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Mennoniten

1. Zum Begriff ,Mennoniten"

Die Bezeichnung ,Mennoniten" hat sich fur jene —»Freikirche durchgesetzt, die ihren Ursprung im
frihen Taufertum des 16. Jahrhunderts hat (»Taufer). Ihre Gemeinden haben sich zwar nicht wie
Lutheraner, Reformierte, Methodisten und Baptisten zu einem konfessionellen Weltbund
zusammengeschlossen, sie treffen sich aber seit 1925 in Abstanden zu Mennonitischen
Weltkonferenzen, um das Gemeinschaftsgefuhl untereinander zu férdern, Erfahrungen in Diakonie,
Mission und Evangelisation auszutauschen, sich theologisch gemeinsam zu beraten und ihr
besonderes Zeugnis vor aller Welt abzulegen. Es sind aber bei weitem nicht alle
Mennonitengemeinden weltweit, die sich der Mennonitischen Weltkonferenz angeschlossen haben. Im
6kumenischen Gesprach haben sie sich als Angehdrige der so genannten Historischen Friedenskirchen
zu Wort gemeldet, und in politischen Krisengebieten leisten sie seit dem Ende des Zweiten Weltkriegs
karitative Verséhnungsarbeit. Das christliche Friedenszeugnis (—»Friedenstheologie), das diakonische
Engagement (—»Diakonie) und der missionarische Auftrag (»Mission) sind heute das besondere
Kennzeichen der Mennonitengemeinden weltweit.

Zunachst wurden ,Mennoniten" nur die Taufer genannt, die der Priester Menno -»Simons nach seinem
Austritt aus der katholischen Kirche in den Niederlanden und bald auch in deutschen Territorien am
Niederrhein, in Ostfriesland und an der der Ostseeklste sammelte und zu Gemeinden
zusammenflhrte. Erstmals erwahnt wurden ,Meniten" 1544 in den Vorarbeiten zur Polizeiordnung der
Grafin Anna von Ostfriesland und 1545 in der Polizeiordnung selbst (Heinold Fast, Wie sind die
oberdeutschen Taufer ,Mennoniten" geworden, S. 81). In den Niederlanden existierten seit dem
reformatorischen Aufbruch des 16. Jahrhunderts, vor und nach der Tauferherrschaft von Minster
1534/35, ganz unterschiedliche Stromungen unter den Taufern: Nachfolger des David Joris, die
Obbeniten, die Gefahrten des Obbe Philips, die Anhénger der Altesten Menno Simons, Dirk Philips und
Leenart Bouwens, versprengte Taufer aus Mianster, brandschatzende Apokalyptiker unter Jan van
Batenburg, und je weiter die Zeit voranschritt, Taufgesinnte in den Waterlanden, die alten und die
jungen Flamen, die alten und die jungen Friesen, die Hochdeutschen und in Ostfriesland die
Ukowallisten, eine besondere Variante der alten Flamen. Diese Gruppen waren so verschieden, dass
sie sich unter keinem gemeinsamen Namen zusammenfinden konnten. Andererseits begann sich die
Bezeichnung ,Mennoniten" seit der Mitte des 17. Jahrhunderts vor allem in Norddeutschland
durchzusetzten, zunehmend auch unter Taufern schweizerischen und oberdeutschen Ursprungs in der
Pfalz, in Baden, Wirttemberg und Bayern, im Elsass und in neuster Zeit auch in der Schweiz und
Uberall in Frankreich und Belgien (Heinold Fast, Wie sind die oberdeutschen Taufer ,Mennoniten"
geworden, S. 80-103). Ausnahmen blieben unter den fortbestehenden Taufergemeinden die
Hutterischen Brider und die Taufgesinnten in den Niederlanden. Neuerdings haben auch einige
Missionsgemeinden davon Abstand genommen, sich in ihrer Selbstbezeichnung auf Menno Simons zu
berufen, nicht um das mennonitische Erbe abzulegen, sondern um den allein an Christus gebundenen
Charakter ihrer Gemeinden zu unterstreichen (Mennonite World Handbook 1990, S. 325). Die Tendenz,
den Namen der Mennoniten auf maglichst viele Gruppen der Taufer und ihre Nachfahren auszudehnen,
bedeutet jedoch nicht, dass sich am Ende nur die auf Menno Simons ausgerichteten Taufer mit ihrer
Frommigkeit und ihrem Gemeindeverstandnis durchgesetzt hatten. Diese Bezeichnung steht vielmehr
fur eine Tendenz der tauferischen Gemeinden, sich zu einer Konfessionskirche neben den grofRen
Konfessionskirchen der Reformation zu entwickeln (-»Konfessionalisierung).

2. Von den Taufern zu den Mennoniten - die neuere Forschungslage

Die Forschung hat sich im vergangenen Jahrhundert besonders auf den reformatorischen Aufbruch
konzentriert (»Tauferforschung). Erst in neuerer Zeit wurden die Wege der Taufer in die Neuzeit
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verfolgt: das Basler Taufertum (Hanspeter Jecker), das Berner Taufertum (Mark Furner), die
Taufgesinnten in den Niederlanden (Samme Zijlstra), die Mennoniten in Hamburg und Altona (Michael
Driedger) sowie in Friedrichstadt an der Eider (Sem Sutter), im Zusammenhang mit der These von der
Protoindustrialisierung wurde das Seidengewerbe der Krefelder Mennoniten untersucht (Peter Kriedte)
und unter dem Gesichtpunkt friihneuzeitlicher Politik die Stellung der Mennoniten zum Staat (Astrid v.
Schlachta und James Urry). In Sammelbanden wurden die Mennoniten in Krefeld (Walter Froese) und
die »Amischen behandelt (Lydie Hege und Christoph Wiebe). Diese Untersuchungen sind Antworten
auf die Frage, ob das Taufertum in der Lage war, sich den aggressiven Nonkonformismus des Anfangs
zu bewahren, oder ob es sich nur um den Preis erhielt, dass es seinen radikalen, zuweilen auch
revolutionaren Charakter religiéser Bewegung den obrigkeitlichen Erwartungen an burgerliches
Wohlverhalten opferte und von der Idee einer tauferischen Alternative zu den katholischen,
lutherischen und reformierten Kirchen abfiel. Nonkonformitat blieb das Merkmal zahlreicher
tauferischer Gemeinden im 17. und 18. Jahrhundert. Wohl aber ist zu Uberlegen, ob der Begriff der
»~conforming nonconformity" (Michael Driedger, Conflict and Adaption, S. 63) die Situation nicht
genauer trifft, in der sich die Taufer nach dem Zeitalter der Reformation befanden. Konformitat wurde
im Zeitalter so genannter Sozialdisziplinierung von den tauferischen bzw. mennonitischen Gemeinden
nicht unter wachsendem obrigkeitlichem Druck erzwungen, sondern im Sinne einer zuvorkommenden
Selbstdisziplinierung dieser Gemeinden zustande gebracht. Der nonkonformistische Aspekt hingegen
bezog sich nicht auf das Verhaltnis zur weltlichen Obrigkeit, sondern auf die religiésen Anspriche der
landeskirchlichen Geistlichkeit. Diesen Ansprichen konnten sich die Mennoniten durch den Schutz
entziehen, den obrigkeitliche Privilegien ihnen zusicherten. In den Basler und Berner
Herrschaftsgebieten war die Tendenz zur ,,conformity" um 1700 nicht voll ausgebildet, so dass die
Nonkonformitdt stark blieb, wahrend die Konformitat im Norden Deutschlands zu einem
hervorstechenden Merkmal geworden war - innerhalb der paradoxen Formel von der ,konformen
Nonkonformitat" (,,conforming nonconformity"). Diese Formel erlaubt es, je nach historischem Befund
einmal diesen und ein anderes Mal jenen Akzent scharfer herauszuarbeiten. Insgesamt aber gelingt es
mit der Formel von der ,conforming nonconformity", den Weg der Mennonitengemeinden in die
Neuzeit auf den Begriff zu bringen.

