22, Kapitel

Schicksale der bernischen Tiufer im 18 Jahrhundert

Es ist eine merkwiirdige Sache um die Geschichte der bernischen Tiaufer.
Wihrend es an vielen andern Orten der Obrigkeit nach heissem Kampfe gelang,
das Taufertum zu zertriimmern, hat die bernische Obrigkeit dieses Ziel nie
erreichen konnen, obschon sie alle erdenklichen Mittel dazu anwandte. « Die
Geschichte der Berner Tiufer ist eine Leidensgeschichte ohnegleichen. Sie ist
ein unvergleichliches Denkmal der Treue und Ausdauer im Glauben und im
Bekenntnis, trotz aller masslosen Verfolgung und Unterdriickung einer irrege-
leiteten Regierung und falscher unevangelischer Auffassung von Staat und Kir-
che », schreibt Christian Neff. Wenn wir der Sache auf den Grund sehen, stellen
wir fest, dass den Gewaltmassnahmen ganz andere Motive zu Grunde lagen,
als gewohnlich angenommen wird. Nicht mangelnder Gehorsam war es, woge-
gen angekimpft wurde ; der Widerstand galt vielmehr dem Gemeindechristen-
tum, dem Zeugnis derer, die sich von einer sikularisierenden Religion trennten.

Unsere Vorfahren hatten dem staatlichen Christentum den Riicken gekehrt,
darum bekamen sie den ganzen Hass des christlichen Staates zu spiiren und
wurden masslos verfolgt. Die Erkenntnis, « ausserhalb des Lagers » ein Zeugnis
fiir Christus zu sein, hatte sich mit {iberzeugender Macht in die Herzen der
Tiufer eingeprigt. « Unsere Viter betonten eine starke Weltverneinung ohne
Weltflucht », sagt mit Recht Jakob Kréker.

Die Verwaltung des Landes lag grésstenteils in den Hinden aristokrati-
scher Familien. Adel und Geistlichkeit allein waren gebildet und somit die re-
gierenden Klassen. Das Volk hatte nur zu gehorchen, auch inbezug auf das
Glaubensleben, welches ihm von den Herrschenden vorgeschrieben wurde. Von
diesem Standpunkt aus betrachtet, ist es selbstverstindlich, dass zwischen der
allgemeinen Landeskirche und den Tiufern ein uniiberbriickbarer Gegensatz
bestand, der sich durch die anhaltenden Verfolgungen noch verschirfte. Die
Briider wollten lieber mit einem verachteten und verworfenen Christus ein
verachtetes und verworfenes Volk sein, als ein weltlich ausgerichtetes Christen-
tum sich vorschreiben lassen.

Die unheilvolle Polizeiwirtschaft in geistlichen Dingen, der blinde Eifer
fiir die Erhaltung der kirchlichen Uniformitit, die sich der aristokratischen
Obrigkeit Berns bemichtigt hatten fanden ihre Fortsetzung auch im 18. Jahr-
hundert.

Im vorigen Kapitel war davon die Rede, dass die Tiuferangelegenheiten
so zahlreich wurden, dass die Regierung eine « Spezialkommission zum Taufer-
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geschift » einsetzte. Aus dieser Kommission erwuchs der stindige Ausschuss,
die sogenannte Tiuferkammer, welche diese Geschifte dem Rat abzunehmen
hatte. Diese Herren hatten die TiHufergiiter zu verwalten, Abnehmen oder
Wachstum der « Sekte » zu kontrollieren, auch Vorschlige zu deren Vernichtung
zu machen sowie Einfangen, Verbannen oder Begnadigen der Tdufer zu ordnen
und die Oberaufsicht iiber die Ausfithrung der Mandate der Regierung zu
fithren.

Schon Ende des 17. Jahrhunderts musste die Regierung zu ihrer « nit ge-
ringer Bestiirzung » feststellen, dass die verschickten Taufer sich wiederum im
Lande befinden. Es wurde deshalb an verschiedene Amtleute die Weisung er--
teilt, jeden Samstagabend, wenn die Tiufer in die Versammlung gingen, und
jeden Sonntagmorgen, wenn sie wieder heimkehrten, « auf Briicken und Pis-
sen » genaue Aufsicht iiber die Vorbeigehenden zu halten und die Verdichtigen
auszuforschen. Das ganze Oberland bis gegen Saanen sei von diesen tiuferi-
schen Leuten verseucht, die sich auf den Bergen aufhielten, um ihre Sekte fort-
zupflanzen. An Wangen und Aarwangen erging gleichzeitig der Befehl, auf die
von Basel und dem Elsass Herkommenden fleissig zu achten und ebenfalls die
Verdichtigen zu examinieren. )

Ein Mandat vom 7. Juni 1707 von « Schultheis und Rit » bekundete « iiber
den missfillig vernommenen Bericht was massen die irrige Tiufersect hin und
her in unseren Landen {iberhandnemme ». Durch « Erfrischung » der vorigen
Mandate sollten die Amtleute und Pridikanten an ihre Hirtenpflicht ermahnt
werden. Es sollte die Taufer-Ordnung von 1695 « auf Martini (11. November)
zur minniglichen Nachricht &ffentlich von Cantzlen verlesen » und bei der Ver-
kiindigung der Predigt auch hierauf Bezug genommen werden. Die Pridikanten
sollten dadurch gegeniiber Gott und Obrigkeit iiber die ihnen anvertrauten
Seelen Rechenschaft zu geben gedenken und « sich angelegen sein lassen, alle
ihre Kirchenangehdrigen fleissig und genau zu verzeichnen und hernach dann,
sowohl bey den Unterweisungen, als sonderlich bey Haltung des heil. Abend-
mahls des Herrn, geflissen zu achten, wer sich dabei einfinde oder nicht, um
die ausbleibenden, es seyen Manns- oder Weibspetsonen, in einem sonberbaren
Rodel zu verzeichnen », damit der Tduferkammer genauer Bericht erstattet wer-
den konne. Die Sache sollte « ihre villige Kraft erreichen und deren vélliglich
nachgelebt werden ». Jeder Amtsvorsteher bekam eine solche Verordnung zuge-
stellt «zu genauer Beobachtung und Vollstreckung gegenwirtigen Befehls »
mit der Bemerkung, « er solle diese allen Prddikanten seines Amtes forderlichst
kundmachen », woran « wir dich hiemit bey deiner Amtspflicht und geschwor-
nen Eyd nochmal erinnert haben wollen. Gott mit Dir ! » ?)

Weitere Verordnungen erfolgten am 26. April 1709 von der « Cantzley
Birn ». « Ein friisches Einsehen wegen des Platz- und Stattgebens der Teufferen

1) Mandatenbuch 10/6 und 8, Staatsarchiv Bern,
2) Dito 11/134 und 143.
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und ihren Lehrern » war gegen diejenigen gerichtet, die « ihre hiisser oder
Schiiten zu Haltung der Teiiffer versamblungen » hergaben. Die Regierung
wollte also « derglichen ungehorsamb und widerstrebung Unserer Oberkeitli-
chen Mandaten » nicht weiter dulden, sondern « mit allem Eyfer und Ernst
Unser landt von der Teiifferischen Sect siiberen ». « Minniglich » sollte « ver-
warnt » werden, sich des Platzgebens zu solchen Versammlungen ginzlich zu
enthalten, andernfalls man die « Hoch Oberkeitl. straff und ungnad » zu gewirti-
gen habe. Die Fehlbaren sollten sofort der Tiuferkammer angezeigt werden.
Ein Misstand, der den tduferischen Leuten michtigen Vorschub leiste, sei darin
zu sehen, dass die Vogte der zuriickgebliebenen Tiuferkinder ihre Pflicht ver-
nachlissigten, dass sich die Eltern sogar wieder bei ihren Kindern einschleichen
kionnten und solche « Giitli » so rechte Zufluchtsérter der Téufer seien.

Von « M. h., g. H. (Minen hochgeachteten gnidigen Herren) und oberen
Riht » erging gleichzeitig die Weisung an die Tduferkammer, wie sie sich in
solchen Fillen zu verhalten habe. An den Orten, wo Tauferversammlungen ab-
gehalten worden seien, sollte je nach den Umstiinden entweder mit « Niederris-
sung solcher hiiseren und schiiren, oder mit Confiscation derselben zu handen
der armen selbiger gemeindt » vorgegangen werden. Ueberdies seien die Fehl-
baren mit einer Geldbusse von 50 Talern zu bestrafen, davon ein Teil der
Téduferkammer, der andere dem Amtmann, der dritte dem Verkliger und der
vierte der Gemeinde zufallen solle. Sei der Fehlbare ohne Vermégen, so solle
er « fiir ein Jahr ins Schallenwerck (Zuchthaus) geschmiedet werden. » Ferner
sollten die bevogteten « Giitli » der Tiuferkinder « vergantet » und fremden
unverdichtigen Personen « zugestellt » werden, « umb dadurch die Zufluchts-
orter der Teufferen aus dem Weg zu rdumen. » *)

Zur Orientierung erging am 18. Juli 1709 an die Amtleute und Freiweibel
der Befehl, iiber « die Beschaffenheit der Gemeinden, wie es mit denselben im
ansehen des Teufferthums bewandt », an die THuferkammer zu berichten.

Am 28. Dezember gleichen Jahres gab der Rat bekannt, er habe mit Be-
dauvern vernehmen miissen, dass sich bei herannahender Winterszeit die Tihufer
in den Alphiitten, in welchen sich Oefen befinden, wieder einschlichen und sich
heimisch einrichteten. Den Besitzern solcher Hiitten wurde angezeigt, sie sollten
« unverddchtige triiwe Leuth an dergleichen Orte tuen », damit diese solche
unbefugt wieder ankommende Tiufer unfehlbar anzeigten « und damit dergli-
chen wieder einschleichende ohngehorsamer untertanen und verfithrer desto
besser entdeckt werden kénnind, wollend wir einem jeglichen, der einen solchen
unbefugt wieder eintrettenden Teiifer behidndigen und entdecken wird, neben
der geheimhaltung seines namens eine Recompens (Vergeltung) von dreyssig
Cronen ausrichten lassen. » %)

3) Mandatenbuch 11/263, 264, 267. Staatsarchiv Bern.
4) Dito 11/334.
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Solche Polizeiverordnungen erinnern an die Inquisition, die mit gleichen
Mitteln gegen die « Ketzer » vorgegangen ist. Nicht einmal in den entlegen-
sten Alphiitten sollten die Tdufer auch nur voriibergehend Zuflucht finden. Wie
das Wild wurden sie gehetzt und gejagt. Auf Antrag der Tauferkammer wur-
den sogar eigene Organe mit der Tauferjigerei beauftragt. Diese stindigen Poli-
zeiorgane nannte man Tduferjiger. Es waren meistens rohe Gesellen, herunter-
gekommenes Gesindel, die das « Handwerk » der TiHuferjigerei mit riicksichts-
loser Brutalitit ausiibten und sich allerlei Erpressungen zu Schulden kommen
liessen. Das waren die Diener einer « hohen christlichen Obrigkeit ». Solche
« Spiirhunde » waren schon im Kampf gegen die Albigenser eingesetzt worden.
Mit dieser hisslichen polizeistaatlichen Einrichtung hat sich die Berner Regie-
rung wenig Ehre gemacht.

Im Volk fanden die Tiuferjiger wenig Sympathie. Ueberall bereitete man
ihnen Schwierigkeiten, denn die allgemeine Stimmung der Bevdlkerung war
gegen die Verfolgung der Taufer. Besonders das Landvolk nahm fiir die Hart-
bedriickten offen und heimlich Partei. Aus Mitleid wurden oft die Massnahmen
der Regierung verhindert, die Polizeiorgane hintergangen und die Taufer vor
ihren Verfolgern geschiitzt. Viele lehnten sich gegen eine solche Art « Kultur-
kampf » auf und leisteten den Tiuferjigern Widerstand. Uli Loosli von Trach-
selwald kam dreimal in 24stiindige Gefangenschaft wegen ungebiihrenden Ver-
haltens gegen die Tauferjiger bei der Verhaftung seiner Schwester. Andere
mussten hohe Bussen bezahlen, weil sie den Tiufetjigern die Beute abgejagt
und den Tdufern zur Flucht verholfen hatten.

Ernst Miiller berichtet von einer « Téiuferjegi » im Emmental, im Jahr 1702,
die nicht den gewiinschten Erfolg hatte. Das Landvolk tat sein Mitleid mit
den Tdufern kund, indem es den Weg, den die Tiuferjiger machten, durch
allerlei Signale verriet. Die Sache war um so #rgerlicher, als diese verborge-
nen Helfershelfer nicht ausfindig gemacht werden konnten. Durch Hornstdsse,
Schiisse, Schreie und dergleichen wurden die Versammlungen rechtzeitig ge-
warnt, Die Gemeinde Eggiwil musste deshalb sechs der vermdgendsten Biirger
als Geiseln nach Bern schicken, wo sie festgehalten werden sollten, bis die
Tiufer entweder ausgeliefert wiirden oder aus dem Land abgezogen wiren.
Auch Thun hatte drei Geiseln zu stellen. Die Gemeinde Diirrenroth wurde dazu
verurteilt, den T#uferjigern das auf den verhassten Tiaufer Kaspar Risser ge-
setzte Fanggeld zu bezahlen, weil sie nicht bessere Aufsicht gehalten hatte.

Ein Skandal, der sich im Friihjahr 1714 in Sumiswald zutrug, wurde von
dem Rat in Bern behandelt. In der Umgebung von Sumiswald waren durch die
Polizeiorgane einige Tdufer gefangen worden. Da rotteten sich 60 bis 70 Per-
sonen zusammen und befreiten dieselben mit Gewalt. Dabei wurden die Taufer-
jager schwer misshandelt und blutig geschlagen. Die Titer wurden ausfindig
gemacht und bestraft. Sie hatten den Jigern ihr Fanggeld von 100 Talern zu
erstatten.
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In ihrem Uebereifer gerieten die Tauferjiger im Jahr 1726, als sie drei
tiuferische Frauen verhaften wollten, auf Luzerner Gebiet. Daraus entstand ein
lingerer Grenzstreit, in welchem die T#uferjiger Berns den katholischen Luzer-
nern 100 Taler Busse bezahlen mussten. Schonungslos und frevelhaft iibten sie
ihr iibles Handwerk aus, denn mit jedem Fang konnte man sich ein schones
Stiick Geld verdienen. In den Wohnungen der Tiufer hausten sie entsetzlich :
Kammern und Riume wurden aufgerissen, die Betten durchstochen, etc., be-
sonders wenn sie glaubten einen versteckten Tiuferprediger zu erwischen. )

Planmissig besorgte die Tiuferkammer ihre Arbeit. Die eingefangenen
Tiufer wurden meistens ganz mittellos iiber die Grenze vertricben. Schon im
Jahr 1709 rithmte der Berner Rat die Tauferkammer habe in letzter Zeit an die
500 iiber die Grenze geschafft. Viele aber kamen zuriick weil sie Weib und
Kinder zuriick gelassen oder sonst nahe Verwandte hatten, besonders aber, weil
ihnen ihre Gemeinde sehr am Herzen lag. Die dem Berner angeborene Heimat-
liebe mochte das ihre zur Riickkehr beitragen.

Die Gefingnisse waren iiberfiillt, und die Landesverweisung hatte nicht
den gewiinschten Erfolg. Um sich die Tiuferfrage endgiiltig vom Halse zu
schaffen, fasste der Rat der Stadt Bern daher den Entschluss, die Tiufer an
einen Ort zu verschicken, von dem aus eine Riickkehr unméglich war. Zunichst
dachte man an eine Deportation der Gefangenen nach Ostindien. In jene wilde
Fremde sollten stille Biirger verbannt werden, weil sie sich nicht den Dogmen der
Staatskirche fiigen wollten. Der Plan erwies sich jedoch als undurchfiihrbar.
Ginstiger erschien eine zwangsweise Verschickung nach Amerika. Es gelang
der Tiuferkammer, mit einem gewissen Herrn Ritter ein Abkommen zu treffen,
wonach dieser gegen 100 Gefangene nach Carolina deportieren wollte. Fiir
jeden Tadufer, den er wirklich nach Amerika bringen wiirde, sollte er 45 Taler
erhalten. Dieser « Fuhrlohn » sollte dem Tiufergut detjenigen Gemeinden
entnommen werden, denen die betreffenden Tiufer angehtirten. Grossbritanien
wurde ersucht, die Pidsse auszustellen, und der schweizerische Gesandte Sz Sa-
phorin angewiesen, dafiir zu sorgen, dass die Generalstaaten ihren Gouver-
neuren und Polizeibeamten lings der einzuschlagenden Route — die Reise
sollte den Rhein hinab nach den niederlindischen Hifen gehen — die not-
wendigen Weisungen erteilten, damit nicht nur freier Durchpass, sondern auch
dem Leiter der Expedition jeder erforderliche Beistand gewihrt und eine allfil-
lige Flucht der Tiufer bei der Einschiffung in Rotterdam verhindert wiirde, ¢)

Die Abreise war auf den 18. Mirz 1710 festgesetzt. Inzwischen aber
hatten die hollindischen Mennoniten von den Leiden der Tiufer durch den
Aeltesten Niklaus Moser im Emmental Nachricht erhalten, welche sie sehr
beunruhigte. In einem Brief vom 22. Juni 1709 schildert Moser die verzweifelte
Lage der Taufer. Er schreibt unter anderem, dass die Obrigkeit zum Verrat

5) Nach Ernst Milller ; Geschichte der bernischen T#ufer, 5. 341-346.
6) Miiller: a. a. 0. S. 259,
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der nichsten Angehérigen auffordere. Sie habe Profosen ausgesandt, die alle
Hiuser durchsucht, mit ihren Degen die Heustdcke durchstochen und einen
versteckten Diener der Gemeinde getroffen hitten, der sich mit einem andern
Bruder darin verborgen hatte. Die beiden seien nach Bern gebracht worden.
Der Diener habe mit einer Kette an den Fiissen gefesselt die kalten Winter-
monate zubringen miissen und sei noch immer mit andern gefangen. Es sei
vorgekommen, dass ein Mann seine Ehefrau beherbergt und dafiir 300 Pfund
Busse habe bezahlen miissen. Es folgt die Bitte, die Briider in Holland mdchten
sich doch dafiir einsetzen, dass die Obrigkeit in Bern die Taufer ein wenig
milder behandle. Moser soll etwas spiter im Gefingnis gestorben sein.7)

Solche Nachrichten wurden durch den hollindischen Gesandten Johann
Ludwig Runkel bestitigt. Er schrieb am 22. Januar 1710 unter anderem :

« Ich habe mit Mitleid gehdrt, dass die sog. Mennoniten so hart verfolgt
werden, wie es seit Jahren nicht der Fall war und das, seit einer Namens
Willading Schultheiss oder Biirgermeister geworden ist, der ein gottloser Mann
und aller Frommen Feind ist, Indessen sind auch noch einige gute Minner
im Rat, die diese Verfolgung nicht haben billigen wollen ; dagegen aber haben
die geistlosen Geistlichen den Schultheiss kriftig unterstiitzt, auch hat einer
von den gottlosen Pridikanten sich nicht geschimt, zu ihm zu sagen, man solle
einigen den Kopf abschlagen, so wiirden die andern wohl andern Sinnes
werden. »

Unterdessen hat der Rat an die Stadt Ziirich geschrieben, um zu verneh-
men, wie sie die Mennoniten losgeworden seien, worauf sie geantwortet haben,
sic haben einige téten lassen, darauf habe man so viel, als man bekommen
konnte, ins Gefiingnis geworfen, einige von da nach Frankreich in den Krieg
gefithrt, andere auf die Galeeren verkauft und andern habe man das Land
verboten und sie ausgejagt; von diesen letzteren sind einige wieder zuriick-
gekommen, die nun ijhren Verfolgern Anlass gegeben haben, ihre Wut gegen
sie loszulassen, indem sie sie nun stirker verfolgten und auf alle bedenkliche
Manier sie aufgesucht und in harte gefangenschaft geworfen haben. Den An-
gebern gaben sie Geld dafiir, wodurch eine ziemliche Anzahl in das Gefingnis
gekommen ist, wie viel und wer, das habe ich in der Kiirze der Zeit nicht in
Erfahrung bringen konnen, hoffe aber baldigst mehr berichten zu kénnen.
..Inzwischen sind sie unter den schweren Verfolgungen sehr geduldig, er-
bauen einander, auch haben sich ihre Freunde durch diese Vetfolgung stark
vermehrt, Man hat noch erst seit Monatsfrist zwei der besten Lehrer erwischt,
die man vorher nicht bekommen konnte, bis dass zwei Gefangene, die wegen
Diebstahls und andrer Uebeltaten gefangen sassen, sich verpflichtet haben, sie
zur Haft zu bringen, wenn man sie frei liesse. Dieses schlechte Vorhaben ist
ihnen gegliickt, indem sie diese zwei guten Minner eingeliefert haben, worauf
man ihnen 200 Speziesthaler gegeben hat zum Dank oder als ungerechten Lohn.
Dass aber einige in der Gefangenschaft gestorben seien, das habe ich bis jetzt
nicht vernehmen kénnen. »7)

Als die Nachricht von der beabsichtigten Deportation eintraf, ging eine
grosse Bewegung durch die niederlindischen Gemeinden. Man hielt Konfe-

7) Miiller: a. a. 0. 5. 257 .
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renzen ab und sann auf Mittel, den Verfolgten zu helfen. Eine Kommission
wurde bei der Regierung vorstellig, sie mdge die Deportation der Tiufer nicht
gestatten und sich in Bern fiir die Bedriingten verwenden.

Hierauf richteten die Generalstaaten am 15. Mirz 1710 ein Interzessions-
schreiben an die Regierung in Bern folgenden Inhalts : Die Mennoniten in
Holland hitten von der Verfolgung Kenntnis erhalten. Die hollindische Regie-
rung dulde die Mennoniten seit vielen Jahren, da sie sich als stille und einfache
Staatsbiirger erwiesen hitten. Sie halte zwar die christlich-reformierte Kirche
fiir die wahre Religion, wolle aber niemand zu diesem Glauben zwingen, da sie
sich mit Recht {iber die Verfolgung in den Lindern beklagte, in denen eine
unertrigliche Hierarchie die Oberhand habe. Es scheine ihr hartherzig, jemand
um seines Glaubens willen, in welchem er seine ewige Seligkeit zu finden
hoffe, mit Landesverweisung, Galeere, ja selbst mit dem Tod zu bestrafen. Sie
sei der Meinung, dass hierin Freiheit gelassen werden miisse. Sie ersuche
deshalb die gnidigen Herren freundlich, die Gefangenen in Freiheit zu setzen,
von allen ferneren Strafen abzusehen und diese Menschen als gute Staatsbiir-
ger unter ihrem Schutz in Ruhe wohnen zu lassen. Das Schreiben schliesst
mit den Worten : « Was du nicht willst, dass man dir tue, das tue auch einem
andern nicht. » %)

Auf Wunsch der Mennoniten Hollands wiesen die Generalstaaten die
Bitte des bernischen Gesandten St. Saphotrin um freien Durchzug rundweg ab,
wie sehr sich dieser auch bemiihte, die Sache in einem giinstigen Lichte dar-
zustellen. Der hollindische Kanzler Fagel erklirte ihm frei heraus: « Sobald
ein Mensch den Fuss auf hollindischen Boden setzt, ist er frei, und sie mogen
tun, was sie wollen ! Nie und nimmer wird der hollindische Staat seine Hand
dazu reichen, jemand zu verletzen, es sei im Gewissen noch am Leibe ! »

Gleichwohl verschickte der Rat von Bern am 18. Mirz 1710 56 Taufer
untet militdrischer Bewachung in einem Schiff den Rhein hinab. Am 6. April
kam das « Auswandererschiff » in Nimwegen an der hollindischen Grenze an.
Von den 56 Tidufern (44 Minnern und 12 Frauen) die in Bern eingeschrifft
worden waren, hatten 32 mit Riicksicht auf Krankheit und Schwiche am 28.
Mirz in Mannheim entlassen werden miissen. Die iibrigen mussten an der
hollindischen Grenze freigegeben werden. Thre Freude war gross, als sie von
den dortigen Glaubensbriidern liebevoll aufgenommen und verpflegt wurden.
Sie waren sehr erholungsbediirftig, da sie durch die lange Kerkerhaft in Bern
und die 18titige beschwerliche Reise zu Wasser véllig heruntergekommen
waren, Thr Gastgeber, der Lehrer der Mennonitengemeinde in Nimwegen
Hendrich Laurens berichtet :

« Als wir so vergniigt beieinander gewesen waren, und sie sich mit grosser
Lust gestirkt hatten, sind sie des andern Tages fortgezogen. Aber sie konnten
nur mit Mihe gehen, weil sie durch ihre lange Gefangenschaft steif geworden

8) Antje Brons: Ursprung und Entwicklung der Tauigesinnten §. 195 ff.
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waren, einige fast zwei Jahre lang unter harten Leiden, besonders im letzten
Winter in der grossen Kilte, wo ihre Fiisse in Eisen geschlossen waren. Ich
bin mit ihnen gegangen, anderthalb Stunden vor die Stadt hinaus. Wir haben
weinend, erhobenen Gemiits einander umarmt und mit einem Friedenskuss
Abschied genommen. So sind sie nach der Pfalz zuriickgekehrt, um ihre Trauen
und Kinder aufzusuchen die dort zerstreut waren, sowohl in der Schweiz
als im Elsass und der Pfalz, und nicht wussten, wo sie hingekommen waren.
Sie waren ganz getrost in ihrem Elend, obwohl ihnen alle ihre zeitlichen Giiter
waren abgenommen worden. Es waren unter ihnen ein Prediger und zwei
Lehrer.

Es war ein ganz hartes Volk von Natur, das Ungemach ertragen konnte,
mit langen, unbeschorenen Birten, mit unordentlicher Kleidung, schweren
Schuhen, die mit Hufeisen und grossen Nigeln sehr schwer beschlagen waren.
Sie waren eifrig Gott zu dienen mit Gebet, Lesen und anderem, waren schr
einfach in all ihrem Tun wie Limmer und Tauben und fragten mich, wie hier
die Gemeinde geleitet werde, was ich ihnen sagte und was ihnen sehr wohl
gefiel. Aber wir konnten nur mithsam mit thnen reden. Denn davon, dass sie
in der Schweiz auf dem Gebirge gewohnt hatten, ferne von Dérfern und
Stiddten und wenig mit andern Menschen Umgang gehabt hatten, ist ihre Spra-
che ganz plump und ungebildet und sie konnten auch nur schwer jemanden
verstehen. » )

Das Mitleid mit den Befreiten war allgemein. Man suchte sie aufs sorg-
filtigste zu verpflegen. Aber die Leute waren nicht zu bewegen, sich in Betten
zu legen, sondern wollten auf dem Stroh liegen ; auch konnten die meisten,
da sie wihrend ihrer Gefangenschaft nur Wasser und Brot genossen hatten,
Fleisch und andere kriiftige Speisen kaum vertragen. Sie wiinschten so rasch
als moglich nach Mannheim gebracht zu werden, wo ihre Mitgefangenen zuriick-
geblieben waren. Die hollindischen Briider, besonders die Gemeinde Amsterdam,
sandten ihnen ansehnliche Summen in barem Gelde zur Unterstiitzung.

Von den in Nimwegen frei gewordenen Schweizern liess die Mennonitische
Kommission drei zu sich nach Amsterdam kommen, um von ihnen Niheres
itber die ganze Sachlage zu erfahren. Diese Schweizer waren Bendicht Brech-
biibl, Lehrer und Aeltester von Trachselwald, Hans Biirki, Diakon von Langnau,
und Melchior Zabler, Diakon von Frutigen. Ergreifend sind die schriftlichen
Berichte dieser drei Briider, die Ernst Miiller in der « Geschichte der berni-
schen Thufer » verdffentlicht hat. Wir lassen sie leicht gekiirzt hier folgen :

« Bendicht Brechbiibls Bericht.
Es war im Jahr 1709, den 12. Januar, dass die Obrigkeit von Bern 7

Profosen mit einem Gerichtsdiener frith motrgens zu meinem Hause geschickt
hat, was uns in grossen Schrecken brachte, so dass ich mit meiner Hausfrau uns
zu verstecken suchten. Ich verbarg mich unter einem Heuhaufen. Sie durch-
suchten mein Haus an allen Orten. Endlich kamen sie auch hinter das Heu und
stachen mit ihren Degen hinein, so dass sie auf mich stiessen und spiirten dass
jemand darin war. Da kam ich hervor und sie griffen mich und fragten mich
um meinen Namen und ob ich Prediger sei, was ich ihnen bekannte. Dann

9) Miiller: a. a. 0. 8. 271 f.
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fithrten sie mich in eine Stube, da gab mir der Diener eine Ohrfeige und band
mir die Hinde auf meinem Riicken zusammen und fithrte mich aus meinem
Haus. Da haben meine Kinder so erbirmlich geschrien und gejammert, dass
ein Herz von Stein, wie man sagt, sich darob erbarmt hitte. Aber die Profosen
hatten grosse Freude, dass sie mich erwischt hatten. So fithrten sie mich von
da nach der Stadt Bern mit zwei andern Briidern und brachten uns in die
Gefangenschaft, und das in dem sehr langen und kalten Winter. Nach 6 oder 7
Tagen brachten sie mich in ein ander Gefingnis. Dort schlossen sie mich in ei-
serne Fesseln. Unterdessen hatte die Obrigkeit denen, die mich gefangen hatten,
100 Taler gegeben, welche die Meinigen aus meinem Vermodgen wieder be-
zahlen mussten. Nach zwei Tagen brachten sie mich wieder in den Turm und
setzten mich in ein besonderes Loch und schlossen mich da an eine eiserne
Kette. Da lag ich so 18 Wochen lang. Darnach fithrten sie mich mit allen
anderen Gefangenen in das Spital (Insel). Da mussten wir von morgens 4 Uhr
bis abends 8 Uht an der Wolle arbeiten, und sie speisten uns mit Brot und
Wasser, liessen uns daran aber keinen Mangel leiden. Das hat so 35 Wochen
gedauert, Die {ibrigen 10 Wochen war die Arbeit leichter. So war die ganze
Zeit meiner Gefangenschaft in Bern 1 Jahr, 7 Monate und 7 Tage. Das geschah
im 44, und 45. Jahr meines Alters.
Bendicht Brechbiihl, gebiirtig aus dem Emmental. »

« Hans Biirkis Bericht

Zum Gedichtnis meiner Nachkommen und aller meiner Glaubensbrider
will ich, Hans Biirki von Langnau aus dem Emmental, erzihlen, wie es mis
ergangen ist. Ich war mit meiner Hausfrau und zwei Sthnen auf dem Berg
Bluttenried (Gemeinde Langnau), Da ist ein armer Mann gekommen, dem
haben wir zu essen gegeben. Der ging nachher zu der Obrigkeit und sagte,
dass er mich gesehen habe. Da hat der Landvogt von Trachselwald den Verriiter
mit andern gesandt um mich gefangen zu nehmen. Sie kamen des Morgens
ganz frith vor meine Hiitte, in der ich stand und an nichts Bases dachte
Darnach nahmen sie mich gefangen und fithrten mich auf das Schloss Trachsel-
wald und legten mich da in ein Gefingnis oder Kerker 4 Tage lang, in welcher
Zeit ich krank geworden bin. Dann brachte mich der Landvogt mit zwei Pro-
fosen auf einem Karren in die Stadt Bern. Da legten sie mich also krank in
das Gefingnis. Nach zwei Tagen kamen die Herren und examinierten mich und
ich habe da vor ihnen meinen Glauben bekannt. Dann schlossen sie mich allein
in ein besonderes Loch, ich lag da ungefihr 5 Wochen krank, im ganzen 17
Wochen allein. Darnach fithrten sie mich in ein anderes Gefingnis, genannt
die Insel. Da lag ich den ganzen langen kalten Winter mit einem kranken
Leib und habe sehr grosse Kilte ausgestanden. Ich wurde eine lange Zeit so
streng bewacht, dass niemand zu mir kommen konnte, so dass meine Freunde
nicht wussten, ob ich noch lebe oder tot sei. Das dauerte ungefihr 35 Wochen.
Darauf noch 10 Wochen wurden wir minder streng behandelt. Da hat uns
die Obrigkeit auf das Schiff bringen lassen, ndmlich den 18, Mirz 1710, mit
der Bestimmung, uns nach Amerika zu fithren. Die Obrigkeit hat uns gesagt,
dass, wenn wir jemals auf irgend eine Art wieder in ihr Land kidmen, so
wiirde sie uns am Leben strafen. Also hat der barmherzige Vater durch seine
starke Hand und durch das Mittel unserer Briider und Freunde in Holland,
da wir zu Nimwegen in die Stadt kamen, uns von unseren Bedriickern befreit,
so dass sie uns allda haben miissen loslassen. Dafiir danken wir dem allmichti-
gen Gott und Vater aller Barmherzigkeit, der alle, die auf ihn vertrauen, nicht
verldsst, sondern ihnen cin gutes Fortkommen gibt. Ist also die ganze Zeit
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meiner Gefangenschaft ungefihr 21 Monate, denn im Monat Juli 1708 bin ich
gefangen und den 18. Mirz 1710 bin ich von Bern abgefithrt worden. »

« Melchior Zablers Bericht.

Im Jahre 1708, ungefihr im Monat Mirz, haben die Herren Oberen wvon
Bern ein Gebot und strenges Mandat ausgehen lassen, gegen die sog. Wieder-
tiufer, darin sie allen Untertanen verboten haben, bei Verlust ihrer Giiter und
Landesverweisung, jemand von den Unsrigen zu behausen oder ihnen Speise
und Trank zu verabfolgen und befohlen, dass, wenn jemand einen Taufer
wiitde entdecken, er denselben dem Pfarrer oder dem Landvogt angeben soll.
Setzen darauf eine Belohnung, fiir einige 50 fiir andere 100 Reichstaler und
haben ihre Untertanen schworen lassen, dass wenn sie einen von uns bekom-
men konnen, so sollen sie uns binden und alle in die Gefangenschaft fihren,
sowie dasselbe um diese Zeit auch mir selber widerfahren ist. Denn als ich fiir
meine kranke schwangere Frau selig nachts etwa zwischen 10 und 11 Uhr
etwas habe holen wollen, haben sie mich gefragt, ob ich ein Tiufer sei. Und
als ich das nicht verleugnete, haben sie mich mit viel Schreien und Fluchen
ein Stiick Wegs fortgefithrt. Doch bin ich damals durch einen guten Freund
losgemacht worden. »

Zahler erzihlt dann weiter, wie viele Tduferleute wegen den Verfolgungen
ins Elsass und Neuenburg gezogen sind. Auch er sei ins Neuenburgische ge-
wandert, aber bald darauf durch seinen Schwager und einen guten Freund
wieder auf seinen Besitz im Emmental zuriickberufen worden, die unter diesem
Vorwand, ihm wieder zu seinem rechtmissigen Eigentum zu verhelfen, ihn
beim Pfarrer verklagten, worauf er dann am 27. Februar 1710 gebunden nach
Bern gefithrt worden sei.

« Vorher » fahrt Zahler fort «bin ich schon einmal drei Wochen lang
gefangen gewesen und zu Bern im Spital an meiner rechten Hand gefesselt und
mit Wasser und Brot ernihrt, weshalb ich in dieser Zeit mit viel Betriibnis,
Traurigkeit und Schmerz war angetan, aus dem Grund, weil sie mich so fil-
schlich verraten hatten und dass sie mich aller meiner Kinder und Giiter be-
raubt, da sie mir ausser meiner 5 Kinder mehr als 15.000 Gulden weggenom-
men, iiberdies mich von Gut und Blut verbannt und in Sklaverei mit der mit-
folgenden Gesellschaft nach Amerika abgefithrt haben, ohne einen Batzen auf
die Reise mitzugeben. »

Der obgenannte Tiuferlehrer Bendicht Brechbiihl von Trachselwald hatte
seinen Wohnsitz in Aeschau. Er war ein urchiger Emmentaler, Schon in jungen
Jahren bekannte er sich zum Tiuferglauben und verehelichte sich mit der
Tochter eines Tiufers nach der « Taufermanier. » Als Lehrer dieser Gemein-
schaft wirkte er viele Jahre mit unerschrockenem Mut, weshalb er mehr als
einmal aus bernischen Landen vertrieben wurde. Seine vier Kinder mussten
sogat 50 Pfund Busse bezahlen, weil sie ihren zuriickgekehrten Vater beher-
bergten. Im Januar 1709 befand sich Brechbiithl in der « Insel » zu Bern in
Haft. Die Regierung befahl, den fiir gefihrlich erachteten Tiuferlehrer be-
sonders gut zu verwahren und ihn in einem der neuerbauten Gemicher in
Eisen zu schlagen. Der « Insel-Metzger » wurde beauftragt, ihn nur notdiirftig
zu verkGstigen und zu beobachten ob sich etwa Spuren von Gewaltanwendung
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zeigten, die die Absicht zu fliechen verrieten. Am 17. April 1709 beschloss der
grosse Rat Bendicht Brechbiihl mit andern Tdufern zu deportieren ; sie wurden
aber erst im folgenden Jahr am 18. Mirz verschickt. 1°)

Den beiden andern, Hans Biirki vom Giebel bei Langnau und Melchior
Zahler von Frutigen, war es dhnlich ergangen wie Brechbiihl. Biirki war schon
lange vor der Verschickung von den Behorden gesucht worden, hatte aber
« wegen seiner Schlauwigkeit » nie behindigt werden konnen. Endlich im Juli
1708 gelang es ihn zu erwischen. Er wurde als Lehrer angesechen, gestand aber
nur in den Versammlungen als Zeugnisgeber fiir die verkiindigte Tiuferlehre
eingestanden zu sein.

Die drei genannten Briider wurden vor die Regierung in Amsterdam gefor-
dert und tiber ihre Glaubensgenossen in der Schweiz zur Last gelegten Glau-
benssitze befragt, ndmlich :

1. ob sie leugneten, dass die Obrigkeit von Gott verordnet sei ;
2. ob sie keinen Eid leisten wollten ;
3. ob sie sich weigerten das Vaterland mit Waffen zu verteidigen.

Zur ersten Anschuldigung erklirten sie, dass sie die Obrigkeit als von
Gott verordnet anerkennten, und bezeugten ihre Willigkeit, einer solchen zu
gehorchen. In Ansehung des Eides bekannten sie, es sei ihnen nach der Lehre
Christi nicht erlaubt zu schwdren ; sie finden es aber natiirlich, wenn ihr
gebrochenes Wort wie ein Meineid bestraft wiirde. Drittens erklirten sie, sie
seien bereit, fiir die Verteidigung des Vaterlandes so viel an Abgaben zu
zahlen, als man ihnen nach ihrem Vermdgen auferlegen wiirde, und in Kriegs-
fillen anstatt des Waffendienstes Befestigungsarbeiten zu verrichten. )

Die hollindische Regierung sah sich nochmals veranlasst, fiir die Berner
Tdufer Fiirsprache einzulegen. Sie ersuchte den Berner Rat, den Tiufern die
nétige Zeit einzurdumen, die sie brauchten, um ihren Besitz zu verkaufen und
mit ihrem Vermégen das Land zu verlassen. Bern zeigte jedoch wenig Entge-
genkommen und wollte nicht eingestehen einen Fehler gegen die TiHufer be-
gangen zu haben. Vielmehr liess es die zuriickgebliebenen Tiufer seinen
Aerger iiber die eigene Blamage entgelten.

Aber die hollindischen Mennoniten bemiihten sich unablissig bei dem
schweizerischen Gesandten eine Besserstellung der Glaubensgenossen in der
Schweiz zu erwirken. Sie baten um freien Abzug der Frauen und Kinder der
frither Verschickten, um Erlaubnis zur Auswanderung fiir die neuerdings ge-
fangen Gesetzten und um Unterlassung weiterer Aufspiirung von Taufern.

Endlich am 11. Februar 1711 gab die Berner Regierung in einem A-
nestie - Plakat bekannt, dass sie den Taufern « den freyen Austritt aus unseren
Landen, wie die vollige Wegzeuchung und Mitnehmung ihrer Giieteren »

10) Ratsmanual 35/288, 207, 200, 336, 370. Staatsarchiv Bern.
11) Johann Friedrich Stark: Geschichte der Taufgesinnten. §. 374.
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gestatte. Nur mit Widerwillen erliess der Rat diese Proklamation, was schon
aus den Anfangssitzen herauszulesen ist :

« Wir Schultheiss, Ribt und Burger der Stadt Bern thund kundt hiemit
jederminniglichen : Demnach wir durch unser von Zeit zu Zeit aussgangene
heilsame Ordnungen und Mandat auss Landsviterlicher Vorsorg Uns jederzeit
alls Ernstes angelegen sein lassen und vermittelst so wohl milder Giite, als auch
wiirklicher Anwendung in anzogenen Ordnungen enthaltener Strafen &ussers-
tens getrachtet, die sogenannte Sect der Widertdufer aus unseren Landen und
Gebieten auszureuten und selbige davon zu sduberen, so thut dennoch die lei-
dige Erfahrung bezeugen, dass alle wider die von Zeit zu Zeit im Land be-
findliche sogennante Widertduffer vorgekehrte und angewandte giitliche und
ernstliche Mittel ein meheres nit gefruchtet, also dass solche eher in das Zu-
als Abnehmen gestiegen. » %)

Bis « zu End kiinftigen Brachmonats » war es allen Tiduferpersonen gestat-
tet, ungehindert nach Holland zu ziehen, « umb allda desto freyer und ohnge-
hindert ihre Gewdissensfreyheit iiben zu konnen.» Jedoch wollten die Berner
es keineswegs gestatten, dass solche sich in den benachbarten Grafschaften
Neuenburg und Valangin aufhielten, wiewohl diese seit 1707 unter preussischer
Herrschaft standen.

Infolge dieses Erlasses setzte eine Massenauswanderung der Berner Tiu-
fer ein. Die Hollinder taten ihr Moglichstes, ihren Schweizerbriidern zu einer
neuen Heimat zu verhelfen. Zu gleicher Zeit trat der Konig von Preussen in
Bern fiir die Téaufer ein und bot ihnen sein Land als Zufluchtstitte an. Dorthin
zog es sie aber nicht, weil dort die Pest regiert hatte. So kam als vorliufiges
Ziel allein Holland in Betracht. Nach verschiedenen Beratungen und speziell
zusammengerufenen Konferenzen beschlossen die Hollinder, die Tiufer aus der
Schweiz zu sich einzuladen. Man schitzte ihre Zahl auf 500 Gemeindeglieder.
Eine Spezialkommission wurde geschaffen um die Auswanderung zu organi-
sieren. Sie sammelte zunichst 50.000 Gulden zur Bestreitung der Unkosten.

Eine nachtrigliche Verordnung der Berner Regierung vom 22. Juni 1711
bestimmte, dass alle fortziehenden Tiufer und mitziehenden Blutsverwandten,
selbst wenn sie reformiert wiren « ihr Land- und Mannsrecht fiir sich und ihre
Nachkommen fiir immer und ewig verloren haben und bey der unverhofften
wiederkunft als gantz frombde gehalten, auch von den Gemeinden keineswegs
angenommen noch jemals mit diesen erwehnten Leuten beladen werden sdl-
lind. » ¥)

Wenn es ihnen auch schwer fallen mochte, auf ihr geliebtes Heimatland
zu verzichten, und sie nur blutenden Herzens sich dazu entschliessen konnten,
so benutzten doch viele die ihnen gewihrte Frist zur Auswanderung. Zwar wa-
ren noch grosse Schwierigkeiten zu iiberwinden, doch gab der Gesandte Runkel

12) Mandatenbuch 11/402 ff. Staatsarchiv Bern.
13) Mandatenbuch 11/428, Staatsarchiv Bern.
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sich grosse Miihe, die Tiufer zu bewegen, sich der Auswanderungsgesellschaft
anzuschliessen. Am 13. Juli wurden 346 Personen auf vier Schiffen in Bern
und Neuenburg eingeschifft. Die Reise ging iiber Basel den Rhein hinab.
Trefflich schreibt Miiller von diesen Emigranten :

« Unserer Emmentaler und Oberlinder hat noch kein Miteidgenosse in
Wehmut gedacht, denen mit den Basler Miinstertiirmen und den waldigen
Hohen des Jura die Heimat in der Ferne verschwand. Auf den Kisten und
Biindeln, die inmitten des Schiffes angehiuft sind, sitzen ehrwiirdige Greise,
Alte und Schwache, dort stehen die Jungen zusammen und schauen verwundert
auf die voriibergehenden Ufer. Bald hoffnungsvoll, bald bekiimmert richtet
sich der Blick nach Norden und wiedet wehmiitig nach der verlassenen Heimat,
die sie so schnide verstiess und deren griine Hiigel und Silberberge sie doch
nicht vergessen konnten. Und wenn Traurigkeit iiber sie kam, so hat einer ein
Lied angestimmt, das sie getrostet hat. » 1)

Rudolf Wolkan schreibt in seinem Werk « Die Lieder der Wiedertiufer »
(Berlin 1903) : Es ist die Entwicklung der geistlichen Dichtung der Wieder-
tdufer aufs engste verkniipft mit der Geschichte ihrer Glaubensgenossenschaft,
so zwar, dass ein grosser Teil dieser Dichtungen nichts anderes ist als die
Leidensgeschichte des Tidufertums und seiner Bekenner.» Ein solches histo-
risches, um 1691 die seit 1670 wiitenden Verfolgungen in 91 Strophen darstel-
lendes Lied, findet sich in einem Sammelband aus dem Jahre 1696 und mag
hier auszugsweise folgen :

L
O HErr, wir thun dich preisen
mit Hertz, Sinn und Mund,
umb die Himmels Speisen
umb dein rein Géottlich Wort.

y

Zind du in unsere Hertzen

ein reine Licbe an,

thu fiir uns wachen und streiten,
sonst mbgen wir nicht bestahn.

9,
Es ist ein gross auffwiitschen
mit rauben, schelten und fan,
die frommen thut man brauben,
GOTT ist unser Hauptmann,

10.

Thund euch zur triibsal riisten,
wirt nur ein kleine Zeit,
es hat mancher alles verlassen,

zugen auss mit Kind und Weib.

14) Miiller: a. a. 0. S. 304 £

13.

Von Haus und Hof verstossen,
wie der Prophet schreibt,

ihr Gut das thun sie nemmen,
verjagen jung und alt.

15.
Die Wind thund gar vast wiien,
die Wasserstrtdbm gahn an,
wer nicht ein Eyd will schwiren,
der soll zum Land aussgahn.

17.
Wer nicht willig wil verlassen
Haus, Acker, Weib und Kind,
sein eigen Leben thut hassen,
demselben es nicht gelingt.

28.

Vier Briider mit Ruten geschlagen,
etlich lang gefangen ghan,

beym Herren sind sie blieben,
thund nicht darvon abstahn.



29,
Der HErr ist uns den Weg vorgangen,
im Leben und in der Lehr,
hat Schmach und Streich empfangen
von dem gottlosen Heer.

5
Wer die Wahrheit thut bekennen,
von Siinden thut abstahn,
die newe Geburt erlanget,
den thut man jagen und fahn.

34

Die Oberkeit thut schicken
ihre Botten und Diener auss,
sie sollen die Taufer suchen,
sie sollen sie treiben auss.

35.

Sie thiten weit umblauffen,
suchen hiduser und Schewren auss.
O HErr, thu sie bekehren,
rechne ihnen die Siind nicht auff!

38.

Sie thun aus dem Wirtshaus ziechen,
lauffen die Strass hinaus

mit Juheyen und Fluchen,

dass manchem Christen graust.

39.

Sie thun das Fenster einstossen,
sprungen zum loch hinein,
die Mutter iibel geschlagen,
drey Ziahn ins maul hinein.

40.
Finzantz thit iibe! husen,
an ecinem einfalten Weib ;
an anderen Orten mehre,
schlugen sie die Fenster ein,

41.
Die Welt hat sich vermessen,
die frommen zu rithten auss,

ist aber noch nicht geschehen,
der HErr hilft ihnen daraus.

42.
Die gutherzigen thun sie lieben,
wiollen sie nicht helffen fahn, -

Die Oberkeit thits merken ;
sie griffens anders an.
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43.
Sie thiten Mannen erwdhlen,
verheissen ihnen den lohn,
gan Bern essen und trinken,
wollen sie nicht aussen lahn.

44,
Sie thiten zu ihnen sprechen :
wollt ihr sie nicht helfen fahn,
der Kosten ist angangen,
wir wollens euch rechnen an.

45.

Wer jetzt wil Gottselig leben,
in Christum JEsum sein,

der muss Verfolgung leyden,
durch sfewr bewshret seyn.

46.
Der HErr ziichtiget die seinen ,
die er gar lieb thut han,
es geschicht uns allen zu gutem,
vergossen manchen trann.

47.

Sie haben sechs Briider genommen,
geschmit ins eisen hinein,

aufs Meer thun sie die schicken

GOttt will ihr Seelen Hauptmann seyn.

49,
Ein Hirt *) der Schafen geschlagen,
hat die Wahrheit bekennt,
er hat sich duldig darinn ergeben,
ein Zeichen am Leib auffbrennt.

50.

Freut euch ihr lieben Christen,
wer dessen mag wiirdig seyn,
dass er umb Christi Namen
kan leyden Schmach und Peyn.

52.
Die Frommen soll man ausriiten,
kein Gemeinschafft mit ihnen han,
sie weder Hausen noch Hofen,
kein Essen und Trincken, nichts geben.

72.

Die welt wird hiilen und wiinen
am strengen Jiingsten-tag,/ wann
ihnen Gott wird stellen fiir die Augen,
was dem Frommen hind gethan.



73. 83.

Die Welt wird grausam schrecken Wir miissen auff dieser Erden
vor GOttes Richterstadr, leiden viel Schmach und Spott
dass sie die Frommen hand beraubet dass wir gern wollen wandlen
hin und wider hand verjagt. wies GOTT geboten hat.
77. 91.
Dann wird die Welt thun sprechen : Ein tausend und sechshundert,
sehet an die heilige Schar, darzu sibentzig Jahr,
die wir vor zeiten wverspott't, hat die auffwiitzung angefangen ;
fiir Thorren und Natren hend gehan. thut mir nicht fiir {ibel han.
*) Heinrich Funk. Amen.

Der anonyme Verfasser dieses Liedes hat, nach einigen Redewendungen
zu schliessen, noch weitere Lieder gedichtet. Wer es war wissen wir nicht.
Aber hochst wahrscheinlich ist er mit dem Schopfer des Liedes « Gott Vater,
Himmels und der Erden » identisch, in welchem wir erfahren :

« Ein Langnower tdts zerst sprechen
dies Lied durch Gottes Hand. »

Wenn diesem Langnauer auch keine formvollendeten Verse gelungen sind,
so hat er doch eine reine Gesinnung an den Tag gelegt. Das beweist besonders
sein Lied « Hinweg ist mir genommen », in welchem er nach anfinglicher
Klage aufmuntert :

« Lasst uns in Liebe wandlen,
in diesem Jammertal,
synd frohlich in der Hoffnung,
geduldig in Triibsal. »

Doch kehren wir zuriick zu den Erlebnissen jener gewaltsam Vertriebenen.
Nur mit Miihe konnte Runkel verhindern, dass ihm nicht gleich bei den ersten
Haltestellen einige der Auswanderer absprangen und zuriickgingen. Am 3. Au-
gust 1711 brachte er die Gruppe gliicklich nach Amsterdam, wo sie von den
hollindischen Briidern in Empfang genommen wurde. Gross war das Interesse
der ganzen Stadt an diesen Emigranten.

Die Ansiedlung dieser Taufer in Holland geschah grésstenteils in Gro-
ningen, Kampen, Harlingen und Deventer. Hier griindeten sie eigene deutsche
Gemeinden, welche durch spitere Nachziigler aus der Schweiz verstirkt wurden.

Das Charaktetbild dieser neu angesiedelten Gemeinden scheint ganz dem-
jenigen in der Heimat entsprochen zu haben. Diese Pilger sahen ihre wichtigste
Aufgabe in der Nachfolge Christi und verzichteten auf alles, was nach irdischer
Gesinnung und Wohlleben aussah. Jedes Abweichen von der viterlichen Ein-
fachheit in dusserlichen Dingen galt ihnen als ein Nachgeben gegeniiber dem
«Zug der Welt ». Die Vertauschung der alten Heimat mit der neuen fiel
manchen schwer.
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Bis ins 19. Jahrhundert erhielt sich unter ihnen die deutsche Sprache.
Unter den Ansiedlern befanden sich auch einige aus dem bekannten Geschlecht
der Lotscher von Latterbach, die ihrem Tauferglauben durch all die Stiirme
hindurch treu blieben. Einer dieser Tauferpatriarchen, Johann Jsaak Litscher,
starb im September 1866 im Alter von 94 Jahren. Die Schweizer-Tracht seiner
Viter, in der diese nach Holland gekommen waren, behielt er sorgfiltig bei.

Nach der Auswanderung wurden, zum Aerger der Amtleute, Tiufer-
versammlungen in Langnau, Signau und Grosshochstetten gemeldet. In Trub
wirkte damals der berithmte Tiuferlehrer Peter Habegger, der seine Besuchs-
reisen nach der Pfalz, ja sogar bis nach Holland ausdehnte. Auch blieben die
Gefiingnisse nach der Abschiebung der Tiufer im Kanton Bern nicht lange
leer. Besonders war die Obrigkeit dariiber entriistet, dass die grosse Auswan-
derung 1711 nicht vermochte, das Tiuferwesen dem Staate vom Hals zu
schaffen.

Schon am 30. September des gleichen Jahres wurden die alten Mandate
bestitigt und denen, die im Land geblieben waren oder nach ihrer Abreise das
Land wieder zu betreten wagten, hirtere Strafen angedroht. Sie sollten « als
der Gnad unwiirdige mit wohlverdienter Straff und mehrerem Ernst als je-
mals hiervon beschehen » belegt werden. Der Rat war fest entschlossen, diese
Taufer « die hochoberkeitliche Ungnad allso krefftigen Ernsts verspiiren zu
lassen. » Damit « Minigklich von diesem Unserem ernsten Willen wiissenschaft
haben mége », sollte das Tdufermandat nicht nur gedruckt, sondern auch « auf
nechstkunftigen Martinstag von Cantzlen verlesen » werden.”)

Die ganze Strenge des Gesetzes sollten die Zuriickkehrenden zu spiiren
bekommen, und zwar weil sie « die Miltigkeit so weit missbrauchet dass sie
sich wider das hochoberkeitlich Verbot... wieder ins Land begeben. » Eine
Verfiigung « MhgH, O(bern)R(iht) und B(urgern) » vom 11. Dezember 1711
bestimmte, « alle wiedergekommene Teiiffer in Oberkeitliche gefangenschaft
zu bringen, umb dieselben nach Unterscheid ihres Zustandes, die Einten an
Ketten die Andern ohne Ketten so lang darin zu behalten, bis sie absterben
oder aber sich unserer Kirchenordnung conformieren werden. » )

Der « Almosenpfleger » Hans Gerber, den man wohl 20 mal vergeblich
zu behindigen versucht hatte, sollte auf die Galeeren geschickt werden, jedoch
bis auf weitere Verordnung eingeschlossen bleiben. Zu « ewiger Gfangenschaft »
wurden die beiden Lehrer Christian Oberli von Liitzelflih (59 Jahre alt) und
Michel Aeschlimann von Emmenmatt (81 Jahre alt) verurteilt ; desgleichen die
Ausgewiesenen und Wiedergekehrten Hans Nussbaum von Hochstetten und
Kaspar Aeschlimann von Riegsau, Hans Schallenberger von Trub, Susanna
Kaufmann aus dem Heimberg, Kathrin Aeschbacher von Wynigen und Madleni
Schild aus dem Schangnau. Alte Frauen wurden in die Spinnstuben gesteckt,

15) Mandatenbuch 11/491, Staatsarchiv Bern.
16) Ratsmanual 49/43], Staatsarchiv Bern.
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damit « so ein armes Menschli » seinen Glauben nicht weiter auf die Kinder
iibertragen konne,

In cinzelnen Fillen ging die Tiuferkammer mit brutaler Gewalt vor. So
wurde z.B. Verena Berger trotz Fiirbitte des Landvogts von Signau ausgewiesen,
wobei sie von ihren sieben Kindern keins mitnehmen durfte ; die Gemeinde
sollte diese erziehen. Barbara Zisset, die Frau Peter Stuckis von Schwarzenburg,
musste, weil sie ohne Etlaubnis das Land wieder betreten hatte, nach obrigkeit-
licher Vorschrift dasselbe wieder rdumen ; da sie lahm ging, wurde sie von
Gemeinde zu Gemeinde auf dem Bettelkarren bis an die Grenze geschoben.

