-
schaftliche Misere. Dennoch konnten Mennoniten, die damals im k&nigli-
chen PreuBen Zuflucht gefunden hatten, ihren Glauben frei bekennen und in
ziemlichem Wohlstand und Frieden leben. Nicht immer waren sie gesell-
schaftlich voll integriert, aber niemals waren sie Opfer schwerer Verfolgun-
gen, denen Mennoniten in anderen Lindern Europas noch oft ausgesetzt wa-
ren. Sie hatten tatsichlich einen ruhigen Hafen in stiirmischen Zeiten gefun-
den. Die neue Heimat an den Ufern der Weichsel, in bewegenden Worten
von Joost van den Vondel beschrieben, war Wirklichkeit geworden.
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JOHN R. STAPLES

Die Bedeutung des Krimkrieges, der Bauernbefreiung und der
Landlosenkrise fiir die Mennoniten an der Molotschna

Die Landlosenkrise der Mennoniten in der Molotschna kann als Wasser-
scheide fiir die Geschichte der Mennoniten im zaristischen RuBland bezeich-
net werden. Nur eine kleine Minderheit besaB in den 1860er Jahren Land,
und nur diese Minderheit war tatsichlich die wohlhabende Schicht. Die mei-
sten Mennoniten dagegen waren nicht im Besitz von Land, sondern arbeite-
ten in der Landwirtschaft, im Handwerk, als Kaufleute oder Hindler. In ei-
ner bitteren und Spaltungen verursachenden Konfrontation verlangten in den
1860er Jahren die Landlosen ihren Teil am gemeinschaftlichen Land. Der
zaristische Staat intervenierte 1867 und forderte, die Probleme der Siedlun-
gen zu losen, doch der Schaden war bereits entstanden. Die Auseinanderset-
zung hinterlieB bleibende Wunden in der mennonitischen Gesellschaft, die
zu religiosen, 6konomischen, sozialen und kulturellen Spaltungen fiihrten.
So jedenfalls wurde die Geschichte iiblicherweise dargestellt.
Mennonitische Historiker und Gemeindemitglieder haben diese Geschichte
immer und immer wieder erzihlt. Doch auch die besten unter ihnen haben
sie einzig und allein als mennonitische Geschichte erzahlt. Der allgemeine
Hintergrund des zaristischen RuBlands spielte in ihrer Geschichte nur in ei-
nem so geringen Ausma eine Rolle, daB die Landlosenkrise genauso gut in
Kansas, Manitoba oder Paraguay verortet werden konnte. Es ist nun an der
Zeit, das zaristische Rufland wieder in diese fundamental wichtige Epoche
der mennonitischen Geschichte zu integrieren. Mein Anliegen ist es, die
Landlosenkrise nicht als mennonitische Geschichte zu sehen — auf jeden Fall
nicht ausschlieBlich oder vordergriindig. Die Mennoniten waren Untertanen
des Zaren. Zudem — und dies ist ein sehr wichtiges Element der Geschich-
te — waren sie Teil einer multiethnischen, multireligiosen und multinationa-
len siidukrainischen Region des Zarenreichs.! Um die Landlosenkrise zu ver-
stehen, miissen wir die Geschichte des Molotschna-FluB-Beckens verstehen,
die Geschichte der Ukraine und die Geschichte des Zarenreichs. Anders for-
muliert: Um die Geschichte des Zarenreichs, der Ukraine und der Molot-
schna zu verstehen, miissen wir auch die Geschichte der Mennoniten verste-
hen — eine Aussage, die der mennonitischen Geschichte der Zarenzeit den
richtigen Platz zuweist, den eines wichtigen Teilgebiets der russischen,
ukrainischen und sowjetischen Geschichte.

Meine Absicht ist es, den Ausbruch der Landlosenkrise — ein kritisches Er-
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eignis der mennonitischen Geschichte — als Teil zweier kritischer Ereignis-
se der Geschichte des zaristischen RuBlands zu rekonstruieren: des Krim-
krieges (1835-55) und der Aufhebung der Grundherrschaft (1861). Mein Ar-
gument lautet, daB fiir die Mennoniten und ihre Nachbarn die lokalen 6ko-
nomischen Auswirkungen des Krieges mit den generellen Folgen der Be-
freiung der ukrainischen Bauern im Norden der Molotschna zusammentra-
fen und die mennonitischen Siedlungen in der Molotschna so in eine Krise
stiirzten.

Land und Landlosigkeit in der mennonitischen Gesellschaft’

Die Ursachen der Landlosenkrise lagen in den besonderen Besitzverhaltnis-
sen unter den Mennoniten. Als die Mennoniten in der Ukraine ankamen, teil-
te man ihnen einen bestimmten Anteil an Land zu (ungefahr 123000 Desja-
tinen, ca. 131 100 ha). Jede Familie erhielt davon 65 Desjatinen (ca. 74 ha).
Ein betrédchtliches Stiick Land behielt man als Reserve fiir zukiinftige Sied-
ler, und nur ein relativ kleiner Teil des Landes — das sogenannte »iiber-
schiissige Land« — wurde fiir die Nachkommen der ersten Siedler reserviert.?
Den Mennoniten war es verboten, das ihnen zugeteilte Land nochmals zu
teilen oder kurzzeitig umzuverteilen, wie es unter den benachbarten ukrai-
nischen Bauern iiblich war. Als Folge dieser Bestimmungen wuchs schlie-
lich die Zahl an landlosen Familien. Bereits im Jahr 1834 waren die Hilfte
aller mennonitischen Familien landlos, 1860 fast zwei Drittel.*

Eigentiimer von Land zu sein war fiir die Mennoniten in der Molotschna aus
zwei Griinden wichtig. Der wichtigste Grund war, daB das Eigentum an Land
in der hauptsichlich landwirtschaftlich gepragten Wirtschaft der Ukraine in
der Mitte des 19. Jahrhunderts wirtschaftliche Sicherheit garantierte. Obwohl
es einige landlose Mennoniten gab, die ihren Lebensunterhalt als wohlha-
bende Kaufleute oder Héandler verdienten, waren die meisten von der Arbeit
in der Landwirtschaft und in den Manufakturen abhingig. Eine volle Land-
zuteilung bedeutete 6konomische Sicherheit. Ein zweiter wichtiger Grund,
iiber Eigentum an Land zu verfiigen, lag in der mennonitischen ethno-reli-
giosen Tradition begriindet. Die Mennoniten bezeichneten sich selbst als die
»Stillen im Lande«, was auf ihr religitses Ideal verweist, sich aus allen si-
kularen Verstrickungen herauszuhalten. Thr Ideal war ein béuerlichen Le-
bens, mit dem sie ihre Absonderung hervorragend ausdriicken konnten. Das
Leben in den landwirtschaftlich geprigten Dorfern erlaubte es, sich sowohl
physisch als auch geistlich von sikularen Dingen fernzuhalten. Mennoniten
jedoch, die nicht zur landbesitzenden Minderheit gehdrten, muBten sich da-
mit abfinden, auch nicht zu den religids » Auserwihlten« gezihlt zu werden.
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Ein letzter Grund war, daB die landlosen Mennoniten in ihren Dorfern auch
politisch iiber keine Macht verfiigten. Nur diejenigen, die eine volle Land-
zuteilung erhalten hatten, wihlten die Dorf- und Distriktobrigkeit. Sie hat-
ten das politische Machtmonopol, das auch Entscheidungen dariiber mit ein-
schloB, wer Dorf- und Siedlungsland erhielt, wenn dies bei einer der weni-
gen Gelegenheiten zur Verteilung kam.

Im Jahr 1862 starteten landlose Mennoniten gemeinsam mit einigen ein-
fluBreichen mennonitischen Landeigentiimern und Kaufleuten eine Kampa-
gne fiir eine gerechtere Verteilung des mennonitischen Landes. Dabei ging
es gleichzeitig auch um die politische Macht. Die Landlosen und die, die sie
unterstiitzten, verlangten, von der Dorfobrigkeit das wenige tibriggebliebe-
ne Land zur Verfiigung gestellt zu bekommen. Gegner und Befiirworter die-
ses Vorschlages verwickelten sich einerseits in heifle Diskussionen in der
deutschsprachigen Presse; andererseits kam es zu einem Wettkampf um Ein-
gaben beim russischen Staat. SchlieBlich wurde die Krise geldst, indem der
Staat die landbesitzenden Mennoniten aufforderte, den Landlosen eine Rei-
he von Konzessionen zu machen.

Die Mennoniten haben die Krise lange als ein dunkles Zeichen gesehen, das
ihre Wahrnehmung der eigenen Gesellschaft als gerecht und gleichberech-
tigt in Frage gestellt hat. In dieser Tradition stehend, schrieb der grofie men-
nonitische Historiker Peter M. Friesen im frithen 20. Jahrhundert: » Aber wie
ein Unsegen lagert er [der HaB} aus »der Zeit des ungliickseligen Landstreits«]
gewif auf der Seele der Gemeinschaft, weil man sich nicht griindlich als Kor-
perschaft gereinigt hat durch bewuBte Bufie.«’ Vor einiger Zeit haben men-
nonitische Historiker angefangen, die Krise als eine Wasserscheide zu se-
hen, in deren Folge soziale und 6konomische Differenzierungen innerhalb
der mennonitischen Gesellschaft zu bestimmenden Kriften geworden sind.
Allerdings haben diese Historiker dem moralisierenden Tonfall friitherer Au-
toren nicht entsagt. David Rempel, dessen grundlegende Arbeiten in den 60er
bis 80er Jahren des 20. Jahrhunderts den Forschungen zur Geschichte der
russischen Mennoniten neuen Aufschwung gegeben haben, charakterisierte
die Aktionen der Landeigentiimer als »gewissenlos«. Andere Historiker wie-
derum sahen die Landlosenkrise als ein besonders deutliches Beispiel fiir ei-
nen Klassenkonflikt in einer Gesellschaft, die sich in der Phase der Indu-
strialisierung befindet. James Urry, dessen None but Saints das Standard-
werk zum ersten Jahrhundert der mennonitischen Siedlungen in RuBland dar-
stellt, schreibt, daf} die »Landstreitigkeiten das hiflliche und inakzeptable
Gesicht einer 6konomischen und sozialen Transformation offenbarten, die
seit den ersten Ansiedlungen in RuBland stattgefunden haben.«®
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Wenn wir uns die Quellen anschauen, auf deren Basis Aussagen iiber die
Landlosenkrise traditionellerweise gemacht wurden, so wird schnell klar,
daB manche historiographische Arbeit auf sehr wackligen Beinen steht. Zu
schnell wurden Urteile aufgrund von Aussagen gefillt, die von Leuten
stammten, die in die Krise involviert waren und die ein klares Interesse an
einer bestimmten Art der Uberlieferung hatten. Briefe an Zeitungen und Pe-
titionen an das Fiirsorgekomitee, die auf dem Héhepunkt der Krise geschrie-
ben wurden, schienen die Forderungen der Landlosen tatsichlich zu bestiiti-
gen, wihrend einzelne Aussagen von habgierigen Unterpichtern des Wei-
delandes als Beweis fiir die weitverbreitete Profitgier aller Landeigentiimer
interpretiert wurden.

Vor allem eine Quelle hat alle folgenden Interpretationen der Krise beson-
ders beeinfluBit. In Franz Isaaks Die Molotschnaer Mennoniten sind zahlrei-
che Schliisselbriefe und -petitionen der Kontrahenten ediert.” Obwohl Isaaks
Bericht duBerst wertvoll ist, da in ihm viele Dokumente abgedruckt sind, die
sonst nirgendwo iiberliefert sind, bezieht er doch sehr stark Position fiir die
Landlosen. Die Molotschnaer Mennoniten erzihlt die Geschichte fast aus-
schlieBlich in den Worten der Landlosen. Das Werk enthiilt lediglich zwei
Petitionen von Landeigentiimern, die Isaak als »Schmihschriften« betitelt.
Die Position dieser Landeigentiimer wird in schlimmster Art und Weise be-
schrieben.

Um die Krise neu zu untersuchen, ist es notig, in einem ersten Schritt zu fra-
gen, ob die Begriffe, mit denen die Kontrahenten immer wieder tituliert wer-
den, iiberhaupt zutreffend sind. Weder der Terminus »Landeigentiimer«
noch der Terminus »Landlose« kennzeichnet prizise die jeweiligen Grup-
pen in der Molotschna. Denn die Landlosen kénnen in zwei Gruppen unter-
teilt werden: die »Einwohner« und die » Anwohner«; letztere verfiigten zwar
tiber Héduser, jedoch iiber keine Zuteilungen an landwirtschaftlichem Grund.
1860 waren 69 Prozent der landlosen Familien Einwohner und 31 Prozent
Anwohner. Obwohl die Petitionen der Landlosen offenkundig beide Unter-
gruppen reprisentierten, kann angenommen werden, daB sie keine einheitli-
che Front bildeten. Letztlich sah die Losung der Krise nur Landzuteilungen
fiir die Anwohner vor. Die Einwohner, die als wahres Proletariat der Molot-
schna bezeichnet werden kinnen, konnten nur wenige oder gar keine Erfol-
ge verbuchen. Dies legt den SchluB nahe, daB die Einwohner bestenfalls Ju-
niorpartner in der Allianz waren.

Wendet man sich den Landeigentiimern zu, so kénnen diese ebenfalls in zwei
Gruppen unterteilt werden: Eigentiimer von gréBeren Giitern und Eigentii-
mer von 65 Desjatinen Landzuteilung. Es waren vor allem die Gutseigentii-
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mer, die von den Landlosen angegriffen wurden; das Recht der durchschnitt-
lichen Grundeigentiimer auf ihre Zuteilung an 65 Desjatinen Land wurde nie
in Frage gestellt. Es gibt keine eindeutigen Hinweise darauf, da die Landei-
gentiimer sich in einer Gruppe zusammenschlossen, um den Forderungen der
Landlosen zu begegnen, obwohl dies in historischen Darstellungen der Men-
noniten behauptet wird. Vielmehr gibt es interessante Hinweise, die genau
das Gegenteil nahelegen. Sie stammen aus dem Werk Die Molotschnaer
Mennoniten und illustrieren, wie Isaak die Berichte iiber die Krise verzerrt
hat. Isaak iiberliefert, daB eine dritte Interessengruppe in der Molotschna, die
Kaufleute, groBtenteils gegen die Landlosen gewesen seien. Aber die Petiti-
on, die er als Beleg fiir diese Aussage heranzieht, stammt nicht von den Kauf-
leuten, sondern von den »Kaufleuten und Landeigentiimern«.? Da jedoch die
Unterzeichner der Petition nicht namentlich genannt werden, ist es unmog-
lich zu sagen, wer genau diese Eigentiimer waren. Somit wird auch durch
diese Petition klar, daB nicht alle Landeigentiimer gegen alle Landlosen stan-
den. Vielmehr handelte es sich um eine Auseinandersetzung zwischen einem
Teil der Landlosen und einem Teil der Landeigentiimer.

Als die am stérksten in die Auseinandersetzung involvierten Landeigentii-
mer sind die reichen Gutsbesitzer zu nennen. Doch auch hier ist Vorsicht ge-
boten: Philip Wiebe, Johann Cornies’ Schwiegersohn und einer der reich-
sten Grundeigentiimer in der Molotschna, gehorte wihrend der Krise zu den-
Jjenigen, die die Rechte der Landlosen verteidigten. Dennoch: Diejenigen
Anfiihrer der Landeigentiimer, die identifiziert werden konnen — unter ihnen
vor allem der Distriktbiirgermeister Friesen und der Prasident des Landwirt-
schaftlichen Vereins Peter Schmidt — gehdrten eindeutig zur reichsten
Schicht der mennnonitischen Gesellschaft in der Molotschna.

Diese kurze Analyse der mennonitischen Quellen zur Krise sollte fiir die
Schwichen der traditionellen mennonitischen Interpretationen sensibilisie-
ren. Eine Erkldrung fiir die falsche Interpretation der Landlosenkrise als tie-
fe Zasur in der mennonitischen Geschichte des Zarenreichs diirfte darin zu
sehen sein, daB diese Krise fiir die Mennoniten als rein internes Problem galt,
weshalb Erklarungen lediglich in der geschlossenen sozialen und religitsen
Welt der Mennoniten gesucht werden. Stellt man die Krise jedoch in den
groBeren Kontext des zaristischen RuBlands, so wird klar, daB die Wurzeln
des Problems nicht mennonitisch, sondern zaristisch waren. Dies tffnet die
Tir zu einem vollig neuen Bild iiber die grundlegende Struktur der menno-
nitischen Gesellschaft im Zarenreich in der Zeit nach der Bauernbefreiung.
Aber dies ist ein anderes Thema. Hier geht es darum, die Griinde fiir die Kri-
se neu zu iiberdenken.
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Der Krimkrieg und die Landlosenkrise

Fiir Forscher, die sich mit der zaristischen Geschichte RuBlands beschifti-
gen, stellt es keine Uberraschung dar, daB der Krimkrieg den Ausgangspunkt
fiir die neue Interpretation bildet. Dieser Krieg legte die fundamentalen
Schwiichen des zaristischen Staates offen. Mit ihm wurden RuBlands Rolle
in der internationalen Gemeinschaft, seine Fihigkeit, interne Stabilitit zu er-
halten, und seine Wirtschaftspolitik in Frage gestellt. Es ist eine der grund-
legenden Schwichen der mennonitischen Historiographie, daB sie dieses
wichtige Ereignis so stark vernachlidssigt hat. Die 6konomischen Probleme,
die der Krimkrieg hervorrief, waren duBerst wichtig fiir die Molotschna. Seit
den 1830er Jahren hatten Mennoniten, andere deutschsprachige Kolonisten
und ukrainische Bauern in der Region angefangen, den Wechsel von der
Weidewirtschaft zu einer auf Getreideanbau basierenden Landwirtschaft zu
vollziehen. Nur die groBe Bevilkerung der Nogaitataren widersetzte sich
diesem Trend.”

In den Jahren 1847 und 1848 dezimierte dann eine Tierseuche die Herden
und trieb die Nogai in eine Krise. Der Schafe beraubt, jedoch nicht bereit,
zur Getreideproduktion zu wechseln, wurden viele Nogai stattdessen Grund-
herren. Am Abend des Krimkrieges hatte also eine wachsende und betricht-
liche Anzahl landloser mennonitischer Familien signifikante Anteile des
Nogailandes gepachtet. Diese Tatsache sollte jedoch nicht in diesem Sinne
gedeutet werden, daB die Mennoniten aus den Problemen der Nogai Vortei-
le gezogen hitten. Tatsichlich zahlten landlose Mennoniten eine betricht-
lich héhere Pacht fiir Nogailand als fiir mennonitisches Land, und bis 1853
scheinen die Krifte des Marktes fiir die Nogai-Grundherren gearbeitet zu
haben.

Der Krimkrieg hat dieses Verhiltnis verindert. Die Kriegszeiten steigerten
den Bedarf an Getreide, und die rapide Inflation nach dem Krieg trieb die
Preise erneut stark nach oben." Mennonitische Pichter, die langjihrige
Pachtanteile an Nogailand zu festen Preisen hielten, genossen demzufolge
eine gute Zeit hoher Preise und geringer Pachten. Die Grundherren der No-
gai hatten jedoch mit der gegenliufigen Erfahrung zu kimpfen: Sie mufiten
Getreide dazukaufen, das auf ihrem eigenen Land gewachsen war — zu Prei-
sen, die ihr Einkommen aus der Pacht iiberstiegen.

Ich wiirde gerne besonderen Nachdruck auf die Situation der landlosen Men-
noniten in dieser Periode legen. Frithere Interpretationen der Landlosenkri-
se sind davon ausgegangen, daB die Krise tief verwurzelte, langjihrige so-
ziobkonomische Spaltungen in der mennonitischen Gesellschaft hervorrief.
Doch es gab nie Beweise fiir eine solche Spaltung kurz vor der Krise, und
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obwohl jeder weil, daB eine Krise nicht aus dem Nichts entsteht, wurde die
Landlosenkrise selbst als Beweis fiir bestehende Spaltungen gesehen. Von
einer bereits bestehenden Krise auszugehen, entbehrt jeglicher Grundlage.
Der Grund, warum es keine Beweise fiir eine solche Krise gibt, ist einfach:
Es hat eine derartige Krise nicht gegeben. Die landlosen Mennoniten stan-
den am Anfang der 1860er Jahre 6konomisch sehr gut da. Nicht interne Aus-
einandersetzungen sind fiir die Kriese verantwortlich, sondern externe Krif-
te. Die Krise begann als Folge der Probleme mit den benachbarten Nogai-
gemeinschaften. Mogen die landlosen Mennoniten als Péchter an der Ent-
wicklung auch nicht unbeteiligt sein, so lagen die Ursachen fiir die Proble-
me doch grundsitzlich in den speziellen Entwicklungen der zaristischen
Wirtschaft und dem Krimkrieg.

Die ckonomischen Schwierigkeiten der Nogaitataren, oder genereller ge-
sagt, der Krimtataren, fithrten zum groBen Tatarenexodus im Jahr 1860. In
diesem Sommer verlieBen ungefiihr 35000 Nogai ihr Land und flohen in die
Tiirkei. Bis Oktober 1860 waren nur 150 Nogai in der gesamten Region
iibriggeblieben.”

Dies hitten eigentlich gute Nachrichten fiir die landlosen Mennoniten sein
konnen. Und selbstverstindlich hatten sich die Fiihrer der Molotschnaer
Mennoniten sofort bei den Obrigkeiten dafiir eingesetzt, das freigewordene
Land - von dem ja bereits viel von landlosen Mennoniten gepachtet war —
den mennonitischen Siedlungen zuzuschlagen. Doch der Nogaiexodus fand
mitten in einem der gréBten sozialen Entwicklungsprojekte des 19. Jahrhun-
derts statt: der Abschaffung der Leibeigenschaft. Ebenso wie der Krimkrieg
blieb dieses elementare Ereignis der zaristischen Geschichte von den Histo-
rikern, die sich nur auf die mennonitische Geschichte konzentrierten, weit-
gehend unbeachtet. Jedoch ist klar, daBl es nicht unbeachtet bleiben darf.

Die Bauernbefreiung und die Landlosenkrise

Die zaristische Verwaltung wollte groBe Teile des Landes nicht jenen iiber-
lassen, die eindeutig als prosperierende mennonitische Gemeinschaft er-
kennbar waren. Stattdessen beabsichtigte sie, das frei gewordene Land ar-
meren Bauern zu geben, vor allem Bulgaren. Wichtig ist in diesem Zusam-
menhang, da die Mennoniten weder Besitzer des Nogailandes wurden, noch
die mennonitischen Pichter das freigewordene Land behalten durften, das
an neue Siedler iiberging.

Wire dieser plétzliche Umschwung der Ereignisse schon ausreichend gewe-
sen, eine Krise hervorzurufen, so verschirften zudem die Folgen der Bau-
ernbefreiung die Probleme der landlosen Mennoniten. Zu Beginn der Auf-

139



hebung der Leibeigenschaft wurde die Molotschna von ukrainischen Bau-
ern iiberschwemmt. Diese biuerlichen Migranten warteten nicht ab, bis die
Aufhebung umgesetzt wurde, sondern reagierten auf bloBe Freiheitsverspre-
chungen, indem sie spontan ihre Héuser verlieBen und nach Siiden zogen,
um sich ihre eigenen Triume vom Erwerb des freigewordenen Tatarenlan-
des zu erfiillen. Zwischen 1861 und 1863 immigrierten 16426 Bauern ille-
gal nach Berdjansk Uezd, und weitere 11199 Bauern kamen in den Melito-
pol Uezd.” Nach ihrer Ankunft konkurrierten sie mit den landlosen Menno-
niten um Arbeit und Land. Die Folge war, daB die Lohne fielen und die Land-
preise stiegen.

Es wire wohl ein Wunder gewesen, wenn die Auswirkungen des Landver-
lustes und der sich verschérfenden Kidmpfe um Land und Arbeit nicht zu ei-
ner Krise der landlosen Mennoniten in der Molotschna gefiihrt hatten. Ich
habe an anderer Stelle dariiber geschrieben, wie die Mennoniten auf diese
Krise reagierten. Es ist ein sehr komplexes Thema, das eine ausfiihrliche und
eigenstindige Untersuchung erfordert, doch kurz zusammengefaft, gehor-
ten zur Losung der Krise folgende Elemente: Erstens eine Umverteilung des
mennonitischen Landes; zweitens eine eindeutige Rolle des Staates in der
Durchfiihrung dieser Umverteilung.

Der Umverteilung von Land galt die oberste Prioritit der Landlosen in den
1860er Jahren. Unabhingig von der Tatsache, dal nur ein kleiner Teil des
relativ schlechten Landes letztlich verteilt wurde (und dies auch nur an die
Anwohner), muB diese Verteilung als Sieg der Landlosen gesehen werden.
Abgesehen vom realen Gewinn aus der Akquisition von Land gab es einen
symbolischen Hoffnungsschimmer, schlieBlich in die Bruderschaft der men-
nonitischen Landeigentiimer aufgenommen zu werden.

Die Umverteilung von Land war weitaus weniger »revolutionir« als die
mennonitischen Berichte der Krise dies traditionell weismachen wollen. In
Wirklichkeit war es kaum mehr als die Formalisierung eines bereits bewéhr-
ten Systems, dessen Urspriinge in den 1840er Jahren liegen und das Zutei-
lungen auf »gemeinsame Hofe« beinhaltete. Eine wesentlich groBere Be-
deutung als die Landzuteilung hatte fiir die Landlosen der Aufbau von Toch-
terkolonien, der in den 1870er Jahren begann. Damit wurde den landlosen
Mennoniten weitaus mehr Land zur Verfiigung gestellt als durch die Um-
verteilung des bestehenden Angebots. Natiirlich hatten auch die Tochterko-
lonien ein Vorbild, das aus der Zeit vor der Landlosenkrise stammte: Solche
neuen Kolonien waren von Johann Cornies in den 1840er Jahren propagiert

und dann zuerst in den 1850er Jahren im »Judenplan«-Experiment realisiert
worden."
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Es ist wichtig zu betonen, daf die Entwicklungen, mit denen die Landlosen
besinftigt wurden, nicht das Ende des mennonitischen Systems mit sich
brachten, in dem Landeigentum groBe Bedeutung zukam. Vielmehr signali-
sierte es Hoffnung fiir die Landlosen, in dieses System eingefiigt zu werden.
Und eigentlich war es die Zustimmung der Landlosen fiir die Fortsetzung
des Systems in einer modifizierten Form. GleichermaBen muf betont wer-
den, daB die Lésungen voll mit der Politik gegeniiber den Landlosen iiber-
einstimmten, die bereits in der Zeit vor der Krise gang und gibe war.

Die Rolle des Staates beim Umsetzen und Vorantreiben der Reformen darf
nicht unterschitzt werden. Viele Mennoniten sahen darin eine dramatische
Gefahr fiir die traditionelle interne Autonomie ihrer Gemeinden. Doch auch
hier darf nicht vorschnell geurteilt werden, denn der Staat zwang die Men-
noniten nicht in die 6konomische Zwangsjacke. Indem der Staat die Men-
noniten ndmlich zur Aktion zwang, wurde an die mennonitischen Erfahrun-
gen angekniipft, die bis in die Zeiten von Johann Cornies zuriickreichten.
Und auch Johann Cornies hatte ja nie auBerhalb staatlicher Intervention ge-
handelt. Der zaristische Staat hatte der mennonitischen Unabhéngigkeit im-
mer strenge Grenzen gesetzt, und es muB als Verdienst dieses Mannes an-
gesehen werden, daB er so viel Raum fiir Flexibilitit innerhalb dieser Gren-
zen fand.

Neue Perspektiven fiir die Forschung

Blickt man iiber spezielle Reaktionen auf die Krise hinaus, so bietet es sich
an, kurz iiber einige mégliche Konsequenzen zu spekulieren. Ich sage »spe-
kulieren«, weil die folgenden Ausfiihrungen noch nicht das Ergebnis histo-
rischer Forschung sind. Doch sie zeigen Perspektiven auf, von denen ich den-
ke, daB sie fiir Historiker, die sich mit der allgemeinen Geschichte des zari-
stischen RuBlands und der Mennoniten beschéftigen, sehr aufschluBreich
sein konnen.

Ein zukunftsweisender Weg fiir die Forschung fiihrt iiber die Industrialisie-
rung in der siidlichen Ukraine. Diese Region befand sich an der Spitze des
industriellen Wachstums im RuBland des 19. Jahrhunderts, und mennoniti-
sche Historiker haben zurecht darauf hingewiesen, dal die Mennoniten in
diesem ProzeB eine fiihrende Rolle eingenommen haben. Es gibt bereits ei-
nen umfassenden Corpus an Forschungen zu wohlhabenden mennonitischen
Unternehmern, und ukrainische Historiker sind zur Zeit dabei, neue auf-
schluireiche Arbeiten zu diesem Thema vorzulegen.” Eine wichtige Frage
Jjedoch, die bis jetzt unbeantwortet geblieben ist, betrifft die Kumulation von
Kapital und die Investitionen. Es gab einige Vermutungen dariiber, wie die
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mennonitischen Erbpraktiken und das Verbot, Landzuweisungen aufzutei-
len, die Anhéufung von Kapital und Investitionen beeinflufit haben konnten.
Weiterhin bleibt der Frage nachzugehen, ob und inwiefern die Ereignisse,
die der Landlosenkrise vorausgingen, zentral fiir diesen Prozef waren. Denn
von 1853 bis 1860 konnten landlose Mennoniten hohe Profite erwirtschaf-
ten; 1861 muBten sie schlieBlich nach neuen Absatzméglichkeiten fiir ihre
Produkte suchen. Inwieweit hat diese Dynamik von Wachstum und Krise
zur Industrialisierung beigetragen? Und weiterhin ist zu fragen, inwieweit
der 6konomische Erfolg der Mennoniten eine — vielleicht nicht intendierte —
Konsequenz der Politik des zaristischen Staates war. Anders ausgedriickt:
Ist nicht die 6konomische Geschichte der .-Mennoniten in der siidlichen
Ukraine auch ein Kapitel in der Geschichte der groBen Reformen?

Eine zweite Frage, die sich im Zusammenhang mit der Industrialisierung
stellt, betrifft den Arbeitsmarkt. Landlose Mennoniten boten ein Potential
an Arbeitern fiir die mennonitische Wirtschaft. Doch wie wir aus spiiteren
wirtschaftlichen Aufzeichnungen wissen, waren die meisten Arbeiter in den
mennonitischen Betrieben am Ende des 19. Jahrhunderts ukrainische Bau-
ern. Welchen Effekt zeitigte der groBe Zustrom von ukrainischen Bauern in
der Folge der Bauernbefreiung fiir diesen Markt? Hat dieser ZufluB billiger
Arbeitskrifte Investitionen angeregt? Und hiitte die mennonitische Indu-
strialisierung so erstaunliche Erfolge vorweisen kénnen ohne das historische
Ereignis der Bauernbefreiung? Ist also, um dies zu wiederholen, die Wirt-
schaftsgeschichte der Mennoniten in der siidlichen Ukraine nicht tatsichlich
ein Kapitel in der Geschichte der groBen Reformen?

Neben dem EinfluB des zaristischen Staates und der ukrainischen Bauern auf
den wirtschaftlichen Erfolg der Mennoniten wirft die nicht unbedeutende
okonomische Interaktion der Mennoniten und ihrer Nachbarn wichtige Fra-
gen nach der Entwicklung religioser Uberzeugungen unter den Mennoniten
auf. Denn wir befinden uns genau in jener Epoche, in der sich die Briider-
gemeinden zu einer wichtigen neuen Bewegung innerhalb des Mennoniten-
tums formierten. Doch es ist auch die Periode, in der einige ukrainische Bau-
ern in der Region begannen, Alternativen zur Orthodoxie auszuloten. Bis zu
welchem AusmaBl waren die religiésen Unruhen unter den Mennoniten und
unter den Ukrainern das Produkt eines gemeinsamen Aufbruchs?

