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Einleitung

1. Religiose Fundamentalisten' als Bewahrer

einer deutsch-amerikanischen Identitiit?

In einem politikwissenschaftlichen Seminar zum Thema Politische Identitit und politische
Bildung wurden Lehramtsstudenten in Jena nach ihren Kenntnissen iiber deutschsprachige
Minderheiten im Ausland befragt.? Auf die Frage, in wie vielen Landern (ausgenommen
Deutschland, Schweiz und Osterreich) Deutsch als Muttersprache gesprochen wird, lauteten
die Antworten der 25 Studenten (inklusive Dozenten): zwischen zwei bis drei Millionen
Sprecher in 6 bis 14 Landern. Exakte Angaben iiber den Status der Sprachpraxis und die
Anzahl der Sprecher sind schwer zuginglich, zumal sich die Situation, insbesondere nach der
deutschen Finheit und der politischen Wende in Osteuropa, permanent verdndert. Diese
(gleichwohl nicht reprisentative) Umfrage unter Studenten lédsst jedoch die Vermutung zu,
dass den circa 8 bis 9 Millionen Angehdrigen deutschsprachiger Minderheiten in etwa 30
Liandern keine besonders groBe Bedeutung fiir das kulturelle Selbstverstindnis bundes-
deutscher Studenten beikommt.?

Die amerikanische Germanistin und Kulturwissenschaftlerin Claire Kramsch hingegen

stellt in einem Aufsatz die Frage: ,,Wem gehort die deutsche Sprache?”4 Ihre Zielrichtung ist

! Den Begriff des Fundamentalismus verwende ich hier nur vorldufig. Im weiteren Verlauf der Arbeit werde ich
aufgrund der neueren politischen Konnotationen weitgehend auf ihn verzichten. Von den Merkmalen eines
neutralen Fundamentalismusbegriffes treffen nur einige auf die Amischen zu, zB. die wortliche Auslegung der
Bibel und eine moglichst direkt Umsetzung von religidsen Lehrsitzen in die Praxis sowie die Verteidigung des
Wahrheitsanspruches der Schrift gegeniiber wissenschaftlichen Erkenntnissen. Hingegen wird etwa die aktive
Missionstitigkeit und Erweckungsbewegung, die fiir den protestantischen Fundamentalismus in den U.S.A.
normalerweise kennzeichnend sind, von den Altamischen generell abgelehnt.
2 Seminar des Instituts fiir Politikwissenschaft, Friedrich-Schiller-Universitét Jena, Sommersemester 2000.
3 Dariiber, dass im Nachbarland Frankreich eine dhnliche Umfrage womdoglich eher Ergebnisse mit einer Uber-
schitzung des Wirkungskreises der franzosischen Sprache ergeben hitte, soll hier nicht weiter spekuliert werden.
Jedoch scheint offensichtlich zu sein, dass sich ,.die franzosische Kulturnation” wesentlich stirker {iber ihre
Sprache identifiziert als die deutsche, und dies iiber Lander- und Kontinentengrenzen hinweg. Trotz Wiederverei-
nigung und anfinglicher Bedenken des Auslandes beziiglich der zukiinftigen Rolle Deutschlands in der Welt
wurde die Forderung der deutschen Sprache im Ausland deutlich eingeschrénkt, was etwa die Schlieung einiger
Goethe-Institute oder deren drastische Mittelkiirzung dokumentieren.
4 Kramsch, Claire (1996): Wem gehort die deutsche Sprache? In: Die Unterrichtsspraxis. Teaching German,
Vol.29, Nr.1, Spring 1996, S.1-11.
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zuniichst eine didaktische: Wer ist, z.B. in den USA, der autorisierte Native Speaker, der im
deutschen Fremdsprachenunterricht als sprachliche und kulturelle Beratungsinstanz malige-
bend sein kann? Jedoch greift der Gedanke wesentlich weiter und fragt nach dem Selbstver-
stindnis sowie der kulturellen Identitiit des deutschen Sprachraumes. Kramschs zentrale These
ist die einer enormen Internationalisierung der deutschen Sprache, zum einen angesichts der
zunehmenden kulturellen Vielfalt innerhalb Deutschlands — Wird zukiinftig auch der deutsche
Muttersprachler tiirkischer oder griechischer Abstammung als Native Speaker im Ausland
anerkannt? — in besonderer Weise aber auch durch die seit dem Ende des Ost-West-Konfliktes
verstarkte Ausbreitung der deutschen Sprache in Mittel- und Osteuropa. Kramsch sieht in der
deutschen Sprache bereits die ,,zweite internationale Sprache”5 nach dem Englischen, was
sicher etwas zu euphorisch ist.

Die tatsichliche Situation der deutschen Sprachpraxis in den USA sieht etwas anders
aus. Wohl bilden die sogenannten Deutsch-Amerikaner ihrer familidgren Herkunft nach immer
noch die groBte ,,ethnische Gruppe” nach den Amerikanern britischer Abstammung. Aber von
den 50 bis 60 Millionen Amerikanern (ca. 20% der Bevdlkerung), die ihre Herkunft als
,deutschstimmig” angeben, kamen schon 1970 nur noch etwa 6 Millionen und auch lediglich
in ihrer Kindheit mit der deutschen Sprache in Kontakt. 1980 wurde die Zahl der Personen, die
Deutsch tatséchlich noch als Haussprache verwenden, auf 1,7 Millionen geschétzt, mit stindig
abnehmender Tendenz.® Der Germanist Brent Peterson kommt in seiner Untersuchung iiber
den Beitrag populirer literarischer Periodika zur Herausbildung einer deutsch-amerikanischen
Identitdt bereits fiir den Beginn des 20. Jahrhunderts zu dem Urteil: ,,German-American
identity had gradually been reduced to little more than a nostalgic language loyality and regular
visits to the local beer garden.”” Auch diese ,,nostalgische Treue” lieB sich tiber das Jahrhun-
dert hinweg nur noch sehr eingeschréinkt an weitere Generationen vermitteln, meistens blieb es
dann doch nur bei dem letzteren Teil ,,deutscher Identitit”: dem gelegentlichen Biergartenbe-
such in Germantown. Der groBte Teil deutschsprachiger Einwanderer hat sich vollig in die
amerikanische Gesellschaft integriert, von einer eigenen ethnisch-kulturellen Identitdt kann da

sicher kaum noch die Rede sein. ,,Certainly there is little left of the richness and diversity that

*Ebd., S.5.
® Born, Joachim/Dickgiesser, Sylvia (1989): Deutschsprachige Minderheiten. Ein Uberblick iiber den Stand der
Forschung fiir 27 Lander, Mannheim, S.245ff.
7 Peterson, Brent O. (1991): Popular Narratives and Ethnic Identity. Literature and Community in Die Abend-
schule, Ithaca/l.ondon, S.8.
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8 Bemerkenswert ist, dass Peterson

once characterized ,German‘ culture in the United States.
trotz seines Bedauerns tiber den Verlust der Vielfalt innerhalb der deutschen Kultur in den
USA die noch bestehenden deutschsprachigen religiosen Minderheiten anabaptistischen9
Ursprungs mit keinem Wort erwéhnt. Scheinbar werden diese nicht als deutsch-amerikanisch
angesehen.

Lediglich in einigen streng konservativen protestantischen Freikirchen scheint sich eine
deutschsprachige Identitit {iber die Jahrhunderte hinweg in den USA und Kanada erhalten zu
haben. Dies gilt jedoch weder fiir die Mennoniten, noch fiir die Amischen schlechthin, sondern
lediglich fiir die Mennoniten und Amischen der ,,Alten Ordnung” (Old Order Mennonites; Old
Order Amish) sowie fir die Hutterer, die dritte und dlteste anabaptistische Gruppe, die aus
dem radikalen Fliigel'® der Reformation hervorgegangen sind und nach schwersten Verfolgun-
gen {iber einen langen Weg der Exilsuche schlieflich in Amerika eine Existenzgrundlage fand.
Wihrend sich der Gebrauch der deutschen Sprache in den liberaleren Gemeinden innerhalb
zweier Generationen von etwa 70 auf 8% der Haushalte reduzierte,'’ halten die Old Order
Kirchen weiterhin am Hochdeutschen als Kirchensprache und am ,,Pennsylvania Deitsch” als
Haussprache fest und wachsen (aufgrund ihres generativen Verhaltens) trotz einer relativ
hohen Austrittsrate'® kontinuierlich. Sie fithlen sich einer einfachen, weltabgewandten Le-
bensweise auf dem Lande nach strengen religiosen Regeln verpflichtet. ,,Je konservativer die
Religionsgemeinschaften, desto grofier war im allgemeinen ihr Beitrag zum Erhalt der deut-
schen Sprache, der in vielen Fillen eng an den Erhalt von Glaubensinhalten gekniipft wur-

de 5913

Deutschsprachige Minderheiten in Ubersee werden in Deutschland selbst kaum wahrge-

nommen, geschweige denn als ,,Subkultur zu einem lebendigen Teil des deutschen Kultur-

¥ Ebd., S.252.

? Ursprung der ,,Wiedertiufer” waren im 16. Jahrhundert die sogenannten ,,Schweizer Briider”. (Zur genaueren
Herkunft und Entwicklung der einzelnen Gruppen siehe unten Kapitel I, 2).

19 Als , radikaler Fligel“ der Reformation sind hier die T4ufergemeinden insofern zu verstehen, als ihre Reform-
forderungen am weitesten, am ,radikalsten formuliert und verwirklicht wurden. Als konsequente Pazifisten,
gemiB der Bergpredigt (Matth. 5), hatten sich die Anabaptisten nicht an den Bauernaufstinden beteiligt oder
diese beflirwortet. (Vgl. unten Kapitel I1, 2).

11 Reimer, Gerhard (1977): German as Mother Tongue Among Indiana Mennonites, in: Mennonite Quarterly
Review 7 (1977), S.2451.

12 Do tatsichliche Austrittsrate derjenigen, die mit der Erwachsenentaufe bereits Mitglieder der Gemeinde
geworden sind, ist auBerst gering. Ich verweise hier vielmehr auf die ca. 20% der im amischen Glauben erzogenen
jungen Erwachsenen, die nicht der Gemeinde beitreten. (Genauere Zahlen und Differenzierungen siehe unten
Kapitel TV, 2).

¥ Born/Dickgiesser 1989, S.251.



raumes gezihlt. Moglicherweise konnte mit einem tatsichlich wachsenden Interesse an der
deutschen Sprache, der von Kramsch postulierten ,,Internationalisierung”, sich auch die Wahr-
nehmung in Bezug auf deutschsprachige Minderheiten schirfen und diese als mogliche Berei-
cherung der kulturellen Vielfalt nicht nur der nordamerikanischen Gesellschaft, sondern auch
des deutschen Kulturraumes in Betracht kommen. Die vorliegende Arbeit mochte dazu einen
Beitrag leisten, wenngleich das Problem eines Identititswandels innerhalb Deutschlands nicht
Gegenstand dieser Arbeit ist.

Thema dieser Arbeit ist vielmehr in einem ersten Schritt die Selbstwahrnehmung der
deutschsprachigen religiosen Minderheiten in Nordamerika, die Frage nach ihrer kulturellen
und politischen Identitit. — Inwieweit haben die anabaptistischen Gemeinden in Nordamerika
durch ihre konservative religidse Ordnung14 eine unverwechselbare ethnische Identitét in der
Abgrenzung zu ihrer ,,englischen“15 Umwelt erhalten? — Kollektive Identitit konstituiert sich
jedoch nicht nur in einem Selbstbild, das eine soziale Gruppe {ibernimmt oder sich erstellt,
sondern ist ebenso untrennbar mit der Fremdwahrnehmung durch deren Umwelt verbunden. In
einem weiteren Schritt soll der Gemeinschafts- und Politikbegriff der hier betrachteten Min-
derheiten somit sowohl vom Standpunkt der amerikanischen Gesellschaft und des liberalen
Verfassungsstaates als auch aus der Perspektive seiner Theoretiker kritisch reflektiert werden.

Die Darstellung wird sich vordergriindig auf die Old Order Amischen (Altamischen) in
den Vereinigten Staaten und in der kanadischen Provinz Ontario beschrénken. Jedoch sollen,
wo dies der Verdeutlichung dienlich scheint, einige vergleichende Beziige zu den vor allem im
Westen Kanadas lebenden Hutterern sowie zu den verschiedenen liberaleren Gruppen der

Amischen und Mennoniten hergestellt werden.

2.  Amische'® Identitiit in der Forschungsliteratur

Die deutsche Literatur zur aktuellen Situation deutschsprachiger Minderheiten in Nordamerika

ist duBerst schmal, was als ein weiterer Beleg fiir das oben erwéhnte mangelnde Interesse an

deutschsprachigen Minderheiten als einen Teil des deutschen Kulturraumes gelten kann.

4 Ordnung® ist ein zentraler Begriff amischer Identitit und Gemeindeorganisation. (Vgl. ausfiihrlich Kapitel
IL1).

15 Aus der Perspektive der Amischen sind alle Nicht-Amischen in der Regel ,.English people“. (Besucher aus
Deutschland sind natiirlich ,,Deutschlénder*).



Detaillierte Darstellungen aus der Innenperspektive gibt es in Form einer anthropologischen
Dissertation von Jutta Knauf”, die als teilnehmende Beobachterin insgesamt ein Jahr in einer
Ol1d Order Amischgemeinde in Ohio lebte und den Einfluss der Religion der Amischen auf das
Alltagsleben untersuchte. Eine #hnliche Arbeit présentiert Bernd Lengin'®, gleichwohl in einer
journalistischen Darstellung. Léngin lebte bereits seit den 70er Jahren immer wieder beil den
Amischen, insbesondere in Indiana, aber auch bei den Hutterern im Westen Kanadas. Er
verdffentlichte zu beiden Gruppen distanziert kritische Erfahrungsberichte mit historischen
Hintergrundinformationen. Ebenso auf teilnehmende Beobachtung sowie auch auf Archivar-
beit in der Amish Heritage Historical Library in Aylmer (Ontario) stiitzt sich die religionswis-
senschaftliche Dissertation von Jiirgen Weber'®. Weber widmet einen groBen Teil seiner
Arbeit einer historischen Bestandsaufnahme der einzelnen Amischgemeinden in Ontario. Erst
in einem zweiten Teil geht er dezidiert auf zentrale Symbole amischer Identitit ein (u.a.
Hausgottesdienst, Sprache, Kleidung, Meidung) und interpretiert diese — ganz im Gegensatz zu
Knauf, die von einer Profanisierung der Ordnung ausgeht — als einen SakralisierungsprozeB.
Gleich mehrere neuere Arbeiten liegen aus dem Bereich Wirtschafts- und Religionsgeographie
vor.?

Soziologische oder politikwissenschaftliche Arbeiten, die sich explizit der Frage nach
kollektiver Identitit bzw. dem Gemeinschafts- und Politikbegriff der Amischen zuwenden,

gibt es bisher in deutscher Sprache nicht.

Die englischsprachige Forschungsliteratur ist verstdndlicherweise etwas umfangreicher,
zumal sich insbesondere die verschiedenen mennonitischen Universitdten und Forschungsein-

richtungen®' sowohl einer systematischen Aufarbeitung der anabaptistischen Geschichte als

1% Ich verzichte im Folgenden auf die Betonung der ,,Alten Ordnung”; soweit nicht besonders angemerkt, habe ich
deren verschiedene Gemeinden im Blick. Eine genauere Differenzierung erfolgt in Kapitel II und III.
17 Knauf, Jutta (1993): Jacob’s Ladder: Einfluss der Religion auf das Alltagsleben einer Old Order Amisch-
Gemeinde in Ohio/USA, Frankfurt/M.
18 angin, Bernd G. (1990): Die Amischen. Vom Geheimnis des einfachen Lebens, Miinchen.
1 Weber, Jiirgen (1996): Die Altamischen in Kanada. Geschichte und sakralisierte Identitdt einer weltabgewand-
ten religidsen Gemeinschaft, Hamburg,
2 Finige Auskiinfte iiber Gemeindeorganisation, Bann und Meidung sowie {iber amische Schulen finden sich in
der Dissertation von Joachim Vossen (1994): Die Amischen Alter Ordnung in Lancaster County, Pennsylvania:
Religions- und wirtschaftsgeographische Signifikanz einer religiésen Gruppe im Kraftefeld der amerikanischen
Gesellschaft, Berlin. Der Schwerpunkt dieser Arbeit liegt jedoch in der Untersuchung des Siedlungsgebietes
sowie der Wirtschaftsstruktur der Amischen. Letzteres gilt auch fiir den folgenden Band: Windhorst, Hans-
Wilhelm/ Klohn, Werner (1992): Die Amischen in der Lancaster County (Pennsylvania): Beharrung und Wandel
einer fundamentalistisch-religiosen Minderheit, Vechta.
21 7 B. Goshen College, Goshen, Ind; Lancaster Mennonite Historical Society, Lancaster, Pa; Messiah College,
Elisabethtown, Pa; Institute for Anabaptist and Mennonite Studies am Conrad Grebel College, Waterloo, Ont.
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auch soziologischen Darstellungen zur aktuellen Situation der Amischen und Hutterer wid-
men. Historiker, Soziologen und Religionswissenschaftler, die z.T. selbst aus einem amischen
oder mennonitischen Kontext stammen (wie z.B. John A. Hostetler), haben eine Fiille von
Studien und Sammelbinden vorgelegt, von denen hier nur die wichtigsten genannt seien, auf
die im Weiteren noch niher einzugehen ist. Die nach wie vor detaillierteste und am sorgfaltig-
sten recherchierte Gesamtdarstellung ist Hostetlers ,,Amish Society“zz. Der Autor vereint in
diesem Klassiker, (erstmals 1963) gewissermafien die Forschungsergebnisse seines ganzen
Lebens, die in regelmiBigen Abstinden aktualisiert wurden. Der Band erschien 1993 in der
vierten, vollig neu {iberarbeiteten und ergéinzten Auflage. Der Soziologe Donald B. Kraybill
verdffentlichte mehrere Binde, die sich insbesondere der neueren Entwicklung, den sozialen
Herausforderungen sowie dem wirtschaftlichen Wandel innerhalb der amischen Gesellschaft
widmen.?® Gertrude E. Huntington hat sich ebenso iiber Jahrzehnte hinweg mit Erziehungs-
und Sozialisationsfragen innerhalb der amischen Gemeinschaft auseinandergesetzt.”*

Obwohl es bisher auch in der amerikanischen Literatur keine Monographie aus politik-
wissenschaftlicher Sicht gibt, behandelt dennoch ein weiterer von Kraybill editierter Sammel-
band verschiedene Aspekte und Konflikte im Verh#ltnis der Amischen zu staatlichen Autorité-
ten.”” Eine Zusammenfassung etlicher gerichtlicher Auseinandersetzungen, in die Amische
direkt oder indirekt verwickelt waren, gibt Wayne L. F isher”S, Mitglied des National Commit-
tee for Amish Religious Freedom, das eine entscheidende Rolle in der Supreme Court Ent-
scheidung zum amischen Schulsystem von 1972 gespielt hat. Ergiebig fiir die Organisations-
prinzipien und den Politikbegriff der Amischen sind mehrere Aufsétze von Marc A. Olshan®’.
Zwei historische Darstellungen seien erwéhnt: Steven M. Nolt liefert eine detaillierte Gesamt-

darstellung amischer Geschichte von den Anféingen bis heute.”® Theron F. Schlabach widmet

2 Hostetler, John A. (1993): Amish Society, Baltimore/London.

2 Kraybill, Donald B. (1989): The Riddle of Amish Culture, Baltimore; Kraybill, Donald B./Olshan, Marc A.
(Hrsg.) (1994): The Amish Struggle with Modernity, Hanover, Nh; Kraybill, Donald B./Nolt, Steven M. (Hrsg.)
(1995): Amish Enterprise : From Plows to Profits, Baltimore.

% Huntington, Gertrude E. (1956): Dove at the Window: A Study of an Old Oder Amish Community in Ohio,
Diss. Graduate School of Yale University; Hostetler, John A./Huntington, Gertrude E. (1992): Amish Children:
Education in the Family, School, and Community, New York; Huntington, Gertrude E. (1994): Persistence and
Change in Amish Education, in: Kraybill/Olshan 1994, S. 77-95.

% Kraybill, Donald B. (1993): The Amish and the State, Baltimore.

2 Fisher, Wayne L. (1996): The Amish in Court, New York.

27 Olshan, Marc A. (1993): The National Amish Steering Committee, in: Kraybill 1993, S.67-84; Olshan, Marc A.
(1994): Homespun Bureaucracy: A Case Study in Organizational Evolution, in: Kraybill/Olshan 1994, S.199-213;
Olshan (1994a): Modernity, the Folk Society, and the Old Order Amish, in: Kraybill/Olshan 1994, S.185-196.

2 Nolt, Steven M. (1992): A History of the Amish, Intercourse, Pa.



sich insbesondere der Frage des anabaptistischen Pazifismus im 19. Jahrhundert.” Die neueste
einfiihrende und vergleichende Uberblicksdarstellung iiber alle Old Order Kirchen in Nord-
amerika (Hutterer, Mennoniten, Amische und Brethren) verdffentlichte Kraybill Anfang des

Jahres in Zusammenarbeit mit Carl Bowman. *°

3.  Zielstellung und Gliederung der Arbeit

In der Annahme, dass sich kollektive Identitéit nur in der Zusammenschau von Selbst- und
Fremdwahrnehmung beschreiben lsst, ergeben sich aus politikwissenschaftlicher Perspektive

zwel miteinander verbundene Problemfelder und analytische Leitfragen:

(1) Inwieweit sehen sich die Amischen ausschlieflich als eine Religionsgemeinschaft oder
beanspruchen sie aufserdem auch den Status einer nationalen Minderheit’'?

Anliegen der Arbeit ist es, den politischen Charakter der gegenwértigen Ordnung(en) der
Amischen in ihrem historischen und kulturellen Entstehungskontext herauszuarbeiten. Dabei
sollen spezifische Organisationsprinzipien der Amischgemeinden berticksichtigt und zunéchst
die Integrations- und Abgrenzungsmechanismen aufgezeigt werden, die den Amischen ihre
unverwechselbare kulturelle Identitéit bewahrt haben. (Kapitel II) Ob sich Amische selbst je als
,,politischer Verband*“ bezeichnen wiirden, bleibt &ulerst zweifelhaft. Dennoch werden durch
ihre Gemeindeordnungen mehr und mehr profane Dinge und nahezu das gesamte Alltagsleben
der Gemeinschaft geregelt, womit sich die Frage nach den Entscheidungsmechanismen und
Meinungsbildungsprozessen stellt. In welcher Weise kommen die Amischen auch gegen ihren
eigenen Anspruch nicht umhin, Machtstrukturen zu etablieren und zu institutionalisieren? Und
wie legitimiert sich die immer profaner werdende Ordnung mit ihren komplexen ,,Gesetzes-

werken““? Mit diesen Fragen wird sich Kapitel III befassen.

2 Schlabach, Theron F. (1988): Peace, Faith, Nation: Mennonites and Amish in Nineteenth-Century America,
Scottdale, Pa/Kitchener, Ont.
3% Kraybill, Donald B./Bowman, Carl F. (2001): On the backroad to heaven. Old Order Hutterites, Mennonites,
Amish and Brethren, Baltimore.
3! Den Begriff ,,nationale Minderheit“ verstehe ich hier im Sinne einer eigenstandigen Volksgruppe, die bestimm-
te Rechte auf kulturelle Autonomie und lokale Selbstverwaltung erhebt. (Eine genauere Differenzierung der
Begrifflichkeiten und ihrer ideengeschichtlichen Einordnung erflogt in Kapitel I).
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Der zweite Problembereich betrifft die AuBenperspektive:

(2) Inwieweit sind der moderne Verfassungsstaat und die ihm zugrunde liegende Theorie des
politischen Liberalismus fihig, ethnisch-religiose Minderheiten, wie die Amischen, in die
Konzeption eines tibergreifenden Konsenses einer pluralistischen Gesellschaft zu integrieren,
ohne deren kollektive Identitdt zu beeintrdchtigen?

Der in Kapitel IT und III erarbeitete Gemeinschafts- und Politikbegriff der Amischen soll
in den Kapiteln IV und V auf seinen Erkenntniswert fiir die politiktheoretische Debatte um
politische Identitit und Minderheitenrechte in einer multiethnischen, hoch entwickelten
demokratischen Gesellschaft untersucht werden. Damit stellt sich zunéchst die Frage, inwie-
weit die amischen Gemeinden trotz der Betonung von Disziplin, Gemeinsinn und Selbstentsa-
gung ihren Mitgliedern ein Mindestmal} an Autonomie und liberalen Freiheiten zugestehen. Ist
der Politikbegriff der Amischen vereinbar mit den Grundwerten einer liberalen Gesellschaft?
Oder sind die Amischen vielmehr eine nicht-liberale, patriarchalisch-hierarchisch organisierte
Gemeinschaft? (Kapitel IV) AbschlieBend und zusammenfassend sollen ausgehend von dem
U.S. Supreme Court Urteil Wisconsin v. Yoder (1972) die in Kapitel I erdrterten politischen
Identititskonzepte aufgegriffen und die Frage nach der Offenheit bzw. den Grenzen des
politischen Liberalismus gegeniiber ethnisch-nationalen Minderheiten gestellt werden. Braucht
der multiethnisch und multinational zusammengesetzte moderne Verfassungsstaat moglicher-
weise einen weitergefassten (abgeschwichten) Grundkonsens, um auch nur teilweise liberale
(gleichwohl nicht anti-liberale bzw. verfassungsfeindliche) Minderheiten wie die Amischen
miteinschlieBen zu koénnen? Welche Art von Minderheitenrechten koénnen oder miissen

o1 ) . . 32
manstindigen hierarchischen Volkern®

(Rawls) innerhalb pluraler, demokratisch verfasster
Gesellschaften zugestanden werden? (Kapitel V)

In Kapitel I soll der begriffliche und theoretische Rahmen der Arbeit gelegt werden. Es
muss gepriift werden, inwieweit soziologische und politiktheoretische Konzepte kollektiver
Identititsbildung angemessen sind, um eine religids-ethnische Gruppe, wie die Amischen,
sowohl aus der Selbst- als auch aus der Fremdperspektive heraus beschreiben und analysieren

zu kdnnen.

32 vgl. Rawls, John (1999): The Law of the Peoples; with ,,The Idea of Public Reason Revisited”, Cambridge/
London, S.621f.
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L ,»Du sollst dir kein Bildnis machen.“ —

Das Puzzle kollektiver Identitiit in der Moderne

Inwieweit sind ethnische Minderheiten wie die Amischen mit sozialwissenschaftlichen Identi-
titstheorien beschreibbar? Identititstheorien, die sich in besonderer Weise an individueller
Autonomie und Selbstverwirklichung orientieren, sind fiir die Amischen nur begrenzt aussa-
gekriftig. Das religidse Ziel der Amischen ist fiir den Einzelnen nur durch dessen Hingabe an
die Gemeinde erreichbar. Identitit gibt es somit nur als Gruppenidentitit: die ,,Selbstverwirk-
lichung* einer Amischen® besteht in ihrer Selbstaufgabe an die Gemeinschaft. Amische sind
aus religiosen Griinden dazu angehalten, sich ,,kein Bildnis“ zu machen ,,weder von dem, was
oben im Himmel, noch von dem, was unten auf Erden® ist. (2. Mose 20,4) Das Verfolgen
eines eigenen Personlichkeitsentwurfes wiirde in amischer Interpretation geradezu an Abgotte-
rei grenzen.”* Dennoch spielt zweifellos auch fiir Amische, insbesondere im Sozialisationspro-
zeB, der Widerstreit von kulturellen und moralischen Vorgaben einerseits sowie personlichen
Erwartungen zur individuellen Lebensgestaltung andererseits eine entscheidende Rolle, fiir
welchen Lebensstil und fiir welche Gesellschaftsform sich ein Amischer entscheidet.

Die Amischen verstehen sich seit ihren Urspriingen in der anabaptistischen Bewegung
im 16./17. Jahrhundert als ein von der Welt getrenntes, einer eigenen Ordnung verpflichtetes
Volk und stellen sich heute als weitgehend autonom organisierte Religions-, Sprach- und
Wirtschaftsgemeinschaft dar. Gleichwohl anerkennen sie durchaus auch die duflere politische
Ordnung und sind gesetzestreue Biirger, solange die staatliche Ordnung nicht mit der religio-
sen in einem unverséhnlichen Widerspruch steht. Eine kollektive und im engeren Sinne
politische Identitit der Amischen ldsst sich nur als ein mehrschichtiges Netz darstellen, mit
unterschiedlichen WertmaBstiben und Loyalitdtsbekundungen nach innen (zur Gemeinschaft

der Amischen) und nach aulen (zur amerikanischen Gesellschaft).

3 Um umstindliche Ausdrucksweisen wie ,ein Amischer oder eine Amische bzw. ,der/die Amisch(e)* zu
vermeiden, verwende ich bei Ausdriicken fiir Einzelpersonen in abwechselnder Weise immer nur eine Genusform.
3 Das zweite Gebot des Dekalogs ist auch ein Grund daflr, dass Amische es grundsitzlich ablehnen, sich
fotografieren zu lassen, und insbesondere sich selbst als Foto zur Schau zu stellen. Ebenso verbietet dasselbe
Gebot, Spielzeugpuppen mit Gesichtern auszustatten.

12



Im folgenden Kapitel muss der bisher nur vorldufig bestimmte Identititsbegriff niher
analysiert und dessen Anwendbarkeit fiir die Analyse des Gemeinschafts- und Politikbegriffs
der Amischen im Einzelnen dargelegt werden. Nach einer kurzen Erlduterung des logischen
und erkenntnistheoretischen Ursprungs des Identitétsbegriffes, sollen soziologische und
politische Konzepte personaler und vor allem kollektiver Identitdt im Mittelpunkt stehen. Die
Frage ihrer Anwendbarkeit fiir eine religids-ethnische Minderheit, wie die Amischen, ergibt
sich insbesondere aus der Auseinandersetzung mit der Rolle des Individuums in einer moder-
nen pluralistischen Welt sowie einem Politikverstandnis, das den Staat nicht als gottgegebene
Obrigkeit begreift, sondern als durch einen Gesellschaftsvertrag legitimierte und auf demokra-
tischen Institutionen basierende Herrschaftsordnung, d.h. als eine Willensgemeinschaft, die auf
der (zumindest theoretisch denkbaren) Zustimmung aller seiner Biirger zu dessen grundlegen-

der Gerechtigkeitskonzeption beruht.

1.  Die kontinuitéit- und sinnstiftende Lebensgeschichte

Der Bedeutungsumfang des Identititsbegriffes ist sowohl im 6ffentlichen Sprachgebrauch als
auch im wissenschaftlichen Kontext nahezu unerschopflich (in jedem Fall aber fiir den Rah-
men einer Staatsexamsarbeit). Aus der etymologischen Herleitung und der logischen Veror-
tung des Begriffes lassen sich jedoch zwei systematische Bedeutungsschwerpunkte aufzeigen,
die gewissermaBen einen Bogen schlagen von wesentlichen logisch-erkenntistheoretischen
Problemfeldern bis hin zu den bereits genannten (vorldufig bestimmten) Merkmalen kollekti-
ver Identitit durch Selbst- und Fremdwahrnehmung.

Identitét, von lateinisch idem, dasselbe, beschreibt (1) eine Beziehung der Selbigkeit,
d.h. eine Relation, die ein Ausdruck oder ein Gegenstand nur mit sich selbst eingehen kann.
Identitit charakterisiert eine Relation der Selbstbeziiglichkeit.” Identitit als Ununterscheid-
barkeit eines Gegenstandes oder Dinges, die nur von ihm selbst ausgesagt werden kann,

impliziert zugleich (2) Einmaligkeit und Einzigartigkeit, d.h. aber auch Differenziertheit und

3% ygl. Lorenz, Kuno: Identitit, in: MittelstraB, Jiirgen (Hrsg.) (1995): Enzyklopddie Philosophie und Wissen-
schaftstheorie, Stuttgart/Weimar, Bd.2, S.189-192, S.189: Identitdt beschreibt eine ,zweistellige Beziechung
zwischen Gegenstinden beliebiger Bereiche, die dadurch ausgezeichnet ist, dal jeder Gegenstand allein zu sich
selbst in dieser Beziehung steht.
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Abgrenzbarkeit zu anderen Gegenstinden.” 6 Jeder Gegenstand ist identisch nur mit sich selbst
und damit immer auch verschieden und unverwechselbar zu anderen. Die Identitit eines
Gegenstandes in der Verschiedenheit muss also auch durch eine unverwechselbare Konstella-
tion von Merkmalen beschreibbar sein.

An diese logisch-systematische Bestimmung des Identitétsbegriffes schlieen sich
sogleich mogliche erkenntnistheoretische Problemstellungen an, z.B. die Frage, ob oder
inwieweit ein individueller Gegenstand in seiner Gesamtheit iiberhaupt erkennbar ist’’ und
welche Merkmale die Selbigkeit einer Substanz oder eines Beharrenden in der Zeit garantie-
ren. In einer bewuBtseinsphilosophischen Perspektive fiihrt die Frage nach dem Beharrenden
in der Zeit zum Komplex der Person und der Ich-Identitit: Wie vergewissern wir uns der
Selbigkeit unserer Person und unseres ,,Ichs® in der Zeit trotz eines stindigen Wandels sowohl
guBerlicher Merkmale als auch moralischer Konzepte und weltanschaulicher Auffassungen?*®

In den folgenden Absitzen, die den theoretischen Rahmen der vorliegenden Arbeit
abstecken sollen, geht es nicht um erkenntnistheoretische Fragen personlicher Identitits-
bildung, sondern vielmehr um die Inhalte einer Vorstellung von mir selbst, also um das

Selbstbild, das eine Person von sich selbst und von sich als Mitglied sozialer Gruppen entwik-

kelt. Des Weiteren muss die Frage nach den Methoden gestellt werden, mit deren Hilfe sich

36 Wenn Identitit eine Relation bestimmt, die nur einundderselbe Gegenstand mit sich selbst eingehen kann, dann
bedeutet dies in einer ontologischen Deutung: ,es gibt niemals in der Natur zwei Seiende, von denen eines
vollkommen wie das andere wire und bei denen es nicht moglich wire, einen inneren oder auf einer inneren
Bestimmung beruhenden Unterschied zu finden“. (Leibniz, Gottfried Wilhelm (1720): Monadologie § 9, zit.
nach: Die Philosophische Schriften, hrsg. von C.1. Gerhard (1875-1890), Berlin/Leipzig, Bd. VI, S.608).

37 Gottlob Frege unterscheidet den Gegenstand an sich von der ,,Art seines Gegebenseins* (z.B. durch Eigenna-
men). Durch die Unterscheidung von Sinn und Bedeutung werden Gegenstandsbereiche in identifizierbaren
Einheiten bestimmbar. Eine Erkenntnis aller moglichen Gegebenheitsarten eines Gegenstandes ist jedoch nicht
moglich: ,Der Sinn eines Eigennamens wird von jedem erfafit, der die Sprache oder das Ganze von Bezeichnun-
gen hinreichend kennt [...]. Zu einer allseitigen Erkenntnis der Bedeutung wiirde gehoren, dafl wir von jedem
gegebenen Sinne sogleich angeben konnten, ob er zu ihr gehore. Dahin gelangen wir nie.“ (Frege, Gottlob (1892):
Uber Sinn und Bedeutung, in: ders. (1994): Funktion, Begriff, Bedeutung, hrsg. v. Giinther Patzig, Gottingen,
S.40-65, S.42). Frege reformuliert somit auf einer sprachanalytischen Ebene den Gedanken Kants, dass an jeder
Konstruktion eines Objektes im Erkenntnisprozess das erkennende Subjekt durch seine strukturierenden Sinnes-
und Verstandeskategorien aktiv mitwirke.

% Ein weiteres Problem ergibt sich bei der Untersuchung und Vergewisserung der eigenen Ich-Identitit bzw. der
Identitit der eigenen Person daraus, dass das erkennende Ich, dass im Denken immer Subjekt ist und sich im
Erkenntnisprozess bereits der Identitit seiner selbst vergewissert, sich selbst zum Objekt der Erkenntnis machen
muss, um iiber das Ich der Apperzeption hinaus auch ein Bild in der Anschauung konstruieren zu konnen: ,.Der
Satz der Identitéit meiner selbst bei allem Mannigfaltigen, dessen ich mir bewuft bin, ist ein eben so wohl in den
Begriffen selbst liegender, mithin analytischer Satz; aber diese Identitit des Subjekts, deren ich mir in allen seinen
Vorstellungen bewuf3t werden kann, betrifft nicht die Anschauung desselben, dadurch es als Objekt gegeben ist,
kann also auch nicht die Identitdt der Person bedeuten, wodurch das BewuBtsein der Identitét seiner eigenen
Substanz, als denkendes Wesen, in allen Wechsel der Zustinde verstanden wird, wozu, um sie zu beweisen, es mit
der bloBen Analyse des Satzes, ich denke, nicht ausgerichtet sein, sondern verschiedene synthetische Urteile,
welche sich auf die gegebene Anschauung griinden, wiirden erfordert werden.“ (Kant, Immanuel (1787): Kritik
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ein Individuum oder ein kollektives Subjekt sowohl eines Beharrenden und seiner Selbigkeit
trotz des stindigen Wandels in seinem Inneren als auch der Unverwechselbarkeit gegeniiber
anderen vergewissert. Trotz duBerlicher, zeitlicher und bedeutungsméBiger Briiche muss eine
konsistente Geschichte in der Selbstwahrnehmung erkennbar sein.®® Zweifellos spielen aber
auch parallel existierende bzw. beispielhaft vorgegebene Selbstbilder Anderer eine entschei-
dende Rolle bei der Entwicklung einer biographischen oder ethnographischen Erzéhlung. Im
Zuge der Sozialisation, aber auch in kulturellen und politischen Integrationsprozessen ist die
Konstruktion eines Selbstbildes untrennbar mit der Auseinandersetzung mit, der Abgrenzung
von und der Fremdwahrnehmung durch andere ,Identititen”, d.h. andere Selbstbilder und

mehr oder weniger kohérente und konsistente Geschichten verbunden.

Der Begriff der ,,/ch-Identitdt™ beschreibt zundchst das Phinomen eines Wahrnehmungs-
und Reflexionsprozesses im Individuum. ,,The ,identity® of the self, in contrast to the self as a
generic phenomenon, presumes reflexive awareness. It is what the individual is conscious ,of
in the term of ,self-consciousness*.”*® Ich-Identitét wird somit kontinuierlich durch das Indivi-
duum selbst konstruiert und aufrechterhalten. Etliche psychoanalytische und sozialpsychologi-
sche Theorien versuchten entsprechende Prozesse und Mechanismen aufzuzeigen, mit deren
Hilfe Menschen ihre personliche Identitét ausbilden. Die logisch-systematischen Bestimmun-
gen fur Identitdt im Allgemeinen scheinen dabei durchaus eine auch von psychologischen und
soziologischen Ansédtzen gleichermafen geteilte Annahme zu sein: Ich-Identitit setzt Einzigar-
tigkeit und damit auch Differenzierung von Fahigkeiten und Eigenschaften voraus, und deren
Bewusstwerdung findet in aktiver Abgrenzung zur Umwelt statt. — Im Verlauf seiner biogra-
phischen Entwicklung ,,erkennt” sich das Kind zunéchst in der Abgrenzung und Auseinander-
setzung mit seinen Eltern und der Familie, spdter in der Reflexion seines Platzes in der Gesell-
schaft. Erik Erikson untersuchte die Bedeutung phasenspezifischer psychosozialer Krisen,

deren Uberwindung zum Herausbilden einer Ich-Identitit wesentlich beitragen.*! Insbesondere

der reinen Vernunft, B 408f, zit. nach: ders. (1995): Kritik der reinen Vernunft, hrsg. v. Ingeborg Heidemann,
Stuttgart, S.428).
% Fiir die Vergewisserung personaler Identitit ist Konsistenz der biographischen Geschichte allein jedoch auch
nicht hinreichend. Vielmehr muss diese ein Bild der Ganzheit ergeben, das zutreffender mit dem Begriff der
Integritct der Person beschreibbar ist. ,,A concern for integrity requires a certain coherence not only among
words, deeds, and convictions af a time, but also over time. [...] For integrity involves wholeness as well as
consistency.” (Benjamin, Martin (1994): Conflict, compromise, and moral integrity, in: Campell, C.S./Lustig,
B.A. (Hrsg.) (1994): Duties to others, Kiuwer, S.261-278, S.274).
“ Giddens, Anthony (1991): Modernity and Self-Identity. Self and Society in the Late Modern Age, Stanford,
S.52.
*! Erik Erikson (1989): Identitit und Lebenszyklus, Frankfurt/M.
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in der Zeit der Adoleszenz suchen Jugendliche verstirkt nach verschiedenen Einfliissen,
sozialen Kontakten und Optionen, um sich in neuen Lebensstilen auszuprobieren und zu
testen. Idealerweise sollte sich mit dem Ende des Jugendalters das eigene Personlichkeitsbild,

die Ich-Identitét gefestigt haben.

,In Erikson’s view, therefore, identity forms as a result of social interaction, and problems with
identity occur if the adolescent feels alienated from society through, for example, ethnic differ-
ences or unemployment.”*

Im Kapitel IV, 2 soll es im besonderen um mdgliche Identitdtskonflikte der amischen
Jugendlichen gehen, in ihrer Vorbereitung auf einen Beitritt zur Gemeinde. Mit dem Ende der
Jugendzeit, des ,,Rumspringens®, sollte aus der Sicht der Amischen die personliche
Identitdtsfindung einer Amischen jedoch definitiv abgeschlossen sein.

Die Fihigkeit, tiber sich selbst als von einer Person zu sprechen, ist nicht nur ein reflexi-
ver Vorgang schlechthin, sondern verlangt eine kontinuierliche Vorstellung, d.h. eine Konzep-
tion, bzw. ein Gesamtbild der Integritét der eigenen Person, die in den verschiedensten Hand-
lungskontexten sowohl gegeniiber dem eigenen Selbst als auch in Bezug auf andere zum
Ausdruck kommt. Eine konsistente Vorstellung der eignen Person entwickelt sich nicht losge-
lost, sondern in der aktiven Auseinandersetzung mit und der Abgrenzung von den Konzeptio-
nen anderer Personen, d.h. der gleichzeitigen Entwicklung anderer Ich-Identitéiten. Die Unver-
wechselbarkeit der personalen Identitdt spiegelt sich in der je einmaligen Biographie eines
Menschen.

,.Self-identity is not a distinctive trait, or even a collection of traits, possessed by the individual.
It is the self as reflexively understood by the person in terms of her or his biography. [...] The
capacity to use ,I° in shifting contexts, characteristic of every known culture, is the most ele-
mental feature of reflexive conceptions of personhood.”**

Anthony Giddens verweist hier neben der sozialen Einbettung der personlichen Lebensge-
schichte zugleich auf die entscheidende Rolle, die eine kulturelle Einbindung des Individuums
dabei spielt, eine Personlichkeitskonzeption in wechselnden Kontexten aufrechtzuerhalten.
Kulturelle Orientierung und Verwurzelung steht in einem zeitlichen Kontinuum von histori-
scher Uberlieferung und traditionellen Vorgaben einerseits sowie Erwartungen und Entwiirfen
fiir die Zukunft andererseits. Die Fahigkeit, einen lebensgeschichtlichen Zusammenhang zu
stiften, d.h. eine Geschichte des eigenen ,,Selbst* zu erzdhlen, erfordert eine Verortung in der
Vergangenheit sowie eine Vision fiir die Zukunft. ,,The issue of our condition can never be

exhausted for us by what we are, because we are always also changing and becoming. |...]

 Jary, D./Jary, J. (1995): Collins Dictionary of Sociology, Glasgow, S.305.
* Giddens 1991, S.53 (Hervorhebung im Original).
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What I am has to be understood as what I have become.” Ich-Identitit als ein stindiger
Reflexions- und Interpretationsprozess duflert sich darin, eine konsistente Lebensgeschichte
aufrechtzuerhalten. ,,A person’s identity is not to be found in behaviour, nor — important

though this is — in the reactions of others, but in the capacity fo keep a particular narrative

gOl.ng.”ArS

Sowohl Giddens aus soziologischer Sicht als auch Charles Taylor aus moralphiloso-
phischer Perspektive betonen in ihren Studien zur Herausbildung von Ich-Identitdt unter den
Bedingungen der Moderne die Bedeutung einerseits von Zeit und Geschichtlichkeit und
andererseits von bleibendem Sinn und einer Ausrichtung auf bestimmte Grundwerte bzw. der
Konzeption eines guten Lebens. Die sinnstiftende Konsistenz einer fortschreitenden Geschich-
te besteht nach Taylor in einer unverzichtbaren Ausrichtung auf moralische Werte: ,,we need
an orientation to the good, which means some sense of qualitative discrimination”; ,,being
selves is essentially linked to our sense of the good”.46 Gleichwohl die Herausbildung einer
Ich-Identitét in der ,,postmodernen” Moderne oder (wie Giddens sie nennt) in der Spdtmoderne
von einer zunehmenden Individualisierung und Pluralisierung von Werten gekennzeichnet sein
mag, so bedeutet dies jedoch keineswegs eine Auflésung oder ein Uberfliissigwerden morali-

scher Orientierungen.

2.  Identititskonflikte in einer pluralistischen Welt

und eine traditionalistische Antwort

Ich-Identitét und soziale Identitét stehen in einem untrennbaren Zusammenhang. Die Kontinui-
tit eines lebensgeschichtlichen Zusammenhanges konstituiert sich in der Auseinandersetzung
mit Erwartungen und Anspriichen der sozialen Umwelt. Die kulturelle Entwicklung im Laufe
der Neuzeit ist wesentlich bestimmt durch einen Emanzipationsprozess des Individuums, das
sich von vorgeschriebenen sozialen Rollen sowie von verbindlichen traditionellen Moralvor-
schriften befreit. Die ,,Spidtmoderne” stellt das Individuum vor die Wahl einer Vielzahl von
Lebensstilen und Wertesystemen. Ich-Identitit und soziale Integration konstituieren sich nicht

nur durch die Zugehorigkeit zu einer einzigen Gemeinschaft, sondern zu zahlreichen Gruppen

* Taylor, Charles (1989a): Sources of the Self. Making of the Modern Identity, Cambridge, Mass., S.47. (Her-
vorhebung im Original).
* Giddens 1991, S.54 (Hervorhebung im Original).
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verschiedener funktionaler Einbindungen und Zielrichtungen.’” Die Moglichkeit einer Aus-
richtung auf allgemein verbindliche Werte sowie kulturelle Traditionen und Bindungen hinge-
gen werden immer fraglicher. Wir leben in einem ethischen Pluralismus, der zuweilen in einen

subjektiven Relativismus abzugleiten scheint.

Welche Art von Lebensgeschichte hingegen erzihlt eine Amische oder ein Amischer?
Die Betonung der Gruppenidentitit sowie einer strengen Konformitit der Gemeindemitglieder
bei gleichzeitiger Zuriickstellung personlicher Bediirfnisse und Anspriiche auf eigenstdndige
Entwicklung bis hin zur Aufgabe individueller Freiheiten sind fiir viele fundamentalistische
Religionsgemeinschaften kennzeichnend. Die Lebensweise der anabaptistischen Gruppen in
Nordamerika kann aus der AuBenperspektive aber auch als ein Gegenentwurf zu den Identi-
tatskonflikten der Spatmoderne interpretiert werden. Ein definiertes Ich ist flir die Amischen
im Sinne von Erikson ,.eine erfolgreiche Variante der Gruppenidentitit®, welche ,,im Einklang
mit der Raum-Zeit und dem Lebensplan der Gemeinschaft steht.”*

Die von Giddens aufgezeigten ,,Dilemmata des Selbst” — mit der sinnfilligen Uberschrift
,Living in the world™* — kénnen als ein theoretischer Rahmen dienen, die Identitit der Ami-
schen als eine aktive Auseinandersetzung mit den Herausforderungen und Widerspriichen der
Moderne zu analysieren. Giddens beschreibt die Verortung des Selbst in der Spatmoderne in
der Konfrontation gegenldufiger Tendenzen. Eine verstérkte Extensionalisierung (die Ausdeh-
nung des Wirkungsbereiches der sozialen Akteure) geht einher mit extremer Intensionalisie-
rung (der Zuriickgeworfenheit des Individuums auf sich selbst und seine existentiellen Fra-
gen). Das Informationszeitalter erdffnet neue Raum- und Zeitdimensionen, die die sozialen
Beziehungen entscheidend verdndern. Gleichzeitig werden Globalisierungstendenzen jedoch

auch von verstirkter Lokalisierung begleitet.”

% Taylor 1989a, S.47, 51.

' Dies gilt in shnlicher Weise auch fiir die Zugehorigkeit zu politischen Gemeinschaften und die Herausbildung

einer poltischen Identitit. Der Biirger gehort nicht mehr nur noch einer einzigen Polis an. Politische Identitét und

Partizipationsmdglichkeiten bestehen auf regionaler, nationaler und in immer vielfaltiger werdenden tibernationa-

len Verflechtungen. (Vgl. Beck, Ulrich (1997): Was ist Globalisierung? Irrtiimer des Globalismus — Antworten

auf Globalisierung, Frankfurt/M., S. 13ff., 1621f.).

* Erikson 1989, S.17.

* Giddens 1991, S.187ff.

% ygl. Beck 1997: Die neue Bedeutung des Lokalen kann nicht zuletzt mit der Logik des Marktes selbst begriin-

det werden: Niemand kann ,,global” produzieren oder Produkte verduBern. Es bestehen immer lokale Bindungen.

Auch ,global vermarktbare Symbole” bestehen ,,aus den Rohstoffen lokaler Kulturen”. (86f.) Eine ,universale

Weltkultur, in der einerseits lokale Kulturen abgestorben [sind], andererseits alle nach einem Schema konsumie-

ren [...] — selbst wenn sie dies sduberlich getrennt nach Welt-Einkommens-Klassen tun — , wire das Ende des
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Giddens formuliert unter den folgenden Uberschriften vier Dilemmata des Selbst: (1) Vereini-
gungs- versus Fragmentierungstendenzen, (2) Machtlosigkeit versus Wahl und Selbstbestim-
mung des Lebensstiles, (3) Autoritdt versus Unsicherheit und (4) Personalisierte versus waren-
bezogene Erfahrung.

,»Unification versus fragmentation: the reflexive project of the self incorporates numerous con-
textual happenings and forms of mediated experience, through which a course must be charted.

Powerlessness versus appropriation: the lifestyle options made available by modernity offer
many opportunities for appropriation, but also generate feelings of powerlessness.

Authority versus uncertainty: in circumstances in which there are no final authorities, the reflex-
ive project of the self must steer a way between commitment and uncertainty.

Personalized versus commodified experience: the narrative of the self must be constructed in
circumstances in which personal appropriation is influenced by standardized influences on con-
sumption.”!

In vielfacher Hinsicht versuchen die Amischen, sich mehr oder weniger bewusst diesen Identi-
tiatskonflikten der Moderne zu entziehen und an einer traditionellen, ,,vor-modernen” Identi-
tatsbildung festzuhalten. Gleichwohl gelingt dies in der Praxis nicht immer. Die Amischen
koénnen sich ihrer Umwelt und deren Konflikte nicht vollig entziehen. Kulturelle Kompromis-
se und Anpassungen verschiedenster Art werden ausgehandelt. Betrachten wir Giddens Di-
lemmata im einzelnen, so lassen sich filir die moglichen idealtypischen traditionalistischen
Antworten jeweils auch Gegenbeispiele finden.

(1) Unification versus fragmentation (Vereinigungs- versus Fragmentierungstendenzen):
Der Platz des Individuums in einer Amischgemeinde scheint ziemlich genau vorherbestimmt.
Die eigene Lebensgeschichte muss nicht aus den vielfiltigsten Kontexten erst in einen kohé-
renten Zusammenhang gebracht werden. — Aufler im Falle derjenigen Familie, die es nicht
schafft, z.B. ein eigenes Grundstiick zu erwerben. Die Erwerbstdtigkeit als Farmer ist die
d6konomische Grundlage des traditionellen Lebensstils. Jedoch sind besonders junge Amische
oft gezwungen, in amerikanischen Unternehmen zu arbeiten oder ein eigenes Geschift zu
er6ffnen. Der Zwiespalt, die verschiedenen kulturellen Kontexte zu vereinbaren, ist in diesen
Féllen um so grofer.

(2) Powerlessness versus appropriation (Machtlosigkeit versus Wahl und Selbstbestim-
mung des Lebensstiles): Eine Wahl verschiedener Lebensstile steht den Amischen gew6hnlich

nicht frei, vielmehr ist dieser von der Fortbewegungsart, iiber die Anlage eines Blumenbeetes

Marktes, das Ende der Gewinne”. (ebd.) Hingegen finde eine ,,nicht-traditionalistische Renaissance des Lokalen
statt, wenn es gelingt, lokale Besonderheiten global zu verorten.” (S.87).
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bis hin zur Hutkrempe genauestens vorgeschrieben. Ob die Amischen dabei mehr oder weni-
ger Einfluss auf ihre direkte Lebensgestaltung haben, bleibt gleichwohl fraglich. — Dennoch
nimmt andererseits die Vielfalt der Lebensstile mit jeder neuen Gemeindespaltung und Ande-
rung der entsprechenden Ordnung merklich zu; ganz abgesehen von den Anfechtungen der
tiglich vorgefithrten Bequemlichkeiten des way of life ihrer ,,englischen” Nachbarn.

(3) Authority versus uncertainty (Autoritét versus Unsicherheit): Unsicherheit soll durch
die festgefiigte Ordnung ausgeschlossen werden. Ebenso ist es nicht notwendig, wie in der
,modernen Welt”, eine ganze Bandbreite von Autoritéten in bestimmten Konfliktfillen zu
Rate ziehen zu miissen. Samtliche Leitlinien fiir das tigliche Handeln sind in der Ordnung
iberliefert. Soziale und personliche Konfliktsituationen werden von der Gemeinde als Ganzes
unter der Leitung des Altestenrates entschieden. — Selbstverstindlich spricht auch hier die
Vielfalt der bestehenden Ordnungen gegen die eindeutige Zuordnung von Autoritdt und fiir
eine Zunahme von innergemeindlicher Meinungsvielfalt.

(4) Personalized versus commodified experience (Personalisierte versus warenbezogene
Erfahrung): Auch das vierte der von Giddens aufgefiihrten Dilemmata kann als eine direkte
Herausforderung an die Selbstpositionierung der Amischen gelesen werden: Die Old Order
Gemeinden legen grossen Wert darauf, das Prinzip der gegenseitigen Hilfe sowie eine face-to-
face Kommunikationsstruktur aufrecht zu erhalten. Diesen Grundsédtzen entsprechen die
Gemeinden einerseits durch die strikte Einschrinkung von Technik in der Landwirtschaft
sowie im Haus- und Freizeitbereich,* andererseits durch die Ablehnung jeglicher staatlicher
Sozialleistungen. — Aber auch in diesem Punkt ist zu fragen, inwieweit die Notwendigkeit des
Handels und nicht-landwirtschaftlicher Erwerbsfahigkeit die Gemeinden mehr und mehr den
Gesetzen des Marktes unterwirft und somit auch ihre persénlichen Beziehungen verdndert.

Der Begriff der Gruppenidentitdt der Amischen kann nicht einfach als ,,fortschritts-
feindlich” oder ,,anti-modern” verstanden werden. Die Konzeption der Ordnung soll ihrer Idee
nach die Gemeindemitglieder der Old Order Kirchen vor ,,der Welt”, d.h. den Dilemmata der

Moderne bewahren. Dennoch zeigt sich, dass Konfrontationen und Anpassungen auch bei den

°! Giddens 1991, S.201.
32 7. B. beschrinkt das Verbot des Einsatzes von Traktoren zur Feldarbeit die GroBe des von einer Familie zu
bearbeitenden Landes, ebenso wie das Benutzen der Pferdekutsche als Fortbewegungsmittel den Bewegungsradi-
us eines Amischen limitiert. Telefone sind i.d.R. innerhalb des Hauses nicht gestattet, die Benutzung von Gemein-
schafts- oder dffentlichen Apparaten also auf besondere (Not-)Félle beschrénkt.
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Amischen unumginglich sind und einen entscheidenden Einfluss auf den Wandel des Identi-

tatsbildungsprozesses der Gemeinden und ihrer einzelnen Mitglieder haben.”®

3.  Konzepte politischer Identitit

Die Amischen verstehen sich als ein ,heiliges Volk“54, das keiner weltlichen Gewalt oder
Gesetze bedarf.> Aus der religivsen Ordnung des ,,wehr- und rachlosen Christentums™*®
resultiert die vollige Enthaltung von staatlichen Amtern, die Nichtwahrnehmung jeglicher
Biirgerrechte (z.B. vor Gericht oder bei Wahlen) sowie die Ablehnung der Verfolgung von
Straftitern mit Hilfe staatlicher Gewalt. Die Disziplinierung der Gemeinde geschieht ohne
physische Gewalt, sondern allein durch Ermahnung, soziale Meidung (shunning) und Bann,

gemil der apostolischen Grundsétze der ersten Christengemeinden. Macht es dennoch Sinn

von einem Politikbegriff bzw. einer politischen Identitét der Téufergemeinden zu sprechen?

Der britische Politikwissenschaftler Peter Preston verweist auf den untrennbaren Zu-
sammenhang einer biographischen und einer ethnographischen Geschichte, in der sich das
Individuum in der sozialen Welt verortet.”” Soziologische, kulturelle und politische Identitéts-
konzepte werden nur in ihrem Gesamtbild der Komplexitét des Identitdtsbegriffes gerecht. Ich-
Identitiat deutet auf eine personliche Erzéhlung innerhalb sozialer Kategorien: (1) als geogra-
phische Verortung des alltdglichen Bewegungs- und Interaktionsraumes, (2) als soziale Ver-
netzung auf der Grundlage verschiedener Bedeutungseinheiten und Interessensebenen sowie
(3) in der Teilhabe an einem kontinuierlich aufgearbeiteten kollektiven Gedéchtnis. Preston
versucht eine Briicke zwischen traditionellen, statischen Identititsvorstellungen sowie post-

modernen Ansitzen zu schlagen, wonach sich Identitét in einem stdndigen Wandel befinde.

3 Der Vergleich der Amischen mit den Hutterern ist hier besonders interessant. Die letzteren siedeln in South
Dakota sowie in den Pririen und Kornkammern des kanadischen Westens. Dort wire das materielle Uberleben
mit einer Landwirtschaft, bei der der Einsatz von Traktoren auf dem Feld nicht getattet ist, selbst bei einer
asketischen Lebensweise kaum gewdhrleistet. So entschieden sich die Hutterer fiir den Einsatz von modernsten
Maschinen und vollautomatischer Tierhaltung und bringen dies dennoch mit einer den Amischen sehr dhnlichen
konservativ weltentsagenden Ordnung in Einklang.

3+ Ihr aber seid das auserwihlte Geschlecht, das kénigliche Priestertum, das heilige Volk [...].” (1.Petr. 2,9).

33 Detaillierter zur anabaptistischen Tradition einer ,,Zwei-Reiche-Lehre® siehe unten Kapitel 111, 2.

%% So die urspriingliche Selbstbezeichnung der Taufergemeinden. (Vgl. Glaubensbekenntnis (1632): Glaubensbe-
kenntnis des wehr- und rachlosen Christentums, in: Die ernsthaft Christenpflicht (2000), Revidierte und vermehrte
Ausgabe, Aylmer, Ont/LaGrange, Ind, S.184-215).
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Hingegen versucht Preston mit seinem Konzept der ,politisch-kulturellen Identitir” ein
Gleichgewicht zu beschreiben: ,,a shifting balance between what is privately remembered and
what is currently publicly demanded”>.

