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HANSULRICH GERBER

DIE MENNONITEN WELTWEIT -
EINE FRIEDENSKIRCHE IN DER OKUMENE

Ein nicht umfassender Uberblick

EINLEITUNG

Vor einer Woche begaben wir uns auf die Biihne der gegenwiértigen men-
nonitischen Existenz und Identitit auf der lokalen Ebene. Heute betreten
wir die Weltbiihne. Wir fragen nach der mennonitischen Pridsenz innerhalb
der Oikumene, also der bewohnten Welt im geographischen, aber auch
kirchlichen, konfessionellen und gesellschaftlichen Sinne des Wortes.

Ich muss aber gleich sagen, dass sich mein Blickfeld vorwiegend auf Europa
und Nordamerika beschrinkt. Erstens kenne ich anderswo die Verhiltnisse
weniger direkt, zweitens interessiert hier wohl vor allem diejenige geographi-
sche Welt, die wir kennen, und drittens fehlt der Raum und die Zeit, um die
ganze Welt abzudecken. Das ist zwar nicht ganz fair, denn seit dem Ende des
20. Jahrhunderts lebt die Mehrheit der Mennoniten nicht mehr in Europa und
Nordamerika, sondern im globalen Siiden. Fast zwei Drittel der 1,5 Millionen
Mennoniten heute sind Afrikaner, Siidamerikaner oder Asiaten.

Wiirden wir eine Zeittafel aufstellen, dann wire das Meiste, was ich hier
sagen werde, zwischen dem Zweiten Weltkrieg und dem Jahrhundertwech-
sel angesiedelt. Ich versuche nachfolgend eine skizzenhafte Darstellung
mennonitischer Priasenz als (historischer) Friedenskirche im 6kumenischen
Umfeld zu geben. Der Titel konnte eigentlich ein Fragezeichen tragen,
denn auch nur ein fliichtiger Blick auf die Mennoniten, besonders diejeni-
gen in Europa und Nordamerika nach dem 17. Jahrhundert, ldsst die Frage
aufkommen, ob und inwiefern die Mennoniten eigentlich Friedenskirche
waren und ob und inwiefern sie sich als Teil der Okumene betrachteten
oder auffiihrten. Die Téufer, so lautet meine These, sind vom Anfang der
Reformation an Teil der kirchlichen Landschaft, und die Mennoniten sind
von Anfang an eine christliche Kirche unter anderen christlichen Kirchen.
Sie sind eine Religionsgemeinschaft unter andern Religionsgemeinschaf-
ten, ganz unbeachtet dessen, ob sie sich selber so sehen oder nicht. Ich
meine, dass es keine christliche Kirche gibt, die nicht Teil der Okumene
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ist, ganz egal, wie sie sich darin verhilt oder wie sie dariiber denkt. Andrea
Lange, Pastorin in Deutschland und Autorin eines Biichleins mit dem Titel
«Die Gestalt der Friedenskirche», schreibt zum Begriff der Friedenskirche
dasselbe, was ich eben zum Thema Okumene gesagt habe: «Kirche ist
entweder Friedenskirche oder sie ist nicht Kirche.»' Beide Themen, Frie-
den und Okumene, waren in den letzten Jahrzehnten in manchen mennoni-
tischen Kreisen heisse Eisen. Nach wie vor gibt es dazu verschiedene und
auch gegenteilige Meinungen, selbst wenn sich heute die Gemiiter weniger
erhitzen. Die Sache ist kompliziert (vor allem angesichts der Tatsache, dass
die Mennoniten zahlenmissig so klein sind), aber durchaus spannend und
im Fluss, und ich hoffe, Ihnen heute Abend etwas von diesem farbigen und
durchaus profilierten Mosaik zu vermitteln. Ich kann bereits vorausneh-
men, dass, obwohl einige sich lieber von beidem, Friedenskirche und Oku-
mene distanzieren mochten, die Mennoniten des 20. Jahrhunderts, beson-
ders nach 1940, innerhalb der 6kumenischen Bewegung und weit iiber die
Kirchen hinaus, einen unverkennbaren und nachhaltigen Einfluss ausiiben.
Umgekehrt sind sie auch geprigt und verdndert worden, was ja Gott sei
Dank in der Natur jedes okumenischen Geschehens liegt. Ich muss jetzt
auch noch festhalten, dass meine Ausfiihrungen eher auf meiner personli-
chen Erfahrung griinden als auf gewissenhafter oder geschulter akademi-
scher Forschung. Den Titel meiner Ausfiihrungen wihlte ich iibrigens in
Anlehnung an den Titel eines Buches von Fernando Enns «Friedenskirche
in der Okumene. Mennonitische Wurzeln einer Ethik der Gewaltfreiheit».”
Enns tut das, was ich hier nicht tun kann, ndmlich den Wurzeln nachgehen
und das Thema in einer Synthese zusammenbringen. Ich werde in einem
ersten Teil einige theologische Aspekte zur Sprache bringen, um dann die
mennonitische Prisenz in der Okumene anhand von Ereignissen und Bei-
spielen zu erdrtern. Doch vorher ein ganz kurzer Uberblick der weltweiten
mennonitischen und anverwandten Gemeinschaften.

I. MENNONITEN WELTWEIT —
EINE KLEINE UND VIELGESTALTIGE FAMILIE

Es gibt heute rund 1,5 Millionen Mennoniten und Briider-in-Christo welt-
weit. Ich sagte eben «anverwandt», weil zur mennonitischen Familie vier
grossere Hauptstromungen gehoren, mit ihren spezifischen Eigenheiten:

' ANDREA LANGE, Die Gestalt der Friedenskirche (Beitridge zu einer Friedenstheolo-

gie), Maxdorf 1988, 13.
FERNANDO ENNS, Friedenskirche in der Okumene. Mennonitische Wurzeln einer
Ethik der Gewaltlosigkeit, Gottingen 2003.
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Mennoniten, Mennoniten-Briider, Briider-in-Christo und Amische. Interes-
santerweise nennen sie sich in den Niederlanden, woher der Name <Men-
noniten> ja kommt, nicht Mennoniten — <Mennisten> wurden sie etwas
abschitzig von ihren Gegnern genannt nach Menno Simons —, sondern
<Doopsgezind> (Taufgesinnte). Gut ein Drittel der Mennoniten lebt in Afri-
ka, davon allein in der Demokratischen Republik Kongo nahezu 220 000,
organisiert in drei Korperschaften. Ein Grossteil der Mennoniten weltweit
sind der Mennonitischen Weltkonferenz (MWK) angeschlossen, aber nicht
alle. Zur MWK sage ich spiter etwas. Die meisten Mennoniten in der siid-
lichen Hemisphére, zwei Drittel aller Mennoniten weltweit, sind arm. Eu-
ropa, die Wiege der Téuferbewegung, hat mit 52 000 die kleinste Zahl, und
die ist eher optimistisch, weil ein guter Teil der Russlandriickwanderer
oder Spitaussiedler, obwohl mennonitischen Ursprungs, sich heute nicht
mehr dazu zidhlen oder sich nicht ausdriicklich Mennoniten nennen. In
Europa ist die Zahl der Mennoniten im letzten Jahrhundert zuriickgegan-
gen, wihrend sie im Siiden stark zugenommen hat. Wihrend die mennoni-
tische Présenz in Osteuropa und Nord- und Siidamerika ihren Ursprung in
der Migration hat (Verfolgung oder die Suche nach einem kulturell oder
wirtschaftlich giinstigeren Umfeld), ist sie in Afrika, Asien und in Mittel-
amerika einer eifrigen und aufwiéndigen Missionstitigkeit zu verdanken.
Die in Europa oder Nordamerika entstandenen denominationellen Tren-
nungslinien wurden freilich mit der Mission exportiert.

Es ist leicht zu erkennen, dass die Mennoniten kein homogenes Bild abge-
ben, auch wenn sie noch so klein sind in der weiten und farbigen 6kumeni-
schen Landschaft. Die Mennoniten sind fast ebenso vielfarbig wie die
Okumene selber. In Ontario sagt man, dass wer beim Singen die Hénde aus
dem Hosensack nimmt, charismatisch angehaucht ist. Wenn jemand im
Gottesdienst in Honduras still sitzt, so heisst es: Was ist mit dir los? Sei
frohlich, wir sind in der Kirche, um Gott zu loben! In der Schweiz kann
man im T-Shirt predigen, in Norddeutschland braucht es einen Talar. In
einem Vorort von Kalkutta feiert die Mennonitengemeinde in einem Zelt
Gottesdienst, nachdem der romisch-katholische Priester dort die Messe
zelebriert hat und bevor die Baptisten sich treffen. In den USA gibt es Ge-
meinden, die in einem Kindergarten oder einer Lagerhalle eingemietet
sind, wihrend andere riesige, Millionen kostende Kirchen aufstellen. Der-
weil tanzen in Afrika Mennoniten in einer Hiitte ohne Dach, und in Nica-
ragua singen sie zur Gitarre in einer lauten Seitenstrasse, libertdnt von
Lastwagen und der Bar nebenan.

