Mennonitische
Geschichtsblatter




N12<526790933 021

TR

ik
ubTUBINGEN I'&X}



Mennonitische
Geschichtsblatter

Herausgegeben vom
Mennonitischen Geschichtsverein

68. Jahrgang 2011



Mennonitische Geschichtsblitter

SCHRIFTLEITUNG

Prof. Dr. Hans-Jlirgen Goertz, Hexentwiete 42 b, 22559 Hamburg;
hans-juergen-goertz@t-online.de

Priv.-Doz. Dr. Marion Kobelt-Groch, Bergstr. 4, 23669 Timmendorfer Strand;
kobelt-groch@web.de

Christoph Wiebe, Im Heggelsfeld 36, 47802 Krefeld; cw@mennoniten-kr.de

MITARBEITER DIESER NUMMER

Lukas Amstutz, Untere Hupp 9, CH-4634 Wisen, Schweiz; lukas.amstutz@bienenberg.ch

Prof. Dr. Michael D. Driedger, Brock University, Dept. of History, soo Glenridge Avenue,
St. Cathrines, L25 3A1 Ont., Kanada; mdriedger@brocku.ca

Mag. Josef Franz Enzenberger, Taborstrale 21 A/ 2/ 31, A-i020 Wien, Osterreich;
J.F.Enzenberger@tele2.at

Pfr.i. R. Helmut Foth, BeethovenstralRe 13, 67126 Hochdorf-Assenheim;
h.foth@t-online.de

Dr. Horst Gerlach, Am Gerbach 3, 67295 Bolanden-Weierhof; hogerlach@aol.com

Prof. Dr. Ted Grimsrud, Eastern Mennonite University, 1200 Park Road, Harrisonburg, VA
22802, USA; grimsrud@emu.edu

Ds. Fulco van Hulst, Hoekerhof 12, NL-8862 PJ Harlingen, Niederlande;
fulcoy.vanhulst@kpnmail.nl

Diether Gotz Lichdi, Schwaigerner StralRe 19, 74080 Heilbronn; dglichdi@gmx.de

Tetsuya Nagamoto, Sendai-shi Aoba-ku Kaden 8-11, 980-0815 Japan;
saisenreiha@gmail.com

Prof. Dr. Martin Rothkegel, Fachbereich fiir Kirchengeschichte, Theologisches Seminar
Elstal, Johann-Gerhard-Oncken-Strale 7, 14641 Wustermark bei Berlin;
mrothkegel@baptisten.org

Dr. Astrid von Schlachta, Institut fiir Geschichtswissenschaft und Europaische Ethnolo-
gie, Christoph-Probst-Platz, A-6020 Innsbruck, Osterreich;
astrid.von-schlachta@uibk.ac.at

Prof. Dr. Anselm Schubert, ReichartstraBe 4, 99094 Erfurt; anselm.schubert@gmx.de

Prof. Dr. James M. Stayer, Dept. of History, Queen’s University, Kingston, Ont., K7L 3N6,
Kanada; jms2@post.queensu.ca

Prof. Dr. Piet Visser, Jachtenlaan 20, NL-1503 HV Zaandam, Niederlande;
pvisser_sem@hotmail.com

OStR Steffen Wagner, Ziegelhltte 4, 67829 Callbach; bs.wagner.callbach@gmx.de

LA (3




Inhalt

19

=774

59

89

161

177
181
183
186
105

199

202
208

Zu dieser Nummer

Aufsitze

James M. STAYER - Menno Simons — ein unbequemer
Namenspatron

ASTRID VON SCHLACHTA - »Offentlich«, sichtbar, gefahrlich? Die
»politische« Wirkung tauferischer Gemeinden

DIETHER GOTz LicHDI - Zum Staatsverstandnis der deutschen
Mennoniten im 19. Jahrhundert

HeLMmUT FoTH - »Wie die Mennoniten in die deutsche Volks-
gemeinschaft hineinwuchsen«. Die Mennonitischen Geschichts-
blatter im Dritten Reich

STEFFEN WAGNER - »Aus weltanschaulichen Griinden besonders
bekampft und gehalt?« Die Weierhdfer Schule und ihre Um-
wandlung in eine NS-Eliteanstalt im Jahr 1936

Taufer und Mennoniten in der Literatur
MarioN KoBEeLT-GROCH - »Ahnungsvolle Blicke in die selige Ewig-
keit«. Ein Gedicht von Christine Schmutz (1838-1906)

Von neuen Biichern

Harry Loewen, Between Worlds (HANS-JURGEN GOERTZ)

Katja Beisser-Apetz, Antje Brons (MARION KOBELT-GROCH)
Folke Obermark-Stiller, »Griinec Amische? (CHRISTOPH WIEBE)
James |. Lichti, Houses on the Sand? (HANS-JURGEN GOERTZ)
D. Kraybill/St. Nolt/D. Weaver-Zercher, Die Gnade der Amish
(CHRISTOPH WIEBE)

P.Dula/Chr. Huebner (Hg.), The New Yoder

(HANS-JURGEN GOERTZ)

Astrid von Schlachta, Gefahr oder Segen? (MicHAEL D. DRIEDGER)
Neal Blough, Christ in Our Midst (MARTIN ROTHKEGEL)



211
21
212
218
214

216

218
219

221

222

224

225
226

227

229

229

2381
234
236

245
253
254
255
256

Berichte Hinweise, Meldungen

75 Jahre Mennonitische Geschichtsblatter auf einen Klick
Arbeitskreis der Tauferforschung in Japan (TETsuyA NAGAMOTO)
Tagung in Erfurt iber den Sabbatarismus (ANSELM SCHUBERT)
Darstellung tiber Mennoniten in Bolivien (cw)

Geschichte der nichtorganisierten Mennoniten-Briidergemein-
den in Deutschland (cw)

Eréffnung des neu gestalteten Museums fir ruBlanddeutsche
Kulturgeschichte in Detmold (HorsT GERLACH)

Katalog der hutterischen Handschriften (MARTIN ROTHKEGEL)
Gerechter Friede — Eindriicke von einem bemerkenswerten
Kongrel (FuLco van HuLsT)

Menno Simons und die frithen Taufer — eine Publikation des
Mennonitischen Geschichtsvereins im Jubildumsjahr

Rund 190 Briefe und Dokumente Hermann von Beckeraths auf-
getaucht (cw)

Ausstellung: Reformation und Bauernkrieg — Kunst im geteilten
Deutschland (HJc)

Corpus Schwenckfeldianorum digitalisiert (MARTIN ROTHKEGEL)
Das Mennonitische Lexikon wird erneuert — www.mennlex.de
(HiG)

Kolloquium am Theologischen Seminar Bienenberg

(Lukas AMsTUTZ)

Wer sind die Mennoniten? — Ein neues Faltblatt des Geschichts-
vereins (cw)

Japanische Dissertation zur Reformation in Miinster

Nachrufe

Gordon D. Kaufman (TEp GRIMSRUD)
Adalbert Goertz (HANS-JURGEN GOERTZ)
Irvin B. Horst (PIET VISSER)

Mennonitischer Geschichtsverein

Protokoll der Mitgliederversammlung vom 3. September 201
Der Mennonitische Geschichtsverein

Impressum

Lieferbare Blicher des Vereins

Kassenberichte 2010



Zu dieser Nummer

Vor zwei Jahrzehnten gab es einen Wechsel in der Schriftleitung der Menno-
nitischen Geschichtsbldtter. Das Team, das damals seine Arbeit aufnahm, legt
jetzt seine 20. Ausgabe vor. Seither hat sich einiges gedndert, nicht nur der
Umfang und das verdnderte duflere Erscheinungsbild. Auch Schwerpunkte
der Forschung zu den Taufern und Mennoniten haben sich verschoben. Die
traumatischen Ereignisse der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts sind weiter
weggeriickt - und durch den Prozef} ihrer Historisierung werden sie zuneh-
mend Gegenstand der Forschung. Andererseits hat sich das Interesse vom 16.
Jahrhundert ab- und spéteren Jahrhunderten zugewandt. Die Zasur, die mit
der Entstehung der modernen Welt gegeben ist, trat stirker ins Bewuf3tsein.
Und damit auch das Interesse an der Frage, welche Entwicklungen die Men-
noniten auf diesem Weg in die moderne Welt durchliefen.

Diese Tendenzen der gegenwirtigen Forschung prigen auch die vorliegende
Ausgabe der Geschichtsblitter. Steffen Wagner, Oberstudienrat am Gymna-
sium Weierhof, hat in seiner auflergew6hnlich materialreichen Untersuchung
die Geschichte dieser Schule nachgezeichnet. Im Zentrum seines Interesses
steht die Umwandlung der ehemals christlichen Schule in eine Eliteschule der
Nationalsozialisten. Alle Facetten dieser Entwicklung, ihre Vorgeschichte und
ihre Auswirkungen in der Nachkriegszeit werden nachgezeichnet. Noch bis in
die 1980er Jahre hinein wurde dieser Teil der Geschichte in schuleigenen
Publikationen beschénigend dargestellt.

Auch Helmut Foth, Pfarrer im Ruhestand, hat sich der Zeit des Nationalso-
zialismus zugewandt. Im Zuge seiner duflerst verdienstvollen Arbeit an einem
Register simlicher Ausgaben der Mennonitischen Geschichtsblitter (siehe
dazu die Meldung »75 Jahre Mennonitische Geschichtsblatter auf einen
Klick«) hat er sich besonders der ersten sechs Jahrgiange angenommen, die in
die Zeit des Nationalsozialismus und teilweise auch des Zweiten Weltkriegs
fielen. Foth zeigt, wie verlockend manche Teile der nationalsozialistischen
Ideologie fiir viele Mennoniten waren und wie weit sich etliche darauf einlie-
en. Foths Untersuchung ist ein wichtiger Beitrag zur Geschichte der deut-
schen Mennoniten im »Dritten Reich«. Fiir das Redaktionsteam war es selbst-
verstindlich, diesen Aufsatz, der einen Anstofl zur Auseinandersetzung mit
der Vereinsgeschichte gibt, in den Mennonitischen Geschichtsblittern selbst zu
verdffentlichen.



Diese Beitrage, zu denen auch die ausfiihrliche Rezension des Buches von
James Lichti Houses on the Sand? gehért, das sich mit Freikirchen zur Zeit des
»Dritten Reiches« befafit, bilden einen Schwerpunkt »Mennoniten und Natio-
nalsozialismus«. Damit wird an die Ausgabe 2010 angekniipft, die einen Bei-
trag von Gerhard Rempel zu diesem Thema enthielt. Dazu haben uns einige
Reaktionen erreicht. In der kommenden Ausgabe sollen sie aufgegriffen und
Raum fiir eine Auseinandersetzung mit dem Beitrag Rempels gegeben
werden.
Die beiden Beitrage von Astrid von Schlachta und Diether Gétz Lichdi spie-
geln die andere Tendenz der Forschung wider, sich dem langen Weg der Men-
noniten durch die Jahrhunderte zuzuwenden. Bei A. von Schlachta ist es die
Wahrnehmung der Mennoniten aus obrigkeitlicher Sicht, speziell in der poli-
tischen Kommunikation der Frithen Neuzeit. D. G. Lichdi wendet sich dem
Verhiltnis der Mennoniten zum Staat im 19. Jahrhundert zu.
Mit beiden Schwerpunkten diirfte diese Ausgabe der Geschichtsblétter ganz
besonders den scheidenden Ersten Vorsitzenden des Vereins erfreuen: Frank
Wiehler. Mehrfach hat er in den letzten Jahren dafiir plddiert, sich der jiing-
sten Geschichte der Mennoniten zuzuwenden. Das Redaktionsteam bedankt
sich bei Frank Wiehler fiir die stets angenehme Zusammenarbeit und
wiinscht ihm alles Gute. In den zuriickliegenden sechs Jahren hat er der Ver-
einsarbeit wichtige Impulse gegeben. Bleibende Verdienste hat er sich durch
die Uberfithrung westpreuflischer Kirchenbiicher aus den USA und Siid-
amerika in die Mennonitische Forschungsstelle erworben. Dies war ihm ein
ganz besonderes Anliegen.
Das Jahr 2011 bot Mennoniten weltweit Anlaf3, sich zur 450. Wiederkehr
seines Todes mit dem Namensgeber ihrer Glaubensgemeinschaft auseinan-
derzusetzen. Der Mennonitische Geschichtsverein tat das mit der kleinen
Publikation Menno Simons und die frithen Tdufer, die allen Vereinsmitglie-
dern kostenlos zugesandt und mit der eine neue Reihe begonnen wurde, die
Beihefte der Mennonitischen Geschichtsbldtter. In der vorliegenden Ausgabe
wiirdigt der Tauferforscher James M. Stayer Menno Simons als »unbequemen
Namenspatron« der Mennoniten.
Daneben finden sich die Beitrage zu den gewohnten Rubriken »Von neuen
Biichern«, »Mitteilungen, Berichte, Hinweise« sowie Nachrufe und Vereins-
interna. Auferdem fithrt Marion Kobelt-Groch die Rubrik »Téufer und Men-
noniten in der Literatur« mit einem Beitrag tiber die im 19. Jahrhundert dich-
tende Mennonitin Christine Schmutz fort.

Die Schriftleitung



JAMES M. STAYER

Menno Simons - ein unbequemer Namenspatron
Eine Menno-Simons-Vorlesung am Bethel College in Kansas

Die grofle Mehrheit des weltweiten Taufertums wird entweder »Mennoniten«
oder » Amische« genannt. Das ist das Ergebnis einer Spaltung, die sich um
1700 ereignete. Mitglieder einer anderen tauferischen Tradition sind unter
dem Namen »Hutterer« bekannt geworden. Diese Bezeichnungen rufen Erin-
nerungen an die frithen Anfithrer Menno Simons, Jakob Ammann und Jakob
Huter wach. Die mit ihnen verbundene Bewegung in den Niederlanden wird
»Doopsgezinde« genannt, wofiir die englische Ubersetzung »Baptists« steht,
abgesehen davon, daf} die kleinere tduferische und die grofiere baptistische
Tradition es vorgezogen haben, sich voneinander abzusetzen - die baptisti-
sche Tradition, die in England entstand und sich in aller Welt verbreitete,
fuhrt ihre Entstehung auf eine Kombination aus tauferischen und calvinisti-
schen Quellen zuriick.

Wenn Gemeinsamkeit in den vielen tiuferischen Gruppierungen angestrebt
wird, stellt sich der Begriff »tauferisch/mennonitische Tradition« ein. »Men-
nonitisch« bezieht sich freilich auf den religisen Lehrer Menno Simons
(1496-1561), der aus Friesland stammte. Doch es gab unter Tdufern ein Pro-
blem mit der weit verbreiteten Aneignung seines Namens — er war weder der
Begriinder ihrer Bewegung (Konrad Grebel hitte da mehr Anspruch auf
diesen Titel), noch gehérte er zu ihren herausragenden Theologen (Baltha-
sar Hubmaier und Pilgram Marpeck laufen ihm hier den Rang ab) oder
ihren frithen Martyrern (Felix Mantz und Michael Sattler wiren hier zu
nennen). Er gilt nicht als Held, sondern eher als jemand, der iiberlebt hat.
Schon vor seinem Tod entschieden sich wohl ein Viertel der Anhdnger der
niederldndischen Bewegung, die Menno angefiihrt hatte, wegen ihrer unver-
sohnlichen Differenzen mit ihm dafiir, sich »Doopsgezinde« (Taufgesinnte)
zu nennen und nicht »Mennoniten«. Die schweizerischen, siiddeutschen
und elsdssischen Téaufer wihlten die Bezeichnung »Mennoniten« fiir sich erst
im Laufe eines langsamen und ungleich verlaufenen Prozesses. Daf! sie sich
oft »Mennoniten« nannten und in Nordamerika als Mennoniten oder Ami-
sche einwanderten, ging wohl eher auf die wachsende kulturelle und finan-
zielle Abhéangigkeit der Tdufer von ihren Glaubensgenossen in der wohlha-
benden und aufgeklarten niederldndischen Republik zuriick als auf irgend-
eine Ehrerbietung, mit der sie sich an Menno Simons erinnerten. So ergibt
sich seine historische Bedeutung aus der Verbindung mit dem niederléndi-
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schen Tdufertum, wobei die Art dieser Verbindung selbst ein historisches
Problem darstellt.

L.

Das Tdufertum der Niederlande und der Gebiete an der Nord- und Ostsee-
kiiste begann mit dem Laienpradikanten Melchior Hoffman. Das ist meine
Meinung, und das ist sowohl die einhellige Meinung der Forscher, die mit den
Gemeinden der Doopsgezinden in den Niederlanden verbunden sind, als
auch der postkonfessionalistischen Forscher, die deren Geschichte schreiben.
Unter den Zeitgenossen scheint nur Abraham Friesen dieser Sicht zu wider-
sprechen - er behauptet, dafl Menno seine Ansichten iiber die Glaubenstaufe
direkt aus dem Studium der Paraphrasen des Neuen Testaments von Erasmus
von Rotterdam, nimlich der Abhandlung iiber den Aussendungsbefehl Jesu
(Matthéus 28,19f.), gewonnen habe. Friesens Meinung ist insofern nicht
unbegriindet, als Cornelius Augustijn gezeigt hat, dafl Menno tatsichlich
lateinische Schriften des Erasmus gelesen hat und ihnen theologisch manches
verdankt. Doch die Auffassung, dafl Mennos Gedanken und die frithe men-
nonitische Tradition vor allem auf Erasmus zuriickgehen, kénnte als Vor-
wand aufgefafit werden, die klar ersichtliche Abhingigkeit Mennos von Mel-
chior Hoffman zu leugnen. In den zwanziger Jahren des 16. Jahrhunderts
reiste der Pelzhdndler Hoffman als Laienmissionar fiir die Sache der Refor-
mation durch die baltischen Lander. Schon 1526 sagte er das Ende der Welt
fiir das Jahr 1533 voraus. Unordnung, Unruhen und die Bilderstiirme, die
sich mit seiner Person verbanden, stiirzten Hoffman in Schwierigkeiten mit
den akademisch gebildeten lutherischen Geistlichen, sobald sich die lutheri-
sche Reformation in den baltischen Lindern durchzusetzen begann. Hoff-
mans Rivalitdt mit den lutherischen Pastoren machte ihn zunehmend fiir
nichtlutherische Lehranschauungen empfénglich. Die erste war offensichtlich
die Ablehnung der Lehre Luthers von der Realprisenz Christi in den Abend-
mahlselementen. Dieser Standpunkt, den Hoffman in der Flensburger Dis-
putation (1529) vertrat, brachte ihm die Ausweisung aus Skandinavien und
den baltischen Lindern ein. Da Hoffmans Auffassung, dafl das Brot und der
Wein symbolische Erinnerungen an das Opfer Christi waren, in der Schweiz
und in Siiddeutschland weithin gelehrt wurde, nahmen ihn die Straf8burger
Reformatoren gern auf. Strafburg war in den spiten 1520er Jahren ein sehr
toleranter Ort, in dem ein duflerst breites Spektrum christlicher Dissidenten
willkommen war. Dort traf Hoffman nicht nur tiuferische Fliichtlinge, von
denen einige die Gabe der Prophetie fiir sich in Anspruch nahmen, sondern
auch nichttauferische radikale Intellektuelle, die von der neueren Forschung



als »Spiritualisten« bezeichnet werden, wie Sebastian Franck und Kaspar von
Schwenckfeld. In dieser anregenden Umgebung erarbeitete sich Hoffman eine
umfassende radikale Theologie. Besonders iiberraschte Hoffmans Christolo-
gie, die die klassische und fiir Pilgram Marpeck so wichtige Lehre herunter-
spielte, da} Christus ganz Mensch geworden war - sowohl menschliches
Geschopf als auch Sohn Gottes. Den Weg zur Einsicht, dafi Jesus Christus
sogar in seinem irdischen Leben seine menschliche Natur nicht von seiner
Mutter Maria empfangen habe, sondern allein vom Heiligen Geist, hatte
Schwenckfeld gewiesen. Hoffmans Auffassung, daf8 das Fleisch Christi vom
Himmel herunter gekommen sei (wie das alttestamentliche Manna) und kei-
nerlei Substanz von seiner menschlichen Mutter Maria erhalten habe, betonte
die gottliche Natur Christi, wihrend die menschliche Natur dadurch noch
radikaler abgeschwicht wurde als bei Schwenckfeld mit seiner Lehre vom
»glorifizierten Leib Christi«. Diese besondere Lehre wurde im 16. und 17.
Jahrhundert von drei Viertel der niederlindischen Tiufer iibernommen, die
sich selbst »Mennoniten« statt »Doopsgezinde« nannten. Fiir Menno Simons
war dies von grofler Bedeutung. Fiir die anderslautende Behauptung Abra-
ham Friesens, Menno habe sich gezwungen gefiihlt, diese Lehre gegen seinen
Willen zu iibernehmen, gibt es keine Belege. Die ungewdhnliche Inkarnati-
onslehre ist das wichtigste Erkennungszeichen des melchioritischen Taufer-
tums, wie die tiberlieferte und konventionelle Christologie die charakteri-
stischste Lehrauffassung des marpeckschen Tiufertums ist.

Einen weiteren Akzent legte Hoffman auf den zweiseitigen Bund zwischen
Gott und dem einzelnen Menschen. Die Menschen waren der Siinde verfal-
len und konnten nur durch die Gnade des siindlosen Christus erlost werden.
Diese Gnade wurde jedem angeboten, und der erléste Mensch war ganz und
gar fahig, auf diese Gnade Gottes mit einem wiedergeborenen Leben zu ant-
worten. Dariiber hinaus war jeder, der wissentlich und willentlich den Bund
mit Gott aufgab (mehr als durch ein Straucheln oder einen Fehltritt), fiir
immer verloren — das war die charakteristische melchioritische Lehre von der
unvergebbaren Siinde. Das Siegel des Bundes, der wissentlich und verant-
wortlich geschlossen wurde, war die Taufe der erwachsenen Glidubigen: sie
war das Symbol des Bundes, der Ring, den Christus seiner Braut iibergab.
Doch Hoffman betonte die Taufe nicht so sehr wie andere Tiuferfiihrer. So
wissen wir bezeichnenderweise nichts iber seine eigene Taufe. Fiir ihn war
immer sein Selbstverstandnis wichtig, einer der zwei Zeugen der letzten Tage
aus Offenbarung 11 zu sein. Die Tradition verband diese Zeugen mit Elia und
Henoch, den beiden Menschen, die lebend in den Himmel erhoben wurden.
Hoffmans Anhinger unter den Straflburger Propheten iiberzeugten ihn



davon, daB er der Elia der Apokalypse sei. Doch was genau in den letzten
Tagen geschehen wiirde, blieb unklar. Es klang nach dem Gewaltrecht des
Guten, das schliefflich zur Geltung gebracht werde. Die unmittelbaren
Anhénger Hoffmans sollten zwar alle Gewalt von sich weisen, wohl aber die
von Gott eingesetzte Obrigkeit wie den Rat der Stadt Stralburg unterstiitzen,
der dem Angriff des kaiserlichen Drachens in den letzten Triibsalen dieser
Welt widerstehen wird. Hoffman trennte niemals die wahre Kirche von welt-
licher Obrigkeit mit der Entschiedenheit eines Michael Sattler, eines Pilgram
Marpeck oder sogar eines Balthasar Hubmaier. Ein christlicher Herrscher war
in seinen Augen kein Widerspruch in sich, sondern eine Quelle apokalypti-
scher Hoffnung. Vieles von dem, was wir iiber Hoffman wissen, hilft uns, die
Episode der Tauferherrschaft in Miinster besser zu verstehen, ebenso die
Theologie des Menno Simons, besonders in den frithen Stadien seiner Beru-
fung zum Anfiihrer der Téufer.

Nachdem Melchior Hoffman sich von Straflburg aus nach Ostfriesland
gewandt hatte, begann er 1530 in Emden, erwachsene Glaubige zu taufen.
Ostfriesland war eine unabhangige Grafschaft, die an die Habsburgischen
Niederlande mit der Hauptstadt Briissel grenzte. Ostfriesland hatte sich
damals, begriindet in der freundlichen Haltung seiner Herrscher und des
Adels, verschiedenen Formen des Protestantismus geoffnet. Die niederldndi-
sche Obrigkeit versuchte, die katholische Rechtgldubigkeit zur Geltung zu
bringen, was ihr allerdings nicht recht gelang, da die lokale Unabhingigkeit
der Provinzen und Stiddte dem entgegenstand. Die Mehrheit der religits
motivierten Laien in den Niederlanden, ebenso der Priester, waren in jenen
Jahren Reformen gegeniiber aufgeschlossen. Sie hatten von Luther und Eras-
mus gehort, ohne zwischen deren Lehren klar zu unterscheiden - allgemein
waren sie fiir eine symbolische Deutung der Abendmahlselemente empfing-
lich, wie sie Ulrich Zwingli, Andreas Karlstadt und natiirlich auch Melchior
Hoffman vertraten. Unter diesen Bedingungen konnte Hoffmans Lehre von
der Glaubenstaufe leicht Eingang in die Niederlande finden. Es scheint
jedoch, dafd nur eine Minderheit unter den Reformbereiten, die Hoffmans
Glaube an das unmittelbar bevorstehende Ende der Welt iiberzeugt hatte,
bereit waren, sich mit dem o6ffentlichen Akt der Taufe den obrigkeitlichen
Nachforschungen aussetzten. Als einige prominente Anhdnger Hoffmans
1531 in Den Haag hingerichtet wurden, schockierte ihn das so sehr, dafi er
einen zweijahrigen Aufschub der Erwachsenentaufen erklérte — das heif3t bis
zu dem Jahr 1533, in dem er das Ende der Welt erwartete. So verbreitete sich
Hoffmans apokalyptische Botschaft mehr im Untergrund unter jenen Grup-
pen, die in den Niederlanden und den angrenzenden Lindern ohnehin schon
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dem Tédufertum anhingen. 1533 wurde Hoffman in Straf8burg, wo er noch in
demselben Jahr das Neue Jerusalem erwartete, von einer jetzt nicht mehr so
toleranten, die protestantische Rechtgldubigkeit stiitzenden Obrigkeit ins
Gefiangnis geworfen. In diesem Gefidngnis blieb er zehn Jahre lang, hochst-
wahrscheinlich bis zu seinem Tod.

1533 war auch das Jahr wichtiger Veranderungen, die zu einer radikalen
Reformation im westfélischen Miinster fithrten. Miinster war eine Stadt, die
zwar unter der Oberhoheit eines Fiirstbischofs stand, aber dennoch weitge-
hend unabhéngig von ihm vom Rat der Stadt und der Gesamtgilde gefithrt
wurde. Fiir die Reformation, die Eingang in die Stadt gefunden hatte, wurde
Bernhard Rothmann wegweisend, ein Geistlicher vor Ort, der sich auf eine
starke Unterstiitzung in den Gilden und die weniger privilegierte Bevolke-
rung stiitzen konnte. Die Gilden und die Unterpriviligierten hatten keine
Geduld mehr mit dem Luthertum, das in allen proreformatorischen Terri-
torien Deutschlands damals fithrend war. Rothmann und seine geistlichen
Kollegen hatten sich fiir eine symbolische Deutung der Abendmahlsele-
mente entschieden und setzten sich theoretisch auch fiir die Glaubenstaufe
ein, ohne sie zu praktizieren. Miinster zog 1533 die Aufmerksamkeit mel-
chioritischer Téufer aus den Niederlanden auf sich, so auch den jungen
Gastwirt Jan Beukels von Leiden, der die Stadt im Sommer aufgesucht hatte.
Gegen Ende des Jahres wurden Rothmanns Schriften iiber die Sakramente
einer Versammlung von Melchioriten in Amsterdam vorgelegt. Hoffmans
zweijahriger Taufaufschub war abgelaufen, der Prophet lag im Gefingnis zu
Strafburg, so dafl seine Autoritit offensichtlich im Schwinden begriffen war.
In dieser Situation erkldrte ein wankelmiitiger Bicker aus Haarlem, Jan Mat-
tijs, dafl er »Henoch«, der zweite der Zeuge aus Offenbarung 11 sei, und dafl
die Erwachsenentaufe sofort wieder aufgenommen werden solle. Er sah das
Ende der Welt fiir das nidchste Osterfest im April 1534 voraus und beauf-
tragte Sendboten, zu taufen und ein heiliges Volk zu schaffen. Von zwei
dieser Sendboten werden Rothmann und die gleichgesinnten Kollegen im
Januar 1534 getauft.

In den folgenden Tagen gewannen Rothmann und seine Kollegen in Miinster
1400 Personen fiir das illegale tduferische Bekenntnis, das war ungeféhr ein
Viertel der erwachsenen Bevolkerung. In den nachfolgenden Wochen
herrschten grofie Spannungen zwischen den Miinsteraner Tadufern, Luthera-
nern und Katholiken. Es kam allerdings zu keinem Gewaltausbruch, und die
Taufer erklarten, dafl sie keine Gewalt anwenden wollten. Doch der Bischof
heuerte Séldner an, um die Stadt zu belagern. Lutheraner und Katholiken, die
zunehmend um ihr Leben bangten, verliefSen die Stadt. Aus den reguliren
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Ratswahlen im Februar 1534 gingen die Taufer und ihre Sympathisanten als
Mehrheit hervor. Ebenfalls noch im Februar sahen die Miinsteraner Taufer
Zeichen am Himmel, ungewo6hnliche Konstellationen von Sonne und
Wolken, die sie als Zeichen einer anscheinend wunderhaften Befreiung deu-
teten. Der erfolgreiche Ausgang der Ratswahl tiberzeugte Jan Mattijs und
seine Anhédnger davon, daf$ nicht Stralburg, sondern Miinster das Neue Jeru-
salem sei, die Stadt, in der alle Nachfolger Christi Zuflucht finden sollten, um
hier zu iiberleben, wenn Gott die Welt zu Ostern strafen werde. Daf} die
Miinsteraner Taufer zu den Waffen griffen, um sich zu verteidigen, wird
gegenwartig von vielen Forschern als konsequente Antwort einer frithneu-
zeitlichen Stadt auf einen Angriff interpretiert, nicht aber als ein Makel an Jan
Matthijs’ Lehre. Die melchioritischen Taufer haben sich zu keiner Zeit von
einer Ubernahme obrigkeitlicher Funktionen distanziert, anders als die
Taufer in Siiddeutschland, der Schweiz und Mahren. Sie gingen also mit den
Ideen der biirgerlichen Selbstverteidigung vollig konform.

Die Téufer verteidigten die Stadt mit bemerkenswertem Fachverstand und
hielten die bischoflichen Truppen, die von katholischen und lutherischen
Fiirsten des deutschen Reichs unterstiitzt wurden, sechzehn Monate lang
zuriick, von Februar 1534 bis Juni 1535. Wihrend dieser Zeit wurde das
Leben in der Stadt zu einem Argernis, iiber das kleinere Flugschriften, das
Medium fiir Kurznachrichten in den frithen Jahren des Buchdrucks, berich-
teten. Als Ausdruck dessen, dafs sie einem Ideal huldigten, das allen Gruppen
im frithen Taufertum gemeinsam war, zogen die Taufer in Miinster das Geld
aus dem Verkehr und versuchten, die Gemeinschaft der Giiter nachzuahmen,
wie sie in der frithen Kirche nach Apostelgeschichte 2 und 4 existiert hatte.
Um die Ordnung aufrechtzuerhalten und die Versorgung in einer Stadt zu
gewihrleisten, in der die erwachsenen Frauen gegeniiber den erwachsenen
Minnern in der Uberzahl waren (auf drei Frauen kam ein Mann), wurde die
Polygamie nach dem Muster des Alten Testaments eingefiihrt.

Schon bis Februar 1534 hatten 2500 melchioritische Einwanderer aus West-
falen und den Niederlanden die 2000 lutherischen und katholischen Bewoh-
ner, die die Stadt verlassen hatten, ersetzt. Die Neukémmlinge tibten eine
starke Macht in der Stadt aus: vor allem die »Propheten« Jan Mattijs und Jan
Beukels van Leiden. Der unstete Jan Matthijs kam bei einem Ausbruchsver-
such aus der Stadt am 5. April 1534 zu Tode, an dem Ostersonntag, fiir den
er das Ende der Welt vorhergesagt hatte. Danach iibernahm der pfiffige und
riicksichtslose Jan van Leiden die Kontrolle iiber die Stadt. Zuerst ersetzte er
den Rat der Stadt durch einen Rat, der von zwolf Altesten gebildet wurde, und
erkldrte sich dann zum Erstaunen der Welt, auch der Melchioriten aufierhalb
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Miinsters, im September 1534 zum neuen Konig David, zum einzigen legiti-
men Herrscher der Welt, bis Christus als friedvoller Salomon wieder auf die
Erde kommen werde. Viele Melchioriten in Norddeutschland und in den Nie-
derlanden fiihlten sich vom tiduferischen Miinster irritiert und zeigten sich
verstort. Andere hatten versucht, im Mirz 1534 dem Ruf der Miinsteraner
Téufer zu folgen und in die Stadt zu ziehen, wurden aber von den Obrigkei-
ten daran gehindert. Sie glaubten, daf3 sich dort ein Wunder ereignet und ihre
Glaubensgenossen an die Macht gebracht habe. Aber sie selbst hatten solche
Zeichen nicht erhalten, von denen die Flugschriften Rothmanns sprachen
und die auch ihnen in Aussicht gestellt worden waren. So warteten sie ab.
Einige bereiteten sich darauf vor, sich gegen die obrigkeitlichen Hascher zu
verteidigen, andere wollten wehrlos bleiben.

1.

Welche Rolle spielte Menno Simons, der Priester im westfriesischen Pingjum
und Witmarsum von 1524 bis 1536 und hochstwahrscheinlich der Bruder von
Peter Simons, einem der Zwolf Altesten, die Jan van Leiden berufen hatte,
Miinster vom April bis September 1534 zu regieren? Ein autobiographisches
Fragment, das Menno Simons spit in seinem Leben geschrieben hat, deckt
einige Teile seiner Geschichte auf, wihrend es andere wohl verbirgt. Wie viele
katholische Priester in den Niederlanden war auch Menno Simons ein evan-
gelischer Reformer, der von Luther und Erasmus gehért hatte. Er begann, an
der Lehre von der Transsubstantiation der Abendmahlselemente zu zweifeln,
der offiziellen katholischen Erklirung der Messe. Die Hinrichtung eines
Anhingers Hoffmans in Friesland veranlafite ihn schliefilich, sich von der Kin-
dertaufpraxis zu entfernen. 1536 verliefl er seine Gemeinde und ging in den
Untergrund, wurde allerdings bald zum Altesten der zerstreuten Taufer beru-
fen, die von der katastrophalen Niederlage Miinsters erschiittert waren.

War Menno Simons jemand, der von den fritheren Fehlern der Téufer véllig
unberiihrt war - ein spitgeborener Retter der Bewegung, der von aufien kam,
um die Erwachsenentaufen zu rechtfertigen, mit denen Jan Matthijs in den
letzten Monaten des Jahres 1533 begonnen hatte? Und geschah dies vielleicht
auf der Grundlage seines Studiums des Aussendungsbefehls Jesu, den Eras-
mus von Rotterdam in seinen Paraphrasen zum Neuen Testament ausgelegt
hatte? Das scheint unwahrscheinlich zu sein, denn Menno Simons hat sein
Leben lang die typischen Lehren Melchior Hoffmans vertreten.

Im frithen 20. Jahrhundert meinte der eigenbrétlerische niederlindische
Pastor der Doopsgezinden, Karel Vos, daf Menno héchstwahrscheinlich
schon 1534 getauft worden und ein Bundesgenosse der Taufer gewesen sei.

13



Diese Ansicht ist kiirzlich von Helmut Isaak in seinem Buch {iber Menno
Simons and the New Jerusalem (2006 ) bestitigt worden. Er berief sich auf eini-
ger Forscher des 20. Jahrhunderts, K. Vos, W. J. Kiihler und H. W. Meihuizen,
deren Aulerungen er mit seinen eigenen Untersuchungen an verschiedenen
Auflagen der Schriften Mennos kombinierte, um eine neue chronologische
Abfassung dieser Schriften vorzuschlagen, die von Irvin B. Horsts Chronolo-
gie der Veréffentlichung stark abweicht. Nicht alle Schriften Mennos wurden
gleich nach ihrer Niederschrift veroffentlicht. Unter diesem Gesichtspunkt
verdient die Schrift tiber die Blasphemie des Jan van Leiden, die Menno zuge-
schrieben wird, aber nicht vor 1627 veréffentlicht wurde, besondere Auf-
merksamkeit. Die Authentizitdt dieser Schrift ist jedoch umstritten. Isaak
weist auf die Ubereinstimmung zwischen diesem Text und anderen Schriften
Mennos hin: die Meditation iiber den 25. Psalm, Von der Wiedergeburt und auf
die fritheren und spateren Auflagen des Fundamentbuchs. Diese Textbezie-
hungen kénnten die Behauptung stiitzen, daf die Blasphemie eine besonders
geistreiche Filschung sei. Fiir Isaak aber weisen sie auf die Echtheit dieser
Schrift hin. Sie wurde wihrend des Konigreichs zu Miinster geschrieben und
bringt Mennos Entsetzen iiber Jan van Leidens Usurpation der Hoheitsrechte
Christi zum Ausdruck. Dafd diese Schrift nicht zu Lebzeiten Mennos verdf-
fentlicht wurde, hingt mit Scham und Verlegenheit iiber die eigenen, engen
Verbindungen zu den Taufern in Miinster zusammen. Isaak meint, dafl
Menno sich nicht nur in den Schriften Melchior Hoffmans, sondern auch
Bernhard Rothmanns bestens auskannte. Niemals wihrend seiner téuferi-
schen Laufbahn hat Menno die melchioritische Anschauung vom gottgewoll-
ten Herrscher aufgegeben. Darin sieht Isaak, dafl Menno auf dem Héhepunkt
seines Einflusses in den 1540er Jahren ernsthaft hoffte, einen Herrscher zu
finden, der seine Untertanen zur wahren Religion fithren wiirde, wie die alt-
testamentlichen Vorbilder Josua, Hesekia und Josia es taten. Menno suchte
sozusagen seinen eigenen Konstantin. Wenn man so auf Mennos Lebensweg
schaut, erscheinen die 1550er Jahre als das Jahrzehnt eigener Desillusionie-
rung. Unterstiitzt von der Habsburger Regierung in Briissel, spiirten die
Inquisitoren die Mennoniten auf und stellten sie auf unerbittliche Weise vor
die Wahl, entweder zu widerrufen oder den Tod zu erleiden. Es wurden unge-
fahr eintausend mennonitische Mértyrer gezdhlt. Zur selben Zeit erreichten
Calvinisten aus Frankreich und Emden die Niederlande. Sie erhielten adlige
und biirgerliche Unterstiitzung und waren in den 1560er Jahren in der Lage,
die Revolte in Gang zu bringen, aus der die niederldndische Republik hervor-
gehen sollte. Fiir Menno waren die Niederlande zu heifl geworden; er lief§
seine Anhdnger, die »unter dem Kreuz litten«, dort zuriick und zog in relati-
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ver Freiheit ins Rheinland und an die Kiisten von Nord- und Ostsee. Er wurde
zum Fiihrer eines separaten Volkes, der »Stillen im Lande«. Themen wie Kir-
chenzucht, Bann und Meidung unglidubiger Ehepartner begannen seine letz-
ten Tage zu beherrschen. Immer stirker wurde der Druck, der von der
Absicht ausging, eine »Gemeinde ohne Flecken und Runzel« (Epheser 5,27)
zu schaffen. Vielleicht ist dieses Bild noch zu schematisch gezeichnet. Isaak
hat iiberzeugend dargelegt, daf8 Menno die Schriften Rothmanns studierte,
und diese Schriften weisen wiederholt auf Epheser 5 hin. Isaak hat das Thema
»Menno und Miinster« und die Entwicklung seiner theologischen und ekkle-
siologischen Gedanken noch einmal angesprochen. Er hat die Fragen, die er
aufwarf, zwar nicht mit Sicherheit beantwortet, wohl aber zum Nachdenken
tiber unsere Deutung Mennos angeregt.

In der ersten Auflage seines Fundamentbuchs (1539/40) sah Menno Simons
mit Mitgefiihl auf die einfachen Taufer zuriick, die in Minster gekdmpft
hatten, auch im westfriesischen Oldeklooster (Mirz 1535) und im Amster-
damer Aufstand (Mai 1535): »Ick en twivel daer niet aen onse lieven broe-
ders, de en weinich tegen den Here voormaels mishandelt hebben, vermits sy
met geweer wolden hoeren gelove beschermen, ofte die hebben een genadi-
gen God [...]« Dieser Satz wurde aus der revidierten Auflage des Funda-
mentbuchs in den 1550er Jahren getilgt. Dieses Mitgefiihl bezog sicherlich
nicht die Anfithrer mit ein, die die Taufer zur Gewaltanwendung getrieben
hatten, auch nicht die »Bundesgenossen des Schwerts«, die mit Jan van Baten-
burg und dessen Gefolgsleuten nach dem Fall Miinsters fortfuhren, das Land
mit kleineren Gewaltaktionen zu tiberziehen. In den Augen Mennos waren
das falsche Propheten.

Die Anfiihrer einer friedfertigen Restgruppe melchioritischer Taufer trafen
sich 1536 im westfilischen Bocholt, um die Katastrophe von Miinster
gemeinsam aufzuarbeiten. Fiir Menno Simons stellten diese Anfiihrer ein
grofieres Problem dar. Sie waren zwar, wie er selbst, frei von Neigungen zur
Gewaltsamkeit, ihre Losungsvorschldge aber, die Krise der Bewegung zu
beheben, waren zumeist spiritualistischer Natur. Die bedeutendste Gestalt
unter diesen Anfithrern war David Joris von Delft, der einen gewagten, doch
klugen Versuch unternahm, dem Erbe Miinsters etwas Positives abzugewin-
nen. Joris stellte sich als der »dritte David« dar, eine kleinere Gestalt als Konig
David von Israel oder Jesus Christus, der zweite David, aber dennoch mit der
besonderen Gabe ausgeriistet, die Zeichen der letzten Tage lesen zu konnen.
Die Vorstellungen von der Polygamie in Miinster wurden von ihm abge-
schwiicht und zu einer Uberwindung libidinéser Scham umgedeutet. Uber
die Erwachsenentaufe dachte er dhnlich wie Kaspar von Schwenckfeld. Die
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Glaubenstaufe stimmte in ihren Augen zwar mit der Schrift {iberein, aber
duffere Zeremonien waren weniger bedeutsam als geistliche Realititen, des-
halb konnte die Praxis der Kindertaufe als belanglos eingestuft werden. Eine
solche Auffassung wurde 1539 auch dem in Straflburg inhaftierten Melchior
Hoffman abgenétigt. David Joris war von Obbe Philips als Altester eingesetzt
worden, demselben friedfertigen Téduferfithrer, der auch Menno Simons
beauftragt hatte. 1539 fand David Joris Zuflucht bei wohlhabenden Anhén-
gern in Antwerpen, und Obbe Philips zog nach Rostock an der Ostsee.
Menno Simons bemerkte 1540, daff Obbe Philips vom Glauben der Tédufer
»abgefallen« sei. In seinen Bekenntnissen hatte Obbe Philips tatséchlich den
Standardvorwurf der Spiritualisten aufgenommen, Melchior Hoffman, Jan
Matthijs und ihre Nachfolger seien in die Irre gegangen, als sie ohne einen
ausdriicklichen Befehl Gottes versucht hitten, die apostolische Taufpraxis
wiederherzustellen. So hatten wohl Menno Simons und Dirk Philips, der
Bruder von Obbe Philips, zu Beginn der 1540er Jahre mit ihrem Versuch
allein gestanden, das norddeutsche und niederlindische Taufertum vor spi-
ritualistischer Auflésung zu bewahren. Diese Situation wirft aber ein beson-
deres Licht auf die Bemerkung Helmut Isaaks, dafl ndmlich auch Menno
Simons in seinen frithen Schriften vor dem Erscheinen des Fundamentbuchs
von jenem starken spiritualistischen Zug beeinflufit war, der das melchioriti-
sche Téaufertum nach dem Fall Miinsters ergriff und auch bei Menno
zunichst latent vorhanden war. In seiner Polemik gegen die Mennoniten
stellte Nikolaas van Blesdijk, der Schwiegersohn und Sprecher des David
Joris, die rhetorische Frage: Was ist denn der Unterschied zwischen der von
Joris erlassenen Erlaubnis, sich als »Nikodemiten« verhalten und an den Got-
tesdiensten der bestehenden Kirchen vor Ort teilnehmen zu diirfen, und der
Praxis schwangerer mennonitischer Frauen, zum Zeitpunkt der Niederkunft
zu verreisen, so daf3 die Verweigerung der Siuglingstaufe vor den Nachbarn
verschwiegen werden konnte? Menno Simons wandte sich in harscher Kritik
gegen solche »korrupten Sektenfithrer« wie David Joris. Die tduferische
Zukunft gehorte fortan dem Anfiihrer, der bis zu einem gewissen Grad an
gemeindlicher Organisation und Praxis festhielt, statt hauptsachlich durch
Schriften zu wirken, wie es die spiritualistischen Anfiihrer taten.

Um eine Kirche, selbst eine Minderheitskirche, erhalten zu konnen, mufiten
Grundsitze des Glaubens und der Lebensfiihrung vereinbart und eingehal-
ten werden. Die Auseinandersetzungen, die Menno Simons dariiber im
Kreise der Altesten fithren muf3te, legten einen dunklen Schatten auf die
letzten Jahre seines Lebens. Adam Pastor, der wohl 1534 in Miinster die
Taufe empfangen hatte, war einer der angesehenen Mitiltesten Mennos, ein
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Mitkdmpfer gegen David Joris. 1547 aber sprach Menno iiber ihn wegen
christologischer Irrtiimer den Bann aus. Ein Streitpunkt war, dafl Adam
Pastor Mennos melchioritische Christologie nicht mittrug und die Praexi-
stenz Christi abgelehnt hatte, was eine typisch antitrinitarische Lehrmeinung
war. Zehn Jahre spiter wurden die » Waterlinder« ausgestofien, weil sie sich
weigerten, die rigorose Bannpraxis zu akzeptieren, die von Dirk Philips und
dem jiingeren Altesten Lenaert Bouwens gefordert wurde. Diese Waterldn-
der im Norden Hollands machten zahlenmiflig ungefahr ein Viertel der nie-
derlindischen Taufer aus.

Lenaert Bouwens war einer der fleiffigsten unter allen Tauferfithren. Durch
seine zahlreichen Taufen, iiber die er genau Buch fithrte, wurde die tauferi-
sche Bewegung schnell verbreitet. Der Rif$ in der Bannfrage entstand an dem
Problem der Meidung des unglédubigen Ehepartners, die eine Trennung von
Tisch und Bett zur Folge hatte. Menno, inzwischen alt und krank geworden,
war angeblich selbst mit dem Bann fiir den Fall bedroht worden, dafi er Dirk
Philips und Lenaert Bouwens seine Solidaritit entziehen wiirde. Die Water-
lander neigten zu einer eher spiritualisierenden Version des Taufertums: Bou-
wens nannte sie wegen ihrer angeblichen moralischen Laxheit den »Mistwa-
gen«. Bezeichnenderweise waren es ausgerechnet die Waterldnder, die Geld
sammelten, um Wilhelm von Oranien in der Revolte der Niederldnder gegen
Spanien zu unterstiitzen, und auf diese Weise den Weg zur Tolerierung der
Mennoniten in der niederlindischen Republik ebneten. Sie nannten sich
nicht linger »Mennoniten«, sondern »Doopsgezinde«. Menno Simons ver- ,
brachte seine letzten Jahre in Fresenburg, einer kleinen Grundherrschaft zwi-
schen Hamburg und Liibeck, die Bartholoméaus von Ahlefeldt, einem luthe-
rischen Adligen, gehorte. Moglicherweise war er der christliche Herrscher,
den Menno sich ein Leben lang erhoffte.

Menno Simons war eine sperrige Gestalt: ein Anfithrer der Mennoniten, der
eigentlich alles getan hat, seine Nachfahren daran zu hindern, sich nach ihm
zu benennen. Und doch haben sie es getan, allerdings um den Preis, dafd sie
seine theologische Herkunft aus dem melchioritisch-miinsterischen Tdufer-
tum verwischten.
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ASTRID VON SCHLACHTA

»Offentlich«, sichtbar, geféhrlich?
Die »politische« Wirkung tiuferischer Gemeinden

Im November 1535 safien im wiirttembergischen Giiglingen die Taufer Hans
Schmid, seine Ehefrau und Wolf Kiirschner im Gefingnis." Beim Verhor
durch den Vogt gaben sie zu Protokoll, daf} sie die Kindertaufe ablehnten, das
Abendmahl lediglich als ein geistliches Zeichen ansdhen und eine reale Pra-
senz von Blut und Leib Christi im Abendmahl bestritten. Neben diesen geist-
lichen Aspekten interessierte den Vogt auch die Einstellung der Taufer zu den
Obrigkeiten. Eide wiirden sie, so Schmid und Kiirschner, nicht leisten, man
solle »ja« und »nein« antworten. Nur eine christliche, das heif3t tduferische
Obrigkeit sei legitim. Interessanterweise war die Frage, ob die beiden Téufer
im Bauernkrieg mitgekdmpft hitten, schon am Anfang des Verhérs gestellt
worden. Schmid und Kiirschner hatten sie verneint: Krieg sei keine Losung
fiir Konflikte, denn man diirfe niemanden téten. Zudem konnten Schutz und
Schirm, den die Obrigkeit ja leisten solle, nur auf Gottes Geheif3 hin aufge-
boten werden. Gemeinschaft mit den Taufern in Miinster stritten die Gefan-
genen ab, auch bestritten sie, Anschlage zu planen.

Obwohl dies lediglich die Aussagen »einfacher« Tdufer sind, stehen sie doch
symptomatisch fiir die Ambivalenz, mit der die Taufer in die frithneuzeitli-
che Gesellschaft hineinsprachen — eine Ambivalenz, die von den Obrigkei-
ten vor allem mit ihrer die »policey« und Ordnung gefihrdenden Seite wahr-
genommen wurde. Diese Ambivalenz verortet die Taufer in der politischen
Kommunikation auf einer Skala, die von ihren gemeindeinternen, auf
Absonderung und Wehrlosigkeit zielenden Bekenntnissen bis hin zu deren
Interpretation durch die Obrigkeiten reichte. Letztere konnten daraus leicht
herauslesen, dafl der Abweichung vom obrigkeitlichen Kirchenregiment
immer ein Hauch von Aufruhr anhaftete. Diese Ambivalenz stellte die
Taufer in die politische Kommunikation zwischen ihren gemeindeinternen,
auf Absonderung und Wehrlosigkeit zielenden Bekenntnissen und religio-
ser Abweichung.

Die Téuferforschung ist — mit etwas Zeitverzogerung analog zur allgemeinen
Reformationsgeschichte — in den letzten Jahren mit neuen Forschungstheo-
rien der kulturhistorischen Richtung konfrontiert worden und hat diese teil-
weise auch aufgenommen. Ein Trend geht dahin, die Geschichte der einzel-
nen téuferischen Gemeinden historiographisch aus ihrer immer noch theo-
logisch begriindbaren und manchmal apologetisch verteidigten Absonderung
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zu holen. Auch was ihre zeitgenossischen Aussagen betrifft werden die Taufer
nun stérker als Teil der frithneuzeitlichen Gesellschaft und damit auch als Teil
verschiedener Prozesse der politischen Kommunikation in einzelnen Rdumen
des Alten Reichs und Europas wahrgenommen.?

Dafiir sorgten die Taufer auch selbst. Spatestens ab der zweiten Halfte des 16.
Jahrhunderts trugen interne Prozesse der Konfessionalisierung, aber auch der
Entkonfessionalisierung oder punktuellen Entfernung von wichtigen Glau-
benspunkten zu einem Wandel des tauferischen Selbstverstindnisses bei. Daf3
ostfriesische und niederlindische Obrigkeiten ab dem spiten 17. Jahrhundert
auf Tdufer zugeschnittene Eidesformeln zulieflen, ist die eine Seite, dafd
Téaufer Kriege mit Geld unterstiitzten, die andere Seite der Medaille.?
Gerade bei Texten konfessioneller Gruppierungen wie denen der Taufer
besteht die Gefahr, ihre iiberzeitlichen, weil meist biblisch begriindeten und
damit letztgiiltigen Aussagen hervorzuheben und aus ihnen einen ewigen
Wahrheitsgehalt herauszulesen, der auch im 21. Jahrhundert seine Bedeu-
tung nicht verloren hat. Ansitze der »neuen Politikgeschichte, die auf For-
schungen der Schule der » Annales« sowie der Cambridge School und der
Begriffsgeschichte aufbauen, sind im Gegensatz dazu geeignet, Bekenntnisse,
Korrespondenz, Chroniken und Verhore in ihrem historischen Kontext zu
verankern, ihren zeitgenossischen Bezug und die zeitgendssischen Einfliisse
sowohl in der Entstehungs- als auch in der Rezeptionsgeschichte zu sehen
und zu analysieren.*

Die Tdufer sind keine homogene konfessionelle Richtung. Spitestens ab der
Mitte des 16. Jahrhunderts festigten sie sich durch die Ausbildung der ver-
schiedenen Gemeinden in einem breit geficherten Spektrum. In dieser Ver-
schiedenartigkeit, die ihre Faszination, aber auch ihre Schwierigkeiten mit
sich bringt, sollen die Taufer im folgenden wahrgenommen werden. Genera-
lisierungen sind allerdings manchmal unumginglich.

Gemeindeverfassung und ihre Wirkung

Spitestens mit dem Reichstagsmandat von Speyer (1529) war die Todesstrafe
fiir die Téufer reichsweit eingefithrt und vereinheitlicht. Obwohl als Begriin-
dung fiir die Verfolgung der Tdufer stets die »Wiedertaufe« beziehungsweise
die Ablehnung der Kindertaufe angefiihrt wurde, zeigt der Blick in die tiefe-
ren Schichten der argumentativen Auseinandersetzungen, daf8 hinter der
Glaubenspraxis und dem symbolisch-rituellen Akt der Taufe vor allem Gefah-
ren fiir die frithneuzeitliche Ordnung gesehen wurden. Der Bauernkrieg von
1525 und die Ereignisse von Miinster 1534/35, aber auch die Aktivititen der
gewaltsamen tduferischen Richtung um Jan van Batenburg, der konkrete
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Umsturzpline fiir einige Stidte in den Niederlanden und im Nordwesten des
Alten Reichs verfolgte, trugen spiter tatsidchlich auch ihren Teil dazu bei, das
Gefahrenpotential zu erhéhen.” Die Storung frithneuzeitlicher »policeylicher«
Ordnung durch konfessionelle Devianz, die damit in eine »politisch« unruhige
Ecke geriickt wurde, war das wesentliche Argument, das gegen die Taufer ins
Feld gefiithrt wurde. Was machte also die Taufer zur Gefahr fiir die frithneu-
zeitliche Gesellschaft? Diese Frage soll im folgenden unter zwei Aspekten ana-
lysiert werden — anhand der Worte und der Symbole.

Will man sich der Wirkung und Bedeutung der T4ufer in politischen Raumen
nihern, so stellen sich einige ganz grundsitzliche Probleme. Zunichst einmal
die notwendige Trennung zwischen Innen- und Auflenwirkung, die die tdu-
ferische Existenz in einem gemischten Licht erscheinen lafit. Handlungen, die
innerhalb der Gemeinde rein theologisch zu erkliren sind und die eine sym-
bolisch-rituelle Bedeutung im Kreislauf des Glaubenslebens haben, konnten
in der Wirkung nach auflen das Bild deutlich verdunkeln, indem sie das
Gefahrenpotential, das die Obrigkeiten in den Taufern sahen, konstituierten
beziehungsweise erhéhten. Wir haben es also bei der Verfolgung der Taufer
immer mit mehreren Bildern zu tun, die konfessionell deviante Gruppen auf
die keineswegs einténige Leinwand frithneuzeitlicher, obrigkeitlicher Ord-
nungsbestrebungen projizierten. Sie beinhalten unterschiedliche Formen von
Tolerierung sowie komplexe und instrumentalisierbare Aussagen, die einfa-
che Interpretationen haufig schwer machen.

Es ist eine Tatsache, dafd aus der tiuferischen Ecke zahlreiche Wortmeldungen,
Diskussionsbeitrdge und symbolische Akte nach auflen, in die politische Kom-
munikation, eingebracht wurden und damit auch ihre Wirkung in der »Offent-
lichkeit« entfalteten, wobei die Problematik dieses Begriffs fiir die Frithe Neu-
zeit nicht unerwihnt bleiben soll. »Offentlichkeit« wird im vorliegenden Kon-
text verstanden als »6ffentlich«, das heif$t »sichtbar« sein.® Diese andere, her-
ausfordernde Sinngebung der Welt, die sich in der Gemeindetheologie und in
der Reprisentation christlichen Zusammenlebens ausdriickte, stellte frithneu-
zeitliche Normen und Wirklichkeitskonstruktionen des altgldubig-katholi-
schen und lutherisch-reformatorischen Spektrums in Frage.

Werfen wir zunichst einen Blick auf die Bedeutung der rituell-symbolischen
Akte, die, das soll betont werden, vor allem fiir die innere Verfafitheit der tiu-
ferischen Gemeinden wichtig waren. Selbst eine weitgehend schriftgebun-
dene, Bilder und Sakramente ablehnende konfessionelle Richtung wie dieje-
nige der Taufer kam nicht ohne Symbole, Riten und Zeremonien aus, die den
Mitgliedern Identitit vermittelten und die »Verfassungsstrukturen« der
Gemeinde vor Augen fithrten.?
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Nach Menno Simons verfiigte die Gemeinde Christi iiber folgende »sakra-
mentliche Zeichen«: die Taufe der Glaubigen und das Abendmahl in beiden
Gestalten in einer »Gemeinde, die Fleisch ist von Christi Fleisch und Gebein
von Christi Gebein«.® — So Menno Simons 1544 in seinem Kurzen und klaren
Bekenntnis und Schriftanweisung, das er an Johannes a Lasco richtete. Das
Abendmahl bilde die »Gemeinschaft seines [= Christi, v. S.] Fleisches und
Blutes« ab und fiihre diese der Gemeinde »zu Gemiithe«. Die Gliubigen soll-
ten so »die Geheimnisse, welche euch durch dieses Zeichen abgebildet und zu
Gemiithe gefiihrt werden, fleiftig wahrnehmen« und sie sollten sich »treulich
darnach richten«."” Das zweite »sakramentliche Zeichen«, die Taufe, ist ebenso
zunéchst einmal als innergemeindliche Aussage zu interpretieren. Bei Baltha-
sar Hubmaier hatte die Taufe die Bedeutung eines Geliibdes, dhnlich dem Prie-
stergeliibde, bei Hans Hut fand durch die Taufe die » Versiegelung« der Gliu-
bigen vor dem Endgericht statt. Sie war zudem das Bekenntnis, ein mogliches
Martyrium anzunehmen. Fiir die Hutterer dagegen war die Taufe das Zeichen
der »neuen Geburte, die aus dem Glauben heraus geschehen war."

Die offentliche, nach aulen strahlende Wirkung der »sakramentlichen Zei-
chen« zeigte sich bereits bei der ersten Glaubenstaufe 1525 in Ziirich, die eine
harte Verfolgungswelle nach sich zog. Felix Mantz erlitt 1527 als einer der
ersten Martyrer der Tdufer den Tod durch Ertranken. Hans-Jiirgen Goertz hat
hervorgehoben, daf§ es sich bei der ersten Taufe nicht um den Griindungsakt
einer neuen Kirche und damit um die Einverleibung der Getauften in eine
neu zu begriindende Kirche handelte, sondern um ein antiklerikales Zeichen
und Mittel zur Reinigung der bestehenden Kirche.”? Allerdings verwahrt er
sich dagegen, die téuferische Taufe lediglich auf einen Zeichen- und Symbol-
charakter zu reduzieren. Sie stehe zwar im Gegensatz zum sakramentalen
Charakter der katholischen oder der reformatorisch-lutherischen Richtung,
kénne jedoch nicht als »rein symbolische, nur zeichen-, aber nicht wesenhafte
Auffassung des Taufakts« gedeutet werden. Doch die Taufe sei mehr gewesen,
wie auch die Aussagen einiger Taufer, beispielsweise Felix Mantz) zeigen. Er
brachte die Taufe mit dem Absterben des alten und der Entstehung des neuen
Menschen realiter in Verbindung.”

So ist zur Taufe zu sagen: Sie war ein wesentliches, nicht nur namensgebendes
Element des tauferischen Glaubenslebens, das mit seinem Akt und seiner
ganzen Symbolkraft in die politische Ordnung hineinwirkte. Auch das Abend-
mahl stellte nicht nur ein Abbild der Gemeinschaft Christi mit seinen Glaubi-
gen dar, sondern zeigte seine Wirkung nach auflen, beispielsweise sehr deut-
lich bei den Hutterern in Méhren, wo das Abendmahl eine Massenveranstal-
tung war. Mehrere Haushaben feierten gemeinsam an einem bestimmten Tag
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im Jahr. Entsprechend griff der Ex-Hutterer Johann Eysvogel 1586 in seinem
Spottlied iiber die Hutterer auch das Abendmahl auf: »Das Brot das thun sie
brechen / Wol in dem Jar einmal / Ein jeder kann wol rechnen / Ist ihr ein
grosse Zahl / Ehe sie kommen zusammen / Die Strassen die sein vol / Von
Weib und auch von Mannen / Wollen uns alle verdammen.«* Die Manifesta-
tion der Gemeinde durch die Prasenz der Abendmahlsversammlung - interne
Bedeutung und externe Rezeption - sind bei der Analyse der Botschaft nicht
zu trennen. Vielmehr iiberlagert die Rezeption die interne Bedeutung,.

In das Kapitel »die Ordnung gefdhrdende Signale« muf auch die symbolische
Kommunikation eingeordnet werden, die beispielsweise in den messianisch-
apokalyptischen Konigsinszenierungen eines Jan van Leyden in Miinster oder
eines Augustin Bader in Augsburg zum Ausdruck kommt. So reprasentierte der
Prophet, dann K6nig Jan van Leyden seine Herrschaft mit den Insignien Zepter,
Krone, Schwert und Apfel, wie in den Darstellungen Heinrich Aldegrevers oder
Conrad Meits deutlich wird. Bei Augustin Bader wurden die Symbole Krone,
Zepter und Schwert, die der Taufer fiir sich und seinen Sohn anfertigen lief3,
um sich als mystisch-messianischer Kénig des kommenden Reiches zu insze-
nieren, ebenfalls als Merkmale einer Usurpation interpretiert.”

Soviel zur Verfafitheit und zur symbolischen Kommunikation der tauferi-
schen Gemeinden und zu ihrer dadurch konstituierten Prasenz im politi-
schen Raum. Die Tdufer wurden nicht als abgesonderte Glaubige wahrge-
nommen, sondern ihre durchaus die Absonderung symbolisierenden 6ffent-
lichen Akte stellten eine Gefahr dar. Hinzu kamen konkrete politische Ord-
nungsvorstellungen, die auf das Fundament obrigkeitlicher Macht zielten,
und diese betrafen das Bild, das die Taufer sich von der Welt machten. Nur
eine christliche, also tduferische Obrigkeit wire eine rechtmafiige Obrigkeit,
so duflerten sich beispielsweise Schmid und Kiirschner in Giiglingen. Andere
tauferische Gruppen, wie die Hutterer, gingen noch einen Schritt weiter: Aus
der Unmoglichkeit, christliche mit politischen Normen zu verbinden, schlos-
sen sie, dafd ein Vertreter der Obrigkeit nie Christ sein und umgekehrt kein
Christ jemals ein obrigkeitliches Amt iibernehmen kénne. Dennoch sahen
die Taufer die Obrigkeit generell als von Gott eingesetzt an, sprachen ihr die
Aufgabe zu, Schutz und Schirm zu geben, um die Bésen zu bestrafen und die
Guten zu schiitzen. In der praktischen Konsequenz bedeutete diese Theolo-
gie, die letztlich die radikale Trennung in »innen« und »auflen« beschreibt,
allerdings nicht die Erlaubnis, aktiven Widerstand zu leisten.”® Es wird jedoch
klar, daf3 diese tauferische Konstruktion von obrigkeitlicher Macht nicht
gerade geeignet ist, auf Seiten der Obrigkeiten ein Sicherheitsgefiihl zu erzeu-
gen. Wer Inhabern obrigkeitlicher Amter den christlichen Glauben abspricht,
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bestreitet ihnen grundsitzlich die Legitimitat, und das ist nicht dadurch weni-
ger gefihrlich, dafl es von gewalt- und wehrlosen Personen vorgebracht
wurde.

Wenden wir uns von der Gemeindeverfassung und der tiuferischen politi-
schen Theologie nun einem Teilaspekt der »Offentlichkeit« und der Sichtbar-
keit zu, ndmlich der potenzierten Gefahr durch besondere Lebensformen.

»Offentlichkeit« und Sichtbarkeit als potenzierte Gefahr

Die frithneuzeitlichen Quellen tiberliefern immer wieder Fille 6ffentlicher
Wirksamkeit tduferischer Prisenz, die Konflikte hervorbrachte - beispiels-
weise in Ostfriesland, wo in den 1620er Jahren Diskussionen iiber die Sicht-
barkeit des mennonitischen Gottesdienstes entstanden. Die Gemeinde ant-
wortete auf die Vorwiirfe und beklagte sich ihrerseits dariiber, dafl das
Gebidude, in dem der Gottesdienst stattfand, lediglich einen Eingang habe
und die Versammlung deshalb nicht unbemerkt abgehalten werden konnte.
Die mennonitischen Vertreter versicherten, man bemiihe sich darum, ein
neues Haus mit einem Hintereingang zu finden. Doch 1633 erregte der Got-
tesdienst erneut Arger. Der mennonitische Prediger Jan Jacobs Vliedt ver-
sucht in seinem Brief an den Biirgermeister und den Rat der Stadt, alle
Angriffe abzuwehren, und betont, dafy der Gottesdienst hinter verschlosse-
nen Tiiren stattfinde. Zudem wiirden die Versammlungen Sonntag morgens
zwischen 7 und 9 Uhr und mittags zwischen 1 und 2 Uhr stattfinden, wenn
keine andere Kirche Gottesdienst feiere - also eine reduzierte Offentlichkeit
gegeben war.” 1614 waren die Tdufer in Eiderstedt unter Druck geraten,
nachdem Anklagen gegen sie vorgebracht worden waren, »nicht nur in gehei-
men conventiculis, sondern auch 6ffentlich« zu predigen. Schon einige Jahre
vorher war ihnen vorgeworfen worden, den »spiritus Munsterianus« zu ver-
breiten. Die Réte der landesherrlichen Verwaltung sahen die Gefahr herauf-
ziehen, die Taufer konnten versuchen, das »ganze Land Eiderstedt unter ihre
Gewalt zu bringen, und zur Fortsetzung solches ihres intents ein aufriihrisch
Blutbad« anrichten.” Die Mennoniten verteidigten sich mit einer Gegen-
schrift und verwahrten sich gegen den Vorwurf, mit Miinster in Verbindung
zu stehen. Schliefilich erreichten sie ihre Duldung, jedoch mit der Auflage,
ihren Glauben nicht 6ffentlich auszuiiben und keine »privat conventiculen«
und Winkelpredigten abzuhalten.

Schon Martin Luther brachte die Offentlichkeit devianter Glaubenspraxis mit
»politischer« Unruhe in Verbindung. In seiner »Auslegung des 82. Psalms«
von Anfang April 1530 definierte er »Ketzer«, die zu strafen seien, durch fol-
gende vier Kriterien: 6ffentliche Lehren, dafl man keine Obrigkeit dulden,
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kein Christ ein obrigkeitliches Amt @ibernehmen und man Frau, Kind, Haus
und Hof verlassen solle, sowie die Lehre von der Giitergemeinschaft. Anhén-
ger dieser Lehren wiirden »offentlich widder die weltlichen rechte und éber-
keit streben« und sie seien nicht nur »ketzer«, sondern »auffrhiirer«, die
Obrigkeit, Regierung und Ordnung angreifen.”

Interessant an Luthers Definition ist die Tatsache, daf} er auch die Lehre von
der Giitergemeinschaft als ein Kriterium nennt, noch vor den Ereignissen in
Miinster. Tatsdchlich zeigen die frithneuzeitlichen Akten bis ins 17. Jahrhun-
dert hinein, dafi es gerade die hutterisch-giitergemeinschaftlich orientierte
Richtung der Taufer war, die als potenzierte Gefahr wahrgenommen wurde.
Thre Weltdeutung aus der abgesonderten Perspektive heraus und ihre kon-
krete lebensweltliche Umsetzung christlichen Glaubens waren schon an sich
eine rdumliche Manifestation devianten Lebens. Die Formierung einer tiufe-
rischen Gemeinde als Gegenmodell zur frithneuzeitlichen, von den Obrig-
keiten anerkannten kirchlichen Organisation der altgldubig-katholischen
oder reformiert-lutherischen Gemeinde zeigt sich hier mit einem héheren
Grad an Offentlichkeit oder Sichtbarkeit. Ein Modell, das um so kritischer
angesehen wurde, je mehr es im politischen Raum offentlich prasent war.
Dabei entzog die tiuferische Gemeinde mit ihrem Anspruch auf Heiligkeit
und durch ihren sakramentalen Charakter anderen christlichen Modellen
grundsitzlich die Legitimation.

Arnold Snyder hat, und damit sei noch einmal auf den sakramentalen Cha-
rakter verwiesen, schon 1995 die »non-spiritual Anabaptists« als »not as tho-
rougly anti-sacramental« bezeichnet.?® Gerade die Frage nach der Prasenz
Gottes wiére richtungsweisend gewesen - die im spatmittelalterlichen religio-
sen und intellektuellen Kontext lebenden Téufer sahen diese vor allem in der
Kirche und in ihren Versammlungen der »Heiligen« verwirklicht. Somit
erhielt die tauferische gemeindliche Versammlung die Funktion, die physi-
sche Prisenz Christi nicht nur zu symbolisieren, sondern sie mit einem sakra-
mentalen Charakter zu iibernehmen - »there was a physical presence of
Christ on earth, and that was the true church itself«.?

Daraus folgte zwar die Absonderung, jedoch mit einer hochpolitischen Note.
Der Hutterer Peter Riedemann sah in der Kirche einen »Tempel des lebendi-
gen Gottes«, dessen Realisierung Absonderung erforderte — »rithret kein
Unreines an«. Die Gemeinschaft des Volkes Gottes sei »ohne Runzel, ohne
Flecken, ohne Tadel, ohne Makel«. Doch implizieren die Aussagen Riede-
manns eben die Sichtbarkeit und damit einen Auftrag an die Gemeinde: »Die
Kirche Christi ist ein Fundament und Grundfeste der Wahrheit, eine Ampel,
Lichtstern und Lucerne der Gerechtigkeit«, durch die »der ganzen Welt das
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Licht der Gnaden vorgetragen und vorgehalten wird, auf daf ihre Finsternis,
Unglauben und Blindheit dadurch erleuchtet und licht wiirde, dafl sie den
Weg des Lebens auch sihen und kennen lerneten«.?

Diese Lucerne, also Fackel oder Lampe, leuchtete in Médhren besonders hell
in die aus Sicht der Taufer gottlose Welt. Hier in Méhren hatten die giiterge-
meinschaftlich orientierten Tédufer ab den frithen 1530er Jahren ihre »Haus-
haben« etabliert und zu einer groflen Akzeptanz gefiihrt - kleine Dérfer im
Dorf, in denen die vor allem aus Tirol stammenden Taufer lebten und arbei-
teten. Ab den 1570er Jahren wurden sie dann nach ihrem ersten Leiter und
Organisator Jakob Huter die Hutterer genannt.?* Schon in den 1530er Jahren
tauchte Mahren in den verschiedenen Ordnungen gegen die Taufer immer
wieder als méglicherweise unkontrollierbares Sammelbecken auf, beispiels-
weise 1536 in der »ordnung der widerteufer«, die Herzog Ulrich von Wiirt-
temberg erliefl. Meist wird im gleichen Atemzug Miinster genannt; so bittet
Herzog Ulrich, herauszufinden, mit welchen geheimen Zeichen sich die
Téaufer in Miinster und in Mahren verstindigten.?

Bis ins 17. Jahrhundert erhalt sich dieser Blick auf jene téduferische Lebens-
weise, die einen besonders intensiven Anstrich von »Zusammenrottung« und
Gruppenbildung und damit von klandestinen und méglicherweise nicht kon-
trollierbaren Zirkeln in sich barg. Sebastian Franck fiihrte 1531 in seiner Chro-
nica die Angst der Obrigkeiten vor den Tdufern ebenfalls auf ihre Gemein-
schaft und die rasche Zunahme ihrer Anhénger zuriick: »wer aber yhrer Sect
nit ware / den griifiten sie kaum / botten auch dem kein hand / hielten sich zt
samen / vnd namen so geheling z4i / also das die welt sich einer auffrur vor
yhnen besorget (deren aber doch sie allenhalben wie ich hér / vnschuldig
gefunden worden seind).«* Im 17. Jahrhundert bildeten die Hutterer dann mit
ihrer Giitergemeinschaft den »dunkleren« Gegenpart zu den Schweizer Tau-
fern. So unterschied der in Zofingen titige Pfarrer Adam Forrer 1626 in einem
Bericht zwischen jenen Taufern, die er fiir friedlich hielt und die fiir die refor-
mierte Kirche gewonnen werden kénnten, und jenen, wie den Hutterern, die
eine andere Einstellung gegeniiber den Obrigkeiten hitten.?® 1657 schrieb der
Theologe Johann Heinrich Ott, der in alle Bemiihungen der niederlindischen
Doopsgezinden involviert war, die Schweizer Téufer in der harten Verfol-
gungszeit des 17. Jahrhunderts zu unterstiitzen, daff er nicht verstehen kénne,
warum sich die Doopsgezinden so intensiv der Taufer in der Schweiz annih-
men, die ja »Hutterianer« seien. Es wiirde wohl aus »briiderlicher liebe«
geschehen; aus diesem Grund wiirden die Mennoniten auch Thomas Miintzer
und Jan van Leyden in den »Martyrer-Spiegel« aufnehmen, womit wiederum
eine Analogie zu den Aufrithrern im Bauernkrieg und zu den gewaltsamen
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Zweigen der Téaufer gezogen wire.”” Otts semantische Scheidung ist insofern
nicht unbedeutend, als sie sich in eine Strategie einfiigt, die auch die Obrig-
keiten in Ziirich und Bern verfolgten — namlich ihre des Landes zu verwei-
senden Téufer semantisch von den Doopsgezinden zu separieren, indem man
sie mit Aufrubr in Verbindung bringt, wihrend man die niederlindischen
Taufer dagegen als treue Untertanen darstellt.?®

Im Fall der Hutterer sind die Analogien sehr interessant, denn sie widerspre-
chen der realen gesellschaftlichen Situation der Gemeinde. Es waren gerade
die Hutterer, die sich von Anfang an als treue Untertanen etablierten und sich
in das grundherrschaftliche System Siidméhrens, spater Oberungarns und
Siebenbiirgens gut eingefiigt hatten.?” Aber: Die Giitergemeinschaft war ein
geeignetes Element der Verleumdung. Und sie blieb bis ins 17. Jahrhundert
unter besonders kritischer Beobachtung, wie auch eine Bemerkung des huge-
nottischen Philosophen Pierre Bayle aus dem spiten 17. Jahrhundert zeigt. Er
beschreibt den aus seiner Sicht positiven Wandel der Taufer nach den enthu-
siastischen und obrigkeitskritischen Anfingen und nennt die Unterordnung
unter die Obrigkeiten, aber auch die Aufgabe der Giitergemeinschaft, als ein
Kennzeichen dieses Wandels.*

Die Angst vor Aufruhr, kombiniert mit der Vorstellung, tauferische Ver-
sammlungen oder Gemeinden kénnten mit ihrer klandestinen Absonderung,
die in den Giitergemeinschaften besonders sichtbar war, unkontrollierbar
sein, war nicht nur eine sprachliche Strategie der Verleumdung, die jeglicher
realer Grundlage entbehrte. Im hutterischen Fall zumindest wird sie erginzt
durch eine sehr brisante und polemische Wortmeldung Jakob Huters in der
durch die Ereignisse in Miinster aufgeheizten Situation der Jahre 1534/35.
1534 mufdten sich die toleranten mihrischen Herren einem Beschluf? Ferdi-
nands I. beugen, die Taufer von ihren Grundherrschaften zu vertreiben. Auch
die Hutterer waren betroffen. Das »Geschichtbuch« berichtet in sehr drama-
tischen Schilderungen von den Vorwiirfen gegeniiber der Gemeinde, sie
wiirde mit »Geschiitz und Gewehr [..., v. 8.] geriistet« einen Aufstand planen.
Der direkte zeitliche Zusammenhang mit Minster ist vermutlich verant-
wortlich fiir diese Geriichte, die auch besagten, die Hutterer hatten sich zur
Vorbereitung ihres Aufstands »mit so viel Tausend« »zu Feld gelegt«.”' Aller-
dings, so der hutterische Chronist, hitten Boten des Landeshauptmanns bei
einer Visitation des hutterischen Lagers, das aufgrund der Vertreibung von
ihren Haushaben auf der offenen Heide war, dann jedoch statt der »Biichsen
und Brichsen« lediglich »viel Kinder und Kranke« gefunden.??

Wahrend der Visitation durch den Boten des Landeshauptmanns beschwerte
sich Jakob Huter iiber die Behandlung seiner Gemeinde, woraufhin ihn der
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Bote aufforderte, seinen Unmut schriftlich zu duflern. Huter tat dies auch -
sein daraus resultierender Brief an den mihrischen Landeshauptmann
Johann Kuna von Kunstadt war allerdings von der Aussage und Botschaft her
keineswegs geeignet, die Gertichte gezielt zu widerlegen. Ganz im Gegenteil:
Folge des Briefes war eine Intensivierung der Verfolgung, die letztlich zur
Abreise Huters aus Méhren fithrte. Er ging nach Tirol, wo er gefangen
genommen und im Februar oder Mirz 1536 in Innsbruck auf dem Scheiter-
haufen verbrannt wurde.**

Die Konfrontation Jakob Huters mit dem méhrischen Landeshauptmann
Johann Kuna von Kunstadt ist von ihrer sprachlichen Radikalitit und Schirfe
in der tauferischen Geschichte eher ungewohnlich. Die von Huter verwendete
Sprache und seine Rhetorik bewirkten eine Radikalisierung in der speziellen
Kommunikationssituation, wobei zwei Botschaften parallel liefen, die Huter
nach auflen transportierte. Einerseits betonte er, daf3 seine Gruppe ungeféhr-
lich sei, niemandem Boses wolle und keinen bewaffneten Aufstand plane.
Andererseits titulierte er den Herrscher als »Tyrann« und die beigefiigten
Attribute und Bezeichnungen aus dem Repertoire antichristlicher Vorstellun-
gen erweiterten das Feld noch: Der Kénig sei ein »Feind der géttlichen Wahr-
heit und Gerechtigkeit« und »Fiirst der Finsternis«.>* Daf er sich mit dieser
Botschaft als von Gott legitimiert sieht, betont Huter mehrfach und gibt
seinen Aussagen so die hochste denkbare Kompetenz. Seine zentrale Botschaft
liegt also in der eindeutigen Unterordnung der Gemeinde unter Gott — er sei
»Hauptmann und Schirmer« der Gemeinde, er wiirde fiir sie streiten,
wodurch wiederum den weltlichen Obrigkeiten jegliche Legitimation abge-
sprochen werde.*

Jakob Huters Botschaft von 1534 lief nicht nur auf die Feststellung der Tyran-
nis durch einfache Untertanen hinaus, sondern belegte die mihrischen
Herren auch mit massiven Anklagen und prophetischen Gerichtsankiindi-
gungen. Vielleicht sei die Gemeinde gar nicht wiirdig und wert, iiberhaupt
noch unter den mihrischen Herren zu leben, weil diese durch die Verfolgung
der Hutterer dem »grausamen Tyrannen und Feind der gottlichen Wahrheit,
dem Ferdinandus« gehorchen und so den »sterblichen, unnutzen Menschen«
mehr fiirchten wiirden als den »lebendigen, ewigen und allmichtigen Gott
und Herren«.’® Eine weitere Steigerung stellt Huters Aufforderung an die
mihrischen Herren dar, sich von Ferdinand zu distanzieren. Ansonsten
werde iiber die Herren »groff Ungliick, Jammer, Angst und Not und grofle
Triibsal, Schmerzen und Herzeleid, ja, ewiges Weh, Pein und Marter« her-
einbrechen, die »von Gott im Himmel iiber Euch angeschlagen [ist, v. S.] hie
und dort, immer und ewiglich«. Er spricht prophetisch, im Namen Gottes:
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»Das sagen und verkiindigen wir Euch in dem Namen unsers Herren Jesu
Christi, dafy Euch das gewifSlich und in der Wahrheit nicht ausbleiben wird,
und Thr werdets in Kurz sehen und innen werden, dafd wir die gottlich Wahr-
heit in dem Namen unsers Herren Jesu Christi mit Euch geredt haben, Euch
zu einer Zeugnis und allen denen, die wider Gott tun und handlen oder siin-
digen.«’” Die in der politischen Theologie stets prasente Ambivalenz zwischen
Rémer 13,1-2 (»Jedermann sei untertan der Obrigkeit, die Gewalt {iber ihn
hat. Denn es ist keine Obrigkeit aufler von Gott; wo aber Obrigkeit ist, die ist
von Gott angeordnet. Wer sich nun der Obrigkeit widersetzt, der widerstrebt
der Anordnung Gottes; die ihr aber widerstreben, ziehen sich selbst das Urteil
zu.«) und Apostelgeschichte 5,29 (»Man muf} Gott mehr gehorchen als den
Menschen«) — wird in dieser Situation der Unsicherheit und Verfolgung von
Jakob Huter klar zugunsten von Apostelgeschichte 5 entschieden. Geht man
nach den hutterischen Quellen, so war eine direkte Folge des Briefes die
Intensivierung der Verfolgung. Das »Geschichtbuch« berichtet: »Nachdem
der Landeshauptmann das Schreiben der Gemein, an ihn getan, von seinen
gesandten Dienern hat empfangen und gelesen, hat er gleich bald seine
Diener zum andernmal geschickt mit ernstlichem Befehl, den Jakob Hueter
gefanglich anzunehmen.«*®

Der Brief Jakob Huters wurde 1607 in der polemischen Kontroverse um die
Hutterer in Méahren von Christoph Andreas Fischer, katholischem Pfarrer im
siidméhrischen Feldsberg, mit warnender Intention in dessen Buch Vier und
funffzig Erhebliche Ursachen Warumb die Widertauffer nicht sein im Land zu
leyden aufgegriffen. Die polemischen Angriffe Jakob Huters gegeniiber einem
Reprisentanten der Obrigkeit sind willkommener Ausgangspunkt fiir alle
Behauptungen Fischers, die Taufer wiirden »die Christen aller Empter vnd
Obrigkeiten berauben« und diese »auff das hachste [...] schmiéhen [...] wider
die aufdtruckliche gebott Gottes«.*® Die Wiedergabe von Huters Brief versieht
Fischer mit eigenen Kommentierungen - einerseits mit verstirkenden Ankla-
gen gegen die Hutterer, andererseits mit ironischen Formulierungen. Zu den
prophetischen Drohungen Huters gegen die méhrischen Herren, den »Tyran-
nen« Ferdinand nicht weiter zu unterstiitzen, heifit es: »Das sein lauter Teuf-
felsfliich vnnd scheltwor wider die Obrigkeit.« Die ironische Distanz wie-
derum zeigt die Bemerkung, »man férchtet sich sehr vor ewren drawen«.*°
Fischer beschliefit die Passage mit dem Kommentar, daf} die Hutterer als
»widerspenstige / hoffertige und eigensinnige auszurotten« seien, weil »sie der
Obrigkeit fluchen / den Konig ubel nachreden / die Herrschafften verachten /
und die Majestdten lestern«.”!
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Der Kampf um die Begriffe — Taufer, Anabaptisten, Mennisten ...

Fafit man nun die weitere Entwicklung bis ins 18. Jahrhundert ins Auge, die
letztlich zu einer immer grofleren Integration der Taufer in die Gesellschaft
und zu einer Abnahme des vermuteten Gefahrenpotentials fiihrte, so sind
nicht nur die tolerierenden Tendenzen von obrigkeitlicher Seite zu betrach-
ten, sondern auch die Versuche der T4ufer, sich in das christliche Spektrum
einzufiigen. Diese Versuche zielten darauf ab, die Téufer aus der aufriihreri-
schen, mit den Mandaten des 16. Jahrhunderts belegten » Anabaptisten«-Ecke
herauszuholen. Andererseits darf der generelle Einflufl der Téufer auf die Ent-
wicklung der modernen Toleranz und auf die allméhliche Normverinderung
nicht aufler acht gelassen werden. Die téuferischen »Konfessionskulturen«
und konfessionellen Identitéten, die sich analog zu den lutherischen in den
jeweiligen Kontexten und Konflikten entwickelten und in der territorialen
Konfessionalisierung einen Beitrag von unten darstellten, brachten wichtige
Impulse hervor, die in die politische Kommunikation hineinwirkten. Es war
eben nicht nur frithneuzeitliches staatliches Wirken, das Konflikte beendete.*
Gleichzeitig wirkten die Konflikte und Auseinandersetzungen mit Vertretern
der Obrigkeiten identitéitsbildend auf die verschiedenen konfessionellen Kul-
turen der tduferischen Gemeinden und forderten die Téufer immer wieder
heraus, eigene Glaubenspunkte zu reflektieren und angesichts der obrigkeit-
lichen Normforderungen moglicherweise zu dndern - vor allem betraf dies
die Frage des Eides, der obrigkeitlichen Amter und des Waffendienstes.
Immer wieder mufiten Téufer die politisch-»policeylichen« Vorwiirfe, im
Bauernkrieg gekidmpft oder zu den Miinsteranern gehért zu haben, widerle-
gen und ihre Friedfertigkeit und Untertinigkeit unter die Obrigkeiten beteu-
ern. Eine zweite argumentative Schiene, die sich in Briefwechseln mit obrig-
keitlichen Institutionen, aber auch in lingeren Druckwerken wie beispiels-
weise in der deutschen Ubersetzung des Dordrechter Bekenntnisses von Tiele-
man van Sittert (1664) oder in Gerrit Roosens Unschuld und Gegen-Bericht
(1702) tiberliefert hat, lief darauf hinaus, sich in die christliche Welt hinein-
zureklamieren. Die Taufer distanzierten sich von den Bezeichnungen » Ana-
baptisten« oder »Wiedertiufer«, die durch die zahlreichen Mandate mit ent-
sprechend negativen Konnotationen verbunden waren, und beriefen sich
darauf, »Mennisten« oder »Mennonisten« zu sein. 1661 verwahrte sich bei-
spielsweise Hans Plus, mennonitischer Kaufmann aus Hamburg, in einem
Prozef vor dem Reichskammergericht dagegen, » Anabaptist« zu sein; er sei
ein »Minist« — und damit ein »Christ«, und somit wiirden die Mandate gegen
die »Wiedertdufer« aus dem 16. Jahrhundert fiir ihn nicht gelten.*® Zur Unter-
mauerung der Gemeinsamkeit beriefen sich tauferische Fiirsprecher meist auf
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ihre Verwandtschaft mit anderen protestantisch-christlichen Konfessionen,
die sie aus gemeinsamen Traditionen und der gleichen Herkunft aus der neu-
testamentlichen Urgemeinde herleiteten. Auch der Verweis auf den gemein-
samen Feind, die Katholiken, bot der Argumentation eine Grundlage.
Einige tduferfreundliche Obrigkeiten nutzten ebenfalls die argumentative
Schiene der begrifflichen Trennung, wie das Beispiel der Stadt Hamburg zeigt,
die 1672 mit Kaiser Leopold I. iiber die Duldung der Taufer in Konflikt geriet.
Der Fall landete schlieflich vor dem Reichshofrat. Leopold L stellte in einem
Mandat vom 8. Mai 1672 fest, dal die Duldung der »Wiedertiufer« gegen die
»Reich constitutionen« und das »instrumentum pacis« (1648) sei, und er
drohte damit, der Stadt einen harten Prozess zu machen, wenn die » Wieder-
taufer« nicht ausgewiesen wiirden. Der Senat der Stadt stellte sich jedoch
hinter die Tdufer, lobte ihre Friedfertigkeit und ihre Handelstiichtigkeit und
betonte, die Taufer in Hamburg seien »Mennoniten« und keine »Wiedertdu-
fer«. Deshalb wiren die Reichsgesetze und -abschiede des 16. Jahrhunderts
nicht relevant. Die Mennoniten wiirden sich ruhig und friedlich verhalten,
abgesondert und gehorsam leben und sie hitten sogar die Obrigkeit in ihr
Kirchengebet aufgenommen.*

Doch die Taufer erhielten auch Schiitzenhilfe von Gelehrten und Kirchenhi-
storikern, die hdufig tiber reformierte Kanile Kontakte zu den niederlindi-
schen Doopsgezinden hatten und die Taufer ebenfalls in ihrer friedfertigen
Ausrichtung prisentierten. Viele von ihnen waren zudem in die Diskussio-
nen iiber die Tolerierung der Tdufer in den reformierten Kantonen der Eid-
genossenschaft in der zweiten Hilfte des 17. Jahrhunderts involviert. Das
zunehmende Bemiihen von Historikern des spéten 17. und frithen 18. Jahr-
hunderts, sich in ihren Arbeiten einer intensiveren Wissenschaftlichkeit zu
verpflichten, trug dazu bei, die Tdufer selbst durch ihre Schriften sprechen zu
lassen oder Abhandlungen erst zu verfassen, nachdem man einige tduferische
Gemeinden besucht hatte - so beispielsweise Gottfried Arnold in seiner Kir-
chen- und Ketzer-Historie (1729) oder auch Johann Christian Jehring in seiner
Gruendlichen Historie von Denen Begegebenheiten (1720), in der er sich mit
der Geschichte der tauferischen Gemeinde beschiftigt; Jehring selbst war
lutherischer Pfarrer im ostfriesischen Reepsholt.”” Einen fiir unseren Zusam-
menhang interessanten Aspekt greift der Dichter und Sprachgelehrte Philipp
von Zesen 1665 in seinem Werk Des geistlichen Standes Urteile auf. Neben
aller Friedfertigkeit, die er mit Forderungen nach Tolerierung verbindet, setzt
er zudem einen Kontrapunkt zur negativen Wahrnehmung der Giiterge-
meinschaft. Zesen rekurriert auf Aussagen von Johannes Brenz und kritisiert
am Beispiel der Hutterer die Angst der Obrigkeiten vor einem giitergemein-
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schaftlichen Leben. Es sei unbegriindet, diese Lebensweise als potentiell
rebellisch darzustellen, auch Monche hitten in Klostern in Glitergemeinschaft
zusammengelebt.*®

Resiimee

Fragt man nun vor dem Hintergrund frithneuzeitlicher Konfessionalitit nach
der Bedeutung der Taufer im grofleren Zusammenhang von territorialer Poli-
tik und Ideen von Ordnung, Herrschaft und Tolerierung, so laf3t sich sagen,
dafl Téaufer Keile in die Ordnungsvorstellungen trieben, die von zwei, ab 1648
von drei anzuerkennenden Konfessionen ausgingen. Thre Prasenz und ihre
Beitrdge zur politischen Kommunikation stellten eine fortdauernde Kon-
frontation der Obrigkeiten und der Gelehrten mit konfessionell devianten
Ideen und der Anwesenheit entsprechender Untertanen dar. Die Téufer
waren quasi ein Lackmustest fiir den Grad der Tolerierung und fiir die Bereit-
schaft, die (jederzeit wieder) instrumentalisierbare Obrigkeitstheologie von
ihrer wehrlosen Seite aus aufzufassen.

Umgekehrt gerieten die Taufer sehr schnell in die Ecke des » Aufruhrs« und
der »Rotterei« — Referenzereignisse waren der Bauernkrieg von 1525 und der
Aufstand der Taufer in Miinster 1534. Die zeitnahen Ereignisse Bauernkrieg
und Entstehung von téuferischen Gemeinden - die erste Glaubenstaufe in
Ziirich fand ebenfalls 1525 statt — sorgten fiir eine Kumulation an Gefahren-
potential, das auch aufgrund personeller Uberschneidungen in eine reale
Bedrohung {iberging. Neue Nahrung erhielten diese Argumente durch ent-
sprechende sprachliche Auferungen, wie im Brief Jakob Huters an den mih-
rischen Landeshauptmann, aber auch durch ambivalente und instrumentali-
sierbare Aussagen in Bekenntnissen oder durch symbolische Reprisentatio-
nen wie im Fall der Inszenierung der Kénigsherrschaft in Miinster oder in
Augsburg, Die Obrigkeiten im Reich und in seinen angrenzenden Territorien
sahen sich angesichts der tiuferischen Prisenz mit der Machtfrage konfron-
tiert, die mit der Tauferfrage tiber das 16. Jahrhundert hinaus erhalten blieb.
Bis ins 18. Jahrhundert war das Argument » Aufruhr« ein jederzeit abrufba-
res Element in der politischen Kommunikation, ein Stopschild, das aufgestellt
werden konnte, was letztlich auch unter dem Aspekt einer sehr langen Erin-
nerungskultur duflerst interessant ist.

