GERD STRICKER

Die Deutsche Evangelisch-Lutherische Kirche
in der Sowjetunion

Entwicklungen und Probleme des Neuanfangs

Am 13.November 1988 wurde der lettische Oberpfarrer Harald
Kalnins unter Teilnahme zahlreicher Bischofe aus dem Baltikum und dem
westlichen Ausland sowie von zwanzig Vertretern rufSlanddeutscher Ge-
meinden in das Amt des Bischofs der deutschen Lutheraner in der Sowjet-
union eingefiihrt. Die anwesenden Predigerbriider iiberreichten ihrem
kiinftigen Bischof dabei ein Schreiben folgenden Wortlauts:

,.Lieber Bruder Kalnins!

Wir leitenden Briider der deutschen evangelisch-lutherischen Gemein-
den in der Sowjetunion sind miteinander einig, daB Sie der rechtmiBige
Bischof aller deutschen evangelisch-lutherischen Gemeinden in der
UdSSR sind. Wir danken Ihnen fiir Thre Bereitschaft, Ihre Kraft und Ihre
Zeit fiir das Wohl der Gemeinden zur Verfiigung zu stellen. Wir hoffen,
daB mit Thnen alle unsere Gemeinden wieder zu einer einheitlichen
Gesamtkirche zusammenwachsen, nach der Ordnung, wie sie vor ihrer
Auflosung im Jahre 1936 bestanden hat. Wir freuen uns, daB der Rat fiir
Religionsangelegenheiten beim Ministerrat der UdSSR Sie als unseren
Bischof bestitigt hat, und denken, daB es nun bald zur Bildung eines funk-
tionsfahigen Konsistoriums kommt. Dem Lutherischen Weltbund danken
wir fiir alle Hilfe und stellvertretendes Eintreten. Ebenso gilt unser Dank
der Evangelisch-Lutherischen Kirche Lettlands, Litauens und Estlands.
Mage der heilige, dreieinige Gott Sie und uns alle fithren und leiten. IThm
allein sei Ehre und Dank.*

(Es folgen zwanzig Unterschriften, unter denen sich eigenartigerweise
auch die von Pfarrer Ernst Rogge/Ernsts Roga befindet, der in Schilute/
Heydekrug, Memelland, der Evangelisch-Lutherischen Kirche in Litauen
als Gemeindepfarrer dient. Seine Anwesenheit und Unterschrift erklirt
sich daraus, daB er immer wieder — wenn die Behorden ihm dies gestat-
teten, was oft nicht geschah — die deutschen Gemeinden in Asien besucht
und seelsorgerlich betreut hat.)
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Mit der Einfiihrung von Pastor Kalnins zum Bischof hat, so mag
mancher Fernerstehende glauben, eine eher durch Riickschlige gekenn-
zeichnete Entwicklung des deutschen Kirchenwesens in der Sowjetunion
einen kaum noch erhofften gliicklichen Abschlufl gefunden; die deutschen
Lutheraner in der Sowjetunion haben — oder wie Kalnins zu betonen
pflegt: haben wieder — eine Kirche.

Ein Blick zuriick

Nach der Deportation der Rufllanddeutschen als Folge des deutschen
Angriffs auf die Sowjetunion 1941 war ein kirchliches Leben iiberhaupt
nicht zu denken gewesen. Bereits seit 1937 war die , Evangelisch-Luthe-
rische Kirche in Rufland“ unter den Drangsalen des Stalinterrors er-
loschen — wie im Prinzip alle religiosen Organisationen in der UdSSR (nur
wenige Kirchen hatten das zweifelhafte Privileg — wie etwa die Russische
Orthodoxe Kirche — eine nominelle, aber vollig handlungsunfihige
Kirchenleitung, dezimiert auf wenige Personen, behalten zu diirfen, durch
deren Existenz auslindische Vorwiirfe der Kirchenverfolgung in der
Sowjetunion widerlegt werden sollten). — Wir wissen von Gebetskreisen,
die sich in den Lagern der Deportation, in StAdten und Dérfern der deut-
schen ,,Sonderansiedlung®, heimlich bildeten. Wir wissen, daB Pfarrer
Eugen Bachmann und Pfarrer Arthur Pfeiffer unter Lebensgefahr die
Deportationszentren bereisten und dort tauften, trauten, konfirmierten und
das Abendmahl spendeten. Spéter hat noch Pfarrer Johannes Schlundt
kurzzeitig im Reisedienst gestanden — sonst stellte sich keiner der fritheren
Pastoren mehr den zerstreuten Gemeindegruppen zur Verfiigung, obwohl
es noch einige gab, die die schlimmsten Jahre iiberlebt hatten.