In Nordamerika gibt es knapp eine halbe Million Mennoniten, organisiert
in mehr als dreissig Korperschaften. In Paraguay sind es rund 30 000 Men-
noniten in 20 Verbidnden. Es scheint die Regel zu gelten, je konservativer,
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desto grosser die Zersplitterung. In Mexiko sind es 13 Verbinde auf
26 000 Mitglieder, in Indien 9 auf 250 000. In der Schweiz gibt es zum
Gliick nur einen Verband, Konferenz genannt, fiir etwas weniger als 3000
Mitglieder. Nebst dem Kongo und natiirlich Kanada und den USA sind
Indien (146 000), Athiopien (130 000) und Indonesien (72 000) die Linder
mit der gréssten mennonitischen Bevtilkerung.3

Vereinfachungen sind verlockend, aber sie konnen tduschen. Alles ist im
Fluss, und zweifellos hat sich das Klima auch bei uns in der Schweiz deut-
lich verdndert. Stereotype Einteilungen sind fiir die Kirchen im Siiden noch
weniger tauglich als bei uns zu Hause: In Indien zum Beispiel sind die als
konservativ-evangelikal geltenden Mennoniten-Briidergemeinden Mitglied
des nationalen Kirchenrates. Die Kongolesen sind es auch — dass sie unter
Staatschef Sese Seko Mobutu dazu gezwungen waren, hatte insofern auch
etwas Segensreiches ... Auch die Mennoniten in der Sowjetunion waren
verpflichtet, sich mit den andern protestantischen Kirchen zusammenzu-
schliessen, wobei die Baptisten die Mehrheit bildeten und somit die Men-
noniten, sofern sie der aus Moskau diktierten Registrierung folgten, auto-
matisch Baptisten wurden. In Indonesien, wo russische und niederldndi-
sche Mennoniten seit Mitte des 19. Jahrhunderts Mission trieben, sind die
beiden grossen mennonitischen Kirchen dkumenisch eingebunden.4 Wie
dem auch sei, ob von andern abgeschottet und unter sich oder 6kumenisch
engagiert: Wann und wo immer Mennoniten sich treffen, fiihlen sie sich als
Familie.

II. FREIKIRCHE, GEMEINDE DER GLAUBENDEN,
FRIEDENSKIRCHE - THEOLOGISCHE ASPEKTE

Ich mochte hier ein paar wichtige Aspekte der Diskussion um das Wesen
und den Inhalt der Friedenskirche und ihrer Theologie aufzeigen. Obwohl
dieser Versuch kurz greift und sehr vereinfacht, muss ich ihn wagen, denn
ohne diese Elemente bleibt unsere Betrachtung zu sehr an der Oberfldche.
Wie heisst es doch: Nichts ist genau das, als was es erscheint.

John Howard Yoder war zweifellos die profilierteste mennonitische Stim-
me des 20. Jahrhunderts. Nicht zuféllig widmete er sich besonders der
Thematik des Friedens und der friedenskirchlichen Existenz und war in
dieser und in andern Fragen einer der ersten Mennoniten im Gesprich mit

*  World Directory 2006 unter URL: http://www.mwc-cmm.org (Zugriff: 5.1.2007).
*  Fiir Einzelheiten: Global Anabaptist Mennonite Encyclopedia Online, URL:
http://www.gameo.org (Zugriff: 10.1.2007).
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der okumenischen Bewegung und mit dem Okumenischen Rat der Kirchen
(ORK). Yoder war ein Vordenker sowohl hinsichtlich der friedenskirchli-
chen Theologie und Identitit der Mennoniten als auch im Blick auf ihren
Platz in der Okumene. Yoder war auch mein Professor, und ich kann nicht
anders, als ihn hier mit ein paar Sétzen zu wiirdigen.

Peter Steinfels schrieb vor acht Jahren im Nachruf Yoders in der New
York Times, dass «dessen Schriften zu Christentum und Politik das ge-
genwirtige Denken im Blick auf Kirche und Sozialethik nachhaltig beein-
flusst hat».” Wie kein anderer hat Yoder die friedenskirchliche Stimme
weltweit und innerhalb der ékumenischen Bewegung und auch im ORK
mit Scharfsinn, personlichem Engagement und ausserordentlichen Kennt-
nissen als Historiker, Theologe und Sozialethiker bekannt gemacht. Fiir ihn
hat das Leben Jesu, seine Verkiindigung des Reiches Gottes und sein Ster-
ben direkte politische und soziale Folgen. Das Leben von Christen ist
durch wehrlose Liebe geprigt, wie Jesus sie gelebt hat, namlich in Gewalt-
losigkeit. Das ist ein Merkmal mennonitischer Theologie nach Yoder: nicht
in Worte gefasste allgemein giiltige Bekenntnisse und Glaubenssitze, son-
dern Leben in der Nachfolge Christi und in gelebter Gemeinschaft. Kirche
und auch die Gute Nachricht wird nicht in erster Linie geglaubt, sondern
gelebt und erfahren. Ekklesiologie ist Sozialethik.® Daraus ergibt sich erst
das Friedensverstindnis, und nicht aus irgendeiner individuellen morali-
schen Uberzeugung.

John Yoder war ein konsequenter Verfechter der Radikalen Reformation
als Alternative zur konstantinischen Kirche, egal ob katholisch oder protes-
tantisch. In diesem Sinn schrieb Walter Klaassen sein Biichlein «Anabap-
tism: Neither Catholic nor Protestant».” Fiir Yoder war die Einfiihrung des
christlichen Glaubens als Staatsreligion durch Kaiser Konstantin der <Siin-
denfall der Kirche>. Aber seine Kritik wandte sich nicht nur gegen die
Grosskirchen nach konstantinischem Modell. Er wurde nicht miide, die
Verantwortlichen mennonitischer Korperschaften — <Kirchenbiirokraten»
pflegte er sie zu nennen — zu ermahnen, sich nicht ohne weiteres ins frei-
kirchliche Schema einzugliedern. Yoder war Student in der Zeit der Wie-
derentdeckung der tduferischen Vision, welche Harold S. Bender Anfang
der 40er Jahre publizierte.8 Yoder zog den Begriff der «Radikalen Refor-

> PETER STEINFELS, John H. Yoder, Theologian At Notre Dame, Is Dead at 70, in: The
New York Times, January 7, 1998, oder auf URL: http://www.nd.edu/~theo/research/
jhy_2/writings/NYTobit.html (Zugriff: 11.1.2007).

5  ENNs 179.

WALTER KLAASSEN, Anabaptism: Neither Catholic nor Protestant, Waterloo/

Ontario (Canada) 19817,

HAROLD S. BENDER, The Anabaptist Vision, Scottdale 1944.
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mation» dem der Friedenskirche vor, weil «das Etikett Historische Frie-
denskirche uns dazu verleitet, ausschliesslich iiber Krieg und Frieden zu
reden».’ ‘

Yoders spezieller Beitrag an eine mennonitische Friedenstheologie, an der
wir heute noch buchstabieren, kommt hier zum Ausdruck: «Die grundsitz-
lichste Frage ist nicht die des Krieges, sondern die der sozialen Vorausset-
zungen der Ethik. Andere christliche Gruppen akzeptieren den Krieg, nicht
weil sie ihn gern mogen, sondern weil sie davon ausgehen, dass die Kirche
berufen ist, zusammen mit dem Staat die Gesellschaft zu fiihren. Die His-
torischen Friedenskirchen sind fdhig, den Krieg konsequent und logisch
abzulehnen, [...] weil sie sich weigern, sich zur Beibehaltung der Souveri-
nitdt einer bestimmten Regierungsform zu verpflichten. [..] Was es den
Briidern, Quikern und Mennoniten erlaubte, in ihren Anfingen das Tragen
des Schwertes eindeutig abzulehnen, war nicht eine bestimmte Lesart die-
ser einen ethischen Frage, sondern das Verstidndnis von Kirche.»