Die Wirklichkeitskonstruktionen der Téufer waren geeignet, die Normen in
den politischen Raumen in Frage zu stellen und die Identitit und Legitima-
tion der Obrigkeiten zu unterlaufen. Erst durch die Aufklarung sowie durch
die Aufnahme von Tédufern in Gebieten wie beispielsweise in Neuwied, in der
Pfalz oder in Krefeld verschwand allmahlich das Konfliktpotential. Dennoch
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finden sich regionale Verfolgungen, die immer wieder auf gleiche sprachliche
Argumentationsmuster zuriickgreifen, bis ins 18. Jahrhundert.

In Die Wiedertdiufer von Friedrich Dirrenmatt ruft der Prophet und spitere
Tauferkonig von Miinster, Jan van Leyden, am Anfang seiner Wirkungszeit
in der Stadt: »Der Himmel hat Grofles mit mir Unwiirdigem vor, mein
Freund. Die Taufer werden mich zu ihrem Konig wéhlen, der Papst von Rom
nach Minster nackten Fules wandeln, den Saum meines Mantels lecken, und
Gott, auf seinem heiligen Richterthrone, wird mich zum Herrn der Erde erhe-
ben!« Ob historisch tiberliefert oder nicht, vermutlich waren es genau diese
Ideen, mit denen die Taufer ~ unbewufit - Angst und Schrecken verbreiteten
und die, aufbauend auf einer langen Erinnerungskultur, stets das Potential zur
Instrumentalisierung boten.
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DIETHER GOTZ LICHDI

Zum Staatsverstandnis der deutschen Mennoniten
im 19. Jahrhundert
Von der Diskriminierung zur Gleichberechtigung

Die Literatur zu diesem Thema ist nicht sehr umfangreich. Ich konnte nur
fiinf Aufsitze' sowie eine eben veréffentlichte Dissertation entdecken.? Dazu
gibt es Hinweise im Mennonitischen Lexikon® und die Darstellung des politi-
schen Verhaltens von Mennoniten hauptsichlich in Rufiland und Kanada.* In
Darstellungen der mennonitischen Geschichte allgemein wird das Thema
zumeist nur im Hinblick auf die Wehrpflicht angesprochen.’ Dies ist ange-
sichts der grundsitzlichen Problemstellung, wie sie sich im Verhiltnis von
weltlicher Obrigkeit und tauferischer Gemeinde ihren Ausdruck verschafft,
verwunderlich. Anders als fiir die spitere Geschichte der Mennoniten ist
dieses Verhiltnis fiir die Gemeinschaften der Tdufer in der Reformationszeit
ausfithrlicher untersucht worden (1525-1618).°

Das Verhiltnis der Mennoniten zur Obrigkeit oder zum Staat wurde zu allen
Zeiten durch theologische und soziale, politische und wirtschaftliche, recht-
liche und persénlich geprégte Elemente bestimmt. Das Geflecht von Ursa-
chen und Anlissen fithrte in vergleichbaren Situationen oft zu unterschiedli-
chen Entscheidungen und Auswirkungen, je nachdem auf welches Element
der Akzent gelegt wurde. Eines der wichtigsten Themen fiir die Taufer und
Mennoniten war von Anfang an die Begegnung mit der weltlichen Obrigkeit
oder dem Staat. Zu Obrigkeit oder Staat hatten sie ein kompliziertes und oft
schwieriges Verhaltnis. Sie kritisierten Obrigkeit und Staat, weil beide in
Glaubensfragen Zwang ausiibten, Kriege fithrten und die Todesstrafe
anwandten. Andererseits waren sie aber durchaus damit einverstanden, da§
beide fiir Recht und 6ffentliche Ordnung sorgten, soziale und wirtschaftliche
Strukturen aufbauten und erhielten. Das Verstindnis der wechselnden Obrig-
keiten und sich dndernden Staaten wandelte sich mit den jeweiligen Verhilt-
nissen. Die Auffassungen unterschieden sich von Region zu Region, von Land
zu Land und von Zeit zu Zeit. So wurden die einschligigen Texte (Rémer 13;
Apostelgeschichte 5,29; Matthaus 22,21; Offenbarung 13) jeweils anders und
den Gegebenheiten entsprechend ausgelegt.

1. Obrigkeit und Staat — Zasur zwischen Vormoderne und Moderne
Der Doppelbegriff »Obrigkeit und Staat« deutet nicht nur auf ein wechseln-
des Begriffsverstindnis hin, das den unterschiedlichen, noch nicht ausgegli-
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chenen Herrschaftskonzeptionen und einem lokalen und territorialen Herr-
schaftspartikularismus im Ubergang vom Mittelalter zur Neuzeit Rechnung
trigt, sondern auf eine grundsitzliche Zasur zwischen Mittelalter und Neu-
zeit. »Obrigkeit« ist der Begriff fiir die weltliche Herrschaftsordnung, die als
Gemeinwesen verstanden wird, in dem Herrscher und Beherrschte in einem
personalbestimmten, hierarchisch gestuften Rechtsverhiltnis miteinander
verbunden sind. Das urspriingliche Modell fiir diese Herrschaftsform ist das
mittelalterliche Verhaltnis von Lehnsherr und Lehnsmann. Geordnet wurde
dieses Verhiltnis durch eine gottlich verordnete Privilegierung der Stinde:
Der oberste Stand war der Klerus als der »Betstand« oder »Lehrstand«, darauf
folgten der Adel als der »Krieger- oder Wehrstand« und schlieflich die
Bauern als der »Niahrstand«. In den Stadten, die sich erst seit dem zehnten
Jahrhundert zu entwickeln begannen, wurden die Biirger dem dritten Stand
zugerechnet (Handwerker, Kaufleute).

Wie in der stindischen Ordnung die einzelnen Stinde aufeinander angewie-
sen sind, fiihren sie auch gemeinsam ein von Gott geordnetes Leben. Die
hierarchische Gliederung bedeutet zunichst nicht, dafl der héhere den nie-
deren Stand beherrscht, bedriickt oder verknechtet, sondern daf} der héhere
Stand den niederen an seinem gottlichen Privileg teilnehmen 1af3t, der adlige
Grundherr den Bauern beispielsweise unter seinen militirischen Schutz stellt
und ihm Acker, Wiesen und Wilder zur Verfiigung stellt und auf diese Weise
die Ernahrung der gesamten Bevolkerung sichert.

Dieses grob skizzierte Ordnungssystem hat sich im Laufe der Zeit von innen
her zersetzt und wurde von der biirgerlichen Gesellschaft abgelést. Am signi-
fikantesten wurde das durch die Franzosische Revolution zum Ausdruck
gebracht, als der »dritte Stand« (das Biirgertum) sich zur »Nation« schlecht-
hin erkldrte und die Rechte eines obrigkeitlichen oder staatlichen Souverins
fiir sich in Anspruch nahm. Damit war das personenrechtliche Herrschafts-
prinzip des Mittelalters zerstort und der Rechtsstaat in Richtung Demokratie,
Menschenrechte und Parlamentarismus (zunichst noch oft unter der Zwi-
schenkonstruktion einer konstitutionellen Monarchie) etabliert. Auf diese
Weise wurde die stindische, vom Adel gefithrte Gesellschaft (» Adelswelt«)
von einer Gesellschaft abgeldst, die sich biirgerlich-demokratischen Prinzi-
pien verpflichtet fithlte und die Tagesordnung der Politik zu bestimmen
begann.” Daf sich dieser Ablosungsprozef3 schliefflich in Aufstand, Revolu-
tion und Unabhiéngigkeitskrieg durchsetzte, verdeutlicht, wie tief die Kluft
zwischen vormoderner Obrigkeit und modernem (Rechts-)Staat ist, die nach-
triglich nicht iibersprungen oder eingeebnet werden kann. Diese Kluft hat
Folgen fiir die Terminologie. Begriffe verandern sich,? am Ubergang von der

38



vormodernen »Obrigkeit« zum modernen »Staat« zeigt sich das besonders
deutlich.

Fiir die Erforschung des frithen Taufertums und des nachfolgenden Menno-
nitentums hat diese Kluft eine grundlegende Bedeutung. Man kann nicht so
argumentieren, als ob die Obrigkeit, zu der die Taufer eine bestimmte Ein-
stellung entwickelten, spiter immer noch dieselbe gewesen sei, zu der die
Mennoniten im 19. Jahrhundert in Beziehung standen. Das aber bedeutet,
daf das urspriingliche Taufertum in seinem Obrigkeitsverstindnis nicht als
Maf3stab fiir das Verhalten der Mennoniten zum Staat spéterer Jahrhunderte
gelten kann. Wird die erwédhnte Kluft zwischen Vormoderne und Moderne
beachtet, verbietet es sich - wegen des allmahlichen Wandels in der Frage der
Webhrlosigkeit beispielsweise — vom Niedergang des Mennonitentums gegen-
iiber dem Taufertum des 16. Jahrhunderts zu sprechen. Die Mennoniten, die
sich inzwischen in einem anderen Staat vorfanden, weil sie an dessen Souve-
rénitét selbst direkt beteiligt waren (»der Staat sind wir«), mufiten nach einer
eigenen Einstellung zu Krieg und Frieden, zu Toleranz und Religionsfreiheit
suchen. Auch mufl damit gerechnet werden, dafl das Verhalten des Staates
gegeniiber den Mennoniten deren eigene Vorstellung und Lehre vom Staat
entscheidend prigte. Auf die Wechselwirkung von christlichem Obrigkeits-
verstindnis und konkretem Verhalten der Obrigkeit gegeniiber den Taufern
hat tibrigens erst kiirzlich wieder Astrid von Schlachta in ihren Untersu-
chungen zur politischen Kommunikation der Taufer aufmerksam gemacht.’?
Was fiir die Taufer gilt, gilt in diesem Fall auch fiir die spiteren Mennoniten.
Die Begegnungen mit der Obrigkeit verstanden die Téufer vor dem Hinter-
grund ihrer jeweiligen theologischen Ansitze oder Besonderheiten. Die
Schweizer Taufer waren durch die Lehre von der » Absonderung«, wie sie die
»Briiderliche Vereinigung« auf der Grundlage von 2. Korinther 6,14f. und
Jesaja 48,20f. vertrat, gepragt. Sie verstanden sich als Schafe unter Wolfen
(Johannes 10,12) und glaubten, ein christgemifies Leben nur in der Abson-
derung fithren zu kénnen. Die niederdeutschen Mennoniten unterschieden
sich von den Schweizer Briidern durch die Lehre von den »Sendboten« vor
dem nahen Ende der Welt (Melchior Hoffman) und von der »Gemeinde ohne
Flecken und Runzeln« (beim frithen Menno Simons nach Epheser 5,27). Die
westpreuflischen Mennoniten, die aus Flandern und Friesland eingewandert
und von den dortigen Einstellungen gepragt waren, trafen im Weichseldelta
auf andere Herrschaftsverhaltnisse und muften sich darauf einstellen. Die
Obrigkeiten ihrerseits lieflen kaum Zweifel daran, daf sie Abweichungen von
der religiosen Norm mit Gewalt verfolgen wiirden, weil sie - wie auch die
romisch-katholische Kirche oder die protestantischen Landeskirchen - davon
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tiberzeugt waren, dafl es in ihren Territorien nur einerlei Predigt geben diirfe.
Etwas anderes hielten sie eigentlich nicht fiir moglich, dennoch gab es Obrig-
keiten, die den Téufern Zuflucht und Schutz gewahrten und von deren
Arbeitskraft und wirtschaftlichen Aktivititen profitierten. Insofern stehen die
Taufer an er Schwelle zur pluralistischen Umgestaltung der Gesellschaft, wie
wir sie heute kennen. Vor dieser grob skizzierten vormodernen Vergangen-
heit der Mennoniten miissen die Konsequenzen bedacht werden, die sich fiir
die Mennoniten des 19. Jahrhunderts daraus ergaben.

Zu Beginn des 19. Jahrhunderts lebten in der Pfalz, in Baden, Bayern und
Wiirttemberg etwa 3500 Nachkommen der »Schweizer Briider«. Die Zahl der
Mennoniten am Niederrhein und in Ostfriesland lag bei etwa 2000 getauften
Gliedern; die grofite Gruppe lebte in Westpreuflen, wo etwa 10000 getaufte
Glieder gezahlt wurden.

2. Niedergang der Stindegesellschaft und der aufkommende Nationalismus
Das Verhiltnis der Mennoniten zu den jeweiligen Obrigkeiten dnderte sich
mit nachlassendem Druck und wachsender Anerkennung. Die Einfithrung
von Verfassungen im Laufe des 19. Jahrhunderts machte die Mennoniten zu
gleichberechtigten Biirgern. Viele Einschrinkungen entfielen, und damit
dnderte sich auch ihre Einstellung zum Staat. Er wurde nicht mehr als feind-
selig, als Ordnung »auflerhalb der Vollkommenheit Christi«’° empfunden,
sondern als eine Institution aufgefafit, die ihre Biirger schiitzt und fiir sie sorgt,
ja, als eine Institution, in der es um ihre eigene Sache selbst geht. Mit dem Auf-
kommen der »biirgerlichen Gesellschaft« als Folge der Franzésischen Revolu-
tion hatten sich - trotz restaurativer Tendenzen - die politischen und wirt-
schaftlichen Voraussetzungen geandert. Mehr und mehr wurden die Menno-
niten nun zu Staatsbiirgern, und die neu gewonnene Freiheit erméglichte es
ihnen, zusitzliche Bildungs- und Berufschancen wahrzunehmen.

Die Franzésische Revolution und die auf sie folgenden Kriege verinderten
das Gesicht der Mennoniten zundchst in Stiddeutschland. Waren sie bisher
noch beargwéhnte AufSenseiter, so nahmen sie nun an der Entwicklung der
Gesellschaft teil. Die rechtliche Gleichstellung aller Biirger - unabhingig von
deren Rasse, Klasse Herkunft und Religion — wurde nun in den Verfassungen
von Bayern, Wiirttemberg und Baden (wie auch in anderen westeuropiischen
Lindern) verankert. Damit wurden alte Benachteiligungen aufgehoben: Men-
noniten durften sich niederlassen, wo sie wollten; ihre Gottesdienste wurden
nicht mehr iiberwacht; sie konnten als Personen Eigentum an Grundstiicken
ohne die frither iiblichen Einschrinkungen erwerben und mufiten nur noch
dieselben Steuern wie ihre Mitbiirger zahlen. Aus Geduldeten wurden gleich-
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berechtigte Mitbiirger, die sich wegen ihres Fleiffes und Kénnens grofle Aner-
kennung und Achtung erwarben. In dem Mafle wie der duflere Druck nach-
lief3, 6ffneten diese Mennoniten sich fiir Ansichten, die auflerhalb ihres bis-
herigen Horizontes lagen. Das galt auch fiir die Wehrlosigkeit oder die
Gemeindezucht, die nun einen anderen Stellenwert bekamen.

Diese Entwicklung wird auch durch die »Verbesserungsvorschlige« bestatigt,
die Abraham Hunzinger dem Grofiherzog von Baden unterbreitete." Es geht
Hunzinger um das »Mangelhafte in unserem Kirchenwesen, fiir dessen
»Verbesserung« er die besondere Aufmerksamkeit und allerhéchste Unter-
stiitzung des Monarchen erbittet.”” Dabei geht er davon aus, daf} der Religi-
onsunterricht »das vorziiglichste Mittel« sei, »den Menschen [...] zu einem
wahren Christen und guten Staatsbiirger zu bilden«”®. Hunzinger, gebiirtig
aus Wimpfen, einer hessischen Exklave im Konigreich Wiirttemberg, und
Beamter an einem hessisch-darmstéadtischen Gericht, versuchte, mégliche
Vorbehalte beziiglich der Kriegsdienstverweigerung auszurdumen, und ver-
wies auf die Solidaritit der Mennoniten mit ihren Nachbarn. Sie wiirden
»ihre braven Mitbiirger [nicht] der Wut des Feindes iiberlassen«, meinte er
und behauptete abschlieffend ganz im Sinne Luthers: »daher halte ich dafiir
[...], die Waffen auf Befehl des Regenten zu ergreifen, sei auch ein Gebot der
Nichstenliebe«™.

Er hilt die bisherige Ablehnung von obrigkeitlichen Amtern durch die Men-
noniten fiir falsch und schreibt unter Hinweis auf Romer 13: »Jeder soll sich
geehrt fithlen, wenn ihm von dem Regenten ein Staatsamt anvertraut wirds,
und meint: »Mit solchen Gedanken sind jetzt viele Mennoniten, in Rhein-
hessen, Rheinbaiern und auch [...] Baden beseelt und tragen keine Beden-
ken mehr« [erginze: gegen die Ubernahme staatlicher Amter]” Zur Kon-
kretisierung seiner Vorstellungen schligt er die »Bestellung eines Landes-
kirchenraths«'® vor, also einer »éffentlichen Kirchenbehérde der Mennoni-
ten des Landes«” mit einem Direktor, der dem Staatsoberhaupt »teilweise«
verantwortlich sein soll. Auch iiber die Finanzierung macht sich Hunzinger
Gedanken. »Es wire sehr zu wiinschen, dafl der Regent die héchste Gnade
hitte, die Besoldung des Direktors zu bestimmen und aus der Staatskasse
bestreiten zu lassen.«'® Das Buch Hunzingers fand zwar Subskribenten im
Verbreitungsgebiet der Mennoniten bis nach Westpreufien. Seine Vorstel-
lungen fanden aber keine Zustimmung, er war mit seiner Anbiederung an
den Staat wohl zu weit vorgeprescht. Der Anpassungsprozefi, dem die Men-
noniten nach den Freiheitskriegen ausgesetzt waren, spiegelt sich in seiner
Argumentation. Seine Vorschlige, die sich auf eine Mischform aus mon-
archischer Herrschaft und biirgerrechtlicher Stellung der Untertanen bezog,
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gingen aber {iber den allgemeinen Konsens weit hinaus und fanden deshalb
keine Anhinger.

Die Ausgangssituation bei den nordwestdeutschen Gemeinden in Krefeld
und Ostfriesland, die schon seit Generationen preuflische Untertanen waren,
war weniger belastet. Dort und auch in Altona/Hamburg waren die Menno-
niten gewohnt, am 6ffentlichen Leben in den Stidten teilzunehmen. Sie stan-
den als Kaufleute und Handwerker in stindigem Austausch mit Nachbarn
und Geschiftsfreunden; auch waren sie in der Regel als Biirger weder recht-
lich diskriminiert noch in ihrer wirtschaftlichen Tétigkeit beeintrichtigt. Sie
waren einmal ins Land gerufen worden, um Handel und Wandel voranzu-
treiben, und waren deshalb mit Privilegien ausgestattet. Es liegt auf der Hand,
daf8 sich ihre Einstellung zum Staat von derjenigen der biuerlich geprigten
Mennoniten in Westpreufien oder Siiddeutschland unterschied.

Die meisten Mennoniten in Westpreufen waren etwa 250 Jahre lang Unter-
tanen der polnischen Krone gewesen. Thr Verhiltnis zur Obrigkeit, die sich
im Laufe des 18. Jahrhunderts immer mehr aufléste, war mehr von Gleich-
giiltigkeit als von Respekt oder Zuneigung geprigt. Im Zuge der polnischen
Teilungen ab 1772 waren sie nach und nach in den preufischen Staat einge-
gliedert worden, dessen zentralistische Verwaltung sie schitzten. Auf vielen
Gebieten setzte ein Modernisierungsschub ein. Die Akzeptanz der neuen Ver-
hiltnisse wurde durch die Ubernahme der deutschen Hochsprache erleich-
tert (neben der allerdings Plattdeutsch als Umgangssprache noch lange erhal-
ten blieb). Die Verbindungen zu den Niederlanden wurden schwicher. Die
letzte Predigt in holldndischer Sprache war wohl um 1780 in der Danziger
Gemeinde gehalten worden.

Der von Aufklirung und Franzosischer Revolution propagierte Gedanke der
Volkssouverinitit fithrte auch viele Mennoniten zu einem hohen Maf3 an
Identifikation mit Staat und Nation. Die teilweise romantische Suche nach den
nationalen Wurzeln in Liedern und Mirchen, die Verklarung der eigenen
Geschichte, der eigenen Sprache und des eigenen Volkes lieflen einen Natio-
nalismus entstehen, der die meisten Mennoniten beeindruckte. Der Nationa-
lismus wurde angetrieben durch die Niederlage gegen Napoleon und die sich
anschlieflenden Freiheitskriege. Dazu kam der Reformdruck, der in politi-
scher, rechtlicher und wirtschaftlicher Hinsicht einen Neuanfang notwendig
machte. Die Anpassung erfolgte bei den stidtischen Mennoniten bereitwilli-
ger als bei denen auf dem Lande. Das hing auch damit zusammen, daf8 sich
die Mehrheit der bauerlichen Mennoniten als »die Stillen im Lande« (Psalm
35,20) verstanden und sich bewuf3t von Neuerungen fernhielten. Sie waren
unpolitisch und vermieden, politisch Stellung zu beziehen. Dennoch regte die
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rechtliche Gleichstellung die Teilnahme an der 6ffentlichen Meinungsbildung
an und leitete bei vielen Mennoniten einen Mentalititswechsel ein. So teilten
zahlreiche Mennoniten die vaterlindische Begeisterung und zogen voller
Idealismus in verschiedene Kriege.

Die biirgerliche Gleichberechtigung, der Wechsel also vom privilegierten
Untertan zum engagierten Biirger, bei dem es in den 6ffentlichen Angelegen-
heiten um seine eigene Sache ging, wurde in den deutschen Staaten nach den
Freiheitskriegen weitgehend durch die Verfassungen verwirklicht und galt
auch fiir Mennoniten. Die daraus erwachsenden Verpflichtungen wurden
akzeptiert (wer nicht wollte, wanderte aus). Die Mennoniten pafiten sich nun
in vielem ihrer Umgebung an und unterschieden sich auch in Kleidung und
Sprache nicht mehr von den Mitbiirgern. Auch wurden sie selbst von ihren
Nachbarn nicht mehr als Zugewanderte betrachtet. Sie begannen, ihrerseits
auf ihre berufliche Leistung stolz zu werden, und empfanden Genugtuung in
der Anerkennung ihrer Mitbiirger, die ihre berufliche Tiichtigkeit, ihre
umsichtige Rechtschaffenheit und ihren zuriickgezogenen Lebensstil lobten.
Das Bewuftsein, als Fremdlinge und Pilger durch diese Welt zu wandern
(1. Petrus 2,11), das sie vor Generationen erfiillt hatte, wurde nur noch in
einem vergeistigten, abstrakten Sinn verstanden. Sie wollten jetzt den Ver-
pflichtungen, die sie als Biirger iibernommen hatten, nachkommen.
Ausgehend von diesen Voraussetzungen wird die Begegnung der Mennoni-
ten mit dem Staat des 19. Jahrhunderts durch Themen bestimmt, die aufs
engste mit ihrer Theologie, Geschichte und sozialen Situation verkniipft
waren. Dazu zihlen vor allem die Fragen der Wehrlosigkeit und des Eides
sowie die Bemithungen um die Korperschaftsrechte fiir die Gemeinden und
die aktive Teilnahme einzelner an der Politik, schlieflich einige Beispiele, die
von der Anpassung der Mennoniten an das gesamtgesellschaftliche Gesche-
hen Zeugnis ablegen.

3. Das Ringen um die Wehrlosigkeit

Bei der Wehrlosigkeit'® handelte es sich nicht so sehr um eine Wehrlosigkeit
im Sinne der Bergpredigt, sondern eher um die Befreiung vom Kriegsdienst.
Was wir heute »Friedenszeugnis«’® nennen, war damals nicht in Sicht. Es
wurde versucht, ein altes Privileg in die modernen Verhiltnisse hiniiberzu-
retten, von dem die Mehrheit wuf3te, dafl es sich um ein Merkmal handelte,
das Mennoniten von anderen Christen unterschied, das aber weder theolo-
gisch mit dem Neuen Testament noch politisch mit dem Naturrecht der
Gewissensfreiheit zu begriinden war. Die Berufung auf die Tradition mochte
fiir den damaligen Staat als Begriindung geniigen; fiir die Mennoniten selbst
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war sie aber nicht mehr ausreichend, wie die Entwicklung bis hin ins Dritte
Reich zeigt.

Ablisung der Wehrpflicht durch Steuern und Auswanderung

Unter den polnischen Kénigen war die Wehrlosigkeit der westpreufiischen
Mennoniten aus vielen Griinden kein Problem. Nach der Annexion des west-
lichen Polens durch Preufien ab 1772 dnderten sich die Verhiltnisse nicht
grundlegend, vielmehr gewéhrte der preuflische Staat gegen Zahlung weiter-
hin die Befreiung vom Kriegsdienst: Als die Mennoniten auf eine Regelung
fiir ihre Gemeinden dréngten, erliefl die Regierung 1780 ein »Gnadenprivi-
leg«, danach wurde den Mennoniten in Westpreufien die Befreiung vom
Wehrdienst gegen Zahlung von 5000 Talern zugunsten der Kadettenanstalt
in Kulm zugestanden.” Gravierender als diese Belastung erwiesen sich ab
1789 die Einschrinkungen beim Landerwerb und die Diskriminierung der
Mennoniten in gemischtkonfessionellen Ehen. Dies verstdrkte den Trend zur
Auswanderung. Zwischen 1788 und 1805 wanderte etwa ein Drittel der west-
preuBlischen Mennoniten in die Ukraine aus.?

Die Ibersheimer Beschliisse - ein vergeblicher Versuch

Die Kriege zwischen 1792 und 1815 losten eine grofle Begeisterung fiir das
Vaterland aus, die jeden einzelnen mit seiner ganzen Person in Anspruch
nahm und zum Kampf fiir gemeinsame Ideale einsetzte. So kam es, daf3 sich
auch die eher konservativen und zuriickgezogen lebenden Mennoniten in
Siiddeutschland ansprechen liefen und nicht wenige dem Ruf zu den Waffen
folgten. Der wachsende Nationalismus veranlafite Alteste, Prediger und Dia-
kone, sich 1803 und 1805 in Ibersheim bei Worms zu Gebet und Beratung zu
treffen. Die Ergebnisse ihrer Versammlung wurden den Gemeinden links und
rechts des Rheins bekannt gegeben und sind unter der Bezeichnung »Ibers-
heimer Beschliisse«”® in Erinnerung geblieben. Sie befafiten sich mit der
Gemeindezucht angesichts der damaligen Herausforderungen. Der Solda-
tendienst wurde abgelehnt, und es wurde versucht, diese Ablehnung zur all-
gemeinen Norm in den Gemeinden zu erheben. »Wegen der allgemeinen
Drangsal und Not des Soldatenstandes soll ein allgemeiner Buf3-, Fast- und
Bettag in allen Gemeinden diesseits [links]des Rheins und am Neckar gehal-
ten werden, damit das allgemeine Ubel abgewendet werden kann.« Doch
erwies sich dieser Versuch als untauglich und hielt viele junge Leute nicht
davon ab, am Freiheitskrieg 1813-1815 teilzunehmen. Nach dem Krieg
wurde die Teilnahme einzelner eher vertuscht, als daff die Betreffenden aus
den Gemeinden ausgeschlossen worden wiren.
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Verfassung und Gewissenspflicht

Die Wehrlosigkeit blieb aber weiterhin ein Thema. Als die Nationalversamm-
lung in der Frankfurter Paulskirche 1848 dartiber diskutierte, dafl gleiche
Rechte im Staat auch gleiche Pflichten bei dessen Verteidigung nach sich
z6gen, meldete sich die Versammlung der Prediger, Altesten und Diakone (ins-
gesamt 45 Personen, die 12 Gemeinden in Baden und Wiirttemberg vertraten)
von ihrem Treffen im September 1848 in Rappenau (bei Heilbronn) mit einer
Eingabe an die Nationalversammlung zu Wort: »Die Bestimmung der allge-
meinen Wehrpflicht ruft unsere Sohne und Briider, die ihre Biirgerpflicht zu
erfiillen haben, gleich unseren iibrigen Mitbriidern zum Waffendienst auf.
Diese unsere Biirgerpflicht tritt aber mit unserer religiosen Verpflichtung in
Widerstreit. Denn unsere religiosen Grundsitze, die Reinheit und Einfachheit
des apostolischen Urchristentums in Lehre und Leben erstrebend und bewah-
rend, fordern uns auf, in Geduld zu tragen und nur als wehrlose Christen uns
zu verteidigen, [...] wir fithlen uns [...] in unserem Gewissen beschwert [...]
und bitten, uns [...] unsere Glaubensfreiheit [...] zu wahren«.?* Als Ersatz
boten sie eine Steuer an, wie sie auch von anderen Staaten erhoben wurde.
Diese Argumentation beruft sich auf das Herkommen und auf das, was
anderswo iiblich ist, und verzichtet auf theologische Argumente.

Wihrend der Verfassungsdiskussionen in der Frankfurter Paulskirche 1848
beantragte ein Danziger Abgeordneter, der nicht Mennonit war, aber das
Anliegen der Mennoniten wohl kannte, die Verweigerung des Kriegsdienstes
aus Gewissensgriinden zuzulassen. Dem widersprach der Mennonit und libe-
rale Krefelder Abgeordnete Hermann von Beckerath” mit dem Hinweis auf
die notwendige Ausgewogenheit von Rechten und Pflichten.

Die » Allerhichste Kabinettsordre«

Der Norddeutsche Bund verfiigte 1867, daf die Mennoniten sich nicht mehr
wie bisher durch eine Zahlung von der Wehrpflicht freistellen lassen konn-
ten. Die westpreuflischen Mennoniten, die sich betroffen sahen, drangen bei
der preulischen Regierung in Berlin vergeblich auf eine Wiederherstellung
des alten Zustandes. Sie gaben sich schliefSlich mit der »Allerh6chsten Kabi-
nettsordre« vom 3. Mirz 1868 zufrieden. Diese sah vor, daf§ die Mennoniten
zum Heer eingezogen wurden und dienen mufiten, jedoch nicht mit der
Waffe in der Hand. Die mennonitischen Rekruten wurden hinfort als Sanita-
ter und im »Train« (Nachschubwesen) eingesetzt. An der grundsétzlichen
militdrischen Dienstverpflichtung fiir den Kriegsdienst blieb aber kein Zwei-
fel. Ahnliche Regelungen galten damals in den Niederlanden, der Schweiz
und Frankreich. Eine dem spiteren Forsteidienst in Ruffland dhnliche Losung
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- frei von der Militirbiirokratie - wurde nie angestrebt. In vielen westpreu-
Bischen Gemeinden kam es zu jahrelangen Auseinandersetzungen zwischen
Befiirwortern und Gegnern dieser Regelung, so dafl in manchen Gemeinden
wegen der Uneinigkeit kein Abendmahl gefeiert werden konnte. In der Folge
wanderten 55 Familien und 29 einzelne Gemeindeglieder unter der Fiihrung
des Altesten Gerhard Penner?® nach Kansas und Nebraska aus. Nach der
Reichsgriindung verlieffen auch einzelne mennonitische Auswanderer aus
Siiddeutschland wegen der Wehrpflicht das Land.

Viele der jungen Mennoniten wollten sich aber von ihren Kameraden nicht
als Feiglinge ansehen lassen und dienten in der Infanterie, Kavallerie oder
Artillerie. Die Gemeinde Danzig zog aus dieser Entwicklung 1886 die Kon-
sequenz und stellte in ihrer neuen Satzung den Kriegsdienst jedem einzelnen
frei: »Wo daher das Vaterland die Pflicht des Militirdienstes fordert, da geben
wir es dem Gewissen eines jeden einzelnen anheim, in welcher staatlich
genehmigten Form er dieser Pflicht gentigen will.«”’

Die Wehrlosigkeit wurde zur Sache des einzelnen, die Verantwortung der
Gemeinde fiir das Verhalten ihrer Mitglieder trat in den Hintergrund. Die
Verweigerung des Waffendienstes wurde wohl mehrheitlich als tiberholt
angesehen, sie geniigte nach Meinung vieler nicht mehr den Anforderungen
der Zeit und verlor an Plausibilitit. Heer und Marine wurden zur »Schule der
Nation.« Die Wehrlosigkeit wurde nicht mehr als Konsequenz der Nachfolge
Christi verstanden und hérte auf, das die mennonitische Identitit nach innen
wie nach auflen bestimmende Merkmal zu sein. Das wurde oft als Folge und
Ausdruck der mennonitischen Anpassung an Gesellschaft und Staat inter-
pretiert. Dieser Einstellungswandel kénnte aber auch als ein Versuch ver-
standen werden, sich in den eigenen ethischen Uberlegungen fortan an den
Verdnderungen im Gesellschafts- und Staatsverstindnis zu orientieren.

4. Der Eid als Versicherung mit Handschlag™

Die Verweigerung des Eides gehorte zu den Grundsitzen des frithen Taufer-
tums. Die Verweigerung galt zunichst dem promissorischen Biirgereid?®,
weil dieser den Schworenden in seinem zukiinftigen Verhalten festlegte und
Gott in seiner Freiheit beschrankte. So kam es zur Verweigerung dieses Eides,
der in den Reichsstédten jahrlich am »Schwurtag« von der versammelten
Biirgerschaft vor dem Biirgermeister und dem Rat abgelegt werden muf3te.
Zur Begriindung zitierten die Taufer zumeist die Bergpredigt (Matthaus 5,36;
Jakobus 5,12). Hinzu kam die Auffassung, daff Christus der einzige Herr sei,
der einen Menschen zum Gehorsam verpflichten kénne. Dazu wurde auch
die clausula Petri (Apostelgeschichte 5,29) herangezogen. Aber auch der
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assertorische Eid, bei dem Gott als Zeuge fiir die Wahrheit einer Aussage vor
Gericht angerufen wurde, kam bald ins Blickfeld. Nach Auffassung der
Taufer waren Christen zur Wahrhaftigkeit und damit auf zutreffende, ein-
deutige Aussagen verpflichtet (Matthdus 5,3 3-37). Das »]a, ja und nein, nein«
mufiten geniigen.

Im 19. Jahrhundert blieb der promissorische Eid fiir die Mennoniten weit-
gehend ohne Bedeutung, da nur wenige Mennoniten Beamte werden woll-
ten. Wer dem Heer angehorte — freiwillig oder gezogen — muflte den Eid
allerdings auf Fahne und Konig leisten. Schon um 1800 wurde er fiir Men-
noniten durch eine Versicherung an Eidesstatt ersetzt. Im Zuge der biirger-
lichen Gleichberechtigung wurde der assertorische Eid, der zuvor kaum eine
Rolle gespielt hatte, immer wichtiger. Da es an einer korporativen Vertretung
der Mennoniten weitgehend fehlte, forderten nach Einfithrung der ver-
schiedenen Verfassungen einzelne Mennonitengemeinden oder deren Pre-
diger- und Altestenversammlungen von den zustindigen Ministerien eine
Ausnahmeregelung fiir die Mennoniten. Bei den zahlreichen Regelungen,
die in den verschiedenen deutschen Lindern®® ohne grofien Aufwand auch
dann eingeriumt wurden, wenn die Zahl der Mennoniten, die sie in
Anspruch nehmen konnten, sehr gering war, und in Preuflen auch fiir die
Herrenhuter galten, wurde der Eid gegen einen Handschlag ausgetauscht
und an Stelle der Eidesformel mit Gottesbezug eine Beteuerung ohne reli-
giosen Anspruch gesetzt. Vor der Beteuerung mufite der Betreffende dariiber
belehrt werden, daf eine Falschaussage mit denselben Strafen wie ein Mein-
eid geahndet wiirde. Ahnliche Kompromisse gab es schon im 18. Jahrhun-
dert (Kurpfalz, Grafschaft Holstein). Der Staat ging also beim Verzicht auf
die Formel »[...] so wahr mir Gott helfe« davon aus, dafl die Mennoniten
sich in jedem Falle an die Wahrheit hielten, auch wenn sie sich bei ihren
Aussagen nicht zusitzlich auf Gott beriefen.

Spitere Kritiker’' urteilten im Hinblick auf das Verhalten der Mennoniten im
Dritten Reich®’, daf sie mit einem solchen Formelkompromifi ihren
urspriinglichen Uberzeugungen untreu geworden seien. Auch in der Frage
des Eides kann fiir das 19. Jahrhundert von einem Wandel gesprochen
werden und von einer Anpassung, die einerseits am Grundsatz festhilt, ande-
rerseits in Kauf nimmt, daf der Charakter der Eidesverweigerung unter der
Hand ein anderer wird.

5. Korporationsrechte®

Auch wenn die Mennoniten als einzelne den anderen Biirgern formell gleich-
gestellt und damit gleichberechtigt waren, blieben doch ihre Gemeinden
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gegeniiber den evangelischen Kirchen und der romisch-katholischen Kirche
benachteiligt. So war es an vielen Orten bis zum Ende des 19. Jahrhunderts
fur die alteingesessenen Gemeinden nicht méglich, Eigentiimer von Ver-
sammlungshiusern oder anderen kirchlichen Einrichtungen zu sein. Es
mufdten immer aushilfsweise einzelne Gemeindeglieder als Eigentiimer ein-
springen. Auch wenn eine Gemeinde Verpflichtungen - zur Predigerbesol-
dung etwa - einging, konnte sie rechtlich nicht wirksam verpflichtet werden.
Rechtlich waren die Gemeinden nicht in der Lage, Vermichtnisse, die ihnen
im Erbfall hdufig zufielen, anzunehmen und zu nutzen. Da dies die Arbeits-
fahigkeit einer Gemeinde behinderte, beantragte die Mennonitengemeinde
Danzig 1844, »sie mit den Rechten einer privilegierten Gesellschaft zu begna-
digen«. Diesem Antrag wurde entsprochen, das Privileg galt aber nur der
-Danziger Gemeinde, nicht den anderen Mennonitengemeinden in Preufien.
Da diese Regelung von Einzelfillen nicht befriedigend war, erliefl Preufien
1874 ein Gesetz, das den einzelnen Gemeinden grundsitzlich erméglichte,
auf Antrag offentlich-rechtliche Kérperschaften zu werden. Die Bewerber
mufdten folgende Bedingungen erfiillen: (1.) klar definierte, stabile Gemein-
destrukturen; (2.) einen Finanzierungsnachweis. Auflerdem durfte die Sat-
zung nicht gegen staatliche Auflagen und Gesetze verstofien (das bedeutete
also, daf8 die Gemeinde ihre Glieder nicht bei der Kriegsdienstverweigerung
unterstiitzen durfte).
Die Gemeinden aber, die Korperschaften des offentlichen Rechts waren,
konnten Eigentum an ihren Gemeindehdusern erwerben, Hilfswerke fiir Mis-
sion und Diakonie einrichten und Beitridge erheben. Von Bedeutung war
auch, dafl ihre Kasualien nun als rechtmaflig und giiltig auch von den Kir-
chen der Altpreuffischen Union anerkannt werden muf3ten.

6. Das Engagement einzelner Mennoniten in der »Politik«**

Die Mennoniten in Nordwestdeutschland und Westpreufien hatten schon im
16. Jahrhundert Anteil an 6ffentlichen Belangen genommen und sich auch fiir
Amter (Deichgrafen, Ratsherren) zur Verfiigung gestellt. Die Unternehmer
aus ihren Reihen waren es gewohnt, mit Beamten zusammenzuarbeiten und
Einfluf} auszuiiben. Als im Zuge der Konstitutionalisierung zu Beginn des 19.
Jahrhunderts die Biirger an der Gestaltung der politischen Verhiltnisse mit-
zuwirken begannen, war dies fiir viele Mennoniten kein Neuland. Zwei Men-
noniten erreichten im Zusammenhang mit dem Parlament in der Paulskirche
1848 politische Bedeutung:

(1) Der Bankier Hermann von Beckerath®® (1801-1870) war in den 1840er
Jahren liberales Mitglied mehrerer vereinigter preulischer Landtage und
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1848 der Nationalversammlung, die in der Frankfurter Paulskirche zusam-
menkam. In der Paulskirchenregierung amtierte er als Finanzminister. Das
Angebot des preulischen Konigs, preuffischer Ministerprasident zu werden,
lehnte er ab, da der Konig nicht bereit war, einer Verfassung zuzustimmen
und Beckeraths Forderungen nach Abschaffung der Todesstrafe und der
Adelstitel nicht entsprechen wollte.

(2) Der Kaufmann Isaak Brons (1802-1886) war lange Jahre Ratsherr in
Emden und vertrat den Wahlkreis Ostfriesland 1849 in der Paulskirche. 1867
wurde er in den konstituierenden Reichstag des Norddeutschen Bundes
gewihlt. Brons war Vorsitzender des Flottenvereins fiir Ostfriesland und dar-
iiber hinaus in vielen berufsstindischen Gremien titig.

Der Grundsatz politischer Enthaltsamkeit wurde von den Nachkommen der
Schweizer Tdufer zwar nie aufgegeben, aber nur noch von wenigen beachtet.
Viele Mennoniten fithlten sich verpflichtet, sich fiir das 6ffentliche Wohl zu
interessieren und zu engagieren. Sie begannen nun, sich fiir die Politik
zunichst im kommunalen Bereich zu interessieren und ihr Wahlrecht wahr-
zunehmen. Nur wenig ist dariiber bekannt, ob der eine oder andere Mitglied
in einer politischen Partei war; dagegen wirkten sie hdufig und gerne in
berufsstindischen, meist landwirtschaftlichen Verbdnden mit. Als Beispiele
fiir politische Betatigung mochte ich drei Beispiele*® nennen:

(1) Peter Eymann (1788-1853) wurde 1833 zum Biirgermeister von Fran-
kenstein/Pfalz berufen. Als erklirter Republikaner wurde er 1848 in den
Bayerischen Landtag gewihlt. Als im Mai 1849 preuflische Truppen die in der
Pfalz ausgerufene Republik beendeten, wurde der Landtag aufgeldst.
Eymanns politische Laufbahn war damit erledigt.

(2) Jacob Finger (1825-1904), Rechtsanwalt aus Alzey, war zundchst Mitglied
des Landtages von Hessen-Darmstadt und wurde dann mit der Reorganisa-
tion der Rechtspflege im Grof3herzogtum betraut. Ab 1884 war er 14 Jahre
lang Justizminister.

(3) Der Landwirt Christian Hege (1840-1907), Gutspéchter in der Nihe von
Heilbronn, wurde 1904 in den wiirttembergischen Landtag gewéhlt und ver-
trat dort vornehmlich landwirtschaftliche Interessen.

7. Verwahrung in eigener Sache — das Wildenbruch-Theater®’

Die Mennoniten wollten sich in ihrer Vaterlandsliebe von niemandem
{ibertreffen lassen und sahen sich deshalb angegriffen, als das Theaterstiick
»Der Menonit« von Ernst von Wildenbruch sie der Feigheit und nationa-
len Unzuverlissigkeit bezichtigte. Der Autor, der einen Stoff aus den Befrei-
ungskriegen auf die Bithne stellte, griff dabei auf einen Prozefibericht
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zuriick, der schilderte, wie David van Riesen die Mennonitengemeinde
Elbing-Ellerwald 1818 verklagte, weil diese ihn - angeblich wegen seiner
Kriegsteilnahme — aus der Gemeinde ausgeschlossen habe. Die Klage wurde
vom Koniglichen Kammergericht in Berlin abgewiesen. Wildenbruch stellte
Wehrwillen und Patriotismus als Merkmale aufrechter Gesinnung heraus.
Wer sich wie die mennonitische Gemeinde des Stiickes dem Kampf gegen
den franzosischen Angreifer Napoleon entziehe, sei ein »vaterlandsloser
Geselle«. Dagegen wandten sich die Mennoniten in Erkldrungen des Kura-
toriums der eben erst gegriindeten Vereinigung Deutscher Mennonitenge-
meinden®® in Zeitungsartikeln®® und Briefen einzelner an den Autor*’. Das
Kuratorium erklirte: »Eine solche Gemeinde (wie sie bei Wildenbruch
geschildert wurde) hat es in unserem deutschen Vaterlande noch nie gege-
ben [...] deren wesentliches Kennzeichen in der kléglichen Verleugnung
alles dessen besteht, was wir Ehre, Mannesmut und Liebe zum Vaterlande
nennen!«*' Als Beleg fiir die nationale Einstellung der Mennoniten fithrt
das Kuratorium die freiwillige Kriegssteuer von 1806 an und weist auf
»jahrhundertelange« Verdienste fiir das Deutschtum in Westpreuflen hin:
Die Vorfahren haben »im Verein mit den iibrigen deutsch redenden
Bewohnern das Thrige dazu beigetragen, daf} deutsche Sitte, deutsche
Arbeit, deutsches Familienleben dem herrschenden Polonismus gegeniiber
treu gepflegt und bewahrt wurde!«*?

Die nationale Gesinnung, wie sie bei den Mennoniten - vor allem auch in
Westpreufien - eine Rolle spielte und die auch in den Gemeinden eine hohe
Bedeutung hatte, bestimmte auf vielen Ebenen das Verhiltnis zum Staat.
Der preuflisch-deutsche Nationalismus, der sich vor allem militirisch
gebérdete, iiberlagerte und veranderte die traditionelle Wehrlosigkeit. Der
Staat wurde mit dem Kaiser identifiziert, der als »unser erhabener Kaiserli-
cher Kriegsherr sein Heer [...] fithrt.«*® Das Kuratorium verwahrte sich
gegen die Unterstellung, die Mennoniten seien keine »aufrechten« Deut-
schen, und hielt ihre vaterlindischen Verdienste dagegen. Die Mennoniten
wollten sich von niemandem in threm Nationalstolz iibertreffen lassen und
verwahrten sich gegen die Angriffe - wenn auch spit -, weil sie ihre Loya-
litat gegeniiber dem Staat in der Offentlichkeit angezweifelt sahen. Thre
Apologetik kann vor dem Hintergrund der Erfahrungen als Vertriebene
und Auflenseiter gesehen werden. Doch der tatsichliche Zustand der
Gemeinden deutet an, dafl der Einspruch der Mennoniten gegen Wilden-
bruchs Theaterstiick, wie Harry Loewen kiirzlich meinte, tiberzogen gewe-
sen sei#t
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8. Zwei Denkmale
An zwei Beispielen wurde der Patriotismus vieler Mennoniten sichtbar:

Die Glocken von Preuflisch-Rosengart

Der Turm, der um die Wende vom 19. zum 20. Jahrhundert gebaut wurde,
stellte eine bezeichnende Neuerung dar. Hatten sich die Mennoniten nach
ihrer Einwanderung im 16. und 17. Jahrhundert in Wohnhédusern und
Scheunen zum Gottesdienst versammelt, so begannen sie im 18. Jahrhun-
dert, Versammlungshéduser zu bauen, die aber nach auflen nicht besonders
auffielen oder als Gotteshduser gekennzeichnet waren. Nun gingen die
Mennoniten in Preuflisch-Rosengart (heute Rozgart) noch einen Schritt
weiter. Sie errichteten nicht nur einen freistehenden Turm neben ihrem
Versammlungshaus, sondern lieflen sich durch grof$ziigige Spender dazu
iiberreden, im Turm drei Glocken aufzuhingen, die die Zeit schlagen und
den Gottesdienst einlduten sollten. Die Glocken, die auf die Moll-Tonika a
- ¢ — e gestimmt waren, trugen jeweils Widmungen, einmal »Menno Simo-
nis 1. Cor 3 V 114, zum anderen »Kaiser Wilhelm II.«, und auf der dritten
verewigten sich die Stifter »Geschwister Gortzen«. Die Verbindung des Tdu-
fervaters aus dem 16. Jahrhundert, der als Fliichtling mehrfach nur knapp
dem Martyrium entkommen war, mit dem herrschenden deutschen Kaiser
macht das Maf3 der Beeinflussung durch den Zeitgeist deutlich. Die Vermi-
schung religioser, nationaler und privater Beziige lafit auf Naivitat und
einen unreflektierten Nationalismus schliefSen, dessen religiose Verbra-
mung nicht einen Vorbehalt, sondern das Maf} der Unterordnung des Glau-
bens unter die nationale Begeisterung sichtbar macht. Gegeniiber dem Staat
und seinen Reprisentanten gab es keine Vorbehalte mehr. Die Mennoniten
unterschieden sich nicht mehr, wie etwa einhundert Jahre zuvor, von der
Gesellschaft, in der sie lebten.

Der Nickelstein®® — Denkmal der Treue?

Neben dem ehemaligen Versammlungshaus der Mennonitengemeinde
Schonsee (jetzt Sosnowka) an der Weichsel (Graudenzer Niederung), das
heute als katholisches Gotteshaus dient, steht auf einem Sockel ein schwar-
zer Gedenkstein (kurz »Nickelstein«) mit folgendem Text: » Abraham Nickel
aus Jamrau, Diakon der Gemeinde Schonsee, tiberreichte in schwerer Zeit
im Auftrage der Mennonitengemeinden Ost- und Westpreufiens dem Konig
Friedrich Wilhelm III. am 8. November 1806 in Graudenz eine Anerbie-
tungsurkunde iiber einen freiwilligen Betrag von 30000 Talern. Schénsee am
8. Juni 1911.« Auf der Riickseite ist zu lesen: »Meine Augen sehen nach den
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Der Nickelstein von 1811
Abbildung von Horst Gerlach

Treuen im Lande! Ps. 101,6 — Unseren Vorvitern zur Ehre, unseren Nach-
kommen zum Vorbild«.

Der Nickelstein erinnert kurz vor dem Ersten Weltkrieg an einen Vorgang,
der sich zu Beginn des Befreiungskrieges ereignete. Nach der Niederlage von
Jena und Auerstedt 1806 besetzte Napoleon grofie Teile Preufiens und die
Hauptstadt Berlin. Der Konig und seine Regierung flohen nach Ostpreufien
und kamen dabei durch Westpreufen. Niederlage und Flucht des Konigs
riefen die Hilfsbereitschaft der Mennoniten hervor, die daraufhin in den
Gemeinden insgesamt 30000 Taler sammelten. Dies ist um so bemerkens-
werter, als die Mennoniten offiziell immer noch an der Befreiung vom Kriegs-
dienst festhielten und dafiir jéhrlich 5000 Taler an die Kadettenanstalt Kulm
zahlten. Die Hohe des Betrages laf3t sowohl auf den Wohlstand der Menno-
niten als auch auf ihre Einschitzung der Lage Preuflens und auf die Tiefe
ihrer Anteilnahme schlieffen. Ohne Zweifel lag ihnen daran, daf die - noch
gar nicht so alte — Herrschaft Preufens erhalten blieb.

Die Gabe von 1806 sollte nicht die einzige bleiben: Vier Jahre spéter zahlten
die ost- und westpreuflischen Mennoniten aus freien Stiicken mehr als die
von den Biirgern geforderte »Kriegscontribution«. Als 1813 Friedrich Wil-
helm III. seinen berithmten Aufruf »An mein Volk« erlie3, spendeten sie
erneut zusitzlich 60000 Gulden und 6000 Ellen Leinwand. Zuvor hatten sie
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fiir die Befreiung vom Wehrdienst schon 25000 Taler und 500 Pferde fiir das
Heer bezahlen miissen. Zur Begriindung teilten sie mit: »So wir auch geneigt
sind, fiir Erhaltung des Staates, der uns schiitzt und duldet, alles beizutragen,
was moglich ist, so ist doch fiir uns auf keine Art méglich, irgendeinen Anteil
am Militirdienst zu nehmen, solange wir Mennoniten sein und bleiben
wollen.« Auch hier wird die Tradition als Begriindung herangezogen, und
weder ein psychologisches (Gewissen) noch ein theologisches (Nachfolge
Christi) Argument genannt. So gelang es den Mennoniten zunéchst, die
Wehrpflicht (ab 1814) durch zusitzliche Zahlungen abzulésen.

Das vaterlindische Geschenk von 1806 erfiillte die Mennoniten noch im
Nachhinein mit so grofSer Befriedigung, daf sie die Erinnerung daran pfleg-
ten und 100 Jahre spiter zur Erinnerung den »Nickelstein« aufstellten. Bei der
Einweihung fithrte der Danziger Pastor Hermann Gottlieb Mannhardt aus:
»darum wollen wir, die wir heute dem Staate auch mit der Waffe dienen,
wenn es sein muf3, uns freuen, dafl unsere Vorfahren trotz ihrer Wehrlosig-
keit sich bewiesen haben als treue und opferwillige Kinder des Vaterlandes
[...] [das Denkmal] sei ein Stein der Mahnung fiir uns und unsere Kinder,
mit unseren Volksgenossen gemeinsam Ehrfurcht vor Gott, Treue gegen den
Koénig, Liebe zum Vaterlande zu pflegen!«*

9. Von der Absonderung zur Anpassung - ein brauchbares Deutungsmodell?
Die Mennoniten hatten zundchst ein zwiespiltiges, von Skepsis gepragtes Ver-
hiltnis gegeniiber den verschiedenen Obrigkeiten, die sie noch lange nach
ihren Anfingen verfolgt, vertrieben und diskriminiert, einige aber auch
geduldet und privilegiert hatten. Der Ubergang von der »Adelswelt« zur
»Biirgerwelt« zu Beginn des 19. Jahrhunderts beseitigte viele, wenn auch
nicht alle Diskriminierungen. Diese Situation wirkte auf die Mennoniten wie
eine Befreiung. Doch wie ist diese Entwicklung einzuschitzen: als Niedergang
tauferischen Selbstverstindnisses oder als Chance, das tauferische Selbstver-
standnis in einer veridnderten Situation theologisch neu zu iiberdenken? So
er6ffnet sich fiir die in diesem Aufsatz dargestellte Problematik eine kontro-
vers zu diskutierende Einschitzung.

Die gewdhnliche Beurteilung dieser konfessionellen Entwicklung bedient sich
meistens des Deutungskonzepts vom Niedergang. Die Mennoniten seien den
Anfechtungen der Gleichberechtigung und des Nationalismus erlegen und
hitten begonnen, sich in der Gesellschaft wohl zu fiihlen. Sie hitten teilhaben
wollen an den kulturellen, politischen und dann auch an den militérischen
Errungenschaften der Nation. Die Konzeption der Schweizer Taufer von der
»Absonderung« habe ebenso an Bedeutung verloren, wie die tduferische
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Theologie an Uberzeugungskraft eingebiifdt habe. Im Laufe des 19. Jahrhun-
derts habe die nationalstaatliche Identitdt den Vorrang iiber das mennoniti-
sche Selbstverstindnis gewonnen. Mennoniten hétten sich in erster Linie als
Deutsche und dann erst als Mennoniten gefiihlt. Dazu habe beigetragen, dafl
viele Mennoniten sich immer mehr als Teil des Protestantismus begriffen und
die Unterschiede zu den benachbarten Kirchen der Altpreuffischen Union
weniger betonten hitten als die Differenzen zu dem ultramontanen, rémi-
schen Katholizismus. Die wachsende Zahl der Ehen mit meist protestanti-
schen Partnern seien als ein Indiz fiir die Anpassung an die umgebende
Gesellschaft zu verstehen. Das tauferische Selbstverstindnis der Mennoniten
sei verflacht und habe sich dem allgemeinen, eher protestantisch gefirbten
Zeitgeist angepaflt; teilweise sei nach 1870 so etwas wie ein Kultur-Mennoni-
tentum entstanden, das sich zwar den tiuferisch-mennonitischen Traditio-
nen verpflichtet gefiihlt habe, das aber vielfach Zeichen der Verkrustung und
der Abkehr von den iiberkommenen Uberzeugungen aufweise. Die frithere
Zuriickhaltung, ja sogar Furcht vor der Obrigkeit, sei einer freudigen Zustim-
mung gewichen; die Erfahrungen aus der Mirtyrerzeit seien zwar sorgfaltig
gepflegt worden, hétten aber im Denken und Verhalten ihre die Gegenwart
pragende Bedeutung verloren.

Dieses herkommliche Deutungskonzept ist eigentlich nur unter der Primisse
iiberzeugend, daf} die epochale Kluft zwischen Vormoderne und Moderne fiir
die Beurteilung der Lage im 19. Jahrhundert {ibersehen oder absichtlich
bestritten wurde. Wird diese Ziasur aber mit ihren Auswirkungen auf das
Denken und Verhalten der Mennoniten im vorletzten Jahrhundert bedacht,
konnte sich ein anderes Deutungsmodell nahelegen. Im reformatorischen
Aufbruch sahen sich die T4ufer mit ihrem Anspruch, die Gemeinde des
Neuen Testaments in ihrer konkreten Situation als Modell fiir eine christliche
Sozialisation anzusehen, in der die allseits bekannten Fehlentwicklungen der
Kirche ihrer Zeit korrigiert wiirden, bald in eine nonkonformistische Situa-
tion bedringt und vor die Aufgabe gestellt, diese Situation theologisch im
Gesprich mit der Heiligen Schrift zu verarbeiten und eine eigene Vision von
der Erneuerung der Christenheit zu entwickeln. Dabei stellte sich ihnen die
weltliche Obrigkeit, die fiir sich das Attribut einer »christlichen« Obrigkeit in
Anspruch nahm, als ein schweres, ja, in vielen Fillen sogar als ein antichrist-
liches oder diabolisches Hindernis in den Weg. Die Téufer zogen daraus die
Konsequenz der »Absonderung«, zwar nicht gleich, aber im Laufe eines
ersten Lernprozesses schon zwei Jahre nach ihrem konsequenzenreichen
Vollzug der ersten Bekenntnistaufe in Ziirich mit der Briiderlichen Vereini-
gungvon 1527. Sie wahnten sich mit ihrem Gehorsam gegeniiber dem Ruf in
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die Nachfolge Christi in dem Herrschaftsbereich »innerhalb der Vollkom-
menheit Christi«, wahrend alle Krifte, die sich diesem Ruf entzogen oder
widersetzten, im Herrschaftsbereich »auflerhalb der Vollkommenheit Chri-
sti« gesehen wurden. Das hatte tiefgreifende Konsequenzen fiir das Verhalten
der Téufer in ihrer konkreten Welt, das heifit vor allem gegeniiber den For-
derungen ihrer weltlichen Obrigkeit. Ihr Nonkonformismus mufite sich argu-
mentativ aus ihrem Obrigkeitsverstdndnis begriinden, und ihr theologisches
Denken, soweit es ihnen moglich war, reagierte mit grofier Sensibilitat auf die
Probleme des Alltags. So glaubten die T4ufer ihre Botschaft zu Gehor brin-
gen zu konnen, in der Welt, aber nicht von der Welt zu sein. Was nun den
Taufern zugestanden wird, miifite auch den Mennoniten im 19. Jahrhundert
zugestanden werden, ndmlich sensibel auf die Probleme ihres alltaglichen
Lebens zu reagieren. Angesichts der angedeuteten Zisur zwischen Vormo-
derne und Moderne bedeutete das, dafd sich der Nonkonformismus nicht
mehr in der Einstellung zum Staat reflektierte, sondern anders begriindet
werden mufite. Offensichtlich haben diejenigen, die eine Gleichstellung in
Rechten und Pflichten aller Staatsbiirger forderten und mit diesem Argument
das Privileg der Wehrdienstverweigerung fiir veraltet hielten, besonders auch
daran gedacht, daf$ die tauferische Absonderung von der Obrigkeit kaum
wiederholt werden kénne, wenn deutlich geworden ist, dafl jeder Staatsbiir-
ger im Souveranititsgedanken des Staates mitgedacht ist, also man sich kaum
nonkonformistisch gegeniiber sich selbst verhalten konne. An dieser Stelle
muf in der Forschung weitergedacht werden. Auch dartiber, ob es den Men-
noniten des vorletzten Jahrhunderts denn gelungen sei, den biblischen Auf-
trag des Nonkonformismus auf ihre Weise neu zu begriinden und sichtbar zu
machen. Auf jeden Fall haben die Mennoniten, vor allem im liberalen Men-
nonitentum des Nordwestens und des Nordens, versucht, die tiuferische
Betonung einer hohen Moralitdt mit den ethischen Prinzipien der Neuzeit zu
vermitteln und sich durch ein hohes Mafl an Humanitit von der grauen
Masse der Bevolkerung zu unterscheiden. Das war ihre Art, das tiuferische
Erbe in ihrer eigenen Zeit fruchtbar werden zu lassen, es nicht einfach zu
kopieren, sondern mit seiner Hilfe Neues zu schaffen. Das Bild, das sich jetzt
schon von den Mennoniten zeigt, die vom entstehenden Nationalismus stark
ergriffen worden waren, ist jedoch alles andere als eindeutig. Es zeigt sich
zwar das Bemiihen, sich den Problemen einer neuen Zeit zu stellen, aber
ebenso das Ringen darum, sich die hergebrachten Privilegien noch soweit wie
moglich zu erhalten - im Norden anders als im Stiden. Beides ist noch nicht
so recht miteinander vermittelt worden. Vielleicht ist sogar dieses undeutli-
che Miteinander von Herkommen und Neuorientierung der Grund dafiir,
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dafl den Mennoniten zu Beginn des Dritten Reichs die Klarsicht dafiir fehlte,
wo der nonkonformistische Differenzpunkt zum Totalitarismus des Natio-
nalsozialismus zu suchen sei.
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HELMUT FOTH

»Wie die Mennoniten in die deutsche Volksgemeinschaft
hineinwuchsen«
Die Mennonitischen Geschichtsbldtter im Dritten Reich

Es verbliifft, mit welcher Selbstsicherheit das deutsche Mennonitentum im
Hitlerdeutschland auftrat.' Es hat 1934 zwar als Freikirche dem Eingliede-
rungsversuch durch die Deutsche Evangelische Kirche (DEK) geschickt
widerstanden, aber sich 1933 von der Wehrlosigkeit distanziert und seine
Loyalitit zum NS-Staat bekundet.?

Die Mennoniten hatten sich in der Weimarer Zeit weder als demokratische
noch als pazifistische Kraft profiliert.’ Kein mennonitisches Buch fiel der
Biicherverbrennung am 10. Mai 1933 zum Opfer, kein mennonitischer Poli-
tiker wurde verhaftet oder gefoltert, kein Prediger oder Pastor auch nur einen
Tag lang verhért, nicht an einem Mennonit wurde nach 1933 politische Rache
veriibt. Kein mennonitischer Beamter oder Hochschullehrer verlor durch das
Gesetz zur Wiederherstellung des Berufsbeamtentums seine Stellung. »Dop-
pelmitgliedschaften« in Gemeinde und Nationalsozialistischer Partei
(NSDAP), Hitlerjugend, Reichsarbeitsdienst und Wehrmacht fithrten an
keinem Ort zum status confessionis. Die Mennoniten waren fiir die an die
Macht gekommenen Nazis keine Gegner. Im Gegenteil, sie wurden - beson-
ders wegen der Verdienste ihrer deutschsprachigen Diaspora - mit volki-
schem Lob iiberschiittet. Sie selbst waren sich bewuf3t oder unbewufit sicher,
eine rassisch homogene Gruppe zu bilden, ein Vorzug, den keine andere
Kirche oder Glaubensgemeinschaft vorweisen konnte. 1936 brachte Christian
Neff das erste Mennonitische Adreffbuch heraus* und legte die Namen der
Minner und Haushaltsvorstinde, der Ehefrauen und Kinder offen, die Berufe
und Adressen fast der kompletten deutschen Mennonitenschaft, kaum ein
Jahr nach dem Erlaf der fiir das deutsche Judentum verheerenden Niirnber-
ger Rassengesetze vom September 1935, dem Beginn einer menschlichen und
auch kulturellen Tragddie unvorstellbaren Ausmafles. Die Mennoniten
mufiten sich im Dritten Reich nicht verstecken.

In dieser finsteren Zeit der Entrechtung und moralischen Niedertracht bliihte
die kleine deutsche Mennonitenschaft publizistisch auf.” Es wurden seit 1935
alljihrlich reichsweit Mennonitentage gefeiert, Familientreffen und Sippen-
tage kamen hinzu. Die Mennonitischen Blitter, Mennonitische Jugendwarte,
das Gemeindeblatt der Mennoniten und der Christliche Gemeindekalender
erschienen in gewohnter Regelmafigkeit bis in die Kriegszeit. Sieben Monate
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nach den Novemberpogromen 1938 mit iiber 1000 jiidischen Opfern und der
Schindung und Zerstorung fast aller jiidischen Gotteshduser im Land, zog
ein prominentes mennonitisches Gemeindeglied auf dem Krefelder Menno-
nitentag in seinem Vortrag »Wie die Mennoniten in die deutsche Volksge-
meinschaft hineinwuchsen« eine iiberaus positive Bilanz.®

1933 war der Mennonitische Geschichtsverein gegriindet worden, zahlende
Mitglieder waren schon seit 1932 verzeichnet. 1936 lag die erste Doppel-
nummer der Mennonitischen Geschichtsblitter vor. Thr Schriftleiter war Chri-
stian Hege, der auch als Schriftfithrer im Geschichtsverein amtierte. Hege,
damals neben Christian Neff der Grandseigneur der deutschen mennoniti-
schen Historiographie, betrieb dariiber hinaus im Selbstverlag gemeinsam
mit Christian Neff das 1913 begonnene Mennonitische Lexikon, eine einzig-
artige und bewundernswerte Groflleistung.” Aber was bewog Christian Hege,
ausgerechnet 1936 eine mennonitische Geschichtszeitschrift zu starten, die
tibrigens 1933 noch gar nicht vorgesehen war? Und welches inhaltliche Kon-
zept verfolgte er in den néchsten schwierigen Jahren?

Entlang dreier thematischer Linien, die sich quer durch die ersten Hefte
ziehen, soll in dieser Arbeit die redaktionelle Strategie Christian Heges auf-
gezeigt werden®: erstens eine geschickte Auswahl, Plazierung und Kommen-
tierung von Beitrdgen zur Taufer- und Mennonitengeschichte, die sich an den
Geist der Zeit anpaf3t; zweitens das sich in zahlreichen Beitrigen widerspie-
gelnde Bekenntnis zum vélkischen Deutschtum und zu deutsch-mennoniti-
scher Kulturleistung und drittens das Dulden einer immer rassistischer wer-
denden Familien- und Sippenforschung. Dariiber hinaus erméglichen die
ungewdhnlich ausfiihrlichen Berichte und Protokolle iiber die Generalver-
sammlungen des Mennonitischen Geschichtsvereins, die in jedem Heft zum
Abdruck kommen, wichtige Einsichten beziiglich der Handlungen besonders
dominant agierender Personen.’

»Auch Zeitgeschichte wollen wir pflegen«™°

Im November 1936 erschien die erste Ausgabe der Mennonitischen Geschichts-
blitter als Heft Nr. 1/2, alljahrlich folgten dann bis in die Kriegszeit 1940 die
néchsten Hefte. Fiir 1941 war das 6. Heft im Manuskript abgeschlossen,
konnte aber nicht mehr gedruckt werden. Die Mitgliederzahlen im
Geschichtsverein stiegen von Jahr zu Jahr, sogar die Preufische Staatsbiblio-
thek war institutionelles Mitglied.

Der Geschichtsverein eroffnete eine eigene Schriftenreihe, die mit der Fest-
gabe fiir Christian Neff begann." Er war in der Tauferaktenkommission des
Vereins fiir Reformationsgeschichte an der Universitit Heidelberg vertreten,
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zwei Quellenbinde zur Geschichte der TAufer waren dort erschienen.”” Die
Griindung einer »Zentralstelle zur Geschichtsforschung der westpreufiischen
Mennoniten« wurde vom Schriftleiter lobend herausgestellt®, das Interesse in
den Gemeinden an der mennonitischen Geschichtsforschung stieg.

Im Vorwort des ersten Heftes war immer noch die Klage iiber die Gering-
schitzung durch die konfessionell geprigte Kirchengeschichtsschreibung »bis
in die Gegenwart« horbar." Der Stachel der Miflachtung auch in Fachkreisen
steckte tief. Christian Hege sehnte sich nach Rehabilitierung der Mennoniten
auch in der Forschung. Die nationalsozialistische Landschaft im Jahr 1936
schien ihm, Christian Neff und den Briidern im Geschichtsverein dafiir giin-
stig. Nirgendwo formulierte er auch nur einen Hauch von Kritik am natio-
nalsozialistischen Staat, und auch die Vereinsversammlungen verliefen kiinf-
tig in groler Harmonie und frei von erkennbaren Meinungsunterschieden.
Zu keinem Zeitpunkt waren die Mennonitischen Geschichtsblitter von Verbot
bedroht.

Hege bot eine Taufergeschichtsdarstellung, die sich einerseits um grundle-
gende Anerkennung bemiihte und andererseits geschickt Kollisionen mit den
kontrollierenden Staats- und Gestapoorganen zu vermeiden wufdte. Er hob
ein Taufertum hervor, das durch die Verfolgung seitens der von Rom geprig-
ten Reichsgewalten und die Abwertung durch die Reformatoren gekenn-
zeichnet war und das sich schon immer fiir die Trennung von Kirche und
Staat einsetzte, was dem Wunschbild der Nazis von Glaubensgemeinschaften
entsprach.”” Auch die Radikalitdt tduferischer Ideen konnte vorgezeigt
werden, beispielsweise ihr niichterner Antisakramentalismus in der Tauffrage
oder ihre Lehre vom freien menschlichen Willen. Diese Radikalitdt kam dem
offiziellen nationalsozialistischen Menschenbild nahe.'® Aufsitze zur tauferi-
schen Ablehnung des Staatsdienstes oder zu pazifistischen Haltungen waren
hingegen tabu.

Was die unmittelbare »Zeitgeschichte« betraf, driickte sich bei Hege ein deut-
liches Harmoniebediirfnis gegeniiber dem NS-Staat aus. Fast kommentarlos
wurde tber die Umwandlung der mennonitischen Schulstiftung Realanstalt
am Donnersberg in eine NS-Musterschule berichtet.”

In den Mennonitischen Geschichtsblittern breitete sich eine gewisse Grund-
stimmung aus, nach Jahrhunderten der konfessionellen und staatlichen Ver-
unglimpfung endlich auch auf wissenschaftlichem Gebiet akzeptiert zu sein,
die mennonitische Geschichtsforschung erfuhr Lob und Interesse von héch-
ster staatlicher Stelle’, die Promotion von Cornelius Krahn iiber Menno
Simons 1936 an der Heidelberger Universitit wurde mit Genugtuung
bekanntgegeben.”
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Der mennonitischen Forschung schien sich in dieser Zeit des Nationalsozia-
lismus eine grofie Chance der historischen Wiedergutmachung und damit
auch der eigenen Identititsstirkung zu bieten. Diesem Zweck dienten auch
antikommunistische Tone im Gleichklang mit nationalsozialistischer Propa-
ganda: » Archive von Kommunisten zerstort. Wichtige Urkunden der Men-
noniten in Ru8land vernichtet.«*° Im gleichen Heft wurde bekanntgegeben,
daf} die Preuflische Staatsbibliothek in Berlin bereit sei, hunderte von men-
nonitischen Schriften und Aufsitzen zusitzlich in ihre Mennonitica-Samm-
lung aufzunehmen.” Mennonitischer Literatur wurde die grofie Ehre zuteil,
in den »Tempel« aller deutschen Bibliotheken aufgenommen zu werden.

Im Jahr 1938 verdoppelte sich der Umfang der Mennonitischen Geschichtsblit-
ter, es waren nun 100 Seiten, die Zahl der Vereinsmitglieder stieg kontinuier-
lich - und dies zu einem Zeitpunkt, als der offene Kampf des NS-Regimes
gegen Kirchen und Freikirchen spiirbar zunahm, bedeutende kirchliche Zeit-
schriften aufgrund ihrer oppositionellen Haltung die Arbeit einstellen mufiten
(z.B. die renommierte, Karl Barth nahestehende Evangelische Theologie) und
landesweit katholische Zeitungen und Periodika verboten wurden.

Christian Hege lancierte und kommentierte auch gezielt Beitrige entlang der
Expansionspolitik Adolf Hitlers. Seine Einleitung zu Johann Loserths Aufsatz
iiber die Téufer in Nikolsburg im 16. Jahrhundert brachte die »Eingliederung
Siidmahrens in das Grofideutsche Reich« im Jahr 1938 in Verbindung mit der
Téaufergeschichte in diesem Gebiet.??

Hege begann Heft 1939 mit seinem Uberblicksartikel »Das Taufertum in
Osterreich. Rege Forschungstitigkeit in den letzten 60 Jahren«. Dabei wurde
die gewaltsame Eingliederung Osterreichs als ein fiir die Tauferforschung
bereicherndes Ereignis prasentiert.” Die gewaltsame Einverleibung »deutsch-
stimmiger« Nachbargebiete liest sich in den Mennonitischen Geschichts-
blittern wie eine die Tauferforschung begiinstigende Abfolge historischer
Ereignisse. Das Heft vom August 1940 wird von Prof. Dr. Erich Keyser mit
einem Beitrag tiber »Die Mennoniten im Weichselland« er6ffnet. Christian
Hege lief§ es sich auch hier nicht nehmen, in einer kleinen Vorbemerkung -
sozusagen als Nachklang zum Angriffskrieg gegen Polen im September 1939
- die Bedeutung der mennonitischen Kulturleistung im Miindungsgebiet der
Weichsel hervorzuheben, diesem fiir die Geschichte der Mennoniten bedeut-
samen Gebiet, »das nach 21jahriger Lostrennung vom Deutschen Reich jetzt
wieder mit diesem vereinigt ist«.** Die mennonitische Geschichtsschreibung
befand sich 1940 in Resonanz mit der NS-Kriegspolitik.

Dem Beitrag Keysers folgt Christian Heges eigener Beitrag iiber »Die Men-
noniten in den Kriegsgebieten von 1939/40. Vergangenheit und Gegenwart
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in kurzem Uberblick, eine erschreckend kaltherzige Bilanzierung der
eroberten Gebiete und Lander und deren Mennonitengemeinden: »Heute
diirfen simtliche Mennoniten, die bei Kriegsausbruch in Danzig und Polen
gewohnt haben, Staatsangehdrige des Deutschen Reiches sein.« Hege schreibt
von den »iiberall siegreichen deutschen Armeen« und daf sich in diesen Lan-
dern »die Mennoniten ebenso wie in Deutschland durch kulturelle Leistun-
gen hervorgetan« hitten, »die weiteren Kreisen nur wenig bekannt sind.« Mit
anderen Worten: Im Zusammenhang mit dem Zweiten Weltkrieg wurden die
mennonitischen Kulturleistungen ins rechte Licht geriickt.”

Das Bekenntnis zu vilkischem Deutschtum

Schon im ersten Heft 1936 fillt eine an die Sprache der nationalsozialistischen
Volkstumsideologie angepafite Selbststilisierung auf: »In den grofiten Wan-
derbewegungen der Nachkriegszeit, vielleicht sogar der Geschichte des deut-
schen Volkes iiberhaupt, gehoren die Wanderungen rufllanddeutscher
Mennoniten [Sperrung im Original] ... Diese Wanderwege deutscher
Menschen, veranlafit durch das Festhalten an deutscher Sprache und Art,
ziehen sich also zwischen den fernsten Punkten von vier Erdteilen hin:
Europa, Asien, Nord- und Stidamerika. Wenn es sich hier auch nur um eine
verhaltnismafig kleine Gruppe handelt, so kann doch gerade sie uns ein
Sinnbild gesamtdeutschen Schicksals sein.« Christian Hege kommentiert aus-
fithrlich und wohlwollend dieses Zitat aus dem groflen bebilderten Aufsatz-
band Das Buch vom deutschen Volkstum unter der auch in den folgenden
Heften auftauchenden deutlich gekennzeichneten Rubrik »Wanderbewegun-
gen und Siedlungsgeschichte«. 2

Der umsichtige Historiker Hege wufite nattrlich, dafl Sprache und »Art«
westpreuflischer Mennoniten nicht der Auswanderungsgrund waren. Aber
ihm gefiel dieses hochst offizielle Lob so sehr, dafi er eine andere Passage aus
demselben Buch in das Leitwort fiir die erste Ausgabe der Mennonitischen
Geschichtsblitter iibernahm: »So wurden die Mennoniten seit dem 17. Jahr-
hundert Bahnbrecher einer groflen Wanderbewegung, da ihnen viele Millio-
nen Deutscher in ihre neue Heimat [nach Nordamerika] folgten.« Hege
erklart zwar ihre eigentlichen Beweggriinde »infolge religiéser Bedriickungg,
aber ihm tut auch dieses Lob von hichster Stelle gut. Waren die Taufermen-
noniten bislang wegen ihrer Glaubensprinzipien verachtet oder nur mafig
geschitzt, so entdeckte sie der Hitlerstaat nun als Pioniere und Leistungstri-
ger deutschen Volkstums weltweit.”’ Christian Hege prisentierte mit dieser
Akzentsetzung gleich mehrere Fremdbeitrige im Heft 1936: »Pionierarbeit in
Siidbrasilien. Ein Elektrizititswerk am Urwaldrand »(S. 41 f.), »Erste héhere
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Schule im Chaco« (S. 45 f.)%, »Indianermission im Gran Chaco. Mennoniten
in einem ehemaligen Missionsgebiet der Jesuiten«(S. 49f.).?> Mennoniten als
Pioniere urdeutscher Tugenden in grenznahen Gebieten und weltweit bestim-
men gezielt auch die folgenden Hefte.>

1937 besprach Horst Quiring das Buch Drei Jahrhunderte Bauernleben in der
Weichselniederung.’' Er lobte das Buch als vorbildlich und schlof mit der
Bemerkung: »In diesem Rahmen spielte sich auch die Geschichte unserer
mennonitischen Bauern- und Biirgergeschlechter wieder. Ein Stammbaum
gewinnt erst dann Leben, wenn das Geschick der Ahnen im Zusammenhang
mit ihrer Umwelt gesehen wird.«

Horst Quiring gehérte zu den gemafigten Autoren in den Mennonitischen
Geschichtsblittern und wird nach dem Krieg fiir viele Jahre ihre Geschicke
leiten. Aber auch bei ihm, dem promovierten Theologen und Gemeindepa-
stor, fand sich ein schon verinnerlichter rassistischer Volkstumsbegriff.
Anfang 1938 erschien seine allgemeinverstandliche Glaubenslehre, die in
Mennonitenkreisen und dariiber hinaus hohe Anerkennung genof. Es ist das
einzige systematisch-theologische Werk eines mennonitischen Autors im
Dritten Reich. Im Abschnitt »Volke fithrt er unter anderem aus: »Das deut-
sche Volk ist wie jedes entstanden aus einer Mischung verschiedenen, aber
artverwandten Blutes. Diese geschichtliche Rasse ist der Blutzusammenhang,
den wir heute als die wichtigste Grundlage fiir das Bestehen eines Volkes
ansehen.«*?

Als einer der zentralen Begriffe der NS-Ideologie erfuhr dieser Volkstumsbe-
griff in Deutschland zum Ende der dreifliger Jahre eine politische Radikalisie-
rung und war unmittelbar verkniipft mit immer aggressiver werdenden und
groflenwahnsinnigen, rassistischen Lebensraumideen, die dann die deutsche
Kriegsfithrung und den Umgang mit der einheimischen Bevolkerung in Ost-
europa grundlegend beherrschen werden. Sie dienten zur von langer Hand
geplanten Rechtfertigung der Wiedergewinnung deutscher Siedlungsgebiete.
Leitgedanke dabei war die Vorstellung der ethnisch kulturellen Uberlegenheit
der germanischen Rasse. Das Deutsche Ausland-Institut (DAI) in Stuttgart,
vor 1933 eine relativ unabhéngige Volksforschungsstelle, iibernahm unter den
Nazis eine Schliisselrolle bei der kriegsvorbereitenden Propagandaarbeit in
den auslandsdeutschen Kolonien. Das Vereinsmitglied Walter Quiring war lei-
tender Mitarbeiter dieses Instituts. Seine zu dieser Zeit im kanadischen Men-
nonitenblatt Der Bote verbreitete rassistische und antisemitische NS-Propa-
ganda traf auf eine breite mennonitische Leserschaft.** Auch Benjamin Unruhs
Kontakte zum DAT und dessen »Rufllandexperten« sind offenkundig.

Im Jahresbericht des Mennonitischen Geschichtsvereins von 1937 heif3t es:
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»Auf Anregung von Dr. Hans Joachim Beyer, dem Leiter der »Arbeitsstelle fiir
auslandsdeutsche Volksforschung« [beim DAI in Stuttgart] hat sich ein Aus-
schuf} zur Herausgabe eines Buches gebildet, das die »Kulturleistungen
der Mennoniten¢ [Sperrung im Original] zum Gegenstand hat. Der Vor-
stand unseres Vereins stimmte einem Antrag zu, die Herausgabe dieses wich-
tigen Werkes zu {ibernehmen. Die vorbereitenden Schritte zur Stoffsammlung
sind erfolgt, und von verschiedenen Verfassern liegen bereits Zusagen fiir ein-
zelne Sondergebiete vor.«**

Schon 1936 hatte Christian Hege das rassistische Pamphlet RufSlanddeutsche
Friesen des Mennoniten Heinrich H. Schroeder auf einer ganzen Seite rezen-
siert und gab dabei ohne Widerspruch oder Kritik Kernpunkte von Schroe-
ders pathologischen Phantastereien wieder: »Den friesischen Volksanteil der
Mennoniten in Rufiland schitzt er aber immer noch auf 75 Prozent. Die ein-
getretene Senkung des nordischen Blutes sei bitter zu beklagen; einer weite-
ren Herabsenkung miisse man >durch eine entsprechende Aufartung« begeg-
nen.« Und es folgt die Herausstellung friesischer Mennoniten als grofiartige
Pioniere und Landwirte. Sie waren »nicht nur den Russen, sondern iiberhaupt
allen Bauern und Kolonisten Ruf8lands weit iiberlegen.«** Ausgewanderte
westpreuflische Mennoniten, die sich lange Zeit aus den Niederlanden kom-
mend verstanden, sind nun zu vélkisch und rassisch besonders wertvollen
rufilanddeutsche Friesen mutiert.

Abraham Braun, Mitglied im Verein und Mennonitenpastor in Ludwigshafen
und Ibersheim bei Worms, zitierte in seinem Artikel »Molotschna« fiir die 4.
Lieferung (1940) des dritten Bandes des Mennonitischen Lexikons die Auffas-
sung der Nazipropagandazeitschrift Odal. Monatsschrift fiir Blut und Boden,
daf die friesischen Bauern der Molotschnakolonie »die wohlhabendste und
mustergiiltigste deutsche Siedlung in Ruflland wurde« und daf} sie »den
Grundstock fiir eine gewaltige kolonisatorische Tatigkeit und Ausbreitung
niederdeutschen Bauerntums tiber das europiische und asiatische Ruffland«
bildeten.*®

Heinrich Himmler griindete am 7. Oktober 1939 nach dem Uberfall auf
Polen das »Reichskommissariat fiir die Festigung des deutschen Volkstums«,
das DAI wurde ihm unterstellt. Es bildete nun mit seinen meist promovier-
ten Bevolkerungs- und Umsiedlungsspezialisten, die mittlerweile in §S-Orga-
nisationen aufgeriickt waren, die operative Grundlage fiir Germanisierung,
Vélkerverschiebung, Umsiedlung und Massenmord. Heinrich Schroeders
Vorschlige fiir » Aufartung« begannen in Form einer gezielten Vertreibung-
und Totungspolitik brutale Wirklichkeit zu werden.?” Seit 1939 wurden aus
allen Teilen Europas etwa eine Million »Volksdeutsche« — darunter auch
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Mennoniten - in den Kernbereich des NS-Regimes umgesiedelt. Nach poli-
tischer Priifung und »rassischer« Bewertung standen sie fiir die »Germani-
sierung« der von der Wehrmacht eroberten und entvolkerten Gebiete zur
Verfiigung.’® Die erste grofiere Umsiedlung mennonitischer Familien aus
Galizien in »arisierte«, von Polen und Juden »freigemachte« Gebiete?® kurz
nach Beginn des Zweiten Weltkrieges im Herbst 1939 fand 1940 ein kurzes
Echo in den Mennonitischen Geschichtsblittern (S. 7).

Aus der téduferischen Theologie und Geschichte wurden zu dieser Zeit keine
kritischen Impulse gewonnen. Die groffartige Tugend mennonitischer Soli-
daritat und weltweiter Bruderschaft wurde spitestens ab 1940 nationalsozia-
listischen Interessen untergeordnet. Man nahm auf Geheif$ Benjamin Unruhs
Riicksicht auf den Hitler-Stalin-Pakt und hielt sich in der mennonitischen
Publizistik mit antisowjetischen Ténen zuriick. Ebenso opportunistisch ver-
hielt sich der RufSlandmennonit Abraham Braun in der Angelegenheit der
durch die deutschen Besatzer in Not geratenen lothringischen Mennoniten,
die Hege in den Mennonitischen Geschichtsblittern 1940 lapidar aufgezihlt
hatte. Er lehnte Hilfe fiir die Glaubensbriider ab, weil diese Mennoniten »aus-
gesprochen antideutsch und antinationalistisch eingestellt seien.«*

Die Mennonitischen Geschichtsblitter und auch der Mennonitische Geschichts-
verein duflerten sich nirgendwo direkt antisemitisch-rassistisch,” und den-
noch machte sich dort ein rassistischer Volkstumsbegriff mit seiner pseudo-
wissenschaftlichen Rang- und Kategorienbildung und seiner Forderung nach
Raumgewinn fiir das »nordische Blut« breit. Einige historisch engagierte und
publizierende Mennoniten empfanden sich in ihrer Selbstwahrnehmung als
Stiitzpfeiler dieser »Volkstumsarbeit«. Sie erhoben sich mit der Betonung
deutsch-mennonitischer »Kulturleistung« tiber andere »nichtarische« Volker
und deren groflartige Kultur. Mitglieder des Geschichtsvereins und Autoren
der Geschichtsblatter setzten Hoffnungen in die Eroberungs- und Vernich-
tungskriege Hitlers, besonders nach dem Kriegsbeginn gegen die Sowjet-
union 1941 und der »Befreiung« der in der Ukraine noch ansissigen Men-
noniten.*?

Die Zustimmung zur nationalsozialistischen Volkstumsarbeit garantierte
ihnen sogar Reputation und Zugang zu Befehlsgebern des Volkermords.
»Prof. Dr. Benjamin Unruh, der tiber zahlreiche Kontakte bei den Behorden
verfiigte, entfaltete eine emsige Tatigkeit, um die ruflindischen Gemein-
den ... zu betreuen. Zusammen mit B. Harder, Hamburg, reiste er 1942 im
Auftrag des Ministeriums fiir besetzte Ostgebiete [!] in die Ukraine, um die
Lage der men. Gemeinden dort zu kliren ... Im Januar 1943 konferierte noch
B. H. Unruh mit dem Reichsfithrer SS, Heinrich Himmler, in dessen Salon-
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wagen (»Ich sa8 beim Mittagessen rechts von Himmler.«), itber eine Riick-
siedlung von Rufllanddeutschen nach der Ukraine ... Nur durch jahrelange
Kontakte, die er zielstrebig aufbaute, konnte er zu Himmler Zutritt erlangen
und Vergiinstigungen fiir die Men. erwerben. Im Mirz 1943 halt B. H. Unruh
im Warthegau Vortrige tiber die men. Kulturleistungen [!] und kann damit
beeindrucken. Auch hier gelingt ihm der Zutritt zu den &rtlichen NS-Stellen
bis hinauf zu Gauleiter Arthur Greiser.« **

Eine zunéchst durch volkisches Pathos bestimmte mennonitische Geschichts-
publizistik miindete in mennonitisch-nationalsozialistisches Handeln. In
wenigen Monaten nach dem deutschen Einfall in die Ukraine, den die dort
noch lebenden Mennoniten bejubelt hatten und der ihnen wieder deutsche
Gottesdienste in ihren Kirchen ermdglichte, wurden rund 8ooooo ukraini-
sche Juden von deutschen Einsatzgruppen, rekrutierten Einheimischen und
Volksdeutschen ermordet. Die deutschen »Befreier« lieflen abertausende
Ukrainer und Russen verhungern. Auch Mennoniten werden in dieser Zeit
in schlimmem Ausmafl schuldig. Das Einstimmen der Mennonitischen
Geschichtsbldtter und des Mennonitischen Geschichtsvereins in die »Heim-
ins-Reich«-Propaganda zog entsetzliche Folgen nach sich.*

In Westpreufien wurden einige neu angekommene Rufllandmennoniten
getauft, wihrend in der Ukraine zuriickgebliebene den blutigen Kriegs- und
Waffen-SS-dienst antreten muf3ten. Gerhard Rempel gab in der Ausgabe 2010
der Mennonitischen Geschichtsblitter Einblicke in dieses erschiitternde
Geschehen. Sie, die einst aus Westpreuflen gekommen waren, um ihren Glau-
bensprinzipien treu bleiben zu kénnen, hatte brutaler Waffenzwang eingeholt.
Umsiedlung durch SS-Organe und Vélkermord gingen Hand in Hand. Der
Traum vom deutschen Volkstum, der Stolz auf mennonitische Kulturleistung
und die in die Nazis gesetzten Hoffnungen endeten in einem Desaster. Von
den rund 12 000 Rufflandmennoniten, die ab 1943 durch Ubersiedlung oder
angeordnete Flucht in westliche Gebiete gebracht wurden, gelang es nach
Kriegsende nur etwa 4000, nach Kanada oder Siidamerika auszuwandern.
Viele Tausende wurden jedoch von den alliierten Besatzungsmichten an
sowjetische Behorden ausgeliefert und in die unwirtlichsten Gegenden Sibi-
riens oder der Polarregion verbracht.*

»Bisher galt jeder Mennonit ohne weiteres als arisch. Ein Fall wiirde unseren
Ruf verderben.«*°

Die Einfithrung des staatlich verordneten Rassismus in Form des » Arierpa-
ragraphen« am 7. April 1933% und seine Anwendung auf praktisch alle
Berufsgruppen entfachte im deutschen Mennonitentum keine Diskussionen.
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Obwohl eine einzelne Stimmen aus theologisch-biblischen Griinden den
Arierparagraphen im Raum der Kirche ablehnte und Horst Quiring mutig
mennonitische »Mischlingskinder« taufte und in die Gemeinde aufnahm, gab
es sonst nirgendwo Stimmen des Protests.*

Bei dem Griindungstreffen vom 22. bis 24. April 1933 in Berlin gab sich der
Mennonitische Geschichtsverein mit Punkt 5 seiner Satzung die Aufgabe,
»insbesondere die familiengeschichtliche Forschung der Mennoniten zu pfle-
gen.« Die Vereinsgriindung war zwar schon ein Jahr frither geplant. Dennoch
ist die zeitliche Néhe zur Verkiindigung des Arierparagraphen frappierend.
Augenscheinlich schnell begriff man die Bedeutung von Stammbiumen und
familiengeschichtlichen Aufzeichnungen und war sich sicher, einer abstam-
mungsmafiig duflerst homogenen Religionsgemeinschaft anzugehéren.
Dabei spielte die mennonitische Familienforschung zu Beginn des 20. Jahr-
hundert eine noch recht unbedeutende Rolle. Dies zeigt der sehr kurze Arti-
kel Familiengeschichte von Christian Neff im Mennonitischen Lexikon. Auch
ihre Zielrichtung war noch eine andere: »Familiengeschichtliche Aufzeich-
nungen boten heute in der Zeit der religiésen Duldung einen kostbaren
Familienschatz, der den nachfolgenden Generationen zum Bewuf3tsein
brichte, wie in der harten Schule der Verfolgung die Vorfahren ungebeugt
ihren Glauben hochhielten«.*

Der durch die Nazis in Gang gesetzte staatliche Rassismus weckte nun auch
unter den Mennoniten ein Interesse an eigenen familien- und namensge-
schichtlichen Zusammenhingen. Man verweigerte sich keineswegs, beim
»deutschbliitigem Volksaufbau« mitzuwirken, und wies mit Stolz eine iiber
300 Jahre alte liickenlose Ahnenreihe vor.*® Tauferakten und mennonitisches
Archivmaterial wurden jetzt vornehmlich unter ihrer sippenkundlichen Ver-
wertbarkeit bedeutsam.