Gebets- und Hauskreise bildeten sich praktisch in allen deutschen An-
siedlungen, seit mit Beendigung des Krieges der Druck auf den Deutschen
ein wenig nachgelassen hatte. Vor allem sind Erweckungen zu erwihnen,
von denen die ruBlanddeutschen Deportationsgebiete ergriffen wurden und
die die Hauskreise wachsen lieBen — Erweckungen, wie sie seit einhundert
Jahren in Notzeiten unter den RuBlanddeutschen immer wieder aufgetreten
waren. Es ist iibrigens hervorzuheben, daB bis iiber die Mitte der 50er
Jahre diese Gebetskreise im wesentlichen unter der Leitung von Frauen
standen, und daB die Kreise nicht konfessionell ausgerichtet waren — luthe-
rische Briider, Mennoniten, Baptisten, Pfingstchristen, Adventisten
nahmen teil, vielfach auch Katholiken. Erst als ab 1955 iiberwiegend
Minner aus der friiheren Arbeitsarmee im Norden, oft von jenseits des
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Polarkreises, in die klimatisch giinstigeren Stidte und Dorfer Mittelasiens
iibersiedeln durften, wohin ihre Frauen, Kinder und die alten Leute ver-
schickt worden waren, trat Spaltung ein. Einerseits wurden die Kreise
durch den Zustrom aus dem Norden zu groB, als daBl sie sich noch hitten
heimlich treffen konnen, andererseits warfen die Minner, die nun die
Frauen in der Fiihrung der Hauskreise ablosten, wieder grundsitzliche
Fragen auf. Vor allem entziindeten sich die Geister an der Tauffrage — ob
Kinder- oder aber Erwachsenentaufe. Und dariiber zerbrach die Okumene
der ersten Stunde, die das Ergebnis des gemeinschaftfiihrenden Dienstes
.der Frauen gewesen war.

1957 war es dann, daBl Pfarrer Bachmann in Akmolinsk, dem spiteren
Zelinograd, die erste deutsche lutherische Gemeinde nach dem Zweiten
Weltkrieg bei den Behorden registrieren lassen konnte, nachdem er 1953
heimlich die Arbeit in den Gebetskreisen aufgenommen und 1955 den
Antrag auf staatliche Zulassung gestellt hatte. Diese Gemeindegriindung
war aber nicht der Beginn einer ausschlieSlich giinstigen Entwicklung —
genauso wenig wie die Erhebung von Pastor Kalnins zum Bischof das
Ende einer langen Stagnationsperiode darstellt. Pastor Bachmann war als-
bald von allen Seiten — Presse, Behorden, Polizei, Offentlichkeit — der-
artigen Pressionen ausgesetzt, daB sein Spielraum immer kleiner wurde. Er
durfte die deutschen Siedlungen in den Weiten Mittelasiens und Sibiriens
nicht mehr besuchen, an der Tiir zum Bethaus muBte er ein Schild an-
bringen: ,Eintritt fiir Jugendliche unter 18 Jahren verboten!® Immer
wieder hatte er sich vor den Behorden zu verantworten, die stindig mit der
Aufldsung der Gemeinde drohten. Auflerdem entstand zwischen Pfarrer
und Gemeinde, die sich zu groBen Teilen aus Briiderkreisen zusammen-
setzte, ein permanenter Spannungszustand, der auch theologische Ur-
sachen hatte — hier spielten die eschatologischen Ziige der theologischen
Aussagen der Briider und anderes mehr eine wichtige Rolle; Bachmann
warf den Briidern Unbildung und AnmaBung vor. Die Gegensitze nahmen
gelegentlich Ziige offener Feindseligkeit an und sind bis heute zu spiiren.
SchlieBlich unterband Bachmann die Aktivititen der Briiderkreise.

Fast ein Jahrzehnt lang konnte trotz vielfdltiger Bemiihungen seitens
verschiedener Gebetskreise keine weitere offizielle Gemeindegriindung er-
reicht werden — die Chruschtschow-Ara mit ihren Religionsverfolgungen
(1958-1964) war ein schlechter Zeitpunkt dafiir — allein in diesem Zeit-
raum wurden in der ganzen Sowjetunion (von ca. 20 000) 11 500 ortho-
doxe Gemeinden aufgehoben! Ende der 60er Jahre erfuhren wir von fiinf-
zehn bis zwanzig registrierten ruBlanddeutschen lutherischen Gemeinden.
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Die Nachrichten waren diirftig und nicht sehr ermutigend. Erst in den
70er, vor allem dann in den 80er Jahren erreichten uns immer 6fter Nach-
richten von Gemeindezulassungen, die bald die hundert iiberschritten.