All dies unterstreicht auch das landldufig oft verkiirzte Verstindnis des
Begriffs «Trennung von Kirche und Staat». Es geht in der radikalen Re-
formation nicht nur um die rechtliche oder institutionelle Form, also dar-
um, dass der Staat der Kirche nicht dreinredet und die Kirche vom Staat
nicht abhéngig ist. Es geht viel grundsétzlicher darum, dass die Kirche eine
tatsdachliche Alternative darstellt zur gingigen Ordnung und dass sie im
Staat nicht das Regiment der Liebe Gottes — nebst der Kirche — sieht, wie
dies die Zwei-Reiche-Lehre tut. Die Radikale Reformation hat keine Illusi-
onen hinsichtlich des Staates: Im besten Fall schiitzt der Staat die «Guten>
und straft die <Bosen>, doch dies geschieht immer «ausserhalb der Voll-
kommenheit Christi».'® Im schlimmsten Fall aber, und das ist leider ofter
der Fall, ist der Staat das Tier, welches die Menschen verfiihrt und totet.'!
Der eigentliche Ort der Weltgeschichte ist in dieser Sicht nicht der Staat,
sondern die Kirche. Zugleich ldsst sich Kirche nicht in abstrakte Glaubens-
sdtze fassen, sondern wird konkret gelebt.

Donald Durnbaugh hatte den Begriff der «Gemeinde der Glaubenden» von
Max Weber iibernommen.'” Nach Yoder nun lassen sich die Friedenskir-

Vgl. fiir das Folgende JOHN H. YODER, The Unique Role of the Historic Peace
Churches, in: Brethren Life and Thought, XTIV (1969), 132—-149.

URL: http://www.mennoforum.net/mennopedia/index.php/Schleitheimer_Bekenntnis
(Zugriff: 24.1.2007).

Prof. Milan Opocensky beschrieb das Verhiltnis der Kirche zum Staat als im Span-
nungsfeld zwischen Romer 13 und Offenbarung 13. Vortrag an der Mitgliederver-
sammlung von Church & Peace, Liebfrauenberg 1992.

DoNALD DURNBAUGH, The Believer’s Church. The History and Character of Radi-
cal Protestantism, London/New York 1968.

12
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chen bzw. die Kirchen der Radikalen Reformation innerhalb des Kreises
der Gemeinde der Glaubenden ansiedeln, welche wiederum zum Kreis der
Freikirchen gehoren (siehe Abb. 1).

Friedenskirche Gemeinde der i
Radik ale Glaubenden Freikirche

Reformation

Abb. 1: Ein okologisches Modell der Kirchen nach John H. Yoder

Die tduferische Vision, die es nach Bender neu zu entdecken galt, verleitete
zuweilen auch zu einem gewissen tduferischen Idealismus, der leicht in
rechthaberische Abgeschiedenheit fiihren konnte. Forscher wie Hans-
Jiirgen Goertz haben dem entgegengewirkt, indem sie daran erinnerten,
dass die Tauferbewegung vielschichtig und auch widerspriichlich gewesen
sei und dass der pazifistische Fliigel der Schweizer Briider nicht auf einen
reinen Glaubensgehorsam abseits von gesellschaftlichen Verstrickungen
verkiirzt werden darf."’> Goertz wies unter anderem darauf hin (nicht zur
hellen Freude aller mennonitischen Altesten), dass die Tduferbewegung in
der Schweiz sich mit der Bewegung um den Bauernaufstand teilweise
tiberschnitt. So war zum Beispiel die Verweigerung der Sduglingstaufe fiir
viele der einzig mogliche Protest gegen ein ungerechtes und ausbeuteri-
sches Regiment. Das ist hier von Bedeutung, weil heute so wenig wie im
16. Jahrhundert die religiosen und die sozialen oder politischen Bewegun-
gen ganz voneinander getrennt verlaufen. Dieser Umstand, die Weiterent-
wicklung in der Forschung und die 6kumenische Auseinandersetzung rund
um die Friedensfrage haben den Bemiihungen um die Moglichkeit einer
mennonitischen Theologie immer wieder neu Brisanz verliechen. James
Reimer schrieb 1983 dazu: «Die Stirke der tduferisch-mennonitischen
Tradition lag immer in ihrer prophetisch-eschatologischen (endzeitlichen)
Fihigkeit, gegen eine gewalttitige Kultur der Gegenwart aufzustehen und
sie radikal zu kritisieren. Die Moglichkeit einer solchen kritischen Haltung

'3 HANS-JURGEN GOERTZ, Umstrittenes Tiufertum 1525-1975, Gottingen 1977.

295



sollte beibehalten werden in einer systematischen Theologie, ohne dass die
tauferisch-mennonitische Gemeinschaft von andern christlichen Traditio-
nen isoliert ist, und ohne die gottesdienstlichen (gemeint sind hier die litur-
gischen), sakramentalen und mystischen Dimensionen des Glaubens auf-
zugeben.»14 Das heisst im Klartext, dass andere christliche Traditionen
iber einen Reichtum verfiigen, den die Mennoniten nicht missen sollten.
Dadurch sind sie nicht bloss gefragt, ihr radikales Friedenszeugnis in die
Okumene einzubringen, sondern auch eingeladen, von ihren 6kumenischen
Geschwistern beschenkt zu werden. Wie das geschieht, das werden wir
spdter an einigen Beispielen sehen. Doch vorher noch kurz etwas zur Iden-
titdt der Mennoniten, also einige eher soziologische Aspekte. Die sind hier
wichtig, weil sie uns helfen, die Gegenwart bzw. die Debatte um Frieden
und Okumene besser zu verstehen.

III. FRIEDENSKIRCHE ODER DIE STILLEN IM LANDE?
SOZIOLOGISCHE ASPEKTE

Die Mennoniten hierzulande und in Nordamerika waren lange bekannt als
die Stillen im Lande."” Das waren sie iiber lingere Zeit auch, und man
kann wohl sagen, dass einerseits die Verfolgung und andererseits die spét-
pietistische Erweckung das Thre dazu beigetragen haben. Nun ist es aber
doch wichtig, festzuhalten, dass die Mennoniten in Norddeutschland und in
den Niederlanden andere Wurzeln haben als diejenigen in der Schweiz, in
Siiddeutschland und in Frankreich.'® Ich habe mich in jiingeren Jahren oft
gewundert iiber die Unterschiede. Diejenigen im Norden waren bekannt als
liberal, wihrend diejenigen im Siiden eher konservativ waren, was sie sel-
ber lieber als bibeltreu oder evangelikal bezeichnet hitten. Zum einen wa-
ren die niederldndischen Tédufer des 17. Jahrhunderts, nachdem sie rund
200 Jahre friiher toleriert wurden als die Schweizer, wohlhabende Ge-
schiftsleute, die in der Gesellschaft ihren festen und guten Platz hatten,
wogegen die Schweizer vorwiegend arme Bauern waren und viel lidnger
die Vertreibung kannten. Was in den 1950er Jahren und danach als theolo-

' A.JAMES REIMER, The Nature and Possibility of a Mennonite Theology, in: The

Conrad Grebel Review Vol. 1, No 1. 1983, 33-55.

Des Schweizer Filmemachers Peter von Guntens Dokumentarfilm «Im Leben und
iiber das Leben hinaus» iiber die Mennoniten trug zu Beginn ja den Arbeitstitel <Die
Stillen im Lande>.

Zur Vielgestaltigkeit der neueren Geschichte der Mennoniten in Europa vgl. ALLE
HOEKEMA/HANSPETER JECKER [Eds.], Testing Faith and Tradition: Europe, A Glo-
bal Mennonite History, Intercourse, Pa./USA 2006.
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gische Differenzen dargestellt wurde, war weitgehend begriindet in sozio-
logischen Unterschieden. Zum andern prigte die spitpietistische Erwe-
ckung Anfang des 20. Jahrhunderts die Schweizer, Siiddeutschen und
Franzosen nachhaltig, wihrend die Norddeutschen und die Niederldnder
davon nicht betroffen waren. Das alles ist klar mit ein Grund, weshalb die
Norddeutschen und die Niederldnder Griindungsmitglieder des ORK sind,
aber an der von den Schweizern, Siiddeutschen und Franzosen mit nord-
amerikanischer Unterstiitzung ins Leben gerufenen Europidischen Menno-
nitischen Bibelschule nicht beteiligt waren. Ubrigens sind praktisch simtli-
che sozialen Werke der Mennoniten im Nachkriegseuropa — und es waren
nicht wenige — vom Hilfswerk der nordamerikanischen Mennoniten, dem
<Mennonite Central Committee> (MCC), ins Leben gerufen worden.