Jedes Heft der Mennonitischen Geschichtsblitter enthielt neben sippenkund-
lichen Aufsitzen eine auch graphisch hervorgehobene Rubrik » Familienfor-
schung«. Der Beitrag » Westpreuflische Mennonitenverzeichnisse von 1777
und 1789« wird mit dem deutlichen Untertitel »Eine ergiebige Quelle fiir
Familienforschung« versehen. Jenes von Friedrich dem Grofien 1777 ange-
legte Personenstandsregister diente urspriinglich zur Erfassung von Unterta-
nen, »die aus religiosen Griinden den Militirdienst ablehnen«. Diese Liste
wird nun im Dienste der Nazi-Idee von einer geschlossen arischen Volksge-
meinschaft neu fokussiert: »Fiir die Familienforschung bringen diese Auf-
zeichnungen wichtige Aufschliisse«.” Die Mennonitischen Geschichtsblitter
informieren regelméfBig iiber sippenkundliche Aktivititen innerhalb der
Mennonitenschaft, und in jedem Jahrgang ist reichlich Raum fiir familienge-
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schichtliche Beitrage. »Der Ahnenforschung wird jetzt auch in Mennoniten-
kreisen groflere Aufmerksamkeit zugewandt, schrieb Hege.”

Christian Hege betrieb keine antisemitische Agitation. Nirgendwo wurde
gegen die Juden gehetzt. Der Name Hitler taucht in keinem der fiinf Hefte
auf.”® Beim Ariernachweis und den Nirnberger Gesetzen von 1935 ging es
um die Ausschaltung jiidischer Mitbiirger aus dem o6ffentlichen Leben und
um den »Schutz des deutschen Blutes«.** Heges Motive waren anders ausge-
richtet. Er mochte die Mennoniten blutsméfig in die deutsche Volksgemein-
schaft integriert sehen. Es ist ein mennonitischer Rassismus eigener Art.
1937 gab Christian Hege als erste stiddeutsche mennonitische Familienzeit-
schrift die Chronik der Familie Hege heraus. Sie berichtet tiber den ersten
Hege-Familientag 1936, iiber den dort gehaltenen geschichtlichen Vortrag und
»religidse Ansprachen« und enthalt auch eine kleine Betrachtung iiber »Erbe
und Forderung« — und den Hinweis »Fiir die zum Nachweis der arischen
Abstammung wichtigen standesamtlichen Urkunden aus dem 18. und 19.
Jahrhundert ist eine besondere Rubrik vorgesehen«.” Auch Christian Hege
fiigte sich dem Nazikult des administrativen Abstammungsnachweises.
Schon 1934 hatte der mennonitische Lehrer Fritz van Bergen in Westpreufien
die Familienzeitschrift Der Berg gegriindet und mit nationalsozialistischem
Pathos gefeierte Sippentage veranlafdt. Kurt Kauenhowen schwirmte noch
nach 1945 von »dem reinen Idealismus und dem begeisternden Schwung
seiner Personlichkeit«.”® Van Bergen hatte das Sippenarchiv van Bergen ins
Leben gerufen und war Leiter der Sammelstelle fiir mennonitische Ahnenli-
sten bei der Gesellschaft fiir Familienforschung in Danzig. Als glithender
Nationalsozialist forschte er in enger Zusammenarbeit mit staatlichen Sippen-
und Rassedmtern. James Lichti hat wohl als erster Historiker van Bergens von
Rasse- und Auslesephantasien geprigte Familienzeitschrift genauer analysiert
und ist zu niederschmetternden Ergebnissen gekommen.”” Hege negierte
zwar van Bergens Publikation, aber in den Mennonitischen Geschichtsbldttern
1949 erschien fiir diesen rassistisch ausgerichteten »Familienforscher« ein
grofles ehrendes Gedenken.

Die von Studienrat Dr. Kurt Kauenhowen 1935 gegriindete Zeitschrift Mit-
teilungen des Sippenverbandes der Danziger Mennoniten — Familien Epp -
Kauenhowen - Zimmermann gab sich intellektueller, war jedoch auch
gekennzeichnet von einer nazikonformen Vererbungs- und Rassenlehre.?®
Christian Hege stellte die ersten fiinf Hefte mit wohlwollendem Ton vor, weil
sie auch »reichhaltiges Material bieten«.*

Der Arierparagraph und der Abstammungsnachweis hatte im ganzen Land
eine Antragsflut bei den Pfarramtern ausgelost. Abertausende von Abstam-
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mungsnachweisen waren zu erbringen. Die Kirchenbiicher - auch die men-
nonitischen — bekamen eine herausragende Sonderstelle in der biirokrati-
schen Durchfithrung der Rassengesetze. Innenminister Frick stellte sie 1935
sogar unter Schriftdenkmalschutz. Vor allem die evangelischen Landeskir-
chen bauten nun in kurzer Zeit ein ganzes System von Kirchenbuchzentralen
und Probsteikirchenbuchidmtern auf.®° Die Berliner Kirchenkanzlei der DEK
hatte ihren Sachverstindigen fiir Rasseforschung, Pfarrer und Gemeindemit-
arbeiter verkarteten in néchtelanger Arbeit ihre Kirchenbiicher, »Judentau-
fen« wurden aus den Registern gesondert erfafit. Die kirchliche Denunziation
von Christen jiidischer Herkunft wurde offensiv betrieben.®’

Die einzige zentrale staatliche Behorde, die zur Ausstellung des Abstam-
mungsnachweises berechtigt war, war die Reichsstelle fiir Sippenforschung,
spéter in Reichssippenamt umbenannt. Diesem Amt waren fiir den Nachweis
der »arischen Herkunft« Urkunden und sonstige Abstammungsdokumente
vorzulegen.®

Berufsbedingt benétigen auch Mennoniten Familiendokumente fiir den ari-
schen Herkunftsnachweis. Aber ihr Enthusiasmus ging weit iiber das Gefor-
derte hinaus. Systematisch sicherten sie alle méglichen sippenkundlichen
Quellen, die fiir Abstammungsnachweise relevant sein konnten, und »ver-
karteten« akribisch sie betreffende Datenbestidnden in Kirchenbiichern und
offentlichen Archiven. Mit grofier Leidenschaft wirkten sie mit am Aufbau
eines »deutschbliitigen« Volkskorpers.

Die »Familien- und Sippenforschung« nahm nun in den Verhandlungen der
alljahrlichen Generalversammlungen des Mennonitischen Geschichtsvereins
einen immer breiteren Raum ein, und die Mitgliederzahl stieg von Jahr zu
Jahr: 1933 waren es 167 Mitglieder, 1942 bereits 800, wobei der grofite Teil
Westpreufien waren. Gemeinsame Tagungen von der Konferenz der Vereini-
gung der Deutschen Mennonitengemeinden, dem Geschichtsverein und der
Sippenforschung biirgerten sich ein und sind bis September 1942 belegt.®?
Bei keiner anderen Thematik ist die Nahe zur NS-Rassenideologie so ins
Auge springend wie bei den wahnwitzig iiberdimensionierten mennoniti-
schen Verkartungsaktionen und Herkunftsnachweisen mit nationalsozialisti-
scher Methodik. Nirgendwo ist in den Mennonitischen Geschichtsblittern
oder im Verein ein Gespiir fiir den gravierenden Zivilisationsbruch erkenn-
bar, der durch diesen »Nachweis der Deutschbliitigkeit« eingetreten ist. Nir-
gendwo wurde thematisiert oder gar problematisiert, dafl diese Abstam-
mungsgeschiftigkeiten ein unmenschliches System mittrugen, das Ménner,
Frauen, Kinder jedweder Religionszugehorigkeit nach irrationalen und inhu-
manen Kategorien wie »arisch«, »nichtarisch« und »fremdbliitig« sortierte,
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aussonderte, und, falls »nichtarisch«, ihnen Berufsverbote auferlegte, sie aus
offentlichen Schulen und Vereinen ausschlof3, ihre Konten pliinderte und
spiter der Vernichtung zufiihrte 5

Die Einflufinahme des Rassespezialisten Kurt Kauenhowen im Geschichts-
verein war enorm. Er forcierte gemeinsam mit Benjamin Unruh die nun ein-
deutig rassistisch ausgerichtete sippenkundliche Arbeit unter den Mennoni-
ten.®® Beiden waren die NS-Strukturen vertraut und sie kannten Wege fiir die
biirokratische Anbindung mennonitischer Daten an das staatliche Rassen-
Verbundsystem.

Die in den Mennonitischen Geschichtsblittern alljahrlich wiedergegebenen
Berichte und Protokolle der Mitgliederversammlungen des Vereins spiegeln
den mennonitischen Beitrag zur allgemeinen rassisch-systematischen Erfas-
sung der deutschen Bevolkerung exakt wider: Schon auf der 1. Generalver-
sammlung 1936 hatte Kauenhowen einen Antrag gestellt, »einen Ausschuf3 fiir
Familienforschung unter dem Vorsitz von Prof. Unruh zu wihlen«.®® 1937
wurde die Arbeitsgemeinschaft fiir mennonitische Sippenkunde (A.M.S.)
gegriindet. »Der Antrag, eine Arbeitsgemeinschaft fiir mennonitische Sippen-
kunde zu schaffen, findet lebhaften Beifall«. Die Mennoniten installierten in
ihren eigenen Reihen nun auch ein »Sippenamt«. Im weiteren wurde zusitz-
lich auf die bereits in Westpreuflen existierende Zentrale fiir Familienfor-
schung unter dem Vorsitz von Gustav Reimer, Heubuden, hingewiesen.®’
Weiter liest man von der Absicht, Kirchenbiicher zu ermitteln, die standes-
amtliche Eintragungen enthalten und Unterlagen zur Zusammenstellung von
Ahnentafeln der einzelnen Familien ermdglichen. Und aus dem Bericht
»Urkundensammlung in Ostpreuflen« geht hervor, dafd die 1936 gegriindete
Zentralstelle fiir Geschichts- und Familienforschung »zur Vervollstindigung
der Kirchenbuchfithrung« unter anderem die Aufgabe in Angriff genommen
hat, evangelische und katholische Kirchenbiicher nach Eintragungen iiber
Mennoniten durchzusehen.

Es wird berichtet, dal der Ausschuf sich »mit einer Reihe sachkundiger Per-
sonlichkeiten in Verbindung gesetzt [hatte], um eine lebensfihige [!] Organi-
sation zu schaffen. Vorschldge zum Ausbau der Arbeitsgemeinschaften, die
alle deutschen und aus Deutschland stammenden [!] Mennoniten umfassen
sollen, wurden in den Mennonitischen Blittern ... vom Vorsitzenden verdf-
fentlicht«.%

»Die Deutsche Bauernkammer in Danzig ist dabei, die Kirchenbiicher zu ver-
karten«. Er [Ernst Regehr] soll als »Verbindungsoffizier zu den sippenkund-
lichen Filialen und iiber deren Arbeit unterrichtet sein.’” »Die Bearbeitung
des Kénigsberger Staatsarchivs fiir die Sippenkunde wird auf Vorschlag von
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Dr. H. Quiring den [sic] in K6nigsberg weilenden mennonitischen Studenten
G. Reimer iibertragen.«”

1938 berichtete Benjamin Unruh, dafl das Geheime Staatsarchiv in Berlin-
Dahlem von Dr. Quiring und G. Reimer sippenkundlich bearbeitet wurde,
das Danziger Archiv von Fr. Harder. Und im Protokoll heif3t es weiter: »Die
A.M.S. ist den verschiedenen Reichsstellen angeschlossen: der Reichsstelle fiir
Sippenforschung, dem Deutschen Auslandinstitut, dem Verband der Deut-
schen aus Rufiland. Augenblicklich wird die Angelegenheit der »Fragebogen:
erwogen, mit deren Hilfe die sippenkundliche Erfassung der auslandsdeut-
schen [!] Mennoniten erfasst werden soll.«’? Das heifit, die Personendaten-
vernetzung und Weitergabe an NS-Rassestellen ging weit tiber das in den
Landeskirchen iibliche Verfahren hinaus.

Den Gemeinden wurde nahegelegt, »ihre bisherigen Register den neuen For-
mularen anzupassen«, und man erhofft sich »durch doppelte Abschrift und
Aufbewahrung an verschiedenen Orten eine Sicherstellung gegen Feuergefahr
zu erreichen«.” Die staatlichen Bestimmungen zu absehbaren Gefahren im
Krieg [!] wurden nun auch im Bereich der Mennoniten voll iibernommen. Die
Selbstgleichschaltung war auch im Detail perfekt. Die Mennoniten hatten sich
selbst rassenkundlich erfalt und mit den staatlichen Rassedmtern verbunden,
auch was die Schwestern und Briider in Ubersee und in Ruflland betraf.
Christian Hege machte sich 1939 in einem Beitrag ausfiihrlich iiber »Grund-
sitzliches tiber den Mennonitischen Geschichtsverein« Gedanken.” Und er
stimmte wieder ein in die Klage iiber das grofle Unverstindnis, das den Tédu-
fern von ihren konfessionellen Gegner entgegengebracht wird. Sein Text liest
sich dennoch wie eine letzte Mahnung, das Eigentliche nicht aus dem Auge zu
verlieren. Sein Anliegen verhallte aber und drang - zumindest den veréffent-
lichen Protokollen nach — nicht mehr in die Versammlung des Vereins.”
1939 veroffentlichte Wilhelm Niepoth in den Mennonitischen Geschichtsblit-
tern iiber die »Merkwiirdigkeiten und Schwierigkeiten bei der Erforschung
mennonitischer Familien am Niederrhein« und schloff seine Betrachtungen
mit den Worten: »Damit dient er [der Erforscher der mennonitischen Fami-
lien] nicht allein den Mennoniten und ihren Gemeinden. Vor allem dient er
dem deutschen Volk in der Gesamtheit. Es besteht eine grofie Organisation,
die es sich zur Aufgabe gesetzt hat, alle sippenkundlichen Quellen zu verar-
beiten, um nachzuweisen, daf} das Deutsche Volk eine blutsmif3ig gebundene
Gemeinschaft, eine grofle Familie ist und daf} seine Glieder seit langen Zeiten
auf Gedeih und Verderb aneinander gekettet sind.«™

1940 besprach Gustav E. Reimer den Aufsatz von Helmut Hackbarth tiber
»Rassentypische Verhaltensweisen der Mennoniten im Weichsel-Nogat-
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Delta« und notierte: »Der Verfasser versucht, vom Psychologischen her das
rassische Erbgut der Werdermennoniten [Sperrung im Original] zu
bestimmen.« Reimer iibernahm allerdings nicht alle Wertungen und rassety-
pischen Klassifizierungen und verwies darauf, daf$ »auch die Rassenpsycho-
logie der Zusammenarbeit mit anderen Forschungsgebieten wie Stammes-
und Sippenkunde, Glaubens- und Sozialgeschichte bedarf ...« Dennoch
freute er sich fiir die mennonitischen Gemeinden, dafd sie »von aufierhalb auf
den Wert ihres Vitererbes — des rassischen und geistigen — aufmerksam
gemacht wurden und empfichlt diese Arbeit »auch der breiten Offentlichkeit
unserer Gemeinden zugénglich zu machen«.”

In diesem Staat Adolf Hitlers fiihlte man sich als Mennonit beachtet wie noch
nie in der Geschichte. Sogar die mennonitischen Ahnen waren nun in die
»deutschbliitige Volksgemeinschaft« aufgenommen und keine Fremdlinge
und Beisassen mehr. Die ehemals gegen sie gerichteten Aufzeichnungen und
Namenslisten in den staatlichen Archiven erfuhren durch die Nazis einen
positiven Bedeutungswandel nie gekannten Ausmafies. Mennonitische Fami-
lien- und Sippentage wurden mit religioser Inbrunst gefeiert. Auch in »ras-
senwissenschaftlicher« Sicht gehérten die Mennoniten nun zum deutschen
Volk.

Auch wenn nicht alle Mitarbeiter des Geschichtsvereins rassistische Gedan-
ken hegten und fiir sie der Zusammenhang von Sippe und Heimat, in der der
Mensch verwurzelt sein miisse, bedeutsam war, arbeiteten sie dennoch sehr
intensiv dem Reichssippenamt zu, das sich die » Ausmerzung« der Juden zum
Ziel gesetzt hatte.

»Die Flut des militanten Bolschewismus hat uns Existenz und Heimat
genommen.«

»Was mit unseren Kirchenarchiven passiert ist, fallt mit unter das Kapitel des
Gerichts und der Strafe Gottes. Das Wort von den unschuldigen Kirchenbii-
chern ist nicht immer richtig, wir haben einen sehr stindigen Gebrauch von
den Biichern gemacht. Ich meine die Schuld bei der Arisierung. In dem
Gericht Gottes liegt auch eine Gnade.«’® Diese Worte eines evangelischen
Superintendenten auf einer landeskirchlichen Archivreferententagung im
Jahr 1948 fanden kein Echo, eine kritische Reflexion blieb aus. Das war auch
bei Mennoniten nicht anders, weder im Geschichtsverein noch in den Men-
nonitischen Geschichtsblittern ist es zu so einer selbstkritischen Aussage
gekommen. Man machte sippenkundlich einfach weiter, als sei nichts gesche-
hen. Daf8 Kirchenbiicher und die Namen der Vorfahren durch den erfolgten
rassistischen Miffbrauch eine Schiandung sondergleichen erfahren hatten,
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diese Einsicht hat sich unter mennonitischen Genealogen nach 1945 — und
wohl bis heute - nicht eingestellt.

Schon auf der ersten Generalversammlung des MGV im Juni 1949 legte Dr.
Kauenhowen einen Tatigkeitsbericht iiber die neu in Angriff genomme Fami-
lienforschung vor und sprach von »Verkartungsplinen fiir familienge-
schichtliches Material, das aus Westpreufien gerettet werden konnte«.” Kau-
enhowen war schon ab 1947 Leiter der Abteilung fiir Familienforschung in
der Mennonitischen Forschungsstelle geworden. Er wurde Vorstandsmitglied
des Vereins und bestimmte - frei von jedem Selbstzweifel — jahrelang durch
eigene Beitrige und Rezensionen das »familienkundliche Klima« in den Men-
nonitischen Geschichtsblittern. Sein Artikel »Sippenkunde« im vierten Band
des Mennonitischen Lexikons (erschienen 1967) ist in einem Kirchenlexikon
einmalig und gleichzeitig grotesk. Diese zwolf Spalten, gefiillt mit Hinweisen
auf volkisch-rassistische und rassenbiologische Literatur aus der Nazizeit,
sind ein Schandfleck fiir das Lexikon.*®

1950 raumten die Mennonitischen Geschichtsblitter Werner Zimmermann 15
Seiten ein, auf denen er iiber die »Kartei ostdeutscher Menno-Sippen im
Familienarchiv Zimmermann« berichtete, von der bis dato geleisteten Erstel-
lung von insgesamt 7827 Karten, darunter 6oo Familienkarten und 7200 Per-
sonenkarten, hinzugefiigt sind Verkartungsbeispiele. Noch 1965 rezensierten
die Mennonitischen Geschichtsblitter Werner Zimmermanns Buch Biologische
Familienforschung. Was sie will und wie man sie betreibt — geschildert an einem
praktischen Beispiel.”!

1950 verdffentlichte Horst Penner den Aufsatz »Die westpreuflischen Men-
noniten im Wandel der Zeiten« und erzahlte darin vom fritheren Gemeinde-
leben und den Kulturleistungen im Danziger Werder und auch von den
schrecklichen Fluchterfahrungen. Er resiimierte: »Die Flut des militanten
Bolschewismus hat uns Existenz und Heimat genommen.« Verdrangt waren
mennonitische Dankgebete fiir Hitlers Uberfall auf Polen, die Beschreibung
der eroberten Gebiete in den Mennonitischen Geschichtsblittern 1940, die
Zusammenarbeit mit SS-Mordern, das Hoffen auf den Endsieg und die Spe-
kulationen auf eine mogliche Riickumsiedlung.

Das Vereinsmitglied Walter Quiring mit seiner belasteten Vergangenheit
zeigte nach dem Krieg keine Reue und schliipfte in die Rolle eines geachteten
mennonitischen Journalisten in Kanada. Die Mennonitischen Geschichtsbldt-
ter rezensierten 1963 mit Wohlwollen sein Bilderbuch iiber kanadische Men-
noniten und stellten 1964 seine Publikation 150 Jahre Bewahrung in Rufsland
vor. Noch 1972 sandten die Geschichtsblitter Karl Stumpp zum 75. Geburts-
tag herzliche Gliickwiinsche und ehrten ihn mit einer ganzseitigen Por-
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tritphotographie: »Bei seinen Forschungen hat er auch immer die Mennoni-
ten im Blick gehabt«. Der Geograph Karl Stumpp leitete 1941 bis 1943 in der
Ukraine ein eigenes »SS-Sonderkommando Dr. Stumpp« zur logistischen
Unterstiitzung der durch SS-Verbande durchgefiihrten »Germanisierunge
und »Umsiedlung«.®? Seine detaillierten »Dorfberichte« und rassische Klas-
sifizierung der Bevélkerung auch in mennonitischen Wohngebieten bedeu-
ten fiir die arischen Mennoniten Aufnahme in die zunéchst »rettende« Volks-
liste, dokumentierten und unterstiitzten aber auch Massentétungen vor allem
von jiidischen Menschen, die in dieser Gegend, zum Teil mitten unter Men-
noniten, wohnten. Das Ostministerium, fiir das er »forscht«, war keine Wohl-
tatigkeitsorganisation. Sein Ziel war die Germanisierung riesiger Gebiete, das
Aushungern grofier einheimischer Bevolkerungsteile und »die Endlésung der
Judenfrage«. Rufflandmennoniten haben bei diesen Aktionen nicht deshalb
iiberlebt und sind nicht ausgesiedelt worden, weil sie mennonitischen Glau-
bens waren, sondern weil sie dem volkisch-rassistischen Profil der SS-Orga-
nisationen entsprachen.®

Benjamin Unruh kooperierte mit Stumpp und seinem Vorgesetzten Georg
Leibbrandt aus diesem Reichsministerium fiir die Ostgebiete. Er kannte beide
gut und hielt auch nach 1945 zu ihnen. Er tat alles, um »seine Rufilandmen-
noniten« zu retten, setzte dabei auf die Karte Hitler und den Krieg gegen die
Sowjetunion und arbeitete mit der SS in den besetzen Gebieten zusammen.
Sein Renommee in der Mennonitenschaft war weltweit auflerordentlich und
ist es teilweise noch heute, im Geschichtsverein iibte er einen groffen Einflufd
aus. Benjamin Unruhs Verdienste bei der Auswanderung rufflanddeutscher
Mennoniten nach dem Krieg sind unbestritten, sein Zusammenarbeiten mit
Organisatoren des Volkermords war jedoch unrithmlich. Aber unter den
deutschen Mennoniten wagte es niemand, ihm kritische Fragen zu stellen,
weder in der Vereinigung der Deutschen Mennonitengemeinden noch im
Mennonitischen Geschichtsverein, auch nicht nach 1945. Unruh selbst schien
sich keiner Schuld bewuf3t zu sein.®® Ernst Crous iiberzog ihn in seinem
Nachruf in den Mennonitischen Geschichtsblittern 1959 mit Lob.®

Ubrigens wurde der 1938 erschienene Taufer-Quellenband Glaubenszeugnisse
oberdeutscher Taufgesinnter in den Mennonitischen Geschichtsblittern weder
vor noch nach dem Krieg rezensiert. Die Moglichkeit, sich von dieser men-
nonitischen Ahnen-Tradition inspirieren zu lassen, wurde nicht genutzt. Man
schien im Geschichtsverein Wichtigeres im Sinn zu haben. Die aktuelle
Bedeutung der Deutschbliitigkeit lie das Mirtyrerblut der Tdufervorfahren
vergessen.

Es bleibt die betriibliche Erkenntnis: Bis zu Hans-Jiirgen Goertz’ notwendi-
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gem Aufsatz »Nationale Erhebung und religidser Niedergang« in den Men-
nonitischen Geschichtsbléttern 1974 wurde zwei Jahrzehnte lang die Haltung
der Mennoniten zum Dritten Reich nicht thematisiert. Diether Gotz Lichdis
Buch iiber Die Mennoniten imn Dritten Reich (1977) hat die Nachforschungen
zwar auf eine breitere Quellengrundlage gestellt, aber zu keiner eindeutigen
Beurteilung des Geschehens unter den Mennoniten im Dritten Reich gefiihrt.
James Irvin Lichtis 2008 leider nur auf Englisch veroffentlichte Untersuchung
bringt jetzt erstmals ein ganzes Kapitel zum Themenbereich Mennoniten und
der NS-Rassegedanke (One in Faith but not in Flesh: Sanctifying Racial
Hygiene).®® Gerhard Rempels eindringlicher Aufsatz »Mennoniten und der
Holocaust« in den Mennonitischen Geschichtsbléittern 2010 mufl fortan als
Meilenstein in der jiingsten mennonitischen Geschichtsschreibung betrach-
tet werden. Aber von allen drei Autoren wird der im Geschichtsverein mani-
festierte sippenkundlich organisierte Rassismus nicht beachtet. Marion
Kobelt-Grochs noch vor drei Jahren gut gemeinter Eindruck zu den Vor-
kriegsausgaben der Mennonitischer Geschichtsblitter — »von einigen Anklin-
gen einmal abgesehen, weisen die Geschichtsblitter keine enge ideologische
Bindung auf« - ist leider nicht zutreffend.®’

Der Geschichtsverein hat sich bis heute nicht mit seiner eigenen Geschichte
befaf3t. Das ist fiir diesen Verein, der sich seit Jahren durch seine offene und
kritische Haltung auszeichnet, verwunderlich. Es stehen uns zahlreiche
gedruckte Zeugnisse unsere Taufervorfahren zur Verfiigung, aber es gibt
nicht einmal eine auch bescheidene Quellensammlung zum Thema Menno-
niten im Dritten Reich. Wir wissen erstaunlich Genaues iiber die Verhore der
gefangenen Tauferfithrer in Miinster aus dem Jahre 1535. Aber mindesten
ebenso wichtig wiire es, zu erfahren, auf welchem Weg die 250 Schreibma-
schinenseiten von Benjamin Unruhs westpreuffischem Abstammungsmate-
rial und die Daten der A.M.S nach Halbstadt und Chortitza in die Hinde des
SS-Sonderkommandos Stumpp gelangten, das dort iiber Leben und Tod der
Bewohner entschied.

Diese vorldufige Skizze zur mennonitischen Geschichtsforschung im Dritten
Reich zeigt ein betriibliches Ergebnis: Die Mennonitischen Geschichtsblitter
und der Mennonitische Geschichtsverein bewiesen eine gréfiere Uberein-
stimmung mit der nationalsozialistischen Volkstumsideologie, als bislang
bewuf3t war. Mennoniten haben mit groffem Engagement bei der rassischen
Sippenpflege und Familienforschung des NS-Staates mitgewirkt. Reprisen-
tanten des MGV standen in Kontakt mit Tathelfern bei Verbrechen gegen die
Menschlichkeit. Noch weit iiber das Jahr 1945 hinaus wurde Einstellungen,
die von der Nazizeit geprigt waren, Raum gegeben. Angesichts seiner Akti-
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vitdten im Dritten Reich war der Mennonitische Geschichtsverein lange Zeit
mit sich im Reinen. Von einer selbstkritischen Diskussion nach dem Zweiten
Weltkrieg ist nichts bekannt.

Trotzdem soll hier aber auch an Johannes Harder und Helmut Reimer erin-
nert werden, die sich nach dem Zweiten Weltkrieg besonders intensiv fiir eine
Aussdhnung mit Polen einsetzten. Vor allem mufl dann auch Pastor Peter
Foth aus Hamburg genannt werden, der erstmals 1970 eine Begegnungsfahrt
ins polnische Westpreuflen durchfiihrte und diese Fahrten dann tber drei
Jahrzehnte regelmifiig fortsetzte - ein gutes Beispiel praktischer mennoniti-
scher Gedenk- und Verséhnungsarbeit von ganz besonderer Art. Nicht
wenige sind ihnen dann in neuerer Zeit gefolgt.®®

Anmerkungen

1 Siehe Hans-Jiirgen Goertz, Nationale Erhebung und religioser Niedergang. Mifgliickte
Aneignung des tduferischen Leitbildes im Dritten Reich, in: MGBI 1974, S. 61 ff.; Dieter
Gotz Lichdi, Mennoniten im Dritten Reich. Dokumentation und Deutung, Weierhof 1977,
und neuerdings: James Irvin Lichti, Houses on the Sand? Pacifist Denominations in Nazi
Germany, New York 2008.

2 »Es wurde unsere Verpflichtung zur Einordnung und zum Dienst im Ganzen des Staates
betonts, »... dafl im Falle der Wiedereinfiihrung der Wehrpflicht die deutschen Menno-
niten keine besonderen Vorrechte mehr beanspruchen sollen.« Siehe Ausziige aus dem
Sitzungsprotokoll des Kuratoriums der Vereinigung vom 22.-24. April 1933 in: Dieter G.
Lichdi, Die Mennoniten in Geschichte und Gegenwart, 2. Aufl. 2004 , $.193.

3 Ein Artikel »Demokratie« fehlt interessanterweise im Mennonitischen Lexikon (ML) I.
Dafiir enthalt es einen hichst bemerkenswerten 13spaltigen Artikel »Friedensbewegung«
(von Dr. Ernst Correll wohl zu Beginn der 20er Jahre verfafit), in dem pazifistische Grund-
tone uniiberhorbar sind.

4 Christian Neff, Mennonitisches Adrefibuch, Karlsruhe 1936.

5 Christian Neff (Hg.), Der allgemeine Kongrefl der Mennoniten, gehalten in Amsterdam,
Elspeet, und Witmarsum, Karlsruhe 1936. 1937 kam Band II des ML auf den Markt,
weitere Lieferungen fiir Band III folgten, noch 1942 erschien die 34. Lieferung (bis Artikel
»QObersiilzen«), ein auflergewchnlicher Vorgang. 1935 erscheint »Ein Riickblick auf 400
Jahre mennonitischer Geschichte« von Christian Hege, von 1938 bis 1940 drei Folgen der
Schriftenreihe des MGV.

6 So der Vortragstitel von Ernst Crous auf dem 5. deutschen Mennonitentag in Krefeld am
18. Juni 1939, in: MGBI 1939, S.13 ff. Dr. Ernst Crous war zu der Zeit stellvertretender
Vorstand im Kuratorium der »Vereinigung der Deutschen Mennonitengemeinde im
Deutschen Reich« und im Mennonitischen Geschichtsverein. Zu seiner Person sieche ML V.

7 Hege war ein nobler liberaler Geist, iiber 40 Jahre lang Wirtschaftsredakteur der von den
Nazis 1933 verbotenen Frankfurter Nachrichten. Sein Artikel »Menschenrechte« im ML III
und die dort formulierte latente Kritik am Nationalsozialismus (Hege schrieb iiber urtiufe-
rische Forderungen nach Toleranz und religiéser Gewissensfreiheit, die »heute zu einem
Bestandteil des Rechtslebens aller Kulturstaaten [!] geworden sind.«) legen davon Zeugnis
ab.
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Merkwiirdigerweise sind diese MGBI nirgendwo einer genaueren Betrachtung unterzogen
worden. Auch James Irvin Lichti in seiner so detailreichen Studie iiber die Mennoniten,
Adventisten und Quiker im Dritten Reich (2008) tibergeht sie.

Es sind dies insbesondere Dr. Benjamin Unruh, Ehrenvorsteher der Vereinigung der
Deutschen Mennonitengemeinden, Dr. Walter Quiring und Dr. Kurt Kauenhowen.

Siehe Protokoll iiber die 1. Generalversammlung des MGV am 27. Juni 1936 in Gronau/
Westfalen: »Wir haben beschlossen, eine Zeitschrift herauszugeben, in der wir Auskunft
tiber viele Fragen geben wollen, die noch in Dunkel gehiillt sind. Auch Zeitgeschichte
wollen wir pflegen; wir hoffen dadurch spéteren Historikern ihre Aufgabe zu erleichtern«
(MGBI 1936, S. 7).

Beitriige zur Geschichte der Mennoniten. Festgabe fiir D. Christian Neff zum 70. Geburts-
tag, herausgegeben vom Mennonitischen Geschichtsverein Weierhof (Pfalz), 1938.

1934 Quellen zur Geschichte der Wiedertaufer, Band II: Markgraftum Brandenburg und
1938 Band III: Glaubenszeugnisse oberdeutscher Taufgesinnter.

MGBI 1936, S. 30 f.

»Die neuere Forschung hat ergeben, dafl die fritheren Darstellungen iiber die Mennoniten
und Tiufer, wie sie namentlich von anderen Konfessionen verbreitet wurden, nicht mit der
Wirklichkeit in Einklang standen. In manchen Geschichtsbiichern haben sich diese Un-
richtigkeiten bis in die Gegenwart erhalten ... Unparteiische Historiker sind seitdem be-
strebt, das Unrecht wieder gut zu machen, das den Mennoniten und Taufgesinnten durch
die Verbreitung tendenzidser Berichte zugefiigt worden ist« (1936, S. 1); s. auch Christian
Hege, Neuere Urteile der Historiker. Wendung in der Beurteilung der Taufer (MGBI 1937,
S.5 1),

Z.B. mit ]. Loserth, Reichsgesetze gegen die »Wiedertdufer (MGBI 1936, S. 27 ff.);

W. Kéhler, Das Taufertum in Calvins Institutio von 1536 ( MGBI 1937, S. 1 ff.); Christian
Hege, Michael Seifensieder am 31. Mirz 1536 zu Wien verbrannt (MGBI 1936, S. 46 ff.);
Christian Hege, Zwinglis Elenchus. Ein 5. Neudruck der Streitschrift gegen die Taufer
(MGBI 1937, S. 18 f.); Christian Hege, Ein kurpfilzisches Biicherverbot. Schwere Strafen
fiir die Verbreitung mennonitischer Schriften (MGBI 1937, S. 24 ff.); Christian Hege, Hin-
richtung ohne Rechtssprechung in der Schweiz. Um die grofien Gerichtskosten zu sparen
(MGBI 1937, S. 62 £.); Christian Hege, Das élteste Schrifttum der Taufgesinnten und ihre
Gegner (MGBI 1938, 1 ff.); W. Kohler, Der Verfasser des »Libellus confutationis« in Zwing-
lis »In catabaptistarum strophas elenchus« (Konrad Grebel) (MGBI 1938, S. 11 ff.). Diese
Beitréige sind ohne jeglichen Kommentar des Schriftleiters versehen. Uber seine Aussage-
absicht kénnen wir heute nur riitseln. Waren z. B. die Texte iiber ein Biicherverbot fiir
mennonitische Schriften und willkiirliche Hinrichtungspraxis als unterschwellige Kritik an
der Terror- und Unrechtspraxis der Nazis gedacht oder vermittelten sie den Eindruck, daf
diese finsteren Zeiten nun ein Ende haben?

Z.B.die Schuldlosigkeit der Kinder [Sperrung im Original] in der Erbsiindefrage:
Horst Quiring, Die Anthropologie Pilgram Marbecks ( MGBI 1937, S. 10 ff.). Der Autor
weist zum Abschluf} auf die wirklichkeitsnihere »Durch praktisches Leben erprob-
te Gedanken« Marbecks hin [S. 17, Sperrung im Original]. Gerhard Hein, Leopold
Scharnschlager. Ein Mitarbeiter Pilgram Marbecks (MGBI 1939, S. 6 ff.). Hier ist die Be-
tonung der antisakramentalen Tauflehre dieses Tiufers deutlich: »wie die Welt tut mit den
Kindern, die da glaubt, wo die Kinder nicht mit Wasser begossen wiirden, so wiirden sie
nicht selig, das doch ein Erzgreuel, Abgotterei und Aberglaube vor dem lebendigen Gott
ist« (S.9).
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MGBI 1936, S. 43 f. »Bei der Ubernahme durch den Kreis Pfalz wurde vereinbart, dafl der
Religionsunterricht wie bisher den mennonitischen Schiilern von einem Mennoniten-
prediger erteilt wird, sowie »daf3 die Anstalt der ihr gestellten Aufgabe. Deutscher und
christlicher Erziehung und Bildung zu dienen, dauernd erhalten bleibt«.« Die eigentlichen
Motive der Ubernahme verschweigt Hege, obwohl sein enger Freund Christian Neff als
Weierhdfer Mennonitenpastor Genaueres zur Wahl ausgerechnet dieser Schule durch
Gauleiter Biirckel wufite. Siche dazu Steffen Wagners Beitrag in dieser Ausgabe der MGBI.
So teilt Ernst Crous dem MGV mit, »daf} der Herr Kirchenminister [Kerrl] um die Zu-
sendung des Sonderheftes des Geschichtsvereins gebeten hat.« (MGBI 1938, S. 74). Crous
verfiigte {ibrigens iiber gute Beziehungen zum Berliner Kirchenministerium. Er konnte,
1944 beruflich nach Géttingen versetzt, mit einer Sondergenehmigung sogar ab August
1944 wiederholt nach Berlin reisen, um dort der Mennonitengemeinde zu dienen. Siehe
Ernst Crous’ »Biographie« auf der Internetseite der Berliner Mennonitengemeinde
www.berliner-mennoniten-gemeinde.de.

Cornelius Krahn, Eine neue Menno-Biographie. Die erste ausfiihrliche Darstellung in
deutscher Sprache (1936, S. 16 ff.). Horst Quiring und der bekannte Téuferforscher Harold
S. Bender waren schon 1935 an der gleichen Universitét promoviert worden. Heidelberg
galt damals mit Tibingen als NS-Vorzeigeuniversitit. Der iiberzeugte Hitlerverehrer
Benjamin Unruh wurde dort 1937 mit einer Ehrenpromotion gewtirdigt.

MGBI 1936, S. 32 ff. Der Autor war zwar schon 1933 verstorben, aber Hege setzt diese Mel-
dung gezielt drei Jahre spiter dem Leser vor. Das Thema Rufflanddeutsche und ihr Leidens-
weg in Rufiland nach der Revolution wird die MGBI kiinftig fortlaufend beschiftigen. Vgl.
auch die Buchbesprechungen von Walter Quiring, Rufflanddeutsche suchen eine Heimat.
Die deutsche Einwanderung in den paraguayanischen Chaco (MGBl 1938, S. 95 f.) und
Hans Harder, Das Dorf an der Wolga, ein deutsches Leben in Ruf8land (MGBI 1938, S. 96).
MGBI 1938, S. 66. ;

Johann Loserth, Nikolsburg. Im 16. Jahrhundert ein Mittelpunkt des Taufertums (MGBI
1938, S. 16 ff.). J. Loserth war schon 1936 verstorben. Der Beitrag war urspriinglich fiir das
»noch nicht abgeschlossene« ML geschrieben worden, wird nun aber von Hege »angesichts
der grofien Umwilzungen der letzten Wochen [gemeint ist das Miinchener Abkommen
vom 29. September 1938] schon jetzt hier wiedergegeben« (MGBI 1938, S. 16). Bei der
kritischen Durchsicht der MGBI heute miifite man sich auch immer den tiglichen Terror
des Nazi-Regimes vor Augen halten: Ende 1938 befinden sich rund 60000 Menschen in
KZ-Schutzhaft! 120000 deutsche Juden sind schon ausgewandert und vertrieben aus einem
Land, dessen Sprache sie mindestens ebenso liebten wie die Mennoniten. Pastor Nieméller
kommt am 1. Juli 1937 in KZ-Haft, Friedrich Weifler, der Jurist der Bekennenden Kirche,
wird im KZ-Sachsenhausen fiirchterlich gefoltert und am 19. Februar 1937 dort ermordet,
Pfarrer Schneider am 18. Juli 1939 im KZ-Buchenwald. Bis zum Mai 1945 werden allein im
Konzentrationslager Dachau 1034 Geistliche ihr Leben verlieren, vgl. dazu Thomas Fandel,
Zur Verfolgung katholischer und evangelischer Pfarrer in der Pfalz in der NS-Zeit, in:
Pfilzisches Pfarrerblatt, Nr. 4 (2011).

»Der Anschluf} Osterreichs an des Deutsche Reich lenkt das Interesse neuerdings auch auf
die Geschichte des Tiufertums. das im 16. und 17. Jahrhundert in allen Gebieten Oster-
reichs weite Volkskreise ergriff (...)«. So leitet Hege seinen Forschungsiiberblick ein (MGBI
August 1939, S. 1). Hege berichtet auch iiber eine Ausstellung in Graz im Sommer 1939, die
ironischer Weise den Titel »Der Freiheitskampf der Steiermark« trigt, siehe den Bericht in
MGBI 1940, 8. 22 ff. Christian Hege scheint sein Lebenswerk und -ziel »Die Téufer in ihrer
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Geschichte« blind gemacht zu haben fiir das, was sich tatsichlich in der »Zeitgeschichte«
zutrug.

MGBI 1940, S.1. Erich Keyser war Mitglied der NSDAP, Privatdozent an der Technischen
Hochschule in Danzig und Direktor des Landesmuseums fiir Danziger Geschichte. Er
gehort zu den rassentheoretisch orientierten Geschichtsforschern, die in der kriegerischen
»Volksraumpolitik« im Osten eine wichtige Rolle spielten. Dafiir typisch auch ein Zitat aus
dem erwihnten Aufsatz: »Thre [der Mennoniten] AbschlieBung gegen die iibrige Bevolke-
rung des Weichsellandes hat zwar auch die Inzucht unter ihnen geférdert, aber auch ihre
Eigenart zu immer stirker wirkenden Auswirkung gebracht« (S. 6). Erich Keyser schrieb
auch Aufsitze fiir die biologiedidaktische Lehrerausbildung, wird schon ab 1951 Leiter des
Marburger Herder-Instituts fiir Ostmitteleuropaforschung. Die MGBI widmen ihm 1969
einen Nachruf. Zu seiner Person siehe auch Hans Christian Harten/ Uwe Neirich/ Matthias
Schwerendt, Rassenhygiene als Erziehungsideologie des Drittes Reichs, Berlin 2006, S. 411,
und Alexander Pinwinkler, Volk, Bevolkerung, Rasse and Raum. Erich Keyser’s Ambiguous
Concept of a German History of Population, ca. 1918-1955, in: Ingo Haar/Michael Fahl-
busch, German Scholars and Ethnic Cleansing, 1920-1945, Oxford 2004. Keyser war an der
Promotion Horst Penners an der Technischen Universitit Danzig beteiligt (s. Art. Horst
Penner, ML V).

Zu Holland heifit es: »Durch den verhingnisvollen Irrtum der hollindischen Regierung,
die sich ins Schlepptau der englischen Politik nehmen lie3, ist auch Holland im Mai 1940
Kampfgebiet der Westmichte gegen das Deutsche Reich geworden [!]. Die hollindische
Regierung, der wihrend des Weltkrieges drei mennonitische Minister angehérten, war
verniinftiger und fest genug, die Neutralitit zu wahren. Immerhin konnte heute nach der
Flucht der hollandischen Regierung durch die einsichtsvolle Haltung der militirischen
Oberleitung, den Widerstand gegen die deutschen Armeen am 5. Tag aufzugeben, dem
Land noch grofies Elend erspart bleiben« (MGBI S. 8). Es folgt eine von jedem Mitgefiihl
unbeeinflufite, fast statistische Aufzédhlung der Mennonitengemeinden in den neun Pro-
vinzen Hollands mit ihren Mitgliederzahlen. Vier Jahre zuvor hatte man noch in Amster-
dam als Weltweite Bruderschaft die 3. Mennonitische Weltkonferenz gefeiert. Jetzt jedoch
keine Andeutung von Solidaritit mit den leidgepriiften Schwestern und Briidern im be-
setzen Nachbarland. Ritselhaft wird bleiben, wieso der bekannte hollandische Historiker
N. van der Zijpp im Jahr 1941 [!] den Artikel Niederlande fiir das deutsche ML liefert. Zum
ersten heftig verlaufenen Zusammentreffen von hollindischen und mennonitischen Brii-
dern nach dem Krieg siehe Dieter G. Lichdi, Vergangenheitsbewiltigung und Schuld-
bekenntnisse der Mennoniten nach 1945 (MGBI 2007, S. 43 f.).

MGBI 1936, S. 40 f.

Das Buch vom deutschen Volkstum. Wesen ~ Lebensraum - Schicksal, hrsg. von Paul
Gauf3, Leipzig 1935 ist dominiert von Autoren aus dem Deutschen Ausland-Institut (DAI)
in Stuttgart. Das zitierte Kapitel iiber das Deutschtum in Nordamerika schreibt Dr. Emil
Meynen, der einige Jahre spiter als Raumplaner und Spezialist fiir Luftbildauswertung und
Kartographie osteuropiischer Siedlungsgebiete titig ist, Bevélkerungs- und Rassenkarten
der Sowjetunion erstellte, die ab 1941 von Wehrmachts- und Einsatzgruppen in schreck-
licher Weise verwendet wurden, siehe http://de.wikipedia.org/wiki/Emil _Meynen (18. Juli
2011).

Hege bespricht hier das Buch von Walter Quiring »Deutsche erschlieflen den Chaco«
(1936). Walter Quiring war {iberzeugter Nationalsozialist und eine der treibenden Krifte
im Geschichtsverein. Immerhin fiigt Hege angesichts der Erziehungsziele dieses ersten
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auslandsdeutschen Erziehungsheims, in dem Wert gelegt wird »auf die Entwicklung des
Charakter, auf Ausmerzung der Liige, der feigen Flucht vor der Verantwortung, auf
Erziehung zur Ritterlichkeit Schwicheren gegeniiber, auf Uberwindung der Ichsucht usw.«
eine zarte Kritik hinzu: »Fiir das Ansehen des Deutschtums im Ausland ist es von hoher
Bedeutung, wenn sich bei solchen kolonisatorischen Stofitruppen [!] auch das Streben nach
héherer Bildung durchsetzt« (MGBI 1936, S. 46).

Hege stellt den »Plan einer zielbewussten Missionsarbeit durch den am 17. September 1935
gegriindeten Missionsbund >Licht den Indianern¢ unter anderem mit folgenden Worten
den Lesern vor: »Er [der Missionsbund] bezweckt mit der Christianisierung
SeBhaftmachung der Indianer, Hebung des geistigen Niveaus durch Einfithrung des
Schulunterrichts fiir ihre Kinder sowie Erziehung zu einem christlichen Familienleben und
zu arbeitsamen Staatsbiirgern. DieRegierungvon Paraguay [Sperrung im
Original] weif} dieses Werk zu schiitzen« (S. 49).

Herbert Wiebe, Die Mennoniten im Weichselgebiet (MGBI 1937, S. 36 ff., zur Urbarma-
chung und Entwisserung des Weichseldeltas); Ernst Crous, Der Beitrag der Mennoniten
zum Wiederaufbau Deutschlands im Zeitalter des Dreifligjahrigen Krieges (MGBI 1938,

S. 22 ff.); Fritz Kliewer, Die Mennonitenkolonie Friesland in Ostparaguay (MGBI 1938,

S. 56 f.) mit einem lingeren Zitat eines Professors E. Teichmann in Asuncion: »Die Schule,
der Gottesdienst, die gerechte Verteilung des Besitze, der so wichtige Wegebau sind Aus-
drucksformen des Gemeinschaftsgeistes, der diese Menschen zu einer religiosen, volki-
schen, kulturellen und wirtschaftlichen Einheit zusammenschweif3t« (S. 60). Fritz Kliewer,
der einflufireiche mennonitische Pidagoge und Nationalsozialist aus Paraguay hielt sich in
dieser Zeit zu Studienzwecken in Deutschland auf. Er wird 1937 als »auslandsdeutsches
Mitglied« in den Vorstand des Geschichtsvereins gewihlt und weist auch auf der 2. ordent-
lichen Generalversammlung »auf die Wichtigkeit der Verbindung mit dem iiberseeischen
Mennonitentum hin. Durch die gemeinsame Erforschung der sippenméfligen Zusammen-
hiinge wird das Band gestéirkt« (siehe MGBI 1937, S. 53). Kliewer besitzt Insiderwissen der
sich immer rassistischer ausformenden »Volkstumsarbeit« des DAL Zu Kliewer siehe auch
ML V. Otto Schowalter, Kulturleistungen der Hamburger Mennoniten. Schiffahrt-
Industrie-Welthandel (1938, S. 33). Seine Betrachtungen sind keineswegs grofimanns-
siichtig, er betont mennonitische Bildung, Bescheidenheit und Herzenskultur (Mennoniten
seien darauf aus, »selbst Kultur zu sein«), aber er bediente auch unbewufit typische Nazi-
klischees: Diese Mennoniten waren charakterisiert durch eine »Kultur der Persénlichkeit
... nicht aus Spekulation auf das Irdische« und »Das Problem Individualismus oder Masse
kannten jene nicht« (Zitat MGBI 1938, S. 41). Christian Hege, Die Anfinge unserer An-
siedlungen in Kanada (MGBI 1939, S. 54 ff.). Sogar die Berliner »Griine Woche« prisen-
tiert in der Reichsnihrstandhalle 1935 in der Abteilung, »die den Kampf des Bauerntums
um seine Scholle darstellte »die Kulturleistungen der Mennonitenbauern im 16. Jahrhun-
dert«, siehe den kurzen Bericht in MGBI 1939, S. 56. Benjamin Unruh, Die Kulturleistung
der Mennoniten in aller Welt, Zeitschriftenhinweis auf diesen Aufsatz in den
Mennonitischen Blittern 1940 (MGBI 1940, S. 62).

Reinhold Heuer, Drei Jahrhunderte Bauernleben in der Weichselniederung. Fiinfhundert-
fiinfzig Jahre Biirgerleben in der Stadt Thorn, Posen 1935 (MGBI 1937, S. 72 £).

Horst Quiring, Grundworte des Glaubens. Achtzig wichtige biblische Begriffe fiir den
Menschen der Gegenwart dargestellt, Berlin (Furche-Verlag) 1938. Sein Vorwort beginnt
iibrigens mit dem Feststellung: »Es geht ein erfreulicher Zug durch das christliche Schrift-
tum unserer Tage.« Auch bei der Auslegung der Geschichte vom Turmbau zu Babel
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(1. Mose 11) zeigt sich seine rassistische Denkweise. Er deutet das Streben nach Vereini-
gung der Volker als Verlangen wider Gott, das Strafe nach sich ziehen mufi. »Dieses ver-
messene Streben, aus dem organischen Leben der Vélker eine einzige Einheit zu schaffen,
wird von Gott vereitelt und die frithere Ordnung der Volker wieder eingesetzt«, Seite 221 f.
Rassentrennung gehort seiner Meinung zu den unantastbaren Schépfungsordnungen
Gottes: »Die volkische Gemeinschaft ist eine Schépfergabe, die eine Verpflichtung ein-
schlieit ... Wenn Paulus einmal die Gleichheit vor Gott und das Einssein in Christus in
dem Satz ausgesprochen hat: Hier ist kein Jude noch Grieche ...(Gal 3,28) ... so hater
keine rassische Vermischung gewollt« (S.222 f.).

33 1938 wurde Walter Quiring an das Institut fiir Auslandsbeziehungen (DAI) in Stuttgart
berufen und blieb in dessen Diensten bis 1941. Anschlieflend wechselte er in die deutsche
Wehrmacht und arbeitete auf verschiedenen Stellen als Dolmetscher, Pressereferent und
Propagandist, zuletzt in leitender Position im SS-Umsiedlungskommando in Kovno, Li-
tauen. Er ist im DAL fiir eine Zeit auch Leiter der sippenamtlichen Abteilung. Sein Einfluf§
im MGYV ist bedeutend. Er erfihrt - zumindest nach den verdffentlichten Sitzungsproto-
kollen - niemals Widerspruch. Zu seiner Person siche im Personenteil und den Artikel
»Drittes Reich« im ML V; siehe dazu auch Jonathan E Wagner, Brothers Beyond the Sea.
National Sozialism in Canada, Waterloo (Ontario) 1981, S. 89 (dort die Bote-Belegstellen).

34 MGBI 1938, S. 66. Hans Joachim Beyer hatte zahlreiche Funktionen in der NS-Wissen-
schaft innegehabt. So war er Leiter der » Arbeitsstelle fiir auslandsdeutsche Volksforschung«
und Mitarbeiter in der Berliner SD-Zentrale gewesen, wo er unter anderem eine Liste von
polnischen Intellektuellen zusammengestellt hatte, nach der ab September 1939 die Ein-
satzgruppen der Sicherheitspolizei und des SD bei der Ermordung der polnischen Intel-
ligenz vorgingen. In seiner Habilitationsschrift hatte er sich mit » Umvolkungsvorgingen«
- vor allem in Ostmitteleuropa - beschiftigt. Nach einem Zwischenspiel als »politischer
Berater« einer Einsatzgruppe war er in Prag zum Leiter der Reinhard-Heydrich~Stiftung
avanciert, des 1943 eingerichteten Zentrums fiir eine rassenbiologisch orientierte Selek-
tionswissenschaft. Siehe dazu Harten u.a., Rassenhygiene, S. 243 ff.

35 Heinrich H. Schroeder, RufSlanddeutsche Friesen, Dollstddt-Langensalza 1936; wortliche
Zitatwiedergabe von Christian Hege in MGBI 1936, S. 57 f.

36 ML IIL, S. 146.

37 Siehe dazu die bahnbrechenden Untersuchungen von Isabel Heinemann, »Rasse, Siedlung,
deutsches Blut«: das Rasse- und Siedlungshauptamt der SS und die rassenpolitische Ord-
nung Europas, 2. Aufl. Géttingen 2003; Markus Leninger, Nationalsozialistische »Volks-
tumsarbeit« und Umsiedlungspolitik 1933~1945. Von der Minderheitenbetreuung zur
Siedlerauslese, Berlin 2006.

38 Dazu: Tom Kiihnerts Zusammenfassung des Vortrags von Dr. Martin Seckendorf: Instru-
mente fiir die Segregation. Volksforschung am Deutschen Ausland-Institut Stuttgart (DAI)
1917-1945, in: http://www.2i.westhost.com/bg/o_7.html (17. Juli 2011) An Hand neuer
Dokumente schilderte Seckendorf die Beteiligung des DAI an diesen Mafinahmen von der
politisch-organisatorischen und personellen Vorbereitung iiber die Durchfithrung der
Umsiedlungen, die Bewertung des einzelnen Umsiedlers bis hin zur Entscheidung iiber
dessen weiteres Schicksal und an der propagandistischen Beeinflussung der Umsiedler in
den deutschen Lagern.

39 Der galizische Mennonitenpastor Arnold Bachmann berichtete nach der Umsiedlung in die
Krakauer Gegend, daf »unsere Landwirte auf verlassene [!] jiidische bzw. polnische Giiter
als Treuhinder eingesetzt [wurden]«, siche den Bachmann-Brief vom 27. Januar 1940 in:
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Mennonitische Blitter 1940, Nummer 2, S. 13; dazu auch Lichti, Houses S. 125.

Man vernachlissigt z. B. fiir kurze Zeit das Engagement fiir die Molotschna-Mennoniten
mit der Absicht »alles vermeiden, was die Beziehung zwischen Russen und Deutschen
storen konntex, s. Lichti, Houses, S.125. Auch der in dieser Zeit von Abraham Braun
geschriebene Artikel »Molotschna« im ML ist im Ton gegeniiber Ruflland gemafigter als
die zu Ruflland geschriebenen Artikel nach dem 2. Weltkrieg. Die jiingsten sowjetischen
Greuel werden verschwiegen! Zum Zitat von Braun s. Lichdi, Mennoniten im Dritten
Reich, S. 140.

Z. B. verteidigt der Theologe Walter Fellmann in einer Rezension den Juden Paulus und
erteilt der Vorstellung eines arisierten Jesus eine klare Absage (MGBI 1939, S. 40).

Im Chaco Paraguays triumen Nazimennoniten von einer Riicksiedlung nach Hitler-
deutschland und Siidruffland (siehe dazu die Artikel »Friedrich Kliewer« und »Deutsch-
vilkische Bewegunge in: http://www.menonitica.org/lexikon/), in der Ukraine nazifizierte
Mennonitenbauern von »Erbhéfen« im Warthegau (siehe dazu »Chortitza im Zweiten
Weltkrieg« in www.taeufergeschichte.net).

Zitat aus D. G. Lichdi, Mennoniten im Dritten Reich, S. 140 ff. Diese Seiten in Lichdis Buch
lesen sich heute wie ein Albtraum, letztlich unfa8bar. Jeder Abschnitt beschreibt indirekt
die Praxis des Massenmords und Holocausts, nun aber von der Titerseite aus, was dem
Autor damals offenbar aber nicht bewuf3t war. Unruh berichtete auch am 10. Februar 1943
vor der pfilzisch-hessischen Vorsteher- und Predigerkonferenz in Monsheim, dafl Himm-
ler die dort [in der Ukraine] lebenden Mennoniten lobte: »Ich bin in der Ukraine gewesen
und habe mir die Leute dort angesehen, ihre Mennoniten jedoch sind die besten.« Siehe
dazu Steffen Wagners Aufsatz iiber die Weierhofer Schule in dieser Ausgabe der MGBL
Gauleiter Arthur Greiser wurde nach dem Krieg wegen hunderttausendfachen Mordes in
Polen verurteilt und gehdngt.

Vgl. zur Ukraine Eberhard Jackel u. a. (Hg.), Enzyklopidie des Holocaust. Die Verfolgung
und Ermordung der européischen Juden, Band III, Berlin 1993, S.1455 ff. (Artikel
Ukraine), und Gerhard Rempel, Mennoniten und der Holocaust. Von der Kollaboration
zur Beteiligung an Verbrechen (MGBI 2010, S. 87 ff.).

Dazu: »Chortitza im 2. Weltkrieg, in: www.taeufergeschichte.net.

Die pfilzisch-hessische Prediger- und Vorsteherkonferenz beschlofi am 19. Januar 1936
wenige Monate nach den verheerenden Niirnberger Gesetzen, Kinder aus einer menno-
nitisch-jiidischen Familie (wortlich »Mischlinge«) »im Interesse der Allgemeinheit« nicht
in die Gemeinde aufzunehmen mit der Begriindung: »Bisher galt jeder Mennonit ohne
weiteres [!] als arisch. Ein Fall wiirde unseren Ruf verderben«. Dieses Zitat zuerst bei
Lichdi, Mennoniten im Dritten Reich, S. 156, dann genauer auch bei Hans-Jiirgen Goertz
(Hg.), Umstrittenes Téufertum 1525—1975. Neue Forschungen, Géttingen 1975, S. 278.
Genauer: § 3 des Gesetzes zur Wiederherstellung des Berufsbeamtentums: »Beamte, die
nicht arischer Abstammung sind, sind in den Ruhestand zu versetzen.« Rund 1800 jiidische
Professoren und Dozenten miissen in der Folgezeit die Universititen verlassen.

Zum Protest von Pastor Erich Gottner, Danzig, s. Lichti, Houses, S. 225; zu Horst Quiring
s. Lichdi, Mennoniten im Dritten Reich, S. 156.

ML S. 631 f. Interessant ist auch der Bericht iiber einen kritischen Diskussionsbeitrag von
Pastor Johannes Foth auf einer Konferenztagung im Jahr 1929: »Br. Foth-Friedelsheim sieht
die hauptséchliche Schranke darin, dafl wir eine Familiengemeinschaft geworden sind. Es
wird eine andere Art [!] im eigenen Kreise gefiirchtet und abgelehnt. Wohl kénnen wir eine
kleine Kraft sein, aber wir sollten intim sein, nicht im Sinne der Familie, sondern im Geiste
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Jesu, unseres Heilandes.« Mennonitische Blitter 1930, Nummer 1, S. 3, vgl. Lichti, Houses,
S. 105. Mein Grof3vater Johannes Foth war iibrigens nie Mitglied im MGV.

MGBI 1936, S. 53: Familien Funck und Funk. Eine Geburtsurkunde aus dem Jahre 1662.
MGBI 1936, S. 52; s. auch sein Beitrag Ein Predigerverzeichnis aus dem Jahre 1787. Winke
fiir familiengeschichtliche Forschung (MGBI 1936, S. 20).

MGBI 1936, S. 52; im folgenden »sippenkundliche Beitrige von 1936—1940 in Auswahl:
1936: Zwei beachtenswerte Stammbucheintrige. Jung-Stilling in das Stammbuch der
Familie Méllinger; Familien Funck und Funk. Eine Geburtsurkunde aus dem Jahre 1662;
1937: Horst Quiring, Aus den ersten Jahrzehnten der Mennoniten in Westpreuflen. Zu-
gleich ein Beitrag zur Sippenforschung; Stammbaum der Familie Schmutz 1692-1935; B.
Unruh, Die Herkunft der Rufilanddeutschen mennonitischen Glaubens als Beitrag zur
sippenkundlichen Erfassung des Rufflanddeutschtums im Jahrbuch fiir auslandsdeutsche
Sippenkunde, Stuttgart 1937 (Literaturhinweis) S. 78; Untersuchungen tiber Familien-
aufbau und Fruchtbarkeitsziffern bei rufllanddeutschen Bauern, im Archiv fiir Rassen- und
Gesellschaftsbiologie, 1936, Heft 1 (Literaturhinweis) S. 78; 1938: Christian Hege, Familie
Borkholder - Burkholder. Pioniere der Landwirtschaft im Rhein-Main-Gebiet; Walter
Fellmann, Ein Kirchenbuch der Gemeinde Johannisthalerhof. Mit Eintragungen aus den
Jahren 1766 bis 1869; Paul Schowalter, Ein Predigerverzeichnis vom Jahre 1766. Eine wei-
tere Quelle fiir die Familienforschung; J. Geiger, Die rassische Beschaffenheit der ruf$land-
deutschen Kolonisten, in Deutsche Post aus dem Osten, 1936, Nr.12, S. 3 ff. (Literatur-
hinweis); Kurt Kauenhowen, Das westpreuflische Mennonitentum und auslandsdeutsche
Sippenkunde, im Jahrbuch fiir auslandsdeutsche Sippenkunde, Stuttgart 1936 (Literatur-
hinweis); Walter Quiring, Das mennonitische Deutschtum in Ubersee und die Sippen-
forschung, im Jahrbuch fiir auslandsdeutsche Sippenkunde, 1936, S. 134 f. (Literaturhin-
weis); B. Unruh, Vortrige zur wissenschaftlichen Klirung der Herkunft des rufflanddeut-
schen Mennonitentums (bis heute 12 Aufsitze) und Praktische Fragen (13 Aufsitze), in
Jahrbuch fiir auslandsdeutsche Sippenkunde, 1938 (Literaturhinweis); Hinweis von Horst
Quiring auf den »bedeutenden Aufsatz von Dr. Kauenhowen« iiber »Das Schrifttum zur
Sippenkunde der taufgesinnten niederlindischen Einwanderer (Mennoniten) in Altpreu-
en und ihrer Abzweigens, in Mitteilungen der niederlindischen Ahnengemeinschaft
1939, Heft 3; 1939: Herbert Wiebe, Mennonitische Familiennamen in den Weichselnie-
derungen von Graudenz bis Thorn; Wilhelm Niepoth, Merkwiirdigkeiten und Schwierig-
keiten bei der Erforschung mennonitischer Familien am Niederrhein; Werner Zimmer-
mann, Die Versippung der Danziger Stadt-Mennoniten im 17.-19. Jahrhundert, im Archiv
fiir Sippenforschung, Gérlitz 1936, S. 129-132 (Literaturhinweis); Franz Harder, Die
Auswanderung aus der Danziger Mennonitengemeinde nach Ruflland, in »Mitteilungen
des Sippenverbandes der Danziger Mennoniten — Familien Epp — Kauenhowen -
Zimmermanng, 1937 (Literaturhinweis); B. Unruh, Vorfragen zur wissenschaftlichen
Klarung der Herkunft des rufilanddeutschen Mennonitentums, in »Der Bote«, Rostern,
Kanada, 1937, Nr. 12, 14, 15, 42-44 (Literaturhinweis); Werner Zimmermann, Die
Wanderungen der Mennoniten, in Mitteilungen des Sippenverbandes der Danziger
Mennoniten — Familien Epp — Kauenhowen - Zimmermann, 1937; Kurt Kauenhowen, Die
Sippen der rufflanddeutschen Siedlung im Gran Chaco, Paraguay, in Jahrbuch fiir
auslandsdeutsche Sippenkunde, 1938 (Literaturhinweis); 1940: Franz Crous,
Mennonitenfamilien in Zahlen. Christian Hege lobt in der Einleitung des Beitrags den
»unermiidlichen Fleif«, den der Sohn von Ernst Crous fiir diese immense Namensstatistik
(Grundlage war das Neffsche Mennonitische Adrefbuch von 1936) aufgebracht hat.



53 Es gibt im ML interessanterweise auch keinen Artikel »Jude« oder »Judentume;, was Ende

der 30er Jahre im begonnen Band III nahe gelegen hiitte.

54 Den staatlichen und landeskirchlichen Sippenforschern ging es bei getauften Christen um
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das Aufspiiren von jiidischen Vorfahren.

MGBI 1937,S. 66 f. Hege ist iibrigens offizieller »Sippenkundler« fiir die Mennoniten Siid-
deutschlands, s. MGBI 1937, S. 53.

MGBI 1949, S. 39.

Lichti, Houses, S. 83 f.; s. noch weitere Familien-Zeitschriften bei Kauenhowen Artikel
Sippenkunde im ML IV.

58 Siehe Lichti, S. 84 ff. Der Nationalsozialist und promovierte Studienrat Dr. Kauenhowen
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machte Karriere als (ehrenamtlicher) Hauptstellenleiter im Rassenpolitischen Amt der
NSDAP in Géttingen, er ist von Beginn an Mitglied im MGV. Sein 1943 geschriebener Text
»Zehn Jahre Sippenforschung und Sippenpflege im Dritten Reich« (in Mitteilungen des
Sippenverbandes 1943, Heft 1, S. 2 £), in dem er die NS-Rasseschutzgesetzgebung, die
Niirnberger Gesetze und die verschiedenen Sippen-Amter mit Lob tiberschiittet und ihre
Bedeutung fiir den »eigenen [mennonitischen] Sippenkreis« betont, kann heute nur mit
grofler Abscheu gelesen werden. Kauenhoven (so schreibt er sich spater) hat sich m. W. nie
von dieser Haltung distanziert. Er ist nach 1949 als in die Mennonitenschaft integrierte
Persénlichkeit einer der mafigeblichen MGBI-Autoren.

MGBI 1936, S. 52 f.

Hier besonders die von den Deutschen Christen beherrschten Kirchen z. B. in Schleswig-
Holstein, Thiiringen, Mecklenburg-Vorpommern.

Um 1935 gab es in Deutschland iiber 23000 evangelische und katholische Pfarrimter mit
zusammen etwa 500000 Kirchenbiichern, die wiederum etwa drei Milliarden Einzelein-
trége (Taufen, Trauungen, Konfirmationen, Begribnisse usw.) enthielten. Nach der
Nazidefinition lebten ca. 200-400 Tausend »nichtarische« Christen in Deutschland.
Richtungsweisend zur kirchlichen Sippenforschung ist der Aufsatzband von Manfred
Gailus (Hg.), Kirchliche Amtshilfe. Die Kirche und die Judenverfolgung im »Dritten
Reich«, Gottingen 2008.

Das Ziel der Nazis war nach ihren eigenen ideologischen Vorgaben die Erfassung der
»Deutschbliitigen« und die Aussortierung der »Fremdstimmigen« (d. h. vornehmlich
Juden); im Endergebnis hatte dies rund eine Milliarde ausgefiillte Karteikarten bedeutet.
Siehe dazu die grundlegende Studie von Diana Schulle, Das Reichssippenamt. Eine Insti-
tution nationalsozialistischer Rassenpolitik, Berlin 2001 und Wolfgang Benz u.a. (Hg.),
Enzyklopidie des Nationalsozialismus, 2. Aufl. Miinchen 1998, S. 694.

Lichti, Houses, S. 85.

Als jiidische Reaktion auf diesen Zivilisationsbruch soll hier beispielhaft Martin Buber
genannt werden. Er arbeitet genau in dieser Zeit an seiner bedeutenden »Verdeutschung [!]
der Schrift«. 1933 erscheint im jiidischen Schockenverlag »Die Troestung Israels. Aus
Jeschajahu Kapitel 40 bis 55.« Sie beginnt mit den Worten »Trostet trostet mein Volk,
spricht euer Gott«. Und im Jahr 1936 erscheinen »23 Psalmen in der Urschrift mit der
Verdeutschungg, die mit Psalm 130,1 beginnen: »Aus Tiefen rufe ich Dich«. Genaueres
dazu siehe Helmut Foth, Martin Bubers Ubertragung der Schrift. Widerstand und Trost im
Hitlerdeutschland, zu finden unter http://www.compass-infodienst.de/Helmut_Foth_
Martin_Bubers_UEbertragung_der_Schrift.4274.0.html.

B. Unruh hatte iibrigens Schroeders Rasse-Pamphlet »Rufllanddeutsche Friesen« enthusi-
astisch rezensiert und teilte dessen Warnung vor der Gefahr der ruilandmennonitischen
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Entdeutschung: »Nach Keiter zeigen die rufilanddeutschen Bauern (nicht blof die Menno-
niten) einige Formen der Entdeutschung (mongolisch-slavische, tartarisch-orientalische,
westische und jiidische Blutsbeimischung)«, in: MB 1936, Nummer 7, S. 56.

MGBI 1936, S. 7.

MGBIl 1937, S. 53.

MGBI 1939, S. 43. Schon 1937 hatte die Konferenz der siiddeutschen Mennoniten vier
Mannheimer reformierte Kirchenbiicher verzetteln lassen. »Der Zettelkasten ist im Besitz
von D. Christian Neff-Weierhof und der Allgemeinheit zuganglich« (MGBI 1937, S. 64).
Weitere Beitrige dazu: Walter Fellmann, Vier Mannheimer mennonitische Kirchenbiicher.
Im Pfarrarchiv der reformierten Gemeinde, Mannheim (MGBI 1939 S. 57 f.). »Die Durch-
sicht der evangelischen und katholische Kirchenbiicher in Mannheim und an anderen
Orten ist schon von Walter Fellmann durchgefiihrt worden. Die Ergebnisse wurden an die
A.M.S. geschickt; Walter Fellmann beantragt, vier Kirchenbiicher photochemisch wieder-
geben zu lassens, siehe Bericht in MGBI 1938, S. 75.

1937, 8. 64. Es sind die Mennonitischen Blitter (fortan MB) Nr. 9, 1937, Seite 63-65.
Davon gab es auch einen Sonderdruck. Am Ende dieser Vorstellung der Arbeitsgemein-
schaft fiir mennonitische Sippenkunde heifit es: »Alle Stellen und Abteilungen geben mir
[Ernst Regehr] von Zeit zu Zeit Bericht iiber den Fortgang ihrer Arbeit, und zwar mit
einem Durchschlag an Herrn Prof. Unruh [!], damit ich dem Geschichtsverein gegeniiber
Rechenschaft von unserem Tun abzulegen im Stande bin.« Der Text endet u. a. mit den
Worten: »wenn schliefllich diese Arbeit dazu beitragen sollte, uns fester und geschlossener
an unseren Herrn und Heiland Jesus Christus zu binden ...«

Zur Deutschen Bauernkammer, dem Reichsniihrstand und dem auch fiir westpreuflische
Mennoniten interessanten Erbhofkonzept siehe Gailus, Kirchliche Amtshilfe, S. 160; Ernst
Crous stellt in seinem erwéhnten Krefelder Vortrag im Jahr 1939 mit Genugtuung fest, daf
viele Mennoniten allein in Westpreuflen »dffentliche Bedeutung« hitten. Es folgt dann eine
Liste von NSDAP-Posten in biuerlichen Verbanden und Vereinen, s. MGBI 1939, S. 19.
Zitate aus MGBI 1937, S. 53 und 64.

MGBI 1938, S. 74 (auf der 3. Mitgliederversammlung in Regensburg am 1.Juli 1938). Ben-
jamin Unruh erhielt regelmiflig Daten von aus Westpreufen nach Rufiland ausgewanderter
Mennoniten. Diese Datensammlung leitete er der Rassenstelle im DAT weiter. 1938 hat er
bereits ein Manuskript von 250 Schreibmaschinenseiten verfafit, siehe MGBI 1939, S. 45.
Im duBerst detailreichen Beitrag »Urkundensammlung in Ostpreufien. Zur Arbeit der 1936
gegriindeten Zentralstelle« heifit es am Schluf}: »Material Prof. D. Dr. B. H. Unruh in Karls-
ruhe zur weiteren Verwertung [!] iibergeben« (MGBI 1939, S. 42 f.). Heute wire zu fragen:
Wie und wem hat B. Unruh das »Material« weitergegeben?

MGBI 1939, S. 43. Mennonitische Sippenkundler werden angehalten, die einheitlichen NS-
Formulare zu verwenden.

Er dufert Pline zu kiinftigen Quelleneditionen aus der Entstehungszeit des Taufertums,
ihre durch Verfolgung und Leid gepriigte Geschichte. Christian Hege verstirbt allerdings
schon 1943. Seine Absichten insgesamt waren sicher anstindig. Ihm ging es wahrscheinlich
um die Rettung »seines« Mennonitischen Lexikons und der Arbeit an der Geschichte. Er
schreibt nirgendwo antisemitisch. Aber er 1at im MGV einen rassistischen Dammbruch
Zu.

Der Vorsitzende Christian Neff lifit sich entschuldigen, er fehlt auch 1939. 1938 stellt Horst
Quiring den Antrag, Neff zu bitten, weiter im Vorstand zu verbleiben (MGBI 1938, S. 75).
Es wiire an dieser Stelle wichtig zu wissen, ob Neff und Hege die Art und Weise, wie man
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besonders in Westpreufien Sippenforschung betrieb, noch mittragen konnten. Neff bekam
iibrigens nach seinen kritischen nachweihnachtlichen Betrachtungen zum Krieg (im
Gemeindeblatt der Mennoniten, 1941, Heft 1, 8. 1) Schreibverbot.

MGB 1939, 8. 33. Der Text war auf dem Mennonitentag in Krefeld vorgetragen worden.
MGBI 1940, S. 55fF. Hackbarth war Dozent fiir Rassenkunde und Vererbungslehre an der
Hochschule fiir Lehrerbildung in Danzig, vgl. Harten u. a., Rassenhygiene, S. 25. Der
besprochene Aufsatz stammt aus dem Archiv fiir Rassen- und Gesellschaftsbiologie, 33.
Band, 1939, Heft 4.

Dies sagte der aus Schlesien vertriebene evangelische Superintendent Johannes Klein auf
einer Tagung landeskirchlicher Archivreferenten im Jahr 1948, siche dazu Gailus, Kirch-
liche Amtshilfe S. 173.

MGBI 1950, S. 77.

Kauenhowen war von den Briten 1945 amtsenthoben und in Internierungshaft genommen
und sein Familienarchiv beschlagnahmt und vernichtet worden. 1949 kam er wieder in den
Schuldienst. Groflen Respekt verdient seine Tochter Reinhild Kauenhoven Janzen fiir die
aufrichtige Kurzbiographie ihres Vater in ML V.

Diesem und den zahlreichen Beitrigen Kauenhovens kann man mit Hilfe des Gesamt-
registers der MGBI genauer nachgehen. Es ist leicht zu finden unter www.mennonitischer-
geschichtsverein.de.

Zu Stumpps Verdffentlichungen in den MGBI siehe das Gesamtregister der MGBI, zu
Stumpps SS-Tatigkeit 1941-1943 in der Ukraine siche Michael Fahlbusch, Im Dienste des
Deutschtums in Siidosteuropa. Ethnopolitische Berater als Tathelfer fiir Verbrechen gegen
die Menschlichkeit, in: Mathias Beer/Gerhard Seewann, Siidostforschung im Schatten des
Dritten Reiches, Miinchen 2004; zur rassischen Erfassung vor Ort siehe die schon dltere
Untersuchung von Ingeborg Fleischhauer, Das Dritte Reich und die Deutschen in der
Sowjetunion, Stuttgart 1983.

Die Niirnberger Rassegesetze galten verschirft auch in der Ukraine: War z. B. eine Menno-
nitin mit einem Juden verheiratet, wurde dieser erschossen und sie verlor als rassisch min-
derwertig eingestuft jeden Anspruch auf Umsiedelung. Gerhard Rempel ist im Artikel
»Drittes Reich« im ML V auf Stumpps Verbrechen niher eingegangen, vgl. dazu auch sein
Aufsatz in MGBI 2010, S. 129. Zu Stumpp und Leibbrandt ist auch wichtig Michael Fahl-
busch, Die verlorene Ehre der Geographie, in: http://diki.cwahi.net/verloreneehre.htm (22.
Juli 2011). Stumpps SS-Berichte und die »Sammlung Leibbrandt«, an denen buchstiblich
Blut klebt, gelten fiir die mennonitische Geschichtsschreibung in den USA und Kanada bis
heute immer noch als wichtige Quellen zur Erforschung des Rufilandmennonitentums,
siehe die »Sammlung Leibbrandt« in www.gameo.com. Georg Leibbrandt war einer der
Teilnehmer der Wannsee-Konferenz im Januar 1942 und als Regierungsdirektor im Reichs-
ministerium fiir die besetzten Ostgebiete unmittelbar Vorgesetzter Stumpps. Er war in
hohem Mafle mafigeblich verantwortlich fiir die systematischen Ermordung Tausender
jiidischer Menschen. Er geht wie Stumpp nach dem Krieg straffrei aus. Leibbrandt und
Stumpp transferierten in der Nachkriegszeit ihre Archivbestinde der ehemaligen Rufiland-
deutschen aus der Ukraine in die USA, siehe dazu Eric . Schmaltz/Samuel D. Sinner, The
Nazi Ethnographic Research of Georg Leibbrandt und Karl Stumpp in the Ukraine, and Its
North American Legacy, in: Ingo Haar/Michael Fahlbusch, (Hg.), German Scholars and
Ethnic Cleansing 1919—1945, Berghahn Books 2006. Erschreckend naiv ist auch der
kanadisch-mennonitische genealogische Umgang mit den Daten der EWZ in »Mennonite
EWZ database«. Die EWZ (Einwandererzentralstelle) war eine SD/SS Organisation zur
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rassisch-volkischen Selektion und Einbiirgerung von iiber einer Million »Volksdeutscher«.
Siehe Artikel Benjamin Unruh im Personenteil des ML V.

Auch Crous’ Versuch der Wiirdigung Unruhs im ML IV, S. 390, geschrieben Anfang der
6oer Jahre, dafd Unruh »endlich 1944 in personlicher Riicksprache mit Himmler [!] er-
reichte, dafl der junge Mennonit schon beim Arbeitsdienst in unserer Art verpflichtet wer-
den durftes, ist , wenn man an den Gesamtzusammenhang denkt, sehr fragwiirdig. Bis zu
diesem Zeitpunkt waren auf Befehl Himmlers iiber 5 Millionen Juden von der SS und ihren
Helfern ermordet worden. Dies konnte ein Historiker vom Format eines Dr. Ernst Crous
auch schon 1960 wissen. Befreiend zu lesen sind hingegen die kritischen Anmerkung von
Alfred Neufeld zur jiingst erschienen Unruh-Biographie (MGBI 2010, S. 176 ff.).

Zu beiden wie Anm. 1; weitere Beitrige zur Sache siehe das Stichwort »Nationalsozialis-
mus« im Gesamtregister der MGBI.

Marion Kobelt-Groch, 75 Jahre Mennonitische Geschichtsblétter - ein Potpourri (MGBI
2009, S. 99 ff.). Auch Dieter Gotz Lichdis kiirzlich gemachte Aussage: »In keiner mennoni-
tischen Publikation wurden der » Arierparagraph: ... erwihnt« libersieht das mit Hinden
zu Greifende in den MGBI. Siehe seine sonst wichtige neueste Untersuchung: Minderhei-
ten, die sich lange fremd blieben. Mennoniten und Juden in der Zeit des Nationalsozialis-
mus, in: Daniel Heinz (Hg.), Freikirchen und Juden im »Dritten Reich«, Gottingen 2011,
8. 70. Sehr zu loben wegen seiner mutigen Deutlichkeit ist der Artikel »Drittes Reich« in
ML V.

Siehe dazu seine Beitrige Mennoniten und Polen heute. Eine Standortbestimmung (MGBI
1992) und sein Bericht Erfreulich und ein bif3chen irritierend. Mennonitentreffen in
Steegen (MGBI 2002).



STEFFEN WAGNER

»Aus weltanschaulichen Griinden besonders bekampft und
gehalt«?

Die Weierhéfer Schule und ihre Umwandlung in eine N5-Eliteanstalt im Jahr
1936

1. Die Position des Schulvereins nach 1945
Im Jahr 1867 griindete Michael Lowenberg in der Nordpfalz unweit des Don-
nersberges die »Privat-Lehr- und Erziehungs-Anstalt Weierhof«.! Dabei
dachte er nicht nur an eine Schule fiir die mennonitische Jugend, sondern er
erhoffte sich, dafd sie gleichzeitig Vorbereitungsstatte fiir ein mennonitisches
Predigerseminar werden konnte, das ebenfalls seinen Platz am Weierhof
finden sollte. Diese Hoffnungen erfiillten sich nicht. Trotzdem entwickelte
sich die unter der Tragerschaft eines mennonitischen Bildungsvereins ste-
hende Anstalt nach Anfangsschwierigkeiten zu einer sehr erfolgreichen Pri-
vatschule. Die lange Phase der Eigenstindigkeit ging 1936 ziemlich abrupt zu
Ende. Auf Betreiben Gauleiter Josef Biirckels wurde sie verstaatlicht, um
nationalsozialistische Musterschule des Gaues Saarpfalz und ab 1941 Natio-
nalpolitische Erziehungsanstalt (Napola) zu werden. Als ehemalige NS-Elite-
schule durfte die Weierhofer Anstalt nach Kriegsende den Schulbetrieb nicht
wieder aufnehmen, sondern diente erst dem franzosischen Militdr und spater
den Streitkriften der USA als Kaserne. Verstandlicherweise unternahm der
Schulverein alle Anstrengungen, um die traditionsreiche Anstalt wieder in die
eigenen Hinde zu bekommen. Dabei galt es vor allem, die entscheidenden
Institutionen davon zu iiberzeugen, daf} die Schule bis 1936, also solange sie
vom privaten Trigerverein gefithrt worden war, nicht vom Nationalsozialis-
mus geprigt gewesen sei. So schrieb der Anstaltsverein 1949 an die Restitu-
tionskammer in Kaiserslautern iiber die Ursachen der Verstaatlichung:
»Der Nationalsozialismus war [...] von vornherein Gegner von Schu-
len, die nicht aus seiner Weltanschauung heraus unterhalten wurden,
denn nichts stand dem nationalsozialistischen Herrschaftsstreben und
dem Anspruch auf Erziehungsprimat so im Wege wie weltanschaulich
selbstindige und von der Parteidoktrin unabhingige Erziehungsstit-
ten. Aus weltanschaulichen Griinden besonders bekdmpft und gehaf3t
waren die schulischen Einrichtungen und Denominationen, die nicht
nur kirchlich-religiés im gewohnlichen Sinne des Wortes waren, son-
dern aufgrund ihrer Zielsetzung und Tradition Anschauungen vertra-
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ten, die zu den nationalsozialistischen Hauptgrundsitzen in schérf-
stem Gegensatz standen.
Diese Voraussetzung triftt auf den Anstaltsverein zu. Der Verein war
Trager der im Jahre 1867 von dem Mennonitenprediger Lowenberg
gegriindeten Anstalt am Weierhof. Seine Aufgabe bestand darin, diese
Erziehungsstatte in der mennonitischen Tradition fortzufithren, auch
wenn nicht alle Schiiler aus mennonitschen Kreisen stammten. Das
aus der Reformation erwachsene Mennonitentum vertritt nun aber
Ziele, die fiir den Nationalsozialismus eine Herausforderung bedeute-
ten. Es besitzt kein Dogma wie die groflen christlichen Kirchen, ver-
legt aber den Hauptakzent auf den Grundsatz der Liebe und Toleranz
gegeniiber Freund und Feind. Dieses Prinzip fithrte nach auflen zu
einem bewufiten Pazifismus, nach innen zur Bejahung der Wehrlo-
sigkeit und damit zu einer Einstellung, die vom nationalsozialistischen
Standpunkt aus staatsgefdhrlich und staatsfeindlich war und als solche
diskriminierende Mafinahmen hervorrief [...] Allein aus diesem
Grund war die Weierhofer Schule als christliche und dariiber hinaus
mennonitische Erziehungsstitte mit antinationalsozialistischer Tradi-
tion und Zielsetzung vom damaligen Staat gehaf3t und verfolgt.«*
Mit dieser These vom weltanschaulichen Kampf zwischen mennonitischer
Erziehungsstitte und nationalsozialistischer Ideologie begriindete der Wei-
erhofer Schulverein 1949 die Verstaatlichung seiner Anstalt im Jahre 1936
durch den NS-Staat. Dafl das deutsche Mennonitentum den nationalsoziali-
stischen Machthabern allerdings keinen solchen weltanschaulichen Kampf
geliefert hat, ist seit langem bekannt. Die vorliegende Untersuchung wird
zeigen, dafd auch die Weierhéfer Schule in dieser Hinsicht keine Ausnahme
darstellt.’ Das gilt ebenso fiir ihre Auseinandersetzung mit der NS-Vergan-
genheit. »Nur wenige wollten oder konnten eigene Schuld erkennen, die mei-
sten waren mit der Klage tiber ihre vielfiltigen, oft groflen Verluste in
Anspruch genommen.«* Das Verschweigen oder Verdringen, das Diether
Gotz Lichdi fiir die iiberwiegende Mehrheit der deutschen Mennoniten fest-
stellt, trifft auch auf den Weierhdfer Schulverein zu. Wie das Schreiben an die
Restitutionskammer zeigt, ging man hier allerdings noch einen entscheiden-
den Schritt weiter: Im Bemiihen, die vom franzésischen Militir beschlag-
nahmte Anstalt moglichst schnell zuriickzubekommen, spielte der Schulver-
ein den mafigeblichen Behorden vor, mennonitischer Martyrer gewesen zu
sein, der gerade wegen seines Festhaltens an traditionellen Grundsitzen, wie
etwa der »Bejahung der Wehrlosigkeit,« vom NS-Staat verfolgt worden sei.
Daf jetzt, nach dem Krieg, diese aufrechte Haltung der Schule nicht aner-
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Prediger Michael Léwenberg und Professor Dr. Ernst Gébel
Liwenberg griindete die Anstalt und leitete sie von 1867 bis 1874. Aufihn folgte Gobel als Leiter der
Anstalt von 1884 bis 1928. Abbildung aus einem Reklameprospekt aus dem Jahr 1934.

kannt werde und man ein zweites Mal leiden miisse, sei doppeltes Unrecht
der Anstalt gegeniiber. Seiner Emporung gab der Schulverein beispielsweise
noch im Januar 1956 diesen Ausdruck: »Wohl niemand kann verstehen, dafs
das Eigentum einer einen ausgezeichneten Ruf genieflenden privaten christ-
lichen Schule, die von der NSDAP enteignet wurde, weil sie mit deren Prin-
zipien nicht iibereinstimmte, noch zehn Jahre nach dem Krieg im Besitz der
Besatzungsbehérden bleibt, obwohl die Weiterfithrung der erzieherischen
Arbeit dieser Schule fiir das Land ein dringendes Bediirfnis ist.<®

Der Blick auf die Entwicklung der Anstalt seit ihrer Griindung im Jahr 1867
wird deutlich machen, daff die Behauptung, am Weierhof sei konsequent
mennonitische Tradition gewahrt worden, weit von der Wirklichkeit entfernt
ist. Eher ist danach zu fragen, wann und aus welchen Motiven mennonitische
Positionen sich dnderten und mit anderen Zielsetzungen und Werten ver-
bunden wurden. Es wird sich historisch begriinden lassen, daf8 die Anstalt
1936, zum Zeitpunkt der Verstaatlichung, nicht den »antinationalsozialisti-
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schen« Charakter besaf}, den der Schulverein nach 1945 fiir sie reklamierte.
Viel mehr wird man verstehen, weshalb es fiir Gauleiter Biirckel gute Griinde
gab, gerade an den Weierhof zu denken, als er in der Pfalz in aller Schnelle
eine NS-Musterschule einrichten wollte.

2. Die Tradition der Anstalt

2.1 »Bewufter Pazifismus und Bejahung der Wehrlosigkeit«?

Recht bald nach ihrer Griindung geriet die Anstalt in eine existentielle Krise.
Die Ursachen fiir den Niedergang kénnen hier hochstens angedeutet
werden.® Von Beginn an war sie nur dadurch lebensfihig, dafl auch nicht-
mennonitische Schiiler aufgenommen wurden. Bereits dieser Umstand lief§
bei manchen deutschen Mennoniten keine iiberaus grofle Sympathie fiir die
Anstalt aufkommen. Die Tatsache, daff von Anfang an die deutschen Men-
noniten nicht geschlossen hinter dem Projekt der Weierhofer Anstalt stan-
den, war sicher auch eine der wesentlichen Ursachen fiir das Scheitern von
Lowenbergs Predigerseminaridee. Ungiinstig fiir eine gedeihliche Entwick-
lung war weiterhin der frithe Tod des Anstaltsgriinders im Jahr 1874. Seinem
Sohn Thomas Lowenberg, der die Leitung iibernahm, fehlten die akademi-
sche Qualifikation und wohl auch die sonstigen Kompetenzen fiir dieses
Amt.” Resigniert trat er nach nur vier Jahren als Schulleiter zuriick. Die Beru-
fung des Wiirttembergers Ernst Eckstein zum Nachfolger stand ebenfalls
unter keinem guten Stern. Sie zeigte das Dilemma, in dem die Schule steckte,
besonders deutlich. Aus mennonitischen Kreisen hatte sich trotz angestreng-
ter Suche keine geeignete Personlichkeit bereit gefunden, die in schwieriges
Fahrwasser geratene Anstalt zu fithren. Jetzt aber, nachdem der Protestant
Eckstein sein Amt angetreten hatte, kritisierten viele Mennoniten, dafl die
Schule nicht einmal unter mennonitischer Leitung stiinde, und nicht wenige
diirften ihre anfinglichen Vorbehalte bestatigt gesehen haben. Dabei hatte der
Anstaltsverein sogar zur Notliige gegriffen, um Eckstein als recht passablen
Kandidaten der mennonitischen Offentlichkeit zu prasentieren. So pries man
in den Mennonitischen Blittern Ecksteins »sehr vorteilhafte Zeugnisse tiber
Lehrbegabung und Lehrtitigkeit«,® obwohl die Schulbehorde festgestellt hatte,
daf3 »die Zeugnisse allerdings im Ganzen nur mittelméBig lauten.«® Tatsdch-
lich aber bedugten auch die Mitglieder des Anstaltvereins selbst von Beginn
an Eckstein recht mifStrauisch. Seine schwierige Situation wird allein daran
deutlich, daf} er als Nichtmennonit von den Sitzungen des mennonitischen
Schulvereins ausgeschlossen war. Als Eckstein wegen der uniiberbriickbar
grofien Spannungen zum Anstaltsverein 1884 das Handtuch warf, stand die
Schule vor dem Aus. Neben den genannten Problemen gab es noch erhebli-
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che Schulden, die vom Schulhausneubau von 1869 herriihrten, so daf der
Anstaltsverein die Schliefung der Schule erwog.

Die Wende kam mit der Verpflichtung des jungen Ernst Gébel als neuen
Direktors. G6bel war selbst von 1871-74 Schiiler am Weierhof gewesen. Ziel-
strebig fiihrte er die Schule mit dem Ausbau zur sechsklassigen Realanstalt,
die 1892 die »Militirberechtigung« erwerben konnte, erfolgreichen Zeiten
entgegen. Waren im Sommer 1884 gerade noch 13 Schiiler auf dem Weier-
hof, so stiegen die Schiilerzahlen unter Gobels Regie, die bis 1929 andauerte,
auf mehr als 200."° Aufleres Merkmal der positiven Entwicklung wurde der
immer umfangreichere Gebidudekomplex der Anstalt mit der Aula bzw. der
»Schulwalhalla« von 1902 als reprisentativem Mittelpunkt. Vor dem Ersten
Weltkrieg galt die »Realanstalt am Donnersberg« (RAD) als eine der bekann-
testen Heimschulen in Siidwestdeutschland, die sich zudem des besonderen
Wohlwollens des Kaisers erfreuen durfte.”