Fir Preston basiert der Zusammenhalt einer Gesellschaft auf durch ,,Sprache geregelten
Beziehungen” (,,language-ordered relationships”) zwischen Personen und Institutionen.’
Ebenso wie die Bedeutungsinhalte einer Sprache innerhalb einer Gemeinschaft entstehen,
strukturiert andererseits die Sprache die Sinnzusammenhinge einer Gesellschaft. Preston
verweist auf die zentrale Bedeutung einer gemeinsamen, eigenen (Druck-)Sprache in der

Herausbildung und Abgrenzung nationaler Gemeinschaften.

»In Europe, as overarching religious communities with trans-vernacular languages declined,
new reading publics constituted themselves by using newly available vernacular print languages.
In turn, as overarching religious authority declined and the power of secular institutions in-
creased, the modern state emerged, a sovereign juridical institution laying claim to a specific
territory within a network of states.”®

Sprache konstituiert Lebensformen und -stile sowie kulturelle Bedeutungszusammenhénge
und Identitdtskonzepte. Die zentrale Bedeutung einer Nationalsprache bei der Umsetzung und
Etablierung des modernen Staatsgedankens, insbesondere bei der Ubersteigerung der Idee der
Nation zu Nationalismus, zeigt wiederum die Verschmelzung von kulturellen und politischen

Identitétsvorstellungen.

Ohne die Komplexitit des Geflechtes sozialer, kultureller und politischer Faktoren aus
den Augen zu verlieren, mufl dennoch gefragt werden, in welcher Weise sich eine Biirgerin als
Mitglied einer explizit politischen Gemeinschaft wahrnimmt und inwieweit ihr personliches
,Bild“ (bzw. der Grad ihrer Identifikation mit dem politischen Verband) den Vorstellungen
anderer Biirger entspricht. Was bedeutet es flir das Individuum, zu einem abgegrenzten, in
bestimmter Art (schriftlich oder durch Tradition) konstituierten politischen Gemeinwesen zu
gehoren? Macht es Sinn, von nationaler Identitdt als einer Eigenschaft zu sprechen, die man
einem politischen Verband als Ganzes zuspricht? Ist ein , kulturneutraler Verfassungspatrio-
tismus als kollektives Identitdtskonzept denkbar und ausreichend? — In Bezug auf die Ami-
schen stellen sich die Fragen, einerseits nach dem Selbstbild, inwieweit sie politisch ein

Zugehorigkeitsgefiihl mit dem amerikanischen oder kanadischen Staat entwickelt haben und

°7 Preston, Peter. W. (1997): Political/Cultural Identity. Citizens and Nations in a Global Era, London/Thousand
Oaks/New Delhi.
*Ebd., S.5.
% Vel. ebd., S.8.
“ Ebd., S.10f.
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ob sie den politischen Charakter ihrer eigenen Ordnungsstrukturen als explizit politisch inter-
pretieren und als solchen in ihr Selbstbild integrieren. Andererseits stellt sich aus der Auflen-
perspektive die Frage, wann eine ethnisch-kulturelle Gemeinschaft sinnvollerweise auch als
ein mehr oder weniger eigenstindiger politischer Verband bzw. als eine nationale Minderheit
gesehen werden kann.

In den folgenden Abschnitten (3.1 und 3.2) sollen die Begrifflichkeiten Volk, Ethnie,
Nation und ethnisch/nationale Minderheiten sowie deren Verwendungen in politischen Identi-

titskonzeptionen ansatzweise dargelegt werden.

3.1.  Ethnizitit und Nation. Die soziale Konstruktion

von ,, Volkszugehorigkeit

Es herrscht reichlich Begriffsverwirrung, will man die allgemeine Frage nach kollektiver
Identitdt in ihre kulturellen und politischen Bestandteile aufgliedern. Um den Volks- oder
Nationenbegriff ndher zu analysieren, bietet sich zundchst die klassische Unterscheidung
zwischen einer vorpolitisch-ethnischen Abstammungsgemeinschaft und der politischen Werte-
gemeinschaft, also zwischen Ethnos und Demos®, oder auch Kulturnation und Staatsnation®
an. Wiahrend Demos und Staatsnation einzig den politischen Verband und die Unabhingigkeit
von jeglichen ethnischen, kulturellen oder 6konomischen Aspekten betont, basiert das Zu-
sammengehorigkeitsgefiihl des Ethnos auf homogenen Merkmalen wie Sprache, Kultur sowie

gemeinsamer Herkunft und Geschichte.*> Wihrend Finigkeit dartiber besteht, dass eine politi-

8! Vgl. Francis, Emmerich (1965): Ethnos und Demos. Soziologische Beitrige zur Volkstheorie, Berlin.
62 Vgl. Meinecke, Friedrich (1908): Weltbiirgertum und Nationalstaat, Miinchen.
% In lateinischer Terminologie beschreibt das Konzept von gens und populus die auf familidre Bindung und
geographische Herkunft beruhende (Stammes-)Gemeinschaft, die sich ebenso durch eine gemeinsame Volksspra-
che und Traditionen auszeichnet. Im Unterschied zu dieser Vorstellung einer ,,Abstammungs-“ oder ,, Kulturnati-
on“ (Kultur hier gleichwohl in unserem heutigen, weiteren Verstindnis) steht die politische Gemeinschaft, die
civitas. Bereits Athener und Romer verwiesen mit der Bezeichnung ,,barbarische® Vélker auf ethnisch-kulturelle
Gemeinschaften ohne institutionalisierte politische Strukturen. — Die Unterscheidung ,,politisch/vor-politisch*
sowie die Klassifizierung ,,politisch nicht organisiert” ist gleichwohl problematisch und verweist auf ein eurozen-
trisches Politikverstiandnis. Nicht-europdische Einfliisse auch auf moderne politische Ordungsprinzipien werden
dabei weitgehend ignoriert. So verweist z.B. der Historiker James W. Loewen auf den Einflufl der Ordnungsstruk-
turen von Native American tribes auf die Entwicklung des westlichen Demokratiegedankens. Die Ideen von
Freiheit, Gleichheit und Briiderlichkeit seien nicht erst von europdischen Philosophen nach Amerika getragen
worden, sondern vielmehr maBgeblich durch das Vorbild der indigenen Vélker inspiriert gewesen. Ebenso
wiirden zahlreiche Quellen belegen, dass auch die Realisation der amerikanischen Konféderation auf die Idee der
Iroquois League als ,,0bject lesson” zurtickzufiihren sei. ,,Both the Constitutional Congress and the Constitutional
Convention referred openly to Iroquois ideas and imagery.” (James W. Loewen (1995), Lies my teacher told me.
Everything your American history textbook got wrong, New York, S.111). Ein weiterer symbolischer Hinweis fiir
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sche Gemeinschaft — zumindest im modernen, liberal-demokratischen Verstindnis — nicht eine
objektive, natiirlich vorgegebene Einheit darstellt, sondern auf einem (wenn auch nur hypothe-
tisch angenommenen) Gesellschaftsvertrag beruht, so ist ein essentialistisches Verstindnis von
Ethnos als durch Abstammung und historische Entwicklung quasi ,,natiirlich® gewachsene
Einheit noch keineswegs ausgeriumt.®*

Wihrend in der Nationalismusforschung weitgehend Einigkeit dariiber besteht, dass
Nationen als Ergebnis sozialer Konstruktionen betrachtet werden miissen, ist dieser konstruk-
tivistische Ansatz fiir die Ethnie noch umstritten. Soziologische und kulturgeschichtliche
Forschungsarbeiten zeigen jedoch immer héufiger, wie problematisch es ist, von Ethnie als
stabiler, natiirlicher Einheit zu sprechen, vielmehr erweisen sich Ethnien als hochst flexible,
artifizielle soziale Gebilde. Ahnlich der Vorstellung von ,,Rasse”, kann auch Ethnizitit als eine
soziale Konstruktion gedeutet werden.

,Race is a socially constructed term, built on perceivable differences which are culturally elabo-
rated. [...] Ethnicity on the other hand, is not defined by physical properties. It is an affiliation
by cultural, historical characteristics. The categories by which people are sorted into ,ethnici-
ties® are quite obviously imprecise and arbitrary. Is a woman with an Irish father and a Ger-
man/French mother Irish/German/French? Irish-German with some addition of French?”®’

Die amerikanische Historikerin Gerda Lerner verweist auf historische und kulturelle Katego-
rien, deren Anwendungen oftmals vage und willkiirlich sind. Ethnizitéit als eine Form sozial
konstruierter Identitdt ist keine objektiv zuschreibbare Eigenschaft, sondern mufl in jeder
Generation wieder neu ,,erfunden” und neu interpretiert werden. Entscheidend fiir kollektive
Identitét sind also nicht die mehr oder weniger objektiven Merkmale einer Gruppe selbst,
sondern die Vorstellung der Zusammengehorigkeit aufgrund dieser Merkmale. Bereits Max
Weber spricht in diesem Sinne nicht von einer objektiv gegebenen, sondern von ,,geglaubter

Gemeinsamkeit“®®

, auf der das Selbstverstdndnis und Wir-Gefiihl einer Gemeinschaft griinde.
Die Soziologen Werner Sollers®” und Benedict Anderson®® zeigen die Verbindungen von

Ethnizitdt zum Nations- und Nationalismusbegriff sowie deren gemeinsamen historischen

den Urspruch zentraler Ideen im amerikanischen politischen System sei der Adler mit einem Pfeilbiindel im
Wappen der neu gegriindeten U.S.A. Beides, Adler und Pfeilbiindel, waren Symbole der Iroquois League.
 vgl. z.B. Weihnacht, Paul-Ludwig (1994): Nation als Integral moderner Gesellschaft, in: Gebhardt, Jirgen
(Hrsg.) (1994): Demokratie, Verfassung und Nation, Baden-Baden. Weihnacht geht von Vélkern als gegebene
soziale Entitdten aus, deren Herausbildung in einem ldngst abgeschlossenen ,,Prozel der Ethnogenese” (S.102)
stattgefunden habe.
5 Lerner, Gerda (1997): Rethinking the Paradigm, in: dies. (1997): Why History Matters. Life and Thought, New
York, S.149. (Hervorhebungen im Original).
8 Weber, Max (1922): Wirtschaft und Gesellschaft, Tiibingen, S.219.
87 Vgl. Sollers, Werner (Hrsg.) (1989): The Invention of Ethnicity, New York, insbesondere: Introduction, S.IX-
XX.
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Ursprung in der Entstehung des Nationalstaatsgedankens im 18. Jahrhundert. Anderson defi-
niert Nation als eine ,,imaginierte politische Gemeinschaft”. Die sozial konstruierte Vorstel-
lung bezieht sich sowohl auf die Begrenzung und die Souveranitit als auch auf den Begriff der
Gemeinschaft selbst.

It 1s imagined because the members of even the smallest nation will never know most of
their fellow-members, meet them, or even hear of them, yet in the minds of each lives the
image of their communion. [...] In fact, all communities larger than primordial villages of
face-to-face contact (and perhaps even these) are imagined. Communities are to be distin-
guished, not by their falsity / genuineness, but by the style in which they are imagined.”®

Die Art und Weise mit der eine ethnische Gemeinschaft, ein Volk oder eine Nation vorgestellt
wird, bestimmt demnach die Kategorien ethnischer oder nationaler Identitit. Dabei gibt es
selbstverstindlich sich tiberschneidende Identititen (,,overlapping identity’), was nicht not-
wendigerweise zu Widerspriichen fithren muss (z.B. ,] am Jewish and American.”). In den
multi-ethnischen USA wird dies vielmehr zur Regel. Die Nachkommen der einstigen Staats-
griinder und vorherrschenden Ethnien werden (nach derzeitigen Prognosen) in einigen Jahr-
zehnten ihrerseits eine Minderheit bilden. Die meisten Amerikaner werden im Jahre 2050 ihre
Vorfahren in allen Teilen der Welt finden, aber am wenigsten in Europa.

“Indeed, more than ever before, as we approach the time when whites become a minority, many
of us are perplexed about our national identity and our future as one people.””

Wihrend im Vélkerrecht unter Nationen die einzelnen Staatsvolker als Mitgliedstaaten
der UNO verstanden werden, ist jedoch nicht eindeutig definiert was unter einem Volk als
ethnische Finheit zu verstehen ist und auf welche Gemeinschaften folglich das Selbstbestim-
mungsrecht der Volker zutreffen wiirde. Die Weltorganisation hat das Ziel: ,,freundschaftliche,
auf der Achtung vor dem Grundsatz der Gleichberechtigung und Selbstbestimmung der Vélker
beruhende Beziehungen zwischen den Nationen zu entwickeln“’!, Gleichwohl die Selbstbe-

2 . . .
«72 ist, so wird sie im

stimmung in der Charta ,,nur eine politische oder moralische Richtlinie
Zuge der Erkldrung tiber die Gewihrung der Unabhingigkeit an koloniale Lander und Vélker’

1960 zu einer Rechtsgeltung beanspruchenden Regel erhoben. Dennoch wird in weiteren

% Anderson, Benedict (1983): Imagined Communities: Reflections on the origin and spread of nationalism,
London/New York.
“Ebd., S.6.
7 Takaki, Ronald (1993): A Different Mirror. A History of Multicultural America, Boston, S.2f,
"' Charta der VN, Art. 1 Ziff. 2.
™ Partsch, Karl Josef (1991): Selbstbestimmung, in: Wolfrum, Riidiger (Hrsg.) (1991): Handbuch Vereinte
Nationen, Miinchen, S.745-752, hier S.747.
7 Erkldrung tiber die Gewshrung der Unabhingigkeit an koloniale Lander und Volker vom 14. 12. 1960, GA res.
1514 (XV).
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Erkldrungen und Beschliissen der Generalversammlung’® deutlich, dass weder staatenlose
Volker noch nationale Minderheiten juristisch begriindete Forderungen auf Unabhiingigkeit
erheben konnen.

,»Es unterliegt kaum einem Zweifel, dafl die Frage der ethnischen, religitsen und sprachlichen
Minderheiten als ein schwieriges und wichtiges Sonderproblem angesehen wird, das aber au-
Berhalb des Wirkungsbereichs der Selbstbestimmung stehe [...]. Daher wurde in den Pakten der
Ausdruck ,nationale Minderheiten¢ vermieden.«”

So mussten die Vereinten Nationen bisher aus einerseits pragmatischen, andererseits aber auch
prinzipiellen Griinden auf eine Definition ihrer konstituierenden Elemente verzichten. Auch
eine allgemeine Definition des Begriffes Minderheiten konnte bisher im Vélkerrecht noch
nicht verankert werden,” gleichwohl der Schutz von religidsen, ethnischen und sprachlichen
Minderheiten bereits ein wesentliches Anliegen der Vertrige des Vélkerbundes von 1919/20
war, und seither eine zentrale Rolle im V6lkerrecht spielt.

Als weitgehend akzeptierte Definition des Minderheitenbegriffs gilt jedoch die des UN-
Sonderberichterstatter Francesco Capotorti, die er in einem Bericht an die Unterkommission
zur Verhinderung von Diskriminierung und zum Schutz von Minderheiten der UNO-
Menschenrechtskommission 1977 lieferte. Capotorti definiert eine Minderheit als:

»eine der iibrigen Bevolkerung eines Staates zahlenmiflig unterlegene Gruppe, die keine herr-
schende Stellung einnimmt, deren Angehdrige — Biirger dieses Staates — in ethnischer, religidser
oder sprachlicher Hinsicht Merkmale aufweisen, die sie von der iibrigen Bevolkerung unter-
scheiden, und die zumindest implizit ein Gefiihl der Solidaritét bezeigen, das auf die Bewahrung
der eigenen Kultur, der eigenen Traditionen, der eigenen Religion oder der eigenen Sprache ge-
richtet ist.«"’

Auch Capotorti macht in dieser Bestimmung des Minderheitenbegriffes deutlich, dass diese
nur eingeschrinkt und nicht ausschlieBlich mit objektiven Merkmalen identifiziert werden
konnen (gleichwohl bestimmte Unterscheidungsmerkmale existieren), vielmehr diese Merk-
male ,.ein Gefiihl der Solidaritét” innerhalb der Gruppe hervorrufen miissen und ein Bestreben
zur Aufrechterhaltung dieser kollektiven Identitit erkennbar sein muss.

Eine Unterscheidung zwischen ethnischen und nationalen Minderheiten treffen Volker-
rechtler hdufig, indem sie als nationale Minderheiten eine Gruppe von Angehérigen einer
Nation verstehen, die in einem anderen Staat das Staatsvolk bildet, oder, wie z.B. die Kurden,

als staatenlose Volker nach eigener Staatlichkeit streben. Hingegen werden als ethnische

™ Erklarung iiber die Grundsitze des Volkerrechts, tiber freundschaftliche Beziehungen und die Zusammenarbeit
zwischen den Staaten vom 24. 10. 1970, GA res. 2625 XXV Annex.
7 Partsch 1991, S.751; vgl. auch Capotorti, Francesco (1991): Minderheiten, in: Wolfrum 1991, S.598-607, hier
S.605.
76 Capotorti 1991: S.604.
77 Capotorti, Francesco (1980): Die Rechte von Angehdrigen von Minderheiten, VN, S.118.
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Minderheiten Einwanderergruppen, und (mit dem Verweis auf eine Entscheidung des UN-
Menschenrechtsausschusses ") auch indigene Volker verstanden.”

Der kanadische politische Philosoph und Minderheitenforscher Will Kymlicka verweist
auf die Schwierigkeit einer solchen Einteilung, insbesondere, um den Rechten von indigenen
Voélkern fiir den Erhalt ihrer Lebensweise und kulturellen Identitdt in ihrem angestammten
Heimatland gerecht werden zu koénnen. Will Kymlicka und Wayne Norman liefern eine
wesentlich differenziertere Finteilung von Minderheiten, wobei sie den Begriff ethnische
Minderheit zunéchst ganz vermeiden (oder nur fiir Einwanderergruppen vorbehalten) und den
Begriff der nationalen Minderheit auf indigene Vélker ausdehnen.®® Kymlicka und Norman
orientieren sich an dem Nationenbegriff einer ,,imaginierten Gemeinschaft“ der Nationalis-
musforschung im Anschluss an Sollers und Anderson, und betonen, dass es wenig Sinn mache,
eine Nation mit einem Staat oder Staatsvolk gleichzusetzen. ,,[T]here are many times more
nations than there are states, and in fact relatively few states that do not contain more than one
national community. Im Weiteren definieren sie folglich eine nationale Minderheit als ,,na-
tional communities that share a state with one or more larger (or more dominant) nations®®'
Sowohl das Kriterium der Zugehorigkeit zu einer anderen Staatsnation als auch das Streben
nach FEigenstaatlichkeit sei insbesondere im Hinblick auf indigene Vélker keine hilfreiche
Orientierung, da es denen vor allem um die Aufrechterhaltung einer traditionellen Lebenswei-
se gehe, die nicht einer Eigenstaatlichkeit gleich kommt, aber dennoch ein hohes Mal} an
kultureller, aber auch wirtschaftlicher und politischer Autonomie bedarf, um ein solches

Projekt aufrechtzuerhalten.

7 Lovelace v. Kanada (Nr. 24/1977). Eine indianische Frau hatte wegen ihrer Heirat mit einem Nicht-Indianer die
ihr zukommenden Rechte als Angehérige eines indigenen Volkes verloren und klagte gegen Diskriminierung als
Mitglied einer ethnischen Minderheit auf der Grundlage des Art. 27 des Internationalen Paktes tiber biirgertiche
und politische Rechte (UNTS Bd. 999 Nr. 14668).
7 Vgl. Blumenwitz, Dieter (1992): Minderheiten- und Volksgruppenrecht: Aktuelle Entwicklung, Bonn, S.122f.
80 Kymlicka, Will/Norman, Wayne (2000): Citizenship in Culturally Diverse Societies: Issues, Contexts, Con-
cepts, S.1-41, in: dies. (Hrsg.) (2000): Citizenship in Diverse Societies, New York. S.18f:
,»A. National minorities (a) stateless nations (b) indigenous peoples
B. Immigrant minorities (c) with citizenship or right to become citizens
(d) without rights to become citizens (,metics) (e) refugees
C. Religious groups (f) isolationist (g) non-isolationist
D. Sui generis groups (h) African Americans (i) Roma (gypsies) (j) Russians in former Soviet
states, etc, etc.”
Selbstverstandlich verweisen die Autoren darauf, dass diese Typologie keinen Anspruch auf letzte Verbindlich-
keit oder Abgeschlossenheit erhebt. Jedoch lieBen sich anhand dieser Einteilung entsprechende Problemlagen,
unterschiedliche Erwartungen und Anspriiche auf Minderheitenrechte differenzierter herausstellen. Nicht
aufgenommen sind hier Minderheiten aufgrund von Gender, Behinderung, Sexueller Orientierung etc.
81 Kymlicka/Norman 2000, S.19.
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Nationale Identitét, so Kymlicka, &ufere sich in ,,the sense of membership in a national
group“® und sollte nicht mit dem Patriotismus fiir die politische Gesamtgemeinschaft eines
Vielvolkerstaates verwechselt werden, gleichwohl dieser fiir den Zusammenbhalt eines multina-
tionalen Staates unerldBlich sei. Bei einem multinationalen Staat wie der Schweiz oder auch
Kanada und den USA von einer ,,Staatsnation® zu sprechen, sei in diesem Sinne jedoch eher
irrefiihrend.®® Uber die Vorstellung der »imaginierten Gemeinschaft“ hinaus liefert Kymlicka
einige Kriterien des Volks- bzw. Nationenbegriffs, die sich fiir nationale Minderheiten in
ghnlicher Form ansatzweise auch im Volkerrecht wiederﬁnden,84 und die im weiteren Verlauf

dieser Arbeit als Analysekriterien dienen sollen:

,» [N]ation’ means a historical community, more or less institutionally complete, occupying a
given territory or homeland, sharing a distinct language and culture. A ‘nation’ in this sociologi-
cal sense is closely related to the idea of a ‘people’ or a ‘culture’ — indeed, these concepts are
often defined in terms of each other.”

Nationale Identitdt in Kymlickas Sinne, wiirde also deutlich an den Begriff der Kulturnation
anschlieflen, gleichwohl diese auch in seiner Geschichtlichkeit nicht als stabile Einheit oder als
Ergebnis einer notwendigen, quasi natiirlichen Entwicklung verstanden wird. Jedoch verweist
er neben einer gemeinsamen Sprache und Kultur auch auf eine ,,mehr oder weniger komplette
institutionelle Struktur®, sowie auf die angestammte Heimat einer nationalen Gemeinschaft.
Kymlickas Programm ist es, fiir nationale Minderheiten eine Anerkennung als ,,separate and
self-governing societies“*® einzufordern, die iiber eine kulturelle Autonomie weit hinausgeht
und auch eigensténdige politische Strukturen vorsieht. Dieses sei gerechtfertigt und von einem
liberalen Standpunkt aus geboten, da nur das Eingebunden-Sein in eine Gesellschaftskultur
(,,societal culture”, d.h. u.a. die Verwendung der eigenen Sprache in éffentlichen Institutionen,
eigene Bildungseinrichtungen etc.), einem Individuum seine nationale Identitit und damit den
Bedeutungskontext fiir individuelle Entscheidungen, d.h. letztlich Autonomie der Person
gewdhrt. Auf Kymlickas Konzept der ,,Gesellschaftskultur soll im SchluBkapitel in der
Diskussion um die Legitimitét von Sonderrechten fiir nur teilweise liberale Gemeinschaften

innerhalb eines multinationalen und multikulturellen Staates niher eingegangen werden.

%2 Kymlicka, Will (1995): Multicultural Citizenship. A Liberal Theory of Minority Rights, New York, S.13.

8 Vgl ebd., S.111f.

8 Erwihnt sei hier das Recht auf die Heimat, d.h. das Recht, in der angestammten Heimat zu verbleiben, als auch
auf Riickkehr, das durch die Resolutionen Nr. 1997/29 und Nr. 1997/31 der Unterkommission fiir Minderheiten-
schutz bei der UN-Menschenrechtskommission mit Berufung auf Art. 12 des Internationalen Paktes liber biirgerli-
che und politische Rechte bestitigt wurde. (Freedom of movement and population transfer, Sub-Commission
resolution 1997/29 vom 28. Aug. 1997, UN-Doc. E/CN.4/Sub.2/1997/L.11/ Add.2, S.7-9; The right to return,
Sub-Commission resolution 1997/31 vom 28. Aug. 1997, UN-Doc. E/ CN4/Sub.2/1997/1..11/Add.2,S.12-14).

% Kymlicka 1995, S.11.
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Fiir die Amischen stellt sich die Frage, inwieweit sie sich selbst eher als eine amerikani-
sche Subkultur, als eine deutsche Minderheit oder als eine eigene Ethnie, d.h. als ein eigenes
,» Volk* verstehen. In ihrer Selbstwahrnehmung spricht viel fiir das Letztere, was im zweiten
und dritten Teil dieser Arbeit gezeigt werden soll. Die Amischen griinden ihre Gemeinschafts-
identitdt zunéchst auf religiose Lehrsdtze sowie auf gemeinsame historische Erfahrungen und
kulturelle Traditionen. Die meiner Arbeit zugrunde liegende These, dass der Gemeinschafts-
und insbesondere der Ordnungsbegriff der Amischen auch als ein Konzept politischer Identitit
gedeutet werden kann, verfolgt nicht die Absicht, wiederum ein Identitdtskonzept von aufien
zuzuschreiben. Vielmehr soll versucht werden, die Eigenperspektive der Amischen aufzugrei-

fen und in der Terminologie eines modernen Politikverstindnisses zu interpretieren.

3.2, Gemeinwohl, politische Kultur und ethischer Pluralismus

Im Mittelpunkt der politischen Philosophie der 1990er Jahre stehen zwei grundsitzliche
Interpretationen dessen, was Habermas ,,aktive Staatsbiirzc:,rerschaft’’87 nennt. Die [iberale
Tradition greift zuriick auf Locke und Kant, sie betont den Schutz individueller Rechte gegen
Ubergriffe des Staates und stellt die Biirgerrechte und Anspriiche als Privatperson in den
Vordergrund. Im politischen Willensbildungsprozess entscheiden die Individuen gemiB ihrer
Einzel- und Gruppeninteressen. Demgegeniiber betont die republikanische Tradition seit
Aristoteles eine politische Kultur, in der die Tugenden des Staatsbiirgers zum tragen kommen,
der seine Entscheidungen im politischen Bereich am Gemeinwohl orientiert, das nicht ledig-
lich als die Summe von Finzelinteressen oder Mehrheitsentscheidungen zu verstehen ist. Diese
Wertorientierung des politischen Gemeinwesens basiere wiederum auf kulturell geprigten
Traditionen und historischen Erfahrungen, die dessen Biirger teilen.

Charles Taylor unterscheidet in seinem Aufsatz zur Liberalismus-Kommunitarismus
Debatte®® die ontologische Fragestellung nach den konstituierenden Faktoren fiir ein soziales

Gemeinwesen von normativen Anspriichen, die in der politischen Praxis ihren Niederschlag

% Ebd., S.129.
% Habermas, Jiirgen (1990): Staatsbiirgerschaft und nationale Identitét, in: ders. (1998): Faktizitit und Geltung.
Beitrdge zur Diskurstheorie des Rechts und des demokratischen Rechtsstaates, Frankfurt/M., S.632-660, S.640.
% Taylor, Charles (1989): Cross-Purposes: The Liberal-Communitarian Debate, in: Rosenbaum, Nancy (Hrsg.):
Liberalism and the Moral Life, Cambridge, S.159-182.
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finden. Mit der ontologischen Unterscheidung zwischen einer atomistischen und einer holisti-
schen Auffassung von Gesellschaft verbinden sich wiederum verschiedene Identititskonzepte
der Person: das ungebundene (,,unencumbered”) gegeniiber einem verwurzelten, eingebunde-
nen (,,situated”) Ich. Diese, auf Michael Sandel zuriickgehende Annahme,* erhebt jedoch
nicht notwendigerweise den normativen Anspruch, die post-moderne Gesellschaft ,,entfremde-
ter und isolierter Individuen® wieder auf ,,vor-moderne* traditionelle Familienstrukturen
zuriickfiihren zu wollen. Ontologische Behauptungen, etwa dass ,,ein vollig ungebundenes Ich
eine menschliche Unmdglichkeit ist”, oder dass beides, ,,das (relativ) ungebundene als auch
das sozial verortete” Individuum méogliche Lebensformen beschreiben, zeigen vielmehr Mog-
lichkeiten und Voraussetzungen, innerhalb derer eine Gemeinschaft gestaltet werden kann.”
Die verschiedenen Identitidtsmodelle geben Wahloptionen, die mit normativen Argumenten
deliberativ entschieden werden miissen. Wahrend die Vertreter des Liberalismus (John Rawls,
Ronald Dworkin) auf eine strikte ethische Neutralitit des Staates gegeniiber verschiedenen
Konzepten des ,,guten Lebens* plidieren,”’ verweisen Kommunitaristen auch fiir die demokra-
tische Gesellschaft auf die Notwendigkeit einer Art Werte-Grundkonsens in der Form von:
,some commonly recognized definition of the good life””. Dieser Wertekonsens bestehe
jedoch nicht (und soweit folgen auch Kommunitaristen der liberalen These von der kulturellen
Neutralitit des Staates) in einer Festlegung auf weltanschauliche oder kulturelle Werte. Taylor
verweist vielmehr auf die Identifikation mit der Gemeinschaft als solcher, die Verbindung von
motivierendem Patriotismus und politischer Verantwortung als ein Wert an sich, der fiir das
Uberleben eines Gemeinwesens unerléBlich sei: ,,the bond of solidarity with my compatriots in
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a functioning republic is based on a sense of shared fate, where the shring itself is of value™”.

Die gemeinsame Mitwirkung am politischen Gemeinwesen umfasse demnach weit mehr als

% Sandel, Michael (1982): Liberalism and the Limits of Justice, Cambridge.
% Taylor 1989, S.160f: . This is an contribution to social ontology, which can be developed in a number of
dirctions. It could be used to argue that because a totally unencumbered self is a human impossiblity, the extreme
atomist model of society is a chimaera. Or one could argue that both (relatively) unencumbered and situated
selves are possibilities, as would be then also (relatively) atomist- and holist-based societies, but that a viable
combinations between these two levels are restricted [...]. Taken in either of these directions, the tenor of these
theses about identity would still be purely ontological. They still don’t amount to an advocacy of anything. [...
They] structure the field of possibilities in a more perspicuous way. But this precisely leaves us with choices,
which we need some normative, deliberative arguments to resolve.”
°! Gleichwohl schlieft dies nicht die Zustimmung zu einer der Gesellschaft grundlegenden Gerechtigkeits-
konzeption aus. Rawls konstatiert vielmehr, dass es moglich sei, einer ausschliefilich politischen Gerechtigkeits-
konzeption von dem je eigenen Standpunkt der Individuen aus (d.h. ausgehend von deren unterschiedlichen
religiosen, philosophischen umfassenden Lehren) zuzustimmen. (Vgl. die Konzeption eines ,,iibergreifenden
Konsenses®, Rawls, John (1993): Political Liberalism, New York, S.133{f.).
°Z Taylor 1989, S.160.
” Ebd., 8.170.
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einen liberalen Grundkonsens von Rechtsstaatlichkeit nach Prinzipien von Gleichbehandlung
und Fairness. Fine verfassungspatriotische Identifizierung mit dem Gemeinwesen basiere, so
Taylor, auf gemeinsamen historischen Erfahrungen, was wiederum die Frage nach der
»Schicksalsgemeinschaft™ sowie der kulturellen Neutralitit des Staates aufwirft.

Jiirgen Habermas beschreitet einen Mittelweg und versucht, einerseits die Wichtigkeit
der Mitverantwortung aller Biirger fiir ein demokratisches Gemeinwesen zu bestiitigen, ande-
rerseits aber auch die Trennung von ethnisch-kulturellen‘Bindungen und politischer Identitét
durch den Verweis auf eine gemeinsame politische Kultur aller Staatsbiirger ungeachtet ihrer
» Volkszugehorigkeit aufrechtzuerhalten:

»Die demokratische Staatsbiirgerschaft braucht nicht in der nationalen Identitit eines Volkes
verwurzelt zu sein; unangesehen der Vielfalt verschiedener kultureller Lebensformen, verlangt
sie aber die Sozialisation aller Staatsbiirger in einer gemeinsamen politischen Kultur,«**

Die Sozialisierung in einer republikanisch-demokratisch ausgerichteten politischen Kultur
basiert auf der teilhabenden Identifizierung der Mitglieder eines Gemeinwesens mit dessen
politischen Institutionen. Das Konzept der Willensgemeinschaft erginzt bzw. ersetzt den
ethnischen Komplex.”” Als Biirger einer selbst konstituierten demokratischen Ordnung identi-
fizieren sich die Individuen mit einem politischen Gemeinwesen nicht aufgrund von ethnischer
oder kultureller Zugehorigkeit, sondern in der Praxis als Staatsbiirger. Habermas verweist auf
den prozeduralen Charakter einer demokratisch-politischen Identitétsbildung mit Riickgriff auf
den Vertragsgedanken: ,,Der in einer Assoziation von Freien und Gleichen jeweils erstrittene
und erzielte Konsens beruht letztlich nur auf der Einheit eines konsentierten Verfahrens.“*®
Politische Identitét bestehe in der Teilhabe und Ausiibung staatsbiirgerlicher Rechte innerhalb
einer politischen Kultur. Die foderative Verfassung der Schweiz etwa zeige, dass Verfas-
sungspatriotismus keineswegs notwendig an eine gemeinsame Sprache und ethnisch-kulturelle
Herkunft gebunden ist. Dennoch findet jede Person in dreifacher Hinsicht Anerkennung: (1)

als ,,unersetzbares Individuum” mit gleichen Rechten und Schutz der Integritit, (2) als Staats-

biirger innerhalb der politischen Gemeinschaft sowie (3) als Mitglied einer ethnischen oder

** Habermas 1990, S.643.
* Habermas beschreibt das Konzept der Volkssouveranitit als eine Ersetzung der Vorstellung der ethnischen
Schicksalsgemeinschaft durch die politische Willensgemeinschaft: ,,An die Stelle des ethnischen Zusammenhangs
tritt die demokratische Willensgemeinschaft.“ (Ebd., S.636) Gleichwohl verweiste er auch auf die Unterdriickung
ethnischer Minderheiten bei der historischen Realisierung dieser Idee in den modernen demokratischen (Natio-
nal)Staaten. — Mit der Frage, wann ein Volk/eine ethnische Gemeinschaft seinen Willen auf Selbstbestimmung
dufern und umsetzen darf, ringen bis heute auch demokratische Verfassungsstaaten in z.T. blutigsten Auseinan-
dersetzungen (Baskenland, Korsika, Bretagne, Nordirland).
%% Habermas 1990, S.638. (Hervorhebung im Original).
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kulturellen Gruppe.”” Auch wenn Habermas die notwendige Sozialisierung in einer entspre-
chenden politischen Kultur hervorhebt, hilt er dennoch am Postulat der kulturellen und welt-
anschaulichen Neutralitit des Staates fest. Die Tragféhigkeit dieses normativen Anspruches
soll im Schlusskapitel dieser Arbeit angesichts seiner praktischen Konsequenzen fiir ethnisch-

nationale Minderheiten am Beispiel der Amischen diskutiert werden.

Amische wollen als unabhéngige ethnische Gemeinschaft anerkannt werden, verzichten
jedoch weitgehend auf den Schutz als individuelle Rechtspersonen als auch auf ihren Beitrag
(abgesehen von Steuerzahlungen) am politischen Gemeinwesen mitzuwirken, dem sie juri-
stisch angehoren, und das ihnen ihren Status als ethnische Minderheit garantiert sowie ihre
religidse Freiheit sichert. Soweit von der inneren Ordnung der Amischen von einer politischen
Ordnung die Rede sein kann, so ist diese zweifelsohne mehr an einem holistischen, denn an
einem atomistischen Gesellschaftsmodell orientiert. Das Individuum ist véllig in religidse,
traditionell-familidre und historische Identitdtsmuster eingebunden, die allesamt in die Konsti-
tuierung und Anwendung der amischen Ordnung einfliefen. Aus kultureller Perspektive sind
die Amischen im hohen Mafle eine Kultur- und Schicksalsgemeinschaft: Sie sind sicher eine
der wenigen buchstéblichen ,,Geschichtsnationen”, die tatséchlich regelméfig ihre 400 Jahre
alten Mirtyrerchroniken quasi als Bettlektiire den nichsten Generationen vermitteln. Dennoch
legitimiert sich ihre Ordnung keineswegs ausschlieSlich religiés oder aufgrund der wachgehal-
tenen Geschichte. Die Tédufergemeinden praktizieren ebenso exemplarisch, wie es in keinem
modernen politischen Verband der Fall ist, eine tatsdchliche Zustimmung zu einem (von
Philosophen in der Regel lediglich ,,virtuell“ vorgestellten) Gesellschaftsvertrag. Mit der
Erwachsenentaufe entscheiden sich die Nachkommen nicht nur fiir die Zugehorigkeit zur
religiosen Gemeinde, sondern sie werden zugleich vollberechtigte Mitglieder des sozialen
Verbandes und verpflichten sich zum Gehorsam gegeniiber und zur Mitwirkung innerhalb ,,der
Ordnung®, d.h. innerhalb eines amischen Gemeinwesens. Diese Entscheidung ist nicht nur eine
formale Angelegenheit. Thr gehen in der Regel monate- oder jahrelange Vorbereitungen und
Priifungen voraus. In einigen Gemeinden wird es Anwirtern auch freigestellt, sich zunéchst
einige Jahre in der ,,englischen® Welt auszuprobieren, bevor sie sich bewuft fiir das Leben in
der Gemeinde entscheiden. Die besondere Situation als Minderheitenvolk inmitten einer vollig

anderen Kultur und Gesellschaftsform bietet dariiber hinaus die stindige Mdoglichkeit zum

77 Vgl. ebd.
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Austritt aus der Gemeinde bzw. zum Ubertritt in eine Kirche mit einer liberaleren Ordnung.
Die Spannung einer Sozialisierung zwischen Schicksals- und Willensgemeinschaft ist ein
wesentliches Identititsmerkmal der Taufergemeinden. Dieses Spannungsverhiltnis soll in den
Kapiteln I1und I1] ndher analysiert werden.

Die Ordnung der Amischen ist wesentlich patriarchalisch und in bestimmter Hinsicht
hierarchisch geprégt. Frauen haben zwar Stimmrecht in der Gemeinde, dennoch sind die
Geschlechterrollen eindeutig festgelegt, das Ausiiben bestimmter Amter und Fithrungspositio-
nen ist Ménnern vorbehalten. Die Meinungs- und Willensbildung orientiert sich weitgehend an
den normativen Vorgaben der Prediger und Bischéfe sowie an den &lteren (ménnlichen)
Gemeindemitgliedern. Ebenso ist zu fragen, inwieweit die Amischen den einzelnen Mitglie-
dern ihrer Gemeinden liberale Grundfreiheiten zugestehen, inwieweit der Beitritt zur Gemein-
de tatséchlich freiwillig (auch ohne psychischen oder Skonomischen Zwang) geschieht und ob
ein Austritt ohne schwerwiegende Folgen méglich ist — kurz, inwieweit sich amische Identitit
mit dem Wertekonsens einer liberalen demokratischen Gesellschaft in Einklang bringen lésst.
Vor dem Hintergrund der Liberalismus-Kommunitarismus Debatte soll diese Frage in Kapitel
IV néher gepriift und abschlieBend in Bezug auf eventuelle Riickschliisse fiir eine , kommuni-

taristische Revison® des politischen Liberalismus in Kapitel V diskutiert werden.
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11 » Traditionalisten* auf dem Weg in die Moderne —
Die Ordnung der Amischen und ihre Symbole

kultureller Integration und Abgrenzung

,»Sie sind nicht von der Welt, gleichwie auch ich nicht von der Welt bin.” (Joh. 17,16)

»Ihr aber seid das auserwihlte Geschlecht, das konigliche Priestertum, das heilige Volk [...].”
(1. Petr. 2,9)

»David: ,Being an Amish is to me one, being part of the church — die Gemeinschaft — and
to be separated from the world. [...] We were born Amish and we will die the
same. Our life, our way, our people. Forever trapped in the community which a
man once described as an ,asylum for the sane‘.* [...]

Elsie: ,You feel you’re part ... you feel needed, you know if something would happen to
you ... You would know you would be missed in the community.<**®

Die deutschsprachigen T#ufergemeinden in Nordamerika weisen eine erstaunlich hohe kultu-
relle Homogenitét und Stabilitdt auf, wodurch ihre Attraktivitét als Touristenanziehungspunkt
in den traditionellen Siedlungsgebieten in jiingster Zeit bereits zu einem erheblichen Wirt-
schaftsfaktor geworden ist. Die Pferdekutschen fahrenden, in traditionellen Trachten gekleide-
ten, scheinbar jede Errungenschaft der modernen Zivilisation ablehnenden Amischen sind zu
lebendigen Zeugen vergangener Jahrhunderte geworden. Welche Integrations- und Abgren-
zungsmechanismen sicherten den Amischen das Uberleben als eine unverwechselbare kultu-
relle und ethnische Minderheit?

Ihre AuBenseiterstellung, die sie einer ,,altmodischen” Lebensweise verdanken, ist
jedoch keineswegs nur eben diesem Festhalten an alten Traditionen geschuldet. Vielmehr
waren die faufgesinnten und wehrlosen Christengemeinden seit jeher eine atypische Minder-
heit, die sich von der dominierenden Gesellschaft bewuBt absetzte. Als radikaler Fliigel der
Reformation propagierten bereits die Schweizer Briider (Konrad Grebel, Felix Manz, Georg
Blaurock) strenge Weltabgeschiedenheit und Weltentsagung, die vollstindige Trennung des
Gemeindelebens von Staat und Politik, sowie eine Lebensfithrung nach den Lehrsitzen der

Bergpredigt und dem Vorbild der christlichen Urgemeinden. Die Selbstausgrenzung der

%8 Knauf 1993: S.151f.
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Amischen wurde biblisch begriindet (Joh. 17,16), gleichzeitig aber auch durch die kistorische
Erfahrung der Achtung und Verfolgung sowohl durch staatliche Institutionen als auch durch
die katholische und die protestantischen Kirchen bestitigt und verstirkt. Insbesondere bei den
Hutterern fiihrte dies beinahe zur Ausloschung der Gemeinden. Was einst die physische
Marter gewesen war, wurde im Zuge der technologischen und industriellen Entwicklung mehr
und mehr zu der psychologischen Anfechtung, den ,,Versuchungen” eines ,,luxuritsen” Lebens
zu widerstehen, welches notwendigerweise von den geistigen Zielen ablenken miisse.””

Die Amischen verteidigen die Merkmale ihrer unverwechselbaren kulturellen Identitit

jedoch nicht in Form eines Kampfes gegen technologischen Fortschritt, sondern in einem

behutsamen und selbstbewusst kritischen Umgang mit den Errungenschaften der Moderne.

1.  Die religiose und die profane Ordnung: Fundament und

Begrenzung der Glaubens- und Lebensgemeinschaft

Die Amischen leben gemdl einer strengen, religids begriindeten Ordnung, die sich immer
weiter ausdifferenziert und sdmtliche Belange des tiglichen Lebens regelt. Die Religions-
gemeinschaft ist deckungsgleich mit der Lebens- und Wirtschaftsgemeinschaft. Dies gilt fiir
die Hutterer um so konsequenter, indem sie auch in Giitergemeinschaft leben. Seit dem Beginn
der anabaptistischen Bewegung im 16. Jahrhundert bilden die Abgrenzung von der Welt und
die strikte Befolgung der Ordnung zentrale Kriterien ihrer religiésen und kulturellen Identitit.
Gemél den Geboten der Heiligen Schrift, insbesondere mit Hinblick auf die Umsetzung der
Bergpredigt (Matth. 5), soll der christliche Glaube mit dem praktischen Leben eine konsequen-
te Einheit bilden. Paradoxerweise scheint mit der Absicht, die ,,Heiligkeit” der Gemeinde
durch eine schiitzende Ordnung zu bewahren und zu verteidigen, dieselbe jedoch immer
profaner zu werden.

,,Wihrend die dlteren Ordnungsbriefe sich auf gegenseitige Unterstiitzung beziehen, geht es in
den jiingeren immer mehr um den absoluten Gehorsam und darum, sich durch AuBerlichkeiten
von der Welt und von liberaleren Kirchen abzugrenzen.”'®

% If we have the spirit of this world, loving ease and pleasure and luxury and leisure, we are the children of the
prince of this world (John 12:31). We are only deceiving ourselves if we then talk of the martyrs as being our
ancestors. The simple truth is, unless we follow in their footsteps, we are not their children.“ (Stoll, Elmo (1987),
Views and Values, in: Family Life 8/9 (1987), zit. nach: Igou, Brad (Hrsg.) (1999): The Amish in their own
words. Amish writings from 25 years of Family Life magazine, Scottdale, Pa./Waterloo, Ont., S.28.
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1.1. , Trennung von der Welt" durch Ordnung und Disziplin

Die Zugehorigkeit zu einer Amischgemeinde ist nicht nur ein religiéses Bekenntnis, sondern
ein way of life, der die feste Verankerung des Individuums in eine Gemeinschaft (,,die Ge-
mee”) beschreibt: ,,Our life, our way, our people. Forever trapped in the community.”!"! Dass
das Leben nach einer festgefiigten tberlieferten Ordnung nicht nur integrativer, sondern
zentraler Bestandteil der Religionszugehorigkeit zu einer Old Order Gemeinde ist, sagt bereits
der Name dieser Konfession. Amisch zu sein heifit, sich in eine bis ins Detail ausbuchstabierte
Lebensordnung einzufiigen. Dennoch ist auch die ,,Alte Ordnung” nicht bloBe Uberlieferung,
sondern den Herausforderungen der Moderne angepasst. Das bedeutet, mit jeder neuen Le-
benssituation, der die Vorviter nicht ausgesetzt gewesen waren, muss die Alte Ordnung
erweitert und erneuert werden. Das ,,Verfassungswerk® der Amischen wird also einerseits
immer umfangreicher, komplizierter und profaner (da mehr und mehr weltliche Dinge geregelt
werden miissen), andererseits weisen Amische selbst immer wieder darauf hin, dass die
Ordnung an sich nichts Geschriebenes, weder Vor- noch Beschreibbares, sein kann (bzw.
soll):

,»The most common definition of Ordnung in today’s English thinking is ,discipline‘. While that
is only a surface description, its true meaning, to cover all its purpose and effects, is more than
pen and ink can yield. [...] It can not really defined by any word in any language because church
Ordnung cannot be lived by the letter alone. It must be lived in Spirit.”'"

In Joseph Beilers weiteren Ausflihrungen tber die ,,wahre Bedeutung® der Ausdriicke Ord-
nung und Disziplin beférdert der amische Historiker (der hier wohl eher die Position eines
Predigers oder Bischofs einnimmt) fiir den aufenstehenden Beobachter moglicherweise
hergebrachte Stereotypen einer fundamentalistischen Sekte: Gehorsam gegeniiber der Ordnung
zeigt, ob dem Mitglied ,,die Kirche wirklich wichtig ist“ und ob er ,,die Gemeinde liebt“. Es
gibt nur zwei Moglichkeiten, entweder ganz dazuzugehéren, oder auBerhalb der Gemeinde zu
stehen. Ordnung und Gehorsam gibt ,,freedom of heart, peace of mind and a clear conscience”.
Und auch der folgende Satz ist fiir die Selbstdarstellung fundamentalistischer, hochst restrik-
tiver Gruppen sicher nicht ungewdhnlich: ,,A person inside the church actually has more

freedom, more liberty and more privilege than those who are bound to the outside.”!%

1% Knauf 1993: S.45.
1 Siehe Anm. 98.
' Beiler, Joseph F. (1982): Ordnung, in: Mennonite Quarterly Review 56 (Oct. 1982), S.382-384, S.382.
103
Ebd., S.384.
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Natiirlich empfindet besonders die jiingere Generation Ordnung und Disziplin nicht
immer als ein ,,Mehr an Freiheit und Privilegien” im Vergleich zur amerikanischen Umwel.
Gemeindeglieder wissen durchaus zwischen biblischen Aussagen und Vorschriften ihrer
Kirche zu unterscheiden und hinterfragen — wenn auch nur sehr zogerlich — die Legitimation
von deren Regeln und Gesetzen:

»~Many members know the church rules better than the scriptural basis for them. I firmly believe
fewer young people would be lost to the alluring world if their parents and ministers make sure
they knew the biblical foundation of their beliefs, instead of merely telling them that it is how
the churclll0 ;ceaches. It is harder to turn your back on ,thus saith the Lord* than on ,thus saith the
church*.”

Der Leserbrief macht deutlich, dass einige Amische in einer zu strikten Anwendung und
Ausformulierung der Gemeindeordnung nicht nur die Gefahr zunehmender Abwanderung der
jungen Generation sehen, sondern auch einen Widerspruch zu den tatsichlichen religicsen
Grundlagen der Amischen, also einem Leben gemif der Bibel und nicht gemiB einer Kirchen-
ordnung. Kritische Worte werden in der Regel nur sehr vorsichtig geduBert, da die Auffassung
Beilers durchaus praktische Wirksamkeit und Konsequenzen haben kann: Wer die Ordnung
nicht fraglos akzeptiert, gerét leicht unter die Anklage, die Gemeinde nicht genug zu lieben, zu
selbstsiichtig zu sein und zu wenig Selbstaufgabe zu tiben. In der folgenden Antwort auf
kritische Stimmen der Gemeindeglieder wird diese Einstellung umso deutlicher:

,»Our Amish churches everywhere use rules of conduct or Ordnung to maintain uniformity in the
church, and to keep unwanted practices out of the church. There are people who label all such as
man-made rules, and say they are wrong and detrimental to the church. But we believe one of
the points that enabled the Amish to hold to non-conformity is discipline. To have discipline, we
must have standards. If we rebel against the standards decided by the church, it is evident that
something is wrong in our heart.”'*

Nicht nur Ungehorsam, sondern bereits Infragestellung der Ordnung wird als Siinde interpre-
tiert: ,,something is wrong in our heart”. Aufschlussreich in der zitierten Stellungnahme ist
auch die folgende rhetorische Figur: Die strikten Regeln der Ordnung erhalten die ,,Uniformi-
tdt innerhalb der Gemeinde* aufrecht, die Disziplin gegeniiber der Ordnung wiederum verfolgt
das vordergriindige Ziel, die ,,Nonkonformitdit* zur Auflenwelt zu erhalten. Strenge Uniformi-
tét ermoglicht Nonkonformitét, d.h. Trennung von der Welt.

Im weiteren Verlauf dieses Kapitels wird deutlich werden, dass nur durch beide Elemen-
te, die konsequente Umsetzung der biblischen Aufforderung, sich ,,nicht dieser Welt gleichzu-

stellen” oder auch nur ,.ein Teil* von ihr zu sein, sowie die auBergewdhnlichen historischen

1941 etter”, in: Family Life 6 (1992), zit. nach: Igou 1999, S.62.
1% Wagler, D. (1991): The Heritage of Our Church Decisions, in: Family Life 4 (1991), zit. nach Igou 1999,
S.61f.
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Erfahrungen von Anfeindung, Verfolgung und Verachtung durch die AuBenwelt, sich die
strenge Ordnung der Amischen erklédren ldsst und deren Begriindungen in einem verstéindliche-

ren Licht erscheinen.

1.2.  Die religiose Ordnung

Die Amischen verstehen sich als ein heiliges, auserwihltes Volk.

,» Wir glauben und bekennen eine sichtbare Gemeinde Gottes, ndmlich die [...] rechte wahre Bu-
Be tut, recht glauben und recht getauft sind, mit Gott im Himmel vereiniget und sie in die Ge-
meinschaft der Heiligen hier auf Erden recht einverleibt sind (1 Cor. 12, 13.), dieselben beken-
nen wir zu sein, das auserwdhite Geschlecht, das konigliche Priestertum (1 Petri 2, 9.), das
heilige Volk [...]. Dieselbige mag man erkennen an dem schriftgemiBigen Glauben, Lehre, Liebe
und gottseligem Wandel, also auch an einem fruchtbaren Leben, Gebrauch und Unterhaltung
der vlti)%zhren Ordnungen Christi, welche Er bei den Seinigen so hoch geboten und befohlen
hat.“

Der Anspruch, dass die religiose Ordnung auch das Alltagsleben durchdringt und bestimmt,
schafft einen scharfen Gegensatz zwischen der sakralen Lebenswelt der Amischen und der
profanen Lebenswelt der ,,Englischen”. Je strenger und urspriinglicher die Ordnung, desto
hoher scheint sich der Grad an Heiligkeit bereits in diesem Leben zu manifestieren. Knauf
sieht das Schliisselsymbol der Amisch-Kultur in der biblischen Jakobsleiter, die eine Hierar-
chieskala fiir die Heiligkeit der verschiedenen Amischkirchen bestimmt, je nach dem Grad

07 Auf dieser Jakobsleiter sind quasi die verschiedenen Aufspaltungen

ithrer Urspriinglichkeit.
der Amischgemeinden von extrem konservativ bis liberal angeordnet. Demnach sind diejeni-
gen Gemeinden ,,am heiligsten”, deren Ordnung am ,,urspriinglichsten” ist, d.h. die zugleich
die groBten Entbehrungen im Alltagsleben auf sich nehmen. Mit ”Ursprung” ist hier nicht nur
der Begriinder der Amischen, Jakob Ammann, gemeint, sondern auch die zeitlich noch #lteren
Autoritdten (Schweizer Briider, Menno Simon) und deren erste Gemeindeordnungen, die

wiederum einen direkten Bezug zur apostolischen Urgemeinde herstellen. Die Schleitheimer

Artikel von 1527 sowie deren ndhere Ausformulierung im Dordrechter Glaubensbekenntnis

1% Glaubensbekenntnis (1632), Art. 8 (,,Von der Gemeinde Gottes), zit. nach: Die ernsthaft Christenpflicht
(2000), S.195f. (Hervorhebungen AE). ,,Das heilige Volk™, bzw. ein auserwihltes Volk zu sein bedeutet fiir die
Amischen jedoch nicht, den Wahrheitsanspruch zu erheben, die allein und ausschlieBlich seligmachende Kirche
gegrindet zu haben. ,,So wollen wir nicht denken, dasz die amische Secte und ihre Nachkommen die einzige
Menschen sind die gelegenheit haben um selig zu werden [...sic!]* (Regeln und Ordnungen einer Christlichen
Gemein. Die Ordnung der Amischgemeinde in Aylmer, Ontario, vom 1. Feb. 1955 (1977 und 1984 durch Zusitze
erweitert), in: Weber (1996), Anhang S.1-12, S.9).
"7 Knauf 1993, S.48.
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1632 beschreiben zugleich die wichtigsten Glaubensgrundsitze und einen biblischen Gegen-
und Idealentwurf fiir die soziale Ordnung der Gléubigen. Dabei gilt insbesondere die Bergpre-
digt ,,wortlich als verpflichtende Lebensordnung”'®®. Der Heiligkeitsanspruch gilt der Nach-
folge Christi und dem Aufruf: , Darum sollt ihr vollkommen sein” (Matth. 5,48). Beide Glau-
bensbekenntnisse sind fiir alle Amischkirchen (und mit einigen Ausnahmen auch fiir die
Mennoniten) verbindlich. Sie bilden einen zentralen Gegenstand der Unterweisung im Taufun-
terricht. Vor dem Beitritt zur Gemeinde bekennt sich jeder Bewerber 6ffentlich zu diesen
Grundsitzen sowie zur Institution einer christlichen Ordnung im allgemeinen. Jeder erklirt
seine Bereitschaft, gemiB den Glaubensartikeln zu leben, sie als unabanderliche ,,Grund-
ordnung® des Gemeindelebens anzuerkennen und sie ,,handhaben® zu helfen. Nach mehrstiin-
diger Predigt und erneuter Ermahnung werden die T4uflinge vor der Gemeinde gefragt:

»(1) Konnet ihr auch bekennen wie der Kémmerer bekennt hat? Antwort: Ja ich glaube daf Je-
sus Christus Gottes Sohn ist.

(2) Erkennt dir es auch fiir eine christliche Ordnung, Kirche und Gemeinde Gottes worunter dir
euch jetzt vergebet? Antwort: Ja.

(3) Saget dir auch ab der Welt [...]. Antwort: Ja.

(4) Versprechet dir auch vor dem Herrn und der Gemein dafl dir diese Ordnung wollet helfen
handhaben, raten und arbeiten in der Gemein und nicht davon abweichen mit des Herrn Hilfe, es
gelte euch zum Leben oder zum Sterben. Antwort: Ja.*!%

Das Leben nach den Grundsitzen der Bergpredigt beschreibt einen Heilsweg, der im
Einklang mit der christlichen Gemeinde allein {iber das Gesetz Gottes erreichbar ist und
insofern keiner weltlichen Gewalt und Gesetze bedarf. Aus der religiosen Ordnung der Tau-
fergemeinden resultierte von Anbeginn die véllige Enthaltung von staatlichen Amtern, der
Verzicht auf den Schutz durch staatliche Gewalt, die Nichtwahrnehmung jeglicher Biirgerrech-
te sowie der grundsétzliche Verzicht auf Gewalt, Fid, Krieg, Blut- und Todesstrafe. In ihren
ersten Schriften und Bekenntnissen wiahlten die von ihren Verfolgern abschétzig so genannten

Anabaptisten (Wiedertdufer) daher die Selbstbezeichnung ,,waffen- und rachloses Christen-

"% Ebd., S.40.
199 Abschrift von der Taufe®, in: Handbuch fiir Prediger (2000), Baltic, Oh. — In den Tauffragen der Huttererge-
meinden werden die Anwirter gefragt: 1. Erkennt ihr das Christentum flir die Wahrheit und den rechten Grund
zur Seligkeit? 2. Glaubt ihr auch und stimmt tiberein mit den zwolf Artikeln des christlichen Glaubens [= aposto-
lisches Glaubensbekenntnis] und erzahlt dieselben mit Fleiz? [...]” Im 2. Teil der Befragung heiBit es 4. Begehrt
ihr auch bruderliche Straf und Anred anzunehmen, dieselben auch an andern zu brauchen, wie es Noth ist? 5.
Begehrt ihr euch also dem Herrn im Himmel zu schenken und aufzuopfern mit Leib und Seel und mit allem, was
ihr habt, auch in den Gehorsam und seiner Gemein euch begeben? [...]” (Zit. nach Holzach, Michael (1982): Das
vergessene Volk. Ein Jahr bei den Hutterern in Kanada, Hamburg, S.252f).
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tum“''"’, Alle wesentlichen Grundsitze des sozialen Lebens der Amischen werden biblisch
belegt: Sowohl die Abgrenzung von der Welt, der Verzicht auf politische und die Anwendung
physischer Macht, die Sorge fiir Hilfebediirftige, als auch die strenge Kontrolle und Diszipli-
nierung der Gemeinde durch gegenseitige Ermahnung sowie Bann und Meidung waren zentra-
le Grundsitze, die Jesus selbst und der Apostel Paulus den ersten Christengemeinden anemp-

fahlen.!M

1.3.  Die profane Ordnung

Die Ordnung der heutigen Amischgemeinden geht tiber die in der Taufe bezeugten Glaubens-
artikel weit hinaus und beschreibt ein komplettes Denk- und Lebensmodell, das mehr und
mehr profanen Charakter annimmt. Was heute als die Ordnung bezeichnet wird und als
Grundlage des Zusammenlebens gilt, umfaBt auer dem religidsen ,,Grundgesetz* eine Samm-
lung von geschriebenen und ungeschriebenen Verhaltensregeln, die jede Gemeinde fiir sich
selbst beschlieft und die zwischen Kirchendistrikten mehr oder weniger stark variiert. Die
»profanisierte Ordnung® priift die Vereinbarkeit nahezu jedes Handgriffes, jeder Titigkeit,
jedes Haushaltsgegenstandes sowie jedes Kleidungsstiickes mit den Grundsétzen der Nachfol-
ge Christi in einem weltabgewandten Leben. Sie ist ein ,,dynamisches System von Regeln”,
dass (1) die Homogenitit der Gemeinde, (2) die Abgrenzung zu und Abwehr von exogenen
Einfliissen, sowie (3) die Erhaltung der existentiellen Lebensgrundlagen der Gemeinden
sichern soll.''?