Gemeinderegistrierungen gab es zunichst durchweg nur in GroBstid-
ten — in Kolchosen oder auf Dorfern war entweder iiberhaupt nicht daran
zu denken, weil hier wegen der Uberschaubarkeit und der daher leichteren
Kontrolle die Unterbindung religitsen Lebens von vornherein leichter ist —
oder aber eine Registrierung erschien gar nicht notwendig, weil die
Leitung der Kolchosen die Arbeit der Deutschen so schitzte, daB man sie
in ihren religitsen Aktivititen weitgehend unbehelligt lief3.

Gebets- und Hauskreise

Wie sahen diese Hauskreise aus? Es handelte sich zunichst ausschlief3-
lich um Briiderkreise. Das Schicksal der Rullanddeutschen hat diese Ent-
wicklung bedingt: Unter den Verfolgungen und Liquiditationen der spéten
30er Jahre haben die sogenannten ,,Sonntagschristen® bald ihren Glauben
verborgen — oder geleugnet bzw. sogar verloren. Vielleicht hat der abrupte
Zusammenbruch der ganzen Kirche im Jahre 1937 nach Verhaftung bzw.
Amtsbehinderung der Pastoren auch damit zu tun, daB es die Kirchen-
leitung versdumt — eigentlich sogar verhindert — hat (dies aber auch
wiederum aus guten Griinden), daB in Notsituationen, wie es sie seit 1929
stindig gab und die sich noch h3uften, Laien in stirkerem MaBe zum
Verkiindigungs- und Seelsorgedienst oder gar zur Verwaltung der Sakra-
mente berufen wurden. Jedenfalls sind Versuche, Gemeinden durch Laien
weiter zu leiten und so am Leben zu erhalten, hilflose Versuche geblieben
und schnell gescheitert. Wenn sich nach 1937 noch etwas wie gemein-
schaftliches christliches Leben unter den RuBlanddeutschen regte, so ge-
schah dies fast nur in den Briiderkreisen. Diese hatten unter den RuBland-
deutschen immer eine bedeutende Rolle gespielt, weil die Amitskirche
einen groBen Teil der Gemeinden nur selten erreichen konnte — vier bis
fiinf Dorfer hatte ein Pastor meist zu betreuen, oft waren es noch mehr,
manches Kirchspiel zihlte gar iiber zwanzig Dorfer, so daB die geistliche
Versorgung in RuBland nie ausreichend war. Den Gottesdienst mit Lese-
predigt hielt bei Abwesenheit des Pfarrers der Lehrer, er vollzog auch
Taufen und Bestattungen. Die Briiderkreise, aus der wiirttembergischen
Stunde herkommend und durch Erweckung stidndig verstiirkt, boten den-
jenigen, denen das kirchliche Angebot nicht ausreichte, eine Alternative
zur ,erkalteten* Kirche. Hier wurde hei um das Erlebnis der Erweckung
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gerungen — die Umkehr, Bekehrung und schlieBlich geistliche Wieder-
geburt einleitet, wobei die Aufnahme in die Brudergemeinschaft unter den
lutherischen Briidern als geistliche Neutaufe empfunden wird. So wird
unter den ,,Wiedergeborenen® nicht das Taufdatum als wichtiger Schritt
auf dem christlichen Lebensweg empfunden, sondern die Stunde, die
Minute, die Sekunde der Erweckung, die man meist genau anzugeben
weib.

Auch in RuBland gab es stets Spannungen zwischen den Kirchlichen
und den Wiedergeborenen — ,,Betbriidern und ,,Betschwestern®. Aber in
der lutherischen Kirche kam es nicht zu jener tiefen Spaltung wie etwa
unter den Mennoniten, bei denen sich um 1860 die Briiderbewegung von
der traditionellen Mennonitengemeinde abléste. Die Briiderkreise blicben
in der lutherischen Kirche, wenn sie auch eher ein Leben neben ihr und oft
auch im Gegensatz zu ihr fiihrten, aber doch auch von manchem Pastor als
Kern der Gemeinde geschiitzt wurden.

In den Erweckungsbewegungen, die seit den 20er Jahren des 19. Jahr-
hunderts die deutschen Dorfer durchdrangen, haben russischer Baptismus
(ab 1860), Adventismus (ab 1880) und Pfingstchristentum (ab 1920) wich-
tige AnstéBe empfangen. Sie alle haben nach intensiven Beriihrungen mit
lutherischen und mennonitischen Kreisen briidergemeinschaftliche
Elemente in ihre sich neu formenden Gemeinschaften mitgenommen. So
sind bis heute etwa in Geist und Ablauf der Versammlungen lutherischer
Briiderkreise, der Baptisten und Evangeliumschristen, der Adventisten
oder der Pfingstchristen kaum Unterschiede zu erkennen, so daB der
Wechsel etwa von der lutherischen Briidergemeinde zu den Baptisten oder
Pfingstchristen heute oft als gar nicht gravierend empfunden wird.