Wie aber verlief die innere Entwicklung der Schule? Michael Léwenberg, der
Griinder, wiinschte sie sich als »eine Pflanzstitte [...], von welcher viel Segen
ausstrome auf unser durch den Einflufl eines unglaubigen Zeitgeistes vielfach
eingeschlifertes Mennonitentum [...] Denn eine solche Anstalt haben wir
nétig und unsere Teilnahmlosigkeit gegen dieselben kénnten wir durch
Nichts entschuldigen. Unsere Kinder, welche eine hohere Bildung erhalten
sollen, miissen héhere Schulen besuchen, die wohl duflerlich oft sehr aufge-
putzt erscheinen, in ihrem inneren Lebensmarke aber nicht selten von dem
Nationalismus jammerlich zerfressen sind. Und solchen Schulen sollten wir
linger unsere Kinder anvertrauen wollen?« > Ob nun durch das angestrebte
Predigerseminar oder durch die Schule, die es vorbereiten sollte, die Weier-
héfer Erziehungsstitte wollte sich nach Lowenbergs Vorstellung gegen schid-
liche Tendenzen der Zeit richten, gegen Unglauben und Nationalismus, und
vor allem gegen ein passives, »eingeschlafertes Mennonitentum.« Inwieweit
wurde nun dieses zutiefst religiose Anliegen des Schulgriinders in der Folge-
zeit verwirklicht?

Hinrich van der Smissen, Vorsitzender des Weierhdfer Anstaltsvereins von
1879 bis 1885 und erster Vorsitzender der Vereinigung deutscher Mennoni-
ten, war wohl derjenige, der die Idee fiir den spiteren Erfolgsweg Gobels ent-
wickelt hatte. Am 15. Januar 1884, von Ernst Gobel war zu diesem Zeitpunkt
noch nicht die Rede, akzeptierte die Generalkonferenz des Schulvereins van
der Smissens ehrgeizigen Rettungsplan, nach dem es vor allem darum gehen
mufte, die so genannte »Militirberechtigung« fiir die Weierhdfer Schule zu
erlangen.” Die Absolventen der Schule hitten dann das Recht, das »Einjih-
rig-Freiwillige« abzuleisten, also nach nur einem Jahr Militdrdienst Reserve-
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offizier werden zu kénnen. Das hohe Renommee des Offiziersstandes in der
Wilhelminischen Gesellschaft wiirde, so hoffte man, fiir einen Schiilerzulauf
sorgen, der den Bestand der Anstalt sichern kénne. Gleichzeitig schlug van
der Smissen vor, erneut die alte Idee Léwenbergs, am Weierhof ein menno-
nitisches Predigerseminar einzurichten, zu verfolgen. Als Ernst Gobel im
Sommer 1884 seine Arbeit an der Weierhofer Schule aufnahm, setzte er sich
mit aller Kraft dafiir ein, diesen zweigleisigen Plan in die Realitit umzuset-
zen. So war das Weierhofer Predigerseminar auch einer der strittigen Punkte
in den ohnehin recht schwierigen Verhandlungen um die Vereinigung der
deutschen Mennoniten, die unter zahlreichen Kompromissen schlie8lich
1886 zustande kam.” Zu den Zugestindnissen der Pfilzer Mennoniten
gehorte allerdings der Verzicht auf das Predigerseminar, das in Berlin entste-
hen sollte, wozu es spater allerdings auch nicht kam. Im Gegenzug wurde von
der Vereinigung anerkannt, dafl die Weierhofer Schule — auch ohne Predi-
gerseminar - allgemeinen mennonitischen Interessen diene und deshalb
finanziell unterstiitzt werden sollte. Die Hohe der vom Kuratorium der Ver-
einigung jahrlich zu bestimmenden Hilfsgelder lag in den Folgejahren bei 800
Mark.” Das war zwar besser als nichts, aber kein Ersatz fiir die aufgegebene
Predigerseminaridee. Um so energischer mufite man nun auf die Karte »Mili-
tarberechtigung« setzen. Aber auch hier erschien der Erfolg alles andere als
selbstverstiandlich. Im Riickblick erlduterte Ernst Gébel die damalige unge-
wisse Lage so: »Von vier Privatschulen, welche in jener Zeit um diese Berech-
tigung nachsuchten, wurden drei zurtickgewiesen, die vierte erhielt sie erst
nach langeren Verhandlungen. Wir wollten jedoch das Aufierste versuchen.«'®
Die Genugtuung, dieses Ziel trotz aller Widrigkeiten erreicht zu haben, spiirt
man in Gobels Worten, mit denen er im Jahresbericht iiber das Schuljahr
1891/92 die erfreuliche Nachricht mitteilt: »In dem zuriickgelegten Schul-
jahre hat unsere Schule mit der Erlangung der Berechtigung ein Ziel, dem sie
seit vielen Jahren in stiller Arbeit zugestrebt, zur rechten Zeit, so friih, als es
tiberhaupt méglich war, gliicklich erreicht.«” Daf die Erlangung der Militér-
berechtigung das entscheidende Sprungbrett fiir den gesicherten wirtschaft-
lichen Erfolg der Anstalt bedeutete, steht aufler Frage. An den Schiilerzahlen
1af3t sich das unschwer ablesen: Von 75 Schiilern im Jahr 1892 iiber 120 im
Jahr 1896 schnellten die Zahlen stetig weiter nach oben. 1901 besuchten
bereits 170 Schiiler die Anstalt.’® Den direkten Zusammenhang zwischen
gestiegenen Schiilerzahlen und der Verleihung der Militirberechtigung sah
Ernst Gobel bereits 1893. Im Jahresbericht tiber das Schuljahr 1892/93 heifst
es: »Im Laufe desselben sind im ganzen 27 als Zoglinge, 6 als auswirtige
Schiiler eingetreten; 20 mehr als im vorhergehenden Schuljahr, wohl in Folge
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der unserer Schule nach erfolgtem Ausbau zu einer 6klassigen Realschule im
Juni vorigen Jahres erteilten Militdrberechtigung.«"

War das aber die Schule, die Michael Léwenberg sich vorgestellt hatte, eine
Anstalt, die dem Nationalismus der staatlichen Schulen entgegen wirken und
»eingeschlifertes Mennonitentum« wieder ins Leben zuriickholen wollte?
Hatten nicht erst kiirzlich viele russische Mennoniten eine eindrucksvolle
Bekenntnistreue in der Frage der Wehrlosigkeit bewiesen? Als Reaktion auf
die Einfithrung der allgemeinen Wehrpflicht in Rufiland waren in den Jahren
zwischen 1870 und 1880 18 000 Mennoniten ausgewandert.?’ Das Echo auf
die Auszeichnung der Militirberechtigung fir die Weierhofer Schule war bei
den deutschen Mennoniten denn auch durchaus geteilt, wie Ernst Gébel noch
im Jahr 1892 feststellen mufte: »Was uns hier in West- und Siiddeutschland
in erster Linie bei einer Privatschule als erstrebenswertes Ziel erscheint, die
Erlangung der Militirberechtigung, das ist in den Augen anderer, die an dem
Grundsatz der Wehrlosigkeit festhalten, ein trauriger Abfall von den alten
Grundsitzen.«?' Eine Sichtweise, die Gobel recht verstimmte, zumal man
diesen Kritikern bereits 1885, als der Weg hin zur Militdrberechtigung gerade
beschritten worden war, entgegengehalten hatte, die Qualifikation zum Ein-
jihrig-Freiwilligen und das Festhalten an der Wehrlosigkeit wiirden sich nicht
widersprechen: »[...] da auch den Einjahrigen erlaubt ist, nach der bekann-
ten Cabinetsordre ihren Dienst zu leisten, so verstofit diese Berechtigung
nicht gegen den Grundsatz der Wehrlosigkeit.«?> Natiirlich gestattete die
preuflische Kabinettsorder von 1868 mennonitischen Kriegsteilnehmern den
Dienst im Nachschubwesen oder im Sanitatsbereich. Dennoch erscheint die
Taktik, einerseits Zoglinge mit der Aussicht auf das Einjahrig-Freiwillige
kodern zu wollen, andererseits aber das Prinzip der Wehrlosigkeit weiterhin
fiar sich zu beanspruchen, als wenig tiberzeugender Versuch, die mennoniti-
sche Fassade zu wahren. Im Konigreich Bayern galt die Kabinettsorder von
1868 ohnehin nicht, so daf8 beispielsweise 34 der 41 Schiiler, die 1885 am
Weierhof waren,” von diesem Privileg gar keinen Gebrauch hitten machen
konnen. Die fehlende mennonitische Ausrichtung der Schule sah auch Theo-
dor Vogel, ein Mitglied der Reichsschulkommission, der entscheidenden
Institution fiir die Vergabe der Militirberechtigung: »Es liegt zunachst sehr
nahe, die von einem mennonitischen Erziehung- und Bildungsverein gegriin-
dete und jetzt noch verwaltete, bez. unterstiitzte Schule als eine [...] mit
scharf ausgepragtem konfessionellen Charakter und einiger Propagandaab-
sicht aufzufassen. So liegt die Sache aber nicht. Der Gedanke, am Donners-
berg eine Erziehungsanstalt mit Externat (Hoherer Biirgerschule) zu griin-
den, ist 1867 von einem Volksschullehrer und Mennonitenprediger M.

95



Loéwenberg »auf dem Weierhof beim Donnersberge« gefafit worden. Augen-
scheinlich ist derselbe dabei mehr von padagogischer Begeisterung und Fiir-
sorge fiir die Schulbediirfnisse der ndheren und weiteren Umgegend geleitet
worden als von konfessionellen Riicksichten [...] Nach § 2 der amtlich besta-
tigten Satzungen dieses Vereins sind als Mitglieder desselben zwar nur Men-
noniten zulissig [...] Die Satzungen enthalten aber nichts davon, daff die
Erziehung in der Anstalt im Sinne eines bestimmten religiésen Interesses, ins-
besondere des mennonitischen erfolgen solle. Der Verein scheint es vielmehr
nur auf eine Erziehung der Jungen in ernster Zucht und dabei in leiblicher
Frische und Gesundheit abgesehen zu haben [...]«*

Dafl Vogel gar keine mennonitischen Inhalte mehr erkennen konnte und des-
halb annahm, der Schulgriinder Lowenberg sei auch gar nicht von konfessio-
nellen Motiven geleitet worden, zeigt, wie sehr man sich inzwischen am Wei-
erhof von mennonitischen Traditionen verabschiedet hatte. Der mennoniti-
sche Religionsunterricht spielte eine so untergeordnete Rolle, daff er beim
Uberblick, den die einzelnen Jahresberichte tiber die jeweiligen Unterrichts-
ficher gaben, im Gegensatz zum protestantischen und katholischen Religi-
onsunterricht gar nicht genannt wurde, das Schuljahr 1890/91 ausgenommen.
Spezifisch mennonitische Themen, wie etwa Taufergeschichte, werden nicht
erwihnt. Der Name »Menno Simons« ist in den entscheidenden Passagen der
Jahresberichte, den haufig einleitenden historischen Abhandlungen, den
Schilderungen des Weierhofer Jahreslaufes und der Darstellung der Unter-
richtsinhalte, nirgends zu finden, auch nicht in den spateren bis 1938! Von
den vielen hundert Ansprachen, die zwischen 1885 und 1936 zu den unter-
schiedlichsten Anldssen am Weierhof gehalten wurden, hatte keine einzige
ihn oder eine andere bekannte mennonitische Personlichkeit als Thema. Die
Verinderung der mennonitischen Identitit als Folge von wirtschaftlichem
Erfolg und Akzeptanz durch den Staat, das war allerdings eine Entwicklung,
die nicht exklusiv fiir den Weierhof galt, sondern durchweg bei Mennoniten
zu beobachten ist. Fiir die begehrte Militarberechtigung war der Verzicht auf
»mennonitische Propaganda« eben notwendige Voraussetzung. Deshalb hob
Theodor Vogel, der insgesamt von der Anstalt und ihrer Leitung tiberaus
angetan war, gerade diesen Punkt auch lobend hervor.

Mit Gobels Ankiindigung im Jahresbericht 1891/92, die Schule habe die Mili-
tarberechtigung erhalten, wird iiberdies auch klar, daf} der Nationalismus,
dem Michael Lowenberg mit seiner Schule aus dem Weg gehen wollte, am
Weierhof nun doch siegreichen Einzug gehalten hatte. Die durch die Verlei-
hung der Militdrberechtigung aussichtsreichere Schulsituation sah Ernst
Gobel namlich besonders unter folgendem Vorzeichen: »Es ist ihr damit die
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Moglichkeit geboten, unter noch giinstigeren Verhaltnissen, als bisher ihrem
schonen Beruf, der religios-sittlichen und patriotischen Erziehung der ihr
anvertrauten Jugend, obzuliegen und unbehelligt von den Kidmpfen der
Gegenwart zu dem ihr beschiedenen Teil an der Losung einer der wichtigsten
nationalen Aufgaben, der Heranbildung des Geschlechtes mitzuwirken, von
dessen Tiichtigkeit in erster Linie die Zukunft unsers teuren Vaterlands
abhingt.«®® Primires padagogisches Ziel war demnach die Erziehung im
vaterlindischen Geist, auf das Wohl des Vaterlandes war das gesamte Schul-
leben ausgerichtet.

Die Grundziige seines vom Patriotismus bestimmten politischen Weltbildes
hat Ernst Gobel in den mehr als vier Jahrzehnten seines Wirkens am Weier-
hof immer wieder in unverinderter Weise dargelegt. Basis ist zunéchst die
Auffassung vom Leben als Kampf: »Ein Mensch sein heift Kimpfer sein.
Abgesehen von dem Kampf, den ein jeder von Kind auf mit seinen eigenen
korperlichen, sittlichen und geistigen Unvollkommenheiten zu fiihren hat, ist
es in der Regel selbst dem Friedliebendsten nicht moglich, seine Lebensauf-
gabe zu erfiillen, ohne auf Gegner oder Feinde zu stoflen.«*® Die unaus-
weichliche Notwendigkeit, sich im Leben einem Feind stellen zu miissen, hat
nach Gaobel durchaus sein Gutes, denn »sie sehen schirfer als unsere Freunde
unsere Fehler!« Auf diese Weise »machen sie uns fest und stark in unserer
berechtigten Eigenart und in der Verfolgung unserer Ziele, wenn wir anders
uns und unsere Sache nicht kleinmiitig aufgeben wollen«.”” Die Bereitschaft,
sich freudig dem Lebenskampf zu stellen, ist dabei nach Ernst Gobel typischer
Wesenszug des Deutschen: »Kampf ist das Lebenselement des Germanen von
der Wiege bis zur Bahre. Selbst der Wohnplatz der Seligen, seine Walhalla,
mochte der Deutsche sich nicht denken ohne fréhlichen Kampf; in fréhlichen
Kampfspielen sucht heute noch unsere Jugend nach anstrengender Schular-
beit am liebsten ihre Erholung.«*® Die besondere Beziehung des deutschen
Volkes zum Kampf sieht Gébel im Ablauf der deutschen Geschichte bestitigt:
»Kein Volk der Erde hat so viele schwere Kémpfe gegen innere und duflere
Feinde zu bestehen gehabt, als das deutsche, kein Land Europas weist soviel
mit dem Blute eigener Sohne wie fremder Krieger getrinkte Schlachtfelder
auf als unser Vaterland.«*® Nach Gobels Logik mufite demnach das deutsche
Volk auch entsprechend nachdriicklich mit seinen Fehlern konfrontiert
werden, so daf sich iiber die Jahrhunderte hinweg die deutsche Kardinal-
schwiche, nimlich der »Hang zur Uneinigkeit und zur Eigenwilligkeit«*’,
herauskristallisierte. Aus diesem Grund hérte auch Ernst Gébel nie auf, Par-
teienzwist als Hauptursache fiir die Gefihrdung deutscher Selbstbehauptung
zu verurteilen. Das Beschwiren der deutschen Einigkeit hatte aber nur Aus-
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sicht auf Erfolg, wenn das opferbereite Volk auch von der geeigneten Persén-
lichkeit gefiihrt werden wiirde: »Gliicklich dann das Volk, das einen Fiihrer
findet wie Moses, gliicklich dann der Fiihrer, der treue Mitstreiter findet wie
Armin. Spiteren Zeiten erscheint der Weg, den sie ihr Volk gefiihrt, als selbst-
verstindlich.«*' In Bismarck, Wilhelm I. und Wilhelm II. sah man am Weier-
hof solche Fithrerfiguren, die Deutschland endlich zu der ihm gebiihrenden
Stellung in der Welt verholfen hatten.

Die wesentlichen Charakteristika dieses politischen Weltbildes sind der
»Kampf ums Dasein«, die Sonderstellung des Deutschtums und die Einigkeit
der Volksgemeinschaft im absoluten Gehorsam der monarchischen Fithrung
gegentiber. Es ist also unverkennbar geprigt von sozialdarwinistischen, natio-
nalistischen und antidemokratischen Ziigen. Diejenigen, die eine andere Sicht
hatten und Kritik an der Regierung oder den Regenten {ibten, waren natiirli-
che Gegner der Weierhofer Schulgemeinde, da sie ja durch das Gift der Unei-
nigkeit die nationale Schlagkraft schwichten. Noch 1940 bekannte Gustav
Gobel, Ernst Gébels Bruder, langjéhriger Vertreter in der Anstaltsleitung und
schliellich sein Nachfolger (1929-1934), dafd sich die Weierhéfer Anstalt »bei
ihrer Grundeinstellung [...] gar oft in einem gewissen Gegensatz zu den gei-
stigen Strémungen [...], wie sie in einem Bayern mit einer ultramontanen
und sozialdemokratischen Kammermehrheit gegeben waren«*2, befunden
habe. Katholizismus und Sozialdemokratie, das waren schon die Widersacher
Bismarcks gewesen. Die Gegnerschaft zur Sozialdemokratie erklért sich fiir
den Weierhof allerdings nicht aus der politischen Uberzeugung der Schullei-
tung allein. Betrachtet man in den Jahresberichten die Berufsangabe der
Schiilerviter, so wird deutlich, daf} diese - als Gutsbesitzer, Fabrikbesitzer
oder reiche Kaufleute - fast ausnahmslos der begiiterten Ober- oder Mittel-
schicht angehorten.®® Das bemerkt auch Werner Weidmann in seiner Schul-,
Wirtschafts- und Sozialgeschichte der Pfalz: »Die Realanstalt am Donnersberg
bei Bolanden hatte damals den Charakter einer Eliteschule, es war eine
Schule, die nur fiir relativ begiitertes Biirgertum zugéanglich war. Immerhin
kostete die Pension einschliefSlich Schulgeld damals, also um 190s, jihrlich
zwischen 690,~ Mark und 810,— Mark [...] Das war das Jahresgehalt eines
Junglehrers oder eines Bahnwirters, und man fiihlt sich an Preise erinnert,
die zu Thomas Manns Zeiten in der Schweiz in Davos auf dem Zauberberg
verlangt wurden.«** Ernst Gébel prangerte zwar immer wieder die Zersplit-
terung und das Parteienwesen als deutsches Hauptiibel an, gehorte aber selbst
mit seiner Schule einer bestimmten politischen Richtung an, eben der, die die
Interessen des konservativen, national ausgerichteten Besitzbiirgertums ver-
trat. Auch aus diesem Grund 1af3t sich nicht davon sprechen, wie immer
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wieder im Weierhofer Umfeld zu horen ist, die Schule sei nun einmal mit
dem von nationaler Euphorie und Kaisertreue gepriagten Strom der Zeit mit-
geschwommen. Diesen Strom gab es weder in seiner Einheitlichkeit noch in
seiner Ausschliefflichkeit. Auf die verschieden ausgerichteten, zum Teil ambi-
valenten Tendenzen innerhalb der Wilhelminischen Gesellschaft weist zum
Beispiel Hans-Ulrich Wehler hin: »Wiéhrend ein radikaler Nationalismus und
rabiater Militarismus zunehmend Anhénger gewannen, kam die konservative
Presse iiber den zweiten Rang nicht hinaus. Dagegen blieb im Vergleich mit
ihr die liberale Presse kraftiger und lebendiger [...]«*® So wie die Regie-
rungsinteressen in der Medienlandschaft nicht den ersten Rang behaupten
konnten, mufite die Obrigkeit auch registrieren, daf} die Sozialdemokratie
noch vor dem Ersten Weltkrieg die stirkste Partei im Reichstag wurde. Das
galt auch fiir den Wahlkreis Kaiserslautern-Kirchheimbolanden, in dem der
Weierhof lag. Nationalismus, Militarismus und innenpolitischer Konservati-
vismus waren also keine zeitgemaflen Automatismen. Fiir eine Privatschule
aber, auch wenn sie — nach Michael Lowenbergs Bekenntnis - eben nicht vom
»Nationalismus jammerlich zerfressen« werden wollte, gab es die fundamen-
tale Frage nach der Existenzsicherung. Und die, das hatte die Vergangenheit
schmerzvoll gezeigt, konnte von mennonitischer Seite allein nicht geleistet
werden. Trotz einzelner spektakuldrer Spenden vermégender Mennoniten,
wie beispielsweise von Frau Antje Brons, und trotz diverser ertragreicher
Sammlungen unter deutschen und hollindischen Mennoniten war der Wei-
erhofer Schulverein vorwiegend von der nichtmennonitischen Elternschaft
abhingig, die ihre Kinder der Anstalt anvertraute.

Ernst Gobel hatte sich urspriinglich ein wesentlich breiteres mennonitisches
Engagement fiir die Weierhofer Schule erwartet. Dafl er sich hierin getduscht
sehen mufle, traf ihn sehr. Der junge Schulleiter Gobel konnte und wollte eine
gewisse Verbitterung nicht verbergen, als er in seiner Jubildumsschrift zum
25jdhrigen Bestehen der Anstalt klagte: »Alle die Fehler, durch welche die
Mennoniten von jeher sich ins eigene Fleisch geschnitten haben, sie haben
auch hier zerstérend und hemmend gewirkt.«*® Gaben nicht gerade die deut-
schen Mennoniten ein Spiegelbild ab fiir die deutsche Erbschwiche, die Zer-
strittenheit? Das hatten schon die intensiven und letztlich enttauschenden
Auseinandersetzungen um die Weierhofer Anstalt gezeigt, als man um die
Vereinigung deutscher Mennoniten gerungen hatte, der ja auch langst nicht
alle deutschen Mennoniten beigetreten waren. Um so mehr bemiithte man
sich am Weierhof, jetzt, da durch die Militdrberechtigung die Existenz der
Schule gesichert schien, die erstrebte deutsche Einheit im Sinne einer wahren
Volksgemeinschaft als erzieherisches Ideal zu verfolgen.
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Im Rahmen der vaterlindischen Erziehung wird es allgemein {iblich gewesen
sein, Aufsatzthemen zu stellen wie: Inwiefern ist Minna von Barnhelm ein
echt nationales Drama? ~ Worin kann Schillers Leben und Wirken jedem
Deutschen zum Vorbild gereichen? — Welche deutschen Tugenden pries
Goethe an Hermann?®’ Auch die Tatsache, daf die Feierlichkeiten anlidfilich
der Geburtstage der Monarchen oder Gedenktage sonstiger nationaler
Helden Hohepunkte des Schuljahres bildeten und es in gewisser Hinsicht
strukturierten, gehorte gewifl zum normalen Schulbetrieb der Zeit. Dabei
beriihrt es vielleicht doch etwas eigenartig, wenn an einer Schule, die sich
noch wenige Jahre vorher hartnickig darum bemiiht hatte, mennonitisches
Predigerseminar zu werden, nun vaterlindisch ganz unbescheiden »unserer
Jugend die Thaten des ersten Feldherrn der Gegenwart,«*® die Feldmarschall
Helmuth Graf von Moltkes, vorgefithrt wurden. Daf3 jetzt Fahnenausfliige zu
Marschmusik in militirischen Formationen zum Schulalltag gehorten, war
wohl auch damals eine Ausnahmeerscheinung. Ungewohnlich nach Konzep-
tion und duflerst aufwendiger Durchfithrung war ebenfalls die 1896 mit
»Armin, dem Befreier Deutschlands« aufgenommene Reihe der elf vaterlin-
dischen Schiilerfeste, die iiber Karl den Grofien und Friedrich Barbarossa bis
zu Friedrich II. von Preuflen und den Befreiungskriegen von 1813 fiihrte.
Den durch den Ersten Weltkrieg bedingten unfreiwilligen Schlufipunkt dieser
Vorfiihrungen bildete 1914 die Feier »Zur Einheit und Reichsverfassung« von
1871. Die Schiilerfeste boten vielfach Gelegenheit, vorbildliches vaterldndi-
sches Verhalten zu demonstrieren, aber auch zu verinnerlichen. So wurde
etwa 1912 Gerhard Johann David von Scharnhorst gerithmt, da er »den Biir-
gerlichen den Eintritt in den Offiziersstand freimachte und durch die Wie-
dereinfithrung der altdeutschen Wehrpflicht der Kriegsmeister fast aller
groflen Volker der Gegenwart geworden ist.«*? Das hochste Lob aber zollte
man denen, die »unerkannt, wie selbstverstindlich ihr Liebstes, Gliick und
Leben fiir ihre Volksgenossen, fiir Deutschlands Befreiung hingegeben
haben!«*® Das »Opfer« wurde zum Schliisselbegriff der vaterlindischen Pad-
agogik Gobels, ob nun von kleinen Opfern, wie beispielsweise Schiilerspen-
den fiir nationale Projekte, oder den »heilig grofien Opfern«*, dem Helden-
tod fiirs Vaterland, die Rede war. Bei den Schiilern diese Hingabebereitschaft
fiir das Vaterland zu entwickeln, das war die zentrale Erziehungsaufgabe.

Zu den verhiltnismaflig kleinen Opfern der Weierhdfer Schiilerschaft, die
aber grofie Wirkung zeitigten, gehorte die Sammlung fiir den Deutschen Flot-
tenverein im Jahre 1899. Wilhelm II. hatte in Hamburg eine Rede zur Flot-
tenfrage gehalten und dabei gefordert: »Unser ganzes Volk muf sich ent-
schliefSen, fiir die Stirkung der deutschen Seemacht Opfer zu bringen.«*?
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Ernst Gobel berichtet, wie diese Rede in der Weierhofer Anstalt aufgenom-
men wurde: »Zu diesem Volk gehoren auch die Zoglinge der Anstalt. Es
bedurfte blof§ dieses Hinweises, und nach der Ansprache eines Oberklédssers
an die versammelte Knabenschar stand bei allen der Entschlufl fest, auf ihre
Weise des Kaisers Aufruf an das deutsche Volk zu erwidern. Bei vielen hatten
wir dafiir zu sorgen, daf} sie nicht allzu sehr in ihrer Begeisterung ihren Ver-
mogensstand erschiitterten und nicht mehr als 25% ihres Jahreseinkommens
zeichneten [...] Der Betrag (M. 506) wurde der Leitung des deutschen Flot-
tenvereins iibersandt mit der Bitte, ihn fiir die beiden neuen Seemannsheime
zu Genua und Kiautschou zu verwenden [...] zu dem Zwecke, unseren tap-
feren Blaujacken nach gefahrvoller Fahrt ein schénes Heim auf fremden
Boden zu schaffen, in dem sie die Bilder und Griiffe aus der Heimat erwar-
ten, in dem sie sich wohlfiihlen, entriickt dem wiisten Treiben elender Matro-
senkneipen [...]«** Den »fremden Boden« in Kiautschou hatten deutsche
Truppen 1897 auf Anweisung des Kaisers besetzt, obwohl diese Aktion
auBenpolitisch genauso riskant, undiplomatisch und letztlich fiir die deut-
schen Interessen nachteilig war wie die gesamte gegen England gerichtete
Flottenaufriistung. Die namhafte Spende der Weierhofer Schiiler aber stellte
zumindest fiir den Pfilzer Raum eine vaterlandische Pionierleistung mit
beachtlichem propagandistischem Werbeeffekt dar. »Vielleicht hat das Bei-
spiel unserer Jugend, das iibrigens meines Wissens nicht blof3 norddeutsche
Schulen, sondern auch vor einiger Zeit schon ein bayerisches Gymnasium
gegeben, wirklich an einem bescheidenen Teil fruchtbringend bei den vielen
seitdem in unserer Pfalz erfolgten Neugriindungen von Flottenzweigvereinen
mitgewirkt.«* Den auflergewohnlichen Rang der Weierhofer Spende machte
die ebenso auflerordentliche Dankbarkeit Seiner Kaiserlichen Majestét deut-
lich. Bis zum Ende seiner Regierungszeit im Jahre 1918 bedachte Wilhelm II.
jedes Jahr zu seinem Geburtstag die Weierhofer Anstalt mit wertvollen
Geschenken. Die Biicher oder Gemilde, die er durch die kaiserliche Scha-
tullverwaltung an den Weierhof schicken liefs, verherrlichten entweder die
Pracht der deutschen Kriegsflotte oder sie glorifizierten grofle Ereignisse der
deutschen oder preuflischen Geschichte, wie etwa legenddre Schlachten
Friedrichs des Groflen. Auf diese Weise trugen die Kaisergeschenke, die
sicherlich jeweils den gebithrenden Ehrenplatz in der Anstalt bekamen, weiter
dazu bei, der Weierhofer Schuljugend Tag fiir Tag vorbildliches patriotisches
Verhalten vor Augen zu fithren. Daf§ Wilhelm II. auch die ihm zugesandten
Jahresberichte der Schule zur Kenntnis nahm, lafit sich zumindest an einem
Beispiel belegen: Uber das Kgl. Bayerische Staatsministerium erhielt die RAD
»die neueste, in einem Abdruck fiir die Anstalt bestimmte Flottentafel Seiner
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Majestit und die uns, Alt wie Jung, erstaunliche Mitteilung der Schatullver-
waltung des Kaisers, daf seine Majestit sich bewogen gefunden habe, der 5.
Klasse der Anstalt zur Erinnerung an ihre vorjahrige Darstellung Friedrichs
des Groflen bei Kolin noch ein besonderes Exemplar des Rochlingschen
Bildes: »Die Letzten bei Kolin« zum Geschenk zu machen.«* Insofern durfte
man mit einem gewissen Recht am Weierhof davon sprechen, dafl »das
scharfe, aber doch so giitige Auge seiner Majestét«*® gnadig auf die Anstalt
herab blicke. Das konnten nicht viele Schulen von sich behaupten.

Die Weierhéfer Schiiler besuchten die Veranstaltungen des Deutschen Flot-
tenvereins oder der Deutschen Kolonialgesellschaft in Kirchheimbolanden.
Ideel oder finanziell unterstiitzten sie die Verteidigung »unserer heiligsten
Giiter [...] im Kampf gegen Barbarei und Fanatismus«*’ wie in China oder in
Siidwestafrika. Man besichtigte in Speyer die Torpedoboote der deutschen
Flotte oder hielt anldfilich der hundertsten Wiederkehr der Vielvolkerschlacht
bei Leipzig Manéver am Donnersberg ab. Mit unzihligen Reden, Vortrigen
und einem Unterricht, der ganz auf die patriotische Grundidee der Schule
abgestimmt war, versuchte man, mit den eigenen bescheidenen Mitteln die
nationale Selbstbehauptung zu unterstiitzen. Die rechte vaterlindische
Bewihrung der Anstalt, mit der Maoglichkeit zum »heilig grofien Opfer«,
sollte aber erst der Erste Weltkrieg bringen.

Als am 11. September 1914 die Schule nach den Sommerferien wieder
begann, waren bereits die ersten »Weierhofer« gefallen. Am 18. August hatte
es Jakob Eymann getroffen, einen mennonitischen Landwirtssohn aus Benn-
hausen, der 1903 das Reifezeugnis der RAD erworben hatte und nun als
koniglicher Landwirtschaftslehrer in Wunsiedel Frau und Kind hinterlief3.*®
Ihm sollten viele weitere Angehorige aus der Schulgemeinde folgen: ehema-
lige und aktuelle Lehrer oder Schiiler, unter ihnen zahlreiche Freiwillige, die
eine »Notpriifung« abgelegt hatten, um vorzeitig ins Feld ziehen zu diirfen.
Nach Kriegsende zahlte man 143 Gefallene. Fiir eine Schule, die im Jahr 1914
etwa 1370 Schiiler seit ihrer Griindung im Jahre 1867 zu verzeichnen hatte,
tatséchlich ein beeindruckendes »Opfer«. Auch Ernst Gobel selbst blieb nicht
verschont. Seine beiden S6hne Ernst und Erich waren seit der Sprengung des
Wytschaete-Bogens in Flandern im Sommer 1917 vermif3t. Ein Jahr spiter,
nachdem klar war, daff die beiden nicht mehr zuriickkehren wiirden, kom-
mentierte ihr Vater dies so: »Schon lange haben wir die Hoffnung aufgege-
ben, sie auf Erden je wieder zu sehen. Wir werden auch in diesem Leben nie-
mals etwas ganz Zuverldssiges dariiber horen, wo, wann und wie ihre letzte
Stunde in diesem Kriege war. Das scheint wohl hart, aber ich, wie sie selbst,
haben gern dies Opfer fiir das Vaterland gebracht.«** Fast hat es den
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Anschein, als hitte er sogar eine gewisse Genugtuung dariiber empfunden,
auch sein persénliches Opfer fiir das Vaterland geleistet zu haben. Wihrend
er ungebrochen »anregender, ja frohlicher und, wo es notig war, strenger
Fithrer«*® der Anstalt blieb, verkraftete seine Frau dagegen den Verlust der
Kinder nicht so souverin: »Die schweren Opfer hinterlieflen ernste Spuren in
der Gesundheit von Mutter und Schwester.«”'

An die Miitter der gefallenen Weierhofer Schiiler mufl man auch denken,
wenn man liest, zu welchen Erkenntnissen Ernst Gobel tiber die positiven
Auswirkungen des Krieges kam, nachdem bei den meisten Deutschen die
erste Begeisterung lingst verflogen war und die grausame Wirklichkeit des
Stellungskrieges sich eingestellt hatte. Im Jahresbericht iiber das Schuljahr
1914/15 schreibt er: »Wir haben manche Schiiler neunklassiger Anstalten
kennengelernt, deren Gesundheit die Arbeit der Schule, die Vorbereitung auf
die Priifung aufs schlimmste zugesetzt hatte. Besorgte Eltern wollten sie an
einen Kurort schicken, da brachte sie der Krieg nach Frankreich, Belgien,
nach RuBlland, und die meisten kamen zuriick wie aus der Sommerfrische mit
gerdteten Wangen, mit lebhaften Augen, frischen Geistes, frohen Mutes.«**
Aber auch denjenigen, die nicht infolge geistiger Uberanstrengung, sondern
aufgrund »allzu tippigen Lebens zuhause immer zu klagen hatten, hat der
Feldzug die gleichen giinstigen Wirkungen gebracht.«** Der Kriegsschauplatz
als »Sommerfrische«! Solche Sitze wurden den 21 Miittern zugemutet, die im
gleichen Jahresbericht wenige Seiten vorher den Nachruf auf ihre S6hne lesen
mufdten, die in der »Sommerfrische« gefallen waren! Die radikale Konse-
quenz von Ernst Gobels Opferfreudigkeit ist wohl keine zeittypische Selbst-
verstandlichkeit. Seine eigenen Familienmitglieder jedenfalls fanden fiir diese
Haltung nicht die Kraft.

»Der verlorene Krieg und seine Folgen fiihrten [...] weder beim deutschen
Volk noch bei den Mennoniten zu einer Neubesinnung. Das eigene Versagen
wurde beschonigt und die Niederlage dunklen Michten in die Schuhe
geschoben.«** Dieses Urteil Diether Gotz Lichdis beschreibt auch die Situa-
tion am Weierhof nach 1918 véllig zutreffend. So klagte beim ersten Treffen
des Verbandes alter Weierhofer Schiiler nach dem Krieg Pfarrer Wilhelm
Schwarz*, noch véllig in den Gedankenbahnen eines unverséhnlich aggres-
siven Nationalismus befangen: »Wir alle aber haben das Harteste erfahren,
was ein Volk treffen kann. Den Verlust unserer Freiheit. Wir sind kein Volk
mehr. Tschechen und Polen, Nationen, die noch nichts geleistet haben fiir die
Welt, sind unsere Tyrannen [...] Unser Volk hat mit der Freiheit auch seine
Ehre und Wiirde, seine Ehrlichkeit und Arbeitsfreude verloren. In friiheren
Zeiten waren wir von den andern Volkern wohl gehafit, aber doch gefiirch-
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tet. Jetzt kommt zum Hafl auch noch die Verachtung.«*® Wenn Pfarrer
Schwarz bei einer offiziellen Schulveranstaltung bedauerte, dafd das deutsche
Volk nun nicht mehr gefiirchtet wird und »Nationen, die noch nichts gelei-
stet haben fiir die Weltc, jetzt das Sagen haben, dann wird damit klar, daf3
diese Schule mit der, an die der Schulgriinder Lowenberg einst gedacht hatte,
nicht mehr viel zu tun hatte. Das zeigt auch die Ansprache von Professor
Friedrich Mirz beim Anstaltsgottesdienst am 1. Juni 1919: » Auch wir méch-
ten beweinen die Erschlagenen in unserem Volke, nicht die 1% Millionen
Erschlagenen draufien auf den blutgetrdnkten Schlachtfeldern, sie sind viel-
mehr gliicklich zu preisen, dafd sie des deutschen Volkes Schmerz, der deut-
schen Heimat Jammer nicht zu sehen brauchen. Nein, wir beklagen und
beweinen das Sterben und Vergehen daheim, das Hinwelken von deutscher
Macht und Grofie, von deutscher Kaiserherrlichkeit, von deutscher Ehre und
Treue.«’” Professor Mérz hatte besonders enge Beziehungen zur Weierhofer
Anstalt. Da die Ehefrauen der beiden Gobelbriider seine Schwestern waren,
war er auch doppelt mit der Familie Gobel verschwigert. Sicher fithrten auch
diese verwandtschaftlichen Bande dazu, daf8 Marz, solange es ihm gesund-
heitlich noch méglich war, von Ilbesheim heriiber an den Weierhof kam und
noch »manchen Hausgottesdienst hier gehalten« hat, »durchgliiht von uner-
schiitterlichem Gottvertrauen und heiflem Freiheitsdrang sowie einem festen
Glauben an die Zukunft seines Volkes und Vaterlandes.«*® Die vaterlandische
Begeisterung, die Gustav Gobel hier seinem Schwager attestierte, lief§ Profes-
sor Mérz noch auf seine alten Tage den Weg zur nationalsozialistischen Bewe-
gung finden. Als er 1931 starb, widmete die NSZ-Rheinfront ihm diesen
Nachruf: »Pg. Professor Maerz letzter Gang. Ilbesheim, 30. Juli. Vergangene
Woche sah unser Dorf eine selten groffe Beerdigung. Es galt, Professor Maerz
das letzte Geleit zu geben [...] Als echter deutscher Mann war der Entschla-
fene Mitglied der NSDAP und ein alter Vorkdmpfer der deutschen Freiheits-
bewegung.« *

Die Antithese vom gliicklichen Heldentod und der Not des Weiterlebens in
einer unwiirdigen Gegenwart wurde zu einem Leitmotiv der Weierhofer Ver-
gangenheitsbewiltigung. Am 10. Juli 1932 weihte man in der Anstaltsaula
zwei monumentale Bronzetafeln ein, auf denen die Namen der gefallenen
Weierhofer Helden eingraviert waren. Wie 1919 Professor Mérz so pries auch
jetzt der Vorsitzende des Verbandes alter Schiiler, Fritz Moses aus Morsfeld,
den Tod auf dem Schlachtfeld vor allem mit der Begriindung, daf} die Gefal-
lenen die Erfahrung des nationalen Niedergangs nicht mehr zu machen
brauchten: »Wenn wir [...] gedenken, was wir an Entbehrungen, Opfern,
Einschrinkungen und Enttduschungen, an Schimpf und Schande nach Frie-
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densschlufd tragen mufiten [...] Konnte unseren toten Helden ein deutliche-
res Zeichen gottlicher Liebe werden als dadurch, daf ihnen die qualvollsten
Tage der Demiitigung erspart blieben?«®® Bei dieser Feier beschwor Fritz Pfal-
ler, seit 1901 Anstaltslehrer und ab 1934 Weierhéfer Schulleiter, die vor ihm
sitzende Schiilerschaft, Kinder und Jugendliche im Alter von zehn bis 16 oder
17 Jahren, im Opfertod der 143 Helden eine besondere Verpflichtung zu
erkennen: »Sie sind uns und so Gott will, noch vielen hier ein- und ausge-
henden Generationen ernste und eindringliche Prediger [...] Und jeder der
143 gefallenen Helden richtet die inhaltsschwere Frage an uns: Ich habe mein
Leben dahingegeben, was tust du?«®' Das Erziehungsziel, die Bereitschaft zum
Heldentod fiirs Vaterland vorzubereiten, blieb also Tradition am Weierhof.
Nicht wenige der bei dieser Feier im Juli 1932 angesprochenen Schiiler folg-
ten nur wenige Jahre spéter Pfallers Appell und blieben etwa in Frankreich
oder der Sowjetunion auf dem sogenannten Feld der Fhre. An Christian Neff,
dem langjéhrigen Prediger der Weierhofer Mennonitengemeinde und Religi-
onslehrer der Weierhofer Schule, einem der bekanntesten deutschen Menno-
niten des 20. Jahrhunderts, wird wie bei Pfaller deutlich, daf} dieser Tod fiirs
Vaterland nicht nur religios legitimiert, sondern sogar noch mit konkreten
Christusworten von der Weierhofer Jugend gefordert wurde. Bei der Einwei-
hung des vom Verband alter Schiiler gestifteten Denkmals fiir Kaiser Wilhelm
L, die sicherlich auch keine besondere Sympathie fiir die Weimarer Republik
erkennen laflt, mahnte Neff: »[...] Welch klaffender Gegensatz zwischen
Einst und Jetzt, der ersten Zeit des Krieges und der Zeit des sog. Friedens der
Gegenwart! Er liegt in den Worten Jesu ausgesprochen: »Wer da sucht seine
Seele zu erhalten, der wird sie verlieren und wer sie verlieren wird, der wird
ihr zum Leben verhelfen.« Wer seine Seele verlieren wird, d. h. wer sein Leben
hingibt, — das wars, m. Fr., was wie ein heiligender, reinigender und einigen-
der Strom durch die Seele unseres Volkes ging in jenen grofien Augusttagen
1914, die Sterbefreudigkeit, das Leben verlieren wollen um anderer willen.
Wie verstummte da alles Niedere, Gemeine, Haflliche und Trennende, bis die
Seele matt, lahm, stumpf, 6de wurde in der langen, langen Kriegszeit und die
Sucht das Leben zu erhalten, die hifflichsten Bliiten trieb und die abscheu-
lichsten Friichte zeitigte, was unserem Volk zum Fallstrick wurde und zum
Verderben gereichte.«%? Die Jahresberichte der Schule behaupteten zwar
immer die Gleichrangigkeit von christlich-religioser und deutsch-vaterlandi-
scher Erziehung. Allein die Ansprachen der drei Pfarrer Schwarz, Marz und
Neff zeigen dagegen, wie sehr das Religiése zugunsten des Nationalen instru-
mentalisiert wurde.

Wie sollte oder konnte aber die nationale Demiitigung verkraftet werden?
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Vorerst mufite man sich damit begniigen, sie durch die Flucht ins zeitlose
Reich der Kultur zu kompensieren, in eine geistige, fiktive Welt, in der der
Deutsche vermeintlich noch dominierte. Lorenz Wettschureck, der Schrift-
fithrer des Verbandes alter Schiiler, d&uflerte sich ganz in diesem Sinne: »Ist es
nun Zufall, dal die erwéhnten Tonschépfer — neben ihnen [Bach, Gluck, Beet-
hoven; Anm. d. Verf.] kénnten ja noch die Namen vieler, vieler anderer ange-
fithrt werden - gerade deutsche Meister sind? Ich denke: Nein. Nennt mir
doch einen Vertreter irgend eines anderen Volkes, der in der Musik unseren
Grofiten gleichgestellt werden kénnte?! Nur das deutsche Gemiit, die deutsche
Seele, der deutsche Geist haben solche Auswirkungen aufzuweisen.«** Zu dem
»klaffende(n) Gegensatz zwischen Einst und Jetzt«, der in der Pfalz durch die
als Schmach empfundene franzésische Besetzung noch besonders schmerz-
lich ausfiel, kamen die Erfahrungen der wirtschaftlichen Not mit Arbeitslo-
sigkeit, Hunger und Hyperinflation. Die Weierhofer Anstalt, die sich wihrend
des Krieges finanziell recht gut hatte behaupten kénnen, wurde nun zwangs-
laufig mit in diesen Strudel gerissen. In letzter Verzweiflung bat man das Land
Bayern sogar um die Verstaatlichung der Anstalt, allerdings wollte man das
Recht eigenstindiger Personalpolitik, die Schulleiterfrage eingeschlossen, nicht
aufgeben. Da der Staat, selbst in grofiten Geldnéten, aber ohnehin nicht inter-
essiert war, sich mit dem Unterhalt einer bisherigen Privatschule zu belasten,
wurde aus dem Projekt der Verstaatlichung nichts. Das bedeutete fiir den Wei-
erhof nach langen Jahren des Wohlstandes wieder einmal den Kampf ums
Uberleben. Strikte Einsparungen, beispielsweise an Gehiltern, Appelle an das
Umfeld der Schule um finanzielle Unterstiitzung und jihrliche Bittginge zur
Kreisregierung, um wenigstens staatliche Zuschiisse zu erhalten, wurden not-
wendig, um die Existenz zu sichern. Das eigene und das allgemeine Elend, das
ja schreiend mit der Erinnerung an die verblichene »Kaiserherrlichkeit« kon-
trastierte, sorgte nicht nur fiir eine distanzierte Haltung der ungeliebten Wei-
marer Republik gegeniiber, sondern erklirt auch den Wunsch, aus diesem
Jammer erlést zu werden, wie auch immer.

2.2 »Liebe und Toleranz gegeniiber Freund und Feind«: rassistische oder anti-
semitische Tendenzen in der Schultradition?

Um Mifiverstindnissen an dieser Stelle in aller Klarheit vorzubeugen: Es gibt
sowohl in den Jahresberichten als auch in den Verbandsmitteilungen und
sonstigen schulischen Publikationen in der Ara Ernst Gobels keine antisemi-
tischen Auflerungen, und es soll hier auch nicht der Einruck erweckt werden,
als hitte sich der Weierhof durch eine ausgeprigte antisemitische Anstalts-
tradition Gauleiter Biirckel bei dessen Verstaatlichungsplinen besonders
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empfohlen. Gleichwohl diirfen bestimmte Anhaltspunkte und Indizien, die
auf eine gewisse Affinitit in dieser Hinsicht schliefen lassen, nicht iibersehen
werden.

So war der Kaiser selbst, das unumstrittene Fihreridol der Weierhéfer, ja
nicht unbedingt judenfreundlich gesonnen, wie schon verschiedene diplo-
matisch unbedachte Auferungen oder Handlungen des Thronfolgers gezeigt
hatten, so daf3 bereits im »Juni 1888, als Wilhelm den Thron bestieg [...], die
Antisemiten von Rom bis Wien begeistert«®* waren.

War es daher Gedankenlosigkeit oder Toleranz gegeniiber antisemitischen
Uberzeugungen, dafl Houston Stewart Chamberlains Die Grundlagen des 19.
Jahrhunderts, sowohl fiir Wilhelm II. als auch fiir Adolf Hitler eine rassen-
theoretische Offenbarung, frithzeitig den Weg in die Anstaltsbibliothek
gefunden hatten?

Bei der dritten Hauptversammlung des Verbandes alter Weierhofer Schiiler
im Jahre 1902 sprach Dr. Heinrich Molenaar, ehemaliger Lehrer am Weier-
hof und recht aktiver Verbandsgenosse, uiber »sein Lieblingsthema, die
Burensache [...] Wenn er schon als Probure die Sympathie von allen Anwe-
senden hatte, so erhohte sich dieselbe, als er uns iiber den Stand der Buren-
sache berichtete. Mit beredten Worten gedachte er des geknechteten Volkes,
das einer geld- und goldsiichtigen Nation zum Opfer gefallen sei, und for-
derte schliefflich die Anwesenden auf, als Deutsche, immer fiir die Sache der
germanischen Rasse einzutreten; mit einem »Hoch auf die Einigkeit und Soli-
daritit aller Deutschen« schlof} seine Ansprache, die einen tiefen Eindruck auf
alle Anwesenden machte.«%¢ Kann man aus Molenaars Eintreten »fiir die
Sache der germanischen Rasse« schlufifolgern, dafl die Weierhéfer Schulge-
meinde und ihr Umfeld nicht nur nationalistischen, sondern auch rassisti-
schen Einfliissen gegeniiber offen gewesen sind? Oder handelt es sich hier nur
um die iiberzogene Sichtweise eines einzelnen? Zuerst muf festgehalten
werden, dafy Molenaars Ansprache am Verbandstag beim Publikum auf
geneigte Ohren stief. Dariiber hinaus hat der verantwortliche Schriftleiter,
allem Anschein nach zu dieser Zeit Ernst Gobel selbst,® sie in die Verbands-
mitteilungen aufgenommen. Das wére wohl kaum geschehen, wenn er selbst
oder die Mehrheit der Verbandsmitglieder die Worte Molenaars als anstofig
empfunden hitten. Heinrich Molenaar, der nach Gustav Gébel am Weierhof
seine schonsten Berufsjahre erlebt hatte,®® blieb der Realschule am Donners-
berg auch in den folgenden Jahrzehnten durch den Verband alter Schiiler ver-
bunden. Immer wieder finden sich in den Mitteilungen des Verbandes alter
Schiiler Beitréige von ihm oder iiber ihn. So weist Lorenz Wettschurek im Juni
1915 als Herausgeber der Mitteilungen auf Molenaars Geharnischte Sonette
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und andere Kriegsgedichte hin: »Ich habe beim wiederholten Lesen und
Durchdenken der mir bereits bekannten Gesénge von neuem mich ergotzt an
der kriftigen Sprache, die darin geredet wird, entflammt an dem vaterldndi-
schen Sinn, der daraus spricht[,] und im Glauben an die siegessichere
Zukunft gestarkt aus dem echtdeutschen tiefen sittlichen Ernst, der aus ihnen
blitzt.«%° Wettschureks patriotische Begeisterung konnte sich dabei an apo-
kalyptischen Phantasien Molenaars entziinden, die zu einem schicksalshaften
Kampf der weiffen Rasse gegen die angebliche gelbe oder die slawische
Gefahr aufriefen: »Germania, soll deinen keuschen Leib/ Der gelbe Japane-
senaffe schanden?«’® »Ihr Rasenden! — O hért des Sehers Stimme/ Der Euren
Untergang Euch prophezeit./ O stellt das Morden ein! - Noch ist es Zeit/ Daf}
Eurer Zukunft Stern nicht ganz verglimme!«” Molenaars Sendungsbewuf3t-
sein als pseudoreligiéser Prophet und Mahner fiir die weifSe Rasse, der gerade
durch das Aufzeigen ihrer vermeintlich existentiellen Bedrohtheit ihren
Zusammenhalt, das heif}t das Ende des européischen Krieges, herbeifithren
wollte, veranlafite ihn mehrfach dazu, einen weltweiten »Bund der weiflen
Rasse« zu griinden und in diesem Sinne zu missionieren. Auch diesen Bemii-
hungen gehorte die ungeteilte Sympathie Wettschureks, so daf§ er im Jahre-
1917 fiir Molenaars neue Monatszeitschrift Deutsche Ziele kriftig die Werbe-
trommel schlug. Die Leitideen dieser Zeitschrift » Auf nationalem Gebiet:
Dauerfrieden. Bund der weifSen Rasse. Auf sozialem Gebiet: Geld-, Zins- und
Bodenreform. Auf religiosem Gebiet: Deutscher Glaube ...« nahmen Kern-
punkte des spiteren Parteiprogramms der NSDAP vorweg.”> Noch 1932
wurde Lorenz Wettschurek nicht miide, seinen Verbandsmitgliedern nach-
driicklich Molenaars Geharnischte und friedliche Sonette, die ein Jahr zuvor
erschienen waren, zur Lektiire zu empfehlen.”? Als ein Beispiel fiir diese
Sonette sei das Gedicht »Blutschwur« zitiert:

Blutschwur

Jahrtausende hat die Natur geschafft,

Bis ihr gelang die edle Arierrasse -

Nun wollt ihr euch vermengen mit der Masse,
Entweihen eures Blutes heil'gen Saft?

Seid ihr in eurem Marke so erschlafft,

Dafd ihr euch paart wie Koter auf der Gasse
Und Milchbastarde zeugt? — Wie ich sie hasse! -
Vergaft ihr ganz der Ahnen Heldenkraft?
Nein, dafl kein dunkles Blut euch je verlange,
Gelobt zu einen euch zur heil'gen Schar;
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Dem blauen Auge ziemt das blaue Auge,

Und blondes Haar gehort zu blondem Haar.
So schafft, dafl euer Blut zum Héchsten tauge,
Der Rasse treu, ein gottgewolltes Paar!™

»An die weifle Rasse«, »Rassesiinde« und »Germanenddammerung, so lauten
weitere Sonette, die alle Deutschlands Schicksal in Abhéangigkeit vom Sieg der
arischen Rasse iiber ihre Konkurrenten behandeln. Sonette, die durch ihren
Titel wie »Der alte und der neue Gott« oder »Dem Tabakgegnerkongref3« eine
andere Thematik nahe legen, wollen aber genauso, entweder durch radikale
religiose Erneuerung im volkischen Sinne oder durch das Eintreten fiir die
Volksgesundheit, die Selbstbehauptung der deutschen Nation und der weiflen
Rasse fordern.

Molenaars Sonette lassen an Eindeutigkeit nichts zu wiinschen iibrig. Etwas
ungewisser ist das Echo, mit dem das Weierhofer Schulumfeld auf sie reagiert
haben diirfte. Wettschureck selbst raumte zwar ein, daf es bei seiner Lektiire
der Sonette »hie und da nicht ohne inneren Widerspruch«” abging, wies aber
zusammenfassend darauf hin, »dafl die Form ihn erfreut, der Inhalt ihn
erhebt und zu tieferem Nachdenken iiber vieles anregt.«’®* Wenn Molenaars
zentrales Anliegen, die volkische Bewahrung und Erneuerung Deutschlands
durch Bewuf3tmachen seiner rassisch-arischen Grundlagen, allerdings Wett-
schurecks Widerspruch erregt hitte, so hitte er wohl nicht das Sonettbénd-
chen »immer wieder gerne (hergenommen) und sich in das Gebotene ver-
senkt«’”” und es seinen Verbandskameraden empfohlen, so wie er bereits seit
mehreren Jahrzehnten Propagandaarbeit fiir Molenaar geleistet hatte. Wett-
schurecks Nihe zur germano- und ariophilen Gedankenwelt Molenaars zeigt
auch seine Mafinahme, ab 1921 in den Mitteilungen des Verbandes alter
Schiiler statt der aiblichen Monatsnamen romisch-christlicher Tradition die
der deutschen Vorzeit wie Lenzing (Mérz), Herbstmond (November) usw. zu
verwenden. Mit dem Beginn der NS-Herrschaft radikalisierte sich sein
deutschtiimelnder Sprachpurismus. Das Wort »Strophe« mufite dem
»Gesitz« mit folgender Begriindung weichen: »Wer lachelt tiber den
Gebrauch dieses guten, alten, deutschen Wortes fiir Strophe? Der Schriftlei-
ter ist der Ansicht, dafl man im neuen voélkischen Reiche Fremdworter in
Sprache und Schrift méglichst wenig anwenden sollte. »Deutscher sprich
deutsch!«® Ein weiterer Schritt Wettschurecks in die deutsch-vélkische Rich-
tung war sein in reifem Alter erfolgter Austritt aus der Kirche und die Hin-
wendung zur Bewegung der »Gottglaubigen, die wie Himmler oder Rosen-
berg eine an deutsche Art angepafite Frommigkeit iibten.”
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Daf3 sich bei Molenaar friihzeitig vieles von dem finden laf3t, was mit dem
heutigen nationalsozialistischen Gedankengut durchaus iibereinstimmt«®°,
das stellt gerade Gustav Gobel anerkennend in seiner Wiirdigung Molenaars
im Mennonitischen Lexikon fest. Molenaars Sonette geben ihm in drastischer
Weise recht. Schon vor Wettschurecks Leseempfehlung, im Laufe des Schul-
jahres 1931/32, waren sie, vom Verfasser gestiftet, in die Schulbibliothek
gestellt worden!®' Vielleicht, so méchte man hoffen, hat man am Weierhof
Molenaars Phantasien als zum Teil skurrile Auswiichse einer eigentlich
respektablen patriotischen Haltung abgetan. Kritische Reaktionen jedenfalls
sind nicht bekannt. Wenn es sie gegeben haben sollte, dann haben sie kein
angemessenes Forum bekommen. Auch das wire bezeichnend. Das Mif3-
trauen hinsichtlich antisemitischer Tendenzen am Weierhof wird geweckt
durch Molenaars Bekenntnis, schon zu seiner Weierhéfer Zeit »iiberzeugter
Antisemit« gewesen zu sein, der bereits seit seinen Studentenjahren erkannt
hitte, »dafl der Jude der Feind des Menschengeschlechts ist ...«®2 Daf der
radikale Antisemit Molenaar dazu noch am Weierhof seine schénsten Berufs-
jahre verbracht haben soll, verstarkt dieses MifStrauen.

Wettschureck, der vermutlich nicht nur in den Verbandsmitteilungen, son-
dern auch ansonsten in seinem Weierhdfer Umfeld aus seiner Sympathie mit
Molenaars Anschauungen keinen Hehl machte, hat ganz offenkundig dadurch
nichts von seiner Popularitit eingebiifit. Als er 1934 in Pension ging, wurde
er zum Ehrenmitglied des Verbandes alter Schiiler ernannt, eine Auszeich-
nung, die bis 1945 nur fiinfmal ausgesprochen wurde. Als besondere zusitz-
liche Ehre durfte es gelten, daf der Verband alter Schiiler 1935 ihn und wei-
tere drei Weierhdfer Leitfiguren durch den bekannten mennonitischen Kiinst-
ler Daniel Wohlgemuth, auch einen einstigen Weierhofer Schiiler, portritie-
ren lie. Neben Wettschureck gehorten zu diesem kongenialen Quartett die
drei Schulleiter seit 1884, die Briider Ernst und Gustav Gébel sowie Fritz Pfal-
ler. Auf den Schulgriinder Michael Léwenberg verzichtete man; sein Portrit
wurde erst in der verdnderten politischen Situation nach 1945 nachgeholt.
Insgesamt mufl zugegeben werden, daf3 sich nicht sicher feststellen 1ifit, wie
sehr man an der Weierhofer Schule fiir rassistische Radikalvorstellungen emp-
fanglich gewesen ist. Das Beispiel von Molenaars Sonetten legt aber nahe, daf
auf der nationalistischen Basis, die als ideelle Grundlage fiir die Weierhofer
Anstalt konstatiert werden muf, manche rassistischen Auswiichse méglich
waren, ohne auf erkennbaren Widerspruch zu stoflen. Was das Verhiltnis der
Schule zum Judentum und zur jiidischen Schiilerschaft betrifft, so gibt es aller-
dings Fakten, die in dieser Hinsicht einen deutlichen Bruch belegen.

Von 388 Schiilern, die im Zeitraum vom 1. 5. 1868 bis zum 1. 4. 1891 an der
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Schule Aufnahme gefunden hatten, waren 23 Knaben jiidischen Glaubens,
also 5,93% der Schiilerschaft.®> Das war eine unverhiltnismiflig hohe Quote,
da der jiidische Bevolkerungsanteil in der Pfalz damals nur zwischen 2,1%
(1867) und 1,2% (1900) lag.®* Umso erstaunlicher ist die um 1890 getroffene
Entscheidung der Schule, doch ziemlich unvermittelt auf jiidische Schiiler zu
verzichten. Ernst Gobel begriindete diesen Schritt in seiner 1929/30 verfaf3-
ten Anstaltsgeschichte folgendermafien: »Von etwa 1890 ab hat die Anstalt,
um der Einheit der Erziehung willen, jiidische Schiiler nicht mehr aufge-
nommen.«* Gébels Aussage miifite dahingehend erginzt werden, dal man
nicht nur die entsprechende Aufnahmesperre einfiihrte, sondern es auch
tiberaus eilig hatte, sich von den acht jiidischen Schiilern, die seit 1889 in die
Anstalt eingetreten waren, zu verabschieden. Wie der Jahresbericht iiber das
Schuljahr 1891/92 zeigt, war kein einziger von ihnen am Beginn dieses Schul-
jahres, am 10. September 1891, noch am Weierhof, obwohl sie allesamt eher
am Anfang ihrer Realschulausbildung standen!®® Leider begriindet Gobel
nicht, warum man gerade ab 1890 keine jiidischen Kinder mehr haben wollte
und weshalb die einheitliche Erziehung, die 25 Jahre lang kein Kriterium der
Schulpolitik war, jetzt plotzlich entscheidende Bedeutung gewonnen hatte.
Zudem war mit dem Verzicht auf jiidische Schiiler zumindest noch lange
keine konfessionelle Einheit hergestellt. Neben Protestanten und Mennoni-
ten gab es nach wie vor Katholiken und Altkatholiken, also insgesamt vier
verschiedene Glaubensbekenntnisse mit erheblichem Konfliktpotential unter
der Schiiler- und Elternschaft.

Die Schluf$folgerung dringt sich auf, daf} die schlagartig verinderte Haltung
der Schule mit ihrer wirtschaftlichen Entwicklung zusammenhingt. In den
schwierigen Anfangsjahren der Anstalt freute man sich iiber jeden kapital-
kriftigen Vater, der seinen Sohn an den Weierhof schickte und so mithalf, die
Existenz der Schule zu sichern. Daf darunter mancher Geschiftsmann jidi-
schen Glaubens war, spielte nur eine untergeordnete Rolle. Seit Ernst Gobel
die Schule leitete, stieg die Schiilerzahl unaufhaltsam, und es dauerte nicht
lange, bis man schwarze Zahlen schrieb. 1891 waren es 88 Schiiler®’ statt 13
im Krisenjahr 1884! 1888 hatte man sich deshalb zum zweiten Neubau, dem
Haus Lindenhort, entschlossen. Offensichtlich konnte man sich nun bei dem
erhohten Zulauf genau die Schiiler aussuchen, die in das erziehungspolitische
Konzept der Anstalt pafiten. Weshalb jiidische Schiiler in diesem aber keinen
Platz mehr fanden, das ist allerdings immer noch die Frage! Dafl antisemiti-
sche Stréme im Umfeld der Anstalt aber nicht zu iibersehen waren, zeigte die
politische Entwicklung der folgenden Jahre im Nordpfilzer Raum.

Neben Unternehmern und Kaufleuten aus dem ganzen Deutschen Reich,
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nicht selten auch aus dem Ausland, und vielen Pfarrern waren es hauptsich-
lich die heimischen Gutsbesitzer, deren Kinder die Anstalt auf dem Weierhof
besuchten. Gerade die Landwirte waren in diesen Jahren dabei, sich aus
Unzufriedenheit iiber die Zollpolitik der Reichsregierung zu einer landwirt-
schaftlichen Interessensgemeinschaft zusammenzufinden. Im Gefolge dieser
Bestrebungen gab es massive Anklagen gegen jiidische Kaufleute, die man als
besondere Nutzniefer des vom Staat begiinstigten GrofSkapitals sah. Am 11.
Oktober 1891 fand im rheinhessischen Wérrstadt die erste grofie antisemiti-
sche Kundgebung im hiesigen Raum statt.?® Unter den 3000 Anwesenden
waren zahlreiche Bauern aus der Nordpfalz. Hauptredner war der Reichs-
tagsabgeordnete Otto Boeckel aus Marburg, der 1887 als erster Antisemit in
den Reichstag gewahlt worden war. Unmittelbar nach seiner Rede kam es in
Worrstadt und Gauodernheim zu brutalen Ausschreitungen gegen die dorti-
gen jiidischen Gemeinden. Die Interessen und Angste der Bauern fithrten
1893 zur Griindung des »Bundes der Landwirte« (BdL), einem der wichtig-
sten antisemitischen Verbdnde im Deutschen Reich.

Auch die nordpfilzischen Bauern, die ihre pfilzische Sektion des »Bundes der
Landwirte« am 21. Januar 1894 in Langmeil ins Leben riefen, befiirchteten
wegen der Regierungspolitik eine tiefe wirtschaftliche Krise mit der Gefahr
der sozialen Revolution: »[...] das Groflkapital sei der Landwirthschaft ein
grofierer Feind als die Sozialdemokratie. Man miisse sich deshalb im Bund
der Landwirthe zusammenschlielen; denn der Grofigrundbesitzer der kénne
sich selbst schiitzen, zumal bei diesen viele sind, die gar keinen germanischen
Ursprung haben und sich, wenn eine soziale Revolution hervorbriche, mit
ihren Kapitalien in’s Ausland retten kénnten.«®® Als Vertrauensmann fiir den
Kanton Kaiserslautern wurde Jakob Krehbiel (Randeckerhof) und als weite-
res Vorstandsmitglied Johann Jakob Krehbiel (Weierhof) gewdhlt. Beide
waren Mitglieder des Anstaltsvereins, der Weierhéfer Krehbiel sogar sein
erster Vorsitzender.

Am 1. Juni 1895 hatte der BdL bereits 4654 Mitglieder in der Pfalz.® Und bei
der Reichstagswahl von 1898 erwies sich der nordpfilzische Wahlbezirk Kai-
serslautern-Kirchheimbolanden als absolute Hochburg fiir den Bund der
Landwirte. Er kam hier auf 32 Prozent der Stimmen, wihrend er reichsweit
gerade 3,3 Prozent erhielt.”’ Viele Bauern unter den Weierhafer Schiilervitern
werden also dem Bund der Landwirte angehdrt oder mit ihm sympathisiert
haben. Auch wenn sich die Zusammenhinge nicht ganz eindeutig nachwei-
sen lassen: Die Entscheidung, keine jiidischen Schiiler mehr am Weierhof auf-
zunehmen, deckte sich durchaus mit den parteipolitischen Vorstellungen des
Bauernbundes und seiner Anhénger.



Ernst Gobel stellte die Weierhofer Schule gerne als Abbild seines Ideals von
der deutschen Volksgemeinschaft dar, in der alle Schichten, Konfessionen,
Interessensgruppen und Parteien zueinander gefunden hétten. Jiidische Mit-
biirger waren aber von dieser Weierhofer »Volksgemeinschaft« seit 1891 aus-
geschlossen. Mehr als vier Jahrzehnte spiter, im Jahr 1936, gab es an neun der
insgesamt 29 hoheren Schulen der Pfalz keine jiidischen Schiiler mehr.?? Dafy
die Weierhofer Anstalt als eine von diesen bereits seit 1891, wie man es im
NS-Jargon formulierte hitte, »judenfrei« geblieben war, sah Gauleiter Biirckel
gewif3 nicht als Nachteil.

2.3 »nicht alle Schiiler aus mennonitischen Kreisen«: zum Status der Schule als
mennonitischer Anstalt

Bevor die Haltung der Schule zum Nationalsozialismus untersucht wird, muf3
auf die Frage eingegangen werden, inwieweit die Anstalt in den Jahrzehnten
unter Ernst Gobel, abgesehen von ihrer inneren Entwicklung, beziiglich des
Schiilerzulaufs, aber auch als Institution noch eine mennonitische geblieben
ist, da der Schulverein nach 1945 fiir das entscheidende Jahr 1936 einen sol-
chen mennonitischen Charakter behauptete. Wie bereits angesprochen, hatte
Theodor Vogel, Mitglied der Reichsschulkommission, bereits 1891 keinerlei
spezifisch mennonitische Inhalte oder Zielsetzungen feststellen kénnen. Dies
lag nach seiner Meinung auch an der Zusammensetzung der Schiilerschaft
und der des Kollegiums: »Wie wenig die Anstalt unter dem Gesichtspunkte
einer mennonitischen Propaganda anzusehen ist, das erhellt auch daraus, daf3
1890/91 neben 28 Mennoniten 41 Protestanten, 2 Katholiken und 4 Israeli-
ten die Schule besuchten und neben 3 mennonitischen Lehrern (Direktor Dr.
Gobel, Krehbiel und Prediger Neff) und einem Katholiken an derselben 7
Protestanten thitig waren [...]«** Schon bei der Griindung der Schule wuf3te
Lowenberg, dafd sie mit mennonitischen Schiilern allein nicht {iberleben
wiirde. Von den 30 Schiilern, die 1868 aufgenommen worden waren, waren
14 Mennoniten, 12 Protestanten, ein Katholik und zwei jiidischen Glaubens.**
Der Anteil der mennonitischen Schiiler hatte sich also zwischen 1868 und
1891 von 46,7 auf 37,3 Prozent verringert. Dieser Trend sollte sich weiter fort-
setzen. Im Jahre 1901 waren es noch 15,3 (26 von insgesamt 170 Schiilern)®
und 1935 gerade 8 Prozent.’® Insofern tiuschte der Schulverein die Restituti-
onskammer mit seiner Angabe, das Ziel wire immer gewesen, »[...] diese
Erziehungsstitte in der mennonitischen Tradition fortzufithren, auch wenn
nicht alle Schiiler aus mennonitischen Kreisen stammten.«?’ Diese Formulie-
rung legt eher nahe, daff die mennonitische Schiilerschaft stets in der Mehr-
heit gewesen sei.
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Auch aus einem anderen Grund durfte man 1936 nicht mehr von einer men-
nonitischen Schule sprechen. Auf Initiative Ernst Gébels hatte der mennoni-
tische Anstaltsverein nimlich schon 1907 beschlossen, auch Nichtmennoni-
ten aufzunehmen. Zu diesem bemerkenswerten Schritt war es gekommen,
weil trotz bester wirtschaftlicher Lage einige diistere Wolken am Anstalts-
himmel aufgezogen waren. Das Protokoll iiber die Sitzung des Verwaltungs-
ausschusses des Schulvereins vom 26. Mirz 1907 gibt folgende Motive fiir die
geplante Verdnderung des Schulstatuts an: dringend notwendige Investitio-
nen, die drohende Konkurrenz einer geplanten Landwirtschaftsschule in der
Nihe, die hohen Anforderungen des bayerischen Lehrplans fiir private Real-
schulen mit der Gefahr, daf angesichts der nahen Landesgrenzen die Eltern
ihre Kinder lieber in das hessische Alzey oder ins preuflische Kreuznach
schicken, statt sie am bayerischen Weierhof scheitern zu lassen.?® Offensicht-
lich gab es aber noch andere » [...] schwerwiegende[n] Griinde, welche den
Ausschufl zu diesem Antrag bewogen haben,« Griinde, die »nur vertraulich
und miindlich in der Generalversammlung mitgeteilt werden konnen [...]«%?
Ausgangspunkt dieser Uberlegungen war zum ersten die Tatsache, daf} die
iiberwiegende Mehrheit der Schiilereltern eben keine Mennoniten waren.
Unter ihnen gab es aber sehr viele, die finanziell ausgesprochen gut gestellt
waren oder in wichtigen Positionen des éffentlichen Lebens standen. Es war
sicher nicht von der Hand zu weisen, dafl mancher von ihnen sich eher bereit
finden wiirde, die Weierhofer Anstalt zu unterstiitzen, wenn er selbst als Mit-
glied des Schulvereins iiber deren Geschicke mitbestimmen kénnte.

Dafd man sich aber gerade jetzt diese Frage stellen mufite, dafiir gab es einen
weiteren, wohl entscheidenden Grund, iiber den man lieber im vertraulichen
Kreis sprechen wollte: Die Militarberechtigung namlich, der die Schule vor
allem ihren wirtschaftlichen Aufschwung verdankte, war nach der letzten
Visitation der Reichsschulkommission nur »bis auf weiteres« ausgesprochen
worden, konnte also jederzeit entzogen werden. Um die drohende Katastro-
phe zu verhindern, versuchte Ernst Gébel das ungiinstige Bild, das die Schule
abgegeben hatte, im Nachhinein zu korrigieren, und schrieb an die Reichs-
schulkommission: Die kurze Dauer der Visitation erlaube keinen tieferen
Einblick in die Situation und Qualifikation der Anstalt. Die iiberaus hohen
oder zu hohen bayerischen Lehrplananspriiche machten vor allem den Schii-
lern der oberen Kurse zu schaffen. Thre Blisse, Nervositit und unleserliche
Schrift bei der Abschlufpriifung seien dadurch zu erkliren. Die Langsamkeit
der Schiiler, die einzelnen Mitgliedern der Kommission aufgefallen sei,
beruhe »auch zum Teil auf dem Unterschied norddeutscher und siiddeut-
scher Art; einem Unterschied, der sich auch dem Beobachter bei einem Ver-
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gleich norddeutscher und siiddeutscher Parlamentsreden aufdringt [...]«'%°
Ob diese Argumentation die Reichsschulkommission iberzeugen wiirde, war
wohl ziemlich ungewif}. Um so wichtiger war es, sich rechtzeitig abzusichern
und durch die Aufnahme von einflufireichen Nichtmennoniten dem Schul-
verein eine moglichst solide Basis zu verschaffen.

Gébels Reformpline stielen aber bei vielen Mitgliedern des Schulvereins auf
wenig Gegenliebe. Vor allem die pfilzischen Vereinsmitglieder betrachteten
die Anstalt als »ihre« Schule, die sie gegriindet hatten und die in Notzeiten
durch mennonitische Spenden und Tatkraft iiber Wasser gehalten worden war.
Und jetzt sollte sie ihre mennonitische Identitit verlieren? Fir die General-
versammlung am 12. Juni 1907, die diese grundlegende Frage diskutieren und
entscheiden sollte, hatte der Schulverein um besonders zahlreiches Erschei-
nen gebeten. Es kamen aber nur fiinf Vereinsmitglieder, so wenig wie noch nie
zuvor in der Vereinsgeschichte, und die Entscheidung muf3te vertagt werden.
Insgesamt brauchte man drei Generalversammlungen, bis Ende des Jahres
1907 sich Gobels Position schliefllich durchgesetzt hatte, allerdings auf Kosten
zahlreicher Austritte aus dem Schulverein. Auch fithrende Funktionire legten
ihr Amt nieder. Christian Neff beispielsweise sah sich »in prinzipiellem
Gegensatz«'”' zur geplanten Vereinsreform und trat schon vor der General-
versammlung, in der {iber sie abgestimmt werden sollte, als Verwaltungsaus-
schufimitglied zuriick. Neff, der iber viele Jahre hinweg als Mitglied des Ver-
waltungsausschusses kaum eine Sitzung versaumt hatte, erschien erst wieder
zur Hauptversammlung des Schulvereins am 8. Juni 1926."> Wie sein person-
liches Verhaltnis zu Ernst Gobel zerriittet war, so hatte diese Reform insgesamt
wohl manche Risse verursacht, die nicht mehr zu kitten waren.'”?

Fir die Situation von 1936 bleibt festzuhalten: Die meisten Schiiler und
Lehrer, auch der Schulleiter, waren keine Mennoniten. Im Anstaltsverein gab
es ebenfalls viele nichtmennonitische Mitglieder. Von einer mennonitischen
Schule kann also nicht mehr gesprochen werden. Trotzdem darf der menno-
nitische Einfluf8 nicht unterschatzt werden. Im wichtigen Verwaltungsaus-
schufd des Schulvereins hatten die mennonitischen Mitglieder noch die Mehr-
heit, und manches Mitglied der pfilzisch-hessischen Predigerkonferenz der
Mennoniten war auch fiir den Weierhéfer Schulverein aktiv. So nahmen bei-
spielsweise neben Christian Neff auch Walter Fellmann und Gerhard Hein
gerade an den wichtigen Sitzungen des Jahres 1936 teil.

2.4 Eine Schule »mit antinationalsozialistischer Zielsetzung und Tradition«?

Nach den Jahren der nationalen Demiitigung sah man auch am Weierhof in
Hitlers Kanzlerschaft die Befreiung; entsprechend grof8 war die Euphorie:
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»Das Jubeln der Schiiler wollte nicht enden, als sie wihrend der Pause in den
Hof kamen und entdeckten, daf iilber dem Schulhause die trauten Fahnen
Schwarz-Weif3-Rot des alten und das Hakenkreuz des neuen Reiches flatter-
ten.«'** Mit diesen Worten beschreibt Gustav Gobel, seit dreieinhalb Jahren
an der Stelle seines erkrankten Bruders Ernst alleiniger Leiter der Anstalt, die
Begeisterung der Schiilerschaft iiber Deutschlands »Wiedererwachen«. Erster
grofier Festtag des Dritten Reiches wurde fiir die Weierhéfer der » Tag von
Potsdame, der wie das Miteinander der alten Reichsfahne mit der Haken-
kreuzflagge oder wie die Person Hindenburgs als integrative Symbolfigur die
enge Verbindung zwischen dem Kaiserreich und dem NS-Staat demonstrie-
ren sollte. Fritz Pfaller hielt in der Aula die Festrede: »Wahrhaftig! Es war
allerhdchste Zeit, daf endlich durch den Willen des erwachten Volkes selbst,
wie er sich durch die Abstimmung des 5. Mirz kundgab, die Manner die
Ziigel in die Hand bekamen, die den Mut und die Kraft und den eisernen
Willen haben, alle Brandherde zu 16schen und das Haus von dem Unrat, den
lahmer Internationalismus und falscher Pazifismus im Verein mit so vielen
anderen volksverderbenden Theorien angehiuft hatten, mit eisernem Kehr-
besen zu reinigen [...] Wir griilen in Ehrfurcht unseren greisen Herrn
Reichsprisidenten von Hindenburg, den ruhmgekrénten Feldmarschall, der
noch im hohen Greisenalter seine Erfahrung und abgeklirte Weisheit in den
Dienst seines geliebten Vaterlandes stellt. Wir griifien den Reichskanzler
Adolf Hitler, unseren Volkskanzler, der mit starker Hand und klarem Blick
das Steuerruder des dem Verderben zutreibenden Staatsschiffs herumrifl und
nunmehr in fester Hand hilt, den Kanzler, der in unermiidlicher, bewun-
dernswerter Zihigkeit das ganze deutsche Volk aufgerissen hat zu gemeinsa-
mem Denken, dafl wir alle ein und dasselbe Schicksal haben, zu dem grofien
Gedanken, dafl wir Deutsche alle ein Volk bilden, da8 wir auf Gedeih und
Verderb zusammenhalten miissen, daff uns niemand von auflen hilft, daf wir
einig werden miissen in einer Gemeinschaft, in der nicht ein Stand den
andern ausspielt, nicht eine Konfession die andre befehdet, in der keines der
deutschen Linder und keiner der Stimme eine Sonderstellung einnehmen
kann [...] Wir griifien unseren Vizekanzler, Herrn von Papen, den Mann, der
unter Zurlickstellung aller seiner personlichen Belange nicht an sich, sondern
an die Sache dachte und dem es das deutsche Volk stets als ein unvergeflliches
Verdienst anrechnen wird, dafl er eine nationale Front zustande gebracht hat,
so daf3 wir wieder unsere stolzen schwarz-weif3-roten Fahnen flattern lassen
konnen, unter denen das Reich einst gegriindet worden ist, unter denen so
viele Hunderttausende von deutschen Briidern den Heldentod gestorben sind
[...] Uns tréagt ein stolzes Gefiihl: Wir haben wieder ein einiges Vaterland,
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[...] in dem die deutschen Tugenden der Treue, Ehre und Wahrhaftigkeit, des
Fleifles und der Disziplin wieder gepflegt werden sollen, in dem es keine
Bestechlichkeit mehr geben soll, in dem wieder deutscher Gottesglaube, deut-
sche Zucht und Sitte ihr gastliches Heim aufschlagen. Wir haben wieder ein
Vaterland, in dem sich jeder als verantwortliches Glied des grofien Ganzen
fiihlt, [...] in dem jeder seinen Volksgenossen ehrt und achtet, in dem aber
auch jeder opferbereit ist, auf daf} der geschichtliche Umbruch, den wir mit-
erleben diirfen, zum Segen gereiche vielen, vielen Geschlechtern. In dieser
Freude an unserem neuerwachten Vaterlande singen wir aus tiefbewegtem
Herzen unser Nationallied: Deutschland, Deutschland iiber alles.«'%

Die Leitmotive in Pfallers Rede waren fiir das Weierhéfer Publikum nicht
neu: An die Idee der Volksgemeinschaft und die Opferbereitschaft bis hin
zum Heldentod fiir das geliebte Vaterland hatte man seit jeher am Weierhof
appelliert. Genauso gehorte das unbedingte Vertrauen in die Obrigkeit zur
Weierhéfer Schultradition. Auffillig ist Pfallers aggressiver Tonfall, mit dem
er die alte mennonitische Tugend der Wehrlosigkeit abfertigt und sie als eine
der Ursachen bezeichnet, die die Existenz von Volk und Staat bedroht hitten.
Dabei weckt die von ihm gebrauchte Metaphorik vom »[...] Unrat, den
lahmer Internationalismus und falscher Pazifismus im Verein mit so vielen
anderen volksverderbenden Theorien angehéuft hatten [...]« ausgesprochen
ungute Assoziationen, da dieser »Unrat« ja »mit eisernem Kehrbesen zu rei-
nigen ist. Der sogenannte »Reinigungsprozess« hatte am »Tag von Potsdam«
fiir alle sichtbar schon lingst begonnen. Zu dem Zeitpunkt, an dem Pfaller
seine Rede hielt, befanden sich in der Pfalz bereits 857 Personen in Schutz-
haft."® Am gleichen Tag brachte die lokale Zeitung, der Kirchheimbolander
Anzeiger, folgende Aufforderung des NSDAP-Kreisleiters Hermann Erck-
mann: »Bis Dienstagabend 5 Uhr sind anher die simtlichen SPD- und KPD-
Biirgermeister und Stadtrite usw., die ihre Amter noch nicht freiwillig nie-
dergelegt haben, unter Angabe von Straf8e und Hausnummer zu melden. Die
Niederlegung der Amter hat in allen Fillen freiwillig zu erfolgen.«'”” Der
tiberaus plumpen Weise, mit der die Gewalt hier den Anschein der Freiwil-
ligkeit aufrecht erhalten wollte, standen die simplen Phrasen von Pfallers Rhe-
torik in nichts nach. Obwohl Pfaller sehr wohl wuf3te, dafl der » Anbruch der
neuen Zeit« auch im pfilzischen und rheinhessischen Heimatraum nicht
ohne Ausschreitungen und Morde vor sich gegangen war, sieht er als Merk-
mal des »wiedererwachten« deutschen Volkes, dal »jeder seinen Volksge-
nossen ehrt und achtet«. Zehn Tage nach seiner Rede wurde der reichsweite
Boykott jiidischer Geschifte durchgefithrt und, etwa 20 Kilometer vom Wei-
erhof entfernt, das KZ Osthofen fiir politische Gefangene eingerichtet.
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Wie Fritz Pfaller so liel auch Gustav Gobel kaum eine Méglichkeit aus, seiner
Freude iiber die NS-Herrschaft Ausdruck zu geben. Zum Beispiel im Jahres-
bericht 1932/33, der wie schon so oft vorher in Publikationen der Weierho-
fer Schule eine lingere Abhandlung iber Stirken und Schwichen des deut-
schen Volkscharakters bot. Gobel zitierte dabei drei fiir ihn vorbildliche Auto-
ren, die interessanterweise allesamt zu den Klassikern nationalsozialistischen
Schrifttums gehdren: Zuerst Karl Alexander von Miiller, einen Miinchner
Geschichtsprofessor und »frithe[n] Sympathisant[en] der NSDAP«.°® Miiller,
bei dem Adolf Hitler im Rahmen eines Schulungskurses schon 1919 Vorle-
sungen gehdrt hatte, wurde im Dritten Reich »dank seiner Nihe zum Natio-
nalsozialismus einer der einfluffreichsten deutschen Historiker«."”® Dann
preist Gébel das zentrale Werk der NS-Pidagogik, die Nationalpolitische
Erziehung von Ernst Krieck, dessen Grundgedanken von rassischer Auslese
und straffer soldatischer Zucht mit dem Ziel, eine Elite zu formen, die kiinf-
tigen Nationalpolitischen Erziehungsanstalten prigen sollten. Kennzeichnend
fiir Kriecks Vorstellungen ist, »daf Ehre, Treue, Zucht nur in Verbindung mit
Wehrhaftigkeit, Tapferkeit, Auslese als rassisch-volkische Werte gesehen
werden«. Daran »erkennt man das Ausmaf der seelisch geistigen Verengung.
Begriffe wie Toleranz, Liebe, Barmherzigkeit und Demut haben in diesem
Wertsystem keinen Platz.«" Schliellich empfiehlt Gobel noch den »Bestsel-
ler dieser vilkischen Schundliteratur«, Hans Grimms Volk ohne Raum.m

Weder Pfallers noch Gébels Aufierungen zeigen die offene Gegnerschaft zum
Nationalsozialismus, die der Schulverein nach 1945 behauptete. Lassen sie
sich trotzdem mit einer das Dritte Reich ablehnenden Haltung vereinbaren?
Darf man Gustav Gobels Begeisterung fiir nationalsozialistische Standard-
werke etwa als ein frithes und wohlkalkuliertes Einlenken auf die sich immer
klarer anbahnende Herrschaft des NS-Staates deuten? Der besagte Jahresbe-
richt ist datiert vom 28. Februar 1933, dem Tag nach dem Reichstagsbrand.
Gustav Gobels Ausfithrungen miissen jedoch einige Zeit vorher entstanden
sein; nach seiner Angabe sind sie »herausgewachsen aus einigen gemeinsa-
men Morgenbetrachtungen in den Wochen vor der Einweihung der Gediicht-
nistafeln zur Erinnerung an die im Weltkrieg Gefallenen unserer Anstalt.«
Diese Einweihungsfeier fand am 10. Juli 1932 statt, also noch drei Wochen
vor dem sensationellen Wahlsieg der NSDAP, der ihr statt 18,2 (1930) nun
37,3 Prozent der Wahlstimmen einbrachte. Dann hitte sich Gustav Gobel tat-
sachlich zu einer Zeit, in der die baldige Machtiibernahme der Nationalso-
zialisten noch nicht absehbar war, schon ganz in ihrem Sinne geéiufiert. Oder
sollte er doch erst nach Hitlers Ernennung zum Kanzler am 30. Januar 1933
seinen Uberlegungen im Jahresbericht nachtraglich eine kriftige nationalso-
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zialistische Firbung gegeben haben? Auch heute noch kursieren im Weier-
hofer Umfeld, allerdings zunehmend recht vereinzelt, Stimmen, nach denen
die damaligen Schulfunktionére die Taktik der Tarnung angewandt und ihre
Loyalitit dem NS-Staat gegeniiber nur vorgetduscht hitten, um »das
Schlimmste fiir die Schule zu verhiiten«. Angesichts der stindigen Bedro-
hung, der man in der nationalsozialistischen Diktatur ausgesetzt war, wére die
Strategie, sich bei offiziellen Verlautbarungen vorsichtig oder gar im Sinne der
Machthaber zu dufiern, wohl nicht ungewéhnlich gewesen. Wie hiitte aber
eine Schule ihre grundsitzliche pazifistische und obrigkeitskritische Haltung
mitsamt ihrer gesamten in diesem Sinne gepragten Vergangenheit gegeniiber
den NS-Machthabern tarnen kénnen? Die Auseinandersetzung mit der
Schultradition diirfte deutlich genug gezeigt haben, daf} sich diese Frage fiir
die Weierhofer erst gar nicht stellte, denn dann hitte die entsprechende Ver-
schleierung pazifistischer Ideale schon 1884 begonnen. Allenfalls darf man
den Weierhofer Verantwortlichen zugestehen, unter den neuen Bedingungen
des Jahres 1933 zum Wohl der Schule vielleicht etwas mehr als nétig die
eigene staatstreue Gesinnung demonstriert zu haben, ohne damit aber in
Widerspruch zu den eigenen Grundiiberzeugungen geraten zu sein.

Daf es nicht unbedingt notwendig war, bei jedem Anlaf iiberschwengliche
Euphorie fiir den NS-Staat an den Tag zu legen, zeigte zumindest ein Mitglied
der Weierhofer Schulgemeinde. Einige Tage nach der Reichstagswahl vom 5.
Mirz 1933 duflerte sich Christian Neff, dessen vaterlindische Haltung aufler
Zweifel steht, in einer Predigt recht kritisch iiber den politischen Umbruch:
»Vor wenig Tagen erlebten wir eine staatliche Umwilzung, die einzig dasteht
in der Geschichte unseres Volkes. Man bezeichnet sie als nationale Revolu-
tion. Sie ist eine Folge der Reichstagswahl, an der sich unser Volk fast aus-
nahmslos beteiligt hat. Es ist von Grund auf aufgeriittelt, aufgewiihlt zum
grofien Teil in leidenschaftlicher Weise. Was wir da erleben, das pafit nicht
recht hinein in die Passionszeit, in der wir stehen. Es sind ganz andere Gedan-
ken, die die Herzen von Millionen unserer Volksgenossen bewegen, als sie
Jesu Passion in uns hervorruft. Man lehnt diese in breiten Kreisen unseres
Volkes ab und meint wohl, jetzt gehe es nicht an, sich mit den Gedanken des
Leidens und Duldens zu beschiftigen, jetzt gilt es zu kimpfen und zu streiten
in riicksichtsloser Durchsetzung seiner politischen, irdischen Interessen,
seiner politischen Anschauungen, Ideale und Ziele. Und doch wire es fiir
unser Volk von grofitem Segen, wenn sich die gegenwirtige Volksbewegung
ganz in die Passion Jesu hineinstellte.«™ Christian Neffs patriotische Einstel-
lung hinderte ihn nicht an kritischer Reflexion, sondern scheint sie im
Gegenteil gefordert zu haben, so dafl er sich um das Wohl des deutschen
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Volkes sorgt, wenn es im politischen Eifer seine religiosen Grundlagen ver-
gifit. Man wird Neff nicht als erklirten Gegner des Nationalsozialismus
bezeichnen kénnen. Aber so wie er 1933 sich nicht vom allgemeinen Enthu-
siasmus mitreiflen lief3, stellte er auch zu Neujahr 1941 in mutigen und klaren
Worten den Gegensatz von der biblischen Verkiindigung des Friedens und
der Gegenwart des Krieges dar. Das Gemeindeblatt der Mennoniten, das
Nefts Botschaft veroffentlicht hatte, wurde darauthin verboten.

Pfallers Rede zum »Tag von Potsdam« war sicherlich kein schauspielerischer
Akt, zu dem er sich hitte iiberwinden miissen. In einem eher privaten als
amtlichen Brief an einen in New York lebenden Schiilervater beschrieb er die
Verhiltnisse im Deutschland 1938 folgendermafien: »Wir haben die Bilder
des Fiihrers nicht nur in den Schulsilen, wie Dr. H. beobachtetet hat, sondern
auch in jeder Privatwohnung kann man des Fithrers Bild an einem Ehrenplatz
sehen. Ich selbst habe in meiner Wohnung mehrere hingen. Da ist aber nichts
Erzwungenes, sondern das ganze deutsche Volk ist dem Fiihrer treu ergeben
und dankbar, dafi er es gerettet hat aus den Krallen des Kommunismus und
Bolschewismus und aus der Ohnmacht, in die es auch die Amerikaner haben
stiirzen helfen, weil ihr Herr Prasident Wilson sein Wort mit den 14 Punkten
gebrochen hat. Heute erziehen wir eine Jugend, die viel lernen mug, weil sie
viel kénnen soll, die aber auch das Leben erfaf3t und praktisch denkt, die fiir
ihr Vaterland Gut und Blut opfert und die schonsten Tugenden pflegen soll:
Einsatzbereitschaft, Kameradschaft und Liebe zur Heimat. Das neue Deutsch-
land wird sich wieder fortsetzen. Wir wollen nur Gerechtigkeit, und dazu
gehort, daf man uns die gestohlenen Kolonien wieder zuriickgibt. Wenn die
Siegerstaaten so arg triefen von Volkerbegliickung und Friedensliebe, dann
sollen sie uns in erster Linie das Geraubte zuriickerstatten. Wir Deutsche
hoffen unbedingt, daf} wir unsere Kolonien zuriickbekommen, denn wir
brauchen sie. Im iibrigen arbeiten wir fiir unser Volk und in unserm Volk,
und Sie selbst wiirden staunen, was fiir ein friedlicher, zuversichtlicher Geist
durch unser Volk geht. Wir verdanken das alles unserm Fiihrer.«"™ Nachdem
Pfaller 1938 aus Altersgriinden die Schulleitung abgegeben hatte, bestimmte
der NSDAP-Kreisleiter von Kirchheimbolanden ihn, der nach der Aufnah-
mesperre von 1933 am 1. Mai 1937 Parteigenosse geworden war, 1940 zum
Biirgermeister von Marnheim; dort war er schon seit 1937 stellvertretender
Ortsgruppenfiihrer der NSDAP, spiter moglicherweise sogar erster Orts-
gruppenfiihrer geworden. Nach dem Krieg kommentierte die zustindige
Spruchkammer im Rahmen des Entnazifizierungsverfahrens Pfallers Haltung
zum Nationalsozialismus so: »Pfaller hat als Ortsgruppenleiter und Biirger-
meister die Gemeinde Marnheim stark im nationalsozialistischen Sinne
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beherrscht und auch einen gewissen Druck auf die Bewohner in dieser Weise
ausgeiibt. Brutales Vorgehen lag ihm nicht.«"™

Sowohl Gustav Gébel als auch Fritz Pfaller behaupteten iibereinstimmend,
freilich wihrend des Dritten Reiches, die Weierhofer Schule sei bereits in den
Jahren vor 1933 »als verkappte Hitlerburg [...] von marxistischen Kreisen
ihrer Nachbarschaft gern bezeichnet worden.« " Mit solchen Spriichen sollte
nach dem Umbruch von 1933 gezeigt werden, dafl die Weierhdfer Anstalt
sich schon in der sogenannten Kampfzeit, in der die NS-Bewegung noch ver-
folgt oder in der Opposition war, mutig zu Hitler und der NSDAP bekannt
hitte. Entsprechend sah Gustav Gébel im padagogischen Lebenswerk Ernst
Gobels die erzieherischen Prinzipien des Nationalsozialismus vorwegge-
nommen, so daf8 die spatere Umwandlung der Schule in eine NS-Eliteanstalt
1936 keinen Bruch darstellte: »Mit der Jugend- und volkserzieherischen Ein-
stellung des Nationalsozialismus fithlten wir uns innerlich einig. Wie oft und
nachdriicklich hatte doch Direktor Ernst Gébel in den langen Jahren seiner
Titigkeit in Wort und Schrift betont, daf jede Uberbiirdung mit gedachtnis-
mifligem Wissensstoff auf korperliche wie geistige Frische hemmend und
lihmend zu wirken drohe, daf8 korperliche und charakterliche Ertiichtigung,
geistige Schulung und Pflege gesunden deutschen Gemiitslebens, tiichtiges
Kénnen und Erziehung zu wachem, opferfreudigem Verantwortungsgefiihl
Voraussetzung und Grundlagen aller Bildungsarbeit in Schule und Heim
bilden miissen. Deckte sich das nicht voll und ganz mit den erzieherischen
Forderungen, wie sie der Fiihrer in seinem Buch Mein Kampf so eindrucks-
voll ausgesprochen hat?«"” Es war aber nicht die Weierhofer Padagogik
Gobelscher Priagung allein, die fiir einen harmonischen Ubergang in die
nationalsozialistische Zeit sorgte, auch die Zusammensetzung der Lehrer-
schaft garantierte entsprechende Kontinuitat.

