HERTHA SAGEBIEL
Die Mennoniten und die anderen Konfessionen in Krefeld

Die Voraussetzung fiir die einzigartige konfessionelle Entwicklung in Krefeld
seit Beginn des 17. Jahrhunderts liegen im 16. Jahrhundert. 1541 erhielten die
Grafen von Neuenahr die Grafschaft Moers mit den zugehérigen Herrschaf-
ten Krakau/Krefeld und Friemersheim als Lehen von Kleve. Sie setzten in
ihrem Herrschaftsgebiet die Reformation und spiter das reformierte Be-
kenntnis durch. Der letzte Erbe des Hauses, Graf Adolf, war in die wegen des
Reformationsversuchs des Kolner Erzbischofs Gebhard Truchsefl von Wald-
burg 1583 entbrannten Kriege verstrickt. Er starb 1589 ohne Nachkommen.
Seine Witwe schenkte schenkte diese Gebiete 1594 ihrem Verwandten, Mo-
ritz von Nassau-Oranien, Konig der Niederlande. Der ergriff 1598 von dem
umkampften Gebiet militarisch Besitz. Als Walburga 1600 starb, erhoben drei
Parteien Anspriiche: Kleve erhob als Lehnsherr Anspruch auf die Grafschaft
Moers samt den zugehorigen Herrschaften, der Erzbischof von Kéln erhob
aufgrund fragwiirdiger Vertrdge Anspruch auf Krakau mit Krefeld, und Prinz
Moritz berief sich auf die Schenkung. Moritz setzte sich mit militirischer Ge-
walt durch und machte die seit einigen Jahren unter Schutz des Kélner Erz-
bischofs Ernst von Bayern betriebene Rekatholisierung ab 1602 riickgingig.
1605 verlor Moritz noch einmal die Oberherrschaft, und es gab einen erneu-
ten Rekatholisierungsversuch, bis Moritz endgiiltig durch einen Vertrag mit
Albrecht von Osterreich seine Herrschaft sichern konnte.

In den Niederlanden hatte man erfahren, daf Toleranz gegeniiber Angehori-
gen verschiedener Bekenntnisse dem Land wirtschaftlichen Nutzen brachten.
Und es hatte sich auch gezeigt, dafl die Spannungen unter den Angehorigen
verschiedener Bekenntnisse friedlich zum Ausgleich gebracht werden konn-
ten. Dieses Rezept auch in den nun gesicherten, aber von Kriegen verwiiste-
ten Gebieten der Grafschaft Moers zu verwirklichen, war verniinftig. In Kre-
feld vermochten Mennoniten diese Voraussetzungen zu nutzen.

1. Die oranische Zeit 1606/07-1702 - Die wachsende Anerkennung der
Mennoniten durch die Reformierten - Erste Auseinandersetzung
konfessionellen Dissidenten

Ab 1606/7 gehorten Moers und Krefeld nun endgiiltig zum Herrschaftgebiet
des niederliandischen Kénigs Moritz von Oranien-Nassau. Das reformierte
Bekenntnis war offiziell verbindlich, Katholiken wurden zwar geduldet, durf-
ten aber in der Stadt keinen 6ffentlichen Gottesdienst feiern. Die Reformier-
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ten hatten Miihe, ihre Vorrangstellung zu festigen. In die nach totaler Ver-
wiistung 1590 noch kleine Stadt kamen erste mennonitische Fliichtlinge, sie
hofften auf Duldung durch den oranischen Herrscher wie in den Niederlan-
den. Die Reformierten sahen dadurch ihre Stellung zusitzlich bedroht.! Den-
noch erhielten Mennoniten wie die Katholiken Duldung. Vergeblich wehrten
sich die Reformierten gegen weitere Zuziigler, sie klagten bei der Regierung
und bei der Moerser reformierten Klasse, der regionalen kirchlichen Vertre-
tung der Gemeinden, die Zuwanderer wiirden nicht die Pflichten der Unter-
tanen erfiillen, leisteten keinen stadtischen Wachdienst und sie zogen oben-
drein Reformierte zu sich heriiber.?

Als erfolgreiche Kaufleute, die wohl auch Kapital mitgebracht hatten, erlang-
ten einzelne Mennoniten bald Anerkennung. Im Jahr 1636 spendeten sie
mehr als die Reformierten selbst fiir verfolgte reformierte Pastoren in der
Pfalz, sie spendeten auch fiir die Armenversorgung der Reformierten.’ Die
Reformierten beklagten sich iiber die AufFalligkeit mennonitischer Religions-
ausiibung.” Die Regierung erlief einschrankende Verordnungen. Anlaf fiir
solche Klagen war mehr die Furcht vor Forderungen der Katholiken als die
direkte Konkurrenz der Mennoniten. Als in Jiilich-Berg die Mennoniten ver-
trieben wurden, kamen 1655-1657 rund 70 Familien in die Stadt, die damals
rund 60 Hiuser umfafite. Krefeld war tibervolkert, die Mieten stiegen, wohl-
habende Mennoniten verdringten drmere Reformierte, die in Not gerieten.’
Doch die Mennoniten durften bleiben. Dem Vorwurf, die Mennoniten nah-
men Reformierten Arbeit weg, hielten sie bald mit Recht entgegen, vielmehr
giben sie den Einheimischen aufgrund ihrer Nachfrage Arbeit.®

