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Auf dem Weg in die Moderne

Akkulturationsprozesse in Mennonitengemeinden zwischen
1700 und 1900

1.

Das Erklarungsmodell: Konfessionelles Selbstverstandnis und
Akkulturationsprozess

(HANS-JURGEN GOERTZ)

Das ,lange 17. Jahrhundert®, in dem die tduferisch-mennonitischen
Gemeinden in den Niederlanden nach einer leidvollen Verfolgungs-
geschichte die Kraft aufgebracht hatten, sich konfessionell zu festigen,
sich politisch und kulturell in ihrer Umwelt einzurichten und wirt-
schaftlich zu prosperieren, ist von Michael D. Driedger und Mary S.
Sprunger in der letzten Ausgabe der Mennonitischen Geschichtsblitter
beschrieben worden: der Weg aus dem Martyrium in die Moderne.' Ein
wenig spéter und diffuser verlief dieser Akkulturationsprozess, wie er
genannt werden kann, in den deutschen Territorien und Stddten zwi-
schen 1700 und 1900, auch zdgerlicher und lidngst nicht so progressiv
wie in den Niederlanden zuvor. Der Grund war wohl die territoriale
Zersplitterung des Heiligen Romischen Reiches Deutscher Nation, die
politische Rivalitdt unter den Reichsstdnden, die unterschiedliche Aus-
tibung der Herrschaftsrechte in Stadt und Land und die Vehemenz, mit
der konfessionelle Probleme militdrisch ausgetragen oder umgekehrt
militdrische Auseinandersetzungen konfessionell begriindet wurden.
So einig sich die katholischen und evangelischen Reichsstinde auch in
der Bekdmpfung der angeblich ketzerischen und aufriihrerischen Tédu-
fer waren, versuchten sie doch, auf je eigene Weise den gesellschaftli-
chen Randgruppen zu begegnen und sie schliefllich hier und da fiir ihre
wirtschaftlichen Interessen einzuspannen. Sie wurden angesiedelt, wo

1 Michael D. Driedger: 1625 - Das lange 17. Jahrhundert als ein Goldenes Zeitalter
tauferischer Buchproduktion, in: Mennonitische Geschichtsblatter 2022, S. 9-41; Mary
S. Sprunger: In der Stadt und von der Stadt: Die Téufer in der Wirtschaftsgeschichte
des Goldenen Zeitalters der Niederlande. Ein Gegenentwurf zum agrarisch geprégten
Mennonitentum, in: ebd., S. 43-68.
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Landereien nach Kriegen entvolkert und wiist zuriickgeblieben waren
oder wo Flusslandschaften eingedeicht und Sumpfgebiete entwéssert
wurden, so dass sie landwirtschaftlich genutzt werden konnten. Ange-
worben wurden auch tduferische bzw. mennonitische Handwerker,
Gewerbetreibende, Kaufleute und Héndler, die iiber weite Verbindun-
gen und Handelsbeziehungen zu ihrer Heimat verfiigten, aus der sie
vertrieben worden waren, und besondere Fertigkeiten in ihren Beru-
fen mitbrachten. Beispiele sind die Griindungen von Friedrichstadt an
der Eider und Neuwied am Rhein.” Der wirtschaftliche Nutzen, der zu
erwarten war, wurde mit Privilegien ungehinderter Religionsausiibung,
vor allem aber mit der Befreiung vom Dienst an der Waffe kompensiert.
Besonders markant sind die frithe ,,Mennistenkonzession“ von 1664
in der Pfalz und die spite Kabinettsordre von 1868 in Preuflen. Haufi-
ger als religiose oder philanthropische Motive waren es vor allem wohl
wirtschaftliche und soziale Griinde, die zu obrigkeitlicher Toleranzpoli-
tik fithrten: ,,Alles eine Frage der Okonomie.*?

Die Bewegungen der Taufer und Mennoniten hatten sich in deutschen
Territorien und Stddten weit verbreitet, Ballungszentren sich bilden-
der Gemeinden wurden jedoch nord- und nordwestdeutsche Stidte,
wie Emden, Krefeld und Hamburg, im Osten Danzig und die Weich-
selniederung (Westpreuflen), im Siiden die Pfalz und das Elsass, der
Kraichgau, Unterfranken und Bayern. Eng waren die Beziehungen der
Taufer in Tirol und Mihren zu den deutschen Gemeinden im Siiden.
Die niederldndischen Taufgesinnten unterhielten regen Kontakt mit
den Gemeinden im Norden und Osten Deutschlands. Vom Prozess der
Akkulturation waren die Téufer tiberall erfasst worden, genau betrach-
tet war er aber auf recht unterschiedliche Weise angeregt und in Szene
gesetzt worden. Dem Facettenreichtum dieses Prozesses soll hier an
einigen Beispielen aus unterschiedlichen Regionen nachgegangen wer-
den. Vorher scheint es allerdings geraten zu sein, den Begriff der Akkul-
turation genauer zu bestimmen.

2 Vgl Astrid von Schlachta: Taufer. Von der Reformation ins 21. Jahrhundert, Tiibingen 2020,
S. 164-167: ,,Duldung durch Einladungspatente®.

3 Zur Toleranzproblematik vgl. vor allem Astrid von Schlachta: Gefahr oder Segen? Die Téufer
in der politischen Kommunikation, Géttingen 2009, S. 131-167; zur Toleranzpolitik S. 220-
226, Zitat: S. 220. Zum wirtschaftlichen Nutzen, S. 325-347. Vf. weist auch darauf hin, dass
diese Politik keinesfalls Sicherheit fiir die Privilegierten bedeuten musste. Oft haben sich die
Untertanen der Herrschenden durch die Konkurrenz der Fremden bedroht gefiihlt, so dass
die Privilegien an manchen Orten wieder zuriickgenommen werden mussten.
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Akkulturation — Begriff und Deutungsmodell

Der Begriftf der Akkulturation wird in der Tdufer- und Mennonitenfor-
schung gelegentlich verwendet, um die Verdnderungen zu beschreiben,
die sich nach dem Entstehen tduferischer Bewegungen im Aufbruch
der Reformation eingestellt haben. Ausgearbeitet zu einem Deutungs-
oder Erklarungsmodell wurde er jedoch nicht.* Er ist der wissenschaft-
lich konzipierte Begriff, der in den allgemeinen Diskussionen mit dem
volkstiimlichen Begrift der Anpassung zum Ausdruck gebracht wird.
Anders als der Begriff der Akkulturation, d. h. die Hinfithrung zu einer
Kultur, die noch fremd und neu ist, schwingt im Anpassungsbegriff ein
Hauch von Verlust mit, bezogen auf die Téufer, ein Verlust von Identi-
tat, die sich einst auf die biblische Offenbarung berief. Dieser Verlust
wird zumeist als Ungehorsam oder Abweichen von der Offenbarung
Gottes verstanden. So wird deutlich, dass der Begriff der Anpassung
ein wertender, Akkulturation hingegen ein Begrift ist, der sich auf den
Menschen in einer Situation bezieht, wie er in allen Konfessionen auf-
gefordert ist, sein Leben unter der Fithrung des Heiligen Geistes zu
gestalten. Dieses Modell ist offen fiir ein weites Spektrum der Deutung,
die sich nicht auf Versagen und Verlust beschrankt, vielmehr auch die
Chancen reflektiert, die der Wechsel von einer Kultur zu einer anderen
mit sich bringt. In ihm schwingt sogar mit, dass die biblische Offenba-
rung, von der Menschen ergriffen sind, nur in der Verschmelzung mit
Kultur erfasst und zu Gehor gebracht werden kann. So kann es gelin-
gen, in der Akkulturation einen Prozess zu erkennen, in dem die Taufer
oder Mennoniten gerade darum rangen, das in einer verdnderten oder
neuen Zeit zu verstehen und zu verwirklichen, was den Vitern ihres
Glaubens im reformatorischen Aufbruch einst vorschwebte. Beides,
Verlust und Erneuerung, vermag das Deutungsmodell der Akkultura-
tion zu erkldren, auch die Tone zwischen Versagen und Gehorsam unter
neuen Bedingungen zu erkennen: das ernsthafte Ringen um eine ange-
messene Antwort auf die Zumutung, einen eigenen Weg in die Zukunft
zu finden.

Der Akkulturationsbegriff entstammt der sozialwissenschaftlich ori-
entierten Migrationsforschung. Individuen oder Gruppen geben ihre
angestammte kulturelle Heimat auf oder werden aus ihr vertrieben und
stehen vor der Aufgabe, sich in einer anderen kulturellen Umgebung

4 Zum Beispiel: Calvin Redekop, Mennonite Society, Baltimore, Maryland, 1989, S. 391
(Subject Index). Calvin Wall Redekop und Samuel J, Steiner (Hg.), Mennonite Identity.
Historical and Contemporary Perspectives, Lanham u. a. 1988, hier diverse Autoren s. Index,
S. 269.
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zurechtzufinden bzw. zu iiberleben. Sie sehen sich gezwungen, ihre
eigene Lebenskultur, d. h. Sitten, Gewohnheiten, Fertigkeiten, Denk-
weisen und Strategien des Uberlebens beispielsweise, aufzugeben und
die andere Denkweise und Lebensart zu iibernehmen. Oft iibernehmen
sie auch aus freien Stiicken die andere Art zu leben, wenn sie ihnen
niitzlich zu werden scheint oder eine sinnvolle Mischung aus Herge-
brachtem und fiir sie Neuem verheifit. Solche Aspekte der Akkultura-
tion sind auch unter Téufern und Mennoniten zu beobachten, die ver-
folgt und umhergetrieben wurden bzw. ihre Heimat verlassen haben,
um woanders ihres Glaubens ungestort leben zu kénnen. Allerdings
kommt bei diesen religiosen Gruppen noch etwas Besonderes hinzu,
das der Anwendung des Akkulturationsbegriffs eine eigene Note ver-
leiht. Es gehort zu ihrer Identitdt, ja, macht sogar den Kern ihrer Iden-
titdt aus, nicht von dieser Welt zu sein und sich als Fremde in dieser
Welt zu verstehen. Das heif3t, dass sie auch in der neuen gesellschaftlich-
kulturellen Umgebung danach trachten werden, ihren grundsitzlichen
Status als Fremde in dieser Welt zu wahren, wenn sie dem Glauben ihrer
Viter nicht untreu werden wollen.?

Auf den ersten Blick kdnnte es scheinen, als sei es fehl am Platz, den
Akkulturationsbegrift mit den Tdufern und Mennoniten in den Jahr-
hunderten nach ihrer Entstehung iiberhaupt zur Anwendung zu brin-
gen, und als sei es angebracht, bei dem pejorativen Begrift der ,,Anpas-
sung” zu bleiben. Doch genauer betrachtet ist auf den Begrift der Akkul-
turation nicht zu verzichten, denn die Téufer haben ihren sprichwortli-
chen Separatismus (,, Absonderung®), der sich am Vorbild der urchrist-
lichen Gemeinde orientierte, in ihrer konkreten gesellschaftlichen,
kirchlichen wie obrigkeitlichen Situation bald nach der Griindung ihrer
ersten Gemeinden entwickelt: in einer Welt mit allen Selbstverstind-
lichkeiten, Annehmlichkeiten, Spannungen wie selbstzerstorerischen
Aggressionen, in einer Welt, mit der sie sich auseinandersetzen muss-
ten und die erneuert werden sollte. Das gab ihrem Separatismus eine
besondere Note und Kraft, schwierige Zeiten durchzustehen und, wie
sie meinten, dem biblischen Auftrag gerecht zu werden, mit der Verhei-
ung einer neuen Welt zu leben. Um die Erfahrungssituation zu erfas-
sen, in der Tdufer und Mennoniten ihren Glauben auszuleben versuch-
ten, leistet das Erklarungsmodell der Akkulturation wichtige Dienste.
Wenn es richtig ist, dass das, was uns ,,unbedingt angeht®, im Bedingten

5  Ernst W. Schepansky: Mennoniten in Hamburg und Altona zur Zeit des Merkantilismus, in:
Mennonitische Geschichtsblitter 1980, S. 54-73. (Anlehnung an den Begriff des Fremden bei
Werner Sombart).
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in Erscheinung tritt®, dann wird alles darauf ankommen, die konkreten
Bedingungen der Zeit und Umgebung, in der Tdufer und Mennoniten
jeweils lebten, mit Hilfe dieses Erklarungsmodells so genau wie moglich
zu erfassen: in einer Zeit und Umgebung, in der sie dachten, ihren Glau-
ben in die Praxis umsetzten, in der sie litten, ihre Martyrerlieder sangen,
gemeinsam in der Heiligen Schrift lasen, die Taufe der Kinder und den
Wehrdienst verweigerten, Priester beschimpften, Gottesdienste storten
oder ihnen fernblieben. Mit Hilfe des Akkulturationsmodells lésst sich
ihre jeweilige gesellschaftliche und kulturelle Situation ausleuchten, in
der sie sich wohl und sicher fiihlten, mit der sie sich auseinandersetz-
ten, die sie verlieflen oder an der sie zugrunde gingen, auch in der sie in
einem ,,neuen Leben wandelten” — stets in der Gegenwart Gottes, in der
sich ihnen das Unbedingte offenbarte.

Wie sich die Situation des tduferischen Aufbruchs mit Hilfe dieses Deu-
tungsmodells erschliefit, so konnten einzelne Aspekte dieses Modells
auch niitzlich sein, den Weg der Tédufer und Mennoniten in die sich
modernisierende Welt des 18. und 19. Jahrhunderts an einigen Beispie-
len zu skizzieren

2.