Setzt man, wie der Schulverein nach 1945, eine grundsatzliche Gegnerschaft
zwischen der Weierhéfer Schule und dem Nationalsozialismus voraus, so
miifdte vor allem fiir die Zeit vor 1933, in der die kiinftige NS-Diktatur noch
nicht absehbar war und keine Notwendigkeit der Tarnung bestand, auch eine
dem Nationalsozialismus distanziert gegeniiberstehende Personalpolitik der
Schule zu erkennen sein. Um so mehr, da zu den Privilegien der Privatschule
die freie Wahl des Schulleiters und des Lehrpersonals gehort. Die entspre-
chende Praxis am Weierhof zeigt aber, daf} dies nicht der Fall war, sondern das
Schlagwort von der »verkappten Hitlerburg« eher seine Berechtigung hatte.
So ist etwa Hans Eberhard Siebert bezeichnend fiir eine ausgesprochen NS-
freundliche Haltung der RAD schon vor 1933: Der Volksschullehrer Siebert
war bereits 1929 der Partei beigetreten und »wegen seiner NS-Betitigung aus
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dem hessischen Schuldienst entlassen«" worden. Das hinderte die RAD nicht
daran, ihn als Erzieher und Leiter der Wohngruppe Wohlbeginn [ anzustel-
len."? Withrend seiner Zeit an der Weierhofer Anstalt konnte Siebert weiter
seiner propagandistischen Tiétigkeit fiir die NSDAP als Gauredner im Gau
Pfalz und Leiter der Gaupressestelle nachgehen. Als Siebert im Mérz 1932 aus
dem Anstaltsdienst ausschied, nahm die fiir den Weierhof zustindige Gen-
darmeriestation Marnheim an, daf} Siebert »anstelle des Biirkel [sic, Anm. d.
Vi.] Gauleiter in Neustadt a.d.H. werden«'?® sollte. Ganz so steil verlief seine
Parteikarriere nicht. Nach 1933 wurde er Kreisschulrat von Heppenheim in
seiner hessischen Heimat. Dem Weierhof blieb er weiterhin verbunden. Im
Schuljahr 1932/33 kehrte Siebert noch einmal zur Anstalt zuriick, um eine
Arbeitsgemeinschaft iiber das Thema »Das Wesensgefiige des Nationalsozia-
lismus«'' zu halten. Am 20. September 1933 wurde er in den Anstaltsverein
aufgenommen.«'** An den wegweisenden Sitzungen des Jahres 1936 nahm
Siebert trotz der rdumlichen Entfernung teil, und er lief sich auch nach der
Verstaatlichung in den Vorstand des Anstaltsvereins wéhlen.

Am 1. September 1930 wurde Hermann Meiser aus Niirnberg'?® am Weier-
hof angestellt. Meiser war wegen seiner frithen Mitgliedschaft (21. 9. 1925,
Mitgliedsnr.: 18863) Inhaber des Goldenen Parteiabzeichens der NSDAP und
einer der Griinderviter des NSLB (Mitgliedsnr.: 94 vom 8. 9. 1929). Gerade
Meiser durfte in den nachsten Jahren hiufig bei den vielen Jubilien oder
Gedenktagen, die das Schuljahr bot, die Festrede halten.

Ungewdhnlich schnell verlief der Aufstieg des Lehrers Dr. Fritz Edelmann
am Weierhof. Edelmann war seit 1931 Parteimitglied und trat im April 1932,
kurz nachdem er sein Doktorexamen hinter sich gebracht hatte, im Alter von
25 Jahren seinen Dienst an der Weierhofer Schule an. Schon im nichsten
Jahr, am 27. Juni 1933, sprach sich der Verwaltungsausschufl des Anstalts-
vereins einstimmig fiir die dauernde Anstellung Edelmanns aus und fiir
seinen spdteren Eintritt in die Anstaltsleitung.'™ Eine derart rasante Karriere
hatte es in den knapp sieben Jahrzehnten Weierhéfer Schulgeschichte nicht
gegeben, sieht man von Ernst Gobels Berufung zum Direktor im Jahr 1884
ab, die allerdings in einem vollig anderen Kontext stand. Im Schuljahr
1933/34 leitete Edelmann am Weierhof eine Arbeitsgemeinschaft iiber »ras-
seneugenische und bevélkerungspolitische Fragen«'?® und kniipfte damit
zumindest prinzipiell an Molenaars Sonettforderungen an. In der Entschei-
dung, einen blutjungen, aber verdienten und iiberzeugten Parteigenossen in
die Anstaltsleitung aufzunehmen, konnte man durchaus ein Loyalititssignal
gegeniiber den staatlichen Behdrden sehen, die mittlerweile recht weitgehend
gleichgeschaltet worden waren.
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Bevor im Frithjahr 1936 plotzlich die Frage der Verstaatlichung auf die Schule
zukam, waren bereits insgesamt vier der 21 Weierhofer Lehrkrifte Parteige-
nossen, weitere sechs gehorten der HJ oder der SA an. Da wegen der soge-
nannten Marzgefallenen und Konjunkturritter die NSDAP im Mai 1933 eine
Mitgliedersperre erlassen hatte, war es - bis auf wenige Ausnahmen - erst
1937 wieder moglich, Mitglied der NSDAP zu werden. Um die politische
Zuverlissigkeit neuer Parteianwirter zu garantieren, mufdten diese sich nun
einem verschirften Priifungsverfahren stellen. Beispielsweise hatten sie »drei
Biirgen ihrer Wiirdigkeit« zu benennen, die selbst Parteigenossen zu sein
hatten.'”® Sieben Lehrer, die schon im Schuljahr 1935/36 am Weierhof gewe-
sen waren, konnten diese Hiirde zum erstmoglichen Termin, dem 1. Mai
1937, ilberwinden und Mitglied der NSDAP werden. Im Mai 1935 lag der
Anteil der Parteigenossen an der pfilzischen Gesamtbevolkerung bei 3,5 Pro-
zent, das sind 5,2 Prozent der Wahlberechtigten."” Bis zum Frithjahr 1936
diirfte sich diese Quote wegen der Aufnahmesperre nur sehr geringfiigig
erhoht haben. Die vier NSDAP-Mitglieder, die in dieser Zeit dem Weierhéfer
Kollegium angehorten, machten, gemessen an den 21 Lehrern der Schule ins-
gesamt, 19 Prozent aus, also ein Mehrfaches der pfilzischen Durchschnitts-
quote. Unklar ist, wann die sieben weiteren Lehrer, die im Mai 1937 in die
Partei aufgenommen wurden, ihren diesbeziiglichen Aufnahmeantrag gestellt
hatten. Da die Mitgliedersperre schon seit Mai 1933 bestand, spricht einiges
dafiir, dafl die meisten von ihnen ihren Wunsch, in die NSDAP aufgenom-
men zu werden, schon vor dem Marz 1936 gedufSert hatten, also bevor Gau-
leiter Biirckels Idee von der Weierhdfer Eliteschule bekannt wurde. Zu bewei-
sen ist das allerdings nicht. Der hohe Anteil von Parteigenossen im Weierho-
fer Kollegium — 1937 mindestens die Hilfte der bereits 1936 angestellten
Lehrer — wird auch dadurch etwas relativiert, daf} die Lehrerschaft allgemein
die Berufsgruppe darstellte, die einen Spitzenplatz einnahm, was die Mit-
gliedschaft in der NSDAP betraf. Trotzdem bleibt festzuhalten, daf3 hinsicht-
lich der Zugehérigkeit zur Partei und ihren diversen Gliederungen die Wei-
ethéfer Schule alles andere als ein Hort des Widerstandes war.*®

Auch im Anstaltsverein gab es viele Mitglieder, die der NSDAP nahestanden.
Das wichtigste Gremium des Schulvereins war der Verwaltungsausschufl. Bei
seiner ersten Sitzung im Jahr 1936 versammelten sich sieben Vertreter."
Drei von ihnen wurden bereits vorgestellt: Gustav Goébel (stellvertretender
Vorsitzender), Fritz Pfaller (Schulleiter und Beisitzer: Pg ab 1937) und Dr.
Edelmann (Schriftfithrer: Pg ab 1931). Erster Vorsitzender des Schulvereins
war das Ausschufimitglied Jakob Kaegy. Zu seinem Tod im Jahre 1940 fand
Gustav Gébel die folgenden Worte, die sowohl den Redner als auch den Ver-
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Umzug bei einem Bannsportfest

Bild aus einem Dia-Film, den Hans Liber, der Schwiegersohn von Christian Neff, aufgenommen hat.
Laber war Lehrer an der Schule. Der Film ist an seinen Neffen Ernst Neff iibergegangen, der diese
und die folgende Abbildung freundlicherweise zur Verfiigung gestellt hat.

storbenen charakterisieren: »In der nationalsozialistischen Bewegung er-
blickte Kaegy frithzeitig mit innerer Sicherheit die rettende Kraft aus Not und
Schmach der Nachkriegszeit, in der ganzen Art seines Wesens eine Bestiti-
gung fiir die vielfach ausgesprochene Uberzeugung bietend, daf3 echtes Men-
nonitentum deutscher Wurzel auch immer wieder mit innerer Notwendig-
keit den Weg zu echtem Nationalsozialismus finden wird.«"*° Der Beisitzer
Helmut Stauffer, wie Kaegy und Gobel war auch er Mennonit, fithrte die
NSDAP-Fraktion im Gemeinderat von Bolanden, der Gemeinde, der der
Weierhof als Ortsteil angehorte.”®! Noch 1971 konnte sich Stauffer von den
einstigen Vorstellungen nicht losen und behauptete: »Es ist tief bedauerlich,
daf} der hohe vaterldndische Geist aus der damaligen Zeit nach zwei verlore-
nen - mit wahnsinnigen Verlusten fiir unser ungliickliches Volk verbunde-
nen - Weltkriegen zugrunde gehen mufite, von denen der erste - wie schon
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frither angedeutet — mit 100%iger Sicherheit und der zweite vielleicht auch
von unsichtbar getarnten Feindméchten uns aufgezwungen wurde. Wer mehr
dariiber wissen will, soll mich besuchen. Ich diirfte einer der Letzten sein, der
noch sehr genau iiber alle Vorgiinge der letzten etwa 60 Jahre im Bilde ist.«"*?
Merkwiirdige Superlative gebrauchte er auch in der Charakterisierung seines
1942 an Diphtherie gestorbenen Sohnes: »Er war wohl der grofite Tier-
freund, den unsere Rasse je hervorgebracht hat [...] von der Vorsehung dazu
berufen, vielleicht einmal der tatkriftigste und erfolgreichste unseres
Geschlechtes zu werden und das Erbe der Ahnen auf das gliicklichste wei-
terzufiihren.«'*3

Vielleicht das schlagkraftigste Beispiel fiir ein recht harmonisches Verhltnis
zwischen der Weierhofer Schule und dem Nationalsozialismus ist die Mit-
gliedschaft von Fritz He8 im Schulverein. Fritz Hef3 war seit den frithen
zwanziger Jahren zweifellos der prominenteste NSDAP-Politiker der Nord-
pfalz. Berithmtheit erreichte er bereits 1922, als sein Heimatort Dannenfels
ihn als Biirgermeister wihlte und er dadurch erstes nationalsozialistisches
Gemeindeoberhaupt im Deutschen Reich iiberhaupt wurde. In der »Kampf-
zeit der Bewegung« war Hef einer der entscheidenden Pioniere fiir die pfil-
zische NSDAP. Zeitweise stellvertretender Gauleiter der Pfalz, war Hef3 ab
1928 als Landtagsabgeordneter fiir die NSDAP in Miinchen, ab 1933 als
nationalsozialistischer Reichstagsabgeordneter in Berlin. Zudem saff er im
Vorstand des Deutschen Gemeindetages neben den Oberbiirgermeistern von
Berlin, Hamburg oder dem von Leipzig, dem spiteren Widerstindler Carl
Friedrich Goerdeler. Wie Julius Streicher als Herausgeber des bertichtigten
Stiirmer, so tat sich Hef§ als Mazen, Verleger und Herausgeber des Eisenham-
mer, der nationalsozialistischen Wochenzeitung fiir die Pfalz, hervor. Die
antisemitischen Hetztiraden des Eisenhammers standen an aggressiver Pri-
mitivitat Streichers Stiirmer nicht nach. »Der Ton war so riide, dafl das Regie-
rungsprasidium unumwunden von einem Skandalblatt sprach.«™ Streicher
und Hef kannten sich gut. Zum Jahresende 1925 wiinschte Hef8 dem franki-
schen Gauleiter alles Gute zum neuen Jahr und versicherte ihm: »Uns Pfilzer
Nationalsozialisten, werden Sie stets ein edles Vorbild sein u. das verspreche
ich Thnen, wir werden auch 1926 nicht locker lassen.« Daf} Streicher in
seinem »Kampfe, den zu fithren Sie ein Hoherer auserwahlt hat, erfolgreich
sein werde, daran gab es fiir Hefd keine Zweifel: »[...] dem Mutigen gehort die
Welt, u. ich zweifle keinen Augenblick daran, daf8 es Ihnen nicht gelingen
sollte, diesem elenden Ungeziefer Herr zu werden.«'®

Am 9. Mirz 1935 beschlof! der Vorstand des Anstaltsvereins der RAD, dem
radikalen Antisemiten Hef3 die Mitgliedschaft im Anstaltsverein anzutragen.
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Sicherlich spielte bei dieser Entscheidung auch die opportunistische Erwar-
tung mit, die vielfaltigen Beziehungen dieser einfluflreichen Persénlichkeit
fiir die Interessen der Schule einsetzen zu konnen. Andererseits: Falls es an
der Weierhofer Anstalt antinationalsozialistische Tendenzen auch nur in
zarten Ansatzen gegeben hitte, hitte ein NS-Politiker vom Schlage eines Fritz
Hef} das freundschaftliche Angebot niemals angenommen. Schon bei der
nichsten Sitzung des Anstaltsvereins konnte aber seine Mitgliedschaft ver-
kiindet werden.”?®

Bei seinen apologetischen Bemithungen nach 1945 verwies der Anstaltsver-
ein unter anderem darauf, dafl die weltanschauliche Gefahr, die die Weierho-
fer Schule fiir den NS-Staat darstellte, durch die Internatssituation noch
erheblich zugespitzt gewesen sei. Was den Aspekt der Heimerziehung angeht,
5o kann man dem grundsitzlich nicht widersprechen. Auch die NS-Elitean-
stalten strebten als Heimschulen die totale ideologische Beeinflussung ihrer
Zoglinge an. Da auch am Weierhof die allermeisten Schiiler Internatsange-
horige waren, hatte man hier die denkbar giinstigsten Méglichkeiten, die
Schiilerschaft nach den eigenen Erziehungszielen zu prigen. Wiren diese
padagogischen Prinzipien tatsachlich nun pazifistische gewesen, dann hitten
die Nationalsozialisten durchaus befiirchten miissen, daff ihnen mit jeder
Weierhofer Schiilergeneration eine neue religios begriindete Opposition
erwichst. Das war aber weder vor noch nach 1933 der Fall: Die Reichtags-
wahl im September 1930 hatte der NSDAP den nahezu unfaf3baren Stim-
mengewinn von 2,6 (1928) auf nun 18,2 Prozent gebracht. Im Bezirksamt
Kirchheimbolanden waren es sogar 29,8 Prozent der Wihlerstimmen.”’ Daf}
die allgemeine Begeisterung um die Partei Hitlers im Einzugsbereich der
RAD, die NS-freundliche Haltung der Anstaltsleitung und die Tatsache, daf8
zahlreiche Lehrer, Mitglieder des Schulvereins oder des Verbandes alter Schii-
ler aktive Nationalsozialisten waren, sich auch auf die politische Einstellung
der Schiiler auswirken mufite, ist begreiflich. Schon die Weihnachtsfeier von
1930 zeigte Hitler als Idol der Weierhéfer Schuljugend. Lorenz Wettschureck
berichtete iiber diese Veranstaltung, in der eine pfilzische Sonderform des
Knecht Rupprecht, der »Pelznickel« erschien, um sein »Gericht zu halle«.
Neben den iiblichen Klagen iiber Schiiler, die das Internatsleben naturgemif
mit sich bringt, wie etwa die Unzufriedenheit iiber die Essensqualitit, muf3te
vor allem angemahnt werden, daf schon jiingere Schiiler am Weierhof sich
in ihrer Begeisterung fiir Hitler lieber mit Politik beschiftigen, statt erst
einmal ihren eigentlichen Verpflichtungen nachzugehen: »Bezeichnend fiir
unsere Zeit ist die Politisierung der Jugend. Die Schwirmerei fiir Hitler
ergreift schon Zweit- und Drittkla8ler. Aber der Pelznickel weist mit aller
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Schirfe die kleinen »Wutzchen« auf niherliegende, einstweilen wichtigere
Aufgaben hin.

... Un’s allerscheenschte: der Galgestrick

Kimmert sich aach um Boledick!!

Un meent noch, - ich kanns Eich beweise —

De Hitler, deet sich um ’n reifle!

De Hitler, des kann d’r schun verrote,

Der nemmt norre Leit mit sauwere Pote,

Awer du mit deine ungeweschene Klaue,

Du detscht m sei ganzi Bardei versaue!
Auch das Benehmen bei Tisch wird einer scharfen Kritik unterzogen. So muf3
Hitler fiir diejenigen als Erzieher herhalten, denen die einfache Hausmanns-
kost nicht schmeckt.

... Weescht, ich laf mich net veruze,

So wieschte Schniker kann ich net verbutze,

Die wo am Disch nix duhn wie klaae

Un uffstin dann mit leerem Maake.

Awer owens, wann die ann’re ins Nescht sich leee,

Sieht mer den am Futterkaschte stehe:

Do werd gestoppt, achielt, geschleckt, geleckt

Un schell noch ebbes unners Kisse g'steckt:

Lauter Schnikereie - ich mach e Wett —

Gegquellte Grumbeere sinn des net!

Bei all seim Mampfe bleibt der G'sell

E spinneldirres Knocheg'stell.

Un so e Kerl meent, er det dauge,

De Hitler kennt so e Krippel brauche.

Der nihrt sich aa, des kann ich d’r verrote,

Net vun Gereeschte un vun Ginsebrote.

Bei dem stihn norre Gequellte uf’'m Disch,

Weil des e nationales Futter isch.«'*®
Einen neuen Impuls fiir die nationale Erziehung hatte die Weierhofer Schii-
lerschaft schon im Mirz 1928 dadurch erhalten, daff an der Schule eine
Zweigstelle des Vereins fiir das Deutschtum im Ausland (VDA) gegriindet
worden war. Lorenz Wettschureck iibernahm die Leitung der Weierhofer
VDA-Sektion, der sich die allermeisten Schiiler anschlossen. In den nichsten
Jahren schilderten sudetendeutsche, oberschlesische und dsterreichische
VDA-Redner in hochst eindringlicher Weise das Elend der Auslandsdeut-
schen. Offensichtlich hatte man dabei die Not der mennonitischen Briider in

127



Ruflland, die sich seit 1927 dramatisch zugespitzt hatte, ganz aus den Augen
verloren, denn sie waren bei all den Vortragen des VDA kein Thema.

Mit dem Beginn der nationalsozialistischen Diktatur stellte sich die RAD
ganz in den Dienst der neuen Herrscher. Bei jedem der vielen Anlésse, die
sich nun ergaben, marschierte die Weierhofer Lehrer- und Schiilerschaft in
vorderster Front mit; zum Beispiel im Herbst 1933, als man bei der Reichs-
tagswahl, die mit der Abstimmung iiber Deutschlands Volkerbundsaustritt
verbunden war, eine optimale Zustimmungsquote fiir Hitler erreichen wollte.
Das gelang in eindrucksvoller Weise. In der Pfalz votierten mit 94,9 Prozent
der Stimmen die meisten Wahler von allen deutschen Gauen fiir die NSDAP
(Reichsdurchschnitt 89,9 Prozent). In Bolanden und dem Weierhof waren es
99,7 Prozent.”® Gustav Gobel kommentierte im Jahresbericht iiber das Schul-
jahr 1933/34 diesen Erfolg, zu dem seine Schule mit ihren Moglichkeiten bei-
getragen hatte. Fiir ihn war jetzt endlich, mit dem Sieg des Nationalsozialis-
mus und der Uberwindung des deutschen Erblasters, der Uneinigkeit, das
Ziel der deutschen Geschichte erreicht: »Und wie hatten unsere HJ und unser
JV samt dem Blédserchor an den beiden Sonntagen vor dem 12. November
unter Leitung ihrer Fithrer, der Herren Hofmann und Schéfer, geworben in
den Dérfern rings um den Donnersberg! Unwillkiirlich lief} der grof3e Wahl-
sieg vom 12. November die Gedanken riickwirts wandern auf dem Weg deut-
schen Werdens und deutschen Leidens. Denken wir nur an das Jahr 1806, in
dem der letzte Kaiser des alten Reiches unter dem Druck des ersten Napoleon
die deutsche Kaiserkrone niederlegte und so viele deutsche Fiirsten sich zu
Vasallen von Frankreichs Gnaden machten. Oder denken wir an die vielen
anderen Tage, an denen die deutsche Uneinigkeit zur Freude des Auslandes
traurige Triumphe feierte: in welch hellem, strahlenden Licht erscheint da der
12. November 1933! Mit goldenen Buchstaben wird er fiir alle Zeiten in das
Buch deutscher Geschichte eingeschrieben bleiben. Alldeutschland einig um
seinen grofien Fiihrer geschart! Erfiillt hat sich die Bitte, die sich in all der
Schmach der Nachkriegszeit so oft dem geprefiten Herzen entrang: Wir
wollen sein ein einig Volk von Briidern!«'°

Konkreten Aufschluf} tber die nationalsozialistische Ausrichtung der Wei-
erhéfer Erziehungsarbeit gibt der Anteil der Schiiler, die der HJ angehérten.
In seinem Jahresbericht {iber das Schuljahr 1933/34 an die Regierung der
Pfalz in Speyer betonte Gustav Gébel wie immer die nationale Ausrichtung
der RAD und freute sich in diesem Zusammenhang dariiber, daf$ im ersten
Jahr der nationalsozialistischen Diktatur gerade dieser traditionell-nationale
Charakter des Weierhofer Schullebens sich starker auspragen konnte: »Die
Pflege christlich-vaterlindischer Gesinnung und staatsbiirgerlicher Einstel-
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lung wurde im traditionellen Sinne der Anstalt besonders im Auge behalten.
Die allgemeine geistig-seelische Umstellung des letzten Jahres hat in dieser
Richtung die Gemiiter in erhohtem Mafle empfinglich gemacht.« Dies
bedeutete zum Beispiel: »Den Jugendgruppen der HJ und des JV und des
BdM schlossen sich fast alle Schiiler und Schiilerinnen an. Dadurch daf} die
Fithrung der HJ und des JV in Hinden von Erziehern der Anstalt lag, konnte
die wiinschenswerte Harmonie in der Gesamtbeeinflussung unserer Schiiler
durch Schule, Heim und Binde verhaltnismafig leicht aufrecht erhalten
bleiben.«"! Genaue Zahlen iiber die HJ-Beteiligung der Weierhofer Schiiler
liegen erst fiir 1935 vor; sie belegen, wie es Gobel bereits fiir 1933/1934
angibt, einen auflergewdhnlich hohen Anteil von RAD-Schiilern in der Hit-
lerjugend. Wihrend gegen Ende des Jahres 1935 im Reichsdurchschnitt etwa
48 Prozent der Jugendlichen in HJ oder BAM organisiert waren, betrug die
entsprechende Quote am Weierhof im Mai 1935 schon 95,5 Prozent!" Ein-
drucksvoller konnte der Ruf der Weierhéfer Schule als »Hitlerburg« kaum
bestatigt werden.

So ist es nur konsequent, daf sowohl vor 1933 als auch danach in den Jahren
vor der Verstaatlichung die vorbildliche Gesinnung der Realanstalt auch von
der nationalsozialistischen Presse oder einzelnen Funktiondren der NSDAP
gepriesen wurde. Die wichtigste NS-Tageszeitung der Pfalz, die von Gaulei-
ter Biirckel selbst herausgegebene NSZ-Rheinfront, wiirdigte beispielsweise
am 16. Juli 1931 das Jahresfest an der RAD: »Im Mittelpunkt der Veranstal-
tung stand das Spiel Joseph Heiderich oder deutsche Treue von Theodor
Kérner. Die Schiiler spielten in historischen Kostiimen, die Darstellung war
echt und ergreifend. Die Zuhorer geizten nicht mit dem wohlverdienten Bei-
fall. Nach der Feier in der Aula marschierten Schiiler und Schiilerinnen unter
Fithrung der Schiilerkapelle zum Spielfeld. Hier zeigten sie in Freiiibungen,
Turnen und Wettspielen unter grofiem Beifall und herzlicher Teilnahme der
Zuschauer, wie gesunde, junge Buben und Midchen ihren Kérper durchge-
bildet und zu schonen Leistungen herangebildet haben. Ein Rundgang fiihrte
durch das sonnige neue Anstaltsgebdude, in dem die Zeichnungen der Schii-
ler ausgestellt waren.«*? Im Gegenzug inserierte die Anstalt in der NSZ-
Rheinfront und warb damit gezielt um Schiilereltern, die aus dem Sympathi-
santenkreis und der Mitgliederschaft der NSDAP stammen mufiten."

In der NSDAP-Versammlung vom 30. Januar 1932 in Gollheim lobte der Par-
teigenosse Stewert das Verhalten der Weierhofer Schule: »Die Schiiler des
Weierhofs wurden veranlafit, kein auslindisches Obst mehr zu kaufen. So
miifite es auch in ganz Deutschland sein. Solange noch irgendein Vorrat im
Innern vorhanden sei, diirfe keine ausldndische Ware herein.«**
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Angetan vom nationalen Pathos der Schule war auch Heinrich Engel. Engel
trat der NSDAP 1922 bei und leistete zusammen mit dem Dannenfelser Biir-
germeister Fritz Hef fiir die Bewegung Hitlers propagandistische Pionierar-
beit in der Nordpfalz. Nachdem das voriibergehende Parteiverbot fiir die
NSDAP 1925 aufgehoben worden war, schlofd er sich erst der DVP an, bevor
er 1930 wieder zur NSDAP zuriickfand, fiir die sich Engel ab 1931 als Kreis-
redner bei den zahlreichen Wahlkampagnen engagierte."® Beruflich profi-
tierte er 1933 vom Machtwechsel insofern, daf$ er pfilzischer Kreisschulrat
wurde. Bereits zu Beginn der zwanziger Jahre hatte Engel die RAD als dort
nebenberuflich titiger Musiklehrer kennen- und schétzengelernt, so daf} er,
seit 1921 Mitglied des Schulvereins, beispielsweise 1926 6ffentlich fiir die
staatliche Subventionierung der Weierhofer Anstalt eintrat."” Als Kreisschul-
rat hatte er gut sieben Jahre spiter andere Moglichkeiten, der Schule zu
helfen. Die finanzielle Lage der Anstalt war nach wie vor nicht rosig. Zwar
stand mittlerweile — noch nicht verputzt ~ der Neubau, aber an anderen
Ecken und Enden waren Modernisierungen dringend notwendig geworden
(2.B. Fertigstellen der Zentralheizung; Verlegung der durch das Schulgelinde
fithrenden offentlichen Strafie zwischen Marnheim und Bolanden usw.),
wenn man als Internat einigermaflen konkurrenzfihig bleiben wollte. Vom
Kreis erhoffte sich die Anstalt entsprechende Zuschiisse, vor allem aber die
Ubernahme einer Ausfallbiirgschaft in der Hohe von 90000 RM, um von der
Bezirkssparkasse Kirchheimbolanden den nétigen Kredit zu bekommen.'*8
Die Bittschrift der Schule an die Kreisregierung leitete Engel, unter Umge-
hung des Dienstweges, direkt an den Kreistagsvorsitzenden Richard Imbt
weiter. In seinem befiirwortenden Begleitschreiben an den Parteigenossen
heif3t es:
»Lieber Pg. Imbt!
In der Anlage tiberreiche ich Ihnen ein Gesuch der Realschule Weier-
hof bei Marnheim um finanzielle Hilfe des Kreises Pfalz. Ich bitte Sie
giit. entschuldigen zu wollen, wenn das Gesuch durch mich einge-
reicht wird. Aber ich habe das so mit der Anstaltsleitung vereinbart
[...] Ich weifs aus eigener Erfahrung, welcher solide, vaterlindische
Geist in der Anstalt schon immer herrschte u. wie sie gerade die
gesunde Landerziehung mit einem ernsten, erfolgreichen Unterricht
verbindet. Ich bitte Sie deshalb -~ wenn irgend méglich — der Realan-
stalt durch Genehmigung des Gesuchs helfend beistehen zu wollen,
um diese einzigartige Bildungsstitte der Pfalz zu erhalten u. zu ver-
vollkommnen. Heil Hitler!
Thr erg. Engel.«'*°
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Feierlichkeit vor der Schule

Bild aus dem Nachlafi von Hans Liber, von Ernst Neff zur Verfiigung gestellf. Links in Uniform
wahrscheinlich der damalige Schulleiter Kaspar, davor im Trenchcoat Gauleiter Biirckel, rechts von
ihm der SS-Obergruppenfiihrer Heifmeier. Vermutlich ist die Aufnahme am 22. Oktober 1941, dem
Tag der Ubergabe der Schule an die Napola-Inspektion, gemacht worden.

Am 14. Mirz 1934 bewilligte der Kreistag der Pfalz das Weierhdofer
Gesuch.”® Diesen Erfolg erlebte Heinrich Engel nicht mehr. Am 5. Miérz
1934, nur wenige Stunden nach seiner Wahl zum Synodalprasidenten der
pfilzischen Landeskirche, war er an einem Schlaganfall in Speyer gestorben.
Der Nachruf des Kirchheimbolandener Anzeigers vom 6. Mérz 1934 cha-
rakterisierte den Verstorbenen so: »Mit Kreisschulrat Engel verlieren wir in
der Pfalz einen der eifrigsten Kampfer der nationalsozialistischen Bewegung.
Er war es, der das nationalsozialistische Gedankengut besonders in die
Schule hineingetragen hat und somit eine hohe padagogische Aufgabe im
Staat erfiillte.«'® Auch fiir die Weierhofer Anstalt war Engels Tod ein
schmerzlicher Verlust.

Dies sind nur einige, wenige Beispiele aus der Fiille von Belegen, die eher eine
enge weltanschauliche Verbindung zwischen der Weierhéfer Schule und dem
Nationalsozialismus als eine ideologische Oppositionshaltung bezeugen. Die
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traditionellen Weierhofer Erziehungsideale, der Dienst an einer Volksge-
meinschaft, die sich treu dem Fiihrer unterstellt, die Hingabebereitschaft, alle
Krifte fiir das Vaterland zu entwickeln und sich selbst als hichstes Opfer zu
geben, stellten eine Basis dar, auf der nationalsozialistisches Gedankengut
guten Boden fand.

3. Die Verstaatlichung von 1936

3.1 Der dufSere Ablauf

Um die Mittagszeit des 17. Mérz 1936 wurde die Schulleitung von einem
Anruf der Gauleitung tiberrascht, man mége sich noch am gleichen Tage zu
einer Besprechung mit Gauleiter Biirckel in Neustadt an der Weinstrafle ein-
finden. Schulleiter Pfaller machte sich auf den Weg. Glaubt man der Darstel-
lung des Schulvereins nach 1945, so wurde er dort mit einem Angebot des
Gauleiters konfrontiert, das nichts anderes als Erpressung bedeutete: Biirckel
wolle eine nationalsozialistische Eliteschule errichten, die »nicht nur fiir die
damalige Westmark vorbildlich sein, sondern eine erstrangige Musterschule
sein solle, wie bisher noch keine bestiinde.« Eigentlich hitte er bislang die
Absicht gehabt, diese Schule in der Nihe von Bad Diirkheim aufzubauen, da
»aber die Realschule am Donnersberg in Weierhof [...] eine anerkannt gute
Tradition habes, sei er »entschlossen, seinen urspriinglichen Plan einer Schul-
Neugriindung aufzugeben, wenn die Leitung der Anstalt bereit sei, die bishe-
rige Privatschule dem Gau bzw. dem Staat zum Ausbau in der vorgenannten
Weise zu tiberlassen.« Dabei sei ihm bewuf3t: Die Konkurrenz einer Neu-
griindung wiirde »fiir die Weierhofer Schule einen Schlag bedeuten, der ihren
Lebensnerv treffen miisse«.”

Noch am Abend des 17. Mirz traf sich der Verwaltungsausschufl des
Anstaltsvereins. Die Herren »Kaegy, G. Gobel, Stauffer, Dav. Galle, Pfaller,
Edelmann, Erw. Gobel« entschieden sich grundsitzlich fiir das Angebot und
beriefen fiir den 24. Mérz die Hauptversammlung des Anstaltsvereins ein.
Auf Vorschlag des Ausschufimitglieds Galle beschlofl man, Gauleiter Biirckel
aber schon dariiber zu informieren, daff der Verwaltungsausschufl bereits
seine Zustimmung erkldrt habe und nur noch die Generalversammlung
abstimmen miisse. Am 23. Mirz traf sich der Verwaltungsausschuf} wieder.
Das Einverstandnis der Hauptversammlung vom nichsten Tag voraussetzend,
wurden Wiinsche fiir die Ubergabe an die Gauleitung formuliert mit dem
offensichtlichen Ziel, der Schule trotz der Verstaatlichung noch eine weitge-
hende Selbsténdigkeit zu sichern. So sollten der Anstaltsverein (in Form eines
fiinfképfigen Ausschusses mit Ersatzleuten) und der Verband alter Schiiler
erhalten bleiben. Dariiber hinaus wollte der Anstaltsverein selbstiindig iiber
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alle Personalfragen entscheiden; auch der Fortbestand des mennonitischen
Religionsunterrichts sollte zugesichert werden.

Bei der tags darauf stattfindenden aufierordentlichen Hauptversammlung des
Anstaltsvereins einigte man sich darauf, das Angebot des Gauleiters unter der
Voraussetzung anzunehmen, daf3 der traditionelle Charakter der Schule, die
christliche und vaterlindische Erziehung, erhalten bliebe. Die Vertreter der
Kreisregierung und der Gauleitung nahmen diese Entscheidung erfreut zur
Kenntnis: Regierungsdirektor Friedrich Wenner betonte noch einmal: »Die
Aufforderung des Gauleiters miisse aufgefafit werden als eine Anerkennung
fiir die bisher geleistete Arbeit der Anstalt.«** Zu den Wiinschen des Schul-
vereins, die auf die Wahrung seiner Souverénitit hinausliefen, konnten oder
wollten die Herren von der Regierung verstandlicherweise keine Zusagen
machen. »In einem Schlufiwort gibt Herr Dir. Wenner seiner Freude iiber den
Entschluf} Ausdruck und spricht den Wunsch aus, dafl dieser Entschluf? nie
bereut werden moge.«'**

Dem Bericht Wenners vom 26. Mirz iiber die auflerordentliche Hauptver-
sammlung des Anstaltsvereins vom 24. Mérz kann man weiter entnehmen,
daf »[...] ungefihr 25 Vereinsmitglieder von insgesamt ungefihr 6o Mitglie-
dern« anwesend waren und die Entscheidung der Versammlung einstim-
mig erfolgte.

Am 18. April 1936, einem Samstag, erteilte das Ministerium fiir Unterricht
und Kultus die schulaufsichtliche Genehmigung: »Von Beginn des Schuljahrs
1936/37 an iibernimmt der Kreis Pfalz die Realanstalt am Donnersberg
(Internats- und Erziehungsanstalt) als Kreisanstalt. Er will die Anstalt als
nationalpolitische Erziehungsanstalt ausbauen. Zundchst soll die Internats-
anstalt als Realschule weitergefiihrt werden, der zum Schuljahr 1936/37 an
eine siebente Klasse angegliedert wird [...] Die Schule wird sobald als még-
lich dem neuen Schultyp angeglichen werden. Gauleiter Biirckel will sie als
seine Schule (als nationalpolitische Erzichungsanstalt) gestalt[en].«"*®
Damit waren die entscheidenden Weichen gestellt. Am 22. Mai wurden in
einer weiteren auflerordentlichen Mitgliederversammlung des Schulvereins
die fiinf Vertreter des umstrukturierten Anstaltsvorstands gewihlt. Nachdem
die Modalititen der Ubereignung der Anstalt an den Staat vorgestellt worden
waren, sprach sich die Versammlung einstimmig, wie schon am 24. Mirz,
fiir die Verstaatlichung aus. Die offizielle Ubergabe der Anstalt am 26. Mai
1936 bedeutete nur noch den feierlichen Abschluf} eines Umwandlungspro-
zesses, der in kiirzester Zeit, gerade zwei Monaten, vonstatten gegangen war.
Fiir die Zukunft der Schule sollte er sich als Schritt von allergrofiter Trag-
weite erweisen.
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3.2 »Das Versiegen des Kraftstroms«? Der schmerzliche Verlust der Souverdnitit
Die Reaktionen auf die Umwandlung der Realanstalt am Donnersberg in
eine NS-Musterschule fielen im Umfeld der Weierhofer Schulgemeinde
unterschiedlich aus. Viele Schiilerviter oder ehemalige Schiiler gratulierten
der Anstalt zu dieser Auszeichnung, wie beispielsweise Georg Mergler in den
Mitteilungen des Verbandes alter Schiiler: »Mit Freude und Genugtuung
habe ich iiber Ostern von der Lehrer und Schiiler ehrenden Anerkennung
unserer Weierhoéfer Anstalt gehort, welche dieselbe dadurch erfahren hat,
daf sie vom Gau {ibernommen als neunklassige Nationalsozialistische
Musterschule ausgebaut werden soll, wobei besonders darauf hingewiesen
wurde, daf die bisher gepflogenen Lehr- und Erziehungsmethoden schon
immer die richtigen waren. Dafl in dieser Bezichung unsere Anstalt von
jeher auf dem rechten Wege war, beweisen am besten die erzielten Resultate
und finden des weiteren ihre Bestatigung in der Liebe und Anhénglichkeit,
die heute noch die Ehemaligen zu ihrer Bildungsstitte und zu ihrer fritheren
zweiten Heimat haben [...] Mdge der Samen, der in Verstand und Herz
unserer Jugend gesit wird, reiche Friichte tragen zum Wohle des von uns
iiber alles geliebten Vaterlandes, unseres Deutschland!«™’ Im gleichen Ton-
fall berichtete auch die Presse, der Kirchheimbolandener Anzeiger, der Vol-
kische Beobachter, die NSZ-Rheinfront iiber den Ausbau der Weierhéofer
Schule zur NS-Eliteanstalt als Belohnung fiir ihre jahrzehntelange erfolgrei-
che Arbeit. Kritische Stimmen wiren bei der mittlerweile gleichgeschalteten
Medienlandschaft auch nicht veréffentlicht worden. Dafd es sie dennoch gab,
zeigt ein Brief von Wilhelm Schwarz, dem Pfarrer, der in der oben zitierten
Predigt aus dem Jahr 1920 beklagt hatte, dafl Deutschland nicht einmal
mehr von den ehemals schwicheren Nationen gehafit werde: »Merkwiirdig
macht mir in letzter Zeit zu schaffen das Schicksal der Anstalt. Als ich hérte
von der Ubereignung derselben, war mirs, als wire in mir etwas zerbrochen.
Muf3te das sein? Also, man will aus der Anstalt e. Musterschule machen. Ich
dachte immer, sie wére das schon in ihrer Eigenart geworden und gewesen,
auch mit Runzeln u. Flicken, die bei allem menschlichen Werk sich finden.
Diese sollen nun in Zukunft wegfallen. Denn es werden ja blof} [...] begabte
Schiiler aufgenommen, und im Konferenzzimmer werden nur diesen Schii-
lern entsprechende Lehrkrifte ein- und ausgehen. Das wird ja grofartig
werden. Das ist ja gar nicht auszudenken, was fiir Resultate da zu erwarten
sein werden.«'*® Auch Christian Neff, der Adressat dieses Briefes, war sich
offensichtlich unschliissig, was er von der Sache halten sollte. Das geht aus
einem Brief hervor, den Erich Goéttner aus Danzig im April 1936 an ihn
gerichtet hatte: »Merkwiirdig beriithrt hat mich die Nachricht von der
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Umwandlung der Realanstalt. Wir verstehen dein Empfinden gut und
konnen leider auch nur zwiespiltigen Herzens vieles sehen. Die volle Freu-
digkeit will sich nicht einstellen.«’*?

Das Sitzungsprotokoll iiber die Hauptversammlung des Schulvereins am 24.
Mirz 1936 teilt nur mit, daf3 bei der Aussprache Vor- und Nachteile der Ver-
staatlichung vorgebracht wurden, ohne im einzelnen konkret zu werden. Die
Wunschliste des Verwaltungsausschusses, die dieser am Vortag der Haupt-
versammlung zusammengestellt hatte, weist aber klar auf den Aspekt der
Umwandlung hin, der als schmerzlich, fiir manches Vereinsmitglied wohl
auch als schockierend empfunden wurde: die Aufgabe der Selbstindigkeit
als Privatschule! Hatte man die Krisen von 1884 und die der Weimarer Zeit
gemeistert, um jetzt doch noch die Schule aus den eigenen Hianden geben zu
miissen?

Wie wichtig Biirckel die ziigige Realisierung seiner Idee war, wird am histori-
schen Hintergrund dieser Wochen deutlich. Am 29. Mérz 1936 fanden Reichs-
tagswahlen statt. Zwar gab es nicht mehr allzu viel zu wéhlen, da man sich nur
fiir oder gegen Hitler aussprechen konnte; um so mehr kam es fiir den Gau-
leiter darauf an, eine méglichst hohe Wahlbeteiligung und Zustimmung seines
Gaues fiir den »Fithrer« zu erreichen. Obwohl Biirckel sich also am 17. Marz
mitten in der Wahlkampagne befand, eine Woche spiter sollte Hitler die Pfalz
besuchen, nahm er sich die Zeit, um seine neue Musterschule auf den Weg zu
bringen. Natiirlich auch deswegen, weil er mit diesem Projekt eine weitere
Gelegenheit sah, wie etwa bei der Volksabstimmung iiber den Vélkerbunds-
austritt im Herbst 1933, dem Fiihrer mit seinem saarpfilzischen Mustergau zu
imponieren. Storfaktoren, das hatte die Erfahrung zur Geniige gezeigt, lief$
Biirckel eiskalt aus dem Weg raumen. So liefSe sich die Entscheidung des Ver-
waltungsausschusses erklaren, noch schnell am Abend des 17. Mirz dem Gau-
leiter die eigene Zusage zu {ibermitteln, um dessen Ungeduld zu besénftigen
und von vornherein gar keinen Groll aufkommen zu lassen.

Diplomatisch mufite der Schulverein also auch weiterhin vorgehen, wenn er
sich in dieser schwierigen Lage doch noch Einfluf3 auf die Anstalt sichern
wollte. Gerade auf der Basis nationalsozialistischer Prinzipien versuchte des-
halb Gustav Gébel das Anliegen, auch zukiinftig den Schulleiter selbst
bestimmen zu diirfen, zu begriinden. Am 26. Mirz 1936 schrieb er in
diesem Sinne an die Gauleitung: »Kraftquell soll der hier heranwachsenden
Jugend auch in Zukunft seine schopfungsmifiig gegebene deutsche Bluts-
kraft von Urzeiten her in organischer Verschmelzung mit den Ewigkeits-
kriften des Christentums« sein. »Fiir den Aufbau der kiinftigen Schule hier
vor solche Einzelaufgabe gestellt: wiirde da der Fithrer nicht als grundle-
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gende Voraussetzung fordern: An die Spitze mufl ein Mann gestellt sein, der
in seinem ganzen Wesen in diesem Kraftquell wurzelt? Wiirde der Fithrer da
nicht etwa sagen: denken wir uns einmal den Vater einer kinderreichen
Familie, der es als heilige Pflicht und Aufgabe betrachtet, seine Kinder zu
korperlich und geistig-seelisch gesunden, zu leistungsfahigen und leistungs-
freudigen Menschen zu erziehen: was wiirde ein solcher Mann mit einem
Eindringling in seinen Familienkreis machen, der nach Art und Wesen auf
den Lebenskreis schiddigend wirken wiirde oder etwa jenen Kraftstrom in
seinem Teil ausschalten wollte?«'®® Das Bemiithen Gébels, mit pathetisch
gebrauchtem NS-Vokabular den Weierhof zum quasi mythischen Ort und
Kraftquell zu stilisieren, ist unverkennbar. Ob der imaginire héchstrichter-
liche Urteilsspruch des Fiihrers aber taktisch wirklich geschickt war? Er lief
jain aller Deutlichkeit darauf hinaus, dafi die Auswahl des Schulleiters aus-
schlieflich dem Schulverein selbst und nicht den Behérden des NS-Staates
zugetraut werden durfte. Nicht weniger briiskierend war Gobels Auffassung,
daf als Schulleiter nur jemand geeignet sei, »der in seinem ganzen Wesen in
diesem Kraftquell wurzelt«. Die zustindigen Vertreter des Staates, Gauleiter
Birckel und die von ihm fiir das Verstaatlichungsprojekt beauftragten Imbt
und Wenner hitten demnach nicht nur ihre Inkompetenz hinsichtlich der
Weierhdfer Schulleiterbesetzung eingestehen miissen, sondern sie durften
sich auch gleich darauf einstellen, wie die Weierhofer Gemeinschaft einen
zukiinftigen, durch den Staat bestimmten Anstaltsleiter aufnehmen wiirde:
als stérenden Eindringling, weil unter ihm naturgemafl der Weierhofer
Kraftstrom, also die wertvolle jahrzehntelange Erziehungsarbeit, versiegen
miisse. Man kann sich gut vorstellen, daf8 diese naiv-hartnickige Argumen-
tation Gobels, nach der der Inselstatus der Weierhofer Schule nicht folgen-
los angetastet werden wiirde, erst recht den Zugriff des totalitiren Staates
hitte provozieren konnen.

Gabels Vorstofs blieb nicht der einzige Weierhofer Versuch, zu retten, was
wohl nicht mehr zu retten war. Man sondierte, welche Angehérigen des weit
gespannten Weierhofer Beziehungsnetzes tiber so viel Einflufd verfiigten, daf3
man sie erfolgreich fiir die eigenen Zwecke einspannen konnte. Auffillig ist
in diesem Zusammenhang die Rolle der beiden Speyerer Pfarrer Gottlieb
Friedrich Holzépfel und Otto August Schwander. Beide, Schwander seit 1930,
Holzépfel seit 1931 Mitglieder des Schulvereins, waren bis zu diesem Zeit-
punkt nicht sonderlich im Weierhofer Kreis, beispielsweise bei Sitzungen des
Anstaltsvereins, hervorgetreten. Holzapfel war zwar im Mai 1932 in den Ver-
waltungsausschufl gewahlt worden, hatte aber den dreizehn Zusammen-
kiinften dieses Gremiums bis Frithjahr 1936 nur ein einziges Mal beige-
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wohnt, auch die jahrliche Hauptversammlung hatte er nur 1933 besucht.
Schwander war seit dem Beginn seiner Mitgliedschaft 1930 noch bei keiner
einzigen Sitzung erschienen. Jetzt nahmen beide plétzlich eine Schliisselpo-
sition ein. Am 22. Miérz 1936, also unmittelbar vor den wichtigen Sitzungen
des Verwaltungsausschusses und der auflerordentlichen Hauptversammlung
vom 23. und 24. Mirz 1936, wurden sie »zu einer Beratung zugezogen,'®' die
im allerkleinsten Rahmen und ganz im Stillen offensichtlich die Strategie fiir
das weitere Vorgehen festgelegt hat, also grundsitzliche Zustimmung zum
Angebot des Gauleiters bei gleichzeitigen Versuchen, noch das beste fiir den
Schulverein herauszuschlagen. Holzapfel leitete tiberdies die beiden Haupt-
versammlungen vom 24. Mirz und vom 22. Mai 1936, wobei er wie auch
Schwander zu den gerade sieben von 24 anwesenden Vereinsmitgliedern
gehorten, die sich bei der Debatte vom 24. Mérz zu Wort meldeten. Man darf
vermuten, dafy beide Pfarrer das Vertrauen der Partei genossen und deshalb
auch geeignete Verbindungsmanner waren. Unzweifelhaft ist dies zumindest
fiir Schwander, einen der frithesten Parteigenossen (Mitgliedschaft seit 1930)
in der Evangelischen Landeskirche der Pfalz.'? Im Frithjahr 1935 durfte
Schwander als Anhénger der »Deutschen Christen« die Landesfiihrung des
»Deutschen Evangelischen Mdnnerwerks« iibernehmen.'®* Nachdem der
Redaktion des Evangelischen Kirchenboten, des Sonntagsblatts der evangeli-
schen Landeskirche der Pfalz, wegen oppositioneller Haltung gegeniiber der
NS-Regierung im Herbst 1935 die Leitung entzogen worden war, wurde der
loyale Pfarrer Schwander mit der Schriftleitung betraut.’®* Seine antisemiti-
sche Einstellung zeigte ein Vorfall, der sich etwa ein halbes Jahr nach der Ver-
staatlichung der Weierhofer Schule zugetragen hat. »Das Presbyterium
Speyer beschloff am 19. Oktober 1936 die Aufnahme dreier aus der jiidischen
Gemeinde ausgetretenen Juden — gegen den Protest von Pfarrer Otto August
Schwander ...«!"®® Da auch ein weiterer Pfarrer und einige Gemeindemit-
glieder rebellierten, zogen die drei Taufwilligen ihren Antrag zuriick. Daf3
Schwander zu den Pfélzer Pfarren gehorte, die bei ihren 6ffentlichen Kom-
mentaren iiber den Beginn des Zweiten Weltkriegs sich zu einer »schrecklich
kritiklose(n) Verherrlichung Hitlers«'®® hinreiflen lielen, komplettiert sein
politisches Charakterportrit.

Noch Ende Mirz, »in den ersten Tagen nach der Hauptversammlung vom
24. Mirz«,'""” versuchte man iiber den ehemaligen Weierhofer Schiiler Hans
Bonnet in eigener Sache weiterzukommen. Als Bonnet 1918 am Weierhof
seine Abschlufpriifungen zur Realschulreife ablegte, war Fritz Pfaller sein
Klassenleiter gewesen. Mittlerweile hatten beide Karriere gemacht: Pfaller
war Schulleiter, Bonnet SS-Standartentriger und Landesbauernfiithrer
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geworden. Bonnet hatte durch seine Mitgliedschaft im Verband alter Schii-
ler noch engen Kontakt zur Weierhofer Anstalt. Eine Delegation des Weier-
hofs suchte ihn also in den letzten Mirztagen in seiner Kaiserslauterer
Dienststelle auf. Sie bestand aus dem neuen und alten Schulleiter, Fritz Pfal-
ler und Gustav Gébel, dem Verwaltungsleiter Erwin Gobel (Gustav Gobels
Sohn) und dem Verwaltungsausschuf8mitglied Helmut Stauffer. Als alter
Weierhofer und hochrangiger nationalsozialistischer Funktiondr schien
Bonnet der ideale Mann zu sein, »sich mit dem Gauleiter »als ehrlicher
Makler« iiber folgende Fragen zu verstindigen.'®® Bleibt die Schule weiterhin
fiir die Kinder der direkten Umgebung zuganglich? Ist die Wahrung der
Weierhofer Tradition »deutscher u. christlicher Erziehung u. Bildung«'®®
garantiert? Hat der Anstaltsverein oder fiir den Fall seiner Auflésung der
Anstaltsvorstand »mafigeblichen Einfluf auf die Besetzung der Anstaltslei-
tung«?"® Nach Gobels Aufzeichnungen sei der kooperationsbereite Bonnet
nur wenig spiter auch tatsdchlich bei seiner Mission erfolgreich gewesen.
Biirckel habe allen drei Anfragen zugestimmt, bei »Frage 3 in ihrer zweiten
Fassung«." Wieder wurde bei diesen Gesprichen angeblich ausdriicklich
»von dem Herrn Gauleiter betont, daf8 er die Anstalt gerade auch um ihrer
grundsitzlichen Einstellung willen schitze u. ihre erzieherische Tradition
erhalten wissen wolle.«

Die Weierhéfer Schultradition gibt kaum Anlafl, diesen letzten Worten
Biirckels nicht zu glauben. Dagegen ist es iiberaus unwahrscheinlich, daf der
Gauleiter irgendwelche Zugestédndnisse gegeben haben sollte, die den Weier-
héfern erlaubten, auf die Besetzung der Anstaltsleitung auch in Zukunft noch
Einfluff nehmen zu diirfen. Am 15. Mai 1936 jedenfalls duflerte sich Kreis-
tagsprasident Imbt im Hinblick auf die Wunschliste, die der Verwaltungsaus-
schufl am 23. Mérz 1936 formuliert hatte. Demnach hatte die pfalzische Regie-
rung keinerlei Einwinde dagegen, daff der Schulverein und der Verband alter
Schiiler weiter bestehen kénnten, auch der mennonitische Religionsunterricht
blieb unangetastet. Zur eigenstandigen Auswahl des Lehrpersonals und des
Schulleiters hiefd es aber eindeutig: »Diese Wiinsche kénnen bedauerlicher-
weise aus grundsitzlichen Erwégungen nicht beriicksichtigt werden.«'® Und
damit war das letzte Wort dazu gesprochen.

3.3 »Ihre Mennoniten ... sind die besten.« Das Mennonitentum ist kein Kon-
Sliktpunkt

Anders als die Frage der eigenstindigen Personalpolitik fiihrte das Mennoni-
tentum der Weierhofer weder zu unterschwelligen noch zu offenen Konflik-
ten mit der Kreisregierung. Das ist nicht verwunderlich. Sowohl die Ent-
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wicklung bei den deutschen Mennoniten seit dem 19. Jahrhundert als auch
die Geschichte der Weierhofer Anstalt ergaben keine gravierenden Rei-
bungspunkte mit dem Nationalsozialismus. Fiir die Weierhofer Situation gilt
eher das Gegenteil. Man konnte an dieser Stelle einwenden, dafi die deut-
schen Mennoniten zum Beispiel doch in der Eidesfrage mit den nationalso-
zialistischen Gegnern gerungen hitten. Wie Hans-Jiirgen Goertz schon vor
dreieinhalb Jahrzehnten zeigte, spielten sich diese Auseinandersetzungen aber
auf einem weniger riskanten Nebenschauplatz ab, als dies beispielsweise bei
einer oppositionellen Haltung in der Frage der Wehrlosigkeit der Fall gewe-
sen wire: »Die Mennoniten konnten soviel Energie fiir die Verhandlungen
um die Beibehaltung des Rechts auf Eidesverweigerung aufwenden, ohne in
den Verdacht des Widerstandes zu geraten, weil ihnen sichergestellt zu sein
schien, daf§ ihre Motive nicht politischer, sondern religiéser Natur waren. Thre
Motive tangierten nicht die Motive des Staates.«'* Ahnliches lafit sich fiir
Benjamin Unruhs Besuch bei Heinrich Himmler zur Jahreswende 1942/43
feststellen. Unrubh, seit 1928 Mitglied des Weierhéfer Schulvereins, berichtete
am 10. Februar 1943 vor der pfilzisch-hessischen Vorsteher- und Prediger-
konferenz in Monsheim, daff Himmler bei dieser Gelegenheit von seinen
Ukraine-Erfahrungen erzihlte und die dort lebenden Mennoniten lobte: »Ich
bin in der Ukraine gewesen und habe mir die Leute dort angesehen, ihre
Mennoniten jedoch sind die besten.« ™ Auch das Eidesproblem fiir die Uber-
see-Mennoniten wurde angesprochen, die in der Ukraine angesiedelt werden
sollten - ein recht optimistisches Projekt angesichts der damaligen Frontlage.
Als Unruh erklirte, diese Mennoniten wiirden womdoglich auf der Eidesbe-
freiung beharren, »erwiderte der Reichsfithrer: »Uber diesen Strohhalm
werden wir nicht stolpern.«'™

Daf} die deutschen Mennoniten sich 1933 beeilten, dem NS-Staat ihre Loya-
litdt zu versichern und damit méglichen Irritationen vorzubeugen, mufl und
kann hier nicht weiter erldutert werden. Es geniigt darauf zu verweisen, dafl
auch Mitglieder des Weierhofer Schulvereins und der pfilzisch-hessischen
Predigerkonferenz mafigeblich daran beteiligt waren. Die Wehrlosigkeit
spielte keine Rolle mehr. Walter Fellmann erkldrte sie in einem Vortrag auf
dem Weierhof vom Mai 1933, der in der Doppelausgabe Juli/August 1933
der Mennonitischen Bldtter erschien, fiir historisch tiberholt: »Der Einbruch
nationaler Besinnung in die religiose und christliche Gedankenwelt hat auch
hier mit einem Schlage mit solchen pazifistischen Idealen aufgerdumt,
welche die gegebenen Wirklichkeiten des Staates iibersahen. Wenn ein
Staatswesen nicht zum Spielball internationaler Machte werden will, mufl es
sich auf einer gesunden Wehrmacht aufbauen.«'”” Diese Entwicklung hatte
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sich seit langem abgezeichnet; ein gutes Beispiel ist ja gerade die Weierhéfer
Anstalt, die ihren Militarismus mit der religios iberhohten Verehrung des
Heldentodes schon Jahrzehnte vor dem Ersten Weltkrieg demonstriert hatte.
Walter Fellmanns Vortrag ist dennoch aufschlufireich: Die Erklirung des
Kuratoriums der Vereinigung vom April 1933 zeigte zwar auch schon sehr
frith die mennonitische Bereitschaft, sich der militérischen Dienstverpflich-
tung zu stellen, obwohl diese Frage erst zwei Jahre spiter mit der Einfiithrung
der Wehrpflicht aktuell wurde. Anders als Fellmann sah diese Erklirung aber
im Gewissen des einzelnen immer noch die letzte Instanz. Fiir Fellmann gab
es diesen gewissensméfligen Freiraum nicht. Er bestritt grundsitzlich die
theologische Legitimation der Wehrlosigkeit aus dem Evangelium: »In den
Bekenntnissen unserer Viter zeigt die Ablehnung der Annahme obrigkeitli-
cher Amter und des Schwertes eine negative Haltung an, die im Neuen
Testament nicht begriindet werden kann.«'"® Seine Schlufifolgerung deckte
sich mit der Haltung, die man an der Weierhofer Anstalt seit jeher vertreten
hatte: »Wir haben im Einsatz fiir Volk und Vaterland mit Leib und Leben die
Bewidhrung der grofiten Liebe zu sehen, die wir unserem Volk schulden.«”
Da das deutsche Mennonitentum sich in den fiir den NS-Staat wichtigen
Fragen weitgehend selbst gleichgeschaltet hatte, gab es fiir die pfilzische
Kreisregierung auch keine Bedenken, der Weierhofer Anstalt zukiinftig men-
nonitischen Religionsunterricht zu gestatten. Von diesem Mennonitentum,
gerade auch in der Weierhofer Ausprigung, ging tatsiichlich keine Gefahr fiir
den NS-Staat aus. So wurde also im Ubergabevertrag von 1936 diesbeziiglich
vereinbart: »3. Bei der Vergebung von teilweisen oder ganzen Freistellen
sollen im Hinblick auf die Entstehungsgeschichte der bisherigen Schulstiftung
bediirftige und wiirdige mennonitische Schiiler aus dem Gaugebiet Saarpfalz
gebiihrend Beriicksichtigung finden. 4. Die Méglichkeit, dafl mennonitische
Schiiler besonderen Religionsunterricht erhalten, bleibt bestehen.« '8

3.4 Vorteile durch die Verstaatlichung

Welche Perspektiven hitte die Anstalt gehabt, wenn Gauleiter Biirckel nicht
auf die Idee einer Musterschule fiir den Gau Saarpfalz verfallen wire? Diese
Frage verringerte zwar nicht die Bedrohung der Verstaatlichung, schirfte aber
das Bewuftsein dafiir, dal der alternative Weg als weiter bestehende Privat-
anstalt wahrscheinlich auch in einer Sackgasse geendet hitte. Beim absoluten
Machtanspruch des totalitiren Staates waren Privatschulen an sich gefihrdet.
Die Entwicklung der nidchsten Jahre sollte das in aller Klarheit zeigen: Gab es
im Mai 1935 in Bayern noch sechzehn hohere private Lehranstalten fiir die
ménnliche Jugend mit insgesamt 2617 Schiilern, so zihlte man 1941 nur zwei
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Anstalten vom gleichen Schultyp mit 355 Schiilern.”® Auf diese schon 1936
erkennbar diisteren Aussichten fiir Privatschulen wurde die auf3erordentliche
Hauptversammlung vom 24. Mérz 1936 auch durch den Regierungsvertreter
knapp und deutlich hingewiesen: »Herr Regierungsdirektor Wenner gab
einen Uberblick iiber die Geschichte der Anstalt, dem er einen kurzen Aus-
blick auf die srecht fragliche Zukunft der Privatschulen< im allgemeinen
anschlof und die Vorteile betonte, die sich fiir die Weierhofer Schule bei
rechtzeitigem Anschlufl an den Staat ergdben.«'®?

Man mufite sich also mit dem Unvermeidbaren abfinden und versuchen, thm
das Positive abzugewinnen. Die Vorteile, von denen Wenner gesprochen
hatte, gab es ja wirklich. Einen besonders giinstigen Aspekt der Verstaatli-
chung stellte Gustav Gobel in der Juniausgabe der Mennonitischen Blitter von
1936 in den Vordergrund: »Auflerdem hat der Vorschlag der Gauleitung
zugleich eine, hinsichtlich ihrer Auswirkungen, vielleicht nie mehr so wie-
derkehrende, giinstige Gelegenheit, die bisher sechsklassige Schule zu einer
Vollanstalt mit Reifeberechtigung fiir das Hochschulstudium auszubauen. Ein
Ziel, das aus erzieherischen Griinden seit Jahrzehnten bereits angestrebt
worden war, im Drang der Zeit und aus Mangel an Mitteln aber immer
wieder hatte zuriickgestellt werden miissen.«'®® Mit unverkennbarem Stolz
haben noch viele Jahrzehnte spiter ehemalige Weierhofer Schiiler darauf ver-
wiesen, daff der Weierhof als erstes Gymnasium des heutigen Donnersberg-
kreises schon 1938 Abiturienten entliefs.

Der Ausbau zur neunjidhrigen Anstalt mit dem Abitur, ein Ziel, das die RAD
schon mehrfach vergeblich angestrebt hatte, war aber bei weitem nicht der
einzige Vorteil der Verstaatlichung: Viele Kollegen erhielten frither oder
spiter eine der attraktiven Beamtenstellen, derentwegen der Weierhof bis dato
beinahe jéhrlich vielversprechende junge Lehrer verloren und wie andere Pri-
vatschulen unter chronischer Fluktuation des Lehrpersonals gelitten hatte.
Gerade langgediente Stammkrifte der Anstalt wie Schulleiter Pfaller selbst
(seit 1901 am Weierhof) kamen nun in den unverhofften Genuf8 einer Ver-
beamtung, mit der sie fiir sich persénlich wohl schon seit vielen Jahren nicht
mehr hatten rechnen kénnen.

Als die Weierhofer Verantwortlichen die Vor- und Nachteile der Verstaatli-
chung tiberdachten, wird zwangslaufig auch die wirtschaftliche Lage der
Anstalt ein Thema gewesen sein. Von dem Gesuch der RAD an die Kreisre-
gierung, das Heinrich Engel im Januar 1934 an Kreistagsprdsident Imbt
gerichtet hatte, war schon die Rede. Die finanzielle Situation der Anstalt
hatte sich seither nicht gebessert. Die wirtschaftlichen Sorgen waren Gegen-
stand bei fast jeder Sitzung des Verwaltungsausschusses und jeder Jahres-
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hauptversammlung. Ob es nun die Umsatzsteuer war, die man ab 1935
zahlen mufite, die vielen Schiilereltern, die, »besonders seit 19209, in einer
Weise in wirtschaftliche Schwierigkeiten geraten (sind), daf8 ihnen durch
Ermafligungen entgegengekommen werden mufte,«"®* die reduzierten oder
gar ganz ausbleibenden Zuschiisse des Kreistages in den letzten Jahren, alles
zusammen fithrte zum Resultat, wie es Pfaller zum Jahreswechsel 1935/36
beschrieb: »Als nicht befriedigend muf} die finanzielle Lage der Anstalt
bezeichnet werden [...] Im Interesse allseitig einwandfreier Fiirsorge fiir die
uns anvertraute Jugend wiren aber in der gesamten Anstalt mehrere Ver-
besserungen dringend notwendig zu wiinschen, die wir bei der geschilder-
ten Sachlage aus eigner Kraft nicht durchzufiithren vermégen.«'® Auch das
Protokoll fiir die Hauptversammlung des Anstaltsvereins vom 14. Mai 1935
zeigte die skeptische Haltung der Verantwortlichen hinsichtlich der wirt-
schaftlichen Situation der Schule: »Im Verlauf der darauf folgenden Aus-
sprache machten sich ernste Sorgen geltend fiir den guten Fortbestand unse-
rer Arbeit, da bei der auferordentlich geringen Mehrung des Vermogens
eine gute Erhaltung des Bestehenden nicht sicher gewéhrleistet ist.«'*® Diese
Probleme waren nun jedenfalls Vergangenheit. Die wirtschaftliche Existenz
war nicht nur gesichert, sondern dariiber hinaus investierte der Staat in den
ndchsten Jahren fiir die baulichen Erweiterungen und die Modernisierung
der Anstalt 1,2 Millionen Reichsmark. Ein gewaltiger Betrag fiir eine Inter-
natsschule der Weierhéfer Gréflenordnung, zumal in einer Zeit, in der die
Parteipropaganda verkiindete, man solle nicht jahrlich in einem Heim
104000 Mark fiir die Pflege von »130 Schwachsinnigen« verschwenden, son-
dern mit diesem Geld lieber »17 Eigenheime fiir erbgesunde Arbeiterfami-
lien erstellen«.”®” Die Weierhofer Baustelle sicherte so in den kommenden
Jahren manchem heimischen Unternehmen lukrative Auftriige und dariiber
hinaus eine ganze Reihe von Arbeitsplitzen.

Insgesamt hingt die Bewertung, ob bei der Verstaatlichung die Vor- oder die
Nachteile iiberwogen, ohnehin von der Perspektive des jeweiligen Betrach-
ters ab. Die Schiiler, die nun iiberraschenderweise am Weierhof bleiben und
hier ihr Abitur machen konnten, die Ehemaligen, die mit Stolz auf ihre Schule
schauten und deren vorbildliche Tradition nun belohnt sahen, die Lehrer, die
erst einige Jahre hier wirkten und sich mit dem Status eines Beamten in der
Aura einer NS-Eliteanstalt sonnen durften, sie alle wollten sich bestimmt
nicht tiber die neue Situation beklagen. Am schwersten diirfte die Umstellung
denen gefallen sein, die sich aufgrund ihrer langjihrigen Titigkeit an der
Schule oder sonstigen Griinden besonders mit ihr und ihrer Geschichte als
eigenstdndiges Privatunternehmen identifizierten. Dies war sicherlich bei
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vielen mennonitischen Vereinsmitgliedern der Fall, deren Eltern oder Grof3-
eltern schon Weierhdfer Schiiler gewesen waren und die Geschicke der
Anstalt jahrzehntelang mitbestimmt hatten. Dafl einem Gustav Gébel das
Herz blutete, kann man verstehen.

4. Ubergabe, Ubereignung oder Enteignung: Die Rechtfertigungsstrategien
der Schule nach 1945

Nach Kriegsende war nicht zu verheimlichen, daff die Anstalt NS-Eliteschule
des Gaues und spater Napola gewesen war. Diese Tatsache hatten sowohl das
franzosische als auch das US-amerikanische Militdr zum Anlaff genommen,
den gesamten Weierhofer Anstaltskomplex fiir sich zu requirieren. Nachdem
sich der Schulverein am 26. Februar 1948 neu konstituierte hatte, wollte er
auch wieder iiber sein ehemaliges Eigentum verfiigen. Die ersten Hindernisse
wurden auch gliicklich iiberwunden. Durch den Vergleich mit dem Bezirks-
verband Pfalz, dem Rechtsnachfolger des Kreises Pfalz, dem man die Anstalt
1936 iibereignet hatte, wurde der Schulverein im Mérz 1949 wieder Rechts-
eigentiimer des Anstaltskomplexes. Entscheidend aber war, daf8 die Restitu-
tionskammer am Landgericht in Kaiserslautern diesen Vergleich am 15. Sep-
tember 1949 anerkannte, so dafi er rechtskriftig wurde. Nachdem auch die
franzGsische Militdrregierung eine Freigabe des Schulanwesens bis spitestens
Herbst 1951 versprach, weil sie angeblich »erkannt hatte, daf unser Verein
selbst ein Opfer der nationalsozialistischen Kulturpolitik geworden war
[...]«'®® schien alles ein gutes Ende zu nehmen. Vielleicht war die Zuspitzung
des Kalten Krieges durch den Koreakrieg der Anlafi, dafi sich die ersehnte
Freigabe doch noch betrichtlich verzogerte, weil nun militarische Einheiten
der USA im Friihjahr 1951 das Schulanwesen tibernahmen. Erst langwierige
Verhandlungen und die Vermittlung des Mennonite Central Committee
iiberzeugten die entsprechenden Stellen im Pentagon, so daf$ die Anstalt 1959
wieder eréffnet werden konnte.

Die Verordnung Nr. 120 der franzosischen Besatzungsbehorde zur Wieder-
gutmachungsfrage aus dem Jahre 1947 wurde in der Frage der Riickiibereig-
nung zum entscheidenden juristischen Hebel. Allerdings muf3te eine Verfol-
gung aus rassistischen, religiésen oder politischen Griinden durch den NS-
Staat nachgewiesen werden. Sich als Opfer zu empfinden, das war im Nach-
kriegsdeutschland kein singuldres Weierhofer Phdnomen. »Ein schuldentla-
stendes Opferbewuf3tsein resultierte in hohem Mafle auch aus der Kriegsnie-
derlage, der Entnazifizierung, den Zerstérungen und dem materiellen Elend.
Unter dieser bedriickenden Erfahrung sahen sich Millionen Deutsche selbst
als Verfolgte und Verlierer, als Gedemiitigte und Getduschte, mit einem Wort:
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als Opfer.«'®? In dieser Situation entdeckte der Schulverein das Ideal des Pazi-
fismus, das im Laufe der langen Schulgeschichte, wie Pfaller es 1933 formu-
liert hatte, als »lahmer Internationalismus« verpont gewesen war. In dem
Mafle, in dem man nun den Pazifismus fiir sich in ganz neuer Weise in
Anspruch nahm und ihn als willkommenes Instrument vor der Restitutions-
kammer einsetzte, distanzierte man sich gleichzeitig entschieden von der ver-
gangenen NS-Herrschaft und entwickelte die Legende vom Weierhof als
»antinationalsozialistischer« Bastion, die vom NS-Staat aus weltanschaulichen
Griinden hitte enteignet werden missen. Dafl die Weierhofer Anstalt sich
durch ihre pointiert nationalistische Tradition, durch ihre propagandistischen
Aktivitdten fiir Hitler und schlief8lich durch zahlreiche personelle Verflech-
tungen mit dem Nationalsozialismus Gauleiter Biirckel gleichsam als kiinftige
NS-Eliteschule aufgedringt hatte, diese unbequemen Wahrheiten muften
nun schnell aus der Weierhofer Geschichte verschwinden.

Als Biirckel im Mérz 1936 sich bei seinen Uberlegungen, welche Schule seines
Gaues am besten fiir den Ausbau zur NS-Musteranstalt geeignet sei, recht
schnell fiir den Weierhof entschied, war das ja aus mehreren Griinden plau-
sibel. Der Weierhof war das einzige Landerziehungsheim der Pfalz mit hohe-
rer Schule, wenn auch nur mit dem Realschulabschlufl. Das entsprach der
ideologischen Vorliebe des Nationalsozialismus fiir das Land, aber auch dem
Ziel der absoluten Manipulation der Jugend, die man nur im Internatsbetrieb
glaubte erreichen zu koénnen. In politischer Hinsicht war auf die lindliche
Umgebung der Weierhofer Schule ebenfalls Verla3. Bei den letzten anni-
hernd freien Reichstagswahlen vom Mirz 1933 hatte die NSDAP reichsweit
ihr Ziel der absoluten Mehrheit mit 43,9 Prozent klar verfehlt. In den Bezirks-
dmtern (Landkreisen) Kirchheimbolanden und Rockenhausen, dem Haupt-
einzugsgebiet der Schule, erreichte sie aber 55,7 und 63,4 Prozent,® also Spit-
zenwerte, die eine positive Aufnahme der neuen Eliteschule durch die Bevol-
kerung der Umgebung weitgehend garantierte; zumal wie gesagt ihr grofizii-
giger Ausbau einen kriftigen Schub fiir die heimische Wirtschaft und viele
Arbeitsplitze bedeutete. Dafl die RAD - aus nationalsozialistischer Perspek-
tive — iiber viele Jahrzehnte hinweg vorbildliche Arbeit geleistet hatte, machte
sie schliefilich zum idealen Kandidaten fiir Biirckels Plan. Sein Wunsch, die
Anstalt moge auch nach der Umwandlung ihren alten Geist bewahren, war
angesichts der Schulgeschichte sicherlich keine leere Phrase.

Diese recht harmonische Ausgangslage lif3t eine freundliche Gesprichsat-
mosphire fiir die Unterredung Biirckels mit der Weierhéfer Anstaltsleitung
vom 17. Mérz 1936 als einigermafien glaubhaft erscheinen. So sah es auch der
fiir die hessisch-pfilzische Regierung titige Rechtsgutachter 1948, nachdem
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er maflgebliche Augenzeugen befragt hatte: »Schliellich bekunden die
Herren Imbt, Wenner und Konig tibereinstimmend, daf von einer feindseli-
gen Einstellung Biirckels gegeniiber der Realanstalt am Donnersberg oder
dem Verein nichts zu spiiren gewesen ist, dafl indessen der Gauleiter auf
seinen Musterschulplinen unbedingt bestanden hat.« ' Diskriminierende
Mafinahmen gegen die Schule, beispielsweise die Behinderung des Unter-
richts durch erhohten HJ-Dienst der Schiilerschaft, wie sie laut Schulverein
der Anstalt in der Folgezeit angedroht worden seien, wenn sie nicht auf die
Offerte des Gauleiters einginge, habe es nach dem Rechtsgutachten der Regie-
rung auch nicht gegeben. »Der ehemalige Geschiftsfithrer Gobel kann sich
an Drohungen dieser Art nicht entsinnen [...] Von einer anderen Ankiindi-
gung als der evtl. Errichtung einer Konkurrenzschule hat er indessen keine
Kenntnis.«'*? Anders als es Gustav Gobel darstellte, hatte es nach diesen Aus-
sagen der Beteiligten auch keine urspriingliche Prioritit Biirckels fiir eine
Neugriindung bei Bad Diirkheim gegeben, sondern er habe von vornherein
den Weierhof vorgezogen. Diese Version erscheint auch deshalb authenti-
scher, da Biirckel sein Projekt so schnell wie moglich umsetzen wollte. Wenige
Wochen nach dem 17. Mérz 1936 konnte er die Weierhofer Schule als NS-
Musteranstalt prisentieren und noch im gleichen Jahr sich medienwirksam
mit dem Geschenk eines Segelflugzeugs an seine Eliteschule am Weierhof in
Szene setzen. Mit solchen Aktionen, die suggerierten, dafl der Schulbetrieb
nach den Prinzipien der neuen Eliteanstalt bereits angelaufen sei, hitte er im
Falle Bad Diirkheim noch lange warten miissen.

Obwohl sich also keine feindliche Haltung des NS-Staates nachweisen lafit,
befand sich die Anstalt natiirlich dennoch in einer unerfreulichen Zwangslage,
da Biirckel bei einer Weierhofer Absage zweifellos mit der Konkurrenzschule
Ernst gemacht hitte. Einen gewissen Druck hat der Gauleiter auch dadurch
ausgelibt, dafl er in seiner NSZ-Rheinfront schon am 11. April 1936 einen fast
ganzseitigen Zeitungsartikel mit dem Titel Ein Ostergeschenk fiir die Jugend
drucken lief3, der die »Nationalsozialistische Musterschule am Donnersberg«
und den Ausbau der Weierhofer Anstalt mit diesem Ziel als beschlossenes
Faktum darstellte, obwohl die staatlichen Behérden wie auch die Schule selbst
noch nicht ihr letztes Wort gesprochen hatten und der Ubergabevertrag noch
lange nicht unterschrieben war. Der Interpretation Dr. Theodor Kramers, des
Rechtsbeistands des Schulvereins, vom 30. November 1948, kann daher in
diesem Punkt zum Teil beigepflichtet werden: »Es handelt sich hierbei um ein
typisch nationalsozialistisches Uberrumpelungsmanéver, denn nach dieser
Veroftentlichung konnte der Anstaltsverein nicht anders, als in die Ubergabe
einzuwilligen, da er sonst nach auflen als Vertragsbriichiger oder Saboteur
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Ein Ostergeschenk fur die Jugend

Nationalsozialistische Musterschule am Donnersberg — Gleiche Mglichkeit zur hdheren Schulbildung fiir alle

Die NSZ-Rheinfront vom 11. April 1936
Die Verstaatlichung der Anstalt wird als »Ostergeschenk fiir die Jugend« propagandistisch im Sinne
des NS-Regimes dargestellt.

erschienen wire.«!?® Von einem Vertragsbruch konnte aber keine Rede sein,
da noch keine bindende Unterschrift geleistet worden war.

Das wesentliche Kriterium fiir diesen Zwang war aber: »[...] diese Zwangs-
lage ist nicht politisch motiviert, sie ist kein Ausflufl einer Verfolgung aus reli-
gioser oder politischer Gegnerschaft. Die Errichtung der NS-Musterschule
war Selbstzweck, nicht etwa Mittel zur Schiadigung oder Vernichtung der Wei-
erhofer Anstalt. Eine Konkurrenz schafft regelmifig einen gewissen Druck
fiir ein bisher konkurrenzloses Unternehmen; deshalb aber ist die Konkurrenz
weder rechts- noch sittenwidrig.«'** Diesem letzten Satz des Regierungsgut-
achtens kénnte man zwar entgegenhalten, dafl dies zwar eine Grundregel fiir
das Wirtschaftsleben sein mag, die Konkurrenz des NS-Regimes insofern aber
rechts- und sittenwidrig war, da seine Herrschaft auf verbrecherischen Prin-
zipien beruhte. Dagegen muf8 man der Auffassung zustimmen, die Weierh6-
fer Anstalt sei nicht das Opfer einer politisch oder religids begriindeten Ver-
folgung geworden. Gerade die Opfer- und Mirtyrerrolle der Anstalt aber
wurde der Angelpunkt der Rechtfertigungsstrategie des Schulvereins.’®®
Wider besseres Wissen behauptete er eine fundamental-pazifistische Ausrich-
tung der Anstalt von ihrer Griindung an bis 1936. Laf3t man sich - rein hypo-
thetisch — auf diese unhaltbare Version ein, dann stellen sich erst recht diese
Fragen: Wenn gerade der weltanschauliche Gegensatz des Nationalsozialismus
zum angeblich pazifistischen Mennonitentum das alles entscheidende Motiv
fir die Enteignung der »verhafiten« Anstalt gewesen sein soll, weshalb sicher-
ten dann die nationalsozialistischen Machthaber 1936 den mennonitischen
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Religionsunterricht zu und hielten dieses Versprechen zumindest bis 1941?
Warum suchte sich Biirckel ausgerechnet den Weierhof fiir seine NS-Elite-
schule aus, wenn die Weierhofer einen ideologischen Gegenpol zum Natio-
nalsozialismus darstellten? Wie ist es zu verstehen, daf$ Biirckel den gesamten
Weierhofer Personalbestand unangetastet lieff und somit Widerstdndlern
gegen das NS-System die Mission anvertraute, in Pionierarbeit eine NS-
Musterschule zu entwickeln?'%®

Wenig nachvollziehbar ist ein weiteres Argument, das der Schulverein nach
1945 vorbrachte, um seine Einwilligung in den Akt der Verstaatlichung von
1936 zu begriinden: »Grundlegend waren bei dieser Ubereignung 2 Bedin-
gungen: 1. Die Anstalt bleibt bei ihrer bisher gestellten Aufgabe, deutscher und
christlicher Erziehung zu dienen, dauernd erhalten. 2. Sie wird auch ferner
eine Stitte allgemeiner Bildung im Sinne freier Berufswahl bleiben.«’ Kon-
fliktpunkte waren das nicht: Die christliche Erziehung nach Weierhofer Tra-
dition konnte dem NS-Staat nicht unsympathisch sein; sich gerade von ihm
die Fortdauer deutscher Erziehung garantieren zu lassen, war schon eine bei-
nahe skurrile Forderung. Das Prinzip der freien Berufswahl war ebenso vollig
unproblematisch, galt es doch auch fiir die Absolventen der Nationalpoliti-
schen Erziehungsanstalten. Interessanter als der wenig spektakuldre Inhalt
dieser angeblichen Ubereignungsvoraussetzungen ist die Behauptung, man
habe die Einwilligung in die Umwandlung der Schule zur NS-Musteranstalt
davon abhingig gemacht, daf§ das NS-Regime diese Bedingungen akzeptiert.
Dieser Vorbehalt fithrt einigermafien zwingend zur Schlufdfolgerung: Hatte
Gauleiter Biirckel die Annahme dieser Weierhofer Forderungen verweigert,
dann wire auch von Seiten des Schulvereins die Zustimmung zur Verstaatli-
chung zuriickgezogen worden und man wire, konsequent den eigenen Uber-
zeugungen folgend, den schweren Weg als Privatschule weiter gegangen, so
weit es die Umstdnde eben zugelassen hitten. Eine Enteignung aber, die nur
zustande kommt, wenn grundlegende Bedingungen des Opfers erfiillt werden,
kann wohl kaum als solche gelten. Selbst der Rechtsbeistand des Schulvereins,
Theodor Kramer, mufite 1949, allerdings aus anderen Griinden, zugestehen,
dafd die Verstaatlichung keine Enteignung war: »Eine Zwangsenteignung war
1936 noch nicht moglich, weil hierzu die gesetzliche Handhabe fehlte.«'¥
Trotzdem kehrte der Schulverein immer wieder gerne zur Enteignungslegende
zuriick, da sie die Mdrtyrerrolle der Schule glaubhafter erscheinen lief3.

»Es habe sich damals noch nicht voraussehen lassen, dafd der NS-Staat sich
schon 5 Jahre spiter iiber die wichtigsten Bestimmungen des Ubergabever-
trages hinwegsetzen und die Anstalt in eine Hochburg unchristlicher Jugend-
erziehung umwandeln werde.«'*? Auch dieser Satz erweckt den Eindruck, der
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Anstaltsverein hétte sich der Umwandlung in eine NS-Musterschule wider-
setzt, wenn er mit der Moglichkeit eines nationalsozialistischen Vertrags-
bruchs hitte rechnen kénnen. Wenn diese Moglichkeit nationalsozialistischer
Willkiir damals fiir die Weierhéfer aber aulerhalb ihres Blickfeldes lag, so
kann das doch nur bedeuten, dafd sie auch die Verstaatlichung selbst nicht als
eine solche feindselige Gewaltaktion des NS-Staates bewerteten. Dariiber
hinaus scheint man im Grunde auch nichts von den Verstofien gegen das
Recht mitbekommen zu haben, die sowohl im Deutschen Reich im allgemei-
nen als auch in der Weierhofer Heimat viele Menschen seit 1933 hatten erlei-
den miissen. Zeigten die vielen gegen die jiidische Bevélkerung gerichteten
Gesetze, angefangen vom Arierparagraphen bis zu den Nirnberger Rassege-
setzen, denn nicht die Skrupellosigkeit dieses Regimes? Mufite man nicht
nachdenklich werden, wenn man im Juni 1933 in Géllheim, in Weitersweiler
oder in Bolanden, Nachbarortschaften des Weierhofs, miterlebte, wie Hun-
derte von Raudis unter Schufiwaffengebrauch gegen die Katholiken vorgin-
gen, die Pfarrhduser demolierten, die Geistlichen und Zentrumsangehorigen
miffhandelten, und die Opfer durch SS-Truppen in Schutzhaft gefithrt
wurden, wihrend kein einziger der Téter belangt wurde? Riihrte sich bei den
Verantwortlichen des Schulvereins nicht das Gewissen, als im Rahmen des
Vollzugs des Gesetzes zur Verhiitung erbkranken Nachwuchses in den umlie-
genden Dorfern Ménner und Frauen nach Ludwigshafen gebracht wurden,
zum Teil unter Einsatz der Gendarmerie, um dort zwangssterilisiert zu
werden? Oder sah man iiber dergleichen Dinge hinweg, weil sie einen nicht
sonderlich berithrten oder man ihnen eigentlich sogar zustimmte?

Sicher richten sich diese Fragen kollektiv an alle, die damals miindig und
somit mitverantwortlich waren. Hatten aber nicht gerade diejenigen, die
nach dem Krieg auf ihre christliche, mennonitisch-pazifistische Standfe-
stigkeit wihrend der NS-Zeit pochten, sensible und mitleidende, ja in
Gewissensnot gestiirzte Beobachter nationalsozialistischer Verbrechen sein
miissen?

Es bleibt festzuhalten, daf} die Vergangenheitsdarstellung des Schulvereins
bereits kurz nach Kriegsende nicht nur frappierende Widerspriiche, sondern
auch die handfeste Geschichtsliige vom mennonitischen Martyrium bietet.
Trotzdem sahen die entsprechenden juristischen Instanzen, wie die Restituti-
onskammer, die Weierhofer Forderungen als berechtigt an. Auch das bereits
angesprochene Rechtsgutachten der pfalzisch-hessischen Regierung von 1948
bezweifelte nur das Motiv der religiosen Verfolgung durch den NS-Staat,
stellte aber die pazifistische Gesinnung der RAD nicht in Frage. Dabei wire
keine besonders aufwendige Recherche nétig gewesen. Ein wenig in den alten
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Jahresberichten zu blattern hétte geniigt, um eines Besseren belehrt zu werden.
Aber auch die Entnazifizierungsverfahren zu dieser Zeit verrieten nicht mehr
den unbedingten Drang, den Dingen auf den Grund zu gehen.

Nachdem die amerikanische Beschlagnahme des Anstaltskomplexes erfolgt
war, mufite der Schulverein nochmals Uberzeugungsarbeit leisten. Sowohl den
deutschen Regierungsstellen als auch den entscheidenden Instanzen in den
USA wurde wieder die Version von der Enteignung der glaubenstreuen men-
nonitischen Schule durch den NS-Staat vorgelegt. Obwohl die Reichsschul-
kommission im Jahre 1891 keinerlei mennonitische Ausrichtung der Weier-
héfer Schule hatte erkennen kénnen, behauptete man 1956: »In dieser unse-
rer Weierhofer Schule wurde praktisches Christentum geiibt, wie dies von den
Mennoniten in Amerika und Europa bestens bekannt ist.«**° Unterschiedliche
mennonitische Glaubenshaltungen, beispielsweise in der Frage der Wehrlo-
sigkeit, verwischte diese Formulierung elegant. Die Weierhéfer Rechtferti-
gungsstrategien erwecken gerade gegentiber den amerikanischen Ansprech-
partnern den Eindruck, als hatte man damit kalkuliert, dafl diesen die Ver-
hiltnisse im fernen Deutschland nicht allzu vertraut sein mogen, vor allem
wenn es um historische Sachverhalte ging. So erhielt Mr. Charles E. Wilson,
Secretary of Defense/Pentagon die erstaunliche Auskunft: »Die Schule wurde
im Jahre 1867 durch die deutsche mennonitische Kirche gegriindet, gehérte
dieser und wurde durch diese geleitet, bis sie im Jahre 1936 durch die natio-
nalsozialistische Regierung Deutschlands enteignet wurde.«*”'

Dreifig Jahre spater nach einem Generationen {ibergreifenden Demokrati-
sierungsprozef3 konnte man erwarten, dafd sich die Schule nun, frei von juri-
stischem Druck und mit kritischem Bewuf3tsein ausgestattet, zu dem sie ihre
Schiiler erziehen mdchte, auch unvoreingenommen mit der eigenen Vergan-
genheit auseinandersetzt. 1987 stellte die schuleigene Publikation 120 Jahre
Erziehen und Bilden auf dem Weierhof. Beitrdge zur Schulgeschichte zur Ver-
staatlichung von 1936 und ihren Folgen fest: »Baulich hat die Schule also
durch ihre Ubernahme in die Héinde des Staates gewonnen. Ob jedoch das
Ziel erreicht wurde, [...] daB hier >(nimlich) eine nationalsozialistische
Musterschule erstehen (wird), die wichtige Grundsitze der Revolution zum
Nutzen der Gesamtheit erstmalig in neuer Form praktisch vorfiihrt?« Dazu
wire die Erstellung eines entsprechenden Konzeptes und eine mit hohem
Uberzeugungs- und Durchsetzungsvermégen beseelte Leiterpersonlichkeit
erforderlich gewesen. Beides — Konzept und Personlichkeit - stand aber
offensichtlich nicht zur Verfiigung. Diesem Umstand ist es neben dem drei
Jahre spéter ausgebrochenem Zweiten Weltkrieg, der mancherlei regionale
und lokale Initiativen drosselte, in erster Linie zu verdanken, daff die Schule

149



nicht mehr, als bei den damaligen politischen Verhiltnissen unvermeidbar,
dem Geist des »Dritten Reiches« verfiel.«*%?