Resiimee

FaBt man die Entwicklungen des Krimkrieges und der Bauernbefreiung zu-
sammen, so lautet das Ergebnis fiir die Mennoniten in der Molotschna fol-
gendermaBen: eine kurze Periode des Wohlstands und damit verbundener
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Hoffnung fiir die Landlosen; ein pl6tzlicher Verlust von Land, Wohlstand
und Hoffnung; harter Wettkampf um das verbleibende Land, verschirft
durch den Zustrom ukrainischer Migranten; harter Wettkampf um Arbeit,
ebenso verschirft durch den Zustrom ukrainischer Migranten; und ein grober
Verfall der Landpreise. Es ist also, wie anfiinglich geduBert, sehr unreali-
stisch, anzunehmen, daBl das Zusammentreffen all dieser Umstinde nicht zu
einer Krise fiihrte.

Doch wenn wir akzeptieren, daB die Krise bis zu einem gewissen Grad durch
Einfliisse auBerhalb der mennonitischen Gemeinschaft stimuliert wurde,
dann &ffnen wir die Tiir fiir die These, daB das Ergebnis nicht nur Trennung
bedeutete und auch nicht ausschlieBlich negativ war. Die Mennoniten bekla-
gen staatliche EinfluBnahme: Doch dies wiirde voraussetzen, daB ihre Pro-
bleme rein intern waren und durch interne Losungen geregelt werden kénn-
ten. Tatséchlich war die Landlosenkrise ein staatliches Problem, das aus dem
Krieg und der Bauernbefreiung resultierte und fiir die Mennoniten zu schwie-
rig zu lésen war. Staatliche Intervention war nétig. Dies unterstreicht die
Tatsache, daB die Mennoniten in der Molotschna Teil des Staates waren, des-
sen Politik auch sie betraf. Sie waren auch von den Entwicklungen unter den
anderen Untertanen beriihrt wie den Nogai und den ukrainischen Bauern —
ob sie dies wollten oder nicht. Die Aktionen der Nogai und der Ukrainer und
der Mennoniten und des Staates verursachten die Krise. Die Krise selbst
zwang den Staat zu Anordnungen beziiglich der Religion, des Landbesitzes
und schlieBlich auch des Militirdienstes. Diese Anordnungen betrafen die
Nogai und die Ukrainer und die Mennoniten. Am Ende kommt dabei eine
Geschichte heraus; und es ist nicht eine mennonitische Geschichte, sondern
die Geschichte von vielen Menschen, die im zaristischen RuBland zusam-
menlebten. Diese Geschichte anders zu sehen, heiBt sie miBzuverstehen.

Anmerkungen

1 Ukrainische Historiker, die sich mit der mennonitischen Geschichte beschaftigen,
bemiihen sich besonders darum, die Geschichte der Mennoniten als Hinweis auf eine to-
lerantere, multinationale ukrainische Vergangenheit zu interpretieren. Vgl. beispielswei-
se: Katharina Lyakh, Institut pokazovikh gospodariv sered nimets'kikh kolonistiv pivdnia
Ukraini (druga polovina XIX st.), Vortrag auf der Konferenz Molotschna 2004: Mennoni-
tes and their Neighbours (1804-2004), 2. Juni 2004; Natalia Ostasheva Venger, The Men-
nonite Industrial Dynasties in Alexandrovsk, in: Journal of Mennonite Studies 21, 2003,
89-108; Marina V. Belikova, The Mennonite Colonies of Southern Ukraine, 1789-1917, Ph.
D. Diss., Saporoschje State University, 2005,

2 Die folgenden Ausfiihrungen basieren hauptsichlich auf: John R. Staples, Cross-Cultu-
ral Encounters on the Ukrainian Steppe: Settling the Molotschna Basin, 17831861, Toron-
to: University of Toronto Press, 2003, 5. 171=177.
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11 Die beste Quelle zur russischen Erfahrung im Krimkrieg: E. V. Tarle, Krimskaia Yoina,
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12 Zhurnal Ministerstva Gosudarstvenii Imushestv, Madrz 1861, S.143-145.
13 Zhurnal Ministerstva Gosudarstvenii Imushestv, April 1863, S. 475.
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Aus dem Englischen dbersetzt von Astrid von Schlachta
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Predigten aus fruherer Zeit

HANS ADOLF HERTZLER

Wehrhafte Friedensbringer
Eine Predigt von Dirk Cattepoel aus dem Jahr 1949

Einfiihrung

Im Zentrum der Gottesdienste mennonitischer Gemeinden stand ebenso wie
in der ganzen evangelischen Glaubensfamilie fiir Jahrhunderte die Predigt.'
In Predigten wird der Versuch unternommen, zentrale Aussagen biblischer
Tradition im Blick auf die Gegenwart der Gemeinde auszulegen. Es 148t sich
auch sagen: in Predigten wird christlichem Glauben im Kontext der Zeit eine
sprachliche Gestalt gegeben; sie soll Begleitung, Hilfe, Ermutigung und
Wegweisung fiir die Horer bringen. Wenn das so ist, muf sich an Predigten
aus fritheren Generationen ablesen lassen, wie Prediger die gemeindliche,
gesellschaftliche, politische Lage gedeutet haben und was sie ihren Gemein-
den zu sagen hatten.

Es ist naheliegend, mit einer Predigt aus der Zeit nach Ende des Zweiten
Weltkrieges zu beginnen. Im Jahr 2005 wurde in Erinnerung an das Kriegs-
ende in wissenschaftlichen Biichern, Zeitungen, Zeitschriften, Filmen, Ro-
manen die nationalsozialistische Zeit, der Krieg, aber auch die Zeit danach
verstdrkt in den Blick genommen; es ergaben sich wichtige neue Einsichten.
Im Jahr 1949 wurde die hier abgedruckte Predigt in Krefeld gehalten. Der
damalige Pfarrer der Gemeinde hat iiber eine Reihe von Jahren die sonntéig-
lichen Predigten in schriftlicher Form interessierten Mitgliedern und Freun-
den zugesandt. Einige der entstandenen Sammlungen wurden Jahrzehnte
spiter dem Gemeindearchiv bzw. dem Stadtarchiv zur Verfiigung gestellt.?
Fiir die Veroffentlichung in den Mennonitischen Geschichtsblittern habe ich
eine Predigt ausgewihlt, die sich mit einem klassischen mennonitischen The-
ma befa3t, nimlich — allgemein gesagt — mit der pazifistischen Tradition.

Der Prediger - einige biographische Daten
Der Prediger, Dirk Cattepoel, Dr. theol.?, wurde am 10. Januar 1937 in sein
Amt als Pfarrer der Krefelder Mennonitengemeinde eingefiihrt. Davor war
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er in der Gemeinde gut anderthalb Jahre als Hilfsprediger titig gewesen.’
Cattepoel, am 7. Juli 1912 in Middelburg/Niederlande geboren, war am 22,
Februar 1931 in Neuwied von Gustav Kraemer, seinem Krefelder Amtsvor-
ginger, im Alter von achtzehn Jahren getauft worden.® Er hatte in Bonn, Mar-
burg, Wien, Berlin und zuletzt wieder in Wien evangelische Theologie stu-
diert, wo er im Wintersemester 1934/35 sein Studium mit dem Examen ab-
schloB und promovierte.” 1950 schied er aus personlichen Griinden aus dem
Pfarrdienst aus. Er war, obwohl er verheiratet war und mit seiner Frau zwei
Kinder hatte, eine Beziehung zu einer anderen Frau eingegangen. Damit hat-
te er sich nach eigner Einschétzung fiir seinen Dienst disqualifiziert.® Nach
einem fiir alle Betroffenen quilenden EntscheidungsprozeB® trennte er sich
in der Folgezeit von seiner Ehefrau, die mit den beiden Kindern in Krefeld
blieb. Er selbst verlieB die Stadt, hielt aber noch eine Zeitlang iiber seine
»Gesprichsbriefe«'” Kontakt zu einzelnen Mitgliedern und Freunden. Als er
am 23. Mirz 1976 starb, erschienen groBformatige Anzeigen namhafter Fir-
men in Gberregionalen Tageszeitungen. Er hatte nach dem Ausscheiden aus
dem Pfarramt in der Wirtschaft Karriere gemacht.”

Der Prediger und das friedenskirchliche Erbe

Als junger Student hatte Dirk Cattepoel 1934 einen lingeren Aufsatz mit
dem Titel »Mennonit und Wehrwille« verdffentlicht.” Seine Ausgangsfra-
ge lautete: »Darf der Mennonit die Waffe fiihren? Darf er sich als bewuBter
Christ in die Reihen derer scharen, die dem Verlangen des Staates nach mi-
litarischem Schutz gehorchen und bereit sind, ihr Blut im Dienste der Hei-
mat zu opfern und, wenn nétig, andere Menschen zu téten?«” Anders als in
der Vergangenheit, schreibt Cattepoel, bejahen die einen inzwischen diese
Frage, »die andern verneinen sie, wiederum andere glauben, die Stellung-
nahme dem Gewissen des Einzelnen iiberlassen zu miissen«. Die letztge-
nannte Position fand Cattepoel in einer aktuellen EntschlieBung des »Kura-
toriums der Vereinigung der Mennonitengemeinden im Deutschen Reiche,
in der es hieB: »Im Falle der Wiedereinfiihrung der Wehrpflicht sollten die
deutschen Mennoniten keine besonderen Vorrechte mehr beanspruchen. Die
letzte Entscheidung bleibt dem Gewissen des Einzelnen iiberlassen.«” Cat-
tepoel kritisiert, daf in der Erkldrung der Vereinigung »eine der wichtigsten
sittlich=religiosen Fragen dem einzelnen Gewissen zur Entscheidung iiber-
lassen«'® wird. »Zwar glaubte man dadurch einen Kompromif gefunden zu
haben, der keinem [sic] vor den Kopf stoBt. Man sagte weder ja noch nein,
hoffte allen gerecht zu werden — und wurde deshalb keinem gerecht.«” Er
aber war der Meinung, daB die christliche Gemeinde nicht »als Konglome-
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rat von Individualititen«" aufgefaBt werden kann. »Die Gemeinde ist viel-
mehr Kiinderin und Trigerin Gottes, die ihn einem jeden offenbaren will
durch ihr Wort und ihr Leben. Daher muf sie suchen, wissen und verkiin-
den, was gottlich ist und was Christus will. Sie darf nicht ihre Glieder ins
Dunkle schicken, ohne ihnen Licht mitzugeben. Sie darf dem Einzelnen nicht
die Entscheidung in wichtigen Fragen des Lebens iiberlassen. Eine Gemein-
de, die die Gewissensverantwortung des Einzelnen nicht mehr als die eige-
ne Gewissensverantwortung betrachtet, ist lau geworden und hat ihre Da-
seinsberechtigung verwirkt. «'

Seiner eigenen Position, wie er sie in diesem Aufsatz darlegt, kann man nicht
den Vorwurf machen, es handele sich um einen KompromiB: » Wir miissen
als Christen und Mennoniten die Waffe tragen, nicht, weil uns eine bose Ob-
rigkeit dazu zwingt oder sich aus Mangel an Mut oder um des lieben Frie-
dens willen leider nicht viel dagegen machen ldBt, sondern weil wir als dies-
seitsbejahende Christen unser Volk lieben, ihm dienen und fiir seinen Fort-
bestand und gliickliche Entwicklung sei es auch mit dem Leben einstehen
wollen. ,Heldische Tugenden sind die Erhaltungskraft unseres Volkes* sagt
Adolf Hitler.«™

Auf heutige Leser mag es schockierend wirken, da} in diese Errterung ei-
nes jungen mennonitischen Theologen wie selbstverstandlich ein Hitler-Zi-
tat eingeflochten ist, wenn es doch darum geht, eine ethische Frage im Sin-
ne einer auf Christus bezogenen Theologie zu kléren. Fiir die damaligen Le-
ser der Mennonitischen Bléitter aber wird das kaum iiberraschend gewesen
sein. Die Schriftleitung nimmt immer wieder eine Pose der Huldigung ge-
geniiber Hitler ein und erweckt den Eindruck, unkritisch den neuen politi-
schen Machthabern zu vertrauen.” Dirk Cattepoel allerdings war bei Abfas-
sung dieses Artikels erst 21 Jahre alt; daB er sich damals von nationalsozia-
listischer Propaganda blenden lieB, ist in seinem Fall leichter verstindlich
als bei Alteren, die durch eigene Erfahrung und Studium der Geschichte mehr
Gelegenheit hatten, sich ein kritisches Urteil hinsichtlich dieses Staates und
seiner Lenker anzueignen. Aber auch bei Cattepoel, der offensichtlich eine
schnelle Auffassungsgabe hatte und die Fihigkeit besa, groBere Zusam-
menhénge rasch darzustellen, verwundert es, dal} er das staatskritische Po-
tential des Urchristentums und auch des Taufertums nicht erfaBte, es jeden-
falls hier nicht auf den NS-Staat anwendete.

Soweit ich sehe, ist im damaligen Mennonitentum nicht wahrgenommen
worden, dal Dietrich Bonhoeffer im selben Jahr, nimlich am 28. August
1934 bei der Okumenischen Konferenz in Fané als Morgenandacht unter
dem Titel »Kirche und Volkerwelt« seine beriihmte Friedenspredigt hielt?%.
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Es war keineswegs so, daB sich in diesen Jahren alle Christen in Deutsch-
land gutgldubig von Hitler und seinem Gefolge hitten tiduschen lassen. Ein-
zelne begriffen sogar, daB in der christlichen Tradition ein friedenskirchli-
ches Potential steckt, und gerieten so in Gegensatz zur Mentalitit der als
Volkseinheit gefiithrien Massen. Bonhoeffer predigte 1934 der Versamm-
lung in Fand, daB ein groBes kumenisches Konzil der Welt das Wort vom
Frieden so sagen konne, daB sie es »zihneknirschend« vernehmen miisse mit
dem Resultat, »dal die Volker froh werden, weil diese Kirche Christi ihren
Sohnen im Namen Christi die Waffen aus der Hand nimmt und ihnen den
Krieg verbietet und den Frieden Christi ausruft iiber die rasende Welt«?,
Cattepoel geht am Ende seines Aufsatzes aus dem Jahr 1934 auf die Frage
nach der Daseinsberechtigung der mennonitischen Gemeinde ein, »wenn
viele ihrer Merkmale als zeitbedingt erkannt worden sind und ihre Bedeu-
tung verloren haben«?. Seine Antwort lautet: »Wenn ihre Daseinsberechti-
gung sich nur auf Merkmale stiitzt, hiitte das Tdufertum niemals ein Da-
seinsrecht gehabt. Es sind nicht die Merkmale, die das Dasein unserer Ge-
meinde rechtfertigen. Es ist vielmehr die tiefe Erkenntnis, durch die wir uns
grundlegend unterscheiden vom Katholizismus und Protestantismus, die Er-
kenntnis, daB der Mensch in sich den gbttlichen Funken tragt, der im Leben
sich auswirken muf. Wir Mennoniten wollen das Gute und die Liebe®, weil
wir das Gute und die gottliche Liebe in uns wirken fithlen. Wir wollen das
Gute, weil wir das Gute wirken kénnen. Nicht aus eigener Kraft, sondern aus
Gottes Macht. Wir sind Gottes trotz aller Méngel, aller Schuld.«?

Positiv ist meines Erachtens zu werten, daB der junge Cattepoel die menno-
nitische Variante des Christentums nicht iiber die Unterscheidungsmerkma-
le definieren will, sondern seinen Kern zu erfassen sucht. Der Begriff vom
gottlichen Funken allerdings kann das in sich disparate Taufertum mit sei-
nem allen Spielarten gemeinsamen Interesse an der Christus geméBen Le-
bensgestalt von Menschen und Gemeinden nicht ausreichend charakterisie-
ren. Vor allem aber bietet dieser Begriff keinen Ansatzpunkt fiir notwendi-
ge Konflikte und Differenzierungen zwischen Kirche und Gesellschaft. Das
neutestamentliche Wort von der Nachfolge Christi wiire theologisch schliis-
siger gewesen, stimmig im Sinn der tiuferisch-mennonitischen Tradition,
klar im Blick auf die politische, die gesellschaftliche Situation?. Der Lu-
theraner Dietrich Bonhoeffer hatte das erfaBt. Eins seiner Biicher trégt den
Titel »Nachfolge«®. Wer in der nationalsozialistischen Zeit in Deutschland
pointiert von Nachfolge Christi redete, war unterschwellig im Konflikt mit
dem Staat, der auf das Fiihrerprinzip setzte und totalen Anspruch auf seine
Biirger erhob.?
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Erfahrungen in schwieriger Zeit - Hinweise

Als Cattepoel 1949 seine Predigt zur Seligpreisung der Friedfertigen hielt,
war er im Vergleich zu 1934 ein erfahrener Mann. Er hatte in schwieriger
Zeit als Pfarrer gearbeitet und vielfiltige Erfahrungen gemacht. Sein Amts-
vorgédnger Gustav Kraemer war von 1903 an in der Krefelder Gemeinde tatig
gewesen,; er hatte gute Beziehungen vor allem zur fithrenden Schicht der Ge-
meinde und dachte beim Eintritt in den Ruhestand keineswegs an ein untiti-
ges Pensiondrsdasein, obgleich er damals schon 73 Jahre alt war. Er hatte
sich 1936 zum Altesten wihlen lassen®®, behielt also starken EinfluB auf die
Leitung der Gemeinde. AuBlerdem wurde ihm das Recht zugestanden, jeder-
zeit in der Gemeinde pfarramtliche Aufgaben zu iibernehmen®. Kraemer
wohnte weiter im Pfarrhaus, wo auch Cattepoel eine Wohnung erhalten hat-
te.”? Cattepoel hatte also wenig Freiraum und muBte sich stindig unter Auf-
sicht stehend fiihlen. Nimmt man die bestehenden theologischen Differen-
zen zwischen beiden hinzu, so ist klar, daB Konflikte vorprogrammiert wa-
ren.” Trotz dieser ungiinstigen Konstellation zu Beginn seiner Titigkeit hat-
te Cattepoel ideenreich eine vielseitige Tatigkeit entfaltet.*

In Bezug auf gesellschaftliche und politische Entwicklungen und deren
Wahrnehmung erinnern einige Stichworte an dramatische Verinderungen in
diesen Jahren: Cattepoel hat zum Beispiel die Auswirkungen der Pogrom-
nacht im November 1938 gesehen mit der Zerstorung der Krefelder Syna-
goge, die nur etwa 200 m von der Mennonitenkirche entfernt gestanden hat-
te*. Schon davor kann ihm der starke Antisemitismus nicht verborgen ge-
blieben sein und er mul wahrgenommen haben, daB immer mehr jiidische
Menschen unter dem Druck der Nazi-Herrschaft und ihrer zahlreichen Sym-
pathisanten emigriert waren bezichungsweise spiter unter Einsatz von Ge-
walt aus der Stadt deportiert wurden.?® Sein Verhéltnis zum nationalsoziali-
stischen Staat ist kritischer geworden in diesen Jahren; das belegen manche
seiner Predigten aus den Jahren 1939 bis 1941.”

In einer Taufpredigt, die im Mai 1941 in den Mennonitischen Bliittern ab-
gedruckt wurde’®, hatte er als Predigttext Matthdus 4,4 gewihlt: »Der
Mensch lebt nicht vom Brot allein, sondern von einem jeglichen Wort, das
durch den Mund Gottes geht.« Die Predigt trigt die Uberschrift »Gott, die
grundlegende Wirklichkeit unserer Welt und unseres Lebens.« Hier ist von
einer unkritischen Haltung gegeniiber dem nationalsozialistischen Staat
nichts zu spiiren. Stattdessen benutzt Cattepoel pointiert — in einer Kunstbe-
trachtung zu Gestalten des Naumburger Doms — den Begriff Nachfolge Chri-
sti. Christus, so heiBt es hier, »geht im Kampf gegen das Bose voran, ist
unerbittlicher » Verfechter der Wahrheit«. In diesem Zusammenhang spricht
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Cattepoel von der »Uberzeugung, wie viel das deutsche Volk an inneren
Werten verliert, wenn es Christus verliert«*. In einer Predigt zu Galater 6,2
sagte er, dafl Christen zur T6tung kranker Menschen nein sagen und den Be-
griff »unwertes Leben« ablehnen.*

Im Juni 1943 wurde die Stadt Krefeld von Bomberverbinden angegriffen.
Es kam zu schweren Zerstorungen. Auch die Mennonitenkirche und die an-
grenzenden Gemeindehauser (das heifit Pfarrhaus und Altersheim, frither
Waisenhaus) wurden in Trimmer gelegt.* Cattepoel war 1942 zum Wehr-
dienst eingezogen worden — als Wehrmachtspfarrer.*? Er kam im Sommer
1945 aus amerikanischer Kriegsgefangenschaft zuriick. Unter erheblich er-
schwerten Bedingungen nahm er seine Arbeit wieder auf: Trauerarbeit im
Blick auf die Vergangenheit, Sammlung der Gemeinde, bald Betreuung und
spiter Integration von Fliichtlingen aus West- und Ostpreufen, Pline um den
Wiederaufbau der Kirche — sehr viel AuBergewohnliches war zu leisten ne-
ben der herkommlichen Gemeindearbeit mit Gottesdiensten, Seelsorge, Ka-
sualien, Kinder- und Jugendarbeit.

Ein Hungermarsch, im Dezember 1946 von Krefelder Kirchen organisiert,
machte auf die Lage der Bevolkerung aufmerksam, war als Protest gegenii-
ber der Politik der Besatzungsmichte gedacht. Cattepoel war daran beteiligt,
genauso am Aufbau einer Christlichen Arbeitsgemeinschaft, deren Vorsit-
zender er fiir einige Jahre war.*” Direkte Hilfe fiir Hungernde war notwen-
dig. Mit Hilfe siiddeutscher Mennoniten und des nordamerikanischen Men-
nonite Central Committee (MCC), das fiir mehrere Jahre ein Team in Kre-
feld hatte, wurde sie organisiert.* 1948 fuhr Cattepoel zur Mennonitischen
Weltkonferenz in Goshen; er legte dort ein Schuldbekenntnis ab und bat die
Versammlung: »Vergebt uns! Und gewihrt uns im Namen Christi so einen
neuen Anfang christlicher Briiderlichkeit!«* An die Gemeinde zu Hause
sandte er eine Reihe von Briefen, in denen er ausfiihrlich seine Eindriicke
von Land und Leuten schilderte.* In einem vom 15. Januar 1949 datierten
Text mit dem Titel »Bei den Mennoniten Nordamerikas (1948)« macht er
deutlich, daB er die amerikanischen Mennonitengemeinden als Friedenskir-
che wahrgenommen hatte: »... nonresistance ... ist zum eigentlichen Auftrag
des amerikanischen Mennonitentums an die Welt, zum mennonitischen Ei-
genen, zum mennonitischen Daseinsrecht geworden. Es ist die positive Auf-
gabe des amerikanischen Mennonitentums innerhalb des grossen amerika-
nischen Christentums die christliche Friedenskirche zu sein.«" Er selbst hat-
te 1946 in einem fiir das Konsistorium bestimmten Vortrag iiber Probleme
und Aufgaben der Krefelder Mennonitengemeinde das friedenskirchliche
Erbe noch nicht genannt, als er die aus seiner Sicht wichtigen mennoniti-
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schen Besonderheiten aufzihlte, namlich Eidesverweigerung, Erwachsenen-
taufe und Unabhingigkeit der Gemeinde.*®

Denkt man an Ereignisse und Erfahrungen in den Jahren zwischen 1934 und
1949, so liegt die Annahme nahe, da Cattepoel wegen seiner theologischen
Weiterentwicklung, aufgrund der zunehmend kritischeren Wahrnehmung
des nationalsozialistischen Staates, sodann aufgrund des Krieges, schlieB-
lich infolge der Begegnung mit amerikanischen Mennoniten erneut iiber das
friedenskirchliche Erbe der Mennoniten nachgedacht und die eigene Positi-
on iiberpriift hat.

Ein Ergebnis dieser Auseinandersetzung ist seine Predigt zu Matthius 5,9
vom Juli 1949. In ihr fallen starke dialogische Elemente auf. Cattepoel nimmt
Bezug auf Gespriche und Diskussionen zum Thema. Zu dieser Beobachtung
paBt, daB er in derselben Zeit durch eine Zusammenstellung von Thesen®®
die Diskussion in der Gemeinde gefordert hatte, besonders unter jungen Leu-
ten. Die Einladung zu einem »Gesprich zur Frage der Kriegsdienstverwei-
gerung« vom Mai 1949 macht dies anschaulich.®

Die Predigt habe ich nur sparsam in einigen Anmerkungen kommentiert. Die
Leser und Leserinnen werden selbst herausfinden, ob diese Predigt sie iiber
die Jahrzehnte hinweg anspricht und beriihrt oder nicht, ob sie eher zustim-
men oder aber widersprechen méchten.

DIE PREDIGT

Aus der Bergpredigt Christi (Matthius 5,9): Selig sind die Friedfertigen;
denn sie werden Gottes Kinder heiBen ..."

Vor vierzehn Tagen trafen sich in Siiddeutschland amerikanische und deut-
sche Mennoniten, um sich iiber den Grundsatz der Wehrlosigkeit und der
Kriegsdienstverweigerung zu beraten. Wer die Geschichte der Mennoniten
kennt, weiss ja, dass sie urspriinglich alle sich zur Wehrlosigkeit bekannt
und den Kriegsdienst verweigert haben. Die amerikanischen Mennoniten tun
das auch heute noch - jedenfalls offiziell, wihrend die hollindischen und
deutschen Mennoniten die Wehrlosigkeit und die Kriegsdienstverweigerung
nach und nach als Gemeindegrundsatz aufgegeben haben und es dem Ge-
wissen des Einzelnen iiberliessen, wie er sich entschied. Grund hierfiir war
die Erkenntnis, dass, wer in einer Gemeinschaft lebt und ihre Rechte iiber-
nimmt, auch Pflichten hat und dass zu solchen Pflichten im Notfalle auch
die Wehrhaftigkeit und der Kriegsdienst gehoren konnen. Andererseits ha-
ben aber gerade die furchtbaren Erfahrungen des letzten Krieges vielen deut-
schen und hollindischen Mennoniten die Frage vorgelegt, ob wir nicht durch
die Aufgabe jener Grundsitze dem Viitererbe und dem urchristlichen Glau-
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bensgut untreu geworden sind. Ferner kommt hinzu, dass das neue Bonner
Grundgesetz die Verweigerung des Dienstes mit der Waffe verfassungsmiis-
sig verbrieft und wir somit auch von hier aus gefragt werden, welche Stel-
lung wir als Mennoniten heute und in Zukunft einnehmen sollen.

Jene Versammlung amerikanischer und deutscher Mennoniten hat die ein-
zelnen Gemeinden und Gemeindeglieder aufgefordert, auch ihrerseits sich
mit dem Grundsatz der Wehrlosigkeit und der Kriegsdienstverweigerung zu
beschiftigen. So wollen wir das hiermit tun. Und wir tun das von unserer
Christusgrundlage aus. Auf das, was Christus uns hier zu geben hat, wollen
wir uns besinnen in kritischer Priifung dessen, was die Vorviter einst ver-
traten und heute noch zahlreiche unter uns jenseits des Ozeans vertreten, und
vor allem in kritischer Selbstpriifung dessen, was wir selbst bisher vertreten
haben.*

Zuniéchst dies: Das Wort »wehrlos« kommt in der ganzen Bibel nicht vor.
»Wehrlosigkeit« ist kein biblischer Begriff! Dass unsere mennonitischen
Vorviter sich dennoch und sogar mit Vorliebe » Wehrlose Christen« nann-
ten, liegt daran, dass sie ein zusammenfassendes Wort haben wollten fiir eine
Haltung, die sie z.B. in der Bergpredigt mit den Worten fanden: »Ihr habt
gehort, dass zu den Alten gesagt ist: ,Auge um Auge, Zahn um Zahn!‘ Ich
aber sage euch, dass ihr nicht widerstreben sollt dem Ubel; sondern, so dir
Jjemand einen Streich gibt auf deinen rechten Backen dem biete den andern
auch dar. Und so jemand mit dir rechten will und deinen Rock nehmen, dem
lass auch den Mantel. Und so dich jemand nétigt eine Meile, so gehe mit ihm
zwei!« Jedoch, wir miissen sogleich die Frage stellen, ob das, was Christus
in der Bergpredigt fordert, mit dem Wort » Wehrlosigkeit« richtig bezeich-
net ist. Denn als Christus selbst vor dem Hohenpriester stand und ihm ein
Knecht einen Backenstreich gab, hat er ihm nicht die andere Wange hinge-
halten, sondern ihm zugerufen: »Habe ich Ubel geredet, so beweise es, dass
es bose sei; habe ich aber recht geredet, was schligst du mich?« Hier ist Chri-
stus keineswegs wehrlos gewesen, hier hat er sich gewehrt! Wie aber reimt
sich diese Haltung Christi mit seinem Wort der Bergpredigt?

Da scheint es mir doch von besonderer Bedeutung, dass die ganze Bibel das
Wort »wehrlos« nicht kennt. Es liegt da die Vermutung nahe, dass sie damit
auch die ganze Haltung nicht kennt, die mit dem Wort »Wehrlosigkeit« be-
zeichnet werden soll. Und im iibrigen ist es dann auch leicht einzusehen,
weshalb die Bibel an keiner Stelle von der Wehrlosigkeit spricht: Wehrlo-
sigkeit ist ein vollig negatives Wort, es spricht nur von dem, was man nicht
tun will — némlich davon, dass man sich nicht wehren will —, nicht aber von
dem, was man wohl tut. Die Bibel und erst recht der biblische Christus ist
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niemals negativ, sie sind immer positiv! Oder anders gesagt: Wehrlosigkeit
ist nicht das rechte, das positive Wort fiir die Haltung, die Christus fordert,
wenn er in der Bergpredigt von der linken Wange und von dem Mantel und
von der zweiten Meile spricht. Denn Wehrlosigkeit an sich ist nicht ohne
weiteres etwas wertvolles, sie kann z.B. auch Feigheit sein.

So brachte das »Sonntagsblatt« kiirzlich folgende Begebenheit: Ein junger
Mann, Hauptmann einst, war aus dem Felde zu seiner Frau nach Berlin
zuriickgekehrt. Eines abends drang ein bewaffneter Russe in ihre Wohnung,
und es fiel das Wort, das zu so vielen Frauen des Ostens in den letzten Jah-
ren gesprochen worden ist: »Frau, komm!« Die junge Frau blickte ihren
Mann an, er blickte sie an, und dann sagte er zu ihr: »Geh schon!« Und sie
ging. Als sie wiederkam, fiel zwischen Mann und Frau kein Wort, sie ging
nur auf ihn zu und schlug ihm ins Gesicht und verliess ihn fiir immer. — Nun
wollen wir iiber diesen Mann nicht richten. Wir kénnen dies und das fiir ihn
anfiihren, um ihn zu entschuldigen. Wohl aber wird keiner zu behaupten wa-
gen, dieser Mann sei ein Christ im Sinne der Bergpredigt gewesen, weil er
sich nicht gewehrt und seine Frau nicht beschiitzt habe !**

Nein, Wehrlosigkeit an sich kann sehr wenig, sie kann eine sehr schwache
und niedrige Feigheit sein, an sich ist sie vollig negativ. Christus aber ist
stets positiv! Was heisst dies jedoch?

Wir sind ausgegangen von dem Christuswort: »Selig sind die Friedfertigen,
denn sie werden Gottes Kinder heissen!« Auch dieses Wort scheint auf den
ersten Blick etwas Negatives zu haben. »Friedfertig« — das heisst eigentlich
nur, dass wir zum Frieden bereit sein sollen. Dieses scheinbar Negative liegt
aber nur darin, dass Luther das Christuswort nicht seinem Vollsinne nach
libersetzt hat. Wortlich iibersetzt heisst es nédmlich: »Gliicklich sind die Frie-
densbringer (die Friedensmacher!); denn sie werden Gottes Séhne genannt
werden!« Wir sehen, das ergibt einen ganz anderen, einen positiven Sinn!
Es handelt sich nicht nur darum, dass der Christ in der Nachfolge Christi
zum Frieden bereit ist, es handelt sich darum, dass* dort, wo er ist, Frieden
ist, dass dort, wo er wirkt, Frieden entsteht. Nachfolge Christi ist nicht ein
passives Erleiden, es ist ein aktives Tun. Wo Christus ist und wo Christus in
Menschen wirkt, da geschieht etwas, da verwandelt sich etwas, da sieht die
Welt anders aus, als sie vordem war.