Von Doopsgezinden zu Mennoniten: Soziale Integration
und Verdanderung der Welt in mennonitischen Zentren
Nordwestdeutschlands

(MicHAEL D. DRIEDGER)

Deutsche Historiker nennen die historische Epoche von 1700 bis 1900
gelegentlich die Sattelzeit, eine Ara, in der sich die Vormoderne oder
die frihmoderne Zeit mit der Moderne verbindet.” Ein beherrschendes

6  Paul Tillich: Systematische Theologie, 2. Aufl,, Stuttgart 1956, S. 19 f. — Ein wenig anders hat
das Calvin Redekop, Mennonite Society, S. 363, mit einem Zitat Roger Mehls zum Ausdruck
gebracht: “Christian communities (can) be understood only, if one takes account of the
reality to which they give allegiance, for this reality infers their existence, in their institutions
and practices as well as in their reformations, their abortive endeavors, their regrets, and
their guilty consciences.“ (Roger Mehl, The Sociology of Protestantism, Philadelphia, Pa.,
1970, S. 4). — Auf den Aspekt, dass sich Theologisches grundsétzlich niemals vom Sozialen,
Politischen bzw. Kulturellem lésen ldsst, wurde nicht geachtet, wo behauptet wird, dass das
Ziircher Taufertum ,,grundsitzlich eine theologische und keine religiés-sozialrevolutionire
Bewegung“ gewesen sei (Urs B. Leu und Christian Scheidegger, Das Schleitheimer
Bekenntnis 1527. Einleitung, Faksimile, Ubersetzung und Kommentar, Zug o. J., S. 12).

7 Vgl Reinhart Koselleck: Einleitung, in: Geschichtliche Grundbegriffe, Bd. 1,
Stuttgart 1972. Vgl. auch Elisabeth Décultot und Daniel Fulda (Hg.): Sattelzeit.
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Merkmal der Frithen Moderne waren die Machtverhéltnisse in einer
konfessionalisierten, standischen Gesellschaft, wihrend die Moderne
selbst die Entstehung moderner demokratischer Rechte beforderte, den
Nationalstaat und eine Vielfalt neuer Weltanschauungen. Die Mennoni-
ten spielten eine kleine, aber bedeutsame Rolle in den politischen und
kulturellen Veranderungsprozessen von dem alten zum neuen Zeital-
ter. In diesem Abschnitt, der den Weg nordwestdeutscher Taufer- bzw.
Mennonitengemeinden beschreibt, werden zwei Aspekte erértert: Um
1700 unterhielten die Tdufer in den nordwestdeutschen Territorien
starke Beziehungen zur hollandischen Republik und Kultur, auch wenn
sie in ihre deutschen Lebensrdume bestens integriert waren. Um 1900
unterhielten ihre Nachkommen schon viel schwéchere Beziehungen zu
den Niederlanden und sprachen nicht mehr niederlindisch in ihren
Gemeinden, stattdessen verstanden sie sich als Biirger, die in ein stolzes
deutsches Staatswesen eingefiigt waren. Mit anderen Worten, im Laufe
weniger Generationen hatten sich diese Tdufer von Doopsgezinden, die
im Norden Deutschlands lebten, zu vollstindig nationalisierten deut-
schen Biirgern mennonitischer Konfession entwickelt.

Um die tduferischen Verdnderungen zu verstehen, ist es hilfreich, Mary
Sprungers These zu kennen, dass die frithmodernen Taufgesinnten
(Doopsgezinden) ,in der Stadt und von der Stadt” waren® und dass
dies auch auf die Taufer um 1700 in den nordwestdeutschen Territorien
zutriftt. In Ostfriesland, Holstein und am Niederrhein existierten bis ins
17. Jahrhundert hinein ldndliche Tdufergemeinden. Doch spitestens
um die Mitte dieses Jahrhunderts gehorten Stadte wie Emden, Leer und
Norden in Ostriesland zusammen mit Altona, Hamburg und Gliickstadt
an der Elbe, samt Friedrichstadt im Norden und Krefeld sowie Neuwied
weiter siidlich zu den tonangebenden Zentren tiuferischen Lebens im
Nordwesten des Heiligen Romischen Reiches Deutscher Nation.

Es waren mehrere Faktoren, die zu zunehmender Verstddterung der
nordwestdeutschen Téaufer in der Frithen Neuzeit fithrten. Zunéchst
sind Krieg und Verfolgung zu nennen. So haben beispielsweise die mili-
tarischen Feldziige im Dreifligjahrigen Krieg zur Zerstérung des adligen
Gutes Fresenburg zwischen Hamburg und Liibeck gefithrt, wo Menno
Simons seine letzten Tage verbracht hatte. Damit zusammenhangende
Konflikte wihrend des Achtzigjihrigen Krieges in den Niederlan-
den fiihrten zur Flucht besonders fahiger Handwerker und fithrender

Historiographiegeschichtliche Revisionen, Berlin 2016.
8 MaryS. Sprunger: In der Stadt und von der Stadt (wie Anm. 1).
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Geschiftsleute aus Stidten wie Antwerpen, Briissel und Gent. Wellen-
weise zogen zumeist tduferische und reformierte Fliichtlinge in Stidte
der nordlichen Niederlande, nach England und ins Heilige Romische
Reich. Diese Wellen konfessioneller Migration brachten eine neue kul-
turelle und religiose Vielfalt in den deutschen Stddten mit sich, ebenso
neues wirtschaftliches und technisches Knowhow.

Die Migration fahiger Neuankdmmlinge trug zum Wohlstand der deut-
schen Stadte um 1700 bei. Im Gegensatz zu einigen ldndlichen Gebie-
ten im Norden der niederldndischen Republik oder in Westpreufien
erreichten die Tdufer nirgends mehr als einen geringen Prozentsatz
der nordwestdeutschen Stadtbevolkerung. Dennoch spielten sie im 17.
und 18. Jahrhundert eine auferordentliche Rolle im Wirtschaftsleben
ihrer stadtischen Lebensrdume. Zu den vielen Beispielen zdhlten das
Geschiftsimperium der Roosens in Hamburg, der van der Smissens in
Altona, der van der Leyens in Krefeld und der Familie Zijtsema in Leer,
um nur diese zu nennen. Am Ende des 18. Jahrhunderts erzielten men-
nonitische Familien erhebliche Gewinne in Unternehmungen wie dem
Walfang im Atlantik, dem Schiffsverkehr in der Nord- und Ostsee von
Hamburg-Altona aus oder in der ebenso wichtigen Seidenweberei wie
in Krefeld. Das sind nur einige Beispiele eines weiten Themas.’

Sicherlich waren nicht alle Gemeindemitglieder in den nordwestdeut-
schen Stiddten - nicht einmal die Mehrheit - wohlhabende Geschifts-
leute. Viele arbeiteten als kleinere Handler und lebten in bescheidenen
Verhiltnissen. Doch ob reich oder arm - ihre Tétigkeiten in Handel und
Gewerbe und ihre Reisen {iber weite Distanzen hinweg brachten sie in
engen Kontakt mit Mannern und Frauen unterschiedlicher konfessio-
neller und kultureller Milieus. Im 18. und 19. Jahrhundert waren zahl-
reiche mennonitische Pastoren und Gemeindemitglieder bereit, Ehen
zwischen Mennoniten und Ehepartnern reformierter, lutherischer und
gelegentlich auch katholischer Herkunft zu dulden und entsprechende
Trauungen vorzunehmen. Das nennt beispielsweise der niederldndische
Historiker Willem Frijhoff ,,omgangsoecumene“ bzw. Okumene im All-

9  Vgl. auch Peter Kriedte: Taufgesinnte und grofies Kapital. Die niederrheinisch-bergischen
Mennoniten und der Aufstieg des Krefelder Seidengewerbes, Gottingen 2007; Michael
D. Driedger, mit einem Beitrag von Peter J. Foth: Zuflucht und Koexistenz. 400 Jahre
Mennoniten in Hamburg und Altona, Bolanden-Weierhof 2001; und Cor Trompetter:
Agriculture, Proto-Industry and Mennonite Entrepreneurship. A History of the Textile
Industries in Twente, 1600-1815, Amsterdam 1997.
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tag.!” Okumenische Einstellungen und Orientierungen gingen auch von
Impulsen aus, sich dem Spiritualismus zu 6ffnen, von Impulsen, die in
niederlandischen Tduferkreisen wihrend der Frithen Neuzeit besonders
ausgeprédgt waren. Im spdten 17. Jahrhundert und das ganze 18. Jahr-
hundert hindurch konnten spiritualistische und irenische Wertvorstel-
lungen als zwei der verschiedenen Griinde angesehen werden, warum
so viele holldndische und norddeutsche Taufer aktive Beitrdge zur pie-
tistischen Theologie und zur Philosophie der Aufklirung leisteten."

Der Fall Engelbert vom Brucks (1739-1813) in Krefeld ist ein Beispiel
tiir die 6kumenischen Einstellungen, die unter den stadtischen Men-
noniten wéhrend der Sattelzeit recht allgemein waren.'” Vom Bruck
war eine fithrende Gestalt in den aufklarerischen Netzwerken Krefelds.
Obwohl er Calvinist war und sich niemals der Krefelder Mennoniten-
gemeinde angeschlossen hatte, war er dennoch mit ihr eng verbunden,
teils durch die Heirat mit einer Frau aus dieser Gemeinde und teils
durch seine 6ffentlichen Aktivititen. Zusammen mit einigen Mennoni-
ten, so den Predigern Wopko Molenaar und Zino van Abbema, war er
1767 Mitbegriinder des ersten Krefelder 6ffentlichen, nicht konfessio-
nell gepragten Lesekreises. Diese informelle Gruppe existierte bis 1788
und war eine unter mehreren solcher Zusammenkiinfte in Krefeld, die
tiir die aufklarerische Geselligkeit typisch waren."> Mennoniten arbeite-
ten in solchen Einrichtungen mit, darunter in einer Freimaurerloge, die
sich selbst den aufklirerischen Namen ,,Zur vollkommenen Gleichheit“
zugelegt hatte. Engelbert vom Bruck und drei Mennoniten - Friedrich
Heydweiller, Johannes ter Meer und Jakob Winkelmann — waren unter
den Ménnern, die diese Loge gegriindet hatten. In seiner offentlichen

10 Zum Hintergrund dieses Konzepts s. Christine Kooi: Religious Tolerance, in: The Cambridge
Companion to the Dutch Golden Age, hg. von Geert H. Janssen und Helmer J. Helmers,
Cambridge 2018, S. 208-224.

11 Spiritualismus war seit dem frithen 16. Jahrhundert ein Teil der tauferischen Kultur. Weiteres
zu dieser langen Geschichte s. James M. Stayer und John D. Roth (Hg.): A Companion
to Anabaptism and Spiritualism, 1521-1700, Leiden und Boston 2007; Michael Driedger
und Gary K. Waite: From “the Radical Reformation” to “the Radical Enlightenment”? The
Specter and Complexities of Spiritualism in Early Modern England, Germany, and the Low
Countries, in: Church History and Religious Culture 101, 2021, S. 135-166.

12 Die Beispiele in diesem Abschnitt sind den Forschungen entnommen, die veréffentlicht
wurden in: Michael Driedger: Competing Visions of the Mennonite Gemeinde. Examples
from Early Modern Krefeld in their Dutch Context, in: Defining Community in Early
Modern Europe, hg. von Michael Halvorson und Karen Spierling, Aldershot 2008, S.
267-287.

13 Ein guter Uberblick unterer mehreren: Ulrich Im Hof: Das Europa der Aufklirung, Miinchen
1993, bes. Kap. IV.
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Rechtfertigung der Freimaurerei in der Zeitschrift Der Familienfreund
von 1788, dem Griindungsjahr der Loge, schrieb vom Bruck: ,,Nichts
veredelt die Menschennatur mehr, als wenn der Mensch Vernunft hat,
tiber Staat und Kirche, Religion und Gesetze, Recht und Lehre denken,
und (freylich mit Bescheidenheit) urtheilen darf.“!* Der ortsansdssige
mennonitische Pastor H. W. van der Ploeg (1769-1853), selbst kein
Freimaurer, brachte dhnliche aufklarerische Anschauungen in seiner
Predigt 1794 zum Ausdruck, wenn er seine Zuhorer ermahnte: ,,Hebt
alle menschen lief, bemint hun als uwe broeders, welke begrippen -
welke gevoelens zy mogen toegedaan zyn - schoon hun naam Jood of
Heiden zy!“'®

In einer Hinsicht mag die Affinitdt zwischen den Krefelder Mennoniten
und der Aufklirung weniger {iberraschend zu sein, wenn sie als Teil
groflerer kultureller und philosophischer Trends unter den hollindisch
sprechenden Téufern angesehen wird. Das war so, weil die Krefelder
Gemeinde mit den niederlandischen Lammisten seit der zweiten Hilfte
des 17. Jahrhunderts verbunden war und die Lammisten zu spiritua-
listischen, antikonfessionalistischen Anschauungen neigten. Diese Hal-
tung passte gut zum biirgerlichen Kosmopolitismus der europdischen
Aufkldrung. Die lammistische Gruppierung der Taufgesinnten leitete
ihre Herkunft aus einer Spaltung im Amsterdam der 1650er und 1660er
Jahre her. Die Mehrheit in der Gemeinde unterstiitzte die 6kumenische
Offnung, eine konservative Gruppe hingegen setzte sich fiir die Autori-
tat der anerkannten Glaubensbekenntnisse ein. Die Konservativen ver-
lielen die Gemeinde, um eine eigene Gemeinde in einem Versamm-
lungshaus zu bilden, das die Sonne in ihrem Hausschild fiihrte. So wur-
den diese Taufgesinnten als die Zonnisten bekannt. Diese Spaltung in
Amsterdam erreichte eine hohe Bedeutung, denn die meisten Gemein-
den existierten in der niederlandischen Republik und einige weitere in
Deutschland. Sie verbanden sich schnell mit der einen oder anderen
Gruppe. Anders als die Gemeinde in Krefeld war die Gemeinde in Ham-
burg-Altona ein Mitglied in der zonnistischen Sozietdt fast das ganze
18. Jahrhundert hindurch. Die fithrenden Mitglieder dieser Gemeinde
sahen im mennonitischen Konservatismus aber keine Spannung zum

14 Engelbert vom Bruck: Zweiter Brief an einem Glaubensfreund, iiber Toleranz, geheime
Gesellschaften und Freymaurerey, in: Der Familienfreund, 4 (1788): S. 189-213; zit. S. 193.

