lich hinzugefiigte Beitrige) wird der Gesamtzusammenhang etwas gestort,
der vorliegende Band hitte nach Themen oder Autoren geordnet eine bessere
Ubersichtlichkeit geboten. Die vielen Abbildungen, darunter auch zahlreiche
in Farbe, lassen den Leser diesen Makel aber schnell vergessen.

Alexander Hippchen

Hermann Hage, Amische Mennoniten in Bayern. Von der Einwanderung ab
1802/03 bis zur Auflésung der amischen Gemeinden Ende des 19. und Anfang
des 20.Jahrhunderts, Regensburg: edition vulpes 2009, 561 S., Hardcover

Wer von Amischen hért, denkt zumeist an die Amischen Alter Ordnung (Old
Order Amish) in den USA und Kanada. Wer etwas mehr weif3, hat von den
Urspriingen der Amischen im schweizerisch-oberrheinischen Gebiet gehért
und davon, dafd die Amischen erst durch Auswanderung nach Nordamerika
kamen. Aber Amische im erzkatholischen Bayern? Und doch lebten fiir un-
gefihr 100 Jahre Amische in Bayern. Ihre Einwanderung begann 1802/03, als
der pfilzische Kurfiirst Maximilian IV. Joseph Herrscher von Bayern wurde
(ab 1806 regierte er als Kénig Maximilian I. von Bayern). Es war fiir die Ami-
schen ein Gliicksfall, denn der Kurfiirst hatte schon in der Pfalz sehr gute Er-
fahrungen mit Mennoniten als zuverlédssigen, erfolgreichen und innovativen
Landwirten gemacht. In seinem neuen Herrschaftsgebiet Bayern stand die
Urbarmachung brachliegender Landstriche (beispielsweise im Donaumoos)
auf der Tagesordnung und ab dem Reichsdeputationshauptschlufd von 1803
auch die Verwaltung zahlreicher mediatisierter und sakularisierter Kloster.
Da waren die Amischen hochwillkommen. Sie waren vielfach aus den unter
franzésische Herrschaft gekommenen linksrheinischen Gebieten weggegan-
gen und auf der Suche nach neuen Moglichkeiten, und sowohl Maximilian
IV. als auch etliche Adelige setzten sie als Verwalter auf ihren Giitern ein. Bis
in die 1820er Jahre wihrte die erste Phase der Geschichte der Amischen in
Bayern, die als Phase der intensiven Zuwanderung und der Ausbildung ge-
meindlicher Strukturen angesehen werden kann.

Hermann Hage, selbst Nachfahre amischer Mennoniten in Bayern und seit
2000 Leiter der Volkshochschule in Regensburg, hat es unternommen, die
Geschichte der Amischen in Bayern umfassend darzustellen. Seine Arbeit
wurde 2009 von der Universitit Wiirzburg als Dissertation angenommen. Ein
Schwerpunkt liegt auf dem familiengeschichtlichen Interesse, wobei es sich
anbietet, sich an den Hofen und Anwesen zu orientieren, die oft iiber viele
Jahrzehnte von amischen Familienverbanden bewirtschaftet wurden. Der An-
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hang mit dem tabellarischen Verzeichnis der Hofe und Orte, auf denen oder
in denen Amische lebten, beginnt auf Seite 181 und macht den grofiten Teil
des Buches aus. Hage konnte sich dafiir auf mehrere bislang unveréftentlichte
private Aufzeichnungen stiitzen.

Der Bayerische Staat, der eine Phase der Modernisierung und Liberalisierung
durchlief, kam den Amischen bei der Gestaltung ihres Glaubens und ihres
Gemeindelebens sehr entgegen und gewdhrte ihnen weitgehende Selbstin-
digkeit. In der immer wieder zu Konflikten mit der atholischen Kirche fith-
renden Frage der Beerdigung Amischer auf den allgemeinen Friedhéfen
sprach der Bayerische Staat sich stets fiir das Begrdbnisrecht Amischer aus.
Den Status einer anerkannten Religionsgemeinschaft hatten Amische indes-
sen nicht, sie haben diesen Status aber auch nie angestrebt.