Der Alteste leitet die Briiderversammlung ein, bestimmt die vier
Briider, die in der Versammlung ,,am Wort dienen* werden, und schlagt
die Lieder vor. Jeder Wiedergeborene darf am Worte dienen. Das Liedgut
ist das der Erweckungsbewegungen des 19. Jahrhunderts, meist pietisti-
schen, aber auch amerikanischen Ursprungs — hier einige Titel solcher
Licdersammlungen: Glaubensstimme, Zionslieder, Frohe Botschaft, Hei-
matklinge, Missionsharfe usw. Die vier freien Schriftauslegungen der
Briider haben fast ausnahmslos den Charakter von BuBpredigten und
werden immer wieder von entsprechenden Gebeten unterbrochen, die die
Versammelten zu Trinen der Reue fiihren. Einen wichtigen Bestandteil
dieser Versammlungen bildet das grofie SchluBgebet in Form des so-
genannten Murmelgebets, wihrend dessen alle zusammen halblaut fiir sich
beten und gleichzeitig einer nach dem anderen laut seine wichtigsten
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Gebetsanliegen vortrédgt. Dabei bilden abermals Trinen, Seufzer und Aus-
rufe (,Halleluja!“, ,Das walte Gott!“ u.4.). den Hintergrund. Pfingst-
lerische Einfliisse scheinen hier zu wirken; es wird auch vermutet, daf die
heimlichen und vor allem gefihrlichen Zusammenkiinfte in den ersten
Jahren nach der Verschleppung aus Zeitgriinden diese auf das duBerste
gedriingte Form des gemeinsamen Gebets hat entstehen lassen. Charakte-
ristisch fiir die Briidergemeinschaften ist ihr Ernst, die mehr oder minder
deutliche Abkehr von jeglicher Frohlichkeit; auffallend die mitunter enge
Gesetzlichkeit, die AuBerlichkeiten wie das obligatorisch von der Frau in
den Kirchen zu tragende Kopftuch, aber auch das fiir viele so segensreiche
Alkohol- und Nikotinverbot umfaBt. Alles wird gesehen mit Blick auf die
Wiederkehr Christi, auf das 1000jdhrige Reich: Eschaton — Apokalypse —
,-In welchem Siegel stehen wir?** Immer wieder werden Fragen zu diesem
Problemfeld gestellt und Antworten gesucht — in der freien Wortverkiin-
digung und im Gesprich, und zwar nicht nur bei den Alten, sondern auch
bei den Jungen unserer Tage.

Diese Kreise, die je nach der Personlichkeit ihres oft charismatischen
Leiters sehr unterschiedlich geprégt sind, standen am Anfang dessen, was
heute pauschal als lutherische deutsche Gemeinden in der Sowjetunion
bezeichnet wird. Aus praktischen Griinden — vor allem wegen eines Bet-
hauses zur ungestorten gottesdienstlichen Versammlung — taten sich dann
verschiedene Briiderkreise in einer Gegend zusammen und diskutierten
das Problem der Registrierung — ob diese ein Pakt mit dem atheistischen
Staat und also ein Biindnis mit Belial sei oder ob die Registrierung rein
pragmatisch gesehen werden konne. Kirchliche Traditionen wuchsen
diesen Kreisen erst mit der Zeit zu — als die Besuche der sich fiir einen
weiteren Kreis von Gebetsgruppen verantwortlich wissenden heimlich
reisenden Pastoren diese Traditionen wieder jenen ins Gediichtnis riefen,
die als ,,Weltchristen, ,,Sonntagschristen” an die Briiderkreise herange-
zogen und von diesen scheinbar assimiliert worden waren und sich nun
wohl wehmiitig an die Kirche in der verlorenen Heimat erinnerten. Und
auch die eigentlichen Briiderkreise waren prinzipiell ja nicht so sehr gegen
die kirchlichen Traditionen eingestellt, sondern gegen deren Sinnentlee-
rung durch eine der ,,Welt” zugewandten Amtskirche. Es war wohl auch
die innere Gestalt eines jeden Briiderkreises, in welchem MaBe Fragen des
Sakraments — nicht so sehr der Taufe, aber des Abendmahls — in den Blick
riickten: ob die Sakramentsverwaltung nur dem ausgebildeten und ordi-
nierten Pastor oder auch einem leitenden Bruder zustehe. In vielen Kreisen
war diese wie selbstverstindlich von den leitenden Briidern iibernommen
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worden, da es keine Pfarrer mehr gab, die die Sakramente hétten spenden
konnen. Besonders in diesem Punkt kam es oft zu MiBtrauen, zur Ab-
lehnung kirchlicher Positionen durch die Briider. Aber: wie erwdhnt war
die Gestalt eines jeden Kreises durchaus unterschiedlich, gepragt durch die
Personlichkeit des oder der Leitenden. In manchen Kreisen wurde durch-
aus der Wunsch nach Beauftragung eines Bruders zum vollen Dienst laut,
und man bat Pfeiffer oder Bachmann, einen der ihren zu diesem Dienst
vorzubereiten und einzusegnen. Die Zuriistung war den Gegebenheiten,
aber auch dem Bildungsstand der Vorgeschlagenen entsprechend eher
provisorisch, und nicht immer waren Fehlgriffe zu vermeiden. Diese Ge-
meindegruppen bzw. Hauskreise, die mit den eher am Rande Stehenden
durchaus oft Hunderte zihlen konnten, bildeten — gerade weil wegen der
strikten Geheimhaltung ein Zusammenkommen jeweils aller sich dazu-
gehorig Fiihlenden kaum moglich war — keineswegs homogene Einheiten.
So kam es durchaus vor, daB die einen einen vom Pastor zum Dienst be-
auftragten Bruder wiinschten und schlieBlich auch einer der Ihren einge-
segnet wurde, und daB die anderen einen solchen Vertreter der kirchlichen
Tradition nicht wiinschten. Spannungen und Spaltungen ergaben sich
zwangsliufig aus solchen Situationen.