Auf jener Zusammenkunft amerikanischer und deutscher Mennoniten sagte
der von uns allen so sehr verehrte Vertrauensmann der russlanddeutschen
Mennoniten, Prof. Unruh, ein Wort, das mir sehr nachgegangen ist. Es han-
dele sich bei Christus nicht, so sagte er, um Wehrlosigkeit, sondern um die
Wehrhaftigkeit mit Gott. Der Christ in der Nachfolge Christi ist nicht wehr-
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los, im Gegenteil, er ist sogar im hochsten Masse wehrhaft. Aber es ist nicht
jene Wehrhaftigkeit des »Auge um Auge, Zahn um Zahn!«, die Wehrhaftig-
keit der blossen Vergeltung und einer triebhaften Rache®, es ist die Wehr-
haftigkeit derer, die von Gott her leben kénnen, die Wehrhaftigkeit der in
Gott Freien und Befreiten, die Wehrhaftigkeit derer, die durch den Sohn
Gottes selber Gottes Sohne werden!

Denn wir verbauen uns das Verstindnis der Botschaft Christi villig, wenn
wir sie nur als eine Botschaft des Leidens und Leidenwollens sehen. Im Ge-
genteil, sie ist die Botschaft von der Uberwindung, sie ist die Botschaft von
dem koniglichen Menschen, von dem Menschen, der durch Christus zum Ké-
nigreich Gottes gerufen wird, von dem Menschen, der wirklich das ist, was
er sein soll: Krone der Schopfung und Herr der Welt, Gottes Ebenbild.

Und von diesem koniglichen Menschen kiindet dann auch die Bergpredigt!
Sie kiindet von dem Menschen, der in allem aus Gott frei geworden ist, der
sich in seinem ganzen Verhalten, in seinem ganzen Tun und Handeln nicht
von dem bestimmen ldsst, was die Menschen ringsum tun und handeln, son-
dern von Gottes Tun und Gottes Handeln. Von nichts in der Welt ist der
Christ abhiingig, in keiner Weise ist er nur das Echo seiner Umgebung, er ist
in allem der Welt gegeniiber frei. So frei ist der Christ, dass er sogar die Frei-
heit besitzt, einem, der ihn zu Unrecht schlégt, die andere Wange hinzuhal-
ten, oder der den Rock fordert, den Mantel zu geben, oder der eine Meile Be-
gleitung haben will, noch die zweite Meile dazu zu schenken. Aber der Christ
ist auch so frei, wie Christus einen flegelhaften Télpel von Kriegsknecht zu-
sammenzustauchen: »Was schlagst du mich?« und sich schiitzend und auch
sich wehrend vor die zu stellen, die in Gefahr sind. Und noch mehr: der Christ
in der Nachfolge Christi ist so frei, dass er auch den, der ihm feindlich ge-
sonnen ist, lieben will und lieben kann, lieben kann und lieben will auch iiber
alle Kliifte der Vélker, der Rassen und vor allem auch der personlichen
Empfindlichkeiten hinweg. Und schliesslich: der Christ in der Nachfolge
Christi ist der Mensch, der mitten in einer Welt des Hasses und des Krieges
das Zeichen des Friedens und der Liebe errichtet — ganz unbekiimmert dar-
um, ob das nun Erfolg hat oder nicht, sondern einzig und allein aus dem Be-
kenntnis, dass Gott Friede und Liebe ist. »Gliicklich sind die Friedensbrin-
ger, denn sie werden Gottes Sohne genannt werden !«

Wie aber bringen wir Frieden?

Das fiingt sehr personlich, sehr beim Einzelnen an. Das ist zunéchst eine Fra-
ge des personlichsten Verhaltens in der eigenen Umgebung. Es ist ja nicht
schwer, mit Menschen fertig zu werden und friedvoll zu leben, mit denen
ich nichts gemein habe. Aber mit denen fertig zu werden, die mir nahe ste-
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hen, die mir gar am Ende auf die Nerven gehen, das ist schwer genug. Selbst-
beherrschung ist da schon viel. Die Lebensweisheit des Apostels Paulus sagt
davon: »Lasset die Sonne nicht iiber euerem Zorn untergehen!«”’ Und wa-
get stets selbst den ersten Schritt zur Versohnung! Keiner vergibt sich da-
mit’® oder wiirde gar ehrlos dadurch! Mir gefillt an der Moralischen Aufrii-
stung besonders, dass sie diese menschliche Vergebungsbereitschaft als
Grundlage menschlicher Gemeinschaft so wichtig nimmt. Noch mehr aber
und vor allem christlicher ist es, den Mitmenschen auch gelten zu lassen,
auch in ihm gleichsam das Kind Gottes zu sehen, das manchmal etwas wun-
derlich zwar, manchmal sogar sehr eigenwillig seinen Weg gehen muss.
Ohne Humor kein rechter Christ — und ist nicht jenes Wort der Bergpredigt
von der linken Wange, von dem Rock, von der zweiten Meile voller Humor?
Der vorhin genannte Prof. Unruh hat davon einmal so gesagt: »Bisher hast
Du Kerl mich ohne Erlaubnis geschlagen! Bitte, jetzt, tue es mit Erlaubnis!
Du Unverschiamter willst den Rock! Aber mein Mantel passt Dir so genau!
Hier hast Du ihn! Du bist so dreist, sieben Kilometer Weg Begleitung zu ver-
langen? Ich bin ein vorziiglicher Spazierganger: Du sollst vierzehn Kilome-
ter von mir haben!« Ist das nicht Humor, dieses kénigliche Dariiberstehen,
diese innere Freiheit gegeniiber aller Torheit und Bosheit der Welt? Und
wire es z.B. nicht gut, wenn wir, die wir heute so zusammengepackt mit
Menschen zusammenleben miissen, etwas mehr von dieser christlichen Frei-
heit und von diesem christlichen Humor beséssen! Ist es doch das Erbiibel
des Deutschen, dass er sich immer so blutig ernst nimmt und dort von sei-
nem Recht und seinem Standpunkt spricht, wo er von Vergebung sprechen
und aus einem freien, humorvollen Geltenlassen des anderen handeln soll-
te!

Somit fingt das christliche Friedemachen in diesem unserem kleinsten per-
sonlichen Bezirk an. Aber es hort damit nicht auf! Denn der Christ soll Frie-
debringer auch in der Offentlichkeit sein! Und er vermag das auch; denn er
ist allein aus seiner koniglichen Freiheit in Gott fihig, den Menschen
menschlich zu sehen und Recht Recht und Unrecht Unrecht zu nennen. Er
ist kein Klassenkdmpfer. Wohl aber wird er sich ohne weiteres zu denen be-
kennen, die sich fiir soziale Gerechtigkeit und menschliche Daseinsbedin-
gungen einsetzen. Er ist kein Nationalist. Aber er wird sein Vaterland lieben
und, wenn es sein muss, auch verteidigen.

Hierzu jedoch noch ein Wort! Unsere mennonitischen Vorviter sind dem
Staat gegeniiber stets sehr misstrauisch gewesen, so misstrauisch, dass sie
kein staatliches Amt iibernahmen. Wir Mennoniten, ja, wir Christen heute
sind oft dem Staat gegeniiber zu vertrauensselig geworden — mit Ergebnis-
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sen, unter denen wir immer noch leiden®. Gewiss, der Staat ist nicht vom
Teufel, der Apostel Paulus nennt sie® sogar eine Gottesordnung, die das
Schwert nicht umsonst trage. Und doch bleibt Vorsicht dem Staat gegenii-
ber immer geboten: hat er doch immer irgendwie das Bestreben, sich an Got-
tes Stelle® oder modern gesprochen: sich total erkliren zu wollen. Wir wis-
sen, dass hier uns in der Vergangenheit viel Schuld trifft: wir Christen in
Deutschland und zumal wir Mennoniten hitten dem nationalsozialistischen
Staat viel entschiedener unser Nein sagen miissen, als wir es getan haben.
Und auch heute ist dieses Nein gegeniiber so mancher Staats- und Partei-
misswirtschaft viel entschiedener nétig! Und vor allem sollten wir eins aus
der jiingsten Vergangenheit lernen: Befehl ist noch lange kein Befehl! Son-
dern ein Befehl ist erst dann wirklich verpflichtend und bindend, wenn ich
ihn mit meinem Gewissen vor Gott und den Menschen vereinbaren kann.
Jene Arbeiter, die augenblicklich im Ruhrgebiet demontieren, handeln auf
Befehl der Militarregierung. Aber sie handeln gegen ihr Gewissen! Und dies
allein ist entscheidend fiir die Bewertung ihres Tuns! Und so kann immer
wieder die Entscheidungsfrage in dieser oder jener Form an uns herantreten!
Wer weiss, ob wir nicht demniichst zu den Waffen gerufen werden? Da konn-
te die Frage vor uns stehen, ob Kriegsdienstverweigerung dann das Gebot
der Stunde wire. Die Frage kénnte aber auch sein, ob Kriegsdienst das Ge-
bot der Stunde ist.

Jedoch, dies alles darf nie zu einer christlichen Staatsfeindlichkeit fiihren.
Im Gegenteil, der Christ anerkennt den Staat als Ordnung Gottes. Und es
wire gut und gerade heute gut, dass wahre Christen unsere Staatsfithrung
tiberndhmen — und nicht, wie heute so oft, solche, die das Christentum als
Mittel zum Zweck benutzen. Es gibt keinen christlichen Staat. Wohl aber
konnte es den Staat geben, in den Christen ihre kéni gliche Freiheit, ihre Kraft
der Vergebung und ihr Wissen um die Macht der Gottesliebe hineintragen.
Das wiire dann der Staat der echten Friedensbringer.

Schliesslich noch dies! In der vorigen Woche kam®? in Krefeld hollindische
und deutsche mennonitische Jugend zusammen. Fiir die Holldnder war es
ein schwerer, gewagter Schritt, sich mit Angehdrigen eines Volkes zusam-
menzutun, das ihnen noch vor wenigen Jahren soviel Leid bereitet hatte.
Aber sie wagten diesen schweren Schritt — in der Nachfolge Christi wagten
sie ihn. Und alle, die an diesem Treffen teilnehmen durften, kénnen bezeu-
gen, dass dieser Schritt gesegnet war. Es war doch mehr als nur eine Geste,
dass der Leiter der Hollinder am Schluss der Tagung einem Deutschen 6f-
fentlich die Bruderhand bot: wir waren wirklich zu Briidern und Schwestern
geworden. So hatte sich auch hier in einem kleinen Kreis das Christuswort
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erfiillt: »Gliicklich sind die Friedensbringer, denn sie werden Gottes Séhne
heissen!«®

Anmerkungen

1 Fir Gottesdienste in mennonitischen Gemeinden von heute gilt das nicht mehr in glei-
cher Weise.

2 Die hier wiedergegebene Predigt stammt aus der Sammlung von Irma ClauR geb. Lu-
cas, Jg. 1896, die dem Leitungsgremium der Gemeinde, dem Konsistorium, von 1951 bis
zu ihrem Tod im Jahr 1975 angehérte.

3 Informationen Uber Dirk Cattepoel und Bewertungen seiner Tatigkeit finden sich in:
Beate Kosterlitzky und Friedrich Zunkel, Krise und Versagen. Die Krefelder Mennoniten
in der Weimarer Republik und wihrend des »Dritten Reiches« (1919-1945), in: Wolfgang
Froese (Hg.), Sie kamen als Fremde. Die Mennoniten in Krefeld von den Anfangen bis zur
Gegenwart, Stadtarchiv Krefeld in Verbindung mit der Mennonitengemeinde Krefeld,
Krefelder Studien 8,1995, besonders S. 215-221. Darstellung und Bewertung Cattepoels
auch in: Hertha Sagebiel, Wiederaufbau und Neuorientierung. Die Krefelder Mennoni-
ten in der Nachkriegszeit (1945-1962), ebd., 5. 251-282, bes. S. 264fF.

4 Stadtarchiv Krefeld (=STAKR) 80/4/103/2, Protokollbuch des Konsistoriums 1907-1937,
5.269 und STAKR 80/4/322, 5. 87-92, wo sich Cattepoels »Einfilhrungspredigt« zu 2. Ko-
rinther 1,24 findet.

5 STAKR 80/4/473, Dirk Cattepoel, Ein deutscher Pfarrer sieht Deutschland, 5. 303. Catte-
poel schrieb diesen Text im Dezember 1946. Die beruflichen Angaben stimmen mit de-
nen des Protokollbuchs des Konsistoriums tiberein.

6 Kirchenbuch der Mennonitengemeinde Neuwied: Geburts Buch und Aufnahme in die
Gemeynd, Einleitungswort Neuwied den 18. February 177, . 41

7 Kosterlitzky/ Zunkel (Anm. 3), S. 215 und STAKR 80/473, S. 303

8 In der Gemeinde wird in miindlicher Form tiberliefert, Cattepoel habe im Herbst 1950
zu Beginn eines Gottesdienstes vor versammelter Gemeinde in einer dramatischen Sze-
ne seinen Talar abgelegt und erklart, dass er nicht mehr wiirdig sei, diesen zu tragen. Vgl.
zur Beendigung seines Dienstes STAKR 80/4/450, Protokollbuch des Konsistoriums
1945-1950, 5. 101, Sitzung des GroRen Konsistoriums vom 13.10.50: »Es wurde Kenntnis
gegeben von einem Schreiben von Herrn Dr. Cattepoel vom 9. Okt. 50 an das GroRe Kon-
sistorium, in dem er sein Pflichtversdumnis bekennt und sein Amt als Pfarrer zur Verfii-
gung stellt.« Einige Monate spater hatten sich die Wogen der Erregung in der Gemein-
de wohl etwas geglattet. STAKR 80/4/451, Protokollbuch des Konsistoriums 1951-1960,
5.17, Riickseite, findet sich eine Vereinbarung zwischen Gemeinde und Cattepoel, wo-
nach dieser »in allen Ehren von seinen pfarramtlichen Pflichten entbunden worden ist.
Pastor Dr. Cattepoel erkldrt, dass er strikte Neutralitit in allen Gemeindeangelegenhei-
ten wahren und innerhalb des Krefelder Stadtgebietes und vor Mitgliedern der Krefel-
der Mennonitengemeinde keine pfarramtlichen Handlungen vornehmen und keine Got-
tesdienste abhalten wird.« Im Marz 151 richtet sich Dr. Cattepoel mit einem gedruckten
Abschiedswort an alle Mitglieder der Krefelder Mennonitengemeinde. Auf die Griinde
fir sein Ausscheiden aus dem Dienst geht er nicht ein: STAKR 80/4/451, 5. 22.

9 5TAKR 80/4/498, 5. 347fF., Brief von Benjamin Unruh an Heinz von Beckerath. Unruh
stellt die komplizierte Situation nach einem lingeren Besuch in Krefeld und verschiede-
nen Gesprachen umsichtig und differenziert dar.
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10 STAKR Bo/4/473, 5. 9off. Die Gesprichsbriefe erschienen unter dem Titel sWort und
Leben« und griffen verschiedene Themen auf. Den letzten Gesprichsbrief verschickte
Cattepoel im Mdrz 1952 unter dem Titel »Die Aufgabe bleibts, ebd. S. 112ff.

11 STAKR 80/4/322, S. 204.1952 hatte er als Grund fir die Einstellung seiner Cesprdchs-
briefe (vgl. Anm. 10) angegeben, daR er »neuerdings auch als Sozialberater der Mannes-
mann-Steinkohlenbergwerke« titig sei: STAKR 80/4/473, 5. 112. In spateren Jahren war
er leitend tatig im Personalbereich der Quandt-Gruppe. Das ergibt sich aus seinem Bei-
trag: Erfahrungen bei der Vorstellung und Beurteilung von Bewerbern, in: Zeitschrift fiir
Menschenkunde, 36. Jg., 1972, S. 243-251. Antiquarisch erhiltlich ist noch immer sein
Buch: Sozialreise durch Deutschland. Vom Arbeiter zum Mitarbeiter, Disseldorf 1953.

12 Mennonitische Bldtter, 81. Jahrgang, 1934, S. 9ff, 23fF, 33fF, 42fF. Laut einer hand-
schriftlichen Notiz auf einer Durchschrift des Typoskripts in Krefelder Unterlagen wurde
der Aufsatz bereits im Herbst 1933 geschrieben: STAKR 80/4/322,S. 55.

13 Ebd, 5. 9. Die Redaktion setzt ab Folge 2 des Aufsatzes jeweils eine distanzierende Be-
merkung voraus: »Wir bringen diesen Artikel unter eigener Verantwortung des Verfas-
sers, ohne unserer in manchen Punkten anderen Auffassung Ausdruck zu geben «

14 Ebd.S. 10

15 Ebd.

16Ebd. S. 42. Wahrscheinlich ist, daR Cattepoel seinen umfangreichen Artikel als Reaktion
auf die Erkldrung des Kuratoriums der Vereinigung geschrieben hat.

17 Ebd.

18 Ebd.

19 Ebd.

20Ebd.S. 44

21 Einige Beispiele: Mennonitische Blitter 83,1 (Januar 1936), S. 1f,, aus »Riickblick und
Ausblick beim Jahreswechsel« ~das Jahr 1936 ist als »Menno-Gedenkjahr« ausgerufen —
folgende Satze des Schriftleiters Emil Hindiges: »Obgleich rings um uns her die Kriegs-
wolken sich auftiirmten, blieb uns durch die weisheitsvolle Flihrung unseres Kanzlers
Adolf Hitler der edle Frieden erhalten. Wir durften die Befreiung der Saar und die Wie-
deraufrichtung der Wehrmacht erleben.« — Mennonitische Blatter 85/4 (April1938), S. 25,
Worte von Emil Handiges in seiner Funktion als Vorsitzender der Vereinigung der Deut-
schen Mennonitengemeinden: »Das ganze Deutschland soll es seinl Der 10. April 1938
ein Bekenntnistag des Deutschen Volkes. Ein Volk! Ein Reich! Ein Fiihrerl« — Siehe auch
Mennonitische Blatter 86,5 (Mai 1939), S. 33, wo Handiges sein Schriftleiterwort »Zum
50. Geburtstag unseres Fiithrers« veréffentlicht. - Zu erinnern ist in diesem Zusammen-
hang an Hans-Jiirgen Goertz, Nationale Erhebung und religisser Niedergang. Migliick-
te Aneignung des tauferischen Leitbildes im Dritten Reich, in ders., Hg., Umstrittenes
Taufertum 1525-1975. Neue Forschungen, Gottingen 1975, S. 259-289; Erstfassung in
MGBL1974, S. 61-90.

22 Dietrich Bonhoeffer, Gesammelte Schriften, Erster Band, Miinchen 1965, S. 216-219
23 Ebd. S. 219

24 Mennonitische Bldtter, 81Jahrgang, 1934, S. 44

25 Ebd., 5. 43, hatte Cattepoel sein Verstandnis von Liebe erldutert: »Der Mensch ist zu
schwach, die ganze Menschheit zu lieben. Er muR seine Liebe beschrinken auf die Men-
schen, die seine Liebe erfassen kann. Seine Liebe darf nicht eine abstrakte sein, die sich
aufHerrn X in Chikago und Fréulein Y in Feuerland erstreckt, sondern sie mug sich rich-
ten auf die, die im wahrsten Sinne des Wortes seine Nichsten sind: die ihm so nahe sind,
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dafd seine Liebe ihnen tatig hilft und ihnen das gibt, was der Christ an Kraft und Lebens-
willen in sich birgt. Seine néchsten sind ihm daher diejenigen, deren Wesen er besitzt,
deren Blut in ihm flieRt, deren Seele seine Seele ist. Sein Volk ist dem Christen das Ge-
biet, auf das sich seine Liebe erstreckt. Leben kann sich oft nur auf Kosten anderen Le-
bens erhalten. So ergibt sich fiir den Christen die Notwendigkeit einer Entscheidung. Er
wird, weil er seinen Nachsten liebt oder ihm helfen muf, den vernichten miissen, der die
Entfaltung jenes Lebens bedroht ... Titige Liebe am Nichsten machtihn schuldig anderm
Leben gegendiber, das er dem Liebesgebote nach auch titig lieben und erhalten mug. Le-
ben heifst deshalb unvermeidlich: vor Gott schuldig werden.«

26 Ebd. 5. 44

27 Kosterlitzky/ Zunkel (wie Anm. 3), S. 216-218, sehen einen Zusammenhang zwischen
der damaligen Position Cattepoels und den Veréffentlichungen von Ethelbert Stauffer,
der einer seiner theologischen Lehrer war.

28 Dietrich Bonhoeffer, Nachfolge, Miinchen 1937

29 Es ist sehr wahrscheinlich, daR Cattepoel 1934 diesen totalen Anspruch des national-
sozialistischen Staates nicht durchschaute. Im selben Jahr hatte er bei einem sogenann-
ten Rundbrieflertreffen einen Vortrag gehalten, der in der Mennonitischen Jugendwar-
te 1934/4, S. 8091 abgedruckt ist: Der Kampf des Evangeliums mit der neuen deutsch-
religidsen Weltanschauung. Dort (S. 9of.) hatte er gesagt: »Ein starker Mut tut not, ein
Glaubensmut derjenigen, die um das Heil des Evangeliums wissen. Mut zum Bekennen
und wenn nétig zum Leiden! Vor allen Dingen aber keine Kompromisse in Sachen des
Evangeliums! Denn es geht in ihm nicht um dein oder mein Erdengliick, sondern um das
Heil Gottes in Christol«—Im Bericht von diesem Treffen schreibt Margarete Dyck aus Ber-
lin (in: Mennonitische Jugendwarte 1934/3, 5. 69): »Dirk Cattepoels Meinung, der Natio-
nalsozialismus ware nicht wirkliche Weltanschauu ng, weil inihm das echte religiése Mo-
ment fehle, wurde stark angegriffen.«

30 Konsistoriumsbuch der Mennonitengemeinde Krefeld, Eintrag 1936, wo es unter der
Rubrik Aelteste heiRt: »designiert fiir Gerh. v. d. Herberg Pastor Kraemer«. Das Konsisto-
riumsbuch wird in der Mennonitengemeinde Krefeld aufbewahrt, da es noch in Gebrauch
ist. Zur Wahl Kraemers zum Altesten vgl. auch STAKR 80/4/103,2, Protokollbuch des Kon-
sistoriums 1907-1937, S. 271. — Seiner Rolle entsprechend nahm Kraemer auch nach sei-
nem Ausscheiden aus dem Amt an den Sitzungen des Konsistoriums teil. Belegt sind al-
lerdings nur noch die Sitzungen bis zum Herbst 1937. Das Protokollbuch der Jahre
1937-1945 ist nicht erhalten.

31 Siehe STAKR 80/4/103,2, 5. 271, Sitzung des Kleinen Konsistoriums vom 2. Dez. 1936:
»Pastor Kraemer behilt auch nach seiner Emeritierung das Recht, soweit er oder Ge-
meindeglieder es wiinschen, jede Art pfarramtlichen Dienstes zu iibernehmen.«

32 Mindliche Mitteilung von Lore Cattepoel gegeniiber dem Verfasser. Vgl. auch den
Mietvertrag STAKR 80/4/322, 5. 110

33 Kosterlitzky/ Zunkel (wie Anm. 3), S. 218; Sagebiel, ebd,, S. 252, S. 266, S. 280, mit Anm.
120-122

34 STAKR 80/4/103,2, S. 273: Cattepoel erklirt seine Absicht, Jugendunterricht einzu-
fihren (Kinder ab 10 Jahre); S. 276: Cattepoel schidgt vor, beim Abendmahl in Zukunft
»Brot in Wein getaucht zu reichen; S. 28s: Cattepoel beginnt mit seiner Vortragstitig-
keit. Er fiihrt einen regelmaRigen Kindergottesdienst ein und richtet Sprechstunden »mit
bereits getauften jugendlichen Gem. Mitgliedern« ein.

35 STAKR 80/4/473, 5. 298; vgl. Anm. 5
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36 Vgl. dazu Stadt Krefeld ~ Der Oberstadtdirektor, Juden in Krefeld. Quellen und Mate-
rialien zur Geschichte der Stadt Krefeld, erarbeitet von D. Antonius Beermann, Robert
ClaBen, Frank Deisel, Dieter Hangebruch, Hans Peter Hansen, Franz Janssen, Wolfgang
Kutz und Margot Schumachers, S. 35-40; 5. 83-97, bes. S. 84f.: Bilder der Synagoge an der
PetersstralRe

37 Vgl. Sagebiel (wie Anm. 3), S. 252f.

38 Mennonitische Bldtter 88,3 (Mai1941), S.17-20

39 Ebd.S. 20

40 STAKR 80/4/326, 5. 230fF,, Predigt vom 21. 9.1941. Vgl. STAKR 80/4/323, Predigt vom 15.
1.1939: »Im Kreuz ist Heil - das ist das christliche Ja zum Leid!«

41 Taufbuch der Mennonitengemeinde Krefeld, Taufen von 1701 bis 1956, S. 124: »Am 22.
Juni 1943 brannten beim Fliegerangriff die Kirche und die beiden Gemeindehaduser ab.«
42 Kosterlitzky/ Zunkel (s. Anm. 3), S. 220. In dieser Zeit schickte er Briefe an die Gemein-
de. Etliche Exemplare sind erhalten, z. B. STAKR 80/4/120

43 STAKR Bo/4/322, Vortrag Cattepoels vom 14. Juli 1949: Drei Jahre Christliche Arbeits-
gemeinschaft

44 STAKR 80/4/312, bes. S. 42fF. (MCC) und S. 122fF. (Michael Horsch bzw. Mennonitisches
Hilfswerk Christenpflicht e. V.). Vgl. die Erinnerungen von Hildegard Pfundt: Hilfswerks-
arbeit nach dem Zweiten Weltkrieg in: H. A. Hertzler, Hg., 300 Jahre Mennonitenkirche
Krefeld 1693-1993, Krefeld 1993, S.14

45 Ausschnitte in deutscher Sprache in: Diether Goétz Lichdi, Mennoniten im Dritten
Reich. Dokumentation und Deutung, Schriftenreihe des Mennonitischen Geschichtsver-
eins Nr. 9, 5.159f. Lichdi zitiert aus Fourth World Conference Proceedings, Scottdale, Pa
1950, 5. 14ff. Auch in der eigenen Gemeinde ging Cattepoel auf die Schuldfrage ein. Vgl.
seine Predigt zu Matth&us 6,12 vom 15.10.1949, STAKR 80/4/328, S. 109fT.

46 STAKR 80/4/473,5.1, 2,14—26

47 STAKR 80/4/473,5.12

48 STAKR 80/4/450, S. 7ff.

49 STAKR 80/4/328, 5. 182: »Leitgedanken zur Kriegsdienstfrage

1) Unsere Stellung zum Kriegsdienst ist bestimmt von dem ans Evangelium Jesu Christi
gebundenen christlichen Gewissen, nicht aber von der augenblicklichen Zweckmassig-
keit, von der Gunst oder Ungunst der Zeit oder auch in einer an sich vielleicht begriis-
senswerten Koordinierung der Anschauungen der verschiedenen Mennonitengruppen
der Welt.

2) Unsere tauferischen Vorvater begriindeten ihre Ablehnung des Kriegsdienstes mit
dem alttestamentlichen Gebot »Du sollst nicht tétenls, mit der Forderung Christi, dem
Ubel nicht zu widerstehen, und mit dem Gebot der unbedingten Feindesliebe,

3) Eine grundsatzliche Besinnung zeigt, dass dort, wo der Christ auf Anordnung der Ob-
rigkeit die Waffe zur Hand nimmt, er dies weder tut aus dem Wunsch, zu téten, noch aus
dem Hass gegen die Feinde, sondern nur aus der Notwehr als Schutz fiir seine Heimat
und seine Angehdrigen.

4) Eine biblische Besinnung ergibt, dass das Problem des Kriegsdienstes, wie es zumal
nach Einflhrung der allgemeinen Wehrpflicht heute vor uns steht, weder in dem Neu-
en Testament aufgestellt noch beantwortet worden ist.

5) Es ist daher Aufgabe des christlichen Gewissens, seine Stellungnahme zum Kriegs-
dienst in der Verantwortung vor Gottes Evangelium in Jesus Christus jeweilig zu bestim-
men und zu begriinden.
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6) Unsere christliche Stellungnahme zum Kriegsdienst muss ausgehen von unserer
christlichen Stellungnahme zum Staat.

7) Der Staat ist fiir den Christen keine Ordnung des Reiches Gottes, sondern eine Ord-
nung der verganglichen, siindigen Welt. Als Ordnung ist sie jedoch eine positive Setzung
Gottes. Der Staat darf daher weder verachtet oder verneint noch verabsolutiert oder to-
talisiert werden. Seine Aufgabe ist Dienst an seinen Birgern zu deren Wohle und zu de-
ren Schutz.

8) Zum Wesen einer Ordnung in der verginglichen Welt gehért die Macht, in letzter Kon-
sequenz die Gewalt. Alle Macht- und alle Gewaltanwendung erhilt ihre Rechtfertigung
nur durch die Aufgabe des Staates, zu dienen und zu schiitzen. Reine Machtpolitik kann
niemals von Christen bejaht werden. Andererseits darf sich der Christ dem Ruf des Staa-
tes nach Hilfe bei seinem Dienst- und Schutzauftrag nicht entziehen.

9) Neben einer negativen hat der Christ auch eine positive Aufgabe am Staat: Er soll mit
dafir sorgen, dass der Staat seiner Dienst- und Schutzaufgabe wirklich gerecht wird. Das
kann einmal dadurch geschehen, dass der Christ durch lebendige Verkiindigung des
Evangeliums Menschen heranbildet, die sich ihrer Aufgabe vor Gott und dem Nichsten
bewusst sind, zweitens aber dadurch, dass er fiir solche Ordnungen in und zwischen den
Vélkern eintritt, die ein Leben fiir alle in Frieden und Gerechtigkeit und Wohlstand ge-
wahrleisten.

10) Es ist eine geschichtliche Erfahrung, dass das Wohl des Einzelnen vom Woh| der Ge-
samtheit abhangt: es gibt fiir den Christen daher nur die Politik der nationalen und in-
ternationalen Solidaritat jenseits aller Vélker-, Klassen-, Rassen- und Konfessionsge-
gensdtze,

1) Es ist ferner eine geschichtliche Erfahrung, dass der Krieg und erst recht der moderne
Krieg fir den Einzelnen wie fiir die Gesamtheit ein furchtbares Ungliick ist. Der Christ
wird daher mit all seiner Kraft fiir Bestrebungen und Einrichtungen eintreten, die Kriege
in der Zukunft verhindern und die psychologischen, politischen, wirtschaftlichen und so-
zialen Ursachen des Krieges aufheben wollen,

12) Fiir den Christen in Deutschland heisst dies, dass er sich dafiir einsetzt, dem deut-
schen Volke solche Daseinsbedingungen zu schaffen, die ihm ein Leben in Gerechtigkeit,
Wohlstand und Frieden ermaglichen. Es heisst dies ferner, dass er alle Bestrebungen, Ein-
richtungen und Zusammenschliisse bejaht, die der Verstindigung, der Gerechtigketit,
dem Frieden und dem Wohlstand aller Vélker gewidmet sind.

13) Der Christ weiss aber stets, dass bei allgemeinem Dienst in der Welt die Kraft seines
Dienstes aus dem Reich Christi stammen muss, das nicht von dieser Welt ist. sTrachtet
am ersten nach dem Reich Gottes und seiner Gerechtigkeit, so wird euch solches alles
zufallen.«

Gez. Dr. Cattepoel«

50 Ebd. 5.183, Einladungsschreiben zu einem Gesprich zur Frage der Kriegsdienstverwei-
gerung im Mai1949: »Die Frage der Kriegsdienstverweigerung, die uns schon lange be-
schaftigt, wird jetzt zu einer entscheidenden Frage des deutschen Mennonitentums. An
uns junge Mennoniten richtet sich diese Frage mit ganz besonderer Dringlichkeit. Wie
sollen wir uns als Christen und Tréger des tiuferischen Erbes entscheiden?

Um dariiber zu sprechen, laden wir Euch herzlich ein zu Mittwoch, den 5. Mai 19,30 zur
v. Steubenstr. 17.