Trotz bewulter Isolierung vom amerikanischen way of life und massiver Anstrengungen
zur Erhaltung der wirtschaftlichen Unabhéngigkeit sind die zunehmenden Verflechtungen mit
der AuBenwelt unabwendbar. Dies fiihrt zu permanenten Identititskonflikten zwischen der
heiligen und der profanen Welt. Knauf kommt somit zu der zentralen These, dass die Span-

nungen zwischen heiliger und profaner Ordnung, die bereits etliche Gemeindespaltungen zur

"% vgl. zB. Einleitung zum Dordrechter Bekenntnis: ”Confession, Fuerstellende Einen kurzen ausfuehrlichen
Bericht, von wegen der Junckheit unserer Religion des Waffen- und Rachlosen Christenthums, und dessen
Zustand.” In: Die ernsthafte Christenpflicht (2000), S.134.
"1 Naher zu den einzelnen Artikeln des Glaubensbekenntnisses, insbesondere ,,Von der Erwihlung der Diener in
der Gemeinde* (Art. 9), ,,Von der Obrigkeit (Art.13), ,,Von der Rache und Gegenwehr* (Art. 14), ,,Vom Bann
oder Absonderung von der Gemeine“ (Art.16), ,,Wie die Gebannten und Abgesonderten von der Gemeine zu
meiden” (Art. 17), sowie deren biblische Grundlegung siehe unten Kapitel I1I.
2 yol. Knauf 1993, S.21.
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Folge hatten, letztlich ,,zur Auflosung der Amisch-Kultur fithren werden”''3. Die Mitglieder-
entwicklung der Amischen stiitzt diese Zukunftsperspektive gleichwohl nicht: Mehr als die
Hilfte (144) aller bis Anfang der 90er Jahre in den Vereinigten Staaten und Kanada bestehen-
den Amisch-Siedlungen (220 in den USA, 7 in Kanada) sind nach 1971 gegriindet worden.!'
Bevolkerungsschitzungen seit 1890 belegen, dass sich bis in die 1990er Jahre die Amischen

15 Auch wenn diese Wachstumsrate in den letzten Jahren

etwa alle 20 Jahre verdoppelten.
etwas gesunken sein sollte, kann von einer Trendwende hin zur ,,Auflésung der Amisch-
Kultur® — zumindest was die Zahlen betrifft — noch keineswegs die Rede sein. 1992 betrug die
Gesamtzahl der Amischgemeinden 930, was etwa einer Bevolkerungszahl von 150 000 ent-
spricht. GemdB dem Adressenkalender von 2001 waren es am Ende des Jahres 2000 bereits
1259 Gemeinden, das entspricht etwa einer Bevélkerungszahl von 205 000.11¢

Obgleich jede Gemeinde grundsitzlich autonom ist und iiber geringe Abweichungen
oder Ergédnzungen der Ordnung selbst entscheidet, ist es dennoch unvermeidlich, dass mit dem
Wachstum der Amischen auch deren kulturelle Vielfiltigkeit zunimmt. Wachst die Gemeinde
iber die GroBe hinaus, die sich in einem Privathaus zum Gottesdienst versammeln kann — die
Amischen lehnen Kirchen als Versammlungsorte ab — teilt sich die Gemeinde, indem sie einen
neuen Bischof und neue Prediger wéhlt und somit selbsténdig iber ihre Belange entscheiden

7
kann.!!

Man unterscheidet zwischen ,,low churches®, denjenigen, die sich streng an den alten
Ordnungen ausrichten und so wenig wie méglich Ergénzungen zu Gunsten von Neuerungen
vornehmen, und ,high churches®, den etwas moderneren, in praktischen Dingen mehr und

mehr der amerikanischen Umwelt angepassten Ordnungen. So gibt es auch zwischen den Old

" Ebd.
14 Luthy, David (1994): Amish Migration Patterns: 1972-1992, in: Kraybill/Olshan 1994, S.243-259, $.247.
"*Vgl. Hostetler 1993, S.98. Siehe auch: Kraybill (1989), $.263. (Vgl. Tabelle am Ende dieses Kapitels).
"6 Die Zahl der Gemeindedistrikte fiir 2001 ist entnommen aus: Der neue Amerikanische Calender. Auf das Jahr
unseres Heilandes Jesu Christi 2001, Baltic, Oh. Die Angaben schliefien hier (ebenso wie in Luthy (1994), S.247)
auch New Order Amisch-Gemeinden mit ein. Die New Order Gemeinden sind zahlenmaBig sehr wenige im
Vergleich zu den Old Order Amischen. Wihrend Luthy fiir 1992 die Gesamtzahl der Distrikte mit 930 angibt,
spricht Hostetler (1993, S.98) im selben Jahr von 898 Old Order Gemeinden. Aus dem mir vorliegenden Calen-
der 2001 ist der Unterschied zwischen New und Old Order im einzelnen nicht ersichtlich. Bevolkerungszahlen
kdnnen nur geschétzt werden, da Gemeinderegister nach Familien geflihrt werden, und als Gemeindemitglieder
nur Erwachsene erfasst sind. Hostetler geht von etwa 35 Haushalten und einer Bevolkerung von 163 Menschen
pro Distrikt aus.
17 Ubergemeindliche Vereinbarungen gibt es nur in begrenztem MaBe, insbesondere innerhalb der affiliations.
Zur institutionellen Organisation ausfithrlicher in Kapitel II1.
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Order Kirchen wiederum einige Unterschiede in der Strenge ihrer Ordnungen.''® Die duBeren
Unterschiede erscheinen oft rein profan und wenig bedeutsam: Vorschriften zur Haar- und
Huttracht, die Verwendung lediglich eines Hosentrégers, statt zweier, die Farbe und Lange der
Gardinen etc. Die tatsdchlichen Eingriffe in das Alltagsleben sind hingegen massiv und die
symbolische Bedeutung hat weiterreichende Folgen, wenn wir etwa die Ausstattung der
Verkehrsmittel, die technische Ausstattung des Hauses und insbesondere die Regelungen von
sozialen Interaktionen naher betrachten. Die konservativsten Gemeinden haben weder Warn-
dreieck noch Riickfenster oder Riickspiegel an ihren ,,Buggys“ (Pferdekutschen), was die
ohnehin nicht unbetrachtliche Gefahrensituation auf amerikanischen StraBen natiirlich noch
erheblich erhoht. Jegliche Kompromisse und Anpassungen an die ,.englische® Welt, z.B.
elektrische Riickstrahler, gelten in den ,,01d“ Old Order Gemeinden bereits als ,,siindig®. Die
meisten ,,Main Group Old Order Amish* erfreuen sich eines farbenpréchtigen Blumengartens
vor ihren Héusern, nicht so die konservativsten (lowest) Old Order Gruppen. Blumen am
Haus, Gardinen, Tischdecken, Bilder etc. in den Wohnungen gelten als Luxus, als Ablenkung
vom geistigen Leben, und bergen die Gefahr, immer neue Bediirfnisse sowie Wettbewerb und
Neid zwischen den Familien zu erzeugen.

Die asketische Lebensweise gilt als Heilsweg fiir die Auserwihlten. Das diesseitige Le-
ben gilt als Leidensweg, gekennzeichnet durch Enthaltsamkeit, Weltverneinung und selbstauf-
erlegte Entbehrungen. Die Lebensbedingungen in den strengsten Ordnungen sind dement-
sprechend hart: Ohne jegliche sanitire Einrichtungen innerhalb des Hauses, ohne elektrischen
Strom, ohne technische Geréte und Hilfsmittel ziehen die Frauen zehn und mehr Kinder auf,
die Ménner bearbeiten das Feld mit Pferd und quasi blofen Hénden. Dies sind die auferlegten
»otrafen” seit dem Siindenfall im Paradies. ,,Eve took the forbidden fruit ... and God said ...
she would Kinder gebédren with pain and to Adam he said, ... you know, weeds, he will have
to contend with them the rest of his life”'!’. Die strengsten /ower Gemeinden werden von
ihren ,,héheren” Glaubensbriidern einerseits bewundert und zum Teil materiell unterstiitzt, da
sie den Weg der Heiligkeit am konsequentesten verfolgen. Andererseits wird ihre Ablehnung

jeglicher Verdnderung auch mit Distanz und einem gewissen Mal} an Kritik betrachtet. Knauf

"% In Ohio sind die konservativsten Amischen die Schwatzentruber, in der Hierarchieskala weiter »aufsteigend*:

die Troyer, die Hostetler, die Waver, die Main Group und die New Order Amischen. (Knauf klassifiziert alle
sechs Gruppen noch als ”Old Order”, da sie ihren Transport mit der Pferdekutsche bewerkstelligen). In Pennsyl-
vania von ,lower churches* zu ,heigher”: Old school (Yoder, Zock), Byler Church, Peachey Amish (Renno), Old
Order Valley District (New Amish), Beachy Amish. (Vgl. Knauf 1993, S.48; Hostetler 1993, $.293).
19 Knauf 1993, S.121.
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dokumentiert ein Gesprich in ihrer Gastfamilie (Mitglieder einer Main Group Old Order
Gemeinde) tiber die konservativste Kirche in Ohio, die Schwarzentrubers:

»David: ;When you are looking at their farms, the women aren’t allowed to plant flowers.
Fruit trees, that is something usable. Sometimes I look at their homes and I wonder how
... I don’t think I could make it. Even though I have many people among them that I
regard highly, but ... no, we aren’t condemning them at all, but they are so ... they just
don’t make changes.*

Elsie: ,I was visiting one family, they had several toddlers, babies, and one wasn’t wearing
any diapers, he was bare from the waist down, and then the house smelt like ammonia.
They dried the wet diapers by the stove and in winter time you know how that is and
here comes the mother with the tiny baby in her arms, I just couldn’t see how that
woman could make it ... but they seemed to be coping.*”

David: ,Sometimes I think that men are helping just having children. I think this to them shows
their manhood. [...]*'%

Die strengeren Ordnungen limitieren ebenso massiv auch die sozialen Kontakte. Das gesamte
Alltagsleben ist dem Uberlebenskampf, d.h. der Arbeit gewidmet und nach rein praktischen
Zwecken ausgerichtet. Jegliche Vergniigungen gelten als weltlich und dem Hochmut beférder-
lich. Spielerische Freizeitbeschéftigungen gibt es fiir Erwachsene in den strengsten Gemeinden
nicht. Ebenso ist die Kommunikationsbereitschaft generell sehr gering, ,.es wird wenig gespro-
chen, sehr langsam, ausschlieBlich ,deitsch*”'*'. Die Begegnungsméglichkeiten der Jugendli-
chen sind weitgehend eingeschrankt und dienen ausschlieBlich praktischen oder religitsen
Zwecken. Das in den ,,héheren” (bzw. Main Group Old Order) Gemeinden iibliche Jugendsin-
gen, das im jeweiligen Haus, wo der Gottesdienst abgehalten wird, am selben Abend stattfin-
det, ist hier eine Gebets- und Andachtsstunde, die ausschlieBlich den alten deutschen Kirchen-
liedern gewidmet ist. Die Jugendlichen sind angehalten, nach verrichteter geistlicher
Besinnung sofort in ihre Familien zurtickzukehren.

Die konservativsten unter den Old Order Amischgemeinden geraten, gemiB Knauf,
zunehmend unter existentiellen Druck und sehen sich der Kritik bzw. dem Unverstindnis von
Seiten der etwas weniger konservativen Glaubensbriider ausgesetzt.

,»Die wortgetreue Auslegung und Handhabung der biblischen Glaubensgrundsitze hat sie an den
Rand des Existenzminimums, ja sogar an den Rand bitterer Armut gedriingt. Man schitzt sie
zwar als besonders heilig, doch man erkennt auch, dal Anspruch und existentielle Notwendig-
keit weit auseinanderklaffen.”'?

Die meisten Gemeinden jedoch schlieBen Kompromisse mit der Alten Ordnung und durch-

brechen mehr und mehr die totale Isolation von der Aullenwelt. Die Vielfalt der daraus entste-

129 Ebd., S.46f. (Hervorhebung AE).
' Ebd., S.50.
"2 Ebd., 8.55.
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henden Gemeindeverfassungen und Lebensstile bedeutet dennoch keineswegs die ginzliche
Auflésung von gemeinsamen Identitdtsmerkmalen und jeglichen allgemeinen Verbindlichkei-

ten, wie dies Knaufs These nahelegt.

1.4.  Profanisierung oder Sakralisierung von Identitdit?

Eine geradezu diametral entgegengesetzte Interpretation des Prozesses der Ausdifferenzierung
der amischen Ordnungen findet sich in Jiirgen Webers religionswissenschaftlicher Studie tiber
die Altamischen in der kanadischen Provinz Ontario.'”® Wihrend Knauf von einer zunehmen-
den Profanisierung der Ordnungen ausging, als Abgrenzungsmeéhanismus zu liberaleren
Gemeinden, wobei die geistigen Urspriinge und Grundsitze der religiosen Ordnung im einzel-
nen nicht mehr nachvollziehbar seien, interpretiert Weber auch die umfangreichen Regelwerke
der Amischen des 20. Jahrhunderts als einen eindeutigen Prozess der Sakralisierung. Weber
greift dabei zuriick auf ein Konzept kollektiver Identitit von Hans Mol"* sowie auf das
Symbolverstindnis von Paul Tillich'**. Die Amischen wiirden ihren eigenen Anspruch nach
Unterscheidbarkeit von der Welt und Aufrechterhaltung einer christlichen Lebensweise nur
gerecht, indem sie dem Sékularisierungs- und Individualisierungsprozess moderner Identitiits-
bildung ein konstruktives Gegenmodell entgegensetzen. Einerseits schafften transzendentale
Ordnungs- und Erlduterungsmechanismen Objektivitit und Sinn in der Mannigfaltigkeit und
Widerspriichlichkeit der weltlichen Erfahrungen. Ebenso wiirden durch Mythen, Theologie
und Erzdhlungen die vorgefundene Realitéit interpretiert und auf narrative Weise sakralisiert.
Andererseits finde eine Sakralisierung der Alltagskultur durch rituelle Handlungen und symbo-
lische Abgrenzungen statt, die Zusammenhalt und Homogenitét innerhalb der Gruppe erzeu-
gen. Anders als Knauf, die die materielle Kultur der Amischen als ,,Symbole der funktionalen

Isolation*12®

versteht, betont Weber in Ankniipfung an Tillichs Symbolverstindnis nicht nur
den funktionalen, sondern vor allem den substantiellen Charakter religitser Rituale und
Symbole.

»Das Ritual muf} in irgendeiner Weise zum Sinnsystem (meaning system) der Gruppe und des-
sen transzendenter Grofe in Beziehung stehen und in diesem begriindet sein.“ ,,Symbole haben

' Weber, Jiirgen (1996): Die Altamischen in Kanada. Geschichte und sakralisierte Identitdt einer weltabge-

wandten religiosen Gemeinschaft, Hamburg,
124 Mol, Hans (1976): Identity and the Sacred. Agincourt, Ont.
25 Tillich, Paul (1980): Systematische Theologie, Bd. I, (6. Aufl.), Stuttgart/Frankfurt/M.
126 Knauf 1993, S.155.
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verweisenden Charakter und gleichzeitig Anteil an der Realitit dessen, auf das sie verwei-
127
sen.

Uber die Aussage hinaus, dass Gott das Absolute sei, konnen endliche Wesen letztlich nur mit
Hilfe symbolischer Aussagen iiber Gott reden. Laut Tillich habe ein wirkliches Symbol, im
Unterschied zum bloBen Zeichen, Anteil ,,an der Kraft des Géttlichen*'?®, Rituale und Symbo-
le erfiillen somit nicht nur den funktionalen Zweck, kollektive Identitit durch die Isolation zur
AuBlenwelt zu verstirken, oder (wieder-)herzustellen, vielmehr gehérten Rituale und Symbole
essentiell zum religiosen Verstindnis selbst und seien untrennbarer Teil religiéser Handlun-
gen. Den zentralen Glaubenssatz der Amischen, sich von ,,der Welt* zu distanzieren, sowie die
daraus resultierende symbolische Abgrenzung durch eine ,,profane® Ordnung der Amischen
interpretiert Weber als direkte Konsequenz des Amischen Gottesverstindnisses:

,»Gott ist der ,ganz andere* und sein Reich ist nicht von dieser Welt. Damit einhergehend ist die
negative Qualifizierung der Welt und die Forderung eines Andersseins fiir die in seiner Nach-
folge Stehenden. Es ist dies der archimedische Punkt der Altamischen, und die Forderung des
,Anderssein als die Welt‘ steht im Zentrum ihres Anliegens.«'*

Sicher kommt diese Interpretation als eine Einheit von religiéser und profaner Ordnung
dem Selbstbild der Amischen niher, zumindest insoweit Prediger und Alteste die Ordnungs-
sdtze der Gemeinden zu begriinden versuchen, auch wenn diese fiir einige junge Leute mitun-
ter nicht immer nachvollziehbar sind. Gegen Knaufs These wiirde des Weiteren sprechen, dass
die Unterschiede zwischen den Ordnungen der verschiedenen Affiliations so groB letztlich gar
nicht sind bzw. dass alle Amischkirchen trotz kleinerer Differenzen dennoch die entscheiden-
den Symbole amischer Identitit teilen. Weber nennt im wesentlichen neun Symbole, ,,deren
Einfithrung ein fiir die Gruppe traumatisches Erlebnis war* (z.B. Erwachsenentaufe, Meidung)
oder ,,deren Fehlen nachweislich den Identitétsverlust der Gruppe und somit ihrer Glieder als
Amische mit sich bringt“."*® Gleichwohl Weber in seiner Arbeit ausschlieBlich die Altami-
schen in Kanada untersucht, konnen im Vergleich mit den Ordnungen der Amischen in den
grofiten Siedlungsgebieten in den USA ohne Zweifel dieselben Symbole gemeinsamer ami-
scher Identitdt festgehalten werden: Erwachsenentaufe, Landvolk, Gewaltlosigkeit, Meidung,
Kleidung, Sprache, Hausgottesdienst, Pferd und Kutsche sowie die Gemeindeschule.

Die groBite gegenwirtige Herausforderung sozialen und kulturellen Wandels fiir die

Amischen ist dabei mit dem Begriff ,,Landvolk* verbunden, wobei Weber hier auf Hostetlers

27 Weber 1996, S.19, 27.
18 Ebd., S.25.
29 Bbhd., S.27.
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Charakterisierung einer folk society"! zuriickgreift, die sich durch Unterscheidbarkeit (distinc-
tiveness), eine kleine GroBe, in der jeder jeden kennt (smallness), Einheitlichkeit, d.h. wenig
soziale Differenzierung (homogeneity) sowie wirtschaftliche Autonomie (selfsufficiency)
auszeichne. Mit dem Begriff des Landvolkes verbindet sich fiir die Amischen jedoch nicht
(mehr) notwendigerweise eine Tétigkeit als Landwirte. Dies war bis Anfang der 50er Jahre
durchaus noch der Fall, in Pennsylvania etwa hatte die Anstellung eines Familienvaters in
einer amerikanischen Fabrik den unmittelbaren Ausschluss aus der Gemeinde zur Folge.'*?
Bereits 1970 differenzierte sich dies erheblich, insbesondere auch in Bezug auf die verschie-
denen Siedlungsgebiete. Wahrend in Pennsylvania immer noch weniger als 5% der amischen
Haushalte ihren Lebensunterhalt in amerikanischen Unternehmen verdienten, waren es in
einigen Gemeinden in Indiana schon weit tiber 50%.'** Auch der Unterschied zwischen den
konservativen und liberaleren Affiliations ist hier erwartungsgemil besonders deutlich. Wih-
rend unter den konservativen Schartzentrubern in Holmes County, Ohio, 1988 etwa noch 80%
ausschlieBlich in der eigenen Landwirtschaft arbeiteten, waren dies sowohl bei den Main Line
Old Order als auch bei den New Order Amischen im selben Siedlungsgebiet nur noch 36 bzw.
35%.1

Trotz dieser einschneidenden Verdnderungen aufgrund Skonomischer Gegebenheiten,
scheint der Begriff des ,,Landvolkes* dennoch nach wie vor (und voraussichtlich auch in
absehbarer Zukunft) eines der zentralen sakralisierten Symbole amischer Identitit im Hinblick
auf die durch Hostetler vorgenommene Charakterisierung darzustellen. Integration innerhalb
der Familie und innerhalb einer tiberschaubaren, den direkten Kontakt zwischen allen Mit-
gliedern ermoglichenden Landgemeinde sind die Kernzellen amischer Gesellschaft. Auch
wenn die landwirtschaftliche Tatigkeit in einigen Siedlungen stark zuriickgegangen ist, bewah-
ren die Amischen durch eine angepasste Ordnung dennoch den Charakter des kleinen (small
scale) Familienunternehmens, das sich in der Regel auf demselben Grundstiick wie das
Wohnhaus der Familie befindet und sowohl auf die Mitarbeit der eigenen Kinder als auch in
bestimmten Fallen auf die gegenseitige Hilfe anderer Gemeindeglieder angewiesen ist. Fiir die

Amischen verbindet sich ein unschétzbarer Wert mit der Erziehung und beruflichen Ausbil-

“OEbd., S.28.
B! Hostetler 1993, S.8ff. Hostetler wiederum greift hier Kategorien von Robert Redfield auf. (ders. (1947): The
Folk Society, in: American Journal of Sociology 52, January 1947, S.293-308.
P2 Ebd., S.136.
3 Ebd., S.138.
* Kraybill, Donald B. (1994): Plotting Social Change Across Four Affiliations, in: Kraybill/Olshan 1994, S.53-
74,8.57.
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dung der Kinder durch beide Elternteile, deren Ziel die Integration des Nachwuchses in die
Gemeinde ist. Daher wird im allgemeinen angestrebt und realisiert, dass auch eine nicht-
landwirtschaftliche Erwerbstitigkeit fiir Familienvéter zu Hause etabliert wird. Kraybill liefert
dazu aufschlussreiche Zahlen: Wahrend unverheiratete Frauen und Ménner hiufig auBer Haus,
d.h. vor allem in amerikanischen Betrieben, arbeiten (59% der Frauen, 50% der Minner),
dndert sich nach der Familiengriindung die Berufstitigkeit grundlegend. Frauen arbeiten zu

100% zu Hause, und auch Ménner nur noch zu 26% auferhalb des eigenen Anwesens.'*>

Webers These, amische Identitét als einen Prozess der ,,Sakralisierung durch symboli-

«136 7 interpretieren, ist schliissig und kommt der Selbstdarstellung des

sche Abgrenzung
Ordnungs- und Gemeindebegriffs der Amischen als Gruppe, insbesondere in der Darstellung
durch Prediger und Bischofe, sehr nahe. Es gibt nur die eine Gemeindeordnung, die beide
untrennbaren Ziele verfolgt: (1) die Gemeinde der Heiligen zu begrenzen und deren Zusam-
menhalt und christlichen Lebenswandel zu bewahren und damit (2) die Erlosung des Indivi-
duums als Teil des ,,auserwihlten Volkes* im Jenseits zu ermédglichen.

Dennoch hat Knaufs These einer Profanisierung der Gemeindeordnungen ohne Zweifel
auch erhebliche praktische Relevanz in der Wahrnehmung der einzelnen Gemeindemitglieder,
insbesondere der jiingeren Generation. Es gibt Spielrdume in der Etablierung oder Anderung
einzelner Ordnungsartikel sowie in deren Interpretation und Anwendung. Nicht nur junge
Leute — aber eben doch vor allem diese wéhrend der Entscheidung, der Gemeindeordnung
durch die Taufe beizutreten — fragen nach der Legitimitit der einzelnen Vorschriften der
Ordnung. Und in dieser Frage zeigt sehr wohl eine zunehmende Vielfalt von Gemeindeord-

nungen, dass die Bibel nicht nur eine Interpretation dariiber zulisst, zu welchen Zwecken ein

Traktor mit oder ohne Gummireifen eingesetzt werden darf,*’

%% Kraybill 1989, S.199. Eine detaillierte Darstellung des Wandels in der Wirtschaftsstruktur amischer Gesell-
schaft siche: Vossen, Joachim (1994): Die Amischen Alter Ordnung in Lancaster County, Pennsylvania: Religi-
ons- und wirtschaftsgeographische Signifikanz einer religiésen Gruppe im Kriftefeld der amerikanischen Gesell-
schaft, Berlin; sowie Kraybill, Donald B./Nolt, Steven M. (Hrsg.) (1995): Amish Enterprise. From Plows to
Profits, Baltimore/London.
16 Weber 1996, S.203ff.
B7 Old Order Amische erlauben nur Traktoren mit Eisenrédern, damit man gar nicht erst in die Versuchung
komme, diesen auf der StraBe als Transportmittel einzusetzen. Auch auf dem Feld ist der Eisenridertraktor i.d.R.
nicht erlaubt, sondern lediglich als Antriebsmaschine fiir Drescharbeiten v.4. auf dem Hof zu benutzen.
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2.  Die gemeinsame historische Erfahrung:

Identitit durch Verfolgung und Leiden

Im folgenden Abschnitt geht es vordergriindig nicht um einen historischen Uberblick der
leidvollen Entstehungsgeschichte der anabaptistischen Bewegung und ihrer verschiedenen
Aufspaltungen als vielmehr um die Frage, welchen Stellenwert die historischen Erfahrungen
der Vorviter im kollektiven Gedédchtnis und Selbstbild der heute existierenden Amischge-
meinden einnehmen.*®

,»All die ihr jetzund leidet
Verfolg’ng, Triibsal und Schmach,
Es sey Mann oder Weibe
Tragts Kreutz dem Herren nach.*
(Ausbund)™’

,»We are children of martyrs! That phrase sets us apart from other people. There’s only one pro-
blem. If we do not have the spirit of the martyrs, but shrink from hardships, from self-denial,
from sacrifice, from a life of discipline and restraint — then the martyrs were not our forebears at
all, and we are not their children.«'*’

Der Aufbau der Lebenswirklichkeit und des Gemeinschaftslebens der Amischen besteht
in der Ubernahme und Neuinterpretation der iiberlieferten Ordnung. Mit der Ordnung untrenn-
bar verbunden ist der historische Kontext ihrer Entstehung. Dieser wird regelméBig, in einigen
Familien beinahe tdglich, durch das Erzéhlen der Geschichten der Vorviiter und insbesondere
dem Vorlesen aus dem Mcdrtyrerspiegel 141 lebendig gehalten. Ebenso bezeugen die Lieder des

traditionellen amischen Gesangbuchs Ausbund'**, die sowohl zu jedem Gottesdienst als auch

1% Es gibt ein Reihe von historischen Darstellungen der anabaptistischen und im speziellen der amischen Ge-
schichte. Siehe z.B.: Goertz, Hans-Jiirgen (1980): Die T#ufer: Geschichte und Deutung, Miinchen; Clasen, Claus-
Peter (1972): Anabaptism, A Social History, 1525-1918. Switzerland, Austria, Moravia, South and Central
Germany, Ithaca/London; Gerlach, Horst (1993): Mein Reich ist nicht von dieser Welt. 300 Jahre Amische 1693-
1993, Weiherhof; Nolt, Steven M. (1992): A History of the Amish, Intercourse, Pa.; Schlabach, Theron F. (1988):
Peace, Faith, Nation: Mennonites and Amish in Nineteenth-Century America, Scottdale, Pa/Kitchener, Ont.;
Peters, Victor (1992): Die Hutterischen Bruder 1528-1992. Die Geschichte und soziale Entwicklung einer
erfolgreichen Glitergemeinschaft, Marburg.
% Ausbund (1992): Ausbund das ist: Etliche schone Christliche Lieder. Wie sie in dem Gefingnis zu Passau in
dem Schlofl von den Schweizer-Briidern und von anderen rechtgldubigen Christen hin und her gedichtet worden.
Erstdruck 1564, 13. Auflage, Lancaster, Nr.284.
9 Stoll, Elmo (1987): Views and Values, in: Family Life 8/9 (1987), zit. aus: Igou 1999, S.28.
! Braght, Tielemann Jansz van (1660): Der blutige Schauplatz oder Mirtyrerspiegel der Taufgesinnten oder
wehrlosen Christen, Dordrecht (Original in Holldndisch), Reprint Aylmer 1973.
"* Siehe Anm. 125.
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in der Familie gesungen werden, das Leiden der Vorviter. Die groBe Bedeutung des Mirtyrer-
tums verdeutlicht wiederum die untrennbare Beziehung zwischen Leiden und Erlésung, nicht
nur als individueller Erfahrung, sondern auch als ein grundlegendes Prinzip der Gemein-
schaftsbeziehungen der Amischen. Der Mirtyrerspiegel ist fiir die Old Order Kirchen das
wichtigste Geschichtsbuch, dass zusitzlich zur miindlichen Uberlieferung das kollektive
Gedéchinis der Amischen sichert und damit wesentlich zur Erhaltung gemeinsamer Traditio-
nen beitrdgt. Die oben zitierten Worte Elmo Stolls, Old Order Schulbuchautor und Mitbegriin-
der der Pathway Magazine, machen aber auch deutlich, dass es hierbei nicht nur um das
Aufrechterhalten von Erinnerung an sich und das Andenken an die Vorfahren geht, sondern
auch um ,,den Geist der Mértyrer”, dessen Kinder sich die Amischen nur nennen sollten, wenn
sie bereit sind, diesen Geist in einer ebenso weltentsagenden, selbstverneinenden, aufopfe-
rungsvollen Lebensweise zu verwirklichen und weiterzuleben.

Die Miértyrerchronik, ebenso wie Geschichtsbiicher fiir den amischen Schulunterricht'®,
stellen dabei das Schicksal der ersten Wiedertdufer (Conrad Grebel, Felix Manz, George
Blaurock, Michael Sattler u.a.) in eine direkte Linie mit dem Kreuzestod Christi selbst sowie
der Steinigung des Stephanus und der Verfolgung der christlichen Urgemeinde (Apg. 6+7).
Ebenso verweisen die amischen Geschichtsbiicher auf verschiedene glaubenstreue Christen
wihrend des Mittelalters, die, wie etwa der italienische Priester Arnold von Brescia aufgrund
seines intensiven Bibelstudiums, die Widerspriiche der katholischen Kirche anprangerten und
eine einfache Lebensweise in ,,apostolischer Armut* fiir Klerus und Laien anmahnten und
dafiir schlimmste Verfolgungen zu erleiden hatten. Arnold inspirierte die Waldenser, die
bereits im 12. und 13. Jahrhundert in Gemeinschaften mit Laien lebten, die Fiihrer aus ihrer
Mitte durch das Los bestimmten und Teile der Bibel in die Sprache des einfachen Volkes

tibersetzten sowie ein wehr- und waffenloses Christentum predigten.'**

Die Schweizer Briider waren zundchst Mitstreiter Zwinglis in Ziirich, iiberwarfen sich
jedoch alsbald tiber die Frage der Kindertaufe sowie das neue Biindnis mit der Obrigkeit. Die
Reformatoren werden in den amischen Schriften durchaus als ,,groRe Lichter geehrt, die der
barmherzige Gott aufgehen liefl, um die Heilige Schrift in die Sprache des gemeinen Volkes zu
bringen. Gleichwohl blieben die ,hoch- und wohlgelehrten Ménner* auf halben Wege stehen

3 Val. z.B. Zook, Noah (1988): Seeking a Better Country, 7. Aufl., Gordonville Pa.
" Als Griinder der Waldenser gilt Peter Walde (od. Waldo) aus der Gegend von Lyon.
49



und praktizierten weiterhin die Gebréuche des Papsttums, wie Kindertaufe, Eidschwéren und
die Anwendung von Waffengewalt.'®

»Darum, daf} wir keine Kinder, sondern allein gliubige Bejahrte, auf ihr eigenes Begehren nach
dem Gebote des Herrn taufen; miissen wir den Namen der Wiedertdufer tragen; hingegen sind
die Zwinglischen bei der Kindertaufe und anderen Gebriuchen des Papstthums geblieben, und
behalten gleichwohl den Namen Reformirt [!]. Hier lassen wir nun den Leser unparteiisch urtei-
len, wer von uns der Wahrheit am néchsten sei, wer am besten reformirt habe, und wem der
Name der Reformirten eigentlich zustehe und gebiihre.«!*®

Der Tatbestand der Wiedertaufe bzw. die Verweigerung der Taufe an Neugeborenen reichte in
den meisten katholischen und protestantischen Staaten, so auch in Ziirich, aus, um die Schwei-
zer Briider und ihre Anhénger 6ffentlich zu verbrennen, zu ertrdnken oder in Stiicke zu hauen,
was der Martyrerspiegel in allen Einzelheiten, inklusive 104 Kupferstichen anschaulich zu
beschreiben weifl. Vielfach zu Unrecht wurden die T#ufer mit den ,,Schwirmern® und Auf-
stdndigen in der Folge der Bauernunruhen gleichgesetzt, da sie sich ebenso vornehmlich aus
den unteren Schichten rekrutierten und dariiber hinaus sowohl Thomas Miintzer als auch die
Aufstandigen von Miinster'®’ sich zur Erwachsenentaufe bekannten und somit als Wiedertziu-
fer galten. Natiirlich grenzt sich die Geschichtsschreibung des Wehr- und Rachlosen Christen-
tums deutlich von diesen Gruppen ab, die wie Miintzer, ,,wiewohl er die Kindertaufe verwarf,
dennoch nicht aus den Unsern, sondern aus Carolostadio, des Luthers gewesenem Mitprediger
zu Wittenberg und dessen geisttreibereischen [!] Mitgesellen, entstanden war, welcher ein
Firsprecher der Waffen geblieben, ja ein Aufrithrer und Kriegsstifter gegen die Obrigkeit
war“.'"*® Der Schreiber kommentiert weiter, dass die Fiirsten wohl die Unterschiede zwischen
den einzelnen Gruppen nicht so genau erforscht hitten und — Ironie der Geschichte — die
»rachlosen Schafe Christi mit den aufrithrerischen Missethitern (gleich als der Herr Christus

. 14
unter den Mordern)“'"?

auf das allergrausamste hingerichtet wurden. Somit schlieBt sich
wiederum der Kreis der Leidensgeschichte Christi bis zu den Mirtyrern der Neuzeit ein-
schlieBlich seines symbolischen Gehalts: grausamste Folter und Hinrichtung als Unschuldige
»inmitten der Mérder“. Eine neuere Einfilhrung und Erklérung der anabaptistischen Leidens-

geschichte geht sogar soweit, an die ,,guten Absichten* der Folterknechte und ihrer Auftragge-

5 Vgl Sittert, Tieleman Tielen van (1664): Eine kurze Darstellung des Glaubens des wehr- und rachlosen
Christentums, und dessen Zustandes, in: Die ernsthaft Christenpflicht (2000), S.146-183, S.150ff.

“*Ebd., S.152.

"7 [..S]o ist die Miinsterische Raserei anno 1535 auch an den Tag kommen, jedoch von den Unsrigen nie
angefangen noch vollzogen oder ausgefithrt, noch zugestimmt oder gebilligt, sondern etliche unerfahrende,
einfiltige Menschen, die auch aus der dicken Finsternil des Papsthums gekommen waren und ein schimmerndes
Licht gesehen, wurden mit Johannes von Leyden von etlichen lutherischen Predigern zum Schwertfithren tiberre-
det und gebracht [...].“ (Sittert 1664, S.167).

“$Ebd., 8.159.
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ber zu appellieren, in deren Augen die Lehren der Anabaptisten eine Bedrohung fiir ,,Gottes
gute Gesellschaft” darstellen mussten. Ganz im Sinne der Bergpredigt fordern die mennoniti-
schen Schreiber: ,,We Muster Empathy for Rulers*:

,»They saw their society as one and indivisible, with God willing one faith, one church, one
clergy, one state. We learn of their deep fear that Anabaptists were distroying God’s good soci-
ety by disobeying their orders [...]. We become aware that those magistrates who killed and tor-
tured perceived themselves to be good people, engaging in painful chores for the public good.
As we seek to understand both sides in this conflict we anguish over the tragedy of good people

obedient to crown and church, torturing and killing good people who claim a higher obedi-

ence «150

Die Martyrergeschichten illustrieren und beférdern eindrucksvoll die fundamentalen
Glaubenssitze, an denen sich fiir die Amischen bis heute nichts gedndert hat. Die historiogra-
phisch festgehaltenen Ereignisse werden bei miindlichen Erzidhlungen mit weiteren Details
ausgeschmiickt, wobei natlirlich nicht immer festzustellen und dabei sicher auch nicht ent-
scheidend ist, welche Version den historischen Tatsachen am nihesten kommt. In keinem
Geschichtsbuch fehlt etwa die beriihmte und bewegende Story des niederléindischen Mennoni-
ten Dirk Willems, der, bevor er 1569 auf dem Scheiterhaufen verbrannt wurde, seinem eigenen
Verfolger das Leben rettete, als dieser im Eise eingebrochen war. Die Mértyrer bezeugten
durch Worte und Taten ihr Bekenntnis bis in die letzten Momente des davonschwindenden
Lebens. In dem schaurigen Bericht iiber die Hinrichtung Michael Sattlers heif3t es:

,»However, Michael’s testimony was not to be hindered by the loss of his tongue. He had told
fellow believers beforehand that if he still remained faithful to God, he would lift two fingers
aloft for a sign. As the flames leapt around him, as the heat scorched his body and the pain sea-
red him mercilessly, Michael must have struggled with almost superhuman strength to retain
consciousness. At last the ropes that bound his wrists were severed. Mustering his faltering
strength, he lifted his arm aloft, two fingers outstretched toward heaven.“"!

In gleicher Weise, wie Michael Sattler mit dieser Geste seine Anhénger ermutigte, an den von
ihm mafgeblich initiierten Schleitheimer Glaubenssitzen festzuhalten, so werden die ami-
schen Jugendlichen und Familien durch eben diesen noch etwas ausfiihrlicheren Bericht, wie
es dazu kam, dass Michael seine Zunge und noch andere Korperteile vetlor ..., in dem Old
Order Magazin Family Life dazu angehalten, Opfer und Entbehrungen durch einen wahrhaft

christlichen Lebenswandel auf sich zu nehmen.

9 Ebd., S.161. (Hervorhebung AE).
% Oyer, John S./Kreider, Robert S. (1990): Mirror of the Martyres. Stories of courage, inspiringly retold, of 16™
century Anabaptists who gave their lives for their faith, Intercourse, Pa, S.12.
1 Stoll 1987, S.27.
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Von der Schweiz breitete sich die T4uferbewegung vor allem in Siiddeutschland, in
Tirol, dem Elsall und den Niederlanden aus. Seit 1550 nennen sich die Gemeinden nach dem
niederlédndischen Bischof Menno Simons Mennoniten. In den Niederlanden genossen sie
zuniichst eine gewisse Existenzberechtigung, gleichwohl sie von Biirgerrechten ausgeschlos-
sen blieben. Einige niederlandische Gemeinden gaben Ende des 17. Jahrhunderts die strengen
Grundsédtze der Weltentsagung und Isolation auf und ,,erkauften sich mit dem Ableisten von
Kriegssteuern die vollen Biirgerrechte. Der EinfluB orthodoxer Calvinisten beférderte die
Ubernahme der puritanischen Berufsmoral und die zunehmende Akzeptanz von Staat, weltli-
chem Recht und Amtern. Das amische Schulgeschichtsbuch verweist darauf, dass bereits der
Schreiber des Martyrerspiegels van Braght davor warnte, dass ein Leben in Freiheit fiir die
Seele moglicherweise sogar eine grofere Anfechtung sein kénnte als Verfolgung und kérperli-
che Qualen.!*?

Die Kritik dieser Tendenzen sowie der Streit iiber ,,die Meidung® von Kirchenmitglie-
dern, die gegen die Ordnung verstoBen, verursachte 1694 den Bruch und die Abspaltung der
Anhiénger Jacob Ammanns, einem mennonitischen Bischof aus Markirch im ElsaB, und die
Griindung der Amisch-Mennoniten Kirche. Um die Nonkonformitit von der Welt zu betonen,
fiihrte Ammann auflerdem die uniformierten Kleider- und Verhaltensordnungen ein, die die

Trennung von der Welt auch duflerlich sichtbar machen sollten.

Der Ausbund wird als Liederbuch seit 1564 in allen Amischgemeinden benutzt und
findet auch in liberaleren Mennoniten Gemeinden heute noch Anwendung, gleichwohl dort die
Lieder nicht mehr im Hochdeutschen, sondern in Ubersetzung gesungen werden. Viele der
Lieder wurden in der Gefangenschaft, insbesondere im Gefingnis von Passau geschrieben und
erzdhlen in Liedform mit bis zu tiber 30 Strophen (140 Lieder auf 812 Seiten!) die gleichen
Mirtyrergeschichten. Dem Gedenken entspricht auch die ,langsame Weis” ohne jegliche
instrumentale Begleitung, nach der in den konservativen Gemeinden bis heute gesungen wird.
Nur wenige Strophen eines Liedes erstrecken sich im Gottesdienst iiber einen Zeitraum — je

nach ,,Grad* der Strenge einer Ordnung — von etwa 20 bis 35 Minuten!

152 ygl. Zook 1988, S.75: ., [... Tlhe writer of the Martyrs® Mirror felt that the free times were far more dangerous
to the soul than the times of persecution.”
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Ein weiteres wichtiges Glaubens- und Geschichtszeugnis, das in keinem amischen
Haushalt fehlt, ist Die ernsthafte Christenpflicht'>, ein Gebetsbuch fiir den tiaglichen Ge-
brauch — es werden in der Regel nur diese vorgegebenen Gebete in der tiglichen Andacht im
Familienkreis verwendet, keine Eigenformulierungen — sowie versehen mit einem Anhang, der
eine kurze historische Darstellung der mennonitisch-amischen Glaubensgrundlagen von

Tieleman T. van Sittert (1664) und das Glaubensbekenntnis von Dordrecht (1632) enthélt.

3.  Integration und Abgrenzung durch Sprache,
Erziehung und Alltagskultur

Von den oben erwidhnten Symbolen einer ,,sakralisierten Identitét* der Amischen (Jiirgen
Weber) sollen im Folgenden einige ausgewéhlte Symbole kurz erliutert und diskutiert werden,
inwieweit diese maBgeblich fiir die Integration und Abgrenzung der amischen Gesellschaft
sind. Bereits erwdhnt wurde das ,,Landvolk®, deren Bedeutung im Zusammenhang mit dem
Erziehungskonzept der Amischen hier wieder aufgegriffen wird. Die fiir den Gemeinschafts-
und Politikbegriff entscheidenden Symbole des Hausgottesdienstes sowie der Gewaltlosigkeit
werden in mehrfacher Hinsicht im Kapitel III eine Rolle spielen. Aufgrund der zentralen
Bedeutung, die im Kapitel I einer eigenen Sprache fiir die Selbstwahrnehmung als Volk oder
Nation bzw. nationaler Minderheit beigemessen wurde, sei der komplexen Situation der

Sprachen der Amischen ein gesonderter Abschnitt gewidmet.

3.1. Drei Sprachen, zwei Welten und ihre Vermischungen

In einem Family Life Artikel vergleicht ein Amischer die Sprachsituation seines Volkes mit
der des auserwiahlten biblischen Volkes zur Zeit des Neuen Testamentes:

,»They had the traditional Hebrew for their worship just like we use the German Bible in our
homes and churches. They had the Aramaic, a language spoken in their homes, but hardly popu-
lar as a written language at that time, much like we use our everyday Pennsylvania Dutch. Then
for their writings and correspondence, they had the common Greek, the easy-to-write language

'** Der vollstandige Titel lautet: Die ernsthaft Christenpflicht enthaltend Schoéne geistreiche Gebete, womit sich
fromme Christenherzen zu allen Zeiten und in allen Néten trosten kénnen. Nebst einem Anhange, enthaltend eine
Kurze Darstellung des Glaubens und das Glaubens-Bekenntnis der wehr- und rachlosen Christen. — Von den etwa
90 bekannten Ausgaben erschienen die ersten europdischen 1708 (0.0), ... und 1739 in Kaiserslautern, Ende des
18. Jahrhunderts in Pirmasens, Zweibriicken u.a.; die erste amerikanische Ausgabe 1745 in Ephrata, Pa, die erste
kanadische 1846 in Berlin, Upper Canada. (Vgl. Die ernsthafte Christenpflicht (2000), S.266ff.).
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of world commerce and business, somewhat similar to the way we use the English language in
our day.”"*

Der Schreiber unterscheidet hier drei (weiter untern zwei) Sprachen, die jeweils einem funk-
tionalen Lebensbereich zugeordnet sind. Die doppelte Unterscheidung zwischen heiliger und
profaner Welt, letztere einerseits im Haus und Alltagsleben innerhalb der Amischgemeinden,
andererseits im Handel mit der englischen ,,Business“-Welt wird durch die Verwendung drei
verschiedener Sprachen unterstiitzt.

Der deitsche Dialekt (,,Pennsylvania Dutch®) ist eine Mundart, die im Pfilzischen ihren
Ursprung und nichts (oder nur wenig) mit Holldndisch zu tun hat. Sie galt bislang nur als
gesprochene Volkssprache und etliche Amische wehrten sich seit jeher dagegen, sie zu ver-
schriftlichen. Mit der Etablierung der amisch / mennonitischen Wochenzeitung The Budget,
erstmals am 5. Mai 1890 erschienen, entbrannte eine lebendige Diskussion iber den Status des
deutschen Dialekts sowie der Rolle der englischen Sprache.

It 1s disgusting to read that some of our ,Dutch® are too ,torry* to read their mother’s language
in print, and say they can’t read it.”*’

»1 noticed that some of the readers are not in favor for German, but some people said to me they
don’t want the Budget, because it is English.”'*

»,1 would not be in favor to have any German in the Budget, for the reason that a good many of
the reader’s can’t read German, and they would give up the paper if part of it would be German;
but if enough German people want the paper, you could print a German paper. I, for my part,
can read German, as well as English, but I can’t write it.”'*’

Auch hundert Jahre spéter hat sich an den Positionen nicht all zu viel geéndert. Den Dialekt
lernen die Kinder von klein auf, jedoch wird er in der Regel nicht geschrieben. Mit dem
Schulbeginn sprechen die Kinder kein Englisch, auBer moglicherweise einige Worte, die sie
durch dltere Geschwister gehort haben. Amische lernen an ihren selbstunterhaltenen Schulen
alle Fécher in Englisch, Hochdeutsch hingegen ist lediglich ein Ergénzungsfach. Die Organisa-
tion wie auch die Qualitdt des Deutschunterrichtes ist sehr unterschiedlich. Die angestellten,
oft sehr jungen Lehrerinnen sind im Hochdeutschen nicht immer geniigend ausgebildet, um
selbst Deutsch zu unterrichten. Zumal ist das vordergriindige Lernziel das Lesen der deutschen
Bibel in gotischer Schrift. Hochdeutsch wird weder als eine miindlich, noch schriftlich ver-
wendete Alltagssprache des 21. Jahrhunderts gelernt, sondern als heilige Sprache aus der Zeit

der Reformation. In manchen Schulen findet Deutschunterricht Freitag nachmittags, in anderen

"% What is in a Language? In: Family Life 2 (1986), zit. nach: Igou 1999, S.57.
%5 Yoder, L. S. (1899): Letter in The Budget, vom 30. Nov. 1899, zit. nach: Yoder, Elmer S. (1996): I saw it in
the Budget, Hartvill, Oh, S.209.
"** Tutzi, Jacob (1899): Letter in The Budget, vom 26. Okt. 1899, zit. nach: Yoder 1996, $.209.
7 Miller, T. L. (1899): Letter in The Budget, vom 26. Okt. 1899, zit. nach: Yoder 1996, S.209.
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aber auch nur in Sommerkursen mit einem #lteren Gemeindemitglied statt. Der eigentliche
Anlass, das Kirchendeutsch zu lernen (und zu benutzen), sollte die tégliche Andacht in der
Familie sowie das Lauschen der ausgiebigen Lesungen und Predigten in den Gottesdiensten
sein. Da die Haus- und Alltagsprache als schriftliches Kommunikationsmittel nicht verwendet
wird, belief sich denn auch der Kompromify im Budget lediglich auf eine viertelseitige Kolum-
ne, ,,Es Pennsilfaanisch Deitsch Eck”, in der die dort in Deitsch abgedruckten meist lyrischen
Texte neben den in der Regel englischen Erklirungen wiederum nur etwa die Hilfte des
Platzes einnehmen. Da jedoch auch kaum Bedarf zum Schreiben der deutschen Hochsprache
besteht bzw. die Gedanken des Alltags (Wetter, Landwirtschaft, Verwandtschaftsbesuche und
Krankheiten: die Hauptthemen des aus Leserbriefen bestehenden Budgets) im Kirchendeutsch
gar nicht formuliert werden kénnen, ist es bis heute auch dabei geblieben, dass fiir eine
deutschsprachige amische Zeitung nur sehr geringer Bedarf besteht. Es gibt lediglich ein
kleines Blatt, Herold der Wahrheit, in dem einige, zumeist religiose Artikel (etwa ein Drittel)
auf Deutsch erscheinen.'

Somit werden die Amischen, insbesondere mit deutlich zunehmender und ausschlieBlich
Englisch abgefafter schriftlicher Kommunikation innerhalb ihrer eigenen Gemeinschaft mit
der Frage konfrontiert, inwieweit sie der ,,dem Kommerz reservierten Sprache der Welt” einen
neuen Status zugestehen. Sowohl im Budget, um so mehr in den Old Order Monatszeitschrif-
ten des Pathway Publishers (Family Life, Blackboard Bulletin und Young Companion) ist
Englisch keineswegs nur die Sprache ,,0of world commerce and business”. Viele religidse
Themen und stark religios durchdrungene ethische Probleme werden insbesondere in den
Pathway Magazinen diskutiert. Die klaren Grenzen verwischen zwischen Haussprache sowie
Geschifts- und Korrespondenzsprache einerseits und andererseits der ausschlieBlichen Ver-
wendung des Hochdeutschen als ,,heilige” Kirchensprache zur Diskussion religioser Themen.

Die Amischen verwenden die Lutherbibel, ebenso sind ihre Gebets- und Gesangbiicher
in deutscher Sprache. Predigten werden hingegen immer mehr im Dialekt oder aus einer
Mischung beider bzw. aller drei Sprachen der Amischen gehalten. Den Ministern fillt es als
Predigern zuweilen schwer, neue Gedanken in alten Formen auszudriicken, ebenso ist unter
den Zuhoren eher eine abnehmende Vertrautheit mit der Lutherdeutschen Standardsprache zu

beobachten. Hostelter zitiert einige so entstehende Stilbliiten: ,,Viel Leit heiligs daag hen

1% presse ausfiihrlicher Kapitel IV,3.
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religion awwer ken salvation” und verweist auf den Zwiespalt, den der Einzug der ,,Sprache
der Welt“ in den heiligen Bereich mit sich bringt:

»The inability to use either standard German or English in its entirety introduces linguistic stress
and ambiguity. When the language of the world is used to express sacred concepts, separation is
rendered ambiguous.” 139

Seit 1993 gibt es eine Ubersetzung des Neuen Testaments in Pennsylvanisch.'®® Ob dies
tatsdchlich die Schaffung einer Pennsylvanisch-Deutschen Schriftsprache andeutet, bleibt
gleichwohl fraglich, denn wie bereits die Leser des Budget 1899 anmerkten, miifite das Lesen
dieser Sprache eben auch erst erlernt werden. Dennoch ist sowohl das BewubBtsein eines
gewissen Verlustes beider deutscher Sprachen als auch ein starker Wille unverkennbar, an
einer eigenen ,,Sprachidentitét” festzuhalten.

~Knowing two languages is a privilege God has provided for us, and we can put them to good
use. Although we have a knowledge of two languages, it would be wrong not to make an effort
to express ourselves better in the English language. But it would be just as wrong to fail to keep
and pass on the German to our children — that rich language our forebears left for us. It is a well-
known fact that losing our mother tongue and drifting into the world usually go together. [...]
The value of that heritage is so great that we can’t afford to lose it.”'*!

Der Erhalt einer distinktiven Sprache ist fiir die Hiiter der Ordnung ganz zentral. Beson-
ders den dlteren ist wohl bewusst, dass ein Aufgeben etwa des Hochdeutschen im Gottes-
dienst, die Grenzen zu den liberalen Mennonitengemeinden aber auch zu den anderen ,,engli-
schen® Kirchen 6ffnen wiirde. Insbesondere junge Leute, die nach Beendigung der Schule im
verstdrkten Malle, zumindest fiir einige Jahre, auch in amerikanischen Unternehmen oder in
privaten ,.englischen” Haushalten arbeiten, verwenden mitunter auch untereinander mehr und
mehr englische Ausdriicke oder ganz die englische Sprache. Die Ordnung versucht diesbeziig-
lich zu reagieren und einige ,,Sprachgesetze* zu erlassen. So zitiert Knauf z.B. einen ,, Aufruf*
in der Form eines Regelkataloges fiir das sonntigliche Jugendsingen, der von den Gemeinde-
vorstehern von vier Gemeinden in Holmes County, Ohio, unterzeichnet ist. Bezeichnender
Weise ist auch dieser Aufruf in Englisch abgefasst und erw#hnt nach etlichen Ermahnungen an
das korrekte Verhalten, die Kleiderordnung, Alkoholverbot etc. dass ,,German songs may be
sung with English chourses occasionally“.!®® Gewdhnlich steigt der EinfluB des Englischen

enorm auch innerhalb von Familien, in denen einige Mitglieder iiber ldngere Zeit in amerikani-

*? Hostetler 1993, S.392f. (Hervorhebung AE).
' The Bible League (Hrsg.) (1993): Es Nei Teshtament. Special Pennsylvania Dutch-English Edition, South
Holland, I1.
! »What is in a Language?” In: Family Life 2 (1986), zit. nach: Igou 1999, S.57.
1% Knauf 1993, S.142.
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schen Betrieben und im Tourismusgeschéft titig sind, und mit dem Einfluss der englischen
Sprache natiirlich oft auch der EinfluB von , liberalen* Ideen.

Einige Amische sehen in der Erhaltung der (hoch)deutschen Sprache fiir ihre Gemeinden
enormen Handlungsbedarf und eine der grofen Herausforderungen fiir die nichsten Genera-
tionen. Dabei kénne man sich durchaus auch vorstellen, dass man Hilfe von auBen, z.B. durch
»wissenschaftlich“ fundierte Methoden bzw. erprobte Materialien aus dem modernen
Deutschunterricht, oder auch Weiterbildungen fiir amische Lehrer akzeptieren konnte.'®?
Gleichwohl wiirde dies einen grofien Umdenkungsprozess anstoBen, der einerseits die Unab-
héingigkeit in einem so sensiblen Bereich wie Erziehung und Schulbildung, aber insbesondere
auch die Ablehnung héherer Bildung im Allgemeinen in Frage stellen wiirde.'®*

Die Restriktionen im Bildungsbereich sind denn auch sehr entscheidend dafiir, dass
einige Mitglieder dazu bewegt werden, eine Old Order Gemeinde zu verlassen und z.B. den
New Order Amischen oder einer konservativen Mennonitengemeinde beizutreten. Aufschluss-
reich konnte im Falle des Deutschunterrichtes, aber auch der Bildungsproblematik im Allge-
meinen, wiederum der Vergleich mit den Hutterern sein. Wihrend aus rechtlichen und histori-
schen Griinden die englischsprachigen Grundlagenficher in den Hutterer eigenen Schulen von
kanadischen Lehrern unterrichtet werden, haben alle Hutterer-Gemeinden die Deutsche Schule
als Parallelveranstaltung morgens und nachmittags nach der Englischen Schule erhalten, also
im besten Sinne ein bilinguales Schulsystem entwickelt. Bei den liberaleren Schmiedeleuten,
die anders als die New Order Amischen mindestens ein Drittel der gesamten Hutterer ausma-
chen, finden denn auch bereits mehr und mehr modernere didaktische Methoden den Einzug in
den tiglichen Deutschunterricht.'®® Ebenso wird die von Old Order Amischen zodgerlich
formulierte Vision in einigen Kolonien bereits seit langem praktiziert: hutterische Deutschleh-
rer fahren auf Weiterbildungen etwa des Goetheinstitutes oder auch schon mal fiir einen

Sommerkurs an eine Universitit in Deutschland. Und vereinzelte Falle von ,,Delegierungen

'3 Quelle: Personliche Gespriche mit Old Order Amischen einer Gemeinde in Aylmer, Ontario, im April 2001.

1% Eine zweite zentrale s»Herausforderung® wurde in diesem Zusammenhang genannt: Mit den explosionsartig
steigenden medizinischen Kosten fragen sich immer mehr Amische, warum es nicht im Sinne der Gemeinschaft
sei, einigen Mitgliedern das Erlernen von Pflegeberufen, oder sogar ein Medizinstudium zu gestatten. (Die
Amischen haben in der Regel keine Probleme, amerikanische Arzte und Krankenhduser aufzusuchen. Jedoch
bezahlen sie alles bar und lehnen Versicherungen und staatliche Hilfsprogramme grundsétzlich ab.).
'% Vgl. z.B. die Publikationsliste des Hutterischen Buchladens und Schulbedarfversandtes, worunter auch einige
Lehr- und Arbeitsmaterialien des Klett-, Duden- oder Langenscheidtverlages zu finden sind. (James Valley Book
Centre. Book Liste 2000-2001, Elie, Mb).
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hutterischer Jugendliche an eine kanadische padagogische (oder auch medizinische) Ausbil-

dungsstitte sind bereits in der Erprobung.'®®

3.2, Erziehung in Familie und Schule

,» T he family is the heart of the community and the church. Even a nation is made up of families.
If there is a strong family life, the church, the community, and the nation will be likewise. If fa-
mily life degenerates, then all will suffer.«'” (Family Life)

,»Watch over their souls as long as they are under your care, lest you lose also your own salva-
tion on their account.“'*® (Menno Simons)

Fiir jede kulturelle, religiése und sprachliche Minderheit stellt sich in einer existentiellen
Weise die Frage nach der Weitergabe ihrer Werte, kulturellen Lehren und Traditionen an
kommende Generationen, um die Einzigartigkeit dieser Gemeinschaft inmitten einer anderen
Mehrheitskultur aufrechtzuerhalten. Fundamentalistisch-religidse Sekten, und dies gilt insbe-
sondere fiir christliche Gruppen, erhalten und vermehren ihren Fortbestand tiber die eigene
Nachkommenschaft hinaus gewohnlich durch besonders intensive Missionsarbeit. Fiir die
Amischen jedoch besteht die einzige Form der Missionstitigkeit in ihrem nach auBen sichtba-
ren konsequent religiosen Lebensstil sowie in der ,,Mission nach innen®, d.h. in der religitsen
Erziehung ihrer Kinder.'® In den oben zitierten Stellungnahmen historischer (Menno Simons)
und gegenwdrtiger (die Herausgeber der Pathway Magazine) Autorititen der Old Order Ami-
schen wird deutlich, welchen Stellenwert Familie und Erziehung fiir die Tdufergemeinden der
Alten Ordnung haben. Das eigene Seelenheil ist nach amischem Glauben nur gemeinsam
inmitten der Gemeinde Gottes erreichbar. Die Hinfiihrung der eigenen Kinder zur Gemeinde
kann somit als das irdische Lebensziel amischer Eltern iiberhaupt gesehen werden, , lest you

. . 1
lose also your own salvation on their account!’".