Die schwer enttduschte Regierung brachte ihre Entriistung iiber die
« Frechheit der Tiufer, sich von neuem im Land festgesetzt zu haben » im
Plakat vom 24, Mai 1714 zum Ausdruck. Sie erklirte, sie habe « eine grosse
Anzahl mit Eydlicher Intimation (unter Androhung des Todes im Falle der
Riickkehr) unter harter betreliwungen aussert Landes verschickt. » Viele hitten
sich zuriickbegeben, welche « samt anderen Unsere Land von solchem halsstar-
rigen Gesind anfiillen helfen. » Die giitlichen Mittel seien nunmehr erschopft ;
es bleibe nichts anderes iibrig, als « dass diesere hartnickige Teuffer-Leuth mit
allem Ernst in unseren Landen aufgesucht und als Veriichter unserer Obrig-
keitlichen Ordnungen zu gebiithrender Straf gezogen werdend.» Es erfolge
deshalb « nach nunmehro beschlossener Gnadenthiir » die Verurteilung derer,
die schon frither unter Androhung der « Leibs- und Lebensstrafe » eidlich ver-
wiesen worden seien, « welche aber ihren freventlichen Eintritt in unser Land
und Bottmissigkeit » erneut gewagt hitten. Solche wiirden teils auf die Galee-
ren geschickt, teils zu lebenslinglichem Gefingnis verurteilt. Die Uebrigen wiir-
den nochmals des Landes verwiesen mit Androhung der Galeeren- oder einer
entsprechenden Strafe « fiir die Alten und Ptesthaften wie auch die Weibs-
personen ». V")

Auf Antrag der Tiuferkammer war schon Tags zuvor, am 23. Mai 1714
beschlossen worden, gegen die Lehrer, die « anno 1710 und 1711 unter harter
Comination ja bey betrewung Leibs- und Lebensstraf vortgeschickt und Eydlich
verwiesen worden... schirpfere Mittel an die Hand zenemmen. » Es sollten nun
sechs « der meisttragbaren zur reiss und arbeit tauglichsten auserlesen und auf
die Galeeren verschickt werden. » Diese sechs der « wohlverdientesten » sollten
bis zu ihrer Abreise zu besserer Verwahrung in den « Tittliger-Thurm » gefiihrt
werden. Am folgenden Tag erging ein « Zeddel an die Tiuferkammer, worin
mitgeteilt wurde, dass man « wegen Alters- und Leibbeschaffenheit nicht mehr
als vier Taugliche habe finden konnen : Hans Luthy, der Lehrer vom Schaufel-
biihl, 54 Jahre alt ; Niklaus Baumgartner von Trub, 40 Jahre alt ; Peter Wii-
thrich von Trub, 50 Jahre alt ; und Joseph Probst von Trub, 50 Jahre alt. Dazu
kam als fiinfter Christian Liebe aus der Pfalz, der bei seiner Missionsarbeit im
Bernerland ergriffen worden war. Diese fiinf Minner wurden dem Obersten

17) Mandatenbueh 11/736, Staatsarchiv Bern.
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Hackbrett iibergeben. Dieser fithrte sie nach Sizilien, wo sie an die Ruder-
binke einer Galeere geschmiedet wurden. *¥) Laut eines Briefes vom 16. Novem-
ber 1715 starb Niklaus Baumgartner bereits in Turin und Hans Liithy auf den
Galeeren. ) Drei Jahre spiter wurden nochmals vier Tdufer zur Galeere verur-
teilt, aber als die Hollinder sich fiir sie verwendeten wieder freigelassen.

Die Aufregung des Rats trat besonders in dem strengen Mandat vom 29.

August und 9. September zutage. Das Dokument lautet :

« Wir Schultheiss, Ribt und Burger der Statt Bern thun kund hiemit jeder-
minniglichen : Demnach die leidige Erfahrung genugsam an den Tag leget,
was massen die von Zeit zu Zeit der sogenannten Widertuffern halb von uns
angesehene unterschiedliche Ordnungen und Mandat, wie auch die zu Aus-
reuttung diser unserem Land so schidlichen Sect angewendte Giit- und ernstli-
che Mittel den erwiinschten Ausschlag bis dahin nicht erreicht indeme dieser
gefdhrliche Saamen annoch in vielen Orten Unserer Botmissigkeit hervor stei-
get, auch dessen Wachsthum zu besorgen wire, wo nicht zu Hindertreibung
desselbigen die ernstlich und notig findende Mittel und Weg angewendet
werden. Als haben wir aus Landes-Vitterlicher Vorsorg fiir Unsere liche und
getreue Underthanen, damit selbige einerseits von diesem wiisten das ganze
Land hart driickenden Leid befreiet, anderseits dann auch mit dieser irrigen
und gefdhrlichen Lehr nicht behafftet werden zu Hemmung und Ausrottung
diser eingerissenen Sect nach reiffer der Sachen FErdaurung und genauer Er-
forschung der hiervor desshalben ausgebener Mandaten hiermit gegenwiirtige
Ordnung zu kiinftiger Nachricht und Verhalt angesehen, wie von einem zum
Andern Punkten folget: Als

I. Der Lehren halb. Dieweilen unwidersprechlicher Wahrheit, dass zu
Austilgung solcher Sect ohnentbihrlich nothwendig, dass nicht nur die Ein-
heimischen, sondern auch die Fremden Lehrer mit Ernst auf- und aussert dem
Land gehalten werden. Als wollen wir in Conformitit Unserer vorgehender
Mandaten und Ordnungen vom 20. 22, 25, und 27. Hornung des 1695. Jahres,
die auf jeden Kopf der in Unsern Landen und Gebieten betrettenen und
gefinglich einliffernden Lehrern gesetzte Summ der Einhundert Thaleren hier-
durch frischen Dingen bestiitiget. Anbei in fernerem erkennt haben, dass der-
gleichen Lehrer, soviel derselbigen vermiglichen Leibs wiren, zur Galeeren-
Straff, die Alten und Ohnvermoglichen aber in die ewige Gefingnis oder
sonsten in andere angemessene Straff verfillt seyn sollen.

II. Ansehend dann die sogenannten Zeugnus-Geber und Almosen-Pfleger,
so wollen Wir, in Betrachtung, dass anstatt nach Tiufferischer Weiss institui-
ren und nun ausser Landes bleibenden Lehren, sich obermelte Zeugnus-Geber
und Almosen-Pfleger als dero nachgesetzte Helffer zu Unterweiss- und Besteif-
fung ihre Sect-Genossen gebrauchen lassen, dahero auch wegen geringerer Ge-
fahr (zumalen sie der Straff der Lehreren bis dahin nicht unterworfen gewesen)
ohngescheucht die Lehr treiben, die Alten besteiffen und die Jungen verfithren.
Auf jeden Kopff diser Tiufferischen Kirchen Bedienten, Zeugnus-Gebern, Almo-
sen-Pfleggern und andere so sich des Lehrens annehmen fiir die Behdndigung
derselbigen die Summ der fiinfftzig Thaleren gesetzt. Anbei selbige zu gleicher
Straff, wie die Lehreren halb im ersten Articel vermeldet verfillet haben.

18) Ratsmanual 60/436, 445, Staatsarchiv Bern.
19) Miiller: a, a. O. S. 226.
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III. Der gemeinen Tiuffer halben haben Wir durch vielfiltige und offt
wiederholte Mandat und erst jezthin underem 24. May 1714 die Verordnung
gethan, dass sie fiir das erste mahl aus dem Land gewiesen, ihnen den Eid vor-
gehalten, in iibertrettenden Fall aber als Meineidige angesehen werden sollen.
Weilen aber bei den alten ohnverméglichen Toufferen, sonderlichen aber den
Weibspersonen, die Execution disers Hoch-Oberkeitlichen Willens etwas
Schwirigkeit gefunden, diesemnach die Weiber nicht aus dem Lande ge-
schaffet, sondern bei den Irigen under gegebener Biirgschafft, keine Tiuffer
Lehren zu besuchen, noch sonsten sich der Teuffereien anzunemmen, im Land
gelassen werden, wodurch dann nicht nur die einheimischen und fremden Leh-
rer, Zeugnus-Geber und dergleichen allzeit einen sichern Unterschlupf gehabr,
auch gar ihre Zusammenkiinften bey solchen Leuthen anstellen kénnen, son-
dern auch disere Personen so wohl Minner als Weiber ihren jungen Kinderen
und kinds Kinderen den Saamen des Unkrauts einzupflantzen nicht vergessen.
Als wollen wir zu Hemmung disers grossen Uebels diseren Leuthen, ohne
Unterschied der Manns- und Weibs-Personen die freye Wahl vergonnet haben,
Fahls sie Leibs halben verméglich, entweders Lebenslang Unsere Land zu
meiden oder aber in die ewige Gefangenschafft, so lang sie nicht wider zu
uns kehren werden, zutreten. Mit dem Zusatz je dennoch, wann dissmahlen
jemand eher die Einsperrung wiirde erwihlen und nachwirts emigrieren wollen
dass ihnen solches ungehindert gestattet werden mochte, Die kranken und
ohnvermdgenden Mann- und Weibs-Personen aber, wenn sie sich nicht aus-
sert Landes begeben konnen, sollen eingesperrt werden.

IV. Fiir diejenigen Ausgewiesenen, welche wieder ins Land kommen wird
beschlossen : Also wollen Wir zu Hintertreibung und dergleichen frechen
Beginnens hiedurch gehebt haben muss ein solch wider einschleichender Tiu
fer oder Tiufferin auf Erhaschen mit Ruten ausgeschmeitzet, gebrantzeichnet
und wider von unseren Statt und Landen verwiesen oder aber nach beschaffe-
nen Dingen mit anderer angemessener Straff belegt werden solle.

V. Und weilen die Entdeck- und Behiindigung der allhier sich im Land
Befindenden oder wider eintretenden Tiufferen das sicherste Mittel zu deren
Ausrottung ist. Also wollen Wir, dass das Behindigungs-Gelt der dreissig
Cronen von einer Manns- und der fiinfzehen Cronen von einer Weibs-Person,
entwederst von den Tidufferen selbsten oder von denen bey welchen sie be
herberget und angetroffen worden, noch ferners wie bisher bezogen werden
solle.

VI. Demnach beynahen alle Gemeinden hinder welchen das Taufferthum
eingerissen, aus unserer Mildigkeit wenige oder mehrere Tiuffer-Mittel ge-
niessen, und aber ihre Pflichten in Entdeck- und Behindigung der Tiufferen
nicht leisten, als haben Wir hier geordnet dass, Fahls die Gemeind einen vorhin
bannisiert gewesenen und aber wider eingeschlichenen Tiuffer selbsten verlei-
den und behindigen wurde, selbiger alsdann ohne der Gemeind Entgelt ange-
nommen und gehalten oder nach anderwiirtigen Gutfinden abgestrafft werden
solle. Wann aber die Gemeind stillschweigen und ein solch eingeschlichener
Tiuffer anderwirts entdeckt und behiindiget wiirde alsdann soll eine solche
Gemeind, Falls selbige Mittel aus den Widertiufferen Giiteren hinder sie
hitte, dahin gehalten werden zu der gefinglichen Enthaltung einer solchen
Téufferischen Person, wann sie von Uns dann verfillet wurde, Jihrlichen aus
solchen Tiuffer-Mitteln, so lang sie wihren, fiinfzehen Cronen entrichten oder
aber bey seiner anderwirtigen Abstraffung die Késten abzutragen.
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VII. Der kiinftigen Confiscationen der Tiufferischen Mitteln halb behal-
ten wir uns vor, dariiber begebenden Falls nach beschaffenen Dingen zu er-
kennen.

VIII. Belangend dann die Abstraffung, so zu Haltung Tiuffer-Predigen
statt und Platz geben, Item deren, so die Tiufer beherbergen, lassend wir es
bey denen hierum angesechenen Ordnungen lediglichen verbleiben.

Damit nun ein jeder diesem Unserem gegenwirtigem Willen nachzukom-
men und der hierinnen angetzeigten in iibertrettendem Fahl ohnausbleibenden
Straff vorzuseyn wisse, als ist unser ernstlicher Befehlch an alle unsere Ober-
und Under-Beamtete diesere Ordnung zu jederminniglichen Nachricht offentlich
von Cantzley verlesen und behériger Orten anschlagen zu lassen. Geben in
unser Grossen Rahts-Versammlung, den 29. Augusti und 9. Septembris 1718.

Cantzley Bern ». %)

Dieses umfangreiche Mandat, welches eines der letzten amtlichen Doku-
mente des Kampfes gegen das Taufertum ist, enthilt zum grossen Teil Wieder-
holungen aus fritheren Mandaten und zeigt noch nicht die geringste Spur von
Milderung oder Nachlassen der harten Verfolgungen. Laut diesem Aktenstiick
wurden bei « der Exekution disers Hochoberkeitlichen Willens » einige Weibs-
personen nicht aus dem Lande gejagt ; sie mussten aber Biirgschaft leisten, dass
sie keine Tiuferversammlung besuchen noch sonsten sich der Taufer annehmen
wollten. Da diese « verbiirgten Tauferweiberen » ihr Versprechen nicht hielten,
wurde am 12. Mérz 1720 verordnet, sie miissten ebenfalls bis zum 1. Mai
abreisen und wiirden schlimmstenfalls bei Wiedereintreten « mit Ruten ge-
schmeizt ». *')

Die unter den Téufern verbreiteten Ziircher-Froschauer-Bibeln wurden ein-
gezogen, ebenso « das verbottene Basler-Testament und andere dieser Sect hal-
ben verdichtige Biicher. » Bei diesem Basler-Testament handelt es sich um
ein Tédufer-Testament aus dem Jahr 1687 das zu Basel durch Hans Jakob We-
renfels gedruckt und im Verlag des Buchbinders Hieroninzus Schwarz erschienen
ist. ®) Sein Erscheinen hatte unter der bernischen Geistlichkeit Aufregung her-
vorgerufen. Es war so beliebt, dass es laut einer Meldung aus dem XKapitel
Burgdorf bereits 1716 weit verbreitet war. Nun versuchte die Obrigkeit, diese
« verfellschte und gefehtliche Uebersetzung » durch Konfiskation unschidlich
zu machen. Alles musste herhalten was irgendwie die Uniformitit des Glau-
bens hitte beeintrichtigen konnen. Im Jahr 1759 wurde die Bicherzensur
verschiirft : die Buchliden durften keine Biicher verkaufen ohne amtliche Kon-
trolle und Bewilligung .

Im Mai 1734 wurde aufs neue verordnet, « es seye in Habhaftmachung
der redlifithrer und Lehrern in diesen Sachen zu prozedieren. » Hierauf wurden
die vier Tauferlehrer Christen Siegenthaler, Peter Wiithrich, David Baumgartner

20) Original-Plakat im Besitz der Taufgesinnten-Gemeinden der Schweiz. Photokopie im Menn. Lex. unter
Bern, Bd. I, S. 193,

21) Mandatenbuch: 12/561, Staatsarchiv Bern.
22) Adolph Fluri: Das Téufertestament 1687. In: Bl#tter fiir bernische Geschichte und Altertumskunde. Jg 1923.
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und Hans Gerber, Stadler genannt, alle aus der Kirchgemeinde Trub, gefangen
genommen. In einem zweitigigen Prozess hatten sie sich dafiir zu verantwor-
ten, dass sie an einem Sonntagmorgen in Peter Wiithrichs Haus « in der Stu-
ben » zu einer Versammlung zusammengekommen waren. Ein andermal, an
einem « Abesitz », habe « der Stadler in der Einfalt vermahnt, von Siinden ab-
stahn und Buss zu thun, von Christo und seinem Leiden geredt », allwo sie
auch « miteinander bittet und gesungen » hitten.

Nach Beendigung des Prozesses, der in Einzelverhoten durchgefithrt wor-
den war, bekamen die « Thurnweiblen » den Befehl, die Angeklagten vom Rat-
haus wieder ins Gefingnis zu fithren. Hierauf wurde der Dekan Dachs beauf-
tragt, sich zu diesen vier Minnern zu begeben, um sie « von ihren irrigen Mei-
nungen und Lehr wieder auf den rechten, wahren, allein seligmachenden Weg
zu bringen und zu fiihren. » @)

Die kleinste Privatversammlung, die irgendwie religidsen Charakter hatte,
wurde strengstens bestraft. Dass die Polizei einschritt, wenn man in einem Privat-
zimmer zusammensass, um miteinander die Bibel zu lesen, verrit die ganze Rat-
losigkeit der Berner Regierung. Hitte sie wohl auch eingegriffen, wenn mann
bei der Schnapsflasche fréhlich zusammengesessen wire ? Konsequenterweise
erging am 10. Juli 1734 an die emmentalischen und oberldndischen Amtleute
der strikte Befehl, diejenigen, welche zu solchen unerlaubten Versammlungen
Platz zur Verfiigung stellten, mit einer Busse von 50 bis 100 Taler zu be-
strafen.?*) Im Jahr 1736 erfuhr das Verbot zur Abhaltung tduferischer Ver-
sammlungen noch eine Verschirfung.

Ein eindriickliches Bild langandauernder Verfolgung wie sie das Téufer-
tum unter der bernischen Obrigkeit erlitten hat, entwirft der 129. Psalm, der
daher hier in freier Nachdichtung seine Stelle finden mag :

Sie haben mich von Jugend auf bedringt,
sagt Israel, ich litt oft schwere Plagen,

doch ob man mich auch noch so sehr gekrinkt,
vermocht’ man nicht mich ginzlich zu zerschlagen.

Gleich wie ein Pfliiger Furchen zieht durchs Land,
so wollt’ der Feind auf meinem Riicken pfliigen,
der Herr zerriss die Seil’ mit seiner Hand,

damit die langen Furchen sich zerschliigen.

Zu Schanden miissen werden immerfort,

sie alle, die da wider Zion streiten.

Sie sind wie Gras, das auf dem Dach verdorrt :
sie miissen schmachbedeckt zuriicke schreiten.

Sie werden, von des Schnitters Hand gemiht,

des Garbenbinders Arm gewiss nicht fiillen.

Der Wandrer wird, wenn er voriibergeht,

nicht segnen, sondern sich in Schweigen hiillen. S.H.G.

23) THuferkammer Manuale, Kirchenwesen 11/120, 8. 86 f. Bern, Staatsarchiv.
24) Miss. Hist. Hely, II/6. Stadt — und Universititsbibliothek Bern,
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Mehr als zwei Jahrhunderte hatte die Verfolgung der bernischen T#ufer
gedauert. Allmihlich drang aber doch die Erkenntnis durch, dass die Taufer
stille und friedsame Biirger seien. Weil es zur Geniige bekannt war, dass die
Partei Menno Simons nichts mit den Aufriihrerischen gemein hatte, wurden
die Tiufer in der Schweiz auch « Mennoniten » genannt. Im Volksmund hat
sich der Name T#ufer bis heute erhalten,

Die Unduldsamkeit die die Berner Regierung lange Zeit verfochten hatte,
vermochte sich im Zeitalter der Aufklirung nicht mehr zu halten. Die immer
mehr sich bahnbrechenden Ideen der Freiheit fithrten dazu, dass es auch in
den Képfen der Regierenden allmihlich anfing zu dimmern. « Wie unter der
Einwirkung der Aufklirung die alte Orthodoxie verblasste, so schwindet auch
allmihlich der Eifer fiir die Erhaltung der religitsen und konfessionnellen Uni-
formitdt » schreibt Ernst Miiller. Schon vor der Mitte des Jahrhunderts nahm
der Verfolgungseifer gegen die Tiufer auffillig ab. Der grosse Rat der 200
beschloss am 4. Dezember 1743 fast einstimmig die Aufhebung der Taufer-
kammer. Damit verschwanden auch die Polizeiorgane : die THuferjiger. ?) Die
Mandatenbiicher enthalten von jener Zeit an keine Tiuferverordnung mehr.
Eine neue Zeit der Duldung brach an.

Als man in Bern merkte, dass die ersten Freiheitsgedanken in der alten
Eidgenossenschaft sich regten, erliess die bernische Regierung am 3. September
1790 eine beruhigende und warnende Proklamation, in welcher sie ihre waadt-
lindischen Untertanen « an das wunderbare Gliick » erinnerte, das sie als Un-
tertanen Berns geniessen diirften. Zugleich warnte sie vor einer revolutioniren
Einstellung in dieser bewegten Zeit, « da man besser als von Bern aus nicht
regiert werden konne.» Aber dieser « Bernergeist » geriet mit dem « Zeit-
geist » in Konflikt, Unter dem Donner der franzosischen Kanonen fiel 1798
das stolze Bern in Triimmer. Damit horte die religivse Intoleranz des alten
Regiments der Patrizierherren endgiiltig auf. Die Herrschaft der Adelsgeschlech-
ter, der « Hochgeachteten gnidigen Herren », wie sie sich nannten, brach zu-
sammen. Die neue Verfassung verwandelte den alten Polizeistaat in einen
dementsprechenden Wohlfahrtsstaat, in welchem der Glaubenszwang verschwand
und jedem Biirger die Denk- und Redefreiheit, sowie das freie Versammlungs-
recht gewihrleistet wurden.,

L 2B 2B 2% 2

25) Tauferkammer a. a. O, IV/Ill, Staatsarchiv Bern,
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23. Kapitel

Das Zeitalter der Aufklirung

Der Ueberdruss am konfessionnellen Hader erweiterte den geistigen Hori-
zont der christlichen Vélker. Auf die gewaltige Steigerung des religitsen Lebens
der Reformation und der Gegenreformation folgte ein Ermatten der religitsen
Krifte. Es setzte eine Reaktion gegen die kirchliche Bevormundung ein, in der
man sich von den kirchlichen Fesseln losrang.

« Die Aufklirung des 18. Jahrhunderts hatte die Entdeckung gemacht,
dass auch in den Kleidern des Adeligen, ebenso wie in dem Talar des Geistli-
chen nur ein Mensch stecke, derselbe Mensch, wie in dem Rock des Biirger-
lichen, nicht besser geboren, nicht besser beanlagt, nicht besser berechtigt. Die
Idee der Freibeit, Gleichheit und Briiderlichkeit kam auf und eroberte die Welt.
Sie war schon immer dagewesen, vor allem das Christentum hatte sie gelehrt,
aber nun ward sie zu einer Macht des offentlichen Lebens, und der Antrieb,
welchen sie jetzt in sich trug, war nicht die Liebe zum Nichsten, sondern der
Hass gegen die Bevorrechteten », schreibt Rudolf Sohm, ehemals Professor der
Rechtswissenschaft in Leipzig.

Der Gedanke der Loslosung des wissenschaftlichen Denkens von den
Dogmen der Religion war im Grunde zwar nicht neu; hatte ithn doch schon
im 17. Jahrhundert der hollindische Philosoph Baruch Spinoza (1632-1677)
und der Begriinder des Empirismus (Erfahrungswissenschaft), der Englinder
Francis Bacon (1561-1626) vertreten. Aber erst im 18. Jahrhundert setzte er
sich durch. Es war schliesslich die Sprache der Vernunft, der man endlich Gehor
schenkte. Die lang vergessenen Menschentechte sollten wieder zur Geltung kom-
men. Nicht nur auf dem Boden der Kirche, sondern im ganzen Kulturleben
kam es zu einer umwilzenden Reform. An die Stelle des blinden Autoritits-
glaubens fritherer Generationen trat der riicksichtslose Drang nach selbstindi-
ger Erkenntnis.

War, wie wir gesehen haben, einst der Staat durch die Kirche, dann die
Kirche durch denm Staat beberrscht worden, so fithrten jetzt die naturwissen-
schaftlichen Entdeckungen zu einer neuen Welt- und Lebensanschauung, welche
ihren Schwerpunkt weder in dem Glauben der Kirche noch in der Autoritit
des Staates, sondern in der Erkenntnis der menschlichen Vernunft hatte. Nichts
sollte fortan Geltung haben als das, was vor der Vernunft sich zu legitimieren
vermochte. Das Christentum, in welchem so viele Jahrhunderte hindurch Tau-
sende Trost und Beruhigung gesucht und zum Teil auch gefunden hatten, verlor
im Zeitalter der Aufkldrung seine Anziehungskraft. Manchen schien die so ver-
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heissungsvolle Heilsverkiindigung eher eine Unterjochung der V&lker zu sein,
und im Bemithen um die Ewmanzipation (Miindigkeit) der Vernunft ging man
gar so weit den Kerngehalt des Evangeliums, die biblische Lehre vom Menschen
als einem in Stinde gefallenen Wesen, das eines Erlosers bedarf, abzulehnen. Die
aufkommende Vernunftreligion liess Gott nur noch als den weisen Schopfer
gelten, der sich nicht weiter um seine Schopfung kiimmere. An die Stelle des
Theismus (Glaube an einen Gott, der sich auch weiterhin seiner Geschopfe
liebevoll annimmt) trat der Deiswrus.

Um die Mitte des 18. Jahrhunderts trat der Liberalismus in den Vorder-
grund, eine Bewegung, welche «die Befreiung des eigentiimlich kirchlichen
Lebens, in diesem Sinne die freie Kirche im freien Staat sich als letztes Ziel
gesetzt hat, » (Rud. Sohm).

Schwer ins Gewicht fiel die Wandlung des Staatsbegriffs, oder mit an-
dern Worten die newe Staatslebre, nach der der Staat nicht mehr als eine
gottliche Stiftung angesehen wurde, sondern als das natiirliche Ergebnis einer
Uebereinkunft zwischen Volk und Regierung. Nach dieser rein diesseitigen
Staatstheorie ist die Freiheit des Staates sowie die Freiheit der Kirche gewihr-
leistet.

Eine Konsequenz der Aufklirungstheorie war die Proklamation der Tole-
ranz. Konig Friedrich der Grosse (1740-1786), ein iiberzeugter Anhinger der
Aufklirung, hat als erster Herrscher in Europa die religitse Duldung prokla-
miert. Bei seinem Regierungsantritt 1740 erklirte er : «Die Religionen miissen
alle toleriert werden. In meinem Reich kann jeder nach seiner Fagon selig
werden. » Aber auch der human gesinnte Kaiser Joseph II. (1765-1790) von
Oesterreich, erliess 1781 ein « Toleranz-Patent », das die vollstindige Gleich-
stellung aller Konfessionen garantierte.

Die liberale Bewegung, welche im Hinblick auf die in ihr herrschende
Vernunft auch Rationalismus (Vernunftglaube) genannt werden kann, errang
im Freiheitskampf nicht nur die personliche Freiheit des Einzelnen, sondern
auch die Vereins- und Versammlungsfreibeit und fithrte schliesslich zur demo-
kratischen Staatsverfassung.

Zu den grossen Geistern Deutschlands gehorte damals Gotthold Ephraim
Lessing (1729-1781), der kiihnste und ernergischste deutsche Denker jener
Zeit. In seinen Schriften mischte er sich erfolgreich in den literarischen Streit
zwischen Orthodoxie und Aufklirung. In seinem Drama « Nathan der Weise »
trat er als ein Kimpfer gegen die unduldsame kirchliche Orthodoxie entschieden
fiir die Toleranz ein. Die Verkndcherung der Bekenner des Christentums, ihre
Lieblosigkeit und Verfolgungssucht wird darin so anschaulich kritisiert, dass
der Zuschauer dariiber nachdenklich wird. Lessing trat aber auch der leichten
Denkungsart der franzisischen Freigeisterei entgegen ; er darf deshalb als Herold
eines kritischen Rationalismus bezeichnet werden.

Ein « Sohn der Aufklirung » war der aus Riga stammende Prediger Johann
Gottfried Herder, (1744-1803). Er wird als der « prophetische Vorliufer der
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neuen Theologie » bezeichnet, gilt aber zuweilen auch als « der Vertreter der
biblischen Orthodoxie und des kirchlichen Konservativismus ». Er wurde als
Hofprediger nach Weimar, dem « deutschen Athen », berufen. Sein Haupt-
werk « Ideen zur Philosophie der Geschichte der Menschheit » (1784) weist
ihn als einen beredten Vertreter der modernen Humanitit aus. Er gehorte nicht
zu den extremen Vertretern der Aufklirung.

Einen nachhaltigen Einfluss iibte der rationalistisch gesinnte Philosoph in
Konigsberg, Immanuel Kant (1724-1804) aus. Man hat ihn als den « mich-
tigsten, tiefsinnigsten umfassendsten Denker » seiner Zeit und als den « Philo-
sophen des Protestantismus » bezeichnet, In seinen Werken « Kritik der reinen
Vernunft » (1781) und « Die Religion innerbalb der Grenzen der blossen Ver-
nunfé » (1793) hat er das Dasein Gottes nach seinen « Verstandesbegriffen »
zu erkliren versucht. Seine verniinftige Erkenntnis Gottes blieb nicht ohne
Wirkung auf die damalige christliche Welt.

Das dichterische Genie der Deutschen, Johann Wolfgang Geethe (1749-
1832), stand in seinen jungen Jahren dem « positiven Christentum » naher als
spiter. Thn lockte die Parole «zuriick zur Natur ». Er erzihlt von sich in
« Dichtung und Wahrbeit » : «Der Gott, der mit der Natur in unmittelbarer
Verbindung steht, sie als sein Werk anerkennt und liebt, dieser erschien mir
der eigentliche Gott». In diesem « Gott der Natur » glaubte Geethe « den
sicheren Punkt », den « Fels in der Brandung » gefunden zu haben. Der « junge
Geethe » wurde voriibergehend vom Pietismus erfasst. Was ihn von diesem
wieder abbrachte, war die Lehre von der Verdorbenheit der menschlischen Natur.
Er schreibt : « Was mich nidmlich von der Briidergemeinde, sowie von andern
werten Christenseelen abwendete, war dasselbige, dass die menschliche Natur
durch dea Siindenfall dergestalt verdorben sei, dass auch bis in ihren innersten
Kern nicht das mindeste Gute an ihr zu finden ist, deshalb der Mensch auf
seine cigenen Krifte durchaus Verzicht zu tun und alles von der Gnade und
ihrer Entwicklung zu erwarten habe. » Das sagte dem reichbegabten Geethe
nicht zu, und so bildete er sich « ein Christentum zu seinem Privatgebrauch »
zurecht, « das », wie er schreibt, « durch gottliche Gnade belebt, zu einem
frohen Baume geistiger Gliickseligkeit emporwachsen kénne. »

Geethes Weltanschauung erfuhr als Philosophie der Freiheit » eine ein-
seitige Ausprigung in der modernen Wissenschaft der Anthroposophie Rudolf
Steiners (1861-1925), des Begriinders der anthroposophischen Gesellschaft und
Erbauers des Gaertheanums in Dornach bei Basel. Diese « Geheimwissenschaft »,
die Steiner auf « Geethes Methode » zuriickfiihrt und die auf den « Grundlinien
einer Erkenntnistheorie der Geetheschen Weltanschauung » beruhen soll, ist
ein Versuch zu lehren, « wie der Mensch durch Entwicklung und Steigerung
seiner Erkenntniskrifte in eine vorerst verborgene iibersinnliche Welt einzu-
dringen vermag. » Laut Steiners Hauptwerk « Das Christentum als mystische
Tatsache » wird der Mensch durch Selbstbildung in das Wesen des eigentlichen
Christentums umgebildet. Das Evangelium wird demnach zu einer Selbsterli-
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sung, zu einer Wissenschaft der Erkenntnis des Menschen, gewissermassen zu
einer Geheimlehre oder einem Mysterium degradiert. Die Geisteswissenschaft
Rudolf Steiners fand vor allem im Bernbiet grosse Verbreitung. Nach Professor
Guggisberg haben selbst bernische Theologen wie Kar! Bdischlin in Schangnau
das Christentum « nach anthroposophischen Leitideen » gepredigt, und die An-
sicht vertreten, nach der Zeit der Gottesknechtschaft (A. T.) und der Gottes-
kindschaft (N.T.) sei das Stadium der Gottesfreundschaft angebrochen, wo-
gegen die Kirchensynode 1938 erklirte, dass die anthroposophische Lehre mit
dem Christentum der Bibel nicht vereinbar sei. Auch der volkstiimliche Schrift-
steller Simon Gfeller hat sich der Anthroposophie verschrieben. ')

Der dramatische Dichter Friedrich Schiller (1759-1805), der mit Geethe
in freundschaftlichem Verkehr stand, verhielt sich dem Christentum gegeniiber
vollig indifferent. Sein Ideal war die Humanitit, die ihm aus der klassischen
Philosophie der alten Griechen entgegenleuchtete. Die « Religion einer schénen
Seele » schien ihm die einzige dem Menschen gemisse zu sein. Im Volke lebt er
als der Dichter des « Wilhelm Tell » und des « Liedes von der Glocke » fort.

In einem gewissen Gegensatz zur Aufklirung standen die Vertreter der
Romantik, allen voran die Gebriider August Wilhelm Schlegel (1767-1845) und
Friedrich Schlegel (1772-1829) die dem Gefithl und der Phantasie wieder zu
ibrem Recht verhalfen, damit aber dem Subjektivismus Tiir und Tor &ffneten.
In der gleichen Gedankenrichtung bewegte sich der Dichter Novalis, Friedrich
von Hardenberg (1772-1801), der auch als Kirchenliederdichter bekannt ist.
Auf ihn geht die Rehabilitierung des katholischen Mittelalters zuriick.

Die grosse Zahl namhafter christlicher Liederdichter des 18. Jahrhunderts
erbringt uns den Beweis, dass der gefiihlsarme Rationalismus mit seinem bloss
verstandesmissigen Heilsbegriff nicht durchzudringen vermochte. Es seien hier
nur einige der bekanntesten erwihnt : allen voran Gerhard Tersteegen (1697-
1769) in Miilheim an der Ruhr, der durch seine Lieder ein kraftvoller Zeuge
Christi wurde, und dessen « Geistliches Blumengirtlein inniger Seelen... in dem
verborgenen Leben mit Christo in Gott » sich einer ausserordentlichen Beliebt-
heit erfreute ; ferner Benjamin Schmolke (1672-1737) in Schweidnitz, Philipp
Friedrich Hiller (1699-1769) in Miilhausen, und Karl Jobann Philipp Spitta
(1801-1859), dessen geistliche Lieder in « Psalter und Harfe » gedruckt worden
sind, und schliesslich Ernst Gottlieb Woltersdorf (1725-1769), Prediger in
Bunzlau, der seine 218 Lieder in der « Manier Zinzendorf » niedergeschrieben
hat. Einige dieser Lieder wie z. B. « Wer ist der Braut des Lammes gleich »
oder « Die Handschrift ist zerrissen, die Zahlung ist vollbracht » gehéren zum
bleibenden Bestand evangelischer Erbauungsdichtung. Als ein « Musterlied evan-
gelischer Heilsgewissheit » darf das folgende gelten :

« Ich weiss es und werd es behalten,
so wahr Gottes Hinde das Reich noch verwalten,

1) Kurt Guggisherg: Bernische Kirchenkunde 1968 S. 5b4,
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so wahr seine Sonne am Himmel noch pranget,
so wahr hab ich Siinder Vergebung erlanget. »

Albert Knapp (1798-1864), Pfarrer in Stuttgart, der selber etwa 1200
Lieder verfasste, hat die « Dichterbliiten » der positiv glaubigen Liederdichter
gesammelt und systematisch in dem grossen Band « Evangelischer Liederschatz »
vereinigt. Die dritte Auflage (1565) enthilt 3130 Lieder von allen erdenklichen
Autoren. Leider hatte Knapp auch viele Lieder « verbessert », aber nicht im-
mer zu ihrem Vorteil. Dieser geistreiche Liederdichter und Sammler war kein
Pietist, sondern ein strenger Lutheraner, wiewohl er mit Zinzendorf sympa-
tisierte. Knapp war mit seinem Amtsbruder Ludwig Hofacker (1798-1828) eng
befreundet, den er den « grossten und gewaltigsten Prediger der wiirttember-
gischen Kirche unseres Jahrhunderts » genannt hat. Viele Predigten Hofackers.
welche das Siindenelend, aber auch das angebotene Heil in Christus eindrucks-
voll schildern, wurden gedruckt und fanden weite Verbreitung, sogar bis zu den
Mennoniten in der Schweiz.

Durch Ludwig Hofacker in der biblischen Heilslehre gefestigt, nahm Knapp
gegeniiber der liberalen Theologie eine ablehnende Haltung ein. Sein Hauptar-
gument fasste er in dem Satz zusammen : « Das Evangelium soll nur Mythus
(Sage) sein ? Das kann ich nicht glauben ; ich rechne vielmehr diejenigen, die
dieses Wunder der gottlichen Liebe ehrlos verleugnen zum allerniedrigsten Pobel
in der Geisterwelt » (Christoterpe 1850).

Der einflussreichste Theologe der Aufklirung war Friedrich Schleierma-
cher (1768-1834), der durch seine fromme Mutter der Herrnhuter Briiderge-
meine nahestand. Sein Wirkungskreis wurde Berlin ; dort vollzog sich in ihm
ein Wandel. In seine Gedankenwelt, die sich bisher in der gemiitsvollen herrn-
huterischen Frommigkeit bewegt hatte, drangen die neuen philosophischen An-
schauungen des Rationalismus und der Romantik. So wurde Schleiermacher
zum Vermittler der beiden Religionsrichtungen. Bald auf dem biblischen Glau-
bensgrund seiner Jugend stehend, bald in der Gedankenwelt der ethischen
Lebensanschaung Kants befangen, focht er den inneren Kampf des rechten Glau-
bens. Schleiermacher wagte es, gegen das Kirchenregiment der Staatskirche Stel-
lung zu nehmen und als erster die Selbstindigkeit der Kirche und ihre Unab-
hingigkeit vom Staate zu fordern. « Den Grundsatz, dass die Kirche und der
Staat nur gedeihen, wenn sie nicht in triiber Vermischung sich vereinigen, son-
dern in gegenseitiger Anerkennung der Selbstindigkeit auf beiden Seiten neben-
einander hergehen », hat Schleiermacher bis an sein Ende verteidigt (Baum-
garten). Sein Ausspruch : « Alle Spuren von Kindertaufe, die man im Neuen
Testament bat finden wollen, miissen erst hineingetragen werden », ist fiir uns
von besonderer Bedeutung. Mit Riicksicht auf die Gewohnheit befiirwortete er
jedoch die « Firmung » (Konfirmation) als « wiirdige Erginzung der Kinder-
taufe. » Aber auch fiir diese gibt es in der Bibel keine Begriindung ; « manche
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Leute betrachten sie bloss als sakral verbrimtes Familienfest », schreibt Kurt
Guggisberg. ?)

Im Jahr 1821 vertffentlichte Schleiermacher seine Schrift : « Der christ-
liche Glaube nach den Grundsiitzen der evangelischen Kirche im Zusammen-
hang dargestellt. » Wenn auch sein Versuch die beiden Glaubensrichtungen zu
vereinigen, grosstenteils gescheitert ist, so hat die Christenheit diesem bedeu-
tendsten freisinnigen Theologen der Uebergangszeit doch viel zu verdanken. Zu
Recht wird er « der Vater der neueren protestantischen Theologie » genannt.

Die gewaltige Bewegung des rationalen Liberalismus blieb aber nicht auf
dem religidsen Bereich beschrinkt, sondern griff auch auf die Politik iiber. Der
franzésische Schriftsteller Jean Jacques Rousseau (1712-1778) verhalf mit seiner
Staatstheorie nicht nur der Glaubensfreiheit zum Durchbruch, sondern wurde
unwillkiirlich der vornehmste Theoretiker der franzésischen Revolution, « ce
génie fait pour préparer i la fois une révolution politique et une réforme
morale. »

Die Aufklirungstheologie rief eine kriftige Reaktion hervor. War doch
das von den positiv Glaubigen verteidigte Glaubensgut, wie die iibernatiirliche
Geburt Christi, seine Wundertaten, das Sithnopfer, das Christus stellvertretend
auf Golgatha vollbracht hat, und seine glorreiche leibliche Anferstehung plotz-
lich in Frage gestellt. Die protestantische Kirche, nach aussenhin scheinbar
eine Einheit, war innerlich in zwei Parteien gespalten.

In der Schweiz fiihrten die kirchlichen Kimpfe innerhalb der schweizeri-
schen Landeskirchen zur Bildung zweier Lager. Die Theologen der freieren
wissenschaftlichen Auffassung der Bibel schlossen sich zu einem « Reformzve-
rein » zusammen. « Reformpfarrer » werden noch heute im Volksmund die
liberalen Theologen genannt. Zwei bedeutende Vertreter des Reformvereins
waren die Briider Ernst Friedrich Langhans (1835-1880), Professor des berni-
schen Fakultit, und Edward Langhans (1832-1891), Religionslehrer am Lehrer-
seminar in Miinchenbuchsee. Letzterer verdffentliche 1865 seinen « Leitfaden
fiir Religionsunterricht », der viel Staub aufwirbelte ; ein férmlicher Kampf
entbrannte um diese Schrift. Die Erziehungsdirektion nahm aber Langhans in
Schutz. Schliesslich wurde die Angelegenheit vor dem bernischen Grossen Rat
ausgefochten. Oberst Otto von Biiren (gest. 1888), Mitglied der evangelischen
Gesellschaft, legte im Grossen Rat sein Veto ein und forderte, « dass der Reli-
gionsunterricht am Lehrerseminar nicht im Widerspruch mit der Autoritit der
heiligen Schrift und der Landeskirche erteilt werde. » Sein Antrag wurde mit
nur zwolf Stimmen Mehrheit angenommen. Damit fand der Seminarstreit sein
Ende. Im September 1871 wurde der Reformverein in « Verein fiir freies Chris-
tentum » umbenannt.

In den kirchlichen Kimpfen der Schweiz stand Albert Bitzius (1835-1882),
der Sohn des berithmten Dichters Jeremias Gotthelf (1797-1854), fithrend auf

2) Guggisberg: a. a. 5. 287,
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der Seite der Reformer. Dass Bitzius die Satisfaktionslehre, d. h. Christi Genug-
tuung oder Geniigeleistung als ungeniigend, ja sogar als widerspruchsvoll ab-
gelehnt hat, ist erwiesen. Schon sein Vater hatte in seinem Roman « Aunebibi
Jowiger » in liberaler Geringschitzung den « Stiindelipfarrer » als Kurpfu-
scher der Seelenpflege hingestellt. Aber er nahm nicht nur das Gemeinschafts-
christentum aufs Korn. In den « Leiden und Freuden eines Schulmeisters »
geisselte er auch die verwahrlosten Zustinde im Erziehungs- und Armenwesen ;
in seinen Bauernromanen deckte er die riickstindigen Verhiltnisse der damaligen
Zeit auf.

Der aus Deutschland stammende Hermann Liidemann (1842-1931), Pro-
fessor fiir Kirchen-und Dogmengeschichte, spiter der Systematischen Theologie
in Bern, ging von dem Standpunkt aus, durch Kopernikus und die moderne
Naturwissenschaft sei die christliche Weltanschauung erschiittert worden. In
seinen 1932 gedruckten Vortrigen fiir « Freies Christentum » in denen er « zur
Krisis in der protestantischen Kirche » Stellung nahm, lehnte er im Namen der
fortschrittlichen wissenschaftlichen Erkenntnis den Wunderglauben der Schrift
ab. Ihm war der « Christus ohne Wunder » der Christus des Glaubens. « In
unserer Weltanschauung », sagte er, die auf dem « Vertrauen der unverbriich-
lichen Geltung der Naturgesetze » beruhe, sei « fiir das Wunder kein Raum
mehr », Fiir Liidemann bestand « das Prinzip des Christentums » im « Prozess
der Liuterung vom Sinnlichen zum Geistigen », zum « sittlichen Idealismus »,
in der « Hoherentwicklung der Religion ». So anerkannte er zwar die « Geistes-
grosse » Christi, lehnte aber die stellvertretende Erlgsung durch den Gottes-
sohn ab. Im « Stihnopfer » Christi « fiir die Siinde der Menschheit » sihen
« unsere Positiven auch heute wieder den Kern und Stern des ganzen Christen-
tums ». Er dagegen beantrage, « Schluss zu machen mit dieser Opferpraxis »
und den Menschen umzubilden zum « immer hoher sich entwickelnden Gottes-
kinde. »

Liidemanns Nachfolger, Martin Werner (1887-1964), der letzte namhafte
Vertreter der Reformrichtung wurde 1927 zum Ordinarius fiir Dogmatik in
Bern ernannt. Seine 1941 erschienene Schrift « Entstehung des christlichen Dog-
mas », die eine scharfe Polemik ausloste, ist ein Angriff auf den Text des
Bibelworts. Seiner radikalen Bibelkritik trat vor allem Professor Wilbelm Mi-
chaelis (seit 1930 in Bern, gest. 1965), der Verfasser der « Erlduterung des
Neuen Testaments » entgegen.

Dass man auch vom Tdufertum gelegentlich zum Liberalismus {ibergelau-
fen ist, Iechren Beispiele wie das des liberalen Pfarrers Jakob Amstutz, dessen
Grosseltern zu den konservativsten Tauferfamilien auf den Jurabergen gehorten.
Amstutz hat heute in Amerika einen Lehrstuhl fiir Religionsphilosophie inne.

Der geniale Neubegriinder des Volksschulwesens in der Schweiz, Johann
Heinrich Pestalozzi (1746-1827), (Bild Nr. 36), war zwar auch ein Sohn der
Aufklirung, bekiimpfte aber die orthodoxe Kirchenlehre nicht. Er wusste in
seiner warmen, gemiitsvollen Freudigkeit Tone anzuschlagen, die iiber die durch-
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schnittliche Religiositit der Aufkldrung hinausklingen. Nicht nur das Schulwesen,
sagte er, sei von grosser Bedeutung, sondern auch die Erziehung der Kinder im
Familienkreis ; die Eigenart der Wohnstube und das sich in ihr abspielende
Familienleben sei fiir die Entwicklung der jungen Menschen von entscheidender
Wichtigkeit, ganz im Sinne des spiter von Gotthelf geprigten Spruches : « Im
Hause muss beginnen, was leuchten soll im Vaterland. » Dass Pestalozzi als
religioser Aufklarer auf die Bruderschaft der Herrnhuter, ja sogar auf die Men-
noniten zu sprechen kommt, ist beachtenswert. Er, der so sehr auf den hiuslichen
Wohlstand sein Augenmerk richtete, war iiber die « hiusliche Weisheit und
Ordnung », die er bei den Mennoniten festzustellen glaubte, nicht wenig erbaut,
so dass er sie den « Rechtgliubigen » als iiberlegen bezeichnete. Er ging sogar
so weit « die patriarchale Religions- Haus- und Wirtschaftsgemeinschaft menno-
nitischer Familien in ihrer Friedfertigkeit und Innigkeit begeistert zu preisen. »
Ihn beeindruckte « der stark ausgeprigte Sinn fiir Familie und Familienzusam-
menhang » bei den « Stillen im Lande ». Fiir ihn stand eben das « hiusliche
Gliick, das Familienleben im Vordergrund. « Die Erfillung der Pflichten in
Treue, Liebe und Vertrauen » kamen nach seiner Auffassung dem « wahren
Gottesdienst » gleich. « Pestalozzi kommt den Mennoniten in einer schlechter-
dings entscheidenden Beziehung niher als der offiziellen Kirche und deren
« Dogma » : in der christlichen Weisheit der Urgemeinde, dass Glauben und
Handeln konform gehen miissen... und insofern identifiziert Pestalozzi sich mit
der pietistischen Idee eines praktischen Christentums. » ?)

Bezeichnend ist Pestalozzis inneres Schwanken und Kimpfen auf dem Ge-
biet der Philosophie wie der Religion. Wihrend et sich zeitweilig zu den « Nicht-
Christen » bekannte und sich dem Freimaurerorden anschloss, fand er doch
immer wieder den Weg zum « Evangelium Jesu als dem héchsten und reinsten
Menschheitsglauben ». Als Humanist erstrebte er eine Schulreform und wurde
so « der aufriittelnde Sozialreformer. » Seine « neue Schule » wollte nicht nach
dem alten Muster « die Menschen fiir den Himmel bilden », sondern sie fiir
die Erde geschickt, fleissig und tiichtig machen. So musste er als Soziologe mit
der Tradition des christlichen Staates brechen. « Die Welt wird nicht christlich
regiert » schrieb er, « die Regierungen als solche sind nicht christlich und der
Staat als Staat handelt in seinen wesentlichen Einrichtungen bestimmt wider
das Christentum. » Fiir Pestalozzi gab es keine « christliche Armee », auch
keine « christliche Schlacht » oder dergleichen, das seien alles Sachen « die in
der Einbildung verirrter Leute leben. »

Als Pidagoge hat Heinrich Pestalozzi Grossartiges geleistet, was nach sei-
nem Tode auch allgemein anerkannt wurde. Seine Schriften « Abendstunde
eines Einsiedlers » (1780) und « Lienhard und Gertrud » (1781), die er in
dusserster Not geschrieben hat, sind als « die hochsten Produkte » der Erzie-
hungsliteratur bezeichnet worden. Pestalozzis Leben wird am besten durch sein

8) Leonhard Froese: Pestalozzi und die Mennoniten in Menn. Geschichtshlitter 1964,
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eigenes Wort charakterisiert : « Bei Gott ist beides, Rat und Tat, bei den Men-
schen ist nur zu oft ratlose Tat oder tatloser Rat. »

Der Fiihrer der franzosischen Aufklirung war der Philosoph und Spétter
Francois Voltaire (1694-1778) ; er wurde sogar der « Gott und Dimon seines
Jahrhunderts » genannt. In Paris geboren, verbrachte er eine grosse Zeitspanne
seines Lebens in Frankreich, England und Deutschland, bis er im Jahr 1754 in
Ferney bei Genf, nahe der Schweizergrenze, sich niederliess. Seine freidenke-
rischen Ideen spiegeln sich schon in seinem Wort, « dass man Gott erfinden
miisste, wenn er nicht existierte ». « Was bisher den meisten heilig gewesen
war, zog er mit fanatischem Licheln und mit der Heiterkeit der Holle in den
Schmutz », schreibt Prof. Guggisberg. ¥) Gott war fiir Voltaire nicht viel mehr
als eine religitse Idee, er glaubte im tiefsten Sinn nur an sich selbst, was seinen
Kampf gegen alles Géottliche erklirt. « Voltaire hat wenig seinesgleichen, er ist
klug, er weiss uns seinen Brei gar sanft und schén ins Maul zu streichen, was
mags doch sein um die Freigeisterei », schreibt Matthias Claudius. Der Philo-
soph hatte auch in Bern persénliche Freunde. Als er im Mai 1756 nach Bern
kam, wurde er von Schultheiss Steiger freundlich empfangen.

Edler als dieser Spotter war sein grosser Gegner in Genf, der schon er-
wihnte Jean Jacques Rousseau, der als Vertreter der Aufklirung fiir die
Glaubensfreiheit eingestanden ist. Gott war fiir Rousseau der Naturgott, er
glaubte an die natiirliche Giite des Menschen. Zu einer Erkenntnis der erbsiin-
digen Natur, der Erlosung von der Siindenschuld und des Heils in Christo ist
Rousseau nicht durchgedrungen. Sein Christentum in Form von Menschenliebe
und Menschenbegliickung ging bei ihm nicht iiber die Humanititsreligion hi-
naus. Sein hochgespannter Idealismus verleitete zeitweilig sogar Pestalozzi zu
einem triumerischen Radikalismus. Aber diese Gliickseligkeitsphilosophie ver-
mochte Rousseau nicht gliicklich zu machen.

Im Kanton Bern stiess die Aufklirung auf den zihen Widerstand des
grossen Naturforschers, Dichters und Apologeten Albrecht von Haller (1708-
1777). Haller entstammte einem alten patrizischen Bernergeschlecht. Er wurde
als der grosste Naturforscher aller Zeiten » bezeichnet. Sein « unermiidlicher
Forschertrieb und iiberfliessender Schépferdrang » lassen in ihm wirklich einen
grossen Schweizer erkennen. In seinem Werk « Gedanken iiber Vernunft,
Aberglauben und Unglauben « (1729) nahm er Stellung gegen die moralischen
Volksschiden seiner Zeit. Mit der Zunahme des Einflusses der aufklirerischen
Theologie, fihlte sich Haller immer mehr zum Verteidiger der christlichen
Lehre berufen. Am energischsten bekdmpfte er Voltaires Spottereien. In seiner
Polemik vermochte er die Einwiirfe der Freigeister zu widerlegen. Seine Ver-
teidigung des Christentums, insbesondere der Gottheit Christi und seiner stell-
vertretenden Genugtuung, welche fiir ihn zu den vornehmsten Stiicken evan-

4) Kurt Guggisberg: Bernische Kirchengeschichte S. 467.
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gelischen Glaubens gehorten, fiel umso gewaltiger in die Wagschale, als er als
Mediziner, Dichter und Staatsmann wissenschaftlich so bedeutend war, dass
man ihn den « grossen Haller » nannte. Seine Schrift « Briefe iiber einige Ein-
wiirfe noch lebender Freigeister wider die Offenbarung « (1772) ist eine
Kampfschrift gegen Voltaires Behauptung, dass der Mensch nicht bise sei. Sein
poetischer Vers :

« Genug es ist ein Gott,
es ruft es die Natur,

der ganze Bau der Welt
zeigt seiner Hinde Spur»,

sollte dem gldubigen Leser die Taten Gottes vor Augen stellen.

Einer der bedeutendsten Prediger der Aufklirung des 18. Jahrhunderts
war der Berner David Miislin (1747-1821). Als Schiiler Rousseaus liess er sich
zeitweilig auch von Kant beeinflussen und stand somit an der Grenze zwischen
Gottesglauben und Aufklirung. Trotzdem Miislin in der Gedankenwelt der
Aufklirung zu Hause war, trat er noch kurz vor dem Zusammenbruch des
alten Bern als Bussprediger auf und deckte mit aller Riicksichtslosigkeit die
Volksschiden seiner Zeit auf. « David Miislin geisselte in seinen Predigten
freimiitig die offentlichen und privaten Siinden und bewahrte seinen Ruf als
einer der eindringlichsten Kanzelredner. » %)

Einen gewichtigen Beitrag zur Aufklirung lieferte der Basler Ratsschrei-
ber Isaak Iselin (1728-1782) in seinem Werk « Geschichte der Menschbeit »
1764). Dass ihn das traditionnelle Katechismuschristentum nicht befriedigte, ist
verstindlich. Als Sohn der Aufklirung gehort er zu den Bahnbrechern einer
menschenfreundlichen Kultur, wie auch seine piadagogischen Bestrebungen zur
Verbesserung der offentlichen Erziehung beweisen. Dass Iselin im Gutachten
von 1777 iiber die Tiuferfrage fiir die Toleranz eingestanden ist, soll ihm hoch
angerechnet werden.

Dass auch die kirchengeschichtliche Forschung im 18. Jahrhundert viele
wertvolle Werke hervorgebracht hat, muss anerkannt werden, zumal einige
auch fiir die Kenntnis der freikirchlichen Richtungen von Bedeutung sind. Als
Geschichtsforscher seien hier erwihnt : Pfarrer Jobann Kownrad Fiissli (1704-
1775) in Veltheim (Ziirich), der in den « Beitrigen zur Erliuterung der Kirchen-
und Reformationsgeschichte des Schweizerlandes » in den Jahren von 1741 bis
1753 eine Menge wichtiger Aktenstiicke aus der Reformationszeit veréffentlicht,
und der Vorsteher der ziircherischen Lehranstalt Jobhann Jakob Simler (1716-
1788), der eine « Sammlung alter und newer Urkunden zur Beleuchtung der
Kirchengeschichte, vornebmlich des Schweizerlandes » in den Jahren 1757-
1765 in vier Binden herausgegeben hat.

3) Kurt Guggisherg: Bernische Kirchengeschichte 5. 584.
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Fiir Biel und Umgebung wurde der Stadtpfarrer Johann Konrad Gottfried
Wildermet von Bedeutung. IThm verdankt die Kirche eine verbesserte Liturgie
und den « Biblischen Katechismus » vom Jahr 1749.

Unter der Berner Geistlichkeit ragt Johann Jakob Zehender (1687-1766),
der Dekan des Berner Konvents, mit seinen « Kurzgefassten Kirchengeschichten
deutscher Landen hochliblicher Stadt und Republik Bern », die als grundle-
gendes Werk der Berner Kirchengeschichte anzusehen sind, besonders hervor.
Eine Unmenge von Ereignissen und Tatsachen dieser Zeitepoche brachte das
in den zwanziger Jahren erschienenen Hauptwerk von Professor Paul Wernle
(1872-1939) « Der schweizerische Protestantismus im 18. Jabrbundert. »

Der in christlichen Kreisen weit bekannte volkstiimliche Liederdichter
Christian Fiirchtegott Gellert (1715-1769), Professor der philosophischen Fakul-
tit in Leipzig, gehort zu den gemissigten Aufklirern. Seine « Geistlichen Oden
und Lieder » eroberten die Herzen der religisen Kreise wie im Sturm ; sie fan-
den in kirchlichen wie in Gemeinschaftskreisen Eingang und wurden sehr ge-
schitzt. Bis auf die heutige Zeit blieb Gellert der Lieblingsdichter weiter Volks-
kreise. Seine Lieder, die « zum Bestand der bernischen Volksfrémmigkeit ge-
worden sind », haben etwas Volkstiimliches an sich. Sein Lobpreis der géttlichen
Giite, die so weit gehe als die Wolken, vermochte die Herzen zu erheben.
Einmal ging das Geriicht um, Gellert habe sich erhingt. Als man ihm das zu
Ohren trug, sagte er, das sei auch wahr, «ich hang und werde hangen an
Christum als ein Glied. » Wegen seiner edlen Menschlichkeit ist Gellert sehr
geschiitzt und verehrt worden.

Aehnlich und doch wieder anders verhielt es sich mit Gellerts Freund
und Biograph Johann Andreas Cramer (1723-1788), Professor der Theologie
in Kiel. Er stammte aus dem sichsischen Erzgebirge und wurde « der Meister
der schwunghaften geistlichen Lyrik » genannt. Er modernisierte viele alte
Kirchenlieder und feilte die kriftige Bibelsprache weg. Er gehorte also zu den
« Liederverbesserern », Denn die Aufklirungstheologie griff auch auf das Ge-
biet des Kirchenliedes iiber, weshalb in neuerer Zeit von einem Theologen,
Theodor Goldschmied, jene Zeit eine « Epoche der Verdunkelung » genannt
worden ist. Er schrieb « Der Rationalismus », wie man den Zeitgeist jener
Epoche nennt, ging mit dem iiberkommenen Kirchenlied vom Standpunkt der
entfesselten Vernunft des philosophischen Denkens unbarmherzig ins Gericht. »

Kein Geringerer als Friedrich Gottlieb Klopstock (1724-1803), « der
grosste unter den kirchlichen deutschen Dichtern », der phantasievolle Schopfer
des « Messias », hat mit seiner Umdichtung alter kerniger Kirchenlieder zur
Verwisserung dieses bewiihrten Liedgutes beigetragen. Das im Jahr 1787 in
Ziirich erschienene Gesangbuch ist ein typisches Zeugnis fiir das « Zerstdrungs-
werk dieser Liederverbesserer. » Als Bearbeiter des Kirchenlieds hat Klopstock,
dieser « poetische Genius erster Grésse », der Christenheit einen schlechten
Dienst geleistet. Professor Wernle schrieb dazu : « Bei aller naiven Orthodoxie,
die Klopstock sein Leben lang auf die Seite des iiberlieferten Christentums
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stellte, fehlte ihm doch ein ganz persdnliches Herzensverhiltnis zu dem Glau-
ben, den er besang. »

Unter den Ziircher Theologen hat vor allen Salomon Wolf (1752-1810),
der Pfarrer in Wangen bei Ziirich, bekanntlich ein Haupforderer der Aufklirung,
cine Anzahl psalmartiger Lieder fiir das neue Ziircher Gesangbuch von 1787
geschaffen. Von ihm stammt auch das 1771 erschienene Erbauungsbuch « Die
Bergpredigt des Herrn Jesu Christi nach freier Uebersetzung in deutschen
Versen samt einigen andern Poesien. »

Im Zuge dieser rationalen Reform des Kirchengesangs wurden viele kriftig-
schone Kirchenlieder arg entstellt. An manchen Orten stiessen wegen dieser
Angelegenheit die Vertreter des Vernunftchristentums mit denen des Pietismus
und der Orthodoxie hart zusammen. Nirgends war es so schlimm wie in Basel.