Die Pastoren Pfeiffer und Bachmann stellten den von ihnen zu Predi-
gern und zu Pastoren Eingesegneten Attestate aus, die sie vor ihren
Gemeindekreisen legitimieren sollten. Ein Beispiel dafiir bietet Wilhelm
Kahle (Dokumente und Berichte zum Leben der lutherischen Kirchen und
Gemeinden in der Sowjetunion — seit 1939/1940, Giitersloh 1988, S. 201):

,Evangelische-Lutherische Gemeinde in Zelinograd, UdSSR
UdSSR, Zelinograd, den 7. Juli 1968

ul. Kuibyschewa 101

Pastor Eugen Bachmann,

Pastoral-Adttest

Hiermit wird bezeugt, daB Reinhold Otto von mir am 6. Juli 1968 im
Bethause zu Zelinograd zum Prediger (Pfarrgehilfen) in unserer evange-
lisch-lutherischen Kirche nach der Ordnung unserer Kirche eingesegnet
wurde. Damit ist ihm das Recht gegeben, mitzuarbeiten im Amt, das die
Versohnung predigt, und die damit verbundenen Amtshandlungen zu voll-
ziehen, vor allem das Sakrament des Heiligen Abendmahls zu verwalten.

Der HERR segne Dich, lieber Bruder, und Deine Arbeit im Weinberge
des HERRN!
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Einsegnungstext: 1. Chronika 28,20

sub fide pastorali

Pastor: (Unterschrift: Eugen Bachmann)

Siegel: Evangelitschesko-ljuteranskaja religioznaja obschtschina grad.

Allmihlich erfuhr man auch in Deutschland — DDR und Bundesre-
publik — von lutherischer Gemeindebildung der Deutschen in der UdSSR.
Von Westdeutschland war irgendeine Art Hilfe oder auch nur Kontaktauf-
nahme praktisch nicht moglich. Aber von der DDR aus wurde doch
manches versucht. Pfarrer besuchten, natiirlich heimlich und oft auf aben-
teuerlichen Wegen, junge Gemeindekreise, und dies nicht nur einmal,
sondern immer wieder. 1973 konnte Propst Eberhard Schréder vom
Gustav-Adolf-Werk in Leipzig auf Einladung des orthodoxen Priesters
(Archimandrit Kiril Borodin, jetzt Riga) zehn Tage in Zelinograd weilen,
wo ihn zahlreiche Glieder der verschiedensten Gemeindekreise von nah
und von sehr fern aufsuchten. Solcher teilweise recht intensiver Austausch
verstirkte das Interesse an kirchlichen Traditionen weiter. Einen gewissen
Erfahrungsaustausch gab es zwischen den kirchlich Gesinnten zunichst —
es ging vor allem um praktische Fragen der Gottesdienstgestaltung des
Abendmahls und der Amtshandlungen. Die beginnende Kontaktaufnahme
des LWB, der als Instrument der Bemiihungen der lutherischen Kirchen in
der Bundesrepublik fungieren muBte, und schlieBlich die Besuchstitigkeit
von Pastor Kalnins nach Tod bzw. Ausreise der drei genannten Pastoren
(1972/73), boten den eingesegneten Predigern und Pastorendienst Leisten-
den verstirkt Moglichkeit, um Rat zu fragen und um Hilfe zu bitten.

