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.
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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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