In der Frage der Eidesleistung wurde bereits 1811 eine Losung gefunden: In
einer koniglichen Verordnung wurde eine Ersatzformel vorgegeben, die an
die Stelle der Eidesleistung zu treten hatte: »Ich verspreche mit gegenwirti-
gem Handschlag, wie bei meinem Taufbund, die reine Wahrheit zu sagen.«
Komplizierter war die Frage der Wehrpflicht. Obwohl 1805 in Bayern die all-
gemeine Wehrpflicht eingefithrt wurde, von der erklartermafien auch Men-
noniten und Amische nicht befreit waren (was 1812 noch einmal ausdriick-
lich bestitigt wurde), gab es Ausnahmen. Zunichst galt fiir alle aus Wittels-
bacher Territorien auferhalb Bayerns (also beispielsweise der Pfalz) zuwan-
dernden Siedler die Befreiung vom Wehrdienst fiir sie selbst und ihre Séhne.
Das Problem der Wehrpflicht wurde also in diesem Fall erst fiir die Enkelge-
neration virulent. Zum anderen gab es fiir Amische bereits ab 1805 die Mog-
lichkeit, eine Zahlung von 185 Gulden zu leisten, durch die ein Ersatzmann
gestellt werden konnte. Diese Moglichkeit blieb bis 1868 bestehen, als ein
neues Wehrpflichtgesetz die Stellvertretung nicht mehr vorsah. Und drittens
war es ein offenbar von Zuwanderern aus franzésischem Gebiet (Elsafl und
Lothringen) bewuf3t gewédhlter Ausweg, die franzdsische Staatsbiirgerschaft
zu behalten und auch fiir ihre Kinder zu erwerben, so dafd sie in Bayern als
Ausldnder nicht rekrutiert werden konnten. Die franzdsische Staatsbiirger-
schaft war auch insofern von Vorteil, als sie Freiziigigkeit bedeutete. Ab-
schlieffend sei vermerkt, dafd es dariiber hinaus fiir junge Ménner aller Kon-
fessionen in Hartefillen eine Befreiung vom Militirdienst gab (einziger Sohn
einer Witwe usw.).

Die Zahlung von 185 Gulden fiir die Stellung eines Ersatzmannes brachte
nicht nur drmere Familien in Bedrdngnis, da die Kinderzahl bei den Ami-
schen durchgehend sehr hoch war. Also mufite eine ganze Reihe von ami-
schen jungen Ménnern den Militdrdienst doch ableisten. Als letzter Ausweg
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erschien die Auswanderung in die USA, aber auch die bedurfte einer Geneh-
migung, und nicht selten wurde die Erlaubnis zur Auswanderung erst nach
Ableistung des Wehrdienstes erteilt.

Insgesamt waren die Amischen in Bayern nie zahlreich, trotz ihrer hohen
Kinderzahl. 1824 wurden in Bayern 92 amische Familien mit 618 Mitgliedern
gezihlt, Anfang der 1840er Jahre waren es nach vorsichtigen Schitzungen
tiber 100 Familien mit 700 bis 800 Mitgliedern. Damit war ein Hohepunkt er-
reicht, denn im gleichen Jahrzehnt setzte eine erste Auswanderungswelle ein,
die das amische Leben in Bayern nachhaltig schwichte und eine Phase der
Stagnation einleitete. Von den vier amischen Gemeinden in Bayern (Miin-
chen, Ingolstadt-Neuburg, Augsburg, Regensburg) war davon zundchst nur
Miinchen stirker betroffen, im Laufe der 1850er und 1860er Jahre wurden
aber alle Gemeinden und alle Familienverbédnde davon so sehr in Mitleiden-
schaft gezogen, dafl zuerst im Raum Augsburg und im nordwestlichen
Schwaben gemeindliche Strukturen nicht aufrechterhalten werden konnten.
Ab den 1880er Jahren ging die Zahl der amischen Versammlungen drastisch
zurtick, oft reduzierte sich das gemeindliche Leben auf nur noch wenige Ter-
mine pro Jahr. Am langsten erhielt die Regensburger Gemeinde intakte ge-
meindliche Strukturen aufrecht, bis zu ihrer Fusion mit der Mennonitenge-
meinde im Jahr 1906/07.