Beiliegende Leitgedanken sollen Euch zu einer selbstindigen Stellungnahme anregen.
gez. Marga Beyerx«.
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Marga Beyer, Jg. 1921, Mitglied der Krefelder Gemeinde, war ehrenamtlich in der Ge-
meinde tatig.

51 STAKR 80/328, S. 75ff.: Bldtter aus der Krefelder Mennonitengemeinde, Nr. 24, 2. Juli
1949. Die Textgestalt der Predigt bleibt auch bei eigenwilliger Rechtschreibung und Satz-
konstruktion bewahrt.

52 Cattepoel beschreibt in diesem Einleitungsteil seiner Predigt ergebnisoffen die durch
die Erfahrung des Krieges und die Begegnung mit amerikanischen Mennoniten veran-
derte Ausgangslage. Es 13Rt sich —rhetorisch geschickt - nicht erkennen, welche Position
er selbst beziehen wird.

53 Cattepoel will vermutlich denjenigen seiner Horer den Wind aus den Segeln nehmen,
die eine friedenskirchliche Position von vornherein ablehnen. Auch wenn man das un-
terstellt, wirken seine umfangreichen Uberlegungen zum tiberlieferten Begriff Wehrlo-
sigkeit nicht offen im Ergebnis, sondern eher tendenziell. Er gibt —rhetorisch gesehen ein
Héhepunkt seiner Rede — einer vieldeutigen Zeitungsgeschichte Raum, die jederzeit in
einem Boulevardblatt hitte Aufnahme finden kénnen. Aus heutiger Sicht wird es da-
durch nicht leichter, sondern schwerer, kritische Horer und Horerinnen flir eine friedens-
kirchliche Position zu gewinnen. Cattepoel hitte auf diesen Einspruch vermutlich gesagt,
daB er so ausfuhrlich Wehrlosigkeit ablehnen und spater dann den Gedanken einer be-
sonderen christlichen Wehrhaftigkeit aufbauen mufte, um Giberhaupt Gehér zu finden
fiir seinen Versuch, seiner Gemeinde eine friedenskirchliche Position naher zu bringen.
Vgl. Wolfgang Froese, Weltflucht und Weltzuwendung. Die Aufgabe des Prinzips der Ge-
waltlosigkeit in der Krefelder Mennonitengemeinde im 18. und frithen 19. Jahrhundert,
MGBL 1990/91, S. 104f.

54 Hier findet sich im Original ein tiberflissiges »er«.

55 Die Formel »Auge um Auge, Zahn um Zahn« ist, anders als hier dargestellt, nicht Aus-
druck fiir maRlose Rache, sondern ein Satz alten Rechts, der maRlose Vergeltung unter-
binden soll.

56 Cattepoel akzentuiert hier anders als 1934; Kirche wird als Friedenskirche gedacht,
wenn auch nicht in radikal pazifistischem Sinn.

57 Epheser 4,26

58 Im Text fehlt das Wort netwas«.

59 Das Leiden anderer ist nicht angesprochen.

60 Cattepoel hat hier offenbar den Begriff Obrigkeit aus Romer 13,1ff. im Sinn; damit ist
der grammatische Fehler erklart.

61 Sinngemal zu ergdnzen ist »zu setzene.

62 Im Text steht versehentlich »kamenc.

63 Vgl. STAKR Bo/4/451, S. 22: In seinem Abschiedsbrief an die Gemeinde vom Marz 1951
(s. 0. Anm. 8) beschrieb Cattepoel, wie er seine Aufgabe gesehen hatte: »... ein Pfarrer der
Mennonitengemeinde hat ja nicht die Aufgabe, fertige Losungen des Glaubens vorzu-
tragen, sondern briiderlich und redlich mit allen und fir alle die Wahrheit zu suchen.«
Dem eigenen Anspruch ist er in dieser Predigt m. E. gerecht geworden.
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Aus Archiven

JOCHEN SCHOWALTER

Der NachlaB Christian Neffs in der Forschungsstelle auf dem
Weierhof

Am 30. Dezember 2006 jéhrt sich der Todestag von Christian Neff, dem so-
wohl in Deutschland als auch im Ausland bekannten und hochgeachteten
Mennonitenprediger, zum 60. Mal. Aber Neff war nicht nur Prediger, son-
dern auch Historiker, Organisator und unermiidlicher Kampfer fiir die men-
nonitische Sache.

In den letzten Monaten habe ich den umfangreichen Nachlaf dieses iiberaus
rithrigen Mannes mit Hilfe eines Computerprogramms archiviert. Vorher
waren es Joe Springer, Klaus Till und vor allem Ortwin Driedger, die das
Hinterlassene nach Sachgebieten geordnet hatten. Der NachlaB ist jetzt voll-
stindig aufgelistet und steht fiir Forschungszwecke zur Verfiigung. Bevor
ich ihn beschreibe, sollen einige biographische Daten vorangestellt werden,
ein umfassendes Lebensbild hat Paul Schowalter bereits in den Mennoniti-
schen Geschichtsbldttern 1951 gezeichnet.

Christian Neff wurde am 18. Februar 1863 auf dem Hemshof bei Ludwigs-
hafen am Rhein als Sohn von Peter Neff aus Assenheim und Barbara, gebo-
rene Schowalter, Witwe von Heinrich Stauffer, geboren. Seine GroBeltern
waren Abraham Neff und Magdalena Krehbiel von der Lohmiihle bei Lang-
meil. Christian Neff besuchte zuerst die Volksschule in Ludwigshafen, dann
1874 die Schule auf dem Weierhof und trat 1875 in die Ludwigshafener La-
teinschule ein. Nach einem zweijidhrigen Intermezzo am Landauer Gymna-
sium ging er nach Speyer, wo er 1883 das Abitur mit gutem Erfolg ablegte.
Er hitte anschlieBend gern Geschichte studiert, aber seinem Vater war diese
Laufbahn zu unsicher. So beschloB der Sohn, das Studium der Theologie auf-
zunehmen. Nach zwei Jahren in Erlangen, einem Jahr in Berlin und einem
weiteren in Tiibingen nahm er im Oktober 1887 an dem protestantischen
Pfarrexamen in Speyer teil, das er mit gutem Ergebnis bestand. Kurze Zeit
spéter bekam er die vakante Predigerstelle auf dem Weierhof angeboten. Er
sagte nach kurzer Bedenkzeit zu. Die Wahl fand am 30. Oktober 1887 statt,
Einfiihrung und Ordination erfolgten am 3. November. Am 28. Dezember
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desselben Jahres heiratete er Babette Christine Lydia Krehbiel vom Weier-
hof, Tochter von Daniel Krehbiel IV und Dorothea, geb. Krehbiel. Seine klu-
ge, tiichtige und humorvolle Frau war ihm zeitlebens eine treue Gehilfin und
Beraterin, die regen Anteil an seiner gemeindlichen und wissenschaftlichen
Arbeit nahm. Sie las fast jede Predigt, bevor sie gehalten wurde, und die mei-
sten Briefe, bevor sie zur Post gingen. Der Gemeinde Weierhof diente Neff
von 1887 bis 1938. Als sein junger Amtsnachfolger Paul Schowalter 1940
zum Kriegsdienst eingezogen wurde, mufite er noch einmal bis 1945 als
Pfarrverweser aushelfen, da war er schon 82 Jahre alt.

Von Anfang an legte er groBen Wert auf eine sorgfaltige Kirchenbuch- und
Protokollfiihrung, was in der Gemeinde Weierhof bisher nicht der Fall war.
Er legte sowohl ein Familienbuch als auch ein laufendes Geburts-, Tauf-,
Trau- und Sterberegister an. Dariiber hinaus fiihrte er Bibelstunden, Kinder-
gottesdienst und Jugendarbeit ein und forderte auf diese Weise das Gemein-
deleben. 1907 wurde der erste Bibelkurs angeboten, der anfangs von be-
kannten Zeltevangelisten, spiter hauptséchlich von mennonitischen Briidern,
wie beispielsweise Jakob Kroeker aus Wernigerode, Benjamin Unruh, Chri-
stian Schnebele oder Samuel NuBbaumer und David Geiser aus der Schweiz
geleitet wurde. An der Realanstalt am Donnersberg erteilte Neff nicht nur
Religionsunterricht, sondern auch mehrere Jahre lang Aushilfsunterricht in
den Fichern Deutsch und Geschichte.

Aus seiner langen Zeit auf dem Weierhof liegen etwa 2000 handgeschriebe-
ne Predigten vor. Er bereitete sich intensiv und gewissenhaft auf die sonntég-
lichen Gottesdienste vor und formulierte seine Predigten immer vollstidndig
schriftlich aus. Auf vier Seiten im Postkartenformat ist der ganze Text win-
zig klein aufgeschrieben. Da Neff auch im hohem Alter keine Brille trug, fra-
ge ich mich, wie er diese Schrift iiberhaupt lesen konnte, wenn er auf der Kan-
zel stand. Die Predigten sind tief durchdacht, und es wire zu wiinschen, wenn
sie von Freiwilligen transkribiert werden konnten. Rund 100 Predigten lie-
gen iiber das Alte Testament vor, davon relativ viele iiber Jesaja. Uber die
Psalmen sind es 60 Ausarbeitungen. 200 Predigten gibt es liber das Matthdus-
Evangelium, 36 iiber Markus, 112 iiber Lukas, 165 iiber Johannes, 14 iiber
die Apostelgeschichte, 66 iiber den Paulusbrief an die Romer, 49 iiber die
Korintherbriefe, 9 tiber den Galaterbrief, 47 iiber den Epheserbrief, 20 iiber
den Philipperbrief, 9 iiber den Kolosserbrief, 11 iiber die Thessalonicherbrie-
fe, 8 iiber die Timotheusbriefe, 1 iiber den Titusbrief, 45 iiber den Brief an
die Hebrier, 20 iiber den Jakobusbrief, 36 iiber die beiden Petrusbriefe, 15
iiber die Johannesbriefe und 45 iiber die Offenbarung an Johannes.

Die Predigten zu besonderen Anléssen sind chronologisch geordnet mit An-
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gabe der Bibelstellen: Neujahr (44 Predigten), Karfreitag (43), Ostern (47),
Himmelfahrt (25), Pfingsten (44), Erntedankfest (49), Weihnachten (54),
Sylvester (43), auBerdem 46 Abendmahlspredigten. Weiterhin liegen vor:
52 Taufpredigten, 77 Traupredigten und 342 Predigten zu Beerdigungen und
Trauerfeiern.

Neff hat iiber 100 Vortriige hinterlassen, Ansprachen und Gedenkreden, die
er auf Jugendtagen, Missionsfesten und Konferenzen gehalten hat. Einige
Titel mogen die Spannweite der Themen verdeutlichen: Das Heilige Abend-
mahl; Was stellt uns der Weltkrieg fiir neue Aufgaben?; Das biblische Ge-
meindeideal; Von der wirtschaftlichen Bedeutung der Mennoniten; Unsere
Stellung zur Trennung von Staat und Kirche; Die geschichtliche Beziehun-
gen zwischen unseren und den amischen Mennoniten bis auf die Gegenwart
unter besonderer Beriicksichtigung der stattgehabten Einigungsversuche;
Unsere Gemeinschaft und die neuere Theologie; Die heilsgeschichtliche Ent-
wicklung der Gemeinde Gottes im Laufe der Zeit; Unsere Geschichte im
Lichte der deutschen Geschichtsforschung in den letzten 50 Jahren; Uber die
Wehrlosigkeit. AuBerdem finden sich Berichte iiber seine Reisen nach Hol-
land, Westpreufien und in die USA.

Wie bereits angedeutet, wollte Neff eigentlich Geschichte studieren, ein
Plan, den er jedoch aufgeben muBte. Dennoch hat er sich intensiv mit Ge-
schichte, vor allem der T4ufergeschichte, beschiftigt. Er korrespondierte
schon friih mit so bekannten Mennoniten wie B. C. Roosen und Hinrich van
der Smissen aus Hamburg und mit H. G. Mannhardt aus Danzig, wie im
NachlaB dokumentiert ist. Ab 1897 begann er ein umfangreiches Quellen-
studium. Im Auftrag der Vereinigung und aus eigenem Interesse durch-
forschte er verschiedene Archive, so das konigliche Kreisarchiv Speyer, das
Archiv der Universitit Heidelberg und vor allem das Karlsruher General-
landesarchiv. In den Heidelberger Akten fand er Unterlagen iiber die Téu-
fer, die die Themen Heiraten, Schutzgelder und Probleme mit den Wieder-
tdufern betreffen (53 Seiten, maschinengeschrieben). Aus dem Karlsruher
Archiv sind vorhanden: 90 Seiten Beitriige zur Geschichte der Mennoniten
in der Kurpfalz, Die Mennonisten-Verzeichnisse ab 1664, Beitrige zur Ge-
schichte der Mennoniten in der Kurpfalz nach dem DreiBigjahrigen Krieg
(1648—-1815), 97 Seiten Maschinenschrift iiber die Rechtsverhéltnisse der
Mennoniten, 35 Seiten iiber die Verehelichung der Mennoniten mit Glie-
dern der drei tolerierten Konfessionen, 341 maschinengeschriebene Seiten
iiber amtliche Mitteilungen verschiedener Ober- und Unterdmter aus der
Kurpfalz, Mennonisten betreffend, Hauptthema Schutzaufnahme (1651 bis
1867), auBerdem 115 Seiten Beitrige zur Geschichte der badischen Men-
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noniten, beispielsweise Baden-Durlach-Gesetz-Verf. 133 Seiten Uber Wie-
dertiufer, Briefe an den Fiirsten 1674—-1737, Wiedertduferverzeichnisse,
Schutzgelder, Dekrete, Die kirchlichen Verhiltnisse in dem oesterreichi-
schen Breisgau, Die Toleranz deren Menonisten in der Churfiirstlichen
Rheinpfalz. Die gesamten Archivalien wollte Neff als Quellenmaterial zur
Mennonitischen Geschichte herausgeben. Leider ist es dazu nicht gekom-
men. Einiges davon wurde von Christian Hege in seinem Buch Die Tdufer
in der Kurpfalz von 1908 verwertet. Ein anderer Teil, aber nur aus dem 16.
Jahrhundert, erschien 1951 in den Quellen zur Geschichte der Tdufer, IV.
Band, Baden und Pfalz, herausgegeben von Manfred Krebs, Staatsarchivrat
in Karlsruhe. Einiges ist auch in The Mennonite Quarterly Review verof-
fentlicht.

Als weitere maschinengeschriebene Dokumente liegen folgende Abschrif-
ten vor: 153 Briefe von Lorentz Friedenreich und Jakob Jutzy an Peter We-
ber, 165 Seiten Briefe von und an Peter Weber von verschiedenen Personen,
94 Briefe von Lorenz Friedenreich, 116 Briefe von David Kaege, Offstein,
David Mollinger, Monsheim und Johs. Galle, Monzernheim.

Aus dem Staatsarchiv Basel haben wir 22 Dokumente und Téuferakten
(1525-1869), unter anderem Gesuch um Errichtung eines Bethauses durch
die Briidergemeinde Basel (1847), Niederlassung von Téufern, Extractus
Protocolli der Nationalversammlung vom 14. Februar 1798, betr. Wieder-
taufer, Legalisation der Schriften von Wiedertdufern, Taufangelegenheiten,
Ratsprotokolle Kanton Basel, betr. Niederlassung von Wiedertdufern, An-
frage, wie die Wiedertdufer behandelt werden sollen.

Im Nachlal} befinden sich weiterhin 23 Briefabschriften von Hans von Steen,
Danzig, an Martin Méllinger, Mannheim und Lorenz Friedenreich und um-
gekehrt, 37 Briefe von und an Jakob Gingerich, J. Molenaar und L. Weyd-
mann (1781-1866), 13 Briefe, die verschiedenes beinhalten, beispielsweise
Grundsatzdiskussion und Erlasse des kurfiirstlichen Kirchenrates an den re-
formierten Pfarrer in Mutterstadt iiber Wiedertaufer und Mennonisten.

Ein Teil der Archivalien wurde direkt oder indirekt fiir das eigentliche Le-
benswerk Neffs verwendet, das Mennonitische Lexikon. Zusammen mit
Christian Hege hat er damit eine duBerst fruchtbare Arbeit geleistet, welche
1913 mit der Herausgabe der ersten 48 Seiten starken Lieferung begann. Die
Vorbereitungen waren aber schon einige Jahre vorher angelaufen, wovon die
umfangreiche Korrespondenz zeugt, 1500 Briefe aus dem Zeitraum zwi-
schen 1901 und 1943. Am Anfang schrieben Neff und Hege die meisten Ar-
tikel selbst, schnell wurde aber der Mitarbeiterstab erweitert und auBer ge-
eigneten Personen aus mennonitischen Kreisen wurden auch namhafte For-
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scher, wie Prof. Walter Kohler, Heidelberg oder Johannes Loserth, Graz,
hinzugebeten.

Fiir diese und andere Leistungen bekam Christian Neff anlaBlich der Ersten
Mennonitischen Weltkonferenz in Ziirich 1925 die Wiirde eines Ehrendok-
tors der Universitit Ziirich verliechen.

Als Vorsitzender der Gesangbuchkommission war er verantwortlich fiir die
Herausgabe des Gesangbuchs zum héuslichen Gebrauch in evangelischen
Mennonitengemeinden im Jahre 1910. Im NachlaB befinden sich dazu Brief-
wechsel, Entwiirfe, Protokolle, eine Liederauswahl und vieles andere mehr
aus den Jahren 1907 bis 1910.

In der mennonitischen Bruderschaft nahm Christian Neff viele Aufgaben
wahr, es gab kaum eine Organisation, der er nicht angehorte. Jahrzehntelang
fungierte er als Vorsitzender der Predigerkonferenz der Pfilzisch-Hessischen
Gemeinden. Er bestimmte weitgehend das Programm und hielt selbst viele
Vortrige und Referate, die im NachlaB erhalten sind. 1903 wurde er zum
Vorsitzenden der Konferenz der Siiddeutschen Mennoniten, die ihm beson-
ders am Herzen lag, gewihlt. Uber dieses Ehrenamt liegen rund 70 Briefe
und Protokolle vor. Seit 1892 war Neff in der Kalenderkommssion und ab
1899 in der Soldatenkommission. Er war auch ein Freund der duBBeren Mis-
sion und wurde 1913 in das Komittee der Taufgesinnten Missionsgesell-
schaft von Holland gewihlt. Ab diesem Zeitpunkt gab es auch ein eigenes
Missionsfest im Pfilzisch-Hessischen Raum. 1923 wurde als erster siiddeut-
scher Missionar Hermann Schmitt vom Deutschhof und spiter Otto Stauf-
fer von Obersiilzen nach Holland zur Ausbildung entsandt, woriiber zahlrei-
che Dokumente vorliegen.

Auch der Vereinigung der Mennonitengemeinden im Deutschen Reich stell-
te Neff sich zur Verfiigung, 1905 wurde er in den Vorstand bzw. das Kura-
torium und in den PublikationsauschuBl gewiihlt, 1934 zum Ehrenvorsitzen-
den ernannt. Aus der Zeit von 1888 bis 1940 existieren iiber diese Tatigkeit
220 Briefe und Protokolle.

Am 22. November 1920 wurde auf Anregung Neffs anlaBlich einer Tagung
der Konferenz der Siiddeutschen Mennoniten die Mennonitische Fliicht-
lingsfiirsorge, spiiter Deutsche Mennonitenhilfe, ins Leben gerufen. Diese
Einrichtung hat es sich zur Aufgabe gemacht, aus RuBland geflohenen Glau-
bensgeschwistern zu helfen. Seine teils personlichen Verbindungen zu ame-
rikanischen Mennoniten kamen ihm als Vorsitzenden bei der Bitte um fi-
nanzielle Unterstiitzung sehr zu Hilfe. »Wir haben Bettelbriefe geschrieben
mit einem beispiellosen Erfolg«, stellte er spiter riickblickend fest. Eine aus-
fiihrliche Korrespondenz mit etwa 650 Briefen, Berichten, Protokollen und
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sonstigen Dokumenten zeugt von dieser Epoche (1920 bis 1930). Interessant
ist auBerdem die Auseinandersetzung um das Lager Lechfeld mit dem Men-
nonitischen Hilfswerk Christenpflicht und seinem Vorsitzenden Michael
Horsch.

Fiir Christian Neff waren Einigkeit und briiderliche Liebe in Mennoniten-
kreisen, regional und iiberregional, von groer Bedeutung. Personliche Be-
gegnungen waren fiir ihn besonders wichtig. Nicht nur innerhalb Deutsch-
lands, im Norden und Siiden und WestpreuBlen im Osten, war er oft unter-
wegs, sondern er reiste auch nach Holland, in die Schweiz, ins Elsa und
nach Lothringen. Seine Amerikareise 1913 beruhte ebenfalls auf der Vor-
stellung, daB nur der personliche Kontakt eine enge Beziehung zu den dor-
tigen Glaubensgeschwistern bewirken kann. Die umfangreiche Korrespon-
denz ist ein reger Beweis fiir diese zahlreichen Bemiihungen, in die noch
RuBland und das Missionsfeld in Java eingeschlossen sind, wohin er aller-
dings nicht kam.

Neff war die treibende Kraft fiir das Zustandekommen der ersten drei Welt-
konferenzen, an deren Organisation er wesentlichen Anteil hatte. Es waren
dies die Weltkonferenz 1925 in Ziirich aus Anlal des 400jahrigen Jubildums
der Mennoniten, die Welthilfskonferenz in Danzig 1930 und 1936 der All-
gemeine KongreB der Mennoniten in Holland. Zu diesen Themen haben wir
verschiedene Dokumente.

Zum SchluB muB ich natiirlich den Mennonitischen Geschichtsverein nen-
nen, dessen Griindung 1933 auf Christian Neff und Christian Hege zuriick-
zufiihren ist. Neff iibernahm das Amt des 1. Vorsitzenden, Dr. Ernst Crous
war sein Stellvertreter, Christian Hege Schriftfithrer und Dr. Hendrik van
Delden Kassenfiihrer. Die ersten Geschichtsblitter kamen 1936 heraus. Ne-
ben den offiziellen Unterlagen gibt es auch im persénlichen NachlaB ver-
schiedene Dokumente dazu.

Die allgemeine Briefesammlung umfafit etwa 7300 Schriftstiicke. Viele da-
von betreffen die Gemeinde Weierhof, andere die zahlreichen im Vorfeld
bereits angesprochenen Amter in den verschiedenen Gremien. Leider hat
Neff seine meisten Briefe handschriftlich geschrieben und deshalb keine Ko-
pien angefertigt. Weitaus die meisten Briefe sind Empfingerbriefe von den
verschiedensten Personlichkeiten. Sie sind hier chronologisch und innerhalb
der einzelnen Jahre alphabetisch geordnet. Ich méchte ohne Wertung im fol-
genden einige der Personen nennen, mit denen Neff korrespondierte: A.
Bachmann, Prof. H. S. Bender, S. Blickensdorfer, A. Braun, D. Cattepoel,
Prof. E. Corell, Dr. E. Crous, J. Ellenberger, A. Ellenberger, Joh. Foth, W.
Fellmann, David Geiser und Samuel Geiser (beide Schweiz), E. Géttner,
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Chr. Guth, E. Hiindiges, A. Hirschler, M. Horsch, Ijntema (Holland), Joh.
KlaaBen, Prof. Walter Kohler, H. J. Krehbiel (USA), Jak. Kroeker, H. G.
Mannhardt (Danzig), S. NuBbaumer (Schweiz), H. Pauls (Westpr.), V. Pel-
sy (ElsaB), O. Schowalter, Kiithchen und Joh. Risser, G. Reimer ( Heubu-
den), H. v. d. Smissen, P. Sommer (ElsaB), J. R. Thierstein (USA), David
Toews (Canada), A. Warkentin, E. Weydmann, v. d. Zijpp (Holland).
Unter Verschiedenes sind folgende Archivalien zu nennen:

— AdreBbuch, 1935-1936

— Briider in Not, 1929-1932

— Dollinger, Robert, Manuskript: Das Téufertum in seiner Eigenart und in
seinem Verhiltnis zum Staat, 1935

— Friesennot, Film: Kommentare, Diskussionen, Briefe, Zeitungsausschnit-
te

— Marburger Disputation, um 1577, Das Bekenntnis des Hans Kuchen-
becker, 24 Seiten; Theodor Sippel hat es Neff zur Veroffentlichung in den
Geschichtsblittern angeboten (Juni 1940). Es ist da aber nicht erschienen,
sondern 1951 in den Urkundlichen Quellen zur hessischen Reformationsge-
schichte, Vierter Band, Wiedertiiuferakten 15271626, bearbeitet nach Wal-
ter Kohler, Walter Sollm und Theodor Sippel von Giinther Franz, Marburg
1951

— Gemeindebestimmungsrecht, 1925

— Gottner, Erich, Reden und Predigten, 1936-1941, z. B. Vom Wesen und
Auftrag der Kirche Christi (25 S.); Das Ende des christlichen Zeitalters oder
die Stunde des Christentums (24 S.); Predigt zum 1. Rundbrief-Treffen in
Danzig (1937)

— Akte Philip Kieferndorf, 1894-1903;

— Ausfiihrliche Dokumentation iiber »Die Kirche im 3. Reich«, vor allem
Eidesfrage, 40 Briefe und Dokumente, u.a. Beitrdge von E. Crous und B. Un-
ruh.

— Neff, Christian; Konrad Grebel, sein Leben und Wirken, Manuskript,
1931, 42 Seiten

— Pfilzisch-Hessische Konferenz, 1820-1944, 21 Dokumente

— Protokolle und Berichte verschiedener Konferenzen

— Mennonitische Publikationen und Buchbesprechungen, 1891-1935

— Rhonbruderhof, Briefwechsel, Diskussionen, 1936-1937, 42 Briefe

— Einige Schriftstiicke iiber Brasilien und Paraguay, 1932-1939

— Téuferbibliographie, 1936, 59 S.

— Teufel, Eberhard, Briefe und verschiedene Dokumente

— Weltkonferenzen, 35 Briefe und Schriftstiicke
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— Gemeinde Zweibriicken, Briefwechsel betreffend Zusammenschluf3 der
amischen Gemeinde Ixheim mit der mennonitischen Gemeinde Ernstweiler,
30er Jahre

— Theologie-Studium an den Universititen Erlangen, Tiibingen und Berlin,
Vorlesungen

— Vereinigung der Mennoniten im Deutschen Reich, 218 Dokumente

— Vereinigung, Priifungsordnung und Priifungsprotokolle

— Vereinigung, Pensionskasse, 1917-1927

— Konferenz der Siiddeutschen Mennoniten, 1900-1920, Briefwechsel, Pro-
tokolle, Rechnungsberichte, zusammen 70 Dokumente

— Jugenwarte, Jugenkommission

— Verschiedene Gemeinden, Altleiningen, Monsheim

— Mennonitengemeinde Weierhof, Statistische Erhebungen 1937

— Theologische Arbeitsgmeinschaft, 2 Tagungen 1941

— Zeitungsausschnitte, Prospekte, 1889-1936

— Vortrige, Referate, Predigten verschiedener Autoren, beispielsweise Dirk
Cattepoel: Gegenwartsaufgaben des deutschen Christentums, 1946; A. El-
lenberger: Die Hauptstellen der Heiligen Schrift iiber das falsche Propheten-
tum, eine Mahnung zum Frieden in der Bibel, fiir und an alle Gliubigen,
1912, 50 Seiten

— Stauffer, Ethelbert, Die Theologie des Neuen Testamentes, Buchbespre-
chung von Walter Fellmann

- Kraemer, Paul, Festpredigt in Heubuden 1942

— Die Mennoniten, Glaubensgrundsitze und Geschichte, 1525-1935, z. B.
Glaubensbekenntnis der flimischen, friesischen und hochdeutschen Taufge-
sinnten Mennoniten in PreuBen 1680; Diskussion der Militéirfrage der Tau-
fer vor dem Bernischen GroBen Rat vor 100 Jahren (1835), von Samuel Gei-
ser 1935

Diese Zusammenstellung erhebt keinen Anspruch auf Vollstandigkeit. Alle
Dokumente des personlichen Nachlasses von Christian Neff sind aber im Ar-
chivprogramm des Computers gespeichert und kénnen dort abgerufen wer-
den. Die Schriftstiicke selbst sind noch nicht eingescannt, das bleibt einer
spateren Generation iiberlassen. Wir wollen aber versuchen, das Findbuch
ins Internet zu stellen.
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Von neuen Buchern

Rodney James Sawatsky, History and Ideology. American Mennonite Identity
Definition through History (Anabaptist and Mennonite Studies 5), Pandora
Press, Kitchener, Ontario, 2005, XV und 215 S., Pb., ISBN 1-894710-53-3

Rodney J. Sawatsky, der ehemalige Préasident des Conrad Grebel Colleges
in Waterloo, Ontario (1989-1994) und des Messiah Colleges in Grantham,
Pennsylvania (1994-2004) ist im November 2004 nach einer schweren
Krankheit sowohl fiir seine Familie und Freunde als auch fiir das akademi-
sche Leben der Mennoniten in Nordamerika viel zu friih gestorben. Hinter
ihm liegen fruchtbare Jahre in Lehre und Forschung, eine Karriere, die al-
lerdings mit einem Fehlstart begann. Seine Dissertation iiber die ideologi-
sche Funktion der nordamerikanischen Tauferforschung fiir die Suche nach
der konfessionellen Identitit der Mennoniten heute wurde zu Lebzeiten nicht
verdffentlicht, obwohl ihr Verfasser sie den Herausgebern der renommier-
ten Studies in Anabaptist and Mennonite History (Goshen College) zur Ver-
offentlichung angeboten hatte — in gutem Glauben selbstverstindlich, sie
kénne fiir den Fortgang der Téuferforschung niitzlich sein, ebenso fiir die
Bemiihungen der Mennonitengemeinden, in einer Zeit extremer Herausfor-
derungen durch die moderne Gesellschaft immer wieder zu sich selbst zu
finden. Diese Dissertation, mit der Sawatsky an der Princeton University er-
folgreich promovierte, wurde abgelehnt bzw. ihre Verdffentlichung an so
hohe Korrekturauflagen gekniipft, daB der Autor seine Grundeinsichten hit-
te aufgeben und die Wirkung, die er mit seiner Arbeit zu erzielen hoffte, mit
Sicherheit hitte verfehlen miissen. Die Analyse der Geschichtsschreibung,
die damals als »Goshen School« oder »Bender School« die konfessionelle
Meinungsbildung unter den Mennoniten Nordamerikas beherrschte, war fiir
die Herausgeber, die iiber die »reine Lehre« wachten, offensichtlich zu kri-
tisch, ja, vernichtend, als daB man bereit gewesen wiire, Sawatsky eine Chan-
ce zur Verbreitung seiner Einsichten zu bieten. Sie duldeten keinen Zweifel
an der Ubereinstimmung der » Anabaptist Vision«, wie sie historisch erar-
beitet wurde, und der tiduferischen Identitit der Mennonitengemeinden in der
Gegenwart. Doch gerade die Nichtidentitit zwischen beiden aufzudecken,
war die Absicht Sawatskys. Nach dem Scheitern der Veréffentlichung, das
im Grunde die These von der Vorherrschaft der Ideologie gegeniiber der hi-
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storischen Arbeit bestitigte, hat Sawatsky keine Anstrengungen mehr unter-
nommen, diese Dissertation noch woanders unterzubringen, auch nicht
auBerhalb des nordamerikanischen Mennonitentums. Klar ist jedoch, den
Fehlstart hatte Sawatsky nicht selbst verschuldet. Auf seine Weise hat er sich
schlieBlich sogar durchgesetzt, insofern immer deutlicher wurde, daB die so-
genannte Bender-School, die das »evangelische Taufertum« zur Norm des
Téauferischen in Vergangenheit und Gegenwart erklart hatte, seit Mitte der
siebziger Jahre allméhlich von der revisionistischen Tduferforschung tiber-
wunden wurde.