Eine etwas gliicklichere Reform des Kirchengesangs strebte der Musikthe-
oretiker und Komponist Hans Georg Nageli (1773-1836) in Wetzikon an,
wiewohl mehr auf musikalischem Gebiet. Ist ihm auch eine ginzliche Umge-
staltung des Kirchengesangs nach seinem Stil nicht gelungen, so hat er doch
Wertvolles hinterlassen.

Auch der originelle Jobann Kaspar Lavater (1741-1801), Pfarrer an der
St. Peterskirche in Ziirich, huldigte eine Zeitlang der Aufklirung, kehrte aber
zum alten Bibelglauben, zur Christusreligion zuriick. Die Frommigkeit und
Wirksamkeit Lavaters ist allerdings von Mingeln und Sonderheiten, wie z. B.
seiner Wundersucht, umschattet, die auch Schwirmerei, ja sogar Magnetismus
zuliess. Trotz allen Schattenseiten wird man ihn zu den Bahnbrechern der
neueren Zeit rechnen miissen. Mit seiner 1782 im Druck erschienenen Schrift
« Pontius Pilatus » wollte Lavater auf die Pilatusfrage : Was ist Wahrheit ?
den wahrheitsuchenden Zweiflern die rechte Antwort geben. Sein kiihnes
Zeugnis sollte der damaligen Zeit, in der viele den Glauben an die Erlésung
durch Christus verloren hatten, aus ihrem Vernunftsdiinkel heraushelfen, Der
Rationalismus hatte nicht nur die Wirklichkeit, sondern auch die Méglichkeit
der biblischen Wunder geleugnet. IThm suchte Lavater mit seinen biblisch be-
griindeten Zeugnissen entgegenzutreten. Seine Rechtglaubigkeit aber wollte er
durch die Liebe beweisen.

An den grossen jiidischen Philosophen und Freund Lessings, Moses Men-
delssobn (1729-1786), hat Lavater seinen Bekehrungseifer umsonst gewandt.
Ihre literarische Fehde endete damit, dass Mendelssohn sich in seinem Juden-
tum eher gestirkt fithlte.

Bekannt sind Lavaters Beziehungen zu Geethe und jene Wanderung auf
welcher dieser, von Lavater und Basedow begleitet, den Ausspruch tat :

«Und wie nach Emmaus weiter gings
mit Geist- und Feuerschritten,
Prophete rechts, Prophete links,

das Weltkind in der Mitten. »
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Lavater wollte auch Geethe durch die Beweiskraft der biblischen Zeugnisse
zum Christenglauben bewegen, aber umsonst. Das Christentum, das Lavater
vertrat, grindet sich auf ein personliches Verhiltnis zu Christus und seiner
Erlosung. Nicht Moral, sondern Evangelium, das ist Lavaters Predigt.

Auch als Liederdichter hat sich Lavater hervorgetan, doch haben wvon
seinen 200 Liedern nur wenige den Weg in die Kirchengesangbiicher gefunden.
Seine poetischen Psalmen sind zwar gedruckt worden, aber sozusagen ganz
in Vergessenheit geraten. Sehnsiichtig, oder vielleicht kénnte man sagen, weh-
miitig driickt er sich aus in dem Lied :

« Ach wie tief bist du gefallen,
Volk des Herrn erwihlt von allen,
seine Wunder auszukiinden.

Sag wo kann ich Christum finden ?
Flog ich iiber Tal und Hiigel,

wo find ich des Geistes Siegel ?
wo des alten Glaubens Kraft,

die mit Gott zerstort und schafft ?

Weh uns, denn ich finde keinen
Glaubenshelden, ach nicht einen,
der durch jeden Zweifel dringet,
Satan, sich und Welt bezwinget,
keinen der unstriflich wandelt
keinen, der wie Jesus handelt,
dessen Glaube, des Gebet

Segen einer Welt erfleht. »

Als einer der letzten der bedeutenden Minner jener Zeit, die gewisser-
massen auf der Grenze zwischen Rationalismus und Bibelglauben standen, sei
noch der beriihmte Augenarzt Johann Heinrich Jung-Stilling (1740-1817) in
Heidelberg genannt, der als « Patriarch der Erweckung » fiir die Sache des
Reiches Gottes tdtig war. Von ihm kann gesagt werden : er war Arzt des Lei-
bes und der Seele. Thm, dem Dichter wird das Zeugnis ausgestellt : « Ein
Mann mit Herz und Phantasie ». Auch Jung-Stilling war ein Freund Geethes.
Zu den Mennoniten stand er in freundschaftlichem Verhiltnis, Er gilt als « der
aufrichtigste, natiitlichste christliche Romantiker. » Durch seine reiche Ein-
bildungskraft und seine Darstellungskunst wurde er zum Volksschriftsteller.
Seine theosophische Schrift « Das Heimweb » ist das Denkmal eines Dichters,
der von der Zeit der Aufklirung Abschied nimmt. Er hat den Satz geprigt :
« Selig sind, die Heimweh haben, denn sie sollen nach Hause kommen. »

« Das geistige Etbe der Geethezeit » fand im vorigen Jahrhundert in dem
schweizerischen Philosophen, Staatsrechtslehrer und Politiker Carl Awndreas
Hilty (1833-1909) einen wiirdigen Vertreter, Hilty war kein Rationalist, son-
dern ein aufrichtiger Humanist mit dem Fortschrittsglauben an das kommende
Reich Gottes auf Erden. Die Zeit der Regemeration war fiir seine spiiteren
Jahre richtunggebend. Weder die alte Orthodoxie, noch die naturwissenschaftli-
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che Weltanschauung, noch der Liberalismus vermochten seinem ausgessprochen
religiGsen Sinn zu geniigen. « Ich wandte mich » schrieb Hilty spiter riickbli-
ckend, « zurlick zum wahren reinen Christentum und suchte darin Befriedigung,
Ruhe der Secle, und habe sie bereits gefunden. » Dieses Erlebnis nannte er
spiter seine « Wiedergeburt » oder « die entschiedene Wendung zum christli-
chen Glauben. » Er sagte : « Ich habe mich daher nochmals fest entschlossen,
mit ganzem Herzen dem wahren Christentum nachzujagen und dies zur alleini-
gen und hichsten Aufgabe meines Lebens zu machen. Hierin habe ich den Le-
benszweck gefunden, den ich lange vergebens gesucht habe. »

Nachdem Carl Hilty viele Jahre in Chur als Rechtsanwalt seinen Beruf
ausgeiibt hatte, wurde er im Herbst 1873 als Staatsrechtslehrer an die Univer-
sitdt nach Bern berufen. Auch als Dozent hat Hilty, der den Rationalisten Kant
hochschitzte und Geethe als den gréssten deutschen Dichter verehrte, als
Vertreter des humanistischen Denkens und zugleich als gliubiger Christ sich
bewihrt. Da Hilty sowohl in radikalen als auch in liberalen, politischen Kreisen
sehr geachtet war, wurde er im Jahr 1890 in den Nationalrat gewihlt. Auch
da suchte er sich als « Statthalter des gottlichen Wortes » auszuweisen.

« Das Leben im Reiche Gottes » verstand Hilty als eine innerliche Sache,
als Herrschaft Gottes im Gedanken- und Gefithlsleben des einzelnen Men-
schen. Dieses « Heilserleben » stellte er bewusst dem Bildungserlebnis Geethes
entgegen. Nach Hilty wvollzieht sich die wahre Regeneration (Erneuerung)
nicht in einer #usseren Umgestaltung, sondern durch gottliche Kraft im Innern
des Menschen. Zwar steht in seinem dreibindigen Hauptwerk « Gliick » (1891-
1899) der Satz: «Der freiwillige Gehorsam jedes Einzelnen gegeniiber der
grossartigen sittlichen Weltordnung ist der Zweck und das Ziel der Weltge-
schichte. » Aber in seinem Innersten glaubte er an ein kiinftiges Reich Gottes
auf Erden, welches er in einem seiner Lieder, deren er viele gedichtet hat, in
folgenden Worten ankiindigt :

«Es wird noch einmal werden,
bevor die Welt vergeht,

dass doch auf dieser Erden

ein Friedensreich entsteht »

Hiltys Grab schmiickt die Inschrift: « Der Gerechten Seelen sind in
Gottes Hand und keine Qual kann sie beriithren, »
(Weisheit Salomos 3,1.) %)

% % @

Im Jahr 1789 brach die franzosische Revolution aus. Ein furchtbarer
Sturm brach damit {iber die hierarchische Ordnung herein. Im Zusammenbruch
des «ancien régime » erlebte die Aufklirung ihren grossten Triumpf. Die
Propaganda der franzosischen Aufklirungsliteratur tat bald ihre Wirkung :

6) Nach Hans Rodolph Hilty: Carl Hilty und das geistige Erbe der Goethezeit. 1953,
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am 26. August 1789 wurden von der Nationalversammlung die allgemeinen
Menschenrechte auf Grund der Begriffe Freibeit, Gleichheit und Briiderlichkeit
proklamiert, das alte Kirchenregiment wurde abgeschafft und das, was das ancien
régime jahrhundertelang den Christen verweigert hatte, nimlich die Glaubens-
und Gewissensfreibeit, mit einem Schlage gewihrt. Damit begann auch fiir die
freien Christengemeinden eine ganz neue Zeit.

Das Uebergreifen der freiheitlichen Bewegung nach Deutschland bedeutete
das Ende der konfessionellen Abgeschlossenheit der deutschen Territorien.
Im Verlaufe der napoleonischen Kriege fand « das heilige romische Reich
Deutscher Nation » sein Ende.

Auf den Sturz Napoleon Bonapartes, der von 1801 bis 1814 fast ganz
Europa sich und der neuen Idee unterworfen hatte, folgte die grosse politische
und kirchliche Reaktion, die als Restauration, d.h. als Wiederherstellung alter
Rechte, bekannt ist. Die Freunde der Freiheit und der Demokratie aber waren
mit diesem Riickschritt in die alte Zeit nicht einverstanden, und so kam es zur
Julirevolution des Jahres 1830 welche die aristokratische Herrschaft erneut
erschiitterte. Die nun folgende Zeit der Regeneration fithrte in der Schweiz zu
cinem erbitterten politischen und konfessionellen Kampf zwischen Radikalen
und Konservativen. Es kam so weit, dass die sieben katholischen Kantone
Luzern, Uri, Schwyz, Unterwalden, Zug, Freiburg und Wallis unter sich einen
geheimen Bund, den Sonderbund abschlossen, um mit Waffengewalt die ka-
tholische Vormachtstellung zurtickzuerobern. Im Juli 1847 versammelte sich
die eidgendsische Tagsatzung unter der Leitung des bernischen Regierungs-
prisidenen Ulrich Ochsenbein in Bern, und erklirte den Sonderbund als un-
vereinbar mit den Bestimmungen des eidgenosischen Bundes. Die Katholiken
fiigten sich aber nicht. So kam es zum Sonderbundskrieg, der unter dem Ober-
befehl von General Henri Dufour im Siege der Aufklirungspartei ein rasches
Ende fand. Die Folge war, dass im Jahr 1848 an die Stelle des bisherigen lo-
ckeren Staatenbundes der neu gegriindete Bundesstaat trat. Nicht nur auf po-
litischem, sondern auch auf religiosem Gebiet wurden freiheitlichere Verhilt-
nisse geschaffen. Die neue Bundesverfassung gewihrleistete jedem Schweizer-
biirger die vollstindige Religionsfreiheit.

Im Jahre 1874 wurde die Bundesverfassung nochmals revidiert und fiir
die ganze Eidgenossenschaft die véllige Loslésung des Schulwesens von der
Kirche verfiigt. Eine Neuerung brachte die revidierte Verfassung auch im Zivil-
standswesen. Bisher hatte lediglich die Kirche das Tauf- und Eheregister ge-
fithrt, welches amtliche Bedeutung gehabt hatte. Damit war das biirgerliche
Leben an die Kirche gebunden gewesen, was fiir die verfolgten Tiufer immer
Unannehmlichkeiten zur Folge gehabt hatte. Die freiheitliche Bewegung fiihrte
dahin, dass im Jahr 1875 das von religiosen Parteien véllig unabhingige Zivil-
standsamt geschaffen wurde.

Im Zuge der Befreiung von der kirchlichen Vormundschaft war es be-
reits in der Regenerationszeit unter Anfithrung Ochsenbeins zu einem Frei-
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scharenzug gegen Luzern gekommen, an dem sich auch die radikalen Ober-
linder mit einem eigenen Feldzeichen beteiligten. Unter den Motto : « Fort mit
den Jesuiten » stiirmte man im Mirz 1845 die Hochburg des Jesuitismus. Wie-
wohl das abenteuerliche Unternehmen kliglich ausging und die Freischatler
von den luzernischen Regierungstruppen besiegt und teils getdtet, teils gefan-
gengenommen wurden, war doch ihre Sache nicht verloren. Denn bereits 1847
erfolgte das Verbot der Ordenstitigkeit der Jesuiten. Das Bestreben des Ka-
tholizismus, den Staat der Kirche unterzuordnen und unter das mittelalterliche
Joch zu beugen, wurde damit unterbunden.

Aber bereits im Jahre 1869 lud Papst Pius IX. (1846-1878) zu einem
allgemeinen Konzil nach Rom ein, auf welchem er versuchte dem Kirchenstaat
seinen alten Glanz wiederzugeben, wobei er von Jesuiten und Dominikanern
lebhaft unterstiitzt wurde. Als dem obersten Lehrer, Priester und Hirten
erteilte das Konzil dem Papst die Vollmacht Lehrfragen selbstindig zu ent-
scheiden, und erhob, um seine Macht zu stirken, die Unfeblbarkeit des Papstes
zum Dogma. Am Tage nach der Verkiindigung dieses Dogmas erklirte Napo-
leon III. Preussen den Krieg, welchen die Franzosen verloren ; der Katholizis-
mus kam nicht zum Zuge. In dem hierauf losbrechenden Kulturkampf wies
der deutsche Kanzler Fiirst Otto von Bismark auf dem Wege der Gesetzgebung
die Machtanspriiche der katholischen Kirche zurtick.

Das anmassende Dogma von der pipstlichen Unfehlbarkeit stiess auch
in katholischen Kreisen auf stirksten Widerstand und fithrte zur Spaltung der
rémisch-katholischen Kirche. Durch die « Los von Rom » Bewegung entstand
die selbstindige, vom Staate anerkannte Christkatholische Kirche, die in Lehre
und Kultus der protestantischen ndher steht als die rémische. Seit 1874 wer-
den an der theologischen Fakultit in Bern ihre Theologen durch eigene Profes-
soren ausgebildet.

Einen wichtigen Schritt auf dem Weg der Regulierung des Verhiltnisses
von Kirche und Staat vollzog Frankreich am 6. Dezember 1905 mit dem
Beschluss der Trennung von Kirche und Staat. Das Trennungsgesetz garantiert
die freie Ausiibung aller Kulte und verbiirgt ihnen den staatlichen Schutz.

* % #

Die politischen und religiosen Probleme glaubte der Rationalismus An-
fang des 19. Jahrhunderts gemeistert zu haben. Um die Jahrhundertmitte suchte
er auf wirtschaftlichem Gebiet das Problem von Kapital und Arbeit zu 18sen.
Davon zeugen die Lehren des Karl Marx (1818-1883), des Begriinders des
Sozialismus. Er war nicht nur der Begriinder der neuen Lehre, sondern auch der
einflussreichste deutsche Sozialist ; sein Hauptwerk « Das Kapital » enthilt
die Grundlinien einer neuen Geschichts- und Sozialphilosophie. Seine Ge-
schichtsauffassung ist bestimmt durch seine Auflehnung gegen wirtschaftliche
Ausbeutung. Im historischen Christentum sah Marx die Wurzeln des Baumes,
an dem durch die Jahrhunderte die bitteren Friichte gewachsen seien, die die
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Menschen vergiftet hitten. Durch geistige Versklavung und wirtschaftliche
Ausbeutung seien sie in Widerspriiche und Klassenkéimpfe verwickelt worden.
Aber statt diese briiderlich zu schlichten hitten die « Christen » die Erniedrig-
ten und Entrechteten auf ein besseres Jenseits vertrdstet und damit die Reli-
gion zum « Opium des Volks » gemacht. Er sagt sich : « Wenn man dem unter-
driickten Arbeiter seine Zukunftshoffnung der Ewigkeit raubt, so wird er zur
Bestie, die sich gegen die Vorgesetzten auflehnt ». Damit war aber dem gewalt-
samen Umsturz der bestehenden Gesellschaftsordnung Vorschub geleistet.

So entlud sich denn die Dynamik der Marx’schen Lehre im 20. Jahrhundert
wie ein ungeheures Gewitter iiber die Volker Europas und fand in der
bolschewistischen Revolution eine solch erschreckende Verwirklichung, dass
kein wahrer Christ ihr vorbehaltlos wird zustimmen kénnen.

Der scharfsinnige Sozialreformer Ferdinand Lasalle (1825-1864) wurde mit
seinen Reformplinen der Griinder der sozialistischen Arbeiterpartei, die einen
grossen Aufschwung im sozialen Leben und Denken herbeigefithrt hat. In
Deutschland organisierten 1869 die beiden Minner Liebknecht und Bebel die
sozialdemokratische Arbeiterpartei, die auf Ueberwindung der Religion zielte
und die Volksfrommigkeit zu zersetzen suchte. Nach dem ersten Weltkrieg gab
aber diese Partei ihre antireligitse, revolutionire Tendenz auf. Marx hatte der
« unmenschlichen » Gesellschaftsordnung ein « menschliches » freies Leben
gegeniiber gestellt. Haben auch seine « Freiheitsapostel » das « ertrdumte Pa-
radies » dem Volke nicht zu verschaffen vermocht, so finden wir doch den
Sozialismus, da wo er aufbauend gewirkt hat, als positive historische Kraft,
wohingegen er in seinen extremen Formen als zersetzende Macht auf seine
Weise die Menschen knechtet.

In der Schweiz griindete Albert Steck (gest. 1899) die sozialdemokra-
tische Partei, trat aus der bernischen Landeskirche aus und suchte eine kirchen-
feindliche Stimmung unter den Arbeitern zu verbreiten. In den Jahren 1915-
1917 hielt sich Lenin (1870-1924), der Revolutiondr Russlands, in der Schweiz
auf, wo er die Vorbereitungen fiir den bolschewistischen Umsturz traf. Zu ihm
nahm der revolutionir gesinnte Robert Grimm Bezichungen auf. An interna-
tionalen Zusammenkiinften (September 1915 in Zimmerwald und April 1916
in Kiental) wurden Pline ausgearbeitet, wie der Staatskapitalismus in den
Volkssozialismus iiberzufiihren sei. Durch Robert Grimm und Konsorten wur-
de im Jahr 1918, wihrend der ohnehin schon schrecklichen Grippezeit, auch
in der Schweiz der Klassenkampf geschiirt, der am 11. November zum drei-

tigigen Generalstreik fiihrte.
* * %

Zurtickkommend auf den theologischen Rationalismus darf gesagt werden,
dass die schweizerischen Mennoniten von dieser Strémung bis heute verschont
geblieben sind. An der ersten mennonitischen Weltkonferenz in Basel und
Zirich 1925 versuchten zwar die hollindischen Theologen ihren liberalen
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Standpunkt zu verteidigen, drangen aber mit ihrer verarmten Dogmatik nicht
durch.

In neuerer Zeit hat die rationalistische Theologie Rudolf Bultmans (geb.
1884) aus Marburg nicht nur in der Kirche Deutschlands die Gemiiter erregt,
sondern auch bei den Mennoniten ; das Echo seiner Stimme ténte bis in die
Schweiz heriiber. Bultmann geht es um die « existentiale Interpretation der
Schrift ». Unerbittlich verficht er die Theologie der « Entmythologisierung »
des Alten und Neuen Testaments. Das zeitbedingte, heute « iiberholte Den-
ken » soll durch die « Vernunftreligion » der modernen Theologie « korrigiert »
werden. Die Schrift Bultmans « Jesus Christus und die Mythologie » ist irre-
filhrend. Es geht hier um den Gegensatz von biblischem Denken und neuzeitli-
cher Philosophie. Die Preisgabe der personlichen Beziehung zum lebendigen
Christus, die als Mythologie zu gelten habe, schafft eine erschiitternde Kluft
zwischen beiden Glaubensrichtungen. Mit dem Verlust der persénlichen Be-
ziehung zum Herrn Jesus Christus fillt der einzige Trost im Leben und Sterben
dahin. Es ils also bei aller begreiflichen Aehnlichkeit ein ganz anderer Christus,
den die « existentiale Interpretation » vertritt, als der an den wir glauben.
Im tiefsten Grund handelt es sich um eine Abwertung heilsgeschichtlicher Tat-
sachen der Vergangenheit. Um eines faulen Friedens willen suchen die « Neu-
tralen » diesen krassen Gegensatz zu verkleistern. « Fiir Paulus war der leben-
dige Christus eine Realitit. Fiir Bultmann ist er mythologische Grisse »,
schreibt Prof. Mundle in Marburg. Zutreffend ist das Urteil von Dr. med. A.
Lechler in Oberursel, der schreibt :

« Wenn wir die Selbstsicherheit betrachten, mit der die modernen Theo-
logen, vor allem Bultmann, die heilige Schrift auslegen, die Siinde bagatellisie-
ren, die Person Jesu in Begriffe auflésen, seine Worte in Frage stellen, seine
Wiederkunft beiseite schieben, wenn ferner die biblischen Aussagen, als erle-
digt, sinnlos, primitiv, fiir den modernen Menschen nichtssagend, unvorstell-
bar, unméglich, legendir bezeichnet werden und die historische Frage {iber-
haupt als uninterressant abgetan wird, so besteht fiir mich kein Zweifel, dass
hinter solch einer geradezu zynischen Ehrfurchtslosigkeit gegeniiber dem Wort
Gottes der altbose Feind steht und dass es sich bei dieser Theologie um ein
raffiniertes Manéiver Satans handelt zu dem Zweck, in die Gemeinde Jesu
Verwirrung hineinzutragen. »

Das sind schwerwiegende Worte eines gliubigen Arztes, die aber ihre volle
Berechtigung haben. Die « Neuauflage » des Rationalismus entspringt einer
« hoheren Kritik », welche biblische Personen als sagenhafte Gestalten von
Legenden gebildet, ausgibt. Demnach ist der Rationalismus auch in dieser feine-
ren Form, in der er neuerdings auftritt, zu verwerfen. Die freikirchlichen
Richtungen lehnen ihn kategorisch ab.

L 2 2R 2B 2R
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24. Kapitel

Der Pietismus

Neben der Aufklirung ist im 18. Jahrhundert die wichtigste Erscheinung
der Kirchengeschichte die Gemeinschaftsbewegung des Pietismus. Unter seinem
Einfluss erlebte die Kirche eine Neubelebung. Nach Karl Heussis « Kompen-
dium der Kirchengeschichte » umfasst der Pietismus 1. die Betonung der praxis
pietatis », die Betitigung der Frémmigkeit in den Werken ; 2. die religitse
Einzelbetrachtung, die Herzensfrommigkeit, die ihre Nahrung vorzugsweise aus
der mittelalterlichen Mystik zog ; 3. die asketische Abkehrung von der « Welt »
und ihren Vergniigungen ; 4. die Sammlung der ernsten, bekehrten Christen
zu Konventikeln oder in privaten Versammlungen. Ihre biblische Wortverkiin-
digung war erbaulich und drang auf ein persinliches Heilserleben.

A. DER PIETISMUS IN DEUTSCHLAND

Der stirkste Anstoss zur pietistischen Bewegung ging von Philipp Jakob
Spener (1635-1707) aus. Er wird darum der « Vater des Pietismus » genannt.
Was diec Reformatoren in ihrem staatskirchlichen Opportunismus versaumt hat-
ten, wurde jetzt nachgeholt, nimlich die Sammlung der positiv Gliubigen in Ge-
meinschaften innerhalb der Landeskirche. Spener war so sehr von der Not-
wendigkeit einer kirchlichen Reform iiberzeugt, dass er sagte : « O dass ich
doch nur eine einzige Versammlung kennte, die in allem richtig steht, in Lehre,
Ordnung und Praxis, in dem allen, was eine apostolische christliche Versamm-
lung in Lehre und Leben sein sollte. » Er fing an, zuerst in seinem Haus, spiter
in der Kirche Versammlungen abzuhalten, in welchen die Gliubigen zusammen-
kamen, sich iiber ein biblisches Thema aussprachen und religitse Fragen ertr-
terten.

Diese Erbauungszusammenkiinfte wurden « Collegia pietatis » und ihre
Teilnehmer « Pietisten » genannt. Diese Bewegung war zunichst eine Reaktion
gegen die Orthodoxie des Kirchentums. Sie war gekennzeichnet durch eine per-
sonliche, subjektive Aneignung des Heils. Als ebenfalls gegen die Orthodoxie,
die liberale Bewegung des Rationalismus auftrat, wandte sich der Pietismus
auch gegen diese. An dem Punkt des Glaubens an die Person und das Werk
Christi schieden sich die Geister.

Spener war ein stiller bescheidener Mann, nichts weniger als eine hinreis-
sende Prophetennatur, hatte aber einen klaren Blick fiir die Schiiden der Kirche.
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Er kam mit mancherlei religitsen Strémungen in Berithrung und wurde durch
Johann Arndts Schrift « Vom wahren Christentum » und andere Erbauungsli-
teratur fiir seinen spiteren Dienst ausgeriistet. Die in Rechtgliubigkeit er-
starrte Kirche wollte er zu neuem Leben erwecken. Wenn Luther zum Lehrre-
formator der Kirche geworden ist, so kann man mit Recht Spener als ihr
Lebensreformator bezeichnen. Es war ihm vor allem darum zu tun, Gottes
Wort in die Hiuser und in die Herzen zu bringen. Die eifrig verfochtene « reine
lutherische Lehre » sollte zu einem « reinen Leben » fithren. Im Jahr 1666
begann Spener in Frankfurt a. M. seine evangelistische Titigkeit ; 1675 schil-
derte er in seiner Schrift «Pia desideria » die Verderbnisse der kirchlichen
Zustinde und trat zugleich mit praktischen Reformvorschligen vor die Oeffent-
lichkeit. Diese lauteten: 1. Intensivere Beschiftigung mit dem Wort Gottes ;
2. Aufrichtung und Ausiibung des allgemeinen Priestertums; 3. Beherzigung
der Erkenntnis, dass das Christentum nicht im Wissen, sondern in der Tat
bestehe; 4. Bereitschaft die Polemik gegen Irrgliubige in herzlicher Liebe zu
fithren ; 5. Reform des Theologiestudiums, das ein gottseliges Leben voraus-
setze ; 6. erbauliche Predigt, nicht rhetorisch gelehrte, sondern erbaulich zu
halten. Spener glaubte, dass eine neue Zeit angebrochen sei, in der sich Gott
in besonderer Weise seiner Kirche annehmen werde.

Als Spener im Jahr 1686 als Hofprediger nach Dresden berufen wurde,
trug sein Werk auch hier Friichte. Doch das Ungewitter liess nicht lange auf
sich warten. Es ging die Rede : « Der Kurfiirst hat einen Hofprediger haben
wollen und statt dessen einen Schulmeister bekommen », in der Hofgesell-
schaft gihrte es und Spener fiel beim Fiirsten in Ungnade. Er siedelte 1691
nach Berlin und 1692 nach Halle iiber, von wo er seinen literarischen Kampf
gegen die lutherische Orthodoxie fortfiihrte.

Eine Zeitlang schien es, als greife die Erweckungsbewegung auch auf die
Universitdt in Leipzig iiber ; mehrere junge Magister, August Herrmann Fran-
cke, Paul Anton und Johann Kaspar Schade, der spitere Liederdichter, be-
kehrten sich und bildeten die « collegia philobiblica », der Bibelbund. Sie wur-
den aber 1660 aus Leipzig vertrieben.

Fiir den Fortgang der pietistischen Bewegung war die Griindung der Uni-
versitit Halle im Jahr 1694 von grésster Bedeutung. An ihr war auch Spener
beteiligt. An der neuen Universitit wirkte er von 1698 an als Professor der
Theologie.

Der Stifter der grossen halleschen Waisenhiuser, die in den Jahren 1694-
1698 erbaut worden sind, ist der vorhin erwihnte Awgust Hermann Francke
(1663-1727). Diese Hiuser entwickelten sich unter seiner Leitung zu grossen
Erziehungsanstalten, in welchen strenge, vielleicht allzustrenge Zucht herrschte ;
wurde doch den Zoglingen Lachen, Springen und Spielen verboten und auf
« spiirbare Bekehrung » gedringt. Immerhin erwiesen sich diese Anstalten als
fruchtbare Pflanzstitten pietistischen Geistes. In seinem Todesjahr wurden in
seinen Schulen 2200 Kinder von 167 Lehrkriften unterrichtet. Einer seiner
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tiichtigsten Mitarbeiter war Jobann Anastasius Freylinghausen (1670-1739),
welcher nach vielen inneren und #usseren Kimpfen zum Heil gelangt, im Jahr
1694 von Francke als Vikar nach Halle berufen worden war. Hier verfasste
er 1703 seine weit verbreitete, fiir die oberen Klassen des Pidagogiums ge-
schriebene « Grundlegung der Theologie », das erste Religionslehrbuch fiir
Gymnasien. Erst im Alter von 45 Jahren verheiratete er sich mit Franckes
einziger Tochter Jobanna Anastasia, deren Taufzeuge er gewesen war und de-
ren Namen dem seinigen angepasst wurde. So war er « die rechte Hand » des
grossen Waisenvaters. Als Francke 1727 starb, iibernahm Freylinghausen die
Betreuung der Anstalten, welche unter seiner Leitung « die schonste Bliitezeit
erreichten. » Thm wird nachgeriihmt : « Seine Predigt war gleich einem Mor-
gentau, welcher die matten und welken Herzen erquickt. » Er starb 1739. Seine
Lieder gehtren zu den besten der damaligen Zeit und wurden als « schrift-
reich » bezeichnet. Sein « Geistreiches Gesangbuch, der Kern alter und neuer
Lieder » ist von bleibendem Wert. Zu den « halleschen Melodien » haben die
beiden Kirchenliederdichter Johann Daniel Herrnschmide (1675-1723) und Chris-
tian Friedrich Richter (1676-1711) kriftig beigetragen.

Der Pietismus bildete das « Kirchlein in der Kirche. » Schon Spener hatte
die separatistischen Neigungen bekimpft und vor einer Trennung gewarnt, in-
dem er die bekehrten Christen zu einer « ecclesiola in ecclesia » sammelte.
Dennoch entwickelte sich der Pietismus spdter zu einer Separatgemeinde. Zu
dieser gehorte vor allem Gottfried Arnold (1666-1714), der durch seine « Un-
parteiische Kirschen- und Ketzerbistorie » die Orthodoxie in eine langanhaltende
Aufregung versetzte. Arnold war der erste Kirchengeschichtsschreiber, det es
wagte, die Kirchengeschichte in ein anderes Licht zu riicken und auch den
Ketzern, den angeblichen « Séhnen des Teufels », Gerechtigkeit wiederfahren
zu lassen. Schon sein erstes Buch « Erste Liebe, das ist ein wabres Bild der
ersten Christen » erregte grosses Aufsehen. Arnold betrachtete die lutherische
Kirche als ein « erneuerungsunfihiges Babel », weshalb er den Weg der Tren-
nung einschlug.

Eine selbstindige, von der halleschen wesentlich verschiedene Ausprigung
erhielt der Pietismus in Wiirttemberg. Hauptvertreter dieser Richtung war
Jobann Albrecht Bengel 1687-1751) in Stuttgart. Nach der spekulativen Be-
rechnung Bengels sollte das Ende der Welt im Jahr 1740 eintreten. Seine
apokalyptischen Berechnungen {iber die Zukunft fiihrten ihn zu allerlei Schluss-
folgerungen. Er meinte, allerdings habe Christus in Apostelgeschichte 1, 7 zu
den Aposteln gesagt, es gebithre ihnen nicht Zeit und Stunde zu wissen, aber
jetzt habe es Gott dem « hochsten Chronologen Bengel » eriffnet. Bengel war
dennoch ein grosser Gelehrter und hat viel im Segen gewirkt.

Neben dem halleschen und wiirttembergischen Pietismus entstand eine
dritte Bewegung, die Herrnbuter Briidergemeine. Thr Stifter ist Nikolaus Lud-
wig von Zinzendorf (1700-1760), (Bild Nr. 37). Er entstammte einem kur-
sichsischen Geschlecht des Hochadels. Dass Zinzendotf als Reichsgraf sich dem
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Dienst des Evangeliums widmete, ist bemerkenswert. Die Reste der bohmisch-
mihrischen Briider, die sich schon im Jahr 1457 zu einer Briider-Unitit verei-
nigt und gegeniiber dem Luthertum ihre Selbstindigkeit bewahrt hatten,
schlossen sich nun mit Zinzendorf zu einer neuen Briider-Union zusammen und
griindeten auf dessen Gut eine Heimstitte, die in besonderem Masse unter
« der Hut des Herrn » stehen sollte, die Kolonie Herrnhut bei Berthelsdorf
(Oberlausitz), die bald eine Zufluchtsstitte fiir die freikirchlichen Glaubensge-
nossen wurde. Hier verwirklichte Zinzendorf am 12. Mai 1727 den Spener-
schen Gedanken einer « ecclesiola in ecclesia » indem er ein eigenes kirchliches
Gemeinwesen mit eigenartiger Verfassung und eigenartigem Gottesdienst ins
Leben rief, eine wirklich gliubige Erbauungsgemeinschaft nach pietistischem
Muster. Die religiosen Eindriicke, die den in ihm innewohnenden gemiitsvollen
Gemeinschaftstrieb weckten und entfalteten, hatte Zinzendorf schon 1710 auf
dem Franckeschen Pidagogium in Halle empfangen. Ein inneres Einssein mit
Gott auf Grund der « Herzensreligion », in welcher die Person des Heilandes
den Mittelpunkt bildet, bedeutete ihm alles.

Der Mitbegriinder der erneuerten Bruderkirche in Herrnhut war ein Zim-
mermann aus Mihren, Christian David (1690-1751), der am 17. Juni 1722 den
ersten Baum zum Bau von Herrnhut gefillt hat. Diesen « Knecht des Herrn »
nennen die Herrnhuter « einen Mann voll Geist und Feuer und von rastloser
Titigkeit ».

Die Gemeinde in Herrnhut hatte eine strenge Organisation. Wer sich in-
nerlich nicht zu den Gemeindeordnungen verpflichten konnte, wurde entlassen.
Johann Leonhard Dober (1706-1766) wurde zum « Generaliltesten » ernannt.
Ihm unterstanden vier «Oberilteste » und zwolf Aelteste, welche iiber die Ge-
meinde zu wachen hatten. Ueber den « Bund der Jungfrauen » wurde Anna
Nitschmann (1715-1760) zur « Aeltestin » eingesetzt.

Der Topfermeister Johann Martin Dober (1703-1748), der Bruder Johann
Leonhards, der auch Latein und Griechisch gelernt hatte, wurde zum Lehramt
in die Gemeinde berufen. Im Jahr 1737 wurde er von Zinzendorf beauftragt,
zu Gerhard Tersteegen (1697-1769) zu reisen, um wie der Berichterstatter be-
merkt, « ihm sein Herz zu stehlen », mit andern Worten, ihn fiir die Bruder-
kirche in Herrnhut zu gewinnen. Tersteegen aber war ein Mann von besonderer
pietistischer Prigung. Er hatte am Griindonnerstag 1724 seine Bekehrung er-
lebt und hierauf mit seinem Blute eine « eigenhiindige Verschreibung an seinen
Briutigam Jesus » vollzogen. Er blieb ehelos und wirkte als Liederdichter und
Erbauungsschriftsteller. Unbekiimmert um die religise Richtung suchte er mit
jedem Gotteskind Gemeinschaft zu haben, gleichgiiltiz welcher Konfession es
angehorte. Sein Beitritt zur Briidergemeine wire dank seinem « innigen Chris-
tentum », das den Herrnhutern zusagte, und dank seinem dichterischen Talent
fiir die zinzendorfsche Bewegung eine Bereicherung gewesen. Aber Tersteegen
lehnte ab. Auch zwischen Halle und Herrnhut kam es zu Differenzen ; alle
Kontakte wurden zwischen diesen beiden Institutionen abgebrochen.
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Zinzendorf hat seine eigene poetische Veranlagung, die Glut seiner Emp-
findung, die Kiihnheit seiner Phantasie reichlich ausgeniitzt. Er dichtete eine Un-
menge von Liedern, man spricht von 2000, von denen die besten in die Kirchen-
gesangbiicher aufgenommen worden sind. Unbedenklich schrieb Zinzendorf ein-
fach « aus innerem Trieb seines iiberwallenden Herzens » seine Verse nieder. Als
ein Beispiel sei das uns so wertvolle Lied « Herz und Herz vereint zusammen »
angefiihrt, das in seiner urspriinglichen Fassung lautete :

« Herz und Herz vereint zusammen,
sucht in Gottes Herzen Ruh,
keusche Liebes.- Geistes-Flammen
lodern auf das Limmlein zu,

das vor jenes Alten Throne

in der Blut-Rubinen Pracht,

und in seiner Unschulds-Crone
liebliche Parade macht.»

Das klingt {iberschwenglich, und doch ist das Lied nach seiner Verbesse-
rung zu einem Kleinod der Kirchenpoesie geworden. Nach Zinzendorfs eigenen
Worten ist « der Hauptcharakter » seiner Lieder « die Liebe des Heilandes und
die Gemeinschaft mit ihm — zweitens, Christus der Gekreuzigte in seiner Mar-
terschéne und Liebesgestalt und die Gemeinde des Herrn. » Der Grundton
seiner Poesie war auf die « Blut- und Wundentheologie » abgestimmt. Dem
Herrnhuter Gesangbuch von 1735 war der Reim beigefiigt :

« Wir rithmen uns einzig der blutigen Wunden,
die er fiir uns alle am Holze empfunden. »

Zinzendorfs religivse Gedankenwelt war demnach streng christozentrisch ge-
miiss seiner Parole : « Ich hab nur eine Passion ,die ist Er, nur Er. »

Es scheint, dass Zinzendorfs Dichtertalent sich auch auf seine Mitarbeiter
iibertragen hat. Auch sein Mitarbeiter Christian David, die Gebriider Dober
und Anna Nitschmann verfassten eine Anzahl Lieder, welche zum Teil Zinzen-
dorfs Gefiihlsdichtung entsprechen. Unter ihnen finden sich sehr wertvolle wie
der Liedervers von Anna Nitschmann :

« Gott, wie dein Nam ist auch dein Ruhm.
Du wollst dich so beweisen,

dass wir dich als dein Eigentum

mit Wort und Wandel preisen.

Wir sind von Herzen drauf bedacht,

nach deinem Sinn zu handeln,

ach, hab in Gnaden auf uns acht,

dass wir dir wiirdig wandeln. »

Nach den eigenen Worten der Briider, hat der eigentliche «Zusammenschluss
der Einwohner Hettnhuts zur Briidergemeine durch den Geist Gottes » am
13. August 1727 stattgefunden, da sie « mehr Erfahrung erlangt, viel Unniitzes
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verlernt hitten ». Im Jahr 1734 sodann begann « die heilige Lehre von Jesu
Wunden und seinem Verdienst das Einzige und Allgemeine fiir jedermann Not-
wendige zu werden, womit zugleich die freie Gnade und der selige Genuss der
armen Siinder stark getrieben ward. » Das intensive Glaubensleben hatte sie
zu innigster Geistesgemeinschaft verbunden. Diese war nach Zinzendorfs eige-
nen Worten die « Universalreligion des Heilandes und seiner Jiingerfamilie, die
Herzensreligion, zu welcher die Person des Heilands den Mittelpunkt bildet. »

Zinzendorfs grosse Pline reichten weit {iber die Grenzen seiner Heimat
hinaus, er wollte sozusagen « die Welt fiir Christus erobern ». Bei Bleadford in
England errichtete er eine Siedlung nach Herrnhuter Muster. In Uebersee orga-
nisierte er eine ausgedehnte Missionstitigkeit. Anlasslich einer Missionsreise
nach den Vereinigten Staaten in Begleitung der Aeltestin Anna Nitschmann
kam er auch in die Quikerkolonie Pennsylvaniens, Fiir die Zeit seiner Abwesen-
heit hatte man auf einer Synode « dem Heiland das Aeltestenamt iibertragen. »
Einerseits glaubten die Briider unter der direkten Leitung des heiligen Geistes
zu stehen, anderseits kamen sie doch wieder dazu, sich dusserer Organisationen
zu bedienen.

Dass Zinzendorf sich nicht vollig auf die «innere Geistesleitung » ver-
liess, beweist die Tatsache, dass er schon im Jahr 1731 bei einem wichtigen
Entscheid der Gemeinde mit den Briidern sich einigte, durch das Los die Ent-
scheidung zu treffen. Man glaubte hierin ein unmittelbares Eingreifen Gottes
zu ermdglichen. Da dieses Vorgehen sich zu bewihren schien, kam er auf den
Gedanken, fiir jeden Tag im Jahr eine Schriftstelle als Losungswort auszuwihlen.
So wurden fiir die Mitglieder der Briidetgemeine die taglichen Losungen und
Lebrtexte herausgegeben, wobei jedem ausgelosten Bibelvers ein passender Lie-
dervers beigefiigt wurde. Dieses Losungsbiichlein ist weltbekannt geworden und
fand in vielen Kreisen der Christenheit Aufnahme. Das Biichlein zur tiaglichen
Andacht erschien 1970 zum 240. Mal, und zwar in 10 verschiedenen Sprachen.

In den Jahren 1739-1741 erreichte die Briidergemeine « die glanzumstrahlte
Hohe eines idealen Gemeindelebens ». Weil der Gekreuzigte den Gliubigen
iiber alles ging, wollten sie im Zuriicksetzen alles Irdischen und Natiirlichen
mit der Welt und der Natur brechen. Aber dem Geschichtsforscher kann es
nicht entgehen, dass die Herrnhuter damit in ein kritisches Stadium gerieten,
Wenn auch die personliche Heilandsliebe und Innigkeit gefordert wurde, so
liefen sie doch Gefahr in Schwirmerei zu geraten. Zinzendorf selbst neigte
zur Sentimentalitit ; schreibt doch sogar sein Biograph Erich Beyreutter, der
ihm das beste Zeugnis ausstellt : « daneben sind gewisse schwirmerische Ziige
bei ihm unbestreitbar. » Der Grundzug seines Wesens war eben das von Natur
in ihm liegende innige Gefiihl. Dass sich die Briider in den Jahren 1741-1750 in
Schulden hineinwirtschafteten bis sie schliesslich vor dem Bankerott standen,
musste sie bedenklich stimmen. Es scheint, dass Zinzendorf diese Gefahr noch
rechtzeitig erkannt und die Briidergemeine wirtschaftlich wieder in gesunde
Bahnen gelenkt hat.
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Der Sohn des Grafen Zinzendorf, Christian Renatus, geb. 1727, war die
Hoffnung des Vaters. Doch er starb schon im Mai 1752 im Alter von 25 Jahren.
Im Jahr 1756 starb auch Zinzendorfs Lebensgefihrtin, die Grifin Erdmuthe
Dorothea geb. Reuss. Ein Jahr nach dem Tode seiner Gattin trat Zinzendorf
in die zweite Ehe mit der erwihnten Anna Nitschmann. Nach kurzer Krank-
heit starb er am 9. Mai 1760. Zwolf Tage spiter, am 21. Mai folgte ihm seine
zweite Gattin in den Tod,

Der grosse Christuszeuge Nikolaus Ludwig von Zinzendorf, Reichsgraf,
Hof- und Justizrat von Dresden gehort zu den genialsten Erscheinungen der
Kirchengeschichte. Obschon er eine freikirchliche Richtung griindete, bekannte
er sich lebenslinglich zu der lutherischen Kirche. Es wiirde zu weit fiithren, iiber
seine Missionstitigkeit in London, Amsterdam, Kopenhagen, namentlich auch
in Polen, Livland, Bohmen, Mihren, ja sogar in Uebersee niher einzutreten.
In der Schweiz entstanden in Basel, Bern und Genf Freundschaftskreise, aus
denen sich die « Herrnhutischen Sozietdten » entwickelten.

Nach Zinzendorfs Tod iibernahm August Gottlieb Spangenberg 1704-1792),
sein langjihriger Mitarbeiter, die Leitung in Herrnhut. Er fithrte die Briider-
unitit in eine Periode ruhiger gefestigter Entwicklung, Spangenberg, der « Me-
lanchthon der Briidergemeine », wurde zum Triger der ganzen Bewegung.
Er war eine « geschichtliche Grosse » und starb 1792 im Alter von 88 Jahren.

Ein weiterer Mitarbeiter in Herrnhut war Christian Gregor (1723-1801),
der « Asaph der Gemeine ». Er war wihrend vieler Jahre Organist und Musik-
direktor der Briidergemeine und besorgte die Herausgabe des Gesangbuches von
1778 und die des Choralbuches von 1784. Als Mitglied der Unititsiltestenkon-
ferenz beniitzte er seine Dichtergabe dazu, viele Lieder Zinzendorfs zu ver-
bessern und fiir das Gesangbuch brauchbar zu machen. Auch der spitere Karl
Bernbhard Garve (1763-1848) hat in dieser Hinsicht Wertvolles geleistet. Als
Archivar und Anstaltsinspektor beatbeitete er das Liturgienbuch im « Styl der
Briidergesinge » und bereicherte es mit vielen eigenen Dichtungen.

* ¥ ¥

Ein namhafter Vertreter des Pietismus fand sich auch unter den deutschen
Mennoniten : der Erweckungsprediger Peter Weber (1731-1781) von Harden-
berg in der Pfalz. Seine Erweckungspredigten erfassten so viele, dass es zu einer
formlichen religidsen Bewegung kam und sich seine Wirksamkeit weit iber
die Grenzen seiner pfilzischen Heimat ausdehnte. Durch seinen « extremen Pie-
tismus » geriet Peter Weber in schroffen Gegensatz zu andern pfilzischen Pre-
digern, so dass es zeitweilig zur Trennung kam. Seine Schrift « Vermahnendes
Bekenntnis, wie die Lehrer nach der Schrift geartet sein miissen, aus Menno
gezogen und in den Druck gegeben von einem Freund der Wahrheit » ver-
mochte die Differenzen nicht auszugleichen. Er selbst wurde 1758 mit drei
andern des Amtes entsetzt. Erst nach Jahren konnte der Friede durch die Ver-
mittlung der Schweizerbriidder wieder hergestellt werden.
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Auch der Aelteste der Mennonitengemeinde in Neuwied, Lorenz Frieden-
reich (1728-1794), war dem Pietismus zugetan und entfaltete eine vielseitige
Titigkeit, um die Lage der Glaubensgenossen zu verbessern. Er setzte sich tat-
kriftig fiir Peter Weber ein. Durch seine umfangreiche Korrespondenz mit Brii-
dern in der Schweiz, Holland, Danzig und Hamburg-Altona stand Friedenreich
mit vielen Glaubensgenossen in Verbindung.

B. DER PIETISMUS IN DER SCHWEIZ

Der schweizerische Pietismus war nicht etwa eine Fortsetzung der deut-
schen Gemeinschaftsbewegung, sondern unterschied sich vom pietistischen Typus
eines Spener und Francke von allem Anfang an. Ein bedeutender Vorliufer
des schweizerischen Pietismus war der Pfarrer Jobannes Erb in Oberburg, wel-
cher in seinem 1677 verdffentlichten Werk « Déie Reformierte Hauss-Kirche »
die bis dahin unerhorte Ansicht vertrat, dass die Leute zu gemeinsamer Andacht
und gemeinschaftlichem Gebet in Privathiusern zusammen kommen sollten.

Als « Vater des bernischen Pietismus » gilt der junge Pfarrer Samuel Lutz
(1674-1750), der bedeutendste Vertreter des dlteren Pietismus in der Schweiz.
Seine « gar zu orthodoxe Pietisterei » trug ihm viel Feindschaft ein. Deswegen
musste er sich manche Zuriicksetzung von Seiten der kirchlichen Behérden ge-
fallen lassen .Im Jahr 1703 wurde er als Pfarrer der neu errichteten deutschen
Diasporagemeinde nach Ifferten (Yverdon) beauftragt, wo er bis 1723 amtierte.
Dass man Lutz ins Waadtland schickte kam einer « Art von Verbannung »
gleich und mochte die Antwort auf die scharfen Téne sein, die der junge
Pfarrer gegeniiber der Obrigkeit angeschlagen hatte. Dass Lutz selbst in der
franzosischsprechenden, von Berns Gnaden reformierten Waadt « ein Zentrum
des Pietismus » zu errichten vermochte, zeugt von der ausserordentlichen Tiich-
tigkeit dieses Mannes.

Was er anstrebte war eine freiheitliche Entwicklung der kirchlichen Ver-
hiltnisse. Bezeichnend fiir ihn ist seine Ablehnung gegen den damals von der
Orthodoxie ausgeiibten Abendmahlszwang. Er sagte, man treibe ja die Leute
zum Sakrament wie das liebe Vieh auf die Allmend.

Ende des Jahres 1726 wurde Lutz nach Amsoldingen bei Thun versetzt,
wo er eine ausgedehnte Reichsgottesarbeit entfaltete. Lutz erwartete eine zweite
Reformation der evangelischen Kirche ; da viele durch ihn erweckt wurden
nannte man ihn den « zweiten Reformator. »

Pfarrer Lutz stand von Anfang an unter dem Einfluss der pietistischen
Literatur. Thm schwebte das kommende Gottesreich vor Augen, wie es sich
in den « ersten Christen Neuen Testaments » zu verwirklichen begonnen hatte,
Diese « apostolische Idealzeit » rief er ofters in Erinnerung, um die Gliubigen
zum Nacheifer anzuspornen. Er erstrebte eine lebendige Kopie der « Philadel-
phiagemeinde », Im Jahr 1732 liess er seine apokalyptische, ziemlich agressiv
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gehaltene Predigt tiber « Die Hoffnung Zions » in Bern drucken. Mochten auch
seine Predigten etwas iiberschwenglich und sentimental klingen, so waren sie
doch dazu angetan, den Hérer zu einem neuen Leben in Christo zu erwecken.

Immer weiter verbreitete sich der Ruf, dass Amsoldingen einen Pfarrer nach
dem Sinn der Erweckten habe. Aus mehreren Dérfern stromten die Leute
herbei, um im Pfarrhaus in Gebet, Gesang und geistlicher Unterhaltung, manch-
mal bis spit in die Nacht hinein, zusammen zu sein.

Auch durch seine Schriften iibte Lutz einen grossen Einfluss auf das Volk
aus. Die originellste ist das 1731 gedruckte « Schweizerische von Milch und
Honig fliessende Canaan und hocherhabene Bergland », wiewohl gerade diese
Schrift von einigen als Torheit bezeichnet worden ist, da sie an schwérmerischen
Enthusiasmus grenzt. Auch die beiden Binde, die den Titel fithren: « Ein
woblriechender Strauss von schinen und gesunden Himmrelsblumen », wurden
1736 von dem « Girtner des Herrn » verfasst. Als Katechismus sollte das kleine
Biichlein « Gute und gesunde Limmerweide, mitgeteilt von einem Liebhaber
christlicher Jugend » dienen. Wenn auch manches in seinen Schriften sentimen-
tal anmutet, besass Lutz doch die Gabe, Bilder aus der Natur und dem mensch-
lichen Leben trefflich zu gebrauchen und so Gottes Walten und Wirken auf-
zuzeigen, wodurch das Gemiit erhoben wurde. Auch sein Schwelgen im Gefiihl
unmittelbarer Verbundenheit mit dem Briutigam der Seele (nach Eph. 5) wirkte
ansteckend.

So kam es zu einer Erweckungsbewegung, die selbst Kinder erfasste. Viele
erwachten zu neuem Leben und erfuhren eine echte « Wiedergeburt ». Eine
dieser Wiedergeborenen war Margarethe Zeerleder geb. Lutz, deren Haus in
Bern zu einem Absteigequartier fiir durchreisende Glaubensgenossen wurde.
Hier sollte sich die lebendige christliche Bruderschaft, das « Philadelphia » der
Erweckten, verwirklichen.

Von 1738 an wirkte Samuel Lutz als Pfarrer in Oberdiessbach bei Thun,
wo er am 28. Mai 1750 entschlafen ist.

Ein zu neuem Leben Erwachter war auch der Gemsjiger Christian Huber
(1693-1739) in Guttannen. Huber, ein ausschweifender Weltmensch, hatte in
Todesgefahr eine Bekehrung erlebt und war ein anderer Mensch geworden.
Sein Heilserleben dringte ihn zu o6ffentlichem Bekenntnis, so dass er anfing
den Leuten Vortrige iiber die Bibel zu halten, was ihm vom Pfarrer in Mei-
ringen verboten wurde. Huber wurde nach seiner Bekehrung auch zum religis-
sen Dichter. Seine Lieder erschienen erst 1745, nach seinem Tode. Sie tragen
den Titel: « Woblriechendes Rosengirtlein, in sich haltend etliche schone
kriftige Lieder ». Seine Erlebnisse mogen ihn veranlasst haben, diese Buss- und
Glaubenslieder niederzuschreiben zu Ehren des helfenden Heilandes :

«Den Todten er das Leben gab,
den Blinden das Gesichte

dem Tauben dass er horen mag
was er zu ihm auch sprichte ;

497



der Aussatz musste gehen weg,
der Lahme zog auch seinen Weg,
der Arme ward erquicket. »

Dass unter den oberlinder Briidern mehrere als Poeten aufgetreten sind,
ist erwiesen. In einem Sammelband alter Tiuferlieder aus dem 17. Jahrhundert
ist ein Lied von einem Michel Koly abgedruckt, dessen Schlusstrophe lautet :

« Wer uns dies Liedlein hat gemacht
von Neuem hat gesungen,

Michel Koly ist er genannt,

zu Saanen ist es entsprungen. »

Ein anderer pietistischer Dichter gibt uns seinen Namen in der Schlusstro-
phe seines Liedes « Frohlich so will ich singen » wie folgt an :

«Der uns das Lied hat dichtet
ist Lentz von Kinel genannt,
auf Engelberg daheimen,

Asche ist sein Vaterland. »

Von « emotionaler Frommigkeit » erfasst wurde die Briggler Sekte der
Gebriider Christian und Hieronimus Kobler, die als Propheten, Bussprediger,
Whundertiter und Wahrsager in Briigglen bei Riieggisberg auftraten. Dass da-
bei eine Dirne, Elisabeth Kissling, « das Weib mit der Sonne bekleidet, das
den Heiland (!) gebihren werde » (nach Offb. 12, 1-2), die wichtigste Rolle
spielen sollte, war der Gipfel ihrer « Prophetie ». Dass viele in den Jahren
1747-1753 diesen Schwarmgeistern nachgelaufen sind, zeugt nicht gerade von
bernischer Weitsichtigkeit. Uebergeistlichkeit endet sehr oft im Fleisch.

Auf die Verirrungen eines Anton Unternibrer (1759-1824), der im Bern-
biet sein Unwesen trieb, die « freie Liebe » vertrat und sich als « auserwihlter
Sohn der Offenbarung » ausgab, soll hier nicht niher eingetreten werden. Die
von ihm gegriindete « Antonianische Briidergemeinde » ist ein warnendes Bei-
spiel schwirmerischer Entartung. Auf Betreiben der Berner Regierung wurde
Unternidhrer 1820 zu Luzern gefangen gesetzt ; er starb ohne Zeichen der Reue
im Jahr 1824 im Gefingnis.

Die Gemeinschaft der Heimberger-Briider dagegen stand auf niichternem
Boden. Thr Griinder war der Hafner David Tschanz im Heimberg, (gest. 1784)
der im Jahr 1739 durch die Predigt von Lutz aus dem Siindenschlaf aufge-
weckt worden war. Tschanz war zum Spott, um auch « Lutzisch » zu werden,
mit einem Blumenstrauss auf dem Hut in die Kirche gegangen, wo Lutz pre-
digte. Er wurde aber so von der Macht des Wortes erfasst, dass er die Kirche
als gliubiger Christ verliess. Bald darauf fing er an von dem Erlebten zu
zeugen, ja sogar Versammlungen abzuhalten, weshalb er im Frithjahr 1741 ver-
haftet wurde. Nach seiner Freilassung griindete er die Heimberger-Bruderschaft
im Berner Oberland. Seine Mitarbeiter waren Christian Stiibi, « ein in der ganzen

498



Gegend gefeiertes Sektenhaupt », Michael Stettler von Herbligen und Rudolf
Gasser, « die die Lehre von der Versdhnung trieben ». Tschanz griindete die
« Abendsitze », an welchen man sich an Wochenabenden zu gemeinsamer Er-
bauung zusammenfand und sich in aller Offenheit iiber biblische Heilslehren
und religidse Erfahrungen unterhielt und betete. Im Jahr 1749 wurde die
« Rechtfertigungslehre der Heimberger » sogar gedruckt.