Mit wachsendem Selbstbewuf3tsein setzten die Mennoniten durch, daf} sie
selbst die Trauungen ihrer Mitglieder durchfiihrten, was eigentlich das Recht
des reformierten Pastors war und auch die Katholiken nicht durften. Dann
mahnten die Reformierten die vorgeschriebene dreimalige Abkiindigung
mennonitischer Brautpaare in der reformierten Kirche ab.” Sie beanstandeten
laute Gesinge im Gottesdienst und 6ffentlichen Prunk anléflich mennoniti-
scher Hochzeiten, erreichten aber nur Ermahnungen zu mehr Zuriickhal-
tung. Auch daf die Mennoniten sich ein Haus als Versammlungshaus aus-
bauten, konnten die Reformierten nicht verhindern.? Den Katholiken wurde
erst 1679 wenigstens offentlicher Gottesdienst im stidtischen Kloster gestat-
tet.® Ab 1678 konnten Mennoniten in Anerkennung ihrer Bedeutung fiir die
Stadt und die Landesherrschaft das Biirgerrecht erwerben. 1695 war ihre ei-
gene Kirche fertig,' ein sichtbarer Beweis ihrer inzwischen gegeniiber den
Katholiken bevorzugten Stellung. Zu dieser Zeit, 1694, wurden in Rheydt
Mennoniten auf Befehl des Pfalz-Neuenburger Landesherrn Jan Wellem (Jo-
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hann Wilhelm I1.) gefangengenommen, ihrer Habe beraubt, dann fiir ein Lo-
segeld von 8000 Reichstalern von den Krefelder Mennoniten freigekautft. Sie
kamen nach Krefeld. Auf Druck Wilhelms III. von Oranien sowie der Gene-
ralstaaten erklirte sich Jan Wellem 1697 bereit, Genugtuung zu zahlen, sie er-
folgte binnen 10 Jahren." Wilhelm II1. erkldrte gegeniiber Jan Wellem, die
Mennoniten seien Protestanten und friedliche, getreue Untertanen. Dies be-
deutete eine Gleichstellung mit den anerkannten Lutheranern und Refor-
mierten. Dieses Mal erhoben die Reformierten keinen Einspruch mehr gegen
die Zuwanderer."

Wo Duldung herrscht, kommen religiése Dissidenten. Die ersten nachweis-
baren waren Quiker. Ihre Bewegung begann in England um 1650, schon
1661/62 und seitdem mehrfach kamen Quikermissionare nach Krefeld.”
1680 erregte die Predigttatigkeit von drei Quakermissionarinnen Aufsehen in
der Stadt." Die durch stilles Sich-Versenken in Gott immer neu erlebte Of-
fenbarung Gottes, das innere Licht, war ihnen Wegweisung fiir ein Leben aus
dem Glauben. Ihre Grundsitze waren unbedingte Wahrhaftigkeit - darum
die Ablehnung des Eides und Ehrlichkeit in allem Tun -, Anspruchslosigkeit,
Friedfertigkeit, Ablehnung des Wehrdienstes. Der Grundsatz, daf} alle Men-
schen gleich seien, veranlafite einige von ihnen, alle Menschen gleich zu be-
handeln, auch Respektspersonen. Dabei ging es zum Beispiel um das Hutzie-
hen und um das Duzen aller Menschen.” 1680 wurde ein Krefelder Quiker
verhauen, weil er einen Gruf3 nicht erwiderte. Seit Ende der 70er Jahre klag-
ten die Reformierten bei der Moerser Klasse iiber die Quiker, die einigen Zu-
lauf hatten und nicht nur bei Mennoniten Anhinger fanden. Die Stadt ver-
suchte vergebens, Quaker auszuweisen.’ Als 1683 dreizehn Krefelder Fami-
lien nach Pennsylvania aufbrachen, losten sich die Probleme, und bei den Re-
formierten diirfte sich ein positives Bild von den bleibenden Mennoniten ver-
festigt haben. Diese Mennoniten waren keine Aufriihrer, sie hatten sich von
denen letztlich abgesetzt.

Dazu pafit, dafl nach dem Tod des Altesten Jan ter Meer 1672 die Gemeinde-
fiihrer nicht mehr Alteste, sondern Prediger genannt wurden. Ralf Klotzer be-
zeichnet das als ersten Schritt der Verdnderung der Beziehung zwischen der
Gemeinde und ihrer geistlichen Fithrung.” Sicher war dies Zeichen eines sich
verfestigenden Gemeinde- und Kirchenbegriffs. Dahinter diirfte auch die Ab-
sicht gestanden haben, den eigenen Begriff von Gemeinde im Gegensatz zu
den Quikern und anderen Dissidenten deutlich zu machen.

Labadisten, pietistisch-spiritualistische Anhinger des Jean de Labadie (1610
bis 1674), die zur gleichen Zeit nach Krefeld kamen, scheinen vor allem Re-
formierte erreicht zu haben. Sie wollten eine Kirche der Wiedergeborenen,
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die wirkliche Scheidung von Guten und Bosen in der Kirche. Diese Erfahrung
von Konventikelbildung in den eigenen Reihen diirfte die Einstellung der Re-
formierten zu den Mennoniten positiv verandert haben.