Diese Sitze fixieren noch im Jahr 1987 den erfolgreich, wenn auch variiert
tradierten Mythos von der Weierhéfer Anstalt, die mit dem Nationalsozialis-
mus kaum etwas zu tun hatte. In der frithen Nachkriegszeit konnte man die
Existenz einer NS-Eliteschule am Weierhof nicht leugnen. Also verlegte man
den Schwerpunkt der Rechtfertigung auf ihre mennonitische Mirtyrerrolle.
Ein halbes Jahrhundert nach den Ereignissen wurde dann der Eindruck
erweckt, das NS-Projekt der Weierhéfer Eliteanstalt sei gescheitert, weil sich
kein tiberzeugter Nationalsozialist als Schulleiter gefunden und ein geeigne-
tes Konzept gefehlt habe. Welch ein Bild von der NS-Diktatur und der Rolle,
die die Weierhofer Schule in ihr spielte, wird hier vermittelt?! Gauleiter
Biirckel hitte gut 1,2 Millionen Reichsmark in den Ausbau des Weierhofs
investiert, um dann ohnméchtig registrieren zu miissen, daf} es keinen natio-
nalsozialistischen Lehrer gibt, der diese Musterschule leiten wolle und kénne
- und mit dieser deprimierenden Erkenntnis hitte sich Biirckel abgefunden.
Perfektioniert wird diese Geschichtstiuschung durch die Behauptung, der
Zweite Weltkrieg habe die Schule endgiiltig vor einer iibermifligen Verstrik-
kung in das nationalsozialistische Erziehungssystem bewahrt. Dafl man seit
Herbst 1941 am Weierhof sogar im hochst elitiren Stil als Nationalpolitische
Erziehungsanstalt am Donnersberg kiinftige Fiihrerpersonlichkeiten und
Helden fiir Hitlers Kriegs- und Vernichtungsmaschinerie ausbildete, blendet
die Riickschau der Schule aus dem Jahr 1987 einfach aus.

5. Fazit

Michael Lowenberg wollte eine Schule, die sich auf dem Boden mennoniti-
scher Frommigkeit dem nationalistischen Geist der Zeit entgegenstellt. Statt-
dessen entwickelte sich unter Ernst Gébel am Weierhof eine Anstalt, die
gerade das Vaterldndische als oberste Prioritit pflegte und allem Militéri-
schen als dem Instrument der nationalen Behauptung geradezu huldigte.
Der ékonomische Erfolg und die Akzeptanz durch den Staat, wie sie die
Militérberechtigung und die kaiserliche Zuneigung in auflergewéhnlicher
Form zeigten, hatten ihren Preis: zahlreiche Weierhofer Opfer auf den
Schlachtfeldern des Ersten Weltkrieges. Weder die eigenen schmerzlichen
Verluste noch das Desaster der Niederlage von 1918 fithrten zu einem Sin-
neswandel; im Gegenteil: Sowohl die gefallenen Helden als auch die verlo-
rene Herrlichkeit und Grofle des Kaiserreiches erfuhren eine mythische
Idealisierung, fiir die die Weimarer Republik nur eine unwiirdige Kulisse
abgab. Empfinglich war man dagegen fiir den Nationalsozialismus, fiir seine
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Ideen wie das Volkisch-Nationale und das Fithrerprinzip, aber auch fiir seine
monumental theatralischen Auftritte; entsprachen doch die Inszenierung
und die Ideologie in vielen Punkten der Schultradition, die nicht zuletzt
auch antisemitischen Positionen gegeniiber gewif kein Bollwerk war. Zur
grundsitzlichen inneren Nidhe mit der Bewegung Hitlers kamen mit dem
Machtwechsel von 1933 sicher auch opportunistische Motive, die die RAD
zu einer propagandistischen Fanfare der Nationalsozialisten in der Nordpfalz
werden lief3. Zahlreiche personelle Verbindungen zwischen dem Weierhof
und der Partei, haufig weit in die Kampfzeit der Bewegung zuriickgehend,
verfestigten tiberdies die enge Beziehung der Schule zum NS-Staat. Wenn die
Verstaatlichung von 1936 vielleicht ein Zwangsakt gewesen sein mag, dann
ist sie aus der Bedarfssituation des Gauleiters Biirckel heraus zu verstehen;
keinesfalls stand hinter ihr die Motivation, die Weierhofer Schule als welt-
anschaulichen Gegner liquidieren zu miissen.

Dafd man nach dem Krieg die eigene Vergangenheit nicht nur verdringte,
sondern sie ins Gegenteil verkehrte, iibersteigt wohl noch etwas die Dimen-
sion dessen, was Ralph Giordano mit der »zweiten Schuld« bezeichnete.
Sonderbar beriithrt einen dabei, daff die Weierhofer Schule nach der Ver-
ordnung 120 des Wiedergutmachungsrechts juristisch auf die gleiche Opfer-
stufe gestellt wurde wie die jiidischen Uberlebenden des Holocaust, obwohl
die Weierhofer Anstalt nicht wenig dazu beigetragen hatte, das NS-System
errichten zu helfen. Fir die Weierhofer Vergangenheitsdarstellung aus dem
Jahr 1987 méchte man in Anlehnung an Giordano den Begriff der »dritten
Schuld« einfiihren.

Heute darf man sicherlich von einer Schule sprechen, die kritisch mit ihrer
Vergangenheit umgeht. Vor einigen Jahren wurden beispielsweise auf
Beschluf} der Gesamtkonferenz und der Mitgliederversammlung des Schul-
vereins die C)lportrﬁts von Fritz Pfaller, Lorenz Wettschureck und die der
beiden Gobels aus dem Lehrerzimmer, in dem sie als padagogische Leitbil-
der immer noch einen dominierenden Platz einnahmen, entfernt. Daf} diese
Mafinahme allerdings erst reichlich spit und nicht vollig dissonanzfrei vor-
genommen wurde, zeigt ebenso wie manche, die eigene NS-Zeit sehr
beschonigende Ortschronik aus den letzten Jahren im Umbkreis der Schule,
daf} die Erinnerungsarbeit noch langst nicht als abgeschlossen betrachtet
werden kann.
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Taufer und Mennoniten in der Literatur

MARION KOBELT-GROCH

»Ahnungsvolle Blicke in die selige Ewigkeit«
Ein Gedicht von Christine Schmutz (1838-1906)

Schon vor mehr als zwanzig Jahren bedauerte Siegfried Joneleit in einem an
abgelegener Stelle verdffentlichten Beitrag, daff die »ungewdéhnliche Rappe-
nauerin« Christine Schmutz véllig in Vergessenheit geraten sei.! Dafi sie am
15. April 1838 in eine mennonitische Pachterfamilie hineingeboren wurde,
die das Gut der Freiherrn von Gemmingen-Hornberg bewirtschaftete, eine
streng mennonitische Erziehung genoff und 1880 ihren verwitweten Lehrer
heiratete, dies alles macht Christine Schmutz vielleicht interessant, aber nicht
unbedingt erinnerungswiirdig. Verstandlich wird das Bedauern tiber ihr
ginzliches Verschwinden jedoch, wenn das schriftstellerische Engagement
dieser interessanten Frau im Dienste eines aktiv gelebten und literarisch ver-
arbeiteten Christentums in die Betrachtung mit einbezogen wird. Was Sieg-
fried Joneleit an Details iiber Christine Schmutz’ Leben und ihr Werk zu
berichten weif3, basiert allerdings weniger auf eigenen Recherchen als viel-
mehr denen seines »Gewdhrsmannes«. Gemeint ist der gebiirtige Rappenauer
und Oberregierungsrat im Regierungsprasidium Karlsruhe Oskar Rothen-
hofer, in dessen Nachlafl sich ein unvertffentlichtes Manuskript iiber
»Lebensbilder aus Alt-Rappenau« befand, darunter unter anderem Lebens-
bilder von Christine Schmutz und ihrem spiteren Ehemann, dem Lehrer
Christoph Metzger.? Wie Friedbert Linder in seinen einleitenden Sitzen zum
Manuskript betont, habe Oskar Rothenhofer mit diesen Lebensbildern nicht
nur einigen Rappenauer Personlichkeiten, sondern letztlich auch sich selbst
ein bleibendes Andenken gesetzt.?

Hingegen scheint in mennonitischen Kreisen kein nennenswertes Bediirfnis
bestanden zu haben, an Christine Schmutz zu erinnern. Zwar ist sie im 1936
verdffentlichten Stammbaum der Familie Schmutz* nebst ihren Eltern und
Geschwistern prisent und auch jene beiden knappen Artikel, die Christian
Neff im »Mennonitischen Lexikon«® und in » The Mennonite Encyclopedia«®
tiber sie veroffentlichte, zeugen davon, dafl sie nicht ginzlich iibergangen
wurde. Die wenigen, nicht ganz unkritischen Zeilen in den einschlagigen
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Nachschlagewerken deuten jedoch bereits an, daff Christine Schmutz keines-
wegs zu jenen Mennonitinnen gehorte, denen uneingeschrankte Anerkennung
zuteil wurde. Dieser Status einer eher problematischen Frauengestalt, die aus
der Reihe tanzte, unterscheidet Christine Schmutz beispielsweise von der iiber
alle Zweifel erhabenen Antje Brons (1810-1902), die von der Forschung
gerade wiederentdeckt wird und eine Art Renaissance zu erleben scheint.” Ein
Stein des AnstofSes, der Christine Schmutz fiir Mennoniten zu einer proble-
matischen Personlichkeit werden lief3, war zunéchst einmal ihr iiber 300 Seiten
starkes Buch, dem ein sehr eigenwilliger Geist innewohnt. Das 1880 erschie-
nene Werk Samenkorner der Wahrheit, ausgestreut fiir wahrheitsliebende
Herzen® bietet eine bunte Mischung aus viel Poesie und etwas Prosa: Gedichte
und eine Erzahlung nebst Gesprichen, dariiber hinaus Stellungnahmen und
Uberlegungen zu religiésen Themen und Fragen. Worum es ihr geht und was
sie mit ihrem Werk bezweckt, verrit Christine Schmutz im Vorwort ihres
Buches vom Dezember 1879: »Der Wunsch und Gedanke, der mich bei Her-
ausgabe dieser Blitter leitet, ist kein anderer als der, der Sache des Reiches
Gottes in Etwas zu dienen und gewisse Wahrheiten in einer einfiltigen
gemeinfafilichen Sprache jedem Wahrheitsuchenden nahe zu legen und ver-
stindlich zu machen, welches schwache Bemiihen Gott segnen mége.«

Wohlweislich hatte sich Christine Schmutz an Gott als héchste Instanz
gewandt, weil sie vielleicht ahnte, daf der irdische Segen seitens der Menno-
niten ausbleiben wiirde. Vorbehalte gegeniiber dem Buch klingen jedenfalls
nicht erst in Christian Neffs Artikeln an, sondern bereits in jener kritischen
Stellungnahme, die unter der Rubrik »Biicherbericht« 1880 im Gemeindeblatt
der Mennoniten erschienen und von Ulrich Hege im Auftrage der Altesten-
versammlung der Badener Mennoniten verfait worden war.”® Offensichtlich
hatte Christine Schmutz darum gebeten, ihr Buch anzuzeigen und zu emp-
fehlen, was jedoch in der von der Verfasserin gewiinschten Form nicht gesche-
hen war. Im Gegenteil, zwar wurden einige Ziige und Aussagen des Werkes
von Hege akzeptiert, da es »manches Interessante, Wahre und Richtige« ent-
halte, summa summarum sei es jedoch aufgrund all jener »von der heil. Schrift
abweichenden Lehren und Irrthiimer« nicht empfehlenswert.” Hege bedau-
erte, der Verfasserin so begegnen zu miissen, aber bei ihrem »Streben, dem
Herrn zu dienen und sein Reich fordern zu helfen,« sei sie nun mal auf eine
irrige Bahn geraten.”” Die dem Buch und seiner Verfasserin erteilte Absage
basierte weniger auf Positionsstreitigkeiten innerhalb des Mennonitentums,
das schon in seinen tiuferischen Anfiingen stets von theologischen Grund-
satzdiskussionen, Richtungsstreitigkeiten und Abspaltungen erschiittert und
gepragt war, sondern auf der als bedenklich eingestuften Neuorientierung
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einer Mennonitin, die sich der Tempelgemeinschaft angeschlossen hatte und
ihre Lehren vehement vertrat. Bei den Templern oder auch Jerusalemsfreun-
den handelt es sich um eine noch heute in Australien und Deutschland exi-
stierende christliche Glaubensgemeinschaft, deren Urspriinge ins 19. Jahr-
hundert zuriickreichen. Hervorgegangen aus einer religiosen Bewegung, die
als »Gesellschaft fiir die Sammlung des Volkes Gottes in Jerusalem« begann,
war die Gemeinschaft der Templer 1861 im Verein mit 64 Mannern von dem
evangelischen Theologen Christoph Hoffmann (1815-1885) auf dem Kir-
schenhardthof bei Marbach (Wiirtemberg) gegriindet worden.” Wenn es auch
nicht gelang, den Tempel in Jerusalem aufzurichten, so entstanden doch in den
folgenden Jahren Kolonien in Paléstina, die bis ins 20. Jahrhundert hinein exi-
stierten. Anhinger fanden die Templer auch unter russischen Mennoniten,
schon 1870 waren einige mennonitische Templer nach Paléstina gezogen. Wie
Heinrich Sawatzky in versohnender Absicht vor iiber fiinfzig Jahren schrieb,
seien Verschiedenheit und Gegensitze in den religiosen Anschauungen von
Mennoniten und Templern nicht so grof8 oder scharf wie gemeinhin ange-
nommen. Sie seien »vielleicht nicht einmal gréfer als zwischen den verschie-
denen mennonitischen Richtungen, die dessenungeachtet durch die Konferenz
verbunden, oder gemeinsam an dem Mennonite Central Committee beteiligt
sind.«* Die heutigen Templer begreifen sich als »eine unabhéngige Christliche
Religionsgemeinschaft, die unter Christentum nicht Glaubenssétze versteht,
sondern ein Leben im Sinne Jesus, den sie als Vorbild und ihren Lehrmeister
betrachten, ohne in ihm jedoch Gottes Sohn zu sehen.” Christine Schmutz
scheint speziell diesen Grundsatz nicht verinnerlicht zu haben, spricht sie doch
in ihrem Gedicht » Ahnungsvolle Blicke in die selige Ewigkeit« nach wie vor
von »Gottes Sohn, dem wahren Opferlamm.«'®

Unklar bleibt deshalb zunachst, inwieweit Christine Schmutz ihre mennoni-
tische Identitat ganzlich zugunsten einer templerischen Neuorientierung auf-
gegeben hatte oder ob sie vielmehr versuchte, Mennonitentum und Tempel-
genossenschaft irgendwie miteinander in Einklang zu bringen. Dafiir kénnte
im ersten Augenblick sprechen, dafd sie ihr Buch in einem mennonitischen
Publikationsorgan positiv aufgenommen sehen wollte. Andererseits liefle sich
dieser Schritt auch als demonstrativer Bruch verstehen, als Signal, gemeinsam
mit anderen Mennoniten zu neuen templerischen Ufern aufzubrechen. Da
Christine Schmutz in ihrem Buch auch »Ein Wort {iber die Tempelgenossen-
schaft«" verliert, das an Eindeutigkeit kaum zu tiberbieten ist, bleibt zumin-
dest in diesem Kontext kaum Platz fiir den Gedanken an eine friedliche
Koexistenz bestehender christlicher Kirchen und Sekten jedweder Couleur.
Christine Schmutz klagt an. Sie rechnet ab mit den verderblichen Zustinden
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und Strukturen, ohne sich jedoch in destruktiven Anklagen zu verlieren.
Alles kénnte besser werden, die umfassende Losung aller Probleme bietet fiir
sie einzig und allein der Tempel, jene »Genossenschaft von solchen Christen,
die das Verderben unserer Zeit erkannt und sich im Gauben an die Weissa-
gung dahin verbunden haben, demselben nach Kriften entgegen zu wirken
durch Herstellung einer christlichen Mustergemeinde (die sich zum Muster-
staat ausdehnen soll) erbaut auf den uralten Grund der Apostel und Prophe-
ten, da Jesus Christus der Eckstein ist.«'® Christine Schmutz will keine Kom-
promisse, kein heuchlerisches Ubertiinchen,” kein »innwendiges« Reich
Gottes und keine »unsichtbare« Kirche?® und erst recht kein »Stubenchri-
stentum«,” sondern aktiv mit dazu beitragen, das Reich Gottes auf Erden auf-
zurichten. Siegfried Joneleit sieht Christine Schmutz als eine Frau, der das
Kleinbiirgerlich gewordene Mennonitentum jener Tage nicht die rechte »geist-
liche Heimat« geboten habe. »Thr kimpferisches Temperament verlangte nach
einem »aktiven Christentums, das sie in der >Gesellschaft der Tempelfreunde:
gefunden zu haben glaubte.«*?

Wie konnte dieses aktive Christentum templerischer Prigung, das unterdes-
sen nicht nur in Deutschland, sondern unter anderem auch in England, Ame-
rika, Ruflland und Schweden”® bekannt geworden sei, von einer Frau prakti-
ziert werden? Unter der Uberschrift »Die Frauen und das Werk des Tempels«*
skizziert Christine Schmutz in ihren »Samenkoérnern der Wahrheit« Aufgaben,
die speziell Vertreterinnen des weiblichen Geschlechts im Kontext eines beide
Geschlechter umfassenden Projekts ihrer Meinung zukamen. Zunichst einmal
sollten Frauen danach streben, recht lebendige Steine am Tempel Gottes zu
werden. Damit verbindet sich die Aufgabe, am Aufbau des viel beschworenen
geistigen Reiches Gottes auf Erden gemif3 ihrer Gaben und Krifte aktiv mit-
zuwirken. Interessant ist in diesem Zusammenhang, daf} an einer hierarchi-
schen Geschlechterordnung nicht gezweifelt wird: »Von den Frauen, als den
schwicheren Werkzeugen, verlangt Gott nicht was er von der Kraft des
Mannes fordert, allein ihren, wenn auch geringeren Antheil, am groflen Werk
haben sie dennoch beizutragen.«”* Als Lehrerinnen will Christine Schmutz die
Frauen jedenfalls nicht sehen und auch das paulinische Schweigegebot bleibt
unangetastet, zumindest vordergriindig. Thr Exkurs in die Reformationszeit
zeigt ndmlich, dafl Frauen durchaus kimpferisch und nicht nur innerhalb der
Familie als Miitter und Ehefrauen fiir die neuen Glaubensvorstellungen
warben, sondern im Rahmen der ihnen zustehenden Moglichkeiten auch
auflerhalb des Hauses, wobei ausdriicklich an die streitbare Argula von Grum-
bach erinnert wird.”® Dafd Christine Schmutz gerade auf die Frauen der Refor-
mationszeit zuriickgreift, ist kein Zufall. »Das Werk des Tempels ist die Fort-
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setzung der Reformation. Wie damals die Frauen bemiiht waren, der neuen
Lehre allenthalben Eingang zu verschaffen, so laf3t, ihr Frauen und Jungfrauen
des Tempels, in der Jetztzeit uns bemiiht sein, das Licht einer besseren
Erkenntnifl im Schoofle der Familie und allenthalben zu verbreiten.«

An dieser Stelle hitte Christine Schmutz nicht nur an Argula von Grumbach,
sondern vielleicht auch an die engagierten Téuferinnen erinnern kénnen, um
auf diese Weise eine Briicke zu den Mennoniten zu schlagen. Aber daran war
ihr offensichtlich nicht gelegen, vielleicht wuf3te sie iiber Tauferinnen auch zu
wenig, da sie gemeinhin nicht zu den »edlen Frauen« der Reformation gezihlt
wurden und lange auflen vor blieben.”

Das ausgewihlte Gedicht aus den »Samenkdrnern der Wahrheit« legt nahe,
daf Christine Schmutz auch in verséhnlichen Kategorien denken oder speziell
in diesem Fall triumen konnte. Im Himmel verlieren sich zeitliche Distanzen
und irdische Dissonanzen. Bedeutende Méanner des Alten und Neuen Testa-
ments, gefolgt von Menno Simons, Martin Luther, Nikolaus Ludwig von Zin-
zendorf, Philipp Jacob Spener und weiteren Glaubenshelden, marschieren auf
und bilden einen Reigen, der — nicht anders zu erwarten — bei den Templern
endet. Das mit 40 Strophen recht umfangreich geratene Gedicht, dem eine
gewisse Langatmigkeit nicht génzlich abzusprechen ist, besticht letztlich durch
seinen versohnlichen, »6kumenischen« Charakter. In den aus Menschenweis-
heit und Erdenwahn erwachsenen theologischen Meinungsverschiedenheiten
sieht die Verfasserin nichts anderes als einen Streit um »leere Formens, der
sich im Himmel génzlich gelegt hat. Alle, die auf Erden einst stritten, kimpf-
ten, weinten und litten, sie alle seien nunmehr eins im hohen stiffen Frieden.
Wo die Frauen sind, wird allerdings nicht verraten, selbst Argula von Grum-
bach wurde der Zutritt zu der edlen Herrenrunde verwehrt.

Christine Schmutz ist eine faszinierende Gestalt, die belesen, kreativ und
eigenwillig ihren Weg ging, der sie von den Mennoniten zu den Templern
fithrte. Leider ist wenig iiber sie bekannt. Nicht einmal ein Bild scheint nach
dem momentanen Stand der Dinge zu existieren. Was aus ihrem Nachlafl
wurde, ist ebenfalls unklar. Wie Oskar Rothenhéfer schrieb, habe Lena
Schmutz Christines dichterischen Nachlafd Fritz J. Linder anvertraut, »Sohn
des Lehrers Friedrich Linder und selbst ein begnadeter und vielseitiger
Kiinstler«.”® Der Nachlaf sei auf diese Weise, so Rothenhafer, vor dem siche-
ren Untergang gerettet worden. Existiert er noch? Wenn ja, wo? Gibt es
jemanden, der etwas iiber Christine Schmutz zu berichten weif3 oder von ihr
besitzt? Moglicherweise verewigte sie sich in Poesiealben, vielleicht ist sie auf
einem Gruppenfoto zu sehen ... Jeder Hinweis wird dankbar entgegenge-
nommen, da ich weiter {iber Christine Schmutz arbeiten maochte.
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Ahnungsvolle Blicke in die selige Ewigkeit

Wann ich dereinst beim seligsten Erwachen
Erwache nach def} Bild, der uns verséhnt;
Wann ich tief unter mir den Erdball lasse,
Und auf der goldbestaubten Sonnenstrafle,
Entflohen aus dem dunkeln Todesrachen,
Die Seele aufwirts ihre Fliigel dehnt;

Dann wird mir sein, als traumte ich, o Wonne!
Doch Wirklichkeit ist es, es ist kein Traum!

Ich steig’ und sinke, schwebe auf nieder,

Denn frei und leicht, entfesselt sind die Glieder,
Ich streb, dem Adler gleich, empor zur Sonne
Und dringe hoher in den lichten Raum.

Da nah'n sich Engel mir mit goldnen Schwingen,
Harmonisch rauscht ihr sanfter Fliigelschlag;
Ein rosig Licht bekleidet ihre Lenden

Und Palmzweige weh'n in ihren Hianden;

Die Saiten ihrer Harfen sif} erklingen;

Zum Feiertag wird mir mein Sterbetag.

O Wiederseh'n! O wonniges Erkennen,

Wann mich des Vaters sel'ger Geist empfingt,
Wann ich ans Herz der theu’ren Mutter sinke,

In Schwesternarmen Seligkeiten trinke,

Die Briider jauchzend meinen Namen nennen,
Und meiner Freunde Schaar sich um mich dréngt!

Und in der reinsten Liebe siiflem Wallen
Such’ unter tausend Schaaren ich heraus
Die mir so liebgeword'nen Gottesméanner,
Die einst verspotteten Wahrheitsbekenner.
Ich finde sie in diamant'nen Hallen

Im herrlichgroflen, weiten Vaterhaus.
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Ach, da erblick’ ich neben andern Zeugen
Den alten Glaubensvater Abraham.

Hier ward belohnt sein glaubiges Vertrauen,
Denn auf den Glauben folgte sel'ges Schauen.
Ich seh’ mit I saak ihn die Kniee beugen
Vor Gottes Sohn, dem wahren Opferlamm.

Und M oses dort, der alte Gottesstreiter,
Wallt ernst einher im glanzenden Talar,
Der einst auf Sinai im heiligen Wetter,

Dem Volk verkiindigte den Gott der Gotter,
Des Bundesvolkes viterlicher Leiter,

Er ist in Gott verjiingt gleich wie ein Aar.

Und hier Elias mit den Sehermienen
Schau’ ich inmitten der Prophetenschaar;
Jesaia spricht mit ihm von alten Zeiten,
Und von dem Ziel der fernsten Ewigkeiten;
Die Andern horen zu und unter ihnen
Nehm' neben Daniel ich Elisa s wahr.

Jeremia singt Lob- und Freudenlieder,

Nun weint er keine »Klagelieder« mehr;

Die sind bei ihm verstummt fiir alle Zeiten;
Die Harfen hingen nicht mehr an den Weiden,
Sie geben hier die hellsten Klinge wieder,

Jeh ovas Ruhm verkiindend, hoch und hehr.

Ein Konig David jauchzet Jubelpsalmen,

Auch A s s ap I s Dankpsalm steigt zum Thron empor,
Und Salom o, der kénigliche Sanger,

Riihrt seine Saiten lieblicher je linger;

Er wandelt unter Paradiesespalmen

Und singt sein »hohes Lied« im hohern Chor.
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Wen seh’ ich dort auf hocherhab’nen Thronen

Voll iiberird’schem Glanz und Herrlichkeit?

Ach, sind das nicht dort in der lichten Halle

Die zwolf Apostelfiirsten?stetssind alle,
Das Haupt geschmiickt mit Ueberwinderkronen,
Zu ihres hohen Meisters Dienst bereit.

Und weiter nimmt nun in den Himmelsrdumen
Die freigewordne Seele ihren Flug,

Noch Manchen seh’ ich aus den frommen Schaaren;
Wen werd’ ich unter ihnen noch gewahren?

Wer wandelt unter jenen Lebensbdumen?

Es zieht mich hin ein wunderbarer Zug.

Ich folge ihm und darf nun M enno griiffen,

Der einst so treu dem Wort der Wahrheit blieb;

Der sich das Wort: »Die Taufe auf den Glauben,«
Nicht durch Verfolgung, Noth und Spott lie8 rauben,
Nun darf er zehnfach haben und genieflen,

Was er daran gab einst dem Herrn zu lieb.

Und bei ihm sely’ ich Luth er herrlich gehen,
Umflossen von des Himmels Gloria.

Den einst, als er sein Geistesschwert ausreckte,

Kein Priesterdrohwort und kein Bannfluch schreckte,
Der einst in Worms als »Ketzer« mufite stehen,

Steht nun als ruhmgekronter Sieger da.

Michael Hahn erblicke ich als Lehrer,

Ein zur Vollkommenheit gereifter Mann,

Wie er auf Erden treu die Seelen pflegte,

Ein briiderlich Gemeinschaftsleben hegte,

Schaart sich auch hier um ihn ein Kreis der Horer,
spricht er von Gottes ew'gem Liebesplan.
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Auch Zinsendorf,der einst so tiefe Blicke
Hinein ins sel'ge Kreuzgeheimnifd that;

Def Passion des Herren Todesleiden,

Sein Angstgestohn, sein blutiges Verscheiden,
Nun ward ihm das ersehnte Thomasgliicke*),
Weil er den Heiland sichtbar nahe hat.

Jung-Stilling thront als Fiirst im Hause Gottes,
Mit koniglicher Klarheit angethan.

Was er geahnt, was er im Traum erblicket,

Wovon er oftmals war im Geist entziicket,

»Das sel'ge Geisterreich, das Reich des Todes«

Es war kein Hirngespinnst, kein lehrer Wahn.

Hier gehtein Franke Armin Arm mit Spener;
Wem naht sich griifiend Albrecht Bengel dort?
Es ist ein Mann mit ernsten Forscherblicken,

Ein selgeer Geist, umhiillt von goldnen Stiicken, -
Lavater ists der grofle Menschenkenner —

Sie wechseln manches hohe Weisheitswort.

Auch Fenelon seh’ wie nen Stern ich schimmern,
Mit Priesterwiirde herrlich angethan;

Er wandelt Hand in Hand, entziickt vom Schauen,
Am Strom des Lebens durch smaragdne Auen,

Wo goldne Himmelsrosen glith'n und flimmern,

Mit Angelus, dem theuren Gottesmann.**)

Dort eine andre Schaar und unter ihnen

Seh’'ich Hofackers glinzende Gestalt.

Ich seh’ das Strahlenhaupt ihn seitwirts neigen

Zu Woltersdorf, dem treuen Wahrheitszeugen,
Wie sanft sein Antlitz mit den Christusmienen,

Von dunkeln Locken jugendlich umwallt!

*) »Ach, einem Thomasgliicke Auf ein paar Augenblicke, Dem wollt’ ich zu gefallen
Gern tausend Meilen wallen.« Zinsendorf. A. d. V.
**) Fenelon und Angelus (Scheffler) zwei aufigezeichnet edle Katholiken. A. d. V.
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Teerstegen, Spitta, Gerhard hér ich preisen
Gott Zebaoth in reinster Harmonie.

Einst waren ihre Lieder all’ hinieden

In Wort und Ténen manigfach verschieden,

Nun singen sie in wundervollen Weisen

Nur einen Text, nur eine Melodie.

Auch Klopstock find ich, seine Harfe schlagend,
Lobpreisend in der Sénger heilgem Chor.

Ich hore seine Lyra hell erklingen,

Thn feurig seinen »Messias« besingen,

Sein hohes Lob durch alle Himmel tragend,

Wie er im Thréinenthal thn sang zuvor.

Sieh, O etin ger, den einstgen Geisterseher
Erblicke ich im heiligen Ornat.

Wie er die Geister einst schon unterwiesen,

So predigt er hier auf den Himmelswiesen

- Wo statt des Baumstumpfs ihm, gar licht und heher,
Ein Thron als Kanzel dient - den Gnadenrath.

Und weiter geht’s. Ach, wen erblick ich dorten?

Barth ists, der Mann der Heidenmission,

Die er auch hier noch treibt. Die Schwarzen und die Braunen
— Hier alle weifd - vernehmen mit Erstaunen

Das Heil in Christo, das mit frohen Worten

Er ihnen anpreist, wie auf Erden schon.

Hier Wilhelm Hoffman n, einstens Kornthals Griinder,
Umgeben von der alten Briider Schaar,

Die ihn als ihren Vater froh umringen;

Er spricht mit Pfarrer Ha hn aus Echterdingen;

Sie frew'n sich, dal auf Erden ihre Kinder

Den Reichsplan Gottes schauen, hell und klar.
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»Was wir«, so hore ich den Einen sagen,
»Begannen einst im lieben Wiirttemberg,

Fiir das wir uns hier hochlich int'ressiren,

Das sel’'n wir unsre Enkel weiter fiihren.«

Der Andre: »In der nichsten Zukunft Tagen

Wird Gott selbst fordern schnell sein hohes Werk.«

»Die Engel des Gerichts steh'n schon geriistet,
Harrend auf Gottes Wink, so sprechen d’rauf
Emanuel und Philipp Paulus, »Brider,
Lafit fiir der kimpfenden Gemeine Glieder

Uns flel’n, weil schon der Widerchrist sich briistet,
Daf} Gott sie starke in dem Kampfeslauf.« —

O Hochgenuf3 im Umgang solcher Geister

Zu leben nun in alle Ewigkeit!

Schon das allein ist Seligkeit zu nennen.

Hier darf kein Zwiespalt mehr die Einheit trennen;
Sie dienen all’ nur einem Herrn und Meister,

Def3 Wille sie regieret, weit und breit.

Wer zdhlt sie alle, diese Glaubenshelden,

Die einst die arge, blinde Welt verhohnt,

Die nun in ewgem Glanz und Lichte thronen,
Als Priesterkonige in Salem wohnen

Und heller leuchten als die Sternenwelten,
Das Haupt mit reinem Diadem gekrént?

Sie waren Gottes Kinder einst auf Erden
Nun sind sie Erben seiner Herrlichkeit;

Sie heben einst gekdmpft, geweint, gelitten,
Mit manchem Tod gerungen und gestritten,
Sie duldeten, sie trugen viel Beschwerden
Und fanden hier die Statte schon bereit.
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Sie waren einst in Meinungen verschieden

Und stritten sich um leere Formen oft,

Nun haben all’ zusammen sich gefunden

Wo Menschenweisheit, Erdenwahn verschwunden,
Nun sind sie Ein s, in hohem siiffen Frieden. -
Sie hatten all’ geglaubt, geliebt, gehofft.

Hier herrscht Vollkommenheit und Einverstandnif3,
Denn alles Stiickwerk hat hier aufgehort;

Hier leitet sie der Geist in alle Wahrheit,

Nun erst erkennen sie des Wortes Klarheit;

Hier ist erweitert allen die Erkenntnif3

Und eines Manchen Irrthum aufgeklart.

Die rauhen, dunkeln, oft verschlung’nen Pfade
Sind nun vor ihren Augen hell und klar.

Sie sind vereint aus aller Welten Ende;

Sie lieben sich, sie reichen sich die Hinde

Und jauchzen Dem, der sie voll Huld und Gnade
So selig fithrte, wenn auch wunderbar.

Und dabei wartet auf des Reichs Vollendung
Die Lichtgemeine mit dem Volk des Herrn,
Das sich im Thrinenthale darnach sehnet,
Wo laut der Ruf: »Herr Jesu, komm !« ertonet
Und wo man harret auf des Geistes Sendung,
Ausgehend von dem ew'gen Morgenstern.

D’rum nimmt die triumphirende Gemeine

Hier inn’gen Antheil an dem Wohlergeh'n

Der streitenden Gemeine, die auf Erden

Durch Triibsal noch muf3 ausgeldutert werden.
Doch er, der Herr, regiert; das Werk ist seine,

Er fihrt’s zum Ziel, das wird man staunend seh’n.
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Ach wo ist Er, der auch an mich gedachte

In seinem gnadenvollen Liebesplan,

Der auch fiir mich in Todesstaub gelegen,
Der fiir mich ging auf blut'gen Marterwegen,
Der auch mich armes Wiirmlein selig machte,
Und mir die Perlenthore aufgethan?

Nur Er, nur Er! ich will Sein Antlitz sehen,
Die Wunden kiissen, draus mir Leben quoll.
Die Seele eilt und flieht mit Blitzesschnelle
Durch alle Himmel hin zur Lichtesquelle,
Wo tiefgebiickt die Cherubime stehen,

Die Seraphime heil'gen Schauers voll.

Ich nahe mich dem glanzerfiillten Throne,

Um den ein siebenfarbnes Lichtmeer wallt,

Im Heiligthum die Braut des Lammes singet,

Daf} millionenfach das »Heilig« klinget

Gott und dem Lamm, dem hohen Menschensohne,
Und Harfendonner durch die Rdume schallt.

Nun schau’ ich Thn, den groffen Mann der Schmerzen,
Wie huldvoll sein Verséhnerauge blicki!

Mich hat erldst sein blutiges Versiihnen,

Die Wunden strahlen heller als Rubinen,

Ich sinke hin und trink’ an seinem Herzen

Der Seligkeiten Fiille, hochbegliickt. —

Ach wehe mir! es sinken mir die Schwingen,

Es war ein sel'ger Traum der Phantasie,

Ein ahnungsvoller Lichblick in die Ferne.

Noch leb’ ich hier auf dunklem Erdensterne

Und muf auf steilem Pfad mich aufwirts ringen,
Jedoch was ich geschaut, vergess’ ich nie.
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Einige abschlieBende Bemerkungen zu dem Gedicht

Zunichst einmal fillt auf, daff Menno Simons (um 1496-1561) aus dem Kreis
der Tdufer und Mennoniten der einzige ist, der in dieses Gedicht Eingang
fand, wenn auch an hervorragender Stelle als erster aller genannten Glau-
benszeugen, noch vor Luther. Vor Menno Simons rangieren lediglich die
»Gottesminner« des Alten Testaments gefolgt von den Aposteln des Neuen
Testaments. Da Christine Schmutz eine gebildete und belesene Frau war,
kann die spérliche mennonitische Prisenz nur damit erklart werden, daf8 sich
Interesse und Bewunderung fiir tauferisch-mennonitische Fiihrergestalten
aus Vergangenheit und Gegenwart in Grenzen hielten. Damit wire sie aller-
dings keine Ausnahmegestalt, da zu ihrer Zeit die tauferischen Vorfahren erst
allmahlich ins Blickfeld gerieten. In diesem Zusammenhang ist an die Arbei-
ten von Ludwig Keller und Antje Brons zu erinnern. Zahlenméafig nicht viel
besser sieht es bei den erwédhnten Katholiken aus, die durch Francois de Sali-
nac de La Mothe Fénelon (1651~1715) und Angelus Silesius (das ist Johannes
Scheffler, 1624-1677) in Erinnerung gebracht werden. Unter den Luthera-
nern fiel die Wahl auf den Reformator selbst, den Kirchenlieddichter Paul
Gerhardt (1607-1676) und den lutherischen Theologen und Dichter Philipp
Spitta (1801-1859). Als reformierter Pfarrer, Philosoph und Schriftsteller, der
durch seine vierbandigen Physionomischen Fragmente zur Beforderung der
Menschenkenntnis (1775-1778) bekannt wurde, darf Johann Kaspar Lavater
(1741-1801) durch die heiligen Hallen wandeln und sich wie alle anderen an
Klopstocks Messias ergotzen. Friedrich Gottlieb Klopstock (1724-1803), der
aus einer pietistischen Familie stammte und spiter einer Freimaurerloge
angehdrte, hatte zwar Theologie studiert, ohne jedoch anschlieffend als Pfar-
rer tatig zu sein. Das Hauptinteresse der Verfasserin gilt eindeutig den Pieti-
sten als Wegbereitern der Tempelgesellschaft, deren Wurzeln in der geistigen
Erneuerungsbewegung des deutschen Pietismus zu suchen sind. So wird
besonders Gottlieb Wilhelm Hoffmann (1771-1846) erwihnt, der einst die
»Briidergemeinde Korntal« mit begriindete. Von Interesse sind auch Gestal-
ten, die mit Pietisten lediglich in Beziehung standen oder mit ihnen sympa-
thisierten, wie beispielsweise der Bunzlauer Pfarrer Ernst Gottlieb Wolters-
dorf (1725-1761), der Kontakte nach Herrnhut unterhielt. Ob ein frither Ver-
treter des wiirttembergischen Pietismus wie Friedrich Christoph Oetinger
(1702-1782), ein schwibischer Pietist wie Johann Michael Hahn (1758 bis
1819), ob August Hermann Francke (1663-1727), Philipp Jacob Spener
(1635-1705), Johann Albrecht Bengel (1687-1752) oder der Griinder Herrn-
huts Nikolaus, Ludwig Reichsgraf von Zinzendorf und Pottendorf (1700 bis
1760), sie alle haben in dem von Christine Schmutz komponierten Himmel
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eine ehrwiirdige Bleibe zugewiesen bekommen. Dem Augenarzt, Schriftstel-
ler und Professor fiir Okonomie, Johann Heinrich Jung (genannt Jung-Stil-
ling, 1740-1817) wird als vielleicht bedeutendstem Vertreter des Spatpietis-
mus sogar ein himmlischer Fiirstenthron angedient. In der Ehrerbietung
gegeniiber den ausgewihlten Personlichkeiten offenbart die Verfasserin ihren
eigenen Standpunkt, der ein weites Herz fiir alle moglichen theologischen
Einstellungen verrit. Daf3 Christine Schmutz ihre mennonitische Herkunft
stark auf die religiose und literarische Welt hin geweitet hat, diirfte aufier
Frage stehen.

Anmerkungen

1

10

11
12

13

14
15

Siegfried Joneleit: Christine Schmutz (1838-1906). Grofies Licht in kleiner Laterne ..., in:
Zeitschrift des Odenwaldclubs, 71. Jg. (1989), Nr. 2, S. 39 ff.; mein besonderer Dank gilt der
Bad Rappenauer Stadtarchivarin, Frau Elisabeth Marianne Klubitschko, die mir diesen
Aufsatz und weiteres Material zur Verfiigung stellte. Gedankt sei an dieser Stelle auch Frau
Dr. Elisabeth Kludas (Bochum) und Herrn Gary Waltner (Weierhof), die meine Arbeit
tatkriftig unterstiitzten.

Oskar Rothenhdéfer: Lebensbilder aus Alt-Rappenau. Mit einleitenden Zeilen von Friedbert
Linder Eine Kopie des maschinenschriftlichen Manuskripts befindet sich im Archiv von
Bad Rappenau.

Ebd., S. 1.

Friedrich Schmutz, Marie Schmutz: Ein Stammbaum der Familien Schmutz, Leuterstal
1936, S. 49.

Christian Neff: Christine Schmutz, in: Mennonitisches Lexikon, Vierter Bd., Karlsruhe
1967, S. 81.

Ders.: Christine Schmutz, in: The Mennonite Encyclopedia, Bd. IV, Scottdale, Pennsylvania
u. a. 1959, S. 469.

Katja Beisser-Apetz: Das weifle Blatt. Ein auflergewohnliches Frauenleben im 19.
Jahrhundert, Oldenburg 2011 (s. die Besprechung in der vorliegenden Ausgabe der
Mennonitischen Geschichtsblitter, S. 181-183).

Christine Schmutz: Samenkorner der Wahrheit, ausgestreut fiir wahrheitsliebende Herzen,
Eberbach o. J. [1880].

Ebd., Vorwort, unpag.

U. Hege: Samenkorner der Wahrheit, ausgestreut fiir wahrheitsliebende Herzen von
Christine Schmutz (in Rappenau), in: Gemeindeblatt der Mennoniten, Erster Jg. (1880),
Nr. 3,S. 23 £

Ebd.,, S. 23.

Ebd,, S. 24.

Christian Neff, Cornelius Krahn: Tempelgemeinde, in: Mennonitisches Lexikon, Vierter
Bd., Karlsruhe 1967, S. 294 f.

Heinrich Sawatzky: Templer mennonitischer Herkunft, Manitoba, Kanada 1955, S. 10.
Auskunft iiber die Templer, ihre Geschichte, ihre Gemeinschaft und ihren Glauben bietet
das von Peter Lange herausgegebene Buch: Templer Handbuch. Texte und Informationen
zum Verstdndnis der Tempelgesellschaft, Stuttgart o. J., hier S. 22 ff.
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16

17

18
19
20
21
22
23
24

25
26

27

28

Christine Schmutz: Ahnungsvolle Blicke in die selige Ewigkeit, in: dies.: Samenkérner der
Wahrheit (wie Anm. 8), S. 142148, hier S. 142.

Christine Schmutz: Ein Wort iiber die Tempelgenossenschaft, in: dies.: Samenkérner der
Wahrheit (wie Anm. 8), S. 95-114.

Ebd,, S. 95.

Ebd, S. 98.

Ebd.,, S. 100.

Ebd., $..112.

Siegfried Joneleit: Christine Schmutz (wie Anm. 1), S. 39.

Christine Schmutz: Ein Wort iiber die Tempelgenossenschaft (wie Anm. 17), S. 112.
Christine Schmutz: Die Frauen und das Werk des Tempels, in: dies.: Samenkérner der
Wabhrheit (wie Anm. 8), S. 266-270.

Ebd., S. 266 1.

Ebd., S. 268; da Christine Schmutz von den »edlen Frauen der Reformation« spricht und in
diesem Zusammenhang auch der Name »Zimmermannc fillt, spricht einiges dafiir, daf sie
ihr Wissen iiber die Frauen der Reformation vor allem aus folgendem Buch bezogen hat:
Edle Frauen der Reformation und der Zeit der Glaubenskimpfe. In Lebens- und
Zeitbildern von Ernestine Diethoff. Durchgesehen und mit einem Vorwort begleitet von
Prilat Dr. Karl Zimmermann, Leipzig 1875.

In Ernestine Diethoffs Buch iiber »Edle Frauen der Reformation« (wie Anm. 26) sind zwar
»Spanische Martyrerinnen« zu finden, nicht jedoch Téuferinnen. Anders sieht es bei Kithe
Stricker: Die Frau in der Reformation, Berlin o. J. [1927/28 | aus. In ihr als Bd. 11 erschie-
nenes »Quellenheft zum Frauenleben in der Geschichte« hat die Miinsteraner TAuferin
Hille Feicken Eingang gefunden (S. 48 f.).

Oskar Rothenhéfer: Lebensbilder aus Alt-Rappenau (wie Anm. 2), S. 5.
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Von neuen Blichern

Harry Loewen, Between Worlds. Reflections of a Soviet-born Canadian
Mennonite, Pandora Press, Kitchener, Ont., 2006, 358 S., mit zahlr. Abb.
und Bibliographie, kart.

Harry Loewen war der erste Inhaber des Lehrstuhls fiir Mennonite Studies an
der Universitit in Winnipeg (1978-1995). Inzwischen lebt er im Ruhestand
in British Columbia und hat nicht aufgehért, sich weiterhin intensiv mit men-
nonitischer Geschichte zu beschiftigen. So sind in den vergangenen Jahren
drei Biicher entstanden, die zu lesenswerten Dokumenten mennonitischer
Erinnerungskultur geworden sind: zwei Béande, in denen in kleinen, jeweils
in sich abgeschlossenen Geschichten von bedeutsamen und nachdenkens-
werten Episoden aus der langen Verfolgungs- und Leidensgeschichte der
Mennoniten erzihlt wird: No Permanent City (1993, deutsch 1995) und Cities
of Refuge (2010).

Zwischen beiden Erzihlbdnden hat Harry Loewen seine Memoiren verof-
fentlicht, ein Leben, das ihn vom Schwarzen Meer an den Pazifik gefiihrt hat,
von den Anfingen in den Mennonitensiedlungen der Ukraine vor dem Zwei-
ten Weltkrieg, iiber die Kriegsjahre in Ruffland und im Warthegau, die Flucht
nach Deutschland zur Ubersiedlung nach Kanada in den Nachkriegsjahren,
schliefilich zur akademischen Ausbildung und langjihrigen Tiétigkeit in Men-
nonitengemeinden und an Universititen: Between Worlds (2006).

Harry Loewen ist in den Mennoniten-Briidergemeinden aufgewachsen und
hat seiner Kirche die Treue gehalten. Allerdings ist er mit seiner akademi-
schen Titigkeit in Winnipeg und den zahlreichen Veréffentlichungen zur
Geschichte der Téufer, vor allem aber der Mennoniten zu einem Schriftstel-
ler aller Mennoniten geworden. Seine schweren, leidvollen Erlebnisse in Ruf3-
land haben dazu beigetragen, daf} er seinen Blick tiber die gelegentlich reli-
gits-erweckliche und kulturelle Enge der mennonitischen Briidergemeinden
hinaus geweitet hat und mit Wohlwollen und Aufgeschlossenheit denjenigen
begegnet ist, die einer anderen Frommigkeitstradition verpflichtet sind oder
sich von bildender Kunst, Literatur und Wissenschaft anregen lassen. So hat
er selbst neben Theologie auch Geschichte, vor allem aber deutsche Literatur
studiert und sich dafiir eingesetzt, der heranwachsenden Generation der
Gemeindeglieder die Chance zu bieten, Bibelstudium, Theologie und wis-
senschaftliches Grundstudium (Liberal Arts) miteinander zu verbinden, um
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sich in einer sich wandelnden Welt neu zu orientieren. Dabei war er einem
Ideal verpflichtet, daf die Suche nach Wahrheit nicht nur auf die Theologie
beschrankt, sondern auf Literatur und Wissenschaft ausweitet. Er scheute sich
nicht Namen wie Goethe, Heine oder Nietzsche zu nennen. Frith war er zu
einem unabhingigen Geist geworden: »A Christian academic, I believed, can
and must pursue the truth wherever it might lead and no one, not even theo-
logians or clergymen, must be allowed to curb or direct that search for truth«
(S.208). So hat er bereits als Lehrer am Mennonite Brethren Bible College in
Winnipeg wihrend der sechziger Jahre die Freuden und Sorgen eines »Libe-
ralen« erfahren und sich trotz mancher Anfechtungen und Kritik nicht davon
abhalten lassen, seinen Weg konsequent weiter zu gehen, ohne den Gemein-
den den Riicken zu kehren. Im Gegenteil, er hat sich weitergebildet, eine ger-
manistische Dissertation tiber Goethes Antwort auf den Protestantismus
(Goethes Response to Protestantism, 1972) geschrieben und sich als ausge-
zeichneter Vertreter seiner Kirche fiir den neu eingerichteten kulturge-
schichtlichen Lehrstuhl empfohlen. Er erhielt die Gelegenheit, die versunkene
Kultur des Mennonitentums in kreativen Gesprichen mit Theologen und
Literaten, Soziologen und vielfiltig interessierten Studenten und Studentin-
nen wieder entstehen zu lassen, soweit das einem Historiker moglich ist, und
das tauferisch-mennonitische Erbe im Medium der Erinnerungskultur neu
zur Sprache zu bringen. »Zwischen den Welten« meint nicht nur ein langes
Leben zwischen Alter und Neuer Welt, dem Schwarzen Meer und dem Pazi-
fik, sondern auch zwischen Theologie und Wissenschaft, zwischen frommer
Andacht und Begeisterung fiir Literatur.

Wie von einem Historiker und Literaturwissenschaftler nicht anders zu
erwarten, hat Harry Loewen sich eigene Gedanken iiber die Anlage einer
Autobiographie gemacht. Er ist sich der Gefahr bewufit, daf Lebenserinne-
rungen eigentlich kein objektives Bild von der eignen Person zeichnen und
gelegentlich ein anderes Verhaltnis zur Wahrheit unterhalten, als Historiker
zu akzeptieren bereit sind. Vieles ist nachtréglich inszeniert und stilisiert.
Nicht alles wird erinnert, und manches wird verharmlost oder von einem hel-
leren Licht beleuchtet, als eigentlich geboten wire. Um die Leser jedoch nicht
zu irritieren, hat der Autor sich bemiiht, besonders vorsichtig und ausgewo-
gen zu argumentieren, und um die Leser nicht zu gingeln, hat er sich ent-
schieden, nicht eine grofie, in sich geschlossene Erzihlung seines Lebens aus
einem Gufl zu bieten, sondern kleinere Geschichten (stories) aus seinem
Leben zu erzihlen, jeweils in sich geschlossen, zwar biographisch aneinander
gereiht, aber doch mit soviel Zwischenraum und Abstand von einer
Geschichte zur anderen, daf die Leser in die Lage versetzt werden, sich ein
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eigenes Bild von demjenigen zu machen, der sein Leben gerade erzihlt. So
sind es zundchst kleine Geschichten, aus denen diese Autobiographie zusam-
men gestellt wurde (S. 27-152 und S. 179-267) - eine kluge Einsicht in den
fragmentarischen Charakter unseres Lebens.

Auf diese Geschichten aus dem Leben folgen kleine, ebenso in sich geschlos-
sene Reflexionen, Gedanken, die einzelne Lebensstationen, Grundentschei-
dungen und Probleme, die den Autor stark beschiftigt haben, auf locker
geschriebene, aber nachdenkliche Weise zu erliutern vermogen. So brauchte
der biographische Flufl im ersten Teil nicht immer wieder unterbrochen oder
umgeleitet zu werden. Hier erfahren wir von Loewens Haltung zum taufe-
risch-mennonitischen Pazifismus, von den Versuchen der sowjetischen
Behérden, den Glauben der Mennoniten in den dreifSiger Jahren zu zerst-
ren, oder vom Problem des historischen Erzahlens, dem eigentlichen Metier
des Autors. In diesem Teil hat Harry Loewen Beitrige zusammengestellt, die
er im Laufe der Zeit in verschiedenen Zeitschriften verdffentlicht hatte und
es Wert sind, im Zusammenhang mit dem erzihlten Leben noch einmal gele-
sen zu werden (Reflective Essays on Various Subjects, S. 271-319). So erhellt
das Leben die Gedanken, und so begleiten die Gedanken das Leben.
Eingestreut in den Text sind Photographien (und eine Landkarte von den
Mennonitenkolonien in der Ukraine und Ruf$land), die das visuelle Bediirf-
nis des Lesers zu befriedigen verstehen, sehr persénliche Bilder aus der
Ukraine, beispielsweise vom Anwesen der Grofieltern miitterlicherseits in
Kudaschewka (Hindenburg, Bezirk Dnjepropetrowsk), allerdings in einem
spiteren, recht verwahrlosten Zustand, oder der Schule in Friedensfeld, Bilder
aus der Nachkriegszeit in Deutschland, von Studienbesuchen an der Univer-
sitdt in Mannheim, Familienphotographien aus Kanada, Coaldale (Alberta),
Waterloo (Ontario), Winnipeg (Manitoba) und Kelowna (B. C.), Aufnahmen
von der Vernichtung des Hauses, das die Familie Loewen fiir den Ruhestand
in Kelowna (B.C.) gebaut hatte, durch eine weitrdumige Feuersbrunst im
August 2003, und schliefllich Bilder vom Wiederaufbau, Harry Loewen in
seiner neuen Bibliothek und seine Frau im wiederhergestellten Steingarten
(S.153-178). Es ist erstaunlich, wie gelassen beide diesen Schicksalsschlag
hingenommen haben, als ob die schrecklichen Erfahrungen am Schwarzen
Meer ihnen geholfen hitten, stets mit einem guten Ende zu rechnen.

Die Leiden, die Mennoniten unter sowjetischer Herrschaft ertragen mufiten,
waren mafllos. Doch keine allgemeine Schilderung in Geschichtsbiichern
kann die Eindriicke ersetzen, die autobiographische Aufzeichnungen uns ver-
mitteln: Berichte von mérderischen Banditen, die in die Dérfer der Menno-
niten auf unheilvolle Weise eingefallen waren, von geheimdienstlichen Uber-
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griffen auf Hauser und Familien, von Verhaftungen, Deportationen in
Arbeitslager, von Folterungen und Erschlieffungen vieler Familienviter, vom
tapferen Kampf zahlreicher Frauen und Miitter auf der Flucht vor den sowje-
tischen Truppen, von tiglichen Entbehrungen und Erniedrigungen. All das
wird erzdhlt, und all das fand sein Symbol in der Gestalt Josef Stalins. Nach-
denklich stimmt der Traum, von dem erzahlt wird. Stalin hat geweint, als
Harry Loewen ihm sagte, er habe 1937 seinen Vater umgebracht; Loewen hat
ihm nicht vergeben, er hat ihn nur still umarmt: »my dream was an indica-
tion of the healing process in me, a healing that may continue for a long time.
Perhaps in this sense such healing is a form of forgiveness« (S. 43). Das war
tatsdchlich ein langer Prozefl, denn Harry Loewen berichtet von einem
Traum aus spéterer Zeit, dem Jahre 2003. Immer wieder kreisen seine Gedan-
ken um die schrecklichen Erlebnisse in Ruflland und die Moglichkeiten,
damit umzugehen. Geradezu erbost reagiert er auf die Einstellung zahlreicher
Mennoniten, die den Holocaust an den Juden gegen die Greuel aufrechnen,
die an ihnen, ihren Familien, Verwandten und Glaubensgeschwistern in der
Sowjetunion veriibt worden waren - von den Bolschewisten, unter denen sich
zahlreiche Juden in den Fiihrungskreisen befanden. Der Holocaust an den
Juden hat seiner Meinung nach eine ganz andere Dimension; im iibrigen
stehe es den Mennoniten, unter denen damals wie heute gelegentlich noch
eine antisemitische Grundhaltung zu beobachten ist, nicht zu, so verstind-
lich das zunéchst auch erscheinen mag, auf diese Weise mit der Vergangen-
heit umzugehen. »Many Mennonites today still see Germany and the Nazis
as less evil than the Soviet Communism from which many Mennonites were
freed during the Second World War« (S. 301). Bereits als Kind konnte Harry
Loewen sehen, wie unmenschlich die deutschen Besatzungstruppen, die von
den Mennoniten erwartungsvoll begrifit wurden, mit Juden umgegangen
waren; und sein Leben lang hat er nicht vergessen, dafl seine Mutter und
Grofimutter das mi8billigt hatten (S. 57-62).

Die Autobiographie Harry Loewens ist ein eindrucksvolles Dokument, das
von einem lebenslangen Prozef} berichtet, der aus dem lebensbedrohenden
Chaos der Kindheit, wo auch die Erinnerung an das friedenstiftende Erbe der
Téufer und Mennoniten fast ausgeloscht war, zur Heilung der Erinnerungen
fithrt, so daf3 der Autor sich im Epilog die Worte des Wachters Lynkeus aus
Goethes Faust zu eigen machen konnte: »Ihr gliicklichen Augen,/ Was je ihr
gesehen,/ Es sei, wie es wolle/, es war doch so schon« (S. 321). Nicht zuletzt
gehort zu dem Schonen, das Harry Loewen sah und immer noch sieht, alles,
was sich ihm in der mithevollen, aber begliickenden Arbeit an der Erinne-
rungskultur der Mennoniten gezeigt hat, das tiuferisch-mennonitische Erbe,
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von dem er in der Sowjetunion noch nichts gehort hatte, sondern erst in der
Flichtlingsgemeinde Gronau in Westfalen etwas erfuhr. Hier, besonders aber
in Kanada, begann sich ihm eine neue Welt zu 6ffnen.

Hans-Jiirgen Goertz

Katja Beisser-Apetz, Antje Brons. Das weil3e Blatt. Ein auBergewodhnliches
Frauenleben im 19.Jahrhundert, Schardt Verlag, Oldenburg 201,144 S., Abb.,
geb.

Ein Verzeichnis ihrer Schriften liegt bislang nicht vor und auch jene umfang-
reichen 24 Briefe, die Antje Brons (1810-1902) zwischen 1886 und 1890 an
ihren Sohn Claas W. Brons schrieb, existieren lediglich in einer Abschrift von
W. Heinrich Brons aus dem Jahre 1950, die sich im Privatbesitz befindet.
Zusammen mit dem Lebensbild, das Bernhard Brons von seiner Mutter ent-
warf, bilden diese schwer zuginglichen Briefe die wesentliche Grundlage fiir
jene anschaulich und sympathisch geschriebene Biographie, die Katja Beis-
ser-Apetz tiber Antje Brons verfafit hat.

Anders als gemeinhin iiblich, beginnt dieses Lebensbild nicht mit der Geburt,
sondern mit dem Tod. Katja Beisser-Apetz fithrt den Leser zundchst an Antje
Brons’ Grab und das ihres Mannes Isaac, bevor sie im Anschlufl an diese
kurze Stippvisite auf die fast achtzigjihrige Antje zu sprechen kommt, die seit
nahezu vier Jahren damit beschiftigt ist, ihre Lebenserinnerungen niederzu-
schreiben. Ganz kontinuierlich scheint dieses Unterfangen nicht vonstatten
gegangen zu sein. Eine Seite wurde ausgespart, ein weifdes Blatt, ganzlich leer.
Es ist so auffillig und gleichzeitig geheimnisvoll, daf3 Katja Beisser-Apetz ihm
einen Platz im Titel ihrer Biographie einraumte. Dieses ausgesparte Blatt, das
ist die Stelle, an der Antje Brons aus irgendwelchen Griinden nicht weiter-
schreiben wollte oder konnte. Was sie dazu veranlafite, wird sich wohl nie
klaren lassen, aber Katja Beisser-Apetz versucht dennoch zu verstehen,
warum diese Liicke ihre Berechtigung hat. Sie stellt sich vor, dafl Antje Brons,
iiberwiltigt von den Eindriicken der Vergangenheit, iiber den Tag der Gol-
denen Hochzeit nichts zu schreiben vermochte. Vielleicht, so wird gemut-
mafit, setzte Antje Brons auf ihre Kinder, die das Fehlende spater nachtragen
wiirden. Dies ist nicht geschehen. »Das weifle Blatt Papier - es ist bis heute
leer« (S.141; Abb. S. 8). Mit diesem Satz und einem abschlieffenden Besuch
bei Antjes Grab endet diese ungleiche und doch so fruchtbare Begegnung
zweier Frauen. Antje Brons hat Katja Beisser-Apetz ihre Stimme geliehen und
sie ihr Leben noch einmal erzdhlen lassen. An vielen Stellen des Buches ist zu
spiiren, dafl es dabei nicht um die niichterne Chronologie von Ereignissen
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geht, sondern um den Versuch, in ein lingst vergangenes, abgeschlossenes
Leben einzudringen und es zu verstehen. Dies bedeutet, sich immer wieder
selbst interpretierend einzubringen, wenn Erklirungsbedarf besteht oder das
einstige Geschehen fiir den heutigen Leser iibersetzt werden mufi. Jener
intime Dialog mit der verstorbenen Antje Brons, auf den die Verfasserin des
Buches sich eingelassen hat, wird durch zwei Friedhofsbesuche begrenzt. Sie
er6ffnen und beschlieflen das Projekt. »Die Stimmen der Vergangenheit, sie
schweigen jetzt. Es ist gut, dafl sie gesprochen haben. Die eigentiimliche Stille
des Friedhofs umfingt mich nun wieder, es ist Zeit zu gehen. Behutsam
schliefe ich die Eisenpforte« (S. 142).

Dazwischen liegt das erfiillte Leben einer bemerkenswerten Mennonitin, die
nicht nur als Ehefrau des erfolgreichen Kaufmanns und Abgeordneten der
Paulskirche, Isaac Brons (1802-1886), sondern auch als elffache Mutter und
vor allem als Autorin Beachtung verdient. Obwohl sie nie existentielle Not
leiden mufite und in gesicherten materiellen Verhiltnissen lebte, war Antje
Brons’ Leben keineswegs frei von Tiefen. Friih verliert sie ihre Mutter, die mit
zweiunddreiflig Jahren im Kindbett stirbt. Thr Vater iibergibt das wenige Tage
alte Kind der Familie des Schwagers (S. 9), die Sehnsucht nach der geliebten
Mutter bleibt. AuRerst fliichtig erfolgt 1828 die erste Begegnung mit ihrem
kinftigen Mann. »Liebe auf den ersten Blick?« (S. 21) Wahrscheinlich,
zumindest war Antje Brons sich sicher, daf} sie einem anderen Bewerber ihre
Hand nicht reichen wollte. Isaac und Antje verloben sich, heiraten, und am
15. Oktober 1831 wird der erste Sohn geboren, dem weitere zehn Kinder
folgen werden (S. 38). Daf3 Antje Brons sich der Erziehung ihrer Kinder
bewufit und sehr engagiert widmete, beweisen ihre 1892 erschienenen
Gedanken und Winke iiber die Frage, wie wir das Wohl unserer Kinder fordern
konnen. Zu diesem Zeitpunkt war Antje Brons bereits seit mehreren Jahren
Witwe (S.133), zwei ihrer Kinder hatte sie verloren (S. 41 u. 125). Das Leben,
das hinter der nunmehr bereits mehrfachen Grofimutter liegt, 13t sich kaum
auf einen Nenner bringen. Thre Ehe war weitgehend harmonisch verlaufen,
wenn es auch Ereignisse gab, die die Beziehung strapazierten. Dazu gehorte
Isaacs lange Abwesenheit wihrend seiner Zeit als Abgeordneter, seine ange-
griffene Gesundheit und seine philosophischen Studien, die ihn zeitweise
ginzlich in Anspruch nahmen. Antje arbeitete viel, oft mehr als ihre Krifte es
zulielen, ohne jedoch in die Rolle der untergebenen Ehefrau zu schliipfen.
Offensichtlich scheint sie es geschafft zu haben, »sich neben diesem starken
Mann einen Platz als anerkannte Partnerin« aufgebaut zu haben (S. 49).
Gesellschaften, die gegeben wurden, Hochzeiten der Kinder und der Besuch
des Konigs Wilhelm von Preufen, all diese Ereignisse hinterlieflen ihre
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Spuren, aber auch die Diskussionen um die Wehrfreiheit der Mennoniten.
Antje sieht thre S6hne Friedrich und Claas in den Krieg gegen Frankreich
ziehen, aus dem Preuflen als Sieger hervorgehen wird. Beide S6hne tiberleb-
ten. Friedrich, dessen Entlassung erst 1872 erfolgt, wird sogar mit dem Eiser-
nen Kreuz ausgezeichnet (S. 121). Als Antje Brons im November 1890 anlif3-
lich ihres 60. Hochzeitstages Bilanz zieht, zeigt sie sich mit ihrem Leben
zufrieden. Der Anfang ihrer Ehe sei gut gewesen, das Ende nicht minder.
Dazwischen seien ihnen, einer Landschaft gleich, die unterschiedlichsten
Wetterlagen beschert gewesen. Daf} ihr nicht mehr viel Zeit bleibt, ist Antje
Brons bewuf3t: »Isaac ist heimgegangen und ich werde ihm bald folgen!«
(S.134) Diese letzten Jahre bis zu ithrem Tod sind erfiillt von ungemeiner
Produktivitat. Antje Brons schreibt und setzt fort, was sie vor Jahrzehnten mit
ihrem ersten 1861 erschienenen Buch Stimmen aus der Reformationszeit
(S. 92) begonnen hatte.
Die von Katja Beisser-Apetz verfafite Biographie basiert auf weitgehend
unverdffentlichtem Material, wozu auch diverse Familienphotographien
gehoren, die am Schlufl dankenswerterweise beigefiigt wurden. Zu wiinschen
bleibt, daf} das angenehm zu lesende Buch nicht nur eine grofle Leserschaft
findet, sondern auch fiir weitere Untersuchungen zu Antje Brons und ihrem
Werk Anstof§ gibt.

Marion Kobelt-Groch

Folke Obermark-Stiller, sGriinec Amische? Das Natur- und Schépfungsver-
standnis der Amischen Alter Ordnung in Lancaster County, Pennsylvania, USA
(Phil. Diss. Bergische Universitat Wuppertal, 2004), Aachen: Shaker Verlag
2005,398 S., brosch.

Der Titel macht skeptisch: Kann das gutgehen? Amisch ist eine Lebensweise,
die zur Zeit des Pietismus im Protest unter anderem gegen eine theologische
Uberfremdung des Glaubens entstand. Bis heute gibt es keine amische Theo-
logie. Wie will man da das »Natur- und Schépfungsverstandnis« erheben,
noch dazu speziell das der Amischen in Lancaster County? Ein Blick in das
Buch zeigt aber schnell, dafl die Besorgnis unbegriindet ist und es in Wirk-
lichkeit um etwas anderes geht, nimlich um die Frage, ob und inwieweit
Landwirtschaft und Lebensweise der Amischen Alter Ordnung unter 6kolo-
gischen Gesichtspunkten ein Modell darstellen, von dem die nichtamische
Gesellschaft etwas lernen kann. Das ist eine Fragestellung, die in den 1970er
Jahren entstand. Dahinter steht die populire Darstellungen der Amischen in
den Medien, wo sie oft als Vertreter einer natiirlichen Wirtschafts- und
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Lebensweise im Einklang mit der Natur ausgegeben werden. Die Autorin
fragt, ob das stimmt. Dazu holt sie auB8erordentlich weit aus und stellt
zundchst in sechs Kapiteln umfassend Geschichte und Selbstverstindnis der
Amischen dar. Das macht knapp die Hilfte des Buches aus. Die Geschichte
der Tdufer und Mennoniten wird sehr summarisch dargestellt, die Entste-
hung der Amischen, ihre Auswanderung und Entwicklung in den USA vom
18. bis zum 20. Jahrhundert dann aber sehr detailliert und kenntnisreich.
Obermark-Stiller arbeitet iberzeugend heraus, daf die heutigen Amischen
Alter Ordnung eigentlich ein Produkt des ausgehenden 19. und frithen 20.
Jahrhundert sind, denn damals wurden die grundlegenden Weichenstellun-
gen vollzogen, die bis heute amisches Leben kennzeichnen und sowohl nach
innen als auch in der Auflenwahrnehmung die amische Identitit umreifien:
die Ablehnung von Auto, Telephon und Elektrizitéit, die eigenen Schulen.
Wiihrend die Entstehung der Amischen in deutscher Literatur schon mehr-
fach beschrieben und diskutiert wurde, diirfte die ausfiithrliche und wissen-
schaftliche Darstellung ihrer Geschichte durch die Jahrhunderte im deut-
schen Schrifttum einzig sein. Schon allein hierin liegt ein besonderer Wert
dieser Arbeit.

Es folgt ein Langsschnitt zur Geschichte der amischen Landwirtschaft sowie
ein sehr kurzes Kapitel zur Wahrnehmung der Amischen in den USA und
Deutschland. Erst ab S. 175 kommt die Autorin dann zum thematischen
Kern und fragt nach dem Natur- und Schépfungsverstindnis. Daf} es eine
amische Theologie nicht gibt, ist ihr natiirlich schnell bewuft geworden, sie
behilft sich damit, aus den allgemeinen Glaubensiuflerungen der Amischen
sowie aus den Beitrdgen in der verbreiteten amischen Zeitschrift Family Life
die darin implizit enthaltenen Vorstellungen von Schépfung und Natur her-
auszudestillieren. Das ergibt fiir sich nicht viel, und so werden vergleichs-
weise auch alternative Konzepte anderer Religionen herangezogen (Indianer
und Juden). Im weiteren Verlauf der Arbeit werden die Auffassungen der
Kirchen in Deutschland zu einem 6kologisch verantwortlichen Umgang mit
natiirlichen Ressourcen, wie sie in den letzten Jahrzehnten entwickelt
wurden, skizziert und die Lebensweise der Amischen daraufthin untersucht,
wieweit sie diesen Maf3stiben entsprechen. Das Ergebnis ist nicht eindeutig.
Zwar lassen sich Prinzipien der amischen Lebensweise wie Gelassenheit und
Demut sehr gut mit »griinen« Vorstellungen eines kologisch bewufiten, ein-
fachen und anspruchslosen Lebenszuschnitts verbinden. Nur wird eben diese
Verbindung von den Amischen selbst so nicht vollzogen. Auch die reser-
vierte Haltung amischer Bauern, Umweltauflagen zu erfiillen, die mit Mehr-
kosten fiir sie verbunden sind, ist erniichternd. Immer wieder kommt die
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Autorin zu der Feststellung, dafl zwar einerseits vordergriindig gesehen eine
grofie Nihe zwischen amischer Lebensweise und einer kologisch gerechten,
umweltschonenden Lebensweise besteht, die modernen Forderungen nach
mitgeschopflicher Solidaritit und Verantwortung fiir die Bewahrung der
Schopfung gerecht zu werden versucht, daf} aber andererseits diese beiden
Lebensentwiirfe sich in ihrer Begriindung kategorial unterscheiden. Die
Ahnlichkeiten sind mehr zufillig. Die Amischen rdaumen »der Natur als
Schopfungstat Gottes nur eine nebengeordnete Rolle« ein (S. 257). Eine
»Schépfungsverantwortung« in dem Sinn, wie sie von westdeutschen Kir-
chen angesichts der 6kologischen Herausforderung unserer Zeit formuliert
und gefordert wurde, ist Amischen aber fremd (S. 259). Und wenn man
genau hinschaut, gibt es bei ihnen auch Verhaltensweisen, die durchaus pro-
blematisch sind. Stichworte hierzu sind beispielsweise der Einsatz von Pflan-
zenschutzmitteln oder Massentierhaltung. Dennoch sieht die Autorin in der
tauferischen Tradition der Amischen drei Grundwerte, die in dhnlicher
Weise Programmpunkte der internationalen »griinen« Bewegung sind: »Ein-
fachheit oder Schlichtheit (gerade in Bezug auf materielle Dinge im alltigli-
chen Leben), Wehrlosigkeit und Verneinung von Gewalt sowie das Leben in
der Gemeinschaft« (S.188).

In Kapitel 11 untersucht die Autorin das Umweltverhalten der Amischen in
Lancaster County und kommt zu dem Ergebnis, dafi sich die Einstellung der
amischen Bauern in den letzten zwanzig Jahren tiefgreifend gewandelt hat:
von einer grundsatzlichen Ablehnung von Umweltauflagen hin zu einer auf-
geschlossenen, kooperationsbereiten Einstellung, allerdings nur, wenn es sich
mit den eigenen Interessen vereinbaren lafit.

In Kapitel 12 wird die amische Wirtschaftsweise darauthin untersucht, ob sie
den Anforderungen dkologischen Landbaus entspricht. Eine ganze Reihe von
Kriterien wird dabei untersucht, unter anderem das Verhiltnis von Vieh-
bestand zur landwirtschaftlich bewirtschafteten Fliche, Energieaufwand, die
Einstellung zu gentechnisch veranderten Pflanzen usw. Dann werden die Kri-
terien von Bioland und Demeter angelegt. Das Ergebnis kann nur Unkundige
tiberraschen: Die altamische Wirtschaftsweise entspricht den entscheidenden
Kriterien 6kologischer Landwirtschaft nicht. Im Gegenteil: Die Bereitschaft,
genverdnderte Pflanzen anzubauen oder zu verfiittern, wie auch die zuneh-
mende Bereitschaft, auf Massentierhaltung umzustellen, zeigen vielmehr, dafl
auch fiir Amische 6konomische Uberlegungen vor ékologischen rangieren.
Eindeutig im Vorteil sind amische Haushalte allerdings beim Energiever-
brauch: pro Haushalt im Durchschnitt weniger als 40 Prozent als der US-
amerikanische Durchschnitt, pro Kopf berechnet aufgrund der hohen Kin-
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derzahl sogar weniger als 15 Prozent. Trotz der Einschrinkung, daf} die ami-
sche Landwirtschaft den Kriterien des okologischen Landbaus nicht ent-
spricht, kommt die Autorin zu der Einschatzung, daf} die amische Lebens-
weise insgesamt als »dkologischer« anzusehen ist. Diese Schlufifolgerung wird
nicht jedem einleuchten, denn sie beruht auf der hohen Anzahl der Famili-
enmitglieder, ist also im hohen Bevélkerungswachstum begriindet. Die alt-
amische Population verdoppelt sich ca. alle 20 Jahre. Das ist ékologisch
unverantwortlich und gerade nicht beispielhaft.
Folke Obermark-Stiller hat ein materialreiches und anregendes Buch iiber die
amische Lebensweise geschrieben, eine Fiille von Aspekten zusammengefiihrt
und ausgebreitet. Im ersten Teil ist ihre Arbeit eine Geschichte der Amischen
von den Anfingen bis zur Gegenwart. Erganzend zur umfangreichen, iiber-
wiegend nordamerikanischen Literatur, die sie verarbeitet, sei hier der Hin-
weis auf zwei deutsche Dissertationen nachgetragen: Jiirgen Webers Die Alt-
amischen in Kanada. Geschichte und sakralisierte Identitit einer weltab-
gewandien religiosen Gemeinschaft (1996, vgl. die Besprechung in MGBI 1996,
S. 142-145) war ein beachtlicher Versuch, die altamische Lebensweise aus
soziologischer Perspektive zu erfassen, Jutta Knaufs Jacob’s Ladder: Einfluf3 der
Religion auf das Alltagsleben einer Old Order Amischfamilie (1993) eine origi-
nelle Annéherung an die Amischen unter ethnologischer Fragestellung. Es
wire zu wiinschen, daff die Forschung in Deutschland kiinftig an der
deutschsprachigen Literatur nicht vorbeigeht.
Auch fiir die Arbeit von Folke Obermark-Stiller ist das zu wiinschen. Es wire
bedauerlich, wenn ihr kenntnisreiches Buch mit seinen vielen Aspekten, als
Dissertation wenig publikumswirksam, nicht wahrgenommen wiirde. Man
mochte die Autorin ermutigen, die geschichtlichen Teile ihrer Dissertation zu
tiberarbeiten, zu straffen und als eigensténdiges Buch zu verdffentlichen. Eine
allgemeinverstindliche, wissenschaftlich fundierte Darstellung der amischen
Geschichte wiirde sicher ihr Publikum finden.

Christoph Wiebe

James Irvin Lichti, Houses on the Sand? Pacifist Denominations in Nazi Ger-
many. Studies in Modern European History, Bd. 51, Peter Lang Verlag, New York,
Frankfurt/M. u.a. 2008, 292 S., Hardcover.

Nach ldngerer Pause sind die Forschungen zur Geschichte der Mennoniten
im Dritten Reich wieder in Gang gekommen. In der letzten Ausgabe der
Mennonitischen Geschichtsblitter (2010) ging der nordamerikanische Histo-
riker Gerhard Rempel den Verwicklungen von Mennoniten und solchen, die
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einen mennonitischen Namen trugen, in die Vernichtung der Juden im Kon-
zentrationslager Stutthof bei Danzig und wihrend eines Massakers in der
Ukraine nach (S. 87-133). Vor zwei Jahren erschien eine breit angelegte Bio-
graphie Heinrich B. Unrubhs iiber seinen Vater Benjamin H. Unruh mit einem
ausfithrlichen Nachwort des kanadischen Historikers Peter Lettkemann, die
eine Diskussion um die Rolle Unruhs im Umgang der Mennoniten mit dem
Nationalsozialismus entfacht hat (s. die Buchbesprechung von Alfred Neufeld
in den Mennonitischen Geschichtsblittern 2010, S. 176-183). In den diesjih-
rigen Geschichtsblittern geht schliefllich Steffen Wagner der Entwicklung
nach, die zur Uberfithrung der von Mennoniten gegriindeten Schule auf dem
Weierhof (Pfalz) in eine nationalsozialistische Erziehungsanstalt (Napola)
gefiihrt hat. Zuvor schon hatte der mennonitische Historiker James Irvin
Lichti seine bei dem renommierten Holocaust-Historiker Saul Friedlinder an
der University of California in Los Angeles angefertigten Dissertation tiber
Freikirchen in Deutschland wihrend des Dritten Reichs veréffentlicht: tiber
Mennoniten, Adventisten und Quiker.

Im ersten Kapitel diskutiert Lichti im Anschlufl an die ekklesiologischen
Typologien Max Webers und Ernst Troetschs ausfiihrlich die drei wichtigsten
Typen kirchlicher Organisation: Kirche, Sekte und Denomination oder Frei-
kirche. Die Denomination, um die es hier vor allem geht, ist eine von libera-
len Prinzipien der individuellen Selbstbestimmung und demokratischen Ent-
scheidungsfindung gepragte Form kirchlicher Sozialisation. Denomination
ist nicht, wie es falschlicherweise oft geschieht, mit Konfession zu verwech-
seln. Denomination meint vielmehr eine ausgesprochen moderne Form reli-
gioser Sozialisation und nicht durch unterschiedliche Bekenntnisschriften
getrennte Kirchen. Die geistliche Autoritit, Lichti greift hier Webers Begrift
der »charismatischen Herrschaft« auf, wird von jedem einzelnen Gemeinde-
glied wahrgenommen, so dafi sich diese Kirche von unten her legitimiert,
demokratisch von innen her gefithrt wird und jeden politischen Einflufl von
Seiten des Staates ausschlie3t. Daraus folgt die grundsitzliche Trennung von
Kirche und Staat. Von diesem Kirchentyp, der in Deutschland gewo6hnlich als
Freikirche angesprochen wird, unterscheiden sich Kirche und Sekte. In der
Kirche herrscht eine Amtsautoritét, die iiber die rechte Auslegung der Heili-
gen Schrift wacht und auf birokratische Weise den Zugang zum Heil organi-
siert. Entscheidend aber ist, daf3 dieser Kirchentyp in enger Verbindung mit
dem Staat auftritt und in dem politischen Gemeinwesen - von der Entste-
hung her - die Untertanen oder Biirger des Staates zugleich Glieder einer
bestimmten Kirche, eben der Staats- oder Landeskirche sind. Wo die deno-
minationale Kirchenverfassung sich durchsetzte, wie in den Vereinigten Staa-
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ten von Amerika, war der Staat zum Verfassungsgaranten eines kirchlichen
Pluralismus geworden. Im Landeskirchentum dagegen ist vom Ansatz her ein
solcher Pluralismus ausgeschlossen. Wo er dennoch an Bedeutung gewann,
mufite er im Laufe der Geschichte allerdings erst erkimpft werden. Die Sekte
schliefflich ist der Antityp zur Kirche, eine Abspaltung von der Kirche, und
beansprucht ein Eigenleben fiir sich auflerhalb der politischen Einflufisphire
und ohne Verantwortung fiir das Gemeinwesen. Auch ihre geistliche Autori-
tit ruht in der Institution wie beim Kirchentyp, allerdings nicht in Amt und
Biirokratie, sondern in der Homogenitit ihrer Gemeindeglieder. Lichti
spricht von der »collective conformity to a specified level of religious virtuo-
sity« (S. 7). Sie 1463t in der Sekte das Selbstverstindnis wachsen, die »eine
wahre Kirche« zu sein.

Vor dem Hintergrund dieser typologischen Erklirungen, die recht ausfiihr-
lich an den Anfang dieser Untersuchung gestellt werden, kann Lichti sehr
genau zeigen, daf3 die Realitit der Freikirchen in Deutschland nicht immer
dieser typologischen Definition entspricht und daf es zwischen den Freikir-
chen, die er in ihrem Verhiltnis zum Nationalsozialismus untersucht, recht
auffillige Unterschiede gibt. Das deutsche Mennonitentum ist auf dem Boden
der Reformation gewachsen und hat sich innerlich nicht an die liberalen
Prinzipien gebunden gefiihlt, sofern diese ein Ergebnis des Sikularisierungs-
prozesses waren. Wohl aber haben die Mennoniten sich zu allgemeinen Prin-
zipien demokratischer Entscheidungsfindung, kongregationalistischer Selb-
standigkeit, Fithrung durch Laien und die Berufung auf die Autoritit des
Gewissens bekannt (S.13). In ihrem Staatsverstindnis waren die Mennoni-
ten aber nicht liberal eingestellt, im Gegenteil, Lichti spricht von der geradezu
antiliberalen Haltung der Freikirchen in Deutschland. Sie setzten nicht auf
einen weltanschaulich neutralen, sondern auf einen »christlichen Staat« (S.
33). Gelegentlich beobachtet Lichti auch sektenhafte Ziige in siiddeutschen
Gemeinden (S. 13). Die Adventisten entstammen angelsidchsischen Traditio-
nen und versuchen, die liberalen Grundsitze der nordamerikanischen Deno-
minationen in eine vollig andere Kirchenlandschaft einzubringen. Das gilt
ebenso fiir die Quiker, die mit ihren vergeistigten Gottesdienstritualen und
ihrem allgemeinen philanthropischen Engagement einen eigenen Akzent
setzen und sich internen Gruppenzwingen genauso wie politischer Verein-
nahmung von auf8en entziehen konnten. Den Qiikern war es noch am ehe-
sten gelungen, sich ihre Freiheit dem Staat gegeniiber zu bewahren. Anson-
sten gilt, daf3 die Freikirchen anders als in Nordamerika zutiefst von ihrer lan-
deskirchlichen Umgebung geprigt waren. Das zeigt sich vor allem in ihrer
religios begriindeteten Loyalitit gegeniiber dem Staat. Lichtis Untersuchun-
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gen kommt zugute, dafi er iiber ein Gespiir fiir feine Differenzierungen ver-
fiigt. Das gilt auch fiir die Verhaltensweisen innerhalb der einzelnen Freikir-
chen, die Einschitzung der Quellen, vor allem der Zeitschriften aus den
Jahren vor und wihrend des Dritten Reichs, und dem selbstkritischen
Umgang mit den eigenen Einsichten und Urteilen.

So ist es zweierlei, das Lichti bewog, das Verhaltnis der drei ausgewahlten
Freikirchen zum Nationalsozialismus wéihrend des Dritten Reichs, wie es
sich in ihren Gemeindezeitschriften zeigt, zu untersuchen: einmal die rela-
tiv moderne, das heif3t liberale Einstellung zu Grundprinzipien des Gemein-
delebens und sogar zum Staat, insofern die Forderung nach Trennung von
Kirche und Staat trotz einer religiés motivierten Anhénglichkeit an die
Staatsfiihrung durchgehalten wurde; und zum anderen das pazifistische
Erbe, das in den drei ausgewihlten Freikirchen beschworen, mit dem aber
in der konkreten Situation des Dritten Reichs unterschiedlich umgegangen
wurde. Anders als einige Sekten (z.B. die Zeugen Jehovas) sind diese Frei-
kirchen nicht wegen ihres pazifistischen Erbes mit einem von Grund auf
militant eingestellten totalitiren Regime kollidiert. Auch haben sie Wege
gefunden, sich trotz ihres demokratisch ausgerichteten Gemeindelebens und
ihrer oft kongregationalistischen Gemeindeverfassung als willfihrige Volks-
genossen zu empfehlen.

Im zweiten Kapitel untersucht Lichti, wie sich zu Beginn des Dritten Reiches
im Zuge oft euphorisch vollzogener Selbstgleichschaltung von Vereinen, Ver-
banden, Organisationen und Kirchen das Staatsverstindnis in den drei Frei-
kirchen ausbildete. Dabei spielte die nationalsozialistische Absichtserklirung
eine wichtige Rolle, Kirche und Staat strikt voneinander zu trennen. Die Men-
noniten sahen darin eine Forderung der Taufer erfiillt und die Adventisten
eine Chance, aus ihren sektenhaften Anfingen herauszuwachsen und den
Argwohn staatlicher Behorden gegentiiber ihren internationalen Beziehun-
gen, judaisierenden Tendenzen in der Observanz des Sabbatgebots und pazi-
fistischen Neigungen zu tiberwinden. Die Quiker betonten die Gewissens-
freiheit des einzelnen und begegneten den staatlichen Forderungen mit
Gehorsam, solange ihr Gewissen davon nicht in Mitleidenschaft gezogen
wurde. Im iibrigen aber bestanden sie darauf, den kirchlichen Raum {iber-
schreiten und sich fiir die Gesellschaft mit ihrer pazifistischen und karitati-
ven Praxis einsetzen zu diirfen. Wo ihnen das verwehrt wiirde, schadete sich
der Staat ihrer Meinung nach selbst. So blieb es nicht aus, daff im Vergleich
mit der geringen Anzahl der Quéker in Deutschland sehr viele Gemeinde-
glieder in Haft genommen wurden (zwischen fiinf und zehn Prozent). Men-
noniten und Adventisten war ein zutiefst antiliberales Staatsverstandnis
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gemeinsam. Sie begriifiten das Bekenntnis Adolf Hitlers zum »positiven Chri-
stentum«. Die Mennoniten konnten dem »Fithrer« mit der Loyalitat begeg-
nen, die sie einst dem Monarchen entgegengebracht hatten, wihrend die
Quiker sich einem liberalen Staatsverstdndnis verpflichtet wuf3ten, wonach
die Macht des Staates nicht in einer Ordnung Gottes ruhte, sondern aus der
Einwilligung der Biirger hervorging (8. 55). Fiir sie war das ein weltanschau-
lich neutraler Staat.

Auch hier beobachtet Lichti nicht immer einheitlichliche Einstellungen, so
kann er in der Position Christian Neffs eher eine sektenhafte Zuriickhaltung
der Gemeinde gegeniiber dem Staat erkennen und eine Drosselung der allge-
meinen Euphorie gegeniiber der nationalen Erhebung (S. 44), wihrend die
jiingere Generation der tonangebenden Gemeindeleiter sich auf eine lutheri-
sche Zwei-Regimentenlehre verstindigte und der Bekennenden Kirche vor-
warf, die inzwischen erreichte Trennung von Kirche und Staat nicht gebiih-
rend zu beachten, wenn sie politische Entscheidungen kritisierten und fiir
diejenigen ihre Stimme erhoben, die unter der nationalsozialistischen Fiih-
rung zu leiden begannen. An der Art und Weise wie die Mennoniten ver-
suchten, an der von den Téufern ererbten Verweigerung des Eides festzuhal-
ten, und andererseits die ererbte Friedfertigkeit aufgaben, bevor die allge-
meine Wehrpflicht 1935 gesetzlich wieder eingefiithrt wurde, zeigt Lichti, wie
sich eine Verinderung konfessioneller Identitit unter den Mennoniten voll-
zog und jede Distanz zum Staat aufgegeben wurde. Erst in einem zweiten
Schritt werden die allgemeinen Griinde untersucht, die schon vorher ein
positives Verhiltnis zur nationalsozialistischen Staatsfithrung signalisierten.
Eigentlich waren es diese Griinde, die fiir eine Sinneswandlung in der Wehr-
losigkeitsfrage und fiir ein recht oberflichliches Festhalten an der tiuferi-
schen Forderung der Eidesverweigerung gesorgt haben. Wiiren diese Griinde
zuerst untersucht worden, hitte wohl noch iiberzeugender erklirt werden
kénnen, warum die Mennoniten das Widerstandspotential ihres tiuferischen
Erbes auf der ganzen Linie entscharft und nicht eigentlich erkannt haben, wie
das nationalsozialistische Regime die Grenzen zwischen Kirche und Staat zu
seinen Gunsten verdndert hat.

Die offentliche Diskussion um »Volkstum« und »Rasse« hatte auch die Frei-
kirchen friih erfafit und einen Verstandigungsproze in den Gemeindever-
6ffentlichungen ausgeldst. Diesen Prozef3 hat Lichti im dritten Kapitel unter-
sucht und gezeigt, wie die Interpretation von »Nation, »Volk« und »Rasse«
als Schépfungsordnung Gottes in der evangelischen Kirche allmihlich auch
in den Freikirchen aufgenommen wurde und unter den deutschen Mennoni-
ten zundchst vor allem von Erich Géttner aus Danzig nach anfinglichem
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Zogern schon kurz vor der Machtergreifung Hitlers mit besonderem Nach-
druck vertreten wurde. Gottner konzedierte zwar, daf} es »keine grofiere ras-
sisch reine Nation« gibe, sah in der rassischen Reinheit aber doch eine Kraft,
die es zu bewahren gelte (S.76f.). Bald jedoch begann er auch vor einer Ver-
absolutierung einer bestimmten Rasse zu warnen, so daff im Mennonitentum
wohl die Grundlagen fiir eine » Verehrung rassischer Reinheit« gelegt, gleich-
zeitig jedoch dieser Verehrung »Grenzen gesetzt« wurden (S.80). So kommt
Lichti zu dem ausgewogenen Urteil, dafl die »Rasse« unter den Mennoniten
zwar als eine Schépfungsordnung gewiirdigt, als »Weg zum Heil« aber aus-
driicklich abgelehnt wurde (S.81). Im Zuge der allseits anerkannten Tren-
nung von Kirche und Staat wurde das von den politischen Instanzen nicht als
Ablehnung, sondern als Zustimmung zur Politik der nationalsozialistischen
Staatsfithrung gewertet und hat die Mennoniten nicht in Schwierigkeiten
gebracht. Trotz der Vorbehalte gegen eine religiose Uberbewertung der Rasse,
begann die Ahnenforschung unter den Mennoniten wieder aufzublithen und
das Mitteilungsbediirfnis zahlreicher Mennoniten zu befriedigen, immer
schon ein rassisch reiner Zweig des deutschen Volkes gewesen zu sein
(S.82-86). Weniger zuriickhaltend als in den Gemeindezeitschriften wurden
die Mennonitengemeinden von Genealogen als »Modelle der Bewahrung der
germanischen Rasse« (S. 86) empfohlen, auch wurde gelegentlich Zustim-
mung zu eugenischen Mafinahmen signalisiert (S. 84).

Die beiden anderen Freikirchen waren reservierter, wenn es darum ging, den
Nationalismus religits aufzuladen, auch Volkstum und Rasse ekklesiologisch
einzubinden. Dennoch bemiihten sich die Siebententagsadventisten um ihre
Integration in das deutsche Volk und deuteten ihren entschiedenen Willen
an, Verantwortung fiir das Gemeinwohl zu iibernehmen, besonders im
Gesundheitswesen (Kooperation mit der Nationalsozialistischen Volksfiir-
sorge [NVS] und der nationalsozialistischen Rassenhygiene). Die Affinititen
zwischen den Gesundheitsvorstellungen der Siebententagsadventisten
(grundsitzlich am Alten Testament orientiert) und der nationalsozialistischen
Hygiene waren betrachtlich. Am wenigsten anfallig waren die Quéaker fiir den
Rassegedanken, der alle Werke der Barmherzigkeit auf die Volksgenossen
beschriankte und im Gegensatz zum demokratisch konzipierten Staatsver-
stindnis und einem religits neutralen Nationalgefiihl stand. Diese Position
wurde, auch wenn unter den Quékern tiber die Beseitigung des unwerten
Lebens gelegentlich diskutiert wurde, letztlich in der Ablehnung der Niirn-
berger Rassengesetze (1935) deutlich zum Ausdruck gebracht.