1% Quelle: Persénliche Gespriiche mit dem Deutschlehrer der Oak Bluff Colony, Joe Waldner, in Morris, Manito-

ba, im Juli 2001.
167 pathway editors (1968): What is Family Life? In: Family Life 1 (1968). (Leitartikel zur ersten Ausgabe des
1968 gegriindeten Old Order Family Life Magazins), zit. nach Igou 1999, S.19.
1% Simons, Menno (1956): The Complete Writings of Menno Simons, Scottdale, Pa, S.390.
1% Einige Gemeinden unterstiitzen auch (vornehmlich mennonitische) Organisationen zur Ubersetzung und
weltweiten Verteibung von Bibeln. In der Regel beteiligen sich Amische jedoch nicht selbst an entsprechenden
Missionsdiensten.
170 Siche Anm.168.
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Jirgen Weber hatte das Gemeindeschulhaus als eines der unverzichtbaren sakralisierten
Symbole amischer Identitdt definiert. Dies ist heute, wenn man die Amischen als ganzes
betrachtet, unumstritten der Fall. Gleichwohl ist die amische Einraumschule in keiner Weise
ein traditionelles Symbol amischer Identitit, was nicht zuletzt die Ausnahmen von Gemeinden
belegen, in denen Old Order Amische weiterhin, wie auch hundert Jahre zuvor, auf 6ffentliche

1" Anders als bei den Hutterern, die seit dem 16. Jahrhundert die Gemein-

Schulen gehen.
schaftserziehung der Kinder in Kindergirten und eigenen Schulen praktizieren, liegt die
Verantwortung amischer Erziehung vollstindig in der Aufgabe der Familie. Die wohl aner-
kannteste Fachfrau fiir Fragen amischer Erziehung und Sozialisation, Gertrude Enders Hun-
tington, verweist denn auch darauf, dass die allgemein iibliche Bezeichnung fiir die amischen
Schulen als ,,Parochial School* streng genommen nicht richtig ist. Gleichwohl religiése und
lokale (politische) Gemeinde bei den Amischen eine untrennbare Einheit bilden — eine grund-
legende These der vorliegenden Arbeit — werden amische Schulen doch nicht von den kirchli-
chen Autorititen und Institutionen, sondern weitgehend unabhingig von den Eltern selbst und
einem von ihnen gewihlten Gremium der Eltern unterhalten.!”® Dies tiuscht keineswegs
dariiber hinweg, dass die amischen Gemeindeschulen genau dem selben Ziel dienen wie
letztlich die Kirche selbst: ,,to prepare for usefulness, by preparing for eternity“!”®. Dennoch
zeigt dieser Verweis wiederum die zentrale und unersetzliche Stellung der Familie, in deren
Verantwortung letztlich die Erziehung ihrer Kinder liegt. Auch Hostetler betont: ,,During the
school years the family continues to be the primary agent of a child’s socialization.*!”*
Hostetlers Feststellung entspricht der von Simons und vielen anderen formulierten
Maxime amischer Erziehung, in Anbetracht derer bis in die 1950er Jahre hinein weitgehend
auch kein Bedarf an einem eigenen Schulsystem bestand. Amische Kinder besuchten, so wie
heute noch in Kansas oder Indiana, gemeinsam mit Kindern von ,,englischen” Farmern eine

Landschule, in der eine Lehrerin alle Fécher fiir alle Klassen abdeckte, die Schiiler ab dem

I Die erste amische Schule wurde 1925 eingerichtet, eine bemerkenswerte Anzahl von Gemeindeschulen, bzw.
ein eigenes ,,Schulsystem® der Amischen etablierte sich jedoch erst mit dem Beginn der 60er Jahre. Bis heute gibt
es einige Siedlungen, die ohne eigene Schule ihre traditionelle Identitit erhalten haben. So gibt es in Kansas etwa
eine amische Siedlung seit 1883, in Florida seit 1927, aber bis heute keine eigenen Gemeindeschulen. Auch in
dem drittgroften traditionellen Siedlungsgebiet, in Indiana, hatte 1993 nur etwa jede zweite der 166 Gemeinden
eine eigene Schule. In Pennsylvania und vielen anderen Staaten hingegen ist das eigene Schulhaus heute tatséch-
lich zum unverzichtbaren Bestandteil der Gemeinden geworden. So gab es in Pennsylvania 1993 sogar wesentlich
mehr Schulen als Kirchendistrikte (267/221). (Vgl. Huntington, Gertrude E. (1994): Persistence and Chance in
Amish Education, in: Kraybill/Olshan 1994, S.77-95, S.86f))

172V gl. Huntington 1994, S.88.

' Guidelines (1981): Guidelines in Regards to the Old Order Amish or Mennonite Parochial Schools, Gordon-
ville, Pa, S.1.
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frithen Nachmittag wieder auf dem elterlichen Hof waren und dort auch die langen Sommer-
monate {iber unter der Anleitung der Eltern bei den verschiedensten Tatigkeiten mithalfen. Bei
ganzen 70 Schultagen im Jahr blieb dafiir viel Zeit. Die Lehrpléne waren denen der heutigen
Amisch-Schulen sehr dhnlich, es ging um das Erlernen von elementaren Fihigkeiten fiir eine
Landbevoélkerung, nicht um eine allseitig wissenschaftliche und kiinstlerische Bildung mit
Betonung von kritischem Denken sowie individueller Personlichkeitsentwicklung. Viele
amische Ménner wirkten in den 6ffentlichen Schulverwaltungen (schoolboard) auf lokaler

Ebene mit.!”

Erst die rasante Entwicklung des modernen Schulsystems in den 50er Jahren, die
Einfiihrung neuer Ficher sowie Freizeitangebote, der Neubau groBerer Schulkomplexe, der
einen Fahrdienst durch Schulbusse erforderlich machte und insbesondere die Erhohung der
Schulpflicht bis zum Alter von 16 Jahren lieferten den Anlass fiir die Einrichtung eigener
Schulen durch die amischen Gemeinden. Amische Eltern sahen durch die neuen Umstinde
ihre bisherige mafBgebliche Stellung bei der Erziehung ihrer Kinder massiv gefihrdet. Zudem
gewannen andere Zielstellungen, Methoden und Wertvorstellungen im &ffentlichen Schulsy-
stem mehr und mehr an Einfluss, die mit denen der Amischen offensichtlich in Konflikt traten
und auf deren Entwicklung sie nun keinen Einfluss mehr hatten. ,, The goal of education and
the methods used to obtain these goals for the two cultural systems had become too diver-
gen‘c.“176

Die Gemeindeschulen der Amischen, deren Existenzberechtigung bis zu dem berithmten
Urteil Wisconsin v. Yoder (1972)'77 juristisch und politisch heftig umstritten war, unterstiitzen
heute den Erziehungsaufirag der Eltern ,to prepare the child for the Amish or Mennonite way
of living and the responsibilities of adulthood in an effort to establish the foundations of a
society of useful, God-fearing, and law-abiding citizens“.'”® Dabei geht es auch heute in der
Schule nicht um eine direkte religidse Unterweisung, sondern um Elementarunterricht in
einem religiosen Kontext. Es gibt kein Schulfach Religion, gleichwohl die Alltagswelt und die
Geschichte der Amischen in den mittlerweile vielféltigen eigenen Lehrmaterialien stindig
gegenwirtig ist. Religion und Werte der Amischen sollen insbesondere durch den praktischen

Umgang und die Beispielwirkung der Lehrer und der #lteren Schiilerinnen vermittelt werden.

Lehrerinnen sind daher bis auf wenige Ausnahmen Mitglieder der einzelnen Kirchgemeinden,

17 Hostetler 1993, S.173.
7% Vgl. Huntington 1994, S.80.
7 Ebd., S.84f.
77 Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), vgl. unten Kapitel V, 1.
' Guidelines 1981, S.8.
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d.h. ohne formale Ausbildung und staatlichem Zertifikat. Das training einer amischen Lehrerin
findet normalerweise durch Teilnahme und Mitarbeit als , Hilfslehrer* statt. In besonderer
Notlage kann aber durchaus auch jemand eingestellt werden, der ohne vorherige Erfahrung
gerade zur Verfiigung steht und nach Meinung des Elternrates ausreichende moralische Inte-
gritit aufweist. Zur Aus- und Weiterbildung der meist weiblichen, unverheirateten Lehrerinnen
gibt es mittlerweile aber auch ein Netz von regionalen Treffen, Lehrmaterial und didaktische
Hilfestellungen sowie die bereits 1957 gegriindete und national vertriebene Schulzeitschrift
Blackboard Bulletin.'™

Neben der Betonung und dem Einiiben ,.christlicher Tugenden® wie Ehrlichkeit, Re-
spekt, Piinktlichkeit, Sauberkeit etc. und die Vorbereitung auf die Rollen und Aufgaben, die
die Schiiler innerhalb einer amischen Gesellschaft erwarten, sollen die Heranwachsenden aber
ebenso mit den notigen Kompetenzen ausgestattet werden, um mit der AuBenwelt interagieren
und diese zumindest ansatzweise verstehen zu kénnen. Hostetler, selbst amisch aufgewachsen
und erzogen, bringt den ,,anderen Teil“ des amischen Erziehungsprogramms auf den Punkt:
»Amish children must learn to understand something of the world in order to reject it selecti-

Vely“lgo.

3.3, Symbolische Abgrenzung: Transport, Kleidung, Technik

In der schulischen Ausbildung, aber auch durch einen in aller Regel sehr ungezwungenen
Umgang mit Quisidern und durch verschiedenste Kommunikationswege versuchen die Ami-
schen die Welt zu verstehen, um sie anschlieBend ,,selectively, also nicht in ihrer Ganzheit
bzw. in allen Einzelaspekten, zuriickzuweisen. Bereits in der kurzen Darstellung des amischen
Schulsystems sollte deutlich geworden sein, in welcher Weise die Taufergemeinden zu grund-

legendem sozialen Wandel fahig sind. Auch wenn es duBerlich zunichst so scheint, als ob

' Das Pathway Verlagshaus in Aylmer, Ont, verdankt gewissermallen dem Blackboard Bulletin seine Existenz.
Es ist das erste der verschiedenen von Pathway heute herausgegebenen Magazine. Das Verlagshaus arbeitet
gemdB der Ordnung ohne elektrischen Strom mit pneumatisch betriebenen Druckerpressen und ist heute neben der
Old Order Book Society und dem angeschlossenen Verlagshaus in Gordonville, Pa, der wichtigste Schulbuch- und
Lehrmaterialhersteller und Vertreiber fiir alle Amisch-Gemeinden in Nordamerika. Wahrend das Blackboard
Bulletin 1964 etwa nur eine Abonnentenzahl von 600 hatte, waren es 1990 bereits 16 000 Lehrer, Eltern und
Interessenten, die das Magazin bezogen. Nachdem in den Anfangsjahren vor allem die alt-bewahrten Lehrbiicher
aus der Zeit der 6ffentlichen Landschulen von den Amischen weiterhin benutzt wurden, bot allein Parhway 1990
bereits 54 verschiedene Titel von Biichern und Arbeitsmaterialien fiir den Unterricht an amischen Gemeindeschu-
len an. (Vgl. Huntington 1994, S.93f)
"% Hostetler 1993, S.174.
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amische Schulen nichts weiter versuchen, als am Bildungsstand des letzten Jahrhunderts
festzuhalten — was so nur sehr eingeschrénkt bestétigt werden kann — zeigt doch allein die
Etablierung einer derartigen Institution mit heute tiber 1000 Schulen sowie die Entwicklung
eigenen Lehrmaterials eine erstaunliche Anpassungsfihigkeit der Amischen an neue Heraus-
forderungen ihrer Umwelt.

»They are adapting to changing situations by modifying their institutions in ways that enable
them to maintain their basic values. In essence, they are running in order to stand still.«!!

Eine ganze Reihe dem Beispiel der Etablierung eines eigenen Schulsystems dhnlicher, wenn
auch nicht immer derartig einschneidender Entwicklungen kénnen aufgefiihrt werden, um zu
belegen, dass die Ordnung weder allein einer zunehmenden Sikularisierung bzw. Profanisie-
rung unterliegt, noch lediglich dadurch gekennzeichnet ist, dass sie sich gegen jede soziale
Neuerung oder technische Errungenschaft zur Wehr setzen wiirde. Die Symbole der funktiona-
len Abgrenzung haben — wie oben mit Weber und Tillich diskutiert — einen verweisenden und
einen teilhabenden Charakter an der religiosen Vorstellung der Amischen. Gott als der ganz
andere kann nur begriffen und ihm kann gefolgt werden in der Abgrenzung zur Welt.

Diese Abgrenzung wurde seit Anbeginn der anabaptistischen Bewegung und insbesonde-
re seit den durch Jakob Ammann eingefithrten Regeln immer auch durch duBere Symbole (z.B.
in Bezug auf Haar- und Barttracht, Kopfbedeckung etc.) aufrechterhalten. Zwar stehen die
Amischen vielen Entwicklungen der modernen Industriegesellschaft und den Erfolgen von
Wissenschaft und Technik kritisch gegeniiber, sie machen sich aber dennoch viele Produkte
dieser Entwicklung selbst zu nutze. Scheinbarer Anspruch und tatséchliche Praxis werden aus
der Aufenperspektive hiufig als unglaubwiirdig, inkonsequent und widerspriichlich oder
scheinheilig interpretiert (z.B. wenn es Amischen nicht erlaubt ist, ein eigenes Telefon zu
besitzen, aber gestattet, im Notfall das der ,englischen Nachbarn zu benutzen; oder das
Verbot Autos zu besitzen und zu fahren, aber die Moglichkeit, sich ein Auto mit Fahrer ,zu
leihen® oder fiir das Geschift fest einzustellen).

Der Widerspruch 16st sich insofern jedoch problemlos, wenn es nicht dem tatsidchlichen
Anspruch bzw. Ziel der Ordnung entspricht, moderne Technik als solche abzulehnen bzw. ein
vollig autarkes Leben fernab jeglicher (anderer) Zivilisation zu fithren. Die Ziele der Ordnung
in ihrer funktionalen Abgrenzung durch sakralisierte Symbole sind zum einen, von der Welt
verschieden, anders zu sein, d.h. sich ihr nicht ,,gleichzustellen® (Rom 12,2). Die biblische

Aufforderung, kein ,,Teil der Welt“ zu sein (Joh 17,16), wird von den Amischen jedoch nicht

" Huntington 1994, S.95.
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so verstanden, dass sie nicht mit der Welt in Handel treten und auch von der Welt bestimmte
Dienste in Anspruch nehmen diirfen. Neben dem direkten biblischen Auftrag, sich von der
Welt abzugrenzen, geht es zum anderen ganz wesentlich in der Ordnung darum, sich als
eigenstindige Gemeinschaft, als Volk Gottes, abzugrenzen und dessen Unterscheidbarkeit zu
bewahren. Wie diese Art der Ordnung und Abgrenzung im Einzelnen ausformuliert ist, zeigt
sich vollig unabhéngig von der Frage, ob technische Errungenschaften tiberhaupt oder welche
akzeptierbar sind. Donald Kraybill versucht, die scheinbaren Widerspriiche und Inkonsisten-
zen im kulturellen Bild der Amischen unter der analytischen Perspektive von ,negotiated
cultural compromises® zu entschliisseln.'®* Danach versuchen die Gemeinden in kritischer
Distanz zu einer hochentwickelten amerikanischen Industriegesellschaft in einem bewuften
Reflexionsprozess Kompromisse auszuhandeln, die einerseits eine traditionelle Lebensweise
als landliche ,Kleinstgesellschaft“ ermdglichen und die kulturelle Identitit der Amischen
bewahren, und andererseits sowohl Anpassungen an die Erfolge des Fortschrittes als auch
Interaktionen mit deren Akteuren erlauben.

Marc Olshan geht noch einen Schritt weiter. Er belegt nicht nur, dass Amische selbst,
wihrend sie die Einfilhrung von bestimmten technischen Neuerungen ablehnten, andere
Innovationen erst auf den Weg brachten.'®® Olshan versucht dariiber hinaus zu zeigen, dass der
von Hostetler geprigte Begriff der folk society, also die Idee eines vorindustriellen, durch
traditionelle und rituelle Bindungen integrierten Landvolkes, nur noch sehr eingeschrinkt
aufrecht erhalten werden kénne. Vielmehr seien die Amischen im besten Sinne eine moderne
Gemeinschaft, wenn man als essentiellen Kern des Begriffes der Moderne nicht lediglich
technologischen Fortschritt verstehe, sondern die Tatsache, dass der Mensch als Individuum,
oder als Gruppe nicht fatalistisch an gegebenen Strukturen festhilt, sondern bewusste Ent-
scheidungen in Bezug auf die Gestaltung der eigenen Zukunft trifft. Vielmehr gehére es seit
dem Beginn der anabaptistischen Bewegung und der weiteren Abspaltung der Amischen zum
wesentlichen Selbstverstiandnis der T4ufergemeinden, sich gegen hergebrachte soziale Struktu-
ren zu erheben und ihr radikales reformistisches Programm gegen die etablierten Staatskirchen

durchzusetzen. Ebenso zeuge ein kritischer, selbstbewusst distanzierter Umgang mit den

182 Kraybill, Donald B. (2001): Plain People: Complicated Culture, Handout fiir Keynote Address, gehalten auf
der Conference for Professionals: Serving Amish and Anabaptist Communities, 28.-30. Mirz 2001, Walnut
Creek, Ohio, S.3.
' For example, in the Plain City, Ohio, settlement, where tractors had been forbidden (except for belt work) in
1930, the Amish introduced mechanical hay loaders and munure spreaders before their use by non-Amish farmers
in the area.” (Olshan, Marc A. (1994a): Modernity, the Folk Society, and the Old Order Amish, in: Kray-
bill/Olshan 1994, S.185-196, S.190).
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Erfolgen und Konditionen der modernen Industriegesellschaft moglicherweise sogar von
groBerer Bereitschaft zu sozialem Wandel im Sinne eines aktiven Eingreifens in die eigene
Lebensgeschichte als ein sich fragloses Ergeben in moderne Strukturen und ein widerspruchs-
loser Fortschrittsglaube.

»» 10 the extent that the Amish self-consciously manipulate their path of social development, se-
lectively rejecting some technology and forms of social organization and accepting others, they
manifest [...] the essence of modernity.“ (Ebd., S.189)

Die Ordnung der Amischen wire somit im Sinne von Olshan kein statisches Regelwerk,
das den einzigen Zweck verfolge, die Gemeinde auf die Lehre und Lebensweise der Vorviiter
zu verpflichten. Vielmehr gestalte sie sich hochst flexibel und sensibel gegeniiber neuen
Herausforderungen, die die Integritdt amischer kollektiver Identitit in Frage stellen konnte.
Das Festhalten an alten sowie das Einsetzen neuer Regeln umgrenzt die Gemeinde. Die Ab-
grenzungssymbole der materiellen Alltagskultur ersetzen somit auch die geographischen
Grenzen, die den Amischen als einem eigenen Volk, im Sinne einer eigenstindigen Kulturna-
tion, nicht bereitstehen. Aber auch die zentralen sakralisierten Symbole amischer Identitét sind
nicht unwandelbar, was oben gezeigt wurde. Im folgenden Kapitel soll die Flexibilitit der
Ordnung in ihrem institutionellen Rahmen sowie die Frage ihrer Legitimitiit niher analysiert

werden.
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111 Die Polis der Bergpredigt —

Gottesstaat oder Basisdemokratie?

In Kapitel II wurden wesentliche kulturelle, religiése und sprachliche Integrations- und Ab-
grenzungsmechanismen erdrtert, die die Amischen aus volkerrechtlicher Perspektive zu einer
ethnischen Minderheit und aus soziologischer Perspektive (gemélB Anderson und Kymlicka) in
bestimmter Hinsicht auch zu einer (Kultur-)Nation machen.'® Gleichwohl sie kein geschlos-
senes geographisches Siedlungsgebiet als ihr Heimatland ausmachen kénnen, haben die
Amischen ein starkes Gefiihl der Solidaritdt basierend auf der einzigartigen historischen
Erfahrung sowie innerhalb einer religiés und kulturell fest umgrenzten Gemeinschaft, deren
Vorfahren zu den ersten Siedlern des kolonialen Amerikas zdhlten. Darliber hinaus setzen sie
erstaunliche Krifte frei, ihre Traditionen und kulturelle Identitdt inmitten einer in vielerlei
Hinsicht an anderen Werten und Normen orientierten Gesellschaft zu bewahren. In den fol-
genden beiden Kapiteln soll gezeigt werden, dass die Taufergemeinden sich jedoch nicht nur
als historisch tief verwurzelte Abstammungsgemeinschaft und Kulturnation verstehen, sondern
sich auch als bewusste Willensgemeinschaft mit starker Gemeinwohlorientierung begreifen
und wir in diesem Sinne auch von einer eigenen politischen Identitdt der Amischen sprechen
konnen. Es stellt sich zunéchst die Frage, inwieweit die Amischen nicht nur eine Religions-
gemeinschaft und eine Kulturnation, sondern auch ein (mit Einschrénkungen) eigenstéindiger
politischer Verband sind, d.h. welche spezifischen politischen Ordnungsmechanismen sie
aufweisen und auf welcher Legitimationsgrundlage die detaillierten Regel- und Gesetzeswerke
der Gemeindeordnungen beruhen. In einem weiteren Schritt soll in Kapitel IV analysiert
werden, inwieweit der Meinungs- und Willensbildungsprozess innerhalb der amischen Gesell-

schafi'® mit den Grundwerten eines liberalen Politikverstindnisses zu vereinbaren ist.

18 yol. oben Kapitel 1, 3.
18 Gemih der in Kapitel II analysierten These, dass die Amischen als eine soziale Gruppe im soziologischen
Sinne weder einzig als Religionsgemeinschaft noch lediglich als eine Subkultur zu betrachten sind, sondern
wesentliche Merkmale einer Gesellschaftskultur aufweisen, halte ich es fiir angemessen, auch von einer amischen
Gesellschaft als solcher zu sprechen.
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1. Jacob Ammann und der Konflikt

zwischen Fiihrer- und Gemeindeprinzip

,»We are not a monarchy, we are a theocracy. But the bishops have not the authority to say this
is allowed and this is not. [t has to be an unanimous decision. We need the unanimous voice.
[...] T don’t want to have this responsibility alone [...].<'*

Ein amischer Bischof aus Ohio breitet in wenigen Sdtzen die Spannweite aus, in der sich eine
Diskussion um die innere Verfasstheit der amischen Gemeinden und ihrer Gesellschaft als
Ganzes bewegen wird: Monarchie, Gottesstaat oder Basisdemokratie — eine hierarchisch
strukturierte Gesellschaft, in der den Fiihrern kraft ihrer Gott gegebenen Autoritit unbedingter
Gehorsam entgegengebracht werden muss, oder eine Gemeinschaft gleicher, freier Individuen,
die Trédger der Souverdnitdt des politischen Verbandes und mafigeblich am Prozess der politi-
schen Willens- und Entscheidungsbildung beteiligt sind? In Anlehnung an die Organisations-
prinzipien der christlichen Urgemeinde, wie sie aus der Apostelgeschichte und etlichen Brie-
fen des Neuen Testaments hervorgehen, betonen die Amischen einen strengen
Gleichheitsgrundsatz fiir alle Mitglieder der Gemeinde. Jegliche Privilegien sollen ausge-
schlossen sein, die Prediger und Leiter werden aus allen (ménnlichen) Mitgliedern vorgeschla-
gen und durch das Los bestimmt, sie bekommen keine Vergiitung, Entscheidungen miissen
einmiitig getroffen werden. Dennoch besitzen die sogenannten Diener der Gemeinde (Bischof,
Prediger und Diakon) aufBerordentliche moralische Autoritét, da sie mit dem Losverfahren
letztlich durch den Willen Gottes in ihrem Amt bestitigt werden, das sie auf Lebenszeit
austiben. Sie sind es auch, denen (ohne formal theologische Ausbildung) die Lehr, d.h. die
Auslegung der Schrift aufgetragen und praktisch vorbehalten ist, und die somit auch eine
entscheidende Rolle bei der Bestitigung oder Revision der Ordnung spielen, da diese lediglich
eine Anpassung der Prinzipien und Gebote der Bibel auf die heutige Zeit darstellen sollte. Wie
kommt die Gemeinde tatsdchlich zu einer ,,einmiitigen Entscheidung®? Wer spricht mit oder
durch die ,.einheitliche Stimme®, der Allgemeinwille, der Wille Gottes oder der Wille der

Diener?

18 Beachy, Jacob (2001): Relationship with Government: Past, Present and Future. Opening Address, gehalten
auf der Conference for Professionals: Serving Amish and Anabaptist Communities, 28.-30. Mérz 2001, Walnut
Creek, Ohio. (Personliche Aufzeichnungen).
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Der Konflikt zwischen Fiithrer- und Gemeindeprinzip durchzieht die Geschichte aller
anabaptistischen Konfessionen und fiihrte in der Vergangenheit sowohl zu etlichen Gemeinde-
spaltungen als auch zu Austritten und Ausschliissen von Einzelpersonen und ganzen Gruppen,
die mit dem Willen der Gemeinde nicht im Einklang standen. Exemplarisch sei hier die
Abspaltung der Amischen selbst unter ihren Fithrer Jacob Ammann von 1693 erwihnt, dessen
Wirken sonderbarer- (oder moglicherweise bezeichnender-)weise in der amischen Literatur nur
eine sehr unscheinbare Rolle spielt. Eher verwunderlich scheint doch, dass trotz des
enormen Geschichtsbewusstseins, das in amischen Familien, Gottesdiensten, Schulbiichern
und Zeitschriften gepflegt wird, einige Gldubige offenbar nicht einmal wissen, wem sie den
Namen ihrer Kirche verdanken: ,,Nearly every Amish person can likely tell you that the Men-
nonites got their name from Menno Simons, but fewer realize where their own name, Amish,
comes from.“!¥” Diese Feststellung des altamischen Historikers David Luthy wird nachvoll-
ziehbar, wenn man einige der einschldgigen Geschichts- und Englischbiicher der amischen
Schulbuchliteratur durchblittert und feststellt, dass auf 30 Seiten Reformations- und weiteren
25 Seiten reiner Amisch-Geschichte dem ersten Bischof der Amisch-Mennoniten nicht einmal
ein ganzer Abschnitt gewidmet ist, und nicht eine Zeile, dem unmittelbaren Anlass der ami-
schen Abspaltung von 1693."®® Ahnlich ist die Situation im Englischbuch der Klasse 8, Co-
Autor David Luthy, mit dem erwartungsvollen Titel ,,Our Heritage“lgg: Im historischen Teil
finden sich ausfiihrliche Geschichten zu den ersten Martyrern, z.B. die bereits erwdhnte {iber
Dirk Willems, der seinem Verfolger das Leben rettete, zwei Berichte {iber Menno Simons, ein
weiterer {iber den ,,Monch von Wittenberg®, der sich von einem Reformer zum Verfolger der
Anabaptisten wandelte, gleich zwei Geschichten sind dem Quéker William Penn gewidmet,
aber keine Jacob Ammann.

Es scheint nicht sehr tiberzeugend, dass der Grund der amischen Abspaltung tatséchlich
so unerheblich war, dass sich heute kaum noch eine Amische daran erinnern konnte, zumal die

bedeutendsten Ordnungsbriefe von 1527 bis 1865 alle schriftlich tiberliefert sind: 94 Artikel

87 Luthy, David (1971): The Amish Division of 1693, in: Family Life 10 (1971), zit. nach Igou 1999, S.28-32,
S.28.
18 1n Zook (1988) finden wir nicht mehr Information als diese: ,,In 1693 there was a division among the Mennon-
ites, those following bishop Jacob Ammann were called Amish. Some of these still lived in Switzerland and many
lived near Strasburg in Alsace, which is just south of the Palatinate.” (S.83).
18 ygl. Stoll, Joseph/Luthy, David/Stoll, Elmo (Hrsg.) (1995): Our Heritage, Aylmer, Ont/LaGrange, Ind,
(Erstausgabe 1968).
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umfasst das Gesamtwerk bis zu dieser Zeit.'”® In seinem Family Life Artikel von 1971 fiihrt
David Luthy eine zunichst sehr einfache Erklérung an: ,,Menno Simons was a writer and his
writings are still used in Amish homes, but Jacob (Jakob) Ammann wasn’t a writer, and thus
his name is seldom be in print. Today he might be called a silent figure in history.«!*! Luthy
erinnert jedoch an die zu seiner Wirkungszeit keineswegs ,,stille Figur” des Gemeindefiihrers
sowie an die durch ihn eingefithrten und fiir die heutige Ordnung durchaus relevanten Ande-
rungen bzw. die Art und Weise der strikten Anwendung insbesondere der Artikel von Dor-
drecht (1632) aber auch fritherer Ordnungen. Das Dordrechter Glaubensbekenntnis war dazu
bestimmt, die Mennonitengemeinden zu vereinen, seit Ammann ist es jedoch entscheidend fiir
die trennenden Unterschiede zwischen Amischen und Mennoniten geworden.

Die Versammlung von Bischéfen und Predigern hatte 1632 im niederldndischen Dor-
drecht versucht, mit der Verabschiedung von 18 Glaubensartikeln Streitigkeiten zwischen
einzelnen Gemeinden und den verschiedenen Ausbreitungsgebieten der anabaptistischen
Briidergemeinden und Mennoniten in der Schweiz, im ElsaB3, Norddeutschland und den
Niederlanden beizulegen und eine einheitliche Bekenntnisgrundlage zu schaffen. Von Beginn
der Bewegung bis heute ist eines der organisatorischen Grundprinzipien der Tdufergemeinden
jedoch die Unabhingigkeit der einzelnen Gemeinden. D.h. die Annahme und Anwendung
entsprechender iibergemeindlicher und {iberregionaler Beschliisse oder Bekenntnisse ist
letztlich immer an die Zustimmung aller Mitglieder der einzelnen Gemeinden gebunden. Im
neuen Streitfall von 1693 kann jedoch davon ausgegangen werden, dass sich Jacob Ammann
massiv gegen dieses Grundprinzip anabaptistischer Gemeindeorganisation gewendet hatte, um
seine Interpretation der Dordrechter Artikel den Glaubensbriidern anderer Gemeinden aufzu-
zwingen. Moglicherweise konnte auch in diesem Faktum ein Grund dafiir gesehen werden,
warum die Geschichte des Gemeindegriinders der Amischen weniger prédestiniert dafiir ist,
Kindern, Schiilern und Gemeindemitgliedern als eine zum unbedingten Grundkanon gehorige
historische Beispielgeschichte zu vermitteln. Quellenmaterial entsprechender Streitschriften
und Drohbriefe sowie Zeugnisse der folgenden Exkommunizierungen von Predigern und

ganzen Gemeinden durch Ammann sind durchaus iiberliefert.!?

1% McGrath, William R. (Hrsg.) (1966): Christlicher [!] Ordnung or Christian Discipline, Aylmer, Ont. — Auf-
schluss iiber das Wirken Ammanns findet sich hier gleichwohl ebenso wenig. Zwei Ordnungsbriefe fallen in die
Zeit unmittelbar vor Ammanns Wirken (1668, 1688), der nichstfolgende datiert fast 100 Jahre spéter 1779.
P Luthy 1971, S.28.
%2 Vgl. Hostetler 1993, S.31ff.
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Auch Luthy hinterfragt (verhalten) kritisch, was Ammann dazu bewog, mit massiver
verbaler Kraft und ,,Gewalt” in die Auslegung der Schrift und Ordnungen anderer Gemeinden
zu intervenieren. ,,Why Jacob Ammann felt it was his duty to force the issue with the Swiss
ministry is a hard question to answer.“'” Gleichwohl verweist Luthy aber auch, quasi als
Antwort auf mogliche historische ,,Schuldzuweisungen darauf, dass Ammann in seinem
scheinbar autoritir anmaBlenden Vorgehen keinesfalls allein stand, sondern die einmiitige
Unterstiitzung der weiteren 19 elsdssischen Prediger hatte. ,,Without their support, he would
never have been able to seriously oppose the Swiss ministry.“'** Dennoch klirt auch dieser
Einwand nicht das Problem der Zusténdigkeit des elsédssischen Predigers fiir die Interpretation
und Einhaltung der Ordnung anderer Gemeinden.

Streitpunkt zwischen den elsdsser Gemeinden unter der Fiihrung Ammanns und deren
schweizerischen anabaptistischen Muttergemeinden, mit dem Wortfithrer Hans Reist, waren
zentrale religiose Handlungen und Praktiken, die das Gemeindeleben der Amischen bis heute
nachhaltig bestimmen: (1) die richtige Abhaltung des Abendmahls, zwei mal jéhrlich, das auch
(2) die Praxis des Fufwaschens als Symbol der inneren Reinigung und gegenseitigen Aussoh-
nung miteinschlieit, (3) die konsequente Durchfithrung der sozialen Meidung gebannter
Mitglieder (diese Punkte sind in den Dordrechter Artikeln niedergelegt und biblisch begriin-
det) sowie eine Wiederbelebung &lterer Ordnungen, z.B. der Straburger Ordnung von 1568,
die sich erstmalig auch explizit (4) der Abgrenzung durch duflere Symbole (Kleidung u.4.)
sowie einzelnen Verhaltensvorschriften widmete.

Diese zentralen Symbole der religiosen Identitdt der Amischen sind heute zweifellos
keinem Mitglied der Gemeinden unbekannt, sie werden unabénderlich praktiziert und haben
eine nachhaltige Bedeutung fiir das Gemeinschaftsleben an sich. Gleichwohl scheint es durch-
aus verstidndlich und in gewisser Hinsicht durchaus konsequent, wenn der historischen Figur
Jacob Ammanns selbst, der diese zentralen Symbole amischer Identitét fiir seinen Einflussbe-
reich durchsetzte, keine grosse Bedeutung beigemessen wird. Die Art und Weise seines
Vorgehens und die tatsichlich nicht sehr umfangreichen tiberlieferten AuBerungen widerspre- |
chen deutlich einigen der urspriinglichen und bis heute praktizierten Grundsitze der Gemein-
deorganisation.

Die schweizerischen Gemeinden hatten formal nie die Artikel von Dordrecht bestatigt.

Fiir Ammann war diese Abweichung, insbesondere beziiglich der genannten Punkte, nicht

'3 Luthy 1971, S.30.
Y4 Ebd., S.31.
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akzeptabel, und, nachdem er zwei Predigertreffen mit der Gegenpartei einberufen hatte,
exkommunizierte er zuniichst Hans Reist, ohne dass dieser zu einem der Treffen erschienen
war, sowie simtliche schweizerischen Bischofe und Prediger, die sich zu Reists Auffassung
bekannten. In dhnlicher Weise versuchte Ammann, die pfilzischen Gemeinden durch eine
harsche Ermahnung, die in moderner Terminologie durchaus als ein Ultimatum verstanden
werden sollte, auf die Dordrechter Artikel und seine strikte Interpretation einzuschwéren:

,,Jogether with the ministers and bishops, I, Jacob Ammann, am sending this writing to every-
one who is not already expelled by judgment and resolution (durch Urteil und Rat), both men
and women, ministers and lay members, to inform you that you shall appear before us on or be-
fore Febrary 20™ to answer whether you can confess these controversial articles with us namely:

[..]«

Wer zu dem angekiindigten ,,Schiedsgericht® im einzelnen gehorte, und insbesondere, wer es
dazu ermichtigte, bei Nicht-Wahrnehmung der Aussprache sowie bei einer Ablehnung des
geforderten Bekenntnisses weitere Exkommunizierungen auszusprechen, geht aus dem Schrei-
ben nicht hervor. Hingegen berichtet Hostetler tiber einige der tiberlieferten Entgegnungen
anderer Bischofe, etwa des Schweizers Nicholas Mosers, der auf Ammanns Frage, wie er zur
Meidung stehe, nur antwortete, dass er sich dariiber ohne den vorherigen Ratschluss mit seiner
Gemeinde nicht duRern konne.'”® Mit diesem Ratschluss nahm es Ammann offenbar nicht so
genau und exkommunizierte Moser. Mit einer solchen Praxis des Gemeindeausschlusses
verstieB Ammann selbst, gemidB dem damaligen und heute vorherrschenden Versténdniss,
gegen die Ordnung sowie ihre entsprechenden biblischen Grundlagen (z.B. Matth. 18,17;
Schleitheim Art. 2; Dordrecht Art. 16). Auch im 17. Jahrhundert wurde in der Regel fiir die
wichtigsten Entscheidungen in anabaptistischen Gemeinden zunédchst eine Einigung zwischen
den ordinierten Gemeindedienern gesucht und anschlieBend die Beratung und Zustimmung der
versammelten Mitglieder eingeholt. So musste sich auch Ammann dem Einspruch stellen, der
etwa von dem Prediger Benedict Schneider iberliefert ist, dass niemand exkommuniziert
werden kénne ,,except by unanimous counsel” der gesamten Gemeinde. Ammann habe auf
diesen Einwand, mit Anspielung auf Matthdus 16,19, lediglich sarkastisch geantwortet: ,,[It
appears] as though the keys [of the kingdom] were entrusted to all lay-members“.197 Einem

anderen protestierenden Prediger antwortete er: ,,You are a minister and want to learn your

195 Ammann, Jacob (1693): Warning Message, zit. nach: Hostetler 1993, S.37. (Leider gibt Hostetler keine
Quellenangabe fiir das deutsche Original dieser Erklarung und der von ihm zitierten weiteren Briefwechsel.).
19 y/gl. Hostetler 1993, S.37.
7 Hostetler 1993, S.45.
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faith from the congregation!“'*®

Punkt bringt.

— was die eingangs gestellte Problemlage wiederum auf den

Die T#ufergemeinden verstehen die Apostel und die ihnen nachfolgenden Gemeindevor-
steher und Prediger als von Christus selbst eingesetzt (Matth. 16,18f.) und durch den Heiligen
Geist berufen, das Wort Gottes zu lehren. Die richtige Interpretation der Schrift kann also —
dies werden sicher auch die meisten amischen Minister heute bestétigen — wohl kaum dem
Votum der Gemeinde iiberlassen bleiben. Damit stellt sich jedoch die Frage, inwieweit die
Prediger innerhalb einer untrennbar verflochtenen religiosen und profanen Ordnung fihig sind
bzw. ob dies tiberhaupt moglich ist, zwischen Glaubens- und Bekenntnisfragen einerseits und
andererseits Entscheidungen iiber die Kirchenordnung selbst sowie tiber deren Anwendung
(etwa beim Ausschluss von Gemeindemitgliedern) zu unterscheiden. Exkommunizierung ist
das duBerste Disziplinierungsmittel, das die Reinhaltung der Gemeinde von unbelehrbaren
stindigen Einfliissen sichern soll. Somit ist auch hier zu fragen, ob es tatséchlich dem Rat-
schluss einer Gemeinde anheim gestellt werden kann, wann ein bestimmter ,, Tatbestand‘
Siinde ist und wann nicht? Oder ob es nicht doch die vordringliche Aufgabe der ordinierten
Prediger und Fiihrer ist, dies zu erkennen, geméB ihrer Berufung ,.daB sie die Gemeinde
regieren, Seine Herde weiden, dariiber wachen, ihr vorstehen und sie versorgen, ja in Allem
tun sollten, wie Er ihnen vorgegangen [...]“199?

Hostetler bewertet die Bedeutung Jacob Ammanns fiir die Konstituierung einer amischen
Gesellschaft zweifach: Die Betonung, die er einer neuen Orthodoxie und der hiufigeren Praxis
sowie einer ordnungsgemifBen Festlegung von Ritualen zuwies, ,,led to stronger cohesion but
also to greater legalism*“*”’. Somit kommt Ammann méglicherweise doch eine entscheidende
historische Rolle zu, die einem Teil der anabaptistischen Bewegung bis heute ihr einzigartiges
kulturelles Zusammengehdorigkeitsgefiihl ermoglichte und bewahrte, gleichzeitig aber auch den
Anstof} gab fiir eine eigensténdige institutionelle Entwicklung der amischen Religionsgemein-
schaft hin zu einer ,,nationalen Minderheit®, im Sinne einer sich selbst als abgrenzbares Volk
wahrnehmenden ethnischen und kulturellen Gruppe.

Eine dhnliche Entwicklung konnte auch fiir die Hutterer nachgezeichnet werden, denen

es durch die Ftablierung einer umfassenden Gemeindeordnung gelungen ist, nicht nur ihre

198
Ebd.
19 Glaubensbekenntnis (1632), Art.9, in: Die Ernsthafte Christenpflicht (2000), S.198.
20 Hostetler 1993, S.41.
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einzigartige kulturelle Identitit, sondern auch eine eigene Gesellschafiskultur und somit in
gewisser Hinsicht eine nationale Identitdt aufrecht zu erhalten. Ein weiteres Indiz fiir diese
. Klassifizierung® ist die Tatsache, dass beide Religionsgemeinschaften keine aktive Mission
betreiben und, da auch keine Gemeinden mehr in den Gebieten ihrer europédischen Vorfahren
existieren, sie in relativ geschlossenen Siedlungsgebieten ausschlieflich in Nordamerika
leben.?®! Fiir die heutigen Mennoniten hingegen wiirde eine solche These ginzlich abwegig
sein. Mennoniten sind eine millionenstarke international missionierende Religionsgemein-
schaft mit Gldubigen auf allen bewohnten Kontinenten. Thre Religionsausiibung ist weder an
eine Nationalsprache noch an eindeutig festgelegte gesellschaftliche Institutionen und umfas-

sende kulturelle Symbole gebunden.

Fiir die Herausbildung und Aufrechterhaltung eigenstindiger Gesellschafiskulturen
spielen jedoch sowohl fiir die Hutterer als auch fiir die Amischen herausragende historische
und gegenwirtige Fithrerpersonen durch deren mafigeblichen Anteil an der Etablierung und
Anwendung umfassender, die soziale Welt strukturierender Gemeindeordnungen eine ent-
scheidende Rolle. Sowohl die Gratwanderung zwischen Fithrer- und Gemeindeprinzip sowie
zwischen Gottesstaat und Basisdemokratie als auch die Frage nach der Vereinbarkeit von
religiosen und moralischen Anforderungen an das Individuum einerseits mit ,,legalistischen®
Disziplinierungsmafnahmen durch Prediger und Kirchgemeinde andererseits sollen in den

folgenden Abschnitten niher untersucht werden.

2.  Die anabaptistische Zwei-Reiche-Lehre

und ihre praktischen Konsequenzen

Es mag zunichst vermessen erscheinen, oder auch einfach nur unfruchtbar, eine Religionsge-

meinschaft aus der AuBenperspektive als politischen Verband oder sogar als Nation zu identif-

201 Bej den Hutterern gibt es eine Ausnahme: Durch historische Studien sind einige Japaner auf die Schriften der
Hutterer gestoen und haben in Japan eine hutterische Kolonie gegriindet. Aus soziologischet Perspektive kénnte
jedoch auch in diesem Fall argumentiert werden, dass sich die Autterischen Japaner in ihrer gelebten ,Mini-
Gesellschaftskultur* immer umfassender der hutterischen Lebensweise und Gemeinschaftsorganisation anpassen,
und sich zumindest kulturell weitgehend von ihrer japanischen Identitit entfernen und vielmehr japanische
Hutterer werden. Dies reicht vom Gemeinschaftseigentum, der Anlage des Dorfes, iiber das Erziehungs- und
Schulsystem bis hin zu Kleidung und Muster der Kopftiicher und (fiir einige Mitglieder) das Erlernen der kir-
chendeutschen Sprache. (Vgl. Hofer, Joshua (1985): Japanische Hutterer. Ein Besuch bei der Owa Gemein-
de/Japanese Hutterites. A Visit to Owa Community, Altona, Mb).
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zieren und ihren Anhingern eine explizit amische oder hutterische politische Identitét zu
unterstellen. Dieses Unterfangen muss als um so riskanter gelten, wenn sowohl Amische als
auch Hutterer sich vehement wie kaum eine andere christliche Kirche dagegen aussprechen, in
irgendeiner Form an Politik und weltlichen Macht- und Ordnungsstrukturen teilzuhaben oder
diese fiir ihre eigene Gemeinde nutzbar machen zu wollen. Missverstindnisse auf beiden
Seiten koénnen moglicherweise reduziert oder ausgerdumt werden, indem der Politik- und der
Machtbegriff offengelegt werden, die einerseits von den hier zu untersuchenden Religionsge-
meinschaften vertreten werden und andererseits der Analyseperspektive der vorliegenden
Arbeit zugrunde liegen.

Aus der Fiille politiktheoretischer Bestimmungen sollen hier nur einige zentrale und fiir
die fortlaufende Untersuchung relevante Stichworter gegeben werden. Im klassischen Sinne
verweist der griechische Begriff der molic auf den Stadtstaat als einen dffentlichen Raum, in
dem sich freie und vor dem Gesetz gleiche Biirger iiber die das Gemeinwesen betreffenden
Angelegenheiten verstindigen und sich fiir diese verpflichtet fiihlen. Das Handeln im politi-
schen Raum grenzt sich, gemidll Aristoteles, zugleich von den Bereichen der natiirlichen
Uberlebensgemeinschaft des Hauses (oikoc) und der Familie sowie von dem Bereich der
sekundiren Bediirfnisse des sozialen und kulturellen Lebens ab, das in klassischer Sicht dem
Dorf (koun) zugewiesen wird. Der Mensch zeichne sich nach Aristoteles nicht nur durch
seine kreativ herstellenden Fahigkeiten und als kulturell-soziales Wesen aus, sondern kénne
seine Anlagen zur sittlichen Vollkommenheit (Tugend, Gerechtigkeit) nur innerhalb einer

explizit politischen Ordnung entfalten.””

Mit der theoretischen Ausformulierung eines neu-
zeitlichen Staatsbegriffes tritt hingegen stirker die Frage nach legitimer Herrschaft und
Machtausiibung innerhalb einer institutionellen politischen Ordnung in den Mittelpunkt.
Politisches Handeln schliefit die Anwendung von GewaltmaBnahmen ein, um die Sicherheit
und bestimmte Grundfreiheiten der Biirger eines Staates zu garantieren sowie dessen Souverd-
nitdt nach auBen zu verteidigen. In der liberalen Tradition der politischen Philosophie der
Gegenwart tritt der Widerstreit und Ausgleich von Interessen und Meinungen innerhalb einer

komplexen, pluralistischen Gesellschaft immer stirker ins Blickfeld. Mit Hannah Arendlts

Anschluss an die aristotelische Bestimmung des Politischen oder Jiirgen Habermas‘ Konzep-

2 Der Mensch als ein von Natur aus politisches Wesen ({hov @ioel moMtik6v) ist aufgrund seiner Sprachbega-
bung fihig, sich im 6ffentlichen Raum, auf der Agora, mit anderen iiber die gemeinsamen Angelegenheiten, liber
das Gute und Gerechte zu verstindigen (14 xowd npdrtew), d.h. frei von spezifischen Bediirfnissen und Lebens-
notwendigkeiten zu handeln. (Vgl. Aristoteles (1971): Politik, hrsg. von Olof Gigon, Ziirich/Miinchen, Erstes
Buch, 1252a ff.).
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tion eines deliberativen Politikbegriffs, um nur zwei Namen zu nennen, ist der Politikbegriff
wiederum weit entfernt von einer Gleichsetzung mit Herrschaft bzw. Macht und Gewalt.”*

Anabaptistische Lehren und AuBerungen zum Verhéltnis von Glauben und Politik sowie
von Kirche und Staat stellen hingegen ausdriicklich den untrennbaren Zusammenhang von
politischem Handeln und Herrschaft in den Mittelpunkt, wobei beides, direkt oder indirekt,
immer mit Gewaltanwendung verbunden sei. Diese sei jedoch allen in der Nachfolge Christi
stehenden Gléubigen durch die Botschaft der Bergpredigt ausdriicklich untersagt: ,,daB ihr
nicht widerstehen sollt dem Ubel; sondern wenn dir jemand einen Streich gibt auf deine rechte
Backe, dem biete die andere auch dar.“ (Matth. 5, 39). Dies bedeutet gleichwohl nicht, dass
gesetzliche Strafverfolgung und staatliche Gewaltanwendung an sich illegitim wiren, aber sie
bleiben ausschlieBlich Organisationsformen der stindigen Welt, nicht der Gemeinschaft der
Heiligen.

Die Amischen vertreten eine radikale Zwei-Reiche-Lehre. Nach dem Bekenntnis durch
die Taufe wird von Amischen die strikte Einhaltung der Gebote der Bergpredigt in allen
Situationen des Alltagslebens erwartet, was jegliche Gewaltanwendung, Vergeltungs-
malfinahmen, aber auch schon die gerichtliche Forderung nach Wiedergutmachung ausschlief3t:
,Und wenn jemand mit dir rechten will und deinen Rock nehmen, dem laf3 auch deinen Man-
tel.” (Matth. 5, 40). Aber auch Christen stehen unter der von Gott eingesetzten Obrigkeit und
miissen ihr Gehorsam leisten (Rom. 13, 1-7), soweit dies nicht in einen Konflikt mit Gottes
Geboten fithrt (Apg. 5, 29). Sowohl in den Schleitheimer Artikeln von 1527 (Art. 4, 6+7) als
auch im Dordrecht Glaubensbekenntnis (Art. 13) ist die anabaptistische Position zur Obrigkeit
mit etlichen Bibelbelegen festgehalten.

90 bekennen, glauben und gestehen wir auch, daB Gott die Macht und Obrigkeit ordiniert hat
(Rom. 13, 1. 7) und zur Strafe iiber das Bose gestellt und zu beschiitzen das Gute, und ferner die
Welt zu regieren, Land und Stidte, zusammt ihren Untertanen in guter Polizei und Ordnung zu
unterhalten (Tit. 3, 1), und daf} wir daher dieselbe nicht sollen verachten noch lidstern oder wi-
derstehen (1. Petri 2, 17), sondern, da wir sie als Dienerin Gottes erkennen, ehren, untertinig
und gehorsam, ja zu allen guten Werken bereit sein miissen, insonderheit in demjenigen, wo
Gottes Wort, Willen und Gebot nicht widerstritten ist [...].«**

% Hannah Arendt zeigt, dass Macht sich keineswegs einzig und primér auf ein Gewaltmonopol griinden muss,
sondern auf das gemeinschaftliche Handeln als Gruppe, beruhend auf einem zwanglos herbeigefithrten Konsens,
den offentlichen Raum als Konstitution und Schutz der politischen Freiheit aufrechtzuerhalten. Dies schliefit die
Anwendung von Gewaltmitteln zum Schutz der 6ffentlichen Ordnung und seiner Biirger natiirlich nicht aus. Aber
es sei, so Arendt, dem Phinomen von politischer Macht als solcher nicht wesenseigen, sondern vielmehr fremd,
auf der instrumentellen Vervielfachung individueller Stérke in Form von Gewaltmitteln zu griinden. (Vgl. Arendt,
Hannah (1970): Macht und Gewalt, Miinchen.)
24 Glaubensbekenntnis (1632), Art. 13: Von der Obrigkeit, in: Die ernsthafte Christenpflicht (2000), S.204.
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Anders als in Luthers Interpretation der zwei Regimenter, mit denen Gott die Welt der Siinder
und die Welt der Glaubigen regiert, ist es nach anabaptistischer Tradition einem Christen
jedoch nicht gestattet, sich den weltlichen Gewalten tiber geforderte Steuerabgaben hinaus in
den Dienst zu stellen. Eine konsequente Umsetzung der Bergpredigt, die den vélligen Verzicht
auf Gewaltanwendung und Selbstverteidigung fordert, ist nach Lehrmeinung des Wehr- und
Rachlosen Christentums nur in einer radikalen also auch praktischen Trennung des Reiches
dieser Welt und des Reiches Gottes moglich. Der Mensch miisse sich entscheiden, welchem er
angehoren wolle.

,»A Christian cannot become a part of, or identify himself with the offices or functions of earthly
governments. Jesus said, ,My kingdom is not of this world. ... (John 18:36) We are pilgrims
and strangers on the earth, (Heb. 11:13; I Pet. 2:11) for our citizenship is ,... with the saints, and
of the household of God.¢ (Eph. 2:19) This implies separation of church and state.<*’

Die Amischen beanspruchen denn auch, dass allein die pazifistischen Tédufergemeinden im
Zuge der Reformation eine konsequente Trennung von Staat und Kirche durchgefiihrt hétten.
Luthers Uberantwortung der institutionellen Kirchenordnung an den Fiirstenstaat, gemi dem
doppelten Kirchenbegriff in Luthers Zwei-Reiche-Lehre (die wahre Gemeinschaft der Glaubi-
gen ist eine den Menschen verborgene Kirche), ist fiir die Amischen unvorstellbar. Gerade
innerhalb der Gemeinde miissen vollig andere Ordnungsprinzipien herrschen als jene in der
Welt. Das landesherrliche Kirchenregiment hingegen sollte ein Teil der weltlichen Ordnung
sein, um duferen Frieden zu bewahren und dem Bosen auch innerhalb der Amtskirche zu
wehren. Noch offensichtlicher als Luther bedienten sich Zwingli und Calvin der Staatsgewalt,
um gegen ,,Schwirmer” und Kritiker der neu etablierten Staatskirchen vorzugehen, Taufge-
sinnte auszuweisen und selbst Hinrichtungen anzuordnen.

Aus der Sicht der pazifistischen Taufergemeinden ist fiir einen Christen ein administrati-
ves, strategisches ,,Sich-Wehren®, sei es mit Gewalt oder auch nur mit Worten, immer ein
Verstofl gegen Gottes Gebot, auf feindliche Angriffe ausschlieBlich mit Liebe und Wohlwollen
Zu reagieren.

»Woraus wir verstehen, dafl wir daher Seinem Exempel Lehr und Leben zufolge Niemanden be-
leidigen, einigen Verdruff oder Uebel mgen antun, sondern vielmehr aller Menschen hochste
Wohlfahrt und Seligkeit uns gebiihre zu suchen, und wenn es die Not erfordert, um des Herrn
willen zu fliehen von der einen Stadt oder Land ins andre, ja auch Beraubung der Giiter zu lei-
den (Matth. 5, 39), aber Niemand zu beleidigen, und da man geschlagen wird, lieber den ande-
ren Backen darzuhalten als sich selber zu ridchen oder wieder zu schlagen. Und daff wir iiber das

25 The Truth in Word and Work (1983): A Statement of Faith by Ministers and Brethren of Amish Churches of
Holmes Co., Ohio, and Related Areas, Sugarcreek, Oh, S.47.
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auch fiir unsere Feinde miissen bitten, auch wenn sie hungrig oder durstig sind, sie laben und
. . . .. . .. " . O
speisen, und sie also mit Wohltun zu iiberzeugen und alle Unwissenheit zu iiberwinden.***

Die Gemeinschaft der Heiligen ist angewiesen, durch ihren Lebenswandel ein Beispiel in die
Welt zu setzen und damit die Logik strategischer Gewalt und das Prinzip von Rache und
Vergeltung aufzubrechen. Statt dessen ist es ihre Aufgabe allein ,,mit Wohltun zu {iberzeugen
und alle Unwissenheit zu tiberwinden (ebd.).

Ein mennonitisches Lehrwerk iiber die ,,Doctrine of Nonresistance®, das auch von
altamischen Buchldden vertrieben wird, nennt fiinf prinzipielle Griinde, weshalb Kirche und
Staat vollig getrennte und miteinander unvereinbare Institutionen sein miissen.””’ (1) Ihres
verschiedenen Charakters wegen: Der Charakter der Kirche ist ,,dovelike and lamblike®,
basierend auf Liebe, Frieden und Verzeihung, wéhrend die Symbole der weltlichen Reiche der
Drachen, der Lowe, der GroBle Bér (bzw. ,,Hammer and Sickle*) und natiirlich der Adler, also
die Symbole von Angriff, Vergeltung und Gewalt seien. (2) Ein zweiter grundsétzlicher
Unterschied bestehe in den verschiedenen Methoden ihrer Administration: ,,The state is to
keep order in an unregenerate society by terrorizing evil, revenging evil, executing wrath upon
the evildoer, and the use of capital punishment for serious offenses”. Hingegen sei es der
Kirche allein vorbehalten durch ,,motivation, discipline, and excommunication® innerhalb
ihrer Gemeinschaft fiir Ordnung zu sorgen. (3) Als ein weiterer Grund wird die verschiedene
Art des Wachstums bzw. des Beitritts zu beiden Gemeinschaften genannt. Wéhrend der Staat
vor allem durch Geburten, aber auch durch Kriegsfithrung wéchst, ist es der Kirche nur gestat-
tet, durch die Predigt des Evangeliums und eine freie Willensentscheidung der einzelnen
Gldubigen ihre Mitglieder zu gewinnen. Als (4) vierten Grund verweist der Study Guide auf
die verschiedene Natur der Subjekte beider Reiche: ,,The state includes all shades and degrees
of an unregenerate and sinful society.” Wéhrend ,,The church represents a called out, regener-
ate, and holy society.” Und (5) letztlich unterscheiden sich Kirche und Staat aufgrund ihrer zu
erwartenden Bestimmung: ,, The kingdoms of this world will perish [...]. The church will enjoy

eternal triumph [...].“

Die weitreichenden praktischen Konsequenzen dieses streng dualistischen Weltbildes

sind offenkundig, gleichwohl es natiirlich immer auch uneindeutige Streitfille sowie von den

2% Glaubensbekenntnis (1632), Art. 14: Von der Rache und Gegenwehr, in: Die ernsthafte Christenpflicht (2000),
S.205f. (Hervorhebung AE).
27 Shank, Aaron M. (1989): Studies in the Doctrine of Nonresistance. A Study Guide, Lititz, Pa., S.27-29. Die
folgenden Zitate ebd.
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einzelnen Gemeinden mehr oder weniger gebilligte Kompromisse gibt, sich den Herausforde-
rungen des Alltags als Minderheit innerhalb eines politisch und rechtlich hoch ausdifferenzier-
ten Systems anzupassen. Anders als bei den oben erwdhnten bewuften Entscheidungen fiir
oder gegen ausgewihlte technische Erneuerungen und #duflere Anpassungen an moderne
Errungenschaften zur Erleichterung des Alltagslebens, weisen jedoch beziiglich des korrekten
Verhiltnisses zu staatlichen Institutionen und politischen sowie rechtlichen Handlungsweisen
immer wieder Gemeindeglieder und Autorititen auf die eindeutige Lehre hin, wie sie in den
Bekenntnisschriften festgehalten ist. Strafverfolgung bei Diebstahl, Betrug oder Zahlungs-
verweigerung ist fliir Amische keine mit der Gemeindeordnung im Einklang stehende Option,
auch wenn dies insbesondere fiir einige der neu gegriindeten Familienunternehmen den finan-
ziellen Bankrott bedeuten konnte. Auch Schadensersatz im Falle der Verwicklung in einen
Unfall sollte ein Amischer nie einklagen, wenn die Schuldigen diesen nicht freiwillig leisten.

,»The past days I have again been told of several cases where plain people, yes, Christ-professing
people, are suing for damages. There were two cases where there were accidents and the people
hurt want to sue the drivers. Is this the way our Lord and Master taught?<*%®

Gleichwohl Selbstverteidigung und die Klage auf Wiedergutmachung des gegen einen selbst
begangenen Schadens tabu sind, soll der bibeltreue Christ jedoch auch die Arbeit der Obrigkeit
bei der Bestrafung der Bosen im Sinne von Rémer 13 nicht behindern. Dies ist gleichwohl ein
weniger eindeutiger Fall, da Amische selbst wiederum nicht an dieser Bestrafung in irgendei-
ner Weise beteiligt sein diirfen. Zeugenaussagen vor Gericht werden aus diesem Grund in der
Regel abgelehnt. Berichte {iber auffillige Ereignisse und Personen an die Polizei weiterzulei-
ten, sind jedoch nicht ungewthnlich. Auch werden amische Schulklassen in Holmes County,
Ohio, etwa dazu ermuntert, als Exkursion zu einem Besuch ins Polizeiprasidium zu kommen,
um sich vom County Sheriff dort iiber Arbeitsweise, Notruf und richtiges Verhalten gegeniiber
den staatlichen Organen informieren zu lassen.””