11. Die erste preuRische Zeit 17703-1794 — Die Position der Mennoniten in der
Stadt — Konfessionelle Vermischung — Die weitere Auseinandersetzung mit
Pietisten und Separatisten, darunter Dompelaars — Kontakte zu anderen
Bekenntnissen

Die preuflische Zeit brachte grofie Veranderungen fiir die Mennoniten.” Sie
befreiten sich ganz von den Verpflichtungen gegeniiber den Reformierten,
durften Trauungen bald ohne Aufgebot in der reformierten Kirche durch-
fithren, und die an die Reformierten zu zahlenden Stolgebiihren entfielen
1738. Die Mennoniten waren schon 1716 die grofiten Steuerzahler, sie re-
gierten, wenn auch die stidtischen Amter noch in Hinden der Reformierten
waren, die Stadt.”” Die Angleichung der Mennonitengemeinde an die Refor-
mierten zeigte sich in der Anschaffung einer Orgel, der Auffithrung von Kir-
chenmusik und der Anstellung studierter Pastoren. Die Zahl mennonitischer
Mischehen stieg schnell, sie betrug Mitte des 18. Jahrhunderts schon fast 50
Prozent und lag am Ende des Jahrhunderts bereits bei {iber 80 Prozent. Die
meisten gemischtkonfessionellen Ehen waren mennonitisch-reformiert, ein
kleiner Teil mennonitisch-lutherisch. Um die Wende zum 19. Jahrhundert
gab es erste Ehen mit Katholiken. Im Lauf dieser Entwicklung verstummte die
zuvor wiederholt vorgebrachte Klage der Reformierten iiber mennonitische
Proselytenmacherei. Noch einmal wurden solche Angste spéter, in den 1820er
Jahren, laut, als man fiirchtete, die Freistellung der Mennoniten vom Wehr-
dienst kénne diesen vermehrt Zulauf bringen. Dieses letzte Argument wurde
durch die Gesetze hinfillig, durch die die Freigestellten wirtschaftlich bela-
stet wurden.?®

Zu Anfang des 18. Jahrhunderts wurden alle Protestanten durch den Pietis-
mus und neue Dissidenten beunruhigt. Der Pietismus selbst war an sich nicht
abspaltend, war aber Nahrboden fiir Dissidenten. Viel Aufmerksamkeit fand
Ernst Christoph Hochmann von Hochenau (1670-1721).”' Nach einem Be-
kehrungserlebnis 16ste er sich von der Kirche als verfafiter Institution, be-
zeichnete sie als Sekte, verwarf ihre Lehre von den Sakramenten und ihre du-
fere Ordnung sowie jede Gemeindebildung, vertrat eine auf die einzelne Per-
son bezogene, mystisch-spiritualistische, von Endzeiterwartung getragene
Christusfrommigkeit. Er stand mit vielen Pietisten, auch Dissidenten, in Ver-
bindung. Sein hauptsichlicher Aufenthaltsort war ab 1703 Schwarzenau
(Wittgenstein). 1708 griindete Alexander Mack? dort mit der Taufe von sie-
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ben Gldubigen in der Eder - nach Vorbild der Taufe Jesu im Jordan - eine
Neutduferbewegung. Die Bildung einer Gruppe mit einem bestimmten Tauf-
begriff entsprach nicht Hochmann. Er selbst kam zwischen 1705 und 1718
mehrfach nach Krefeld und predigte in der Mennonitenkirche. Er beunru-
higte auch die Reformierten, wie die Reaktion des Pfarrers [Vorname?] Piill
zeigt. Hochmanns Einstellung zu Kirche und Gemeinde konnte seine Zuho-
rer verunsichern, sie gewissermaflen unbehaust zuriicklassen. So bereitete er
den Boden fiir die Neutdufer, die wegen der von ihnen praktizierten Unter-
tauchtaufe »Dompelaars« genannt wurden.?

Eine von Mack gegriindete radikale Taufergruppe in der Grafschaft Marien-
born (zu Isenburg-Biidingen) wurde dort 1715 ausgewiesen. Einige dieser
Dompelaars kamen nach Krefeld, wo sich um sie eine neue Gruppe bildete
und schnell wuchs. Sie erhielt Zulauf nicht nur von Mennoniten. Die Refor-
mierten beschwerten sich {iber diese »Wiedertdufer«. Die Mennoniten setz-
ten sich mit der Untertauchtaufe auseinander, sie wollten sie dulden, ver-
langten aber, daf8 die Dompelaars auch ihren Taufmodus anerkannten, wie
der Prediger Jan Crous in einem Predigtmanuskript aus dem Jahr 1716 sagte.
Zwischen 1717 und 1720 inhaftierte Solinger Dompelaars wurden von Kre-
felder Dompelaars, Mennoniten und Reformierten besucht. Uber der Frage,
wie mit Dompelaars zu verfahren sei, die Mennoniten heirateten, zerfielen die
Krefelder Dompelaars in zwei Lager, und in der Folge wanderte ein Teil 1719
nach Amerika aus, 1733 folgte noch eine kleine Gruppe. Von den Solinger
Gefangenen blieben zwei nach der Freilassung dauerhaft in Krefeld, Johannes
Lobach und Luther Stetius, die abgeschieden lebten. Man muf8 sie weniger als
Dompelaars einstufen, eher als Einzelginger wie Hochmann von Hohenau.
Vor allem Lobach hatte rege Kontakte zu Anhéngern verschiedener Glau-
bensrichtungen, beide zu den Mithlheimer Erweckten, Gerhard Tersteegen
und dessen Lehrer Wilhelm Hoffmann.?