15 H.W. van der Ploeg: Een Woord op zyn tyd: of Hoe zal een Christen zich gedraagen in deeze
bedenkelyke omstandigheden? Krefeld 1794, S. 28. Zu dieser Predigt s. Michael Driedger:
»Een Woord op zyn tyd*. Eine Predigt von Hiddo Wibius van der Ploeg aus dem Jahr 1794,
in: Mennonitische Geschichtsblitter 64 (2007), S. 119-130.
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aufkldrerischen Kosmopolitismus. Im 18. Jahrhundert gehorten einige
Mitglieder der zonnistischen Gemeinde in Hamburg-Altona beispiels-
weise der Hamburger Gesellschaft zur Beférderung der Kiinste und
niitzlichen Gewerbe an, ebenso dem Hamburger Netzwerk der Frei-
maurer. Unter den Mitgliedern der zuerst genannten Gesellschaft war
der mennonitische Prediger Gerrit Karsdorp (1729-1811). Karsdorp
gehorte einer konfessionell konservativen Gemeinde an und bekannte
sich zu deren Prinzipien, wéhrend er ebenso ein Leben freiwilliger
Interaktion mit anderen gelehrten Hamburgern seiner Tage fiihrte.'s
Diese wenigen Beispiele aufklarerischer Téaufer sind keineswegs Aus-
nahmen im 18. Jahrhundert. Sie sind vielmehr tatsdchlich typisch fiir
den vorherrschenden Trend unter diesen Mannern in niederldndischen
und nordwestdeutschen Stadten des 18. Jahrhunderts.!” Diese Méanner
waren wohlhabend genug, sich eine solide Bildung zu erwerben, und
hatten Zeit, sich dem offentlichen Leben zu widmen.

Haben tduferische Leitbilder zu sozialem Engagement angeregt? Die
Antwort hangt von der Perspektive derjenigen ab, die diese Frage zu
beantworten versuchen. Anstatt sich in eine geschlossene Gemeinde
rechtgldubiger Christen zuriickzuziehen, sahen es viele taufgesinnte bzw.
mennonitische Gemeindeleiter in den Niederlanden und den nordwest-
deutschen Stidten als eine christliche Pflicht an, der weiteren Gemein-
schaft ihrer Nachbarn, welcher Konfession sie auch angehoérten, zu die-
nen. Aus unserer heutigen Sicht konnten wir eine Verbindung zwischen
dem reformerischen, revolutionidren Impuls der Reformatoren des 16.
Jahrhunderts und dem sozial integrierenden, reformerischen Impuls
unter den Taufgesinnten des 18. Jahrhunderts sehen. Jede Gruppierung
wies ein Tdufertum ab, das nur fiir sich existierte; stattdessen wollte das
Téufertum dieser beiden Gruppierungen im 16. und 18. Jahrhundert
das Leben der Bevolkerung insgesamt verbessern. In der konfessionell-
len stindischen Ordnung der niederldndischen und deutschen Stidte
des 18. Jahrhunderts bot die Beteiligung an den aufkldrerischen Gesell-
schaften den Wohlhabenden einen Weg, ihren Beitrag zum offentli-
chen Leben und Gemeinwohl zu leisten. Dieser Weg war wichtig, weil
jeder andere Weg, vor allem die Ubernahme politischer Amter, bei den

16 Mehr zu ,Tdufer und die Aufkldrung“ in Hamburg-Altona s. Driedger: Zuflucht und
Koexistenz (wie Anm. 9).

17 Mehr zur Rolle der T4ufer in der niederlandischen Aufklarung: Michael Driedger:
Aufkldrung, in: Mennonitisches Lexikon, Bd. 5:1 (2020), S. 94-103; s. auch: http://www.
mennlex.de/doku.php?id=top:aufklaerung; s. auch: Piet Visser: Keurige ketters. De
Nederlandse doopsgezinden in de eeuw van de Verlichting, Amsterdam 2004.
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meisten Tdufern auf Ablehnung gestoflen wire. Der Grund fiir ihren
Ausschluss von obrigkeitlichen Amtern lag mehr in der Tatsache, dass
Taufer nicht den Kirchen der etablierten Obrigkeiten in friihmodernen
Stadten angehorten, und weniger in tduferischen Prinzipien selbst. Im
Laufe der spiteren Frithen Neuzeit begannen stidtische Obrigkeiten
ihre Reihen zu 6ffnen. Schon seit dem 17. Jahrhundert hatten sich Tauf-
gesinnte in Friedrichstadt am stadtischen Magistrat beteiligt, und Tauf-
gesinnte in Altona, Hamburg und Krefeld waren in der Lage, 6ffentliche
Amter seit mindestens den 1760er Jahren wahrzunehmen.

Wihrend tduferische Eliten in nordwestdeutschen Stidten im 18. Jahr-
hunderts danach strebten, sich an den biirgerlichen, kulturellen und
politischen Institutionen zu beteiligen, blieben sie auch eng mit den
verwandten religiosen Gemeinschaften in der niederlandischen Repu-
blik verbunden. Sie unterhielten diese Beziehungen iiber familidre Ver-
bindungen, Erziehung, Geschifte und gemeindliche Kontakte. Ein Hin-
weis auf die starken Beziehungen zur niederldndischen Republik ist die
Tatsache, dass die Hauptsprache des tauferischen Gottesdienstes und
Gemeindelebens in den nordwestdeutschen Stadten bis zur Mitte des
19. Jahrhunderts hollindisch war.

Es lohnt sich, das Hauptargument in diesen Ausfiihrungen zu den Men-
noniten in nordwestdeutschen Stidten noch einmal zu benennen: Weil
die holldndische Sprache und Kultur im Leben dieser Gemeinden in
der Sattelzeit dominant war (d. h. um 1750), die deutsche Sprache und
Kultur aber am Ende der Sattelzeit (d. h. um 1850) die Vorherrschaft
tibernommen hatte, sind die Ausfithrungen {iber die Veranderungen
von den Doopsgezinden zu den Mennoniten ein Weg, die hauptsédch-
lichen Modelle des sozialen und kulturellen Wandels zusammenfassend
auf den Begriff zu bringen.

Warum ging die Bedeutung der holldndischen Kultur unter den deut-
schen Mennoniten im Laufe des 19. Jahrhunderts zuriick? Kurz gesagt:
Dazu trugen Revolution, Krieg, politische Konfigurationen in Europa
und Nordamerika, auch der Niedergang niederldndischer Stiddte bei.
Von der Mitte des 16. Jahrhunderts bis ungefahr zur Mitte des 18. Jahr-
hunderts bestand unter den europdischen Taufgesinnten Konsens, den
weltlichen Obrigkeiten ihre Loyalitdt zu erweisen, auch wenn sie ihre
besonderen Praktiken (wie die Erwachsenentaufe, die Eidesverweige-
rung und die Weigerung, Wehrdienst zu leisten, um den Staat zu schiit-
zen) verteidigen wollten. Dieser Zugang zur ,,konformen Nonkonfor-
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mitdt“'® harmonierte bestens mit der gesellschaftlichen und politischen
Ordnung der Stindegesellschaft in der Frithen Neuzeit. Die Beziehung
zwischen den europdischen Fiirsten als Schutzherren der Téufer, die
sich ihrerseits als Untertanen zum Gehorsam verpflichtet sahen, wurde
in der Ara demokratischer Revolutionen neu geordnet. Die berithm-
testen Revolutionen in der Sattelzeit waren die amerikanische und die
franzosische Revolution. Dazwischen hatte sich eine weniger beriihmte,
letztlich aber fehlgeschlagene nationale Revolte wihrend der 1780er
Jahre in der niederlindischen Republik ereignet. Kurz nach der Wie-
derherstellung des alten Regimes fielen franzdsische Soldaten unter
Napoleon in die Niederlande ein und halfen, eine neue niederlédndische
Republik mit demokratisch gewédhltem Parlament zu errichten. Auch
wenn der demokratische Republikanismus nur kurze Zeit in den Nie-
derlanden existierte und im 19. Jahrhundert von einer konstitutionel-
len Monarchie abgeldst wurde, hatte die Ara der Revolutionen doch zu
einer neuen politischen Ordnung gefiihrt, in der alte Privilegien, die
Gruppen wie den Mennoniten gewdhrt worden waren, tiberholt zu sein
schienen. Anstelle korporativer Privilegien wurden moderne Werte
wie gleiche Rechte fiir jeden Biirger immer bedeutsamer. Franzdsische
Heere fiihrten diese Werte auch in die deutschen Territorien ein, die
sie im 19. Jahrhundert besetzt hatten. Selbst wenn die Franzosen nach
einigen Jahren wieder zuriickgedrangt wurden, hatte ihre kurze Prasenz
einen groflen Einfluss ausgeiibt. Die franzdsische Invasion beendete
1806 nicht nur das Heilige Romische Reich, sondern trug auch dazu
bei, den Nationalismus und demokratische Bestrebungen unter den
Deutschen zu férdern. Wihrend die neue Ara demokratischer Revolu-
tionen die stindischen Gesellschaften der frithen Moderne schwéchten,
in denen die Mennoniten es zu Wohlstand gebracht hatten, gehorten
wohlweislich auch die Mennoniten, eine betrdchtliche Anzahl ihre Pre-
diger eingeschlossen, zu den fithrenden Befiirwortern demokratischer
Revolutionen in den Niederlanden und Nordwestdeutschland. Mit
anderen Worten, sie waren nicht einfach nur Opfer politischer Revo-
lutionen; viele, besonders die in den Stidten ansdssigen Mennoniten,
hatten die Verdnderung begeistert propagiert und unterstiitzt."

18 Hans-Jurgen Goertz: Zucht und Ordnung in nonkonformistischer Manier. Kleruskritik,
Kirchenzucht und Sozialdisziplinierung in den Bewegungen der Téufer, in: Ders.:
Antiklerikalismus und Reformation, Gottingen 1995, S. 109-114, und S. 138, Anm. 22.

19 Mehr zur politischen Aktivitdt im 18. und 19. Jahrhundert: James Urry: Mennonites, Politics,
and Peoplehood. Europe - Russia — Canada, 1525-1980, Winnipeg 2006.



39

Eine andere wichtige Ursache fiir die Niedergang der kulturellen Bedeu-
tung der Niederlande fiir die nordwestdeutschen Stiddte war, dass die
iiberseeischen Gebiete der Niederlande seit dem 18. Jahrhundert nicht
mehr so wichtig waren. Das zog einen Niedergang der niederlandischen
Stadte nach sich.*® Im Gegensatz dazu durchliefen die deutschen Stadte
im Nordwesten des Romischen Reichs Deutscher Nation eine Periode
schnellen Wachstums. So wuchs beispielsweise die Bevolkerung Ham-
burgs von ungefahr 60.000 Einwohnern um 1650 auf 130.000 Einwoh-
ner im Jahr 1800 und tiber 700.000 Einwohner im Jahr 1900, wihrend
Krefeld von einer Kleinstadt mit nur wenigen Tausend Einwohnern im
18. und frithen 19. Jahrhundert zu einer grofien Stadt von iiber 100.000
Einwohnern um 1900 emporschoss. Wachstum stellte sich auch mit der
Anwendung der Dampfkraft und dem Beginn der Stahlindustrie ein.
Einige Unternehmen, die von Taufgesinnten gefithrt wurden, nahmen
die neuen Technologien auf, und tduferische Gemeinden, die nie eine
starke Prisenz in nordwestdeutschen Stidten aufgewiesen hatten, wur-
den zu einem, wenn auch kleineren Teil der wachsenden Stadtland-
schaften. Mit der deutschen Einheit 1871 waren viele Mitglieder der
stadtischen Tdufergemeinden im Nordwesten des neuen Nationalstaats
stolze deutsche Staatsbiirger geworden. Sie waren sogar bereit, freiwillig
den Militdrdienst zu iibernehmen, um die neue Nation zu verteidigen.
Wie ihre katholischen, lutherischen, reformierten und jiidischen Nach-
barn hatten sie sich mit der Zeit verdndert und waren starker an ihre
Nachbarn anderer Konfessionen herangewachsen.