Werden Straftaten durch Amische selbst begangen, sind sie angehalten, sich freiwillig
einer Bestrafung oder materiellen Wiedergutmachung zu stellen, insbesondere wenn diese
gegeniiber AuBlenseitern begangen werden. Innerhalb der Gemeinde wirken zundchst die

weiter unten niher beschriebenen Disziplinierungsmalinahmen, die auf Ausséhnung, gegensei-

tiges Verzeihen, Wiederherstellung der Einmiitigkeit der Gemeinde, aber auch auf die Reinhal-

2% Anonym (1986): Should a Christian Sue? In: Family Life 10 (1986), zit. nach: Igou 1999, S.296.

2 Nach Auskunft des County Sheriffs Timothy W. Zimmerly auf der ,Justice and Government* Tour vom
29.3.2001 im Rahmen der Conference for Professionals (2001). Die Polizeizentrale in Holmesville, Ohio, verfligt
auferdem fiiber Pennsylvania-Deitsch sprechende Mitarbeiter, die in der Lage sind, mogliche Anrufe von ami-
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tung derselben abzielen. Im Falle von Unbelehrbaren, wiederholt schuldig Gewordenen oder
auch bei Kapitalverbrechen, wird schlieBlich auch von Amischen direkt staatliche Gewalt
eingeschaltet.”'’

Keine eindeutigen Regelungen gibt es fiir die Teilnahme an Wahlen. Eine héufige Praxis
ist es fiir Amische, sich aus nationalen sowie Wahlen des Bundesstaates herauszuhalten. In
lokalen Wahlen, wenn man sich von den entsprechenden Kandidaten ein besseres Bild machen
koénne, und insbesondere, wenn es um brisante, die Gemeinden direkt betreffende Themen
gehe, beteiligen sich einige Mitglieder oder ganze Gemeinden jedoch mitunter rege. So berich-
tet Knauf von einem geplanten Freizeitzentrum in Holmes County, um dessen Zustimmung die
Biirger auf dem Wahlschein befragt wurden. Einige Amische schalteten sogar einen Wahlauf-
ruf in der von Amischen und konservativen Mennoniten sehr verbreiteten Wochenzeitung The
Budget und brachten somit das Projekt zu Fall.” " Auch direkte informelle Verhandlungen mit
staatlichen Organen sowie Bittgesuche an Regierungen und Parlamente werden im Allgemei-
nen als vereinbar mit der Ordnung gesehen. Robert Kidder berichtet auBerdem von der Unter-
stiitzung durch AuBenseiter, denen es 1990 in Harrisburg, Pennsylvania, gelang, amische
Familien zu einer 6ffentlichen Demonstration fiir die Unterstiitzung eines Gesetzes zur Legali-
sierung von Laien-Hebammen zu mobilisieren.'?

Gegen derartige Tendenzen auf lokaler Ebene, und um so mehr auf nationaler Ebene,

gibt es jedoch wiederum auch entschiedenen Einspruch:

,»We have absolutely no business in politics, whether locally or nationally, because politics and
propaganda go hand in hand. Propaganda is to give people information in a slanted way, to
make people believe the way you want them to believe.**"

Der einstige Family Life Redakteur, Elmo Stoll, interpretiert mit dem Verweis auf die Wir-
kungsweisen von Werbung und Propaganda somit auch ,,gewaltfreie politische Aktionen als
unvereinbar mit einer strikten Zwei-Reiche-Lehre und der Forderung einer Trennung von
weltlichen Angelegenheiten. Stoll erinnert an die unglaublich hohe Wahlbeteiligung von
Amischen an den Prisidentschaftswahlen von 1960. GemédR einer Studie seien dies ca. 40%

der ménnlichen amischen Wahlberechtigten gewesen, ein Ergebnis das, so Stoll, bereits nahe

schen Kindern, die des Englischen noch nicht méchtig sind, entgegenzunehmen. Das Angebot des Besuches von

amischen Schulklassen wird, so Zimmerly, gut genutzt.

19 Djes bestitigte mir David Luthy in einem personlichen Gesprich im April 2001 in Aylmer, Ont. Entsprechende

Einzelfille von Totungsdelikten u.4. begangen von Amischen sind in der Heritage Historical Library in Aylmer

durch Zeitungsberichte dokumentiert.

211 ygl. Knauf 1993, S.152f.

22 Kjdder, Robert L. (1993): The Role of Outsiders, in: Kraybill 1993, 8.212-233, S.212.

2B gtoll, Elmo (1989): Voting, Politics, and Propaganda, in: Family Life 1/2 (1989), zit. nach Igou 1999, S.298f
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an den nationalen Durchschnitt der Wahlbeteiligung heranreiche. Offensichtlich konnte sich
diese Gruppe wohl nicht vorstellen, dass es Gottes Wille sein konne, den Katholiken Kennedy
als Obrigkeit fiir die Vereinigten Staaten einzusetzen, ein Argument, das Stoll jedoch als
absolut unakzeptabel verwirft. Politik, auch auf lokaler Ebene, sei immer mit einem selbstglo-
rifizierenden ,,Sich-zur-Schau-Stellen®, mit Wettbewerb und Konkurrenzdenken verbunden,
und aus diesen Griinden sollten sich die Amischen politischem Engagement enthalten. Politi-
sches Handeln widerspreche den christlichen Werten und Tugenden von Demut, Selbstaufgabe
und Néchstenliebe diametral.

Zusammenfassend verweist Stoll auf die einzigen vier von einem Christen geforderten
Einstellungen und Handlungen gegentiber staatlichen Institutionen:

,Honor (1 Pet. 2:17), Prayer (1 Tim. 2:1-3), Payment of taxes (Rom. 13:6-7), Obedience (Rom.
13:1-5). If we do these four, and we do them well, we will have neither time nor need for any
more.“ (Ebd.)

3. Uberlieferung und Legitimitiit der Gemeindeordnungen

In ihrem Selbstverstidndnis als ,,Mitbiirger der Heiligen und Gottes Hausgenossen® (Eph. 2,19)
organisieren die Amischen ihr Gemeinschaftsleben nach einer religiosen Ordnung, die den
Gldubigen nur marginal eine duBerst passive Rolle als ,,Staatsbiirger”, oder vielmehr: als
Untertane, einer duBleren politischen Ordnung zubilligt. Die heutigen Gemeindeordnungen
gestalten sich gleichwohl umfassender, als dem exakten Wortlaut der Bibel zu entnehmen
wire. Vereinbarungen und Regeln wurden und werden erarbeitet und tberliefert, um die
moralischen Gebote der Heiligen Schrift in handhabbare Regeln der tiglichen Lebensfiihrung
im Kontext der jeweiligen Jahrhunderte zu tibertragen und um die Gemeinschaft der Heiligen
von der Gesellschaft der AuBenwelt abzugrenzen. Die Ordnung der Amischen unterscheidet
sich sowohl von einem reinen Moralkodex als auch von der Satzung etwa eines modernen
Vereines durch zwei wesentliche Momente, die zugleich auf den politischen Charakter der
Gemeindeordnungen hinweisen: (1) Zum einen regelt die Ordnung keineswegs nur rituelle
Handlungen und die sozialen oder kulturellen Beziehungen, die im engeren Sinne an die
Religionsgemeinschaft gebunden sind, sondern sdmtliche Angelegenheiten des ¢ffentlichen
Lebens der Mitglieder einer sozialen Gruppe, die gleichzeitig als identifizierbare Ethnie gelten

kann. (2) Des Weiteren haben die Artikel und Regeln Weisungscharakter und sind gebunden
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an DisziplinierungsmaBBnahmen, die, wenn auch nicht mit physischer Gewalt, aber dennoch
nicht weniger wirkungsvoll, gegen Ubertreter der Ordnung in Anwendung kommen.

Wenn im Folgenden die Gemeindeordnung(en) der Amischen unter dem Aspekt unter-
sucht werden sollen, inwieweit diese eine Religionsgemeinschaft in den Status eines ,,politi-
schen Gemeinwesen® erheben, so soll dabei keineswegs die entscheidende Grundannahme aus
dem Blickfeld geraten, dass das ,,Volk der Heiligen auf Erden* unbedingt auf das Vorhanden-
sein weltlich verfasster Gesellschaften angewiesen ist. Ohne den Dualismus der anabaptisti-
schen Zwei-Reiche-Lehre sowie die Doktrin der Trennung von der Welt als eine zentrale
theologische Grundidee wire die ,,heilige Polis“ undenkbar. Zum einen steht die Abgrenzung
von der Welt im Mittelpunkt der religiosen Identitdt der Amischen, wie weiter oben gezeigt
wurde. Somit steht und fallt diese Identitéit auch mit dieser Welt. Zum anderen kann das
waffen- und widerstandslose Christentum seine eigene ,,politische Ordnung® nur in Anwen-
dung bringen, wenn die ,,bosen”, abtriinnigen und unbelehrbaren Glieder im HuBersten Falle
doch der Obhut staatlicher Gewalt tiberantwortet werden kénnen. Allein und nur durch die
Méglichkeit des Ausschlusses einzelner Mitglieder, auch wenn dieser letztlich nur sehr selten

praktiziert wird, scheint die ,,Polis der Bergpredigt™ auf Erden eine Chance zu haben.

3.1. Vom Glaubensbekenntnis zum ,, Grundgesetz

Die ersten Artikel dessen, was heute als die Ordnung tiberliefert und bei den Old Order Ami-
schen unverédndert in Anwendung ist, gehen zurlick zu den Bekenntniszeugnissen der Schwei-
zer Briider Grebel, Manz und Blaurock und das mafigeblich durch Michael Sattler initiierte
und auf einer Versammlung von schweizerischen Predigern 1527 verabschiedete Schleitheimer
Glaubenbekenntnis. Die Auflistung der wesentlichen bis 1865 verfassten Ordnungsartikel
beginnt denn auch mit den sieben Schleitheimer Artikeln. In den chronologisch folgenden
Ordnungsbriefen verwundert es jedoch, dass nach denen von Stralburg (1568 und 1607) und
Hoffingen (1630), das bis heute zweifellos wichtigste Dokument, das Glaubensbekenntnis von
Dordrecht (1632), in der ,,Christian Discipline nicht auftaucht.”'* Das mag schlicht an dem
vordringlichen Anliegen des Herausgebers William McGrath liegen, dem es vor allem darum

ging, die dlteren, in Vergessenheit geratenen Artikel wieder in Erinnerung zu rufen.?'> Auffal-

214 ygl. McGrath, William R. (Hrsg.) (1966): Christlicher [{] Ordnung or Christian Discipline, Aylmer, Ont.
1 ygl. ebd. Vorwort, S.3.
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lend ist aber auch, dass das Dordrechter Bekenntnis mit seinen 18 jeweils seitenlangen Arti-
keln und ihrer ausfiihrlichen biblischen Grundlegung sowohl formal als auch inhaltlich aus
dem Schema der von McGrath vorliegenden Regelsammlung fallen wiirde. So lauten etwa die
laufenden Nummern 75 und 76 in einer Erweiterung der Pennsylvania Discipline von 1837
(dort Artikel 4 und 5):

,»(4) Decided that worldly politics are not to be served, namely jury serving or voting for the
election of officials.

(5) Decided that immoderate sleigh driving or (excessive driving) of other vehicles shall not be
allowed, and also not those decorated with showy or two-tone colors, as too often has hap-
pened.”

Uber das Verbot der Mitwirkung in einer Jury vor Gericht oder die Ausstattung und Farbge-
staltung eines Schlittens fiir den Winter erfdhrt man natiirlich nichts in den ersten Glaubens-
bekenntnissen von Schleitheim und Dordrecht.

Beide Erkldarungen gehen dennoch auch iiber den Charakter eines reinen Glaubensbe-
kenntnisses, wie es aus anderen Konfessionen bekannt ist, hinaus und kénnen gleichzeitig als
Grundordnung fir den Gemeindeaufbau der Amischen bis heute verstanden werden. Die
Glaubensartikel von Schleitheim*'® sind kein umfassendes Bekenntnis wie das von Dordrecht.
Sie betonen lediglich die zentralen, von der katholischen und den protestantischen Kirchen
abweichenden Glaubenssétze, wobei streng genommen, alle sieben auch untrennbar mit der
politischen Verfasstheit der Amischgemeinden im Zusammenhang stehen. Nach Artikel 1 soll
die Erwachsenentaufe nur an zuvor eingehend geschulten Glaubigen erfolgen, ,,who have
learned repentance and amendment of life [...and] who walk in newness of life in Christ. Die
Taufe ist der Eintritt in die Gemeinschaft der Heiligen und das Bekenntnis, den Prinzipien und
Handlungsmaximen der Welt zu entsagen, statt dessen nach den Geboten des Evangeliums zu
leben. Bereits Artikel 2 nennt die Disziplinierungsmafinahmen, um das heilige Volk rein zu
halten: Nach wiederholter fblgenloser Ermahnung (zweimal im personlichen Gesprich, das
dritte mal 6ffentlich vor der Gemeinde) muss der Bann erfolgen. Gemif Artikel 3 wird auch
fir das Abendmah!l nicht vordergriindig auf die Bedeutung der individuellen Vergebung
hingewiesen, sondern auf das zentrale Moment des Schuldbekenntnisses und der Ausséhnung
innerhalb der Gemeinde, ,,who are of one mind, and who are not following the world or the
dead works of darkness®, die jeder Feier der Kommunion unbedingt vorausgehen muss. Artikel
4 ist der Trennung von der Welt gewidmet, mit besonderer Betonung der Enthaltung von

Versammlungen der katholischen oder protestantischer Kirchen sowie von ,,drinking houses,

215 McGrath 1966, S.8-10. Ebd. die folgenden Zitate.
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civic affaires, oaths, devilish weapons of force [...], and all their use either for friends or
against one’s enemies®. Artikel 5 verweist auf die Wahl und Aufgaben der Prediger und
Gemeindefiithrer. Artikel 6 greift noch einmal das strikte Verbot von jeder Gewaltanwendung
auf: ,either for defense or offense or government* und verweist darauf, wessen Reiches Biirger
die Glaubigen sind: ,,our citizenship is in heaven and we must walk in the paths of peace*.
Und in Artikel 7 wird das ebenso bereits erwdhnte Verbot, Eide zu leisten, weiter ausgefiihrt.

Das Dordrechter Glaubensbekenntnis formuliert die Schleitheimer Artikel im niheren
aus, legt deren biblische Grundlagen ausfiihrlich dar und stellt die Grundordnung fiir das
Gemeindeleben in den Kontext eines umfassenden Glaubensbekenntnisses. Artikel 1 bis 3
beschéftigen sich mit Gott, der Schopfungsgeschichte, dem Siindenfall sowie der Wiederauf-
richtung eines neuen Bundes mit der Erwidhlung des Volkes Israel. Artikel 4 und 5 beschreiben
die Verheilung und Einsetzung der neuen Heilsordnung durch Jesus Christus und die Hoff-
nung auf Erldsung fiir die in seiner Nachfolge stehenden Gliubigen. Die Artikel 6 und 7
handeln von BuBle und Besserung des Lebens, die der Vergebung der Siinden mit der Taufe
vorangehen missen. Artikel 8 bis 17 widmen sich schlieBlich ausfiihrlich dem christlichen
Leben in der Gemeinde, u.a. dem Ehestand, der Obrigkeit, der Wahl der Diener sowie FuBwa-
schung, Bann und Meidung, Gewaltlosigkeit etc. Der abschlieBende Artikel 18 bekennt wie-
derum den Glauben an die Auferstehung nach dem Tod und das ewige Leben.*!”

Wie bereits die Schleitheimer Artikel, beschreibt heute insbesondere das Dordrechter
Glaubensbekenntnis die unumstéBlichen Grundpfeiler aller folgenden und heute existierenden
Gemeindeordnungen. Das Bekenntnis konnte somit auch als eine verfassungsihnliche Grund-
ordnung verstanden werden, die einem besonderen Schutz unterliegt und von deren Infrage-

stellung — wie bereits mit der Abspaltung der Amischen von den Mennoniten 1693 gezeigt

7 Glaubensbekenntnis der wehr- und rachlosen Christentums. Dordrecht, den 21. April 1632, (in: Christenpflicht
(2000), S.184-215).
Artikel I: Vom Glauben an Gott, von der Schépfung des ersten Menschen und aller Dinge.
Artikel 2: Von der Ubertretung des gottlichen Gebots durch Adam.
Artikel 3: Von der Wiederaufrichtung und Verséhnung des menschlichen Geschlechts mit Gott.
Artikel 4: Von der Zukunft unseres Erlosers und Seligmachers Jesu Christi.
Artikel 5: Von der Einsetzung des neuen Testaments durch unsern Herrn Jesum Christum.
Artikel 6: Von der Bulle und Besserung des Lebens.
Artikel 7: Von der heiligen Taufe. Artikel 8: Von der Gemeinde Gottes.
Artikel 9: Von der Erwthlung der Diener in der Gemeinde.
Artikel 10: Vom hochwiirdigen Abendmahl des Herrn.
Artikel 11: Vom FuBwaschen. Artikel 12: Vom heiligen Ehestand.
Artikel 13: Von der Obrigkeit. Artikel 14: Von der Rache und Gegenwehr.
Artikel 15: Vom Eide oder Eidschworen. Artikel 16: Vom Bann oder Absonderung von der Gemeinde.
Artikel 17: Wie die Gebannten und Abgesonderten von der Gemeine zu meiden.
Artikel 18: Von der Auferstehung der Toten.
82



wurde — der Zusammenhalt und die Konstitution der Glaubens- und Lebensgemeinschaft selbst
abhéngen. Das Dordrechter Glaubensbekenntnis verbindet heute als einzige gemeinsame und
verbindliche Grundlage die verschiedenen Untergruppierungen, Abspaltungen und Gemeinde-
ordnungen der Amischen und Old Order Mennonitengemeinden.

»Today nearly all the members of our Amish and Old Order Mennonite churches can recall hav-
ing been instructed in these ,Eighteen Articles® before baptism. [... And] in some Amish com-
munities today the young people memorize the eighteen articles before baptism [...].“

Mit dem Taufunterricht, in dem das Bekenntniss im Mittelpunkt steht, und der zuweilen das
Auswendiglernen der 31-seitigen Erkldrung miteinschlieBt, ist jede Biirgerin der amischen
Gemeinschaft der Heiligen mit dieser Grundordnung eingehend vertraut. Alle Anderungen
oder Ergdnzungen der einzelnen Gemeindeordnungen koénnen somit im Kontext dieses

,»Grundgesetzes® diskutiert und beschlossen werden.

3.2.  Autonomie der Gemeinde und lokale ,, Gesetzgebung“

Die Grundordnung von Dordrecht wurde 1632 auf einer Versammlung mennonitischer Bi-
schofe und Prediger verabschiedet. Wie bereits oben erwihnt, lieferte die Erklarung eine
Bekenntnisgrundlage fiir viele, aber lidngst nicht fiir alle anabaptistischen Gemeinden. Die
Amischen verfiigen bis heute nicht iiber eine hierarchische Struktur mit einer autorisierten
Leitungsfigur oder einem Fiihrungsgremium. Jede einzelne Gemeinde ist grundsétzlich eine
abgeschlossene Finheit, die tiber ihre Ordnung selbststindig und mit einheitlicher Stimme
entscheiden muss. Um das Auseinanderfallen der Amischgemeinden in eine Vielzahl von
Bekenntnissen oder Konfessionen zu verhindern, gab und gibt es jedoch immer wieder Versu-
che der Vereinheitlichung durch gegenseitige Absprachen sowie eine Angleichung von Prakti-
ken, Regelungen und Ordnungssétzen. Dies geschieht zundchst informell durch Besuche der
Prediger in Nachbargemeinden sowie durch lokale Treffen in den gréfleren Siedlungsgebieten
bis hin zu regelméfBigen Konferenzen der Bischofe und Prediger innerhalb der Kirchen (Affi-
liations) gleicher Ordnung. Alle Absprachen und Beschliisse solcher mehr oder weniger
offiziellen Treffen zwischen den Dienern der Gemeinde miissen jedoch immer erst den ,,Rat
der Gemein®, d.h. die Zustimmung aller Mitglieder, passieren, bevor diese zu einer verbindli-

chen Anderung der Ordnung werden kénnen.
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Mit der raschen Ausbreitung der Siedlungsgebiete im 19. Jahrhundert weit iiber die
Grenzen der urspriinglichen Kerngebiete im Stidwesten Pennsylvanias (Lancaster und Mifflin
County) hinaus, wurde es immer schwieriger, nationale Predigerkonferenzen bzw. Dienerver-
sammlungen abzuhalten, geschweige denn Einstimmigkeit unter den Versammelten zu erlan-
gen. Der letzte Versuch, fiir alle Siedlungsgebiete eine einheitliche Ordnung zu schaffen, fand
mit den Allgemeinen Dienerversammlungen in den Jahren 1862 bis 1878 statt. Das Ergebnis
dieser Versammlungen war jedoch, dhnlich wie schon zuvor bei dem Bekenntnis von Dor-
drecht, keine Vereinigung aller Gemeinden, sondern vielmehr erneute Abspaltungen.

»oome strict Amish bishops attended the sessions. But from studying in which communities the
meetings were held and who the chairmen were, it is obvious that from the beginning the meet-
ings were under the control of the progressive Amish bishops, not the stricter ones. Instead of
the ministers’ meetings being an aid in stopping drift in the Amish church, it opened the door
and let the changes in.«*™

David Luthy schitzt, dass etwa zwei Drittel der bis dahin noch sogenannten Amisch-
Mennoniten liberalere Wege einschlugen und zunéchst eigene Kirchen griindeten (1866 Egli
Amish, 1872 Stuckey Mennonites etc.), sich bald darauf aber ganz den verschiedenen menno-
nitischen Konferenzen anschlossen.”'” Die nach dem Ende der Allgemeinen Dienerversamm-
lungen an der alten Ordnung festhaltenden Gemeinden nannten sich fortan die Altamischen
oder Old Order Amish, die heute die weitaus grofite Affiliation bilden. Mit dem Scheitern der
Konferenz wurde aber auch deutlich, dass eine vollige Einheitlichkeit zwischen den lokalen
Ordnungen nicht mdéglich und auf Grund der verschiedenen duBleren geographischen, klimati-
schen, wirtschaftlichen und politischen Rahmenbedingungen auch nicht sinnvoll sein kann.
Die heute fiir alle Altamischen verbindliche Ordnung umfasst neben dem Dordrechter Glau-
bensbekenntnis die meisten der bis 1865 niedergeschriebenen Artikel, insbesondere die zentra-
len Identititssymbole z.B. des Hausgottesdienstes oder der einfachen, schmucklosen und
einheitlichen Kleidung, aber auch die erst spéter von allen Old Order Gemeinden angenomme-
nen Regeln, wie z.B. der Verzicht auf elektrischen Strom in Privathdusern, das Verbot, Autos
zu besitzen oder selbst zu fahren, das Verbot von Radios, Fernsehern etc. Trotz lokaler Auto-
nomie der einzelnen Gemeinden werden die zentralen Symbole amischer Identitit mit wenigen

Ausnahmen auch iiber verschiedene Affiliations hinaus in den verschiedenen Ordnungen

28 T uthy, David (1973): Division between the Old Orders and the Progressives, in: Family Life 1 (1973), zit.

nach: Igou 1999, S.46-48, S.47.

2% ygl. auch: Hostetler 1993, S.282ff ; sowie: Begebenheiten in der Amische Gemeinde von 1850 bis 1898.

Verhandlungen der Dienerversammlungen der Deutschen Taufer oder Amischen Mennoniten Lancaster (1862ff).
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bewahrt, Im Vorwort der Christian Discipline verweist McGrath auf zwei ,,very wise princi-
ples® der anabaptistischen Vorviter in Bezug auf den Umgang mit der Ordnung.

,In considering obedience to rules and regulations, remember [...] first that true obedience
comes from the willing love and readiness of the heart rather than the grudging fear of punish-
ment, and secondly, that whoever would be able to come up with a better and more Scriptural
rule, they [the forefathers] would accept it from him at any time. By these wise principles they
avoided the dangers of slavish, hypocritical legalism and cold, dead, petrified formalism. May
we follow them as they followed Christ.<**°

Es ergibt sich von selbst, dass nicht jede einzelne Regel fiir jedes einzelne Mitglied einer
Gemeinde — schon gar nicht innerhalb der Affiliation aller Altamischen — als v6llig verniinftig
und nachvollziehbar sowie der Heiligen Schrift am angemessensten erscheinen kann. Aus
diesem Grund weisen Prediger und Schreiber immer wieder darauf hin, dass die Wichtigkeit in
dem Aufstellen von bestimmten Regeln an sich besteht, die die innere Einigkeit und die
Abgrenzung der Gemeinde von der Welt garantieren. Es geht um die allgemeine Sorge aller
Mitglieder fiir das Gemeinwohl (,,the willing love and readiness of the heart”) und um die
Einsicht in die Notwendigkeit von Regeln iiberhaupt, die mit der jeweiligen Zustimmung zur
Ordnung gefordert wird. Dabei soll ein ernsthaftes Nachdenken, Kritik und Diskussion iiber
die bestmogliche Ordnung nicht ausgeschlossen sein. Amische lehnen jedoch Mehrheitsent-
scheidungen und Kampfabstimmungen ab, da diese den christlichen Werten von Demut,
Unterordnung und Selbstaufgabe widersprechen wiirden und das Ziel der Einigkeit der Ge-
meinde verfehlten. Um so geringer sich das Individuum innerhalb der Gemeinde schétzt, um
so unwichtiger die Einzelinteressen werden, um so eher ist es moglich, einen einstimmigen
Gemeinwillen zu artikulieren.**' Das Interesse einer Amischen — auch Frauen haben entgegen
manchen Darstellungen Stimmrecht — ist immer das Interesse der Gemeinde. Ein Beharren auf
Partikularinteressen zeigt in amischer Perspektive ein klares moralisches Defizit: Hochmut
und Stolz — die in vielen Abhandlungen der Demut entgegengestellten Kardinalsiinden.***
Dienerversammiungen finden nach wie vor zwischen den Gemeinden der gleichen
Ordnung in mehr oder weniger regelméfBigen Abstdnden statt. Da die Altamischen mittlerweile

die Grenze von 1000 Kirchendistrikten weit Uiberschritten haben, kann dies nur noch in regio-

20 McGrath 1966, S.4. (Hervorhebung AE).

21 Wie bereits in Jean-Jacques Rousseaus Konzeption der volonté générale im Gesellschafisvertrag (Rousseau,
Jean-Jacques (1762): Du contrat social; ou, principes du droit politique, Amsterdam), liegt auch hier die Frage
nahe, inwieweit der Gemeinwille nicht letztlich doch von einigen wenigen herausragenden Autorititen der
Gesellschaft vorgegeben wird und die Biirger lediglich dazu angehalten werden, durch Abstimmung ihre Einsicht
zu bekunden zu dem, was andere als das Interesse des Gemeinwohls befunden haben, oder in christlicher Termi-
nologie, ihre , Liebe* und ,,Demut” gegeniiber der Gemeinde unter Beweis zu stellten.
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nalen Konferenzen realisiert werden. Allein im Lancaster Settlement, Pennsylvania, ist es
kaum noch moglich alle Diener (Bischofe, Prediger und Diakone) der bereits 1975 geteilten
Nord- und Siidkonferenz jeweils in einer Scheune zu versammeln.””® Mit der Zunahme der
GroBe der Old Order Affiliation stellt sich dann auch um so mehr die Frage, inwieweit nicht
doch dem Druck, eine gewisse Einheitlichkeit aufrecht zu erhalten, auf Kosten der Autonomie
der Einzelgemeinden und der Mitwirkung ihrer einzelnen Mitglieder bei der Meinungs- und

Willensbildung nachgegeben werden muss.

3.3. Wahl und Funktion der Gemeindediener

Bereits mit der umstrittenen Bedeutung des Gemeindegriinders Jacob Ammann selbst, sowie
in den weiteren Gemeindespaltungen, wurde deutlich, welche zentrale Rolle die Diener der
Gemeinde spielen. Gemél ihrer biblischen Bestimmung in der Nachfolge Christi und der
Apostel, dienen die Bischofe, Prediger und Diakone der Gemeinde mit Liebe und Fiirsorge,
aber sie sind auch ,,Hirten®, ,,.Lehrer* und ,,Vorgidnger* (Eph. 4, 11+12), die iiber die Einheit
und Reinheit der Gemeinde zu wachen haben. Einer der Herausgeber des teilweise in deut-
scher Sprache verfassten altamischen Monatsblattes Herold der Wahrheit, Ben Raber, bedient
sich in seinem Artikel ,,Gemeinde Regierung” ganz unverschliisselt politischen Vokabulars:

»Wo es soll fein und friedlich zu gehen, da musz Regierung sein. Eine Regel und Ordnung fiir
dabei gehen [!], so dasz beide die Regierer und die Leute unter ihre Regierung eine Linie haben,
dasz beide wissen, was zu fordern und was gefordert ist. [...] In einer Gemeinde, wo zu schwere
Emphase auf Regierung gesetzt wird, ists die Gefahr, dasz Polotics [!] tiberhand nimmt und der
Focus wird mehr gesetzt auf die Gemeinde Vorsteher als auf Gottes Wort.«***

Raber verweist auf den ,,goldenen Mittelweg" zwischen ,,zu viel und ,,zu wenig® Regierung —
beide konnen die Ursache fiir Auflésungen und Spaltungen der Gemeinden sein:

,,Es scheint als viele von den Zertrennungen sind verursacht durch strenge Regierer auf einer
Seite und schwache Regierer auf die andre Seite. Die eine wollen &fters Sachen nicht zulassen,
wo Gottes Wort zuldszt und die andre wollen Sachen zulassen, wo Gottes Wort verbiet, oder
wenigstens wo eine Gefahr hinstellt fiir die Gemeinde in den Abfall bringen.“ (Ebd.)

Raber verweist im ersten Zitat auf die Notwendigkeit, dass die Ordnung als gemeinsame

Richtschnur sowohl der Gemeindeleitung als auch der Gemeinde selbst bekannt sein muss.

2 Ygl. z.B. Brenneman, Johannes M. (1994): Hoffart und Demut, einander gegeniibergestellt; nebst einer

Weckstimme an die stolzen Frauen, Baltic, Oh, (Erstauflage ca. 1850); Bedenkliche Geschichten fom [!] Alten

und Neuen Land wegen Bann und Meidung, Kinder Zucht, Hoffart und Demuth ..., (0.].), Sugar Grove, Pa.

2 Vgl. Kraybill (1989), S.84f,

24 Raber, Ben L. (1997): Gemeinde Regierung, in: Herold der Wahrheit 7 (1997), Kalona, Ia, S.146-147, S.146.
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Aus dem zweiten Zitat geht jedoch nicht eindeutig hervor, wer diese Regeln tatsdchlich auf-
stellt, vielmehr erweckt Raber den Eindruck, dass es in der Hand der ,,Regierer liegt, die
richtige Ordnung aus der Schrift abzuleiten. Die Frage nach ,,zu strenger oder ,,zu schwacher*
Regierung, darauf weisen Bischofe und Prediger hin,*® ist aber immer auch die Frage nach
dem Riickhalt der Diener in der Gemeinde. Die Ordnung ist nur wirksam, ebenso ist die
Autoritét der Diener nur glaubhaft, ,,wenn die Gemein sich vereinigt hat“226, d.h. wenn der Rar
der Gemein die Ordnung einstimmig beschlossen hat.

Verldssliche Informationen oder Berichte iiber die Abstimmungsverfahren selbst, die
Beratungen zwischen den Dienern und mit der Gemeinde sowie die Méglichkeit des Einbrin-
gens von Vorschlidgen zur Erginzung oder Anderung der Ordnung etc. gibt es weder in der
einschlédgigen Literatur noch durch personliche Auskiinfte, da dieser ,,innerste Bereich® der
Gemeinschaft — die Versammlung aller stimmberechtigten Mitglieder — den Amischen in
gewisser Hinsicht ,heiliger ist (d.h. verborgen und fiir Auflenseiter unantastbar) als die
religivsen Handlungen selbst.?’ Samtliche Besucher und Nicht-Mitglieder der jeweiligen
Gemeinde miissen bei einer Gemeindeversammlung nach dem Gottesdienst den Raum verlas-
sen. Uber entsprechende Verfahrensregeln findet sich ebenso wenig in den schriftlich tiberlie-
ferten Ordnungen.

Im vierseitigen Abschnitt Von der Erwahlung der Diener in der Gemeinde, Artikel 9 des
Dordrechter Bekenntnisses, findet sich iiber den Wahlmodus lediglich die Zeile, dass die
Diener ,,mit Bitten und Flehen zu Gott, durch Erwéhlung der Briider zu bestimmen sind.
Etwas Genaueres zum Verfahren findet man hingegen in der angegebenen Bibelstelle aus der
Apostelgeschichte (1, 23-26). Das Pfarrerhandbuch von Ohio aktualisiert diese Stelle unter
Einbeziehung der Frauen und beschreibt das Wahlverfahren mit dem folgenden Satz:

»Gebriuchlich zur Zeit des Abendmahls werden alle Briider und Schwestern die gegenwirtig
sind, ihre Stimme genommen, dann werden alle die zwei oder drei und mehr Stimmen haben in
das Los genommen.“***

*  The bishops and ministers do not make the Ordnung, nor do they draw the line; they only attempt to hold the

line.*“ (Beiler, Joseph F. (1982): Ordnung, in: Mennonite Quarterly Review 56 (Oct. 1982), S.382-384, S.383).

26 Regel und Ordnungen einer Christlichen Gemein (1955). Die Ordnung der Amischgemeinde in Aylmer,

Ontario, vom 1. Feb. 1955 mit Zus#tzen von 1977 und 1984, in: Weber (1996), Anhang, S.1-12, S.5.

227 Diesen Hinweis verdanke ich David Luthy, der mich dartiber aufklirte, dass Amische iiber die Gemeindever-

sammlungen Aufenstehenden normalerweise keine Auskunft geben sollten. (Personliches Gespridch in Aylmer,

Ont, im April 2001).

% Handbuch fiir Prediger (2000). Zum Gebrauch fiir gottesdienstliche Handlungen so wie den Diakonen, Diener

zum Buch und Bischdfen ibr Beruf anbefohlen wird und wie verschiedene Lehren oder Predigten ordentlich und

ehrerbietig ausgefiihrt werden die Zuhorer zu Jesu leiten wiedergeboren und selig werden, Baltic, Oh, S.18f. —

(Dieses Hand-“buch®, das ganze 39 Seiten umfasst, im Format 9x13 cm, ist die vollstdndige ,,Agenda®, beinhal-

tend alle Einsetzungsworte fiir Amtshandlungen sowie Gottesdienstabldufe, Predigtvorschlige und ein Register
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Frauen haben Stimmrecht, kénnen aber selbst nicht als Kandidaten aufgestellt werden.”?
Einzige Qualifizierung der moglichen Kandidaten fiir ein Amt in der Gemeinde ist die morali-
sche Integritit, die man am besten unter Beweis stellt, wenn die eigenen Kinder bereits,
moglichst ohne Ausnahme, der Kirche beigetreten sind. ,,Es wird auch anbefohlen auf solche
Ménner zu sehen, die gesund im Glauben, ihre Héuser wohl vorstehen, und gute Ordnung in
ihrem eigenen Hause haben.«**°

Idealerweise sollte jede Gemeinde einen Bischof (Vollige Diener), zwei Prediger (Diener
zum Buch) und einen Diakon (4rmen Diener) haben. In Pennsylvania steht ein Bischof in der
Regel zwei Gemeinden vor, einige Gemeinden haben aber auch drei Prediger oder zwei
Diakone, insbesondere, wenn der Zeitpunkt heranriickt, an dem sich eine Gemeinde auf Grund
ihrer Grofle teilen muss. Bei einer Anzahl von ca. 30 bis 35 Familien pro Gemeinde mag die
Zahl der Diener groBziigig erscheinen. Jedoch erfiillt die Doppelbesetzung der Amter mehrere
entscheidende Funktionen. Alle Dienste sind ehrenamtlich, d.h. ohne jegliche Vergiitung und
missen neben der tiglichen Arbeit geleistet werden. Da jedes ménnliche Mitglied in den
Dienst berufen werden kann (lediglich zwei, in manchen Gemeinden drei Stimmen sind fiir die
Kandidatur ausreichend) und eine Zuriickweisung dieser von Gott bestimmten Aufgabe
praktisch unméglich ist, kommt es nicht selten vor, dass Minner in Amter geraten, die weder
von allen Mitgliedern, noch von sich selbst tiber die Eignung zu dem Dienst iiberzeugt sind.
Die Schwichen der Diener, zumal sie keine formale Ausbildung tiber den Abschluss der 8.
Schulklasse hinaus erhalten haben, kénnen durch die Doppelbesetzung der Amter ausgegli-
chen werden. Der Dienst muss auf verschiedene Kopfe und Schultern mit verschiedenen
Fahigkeiten verteilt werden, auch unter dem Gesichtspunkt, dass die entscheidende Funktion
neben dem Predigtamt die Kontrolle und Zurechtweisung der Gemeinde bei Ubertretungen der
Ordnung ist. Dazu bedarf es seelsorgerischer, kommunikativer und vermittelnder Fahigkeiten,
wie unten néher erldutert werden soll. Eine weitere wichtige Funktion zeigt sich in der Anwe-
senheit einer ganzen Reihe von Dienern bei den Gottesdiensten — die Gemeindediener besu-
chen sich hdufig gegenseitig im Gottesdienst, der in der eigenen Gemeinde nur alle zwei

Wochen stattfindet —, um zum einen die Richtigkeit der Lehr‘ (der Predigt) gegenseitig zu

mit wichtigen Bibelstellen.) Die Praxis wie viele Stimmen erforderlich sind, um in das Los zu kommen variiert
zwischen den einzelnen Gemeinden. In einigen Siedlungsgebieten in Indiana entscheidet das Los nur zwischen
den beiden Kandidaten mit den meisten Stimmen. (Vgl. Hostetler 1993, S.110).
% Das Dordrechter Bekenntnis empfiehlt lediglich ,,ehrbare alte Witwen* als Dienerinnen fiir soziale Aufgaben
in der Gemeinde zu ordinieren, ,,dall die nebst den Diaconen die armen, schwachen, kranken, betriibten und
notdiirftigen Menschen [...] trosten und versorgen® (Art.9).
#% Handbuch fiir Prediger (2000), S.18.
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bezeugen bzw. Erginzungen zu den beiden Predigten je Gottesdienst zu geben®' und um zum
anderen den Kontakt und die Einheit zwischen den Gemeinden gleicher Affiliation zu befor-
dern.

In den Einsetzungsworten fiir die Ordinierung der einzelnen Diener sind deren Aufgaben
im Einzelnen festgehalten.

Der Dienst zum Buch: ,Jm Namen des Herrn und der Gemein wird dir der Dienst anbefohlen
zum Buch, daB du sollst das Volk des Herrn Wort lehren und vermahnen, [...] die Ordnung des
Herrn helfen handhaben, das Bose bestrafen und das Gute beschirmen [...J*

Das Bischofsamt: ,Jm Namen des Herrn und der Gemein wird dir der Véllige Dienst oder Bi-
schofs-Amt zum Buch anbefohlen, dafl du sollst des Herm bittere Leiden und Sterben vortragen,
und das Brotbrechen halten [...]. Auch sollst du die Ungehorsamen strafen mit Rat der Gemein,
und so sich BuBl und Besserung zeigt dann sollst du sie wieder aufnehmen mit Rat der Gemein.

[

Der Armen Dienst: ,,Jm Namen des Herrn und der Gemein wird dir der Dienst anbefohlen zu
den Armen, daf} du sollst Sorge tragen fiir Witwen und Waisen und Almosen einnehmen, und
sie wieder austeilen mit Rat der Gemein, auf Lehr und Predigt wohl Achtung geben ob des
Herrn Wort recht gelehrt oder verfilscht wird, und wenn Unfrieden oder Uneinigkeit in der Ge-
mein sich erhebt so sollst du fleiBig darnach gehen und sehen daB es nach christlicher Ordnung
geschlichtet und ausgemacht wird, [...].“**

Die Diener werden in ihr Amt berufen sowohl ,,im Namen des Herrn“ als auch ,,im Namen der
Gemein®“. Sie werden durch die Wahl der Kandidaten und durch das Los, in dem sich der
Wille Gottes zeigen soll, auf Lebenszeit bestimmt und erhalten somit ihre unumst6Bliche
Legitimitdt durch die Gemeinde und den Willen Gottes. Bischof kann nur werden, wer vorher
schon einige Jahre als Prediger gedient hat, also in der Regel die dltesten Prediger.

Einige Autoren verweisen auf eine mehr oder weniger strenge Hierarchie der Diener,
gemiB ihrer Altersstruktur und Erfahrungen in der Gemeinde.”*® Dies scheint insbesondere fiir
die oben erwihnten regionalen und iiberregionalen Treffen der Fall zu sein, wenn auch auf
einer informellen Ebene. Kraybill beschreibt durch die Worte eines jungen Predigers den
Entscheidungsbildungsprozess auf einer solchen Konferenz in Pennsylvania wie folgt: ,,The

five oldest have priority. It tends to point to the oldest one. If they want a final decision they

Bl Auch andere, insbesondere iltere Gemeindeglieder konnen aufgerufen werden oder sich selbst zu Wort
melden, um die Aussagen der Prediger im Gottesdienst zu bestétigen oder zu berichtigen, gleichwohl diese Praxis
vornehmlich den ordinierten Dienern zukommt. ,,We now have two Amish bishops besides our regular preacher
[...], and three deacons, so none of the unordained men need to be afraid that they will be called on for remarks.“
(Beachy, E.NN. (1947), Letter in: The Budget, Jan. 23, 1947, zit. nach: Yoder (1990), S.91). Vgl. insbesondere
Hostetler 1993 fiir eine detaillierte Beschreibung des Gottesdienstablaufes, der Predigten und des Zeugnisses,
S.210-219.
22 Handbuch fiir Prediger (2000), S.19-21.
23 Knauf 1993 spricht durchgzngig statt von den Gemeindedienern oder Predigern von der , Kirchenhierarchie®,
was zumindest aus der Sicht der Amischen selbst unangemessen ist, da die Amischen gerade versuchen, jede
institutionalisierte Hierarchiesierung zu vermeiden und tatsichlich eher ein egalitires System innerhalb und
zwischen den einzelnen Gemeinden anstreben.
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say to him, ,Let’s hear your decision.*,, ** Erst nach den Vorschlidgen der Altesten melden sich

dann die jiingeren Bischofe und Prediger mit moglichen Ergénzungen oder Einspriichen zu
Wort. In dhnlicher Weise beschreibt Hostetler den Entscheidungsprozess auch innerhalb der
Gemeinde.

» Lhe decision-making processes are of the patriarchal-democratic type. While a bishop may ex-
ercise considerable power in making a decision, he is subject to der Rat der Gemein (,the coun-
sel or vote of the church®). For example, a member is excommunicated and put under the ban
only by the vote of the baptized members, men and women. He is reinstated by vote.****

Die ordinierten Diener treffen sich jeweils zu Beginn des Gottesdienstes in einem Nebenzim-
mer, um dort — wihrend die Gemeinde bereits am Singen ist — auszuhandeln, wer die Einlei-
tungspredigt (,,das kleene Deel®, etwa 25 bis 30 Minuten) und wer das ,,schwere Deel* iiber-
nimmt (die Hauptpredigt, ca. 1 Stunde, alles ohne Aufzeichnungen) und welche Probleme in
der Gemeinde anstehen, die eine Einberufung der Mitgliederversammlung nach dem Gottes-
dienst erforderlich machen konnte. Natiirlich gibt es bei schwerwiegenderen Problemen bereits
vorher Absprachen. Entscheidend ist jedoch, dass die Diener nicht nur {iber die Zusammen-
kunft der Mitglieder entscheiden, sondern auch die Themen bestimmen, die der Gemeinde zur
Diskussion und Abstimmung vorgelegt werden. ,,Furthermore, a plan of procedure must be
agreed upon by all ministers before the problem can be brought before the member’s meeting.*
(Ebd., S.109).

Uber mogliche Verfahren, einen Diener bei groben Verstofen gegen die Ordnung wieder
abzusetzen oder zu disziplinieren, findet sich weder im Dordrechter Bekenntnis, noch in den
neueren Ordnungen ein Hinweis, jedoch in den Schleitheimer Artikeln. Mit Bezug auf den 1.
Timotheusbrief (5, 19) heifit es im 5. Artikel: ,,if he require discipline, it must be by the testi-
mony of two or three witnesses and shall be disciplined before all“**®. Hostetler verweist
darauf, dass ein ordinierter Diener prinzipiell nicht abgewahlt, aber bei entsprechenden Verge-
hen ein ,,Redeverbot” (to be silenced) erteilt werden kann.?*” Dariiber, wie dies im Einzelnen
geschehen soll, finden sich bei Hostetler allerdings auch keine Angaben. Generell kann jedoch
davon ausgegangen werden, dass in Extremfillen fiir Gemeindediener die gleichen Aus-
schluBverfahren wirksam werden konnen wie fiir jedes andere Mitglied, wobei generell bei
,,Unterbesetzung® der Gemeindeleitung auch Bischofe oder Prediger von benachbarten Ge-

meinden gleicher Ordnung bei allen Amtshandlungen aushelfen kénnen.

24 Kraybill 1989, S.83.
B35 Hostetler 1993, S.108.
56 McGrath 1966, S.9.
57 Hostetler 1993, S.108.
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4.  Disziplinierungsmafinahmen

Die Praxis von Bann und Meidung gehdrt zu einem der zentralen Integrations- und Identitéts-
merkmale, die den Zusammenhalt der Amischen als eine von der Welt getrennte und auf
Gewalt und Widerstand verzichtende Gesellschaft garantiert. Die Meidung nicht nur als
Ausschluss vom Abendmahl, sondern auch als ,,soziale Achtung® war zweifellos der entschei-
dende Grund fiir die Abspaltung der Amischen 1693 unter ihrem fithrenden Bischof Jacob
Ammann. Eine solche Praxis ging vielen mennonitischen Gemeinden zu weit, da sie einen
massiven Eingriff in die Privatsphéren der Familien bedeuteten und bisweilen dieselben auf
Dauer auseinanderrissen. Gleichwohl tatséchlich die Moglichkeit von Bann und Meidung als
entscheidende Machtmittel angesehen werden konnen, die der Gemeinde(fithrung) ihre unum-
stoBliche Autoritdt sichert, ranken sich allerdings um diese dufersten Disziplinierungs-
mafinahmen in populdrwissenschaftlichen oder literarischen Darstellungen auch etliche Kli-
schees und mitleidvolle Geschichten iiber verstoflene Tochter und Sohne, die deren
tatsdchliche Bedeutung tiberbewerten und andere, reguldre Disziplinierungsmalinahmen
weitaus unterschitzen.

Es bestehen mindestens drei unterschiedliche Arten, Mitglieder, die gegen die Ordnung
verstolen haben, zu disziplinieren. Sie sind im Matthdusevangelium sowie in Artikel 2 des
Schleitheimer Bekenntnisses™® zusammengefasst. Bei Matthius heiBit es:

.1 15] Stindiget aber dein Bruder, so gehe hin und halte es ihm vor zwischen dir und ihm allein.
Hort er dich, so hast du deinen Bruder gewonnen. [16] Hort er dich nicht, so nimm noch einen
oder zwei mit dir, auf daB jegliche Sache stehe auf zweier oder dreier Zeugen Mund. [17] Hort
er die nicht, so sage es der Gemeinde. Hort er die Gemeinde nicht, so sei er dir wie ein Heide
und Zéllner. (Matth, 18, 15-17).

Bevor Bann und Meidung iiberhaupt als Option in Betracht kommen, muss ein Ubertreter der
Ordnung also mehrmals personlich und 6ffentlich auf seine Schuld hingewiesen und ihm die
Moglichkeit zur Rechtfertigung und Bulle eingerdumt werden. Folgende drei bzw. vier Diszi-
plinierungsmafnahmen kénnen somit unterschieden werden: (1) die soziale Kontrolle und
informelle Ermahnung; (2) die 6ffentliche Vermahnung und Beichte vor der gesamten Ge-

meinde sowie schlieBlich (3) der Gemeindeausschluss, d.h. Bann und Meidung.

#% The Ban (excommunication) shall be used with all those who are brethren and sisters who fall into error and

sin; after the transgressor is first admonished twice in secret, he shall the third time be openly disciplined or
banned if he does not repent. This shall be done before communion.” (McGrath 1966, S.8f.).
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Eine nicht zu unterschétzende vierte Art der Korrektur verfehlten Verhaltens und zu-
gleich Mittel zur Wiederherstellung eines gestorten sozialen Friedens sollte eigentlich ganz am
Anfang stehen: (4) die Selbstdisziplinierung. Jeder Amisch ist angehalten, im tiglichen Um-
gang mit seinen Néchsten selbstkritisch seine eigenen Verfehlungen zu hinterfragen, aufzu-
decken und sich um Vers6hnung zu bemiihen. Dariiber hinaus gibt es aber auch eine institu-
tionalisierte Form der Selbstdisziplinierung und gegenseitigen Ausschnung, die die zentrale
Rolle tiberhaupt im rituellen Leben der Gemeinden spielt: das jéhrlich zweimal durchgefiihrte
Abendmahl. Der Kommunion geht ein mehrwdchiger Vorbereitungs- und innerer Reinigungs-
prozess in der Gemeinde voraus. Bei grofleren und nicht im allgemeinen Einverstindnis zu
l6senden Problemen, wird das Abendmahl auf unbestimmte Zeit ausgesetzt. ,,Communion
symbolizes the unity of the church, and for a district not to have communion means that there
has been serious difficulty in getting unanimous opinion on important issues.“*>’ Zwei Wo-
chen vor der Feier zum Abendmahl sollen méglichst alle Probleme in einer Ordnungsgemein-
de ausgerdumt werden. Beide Versammlungen konnen in ihrer Bedeutung und Ernsthaftigkeit
kaum tiberbewertet werden. Alle Gemeindemitglieder miissen anwesend sein, was prinzipiell
auch fiir normale Gottesdienste gilt. Besucher, Kinder (von der Geburt an im Gottesdienst
anwesend) und Jugendliche nehmen weder an der ,,Attnungsgemee®, noch an der ,,Grossge-
mee* (Feier der Kommunion) teil, die sich beide mehr oder weniger tiber den ganzen Tag
erstrecken.**” In der Ordnungsgemeinde miissen zwei Mal im Jahr alle Streitigkeiten zur
Sprache gebracht und aufgeklédrt werden. Nach stundenlangen Predigten iiber die Bedeutung
der Ordnung im Allgemeinen sowie tiber bestimmte Praktiken und Regeln, muss jedes einzel-

241 Damit dies nicht nur

ne Gemeindeglied seine Ubereinstimmung mit der Ordnung erkliren.
pro forma, sondern aus tiefer Einsicht aber auch mit (selbst- und system-)kritischer Distanz
erfolgen kann, empfiehlt etwa die Ordnung von Aylmer quasi schon im Titel ausdriicklich die
vorherige Lektiire derselben:

»Regel und Ordnungen einer Christlichen Gemein, Geschrieben so dasz eine jegliche Familie
eine Abschrift davon im Hause haben kann, und dann 6fters lesen, in Sonderheit an der Zeit von
Ordnungs Gemein, wire gut, wenn die Glieder es iiberlesen wiirden vorher, so dasz sie ein bes-
ser Begriff daraus bekommen konnen wenn die Ordnung vorgestellt wird.«**?

29 Hostetler 1993, S.224.
20 Sowohl Kindern als auch Erwachsenen wird die Bedeutung der beiden Veranstaltungen schon dadurch
einschneidend bewusst, da diese beiden Sonntage praktisch die einzigen Stunden im Jahr sind, in denen sich
Kinder und Jugendliche sicher sind, dass sie nicht unter der Aufsicht von Eltern stehen, und in denen sich Miitter
wie Viter nahezu einen ganzen Tag, ungestort von der Sorge um den Nachwuchs, auf die religidsen, sozialen und
politischen Angelegenheiten der Gemeinde besinnen kénnen.
! Hostetler 1993, S.224f.
2 Regeln und Ordnungen (1955), S.2.
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Alle halbe Jahre wird somit auch die Ordnung selbst explizit zur Diskussion gestellt und es
kann gefragt werden, inwieweit sie den Herausforderungen der Umwelt und den Erfordernis-
sen der Gemeinde angemessen ist.

Die zweite Art der Disziplinierung der Gemeinde, die soziale Kontrolle und informelle
Ermahnung, geschieht wiederum auf unterschiedliche Weise. Bereits in Matthéius 18 wurde
auf das personliche Gespriach unter vier Augen, sowie die erweiterte Form der informellen
Vermahnung unter Zeugen hingewiesen, die dem Delinquenten den Ernst der Lage verdeutli-
chen soll. Erwahnt ist hier, ebensowenig wie in Artikel 2 des Schleitheimer Bekenntnisses,
wer diese Ermahnung durchfithren soll. Vielmehr sollte jedem Leser deutlich sein, dass alle
Briider und Schwestern Verantwortung fiir die Disziplinierung der Mitschwestern haben.
Darauf weist auch die bereits zitierte Ordnung ausdriicklich hin.

»Wenn Gemeinde Glieder jemand sehen auszer der Ordnung dann seien sie auch schuldig ihnen
zur Hilfe zu kommen so wohl als die Diener wenn sie es so sehen kinnten; oder am wenigsten
es die Diener bringen [d.h. die Diener dariiber informieren]. Gemeinde Glieder tun zu Zeiten die
Diener beschuldigen wegen Sachen in die Gemein (in der Meinung dasz die Diener es wissen)
wo sie selbst ihren Beruf nicht wahrgenommen haben. In solchem Wege kdnnten oftmals
schlechte Gezzgihler gegen die Diener verhiitet werden wenn die Glieder mehr suchen wiirden zu
helfen [...].“

Etliche ermunternde und bewegende Beispielgeschichten gegenseitiger Selbstdisziplinierung
finden sich natiirlich auch in den amischen Jugend- und Familienmagazinen.**

Die Ordnung von Aylmer betont die Einheit von Dienern und Gemeinde, die im beider-
seitigen Zusammenwirken Stabilitit und die Einhaltung der Ordnung garantieren. Soziale
Kontrolle in Gemeinden, die nicht grofer sind als die Zahl derer, die in einem Privathaus oder
einer Scheune Platz finden, ist unglaublich hoch und effektiv. Das Gemeindeleben ist durch
familidre und personliche Kontakte, d.h. direkte (face to face) Kommunikation gekennzeich-
net. Dabei nehmen die Diener im Sozialgefiige grundsitzlich keine tibergeordnete Stellung ein,
auch wenn sie natiirlich eine moralische und geistige Autoritit darstellen. Soziale Kontrolle

beginnt bereits mit den Gottesdiensten und dem nachfolgenden Lunch mit allgemeinen infor-

mellen Gesprichen.”” Das gesamte Haus wird der Gemeinde zur Verfligung gestellt, wobei

*®Ebd.,, S.5.
* Uber acht kleingedruckte Seiten im A4-Format erstreckt sich z.B. die Geschichte einer von Liebesromanen
wsiichtigen Amischen, die durch die liebevolle und einfithlsame Beratung durch zwei erfahrenere Frauen (mit
dhnlich ,,stindiger” Vergangenheit) tiber die Gefahren eines solchen Zeitvertreibs aufgekldrt wird. Das Biicherle-
sen widerspricht zwar nicht explizit der Ordnung, dennoch werden die Parallelen etwa zu Film und Fernsehen
gezogen, die durch die Stilisierung von unrealistischen ,,Heldenfiguren® Stolz und Hochmut wecken. (Vgl. The
Chains of Addiction (2001), by a concerned friend, in: Young Companion, Sep./Oct. 2001, Aylmer, Ont., S.1-8).
5 Auch fiir die Bewirtung der Gemeinde nach dem Gottesdienst gibt es eine (ungeschriebene) Ordnung. Das
entsprechend der Jahreszeit weitgehend identische Buffet soll somit gar nicht erst die Versuchung hervorrufen,
sich durch besondere Aufwendungen hervorzutun und bei anderen Familien Neid zu stiften.
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jedes Gemeindeglied einen Einblick in die Privatsphire der anderen Mitglieder erhlt, d.h.
auch wer sich strikt an die Vorschriften der Ausstattung des Hauses hilt (Gardinen, Kiihl-
schrank, Wandschmuck etc.) und wer nicht. Wer zum Gottesdienst nicht erscheint, ist in der
Regel krank und wird anschlieBend von Freunden und Verwandten besucht. Die Diener
besuchen auch unabhingig von den mindestens einmal jshrlich in jedem Haus stattfindenden
Gottesdiensten regelméBig alle Familien.

Die offentliche Vermahnung vor der Gemeinde kommt einer dffentlichen Beichte gleich.
Der bereits mehrfach auf informeller Ebene Verwarnte muss nun vor der Gemeinde ein forma-
les Bekenntnis ablegen und Gott und die Gemeinde um Verzeihung bitten. Je nach Schwere
des Vergehens wird dies im Stehen oder auf Knien abverlangt. AnschlieBend reicht der Bi-
schof dem Siinder als Zeichen der Versshnung die Hand.**S

Menno Simons nennt drei Hauptgriinde, die Bann und Meidung nach sich ziehen miissen:
(1) fiir Personen, die in offener Sitinde leben, (2) fiir solche, die Gemeindespaltungen verursa-
chen, und (3) fiir die Lehre von falschen Glaubenssitzen.?*” Jedoch auch beim Bann, d.h. dem
Gemeindeausschluss, gibt es mehrere Abstufungen, Vergehen zu bestrafen. Der Bann wird in
der Regel fiir einige Wochen oder mehrere Monate ausgesprochen. In der Zwischenzeit sollte
der Stinder zum Gottesdienst erscheinen und zu Aussprachen mit dem Prediger. Dariiber
hinausgehende soziale Kontakte hingegen sind mit der Person auf die notwendigsten Dinge
des materiellen Lebens zu reduzieren. Von einem Gebannten diirfen keine Dienste in An-
spruch genommen werden, aber er soll auch keine Not leiden. AuBere Zeichen der sozialen
Meidung in der Familie sind: getrennter Tisch und getrenntes Bett.

Nur nach nicht erfolgender Einsicht und unterbleibendem Schuldbekenntniss wird ein
Bann auf Lebenszeit ausgesprochen, der jedoch auch wieder nur so lange gilt, bis sich die
Ausgeschlossene eines besseren besinnt und die gesamte Gemeinde davon {iberzeugen kann,
dass sie ernsthaft bereut und wieder der Ordnung der Gemeinde beitreten mdchte. Fiir Tochter
und Sohne, die die Gemeinde bereits vor der Taufe verlassen, kommt der Bann jedoch nicht in
Anwendung, da sie sich ja nie mit einem Versprechen unter die Ordnung gestellt und somit
diese auch nicht verletzt haben. Fiir sie gelten lediglich die gleichen Regeln wie fiir den Um-

gang mit anderen Qutsidern, die keineswegs mit der sozialen Meidung vergleichbar sind. —

#¢ _Persons who acknowledge their sins and wish to make amends are received back into the fellowship usually

within two or three weeks. For minor offences, such as flaunting the dress codes or exchanging hostile words with
another person, the offender makes a formal apology to the church. For major offenses such as adultery, fornica-
tion, or teaching heresy, the offender must confess their error while kneeling, and are only then restored into the
church by the welcome hand of the bishop.“ (Hostetler 1993, S.86).
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Uneinigkeit in der Praxis der Meidung gibt es allerdings nach wie vor zwischen verschiedenen
Affiliations. Liberalere Gemeinden setzen die Meidung gegen ehemalige Mitglieder gewdhn-
lich aus, wenn diese einer anderen anabaptistischen Kirche (in der Regel Mennoniten) beitre-
ten. Geschieht dies aus Griinden eines Konfliktes mit der Ordnung der Heimatgemeinde,

lehnen konservativere Gemeinden diese Praxis jedoch ab.