3. Zwei Traditionslinien

Trotz der sich allmahlich verallgemeinernden Selbstbezeichnung als Mennoniten sind in den
Gemeinden, die sich auf das Taufertum des 16. Jahrhunderts berufen, zwei Traditionslinien wirksam:
die Linie, die mit dem schweizerischen Aufbruch der Taufer um 1523 bzw. 1525 begann, und die Linie,
die in den Niederlanden mit den Taufern einsetzte und von Menno Simons betreute.

(1) Die Schweizer Taufer haben im 17. und 18. Jahrhundert in den Herrschaftsgebieten Zirichs, Berns
und Basels unter ahnlichen Bedingungen obrigkeitlicher Sozialdisziplinierung und
Verfolgungsmalinahmen gelebt. Aus den Stadten waren sie gegen Ende des Reformationsjahrhunderts
verdrangt worden. Sie konnten auf die Landschaft ausweichen, dort ihre Gemeinden festigen und
Uberleben. Da sie sich weitgehend aus der bauerlichen Bevdélkerung rekrutierten, gelang es ihnen,
ihren Protest gegen die obrigkeitliche Kirchenpolitik im allgemeinen Protestverhalten der Bevdlkerung
zu verbergen, vor allem in den politischen und sozialen Unruhen, die zu einem erneuten Aufbegehren
der Bauern in der Mitte des 17. Jahrhunderts fUhrten. Sie konnten mit der Solidaritat der Nachbarn
rechnen, die sie vor den obrigkeitlichen ,Tauferjagern" warnten und ihnen Schutz gewahrten, wenn
sie untertauchen mussten. Das Mandat gegen die Taufer von 1585, das von Zirich und Bern erlassen
wurde, sah eine differenzierte Bestrafungspraxis vor und bedrohte sie im aullersten Fall mit
Landesverweis und Todesstrafe. Hans Landis war der letzte Schweizer Taufer. Er wurde 1614 in Zlrich
hingerichtet. Doch die Verfolgungen hdérten damit nicht auf. Der Berner Rat beschloss 1671 die
Galeerenstrafe auf venezianischen und franzdsischen Schiffen und richtete 1699 eine ,Tauferkammer"
ein, die sich um die Konfiskation der Guter kimmerte, die von den ausgewiesenen oder geflohenen
Taufern zurlckgelassen wurden. Auf der Zircher Landschaft verloren sich die Spuren der Taufer nach
1650 allmahlich, im Baselbiet nach 1700, nur auf der Berner Landschaft, im Emmental und im Berner
Oberland, konnten ihre Gemeinden uUberleben, ebenso im Berner Jura, das dem toleranteren
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Furstbischof von Basel unterstand.

Die tauferische Minderheit auf dem Lande war keine homogene Gemeinschaft. Unter ihnen waren
Anpassungswillige, gemaBigte Nonkonformisten und Vertreter eines aggressiven separatistischen
Protestverhaltens. Das gilt besonders flir das Baselbiet (Hanspeter Jecker, Ketzer, Rebellen, Heilige,
1998), grundsatzlich auch fir Zarich und Bern, wo die rigidere Tauferpolitik der Obrigkeiten in diesen
Territorien, besonders auf der Berner Landschaft, die nonkonformistischen Gemeinden enger
zusammenschweilSte. Sie haben sich nicht gleich konfessionell verhartet, sondern nach flexiblen
Ausdrucksformen freikirchlicher Identitat gesucht. Hier und da regte sich noch die urspringliche
tauferische Vitalitat: eine Frommigkeitspraxis unter den Bedingungen von Nachstellung, Verfolgung
und Martyrium. Insgesamt aber gilt doch: ,Compromise, survival, and pragmatism rather than
martyrdom and eschatological idealism became the norm" (Mark Furner, The Repression and Survival
of Anabaptism in the Emmental, S. 428 f.).

Zahlreiche Taufer wanderten nach dem Westfalischen Frieden und wahrend einer grofRen
Verfolgungswelle auf der Berner Landschaft um 1671 in die Pfalz und ins Elsass aus. Gleichzeitig
begannen sich Glaubensgenossen in den Niederlanden um die Verfolgten zu kimmern. Den
Niederlandern war es schon 1660 gelungen, ihre Regierung zu veranlassen, sich in Zurich und Bern
offiziell fur die Verfolgten einzusetzen. Niederlandische Mennoniten hatten Berner Taufern bereits vor
der grolRen Verfolgung den Weg ins tolerantere Elsass geebnet. Gegen Ende des 17. Jahrhunderts kam
es in diesen Gemeinden zu Spannungen. Die einen hatten sich mit ihrer gesellschaftlichen Umgebung
arrangiert und einen gewissen Wohlstand erreicht, sich kulturell ge6éffnet und auch gute Beziehungen
zur reformierten Kirche aufgenommen, wahrend die anderen jeden Kompromiss mit der ,Welt"
ablehnten. Sie setzten sich fur eine rigorosere Meidungs- und Bannpraxis ein, regelten den
Abendmahlsgottesdienst auf gesetzlich-biblizistische Weise (FuBwaschung) und entschieden sich fur
eine schlichte Kleiderordnung. Die Knopfe wurden durch Osen ersetzt, die Frauen verzichteten auf
jeglichen Schmuck und trugen Haubchen. Das sind heute noch Erkennungszeichen der Amischen in
Nordamerika. Diese konservativen Neuerungen flhrten 1693 zur Abspaltung der Amischen, nach
Jakob =Ammann genannten Gemeinden von den Ubrigen Gemeinden und konnten sich bald als eine
bedeutende Taufergemeinschaft im Elsass einrichten. Um die Mitte des 18. Jahrhunderts wanderten
viele Amische, wie andere Taufer aus dem Bernbiet, dem Berner Jura und der Pfalz, nach Nordamerika
(zunachst nach Pennsylvanien) aus. Dort haben sie sich nach inneren Auseinandersetzungen zu einer
schnell wachsenden ,Amish Society" (John A. Hostetler, Amish Society, Baltimore 1980) entwickelt
(=Amische), zu einer religiésen Lebensgemeinschaft, in der die Zeit still zu stehen scheint. Vielen
erscheint diese Gemeinschaft als realisierte, von der christlichen Urgemeinde inspirierte Utopie
inmitten der modernen Gesellschaft, anderen als folkloristisches Ereignis.