Die Heimberger hielten im ganzen Berner Oberland von Brienz bis nach
Saanen Evangelisationen ab. Thre Anhingerschaft belief sich auf mehrere Hun-
dert Personen. Diese Oberlinder-Briider, wie sie spiter genannt wurden, ver-
suchten « als getreue Untertanen der Obrigkeit » in einem guten Verhiltnis
zur Landeskirche zu bleiben und ihre Erbauungstunden so einzurichten, dass
sie nicht gegen den offentlichen Gottesdienst verstiessen. In der Kirchgemeinde
Boltigen im Simmental versammelten sie sich bei dem Pfarrer Daniel Miislin
im « Pfrundhaus, zu christerbaulicher Unterredung und Unterweisung aus
heiliger Schrift ». Die Gemeinschaft der Heimberger-Briider soll sich bis tief
ins 19. Jahrhundert, besonders in Adelboden und Saanen, erhalten haben. Im
Jahr 1785 wurde allerdings eine Anzahl ihrer Versammlungsplitze von den
Herrnhutern « erobert ». Manche ihrer Mitglieder sind im 19. Jahrhundert in
der Evangelischen Gesellschaft aufgegangen.

Eine in der Geschichte des schweizerischen Pietismus nicht unwichtige
Personlichkeit war Samuel Kénig (1670-1750), der Fiihrer der Pietisten in Bern,
ein feuriger Geist, der in leidenschaftlichem Kampfe gegen das unchristliche
Wesen seine Kraft verzehrte. Die orthodoxen Vertreter der Landeskirche hatten
im Jahr 1698 eine Religionskommission eingesetzt, um das Pietistenwesen in
Bern zu untersuchen und womdglich zu unterbinden. Kénigs scharfe Polemik
fihrte zur Amtsentsetzung und Verbannung. Er erklirte freimiitig, dass er lieber
aus Bern, dem « Sodoma und Gomorra » ausziehe als dass er auf die privaten
Versammlungen verzichte. Von da an wirkte er als heimatloser Reiseprediger in
Deutschland. Erst 1730, nach zwolfjahriger Verbannung, wurde ihm die Riick-
kehr in seine Heimat gestattet. Wir finden ihn von da an als « gemissigten
Pietisten », der durch Wort und Schrift fiir seine Glaubeniiberzeugung ein-
steht. Im Jahr 1734 wurde seine Schrift « Betrachtung des inwendigen Reiches
Gottes, wie es im Herzen des Menschen aufgerichtet wird », und im Jahr 1737
sein « Schriftmissiger Bericht von dem wabren und lebendigen Glauben wund
von dem Lebramt » verdffentlicht. Er starb 1750.

Die erwihnte Religionskommission bestand aus zwei Professoren, zwei
Stadtpfarrern und fiinf Ratsherren. Diese hatten die Kompetenz, die Anklage-
schrift abzufassen und das Urteil zu sprechen. In der Anklageschrift wurde auf
die Gefdhrlichkeit der von den Pietisten benutzten Biicher hingewiesen. Es
handelte sich dabei um die Schriften Jakob Béhmes, um Arndts « Wahres
Christentum » und um die Schriften der Madame de Guyon. Auch wurde das
« drgerlich, unanstindige Gelauf neben der Kirche vorbei zu den pietistischen
Predigern » {ibel vermerkt. Woran man sich besonders stiess, war die Tatsache,
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dass die Pfarrer Konig, Lutz und Giildin, die drei Hauptangeklagten, rundweg
erklirten, die Wiedergeburt eines Predigers sei Vorbedingung zu einem ge-
segneten Wirken ; dieser « Irrtum », meinte die Kommission, sei schon bei
den Donatisten festzustellen.

So kam es im Juni 1699 zum Pietistenprozess, der weithin die christlichen
Gemiiter erregte. Mehrere junge Berner Theologen wurden ihres Amtes entsetzt.
Zur Wahrung der Glaubenseinheit wurden sdmtliche Pfarrer in Bern verpflich-
tet zu schworen, dass sie « die in der Stadt Bern eingefithrte Religion, die
helvetische Konvention und die Uniformitit des Glaubens, der Lehre, des Got-
tesdienstes zu erhalten, zu schirmen und zu schiitzen » bereit seien, womit man
die Einheit des Glaubens zu erhalten und die pietistische Bewegung zu hem-
men hoffte.

Samuel Giildin (gest. 1745), durch dessen Predigten auch in Stettlen eine
Erweckung entstanden war, wurde vom Prisidenten der Religionskommission,
Venner Abrabam Tillier (1634-1704), vorgeworfen, seit er in Stettlen und Bern
predige sei eine grosse Verwirrung in der Kirche entstanden, und zu verstehen
gegeben, dass Vereinigungen unter Freunden erlaubt seien, nur nicht religidse (!).
Giildin welcher Helfer am Miinster war, wurde abgesetzt. Dem Angeklagten
war nicht einmal Gelegenheit gegeben, sich zu verteidigen. Durch die Leistung
des Verbriiderungseides erkaufte er sich den Wiedereintritt ins Pfarramt. 1701
wurde er als Pfarrer nach Boltigen abgeschoben. Aber er bereute seine Nach-
giebigkeit, was zur Absetzung und zur Landesverweisung fithrte. Er fand in
Pensylvanien eine neue Heimat, wo er in Freiheit das Evangelium verkiindigen
durfte.

Sein Kollege Christoph Lutz erlag schon 1700 der durch den Pietisten-
prozess verursachten Aufregung und sank ins Grab, wihrend Johann Miiller,
Vikar in Belp, unter polizeiliche Aufsicht gestellt wurde. Auch er ertrug die
Aufregung nicht und starb 1701.

Die spiitere Geschichte des Pietismus in der Schweiz ist eng mit der pie-
tistischen Bewegung der Herrnhuter verflochten. Dass Graf Zinzendorf die
Schweiz besucht hat ist belegt. Wir finden ihn um das Jahr 1740 bei Samuel
Lutz in Oberdiessbach und kurz darauf in Bern, wo er die innere Gegensitze
der Pietisten auszugleichen suchte. Bald darauf bemiihte er sich in Genf, die
alte Kluft zwischen Lutheranern und Calvinisten zu iberbriicken.

In Neuenburg wirkte der Bibeliibersetzer Jean Frédéric Osterwald (1663-
1747). Seine neue Bibeliibersetzung von 1744 ercberte in kurzer Zeit die ganze
franzosische Schweiz und ist heute noch im Gebrauch. Von ihm stammt das
Wort, es wiirden mehr Pietisten als Pietistenverfolger ins Paradies eingehen.
Es ist bezeichnend, dass Osterwald sich bald fiir « die Theologie des Lammes »
von Zinzendorf begeisterte, wiewohl dieser sich doch auch wieder tiuschte,
wenn er glaubte, Osterwald sei ein Gleichgesinnter und vertrete seine christo-
zentrische Lammestheologie.
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Die eigenartige Einseitigkeit des Zinzendorfschen Pietismus, die Konzen-
tration auf die Bluttheologie, war fiir manche etwas abstossend. Ging doch der
herrnhuterisch gesinnte Mowuliné in einer Predigt so weit, auszurufen : « Fiihlt
ihr nicht das Blut Jesu Christi mit eurem Blut durch eure Adern fliessen ? »

Von entscheidender Bedeutung fiir Zinzendorfs Arbeit in der Schweiz
wurde seine intime Freundschaft mit dem Berner Friedrich von Wattenwyl, der
als Baumeister in Herrnhut titig war. Sein ilterer Bruder, Nikolaus von Wat-
tenwyl, trat mit seiner ganzen Familie zu der Gemeinde der Herrnhuter {iber,
wodurch im Jahr 1739 auch ihr Gut Montmirail bei Cornaux am Neuenburgersee
an die Briidergemeine iiberging. Dass Graf Zinzendotf bald darauf dem Gut
einen Besuch abstattete, ist begreiflich. Fortan hatte die Briidergemeine daselbst
ein Zentrum, von wo aus sie ihre Titigkeit iiber weite Gebiete der Schweiz
bis in die entlegenen Tiler Graubiindens ausdehnte. Im Jahr 1766 wurde das
Gut Montmirail zu einer Midchenerziehungsanstalt umgewandelt, blieb aber
unter der Verwaltung Herrnhuts,

Trotz den freundschaftlichen Beziehungen zwischen den Vertretern des
Berner Pietismus und der Briidergemeine stiess Zinzendorf auf viel Wider-
stand. Sein Dringen auf « gliedliche Vereinigung » der frommen Seelen wurde
ihm so ausgelegt, als suche er seine eigene Herrschaft zu etrichten und wie
ein Bevollmichtigter an fremden Orten zu residieren, Die Freundschaft Zin-
zendorfs mit dem Ziircher Fabrikanten Hans Heinrich Schulthess nahm aus dem-
selben Grunde ein Ende, obwohl dieser einst erklirt hatte : « Was haben wir
fiir eine unsigliche Freude gehabt, unsern teuersten, liebsten Herrn und Bruder,
den erleuchteten frommen Grafen von Zinzendorf bei uns mit so reichem
Segen, sieben Tage zu geniessen. »

Auch in Basel kniipfte Zinzendotf mit den Pietisten Verbindungen an —
mit demselben Misserfolg : schon nach zwei Jahren kam es zum Bruch zwischen
dem baslerischen Pietismus und der Briidergemeine. Die Sache der Briiderge-
meine mit der Sache Jesu zu identifizieren, auf Kosten aller andern Gemein-
schaften, erschien den Briidern in Basel als eine beleidigende Anmassung. An-
ders war es in Aarau, wo die herrnhuterische Sozietdt noch zu Lebzeiten Zin-
zendorfs sich zu einem Sammelplatz entwickelte.

Aus dem Kanton Graubiinden traf die Nachricht ein, dass in Chur, Ilanz
und anderswo das Werk der Briidergemeine fortschreite. « Das Land ist voll
Erkenntnis des Herrn » schreibt der Berichterstatter und erzihlt weiter von
dem schénen Saatfeld und einigen ganz besonders « herzmissigen » Menschen.
Im Engadin flaute die Bewegung bald wieder ab. Doch nennt die Geschichte
eine grosse Zahl biindnerischer Pfarrer mit Namen, die von der herrnhuteri-
schen Botschaft ergriffen worden und ihr treu geblieben sind. Ein Vertreter
des radikalen Pietismus in Graubiinden war Daniel Willi (1696-1755), Pfarrer
in Thusis, spiter in Chur, der durch die Mystik Jakob Bohmes in asketische
Tridumereien geriet. Der « Liebhaber des Lammes » vermochte viele seiner
Freunde «in die neue Gnadenfrémmigkeit » hineinzuziehen.
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Die fithrende Personlichkeit unter den Pietisten von Basel und Umgebung
war der Pfarrer Hicronimus Annoni (1697-1770). Vom Juli 1730 bis Oktober
1731 unternahm er Reisen durch die Schweiz, wobei er mit vielen Minnern
pietistischer Richtung Bekanntschaft machte, so in Lausanne mit Antoine Court,
dem Organisator der Hugenottenkirche, und in St. Gallen mit David Anton
Zollikofer, dem Mitverfasser des Gesangbiichleins « Gebetsmusik » von 1738.
Mit ihm trat er in Briefwechsel. In Schaffhausen fand Annoni einen viterlichen
Freund in Johann Konrad Ziegler, auf den wir spiter zuriickkommen werden,
einem frommen Theologen, der wegen seiner pietistischen Einstellung aus dem
Kirchendienst ausgestossen wurde. Besonders glaubensstiirkend war fiir Annoni
das Zusammentreffen mit dem geistesmichtigen Pfarrer Samuel Lutz in Amsol-
dingen, Im April 1739 erfolgte Annonis Wahl nach Waldenburg, und 1746
wurde ihm das Pfarramt in Muttenz {ibertragen. Aus der Stadt Basel fanden
sich viele « Neugierige » zu der Predigt dieses sonderbaren Pfarrers ein, was
ihn in den Verruf brachte, ein « Separatistenmacher » zu sein. Seine korper-
liche Schwachheit verursachte ihm viele Anfechtungen. Das in Gemeinschafts-
kreisen immer wieder aufgeworfene Problem, ob die Gliubigen mit weltlich
Gesinnten Abendsmahlsgemeinschaft pflegen diirfen, machte auch Pfarrer An-
noni schwer zu schaffen. Nach seiner Auffassung sollte die Kirche eine Gemein-
schaft von Wiedergeborenen sein, doch erkannte er, dass dieses Ideal sich nicht
verwirklichen lisst. Obschon sein Glaube zuweilen von Schwermut angefochten
wurde, fand er sich immer wieder zurecht und erlangte neue Glaubenszuversicht.

Annoni hat sich auch als Liederdichter bewihrt. Albert Knapp nahm in
seinen Liederschatz acht Lieder von ihm auf. Das heutige Gesangbuch der
evangelischen Kirchen der Schweiz enthilt zwei Lieder von ihm. Wie niichtern
Annoni iiber den Christenstand dachte, zeigen folgende originellen Strophen :

« Der Name machet keinen Christen
und Schwiitzen keinen Pietisten.
Mensch, ist dein Herz kein Gotteshaus,
so sieht’s mit dir noch {ibel aus.

Man hidlt sich zu den Kirchgenossen,
weil man mit Wasser ist begossen.
Doch hilft die Wassertaufe nicht,
solang die Geistestauf gebricht. »

Bekannt ist sein Osterlied « Heut ist der Christen Osterfest », in welchem
sich die zuversichtliche Strophe findet :

« Ich sing an diesem Ostertag

auch mit, so gut ich kann und mag,
bis mich dein Herz noch heller macht
und mir das Herz im Leibe lacht!»
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Sein geistliches Soldatenlied

« Wer will ein Streiter Christi sein
und nicht ein Wiederchrist,

der stelle sich zur Werbung ein,
wie es geboten ist»

griindet sich auf die in Eph. 6 geforderte geistliche Waffenausriistung. Das
Hauptergebnis der Reichgottesarbeit Annonis war der Aufbau des Pietismus
innerhalb der Staatskirche. Mit Recht wird er der Vater des baslerschen Pietis-
mus genannt.

Der Pietismus in der franzdsischen Schweiz wurde friihzeitig durch die
inspirierten Cevennenpropheten beeintrichtigt, welche von Genf aus ihr schwiir-
merisches Wesen trieben. Die schwirmerische Veranlagung der Frau von Guyon
geb. Jeanne Marie Bouvier de la Motte (1648-1717) tat das ihre. Auf Grund
ihrer 1668 erfolgten Bekehrung vom Katholizismus und ihrer fortlaufenden
Visionen und Entziickungen begann sie ihre schriftstellerische Titigkeit. Die
verbreiteste ihrer vielen Schriften war die 1684 verfasste mystische Auslegung
des Hoheliedes. Thr Einfluss muss gross gewesen sein, haben doch Mystiker
wie Tersteegen, Gottfried Arnold und Jung-Stilling sich um die Verbreitung
ihrer Schriften bemiiht.

Wihrend in der Westschweiz die pietistische Bewegung durch das erwihnte
Treiben der franzésischen « Propheten » in Schwiirmerei geriet, begeisterte die
aus Deutschland importierte Inspirationsbewegung weite Kreise von Basel bis
St-Gallen, Die Inspirierten, welche mit ihrem enthusiastischen Wesen eine be-
sondere Erweckungsbewegung ins Leben riefen, versuchten ihr « sentimentales
Evangelium » vor allem dem Berner Volk beizubringen. Der fithrende « Inspi-
rationsprophet » war der ehemalige Pfarrer Eberbard Ludwig Gruber (1665-
1728) aus Himbach bei Hanau, ein Vertreter der Lehre « vom inneren Wort ».
Nach seinem Tod fithrteJohann Friedrich Rock (1678-1749) in Biidingen (Wiirt-
temberg) seine Arbeit weiter. Threm « prophetischen Zeugnis » gingen gewisse
kirperliche Empfindungen und Verziickungen votraus. Dem Inhalt nach glichen
ihre « Weissagungen » den prophetischen Drohungen im Alten Testament.

Diese Apostel unternahmen ausgedehnte Reisen, da sie es fiir ihre « gott-
liche Aufgabe » hielten, die zerstreuten Glidubigen in der ganzen Welt zu Inspi-
rationsgemeinden zu vereinigen. Mit unermiidlichem Eifer machte Rock seine
Besuchsreisen ; neunmal kam er in die Schweiz. Auch mit Graf Zinzendorf
ist er in personlichen Kontakt getreten. Aber ihre zeitweilige innige Bruderge-
meinschaft ging bald in bittere Fehde iiber. Zinzendorf nannte Rock einen
falschen Propheten und Rock weissagte den Herrnhutern den Untergang. Auch
Samuel Konig sah in Rocks Treiben nichts als teuflische Verfithrung. Nach
Rocks Tod verstummte der « Geist der Weissagung ».

In der von Johann Michael Habn (1758-1819) gegriindeten Gemeinschaft
in Wiirttemberg, der « Hanischen » oder der « Michelianer », finden wir eine
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dhnliche Geistesrichtung vor, ohne dass sich einen inneren Zusammenhang mit
den Inspirierten erkennen liesse. Hahns mystisch.-theosophische Schriften wur-
den durch die Schriften Jakob Bohmes beinflusst. Seine Visionen mogen ihn
veranlasst haben, von den letzten Dingen, vom Antichristen und vom tausend-
jahrigen Reich, namentlich auch von der « Wiederbringung aller Dinge » zu
schreiben. Viele seiner 2000 Lieder sind gedruckt worden, doch nur wenige
haben in den Gesangbiichern Aufnahme gefunden.

Dieselbe Form eines « mystischen Separatismus » vertraten im Emmental
die Anhiinger eines gewissen « Hans Uli Liechti, (gest. 1878), die unter dem
Namen « Hansulianer » in die Geschichte eingegangen sind. Sein Vorldufer war
Christian Moser, der seit 1808 Erbauungsstunden abhielt. Liechti drang durch
schwere innere Kimpfe « zur vollstindigen Wahrheit » durch und vertiefte sich
besonders in Hahns und Bshmes Schriften. Seine Geisterseherei und sein Ver-
kehr mit den Seelen der Abgeschiedenen stimmen skeptisch. Auch Liechti war
ein Vertreter der Lehre von der Wiederbringung aller Dinge. Das Abendmahl
lehnten seine Anhiinger ab, weil sie fiir eine « Geisteskommunion » eintraten. Um
die Jahrhundertwende ging die Zahl der Hansulianer stark zuriick. Der Nach-
folger Liechtis, Johann Jakob in Riiderswil, liess sich wie ein Heiland anbeten.
Bald kam es zur Trennung. Die Konservativen lehnten als die « Ungenoteten »
das neue Gesangbuch mit Noten ab.

Das fithrende Haupt der Schaffhauser Pietisten war der impulsive Johann
Konrad Ziegler (1692-1731). Die Neuerweckten fingen an, nicht nur an Sonn-
tagen Abendgottesdienste abzuhalten. Man kam zusammen, sang Lieder, betete
und las aus der Bibel ; so pflegte man die briiderliche Gemeinschaft und sah
darin « eine verborgene Hand und Leitung Gottes... den Zug des Geistes in
Herzen und Gewissen ».

Bald machte sich eine starke Opposition gegen die pietistische antikirch-
liche Bewegung in Schaffhausen geltend. Sechs junge Theologen wurden von
den Behorden abgesetzt und ihres Amtes enthoben. Ueber die weitere Ge-
schichte der Bewegung wissen wir wenig. Der Mitarbeiter Zieglers, Hans Georg
Hurter (gest. 1721), der ebenfalls wegen seines kirchenfeindlichen Pietismus
vom Predigtamt suspendiert wurde, verlegte sich von da an auf die Verbreitung
von Bibeln und mystischen Erbauungsbiichern.

Spiter als in Bern und Basel vermochte der Pietismus in Ziirich Fuss zu
fassen. In dem jungen Hans Kaspar Escher, dem Sohn des Biirgermeisters, hat-
ten die Ziiricher einen letzten Vertreter jener Richtung, die das « christliche »
Staatskirchentum im Sinne Zwinglis erhalten wollte. Die Einsicht aber, dass
das Christentum im Volksleben seine Wirkung verloren habe, veranlasste viele,
nach neuen Methoden zu suchen und eine Reform der Predigt anzustreben.
Einer der ersten Theologen, die auf eine Neuerung sannen, war Hans Kaspar
Ziegler, der Tochtermann des Antistes Peter Zeller (1655-1718), der auf eine
Kirchenreform drang. Ziegler durfte hoffen, von seinem Schwiegervater, dem

Vorsteher der ziircherischen Kirche, der auf kirchlichem Boden fiir die Auf-
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klirung gewirkt hatte, unterstiitzt zu werden. Von 1714 an hielt er in Winter-
thur zusammen mit andern jungen Geistlichen Erbauungsversammlungen, wurde
deshalb aber aus dem Kanton Ziirich verbannt und wirkte zeitweilig als Pfarrer
in Biel.

Immerhin liess sich die Erweckungsbewegung des Pietismus in Ziirich
nicht ganz unterdriicken. Pfarrer Hans Jakob Ulrich (1683-1731), der am Wai-
senhaus in Oethenbach amtierte, liess es sich nicht nehmen, im Sinn der Pietis-
ten zu predigen. Er ist als der Hauptvertreter des #lteren landeskirchlichen Pietis-
mus anzusehen. Freilich ist es ein kirchlicher Pietismus, den Ulrich vertrat.
Ganz offen hielt er der Bevilkerung vor, die meisten Ziircher Christen wiirden
verloren gehen wenn sie nicht Busse titen.

Trotz der verfolgenden Staatskirche gab es in der Stadt Ziirich ein kleines
Hiuflein pietistischer Freunde, das seinen Treffpunkt bei dem Seidenbandfa-
brikanten Hans Heinrich Schulthess hatte. Dieser war mit Zinzendorf befreun-
det. Sein jingerer Sohn Hans Jakob Schulthess, der Theologe war, musste wegen
seiner kritischen Aeusserung, die Kirche liege im Argen, in die Verbannung
gehen.

Ein weiterer angesehener Kaufmann gehorte zum Ziircher Pietistenkreis :
Johann Jakob Ott (1715-1769), der spitere Ratsherr, der 1739 eine Sammlung
geistlicher Lieder (von Tersteegen, Lavater u. a.) herausgab, die 1768 eine Neu-
auflage erfuhr. Als Vertreter des Ziircher Pietismus war er bereit, auch als
Holz- und Steintriger im Bau des Reiches Gottes zu arbeiten.

Unter den pietistischen Pfarrern, die mit der Kirche nicht gebrochen haben,
verdient ferner Hans Kaspar Fissli erwihnt zu werden, der von allen Ziircher
Pfarrern es zuerst gewagt hatte, Erbauungsstunden im kleinen Kreis abzu-
halten. Er gilt als Vertreter des « Heiligungspietismus ». Seit 1742 wurde er
durch den gleichgesinnten Hans Kaspar Ulrich (1705-1768) unterstiitzt, der
zuerst Helfer an der Predigerkirche und dann Pfarrer am Fraumiinster war.
Sie wirkten immer inniger «in der gemeinsamen Heilandsliebe » zusammen.

Die leitenden Minner der Ziircher Kirche, der spitere Biirgermeister, Hans
Kaspar Escher, Jobann Jakob Bodmer (1698-1783), Johann Breitinger (1701-
1776) und der obgenannte Pefer Zeller versuchten eine Kirchenreform durchzu-
fithren oder, nach ihren eigenen Worten, eine « Verbesserung des ginzlich erkal-
teten und fast verfallenen Christentums » in die Hand zu nehmen. Das Ergebnis
war aber diirftig : eine neue Pridikantenordnung, ein paar lobenswerte Schulver
besserungen, Einfithrung einer Wochenkinderlehre am Donnerstag. Der Ge-
schichtsprofessor Jobann Jakob Zimmermann (1695-1757) soll derjenige gewesen
sein, « welcher in Ziirich das Denken in der Theologie aufgebracht hat .» Der
spitere Antistes Jobann Rudolf Ulrich (1728-1795 und Johann Jakob Hess (1741-
1828) versuchten ebenfalls das Reich Gottes aufzubauen. Der obgenannte J. J,
Bodmer, Schriftsteller, Dichter und Griinder der helvetischen Gesellschaft, ver-
teidigte Inspirierte und Pietisten, bis er im Juli 1721, aller Wiirden und Aemter
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entsetzt, selber in die Verbannung geschickt wurde. Er kam ins neuenburgische
Val de Travers, wo sich bereits andere pietistische Fliichtlinge angesiedelt hatten.

Die Geschichte des St. Galler Pietismus ist zuriickzufithren auf die Wirk-
samkeit des Pfarrers Christoph Stibelin (1665-1727) ; der « Eiferer um Gottes
Gesetz » wurde der Vater des St. Gallischen Pietismus. Bald kam es aller-
dings zu einer Radikalisierung des Pietismus durch die Extravaganzen von
Pfarrer Kaspar Zollikofer (1707-1779), der seine Predigten mit Salz und Pfeffer
wiirzte, In seinem Hause versammelte sich eine Gruppe Erweckter, welche
die Zeit zunichst mit Gesang und Bibellesen zubrachte und dann eine Viertel-
stunde lang dem Leiter ein Gebet nachbetete. Auch im benachbarten Appen-
zellerland kam es zu pietistischen Erweckungen durch Pfarrer Hans Jakob Zolli-
kofer, der nichtliche Zusammenkiinfte organisierte, was grosses Aufsehen er-
regte.

In St. Gallen suchten auch die Herrnhuter Boden zu fassen, woran sie
aber durch den Pfarrer Heinrich Stibelin (1698-1778) verhindert wurden, da
dieser allerlei Ketzerei und Schwirmerei bei ihnen vermutete. Thre besonderen
Zusammenkiinfte durften auf seine Verordnung hin nur tagsiiber stattfinden.
Dass er als Stadtpfarrer und Dekan seiner Vaterstadt und als Vertreter der
reformierten Orthodoxie, nur einen streng kirchlichen Pietismus duldete, ist
begreiflich. Bekannt ist sein Auspruch : « In der Hélle werden alle lutherisch,
im Himmel alle reformiert sein ».

Noch ist zu erwihnen, dass die « priesterliche Stamm-Mutter » A#nna Schlat-
ter-Bernet (1773-1826) zu den pietistischen Kreisen St. Gallens gehorte. Thr
jugendliches Temperament hatte ihr viel zu schaffen gemacht und sie in ver-
tiefte Gebetsgemeinschaft mit Christus ihrem Herrn getrieben. Anna Schlatter
stand in freundschaftlichem Verkehr mit dem Hause Lavater in Ziirich und
dem Mystiker Jung-Stilling.

* O ¥

Die Bliitezeit des Pietismus brachte auch auf dem Gebiet des geistlichen
Liedes eine gewaltige Bereicherung. Die grosse Zahl namhafter geistlicher Lieder-
dichter des 18. Jahrhunderts beweist, dass der Rationalismus mit seinen ver-
wisserten Heilsbegriffen nicht durchzudringen vermochte. Einige dieser Min-
ner seien hier kurz gewiirdigt.

Der bekannte pietistische Pfarrer Hieronimus Annoni verdtfentlichte 1739
in seinem « Erbaulichen Liederschatz » eine Sammlung von mehr als 300
Liedern, aus welcher oft in christlichen Hiusern gesungen wurde. Der St.Galler
Pfarrer Kaspar Zollikofer schuf mit seiner « Himmlisch-Gesinnter Gebetsmusik »
von 1738 eine Sammlung von 1000 Liedern. Die Dichtungen des Ziirchers
Jobann Wilbelm Simmler (1637-1714) fanden weite Verbreitung. Ob ihre
Sammlung mit der « Musikalischen geistlichen Seelenlust » identisch ist, be-
diirfte einer niheren Untersuchung. In Schaffhausen wurde 1718 das Gesang-
buch der Inspirationsgemeinde unter dem Titel « Davidisches Psalter-Spiel der
Kinder Zions » herausgegeben. Im Jahr 1729 wurde dasselbe um 146 « geist-
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liche liebliche Lieder » erweitert. Verfasser war der uns schon bekannte
Pfarrer Ziegler, « det Heilige von Schaffhausen », wie man den Dichter des
Schaffhausischen Pietismus nannte. In Annonis Liedersammlung sind mehrere
Lieder Zieglers enthalten, unter anderen auch eine gereimte Passionsgeschichte
« Herr Jesu, ewges Lebenslicht ». Eine als Meisterwerk geachtete Liedersamm-
lung war das Gesangbuch mit Noten « Musikalisches Hallelujah » von Jobann
Kaspar Bachofern (1692-1755), dem Kantor am Grossmiinster in Ziirich ; es
kam erstmals 1727 heraus und erlebte mehrere Auflagen. Der Pfarrer Johannes
Schmidlin (1722-1772) von Wetzikon, gab 1753 eine Liedersammlung « 121
auserlesene geistliche Lieder zum Gebrauch fiir gesangliebende Landsleute »
heraus. Ein weiterer bedeutender Mann, dem die Kirche von Biel eine neue
Liturgie, einen neuen Katechismus und ein neues Gesangbuch verdankt, war
Johann Konrad Wildermeth (1677-1758), von 1739 bis 1758 Pfarrer in seiner
Vaterstadt Biel. Er hatte schon 1720 fiir seine Kirchgenossen, die den Gesang
liebten, geistliche Lieder zu dichten begonnen, die nach einigen Jahren unter
dem Titel « Christliche Lebr- Lob- und Lebenslieder » in Druck herausgegeben
Wurden.

Die Dichter des Pietismus stehen allerdings nicht auf der dichterischen
Héhe des Liederdichters Karl Friedrich von Gerok (1815-1890). Dieser war
zuerst Pfarrer in Boblingen und kam 1849 als Geistlicher nach Stuttgart, wo
er von 1868 an als Hofprediger und Prilat amtierte. Er bekannte sich zum
bibelgldubigen Christentum und war einer der geschitztesten Kanzelredner seiner
Zeit. Ernst Gebhard nannte Gerok einen « Dichterfiirsten », der Unvergingli-
ches auf dem Gebiet der Dichtkunst hinterlassen habe, weshalb er einige seiner
wertvollsten Lieder in den « Friedensgriissen » verdffentlichte. Ein grosser Teil
von Geroks Liedern ist in dem Band « Palmblitter » enthalten, der 1857 erst-
mals erschien und seither mehr als hundert Auflagen erlebt hat. Sein « Golga-
thalied » mit den Schlusszeilen :

« Der Weg zum Paradiese
geht iiber Golgatha »,

ist ein Kernstiick der religitsen Lyrik des 19. Jahrhunderts.

Noch grésserer Beliebtheit als die Lieder Geroks erfreuten sich in pietisti-
schen Kreisen des ausgehenden vorigen Jahrhunderts die dem « englischen Lied »
verwandten « Evangeliumslieder » des « Sidngervaters » und Komponisten Erns¢
Heinrich Gebhbardt (1832-1899). Aber bereits nach der Jahrhundertwende ver-
loren viele dieser Lieder an Geltung, wihrend das alte deutsche Kirchenlied
wieder zu Ehren kam.

Eingang in die pietistischen Kreise fanden auch die volkstiimlichen alema-
nischen Lieder Johann Peter Hebels (1760-1826), des Dichters des bekannten
« Schatzkistleins », nicht zu reden von den kindlich frommen Liedern des Wands-
becker Boten Matthias Claudius (1740-1815), dessen Abendlied « Der Mond
ist aufgegeangen » ein Kleinod der deutschen Dichtkunst ist. Von Claudius,
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der mit der « Vernunftreligion » in Konflikt geriet, stammt der treffliche Aus-
spruch : «Da bin ich nun zwischen Tiir und Angel und weiss nicht, ob ich
eine unverniinftige Vernunft oder eine verniinftige Unvernunft vorziehen soll. »
Ihm kamen diejenigen, welche die Offenbarung nach der Vernunft meistern
wollen, vor wie Leute, « welche die Sonne nach ihrer hélzernen Wanduhr

richten mochten ».
* % ¥

Damit ist die Geschichte des Pietismus zu Ende skizziert. Dass seine
Grundprinzipien denen des Tdufertums nahe verwandt sind, wie der bernische
Historiker Friedrich Wilbelm Hadorn (1869-1929), ein scharfer Gegner des
Taufertums bemerkt, entspricht den Tatsachen.

L 28 28 2K 2% 2

508



25. Kapitel

Die Gemeinschaftskreise in der Schweiz

Die Erneuerungsbewegung in Deutschland, die wir unter dem Namen
« Pietismus » zu einem guten Teil geschildert haben und deren Grundprinzi-
pien bereits im Tidufertum der Reformationszeit Geltung erlangt hatten, ent-
faltete sich in der Schweiz unter anderen Verhiltnissen zu einer machtvollen
Gemeinschaftsbewegung und erfuhr die mannigfaltigste Ausprigung und Ge-
staltung. Eine Anzahl christlicher Denominationen entstanden. Jede Richtung
suchte die Heilswahrheiten in den Vordergrund zu stellen, die nach ihrer An-
sicht fundamental waren.

In der franzosischen Schweiz entstanden in der ersten Hilfte des 19. Jahr-
hunderts die Freikirchen, die in den Kantonen Genf, Waadt und Neuenburg
sich konstituierten. Es handelte sich um eine Bewegung der Positiven gegen
die « Wunderleugner » des Liberalismus. Im Jahr 1845 kam es zu einer Tren-
nung : 190 Geistliche verliessen die Staatskirche und griindeten die Eglise
libre. Die fithrenden Perstnlichkeiten dieser Bewegung, Alexandre Vinet (1797-
1847), Theologieprofessor in Lausanne, und Henri César Malan (1787-1864),
Pfarrer und Liederdichter in Genf, wurden die eifrigsten Vorkimpfer einer
religis begriindeten Trennung von Kirche und Staat. Erst im Jahr 1965 kam
es zu einer Wiedervereinigung der Eglise nationale und der Eglise libre.

Diese Bewegung wurde unter dem Namen « le Réveil » von zwei Theolo-
gen, den Briidern Frédéric Monod (1794-1863) und Adolphe Monod (1802-
1856) nach Paris verpflanzt ; sie wurden die Bahnbrecher freier Kirchen in
Frankreich.

Nicht zu verwechseln mit der freien Kirche sind die Freien evangelischen
Gemeinden, die zu gleicher Zeit entstanden sind. Diese verbreiteten sich haupt-
sichlich durch die Wirksamkeit des Predigers Karl von Rodt (1805-1861),
welcher der Sohn des Berner Landvogts in Moutier war. Er bekannte sich zu
den « Gemeinden der Gliubigen » und trat aus der Landeskirche aus. Es ent-
stand eine Erweckungsbewegung, die auch Leute wie der stahlharte Jobannes
Winzeler von Schaffhausen, der ein Jahr lang um seines Zeugnisses willen in
der Strafanstalt Thorberg eingesperrt gewesen war, tatkriftig unterstiitzten.

Die Freien evangelischen Gemeinden betreuen in Aeschi oberhalb Spiez
das Kinderheim « Tabor ». An der Zeughausgasse in Bern haben sie ihre eigene
Buchhandlung. An der fritheren Allianz-China-Mission waren sie namhaft be-
teiligt.
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Der langjihrige Prediger der freien Gemeinde in Bern, Wilbelnz Meili
(1854-1928), unterhielt mit den Gemeinden der Tiufer im Emmental engen
Kontakt und schrieb fiir ihr Blatt « Der Zionspilger » viele Leitartikel. Dieses
Wochenblatt wurde zeitweilig unter dem Titel « Der freie Zeuge » herausgege-
ben, womit offensichtlich ein Zusammenschluss der Mennoniten mit den freien
Gemeinden angestrebt wurde, welchen die Mennoniten aber mit {iberwilti-
gendem Mehr ablehnten. Durch den Nachfolger Meilis, Prediger Heinrich Kurz,
blieb der Kontakt mit den Mennoniten aufrecht erhalten, da Kurz ofters in
ihren Versammlungen mit dem Wort diente,

Bereits im Jahr 1817 war in der Calvinstadt Genf als Reaktion auf den
platten Rationalismus eine Bewegung entstanden, die « Nowwvelle église », in
welcher viele « angewidert von der Hohlheit der rationalistischen Vorlesun-
gen an der Akademie, ihren Wahrheitsdurst an den lebendigen Quellen...
stillten ». 1)

Durch Frau Barbara Juliane von Kriidener (1764-1824), einer Weltdame
russischer Herkunft, die durch die Herrnhuter zum Glauben gekommen war und
voriibergehend Genf besuchte, empfing die Bewegung neue Impulse. Dass diese
« Prophetin » in ihrem Eifer um die Union aller Christen und in Erwartung
der Wiederkunft des Herrn die Gliubigen zu einer « Brautgemeinde » zu ver-
sammeln suchte, ist 18blich. Dass sie sich dabei aber auf die Wundermacht
ihres Gebets, auf die Offenbarung ihrer inneren Stimme, auf die Kranken-
heilungen und ihre eingetroffenen Prophezeiungen berief, mag als schwirme-
risch erscheinen. Immerhin vermochte sie auf ihren Reisen durch Europa mit
der Bibel in der Hand und Kraft ihrer Traumgesichte manchenorts Enthusias-
mus wachzurufen,

Der Einfluss der Frau von Kriidener war selbst in Kreisen hochgestellter
Personlichkeiten gross. Spiter gab sie sich mehr mit den Armen ab, welchen
sie in unermiidlicher Weise « Werke barmherzigster Liebe » zukommen liess.
So liess sie « die rohesten Herzen » ihre Sanftmut, ihre Demut, ihre uner-
miidliche Liebe fiihlen. Ihr « iiberschwengliches Wesen » brachte sie bei vielen
in Misskredit. In ihren #lteren Tagen kam sie wieder nach der Krim, wo sie
am 25. Dezember 1824 starb. Im Tiegel der Triibsal geldutert und erniichtert
bekannte sie, dass sie oft etwas fiir die Stimme Gottes gehalten habe, was nur
Ergebnis ihrer Einbildung gewesen sei.

Frau von Kriidener iibte auch einen gewissen Einfluss auf Jakob Ganz
(1791-1869) aus, welcher Vikar in Staufberg (Kt. Aargau) war. Ganz war zwar
kein Schwirmer, legte aber das Schwergewicht mit Hintansetzung des « Chris-
tus fiir uns » ganz auf den « Christus in uns ». Seine Schrift « Das Gebeimnis
der Gottseligkeit », 1820 erschienen, ist sicher keine Irrlehre, sonst wiire sie
kaum im Jahr 1884 bei C. F. Spittler in Basel neu aufgelegt worden. Was aber
bedenklich stimmt, ist seine wiederholte Forderung « dass Christus ins uns mit

1) Jubiliumsschrift der evangelischen Gesellschaft, 1831-1931. 5.
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dem Satan kimpfen, leiden, sterben und auferstehen miisse », eine Forderung,
welche im Jahr 1823 in schrecklicher Weise wortlich erfiillt wurde als in
Wildenspuch, stidlich Schaffhausen, Margaretha Peter aus iiberspannter Leidens-
bereitschaft sich kreuzigen liess.

Die oben erwihnte, im Jahr 1817 entstandenec Bewegung in Genf, die
« Nouvelle Eglise », von jungen Theologen gegriindet, griff auch auf den Berner
Jura iiber, wo es zu Erweckungen kam. Paul Ami Bost (1790-1874) war einer
der Fiithrer des « Réveil » in Genf, wo der Pobel die Erweckten als « Momiers »
verspottete. Einzelne Prediger wurden ausgewiesen, unter ihnen auch Ami Bost.
Er kam nach Moutier, wo er im Segen wirkte. Samuel Gobat von Crémines, der
Vater von Frau Dora Rappard-Gobat auf St. Chrischona, bekehrte sich damals
und wurde ein bedeutender Reichsgottesarbeiter. Er wirkte als Missionar in
Abessinien und wurde spiter zum Bischof von Jerusalem ernannt.

Eine dem Pietismus nahestehende einflussreiche Persénlichkeit war Chris-
tian Gottlieb Blumbardt (1779-1838), der Mitbegriinder und erste Inspektor
der Evangelischen Missionsgesellschaft in Basel. Seit 1780 bestand in Basel die
« Deutsche Gesellschaft zur Firderung reiner Lebre und wabrer Gottseligkeit ».
Als Sekretir dieses Vereins amtierte C. F. A. Steinkopf (1775-1859), der spitere
Begriinder der Britischen und Auslindischen Bibelgesellschaft. Als dieser 1801
nach London berufen wurde, trat Christian Friedrich Spittler (1782-1867) in
seine Nachfolge. Dieset war ein ausgeprigter Vertreter der Erweckungsbewe-
gung. Im Frithjahr 1803 traf der in Stuttgart geborene Blumhardt in Basel ein
und fand in Spittler einen Freund und Mitarbeiter. Auf die Initiative Spittlers
wurde im Jahr 1815 die Basler Missionsgesellschaft gegriindet, an deren Spitze
C. G. Blumhardt als Missionsinspektor trat. Man errichtete eine Missionsschule,
in welcher junge Minner fiir den Dienst unter den Heiden vorbereitet wurden.
Nach vollendetem Studium schickte man sie in die verschiendenen Missions-
gebiete gemiss der Erkenntnis Spittlers : « Unser Prisident soll Jesus Christus
sein, der dann mit drei oder vier Knechten mehr ausrichten kann als mit dem
grossten sessionierenden und debattierenden Kollegium ».

Als Erzieher der kiinftigen Missionare wusste Blumhardt mit viel Weisheit
seinen Zoglingen die Handhabung von « Gesetz und Evangelium » beizubringen.
Er entwarf 1819 eine « Hausordnung » die nach allen Seiten hin dem Missions-
z0gling als Richtschnur dienen sollte. Sein Mahnwort : « Wenn unser Haus
aufhort ein Bethaus zu sein, so wird es untergehen », ist beherzigenswert.

Die theologischen Streitigkeiten der Aufklirung kiimmerten diesen Knecht
Gottes wenig; was ihn erfiillte, war die Idee des Reiches Christi, welche er
in der Mission zu verwirklichen suchte. Von ihm besitzen wir den fiinfbindigen
« Versuch einer allgemeinen Missionsgeschichte der Kirche Christi ».

Der ebenfalls aus Stuttgart stammende Pfarrer Johann Christoph Blum-
hardt (1805-1880) in Mbttlingen bei Calw war ein Neffe des Obigen. Von
1830 bis 1837 war er Lehrer im Missionshaus in Basel. 1838 wurde er als
Nachfolger des Missionsschriftstellers Christian Gottlob Barth (1799-1862) nach

511



Méttlingen berufen. Johann Christoph Blumhardt war ein ganz besonderer Seel-
sorger. Durch ihn lernte die Christenheit wieder vermehrt mit den Michten der
Finsternis, aber auch mit der Kraft des Auferstandenen Christus rechnen. Die
Heilung einer von Didmonen besessenen Tochter im Dezember 1843, bei welcher
der Satansengel mit weithin horbarem Gebriill : « Jesus ist Sieger » von der
Kranken ausfuhr, war der Auftakt zu einer grosseren Erweckung in dieser
Gegend. Im Jahr 1852 legte Blumhardt sein Pfarramt nieder und kaufte eine
Besitzung in Bad-Boll bei Goppingen, die zu einem Asyl fiir seelisch Angefoch-
tene und Gemiitsleidende wurde. Unzihlige haben dort durch Gebet und Hand-
auflegung Befreiung auch von leiblichen Uebeln erfahren. Als Dichter brachte
Blumhardt die 150 Psalmen in gereimte Verse. Nach seinem Tode fiihrte sein
Sohn Christoph die Heilstitte weiter.

Dass in neuster Zeit unter dem Titel « Das kraftvolle Bundeszeichen » eine
Broschiire erschienen ist, in welcher versucht wird, unter besonderer Berufung
auf Johann Christoph Blumhardt als auf einen « Mann mit aussergewohnlichen
Erkenntnissen und Erfahrungen » die Kindertaufe als biblisch zu erweisen, hat
uns betroffen. Mit banger Verwunderung erfahren wir da, Blumhardt sei der
Ansicht gewesen, « Der Geist » habe « wohl die ersten Christen gewiesen ihre
Kinder zu taufen ». Durch die Taufe werde « dem Getauften Gottes Gnade
und ein Kindschaftsrecht zugesichert » ; sie wirke « Vergebung der Siinden »
und « erlése von Tod und Teufel ». Es konnten « also alle Getauften Kinder
Gottes genannt werden. » Das Gute werde durch die Taufe in sie hineingepflanzt.
Die « Wirkung der Taufe » und die « Kraft der Taufe » erstreckten sich auch
auf neugeborene Kindlein.?) Denen, die zu bedenken giben, dass der grosse
Haufe der in ihrer Kindheit Getauften in dem Wesen der Welt versinke, sei
mit dem Hinweis auf das Gleichnis vom verlornen Sohn zu begegnen.

Wie kommt ein so reich begnadeter Knecht Gottes wie Blumhardt zu
solchen Ansichten ? Offenbar weil er dem Taufwasser und dem Taufakt eine
sakramentale, iibernatiirliche Wirkung zuschrieb. Im iibrigen scheint er Luthers
Begriindung {ibernommen zu haben.

Das eigentliche Lebenswerk des weiter oben genannten Christoph Friedrich
Spittler war nicht nur die Griindung der Missionsschule Basel, sondern vor
allem auch die Griindung der Pilgermissionsanstalt St. Chrischona, die auf wal-
diger Hohe bei Basel liegt. Man konnte meinen, dass die Missionsschule und
die Pilgermission gegenseitig in Konkurrenz stiinden ; das ist aber nicht der
Fall, denn das erste Werk, die Basler Missionsgesellschaft, dient mehr dem
Zweck der dusseren Mission in Uebersee, wihrend die « Pilgermission », wie
Spittler sie nannte, mehr die Ausbildung von Evangelisten und Predigern fiir
den europaischen Kontinent zum Ziele hat. Die lingst verlassene katholische
Wallfahrtskirche auf St-Chrischona wurde 1840 fiir den evangelischen Gottes-
dienst eingeweiht. Der erste Lehrer und Hausvater war Pfarrer Gortlieb Schlat-

2) A. Biringer: Das kraftvolle Bundeszeichen. Metzingen 1966, S. 85, 46, 40, 50, 63,
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ter aus St Gallen. Als das Werk wuchs, musste Spittler die Erstellung neuer
Bauten ins Auge fassen. Im Jahr 1859 gelang es, das Chrischonagut kiuflich zu
erwerben. Schon im Jahr darauf wurde das erste Bruderhaus erstellt, dem das
Oekonomiegebiude und andere Bauten folgten. Das Werk sollte in gewissem
Sinne im Rahmen der Landeskirche sich entwickeln, « um wahres Leben in
ihr zu erhalten und zu férdern ». Auch die Griindung der Zeitschrift « Christ-
licher Volksbote » geht auf die Initiative Spittlers zuriick. Spittler starb 1867.
In die entstandene Liicke trat « Christian Heinrich Rappard (1837-1909). Bis
zu seinem Lebensende hat dieser ehrwiirdige, mit einem schneeweissen Bart
gezierte Vorsteher und Direktor der Bildungsanstalt gewirkt, kriftig unterstiitat
von seiner durch ihre Schriften bekannten Gattin Dora Rappard geb. Gobat.

Rappard driickte der Pilgermission ein besonderes Gepriige auf. Nach sei-
nem Heimgang tibernahm sein Schwiegersohn Friedrich Veiel bis 1946 die Direk-
tion. Zum hundertjihrigen Bestehen der Pilgermission schrieb er 1940 ihre Ge-
schichte. Sein Nachfolget wurde Hans Staub (gest. 1967). Als Lehrer wirkten
unter anderen Theodor Haarbeck und Eduard Zantop, der auch den Menno-
niten in Bibelkursen gedient hat.

Chrischona verkérpert ganz offensichtlich den Typus der Gemeinschafts-
bewegung. Obwohl es sich im Rahmen der Kirche entfaltet hat, ist es doch mit
seinem Predigerseminar, dem Diakonissen-Mutterhaus und der Haushaltungs-
schule ein selbstindiges unabhingiges Werk. Seine Aussenstationen in der
Schweiz, Elsass und Deutschland sind mit dem « Mutterhaus » eng verbunden.
Manchenorts haben die Chrischonabriider auch alle kirchlichen Handlungen {iber-
nommen, so dass sie daselbst als freikirchliche Gemeinschaft auzusehen sind.
Auch werden viele Briider, die als Zoglinge auf St. Chrischona studiert haben,
an Gemeinschaften, Evangelische Gesellschaften und Stadtmissionen abgetreten.

Zum besonderen Segen wurde fiir viele der Chrischonabruder Markus
Hauser (gest. 1900), der im letzten Viertel des 19. Jahrhunderts in Ziirich,
zuletzt in der Bethelkapelle, gewirkt hat. Er war der Herausgeber der « Hoff-
nungsstrahlen », die in Ziirich erschienen. In seinen Schriften beschiiftigte sich
Markus Hauser gerne mit Fragen der Endzeit ohne dass er sich, niichtern wie
er war, in spekulative Prophezeiungen eingelassen hiitte. Von diesem « Wichter
auf Zions Mauern » hat Albert Jung-Hauser, sein Schwiegersohn, eine Anzahl
Vortrige unter dem Titel « Komme bald, Herr Jesu » verdffentlicht, welche ein
klares Zeugnis sind, dass fiir Markus Hauser die « Himmelreichsfrage » und
nicht die Kirchenfrage im Vordergrund des Interesses gestanden sind.

Schon einige Jahre vor der Griindung der Pilgermission Chrischona, im
Herbst 1816, war C.F. Spittler mit Christian Heinrich Zeller (1779-1860)
zusammengetroffen. Die beiden Freunde kamen in ein Gesprich iiber die Basler
Missionsschule, wobei Zeller den Gedanken dusserte, die Missionsarbeit miisste
zunichst von gliubigen Schullehrern getan werden. Dieser Gedanke schlug bei
Spittler ein, so dass er bald Schritte unternahm um einen geeigneten Platz zu
finden, wo junge Lehrer von gliubigen Piddagogen ausgebildet wiirden, So wurde
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das alte Schloss Beuggen, etwa 15 Kilometer oberhalb Basel auf dem rechten
Rheinufer, gemietet und hier das Armenschullebrer-Seminar und eine Erziehungs-
anstalt fiir verwahrloste Kinder gegriindet. Am 17. April 1820 zog Zeller als
Inspektor in die neu gegriindeten Beuggener Anstalten ein. Seine Wirksamkeit
war sichtbar gesegnet. Besonders fruchtbringend wirkten seine biblisch-dogmati-
schen Abhandlungen, durch welche die Lehrer zu tieferem Verstindnis der
Schrift gebracht wurden. Zeller trat auch als Liederdichter auf. Eines seiner
geschitzten Lieder ist das Weihnachtslied « Freuet euch ihr Menschenkinder ».

* #* *

Nach dem Zusammenbruch des alten Bern vollzog sich nicht nur auf dem
Gebiet der Politik mancher Wandel, sondern auch in religiser Hinsicht. Die
innerkirchliche pietistische Erweckungsbewegung entwickelte sich im Zeichen
des neu errungenen Versammlungsrechtes zu einer formlichen Gemeinschafts-
bewegung. Viele Erweckte, die in den Gottesdiensten der Landeskirche nicht
volle Befriedigung fanden, versammelten sich zu privaten Erbauungsstunden.
So kam es zur Griindung selbstindiger Versammlungen, deren Vertreter spott-
weise « Stiindeler » genannt wurden, wiewohl dieses Gemeinschaftschristentum
sich entwickelte, ohne dusserlich mit der Kirche zu brechen.

Fine dieser Griindungen war die Evangelische Gesellschaft in Bern. Draus-
sen im Sulgenbach versammelten sich im Oktober 1830 bei einer Elisabeth
Kobler, « das blinde Eisi » genannt, einige vom « Reveil » erfasste Theologen
und fassten den Plan, eine Vereinigung von Gliubigen zu griinden. Sie bezweck-
ten die Frhaltung der reinen Lehre nach der Schrift und die Sammlung der
wahrhaft Gliubigen im Schoss der Landeskirche. Ein Jahr spiter versammelten
sich etwa 50 Briider wiederum beim blinden Eisi, um die Statuten der neuen
Gesellschaft zu beraten. Die kleine Pflanze wuchs bald zu einem grossen Baum.

Die Evangelische Gesellschaft erkannte eine ihrer grossen Aufgaben auf
dem Gebiet der Piadagogik. So kam es 1851 zur Griindung eines Lehrinstituts,
der Neuen Midchenschule, in welcher Lehrerinnen in christlichem Geiste aus-
gebildet werden. Einige Jahre spiter folgte die Griindung des Lebrerseminars
Muristalden und im Jahr 1901 durch Theodor von Lerber das freie Gymnasium
in Bern. Im Jahr 1877 wurde an der Nigeligasse ein Versammlungslokal samt
Verlagshaus erbaut.

Auch auf dem Lande entstanden mit der Zeit evangelische Vereine und
Vereinshduser, durch welche ein namhafter Einfluss auf das religiose Leben
in Bern und Umgebung ausgeiibt wurde. Diese « innere Mission », in der man-
cher Pfarrer eine Konkurrenzbewegung sah, trug zur Erhaltung des positiven
Glaubens wesentlich bei.

Ein weiteres Unternechmen der Evangelischen Gesellschaft war die Heraus-
gabe der Zeitschrift « Die Brosamen », die zuerst von Franz Schlachter, dem
Uebersetzer der Miniaturbibel, redigiert wurde, spiter von Fritz Oderbolz, der
in seinen jiingeren Jahren in Chaux d’Abel als Schullehrer gewirkt hatte.
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In Sophie Wurstenberger (gest. 1878) fand die Evangelische Gesellschaft
eine namhafte Vertreterin der Armen- und Krankenpflege, welche 1854 zu der
Griindung des Privatspitals « Salen » gedieh. In ihrer Bereitschaft zu christli-
cher Liebestitigkeit hatte Sophie Wurstenberger schon 1836 zusammen mit
der befreundeten Elisabeth Fry den Frauenverein zur Pflege armer Kranken ge-
griindet. Der Dienst an den Kranken gewann eine solche Ausdehnung, dass es
unter der Leitung Jobann Friedrich Dinlikers zur Griindung des bernischen
Diakonissenbauses kam. Auch das Erholungsheim Schloss Hiinigen bei Konol-
fingen wird von der Evangelischen Gesellschaft betreut. Ein Jugendheim in
Aeschi und das « Sunnehiisi » in Krattigen im Berner Oberland sind Zentren
der Jugendarbeit der Evangelischen Gesellschaft.

Eine der markantesten Personlichkeiten der Evangelischen Gesellschaft
war Pfarrer Friedrich Gottlieb Gerber (gest. 1905), der fiir die Geschichte der
Gesellschaft grosse Bedeutung erlangte. In seinen jlingeren Jahren hatte auch
er dem Rationalismus gehuldigt. Als er aber mit Theologen von Halle zusam-
mentraf, dnderte sich seine Gesinnung. Gerber war ein origineller Prediger ;
einmal soll er nach seiner Ansprache scherzhaft gesagt haben: « Nun wollen
wir noch das Lied Herz und Herz vereint zusammen miteinander liigen. »

Einen Hohepunkt erreichte die Evangelische Gesellschaft als sie im Jahr
1875 in der franzosischen Kirche in Bern Versammlungen durchfiithrte an denen
Pfarrer Otto Stockmayer (1838-1919) (Bild Nr. 26) und Inspektor Heinrich
Rappard von St. Chrischona sprachen. Thr Hauptthema war nicht bloss die
Rechtfertigung, sondern auch die Heiligung durch den Glauben. Der Andrang
zu diesen « Heiligungsversammlungen » war so gross, dass die franzdsische
Kirche die Zuhérer kaum zu fassen vermochte.

Pfarrer Stockmayer ist der Griinder des Erholungsheims Hauptwil im Kan-
ton Ziirich. Er war ein Mann auf dessen Wort man in Gemeinschaftskreisen
grosses Gewicht legte. Stockmayer, welcher von 1862 bis 1866 Pfarrer in Ta-
vannes gewesen war, wurde einer der bedeutensten Reichsgottesarbeiter inner-
halb der Gemeinschaftsbewegung. Er hat meines Wissens nie in den Kreisen
der Mennoniten am Wort gedient, war aber mit Mennonitenbriidern eng befreun-
det. Er hatte einen klaren Begriff von der biblischen Gemeinde und suchte diesen
im Bibel- und Erholungsheim Hauptwil zu verwirklichen. Seine Wortverkiindi-
gung tendierte mehr auf Glaubensheiligung als auf Glaubensheilung. Dem Ge-
danken der bevorstehenden Wiederkunft Christi hat dieser begnadete Knecht
des Herrn grosse, vielleicht allzu grosse Bedeutung beigemessen. Er war einer
der bedeutendsten Reichsgottesarbeiter des 19. Jahrhunderts.

In engem Zusammenhang mit der Gemeinschaftsbewegung entstanden die
Evangelisationen, die wihrend einer Woche allabendlich von einem Erweckungs-
prediger durchgefithrt wurden. Als Wegbereiter dieser Evangelisationswochen
darf der Prediger Elias Schrenk (1831-1913) gelten, welcher frither im Dienste
der Basler Mission gestanden hatte. Nach Art des amerikanischen Evangelisten
Moody suchte er dem Gotteswort Eingang in das menschliche Herz zu verschaf-
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fen. Zuerst miisse der Siinder aus dem geistlichen Schlaf aufgeweckt werden,
lehrte er. Nach kurzer Wirksamkeit als Missionsprediger folgte Schrenk einem
Ruf in die Berner Stadtmission und wirkte von 1879 bis 1886 in der Evangeli-
schen Gesellschaft. Sein Dringen auf Bekehrung, das Hervortreten der Be-
kehrten zu Nachversammlungen mutete den niichternen Berner freilich etwas
fremdartig an. Die Erfahrung mochte sie gelehrt haben, dass die Wiedergeburt
sich nicht erzwingen ldsst.