Mit der Zeit wurde in vielen Gemeinden der Gottesdienst eingefiihrt
als zentrale Veranstaltung des Gemeindelebens. Die Agende beruht auf
derjenigen von 1896, die auf der Generalsynode 1924 nur unwesentlich
gedndert worden war (Fortfall des Fiirbittengebets fiir den Kaiser und
seine Familie usw.) und nun den neuen Gegebenheiten angepaBt, sprich:
vereinfacht wurde. Wegen fehlender Gesangbiicher bzw. der Vielfalt der
wenigen noch vorhandenen (Wolgadeutsches Gesangbuch, Petersburger
Gesangbuch in verschiedenen Varianten, Odessaer Gesangbuch) miissen
noch immer die Lieder strophen- oder gar versweise vorgesprochen
werden; entsprechend ist der Gemeindegesang eher schleppend, alles
andere als mitreifend. Diesem Mangel soll ein von Bischof Kalnins vor-
bereitetes und vom Moskauer Patriarchat gedrucktes Gesangbuch mit 1001
Liedern abhelfen, von dem kiirzlich 5000 Exemplare erschienen sind
(weitere Auflagen sollen dann in Riga gedruckt werden). Die Predigten
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werden durchweg verlesen. Auch ordinierte Briider halten sich an die
Lesepredigten von Hofacker, Brastberger, Blum, Moderson, Claus Harms
u. a., was im sowjetischen Alltag besonders weltfern wirkt, aber doch
auch die ganze Verinnerlichung und die bewufite Abwendung von der
Welt anzeigt. Um eine gewisse Aktualisierung der Predigtinhalte herbei-
zufiihren, sind im Jahre 1989 im Martin-Luther-Verlag, Erlangen, zwei
Predigtbinde erschienen, ein Nachdruck — Carl Blum: Christus unser
Leben, sowie: Herr Dein Wort. Ein Predigtbuch fiir Diasporagemeinden.
Der letztere Band, im Auftrag des Lutherischen Weltbundes herausgege-
ben, enthilt 36 Predigten, die von Pfarrern aus der DDR eigens fiir ruf3-
landdeutsche lutherische Gemeinden in der UdSSR verfaBt worden sind.

Die Gottesdienstdauer ist unterschiedlich, kann aber durchaus bis zu
zwei Stunden betragen, in denen in dem meist sehr kleinen Bethaus — in
der Regel ein umgebautes Zweifamilienhaus — sehr bald saunaartige Luft-
verhiltnisse eintreten. Die Gottesdienstbesucher verharren voller Anspan-
nung auf ihren harten Bénken, die oft nicht einmal eine Lehne haben. Der
Gottesdienst wird aufgelockert durch Darbietungen des Chores, dem man
— vor allem, wenn mehrere junge Leute mitsingen — anmerkt, da8 Deutsch
vielfach nur noch sehr mangelhaft beherrscht wird. Auffallend ist die ge-
ringe Priisenz von Minnern im Gottesdienst — 20-25 Prozent hichstens,
meist im Rentenalter.

Ob der Gottesdienst tatsichlich die zentrale Veranstaltung des Ge-
meindelebens ist, ist von Gemeinde zu Gemeinde verschieden — fiir viele
nimmt diesen Platz sicherlich die anschlieBende Briiderversammlung ein.
In manchen Gemeinden nehmen alle an Gottesdienst und Versammlung
teil; in manchen Fillen steht der leitende Bruder dem Gottesdienst und der
Briiderversammlung vor; oft nimmt der Gemeindeleiter zumindest auch an
der Briiderversammlung teil — es gibt aber auch Gemeinden, wo die Tren-
nung zwischen kirchlich Orientierten und Briidern ziemlich schroff ist, wo
es Spannungen gibt. Die insgesamt skeptische Haltung kirchlichen Tradi-
tionen gegeniiber #uBert sich beispielsweise darin, daB8 die meisten ordi-
nierten Prediger es heute ablehnen, einen Talar zu tragen. Es gab Fille, wo
socben Ordinierte gleich den Talar anlegten und mit pastoralem Auftreten
— wie sie es sich vorstellten — die Gemeinde und vor allem die Briiderkrei-
se veridrgerten. Es ist nicht nur ihre Bescheidenheit, die die Briider Zu-
riickhaltung vor dem Tragen des Talars iiben LiBt, sondern es ist das Nega-
tiv-Image in Briiderkreisen, das diese mit dem Talar verbinden: pastoraler
Hochmut, Amtskirche, Zentralismus bzw. Unterordnung unter eine ferne,
in ihren Augen iiberall EinfluB suchende Kirchenleitung u. a. m.
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Gemeindeleiter und Spiritualitit der Gemeinden