Bessere Zeiten zogen fir die Schweizer Taufer mit der Auflésung der Tauferkammer 1743 herauf.
Doch das Recht auf freie Religionsauslibung wurde ihnen trotz der Helvetischen Verfassung, die 1799
im Zuge der Franzdsischen Revolution erlassen wurde, nicht gewahrt. Wohl konnten sie der Berner
Regierung die Gewahrung der Wehrfreiheit abtrotzen, aber erst Erst das Kirchengesetz der
Bundesverfassung von 1874 brachte ihnen die Religionsfreiheit, mit der Einflhrung der Allgemeinen
Wehrpflicht allerdings auch eine Einschrankung der Wehrfreiheit. Sie konnten diese Pflicht mit dem
Sanitatsdienst ableisten. Totalverweigerung wurde mit Gefangnisstrafe geahndet. Immer noch ist den
schweizerischen Taufergemeinden in Frommigkeit und Lebensflihrung anzusehen, dass sie leidvolle
Jahrhunderte durchlebt haben. Das erklart ihren Glaubensernst und den gemeindlichen
Zusammenhalt, aber auch eine gelegentliche Erschlaffung bzw. Erstarrung des Gemeindelebens
(Samuel Geiser, Die Taufgesinnten Gemeinden, S. 484). Ein bedeutender Teil ihres Erbes hat Eingang
in die nordamerikanischen Mennonitengemeinden gefunden und dort die Tradition der Historischen
Friedenskirchen, gemeinsam mit den -»Quékern und der —Kirche der Brider begriindet. In der Frage
des Pazifismus waren die Impulse der schweizerischen Taufgesinnten starker als diejenigen des
niederlandischen bzw. russlandischen Mennonitentums. Starke Impulse der schweizerischen Tradition
gingen auch in die diakonische Arbeit ein, die Notleidenden in politischen Krisengebieten als Angebot
der Verséhnung ,im Namen Jesu Christi" weltweit zugute kommt (»Mennonite Central Committee).

(2) Die Mennonitengemeinden im Norden begannen sich nach dem Toleranzedikt der Utrechter Union
von 1579 an zahlreichen niederlandischen Orten und mit nachlassender Verfolgung auch in
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Ostfriesland, am Niederrhein, in Altona, Gllckstadt, Friedrichstadt, vorher schon in Elbing, Danzig, und
in landlichen Gegenden der Weichselniederung zu Gemeinden mit fester Ordnung und eigenen
Versammlungshausern zu entwickeln. Aus den nonkonformistischen Bewegungen der Anfangszeit
wurden obrigkeitlich privilegierte Gemeinden, die neben dem konfessionellen Kirchenregiment in
Stadten und Territorien bestehen durften. So rief der polnische Kénig Wladislaus IV. mennonitische
Glaubensfllchtlinge an die Weichsel, um die Sumpfgebiete der Niederung urbar machen zu lassen
(Karl-Heinz Ludwig, Zur Besiedlung des Weichseldeltas, 1960), und Graf Ernst von Schauenburg zog
Mennoniten aus den Niederlanden nach Altona, um einen Hafen zu bauen, der die Konkurrenz mit
dem Hamburger Hafen aufnehmen sollte. Glaubensflichtlinge waren auch an der Grindung von
Gluckstadt an der Elbe und Friedrichstadt an der Eider beteiligt. Es entstanden Reedereien,
Handelshauser und Gewerbebetriebe. Die Mennoniten zahlten bald zu den Pionieren im Handel, in der
Schifffahrt (in Altona, bald auch in Hamburg), in der Seidenfabrikation in Krefeld (Peter Kriedte,
Taufgesinnte und groRes Kapital, 2007), in der Baukunst (Danzig) und in der Landwirtschaft (vor allem
in WestpreuBen und in der Pfalz).

Das 16. Jahrhundert stand im Zeichen eines aggressiven Nonkonformismus, der nicht nur die religidse,
sondern auch die gesellschaftliche Existenz der Taufer von Grund auf bestimmte - bis zur Konsequenz
des —»Martyriums. Das 17. Jahrhundert dagegen stand im Zeichen gesellschaftlicher »Akkulturation
bzw. Anpassung an die politischen, wirtschaftlichen, sozialen und kulturellen Gegebenheiten der Zeit.
Die Mennoniten gerieten in den Sog merkantilistischer Territorialpolitik bzw. blrgerlich-
kapitalistischer Gesellschaftsentwicklung (»Wirtschaft, »Kapitalismus). In den Niederlanden wurden
die weniger konservativen Teile der Taufgesinnten in die entstehende Aufkldrungsbewegung
hineingezogen und beteiligten sich an den gesellschaftlichen und kulturellen Veranderungen auf
aktive Weise (»Aufklarung). Dieses niederlandische und niederdeutsche Mennonitentum sah sich vor
das Problem gestellt, die Spannung zwischen dem neuen Konformitatsdruck, dem alle Untertanen
ausgesetzt waren, und dem urspringlichen, biblisch begriindeten Separatismus auszuhalten. lhre
Gemeinden fanden sich in einer Krise wieder, die ihren inneren Zusammenhalt und aulReren Bestand
bedrohte. Darauf haben sie unterschiedlich reagiert. Aufgeschlossener die Waterlander,
zurlckhaltender die Friesen und Flamen. Einerseits verharteten sich die anfanglichen Spaltungen,
andererseits setzte bald auch der gegenlaufige Prozess ein, mit Hilfe von »Bekenntnissen den
ganzliche Zerfall der tauferisch-mennonitischen Gemeinschaft aufzuhalten und auf einen Zustand des
Friedens und der Einheit unter den verschiedenen Gemeinden hinzuwirken (Hans-Jirgen Goertz,
Zwischen Zwietracht und Eintracht, in: Ders., Das schwierige Erbe der Mennoniten, 5.93-120). Das
bekannteste und wohl auch wirkungsvollste Bekenntnis kam 1632 in Dordrecht zustande, das vor
allem die alten und die jungen Flamen miteinander verséhnte, aber im weiteren Verlauf der
Geschichte zur Grundlage der meisten Mennonitengemeinden in Europa und Nordamerika wurde
(Howard J. Loewen, One Lord, One Church, One Hope, 1985).

Der Prozess der Bekenntnisbildung flhrte jedoch nicht zu einem durchgreifenden Erfolg. Die Kluft
zwischen ,Modernen" und ,Konservativen" war zu groR, als dass sie leicht zu tGberbriicken gewesen
ware. Auf der einen Seite formierten sich in der Mitte des 17. Jahrhunderts die aufgeschlosseneren
Gemeinden, die sich rationalisitschen (,freisinnigen") Anschauungen 6ffneten (Frihaufklarung,
Rationalismus), und auf der anderen Seite die konservativeren, die auf die Autoritat des
Bekenntnisses und ein exklusives Gemeindeverstandnis setzten. So kam es schlieBlich zu
Auseinandersetzungen zwischen den so genannten Lammisten und den Zonisten, im Sinne eines
regelrechten ,Lammerkriegs". Genannt wurden die Parteien nach den Schildern ihrer
Versammlungshauser in Amsterdam: beim ,Lamm" und zur ,Sonne" (Samme Zijlstra, Om de ware
gemeente, S. 417-429). Dieser ,Lammerkrieg" hat auch auf Deutschland Ubergegriffen und die
weitere Entwicklung der Gemeinden bestimmt: in den stadtischen Gemeinden von Krefeld, Emden,
Leer setzte sich allmahlich auf mehr oder weniger gemaRigte Weise die Vermittlung tauferischer
Religiositat mit dem Geist der Zeit durch, bei Lammisten und Zonisten gleichermafRen, wahrend die
landlichen Gemeinden in konservativer Abgeschiedenheit verharrten. In den Niederlanden kam es erst
1811 zu einem Zusammenschluss dieser rivalisierenden Gruppen mit der Grindung der »Algemeene
Doopsgezinde Societeit, nachdem die Zahl der Mennoniten im 18. Jahrhundert drastisch zurick
gegangen war. In Deutschland entscharften sich die Konturen friherer Auseinandersetzungen im
Laufe des 19. Jahrhunderts, so dass ein Gesprachsklima entstand, in dem Uber maogliche
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Zusammenschlisse der Gemeinden im Studen und im Norden nachgedacht werden konnte.