®

Abb. 2: Kreuz und Friedenstaube als Erkennungszeichen: Das MCC-Logo
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Uber den sozialen und wirtschaftlichen Umbruch unter den Mennoniten
der Nachkriegszeit wurde hier letzte Woche etwas gesagt.17 Eine Broschii-
re, welche die Arbeitsgemeinschaft Mennonitischer Gemeinden in
Deutschland (AMG) Anfang der 1990er Jahre herausgab, driickt diesen
Umbruch im Titel kurz und treffend aus: <Die Mennoniten — eine moderne
Freikirche>.'® John H. Yoder hiitte wohl den Kopf geschiittelt. Aber die
Generation der Nachkriegszeit, welche eher im Abseits der modernen Ge-
sellschaft, eben als die Stillen im Lande, aufwuchs, verspiirte einen Drang
nach gesellschaftlicher Beteiligung und Anerkennung.

Ich erinnere mich, wie mir selber eines Tages bewusst wurde, dass ich in
zweifacher Hinsicht zu einer Minoritit gehorte, sprachlich und religids:
Als Deutschsprachiger in einem franzosischsprachigen Gebiet und als
Mennonit in einer katholischen und reformierten Umgebung. Im Jura be-
gann die Offnung damit, dass mennonitische Familien vom Berg ins Dorf
zogen. Uns interessiert hier, dass diese Entwicklung gleichzeitig mit der
Wiederentdeckung der tiduferischen Vision in Nordamerika stattfindet. Zur
selben Zeit fragt sich die 6kumenische Bewegung der Nachkriegszeit, wel-
che Haltung denn die Kirche zu Krieg und Frieden einzunehmen habe. Es
gab den Internationalen Missionsrat, die Kommission «Glaube und Kir-
chenverfassung>, die Bewegung fiir praktisches Christentum> und den
«Weltrat fiir christliche Erziehung>. Doch an der Griindungsversammlung
des ORK in Amsterdam 1949 beschiiftigte die eine Frage die Anwesenden
ganz besonders: Wie konnen wir als Kirchen wieder zueinander finden
nach dem, was geschehen ist, und was kénnen wir tun, damit Krieg in
Zukunft verhindert wird? Die erste Vollversammlung des ORK in Amster-
dam sagte klar: «Krieg darf nach Gottes Willen nicht sein.» Die Histori-
schen Friedenskirchen waren auch dabei, und unter ihnen, wie oben er-
wihnt, die Vereinigung der Deutschen Mennonitengemeinden (VDM) und
die Algemene Doopsgezinde Sociéteit (ADS)."” Doch das Problem des
Krieges erwies sich als dusserst schwierig. So bat der erste Generalsekretér
des ORK, Willem Visser t’'Hooft, die Historischen Friedenskirchen und
den Internationalen Versohnungsbund (IFOR), die pazifistische Position
der Friedenskirchen fiir die Kirchen der 6kumenischen Bewegung darzule-
gen. Das geschah in Form des Biichleins «War is Contrary to the Will of
God». Zwei Jahre spiter publizierten die Friedenskirchen eine Folgeschrift

17
18

Vgl. dazu den Beitrag von MAYORDOMO/ZURCHER in diesem Band.

DIETHER GOTZ LICHDI, Die Mennoniten: eine moderne Freikirche. Arbeitsgemein-
schaft Mennonitischer Gemeinden in Deutschland, Hamburg 1992.

Dass es zwischen den deutschen und den niederléndischen Mennoniten erhebliche
Spannungen gab, ist leicht nachzuvollziehen angesichts dessen, was Hitlers Regime
in den Niederlanden anrichtete.
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mit einem positiveren Titel: «Peace is the Will of God». Wir kommen noch
darauf zuriick, was damit in Gang gesetzt wurde. In der Folge beschiftigte
sich der ORK mit der Frage, wie gewaltlose Verinderung der Gesellschaft
gefordert werden konne aufgrund des Evangeliums. Der Einfluss von Ma-
hatma Gandhi und Martin Luther King machte sich deutlich bemerkbar,
und die Friedenskirchen waren engagierte und herausfordernde Gesprichs-
partner.

IV. DIALOGE ZWISCHEN MENNONITEN
UND ANDEREN KIRCHEN

Die Mennonitische Weltkonferenz (MWK)20 fiihrt seit den 1980er Jahren
offizielle Dialoge mit andern Kirchenbiinden auf Weltebene. Diese Dialoge
sind ein deutliches Zeichen dafiir, dass die Mennoniten heute weder die
Stillen im Lande noch in einer sektiererischen Ecke isoliert sind. Folgende
Dialoge fanden statt: mennonitisch-baptistisch von 1989 bis 1992; menno-
nitisch-reformiert 1983 bis 1986; mennonitisch-romisch-katholisch 1998—
2003. Diese Dialoge sind je in einem Bericht dokumentiert. Fernando Enns
bietet in seinem Buch eine interessante und hilfreiche Synthesc.21 Der
Schlussbericht des mennonitisch-katholischen Dialogs tridgt bezeichnen-
derweise den Titel «Gemeinsam berufen, Frieden zu stiftens.”” Da steht
zum Beispiel: «Vom Geist bewegt, wollen wir mit unseren Briidern und
Schwestern im Glauben und mit der ganzen Welt unsere Berufung teilen,
Werkzeuge des Friedens Gottes zu sein.»> Ich kann die Lektiire dieses
Berichts iiber den Dialog zwischen dem grossten und dem wohl kleinsten
der christlichen Weltbiinde wirmstens empfehlen. Er atmet einen Geist der
Liebe und Freundschaft, welcher Wunden der Vergangenheit zu heilen und
trotz Unterschieden viel Gemeinsames — vielleicht das Wesentliche — zu
erkennen vermag. Vielleicht haben die Tédufer im Jura das intuitiv immer
schon gespiirt, und es ist in den guten Beziehungen mit ihren katholischen
Nachbarn zum Ausdruck gekommen, auch wenn gemeinsame Gottesdiens-
te mit ihnen erst in den 80er Jahren moglich wurden.

%0 URL: http://www.mwc-cmm.org (Zugriff: 24.1.2007).

2 ENNs 261 ff. Der mennonitisch-katholische Dialog war aber bei Drucklegung des
Buches noch nicht abgeschlossen und ist meines Erachtens der aufschlussreichste.
Gemeinsam berufen, Frieden zu stiften. Bericht iiber den Internationalen Dialog
zwischen der Katholischen Kirche und der Mennonitischen Weltkonferenz 1998—
2003, URL: http://www.mwc-cmm.org/MWC/dialogue/ReportCathoMennoGER.pdf
(Zugriff: 5.1.2007).

Gemeinsam berufen, Frieden zu stiften. Abschnitt 145.
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Formelle mennonitisch-lutherische Dialoge auf nationaler Ebene gab es in
Deutschland, in Frankreich und in den USA. Zwischen der Konferenz der
Mennoniten der Schweiz (KMS)** und dem Schweizerischen Evangeli-
schen Kirchenbund (SEK)25 hat eine Reihe von Gesprdchen eben begon-
nen. Die franzosischen Mennoniten sind seit Jahren im Gespriach mit der
Fédération Protestante de France, welche schon lange hofft, dass die Men-
noniten sich endlich anschliessen. Fernando Enns hebt in seiner Bilanz der
Dialoge hervor, dass der von den Mennoniten betonte Gemeinschaftsas-
pekt in ithrem Kirchenverstindnis auch im Hinblick auf die ékumenische
Gemeinschaft und die Welt entfaltet werden miisste. Vereinfacht gesagt,
wenn Gemeinschaft den Mennoniten so eminent wichtig ist als Verkorpe-
rung des Reiches Gottes hier und jetzt, weshalb ist sie dann nicht auch
wichtig mit andern christlichen Kirchen? Deshalb miissen wir vom oku-
menischen Imperativ fiir die Friedenskirchen sprechen. Kirche kann nicht
Friedenskirche sein, ohne auch 6kumenisch zu sein.

V. MENNONITISCHE PRASENZ AUF DEM
OKUMENISCHEN PARKETT

1. Internationale Einrichtungen

Der Exekutivsekretdr der Mennonitischen Weltkonferenz (MWK) nimmt
seit vielen Jahren regelmissig an den jdhrlichen Treffen der Generalsekre-
tare der Christlichen Weltbiinde (Christian World Communions) teil. Kiirz-
lich war der gegenwiirtige Exekutivsekretir der MWK, Larry Miller, wih-
rend zweier Jahre Vorsitzender der Christian World Communions. Dies ist
das breiteste und reprédsentativste Gremium von Verantwortlichen christli-
cher Kirchen. Da ist von der rrémisch-katholischen Kirche iiber Reformier-
te, Baptisten, die Heilsarmee und die Siebenten-Tags-Adventisten bis zu
den Pfingstlern und dem Evangelikalen Weltbund alles vertreten, was sich
christliche Kirche nennt und einen weltweiten Dachverband hat. Als Papst
Johannes Paul II diesen Kreis mitsamt Vertretern anderer Religionen ein-
lud zum Friedensgebet in Assisi 1986, waren die Mennoniten auch vertre-
ten. Das hatte allerdings den Austritt der Luxemburgischen Konferenz aus
der MWK zur Folge. Larry Miller, der gegenwirtige Exekutivsekretir der
MWK, nahm im Jahre 2002 auch wieder an einem solchen Friedensgebet
teil. Die MWK bringt alle sechs Jahre die Mennoniten aus aller Welt zu-

# URL: http://www.menno.ch (Zugriff: 24.1.2007).
% URL: http://www.sek-feps.ch/ (Zugriff: 24.1.2007).

300



sammen fiir eine Konferenz, und sie fiihrt fiir die Mennoniten bilaterale
Dialoge, aber sie vertritt die Mennoniten auch auf weltweiten 6kumeni-
schen und interreligidsen Plattformen.