Gerhard Tersteegen war mit seinem schwirmerischen Pietismus, seiner my-
stischen Innerlichkeit ein Grenzgénger zwischen Kirche und Separatismus.
Er hat aber keine Glaubensgemeinschaft gegriindet und Kirche nicht verur-
teilt. Seiner Meinung nach war jede Kirche gleich geeignet, um Menschen
Heiligung und Vereinigung mit Gott finden zu lassen. Allein die personliche
Frommigkeit war ihm wichtig. Sein Schwerpunkt war die persénliche Seel-
sorge. Dariiber hinaus wirkte er durch seine Lieder, Gedichte und Traktate.?
Er hatte Verbindung zu mehreren Krefeldern und war mehrfach hier, predigte
hier 1751 das einzige Mal in einer Kirche, der Mennonitenkirche. Tersteegen
berichtete, es seien wohl 700 Leute anwesend gewesen, in der Mehrzahl Re-
formierte.?
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Lutheraner? sind in Krefeld 1729 als Gemeinde zu fassen, Anfang der 40er
Jahre suchten sie einen Gottesdienstraum. Die Reformierten waren nicht be-
reit, eine Mitbenutzung ihrer Kirche einzuraumen, verwiesen auf die Men-
noniten, deren Kirche weniger belegt sei. Daraufhin stellte der Kénig den Lu-
theranern frei, welche Kirche sie mitbenutzen wollten. Diese wollten Arger
vermeiden, eine gute Beziehung zu beiden Gemeinden behalten und suchten
anderweitig Unterkunft, so im Saal des Hauses von Clemens von der Herberg.
Uber die lutherische Gemeinde ist aus den 1770er Jahren noch einmal be-
zeugt, dafl einige Mitglieder sich einer nicht identifizierbaren Sekte an-
schlossen, die die Kindertaufe ablehnte, das Abendmahl mied, desgleichen
Kirchenversammlungen.”®

Daf} wenigstens loser, formaler Kontakt der Mennoniten zu den Lutheranern,
auch zu den wenigen, im Lauf des Jahrhunderts zuziehenden Juden bestand,
bezeugen die von Abraham ter Meer in seinem Tagebuch erhaltenen Schil-
derungen zur Einfithrung des lutherischen Pfarrers 1764 sowie zur Einwei-
hung der Synagoge ebenfalls 1764.%

11l. Die franzésische Zeit 17794~1813 — Die Sonderstellung der Mennoniten unter
den Kirchen - Die Gemeindeorganisation - Die politische Gleichstellung
Kirchenfeindliche Mafnahmen der franzdsischen Direktorialregierung
kamen fiir die Protestanten nur voriibergehend zur Auswirkung. Voriiberge-
hend wurden die lutherische und die mennonitische Kirche beschlagnahmt
und als Lager und Bickerei genutzt. Lutheraner und Mennoniten hielten ihre
Gottesdienste als Géste der Reformierten in der Alten Kirche ab.** Napoleons
Staatskirchenorganisation erfalte Katholiken, Reformierte, Lutheraner,
Juden, jedoch aufgrund ihrer geringen Zahl und der Unabhiangigkeit jeder
einzelnen Gemeinde nicht die Mennoniten. Sie waren deshalb nicht den an-
deren Konfessionen gleichgestellt, doch das beeintrichtigte sie nicht. Sie hat-
ten sogar das Gliick, daf3 ihr Gemeindevermégen im Unterschied zu den an-
deren Konfessionen nicht enteignet wurde. Thre Abgrenzung war nur noch
gering.

Unmittelbar vor der franzésischen Zeit schuf die Gemeinde den Grofen Kir-
chenrat (das heutige Grofle Konsistorium), der sich aus den derzeitigen und
allen gewesenen Mitgliedern des Kleinen Konsistoriums zusammensetzte.
Der Grofle Kirchenrat trat als letzte Entscheidungsinstanz an die Stelle der
Gesamtheit der Mitglieder, des Briiderrates. Die Geschlossenheit der gesam-
ten Gemeinde war damit nicht mehr ihr tragendes Fundament. Auch dies war
eine Angleichung an die Reformierten.®' Seit der Napoleonzeit wurden 6f-
fentliche Amter ohne Riicksicht auf die Konfession an die Hochstbesteuerten
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vergeben, so dafl die Stadtregierung an Mennoniten fiel. Den Eid ohne reli-
giosen Bezug leisteten sie ohne Skrupel.