4. Auswanderungen und neue Ausbreitungsgebiete

Veranderungen stellten sich in Deutschland ein, als die Abwanderung nach Nordamerika einerseits
und nach Russland andererseits einsetzte. Zunachst fanden einige Quaker und Mennoniten aus
Krefeld den Weg in die ,,neue Welt" und lieBen sich 1683 in Germantown (Pennsylvania) nieder. Sie
zahlten zu den ersten, die sich dort gegen die Sklaverei aussprachen. Spater stiefen auch Taufer aus
der Pfalz und der Schweiz, vor allem aus dem Berner Jura, hinzu. Mennoniten aus Danzig und den
Weichselwerdern, die seit 1772 unter preuBischer Herrschaft standen, wanderten seit 1788 in
mehreren Wellen nach Russland weiter, wo sie vor allem in der Ukraine unter dem Schutz Katharina d.
Gr. siedelten, 1851 und 1853 zogen andere an die Wolga und bauten auch dort wie in der Ukraine
blihende Gemeinwesen auf, Kommunen, in denen sich die religidsen und staatlich-gesellschaftlichen
Belange miteinander mischten - ein ,mennonitisches Comonwealth" (James Urry, None But Saints,
1989), ganz anders, als die Brlider von Schleitheim sich das einst vorgestellt hatten, aber den
Erwartungen, die Menno Simons an eine christliche Obrigkeit knlpfte, nicht ganz fremd.

Der Grund fur die Auswanderung war die Sorge, das Privileg der Wehrfreiheit kénne eingeschrankt
oder aufgehoben werden. So hat Friedrich Wilhelm Il. von PreuBen es den Mennoniten mit einem
Erlass von 1789 auBerordentlich erschwert, neues Land zu erwerben. Die Rekrutierung der Soldaten
namlich war an den Grundbesitz gebunden. Wenn Mennoniten, die vom Wehrdienst befreit waren,
weiterhin hatten unbeschrankt Grundbesitz erwerben kénnen, ware das Rekrutierungskontingent
geschmalert worden. Aus diesem Grunde waren zahlreiche Mennoniten gezwungen, sich eine
Lebensgrundlage woanders zu schaffen, vor allem die nachgeborenen Sohne, die von besitzenden
Landwirten zu landlosen Lohnarbeitern hatten absacken mussen. Die Mennoniten mussten
Kontributionszahlungen leisten bzw. Ersatzmanner fiir den Wehrdienst stellen. Fir viele war das ein
halbherziger Pazifismus, der sie ebenfalls zur Auswanderung zwang. Im Norddeutschen Bund wurde
die Wehrfreiheit 1867 aufgehoben, was zu erneuten Auswanderungen aus PreuRen fuhrte: vor allem
nach Nebraska und Kansas.

Erste Auswanderungen der Mennoniten von Russland nach Nordamerika setzten 1874 ein (einige
Gruppen wanderten um 1880 auch nach Mittelasien aus). Auswanderungen nach der
Oktoberrevolution (vor allem zwischen 1923 und 1928) und spater wahrend des Zweiten Weltkriegs
(1943) folgten. SchlieBlich flichteten nach dem Zweiten Weltkrieg auch zahlreiche Mennoniten aus
den deutschen Ostgebieten in den Westen Deutschlands (in der zweiten Halfte des letzten
Jahrhunderts kam es zur Ubersiedlung zahlreicher Mennoniten aus der Sowjetunion in die
Bundesrepublik Deutschland) und nach Stdamerika (vor allem in den Chaco Paraguays, nach Uruguay
und Brasilien), wenigen gelang es, in Nordamerika Ful8 zu fassen. Mit diesen Wanderungen und den
neuen Ausbreitungsgebieten verschob sich das Zentrum des Mennonitentums von Europa nach
Amerika.

In den Vereinigten Staaten von Amerika und in Kanada gibt es vor allem vier gréRere Gruppierungen:
die konservative Old Mennonite Church (daneben die noch konservativeren Old Order Mennonites und
die verschiedenen Gruppen der Amischen), die liberalere General Conference Mennonite Church, die
Mennonite Brethren, die sich in Russland 1860 nach Erweckungsbewegungen von den ,kirchlichen"
Mennoniten getrennt hatten, und die Bruderhdfe der Hutterer. Die Gemeinden der Old Mennonite
Church und der General Mennonite Conference haben sich 1995 zur Mennonite Church USA
zusammengeschlossen. Daneben gibt es noch eine Vielzahl kleinerer Konferenzen, die auf frihere
Abspaltungen Zeiten zurlickgehen: z. B. Old Colony Mennonites, die aus Russland (Chortitza, Ukraine)
kamen und in Manitoba, dann in Saskatchewan siedelten und teilweise nach Mexiko, British Honduras
(Belize) und Bolivien weiterzogen, die Bergthal und Sommerfeld Mennonites sowie die
Holdeman-Gemeinde (Church of God in Christ). Beide Traditionslinien, die schweizerische und die
niederdeutsche, sind in Nordamerika wirksam und beginnen sich immer mehr miteinander zu
verbinden (Theron Schlabach (Hg.), The Mennonite Experience in America, 4 Bde., 1985-1996).
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Neben den Gemeinden in den Niederlanden, Deutschland, der Schweiz, Frankreich, Belgien, Russland,
Nord- und Sudamerika, gibt es inzwischen zahlreiche Gemeinden in Asien und im pazifischen Raum
(Java, Borneo, Sumatra, Indien, Japan, Taiwan) sowie Afrika (Kenia, Athiopien, Tansania, Kongo,
Simbabwe, Tschad etc.). Die asiatischen und afrikanischen Gemeinden sind aus der Missionsarbeit
verschiedener mennonitischer Konferenzen hervorgegangen und schnell zu eigenstandigen Kirchen
herangewachsen. In Afrika gibt es heute die meisten Mennoniten und in Europa die wenigsten.

Die Mennoniten in Deutschland schlossen sich im 19. Jahrhundert zu drei unterschiedlichen
Gemeindeverbanden zusammen: 1875 zum Verband badisch-wirttembergisch-bayerischer
Mennonitengemeinden, 1886 zur Vereinigung der Mennonitengemeinden im Deutschen Reich (spater:
Vereinigung der deutschen Mennonitengemeinden) und 1887 die Gemeinden links und rechts des
Rheins zur Sitddeutschen Konferenz der Mennoniten. Zur Vereinigung zahlten vor allem die
Mennonitengemeinden norddeutscher Stadte und die Gemeinden in Danzig und WestpreulRen, ebenso
am Niederrhein, auch Gemeinden in der Pfalz. Zum Verband zdhlten die suddeutschen
Mennonitengemeinden mit eher erwecklich-evangelikaler Ausrichtung. 1990 haben sich diese drei
Gemeindekonferenzen zur Arbeitsgemeinschaft Mennonitischer Gemeinden in Deutschland (AMG) als
Kérperschaft des 6ffentlichen Rechts zusammengeschlossen, bestehen aber als regionale Konferenzen
noch fort. Nach dem Zweiten Weltkrieg haben sich die meisten Mennoniten aus den westpreuRischen
Gemeinden den im Westen bestehenden Gemeinden angeschlossen oder eigene Gemeinden, wie in
Bechterdissen, Backnang, Bergisches Land, Kiel oder Libeck gegrindet. Eine kleine Gemeinde bildete
sich in der Deutschen Demokratischen Republik, sie wurde von der Mennonitengemeinde in =Berlin
aus betreut. Wesentlich erweitert hat sich die Anzahl der Mennonitengemeinden in Deutschland durch
den Zuzug von mennonitischen Rickwanderern bzw. »Spataussiedlern aus Russland. Sie haben sich
nur teilweise in die bestehenden Mennonitengemeinden eingegliedert. Die
Mennoniten-Bridergemeinden, die aus Russland nach Deutschland kamen oder von
nordamerikanischen Mennoniten gegriindet wurden, blieben meist fiir sich, bildeten eigene Verbande
wie die Arbeitsgemeinschaft Mennonitischer Bridergemeinden (AMBD) oder haben sich
Gemeindeverbanden angeschlossen, die nicht mennonitisch sind.