In einem eigenen, dem vierten Kapitel, beschreibt Lichti, wie sich die natio-
nalsozialistische Staatsfithrung mit dem auflenpolitischen Druck auseinan-
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dersetzen mufdte, der angeblich von dem Internationalismus ausgegangen
sei, mit den materialistischen Kriften einer dem Deutschtum feindlichen
Zivilisation: dem Kommunismus und dem internationalen Judentum, aber
auch dem westlichen Materialismus, der dem Geist der Aufklirung ver-
pflichtet war. So stand die Gleichschaltung und Einigung der diversen sozia-
len, politischen, kulturellen und religiosen Krifte auf der Tagesordnung
nationalsozialistischer Politik. Die drohende Uberfiihrung in eine grofie
Reichskirche hat den Bestand der Freikirchen nicht nur gefihrdet, sondern
diese Kirchen auch aufgewertet und so etwas wie einen denominationalen
Pluralismus entstehen lassen, zumal die nationalsozialistische Politik
schliefSlich nicht mehr unbedingt auf Kircheneinheit setzte, sondern an einer
Zersplitterung der kirchlichen Landschaft interessiert war. So wollte Hein-
rich Himmler beispielsweise verhindern, eventuell mit der geballten Macht
einer Kirche konfrontiert zu werden (S.138). Dieser Pluralismus trug anti-
liberale, eben gegen Prinzipien eines sikularen Liberalismus gerichtete Ziige,
der auf Internationalismus und universale Geltung zugeschnitten war, und
die konfessionelle Vielfalt wurde geduldet, ja, sogar geférdert, wenn sie nur
nicht das Bestreben storte, eine einheitliche Volksgemeinschaft herzustellen.
Im Hinblick auf den materialistischen Internationalismus konnten die Men-
noniten sich mit ihrer Interpretation eines besseren Sozialismus empfehlen,
ndmlich mit dem Hinweis auf ihre Tradition giitergemeinschaftlicher Expe-
rimente und einer besonders ausgepragten diakonischen Praxis, auch ihrer
Leidensgeschichte unter dem Bolschewismus. Die Siebententagsadventisten
hatten es da von ihrer angelsichsischen Tradition und ihrer ausgeprigten
Missionstatigkeit her schwerer, sich als Partner im Bemiithen um die Volks-
gemeinschaft ins rechte Licht zu setzen. Sie versuchten aber den missionari-
schen Auftrag mit der Pflicht gegeniiber dem jeweiligen »irdischen Volk« zu
verbinden (S.132). Die Quiker schliefflich konnten ihren liberal ausgerich-
teten Internationalismus nur behaupten, indem sie in Rufnihe zur national-
sozialistischen Propaganda die Profitgier des Kapitalismus und den marxi-
stischen Materialismus ebenso wie die antireligiése Politik in der Sowjet-
union offentlich kritisierten. Im Grunde aber blieben sie, wie Lichti meint,
»unrepentant internationalists« (S. 136).

Mit besonderer Aufmerksamkeit untersucht Lichti im fiinften Kapitel die Ein-
stellung der drei Freikirchen zu den Juden und zur nationalsozialistischen
Judenpolitik bzw. Judenvernichtung. Von dhnlichen gesellschaftlichen Erfah-
rungen als einer oftmals verfolgten oder nur widerwillig gelittenen Minder-
heit her wére eigentlich zu erwarten gewesen, dafl diese Kirchen sich mit den
inzwischen stark angefeindeten und in ihrer Existenz bedrohten Juden soli-
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darisiert hatten. Doch das geschah nicht, hchstens, wie Lichti erwéhnt, in
seltenen Einzelfillen, jedoch nicht offiziell im Namen der Gemeinden (fiir die
Mennoniten beispielsweise S. 172). Die Quiker standen dem allgemeinen
Antisemitismus reserviert bis ablehnend gegeniiber, sie setzten sich fiir die
Juden in einzelnen Hilfsaktionen, aber nicht als Glaubensgemeinschaft ein.
Sie stellten es ihren Mitgliedern frei, den bedrohten Juden im Rahmen priva-
ter Verantwortlichkeit beizustehen. Oft jedoch stellten sie dafiir ihr gemein-
schaftlich gekniipftes Netzwerk fiir diesen Beistand zur Verfiigung
(S.190-196), so dafd eigentlich nicht zwischen individueller oder gemein-
schaftlicher Hilfe unterschieden werden konnte.

Sehr differenziert untersucht Lichti, wie der Antisemitismus in den Gemein-
den der deutschen Mennoniten, vor allem in ihren Zeitschriften, Eingang
gefunden hatte. Das deutete sich bereits wahrend der Weimarer Republik an
und verstarkte sich in den ersten Jahren nach der Machtergreifung Hitlers.
Hier wurden die allgemeinen antijudaistischen Argumente aus der prote-
stantischen Tradition aufgenommen, vor allem der Mord an Jesus und die
Zerstreuung des jiidischen Volkes in alle Welt, aber auch negative Charak-
terziige angefiihrt, die den Juden nachgesagt wurden. Eindringlich und gut
dokumentiert wird die Diskussion um die Forderung der Deutschen Chri-
sten nachgezeichnet, das Alte Testament aus dem christlichen Kanon zu
streichen. Dagegen machten die Mennoniten ganz entschieden Front. Lichti
legt hier grofien Wert auf die Argumente, die vorgebracht wurden, um diese
Zumutung abzuwehren. Es war vor allem die Einsicht, dafl das Alte Testa-
ment selbst ein antisemitisches Dokument sei und sich kritisch gegen natio-
nalistischen Chauvinismus der Juden wandte, nicht ohne Seitenhieb auf die
religiose Uberhéhung des Nationalismus durch die Deutschen Christen. So
stellt Lichti eine lange Liste vermeintlichen jiidischen Fehlverhaltens zusam-
men, wie mennonitische Autoren sie in ihren Veroffentlichungen aus den
biblischen Texten angefithrt haben (S. 158). Gelegentlich wurde zwar gesagt,
daf3 biblische Urteile iiber Juden nicht auf das gegenwartige Judentum erwei-
tert werden diirften (S. 231 Anm. 207, Gottner 1933 ), doch es blieb sicher-
lich nicht aus, daf} diese internen, gegen die Deutschen Christen geduflerten
Argumente ihre Sprache in der allgemeinen antiseminitischen Offentlichkeit
gefunden hatten und den Antiseminismus in den eigenen Reihen verstéirk-
ten: so beispielsweise die im Gemeindeblatt der Mennonitengemeinden
beschriebene Erwartung des Antichrist in der Gestalt des Judentums und die
Ankiindigung der Vernichtung eines betrichtlichen Teils des jiidischen
Volkes am Ende der Tage (S. 198-202). Lichti bemerkt, wie intensiv Goett-
ner dazu beigetragen hat, antisemitische Argumente zusammenzustellen. Er
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beobachtet aber, dafl es gerade Gottner auch war, der vor einer iibertriebe-
nen einseitigen Verurteilung der Juden warnte und sich mit starken Worten
gegen die Einfithrung des Arierparagraphen in den Kirchen wandte. Ebenso
beobachtet Lichti, dafl die Diskussion der Judenfrage nach dem Niirnberger
Reichsparteitag 1935 in den mennonitischen Zeitschriften verebbte. Offen-
sichtlich sei in dieser prekiren Lage der Juden die Erinnerung an die Lei-
densgeschichte der eigenen Gemeinden in fritheren Jahrhunderten wieder
erwacht und habe dazu gefiihrt, selber nicht mehr zur Verstarkung des jiidi-
schen Leids in der Gegenwart beizutragen und gelegentlich auch versohnli-
chere Tone den Juden gegeniiber anzuschlagen (S. 178 f.). Lichti weif3, daf§
dieser Grund sehr spekulativ ist. Es kdnnte auch eine andere Begriindung
gefunden werden: Die Mennoniten wufiten, daf3 nach dem Niurnberger
Reichsparteitag die Stellungnahmen nicht mehr auf die Auseinandersetzung
mit den Deutschen Christen begrenzt werden konnten, sondern von der
Staatsfithrung als eine Einmischung in die nationalsozialistische Politik ver-
standen werden mufiten. Gerade das aber wollten die Wortfithrer der Men-
noniten nicht riskieren.

Bei den Agsadventisten fiel der Antisemitismus gemafigter aus, obwohl sie
sich bemithen mufiten, die Zweifel, sie stiinden mit der Sabbatobservanz den
Juden nahe, immer wieder zu zerstreuen. Insgesamt stellt Lichti auch bei den
Mennoniten schliefilich nur einen »milden« Antisemitismus fest, er fiigt aber
hinzu, daf auch schon, mit Ian Kershaw gesprochen, »a pervasive latent anti-
Semitism« dem nationalsozialistischen Regime ausreichte, den Holocaust an
den Juden in Gang zu setzen (S. 180).

Was Menschen einander antaten und was sie gewéhren lieflen, war ungeheu-
erlich und kaum zu begreifen. Lichti unterstellt den Kirchen, die er untersucht
hat, nicht, daf} sie sich dem nationalsozialistischen Regime auf leichtfertige
Weise zur Verfiigung gestellt hatten. Wohl aber meint er, dafl sie das liberale
Potential (am wenigsten die Quéker) nicht zur Wirkung gebracht und mit
ihren durchaus ernstzunehmenden Betrachtungen iiber die prekire Situation,
in die sie geraten waren, jede Chance zu einem kraftvollen Widerstand gegen
das Unrecht, das an anderen veriibt wurde, vergeben hitten. Die Trennung
von Kirche und Staat, die zunéchst eine befreiende Wirkung auf die Menno-
niten und Siebententagsadventisten hatte, war schliefSlich zu ihrer Unfreiheit
dem nationalsozialistischen Regime gegeniiber geworden. Mit der Ein-
schrankung ihrer Religiositit auf den privaten Bereich waren sie fiir jede Art
politischer Manipulation anfillig geworden und haben es sich selbst verbe-
ten, in den von ihren Kirchen getrennten Bereich des Staates kritisch einzu-
wirken und nach Wegen zu suchen, gegen das dort wuchernde Unrecht anzu-
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gehen (S.250-259). Es ist dem sechsten Kapitel, das zusammenfassend noch
einmal die Schwichen des liberalen Denominationalismus reflektiert, anzu-
merken, wie sehr Lichti selbst an diesen Schwéchen seiner eigenen kirchli-
chen Tradition leidet.
Lichtis Untersuchung ersetzt nicht eine geschichtswissenschaftliche Gesamt-
darstellung der »Freikirchen im Dritten Reich«, zumal sie nur auf Zeit-
schriften der Gemeinden basiert, dennoch hat sie wichtige Problembereiche
dieser Kirchen im Dritten Reich auf sorgfiltige, reichlich dokumentierte,
begrifflich préazis konzipierte und bedenkenswerte Weise durchgearbeitet und
die Forschung vorangebracht.

Hans-Jiirgen Goertz

Donald B. Kraybill, Steven M. Nolt, David L. Weaver-Zercher, Die Gnade der
Amish. Wie Vergebung Tragédien Uiberwindet, Weinheim: Wiley-VHC Verlag
2009, 258 S., kart.

Am 2. Oktober 2006 drang der psychisch gestorte Charles Carl Roberts in die
kleine amische Schule von Nickel Mines in Pennsylvania ein und nahm die
Schiilerinnen als Geisel. Er wollte sich an Gott fiir den Tod seiner eigenen,
frith verstorbenen Tochter richen, indem er sich an amischen Midchen ver-
geht. Sein Vorhaben wurde durchkreuzt, das Haus war schnell von Polizei
umstellt. Bevor Roberts sich selbst erschof3, feuerte er mit einem Maschinen-
gewehr auf die Madchen, die wie zur Hinrichtung gefesselt auf dem Boden
lagen, und tétete fiinf von ihnen. Fiinf weitere tiberlebten schwer verletzt.
Die Nachricht von dem Ereignis ging um die Welt und loste in den USA eine
Welle der Anteilnahme und der Hilfsbereitschaft aus. Das Entsetzen der US-
amerikanischen Offentlichkeit iiber den Vorfall wurde bald abgelost von
dem Staunen iiber die Reaktion der Amischen. Das betraf das Verhalten der
13jahrigen Marian, die Roberts gelassen gesagt hatte »Erschieff mich
zuerst!«, um die anderen dadurch vielleicht zu retten. Das betraf vor allem
aber die Aulerungen der Amischen unmittelbar nach dem schrecklichen
Vorfall. Diese Aufierungen enthielten keinerlei Gefiihle von Haf3 oder Rach-
sucht, sondern waren geprigt von Hinwendung und Vergebungsbereitschaft.
Schon am gleichen Tag hatten Amische wenige Stunden nach dem schreck-
lichen Ereignis den Kontakt zur Familie des Taters aufgenommen, der Frau
und Kinder zuriickliel. Wenige Tage spiter erschienen Amische zu seiner
Trauerfeier, spendeten sogar fiir die Familie des Téters. Die Amischen wie-
derum waren erstaunt dariiber, daf8 man ihr Verhalten erstaunlich fand. Fiir
sie war es selbstverstindlich.
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In den Kommentaren, die es dazu gab, wurden sehr unterschiedliche Deu-
tungen der amischen Reaktion vorgetragen, meist verbunden mit der Ver-
einnahmung fiir eigene Positionen. Manche meinten, die Amischen seien
einfach nur gute Christen, die mit einer vorbildlichen Vergebungsbereit-
schaft reagiert und dadurch ein Modell fiir alle Christen abgegeben hatten.
Andere erkannten in der grofen Solidaritit der Amischen untereinander die
besten Traditionen und Werte der Griinderviter wieder, die in der Gesell-
schaft verloren gegangen seien. Es gab aber auch Kritiker, die in der Reak-
tion der Amischen religiésen Fatalismus sahen oder sogar die Verkriippe-
lung und Unterdriickung natiirlicher menschlicher Trauergefiihle durch eine
rigorose religiose Moral. Von manchen wurde das Verhalten der Amischen
sogar zum Argument in die politische Diskussion um den »Krieg gegen der
Terror« eingefiihrt und ihre Reaktion der US-Politik auf den 11. September
2002 als leuchtende Alternative gegeniibergestellt. Und natiirlich bedienten
sich Gegner wie Befiirworter des freien Zugangs zu Schufiwaffen des Vor-
falls im Sinne ihrer jeweiligen Argumentation. Kritische Stimmen beurteil-
ten die amische Vergebungsbereitschaft als heuchlerisch, weil sie viel zu frith
ausgesprochen worden sei, um echt sein zu kénnen, und manche verwiesen
auf die Harte der Amischen gegeniiber Abweichlern in den eigenen Reihen,
die sie, wenn es sein muf3, aus ihrer Gemeinschaft ausstoflen und mit Mei-
dung belegen.

Diese Reaktionen machten einerseits deutlich, wie weit die amerikanische
Offentlichkeit insgesamt von einem wirklichen Verstindnis amischer Lebens-
weise entfernt ist und wie grundlegend die kulturellen Unterschiede zwischen
den Amischen und dem nordamerikanischen Mainstream sind. Andererseits
sind durch die Ereignisse von Nickel Mines viele Amerikaner zu einer inten-
siveren Auseinandersetzung mit der amischen Vorstellungswelt bereit, und
die postkartenhaften Klischees von Amischen als einer kuriosen, Einspanner
fahrenden und uniform gekleideten frommen Gemeinschaft ist bei vielen
einem differenzierteren Verstandnis gewichen. Nickel Mines hat das Verhilt-
nis zwischen Amischen und amerikanischer Gesellschaft verindert, auch auf
Seiten der Amischen, die zutiefst beriihrt sind von der iibergrofien Hilfsbe-
reitschaft ihrer »englischen« Nachbarn, aber auch vom Verhalten der Polizei
und vieler Medienvertreter.

Die drei Autoren sind ausgewiesene Kenner der Amischen, ihrer Geschichte,
ihrer Kultur und Lebenswelt sowie ihres Selbstverstindnisses. Aber sie woll-
ten genauer herausbekommen, wie das Geschehen von den Amischen selbst
wahrgenommen und gedeutet wurde, warum sie so reagierten, wie sie es
taten, und welchen Stellenwert Vergebungsbereitschaft in ihrem Glauben und
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Leben haben. Sie suchten engen Kontakt mit ihnen und fithrten zahlreiche
Gespriche. Dabei kam ihnen ihre umfassende Kenntnis der Amischen
ebenso zugute wie ihr grofles Einfithlungsvermégen. Herausgekommen ist
ein Buch, das geeignet ist, die amische Handlungsweise fiir Auflenstehende
besser nachvollziehbar werden zu lassen. Es erklirt sachlich und wissen-
schaftlich fundiert die amische Reaktion auf den Mehrfachmord von Nickel
Mines und bietet so eine Briicke zum Verstdndnis nicht nur dieses Verhaltens,
sondern der amischen Lebensweise iiberhaupt. Aber auch dem, der sich
schon mit Amischen beschaftigt hat, werden neue Aspekte des amischen
Lebens eroftnet. Ja, nicht zuletzt fiir Amische selbst kann das Buch eine
auflerordentlich hilfreiche Lektiire sein, denn der - manchmal etwas redun-
dante - Duktus des Buches, der darstellende, abwigende und reflektierende
Passagen miteinander verbindet, getragen von Sympathie und Verstindnis,
ist auch geeignet, Amischen selbst zu einem vertieften Verstidndnis ihres
Glaubens und Lebens zu verhelfen. Eine Amische sagte, das Buch »driickt
unseren Glauben besser aus, als wir selbst es konnten« (Klappentext).

In drei Teilen wird zunéchst die Ereignisgeschichte umfassend dargestellt:
Geiselnahme, Schieflerei, Reaktion der Amischen und der nichtamischen
Bevolkerung, schliefflich die Reaktionen auf die Reaktionen, Kommentare
und Statements. Dann wird in einem zweiten Teil die besondere Tradition der
Amischen dargestellt, die es ihnen erméglichte, auf diese spezielle Weise zu
reagieren. Ein dritter Teil reflektiert davon ausgehend die Bedeutung von Ver-
gebung fiir menschliche Gesellschaften allgemein.

Die Autoren verbinden historische, soziologische und psychologische
Aspekte, um die unterschiedliche Wahrnehmung von amischer und nicht-
amischer Seite zu analysieren und die Unterschiede im Verstandnis dessen,
was Vergebung ist, aufzuzeigen. Die Autoren argumentieren tiberzeugend,
dafd die Amischen durch ihre Geschichte und Tradition in besonderer Weise
gepragt sind. Bibelstellen wie das Vaterunser, die Bergpredigt allgemein sowie
die Aussagen Jesu aus Matthdus 18, das besondere Abendmahlsverstandnis,
aber auch die lebendige Martyrertradition, iiberliefert in Geschichten wie der
von Dirk Willems oder in den Liedern des Ausbund haben zusammen mit
einer Spiritualitit, die von Gelassenheit, Demut und der Unterordnung des
einzelnen unter die Regeln der Gemeinschaft getragen ist, bei Amischen zu
kulturell gepragten Verhaltensmustern und zu einem spezifischen Verhal-
tensrepertoire gefithrt. Das ermaoglichte es Amischen nicht nur, sondern legte
es ihnen auch nahe, sich so zu verhalten, wie sie es taten. Wer in der amischen
Reaktion einfach nur vorbildliche christliche Vergebungsbereitschaft sieht,
verkennt mithin die Besonderheit ihres Verhaltens. Mit dem Hinweis auf
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andere Vorfille aus den letzten Jahren zeigen die Autoren, dafl die amische
Reaktion auf Nickel Miles keineswegs so ungewohnlich ist, sondern ihrer kul-
turellen Norm entspricht. Auch die Kritik, bei den Amischen wiirden durch
religiose Vorgaben die kreatiirlichen Trauerprozesse unterdriickt, wird von
den Autoren iiberzeugend zuriickgewiesen.
Es geht den Autoren nicht darum, die Amischen als Heilige oder Vorbilder
darzustellen, sondern sie in ihrer speziellen Pragung und Kultur wahrzu-
nehmen und ihr Handeln im Rahmen ihrer Kultur zu verstehen. Mehrfach
betonen sie, dafl Amische nicht bessere Menschen sind und sich auch nicht
einbilden, es zu sein. Und eindriicklich schildern sie, wie schwer es die
Amischen und insbesondere die betroffenen Familien hatten und haben,
das traumatische Geschehen zu verarbeiten und mit der Trauer um die
Kinder fertigzuwerden. Und auch der Widerspruch zwischen Vergebungs-
bereitschaft nach aufien und Gemeindedisziplin nach innen wird plausibel
aufgeldst.
Leider merkt man dem deutschen Text zu oft an, dafi es eine Ubersetzung
ist. Das betrifft auch den Titel: Die Gnade der Amish ist blumig und irrefiih-
rend. Ob die Ausfithrungen, die die Autoren dazu geben (S. 11 f.), fiir den
englischen Sprachraum zutreffen, kann ich nicht beurteilen. Die Autoren
bezeichnen mit Gnade (engl. grace) im weiteren Sinn ein Verhalten, das von
liebevoller und mitfithlender Zuwendung bestimmt ist. An zahlreichen Stel-
len im Buch wire es aber besser, statt unbestimmt von der Gnade der Ami-
schen zu sprechen, konkret zu benennen, was jeweils gemeint ist: Verge-
bungsbereitschaft oder liebevolle Zuwendung. Unverstandlich ist, warum die
englischen Worter Amish und amish statt der deutschen Amisch und amisch
verwendet werden.
Dennoch: Dieses Buch ist hervorragend geeignet, die Amischen besser zu
verstehen und in ihre Glaubens- und Gedankenwelt einzufiihren. Verge-
bungsbereitschaft erscheint als ein zentrales Thema amischen Lebens. Die
Vorginge von Nickel Miles sind so aufgearbeitet und dargestellt, daf hier die
Bedeutsamkeit und Lebendigkeit einer tauferischen Glaubenstradition in
heutiger Zeit falbar wird. Das Buch ist klar strukturiert und auch fiir Nicht-
akademiker verstindlich. Der knappe, 14seitige Anhang, der in Kurzform die
Amischen darstellt (S.235-249), ist auBerordentlich fachkundig und in dieser
Kiirze vermutlich das Beste, was es dazu in deutscher Sprache gibt.
Christoph Wiebe
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Peter Dula und Chris K. Huebner (Hg.), The New Yoder, Wipf und Stock
Publishers, Cascade Books, Eugene, OR, 2010, XIX und 338 S., kart.

John H. Yoder war zweifellos der produktivste Theologe unter den nordame-
rikanischen Mennoniten und hat weit in das européische Mennonitentum
hineingewirkt. Er ist in Pretoria, Buenos Aires, Jerusalem und Melbourne
genauso gehort worden wie in Chicago, Montreal, Los Angeles und Goshen.
Er lehrte an einer katholischen Universitiat (Notre Dame, Indiana) und suchte
das Gesprich mit Evangelikalen in Nordamerika wie mit Mitgliedern der Kir-
chen, die im Okumenischen Rat der Kirchen vertreten sind. Er war ein eigen-
williger Theologe, oft schwer zu fassen und einzuordnen, oft befremdlich und
auf eigentiimliche Weise verschlossen, aber stets anregend und présent. Sein
Ruf war mit seinem plotzlichen Tod 1997 nicht erloschen, im Gegenteil, jetzt
erst setzte so etwas wie eine intensive Yoder-Rezeption ein. Eingeleitet wurde
sie mit einer Sammlung wichtiger Aufsitze des Verstorbenen, die Michael G.
Cartwright unter dem Titel The Royal Priesthood mit einer kundigen Einfith-
rung in das Werk Yoders 1998 veroffentlichte, und mit der umfangreichen,
von Mark Thiessen Nation zusammengestellten Bibliographie der Schriften
Yoders (1999). Es folgten die drei Gedenk- oder Erinnerungsbiande (The
Wisdom of the Cross, 1999; Jesus folgen in einer pluralistischen Welt, 2001; A
Mind Patient and Untamed, 2004), in denen Kollegen und Schiiler das aspekt-
reiche Lebenswerk Yoders wiirdigten, und schliefllich die Biographie des Leh-
rers und Freundes, die Mark Thiessen Nation 2006 veroffentlichte. Sie trigt
den Untertitel Mennonite Patience, Evangelical Witness, Catholic Convictions.
Inzwischen sind auch die ersten Monographien und Dissertationen zu
bestimmten theologischen Themen im Werk Yoders erschienen: Galye
Gerber Koontz (1985), Philip LeMasters (1992), Craig Carter (2001), Earl
Zimmermann (2007), Charles Majo Collier (2008) und Alexander Sider
(2011). So konnte schnell der Eindruck entstehen, daf$ die Beschiftigung mit
Yoders Schriften erst jetzt so richtig in Gang kam. Dieser Eindruck wird voll-
ends von The New Yoder, einer Sammlung zahlreicher kiirzlich an anderer
Stelle erschienener und auch neuer Aufsitze bestitigt, die zwei jiingere Schii-
ler Yoders zusammengetragen haben (2010). Mit dieser Sammlung soll eine
Zdsur in der Beschiftigung mit dem Werk Yoders markiert werden. Der
»alte« Yoder ist zwar nicht passé, denn seine ureigenen Themen interessieren
nach wie vor, aber der »neue« Yoder ist ein Theologe, der in einem verander-
ten Licht neu, interessant, ja, auch anders erscheint, als es vorher der Fall war.
Der »neue« Yoder ist der Theologe, der sich als anregender Gesprichspartner
denjenigen empfiehlt, die ihn mit anderen theologischen Problemen, mit
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anderen kulturellen Erfahrungen und in Raumen lesen, in denen sich Yoder
einst noch nicht bewegte. Der »neue« Yoder ist ein aktualisierter Yoder — nur
selten war es einem Theologen vergonnt, so schnell nach seinem Ableben neu
entdeckt zu werden.

Yoder wird mit Namen in Verbindung gebracht, die in den wissenschafts-
theoretischen Diskussionen der letzten Zeit eine Rolle spielen, vorher zwar
teilweise schon bekannt waren, von Yoder jedoch nicht ernsthaft zur Kennt-
nis genommen wurden. So diskutiert P. Travis Kroeker die eschatologische
Ausrichtung der Ethik Yoders im Gesprich mit Friedrich Nietzsches Genea-
logie der Moral, Peter C. Blum bringt Yoders Tduferverstindnis mit dem
franzosischen Philosophen Michel Foucault in Verbindung, mit dessen
Archiologie des Wissens (1969), Uberwachen und Strafen (1975) und der
neueren Nietzscherezeption, auch mit der eigenwilligen Vorstellung, die sich
hinter Jacques Derridas Begrift der »Différance« verbirgt und zu Yoders
berithmt gewordener Deutung der »Geduld« (»Patience«) in Rufnihe steht:
den Lauf der Welt mit Distanz und Gelassenheit zu betrachten. Chris K.
Huebner nutzt Einsichten des Erkenntnistheoretikers Paul Virilio tiber die
Wissensdimension von Gewalt, um Yoders fragmentarisches Friedensver-
stindnis zu bestitigen und auch mit dem Aspekt des Wissens (knowledge)
zu bereichern. Interessant ist schliefilich der Akzent, den Nathan N. Kerr auf
Yoders Vorstellung von der »missionarischen Gemeinde« (communio mis-
sionis) legt und mit den Gedanken des franzosischen Theologen, Kultur- und
Geschichtstheoretikers Michel de Certeau vertiefend erlautert, umgekehrt
auch Yoders Gemeindeverstindnis kritisch gegen die Vorstellungen des fran-
zdsischen Jesuiten einsetzt. Ungewohnt ist auch der wissenschaftstheoreti-
sche Rahmen, in dem auf einmal Yoders Theologie des Friedens erscheint.
Nancey Murphy zeigt, daf} Yoders Friedensverstdndnis nicht nur von sozial-
ethischer und historischer Bedeutung ist, sondern auch - wie alle Wirklich-
keitserkenntnis - einen metaphysischen Grund hat: »it is a reflection of the
very nature of the cosmos« (S. 69). Bedenkenswert sind schlie8lich die Aus-
fithrungen, mit denen Cynthia Hess den dufleren Gewaltbereich, auf den
Yoder sich allein bezogen hat, um die innere Dimension psychischer (trau-
matischer) Gewalt erweitert und eine Briicke zwischen Psychologie und Frie-
denstheologie schlidgt. Das sind nur einige Hinweise, die auf Ungewohntes
im Umgang mit dem theologischen Denken Yoders in diesem Sammelband
gegeben werden kénnen. Bemerkenswert ist auch der Kommentar zu Yoders
spiten Gedanken iiber das Verhiltnis von Judentum und Christentum, zur
Analogie zwischen dem Exil des Volkes Israel, wie es seine Deutung beim
Propheten Jeremia fand, Fuinoten des jiidischen Wissenschaftlers Daniel
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Boyarin im Department of Near Eastern Studies in Berkeley. Ebenso bemer-
kenswert und hochaktuell sind die Gedanken Yoders zum Exil, wie sie von
Alain Epp Weaver mit dem Palédstinenser Edward Said in Zusammenhang
gebracht werden. Uberlegungen zu analogen Erfahrungen in der jiidischen
Diaspora und der radikalreformatorischen Kritik am Konstantinianismus
der christlichen Kirche werden auf eine aktuelle, sehr prekire Situation bezo-
gen. Hier ist der »neue Yoder« weit von den binnenmennonitischen Themen
Yoders aus der Anfangszeit entfernt und doch bei der Sache der Tdufer auf
eine iiberraschend aktuelle Weise, wie sie vielen Verehrern und Kritikern
Yoders fremd und neu sein diirfte.

Hinter diesen Andeutungen stehen anspruchsvolle und ausgesprochen kom-
plizierte Diskussionsbeitrage zu Verinderungen im wissenschaftlichen und
auch allgemein weltanschaulichen Denken, wie sie sich in den letzten Jahr-
zehnten vollzogen haben: Postmoderne, Poststrukturalismus und Postkolo-
nialismus. Hier erschlielen sich fiir mennonitische Theologen neue Riume
theologischen Denkens, die zu neuen Orientierungen nétigen, interessanter-
weise ist aber ein alter Lehrer hier und da, in der einen oder anderen Ecke,
zwischen der einen oder anderen Tiir im Gesprich mit dem einen oder ande-
ren neuen Kollegen anzutreffen. Die jiingeren Theologen stehen nicht alleine
da. Yoder hat sie ausgeriistet, sich in diesen neuen Riumen gedanklich zu
bewegen, sie sehen ihn hier iiberraschenderweise anders, wagen es, auch mit
ihm noch einmal intensiv zu sprechen, ihn fiir andere zu erkliren, ihn zu
erganzen und sogar zu kritisieren. Auch fillt ihnen auf, daf} es Gemeinsam-
keiten zwischen Yoder und seinen neuen Gesprichspartnern gibt, sich den
Problemen der Zeit, auch den theologischen, auf provisorische, experimen-
telle und fragmentarische Weise zu nihern (S.125), ohne darin einen Makel,
sondern einen Vorzug zu sehen. Offensichtlich sind sie auch stolz darauf, daf3
Gelehrte aus anderen Kirchen und den profanen Wissenschaften das
Gesprach mit ihrem »neuen« Yoder suchen. Das ist der Anspruch, der hinter
dieser Aufsatzsammlung zum »New Yoder« steht.

So interessant diese Wende zum »neuen« Yoder ist, so besorgniserregend ist
sie auch. Yoder hatte immer darauf bestanden, Theologie von der Gemeinde
Jesu Christi her und fiir diese Gemeinde zu treiben. Die Frage, die sich nach
der Lektiire dieser Aufsatzsammlung aufdréngt, ist aber: Kann die Gemeinde
diesen neuen Gedanken folgen, oder sind diese Erdrterungen so schwierig,
so kompliziert und verwickelt, dal selbst die Prediger als Multiplikatoren
theologischen Denkens abgehingt werden und auf einmal - ausgerechnet mit
John Howard Yoder - ein tiefer Graben zwischen Verkiindigung auf den Kan-
zeln der Gemeinden und akademischer Theologie an den Universititen ent-
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steht? Andererseits werden zahlreiche Gemeindeglieder stolz darauf sein, daf§
im Schof ihrer Gemeinden theologische Gedanken entwickelt wurden, die
ihren Weg hinaus in die Welt gefunden haben und dort ernsthafter aufge-
nommen werden, als es den Anschauungen der Taufer und Mennoniten
bisher vergonnt war.

Hans-Jiirgen Goertz

Astrid von Schlachta, Gefahr oder Segen? Die Taufer in der politischen Kom-
munikation (Schriften zur politischen Kommunikation 5), Géttingen 2009,
486 S., kart.

Wie der Titel andeutet, ist dies ein Buch iiber die Taufer. Der Blick wird vor
allem auf das Heilige Rémische Reich und seine angrenzenden Regionen in
der Frithen Neuzeit gelenkt, in denen die Tdufer Aufsehen erregt haben. Die
Leser werden viel tiber die verschiedenen tiuferischen Gruppen erfahren, wie
sie die ersten Jahrzehnte der reformatorischen Konflikte iiberlebten und in
spiteren Generationen in Erscheinung traten: Hutterer, Mennoniten, Dom-
pelaars, Amische, um nur die wichtigsten zu nennen.

Aber dieses Buch enthilt noch mehr. Weil Astrid von Schlachta die Taufer als
ein prominentes Beispiel der weiteren Kategorie der konfessionellen Devianz
versteht (einer Kategorie, die wertneutral analytisch genutzt wird), werden
die Leser auch etwas tiber eine breiteres Spektrum von Gruppen erfahren, das
die Waldenser, Schwenckfeldianer, Sozinianer, Quiker und Pietisten ein-
schliefit. Auch wenn A. v. Schlachta einige wichtige Themen des 16. Jahrhun-
derts behandelt (z.B. Bauernkrieg, Tauferherrschaft in Miinster, Verfolgung,
frithe tduferische Glaubensbekenntnisse), wendet sie sich doch intensiver
dem 17. und dem 18. Jahrhundert zu. Die Konzentration des Buches auf die
politische Kommunikation bedeutet, daf8 die Autorin sich mit bemerkens-
werter Aufmerksamkeit obrigkeitlichen Behérden zuwendet, die mit den
nonkonformistischen Protestanten interagierten und iiber sie schrieben.
Diese dynamischen Beziehungen zwischen Herrschenden und konfessionell
abweichenden Gruppen (und nicht nur die Tiufer des Titels) sind die wirk-
lichen »Gegenstidnde« dieses Buches.

Das Buch besteht aus 16 unnumerierten Kapiteln, und keines davon ist in
Abschnitte unterteilt. Dennoch hat das Buch grob gesehen zwei Hauptteile.
Nach einer Einleitung widmet Astrid von Schlachta die Hilfte dieser Unter-
suchung (S.41-226) dem allgemeinen Modell des tiuferisch-obrigkeitlichen
politischen Denkens und Handelns. Sie behandelt die Themen der politischen
Begrifflichkeit, der Toleranz und Gewissensfreiheit, der idealen Organisation

202



eines politischen Territoriums, der Polemik gegen Ketzer und Rebellen und
des Selbstverstindnisses der konfessionell abweichenden Gruppen. In dem
anderen Hauptteil des Buches (S. 227-407) werden Themen regionalge-
schichtlich betrachtet: Niederlande, schweizerische Territorien, Kurpfalz,
Jilich und Berg, preufische Jurisdiktionen und Habsburgische Linder. Die
wichtigsten Quellen des Buches sind obrigkeitliche Verordnungen in einem
weiten Sinne, klerikale Auseinandersetzungen, philosophische Traktate, Glau-
bensbekenntnisse und andere gruppenspezifische Dokumente, Briefe und
Eingaben an obrigkeitliche Behdrden.

Wie diese Untersuchungsgegenstande angesprochen und organisiert, auch
wie die Quellen interpretiert werden, Gefahr oder Segen? ist ein originelles
und wichtiges Stiick geschichtswissenschaftlicher Arbeit. Diese Originalitit
und Bedeutung lafit sich am leichtesten erkennen, wenn man das Buch mit
anderen neueren Arbeiten vergleicht (eine detaillierte Beschreibung des
Inhalts dieses Buches liefert James M. Stayer in Mennonite Quarterly Review
vom April 2011).

Zum Vergleich ist besonders das Buch von James Urry iiber Mennonites, Poli-
tics, and Peoplehood: Europe — Russia — Canada 1525 to 1980 (2006) hinzu-
zuziehen (s. Besprechung von Hans-Jiirgen Goertz in den Mennonitischen
Geschichtsblittern 2010, S. 170-175). Uberraschenderweise fithrt Astrid von
Schlachta in ihrer ansonsten ausfithrlichen Bibliographie (S. 437-468) keine
der Verdffentlichungen Urrys iiber mennonitische Politik auf. Urry beendet
seine Untersuchung mit einer Bemerkung, die zumindest zwei zentrale Argu-
mente v. Schlachtas wiedergeben kénnte: »Die Stillen im Lande waren nie-
mals wirklich ganz still; aber die mennonitische Erfahrung zeigt, daf} die
Lautstirke ihrer Stimmen je nach Zeit und Umstinden wechselte« (S.263).
Erstens weist der Anthropologe aus Neuseeland genauso wie die Historikerin
aus Innsbruck auf die aktive Rolle hin, die die konfessionellen Abweichler im
politischen Leben spielten. Beide Autoren wenden sich gegen eine vereinfa-
chende Darstellung der Téufer als Christen, die sich von der »Welt« abge-
sondert oder neutral zu ihr verhalten hitten. Zweitens weisen beide darauf
hin, daf$ sogar die Erwachsenentaufe ein politisch belasteter Akt war, beson-
ders im Heiligen Romischen Reich, wo die »Wiedertaufe« kriminalisiert
wurde. Um sich Raum fiir ihre nonkonformistischen Gemeinden zu bewah-
ren, mufdten tiuferische Anfiihrer mit Territorialherren verhandeln oder
kooperieren. Urrys These ist in der Uberschrift seines abschlieffenden Buch-
kapitels genau festgehalten worden: »The Loud in the Lands, das ist ein Titel,
den Astrid von Schlachta miihelos hitte iibernehmen koénnen. Diese Beto-
nung des politischen Engagements ist mit einem zweiten Argument verbun-
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den, das beiden gemeinsam ist. Beide unterstreichen die Bedeutung der
jeweiligen historischen Umstédnde und Wechselbedingungen, die dynami-
schen Interaktionen zwischen Taufern und obrigkeitlichen Behorden, um das
komplexe, oft zweideutige politische Leben und die Ideale der tauferischen
Gruppen zu verstehen. Weder James Urry noch Astrid von Schlachta versu-
chen, aus den vergangenen Ansichten der Taufer heute noch giiltige morali-
sche, religiése oder theologische Lehren zu ziehen.

Trotz dieser Ahnlichkeiten weisen beide Untersuchungen auch auffallende
Unterschiede auf. Urry widmet nur einen der drei Teile seiner Untersuchung
dem tduferischen Leben in Europa, in denselben oder benachbarten Regio-
nen zu denen, die Astrid von Schlachta untersucht hat; und sogar in diesem
Abschnitt umfaflt er zeitlich eine weitere Zeitspanne: vom Anfang des 16.
Jahrhunderts bis in spitere 19. Jahrhundert hinein. Mit dieser erweiterten
Sicht auf die europiische Geschichte verschafft Urry sich die Moglichkeit,
wirkungsvoller als Astrid von Schlachta eine tiefgriindige Spannung in der
Geschichte der europiischen Mennoniten herauszuarbeiten. Wahrend das
frithneuzeitliche Taufertum in einer traditionalen politischen Welt lebte, wo
sie obrigkeitliche Privilegien zu erlangen versuchten und auch erhielten, foch-
ten im spédten 18. Jahrhundert einige niederlindische und deutsche Anfithrer
der Mennoniten gegen ein altes Regime in Europa und setzten sich fiir neue,
konstitutionelle Formen politischer Institutionen in der Ara der demokrati-
schen Revolutionen ein. Am Ende ihrer Untersuchung erwihnt Astrid von
Schlachta einen der prominentesten mennonitischen Revolutionire des
18. Jahrhunderts, den niederlindischen Prediger Francois Adriaan van der
Kemp. Diese Erwdhnung erfolgt allerdings nur nebenbei. In Gefahr oder
Segen? ist die Analyse auf die vordemokratische politische Welt begrenzt.
Obwohl die Untersuchung Astrid von Schlachtas zeitlich enger gefafit ist als
Mennonites, Politics, and Peoplehood, gibt sie doch einen besseren Einblick in
die Verschiedenheiten des nonkonformistischen Lebens, Denkens und Han-
delns der Mennoniten in der Frithen Neuzeit.

Jeder geht mit der frithneuzeitlichen Geschichte Europas anders um, und
darin spiegeln sich die Unterschiede in den allgemeinen Zielsetzungen ihrer
Untersuchungen. Urry hat ausfiihrlich {iber die russischen und kanadischen
Mennoniten geschrieben und behandelt die europdische Geschichte als ein
Vorspiel fiir seine Analyse des politischen Engagements der Mennoniten im
Manitoba des 20. Jahrhunderts. Astrid von Schlachta ihrerseits schreibt fiir
ein Publikum geschichtswissenschaftlicher Spezialisten der frithneuzeitlichen
deutschen Territorialgeschichte. In den Diskussionen der letzten dreifig Jahre
tiber Religion und Politik wurden die Auseinandersetzungen vom Erkli-

204



rungskonzept der Konfessionalisierung beherrscht. Diese Diskussionen
haben mehr und mehr Historiker ermuntert, sich mit den langwihrenden
Konsequenzen der reformatorischen Spaltungen zu befassen. Im letzten Jahr-
zehnt hat die Tauferforschung sich bemiiht, an diesen Trend der Geschichts-
schreibung Anschlufl zu finden, und beide Untersuchungen sind wichtige
Gesamtdarstellungen und Beitrdge zu dieser Diskussion und ihrer anwach-
senden Forschungsliteratur. Ein Grund, warum die Tauferforschung sich rela-
tiv langsam der Diskussion um die Konfessionalisierung gestellt hat, liegt
darin, dafl die Aufmerksamkeit in der Erforschung des konfessionellen
Europas dem Handeln und den Richtlinien der Behorden in den wachsenden
Territorialstaaten galt. Aus der Sicht der élteren Konfessionalisierungsfor-
schung waren konfessionell abweichende Gruppen kein zentraler For-
schungsgegenstand. Die éltere Forschung sah so aus: Da die obrigkeitliche
Macht Gegenstand der Politik war, wie sie traditionellerweise verstanden
wurde, und da diese Macht kaum in den Hianden der frithneuzeitlichen
Tdufer lag, machte es keinen Sinn, die Téufer als Protagonisten der Politikge-
schichte im konfessionellen Europa anzusehen. Stattdessen wurden sie
gewohnlich als Opfer gedeutet, gelegentlich auch als NutzniefRer aufklireri-
scher Toleranz. Astrid von Schlachta iibernimmt nicht dieses Modell fiir die
Téuferforschung, sie zieht es vielmehr vor, das Instrumentarium zur Erfor-
schung politischer Kommunikation einzusetzen, um die Kommunikation
zwischen Herrschern und Beherrschten zu untersuchen. Kurz gesagt, Urry
will zeigen, wie die politische Aktivitit der modernen kanadischen Menno-
niten in die lang wihrende Geschichte des politisch engagierten Taufertums
hineinpafit, das auf den reformatorischen Aufbruch im 16. Jahrhundert
zuriickgeht. Astrid von Schlachta will, scheint mir, einen Beitrag zu einem
Wechsel des Forschungsmodells leisten, dazu, wie Frithneuzeithistoriker,
nicht nur diejenigen, die am Taufertum oder sogar nur an konfessioneller
Devianz interessiert sind, iiber die Beziehungen zwischen Politik und Reli-
gion schreiben. Thr Zugang zur Geschichte der Taufer bemiiht sich, die Taufer
in die Hauptrichtung historischer Diskussionen iiber das frithneuzeitliche
Europa zu integrieren.

Etwas mehr mufd noch zum Konzept der politischen Kommunikation gesagt
werden, da es in der Lage ist, die Tauferforschung mit der allgemeinen
geschichtswissenschaftlichen Diskussion zu verbinden. In ihrer Einleitung
benennt Astrid von Schlachta ihre historiographischen Ziele, wie sie sich aus
ihrem Gesamtkonzept ergeben. Sie war Mitglied eines internationalen Gra-
duiertenkollegs iiber »Politische Kommunikation von der Antike bis ins 20.
Jahrhundert«, das ihr das Konzept und die Ziele der Untersuchung vorgab.
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Das Ergebnis ist, dafl Gefahr oder Segen? eine Geschichte politischer Ideen
geworden ist und sehr viel mehr als nur die Handlungsweisen der Obrigkei-
ten darstellt. Es ist vielmehr darauf bedacht, die Ideen in den Zusammen-
héngen zu verstehen, in denen sie von den Menschen umgesetzt wurden.
Wiihrend das allgemeine Ziel, Ideen, Normen und Glaubensauffassungen in
ihrem jeweiligen historischen Kontext zu begreifen, unter Historikern wohl
methodisch geklirt ist, gibt es eine Vielfalt von Wegen, die politische Kom-
munikation zu erfassen, wie die neueren Diskussionsbeitrige deutlich zu
erkennen geben: von der postmodernen Wiederbelebung der Anabaptist
Vision Harold S. Benders (D. Weaver, G. Mast) iiber die Aufnahme des Dis-
kurskonzepts Michel Foucaults (Hans-Jiirgen Goertz, Sabine Todt) bis zu
Studien, die die Rolle der Miindlichkeit und Textualitit im Prozef} erdrtert,
der dem Glauben und Handeln der Téufer konkreten Ausdruck verlieh
(A. Snyder einerseits und Willem de Bakker, M. Driedger und J. Stayer in
ihrem Buch iiber Bernhard Rothmann and the Reformation in Miinster
[2009] andererseits). Diese unvollstindigen Hinweise sollen andeuten, dafd
der Forschungsgegenstand der politischen Kommunikation in der gegen-
wirtigen Forschungssituation von groflem Interesse ist. Wegen dieses For-
schungsinteresses sollte Astrid von Schlachtas Buch sorgfiltige Beachtung
finden und weitere Diskussionen unter den Tauferforschern anregen, ebenso
sollten Konzepte erarbeitet werden, mit deren Hilfe die Tauferforschung in
die weiteren geschichtswissenschaftlichen Diskussionen eingebracht werden
kann. Astrid von Schlachta hat jetzt schon die Begrifflichkeit der Historiker
geschirft und die geschichtswissenschaftlichen Bezugspunkte erweitert, um
konfessionelle Devianz und politisches Engagement angemessen untersu-
chen zu kénnen.

Bisher ist in dieser Besprechung noch wenig zur Toleranz gesagt worden.
Dabei ist das in Gefahr oder Segen? durchaus ein sehr wichtiges Thema.
Zusitzlich zur Untersuchung der Reaktionen der Herrscher auf konfessionelle
Abweichung (Unterdriickung, wohlwollende Vernachlissigung oder Gewih-
rung begrenzter Privilegien), widmet v. Schlachta den Nonkonformisten als
Protagonisten der Toleranz groffe Aufmerksamkeit. Manchmal wihlten sie
Schweigen und Untergrund, manchmal zogen sie in Territorien, wo ein Uber-
leben eher méglich war und Verbiindete lebten, und manchmal traten sie im
Privaten oder in der Offentlichkeit fiir die Freiheit des Gewissens ein. Einer
der sehr wertvollen Beitrige der Untersuchung v. Schlachtas ist, daf8 sie die
Forschung zur aktiven Rolle der Tdufer in der friahneuzeitlichen Politik und
in den offentlichen Auseinandersetzungen zusammenfafit und vorantreibt.
Hans Vlamingh, ein niederldndischer Mennonit, der sich fiir die Interessen
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der schweizerischen Tdufer im 17. Jahrhundert einsetzte, ist eine Schliissel-
figur in diesem Buch. Forscher, die v. Schlachta darin folgen, sich genauer mit
den Quellen und Problemen zu beschiftigen, die sich auf Toleranz im kon-
fessionell gespaltenen Europa der Frithen Neuzeit beziehen, werden ihr Buch
als eine wertvolle Quelle und wegweisende Studie begriifien.
Andererseits sollten diejenigen Leser, die das Thema der frithneuzeitlichen
Toleranz weiter studieren wollen, noch Anregungen anderer aufnehmen. Die
Forschungen zu Toleranz und damit verbundenen Themen sind ein weites
Feld. Die Forschungsliteratur dazu, die Astrid von Schlachta aus Raumgriin-
den hier nicht erértern konnte, sollte zu Rate gezogen werden: Jeffrey R. Col-
lins Redeeming the Enlightenment: New Histories of Religious Toleration (Jour-
nal of Modern History, 2009, S. 607-636). Eine der Untersuchungen, die Col-
lins bespricht, ist Jonathan Israels Einlightenment Contested (2006). Dieses
Buch ist das zweite in einer dreibdndigen Neuinterpretation der Aufklirung.
Die ersten und letzten Biande heiffen Radical Enlightement (2001) und Demo-
cratic Enlightenment (2011). Darin findet sich nur weniges zum Taufertum
direkt. Diejenigen aber, die sich dieses Buch genauer ansehen, werden wich-
tige Hinweise auf Themen finden, die bei solchen Tauferforschern wie v.
Schlachta mehr Aufmerksamkeit erhalten. Eines solcher Themen ist der Kreis
um den niederlindischen radikalen Philosophen Baruch Spinoza im 17.
Jahrhundert (s. www.mennlex.de). Spinoza, der in Israels Betrachtungen der
Aufklirung eine wichtige Rolle spielt, wurde von einer kleinen, aber tat-
kriftigen Gruppe Amsterdamer Mennoniten unterstiitzt. War diese Unter-
stiitzung eine historische Anomalitét oder Ausdruck einer wichtigen Unter-
stomung in der Geschichte der Mennoniten, die den religiés-politischen
Radikalismus der Taufer des reformatorischen Aufbruchs mit dem frithen
demokratischen Aktivismus der Prediger des spiten 18. Jahrhunderts wie
Francois Adriaan van der Kemp verbanden? Astrid von Schlachta stellt nicht
solche Fragen und erwihnt Spinoza nur nebenher. Wohl aber erortert sie die
Ideen zur Toleranz solcher Aufklirer wie Pierre Bayle, John Locke und Gott-
fried Arnold. Diese Diskussion ist ein erster Schritt zu einer intensiveren
Beschiftigung mit der Beziehung zwischen frithneuzeitlicher Philosophie
und der Geschichte der Taufer.
Alles in allem hat Astrid v. Schlachta ein wichtiges Buch geschrieben, das
sowohl die weitverzweigten Beitrage der Forschung zu einer Gesamtdarstel-
lung verbindet als auch neue Wege fiir zukiinftige Forschungen zu gehen vor-
schligt.

Michael D. Driedger
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Neal Blough, Christ in Our Midst. Incarnation, Church and Discipleship in the
Theology of Pilgram Marpeck, Kitchener, Ontario: Pandora Press, 2007 (Ana-
baptist and Mennonite Studies, 8), 275 S.

Die meisten oberdeutschen Taufer, von denen wir Zeugnisse reflektierten
theologischen Denkens besitzen, starben wenige Monate oder Jahre nach
ihrer Hinwendung zum Téufertum oder wandten sich nach einer kurzen tiu-
ferischen Phase wieder von der Bewegung ab. Pilgram Marpeck gehort zu
den ganz wenigen Reprisentanten des oberdeutschen Tiufertums, deren
theologisches Denken sich iiber mehrere Jahrzehnte beobachten lift. Die téu-
ferischen Gemeinden, fiir die Marpeck arbeitete und schrieb, entfalteten
keine Strukturen, in denen die systematische Erorterung theologischer Lehr-
stiicke einen Sitz im Leben hitte finden kénnen. Es kann daher nicht ver-
wundern, dafd viele der theologischen Motive und Argumente, die in Mar-
pecks Texten aus den Jahren 1531 bis 1555 begegnen, nur ad hoc zu apologe-
tischen, polemischen, lehrhaften oder erbaulichen Zwecken eingesetzt
wurden - sei es, dafl Marpeck sie aus der allgemeinen christlichen Tradition
oder aus dem zeitgendssischen theologischen Schrifttum iibernahm, sei es,
dafd er sie selber formulierte. Bemerkenswert ist vielmehr, daf§ es daneben in
der Tat eine gedankliche Linie gibt, die das gesamte Corpus von Marpeck-
Texten durchzieht, ndmlich die Betonung der Heilsbedeutung der menschli-
chen Natur Christi. Bei seiner Verteidigung tiuferischer Positionen gegen den
Spiritualismus, zuerst 1531 gegen die Straflburger Spiritualisten Christian
Entfelder und Johannes Biinderlin, seit 1542 gegen Caspar Schwenckfeld,
nahm Marpeck in einer Weise auf die altkirchliche Zweinaturenlehre Bezug,
die eine (wenn auch begrenzte) Analogie zu christologischen Argumentatio-
nen Luthers im Abendmahlsstreit aufwies. Demnach liegt eine Entsprechung
zwischen der menschlichen Natur Christi und der materiellen Dimension der
Sakramente vor. Folgerichtig revidierte Marpeck das im oberdeutschen Tau-
fertum vorherrschende »zwinglianische«, symbolische Verstéindnis der Sakra-
mente und versuchte die Bedeutung des materiellen Empfangs von Wasser-
taufe und Kommunion als ein »Mit-Zeugnis« zu beschreiben, das zum inne-
ren Zeugnis des heiligen Geistes hinzutrete.

Die Bedeutung der Inkarnation und Menschheit Christi fiir Marpecks Sote-
riologie, Ekklesiologie, Sakramentenlehre und Ethik wurde grundlegend in
Bloughs Untersuchung Christologie anabaptiste: Pilgram Marpec et humanité
du Christ (Genf 1984) herausgearbeitet. Treffender als andere Ansitze, die das
Proprium der Theologie Marpecks in der Hermeneutik (William Klassen)
oder der Sozialethik (Stephen Boyd) verorten wollten, hat Blough damit das
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Zentrum des theologischen Denkens Marpecks benannt. 2007 ist in engli-
scher Sprache eine Neubearbeitung der Untersuchung von 1984 unter dem
Titel Christ in Our Midst erschienen. Bei dem englischen Buch handelt es sich
um weitaus mehr als eine Ubersetzung. Zwei Fiinftel des franzosischen Textes
sind weggelassen worden, die restlichen drei Fiinftel sind im Abstand von
mehr als zwei Jahrzehnten griindlich iiberarbeitet worden. Neu hinzuge-
kommen sind drei der insgesamt sieben Kapitel. In Kapitel 1 bis 5 analysiert
Blough die expliziten und impliziten christologischen Aspekte der Schriften
Marpecks in chronologischer Reihenfolge. Kapitel 6 setzt Marpecks theolo-
gisches Denken zusammenfassend ins Verhiltnis zu Reformation und spiit-
mittelalterlicher Frommigkeitstheologie, Kapitel 7 fragt nach der Bedeutung
von Marpecks Christologie fiir die Gegenwart.

Die von 1984 bis 2005 speziell zu Marpeck erschienene Literatur (u.a. Ste-
phen Boyd, Werner O. Packull und John Rempel) ist umfassend eingearbei-
tet. Ansonsten bleibt der seit 1984 erzielte Erkenntnisfortschritt der kirchen-
geschichtlichen Forschung weitgehend unberiicksichtigt, jedenfalls sofern er
sich nicht in den von Blough hiufig zitierten Uberblicksdarstellungen von
Alistair McGrath, Jaroslav Pelikan und George H. Williams widerspiegelt.
Relativ viel Raum nimmt die Auseinandersetzung mit mennonitischen syste-
matisch-theologischen Beitrigen ein, die seit 1984 erschienen sind (u.a. Fer-
nando Enns, Thomas N. Finger, Stanley Hauerwas, James A. Reimer, Danny
Weaver und John Howard Yoder), wobei diese teilweise keinen direkten
Bezug zu Marpeck aufweisen. Die Art der Uberarbeitung macht mithin deut-
lich, daf8 der Schwerpunkt des Interesses auf der méglichen Bedeutung Mar-
pecks fiir die tauferische Theologie der Gegenwart liegt und daf} der Autor
vor allem nordamerikanische Mennoniten als Adressaten im Blick hat.
Speziell an letztere richtet Blough sein Schlufkapitel. Marpeck bediene sich
»klassischer« theologischer Begriffe wie Trinitit und Inkarnation. Daher
berufe sich der nordamerikanische mennonitische Theologe Danny Weaver
zu Unrecht auf Marpeck, wenn er unter Verweis auf eine angebliche dog-
mengeschichtliche Sonderstellung des Taufertums die Abkehr von den theo-
logischen Kategorien der »klassischen« christlichen Tradition fordere. Zwei-
tens verweist Blough darauf, daf bei Marpeck die Ethik der Gewaltlosigkeit
stets an Person und Werk Christi zurtickgebunden sei. Damit wendet er sich
gegen eine von der Christologie losgeloste Ethisierung und Politisierung des
tauferischen Friedenszeugnisses. Drittens sieht Blough in Marpecks enga-
gierten Auseinandersetzungen mit Reformatoren und Spiritualisten einen
Ansporn zur 6kumenischen Dialogfiahigkeit, wobei den Mennoniten die Auf-
gabe zufalle, das tauferische Friedenzeugnis an Christen anderer Traditionen
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weiterzuvermitteln. Viertens ergebe sich aus Marpecks christologischer
Begriindung der Ekklesiologie, daf8 es auch im téuferischen Rahmen sinnvoll
sei, die Gemeinde als Fortsetzung der Sendung Christi und als dessen »sakra-
mentale« Vergegenwirtigung in der Welt zu verstehen.
Inwiefern aber ist die Person Jesu Christi selbst »sacramentum« und nicht
bloff »exemplum« oder »signum«? Es fillt auf, dal die Frage der Heilsbedeu-
tung des Todes Jesu im SchlufSkapitel keine oder jedenfalls nicht die Rolle
spielt, die man nach der vorangegangenen Untersuchung erwarten miif3te.
Dort hatte Blough wiederholt festgestellt, dafl das Heil fiir Marpeck auf der
von Jesus am Kreuz geleisteten Sithne beruht (Ss. 50 f., 58 f,, 192—200 u.8.).
Allerding beschrankt Marpeck die Sithnewirkung des Kreuzesopfers an man-
chen Stellen auf die Tilgung der Erbsiinde. Marpeck kann aber auch in einer
Weise vom Kreuz reden, die ein Stiick weit an John Howard Yoders Interpre-
tation des Todes Jesu erinnert, also im Sinne eines »supreme example of non-
violent discipleship« (220). Analog zu der Verortung von Marpecks Recht-
fertigungslehre zwischen Reformation und spétmittelalterlicher Frommig-
keitstheologie liegen bei Marpecks Verstandnis des Todes Jesu jedenfalls deut-
liche Spannungen und Widerspriiche vor, die wieder aus der Ubernahme von
heterogenen Uberlieferungen resultierten und deren Tragweite Marpeck
selbst moglicherweise gar nicht wahrnahm. Blough tritt an diesen Stellen als
Advokat Marpecks auf und pladiert fiir Mittelwege zwischen den klassischen
dogmatischen Alternativen, wobei allerdings nicht ganz deutlich wird, ob
diese Wege innerhalb oder auflerhalb des Protestantismus verlaufen sollen.
Aus evangelischer Sicht bleiben bei diesen Versuchen, Marpecks Argumen-
tationen fiir die Gegenwart fruchtbar zu machen, einige Fragen offen. Uber-
zeugend und grundlegend ist Bloughs theologiegeschichtliche Untersuchung
jedenfalls als Beleg dafiir, inwiefern unter den stark beschriankten Méoglich-
keiten theologischer Lehrbildung im Téufertum des 16. Jahrhunderts die
Christologie als organisierendes Prinzip der Soteriologie, Ekklesiologie,
Sakramentenlehre und Ethik zum Tragen kommen konnte.

Martin Rothkegel
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Mitteilungen, Berichte, Hinweise

75 Jahre Mennonitische Geschichtsblatter auf einen Klick

Seit Frithsommer 2011 steht ein Gesamtregister aller Jahrgdnge 1 (1936) bis
67 (2010) der Mennonitischen Geschichtsblitter fiir jedermann zugénglich im
Internet. Es umfafit 243 Seiten und sortiert nach 121 Stichwértern von
Abendmahl tiber Kleiderordnung bis Zwingli alle Beitrige vom wissenschaft-
lichen Aufsatz iiber einen Konferenzbericht bis zum Jubiliumshinweis einer
Kirchengemeinde. Alle Aufsitze und Beitrige sind dariiber hinaus alphabe-
tisch und chronologisch nach ihren Verfassern aufgelistet. Samtliche Rezen-
sionen und Buchhinweise konnen schnell gefunden werden, dazu alle Nach-
rufe und Ehrungen. Das Personen-, Orts- und Linderregister hilft, eine Suche
zu optimieren. Ein besonderes Angebot ist die vollstindige Erfassung aller
Abbildungen und Photographien von Personen und Kirchengebduden.
Helmut Foth (Hochdorf-Assenheim) hat das Register in monatelanger, mithe-
voller Arbeit erstellt. Dank Benji Wiebes Hilfe ist es als pdf-Datei zum Her-
unterladen auf der Seite des Mennonitischen Geschichtsvereins (www.men-
nonitischer-geschichtsverein.de) zu finden. In néchster Zeit sollen zusétzlich
die Inhaltverzeichnisse und Vorworte aller Jahrginge als Image-Datei abruf-
bar sein. Fiir die historische Forschung und die allgemeine Beschaftigung mit
Geschichte und Theologie der Mennoniten ist das Gesamtregister ein will-
kommenes Hilfsmittel. Dafiir ist Helmut Foth, der sich dieser entsagungsvol-
len Arbeit in seinem Ruhestand gewidmet hat, sehr herzlich zu danken.

Arbeitskreis der Tauferforschung in Japan

Obwohl die Tduferforschung in Japan in den 1960er Jahren eingesetzt hatte,
haben die japanischen Forscher bis in die 1980er Jahre hinein nur lose und
nicht organisiert miteinander gearbeitet. Der Arbeitskreis fiir Tauferfor-
schung in Japan wurde erst 2008 gegriindet. Die an der Tauferforschung
Interessierten tauschten Informationen und Literatur untereinander aus und
legten den Grundstein fiir eine geordnete Tauferforschung in Japan.
Japanische Forscher wie Akira Demura, Taira Kuratsuka, Yasukazu Morita
und Gan Sakakibara haben sich in den 1960er und 1970er Jahren intensiv
daran beteiligt, die Taufer und die radikale Reformation zu erforschen und
zahlreiche Aufsitze, Monographien und Ubersetzungen publiziert. Inzwi-
schen hat sich die Tauferforschung auf internationaler Ebene thematisch so



weit ausdifferenziert, dafl es fiir einen einzelnen Forscher in Japan schwierig
wird, die Forschungslage zu iiberblicken. Darin lag der Grund, sich organi-
satorisch zusammenzuschlieflen, sich gegenseitig zu verstindigen und zu
helfen.
So griindeten Dr. Tetsuya Nagamoto, der die Taufer in Miinster (Westfalen)
und in Nordwesteuropa erforscht, Dr. Asako Hayakawa, die die Taufer in
Augsburg und Stiddeutschland im 16. Jahrhundert untersucht, und Taihei
Yamamoto, der sich mit den Tidufern in den Niederlanden des 16. und 17.
Jahrhunderts beschaftigt, im Mérz 2008 den Arbeitskreis der Tauferforschung
in Japan. Sie erhoffen sich davon, das Forschungsniveau zu heben und zu wei-
teren Untersuchungen anzuregen.
Von Miirz 2008 bis September 2011 hatte der Arbeitskreis in unregelmafiigen
Abstinden zehnmal getagt. Im Arbeitskreis werden Forschungsprobleme mit-
einander diskutiert und Vortrige gehalten, die nicht nur die Spezialisten der
Téuferforschung interessieren, sondern auch ein weiteres Publikum. Es
werden dartiber hinaus Verdffentlichungen gemeinsam gelesen und disku-
tiert, wie das Companion to Anabaptism and Spiritualism 1521-1700, das von
John D. Roth und James M. Stayer herausgegeben wurde (2006). Schlie8lich
entwickelt dieser Arbeitskreis sich zu einem »Markt«, auf dem alle méglichen
Lesefriichte angeboten und Informationen ausgetauscht werden.
Der Arbeitskreis versucht, Symposien zu veranstalten und Biicher oder Auf-
satzbdnde zur Geschichte und Theologie der Tédufer zu veroffentlichen und
auf diese Weise seine Arbeit einer breiteren Offentlichkeit zugéinglich zu
machen. Zusitzlich sollen Beziehungen zu Téuferforschern in Deutschland,
in den Niederlanden, in der Schweiz und in Nordamerika aufgebaut werden.
Wer an diesem Arbeitskreis Interesse hat, kann mit Dr. Tetsuya Nagamoto
(saisenreiha@gmail.com) in Kontakt treten.

Tetsuya Nagamoto

Tagung in Erfurt iiber den Sabbatarismus

Vom 4. bis 5. Oktober 2011 fand an der Universitiat Erfurt (Lehrstuhl Ev.
Theologie/Kulturgeschichte des Christentums) in Zusammenarbeit mit dem
Theologischen Seminar Elstal und der Theologischen Hochschule Friedensau
eine Arbeitstagung zum »Christlichen Sabbatarismus« statt. Die Heiligung
des Sabbats ist ein Phdanomen, das nicht nur die jidische, sondern auch die
christliche Religionsgeschichte von Anfang an begleitet hat. In unterschiedli-
chen Epochen haben unterschiedliche religiose Gruppen innerhalb des Chri-
stentums aus unterschiedlichen Motiven heraus die Einhaltung des Sabbats
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gefordert und praktiziert. Andreas Heiser (Ewersbach) rekonstruierte, was
sich der Polemik des Johannes Chrysostomus iiber das soziale und religise
Profil der sabbathaltenden Antiochener entnehmen lafft. Hans-Martin Kirn
(Groningen) widmete sich der Vielfalt der Deutungen des Sabbats in der mit-
telalterlichen christlichen Theologie von Thomas von Aquin bis hin zu den
Adversus-Judaeos-Traktaten. Anselm Schubert (Erfurt) untersuchte die Sab-
batvorstellungen in der christlichen Kabbalah und zeigte, daf$ Karlstadts Sab-
batkonzept auf Johannes Reuchlins De arte cabalistica zuriickgeht. Martin
Rothkegel (Elstal) fithrte die Sabbatheiligung unter den méhrischen Taufern
auf die Auseinandersetzung mit der altglaubigen Theologie zuriick. Réka
Ujaki-Nagy (Erfurt) stellte neben Uberlegungen zu einer Polygenese des sie-
benbiirgischen Sabbatarismus auch neue Quellenfunde vor. William Brack-
ney (Acadia University) rekonstruierte die Genese der Sabbatheiligung im
englischen Baptismus des 17. Jahrhunderts zwischen Apokalyptik und Philo-
semitismus. Johannes Hartlapp (Friedensau) zeichnete die Sabbattheologie
Zinzendorfs nach und gab iiberraschende Einblicke in die Sabbatpraxis des
»Grafen ohne Grenzen«. Rolf Pohler (Friedensau) rekonstruierte die Genese
des Sabbatverstdndnisses bei den Siebten-Tags-Adventisten im 19. Jahrhun-
dert. Diese Vortrige sollen im nichsten Jahr veroffentlicht werden.

Anselm Schubert

Darstellung liber Mennoniten in Bolivien

Rund 50000 deutschsprachige Mennoniten leben im Bolivien. Begonnen
hatte es 1954 mit zehn Familien, die aus Paraguay dorthin zogen, etliche
andere folgten ihnen. Grofitenteils (zu 84 Prozent) gehoren sie zur Gruppe
der Altkolonier, dem konservativsten Teil der mennonitischen Familie. Frei-
lich wiren sie keine Mennoniten, wenn es nicht auch unter ihnen wieder
unterschiedliche Strémungen und Gruppierungen gibe. Die Autoren unter-
scheiden mindestens drei. Knapp zehn Prozent gehéren der Richtung der
Sommerfelder an, unter denen sich vier Gruppen ausmachen lassen. Ihnen
folgen die Reinldnder (3,6 Prozent, zwei Gruppen) und schlieflich die Berg-
thaler (ein Prozent). Die restlichen knapp zwei Prozent deutschsprachiger
Mennoniten verteilen sich auf kleinere Gruppen evangelikaler Pragung.

Die Beschreibung der 67 verschiedenen Kolonien und Ansiedlungen, jeweils
nach Herkunft der Siedler, Struktur der Kolonie (Schulen, Krankenstationen
usw.), Gemeinde- und Wirtschaftsleben bildet einen Schwerpunkt des Buches
(S.53-186). Ein weiterer liegt in der Darstellung des Alltagslebens in den
Mennonitenkolonien (S.196-212).

213



Die Autoren sind 1938 und 1942 in der paraguayischen Kolonie Fernheim
geboren und dort aufgewachsen. Predigtdienst, Gemeindeleitung in Buenos
Aires und fithrende Mitarbeit in der Missionsorganisation Licht den India-
nern waren Stationen ihres Berufslebens, bevor sie 1999 im Auftrag des Men-
nonite Central Committee nach Bolivien gingen. Mit ihrem Buch wollen die
Autoren die Entwicklung der ersten mennonitischen Jahrzehnte in Bolivien
darstellen, in erster Linie fiir die dortigen Mennoniten selbst, aber ebenso fiir
Auflenstehende. Entsprechend einfach und leicht verstandlich ist die Sprache
gehalten. Das Buch stellt gut dar, wie die Mennoniten Boliviens sich selbst
verstehen, und es ist beachtlich, daf3 kritische und problematische Themen
wie beispielsweise die Gewaltausiibung in der Erziehung und in Konflikten
nicht verschwiegen, sondern angesprochen werden. Auch die Frage nach dem
inneren Zusammenhalt der deutschsprachigen Mennoniten Boliviens trotz
der Zersplitterung in viele Gruppen wird aufgegriffen: Sieghard und Sylvia
Schartner, Bolivien. Zufluchtsort der konservativen Mennoniten, Santa Cruz,
Bolivien 2009, im Selbstverlag, 346 S., kart.

Christoph Wiebe

Geschichte der nichtorganisierten Mennoniten-Briidergemeinden in
Deutschland

1860 entstanden in den Kolonien rufilanddeutscher Mennoniten unter pieti-
stischem Einfluf3 die Mennoniten-Briidergemeinden, in denen die Taufe wie
bei Baptisten durch Untertauchen praktiziert wird. Wer heute in Deutschland
von Mennoniten-Briidergemeinden hort, denkt als erstes an die Arbeitsge-
meinschaft Mennonitischer Briidergemeinden in Deutschland (AMBD). In ihr
sind 13 Gemeinden mit zusammen rund 1600 Mitgliedern zusammenge-
schlossen. Daneben gibt es den Verband der Mennonitischen Briidergemein-
den in Bayern (VMBB, fiinf Gemeinden mit 290 Mitgliedern). Die Gemein-
den dieser beiden Verinde gehen auf die Missionsarbeit nordamerikanischer
Mennonitengemeinden nach dem Zweiten Weltkrieg zuriick. Die Situation
bei den Mennonitischen Briiddergemeinden in Deutschland ist aber viel kom-
plexer und auch sehr uniibersichtlich, denn nur eine Minderheit der Menno-
niten-Briidergemeinden ist in diesen Verbidnden zusammengeschlossen.
Seit in den 1970er Jahren deutsche Spitaussiedler in die Bundesrepublik
zurtickkamen, haben sich eine Reihe von Briidergemeinden gebildet. Manche
haben sich Gemeindeverbinden angeschlossen, die sich gar nicht als men-
nonitisch bezeichnen. In der langen Zeit der Unterdriickung in der Sowjet-
union hatten sich die Grenzen zum Baptismus teilweise verwischt, die Kennt-
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nis der eigenen Tradition ging vielfach verloren. So kommt es, daf3 sich
Gemeinden mit »mennonitischer« Tradition und Herkunft nicht so nennen
oder auch trotz der Bezeichnung als Mennoniten-Briidergemeinde den
Anschlufl an Gemeindeverbinde gesucht haben, die nicht mennonitisch sind.
Unter den 40 Gemeinden der Bruderschaft der Evangeliumschristen-Baptisten
(BAECB) befinden sich auch zwei Mennoniten-Briidergemeinden. Sieben
Mennoniten-Briidergemeinden mit zusammen rund 3000 Mitgliedern haben
sich dem Bund Taufgesinnter Gemeinden (BTG) angeschlossen, der insgesamt
27 Gemeinden umfafit. 23 Mennoniten-Briidergemeinden haben sich mit
ihren zusammen 8500 Mitgliedern der Bruderschaft der Christengemeinden
in Deutschland (BCD) angeschlossen (insgesamt 79 Gemeinden). Eine
bedeutende Zahl von 31 Mennoniten-Briidergemeinden aber lehnt die Mit-
gliedschaft in iibergemeindlichen Verbidnden ab. Das alles macht es schwer,
etwas iiber Mennoniten-Briidergemeinden allgemein zu sagen. Man muf3
jeweils wissen, mit welcher Gemeinde man es zu tun und welchem Gemein-
deverband sie sich angeschlossen hat.
Die letztgenannte Gruppe 31 unabhiingiger, meist sehr konservativer
Gemeinden ist es, die in einer neuen Publikation genauer vorgestellt wird:
Gerhard Wolk, Die Mennoniten-Briidergemeinden in Deutschland. Zum
150jdhrigen Bestehen der MBG, mit einer kurzen Riickschau in die Geschichte
von Otto Wiebe, Frankenthal/Pfalz 2009, 212 S., Hardcover. Wolk ist einer der
fiihrenden Personen der Frankenthaler Gemeinde, die ihrerseits als ilteste
und auch als eine der mitgliederstirksten Gemeinden eine besondere Rolle
in dieser Gruppe unabhingiger Mennoniten-Briidergemeinden einnimmt.
Nach einer geschichtlichen Darstellung von Otto Wiebe, die viel iiber das
Selbstverstandnis dieser Gemeinden erkennen lift, werden 16 Gemeinden in
Portrits dargestellt. Weitere Kapitel behandeln iibergreifend Aspekte des
Gemeindelebens wie beispielsweise die Frage der Identitit oder der missio-
narischen Ausrichtung, die stark ausgeprégt ist. Diese Gemeinden beziehen
sich auf das Bekenntnis der Mennoniten-Briidergemeinden von 1902 und
vertreten strenge Vorgaben, die die Lebensfithrung ihrer Mitglieder betreffen.
Insoweit erscheinen sie als konfessionelle Gemeinschaft, auch wenn sie sich
keine organisatorische Struktur gegeben haben. Ebenso fillt auf, welches
Gewicht auf Mitarbeiterschulung und »mennonitischem« Religionsunterricht
liegt, der aus dieser Gruppe heraus bislang in zwei Bundesldndern eingefiihrt
wurde. Dieses Buch ist eine wichtige Publikation fiir alle, die an einem Uber-
blick {iber die Mennoniten-Briidergemeinden ruflanddeutscher Herkunft in
Deutschland und ihre verschiedenen Gruppierungen interessiert sind.
Christoph Wiebe
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Ero6ffnung des neu gestalteten Museums fiir ruBlanddeutsche
Kulturgeschichte in Detmold

Das Museum fiir rufflanddeutsche Kulturgeschichte besteht schon seit 1996.
Es fing bescheiden an. Der Hauptinitiator war Otto Hertel, der in der UdSSR
seit 1964 Mitglied in der Autonomiebewegung war. Er kam 1978 von Griin-
feld/Kirgisien nach Deutschland. Seit 1985 setze er sich fiir eine Initiative zur
Griindung einer privaten Schule ein, des heutigen August-Hermann-Francke-
Gymnasiums in Detmold. Hier erhielt auch das Museum nun eine neue,
wesentlich grofiere Unterkunft.

Am Vorabend des Einweihungstags waren ca. 150 geladene Giste erschienen
und am zweiten Tag ca. 1000 Besucher gekommen, um an den Feierlichkei-
ten teilzunehmen. Das Museum ist auf drei Etagen eingerichtet. In der 1.
Etage ist die bessere Zeit der Rullanddeutschen dargestellt, deren Einwande-
rung schon sehr friih stattfand. Diese Zeiten waren grofienteils vom Wohl-
wollen der Zarenfamilie begleitet. Beide Seiten zogen grofie Vorteile aus
diesem Verhiltnis. Die Rufllanddeutschen stellten dem Zarenreich gute
Handwerker, Wissenschaftler und Bauern zur Verfiigung. Sie besaflen in
Ruflland Land im Umfang des Kénigreichs Sachsen, rund 1529500 Hektar.
Als Zar Alexander II. die Mennoniten um 1870 zum Kriegsdienst zwingen
wollte, wanderten 18 coo nach Kanada und in die USA aus. Aber dann wurde
mit dem baltendeutschen General von Tottleben ein Kompromif3 ausgehan-
delt, der es den Mennoniten gestattete, ab 1874 die Militdrzeit auf eigene
Kosten im Forsteidienst, in der Reblausbekdmpfung (Phylloxera) auf der
Krim oder bei den Sanititern und im Russisch-Japanischen Krieg von 1904/5
und im Ersten Weltkrieg in Lazarettziigen zu absolvieren. Auch dieser Dienst
war nicht gefahrlos, eine ganze Reihe dieser Ménner verloren in Ausiibung
ihrer Pflichten ihr Leben oder gerieten im nordlichen Ostpreufien in deutsche
Gefangenschaft.

Die 2. Periode ist symbolisch im Keller des Gymnasiums aufbereitet. Sie
begann eigentlich mit der Generalmobilmachung der russischen Armee am
31. Juli 1914 unter Zar Nikolaus II. Die Gesamtzahl der Deutschen in der
Sowjetunion wurde zu Beginn laut Volksziahlung mit 1238 549 angegeben.
Tausende wanderten schon im ersten Jahrzehnt aus der Sowjetunion aus. In
den schrecklichen Hungerjahren von 1933/34 starben mindestens 100000
Rufflanddeutsche den Hungertod. Weitere Dezimierungen brachte der Terror
der 1930er Jahre, der nochmals 55 000 Rufflanddeutschen das Leben kostete
und zur Schlieffung der Kirchen und deren Umwandlung in Klubs und Spei-
cher fiihrte.

Nach dem Einmarsch deutscher Truppen in die Sowjetunion 1941 stuften
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deren Fiihrer die Volksdeutschen in Ru$land als »unzuverldssige Elemente«
ein und lielen die Deutschen der Wolgadeutschen Republik per Erlaf vom
28. August 1941 nach Kasachstan und Sibirien deportieren. Daran schlof sich
ein Erlaf an, der 350000 von ihnen zur Zwangsarbeit in der Trud-Armee
mobilisierte. Nach der fiirchterlichen Schlacht bei Stalingrad und dem Riick-
zug der Wehrmacht evakuierte die Volksdeutsche Mittelstelle 1943/44 rund
350000 Rufllanddeutsche, darunter etwa 35000 Mennoniten, in den War-
thegau, nach Westpreufien, Schlesien und in das Reich. Sie erhielten die deut-
sche Staatsangehérigkeit. Soweit die Westalliierten (Briten und Amerikaner)
und die Rote Armee 1945 ihrer habhaft werden konnten, wurden sie in die
Sowjetunion zuriickdeportiert. Thnen wurde verboten, in ihre angestammten
Kolonien im europiischen Ruf$land zuriickzukehren, wiewohl man ihnen das
bei der Verhaftung versprochen hatte. Dafiir wurden Sonderkommandantu-
ren eingerichtet, per Erlaf} die Verschirfung der Strafen fiir Sondersiedler ein-
gerichtet, die erst nach dem Tode Stalins (5. Mirz 1953) am 13. Dezember
1955 endeten.

Nach der Verbesserung der Beziehungen zur Sowjetunion durch den Besuch
von Bundeskanzler Konrad Adenauer in Moskau (1955) wurden die letzten
10000 deutschen Kriegsgefangenen und auch riickverschleppte Ruflland-
deutsche in kleineren Kontingenten nach Deutschland gelassen. Dieser
Aspekt wird im Untergeschof3 IT unter dem Titel »Grenzen 6ffnen« veran-
schaulicht. Die neue Ostpolitik in den 1970er Jahren brachte Auswande-
rungsmoglichkeiten fiir die zahlreichen in der Sowjetunion lebenden Deut-
schen und ihre Nachfahren mit sich. In einer ersten Phase von 1971 bis 1982
kamen rund 70000 rullanddeutsche Spitaussiedler nach Deutschland. Bis
2010 sind insgesamt 2 404910 Rufilanddeutsche in das Land ihrer Vorfahren
zuriickgekehrt.

In Rheinland-Pfalz waren die Lager Osthofen und Stauff bei Eisenberg an der
Wohnungsfindung und Integration der Spataussiedler stark beteiligt. Diese
Fakten und Zahlen sind in einem Begleitheft von Dr. Katharina Neufeld und
weiteren Mitarbeitern unter dem Titel » Ausgepackt« nachzulesen. Neufeld
selbst stammt aus Neu-Samara. Dem Begleitheft ist ein Grufwort des Staats-
sekretérs im Innenministerium, Dr. Christoph Bergner MdB, vorgeschaltet.
Passend zum teilweise sehr blutigen Geschehen ist der Broschiire das Motto
»Volker entsagt dem Hafd — Versohnt euch, dienet dem Frieden - Baut Briik-
ken zueinander« als Motto beigeben. Es war die Botschaft der Heimkehrer aus
der sowjetischen Kriegsgefangenschaft, die im Lager Friedland bei Gottingen
ankamen. Das Museum in Detmold ist europaweit einzigartig. In der Region
um Detmold leben rund gooo Biirger rufilanddeutscher Herkunft.
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Der éltere Bruder des »Vereins fiir Erforschung und Pflege des Kulturerbes
des Rufllanddeutschen Mennonitentums«, nadmlich der »Mennonitische
Geschichtsverein« mit Sitz auf dem Weierhof/Pfalz, hat das Museum in Det-
mold iiber die Jahre mit Zeitschriften und Dubletten unterstiitzt. Das wird
auch weiterhin geschehen. Es lagern in der Biichersammlung auf dem Wei-
erhof noch zwei Sammlungen, die im Laufe der Zeit im Museum in Detmold
aufgestellt werden sollen: die umfangreiche Bibliothek von Prof. George Epp
Winnipeg/Manitoba, Kanada, und die Sammlung des rullanddeutschen
Richard Kornelsen (Miinchen).
Was die Zahlen anbetrifft, so sind nach dem Kriege einschliefSlich Kindern
ca. 280000 bis 300000 Rufilandmennoniten nach Deutschland gekommen.
Sie haben tiber 460 Gemeinden gegriindet. Manche Rufllandmennoniten
haben sich auch bestehenden Mennonitengemeinden angeschlossen, einige
sind nach Kanada und Paraguay weitergewandert. Hans von Niessen, heute
Rengsdorf, und seine Mitarbeiter haben sich bei der Umsiedlerbetreuung und
Ansiedlung grofle Verdienste erworben. Er sprach auch neben den katholi-
schen und evangelischen Vertretern bei der Festversammlung.

Horst Gerlach

Katalog der hutterischen Handschriften

Gottfried Seebaf’ + (Hg.), Katalog der hutterischen Handschriften und der
Drucke aus hutterischem Besitz in Europa, bearbeitet von Matthias H. Rauert
und Martin Rothkegel, Giitersloh 2011 (Quellen und Forschungen zur Refor-
mationsgeschichte, 85/1-2; Quellen zur Geschichte der Taufer, 18/1-2), 2
Binde, LXXX, XII, 1378 S. Der seit mehreren Jahren angekiindigte Katalog
ist nun erfreulicherweise erschienen. Der Katalog enthilt unter 462 Num-
mern die Beschreibungen von Buchhandschriften hutterischen Ursprungs,
Druckwerken hutterischer Provenienz und von diversen Fragmenten und
Abschriften hutterischer Texte. Der Katalog vermittelt zam einen eine prizise
Ubersicht iiber einen Grof3teil der aus dem oberdeutschen Taufertum iiber-
lieferten Quellentexte des 16. und 17. Jahrhunderts, zum anderen dokumen-
tiert er die Buchkultur als grundlegende Dimension tauferischer religidser
Kultur. Daher wird den Einbanden, der kalligraphischen Ausstattung und den
Besitzern und Provenienzen der einzelnen Binde besondere Aufmerksamkeit
gewidmet. Der Katalog wurde von Matthias Rauert und Martin Rothkegel
aufgrund gemeinsamer Vorarbeiten, die ins Jahr 1997 zuriickreichen, in den
Jahren 2001 bis 2003 unter der Leitung von Gottfried Seebaf als Drittmittel-
projekt der Universitat Heidelberg erarbeitet. Die finanziellen Mittel fiir das
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aufwendige Vorhaben, das mit zahlreichen Bibliotheksreisen zwischen Glas-
gow im Nordwesten und Bukarest im Siidosten verbunden war, wurden von
der Fritz Thyssen Stiftung zur Verfiigung gestellt. Die Veréffentlichung war
mehrmals verschoben worden, da sich die redaktionelle Bearbeitung des
Manuskripts als unerwartet schwierig erwies. Gottfried Seebafl nahm an der
Entstehung des Katalogs bis zu seinem im Herbst 2008 erfolgten Tod inten-
siv Anteil.

Martin Rothkegel

Gerechter Friede — Eindriicke von einem bemerkenswerten Kongref

Der Internationale Kongref} iiber den »Gerechten Frieden«, der vom Men-
nonitischen Seminar an der Freien Universitit in Amsterdam organisiert und
am 23. und 24. Juli 2011 durchgefiihrt wurde, vermittelte uns einen Eindruck
vom verborgenen Potential einer Theologie des Friedens.

Mit der Ernennung von Prof. Dr. Fernando Enns zum Professor fiir Menno-
nitische Friedenstheologie und Ethik will das niederlindische Mennonitische
Seminar zu dem weithin anerkannten Bediirfnis beitragen, die christlichen
Haltungen zu den grofien Fragen des Friedens, der Gerechtigkeit und der
Bewahrung der Schépfung unter der Uberschrift des »Gerechten Friedens«
neu zu erértern. Prof. Enns, der wihrend dieser Konferenz seine Antrittsvor-
lesung hielt, hatte Redner verschiedener Disziplinen eingeladen, sich den
praktischen Bemiithungen um einen gerechten Frieden zu stellen. Einige Bei-
spiele mogen die Weite des Themas illustrieren, wobei in diesem Bericht nur
auf einige Hohepunkte eingegangen werden kann.

Andrés Lozano aus Kolumbien erzihlte vom Kampf der kolumbianischen
Bauern mit den multinationalen Konzernen, die ihnen das Land fiir den
Bergbau streitig machen. Fiir die Unterdriickten und Ausgebeuteten gegen
ein System Partei zu ergreifen, das nach wirtschaftlichem Wachstum auf
Kosten der Einwohner strebt, ist so etwas wie Widerstand gegen die Michte
des Bosen.

Pastor Paulus Hartano aus Indonesien (Direktor des Mennonite Diakonia
Service GKMI Synode, Solo) berichtete aus praktischer Erfahrung, was es
bedeutet, sich fiir den Frieden einzusetzen. Es begann mit seinem Besuch bei
einem islamischen Anfiihrer der Hisbolla, der ihm gleich erklirte, daf es fiir
ihn drei Griinde gibe, den Besucher zu téten. Hartano deutete ihm auf hofli-
che Weise an, ihm zuzuhéren und ihn nicht zu verurteilen, sondern nach
einer gemeinsamen Basis zu suchen und dem Gesprichspartner mit Respekt
zu begegnen. So baute er eine Beziehung gegenseitigen Vertrauens auf. Er
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organisierte sogar ein diakonisches Projekt, in dem junge Mennoniten und
junge fundamentalistische Muslime zusammenarbeiteten.

Barb Toews (Haverford College und Graduate School of Social Work and
Social Research am Bryn Mawr College, USA) wandte sich dem Thema des
»Gerechten Friedens« aus den Erfahrungen mit »Restorative Justice« (wie-
derherstellender Gerechtigkeit) zu. Es handelt sich um Programme, in denen
sowohl Opfer als auch Titer schwerer Verbrechen miteinander verséhnt
werden sollen: Versohnung, nicht nach den Erfordernissen der Justiz oder des
Kriminalrechts, sondern auf der Grundlage gegenseitig anzuerkennender
Bediirfnisse und dem gemeinsamen Verlangen, ihr beschidigtes Leben
wieder herzustellen.

Eine lebhafte Diskussion entwickelte sich zwischen Prof. Mient Jan Faber
(Emeritus der Sozialwissenschaftlichen Fakultdt an der Freien Universitit von
Amsterdam) und Prof. Pumla Gobodo-Madikizela (Psychologische Fakultat
an der Universitit von Kapstadt, Stidafrika) tiber die Moglichkeiten der Ver-
sohnung. Faber bezog sich auf seine eigenen Erfahrungen im Irakkrieg und
meinte, daf$ Versohnung erst fiir die zweite oder dritte Generation nach dem
Krieg eine Option sein kénne. In der Zwischenzeit ginge es nicht darum, Frie-
den zu schaffen, sondern das Chaos des fiirchterlichen Terrors in den Griff zu
bekommen. Prof. Gobodo-Madikizela, die Mitglied der »Wahrheits- und Ver-
sohnungskommission in Studafrika« nach dem Ende der Apartheid war,
widersprach dieser Meinung. Versohnung sei moglich, sogar fiir diejenigen,
die schreckliche Gewalt erlitten hitten, erklarte sie aus der Sicht der Psycho-
logie als auch aus persénlicher Erfahrung.

Der Kongref hatte mit zwei Hauptvortragen begonnen: von Prof. Dr. Jirgen
Moltmann (Tiibingen) und Prof. Dr. Eddy van der Borght (Desmond-Tutu-
Lehrstuhl an der Theologischen Fakultit der Freien Universitit in Amster-
dam). Van der Borght erinnerte uns an die Bedeutung, eine theologisch noch
tiberzeugendere Rechenschaft von der Einheit der Kirche zu erarbeiten und
dennoch die konfessionellen, ethnischen und kulturellen Verschiedenheiten
zu respektieren. Er erinnerte alle an die Herausforderung, eine Ekklesiologie
zu entwickeln, die sowohl die lokale als auch die universale Natur der Kirche
miteinander verbindet.

Prof. Enns erkldrte spdter in seiner Antrittsvorlesung, dafl der »Gerechte
Friede« eine 6kumenische Verpflichtung aller Kirchen sei. Sicherlich habe die
mennonitische Tradition einen eigenen Beitrag zu leisten, zugleich aber
miifiten sich die mennonitischen Gemeinden und andere Friedenskirchen
dessen bewuf3t sein, daf} nur ein demiitiger Ansatz, der von anderen Tradi-
tionen zu lernen bereit sei, einen Weg zu einer 6kumenischen Theologie des
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»Gerechten Friedens« zeigen wird. So hat uns Prof. Moltmann zu Beginn der
Tagung darauf hingewiesen, wie sehr wir eine solche Theologie nétig haben:
eine Theologie, die sich fiir das Leben angesichts der Bedrohung durch eine
apokalyptische Religion des Todes einsetzt.
In seiner Antrittsvorlesung erlauterte Prof. Enns den Aufrif} eines theologi-
schen Programms: » Towards an Ecumenical Theology of Peace« (»Auf dem
Weg zu einer 6kumenischen Theologie des Gerechten Friedens«). Eine
solche Theologie wird als 6kumenische Bemithung entwickelt, die davon
ausgeht, dafl Friede sowohl eine Gabe als auch ein Auftrag ist. Es bedarf
einer eschatologischen Sichtweise, um das zu verstehen, das heifit, die Voll-
endung des Friedens in Zukunft, der biblische Schalom, sollte sich in der
Gemeinschaft der Kirchen widerspiegeln. Der trinitarische Bezugsrahmen,
der uns auf Gottes fortwidhrende Gegenwart innerhalb und auflerhalb der
Kirche aufmerksam macht, ist die Grundlage einer solchen Theologie, die
nicht nur das Zeugnis der Kirchen, sondern auch ihre Feiern und Gottes-
dienste einschlieflen sollte, so daf} die Kirche ein Modell fiir den Gerechten
Frieden wird.
Die Freie Universitdt und das niederlindische Mennonitische Seminar
begriufiten Prof. Dr. Fernando Enns als ihren neuen Lehrstuhlinhaber und
Direktor des »Amsterdam Study Centre of Religion, Peace and Justice Stu-
dies«, der Pfarrer und Wissenschaftler sowohl mit mennonitischem als auch
nichtmennonitischem Hintergrund anregen wird, zur weiteren Entwicklung
einer 6kumenischen Theologie des Gerechten Friedens beizutragen.

Fulco van Hulst

Menno Simons und die frithen Taufer — eine Publikation des Mennonitischen
Geschichtsvereins im Jubildumsjahr

Vor 450 Jahren starb Menno Simons, einer der bedeutendsten Tauferfithrer
der zweiten Generation. Nach ihm werden weltweit tauferische Glaubensge-
meinschaften als »Mennoniten« benannt, ironischerweise nicht in seiner
Heimat, den Niederlanden, wo sie sich »doopsgezinde« (Taufgesinnte)
nennen. Der Mennonitische Geschichtsverein hat es unternommen, aus
Anlafd des Jubilaums an den namhaften Tauferfithrer zu erinnern und sein
Wirken und das der ersten Tdufer im Zusammenhang ihrer Zeit darzustellen.
In drei Vorlesungen zu den Urspriingen des Taufertums in der Schweiz, zur
Téauferherrschaft in Miinster und zu Menno Simons stellt Hans-Jiirgen Goertz
die heutige Sicht der konfessionellen Urspriinge dar. Zeittafeln zu jeder Vor-
lesung markieren die wichtigsten Ereignisse. Hans-Joachim Jaschke, Weih-
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bischof in Hamburg, und Christoph Wiebe, Pfarrer in Krefeld, steuern je eine
Predigt bei, die Menno Simons’ Wahlspruch aus 1. Korinther 3, Vers 11 aus-
legt: »Einen anderen Grund kann niemand legen aufier dem, der gelegt ist:
Jesus Christus.«

Mit dieser Veroftentlichung eroffnet der Mennontische Geschichtsverein eine
neue Reihe, die Beihefte der Mennonitischen Geschichtsbldtter, die sich in Aus-
stattung, Format und typographische Gestaltung an die Geschichtsblitter
anlehnt. Menno Simons und die friihen Tdufer. Drei Vorlesungen von Hans-
Jiirgen Goertz mit zwei Predigten von Hans-Joachim Jaschke und Christoph
Wiebe (Beihefte der Mennonitischen Geschichtsbldtter 1), Bolanden 2011, 80 S.,
brosch.