Wie erwihnt, kommen Gemeindeleiter und ordinierte Prediger im all-
gemeinen aus den Briiderkreisen. Jeder ,,Bekehrte®, jeder ,,Wiedergebo-
rene’ ist berechtigt, eigenstdndig am Wort zu dienen — er hat das Recht der
freien Verkiindigung. Trotzdem kristallisiert sich natiirlich ein Kreis von
besonders Befdhigten heraus, die dann in der Regel in den Kreis der — je
nach GroBe der Gemeinde — 10-15 (nicht ordinierten) Prediger gewihit
werden. Aus ihrem Kreis wird der Alteste bzw. der Gemeindeleiter ge-
wiihlt. Wenn eine Gemeinde oder Gebetskreis eine kirchliche Orientierung
wiinscht, setzt sie sich heutzutage mit Bischof Kalnins in Verbindung und
schligt ihm einen der Prediger oder auch den Altesten vor, den er zum
Pastor ordinieren soll. Wenn Kalnins Gelegenheit hat oder der Kandidat
nach Riga kommt, ordiniert er den Vorgeschlagenen, ohne in der Regel die
Moglichkeit zu haben, die Féahigkeit des Benannten zum Pastorenamt zu
tiberpriifen oder iiberhaupt die Moglichkeit einer Einflufnahme zu haben.

Aus dieser Situation ergibt sich ein Hauptproblem der deutschen luthe-
rischen Gemeinden in der Sowjetunion. Jede Gemeinde entwickelt gleich-
sam ihre eigene Spiritualitiit, die geprdgt ist von Personlichkeit und —
vorhandenem oder nicht vorhandenem — Charisma der ersten Gemeinde-
leiter und Prediger. Die ersten Leiter, die die Gebetskreise gesammelt und
zu einer Gemeinde zusammengefaBt haben, haben derselben ihren
Stempel aufgepriigt und gleichsam ,,Schulen® begriindet. Hier hat jeder ein
weites Feld, seine Vorstellungen an die Gemeinde weiterzugeben — seine
Vorstellungen, wie er sie von seinen Vorgingern und von den anderen
Predigern empfangen hat und womdéglich weiterentwickelt. Die einzige
. Kontrollinstanz* fiir seinen Dienst am Wort ist der Alteste selbst und der
Kireis der iibrigen Prediger. Es gibt dann auch Fragen, die man bewuBt aus
dem Predigtkanon herausgenommen hat, weil man spiirt, dal} iiber ihnen
die Gemeinden auseinanderzubrechen drohen. Es ist dies insbesondere die
Frage der Wiederkunft Christi, wann das 1000jihrige Reich anbrechen
werde usw. Diese Fragen sind so lebendig und von so allgemeinem Inter-
esse, daB hier die Gemiiter aufeinanderprallen, unaufgebbare Positionen
einzelner in den Gemeinden Griben aufwerfen — so daB weithin die
Absprache getroffen wurde, beispielsweise die Offenbarung nicht mehr
zum Gegenstand der Schriftauslegung zu machen, um keinen Streit zu
provozieren.

In jeder Gemeinde entwickelt sich nicht unbedingt eine eigene Theolo-
gie, das wiire zu hoch gegriffen — aber jede Gemeinde entwickelt ihre
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eigene Spiritualitit. Da unter den Gemeinden bisher nur wenige Kontakte
bestanden, ,schmorten die Gemeinden®, bildlich gesprochen, ,,im eigenen
Saft*. Es gab bisher kein Korrektiv, kaum Austausch. Und beim Besuch
lutherischer Gemeinden der RuBlanddeutschen fillt auf, daB manche in
Gefahr zu stehen scheinen, in irgendeiner Form zum Sektenwesen hin-
iiberzugleiten.