5. Frommigkeit und Theologie

Der aggressive Nonkonformismus, mit dem sich die Taufer im reformatorischen Aufbruch des 16.
Jahrhunderts gegen die Vermischung von Geistlichem und Weltlichen wandten und nach einer
kirchlichen Gestalt suchten, die sich von der katholischen Kirche und den evangelischen
Territorialkirchen unterschied, buBte seine Radikalitdt und begann, einer duldsamen,
zuriickgezogenen Gemeindefrommigkeit zu weichen. Die tauferischen Verweigerungsgesten buRten
ihren Bekenntnischarakter ein, der zum Ausdruck brachte, dass die wahre Kirche in den Augen der
Taufer nicht von der Welt, wohl aber in der Welt sei, als manifeste Vorwegnahme der ,,messianischen
Gemeinschaft" (John Howard Yoder, Nevertheless, S. 134). Aus der Glaubenstaufe (»Taufe Il) wurde
die feierliche Aufnahme in die Gemeinde, aus der Eidesverweigerung (—Eid) eine verbindliche
Versicherung, die Wahrheit gesagt zu haben, oder die erklarte Absicht, Pflichten im obrigkeitlichen
Rahmen treu erfillen zu wollen, aus der -»Wehrlosigkeit das Privileg, sich durch
Kontributionszahlungen oder das Stellen eines Ersatzmanns vom Kriegsdienst befreien zu durfen, aus
provokativer Absonderung einerseits ein weltflichtiger Separatismus, der die Rebellen in Christo zu
»Stillen im Lande" werden lieS, und andererseits die zielstrebig verfolgte Integration in die
gesellschaftliche Umgebung (vor allem in den niederlandischen und norddeutschen Stadten). Aus dem
Konzept einer missionarischen Kirche (»Mission), wie es aus dem Taufbefehl Jesu (Matth. 28)
entwickelt worden war, wurde die obrigkeitlich geforderte Einwilligung, alle missionarischen
Aktivitaten in der eigenen Umgebung einzustellen. So bildeten sich geradezu stereotype Merkmale
einer —»Freikirche aus, die eine konfessionelle Gestalt annahm und sich neben den territorialen Kirchen
als prinzipiell von weltlicher -»Obrigkeit bzw. vom -Staat getrennter Kirche zu behaupten begann
(»Konfessionalisierung). Die Gemeinden der Taufer entstanden zwar auch weiterhin aus dem
freiwilligen Entschluss ihrer Mitglieder, die Freiwilligkeit war jedoch von der bereits durch die Geburt
vorherbestimmten Zugehdrigkeit zu mennonitischen Familien oder teilweise schon weit geknlpften

MennLex V - Letzte Anderung 2012/12/18 08:20 http://www.mennlex.de/doku.php?id=top:mennoniten&rev=1355818846



7/13 Mennoniten

Sippenverbanden eingeschrankt. Strukturell unterschied sich diese Freikirche mit ihrer
Erwachsenentaufe kaum von den Kirchen, die sich in der Sauglingstaufe, die unter dem Wort Gottes
vollzogen wurde, konstituierten. Das religiose Leben war aber starker als in den grofRen
Konfessionskirchen auf die Gemeinde (—»Ekklesiologie) ausgerichtet, und die Belange der Gemeinde
bestimmten auf eine besondere Weise auch das individuelle und familidre Leben der
Gemeindemitglieder im Alltag. So war zunachst das Bewusstsein, dass »Taufe, Verweigerung des
Kriegsdienstes (»Wehrlosigkeit), »Nachfolge Jesu Christi, wie bei den frihen Taufern angelegt, eine
Angelegenheit der Gemeinde und weniger der einzelnen Glaubigen sei, zunachst noch weiterhin
bestimmend. Die Gemeinde war es, die fir die »Ethik ihrer Glieder verantwortlich war und fur ihre
eigene Reinheit zu sorgen hatte, namlich eine Gemeinschaft ,ohne Flecken und Runzeln" (Eph. 5, 27)
zu sein. Dieser Akzent, der auf die Gemeinde gelegt wurde, rechtfertigt es, von einer
»~Gemeindefrommigkeit" der Mennoniten zu sprechen und darin das konfessionelle Merkmal zu sehen,
das ihre Gemeinden von den grolRen Konfessionskirchen deutlich unterschied.

Die Taufer mieden die offiziellen Gottesdienste der Priester und gelehrten Theologen und
versammelten sich zu einfachen Andachten, ohne traditionelle Liturgie und Kultgerat, ohne Altar und
ohne Heiligenbilder, in schlichten Rdumen, mit Laien, die ihnen aus der Heiligen Schrift vorlasen (so
genannten Lesern), ohne Mitwirkung gelehrter Geistlichkeit (»Gottesdienst, »Predigt). Das
Laienpredigertum, das in der Geschichte der Mennoniten einen festen Stellenwert hatte, wird teilweise
bis in die Gegenwart hinein gepflegt (»Laienprediger). Gewdéhnlich jedoch werden Gottesdienst,
Predigt und Seelsorge ausgebildeten Theologen oder Theologinnen Ubertragen. So sehr das
Laienpredigertum aus dem antiklerikal-antiautoritaren Impuls des reformatorischen Aufbruchs
entstand, sind die Mennonitengemeinden in ihrer weiteren Entwicklung nicht selten recht autoritar
von starken Predigerpersonlichkeiten gefihrt und gepragt worden.