Anstatt geschwdcht aus dieser neuen Situation hervorzugehen, wie
wohl zu erwarten gewesen wire, nahm die tauferische Identitat im 19.
Jahrhundert neue, selbstbewusste nationale Ziige an. Ein Schliisselbei-
spiel ist die Griindung der Vereinigung der Mennonitengemeinden im
Deutschen Reich (1886). Ein anderes Beispiel ist eine neue Generation
mennonitischer Historiker wie Behrend Carl Roosen in Hamburg und
Antje Brons in Emden. Vom Fach her waren sie Laien, sie schrieben
nicht Hollandisch, sondern Deutsch; und sie waren damit nicht allein.
Wihrend auf Niederlandisch publizierte Schriften um 1700 die deutsch-
sprachigen Veroffentlichungen bei weitem iiberwogen,* wuchsen die
deutsch schreibenden Autoren nun mit ihren Verdffentlichungen zu
mennonitischen Themen stark an. Periodika mit historischen Themen

20 Paul Brusse und Wijnand W. Mijnhardt: Towards a New Template for Dutch History.
De-urbanization and the Balance between City and Countryside, Zwolle 2011.

21 Michael D. Driedger: 1625 — Das lange 17. Jahrhundert als ein Goldenes Zeitalter
tauferischer Buchproduktion, in: Mennonitische Geschichtsblatter 79 (2022), S. 9-41.
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wurden in Deutschland und den Niederlanden in der spaten Hilfte des
19. Jahrhunderts @iblich.”> Wihrend die Absonderung von der Welt kein
starker Faktor im frithmodernen stddtischen Leben der Taufer gewe-
sen war, wurde Absonderung um 1900 zur zentralen regulativen Idee
in den Schriften zur frithen Geschichte der Tdufer im Aufbruch der
Reformation. Das ging vor allem auf den Einfluss zuriick, den Schriften
Max Webers und Ernst Troeltschs unter der neuen Generation menno-
nitischer Autoren ausiibten. Indem das Erklarungsmodell der Abson-
derung besonders herausgehoben und die frithe schweizerische und
deutsche Reformation als das heroische und Ton angebende Zeitalter
des Téaufertums dargestellt wurde, lief3 die neue Generation zumeist
stadtischer und wohlausgebildeter deutscher Autoren ihre ebenfalls
zumeist stadtischen und gut ausgebildeten hollindischen Vorfahren
weniger tduferisch erscheinen, als diese wirklich waren, und stellten
die Geschichte der deutschsprachigen Taufer starker ins Zentrum ihrer
Vorstellung von der Geschichte des Taufertums. Die deutschen Nach-
kommen der Doopsgezinden erzihlten ihre mennonitische Geschichte
so, dass die Bedeutung der langen Geschichte hollandischsprachiger
Téufer abgeschwicht wurde. Sie erfanden eine neue Tradition.*

3.

Mennoniten in Westpreuf3en — zwischen Standegesellschaft und
demokratischem Staatsbiirgertum

(MARK JANTZEN)

Die Mennoniten, die im 16. Jahrhundert entlang der Weichsel siedelten,
waren nie ein Teil des Heiligen Romischen Reichs. Deshalb mussten sie
mit anderen Umsténden fertig werden als die anderen deutschsprachi-
gen Mennoniten, indem sie sich daran gew6hnen mussten, zunachst im
polnischen Gemeinwesen und dann im Konigreich Preufen zu leben.
Die Bezeichnung Westpreuflen selbst wurde erst nach der ersten Teilung
Polens 1772 erfunden. Im Laufe des nachsten Jahrhunderts mussten die
Mennoniten iiberlegen, welche Art von Preufien sie werden sollten, da
es nie eine einzige Vorstellung von einem richtigen Preufien gab. Sie
trafen entgegengesetzte Entscheidungen dariiber, wie ihre Distanz zur
Gesellschaft zu bestimmen sei, wahrend sie ihre Ndhe zum Konigreich

22 Nelson P. Springer und d A.J. Klassen (Hg.): Mennonite Bibliography 1631-1961, Bd. 1, Nr.
2844-3094 (250 niederlandische Titel) und Nr. 10896-11018 (122 deutsche Titel).

23 Eric Hobsbawm und Terence Ranger (Hg.): The Invention of Tradition, Cambridge 1983.
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Gottes wahrten. Ebenso wichtig war die Tatsache, dass ihre Akkultura-
tionsprozesse auf ein nicht festgelegtes Ziel zusteuerten, da die deutsche
Gesellschaft in dieser Zeit von einer Stindegesellschaft zu einer Staats-
biirgergesellschaft wechselte.

Der polnische Staat war politisch dezentralisiert und in religioser
wie ethischer Hinsicht vielfiltig. Der schwache Konig, der immer ein
Katholik war, wurde vom polnischen Adel gewihlt, der anfangs eine
starke reformierte Minoritdt enthielt. Die meisten Konige, es begann
mit Sigismund IIL., der 1572 starb, gewdhrten den Mennoniten ein Pri-
vileg, das Bedingungen umschrieb und Duldung in unterschiedlichen
Formen gewdhrte.”* Im koniglichen Preuflen, wie dieses Territorium
genannt wurde, war die polnische Krone der grofite Landbesitzer; und
die Mennoniten im Weichseldelta waren Pédchter koniglicher Lande-
reien. Die drei grofiten Stiadte Danzig, Elbing und Thorn verfiigten iiber
einen halbautonomen Status und iibertrafen die Zahl der Stimmen in
den regionalen Landtagen, wie sie ihren eigenen politischen Umgang
mit den Mennoniten bestimmen konnten. Diese Stidte wurden von den
Lutheranern dominiert. In den Konflikten zwischen den koniglichen,
regionalen, adligen, stddtischen und katholischen Kriften fanden die
Mennoniten Rdume, in groflen Gemeinden im Weichseldelta zu leben.
1772 brachten sie es im Kreis Marienburg auf 10 Prozent der Bevol-
kerung und besaflen oder hatten 25 Prozent der landwirtschaftlichen
Flache in diesem Gebiet gepachtet.” In geringerer Zahl lebten sie an den
Réndern des gesellschaftlichen Lebens Danzigs und Elbings. Und in den
Niederungen flussaufwirts lebten sie in verstreuten Siedlungen bis nach
Thorn hin. Im 16. Jahrhundert lie$ die Stirke des reformierten Adels
einen Kompromiss ratsam erscheinen, so dass religiose Duldung fiir
den Adel zum Gesetz der Warschauer Konféderation von 1573 wurde.
So brachen die Kimpfe um die Kontrolle der Religion hier nie auf, wie
sie das Heilige Romische Reich in Mitleidenschaft gezogen hatten, und
die Mennoniten profitierten davon, dass hier ein Gesetzeswerk zur Hin-
richtung der Haretiker fehlte.

Die Mennoniten hatten Erfahrungen im Verhandeln zwischen den ver-
schiedenen Machtzentren in Polen gesammelt. In den Stadten zog die
wirtschaftliche Attraktivitit die Eifersucht und politischen Angriffe der

24 Die Privilegien ab 1642 sind abgedruckt bei Wilhelm Mannhardt: Die Wehrfreiheit der
altpreuflischen Mennoniten, Marienburg 1863, S. LX-LXVIIIL.

25 Hans-Jiirgen Bomelburg: Zwischen polnischer Stindesgesellschaft und preufischem
Obrigkeitsstaat. Vom Ko6niglichen Preufen zu Westpreuf3en (1756-1806), Miinchen 1995, S.
446.
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Ziinfte auf sich. Mennoniten waren dafiir verantwortlich, dass der Han-
del mit Erzeugnissen der Seidenspitzenmanufaktur in Danzig einsetzte
und Antoni Momber den ersten Kaffeeladen in der Stadt eréftnete.
Ein ebenso wichtiges Geschift war das Branntweindestillieren, auch
die Herstellung von Danziger Goldwasser und Tiegenhofs Machandel.
Beide Spirituosen waren von Mennoniten erfunden worden. Nur unter
dem Druck, der von Preuflen ausging, war es den Mennoniten mog-
lich, 1800 das Biirgerrecht in Danzig zu erlangen, wéihrend in Elbing
nur wenigen wohlhabenden Mennoniten diese Rechte schon frither
zugesprochen worden waren. Mit religiosem und wirtschaftlichem
Druck in den Stidten umzugehen, verlangte Taktgefiihl und finanzielle
Resourcen, um Verhandlungen mit Schenkungen zu unterstiitzen. Auf
dem Land hatte sich die Einwanderung héufig unter wirtschaftlichen
Gesichtspunkten und demographischen Wachstumsbedingungen voll-
zogen — mit einigen groflangelegten Einwanderungen in dieses Gebiet,
von denen fiir die 1700er Jahre vor der ersten Auswanderung nach
Russland 1788 berichtet wurde. Besonders wichtig war die Einwande-
rung in das Konigreich Preuflen 1713. Mennonitische Bauernfamilien
zogen mit ihren lutherischen Hilfskriften, die sie angeheuert hatten und
von denen einige spater nach ihrer Ankunft zum Mennonitentum kon-
vertierten sowie mennonitische Frauen heirateten. Als der preuflische
Konig Friedrich I. im Jahr 1723 von diesen einstigen Lutheranern horte,
die jetzt den Militardienst verweigerten, ordnete er die Vertreibung der
gesamten Gruppe nach Polen an und bemerkte: ,,Ich will eine solche
Schelm-Nation nicht haben, die (sic !) nicht Soldaten werden kénnen.*
1768 machten es neue Duldungsgesetze fiir Nichtkatholiken den vier
Gemeinden im Weichseldelta (Heubuden, Ladekopp, Fiirstenwerder
und Tiegenhagen) moglich, ihre ersten Kirchengebdude so zu bauen,
wie sie der mennonitischen Tradition entsprachen und die polnischen
Erwartungen erfiillten. Sie sahen wie grofie Scheunen aus.*

26 Peter Klassen: Mennonites in Early Modern Poland and Prussia, Baltimore 2009, S. 48-74.
Wolfgang Froese: Stets hilfreich und tolerant entgegengekommen? Die Politik des Elbinger
Rates gegeniiber die Mennoniten bis 1772, in: Mennonitische Geschichtsblatter 1992,

S. 56-72. The Trouble with Marrying Prussian Lutheran Boys: The End of Exogamous
Marriages in the Mennonite Community in the Polish Vistula Delta, 1713-1808, in: Sisters:
Myth and Reality of Anabaptist, Mennonite, and Doopsgezind Women, ca. 1525-1900, hg.
von Mirjam van Veen, Piet Visser, Gary K. Waite, Els Kloek, Marion Kobelt-Groch und
Anna Voolstra, Leiden, 2014, S. 285-301. Mark Jantzen: Mennonitische Wanderwege neu
betrachtet: Von Polen zu Preuflen und dann nach Russland, in: Aquila Bd. 17, Nr. 3 (Juli-
September 2017), S. 20-29.
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Wie es die erste Teilung Polens 1772 mit sich brachte, befanden sich die
meisten Mennoniten im koniglichen Preufien nun unter preufischer
Herrschaft. Nach der dritten Teilung 1795 war Polen von der Landkarte
Europas getilgt worden, und die Mennoniten in und um Danzig wurden
ebenfalls in das Koénigreich Preuflen eingegliedert. Die zentralisierte
Macht der preuflischen Monarchie beendete die Fihigkeit der Men-
noniten, die verschiedenen polnischen Machtzentren gegeneinander
auszuspielen oder andere rechtliche Bedingungen innerhalb desselben
Staates zu finden. Der starke preuflische Staat fithrte die Mennoniten
dazu, eine zentralisiertere Kirchenpolitik zu entwickeln, die fiir Jahr-
zehnte die Macht in den Hianden der Gemeindeiltesten konsolidierte.
Zur selben Zeit fanden aber viele Mennoniten neue padagogische und
okonomische Betdtigungsfelder in Preufen, um ihr Leben zu gestalten.