Ein typischer Evangelist der Evangelischen Gesellschaft war der « Bauern-
gelehrte » Christian Griinig von Burgistein bei Wattenwil. In lebendiger, volks-
tiimlicher Weise verkiindigte er die frohe Botschaft von Christus. In seiner
Homilie wusste er schlagfertig manchmal sogar die Theologen zu « schulmeis-
tern ».

Aus den Kreisen der Evangelischen Gesellschaft ist auch der Erweckungs-
prediger Fritz Schiipbach (1841-1918), wohnhaft in Oberhiinigen bei Ziziwil,
ein schlichter, einfacher Bauersmann, hervorgegangen (Bild Nr. 55). In origi-
neller Art streute er den Samen des Wortes Gottes aus, erhellte mit Beispielen
aus dem Leben der Gliubigen und wurde vielen ein Ansporn zur Bekehrung
und Wiedergeburt. Seit Anfang des Jahrhunderts hat er in unzihligen Ver-
sammlungen bei den Mennoniten im Berner Jura gedient und viele Segens-
spuren hinterlassen.

Ein weiterer erfolgreicher Evangelist der Evangelischen Gesellschaft war
Christian Portner (1870-1951), ein junger Lehrer von Uebeschi bei Thun, Auf
seine Begabung aufmerksam geworden, berief ihn der Vorstand zum Evange-
listen. Sein erstes Arbeitsfeld war Sinneringen. Im Laufe der Zeit hielt er an
vielen Orten Evangelisationsvortrige, wobei viele zum Glauben kamen, so
unter anderen in Waltrigen der nachmalige Evangelist Alfred Késer. Im Jahr
1904 wurde Portner nach Eigen bei Griinematt versetzt, von wo aus er in
den umliegenden Gebieten weiterhin erfolgreich evangelisierte.

Im ersten Jahrzehnt des 20. Jahrhunderts, als manchenorts ein tiefes Be-
diirfnis nach Heiligung entstand, ein Bediirfnis, dem die Laienprediger auf dem
Lande Rechnung trugen, kam es innerhalb der Evangelischen Gesellschaft zu
einer schweren Krise. Der von Stockmayer iibernommenen Heiligungslehre setz-
ten die Stadttheologen die Lehre von der menschlischen Schwachheit entgegen.
Der Vorstand glaubte den Evangelisten Christian Griinig, Fritz Schiipbach und
Christian Portner die Abhaltung von Evangelisationen innerhalb der Gesellschaft
untersagen zu miissen. Dabei blieb es aber nicht. Der junge Evangelist Alfred
Kiser, der 1903 im Alter von 24 Jahren in den Dienst getreten war, wurde
wegen des « Ueberspannten und Ungesunden in Lehre » am 3. Mirz 1908 aus
der Gesellschaft entlassen. Das Entlassungsschreiben war vom Vizeprisidenten,
Pfarrer Erust Gerber, der Kiser 1903 zum Mitarbeiter berufen hatte, unterzeich-
net. Alfred Kiser ist im Jahr 1924 todlich verungliickt. Sein Sohn Johann Kiser
(1906-1968), der viel in den Kreisen der Mennoniten gedient hat, wurde spiiter
Vorsteher des Christlichen Erholungsheimes in Minnedorf, der ehemaligen Zel-
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lerschen Anstalten, die im Jahr 1844 von Dorothea Trudel gegriindet worden
waren, Johannes Kiser ist im besten Mannesalter im Februar 1968 gestorben,

Spiter wurde von der Leitung der Evangelischen Gesellschaft zugegeben,
sie habe in der Abwehr des Perfektionismus zu einseitig die angeborene Siind-
haftigkeit der Gliubigen betont und zu wenig die frohe Siegesbotschaft des
Evangeliums beriicksichtigt, mit andern Worten, sie habe zu laut das « Armstin-
derlied » gesungen. Aber das Ungliick war geschehen, der Bruch vollzogen.

Einige Briider erklirten den Austritt. Unter diesen waren nicht nur Ange-
horige der Familie Kiser, sondern auch Christian Portner, der als organisato-
risch begabter Mann die Leitung der « Chiserliit » iibernahm und etwas spiter
die « Landeskirchliche Gemeinschaft des Kantons Bern » griindete. Bald schlos-
sen sich viele Briider dieser Bewegung an. Einer der bedeutendsten war Albrecht
Kiser (1860-1937) vom Schweikhof, der urchige Emmentaler, der durch das
geistesmichtige Zeugnis Christian Griinigs zum Glauben gekommen war. Von
Bedeutung fiir die Bewegung war, dass die Briider mit dem Evangelischen Ge-
meinschafts-Briidderhaus in Preussisch-Bahnau (Kirnten) in Verbindung traten.
Lehrer Ernst Aeschlimann hat nahezu 40 Jahre daselbst gewirkt. Als er im
zweiten Weltkrieg wieder in die Schweiz zuriickkehrte, durfte er noch einige
Jahre in der Landeskirchlichen Gemeinschaft, der er von Anfang an angehért
hatte, wirken. Etr und Johann Kiser waren die Delegierten, die an der Gestaltung
unseres Neuen Gesangbuches mitwirkten. Das Monatsblatt der Gemeinschaft
erscheint unter dem Titel « Der Heilsbote » und wurde lingere Zeit von Johann
Kiser redigiert. Auf dem Schweikhof bei Affoltern-Weier, wo der « Chiser-
Bricht » seinen Landwirtschaftsbetrieb hatte, wurde das Vereinshaus erstellt.
Hier und im « Eigen » bei Griinematt hat diese Richtung ihr Zentrum ; hier
findet jihrlich die grosse Allianzkonferenz statt.

Auch der Evangelist und Blaukreuzagent Fritz Berger (1868-1950) trat
damals aus der Evangelischen Gesellschaft aus. Berger, von Beruf Wagner, ein
ehemaliger Trinker, hatte sich im Jahr 1899 zu Gott bekehrt. In dem Wirts-
haus « Biren » im Diirrgraben, heute Heimisbach genannt, wo er sein sauer ver-
dientes Geld verprasste, kam er plitzlich in schwere Gewissensnéte und ent-
schloss sich, ein neues Leben zu beginnen. In seiner 1940 verdffentlichten
Selbstbiographie « Von der iiberschwenglichen Gnade Gottes in meinem Leben »
schildert Fritz Berger seine Bekehrung und spiteren Erlebnisse eingehend. Er
wurde ein Zeuge der rettenden Gnade Gottes, die aus einem heruntergekomme-
nen Trinker ein fréhliches Gotteskind machen kann. Als solches konnte er der
Enthaltsamkeitsbewegung « Blaues Kreuz », der er bald nach seiner Bekehrung
beitrat, grosse Dienste erweisen. Er wurde als titiges Mitglied in die Evange-
lische Gesellschaft aufgenommen und im Jahr 1907 als Agent des Blauen Kreuzes
angestellt.

Nach dem erwihnten Austritt suchte Berger einige Zeit mit Portner zusam-
menzuarbeiten, doch kam es auch zwischen ihnen zu Meinungsverschiedenhei-
ten. Der Grund ihrer Trennung war die Stellung zur Landeskirche, von welcher
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sich Berger ginzlich lossagte, wihrend Portner bei aller Selbstindigkeit sich
mit ihr nicht iiberwerfen wollte.

Infolge seiner rabiaten Ausdrucksweise und seines drastischen Auftretens
geriet Berger auch mit der Blaukreuzbewegung bald in Konflikt, so dass er
im Jahr 1909 austrat und einen selbstindigen Enthaltsamkeitsverein griindete,
der im Oktober 1914 in den « Briiderverein » umgewandelt wurde. Bergers
ungehobelte Ausdrucksweise fand bei dem rauhen Bernervolk Anklang. In
seinen Evangelisationsreden « donnerte » er alle Unerlosten der Landeskirche
und der Gemeinschaften « in die Hélle », um ihnen hierauf den Weg durch
Christus in die « rettende Arche vom Briiderverein » zu zeigen.

Die Heiligungslehre Fritz Bergers kann zwar nicht als Irrlehre bezeichnet
werden, aber sie fasst den Begriff der Heiligung so einseitig, dass in ihr nur
noch von « Haben » und « Sein » und nicht meht von « Werden » die Rede ist.
Tatsdchlich gibt es in der Schrift viele Stellen, die dieses « Haben » und « Sein »
bestitigen. Auf diese berief sich Berger ausschliesslich und lehnte die Heiligung
als fortschreitendes Gnadenwerk, wie es doch an vielen Stellen der Bibel klar
dokumentiert ist, kategorisch ab. 1. Thess. 5, 23 verstand er nach Hebr. 10, 10
als eine durch das Opfer Christi vollendete Tatsache. Konsequenterweise musste
Berger die Mahnung «leget ab » in die Vergangenheit verweisen. Da seine
Anhinger mit den eigenen Erfahrungen in Widerspruch gerieten, suchte Berger
ihnen einzuhimmern, sie sollten dennoch glauben, stehe doch in der Bibel
geschrieben : « Es ist alles neu geworden » (2. Kor. 5, 17). Aus dieser Kon-
troverse fithrte einmal Jakob Vetter anlisslich einer Konferenz in Chaux d’Abel
gliicklich heraus, indem er sagte: « Unuser irdischer Leib ist noch ein Stiick
der alten Schépfung. » Dass « das Fleisch » bei einem wiedergeborenen Men-
schen Fleisch bleibt, davon finden wir in Bergers Schriften nicht die geringste
Spur. Aber wie es bei einem veredelten Baum fortwihrend die wilden Aus-
wiichse der unverinderten alten Natur zu beschneiden gilt, bis das einge-
pfropfte neue Leben zu einer michtigen Krone herangewachsen ist, so miissen
wir nach 2. Kor. 10, 5 unsere Vernunft unter den Gehorsam Christi stellen
und nach 1. Kor. 9, 27 unsern Leib betduben und zihmen, damit Christus in
uns eine Gestalt gewinne (Gal. 4, 19) und als herrliche Krone des Baumes
neue Friichte des Geistes hervorbringe.

Die Begriffe « alter Mensch » und « neuer Mensch » wurden damals heftig
diskutiert. Berger, dessen Heiligungslehre mit Pastor Pauls Lehre vom « reinen
Herzen » iibereinstimmte, versuchte, wie Jonathan Paul, seine Ansichten biblisch
zu begriinden. Aber im Unterschied zu diesem lehnte er das Zungenreden ab.
Den Heidelberger Katechismus vom Jahr 1563 iinderte er nach seinem Sinne
ab und liess ihn in dieser neuen Form drucken. Nunmehr hatte der Gliubige,
der die Vergebung der Siinden empfangen, keine « siindliche Art » mehr, son-
dern nur noch « stindliche Versuchungen ». Nach Berger soll man diesen « gros-
sen Bissen », rein, heilig und tadelloss zu sein, mit einer « grossen Gurgel »
schlucken. Dieser Siindlosigkeitslehre stand die Bitte « Vergib uns unsere Siin-
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den » unbequem entgegen. Berger fand einen Ausweg, indem er in einer Bro-
schiire erklirte, er selber habe diese Bitte nicht mehr nétig da ja seine « Siin-
dennerven herausgezogen » seien. *)

Berger vertrat seine Lehre recht unduldsam. Schon der geringste Wider-
spruch geniigte, um vom ihm als Feind des Evangeliums bekimpft zu werden.
Kein Wunder, dass Berger mit andern gliubigen Kreisen Gemeinschaft haben
weder konnte noch wollte. Zwar ging er mit Jakob Vetter, Fritz Binde und
Otto Stockmayer eine Zeitlang einig. Diese Einigkeit ging aber bald in die Briiche,
als Vetter, der in Konferenzen des Briidervereins einige Male gedient hatte,
héren musste, wie iiber andere Gemeinschaften insgeheim unbriiderliche, ja
gehissige Kritik geiibt wurde.

Einen grossen Teil seiner Anhinger im Berner Jura fischte Berger aus
den Kreisen der Taufer, indem er ihnen das « volle Heil » verkiindigte, als
sei der Briiderverein gewissermassen « die allein seligmachende Kirche ». Wie
bemiihend eine solche « Herausrettung » der Seelen aus anderen Gemeinschafts-
kreisen war, das erfuhr unter andern Fritz Schiipbach, der aus den Versamm-
lungen die er unter Mithilfe der Menonniten in Moutier und Champoz oberhalb
Malleray gegriindet hatte, von Berger hinausgedringt und sogar vom Abend-
mahl ausgeschlossen wurde als er dessen Heiligungslehre nicht mehr voll zu-
stimmte. Unter Tridnen hat er das seinem Mitbruder Alfred Schweizer in Riitenen
bei Ziziwil geklagt.

In seiner Biographie ritlhmt sich Berger sie hitten keinen einzigen Stu-
dierten unter ihren Mitarbeitern, da Gott nur durch « torichte Predigt » selig
mache, nicht durch Professoren. So verrdt denn auch ihre Zeitschrift « Die
Friedensbotschaft » wenig Bildung. Wenn man Bergers Schriften liest, so fragt
man sich unwillkiitlich wie dieser Mann so grossen Erfolg haben konnte. War
es am Ende eine gewisse Massensuggestion ? Und wie steht es mit seinen
Gesichten und Visionen, in denen Gott ihm die Zukunft geoffenbart haben
soll ? Berger wiirde sagen : das ist das Werk des heiligen Geistes.

« Ein Perfektionistisches Gewichs auf Berner Boden » *) nennt Professor
Guggisberg den Briiderverein, und Professor Blanke schreibt in seiner Schrift
« Kirchenn und Sekten » mit Recht : « Es macht sich in den Kreisen der Ber-
gerleute vielfach eine bedauerliche Ueberheblichkeit breit, die etwas Sekten-
haftes an sich hat. » Allerdings fiigt er gleich hinzu, « dass sich in der zweiten
Bergerianer-Generation der Geist des Richtens mildert ».

Tatsichlich scheint es, dass seit dem Tode Bergers 1950 viel seiner An-
hinger weniger fanatisch aufgetreten und etwas niichterner geworden sind.
Allerdings besteht die von Berger in seiner Autobiographie gerithmte Einigkeit
des Briidervereins nicht mehr. Entscheidende Differenzen traten auf und fiihr-
ten 1967 zur Trennung. Peter Ziircher, Evangelist in Ziirich, der von einer

3) Kurt Guggisberg : Bernische Kirchengeschicht, S. 533.
4) Kurt Guggisberg: a. a. 0. 8, 531.
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mennonitischen, spiter zum Briiderverein iibergetretenen Familie stammt, trat
mit einer grossen Zahl von Anhingern aus dem Briiderverein aus und griindete
unter dem Namen « Vereinigung freier Missionsgemeinden » eine neue Gemein-
schaft und unter dem Titel« Christus im Bremnpunkt » eine neue Zeitschrift.
Als Motive der Trennung werden genannt: « Neigung zum Perfektionismus,
Absonderung von andern Gliubigen, Gesetzlichkeit und Formalismus und die
autoritire Leitung ». Allerdings sollen « die tiefsten Ursachen nur Gott be-
kannt » sein.

Eine niichterne und segensreiche Missionstitigkeit entfaltete Frau Gertrud
Wasserzug-Trider auf dem Beatenberg oberhalb des Thunersees, wo sie im
Jahr 1935 eine Bibelschule fiir die dienstbereite Jugend eréffnete. Die Schiiler
werden streng asketisch gehalten und zur Abstinenz verpflichtet. Frau Wasser-
zug griindete ihre christozentrische Heilslehre auf die « ganze » heilige Schrift.
Ihr Missionswerk dehnte sich in kurzer Zeit bis in iiberseeische Linder aus.
Sie iibte einen segensreichen Einfluss auch auf die Mennoniten aus und wirkte
treu im Geiste Jesu Christi.

Eine Sonderbewegung finden wir bei Vim Malgo, der in seiner Monats-
schrift « Mitternachtsruf » mit Beziehung auf die Endzeit die Glaubigen aus
ihrem « Mitternachtsschlaf » aufzuwecken versucht.

Eine bedenkliche Erscheinung innerhalb der Erweckungsbewegung ist die
Pfingstbewegung, welche auf dem Kontinent zum erstenmal im Juli 1907 in
Kassel auftrat. Es handelt sich um eine Bewegung, die das Schwergewicht auf
die Geistesgaben der apostolischen Zeit legt, hauptsichlich auf Krankenheilung
und Zungenreden. Stockmayer und andere bewihrte Gottesknechte protes-
tierten dagegen, dass man durch ein Medium die Person Christi redend auf-
treten lasse. Entgleisungen konnten nicht ausbleiben und bewirkten, dass es
zu einer Absonderung der Pfingstbewegung kam und zu Trennungen auch inner-
halb der Pfingstgemeinde selbst.

Zum namhaftesten Vertreter der Pfingstbewegung wurde ein fritherer Zelt-
missionar, der bereits erwihnte Pastor Jomathan Paul (1853-1931) in Steglitz
bei Berlin. In seiner Monatsschrift « Die Heiligung » verteidigte er die Lehre
von der Erlésung von der « innewohnenden » Siinde, predigte also das « reine
Herz » im absoluten Sinne. Er schrieb im April 1910 : « Ein reines Herz ist
demnach ein Herz, das vom Fleisch befreit ist. » Dass sich der liebevolle Knecht
Gottes hierin geirrt hat wurde offiziell festgestellt : Im September 1909 lehnten
etwa 40-50 Vertreter der deutschen Gemeinschaftsbewegung in der sog. Berli-
ner Erklirung die Heiligungslehre Pastor Pauls ab, da auch der geheiligte Mensch
das « Fleisch » zeitlebens an sich trage.

In der Schweiz predigte alt Pfarrer Drollinger in Frutigen mit besonderem
Nachdruck eine Lehre vom heiligen Geist. Er ist einer der Griinder der « Ge-
meinde féir Urchristentum ». Ein Hauptvertreter dieser Richtung ist Jobann
Widmer, dessen Schrift « Mein Kampf gegen Satans Reich » 1941 in zweiter
Auflage erschienen ist. Es ist ein eigenartiges Gemisch von angeblichen Erfahr-
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ungen. Heute steht die Gemeinde fiir Urchristentum unter der Leitung Robert
Willeneggers in Oberhofen am Thunersee, der daselbst einem Ferien- und Alters-
heim vorsteht. Thre Zeitschrift triigt den auf die Endzeit hindeutenden Titel :
« Ich komme bald ».

Etwas fragwiirdiger nehmen sich die gross aufgezogenen FErweckungsver-
sammlungen des Englinders Swith-Wigglesworth, des Deutschen Herrmann
Zaiss und des Amerikaners William Branbam aus, die sensationnelle Glaubens-
heilungen vorfiihrten.

Nicht nur fragwiirdig, sondern auch gefihrlich ist das Treiben der « Zeugen
Jehovas », die sich frither « Ernste Bibelforscher » nannten. Sie griinden ihre
Lehre auf die Schriften Charles Taze Russels, den sie fiir « den gréssten Reli-
gionslehrer seit Paulus » und « den Reformator des 20. Jahrhunderts » halten.
Russel versuchte, auf Grund des Propheten Daniel und der Apokalypse, die
er spekulativ interpretierte, die Zukunft des bevorstehenden Gottesreiches zu
berechnen, wobei sich die Heilige Schrift dem von ihm verkiindeten « Plan
Gottes mit der Menschheit » zu fiigen hatte. Im Anschluss an Russel vertreten
die Zeugen Jehovas aufdringlich die Lehre, dass das Tausendjihrige Reich Jesu
1914 auf Erden angefangen habe. Wer sich ihnen anschliesse, werde in der
kommenden Schlacht bei Harmagedon dem Tode entrinnen und friedlich im
Millenium leben. Doch wiirden allein 144.000 der Treusten in den Himmel
gelangen und {iber die Schépfung herrschen. So miissten konsequenterweise
wenigstens 565.000 der iiber 800.000 getauften Mitglieder sich damit begniigen,
in der « Gesellschaft der Neuen Welt » irdische Diener ihrer himmlischen Obe-
ren zu sein.

Da die Zeugen Jehovas jegliche staatliche und kirchliche Institution als
des « Teufels Organisation » betrachten, verweigern sie den Militdrdienst, jedoch
nicht wie einst die T#ufer, unter Berufung auf das biblische Gebot der Gewalt-
losigkeit, sondern in hartnickigem Glauben an die neue Weltordnung.

Unter Russels Nachfolger und Kronzeugen, dem Richter Joseph Rutherford,
erhielt die Bewegung eine straffe zentralistische Organisation. Gruppenilteste
wurden nach und nach durch Agenten ersetzt, In Brooklyn wurde mit echt
amerikanischem Schwung ein Riesenverlag aufgebaut, durch welchen neben der
Bibel immer mehr Propagandaliteratur vertrieben wurde. Rutherfords eigene
Schriften « Der Fall Babylons, der Grossen » und « Millionen lebender Men-
schen werden nie sterben » sowie die Zweimonatsschrift « der Wachtturm »
werden auf jeder Schwelle zum Kauf angeboten. Jeder von der Lehre Erfasste
wird sogleich Missionar und arbeitet unter dem Oberbefehl der zentralen Lei-
tung der « Wachtturm »-Gesellschaft. Wer dieser als Mitglied beitreten will,
wird durch Untertauchen getauft.

Die Zeugen Jehovas fallen vor allem durch ihre Ueberheblichkeit auf. Sie
predigen mit lauter Stimme Freiheit, sind aber dusserst intolerant und in ihrer
eigenen Organisation diktatorisch. Sie zitieren behend die Bibel, aber so ein-
seitig, dass man den Eindruckt gewinnt, es sei blosse Propaganda. Sie bekimpfen
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die Lehre von der Dreieinigkeit, den Glauben an Christus als Pfand des ewigen
Lebens und leugnen die Holle als Ort der Strafe, was den sittlichen Ernst des
Lebens gewiss nicht fordert. Sprich ibnen wvon Jesus, und sie werden nicht
wieder kommen.

Wie griindlich man in der Gesellschaft der Zeugen Jehovas vom rechten
Glaubensweg abkommen kann, davon gibt uns W. J. Schuell in seiner Auto-
biographie « Dreissig Jahre Sklave des Wachtturm » ein eindriickliches Zeugnis.
Schnell schreibt : « Ich war 16 Jahre alt. Zwei Jahre zuvor hatte ich Christus
als Heiland angenommen, und ich bin iiberzeugt, dass er damals wirklich in
meinem Herzen Einzug gehalten hat... Da kam ein Zeuge Jehovas... Ich be-
suchte die « Ecclesia» und machte mit... Ich war damals ahnungslos und
wusste weder etwas von den Christus entehrenden Lehren Russels, noch von
dem unaufhérlich waschsenden Einfluss seines Nachfolgers Rutherford... Das
sonntigliche Bibelstudium wich dem des regelmissig erscheinenden « Wacht-
turms »... Ich vernachlissigte das Bibellesen und das Gebet... Da erlosch auch
der letzte Funke persinlicher Gemeinschaft mit Christus. » Dieses Zeugnis eines
einsichtig Gewordenen mag uns zur Warnung dienen.

Als ein Beispiel ausgesprochener Irrlehre seien zum Schluss « Die Heili-
gen der letzten Tage », wie sich die Mormonen nennen angefiihrt. Sic breiteten
sich im 19. Jahrhundert in Biel und Bern stark aus und bauten im 20. Jahrhundert
in Zollikofen einen grossartigen Tempel, der von den amerikanischen Mormo-
nen finanziert und 1955 eingeweiht wurde. Thr Zentrum haben sie im Staate
Utah in den U.S.A. Die Mormonen griinden ihre Lehre auf das mystische
Werk von Joseph Smith (1805-1844) der sich auf den legendiren Propheten
Mormon beruft. Besonderen Anstoss erregt die von ihnen verfochtene patriar-
chalische Ehe (Vielweiberei), die sie als « gottliche Zulassung » verteidigen.

Visionen, Inspirationen, Weissagungen, Zungenreden und Krankenheilun-
gen kennzeichnen das wunderliche Sektenwesen, das in den letzten hundert
Jahren aufgekommen ist und welches sich oft als entarteter Subjektivismus
entlarvt hat, Scheint auch diese ganze enthusiastisch-suggestive Bewegung heute
eher im Abklingen begriffen zu sein, so gilt es doch stets wachsam zu sein
und die Geister zu priifen (1. Joh. 4, 1-3). Dies 25. Kapitel lehrt, wie ver-
schieden die Wege sind, auf denen Gott die Glidubigen leitet, aber auch wie
viele Irrwege nebenaus fithren. Das Positive der ganzen Gemeinschaftsbewegung
soll uns ein Ansporn sein zu immer tieferer Heiligung im Blick auf den Wieder-
kommenden Herrn. Je niher die « Parusie » heranriickt, desto ungestiimer
regen sich die Geister aller Art und wir werden unwillkiirlich an das pauli-
nische « Anathema ; Maran atha » erinnert (1. Kor. 16, 22).

L2 2B 2R 2R 4
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26. Kapitel

Die Berner Taufer in der Uebergangszeit

Die Sttirme der franzosischen Revolution hatten die Kirche in ihren Grund-
festen erschiittert. Das Bestehende, das ganz allgemein fiir felsenfest galt, wurde,
ob gut oder schlecht, mit einem Schlage hinweggefegt. Als die Idee der Freibeit,
Gleichheit und Briiderlichkeit aufkam, wurde mit der religidsen Intoleranz und
Verfolgungssucht griindlich aufgeriumt. Der Zusammenbruch des alten ortho-
doxen Wesens brachte den Tiufern volle Duldung, Glaubens- und Gewissens-
freiheit. Artikel 6 der ersten Helvetischen Verfassung vom 12. April 1798
bestimmt :

« Die Gewissensfreiheit ist uneingeschrinkt, jedoch muss die 6ffentliche
Aeusserung von Religionsmeinungen die Eintracht und Ruhe nicht stéren. Jede
Art von Gottesdienst ist erlaubt, wenn er die &ffentliche Ordnung nicht stirt
und nicht Herrschaft oder Vorzug verlangt. Jeder Gottesdienst steht unter
der Aufsicht der Polizei, welche das Recht hat, sich die Lehren und Pflichten,
die gepredigt werden, vorlesen zu lassen, Das Verhiltnis, in welchem irgend
eine Sekte gegen eine fremde Gewalt stehen mag, darf weder auf Staatssachen
noch auf den Wohlstand und die Aufklirung des Volkes Einfluss haben. »

Schon Anfangs des folgenden Jahres erschien das sogenannte Duldungs-
gesetz, das alle bisherigen « Strafgesetze der vorigen Regierungen gegen reli-
gitse Meinungen und Sekten » als aufgehoben erklirte. Was die Regierung zur
Herausgabe dieses Gesetzes bewog, war die « Erwigung, dass von dem Boden
der Freiheit alle zuriickgebliebenen Spuren der ehemaligen Verfolgungssucht
vertilgt werden sollen ». Die Tiufer beriefen sich fortan auf dieses Gesetz,
welches sie wieder in die eidgendssischen Biirgerrechte einsetzte und ihnen volle
Freiheit des Gottesdienstes garantierte.

Fiir solche einschneidende Verinderungen im Staats- und Kirchenleben
war aber der Berner noch nicht reif. Es war der Allgemeinheit unverstindlich,
dass auf Grund der helvetischen Erlasse die Tiufergemeinschaft gleichberech-
tigt neben der Staatskirche sich konstituiren sollte. Der Kirchenrat suchte das
Gesetz zu umgehen und beriet, wie gegen den « Unfug der Wiedertiufer » ein-
zuschreiten sei, da doch niemand sein Biirgerrecht im hiesigen Kanton ausiiben
konne, er sei den der Landesreligion zugetan.

Wurde auch das Tiduferproblem nicht mehr im Geiste des « Ancien ré-
gime » behandelt, so war doch die Mediationsregierung noch keineswegs tole-
rant eingestellt. Vorderhand traten die alten Kirchenverordnungen wieder in
Kraft. Die kantonale Regierung war die oberste kirchliche Behérde und das
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Staatskirchentum vermochte sich erneut aufzuschwingen. Das Duldungsgesetz,
welches den Tiufern Freiheit gewihrt hatte, stand nur auf dem Papier. Als
1809 ein Tiuferlehrer, wahrscheinlich war es Jost Zircher, ohne vorherige
kirchliche Verkiindigung ein Brautpaar traute, erklirte die Berner Regierung
auf Antrag des Kirchenrats die Tiduferehen fiir ungiiltig und die Kindertaufe
fiir obligatorisch ; denn Trauung und Taufe seien nicht nur religidse, sondern
auch biirgerliche Handlungen.

Zwar waren die Grundsitze der Religionsfreiheit festgestellt, allein das
Gesetz fithrte, zumindest auf dem Gebiet des Zivilstandswesens, zu keiner
klaren Scheidung zwischen Staat und Kirche. Die staatskirchlichen Pfarrer fithr-
ten weiterhin die Geburts- und Ehestandsregister. Nach damaliger Auffassung
war die Taufe ein biirgerlicher Akt, da mit demselben die Bescheinigung des
Heimat- und Biirgerrechts verbunden war; man hatte sich noch nicht dazu
bereitgefunden, durch ein Zivilstandsgesetz die biirgerlichen und geistlichen
Funktionen des Pfarrers zu trennen. Die Kirche hatte iiber den Personenstand
die Register zu fithren, und zwar auf Grund der vollzogenen Taufen der Neu-
geborenen, der kirchlichen Einsegnungen der Verlobten sowie der Beerdigungen
der Verstorbenen. Die Buchfithrung der Kirche {iber den Zivilstand der Bevél-
kerung war zugleich die Statistik des Staates und hatte amtliche Bedeutung.
Auf diese Weise war das biirgerliche Leben von Anfang an notwendigerweise
an die Kirche gebunden. Dieser fiir « echt christlich » geltende Zustand musste
spiter, trotz dem Widerstand der Kirchlichen, der modernen Einsicht weichen,

Da die Tiufer trotz Duldungsgesetz in ihrer Religionsiibung stark einge-
schrinkt wurden, richteten die Vertreter der Langnauer Tiufergemeinde im Mirz
1810 eine Bittschrift an die Regierung. In diesem von Niklaus Gerber, Christian
Gerber, Ulrich Kipfer und Christian Brand unterzeichneten Schriftstiick beriefen
sie sich auf das helvetische Gesetz vom Jahre 1799 und verlangten fiir ihren
Gottesdienst volle Freiheit.

Das Gesuch der Langnauer Tiufer wurde abgelehnt mit der Begriindung,
dass das angefiihrte Gesetz nicht auf die Glaubenslehren der Téufer anwend-
bar sei, da dasselbe keiner Religionssekte gestatte, sich den allgemeinen Landes-
gesetzen und Verordnungen zu entziechen. Dem Wunsche kénne nicht entspro-
chen werden, weil das helvetische Gesetz im Kanton Bern keine andere als
die protestantisch-reformierte Religion anerkenne und die tduferischen Grund-
sitze fiir Kirche und Staat gefihrlich seien. Dem Staatsrat hatte zu diesem
Entscheid ein Gutachten des Kirchenrates vorgelegen.

Auf Antrag des Kirchenrats von Langnau ordnete die Regierung in dieser
Kirchgemeinde eine Zwangstaufe an. Unter Aufsicht des Oberamtmanns von
Bonstetten wurde am 15. Mirz 1811 im gewdhnlichen Wochengottesdienst an
27 seit der helvetischen Revolution ungetauft gebliebenen THufer in der Kirche
die Taufe vollzogen. Den Taufakt besorgte Pfarrer Stephani und die Stelle
der Taufzeugen vertrat das Chorgericht. Die Eltern leisteten passiven Wider-
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stand, indem sie die zu taufenden Kinder in schmutzigen und zerrissenen Klei-
dern in die Kirche gehen liessen.

Aber das Kirchenregiment ordnete nicht nur jene Massentaufe an, sondern
liess auch den bestimmten Befehl ergehen, dass kiinftig alle Kinder von Thufern
nach kirchlichem Brauch getauft werden sollten. Aber auch die Ausfithrung
dieser Verordnung stiess auf Widerstand. Die vier iltesten Kinder des Michael
Gerber auf der hinteren Biregg weigerten sich, sich taufen zu lassen. Etliche
Kinder sollen sogar durch die Polizei mit Gewalt zur Taufe und zum Konfirman-
denunterricht hergeholt worden sein. Andere bequemten sich schliesslich, um
einen kirchlichen Admissionsschein zu erhalten ; mussten sie doch spiiter einen
solchen vorweisen konnen, wenn sie die Erlaubnis zur Heirat erhalten wollten.
Ohne vorhergehende kirchliche Eheverkiindigung hatte die Ehe keine Rechts-
giiltigkeit. So hatte zum Beispiel der Prediger Hans Lebmann aus dem Bistum
Basel am 3. November den Ulrich Kipfer und die Anna Baumann ehelich ein-
gesegnet. Doch durch Ratsbefehl vom 26. Februar 1810 wurde die Ehe fiir
ungiiltig erklirt und den Betreffenden das Zusammenleben streng untersagt.
Alle, die sich den Tauf- und Trauverordnungen nicht fiigten, sollten von der
Ausiibung der biirgerlichen Rechte ausgeschlossen sein.

Nach der Vereinigung der leberbergischen Aemter (Berner Jura) mit dem
alten Kanton Bern (1815), wurden die Tauferlehrer verpflichtet, durch amtlich
beglaubigte Zeugnisse dem Ortspfarrer Kenntnis von den durch sie eingeseg-
neten Ehen zu geben. Wir besitzen ein solches Dokument, das folgendermassen
lautet :

« Cuplations-Schein

d. 3. Hornung 1787 sind nach Siten der Mennoniten oder Taufsgesineten in
ofendlicher Versammlung ausgekiindigt und in die Ehe eingesegnet worden
Hans Hirschi, aus dem Schangnau und
Anna Fuhrimann, von Rohrbach.
Geben im Biiderichgraben im Oberamt Curtelary
d. 19. Jenner 1818
Bezeuget
David Baumgartner, Lehrer.

Je certifie que la signature ci-dessus, de David Baumgartner, Lehrer de la Secte
des Anabaptistes, 3 la Combe de Péry est véritable.
Péry, le 20 janvier 1918.

A. Criblet, Lieutenant de Justice.»

Als die Tiufer im Jura die Zusicherung ihrer bisherigen Rechte erhalten
hatten, reichten die im Emmental am 15. Januar 1816 eine Bittschrift ein, sie
mdochten die nimlichen Rechte und Begiinstigungen haben wie ihre Mitbriider
im ehemaligen Bistum Basel gemiss Artikel 13 der Vereinigungsurkunde.!)

Allen Ernstes plante nun der Rat eine besondere Tiuferordnung, sah dann
aber wieder davon ab, um der « Sekte » nicht zuviel Wichtigkeit beizumessen.

1)  Wiedertiufer-Akten im 19. Jahrhundert. Staatsarchiv Bern.
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Statt dessen arbeitete der Kirchenrat ein Gutachten aus, das am 3. August 1816
vorgelegt wurde ; es enthielt unter anderem den Vorschlag, den Tdufern be-
sondere Kleidung vorzuschreiben. Auch wurde angeregt, der Pfarrer solle zu
den Gottesdiensten der Tiufer stets freien Zutritt haben ; ferner sei ein Exem-
plar aller ihrer Lehr- und Erbauungsbiicher beim Oberamt zu deponieren.

Nach manchen voriibergehenden Verordnungen erliess der Rat am 22.
November 1820 ein Kreisschreiben, in welchem er in niherer Ausfithrung des
Artikels 13 der erwihnten Vereinigungsurkunde statuierte : Die Tiuferlehrer
miissen dem reformierten Ortspfarrer die Geburt ihrer Kinder und die Namen
ihrer Abendmahlsglieder zur Registrierung melden. Ebenso muss eine Trauung
an 3 verschiedenen Sonntagen offentlich von der Kanzel verkiindet werden,
bevor sie von einem Tiuferlehrer vollzogen werden darf. Einer oberamtlich
auferlegten Vormundschaft darf sich der Tiufer nicht entzichen. An Stelle des
Eides geniigt ein Handgeliibte, Damit war die Tdufergemeinschaft eine vom
Staat anerkannte religiose Korporation. In einem weiteren Kreisschreiben vom
4, Juli 1823 wurde das Taufer-Reglement wie folgt erginzt :

«1. Es soll in Zeit von 3 Monaten ein vollstindiges Verzeichnis aller Wieder-
taufer nach Namen, Zunamen, Heimat, Wohnort in jedem Oberamt auf-
genommen und ein Doppel davon dem kleineren Rat eingesendet werden.
Die Veridnderungen wollen alljihrlich nach Ostern dem Kirchenrat durch
die Herren Oberamtminner angezeigt werden.

2. So wie der 13. Artikel der Vereinigungsurkunde der Leberbergischen
Aemter bloss die damals in diesem neu vereinigten Landesteile befindli-
chen Wiedertiufer und ihre Nachkommen betreffen, so ist auch das im
Kreisschreiben vom 22. November 1820 aufgestellte Regulativ nur auf die
gegenwirtig zur Tduferlehre gehorigen und sich bekennenden Familien oder
Personen anwendbar.

3. Die Wiedertéufer sollen die Zeit und den Ort ihrer Versammlungen dem
Oberamt anzeigen und sich dabei allen Polizeivorschriften unterwerfen ;
fiir allfillige Widerhandlungen sollen die Platzgeber und die der Ver-
sammlung beiwohnenden Petsonen verantwortlich sein.

4. Die Wiedertiufer sollen sich alles Proselytenmachens enthalten. Sollte kiinf-
tighin ein nicht zu der Sekte gehdriges Individuum zu derselben iiber-
gehen wollen, so soll der Tiuferlehrer dasselbe dem Oberamt anzeigen.
welches sodann den Betreffenden iiber den Anlass und die Verumstindung
befragen, ihm die Folgen vorstellen und ithn dem Herrn Pfarrer des Orts
zuweisen soll, damit auch dieser den, der iiberzutreten gedenkt, examinieren,
seine Griinde widerlegen und ihn so auf giitlichem Wege durch selbsteigene
Ueberzeugung von dem Uebergange zur Sekte abhalten kinne.

5. Proselyten, welche inskiinftig zur Tiuferlehre {ibertreten sollten, bleiben
allen allgemeinen Pflichten und namentlich der Militir-, Zeugen- und
Vormundschaftspflicht unterworfen und falls sie sich der einen oder der

anderen zu entziehen versuchen wiirden, so sollen ohne Riicksicht auf seine
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Stellung als Tiufer gegen den Widerhandelnden die auf die Widerhandlung
gesetzten Strafen angewendet werden; Ausnahmen fiir Kinder von aner-
kannten Taufern vorbehalten. »?)

Auffallend in dieser Verordnung ist das Verbot der Proselytenmacherei.
Der Tiuferlehrer Niklaus Engel aus Bowil wurde 1824 wegen Uebertretung
dieses Paragraphen zu einer Busse von 50 Pfund verurteilt.

Die in Paragraph 1 angeordnete Kontrolle wurde alsbald durchgefiihrt,
wahrscheinlich um dem Missbrauch der zugestandenen Freiheit vorzubeugen.
Die Kontrollbiicher enthalten ein genaues Petrsonal-Verzeichnis der Taufer im
Kanton Bern. Die folgende Aufstellung gewihrt einen Ueberblick iiber die da-
malige Verbreitung der Tdufer :

Courtelary : In der Gemeinde Péry und La Heutte 89 ; Cortebertberg 40 ;
Sonnenberg 200 ; in anderen Gemeinden 45 ; zusammen 374.

Moutier (Miinster) : In den Gemeinden Moutier, Perrefitte, Eschert,
Grandval, Roche und Courrendlin 258 ; in den Gemeinden des oberen Tals :
Malleray, Champoz, Sorvilier, Court 64 ; und in den Gemeinden des Kleintals :
Souboz, Sornetan, Monible, Chitelat, La Joux, Saicourt 147 ; zusammen 469.

Die anderen Amstbezirke : Aarwangen 47 ; Burgdorf 7 ; Delsberg 81 ;
Freibergen 29 ; Frutigen 12 ; Konolfingen 16 ; Nidau 16; Pruntrut 55; Sig-
nau 149 ; davon der grosste Teil in Langnau; Thun 85; Trachselwald 25.
Total aller im Jahr 1823 im Kanton Bern wohnhaften Tdufer 1365 Personen.

Bereits 1824 klagte der Kirchenrat, das « allzu tolerante » Kreisschreiben
von 1820 habe der Tiufersekte einen erheblichen Aufschwung gebracht. Die
Taufer betrachteten sich nun als eigene, vom Staat anerkannte Kirche, hielten
ungehindert ihre Zusammenkiinfte, hiitten ihre eigenen Lehrer, die sich Diener
gbttlichen Worts nennten und von jeder obrigkeitlichen Kontrolle und Auf-
sicht frei seien. So viele Freiheiten habe man wahrscheinlich vorher niemals,
weder den Pietisten noch den Herrnhutern, gestattet,

Wenn auch die Kirchen- und Staatsbehtrden fiirchteten eine zu grosse
Vermehrung der THufer kénnte die Interessen des Staates gefihrden, so hérten
doch die Polizeimassnahmen gegen sie auf. Es kam sogar dazu, dass die Regie-
rung die THufer gegen die Forderung, ihre Versammlungen sollten verboten
werden, schiitzte, weil, wie sie sagte, es « nach den heutigen Begriffen von
Toleranz » nicht mehr angehe nach Polizeiverfiigung, in das innere der Wohnun-
gen einzudringen, solange bei hiuslichen Versammlungen keine Unordnungen vor-
kimen. Solche aber seien bei den Téufern nicht zu erwarten.

Die Zeit der Regeneration, d.h. der dreissiger Jahre des 19. Jahrhunderts,
brachte inbezug auf das Verhiltnis von Kirche und Staat Verinderungen. Man
wurde sich immer mehr bewusst, dass Glaubens- und Gewissensfreiheit sowie
volle Gleichberechtigung der verschiedenen Glaubensrichtungen der Bevolke-

2} Auszug aus dem « Kreisschreiben der Hh. Schultheiss und Rathen vom 4. Heumonat 1823 s. Staatsarchiv
Bern.
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rung nicht linger vorenthalten werden konne. Die Zeit des « landeshertlichen
Kirchenregiments » war voriiber und es kam entgiiltig zu Religionsduldung
und Versammlungsfreibeit.
* ¥ #

Eine tiefgreifende Verwirrung entstand in den Taufgesinnten Gemeinden
im Emmental durch das Auftreten des aargauischen Theologie-Kandidaten Sa-
muel Fréblich von Brugg. Dieser hatte in Ziirich studiert, wurde wegen Oppo-
sition gegen bestehende Kirchensatzungen (wie Kindertaufe u.a.) aus dem aar-
gauischen Pfarrerverband ausgeschlossen und kam im Jahr 1832 nach Langnau.

Im Emmental hatten sich die Dinge mittlerweile wie folgt entwickelt : Nach-
dem die Gemeinden einige Zeit durch Briider aus dem Jura bedient worden
waren, kamen im Jahr 1809 Aelteste und Lehrer aus dem Elsass und der Ael-
teste Christian Hirschler aus der Rheinpfalz und verordneten zu Dienern am
Wort die Briider Peter Pfister und Michael Kipfer. Als sich die Gemeinde eines
stindigen Wachstums erfreute, wurden im Jahr 1821 zusitzlich Christian Gerber
vom Giebel ins Lehramt und Ulrich Kipfer im Raingut zum Armendiener be-
stimmt. Als Michael Kipfer im Jahr 1825 starb, kamen die Aeltesten aus dem
Jura, um einem der Briider das Aeltestenamt anzubefehlen. Das Los fiel auf
Peter Pfister. Zugleich wurden die Bridet Christen Baumgartner im Labach
und Ulrich Kipfer im obern Stock (Frittenbach) zu Lehrern des Worts bestimmt.
Der begabteste unter allen war unstreitig Christian Gerber. Er suchte manche
Neuerungen, oder, wie er meinte, Verbesserungen in der Gemeinde einzufiihren.
Auch klagte er viel iiber Schlifrigkeit und Lauheit der Diener, vielleicht mit
Recht.

Bei Gerber und Baumgartner fand Samuel Frshlich einen giinstigen Boden.
Die Akten berichten, wie er « an einer offentlichen Versammlung predikanten-
missig die Vermahnung abgehalten und an Abendstunden 6fters Lehre gehalten,
so dass einigen das alte einfache Lehren als eine Torheit vorkam.» Durch
seine Beredtsamkeit gewann er einige Briider als Anhinger, die sich von den
andern abzusondern begannen, Sie forderten, dass fast jeden Sonntag das Abend-
mahl gehalten werde. Dadurch hofften sie die Gemeinden wieder zur apostoli-
schen Urspriinglichkeit zuriickzufithren. Es kam zu Auseinandersetzungen ; eine
Einigung wurde nicht erreicht. Gerber und Baumgartner fingen um Weihnachten
1834 an, mit Geichgesinnten das Abendmahl zu halten. Der ganze Handel kam
vor die Briider im Jura, worauf im Januar 1835 David Baumgartner, Hans
Zingg, Jakob Nussbaumer und Ulrich Lebmann in Langnau eintrafen, um den
Streit zu schlichten. Sie richteten aber bei den Anhingern Frihlichs wenig aus.
Die andern Diener der Langnauer Gemeinde hofften zwar immer noch auf eine
Aussthnung, doch waren von da an die Versammlungen getrennt. Der Riss
wurde noch grisser, als Frohlich einen seiner Anhinger, den 21jihrigen Georg
Steiger aus dem Toggenburg, ins Emmental schickte. Dieser erklirte die An-
hinger der alten Ordnung fiir geistlich tot, solange sie nicht die Untertauchungs-
taufe erhalten hitten. Genau wie seinerzeit Amman machte er geltend, dass
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die Kirchenzucht nicht straff genug gehalten werde. Es gelang ihm, etwa 60
Personen aus der Gemeinde und ebensoviele aus der reformierten Kirche an
sich zu ziehen und durch nochmalige Taufe zu einer cigenen Gemeinde zu
vereinigen, wobei sie aber bekennen mussten, dass sie bis jetzt Kinder des Teufels
gewesen seien. Die durch Steiger vollzogene Taufe zerstorte alle Hoffnung auf
Wiedervereinigung. An der Dienerkonferenz im Mirz 1835 wurde beschlossen,
die sich absondernden Lehrer Gerber und Baumgartner samt ihrem Anhang in
aller Form aus der Gemeinde auszuschliessen. Der Ausschluss wurde am ersten
Maisonntag durch die Aeltesten aus dem Jura vollzogen. Damit war die vollige
Trennung eine entgiiltige Tatsache. Die Anhinger Frohlichs hiessen fortan
« Friblichianer » oder « Neutiufer », im Gegensatz zu der alten Gemeinde
der « Alttiufer ».
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27. Kapitel

Die Tiufer im Fiirstbistum Basel

Zwischen dem bernischen Flachland und dem Elsgau dehnen sich die sché-
nen blauen Juraberge. Diese Hohen, die sich von Osten nach Westen hinziehen
und zum Teil auch einen wundervollen Ausblick nach Siiden auf die bernischen
Hochalpen und nach Notden auf die Vogesen gewihren, bieten ein iiberaus ma-
lerisches Bild. Die einsamen, zerstreut liegenden Bauernhdfe mit den von prich-
tigen Tannenwildern umrahmten schonen Weiden erinnern daran, dass seit der
Reformationszeit der Jura ein sicherer Zufluchtsort der vertriebenen bernischen
Tiufer ist.

Das Gebiet des heutigen Berner Jura gehorte bis zur franzosischen Revo-
lution dem in Pruntrut residierenden Firstbischof von Basel. In der Verfol-
gungszeit fliichteten die verfolgten Tdufer auf die einsamen Bergeshohen nérd-
lich von Biel, wo sie eine neue Heimat fanden und in verschiedener Hinsicht
vom Fiirstbischof geschitzt wurden. Ganze Familien flohen aus dem Emmental,
zogen der Emme nach und suchten zuerst im solothurnischen Bucheggberg Un-
terkunft. Als sie dort nicht mehr sicher waren, weil die Berner Regierung die
Solothurner Behdrden zur Verfolgung der Taufer aufstachelte, zogen sie weiter
{iber den Balmberg, Weissenstein und Montoz nach Nordwesten, einige bis auf
die Berghthen des Moron und des Graitery, ja bis auf den Miinsterberg und
besiedelten das abgelegene Bergland. Andere zogen von Biel her, dem Eingangstor
zum Jura, westwirts Richtung Chasseral, kamen teils nach Biidrich (Péry),
teils auf den Mont Cortébert und den gegeniiberliegenden Sonnenberg, andere
auf den St. Immerberg bis nach Chaux d’Abel. Ueberall richteten sie die ein-
samen diirftigen Bergscheunen heimisch ein. In bescheidenen Verhiltnissen
leisteten sie auf den steinigen wasserarmen Hohen des Jura Pionierarbeit, mach-
ten das Land durch Fleiss urbar und brachten es nach und nach zu einem
gewissen Wohlstand. Die etwas rauhen klimatischen Verhiltnisse erheischten
fortgesetzte strenge Arbeit, sollte das Land, das manchenorts hiher als 1000 M.
iiber Meer liegt, kultiviert werden. « Sie haben sich begniigt mit einem Weid-
gemach und haben das Weideland angebaut. Sie haben Viehstand erworben
und waren bald imstande, dem Grundbesitzer, der ihnen die Weidhiitte einge-
raumt hatte, viel mehr Zins fiir das Land zu bezahlen, als es jemals frither
Nutzen gebracht hatte. Das konnte der Emmentaler, der in grosster Anspruchs-
losigkeit im Kampf mit dem harten Boden der Heimat aufgewachsen war. Bald
sind sie gesuchte Leute geworden ; der wirtschaftliche Nutzen, den sie brachten,
iiberwog die konfessionnellen Bedenken, die sie iiberall verfolgten. So konnte
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sich die altevangelische Gemeinde in den Bergen des Jura ziemlich ungestort
erhalten und entfalten. » ')

Die meisten trieben neben der Landwirtschaft das Webereigewerbe. Noch
vor einigen Jahrzehnten waren in alten Bauernhiusern Webstiihle anzutreffen,
die an diese Zeit erinnerten. Auch das alte Spinnrad, das sich noch hier und da
finden ldsst, legt Zeugnis ab von dem Fleiss der Frauen und Tochter, die im
Winter Kleider und Wische selber anfertigten.

« Der Bund » schrieb im Jahr 1882 iiber diese jurassischen Tiufer :

« Auf einsamer Berghthe steht eine breitdachige, niedrige Hiitte. Heulend
treibt in finsterer Wetternacht der Sturmwind die Schneeflocken horizontal
iiber den Erdboden, « fast mannshoher Schnee umgibt die Hiitte, in welcher
aus der geriumigen Kiiche uns ein flackerndes Herdfeuer entgegenleuchtet.
Ueber demselben hingt an russiger Kette aus dem weiten, dunkeln Kamin-
schoss herab ein eiserner Kessel. Da sitzen an den langen Winterabenden
Grossvater, Vater, Mutter, Enkel und Enkelinnen um den warmen Herd herum,
jedes mit irgend einer Hausarbeit beschiftigt, die alten Lieder summend, mit
denen vor alten Zeiten die Vorviter von den griinen Hiigeln des Emmentals
hinliber gezogen sind, Haus und Heim verlassend, um da ihres Glaubens leben
zu kénnen. » ?)

So bildeten diese vertricbenen Altberner auf den einsamen Berghdhen des
Jura eine ganze Reihe von Briidergemeinden altevangelischen Bekennisses. Die
ersten Einwanderer die, vermutlich noch im 16. Jahrhundert vom Bucheggberg
her kamen, sollen die Familien Gerber vom Stadel bei Langnau, die Nussbaumer
vom Bucheggberg und die Tanner gewesen sein. Im Jahr 1538 finden wir einen
Hans Heinrich Schneider aus dem Miinstertal als Abgeordneten der Briiderge-
meinden an dem grossen Tiufergesprich in Bern.

Dass Bern es nicht leiden mochte, dass die aus ihrem Gebiet vertriebenen
Tdufer im Fiirstbistum Schutz fanden, geht daraus hervor, dass schon am 17.
August 1538 dem Bischof von Basel aus Bern geschricben wurde, er solle die
Téufer auf seinem Gebiet nicht dulden, sondern sie aus dem Miinstertal ver-
treiben. Am 10.September gleichen Jahres wurde zwischen Bern und dem Fiirst-
bischof verabredet, was zur « Abtilgung dieser unchristlichen verdammten Sekte »
zu tun sei.’) Begreiflicherweise hatte es der katholische Bischof mit der Ver-
treibung der Tiufer nicht sehr eilig, zumal ihm genugsam bekannt war, mit
welchen Mitteln das reformierte Bern die Reformation in den siidlichen Bezir-
ken seines Untertanengebiets, den Tilern von Miinster, Tavannes und St.Immer,
durchzusetzen versucht hatte.

Mag diese Haltung der Bischofe gegeniiber Bern den Tiufern giinstig ge-
wesen sein, so hatten sie die Duldung letztlich doch nicht einer milden toleranten

1) Ernst Miller: Geschichte der bernischen Thufer. S. 253.
2) Fidgendssisches Zentralblatt der Schwelz. Nr, 357.
3)  Ernst Miiller: a. a. O. S. 235,
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Gesinnung zu verdanken. Der Fiirstbischof Jakob Christoph zum Beispiel ver-
langte im Jahr 1596 vom Probst zu Miinster, dass das « Ungeseuber der im
heyligen romischen Reich hochverdamten Secte der Widertiufferey im Sechof »
entfernt werde. Dass altbernische Tiufer nach den harten Verfolgungen der
siebziger und neunziger Jahre des 17. Jahrhunderts sich mehr und mehr im
Jura niederliessen, beweist unter anderem die Tatsache, dass der Fiirstbischof
am 10. Mirz 1693 den Tiufern verbot, sich in seinem Gebiet niederzulassen,
wahrscheinlich um die Einwanderung abzubremsen.

Aber erst zu Beginn des 18. Jahrhunderts scheint der Flichtlingsstrom,
besonders aus dem Emmental, grosseren Umfang angenommen zu haben. Es
war jene Zeit, da die bernische Obrigkeit die ginzliche Vertreibung einleitete.
Nach amtlichen Berichten vom Dezember 1716 und Juli 1720 siedelten sich
an mehreren Orten des St.Immertales sowie in der Gegend von Tramelan zahl-
reiche Tiuferfamilien an.

Der Auszug emmentalischer Fliichtlinge erreichte im Jahr 1730 seinen
Hohepunkt. In verschiedenen jurassischen Gemeinden lehnten sich die Ein-
heimischen gegen die allerdings ganz betrichtliche Einwanderung auf mit der
Begriindung, die Tiufer machten ihnen Konkurrenz und nihmen ihnen Arbeit
und Verdienst weg. Die Klagen hiuften sich, und es kam zu Kundgebungen, in
denen vom Fiirstbischof die Ausweisung der Tiufer verlangt wurde. Auf das
bestindige Dringen hin, liess sich der Fiirstbischof Johann Konrad am 5. Fe-
bruar bewegen, die « Ausweisung der Anabaptisten und Pietisten » zu verfligen.
Die Riumung des Landes sollte nach Ablauf der Pachtzeit innerhalb eines Jahres
stattfinden. Sobald die Tiuferkammer in Bern von dieser Verfiigung Kenntnis
erhalten hatte, suchte sie mit allen ihr zu Gebote stehenden Mitteln den Ueber-
tritt dieser Tiufer auf bernisches Gebiet zu verhindern. Der Rat erteilte deshalb
an die Amtleute des Oberaargaus die Weisung, die nétige Aufsicht zu halten.

Gegen die bischifliche Verordnung legten aber die Grundbesitzer aus ma-
teriellen Griinden Beschwerde ein. Sie machten geltend, dass sie der altberni-
schen Pichter bediirften, da diese den Einheimischen in wirtschaftlicher Hin-
sicht weit iiberlegen seien. Weil der Fiirstbischof weder die Gemeinden, die
weiterhin die Vertreibung forderten, noch die Grundbesitzer vor den Kopf
stossen wollte, wurde die Sache mehr oder weniger verschleppt, und er drang
iberhaupt nicht darauf, dass dem Befehl Folge geleistet werde.

Die Gemeinden Roche und Perrefitte, die in einer Bittschrift die Vertrei-
bung verlangten, beriefen sich auf einen Vertrag vom Jahr 1711, nach welchem
eine einzige Religionsiibung oberhalb und eine einzige unterhalb Roche, hier
die reformierte, dort die katholische geduldet werden solle. Aber ein Gutachten
des Statthalters von Miinster lautete fiir die Tdufer giinstig, und die politische
Gemeinde Court, in welcher 20 Tiuferfamilien lebten (wahrscheinlich in Cha-
luet ,wo damals nachweislich eine Taufergemeinde bestand), erklirte sich durch-
aus gegen die Ausweisung und spendete den Fremdlingen alles Lob. Auch
nahmen in einer Vorstellung vom 17. Januar 1750 an den Fiirstbischof etliche
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angeschene Biirger und die reformierten Pfarrer von St-Immer und Péry zu
Gunsten der Tiufer wie folgt Stellung :

« Die Vertreibung der Anabaptisten war vor 20 Jahren von Leuten ausge-
gangen, die infolge ihrer Liederlichkeit und Prozessucht herunterkamen und
auf die durch Ausweisung der Tiufer freigewordenen Pichterstellen hofften...
Die Tiufer sind dem Land ein grosser Nutzen, sowohl durch ihre bestdndige
Arbeitsamkeit in der Landarbeit als in ihrem Handwerk, namentlich als Weber.
Durch die einfache Lebensweise, durch ginzliche Enthaltung von Luxus, Wirts-
hausleben und Prozessieren sind sie imstande, viel hohere Pachtzinse zu be-
zahlen als andere.»*)

Trotzdem wurden immer wieder Klagen gegen sie laut, besonders hinsicht-
lich ihrer rechtlichen Stellung dem Staate gegeniiber. Der Fiirstbischof kam
aber bei genauer Untersuchung zu der Einsicht, die Klagen der tiuferischen
Gegner hitten keinen positiven Grund und lieferten durchaus keinen Beweis,
dass ihr Verhalten dem Fiirsten Schaden zufiige. Er erklirte in einem Schreiben
vom 27. September 1767 : « Es liegt vielmehr im Interesse einer gesunden
Politik, dass die Zahl dieser Untertanen im Staat sich so viel als méglich ver-
mehre und dass die Einwanderung so erfahrener und fleissiger Landwirte, wie es
die Wiedertiufer sind, beglinstigt werde. » Somit ergriff der Fiirstbischof offen
und eindeutig Partei fiir die Taufer.