Kurz vor seinem Tod haben sich das Conrad Grebel College und Pandora
Press entschlossen, diese Dissertation in den Anabaptist and Mennonite Stu-
dies zu verdffentlichen. Der Autor hatte dieser Absicht sicherlich mit eini-
ger Genugtuung zugestimmt. Er wollte alles noch einmal iiberarbeiten und
auf den neusten Stand bringen. Leider muBte er diesen Plan aber aus ge-
sundheitlichen Griinden aufgeben, so da der Verlag sich entschied, diese
Dissertation in ihrem urspriinglichen Zustand als eigenen, immer noch an-
regenden Forschungsbeitrag und als Dokument einstiger Forschung zu ver-
offentlichen. Der Verfasser hat das Erscheinen dieses Buches nicht mehr er-
lebt. Uber diesen Vorgang berichtet James M. Juhnke, Historiker am Bethel
College (Newton, Kansas), in seiner kurzen Einfiihrung in diese bedeutsa-
me Schrift (S. IX-XIII).

Unter den Mennoniten spielte die Erinnerung an die Geschichte der eigenen
Glaubensgemeinschaft eine wichtige Rolle. Das ist evident. Dagegen sind
die »Funktion der Geschichte«, meint Sawatsky in seiner methodisch orien-
tierten Einleitung, und die »historische Situation, in der es zu einer Renais-
sance des Taufertums bzw. der Tauferforschung in neuerer Zeit kam, bisher
nicht untersucht worden« (S. 7). Dieser Aufgabe hat er sich mit wissen-
schaftstheoretisch und religionssoziologisch geschirftem Blick selber ge-
stellt und das Ringen der nordamerikanischen Mennoniten um ihr Selbstver-
stdndnis von der Mitte des 18. bis zur Mitte des 20. Jahrhunderts einer kri-
tischen Analyse unterzogen. Dabei hat er sich besonders auf die Geschichte
der Old Mennonites und der General Conference Mennonites konzentriert
und gezeigt, wie das Bediirfnis, sich in ihrer Zeit und Umgebung zu begrei-
fen, die Geschichte in seinen Dienst nahm und sich so zurechtlegte, daB sie
half, die Schwierigkeiten konfessioneller Selbstdefinition in der jeweiligen
Gegenwart zu bewiltigen.

Von der Religionssoziologie, wie sie vor allem Peter L. Berger und Thomas
Luckmann vertraten, iibernimmt Sawatsky zwei Grundeinsichten. Zum ei-
nen: Die Idee oder das gedanklich zum Ausdruck gebrachte Selbstverstind-
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nis ist nur im Kontext der sozialen Situation zu erfassen, in der beide ausge-
bildet wurden. Zum anderen: Wie die Wirklichkeit allgemein, in der wir le-
ben, ist auch die Geschichte, die hinter uns liegt, nicht objektiv zu erfassen.
Ihr Verstindnis ist von der konkreten Situation, in der wir iiber diese Ge-
schichte nachdenken oder in der wir sie erforschen, entscheidend geprigt,
das heiBt von aktuellen Bediirfnissen, Interessen und Erwartungen. Wie von
der »gesellschaftlichen Konstruktion der Wirklichkeit« gesprochen wurde
(so der Titel eines bahnbrechenden Buches beider Religionssoziologen),
muB auch von der »gesellschaftlichen Konstruktion der Geschichte« gespro-
chen werden.

Sawatsky beobachtet, daB sich besonders in Krisenzeiten, wenn ihre Ge-
meinschaft auseinander zu fallen drohte, wenn es zu Streitigkeiten unterein-
ander und zu Spaltungen kam oder die Konturen ihrer Existenzberechtigung
verblaBten, mit groBem Nachdruck das Bediirfnis einstellte, sich mit Hilfe
der Geschichte ihrer Glaubensgemeinschaft neu zu definieren. In den friihen
Jahren der Ansiedlung in einer oft unwirtlichen oder feindseligen Umgebung
war es die Erinnerung an die Leidensbereitschaft und das Durchhaltevermé-
gen der tiuferischen Mirtyrer. Davon handeln die beiden Kapitel iiber The
Martyrs Mirror: History for an Almost Alien People (Kap. I1) und The Mar-
tyrs Mirror as Denominational History (Kap. III). Wird der Akzent zunéchst
auf die Leidensbereitschaft gelegt, verschiebt er sich bald auf das Bediirfnis,
sich von anderen Denominationen abzugrenzen. In besonders schwere Kri-
sen wurden die Mennoniten durch Pietismus, Liberalismus und Fundamen-
talismus gestiirzt. In immer neuen Anldufen wird im Kontext dieser Einfliis-
se um das Proprium der eigenen Denomination gestritten. Vor allem sind es
die beiden Weltkriege, die das nordamerikanische Mennonitentum in eine
schwere Identititskrise gestiirzt und es genotigt haben, das Friedenszeugnis
in ithrem Verhiltnis zur eigenen Nation, die ihr die Freiheit zu religioser
Selbstentfaltung gewihrt, neu zu iiberdenken. Da die Mennoniten inzwi-
schen zu festgefiigten, mit Colleges und Publikationsorganen ausgeriisteten
Konferenzverbianden herangewachsen waren, wurden die Auseinanderset-
zungen um die »Identity Definition« jetzt nicht nur auf einem gedanklich
hoheren Niveau ausgetragen, sondern auch mit schneidender Schiirfe ge-
fithrt. Davon berichten vor allem die Kapitel iiber Two Wars: The Context
of Identity (Kap. V) und Conflicting Identities as Publication Fodder (Kap.
VI). SchlieBlich legt Sawatsky den Schwerpunkt seiner Argumentation auf
die Diskussion um das Friedenszeugnis in Biblical Nonresistence: An Ac-
ceptable Denominational Distinctive (Kap. VII) und auf die tonangebende
Téuferforschung, wie sie vom Goshen College, das vorher mit seiner vor-
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iibergehenden SchlieBung eine besonders schwere Krise durchgemacht hat-
te, in den dreiBiger und vierziger Jahren des letzten Jahrhunderts ausging:
The Anabaptist Vision as Mennonite Ideology (Kap. VIII).

Es wird vor allem die kritische Analyse dieser Tduferforschung gewesen
sein, die Sawatskys Dissertation den Weg an die Offentlichkeit versperrte.
Um es nur kurz anzudeuten: Die sogenannte Bender-School war ja nicht nur
angetreten, die nordamerikanischen Mennoniten mit Hilfe eines neuen Bil-
des vom Téufertum des 16. Jahrhunderts aus der krisenhaften Situation zwi-
schen Fundamentalismus und Modernismus herauszufithren und durch Re-
kurs auf die wieder freigelegte Tradition des »evangelischen Tdufertums«
zu neuem Leben zu erwecken, sie war ja auch mit dem Anspruch aufgetre-
ten, eine wissenschaftlich verantwortete, objektive Darstellung von den An-
fangen und dem Charakter des Tédufertums zu bieten. Zu Recht hat Sawats-
ky darauf hingewiesen, da Bender nicht sonderlich viel an geschichtswis-
senschaftlich geforderter Objektivitit lag, sondern mehr an einer religiosen
Interpretation des Tdufertums, die das historische Objektivititspostulat ein-
schlieBt, aber auch iiberhéht. Dennoch lieB Bender keinen Zweifel daran,
daB das »evangelische Taufertum« nicht eine Wunschvorstellung ist, es ist
vielmehr historische Realitdt gewesen. Er beschreibt also ein historisches
Faktum und zieht das Tdufertum in jenen Bereich hinein, dessen Realitiit
sich doch objektiv erweisen lassen muB. Einen Zweifel daran, daB die » An-
abaptist Vision« eine bereits realisierte und immer wieder zu realisierende
Vision mit normativer Kraft fiir Vergangenheit und Gegenwart ist, kennt
Bender nicht. An dieser Stelle (S. 134) hitte Sawatsky noch schirfer argu-
mentieren und die Bender-School mit der Problematik konfrontieren miis-
sen, die Max Weber einst mit der Unterscheidung von Wertbeziehung und
Wertfreiheit wissenschaftlicher Forschung zur Diskussion gestellt hat. Das
Fazit wire gewesen: Mit einer historischen Tatsache kann ein Urteil darii-
ber, welche Konfession die beste Religionsgemeinschaft sei, nicht begriin-
det werden.

Bender meinte, nicht nur das konfessionalistisch entstellte Bild der Tdufer
korrigiert und es von mancherlei apokalyptischen und revolutioniren Per-
versionen gereinigt, sondern auch die Normativitiit seines »tiduferischen Leit-
bildes« fiir das Gemeindeleben der Mennoniten heute geschichtswissen-
schaftlich begriindet zu haben. Doch genau das hat Sawatsky auf scho-
nungslose Weise in Frage gestellt, wenn er in der » Anabaptist Vision« eine
»Mennonite Ideology « sieht und andeutet, daB ein solcher Umgang mit Ge-
schichte iberwunden werden muf, um der historischen Erforschung des Téu-
fertums wieder neuen Auftrieb zu verleihen. Inzwischen ist diese Aufgabe
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mit der so genannten revisionistischen Tauferforschung erfolgreich in An-
griff genommen worden.
Sicherlich hat Sawatsky nicht ahnen kénnen, daf seine Grundannahmen von
der neueren geschichtstheoretischen Diskussion, die sich fiir die Annahme
einer Konstruktivitit von Geschichte stark macht, eine spite Bestitigung fin-
den wiirden. So gesehen fiigt sich diese Dissertation in den gegenwirtigen
Diskussionsrahmen um Geschichte ein und ist immer noch aktuell. Doch die
Thuferforscher sind gut beraten, iiber die ideologische Vereinnahmung der
Téuferforschung nicht die Nase zu riimpfen, da auch ihre eigenen Forschun-
gen unter dem Diktat gegenwirtiger Situationen, Bediirfnisse und Interes-
sen stehen. Hoffentlich anders als Bender und seine Anhinger werden sie
aber nicht in den Fehler zuriickfallen, ihr Tduferbild als objektiv erwiesen,
nicht widerlegbar und normativ fiir die Gegenwart anzubieten. Was sie heu-
te tun konnen, ist, ihr Tauferbild als ein immer noch umstrittenes in der Dis-
kussion zu halten. Was davon fiir die Gegenwart niitzlich sein kann, dariiber
entscheidet nicht der Historiker. :

Hans-Jiirgen Goertz

Martin Rothkegel, Mihrische Sakramentierer des zweiten Viertels des 16.
Jahrhunderts. Matéj Poustevnik, Bene§ Optit, Johannes Zeising (Jan Cizek),
Jan Dubgansky ze Zdenina und die Habrovaner (Luléer) Briider (Bibliothe-
ca Bibliographica Aureliana, CCVIII), Baden-Baden: Valentin Koerner
2005, 254 S. mit Abb., br.

Die vier Personlichkeiten der reformatorischen Bewegung in der Markgraf-
schaft Mihren reprisentieren eine »links-utraquistische« Gruppe, die in der
Abendmahlsfrage kontrovers zur nachhussitischen Kirche und zum Katho-
lizismus stand. Rothkegel bezeichnet sie, da ein addquater Begriff in der
tschechischen Historiografie fehlt, als »Sakramentierer« mit einem positi-
ven Begriffsinhalt. Ihre Theologie verbindet Motive der kirchlichen Tradi-
tion des radikalen Hussitismus mit humanistisch-reformatorischem Einfluf3,
namentlich Zwinglis. Kern ist ein spiritualistisches Verstindnis des Abend-
mahls. Bei vielfiltigen Kontakten mit Gruppen auferhalb der grofen Kir-
chen in der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts »war die Bewegung zu hete-
rogen, um eine konfessionelle Gemeinschaft von nennenswerter Dauer her-
vorzubringen« (S. 19).

Der aus Saaz (Zatec) stammende Mat&j Poustevnik war urspriinglich Kiirsch-
ner, dann lebte er als Einsiedler, ehe er im Herbst 1519 als BuBprediger in
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Prag erschien und in denselben Kreisen verkehrte wie 1521 Thomas Miint-
zer. Nach einer Kerkerhaft auf Veranlassung des utraquistischen Admini-
strators Cahera ging Poustevnik 1524 nach Mahren und spielte fortan im
Kreis um Jan Dub¢ansky eine herausragende Rolle.

Rothkegel listet nach einer Kurzbiographie bei allen Personlichkeiten sorg-
faltig die Quellen, Erwdhnungen in der neueren Literatur, die gedruckten,
ungedruckt gebliebenen Schriften und Briefe auf. Zur Aufzeichnung des Jan
des A. Hod&jovsky z Hod&jova (S. 23 in der Bibliographie zu Pustevnik) ist
anzumerken, dafl Véclav Husa diese als Glosse zur Chronik des Vaclav Ha-
jek von Libocan identifizierte und daB der tschechische Text infolge seines
Bezugs zu Thomas Miintzers Aufenthalt in Prag inzwischen in deutscher
Ubersetzung vorliegt (Quellen zu Thomas Miintzer, bearbeitet von Wieland
Held und Siegfried Hoyer, Leipzig 2004, S. 108).

Bene§ Optit aus Teltsch (Tel&) studierte wahrscheinlich in Wien, empfing
die Priesterweihe, war utraquistischer Pfarrer, zeitweise auch Hauslehrer und
warb friih fiir die Theologie Martin Luthers. Er iibersetzte das Neue Testa-
ment nach der Ausgabe des Erasmus ins Tschechische und verfaBte eine
tschechische Grammatik. Er verwarf entschieden die Realpridsenz Christi im
Abendmahl, kritisierte alle Einrichtungen der Kirche, die nicht aus der Bi-
bel zu begriinden waren, lehnte aber die Bildung separatistischer Gruppen
ab. Optat gehorte bis zu seinem Tod der utraquistischen Kirche an.
Johannes Zeising (Jan CiZek) war Monch in Breslau, trat unter dem EinfluB
der Reformation aus dem Kloster aus, schloB sich der Briiderunitit an und
vermittelte 1522/24 zwischen dieser und Martin Luther. Als er begann,
zwinglianische Gedanken zu vertreten, wurde er aus der Unitiit ausgeschlos-
sen, ging nach Mihren, stand mit Jan Dub&ansky in Verbindung, wurde aber
schlieBlich Téaufer und starb als deren Prediger 1528 den Mirtyrertod.

Jan Dubcansky ze Zdenina na Habrovanech aus dem mihrischen Kleinadel
nahm intensiv am politischen und juristischen Leben der Stinde seiner Mark-
grafschaft teil. Uber seinen Bildungsgang und friihe religiése Einfliisse konn-
te Rothkegel offenbar nichts feststellen. Seit 1526 nahm Dubdansky eine
fiihrende Stellung innerhalb der reformorientierten Utraquisten ein. 1528
konstituierten sich unter seiner Leitung die Habrovaner Briider. Sie folgten
der Ordnung der Unitit, ibernahmen aber zwinglianische Gedanken in ihre
Theologie. Dubcéanskys Ziel, die Briiderunitit zu reformieren, scheiterte al-
lerdings. Fiir die publizistischen Auseinandersetzungen verfiigte er in Lul&
tiber eine eigene Druckerei. Als ihn Ferdinand 1. 1537 verhaften lieB, kam
er gegen eine erhebliche Kaution, die der mihrische Herrenstand fiir ihn auf-
brachte, frei. Nach seinem Tod (vermutlich 1543) bestanden die Habrova-
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ner Briider noch einige Zeit als kleine Gemeinschaft. Ob der méhrische Adel
in ihr so stark war, daB man von einer »Junkerreformation« sprechen kann
(so S. 125), wird allerdings nicht belegt.
Dank der intensiven Arbeit von Rothkegel liegt eine gut dokumentierte Un-
tersuchung dieser bisher in der Forschung kaum beachteten religidsen »Dis-
sidenten« aus der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts vor. Sie schlieBt auch
eine Liicke in unseren Kenntnissen iiber die vielfiltige Rezeption der Refor-
mation in Ostmitteleuropa.

Siegfried Hoyer

Urs B. Leu und Christian Scheidegger (Hg.), Das Schleitheimer Bekennt-
nis 1527. Einleitung, Faksimile, Ubersetzung und Kommentar, Achtius Verlag,
Zugo.).(2004),116 S, Pb,, ISBN 3-905351-10-2

Die Briiderliche Vereinigung etlicher Kinder Gottes, sieben Artikel betref-
fend entstand 1527 in Schleitheim bei Schaffhausen (Ostschweiz) und wur-
de im Laufe der Zeit als »Schleitheimer Bekenntnis« zu einem der wichtig-
sten Dokumente des Tdufertums iiber die Ostschweiz hinaus. In einer
sprachlich modernisierten Form waren diese Artikel in Heinold Fasts Lin-
kem Fliigel der Reformation (1962) allgemein zugédnglich. Die beste histo-
risch kritische Edition erfuhren sie in dem ebenfalls von Heinold Fast her-
ausgegebenen Tiuferaktenband zur Ostschweiz (Quellen zur Geschichte der
Téufer in der Schweiz, Bd. 2), 1973, S. 26-36. Da die modernisierte Quel-
lensammlung langst vergriffen ist, entschlossen sich Urs B. Leu und Chri-
stian Scheidegger, dieses Bekenntnis in einer separaten Buchausgabe anlidB-
lich der Eroffnung des Tduferzimmers im Schleitheimer Ortsmuseum neu
aufzulegen.

Wie der Untertitel anzeigt, enthélt diese Ausgabe eine Einleitung, den Fak-
simileabdruck des frithen Wormser Druckes von 1527/29, eine Ubertragung
des alten Textes in eine modernisierte Sprachform und einen Kommentar zu
den einzelnen Artikeln (Taufe, Bann, Abendmahl, Absonderung, Hirten-
dienst, Schwert und Eid). Als moderne Fassung wird die Ubertragung von
Heinold Fast wiedergegeben, der allerdings nicht von dem im Buch abge-
lichteten Wormser Druck von 1527/29, sondern von einer Berner Hand-
schrift ausging. Diesen beiden Versionen der Briiderlichen Vereinigung hin-
zugefiigt haben die Herausgeber den beriihmten Brief Michael Sattlers, auf
den diese Artikel wohl zuriickgehen, an die Tiufergemeinde in Horb (Mirz/
April 1527) und die Artikel und Handlung, die Michael Sattler zu Rotten-
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burg am Neckar mit seinem Blut bezeugt hat (Mai 1527). Mit dieser Ausga-
be leisten die beiden Historiker, die sich als Mitarbeiter der Zentralbiblio-
thek Ziirich mit alten Drucken gut auskennen, allen einen Dienst, die sich
tiber ein historisches Glaubensdokument aus dem friithen T4dufertum infor-
mieren wollen.

Fiir einen Zugang zu diesem Bekenntnis sorgt vor allem die Einleitung. Sie
schildert allerdings nicht die Entstehungssituation in einem selbstédndig er-
arbeiteten historischen Bericht, sondern teilt die notwendigen Informationen
im Rahmen eines kritischen Forschungsabrisses mit. Gewohnlich kann der
Einblick in die bisherige Beschéftigung mit einem historischen Dokument
hilfreich sein. Er informiert und bietet dem Leser erste Orientierungen zum
Verstindnis des Textes. Doch das ist hier nur bedingt geschehen, denn es
handelt sich in diesem Fall weniger um einen sorgfiltig gestalteten For-
schungsbericht als vielmehr um eine polemische Abrechnung mit jener Tiu-
ferforschung, die seit den siebziger Jahres des letzten Jahrhunderts eine kon-
fessionalistisch motivierte Téduferforschung abgeldst und den Akzent mehr
auf die Analyse der konkreten historischen Situationen gelegt hat, in denen
die Tédufer ihre Reformanliegen zur Sprache brachten, als auf die Exegese
ihrer theologischen Schriften, ohne ihre Entstehungssituation in ihre Deu-
tung einzubeziehen.

Nichts spricht dagegen, die so genannte revisionistische Tduferforschung ei-
ner scharfen Kritik zu unterziehen. Ausgesprochen problematisch ist jedoch
eine polemisch vorgetragene »Revision des Revisionismus« in der Form an-
tithetischer Urteile, die kaum begriindet werden und sich allenfalls auf das
neuere Buch von Andrea Striibind Eifriger als Zwingli (2003) berufen, das
sich bisher noch kaum durchgesetzt hat und dem es in seiner ebenfalls pole-
misch iiberzogenen Form schwer fallen wird, die neuere Tauferforschung
als falsch oder als einen Irrweg abzuldsen (s. die Auseinandersetzung um
dieses Buch in Mennonite Quarterly Review 2004/4, S. 297-313 und die Be-
sprechung in den Mennonitischen Geschichtsbléittern 2004, S. 132-137). Die
beiden Autoren sind der Meinung, daf3 es falsch gewesen sei, im friihen Tdu-
fertum eine religids-sozialrevolutionire, statt eine »theologische« Bewegung
zu sehen (S. 13) und das »theologische Element« fast ganz auszublenden
(S.12). Mit beiden Vorwiirfen verfehlen sie jedoch das Anliegen der neue-
ren Forschungsansitze. Es geht nicht darum, den Téufern sozialrevolutioni-
re Ziele zu unterstellen und religiése Absichten abzusprechen, es geht wei-
ter nicht darum, nur herauszuarbeiten, was die Tdufer wollten, sondern was
sie im Milieu und im Horizont ihrer Zeit waren. Das ist ein Unterschied. Die
Taufer wollten die Christenheit reformieren, wie sie es aber taten, vermisch-
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ten sie sich mit sozialrevolutiodren Bewegungen und wurden, vielleicht ge-
gen ihren urspriinglichen Vorsatz zu Aufrithrern, die von den Obrigkeiten
verfolgt wurden. Die Gedanken, die damals gehegt wurden, lassen sich in
ihrer historischen Wirksamkeit nur verstehen, wenn nachgezeichnet wird,
wie sie in konkreten Situationen entstanden, ihre Sprache fanden und aufge-
nommen wurden. Um ein Beispiel zu geben: Die theologischen Auffassun-
gen in der Situation Ziirichs unmittelbar vor oder im Bauernkrieg waren an-
dere als diejenigen in der Situation des Griininger Amtes, wo Grebel sich
mit den Aufstiandischen solidarisierte und von ihnen auch beschiitzt wurde,
auch anders, als sie nach der Niederlage der Bauern in der Ostschweiz und
in Schleitheim um 1527 formuliert wurden. Uber diese feinen Differenzie-
rungen haben sich die beiden Autoren hinweggesetzt und den Lesern wich-
tige Erkenntnisse vorenthalten. Fiir die Interpretation der Schleitheimer Ar-
tikel bedeutet das, daB sich in ihnen tatsdchlich die Enttduschung iiber den
urspriinglich eingeschlagenen Reformweg widerspiegelt und sie nicht als die
kontinuierliche Fortsetzung der Gedanken des so genannten Grebelbriefes
an Thomas Miintzer vom September 1524 dargestellt werden konnen.

In der Einleitung informieren die Autoren auch iiber die Biographie Michael
Sattlers. Leider sind ihnen aber die neueren Studien von Hans-Otto Miihlei-
sen entgangen, der die Klosterzeit Sattlers genauer ausleuchten und einen
theologisch ziemlich nahtlosen Ubergang von einem humanistisch geprig-
ten Reformkatholizismus zur reformatorischen und tiuferischen Position
Sattlers bis in das Schleitheimer Bekenntnis hinein nachzeichnen konnte
(Hans-Otto Miihleisen, St. Peter auf dem Schwarzwald. Aus der Geschichte
der Abtei, 2003, S. 45-71). Also auch unter diesem Gesichtspunkt erweist
sich ihre von Andrea Striibind angeregte Kontinuititsthese als problema-
tisch. Sattler brachte Eigenes in die »Briiderliche Vereinigung« ein.
SchlieBlich haben die Autoren kritisiert, daB die Schleitheimer Artikel zum
Dokument einer Minderheit im Taufertum heruntergestuft worden seien.
Niemand hat bezweifelt, daB diese Artikel fiir das Schweizer Taufertum sehr
wichtig waren, bezweifelt wurde nur die dltere Auffassung, daf sie fiir das
Téufertum insgesamt schon in der Reformationszeit eines der wichtigsten
Glaubenszeugnisse darstellten. Und das bestétigen die Autoren mit ihren
guten Hinweisen auf das Vorkommen des Schleitheimer Bekenntnisses im
Raum des Schweizer Taufertums doch selbst. Fiir diese Zeit fiihren sie kei-
ne Beobachtungen zum ober- und zum niederdeutschen Tdufertum an. Der
Hinweis darauf, daB Pilgram Marpeck den StraBburger Druck von 1533 ge-
sponsert habe, geht auf eine ungenaue Lektiire eines Aufsatzes von Werner
O. Packull zuriick (Preliminary Report on Pilgram Marpeck’s Sponsorship
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of Anabaptist Flugschriften, in: Mennonite Quarterly Review, 2001, S. 84).
Ob Marpeck hier seine Hand im Spiel hatte, 148t Packull gerade ausdriick-
lich offen. Bekannt ist auch, daB der Mapreck-Kreis gegen dieses Bekennt-
nis polemisierte (C. Arnold Snyder, The Influence of the Schleitheim Articles
on the Anabaptist Movement: An Historical Evaluation; in: Mennonite
Quarterly Review, 1989, S. 343).
Mit einer »Revision des Revisionismus« haben die beiden Autoren sich iiber-
nommen. Dazu gehdrt mehr als unbegriindete Polemik. Niitzlich aber sind
die Neuausgabe der Briiderlichen Vereinigung und der AbriB iiber seine ein-
zelnen Drucke. Hier sind beide Autoren in ihrem Metier.

Hans-Jiirgen Goertz

Karl Heinz Voigt, Freikirchen in Deutschland (19. und 20. Jahrhundert), in:
Ulrich Gabler et al. (Hgg.) Kirchengeschichte in Einzeldarstellungen 111/6,
Leipzig: Evangelische Verlagsanstalt 2004, 272 S., Hardcover, Fadenheftung

Der Titel 148t aufhorchen. Der ehemalige methodistische Pastor, Superin-
tendent und Okumenereferent Karl Heinz Voigt geht ein Wagnis ein. Kon-
fessionskundliche Darstellungen sind immer ein problematisches Unterfan-
gen. Wenn es um eine so heterogene Gruppe wie die Freikirchen geht, dann
wird es besonders schwierig. Was findet sich nicht alles unter dieser Be-
zeichnung? Voigt ist ein Kenner der kumenischen Landschaft. Viele Jahre
ist er schon dkumenisch aktiv: im Okumenischen Rat Berlin (ORB), in der
Vereinigung Evangelischer Freikirchen (VEF), in der Arbeitsgemeinschaft
Christlicher Kirchen (ACK), um nur einiges zu nennen. Er kennt die Mate-
rie, und er kennt das Dilemma. Noch immer gibt es viel zu wenige Informa-
tionen iiber Freikirchen auf Seiten der GroBkirchen. Die Konfessionskunde
ist Stiefkind der theologischen Ausbildung, nur selten examensrelevant. Die
Kentnisse der groBkirchlichen Theologen sind entsprechend diirftig.

Dem will der methodistische Theologe abhelfen. Solide Grundinformatio-
nen will er bieten (S. 7). Das ist ihm im wesentlichen gelungen.

Beim Umfang des Themas ist eine Einschriinkung verstindlich. Er konzen-
triert sich auf das 19. und 20. Jahrhundert. Dabei geht es ihm weniger um
den Zeitpunkt, wann einzelne Freikirchen entstanden, als vielmehr um die
Beschreibung ihres Auftretens oder ihrer Situation in Deutschland.

Im ersten Kapitel stellt Voigt das Selbstverstindnis der Freikirchen dar. Er
beginnt mit den Voraussetzungen im gesellschaftlichen und (staats-)kirch-
lichen Umfeld, auf das die Freikirchen in Deutschland treffen. Sodann be-
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schreibt er die Urspriinge des Begriffes »Freikirche« (Free Church) in Eng-
land und Schottland. Uberhaupt sind ihm angelsachsische Wurzeln der Frei-
kirchen besonders wichtig. Hierdurch entsteht leider schon durch eine et-
was ungliickliche Bemerkung im Vorwort der Eindruck, daB alle Freikir-
chen aus dem angelsichsischen Raum kommen. So wird leider, vom Autor
sicher unbeabsichtigt, das in Deutschland unausrottbare Vorurteil verstirkt,
daB alles Religidse, das man nicht kennt, »wohl irgendwie aus Amerika«
kommt.

Sodann legt Voigt eine klassische Typisierung dar: das »tiuferisch-kongre-
gationalistisch-independentistische« Modell (z.B. Mennoniten), das evan-
gelisch-methodistische Modell, das konfessionell-reformatorische Modell,
das pfingstlich-charismatische Modell sowie als Anhang die landeskirchli-
chen Gemeinschaften, die sich auf der Grenze zwischen Landeskirche und
Freikirche bewegen. Alle diese Modelle beschreiben mehr oder weniger ek-
klesiologische Unterschiede. Allerdings halte ich gerade die Bezeichnung
»Evangelisch-methodistisches Modell« fiir keine wirklich gute Beschrei-
bung analog zu den anderen. Es wiire besser gewesen, wenn er hier von dem
»Connexialen Modell« gesprochen hitte, das spéter pragnant und verstiind-
lich als das genuin methodistische beschrieben wird. Dann wire ein gewis-
ser Gleichklang mit den anderen Modellen gegeben gewesen.

In den folgenden Kapiteln werden die Geschichte und theologischen Akzen-
te einzelner Freikirchen vorgestellt. Voigt beschreibt Mennoniten, den Bund
Evangelisch-Freikirchlicher Gemeinden (Baptisten und Briiderbewegung),
den Bund Freier evangelischer Gemeinden, die Pfingstbewegung, die Evan-
gelische Briider-Unitit; ferner Herrnhuter, Methodisten, Heilsarmee, Naza-
rener, Adventisten, Freikirchlicher Bund der Gemeinde Gottes, Selbstindi-
ge Evangelisch-Lutherische Kirche (SELK) und Evangelisch-Altreformier-
te Kirche.

Leider wird im Rahmen der Pfingstbewegung nur auf den Miilheimer Ver-
band ausfiihrlicher eingegangen. Der mittlerweile in Deutschland viel be-
deutsamere Bund freikirchlicher Pfingstgemeinden (BfP) wird nur ganz am
Rande erwihnt. Das ist ein echter Mangel des Buches.

Ausfiihrlich wird die Geschichte der Freikirchen in der Weimarer Republik,
im Dritten Reich und im Nachkriegsdeutschland behandelt. Im Zusammen-
hang mit dem Dritten Reich wird im Blick auf die Mennoniten leider auf die
beiden maBgebenden Publikationen zu diesem Thema nicht eingegangen, sie
fehlen auch in der Bibliographie: das Buch von D.G. Lichdi »Die Mennoni-
ten im Dritten Reich« (1977) und der Aufsatz von Hans-Jiirgen Goertz »Na-
tionale Erhebung und religioser Niedergang« (1974/75). Bei der Beschrei-
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bung der Hilfswerksarbeit der Kirchen im Nachkriegsdeutschland vermift
man die umfangreiche Arbeit des Mennonite Central Committee (MCC).
Ein Kapitel iiber die Freikirchen in der DDR gibt wichtige Informationen
iiber diese Ara, die sonst kaum so komprimiert zu finden sind. Das letzte Ka-
pitel ist einer Beschreibung der gegenwirtigen Situation gewidmet, ein-
schlieBlich der Behandlung einiger »heifier Eisen« wie dem Verhiltnis der
Freikirchen zum Okumenischen Rat der Kirchen und zur Okumene im All-
gemeinen. Ein hilfreicher Exkurs beschreibt in kritischer Weise die Ent-
wicklung des Verhiltnisses der Freikirchen zur Bewegung der sogenannten
Evangelikalen. Dieser Exkurs ist deshalb nétig, weil beide in der weiteren
kirchlichen Offentlichkeit allzuleicht als identisch angesehen werden. Voigt
hat sich schon frither mit dem Thema auseinandergesetzt und bringt hier sei-
ne Erkenntnisse ein.

Die Bibliographie ist den Kapiteln des Buches entsprechend geordnet am
Anfang des Werkes zu finden. Ein gutes Namens- und Begriffsregister
schlieBen das Buch ab.

Aus mennonitischer Perspektive hitte man sich etwas mehr Genauigkeit ge-
wiinscht. So beginnt die Beschreibung des tauferisch-kongregationalistisch-
independenten Modells mit Menno Simons, anstatt mit den Schweizer Téu-
fern. Auch findet sich ansonsten wenig Mennonitisches in dem Buch. Ob es
daran liegt, da} die Mennoniten einfach zu unbedeutend oder im 19. und 20.
Jahrhundert allzusehr »die Stillen im Lande« gewesen sind, muB hier offen
bleiben. Bei der Bedeutung, die der Verfasser beispielsweise der Revoluti-
on von 1848 beimiBt, wiren Hinweise auf mennonitische und méglicher-
weise auch andere freikirchliche Abgeordnete in der Paulskirche zu erwar-
ten gewesen.