Generell ist das Ziel von Disziplinierungsmafinahmen die Wiedereingliederung der
gefallenen Schwestern und Briider und die AussShnung mit der Gemeinde.

»Endlich, dal} der Siinder nicht mit der Welt verdammt, sondern in seinem Gemiit iiberzeugt und
wiederum zur Reue, Bufle und Besserung moge bewegt werden. Was weiter angehet die briider-
liche Strafe oder Ansprache (Jac. 5, 19), als auch den Irrenden zu unterweisen, darin gebiihrt
auch moglicher Fleil angewandt, getan und Sorge getragen zu werden, daB man dieselbe wahr-
nehme und mit aller Sanftmut zum Besten vermahne zu ihrer Besserung (Tit. 3, 10) [...].«**

Holmes County Court Richter, Thomas White, charakterisiert das amische ,,Rechtssystem® als
eine Art ,,victim offender reconciliation program®, das sich an einer Gerechtigkeitskonzeption
orientiert, die auf Ausséhnung und Wiederherstellung der sozialen Einheit abzielt (restorative
Justice), statt auf vergeltende Bestrafung des Téters und materielle Wiedergutmachung (retri-

butive justice).**

Die Gemeinschaft der Amischen beruht auf einem hohen Maf} an gegenseiti-
gem Respekt und Vertrauen, das durch Streitfille und Vergehen gegen die Ordnung verletzt
wird und durch die spezifischen DisziplinierungsmaBnahmen wiederhergestellt werden muss.
Im Gegensatz zu einer passiven Bestrafung eines Téters und der minimalen Rolle, die die
Opfer in einem System ,,vergeltender Gerechtigkeit™ einnehmen, erfordert die Idee einer den
Zusammenhalt der Gesellschaft ,,wiederherstellenden Gerechtigkeit™ den aktiven Beitrag von
beiden Seiten, Tétern und Opfern, die unter Vermittlung der Gemeinde den Prozess der Aus-
sohnung vollziehen miissen. Restorative Justice basiert auf einem hohen Mal} an Zusammen-
halt innerhalb der Gemeinschaft und dem Willen, diese Einheit unbedingt zu wahren. ,,You
need to have a high cohesion of community. If there is nothing to restore in the community it

250
does not make much sense.”

%7y gl. Simons 1956, S.94.
8 Glaubensbekenntnis (1632), Art. 16, in: Christenpflicht (2000), S.208.
2% White, Thomas (2001): Relationship with Government: Past, Present and Future. Keynote Address auf der
Conference for Professionals (2001), personliche Aufzeichnungen.
* Ebd.
95



S.  Institutionalisierung und ,,homespun bureaucracy“

Die politische Kultur der Amischen ist nachhaltig gepréigt von den religidsen und moralischen
Grundlagen ihres Ordnungs- und Politikbegriffs. Ein Rechtssystem, das auf die Anwendung
von Zwangsmafinahmen und Gewaltmitteln nicht verzichten kann und dessen vordergriindiges
Ziel sich in materieller Wiedergutmachung und Bestrafung von Tétern erschopft, ist fiir die
Amischen aus religiosen Griinden keine mégliche Organisationsform fiir ihre eigenen gesell-
schaftlichen Institutionen. Politisches Handeln fiir Amische bedient sich wesentlich (und
nahezu ausschlieflich) kommunikativer Mittel. Dariiber hinaus kann mdglicherweise gefragt
werden, inwieweit durch die Stellung von moralischen Autorititen und die Ausiibung von
religiosem und psychischem Druck ein offener und freier Meinungsstreit fiir einige Themen
unterbunden werden. >’

In dhnlich entschiedener Weise, wie die Amischen das Prinzip der Selbstverteidigung
und die Anwendung von ZwangsmafBnahmen innerhalb der Gemeinde der Heiligen ablehnen,
stehen sie auch den zentralen Merkmalen moderner institutioneller Organisationsstrukturen —
Ausdifferenzierung, Spezialisierung, Professionalisierung und Biirokratisierung von sozialen
Beziehungen — duferst kritisch gegeniiber. Arbeitsteilung und Spezialisierung schafft soziale
Unterschiede und fithrt zur Herausbildung von Eliten in der Gesellschaft, was fiir die Ami-
schen mit Konkurrenzdenken, Selbstdarstellung, personlichem Erfolgsstreben und etlichen
anderen ,,Lastern® verbunden ist. Insbesondere die Organisation und Lenkung der sozialen und
offentlichen Angelegenheiten soll keinen professionellen Fithrungsfiguren {ibertragen werden,
sondern in der Verantwortung aller Mitglieder der lokalen Gemeinden bleiben. Die Aufrecht-
erhaltung der bereits erwéhnten direkten Kommunikationsstrukturen werden auch aus diesem

Grund durch die Ordnung abgesichert.?*

Mit diesen Maximen entsprechen die Amischen dem
Bild einer traditionalistischen, vormodernen und vorindustriellen folk society.

Das Leben inmitten einer hochentwickelten, ausdifferenzierten und zunehmend ,,ver-
rechtlichten Gesellschaft konfrontiert die Gemeinden jedoch mit etlichen Problemen, wie z.B.

die oben erwihnte Etablierung eines eigenen Schulsystems, die nicht von den einzelnen

! Hierzu ausfithrlicher unten in Kapitel IV.
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Kirchendistrikten allein geldst werden koénnen. Es wurde aber auch bereits deutlich, dass
Dienerversammlungen nur begrenzt handlungsfahig sind und mehrfach zu neuen Spaltungen
fithrten, sobald angestrebte Regulierungen und Vereinheitlichungen die Autonofnie der Ge-
meinden in Frage stellten.”>® Nur in einigen der groBeren Siedlungsgebiete haben sich regel-
méafig stattfindende Ministers‘ Meetings erhalten (in Lancaster County, Pennsylvania und in
Lagrange County, Indiana). In Holmes County, Ohio sowie in einigen anderen Seftlements
treffen sich die Gemeindeleiter hingegen nur unregelmiBig und wenn besondere Probleme
anliegen.

Mehrere {iberregionale, z.T. landesweite Organisationen haben sich jedoch herausgebil-
det, die fiir einige herausgehobene Problemfelder eine amische Antwort auf die institutionellen
Herausforderungen des 20. Jahrhunderts darstellen. Das bereits 1913 gegriindete Amish Book
Committee und insbesondere die Old Order Book Society (1957, frither: School Committee,
1937) fordern maBgeblich die Entwicklung amischer Unterrichtsmittel fiir die Gemeindeschu-
len.”* Mit steigenden Arzt- und Krankenhauskosten, zunehmender Verwicklung in Verkehrs-
unfille und damit verbundener Haftungsanspriiche u.4. wurden von einigen Gemeinden auch
die Etablierung eigener Hilfsorganisationen und Versicherungsprogramme angestoBen, da
Amische grundsitzlich staatliche Hilfen und kommerzielle Versicherungen ablehnen. Aber
auch Amisch eigene Institutionen stoBen nicht auf allseitige Befiirwortung, entsprechend dem
biblischen Gebot (1. Tim 5, 8), um notleidende Familien- und Gemeindeglieder selbst und
unmittelbar zu sorgen. Eine Institutionalisierung wiirde den direkten Dienst am Nichsten
durch materielle Aufwendungen und professionelle Dienstleistungen ersetzen und damit
gleichzeitig ein weiteres (in der vorliegenden Arbeit weitgehend ausgespartes) zentrales
Ordnungsprinzip amischer Gesellschaft unterminieren: das System der gegenseitige Hilfe

(mutual aid system).*> Nicht institutionelle Absicherung, sondern Gottvertrauen und Vertrau-

2 7 B. durch das Verbot von Telefonen im Haus oder die Einschréinkung des Bewegungsradius mit der Pferde-
kutsche. Auch fiir die Erwerbstitigkeit stellt die Ordnung entsprechende Begrenzungen dar, die die Betriebsgrofe
und Gewinnspannen beschrinken.
23 Wihrend einige Mitglieder und Gemeindediener vor Zersplitterung und Zerfall der Gemeinden ohne einheitli-
che, verbindlich niedergeschriebene Regeln warnen, wenden sich andere Gemeinden und Mitglieder gegen ,,the
danger of over regulation”. (Vgl. z.B. die Broschiire von Coblentz, John (1991): Are written Standards for the
Church?, Harrisonburg, Va).
2% ygl. Kraybill 1989, S.86ff.
% Vel. Swartley, Willard M./Kraybill, Donald B. (Hrsg.) (1998): Building Communities of Compassion.
Mennonite Mutual Aid in Theory and Practice, Scottdale, Pa/Waterloo, Ont. — Der Band gibt in 13 Essays einen
detaillierten Uberblick tiber die Geschichte und den Wandel des anabaptistischen Systems der gegenseitigen Hilfe
seit dem 16. Jahrhundert. Die Diskussionen reicht von theologischen Grundlagen, tiber historische Fallstudien bis
his zu Fragen iiber zunehmende Institutionalisierung und die missionarischen und humanitiren Bemiihungen der
zahlreichen nationalen und internationalen mennonitischen Hilfsorganisationen im ausgehenden 20. Jahrhundert.
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en auf die Gemeinschaft soll Notlagen abwenden und zugleich den Zusammenhalt der Ge-
meinschaft stirken.”>® Laut Hostetler haben sich dennoch die meisten Gemeinden der Amish
Aid Society angeschlossen, einer Vereinbarung tiber Feuer-, Blitz- und Stormversicherung, die
eine minimale finanzielle Absicherung im Ungliicksfall darstellt. Jede Region wihlt dazu
ehrenamtliche Vertreter, und selbstverstiandlich sind nur Gegenstinde versichert, die der
Ordnung entsprechen (d.h. keine Autos oder Traktoren, die bei einem Brand der Scheune zu
Schaden kommen). Nicht alle Amischgemeinden schliefen sich einem Amish Liability Plan
oder einem Hospitalization Plan an, da diese in besonderer Weise auf obige Bedenken stof3en.
In einigen Kirchendistrikten ist der Beitritt nicht nur zu kommerziellen, sondern auch zu den
amischen Versicherungsprogrammen ausdriicklich untersagt.>’ Amische unterstiitzen jedoch
auch mennonitische Hilfsorganisationen (z.B. Mennonite Disaster Service, Inc.) und helfen als
Freiwillige in Katastrophengebieten nach Uberschwemmungen oder Tornados, unabhingig

davon, ob dort amische Siedlungen ansissig sind oder nicht.

Die zweifellos wichtigste landesweite Institution der Amischen ist das 1966 gegriindete
National Old Order Amish Steering Committee. Die nationale Vertretung der Old Order
Amischen gegentiber staatlichen Institutionen scheint einerseits einigen der bisher dargestell-
ten Grundsédtzen amischer Identitdt zu widersprechen (z.B. dem Verzicht auf hierarchische
Strukturen, biirokratische Eliten sowie dem direkten Engagement innerhalb der politischen
Strukturen der U.S.A.). Andererseits zeugt die Etablierung des Komitees wiederum von der
Anpassungsfihigkeit und Kompromissbereitschaft der Amischen, wenn es darum geht, ihre
kulturelle Identitdt und ihren way of life in der Gesamtheit zu wahren.

Das Komitee entstand zur Unterstlitzung von amischen Zivildienstleistenden und auf-
grund ernsthafter Besorgniss einiger Bischéfe angesichts der Tatsache, dass nach dem Dienst
junger Amischen in stddtischen Krankenhdusern nur noch etwa die Hilfte von ihnen der

Gemeinde beitreten wollten.”*® In einem Treffen einiger fithrender Bischdfe und Laienmitglie-

¢ Weitreichende, itbergemeindliche Hilfeleistungen werden zuweilen zu zentralen, eindrucksvollen Ereignissen
des sozialen Lebens. Beim barnraising sind nicht nur Mitglieder des eigenen Kirchendistriks, sondern mehrere
hundert Personen beteiligt, die innerhalb eines einzigen Tages eine abgebrannte Scheune wiedererrichten. Die
Aufrechterhaltung des Systems der gegenseitigen Hilfe ist auch ein Grund dafiir, warum der Einsatz von moderner
Technik in der Landwirtschaft durch die Ordnung eingeschrénkt ist.
»7vgl. Hostetler 1993, $.272.
»8 [Mlany boys go with good intentions but by having so much idol time, become involved with amusements,
with the nurses or in other ways are led astray to the extend that when they could return home and become church
members there are so many that no longer prefer to, or are in a position where they find that they can hardly do so,
with maybe a nurse of a different faith for a wife or simular circumstances. (Minutes of Old Order Amish
Steering Committee (1972), Bd. 1, 1966-1972, Gordonville, Pa, S.1).

98



der wurde im Dezember 1966 ein Komitee gegriindet mit der Aufgabe: ,.to represent the Old
Order Amish from all states as a group to Washington in matters that concern or hinder our
Old Order Amish way of life“**. Das Komitee berief landesweite Versammlungen ein, um
sich mit den einzelnen Gemeinden zu beraten, die bereit waren, sich von dem dreikopfigen
Komitee gegeniiber staatlichen Institutionen vertreten zu lassen. Die ersten Jahre waren vor-
nehmlich der Umsetzung einer Vereinbarung mit General Lewis B. Hershey, Direktor des
Selective Service, gewidmet tiber die Moglichkeit einer Form des Ersatzdienstes, der auf
amischen Farmen auferhalb des Settlements eines Wehrdienstverweigerers verrichtet werden
konnte. Bald engagierte sich die Vertretung jedoch auch in anderen Konfliktfillen zwischen
amischen Gemeinden und staatlichen Behorden. Hatte bisher auf der amischen Seite bei
Gewissenskonflikten eine Verweigerungshaltung vorgeherrscht, der auf staatlicher Seite ein
mitunter hartes Durchgreifen bis hin zu etlichen Geféingnisstrafen und Besitzbeschlagnahmen
nach sich zog?*’, bot eine nationale Vertretung nun die Moglichkeit zu direkten Verhandlun-
gen mit politischen Verantwortlichen, wodurch die Ausrdumung von Konflikten auch auf
lokaler Ebene moglich wurde. Ausnahmen und Sonderregelungen werden auflerhalb von
Gerichtsverfahren durch Bittstellungen und informelle Gespriche geregelt.*’

Die Vielzahl der zu verhandelnden Problemfelder sowie der entsprechende Beratungs-
und Informationsbedarf mit und bei den einzelnen Gemeinden stellte nicht nur die Frage nach
der Legitimation des Komitees, sondern machte auch eine Institutionalisierung und teilweise
Biirokratisierung desselben unumginglich. Nach fiinfjdhriger Arbeit unter dem Vorsitzenden
Laienmitglied Andrew S. Kinsinger, der 1971 an 76 Tagen bereits 26.000 Meilen mit Pferde-
kutsche und 6ffentlichen Verkehrsmitteln fiir Verhandlungen des Steering Committee zuriick-

gelegt hatte,”®

wurden auf dem 5. Jahrestreffen des Komitees mit Abgeordneten aus den
einzelnen Gemeinden verbindliche Guidelines verabschiedet, die den Aufbau einer Reprisen-

tativstruktur des Komitees durch State Directors und Committee men aus allen Gemeinden

9 Minutes of Old Order Amish Steering Committee (1972), S.4.

%0 7 B. im Zusammenhang des Streites um die Erhohung der Schulpflicht und die' Zulassung von amischen
Gemeindeschulen wurden in einigen Settlements Versuche unternommen, amische Kinder zwangsweise in
offentliche Schulen zu fahren (Buchanan County, Iowa), und Eltern Geld- sowie nach nicht erfolgter Bezahlung
auch Haftstrafen auferlegt. (Vgl. Hostetler 1993,S.264f.)

?! Neben der Sonderregelung flir Zivildienst auf amischen Farmen, sind einige der wichtigen Themen und
Vereinbahrungen: die Moglichkeit der Befreiung von Social Security tax und Medicare fir selbststindige
Amische und amische Angestellte in amischen Unternehmen (in Kanada gilt diese Befreiung auch fiir Amische in
kanadischen Unternehmen), der Verzicht auf ein Passbild im Identititsnachweis fiir Amische, die von Kanada in
die U.S. einwandern, die Anforderungen an die Ausstattung von Schulen und Ausbildung der Lehrer, Verordnun-
gen zur Landnutzung, Immunisierung etc. (Vgl. Olshan, Marc A. (1993): The National Amish Steering Commit-
tee, in: Kraybill 1993, S.67-84, S.73ft.).
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verankerten, sowie die Aufgaben, Verfahrensregeln, Wahlordnung und Finanzierung des
Komitees und seiner State Directors festlegten.”” Besondere Aufmerksamkeit wird in dem
Regelwerk dem Selbstverstindnis der nationalen Vertretung der Amischen gewidmet, die sich
lediglich als Sprachrohr der einzelnen Gemeinden verstehe und somit nur Vorschlige weiter-
leite und Angebote mit staatlichen Behorden aushandle, die letztlich fiir die einzelnen Ge-
meinden keinen bindenden Charakter haben.

»Some people may think that the Committee is trying to run the churches but this should not be
so. The Committee is only the voice of the Churches combined and the Churches are the back-
bone. The Committee is no stronger then what the support of the Churches make it [...].«*%*

Um die Unabhéngigkeit von einzelnen Gemeinden, hingegen den Vertretungsanspruch fiir alle
Gemeinden zu betonen, wurde das Komitee von Anfang an (bis heute) nicht von Bischoéfen,
sondern von Laienmitgliedern gefiihrt. Kinsinger verweist ausdriicklich auf die Absicht, die
verschiedenen amischen Gemeinden lediglich nach aufien vertreten zu wollen und dabei deren
innere Ordnung unangetastet zu lassen.”®

Die Reprasentativstruktur durch Gemeindevertreter und State Directors dient in erster
Linie der Weiterleitung von Informationen und der Entlastung des Chairman. Fiir die Art der
Verhandlungen und die Arbeitsféihigkeit des Komitees ist es hingegen erforderlich und géngige
Praxis, das Komitee mit einem relativ groBen Handlungsspielraum und Vertrauensvorschuss
auszustatten.

,»Decisions do not emerge from consensual meeting of congregations but form the specialized
abilities and political connections of a few informed leaders. [...] As quasi-specialists, they per-
form most of the functions of lawyers, having developed their own practical wisdom and effec-
tive strategies.«**®

26 .
27 ym die

Hostetler spricht von ,,Amish Lawyering, Olshan von ,,Homespun Bureaucracy
spezifischen Methoden und Strategien amischer Spezialisierung und Biirokratisierung, aber

auch deren selbstauferlegte Grenzen zu beschreiben. Das Old Order Steering Committee ist als

262 ygl. Minutes of Old Order Amish Steering Committee (1972), S.55.
2% Rules-Regulations-Duties and Guidelines Regarding Old Order Amish Steering Committee and its State
Dirctors, in: Minutes of Old Order Amish Steering Committee (1972), S.56-64. (Eine der Form nach leicht
abgednderte, inhaltlich jedoch weitgehend identische aktuelle Version der Guidelines vgl. Minutes of Old Order
Amish Steering Committee (2000), Bd. 6, 1995-2000, Gordonville, Pa, S.1-5).
264 Minutes of Old Order Amish Steering Committee (1972), S.58. (Hervorhebung im Original).
265 1]t is the opinion of the Chairman that it is not to the best interest of the group for a Bishop to serve as
Steering Committee Member or Chairman, much as I feel that he would be much better qualified than I. T will in
my geringheit give my reasons. Among the Amish groups the Committee works with many different groups, as it
should be, not take notice of the slight variations in ordnung etc. Some groups are stricter than the Committee
men and some not as strict. This could become somewhat difficult for a Bishop to work with the various groups.
{Minutes of Old Order Amish Steering Committee (1972), S.64).
%66 Hostetler 1993, S.275f.
27 Hostetler ebd.; Olshan, Marc A. (1994): Homespun Bureaucracy: A Case Study in Organizational Evolution,
in; Kraybill/Olshan 1994, S.199-213.
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Institution aus der gesellschaftlichen Ordnung der Amischen heute nicht mehr wegzudenken.
Es vermittelt in Fragen der institutionellen Trennung der amischen Gesellschaft von der
amerikanischen und sichert sowie befordert somit die lokale Selbstverwaltung der amischen
Gemeinden.

,»We have come to the point where the Old Order Amish are recognized and respected by our
Federal Government, giving us much authority to take care of our own people and children if we
are organized and capable of doing so.**%®

Zugestidndnisse fiir lokale Selbstverwaltung in einzelnen Bereichen wurden verfassungs-
rechtlich bisher mit der Religionsfreiheit begriindet, praktisch musste jedoch auch sicher-
gestellt werden, dass etwa im Falle der Ausnahme von der Sozialversicherungspflicht tatsidch-
lich entsprechende soziale Strukturen vorhanden sind, die eine Absicherung der Mitglieder im
Krankheitsfall, bei Invaliditit oder Arbeitslosigkeit garantieren.?®® Der Nachweis dieser
Strukturen gegentiber staatlichen Behorden ist jedoch nur méglich durch entsprechende orga-
nisatorische und institutionelle Antworten seitens der Gemeinden. Uber die ausschlieBliche
Regelung der Beziehungen zu staatlichen Behdrden hinaus nimmt das Steering Committee
somit eine immer wichtigere Rolle auch fur die Weiterentwicklung der inneren Strukturen
amischer Gesellschaft ein, was wiederum die Frage nach einer zunehmenden Regulierung,
Spezialisierung und Institutionalisierung aufwirft.*”’

,»With its continued institutionalization, the Steering Committee has manifested in increasingly
clear fashion most of the characteristics of bureaucracy outlined by Max Weber: division of la-
bor, hierarchy, dependence on written documents, and development of general rules or standard
operating procedures.**”'

Gegen die These der Biirokratisierung spricht jedoch weiterhin sowohl das unbedingte Festhal-
ten an dem Ehrenamt ohne jede Vergiitung und professionalisierte Vollzeitanstellungen sowie
die mehrfache Betonung des Komitees nur ,,Sprachrohr der einzelnen Kirchen“ zu sein als
auch die Methoden der Verhandlungsfithrung des Komitees, das als Bittsteller keine Forderun-

gen erhebt und auf juristische Auseinandersetzungen vollig verzichtet.

288 Minutes of Old Order Amish Steering Committee (1972), S.56.
%9 Eine Person, die flir die Befreiung von Medicare und Social Security Tax in Frage kommt, ,,must be a member
of a religious body that is conscientously opposed to social security benefits but that makes reasonable provision
for its own dependent members.“ (Hostetler 1993, S.271; vgl. Social Security Act: Public Law 89-97, sec. 1402h,
LR.S.).
70 Als ein weiteres Beispiel sei hier die durch das Steering Committee erarbeiteten einheitlichen Richtlinien fiir
die amischen Gemeindeschulen erwdhnt. (Vgl. Guidelines (1981): Guidelines in Regards to the Old Order Amish
or Mennonite Parochial Schools, Gordonville, Pa.)
1 Olshan 1994, S.208.
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Zusammenfassend 1Bt sich zur politischen Ordnung der Amischen sagen: Die Bedeu-
tung von Ordnung im allgemeinen, sowie die konkreten Ordnungen der einzelnen Gemeinden
verweisen weit tiber blof religiose und moralische Belange hinaus. Die Ordnung hat verbindli-
chen Charakter, wenngleich sie nur durch moralische DisziplinierungsmaBnahmen eingefor-
dert werden kann. Letztere gewinnen Nachdruck durch die Méglichkeit des Gemeindeaus-
schlusses und der sozialen Meidung. Diese duflersten Mainahmen kommen jedoch erst nach
einer Vielzahl informeller und kommunikativer Schritte zur Anwendung, die darauf abzielen,
die Einheit der Gemeinde wiederherzustellen und Parteien zu versshnen. Dennoch bewegen
sich die Amischen auf einer institutionellen Gratwanderung zwischen Basisdemokratie und
Gottesstaat. Die auf Lebenszeit durch Los gewshlte Gemeindeleitung hat eine religiose Legi-
timation und genieBt hohe moralische Autoritéit. Dennoch ist bei dem Auswahlverfahren der
ménnlichen Kandidaten, ebenso wie bei allen Beschliissen wiederum jedes Gemeindeglied
(Frauen und Ménner) um Rat und Stimme gefragt. Die Amischen haben sich bisher jeder
Professionalisierung der Amter zum Gemeindedienst enthalten. Ihre politische Kultur ist somit
gekennzeichnet durch ehrenamtliche Tétigkeit der Gemeindeleitung einerseits und andererseits
durch die Verpflichtung eines jeden Mitglieds zur Mitwirkung an Entscheidungen und zur
Annahme einer eventuellen Berufung zu Fiihrungsaufgaben. Auch iiberregionale Organisatio-
nen, bis hin zum Verhandlungsorgan mit staatlichen Stellen (National Steering Committee)
beruhen durchweg auf dem Ehrenamt sowie informellen Kommunikationsstrukturen. Trotz
einiger Ansitze institutioneller Spezialisierung und biirokratisch-hierarchischer Strukturen
bleiben sowohl die lokale Autonomie der Einzelgemeinden als auch der Grundsatz, Konflikt-
16sungen ausschlieBlich mit informellen kommunikativen Mitteln herbeizufiihren, unangeta-

stet.
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V. » Our better country* —

Amische und liberale Grundwerte

Der Gemeinschafts- und Politikbegriff der Amischen lésst sich ebensowenig wie ihre realen
politischen Ordnungsstrukturen in eindeutige Kategorien fassen, wie sie die moderne politi-
sche Theorie zur Verfugung stellt. In Kapitel III wurde dargestellt, in welcher Weise die
Amischen spezifische institutionelle Strukturen, aber auch Methoden politischer Willensbil-
dung und Konfliktlosung sowie Arten der informellen Verhandlungsfiijhrung bis hin zu einer
bestimmten Art praktischen Wissens — vermittelt nicht durch formale Bildung, sondern durch
Erfahrungen — entwickelt haben, die ihre charakteristische politische Kultur umreiBen. Immer
wieder wird dabei der starke Bezug zu den religiosen und moralischen Grundlagen deutlich,
die sowohl die institutionelle Ordnung als auch das politische Handeln der Amischen bestim-
men. Als ein ,,Volk von Heiligen, die in einem auf der Grundlage der Bergpredigt errichteten
,»Oottesstaat” leben, teilen die Amischen ein eher vormodernes Politikverstindnis. Gleichzeitig
wenden sie sich in ihrem Selbstverstandnis jedoch auch entschieden gerade gegen eine derarti-
ge Verschmelzung von Staat und Kirche sowie Politik und Religion. Die Amischen anerken-
nen nicht nur die duflere politische Ordnung des Landes, in dem sie leben, sondern sie sind
geradezu auf den sékularen Staat angewiesen, der als ihre duBere Umwelt ,,die Welt* ordnet,
von der sie sich so weit als moglich abzugrenzen suchen. In vielfacher Hinsicht wird diese
Abgrenzung zur ,.englischen” Auflenwelt aber auch immer problematischer, aufgrund intensi-
ver werdender wirtschaftlicher Verflechtungen einerseits und immer groferer Eingriffe des
Staates in die verschiedensten Bereiche des sozialen Lebens andererseits.

Im folgenden Kapitel soll der Frage nachgegangen werden, inwieweit sich die Amischen
auch als amerikanische Biirger verstehen, die sehr wohl wissen, dass sie ihre Existenzgrundla-
ge und Prosperitdt dem liberalen Verfassungsstaat verdanken. Zum anderen soll aus der
AuBenperspektive gefragt werden, ob der Politikbegriff der Amischen sowie die sozialen und
politischen Strukturen selbst mit den Grundwerten einer liberalen Gesellschaft vereinbar sind
oder ob die Amischen vielmehr als eine nicht-liberale, patriarchalisch-theokratisch verfasste

Gesellschaft charakterisiert werden miissen.
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1. Die Amischen und ,,The story of America’s Freedom*

Der Schwerpunkt des Geschichtsbewufltseins der Amischen liegt auf der Geschichte ihrer
religiosen Vorviter, das durch die Lektiire und Erzéhlungen der Mirtyrertradition wachgehal-
ten wird. Auch das Schulfach Geschichte verfolgt die Absicht, die Schiiler in erster Linie mit
positiven Leitfiguren vertraut zu machen, die den Bedeutungskontext fiir ihre unmittelbare
soziale Lebenswelt bereichern kénnen:

,,History, the written story of the experience of those who have gone before us, can be of great
value to us. [...] Just as God’s ways are much higher than man’s ways, so the struggle of the
people of God against temptations and persecutions is far more important than the battles be-
tween the powers of the world.«*">

Dennoch vertreten die Amischen ein patriotisches Geschichtsbild, nicht nur ihrer eigenen
Tradition gegeniiber, wie in Kapitel II gezeigt wurde, sondern auch als Biirger des U.S.-
amerikanischen bzw. kanadischen Staates. Gleichwohl die Sicht der Amischen auf liberale
Freiheiten und Grundrechte gespalten ist — einerseits als Existenzgrundlage, andererseits als
Verfithrungen der siindigen Welt — sind sie mehr als nur dankbar, nach einem langen Leidens-
weg schlieflich in einem ,,besseren Land* in Freiheit leben zu kénnen.

,»May we all be led to be thankful that the Lord has provided a country, of land of religious free-
dom, where each can worship and serve their Lord as their conscience tells them. But at the sa-
me time be awake to the dangers that come with freedom and material prosperity.«*”

Die Leidensgeschichte der wenigen christlichen Gemeinden, die den Geboten der Bergpredigt
aus der Sicht der Amischen treu geblieben waren, steht auch im amischen Schulgeschichts-
buch im Kontext der Leidensgeschichte Christi und der Geschichte des Volkes Israel: ,,See-
king a Better Country* — ist nicht nur Titel, sondern Leitgedanke der amischen Schulbuch-
geschichtsschreibung vom Stindenfall bis zur Einwanderung der Mennoniten und Amischen in
die Quikerkolonie William Penns®’®. Der zweite Band des Lehrwerkes, der die Tolerierung
und Ausbreitung des auserwihlten Volkes bis heute im Kontext der U.S.-amerikanischen

Geschichte nachzeichnet, deutet im Titel schlieBlich das irdische Ziel dieses Jahrtausende

zz Zook, Noah (1988): Seeking a Better Country, Gordonville, Pa, S.6.
Ebd.

7 William Penn predigte 1677 personlich zu mennonitischen Gemeinden im pfilzischen Kriegsheim, um diese in
die Quikerkolonie einzuladen. ,Many Germans began to wonder if it were not better to cross the great ocean to
the lands which Penn the Quaker was offering, hoping it would be easier to live among savages in primeval
forests than to have armies of civilized? white men often destroying one’s property, and also where they were
given assurance of complete religious freedom.“ (Zook 1988, S.81).
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langen Weges an: ,,Our better country: The story of America's Freedom*?”. Und er endet mit
dem gleichen Dank wie die oben zitierte Finleitung in Band 1: ,,We Are Grateful“?’®.

»Because it’s been many years since these minorities have fled their homeland to find a safe re-
fuge in America, we often are too prone to forget and ignore the liberty that is ours.“*"’

Byler betont mehrfach die seit der Bill of Rights verfassungsmiBig verankerten Grundrechte,
die weit mehr als nur Religionsfreiheit umfassen und es z.B. mdglich machen, ,,to write and
publish this book without fear of censor. Selbst beziiglich des Konfliktes mit staatlichen
Behorden tiber den Aufbau und Erhalt der amischer Gemeindeschulen — das Buch erschien in
der ersten Auflage 1963, mitten im Schulstreit, wobei einige amische Eltern auch Gefiingnis-
strafen in Kauf nahmen — weist der Autor optimistisch darauf hin, dass der Rechtsstaat sowie
»common sense and restraint™ auf beiden Seiten eine Einigung fiir die Zukunft in Aussicht
stellen werden: ,.in the end things usually work out as they should; the American way*. Fiir
Schiiler, denen despotische und diktatorische Regime nur aus dem Mcrtyrerspiegel bekannt
sind, gibt es im Geschichtsbuch auch den Vergleich zu existierenden Diktaturen:

.»There are countries in the world today where all books are censored, looked over by govern-
ment officials, and if it does not suit their fancy they are destroyed and the authors impris-
Oned.“278

Weiter wird den amischen Schiilern erklért, dass die Sicherung der verfassungsmiBig
festgeschriebenen Grundrechte nicht allein deren herausgehobenem Rechtsstatus in der Ver-
fassung selbst geschuldet sind, sondern dass das Werk der Verfassungsviter ,lives on only
because there are people who want it to live and not die. By deeds and words, with courage,
with the same traits that the Founders of our Constitution had, common sense and restraint,
these people are defending the rights of the minorities.“*” Und somit schlieBt das Buch mit
einer letzten herzlichen Danksagung an all jene Menschen — Regierungsverantwortlichen,
lokale Beamten aber auch die ,,englischen* Nachbarn, — die durch ihr Handeln oder auch nur
durch ihre Stimme das politische System der U.S.A. aufrechterhalten und mitverantworten. Es
wird nicht ausdriicklich festgehalten, dass sich Amische jeglicher Partizipation enthalten
sollten, aber eine andere Konsequenz ldsst das amische Geschichtsbuch trotz des Verfassungs-

patriotismus, den es verbreitet, kaum zu.

5 Byler, Uria R. (1990): Our Better Country: The Stroy of America’s Freedom, Gordonville, Pa. (Hervorhebung
AE).
7 Titel des Epilogues, in: Byler 1990, S.266ff.
277 Byler 1990, S.266. Die folgenden Zitate ebd.f.
* Ebd., $.266.
*” Ebd., S.267.
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Dennoch gilt gerade jene Argumentation, dass freie Religionsausiibung fiir die Amischen
erstmalig durch die liberale Verfassung der U.S.A. zugesichert wurde, diese aber wiederum
nur durch demokratische Legitimation und Partizipation weiterhin verbiirgt ist, nicht wenigen
Amischen als wichtiger Grund fiir die Teilnahme an Wahlen. Fiir einige aufgeschlossenere
Amische ist das ,,bessere Land“ ein mit der ,,Obrigkeit* zur Zeit des Neuen Testamentes nur
sehr eingeschrinkt vergleichbares politisches System, basierend auf demokratischer Legitima-
tion aller Biirger, und macht somit auch das Volk der Heiligen mit oder gegen ihren Willen zu
Staatsbiirgern:

,»oince in a democracy the people rule, Christians become a part of the collective sovereign.
Simply by virtue of their birth or parentage, Christians become citizens with the right to vote
and to hold office as they reach adulthood. [...] This poses a problem for Amish theologians, for,
in the language of the New Testament, Christians have their citizenship in heaven.«**’

Gleichwohl es in der Frage um die Teilnahme an Wahlen oder bei gewaltlosen Protest-
aktionen, wie oben in Kapitel III,2 gezeigt wurde, keine einstimmige Lehrmeinung zwischen
den amischen Gemeinden gibt, konnen die Amischen dennoch in einem grundlegend liberalen
Sinne — insbesondere im Bedeutungsfeld der Griindungsviter des Liberalismus — geradezu als
vorbildliche Staatsbiirger gesehen werden.

,» They never force anyone to conform to their beliefs or use force to try to control the state. The

Amish want only to work, trade with their neighbors, and worship without interference from the

government. Good Christians like the Amish have the making to be good citizens in a Lockean
«281

state.

Der Staat als von religiosen Vorgaben unabhingige Institution, der sich soweit wie mdglich
aus allen wirtschaftlichen, sozialen und privaten Angelegenheiten zuriickziehen sollte und
dessen vordringlichste Aufgabe es ist, den 6ffentlichen Frieden zu erhalten, sowie den Biirgen
das Recht auf Leben, Freiheit und Eigentum zu sichern, widerspricht von diesem Standpunkt
wiederum kaum der Bestimmung der Obrigkeit, die die Amischen etwa mit Rémer 13 anfiih-
ren. Die urspriingliche U.S.-amerikanische Version der Umsetzung liberaler Verfassungsideen
kommt in einigen zentralen Grundannahmen der amischen Position gegeniiber staatlichen
Autorititen durchaus nahe. Richter Thomas White verweist auf den Respekt den die in aller
Regel gesetzestreuen Amischen den Regierenden zollen und verlangt eine ebenso tolerante

und respektvolle Einstellung von den staatlichen Behorden gegeniiber seinen Biirgern. Mit

%% yoder, Paton (1993): The Amish View of the State, in: Kraybill 1993, S.23-40, S.33.
21 Spinner, Jeff (1994): The Boundaries of Citizenship. Race, Ethnicity, and Nationality in the Liberal State,
Baltimore/London, S.92.
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Verweis auf Jefferson argumentiert er: ,,The government is the best which is the least. Ameri-

cans have the right to be left alone.**?

Kommunitaristische Denker verweisen hingegen auf die Gefahr, die darin liegt, wenn die
Zahl derer zu grof wird, die lediglich passiv als Steuerzahler von dem Schutz der Grundrechte
durch den ,,Nachtwichterstaat Gebrauch machen wollen. Die Anforderungen an den Staats-
biirger zur Mitwirkung und Mitverantwortung im liberalen demokratischen Verfassungsstaat
des 21. Jahrhunderts gehen weit tiber diejenigen hinaus, die im Verfassungswerk des ausge-
henden 18. Jahrhunderts vorgesehen und praktisch nétig waren.

»Although the Amish are a gentle people, their rejection of liberal values should be worrisome
for liberals. A celebration of Amish values is, at least in part, a celebration of patriarchal and hi-
erarchical values — values that are not liberal.“***

Den Vorwurf, nicht-liberale Werte zu vertreten, wiirden die meisten Amische selbst wohl
kaum zurlickweisen. Wie bereits die Einleitung zum Geschichtslehrbuch andeutete, sind die
Amischen nicht nur {iberaus dankbar fiir die liberalen Grundfreiheiten, die ihnen durch den
modernen Rechtsstaat gewdhrt werden, sondern sie warnen im gleichen Atmenzug ausdriick-
lich vor ,,the dangers that come with freedom and material prosperity****, d.h. vor den Anfech-
tungen durch liberale Freiheiten und materiellen Wohlstand, die heute die neuen Herausforde-
rungen der einst verfolgten Christengemeinden auf einer v6llig anderen Ebene darstellen.

Fine weitere Bestdtigung fiir die These Jeff Spinners, dass die Werte der Amischen
denen in einer liberal verfassten Gesellschaft in einigen zentralen Punkten widersprechen,
findet sich in der (bereits erwdhnten) Gegeniiberstellung von Erziehungsgrundsitzen fiir die
amischen Gemeindeschulen und denen in 6ffentlichen Schulen. In der Zusammenstellung von

Gertrude Huntington heisst es unter anderem: >

Amish schools Public schools

... stress drill accuracy and proper sequence. ... stress speed, variety and freedom of choice.
... train youngsters to stay in their community. ... train youngsters to get ahead in life.

... favor correct knowledge. ... favor critical thinking.

... value cooperation and humility. ... value competition and pride in achievement.

%82 White, Thomas (2001): Relationship with Government: Past, Present and Future. Keynote Address auf der
Conference for Professionals (2001), personliche Aufzeichnungen.
*% Spinner 1994, S.92.
28 Zook 1988, S.6.
*%> Huntington, Gertrude Enders (1994): Persistence and Change in Amish Education, in: Kraybill/Olshan 1994,
S.77-95, S.90.
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... favor group identity. ... favor individual expression.
... see a child as a future Plain Person with ... see a child as a citizen with an intellect.

a soul.

Amische Erziehung betont Demut, Bescheidenheit, Unterordnung unter den Willen der Ge-
meinschaft und das Sich-Fiigen in vorgegebene Rollenerwartungen, Gehorsam gegeniiber der
Ordnung, aber auch gegeniiber dem Familienoberhaupt. Zugleich werden individuelle Wahl
und Verfolgung persénlicher Ziele sowie unabhingiges, kritisches Denken, das etwa die
Autoritét der Bibel in Frage stellten kénnte, zuriickgewiesen. Zentrale Vorraussetzungen fiir
»liberale Staatsbiirgerschaft”, so Spinner, sind jedoch gerade jene Werte und kognitiven
Eigenschaften des kritischen Denkens und der individuellen, freien Wahl, die dazu befihigen,
selbst reflektierte Entscheidungen zu treffen, bzw. die getroffenen Entscheidungen anderer
durch eine geschulte Urteilskraft tiberpriifen und somit mitverantworten zu kénnen. %

Aus diesem Grunde, argumentiert Spinner — ebenso wie einige Schulbehdrden der 50er
und 60er Jahre sowie die Vertreter des Staates Wisconsin im Yoder-Fall 1972%%7 — dass es im
zwingenden Interesse eines demokratisch verfassten Staates liegen muss, durch eine angemes-
sene Schulbildung zumindest die Voraussetzungen zu schaffen, die es jedem zukiinftigen
Staatsbiirger ermdoglichen, am politischen Prozess als aktiver Biirger teilzunehmen. Diese
Vorraussetzungen seien durch das amische Erziehungs- und Bildungssystem jedoch nicht

gegeben.

2. Autonomie versus Selbstaufgabe:

Die Zustimmung zum Gesellschaftsvertrag

Fiir die Frage, ob eine Religionsgemeinschaft — ebenso wie jede andere sozial relativ abge-
schlossene Gruppe — mit liberalen Grundwerten im Einklang steht oder nicht, ist es zunéchst
entscheidend zu analysieren, inwieweit der Eintritt in dieselbe freiwillig erfolgt und ob die
Moglichkeit eines unbeschadeten Austritts besteht.

Idealerweise findet der Eintritt in die Gemeinschaft der Amischen nach griindlicher

Uberlegung, mehrfacher ,,Vermahnung“ durch die Altesten, z.T. auch nach einer ausgiebigen

2% ygl. Spinner 1994, S. 93f.
**7 Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972).
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Zeit des ,,Rumspringens™ in der siindigen Welt, aus einer freien Willensentscheidung heraus
durch die Taufe im Erwachsenenalter statt. Dem Austritt folgt in der Regel soziale Achtung in
der Form des eingeschrinkten Kontaktes mit der Familie und Freunden, jedoch ist auch dieser
theoretisch ohne weiteres moglich. Die tieferen Beweggriinde einer tatséchlichen Entschei-
dung — persénliche Vorbehalte und psychologische Zwangslagen — entziehen sich hingegen
gewdohnlich der AuBenperspektive und sind daher nur sehr eingeschrinkt beurteilbar.

Mit Bezug auf das amische Erziehungssystem wurde bereits darauf hingewiesen, dass
dieses nicht auf eine freie Entfaltung der Personlichkeit sowie Schulung der kritischen Urteils-
kraft hinwirkt, sondern auf Selbstaufgabe und Unterordnung. Hinzu kommt die klare Ausrich-
tung auf religiose Werte, wobei der Erlosungs- und Verdammungsgedanke im Mittelpunkt
steht, der auf die Kinder sicher nicht unbetréachtlichen moralischen Druck ausiibt, den richtigen
Lebensweg einzuschlagen. Gleichwohl keinerlei Drohung und Gewalt bei der Hinfithrung der
Nachkommen zur Gemeinde angewendet werden sollte, wird wohl kaum eine amische Mutter
oder ein Vater seine Kinder gehen lassen, ohne die ernste Besorgnis zu dufBern, dass mogli-
cherweise (bzw. in entsprechender Situation auch mit groferer Gewissheit) der selbst gewihlte
Weg direkt in die ewige Verdammnis fithren konnte. Dabei darf auch die zentrale Bedeutung,
die der Erziehung der Nachkommen im richtigen Glauben fiir das eigene Seelenheil der Eltern
zukommt, nicht vergessen werden (worauf oben in Kapitel II,3 ausfiihrlicher hingewiesen
wurde).

Fiir noch nicht getaufte junge Erwachsene diirfte vordergriindig diese moralisch-religidse
Hemmschwelle dem Verlassen der amischen Gesellschaft entgegen stehen. Da sie sich noch
nicht dem Gelobnis der Taufe unterstellt haben, kann ihr Fortgehen auch nicht mit Gemeinde-
ausschluss und sozialer Meidung bestraft werden. Dennoch untersteht gewiss auch eine solche
Entscheidung dem sozialen Stigma, dem eine deutliche Trennung von der Familie und Freun-
den folgt, auch wenn diese nicht mit der gleichen Hérte gemiB der Ordnung nach einem Bann
eingefordert wird. Als ,,verlorener Sohn gilt der Weggelaufene allemal. Und das Verbleiben
auf dem elterlichen Hof ist auf Dauer ohne Taufe natiirlich auch nicht moglich.

Die einmalige Zustimmung zum ,,Gesellschaftsvertrag” bedeutet hingegen ewige Ver-
pflichtung, nach den Geboten der Gemeinde zu leben und wesentliche Selbstbeschrinkungen
bestimmter Freiheiten hinzunehmen. Ein spéterer Ausstieg ist wegen der deutlich schwerwie-
genderen Folgen fiir viele potentielle Abweichler kaum noch eine Option. Knauf zitiert einen

Bischof, der bestitigt, dass ,,many of our people would leave for a more progressive church®,
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wenn die Drohung durch Bann und Meidung nicht wie ein ,.electric fence* stéindig gegenwir-
tig wire.”®® Je langer ein Mitglied der Gemeinde angehdrt, um so groBer ist seine familidre und
soziale Einbindung in dieselbe und folglich um so schwieriger der nahezu vollstindige Ab-

bruch dieser Bezichungen.*®

Die Entscheidung eines jungen Amischen, der Gemeinde beizutreten, wird aus eben
diesen Griinden in der Regel sehr ernst genommen und fithrt durchaus zu Identititskonflikten
in der heranwachsenden Generation. Die letztlich ausschlaggebenden Griinde fiir oder gegen
die Taufe — gewdhnlich im Alter zwischen 18 und 21 Jahren — sind dabei hiufig gerade nicht
die religiose Entscheidung fiir oder gegen die Gemeinschaft der Heiligen, sondern vielmehr
praktische Griinde: der Wunsch, ein Auto zu besitzen oder das bereits heimlich erworbene zu
behalten, das Verlangen nach héherer Bildung, um z.B. den Beruf eines Arztes oder Fliegerpi-
loten anstreben zu konnen, oder auch der nicht unbedeutende Grund, dass ohne Taufe keine
Heirat zwischen Amischen (und mit einem konfessionsfremden Partner iiberhaupt) nicht
stattfinden kann. Hostetler présentiert einige Beispiele, einschliefilich seines eigenen, die den
Entscheidungsprozess und Konflikt junger Erwachsener, der Gemeinde und damit der Ord-
nung beizutreten, verdeutlichen. Fiir Hostetler war, gemil seines Zeugnisses, tatsichlich das
Versprechen selbst und die damit verbundene Drohung der sozialen Meidung im Falle einer
spéteren Revision der folgentrdchtigen Entscheidung dafiir ausschlaggebend, statt den Ami-
schen, einer mennonitischen Gemeinde beizutreten:

»1 did not want to take a vow I could not keep, nor take a vow that implied social avoidance in
case I could not live by Amish standards. Consequently, on the day my chums began their in-
struction for baptism, I drove my horse and buggy to the nearby Mennonite church.***°

Fiir junge amische Ménner ist dieser Schritt oft einfacher als fiir Frauen, da erstere hiufiger
aullerhalb des elterlichen Hofes arbeiten und generell grofiere Bewegungsfreiheit durch die
eigene Pferdekutsche und berufliche Unabhéngigkeit besitzen. Frauen haben hingegen nicht
selten familidre Verpflichtungen gegeniiber jiingeren Geschwistern und im Haushalt der
Eltern. Hostetler dokumentiert mit einen weiteren Bericht den ,,Emanzipationskampf* einer

jungen Amischen, die nach jahrelangen inneren Konflikten und zihen Verhandlungen mit den

%8 ygl. Knauf 1993, S.181f.
** Die Teilnahme auch fiir ausgeschlossene und gemiedene ehemalige Mitglieder an Familien- oder z.B. einem
Ehemaligentreffen von Schiilern ist weiterhin moglich, ,,doch sie werden segregiert (Knauf 1993, S.181, vgl.
auch 57f), d.h. sie milssen an getrennten Tischen sitzen und die Kommunikation mit den Mitgliedern der Ge-
meinde ist stark eingeschrdnkt. Wenn eine Amische die Meidung eines gebannten oder ehemaligen Mitgliedes
offenkundig verletzt, muss sie selbst fiir einige Zeit mit der Meidung als Strafe rechnen.
* Hostetler 1993, S.82.
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Eltern, schlieflich ihre Entscheidung durchsetzte, eine hohere Bildung statt die amische
Grofifamilie anzustreben. Es ergibt sich von selbst, dass das positive Ende der folgenden
Geschichte sicher nicht den Regelfall darstellt:

» 1 read a great many books and anything I could get my hands on. I tried to persuade my father
to let me go to high school. But he would not. After grade school I was Amish another six years
and this was a very difficult time in my life. [...] I didn’t fit in with the Amish young people and
I'sort of despised them for their lack of learning. [...] When I was eighteen, I thought mother had
reached the age when she could have no more children. [...] Then I learned that mother was pre-
gnant again, and this was the last straw. I simply could not face this. I went to the basement and
just cried. I told my father I had had enough, I was leaving. While I packed my suitcase, mother
became very upset. Father knew that mother needed my help. So we worked out a compromise.
Father said if T would stay until the baby was born, the next year I could go to Bible school.“*

Mit dieser Zusicherung konnte die junge Amische sich nochmals einige Zeit den Bediirfnissen
der Familie unterordnen, bevor sie ein College besuchte und, wie spiter auch ihre Geschwister
und schlieBlich die gesamte Familie, einer mennonitischen Gemeinde beitrat.

Ob zu einem bestimmten Zeitpunkt jemand die personlichen Folgen der weitreichenden
Entscheidung fiir einen Gemeindebeitritt wirklich abschitzen kann, ist nicht gewiss, und
mogliche zukiinftige Entwicklungen, wie Hostetler dies in seinem Zeugnis andeutet, sind
kaum vorhersehbar. Einige liberalere Amischgemeinden verzichten auf Bann und soziale
Meidung fiir Mitglieder, die einer moderneren pazifistischen Kirche beitreten — der héufigste
~Austritt“ ist ein Ubertritt zu einer (aus der AuBenperspektive immer noch sehr konservativen)
Mennonitengemeinde. Fiir Old Order Amische ist dieser Schritt jedoch gewdhnlich nicht
moglich. Es zdhlt das Gelobnis, das man der eigenen Gemeinde gegeben hat. Bei einem
Umzug, etwa aus wirtschaftlichen Griinden, in ein Siedlungsgebiet eines anderen Bundesstaa-
tes muss erst mit der Heimatgemeinde ,,Friede geschlossen® werden, bevor die Familie in eine
andere Gemeinde aufgenommen werden kann.

Aus diesen Griinden wird moglicherweise gerade in den Old Order Gemeinden um so
ausgiebiger die Zeit des Rumspringens ausgekostet. Einigen Berichten zu Folge besitzen 30%
der ménnlichen amischen Jugendlichen (mit oder ohne Wissen der Eltern) ein eigenes Auto,
40% einen Fithrerschein und 70% haben mindestens einmal im Leben ein Auto selbst gefah-
ren.”” Insbesondere in den groBeren Settlements bestehen verschiedene Arten von Jugend-
gruppen (Gangs), die das sonntigliche Abendsingen zuweilen mit berauschenden Parties
ausklingen lassen, bei denen gelegentlich auch die Polizei von gestdrten oder besorgten Nach-

barn eingeschaltet wird und Jugendliche wegen Alkoholdelikten zugefiithrt werden. Besonders

1 Ebd., S.313f.
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beriichtigt sind die sorgfiltig vorbereiteten iiberregionalen Parties von jungen Amischen, die
sich nach einem Arbeitsaufenthalt in Florida jahrlich wiedertreffen.”® Weder Eltern noch
Gemeindeleiter haben wirkungsvolle Disziplinierungsmittel gegen ,,Rowdyism* unter einigen
Jugendlichen, da diese noch nicht den Regeln der Ordnung unterstehen. Halt sich das AusmaB
des ,,Rumspringens® in Grenzen, wird es zudem von den Eltern mehr oder weniger toleriert,
gemil dem Motto, das schon fiir die Schule galt: ,,Amish children must learn to understand
<294

something of the world in order to reject it selectively

»Amish adults are careful not to deliberately intrude into the activities of their children and their
friends. They respect their right to privacy. Adults do not participate in the gatherings of the
young, and they ignore much of the behavior of adolescents.“*”

Bis auf etwa 20% der Kinder von Old Order Amischen, die nicht der Gemeinde beitre-
ten, bewdhrt sich denn auch die Tradition, einige Jahre in MaBen von der Freiheit zu kosten,
um dann fiir immer auf sie verzichten zu konnen. Die meisten auch der revoltierenden Jugend-
lichen ,,change radically and become steadfast church members®, behauptet Hostetler.

»Amish young people sin sufficiently to remind themselves and others that human nature is fla-
wed, that a time is coming when the ,0ld Adam‘ must be put away.“*®

Kraybill hingegen kommt zu einer etwas distanzierteren und kritischeren Bewertung der
Identitdtskonflikte amischer Jugendlicher. Die Freiheit der Wahl zwischen Gehorsam oder
Verdammnis sei letztlich nicht als eine Wahl zwischen wirklichen Alternativen anzuerkennen.
Die stiirmische Jugendzeit des ,,Sowing Wild Oats* erfiille lediglich die Funktion der Illusion,
einmal im Leben eine Wahl gehabt zu haben.

»In many ways, Amish youth do not have a ,real‘ choice. This is likely one of the reasons why
over 80 percent of them do, in fact, embrace Amish ways. For the majority who join the church,
the illusion of a choice serves a critical function in adult life. Thinking they had a choice as
youth, adults are more likely to comply with the demands of the Ordnung,**”’

Als eine weitere Bestdtigung fiir Kraybills hartes Urteil kdnnten die drastisch héheren Zahlen

28 \nter den zivildienstleistenden ami-

von Aussteigern (Schétzungen gehen bis hin zu 50%)
schen Méannern wahrend der 60er Jahre angesehen werden. Nicht zuletzt diese hohe Austritts-
rate (bzw. Zahl derer, die der Gemeinde nicht beitraten) veranlasste einige Bischéfe, wie
bereits dargestellt, in direkte Verhandlungen mit dem Selective Service zu treten, um eine

Moglichkeit zu finden, dass Amische ihren Dienst ableisten konnten, ohne dabei auf Dauer

%2 Vgl. Kraybill 1989, S.138.

% Vgl. Hostetler 1993, S.355ff.

4 Ebd., S.174.

% Ebd., $.357. Ebd. auch das folgende Zitat.
26 Ebd., S.360.

27 Kraybill 1989, S.140.
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dem Einflussbereich der Gemeinde véllig entzogen zu sein. Trotz der heute zugestandenen
Freirdume fiir amische Jugendliche ist die Bewegungsfreiheit sowie das kulturelle Angebot auf
dem Land und in besonderer Weise das Gefiihl der Unabhiingigkeit vom Elternhaus natiirlich
nicht zu vergleichen mit der Situation von Zivildienstleistenden, die — ,,having so much idle
time* — in GrofBstidten wie Cleveland oder Philadelphia iiber Monate hinweg ,,become invol-

ved with amusements, with the nurses or in other ways [...]“**”.

Dennoch, wie Kraybill, nicht von einer freien Wahl, sondern lediglich von der lusion
einer Wahl zu sprechen, vernachlédssigt den sozialen und kulturellen Kontext, der jeder Wahl
und jeder personlichen Entscheidung auch unter ,,spitmodern® sozialisierten Jugendlichen
zugrunde liegt. Amische werden gefragt, welcher Gesellschaftskultur und welchem politischen
Verband sie beitreten mochten. Der bisher von Philosophen immer nur ,,virtuell vorgestellte*
Gesellschaftsvertrag wird bei den Amischen durch die Zustimmung eines jeden Mitglieds
praktisch vollzogen. Auch sei in diesem Zusammenhang nochmals an die halbjihrlichen
Ordnungsgemeinden erinnert, in denen ebenfalls jede Amische erneut ihre Zustimmung und
Ubereinstimmung mit der gegenwirtigen Form der Ordnung ausdriicklich erkldren muss. Die
Frage, in welchen Gemeinden diese Abstimmungen lediglich formalen Charakter haben und
eine ,,Illusion™ darstellen, wobei sich die Jugendlichen wie auch die Erwachsenen vielmehr
~gezwungen* fithlen, den Erwartungen und Vorschligen der Alteren zu folgen, kann hier nicht
entschieden werden. Die Ordnung der Amischen sieht sowohl freie Wahl als auch kritische
Stellungnahme, Diskussion und Widerspruch vor. Gleichwohl sollte auch die Gefahr der
Einschrinkung und Unterdriickung einer freien Entscheidung durch die moralische Stellung
der Eltern und Gemeindedltesten nicht unterbewertet werden, zumal — was die Ordnungsge-
meinden betrifft — moglicher Einspruch oder Kritik gegen die Einheit und Einstimmigkeit der
Gemeinde ohne die Existenz von differenzierten Interessengruppen um so schwieriger ist.
Beurteilt werden kann der Charakter der Wahl, die ein Amischer bei der Taufe zu treffen hat,
letztlich jeweils nur im Einzelfall, und auch hier wire der Vergleich mit ,,spdtmodernen®
Jugendlichen sicher nicht vollig abwegig, wobei noch nicht entschieden wire, ob die Zahl

,wirklicher Wahlmdglichkeiten so viel groBer ist.>*

> ygl. Olshan 1994, S.203.

 Minutes of Old Order Amish Steering Committee (1972), S.1.

% Die reine Zahl an Moglichkeiten der Wahl von Lebensstilen ist fiir »Spatmoderne® Jugendliche zweifellos

weitaus grofer als fiir Amische, aber zum einen bestehen auch hier Erwartungshaltungen von Eltern und Erzie-

hern, zum anderen bleibt die Frage, ob nach méglicher Auflosung von (oder Erhebung iiber) Autorititen und
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3.  Die Selbstbeschrinkung biirgerlicher Freiheiten

Das der Ordnung verpflichtete Gemeindemitglied ist in einigen der liberalen Grundfreiheiten
eingeschrinkt: Bildung und Berufswahl ist begrenzt, das Mitwirken in jeglichen Organisatio-
nen auBerhalb der Amischgemeinden ist untersagt. Letzteres betrifft auch den regelmiBigen
Besuch etwa eines Bibelkreises in einer mennonitischen Gemeinde, was zugleich auf die
Einschrdnkung der Gewissensfreiheit hindeutet. Wahrend Konflikte beziiglich der profanen
Ordnung in der Regel offen diskutiert werden, kann hingegen (gemif der Interpretation der
Prediger offensichtliche) Falschlehre durchaus Bann und Meidung nach sich ziehen.

Familie und Gemeinde sind patriarchalisch strukturiert. Frauen haben zwar Mitsprache-
und Stimmrecht, jedoch ist ihnen der Zugang zu Amtern verwehrt. Es besteht eine informelle
Hierarchie entsprechend des Geschlechtes und der Altersstruktur sowohl innerhalb der Ge-
meinden als auch bei iibergemeindlichen Dienerversammlungen. Der Stimme eines #lteren
Bischofs wird weitaus mehr Gewicht beigemessen als der eines jungen Laienmitgliedes.
Frauen sind auf den Predigertreffen gar nicht anwesend und innerhalb der Gemeinde miissen

. N 301
sie immer erst den Mannern den Vorzug lassen.