Das Mennonite Central Committee (MCC)26 wurde 1920 ins Leben geru-
fen, um den Russland-Mennoniten zu Hilfe zu kommen wihrend der auf
die Revolution folgenden Hungersnot. Daraus ist iiber die Jahrzehnte eine
eigentliche Hilfs-, Entwicklungs- und Friedensorganisation geworden.
MCC kann als die 6kumenischste der mennonitischen Einrichtungen be-
zeichnet werden, insofern sie mit insgesamt 1000 Menschen in rund
60 Landern arbeitet, nicht so sehr als westliche Organisation mit eigenen
Programmen und eigener Logistik, sondern in langjadhrigem Aufbau solider
Partnerschaften und personlicher freundschaftlicher Beziehungen. Es kann
ohne Ubertreibung gesagt werden, dass MCC entscheidend zum hervorra-
genden weltweiten Ruf der Mennoniten als Friedensstifter beigetragen hat.

Dazu zwei Begebenheiten, die ich personlich erfahren habe: In meiner
ersten Arbeitswoche beim ORK sass ich an einer Besprechung neben ei-
nem mir unbekannten Kollegen. Er stellte sich vor, er sei Presbyterianer
aus Kuba, begriisste mich und fragte, woher ich kime. Ich stellte mich vor
und sagte, ich sei Mennonit. Er sagte, «Ah, der erste angestellte Mennonit
beim ORK, herzlich willkommen!», und reichte mir die Hand. Dann fragte
er, was ich vorher gemacht habe. Ich sagte, ich habe fiir MCC gearbeitet.
Da umarmte er mich und sagte, dann sind wir ja gute Freunde! Und das
sind wir tatsdchlich geworden.

Das zweite Beispiel ist aus der Zeit des Krieges in Bosnien. Ich arbeitete
damals noch bei MCC. Jemand von der Konferenz Europiischer Kirchen
(KEK) rief mich an und bat mich, an einer Konferenz fiir die Bildung einer
okumenischen Partnerschaft fiir Frieden in Siidosteuropa teilzunehmen.
MCC war natiirlich auch wéhrend der Kriegszeit aktiv und vor Ort prisent,
aber ohne eigene Logistik, ohne Biiros, ohne Landrovers und ohne eigene
Projekte. Also unscheinbar und klein, abgestiitzt auf personliche Kontakte
auf allen Seiten des Konflikts und mit bescheidenen Geldern und Mate-
rialsendungen an lokale Partner, die oft klein waren. Gleichwohl horte ich,
MCC miisse dabei sein, weil verschiedene Leute in der Region gesagt
hiatten, MCC mache die beste Friedensarbeit. Ich war iiberrascht, denn
MCC war verschwindend klein und sein Profil war kaum ersichtlich.

% URL: http://www.mcc.org (Zugriff: 24.1.2007).
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Abb. 3: Von MCC organisierte Konferenz zum Friedensaufbau fiir Studenten verschie-
dener Regionen in Uganda. Teilnehmer bilden einen Menschenknoten, indem sie sich
Hdnde haltend zu einer dichten Gruppe formieren.

MCC hat weltweit Pionierarbeit geleistet in den Bereichen Mediation,
«wiedergutmachende Justiz», Friedensaufbau und Forderung des Gemein-
wesens. Dazu war der Ansatz, den ich eben beschrieb, entscheidend: Nicht
als grosser Apparat mit Infrastruktur und Losungen einfahren, sondern
lokale Leute suchen, die eine Vision haben und sich mit Entschlossenheit
einsetzen, und diese Leute dann unterstiitzen und iiber lingere Zeit beglei-
ten, ohne ihnen das Zepter aus der Hand zu nehmen.

Drei Beispiele mochte ich nun anfiihren von mennonitischer Pionierarbeit
in den Bereichen Mediation bzw. Konflikttransformation und «wiedergut-
machender Justiz». John Paul Lederach war MCC-Freiwilliger in Nicara-
gua, als die USA die Contras unterstiitzten gegen die Sandinisten. Er ver-
mittelte in der Sache der Miskito-Indianer und geriet bald in den Clinch
mit dem amerikanischen Geheimdienst CIA. Als Soziologe spezialisierte
er sich auf Mediation und erarbeitete Theorie und Praxis der Konfliktme-
diation und Konflikttransformation. Eastern Mennonite University, wo er
nach seiner Riickkehr unterrichtete, wurde eine der Pionierschulen in die-
sem Fach und bildet Leute aus der ganzen Welt und aus verschiedensten
Religionen aus. Heute ist Mediation und Konflikttransformation weit ver-
breitet. Es kann nicht behauptet werden, die Mediation sei von Mennoniten
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erfunden worden. Doch die Urbarmachung, Verfeinerung und Verbreitung
dieses gewaltvorbeugenden und traumaheilenden Vorgehens ist weitge-
hend der friedenskirchlichen Erfahrung zu verdanken. John Paul Lederach
gilt heute weltweit als einer der Topexperten auf dem Gebiet und wird
gleicherweise von Regierungen, Befreiungsbewegungen und Kirchen zur
Beratung beigezogen. Der jiidische Friedensspezialist Marc Gopin schreibt
in seinem Buch «Between Eden and Armageddon» im Kapitel «Konflikt-
16sung als religiose Erfahrung»: «Mennoniten haben nicht so sehr das Be-
diirfnis, ihre religiése Verpflichtung 6ffentlich zur Schau zu tragen und sie
konnen ihr privates religioses Leben relativ leicht vom offentlichen Be-
reich unterscheiden. Daher fillt es ihnen leicht, ihre religiosen Impulse in
friedensstiftende Handlungen zu iibertragen, ohne andere, nichtchristliche
Akteure in irgend einer Weise auszuschliessen. Das ist ein wesentlicher
Vorteil fiir wirksame Friedensarbeit in komplexen Situationen.»”’

Zweites Beispiel: Wiedergutmachende Justiz (Restorative Justice) und
Opfer-Tater-Ausgleich sind heute zunehmend verbreitet als Alternative
bzw. Ergidnzung der gingigen Kriminaljustiz. Die wiedergutmachende
Rechtsprechung gab es bereits im alten Israel und in andern antiken Kultu-
ren. Howard Zehr, der 19 Jahre lang als Direktor des Biiros fiir Strafrecht
des MCC USA arbeitete, gilt international als ein Pionier der wiedergut-
machenden Justiz.”® Der Kanadier Menno Wiebe arbeitete 22 Jahre lang
mit den Eingeborenen in Kanada (First Nations). Diese kannten in fritheren
Zeiten auch eine wiedergutmachende Rechtsprechung. Wiebe baute darauf
auf, ein Vorgehen, welches auch Lederach benutzte in Nicaragua, Somalia
und anderswo. Oft gibt es in alteingesessenen Gesellschaften Methoden,
Prozeduren, Ubungen und Briuche, die weit heilsamer sind als die von der
modernen Gesellschaft verordneten, aber die neu entdeckt und wertge-
schitzt werden miissen. Mittlerweile ist in England, Australien, Kanada
und anderswo bekannt geworden, dass wiedergutmachende Justiz wirksa-
mer und kostengiinstiger ist als die herkbmmliche Strafjustiz. Vor allem ist
sie menschlicher und dem Evangelium néher, wiirden Zehr und Wiebe
sagen. Menno Wiebe war mehrmals an der Uni Ziirich eingeladen, um dort
die Thematik einzufiihren. Zehrs Buch «Changing Lenses»> gilt als weg-
weisend und ist in mehrere Sprachen iibersetzt, darunter auch Russisch.

27 MARC GOPIN, Between Eden and Armageddon. The Future of World Religions,

Violence and Peacemaking, New York 2002, 165.