Aber nicht nur er. Auch das « Leberbergische Wochenblatt », welches seit
dem Anschluss des Juras an Bern erschien und amtlichen Charakter hatte, sprach
sich 1817 zugunsten der THufer aus :

« Die Wiedertiufer in dieser Gegend sind religitse, friedsame Leute von
einfachen, ehrbaren und sanften Sitten, sie beobachten mit Genauigkeit die
Pflichten des hiduslichen Standes, und der Vater, das Haupt der Familie steht
bei allen Gliedern derselben in einem patriarchalischen Anschen, welches heilig
in Ehren gehalten wird. Man hort auch nie etwas von Unordnung oder Zwistig-
keiten in ihren Haushaltungen ; wenigstens haben die Tribunale nie etwas
mit ihnen zu schaffen.

Die Wiedertdufer verstehen sich gut auf den Landbau, auch haben die
Lehen (Pachtgiiter) seit ihrer Ansiedlung in diesem Lande sehr an Wert zuge-
nommen, das ist eine unwiderlegbare Tatsache.

Kein Armer betritt ihre Hausschwelle, den sie nicht hilfreich unterstiitzen
und getristet von sich lassen. Fiir ihre eigenen Armen haben sie eine Hilfskasse,
aus alljihrlichen freiwilligen Beitriigen gebildet, und die Art und Weise wie sie
ihre Armen unterstiitzen ist sehr zweckmissig und verdient Nachahmung.

Die kirchlichen Gebriuche der Wiedertiufer sind einfach. Thr Gottesdienst
besteht aus Gebeten, heiligen Gesdngen und erbaulichen geistlichen Reden...
Der Gottesdienst hilt sich in deutscher, als ihrer Muttersprache. »

Ein Nachkomme dieser Taufersiedler, Christian Lerch, pensionierter Archiv-
beamter des Staatsarchivs Bern, schrieb im Jahr 1928 iiber die jurassischen
Tdufer : « Das Vilklein der jurassischen Tiufer nimmt es im grossen und

4)  Ernst Miller: a. a. O. S. 245.
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ganzen ernst mit den Forderungen seiner religidsen Ueberzeugung. Es ist ein
Volk der Tat. Darum wire es zu bedauern, wenn seine Eigenart unterginge.
Dies wird aber auch nicht zu befiirchten sein, denn in diesen emmentalischen
Siedlern lebt Urkraft, die fiir ein weiteres Blithen und Gedeihen alle Gewihr
bietet. »
* #*

Ein umfassendes Bild des inneren Lebens der jurassischen Tiufergemeinden
im 18. Jahrhundert ist schwer zu gewinnen, da die Berichte spirlich sind. Vor
allem muss festgehalten werden, dass damals die Taufer nicht wagten ihre Got-
tesdienste 6ffentlich abzuhalten. In Zeiten schlimmster Anfeindungen fanden ihre
Versammlungen des Nachts statt, vorsichtshalber an abgelegenen Orten, was
mehrere Gemeinden des St. Immertales am 25. Mirz 1729 in einem Bittgesuch
zum Anlass nahmen, die « Anabaptisten » zu verleumden und ihre Vertreibung
vom Fiirstbischof zu fordern :

« Sie halten nichtliche geheime Versammlungen, bald hier bald dort. Sollten
unter ihnen schlechte Menschen sein, so wire dadurch zu Diebstahl oder an-
deren gefihrlichen Handlungen Veranlassung gegeben. Uebrigens sind es Herge-
laufene aus ihrem Vaterland, wegen Halsstarrigkeit Vertricbene, die in Religion

und Politik mit den {ibrigen Untertanen der bernischen Staaten nicht aus-
kommen, » *)

Es entspricht den Tatsachen, wenn Jakob Kriker im Mennonitischen Lexi-
kon unter dem Stichwort « Gebet » schreibt : « In den grossen und fast uner-
triaglichen Verfolgungszeiten, die gerade iiber die Taufergemeinschaften anbra-
chen und in denen sie sich vielfach heimlich in einsamen Bergschluchten und
Hahlen zur gemeinsamen Stirkung sammelten, waren ihre Gottesdienste viel-
fach weit mehr unter Trinen abgehaltene Gebetstunden als Erbauungsversamm-
lungen. Wo es mdoglich war, schloss man sie alsdann mit dem gemeinsamen
Abendmahl. Noch heute sind einige Plitze in der Schweiz nachweisbar, wo in
schweren Verfolungszeiten die Tiufer auf dem Berner Jura in den Schluchten
und Felsenhthlen ihre Zusammenlkiinfte hielten, um daselbst miteinander sich
zu erbauen in Gottes Wort und zu beten. Solch ein Ort war das Geiss-Kirchlein
(Bild Nr. 41), eine Felsenhthle auf der Hohe des Berges bei Ecorcheresses,
unterhalb des Pachthofes Geiss, (wo die Jahreszahl 1779 eingraviert ist). Ein
solcher Ort des Gebets und der Erbauung war auch eine Felsenhéhle etwa
4 Stunden siidwestlich davon auf dem Cortébertberg, wo sich der sogenannte
« Taufergraben mit der Tauferbriicke befand. Gerade von dieser Stitte berichtet
die Tradition, dass man nach dem gemeinsamen Gebet und nach Erbauung das
heilige Abendmahl gefeiert habe. » (Bild Nr. 39).

Taufergraben und Tiuferbriicke bleiben eine historische Stitte des Tdufer-
tums. Letztere war 1835 aus Quadersteinen erbaut worden und stiirzte 1924
ein. Vor 1835 beniitzten die dort ansiissigen Tiufer eine alle zehn Jahre erneurte

5) Ernst Muller: a, a. Q. 5, 241,
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Holzbriicke. An den Felswinden, welche die Briicke verband, finden sich Ini-
tialen und Jahreszahlen, die bis ins Jahr 1633 zuriickfithren. Sie bestitigen die
Echtheit der Tradition. Den historischen Ort hat im Jahr 1967 die Burgerge-
meinde Corgémont der Schweizer Mennoniten Konferenz pachtrechtlich tiber-
lassen. Der Vertrag wurde im amtlichen Grundbuch eingetragen und der Ort
von der bernischen Regierung unter Kulturschutz gestellt.

Geiss-Kirchlein und Tiufergraben sind den meisten Tédufern im Jura gut
bekannt. Etwa 2 Kilometer oberhalb des Geiss-Kirchleins, in Perceux, wo seit
vielen Jahren Versammlungen stattfanden, wurde 1921 ein Versammlungshaus
gebaut. Hier dient seit 50 Jahren Ewgen Burkbalter in unbeirrbarer Treue als
Prediger.

* % *

Eine besondere Einrichtung der jurassischen Tdufer war die auf uralter
Tradition beruhende Armengutskasse, die meist aus dem Vermdgen der kinder-
los gestorbenen Gemeindeglieder bestand. Diese vom Armendiener verwaltete
gemeinsame Hifskasse ermdglichte es ihnen, die notleidenden Gemeindeglieder
finanziell zu unterstiitzen. Bis in neuere Zeit hat sich in einigen Gemeinden des
Jura ein aus jener Zeit stammender Armengutsfond erhalten.

Der Armendiener hatte das Gemeindegut zu verwalten und den Armen und
Kranken zu helfen. Die « Verpfriindungsurkunde » einer Elisabeth Rothlisber-
ger vom Jahr 1762 ist noch erhalten. Ueber die Titigkeit der Armendiener
berichten einige noch vorhandene Notizbiicher. Eine Eintragung lautet : « Den
ersten Tag Helimonat 1827 ist mir David Tanner der Dienst zu den Armen
befohlen worden und den 10. 8ber (Oktober) 1827 ist mir von David Baum-
gartner der Zinsrodel {iber das gemeine und armen Gut, so sich in dieser Teiiffer
gemein befindet, tibergeben worden dass ich dafiir sollte Sorg tragen, die Zinsen
einziehen und den Armen in der gemein damit hilfen. »

Laut den Eintragungen gehen die Obligationen bis auf das Jahr 1715
zuriick. Unter den laufenden Ausgaben figurieren in erster Linie die Unter-
stiitzungsgelder an Kranke und alte Gebrechliche, sowie an Gemeindeglieder,
die von Ungliick heimgesucht wurden. So wurde beispielsweise dem blinden
Durs Nussbaum im Biiderichgraben und dem « Hiibeli Christen » und seiner
Frau bei Sonceboz, « die wil die alten beiden betligt (bettligerig) waren », mehr-
mals Unterstiitzung zuteil. « Trdjer Kiti » auf dem Sonnenberg und « Bégli
Midi » auf dem Stallberg (Montoz) erhielten je 14 Batzen. Auch « Lerch Bibi »
auf dem Brawung bei Dachsfelden (Tavannes) und « Bichsel Vreni » bei Miins-
ter durften in ihrer Armut die wohltitige Hand des Armendieners erfahren.
Sogar dem « Bur Bethli bi lacho de fung » (La Chaux-de-Fonds) wurde etwas
geschickt. Aber auch andere Ausgaben waren zu bestreiten. Bei Anlass grosserer
Versammlungen wurden die Unkosten der weithergereisten Diener aus dieser
Kasse gedeckt. Bediirftigen Gemeindegliedern wurde an die Beerdigungskosten
ein Beitrag geleistet, ja sogar denjenigen, die nach Amerika auswanderten, ein
Teil des Reisegeldes ausgehiindigt.
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Die Armendiener und Aeltesten bemiihten sich auch, Familienzwiste und
Streitigkeiten zu schlichten. Die Pruntruter Juristen beklagten sich im Jahr
1767 uber die eigene Gerichtsbarkeit, die die Taufer unter sich iibten, Auch
diese beruhte auf alter Tradition, enthielt doch die in dieser Gegend bekannte
« Verordnung der Diener und Eltisten zu Strassburg » von 1568 und 1607 die
Bestimmung : « Wenn in der Gemeinde strittige Sachen oder Hindel vorkom-
men sollten zwischen Briidern, so sollen die Aeltesten-Diakonen die Sache
richten und schlichten und die Diener am Wort mit solchen Dingen ver-
schonen. »

Den Aufzeichnungen des Armengutsverwalters entnehmen wir, dass auch
fiir das Schulwesen gewisse Beitrige geleistet wurden, Wenn auch im Taufertum
der jurassischen Amtsbezirke ein reges Geistesleben sich entfaltete und in kul-
tureller Hinsicht bleibende Werte geschaffen wurden, so kann dennoch nicht
von grossen Kulturschopfungen die Rede sein; dazu fehlte ihnen die Schul-
bildung und der Kontakt mit der Aussenwelt. Mitten im franzdsischen Gebiet
waren sie bestrebt, durch Privatschulen die deutsche Sprache zu erhalten. Sie
sahen darin eine Existenzbedingung fiir ihre Gemeinden. Ueberlieferte Hand-
schriften lassen teilweise auf mangelhaften Unterricht schliessen. In vielen Fami-
lien unterrichteten die Eltern die Kinder selbst. Es bestand damals kein Schul-
zwang. So hat mein Grossvater miitterlicherseits, geb. 1825 auf Mont-Tramelan,
nie eine Schule besucht. Im Winter wurde auf diesen Bauernhifen vormittags
mit dem Flegel gedroschen und am Spitnachmittag den Kindern Unterricht
erteilt.

Um das Jahr 1865 wurde auf dem Sonnenberg eine &ffentliche Schule
erdffnet, Der Schullehrer, Baumgartner, natiirlich ein Tdufer, war Landwirt
ohne irgend welche Bildung und hatte einen Lohn von 1 Franken pro Tag plus
Kost und Zimmer. Die Schule begann Anfangs Dezember und dauerte bie Ende
Mirz ; ein Schuljahr umfasste also zirka 300 Schulstunden. Von Schulunterricht
im Sommet war keine Rede, da die Kinder den Eltern die schweren Landar-
beiten verrichten helfen mussten, zumals es damals ja noch keine landwirtschaft-
lichen Maschinen gab. Die Schulficher waren Religion, Lesen, Schreiben, Rech-
nen und Singen. Alles weitere wurde fiir iiberfliissig erachtet. Grosses Gewicht
legte man darauf, die Kinder nach tduferischen Grundsdtzen zu erziehen und
die sprachliche und religiose Eigenart zu erhalten. Um dieses « heilige Natur-
recht » zu bewahren, brachten sie grosse Opfer. Sie bildeten gewissermassen
deutsche Sprachinseln im franzdsischen Sprachgebiet.

Die Schulrdume waren denkbar primitiv. So musste beispielsweise in den
70er und 80er Jahren des vorigen Jahrhunderts auf dem Sonnenberg das alte
baufillige mit Holzschindeln gedeckte Bauernhaus, das sog. « Jacot-Hiisli »,
das nach dem letzten Bewohner, einem alten birtigen Sonderling, benannt wurde,
als Unterrichtsraum dienen. Es lag auf einer Anhohe oberhalb Jeangisboden
und wurde spiter, als die Schule voriibergehend einging, von meinem Vater,
der ganz in der Nihe wohnte, abgebrochen. Diese Schule kannte keine staat-
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liche Kontrolle, weder Stundenplan noch Schulrodel, noch Zeugnisse. In den
70er Jahren erteilte Johann Béibler, der Bruder des bekannten Samuel Bibler
in Langnau, den Schuluntetricht. Er iibetnahm den Bauernbetrieb oberhalb des
« Jacot-Hiisli », da die bisherigen Pichter nach Amerika auswanderten. Auf ihn
folgte als Schulmeister Christian Habegger, der nachmalige Prediger der Sonnen-
berggemeinde. Nach einigen Jahren Unterbruch wurde die Schule im Herbst
1891 neu gegriindet. Der Initiant war Christian Geiser (1861-1926), mein
Onkel in Jeangisboden, der dafiir sorgte, dass die Schule ins Stékli auf Brischon
verlegt wurde, (Bild Nr. 56). Vier Jahre diente Elise Geiser, die Schwester von
Abraham und David Geiser in Chaux d’Abel, daselbst als Lehrerin. Der Schul-
plan wurde erweitert. Wihrend vieler Jahre besuchte der damalige Armen-
diener, der ehrwiirdige Peter Ziircher (1853-1938) jeden Winter die Schule und
hindigte jedem Schulkind zur Ermunterung ein 20 Rappenstiick aus. Mit dem
Jahrhundert ging auch diese Institution der « guten alten Zeit » zu Ende. Die
Schule wurde in das Untergeschoss der 1900 erbauten Kapelle in Jeangisboden
verlegt.

Wihrend frither die T#duferschulen allesamt Privatschulen waren, sind im
Laufe der Zeit drei derselben zu 6ffentlichen Staatsschulen umgewandelt wor-
den, nimlich Mont-Tramelan, Moron und Montbautier. Chaux d’Abel ist noch
heute eine Privatschule, geniesst aber staatliche Unterstiitzung. In neuerer Zeit
verfiigte der Regierungsrat des Kantons Bern, dass in diesen Schulen auch eine
bestimmte Zahl Fransésich in den Stundenplan aufgenommen werden miissten.
Diese Verfligung hat den Vorteil, dass die jungen Leute ihren Lebensaufgaben
in der franzésischsprechenden Umwelt besser gewachsen sind.

* * *

An die Diener und Aeltesten stellte man grosse Anforderungen, einerseits
hinsichtlich ihrer persdnlichen Lebensfiihrung, andrerseits im Hinblick auf ihre
Opferbereitschaft. Sie wurden jeweils von mehreren Aeltesten zu ihrem verant-
wortungsvollen Dienst durch Handauflegung geweiht ; denn man hielt an der
alten Verordnung fest, « dass ein Diener am Wort, der noch nicht zu vollem
Dienst bestiitiget und verordnet ist mit Auflegung der Hinden, sich soll ent-
halten von der Bedienung als Taufen und das Nachtmahl auszuteilen, als auch
in die Ehe zu befihlen und auch des Absonderns mit dem auszuschliessen iiber
die Stinder und die es mit ihrem bésen Liben verschuldet haben, es wire denn
durch Mangel der Eltesten, Diener oder Bischifen, und dass da ein Diener von
der ganzen Gemein darzu verursachet und geforderet wird. » )

Aus einem Schreiben, vom 24. Mai 1779 geht hervor, dass die Diener
und Aeltesten alle Jahre am 25. Mirz, am sog. Frauentag (Maria Verkiindigung),
zu ciner Konferenz zusammenkamen, um die Gemeindeangelegenheiten zu be-
sprechen, und in einem Brief vom 2. Miirz 1785 aus dem Biiderichgraben (Péry)

6) Strassburger Ordnung von 1568 und 1607 in Handschrift.
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2 stund hinder Biel in der Schweiz » findet sich die Bemerkung, sie wiirden am
25. Mirz ihre « alte gewobnte Zusammenkunft » haben.

Als eigentliche Triger der Gemeinden im Jura nennt die Geschichte im
18. Jahrhundert folgende Namen von Dienern und Aeltesten :

Peter Ramseier, geb. 1706, wohnhaft auf dem Miinsterberg, 1730 « als
Diener am Wort bestittigt » und 1732 « zum volligen Dienst als bestitigter
Acltester verordnet ».

Niklaus Knér von Bucheggberg, Diener am Wort in Plentsch (Plagne),
gestorben im Juli 1773.

Hans Réthlisberger, wohnhaft in der politischen Gemeinde Corgémont
(wahrscheinlich auf Sonnenberg), 1752 zum Diener erwihlt und 1759 zum
Aeltesten.

Peter Burkhalter von Riiderswil in Biiderich (Péry), 1762 zum Diener er-
wihlt und 1766 zum Aeltesten.

Im Jahr 1772 wurde ferner Christen Haueter in Corgémont und Hans
Lebmann das Aeltestenamt anbefohlen.

Als Diener am Wort werden weiter genannt Peter Qberli, Peter Lehmann,
Michel Imbof, Christen Gerber, Simon Burkbalter, Hans Geiser und Ulrich
Habegger, deren Wohnort wir nicht ermitteln konnten.

Nur iiber Bendicht Wahli wissen wir Niheres. Er wurde um 1720 in
Bolligen bei Bern geboren. Seine Ehefrau war eine Katharina Oberli von Liitzel-
flith. Der sog. « Tdufer-Binz » war einer der Tauferfliichtlinge, die in den Jura
kamen. Das Berggut, in welchem er sich heimisch einrichtete, soll das etwa
1 14 Stunden oberhalb Biel gelegene « weisse Haus » gewesen sein. Er fiihrte
einen kleinen Landwirtschaftsbetrieb und suchte nebenher mit Weberei sein
Brot zu verdienen. Er wird uns geschildert als ein begabter Lehrer der Taufer,
mit grauen Haaren und Bart, der jeden Sonntag nach mehrstiindiger beschwer-
licher Reise zu Fuss seinen Glaubensbriidern bis zu vier Stunden lang predigte.
Seine Belesenheit in der heiligen Schrift war so umfassend und sein geistlicher
Reichtum so gross, dass er den Eindruck erweckte, er sei ein theologisch gebil-
deter Mann. Ueber seine Wirksamkeit ist leider wenig bekannt. Er starb im
Jahr 1795.7)

Von einem Bendicht Wilti lesen wir, dass er im November 1783 vom
Aeltesten Peter Sprunger in der « Métairie de Bienne », also im Gebiet des
Chasseral, mit Anna Rothlisberger getraut wurde.

Bestitigte Armendiener oder « Diener der Notdurft » waren Jakob Marti
von Sumiswald, wohnhaft im Biiderichgraben und Hans Ramseier. Martis Nach-
folger, der 1764 geborene, ebenfalls im Biiderichgraben wohnhafte David Baum-
gartner, gab die Akten des Armenguts an den « achtbaren David Danner (Tanner),
Wiedertdufer auf dem kleinen Nidauberg, Gemeinde La Heutte » weiter. Als alter
Mann wanderte Baumgartner im Jahr 1835 nach Amerika aus, wo er als Vor-

7)  Meiners Briefe iiber die Schweiz. Berlin 1784, Band I, 5. 147.
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steher einer Mennonitengemeinde im Staate Indiana noch viele Jahre im Segen
wirkte, Wir lassen einen héichst aufschlussreichen Brief folgen, den er als 89jihri-
ger Greis kurz vor seinem Tode (3. Oktober 1853) an seinen Sohn in Ohio
geschrieben hat.

Adams County Indiana, 15. Januar 1853.

Dies ist der Tag, an welchem ich mein 89. Jahr antrete. Meinem Sohn
David, ditr und den deinigen und deinen Bekannten wiinsche ich die unendli-
che Liebe Gottes und die Gnade Jesu, samt der Erleuchtung des heiligen
Geistes zu einem herzlichen Liebesgruss. Amen.

Ich habe schon oft daran gedacht, an dich zu schreiben, wusste aber
fast nicht was schreiben. Indem ich aber nicht viel arbeiten kann, habe ich
desto mehr Zeit, der Vergangenheit nachzudenken, und da ich mich an 80
Jahre erinnere, und von meinen Eltern und frommen Alten iiber 40 Jahre noch
miindlichen Bericht von dem Zustand unserer Gemeinde habe, und dann den
grossen Unterschied derselben und der jetzigen Zeit betrachte, kommt mir der
Gedanke in Sinn: Was wird endlich werden ? Denn wenn es noch 100 Jahre
so fortgeht wie die vorigen, so wird wenig mehr sein als dusserliche Ceremonien
und wenig von dem Leben das aus Gott ist.

Ich eile nun zu dem, das ich mir vorgenommen habe dir zu schreiben,
nimlich wie unsere Voreltern in das Bistum gekommen sind.

Als die Verfolgung in Bern (Schweiz) noch fortdauerte, wanderten viele
aus, dahin wo sie Freiheit fanden, wo jetzt noch viele zu finden sind. Sie lebten
still und eingezogen und waren vergniigt, wenn sie Nahrung und Decke hatten.
Aber der Feind liess auch hier sich sehen; sie wurden verleumdet, als wenn
sie dem Lande schiidlich wiren, und ihre Feinde brachten es dahin, dass der
Fiirst ein Mandat erliess, welches sie aus dem Lande verwies und die Zeit
bestimmte, bis wann sie es verlassen sollten. Meine Mutter hatte mir erzahlt,
wie sie auf dem Miinsterberg gedient habe und ihre Meisterleute ihr gesagt
haben, wie betriibt und im Kummer die Leute gewesen seien ; sie arbeiteten
nicht mehr, weiten und beteten und wussten nicht was anzufragen. Da nahm ein
angesechener Mann, ein Beamter sich ihrer an, ging selbst zum Fiirst und sagte :
«Diese Leute sind dem Lande nicht schidlich, vielmehr niitzlich, indem bei
ihnen viel Land ist, welches man mit dem Pflug nicht bearbeiten kann; diese
Leute aber bearbeiten es fleissig mit der Hacke und pflanzen Getreide, von
welchem die Obrigkeit auch den Zehnten erhilt. Zudem bauen sie unsere
Giiter gut und bezahlen die Zinsen richtig.» Der Fiirst zog nun sein Mandat
zuriick, jedoch nur auf Willkiir und mit dem Vorbehalt, dass die Taufgesinnten
kein Land kaufen und nicht in Dérfern leben diirfen — haben also auf den
Bergen bleiben sollen. So hat mir ein alter Mann, bei welchem ich diente, oft
gesagt, dass unsere Gemeinde nur auf Willkiir geduldet sei, Aber man war
froh, dankte Gott dafiir und ermahnte einander zur Stille und Sittsamkeit.
Als man so gute Freiheit bekam, wurde die Gemeinde einig, dass man dem
Landesfiirsten eine Erkenntlichkeit erzeigte, und wurde beschlossen, dass jedes-
mal, wenn es einen neuen Fiirsten gebe, man ihm ein feines, flichsernes Tuch
schicke zur Erkenntlichkeit. Mein Vater hat noch ein solches dahin tragen
helfen, welches der Fiirst mit Dank annahm. So viel vom Auswendigen.

Nun noch etwas vom Inwendigen oder Religitsen. Ich erinnere mich noch,
wie es in meiner Jugend war. Wenn junge Leute zu der Gemeinde zu gehen
begehrten, so meldeten sie es eine gute Zeit vorher und ermahnten sie zum
Gebet. Die Diener forderten die Gemeinde auch auf, dass sie fiir diejenigen
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bete, welche zu der Gemeinde begehrten. Da ich zu dem Alter kam, folgte ich
auch diesem Wege, aber die rechte Selbsterkenntnis fehlte. Ich folgte den
dusserlichen Gebriuchen und glaubte wie andere, es sei so gut. Zur selben
Zeit war es gebrduchlich, dass man dreimal des Tages betete ; auch wurden im
Frithling und Herbst Bettage angestellt. Der Sonntag wurde beobachtet, ob-
gleich dazumal deren waren, die dieses und jenes auf den Sonntag verschoben,
und vergessen haben, was Jes. 58 und Ezech. 20,11-13 sagt.

Bei der Freiheit, die wir hatten, wurde insonderheit die Jugend leichtsin-
niger. Ich war auch nicht besser, so dass das Gewissen mich oft anklagte,
wenn der Sonntag vorilber war: Du hast den Sonntag schlecht zugebracht.
Ich hatte aber nicht lange Zeit; denn in meinem 22. Jahre wurde mir der
Dienst anbefohlen, so hatte ich nicht Zeit mich mit andern Dingen aufzuhalten.
Aber da sah ist erst, was es heisst, durch die Taufe mit Chrsito in den Bund
zu treten, indem man gelobt, nicht sich selbst, noch der Welt zu leben, son-
dern dem, der uns von der Gewalt des Satans erldset hat und wir also in
einem neuen Leben wandeln sollen. Denn ohne wahre Busse und Herzensbesse-
rung ist keine Vergebung verheissen. Weil man aber auf die Bekehrung des
Herzens dringt, so werden einige getroffen und kénnen es nicht leiden ; streuen
deshalb aus, als wollten wir eine neue Glaubenslehre halten. Das sei ferne,
denn wir halten die Taufe und Glaubensbekenntnisse der Apostel fiir die
rechte evangelische Lehre, so wie die Apostel und ihre Schiiler gelehrt und
unsere Voreltern mit Gut und Blut bezeuget haben...

Ich will nun enden. Denke, dass ich dir oder sonst jemand Vorwiirfe
mache, denn es ist schon oben bemerkt, warum ich so schreibe. Wir verlangen
und begehren nichts anders, als dass die Gemeinde wieder aufgebaut und das
Reich der Finsternis zersttret werde; aber der Feind kann das nicht leiden
und desswegen streuet er Verleumdung aus. Der Herr verzeihe ihnen, so wie
ich ihnen verzeihe und fiir sie bete. Schliesslich griissen wir euch alle mit
Anwinschung alles Wohlergehens zu Seel und Leib. Betet auch fiir uns, wir
sind auch gesonnen fiir euch also zu tun. In meiner Schwachheit bitte ich fiir
Kinder und Kindeskinder mit dem Verlangen, dass sie alle Kinder Gottes wer-
den mogen. Der Herr sei mit euch allen, Amen.

Von eurem heil- und segenswiinschenden David Baumgartner. »

Ein bedeutungsvoller Dienst der Briider im Jura bestand darin, dass sie
nach den grossen Verfolgungen und Auswanderungen die verwaisten Gemein-
den im Emmental betreuten, was unter den damaligen Verhiltnissen keine
leichte Aufgabe war. So hielten laut Akten des Staatsarchivs im Jahre 1767
einige Briider aus dem Jura in der Nihe von Thun Versammlungen ab. Zwei
Ehepaaare namens Aeschlimann begaben sich 1764 nach dem Jura, um sich
von Peter Ramseier und Ulrich Habegger trauen zu lassen. Die Obrigkeit aber
wollte diese Ehen nicht anerkennen. Sie sollten mit Gewalt getrennt werden,
was aber kaum geschehen sein diirfte ; denn sechs Jahre spiter meldet der
Vikar von Riiderswil dem Landvogt von Trachselwald, dass David Aeschlimann
mit seinem Weib, mit welchem er laut obrigkeitlicher Erkenntnis keinen Um-
gang haben diirfte, auf seinem Heimwesen wohne und dort ungescheut das
Gift seiner verfiihrerischen Lehre ausstreue. ¥)

8)  Ratsmanual 270/177, 302, 271/2, 303/102. 304/398.

540



Im Frithling 1762 reisten die drei Briider Peter Ramseier, Peter Oberli und
Jakob Marti zu ihren Glaubensbriidern in die Pfalz. Ein Beglaubigungsschreiben,
das sie zuriickbrachten, berichtet, dass diese « mitarbeiteren in des heren Wein-
berg aus dem bischofs Gebiet » herzlich angenommen worden sind und an mehre-
ren Orten « Vermahnung » gehalten haben. Das Dokument wurde in « freiden-
berg den 16. mei 1762 ; Weiethof den 31. mei 1762 ; Rauhof, den 13. junius
1762 ; Schobusch und Niederréderen, den 16. juni 1762 » von insgesamt 25
Aecltesten und Dienern unterzeichnet. Es ist ein schones Zeugnis dafiir, dass
« diese drei mener unsere gemeinde veterlich und hertzlich gestrestet und zu
rechter bestendigkeit des glaubens angewiesen » haben.

Im Jahre 1766 erging aus der Pfalz nochmals ein Ruf an die jurassischen
Briider, veranlasst dutrch einen tiefen Zwiespalt, der in den pfilzischen Gemein-
den entstanden war. Durch den mennonitischen Erweckungsprediger Peter
Weber von Hardenburg war nimlich in dieser Gegend eine Erweckung ent-
standen. Viele, die sich bisher nur der Form nach zu den Taufgesinnten gehalten
hatten, erwachten zu neuem Leben. Aber der Aelteste Abrabam Zeisset trat
gegen diese Bewegung auf und entsetzte ohne weiteres die Briider Georg und
Abrabam Bechtel, Jost Gliick und Jakob Krebbiel ihres Amtes. Das verursachte
eine gewaltige Aufregung. Die Gemeinden empdrten sich. Die Briider, hiess es,
seien gegen die christliche Ordnung willkiirlich ausgeschaltet worden und nicht
durch die Gemeinde, die einzig dazu kompetent gewesen wire.

Auf einer gemeinsamen Konferenz sollte die Sache besprochen und geregelt
werden. Auch die Schweizer Briider sollten sich an dem Friedenswerk beteiligen.
Abraham Zeisset schrieb im September einen Einladungsbrief mit folgender
Adresse :

An den bescheidenen Petter Ramseier
zu Minster im bischofsgebiet brunatrut 12 Stund ober Basel
Minster in grefelden fro. Basel brunatrut.

Die Briider Ramseier, Marti und Niklaus Knor machten sich alsbald auf
den Weg und kamen anfangs Oktober in der Pfalz an. Die Konferenz fand am
14. und 15. Oktober auf dem Rauhof statt. Wie aus Briefen zu ersehen ist,
nahmen die Schweizer eine durchaus korrekte Haltung ein. Beziiglich der Tauf-
ordnung, die zum Streitpunkt geworden war, kamen die Briider der allzu kon-
servativen Partei Zeisset soweit entgegen, dass sie beantragten, man solle an
der bisher gelibten Taufpraxis festhalten. Aber auch den berechtigten For-
derungen der Gegenpartei suchten sie weitgehend Rechnung zu tragen, indem
sie darauf hinwiesen, dass der Taufbund nicht nut eine Verpflichtung in dusser-
lichen Dingen sei, sondern ein auf Grund des Heilserlebens abgelegtes Ver-
sprechen, Gott und der Gemeinde gehorsam zu sein.

So schieden die Briider voneinander in der Hoffnung, dass nun eine dauer-
hafte Einigung zustande gekommen sei. Aber schon ein paar Monate nach ihrer
Heimkunft in die Juraberge erhielten sie die Nachricht, dass alles wieder beim
alten sei; wie Schnee war ihre Hoffnung zerschmolzen. Der Streit nahm ein
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solches Ausmass an, dass an Ostern 1767 im ganzen Pfilzer Oberland das
Abendmahl unterlassen wurde : die Gemeinden verlangten von ihren Predi-
gern, sie sollten zuerst Frieden untereinander machen. Einen weiteren Versuch
der Einigung unternahmen im Jahr 1770 Peter und Hans Ramseier sowie Hans
Steiner, doch mit dem gleichen Misserfolg.

Im Jahr 1782 reiste der betagte Peter Ramscier ein letztes Mal in die
Pfalz, in Begleitung von Hans Lehmann, Bendicht Wahli, Hans Steiner und
David Baumgartner. Auf dem Himmelhiuserhof gelang es endlich den Frieden

wieder herzustellen,
*® ¥ *

Ein Ueberblick iiber die Gemeinden im Jura lisst sich anhand der Namens-
verzeichnisse des fiirstbischoflichen Archivs und der Kontrollbiicher in Bern
gewinnen. Die bekanntesten Emmentaler Geschlechtsnamen sind zahlreich ver-
treten. Die am meisten genannten Familiennamen, die sich alle bis auf unsere
Tage erhalten haben, sind folgende : Amstutz, Baumgartner, Bogli, Burkhalter,
Geiser, Gerber, Giger, Habegger, Kliy, Lehmann, Lerch, Liechti, Neukom,
Nussbaumer, Oberli, Schnegg, Sommer, Studer, Sprunger, Ummel und Ziircher.

Die Tiufer im Jura vermehrten sich so rasch, dass es ihnen auf den Hofen
bald zu eng wurde. Ganze Gruppen, denen es schwer fiel, ihr Auskommen im
jurassischen Berg- und Hiigelland zu finden, wanderten nach Pennsylvanien aus.
Die Auswanderung setzte um die Mitte des 18. Jahrhunderts ein. Die beschwer-
liche Reise musste bis Le Havre mit dem Fuhrwerk zuriickgelegt werden,
wobei sogar Proviant fiir die mehr als drei Monate dauernde Ozeanfahrt mit-
geschleppt wurde. Am Meerhafen wurden Pferd und Wagen verkauft.

Einzelne Familien suchten im Siiden Frankreichs ihr Auskommen und eine
bleibende Heimstitte zu finden. In einem Brief vom 25. Mai 1783 an Lorentz
Friedenreich in Neuwied berichten die Briider Ramseier, Steiner und Baum-
gartner, dass viele im Jura nur kiimmerlich lebten, wesshalb etliche Haus-
haltungen nach Limoges in Frankreich ausgezogen seien. Zwei Familien seien
aber wieder zuriickgekehrt, da sie dort nicht giinstiger getroffen hiitten. Sie
sprachen den Wunsch aus, es mochte sich doch irgendwo fiir sie ein Plitzlein
finden, und wenn es schon kein Kanaan wire. Friedenreich schrieb nach Hol-
land, Hamburg und anderswohin, aber mit wenig Erfolg. So bliecben den zur
Auswanderung Gezwungenen in Zukunft nur noch die Vereinigten Staaten von

Nordamerika.
* ¥ *

Die franzisische Revolution fithrte 1798 nicht nur zum Untergang des
alten Bern sondern auch zum Zusammenbruch der fiirstbischoflichen Herrschaft
im Jura. Mit dem Einmarsch der franzésischen Truppen fielen die Besitzungen
des Klosters Bellelay in die Hiinde der Franzosen. Einige dem Kloster gehérende
Bauernhiife kamen an die Barone von Reinach im Elsass und wurden zum Teil
an tduferische Pichter vermietet.
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Auf dem Wiener Kongress 1815 wurden das Waadtland und der Aargau als
selbstindige Kantone von Bern losgetrennt und das Bistum Basel, also der Jura,
zum alten Kanton Bern geschlagen. Damit gerieten die jurassischen THuferge-
meinden wieder unter die bernische Obrigkeit. Bei den Vereinigungsunterhand-
lungen zwischen den bernischen Bevollmichtigten und den Abgeordneten der
ehemaligen bischéflischen Landschaften erhielten erstere eine Anweisung, deren
Artikel 9 lautete :

«Da in den Bischof-Baselschen Landen sich viele Anabaptisten befinden,
Nachfolger derjenigen, welche in fritheren Zeiten aus hiesigem Kanton vertrie-
ben worden, dort aber durch ruhiges Betragen und langen Zeitverlauf gleichsam
ein erworbenes Aufenthaltsrecht besitzen und dem Vernehmen nach iiber ihr
kiinftiges Schicksal beunruhigt scheinen: so konnet ihr, falls etwas dariiber
von den Landesdeputierten angebracht wird, unbedenklich die Zusicherung
fernerer Toleranz erteilen, jedoch unter dem Vorbehalt, dass daraus keine
Konsequenzen fiir die in den #lteren Teilen des Kantons wohnenden Ana-
baptisten gezogen werden konnen. »°®)

Am 2. Oktober 1815 verfassten die Vorsteher der jurassischen Tdufer in
« Scheiwo » (Chaluet) bei Court ein Bittschreiben an den Berner Rat, worin
sie anldsslich der Staatsumwilzungen den Wunsch dusserten, es méochte ihnen
auch fernerhin vergénnt sein, ein ruhiges und stilles Leben zu fiihren.

« Wir nehmen in tiefster Demut und Ehrfurcht die Freiheit Euren Hohen
Gnaden im Namen unserer Gemeinsangehorigen vorzubringen, dass obwohl un-
sere Glaubenslehre nicht in allen Punkten mit denen in ihrer Gnaden Landen
und Botmiissigkeit verordneten und ausgeiibten Consistorialsatzungen {iberein-
kommt, wir instindigst bitten, dass wir dennoch als ruhige, stille und sittsame
Biirger in unser Lehr und Religionsiibungen migen ertragen und tolleriert
werden, und voll Zutrauen in Eurer Gnaden Landes Vitterliche Giite und
Wohlwollen bitten wir instindigst, dass diese Duldung und Tollerance in der
im LL. Canton Bern neu zu errichtenden Verfassung moge auf und angenom-
men werden. »

Insbesondere baten sie um dreierlei :

1. Es mochte ihnen erlaubt sein, die Eheeinsegungen durch ihre eigenen Lehrer
vollziehen zu lassen. Sie seien aber bereit, biirgerlicher Ordnung halber die-
selben sowie die Geburt ihrer Kinder einschreiben zu lassen,

2. baten sie, gemiss ihrer Lehre, dass « das Ja und Nein mit Handgeloben der
Stelle eines Eids zur Bestitigung der Wahrheit dienen soll ». Sollte einer
sein Versprechen nicht halten, so sei er doppelt hart zu bestrafen.

3. michten sie nicht wider ihr Gewissen zum Militirdienst gezwungen werden,
erbdten sich aber zu Fuhrungen und Fronungen oder zu einer jihrlichen
Entschidigungsgebiihr )

9)  Ernst Muller a. a. 0. 5. 250.

10} Wiedertiufer-Akten aus dem 19, _]a.hrllulldert. Staatsarchiv Bern.
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Artikel 13 der Vereinigungsurkunde vom 3. November 1815 entsprach

diesen Wiinschen also :

« Die gegenwiirtig existierenden Wiedertdufer und ihre Nachkommen wer-
den des Schutzes der Gesetze geniessen und ihr Kultus wird geduldet werden
unter dem Vorbehalt: dass sie zur Regelmissigkeit der biirgerlichen Ordnung
innert einer von der Regierung zu bestimmenden Zeit ihre Ehen und die Ge-
burt ihrer Kinder in die &ffentlichen Rédel einschreiben lassen, dass ihr Hand-
gelibbde in Riicksicht der gesetzlichen Kraft die Stelle des Eides vertreten und
im Fall von Widerhandlung den nimlichen Folgen unterworfen sein soll ; und
endlich, dass sie zwar, gleich den iibrigen Kantonsangehtrigen, zum Dienst der
Ausziiger und der Landwehr verpflichtet sein sollen, hingeren aber sich, nach
dariiber bestehender Landesverordnungen, ersetzen lassen kénnen.»

Als die Tiaufer im Jura die Vereinigungsurkunde erhalten hatten sandten

sie folgendes Dankschreiben an die Regierung von Bern :
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« Hoch und Wohledelgeborne Gnid. Herren !

Wir, die Vorgesetzten und Ausgeschossenen der in dem chemaligen Bistum
Basel, nun Eurer Gnaden Land und Bottmissigkeit gesessenen Mennonisten
oder Wiederteufer Gemeinden kommen im Namen unserer obgesagten Gemein-
den und andere, in Euer Gnaden Landen gesessene gleich gesinete Mitbriider,
Euren hochen Gnaden die Gesinnungen unserer danckbar klopfenden Herzen,
so viel es mit Worten geschehen kann, zu dusseren. Dank sey dem Allmiichigen
und Allgiitigen Gott, und Euer hochen Gnaden Giite und Wohlwollen. Wir
haben wieder ein Vatterland. Wir haben wieder eine Giitige Gnidige und
Landsvitterliche Obrigkeit...

Genehmigen sie giitigst Hoch und Wohl Edelgeborne Gniidige Herren die
Versicherung unseres herzlichen Danks, unserer Liebe, unserer unverbriichli-
chen Treue und unserer Ergebenheit. Wir verharren mit diefster Demuth und
Verehrung.

E.h.Gn. getreu ergebenste
Bévilard den 11. Jenner 1816
Ulrich Réthlisberger
Jacob Engel
Michael Giirber, »
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28. Kapitel

Die Téufer im Neuenburger Jura

Das Herzogtum Neuenburg mit der Grafschaft Valangin trat 1530 unter
dem Einfluss Guillaume Farels zum reformierten Glauben iiber. 1707 kam das
reformierte Neuenburg als Besitz einer Zweiglinie des Hauses Savoyen dutrch
Erbschaft unter die Hoheit des protestantischen Konigs Friedrich I. (1657-1713)
von Preussen. Es war eben die Zeit, da die bernische Regierung die Taufer
masslos verfolgte und gewaltsam vertrieb. Viele dieser Vertriebenen siedelten
sich im Kanton Neuenburg in der Gegend von La Chaux-de-Fonds, Le Locle,
sowie in der Grafschaft Valangin an, wo sie es bald zu einem bescheidenen
Wohlstand brachten. Die neidischen Biirger reichten beim Kénig eine auf Landes-
verweisung hinzielende Beschwerde ein. Das Gesuch wurde abgewiesen mit
der Bemerkung, der Konig halte es fiir ein Unrecht, um der Religion willen
Leute zu verfolgen, die im iibrigen als gute Biirger und treue Untertanen lebten.
Am 17. April 1734 erklirte Konig Friedrich Wilbelm I. (1688-1740) dem
Staatsrat von Neuenburg rundweg, dass « diese Mennonisten, Pietisten und
Anabaptisten » toleriert werden sollten, da sie sich als gute Staatsbiirger aus-
gewiesen hitten. Aus sozialpolitischen Griinden sollten die aus dem Kanton
Bern eingewanderten wirtschaftlich tlichtigen Landwirte geduldet werden. Dage-
gen konnten auch die « Magnifiques et Puissants Seigneurs » von Bern nichts
ausrichten, obschon sie als Verbiindete ein Mitspracherecht zu haben glaubten
und sich als Hiiter der Reformation fiir berechtigt hielten, in religiésen Belan-
gen dem reformierten Nachbarkanton dreinzureden. Zwar brachten sie 1739
den Konig durch wiederholtes Dringen dazu, sich ihrer « Schwiche », wie er
sich ausdriickte, « anzubequemen » und sich damit einverstanden zu erkliren,
dass die Taufer innerhalb von vier Jahren des Landes verwiesen wiirden. Aber
der Tod des Konigs und die konigliche Toleranz seines Nachfolgers, Friedrich
des Grossen, brachten die Herren von Bern erneut um ihren Erfolg. Als sie
in einem Schreiben an den Gouverneur von Neuchitel schliesslich nahelegten,
dass nur die protestantische Religion geduldet werden sollte, hielten « les
Doyens de la vénérable classe et Compagnie des Pasteurs » diese Vorstellung
nicht einmal einer Antwort fiir wiirdig. Es bleibt ein Ruhmesblatt in der
Geschichte des neuenburgischen Lindchens, dass es in der Zeit der allgemei-
nen Intoleranz den vertriebenen Taufern Asyl gewihrt hat.

1730 besuchte der Basler Pietist Annoni den aus dem Bernbiet vertrie-

benen Téuferlehrer Uli Amman in Peseux bei Neuenburg; er beschreibt ihn
als einen Mann
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«von ansehnlicher Statur, mit ehrwiirdigem Bart und gutem Geriicht zu Stadt
und Land. Er stellte Brot und Wein zur Labung vor, die hl. Schrift lag dabei
vor ihm und ward in allen seinen Diskursen nach der alten Froschauer Edition
fleissig zitiert. Fiir seine Sekte ist er sehr eifrig, doch in der Liebe. Unter dem
Schein der Einfalt besitzt er viel Klugheit und wusste gegen die Kindertaufe
der heutigen verlassenen Christenheit mit Schriften- und Vernunftgriinden so
anzugehen, dass die Orthodoxie dabei ziemlich Not gelitten. »

In Pont-de-Martel sollen Ende des 18. Jahrhunderts 70 bis 80 Tiufer
ansissig gewesen sein. Ihr Lehrer Jakob Stibli, ein birtiger Mann von patriar-
chalischem Ausschen unterhielt mit dem Herrnhuter Mettetal im Mirz 1797
freundschaftliche Beziehungen.

Die im Neuenburgischen angesiedelten Téufer haben sich trotz aller Schwie-
rigkeiten erhalten und sich als Pioniere der Landwirtschaft erwiesen. Ueber
ihre weitere Geschichte in der Gegend von Valangin wissen wir wenig. Laut
einer Statistik waren im Jahr 1734 noch 11 Familien mit 51 Personen daselbst
ansissig. Wahrscheinlich verloren sie mit der Annahme der franzésischen Sprache
den Kontakt mit den iibrigen Tiufern und traten zur reformierten Kirche iiber ;
vielleicht auch, dass einige ausgewandert sind.

Anders verhielt es sich mit den Tiufern in der Gegend von Le Locle
und La Chaux-de-Fonds. Im Weiler Bressels in der politischen Gemeinde La
Sagne entstand die Tdufergemeinde Locle-Bressels. Die ilteste Notiz iiber diese
Gemeinde besagt, dass im Jahr 1785 die Geschwister Abrabam und Barbara
Kocher auf dem Bauerngut des Predigers Abrabam Ramseier in der « gumben
buttrie » (Combe Boudry) in die Gemeinde aufgenommen wurden. Wir finden
in dieser Gemeinde die Namen Miiller, Glaus, Stihli, Ummel, Zbinden u. a.,
welche alle bernischen Ursprungs sind. Einer der ersten Tauferemigranten war
Christian Ummel vom Buchholterberg in der Kirchgemeinde Oberdiessbach bei
Thun.,

Im Jahr 1750 finden wir laut Gemeindearchiv in La Sagne einen Samzuel
Ummel und 1809 einen Abrabam Ummel in Cernailles bei Le Locle ; dessen
Bruder Jean Ummel auf Beauregard bei Brenets war der Vater des uns be-
kannten Henri Ummel.

Durch Verfiigung des Staatsrates vom 23. November 1773 wurde den
Tiufern erstmals gestattet, Grundbesitz zu erwerben. Dennoch wagte mancher
nicht, Grundeigentiimer zu werden. Andere wiederum nahmen diese glinstige
Gelegenheit wahr und etliche wurden reiche Bauern.

So wurde der oben genannte Prediger Ramseier Grossbauer in der Combe
Boudry. Sein Viehstand betrug im Jahr 1806 3 Pferde, 2 Zuchtstiere, 48 Kiihe,
4 Kilber, 3 Schafe und 5 Schweine. Sein Sohn Michel (geb 1787) vergrosserte
den Betrieb und beschiftigte bei 40 Personen. Einer namens Rawmzseier wurde
ein geschitzer Tierarzt.

Dagegen finden wir andere, die sehr arm waren. So wurde einer namens
Thommen von der Militirsteuer befreit, weil er 6 Kinder hatte und sein
ganzer Besitz aus zwei Ziegen bestand.
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Bemerkenswert ist, dass die neuenburgische Gemeinde, welche der ammi-
schen Richtung angehdrte, mit der Schwestergemeinde in M&mpelgard (Mont-
béliard) engen Kontakt hatte, obschon die Entfernung mehr als 50 Kilometer
betriigt. Aus einer handschriftlichen Gemeindechronik in deutscher Sprache,
welche ein Figentum der Gemeinde Montbéliard ist, geht hervor, dass bei
wichtigen Anlidssen, wie der Ordinierung eines Predigers, beide Gemeinden
vertreten waren. Diese Chronik wurde 1750 von dem Aeltesten Hans Richen
(Jean Riche), wohnhaft in Belchamp bei Audincourt, begonnen. Richen war
lange Zeit eine fithrende mennonitische Personlichkeit. Er segnete am 10. Juni
1787 den obgenannten Abraham Ramseier « zum voéllig Diener zum Buch »
(Prediger) ein. Eine gleiche Amtshandlung vollzog er im April desselben Jahres
in der Gemeinde Basel-Schiinzli. « Der grosse hirdt der #rndt » habe, so schreibt
er, auf ihr Gebet hin diese Briider verordnet.

Richen gehorte zur Gruppe jener Einwanderer, die aus dem Frutigtal ge-
kommen, auf das Plateau de Maiche zogen und dort die Seighe-Gemeinde
griindeten, in welcher immer deutsch gepredigt worden ist. Zu dieser Gemeinde
gehérten die bernischen Familien Graber, Klopfenstein, Konrad, Ramseier, Ri-
chen und Widmer. Die letztgenannte lisst sich auf Hans Widmer zuriickfithren,
der im 18. Jahrhundert von Sumiswald fliichtete und in Bouverance bei Vaufrey
im Alter von 103 Jahren gestorben ist. Sein Sohn, der Tauferpatriarch Christian
Widmer, betrieb einen Hof in Epiquerez (Clos-du-Doubs), von wo seine Nach-
kommen in die Gegend von Montbéliard zogen, und spiter etliche ins Elsass.
Unter ihnen finden wir auch den bekannten Prediger Joseph Widmer in Mo-
denheim bei Miilhausen.

Die erwihnte Gemeinde Locle-Bressels ging mit der Zeit in der Gemein-
de Les Bulles auf. Die Versammlungen waren auf den zerstreut liegenden
Bauernhifen abgehalten worden, bevor im Jahr 1894 unter der Leitung des
Aeltesten Henri Ummel (1844-1927) in Les Bulles bei La Chaux-de-Fonds ein
zweckmissiges Versammlungshaus errichtet wurde, in dem noch heute die Gottes-
dienste der Tdufer des Kantons Neuenburg stattfinden. Henri Ummel war ein
begabter Mann ; er beherrschte die franzdsische wie die deutsche Sprache
vollstandig. Anfangs dieses Jahrhunderts unternahm er eine Besuchsreise in
die Vereinigten Staaten, wo er in vielen Gemeinden Vortrige hielt. Wahrschein-
lich traf er jenseits des Ozeans viele Verwandte und Bekannte; denn wie
aus dem Jura sind auch aus dem Neuenburgischen in den 70er und 80er Jahren
des vorigen Jahrhunderts viele Mennoniten nach Amerika ausgewandert. Unter
diesen befand sich auch der Prediger der Gemeinde Le Locle-Bressels, Darid
Gerber. Er zog nach Kansas und entfaltete dort eine gesegnete Wirksamkeit.

Eine markante Personlichkeit war der Aelteste Jakob Miiller (1849-1914),
(Bild Nr. 38). Ob seine Frau Rosina geb. Stibli eine Grossenkelin des obge-
nannten Predigers Jakob Stdhli in Pont-de-Martel ist, wissen wir nicht ; mdglich
ist es. Sie war eine gliubige Mutter und stand in einfacher T#ufertradition.
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Jakob Miiller war ein ernster, liebevoller, nach Frieden trachtender, das Wort
klar verkiindigender Laienprediger, der sich ganz in den Gemeindedienst stellte.

Durch die Heirat mit Eugenie Geiser kam der junge Prediger Samuel
Geiser von Mont-Cortébert im Jahr 1895 in die Gemeinde Les Bulles. Nach
rund 20 Jahren Titigkeit daselbst zog er nach Mont-Soleil. Leider wurde die
Lauterkeit seines sonst aufweckendes Zeugnisses durch seelische Verwirrungen
getriibt ; er wurde seines Predigtamtes enthoben.

Einer andern Linie des Geschlechtes der Geiser entstammte der Prediger
Louis Geiser, ein intelligenter, energischer Mann, welcher nach dem Hinschied
Henri Ummels zum Aeltesten der Gemeinde Les Bulles ernannt wurde. Wahi-
scheinlich ist seine Familie erst im 19. Jahrhundert ins Neuenburgische gezogen.
Wir finden sie im 18. Jahrhundert in Convers, wo sie sich nach der Vertrei-
bung aus dem Kanton Bern angesiedelt hatte. Einen Zweig dieser Linie finden
wir in La Cibourg. Als Louis Geiser 1961 starb, rief der Herr jiingere Krifte
zu seinem Dienst in der Gemeinde : den Landwirt Theophil Amstutz und Charly
Ummel, der zusammen mit seiner Gattin die Geschichte der « Eglise Menon-
nite ou Anabaptiste en Pays neuchatelois » geschrieben hat.

Im Jahr 1815 wurde Neuenburg auf sein Gesuch hin als 21. Kanton in
den schweizerischen Staatenbund aufgenommen. Da es aber gleichzeitig preussi-
sches Fiirstentum blieb, befand es sich fortan in einer Art Doppelstellung, bis
es schliesslich in der revolutioniren Bewegung des Jahres 1848 unter der
Fithrung der Republikaner im Rahmen des neuen Bundesstates eine demokra-
tische Kantonsverfassung erhielt und 1857 Konig Friedrich Wilhelm IV, im
sog. Neuenburger Handel endgiiltig auf seine Hoheitsrechte verzichtete.

L 28 2% 2% 4
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29, Kapitel

Die neueste Zeit

Mit der Griindung des Schweizerischen Bundesstaates im Jahr 1848 brach
die neue Zeit an.

Durch die neue Bundesverfassung wurde die Schweiz ein einheitlicher
Bundesstaat. Die Verfassung sicherte jedem Schweizerbiirger allgemeines Wahl-
recht, Gleichheit vor dem Gesetz, freie Niederlassung, Vereins- und Eingabe-
recht (Petitionsrecht) und Gewerbefreiheit. Dieses schne Friedenswerk eines
freien Staates hatte aber verschiedene Mingel. Vor allem war die Glaubens-
und Gewissensfreiheit noch immer zu stark eingeschrinkt. Erst die revidierte
Bundesverfassung des Jahres 1874 garantierte die volle Religionsfreibeit. Arti-
kel 49 lautet wortlich :

« Die Glaubens- und Gewissensfreiheit ist unverletzlich. Niemand darf zur
Teilnahme an einer Religionsgenossenschaft oder an einem religidsen Unterricht
oder zur Vornahme einer religidsen Handlung gezwungen, oder wegen Glaubens-
ansichten mit Strafen irgend welcher Art belegt werden. »

Im Kirchengesetz von 1874 wurde das Staatskirchentum aufgegeben, wie-
wohl der Begriff der Landeskirche aufrecht erhalten blieb, da das Volk eine
Trennung von Kirche und Staat nicht wiinschte. Der Pfarrer wird von der
Kirchgemeinde gewihlt, die Wahl aber durch den Regierungsrat genehmigt.
So blieb die Kirche zwar ein Staatsinstitut, doch nicht mehr im Sinne einer
eigentlichen Staatskirche. Der Staat enthilt sich jeder Einmischung in die inne-
ren Angelegenheiten der Kirche ; Lehr- und Kultfreiheit sind gewihrleistet.

Dafiir wurde das Zivilstandswesen den Pfarrern abgenommen. Die pfarr-
amtlichen Kirchenregister wurden einem Zivilstandsbeamten iibertragen. Auch
der sozialen Probleme bemichtigte sich immer mehr der moderne Fiirsorgestaat.
Damit gehorte der patriarchalische christliche Staat endgiiltig der Vergangen-
heit an.

Im Zuge der Neubesinnung kam dem Laien in der Gemeinde immer grissere
Bedeutung zu, und in den aufkommenden Kirchenchiren sowie in der liturgi-
schen Beteiligung, traten sie aus ihrer bisherigen Passivitit heraus. Auch der
Kirchengesang wurde neu organisiert. Jahrzehntelang war der von Ambrosius
Lobwasser verfasste Psalter das Gesangbuch der bernischen Kirche gewesen.
Als er fiir {iberlebt erachtet wurde, machte sich Jobannes Stapfer (1719-1801),
dem Beispiel des Basler Professors Jobann Jakob Spreng (1699-1768) folgend,
an eine vor allem rhythmische Ueberarbeitung des veralteten Psalmenwerks,
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und in Deutschland trugen Johann Heinrich August Ebrard (1818-1888) und
Matthias Jorissen (1739-1823) das ihre zu einer neuzeitlicheren Gestaltung des
Lobwasserschen Kirchengesangs bei. Aber auch der iiberarbeitete Psalter ver-
mochte den Anspriichen der neuen Zeit nicht mehr zu geniigen. Vor allem
wurde als Mangel empfunden, dass fiir die Festzeiten keine Festlieder zur Ver-
fiigung standen. Um diesem Misstand abzuhelfen, gab man im Jahr 1860 das
vollig neue « Berner Gesangbuch mit Psalmen, Liedern und Festliedern »
heraus.