Die Absonderung von der Welt war keineswegs so, wie man es von der Le-
bensweise heutiger Amischer Alter Ordnung in Nordamerika kennt. In viel-
faltiger Weise standen die bayerischen Amischen des 19. Jahrhunderts in
Kontakt mit ihrer Umwelt, beispielsweise aufgrund ihrer Leitungsfunktion als
Verwalter grofier Giiter, die tiglich mit anderskonfessionellen Geschiftspart-
nern, Bediensteten oder Amtsinhabern zu tun hatten; oder als Kinder auf-
grund des Schulbesuchs, denn die amischen Kinder besuchten zusammen
mit ihren nicht-amischen Altersgenossen die ortlichen Schulen. In besonde-
rer Weise legten Amische Wert auf gute Ausbildung ihrer Sohne, so daf3 diese
in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts zunehmend Landwirtschaftsschu-
len besuchten, wodurch junge Minner ebenso wie beim Militdrdienst in in-
tensive Berithrung mit der nicht-amischen Umwelt kamen. Insofern ist es
nicht verwunderlich, dafl sich das amische Leben jeweils bezogen auf die re-
gionalen und 6rtlichen Gegebenheiten anders entwickelte. Beispielsweise be-
obachtet Hage in Regensburg eine andere Entwicklung als in den tibrigen
amischen Gemeinden, was er mit der Tatsache in Verbindung bringt, daff die
Mitglieder in dieser Gemeinde tiberwiegend Péchter waren, wihrend die
Amischen in den anderen Gemeinden im Laufe der Zeit iiberwiegend Besit-
zer eigener Hofe geworden waren.
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Hage hat eine auflerordentlich verdienstvolle Arbeit geleistet, indem er die
privaten, vor allem familiengeschichtlich ausgerichteten Aufzeichnungen mit
Quellen aus staatlichen und kirchlichen Archiven erginzt hat. Er hat Einga-
ben, Pachtvertrige und viele andere Dokumente zusammen mit der bereits
vorliegenden Literatur, die sich meist auf die Geschichte einzelner Gemein-
den bezieht, auswertet und zu einer umfassenden Darstellung amischen Le-
bens in seinen wirtschaftlichen, sozialen und religiésen Dimensionen zu-
sammenfiihrt. Es wird die typische Lebensweise der Amischen in Bayern
deutlich, die von Anfang an unter einem besonderen Vorzeichen stand und
im Laufe des 19. Jahrhunderts ihre spezifische Entwicklung nahm. Es lag
letztlich an der unflexiblen Haltung der Amischen selbst, daf} sie so etwas wie
eine eigene amische Lebenswelt auflerhalb der speziellen Nische als Pachter
und Verwalter grofer Giiter nicht ausbildeten. Die vor allem in wirtschaftli-
cher Hinsicht so flexiblen und anpassungsfihigen, stets dem Neuen offen ge-
geniiberstehenden Amischen blieben in religiéser Hinsicht starr, so dafd in
jeder Generation eine Mehrheit in der Auswanderung die besseren Perspek-
tiven sah.