Karl Heinz Voigt hat ein Buch geschrieben, das ich jedem zur Lektiire emp-
fehlen kann, auch wenn es Defizite aufweist. Es ist dem Autor zu danken.
Da es in einer vielgelesenen und in Bibliotheken weit verbreiteten Reihe er-
scheint, wire zu wiinschen, daB es bei Neuauflagen iiberarbeitet werden
kann.

Rainer W. Burkart
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George K. Epp, Geschichte der Mennoniten in Ruland, Band Ill: Neues Leben
in der Gemeinschaft. nDas Commonwealth der Mennoniten« 1871-1914, Logos
Verlag, Lage: 2003, 304 S., ISBN 3-927767-76-X

Wiihrend sich die Binde I und II mit den mithsamen Anfangsschwierigkei-
ten der Siedler befaBten, stehen im Mittelpunkt des vorliegenden dritten Ban-
des die Uberwindung der Krise von 1865-1895 und der einzigartige innere
und duBere Aufschwung der Mutter- und Tochterkolonien der Mennoniten
in RuBland bis zum Ersten Weltkrieg. Der Band enthilt fiinf Kapitel: Ver-
waltung, Wirtschaft, Schulwesen, Ersatzdienst, Tochterkolonien.

Die Verwaltung der Siedler unterstand zunéchst dem Vormundschaftskon-
tor und wurde dann vom Fiirsorgekomitee iibernommen. Die Regierung
wollte die Siedler zur Selbstverwaltung erziehen. Der Autor beschreibt aus-
fiihrlich den schwierigen EntwicklungsprozeB der Selbstverwaltung bis zu
den »Anweisungen fiir die innere Ordnung und Verwaltung«, welche die
Einfiihrung von Biirgerversammlungen und die Bildung von Schulzen- und
Oberschulzendmtern vorsahen. Johann Cornies hat als Vorsitzender des
Landwirtschaftlichen Vereins dabei eine entscheidende Rolle gespielt. Im
Zuge der gesamtrussischen Reformen wurden 1871 die Kolonien in die all-
gemeine Verwaltung der Gouvernements eingegliedert. G. K. Epp schlieit
das Kapitel mit der Zusammenfassung: » Einem Jahrzehnt der bittersten Kri-
sen folgte das Goldene Zeitalter der Mennoniten in RuBland.«

Die mennonitischen Einwanderer aus Preulen wollten in RuBland »zuriick
zur Scholle«. Die Versprechungen der Zaren-Regierung schienen die Erwar-
tungen zu erfiillen. Deshalb nahmen sie das zugeteilte Land an mit der Ab-
sicht, einen landwirtschaftlichen Betrieb zu griinden. Das zugewiesene Land
mubBte erst gerodet werden. Daher waren die Ertrdge in den ersten Jahren oft
enttduschend, es reichte gerade noch fiir die Versorgung der eigenen Fami-
lie. Die Ackerbaumethoden und Gerite muBten modernisiert und den neuen
Umweltbedingungen angepalit werden. Das erforderte Zeit und Geduld. Das
allméhlich aufblithende Gewerbe und die Einfiihrung neuer Wirtschafts-
zweige, wie Viehzucht, Gartenbau und Waldplantagen, verbesserten die
Lage erheblich. Die Schiffbarmachung des Dnjepr bis zur Miindung und die
Griindung der Stadt Berdjansk am Asowschen Meer schufen einen willkom-
menen neuen Absatzmarkt fiir Agrarerzeugnisse. Das wiederum brachte eine
standig wachsende Nachfrage nach landwirtschaftlichen Maschinen mit sich.
Vor allem war die Miihlenindustrie daran beteiligt. Landwirtschaft, Miihlen-
bau und Industrie bedingten einander und forderten einander heraus. Mit Er-
findergeist und Unternehmungslust ausgestatte Handwerker und Fabrikan-
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ten stellten sich dieser Herausforderung in groBem Ausmaf. Fabriken fiir
Pfliige, Midhmaschinen, Dreschmaschinen und Mahleinrichtungen sowie
Miihlen, besonders Dampfmiihlen, schossen wie Pilze aus dem Boden. Un-
ternehmungen wie Lepp & Wallmann, A.J. Koop, J.G. Niebuhr, J.J. Neufeld
& Co. hatten eine Jahresproduktion von bis zu 900000 Rubel und beschéf-
tigten mehr als 300 Arbeiter. 1914 sollen sich beispielsweise 60 Prozent al-
ler groBen Miihlen in Neurufland in den Hénden mennonitischer Unterneh-
mer befunden haben. So nahm das »Goldene Zeitalter« der Mennoniten in
RuBland, wie George K. Epp das Ergebnis dieser Entwicklung nennt, Ge-
stalt an. Der unvergleichliche Wohlstand der mennonitischen Siedler erreg-
te bald Neid und MiBlgunst. Das nutzten Nationalisten und Panslavisten aus,
um den HaB gegen alles Deutsche, auch gegen die »eigenen« Deutschen, zu
schiiren.

Das Bildungswesen der ruBlanddeutschen Mennoniten lag George K. Epp
besonders am Herzen. Deshalb ist es kein Wunder, daB er gerade dem Schul-
wesen seine besondere Aufmerksamkeit widmet (70 Seiten!). Die Menno-
niten legten immer besonderen Wert darauf, daf} jeder in der Lage sein miis-
se, die Bibel zu lesen. Deshalb sorgten die Siedler von Anfang an dafiir, daf3
jedes Dorf eine Schule hatte. Bei der Aufteilung der Hofparzellen gliederte
man deshalb in der Mitte des Dorfes ein Grundstiick fiir die Schule mit Un-
terrichtsraum und Lehrerwohnung aus, ein weiteres natiirlich fiir die Kirche.
Die ersten Schulen waren schlecht ausgestattet, die Lehrer hatten keine
padagogische Ausbildung und verfiigten auch nur iiber eine minimale All-
gemeinbildung. Auch hier war es das » Bauerngenie « Johann Cornies, der
die Reform des Schulwesens in die Hinde nahm. Mit Unterstiitzung muti-
ger und intelligenter Minner wie Thobias Voth und Heinrich Heese I und
ausgestattet mit weitgehenden Vollmachten, schuf er als Vorsitzender des
Landwirtschaftlichen Vereins ein Schulsystem, das Vorbildcharakter hatte.
In seinen »Allgemeinen Regeln iiber Unterricht und Behandlung der Schul-
kinder« (18467?) verlangt er in 88 Paragraphen eine humane Behandlung der
Kinder und einen kindgerechten Unterricht der Lehrer, die sich auch im pri-
vaten Leben vorbildlich verhalten sollten. Cornies war es nicht vergénnt, die
Reform des Schulwesens weiter zu gestalten: Er starb 1848 im Alter von 59
Jahren. Die Weiterentwicklung des Schulwesens war gekennzeichnet durch
die Griindung von zahlreichen Fortbildungsschulen: Zentralschulen, Com-
merzschulen, Gebiets- und Vereinsschulen bis hin zu pédagogischen Klas-
sen zur Ausbildung von Grundschullehrern. Die »Erste Allgemeine Schul-
ordnung« erschien 1849. Im Zuge der Staatsreformen in den 60er und 70er
Jahren wurde Russisch als Unterrichtssprache eingefiihrt, mit Ausnahme von
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Deutsch, Religion und Singen. In den Tochterkolonien verlief die schulische
Entwicklung im wesentlichen nach dem Vorbild und den Erfahrungen der
Mutterkolonien.

Die Mennoniten hatten vor ihrer Einwanderung von der russischen Regie-
rung die Befreiung von der Wehrpflicht »auf ewige Zeiten« zugesichert be-
kommen. Diese Zusicherung wurde jedoch problematisch, als in RuBland
die allgemeine Wehrpflicht eingefiihrt wurde. Schon die im Vorfeld gefiihr-
ten Diskussionen 16sten in den Kolonien viel Unruhe aus, so daB zahlreiche
Familien eine Auswanderung erwogen. Nach langen Verhandlungen, die der
Autor ausfiihrlich beschreibt, erreichten die Mennoniten fiir ihre Wehr-
pflichtigen einen KompromiB, der unter dem Namen »Forsteidienst« in die
Geschichte eingegangen ist. Er war eine Art Ersatzdienst. Den jungen men-
nonitischen Minnern wurde es freigestellt, zwischen Werkstatten der Mari-
ne, Feuerwehrkommandos oder Waldanbau zu wihlen. Die meisten ent-
schieden sich fiir den Waldanbau. Die Dienstpflichtigen wurden in Kom-
mandos (Forsteien) kaserniert und muften genauso lange dienen wie alle
Wehrpflichtigen. Die Kosten fiir die Unterhaltung der Forsteien waren zum
groften Teil von den Kolonien zu tragen. Ungeachtet dieses Entgegenkom-
mens der Zarenregierung sind in den 80er Jahren rund 70000 Mennoniten
nach Ubersee ausgewandert, vor allem in die USA und Kanada. Die russi-
sche Regierung hat sich sowohl im Russisch-Japanischen Krieg 1904/5 als
auch im Ersten Weltkrieg an diese Regelung gehalten, sie begriifite es aber,
wenn Mennoniten sich freiwillig fiir den Dienst mit der Waffe oder fiir den
Sanititsdienst entschieden (versteht sich: aus patriotischen Griinden!). Im
Ersten Weltkrieg haben viele Mennoniten Sanititsdienst geleistet.

Die Mennoniten in RuBland hatten viele Kinder, zwolf und mehr waren kei-
ne Seltenheit. Im Schnitt verdoppelte sich die Bevélkerungzahl innerhalb
von 25 Jahren. Die meisten Sohne und Toéchter wollten wie ihre Eltern
Ackerbau betreiben und zwar auf eigenem Hof und Land. Zusitzliches Land
konnte die Regierung nicht im notwendigen Ausmal zur Verfiigung stellen
(4uBere und innere Bodensperre!). So ergab sich schon bald ein Heer von
Landlosen, fiir die neues Siedlungsland gefunden werden muBte. Alle vier
Mutterkolonien haben sich beim Erwerb von Land und der Griindung von
Tochterkolonien beteiligt. Bald entstanden, iiber groBe Teile des russischen
Reiches verstreut, zahlreiche Tochterkolonien mit 344 Dorfern oder Ansied-
lungen. Die Anlage der Dorfer, die Architektur der Bauten und die Verwal-
tung richteten sich im allgemeinen nach dem Vorbild der jeweiligen Mutter-
kolonie. Zwischen Mutter- und Tochterkolonien bestand ein enges Verhilt-
nis, das einen stindigen Austausch von religiosen Fragen und Erfahrungen
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wirtschaftlicher, schulischer und kommunalpolitischer Art ermoglichte. Das
Bildungswesen und die Alltagskultur der Tochterkolonien richteten sich im
wesentlichen ebenfalls nach den Mutterkolonien. Trotzdem waren die Toch-
terkolonien eigene Einheiten. Insgesamt bildete sich eine Art »Common-
wealth der Mennoniten« in RuBlland heraus, wie Georg K. Epp diese Ge-
meinschaft nennt.
Das Buch schlieBt mit einem Register und einem gut ausgestatteten wissen-
schaftlichen Apparat. Der aufmerksame Leser wird einige Desiderata fest-
stellen, die einen weiteren Band fiillen wiirden: Kultur, Soziales, Presse,
Banken, das Verhiltnis zu Russen und Ukrainern, das Schrifttum der Men-
noniten in RuBland, Diskriminierung und Terror in der Sowjetzeit und an-
deres mehr. George K. Epp ist 1997 gestorben, einen Tag vor Vollendung
des 73. Lebensjahres. Wie Dr. Peter Lettkemann in einem Nachwort berich-
tet, hatte der Verstorbene zu diesen Themen bereits viel Material gesammelt.
In der Bibliothek des Mennonitischen Geschichtsvereins auf dem Weierhof
gibt es eine George-Epp-Sammlung, in der seine Schriften, Vortrige und der
Nachlal} eingesehen werden kénnen. Trotzdem kann die drei Bande umfas-
sende Geschichte der Mennoniten in RuBland von George K. Epp als ein her-
vorragendes Werk im Rahmen der mennonitischen Historiographie bezeich-
net werden. Hoffentlich findet sich ein mennonitischer Wissenschaftler oder
ein Team, um mit einem vierten Band dem Werk seine verdiente Abrundung
zu geben.

Herbert Wiens
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Berichte, Hinyieise, Meldungen

Nachruf auf Sjouke Voolstra (1942-2004)

Sjouke Voolstra, einer der fithrenden niederlindischen Tauferforscher, ist
tot. Er starb unter dramatischen Umstdnden am 12. Oktober 2004 im Alter
von 62 Jahren. Mit seinem Segelboot »Gratia« hatte der versierte Segel-
sportler den Hafen von Enkhuizen gerade in Richtung Friesland verlassen,
als widrige Witterungsumstinde und Sturm ihn liber Bord rissen. Sjouke
Voolstra, der kaum ein halbes Jahr im Ruhestand war, ertrank. Bekannt ge-
worden ist der Verstorbene durch zahlreiche Publikationen in niederléndi-
scher, englischer und franzdsischer Sprache. Obwohl er Mitglied des Men-
nonitischen Geschichtsvereins war, hat er nie einen Beitrag fiir die Ge-
schichtsblitter geschrieben. Dennoch unterhielt er viele wissenschaftliche
und freundschaftliche Kontakte nach Deutschland, auch war er ein gern ge-
sehener Gast in der Mennonitischen Forschungsstelle auf dem Weierhof.
Inmitten der wiesen- und wasserreichen Provinz Friesland hatte Sjouke
Voolstra am 26. Mérz 1942 auf einem Bauernhof in der Nahe von Akkrum
das Licht der Welt erblickt. 1970 heiratete er Trynka Voolstra. Aus der Ehe
gingen zwei Tochter hervor, Gerbrich (1973) und Anna (1979). Nach dem
Besuch des Gymnasiums in Heerenveen begann Sjouke Voolstra an der
Universiteit van Amsterdam Theologie zu studieren, zusitzlich besuchte er
das Doopsgezind Seminarium, um Pfarrer zu werden. Noch vor Abschluf3
seines Examens tibernahm er eine Pfarrstelle in einer 6kumenisch ausge-
richteten Gemeinde der neuen Polderprovinz Flevoland (1970-1972). Wei-
tere Gemeinden folgten: Goes, Middelburg und Vlissingen (Seeland,
1972-1978), Eindhoven (Nord-Brabant, 1978—1982) und Amsterdam
(Nord-Holland, 1982—1984). Unterdessen war auch das Dissertationsvor-
haben iiber die Inkarnationslehre bei Melchior Hoffman und Menno Simons
zu einem gliicklichen Abschlufl gelangt: Het woord is viees geworden: de
melchioritisch-menniste incarnatieleer (1982). Mit diesem wichtigen
Aspekt des orthodoxen hollindischen Taufertums hatte Sjouke Voolstra
sich eines in historiographischen Kreisen unbeliebten Themas angenom-
men und es griindlich analysiert. Seine Stelle als Lektor fiir Christliche
Theologie und Ethik, die er seit 1981 innehatte, wurde 1984 zu einer Pro-
fessur fiir Religionsphilosophie ausgebaut, der 1988 noch der Lehrstuhl fiir
die Geschichte des niederldndischen Taufertums (Mennonitica) angeglie-
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dert wurde. Dariiber hinaus war er von 1990 bis 1995 amtierender Rektor
des Seminariums.

Nicht nur die marginalisierte Lage des niederldndischen Mennonitentums
mit seiner sinkenden Mitgliederzahl, sondern auch die groBe Sorge um das
geistliche Wohlergehen seiner Bruderschaft stellten fiir Sjouke Voolstra eine
Herausforderung dar, der er durch sein vielseitiges Engagement gerecht zu
werden versuchte: als Mitglied der Taufgesinntengemeinde seines nordlich
von Amsterdam gelegenen Wohnortes Den Ilp/Landsmeer, als scharfsinni-
ger Theologe und visiondrer Kirchenfiihrer, aber auch als renommierter Hi-
storiker.

Als Theologe und Kirchenfiithrer war Voolstra Vorkdmpfer jenes biblisch
inspirierten Mennonitentums, das seit dem Liberalismus des spiten 19. Jahr-
hunderts und bis ins 20. Jahrhundert hinein vehement unterdriickt worden
war. Nicht nur in vielen Artikeln, theologischen Traktaten und Amtsberich-
ten, sondern auch in seinen Vorlesungen und 6ffentlichen Debatten vertrat
Sjouke Voolstra einen konfessionell geprigten Glauben auf der Grundlage
eines modernen Evangeliumsverstandnisses, dessen historische Wurzeln er
auf Menno Simons zuriickfiihrte. Gewappnet mit Gottes Wort, war Voolstra
kampfentschlossen gegen Postmodernismus und Pseudoreligiositit, Indivi-
dualismus und Sakularisierungstendenzen zu Felde gezogen, um das nieder-
landische Mennonitentum zu ldutern. Letztlich muBte er jedoch erkennen,
daf seine Bemiihungen nicht auf fruchtbaren Boden gefallen waren. Seine
Enttduschung schlug sich in Skepsis und Zynismus nieder, durch die seine
letzten pastoralen Aufsitze immer stirker gekennzeichnet sind.

Obwohl Sjouke Voolstra immer Wert darauf legte, Theologe zu sein, der die
Téaufergeschichte »nur als Hobby« pflegte, genoB er einen guten Ruf als Hi-
storiker. Wie riihrig er auf diesem Gebiet war, belegen seine vielfiltigen Ak-
tivitdten. Er gehorte nicht nur zu den Mitbegriindern des1974 ins Leben ge-
rufenen Doopsgezinde Historische Kring (DHK, der niederlindische Ge-
schichtsverein), sondern war auch von Anfang an bis zu seinem Tode als
Mitglied der Schriftleitung fiir die Doopsgezinde Bijdragen mit verantwort-
lich. Seit 1983 war er Vizeprisident der Téuferaktenkommission fiir die bei
E. J. Brill, Leiden, verlegte Reihe der Documenta Anabaptistica Neerlandi-
ca, auBBerdem gehorte er zum Ausschull zweier weiterer historischer Reihen,
in denen Akten und Egodokumente (Manuscripta Mennonitica) bzw. Beitri-
ge zur ortlichen Gemeindegeschichte (Doopsgezinde Documentaire Reeks)
erschienen. Voolstra selbst hat in der populdr gehaltenen Reihe Doperse
Stemmen, die auf die Gemeindearbeit zugeschnitten ist, vier alte Texte her-
ausgegeben. Eine Titigkeit, die sich mit dem Anliegen des Doopsgezinde
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Historische Kring miihelos in Einklang bringen lieB: Das Ziel bestand dar-
in, durch einen fruchtbaren Dialog mit der Vergangenheit, die heutige men-
nonitische Identitit zu stirken. Wer wie Voolstra den biblischen Werdegang
seiner Bruderschaft ins Zentrum riickte, mufBite zwangsldufig mit Anders-
denkenden in Konflikt geraten. Aus diesem Grund hat er von Anfang an die
liberale und freisinnige Haltung seiner historiographischen Vorgéinger kriti-
siert, die wie Kiihler, van der Zijp und Meihuizen die spiritualistischen,
nicht-konfessionellen und individualistischen Tendenzen im hollandischen
Taufertum favorisierten.

Insgesamt hat Sjouke Voolstra mehr als 60 wissenschaftliche, mehrheitlich
kirchenhistorische Beitrige veroffentlicht. Zwei Themen lagen ihm beson-
ders am Herzen. Einerseits schrieb er immer wieder iiber Menno Simons,
seine Theologie und seine Zeitgenossen. Als besonders innovativ erwiesen
sich hierbei seine Aufsitze iiber Mennos Verstindnis von der BuB- und Siin-
denlehre sowie der Rechtfertigungs- und Restitutionslehre in ihrer Auswir-
kung auf die benachbarten Bereiche von Gelassenheit und Spiritualismus.
Veroffentlicht wurden seine Aufsitze nicht nur in den Doopsgezinde Bijdra-
gen, sondern auch in Mennonite Quarterly Review, Conrad Grebel Review
und in den Festschriften fiir C.J. Dyck und I.B. Horst. Andererseits hegte er
ein besonderes Interesse fiir die Entwicklungen des 19. Jahrhunderts, hier
speziell die Auflosung des konfessionellen Biblizismus im Zuge des Libe-
ralismus und Rationalismus der Spataufkliarung. Innovative Beitridge zur As-
similationsgeschichte seiner Bruderschaft enthilt der 1994 erschienene Band
From Martyr to Muppy. Beide Forschungsschwerpunkte werden schlieBlich
in dem Sammelband Menno Simons: His Image and Message (1997) zu-
sammengefiihrt. In iiberarbeiteter Form enthiilt er vier Vortridge, die Sjouke
Voolstra 1996 am Bethel College, North Newton, Kansas (USA) gehalten
hat. Zu erwihnen bleibt noch, daB er sich in letzter Zeit verstérkt fiir Theo-
logie und Praxis konservativer Minoritiiten interessierte, darunter die Dan-
ziger und Groninger Alt-flimischen Mennoniten des 17. und 18. Jahrhun-
derts.

Leider ist es Sjouke Voolstra nicht mehr vergonnt gewesen, eine kritische
Gesamtausgabe der Werke Menno Simons vorzulegen, obwohl die Vorar-
beiten fiir dieses international ausgerichtete Projekt schon seit Jahren liefen.
Ins Auge gefaBt worden war nicht allein eine Textedition in der Original-
sprache, sondern auch eine neue englische Ubersetzung. Was die kontinu-
ierliche Weiterarbeit an dem Projekt anbelangt, so bedeutet Voolstras Tod
einen herben, kaum zu ersetzenden Verlust.

Hunderte haben am 18. Oktober 2004 Sjouke Voolstra die letzte Ehre erwie-
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sen. Die Trauerfeier fand in seiner ehemaligen Heimatkirche in Akkrum statt.
Neben seiner Tochter Anna sprach sein bester Freund und Kollege Dr. Alle
G. Hoekema. Und auch ich habe versucht, die vielen Verdienste meines
Freundes, Segelkameraden und meines akademischen Vorbildes noch ein-
mal in Erinnerung zu rufen und zu wiirdigen. Sjouke Voolstra war ein ge-
lehrter, ein sehr riihriger, friesisch niichterner Mensch und humorvoller Men-
nonit, Ehemann, Vater und Wissenschaftler.

Piet Visser

Nachruf auf Donald F. Durnbaugh

Die Church of the Brethren ist eine relativ kleine amerikanische Glaubens-
gemeinschaft, die ihre Wurzeln im Deutschland des friihen 18. Jahrhunderts
hat und sich als tduferische und auch pietistische Gemeinde versteht. Sie ist
im Jahr 1708 im kleinen Ort Schwarzenau in der ehemaligen Grafschaft Witt-
genstein entstanden, blieb dort aber nicht lange. Bis 1733 waren alle ihre An-
hinger in die Neue Welt ausgewandert, viele davon in die Nihe der Menno-
niten von Germantown in Pennsylvania. Dort entwickelten sich die Brethren
zu einer Glaubensgemeinschaft, die weltweit aktiv ist.

Die Geschichtsschreibung dieser Glaubensgemeinschaft und die Interpreta-
tion dieser Geschichte fiir die Gemeinde von heute verdanken die Mitglieder
der Brethren-Gemeinden der Arbeit von Donald F. Durnbaugh, der am 27.
August 2005 im Alter von 77 Jahren iiberraschend gestorben ist. Bevor er
seine Arbeit aufnahm, gab es zwar andere Brethren-Historiker, ihre Arbei-
ten aber basierten jedoch auf wenigen Quellen und waren unvollstindig und
fehlerhaft. Donald F. Durnbaugh brachte Prizision, Vollstiandigkeit und In-
tegritdt in die Arbeit, so daB er am Ende seines langen Wirkens als Histori-
ker, Lehrer und Kirchenmann zu Recht als der Brethren-Historiker bezeich-
net wird. Einer seiner Kollegen, der Historiker und Theologe Dale W. Brown,
hat ihn einmal den »Harold Bender der Brethren« genannt. Der Vergleich ist
zutreffend. Er hat mit seinen Arbeiten das Selbstbild und das Selbstverstind-
nis der Brethren grundlegend veréndert und diese Glaubensgemeinschaft ei-
nem breiten Publikum auch auBerhalb der USA bekannt gemacht, in Deutsch-
land vor allem durch den von ihm herausgegebenen Band Die Kirche der
Briider in der Reihe Die Kirchen der Welt (Bd. IX), Stuttgart 1971.

Durch seine Doktorarbeit Brethren Beginnings (University of Pennsylvania,
1960) und besonders durch die zwei Quellensammlungen European Origins
of the Brethren (1958) und Brethren in Colonial America (1967) legte er das
Fundament einer wissenschaftlichen Behandlung der Geschichte der Breth-

190



ren. Von jetzt an konnten nicht nur die Briider selbst anfangen zu verstehen,
woher sie kamen und wer sie sind, sondern auch AuBenstehende sich mit der
Geschichte der Brethren auseinandersetzen. Aber es war dariiber hinaus noch
weitere Interpretationsarbeit nétig. Donald Durnbaugh lieferte sie durch eine
Fiille von Aufsitzen und Abhandlungen, in denen er nicht nur weitere Quel-
len publizierte, sondern auch eine Erkldrung fiir die Eigenart der Brethren
gab. Als Herausgeber der Brethren Encyclopedia (1983-84, 3 Biinde) trug
er zusitzliches Material zusammen. Als krénenden Abschlufl seiner Quel-
lenstudien und Deutungsarbeit veriffentlichte er 1997 Fruit of the Vine: A
History of the Brethren 1708—1995. Bis zu seinem Tod arbeitete er weiter
an verschiedenen weiterfithrenden Projekten; er war mitten in der Arbeit an
dem vierten Band der Brethren Encyclopedia, als er starb.

Wer aber waren diese Brethren, die Donald Durnbaugh so detailreich und
vollstindig dargestellt hat? Wihrend die dltere historische Tradition das pie-
tistische Erbe der Brethren nur unzureichend und vage herausgestellt hatte,
konnte Durnbaugh auf der Basis griindlicher Quelleninterpretation eine an-
dere, prazisere Erkldrung ihrer Identitét liefern. Schon in seiner Doktorarbeit
und in vielen Aufsitzen stellte er fest, daB die Brethren um Alexander Mack
sich zwar als Teil der Erneuerungsbewegung verstanden, die man heute Ra-
dikalen Pietismus nennt, aber gerade als Erneuerungsbewegung den Ansatz
der Tiufer des 16. Jahrhunderts bewuBt iibernahmen. Nach Durnbaughs Uber-
zeugung waren es die Erwachsenentaufe, das freiwillige Glaubensbekennt-
nis, die Ausrichtung auf die Nachfolge Christi und die Kirchenzucht, welche
die Brethren in der tduferischen Tradition entdeckt und aus ihr iibernommen
hatten, um der Spiritualitit, dem Missionseifer und der geschwisterlichen
Hilfsbereitschaft aus der radikalpietistischen Tradition Gestalt zu verleihen
und die Organisation einer Gemeinde erst moglich zu machen. Fiir Durnbaugh
waren die Brethren beides: Téufer und Radikale Pietisten. In seinen fritheren
Werken sah er den tiuferischen Einfluf auf die Brethren zunéchst als stirker
an. Spiter, besonders in Fruit of the Vine, riumte er dem Radikalen Pietis-
mus immer mehr Bedeutung fiir die Identitéit der Brethren ein.

Trotzdem blieb diese zweispurige Erklirung bestehen; sie ist heute mafige-
bend fiir die Historiographie der Brethren. Und sie hatte fiir Durnbaughs
theologische Arbeit Konsequenzen. Die geistige Verwandtschaft mit den
tduferischen Konfessionen, vor allem den Mennoniten, und die Merkmale
des radikalen Protestantismus, die die Brethren mit anderen (auch mit den
Mennoniten) teilen, muBten untersucht und weiter erkliart werden. Aus die-
sem Anliegen entwickelte Durnbaugh mehrere Arbeitsschwerpunkte. Da war
erstens der Begriff der »Believers’ Church«, der den Charakter und das We-
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sen der Freikirchen neu definierte. Seine Quellensammlung The Believers’
Church: The History and Character of Radical Protestantism (1968) und
eine Reihe von Tagungen, die Durnbaugh zusammen mit John Howard Yo-
der koordinierte, fiihrten zu einer Vertiefung dieses Ansatzes, der urspriing-
lich von Max Weber stammte. Dazu kam auch eine Untersuchung der frei-
kirchlichen Tradition geschwisterlicher Hilfe. Die Quellensammlung Every
Need Supplied: Mutual Aid and Christian Community in the Free Churches,
1525-1675 (1974) entstand aus dieser Arbeit.
Vor allem aber war es die tiduferisch-radikalpietistische Friedenstradition,
die Donald Durnbaughs Arbeit tief beeinfluBte. Aufgewachsen in der Frie-
denstradition seiner eigenen Kirche, ging er 1949 als Freiwilliger fiir Breth-
ren Volunteer Service (BVS, vergleichbar mit dem MCC) nach Osterreich
und verbrachte einige Jahre dort und auch in Deutschland in dem Bemiihen,
den kriegsgeschidigten Menschen zu helfen. Sein Chef in der tibergeordne-
ten Verwaltung, der Brethren Service Comission (BSC), war M. R. Zigler,
einer der Initiatoren der Puidoux Konferenzen (ab 1955). Auf Vorschlag von
Zigler sammelte Durnbaugh die Dokumente und Texte der Puidoux- und an-
derer Tagungen in dem Band On Earth Peace: Discussions on War/Peace
Issues Between Friends, Mennonites, Brethren, and European Churches
1935-1975 (1978). Zusatzlich setzte Durnbaugh der langjdhrigen Arbeit von
M.R. Zigler ein Denkmal mit einer Biographie seines Freundes und Men-
tors: Pragmatic Prophet: The Life of M. R. Zigler (1989). Nicht nur On Earth
Peace, sondern auch Durnbaughs Aufsitze zum Friedensthema haben das
BewufBtsein der Brethren maBgeblich verstirkt, zusammen mit den Menno-
niten und Quikern eine der »Historischen Friedenskirchen« zu sein.
Der bleibende EinfluB Durnbaughs besteht nicht nur in seinen Biichern und
Aufsitzen. Vielmehr bleibt er lebendig fiir die vielen, die ihn als Lehrer er-
lebten. Er war von 1962 bis 1988 Professor fiir Kirchengeschichte am Betha-
ny Theological Seminary, dem einzigen theologischen Seminar der Church
of the Brethren (vormals in Chicago, dann Oak Brook, Illinois, und jetzt
Richmond, Indiana). Dort und auch an den Brethren-Colleges Juniata Col-
lege (Huntingdon, Pennsylvania) und Elizabethtown College (Pennsylvania)
hat er Generationen von Studierenden (nicht nur Historikern) gelehrt, ihre
Kirche zu lieben, die Geschichte ihrer freikirchlichen Tradition zu achten
und die Geschichtsschreibung mit Energie, Ehrlichkeit, Klarheit und Her-
zensblut zu betreiben. Nicht wenige unter den Studierenden haben dadurch
ihr tiuferisches und radikalpietistisches Erbe wiederentdeckt und dieses Erbe
in ihrem Leben weiterwirken lassen.