Rund 190 Briefe und Dokumente Hermann von Beckeraths aufgetaucht
Crefeld, den 15. October 1835.
Geliebtes Lottchen!
[...] Die kleine Erkaltung, von der ich Dir gestern schrieb, hat mich heute noch
nicht verlassen. Ich mag dem Gedanken nicht Raum geben, dafS sie mich hin-
dern konnte, am Sonntag zu reisen und noch weniger mag ich an die Moglich-
keit denken, dafS deswegen unsere Hochzeit um 8 Tage verschoben werden
miifite; ich hoffe vielmehr, Dir morgen meine ginzliche Befreiung von diesem
Unwohlseyn, dessen Fortdauer, so durchaus unbedeutend es auch ist, in diesem
Augenblick sehr geniren wiirde, berichten zu konnen. Die Erkdltung hat, wie
Wilhelm mir sagt, ihren Sitz allein in der Haut, sey daher ganz leicht und werde
bald voriibergehn [...]
Dein treuer Hermann
Sie geht dann aber doch nicht voriiber, die Erkéltung, sondern erweist sich als
hartnickig. Mehrmals miissen der Hochzeitstermin verschoben und die
Tugend der Geduld beschworen werden, und das junge Paar Hermann von
Beckerath (Krefeld) und Charlotte Heilmann (Wuppertal) schreibt sich sehn-
suchts- und trostvolle Briefe. Ob die »mit einer zu grofien Thatigkeit des Ner-
vensystems verbundene katarrhalische Affection« (Brief vom 2. 11. 1835)
nicht doch auch noch andere Ursachen hatte?
Diese Briefe aus dem Jahr 1835 sind Teil eines Konvoluts von rund 190
Schriftstiicken, grofitenteils aus der Feder Hermann von Beckeraths (1801 bis
1870), die 2010 von Herrn Giinter Berchmans aus Krefeld der Mennoniten-
gemeinde Krefeld als Vorlaf} iibergeben wurden, um sicherzustellen, daf§ sie
nicht verloren gehen. Seine 2003 verstorbene Frau Ingrid Berchmans gebo-
rene Crous war eine direkte Nachfahrin Hermann von Beckeraths, die
Schriftstiicke wurden mehrere Generationen hindurch in der Familie weiter-
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gegeben. Manche von ihnen sind nicht als Autographen, sondern in Abschrift
iiberliefert.

Die beiden zitierten Briefe vom 15. Oktober und 2. November 1835 gehéren
zu einem ersten Teil von 39 Briefen, die fast alle aus der Zeit zwischen Juni
und November 1835 stammen und in die letzten Zeit vor der Eheschliefung
fallen.

Wihrend diese Dokumente privater Natur sind, enthilt ein zweiter Teil 112
Briefe aus den Jahren 1848 bis 1869, schwerpunktmifig aus den Jahren 1849
bis 1851, auch politikgeschichtlich interessante Informationen. Es war eine
politisch hochbedeutende Zeit im Leben Hermann von Beckeraths. Er war
Abgeordneter im nationalen Parlament (Paulskirche) und fiir einige Zeit
auch Finanzminister der Paulskirchenregierung.

Diese Briefe geben auch Einblicke in Beckeraths politisches Wirken. Im leider
nur halb iiberlieferten Brief vom 4. August 1848 (s. Abb.) berichtet Beckerath
seiner Frau aus Frankfurt, er habe das Amt des Finanzministers »als guter
Preufle, um der Ehre Preuflens willen angenommen«. Im September 1848
erwog Konig Friedrich Wilhelm IV., Beckerath zum preuischen Minister-
prasidenten zu machen, sah sich aber nicht in er Lage, Beckeraths Forderun-
gen (Abschaffung der Todesstrafe und der Adelstitel, Anerkennung einer Ver-
fassung) zu entsprechen.

Diese Briefe der Jahre 1849 bis 1851 sind aus Berlin geschrieben, wo Becke-
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rath ab August 1849 als Abgeordneter der zweiten Kammer des neugewahl-
ten preuffischen Landtages war.
Schliefllich sind noch 29 ganz unterschiedliche Schriftstiicke zu nennen:
Betrachtungen, Reiseberichte (Schweiz, Rhein), Notizen zu Biichern, Rede-
manuskripte und kuriose Dinge wie beispielsweise »Haare beider Mitter«
(gemeint sind die Mutter und die Schwiegermutter).
Alle Dokumente sind in einem ersten Durchgang stichwortartig erfafit, auf
einem Blatt (und einem Datensatz) wurden Eckdaten wie Ort und Zeit der
Abfassung, Empfinger und genannte Personen vorldufig festgehalten. Nun
kann die genauere Auswertung beginnen, und die Gemeinde wird iiberlegen,
was mit diesem einmaligen Erbe weiter geschieht. Man kann aber schon jetzt
sagen, dafl diese Dokumente Hermann von Beckerath als Privatmann in
einem neuen Licht erscheinen lassen. So zeigen manche Aufzeichnungen ihn
als humorvollen und selbstironischen Menschen. Das sind neue Aspekte im
Bild dieses Mannes, von dem Oberbiirgermeister Gregor Kathstede im April
letzten Jahres anldfilich der Vorstellung seiner Biographie sagte, er sei der
bedeutendste Sohn der Stadt gewesen. Diese Biographie Beckeraths von U.
Hettinger ist in der Gemeinde weiter erhaltlich.

Christoph Wiebe

Ausstellung: Reformation und Bauernkrieg — Kunst im geteilten Deutschland
Am 30. September 2011 wurde im Bauernkriegsmuseum (Kornmarktkirche)
der ehemaligen Reichsstadt Miihlhausen/Thiir. eine grofie Ausstellung zur
kinstlerischen Verarbeitung von Reformation und Bauernkrieg zwischen
1970 und 1990 in beiden deutschen Staaten er6finet.

Die Ausstellung ist vom 30. September bis 4. Dezember 2011 zu sehen und
wechselt danach fiir die Zeit vom 15. Januar bis 18. Marz 2012 an das Bau-
ernkriegsmuseum in Béblingen bei Stuttgart. Gezeigt werden Olbilder, Holz-
schnitte, Aquarelle, Radierungen und Skulpturen, die Kiinstler in der Deut-
schen Demokratischen Republik und in der Bundesrepublik Deutschland im
Gedenken an die beiden einschneidenden Ereignisse der deutschen
Geschichte geschaffen haben. Besonders zahlreich sind die ostdeutschen
Kiinstler vertreten, da Reformation und Bauernkrieg als Beginn einer revolu-
tiondaren Tradition (»frithbiirgerliche Revolution«), die in der Deutschen
Demokratischen Republik zu ihrem Ziel gekommen sei, tiber die Jahrzehnte,
vor allem in den Gedenkjahren 1975, 1983 und 1989, besonders intensiv
gewiirdigt wurden und ein festes Thema der kulturellen Arbeit am Geschichts-
bewufltsein dieses sozialistischen Staates waren. Zu sehen sind Werke von
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Heinz Zander, Otto Herbert Hajek, Bernhard Heisig und Werner Tiibke, der
das grofie, heute in jedem Reisefithrer heute erwahnte Panoramabild von der
»Friihbiirgerlichen Revolution« auf dem Schlachtberg bei Frankenhausen
geschaffen hat (1989), wo den Aufstindischen im Mai 1525 eine empfindliche
Niederlage zugefiigt wurde. In der Bundesrepublik gab es nicht solche Erin-
nerungsanldsse fiir die kiinstlerische Produktion. Hier haben einzelne Kiinst-
ler diesen historischen Stoff aus recht individuellen Griinden aufgegriffen. Zu
den wenigen gehorten HAP Grieshaber und Alfred Hrdlicka.
Begleitet wird die Ausstellung von einem reich bebilderten und sorgfiltig
gestalteten Bildband: Rolf Luhn, Thomas T. Miiller und Jiirgen Winter (Hg.),
Sichtungen & Einblicke. Zur kiinstlerischen Rezeption von Reformation und
Bauernkrieg im geteilten Deutschland. Michael Imhof Verlag, Petersberg 2011,
Grof$format, Glanzpapier, zahlreiche Abbildungen, 187 S.
Zusitzlich zur Reproduktion vieler Exponate enthilt der Band Aufsitze zu
einzelnen Aspekten dieser kiinstlerischen Rezeption von Reformation und
Bauernkrieg. Eingeleitet wird in die Rezeptionsgeschichte mit einem kennt-
nisreichen und informativen Beitrag des Miihlhduser Museumsdirektors
Thomas T. Miiller. Die Direktorin des Boblinger Bauernkriegsmuseums, Cor-
nelia Wenzel, berichtet tiber die Kunstsammlung in ihrem Museum. In wei-
teren Aufsitzen wird {iber Lutherbilder (Jutta Schuchard) und Miintzerbii-
sten (Giinter Vogler) geschrieben, iiber einzelne Kiinstler wie HAP Griesha-
ber, Alfred Hrdlicka, Horst Sakulowski, Werner Tiibke und andere. Zusam-
mengekommen ist eine ansehnliche Sammlung von Darstelllungen unter-
schiedlicher Kunststile: von Bildern, die sich in Rufnihe zur tiblichen Histo-
rienmalerei befinden, zu Bildern, die modernen Konzeptionen bis hin zur
ungegenstindlichen Malerei folgen.

Hans-Jiirgen Goertz

Corpus Schwenckfeldianorum digitalisiert

Zwischen 1907 und 1961 erschien zuerst in Leipzig, dann in Pennsburg die
neunzehnbindige kritische Ausgabe der Schriften Caspar Schwenckfelds und
zahlreicher erginzender Schriften und Dokumente aus den Jahren 1521 bis
1561. Fiir die Tauferforschung handelt es sich dabei um ein Quellencorpus
von grofler Bedeutung. Vollstindige Exemplare des neunzehnbindigen
Corpus gehoren zu den groflen Seltenheiten auf dem antiquarischen Buch-
markt und sind auch fiir die meisten Bibliotheken nicht erschwinglich. Daher
ist es sehr zu begriifien, dafl die Schwenkfelder Library das gesamte Corpus
Schwenckfeldianorum als Scan in PDF-Format publiziert hat. Die in Antiqua
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gesetzten englischen Textbestandteile (Einleitungen, Anmerkungen, Register)
sind elektronisch durchsuchbar, was die Arbeit mit den sehr umfangreichen
Texten erheblich erleichtern kann. Die DVD (»Corpus Schwenckfeldianorum
Digital Edition 2011«) ist fiir 15 $ zuziiglich Portokosten erhiltlich bei:
Schwenkfelder Heritage Center; 105 Seminary Street, Pennsburg, PA; 18073-
1898, U.S.A. Elektronisch: info@schwenkfelder.com; www. schwenkfelder.com.

Martin Rothkegel

Das Mennonitische Lexikon wird erneuert - www.mennlex.de

Langsam beginnt auch der zweite Teil des revidierten Mennonitischen Lexi-
kons zu wachsen. Nachdem der erste Teil mit Artikeln zu Personen weitge-
hend abgeschlossen ist und Artikel zu J. Lawrence Burkholder, Adalbert
Goertz, Johann Klaalen, Franklin H. Littell, A. James Reimer und Ross
Bender nachgetragen wurden, eréffnen die ersten ca. 30 Artikel den Teil der
Sachbegriffe zu Geschichte, Kultur und Theologie (Teil 2):

Antiklerikalismus Giitergemeinschaft
Antitduferische Streitschriften Identitat, (mennonitische)
Apokalyptik Liebe, briiderliche
Apostolisches Glaubensbekenntnis Moderne

Autobiographie Mystik

Bann Pluralismus/Relativismus
Bauernkrieg Postmoderne

Bewegungen, reformatorische Rechtfertigung

Bildersturm Reichstage

Christologie Schriftverstindnis, tuferisches
Drittes Reich Spiritualismus

Eschatologie Téufer/Téauferische Bewegungen
Gemeindeordnungen (im Taufertum) Tauferforschung

Geschichte Utopie

Gottesdienst Volkskultur
Gottesvorstellungen (Trinitit) Widerrufe

Ungefihr 120 weitere Artikel stehen in Teil 2 noch aus. Die meisten werden
zum Jahresende erwartet und anschlieffend moglichst ziigig fiir die Online-
Version libersetzt und redigiert.
Uber die allméhliche Entstehung des Lexikons soll in Zukunft regelmifig
berichtet werden. So gelingt es vielleicht, das Lexikon schon ins Gesprich zu
bringen, bevor es in einigen Jahren komplett vorliegen wird.

Hans-Jiirgen Goertz (Herausgeber)
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Kolloquium am Theologischen Seminar Bienenberg

Vom 1.-2. September 2011 trafen sich in Liestal bei Basel (Schweiz) rund 8o
Teilnehmer zu einem tduferhistorischen Kolloquium, das vom Theologischen
Seminar Bienenberg in Zusammenarbeit mit dem Schweizerischen Verein fiir
Taufergeschichte, dem Mennonitischen Geschichtsverein und der Associa-
tion Frangaise d’Histoire anabaptiste-mennonite organisiert wurde. Anlaf}
dafiir war der 300. Jahrestag des groflen Berner Taufer-Exodus vom 13. Juli
2011, bei dem ungefihr 350 einheimische tauferische Frauen und Ménner auf
Druck der Berner Obrigkeit ihre Heimat auf ewig zu verlassen hatten.

Der gewihlte Tagungstitel (»Bis das gantze Land von disem Unkraut berei-
nigt sejin wird«) deutet an, daf§ die Mafinahmen der Berner Behorden zur
Ausweisung der Tdufer nicht blof3 von lokalhistorischem Interesse sind, son-
dern dariiber hinaus grundsitzliche theologische und politische Fragen zum
Umgang mit (nonkonformen) Minderheiten anstoflen. Nicht zuletzt auf-
grund dieser Aktualitdt konnte der am Theologischen Seminar Bienenberg
lehrende Historiker Hanspeter Jecker ein Publikum begriiffen, das aus einer
anregenden Mischung von ausgewiesenen Fachleuten und interessierten
Laien bestand. Leider muf3te das Auditorium zunichst zur Kenntnis nehmen,
dafl mit Hans Rudolf Lavater (Erlach) und Piet Visser (Amsterdam) gleich
zwei Referenten ihre Beitrdge zu wichtigen Themen aus gesundheitlichen
Griinden nicht prisentierten konnten.

Die ersten beiden Vortrige behandelten die kirchlich-religise und politisch-
gesellschaftliche Situation in Bern. Rudolf Dellsperger (Koniz) konzentrierte
sich zundchst vor allem auf die Beziehung zwischen Tiufertum und Pietis-
mus um 1700. Das Beispiel Bern eignet sich dafiir in herausragender Weise,
traten diese zwei religiosen Bewegungen hier doch zeitgleich und deutlich
wahrnehmbar auf. Vergleichen lassen sich dadurch nicht nur die jeweiligen
Anliegen, sondern auch die Reaktionen von Kirche und Obrigkeit auf die
beiden Dissidentengruppen. Auf weitere Forschungsergebnisse zu Konver-
genzen und Divergenzen aus dieser hochst turbulenten Zeit darf man
gespannt sein. Warum fiir Taufer der Aufenthalt in Grenzgebieten zuweilen
vorteilhaft sein konnte, wurde anschliefend im Beitrag von Theda Marx
(Bonigen) deutlich. Am Beispiel von Berner Taufern im luzernischen Entle-
buch zeigte sie, dafl bei der Jagd auf tauferische Grenzginger die Frage nach
dem exakten Grenzverlauf und der entsprechenden behérdlichen Zustindig-
keit auch schon damals den Amtsschimmel wiehern lief3.

Im zweiten Teil der Tagung riickten einzelne Personen im Umfeld der berni-
schen Repressionsmafinahmen verstirkt ins Blickfeld. Ausgehend von einer
Turmbuchliste mit Namen gefangener Taufer, die in eine bereits im Mirz
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1710 angeordnete, aber letztlich mifigliickte Deportation nach Ubersee invol-
viert waren, stellte Anne Augspurger Schmidt-Lange (Langhorne, PA) die
Ausweisung der Taufer in den weiteren Kontext der Kolonisationsbestrebun-
gen in Nordamerika. James Lowry (Hagerstown, MD) portritierte in seinem
Vortrag den Diplomaten Johann Ludwig Runckel, der im Auftrag der nieder-
lindischen Regierung und der niederlindischen Mennoniten gegen die harte
Tiuferpolitik in Bern intervenierte. Mit viel Verhandlungsgeschick und
erheblichen Geldsummen erzielte er jene geordneten Bedingungen, die den
grofen Berner Téuferexodus erst erméglichten. Sowohl informativ als auch
unterhaltsam war schliefflich der mit Anekdoten gespickte Einblick, den Hans
Minder (Lauperswil) in die geradezu detektivische Vorgehensweise bei der
genealogischen Feinarbeit gab, mit deren Hilfe Lebensgeschichten rekon-
struiert werden konnen.

Ausfiihrlich thematisiert wurde der historische Anlafl des Kolloquiums im
offentlichen Abendvortrag Hanspeter Jeckers (Liestal), der die Ereignisse von
1711 kenntnisreich im Zusammenhang der antitauferischen Mafinahmen in
Bern darstellte, die auf die »Endlésung in der Tauferfrage« zielten. Zusam-
men mit der Darstellung der grofiziigigen niederlindischen Hilfsaktionen,
aber auch mit dem Hinweis auf die Skepsis mancher Taufer gegeniiber dieser
ausgehandelten Moglichkeit zur Flucht lielen sich in der anschlieffenden Dis-
kussion leicht Briicken zu aktuellen theologischen und gesellschaftlichen
Themen schlagen.

In der vierten Einheit wurde nach den internationalen Auswirkungen der
bernischen Ereignisse gefragt. Robert Baecher (Mulhouse) konzentrierte sich
dabei auf das Elsafl, wo - wie bereits bei fritheren Verfolgungswellen -
1710/11 nun auch bernische Taufer mit niederlandischer Hilfe Asyl fanden.
Bemerkenswert ist, dafd sich im Elsaf gerade in jener Zeit Gemeinden finden,
die zwischen der amischen und reistischen Richtung stehen. Der Beitrag Kir-
stin Bentleys (Basel) widmete sich noch einmal dem grofleren sozialge-
schichtlichen Kontext der Tduferausweisungen. Auch wenn sich bis dahin
keine direkten Beziige von Taufern zu den Kolonisationsprojekten Christoph
von Graffenrieds (1661-1743) in North Carolina nachweisen lassen, wurde
deutlich, daf taufergeschichtliche Ereignisse nicht isoliert betrachtet werden
konnen. Ein Seitenthema der Tagung behandelte Matthias Rauert (Libeck/
Pécs); er zeigte, dafd es trotz vorhandener Moglichkeiten kaum zu Kontakten
zwischen Huttererkolonien und tauferischen Fliichtlingen aus der Schweiz
kam.

Der Abschlufy der Tagung war dem Thema »Identititsfindung im Span-
nungsfeld von Integration und Separation« gewidmet. Die Rede von einer
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»mennonitischen Identitit« bezeichnete Christoph Wiebe (Krefeld) in seinem
Referat als fragwiirdig und pladierte dafiir, mennonitische Glaubensgrund-
sdtze als symbolische Grenzen zu verstehen. Damit wiirde der grolen Vielfalt
an tauferisch-mennonitischen Traditionen und theologischen Ansitzen ange-
messen Rechnung getragen, auch wenn Mennoniten damit kaum als Konfes-
sionskirche bezeichnet werden konnen. In der anschlieflenden Bilanz, die
Neal Blough (Paris) und Hanspeter Jecker (Liestal) zogen, wurde rasch deut-
lich, daf3 die aufgeworfenen Fragen geniigend Stoff fiir eine nichste Tagung
liefern.

Lukas Amstutz

Wer sind die Mennoniten? — Ein neues Faltblatt des Geschichtsvereins
Mennoniten miissen immer wieder erklaren, wer sie sind. Der Informations-
bedarf innerhalb wie auflerhalb mennonitischer Gemeinden ist grof, und die
vielfiltigen Informationen, die iber Mennoniten verbreitet werden, sind oft
einseitig. Der Mennonitische Geschichtsverein hat darum ein Faltblatt »Wer
sind die Mennoniten?« herausgebracht, das er mennonitischen Gemeinden
kostenlos zur Verfiigung stellt. In fundierter und konzentrierter Weise wird
die mennonitische Vielfalt in Geschichte und Gegenwart dargestellt. Das Falt-
blatt im Querformat A 4 ist bewufit textlastig. Aufler einer Abbildung der
Menno-Simons-Gedéchtnisstitte und einer Kolumne mit Literaturangaben
und mennonitischen Internetadressen enthilt es ausschlieflich Text. Inhalt-
liche Schwerpunkte sind die tduferischen Urspriinge im 16. Jahrhundert
sowie die heutige weltweite Verbreitung. Auch Rufflandriickwanderer und
Briidergemeinden werden erwahnt, womit der gegenwirtigen Sitution in der
Bundesrepublik Rechnung getragen wird. Das Faltblatt kann von Gemeinden
bestellt werden bei der Mennonitischen Forschungsstelle: Am Hollerbrunnen
23, 67295 Bolanden-Weierhof, mennoforsch@t-online.de.

Christoph Wiebe

Japanische Dissertation zur Reformation in Miinster
Im Mirz dieses Jahres wurde Tetsuya Nagamoto mit einer Untersuchung zur
Reformations- und Tduferbewegung in Miinster von 1525 bis 1534 an der
japanischen Tohoku-Universitit promoviert. Darin zeichnet er ein Gesamt-
bild der sozialen Bewegungen der Stadt. In der nichsten Ausgabe der Men-
nonitischen Geschichtsblitter wird die Arbeit genauer vorgestellt.

MGBI
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Nachrufe

Gordon D. Kaufman (1925-2011)

Gordon D. Kaufman war einer der bekanntesten mennonitischen Theologen
der Moderne und ein wichtiger Vertreter des theologischen Liberalismus. Er
starb am 22. Juli 2011 im Kreis seiner Familie in Cambridge, Mass., USA, im
Alter von 86 Jahren. Er war emeritierter Professor fiir Theologie an der Divi-
nity School der Harvard University.

Kaufman hat sich in theologischen Kreisen weltweit einen Ruf als ein Theo-
loge geschaffen, der das traditionelle Gottesverstandnis in Frage stellte und
schlieflich vorgeschlagen hat, den Begriff »Gott« am besten als »serependi-
pitous creativity« (Schopfungskraft, die gliicklicherweise zum Guten wirkt,
aber fiir den Menschen unverfiigbar ist) zu fassen, anstatt weiterhin vom
Glauben an ein allméchtiges, personales Sein zu sprechen, das das Universum
kontrolliert (vgl. Gary Dorrien, The Making of American Liberal Theology:
Crisis, Irony, and Postmodernity, Bd. 3: 1950-2005, 2006). Weniger bekannt
ist, dafy Kaufman Mennonit war. Sein Vater Edmund G. Kaufman (ebenfalls
Theologe) war viele Jahre lang Prisident des Bethel Colleges in Kansas. Sein
Buch Noenresistance and Responsibility, and Other Mennonite Essays (Newton
1979) sowie seine autobiographischen Aufsitze der letzten Jahre lassen Kauf-
mans nachhaltiges Interesse an mennonitischen Themen erkennen.
Wihrend des Zweiten Weltkriegs war Kaufman Kriegsdienstverweigerer und
leistete einen Ersatzdienst im Civilian Public Service ab. Er schrieb spéter, daf3
diese Erfahrung seinem Leben eine andere Richtung gegeben habe. Ur-
" spriinglich wollte er Mathematik studieren, dann aber entschied er sich fiir
Theologie, die ihm angesichts der Krisen in der Welt deutlich relevanter zu
sein schien. Kaufmans Theologie, so wie sie sich entwickelte, stellte stets
Anliegen der Ethik in den Mittelpunkt.

Das Anliegen, die Ethik mit theologischer Reflexion zu verbinden, war das
besondere mennonitische Element in Kaufmans Theologie. Er war kein Bibli-
zist und er verlor nicht viel Zeit damit, sein Augenmerk auf die christliche
Gemeinde zu richten, zwei zentrale Aspekte der meisten mennonitischen
theologischen Veréffentlichungen in Nordamerika (besonders offensichtlich
im Werk John H. Yoders). Kaufman bemiihte sich stets darum aufzuzeigen,
welche Bedeutung der Theologie fiir »Humanisierung« zukommt, und
danach zu suchen, was dem Frieden auf der Erde dient.
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Kaufman absolvierte das Graduiertenstudium in Philosophie und Theologie
an der Universitdt von Chicago und an der Yale Divinity School in New
Haven. Der Lehrer, der thn am meisten prigte, war H. Richard Niebuhr
(Yale), der eine Generation der einflufSreichsten nordamerikanischen Theo-
logen ausgebildet hat. Kaufman lehrte einige Jahre am Pomona College in
Siidkalifornien. In dieser Zeit wurde er zum Prediger in der General Confe-
rence Mennonite Church ordiniert; an dieser Ordination hielt er sein Leben
lang fest. Er wechselte 1958 zur Vanderbuilt Divinity School in Nashville,
Tennesee, und wurde 1963 an die Theologische Fakultit der Harvard Uni-
versity (Cambridge, Mass.) berufen, wo er bis zu seinem Eintritt in den Ruhe-
stand und weit dartiber hinaus tatig war.

Seit 1960 vertffentlichte Kaufman eine Reihe wichtiger Biicher, die vor allem
wegen ihrer Kiirze und Klarheit bemerkenswert waren. Er war ein produkti-
ver Denker und Autor, brachte aber seine Publikationen nicht iiberstiirzt
heraus. In jedem seiner Biicher stellte er sich der Herausforderung an die
Glaubensiiberzeugungen der christlichen Kirchen, die von der Moderne aus-
ging, und suchte nach einer fiir das Wohlergehen der Menschheit forderli-
chen Deutung.

Sein erstes Buch Relativism, Knowledge and Faith (1960), die aktualisierte
Fassung seiner Dissertation (Yale University, 1955), war ein Wegweiser fiir
seine weitere akademische Laufbahn. Er erkundete die Maglichkeiten fiir
den Glauben in der modernen Welt, die so viele seiner Grundlagen erschiit-
tert hatte.

In den frithen Jahren seiner Lehrtitigkeit stellte Kaufman sich der Aufgabe,
ein dogmatisches Lehrbuch nach dem Vorbild herkémmlicher Aufrisse zu
verfassen. Dabei entstand ein umfangreiches, recht konventionelles Hand-
buch: Systematic Theology: A Historicist Perspective (1968). Noch bevor das
Buch im Druck erschien, hatte Kaufman einen Richtungswechsel vollzogen
und sich entschlossen, radikalere Fragen an die theologische Tradition zu
stellen, indem er sich dem grundsitzlichen Thema jeder Theologie zuwandte,
der Frage nach dem Gottesverstandnis.

Mit der Veroffentlichung von God the Problem (1972) trat Kaufman an die
vorderste Front der akademischen christlichen Theologie. Er distanzierte sich
von den eingefahrenen Wegen des Denkens tiber Gott und schlug vor,
moderne Christen sollten ernsthaft und kritisch tiberdenken, was sie eigent-
lich meinen, wenn sie Gottes Wirklichkeit in der Welt der Gegenwart beteu-
ern, in der sie selbst leben.

In seinem schmalen, aber einflufireichen Buch An Essay on Theological
Method (1975, 3. Aufl. 1995) entwickelt Kaufman das Konzept theologischer
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Arbeit, dem er in seinen weiteren Veroffentlichungen folgen wird. Sein
Schliisselprinzip ist die Annahme, daf3 jede Theologie menschliches Werk ist,
sich auf menschliche Fragen bezieht und mit menschlicher Vernunft in
Angrift genommen wird. Er widersetzte sich jedem Versuch, theologische
Aussagen mit der Behauptung besonderer gottlicher Vollmacht zu versehen.
Auch Dogmen und Glaubensbekenntnisse sind in seinen Augen Erzeugnisse
des menschlichen Geistes. So rdumte er mystifizierend-autoritire Aussagen
iiber absolute Wahrheiten aus dem Weg und glaubte damit Raum fiir krea-
tive, von Menschen konstruierte Theologie zu schaffen, die der »Humanisie-
rung« dienen konnte, das heifit der Menschwerdung der Menschen.
Kaufman veréffentlichte seine Bemiihungen um eine konstruktive Theologie
zundchst mit dem Buch Theological Imagination: Constructing the Concept of
God (1981). Er kombinierte seine lebenslange Leidenschaft fiir die Friedens-
arbeit mit dem entstehenden konstruktiven theologischen Werk in seiner
Theology for a Nuclear Age (1985, dt. 1987), eine Ausarbeitung der Rede, die
er 1982 gehalten hatte, nachdem er zum Préisidenten der American Academy
of Religion gewihlt worden war.

Seine Arbeit erreichte ihren Hohepunkt in seinem umfangreichen Werk In
Face of Mystery: A Constructive Theology (1993). Dieses Buch, ein sorgfaltig
gestaltetes Lehrstiick einer christlicher Theologie auf der Grundlage der
Erfahrung von Menschen der Moderne, erhielt 1995 einen Preis der Academy
of Religion. Kaufman iiberraschte nicht wenige Leser, indem er Jesus als Leit-
bild prisentierte und dessen Weg aufopferungsvoller Liebe als die beste Vor-
stellung von Gott: Es vermag christlichen Glauben und das menschliche
Leben zu bewahren.

Kaufman meinte, daf diese Wertschatzung von Jesus als Leitbild sich aus
einer rigorosen Methode theologischer Konstruktion ergab, die auf ganz und
gar modernen Priamissen beruhte. Er reklamierte keinen Offenbarungsan-
spruch fiir Schrift oder Tradition, sondern verstand die gesamte theologische
Arbeit als menschliches Werk, das im Raum der Geschichte auf der Grund-
lage historischer Erkenntnis geleistet wird. Eine zentrale Quelle seines Den-
kens war die moderne Wissenschaft mit ihrer Evolutionstheorie. Gordon
Kaufman unterstiitzte nicht den christlichen Anspruch auf einen einzigarti-
gen Zugang zur Wahrheit. Stattdessen meinte er, was auch immer fiir die
christliche Theologie wahr sei, miisse Friichte bringen in einem Leben, das
heute an der Seite von Menschen zu fithren ist, die eines anderen Glaubens
sind oder iiberhaupt nicht glauben.

God, Mystery, Diversity: Christian Theology in a Pluralistic Age (1996) ist eine
kiirzere und leichter zugangliche Fassung seines Hauptwerks In Face of
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Mystery. Die beiden letzten Biicher Kaufmans In the Beginning ... Creativity
(2004) und Jesus and Creativity (2006) sind als erweiterte Fufinoten zu ver-
stehen, in denen Kaufman seine Uberlegungen zu den wichtigsten Themen
des grofen Buchs aus dem Jahr 1993 weiterfithrt. Schliefilich ist zu erwdhnen,
dafl Kaufman mit zwei Festschriften geehrt wurde: Theology at the End of
Modernity, herausgegeben von Sheila Greeve Daveney (1991) und zugeignet
von Kollegen und Schiilern Kaufmans. Die zweite Festschrift war ein Versuch,
Kaufmans Theologie aus mennonitischer Perspektive zu wiirdigen: Menno-
nite Theology in Face of Modernity, hg. von Alain Epp Weaver (1996).
Kaufmans Theologie rief in Kreisen mennonitischer Theologen immer sehr
widerspriichliche Reaktionen hervor. Sein Zugang zur Theologie eher iiber
die Naturwissenschaft und andere akademische Disziplinen als von der
Schrift und der Kirche her trennte ihn von den meisten mennonitischen
Theologen, deren Arbeit mit kirchlichen Colleges oder Seminaren verbunden
war. Nur gelegentlich sprach oder veréffentlichte er im mennonitischen Kon-
text. Besonders aber nach dem Erscheinen seines Buches In Face of Mystery
(1993) wurde sein Werk trotzdem als Ausdruck mennonitischer Sichtweise
anerkannt, derzufolge christlicher Glaube in der Orientierung an Leben und
Verkiindigung Jesu seine eigentliche Gestalt annimmt.
Ted Grimsrud
Ubersetzt von Hans Adolf Hertzler und Hans-Jiirgen Goertz

Adalbert Goertz (1928—2011)

Am 7. Mai 2011 starb der Physiker Dr. Adalbert Goertz, der auch vielen in
Deutschland als westpreufiischer Familienforscher bekannt geworden ist, in
Colorado Springs, Col., USA. Er wurde am 3. Dezember 1928 auf der von
seinem Vater gepachteten Domine in Langenau, Kr. Rosenberg, Westpreu-
3en, geboren. Sein Vater war Paul Gerhard Goertz (1887-1945), seine Mutter
Margarete Goertz geb. Schukat. Die Kindheit verbrachte Adalbert Goertz auf
dem von seinen Eltern gekauften Gut Powarben bei K6nigsberg, Ostpreuflen.
Im Zweiten Weltkrieg verlor er seinen Vater und drei Briider, seine Mutter
starb 1996 in Thunder Bay, Ontario, Kanada.

Adalbert Goertz besuchte von 1939 bis 1944 das Friedrichs-Kollegium in
Konigsberg, erlebte die schweren Bombenangriffe auf die Innenstadt Konigs-
bergs im Sommer 1944, im Juli desselben Jahres wurde er als Flakhelfer an
die Heimatfront eingezogen und Ende Februar 1945 per Schiff iiber Goten-
hafen und Swinemiinde nach Westdeutschland evakuiert. Nach verschiede-
nen Stationen legte er 1950 das Abitur in St. Peter-Ording (Schleswig-Hol-
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stein) ab und nahm sein Studium am Upland College, in Upland, Kalifornien,
auf, das von der Kirche der Brethren of Christ gefithrt wurde. 1958 legte er
das Diplomexamen in Physik an der Johann Wolfgang Goethe-Universitit in
Frankfurt am Main ab. Im gleichen Jahr heiratete er die gebiirtige Danzigerin
Birbel Kittler in der Mennonitenkirche von Neuwied-Torney. Mit zwei Kin-
dern wanderte die Familie 1960 nach Boulder, Colorado, aus. Hier fand Adal-
bert Goertz Arbeit als Physiker und wurde 1968 an der Universitit von Colo-
rado in seinem Fach promoviert. Danach zog die Familie nach Waynesboro,
Pennsylvania, wo Goertz an verschiedenen Colleges als Physiker und Mathe-
matiker unterrichtete. Er lehrte auch an den Universititen von South Florida
und an der westindischen Universitit von Jamaica. Im November 1997 kehrte
die Familie nach Colorado zuriick und schlof sich der Mennonitengemeinde
Beth-El in Colorado Springs an. Adalbert Goertz hinterlifit seine Frau und
fiinf Kinder.
Neben seiner beruflichen Titigkeit widmete er sich der Familienforschung
und verdffentlichte unter anderem im WestpreufSischen Geschlechterbuch die
Stammfolge Goertz (1964). Zusammen mit anderen verfaite er den Genea-
logical Guide to East and Westprussia (Ost- und Westpreuflen): Records, Sour-
ces, Publications and Events, erw. Ausgabe 2003 und 2004. Er hat mehr als 250
Artikel in deutscher Sprache in acht deutschen Zeitschriften (vor allem in Alt-
preufSische Geschlechterkunde, AltpreufSische Geschlechterkunde-Familienar-
chiv und Ostdeutsche Familienkunde) verdffentlicht sowie 40 Artikel in vier
nordamerikanischen Zeitschriften (vor allem in Mennonite Family History).
Mehr als 65 Listen zu West- und Ostpreuflen, auch zu Brandenburg und Ruf3-
land hat er ins Internet gestellt (www.mennonitegenealogy.com). SchliefSlich
war er an der Erweiterung der Website »Findagrave« (Nachweis iiber Griber
auf Friedhofen weltweit) beteiligt.
Eine ausfiihrliche Bibliographie seiner Veroffentlichungen ist im Internet zu
finden (s.0.). Er steuerte unter anderem einige Artikel zum Mennonitischen
Lexikon, zu den Mennonitischen Geschichtsblittern und zu Mennonite Quar-
terly Review bei. Auch um die Vorfahren miitterlicherseits in Litauen und im
Salzburger Land hat er sich genealogisch bemiiht. Er war stets bereit, Aus-
kiinfte aus dem Schatz seines Wissens zu erteilen, und nahm mit besonderem
Interesse an der historischen Erforschung des westpreuffiischen Mennoniten-
tums teil.
Hans-Jiirgen Goertz
(nach Hinweisen von Dr. Edward R. Brandt und Glenn Penner)
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Irvin B. Horst (1915-20m)

Am 23. April 2011 starb in Harrisonburg (USA) der Kirchenhistoriker Irvin
Buckwalter Horst im Alter von 95 Jahren. Er war von 1967 bis 1985 in
Amsterdam Professor fiir die Geschichte der Tdufer und acht Jahre lang
Schriftleiter der Doopsgezinde Bijdragen (DB).

Irvin Horst wurde am 31. Mai 1915 in Lancaster, Pennsylvania, in eine men-
nonitische Familie Schweizer Herkunft hinein geboren. Nach dem Ende
seiner Oberschulzeit arbeitete er von 1933 bis 1937 bei den Berkshire Knit-
ting Mills, danach begann er sein Studium am Eastern Mennonite College
(jetzt Eastern Mennonite University, EMU) in Harrisonburg, Virginia, seiner
»alma mater« wo er 1941 seinen Bachelor der Theologie erwarb. Danach
wurde er als anerkannter Wehrdienstverweigerer aus Gewissensgriinden in
einem landwirtschaftlichen Projekt in Grottoes, Virginia, im Dienst des Civi-
lian Public Service angestellt. 1944 heiratete er Ava Mae Rohrer und wurde
als PR-Manager beim Mennonite Central Committee angestellt. Zwischen
1946 und 1948 wurde er als Geschaftsfithrer fiir die Niederlande und Frank-
reich nach Amsterdam entsandt. Dennoch lief§ ihn der Wunsch nach weite-
ren Studien nicht los. Zuriick in den Vereinigten Staaten erwarb er 1949 am
Goshen College, Indiana, seinen Bachelor of Arts und danach sein Masterdi-
plom an der University of Pennsylvania in Philadelphia. Von 1950 bis 1953
arbeitete er erneut fiir das MCC in den Niederlanden, zugleich nahm er
jedoch ein Geschichtsstudium an der Universitit von Amsterdam (UvA) auf,
bei dem berithmten, aber nicht unumstrittenen Hochschullehrer Dr. Jan
Romein. Nach Abschluf8 dieses Studiums ging er 1955 an das Institute of
Historical Research nach London, wo er auf Romeins Dringen hin eine Dok-
torarbeit iiber das englische Taufertum beginnen sollte.

Die Bekanntschaft mit den Niederlanden des Menno Simons und seinen
eigenwilligen Nachfahren der Nachkriegszeit sollte einen Einfluf3 auf seine
weitere personliche und berufliche Entwicklung haben. So dirfte es kein
Zufall sein, daf} das dritte Kind von Ava und Irvin Horst, Daniel, der 1958
geboren wurde, mit zweitem Vornamen »Romein« hiel. Davor wurden dem
Paar die Tochter Marlise (1951) und Rachel (1955) geboren, 1959 folgte
schliefllich Joanna. Als junger Amerikaner, der anfinglich die Anabaptist
Vision Harold S. Benders eingesogen hatte, erstaunte ihn das geschniegelt
institutionalisierte Wesen des reichlich freisinnigen Tdufertums in den Nie-
derlanden. 1952 gehorte Horst auch, gemeinsam mit anderen jungen Akade-
mikern, Missionsarbeitern und Hilfsdienstleistenden aus den USA, unter
ihnen John Howard Yoder, zu den Griindern der sogenannten Concern
Group, die sich ab und zu in Amsterdam traf. Diese Gruppe brachte bis 1958
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eine Anzahl kritischer Schriften heraus. » Concern« wurde allerdings, inspi-
riert unter anderem von Karl Barth und Emil Brunner, vor allem in den Ver-
einigten Staaten zu einer Laus im tduferisch-mennonitischen Pelz. In dieser
Gruppe wurde die Verherrlichung der tauferischen Identitit kritisch gesehen,
und es erging der Aufruf, sich an den Ausgangspunkten des Christentums
neu zu orientieren. Dabei galt das etwas verwisserte Destillat des niederlin-
dischen Mennonitentums als negatives Vorbild, auch wenn das nicht laut aus-
gesprochen wurde. Weder »Concern«, noch Benders Auffassung sollten auch
nur die geringste Wirkung auf diese merkwiirdige Variante des weltweiten
Mennonitentums ausgeiibt haben — mit der Ausnahme auf die »Vredes-
groeps, die damalige Friedensgruppe. »Im Umbkreis des Seminarie (theologi-
sches Seminar der Taufgesinnten in Amsterdam) hat sich niemand fiir die
Anabaptist Vision eingesetzt. Man stand ihr gleichgiiltig gegeniiber«, war die
etwas resignierte Feststellung, die Horst in einem Interview mit den Doops-
gesinde Bijdragen 12/13 (1986/1987), S. 287, traf. Selber hatte er dazu aller-
dings auch kaum Versuche unternommen, weil er, inzwischen mit dem Semi-
nar und der Universitéit verbunden, zu der Einsicht gelangt war, dafl Benders
Schweizer Orientierung als »boost« (Impuls) fiir das zeitgendssische Menno-
nitentum eine vom tauferischen Aufbruch ziemlich abstrahierte Rekonstruk-
tion der Geschichte dargestellt hatte. In demselben Interview duflerte sich
Horst so: »Wer die Geschichte als Ganzes betrachtet, sieht, daf® Menno es
geschafft hat. In Amerika hat die ,,Goshen School«, vor allem Harold S.
Bender, sich die Schweizer Tradition zu eigen gemacht. Diese ist zwar wich-
tig, doch wurde sie durch die Schriften von Menno Simons und Tileman van
Braght am Leben erhalten, nicht durch die Briiderliche Vereinigung von
Schleitheim, die lingst nicht so bekannt geworden war wie das Bekenntnis
von Dordrecht. Das waren alles niederlindische Quellen« (8. 285). Als stiller
Glaubensgenosse sollte Horst dann in den Niederlanden eine Art einsamer
Pilgrim bleiben, leise kritisch, dennoch loyal in seinen Wanderungen zwi-
schen seinen schweizerisch-amerikanischen Wurzeln und diesem niederlin-
dischen Polder der Erblasser Mennos, die ihren Helden schon seit dem neun-
zehnten Jahrhundert in einer Granitsiule auf einer vom Wind durchwehten
Wiese in Witmarsum weggesteckt hatten.

Horst kehrte von 1955 bis 1966 an seine akademische Heimstitte in Harri-
sonburg, die EMU, zuriick, um dort englische Literatur und Kirchenge-
schichte zu unterrichten. Dort griindete er auch die »Menno Simons Histori-
cal Library, die er wihrend seines beruflich aktiven Lebens mit europii-
schen, speziell niederlindischen alten Drucken auf tduferischem Gebiet
(Biicher, Pamphlete und Graphik, speziell von Jan Luyken) anfiillte - teilweise
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kauflich erworben, teilweise wurden sie der Library auch geschenkt. Horst
befand sich damit in einer Tradition nordamerikanischer Groéfien wie Cor-
nelius Krahn und vor allem Harold Bender, die zwar dem schwer getroffenen
Nachkriegs-Europa mit der unvergefilichen MCC-Hilfe zur Seite standen,
doch auch fiir einen » Appel und ein Ei« Teekisten voller Biicher ins Bethel
College, Indiana, und ganz besonders ins Goshen College mitnahmen.
»Bender and Horst were bound together by a mutual zeal for Mennonite
History and rare-book collecting. To have the bookish Irvin Horst in Amster-
dam [in 1946] was a heaven-sent opportunity for Bender and for Goshen’s
historical library, so ist in der Bender-Biographie Albert Keims (Scottdale,
PA, 1988, S. 379) zu lesen.

Der Antrieb fiir Horst, nach Goshen nun auch in Harrisonburg die zweite
nordamerikanische Sammlung mennonitischer Schriften von Bedeutung zu
griinden, war also in Amsterdam geboren worden. Uber Jahrzehnte war er
ein fester und geschitzter Kunde niederlindischer Buchversteigerungen: ein
langer Mann mit dunkler Brille, sitzend auf einem engen, kleinen Klappstuhl
am Rande des Saals, sein Gesicht auf den Katalog gerichtet, der zwei Finger
mitsamt Schreiber hochhielt, sobald geboten werden mufite. Kisten voller sel-
tener Drucke (die ersten schon 1948) verschickte er nach Harrisonburg, wo
diese stiandig steigende Sammlung jetzt im »Irvin B. Horst Reading Room«
eingesehen werden kann. Hitte Horst sich jemals seiner tauferisch-histori-
schen Berufung und seiner Verpflichtung fiir sein religioses Hinterland ent-
ziehen kénnen, wire dieser Bibliophile durch und durch zweifellos Antiquar
geworden. Die alten Biinde waren ihm ans Herz gewachsen, oft zum Bedau-
ern der Verwalter der Doopsgezinde Bibliotheek in der Universititsbibliothek
Amsterdam (UBA), die miterlebten, wie ihnen niederlindische Unikate und
seltene Exemplare wieder und wieder vor der Nase weggeschnappt wurden -
Grund war der damals noch unangreifbare amerikanische Dollar. Im Ober-
geschof seines Hauses in Heemstede hiitete Horst seine Sammlung alter
Druckwerke, zu denen nur in wenigen Ausnahmefillen ein Besucher Zugang
erhielt. In seiner Freizeit produzierte er ab und zu Listen mit tduferischen
Doubletten und »antiquarischem Beifang, die einigen Fachgenossen und
Biichersammlern zu verniinftigen Preisen zum Kauf angeboten wurden.
1966 war Horst mit einem Stipendium der American Philosophical Society
erneut nach Amsterdam zuriickgekehrt, diesmal um iiber Sebastian Franck
zu forschen. Zuvor hatte er seine bibliographischen Studien zu den Schriften
Menno Simons’ beendet, die 1962 von Bob de Graaff in Nieuwkoop unter
dem Titel A Bibliography of Menno Simons verlegt wurden. Dieses Standard-
werk wurde von Prof. M. Herman de la Fontaine Verwey, dem begnadeten
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Bibliothekar der UBA mit einem Vorwort versehen. Jedoch sollte die Studie
zu Sebastian Franck nie das Licht der Welt erblicken, da die kirchlichen Hoch-
schullehrer der UvA, der Mennonit J. A. Qosterbaan und der Lutheraner W.
J. Kooiman, Horst iiberraschenderweise baten, den neuen Lehrstuhl einzu-
nehmen, der eigentlich fiir Nanne van der Zijpp bestimmt war. Van der Zijpp,
Lektor am Seminar seit 1954, hatte 1961 die Ehrendoktorwiirde der Theolo-
gie von der UvA erhalten und war 1964 auf den speziell fiir ihn geschaffenen
Lehrstuhl fiir die Geschichte der Taufgesinnten berufen worden. Noch ehe er
jedoch seine Antrittsvorlesung hatte halten konnen, war Nanne van der Zijpp
Anfang 1965 gestorben. Um dieses Vorhaben des Seminars an der UvA nicht
bitrokratischer Trégheit zu opfern, wurde sowohl von seiten des Seminars als
auch von seiten der Theologischen Fakultat und der UBA darauf gedrungen,
die vakante Stelle zu besetzen. Elf Jahre, nachdem er damit begonnen hatte,
hat Horst dann in dreimonatiger »Haft« im Hotel Kok unter Hochdruck seine
Dissertation beendet: Anabaptism and the English Reformation to 1558. Dabei
wurde er von dem Verleger De Graaff intensiv begleitet, der sich um die Fuf-
noten und die vorldufige Bibliographie kiimmerte und zusammen mit seiner
Frau Emmy bis tief in die Nacht hinein an der Schreibmaschine saf, um ein
provisorisches Exemplar der Dissertation herzustellen. Horst verteidigte die
Dissertation Anfang Mirz 1966 bei Kooiman — Romein war im Jahre 1962
verstorben — mit Erfolg, unter der Zusage, dafi eine gedruckte Fassung mit
einer vollstindig ausgearbeiteten Bibliographie und Anlagen bald erscheinen
wiirde. Das geschah 1972, als bei De Graaff eine deutlich erweiterte Auflage
unter dem neuen Obertitel The Radical Brethren veroffentlicht wurde. Seine
Antrittsvorlesung hielt Horst iiber Erasmus, the Anabaptists and the Problem
of Religious Unity. Am 31. Dezember 1968 erhielt die UBA endlich die Zusage,
dafl die UvA um Leihgaben der hochst seltenen Sammlung von Biichern,
Druckgraphiken und Handschriften der VDGA bereichert werden sollte. Die
nichttduferischen Werke wurden der Sammlung allerdings entzogen durch
eine Auswahlkommission, in der auch Horst einen Sitz hatte, und in vier Sit-
zungen zwischen 1970 und 1975 bei der Firma Beijers in Utrecht versteigert.
Im nachhinein muflte sich das aus buch- und kulturhistorischer Sicht als ein
sehr bedauerlicher Vorgang erweisen.

Wie dem auch sei, dieser neue Lehrstuhl bildete, versehen mit einer uniiber-
troffenen historischen Quellensammlung und einem eigenen Studiensaal,
dem Saal Mennonitica, ein akademisches Novum auf dem Gebiet der welt-
weiten Tauferforschung. Achtzehn Jahre lang, von 1967 bis 1985, sollte Horst
das niederlandische Gesicht der tauferischen Historiographie verkérpern und
international, auf den Fliigeln der Revolten der 6oer Jahre, zu einem »boo-

239



ming business« fithren helfen. Das geschah im wesentlichen durch die Revi-
sion der Tauferforschung und die Erforschung der Radikalen Reformation,
die mit George Hunston Williams, James M. Stayer, Werner O. Packull, Hans-
Jurgen Goertz und Klaus Deppermann Benders eindimensionalem Derivat
des Taufertums ein Ende setzten. Innerhalb dieses innovativen Kraftfeldes hat
Horst sich niemals ganz wohl gefiihlt und sich daher bescheiden zuriickge-
halten. Daf3 eine neue Generation von Kirchenhistorikern und Historikern
ganz besonders auch die sozialen, 6konomischen und kulturellen Entwick-
lungen und Kontexte mit einbezog, wihrend sie selber nicht immer in der
Tradition von Kirche und Glauben standen, stand in vélligem Gegensatz zu
der Weise, wie nach Horsts Verstindnis Kirchengeschichte betrieben werden
sollte. Nicht von ungefihr erhielt das oben zitierte Interview; das Sjouke Vool-
stra (promovierte bei Horst 1982) und der jahrelange Assistent Dirk Visser
aus Anlaf} seines Abschieds vom Amt gefiihrt hatten, denn auch den Titel:
»Wer Kirchengeschichte schreibt, sollte wissen, was die Kirche ist.« Seine
Abschiedsvorlesung am 16. Dezember 1985, mit dem Titel Bewuste partici-
panten of onbewuste slachtoffers (Bewuf3te Teilhaber oder unbewufite Opfer),
handelte daher auch vom Charakter der Geschichte aus christlicher Sicht, weil
»Geschichte durch Gott bestimmt ist«. Auch als Akademiker hat Horst wie
ein gelassener Pilger die Welt durchwandert.

Obwohl er nach seinen bahnbrechenden Forschungen iiber das englische
Téufertum - eine bis dahin fast ganz vergessene Geschichte — und Mennos
Bibliographie kaum noch monographisch tatig war, ist sein Verdienst fiir die
tauferische Historiographie dennoch nicht gering gewesen. Dieser liegt vor
allem auf dem Gebiet der Erschlieffung geschichtlicher Quellen, ein Gebiet,
auf dem die Niederlande im Vergleich zum Ausland einen Nachholbedarf
hatten. So griindete Irvin Horst 1969 zusammen mit Professor Dr. J. N. Bak-
huizen van den Brink und anderen Kirchenhistorikern die Commissie tot
Uitgave van Documenta Anabaptistica Neerlandica (CUDAN), als deren
Sekretdr er titig wurde. In dieser prestigetrachtigen Textsammlung der DAN,
verlegt bei E. J. Brill in Leiden, erschienen, von der deutschen Téauferakten-
kommission inspiriert, wihrend seiner Tatigkeit als General editor bis 1988
funf Biande, darunter diirften die Martyrerverhore in Amsterdam, in Fries-
land und Groningen, redigiert von Professor Dr. Albert Mellink, und die
Chronik des »Huys der Liefde« (Haus der Liebe), herausgegeben von Alastair
Hamilton, dem Nachfolger Horsts auf dem Amsterdamer Lehrstuhl, die wich-
tigsten und interessantesten sein. In diesem Zusammenhang hatte Horst
gemeinsam mit seinem Assistenten das dazugehorige Mitteilungsblatt, das
sogenannte CUDAN Bulletin herausgegeben, das von 1969 bis 1981 erschien,
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und meistens Nachrichten und bibliographische »updates« enthielt. Im Bul-
letin 12 und 13 (1980-1981) erschienen die Referate eines Kollogiums an der
Theologischen Fakultit der UvA im Rahmen des 450jihrigen Jubildums des
niederlindischen Taufertums. Die von Dirk Visser zusammengestellte Biblio-
graphie gedruckter taufgesinnter Bekenntnisschriften erschienen im Bulletin
6 und 7 (1974-1975). Im Nachgang zu der DAN-Reihe gab Horst 1986 noch
einen Sammelband mit Beitrigen aus dem In- und Ausland heraus: The
Dutch Dissenters. A Critical Companion to their History and Ideas. Das Buch
enthielt sowohl eine Einleitung als auch einen Artikel aus seiner Feder:
»Menno Simons. The Road to a Voluntary Church«.

1974 war Horst an der Griindung des Doopsgezinde Historische Kring
(DHK), des Taufgesinnten Geschichtsvereins, beteiligt. In diesem Zusam-
menhang war er von 1977 (als Nachfolger von H. W. Meihuizen) bis 1985
zugleich Redakteur der Doopsgezinde Bijdragen. Darin erschienen verschie-
dene Artikel aus seiner Feder, wie beispielsweise der programmatische Uber-
blick »Brennpunkte in der Forschung der Radikalen Reformation« in: DB 1,
1975, »Die Hilfe der niederlandischen Taufgesinnten fiir die Hutterer-Briider
in der Slowakei im 17. und 18. Jahrhundert, in: DB 8 (1982), der 1985 auch
auf deutsch erschien, »Menno Simons und die Tradition des Augustinus, in:
DB 12-13 (1986-1987), der ebenfalls in The Mennonite Quarterly Review 62
(1988) veroffentlicht wurde.

Zudem soll sein 2. Kapitel des populédren Jubilaumsbandes aus dem Jahre
1980 nicht unerwihnt bleiben: Wederdopers, menisten, doopsgezinden — Wie-
dertiufer, Mennisten, Taufgesinnte: »De strijd om het fundament des geloofs,
van melchiorieten tot menisten«, und der Artikel »Menno Simons. Der neue
Mensch in der Gemeinschaft«, den Hans-Jiirgen Goertz in den Sammelband
Radikale Reformatoren (1978) aufnahm, von dem 1982 auch eine englische
Ubersetzung erschienen ist. Im Namen der DHK stellte Horst aus Anlaf} der
11. Weltkonferenz der Mennoniten, die vom 24.-29. Juli in StrafSburg abge-
halten wurde, eine weit geficherte Broschiire zusammen, in der die tauferi-
sche Weltgemeinschaft iiber die Schitze der Amsterdamer Archive zur Ver-
folgungs- und Emigrationsgeschichte der Schweizer und Pfilzer des 17. und
18. Jahrhunderts ausfiihrlich informiert wurde: The records at Amsterdam.
Dutch Aid to Swiss Brethren. Schlie8lich war Horst in seiner Funktion im
DHK zugleich Redakteur der Serie kleiner Texteditionen fiir den Gemeinde-
gebrauch, den Doperse Stemmen. Wie sehr die Erschliefung archivalischer
und gedruckter Quellen ihm ein Herzensanliegen war, zeigt seine Mitarbeit
bei den Faksimile-Ausgaben, die die befreundeten Antiquare Bob de Graaf
und Frits Knuf in der Reihe Mennonite Songbook herausgaben, wie das sehr
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seltene kleine Liederbuch des David Joris (1971) und zwei verschiedene Aus-
gaben (1564 und 1742) des Ausbund (1972 und 1973). Viel wichtiger war sein
Einfluf als Berater der Microfiche-Ausgabe dutzender gedruckter Quellen aus
der Doopsgezinde Bibliotheek durch die damals noch in der Schweiz ansis-
sige Inter Documentation Company (IDC), unter dem Titel: The Radical
Reformation Microfiche Project Section I: Mennonite and related sources up to
1600 (1977), der noch drei Ergdnzungsbinde folgten, und die seither um tau-
ferische und spiritualistische Quellen zum weiteren Europa erweitert wurde
(inzwischen enthilt die Sammlung insgesamt 7735 Titel).

1987 kehrten er und seine Frau nach Lancaster, Pennsylvania, zuriick. Dort
wurde er »scholar in residence« der Lancaster Mennonite Historical Society
(LMHS), ebenfalls mit einer wohlbestiickten Bibliothekskollektion zur regio-
nalen Geschichte. Dort machte Horst in dem ihm eigenen Tempo weiter mit
seinem »core business«. So rief er eine neue Quellenserie ins Leben, die Men-
nonite Sources and Documents. Darin veroffentlichte er 1988 selber eine eng-
lische Textedition des Dordrechter Glaubensbekenntnisses von 1632, das bis
zum heutigen Tage von grofier Bedeutung bei den konservativen Mennoni-
ten schweizerischer und siiddeutscher Herkunft ist. Inzwischen blieb er seiner
Sammelleidenschaft fiir alte Drucke treu, auch auf den Versteigerungen des
LMHS, und flog regelmifiig iiber den Atlantik, um an den wichtigsten Ver-
steigerungen der Niederlande teilzunehmen.

Meistens schaute er dann auf einen Kurzbesuch in den Zaal Mennonitica
hinein (»Dag Piet, 'm back), und verschwand dann fiir gew6hnlich genauso
gerduschlos, wie er gekommen war. Nach dem Tod seiner Frau Ava im Jahre
1994 zog Horst nach Harrisonburg um, wo er sich, auch dort schon 1987 zum
»scholar in residence« der historischen Bibliothek der Eastern Mennonite
University ernannt, beinahe tiglich in seinem eigenen »reading roome« von
Hunderten tiuferischer Drucke in Plano umringt wufite, vom kleinen Octa-
voformat bis zu Folianten, die zu irgendeinem Zeitpunkt durch ihn hierher
gekommen waren. Diese Routine behielt er bis ins sehr hohe Alter hinein bei,
auch nachdem er 2003 in die Virginia Mennonite Retirement Community
umgezogen war und seine geistigen Krifte allmahlich nachlieffen.

Ein akademischer Hohepunkt muf8 fiir ihn der Internationale Kongrefd gewe-
sen sein, der aus Anlaf} der 450-Jahresfeier zum Erscheinen des Fundament-
buches von Menno Simons am 23. und 24. Mirz 1990 auf dem Campus des
EMC abgehalten wurde. Als der von Gerald R. Brunk redigierte Kongref3-
band erschien, zeigte sich zu jedermanns Uberraschung, daf} dieser zugleich
als Festschrift fir Irvin Horst angelegt war: Menno Simons: A Reappraisal.
Essays in honor of Irvin B. Horst on the 450th Anniversary of the Fundament-

242



boek. Das Buch enthalt nicht nur eine Bibliographie von Horsts Veroffentli-
chungen (S. 199-207), sondern auch ein einnehmendes Portrit, geschrieben
von Myron Augsburger (S. 1-16), der auch den Abschiedsgottesdienst fiir
Horst am 29. April 2011 leiten sollte.
Eine solche Geste der Verehrung war Horst in den Niederlanden nicht zuteil
geworden - vermutlich war er dafiir doch zu sehr ein Pilger geblieben, ein
Wanderer zwischen den Welten, dessen Kopf sich mit den etwas béurisch
schroffen Holldndern hatte zufrieden geben miissen, wihrend sein Herz sich
verbunden wuf3te mit seinen »free church people«, die »more meek« das sanf-
tere Pennsylvania Dutch seiner Heimat sprachen. Auf3erdem hatte Horst sich
als Historiker niemals nachdriicklich in den Frontlinien profiliert: nicht auf
dem Gebiet der internationalen »Anabaptist studies«, wo die genannten
»Polygenesis«- und Sozialhistoriker brillierten, noch innerhalb der nieder-
lindischen kirchengeschichtlichen, damals noch sdulenmaflig aufgeglieder-
ten Landschaft, mit Gréflen wie Woltjer, De Jong und Augustin. Horst kannte
seinen Ort in dieser Welt der Kampfer und Streber und tat unerschiitterlich
sein Ding, als »Stiller im Lande«. Eitelkeit war ihm vollkommen fremd, aber
ob es ihn jemals geschmerzt hat, daf3 ihm eine derartige akademische »rite de
passage« vorenthalten war? Horst konnte sowieso nicht gut mit Lob umge-
hen, das an ihn gerichtet war. Das sog er immer demiitig, ein wenig schiich-
tern mit abgewandtem Gesicht, in einem »soft smile« ein. Was er dann wirk-
lich dachte, sollte nie jemand in Erfahrung bringen. »So, meinst Du, hmg,
wobei diesem Satz gewohnlich (auch beim Lesen eines solchen Nachrufs) zur
Relativierung noch zwei langsam artikulierte, leise »Ha-Ha« folgten.
Piet Visser
Ubersetzt von Martje Postma
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Mennonitischer Geschichtsverein

Protokoll der Mitgliederversammliung (MV)
Sonnabend, 3.9.2011, CH-3072 Ostermundingen-Bern

Anwesende (in alphabetischer Reihenfolge): Berliner Mennonitengemeinde e.V.
(bevollmichtigt vertreten durch Dr. Wolfgang Schultz), Helmut Dahlem,
Wilma Dahlem, Josef E. Enzenberger, Ruthild Foth, Harald Funck, Rainer
Funck, Daniel Geiser-Oppliger, Sibylla Hege-Bettac, Dankwart Horsch, Horst
Klaassen, Dr. Elisabeth Kludas, Dr. Marion Kobelt-Groch, Wolfgang Krauf3,
Gisela Kriiger, Gilinther Kriiger, Dr. Ortwin Peterschmitt, Dr. Matthias Rauert,
Lily Regehr, Hans-Peter Reidiger, Dieter Schlosser, Jochen Schowalter, Otto
Schowalter, Christel Schultz, Dr. Wolfgang Schultz, Gary J. Waltner, Chri-
stoph Wiebe, Frank Wiehler, Hans-Joachim Wienf, Dr. Hans Wohlschlager.

1. Er6ffnung und BegriiBung, Annahme der Tagesordnung

Frank Wiehler begriifit die Anwesenden, Gary Waltner spricht ein Gebet.
Tatsichliche Eroffnung der Sitzung um 9.32 Uhr. Die Einladung ist form- und
fristgerecht erfolgt. Von den 30 anwesenden Personen sind 29 stimmberech-
tigte Mitglieder, darunter sechs Vorstandsmitglieder, und ein Gast.

Die Aufnahme eines zusatzlichen Tagesordnungspunktes 6.5: »Wahl von zwei
Beiriten« wird vom Vorsitzenden beantragt und von der MV bewilligt. Die
Tagesordnung wird hierauf in dieser Gestalt angenommen.

2. Annahme des Protokolls der MV vom 19. Juni 2010 in Regensburg
Das Protokoll wird nach Durchsicht seitens der Mitglieder angenommen.

3. Bericht des Vorstandes

3.1 Bericht des Ersten Vorsitzenden

Der Vorsitzende Frank Wiehler gibt einen Tatigkeitsbericht und Riickblick iiber
die Jahre 2005 bis 2011, gegliedert in mehrere Punkte. Er hat in diesem Zeit-
raum insgesamt 17 Sitzungen von Vorstand und Beirat, neun Sitzungen des
Stiftungsrats, und sechs Mitgliederversammlungen vorbereitet und durchge-
fithrt.

Mitgliederentwicklung 2005 gab es 438 Mitglieder, 2011 sind es 432. Sie ist
somit nach zwischenzeitlichem Absinken auf 420 in etwa stabil. Das liegt am
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lobenswerten personlichen Engagement einiger weniger Mitglieder und nicht
so sehr an Werbemafinahmen in der Briicke, dem Versand von Flyern, etc.
Die neuen Mitglieder werden, sofern anwesend, personlich begriifit. Insge-
samt sind es 29 Eintritte. - Es werden die Namen der verstorbenen Mitglie-
der vorgelesen. In einer Schweigeminute wird ihrer gedacht.
Verdffentlichungen Vorstand und Beirat forderten seit 2005 eine stirkere
Beriicksichtigung zeitgeschichtlicher Beitrage sowie das Aufgreifen ruf$land-
mennonitischer Themen in den Geschichtsblattern. Dies ist seither geschehen
und hat bereits zu lebhaften Reaktionen unter den Mitgliedern gefiihrt. Der
Vorsitzende erinnert in diesem Zusammenhang an den Beitrag von Gerhard
Rempel: »Mennoniten und der Holocaust. Von der Kollaboration zur Beteili-
gung an Verbrechen, erschienen in den Mennonitischen Geschichtsbldttern
2010.

Homepage Seit Mai 2008 verfiigt der MGV tiber eine eigene Homepage:
www.mennonitischer-geschichtsverein.de. Diese Homepage gibt Auskunft
iiber seine Aktivititen, neuerdings auch iiber den Bestand der zigtausend
Biichertitel, die sich in der Forschungsstelle befinden. Die Forschungsstelle
wichst damit ein Stiick weit heraus aus ihrer geografischen und akademi-
schen Isolation. An dieser Offnung sollte in Zukunft weiter gearbeitet werden.
Dariiber hinaus ist es seit einigen Wochen moglich, das sehr umfangreiche
Gesamtregister der Geschichtsblitter 1936 bis 1940 und 1947 bis 2010 im
Internet einzusehen. Pastor Helmut Foth hat dieses Register erstellt. Thm gilt
unser Dank. Er konnte sich dabei auf Vorarbeiten von Eckbert Driedger,
Christine Neff und Jirgen Haury stiitzen. Differenzierend nach Themen,
Sachgebieten, Autoren und Orten gewahrt das Register einen Einblick in die
67 bisher erschienenen Jahrginge der Geschichtsblitter.

Der Vorsitzende dankt auch den anderen stindigen Mitarbeitern in der For-
schungsstelle, namentlich Ortwin Driedger, Dr. Gerhard Fieguth, Jiirgen
Haury, Jochen Schowalter und Hans-Joachim Wienf3.

Mennonitisches Lexikon Im Auftrag des Mennonitischen Geschichtsvereins
arbeitet Prof. Dr. Hans-Jiirgen Goertz seit 2007 am fiinften Band des Men-
nonitischen Lexikons. Der erste Teil mit biographischen Eintrigen ist bereits
unter www.mennlex.de im Internet abrufbar. An den weiteren Teilen wird
gearbeitet. Der MGV finanziert den Auftritt im Internet. Uber eine Publika-
tion in Buchform wird spiter entschieden.

Veranstaltungen Zahlreiche Exponate stellte der MGV der Stadt Danzig fiir
eine Ausstellung »Mennoniten im Werder - Das gerettete Erbe« im Jahr 2007
zur Verfiigung. Die Ausstellung wurde spiter auch in Elbing und Marien-
werder gezeigt. Ebenfalls 2007 organisierte der MGV zusammen mit der Erz-
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diozese Freiburg eine Konferenz in Waldshut mit dem Thema »Tdufer am
Oberrhein«. — Zwischen 2007 und 2010 forschten Gymnasiasten in Elbing
und auf dem Weierhof auf Vermittlung des Vorsitzenden gemeinsam iiber die
Geschichte der Mennoniten in ihrer jeweiligen Heimat. Der MGV stellte
Lehrmaterial zur Verfiigung, welches den Schiilern als Basis fiir eine eigene
Publikation in deutscher und polnischer Sprache diente. — Im Juli 2010 wurde
in Elbing an der ehemaligen Mennonitenkirche (1590-1900) in Zusammen-
arbeit mit dem Biirgermeister der Stadt, dem Mennonitischen Arbeitskreis
Polen und dem MGYV eine Erinnerungsplakette feierlich enthiillt. Zahlreiche
Biirger der Stadt, Mennoniten aus den Niederlanden, USA und Deutschland
nahmen daran teil.

Riickfiihrung westpreufSischer Kirchenbiicher aus den USA und Uruguay Sie
gelang nach vierjihrigen zdhen Verhandlungen mit dem Mennonitischen
Geschichtsverein der USA. Die Verhandlungen waren kompliziert, weil der
amerikanische Geschichtsverein diese Dokumente zunéchst als sein Eigen-
tum betrachtete. Erste Binde wurden 2010 mit Hilfe von Dr. Peter Letke-
mann, Winnipeg, dankenswerterweise in die Forschungsstelle {iberfiihrt, dar-
unter das Danziger Kirchenbuch mit folgenden Eintragungen: Taufen
1667—-1800, Hochzeiten 1665-1808, Geburten 1789-1809, Todesfille
16671807, Pastoren 1598-1807. — Langst nicht alle historisch relevanten
mennonitischen Dokumente westpreuflischen Ursprungs, welche unter ande-
rem von Harold S. Bender und seefahrenden mennonitischen »Cowboys« in
der Nachkriegszeit aus mennonitischen Kirchen in Westpreuflen gerettet
wurden, sind damit aus Goshen und Newton nach Deutschland gelangt. Der
Vorsitzende erwidhnt dabei konkret das Choralbuch der Mennonitenge-
meinde Danzig von 1806. Hier gibt es Arbeit fiir den neuen Vorsitzenden.
Seit 2011 kommen erste Teile der Kirchenbiicher der Gemeinde Heubuden-
Marienburg, welche vom damaligen Diakon G. Reimer bei seiner Auswan-
derung nach Uruguay etwas eigenmachtig mitgenommen wurden, wieder
zuriick. Von grofler Bedeutung fiir Familienforscher und Historiker ist hier
unter anderem das jiingst heimgekehrte Taufregister der Grofiwerderge-
meinden 1782-1870. Insgesamt handelt es sich um 14 Bande, die Zug um
Zug von Mennoniten aus Uruguay bei Deutschlandreisen zuriickgefiihrt
werden. Wir danken unseren Glaubensgeschwistern in Uruguay fiir ihr Ver-
stindnis und ihre Mithilfe.

Digitalisierung von Kirchenbiichern Wegen der schlechten Verfassung vieler
Kirchenbiicher ist eine Einsicht in der Forschungsstelle Weierhof nur
begrenzt moglich. Zwei Dinge sind daher erforderlich: Geld fiir ihre Restau-
rierung und Geld fiir ihre Digitalisierung. Es gilt mittelfristig ca. 12 ooo Kir-
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chenbuchseiten zu digitalisieren. Externe Institute wurden konsultiert. Sie
sind nicht zu bezahlen. 2011 wurde damit in eigener Regie begonnen, mit
Hilfe von zwei neu erworbenen Kameras und eines selbstgebauten Gestells.
Es gilt zundchst, vorrangig die aus Uruguay zurtickgefithrten Kirchenbiicher
zu digitalisieren, denn als Gegenleistung wurde dem dortigen Archiv die
Uberlassung von DVD-Kopien zugesagt.

Ziel des Vorstands ist es, die DVD-Kopien der Kirchenbiicher zum Verkauf
anzubieten. Der Vorsitzende bevorzugt ein Einstellen der Daten ins Internet,
so wie es der Mennonitische Geschichtsverein der USA, ohne Furcht vor
MifSbrauch durch die Mormonen, bereits mit etlichen westpreuffischen Kir-
chenbiichern gemacht hat. Der Zweite Vorsitzende hat gegen diese Vor-
gangsweise seine Bedenken - iibrigens der einzige Dissens zwischen den
beiden in sechs Jahren, wofiir der Vorsitzende dankbar ist.

Was nicht gelang Die Herausgabe einer deutschsprachigen Fassung von
»Testing Faith and Tradition - Geschichte der Mennoniten in Europa« schei-
terte an den Einwidnden von Autoren, welche mit der redaktionellen Bear-
beitung ihres Textes in der englischsprachigen Fassung nicht einverstanden
waren. — Die Binfithrung eines Logos fiir den MGV, gedacht war unter ande-
rem an eine Federzeichnung der Mennokate, scheiterte trotz mehrerer
Anléufe. Ein Logo erhoht den Wiedererkennungswert in der Auffendarstel-
lung des MGV.

Dank Der Vorsitzende Frank Wiehler dankt den ehrenamtlich tatigen Mit-
gliedern des Vorstands und Beirats, aber auch den freiwilligen Helfern in der
Forschungsstelle und insbesondere dem Ehrenmitglied, Dr. Wolfgang
Schultz, fiir ihr unermiidliches Engagement zum Wohle des Geschichtsver-
eins. Der Vorsitzende bedankt sich auch bei den Vorsitzenden der mennoni-
tischen Geschichtsvereine in Frankreich, in den Niederlanden, in der
Schweiz, in Kanada und den USA. Sein Dank gilt ebenso Prof. Peter Klassen,
Fresno, California, fiir seine wohlwollende Unterstiitzung und Beratung bei
der Riickfiihrung westpreufischer Kirchenbiicher aus den USA. Der Vorsit-
zende bekennt, es sei ihm eine grofie Freude gewesen, dem MGV sechs Jahre
lang als Vorsitzender gedient zu haben. Er habe dabei viel gelernt. All die
Weggenossen, denen gegeniiber er ungeduldig oder gar ungerecht gewesen
sein mag, bittet er um Nachsicht und Verzeihung.

3.2 Bericht des Zweiten Vorsitzenden und Leiters der Forschungsstelle

Der Zweite Vorsitzende Gary Waltner dankt namentlich allen freiwilligen
Mitarbeitern in der Forschungsstelle.

Eckbert Driedger kann aus gesundheitlichen Griinden seine Arbeit nicht
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mehr fortsetzen, sie ist von Dr. Gerhard Fieguth iibernommen worden. Der
Forschungsstelle hat Eckbert Driedger seit 1996 sehr viel gedient.

Der Zweite Vorsitzende umreifit einige der Arbeitsbereiche: 23 Kirchenbii-
cher werden digitalisiert. Sie sind als DVD erhiltlich, ihre Titel werden auf
der Homepage verdffentlicht. Zwei auf dem Weierhof titige Jungen mit neuen
Kameras garantieren eine ausgezeichnete Bildqualitat. Biicher sind zu kata-
logisieren. Ein Restbestand von 8oo Titeln ist noch vorhanden. Hans-Joachim
Wienf hilft mit beim Signieren, dem Erstellen von Schlagwértern etc. Es
werden stindig Bitten um Leihgaben fiir verschiedenste Ausstellungen (etwa
fiir die Ausstellung tiber das Herzogtum Zweibriicken) an die Forschungs-
stelle herangetragen. Auch die Entgegennahme von Archivmaterial stellt eine
permanente Arbeit dar.

3.3 Bericht tiber die Stiftung der Mennonitischen Forschungsstelle Weierhof
Kassenfiihrer Rainer Funck liest seinen Bericht iiber Ein- und Ausgaben der
Stiftung (Stand: 31. 12. 2010) vor und erliutert ihn. Der Bericht ist zuvor
allen anwesenden Mitgliedern kopiert vorgelegt und somit zuginglich
gemacht worden. Der Bericht ist von den Kassenpriifern Gisela und Giinther
Kriiger bereits gepriift worden.

3.4 Bericht des Redaktionsteams der Mennonitischen Geschichtsbldtter
Christoph Wiebe nennt nach einem kurzen Hinweis auf die Beitrige des
Jahres 2010 jene fiir 2011 (Beitrage von James M. Stayer, Astrid von
Schlachta, zeitgeschichtliche Beitrige, beispielsweise eine Analyse der ersten
sechs Geschichtsblitter zur Zeit der Naziherrschaft, sowie iiber Taufer und
Mennoniten in der Literatur von Marion Kobelt-Groch). Weitere Beitrige
sind willkommen.

3.5 Bericht iiber die Mennokate

Der Vorsitzende schldgt vor, den an der Mennokate ehrenamtlich titigen Mit-
gliedern fiir deren Engagement einen Dankesbrief zu schreiben.

Der vor eineinhalb Jahren unterzeichnete Pachtvertrag gilt fiir die nichsten
25 Jahre.

Auf Anregung von Frank Wiehler hat Christoph Wiebe ein neues Flugblatt
»Wer sind die Mennoniten?« herausgebracht. Der Vorsitzende dankt ihm
dafiir. Es soll in der Mennokate aufgelegt werden.

3.6 Bericht des Kassenfiihrers
Es wird sowohl der Kassenbericht als auch der Vermdgensbericht von Kas-
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senfiihrer Rainer Funck an die Mitglieder verteilt, vorgelesen und erldutert.
Interessant sei fiir ihn die Frage gewesen, wer seinen Mitgliedsbeitrag bereits
bezahlt hat. Rainer Funck dankt allen korrekten Zahlern. 60 bis 70 Mitglie-
der miissen allerdings immer ermahnt werden. Bei zu spiten Beitragszah-
lungen miissen Gelder aus Riicklagen umgebucht werden.

Anschlieffend bespricht Rainer Funck den Haushaltsplan fiir 2011. Es gibt
dazu keine Fragen seitens der Anwesenden.

Rainer Funck steht aus gesundheitlichen Griinden fiir eine weitere Periode
als Kassenfiihrer nicht mehr zur Verfiigung und legt hiermit sein Amt nieder.
Er dankt vor allem dem Vorstand fiir die gute Zusammenarbeit. Frank Wieh-
ler bedankt sich seinerseits fiir die reibungslose Zusammenarbeit.

4. Bericht der Kassenpriifer

Kassenpriifer Giinther Kriiger kommentiert das Kassengeschehen. Es gibt keine
Einwendungen. Vorstand und Kassenfithrung konnen entlastet werden.

Es werden Kassenpriifungsberichte tiber die Kasse des Mennonitischen
Geschichtsvereins e.V. sowie einer der Mennokate Bad Oldesloe 2010 vorge-

legt.

5. Entlastung des Vorstands

Dr. Wolfgang Schultz stellt den Antrag auf Entlastung fiir Vorstand und Kas-
senfithrung. Dieser wird ohne Gegenstimme, bei Enthaltung der sechs anwe-
senden Vorstandsmitglieder, angenommen.

Ehrenmitglied Wolfgang Schultz dankt dem nun scheidenden Vorsitzenden,
dem Kassenfithrer und dem Schriftfiihrer fiir ihre Tatigkeit und gibt seiner
Hoffnung Ausdruck, daf} diese nicht abrupt verschwinden, sondern auch in
Zukunft ihre Erfahrungen im MGV einbringen werden.

Hierauf tibergibt Frank Wiehler, der aus gesundheitlichen Griinden nicht
wieder fiir den ersten Vorsitz kandidiert, dem zweiten Vorsitzenden Gary
Waltner die weitere Fithrung der Sitzung.

6.Wahlen

6.1 Wahl eines Ersten Vorsitzenden

Es gibt keinen Kandidaten fiir den ersten Vorsitzenden. Gary J. Waltner
erklirt sich daher bereit, zwischenzeitlich den Vorsitz im MGV kommissa-
risch zu tibernehmen, bis ein Kandidat gefunden ist.

6.2 Wahl eines Kassenftihrers
Giinther Ingold aus Giengen hat sich fiir das Amt des Kassenfiihrers zur Ver-
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fiigung gestellt. Da er sich zum Zeitpunkt der Sitzung im Ausland aufhalt,
liest Frank Wiehler seinen Vorstellungsbrief vor. Da keine anderen Kandida-
ten zur Verfiigung stehen, wird zur Abstimmung durch Handheben aufgeru-
fen. Giinther Ingold wird einstimmig gewdhlt. Die Annahme seiner Wahl hat
er schriftlich bekundet.

6.3 Wahl eines Schriftfiihrers / einer Schriftfiihrerin

Sibylla Hege-Bettac stellt sich vor als Kandidatin und erklért sich bereit, Josef
E Enzenberger in der Schriftfithrung abzul6sen. Sie gehort zur Gemeinde am
Weierhof, arbeitet in der Forschungsstelle mit und hat grofies Interesse an
Familiengeschichte. Sibylla Hege-Bettac wird einstimmig gewahlt. Sie nimmt
die Wahl an.

6.4 Wahl von zwei Kassenpriifern
Gisela und Giinther Kriiger sind bereit, das Amt des Kassenpriifers weiterhin
auszuiiben. Beide werden per Akklamation bestitigt.

6.5 Wahl von zwei Beirditen

Das Mandat von Dr. Bernd Quiring und Jochen Schowalter lauft aus. Beide
haben ihre Bereitschaft bekundet, fiir eine weitere Periode zur Verfiigung zu
stehen. Sie werden von der MV per Akklamation bestitigt.

Gary Waltner bedankt sich bei Frank Wiehler fiir sein Wirken als Vorsitzen-
der und tberreicht ihm ein Buchgeschenk. Frank Wiehler erwidert den
Dank. Gary Waltner bedankt sich gleichfalls auch bei Rainer Funck und Josef
Enzenberger und iiberreicht jedem ein Buch. Daniel Geiser schlieft sich dem
Dank an.

7. Verdffentlichungen

Frank Wiehler erwihnt die Publikation Menno Simons und die friihen
Téufer, mit Beitragen von Hans-Jiirgen Goertz, Hans-Jochen Jaschke und
Christoph Wiebe anlidfllich des 450. Todestages von Menno Simons. Es
folgt ein Meinungsaustausch dariiber, ob die Vorgehensweise der Verdf-
fentlichung, nimlich Zusendung des Buches an die Mitglieder mit Spen-
denaufruf, eine geeignete gewesen sei. Von einigen wird dieser Modus kri-
tisiert. Von anderer Seite wird vorgeschlagen, die Verbreitung dem Buch-
handel zu iiberlassen. Sogar eine inhaltliche Diskussion wird gefordert.
Wolfgang Kraufl regt an, 2014 eines weiteren Ereignisses, nimlich der
»Mennistenkonzession«, zu gedenken und schon jetzt mit einer Projektie-
rung zu beginnen.
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8. Revision des Mennonitischen Lexikons, Stand der Arbeiten,
www.mennlex.de

Die Revision und Erginzung des Mennonitischen Lexikons unter der Leitung
von Prof. Dr. Hans-Jiirgen Goertz schreitet gut voran. Nachdem Teil I (Per-
sonen) bereits abgeschlossen und im Internet aufrufbar ist, sollen die Arbei-
ten an den Artikeln von Teil IT (Geschichte, Theologie, Kultur) spétestens im
Frithjahr 2012 zu Ende gebracht werden. Noch im selben Jahr beabsichtigt
man mit der Arbeit am Teil IIT zu beginnen. Hans-Jiirgen Goertz plant das
Ende des Projekts mit 2012/13. Uber die Art der Publikation herrscht noch
Unklarheit, ob nur im Internet oder auch in Buchform. Der Vorteil einer Ver-
offentlichung im Internet besteht in der Moglichkeit zur Korrektur. Daniel
Geiser regt die Bildung eines neuen, jiingeren Mitarbeiterteams an, welches
diese Arbeit weiterfithren soll. Frank Wiehler spricht sich dafiir aus, Hans-
Jiirgen Goertz fiir seinen Einsatz zu danken und wiinscht ihm die notige
Gesundheit fiir die weitere Arbeit am Lexikon.

9. Verschiedenes

Dr. Matthias Rauert dankt Gary Waltner, der ihm im Mérz 1997 die grofie
Mikrofilmsammlung zur Ausarbeitung zur Verfigung gestellt hat. Der von
ihm mit herausgegebene zweibéndige Katalog der Hutterischen Handschrif-
ten und Drucke liege seit Dienstag in der Forschungsstelle aus.

10. Ort und Termin der ndchsten Mitgliederversammlung

Es wird unter anderem Detmold als Ort fiir die ndchste MV vorgeschlagen.
Der Termin bleibt noch offen. Gary Waltner bittet um weitere Vorschlige und
Hilfe und schlief3t die Mitgliederversammlung um 11:20 Uhr.

Fiir das Protokoll: Josef E. Enzenberger, Wien, 29. September 2011
Gelesen: Frank Wiehler, Freiburg, 21. Oktober 2011

Der Mennonitische Geschichtsverein im Internet
www.Mennonitischer-Geschichtsverein.de
www.mennoniten.de/Geschichtsverein.html
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Der Mennonitische Geschichtsverein

Vorstand

1.Vorsitzender:  Der erste Vorsitz ist zur Zeit nicht besetzt.

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

Schriftfiihrung:  Sibylla Hege-Bettac, Messerschwanderhof, 67697 Otterberg;
hegebettacsibylla@t-online.de

Kassenfuhrung: Ginther Ingold, Fischgasse 20, 89537 Giengen,
ingold@kabelbw.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 Veroffent-
lichung bzw. Forderung von Schriften zur Geschichte und Lehre des Taufer-
mennonitentums.

+ Die Pflege der mennonitischen Familienforschung.

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

Mennonitische Forschungsstelle »Menno-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 63 52 / 70 05 21

Mitgliedsbeitrage (in Euro)

Normaler Beitrag: 25,00
Beitrag fiir 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 féllig. Die MGBI erscheinen
in der zweiten Jahreshalfte und werden an Mitglieder kostenlos abgegeben.

Mitgliedsbeitrdge und Spenden

Fur Ihre Spenden und Mitgliedsbeitrage erhalten Sie eine Zuwendungsbesta-
tigung. Sollten Sie diese nicht bis zum Beginn des auf die Zahlung folgenden
Jahres erhalten haben, bitten wir Sie um Mitteilung an die Kassenflihrung.

Bankverbindungen / Payments
Bei Zahlungen ist darauf zu achten, ob sie fiir den Geschichtsverein oder fiir die
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Stiftung Mennonitische Forschungsstelle bestimmt sind:

I. Mennonitischer Geschichtsverein

Deutschland

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

Wer den Mennonitischen Geschichtsverein durch eine Spende unterstitzen
will, kann dieses durch eine Uberweisung auf das angegebene Konto tun.
Auf der Uberweisung bitte »Spende«, Name und Adresse angeben. Eine
Spendenbescheinigung wird zugeschickt.

Payments to Europe 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 Giinther Ingold. 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 Cana-
dian Bank, payable to Mennonitischer Geschichtsverein e. V., may be sent to
Gunther Ingold, Fischgasse 20, 89537 Giengen.

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 Weierhof«,
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 Wei-
erhof«, Bank: Evangelische Kreditgenossenschaft Kassel,

IBAN DE 79520604100000414131, BIC: GENODEF1EK1

Impressum

Mennanitische Geschichtsblatter, hg. vom Typographie, Satz: Christoph Wiebe

Mennonitischen Geschichtsvereine.V, QuarkXPress 7.3 auf MacBook,

68.Jahrgang, Bolanden 2010 | ISSN 0342-1171 System Mac OS X, Version 10.4.10

ISBN-10:3-921881-32-3 Schrift: Minion Pro1o/12

ISBN-13: 978-3-921881-32-3 Papier: Werkdruck, 8o g, 1,5faches Volu-
men, saurefrei, alterungsbestandig

Preis: 33,00 Eur-D Herstellung: Hubert & Co., Géttingen

Preis flir Abonnenten: 25,00 Euro zzgl. Auflage: 650 Ex.

Porto und Versandkosten
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Lieferbare Biicher des Vereins

Genannt werden die Preise fiir Mitglieder des Vereins sowie die Preise fiir Nichtmitglieder und im

Buchhandel. Alle Preise zzgl. Versandkosten.

400 Jahre Mennoniten in Altona und Hamburg. 400 Jahre Niederldndervertrige, hg. von
Annelie Kiimpers-Greve und dem Mennonitischen Geschichtsverein, CD-ROM, Weierhof:
Mennonitischer Geschichtsverein 2005, ISBN 3-921881-21-8, Euro 8,00 / 9,80

Michael D. Driedger, Zuflucht und Koexistenz. 400 Jahre Mennoniten in Hamburg und
Altona, mit einem Beitrag von Peter ]. 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, Weierhof 1998, 167 S., Euro 5,00

Ulrich Hettinger, Hermann von Beckerath. Ein preufischer Patriot und rheinischer Liberaler
(Krefelder Studien 14), Krefeld 2010, 372 S., geb., Euro 10,00/19,80

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 rufilanddeutschen Mennoniten in Brasilien, Band 1, 1995, 490 S.,
Euro 20,45 / 23,00

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

Peter P. Klassen, Und ob ich schon wanderte (Nachdruck 2009), Euro 8,50/10,80

Diether Gotz Lichdi, Die Mennoniten in Geschichte und Gegenwart. Von der Tiuferbewegung
zur weltweiten Freikirche, Agape Verlag, in Zusammenarbeit mit dem Mennonitischen
Geschichtsverein, o. O. 2004, 472 S., zahlr. Abb., Euro 29,90

Menno Simons und die frithen Taufer. Drei Vorlesungen (Beihefte der Mennonitischen
Geschichtsblitter 1), Bolanden 2011, Euro 10,00 / 15,00

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

Beihefte der Mennonitischen Geschichtsblitter
1. Menno Simons und die frithen Taufer. Drei Vorlesungen, Bolanden 2011

Beitriige zur Geschichte der Mennoniten, hg. von der Mennonitischen Forschungsstelle

1. Gertrud Hertzler, Familie Wirz/Wiirz, Menziken—Miinchhof, 2000, gefalzt, Euro 2,50

2. Birgit Kerstin Hage, Das Kurfiirstentum Pfalz und sein Umgang mit Mennoniten, Juden
und anderen religiosen Minderheiten, Weierhof 2006, 136 S., kart. Euro 10,00 / 12,00

3. Friedrich Wilhelm Strohm, Strahm-Strohm. Chronik einer bernisch-pfilzischen
Mennonitensippe, 128 S., zahlr. Abb., fester Einband, Bolanden 2009, Euro 15,00/22,80

4. Robert Diirr und Helmut Funck, Amische und Mennonitische Familien um Augsburg und
im Donaumoos im 19. Jhdt., 197 S., kart., Bolanden 2010, Euro 8,00/9,90

Mennonitische Geschichtsblitter, Jahrginge 1 (1933) bis 68 (2011): Information und Bestel-
lung bei: Jochen Schowalter, ¢/o Mennonitische Forschungsstelle, Am Hollerbrunnen 2a,
67295 Bolanden, E-Mail: jh.schowalter@t-online.de

Mennonitische Lexikon, Band I-1V, 1913-1967, Nachdruck 1986: Information und Bestellung
bei: Gary Waltner, Am Hollerbrunnen 7, 67295 Bolanden.

255



Bericht iiber Einnahmen und Ausgaben 2010

A.Einnahmen
Mitgliedsbeitrage 12.329,50
Spenden
allgemeine Forderbeitrage 6.086,00
von Spendenkasse Forschungsstelle 2980,00
Spenden insgesamt 9.066,00
Buchverkaufe
Geschichtsblatter 1.491,52
andere Blicher 667,47
Buchverkdufe insgesamt 2.158,99
Kapitalertrage 649,94
Foderungen durch Stiftung und VDM 3.467,33
Mieteinnahmen (kalt) 3.600,00
Mietnebenkosten 737,04
Aus Ricklagen fir Personalkosten 0,00
Durchlaufende Posten 349,01
Summe 32.357,81
Kassenstand (31.12. 2009) 58.014,26
90.372,07
B. Ausgaben
Forschungsstelle
Blcher, Restaurierungen 3.570,50
Betriebskosten Gebaude 4.569,02
Personal 9.185,37
Gerate, EDV, Inventar 1.108,90
sonstiger Aufwand, Archiv/Bibliothek 2044,73
20.478,52
Buchverlegung
Geschichtsblatter (Druck) 3.820,98
andere Biicher 0,00
Versand, Werbung, sonstige Ausgaben 0,00
3.820,00
Férderungen und Buch Hermann von Beckerath 710.00
Menno-Simons-Gedachtnisstatte 510,00
Verwaltungskosten 2.261,58
Reisekosten 1.405,77
Sonstiges 0,00
Durchlaufende Posten 349,00
Summe 29.535,85
Kassenstand (31.12. 2010) 60.836,22
90.372,07
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