2 URL: http://en.wikipedia.org/wiki/Howard_Zehr (Zugriff: 24.1.2007).

»  HoOWARD ZEHR, Changing Lenses: A new Focus for Crime and Justice, Scottdale,
Pa. (USA) 1990.
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Drittes Beispiel sind die Christian Peacemaker Teams (CPT).*® An der Men-
nonitischen Weltkonferenz 1984 in Strassburg rief Ronald Sider eindringlich
dazu auf, dass sich Teams von Freiwilligen in Konfliktzonen begeben, um zu
schlichten, zu vermitteln und zu begleiten. «Getting in the Way», lautet da-
bei das Motto — «Der Gewalt im Wege stehen». Sider sagte in seiner Predigt:
«Wihrend der vergangenen 450 Jahre von Mirtyrertum, Migration und Mis-
sion hat der Gott des Schalom uns T#ufer bereit gemacht fiir ein historisches
Rendez-vous des ausgehenden 20. Jahrhunderts. [...] Die nédchsten 20 Jahre
werden die gefihrlichsten sein — und vielleicht die gewalttitigsten — der
Menschheitsgeschichte. Wenn wir bereit sind, das Kreuz anzunehmen, so
wird Gottes versohnendes Volk den Kurs der Weltgeschichte tiefgreifend
beeinflussen. [...] Dies konnte unsere beste Stunde sein. Nie zuvor brauchte
die Welt unsere Botschaft dringender. Nie zuvor war sie offener. Jetzt ist es
an der Zeit, alles zu riskieren fiir unseren Glauben, dass Jesus der Weg zum
Frieden ist. Falls wir das immer noch glauben, ist es jetzt an der Zeit, das zu
leben, wovon wir reden.»> Sider verglich die Opferbereitschaft von Solda-
ten mit denjenigen, die den Kriegsdienst verweigern, und sagte, Pazifisten
sollten zu nicht weniger bereit sein. Zwei Jahre spiter entstanden die Christi-
an Peacemaker Teams (CPT). Aus CPT ist ein 6kumenisches Werk gewor-
den, und Einsitze haben stattgefunden in Tschetschenien, Bosnien, Grossbri-
tannien, Kanada, Afghanistan, Paldstina und Israel, Kolumbien, Haiti, Puerto
Rico. Es sind nicht Tausende, die sich zwischen Kriegsparteien stellen, doch
das Beispiel hat Schule gemacht, und das vom ORK 2002 begonnene Be-
gleitprogramm in Israel und Paléstina ist von CPT inspiriert.

Nun aber zuriick zur friedenskirchlichen Diskussion. Wie wir horten, bat
Visser t’Hooft nach der Griindung des ORK 1948 die Friedenskirchen, ihre
Sicht der Kirche und des Friedens zu erldutern. Aus dieser Arbeit ging ein
Fortsetzungsausschuss hervor, welcher sich 1955 mit Vertretern des ORK
traf. An diesem Treffen wurde beschlossen, dass eine Reihe von Konferen-
zen organisiert werden solle mit Teilnehmern aus den Friedenskirchen und
den Grosskirchen. John Howard Yoder war damals Freiwilliger von MCC in
Frankreich und Theologiestudent in Basel. Diese Konferenzen gingen in die
Geschichte ein als <Puidoux-Konferenzen> (1955-1973). Daraus entstand
dann in den 70er Jahren der Verein «Church and Peace», der sich als europii-
sches friedenskirchliches Netz versteht. Da sind nicht nur die Friedenskir-
chen dabei, sondern auch Lebensgemeinschaften katholischer, protestanti-
scher und 6kumenischer Prigung. Aus der Schweiz ist nebst einer oder zwei

3 URL: http://www.cpt.org (Zugriff: 24.1.2007).
1" RONALD J. SIDER, Predigt, MWK 1984 Strasbourg, zitiert bei URL: http://www.cpt.org/
publications/history.php (Zugriff: 24.1.2007).

304



Mennonitengemeinden auch die Communauté de Grandchamp Mitglied.
<Church and Peace> bot einer Anzahl europidischer Mennoniten eine wunder-
bare Gelegenheit, sich in 6kumenischen Begegnungen einzuiiben, wobei die
Gottesdienste und Feiern jeweils besonders eindriicklich waren.

Aus der gemeinsamen Arbeit zwischen Friedenskirchen und Grosskirchen
ging auch ein anderes europidisches Werk hervor: der christliche Friedens-
dienst Eirene. Auch hier appellierte Visser t’Hooft an die Friedenskirchen,
sie mochten doch etwas tun im Bezug auf den Algerienkrieg. Eirene gibt es
heute noch, -aber mit nur noch wenig mennonitischer Beteiligung. Ein
Grund dafiir liegt meines Erachtens darin, dass die Puidoux-Konferenzen
praktisch unbemerkt von den mitteleuropdischen Mennoniten, inklusive
der Schweizer, stattgefunden haben. Als ich wihrend meines Studiums in
den USA von diesen Dinge horte, fragte ich mich, ob die Schweizer und
Franzosen das einfach verschlafen hitten oder ob die Amerikaner sie nicht
ernst nahmen. Ich weiss es bis heute nicht, aber sicher hat die Sprache hier
mit eine Rolle gespielt.

Eine weitere Serie von Konferenzen mit mennonitischer Beteiligung muss
hier erwihnt werden: die Prager Konsultation der Radikalen Reformation,
1986 bis 2000.** Dr. Milan Opocensky, Professor in Prag wihrend des
Kommunismus und spiter Generalsekretdr des Reformierten Weltbundes,
war eine der treibenden Krifte dieser Konsultationen. Opocensky stammte
selber aus der Herrnhuter Briidergemeinde. Die MWK als reprisentative
mennonitische Einrichtung und MCC als weltweites Netzwerk beteiligten
sich auch mit finanziellen Mitteln massgebend an dieser Arbeit.

Ich habe wenig iiber die Missionsarbeit gesagt, eigentlich aus dem einfachen
Grund, dass die Missionsarbeit selten 6kumenisch war und auch kaum frie-
denskirchlich geprigt. Ich lasse mich gern eines Besseren belehren. Ich erin-
nere mich aber, wie in Paraguay an der Delegiertenversammlung der MWK
1986 ein afrikanischer Pastor von den Missionswerken verlangte, dass sie in
Friedenserziehung investieren. Jahrelang hitten sie Gemeinden gegriindet
und ihnen gesagt, ihr seid Mennoniten. Nun erwarte man von ihnen, dass sie
Friedenskirchen seien, aber sie wiissten nicht, was das bedeute. Es ist nicht
von ungefihr, dass es in Nordamerika erhitzte Diskussionen gab zur Frage,
ob das Friedenszeugnis der Evangelisation abtriglich sei. Zwei eher ausser-
gewOhnliche Missionsunternehmungen der nordamerikanischen Mennoniti-
schen Mission (Mennonite Board of Mission MBM), die heute Mennonite
Mission Network heisst (MMN), seien hier aber genannt. Um Missionsper-
sonal auf seine Einsdtze in Afrika vorzubereiten — etwa in belgischen Kolo-
nien — richtete man in Briissel eine Station ein. Daraus ergaben sich Kontakte

32 URL: http://www.warc.ch/dt/er]1/06.html (Zugriff: 24.1.2007).
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mit den ortlichen Reformierten und mit Einrichtungen in Briissel. So ent-
stand das «Centre Mennonite de Bruxelles>, welches aber im vergangenen
Jahr seine Tiiren schloss wegen fehlender Finanzen. In den 80er Jahren wur-
den rege Kontakte gepflegt rund um die NATO und mit NATO-Offizieren,
und es gab eine Publikation, <NATO Watch». Das hatte natiirlich einen
Zusammenhang mit der von den USA durchgedriickten nuklearen Nachriis-
tung. Erst im vergangenen November fand ein Treffen statt in Briissel, um
die Frage zu priifen, ob es eine Moglichkeit gibe, eine mennonitische bzw.
friedenskirchliche Priasenz in der einen Hauptstadt Europas weiterzufiihren.
Die Nordamerikaner brauchen Gelder fiir solche Antennen bei der UNO in
New York und auf Capitol Hill in Washington, D.C., aber die Européer
scheinen sich wenig fiir solche Abenteuer zu interessieren. Ubrigens haben
die Friedenskirchen an der Vernehmlassung der UNO zum Thema «Die
Verantwortung zum Schutz» («The Responsibility to Protect») kriftig mit-
gearbeitet. Diese Woche hat der mennonitische Abriistungsspezialist Ernie
Regier, Griinder des Pflugscharfonds in Kanada, am Sozialen Welt-Forum in
Nairobi einen Workshop geleitet zum Thema. Trotzdem bleibt die Frage im
Raum: Was tun die Mennoniten, damit ihre Mitglieder aus erster Hand in-
formiert werden iiber die Mandver in heutigen Machtzentren — oder denken
sie vielleicht, die Fernsehnachrichten seien geniigende oder verldssliche
Informationsquellen? Und was tun sie, damit die Stimme der Friedenskirche
in diesen Machtzentren vernommen wird?