Dennis L. Slabaugh
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Molotschna 2004: Mennoniten und ihre Nachbarn (1804-2004)

Unter dieser Uberschrift fand vom 2. bis 5. Juni 2004 in Saporoschje und
Melitopol in der Ukraine eine internationale, wissenschaftliche Konferenz
iiber die Geschichte der Mennoniten im russischen Zarenreich und in der So-
wjetunion statt. AnlaB dazu war das 200jihrige Jubildum der mennonitischen
Kolonie an dem kleinen Flu Molotschnaja, der Perle unter den mennoniti-
schen Kolonien RuBlands. Die Zusammensetzung der Konferenzteilnehmer
bestitigte das zunehmende Interesse an mennonitischen Forschungen in der
Ukraine und RuBland. Die Forscher aus der ehemaligen Sowjetunion liefer-
ten 27 von insgesamt 37 eingereichten Vortrigen. Die Forschungszentren
der Mennoniten in Nordamerika waren unterreprisentiert. Sechs Beitrige
kamen von nordamerikanischen Teilnehmern, der Rest aus den Niederlan-
den, Osterreich, Paraguay und Deutschland. Die Staatliche Pidagogische
Universitidt Melitopol mit Rektor Prof. Ivan Anosow hat als Gastgeberin sla-
vische Gastfreundlichkeit in einem HochstmaB geboten. Die Verantwortung
fiir die Planung der gelungenen Konferenz lag in den Hénden von Prof. Niko-
lai Krylow aus Melitopol und Prof. Harvey Dyck aus Toronto.

Die Vortrige deckten ein breites Spektrum des mennonitischen Lebens in
der Ukraine und RuBland ab. Chronologisch umfaBten sie die Zeitspanne
von der Einwanderung nach RuBland bis zur Besetzung durch die Wehr-
macht. Thematisch war alles vertreten — vom Entstehen eines Siedlungs-
basisnetzes aus geographisch-systematischer Sicht iiber das Bildungswesen,
Wirtschaft und Kultur bis zum Archiv- und Museumswesen, darunter auch
einstmals tabuisierte Themen wie Mennoniten und die Oktoberrevolution
sowie die Besatzungszeit. Uberdurchschnittlich viele Vortrige galten dem
mennonitischen Glauben.

Die Offnung von Archiven und die damit verbundene explosionsartige Er-
weiterung der Dokumentenbasis bietet einen AnlaB zu einer Neubesinnung
in Fragen der Forschungsmethodologie und einer neuen Einordnung des
Mennonitentums in den Kontext der gesamtrussischen Geschichte. Dieser
Fragestellung gingen Harvey Dyck und John Staples in ihrem gemeinsamen
Eréffnungsvortrag nach. Dem bis dahin weit verbreiteten, von David Rem-
pel geprigtem Leitbild von den Mennoniten als einer geschlossenen, ethno-
konfesionellen Gemeinschaft innerhalb der russischen Gesamtgesellschaft
stellen die Autoren das Konzept des Mennonitentums als integralen Teils
der russischen Gesellschaft gegeniiber.

Eines der groen Themen der Konferenz war das unter Forschern populére
mennonitische Bildungswesen. Alexandr Samurujtsew referierte iiber die
Konzepte des Grundschulunterrichtes in der Molotschna. Elvira Plesskaja
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aus Odessa berichtete iiber den verlorenen Kampf des mennonitischen Mo-
lotschnaer Schulrates gegen die Integrationstendenzen der russischen Regie-
rung um den EinfluB der Kirche auf das Schulwesen in den Jahren 1881 bis
1905. Irina Tscherkasjanowa weitete dieses Thema auf die gesamtrussische
Situation aus. W. Resnik untersuchte die medizinisch-hygienischen Aspek-
te und kam zu dem SchluB, daB mennonitische Schulen unangefochten an
der Spitze bei der GroBe der Schulzimmer standen, allerdings bei der Be-
leuchtung der Arbeitsplitze weit hinten lagen.

Eine Reihe von Vortrigen befalite sich mit der Rolle der Mennoniten in
Landwirtschaft und Industrie. Uber erfolgreiche Anpassung von landwirt-
schaftlichen Strategien an lokale Verhiltnisse in Westsibirien berichtete
A. Betcher. K. Rudtschenko schilderte die Pionierleistung der Mennoniten
im Wald- und Obstgartenanbau im friihen 19. Jahrhundert. Eigentiimlicher-
weise hielten in der anschlieBenden Diskussion einige ortskundige Konfe-
renzteilnehmer Waldanbau in der Molotschna immer noch fiir unméglich.
Marina Belikowa gab eine aufschluBreiche Ubersicht der vielen von den
Mennoniten ausgegangenen wirtschaftlichen Innovationen mit Signalwir-
kung fiir die benachbarten Volksgruppen. Natalia Ostaschewa-Venger ver-
glich die mennonitischen Siedlungen mit den gegenwiirtigen Freihandels-
zonen, die sich auf Mehlindustrie und industriellen Maschinenbau speziali-
siert haben. Die Chortitzaer Ansiedlung spielte die Rolle eines Innovations-
und Extensionszentrums. Aufgrund der wirtschaftlichen Bedingungen RuB-
lands sowie der mennonitischen Weltanschauung zihlten die wenigsten
mennonitischen Betriebe zu den wirklich groen. Die mennonitischen Fir-
meneigentiimer lehnten Verdringungswettbewerb ab, waren aber durchaus
konkurrenzfihig bis zu einem Grad, der das Uberleben ihrer Betriebe si-
cherte.

Zum Themengebiet Gesundheitswesen und humanitire Hilfe gab es Vortri-
ge vom Arzteehepaar Art und Marlies Friesen iiber die Glaubenshintergriin-
de bei den Initiativen zu den ersten Krankenhéusern in der Molotschna vor
dem Ersten Weltkrieg sowie von Piet Visser iiber die spontane und groBzii-
gige Hilfe der niederldndischen Mennoniten an ihre fernen Nachbarn in RuB-
land in den Jahren 1920 bis 1938.

Mennonitische Kultur stand im Vordergrund der Abhandlung von Peter Let-
kemann iiber die maBgebende Rolle von Heinrich Franz in der Gestaltung
des Chorgesangs unter den Mennoniten in RuBland. T. Martynjuk referierte
iiber den mennonitischen Gesangsunterricht im 19. und beginnendem 20.
Jahrhundert als integralen Bestandteil der Musikkultur der multiethnischen
Gesellschaft am Nordufer des Asowschen Meeres. Rudy Wiebe, einer der
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bekanntesten Schriftsteller Kanadas, erzihlte sehr emotional iiber seine
Streifziige durch das Land der Erinnerung.

Uber die Fremdartigkeit der Mennoniten in den Augen der russischen Be-
volkerung im Nordkaukasus um 1860 sprach Valeria Babkowa. Sergei
Schewtschuk berichtete iiber die auBerordentlich vielseitige Tatigkeit von
Johann Cornies am Nordufer des Asowschen Meeres. Jekaterina Lyach re-
ferierte iiber die mennonitischen Musterwirtschaften, Sergei Patschew iiber
die gemeinsame Geschichte der Bulgaren und Mennoniten am Nordufer des
Asowschen Meeres.

Mennonitische Historiographie der letzten zehn Jahre aus russischer Sicht
stand im Mittelpunkt des Vortrages von Tamara Tschernowa. Der menno-
nitischen Forschung aus der Blickrichtung der Universitit Toronto war ein
Vortrag von Harvey Dyck gewidmet. Sergei Baach berichtete iiber die Rol-
le der Museen Westsibiriens in der Erforschung der Kultur der RuBland-
deutschen, L. Gurbowa iiber die Bestinde des Staatsarchives der Krim,
W. Marotschko iiber die Sammlungen des Zentralarchivs der Republik
Ukraine und iiber die mennonitischen Verbande der 1920er Jahre.

Ein betréachtlicher Teil der Vortrige war dem Fragenkomplex Religion ge-
widmet. Johannes Dyck stellte fest, daB die Gemeindestruktur der russischen
und ukrainischen Baptisten mennonitsche Muster nachbildete. John Staples
stellte eine Verbindung zwischen dem Pietismus in seiner Herrnhuter Form
und den Reformen von Johann Cornies her. Sergei Shuk begab sich auf die
Suche nach Spuren der Radikalen Reformation in der Glaubensgemeinschaft
der Schalaputen in der Ukraine in den 1860er Jahren, was allerdings auf be-
rechtigte Kritik stieB. Oksana Besnosowa ergénzte die Liicken in der Schil-
derung der mennonitischen Einfliisse auf den russischen und ukrainischen
Baptismus bei P. M. Friesen. Astrid von Schlachta untersuchte den Einflufl
der Mennoniten auf die Identititsfindung der Hutterer in Siidrulland. Lju-
bow Sennikowa schilderte die Religionspolitik des Sowjetstaates in Bezug
auf die Mennoniten am Beispiel Westsibiriens.

Historische Geographie am Beispiel der Mennoniten stand im Mittelpunkt
der Vortrage von Nikolai Krylow (Rolle der Molotschnaer Mennoniten bei
der Entstehung des Siedlungsnetzes am Nordufer des Asowschen Meeres)
und seiner Tochter A. Krylowa (Mennonitische Landbesitzer im Bezirk Me-
litopol).

Viktor Klets berichtete iiber die Sonderstellung der Mennoniten in der Ukrai-
ne wihrend der Nazi-Zeit und ihre Reaktion auf die MaBnahmen der deut-
schen Besatzung. Tatiana Plochotniuk stellte das Leben und den Tod von Ja-
kob Rempel als Beispiel des mennonitischen Widerstandes gegen die zer-
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storerische Wirkung der Staatsmacht dar. Semen Wolownik erzihlte von sei-
nen langjahrigen Nachforschungen iiber mennonitische Opfer der Massen-
verfolgungen unter Stalin. Die tragischen Ereignisse in den mennonitischen
Siedlungen zur Zeit des Biirgerkrieges thematisierte in einer sehr ausgewo-
genen Weise Swetlana Bobylewa. David Sudermann rekonstruierte die
Machtiibernahme in Halbstadt durch die Bolschewiken vom 16. bis 21. Fe-
bruar 1918 aus mennonitischer Sicht. Alexandr Tedeev, Leiter des staatli-
chen Archives in Saporoschje, ergidnzte die Darstellung durch eine Reihe
von Dokumenten iiber Mennoniten in den Reihen der Bolschewiken.

Das Thema Mutterkolonien umfaBte Beitrdge von L. Moskaliuk (Soziale und
demographische Einfliisse auf das Sprachverhalten der ethnischen Deut-
schen im Altaigebiet), Gerhard Ratzlaff (Parallelen und Kontraste zwischen
mennonitischen Siedlungen in Paraguay und RuBland) und Peter Wiebe
(Mennoniten in Sibirien).

Die Konferenz Molotschna 2004: Mennoniten und ihre Nachbarn (1804 bis
2004) war Teil einer groBen Jubildumsfeier. Den Hohepunkt dieser Feier bil-
dete ein Festgottesdienst in der ehemaligen Zentralschule in Halbstadt, zu
dem sich Mennoniten aus aller Welt zusammenfanden. Er wurde ausgerich-
tet von der Mennonitengemeinde in Petershagen (heute Kutusowka), die
nach der Perestroika entstanden ist und von Deutschland aus betreut wird. In
einem Festakt nach dem Gottesdienst wurde in Anwesenheit von vielen pro-
minenten Gasten ein Monument zu Ehren der Einwanderer eingeweiht. Das
Monument wurde in der Werkstatt von Paul Epp in Toronto entworfen.
Nach einer 60jéhrigen Zeit des Schweigens iiber die Mennoniten an der Mo-
lotschna werden nun nach und nach Zeichen gesetzt, die an ihre vormalige
Existenz in diesem Gebiet erinnern. Auf der Eisenbahnstation Lichtenau/
Swetlodolinsk, die in den 1920er Jahren als Ausgangspunkt fiir die Auswan-
derung nach Kanada galt und in den 1930er Jahren fiir viele den Beginn des
Leidensweges in die Arbeitslager des Gulag markiert, wurde ihrer menno-
nitischen Erbauer gedacht. Man weihte zwei Mahnmale in Form von Biin-
ken mit Inschriften auf Deutsch, Russisch, Ukrainisch und Englisch ein. An
der Feier nahm auch der inzwischen verstorbene Delbert Plett aus Kanada
teil, der, todkrank, in besonders bewegender Art den Bibeltext des Mahn-
mals aus Psalm 27,1 »Der Herr ist meines Lebens Kraft: Vor wem sollte mir
grauen?« vortrug. Eingeweiht wurden fernerhin Gedenktafeln und Denk-
miler in Waldheim/Wladowka und Gnadenfeld/Bogdanowka.

Die Konferenz 2004 ist, wie auch ihre Vorgéangerin Saporoschje 1999, dem
Einsatz und der Energie von Prof. Harvey Dyck zu verdanken. Sie kostete
ihn derart viel Kraft, daB er kurz vor ihrem Beginn ernsthaft erkrankte und
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zum groBen Bedauern der Teilnehmer an den Veranstaltungen nicht teilneh-
men konnte. Als Anerkennung seiner groBen Verdienste wurde ihm die Jo-
hann-Cornies-Medaille »Fiir hervorragende Beitrdge und Studien zum Men-
nonitentum im Zaren- und Sowjetreich« zuerkannt.
Die Zusammenfassung der Vortriage auf Russisch oder Ukrainisch und Eng-
lisch ist als Buch erschienen (Molotschna 2004: Mennonites and their
Neighbours 1804-2004. An International Scholarly Conference, Saporosch-
je, Ukraine, June 2-5, 2004. Zaporizhia: RA Tandem-U, 2004. ISBN 966-
7482-32-4).

Johannes Dyck und Katharina Neufeld

Uber Grenzen sehen - Mitgliederversammlung in Haarlem

Auf Einladung des Doopsgezinde Historische Kring, dem niederldndischen
Mennonitischen Geschichtsverein, fand am 21. Mai 2005 die diesjdhrige
Mitgliederversammlung des Mennonitischen Geschichtsvereins in Haarlem
statt.

Angesichts der aufwindigen Anreise bot ein attraktives Rahmenprogramm
den einundzwanzig Teilnehmern die Moglichkeit, sich vom 19. bis 22. Mai
ein wenig intensiver in Amsterdam und Umgebung umzusehen. Zu den
Hohepunkten des ersten Tages zihlten der Besuch der Amsterdamer Single
Kerk, einer sogenannten Schlupfkirche (verborgenen Kirche) aus dem 17.
Jahrhundert, der Doopsgezinde Bibliothek der Gemeinde und dem menno-
nitischen theologischen Seminar unter fachkundiger Leitung von Prof. Dr.
Piet Visser und Adriaan Plak. Zu den wertvollsten Exponaten dieser Ein-
richtung gehoren handschriftliche Aufzeichnungen von Menno Simons so-
wie Stiche bekannter niederlandischer Téufer.

Am Freitagvormittag wurde die Gruppe von Vertretern des Gemeindevor-
stands der Aalkmaarer Doopsgezinde Gemeente begriiBit, deren Anfinge in
das Jahr 1530 zuriickreichen. Seit 1595 trifft man sich auf dem Gelinde im
Koningsweg, wo auch die jetzige Kirche steht, die 1853 erbaut wurde. Wie
die meisten anderen Mennonitengemeinden in den Niederlanden, geht auch
diese Gemeinde auf den 1674 erfolgten ZusammenschluB verschiedener
Taufgesinnter zuriick, zu denen tolerantere waterlindische, flaimische und
deutsche Mennoniten gehorten. Bei einem Besuch in Aalkmaar durften so-
wohl der Kdsemarkt als auch eine Grachtenfahrt nicht fehlen, die unter den
teilweise extrem niedrigen Briicken der Altstadt hindurchfiihrte. Einen an-
schaulichen Einblick in die wirtschaftlichen, kulturellen und gesellschaftli-
chen Lebensbedingungen vergangener Jahrhunderte bot der Besuch des Zui-
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derzee-Freilichtmuseums in Enkhuizen, der am Nachmittag auf dem Pro-
gramm stand.
R.D. Bienfait, Vorsitzender der Doopzgezinde Gemeente von Haarlem, be-
griifite am Samstagvormittag die angereisten niederlédndischen und auslin-
dischen Giste in der ehrwiirdigen und traditionsreichen Mennonitenkirche.
Ebenfalls herzlich willkommen geheiien wurden die ca. 150 Teilmehmer
von der Vorsitzenden des Doopsgezinde Historische Kring, Bonny Radema-
ker-Helfferich. Prof. Dr. Peter Klassen aus Fresno/Kalifornien, Vorsitzen-
der der Mennonite Polish Friendship Association, verwies in seinem Refe-
rat (abgedruckt in dieser Ausgabe der Geschichtsblitter) auf die seit Jahr-
hunderten bestehenden engen Beziehungen zwischen den niederléndischen
Mennoniten und ihren ausgewanderten Glaubensgeschwistern in West-
preuen. Ihrer Geschichte war auch eine Ausstellung gewidmet, die von der
Stiftung Niederlande/Polen organisiert worden war. Bei einem anschlieBen-
den Stadtrundgang erklirte Ds. Arno Timm anhand verschiedener Gebiude
die besondere Rolle der Mennoniten in der Geschichte Haarlems.
In getrennten Sitzungen fanden die Mitgliederversammlungen der beiden
mennonitischen Geschichtsvereine statt. Besonders hervorzuheben ist, da3
Frank Wiehler zum neuen 1.Vorsitzenden des Mennonitischen Geschichts-
vereins gewihlt wurde (s. Protokoll der MGV). Er versprach, sich mit Elan
und Engagement den Herausforderungen zu stellen und Visionenen fiir die
Zukunft zu entwickeln.
Die abwechslungsreichen Tage beschloB der Gottesdienst am Sonntagvor-
mittag mit anschlieBendem Gesprich bei einem »Kopje Koffie«.

Jorg Isert

Grenzen des Taufertums - Konferenz in Géttingen

Vom 23. bis 27. August 2006 findet an der Universitit Gottingen eine inter-
nationale Tagung zum Thema »Grenzen des Tdufertums: Forschungsper-
spektiven in der internationalen Tauferforschung. Margins of Anabaptism:
Trends and Perspectives in International Anabaptist Research« statt. Dabei
sollen der Standpunkt der Téuferforschung in aktuellen Diskursen der Ge-
schichtswissenschaft bestimmt und Perspektiven fiir zukiinftige Forschun-
gen erdffnet werden. Der Blick wird auf jene »Grenzen des Taufertums« ge-
richtet, an denen sich Identitiiten und Erinnerungskulturen herausbilden. Die
Konferenz setzt sich zum Ziel, anhand der vielfiltigen religiosen, sozialen,
rechtlichen und epochalen Grenzen anschaulich zu machen, was in den je-
weiligen Phasen der Gemeindeentwicklung als Tdufertum verstanden, be-
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stritten und definiert wurde. Informationen bei: Dr. Astrid von Schlachta,
Universitiit Innsbruck (Astrid. Von-Schlachta@uibk.ac.at) oder Dr. Anselm
Schubert, Universitit Gottingen (anselm.schubert @ gmx.de).

MGBI

Auf den Spuren der hutterischen Geschichte - Ein kurzer Bericht aus Tirol

Die mediale Aufarbeitung von Téufergeschichte hat mittlerweile vor allem
auf mennonitischer Seite eine ganz ansehnliche Zahl an Filmen, Dokumen-
tationen und Theaterstiicken hervorgebracht. Zu nennen sind unter anderem
die Produktionen » And when they shall ask« oder »T4uferjagd«, ein Theater-
stiick, das im Sommer 2005 im Schweizerischen Moosegg aufgefiihrt wur-
de. Die hutterische Geschichte ist dagegen bislang weniger Gegenstand me-
dialer populidrer Verarbeitung gewesen. Um so mehr stechen zwei Produk-
tionen hervor, die jiingst in Tirol die breitere Offentlichkeit mit diesem dun-
keln Kapitel der Landesgeschichte konfrontiert haben. Zum einen handelt es
sich um das Theaterstiick »Die Hutterer«, das im Sommer 2004 im Tiroler
Stadtchen Rattenberg auf einer Freilichtbiihne in der SchloBruine uraufge-
fiihrt wurde. Zum anderen stand im Mérz 2005 der Spielfilm »Jakob Hutter
und die Hutterer. Mértyrer des Glaubens« auf dem Tiroler Kinoprogramm,
der wohl demnéchst auch im Fernsehen gezeigt werden wird.

Das Theaterstiick »Die Hutterer. Eine Chronik« stammt aus der Feder des
Tiroler Schriftstellers Felix Mitterer, der bereits durch sein Werk iiber die in
den 1830er Jahren aus dem Zillertal vertriebenen Protestanten in der Aufar-
beitung der regionalen Religionsgeschichte hervorgetreten ist. Zudem hat
Mitterer einige Manuskripte fiir Fernsehproduktionen, unter anderem fiir
Episoden des » Tatort«, geliefert.

»Die Hutterer« triagt den Charakter eines gewagten und ehrgeizigen Projek-
tes, da die gesamte Geschichte der Hutterer in einem Theaterstiick darge-
stellt werden sollte. Das Stiick beginnt ganz auf dem Boden lokaler Beziige
zur Zeit der ersten Tédufer in Rattenberg, wo — folgt man den Angaben der
hutterischen »Chronik« — im 16. Jahrhundert 71 Mirtyrer den Tod fanden.
Der ersten Begeisterung der Rattenberger iiber die neuen tduferischen Ideen
folgen schnell Tod und Vertreibung bzw. Auswanderung nach Méhren. Im
folgenden stellt Mitterer dann die einzelnen Stationen der hutterischen Ge-
schichte dar, die durch die wiederkehrende Situation der Verfolgung und
Auswanderung verbunden sind — Mihren, Siebenbiirgen, Siidrulland, Nord-
amerika.

Die letzte Szene schlieBlich spielt auf einem modernen Bruderhof in der
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nordamerikanischen Pririe. Den Ziindstoff fiir diese Episode liefert die Kon-
frontation der heutigen hutterischen Jugend mit den modernen Medien und
der » AuBenwelt«. Natiirlich, muf3 man leider fast sagen, geraten die Jugend-
lichen in Konflikt mit den Regeln der Gemeinde; die junge Huttererin Judy
kehrt schlieBlich jedoch freudig zur Gemeinde zuriick, nachdem sie diese
auf der Suche nach »Neuem« zunichst verlassen hatte. Uberzeugt das Stiick
von Felix Mitterer bis zur vorletzten Szene durch eine ausgewogene Dar-
stellung, die nur selten in iibertriebene Klischees verfillt — der feiste Prie-
ster darf allerdings auch in diesem Stiick nicht fehlen —, so kippt es in der
letzten Szene. Die Probleme der heutigen hutterischen Jugend werden sehr
iiberspitzt, fast in der Manier des Michael-Holzach-Buches »Das vergesse-
ne Volk« aufgegriffen. Dennoch ist ein sehenswertes Werk iiber die Ge-
schichte der Hutterer entstanden, das es zudem schafft, die historischen Epo-
chen ohne Hektik und Hast nebeneinander zu plazieren. Dem Zuschauer wird
ein ausgewogener Uberblick iiber die Geschichte der Gemeinde geboten, und
auch die Darstellung der geistlichen Grundlagen kommt nicht zu kurz.

Im Kinofilm »Jakob Hutter und die Hutterer« ging es ebenfalls darum, die
gesamte Geschichte der Hutterer zu prisentieren, allerdings liegt der Schwer-
punkt auf dem 16. Jahrhundert. Die Umsetzung gelingt jedoch weniger gut
als im Theaterstiick, denn die Epochen nach dem 17. Jahrhundert werden in
einer Kiirze dargestellt, daB der Zuseher nur schwer nachvollziehen kann, in
welchem Teil Europas sich die Gemeinde gerade befindet. Der Film endet
mit einer vergleichsweise langen Sequenz iiber das Leben auf zwei Héfen
des 21. Jahrhunderts. Der Alteste Arnold Hofer (Riverbend Colony) schil-
dert die Bedeutung des hutterischen Glaubens und der hutterischen Ge-
schichte fiir die heutigen Generationen und verleiht dem Film so eine gehori-
ge Portion Authentizitdt und Originalitit. Der Schluff gehort damit ebenso
zu den Stirken des Filmes wie die generelle Darstellung von Verfolgung,
die in aller brutalen und schonungslosen Deutlichkeit gezeigt wird. Ange-
sichts der Dramatik der Ereignisse durchaus gerechtfertigt, zielen die Pro-
duzenten offenkundig darauf, auch die emotionale Saite des Betrachters
deutlich zum Klingen zu bringen.

Als Schwiche des Films »Jakob Hutter und die Hutterer« erweist sich seine
Mischung aus Dokumentar- und Spielfilm, was die Wahrnehmung der hi-
storischen Ereignisse weder als kiinstlerische Adaption noch als dokumen-
tarische Analyse festlegt. Durch die Stimme aus dem »Off«, die withrend des
gesamten Films den historischen Hintergrund erzihlt, wird ein klarer An-
spruch auf Dokumentation erhoben. Mit diesem Anspruch korreliert aller-
dings die Prisentation von Geschichte, die mit zahlreichen Fehlern gespickt
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ist. Historische Unwahrheiten, die sich durch intensives Quellenstudium
leicht bereinigen lieBen, stehen dabei historisierenden Interpretationen ge-
geniiber, in denen moderne Phantasien iiber das, wie es in der Geschichte
wohl gewesen sein mag, etwas iiberhand genommen haben. Die Gemeinde-
entwicklung der Hutterer erscheint, vor allem in der frithen Phase der Ge-
meinde, sehr geradlinig; Konflikte und Machtstreitigkeiten werden vollig
ausgeblendet. Die omniprésente Liebesgeschichte zwischen Jakob und Ka-
tharina Huter rutscht vollsténdig ins Kitschige ab, wenn die Riickkehr des
Paares 1536 nach Tirol zu einer modernen Adaption der neutestamentlichen
Herbergssuche von Josef und Maria wird.
Allen Schwichen zum Trotz zeigen beide Produktionen, daB die Geschich-
te der Hutterer stets aufs neue attraktiv ist und von einem breiten Publikum
mit Begeisterung aufgenommen wird. Fragen nach dem Umgang mit Min-
derheiten, nach dem »Exotischen« und abseits des Mainstream Liegenden
scheinen ebenso das Interesse hervorzurufen wie das generelle Anliegen, die
dunklen Seiten der Landesgeschichte »aufzuarbeiten«. Diese Aufarbeitung
in Tirol steht erst am Anfang. Fiir den Herbst 2006 sind verschiedene Ver-
anstaltungen zur Geschichte der Hutterer geplant, unter anderem eine Aus-
stellung, ein Symposium und Filmabende mit Diskussionen. Zudem wird ein
populdrwissenschaftliches Buch iiber die Geschichte der Hutterer erschei-
nen.

Astrid von Schlachta

Das »lange 16. Jahrhundert« - eine neue Gesamtdarstellung

Deutschland 1500—1648. Eine zertrennte Welt, so lautet der Titel eines 2004
im Schéningh Verlag als UTB 2606 erschienenen neuen Buches von Hans-
Jiirgen Goertz. Kompetent und anschaulich zugleich, wie nur ein Kenner
der Materie zu schreiben versteht, fiihrt der Autor seine Leser und Leserin-
nen durch eines der spannendsten Kapitel deutscher Geschichte. Altes stiirz-
te ein und Neues brach sich Wege in einer platzlich »zertrennten Welt«
(Thomas Miintzer) voller Zukunftshoffnungen und Angste. Das insgesamt
vierzehn Kapitel umfassende Buch geht auf Vorlesungen zuriick, die Hans-
Jiirgen Goertz wihrend der beiden letzten Jahrzehnte als Professor am In-
stitut fiir Sozial- und Wirtschaftsgeschichte der Universitit Hamburg ge-
halten hat. Der sehr iibersichtlich strukturierte Band setzt mit dem »Ende
der Welt und Beginn der Neuzeit« ein und klingt mit einem Kapitel iiber
den DreiBigjahrigen Krieg und den Westfilischen Frieden aus: »Das freye
Romische Reich wird jetzt zur Barbarei«. Und noch etwas ist bemerkens-
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wert. Fiir eine Gesamtdarstellung hochst ungewohnlich wird nicht nur der
kommunalen Reformation, sondern auch den Tdufern besondere Aufmerk-
samkeit geschenkt.

MGBI

Judith mordet weiter
Nachdem 2003 eine Anthologie unter dem Titel »Ich bin Judith«. Texte und
Bilder zur Rezeption eines mythischen Stoffes im Leipziger Universititsver-
lag verdffentlicht wurde, liegt nunmehr eine weitere Publikation von Mari-
on Kobelt-Groch zum Judith-Thema vor. Dieses Jahr erschien im Verlag
Wilhelm Fink ihr Buch: Judith macht Geschichte. Zur Rezeption einer my-
thischen Gestalt vom 16. bis 19. Jahrhundert. Auf iiber 300 Seiten wird die
verschlungene Entwicklung eines Mythos untersucht, der bis heute wenig
von seiner Faszination eingebiifit hat. Ob als Motiv an einer Hauswand in St.
Pauli oder im Kiinstlernamen der Popséngerin Judith Holofernes (Wir sind
Helden) — die biblische Geschichte der Judith, die Nebukadnezars Feld-
hauptmann Holofernes enthauptet und damit das jiidische Volk rettet, lebt
weiter. Mit dem Interesse an der Tduferin Hille Feicken, die als Miinstera-
ner Judith in die Geschichte eingegangen ist, hatte einst alles angefangen.
Unterdessen hat Marion Kobelt-Groch nicht nur viele weitere Judiths ent-
deckt und zusammengefiihrt, sondern auch der begleitenden Magd jene Auf-
merksamkeit geschenkt, die ihr bislang verweigert wurde.

MGBI

CD-ROM zur Geschichte der Mennonitengemeinde zu Hamburg und Altona
Als die »Mennonitengemeinde zu Hamburg und Altona«, wie sie noch im-
mer offiziell heiBt, im Jahr 2001 ihr 400jdhriges Jubildum beging, gehorte
neben einem Festakt und einer Vortragsreihe auch eine Sonderausstellung
im Altonaer Museum in Hamburg/Norddeutsches Landesmuseum zum Fest-
programm. 1601 waren die ersten Mennoniten nach Altona gekommen. In
Erinnerung an diesem Anlaf} erschienen die Geschichte der Gemeinde aus
der Feder von Michael Driedger sowie ein Katalog zur Ausstellung. Nun ha-
ben Dr. Matthias H. Rauert und Thomas Schamp, die an der Vorbereitung
der Ausstellung maBgeblich beteiligt waren, eine CD-ROM vorgelegt, auf
der die damalige Ausstellung am PC nachvollziehbar wird. Herausgegeben
wurde diese CD-ROM von Dr. Annelie Kiimpers-Greve im Mennonitischen
Geschichtsverein.
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AnlaB fiir die Publikation zum jetzigen Zeitpunkt ist ein weiteres Jubildum,
nidmlich die ebenfalls 400ste Wiederkehr des ersten »Niederlandervertra-
ges«, mit dem die Stadt Hamburg, damals getrennt von dem zu Holstein
gehorenden Altona, im Jahr 1605 einhundertdreifig Familien aus den siidli-
chen Niederlanden aufnahm, darunter auch die mennonitische Familie
Stockmann. Fiir die vorliegende Ausgabe der Geschichtsblitter haben An-
nelie Kiimpers-Greve und Matthias H. Rauert die Niederléndervertriige in
ihrer Bedeutung fiir die Mennoniten genauer untersucht (S. 77ff.). Friiher
als gedacht und in einem groBeren AusmaB, als bisher bekannt, waren Men-
noniten in Hamburg und nicht allein im holsteinischen Altona prisent.

Seit 2001 war vorgesehen, die Ausstellung auf einer CD zu dokumentieren,
was nunmehr geschehen ist, wenn die CD auch nicht in allen Details
deckungsgleich mit der Ausstellung von 2001 ist. Manches wurde wegge-
lassen, beispielsweise eine Reihe von Stadtansichten von Altona und die
breite Dokumentation von Gesangbiichern. Auch konnten einige Exponate,
die damals Leihgaben waren und nicht photographisch dokumentiert wur-
den, nicht aufgenommen werden. Manches andere ist dafiir dazugekommen,
erwihnt seien hier Dokumente zur Gemeinde in Friedrichsstadt und ein men-
nonitisches Pastoreninterieur aus den 1930er Jahren. Auch werden manche
Dokumente genauer vorgestellt, darunter das wohl ilteste Exemplar eines
Niederldndervertrages, das gleich zweimal abgebildet wird.