Auf der Kanzel wurde weder die Ziircher- noch die Lutherbibel beniitzt,
sondern die Piscator-Uebersetzung. Der Heidelberger Katechismus wurde auch
in der Berner Kirche eingefithrt und erlebte mehrere Auflagen.

Ihren vorldufigen Abschluss fand die neuzeitliche Entwicklung der berni-
schen Kirche im Kirchengesetz des Jahres 1941 und in der Kirchenverfassung
des Jahres 1946, deren 1. Artikel lautet : « Die evangelisch-reformierte Kirche
des Kantons Bern bekennt sich zu Jesus Christus als dem alleinigen Haupt
der einen allgemeinen christlichen Kirche. » Da das Volk weder eine Staats-
noch eine Freikirche wiinschte, wurde am Prinzip der Landeskirche festgehalten.
Diese ist nur noch in #ussern Belangen eine staatliche Institution. Immerhin
gilt der Pfarrer offiziell als Staatsbeamter und wird vom Staate besoldet. Als
Landeskirchen gelten die protestantische, die romisch-katholische und die christ-
katholische.

Nach den Bestimmungen des bernischen Kirchengesetzes ist jeder Biirger
Kirchensteuerpflichtig, es sei denn er erklire in einem eingeschriebenen Brief
personlich den Austritt aus der Kirche. Auf Grund dieser Gesetzesbestimmung
wurden die jurassischen Tdufer bei der Kirchendirektion des Kantons Bern
vorstellig und machten geltend, dass sie nicht mit einer Kirchensteuer belastet
werden diirften. Sie hitten nie zur Kirche gehdrt, iibten aber dennoch in der
Kirchgemeinde das Stimmrecht aus, was doch wohl nicht ganz in Ordnung sei.
Threm Gesuch um Befreiung wurde durch folgende Verfiigung entsprochen :

« 1. Die Zugehorigkeit der Angehorigen der altevangelisch-taufgesinnten Ge-
meinden (Mennoniten, Alttiufer) zu der evangelisch-reformierten Landes-
kirche des Kantons Bern wird verneint.

2. Die Angehorigen dieser Gemeinschaften sind auf ihr Begehren nicht zur
Kirchensteuer fiir die Kirchgemeinden der evangelisch-reformierten Landes-
kirche heranzuzichen und von den Steuer- und Stimmregistern zu strei-
chen. Im Zweifelsfalle ist iiber die Zugehorigkeit zu einer altevangelisch-
taufgesinnten Gemeinde vom Aeltesten der in Betracht fallenden Gemein-
de ein schriftlicher Ausweis auszustellen.

4, Diese Verfiigung ist den Gesuchstellern und dem Synodalrat der evangelisch-
reformierten Landeskirche, sowie in franz8sischer Uebersetzung dem Kirch-
gemeinderat von Sornetan zu erdffnen,

Bern, den 10, Dezember 1941,

Der Direktor des Kirchenwesens .
Diirrenmatt, »
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Im Bemiihen, auch die Jugend vermehrt christlich zu beeinflussen, wurde
1930 in Gwatt am Thunersee die « Heimstitte fir die reformierte Jugend im
Kanton Bern » gegriindet. Diese Bildungsstitte entwickelte sich zu einem Zen-
trum theologischer Schulung. Ein gleichartiges Institut fiir franzosisch Spre-
chende wird zur Zeit in Sornetan (Berner Jura) gebaut. Sein Grundstein wurde
im Herbst 1969 gelegt.

Ueberblickt man die neuere Entwicklung der bernischen Kirche, so stellt
man mit Professor Guggisberg fest : « Die Kirche galt nicht mehr als eine
von Gott gestiftete Institution, deren Lehren und Grundsitze absolute Giiltig-
keit beansprechen durften. Sie ist einer privaten Genossenschaft zu vergleichen,
die keinen offentlich-rechtlichen Eingang besitzt. » Die bernische Kirche hat
sich somit dem Prinzip der « Freiwilligkeitskirche » genihert. « Der Geistliche
ist keine staatskirchliche Autoritdt mehr, sondern bloss ein Religionsdiener »

* % *

Bedeutender als die neuere Entwicklung der Landeskirche, die ihre Staats-
kirchlichkeit bis heute nicht véllig {iberwunden hat, ist die grosse Wende, die
durch den Basler Professor Karl Barth (1886-1968) in der Theologie herbei-
gefiihrt worden ist. Mit seiner « dialektischen Theologie », die mit einer Ausle-
gung des Romerbriefes ihren Anfang nahm und sich in der mehrbindigen
« Kirchlichen Dogmatik» zum imposanten Lehrgebdude entwickelte, hat Karl
Barth den Liberalismus des 19. Jahrhunderts {iberwunden und ist in gewissem
Sinne zum « Reformator des 20. Jahrhunderts » geworden.

Wer hitte gedacht, dass von seiten dieses Gelehrten den Taufgesinnten
eine spite Genugtuung zuteil werden sollte ? Hatte Barth schon 1943 in einem
in Gwatt gehaltenen und als Broschiire verdffentlichten Vortrag iiber « die
christliche Lehre von der Taufe » entschieden die Glaubenstaufe verteidigt, so
widmete er 1967 der « Taufe als Begriindung des christlichen Lebens » gar
einen ganzen Band seiner Dogmatik. Dieser nimmt sich wie ein Aufruf zur
Reform der allgemeinen Taufpraxis aus. ')

In entschlossener Riickkehr zu den biblischen Prinzipien und zu der Tauf-
praxis der Urkirche sicht Karl Barth in der Taufhandlung einen Gehorsamsakt
gegeniiber der biblischen Ordnung, und ein grundlegendes Bekenntnis, « eine
Bejahung der Tat Gottes als Heilstat », ?) « Tdufling und Gemeinde legen sich
im Vollzug der Taufhandlung offenbar gemeinsam darauf fest, im Gehorsam
gegen Gott und darum in der Hoffnung auf ihn in die Zukunft hineinzuschrei-
ten. » So ist die Taufhandlung « die von ihnen gemeinsam vollzogene konkrete
Bestitigung ihrer Erkenntnis des reinigenden und erneuernden Werkes Gottes
und der Kundgabe ihrer eigenen in dessen Erkenntnis begriindeten Umkehr, ihres
Ueberganges aus der Eigenwilligkeit in den Gehorsam, aus der Angst in die
Hoffnung. » %)

1) Karl Barth; Kirchliche Dogmatik VI/4. Ziirich 1967.
2) dito S. 46, 81, 88.
3) dito S. 13l
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Die Taufe ist von den neu zur Gemeinde Hinzutretenden « der erste kon-
krete Schritt ihres Glaubens, ihrer Liebe, ihrer Hoffnung, ihres Dienstes » ¥),
durch welchen sie sich zur Gemeinschaft der Christen bekennen. Sie bedeutet
also « Umkehr », « Uebergang » von einem alten auf einen neuen Weg, mar-
kiert die Grenze zwischen « Vorher » und « Nachher ».3) Die Taufe hat keine
heilsvermittelnde Wirkung. « Die Taufe bezieht sich auf das eine in Jesus
Christus geschehene Gotteswerk, das eine in Thm gesprochene Gotteswort : sie
ist aber kein solches ; sie ist das Werk und Wort von Menschen, die Jesus
Christus gehorsam geworden sind und ihre Hoffnung auf ihn setzen. Die Taufe
geschieht als Wassertaufe von der Geistestaufe her und auf sie hin: sie ist
aber nicht als solche auch Geisttaufe : sie ist und bleibt Wassertaufe. Die Taufe
geschieht in titiger Erkenntnis der rechtfertigenden, heiligenden und beru-
fenden Gnade Gottes: sie ist aber nicht Gnadentriger, nicht Gnadenmittel,
nicht Instrument der Gnade. Die Taufe antwortet auf das eine « Mysterium »,
das eine « Sakrament » der Geschichte Jesu Christi, seiner Auferstehung, der
Ausgiessung des Heiligen Geistes : sie selbst ist aber kein Mysterium, kein
Sakrament. » ©)

Da man in spiteren Jahrhunderten auf die Usus gewordene Kindertaufe
nicht mehr habe verzichten wollen, habe man es unternommen, sie exegetisch
und dogmatisch zu rechtfertigen und sie schliesslich zum « undiskutablen
Dogma » erhoben.”) Die Lehre von der Kindertaufe habe zur Konfirmation
(confirmatio) als zu einer Erneuerung und Bestitigung des Taufbundes gefiihrt.
« Tatsiichlich bedarf », fahrt Barth fort, « die Taufe als Kindertaufe einer gar
nicht genug ernst zu nehmenden Erginzung. Die bekannten modernen Umdeu--
tungen der Konfirmation, nach denen sie nur noch Abschluss des kirchlichen
Unterrichtes, Admission zum Abendmahl oder gar eine Art christlicher Jugend-
weihe sein soll », verdunkle nur den Sachverhalt. )

Dass Karl Barth die biblische Taufe als « kiihnstes, von schwerster Pro-
blematik umgebenes Wagnis » °) dargestellt hat und einer tief im Volksempfin-
den wurzelnden Glaubensauffassung zu Leibe geriickt ist, macht ihn zum Weg-
bereiter einer neuen Verstindigung in der Gemeinde Jesu Christi. Nach einem
langen Winter der Verstindnislosigkeit spiiren wir endlich « Friihlingsluft ».

* ¥ %

Die Militirfrage, die schon wihrend der napoleonischen Zeit die Gemiiter
der Mennoniten bewegt hatte, wurde im 19. Jahrhundert zum bedeutenden

4) dito 8. 79.
5) dito S 149, 160,
6) dito S. 12, 140,
7) dito S. 183, 185.
8) dito S. 207.
9 dito S. 221
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Problem der Tidufer in der Schweiz. Stand diese Frage auch nicht allein im
Vordergrund des Interesses, so war sie doch eine schwerwiegende Gewissens-
frage, da die Tdufer jegliche Gewalttitigkeit ablehnten.

Wie schon erwihnt hatte die Restaurationsregierung im Jahr 1815 be-
stimmt, dass die Tidufer ihrer Militdrpflicht durch Stellung von Ersatzminnern
oder durch Entrichtung einer Ersatzsteuer Geniige leisten konnten.

Im November 1835 fand anlisslich der Beratung der Militirverfassung
auch die Militirfrage der Téufer ihren Austrag vor dem bernischen Grossen
Rat. Beziiglich der Ausnahmebestimmungen fragte Regierungsrat Langel, wie
es mit den Wiedertdufern gehalten werden solle. Seiner Ansicht nach seien
siec vom Militdrdienst auszunehmen, da sonst viele der titigsten und fried-
lichsten Bewohner des Jura sich gezwungen fiihlten auszuwandern. Im gleichen
Sinne dusserte sich Regierungsrat von Ernst, der die alten Vertrige respektiert
wissen wollte. Er sagte : « Die Militirfreiheit der Wiedertiufer im Leberberge
ist von der alten Regierung feierlich garantiert worden. Wollten wir die Wieder-
tiufer zum Militirdienst zwingen, so wiitden wir dieselben zu Mirtyrern
ihres Glaubens machen. Denn kein einziger Wiedertdufer wiirde sich zwingen
lassen, die Waffen zu ergreifen. » Dagegen warf Grossrat Tillier die Frage
auf, ob jemand wegen seiner abweichenden religitsen Ueberzeugung von einer
allgemeinen Biirgerpflicht dispensiert werden diirfe ? FEs kénne jeder sagen,
sein Gewissen erlaube ihm nicht, Waffen zu tragen. Grossrat Quiguerez (Jura)
dagegen stellte fest, dass diese Biirger schon einmal wegen Verweigerung des
Militirdienstes aus dem alten Kanton vertrieben worden seien, dass dann der
Fiirstbischof sie aufgenommen und von diesem Dienst befreit habe. Auch unter
Napoleon sei ihnen die nimliche Vergiinstigung gewihrt und bei der Vereini-
gung des Jura mit dem alten Kanton erneut zugesichert worden. Grossrat
Obrecht meinte sogar, « es wiirde gewiss ein schiefes Licht auf unsere Ver-
fassung werfen, wenn man jetzt Leute, die zu allen Zeiten militirfrei gewesen,
zum Militdrdienst zwingen wollte. Diese Leute dndern sich einstweilen nicht,
bis sie etwa bessere Schulen haben, aber solange sie an ihren verkehrten Mei-
nungen hangen, konnen wir sie durchaus nicht zum Militirdienste zwingen. »
Dagegen trat Grossrat Straub auf mit der Frage, was richtiger sei, an einem
verschrobenen Glaubenssatz zu hingen oder die Pflichten des Biirgers zu er-
filllen ? « Man rithmt die Wiedertiufer als sehr ruhige, niitzliche und gute
Biirger. Haben wir sonst keine guten Biirger als die Wiedertiufer ? » Ferner
wurde dartiber diskutiert, ob die Tiufer im Emmental dieselbe Vergiinstigung
erhalten sollten. Grossrat Wiithrich meinte dazu: « Uebrigens méchte ich ja
bitten, dass man keinen Unterschied mache zwischen Wiedertiufern im Jura und
denjenigen im Emmental, denn die hingen alle zusammen, sie bilden im ganzen
Kanton eine Gemeinde und haben ihr eigenes Armengut, so dass kein Tiufer
je seiner Biirgergemeinde zur Last fillt. Wiirde man diese Leute daher zwingen
auszuwandern, so zdgen sie damit ein bedeutendes Kapital aus dem Lande. Der
Grosse Rat wird sich aber nicht in den Augen der zvilisierten Welt brand-
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marken wollen, wie es leider vor 140 Jahren geschehen ist, und die gegenwir-
tige volkstiimliche Regierung wird nicht inhumaner sein wollen, als die alte
war. Eine solche Massregel wiirde iibrigens im ganzen Lande einen bdsen
FEindruck machen, denn die Taufer sind allenthalben sehr beliebte Leute... Ich
bitte daher den Grossen Rat, dass er die Wiedertiufer der personlichen Dienst-
pflicht enthebe. » Schultheiss vorn Tavel legte noch besonderen Nachdruck
darauf, dass die gewihrleistete Religionsfreiheit von grosstem Wert sei, aber
ihre Grenzen habe. — In der Schlussabstimmung wurde mit grosser Mehrheit
entschieden, dass das Privilegium der Militirfreibeit den Tiufern des ganzen
Kantons zukommen soll. 1)

Hierauf wurde in das Gesetz iiber Militdrorganisation vom 14. Dezem-
ber 1835 folgender Dispensations-Artikel aufgenommen: Vom Militardienst
befreit sind

«die seit 4. Juli 1823 im Kanton sich aufhaltenden Wiedertiufer und ihre
Nachkommen, insofern sie sich zu den in der damaligen Zeit bei ihrer Secte
in betreff des Tragens von Waffen herrschenden Grundsitzen bekennen und
nicht freiwillig personliche Militirdienste leisten. Sie sind aber gehalten Dis-
pensationsgebiihren an die Staatskasse zu bezahlen, die jihrlich vom Regierungs-
rat ohne Riicksicht auf Artikel 19 des Gesetzes bestimmt werden sollen. »

Das am 19. Juli 1850 verabschiedete Bundesgesetz iiber die Enthebung
der Webrpflicht nahm die Taufer, die von der Berner Regierung das Privilegium
der Militirfreiheit erhalten hatten, von der Wehrpflicht nicht mehr aus. Diese
eidgendssische Verordnung erweckte bei Vorstehern und Gliedern sidmtlicher
Taufergemeinden tiefe Entriistung und liess sie mit banger Erwartung in die
Zukunft blicken. Nach lebhafter Diskussion bevollmichtigten die jurassischen
Gemeinden Johann Zingg, Lehrer auf dem Sonnenberg, Peter Studer, Diener
am Wort bei Malleray, David Nussbaumer, Diener am Wort auf La Cote, Sou-
boz, Peter Sommer, Lehrer auf Vion bei Tavannes und den Armendiener Peter
Lebmann, den sog. Schaffner Peter auf dem Sombevalberg (La Noisette), die
Regierung des Kantons Bern in aller Form zu bitten, sie michte bei den schwei-
zerischen Bundesbehrden dahin wirken, dass die Tiufer wie bisher vom per-
sonlichen Militirdienst dispensiert wiirden und durch eine jihrliche Enthebungs-
gebiihr ihrer Militirpflicht Geniige leisten konnten. Die Bittschrift ist vom
1. September 1850 datiert und trigt im ganzen 126 Unterschriften ; sie wurde
auf dem Sonnenberg (Talvogne) verfasst.

Ein im gleichen Sinn verfasstes Schreiben, datiert vom 30. Oktober 1850,
reichten die Emmentaler Gemeinden bei der Berner Regierung ein. Es war
unterschrieben vom Aeltesten Ulrich Steiner, Lehrer in Lauperswil, von Ulrech
Kipfer, Lehrer in Langnau, Mathis Strabm, Lehrer in Signau, Christian Liéithi,
Lehrer in Langnau, Hans Zaugg, Armendiener in Trub und Ulrich Kipfer, alt
Armendiener in Langnau.

10) Aus dem Protokoll der Grossratsverhandlungen, Staatsarchiv Bern,
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Im Namen simtlicher Taufer verfasste Ulrich Ochsenbein, Fiirsprecher
in Nidau (der spitere Bundesrat), am 9. September 1850 ecin ausfiihrliches
Schreiben an die Berner Regierung, in welchem er diese bat, bei den schweizeri-
schen Bundesbehérden die geeigneten Schritte zu unternehmen, damit den Wiin-
schen der THufer entsprochen werde. Er fiihrte unter anderm aus, dass die
ganze Vereinigungsurkunde samt dem betreffenden Artikel 13 von der eidge-
nossischen Tagsatzung, ja sogar von den europiischen Grossmichten im Wiener
Kongress garantiert worden sei. Es beruhe also diese Bestimmung auf einem
feierlich festgestellten Rechtsverhiltnis. Die neue Eidgenossenschaft werde nicht
riicksichtslosen Gleichheitsideen zulieb solche achtungswiirdigen Verhiltnisse
zerstdren wollen. Dafiir sprichen nicht nur Griinde des Rechts, sondern auch
solche der Humanitit und christlicher Duldung. ")

Det Regierungsrat brachte die Angelegenheit vor die kantonale Militir-
direktion, wo sie offenbar liegen blieb. Man liess stillschweigend alles beim
alten, und die THufer leisteten nach wie vor keinen Militirdienst. Da bestimmte
die Neue Bundesverfassung vom Jahr 1874 erneut, dass jeder Schweizerbiirger
ohne Ausnahme wehrpflichtig sei. Die Tiufer suchten auf mancherlei Weise
sich der Militdrdienstpflicht zu entziehen. Doch das Gesetz zu umgehen war
im allgemeinen nicht durchfithrbar und mit einem guten Gewissen nicht verein-
bar. Im folgenden Jahre befanden sich die ersten bernischen Taufer im Wehr-
kleid. Immerhin wurde denen « die, von ihrer religitsen Ueberzeugung geleitet,
erklirten, nicht bei einer waffentragenden Truppengattung dienen zu konnen »,
das Recht cines waffenlosen Dienstes in der Armee zuerkannt; sie konnten
sich in den Sanititsdienst einreihen lassen. Noch heute steht den Tiufern dieses
Recht zu. Artikel 26 der Verordnung iiber die Aushebung der Wehrpflichtigen
vom 20. August 1951 lautet :

« Rekruten, die den Nachweis erbringen, dass sie aus Gewissensgriinden
nicht bei einer kombattanten Truppengattung Dienst leisten konnen, sind det
Sanitit zuzuteilen. » Entsprechende Gesuche miissen von der zustindigen reli-
gitsen Gemeinschaft bestiitigt werden.

Leider wird dieses Vorrecht heute von einigen Téufern nicht mehr beachtet.

* ¥ ¥

Vielen konservativ denkenden Tidufern schien selbst der Sanititsdienst
cine Art « Kriegsdienst » zu sein, so dass mancher sich entschloss, nach den
Vereinigten Staaten auszuwandern, wo damals absolute Militirfreiheit herrschte.
Auch die schwierigen wirtschaftlichen Verhiltnisse der damaligen Zeit mogen
viele in ihrem Entscheid, nach Amerika auszuwandern, bestirkt haben. Ueberaus
gross war die Auswanderung jurassischer Tdufer nach Amerika. Schon im Jahr
1819 waren Taufer nach Amerika ausgewandert. Die zahlreichen Mennoniten-
gemeinden in Pennsylvanien sind zum grossen Teil schweizerischer Abstam-

11) Akten iiber Militdrdienst der Wiedertiufer. Staatsarchiv Bern.

555



mung. Die Tiufer liessen sich hauptsiichlich in den Staaten Qbio, Indiana, und
Minnesota nieder. Die grosse Gemeinde Sonnenberg bei Dalton, Ohio, wurde
von diesen Ansiedlern gegriindet und war lange Zeit das Ziel der Auswanderer
der gleichnamigen Gemeinde aus dem Berner Jura. Noch im Jahr 1948 dutfte
ich den hochbetagten Patriarchen Jakob Moser, den Acltesten dieser Gemeinde,
in seiner originellen Art sprechen héren. Weitere grosse Mennonitengemeinden
in Bluffton, Pandora (Ohio), Berne (Indiana) und andere kleinere Gemeinden
stammen fast durchweg aus dem Berner Jura. Wir finden da die Geschlechts-
namen : Althaus, Amstutz, Baumgartner, Bichsel, Gerber, Habegger, Hof-
stetter, Kirchhofer, Lehmann, Moser, Nussbaum, Schnegg, Sommer, Sprunger,
Wahli, Wilti und Ziircher. Die schweizerische Art, die diese Siedler bewahrt
haben, ist etwas Schones und Anmutiges. Die grosste « Schweizer-Gemeinde »
ist Berne, die mit ihrem imposanten, mehr als 1200 Sitzplitze umfassenden
Kirchenbau auch die grisste Mennonitengemeinde sein diirfte. Unvergesslich
bleibt mir der 93jihrige Jakob Habegger, der vom Miinsterberg im Jura aus-
gewandert war und in seinem Lehnstuhl die Ferniibertragung meines Vortrags
in der Kirche iiber das Gemeindeleben nach Apg. 20, 17-38 anhérte.

Immer mehr Mennoniten strebten der neuen Welt zu. Ganze Gruppen
reisten iibers Meer und bildeten in Amerika eigene Gemeinden. Besonders im
Sommer und Herbst 1851 erwachte die Auswanderungslust in den Taufer-
gemeinden des Berner Jura, vor allem in den Sonnenberg-, Miinsterberg- und
Kleintalgemeinden. « Die giinstigen Berichte derjenigen, die die letzten Jahre
ausgewandert waren und die Verhiltnisse in dem neuen Land Amerika in
einem rosigen Lichte darstellten, die immer steigenden Lehenzinse, die Fehl-
ernten, besonders die Kartoffelkrankheit und die deshalb erfolgte Teuerung
der Lebensmittel, sowie auch die Aussicht, dass man vielleicht in kurzer Zeit
sich nicht mehr durch Bezahlung vom Militirdienst werde freimachen kénnen,
mogen viel dazu beigetragen haben, dass sich ungefihr 25 Familien und noch
mehrere einzeln stehende Personen zur Auswanderung nach Amerika entschlos-
sen. » %)

Der Preis fiir freie Fahrt mit Bekdstigung von Basel bis New York betrug
damals pro Person 190 Schweizetfranken. Es war anfangs Mirz 1852, als die
Reisegesellschaft von Miinster aufbrach. Abrabam Zurfliih aus Combioz bei
Ecorcheresses, dem wir einen Reisebericht verdanken, stand noch im Anfang
dieses Jahrhunderts als Greis in brieflichem Verkehr mit Glaubensgeschwistern
und Verwandten im Berner Jura.

Aus Zurfliths Nachlass ist ein Sammelband zum Teil bekannter, teils ganz
unbekannter meist tiuferischer Lieder in 16 Abteilungen auf uns gekommen,
die in den Jahren 1694, 1696, 1704, 1705, 1708 und 1709 gedruckt worden
sind. Eine Abteilung trigt die Bemerkung: « Gedruckt im Jahr, do wahre
Buss vonndthen war ». Meines Wissens ist dieser Sammelband ein Unikum.

12} Aus dem Reisebericht von Abraham Zurfliih, 1889, Blufton (Ohio),
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Einer der bewihrtesten Minner, die damals unser Land verliessen, um sich
in Nordamerika anzusiedeln, war Peter Lebmann (Bild Nr. 42). Diese ehrwiir-
dige, patriarchalische Gestalt tritt uns nicht nur als charakterfester Mennonit
entgegen, sondern auch als ernster, treubesorgter Diener der Gemeinde, der sich
fiisr das Wohl derselben aufopferte. Die Voreltern Lehmanns gehorten zu jenen
Einwanderern aus dem Emmental, die sich im 18. Jahrhundert auf dem Seon-
nenberg angesiedelt hatten. Sein Vater, ein armer Holzschuhmacher, suchte
seine Kinder « fiir den Himmel zu erziehen ». Da die Familie auf dem untern
Miinsterberg ein Bauerngut tibernommen hatte, mussten die Kinder schon in
jungen Jahren schwere korperliche Arbeit verrichten. Peter, geb. 1821, von
neun Kindern das achte, war ein geistig aufgeweckter Knabe. Grossen Einfluss
auf sein zartes Herz i{ibte der entschieden christliche Schullehrer aus. Im 17.
Lebensjahr wurde der begabte Jiingling vom Aeltesten Peter Sprunger durch
die Taufe in die Mennonitengemeinde aufgenommen. Er gelangte aber erst als
23jdhriger Mann, anldsslich einer schweren Krankheit, zu einem griindlichen
inneren Heilserleben. Im Jahr 1846 trat er mit Verena Sprunger (Bild Nr. 43),
einer Enkelin des obgenannten Aeltesten, in den Bund der Ehe. Im Juli 1848
wurde er durchs Los ins Predigtamt gewidhlt und von dem Aeltesten Jakob
Nussbaum, La Céte bei Souboz, von Prediger Peter Habegger, Miinsterberg,
und den Diakonen Ulrich Lehmann, Moron und David Tanner, Nidauberg
bei Sonceboz, zum Dienst eingesegnet. Angesichts der grossen Verantwortung
eines solchen Amtes focht er schwere innere Kimpfe aus. Als aber im folgen-
den Jahr der Aelteste Ulrich Steiner aus dem Emmental im Hause der Familie
Lehmann Versammlungen abhielt und den jungen Prediger mit einem warmen
Hindedruck und den Worten begriisste : « Gott sei dir gniddig mein Sohn ! »
wurde Peter Lehmann innerlich so getrdstet und aufgemuntert, dass er hinfort
den Ruf als vom Herrn kommend ansah. Von da an stand er dem Amstkollegen
Peter Habegger mit Freudigkeit zur Seite.

Die schwierigen wirtschaftlichen Verhiltnisse und andere Umstiinde liessen
bei den Eheleuten Peter und Verena Lehmann den Gedanken aufkommen,
nach Amerika auszuwandern. So schlossen sie sich im Frithjahr 1852 der oben
genannten mennonitischen Auswanderungsgesellschaft an und brachten in 42
Tagen das « Biichlein » hinter sich. Nach einer Reise von insgesamt zwei Mona-
ten kamen sie auf Sonnenberg in Ohio an, wo sie bei Glaubensgeschwistern
briiderliche Aufnahme fanden. In Adams Country, Indiana, kauften mehrere
Familien unkultiviertes Land, wo sie zuerst nur in Blockhiusern wohnten. In
dieser Gegend hatten sich schon einige Jahre frither Schweizer Mennoniten an-
gesiedelt und bildeten eine blithende Gemeinde unter der Leitung des uns
schon bekannten David Baumgartner. Im Jahr 1853 wurde Lehmann von Baum-
gartner das Aeltestenamt anbefohlen. Als Prediger und Farmer in einer Person
war er ein leuchtendes Vorbild und seine Gattin stand ihm ebenbiirtig zur
Seite. Nach einem 50jihrigen traulichen, in einem Sinn und Geist gefiihrten
Eheleben war es den beiden vergénnt, im Jahr 1896 im Kreise ihrer Kinder
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und Enkel die goldene Hochzeit zu feiern. Am 3. Februar 1899 durfte Vater
Lehmann zur Ruhe des Volkes Gottes eingehen, wihrend das Pilgerleben der
Mutter noch 14 Jahre wihrte.

Was Peter Lehmann in den Kreisen der Mennoniten zu Gunsten eines
gesunden Gemeindelebens alles gewirkt hat, wie sehr er fiir ein personliches
Glaubensverhiltnis mit Christus eingestanden ist, kann hier nicht ausgefiihrt
werden. Er befiirwortete auch eifrig das Prinzip der Wehrlosigkeit. Noch in
den 80er Jahren schrieb er an seine Halbschwester An#na Beer geb. Lehmann
(meine Grossmutter miitterlicherseits) nach Mont-Tramelan : Wenn die Taufer
in der Schweiz nachgiben und den Militirdienst mitmachten, so sei alles ver-
fehlt, ihre geistliche Macht sei verloren. Es sei keine Absonderung mehr, Alles
weltliche Treiben werde alsdann Einzug in die Gemeinden halten. *)

* * *

Das hiusliche Leben der Tidufer im vorigen Jahrhundert zeichnete sich
durch Einfachbeit aus. Die ausschliesslich dem Bauernstand angehérenden Biir-
ger wussten nichts von Luxus. Die fast einheitliche Tracht der Kleider durfte
nicht im geringsten an Hoffart grenzen, sie bestand fiir Frauen und Minner
aus selbstgewobenem Halbleinen, wobei die Rocke der Frauen bis auf die
Schuhe reichen mussten. Thre Haare waren glatt gekdmmt, in der Mitte ge-
scheitelt, und ihre sonntigliche Kopfbedeckung war eine schwarze seidene
Haube, die wegen ihrer Spitzengarnitur « Spitzlikappe » genannt wurde. Hinten
hingen etwa 6 cm breite schwarze Seidenbinder herab : eine einzigartige Zierde
«aus der guten alten Zeit », die bis zur Jahrhundertwende getragen wurde.
Das blendend weisse flichserne Hemd der Minner musste einen Stehkragen
haben, der den halbleinenen Kittel etwas iiberragte. So wurden die Téufer iiberall
als « die Abgesonderten von der Welt » erkannt. (Trachtenbild meiner Gross-
eltern, Nr. 44 und 45). Aber nicht nur die Kleidung, auch der Hausrat war
der denkbar einfachste : Kinder und Eltern schliefen auf Strohsiicken.

Die meisten Landwirte hielten auch einige Schafe ; so konnten sie aus
dem FEigenprodukt der Schafwolle die schweren halbleinenen Kleider selbst
herstellen. Auch pflanzte jeder Landwirt etwas Flachs, der zur Anfertigung
von Hemdenstoff und Bettwische diente. Ich erinnere mit noch recht gut der
gemeinsamen « Flachsbrichete » ; auf einem aus Kalksteinen gemauerten Ofen
im Freien, iiber welchen ein Gitter gelegt wurde, dérrte und rostete man den
Flachs an offenem Feuer, um ihn sodann auf hélzernen Brechbicken zu brechen,
d.h. die Leinfasern von den Flachsstengeln zu trennen. Hierauf wurde jedes
Biindel Flachs an einem grossen holzernen Kamm zur Entfernung der harten
Teilchen « durchgehichelt ». Am Abend wurde die « Brdchete » mit einem
gemeinsamen Nachtessen gefeiert, wobei im Schein der Oellampe alte Lieder
und Psalmen erklangen, mitunter aber auch Menschen « durchgehichelt » wur-

13) Aus Lehmanns Selbstbiographie.
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den. Im Winter mit dem Spinnrad die Fasern zu Garn zu spinnen, war Auf-
gabe der Frauen. Viele Minner waren nebenberuflich Weber und verarbeiteten
das Garn auf dem Webstuhl zu festen Stoffen. So wurde durch Spinnen und
Handweberei ein grosser Teil der Kleider und Bettwische selbst angefertigt.
Das war Heimarbeit der alten Taufer.

Das schlichte geistliche Leben der Verfolgungszeit blieb noch lange erhal-
ten, wenn es auch gelegentlich in dusserem Formalismus etwas erstarrte. Weil
die Glieder der Gemeinden weit zerstreut auf einsamen Bergeshthen wohnten,
wurde monatlich nur einmal Versammlung abgehalten, abwechlungsweise in
einem der Hiuser der zur Gemeinde gehtrenden Familien. Beim Zusammen-
treffen vor dem Gottesdienst griisste man sich mit dem Bruderkuss und den
Worten : « Der Herr sig mit iis ! » Die Gemeinde betete stets kniend. Bei
der Abendmahlsfeier wurde den Abendmahlsgisten gewohnlich folgendes nahe-
gelegt : « Wer gesinnt ist, alles um die Wahrheit zu wagen, Hab und Gut,
Leib und Blut, dazu sein eigen Leben, der kann von dem grossen Kelch des
Herrn trinken. » *)

Eine schone Sitte war das Tischgebet vor jeder Mahlzeit ; schon kleine
Kinder lernten bei Tisch beten: « Spys, Gott, trink, Gott, alli arme Kind,
wo uff Aerde sind. Amen. »

Mit der Zeit versammelte man sich alle drei Wochen, im Winter in einem
grosseren Oberzimmer, im Sommer in der Scheune eines Bauernhauses. Etliche
hatten bis zu drei Wegstunden zuriickzulegen. In der Tenne richtete man lange
Biinke her, die aus etwa 25 c¢cm breiten Brettern bestanden und natiirlich keine
Riickenlehne aufwiesen. Die Versammlung begann Vormittags um 10 Uhr und
wurde um 12 Uhr durch das Mittagsessen unterbrochen. In grossen Schiisseln
wurde die inzwischen in der Bauernkiiche gekochte schmackhafte Erbsensuppe
aufgetragen. Sechs bis acht Personen stetzten sich um eine Schiissel, aus der jeder
mit einem runden Loffel schépfte und ass. Nach der Suppe wurde eine Schiis-
sel kalter roher Milch mit Brot aufgestellt. Wihrend des Fssens hatte man
Gelegenheit, seine Gedanken und Erlebnisse auszutauschen. So versammelte
sich die « Gmein », wie man sie nannte, zu einer Art « Agape » oder Liebes-
mahl, zu einem festlichen briiderlichen Beisammensein. Nach etwa anderthalb
Stunden begann die Predigt von neuem und dauerte bis gegen 4 Uhr, Die
Hauptansprache hielt der Aelteste ; man las jeweilen ein bis zwei Kapitel,
meistens aus dem Neuen Testament. Nach dem aus der Verfolgungszeit stam-
menden Brauch wurde jedes Jahr einmal das 24. Kapitel des Matthiusevan-
gelium gelesen und die Nutzanwendung daraus gezogen Man beschiftigte sich
lebhaft mit Fragen der Endzeit, wie sie sich in einer Zeit besonderer Bedring-
nis ergeben. Da die Prediger alle Laienbriider waren, war die Wortverkiindi-
gung keine dogmatische Abhandlung oder Schriftauslegung, sondern vielmehr
eine nach homiletischen Grundsitzen gestaltete Nutzanwendung der Schrift-

14) Brief von Jorg Bechfel an Peter Weber zu Hardenburg vom 5. September 1766.
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worte, wobei der Aelteste Sfters betonte : « Darum, ihr meine Lieben, haben
wir uns ernstlich zu priifen, ob unser Leben den Anforderungen der Schrift
entspreche, » Dem Acltesten standen Zeugnisgeber zur Seite, die fiir ihn ein-
zustehen und ihn in seiner grossen Verantwortung zu entlasten hatten. Ihr
Zeugnis lautete :

«Da alles beruhen soll auf zweier oder dreier Zeugen Mund, so micht
i mis Ziigsami au zum Brueder sis Ziigsami bifliege: I ha der Lehr abglost
und ha niit anders verstande als Gottes Wort, sin Rat und heiliger Wille sig
tis gnugsam vor d'Hirze und d'Ohre trage worde. Wenn eis oder ds andere
vom bose Find sét iiberfalle wiirde, so mdcht i dr Wichter losgsproche ha,

er het sini Schuldigkeit ta.
Du chasch misteilshalber fiirfahre und d'Lehr zumene End ziehe, Der

Herr im Himmel sig globt und prise! »

Das Gesangbuch der Tiufer war das Psalmenbuch von Ambrosius Lob-
wasser, das auch in den reformierten Kirchen benutzt wurde. Um ihm seinen
kirchlichen Charakter zu nehmen, entfernten die strengsten konservativen Tiu-
fer einfach das Titelblatt. Man legte besonderen Wert darauf, dass nur Lieder
gesungen wurden, deren Text auf Gottes Wort beruhte. Eine Musikbegleitung
kannte man nicht. Ein Vorsinger leitete den Gesang, indem er den Cantus
firmus voraussang, schleppend folgte die Gemeinde.

Da die Tiufer die Lutherbibel als das Werk ihres Gegners ablehnten,
geschah die Schriftlesung nach der Froschauerbibel. Die langdauernde Versamm-
lung beschloss ein langes, vom Aeltesten gesprochenes Gebet, das stehend an-
gehort wurde. Es klang aus in der Bitte: « Alle weiteren Anliegen schliessen
wir ein in das Gebet unseres Herrn : Unser Vater...» Hierauf gingen die
Weithergekommenen mit dem Segenswunsch « Behiit dich Gott » wieder heim.

* % #*

Nach und nach kam es in den zerstreuten Gemeinden der Schweiz zu
Neubelebungen. Um neues Leben zu schaffen, erweckte Gott immer wieder
Minner, die er zu seinen Werkzeugen erkor. Einer der ersten und namhaftesten
war der in den emmentalischen Gemeinden wirkende Ulrich Steiner, (Bild
Nr. 52). Er wurde am 6. September 1806 geboren. Seine Wiege stand in der
« Hdamlismatt » im Diirrgraben bei Trachselwald. Spiter kaufte sein Vater Peter
Steiner das Heimwesen « die Badertschen » in der Gemeinde Lauperswil, wel-
ches Ulrich beim Ableben des Vaters iibernahm. Schon seine Voreltern hatten
zur Zeit, da noch Verfolgung herrschte, zu dem Hiuflein der Taufgesinnten im
Emmental gehort, wihrend seine Eltern sich zunichst zur Landeskirche bekann-
ten. Ulrich selbst besuchte die landeskirchliche Unterweisung des protestan-
tischen Pfarrers in Trachselwald. Als aber seine Eltern zur mennonitischen
Gemeinde iibertraten, wurde sein Herz so geriihrt, dass er auch anfing, die Ver-
sammlungen zu besuchen. Als 19jihriger Jiingling fasste er den Entchluss, sich
dem Herrn ganz hinzugeben und sich der Tiufergemeinde anzuschliessen. Er
rihmte spiter, dass nur Gottes freie Gnade ihn zu diesem Schritt veranlasst
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habe. Fiinf Jahre spiter wurde er zum Prediger erwihlt, was ihm jedoch viele

bange Stunden bereitete, bis er durch einen Traum innerlich gestirkt wurde.

Im Jahr 1834 verehelichte er sich mit der Glaubensgenossin Elisabeth Wiithrich

von Trub. Im folgenden Jahre wurde er in den vélligen Dienst als Aeltester ein-

gesegnet, eben zu der Zeit, da die Gemeinde im Emmental sich spaltete. Dieses

betriibende Ereignis ging dem jungen Aeltesten tief zu Herzen ; es war ihm

oft recht traurig zu Mute, und mehr als einmal geriet er darob in schwere

Anfechtung. Er schreibt hieriiber in seinem Biichlein« Angenebme Stunden in
Zion » :

« Manches Wunderbare kinnte ich euch erzihlen, was sich im Laufe dieser

Zeit zugetragen hat, und besonders damals, da die neue Gemeinde entstanden

ist. Wenn ich ihren Eifer und Ernst habe angesehen, den sie damals hatten,

o wie war mir da oft zu Mute, ja wie kam ich da in schwere Anfechtung.

Manchmal dachte ich: Ist es doch moglich, kann es doch sein, dass der Herr

ihm noch in letzter Zeit ein besonders Volk hat auserkoren? Ja manchmal

dachte ich: Konnte ich doch sehen, wie die zwei Gemeinden vor dem Herrn

stehen, die alte Gemeinde und die neue Gemeinde. Eines Males, als ich mit

tiefen Ueberlegungen dieser Sache nachdachte, hatte ich in der Nacht darauf

folgende merkwiirdige Erscheinung: Mich diinkte, ich befinde mich auf einer

grossen Hohe, wo ich weit umher sehen konnte. Ich wendete mich gegen

Aufgang der Sonne und sah die Sonne so in einem prachtvollen Glanz aufgehen

und mit ihren goldenen Strahlen alles durchfunkeln. Ich konnte sie in ihrer

Pracht ansehen, ohne dass ich geblendet wurde. Ich sah ihr auch eine Zeitlang

zu, und als ich mich umwendete, erschien eine zweite Sonne, deren Schein

war wie der Schein des vollen Mondes. Nun wurde mir in Erinnerung gebracht,

dass ich an dieser Erscheinung sehen kénne, wie die zwei Gemeinden vor dem

Herrn stehen, worauf ich mich auch wieder beruhigt und erquickt fiihlte

Also die urspriingliche Sonne, die urspriingliche Gemeinde, die vor keinen

Martern und Verfolgungen zuriickzauderten, sondern freiwillig Hab und Gut,

Leib und Leben um Christi Namens willen aufopferten, die sich an den Un-

sichtbaren hielten, als sihen sie ihn, und daher auch die Schmach Christi fiir

grosseren Reichtum achteten als alle Schiitze Aegyptens, denn sie sahen auf
die Belohnung. »

Die hier mitgeteilte trdstliche « Vision » ist nicht die einzige, die Ulrich
Steiner gehabt hat. Ein anderes Gesicht, welches ihm den Ort der selig Vollen-
deten und deren Herrlichkeit zeigte, hat er in Gedichtform festgehalten. Auf
Niichternheit bedacht, verzichten wir darauf, auf Steiners « Visionen » niher
einzugehen, wiewohl wir ihre Echtheit nicht bezweifeln.

Auch sonst hat Steiner in dieser Zeit allerlei erlebt. Laut dem Tiufer-
Reglement vom Jahr 1823 war es nur den Kindern von Tiufern gestattet, der
Gemeinde beizutreten. Man durfte keine Proselyten machen. Da aber auch
andere zu Steiner in den Taufunterricht gingen, wurde er vom Pfarrer wegen
Proselytenmacherei verklagt und fiir ein paar Tage ins Gefingnis gesteckt. Fin
andermal wurde er des gleichen Vergehens wegen zu einer betriichtlichen Geld-
busse verurteilt. Er reichte eine Beschwerde bei den Behorden ein, worauf er
freigesprochen wurde.
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Sein Wirken in der Gemeinde war ein reich gesegnetes. Seine Rede war
herzgewinnend, trostend, erbauend, ernst und eindringlich, aber doch voll Milde.
Durch sein freundlich liebliches Wesen gewann er viele Herzen. Der « Steiner
Uli » war weit iiber die Grenzen der eigenen Gemeinde hinaus geachtet und
geliebt.

Im Juli 1877 durfte er sein Pilgerkleid ablegen. Nach einer lingeren Krank-
heit schied er im Frieden aus diesem Leben. Am Grabe gedachte der landes-
kirchliche Pfarrer Mauerhofer von Lauperswil all dessen, was er von dem gereif-
ten Vater in Christo gelernt und empfangen hatte, und ermahnte die Umste-
henden, ihres Lehrers und seines seligen Heimgangs zu gedenken. %)

Neben Ulrich Steiner verdient Samzuel Bibler (Bild Nr. 50), der Mitbe-
griinder des « Zionspilgers », erwihnt zu werden. Von der Gemeinde wurde er
1881 zum Redaktor dieses Blattes berufen, welches als Organ der altevange-
lischen Taufgesinnten das Evangelium unter das Volk bringen sollte. Bihler
war ein krinklicher, einfacher Mann, dessen Herz voll Liebe zur Gemeinde
glithte. Er war auch in der Sonntagsschule eifrig titig sowie Griinder und Leiter
des heute noch bestehenden Chors der Emmentaler Gemeinde. Ein Lungenleiden
verzehrte die Kraft dieses unermiidlichen Mannes .Er statb am 28. Januar 1890,
erst 38 Jahre alt. Bihler war ein Mann, der mit ganzem Herzen fiir die Gemein-
schaft der Taufer einstand ; das beweisen die ersten Jahrginge des « Zions-
pilgers », die viel Wissenswertes aus der Geschichte der Téufer enthalten.

Einen namhaften Eiferer fiir die Sache des Reiches Gottes hatten die
emmentalischen Gemeinden in Jobann Gerber (Bild Nr. 53) im Stock bei
Langnau. Aus einer weltlichen Bauernfamilie stammend, bekehrte er sich erst
im mittleren Alter durch Tiuferversammlungen. Zusammen mit seiner Gattin
Magdalena schloss er sich der Langnauer Gemeinde an, und ihr Leben und
Wirken war fortan in der Familie wie in der Gemeinde ein gesegnetes. Der
urchige Emmentaler Bauer und Christ genoss Achtung und Vertrauen bei jeder-
mann. Seine beste Predigt war sein Leben.

Am ersten Augustsonntag 1875 wurde in der Tenne des Raingutes der
« Stockhannes » zum Diener am Wort eingesegnet. In treuer Hingabe stellte
er sich der Gemeinde zur Verfiigung. Gegen die Jahrhundertwende zog ein
Geist der Erweckung durchs Land. Die Versammlungen wuchsen und mehrten
sich. Es entstanden 1888 das Vereinshaus im Kehr (Langnau) und 1899 dieje-
nigen in Bowil und Bomatt. Zu hunderten stromten die Leute zu den Evangelisa-
tionsversammlungen, die der aus Amerika kommende Evangelist J. A. Sprunger
abhielt, so dass das gerdumige Vereinshaus im Kehr die Zuhorer kaum zu fassen
vermochte. Uebrigens war es Sprunger, der veranlasste, dass die Verhandlungen
der Predigerkonferenzen fortan protokolliert wurden.

Einen tatkriftigen Helfer fand Johann Gerber in dem Mitiltesten Christian
Wiithrich von der Lihnen. Seine besondere Aufmerksamkeit galt dem christlichen

15) S. die von Samuel Bihler verfasste Kurzbiographie Ulrich Steiners,
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Jiinglings- und Minnerverein, den er griinden half und Jahre lang leitete. Am
8. Juli 1918 durfte Gerber zur Ruhe des Volkes Gottes eingehen.

Einer seiner Sohne, der Konditor Fritz Gerber (1875-1957), war viele
Jahre Aeltester der Gemeinde Langnau. Der friedliebende « Stock-Fritz » pflegte
da, wo Differenzen unter Briidern entstanden, zu sagen, es gehe solchen Brii-
dern gar nicht um die Reichsgottessache, sondern um ihr eigenes « Sichelchen ».
Fritz Gerber zog im Jahr 1948 nach Miinsingen, wo er 1957 gestorben ist.

Nach dem Hinschied Samuel Bihlers wurde die Redaktion des « Zions-
pilgers » dem Aeltesten Jobann Kipfer (1858-1944 ; Bild Nr. 51) iibertragen.
Er stammte aus dem Raingut im Oberfrittenbach bei Langnau. Schon in seinen
TJiinglingsjahren war er als aufgeweckter strebsamer « Raingut-Hans » bekannt.
Wegen seiner klaren Erkenntnis und seines niichternen Urteils wurde er oft
um Rat und Hilfe angegangen, in irdischen wie in geistlichen Angelegenheiten.
Er war ein unerbittlicher Feind aller schwirmerischen und unniichternen Bewe-
gungen. Was er einmal als Recht erkannt hatte, verfocht er mit eiserner Kon-
sequenz. Diese war wohl die Ursache, dass er nicht verstanden wurde und
selbst manchmal Miihe hatte, andere zu verstehen.

Johann Kipfer war vor allem ein Allianzmann., Mit andern Gemeinschafts-
kreisen und Kirchen suchte er Kontakt aufzunehmen, besonders mit der Freien
Gemeinde. Im Gegensatz zu seinem Vorginger Samuel Bihler hatte er leider
fiir die Geschichte der Tiufergemeinden nichts iibrig. Nach Kipfers Riicktritt
wurde Hans Riifenacht mit der Redaktion des « Zionspilgers » beauftragt und
zugleich von der Gemeinde zum « volligen Dienst » eingesetzt.

* # #*

Norddstlich der Chasseralkette, des héchsten Berges des Berner Jura (1609
M. 4. M.), befinden sich die Bergbauernhife Monez-Cortébert, wo sich vertrie-
bene Berner Tiufer im 18. Jahrhundert angesiedelt hatten. Auf diesen Jura-
hohen wohnte der ehrwiirdige Aelteste und altviterische Téuferprediger David
Lerch (Bild Nr. 57). Geboren am 3. Mai 1829, widmete er sich schon frith dem
Studium der heiligen Schrift. Am 17. August 1856 wurde er durchs Los zum
Diener am Wort berufen ,und am 13. Februar 1876 wurde ihm das Aeltes-
tenamt anbefohlen. Dieses suchte er treu und gewissenhaft zu verwalten. Durch
keinerlei Umstinde liess er sich von der Erfiillung seiner Hirtenpflicht zuriick-
halten. Oft ging er, selbst bei schlechter Witterung, bis sechs Stunden weit im
Umkreis i{iber die pfadlosen Juraberge, um die zerstreuten Gemeindeglieder zu
besuchen und ihnen in kleinen Versammlungen zu dienen; noch am selben
Tag trat er fir gewohnlich den langen Riickweg an. Auf ihn ldsst sich 2,
Sam. 2, 18 anwenden: « Er war von leichten Fiissen wie ein Reh » — bis
er durch einen Unfall gelihmt wurde. Seine Predigten waren einfacher, schlich-
ter Art. Er starb am Palmsonntag 1915 im hohen Alter von 86 Jahren, nach
60jdhrigem Dienst in der Gemeinde.
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Was David Lerch fiir die Gemeinde Mont-Cortébert, bedeutete David
Ummel (1797-1896 ; Bild Nr. 54) fiir die Gemeinde Chaux d’Abel. Ex war
ein Eiferer um « das viterliche Gesetz ». Dass auch einem tugendhaften Menno-
niten das Heil in Christus nur in freier Gnade zuteil wird, war eine der Grund-
erfahrungen Vater Ummels. Auf seine Bemiihungen mag zu einem guten Teil
die erfreuliche Vereinigung der ammischen Gemeinden in La Chaux d’Abel
mit den {ibrigen Taufgesinnten zuriickzufiihren sein.

Der Tiuferpatriarch David Ummel, dem die Erziehung der Jugend beson-
ders am Herzen lag, scheute kein Opfer, um den Tiufergemeinden die deutsch-
sprachige Schule zu erhalten. Zu diesem Zweck richtete er 1840 in der Stube
seines Bauernhauses eine eigene Schule ein. Im obern Stock waren fiir etwa
20 von weither kommende Tiuferkinder, die hier « verkostgeltet » wurden,
Schlafzimmer eingerichtet. Sogar 20jihrige Bauernsshne sassen mit kleinen Kin-
dern auf den sechsplitzigen Schulbinken um nachzuholen, was sie als Knaben
zu lernen nicht Gelegenheit gehabt hatten. Im Jahr 1863 baute Vater Ummel
aus eigenen Mitteln ein Schulhaus, welches er den Mennoniten zur Verfiigung
stellte und schliesslich testamentarisch vermachte. Er starb im Mai 1896 im
Alter von nahezu 99 Jahren.

Die durch den Hinschied des ehrwiirdigen Vaters Ummel schwer getroffene
Gemeinde fand in dessen Sohn David Ummel (1859-1919) und seinem Mitar-
beiter Abrabam Geiser (1857-1926) tiichtige Fortsetzer des begonnenen Werkes.
Es war die Zeit, da der Evangelist Georg Steinberger (1865-1904) von Rimis-
miihle (Kanton Ziirich) in seinen Erweckungsversammlungen durchschlagenden
Erfolg hatte. Da mehrere Familien aus kirchlichen Kreisen sich bekehrten,
kamen David Ummel und Abraham Geiser mit Georg Steinberger iiberein, auf
dem Boden der Allianz ein Vereinshaus zu bauen, das allen zur Verfiigung
stehen sollte. Der Hauptinitiant David Ummel schenkte zu diesem 1904 errich-
teten Bau den Boden.

Als Abraham Geiser ins Pays de Gex zog, wo er eine Gemeinde griindete,
kam sein Bruder David Geiser (1866-1948) nach Chaux d’Abel und fiihrte die
Arbeit weiter. David Geiser neigte zu dem damals aufkommenden Radikalismus,
der in dem Bestreben bestand, das urspriingliche Christentum von Grund aus
wiederherzustellen und der « vélligen Erlésung », also nicht nur derjenigen von
der Knechtschaft der Siinde, sondern auch der von Krankheits- und Todes-
miéchten, durch das vollbrachte Opfer Christi teilhaftig zu werden. Es war die
Zeit, da im Ueberschwang der allgemeinen Erweckungsbewegung mit Begeiste-
rung das Lied Hedwigs von Redern angestimmt wurde :

«Nie einen Streit, wo die Wahrheit erliegt,
nie einen Kampf, in dem Jesus nicht siegt;
nie eine Freude, die Jesus nicht teilt,

nie eine Krankheit, die er nicht auch heilt!»

Mit eiserner Energie strebte David Geiser nach diesem nicht ungefihr-
lichen Ideal der « vélligen Erlosung ». Aber er hatte die Gnade, schliesslich
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gliicklich zwischen der « Skylla » des iibergeistlichen Gottvertrauens und der
« Charybdis » der Selbstsicherheit durchzukommen. Auch entwickelte er sich
mit zunehmendem Alter nach dem Naturgesetz : « der alte Wein ist milder ».
In seinem Seelsorgerdienst ist David manchem zum Segen geworden. Die Heraus-
gabe des vorliegenden Werkes in erster Auflage hat er wesentlich gefordert.

Eine schwere Heimsuchung traf die Gemeinde Chaux d’Abel am 12. Juni
1926, als ein Zyklon iiber die Gegend hinwegfegte und nicht nur halbe Wilder,
sondern auch eine Anzahl Bauernhiuser véllig zerstorte. Wie durch ein Wunder
kamen keine Menschen um. Durch den Einsatz einer Sappeurkompagnie wurden
die Triimmer weggeriumt und durch staatliche Hilfe die Hiuser wieder auf-
gebaut.

Von dieser Naturkatastrophe vermochte sich die Gemeinde bald wieder
zu erholen. Nachhaltiger wirkte sich in den zwanziger Jahren das Zerwiirfnis
aus, das zwischen dem bereits erwihnten David Geiser und dem jiingeren
Lehrer Gotilieb Loosli (1896-1958) ausgetragen wurde. Die Angelegenheit
wurde auf einer Herbstkonferenz in Langnau erdrtert und die faktisch beste-
hende Trennung in zwei Gemeinden, Chaux d’Abel-Berg und Chaux d’Abel-
Kapelle, sanktioniert.

* X %

Von der bereits erwihnten, gegen die Jahrhundertwende einsetzenden
Erweckungsbewegung wurde auch der temperamentvolle Christian Gerber (1845-
1928 ; Bild Nr. 44) erfasst. Er entstammte der weitverzweigten Familie der
Gerber, deren Stammvater in der Verfolgungszeit nach dem Jura gefliichtet
war. Dem energischen Landwirt gelang es den grossen Bauernbetrieb in Bellelay
in Pacht zu nehmen. Gerber war aber nicht nur Landwirt, sondern befasste
sich auch mit dem Bauwesen. So wurde er als Mitglied der Gemeinde Kleintal
im Jahr 1892 zum Erbauer der Kapelle auf Moron, deren Untergeschoss den
Mennoniten als Schulraum dient. Schon im Jahr 1881 hatte Gerber die deutsch-
sprachige Schule in Bellelay gegriindet und dazu betriichtliche Mittel aufgewandt.
Der erste Lehrer war Bernhard Beck aus dem Kanton Schaffhausen.

Als der Bauernbetrieb in Bellelay im Jahr 1899 Staatsdomine wurde, zog
Christian Gerber nach dem Emmenholz bei Solothurn. Er blieb aber mit der
Gemeinde auf Moron zeitlebens verbunden.

Im Januar 1904 wurde der Evangelist Fritz Schiipbach (1841-1918 ; Bild
Nr. 55) aus dem Emmental nach Moron eingeladen ; es kam zu einer Erweck-
ung und viele erwachten zu neuem Leben. Als sich aber in diese Erweckungs-
bewegung unniichterne Téne mischten, glaubte Christian Getber schwirmeri-
schen Enthusiasmus wahrzunehmen und trat in Opposition, was zu grossen
Differenzen fiihrte.

Der damalige Lehrer der deutschsprachigen Schule, Gottlieh Loosli (1868-
1931 ; Bild Nr. 46), ein Zdgling der Lehrerbildungsanstalt Beuggen in Baden,
der seit 1893 auf Moron unterrichtete und am Weihnachtstag 1900 mit seiner
Gattin Rosa geb. Frutiger, einer Oberlidnderin, sich der Tiufergemeinde Moron-
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Kleintal angeschlossen hatte, nahm in diesem Streit eine vermittelnde Stellung
ein. Seiner Wirksamkeit ist es zu verdanken, dass die Kluft tiberbriickt werden
konnte. Thm wurde spiter der Taufunterricht iibertragen, in welchem er vielen
jungen Menschen zum Segen geworden ist.

Der von der Sonnenberggemeinde ordinierte Prediger Jakob Amstutz (1867-
1943) von Montbautier wurde von der Konferenz Ende des 19. Jahrhunderts
der Kleintalgemeinde zugeordnet. Er entstammte dem weitverzweigten Ge-
schlecht der Amstutz von Sigriswil, oberhalb des Thunersees, das im 18. Jahr-
hundert in den Berner Jura eingewandert ist.