Ein zweites ungewohnliches Unterfangen gab es in Afrika, als unabhéngi-
ge Kirchen die Mennoniten baten, ihnen Lehrer mit speziellem Auftrag zu
schicken. Einerseits waren diese Kirchen von der katholischen Kirche wie
auch den Methodisten nicht durchwegs anerkannt wegen ihrer sonderlichen
Lehren und Praktiken, andererseits lehnten die unabhingigen Kirchen die
Prisenz von Missionaren ab. Hier aber gab es eine Einladung, und zwei
Ehepaare begaben sich nach Theologie- und Sprachstudium in die Elfen-
beinkiiste, wo sie mit der unabhidngigen Harristenkirche iiberaus interes-
sante Erfahrungen machten.” Einer der Lehrer war David A. Shank, eine
Schliisselfigur der Station in Briissel, von der wir eben horten. Es sei hier
auch erwihnt, dass es in Paris ein «Centre Mennonite> gibt, welches mit der
Betreuung von afrikanischen Studenten begann und in den letzten Jahren
eine profilierte friedenskirchliche Priasenz war, im Gesprédch mit protestan-
tischen wie mit katholischen Partnern. Weitere vergleichbare Zentren sind
<London Mennonite Center>, welches seit dem Zweiten Weltkrieg besteht,
und neuerdings das <Mennonitische Friedenszentrum Berlin>.

33 Ein Bericht dazu von DAVID A. SHANK in: Mission Focus, Volume 11, Elkhart, IN
(USA) 2003, 85.
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Das Ende des 20. Jahrhunderts, welches bekanntlich das blutigste der
Menschheitsgeschichte war, trotz Fortschritt und Demokratie — oder viel-
leicht auch deswegen? —, sah aber nun etwas sich anbahnen, von dem Diet-
rich Bonhoeffer getriumt hatte: Die Kirchen begannen, sich ernsthaft die
Aufgabe der Abschaffung des Krieges und der Gewaltiiberwindung zu
stellen. Fiir 2011 wird eine in der Geschichte einzigartige Konvokation
zum gerechten Frieden (im Gegensatz zum gerechten Krieg) geplant. Es
kann kein Konzil werden wie die Konzile des frithen Mittelalters. Aber die
Kirchen sind einem klaren und konsequenten Nein zum Krieg deutlich
niher als je zuvor seit der alten Kirche. Dass es so weit gekommen ist,
dazu haben die Friedenskirchen und die Mennoniten wesentlich beigetra-
gen. In den 80er Jahren war der konziliare Prozess fiir Frieden, Gerechtig-
keit und Bewahrung der Schopfung (GFS) unterwegs. Die Friedenskirchen
driangten darauf, dass die Kirchen gemeinsam und deutlich Stellung neh-
men fiir die Gewaltlosigkeit und gegen Militarismus und Krieg. Als end-
lich ein Programm zur Uberwindung von Gewalt gestartet wurde, waren
die Friedenskirchen rasch in Genf und boten ihre — zwar bescheidene —
Hilfe an. Seither arbeitet eine von den Friedenskirchen bezahlte Arbeits-
kraft beim ORK im Bereich Gewaltiiberwindung. Dass der ORK dann in
Harare die Dekade zur Uberwindung von Gewalt ausrief, ist einem jungen
Mennoniten aus Deutschland zu verdanken. Fernando Enns, neuer Dele-
gierter der Vereinigung deutscher Mennonitengemeinden, stand auf und
schlug die Dekade vor — ohne dass ein solcher Beschluss auf der Tages-
ordnung stand. Die Friedenskirchen hatten sich sehr bemiiht, solch einen
Vorstoss zu machen, aber alle Miihe war umsonst. Die Leitung des ORK
meinte, so etwas hitte keine Chance. Fernando Enns stand also auf und
machte den Vorschlag ad hoc. Und er kam damit prompt und zum Erstau-
nen aller durch. Die Dekade zur Uberwindung von Gewalt ist in ihrer
zweiten Halbzeit und bereitet eine internationale 6kumenische Konvokati-
on zum Thema <«Gerechter Friede> vor fiir 2011. Von den Friedenskirchen
wird viel erwartet. Die Friedenskirchen bezahlen nach wie vor einen gros-
sen Teil an eine Assistentenstelle in Genf. Sie haben sich seit Beginn der
Dekade auch zweimal getroffen, um gemeinsam einen inhaltlichen Beitrag
zu leisten zur Dekade. 2001 fand die Bienenberg-Konsultation statt, wel-
che in einem vom ORK und mennonitischen Verlagen gemeinsam heraus-
gegebenen Band dokumentiert ist.>* Eine zweite Konsultation fand 2004 in
Nairobi statt. Sie ist in einem Video dokumentiert.”

*  FERNANDO ENNS, ScoTT HOLLAND, ANN K. RiGGs [Eds.], Seeking Cultures of

Peace. A Peace Church Conversation, Telford, PA (USA) 2002.
% 'WATU WA AMANI, People of Peace, Goshen, IN (USA) 2006.
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Abb. 4: Ein Chor singt in einer Kirche in Addis Abeba, Athiopien.
Absicht des Chores ist es, in der Kirche die Stigmatisierung und
Diskriminierung von Menschen mit HIV und Aids zu mindern.
(Foto: Sarah Adams)
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Jetzt darf ich aus aktuellem Anlass hier eine Klammer 6ffnen zu einem
etwas heiklen Thema, das seit einigen Monaten die Gemiiter erhitzt: Iran.
Durch das Erdbeben in Armenien kam das MCC in Kontakt mit dem Irani-
schen Roten Halbmond. Daraus ergaben sich nicht nur professionelle Part-
nerschaften, sondern auch personliche Freundschaften. In die heilige Stadt
Qom, zu der Leute aus dem Westen keinen Zugang haben, wurden seit
Mitte der 90er Jahre MCC-Freiwillige eingeladen, und gleichzeitig beher-
bergt MCC zusammen mit der theologischen Fakultit von Toronto irani-
sche Theologiestudenten, Muslime natiirlich. Dieser Austausch hat zu einer
grossen Vertraulichkeit gefiihrt, sodass es MCC gelang, als Prisident Ah-
madinejad in den USA weilte, ein Treffen mit Verantwortlichen verschie-
dener Religionsgemeinschaften in den USA zu organisieren.36 Laut irani-
schen Diplomaten in New York und Genf sind vertrauensbildende Begeg-
nungen von grosster Wichtigkeit jetzt. Um solche Begegnungen zu ermog-
lichen, sind durch die gemeinsam gemachten Erfahrungen die Mennoniten
besonders gefragt. Das ist Friedensdienst, aber auch interreligioser Dialog
im besten Sinn des Wortes. Denn ohne interreligiose Begegnung gibt es
keine wahre Okumene.

2. Einrichtungen und Initiativen auf nationaler Ebene

Ich muss mich hier aus Zeitgriinden fast ganz auf die Schweiz und die
USA/Kanada beschrinken.

In der Schweiz kam die «Friedensfrage» Ende der 60er Jahre auf die Ta-
gesordnung der Delegiertenversammlungen der Schweizer Mennoniten,
nicht zuletzt durch aus Nordamerika vom Studium zuriickkehrende Studen-
ten. Es entstand ein Komitee, welches der Frage des Militirdienstes nach-
ging. Seit der Einfilhrung der obligatorischen Militarpflicht gab es fiir die
Mennoniten kein Entkommen, es sei denn durch waffenlosen Dienst, wel-
cher nach dem 6-Tage-Krieg abgeschafft wurde. Die Friedensfrage be-
schrinkte sich weitgehend auf die Frage des Militérdienstes, und der Um-
stand, dass in der Schweiz Militardienstverweigerer kriminalisiert wurden,
half den Mennoniten wenig zum Verstindnis. In Europa waren es nebst der
Schweiz nur noch Griechenland und Albanien, die keinen Alternativdienst
kannten. Das in den friihen 80er Jahren neu zum Leben erweckte Schwei-
zerische Mennonitische Friedenskomitee machte sich bald an die Arbeit,
um mitzuhelfen, in der Schweiz einen Zivildienst einzufiihren, was auch

36 URL: http://www.mcc.org/mews/news/2006/2006-09-22_sponsorsmeeting.html
(Zugriff: 24.1.2007).
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gelang. Es ist bemerkenswert, dass von den Freikirchen in der Schweiz
keine ausser den Mennoniten sich fiir diese Sache einzusetzen vermochte.
Mehrere Schweizer Mennoniten verbrachten einige Monate im Gefidngnis,
manchmal mit, manchmal ohne die Unterstiitzung ihrer Gemeinde. Einige
Mitglieder des Friedenskomitees waren und sind immer noch aktiv in der
Beratung von stellungspflichtigen Ménnern. Simtliche europédischen men-
nonitischen Konferenzen kennen ein Friedenskomitee, und es gab einige
Jahre ein Europdisches Komitee. Das Friedenszeugnis ist aber vorwiegend
durch die sozial-diakonische Arbeit im Ausland durch die jeweiligen
Hilfswerke zum Ausdruck gekommen.