Nicht ganz iiberzeugend ist leider Hages Darstellung zu Beginn seiner Arbeit.
Die sehr summarische Ubersicht zur Entstehung der Taufer und Amischen
(S.3 bis 13) enthilt einige kleinere Irrtiimer, Ungenauigkeiten und Pauschal-
urteile: Fiir Tdufer wie Amische wird die Jenseitsorientierung als wesentlicher
Glaubensinhalt ausgegeben (S. 3f.), was so pauschal sicher nicht zutrifft; die
Absonderung wird mit Bann und Meidung gleichsetzt (S.12). Die Auswei-
sung der Mennoniten aus Frankreich von 1712 wird mit der Authebung des
Ediktes von Nantes verwechselt (S.13; 1685 wird mit dem Edikt von Fontai-
nebleau das Edikt von Nantes von 1598 aufgehoben); daf} die Téaufer ihre
meisten Anhinger in der Unterschicht fanden (S.4), trifft so pauschal nicht
zu; die Selbstbezeichnung der Téufer als Briider ist etwas anderes als die Be-
zeichnung einer Gruppe als »Schweizer Briider, die keineswegs alle dem so-
genannten Schleitheimer Bekenntnis anhingen (S. 6, 11). Menno Simons
setzte sich nicht, wie Hage es darstellt, mit seiner harten Linie in der Frage des
Bannes durch, sondern er mufite sie gegen seine Uberzeugung mittragen,
sonst wire er selbst gebannt worden (8. 6); das Dordrechter Bekenntnis wird
nicht in seiner spezifischen Entstehungssituation als Friedensschluf8 zwischen
»alten« und »jungen Flamen« gesehen, sondern als verbindliches Bekenntnis
der niederlandischen und norddeutschen Mennoniten ausgegeben (S. 6f.).
Die Behauptung, die siiddeutschen und Schweizer Taufer seien in Fragen von
Bann und Meidung toleranter und weniger konsequent gewesen als die nie-
derldndischen (8. 7), iibersieht die Vielfalt des niederlindischen Taufertums.
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Solche Ungenauigkeiten sind bedauerlich bei einem Werk, das fiir viele Jahre,
wenn nicht Jahrzehnte das Standardwerk zu den Amischen in Bayern bleiben
wird und das fiir viele ihrer heutigen Nachfahren von bleibendem familien-
geschichtlichen Wert ist.

Christoph Wiebe

Mark Thiessen Nation, John Howard Yoder. Mennonite Patience, Evangelical
Witness, Catholic Conviction, Foreword by Stanley Hauerwas, William B. Eerd-
mans Publishing Company, Grand Rapids, Michigan, USA, und Cambridge, UK,
2006, XXIV und 211 5., kart.

John Howard Yoder, der 1997 unmittelbar nach seinem siebzigsten Geburts-
tag fiir alle unerwartet wihrend seiner Arbeit starb, war der einflufireichste
Theologe unter den nordamerikanischen Mennoniten in der zweiten Halfte
des letzten Jahrhunderts. Auf seine Weise hat er den Ruf, den Harold S. Ben-
der einst genof, tibertroffen. Er ist zu einem Theologen geworden, der aus der
mennonitischen Glaubensgemeinschaft stammte, aber dariiber hinaus auch
in Kirchen verschiedener Traditionen gehort wurde, Manche Kollegen, wie J.
Wm. McClendon (Baptist) oder S. Hauerwas (Methodist), haben sich von
ihm anregen lassen, auch mehrere Dissertationen von Nichtmennoniten sind
inzwischen iiber ihn geschrieben worden. Larry L. Rasmussen, der in einer
von Yoder einst stark kritisierten theologischen Tradition der Sozialethik
lehrt, hat diesen in den héchsten Toénen gelobt: »Ich wiirde Yoder den intel-
lektuell brillantesten und wortmachtigsten Apologeten des christlichen Pazi-
fismus nennen.« Auch {iber die Kirchen hinaus ist Yoder gelegentlich als Vor-
denker des Pazifismus wahrgenommen worden.

Kiirzlich hat Mark Thiessen Nation, ein Schiiler Yoders, eine erste Biographie
seines Lehrers vorgelegt. Im Grunde behandelt er nicht das Leben und Wir-
ken dieses Theologen, wie von einer Biographie zu erwarten wire, sondern
vor allem Grundlinien seines theologischen Denkens. Er hat vorerst nur eine
Einfithrung in die Theologie Yoders im Sinn gehabt. Eine ausgewachsene Bio-
graphie soll spiter folgen.

Eine knappe biographische Skizze deutet den Weg Yoders aus amisch-men-
nonitischen Familien- und Lebenszusammenhingen Ohios in die gerade ent-
stehenden akademischen Bemiithungen der nordamerikanischen Mennoni-
ten um das frithe Taufertum des 16. Jahrhunderts und um eine erneuerte
Ethik des Friedens am Goshen College in Indiana an. Sie schildert auch die
Friedensarbeit Yoders in Europa und seine Studienjahre an der Universitat
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