IV. Die zweite preuRische Zeit 1815-1918 — Die Offenheit gegeniiber Christen
anderer Konfession — Die weitere Anndherung an den Charakter der evange-
lischen Gemeinde und die vielseitige Zusammenarbeit mit ihr - Kontakte zu
anderen Bekenntnissen - Die evangelisch-katholischen Auseinandersetzun-
gen

Hiddo Wibius van der Ploeg, Prediger in der Krefelder Gemeinde von 1793
bis 1818, war von der Aufklarung, aber auch von der beginnenden Erwek-
kung gepragt. Wichtig war ihm, daf} der Glaube sich im Verhalten des Chri-
sten verwirklichen mufi. Er sagte in einem Nachruf auf einen reformierten
Altesten, wo Glaubige ihre Krifte zum Wohl der Menschen nutzten, da sei
die konfessionsiibergreifende Kirche der wahren Anbeter Gottes. In der
Konsequenz dieser Einstellung veranlafite er 1810 die Mennonitengemeinde,
allen Menschen, die die Tugenden ehrenhafter Menschen iibten, die Abend-
mahlsgemeinschaft anzubieten. Zu diesen zahlte van der Ploeg allerdings
nicht Sektierer, engherzige Konservative oder Pietisten wie Herrnhuter oder
Quiker.*?

1818 wurde Isaak Molenaar Prediger der Gemeinde. Er suchte, allerdings
ohne groflen Erfolg, die Gemeinde auf bestimmte Werte und Normen wie die
Eides- und Wehrdienstverweigerung, zuriickgezogenes Leben, keine Uber-
nahme offentlicher Amter zu verflichten. In dieses Bild von Molenaar paft,
dafl er 1825/6 Zusammenkiinfte mit zwei englischen Quékermissionaren,
John Yardley und Martha Savory, organisierte.’* Es sei erinnert, um 1810
hatte die Gemeinde Quiker als fanatische Sektierer eingeordnet.

Leonhard Weydmann, Pastor ab 1835, war vom bekenntnisgebundenen Glau-
ben gepriigt, er befiirwortete die Giiltigkeit der Hauptgrundsitze der evange-
lisch-protestantischen Lehre und brachte damit die Mennoniten theologisch
so nah wie nie zuvor an die evangelische Kirche heran. 1866 veranlafite er die
Gemeinde, die Rechte und Pflichten ihres Pastors nach der Kirchenordnung
der Rheinisch-westfilischen Provinzialkirchen zu definieren.’* Thm folgte
1866-1903 sein Sohn Ernst in der Pfarrstelle, der in dieser Hinsicht ebenso
dachte wie sein Vater.

Bei den Reformierten unterblieb die Neubesetzung ihrer zweiten Pfarrstelle,
die mit kurzer Unterbrechung seit 1801 vakant war. Die preufische Regierung
argumentierte, man solle sich mit der kleinen lutherischen Gemeinde zusam-
menschliefien, dann hétte man genug Pfarrer. In Krefeld waren sich beide
Konfessionen sehr nah. Sie vereinigten sich1821 zur Evangelischen Kirche.
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Angesichts der fortschreitenden Anniherung an die Evangelischen war Zu-
sammenarbeit nur konsequent. Die Pastoren vertraten sich gegenseitig bei
Bedarf und hielten sogar, wie Pastor Heilmann 1820 erklirte, Gottesdienste
im Wechsel miteinander.” Im Protokollbuch der evangelischen Gemeinde ist
1839 festgehalten, die Prediger wollten in Verbindung mit dem Prediger der
Mennoniten »einen dreimaligen Missionsgottesdienst im Jahr veranstalten«.”®
Und 1840 baten die Evangelischen um Mitbenutzung der mennonitischen
Kirche fiir die Zeit des Umbaus ihrer Kirche, 1842 dankten sie fir die Ge-
wihrung der Gastfreundschaft.”’

Bis zum Ende des Kaiserreichs 1918 regierten auf Grund des Wahlrechts auf
kommunaler Ebene, trotz inzwischen weit iiberwiegender katholischer Be-
volkerung, die Protestanten. Das bedingte aber auch, daf8 erhebliche Spenden
fiir stidtische Zwecke und nicht speziell im kirchlichen Rahmen gegeben
wurden, so fiir das stidtische Krankenhaus und die Armenfiirsorge. Man
identifizierte das kirchlich-diakenische Tun zu einem erheblichen Teil mit
dem gesamtstidtischen.

Die mennonitische Gemeinde hatte, wie jede Gemeinde, eigene Einrichtun-
gen fiir die Unterstiitzung ihrer bediirftigen Mitglieder. Fragen gab es ofter im
Fall Bediirftiger aus Mischehen: Wer zahlte? Und: Holten sich Bediirftige
doppelte Unterstiitzung? Man regelte diese Fragen ohne Streit.