Die Mennoniten bemiihten sich 1772 um ein Privileg vom neuen preu-
lischen Konig Friedrich II und présentierten preuflischen Behérden
eine Liste neuer Forderungen, die darin enthalten sein sollten. Die erste
Forderung war die ,freie Religionsausiibung laut der mennonitischen
Confession’, die zweite war die Freiheit, ihre alten Kirchen reparieren
und neue bauen zu diirfen. Die Befreiung vom Militdrdienst war die
fiinfte auf der Liste.”” Die Bedeutung dieser Forderung aber sollte zum
Hauptanliegen in Bezug auf die preuflischen Restriktionen werden, die
auf die Weigerung folgten, sich zum Militdrdienst einberufen zu lassen.
Die erste Reaktion des preufSischen Staates war schon 1773, den Men-
noniten eine kommunale Steuer von jahrlich 5.000 Reichstalern auf-
zuerlegen. Im Austausch sollten die wehrpflichtigen Mennoniten vom
Wehrdienst befreit werden. Die Tatsache, dass die Mennoniten das Geld
gemeinsam aufbringen sollten, unterstreicht die stindische Struktur
der Gesellschaft jener Tage. Jeder Stand unterlag eigenen Gesetzen und
unterhielt eigene Beziehungen zur Obrigkeit. Die Mennoniten entwi-
ckelten ein ausgearbeitetes System der Selbstbesteuerung des Eigentums
einzelner Gemeindemitglieder. Damit wurde dieser Gesamtbetrag auf
zuverldssige Weise sichergestellt, so dass es ihnen méglich war, die vier-
teljahrlichen Zahlungen bis 1868 zu erbringen. Wichtiger ist, dass dieser
Mechanismus den Altesten erlaubte, hohe Geldsummen zu erheben, um
auflergewohnliche Zahlungen an die Obrigkeit in Kriegszeiten zu leis-
ten und Druck, der auf die Mennoniten zusatzlich ausgeiibt wurde, doch
den Waffendienst zu akzeptieren, abwenden zu konnen. Die Obrigkeit
stellte der mennonitischen Fiithrung Polizeigewalt zur Verfiigung, um
mit deren Hilfe sicherzustellen, dass die gewohnlichen Mitglieder der

27 Wilhelm Mannhardt: Wehrfreiheit, (wie Anm. 24), S. 125 {.
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mennonitischen Gemeinden diese selbstauferlegte Steuer auch zahlten,
und verstérkte so die Macht und das Prestige der Altesten.?®

Ein neuer Konig, Friedrich Wilhelm IL, erlieff 1789 ein Edikt, das den
Mennoniten galt und die administrative Praxis festsetzte, den Menno-
niten nicht zu erlauben, Grundbesitz von Nichtmennoniten zu kaufen.
Teilweise als Ergebnis der Konversionen in den 1720er Jahren, die zur
Vertreibung aus dem Konigreich Preufen gefiihrt hatten, fiirchteten die
Gemeinden die Repressalien des preufdischen Staates so sehr, dass den
Gemeindemitgliedern nach der ersten Teilung Polens untersagt wurde,
eine Ehe mit Nichtmennoniten einzugehen. Das Edikt verlieh diesem
neuen Standpunkt nun Gesetzeskraft. Das schloss neue Kirchensteuern
ein. Mennoniten konnten diesen Beschrankungen ihrer biirgerlichen
Rechte entgehen, indem sie Militardienst leisteten, doch die wenigen,
die das taten, wurden in jhren Gemeinden dem Bann ausgesetzt. Weil
die Einberufung zum Militdrdienst an das Eigentum und nicht an die
einzelne Person gebunden war, ruhte die Befreiung von der Wehrpflicht
nun auf mennonitischem Grundbesitz. Wachsende Familien waren
aber von der Anhdufung des Grundbesitzes abhangig, und um ihren
wirtschaftlichen Status zu erhalten, reagierten die Mennoniten auf die-
sen obrigkeitlichen Druck, indem sie die Einladung Russlands begriif3-
ten, auf freiem Land in Siidrussland zu siedeln. Schon 1788 wanderten
viele aus. 1801 zog die preufSische Regierung die Einschrankungen noch
weiter an, indem sie Eigentiimerinnen unter den Mennoniten ins Visier
nahmen, besonders Witwen und Familien, in denen nur Téchter das
Erbe hitten antreten konnen. Die Obrigkeit erliefs ndmlich eine Dekla-
ration, die das Edikt von 1789 verschirfte. Es wurde angeordnet, dass
solche Frauen kein mennonitisches Grundeigentum erben durften, an
das die Befreiung vom Wehrdienst im Heiratsfall ja gebunden war. Der
Alteste der friesischen Gemeinde in Orlofferfelde, Heinrich Donner,
notierte in seinem Tagebuch, dass dies den Mennoniten ihre ,,Religions-
freiheit” rauben wiirde.”” Die Auswanderung, die darauf folgte, fiihrte
zur Griindung der Molotschna Kolonie in Siidrussland und 1803 zum
Widerruf der Deklaration von 1801.%

28 Mark Jantzen: Mennonite Germans Soldiers: Nation, Religion, and Family in the Prussian
East, 1772-1880, Notre Dame 2010, S. 23-34. Mark Jantzen: Wealth and Power in the Vistula
River Mennonite Community, 1772-1914, in: Journal of Mennonite Studies Bd. 27, 2009, S.
93-107.

29 Archiwum Panastwowe w Gdanasku (AP Gdanask), Syg. 836 (Jeziernik/ Schonsee), Nr. 1
(Pamietnik H. Donner dot. spraw menonitow, b. 1735, 1774-1803), S. 118.

30 Mark Jantzen: The Trouble with Marrying Prussian Lutheran Boys (wie Anm. 26)
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Der Zusammenbruch des preuflischen Staates 1806, der von der fran-
zOsischen Invasion ausgelost wurde, erzwang viele Reformen, um Res-
sourcen fiir den Staat freizusetzen und zuriickzuschlagen, wenn die
Umstdnde dies rechtfertigten. Die Mennoniten sorgten sich unmit-
telbar, dass eine erneute Aufforderung, im Militdr dienen zu miissen,
bevorstiinde, und entschieden sich, eine sechsfache Steuerlast von
30.000 Reichstalern zu sammeln, die sie der Obrigkeit als Schenkung
erbrachten, um sich das Wohlwollen des Konigs zu erhalten und dem
Heer fernbleiben zu konnen. Ernster war die Durchfithrung der ersten
modernen Einberufung im altpreuflischen Ost- und Westpreuflien zu
Beginn der preuflischen Freiheitskriege 1813. Den Mennoniten gelang
es schliefSlich, in direkten Verhandlungen mit den Behorden in Ost-
und WestpreufSen gegen eine kollektive Zahlung und eine Abgabe von
Pferden an die Kavallerie vom Militardienst freigestellt zu werden.* Der
preufSische Graf York von Wartenburg meinte, dass unter Umstdnden
»eine namhafte Summe Geldes und Pferde mehr wert® sei ,als einige
feige und schwache Menschen®. Im Februar 1813, als ihre Nachbarn in
die Armee eingezogen wurden, um sich den Truppen Napoleons entge-
genzustellen, rekrutierten die Mennoniten in ihren sonntéiglichen Got-
tesdiensten Pferde, mit denen die preuflische Armee unterstiitzt werden
sollte. Ihre Befreiung vom Wehrdienst wurde bis 1848 nicht wieder in
Frage gestellt.”

In den néchsten Jahrzehnten suchten einige Mennoniten Eingang in die
preuflische Gesellschaft, indem sie sich an zwei antagonistischen Stro-
mungen des Protestantismus orientierten. Einerseits schlossen sie sich
pietistischen Organisationen an, ein Schritt, der von den Altesten schon
1814 gebilligt worden war. Drei Mennoniten waren Griindungsmitglie-
der der Danziger Missionsgesellschaft im Jahr 1827. Lokale Missions-
feste waren fiir einige Gemeinden auf dem Lande wichtig und wurden
von den Gemeinden mitgefeiert. Diese Mennoniten unterstiitzten spater
die konservative Politik. Andererseits unterstiitzten andere Mennoni-
ten, die von Carl Harder aus Konigsberg, dem spdteren Pastor in Elbing
und Neuwied, angefithrt wurden, die Tendenzen der rationalistischen

31 Mark Jantzen, Mennonite German Soldiers, (wie Anm. 5), S. 79-160, Mark Jantzen: Changing
Definitions of Treason and Religious Freedom for Mennonites in Prussia, 1780-1880, in:
European Mennonites and the Challenge of Modernity over Five Centuries: Contributors,
Detractors, and Adapters, hg. von Mark Jantzen, Mary S. Sprunger und John D. Thiesen,
North Newton, 2016, S. 233-248.

32 Mark Jantzen: Mennonite German Soldiers (wie Anm. 28), S. 79-106, zit. nach Wilhelm
Mannhardt: Wehrfreiheit (wie Anm. 14), S. 163.
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Theologie und der demokratischen Politik. Eine dritte Gruppe, die aus
Traditionalisten bestand, zog es vor, sich von beiden Stromungen des
Protestantismus fernzuhalten.”

1848 standen die Befreiung der Mennoniten von der Wehrpflicht und
die Eidesverweigerung auf der Tagesordnung der Debatten in der Frank-
furter Nationalversammlung. Die Befiirworter einer Monarchie vertei-
digten die Forderungen der Mennoniten, wiahrend die Liberalen wie der
Krefelder Mennonit Hermann von Beckerath, der selbst ein Jahr als Frei-
williger gedient hatte, forderte, dass die Mennoniten der Einberufung
Folge leisten miissten. Diese Forderung wurde Teil des Verfassungsent-
wurfs, gelangte aber niemals zu Anwendung. Bereits die Androhung,
sie der Wehrpflicht zu unterwerfen, veranlasste die traditionalistischen
Mennoniten, sich gegen die liberale Demokratie zu stellen, und setzte
eine neue, kleinere Auswanderungswelle nach Russland in Gang. Die
Restauration, die folgte, setzte besonders Carl Harder unter Druck. Des-
sen Vorschldge, den Vollzug der Taufe ins Belieben eines jeden zu stel-
len und die Moglichkeit des Militardienstes zu akzeptieren, weckte bei
traditionalistischen Altesten die Befiirchtung, dass die Regierung solche
Anschauungen gegen die Mennoniten wenden konnte. Aufgrund die-
ser Klagen hatte die Regierung Harders Predigten auf Anzeichen poli-
tischer Agitation zugunsten der Demokratie beobachten lassen. Seine
Ordination zum Altesten in Konigsberg und der Kirche in Elbing, die
sich von der Hauptkirche in Elbing-Ellerwald abgespalten hatte, wurde
zuriickgenommen. 1858 zog er nach Neuwied.*

Als sich das politische Klima in den 1860er Jahren einer liberalen Erneu-
erung und einer konstitutionellen Herrschaft mit Grundrechten fiir alle
als Teil des Ubergangs zur Staatsbiirgergesellschaft dnderte, geriet die
mennonitische Ausnahmeregelung unter Beschuss. Das Parlament des
Norddeutschen Bundes stimmte 1867 nach intensiven Debatten dafiir,
den Mennoniten die Wehrpflicht in Altpreufien aufzuerlegen. Darauf-
hin ersuchten die Altesten Konig Wilhelm I um eine Abschwichung
der Wehrpflicht und erhielten die Zusage in einer Kabinettsordre vom
3. Marz 1868, dass den Mennoniten ein waffenloser Dienst im Heer
erlaubt sei. Das iiberbot die mennonitische Fithrung mit einer Eingabe
beim preufSischen Parlament, die Einberufung fiir Mennoniten und ihr
Wahlrecht zuriickzunehmen, denn sie meinten, die Liberalen hitten
das Einberufungsgesetz als Strafe fiir den Hang der Mennoniten ver-

33 Ebd,S. 127-136.
34 Ebd, S.135-151.
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standen, sich fiir die konservativen und monarchischen Parteien einzu-
setzen. Sie wiren froh, ihr Wahlrecht aufzugeben, wenn das bedeutete,
nicht zum Wehrdienst eingezogen zu werden. Im Mirz 1869 wurden
tiber 1800 Unterschriften fiir diese Eingabe gesammelt. Laien, die sich
gegen diese Bemiihungen stellten, hatten ihre eigene Petition bereits im
Oktober 1868 eingereicht. Sie akzeptierten die Einberufung zum Mili-
tardienst und forderten alle biirgerlichen Rechte fiir sich, vor allem das
Eigentumsrecht und das Eherecht. Sie hatten 775 Unterschriften fiir
diesen ersten Versuch und 1233 fiir einen wiederholten Versuch Ende
1869 gesammelt. Ihrer Forderung wurde schliefllich in dem Mennoni-
tengesetz vom 12. Juni 1874 entsprochen, welches die Anwendung der
biirgerlichen Rechte fiir die Mennoniten wieder sicherstellte.”

Wilhelm Mannhardt, einer der ersten preuflischen Mennoniten mit
einem Doktorgrad und wichtiger Erforscher der Volkskunde sowie
Sohn Pastor Jakob Mannhardts aus der Danziger Mennonitenge-
meinde, brachte die stirksten Argumente aus der Mitte der Gemeinde
tiir den Militardienst vor, so in einer Artikelreihe der Mennonitischen
Bldtter 1868 und 1869. Als Teil der Befiirwortung einer Theologie vom
gerechten Krieg, strich er die Berechtigung zur Selbstverteidigung her-
aus, indem er einen schweizerischen Patrioten und Martyrer aus dem
14. Jahrhundert zitierte, der sich fiir die Unabhangigkeit der Schweiz
eingesetzt hatte. Das war Arnold von Winkelried, der den Mennoniten
als ein nachahmenswertes Beispiel vorgehalten wurde. Die Winkelried—
Legende war eine Schopfung des Nationalismus im 19. Jahrhundert,
und die Tatsache, dass die tatsachlichen Martyrer des Taufertums im 16.
Jahrhundert gegen dieses Mértyrermodell ausgewechselt wurden, bringt
die wachsende Bedeutung des Nationalismus fiir die preuflischen Men-
noniten auf den Punkt. Die Traditionalisten setzten ihren Widerstand
gegen den Wehrdienst der Mennoniten fort, mit Johann Dyck, der 1872
einige Zeit in einem Militirgefingnis Dienst wegen seiner Weigerung
verbrachte, eine Uniform zu tragen, und dem Altesten Gerhard Penner
aus der Gemeinde Heubuden, der sich geweigert hatte, Gemeindeglie-
dern das Abendmahl zu reichen, die der Einberufung nachgekommen
waren. Fiir diese Entscheidung war er unter den antikatholischen Mai-
gesetzen im Kulturkampf bestraft worden. Die hartnickigsten Traditio-
nalisten wanderten ab 1876 nach Nebraska und Kansas aus.*

35 Ebd., S.191-218.

36 Ebd,, S.219-228. Wilhelm Mannhardt: The Military Service Exemption oft he Mennonites of
Provincial Prussia, hg. von Mark Jantzen und John D. Thiesen, North Newton 2013, S. XXIII-
XXXIIL S. 297-358.
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Die preufdische Kontroverse zwischen Gleichheit vor dem Gesetz und
dem Gewihren von Ausnahmen im Namen religioser Duldung wurde
in wichtigen Werken deutscher Kultur reproduziert. Der bekannte Dra-
matiker Ernst von Wildenbruch hob Mennoniten als unpatriotische
Schurken in seinem Stiick Der Mennonit von 1877 hervor. Er benutzte
sie, um Katholiken, die eine Rolle im Kulturkampf spielten, zu treffen.
Theodor Fontane dagegen benutzte sie in seiner Novelle Quitt (1890),
um rigiden Nationalismus zu kritisieren, der das Leben unertraglich
mache. 1907 formten die Mennoniten die Schenkung von 1806 zu einer
patriotischen Spende um und schufen ein bescheidenes Monument, das
auf dieses Ereignis verwies.”’