Der antiklerikale Impuls, den die Taufer urspriinglich gegen die Priester richteten, um die Reinheit der
Kirche herzustellen, wurde bald nach innen gerichtet und sollte fir Reinheit in den eigenen Reihen
sorgen. Abgesehen davon, dass es zum Charakter einer Bewegung gehort, aus einer in die andere
Uberzugehen, wurde dieser Anfangsimpuls, nachdem der Bewegungselan erlahmt war, in eine oft
rigoros geubte Kirchenzucht und Bannpraxis der Gemeinde Uberfihrt. So wurde aus einem Instrument
barmherziger Sorge flr den gefallenen Bruder oder die ungehorsame Schwester, der so genannten
Regel Christi (Matth. 18, 1-18), und dem Bemuhen die gestérte Einheit der Gemeinschaft
wiederherzustellen, eine Quelle der Uneinigkeit, Spaltung und Trennung. Paradoxerweise wurden die
Mennonitengemeinden, je mehr sie sich um sich selber, ihre eigene Reinheit und konfessionelle
Eigenart bemihten, anfallig fir duBere Einflisse: gesellschaftliche, kulturelle und religiése Tendenzen
der jeweiligen Zeit, aufklarerisch-rationalistische, pietistisch-erweckliche, birgerlich-demokratische,
nationale und schlieBlich auch nationalsozialistische, nicht nur in Deutschland, sondern auch in
Russland, Kanada und Paraguay (-Drittes Reich). Solche Einfllisse haben den Charakter der
Gemeinden vielfach neu bestimmt, oft sie auch Anlass zu neuen Spannungen und Spaltungen
gegeben. Insgesamt haben sie dazu beigetragen, dass das Erscheinungsbild des Mennonitentums
Zuge eines ausgepragten Pluralismus annahm, der oft beklagt wurde, inzwischen aber auch begrufst
wird, weil er in der Lage ist, Krafte theologischer Erneuerung freizusetzen (—Pluralismus).

Theologische Arbeit ist im Mennonitentum zunachst vor allem historische Beschaftigung mit der
eigenen konfessionellen Vergangenheit, in erster Linie mit dem Taufertum der Reformationszeit und in
zweiter Linie mit der Geschichte der Mennoniten in den vergangenen Jahrhunderten.
Zeitgeschichtliche Probleme sind oft heikel und werden eher stiefmutterlich behandelt, wie die
Geschichte der Mennoniten im Dritten Reich oder die Einstellung zum Imperialismus, zu den Kriegen in
Korea, Vietnam und im Irak, zu Problemen des Kapitalismus zeigt. Auf dem Gebiet der historischen
Forschung ist dennoch viel geleistet worden (Nelson Springer und A.J. Klassen, Mennonite Bibliography,
1977). Das Mennonitische Lexikon, die Mennonite Encyclodia und das Lexikon der Mennoniten in
Paraguay sind unentbehrliche Nachschlagewerke, vorangetrieben wurde die historische Forschung
auch von einigen wichtigen Fachzeitschriften (»Zeitschriften) und der Edition der Tauferquellen, an
denen einige Mennoniten mitgearbeitet haben (»Tauferforschung). Geférdert wird die Taufer - und
Mennonitenforschung von der Mennonite Historical Society, dem Mennonitischen Geschichtsverein
und Geschichtsvereinen in den Niederlanden, der Schweiz, Frankreich und in Paraguay. Fur die
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theologische Arbeit im engeren Sinne ist von der historischen Forschung manches abgefallen, vor
allem zur Frage der Gewaltlosigkeit (Clarence Bauman, Gewaltlosigkeit im Taufertum, 1968) bzw.
einer Ethik des Friedens und der Ekklesiologie (John Howard Yoder, Taufertum im Gesprach, 1968). Zu
erwahnen sind auch Forschungen zur tauferisch-mennonitischen Tradition in soziologischen,
psychologischen und ethnologischen Disziplinen (»Soziologie, =»Psychologie, »Ethnizitat), neuerdings
treten noch »Kommunikations- , »Wirtschaftswissenschaft und Politologie hinzu.

Theologie im Sinne einer akademischen Disziplin wurde in Ansatzen am Doopsgezinde Seminar der
niederlandischen Mennoniten seit 1735 gelehrt, dann aber erst nach dem Zweiten Weltkrieg an
nordamerikanischen Colleges und Universitaten (»Theologie). Immer mehr Mennoniten haben sich an
theologischen Fakultaten anderer Konfessionen ausbilden lassen und die Notwendigkeit verspurt,
auch das eigene konfessionelle Erbe auf seine Relevanz flr eine Theologie der Gegenwart zu befragen.
Das ist zumeist im Kontext der 6kumenischen Bewegung geschehen und als Frage nach der Einheit
der Kirche in modernen Gesellschaften zur Diskussion gestellt worden. Sehr deutlich tritt der
Zusammenhang von 6kumenischem Imperativ und tauferisch-pazifistischem Geist im theologischen
Werk John Howard —»Yoders hervor, das er als eine dkumenische Theologie aus dem Geist des
Taufertums verstanden hat, jedoch nicht als eine mennonitische Theologie, sondern als Theologie
allgemein. Einen anderen Weg schlug Gordon D. »Kaufman ein, der den ethischen, also
theologisch-praktischen Impuls des Taufertums nicht eigentlich im Horizont der Kirche (ecclesia), wie
Yoder es tat, sondern im Gesprach mit den Wissenschaften (academia) aufgriff und in die allgemeinen
Bemiihungen um die Stellung des Menschen im Kosmos einbrachte. Yoders Hauptwerk ist Die Politik
Jesu (1972, 2. Aufl. 2012) und Kaufmans nach zahlreichen theologisch bedeutsamen
Veroffentlichungen In Face of Modernity (1995). Beide Theologen sind, so sehr sie sich dem
Mennonitentum verpflichtet wussten, Uber die Mennonitengemeinden hinausgewachsen: Yoder lehrte
lange Zeit an der katholischen Universitédt von Notre Dame (Indiana) und Kaufman an der Divinity
School der Harvard University. Die Diskussionen um diese beiden theologischen Ansatze haben
gezeigt, dass Theologie mehr sein muss als die Bestatigung dessen, was in den Gemeinden geglaubt
wird. So haben J. Denny Weaver mit seiner Anabaptist Theology in Face of Postmodernity (2000),
Thomas N. Finger mit seiner zweibandigen Christian Theology (1987 und 1989) sowie A Contemporary
Anabaptist Theology (2004) und Duane Friesen mit einer Theologie der Kultur Artists, Citizens,
Philosophers: Seeking the Peace of the City (2000) auf je eigene Weise beide theologischen Ansatze
weitergefuhrt. A. James Reimer schlieBlich hat in Mennonites and Classical Theology (2001) die
dogmatische Grundlage der Ethik erweitert, indem er dafiir pladierte, die Tradition der altkirchlichen
Orthodoxie in die theologischen Erwagungen der Gegenwart mit einzubeziehen. In der jingeren
Generation mennonitischer Theologen richten sich die Bemuhungen vor allem auf eine Erweiterung
und Vertiefung der Friedenstheologie und der Ekklesiologie im Kontext neuer 6kumenischer und
wissenschaftlicher Fragestellungen (»Theologie).

Auch in Deutschland ist das Interesse gewachsen, Impulse aus dem Taufertum, vor allem aus dem
Aufbruch der frihen Taufer in der Schweiz, fur die theologische Arbeit in der Gegenwart zu nutzen.
Darum haben sich vor allem Heinold Fast (Beitrdge zu einer Friedenstheologie, 1982), Hans-Jlrgen
Goertz (Bruchstiicke radikaler Theologie heute, 2010) und Fernando Enns (Friedenskirche in der
Okumene, 2003, und Okumene und Frieden, 2012) bemiiht - teilweise im Anschluss an die
Friedenstheologie John Howard Yoders und teilweise in kritischem Gesprach mit den
nordamerikanischen Theologen, in allen Fallen aber bewusst im Horizont der 6kumenischen
Gesprache und der allgemeinen theologischen Diskussionen heute. Das gilt auch fur die Arbeit am
Theologischen Seminar der Doopsgezinden in den Niederlanden, das inzwischen an die Freie
Universitat in Amsterdam verlagert wurde (»Theologie).