Im 19. Jahrhundert blithte das Vereinswesen auf. Aus den Gemeinden heraus
bildeten sich von Laien getragene Hilfsprojekte, aber auch Vereine, die der
Geselligkeit dienten. In Krefeld waren viele dieser kirchlichen Vereine ge-
meinsam evangelisch-mennonitisch. Das wohl élteste Beispiel hierfiir stellte
der ,\Verein fiir die Errichtung und Leitung von Kleinkinder-Bewahranstal-
ten” dar, zunichst Kleinkinderschulverein genannt. Hermann von Beckerath
und Wilhelm von der Leyen riefen 1837 zu seiner Griindung auf. Eine Be-
sonderheit bestand darin, daf$ er bis um die Jahrhundertwende von Katholi-
ken mitgetragen wurde. Nicht viel jiinger war der Jungménner- und Mén-
nerverein, spater CVJM, der eine Reihe Untervereine erhielt. Dann wurden
auch Jungmidchen- und Frauenvereine gegriindet. Spiter trug die Frauen-
hilfe einen Krankenverein, der 1862 schon zwei Diakonissen besoldete, au-
Berdem unterhielt sie eine Hausschwesternschaft und die Bahnhofsmission.
Der Verein Herberge zur Heimat kiitmmerte sich um durchwandernde Ge-
sellen, 1857 griindete man den Verein fiir Gefangenenfiirsorge und fiir die
Betreuung Haftentlassener, die Aufzihlung liefle sich vielfach verldngern. Die
Mennonitin Marianne Rhodius stiftete 1884 das Mariannenstift, eine zu-
néchst den von Pastor Theodor Fliedner gegriindeten Diakonischen Anstal-
ten in Kaiserswerth (heute Diisseldorf) unterstehende, seit 1897 von der Kre-
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felder evangelischen Gemeinde iibernommene Einrichtung, die formal un-
abhingig, jedoch wie die iibrigen 6rtlichen diakonischen Kircheneinrichtun-
gen funktionierte. Dazu gehorte eine Haushaltungsschule, eine Kleinkinder-
bewahranstalt, spater auch ein Altersversorgungshaus fiir alleinstehende
Frauen der evangelischen Gemeinde.?® Am Frauenverein fiir Wéchnerinnen
und Sauglingsfiirsorge und am Cornelius-de-Greiff 'schen Unterstiitzungs-
fond fiir wohltéitige und gemeinniitzige Zwecke war neben Mennoniten und
Evangelischen auch die Stadt beteiligt.>® In Notzeiten unterhielten die Prote-
stanten schon in der ersten Halfte des 19. Jahrhunderts gemeinsam Suppen-
kiichen.*® Gemeinsam beschenkte man arme Schulkinder zu Weihnachten.*
Verschiedene Freikirchen bildeten Gemeindegruppen in Krefeld, so die Freie
Evangelische Gemeinde seit 1854. Die Baptisten kamen wohl 1865 und wur-
den 1897 selbstindige Gemeinde. Die Briidergemeinde kam in den 80er Jah-
ren, die Apostolische Kirche (Irvingianer) hatte um 1900 ca. 120 Mitglieder.
Seit 1894 gab es Mitglieder der Heilsarmee. Mit all diesen Gruppen ist an-
scheinend kein naherer Kontakt gewachsen, auch nicht mit der seit 1904 be-
legten niederldndisch- reformierten Gemeinde.*

Die Deutsch-Katholiken oder Freie Religiose Gemeinde, entstanden aus in-
nerkatholischer Kritik an kirchlicher Hierarchie und Theologie, bildeten 1845
eine Gemeinde in Krefeld. Sie hielt Gottesdienst an verschiedenen Orten, zwi-
schendurch auch in der evangelischen Friedenskirche und auch in der Men-
nonitenkirche. Nach den 1860er Jahren ist von ihr keine Kunde mehr.*? 1871
spalteten sich in Auswirkung des Vatikanischen Konzils aus der katholischen
Kirche die Altkatholiken ab.** Die 1872 in Krefeld gegriindete Gemeinde bat
um die Mitbenutzung der Mennonitenkirche, diese wurde eingerdumt mit
der Auflage, dort nicht zu taufen und keinen Weihrauch zu benutzen. Die
Altkatholiken waren bis 1880 bei den Mennoniten zu Gast, 1880 bekamen
Mennoniten und Altkatholiken voriibergehend Gastrecht in der evangeli-
schen Alten Kirche, ab 1881 waren die Altkatholiken in der Friedenskirche,
1893 erhielten sie ihre eigene, die Christuskirche.* Als die Mennoniten 1894
ihre Kirche umbauten, waren sie voriibergehend zu Gast in der altkatholi-
schen Kirche.*®

Die Auseinandersetzungen zwischen evangelischer und katholischer Kirche
sowie zwischen preuflischem Staat und katholischer Kirche um die katholi-
sche Erziehung der Kinder aus Mischehen und im Kulturkampf brachten die
Mennoniten in noch grofBere Nihe zu den Evangelischen. Der katholische Al-
leinvertretungsanspruch war mennonitischem Denken entgegengesetzt, das
die Maglichkeit verschiedener Wege im Glauben achtet.

Konfessionelle Auseinandersetzungen entziindeten sich immer wieder an der
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Schulfrage. Die Katholiken behaupteten, von der Stadtverwaltung benachtei-
ligt zu werden. Evangelische und Mennoniten unterhielten gemeinsame
Schulen, verwiesen darauf, daf sie selbst, nicht die Stadt, viel Geld zur Fér-
derung der Schulen aufbrichten. Der Versuch, im Kulturkampf, Simultan-
schulen einzurichten, war ohne anhaltenden Erfolg. Hinterher zeigte sich,
dafd sich die Gewichte in der Stadtpolitik trotz des noch iiberproportionalen
Einflusses der Protestanten verschoben hatten. Diese muf3ten seitdem um Er-
halt und Neugriindung evangelischer Schulen kimpfen. Im héheren Schul-
wesen markierte das Jahr 1875 einen Einschnitt. Da verlor die stadtische ho-
here Schule, hervorgegangen aus einer Stiftung des Mennoniten Adam Wil-
helm Scheuten, ihren evangelischen Charakter, und damit war der protestan-
tische Einflu3 auf die Stellenbesetzung erheblich verringert. Bald nach 1918
sorgte sich die evangelische Gemeinde, tiberhaupt noch protestantische Leh-
rer an die Schule zu bekommen.*