Auf eine Einfiihrung folgt der Stoff, gegliedert nach Jahrhunderten, die wie-
derum nach Themen schlagwortartig unterteilt sind. Es schlieBt sich eine
Ubersicht zu den Pastoren der Gemeinde und ein Anhang mit Literaturhin-
weisen an. Rund 450 Bilddateien sind auf der CD enthalten, meist werden
sie mit Texten und Nachweisen kurz erliutert. Dazu kommen weitere Tex-
te, mehrere Zeitungsausschnitte sowie Ausziige der Festrede aus dem Jahr
2001. Wie die Ausstellung 2001 greift die CD iiber die Geschichte der Ge-
meinde hinaus und bietet zusitzlich Informationen und Abbildungen zu den
Téufern des 16. Jahrhunderts und zur Geschichte der westpreuBischen Men-
noniten, deren Kirchen und Friedhofen. Insgesamt wird so fiir den interes-
sierten Nutzer eine anregende Beschiftigung mit der Geschichte nicht nur
der Gemeinde fiir mehrere Stunden erméglicht.

Man muB eine gewisse Portion Neugier, Ausdauer und Entdeckungsfreude
mitbringen, wenn man die CD in den PC einlegt. Denn was er wo findet, er-
kennt der Nutzer nicht auf Anhieb. Und nicht immer wird in den Kapiteln
das ausgefiihrt, was man erwartet. Und da man nicht, wie vom Surfen im In-
ternet gewohnt, zu der zuletzt besuchten Seite zuriickkehren kann, wird man
alsbald zum folgsamen Nutzer, der, statt wie in einem Buch hier und da zu
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blittern oder gar im Register nachzuschlagen, brav alle Seiten der Reihe nach
aufruft. Dann aber wird man belohnt: Die CD erm&glicht eine anregende,
oft freilich auch zufillige Begegnung mit den Themen und Motiven, mit Per-
sonen, Orten und Gegenstinden, die fiir die Geschichte dieser Gemeinde von
Belang sind. Sie fiihrt diese buchstablich vor Augen, das ist ihre Stirke. So
liegt mit der CD, deren Schwerpunkt die Bilder sind, eine willkommene Er-
ginzung zu den Publikationen zur Gemeindegeschichte vor. Ersetzen kann
sie diese Werke freilich nicht, das neue Medium CD-ROM tritt mit seinen
spezifischen Moglichkeiten vielmehr an ihre Seite. Wer mehr und vor allem
Zusammenhingendes wissen will, wird also immer wieder ins Biicherregal
greifen, entweder nach Michael Driedgers oder Berend Carl Roosens Ge-
meindegeschichte oder zum Mennonitischen Lexikon — aber das ist kein
schlechter Effekt! Der Hamburger Gemeinde ist zu dieser CD also zu gra-
tulieren, sie hat mit dieser Art der Darstellung Neuland betreten, keine an-
dere Gemeinde ermoglicht Interessenten eine so vielfiltige Beschéftigung
mit der eigenen Geschichte.
Annelie Kiimpers-Greve, Mennonitischer Geschichtsverein (Hgg.), 400 Jah-
re Mennoniten in Hamburg und Altona, Mennonitischer Geschichtsverein,
ISBN 3-921881-21-8; Vertrieb: Thomas Schamp, Ziegenpfad 17, 22549
Hamburg; fiir Mitglieder des Geschichtsvereins zu ermiBigtem Preis zu be-
ziehen bei Jochen Schowalter, co. Mennonitische Forschungsstelle, Am Hol-
lerbrunnen 2a, 67295 Bolanden-Weierhof, jh.schowalter@t-online.de
Christoph Wiebe

400 Jahre Niederlandervertrage mit Hamburg ...

... waren der Mennonitengemeinde zu Hamburg und Altona und der Evan-
gelisch-reformierten Kirche in Hamburg ein Anla, am 6. Oktober 2005 das
Bestehen ihrer Gemeinden in Hamburg seit 1605 mit einem Festakt im Lo-
richssaal des Staatsarchivs Hamburg zu feiern. GruBworte sprachen unter
anderem der Direktor des Staatsarchives, Dr. Udo Schifer, Pastorin Marti-
na Severin-Kaiser, (")kumenebeauftragte der Nordelbischen Kirche und Ge-
schéftsfiihrerin der Arbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen in Hamburg
und Veronique Huppertz als Vertreter des Honorarkonsulats des Konigreichs
Belgien. Unter den etwa 90 Teilnehmern war eine von Pastor Geert Briise-
witz begleitete Delegation der mennonitischen Partnergemeinde Groningen.
Dr. Matthias Rauert (Liibeck) hob in seinem Festvortrag hervor, daB der Ver-
trag im Zeitalter des Konfessionalismus und vor dem Hintergrund des cal-
vinistisch-nationalistischen Bocskay-Aufstandes, der 1605 vor den Toren
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Wiens gerade seinem Hohepunkt zutrieb, ein .geheimes Kabinettsstiick”
sein muBte. Der Vertrag ,,cum natione belgica®, wie es in einem Aktenstiick
heift, sei daher bis heute nur in seinen Grundziigen bekannt und seine Wir-
kungsgeschichte wie iiberhaupt die Geschichte der sogenannten ,Niederlan-
dischen Nation“ in Hamburg kaum erforscht. Erstmals war er im Rahmen
einer kleinen Ausstellung historischer Dokumente im Foyer des Staats-
archivs dffentlich zu sehen. SchluB der Veranstaltung bildete die dffentliche
Prisentation der CD-ROM 400 Jahre Mennoniten in Altona und Hamburg,
auf der die gleichnamige Ausstellung des Jahres 2001 dokumeniert wurde.
Matthias H. Rauert
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Mennonitischer Geschichtsverein

Protokoll der Mitgliederversammlung (MV) des Mennoniti-
schen Geschichtsvereins (MGV) am 21. Mai 2005 in der Verei-
nigten Mennonitengemeinde in Haarlem/NL

1. Eroéffnung und Begriiung

Der 2. Vorsitzende, Gary Waltner, begriit die in die Niederlande angerei-
sten Mitglieder und Freunde des Vereins und eroffnet die Sitzung mit einem
Gebet. Die Einladung erfolgte form- und fristgerecht. Von den 28 Anwesen-
den sind 24 Mitglieder stimmberechtigt Fiir drei juristische Mitglieder, die
Mennonitengemeinden Berlin, Krefeld und Neuwied, liegen entsprechende
Vollmachten schriftlich vor. Die vier Giste sind herzlich willkommen.

Den Dank an die gastgebende Vereinigte Mennonitengemeinde in Haarlem
fiir die freundliche Aufnahme und Betreuung wihrend der Sitzungen hatte
Gary Waltner bereits am Vormittag im Rahmen der gemeinsamen Veran-
staltung mit dem Doopsgezinde Historische Kring, dem niederléndischen
mennonitischen Geschichtsverein, und der Gemeinde zum Ausdruck ge-
bracht.

Die Anwesenden gedenken der im letzten Jahr verstorbenen Mitglieder.
Die vorgeschlagene Tagesordnung wird angenommen.

2. Protokoll
Das in den MGBI 2004, S. 179-183, verdffentlichte Protokoll wird ohne Ein-
winde verabschiedet.

3. Bericht des Vorstandes

3.1 Bericht des Vorsitzenden und Aussprache

Der Vorsitzende faBt die wesentlichsten Punkte seines schriftlich vorliegen-
den Berichts zusammen. Die Arbeit umfaBt

— die jahrliche Herausgabe der Mennonitischen Geschichtsblitter (MGBI),
—die Arbeit in der Mennonitischen Forschungsstelle (MFSt) zur Forderung
der historischen Arbeit,

— die Betreuung der Menno-Simons-Gedichtnisstitte (Mennokate) im Auf-
trag der Vereinigung der Deutschen Mennonitengemeinden durch einen
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selbstdndigen Ausschuf} sowie

— die Verwaltung der seit dem Jahr 2002 ins Leben gerufenen Stiftung Men-
nonitische Forschungsstelle Weierhof.

Der MGV hatte am 31. Dezember 2004 441 zumeist dltere Mitglieder. Eine
entsprechende Mitgliederwerbung hat in dieser Situation darum eine gewis-
se Prioritit.

Was die notwendigen Renovierarbeiten an der Mennokate anbelangt, teilen
die Anwesenden die Meinung, diese nach der zukiinftigen Pachtkldrung in
Angriff zu nehmen. Eine Internetprisenz ist durch die Bekanntmachung in
Museumsfiihrern gegeben.

Gary Waltner berichtet, daB Dr. Dennis Slabaugh und Raphael Zeisset klei-
ne Buchprisente fiir ihre engagierte Mitarbeit iiberreicht worden sind. Ein
besonderer Dank ergeht auch in diesem Jahr an Raphael Zeisset fiir die vor-
liegende Finanzaufstellung sowohl fiir den MGV als auch fiir die MFSt.

3.2 Kassen- und Priifbericht

Fiir den entschuldigten Kassenfiihrer Raphael Zeisset stellt Frank Wiehler
den Kassenbericht vor. Er gibt zu einzelnen Positionen Erkldarungen und be-
antwortet Fragen. Die Ausgaben bewegen sich weitgehend im Rahmen des
verabschiedeten Budgetansatzes fiir 2004. Einige Fragen konnten wegen feh-
lender Detailkenntnis nicht beantwortet werden. Hier wurde eine schriftli-
che Antwort zugesagt, die sich im Anhang dieses Protokolls befindet.

Die Kassenpriifung erfolgte am 3. Mai 2004 durch Giinter Kriiger und Rai-
ner Funck.

4. Entlastung des Vorstands

Frank Wiehler verliest den Kassenpriifungsbericht, der nach pflichtgeméBer
Priifung der Biicher durch die Priifer keinen AnlaB zu Beanstandungen ge-
geben hat.

Wolfgang Schultz stellt den Antrag auf Entlastung des Vorstands. Dem An-
trag wird, nach einem Dank an die Vorstandsmitglieder, mit 18 Ja-Stimmen
ohne Gegenstimme entsprochen.

5. Wahlen

5.1 Wahl des 1. Vorsitzenden

Der Vorstand schldgt Frank Wiehler als einzigen Kandidaten vor. Weitere
Vorschlige erfolgen nicht.

Frank Wiehler stellt sich kurz vor. Geboren in Elbing, Abitur in Hannover,
Studium der Volkswirtschaft in Freiburg mit langjéhriger Berufserfahrung
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in der Europiischen Union als Abteilungsleiter im Europdischen Parlament.
Seine praktischen Erfahrungen in der Verwaltung sowie Organisation diirf-
ten sich fiir die Aufgabe der Vereinsleitung als hilfreich erweisen. Frank
Wiehler ist historisch interessiert und unter anderem Vorsitzender des Men-
nonitischen Arbeitskreises Polen. Seiner Geburtsregion WestpreuBen im
heutigen Polen gilt seine besondere Aufmerksamkeit.

Frank Wiehler ist auBerdem fiir die EU als Wahlbeobachter und als freier
Mitarbeiter in einer schweizerischen Beratungsfirma titig.

Nach seinen Zielvorstellungen fiir die zukiinftige Arbeit des Vereins befragt,
gibt er zu verstehen, daB diese nur in gemeinsamer Diskussion mit den Mit-
gliedern des Vorstands erarbeitet werden konnen. Die Kooperation mit den
mennonitischen Geschichtsvereinen in den Niederlanden, Frankreich und
der Schweiz konnte verstirkt werden, unter anderem vielleicht auch im Hin-
blick auf kiinftige Publikationen. Die Familienforschung sowie die Ge-
schichte der ruBlanddeutschen Mennoniten konnten ebenfalls eine stirkere
Beriicksichtigung finden.

Frank Wiehler wird in geheimer Wahl bei 25 abgegebenen Stimmen mit 24
Ja-Stimmen und einer Enthaltung zum 1. Vorsitzenden des MGV fiir 6 Jah-
re gewihlt. Er dankt fiir das entgegengebrachte Vertrauen und iibernimmt
die Sitzungsleitung mit einem besonderen Dank an Gary Waltner, der neben
seinen vielfiltigen Verpflichtungen im Verein die Vakanz iiberbriickt hat.

5.2 Wahl des Kassenfiihrers

Aufgrund beruflicher Belastungen hat Raphael Zeisset seinen Riicktritt er-
kldrt mit der Bereitschaft, die Kasse per 30. Juni 2005 an einen Nachfolger
zu libergeben. Der Vorstand empfiehlt Rainer Funck fiir das Amt, der als
kaufménnischer Angestellter im AuBendienst bei der Firma Bayer titig war
und praktische Erfahrungen in der Buchfiihrung sowie im Finanzwesen mit-
bringt. Er fiihrt die Kasse in der Gemeinde Kochendorf. Aufgrund einer
plotzlichen Erkrankung hatte Rainer Funck seine Teilnahme an der Sitzung
absagen miissen. Weitere Kandidaten werden nicht benannt.

Die Versammlung wihlt Rainer Funck bei 26 abgegebenen Stimmen mit 25
Ja-Stimmen und einer Enthaltung zum neuen Kassenfiihrer des MGV fiir
eine Wahlperiode von 6 Jahren. Rainer Funck hatte zu verstehen gegeben,
die Wahl anzunehmen.

5.3 Wahl des Schriftfiihrers

Jorg Isert war als Schriftfiihrer zum 31. August 2004 aus personlichen Griin-
den zuriickgetreten, hatte die Aufgabe aber kommissarisch weitergefiihrt.
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Aufgrund verdnderter Rahmenbedingungen stellt er sich fiir die Weiter-
fiihrung seiner Wahlperiode bis 2008 wiederum zur Wahl. Andere Kandida-
ten werden nicht vorgeschlagen.

Von den 26 abgegeben Stimmen entfallen 25 Ja-Stimmen bei einer Enthal-
tung auf Jorg Isert, der seine Schriftfiihrungstitigkeit fortsetzen wird. Er
nimmt die Wahl an.

5.4 Wahl der Beirdte

Der Verein kann bis zu zwolf Beiréte wihlen. Die Wahlperiode von Beate
Gathen und Dr. Bernd Quiring ist zu Ende. Beate Gathen mdchte nicht wie-
der kandidieren, Bernd Quiring hat seine Bereitschaft erklért, weiterzuma-
chen. Unbesetzt geblieben ist auch der bis zur letzten Mitgliederversamm-
lung gehaltene Beiratssitz von Dr. Heinold Fast. Der Vorstand empfiehlt,
tiber die Wiederwahl von Bernd Quiring hinaus auch die Wahl von Jochen
Schowalter in den Beirat und zeigt sich offen fiir weitere Vorschlédge. Es gibt
jedoch keine.

Auf Dr. Bernd Quring entfallen von den 26 abgegebenen Stimmen 25 Ja-
Stimmen bei einer Enthaltung. Fiir Jochen Schowalter werden 21 Stimmzet-
tel abgegeben mit 20 Ja-Stimmen und einer Enthaltung. Jochen Schowalter
nimmt die Wahl an. Bernd Quiring hatte im Vorfeld seine Zustimmung ge-
geben.

Fiir die Priifung der Kasse des Jahres 2005 werden Giinter Kriiger und Ort-
win Driedger gewihlt.

6. Bericht iiber die Stiftung Mennonitische Forschungsstelle Weierhof

In Ergéinzung des Beitrages im Geschiftsbericht zur Stiftung MFSt legt
Frank Wiehler den von Raphael Zeisset zusammengestellten und ebenfalls
von Giinter Kriiger und Rainer Funck gepriiften JahresabschluBbericht der
Stiftung vor. Sie fanden keinen AnlaB zu Beanstandungen. Auf Fragen zu
der Anlagepolitik und Wertentwicklung des Stiftungsvermégens, die nicht
umfassend beantwortet werden konnen, wird eine schriftliche Beantwortung
zugesagt, die sich im Anhang dieses Protokolls befindet.

7. Mennonitische Geschichtsblatter

Christoph Wiebe und Dr. Marion Kobelt-Groch berichten iiber die Menno-
nitischen Geschichtbldtter 2004, einer anregenden Ausgabe mit vielfiltigen,
internationalen Beitrigen und einer neuen Rubrik Essay, mit der sich die Re-
daktion der Mennonitischen Geschichtblitter fiir gegenwartsbezogene Dis-
kussionen unter den Mennoniten 6ffnen machte. Aktuell und gegenwartsbe-
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zogen ist auch der Berichtsteil, in dem unter anderem auf die Feierlichkei-
ten zwischen reformierten und mennonitischen Christen in Ziirich im Juni
2004 eingegangen wird.

Eine thematisch reiche Konzeption liegt ebenfalls fiir die Ausgabe 2005 vor.
Im Blick auf die besonders ansprechende Aufmachung der niederléindischen
Jahrbiicher mit Mehrfarbdrucken und bunten Einbanden wird zu bedenken
gegeben, daB dies mit erheblichen Mehrkosten verbunden wiire. Der neuge-
wihlte Vorsitzende hat Ideen und Anregungen geduBert, die verfolgt wer-
den miiften.

Materialien zur Vertreibung und Flucht vor 60 Jahren sind im Bundesarchiv
in Koblenz zu finden, aber vielleicht bedarf es noch Zeit, um iiber diesen
Teil der Geschichte zu publizieren. Es stellt sich die Frage, inwieweit durch
finanzielle Anreize jiingere Autoren gewonnen werden konnten. Frank
Wiehler macht Mut zum Mitmachen.

Der Vorsitzende dankt dem Redaktionsteam der Mennonitischen Geschicht-
blétter fiir die engagierte Arbeit und sieht in dieser regelméBigen Publikati-
on des Vereins auch ein Werbeinstrument, um Mitglieder zu gewinnen.

8. Verschiedenes

Der Vorsitzende lddt die beiden am weitesten angereisten Mitglieder ein, et-
was lber sich zu erzihlen.

Tetsuya Nagamoto kommt aus Japan, studiert in Miinster und recherchiert
fiir seine Dissertation tiber die T#ufer in Miinster.

Dr. Theodor Regier aus Friesland in Paraguay ist Schulleiter seiner Kolonie
und arbeitet in Kooperation mit der IMO in einem lidndlichen Entwicklungs-
projekt mit. Er halt sich zu Gespriichen mit der IMO und Gemeindebesuchen
in Europa auf. Theodor Regier ist auch Mitherausgeber des Jahrbuchs des
paraguayischen mennonitischen Geschichtsvereins.

Diether Gotz Lichdi liberreicht dem Vorsitzenden einen Scheck iiber 1005,12
Euro, die fiir Buchkiufe zu verwenden sind. Er verzichtet auf das Autoren-
honorar seines Buchs Mennoniten in Geschichte und Gegenwart. Fank Wieh-
ler dankt herzlich fiir diese Spende.

9. Schluf

Um der geographischen Balance Rechnung zu tragen, stiinde wieder eine
Sitzung in Siiddeutschland an. Die Gemeinde Zweibriicken wird als Ta-
gungsort vorgeschlagen. Es gibt dort einem Bezug zu ehemals Amischen in
der Region. Generell wird empfohlen, einen Fachvortrag anléBlich einer Mit-
gliederversammlung einzuplanen.

211



Die Gemeinde Krefeld begeht 2007 das Jubildum 400 Jahre Mennoniten in
der Stadt. Es bietet sich an, die Mitgliederversammlung 2007 dort abzuhal-
ten.

Frank Wiehler dankt den Anwesenden fiir ihre Teilnahme und Mitarbeit. Er
dankt auch der Vereinigten Mennonitengemeinde Haarlem fiir ihre Gast-
freundschaft und die Bereitstellung des Sitzungsraums. Gary Waltner been-
det die Sitzung mit einem Gebet.

Fiir das Protokoll: Jorg Isert, 24. Mai 2004

Gelesen: Gary Waltner und Frank Wiehler

ANHANGI|

Ergédnzende schriftliche Antworten des Kassenfiihrers Raphael Zeisset auf
einige Fragen zum Kassenbericht (siehe Punkt 3.2)

FRAGE Der Kassenstand und die Riicklagen fiir die MFSt werden als rela-
tiv hoch empfunden. Sind die Riicklagen festverzinslich angelegt worden?
ANTWORT Der Kassenstand setzt sich — wie in den Vorjahren im wesentli-
chen aus der Riicklage fiir die MFSt, der gebildeten freien Riicklage und den
zweckbestimmten Spenden sowei einem unverzinslich gewihrten Darlehen
zusammen. Die Riicklage fiir die MFSt ist fiir Ersatzinvestitionen und Re-
paraturaufwendungen gebildet worden, um einerseits den laufenden Haus-
halt entlasten und andererseits den Gebdudeunterhalt dauerhaft finanzieren
zu konnen. Die Riicklagen sind entsprechend ihrer Fristigkeit lang- und mit-
telfristig fest- bzw. variabelverzinslich angelegt.

FRAGE Ist angesichts der zu erwartenden Kosten fiir Renovierungsarbeiten
an der Mennokate die Bildung einer gesonderten Riicklage erforderlich?
ANTWORT Fiir die Mennokate besteht eine gesonderte Kassenfiihrung, sie-
he dazu auch die Berichterstattung des Mennokaten-Ausschusses. Eine
Riicklage wire gegebenenfalls in der Kassenfiihrung der Mennokate zu bil-
den.

ANHANG I

Erginzende schriftliche Antworten des Kassenfiihrers Raphael Zeisset auf
einige Fragen zum Bericht iiber die Stiftung Mennonitische Forschungsstel-
le Weierhof (siehe Punkt 6)

FRAGE Welche kurz-, mittel- und langfristige Anlagepolitik verfolgt der
Stiftungsrat im Hinblick auf das Stiftungsvermdgen?

ANTWORT Hierzu verweisen wir auf den BeschluB vom 9. November 2002,
der unter anderem in den Mitgliederversammlungen 2003 und 2004 erliu-
tert wurde. Danach hat der Stiftungsrat beschlossen, das Stiftungskapital bis
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zu einer Hohe von 75000 Euro in den deckungsstockfihigen (auch »miin-
delsicheren«) offenen Immobilienfonds Hausinvest langfristig zu investie-
ren.

FRAGE Das Stiftungskapital ist in einem offenen Immobilienfonds (Hausin-
vest) angelegt worden. Wie hat sich der Kurswert dieses Fonds seit 2002 und
im Geschiftsjahr 2004 entwickelt? Welche Kapitalverzinsung wurde reali-
siert?

AnTwoRrT Die Anteilswerte sind seit 2002 gestiegen. Der Anlageerfolg be-
trug im Geschéftsjahr 2004/2005 1,6 Prozent (Vorjahr: 3,5 Prozent). Die
Ausschiittung betrug im Vorjahr unveriandert 1,15 Euro je Anteil. Diese und
weitere Angaben sind auch iiber das Internet unter www.haus-invest.de frei
zuganglich, darunter auch Vergleiche unterschiedlicher Immobilienfonds
und historische Kursentwicklungen. Gerne schicken wir Ihnen auf Wunsch
die jeweils aktuelle Kurziibersicht dazu zu (im Internet unter »factsheet« zu
finden).
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Bericht liber Einnahmen und Ausgaben 2004

A. Einnahmen

Mitgliedsbeitrage 12.316,72
Spenden
allgemein, Férderbeitrage 1.895,65
Forschungsstelle, Spendenkasse 2.393,70
Forschungsstelle, Buchetat 530,00
Forschungsstelle, Personalkosten 4.447,87
so. zweckgeb. Spenden (Kate) 1.087,58
zweckbestimmt 8.468,95
10.367,60
Buchverkaufe
Geschichtsblatter 1:393,59
andere Blicher 8.504,16
9189775
Mieteinnahmen 3.600,00
Kapitalertrage 1.275,70
Stiftungsfoderungen 1.850,00
Sonstige Einnahmen (Erstattungen, Mietnebenkosten) 1.160,35
Summe 40.468,12
Kassenstand 40.566,22
81.034,34
B. Ausgaben
Forschungsstelle
Biicher, Restaurierungen 3.569,53
Betriebskosten Gebiude 3.961,20
Personal 5.192,68
Cerate, EDV, Inventar 122,80
sonstiger Aufwand, Archiv/Bibliothek 218941
15.053,62
Buchverlegung
Geschichtsblatter 3.888,68
andere Biicher 7.026,50
Versand, Werbung, sonstige Ausgaben 1.572,49
12.487,67
Forderungen 179,20
Mennokate 1.022,58
Verwaltungskosten 1.419,55
Reisekosten 2155,09
Sonstiges 124,80
Summe 3244251
Kassenstand 48.591,83
81.034,34
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Der Mennonitische Geschichtsverein

Vorstand

1. Vorsitzender:  Frank Wiehler, Sonnenhalde 33, 79104 Freiburg
fwiehler@t-online.de

2. Vorsitzender:  Gary Waltner, Am Hollerbrunnen 7, 67295 Bolanden
mennoforsch@t-online.de

Schriftfilhrung:  Jorg Isert, MergenthalerstraRe 6, 73760 Ostfildern
jaist@web.de

Kassenfithrung: Rainer Funck, Hans-Hege-StraRe 1, 74638 Waldenburg
RFunck.Wb@t-online.de

Schriftleitung der Mennonitischen Geschichtsblatter: siehe Seite 2

Aufgaben und Ziele
« Die Sammlung von Biichern, Zeitschriften und Dokumenten zur Geschichte
der Taufer und Mennoniten in der Forschungsstelle.

- Die Herausgabe der Mennonitischen Geschichtsblatter sowie die Ver-

offentlichung bzw. Férderung von Schriften zur Geschichte und Lehre des

Taufermennonitentums.

Die Pflege der mennonitischen Familienforschung.

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

Mennonitische Forschungsstelle nMenno-Kate«

Leiter: Gary Waltner Karin und Dietrich Janzen
Am Hollerbrunnen 2a Altfresenburg 1

67295 Bolanden-Weierhof 23843 Bad Oldesloe
mennoforsch@t-online.de www.mennokate.de

Telephon: 0 6352 / 70 0519
Telefax: 0 6352 /70 05 21

Mitgliedsbeitrage (in Euro)

Normaler Beitrag: 25,00
Beitrag fuir Schiiler, Studenten, Azubis: 10,00
Beitrag fir Gemeinden: 40,00

Bitte beachten: Der Mitgliedsbeitrag ist kein Entgelt fiir die Mennonitischen
Geschichtsblatter (MGBI) und ist am Jahresanfang fallig. Die MGBI erscheinen
in der zweiten Jahreshilfte und werden an Mitglieder kostenlos abgegeben.

Mitgliedsbeitrage und Spenden

Fiir Ihre Spenden und Mitgliedsbeitrage erhalten Sie eine Zuwendungsbe-
statigung. Sollten Sie diese nicht bis zum Beginn des auf die Zahlung folgen-
den Jahres erhalten haben, bitten wir Sie um Mitteilung an die Kassen-
fuhrung.
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Bankverbindungen / Payments

I. Mennonitischer Geschichtsverein

« Deutschland
Konto Nr. 87 781 677, Postbank Ludwigshafen (BLZ 545 100 67)

« Payments from Europe an from overseas
IBAN: DE20 5451 0067 0087 7816 77
BIC: PBNKDEFF
Please take advantage of the newly provided International Bank Account
Number and the Bank International Code to save transaction fees of your
and our bank. Alternatively we also appreciate to receive Euro-banknotes by
mail to treasurer Rainer Funck. Due to expensive banking fees we cannot
accept Euro-cheques drawn on banks outside of Germany.

» Payments in US- or Canadian-Dollars
Dollar-cheques (no Euro-cheques, please) drawn on an American or Canadi-
an Bank, payable to Mennonitischer Geschichtsverein e. V., may be sent to
Rainer Funck, Hans-Hege-StralRe 1, D-74638 Waldenburg, Germany.

-

I1. Stiftung Mennonitische Forschungsstelle Weierhof
« Wer die Mennonitischen Forschungsstelle durch eine Spende oder Zuwen-

dung unterstiitzen will, kann dieses durch eine Uberweisung auf das fol-
gende Konto tun: »Stiftung Mennonitische Forschungsstelle Weierhofx,
Bank: Evangelische Kreditgenossenschaft Kassel (BLZ 520 604 10), Konto-
nummer 41 41 31. Eine Spendenbescheinigung wird zugeschickt.

- Those who want to support the work of Mennonitische Forschungsstelle
may send their donations to »Stiftung Mennonitische Forschungsstelle
Weierhof«, Bank: Evangelische Kreditgenossenschaft Kassel,

IBAN de 79520604100000414131, BIC: genodeflekl

Lieferbare Biicher des Vereins

Genannt werden die Preise fur Mitglieder des Vereins sowie die Preise fiir
Nichtmitglieder und im Buchhandel. Alle Preise zzgl. Versandkosten.

Neu: 400 Jahre Mennoniten in Altona und Hamburg. 400 Jahre Niederlander-
vertrige, herausgegeben von Annelie Kiimpers-Greve und dem Mennoniti-
schen Geschichtsverein, CD-ROM, Weierhof: Mennonitischer Geschichts-
verein 2005, ISBN 3-921881-21-8, Euro 8,00 / 9,80

Hans-Jirgen Goertz, Das schwierige Erbe der Mennoniten. Aufsatze und Re-
den, im Auftrag des Mennonitischen Geschichtsvereins herausgegeben von
Marion Kobelt-Groch und Christoph Wiebe, Leipzig: Evangelische Verlags-
anstalt 2002, 216 Seiten, Euro 12,50 / 18,80

Michael D. Driedger, Zuflucht und Koexistenz. 400 Jahre Mennoniten in Ham-
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burg und Altona, mit einem Beitrag von Peter J. Foth, Bolanden-Weierhof
2001, Hardcover/Fadenheftung, 144 S., Euro 14,85 / 17,50

Hans-Jiirgen Goertz, Konrad Grebel. Kritiker des frommen Scheins 1498-1526.
Eine biographische Skizze, 1998, 167 Seiten, Euro 5,00

Peter P. Klassen, Die Mennoniten in Paraguay, Band 1: Reich Gottes und Reich
dieser Welt, 2., erw. u. aktual. Aufl,, 480 S., Euro 15,35 /17,90

Peter P. Klassen, Die ruBlanddeutschen Mennoniten in Brasilien, Band 1, 1995,
490 S., Euro 20,45 / 23,00

Peter P, Klassen, Die ruRlanddeutschen Mennoniten in Brasilien, Band 2: Sied-
lungen, Gruppen und Gemeinden in der Zerstreuung, 1998, 458 S., Euro
20,45 / 23,00

Diether Gétz Lichdi, Die Mennoniten in Geschichte und Gegenwart. Von der
Tauferbewegung zur weltweiten Freikirche, Agape Verlag, in Zusammenar-
beit mit dem Mennonitischen Geschichtsverein, 0. 0. 2004, 472 S., zahlr.
Abb., 29,90

Horst Penner, Die ost- und westpreuBischen Mennoniten in ihrem religiésen
und sozialen Leben, in ihren kulturellen und wirtschaftlichen Leistungen,
Teil 1: 1526 bis 1772, Nachdruck 2000 (teilw. farb. Abb.), kartoniert, 500 5.,
Euro 15,35 /17,90

Mennonitische Geschichtsblitter, Jahrgange 1(1933) bis 42 (198s), teilweise in
Xerokopie, Euro 163,60 / 214,75

Mennonitische Geschichtsblatter, Jahrgange 43 (1986) bis 61 (2004), je Euro
17,90 / 24,50

Gertrud Hertzler: Familie Wirz/Wiirtz, Menziken—Miinchhof, 2000, gefalzt,
Euro 2,50

Bestellungen an: Jochen Schowalter, co. Mennonitische Forschungsstelle
Am Hollerbrunnen 2a, 67295 Bolanden-Weierhof,
E-Mail: jh.schowalter@t-online.de

Bestellungen fir

Mennonitisches Lexikon, Band I-1V, 1913—1967, Nachdruck 1986,
je Band Euro 58,80

sind an Gary Waltner zu richten: Am Hollerbrunnen 7,
67295 Bolanden-Weierhof
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Impressum

Mennonitische Geschichtsblatter, hg. vom
Mennonitischen Geschichtsvereine. V.,
Bolanden 2006

ISSN 0342-1171

62. Jahrgang, 2005
ISBN 3-921881-22-6

Preis fiir Abonnenten: 25,00 Euro zzgl.
Porto und Versandkosten

Typographie, Satz: Christoph Wiebe,
QuarkXPress 3.1 auf Power Macintosh,
System 7.5.3

Papier: Munken Werkdruck, 8o g,
1,5faches Volumen, saurefrei,
alterungsbestandig

Herstellung: Hubert & Co., Gottingen

Auflage: 700 Ex.
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