Mit den Biirgerrechten, die schon 1874 gewdhrt wurden, waren die
Mennonitengemeinden in der Lage, Ehepartner und Kinder aus Misch-
ehen zu integrieren und deren wirtschaftliche Stellung zu verbessern.
Die Mennoniten nahmen intensiver an der Politik teil, besonders in
Danzig, wo sie als Mitglieder im Rat der Stadt und in Erziehungsein-
richtungen mitwirkten. Carl Harder wurde erlaubt, Mennoniten im
Fach Religion in offentlichen Schulen Elbings zu unterrichten. Menno-
nitische Geschiftsleute halfen, Dampfkraft fiir industrielle Zwecke ein-
zusetzen, und mennonitische Landwirte arbeiteten an vorderster Front
der zeitgendssischen Landwirtschaft. Obwohl sie sich in mancherlei
Hinsicht an die preufSische Gesellschaft angeglichen hatten, mafSen sie
der Taufe weiterhin grofle Bedeutung bei. Sie wollten das Gemeindele-
ben unabhingig von obrigkeitlicher Kontrolle gestalten und bewahrten
sich einen eigenen Sinn fiir mennonitische Identitat.”®

37 Mark Jantzen, Mennonite German Soldiers, (wie Anm. 5), S. 80-83, S. 228-240. Marion
Kobelt-Groch, Vom skandaltrichtigen Trauerspiel zur prosaischen Erinnerung. Danziger
Mennoniten in der Literatur, in: Mennonitische Geschichtsblitter 2003, S. 89-114.

Eckart Pastor: Quitt oder nicht? Theodor Fontanes umstrittener Mennonitenroman,

in: Mennonitischer Geschichtsblatter 2012, S. 73-92. Mark Jantzen: Wo liegt das Gliick?
Reflections on America and Mennonites as Symbols and Setting in Quitt, in: Fontane Blatter,
Bd. 104, 2017, S. 91-116.

38 Mark Jantzen: Mennonite German Soldiers, (wie Anm. 28), S. 158-159, 174-190, 248-251.
Hermann Gottlieb Mannhardt, Die Danziger Mennonitengemeinde. Thre Entstehung und
ihre Geschichte von 1569 bis 1919, Danzig 1919, S. 175-211. Horst Penner, Die ost- und
westpreuflischen Mennoniten, Bd. II, Kirchheimbolanden 1987, S. 82-102.
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4.

Schweizer Taufer im Kraichgau und der Pfalz zwischen 1700 und
1900

(DIETHER GOTZ LicHDI)

Die Téufer in der Pfalz und im Kraichgau haben ihre Wurzeln zum
kleineren Teil in Ziirich und Schafthausen und zum gréfieren Teil im
bernischen Emmental. Wahrend die Ziiricher ihr Gebiet um 1650
von Taufern gesdubert hatten, tat sich die Berner Obrigkeit trotz gro-
ler Anstrengungen mit der Vertreibung der Tdufer schwer. Sie gelang
nur teilweise. Schon um 1646 waren die ersten Téufer in den Kraich-
gau eingewandert. Nach dem Ende des 30jdhrigen Krieges stromten
viele Emmentaler Tdufer in die linksrheinische Pfalz, angeregt durch
die ,Generalkonzession“ von 1664 des Kurfiirsten Karl Ludwig, mit
der ,Leute, die man Menisten nennt®, eingeladen worden waren.” Um
1712 kamen erneut aus Bern deportierte mennonitische Tédufer in die
Pfalz*” und amische Tédufer aus dem Elsass ins Herzogtum Pfalz-Zwei-
briicken. Diese Tdufer kamen in Gebiete, die infolge der Verwiistungen
des 30jdhrigen Krieges unter grof3en Bevolkerungsverlusten litten. Der
Wiederaufbau wurde durch den Hollandischen Krieg (1672-1678), den
Pfilzer Erbfolgekrieg (1688-1697) und den Spanischen Erbfolgekrieg
(1701-1714) beeintrichtigt und auch durch Kampthandlungen und
durchziehende Heere verhindert. Gleichwohl boten die Zerstérungen
erneut auch Chancen des Anfangs. Die Einwanderer erhielten keine
obrigkeitliche Férderung, wohl aber halfen die Mennonitengemeinden
in den Niederlanden, die erste Not zu lindern. Die Niederldnder halfen
wiederholt 1671 und 1712 und erwarben sich Dank und Anerkennung.

Als Schweizer Téaufer nach dem Ende des Dreifligjahrigen Kriegs in die
Pfalz und den Kraichgau kamen, fanden einige eine Hofstelle in der
Kurpfalz. Sie durften nicht in einer Ortschaft wohnen, sondern mussten
sich aufSerhalb in Einzelhéfen niederlassen. Kontakte und méglicher-
weise missionarische Einfliisse sollten so unterbunden werden. Den
Vertriebenen mag das nicht besonders drgerlich gewesen sein, gehorte
doch zu ihren Grundiiberzeugungen die ,, Absonderung® von der Welt.*!

39 General Landes Archiv, Karlsruhe; Mennonitisches Lexikon Bd. II, S. 464.
40 James W. Lowry: Documents of Brotherly Love, Millersburg, Ohio, 2007.

41 Briderliche Vereinigung etlicher Kinder Gottes, sieben Artikel betreffend, 1527
(Schleitheimer Bekenntnis), in: Heinold Fast (Hg.): Der linke Fliigel der Reformation,
Bremen 1962, hier: S. 64.
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Diese Ausgrenzung dnderte sich im Laufe des 18. Jahrhunderts, als sich
die Wissenschaft mit den landwirtschaftlichen Erfolgen der Zuwande-
rer beschiftigte, Erfolge, die immer sichtbarer wurden und allgemeine
Anerkennung erfuhren.*

Die Aufnahme in der neuen Heimat

Die Glaubensfliichtlinge waren als Bauern hoch willkommen, blieben
aber als neue Untertanen diskriminiert. Ihre Behandlung war je nach
Herrschaft unterschiedlich. In der Pfalz gab es neben dem Kurfiirsten
etwa 40 weltliche und geistliche Herrschaften, und im Kraichgau gab
es aufler dem Kurfiirsten, dem Herzog von Wiirttemberg, dem Mark-
grafen von Baden und dem Bischof in Speyer noch viele Reichsritter, die
dem Kaiser unmittelbar untertan und deshalb in ihrem Tun und Las-
sen wenig beschrinkt waren. Jede dieser lokalen Herrschaften trat den
Ankommlingen aus der Schweiz anders gegeniiber. Wiahrend anfangs
in den Gebieten des Kurfiirsten noch eine Gebiihr fiir die Feier des
Gottesdienstes gezahlt werden musste,” war andernorts die Zahl der
Gottesdienstbesucher auf zwanzig Personen begrenzt oder auch ohne
Auflagen geduldet. In der Kurpfalz mussten die mennonitischen Neu-
ankémmlinge anldsslich der Inthronisation eines Kurfiirsten jeweils
ein Kopfgeld zahlen, das ihnen ihren Aufenthalt verlingerte. Sie durf-
ten dariiber hinaus das Land, das sie als Pachter fiir eine begrenzte Zeit
bewirtschafteten, nicht kauflich erwerben.

Pioniere in der Landwirtschaft

Das Land, das jahrelang nicht bebaut worden war, musste zunéchst
gerodet und gepfliigt werden, damit im klimatisch begiinstigten Land
links und rechts des Rheins wieder etwas wachsen konnte. * Die Ein-
wanderer, iiberwiegend Bauern, pachteten Land, das meist auf8erhalb
der Dorfer lag, und fithrten Neuerungen ein. Beispielsweise nutzten sie
die zur Verfiigung stehende Ackerfliche vollstindig. Damit schaftten sie
die herkommliche Dreifelderwirtschaft ab und unterwarfen sich nicht
dem Flurzwang. Sie suchten die Fruchtbarkeit des Bodens zu verbes-

42 Johann Heinrich Jung-Stilling: Versuch eines Lehrbuchs der Landwirthschaft der ganzen
bekannten Welt, Leipzig 1783.

43 Diether Gotz Lichdi: Tauferspuren im Kraichgau, Bolanden-Weierhof 2015, S. 15.

44 Herbert Hecker: Die Landwirtschaft im Kraichgau im 18. und 19. Jahrhundert und die
Rolle der Mennoniten, in: Diether G6tz Lichdi, Bernd Rocker, Astrid von Schlachta (Hg.):

Schweizer Briider in fremder Heimat. Mennoniten im Kraichgau, Bolanden-Weierhof und
Sinsheim 2018, S. 91 ff.
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sern, indem sie gebrannten Kalk auf die Felder streuten. Schwerpunkte
waren in der Pfalz Sonderkulturen wie Gemiise und Wein, im Kraichgau
Zuckerriiben.® Viele konzentrierten sich auf die Viehhaltung und expe-
rimentierten mit neuen Futterpflanzen. Die mennonitischen Bauern
verbesserten auch die Tierhaltung, indem sie das Vieh von der Wiese
in den Stall holten und dort regelmiaf3ig fiitterten. Der dabei anfallende
Dung wurde auf die Felder ausgebracht und férderte die Fruchtbarkeit.
Voraussetzung war, dass geniigend Griinfutter (neu: Esparsette und
Luzerne) zur Verfiigung stand. Die Viehhaltung in Stdllen machte eine
grofiere Milchproduktion méglich, Milch, die sich in den wachsenden
Stadten wie Mannheim vermarkten lief. Auch der Anbau von Kartof-
feln wurde neben dem Getreideanbau verstérkt betrieben.

Im Kraichgau gewann die Produktion von Zuckerriiben immer grofiere
Bedeutung; sie war aus der Runkelriibe herausgeziichtet worden. Die
Griindung der ersten Zuckerfabrik in Waghausel (1837) regte viele Bau-
ern zum Anbau von Zuckerriiben an, dabei kam den mennonitischen
Péchtern bald eine dominierende Rolle zu.

Die franzdsische Besatzungsmacht lief3 nach 1794 die Giiter der Feu-
dalherren in der Pfalz enteignen und - auch in Teilen - verkaufen. So
wurden viele mennonitische Bauern Eigentiimer von Hofen, die klei-
ner waren als die Pachthofe, die die Kraichgauer Mennoniten bewirt-
schafteten. Dort blieben die Eigentiimerstrukturen erhalten und damit
die grofleren landwirtschaftlichen Betriebe, die zumeist im Besitz der
ehemaligen Reichsritter waren. Nicht alle Mennoniten waren Bauern,
viele betitigten sich auch in landwirtschaftsnahen Berufen wie Miiller,
Wagner, Schmied, Sattler und Schreiner; viele der Taufgesinnten waren
auch im Nebenerwerb Spinner und Weber.

Einfliisse des Pietismus

Um die Mitte des 18. Jahrhunderts mussten sich die Gemeinden der
Schweizer Taufer in der Pfalz und im Kraichgau mit den Ideen des Pie-
tismus auseinandersetzen.*® Der Pietismus war eine Erneuerungsbewe-
gung innerhalb des lutherischen und des reformierten Protestantismus
in Deutschland, der Schweiz und den Niederlanden. Dieser Reformbe-

45 Bernd Rocker: Die Bedeutung der Mennoniten fiir die Zuckerriibenproduktion im
Kraichgau, in: Schweizer Briider in fremder Heimat (wie Anm. 44), S. 104 ff; s. auch Ernst H.
Correll: Das Schweizerische Taufermennonitentum, Tiibingen 1925.

46 Diether Gotz Lichdi: Pietistische Einfliisse bei Taufern/Mennoniten im 17./18. Jahrhundert,
in: Mennonitische Geschichtsblitter 1988, S. 26 ff.
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wegung ging es — in all ihren unterschiedlichen Erscheinungsformen
— um die Konzentration auf das Wort Gottes, das zu einem lebendigen
Glauben und zu einer inneren Verwandlung des Glaubenden fiithren
sollte.

Jan Deknatel (1698-1759), Prediger in der Lammisten-Gemeinde in
Amsterdam, war wohl der erste Taufgesinnte, der pietistische Gedanken
vertrat. Er stand in Kontakt mit leitenden Personlichkeiten der Herrn-
huter Gemeine, z. B. mit August Gottlieb Spangenberg (1704-1792) und
Nikolaus Graf von Zinzendorf (1700—1760). Deknatel, der durch seine
Schriften und Briefe Einfluss auch bei den deutschen Mennoniten in
Neuwied und der Pfalz gewonnenen hatte, war der Griinder des men-
nonitischen Seminars und der Bibliothek in Amsterdam.