3.1. Gewissensfreiheit, Meinungsbildung, Presse

In ihrer Einstellung Outsidern gegeniiber iiben sich die Amischen in groBer Zuriickhaltung
beziiglich der Verkiindigung letzter Wahrheiten. Amische betreiben iiber ihren konsequenten
offentlichkeitswirksamen Lebensstil hinaus keine Mission. Sie iiben insofern religiése Tole-

ranz als sie — selbstverstidndlich als Pazifisten — nicht nur auf jegliche Gewaltanwendung

deren Wahlvorgaben, bzw. bei Infragestellung verbindlicher Wertesysteme das Individuum siberhaupt bedeu-
tungsvolle Alternativen formulieren und entsprechende Entscheidungen treffen kann. (Vgl. Giddens® Dilemmata
des Selbst, oben Kapitel I,2; sowie Kymlickas Konzept der Eingebundenheit in eine Gesellschaftskultur, unten
Kapitel V,3).
% AuBerlich ist die biblisch begriindete Unterordung der Frauen unter die Minner im Alltagsleben sowie bei
Jedem Gottesdienst und jeder Feierlichkeit zu beobachten. Nicht allein, dass den Frauen die gesamte Arbeit der
Bewirtung zufillt, wihrend die Minner sich unterhalten. Frauen betreten erst nach den Minnern die Gebiude,
und sie lassen ebenso den Mannern den Vortritt beim Essen. Gleiches gilt fir Kinder gegeniiber Erwachsenen.
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verzichten, sondern sich Glaubigen anderer Konfessionen gegeniiber des Urteils iiber deren
Seelenheil enthalten.*”?

Innerhalb der Gemeinde wird diese Toleranz jedoch nicht praktiziert. Die ersten
anabaptistischen Glaubensbekenntnisse sind nach wie vor unumstdBliche Bekenntnis-
grundlage. Wer Zweifel an dieser Lehrmeinung duflert, gerit schnell unter den Verdacht, ein
Spalter der Gemeinde zu sein, und muss geméB der Ordnung abgesondert werden. Einmal
Mitglied der Gemeinde zu sein, bedeutet Zustimmung zur Ordnung und uneingeschrankter
Gehorsam gegeniiber derselben. Da religitse und profane Ordnung untrennbar miteinander
verbunden sind, bedeutet dies insbesondere die unhinterfragbare Akzeptanz einer ganzen
Reihe grundlegender Glaubenssitze. Dabei kommt den ordinierten Predigern und Bischéfen
unbedingt das Privileg der Interpretation der Heiligen Schrift zu. Gleichwohl religiose
Erziehung und tégliche Andacht natiirlich auch in den Familien stattfinden sollen und jeder
Amische dazu ermuntert wird, seine Bibel griindlich zu studieren, ist es jedoch nicht iiblich, in
der Familie, in der Schule oder in Jugendkreisen iiber das richtige Verstindnis der Schrift frei
zu diskutieren.

Einige Versuche insbesondere von Jugendlichen, dennoch unabhingige ,,Bible study
meetings“ abzuhalten, fiihrten in einigen Gemeinden zu ernsthaften Verwarnungen, Kirchen-
austritten und -ausschliissen.’® In Verbindung mit unterdriickten Revival-Bewegungen inner-
halb der Amischen steht hiufig die zentrale theologische Frage der Heilserwartung. Gleich-
wohl sich die Amischen als ein auserwéhltes Volk verstehen (bzw. als zum Volk der Heiligen
zugehorig, gemiB 1.Petr. 2,9), gehort es zu einem der Grundpfeiler amischer Lehre, immer nur
von der Hoffnung auf Erlosung zu sprechen. Evangelikale Missionsbewegungen (dazu gehdren
héufig mennonitische Gemeinden) sprechen hingegen von der Heilgewissheit (assurance of
salvation). Fine derartige Variationsmdglichkeit religioser Grundannahmen ist fiir viele Old
Order Bischofe nicht akzeptabel und fiihrte in der Vergangenheit ebenfalls zu Gemeinde-
spaltungen.®” Entscheidend fiir das harte Vorgehen des Bischofs John B. Renno, der veran-

lasst hatte, seinen eigenen Sohn aus der Gemeinde auszuschlieBen, sei jedoch nicht etwa das

302 Now as there are so many different denominations in our beloved United States, and all want to serve one

God and one Jesus Christ, some do risk themselves further into the worldly things than others. But here in our

United States we live among one another and let one another alone and wish one another salvation.* (Guidelines

(1981), S.7).

% ygl. Hostetler 1993, S.354.

% 1972 trennte sich in Mifflin County, Pa, aufgrund dieses theologischen Streites eine New Amish Gruppe

(offizieller Name: Old Order Valley District) von der Main Line Old Order Kirche. (Vgl. Hostetler 1993, S.294).
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Verbot, derartige Auffassungen zu haben, sondern vielmehr diese zu cufern, da sie ein Aus-

druck von Hochmut und Stolz darstellten.*®

Gleichwohl die Grundpfeiler amischer Religion und damit auch die normativen Grund-
lagen ihrer ,,politischen” Ordnung unantastbar sind, bedeutet dies jedoch nicht, dass es keine
Meinungsvielfalt und keinen Austausch derselben im 6ffentlichen Raum gibe. Dabei zogert
die amische Presse auch nicht, z.B. mit Hilfe von Leserbriefen eine Diskussion iiber die
konkreten Auswirkungen zentraler religios-politischer Grundsitze wie etwa die der Wider-
standslosigkeit und der Feindesliebe anzustoBen. Die Family Life Redaktion stellte ausgehend
von einem typischen Fall von Raub in einer amischen Familie im Mai 2001 den Lesern das
,»[his Month’s Problem“: ,,How far do we go in cooperating with the government as it seeks to
deal out justice? Should we feel free, or even obligated, to report someone to the police? How
can we be true to the principle of nonresistence, and to the command to love our enemy?*%
Die Antworten waren, wie zu erwarten, vielfiltig. Mehrere Zuschriften hielten mit Bezug auf
Romer 13 in bestimmten Fillen eine Kooperation mit strafverfolgenden Behérden durchaus
fiir notwendig, um die Obrigkeit nicht dabei zu hindern, ,,die Guten zu schiitzen und die Bésen
zu bestrafen®. Die Redaktion wollte hingegen offenbar einen anderen Schwerpunkt setzen. Als
ein vortreffliches Beispiel fiir den Argumentationsstil der Pathway Magazine®®’ — zwischen
religiés-moralischer Erbauung und differenziertem, argumentativen Diskurs — sei hier aus dem
fiir die Redaktion zusammenfassenden Kommentar Joseph Stolls zur oben gestellten Frage ein
langerer Auszug dokumentiert:

»1 believe all our readers would agree there are instances where it would be our Christian duty
to report a crime; for example, if we became aware that a murder had been committed. The que-
stion is, what about lesser matters? [...] I would not wish to pass judgment whether the right de-
cisions were made in each case, [...] the issues are often a gray area, and not a clear black or
white. However, I must admit that if my reasons for reporting something to the authorities were
limited to the list that follows, I would feel quite uncomfortable.

a) The transgressor needs to be stopped in his career of crime, lest he gets in deeper and deeper.

b) If we do not report, we are in a sense covering up for the transgressor and helping him get
away with his crime.

¢) Because the law officers are ordained of God to protect the good and punish the evil, we are
hindering them in their duties if we do not cooperate fully.

3% According to the old bishop, it was permissible to have such thoughts, but to advocate such beliefs was to

display a dangerous kind of pride.* (Hostetler 1993, S.294),
3% The Problem Corner, in: Family Life 7 (2001), S.24-28, S.24,
%7 Family Life, Young Companion, Blackboard Bulletin, alle hrsg. von Pathway Publisher, Aylmer, Ont.
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All of the above points carry some truth, and are valid up to a certain point. Yet they totally ig-
nore Christ’s teaching on nonresistance, returning good for evil, forgiveness, and the relation-
ship of church and state to each other as two distinct kingdoms. [...] I would like to challenge

our readers to not lose sight of certain spiritual truths in their desire to make the right deci-
: 308
sion.

Im Text folgt eine weitere Liste von sieben theologischen und praktischen Grundsitzen, die
ein striktes Einhalten des Prinzips der Widerstandslosigkeit verlangen und biblisch begriinden.
AbschlieBend stellt Stoll der Lehrmeinung iiber Nonresistance jedoch wiederum entscheidende
Einwénde und Ausnahmen der Praxis gegeniiber, die gleichwohl ebensowenig einer biblischen
Grundlage entbehren sollten:

,»Having pointed out the above reasons for caution, we hasten to say that we do not wish to be
misunderstood — there will be times when it is needful to turn someone in to the authorities. But
it must be within Scriptural guidelines. Perhaps we should make special mention that child abu-
se is a very serious crime because of the far-reaching, often lifelong, emotional damage to the
victim. Such situations dare not be kept hidden or allowed to continue. Steps must be taken to
assure the safety of children, and this can at times involve the courts and government agencies.

[.]

Surely, there are no simple answers. And yet just as surely there are right answers, and there are
wrong ones. May God help us all to search our hearts and to seek His will so we will be some-
what ready in case such violence should ever happen to be our lot.«*®

Stoll macht deutlich, dass auch in einer Gesellschaft, die einer allgemein verbindlichen
religids-moralischen ~ Lehre  verpflichtet ist, Gewissenskonflikte und  schwierige
Entscheidungssituationen keineswegs ausgeschlossen werden kénnen, sondern diese im
Einzelfall mit Hilfe sorgfaltiger diskursiver Methoden und unter Abwigung der normativen
Grundsitze gelost werden miissen. Einige Leserzuschriften verwiesen natiirlich auch darauf,
dass diese diskursive Abwidgung unter der Hilfestellung der Gemeinde und insbesondere der
Gemeindediener stattfinden sollte.

Generell versucht auch die amische Presse nicht, die Mitglieder der Gemeinden zu
einem blinden Gehorsam und widerspruchslosen Befolgen bestimmter Regeln zu ermutigen.
Ebensowenig werden besonders schwierige Probleme ausgespart, sondern offen angesprochen.
So betont Stoll z.B. in der zitierten Passage, dass Kindesmissbrauch kein Vergehen ist, dass
durch ein informelles Gespriich und gegenseitige Vergebung aus der Welt zu schaffen ist. Stoll
spricht von einem Verbrechen mit lebenslangen Folgen fiir die Opfer und befiirwortet in

diesem Fall das Einschalten von staatlichen Behérden und Gerichten.

% Family Life 7 (2001), S.27.
% Ebd., S.28.
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Auf eine Zunahme von Meinungsvielfalt deutet schon allein die Anzahl der mittlerweile
existierenden Periodika hin, die von Amischen selbst herausgegeben oder von Amischen
hiufig bezogen werden.*!’ Da es keine den Einzelgemeinden iibergeordnete Kirchenhierarchie
gibt, ist es auch kaum méglich, dass einzelne Zeitschriften eine allgemein verbindliche Lehr-
meinung (iiber die Bekenntnisgrundlagen der Dordrecht Confession hinaus) transportieren
kdnnten. In den Amisch eigenen Zeitschriften werden Beitréige von den Herausgebern, ebenso
wie Zuschriften von Gemeindedienern und Laienmitgliedern versffentlicht, wobei dies aus
Griinden der christlichen Demut und Bescheidenheit hiufig anonym erfolgt. Die selbstgestellte
Aufgabe amischer Magazine wie Family Life ist weniger ,kritischer Enthiillungsjournalismus®
und die Kontrolle der institutionellen Machtstrukturen — dies sollte den einzelnen Gemeinden
vorbehalten bleiben —, als im besten Sinne die ,,geistige Erbauung* der amischen Gemeinden,
d.h. die Stirkung ihrer normativen Grundlagen durch den Transport und die Diskussion von
zentralen Ideen und praktischen Erfahrungen in der kritischen Abgrenzung zum ,,american
way of life“. In der Erstausgabe des renomierten Magazins bringen die Herausgeber das
Anliegen ihres Projekts in die folgende Formel:

»'amily Life is the name of the magazine you are holding in your hands. But it is much more.
The family is the heart of the community and the church. Even a nation is made up of families.
If there is a strong family life, the church, the community, and the nation will be likewise. If
family life degenerates, then all will suffer. Family life must be translated into terms of every-
day living. What can we do to the community? Do we realize that our everyday work should be
a God-given opportunity to serve him? [...]

This is the goal of Family Life — to be an instrument through which thoughts and ideas can be
transmitted. <"’

Neben Family Life wurden bereits die beiden anderen Pathway Magazine erwihnt, die
sich eher an ein spezifisches Publikum wenden: Young Companion firr die Jugend und das
dlteste der drei Monatsblitter Blackboard Bulletin, das Kommunikationsmedium fiir Lehrerin-
nen, Eltern und Mitglieder der lokalen amischen Schoolboards. Family Life wurde bereits im
zweiten Erscheinungsjahr 1969 von iiber 8 000 Haushalten abonniert und in 113 Buchliden

weiterverauBert. 1998 waren die Subscribers auf weit tiber 20 000 angewachsen.*'* Konzeptu-

*' Im Folgenden sollen die Presseerzeugnisse kurz vorgestellt werden, die sich explizit der amischen Community
und ihrer Inhalte widmen. Dariiber hinaus beziehen einige Familien lokale Tageszeitungen und einige liberalere
auch politische Magazine. Letzteres ist i.d.R. nicht verboten, aber auch nicht gern gesehen. Grund fiir die Ableh-
nung kommerzieller Erzeugnisse, ist nicht in erster Linie, dass Amische sich nicht iiber politische Vorginge
informieren sollten, sondern vor allem die mit entsprechenden Magazinen gleichzeitig transportierten Werbebot-
schaften, die als ,,Zur-Schau-Stellung* und ,,Versuchungen der siindigen Welt“ interpretiert werden.
" What is Family Life? (1968), in: Family Life 1 (1968), zit. nach Igou 1999, S.19f, S.19.
32 150u 1999, S.19.
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ell den Pathway Magazinen am &hnlichsten ist das wesentlich dltere (seit 1910) und nur in sehr
geringer Auflage erscheinende deutsch-englische Blatt Herold der Wahrheit’. Ganz neu
erschienen (seit Januar 2001) ist Plain Interests®'*, eine weitere Monatsschrift, die sich mehr
den praktischen Problemen des Alltagslebens (Landwirtschaft, Gesundheit, Erziehung etc.)
widmet. Eine Verbindung von moralisch-religiosen Themen und praktischem Ratgeber ist das
seit 1993 vierteljahrlich erscheinende New Order amische Frauenmagazin Keepers at Home™",
das sich vornehmlich frauen- und familienspezifischen Themen zuwendet. Wenngleich die
traditionelle Rollenverteilung und die Unterordnung der Frau gegeniiber dem Mann auch in
dieser Zeitschrift keineswegs in Frage gestellt werden, so erwédhnt doch immerhin das Blatt
einige kritische Themen, wie z.B. ,,The Single Woman’s Role in the Church“316, auch wenn
diese anschlieBend in der zu erwartenden traditionellen Weise behandelt werden.

Eine weitere Art amischer Printmedien sind die beiden Wochenzeitungen Die Bot-
schaf®'" und The Budget’'®. Beide widmen sich nahezu ausschlieBlich Lokalnachrichten in der
Form von mehreren hundert Briefen regelméBiger Schreiber aus den einzelnen Gemeinden und
Siedlungsgebieten. Hier werden weniger schwerwiegende Probleme diskutiert, sondern der
Zusammenhalt der verschiedenen amischen Gemeinden und Siedlungsgebiete von Montana
{iber Ontario und Florida bis Texas und Alabama durch die Mitteilung personlicher Erlebnisse
und Erfahrungen gefordert. Ergénzt werden die nationalen Zuschriften durch Berichte einiger
internationaler mennonitischer Missionen und Siedlungen in Siidamerika oder z.B. aus Belgi-
en, der Ukraine oder der Mongolei. The Budget wird nicht von Amischen selbst herausgege-
ben, sondern ist eine seit 1890 existierende Lokalzeitung der Sugarcreek Region, Ohio, die
neben einem Lokalnachrichten- und Sportteil in einer nationalen Ausgabe pro Woche circa
450 amische Leserbriefe verdffentlicht. Gleichwohl die jeweiligen Teile separat abonniert
werden konnen, stellt die Zeitung somit auch ein wichtiges Bindeglied zwischen ,,englischer®
und amischer Community dar.

,»The Budget has been notable in carrying not one word on presidential impeachment or the Flo-
rida ballot mess, focusing instead on the plum pox virus that is starting to worry the Amish fruit

313 Herold der Wahrheit. A monthly periodical, published in the interest of the Amish Mennonite Churches.
Designed to awaken and maintain a greater spiritual activity, for the dissemminating and maintaining the full
gospel of the Lord Jesus Christ. — Hrsg. von Board of the Amish Publishing Association, Kalona, Ia.
314 Plain Interests, hrsg. von Plain Interests Publisher, Bloomfield, Ia.
315 Keepers at Home, hrsg. von Marvin and Miriam Wengerd u.a., Carlisle Press, Walnut Creek, Oh.
316 K auffiman, Nancy (2001): The Single Woman’s Role in the Church, in: Keepers at Home, Spring 2001, S.15f.
317 Die Botschaft. A Weekly Newspaper Serving Old Order Amish Communities Everywhere, Lancaster, Pa.
(Erstaugabe 1975).
3% The Budget. Serving the Sugarcreek area and Amish Mennonite Communities throughout the Americas,
Sugarcreek, Oh. (Erstausgabe 1890).
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fruit farmers in Mifflinburg, Pa. And the main news of heart trouble lately is not about Vice
President Dick Cheney but about the bypass surgery Jesse E. Yoder had in Bellesville, Pa., and
how well he is recuperating at his farm.**"’

Vor dem Erscheinen der Pathway und anderer Magazine wurden jedoch auch im Budget
wesentlich mehr ,,doctrinal questions®, Probleme mit staatlichen Behérden, ,,Church Polity*,
»Economics and Ethics®, ,,Historical Highlights“, , Social Affairs®, , Pacifism and Peacema-

king® etc. diskutiert.’*

Der Budget war tiber 80 Jahre das amische Kommunikationsmedium
schlechthin, auch wenn es nicht von Amischen herausgegeben, wohl aber von ihnen geschrie-
ben wurde. Der nationale Teil des Budgets hat heute eine shnlich hohe Auflage wie Family
Life, d.h. beide Zeitungen existieren mindestens in jedem zweiten amischen Haushalt.**!

Weder die Amisch eigenen Periodika noch die von Nicht-Amischen fiir Amische he-
rausgegebenen Zeitungen, wie z.B. The Budget, sind Publikationsorgane bestimmter Einzel-
gemeinden oder amischer Autorititen. Dennoch verstehen sich beide als im Dienst der Ge-
meinden stehende Medien und unterziehen sich einer Selbstzensur.

»Practically everything that goes into Family Life is checked carefully by a minister. If it is a

doctrinal article or one that is controversial, we like to have several ministers or bishops look it

over 322

Dies bedeutet dennoch nicht, dass jegliche Kontroversen vermieden werden sollen. Vielmehr
versucht die Pathway Redaktion, insbesondere was theologische Lehrmeinungen angeht,
unabhdngig von Einzelgemeinden allen Amischen gerecht zu werden, und als Laienmitglieder
nicht das Interpretationsprivileg der Schrift, das den ordinierten Predigern vorbehalten ist, in
Frage zu stellen.

»After it is published, it goes into nearly every community of plain folks in the United States
and Canada. Anyone who finds anything misleading has the privilege and the responsibility to
inform us of it. We have this confidence in our readers that they will let us know if there is any-
thing that will be a hindrance to anyone. Of course, there is often a difference of opinion on
some matters due to the fact that no person has a full understanding of any subject.«*>*

* Clines, Francis X. (2001): For a Small Amish Newspaper, Bad News Is No News, in: The New York Times,
16. Mirz 2001, (http://www.nytimes.com/2001/03/16/nati).
20 ], Yoder, Elmer S. (Hrsg.) (1990): I saw it in The Budget, Hartwille, Oh. (Ausziige aus amischen Briefen
des nationalen Teils, gegliedert nach 52 thematischen Rubriken, zum 100-jahrigen Jubildum des Budgets mit einer
historischen Einfithrung des Herausgebers).
32! Kleinere hier nicht weiter vorgestellte Lokalblitter und Anzeiger sind: Arthur Graphic Clarion. Newspaper of
the Illinois Amish country, Arthur, Ill; The Diary — of the Old Order Churches, Gordonville, Pa. Erwihnt seien
auflerdem einige historische Zeitschriften: The Historian. A quarterly by the Casselman River Area Amish and
Mennonite Historians, Grantsville, Md; Old Order Notes. A seminannual history journal published in the interests
of Old Order Brethren, Brethren and Anabaptist history, genealogy and related topics, Greenville, Oh; Mennonite
Quarterly Review, hrsg. von Mennonite Historical Society, Goshen College, Goshen, Ind.
*22 Across the Editor’s Desk, in: Family Life 7 (1972), zit. nach: Igou 1999, S.20.
2 Ebd.
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Einer ghnlichen Praxis bedient sich The Budget. Wohl ist es nicht notwendig, alle Briefe mit
Wetterbericht und Landwirtschaftsnachrichten einem amischen Bischof zur Durchsicht vorzu-
legen. Bei ,.kontroversen” und fiir einige Diener und Gemeinden méglicherweise anstofigen
oder missverstdndlichen Beitrdgen findet jedoch genau das gleiche von Family Life angewen-

dete Verfahren der Selbstzensur statt.’2*

3.2.  Bildung, Berufswahl und personliche Lebensgestaltung

Wahlméglichkeiten, sowohl was die Meinungs- und Versammlungsfreiheit als auch was die
Freiheit zur personlichen Lebensgestaltung anbelangt, sind nach dem Geldbnis mit der Taufe
massiv eingeschriankt und im Verstdndnis der Amischen hiufig auf die Alternativen: Gehor-
sam oder Verdammnis reduziert.

»Amish preaching and moral instruction emphasize self-denial and obedience to the teaching of
the Word of God, which is equated with the rules of the church. [...] The choice put before the
congregation is to obey or die. To disobey the church is to die. To obey the church and strive
for ,full fellowship* - i.e., complete harmony with the order of the church — is to have lebendige
Hoffnung, a living hope of salvation.«**’

Die Gesellschaft der Amischen wird nicht durch Gewalt, aber durch religiés-moralische
Druckausiibung, die sich in entsprechenden Disziplinierungsmafinahmen &ufert (vgl. Kapitel
II1,4), auf eine umfassende religitse Lehre eingeschworen.**¢ Eine Trennung zwischen 6ffent-
lichem und privatem Bereich findet nur sehr eingeschriinkt statt. Nahezu alle — aus der Per-
spektive moderner liberaler Auffassungen — ,privaten Dinge kénnen fiir die Gemeinde
offentlich werden, wenn sie nicht gemaf der Ordnung praktiziert werden: das ist neben der
richtigen Religionsausiibung z.B. die Wahl der Kleidung, Haartracht, Einrichtung der Woh-
nung, Fortbewegungsart, Freizeitgestaltung, bis hin zur Wahl der personlichen Bettlektiire.
Gegenseitige Kontrolle, Aussprachen und Stellungnahmen sowie das Weiterleiten von ent-
sprechenden Verfehlungen an die Gemeindediener ist ebenso ein Teil der Ordnung (vgl. oben

Kapitel I11,4).

324 Auskunft der nationalen Herausgeberin des Budget, Fannie Erb-Miller, in einem persénlichen Gesprich im
Februar 2001 in Sugarcreek, Oh.

*2 Hostetler 1993, S.77. (Hervorhebung AE).

%26 In einer in sich abgeschlossenen Gesellschaft kann, nach Rawls, ,a continuing shared understanding on one
comprehensive religious, philosophical, or moral doctrine* nur aufrechterhalten werden ,,by the oppressive use of
state power”. (Vgl. Rawls, John (1993): Political Liberalism, New York, S. 37). Nach dem Kriterium, keine wie
auch immer begriindete religidse, philosophische oder moralische ,,Staatsideologie® zu etablieren, wiren die
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Fur die meisten abwandernden Jugendlichen und austretenden Mitglieder kénnen die
konkreten Griinde ihrer Entscheidung wohl in der einfachen Formel zusammengefasst werden,
dass einige Individuen offenbar nicht bereit sind, ihre religiésen Uberzeugungen an einen
ziemlich eng vorgeschriebenen Lebensstil zu binden, der ihre personlichen Freiheitsrechte in
vielféltiger Weise beschneidet. In den allermeisten Féllen geben die Dropouts nicht die Wur-
zeln ihrer religiosen Konfession des pazifistisch-anabaptistischen Kontextes auf, sondern
wechseln lediglich zur jeweils ndchst ,hoheren”, d.h. liberaleren amisch-mennonitischen
Fellowship, die eine etwas groBere Variationsbreite von Wahlmdoglichkeiten der persénlichen
Lebensgestaltung bietet.

Ein héufiger Anlass fiir nicht zu l6sende Konflikte mit der Ordnung, der — wie bereits
erwidhnt — einige Jugendliche zur Abwanderung bewegt, ist die entschiedene Kontrolle von
Bildung und Wissen. Die Amischen lehnen hohere Bildung nicht grundstzlich als ,, Teufels-
werk* ab — sonst wire ihnen die Nutzung von ,,englischen Arzten und vielen anderen Produk-
ten wissenschaftlich-technischen Fortschritts nicht moglich —, sondern sie haben sich darauf
festgelegt, dass hohere Bildungswege mit ihrem Lebensstil als Plain People, d.h. als eine so
einfach und demiitig wie moglich lebende christliche Gemeinschaft, nicht vereinbar sind. Zwar
konnte die Entsendung einzelner begabter amischer Schiilerinnen auf High Schools und
Universitéten den Amischen selbst tiberaus niitzlich sein, z.B. in der Gesundheitsfiirsorge. Die
bisher praktizierte strikte Ablehnung dieser Mdglichkeit beruht jedoch auf der Befiirchtung,
die spitestens mit der Erfahrung der Zivildienstleistenden auch bestitigt wurde, dass insbe-
sondere junge Amische ohne die Gemeinschaft in Kiirze ihren Glauben verlieren, der als
untrennbar mit einem bestimmten Lebensstil verbunden gesehen wird. Bezeichnenderweise
finden sich etwa in der Ordnung von Aylmer, Ontario, keine schriftlich festgehaltenen Anwei-
sungen {iiber das Verbot, weiterfiihrende Schulen zu besuchen, jedoch — was die hshere Bil-
dung zweifellos mit einschliet — die Empfehlung, die Jugend nicht iiber lingere Zeit dem
EinfluB von Stidten auszusetzen und aus dem Lebensumfeld der Familie und Gemeinde
herauszureifen.

,»Wir sehen es nicht fiir gut an die Jugend lassen arbeiten in die Stidt wo sie vielleicht Wochen
weise weg sind von Heim und nicht dabei wenn der téigliche Andacht von Gottes Wort lesen und
beten vorgenommen wird in der Familie. Und wir glauben es wire auch besser wenn sie nicht
arbeiten fiir hoche Leute, oder am wenigsten nicht ein Gebrauch machen davon.“*?’

Amischen (wenn sie denn den Anspruch erheben wiirden, eine in sich abgeschlossene Gesellschaft zu sein) in
Rawls Sinne keineswegs eine wohlgeordnete, liberale Gesellschaft.
327 Regel und Ordnungen (1955), S.7.
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Andererseits proklamieren die vom Steering Committee erarbeiteten Guidelines fir die ami-
schen Gemeindeschulen: ,,Our concept of an ideal school is one where the child’s God-given
talents are incouraged to increase and his or her intelligence developed. [..]***® Die Intelli-
genz, Fahigkeiten und Talente amischer Frauen sind jedoch auf die Alternativen der Lebensge-
staltung: Mutter oder Lehrerin reduziert. Fiir Ménner sind die Wahloptionen nicht wesentlich
grofer: traditionellerweise sollten sie alle anstreben, eine eigene Landwirtschaft zu etablie-

ren.**

Der Beruf und die Lebensweise als Bauern gilt fiir die Amischen nach wie vor als die
ideale Grundlage fiir ein Bibel gemiBes christliches Leben.

Die Bibel gilt als absoluter MaBstab, als die unanfechtbare Wahrheit schlechthin. Héhere
Bildung und entsprechende Berufsfelder hingegen bergen die Gefahr der Selbsterhshung und
Selbsttiberschitzung des Menschen durch stolzes Streben nach Anerkennung und Wohlstand.
Lesen und Selbststudium ist natiirlich nicht verboten, allerdings ist die Nutzung von 6ffentli-
chen Bibliotheken durch bestimmte Regelungen oder zumindest Empfehlungen auf Biicher
reduziert ,,such as is conductive to building Christian character>>°, Da andererseits die Nach-
frage nach Literatur insbesondere unter amischen Kindern und Jugendlichen vergleichsweise
aulerordentlich hoch ist, versuchen ortliche Bibliotheken, durch besondere Programme den
amischen Bedurfnissen nach Bildung und entsprechend ausgewihlten Inhalten gerecht zu
werden.**!

Die Skepsis gegeniiber hoherer Bildung ist kein kategorisches Verbot. Wenn dies fiir die
Gemeinde nicht abtréglich, sondern sinnvoll erscheint, werden vielmehr besondere Fihigkei-

ten — entsprechend dem Grundsatz der Guidelines, diese zu fordern — auch fiir die Weiterent-

wicklung der amischen Gemeinden und Institutionen genutzt. Neben den bereits erwihnten

*28 Guidelines (1981), S.6.
* Das dies in der Praxis in den meisten Siedlungsgebieten nicht mehr moglich ist, wurde bereits mehrfach
erwihnt. Dennoch reduziert sich auch die Bandbreite anderer moglicher Berufe — schon allein durch technologi-
sche Beschrénkungen und die Ablehung hoherer Bildungswege. Auch die GréBe eines Geschiftes sollte moglichst
die des Familienunternehmens nicht wesentlich iiberschreiten. (Vgl. insbesondere: Kraybill, Donald B./Nolt,
Steven M. (1995): Amish Enterprise. From Plows to Profits, Baltimore/London).
% Guidelines (1981), S.25.
31 Providing library service to the Amish involves three areas that need to be considered carefully. First, is
collection development. You need to have a thorough understanding of the Amish and their way of life in order to
build collections that meet their recreational and informational needs. Secondly, public relations in terms of being
sensitive to their beliefs and customs, and designing and providing services that is respectful of that. And thirdly,
finding ways to deliver service that is convenient which most often means bringing the service directly to them or
providing facilities within short distances of where they live and work.“ (Radden, Arlene V./Zimmermann,
Claudia (2001): Library Service to the Amish, Thesenpapier der Projektpresentation der Holmes County District
Public Library, Millersburg, Oh, auf der Conference for Professionals (2001)). Die Holmes County District
Library unterhélt einen Biicherbus und besondere Programme, um die amischen Gemeinden mit Literatur zu
versorgen. Innerhalb von drei Jahren sei die Gesamtzirkulation um 60% gestiegen. Das Bookmobile werde von
Amischen etwa doppelt so gut ausgelastet wie in vergleichbaren anderen lindlichen Gegenden.
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Beispielen der Entwicklung eigener Schulbiicher, etlicher Publikationsorgane sowie den
Verhandlungen gut informierter Laienmitglieder mit politischen Verantwortlichen auch auf
nationaler Ebene (National Old Order Amisch Steering Committee) kann als ein weiteres
Beispiel die Amish Heritage Historical Library in Aylmer, Ont, genannt werden, die maBgeb-
lich durch den tibergetretenen Historiker und Notre Dame Graduate David Luthy, der zugleich
Mitherausgeber der Pathway Magazine und einiger Schulbiicher ist, aufgebaut wurde und
geleitet wird.™*

Zusammenfassend kann natiirlich nicht definitiv dariiber entschieden werden, in welchen
Punkten die Amischen liberale Werte akzeptieren und welche sie verwerfen. Auch sind die
Amischen als Gesamtheit kaum mit iiberkommenen Begrifflichkeiten als ,nicht-liberal*,
»patriarchalisch®, ,.theokratisch® oder ,hierarchisch® zu klassifizieren. Gesagt werden kann
jedoch, dass sie allenfalls ein eingeschrdinkt liberales Volk darstellen, was gleichwohl nicht
heifit, sie seien anti-liberal, d.h. liberalen Grundsétzen gegeniiber feindlich eingestellt. Auch
die Gegentiberstellung von amischen und liberalen Werten, wie etwa im Schulsystem, bedeutet
nicht, dass Amische mit der Betonung von ,,proper sequence* statt ,,freedom of choice® oder
»correct knowledge® statt ,,critical thinking® etc. letztere véllig verwerfen wiirden. Bei der
niheren Lektiire der amischen Presse iiberwiegen doch deutlich die Argumente fiir, nicht die
Indoktrinierung von Glaubenssitzen und Entscheidungen fiir den amischen Way of Life.

Betrachtet man die Ordnung der Amischen (hypothetisch) als ,,Verfassung* eines politi-
schen Gemeinwesens, so ist diese ohne Frage nicht neutral gegeniiber den weltanschaulichen
Lehren ihrer Biirger. Die amische Ordnung organisiert das Gemeinwesen nach religidsen
Vorgaben und grenzt alle ideologisch abweichenden Positionen aus. Gleichzeitig impliziert
der amische Ordnungsbegriff aber keineswegs einen missionarischen Anspruch auf Aus-
schlieflichkeit oder vollige Unabhingigkeit der Gemeinde, vielmehr ist die amische Ordnung
auf die andere weltliche Ordnung angewiesen, was oben in Kapitel III ausfiihrlich gezeigt
wurde. Die Moglichkeit der Abwanderung fiir Jugendliche oder des Austritts fiir Erwachsene
besteht zu jeder Zeit. Bei einer Rate von 20% kann wohl auch kaum von ,,Einzelfillen® die
Rede sein. Etliche Beispiele zeigen, dass amisch sozialisierte Amerikaner trotz ihrer nur

elementaren, ldndlich-religios geprigten Schulbildung nicht nur als Landwirte, Handwerker

%32 Da sowohl ein Beitritt von Qutsidern zu den Amischen als auch ein Wiedereintritt von amisch Aufgewachse-
nen oder von exkommunizierten ehemaligen Mitgliedern prinzipiell moglich ist, wire auch denkbar, dass junge
»2Amische” nach einer Hochschulausbildung wieder in die Gemeinde zuriickkehren und dieser durch ihre Kennt-
nisse entsprechend dienen kénnten. Jedoch stoft dies insbesondere bei Exkommunizierten auf das Problem, dass
die Wiederaufnahme an ein umfassendes Schuldbekenntnis gebunden ist.
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und Hausangestellte keine Probleme der Integration in die amerikanische Gesellschaftskultur
haben, sondern hdufig auch akademische Laufbahnen einschlagen. Wie bereits mehrfach
angemerkt, ist der ,, Austritt aus der amischen Kultur in aller Regel ein stufenloser Ubergang
zu verwandten (weniger eigenstindigen und isolationistischen) amerikanischen Subkul-

33
turen3 .

** Die Analyse der Amischen in der vorliegenden Arbeit als ein (in gewisser Hinsicht) eigensténdiges Volk mit
einer relativ selbstdndigen Gesellschaftskultur stellt keineswegs in Frage, dass die Amischen gleichzeitig auch
eine Subkultur der amerikanischen Gesellschaft sind.
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V. Politische Identitit im multinationalen

liberalen Verfassungsstaat

,,There can be no assumption that today’s majority is ,right* and the Amish and others like them
are ,wrong‘. A way of life that is odd or even erratic but interferes with no rights or interests of
others is not to be condemned because it is different.<***

Der politische Liberalismus verfolgt zwei grundlegende Zielstellungen, die zwei verschiede-
nen Traditionslinien zugeordnet werden kénnen. Zum einen soll, gemifl dem Projekt der
Aufklirung, die Freiheit und Autonomie der Individuen durch rechtliche Gleichheit und
demokratische Legitimation der Gesetzgebung (als Ausdruck von Selbstgesetzgebung) ver-
wirklicht werden. Zum anderen sichert der politische Liberalismus die Vielfalt (Pluralitdt),
d.h. das gleichberechtigte Nebeneinander verschiedener religidser, ethischer und philosophi-
scher Lehren, was sich als das Projekt religioser Toleranz im Ausgang der Reformation be-
schreiben 146t

Ethischer Pluralismus ist in einer modernen multikulturellen, demokratisch verfassten
Gesellschaft eine soziale Tatsache. Er ist aber auch die dem politischen Liberalismus zugrunde
liegende meta-ethische Theorie, wonach es verschiedene als verniinftig zu betrachtende
moralische, religiose und philosophische Lehren iiber die Konzeption des guten Lebens gibt,
aber keine allgemein anerkannte libergeordnete ethische Theorie, die verbindlich dariiber
entscheiden konnte, welche der Konzeptionen des guten Lebens die Richtige oder eine Falsche
sei. Dies bedeutet jedoch nicht, dass der politische Liberalismus jede beliebige weltanschauli-
che Lehre als unentscheidbar bzw. unvergleichbar gut anerkennen und damit einem subjekti-
ven Relativismus den Weg bereiten wiirde. Auch in einer liberalen und pluralistischen Gesell-
schaft muss es einen bestimmten iibergreifenden Konsens gemeinsamer Werte geben, auf dem
die gesellschaftliche und die politische Ordnung beruht und der von dem jeweiligen Stand-

punkt ihrer Mitglieder akzeptiert werden kann. Nach Rawls miisse der ,,overlapping consen-

334 Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.223f.
335 William A. Gallston (1995) beschreibt in seinem Aufsatz ,,Two concepts of Liberalism* (in: Ethics 105 (Apr.
1995), S.516-534) die beiden grundlegenden Prinzipien des Liberalismus als ,,the Enlightenment Project” und als
,the Reformation Project”, wobei ein Vorrang der Zielstellung des Letzteren eine breitere Grundlage fiir den
Minderheitenschutz darstellen konnte, was im Folgenden naher dargelegt werden soll.
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sus* in einer liberalen Gesellschaft ausschlieSlich auf einer politischen Gerechtigkeitskonzep-
tion und der sich daraus ergebenden politischen Verfahrensweisen beruhen und somit unab-
héngig von allen dariiber hinaus reichenden moralischen, religiosen oder philosophischen
Lehren sein.>*®

Die grundlegende Gerechtigkeitskonzeption einer liberalen Gesellschaft ist jedoch auch
untrennbar mit einem Grundrechtskatalog fundamentaler Menschen- und Biirgerrechte ver-
bunden, die gemal der Tradition der Aufkldrung in der Freiheit und Autonomie des Indivi-
duums begriindet sind. Demgegentiber stellen Forderungen nach grundlegenden Rechten einer
Gemeinschaft, z.B. das Recht in einer bestimmten Kultur zu leben und diese aufrechtzuerhal-
ten oder etwa das Existenzrecht zukiinftiger Generationen, in einer gesunden Umwelt zu leben,
moglicherweise die wiederum Allgemeingliltigkeit beanspruchende Lehre des politischen

Liberalismus und dessen theoretischer Grundlegung durch die Autonomie des Individuums in

Frage.

Im abschlieBenden Kapitel soll das Verhéltnis von kulturellen und politischen Grund-
werten einer Gesellschaft diskutiert werden, die im Mittelpunkt der kollektiven Identitit
sowohl von Nationen als auch von Minderheiten stehen. Angesichts der groflen Bandbreite
ethnischer und religioser Gruppen in derart pluralen Gesellschaften wie den Vereinigten
Staaten oder in Kanada wére es zweifellos abwegig zu behaupten, alle Biirger dieser Lander
konnten dieselbe kulturelle 1dentitdt teilen. Dennoch bekennen sich die meisten Biirger unter-
schiedlichster religioser Bekenntnisse und ethnischer Herkunft patriotisch zu ihrer politischen
I[dentitit als U.S.-amerikanische bzw. kanadische Staatsbiirger. Einige Minderheiten jedoch
nehmen ihre politischen Biirgerrechte nicht in Anspruch, kommen ihren Pflichten gegeniiber
dem Gemeinwesen nur eingeschriankt nach und stellen dessen zu Grunde liegendes liberales
Wertesystem (zumindest teilweise) in Frage. Filir die theoretische Reflexion ergibt sich die
Frage einerseits aus der Sicht entsprechender Gruppen, inwieweit die grundlegende Grechtig-
keitskonzeption des politischen Liberalismus auch flir bestimmte ethnische und religidse
Minderheiten in einer Weise anwendbar und akzeptabel sein kann, ohne dass diese deren
kulturelle Identitdt zu unterminieren droht. Andererseits muss aber auch aus der Sicht des

liberalen Verfassungsstaates nach den Grenzen der Toleranz gefragt werden und nach den

36 vgl. Rawls, John (1993): Political Liberalism, New York, S.133ff.
127



Kiriterien fiir weltanschauliche Lehren, die nicht mehr als verniinffig anerkannt werden kénnen
und fiir die liberale Grundordnung der Gesellschaft eine Bedrohung darstellen.

Die Gemeinschaft der Amischen kann als ein Beispiel fiir einen Grenzfall dienen, der die
moglichen Konfrontationslinien zwischen einerseits den liberalen Grundwerten des modernen
demokratischen Verfassungsstaates sowie dessen Anforderungen an seine Biirger und anderer-
seits der politisch-kulturellen Identitdt einer ethnischen Minderheit aufzeigt. Zugleich verweist
diese Spannung jedoch auch auf einen inneren Wertekonflikt liberalen Denkens zwischen den
Werten der Aufklarung, insbesondere individueller Selbstbestimmung, und der Anerkennung
eines religiésen und ethischen Pluralismus. Inwieweit ist der politische Liberalismus fdhig,
weltanschauliche Lehren, wie sie von ethnisch-religiosen Minderheiten wie den Amischen
vertreten werden, in seiner Konzeption eines tibergreifenden Konsenses zu berticksichtigen?
Oder brauchen wir einen anderen (abgeschwichten) Grundkonsens, der es ermdglicht, nur
teilweise liberale (jedoch nicht anti-liberale bzw. verfassungsfeindliche) Minderheiten mitein-
zuschlieen? Inwieweit kénnen Rawls® Kriterien aus dem Volkerrecht flir sogenannte ,,decent

«337

hierarchical peoples auch innerhalb einer multiethnischen Gesellschaft sinnvoll Anwen-

dung finden?

1. Die Amischen als Topos des liberalen Wertekonflikts:

Pluralismus und Religionsfreiheit versus individuelle Autonomie?

Die weltanschaulichen Lehren, die innerhalb einer liberalen Gesellschaft als anerkennungs-
und respektwiirdig gelten, miissen selbst ,,verniinftig® sein, d.h. in gleicher Weise die Aner-
kennung und den Respekt anderer religitser, moralischer und philosophischer Lehren ermogli-
* chen bzw. ,faire Bedingungen der Zusammenarbeit“ vorschlagen und selbst befolgen.” # Unter
der Voraussetzung eines ethischen Pluralismus setzen die ,,Lasten des Urteilens” (burdens of
judgment) Grenzen ,,on what can be reasonably justified to others***. Auch zwischen best
moglichst informierten Menschen, die gewillt sind, alle verniinftigen Argumente gegeneinan-

der abzuwigen, wird es weiterhin unlosbare fundamentale Meinungsverschiedenheiten geben.

337 Rawls, John (1999): The Law of the Peoples; with ,,The Idea of Public Reason Revisited”, Cambridge/London,
S.624f.

338 Rawls nennt zwei grundlegende Aspekte fiir ,,das Verniinftige*: (1) ,,the willingness to propose faire terms of
cooperation and to abide by them provided others do“ und (2) ,the willingness to recognize the burdens of
judgment and to accept their consequences for the use of public reason” (Rawls 1993, S.54).
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Der politische Liberalismus versucht, die theoretischen Grundlagen fiir ein wohlgeordnetes
demokratisches Gemeinwesen zu legen, in dem verschiedene unwiderlegbar und miteinander
nicht vereinbare weltanschauliche Lehren nebeneinander bestehen konnen. Die theoretische
Grundannahme eines ethischen Pluralismus steht somit einer ,, Konsenstheorie der Wahrheit*
entgegen, der zufolge in einer ,,idealen Sprechsituation® sich alle denkbar Beteiligten auf eine
allgemein als richtig anerkannte Lehre einigen konnten.**® Nach Rawls konne dies (unter
Verweis auf das Modell des Urzustandes) nur fiir politische Verfahrensfragen, niemals aber fiir
umfassende moralische Lehren als grundsétzlich méglich vorausgesetzt werden. Gedanken-
und Gewissensfreiheit — zwei Kernforderungen klassischer Menschenrechtserkldrungen —
koénnen somit in der modernen Liberalismustheorie als direkte praktische Folge seiner meta-
ethischen Grundannahme gelten.

It is unreasonable for us to use political power, should we possess it, or share it with others, to
repress comprehensive views that are not unreasonalbe.“**!

Gegenseitige Toleranz und Bedingungen fairer Kooperation sind jedoch nicht die einzi-
gen Kriterien, die Rawls an eine umfassende Lehre stellt, die das Pridikat ,,verniinftig* verdie-
nen konne. Da freie demokratische Institutionen iiberhaupt erst einen 6ffentlichen Vernunftge-
brauch ermdglichen, fordert Rawls tiber die Akzeptanz des Faktums der Pluralitit hinaus, dass
,a reasonable comprehensive doctrine does not reject the essentials of a democratic regime****.
Umfassende Lehren, welche den Grundsitzen und fundamentalen Werten eines freiheitlich
demokratischen Gemeinwesens nicht zustimmen koénnen, scheinen somit fiir Rawls zwangs-

laufig unter die Kategorie ,,unverniinftig", ,,irrational oder auch ,,verriickt* zu fallen.

,»Of course, a society may also contain unreasonable and irrational, and even mad, comprehen-
sive doctrines. In their case the problem is to contain them so that they do not undermine the
unity and justice of society.<**

Kritiker werfen Rawls an diesem Punkt vor, selbst die Position des liberalen Pluralisten
verlassen zu haben und vielmehr die eines liberalen Fundamentalisten zu vertreten;

”This criterion packs far too much into the idea of the ‘reasonable’. I can easily imagine relig-
ions that thoughtfully reject the essentials of democracy while finding it possible to reach a
range of practical accommodations with democratic requirements. A powerful philosophical
case can be made for liberal democracy, but it is hard to see how the cause of either sound phi-

% Rawls 1993, S.61.
0 Vgl. Habermas, Jiirgen (1984): Wahrheitstheorien, in: ders.: Vorstudien und Ergéinzungen zur ,,Theorie des
kommunikativen Handelns®, Frankfurt/M, S.127-183.
! Rawls 1993, S.61.
32 Ebd., S.xvi.
3 Ebd.f.
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losophy or sound politics is served by characterizing all adversaries of democracy as unreason-
able. Some are, some aren’t.”**

Der amerikanische Politikwissenschaftler William Galston verwendet die Amischen als ein
Beispiel fiir eine Gemeinschaft, die (in Rawls Verstindnis) eine weltanschauliche Lehre
vertritt, deren Gemeinschafts- und Politikbegriff nicht fiir liberale und (im modernen Sinne)
demokratische, vielmehr fiir theokratisch-patriarchalische Werte und Ordnungsstrukturen
steht. Dennoch miisse dies keineswegs bedeuten, dass eine Gemeinschaft, die eine derartige
Lehre vertritt, nicht zur Toleranz fahig sei und somit zwangsldufig die Einheit und Institutio-
nen des liberalen Verfassungsstaates in Frage stellen wiirde. Rawls Kriterien filir eine
,wverniinftige” und somit akzeptable Konzeption des guten Lebens seien, gemél Galston, selbst
in einer umfassenden Lehre eines in der Tradition der Aufklarung stehenden Denkens
gefangen, die den ,,Kampf zwischen Vernunft und Glauben* weiterzufithren suche.

»Autonomy-based arguments are bound to marginalize those individuals and groups who cannot
conscientiously embrace the Enlightenment Project. To the extent that many liberals identify
liberalism with the Enlightenment Project, they limit support for their cause and drive many citi-
zens of good will — indeed, many potential allies — into opposition.* “

Die Frage stellt sich gleichwohl, ob eine Theorie des Liberalismus und der auf dieser beruhen-
de moderne Verfassungsstaat tatséchlich ohne eine eindeutige Stellungnahme fiir die Werte
der Aufkldrung tiberhaupt denkbar sind. Galston entgegnet diesem Einwand, indem er dem
Prinzip der Pluralitit fiir die Grundlegung einer liberalen politischen Theorie eindeutigen
Vorrang vor dem Prinzip der Autonomie einrdumt:

,[I]t would not only be possible, but far preferable, for liberals to take their bearings from the
Reformation Project of making our common life safe for deep diversity. Liberal life as [ under-
stand it makes place for the Enlightenment as one important possibility but need not represent
the publicly endorsed triumph of Enlightenment values over all others.“**

Galston muss natiirlich einrdumen, dass ein Mindestmall an Autonomie auch in einem
liberalen ,,Diversity State” unverzichtbar ist. Keiner Gruppe kann erlaubt werden, durch eine
institutionelle Ordnung Autonomie unwiderruflich durch Selbstaufgabe, Unterordnung und
Fremdbestimmung zu ersetzen. Ein Minimum an Autonomie stecke gewissermaflen bereits in
der liberalen Toleranzbedingung fiir Pluralitit. Niemand darf gezwungen werden, einen Le-
bensweg einzuschlagen, der liberale Freiheiten, personliche Selbstbestimmung oder kritisches
Denken einschrinkt. Autonomie im weiteren Sinne — als Grundannahme einer umfassenden

ethischen Lehre, deren Handlungsmaximen auf rationalen und vernunftgeleiteten Prinzipien

34 Galston 1995, S.519.
3 Ebd., S.526.
346 Ebd.
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beruhen, individuelle Wahl, Selbstverwirklichung und kritisches Denken betonen und die eine
innere Struktur von Gruppen verlangt, die ausschlieBlich liberalen und demokratischen Grund-
sitzen folgt — konne hingegen durch den Staat nicht von allen seinen Mitgliedern und Subkul-
turen eingefordert werden.

,»On this account, groups may be illiberal in their internal structure and practices as long as free-
dom of entrance and exit is zealously safeguarded by the state.***’

Galston bestreitet nicht das Problem, Kriterien aufzustellen, mit deren Hilfe festzustellen ist,
ob die , Freiheit des Eintritts und Austritts™ in eine nicht-liberale Subkultur tatsdchlich gewahr-
leistet ist. Ein entsprechendes formal zugestandenes Recht miisse auch substantiell bedeu-
tungsvoll sein, was etwa ein Mindestmal an Schulbildung und Informationen iiber alternative
Lebensformen sowie deren Zugangsmoglichkeit ein- und ,,Formen der Gehirnwische aus-

schlieBt.**®

Jeder Mensch wird in ein bestimmtes soziales Umfeld hineingeboren und ist somit nur
dulerst eingeschrénkt fahig, durch eigene Entscheidungen seine Sozialisation selbstbewusst zu
steuern. Eine besondere Schwierigkeit scheint jedoch darin zu bestehen, Mindeststandards fiir
nicht-liberale Gemeinschaften aufzustellen, deren Erziehungsziele ausdriicklich personliche
WillensduBerungen und individuelle Autonomie zugunsten einer Gruppenidentitéit aufgeben.

In der Priifung der VerfassungsméBigkeit des amischen Schul- und berufspraktischen
Ausbildungssystems vor dem obersten Gericht der Vereinigten Staaten im Falle Wisconsin v.
Yoder®® wurde interessanterweise dem Problem der individuellen Autonomie, d.h. der Selbst-
bestimmung der amischen Schiiler, fiir welchen Ausbildungs- und Lebensweg sie sich ent-
scheiden wollen, keine dem ProzeB beeinflussende Bedeutung beigemessen. Hingegen wurde
dem Recht der Eltern auf freie Religionsausiibung®’ als Angehdrige einer Minderheit und
somit dem Prinzip der Pluralitdt zweifellos groBBere Beachtung geschenkt:

,»There can be no assumption that today’s majority is ,right* and the Amish and others like them
are ,wrong‘. A way of life that is odd or even erratic but interferes with no rights or interests of
others is not to be condemned because it is different.**!

*7Ebd., 8.533.
8 Vgl. ebd.f.
3 Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972).
% Der Schutz der freien Religionsaustibung ist im ,,Free Exercise Clause des ersten Amendments festgeschrie-
ben: ,,Congress shall make no law respecting an establishment of religion, or prohibiting the free exercise thereof;
or abridging the freedom of speech or of the press; or the right of the people peaceably to assemble, and to
petition to government for a redress of grievances.” (Constitution of the United States of America, Amendment I).
1 Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.223f.
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Die Klage des Staates Wisconsin, der bereits vom Supreme Court Wisconsin nicht stattgege-

ben wurde,>>?

argumentierte hingegen, dass ein Gesetz zur allgemeinen Schulpflicht bis zum
16. Lebensjahr religids neutral sei und fiir alle Biirger zwingend durchgesetzt werden miisse,
um aufwachsenden Generationen die Bildungsvoraussetzung fiir die Teilnahme am sozialen,
wirtschaftlichen und politischen Leben in einer modernen Gesellschaft zu sichern.

Chief Justice Burger erkldrte, dass die Selbstbestimmungsrechte der Schiiler im
vorliegenden Falle nicht zur Debatte stiinden.®> Es ginge lediglich um die Strafverfolgung der
Eltern und deren Recht auf freie Religionsausiibung einerseits und andererseits um das zwin-
gende Interesse des Staates Wisconsin, ein allgemeingiiltiges, (scheinbar) religionsneutrales
Gesetz durchzusetzen sowie seinen Biirgern ein Mindestmall an Grundbildung zu sichern, das
diese zur Wahrnehmung und Austibung ihrer staatsbiirgerlichen Rechte und Pflichten befihi-
ge. In einer einstimmigen Entscheidung (7:0, mit in Teilen abweichenden und wider-
sprechenden Stellungnahmen) wurde festgestellt, dass sowohl das Bildungssystem als auch der
Lebensstil der Amischen im Allgemeinen untrennbar mit ihrer Religionsausiibung selbst
verbunden sind und dass ein Eingriff in das informelle Ausbildungssystem®* der Amischen —
d.h. ein oder zwei Jahre stidtische High School statt Arbeit der Jugendlichen unter Anleitung
der Eltern — eine ,sehr reale® Existenzbedrohung der amischen Religionsgemeinschaft als
solcher darstellen wiirde:

»As the record shows, compulsory school attendance to age 16 for Amish children carries with
it a very real threat of undermining the Amish community and religious practice as they exist
today; they must either abandon belief and be assimilated into society at large, or be forced to
migrate to some other and more tolerant region.

In sum, the unchallenged testimony of acknowledged experts in education and religious history,
almost 300 years of consistent practice, and strong evidence of a sustained faith prevading and
regulating respondents® entire mode of life support the claim that enforcement of the State’s re-

2 State v. Yoder, 49 Wis. 2d 430, 182 N.W.2d 539 (1971). — Die gerichtliche Auseinandersetzung begann 1968
in Green County, Wis, als die Eltern von drei amischen Schiilern wegen der Weigerung, ihre Kinder nach
Beendigung der 8-klassigen Grundschule auf eine weiterfilhrende offentliche oder private High School zu
schicken, zu einer symbolischen Strafe von jeweils 5$ verurteilt wurden. Eine Organisation von Nicht-Amischen
zur Unterstiitzung der Amischen in Rechtsfillen (National Committee for Amish Religious Freedom) organisierte
und finanzierte die Verteidigung der Angeklagten Jonas Yoder, Wallace Miller und Adin Yutzy bis hin zum
Supreme Court Wisconsin u.a. durch die Einsetzung des Verfassungsrechtlers William B. Ball als Anwalt und
Gutachten von Soziologen, Religions- und Erziehungswissenschaftlern (u.a. John A. Hostetler und Donald
Erickson).
353 It is the parents who are subject to prosecution here for failing to cause their children to attend school, and it
is their right of free exercise, not that of their children, that must determine Wisconsin’s power to impose criminal
penalties on the parent.“ (Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.230f.).
*** In mehreren Staaten (Pennsylvania, Ohio) gab es 1972 bereits Verhandlungen und Kompromisse iiber eine
weiterfithrende ,,vocational class* an amischen Schulen. Schiiler nach der 8. Klasse, die das 16. Lebensjahr noch
nicht erreicht haben, arbeiten im elterlichen Landwirtschaftsbetrieb oder in der Hauswirtschaft, besuchen einmal
wochentlich die Schule und fithren ein Berichtsheft tiber ihre praktische Ausbildung. (Vgl. Guidelines 1981,
S.42f).
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quirement [...] would gravely endanger if not destroy the free exercise of respondents® religious
beliefs.«

Dartiber hinaus wurde dem Staat Wisconsin die Beweispflicht auferlegt, zu zeigen, dass zur
Erreichung der erklédrten Bildungsziele des miindigen Biirgers ein oder zwei High School Jahre
grofleren Erfolg versprechen konnten als das informelle Ausbildungssystem der Amischen:
»learning-by-doing. Dies war der klagenden Seite nicht moglich. Der Erziehungsexperte
duflerte ferner den Eindruck, dass moglicherweise das amische Bildungssystem sogar effekti-
ver den oben genannten Bildungsauftragen nachkéme als ,,die meisten* staatlichen Institutio-
nen formeller Bildung.

,»It is neither fair nor correct to suggest that the Amish are opposed to education beyond eighth
grade level. What this record shows is that they are opposed to conventional formal education
[...]. Dr. Donald Erickson, for example, testified that their system of learning-by-doing was an
,ideal system‘ of education in terms of preparing Amish children for life as adults in the Amish
community, and that ,I would be inclined to say they do a better job in this than most of the rest

Of us doc 356

Dem anderen aber keineswegs schlechteren, moglicherweise sogar besseren amischen Bil-
dungssystem attestierte das Gericht ausdriicklich, dass es nicht nur im Hinblick auf die Vorbe-
reitung der Amischen auf ein Leben in ihrer eigenen Gemeinschaft entspricht — gleichwohl
dies als ein weiterer Hinweis auf eine implizite Anerkennung der amischen ,,Gesell-
schaftskultur als solcher betrachtet werden kann. Vielmehr sei gerade die erfolgreiche Le-
bensweise der Amischen als eine eigenstdndige, von der AuBenwelt deutlich abgrenzbare
Gemeinschaft geradezu ein ,,strenger Beleg™ dafiir, dass sie auch die Bildungsvoraussetzungen
fiir ihre politische Verantwortung als amerikanische Staatsbiirger im besten Sinne der Verfas-
sungsviter erfiillten:

»Insofar as the State’s claim rests on the view that a brief additional period of formal education
is imperative to enable the Amish to participate effectively and intelligently in our democratic
process, it must fall. The Amish alternative to formal secondary school education has enabled
them to function effectively in their day-to-day life under self-imposed limitations on relations
with the world, and to survive and prosper in contemporary society as a separate, sharply identi-
fiable and highly self-sufficient community for more than 200 years in this country. Ir itself this
is strong evidence that they are capable of fulfilling the social and political responsibilities of
citizenship [...]. Indeed, the Amish communities singularly parallel and reflect many of the vir-
tues of Jefferson's ideal of the ,sturdy yeoman ‘ who would form the basis of what he considered
as the ideal of a democratic society. Even their idiosyncratic separateness exemplifies the diver-
sity we profess to admire and encourage.*>”’

3% Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.218f.
¢ Ebd., $.223.
*TEbd., $.225f. (Hervorhebung AE).
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Trotz der formalen Finstimmigkeit im Falle Wisconsin v. Yoder, zeigen die in Teilen
abweichenden Stellungnahmen der Richter Stewart, Brennan und White sowie die in Teilen
widersprechende Meinung von Justice Douglas, dass in der fiir die politiktheoretische Reflexi-
on zentralen Frage des Abwigens von Religionsfreiheit und Pluralitit einerseits und der Frage
nach Autonomie und des staatlichen Erziehungsauftrages gegeniiber seinen zukiinftigen
Biirgern andererseits, keineswegs Einigkeit besteht. Vielmehr betont die Mehrheit des Verfas-
sungsgerichtes, vier von sieben Richtern, dass sowohl die Frage der Selbstbestimmung von
Jugendlichen einer religiosen Minderheit iiber deren zukiinftigen Lebensweg als auch die
Verantwortung des Staates, bildungspolitische Grundlagen fiir entsprechende bedeutungsvolle
Wahloptionen der Individuen sicherzustellen, durch zentrale Verfassungsgrundsitze belegt
seien, auch wenn diese im vorliegenden Falle nicht zugunsten einer Entscheidung fiir den Staat

338 Mit Verweis auf andere landmark decisions des U.S.

Wisconsin in Anwendung kamen.
Supreme Courts betonen die Stellungnahmen, dass der Erziehungsauftrag des (Bundes)Staates
in einer modernen demokratischen Gesellschaft moglicherweise sogar als dessen ,,wichtigste
Aufgabe iiberhaupt angesehen werden miisse® und es deshalb auch legitim sei, durch staatli-
che ZwangsmaBnahmen Mindeststandards fiir Bildungseinrichtungen einzufordern.? % In
bildungspolitischen Entscheidungen stehen, nach Ansicht der Richter White, Brennan und
Stewart, zweifellos nicht nur die padagogischen (oder religiosen) Entscheidungen der Eltern

zur Debatte, sondern auch die Interessen der Kinder, die nicht generell als in Ubereinstimmung

mit denen der Eltern gesehen werden diirfen.