In den USA und in Kanada hat, nebst der Arbeit von MCC, das Friedens-
zeugnis immer eine bedeutende Rolle gespielt. Es hat sich, wie in der
Schweiz und anderswo, auch hier mit Vorliebe in Hilfswerksarbeit (chari-
ty) ausgedriickt. Bei allem, was gesagt worden ist iiber die mennonitische
Prasenz auf der internationalen Biihne, muss doch festgestellt werden, dass
die Mennoniten in Nordamerika, wie auch in Europa, nicht unbedingt fiir
eine aktivistische Friedensposition a 1a CPT zu haben sind. Sie mégen sich
zwar als wehrlos bezeichnen, aber sie wiirden nicht zivilen Ungehorsam
leisten fiir den Frieden. Es gibt hier eine Polarisierung zwischen propheti-
schem und karitativem Handeln. Trotzdem hat sich gerade durch die kon-
sequente Arbeit der Hilfswerke wie auch durch die vielen personlichen und
institutionellen Begegnungen mit andern Konfessionen das Friedensanlie-
gen vertieft, verschérft und auch ausgebreitet. Zwei Beispiele aus den
USA: Die beiden grossen Mennonitenkonferenzen haben sich Anfang der
90er Jahre zusammengeschlossen zur Mennonite Church USA. Sie sind
weder Mitglied beim Nationalen Kirchenrat (NCCCUSA) noch beim Ver-
band der Evangelikalen, haben aber in einigen Kommissionen des
NCCCUSA regelmissig mitgearbeitet, z.B. im Bereich von Glaube und
Kirchenverfassung. Nun gibt es seit etwa sechs Jahren eine breiter abge-
stiitzte Arbeitsgemeinschaft, «Churches Together, in etwa dem entspre-
chend, was bei uns unter <Arbeitsgemeinschaft Christlicher Kirchen> lauft.
Die Mitgliedschaft der Mennonite Church USA wurde von 85% der Dele-
gierten befiirwortet. Die Mennonite Church Canada hat sich kiirzlich dem
Kanadischen Kirchenrat angeschlossen. Es gibt aber eine sehr interessante,
auf individueller Mitgliedschaft basierende Bewegung unter dem Namen
Bridgefolk>"’ (Briickenleute). Sie beschreiben sich so: «Bridgefolk ist eine
Bewegung sakramental gesinnter Mennoniten und Friedens-gesinnter Ka-
tholiken, welche sich treffen, um ihren beiden Traditionen gemiss zu fei-
ern, ihre Praktiken zu erkunden und ihren jeweiligen Beitrag zum Auftrag

37 URL: http://bridgefolk.net (Zugriff: 24.1.2007).
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der Kirche Christi zu wiirdigen. Gemeinsam suchen wir nach besseren
Wegen, um unsere jeweiligen Traditionen zu Verk(irpern.»38 Es ist ja be-
kannt, dass die Mennoniten keine liturgische oder sakramentale Tradition
haben, was eine wachsende Anzahl unter ihnen vermisst. Ab den spéten
70er Jahren wuchs die Zahl derjenigen aus Mennonitengemeinden, die bei
andern Traditionen und bezeichnenderweise vorwiegend bei der katholi-
schen Tradition geistliche Begleitung und Erneuerung suchten. Fast scheint
es mir, als kdime die grundsitzliche geistliche und theologische Nihe zwi-
schen Mennoniten und Katholiken erst heute zum Tragen, trotz der unver-
kennbaren grossen Unterschiede und einem zum Teil eingesessenen Anti-
katholizismus. Es konnte ja sein, dass die Radikale Reformation von An-
fang an eher im Sinne des wahren katholischen Glaubens war als die um
der Staatsrdson willen verkiirzte Reformation.

Die niederlindischen Mennoniten (ADS) und diejenigen von Norddeutsch-
land (Vereinigung der Deutschen Mennonitengemeinden) sind beide
Griindungsmitglieder des ORK. Als 1990 die Arbeitsgemeinschaft Menno-
nitischer Gemeinden in Deutschland (AMG) gegriindet wurde, wurden die
bestehenden drei Korperschaften™ beibehalten, und ein wichtiger Grund
dabei war, dass die beiden siiddeutschen Gremien eine Mitgliedschaft im
ORK nicht mittragen konnten. An der Universitit Hamburg wurde Anfang
Dezember 2006 die Arbeitsstelle Theologie der Friedenskirchen einge-
weiht.*’ Sie wird geleitet von Dr. Fernando Enns, mennonitischer Pfarrer,
Mitglied des Zentralausschusses des ORK und Vorsitzender des Beirates
fiir die Dekade zur Uberwindung von Gewalt.

38
39

Vgl. Fussnote 17.

Vereinigung der Deutschen Mennonitengemeinden (VDM), Verband deutscher
Mennoniten-Gemeinden (VdM) und Arbeitsgemeinschaft Stidwestdeutscher Men-
nonitengemeinden (ASM).

40" URL: http://www.theologie.uni-hamburg.de/afk/afk html (Zugriff: 15.1.2007).
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ZUM SCHLUSS:
SIND DIE MENNONITEN EINE FRIEDENSKIRCHE
UND SIND SIE OKUMENISCH?

Ich hoffe, es ist heute deutlich geworden, dass beides — friedenskirchlich
und 6kumenisch — notig ist und dass beides Wirklichkeit ist, wenn auch
mangelhafte Wirklichkeit.

Wie zu Beginn gesagt: Vereinfachungen sind verlockend, aber nicht unbe-
dingt exakt. Ganz vereinfacht konnte man sagen, dass nach dem Zweiten
Weltkrieg die nordamerikanischen Mennoniten nicht dkumenisch, aber
eher friedenskirchlich gewesen sind; die nordeuropdischen Mennoniten
sowohl dkumenisch wie auch eher friedenskirchlich, diejenigen in Siid-
deutschland, Frankreich und der Schweiz aber weder 6kumenisch noch
friedenskirchlich sind. Doch das hat sich gegen Ende des 20. Jahrhunderts
nachhaltig geidndert. Beides, okumenische und friedenskirchliche Erfah-
rung und Uberzeugung, ist weitgehend zu einem Teil dessen gewachsen,
als das sich die Mennoniten verstehen. Aber in unserer Zeit der Globalisie-
rung findet Verdnderung flichendeckend statt und betrifft sowohl Gross-
kirchen, Freikirchen, Glaubensgemeinschaften und Friedenskirchen.

Die Mennoniten sind sowohl mit diesen wie mit jenen unterwegs und ent-
decken irgendwo dazwischen ihre Identitét fiir das 21. Jahrhundert. Dass
solches nur im Kontakt und in Zusammenarbeit mit andern moglich ist,
diirfte mittlerweile klar sein. Und dass auch die Grosskirchen, die ja immer
weniger Grosskirchen sind, weil der Konstantinismus ausgedient hat, dass
auch die Grosskirchen auf dem Weg sind, Friedenskirche zu werden, kann
uns alle nur freuen.

Wir haben jetzt eine lange und iiber Umwege fiihrende Reise gemacht und
haben doch nicht die ganze Welt gesehen. Ich habe am Anfang von John
Howard Yoder gesprochen und mochte mit einer Anekdote von ihm
schliessen. John war bekannt fiir seine Wortkargheit — wenn er nicht gera-
de einen Vortrag hielt. Eine Reihe von wissenschaftlichen Vortrigen, die
er vor der Gesellschaft fiir Christliche Ethik in den USA gehalten hatte,
machten einen tiefen Eindruck auf den Baptisten und Pazifisten Glen Stas-
sen. Stassen ging zu Yoder, gratulierte und sagte zu ihm: Dein Einfluss
muss sich wirklich ausbreiten. Yoder antwortete darauf: Nicht meiner, der
von Jesus (Not mine, Jesus’).41

41 Uberliefert von STEINFELS im Nachruf fiir Yoder in der New York Times. Siehe

Fussnote 3.
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