Einer seiner deutschen Briefpartner war Peter Weber aus Hardenberg/
Pfalz (1731-1781)*, von Beruf Leineweber, dem er einen von ihm ver-
fassten Katechismus und den Glaubensweg von August Hermann Fran-
cke schickte. Weber besuchte seinen ,geistlichen Vater” Deknatel in
Amsterdam. Die Gemeinde Honingen (bei Altleiningen) wihlte ihn um
die Jahreswende 1757/58 zum Prediger. Seine vom Pietismus geprégten
Predigten trafen auf Zustimmung, aber auch auf Widerspruch. Nach
einem Jahr wurde er als Prediger wieder abgesetzt. Zusammen mit ihm
wurden vier gleichgesinnte Prediger ihres Dienstes enthoben. Ende
1759 reiste Peter Weber zusammen mit zwei Freunden in den Kraichgau
und warb fiir seine Uberzeugung. Dort konnte er die Prediger Abraham
Bechtel in Grombach, Georg Bechtel in Zuzenhausen, Johannes Neff in
Hoffenheim sowie Johannes Krehbiel und Jost Gliick in Berwangen von
den neuen Ideen iiberzeugen. Darauthin wurden diese aufgefordert,
nicht mehr zu predigen. Als Folge des schwelenden Streits wurde die
Feier des Abendmahls zwischen 1767 und 1790 ausgesetzt. In mehreren
Konferenzen, auch unter Mitwirkung von Briidern aus dem schweizeri-
schen Emmental und dem Jura, wurden die gegensitzlichen Positionen
erértert mit dem Ergebnis, dass die Unruhestifter auf ihre Erweckungs-
stunden verzichten und sich fiir die Unruhe entschuldigen sollten.

Die Auswirkungen der Franzosischen Revolution

Die Pfalz kam 1777 zu Bayern, als Kurfiirst Karl Theodor (1724-1799)
das Kurfiirstentum Bayern erbte. Die Franzosische Revolution mit ihrem
Motto ,,Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit“ rief den Widerstand euro-

47 Christian Neff: Peter Weber, ein mennonitischer Pietist aus dem 18. Jahrhundert, in:
Christlicher Gemeinde-Kalender 1930, S. 61 ff.
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paischer Méchte hervor.* Im Zuge der nun folgenden Revolutionskriege
besetzten franzdsische Truppen ab 1792 die linksrheinische Pfalz und
versuchten die Bevolkerung fiir ihre Ideale zu gewinnen. Das entstan-
dene Vakuum in der Verwaltung und Rechtspflege suchten die Besatzer
durch Anpassung an die franzosischen Vorstellungen und Strukturen
zu fiillen. Dem franzdsischen Vorbild folgend wurde das tiberkommene
Feudalsystem aufgelost, die bisherigen Vorrechte des Adels abgeschaftt
und deren Landgiiter in staatliches Eigentum tberfiithrt (,konskri-
biert®). Diese Giiter wurden in den folgenden Jahren ab 1803 verstei-
gert und in private Hande gelegt. Viele mennonitische Bauern konnten
das Land, das sie bisher bewirtschaftet hatten, nun kaufen. So bekamen
beispielsweise der Spitalhof (Branchweilerhof) oder Friedelsheim und
andere Giliter mennonitische Besitzer. Auf dem Wiener Kongress (1815)
wurden die alten staatlichen Verhiltnisse weitgehend wiederhergestellt.
Die linksrheinische Pfalz wurde Teil des Konigreichs Bayern, die rechts-
rheinische Kurpfalz kam zu Baden und der Kraichgau wurde zwischen
dem GrofSherzogtum Baden und dem Koénigreich Wiirttemberg auf-
geteilt. Die Ideen der Franzosischen Revolution begannen unter den
neuen Verhiltnissen ihre Wirkung zu entfalten und so erhielten Baden,
Wiirttemberg und Bayern 1818/1819 Verfassungen, die Gleichheit vor
dem Gesetz sowie Gewissens- und Versammlungsfreiheit forderten und
damit die staatlichen Bedingungen fiir die Mennoniten grundlegend
veranderten.

Im Zuge dieser Erneuerungen wurden aus Untertanen Biirger. Aus
geduldeten und diskriminierten Zuwanderern wurden Nachbarn, die
in der Ausiibung ihres Glaubens nicht mehr behindert und nicht mehr
als Fremde, sondern als gleichberechtigte und gleichgestellte Nachbarn
angesehen wurden.

Die Bemiihungen um die Wehrlosigkeit

Zu den Grundiiberzeugungen der Mennoniten gehorte die Wehrlosig-
keit, auch sie ist schon im Schleitheimer Bekenntnis* verankert und hat
alle taufgesinnten Gruppen durch die Jahrhunderte begleitet. Sie geriet
im Zuge der rechtlichen Gleichstellung aller Biirger, die in der Franzdsi-
schen Republik die Wehrpflicht vorsah, ins Wanken. Der autkommende

48 Klaus J. Becker: Die Pfalz in der Franzosenzeit 1792-1814/1816, in: www.klaus-j-becker.de/
docs/schwan.pdf.

49 Urs B. Leu und Christian Scheidegger, Das Schleitheimer Bekenntnis 1527 (wie Anm. 6), S.
69 f.
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Nationalismus, der von Frankreich heriiberwehte, begeisterte viele, vor
allem junge Leute, die sich als Soldaten anwerben lieflen, um fiir das
»Vaterland“ in den Revolutions- und Befreiungskriegen zu kdmpfen.
Vor diesem Hintergrund luden 1803 die Gemeinden in der Pfalz und im
Kraichgau zu einer Konferenz nach Ibersheim ein.” In den Ibersheimer
Beschliissen vom 5. Juni 1803 wird als Verhandlungsergebnis in Artikel
14 festgelegt: ,,Das Gewehr tragen ist der Lehre Jesu und dem Bekennt-
nis unseres Glaubens entgegen, weil nach denselben die Glaubigen
einander in der Liebe begegnen, aller Rache entsagen und Gott, dem
eigentlich dieselbe gebiihrt, {iberlassen sollen. Daher ist und bleibt der
Gewehrstand bei uns verbotten, dass alle welche freywillig das Gewehr
ergreifen, in unsere Kirchenstrafe fallen (...) sondern ausgeschlossen
werden.“ Moglicherweise wurden die Beschliisse von 1803 nicht iiber-
all verstanden und deshalb hinterfragt. So fand dann eine zweite Kon-
ferenz am 10. Juni 1805, wieder in Ibersheim, statt. Das Protokoll der
ersten Konferenz verzeichnet nur Prediger und Alteste aus der Pfalz, das
Protokoll der zweiten hingegen nennt auch zwei Teilnehmer aus dem
Kraichgau. > Der Prediger Johannes Méllinger wurde 1805 nach Paris
geschickt, um von Napoleon eine Ausnahme von der Wehrpflicht zu
erreichen, kehrte aber unverrichteter Dinge zurtick: Er war nicht einmal
vorgelassen worden.

Eine Petition, die ,einer hohen Nationalversammlung treu ergebenste
Alteste der gesamten Mennonitengemeinden des Grof$herzogtums
Baden” am 19. September 1848 in Rappenau den Abgeordneten der
Frankfurter Nationalversammlung vorlegten,” bittet um die Befrei-
ung von der im Raum stehenden allgemeinen Wehrpflicht und bietet
dafiir eine zusétzliche Steuer oder die Stellung eines Ersatzmannes an.
Ihr Ansinnen begriinden die Altesten zunédchst mit ihrer Tradition
und dann mit ihrer ,religiosen Verpflichtung® und der ,,Reinheit und
Einfachheit des apostolischen Urchristentums® Sie beziehen sich auch
auf die ,heilige Taufe®, die sie zur Wehrlosigkeit ,verpflichtet” habe.
SchliefSlich lief} der Verfassungsentwurf der Frankfurter Paulskirche
einen Gewissensvorbehalt nicht zu, sondern bestand auf dem Grund-
satz: gleiche Rechte - gleiche Pflichten.

50 Paul Schowalter: Die Ibersheimer Beschliisse von 1803 und 1805, in: Mennonitische
Geschichtsblitter 1963, S. 29 ff.

51 Samuel Zeiset, Willenbach und Christian Schmutz, Bockschaft.

52 Rudolf Mubhs: ,,Das schone Erbe der frommen Viter*, in: Mennonitische Geschichtsblatter,
1985, S. 85 ff.
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Trend zur Professionalisierung

Als die Taufer aus der Schweiz ins Land kamen, mussten sie fiir ihre got-
tesdienstlichen Versammlungen Raume in Wohnhiusern und Scheunen
suchen, manchmal kamen sie auch in Wildern (z. B. in der Téauferkirche
zwischen Wagenbach und Neckarbischofsheim) zusammen. Nachdem
sie sich als erfolgreiche Bauern die Anerkennung der Nachbarn und der
Herrschaften erworben hatten, begannen sie in der Pfalz ,,Bethduser® zu
bauen (Weierhof 1773, Sembach 1777, Eppstein 1779). Die Kraichgauer
Mennoniten hingegen hielten bis ins 20. Jahrhundert ihre Gottesdienste
auf den Hofen ab. Die Gemeinden, die sich gegen Ende des 19. Jahr-
hunderts in den Stddten zusammenfanden, mieteten dort mehr oder
weniger passende Rédume, oft auch in Hinterhofen (Heilbronn).

Die Gemeinden hatten einfache Strukturen. Die Altesten, Prediger und
Diakone wurden von den getauften Gemeindegliedern aus ihren Reihen
auf Lebenszeit gewidhlt. Die Altesten sollten die Gemeinde zusammen-
halten und die Seelsorge versehen; sie waren fiir die Kasualien zustan-
dig: sie teilten das Abendmahl aus, tauften und nahmen neue Glieder
in die Gemeinde auf. Auch dienten sie bei Hochzeiten und Beerdi-
gungen. Diese Funktionstrdger hatten in der Regel keine theologische
Ausbildung. Sie waren bibelkundig, weil sie sich von friithester Jugend
an mit der Bibel beschiftigt hatten. Dazu waren sie meist in Familie
und Gemeinde angeleitet worden. In der Pfalz waren die Gemeinden
im Zuge der Erneuerungen und des Kontakts mit Christen aus den
beiden Landeskirchen immer anspruchsvoller geworden. Da es unter
den Schweizer Tdufern keine Theologen gab, sahen sich die Gemein-
den nach Predigern um, die am Amsterdamer Mennonitischen Seminar
ausgebildet worden waren. So kam Leonhard Weydmann (1793-1868)
nach Monsheim, einer seiner Nachfolger war dort Johannes Molenaar
(1810-1868). Diese Prediger waren keine Laien wie gewohnt; sie wur-
den mit einem bestimmten Dienstauftrag fest angestellt und blieben oft
Jahrzehnte. Es ldsst sich vermuten, dass das Niveau der Predigten in der
Pfalz hoher war als das der Laienprediger im Kraichgau, die widhrend
der Woche ihrem Beruf als Bauern nachgingen. Es dauerte bis ins 20.
Jahrhundert hinein, bis im Verband deutscher Mennonitengemeinden,
zu dem die Kraichgauer Mennoniten gehorten, der erste akademisch
ausgebildete Prediger angestellt wurde.
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Mission

Nach dem Ende der Befreiungskriege kamen die Erweckungsbewe-
gung und ihre Konzentration auf die Bibel zur Auswirkung, Vor die-
sem Hintergrund wurde 1792 in London die Baptist Missionary Society
gegriindet. Einer ihrer Vertreter war der Baptistenprediger William
Henry Angas (gest. 1832). Er warb unter den Mennoniten in den Nie-
derlanden, in Deutschland und auch in der Pfalz fiir das Anliegen der
Mission.” Er besuchte alle Gemeinden. Auf sein Betreiben hin kam es
1824 auf dem Spitalhof (Branchweilerhof) zu einer Versammlung. Dort
wurde beschlossen, in jeder Gemeinde eine Opferbiichse aufzustellen
zur Finanzierung der Baptist Missionary Society. Spéter wurden Missi-
onskonferenzen im jahrlichen Rhythmus, meist in Verbindung mit dem
Erntedankfest, veranstaltet. Die niederldandischen Taufgesinnten griin-
deten 1847 eine Missionsgesellschaft, die 1851 Johann Peter Janf3 zur
Mission nach Niederldndisch Java entsandte. Fiir diese Mission spen-
deten neben anderen auch die Mennoniten links und rechts des Rheins.

Fragen an die eigene Identitat: Hahn'sche Mennoniten und
Frohlichianer

In der Gemeinde Diihren in Kraichgau wollte ein ,,Magdlein®, das als
Sdugling in der evangelischen Kirche getauft worden war, ohne noch-
malige Taufe in die Gemeinde aufgenommen werden.* Der Alteste
Heinrich Kaufmann legte den Fall der Altestenversammlung vor, und
diese bestand - wie es der Ubung entsprach — auf der (Wieder)taufe
vor der Gemeinde. Die Altesten beriefen sich auf die ,Ordnung Got-
tes, Kaufmann dagegen auf sein Gewissen. Die Altesten beklagten die
»fremden Lehren®, die in die Gemeinden eingedrungen seien und diese
verunsicherten. Der Fall wurde zweimal diskutiert und endete mit dem
Beschluss der Altestenversammlung, dass das ,Magdlein“ vor Auf-
nahme in die Gemeinden getauft werden miisse. Damit waren weder
der Alteste Kaufmann noch die Gemeinde in Diihren einverstanden.
Sie zogen sich aus der Gemeinschaft der Mennonitengemeinden zuriick
und schlossen sich der Hahn'schen Gemeinschaft an.” Ihnen folgten die
Gemeinden auf dem Ursenbacherhof (bei Sinsheim) und dem Heim-

53 Christian Neff: Art. Angas, in: Mennonitisches Lexikon, Bd 1, S. 71 f.
54 Protokolle der Altesten- und Prediger-Versammlung vom 3. Juni 1858 und 20. Mai 1859, in
dem von ,,Briiddern und Schwestern gesprochen wird. Protokolle der Altestenversammlung.