1903 wurde Gustav Kraemer Pastor der Mennoniten. Er hatte zuvor als Pa-
stor in der evangelischen Kirche seinen Weg nicht finden konnen. Er rief auf
zur Abgrenzung von der evangelischen Kirche, zur Riickbesinnung auf den
eigenen Ansatz, die Freiheit der Gemeinde, die Freiheit des Einzelnen in ihr.
Ohne Barrieren zu bauen, ohne die Zusammenarbeit mit den Evangelischen
in vielen Vereinen aufzukiindigen, griindete er auch eigene Gemeindekreise,
um Gemeindeleben und Zusammengehorigkeit zu pflegen.

V. Von 1918 bis 1939 — Die Zusammenarbeit mit den Evangelischen im diako-
nischen Bereich — Kontakte zu anderen Bekenntnissen - Stillhalten wéhrend
des Dritten Reichs und die Frage nach der theologischen Orientierung

Die Zusammenarbeit mit den Evangelischen im sozialen und diakonischen
Bereich lief wie zuvor, in den Vereinen. Beteiligt diirften die Mennoniten auch
an der seit Ende des 19. Jahrhunderts durchgefiihrten Betreuung und Verko-
stigung von Schulkindern in den Ferien, den sogenannten Milchkuren, gewe-
sen sein, die der Evangelische Arbeiterverein betreute*® — 1934 iibernahm die
NSV diese Einrichtung. Die Jugendarbeit wurde in HJ und BDM iiberfiihrt
und 1935 die iibrige Jugendarbeit sowie die Wohlfahrtsarbeit grofStenteils von
der NSV iibernommen.*® Damit endete die Arbeit mehrerer gemeinsam mit
den Evangelischen unterhaltener Vereine. Auch die Cornelius de Greiff'sche
Stiftung wurde ganz aus den Handen der Kirchen genommen, und den Frau-
enverein fiir Wochnerinnen und Sauglingspflege tibernahm das NS-Frauen-
werk.>® Ob die im Ersten Weltkrieg von den Mennoniten unterhaltene Sup-
penkiiche® und die von den Evangelischen mehrfach in den 1920er und be-
ginnenden der 1930er Jahren betriebene einen gemeinsamen Hintergrund
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hatten, ist nicht ersichtlich. Daf es auch nach 1935 noch gemeinsame Vereine
gab, beweist die Tatsache, dafl Lore Cattepoel, die Frau des Mennonitenpfar-
rers Dirk Cattepoel, beim Frauenhilfsjahresfest im April 1938 einen Vortrag
hielt {iber »Einblicke in die westfilische Frauenhilfe«.”? Die hergebrachte Of-
fenheit der Mennoniten zeigt sich bis 1933 darin, daf} sie ihre Kirche und
Raume fiir Veranstaltungen der Quiker und einer Liga fiir Frieden und Frei-
heit zur Verfiigung stellte. 1928 fand die Jahresversammlung der westdeut-
schen Quiker bei den Krefelder Mennoniten statt, und ein franzosischer Qua-
ker sprach iiber die Friedensbewegung in Frankreich. Gottesdienste der Ad-
ventisten und Konzerte anderer Gruppen fanden in der Mennonitenkirche
statt. Man hatte lockere Verbindungen zu Altkatholiken und Synagogenge-
meinde, und Pastor Kraemer erhielt zum 25jahrigen Dienstjubilium einen
Gliickwunsch vom katholischen Dechanten Prof. Dr. Schwamborn >

Nach der Machtergreifung der Nationalsozialisten zogen sich die Mennoni-
ten weitgehend aus der Offentlichkeit zuriick. Man sorgte sich um die eigene
Unabhingigkeit. Den Kirchenkampf der evangelischen Kirche zwischen
Deutschen Christen und Staat einerseits, Bekennender Kirche andererseits
hielt ein Teil der Gemeinde eher fiir einen Streit zwischen Anhingern ver-
schiedener Bekenntnisrichtungen beziehungsweise zwischen Christusnach-
folge und dogmatischem Christentum. Fiir Pastor Kraemer war Jesus Lehrer
und Vorbild, dem es nachzuleben galt. Jede festlegung darauf, wer Jesus war,
jede Aussage tiber Jesus als Gottessohn oder Erloser, jede Aussage iiber die
rettende Bedeutung seiner Kreuzigung und Auferstehung lehnte Kraemer als
verbotene Dogmatik ab. Er verteidigte das Mennonitentum als Glauben ohne
Lehrfestlegung und ohne Dogma. Nachfolge allein war entscheidend. So
mufite er natiirlich eine Festlegung wie die Barmer Erkldrung, die Grundlage
der Bekennenden Kirche, ablehnen.*