6. Zwischenkirchliche Beziehungen und okumenische Gesprache

Die Mennoniten sind nur langsam aus der erzwungenen oder selbst gewahlten Isolation ihrer
Gemeinden gegenuber anderen Kirchen herausgetreten, wobei es groRe Unterschiede zwischen
einzelnen Gemeinden und Regionen gibt. Bereits im 18. Jahrhundert haben niederlandische
Taufgesinnte die Zusammenarbeit mit anderen Glaubensgemeinschaften gesucht, z. B. mit
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-Remonstranten und Reformierten, an einigen Orten haben sich Mennoniten und Remonstranten zu
einer Gemeinde zusammengeschlossen (z. B. Amersfort, s'Hertogenbosch, Leiden, Nijmwegen, Gouda,
Zoetermeer). Im Gefolge der Revolutionskriege feierten Krefelder Mennoniten mit Reformierten und
Lutheranern seit 1810 ein offenes Abendmahl (=Abendmahl) und arbeiten seit der ersten Halfte des
19. Jahrhunderts auf diakonischem Gebiet zusammen. Die Gemeinden in der Pfalz haben sich
pietistischen Einflissen gegenuber empfanglich gezeigt, teilweise auch in Hamburg und Altona
(Dompelaars). Dort hat sich dann Berend Carl Roosen im 19. Jahrhundert fur die Innere Mission
engagiert, in Russland kam es in der Mitte des 19. Jahrhunderts zu intensiven Kontakten mit
deutschen Baptisten und im Zuge dieser Begegnung zu einer Spaltung zwischen den kirchlichen
Gemeinden und den Mennoniten-Briidergemeinden.

Die erwecklich oder evangelikal ausgerichteten Mennonitengemeinden in Siddeutschland, der
Schweiz, in Frankreich, Russland und Nordamerika haben sich von den Kirchen fern gehalten, in denen
eine ,moderne" Theologie geduldet oder gepflegt wurde. Hier haben sich Beziehungen zunachst nur
zu Angehdrigen einiger Kirchen entwickelt, die in der Evangelischen Allianz zusammen arbeiteten. Das
gilt teilweise noch heute. Besondere Beziehungen wurden vor allem in Nordamerika zu denjenigen
Kirchen aufgenommen, die ebenfalls das biblische Friedenszeugnis pflegen und sich gemeinsam zu
den Historischen Friedenskirchen zahlen: -»Church of the Brethren und -»Quaker (Donald F.Durnbaugh
(Hg.), On Earth Peace, 1978).

In Deutschland hat sich die Arbeitsgemeinschaft Mennonitischer Gemeinden (AMG) der Vereinigung
evangelischer Freikirchen angeschlossen, zunachst als Gaste, dann als ordentliche Mitglieder. Dem
Okumenischen Rat der Kirchen sind nur die niederlandische Algemeene Doopsgezinde Societeit und
die Vereinigung der deutschen Mennonitengemeinden beigetreten, beide gehdren zu den
Grindungsmitgliedern des Weltkirchenrates 1948 in Amsterdam. Seit 1973 haben sich auch
Mennonitengemeinden im Kongo (CMCo) dem Okumenischen Rat der Kirchen angeschlossen. GréBer
ist die Bereitschaft der Mennonitengemeinden auf nationaler, regionaler und lokaler Ebene, sowohl in
Europa als auch in Nordamerika durch ékumenische Arbeitsgemeinschaften mit anderen Kirchen in
Beziehung zu treten (z. B. in der Arbeitsgemeinschaft christlicher Kirchen in Deutschland, der nicht
nur die Gemeinden der Vereinigung deutscher Mennonitengemeinden (VDM), sondern auch des
Verbandes der deutschen Mennoniten (VdM) angehdren).

Im Rahmen der Jubildums-Feierlichkeiten zum 150jdhrigen Bestehen der
Mennoniten-Bridergemeinden am Pfingstmontag 2010 wurde ein "Statement zur Aussdéhnung"
gegenliber den Mennoniten abgegeben und klarende Gesprache angeboten. In Neustadt an der
WeinstraRe fand bereits 2006 ein gemeinsamer Gottesdienst der 6rtlichen Gemeinden der AMG und
der AMBD statt. Vertreter der AMBD sind seit 2011 bei Mitgliederversammlungen der AMG als Gaste
geladen.

In den vergangenen Jahrzehnten wurden bilaterale Konfessionsgesprache ( - Konfessionsgesprache,
bilaterale) mit anderen Kirchen, wie den Lutheranern, Reformierten, Baptisten, Katholiken und
Adventisten aufgenommen (Fernando Enns (Hg.), Heilung der Erinnerungen, 2008). Recht intensiv
sind die Konsultationen mit dem Bund der reformierten Kirchen in der Schweiz und dem Lutherischen
Weltbund gewesen, die dazu geflhrt haben, dass die Verdammung der Taufer in den reformierten und
lutherischen —»Bekenntnisschriften zuriickgenommen wurde. Erstaunlich sind auch die Fortschritte im
gegenseitigen Verstehen, die zwischen Vertretern der Katholischen Kirche und der Mennonitischen
Weltkonferenz bisher erreicht wurden (—Konfessionsgesprache, bilaterale) . In den
Konfessionsgesprachen haben die Mennoniten vor allem ihr Friedenszeugnis zur Geltung gebracht und
im Okumenischen Rat der Kirchen entscheidend dazu beigetragen, dass die Dekade zur Uberwindung
von Gewalt (2001-2010) weltweit ausgerufen wurde (Fernando Enns, Okumene und Frieden, 167-246).

7. Organisationen und Statistisches

Stark ausgepragt ist unter den Mennoniten die diakonische Arbeit. Am bekanntesten sind die
nordamerikanische Hilfswerksorganisation »Mennonite Central Commitee (MCC), mit ihrem
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weltweiten Einsatz in Kriegs- und Krisengebieten, und die - Stichting voor Bijzondere Noden in den
Niederlanden. Die deutschen Mennoniten haben ihre Hilfswerksarbeit im Mennonitischen Hilfswerk
(MH) konzentriert und férdern Projekte in Ghana, Kenia und vor allem in Athiopien, gleichzeitig sind sie
in Katastrophenfallen im Einsatz. Sie arbeiten mit anderen europaischen Hilfswerken zusammen in der
-Internationalen Mennonitischen Organisation (IMO) und mit dem MCC zusammen. Sie beteiligen sich
ebenfalls am Diakonischen Werk der Evangelischen Kirche Deutschlands in Stuttgart (Brot fur die
Welt). Menndia e.V. (Mennonitische Diakonie) unterstitzt und unterhalt Projekte flir Seniorenarbeit in
mennonitischen Gemeinden. Die Mennonitische Freiwilligenorganisation ,Christliche Dienste"
entsendet junge Menschen fir Freiwilligendienste in Projekte weltweit.

Die missionarische Arbeit der Mennoniten, die im 19. Jahrhundert aufgenommen wurde, wird von
einzelnen Missionswerken organisiert und durchgefiihrt. Die europaischen Mennnonitengemeinden
haben jeweils ihre eigenen Missionswerke. In Deutschland gibt es das Deutsche Mennonitische
Missionskomitee, das sowohl zur Arbeitsgemeinschaft evangelikaler Missionen (AEM) als auch zum
Evangelischen Missionswerk (EMW) gehdrt und Missionare vor allem Uber die Deutsche
Missionsgemeinschaft (DMG) aussendet. Die Mennoniten in Nordamerika unterhalten verschiedene
Missionswerke.