55 Die Hahn’sche Gemeinschaft geht auf Johann Michael Hahn (1758-1819) aus Altdorf bei
Boblingen zuriick, der ab etwa 1790 zu ,,Erbauungsstunden® einlud. Seine Lehre von der
»Wiederbringung aller Dinge“ hat seine Gemeinde beeindruckt.
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bronner Hof (bei Bretten), die sich nach dem Zweiten Weltkrieg wieder
den Verbandsgemeinden anschlossen.

Weit grofier war der Verlust an Gemeindegliedern in Folge der Evange-
lisationen Samuel Frohlichs (1803—1857).%¢ Er trat zuerst 1832 mit sei-
nem Ruf zur Erneuerung in der Taufergemeinde Langnau im Emmen-
tal auf und stief8 dort auf Zuspruch. Er wirkte lingere Zeit im Elsass und
bereiste von dort auch den Kraichgau; dort fand er in verschiedenen
Gemeinden Anhdnger, was dann zum Auszug vieler Mennoniten in die
entstehenden neutduferischen Gemeinden (Neutaufer, Frohlichianer,
Nazarener), fithrte. Es ist erstaunlich, dass diese Anfechtungen, die eine
Schwichung vieler Gemeinden nach sich zogen, nicht in den Altesten-
versammlungen entsprechend diskutiert wurden.”

Pfalzisch-hessische Konferenz, Verband und KSM

Die Vereinheitlichung von Recht®® und Verwaltung zu Beginn des 19.
Jahrhunderts lief3 es vielen Mennonitengemeinden geraten erscheinen,
sich eine rechtliche Form zu geben, mit der sie vor Gericht und in der
Offentlichkeit auftreten konnten. Die Formierung der mennonitischen
Gruppen ging zundchst von regionalen Gesichtspunkten aus. Die Men-
noniten im Kraichgau verstanden sich als eine Gemeinde mit verschie-
denen Predigtplitzen. Gemeinsame Anliegen wurden deshalb schon
von den versammelten Altesten und Predigern besprochen und ent-
schieden. Die frithesten Protokolle dieser Besprechungen sollen 1841
angefertigt worden sein. Aus diesen Zusammenkiinften, die viermal im
Jahr stattfanden, entstand spiter der Verband deutscher Mennoniten-
gemeinden (VdM).

1886, fiinfzehn Jahre nach der Reichsgriindung, schlossen sich die
Mennoniten in Preuflen und der bayerischen Pfalz zur Vereinigung
Deutscher Mennonitengemeinden (VDM) zusammen. Die Mennoni-
ten rechts des Rheins wollten sich ihr nicht anschlieflen. Um aber die

56 Samuel Frohlich, ein ehemaliger reformierter Pfarrer, fand durch seine erweckliche Predigt
viele Anhénger auch in mennonitischen Gemeinden in der Schweiz, dem Elsass und im
Kraichgau. Diese Gemeinden sind heute als Bund Evangelischer Taufergemeinden (vorher
Evangelisch-Taufgesinnte Gemeinden) bekannt.

57 Es lagen mir handschriftliche Protokolle der Altestenversammlungen 1867-1875 und 1889-
1910 vor.

58 Der Code Napoléon von 1804 war zundchst in den westlichen Liandern Deutschlands
(»Rheinisches Recht“) Grundlage fiir die Rechtsprechung und die Verwaltung geworden.
Er basierte neben anderen auf den Grundsitzen der allgemeinen Menschenrechte, auf der
Gleichheit vor dem Gesetz, dem Schutz des Eigentums und der Gewerbefreiheit.
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Gemeinschaft unter den Taufern aus der Schweiz aufrecht zu erhalten,
wurde ein Jahr spiter (1887), die Konferenz Siiddeutscher Mennoni-
tengemeinden (KSM) gegriindet, in der sich die Mennoniten links und
rechts des Rheins zusammenfanden.

Binnenwanderungen

Die Taufer bzw. Mennoniten waren in ein Land gekommen, das in
Folge des DeifSigjahrigen Krieges stark entvolkert worden war. Nach
zwei Generationen taten sich die Enkel der Zuwanderer schwer damit,
neue interessante Hofstellen zu finden. Schon ab 1720 wanderten Pfil-
zer und Kraichgauer Mennoniten nach Pennsylvania / USA aus. Um
1750 zogen einige Kraichgauer iiber den Neckar nach Osten und griin-
deten dort Gemeinden. Gegen Ende des Jahrhunderts lieflen sich die
ersten in Unterfranken und Meiningen nieder.” Schon bevor die Pfalz
zu Bayern kam (1816), zogen viele Pfilzer Mennoniten ins Dachauer
Moos.% Thnen folgten im Laufe des 19. Jahrhunderts viele Kraichgauer
nach Niederbayern und in die Oberpfalz nach. Viele zogen auch an den
Bodensee.

Von der Segregation zur Integration

Die wegen ihres Glaubens vertriebenen Téufer aus der Schweiz fan-
den in einem reformierten Umfeld Duldung und Heimat. Im Laufe
von mehreren Generationen waren aus diskriminierten Aufenseitern
Biirger geworden, die sich der Anerkennung ihrer Mitbiirger erfreuen
konnten. Die politischen Verhiltnisse waren anfangs durch die Vielzahl
von groflen und kleinen Herrschaften und dem Fehlen einer zentralen
Macht geprégt. Die von Frankreich heriibergekommene Liberalisierung
von Politik und Wirtschaft sowie die Vereinheitlichung des Rechts ver-
liehen ihrer Entwicklung positive Impulse. Thre tiuferischen Uberzeu-
gungen wurden durch Pietismus und Erweckungsbewegungen auf die
Probe gestellt; die Auseinandersetzung mit ihnen waren Elemente der
Erneuerung. Thre Verfassung als Familienkirche bewihrte sich in den
Anfechtungen der Zeitlaufte.

59 Hermann Hage: Die Entstehung und Entwicklung der mennonitischen Gemeinde im
Herzogtum Sachsen—Meiningen und in Franken, von Beginn der Einwanderung 1776 bis
zum Ende des 19. Jahrhunderts, Wiirzburg 2021

60 Christian Hege: Art. Maxweiler, in: Mennonitisches Lexikon, Bd. III, S. 63.
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5.

Neuzeitliche Subjektivitat und gesellschaftliche Akzeptanz
(HANS-JURGEN GOERTZ)

So unterschiedlich sich die Mennonitengemeinden in Deutschland ent-
wickelt haben, eines ist ihnen aber vor allem gemeinsam: Sie sahen sich
tiberall auf dem Weg in eine Zeit, die spéter die Moderne genannt wurde.
Grundsatzliches begann sich fiir sie zu verandern. Sie mussten ihre im
reformatorischen Aufbruch des 16. Jahrhunderts gewonnenen Glau-
bensvorstellungen in einer Zeit neu iiberdenken, in der die menschli-
che Vernunft als gestaltende Kraft des privaten und 6ffentlichen Lebens
zunehmend traditionelle Glaubensvorstellungen verdrangte und im
Zuge der franzosischen Revolution das stindestaatliche Denken in ein
frithdemokratisches Rechtsverstandnis verwandelte. Diese Entwicklung
zog miit sich, dass die Einstellung der Obrigkeiten bzw. der staatslenken-
den Krifte den einst dissentierenden Gemeinschaften wesentlich tole-
ranter als frither begegneten. So waren die aus dem obrigkeitskritischen
Taufertum entstandenen Gemeinden mit der Notwendigkeit konfron-
tiert, sich — oft in vorauseilendem Gehorsam — auf die politischen Fiih-
rungsmichte neu einzustellen. Das Schleitheimer Bekenntnis mit dem
Artikel von der ,,Absonderung” musste immer mehr an Kraft verlieren.
Der Akkulturationsprozess, in dem alle religiosen Ideen ihre soziale,
politische und kulturelle Gestalt finden, hat den Weg der Téufer in die
Moderne auf ganz unterschiedliche Weise bestimmt. In einigen Gebie-
ten trennten sich ihre Gemeinden von einer strikten Absonderungsstra-
tegie, auch sie ein Erzeugnis des Akkulturationsprozesses, in anderen
Gebieten schwichten sie den aggressiven Charakter dieser Strategie nur
ab, in den Niederlanden und den nordwestdeutschen Stidten begannen
die Taufgesinnten und Mennoniten, Absonderung geradezu ins Gegen-
teil zu verkehren und als Auftrag zu verstehen, sich aus der inneren
Kraft des Glaubens (das konnte die biblische Wendung ,,nicht von der
Welt“ meinen) der ,Welt“ liebevoll zuzuwenden, dem Gemeinwesen,
in dem sie lebten, zu dienen und das Gemeinwohl zu férdern. Darauf
hat Michael Driedger in seinem Beitrag {iber die niederlindischen und
nordwestdeutschen Mennoniten hingewiesen. Diejenigen Menschen,
die Jesus Christus anvertraut sind, heiflt es in dem Hohepriesterlichen
Gebet des Johannesevangeliums, sind ,,nicht von der Welt®, sie werden
aber ,,in die Welt” gesandt, wie Christus, der nicht ,,von dieser Welt® ist,
in diese Welt gesandt wurde (Joh. 17, 11-16). Das ,,in der Welt“ meint
den Bereich sozialer Beziehungen, das ,von der Welt“ die Dimension
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der religiosen Heilszusage (Joh. 17, 11-16). Diese Dimension wird nur
bei denjenigen zu einer weltveraindernden Kraft, die Jesus Christus
nachfolgen. ,,Absonderung” im Sinne des Schleitheimer Bekenntnisses
ist im niederlandischen und nieder- wie ostdeutschen Taufertum nicht
zum Zuge gekommen. Dennoch wurde in den einschldgigen Bekennt-
nissen viel von Trennung oder Meidung gesprochen. Gemeint ist, dass
diejenigen aus den Gemeinden ausgesondert oder gemieden wurden,
die in Siinde verharrten oder in Stinde zuriickgefallen waren. Doch das
ist nicht Riickzug der Gemeinden aus dem o6ffentlichen Leben, sondern
die Folge einer Bannpraxis in den Gemeinden.®!

Die einst umkdmpften Sondermerkmale, wie Verweigerung des Eides
oder des Kriegsdienstes wurden nun auf dem Verhandlungsweg mit der
weltlichen Obrigkeit geregelt. So wurden die Mennoniten mit der Tatsa-
che konfrontiert, dass die neue Rechtsstellung als Staatsbiirger auch biir-
gerliche Pflichten mit sich bringt, zu denen auch der Wehrdienst gehort.
Der Wehrdienst ist in ihren Gemeinden ein Problem geblieben — einige
haben ihn freiwillig, oft aus erwachtem Patriotismus, geleistet, andere
aus Uberzeugung abgelehnt —, hat aber auf unterschiedliche Weise zu
einem neuen Verhandlungsmodus mit den Obrigkeiten gefithrt. Das
Ergebnis war in zahlreichen Fillen eine Befreiung vom Dienst mit der
Wafte, gelegentlich durch Freikauf oder Bereitstellung eines Ersatzman-
nes. Die aggressiv-aktionistische Verweigerungshaltung gehérte nun
der Vergangenheit an.

Ein anderes Charakteristikum der Neuorientierung auf dem Weg in
die Moderne war das Gefiihl, sich als Fremde, die sie einst waren, in
ihrer Umgebung, vor allem in Wirtschaft und Handel, bewdhren und
besonders erfolgreich sein zu miissen — je nach Region beispielsweise
in Ackerbau und Viehzucht, Walfang, Leinen- und Seidenweberei sowie
dem Destillieren von Branntwein. So wurden die einst unangepassten
Mennonitengemeinden in den Sog eines Milieus gezogen, in dem sich
der eingangs erwihnte Akkulturationsprozess vollzog. Das war kein
Prozess, der dem tiefverankerten Fundus einer neu entdeckten Gottes-
beziehung entsprang, sondern dem menschlichen Bediirfnis, sich die
einst erfahrene Heilszusage zu bewahren, in diesem Fall die Tradition
ihres besonderen Gemeindeverstindnisses zu pflegen, oft um den Preis,
dass der urspriingliche Impuls des reformatorischen Aufbruchs verlo-
ren ging. Dennoch ist zu spiiren, dass sie sich intensiv bemiihten, den

61 Karl Koop (Hg.): Confessions of Faith in the Anabaptist Tradition 1527-1660, Kitchener,
Ont., 2006.
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Ruf der biblischen Botschaft zur Nachfolge Jesu Christi in wechselnden
Situationen zu hoéren und ihn, so gut sie konnten, in die Praxis umzu-
setzen. In dem Zeitraum von 1700 bis 1900 geschah das vor allem mit
dem Akzent, der auf die Moralitit im Privaten und Offentlichen gelegt
wurde, sowohl in der Philosophie allgemein als auch im Selbstverstdnd-
nis der Tdufer von Anfang an. Der Weg von einer Vielzahl tauferischer
Bewegungen zur konfessionellen Festigung der Gemeinden wurde
schon in der zweiten Hilfte des 16. Jahrhunderts begangen und in den
folgenden Jahrhunderten fortgesetzt — nicht gegen die Zeit, sondern mit
der Zeit.