Als eifriger Verfechter der Erweckungsbewegung, in der er das Heil in
Christus gefunden hatte, versuchte mein Onkel Hans Geiser (1870-1938 ; Bild
Nr. 47), das ihm zuteil gewordene Heil auch andern zu predigen. Sein volks-
tiimliches Rednertalent erkennend, kam im Jahr 1915 Johann Kipfer, der Ael-
teste von Langnau, zu ihm mit der schwerwiegenden Frage: « Bist du, der
da kommen soll, oder sollen wir eines andern warten ? » (Luk. 7, 19). Mit
Kipfer war auch Christian Gerber zur Einsicht gekommen, dass etwas zur Neu-
belebung der Gemeinde geschehen miisse. Der bisherige Aelteste Peter Bigli
(1840-1915) konnte infolge Altersschwiiche den Dienst in der Gemeinde nicht
mehr versehen. So wurde durch Mehrheitsbeschluss der Gemeinde Moron-Klein-
tal den Briidern Gottlieb Loosli und Hans Geiser das Predigtamt anbefohlen
und der Schreibende zum Probeprediger erwihlt. Dadurch wurde die Span-
nung in der Gemeinde, wenn auch nicht ganz beseitigt, so doch weitgehend
gemildert.

Durch seine evangelistische Titigkeit wurde Hans Geiser spiter auch aus-
serhalb der eigenen Gemeinden, vor allem bei den « Offenen Briidern » in
der Schweiz und bei den Mennoniten im Elsass, vielen zum Wegweiser des
Heils. Mannigfache Erlebnisse kennzeichnen seine Evangelisationsarbeit. So
evangelisierte er einmal in einem Bauerndorf irgendwo im Kanton Bern. Ein
fanatischer Bauer erklirte, er werde diesen « Stiindeliprediger » erschiessen.
Als Geiser das vernahm, entschloss er sich, diesen Mann zu besuchen. Er ging
hin, sagte aber nichts vom Evangelium, sondern gab sich als Landwirt aus
und unterhielt sich mit ihm {iber die Kiihe und den Bauernbetrieb. Nach seinem
Weggehen meinte der Berner Bauer, das sei noch ein Sonderling von einem
Prediger. Am Abend ging er in die Versammlung, um diesen eigenartigen Mann
Gottes zu horen, und bekehrte sich zum Herrn. Selbst ein Stabsoffizier der Hau-
bitzabteilung aus dem Bernbiet bekannte, er sei durch die Predigt Hans Geisers
zum Glauben gekommen.

Den Stammbaum der Familie Geiser hat Lehrer und Gemeindeschreiber
Spichiger in Bangerten bei Miinchenbuchsee aus den Archiven zusammen ge-
stellt. Thm entnehmen wir, dass Heini Geiser, geb. um 1650, der Stammvater
des ganzen Geschlechts ist. Er war Hufschmied in der Heimatgemeinde Lan-
genthal, war Tiufer und zog im Jahr 1705 nach Obertal, das zwischen Signau
und Grosshochstetten liegt. Sein Sohn Johannes Geiser (1677-1750), als Taufer
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verfolgt und « bannisiert », wanderte 1730 nach Renan im St. Immertal aus.
Sein Sohn Christen wurde 1736 geboren und dessen Sohn Samuel, geb. 1789,
ist auf dem Bauernhof Lass auf Mont-Cortébert nachweisbar. Sein Sohn Chris-
tian Geiser (1830-1904) auf La-Tanne ist mein Grossvater. Mein Vater Daniel
Geiser (1857-1938) war der ilteste der sieben Schne ; der zweitilteste, Chris-
tian Geiser (1861-1926) in Jeangisboden, hat der Sonnenberggemeinde den
Boden fiir den Kapellenbau geschenkt. Der fiinfte, Hans Geiser, ist der obge-
nannte « Bauernevangelist ».

Anlisslich des 50. Jubildums der Kapelle Moron wurde diese unter der
fachkundigen Leitung eines Architekten renoviert. Viele freiwillige Arbeits-
krifte halfen mit. Das Jubiliumsfest fand am ersten Septembersonntag 1942
statt. Vertreter simtlicher Schweizer Tiufergemeinden waren anwesend.

* ¥ ®

Das bereits erwihnte Evangelisationswerk Georg Steinbergers, dessen Bro-
schiire « Busse, ein himmlisches Geschenk » und « Der Weg dem Lamme nach »
mehrere Auflagen erlebten und vielen zum Segen gereichten, wurde in Stein-
bergers Auftrag von Jakob Vetter (1872-1918) weitergefithrt. Vetter, der die
Evangelistengabe in besonderer Weise besass, wurde der Begriinder der Zelt-
mission. Mit den Mennoniten im Jura trat er in innige Beziehungen ; er diente
an zahlreichen Konferenzen und Bibelkursen. Hauptinhalt seiner Verkiindigung
war die Schilderung der Knechtschaft der Siinde und der Erlésung durch das
teure Blut Christi. Vetter wirkte gerne unter den Mennoniten ; ob er sie richtig
einschitzte, als er zu Beginn des Jahrhunderts im « Zeltgruss » schrieb : « Auf
den Jurabergen wohnt ein Vélklein, dessen Herz warm schligt fiir den Herrn » ?

Zu den von Vetter geschitzten Gemeinden gehdrte auch die Gemeinde
Sonnenberg, die grosste und eine der #ltesten Mennonitengemeinden der Schweiz.
Geographisch erstreckt sie sich auf das Gebiet der politischen Gemeinden Cor-
gémont, Sonceboz, Tavannes und Tramelan. Die Glieder der Sonnenbergge-
meinde sind fast ausschliesslich Nachkommen der zahlreichen T#uferfamilien,
die in der Verfolgungszeit um ihres Glaubens willen von der bernischen Obrig-
keit aus ihrer Heimat vertrieben worden sind. Die Geschichte der Gemeinde
Sonnenberg kniipft sich vor allem an die Persdnlichkeit Samuel Nussbaumers
(1866-1944 ; Bild Nr. 58). Sein Vorfahr Michel Nussbaumer geb. 1650, war
im Jahr 1689 von Grosshochstetten nach Liiterkofen im Kanton Solothurn
gefliichtet. Da die katholischen Solothurner den Taufern giinstiger gesinnt
waren als die reformierten Berner, biirgerte sich die Familie dort ein. Glieder
der nichsten Generation zogen ins Baselbiet, wo wir sie auf dem Witwald,
cinem Pachthof bei Eptingen (Hauenstein), finden. 1879 zog die Familie auf den
Pachthof Sous la Céte im Berner Jura und schloss sich der Sonnenberggemeinde
an. Der begabte Jiingling Samuel wurde, da der Aelteste Peter Schnegg gestot-
ben war, schon als 23jihriger von der Gemeinde zum Prediger erwihlt und
nach drei Winterkursen in der Predigerschule auf St. Chrischona im Jahr 1891
zum Diener am Wort eingesegnet.
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Nussbaumers Organisationstalent wurde allgemein geschitzt. Er war auch
Griinder und jahrelanger Leiter eines aufblithenden Gesangchors, welcher fiir
die Téufer im Jura damals etwas Neues war. Im Jahr 1901 wurde Nussbaumer
zum Aeltesten der Gemeinde Sonnenberg und 1921 zum Prisidenten der schwei-
zerischen Mennoniten-Konferenz gewihlt. Er war es auch, der wesentlich dazu
beitrug, dass im Jahr 1897 das Restaurant auf Fiirstenberg (Mont-Tramelan)
erworben und aus dem Tanzsaal ein Betsaal gemacht wurde,

Der eigentliche Sitz der Sonnenberggemeinde ist die 1900 erbaute Kapelle
in Jeangisboden. Nussbaumer war einer der Hauptinitianten und Prisident der
Baukommission. Die Kapelle ist zugleich der Konferenzort der Schweizer Téufer.
Zusammen mit seinen beiden Mitarbeitern Christian Habegger auf La Tanne
und Samuel Gerber auf Paturatte hat Nussbaumer der Gemeinde Sonnenberg
jahrelang gedient. Als er 1911 ins Baselbiet zog und es in der weitverzweigten
Sonnenberggemeinde an Lehrkriften mangelte, wurde der junge Samuel Geiser
(Bild Nr. 67) aus der Kleintalgemeinde gebeten, sich fiir den Dienst am Wort
freizumachen. So zog Samuel zu seinem Onkel in Les Fontaines, Mont-Tramelan,
wo er sich definitiv ansiedelte. Nach bestem Wissen und Gewissen stellte er
sich der Gemeinde treu zur Verfiigung. Im Jahr 1942 wurden die Briider
Daniel Habegger auf La Tanne und Samuel Gerber in Les Reussilles zum Dienst
in der Gemeinde eingesegnet.

Wihrend Jahren hatte die Gemeinde Sonnenberg einen Versammlungs-
saal auch im Stock bei Familie Gerber in Cernil. Als 1928 der Pachthof an
Nichtmennoniten iiberging, kaufte die Gemeinde ein Haus in Les Mottes an
der Strasse von Tramelan nach Montfaucon und richtete darin einen Versamm-
lungssaal und im Parterre eine Lehrerwohnung ein. Das ganze Gebidude wurde
im Jahr 1968 zweckmiissig ausgebaut. Seither werden dort jihrlich Kinder-
und Skilager durchgefithrt. Auch cine grosse Lagerhiitte wurde im Jahr 1968
aufgestellt.

Wie schon erwihnt zog Samuel Nussbaumer im Jahr 1911 ins Baselbiet,
er libernahm den Sternenhof in Neu-Reinach. Zugleich wurde er von der Ge-
meinde Basel-Schinzli, deren bisheriger Diener Abrabam Neuenschwander ins
Elsass auswanderte, zum Dienst berufen.

Die Anfinge dieser Mennonitengemeinde weisen in das Jahr 1790 zuriick.
Im Jahr 1891 wurde auf dem Schinzli ein Versammlungslokal eingerichtet
und zwolf Jahre spiter unweit davon an der Strasse von Basel nach Muttenz
bei St. Jakob die Kapelle gebaut, die im Jahr 1944 renoviert wurde. Dort
finden seither die Gottesdienste dieser « Altevangelisch-Taufgesinnten Gemein-
de » statt.

Zu der Predigerschule Chrischona, besonders zu Direktor Heinrich Rappard
und spiter zu Direktor Veiel, unterhielt Nussbaumer freundschaftliche Bezie-
hungen. Neben Dr. Christian Neff aus Deutschland war er der Hauptorga-
nisator der ersten Weltkonferenz der mennonitischen Bruderschaft, welche im
Juni 1925 in Basel stattfand. Von da an blieb er in besonderer Weise mit den
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deutschen Briidern verbunden und diente an zahlreichen Konferenzen und Bibel-
kursen in der Pfalz und anderswo, manchmal zusammen mit David Geiser von
Chaux d’Abel.

Dass Nussbaumer als Vorstandsmitglied des Verbandes der nordwestschwei-
zerischen Milchgenossenschaften und schliesslich gar als basellandschaftlicher
Landrat eine Rolle im &ffentlichen politischen Leben spielte, wurde von men-
nonitischer Seite mit gemischten Gefiihlen betrachtet. Jedenfall wusste Nuss-
baumer, was er wollte. Dass er gegen Andersdenkende recht hart sein konnte,
sei nicht verschwiegen.

Am 25. Mai 1941 konnte Samuel Nussbaumer ein vierfaches Jubilium
feiern : 50 Jahre hatte er als Prediger gedient, 40 Jahre als Acltester, 30 Jahre
als Prediger in der Gemeinde Schinzli und 20 Jahre als Prisident der Schweizer
Konferenz. Er starb am 9. Januar 1944,

Nach seinem Hinschied {ibernahm Fritz Goldschmidt (1874-1960), der
Aelteste der Gemeinde Basel-Holee, die Leitung der Gemeinde Basel-Schinzli,
welche er bis zu seinem Tod gewissenhaft betreute.

* % »

Die Tiuferemigration erstreckte sich bis in die nérdlichsten Teile des
Bistums Basel. Auf den Bauernhifen nordlich Delsberg bis an die elsissische
Grenze und dariiber hinaus liessen sich zahlreiche Tiufer nieder, die allesamt
aus dem Emmental und dem Berner Oberland kamen. Schon im 19. Jahrhun-
dert gab es eine ansehnliche « Delsbergtalgemeinde », die um die 60er Jahre
zeitweilig von David Lerch, Cortébertberg, betreut wurde. Unermiidlich wan-
derte er zu Fuss bis zu den entlegensten Bauernhifen, auf denen man sich ver-
sammelte. Folgende Familiennamen lassen sich in dieser Zeit feststellen : Alle-
mann, Amstutz, Baumgartner, Bogli, Habegger, Gerber, Kliy, Neuenschwander,
Neukomm, Oberli, Sommer und Wiithrich. Spiter kamen die Familien Graber,
Klopfenstein, Kohler, Ramseier, Richard, Schmutz, Wenger und Widmer hinzu.

Als im Jahr 1875 die Eisenbahn von Delle iiber Pruntrut nach Delsberg
in Betrieb genommen wurde, kam der Giiterverkehr Basel-Besancon, der durch
das Liitzeltal verlief, zum Erliegen. Die Gaststiitte Gross-Liitzel, die als Rast-
herberge gedient hatte, wurde von den Mennoniten gekauft und 1901 zu einem
Versammlungshaus umgebaut. Als Prediger und Aelteste dienten damals Michael
Nussbaumer aus Pfirt, Peter Allemann aus Charmoille und David Gerber von
Mermets bei Bourrignon. Im Spitherbst 1901 fand die Einweihung des erneu-
erten Gotteshauses statt, bei welcher auch Prediger Jakob Hege aus Deutsch-
land zugegen war, Der gemischte Chor von Moron wirkte bei der Einweihung
mit.

Die anfinglich grosse Liitzelgemeinde wurde durch die zwei Weltkriege
schwer getroffen. Die Grenzabsperrung veranlasste die elsissischen Briider, sich
den Gemeinden in Birkenhof und Altkirch anzuschliessen. Da das Versamm-
lungshaus in Liitzel auf elsissischem Boden steht, mussten die Tauferfamilien ihre
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Versammlungen voriibergehend auf den Bauernhéfen abhalten, so bei Familie
Jakob Amstutz auf dem Richterstuhl und bei Familie Peter Gerber auf Mer-
mets, wo noch heute zehnmal im Jahr Missionsversammlungen stattfinden. Als
hauptverantwortlicher Prediger amtiert seit dem Tode David Gerbers 1937
Christian Schmutz in Coutgenay. Seit Mai 1965 werden neben den wieder-
erdffneten Versammlungen in Liitzel auch in Delsberg monatlich Versamm-
lungen abgehalten.

In den Versammlungen, die 1893 zum erstenmal bei Familie Isaak Gerber
auf Vacherie-Mouillard, einem Pachthof auf dem Berge bei Courgenay, abge-
halten wurden, haben wir den Ursprung der Gemeinde Pruntrut zu sehen. Um
das Jahr 1918 wurde in der alten Ziegelei Schaltenbrand ein grosseres Zimmer
gemietet, das 20 Jahre lang als Versammlungslokal diente. Von allem Anfang
an war Heinrich Schmuiz (1867-1948 ; Bild Nr. 49) hauptverantwortlicher
Prediger dieser werdenden Pruntrutergemeinde, die, solange er lebte, zunahm.
Heinrich Schmutz hatte in den neunziger Jahren nach seinem Studium auf Chri-
schona als Reiseprediger im Auftrag der Schweizer Konferenz gedient. Von
1894-1914 bewirtschaftete er zusammen mit seiner aus der Seigne-Gemeinde
stammenden Frau Anna geb. Rich einen kleinen Landwirtschaftsbetrieb dicht
an der Schweizer Grenze. Bei Ausbruch des Weltkrieges 1914 musste er als
Deutscher aus Frankreich fliichten, verlor seine ganze Habe und kam mittellos
in die Schweiz, wo er von Gliedern seiner Pruntrutergemeinde aufgenommen
wurde. Im Jahr 1923 erwarb Schmutz in Courgenay ein élteres Heim mit etwas
Land. Auf seine Initiative wurde 1938 daselbst ein Gotteshaus erbaut ; sein
Sohn Christian Schmutz (Bild Nr. 66) fertigte die Baupline an und wirkte in
selbstloser Weise als Baufithrer. Am 27. Januar 1939 wurde die Kapelle ein-
geweiht. Obgleich bei Baubeginn kein Geld vorhanden war, konnte 1964 das
25. Jubildum schuldenfrei gefeiert werden.

Als Vater Schmutz im Jahr 1944 seine goldene Hochzeit feierte, konnte
zugleich sein 50. Dienstjubildum von der Gemeinde festlich begangen werden.
An seinem 82. Geburtstag durfte der lebenssatte Pilger Heinrich Schmutz zur
Ruhe des Volkes Gottes eingehen.

* * ¥

Im Jahr 1963 kam es in Bern zur Griindung einer Mennonitengemeinde.
Prisident wurde Prediger Isaak Ziircher, wihrend Paul Baumann, der seinen
Wohnsitz in Briigg hat, die Gemeinde im Auftrage der Konferenz betreut. Diese
Griindung ist insofern ein Ereignis von grosser Bedeutung, als dasselbe protes-
tantische Bern, in dessen Mitte sich die Taufer neu konstituierten, diese « Sekte »
jahrhundertelang aufs heftigste verfolgt hatte.

Im Jahr 1966 wurde auch in Béel eine selbstindige Gemeinde gegriindet,
nachdem iiber 30 Jahre lang fiir die zugewanderten Tiuferfamilien jeden Monat
von Tiuferpredigern Versammlungen abgehalten worden waren. Die neugegriin-
deten Mennonitengemeinden Bern und Biel hatten das Bediirfnis nach einer zen-
tral gelegenen Predigerwohnung. So verkaufte ich im Herbst 1967 das mir seit
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1946 gehrende Haus im Zentrum des aufstrebenden Dorfes Briigg dem « Ver-
band der schweizerischen Mennoniten ». Dass neben der Predigerwohnung ein
Versammlungssaal zweckmissig und schon eingerichtet werden konnte, ist frei-
willigen Arbeitskriften der Gemeinden zu verdanken.

* * *

Die Gesamtzahl der schweizerischen Mennoniten betrigt gegen 3000 Mit-
glieder. Alle Gemeinden bilden einen Verband mit eigenen Statuten, die im
Jahr 1959 erneuert wurden. Er ist dem « Verband unabhingiger evangelischer
Kirchen und Kérperschaften der Schweiz » (Aarauer-Verband) angeschlossen.
Die Gemeinden unterstehen keinen bindenden Satzungen ; ihre Ordnungen
ergeben sich aus den jeweiligen Bediirfnissen. Die Mennonitengemeinden der
Schweiz nennen sich noch heute « Altevangelisch - Taufgesinnte Gemeinden ».

In der Kapelle Jeangisboden auf Sonnenberg befindet sich ein reichhaltiges
Arechiv alter Schriften und Drucksachen, das von mitr und meinem Cousin
Samuel Geiser errichtet worden ist. Der zur Aufbewahrung der zum grossen
Teil unersetzlichen Dokumente dienende Holzschrank soll mit der Zeit durch
einen feuerfesten Raum ersetzt werden.

Eine wesentliche Forderung erfuhr das Gemeindeleben der Menonniten
dutch die Schaffung des « Neuen Gemeinschaftsliederbuchs », das im Jahr 1955
im Brunnenverlag Basel in Gemeinschaft mit der Pilgermission St. Chrischona
und dem Verband landeskirchlicher Gemeinschaften des Kantons Bern heraus-
gegeben worden ist. Das Werk erlebte im November 1964 bereits die dritte
Auflage. Die Lieder wurden von einer dreiteiligen Kommission ausgewihlt,
wobei die von mir wihrend Jahren angelegte Sammlung wertvoller Lieder als
Grundstock diente.

Die Taufgesinnten Gemeinden der Schweiz sind einem strengen Biblizis-
mus verpflichtet. Dieser Umstand mag das Hauptmotiv zur Griindung der Bibel-
schule auf dem Bienenberg bei Liestal gewesen sein. Hier werden junge Leute
in verschieden langen Kursen auf Grund der biblischen Erkenntnis unterrichtet
und mit dem Riistzeug versehen, das sie befihigt, im Leben als mutige Kimpfer
fiir die Sache Christi einzustehen. Ein Zweig der Bibelschule ist die Radio-
mission « Worte des Lebens », die iiber Radio Luxembourg ausgestrahlt werden.
Dem Bibelheim ist ein Ferienheim mit alkoholfreiem Restaurant angeschlossen.
An der Bibelschule sind nicht nur die schweizerischen, sondern auch die deut-
schen und franzdsischen Mennoniten beteiligt. Die Kurse werden zweisprachig
gefiihrt.

Leiter des « Bienenbergs» ist Lehrer Samuel Gerber. Thm stehen tatkriftig
zur Seite Liesel Widmer als Sekretirin und das Ehepaar David und Lilli Giger,
die das Wirtschaftliche besorgen. Neben Samuel Gerber wirken als Lehrer an
der Bibelschule Amerikaner, Deutsche, Franzosen und Schweizer.
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30. Kapitel

Die Mission und das Hilfswerk

Vor seiner Himmelfahrt erteilte der auferstandene Christus seinen Jiingern
den Missionsauftrag : « Darum gehet hin und lehret alle Vélker » (Matth. 28,
19) oder, nach Mark. 16, 15: « Gehet hin in alle Welt und predigt die frohe
Botschaft der ganzen Schopfung ! » Zu jeder Zeit bedurfte die Kirche der Mis-
sion als eines « belebenden Elements ». Der Ausspruch : «Eine Kirche die nicht
missioniert, hat demissioniert », ist voll berechtigt.

Unsere Vorfahren waren eifrig bestrebt, die frohe Botschaft zu bezeugen
und zu verbreiten. Sie trieben von allem Anfang an innere Mission, wihrend
die Kirche verhiltnissmissig spit den fortschreitenden Abfall von der Heilswahr-
heit erkannte und zum Anlass nahm, im Volke Mission zu treiben. Als Begriin-
der dieser innerkirchlichen Mission gilt Jobann Hinrich Wichern (1806-1881) in
Hamburg, wiewohl der auch in mennonitischen Kreisen viel gelesene Johann
Gossner (1772-1854), der Verfasser des « Schatzkistleins zur Beforderung hius-
licher Andacht und Gottseligkeit », bereits einige Jahre frither in dhnlichem
Geiste gewirkt hatte. Sein 1812 erstmals erschienenes « Herzbiichlein, oder
das Herz des Menschen, ein Tempel Gottes oder eine Werkstitte Satans in
zehn Figuren sinnbildlich dargestellt zur Beférderung und Erweckung des christ-
lichen Sinnes » darf eine Erbauungsschrift der innern Mission genannt werden.
Auch Friedrich von Bodelschwingh (1831-1910), der Griinder der Anstalt « Be-
thel » in Bielefeld, hat die innere Mission nach Kriften gefordert.

Auch die Digkonie, an der die Mennoniten titigen Anteil nehmen, darf
zur innern Mission gerechnet werden. Die Mutterhaus-Diakonie wurde 1836
von Pfarrer Theodor Fliedner (1800-1864) in Kaiserswerth gegriindet. Sie
bewirkte eine regelrechte Erneuerung der Krankenpflege. Echte Diakonie ist
selbstlose Armen- und Krankenpflege im Namen und in der Liebe Jesu Christi.

Das bedeutendste Diakonissenhaus ist das « Salem » in Bern, das bis heute
viele hundert Diakonissinnen ausgebildet hat. Die freie evangelische Gemeinde
griindete das Diakonissenhaus « Siloah » in Giimligen, wo im Laufe der Jahre
auch eine Anzahl Midchen mennonitischer Herkunft ausgebildet worden sind.
Unter der autoritdren Leitung des geschiftstiichtigen Richard Imberg, eines
energischen Vertreter der Allverséhnungslehre, wurde das Diakonissenhaus « Si-
loah » in eigenmichtigem Vorgehen fiir selbstindig erklirt, was die freie Ge-
meinde zu Recht als schweres Unrecht empfand.

Heute, da viele die Auffassung vertreten, auch die Lebens-, Glaubens- und
Dienstgemeinschaft habe ihre Grenzen, will das Leben in der Diakonie wohl
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erwogen scin. Als Liebesdienst im Auftrage Gottes verstanden ist sie fiir die
christliche Gemeinde nach wie vor von grosser Bedeutung.

Unter den vielen sozialcharitativen Werken, die die innere Mission umfasst,
sei noch das « Blaue Kreuz » erwihnt, welches 1877 von Pfarrer Arnold Bovet
(1843-1903) in Bern gegriindet worden ist. Unzihlige Trinker fanden in dieser
Institution nicht nur Rettung aus ihrem Elend, sondern auch einen festen
Lebenshalt in Christus.

* % %

Im Unterschied zur inneren Mission konnte die dussere Mission erst in
Angriff genommen werden, als die Glaubensverfolgungen aufgehort hatten. Erst
im letzten Viertel des vorigen Jahrhunderts war es den Mennoniten maglich,
dem Missionsbefehl Jesu in einer organisierten #ussern Mission nachzukommen.

Eine der ersten Personen unter den schweizerischen Mennoniten, die sich
fiir die dussere Mission aufopferten, war Marianne Gerber von der Gemeinde
Sonnenberg. Soviel mir bekannt ist, rief sie eine selbstindige Mission in der
Tiirkei ins Leben. Aus den Tauferkreisen des Kantons Neuenburg sind die
beiden Missionarinnen Marianne Wiithrich und Marie Geiser hervorgegangen,
iiber deren Arbeit mir leider wenig bekannt ist. Aus den THuferkreisen der
Gemeinde Langnau trat Fritz Gasser (gestorben 1953) als Missionar in den
Dienst der China-Allianz-Mission und missionierte viele Jahre im fernen Osten.
Nach 1928 iibernahm er mit seiner Lebensgefihrtin Maria (1884-1969) den
Informationsdienst in der Heimat. Die China-Allianz-Mission war ein Zweig
der von dem englischen Arzt Hudson Taylor im Jahr 1865 gegriindeten China-
Inland-Mission.

Um die Mitte des 19. Jahrhunderts regte sich in einigen hollindischen
Mennoniten das Verlangen, ein selbstindiges Missionswerk in den damals holldn-
dischen Besitzungen auf Java und Swumatra aufzubauen. Am 31. Oktober 1847
wurde in Amsterdam der taufgesinnte Verein zur Ausbreitung des Evangeliums
in den hollindischen {iberseeischen Gebieten gegriindet. Im Juli 1851 wurde
der erste mennonitische Missionar, Pieter Jamsz (1820-1904), nach Java aus-
gesandt, Sein Sohn Pieter Anton Jansz (geb. 1853) iibernahm im Oktober 1881
das Werk scines Vaters und griindete durch « Landerwerb und Evangelisa-
tion » die Missionskolonie Margaredjo (Weg zur Wohlfahrt). Er eréffnete 1905
daselbst ein Lehrerseminar fiir einheimische Lehrer, worauf im Muriagebiet
eine Anzahl christlischer Volksschulen gegriindet werden konnten. Neben der
Missions- und Schularbeit widmete sich Jansz der Bibeliibersetzung ins Java-
nische. Auch ein javanisches Worterbuch verfasste er und dichtete viele geist-
liche Lieder in javanischer Sprache, die heute noch gesungen werden.

Gegen Ende des vorigen Jahrhunderts stellten sich die iidrussischen Men-
noniten Johann Fast, Johann Klaassen (Bild Nr. 59) und Johann Hiibert der
hollindischen Mission zur Verfiigung und zogen als Missionare nach Java.
Durch Missionar Johann Klaassen (1872-1950), der jahtelang auf Java wirkte,
wurde der Sinn fiir #ussere Mission auch in den schweizerischen Gemeinden
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geweckt, indem er im Urlaub diese besuchte und Missionsvortrige hielt. Bei
Familie Amstutz auf Montbautier und Familie Geiser in Les Fontaines hatte
er sein Absteigequartier. Seine Tochter Helene heiratete den Missionar Hermann
Schmitt (Bild Nr. 60) und seine Tochter Martha den Missionar Otfo Stauffer.
Zusammen mit dem Ehepaar Daniel und Wera Amstutz-Nachtigal fithrten sie
das Missionswerk auf Java weiter, Schmitt und Stauffer kamen im zweiten
Weltkrieg ums Leben ; ihre Frauen leben heute als Witwen in USA. Johann
Klaassen selbst starb auf Java, als er sich anschickte, wieder nach Europa
zuriickzukehren. Daniel Amstutz ist heute Missionssekretir und wohnt in Biel.

Eine wichtige Erweiterung des Missionswerkes auf Java war die Griindung
der drztlichen Mission. Der erste Missionsarzt, der sich in den Dienst der nieder-
lindischen Missionsgesellschaft stellte, war Dr. H. Bervoets. Er kam 1894 nach
Java ; 1908 gesellte sich als Mitarbeiter Dr. K.P.C.A. Gramberg zu ihm. Zusam-
men griindeten sie das Zentral-Krankenhaus der mennonitischen Mission in
Kelet im Muriagebiet, das 1915 erdffnet wurde. Einige Kilometer nérdlich von
Kelet liegt die Awussitzigenkolonie Dono Rodjo, d.h. « Konigsgeschenk ». Der
Name ist auf die schone Tatsache zuriickzufithren, dass anlisslich der Geburt
der Prinzessin Juliana, Kénigin Wilbelmine von Holland Dr. H. Bervoets eine
Geldsumme mit dem Auftrag {ibergeben hatte, diese zur Griindung einer Lepro-
senkolonie zu verwenden. In diesem Aussitzigenheim, das 1916 eroffnet wurde
und 200 Hektaren Land umfasst, haben im Laufe der Zeit viele Kranke Hilfe
nach Leib und Seele gefunden.

Ein zweites Missionswerk wurde 1871 in Sumatra von Missionar Heinrich
Dirks (1842-1915) aus Gnadenfeld in Siidrussland begonnen; an der West-
kiiste entstand bald eine Gemeinde von hundert Seelen. Einige Jahre arbeiteten
Nikolai Wiebe und Johann Thiessen aus Siidrussland in diesem Gebiet. Im
Jahr 1911 kamen die Missionare Peter Nachtigal (1881-1923) und Peter Léwen
(1882-1955) dazu. Der erstere ist der Vater der erwihnten Wera Amstutz-
Nachtigal. Seit 1919 war Peter Nachtigal der einzige mennonitische Missionar
auf Sumatra. Sein allzufrither Tod im Jahr 1923 hatte zur Folge, dass das
Missionswerk auf Sumatra von der Rheinischen Mission iibernommen wurde.

Nach dem ersten Weltkrieg regte sich in Asien mehr und mehr das Natio-
nalbewusstsein. Daher begann man auch den Missionsgemeinden mehr Selbstin-
digkeit zu gewihren. Im Juli 1928 wurde die Gemeinde Margaredjo autonom,
d. h. sie war fortan nicht mehr von der Mission abhingig. Dieser Schritt fithrte
am 30. Mai 1940 zur Griindung des Verbandes der javanischen mennonitischen
Bruderschaft. Zentrum der javanischen Gemeinden ist Pati, die leitende Person
Subadi Djojodibardjo, der auf Anraten der Missionare Theologie studiert hat.

In der folgenden Zeit lastete der Krieg und die japanische Besatzung
schwer auf dem Missionsfeld. Viele Kirchen und Schulen wurden von Fana-
tikern zerstort, so dass den Christengemeinden auf Java der Untergang drohte.

Im Juni 1949 kam man zum erstenmal nach dem Krieg wieder in Pati
zusammen, Das mennonitische Central Committee (MCC) in den Vereinigten
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Staaten errichtete einen Hilfsposten und erméglichte durch die « in the Name
of Christ » gewihrte charitative Hilfe den Wiederaufbau der Gemeinde.

Von besonderer Bedeutung wurde die Aussendung der Missionsédrztin Dr.
Marthe Ropp (Bild Nr. 61) aus dem Elsass und der Krankenschwester Liesel
Hege (Bild Nr. 62) aus Deutschland, die im Jahr 1951 auf Veranlassung des
MCC auf das Missionsfeld nach Java ausreisten. Spiter nahm das Furopiische
Mennonitische Missionskomitee (EMEK) die Sache an die Hand. Bald lebte
die drztliche Mission wieder auf, und 1956 konnte in Margaredjo eine Poli-
klinik und 1961 in Pakis ein Hilfskrankenhaus eréffnet werden. Zugleich gab
die indonesische Regierung die Genehmigung zum Wiederaufbau des von fana-
tischen Mohammedanern zerstorten Krankenhauses in Taju. In dieser Zeit iiber-
nahm die indonesische Gemeinde erneut die volle Verantwortung fiir das
mennonitische Werk auf Java. Sie steht unter der Leitung von Suhadi Djojo-
dihardjo.

Anlisslich ihres Besuches im Jahr 1968 in der Schweiz erzihlte Marthe
Ropp von einem besonderen « Wehen des heiligen Geistes in Indonesien » ;
viele bekehrten sich zu Christus, und die Zahl der Mitglieder der Mennoniten-
gmeinden wuchs von 12000 auf iiber 30000 und die der vollamtlichen Prediger,
die unter Mithilfe vieler nebenamtlicher Prediger auf mehr als 60 Versamm-
lungsplitzen arbeiten, von 20 auf {iber 40. Es wat nach den politischen Wirren
des Jahres 1965, als die Erweckungsbewegung zum entscheidenden Durchbruch
kam. Nach Marthe Ropps durchaus glaubwiirdigen Angaben « bekriftigte der
Herr das Wort durch mitfolgende Zeichen » (Markus 16, 20) und Kranke wur-
den durch das Gebet des Glaubens vollstindig geheilt. Liesel Hege ist heute
wieder in Deutschland und Marthe Ropp wurde « nach der Fithrung Gottes »
in die Mission unter den Muselmanen nach Gambia in Afrika berufen und trat
im September 1969 von ihrer Arbeit in Java zuriick.

Zusammen mit einigen Briidern seiner Gemeinde befasste sich der Mis-
sionar Hermann Tan in Kudus mit dem Gedanken, die Missionsarbeit nicht
auf das Muriagebiet zu begrenzen, sondern auch in den grossen Stddten auf
Java zu missionieren. So wurde die Missionsstation in Semarang gegriindet.
Tan selbst zog nach Djakarta, wo er die zerstreuten Mennoniten, die in die
Grosstadt gezogen sind, zu sammeln sucht, um ihnen als Seelsorger zu dienen.

Auf dem Missionsfeld in Irian Barat (Neu Guinea) wurde eine selbstdn-
dige « Allianzkirche » gegriindet, die etwa 6000 Mitglieder zihlt. Die Schwes-
tetn Ruth und Lydia Bibler (Bild Nr. 65) aus der Gemeinde Langnau, Nach-
kommen Samuel Bihlers, arbeiten dort in der Leproserie. Am 1. Mai 1963
ibertrug die UNO die Verwaltung Neu Guineas an Indonesien.

Das Missionsfeld Tschad in Zentralafrika ist das jingste des Europiischen
Mennonitischen Evangelisations Komitees, EMEK genannt.

Vertreter dieses Komites aus Frankreich Deutschland, Holland und der
Schweiz beschlossen im Juli 1960 anlisslich einer Missionskonferenz auf dem
Bienenberg unter der Leitung Abrabam Brauns, des Prisidenten des deutschen
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Missionskomites, sich der Missionsarbeit im Tschad anzunehmen, nicht zuletzt,
weil der Mennonit Raymund Eyer aus dem Elsass schon einige Jahre dort in
der Sudan United Mission (SUM) gearbeitet hatte. Auch stellte sich Margue-
rite Ummel (Bild Nr. 63) von Les Bulles (La Chaux-de-Fonds) dieser Mission
zur Verfiigung. Auf Anregung des Amerikaners Orie Miller, der den Kongo,
Sudan und Tschad besuchte, beschloss das EMEK am 12 Februar 1962, sich
mit der SUM zu vereinigen, und zwar dergestalt, dass das EMEK die mennoni-
tischen Missionsleute daselbst betreut. Im Februar 1963 siedelte Schwester
Ummel nach Abéché, wo sie einem Kinderheim vorsteht. Im folgenden Jahr
wurde Jacques Bawumann von Noirmont (Berner Jura) nach dem Tschad aus-
gesandt, wo er in Fort-Lamy als Missionar arbeitet.

Im Dienste der Allianz-Mission arbeitet schon etliche Jahre Kdithi Gerber
(Bild Nr. 64) aus Bowil als Missionarin in Angola.

Die Mennonitische Mission in Wien ist das Ergebnis der nach dem ersten
Weltkrieg von den Amerikanern (MCC) eingeleiteten Hilfsaktion fiir die men-
nonitischen Fliichtlinge aus Polen und Russland, die auf &sterreichischem Gebiet
Zuflucht suchten. In einem gemieteten Haus wurde den Heimatlosen nicht nur
materielle, sondern auch geistliche Hilfe zuteil. Spiter wurden die Schweizer
angegangen, sich der Sache anzunehmen. Im September 1955 war es so weit,
dass Ernst Wyss den Dienst an den Mennoniten in Wien iibernehmen konnte.
Im Friihjahr 1957 wurde vom MCC ein Haus in Wien, Cotagegasse 16, erwor-
ben, dessen 1. Stock zu einem Versammlungssaal umgebaut wurde. Nachdem
Bruder Wyss im Frithjahr 1959 mit seiner Familie in die Schweiz zuriick-
gekehrt war wurde Helmut Funck aus Deutschland von der Schweizer Konfe-
renz berufen, diese Arbeit fortzufithren. Am 1. Oktober 1959 nahm et seine
Arbeit auf. Fiir diese Arbeit interessiert sich neuerdings auch die Mennoniten-

Briidergemeinde.
* * *

Zum Schluss sei noch das bereits erwihnte von den amerikanischen Men-
noniten vor 50 Jahren gegriindete Hilfswerk « Mennonite Central Committee »
(MCC) kurz gewtrdigt. Zunichst suchten die Mennoniten in den USA den
Glaubensbriidern in Russland, die durch das Chaos der russischen Revolution
in Not geraten waren, zu helfen. Der erste Prisident war P. Hiebert. Einer der
Mitbegriinder ist der verdienstvolle, heute noch titige Generalsekretir Orie O.
Miller. Da eine durchgreifende Hilfsaktion in den vom russischen Bolchevis-
mus beherrschten Lindern sozusagen unméglich war, wanderten viele russische
Mennoniten nach Kanada aus. Nach jahrelangem Hin und Her wurde vom
MCC eine Uebersiedlung der aus Russland gefliichteten Mennoniten nach Séd-
amerika organisiert. Eine erste Gruppe von Fliichtlingen siedelte sich 1926
in dem paraguayischen Gran-Chaco an und griindete die Siedlungen Menno,
Fernheim, Neuland, Friesland, Volendam, Bergtal und Sommetfeld. Eine an-
dere Gruppe von Fliichtlingen siedelte sich 1930 in Santa Cathatina in Bra-
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silien an, wo die Siedlungen Curitiba, Blumenau, Sao-Paolo und Witmarsum
entstanden.

Unmittelbar nach dem zweiten Weltkrieg wurde vom MCC an Fritz Gerber
in Miinsingen ein erster Geldbetrag zur Hilfeleistung {iberwiesen, da durch
dessen Tochter Lotty, welche als Krankenschwester zu Ende des Krieges mit
amerikanischen Mennoniten bekannt geworden war, sich amerikanisch-schwei-
zerische Kontakte ergeben hatten. Diese erste Hilfsaktion ermutigte die Schwei-
zer Mennoniten. Es wurden Sammlungen durchgefiihrt, die schliesslich die an-
sehnliche Summe von 100.000 Franken ergaben. Mit Lebensmitteln, Seife,
Kleidern, Wolldecken und Nihmaschinen konnte somit den kriegsgeschiddigten
Glaubensbriidern in Deutschland und Frankreich ein wenig geholfen werden.

Die grosste Aufgabe, die sich nach dem zweiten Weltkrieg und dem Zu-
sammenbruch Deutschlands fiir das MCC ergab, bestand darin, sich der vielen
Tausenden mennonitischer Fliichtlinge aus dem Osten anzunehmen. In einer
wahrhaft historischen Leistung ermoglichte das damals aufs neue einsetzende
Hilfswerk unter der Leitung C. F. Klassens, Peter J. Dycks und des unermiidli-
chen Professor Benjamin Unrub die Uebersiedlung nach Siidamerika. Neben den
Siedlungen in Paraguay entstanden im Staate Uruguay vier neue Siedlungen :
El Ombii, Gartental, Delta und Montevideo.

Unter den aus Ostpreussen fliehenden Briidern fand sich auch der ver-
dienstvolle Geschichtsschreiber Gustav Reimer, der als Einzelreisender im Jahr
1948 mit uns auf dem Dampfer « Veendam » zur Weltkonferenz in Goshen
und Newton fuhr. Von dort reiste er zu Glaubensgeschwistern nach Uruguay,
wo der schwer gepriifte Bruder zur Ruhe des Volkes Gottes eingehen durfte.

Die letzten Auswanderungen der in Fliichtlingslagetn in Dinemark gesam-
melten Mennoniten organisierte das MCC in den Jahren 1948, 1950 und 1951.
Im ganzen wurden etwas iiber 16.000 mennonitische Fliichtlinge in Siidame-
rika angesiedelt : 11.500 in Paraguay, 3000 in Brasilien, 1500 in Uruguay.
Ein Rest von etwa 500 fand in Argentinien eine neue Heimat. Was das menno-
nitische Central Committee fiir das Siedlungswerk « In the Name of Christ »
alles geleistet hat, kann hier unméglich niher geschildert werden. Die Ueber-
fahrt geschah auf dem hollindischen Schiff « Volendam » von Bremershaven
aus. Aus einem Bericht der Schwester Ruth Regebr!), die im Oktober 1948 als
10jihriges Madchen die Uebersiedlung mitgemacht hat, entnehmen wir, dass
unter den Ausreisenden auch etwa 700 Danziger Mennoniten waren, deren
Vorfahren seit 400 Jahren im fruchtbaren Weichseldelta gewohnt und dort
blithende Bauernhdfe bewirtschaftet hatten.

Die aus Russland eingewanderten Mennoniten waren von Anfang an be-
strebt ,ihr in der alten Heimat bewihrtes Schulwesen neu aufzubauen. So
wurde im Jahr 1956 in Montevideo (Uruguay) ein mennonitisches Bibelseminar

1) Der Bote 14. April 1970

577



gegriindet. Nach einigen Anfangsschwierigkeiten scheint die Existenz der Men-
noniten in Siidamerika gesichert zu sein.

Der weltweite christliche Hilfsdienst des MCC konnte im letzten Friih-
jahr in Chicago einen « Meilenstein in der Geschichte der Bruderschaft » setzen
und sein 50. Jubildum feiern. In letzter Zeit wurden jahrlich iiber 5 Millionen
Dollars, teils in Geld, teils in Form materieller Hilfe fiir dieses Hilfswerk auf-
gewendet.

Unser Gang durch die Geschichte der Taufgesinnten Gemeinden im Rah-
men der allgemeinen Kirchengeschichte ist beendet. Es wurde versucht, aus
den verschiedensten glaubwiirdigen Quellen das Wichtigste herauszuholen. Beim
Durchgehen all dieser erschiitternden Begebenheiten hat sich uns ein tiefer Ein-
druck eingepriigt. Wir stehen deshalb mit aller Ehrfurcht vor dieser Geschichte
da. Man kann die Tiufergemeinden im wahren Sinn des Wortes eine Zeugen-
und Mirtyrergemeinde nennen.

« Wenig religivse Parteien sind mit solcher Wut und so anhaltend lange
verfolgt worden als diese, und ihre Mirtyrerbiicher stellen eine unglaubliche
Menge solcher ungliicklicher Schlachtopfer dar, die teils enthauptet, teils er-
siuft, teils gehangen, teils lebendig verbrannt, teils auf andere Weise aufs
grausamste hingerichtet, die nicht einmal gerechnet, die in den Gefingnissen
ihr Leben geendigt, gebrandmarkt, mit Ruten gepeitscht, des Landes verwiesen
und durch Elend und Hunger umgekommen sind.»

(Johann August Stark).

Diese Gemeinden vertraten kompromisslos das biblische Gemeindeprinzip
und versuchten das echte evangelische Gemeindechristentum zur Entfaltung zu
bringen.

Der geschichtliche Weg dieser Gemeinden durch die jahrhundertelangen
Kimpfe und Leiden weist offensichtlich Gottes Fusspuren auf. Ludwig Keller
schreibt :

«Es ist eine iiberaus merkwiirdige Geschichte, die uns in den Schick-
salen dieser altevangelischen Gemeinden und ihren Ideen entgegentritt. Seit
Jahthunderten verfolgt, verketzert und zutr Schlachtbank gefithrt, ist es doch
ihren Gegnern nie gelungen, sie auszurotten, und ihre Ideen haben sich trotz
der Zuriickdringung ihrer Triger von Jahrthundert zu Jahrhundert michtiger
und michtiger Bahn gebrochen. Aus den Gribern ihrer Mirtyrer entspross
wie aus einem Samenkorn, das sterben muss, wenn die Pflanze wachsen soll,
neues und reiches Leben unter den Volkern. »

Was die Tdufer auf dem Gebiet der kulturellen und wirtschaftlichen Ent-
wicklung geleistet haben, wird heute von vielen hervorragenden Kennern der
Geschichte anerkannt. Asutje Brons schreibt : « Das Mennonitentum hat viel zur
heutigen geistigen und kulturellen Entwicklung der Menschheit beigretragen »,
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und Professor Thudichum stellt in seinem Buche « Die deutsche Reformation »
den Tiufern folgendes Zeugnis aus :

«Mit wollstem Vertrauen spreche ich es als mein Urteil aus, den Brii-
dern, d.h. den Tiufern verbleibt der Ruhm, unter unzihligen Drangsalen
ein Christentum verteidigt zu haben, welches allein den Lehren Jesu entspricht,
und zu denjenigen zu gehtren, welchen eine aufgeklirte Wissenschaft der
Philosophie, Ethik und Theologie zu verdanken ist, mit deren Hilfe im Laufe
der Jahrhunderte eine menschenfreundlichere Staatsgesetzgebung, ein edleres
Volkerrecht und eine bessere Verfassung der evangelischen Kirchen iiberall
Platz gegriffen hat. »

Und der neuzeitliche Geschichtsschreiber Kurt Guggisberg schliesslich
schreibt in seiner « Bernischen Kirchenkunde » : « Manche religitsen Ge-
meinschaften haben durch Tatkraft und leidendes Ausharren ihr Daseinsrecht
bewiesen. Aus dem Bilde des Berner Volkes sind sie kaum wegzudenken. »

Nach Gottes weisem Ratschluss musste selbst Christus durch Leiden zur
Vollendung gelangen, um seinen Auftrag zu erfiillen ; wievielmehr muss seine
Gemeinde durch Leiden geldutert werden wie « das Gold im Feuer.» « So
werden auch alle, die in Christus Jesus ein frommes Leben zu fithren gewillt
sind, Verfolgungen zu erdulden haben » (2. Tim. 3, 12). Paulus schreibt in
Apg. 14, 22 : Wir miissen durch viel Leiden ins Reich Gottes eingehen », und
Petrus #ussert sich in 1. Petr. 4, 12 ihnlich. Ganz genau trifft fiir die Taufer
zu, was im 3. Kapitel der Weisheit Salomos, in den Versen 4-6 zu lesen ist :
« Denn wenn sie auch nach der Ansicht der Menschen gestraft wurden, so war
doch ihre Hoffnung ganz vom Unsterblichkeitsglauben erfiillt ; und nachdem
sie eine kurze Leidenszeit iiberstanden haben, werden sie mit hohem Gliick
gesegnet werden, denn Gott hat sie nur gepriift und sie seiner wiirdig erfunden.
Wie Gold im Schmelzofen hat er sie erprobt. »

Man fragt sich, ob die Gemeinden, hitten sie all diese Leiden samt den
damit verbundenen Dezimierungen nicht durchmachen miissen, zu gtdsseret
Bliite gekommen wiren, ob das geistliche Leben ungehinderter hitte pulsieren
kénnen ? Diese Frage ist schwer zu beantworten ! Tatsache ist, dass vielenorts,
wie z B. im Kanton Ziirich, von den Tiufergemeinden nichts mehr zu finden
ist. Im Emmental, wo die Tiufer sehr zahlreich waren, sind im Verhiltnis zu
frither nur wenige ubrig geblieben. Auffallend aber ist, dass gerade im Em-
mental in diesem Jahrhundert die Gemeinschaftskreise aufgeblitht sind und
dass gerade das Bernervolk fiir religisse Fragen ein offenes Ohr hat, auch in
der Landeskirche.

Jene jahrhundertelangen Verfolgungen und Vergewaltigungen miissen im
Gediichtnis der Gemeinden frisch erhalten bleiben. Es zeigen die jiingsten Be-
dringnisse unserer Glaubensbriider im Osten, dass die Leidenszeit des Volkes
Gottes noch nicht zu Ende ist. Somit ist es fiir uns wichtig, dass die blut- und
trinenreiche Geschichte der alten Zeugen uns als Denkmal stets lebendig vor
Augen steht, als ein gewaltiger Ansporn zur Glaubens- und Bekenntnistreue
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fiir die gesamte gliubige Menschheit und als ein Hinweis darauf, wie unent-
behtlich es ist, dass wir uns wappnen lassen fiit kommende Verfolgungen.

Méoge der Heilige Geist in den so reich gesegneten Gemeinden der Tauf-
gesinnten ein neues Aufwachen wirken zu ihrem geistlichen Aufbau und zur
Erkennung und Erfiillung ihrer praktischen Aufgaben, damit der erhthte und
verklirte Christus, das Haupt der Gemeinde, verherrlicht werde. Zudem ist
es mein und meiner Mitarbeiter sehnlichster Wunsch, es méochten alle Leser
zu neuem Mut und zu neuer Kraft gelangen, um dem Herrn Jesus vélliger
nachfolgen zu kénnen. Der Herr moge dieses Werk segnen und recht vielen
zum Segen werden lassen.

L 2R 2% 2K 2% 4
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Schlussmeditation

von Christian Schmutz

Ziehe deine Schuhe aus von deinen Fiissen,
denn der Ort, darauf du stehst, ist heiliges Land.
2. M. 3, 5

Wenn man schon nachdenklich wird nach der Bestattung eines unserer
lieben Abberufenen, wie kénnte man unberiihrt dieses atemraubende Geschichts-
buch einfach zuschlagen ohne, in sich kehrend, viele Fragen zu bewegen ? Wenn
Jesus sein Versprechen : « Ich bin bei euch alle Tage bis an der Welt Ende »
nicht gehalten hitte, so wire es den Mirtyrern gewiss nicht méoglich gewesen,
so gelassen die grenzenlosen Leiden zu ertragen und treu bis in den Tod durch-
zuhalten.

In der Apostelgeschichte ist Jesu hilfreiche Gegenwart in den schwierigen
Lagen seiner immer bedrohten Jiinger klar ersichtlich ; wenn in den Geschichts-
dokumenten schwieriger herauszufinden ist, inwiefern Jesu Rat und Verheissung
(Matth. 10, 19-20) sich erfiillt haben, so nur deswegen, weil die Akten meist
von profanen Sekretiren redigiert worden sind, die die Herrlichkeit Jesu oft
nicht sehen wollten noch konnten. Viel Wichtiges mag verlorengegangen sein.
Unser Geschichtsbuch enthilt dennoch kostbare Berichte, in welchen die Seelen-
ruhe der Sterbenden den Frieden Jesu wiederstrahlt, Drei Fille bloss seien in
Erinnerung gerufen : Ein Jurist, Thomas Blaurer, bezeugt vom Mirtyrer Ludwig
Hitzer : Er war wie einer, der mit Gott redete und stirbt.» (S. 230).
Auf Seite 238 steht der Satz : « Sie hatten mehr Ausharren in ihren Leiden
als ihre Feinde bei den Schligen, die sie ihnen zufiigten.» Und zu Alzey
geschah es, dass, « wihrend die einen hingerichtet wurden, die andern Loblieder
sangen, bis die Reihe an sie kam » (Seite 252). Der Tod seiner Heiligen ist
wert gehalten vor dem Herrn (Ps. 116, 15).

Aus blindem Zufall fillt nach Matth. 10, 30 kein Sperling vom Dach
und kein Haar vom Haupt. Ein gewisses Geborgensein in Jesu haben alle
Mirtyrer erlebt. Nur Jesu war es bestimmt, ausrufen zu miissen : « Mein Gott,
mein Gott, warum hast du mich verlassen ? », und zwar aus dem Grunde der
Notwendigkeit der Erldsung der Welt. Wihrend solches « Verlassensein von
Gott » Jesus, und nur er, als « hollenartige Totalsithne » durchzustehen hatte,
diirfen seine Jiinger nach Phil. 3, 10 « die Gemeinschaft seiner Leiden » stets
erkennen und an ihr teilhaben. In Kol. 1, 24 kommt der Apostel Paulus trotz
seinen bitteren Erlebnissen sogar zu dem kithnen Schluss, dass den Erlésten
cin selbstverstindlicher Teil Leiden zum Aufbau des « Leibes Christi, welcher
ist die Gemeinde », zusteht; Hans Bruns {ibersetzt: « Wohl leide ich jetzt, aber
dartiber freue ich mich nur; denn ich tue es euch zugute und fiille gleichsam
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an meinem Leibe nur auf, was an Christusdrangsalen fiir seinen Leib (die Ge-
meinde) noch aussteht. »

Christian Entfelder beschliesst seine im Jahr 1530 veroffentlichte Schrift
« Von wahrer Gottseligkeit » mit dem kithnen Ausspruch : « Wer mit Christus
nicht leidet, ist zu fiirchten, er kenne weder den Vater noch den Sohn.»
(S. 375). Und Hans Schlaffer erkannte am 5. Februar 1528, in der Nacht vor
seiner Hinrichtung, in seinem « einfiltig Gebet » : « Einmal ist es von ewig
in deinem Rat beschlossen, durch die Schrift bezeugt, dass der ganze Christus,
das Haupt mit samt den Gliedern hat miissen leiden. » (S. 374).

Wenn es in Hebr. 5, 7-9 von unserem Herrn und Heiland heisst, dass
et «in den Tagen seines Fleisches Gebet und Flehen mit starkem Geschrei
und Trinen geopfert... und, wiewohl er Gottes Sohn war, an dem, was er litt,
Gehorsam gelernt hat... und (erst) da er vollendet war, eine Ursache zur ewigen
Seligkeit geworden ist allen denen, die ihm gehorsam sind », wieviel weniger
kann da unsere Wiedergeburt bereits Vollendung sein ! Ist uns doch « gegeben,
um Christi Willen zu tun, dass wir nicht allein an ihn glauben, sondern auch
um seinetwillen leiden » (Phil. 1, 29). Fiir das himmlische Jerusalem mit seinen
goldenen Gassen sind im Feuer gelduterte Priester vorgesehen. « Wer sind
diese, mit den weissen Kleidern angetan, und woher sind sie gekommen ?...
Diese sind’s, die gekommen sind aus grosser Triibsal und haben ihre Kleider
gewaschen und haben ihre Kleider hell gemacht im Blut des Lammes. Darum
sind sie vor dem Stuhl Gottes und dienen ihm Tag und Nacht in seinem
Tempel. » (Offb. 7, 13-15). Soll nicht die Braut Christi » eine gewisse Wiirde
und Ebenbiirtigkeit erlangen, um, in dem ihr von Jesus erworbenen weissen
Kleide prangend, als « cine Gemeinde, die herrlich sei, die nicht habe einen
Flecken oder Runzel oder des etwas », dargestellt werden zu kdonnen vor Thm
selber (Eph. 5, 25-27), das heisst vor dem, der, im Leiden bewihrt, einen
Namen erhalten hat, « der {iber alle Namen ist » (Phil. 2, 9) ?

Wer ist bereit, sich so dem Herrn zu heiligen und sich von Ihm heiligen
zu lassen zu einer standesgemissen Verklirung ? Vergessen wir nicht : « Gott
ist getreu ; er ldsst uns nicht {iber unser Vermdgen versuchen, sondern macht,
dass die Versuchung so ein Ende gewinne, dass wir’s konnen ertragen. »
(1: Ket: 10, 13):

In dieser Zuversicht konnte Petrus, der erprobte Fels, uns allen zum
Troste schreiben : « Geliebte, lasset euch die Feuerglut der Leiden, die zur
Priifung tiber euch geht, nicht befremden, als ob euch damit erwas Unbegreifli-
ches widerfithre, sondern freuet euch in dem Masse wie ihr an den Leiden
Christi teilnebmet, damit ihr auch bei der Offenbarung seiner Herrlichkeit
euch freuen und jubeln kénnt. Wenn ihr um des Namens Christi geschmiht
werdet so seid ihr selig zu preisen, denn der Geist der Kraft und Herrlichkeit
ruht auf euch. Keiner nidmlich von euch leide als Morder oder Dieb oder Misse-
titer oder auch deshalb, weil er sich unbefugt in fremde Dinge gemischt hat ;
leidet er aber als Christ, so schime er sich dessen nicht, sondern mache Gott
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durch diesen Christennamen Ehre. Darum mégen auch die, welche nach dem
Willen Gottes zu leiden haben, Thm, dem treuen Schopfer, ihre Seelen befehlen
und zwar indem sie Gutes tun. » (1. Petr. 4, 12-19, zitiert nach Menge).
«Bleibet in mir, und ich in euch » (Joh. 15, 4).
« Wer iiberwindet, der wird es alles ererben und ich werde sein Gott
sein, und er wird mein Sohn sein.» (Offb. 7, 7).

Und ob der Drangsal noch so viel,
die Anfechtung hat Mass und Ziel,
gemessen von der treusten Hand,

von ihm erprobt in unserm Stand.

Er ordnet selber unsern Lauf,

er schliesst die Tiiren zu und auf,
uns tiberstrahlt sein Angesicht,

die tiefste Nacht ist hellstes Licht.

Er geht ins Dunkel mit hinein,

er wird im Kampf der Friede sein,
er steht bei uns damit wir stehn —
wir werden seine Wunder sehn .

Otto Riethmiiller (1889-1938).

*o 000

583