Die Friedensarbeit wird in Deutschland vom —=Deutschen Mennonitischen Friedenskomitee (DMFK) und
vom Mennonitischen Friedenszentrum Berlin (MFB) mit Veranstaltungen, Publikationen und
praktischer Gruppenarbeit geférdert.

Die historische Arbeit wird in den verschiedenen Konferenzen bzw. Landern in nationalen
Geschichtsvereinen gepflegt, z. B. dem Mennonitischen Geschichtsverein, Verein zur Erforschung und
Pflege des Kulturerbes des russlanddeutschen Mennonitentums, dem Doopsgezinde Historische Kring,
dem Schweizerischen Geschichtsverein, der Mennonite Historical Society und dem Verein fir
Geschichte und Kultur der Mennoniten in Paraguay. Die meisten Geschichtsvereine geben eigene
-Zeitschriften heraus, einige unterhalten auch Gedenkstatten oder haben Museen eingerichtet. Fur
die Offentlichkeitsarbeit der Mennoniten sorgen auch einzelne die Verlage: Agape Verlag
(Weisenheim/Pfalz) anders als friher jetzt nur noch in eingeschranktem MaRe; Neufeld Verlag
(Schwarzenfeld), in Nordamerika Herald Press (friher Scottdale, PA, jetzt Harrisonburg, VA, Pandora
Press (Kitchener, Ont.), Cascadia (Telford, PA).

Flr die Ausbildung des Prediger bzw. Pastorennachwuchses, wobei zahlreiche Gemeinden noch oder
wieder den Dienst der —-Laienprediger pflegen, gibt es in Deutschland keine eigenen
Ausbildungsstatten. Der Pastorennachwuchs wird an den unterschiedlichsten Ausbildungsstatten
ausgebildet, an evangelischen theologischen Fakultdten der Universitaten ebenso wie an
freikirchlichen oder Uberkonfessionellen Seminaren evangelikaler Pragung. Von einer mennonitischen
Stiftung finanziert wird die Arbeitsstelle Theologie der Friedenskirchen an der Universitat Hamburg.
Mittlerweile wurde die ehemalige Europaische mennonitische Bibelschule »Bienenberg in Liestal bei
Basel zu einem theologischen Seminar ausgebaut, an dem ein theologisches Masterstudium madglich
ist. Getragen wird der Bienenberg von acht Gemeindeverbanden aus Deutschland, der Schweiz und
Frankreich, die der tauferischen Tradition angehéren, darunter neben ASM, VDM und VdM auch die
AMBD und die ansonsten unabhangigen WEBB Gemeinden (Arbeitsgemeinschaft der Gemeinden in
Wolfsburg, Espelkamp, Bechterdissen, Bielefeld, Niedergérsdorf).

Nur noch gelegentlich absolvieren Studierende eine Ausbildung oder einen Teil ihres Studiums an
Colleges und Seminaren in Nordamerika. In den Niederlanden erfolgt die Ausbildung am 1735
gegrundeten Doopsgezinde Seminarium, das zunachst der Universitat von Amsterdam eingegliedert
war und 2003 an die Freie Universitat von Amsterdam verlagert wurde. In Nordamerika unterhalten
die Mennoniten zahlreiche Bible und Liberal Arts Colleges und das Anabaptist Mennonite Biblical
Seminary in Elkhart (Indiana). An der University of Winnipeg wurde 1978 ein mennonitischer Lehrstuhl
fur Geschichte und Kultur der Mennoniten eingerichtet (seit 1993 wird hier das Journal of Mennonite
Studies herausgegeben). Das Eastern Mennonite College in Harrisonburg (Virginia) und das Bluffton
College in Bluffton (Ohio) sind inzwischen zu Universitaten ausgebaut worden, in Kanada ist 1999 die
Canadian Mennonite University in Winnipeg aus der Vereinigung des Concord College, des Canadian
Mennonite Bible College und des Menno Simons College hervorgegangen. Ausbildungsstatten fir den
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Predigernachwuchs werden auch in Paraguay, Athiopien und Indonesien unterhalten.

Eine Organisation, die den grofSten Teil des Mennonitentums weltweit umfasst, ist die =»Mennonitische
Weltkonferenz. Sie wurde erstmals nach Basel und Zurich einberufen, um an die Anfange des
Taufertums vor vierhundert Jahren zu erinnern. Im Laufe der Jahre hat sie eine feste
Organisationsstruktur erhalten und sich in unterschiedlichen Abstanden an wechselnden Orten in
Europa, Nordamerika, Asien, Afrika und Sidamerika versammelt, um gemeinsam Ulber den Auftrag der
Mennonitengemeinden in aller Welt, vor allem Uber das Friedenszeugnis und den diakonischen wie
den missionarischen Dienst zu beraten. Die Weltkonferenz wachst mehr und mehr zu einem wichtigen
Bindeglied zwischen ihren Mitgliederkonferenzen heran, die in ihr ihre Erfahrungen untereinander
austauschen, miteinander Gottesdienste feiern und sich gegenseitig im Glauben stitzen. Bisweilen
vertritt die MWK die Mennoniten in der Offentlichkeit oder in der weltweiten Okumene, wie z.B. als
Beobachter in den Versammlungen der Kommission fiir Glaube und Kirchenverfassung des ORK oder
im Weltweiten Christlichen Forum. Die MWK ist in den vergangenen Jahrzehnten zu einer
gemeinsamen Plattform der unterschiedlichsten tauferisch-mennonitischen Traditionen geworden, auf
der sich Mennoniten aus verschiedenen kulturellen Radumen kennen lernen und vertrauensvoll
miteinander arbeiten.

Inzwischen werden auch im Namen der Weltkonferenz bilaterale Gesprache auf Weltebene mit
anderen Kirchen, z. B. der Romisch-katholischen Kirche, dem Lutherischen Weltbund und der
Gemeinschaft der Siebenten-Tags-Adventisten gefihrt (www.mwc-cmm.org).

Statistisches: Afrika 679.053 getaufte Gemeindeglieder in 23 Landern; Nordamerika 529108 in 2
Landern; Asien und pazifischer Raum 315645 in 15 Landern; Lateinamerika und Karribik 186.339 in 26
Landern; Europa 64.575 in 17 Landern. Insgesamt gibt es tber 1. 774.720 Mennoniten auf der Welt,
ca. 1.286.426 sind Mitglieder in der Mennonitischen Weltkonferenz an. Getaufte Mitglieder in
Deutschland 46757 (AMG: 57 Gemeinden mit ca. 5300 Gemeindemitgliedern; die Ubrigen sind
Spataussiedler aus der UdSSR oder Mitglieder der Mennoniten-Bridergemeinde, wie sie aus der
Missionsarbeit der nordamerikanischen Mennoniten hervorgingen); in Frankreich 2100
Gemeindeglieder in 30 Gemeinden (dazu gehéren auch franzésisch sprechende Gemeinden in der
Schweiz und Belgien); in den Niederlanden 8030 (127 Gemeinden); in Osterreich 368
Gemeindeglieder in 7 Gemeinden; in Russland 3000; in der Schweiz 2500 Gemeindeglieder in 13
Gemeinden (World Directory der Mennonitischen Weltkonferenz 2012: www.mwc-cmm.org). Weitere
Informationen zu einzelnen Gemeinden in Europa finden sich im Mennonitischen Jahrbuch, das von der
AMG herausgegeben wird.
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