3% Justice Stewart, dessen Stellungnahme sich Justice Brennan anschlieBt, verweist auf die Voraussetzung fiir die
Entscheidung des Gerichtes, nach der die religiosen Uberzeugungen der Kinder denen der Eltern gleichgesetzt
wurden (gleichwohl nur eines der Kinder befragt wurde). Grundsétzlich betonen jedoch beide die verfassungs-
rechtliche Bedeutsamkeit der von Justice Douglas angemahnten Autonomie der Jugendlichen: ,,This case in no
way involves any questions regarding the right of the children of Amish parents to attend public high schools, or
any other institutions of learning, if they wish to do so. As the Court points out, there is no suggestion whatever in
the record that the religious beliefs of the children here concerned differ in any way from those of their parents.
[...] It is clear to me, therefore, that this record simply does not present the interesting and important issue
discussed in Part II of the dissenting opinion of Mr. Justice Douglas.“ (Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972),
S.237; Hervorhebung AE).

339 Today, education is perhaps the most important function of state and local governments. Comulsory school
attendance laws and the great expenditures for education both demonstrate our recognition of the importance of
education to our democratic society. [...] It is the very foundation of good citizenship.”“ (Brown v. Board of
Education, 347 U.S. 483 (1954), S.493; zit. in: Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.238).

3% Die Stellungnahme verweist auf Lemon v. Kurtyman, 403 U.S. 602 (1971), S.613. — Entsprechend folgten
trotz der Yoder-Entscheidung auch in den Folgejahren noch weitere Prozesse, die die Mindeststandards der
amischen Gemeindeschulen, insbesondere die Beschéftigung von formal nicht qualifizierten Lehrern, anmahnten.
In Pawnee County, Nebraska, z.B. wurden 1978 die ungelernten amischen Lehrerinnen einer neu gegriindeten
Schule von den lokalen Schulbehdrden nicht anerkannt und die Eltern, die sich weigerten, ihre Kinder in éffentli-
che Schulen zu schicken, strafrechtlich verfolgt. Statt einen Rechtsstreit zu fithren, zog es die Gemeinde vor, das
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,»A State has a legitimate interest not only in seeking to develop the latent talents of its children
but also in seeking to prepare them for the life style that they may later choose, or at least to
provide them with an option other than the life they led in the past.«*®’

Auch im Falle der Amischen koénne also nicht davon ausgegangen werden, dass die religitsen
Einstellungen aller amischen Kinder mit denen ihrer Eltern iibereinstimmten. Eine Zustim-
mung zugunsten des amischen Bildungssystems war fiir die drei Richter nur deshalb zu recht-
fertigen, da es dem Staat Wisconsin nicht méglich war zu zeigen, dass das amische Ausbil-
dungssystem den Jugendlichen tatséchlich keine weiteren Wahloptionen offen lief3e, als es der
Ordnung und Lebensform der religiosen Gemeinde entsprache.

Am deutlichsten widerspricht jedoch Justice Douglas der Meinung des Gerichtes, der
Fall kdnne ohne die Erwégung der Rechte der Kinder auf freie Religionsausiibung und Wahl
ihrer Zukunftschancen entschieden werden. Da nur ein Kind der drei zu verhandelnden Félle
als Zeugin befragt wurde, bestdtigt Douglas das Urteil nur im Falle von Jonas Yoder, nicht
aber fiir die anderen beiden Verklagten Adin Yutzy und Wallace Miller ,,as their motion to
dismiss also raised the question of their children’s religious liberty“.*** Douglas fiihrt etliche

zuriickliegende Supreme Court Entscheidungen an,*®

um zu belegen, dass auch die Grund-
rechte von Kindern im Sinne der Bill of Rights und insbesondere des First Amendment zu
schiitzen seien und deren eigene Meinung in Fragen der freien Religionsausiibung gehort
werden misse. ,,These children are ,persons‘ within the meaning of the Bill of Rights. We
have so held over and over again.* 64 Douglas bestitigt die Befiirchtung des Staates Wiscon-
sin, dass ohne die Moglichkeit fiir amische Kinder, einen hoheren Bildungsweg einzuschlagen,
ihnen die Voraussetzungen fiir eine freie Personlichkeitsentwicklung verwehrt werden. Es
konne nicht der Entscheidung der Eltern {iberlassen werden, sondern miisse ausdriicklich die
der Kinder selbst sein, ihren Lebensweg innerhalb der Gemeinschaft der Amischen zu wihlen.
Andernfalls werde den Kindern nicht nur ein Mindestmall an Autonomie, sondern auch die
Moglichkeit, an der Pluralitit der modernen Welt teilzuhaben, vorenthalten.

LIt is the future of the student, not the future of the parents, that is imperiled by today’s deci-
sion. If the parent keeps his child out of school beyond the grade school, then the child will be
forever barred from entry into the new and amazing world of diversity that we have today. The
child may decide that that is the preferred course, or he may rebel. It is the student’s judgment,

Siedlungsgebiet im Bundesstaat Nebraska 1982 aufzugeben. (Vgl. Meyers, Thomas J. (1993): Education and
Schooling, in: Kraybill 1993, S.87-106, S.101).
36! Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.240.
2 Ebd., S.243.
36 vgl. z.B. Tinker v. Des Moines School District, 393 U.S. 503 (1969), S.511; West Virginia State Board of
Education v. Barnette, 319 U.S. 624 (1943), S.637.
%% Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.243.
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not his parents’, that is essential if we are to give full meaning to what we have said about the
Bill of Rights and of the right of students to be master of their own destiny.”*

Anders als Chief Justice Burger, ist Douglas offensichtlich nicht ebenso enthusiastisch von
den sozialen und politischen Kompetenzen iberzeugt, die das amische Erziehungssystem
vermittelt. Vielmehr warnt er vor dem enormen Zugewinn an institutioneller Unabhéingigkeit
einer religiosen Minderheit als Gruppe, die mit dem Verweis auf die Wichtigkeit des eigenen
Bildungssystems fiir das Uberleben der amischen Gemeinschaft als solcher im Yoder-Urteil
zugestanden wurde.*®® Mit dieser Entscheidung, so Douglas, wire nicht nur der Vorrang des
zwingenden Interesses der Erhaltung der staatlichen und sozialen Ordnung sowie der auf
individueller Autonomie basierenden liberalen Werte zugunsten der Rechte von nicht-liberalen
Minderheiten maBgeblich umgekehrt worden. Vielmehr sei es nach nahezu einem Jahrhundert
nun auch moglich, wenn nicht sogar ,,voraussehbar“, dass das Verbot der Polygamie der

8367

Mormonen von 187 in Zukunft im Lichte von Wisconsin v. Yoder revidiert werden wiirde.

»Action, which the Court deemed to be antisocial, could be punished even though it was
grounded on deeply held and sincere religious convictions. What we do today, at least in this re-
spect, opens the way to give organized religion a broader base than it has ever enjoyed; and it
even promises that in time Reynolds will be overruled.«*®®

2.  Partielle Staatsbiirgerschaft oder

wsanstindige hierarchische Volker*?

Das Yoder-Urteil fordert liberale wie kommunitaristische Denker in gleicher Weise zu umfas-
sender Kritik heraus. Wéhrend das Hauptargument von Justice Douglas auf die individuelle
Autonomie der amischen Jugendlichen abzielt, {iber ihren zukiinftigen Lebensweg selbst
entscheiden zu konnen, mahnen eher kommunitaristische Kritiker die Verantwortung des
Staates an, die Erziehung der politischen Tugenden seiner Biirger zu sichern. In seiner Studie
iiber die ,,Grenzen der Staatsbiirgerschaft«*® gegeniiber ethnischen Minderheiten widerspricht
der Politikwissenschaftler Jeff Spinner heftig der These, die Amischen wiirden ihren Pflichten

als amerikanische Staatsbiirger oder auch nur annihrend deren Bildungsvoraussetzungen

3% Ebd., S.245f.

3¢ Vgl. oben, Anm.355.
367 Reynolds v. United States, 98 U.S. 145 (1878).
368 Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.247.
3% Spinner, Jeff (1994): The Boundaries of Citizenship. Race, Ethnicity, and Nationality in the Liberal State,
Baltimore/London.
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nachkommen. Liberale Staatsbiirgerschaft kdnne sich in einer modernen demokratischen
Gesellschaft, so Spinner, nicht auf den passiven Nutzen von negativen Freiheiten und das
Ableisten von Steuerzahlungen beschrénken. Ein liberaler demokratischer Verfassungsstaat ist
auf die Mitwirkung und aktive Kontrolle zumindest eines groen Teils seiner Biirger angewie-
sen. Und diese Mitverantwortung an der Willensbildung und Entscheidungsfindung im politi-
schen Gemeinwesen setze weitreichendere politische Kompetenzen der Staatsbiirger voraus als
dies in einem liberalen Staat des 19. Jahrhunderts der Fall gewesen sei oder als dies heute
liberale ,,neutrality theorists* einrdumen wollen.>’® Dazu gehorten sowohl das Interesse sowie
Verantwortungsgefiihl fiir das politische Gemeinwesen als auch kritisches Denken, Autonomie
sowie Gleichstellung der Individuen (natiirlich auch der Geschlechter) und die Bereitschaft zu
Streit und Vermittlung bei Interessenskonflikten.

,»Since the capacity to think critically is linked to the virtues of liberal citizenship, the modern
liberal emphasis on choice cannot be divorced from the demands of liberal citizenship. |...]

The Amish frown upon the human abilities to be self-critical and reflective; they are not inter-
ested in debate and discussion; they are not eager to experiment or sculpt their own identities.
The Amish shy away from cultivating intellectual skills. They escape the political demands of
liberal citizenship,**”’

Spinner spricht den Amischen nicht nur jedes Interesse am politischen Gemeinwesen des U.S.-
amerikanischen oder kanadischen Staates ab, sondern auch die intellektuellen Voraussetzun-
gen als kritische, selbstbewuflte und verantwortungsvolle Staatsbiirger, die bereit sind, ihre
Zukunft selbst zu gestalten, statt der Tradition und Alten Ordnung der Vorviter mehr oder
weniger blind, in jedem Falle aber gehorsam zu folgen.

Dass dieses Bild aus der Auflenperspektive eines der Tradition der Aufkldrung verpflich-
teten Denkers einer detaillierteren Darstellung amischer Gesellschaftskultur nicht uneinge-
schrinkt standhilt, soll vorerst zuriickgestellt werden. Spinner betont jedoch, berechtigterwei-
se, vielmehr den Selbstausschluss der Amischen von einer ,,vollen Staatsbiirgerschaft, der
thnen andererseits ihre unverwechselbare kulturelle Identitit — als eine ethnische Minderheit
inmitten einer Mehrheitskultur, die z.T. zweifellos gegenldufige Wertorientierungen vermittelt
und entsprechende Tugenden ihrer Biirger einfordert — tiberhaupt erst ermdglichte. Angesichts
eines freiwilligen Verzichts auf die Teilnahme sowohl an den Institutionen der Zivilgesell-
schaft als auch im offentlichen politischen Raum konne faktisch allenfalls von einer ,partiel-

len Staatsbiirgerschaft®™ die Rede sein. Nur aufgrund dieses freiwilligen, ausdriicklich

0 ygl. ebd., S.92f.
' Bbd., S.94.
32 Ebd., S.951f.
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erklirten Ausschlusses vom offentlichen Leben sei auch ein gesonderter Umgang mit derarti-
gen Minderheiten in Bezug auf die einzufordernden politischen Tugenden — oder zumindest
beziiglich der Vermittlung ihrer Bildungsvoraussetzungen — zu legitimieren. Auch Spinner
befiirwortet daher das Ergebnis der Yoder-Entscheidung, jedoch verwirft er entscheidende
Argumente in der von Chief Justice Burger dargelegten Begriindung des Gerichtes.

Fiir alle Angehorigen von Minderheiten, die volle Staatsbiirgerrechte beanspruchen und
am politischen Prozess innerhalb des liberalen Verfassungsstaates teilnehmen, miissten, so
Spinner, auch entsprechende liberale Tugenden durch die Bildungspolitik des Staates gefordert
und eingefordert werden. Als Gegenbeispiel zu den Amischen, die auf ihre Biirgerrechte
erklartermallen verzichten, nennt Spinner etwa die jiidischen Chassidim in New York City:

,»Lhey vote as the rebbe tells them to vote. This political involvement must trouble any democ-
rat. Thousands of Lubovitchers vote in elections, but they do not think about the best candidate
or weigh the issues in a campaign. They are not interested in democratic debate or discussion.
The liberal virtues of the public sphere, of self-critical reflectiveness, of weighing the best inter-
ests of society against one’s own self-interest, Mill’s hope that political involvement would be
in part an educative process — these do not apply to the Hasidim.«*"

Das Problem, das Gruppen wie die Chassidim fiir den liberalen Verfassungsstaat darstellen,
konne nicht mit einer Klassifizierung als ,,partielle Staatsbiirger gel6st werden, da ihre politi-
sche Einflussnahme weit dartiber hinausreiche, als dass sie nicht als ein Teil des politischen
Gemeinwesens betrachtet werden konnten. ,,Consequently, the demands the liberal state makes
on its citizens should apply to the Hasidim.*

Da sich die Amischen hingegen weitgehend aus dem 6ffentlichen Raum selbst ausgren-
zen, konne der Staat ihnen gegentiber auch gréflere Toleranz tiben und derartige Gruppen
lediglich an den grundlegenden liberalen Forderungen messen, die sich an universellen Men-
schenrechten orientieren und somit sowohl fiir den privaten Bereich innerhalb einer liberalen
Gesellschaft als auch als Richtlinien im Volkerrecht gelten (z.B. der Schutz des Lebens und
die Unversehrtheit der Person).

,»] suggest that we should think of the Amish as a community apart from the political community
in the United States, a community that wants to stay apart. The Amish are in the United States,
but not of the United States.*™

Spinner vergleicht die Amischen konsequenter Weise mit indigenen Vélkern wie den Native
American tribes. Letztere haben bereits formal — soweit sie innerhalb der Reservationen leben
— eine anerkannte ,,Staatsbiirgerschaft™ innerhalb ihres eigenen politischen Gemeinwesens,

welches weitgehend unabhéngig gemill eigenen Rechtsnormen und Organisationsformen

7 Ebd., S.109. — Das folgende Zitat ebd.
*™ Ebd., $.97. (Hervorhebung im Original).
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aufgebaut ist und dessen Angehorige somit auch von den Pflichten politischer Mitverantwor-
tung als Staatsbiirger der Vereinigten Staaten oder Kanadas ausgenommen werden kénnen. Fiir
die Amischen besteht diese rechtlich formale Anerkennung als eigene ,,Nation innerhalb der
U.S.-amerikanischen Nation nicht, jedoch weist ihre Gemeinschaft faktisch zweifellos derart
weitreichende und gut funktionierende Institutionen und Ordnungsstrukturen auf, die sie
praktisch in eine vergleichbare Situation versetzen. Nicht zuletzt die Yoder-Entscheidung
begriindete ihr Zugestdndnis von allgemeinen Gesetzen abweichender Praktiken der Amischen
auch aufgrund der liber Jahrhunderte hinweg belegten und bewéihrten amischen Gesell-
schaftsstrukturen ,,as a separate, sharply identifiable and highly self-sufficient community**”.
Viele Missverstdndnisse und gesetzliche Auseinandersetzungen kénnten umgangen werden, so
Spinner, wenn lokale und bundesstaatliche Behdrden mit den Amischen als ,,eine andere Art
von Biirgern® umgehen wiirden und statt der strafrechtlichen Verfolgung Einzelner mit den

¢ was in der

Gemeinden und ihren anerkannten Vertretern direkt in Verhandlungen triten,”’
Praxis auch immer hiufiger stattfindet.

Derartige Einschrankungen der liberalen Anforderungen fiir ,,partielle Staatsbiirger”
kénnten jedoch nicht nur religidsen Minderheiten vorbehalten bleiben. Hatte Chief Justice
Burger Sonderrechte fiir rein philosophisch oder politisch motivierte Utopisten wie Henry D.
Thoreau ausdriicklich ausgeschlossen,””’ so 148t Spinner dies aus Griinden der Gleichbehand-
lung von Minderheiten explizit offen.’”® Gleichwohl muss auch er auf die Schwierigkeit der
Bestimmung einiger Grundstandards fiir Gruppen verweisen, die als lediglich partielle Staats-
biirger und damit aber auch als feilweise selbstverwaltete Gemeinschaften akzeptiert werden
konnten. Dazu miissten nicht nur das Verbot gehoren, anderen Menschen Schaden zuzufiigen
sowie das entscheidende Problem des freien Eintritts und Austritts, sondern auch gewisse
grundlegende institutionelle Strukturen, die sicherstellen, dass z.B. eine Gruppe wie die
Amischen, der eine Ausnahmeregelung von der Sozialversicherung zugebilligt wird, tatséich-
lich auch in Zukunft fiir ihre bediirftigen Mitglieder sorgen kann. Einige Jahre des Uberlebens

in der Waldeinsamkeit fiir mogliche Anhédnger Thoreaus wiirden diesen Bedingungen sicher

nicht entsprechen.

375 yal. oben, Anm.357.
376 vgl. Spinner 1994, S.105.
77 Vgl. Wisconsin v. Yoder, 406 U.S. 205 (1972), S.216.
378 If followers of Thoreau decide to establish their own separate community, the state should treat them little
differently from the Amish. As long as they do not harm anyone and as long as their children have the option to
leave the community, the liberal state should allow partial citizens to live in the midst of, but apart form, main-
stream society.* (Spinner 1994, S.108).
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Spinner plddiert fiir Minderheitenrechte nicht aufgrund einer Uberzeugung, wie William
Galstons Vorrang der Pluralitit, dass es moglich sei, den liberalen Staat losgel6st von den
umfassenden Ideen der Aufkldrung zu denken. Vielmehr sei es gerade die liberale Forderung
nach individueller Autonomie, die den Biirgern auch die Moglichkeit einrfiumen muss, sich im
privaten Bereich gegen liberale Werte entscheiden zu kénnen: ,,This shows a paradox of
liberal theory; liberalism allows people to reject liberal values.’’” Derart weitreichende
Toleranz, die es indigenen Vélkern oder Gruppen wie den Amischen zum eigenen Uberleben
zugesteht, gewisse institutionelle Strukturen der Selbstverwaltung zu etablieren, kdnne jedoch
nur eingerdumt werden, da es sich hierbei lediglich um verschwindend kleine Minderheiten
handle, die das Funktionieren des liberalen Verfassungsstaates nicht ernsthaft unterminieren.
An der grundsétzlichen Gefahr, einen Teil der Staatsbiirger von seinen Pflichten gegeniiber
dem Gemeinwohl zu entbinden, lédsst Spinner jedoch keinen Zweifel und wendet sich daher
auch gegen eine ,,Glorifizierung™ von Gruppen, wie den Amischen, die sich zu nicht-liberalen
Werten bekennen.

Die Mindestanforderungen und Kriterien an Minderheiten ,,partieller Staatsbiirger
bleiben in Spinners Untersuchung unbestimmt und deren Rechte auf lokale Selbstverwaltung
lediglich ein Zugesténdnis, das mit dem zwingenden Selbsterhaltungsinteresse des liberalen

Staates abgewogen werden miisse.

Betrachtet man die Amischen, &hnlich den indigen Vélkern Nordamerikas, (hypothe-
tisch) als eigensténdige, politisch unabhéngig organisierte Gemeinwesen, so kénnen mogli-
cherweise einige ,,Grundstandards® aus Rawls® Erweiterung des Vélkerrechts auf akzeptable
nicht-liberale Gesellschaften, oder wie er sie nennt: ,,anstdndige hierarchische Vélker” (,,de-
cent hierarchical peoples™), hergeleitet werden.*®

Rawls nennt im wesentlichen zwei Kriterien fiir in seinem Sinne ,,akzeptable® nicht-
liberale Vélker, von denen das zweite wiederum drei Teilkriterien umfasst. Die erste Forde-
rung beschreibt die Friedlichkeit einer Gesellschaft nach auflen, das zweite Kriterium grundle-
gende Anspriiche an die innere Ordnung einer ,,anstdndigen”, nicht-liberalen Gesellschaft: die
Ausrichtung auf eine ,,allgemein als gut anerkannte Vorstellung von Gerechtigkeit®, innerhalb
derer die grundlegenden Menschenrechte gesichert sind, Mindestanforderungen an ein akzep-

tables Rechtssystem sowie das ,,gerechtfertigte Vertrauen* in Richter und andere Verantwor-

*” Spinner 1994, S.97.
330 Rawls 1999, S.62fF.
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tungstréger der Hierarchiestruktur, diesen Anforderungen zu folgen und ihre Entscheidungen
offentlich zu rechtfertigen.’®

Rawls’ erstes Kriterium, tiber den friedlichen Charakter einer Gesellschaft nach auBen,
kann zweifellos als ein Kernstiick anabaptistischer Identitit gelten. Das ,,waffen- und wider-
standslose Christentum” lehnt ausdriicklich die Ausiibung jeglicher Gewalt aus religiosen
Griinden ab, nicht nur im Falle der ,,Verfolgung 6konomischer Ziele*.

Der erste Teil (a) des zweiten Kriteriums macht eine interessante Unterscheidung zwi-
schen einerseits den grundlegenden Ideen der Aufkldrung sowie des liberalen politischen
Denkens (Menschenrechte, formale Gleichheit, mit der Betonung der Autonomie des Indivi-
duums) und andererseits dem Verweis auf ein Rechtssystem eines Volkes ,,in accordance with
its common good idea of justice™**?, Wie diese »allgemein als gut anerkannte Idee von Gerech-
tigkeit” zustande kommt und auch in einer hierarchischen Gemeinschaft gerechtfertigt werden
kann, soll weiter unten kurz erldutert werden. Bemerkenswert ist hier zunschst, dass Rawls auf
eine einem Volk eigene Idee von Gerechtigkeit Bezug nimmt, gleichwohl er zugleich die
Grundpfeiler der /iberalen Tradition (z.B. das Recht auf Eigentum) erwéhnt. Die Betonung der
Autonomie des Individuums ist, wie bereits erwéihnt, keineswegs ein zentraler Teil amischer
Identitit. Die Unterordnung des Individuums unter den Willen Gottes und der Gemeinschaft
bringt einige (nicht nur anabaptistische) fundamentalistische Religionsgemeinschaften oftmals

unter die Anklage, personliche Freiheiten und die Rechte des Individuums zu unterdriicken.

381 The two criteria discussed below specify the conditions for a decent hierachical society to be a member in

good standing in a reasonable Society of Peoples. [...]

(1) First, the society does not have aggressive aims, and it recongnizes that it must gain its legitimate ends

through diplomacy and trade and other ways of peace. [...]

(2) The second criterion has three parts.
(a) The first part is that a decent hierarchical people’s system of law, in accordance with its common good
idea of justice [...], secures for all member of the people what have come to be called human rights. [...]
Among the human rights are the right to life [...], to liberty [...], to property (personal property); and to
formal equality as expressed by the rules of natural justice (that is, that similar cases be treated similarly).
[...]
(b) The second part is that a decent people’s system of law must be such as to impose bona fide moral du-
ties and obligations (distinct form human rights) on all persons within the people’s territory. [...] A decent
hierarchical society’s conception of the person, as implied by the second criterion, does not require accep-
tance of the liberal idea that persons are citizens first and have equal basic rights as equal citizens. Rather
it views persons as responsible and cooperating members of their respective groups. Hence, persons can
recognize, understand, and act in accordance with their moral duties and obligations as members of these
groups.
(c) Finally, the third part of the second criterion is that there must be a sincere and not unreasonalbe belief
on the part of judges and other officials who administer the legal system that the law is indeed guided by a
common good idea of justice. [...] This sincere and reasonable belief on the part of judges and officials
must be shown in their good faith and willingness to defend publicly society’s injunctions as justified by
law. The courts serve as a forum for this defense.” (Rawls 1999, S.64ff.).

%2 Ebd., S.65. (Hervorherbung AE).
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Die amische Praxis von Bann und Meidung, d.h. des zeitweisen oder vélligen Ausschlusses
aus der religiosen Gemeinde und dem sozialen Leben einschlieflich des Familienverbandes
bei (wiederholten) Vergehen gegen die Ordnung, wird aus der AuBenperspektive gewohnlich
als enorme psychologische Druckausiibung insbesondere auf junge Gemeindemitglieder
gesehen. Andererseits kommt diese Praxis nicht zur Anwendung bevor jeder im Erwachsenen-
alter mit der Ordnung vertraut gemacht wurde und dazu ausdriicklich seine Zustimmung
gegeben hat. Die Praxis der Meidung ist vielmehr das duBerste Disziplinierungsmittel zur
Durchsetzung der Ordnung, d.h. das einzige ,,Zwangsmittel“ zur ,,Rechtsdurchsetzung® (law
enforcement). Der selbstbewusste Willensakt, der Gemeindeordnung beizutreten, sowie die
besondere Rechtspraxis, vornehmlich durch Gespréche, 6ffentliches Bekenntnis und gegensei-
tiges Vergeben ,,Gesetzesbrecher” zu disziplinieren, sind neben der Meidung zweifellos auch
zentrale Bestandteile amischer Identitit, die den Zusammenhalt und inneren Frieden der
Gemeinde garantieren.

Teil (b) von Rawls’ zweitem Kriterium versucht, das liberale Konzept der Rechtsgleich-
heit und politischen Gleichheit als Staatsbiirger in Hinblick auf nicht-liberale Gesellschaften
zu erweitern. Die Konzeption der Person in hierarchischen oder traditionellen Gesellschaften
,»views persons as responsible and cooperating members of their respective groups. Hence,
persons can recognize, understand, and act in accordance with their moral duties and obliga-
tions as members of these groups.”* In diesem Punkt scheint Rawls eine &hnliche Idee zu
formulieren, wie etwa Charles Taylor als kommunitaristisches Argument auch fiir eine demo-
kratisch-liberale Gesellschaft einfordert. Fiir Taylor findet die Orientierung an einem Gemein-
gut ihren Ausdruck in der Mitwirkung und Zusammenarbeit der einzelnen Biirger einer politi-
schen Gemeinschaft. Erst die aktive Beteiligung am Gemeinwesen, d.h. das Bewusstsein und
die Ubernahme von Verantwortung fiir das Wohl der Gemeinschaft, macht eine politische
Identitdt aus. Ahnlich formuliert Rawls hier, dass ,,duties and obligations [... imposed] on all
persons™** gerechtfertigt und als ,verninftig” akzeptiert werden kénnen, auch wenn soziale
Rollen und Funktionen, z.B. Geschlechterrollen, durch Tradition und Hierarchie vorbestimmt
und kaum flexibel sind, bzw. nur sehr eingeschrénkt der personlichen Wahl offenstehen. Die
entscheidende Bedingung ist hier, dass Pflichten und Aufgaben fiir alle Mitglieder der Gesell-
schaft vorhanden sind, sowie dass soziale Rollen und Verpflichtungen weder willkiirlich

auferlegt werden, noch grundlegenden Menschenrechten (z.B. die Freiheit von Knechtschaft

* Ebd., S.66.
% Ebd., S.65f. (Hervorhebung AE).
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und Sklaverei) widersprechen. — Der Lebensstil der Amischen betont traditionelle Geschlech-
terrollen sowie Arbeitsteilungen, einschlieflich des Ausschlusses von Frauen von 6ffentlichen
Amtern und deren eingeschrinktes Mitspracherecht in der Gemeinde. Gleichzeitig jedoch ist
gerade die gleiche Verteilung von Aufgaben und Verpflichtungen ein weiterer zentraler Be-
standteil der amischen Gesellschaftsstruktur. Moralisch oder ,,politisch“ herausgestellte
Personen (wie Bischofe, Minister und Diakone oder auch das Steering Committee) sind als
Diener Gottes und der Gemeinde zu der gleichen Ordnung und dem gleichen strengen, einfa-
chen Lebensstil verpflichtet wie alle anderen Gemeindeglieder. Alle Amter in der Gemeinde
sind ausschlieflich Ehrendmter und miissen neben der tiglichen Landwirtschaft verrichtet
werden.

Der dritte Teil (c) Rawls’ zweiten Kriteriums verweist auf den ,,sincere and reasonalbe
belief” in die Richter und Fithrer der Gemeinschaft, dass diese geleitet werden von ,,a common
good idea of justice” und gewillt sind, ihre Urteile und Handlungen gemif dieser Gerechtig-
keitsidee offentlich zu rechtfertigen.*® Zur Durchsetzung insbesondere dieses dritten
Teilkriteriums sowie zur niheren Ausformulierung dessen, was als eine ,.allgemein als gut
anerkannte Idee von Gerechtigkeit gelten kann, gibt Rawls ein weiteres, entscheidendes
Kriterium: die Existenz einer ,,verniinftigen Konsultationshierarchie®, d.h. einer gewissen
Reprisentiertheit der Bevolkerung im Meinungsbildungs- und Entscheidungsprozess dessen,
was als im Interesse aller Mitglieder der Gemeinschaft liegen soll.

»That is, the basic structure of the society must include a family of representative bodies whose
role in the hierarchy is to take part in an established procedure of consultation and to look after
what the people’s common good idea of justice regards as the important interests of all members
of the people.”*

Amische Gesellschaft basiert auf unabhéngigen Kirchendistrikten, wobei jede Gemeinde
nicht groBer ist als die Anzahl von Familien, die sich zum Gottesdienst in einem Privathaus
(oder in einer Scheune) versammeln kénnen. In einer Gemeinschaft von circa 20 bis 40 Fami-
lien (d.h. etwa 150-200 Menschen) ist nahezu nichts wirklich privat, und es bestehen zahlrei-

che informelle wie auch institutionalisierte Kommunikationsformen®®’. Hinzu kommt die

% ygl. ebd., S.67f.

**Ebd., S.71.

¥7 Neben den oben beschriebenen Mechanismen (Abstimmung in der Gemeindeversammlung, Presse, informelle

Besuche und Beratungen etc.) sei hier noch das ,,Quilt-freylic” der &lteren Frauen als eine weitere Form (teilwei-

se) institutionalisierter Kommunikation erwshnt. Frauen, deren familisire Verpflichtungen im Alter weniger

werden, nutzen den Freiraum fiir soziale Aktivititen, zu denen etwa die gemeinsame Herstellung von Quilts

(kunstvolle Steppdecken) fiir private und wohltitige Zwecke gehort. Selbstverstiandlich werden bei gemeinsamer

Arbeit ausgiebig Probleme aller Art - die Familie und die Gemeinde betreffend — diskutiert. (Zu den Geschlech-
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Betonung der direkten Kommunikation sowohl innerhalb der Gemeinde, als auch mit Freun-
den und Verwandten anderer Gemeinden, als ein zentrales Element Amischer Identitit.’®®
Ausgiebige Kommunikation und Beratung auf personlicher Ebene wie auch in Gemeindever-
sammlungen sind unbedingt notwendig, wenn Entscheidungen nur im allgemeinen Einver-
nehmen einstimmig getroffen werden konnen. GemaB der Ordnung liegt es nicht im Ermessen
von Ministern und Bischéfen, iber Anderungen der Ordnung oder Disziplinierungen allein zu
entscheiden, sondern ausdriicklich im Einvernehmen und nach ausreichender Beratung mit der
ganzen Gemeinde. Die Rechtfertigung 6ffentlicher Entscheidungen ist somit trotz der nicht zu
unterschitzenden moralischen Autoritit der Diener nicht nur vor der Bibel, sondern auch vor

der Gemeinde notwendig. Beide Legitimationsgrundlagen sind zentrale Bestandteile amischer

Identitit.

Amische Identitdt kann selbstverstindlich nicht auf Rawls’ Kriterien fiir ,,ansténdige
hierarchische Volker” reduziert werden. Gleichwohl sind Rawls’ Minimalstandards mehr als
lediglich nur kompatibel mit dem amischen Gemeinschaftsbegriff. Einige zentrale Merkmale
amischer Identitét finden ebenso in den Kriterien Rawls’ ihren Ausdruck, auch wenn es, wie in
dieser Arbeit ansatzweise vorgenommen, einer weit tieferen Analyse aus der Innenperspektive

bedarf, um dem Gemeinschafts- und Politikbegriff der Amischen gerecht werden zu kénnen.

3. Der Mythos von der kulturellen Neutralitiit des Staates

Fine Anlehnung an Rawls® Kriterien fiir decent hierachical peoples im Volkerrecht scheint
durchaus sinnvoll zu sein fiir die Analyse und Beurteilung ethnisch-religiser Minderheiten
wie den Amischen oder den Hutterern und moglicherweise auch fiir indigene Vélker wie
Native American tribes — die ,,First Nations*, wie sie in Kanada als Sammelbegriff bezeichnet
werden. Nicht nur die kulturelle, sondern auch die politische Identit4t einiger Minderheiten-
gruppen kann nur duBlerst eingeschriankt mit der Mehrheitskultur und der Titularnation des
Landes, dessen (formale) Staatsbiirger sie sind, in Ubereinstimmung gebracht werden. Viel-

mehr werden Rechte erhoben, eigene gesellschaftliche Institutionen und (mit Einschrankung)

terrollen vgl. insbesondere: Olshan, Marc A./Schmidt, Kimberly D. (1994): Amish Women and the Feminist
Conundrum, in: Kraybill/Olshan 1994, S.215-230).
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auch politische Strukturen zu entwickeln und aufrecht zu erhalten, da nur durch ein Mindest-
maf} an institutionellen Voraussetzungen eine unterscheidbare kulturelle Identitét einer Min-
derheit inmitten einer Mehrheitskultur zu bewahren ist.

,Balancing the need to ensure that the Amish have some choice about their lives with the need
to give the Amish the autonomy they need to survive is not easy. [...] However, unless the po-
litical community is willing to destroy Amish culture, the Amish must have some autonomy to
establish the rules governing their community.<*®

Derartige Rechte — die die Amischen gleichwohl nicht als solche einfordern, sondern allenfalls
werbitten® —, widersprechen jedoch der liberalen Grundannahme einer strikten weltanschauli-
chen und kulturellen Neutralitit des Staates. Die von Rawls aufgestellten Kriterien, die oben
fiir nicht-liberale Gruppen innerhalb einer multiethnischen Gesellschaft in Anwendung ge-
bracht wurden, haben im politischen Liberalismus eben nur ihren Platz im Voélkerrecht. Die
Grundordnung eines liberalen Verfassungsstaates hingegen miisse von allen als verniinftig
geltenden umfassenden Lehren gleichermallen Anerkennung finden kénnen. Gruppen, deren
weltanschauliche Lehren sich nicht mit dem tibergreifenden politischen Wertekonsens einer
liberalen Gesellschaft in Ubereinstimmung befinden, konnen lediglich toleriert werden, solan-
ge sie ihren eigenen Mitgliedern eine Wahlmdglichkeit offen halten und fiir die politische
Ordnung als solche keine Gefahr darstellen. Von Rechten auf kulturelle oder (lokale) politi-
sche Selbstbestimmung kann jedoch in diesem Kontext, wenn iiberhaupt, nur im Sinne eines
Zugestandnisses z.B. auf der Grundlage der freien Religionsausiibung, wie im Falle Wisconsin
v. Yoder dargestellt, gesprochen werden.

Rawls Konzeption des politischen Liberalismus kniipft an die Tradition der Vertrags-
theorie an und ist ein Modell legitimer liberaler Herrschaft, das selbstverstindlich nicht die
realen Verhiltnisse von existierenden Staaten beschreibt. In diesem Sinne muss auch die
Annahme der Neutralitdt des Staates bzw. der ihm zugrunde liegenden Gerechtigkeitskonzep-
tion zunédchst verstanden werden. Inwieweit tatsdchlich auch Minderheiten der Grundordnung
sowie den Institutionen eines realen Staates zustimmen konnen, wiirde somit Aussagen erlau-
ben tiber den Geltungsbereich der Legitimitit sowie den mehr oder weniger liberalen Charak-
ter des betreffenden Staates. Der moderne liberale Verfassungsstaat muss sich auch im Um-
gang mit seinen kulturellen und ethnischen Minderheiten vor den Modellen seiner Theoretiker
rechtfertigen lassen. Ebenso sollte sich der Erklarungswert theoretischer Modelle auch an den

Verhiltnissen der Praxis bestitigen kénnen.

*% Die Benutzung von Telefonen ist nicht grunditzlich verboten, jedoch beschrinkt auf Notfille, und in liberale-
ren Gemeinden fiir Geschiftszwecke. Der Besitz von Telefonen in Privathdusern ist nicht gestattet.
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Einige liberale Theoretiker argumentieren entschieden gegen die These der weltanschau-
lichen und kulturellen Neutralitét des Staates, nicht nur weil sie praktisch nie zu erreichen ist —
was noch kein Argument dafiir wére, dass es nicht ein erstrebenswertes Ziel bzw. eine sinnvol-
le Legitimationsgrundlage sein kénne —, sondern da jeder Staat bereits durch seine Institutio-
nen immer eine (in einigen Féllen auch zwei oder drei) Kultur(en) reproduziere, die den
Kontext fiir bedeutungsvolle Entscheidungen der Mehrheit aber nicht aller seiner Biirger
darstelle.

,»The state is inevitably involved in recognizing and reproducing particular ethnocultural groups,
and so the politicization of cultural identities is, to some extent, inevitable.**

Jede Wahl einer Staatssprache und deren Anwendung in allen (oder zumindest den wichtig-
sten) offentlichen Institutionen, selbst wenn diese wie im Falle der U.S.A. verfassungsmiBig
nicht festgeschrieben ist, beférdert eine Mehrheitskultur und benachteiligt sprachliche Min-
derheiten. Ahnliches gilt fiir die Gestaltung von staatlichen Bildungseinrichtungen durch die
Auswahl von Lehrinhalten, die sich an den historischen Erfahrungen bestimmter ethnischer
Gruppen orientieren miissen (nicht nur im Fach Geschichte, natiirlich auch in Literatur und
implizit in allen anderen Fachern). Auch ein vorherrschendes Wirtschaftssystem und entspre-
chende Wertorientierungen und Kompetenzen miissen durch das Bildungssystem eines Staates
reproduziert werden und sind natiirlich kulturell nicht neutral, was z.B. an den v6llig entgegen-
laufigen Wertorientierungen der Amischen oder der in Gemeinschaftsbesitz lebenden Hutte-
rern zu sehen ist.

Der Mythos von der kulturellen Neutralitdt des Staates werde, so Kymlicka, der zentra-
len Bedeutung kultureller Faktoren auch fiir die politische Integration einer Gesellschaft nicht
gerecht, sondern verdecke vielmehr die Vorherrschaft von Mehrheitskulturen gegeniiber
Minderheiten. Die Annahme einer méglichen oder erstrebenswerten Neutralitéit der politischen
Ordnung eines modernen liberalen Staates basiere auf einer falschen Analogie zwischen
religioser Neutralitdt und dem, was Kymlicka Gesellschaftskultur (societal culture) einer
Nation bezeichnet. Die Analogie zwischen Religion und Kultur sei falsch.

,,It is possible for a state not to have an established church. But the state cannot help but give at
least partial establishment to a culture when it decides which language is to be used in govern-
ment; what language and history children must learn in school; who will be admitted as immi-
grants, and what language and history they must learn to become citizens; whether subunits will
be drawn to create districts controlled by national minorities; and so on.**”!

** Spinner 1994, S.102.
3% Rymlicka, Will (1997): States, Nations and Cultures, Assen, S.21.
1 Ebd., S.27.
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Ein weiterer Mythos, gemdB Kymlicka, sei die Behauptung, dass ein Festhalten an
nationalen Identitdtsvorstellungen antiliberal sei und durch rein politische Identititsmodelle
ersetzt werden konne.

,»National identities were supposed to fade in importance, replaced either by a supra-national
cosmopolitan identity, or by a post-national civic or constitutional identity. This prediction has
been proven clearly wrong.“***

Verfassungspatriotismus kénne kein zureichendes Modell politischer Integration sein, da er
einerseits auf der falschen Annahme der kulturellen Neutralitdt des Staates beruhe und ande-
rerseits die Bedeutung einer kulturellen Integration der Biirger auch fiir die Entwicklung und
Wahrnehmung politischer Kompetenzen unterschitze. Erst das Eingebundensein in eine
Gesellschaftskultur gebe dem Biirger den Kontext, bedeutungsvolle und selbstbewuBte Ent-
scheidungen treffen zu konnen. Die Entwicklung liberaler Tugenden des mitverantwortlichen
Staatsbiirgers stlinden somit nicht im Widerspruch zu traditionellen und kulturellen Bindun-
gen, sondern seien vielmehr auf diese notwendig angewiesen.

»ocietal cultures involve a shared vocabulary of tradition and convention which underlies a
full range of social practices and institutions. [...] Understanding these cultural narratives is a
precondition of making intelligent judgements about how to lead our lives.<***

Kymlicka argumentiert keineswegs fiir eine Riickkehr zu Integrationsmodellen des
Nationalstaates, vielmehr fiir dasjenige eines liberalen multinationalen Verfassungsstaates
nach dem Vorbild der Schweiz, Belgiens oder Kanadas, in dem nationale Minderheiten in
Untereinheiten die Mehrheit bilden und durch Selbstverwaltungsrechte eigene gesellschafts-
kulturelle Institutionen errichten kdnnen. Dabei miisse jedoch zwischen verschiedenen Arten
von Minderheiten und deren Anspriichen unterschieden werden.*** Gruppen von Einwanderern
wollen aus politischen, wirtschaftlichen oder sonstigen Griinden die Gesellschafiskultur ihres
Heimatlandes verlassen, mit dem Ziel, an derjenigen eines anderen Landes teilzuhaben. Somit
ist eine Integration in die Gesellschaftskultur des Einwanderungslandes notwendig, d.h.
sowohl das Zugestidndnis von Biirgerrechten als auch das Wahrnehmen der Mitverantwortung
und die Erfiillung der Pflichten gegeniiber dem Gemeinwesen. Kulturelle Traditionen im
engeren Sinne konnen natiirlich weiter gepflegt und sollten in einer multikulturellen Gesell-
schaft auch unterstiitzt werden. Jedoch stelle die Teilhabe an einer Gesellschaftskultur, deren

Anzahl auch innerhalb eines multinationalen Staates immer beschrinkt ist, den priméren

*?Ebd., S.21.
** Ebd., S.34. (Hervorhebung im Original).
% vgl. oben Kapitel I,3; Anm.80.
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Bedeutungskontext fiir individuelle Entscheidungen dar. Hingegen geht es bei indigenen oder
staatenlosen Volkern vielmehr darum, das Uberleben ihrer eigenen Gesellschaftskulturen zu
sichern, die untrennbar mit dem Gebrauch der eigenen Sprache im &ffentlichen Leben sowie
der Etablierung eigener Institutionen verbunden ist. Generell sind kulturelle und ethnische
Minderheiten vor die Wahl gestellt, sich entweder in die vorherrschende gesellschaftliche
Mehrheitskultur zu integrieren oder eine eigene Gesellschaftskultur zu etablieren.

,»To avoid perpetual marginalization, minorities must either integrate into the majority culture,
or seek the sort of rights and powers of self-government needed to maintain their own societal
culture — i.e., to create their own economic, political and educational institutions in their own
language.“**

Im Hinblick auf nicht oder nur teilweise liberale Minderheiten und Kulturen scheint
Kymlickas These, durch kulturelle, weltanschauliche und nationale Vielfalt gleichzeitig
individuelle Autonomie und liberale Werte beférdern zu kénnen, einen ‘Widerspruch darzustel-
len. Geméf Spinners Einschétzung der amischen Gesellschaftskultur mache dies keinen Sinn
fiir Gruppen, die erkléartermaBen weder kritisches Denken und persénliche Wahl noch Plurali-
tat innerhalb ihrer eigenen Gemeinschaft als Werte anerkennen und vermitteln.

,»Liberalism and theocratic government are incompatible. According to Kymlicka, diversity
should be allowed to flourish in all communities. All communities should allow meaningful in-
dividual choices, even if this means radically altering the culture of the community. In other
WOI‘dS3,9 6‘[he liberal state should protect minority cultures in its midst — as long as they are lib-
eral!“

Kymlicka entgegnet dem Einwand, nicht-liberale Kulturen aus seiner Konzeption des liberalen
multinationalen Verfassungsstaates auszuschlieBen, dass bereits die Rede von liberalen und
nicht-liberalen Kulturen an sich problematisch sei. Weder seien moderne sich liberal nennende
Gesellschaften dies tatsdchlich in jeder Hinsicht und gegeniiber allen ihren Mitgliedern und
Gruppen von Minderheiten (einschlieBlich der Gleichstellung von Geschlecht, sexueller
Orientierung etc.), noch gebe es Kulturen, moglicherweise mit wenigen Ausnahmen, die vollig
repressiv jegliche Form individueller Freiheit unterdriicken wiirden. Das Ziel kénne nicht sein,
nichtliberale Gesellschaftskulturen aufzulésen oder in einem multinationalen Staat nicht
zuzulassen, jedoch miisse deren Liberalisierung unterstiitzend vorangetrieben werden.

,,The aim of liberals should not be to dissolve nonliberal nations, but rather to seek to liberalize
them. This may not always be possible. But it is worth remembering that all existing liberal na-
tions had illiberal pasts, and their liberalization required a prolonged process of institutional re-
form. To assume that any culture is inherently illiberal, and incapable of reform, is ethnocentric

3% Kymlicka 1997, S.27.
*% Spinner 1994, S.96.
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and ahistorical. Moreover, the liberality of a culture is a matter of degree. All cultures have il-
liberal strands, just as few cultures are entirely repressive of individual liberty.***’

Bei einer differenzierteren Untersuchung spricht gerade das Beispiel der Amischen
zweifellos fiir Kymlickas These. Es wire geradezu absurd zu behaupten, was Spinners Darstel-
lung stellenweise nahelegt, dass es Amischen nicht gestattet wire oder auch schon nicht
erwiinscht sei, selbstindig zu denken sowie aus kritischen Erwdgungen heraus selbstbewusste
Entscheidungen zu treffen. Neben der theokratischen Legitimation der Gemeindeordnungen
sowie der Betonung von Disziplin, Unterordnung und vorgegebenen Geschlechterrollen muss
zusammenfassend nochmals an die politische Kultur der Amischen erinnert werden: Es gibt
sowohl eine Kontrolle zwischen den verschiedenen Gemeindevorstehern (innerhalb der ein-
zelnen Gemeinde und innerhalb der Affiliations) als auch durch die Gemeindeversammlung.
Auch ein Verfahren zur Amtsenthebung von Ministern oder zumindest zu dessen Predigtver-
bot ist moglich (Schleitheimer Artikel). Die ausdriickliche Mitverantwortung aller Mitglieder
wird mehrfach betont und spiegelt sich in der institutionellen Ordnung wider, z.B. durch die
Bereitschaft jedes (ménnlichen) Gemeindegliedes, ein Ehrenamt in der Gemeinde auszufiihren
sowie durch den Rat aller Mitglieder bei der Entscheidungsfindung.

Amische betonen andere Werte und andere Schwerpunkte als moderne liberale Gesell-
schaften. Das heifit jedoch nicht, personliche Wahl, kritisches Denken und individuelle Auto-
nomie sei gegen absoluten Gehorsam und Unterordnung vollig austauschbar. Die Analyse
amischer Sozialstrukturen sowie amischer ,,politischer Institutionen zeigt deutlich, dass
sowohl einschneidende personale Entscheidungen sehr ernst genommen werden,*®® bei der
Entscheidungsfindung jede Stimme gefragt ist, als auch ein Mindestmaf3 an Vielfalt durch
Diskussionen und Austausch von Argumenten, z.B. in der amischen Presse moglich ist. Die
amische Religion beférdert ein extremes Einheits- und Harmoniebediirfnis, was seinen Aus-

druck in den zentralen Tugenden von Demut, Bescheidenheit und Gewaltlosigkeit findet. Dies

%7 Kymlicka 1997, S.41f.
%% Kritiker amischer Gesellschaft iibersehen leicht die Zahl der personlichen Entscheidungen, die zweifellos auch
in gemeinschaftsbetonten Gruppen wie den Amischen sowohl im personlichen Alltags- als auch im Gemeindele-
ben anstehen. Neben der oben ausfithrlich behandelten Entscheidung zur Taufe (Kapitel IV,2) oder zur Familien-
griindung (beides wird bei den Amischen auflerordentlich ernst genommen und steht ohne Frage in der Entschei-
dungskompetenz des Individuums), gibt es auch bedeutende wirtschaftliche Entscheidungen, oder z.B. die, in ein
neues Siedlungsgebiet zu ziehen oder selbiges aus politischen oder wirtschaftlichen Griinden aufzugeben etc. Die
Ordnung und der Rat der Gemeinde kann bei einigen Entscheidungen helfen und Orientierung geben, aber diese
keineswegs den Individuen abnehmen. Innerhalb der Familie ist die Frau dem Mann untergeordnet. Aber auch
dies bedeutet nicht, dass gerade bei wichtigen und weitreichenden Entscheidungen wie z.B. dem Umzug in ein
anderes Siedlungsgebiet auch ihr Rat ausdriicklich gefragt ist und respektiert werden muss. (Vgl. Olshan/Schmidt
1994, S.222).
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bedeutet aber wiederum nicht, dass Amische angehalten seien, keine Meinungen einzubringen
und aktiv am Gemeinwesen mitzuwirken.

Ebenso konnte der Autonomiebegriff aus der Innenperspektive der Amischen eine
andere, aber nicht minder wichtige Bedeutung erhalten. Die Autonomie des Willens, gemB
amischen Versténdnisses, ist es, sich aus eigenem EntschluB den Sittengesetzen der Gemeinde
unterzuordnen. Selbstaufgabe wird in diesem Sinne nicht als Repression theokratischer Fiih-
rer, sondern (idealerweise) vielmehr als Selbstgesetzgebung und Freiheit ,,von Versuchungen®,
d.h. von inneren Bediirfnissen und materiellen Zwingen und Verpflichtungen empfunden.
Freiheit von und Autonomie tiber die eigenen Bediirfnisse bedeutet fiir die Amischen zugleich
eine weitgehende Unabhéngigkeit von den Konsumgesetzen des Marktes, von der psychologi-
schen Beeinflussung durch Werbung, von Leistungs- und Konkurrenzdruck sowie post-
modernen Entscheidungskonflikten. Selbstverwirklichung bedeutet fiir die Amischen Selbst-
aufgabe, aber dies muss nicht notwendigerweise als die Aufgabe von individueller Freiheit
verstanden und wahrgenommen werden:

»A person inside the church actually has more freedom, more liberty and more privilege than
those who are bound to the outside.””’

Die Amischen kénnen als ein Beispiel einer gelungenen Fortentwicklung und Bewah-
rung einer unverwechselbaren kulturellen und in gewisser Hinsicht auch nationalen Identitit
einer Minderheit innerhalb amerikanischer Mehrheitskulturen gelten. Diese erfolgreiche
Wahrung der Identitét basiert nicht zuletzt auf der selbstgezogenen Abgrenzung zu einer ihnen
fremden Gesellschaftskultur und der Etablierung eigener gesellschaftlicher Institutionen, was
u.a. auch durch Sonderregelungen lokaler und kultureller Selbstverwaltung erméglicht wurde.

Rechte auf kulturelle Identitét sind (bisher) nur als individuelle Rechte z.B. mit Bezug
auf die Religionsfreiheit oder auf das Diskriminierungsverbot von Angehdrigen von Minder-
heiten einklagbar. Amische Identitdt wurde unter anderen auch durch die Yoder-Entscheidung
bestitigt und ihr Fortleben als Gemeinschaft bedeutend erleichtert. Durch die Begriindung
sowie das Priifungsverfahren wurde indirekt aber auch die institutionelle gesellschaftliche
Ordnung der Amischen bestitigt. Jedoch ist gerade dies bei liberalen Denkern auf groBere

Einspriiche gestoBen. Riickblickend vom Standpunkt der 90er Jahre auf die Yoder-

** Beiler, Joseph F. (1982): Ordnung, in: Mennonite Quarterly Review 56 (Oct. 1982), S.382-384, S.384. — Diese
Interpretation bestitigte auch der vor sechs Jahren mit seiner Familie zu den Amischen tibergetretene Osterreicher
Franz Seeberger in einem personlichen Gespréch im April 2001 in Aylmer, Ont: ,,Ich habe mich noch nie so frei
gefiihlt ohne diese ganzen Verpflichtungen und Zwénge in der modernen Konsum- und Industriegesellschaft.«
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Entscheidung bestitigt denn auch der Verfassungsrechtler und Rechtsvertreter der Amischen
von 1972, William B. Ball, die Einschéitzung von Richter Douglas der Tragweite der damali-
gen Entscheidung, dass nie zuvor — und gemiB Ball auch nie wieder danach — der Supreme
Court die freie Religionsaustibung mit derart weitreichenden Rechten fiir die Angehérigen von
Minderheiten verkniipfte.

»Yoder represents the greatest length to which the Supreme Court had ever gone in upholding
religious liberty [...]. Supreme Court decisions after Yoder never again maintained this degree
of protection.“**°

Auch wenn die Yoder-Entscheidung als landmark decision fiir weitere Fille, insbesondere auf
untergeordneten Rechtsebenen, wegweisend war, so meint Ball zeigen zu kénnen, wie diese
weitreichende Interpretation der Religionsausiibung durch den Supreme Court wiederum

o . 1
schrittweise zuriickgenommen wurde.*

Das Beispiel der Amischen bestdtigt, dass die Aufrechterhaltung einer unver-
wechselbaren kulturellen Identitét nicht unabhéngig von den gesellschaftlichen und politischen
Institutionen erfolgen kann, zumal als Minderheit in einer (in vielen Aspekten) gegensitzliche
Werte betonenden Umwelt. Der Fall der Amischen bestitigt des Weiteren, dass die scheinbar
neutrale politische Grundordnung nicht unabhingig von umfassenden Lehren in einer Gesell-
schaft existieren und aufrechterhalten werden kann.

Die amische ,,Polis* umhegt die kulturelle Autonomie und Integritit einer nicht nur
religidsen, sondern im gewissen Sinne auch nationalen Minderheit. Thre politische Enthaltung
nach auflen, d.h. innerhalb der amerikanischen bzw. kanadischen Gesellschaft geht jedoch
nicht bis hin zur volligen Isolation (und schon gar nicht bis hin zu verfassungsfeindlichen

Einstellungen oder Aktionen). Die Amischen sind mehr und mehr zu lokaler Kooperation als

“0 Ball, William B. (1993): First Amendment Issues, in: Kraybill 1993, S.251-262, S.255.
‘01 Als Nachweis belegt Ball dies mit der veranderten Methode der Rechtspriifung in der Auseinandersetzng mit
ethnisch-religiosen Minderheiten. Gemif dem ,,Sherbert-Yoder Test wurden 1963 (Sherbert v. Verner, 374 U.S.
398) und in der Yoder-Entscheidung 1972 ein vierstufiges Verfahren angewendet, das die Beweislast zu gleichen
Teilen den Minderheiten und den staatlichen Behdrden auferlegte. Von den angeblich in ihrer Religionsfreiheit
Beeintrichtigten wurde in beiden Fillen verlangt, sowohl das Gericht von der Ernsthaftigkeit ihrer Religionsaus-
ibung zu tiberzeugen als auch davon, dass ein tatsichlicher Eingriff in dieselbe erfolgt sei. Die staatlichen
Behorden fiir ihren Teil mussten nicht nur den Nachweis erbringen, dass es sich bei der Durchsetzung eines
allgemeinen Gesetzes in der Abwigung gegen die freie Religionsausiibung tatsichlich um ein ,zwingendes
Interesse des Staates“ handelte, sondern auch dass es keine alternative Mdglichkeit fiir die Betroffenen giibe,
ihren Konflikt mit dem Free Exercice Clauses zumindest zu erleichtern (wie z.B. durch den Kompromiss der
amischen Professional Class). Bis zur Entscheidung Employment Division v. Smith, 494 U.S. 872 (1990) sei
dieses Verfahren, so Ball, schrittweise auBer Kraft gesetzt worden. Hingegen habe in der Smith-Entscheidung
lediglich die allgemeine Anwendbarkeit und (vordergriindige) religiose Neutralitit des Gesetzes zur Debatte
gestanden, nicht aber die Beweislast des Staates, dass es sich tatséchlich um ein ,,zwingendes Interesse* handle,
das keine alternativen Sonderregelungen ermogliche. (Vgl. Ball 1993, 2531t.).
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auch in besonderen Konfliktfdllen zu Beratungen und Verhandlungen auf nationaler Ebene
bereit, solange diese ,,informell” bleiben, d.h. an keinerlei Vertriige 0.4. gebunden sind. Die
Amischen sind gesetzestreue amerikanische bzw. kanadische Biirger und kommen ihren
Pflichten als Steuerzahler und im Falle nationaler Mobilmachung als Zivildienstleistende nach.
Thre staatsbiirgerlichen Rechte nehmen sie jedoch weitgehend nicht in Anspruch, ebensowenig
leisten sie in der Regel aktive Mitverantwortung am politischen Gemeinwesen durch politische
Partizipation. Sie sind allenfalls ,,partielle Staatsbiirger”. Als ethnische Minderheit steht und
fallt amische Identitdt jedoch mit ihrer eigenstindigen Gesellschaftskultur, die nur mit Mini-
malverpflichtungen gegeniiber einem liberalen Staat aufrechtzuerhalten ist, der gleichzeitig
bereit ist, einer friedlichen, die grundlegenden Menschenrechte achtenden nationalen Minder-

heit kulturelle Sonderrechte und Méglichkeiten der begrenzten Selbstverwaltung einzurdumen.

Im November des Jahres 2001 — vier Wochen nach den Terrorangriffen islamistischer
Extremisten auf die Vereinigten Staaten von Amerika — mag es nicht sehr opportun erschei-
nen, fiir groBere Toleranz und mehr Selbstbestimmungsrechte fiir religiose Fundamentalisten
zu werben. Geméf eines neutralen Fundamentalismusbegriffes — verstanden als die Bezug-
nahme auf die grundlegenden religiosen Quellen und deren méglichst wortgetreue Umsetzung
im praktischen Alltagsleben — konnen die anabaptistischen Gemeinden deutschsprachiger
Minderheiten in Nordamerika durchaus auch unter diese Klassifizierung gefasst werden. Die
vorliegende Arbeit versteht sich somit auch als ein Beleg fiir die Vielschichtigkeit von religio-
sen ,,Fundamentalismen® und insofern als ein Beitrag fiir eine differenzierte Diskussion um ein
angemessenes Verhiltnis des politischen Umgangs mit religiosen und ethnisch-nationalen

Minderheiten in multikulturellen und multinationalen Gesellschaften.
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