Mit dieser Haltung verhinderten die Krefelder gemeinsam mit den nord-
deutschen Mennoniten einen von den iibrigen Mennoniten in Deutschland
analog zu den evangelischen Landeskirchen erstrebten Zusammenschlufi,
denn diesem mufite und sollte eine Formulierung des gemeinsamen Glau-
bens als verbindliches gemeinsames Fundament zugrundegelegt werden.
Darin sollte das Bekenntnis zu Jesus als dem gekreuzigten, auferstandenen
und gegenwirtigen Sohn Gottes und Erloser festgehalten werden.”® Wenn
auch wenig Direktes iiber die Differenzen zwischen Pastor Kraemer und sei-
nem Nachfolger Dirk Cattepoel in diesen Fragen aus den Quellen ersichtlich
ist, so 1afit sich doch aus einzelnen Inizien und spiteren Auflerungen anderer
ersehen, daf sie in diesem Fragen unterschiedlicher Meinung waren und daf}
Cattepoel Nachfolge nicht als alleiniges, zentrales Fundament ansah.*®
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Dem theologischen Dissens zwischen Pastor Kraemer und seinem Nachfol-
ger ab 1937, Dirk Cattepoel, und ihren jeweiligen Anhédngern lag neben an-
deren Meinungsverschiedenheiten auch die Frage zugrunde, ob mennoniti-
sche Identitit {iber die Christusnachfolge hinaus an theologische Bekennt-
nisgrundsitze gebunden sei. Darum stritt man auch mit anderen Mennoni-
tengemeinden.*’

VI. Die Zeit ab 1939 — Gegenseitige Hilfe mit den Evangelischen - Beginnende
Okumene - Die Hilfe amerikanischer Mennoniten fiir die Krefelder

Krieg und Zerstérung verlangten unter den Gemeinden gegenseitige Unter-
stiitzung. Schon withrend des Krieges mufiten die Mennoniten nach der Zer-
stérung aller ihrer Gebaude im Juni 1943 bei den Evangelischen um Rédum-
lichkeiten bitten, und unmittelbar nach Kriegsende bat man um die Mitbe-
nutzung des Ernst-Moritz-Arndt-Hauses und des CVJM-Hauses.”® Die Evan-
gelischen benutzten ab Juni 1950 die wieder aufgebaute Mennonitenkirche,
und im Gemeindeblatt hief3 es, man freue sich, diesen Dienst erweisen zu
kénnen, nachdem man selbst so lange Gast der evangelischen Gemeinde ge-
wesen sei.”

Seit Ende des Krieges hatte die Not die christlichen Konfessionen in Kontakt
gebracht. Daraus bildete sich im Sommer 1946 eine ortliche Christliche Ar-
beitsgemeinschaft, in der gerade der Mennonitenpastor als Vertreter einer in
Krefeld wichtigen, aber kleineren Kirche eine vermittelnde Rolle vor allem
auch zwischen Katholiken und Evangelischen iibernahm. Als im Winter
1946/47 die Not am schlimmsten wurde, veranstalteten die in der Arbeitsge-
meinschaft verbundenen Konfessionen einen Schweigemarsch hinter dem
Kreuz und anschlieflende abendliche Bitt- und Opfergottesdienste in den Kir-
chen. 20000 Katholiken, Evangelische, Mennoniten, Baptisten, Quaker, Alt-
katholiken und Mitglieder der Freien Evangelischen Gemeinde beteiligten
sich, und neben vielen Sachspenden wurden 50000 Mark gesammelt.®® Die
Arbeitsgemeinschaft wurde weiter gepflegt, doch stielen sich die Evangeli-
schen am Ausschliefllichkeitsanspruch der Katholiken, der die Evangelischen
nicht als vollwertige Kirchen anerkannte, auflerdem storte, dafd statt der ge-
meinsamen Arbeit an Sachthemen in erster Linie nach der Konfession ein-
zelner Leute gefragt wurde.®! Aber die Arbeitsgemeinschaft christlicher Kir-
chen existiert bis heute, deutschlandweit seit 1948, damals gehorten dazu die
evangelische Kirche und fiinf Freikirchen, Baptisten/Darbysten, Methodisten,
Mennoniten, Evangelische Freikirche und Altkatholiken, im Lauf der Zeit
kamen viele hinzu, die katholische Kirche erst 1974. Zur Krefelder Gruppe
gehoren derzeit 11 Bekenntnisse, und die jiidische Gemeinde ist Gast.*
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Die Unterstiitzung des nach dem Krieg vor allem von den amerikanischen
Kirchen fiir Europa unterhaltenen Hilfswerks erreichte Anfang 1947 Krefeld.
Das Hilfswerk der amerikanischen und kanadischen Mennoniten (Menno-
nite Central Committee, abgekiirzt MCC), baute in Krefeld einen eigenen
Standort auf. Zwar wurden besonders Mennoniten betreut, doch organisierte
man auch ein Speisungsprogramm fiir Bediirftige ohne Riicksicht auf die
Konfession. Allein von April bis Juli 1947 wurden 435150 Liter Suppe ge-
kocht, 450000 Brotchen gebacken. Noch 1949 erhielten 6000 Menschen Spei-
sung.?® In Konsequenz dieser weltweiten Okumene der Tat gehorte die Ver-
einigung Deutscher Mennoniten, deren Mitglied die Krefelder Gemeinde ist,
1948 zu den Griindern des Weltrats der Kirchen, besser bekannt als Okume-
nischer Rat der Kirchen, mit Sitz in Genf. Seit der Nachkriegszeit arbeiten
christliche Hilfswerke {iber Lander- und konfessionelle Grenzen hinweg zu-
sammen.
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