Aus diesem Umfeld nun kommen die meisten, die zum Pastorenamt
ordiniert werden. Thre Unsicherheit ist groB, sie lernen zwar die Leitung
des Gottesdienstes nach der Agende, aber mehr oder weniger nur den
duBeren Ablauf. Bei den geringen Bildungsmoglichkeiten, die den RuB-
landdeutschen bisher geboten waren, und bei der skeptischen Haltung
gegeniiber Fragen der Bildung in den Briiderkreisen ist die Lernfahigkeit,
ja vielleicht auch die Lernwilligkeit, bei vielen begrenzt. Und selbst wenn
es in einer Gemeinde bereits eine gewisse pastorale Tradition gibt wie
etwa in Zelinograd, Alma-Ata oder Karaganda, bleibt jeder Pastor eben
doch ein Exponent seines gemeindlichen Umfeldes.

Eigenstdindigkeit der Gemeinden

Aus der Briider-Tradition heraus haben die Gemeinden ihr Selbstver-
stindnis absoluter Eigenstindigkeit bewahrt. Ihr Entstehen basierte ja vor
170 Jahren auf dem Gegensatz zur Pastorenkirche, die den geistlichen
Bediirfnissen vieler Gemeindeglieder nicht geniigen konnte. Das Unbe-
hagen gegeniiber der fritheren Amtskirche wirkt nach; nur ein Teil der
Pastoren wiirdigten diese Tradition als Salz der Gemeinde. Die Pastoren
wurden als Instrument einer fernen, weltlichen Kirchenleitung betrachtet,
die in einem fremden Geist auf die Briiderkreise Einfluf zu nehmen sucht.
Dies Verstindnis ist bis heute oft anzutreffen. Man muB ganz klar sehen,
daB viele Gemeinden, namentlich ihre Altesten und Gemeindeleiter, dieses
Ressentiment pflegen und eine Unterordnung unter den fernen Bischof in
Riga gar nicht wiinschen. Sie fiirchten, da durch die Einbindung in eine
Kirchenorganisation ihre Eigenstindigkeit verlorengehen konnte. Man
muB das auch rein menschlich sehen — mancher Gemeindeleiter fiirchtet
um seine bislang unangefochtene Stellung in der Gemeinde, wenn er sich
einem Propst oder einem Bischof unterordnen muB.

Die Vorstellung von der volligen Uneingeschrinktheit der Stellung des
die Gemeinde Leitenden und von der volligen Autonomie der einzelnen
Gemeinschaft hat auch zur Isolierung der Gemeinden voneinander gefiihrt.
Oft genug fiihrten Eifersiichteleien, Meinungsverschiedenheiten zum
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Einfrieren ohnehin schon wenig intensiver Kontakte zwischen einzelnen
Gemeinden. SchlieBlich zeigt ein Blick auf die Karte der Sowjetunion und
die Verteilung der Gemeinden in den Weiten Mittelasiens und West-
sibiriens, dazu noch die neuen Gemeinden an der Wolga, daB die fiir uns
ungeheuren Entfernungen der Tendenz der Absonderung der Gemeinden
voneinander entgegenkam. Die Abhingigkeit von vollig unzulidnglichen
offentlichen Verkehrsverbindungen trug ein iibriges dazu bei. Das mag im
letzten Jahrzehnt, da Méglichkeiten des gegenseitigen Besuchs eher gege-
ben waren, ein wenig besser geworden sein. Aber man ist doch immer
wieder verwundert, um nicht zu sagen befremdet, dariiber, wie wenig
zuweilen die Leitenden einer Gemeinde iiber andere deutsche Gemeinden
wissen, wie wenig sie sich vielfach dafiir interessieren. Auch hier darf man
die Situation der Gemeinden bis vor einigen Jahren nicht aus dem Blick
verlieren, welche die Isolierung voneinander ebenfalls geftrdert hat: viele
Gemeinden standen bis in die jiingste Vergangenheit in einem stindigen
Existenzkampf, im stidndigen Ringen mit der Religionsbehérde und unter
der Anfeindung der offentlichen Meinung. Die deutschen Lutheraner
haben stets danach getrachtet, bei der ,,Obrigkeit” keinen AnstoB zu er-
regen. Das gehorte bis jetzt zur Uberlebensstrategie. Und als Kirche der
deutschen Minderheit (das trifft auch auf andere Denominationen zu) fiihl-
ten sie sich in besonderem MaBe beobachtet und bedringt, so daB beson-
dere Anpassung geraten schien. Das geben die Gemeindeleiter auch unum-
wunden zu, die immer wieder auf die Willkiir der Behdrdenvertreter auf
lokaler Ebene hinweisen. Aber gleichzeitig wird auch betont, daB -
wihrend man die eigene Haltung etwa als ein Sich-Ducken charakterisiert
— ,.die Baptisten mit dem Staat unter einer Decke stecken®.

Es kommen weitere politische Implikationen hinzu: Jeder weifl um die
EinfluBnahme der Sowjetbehérden auf die Kirchenleitungen. Man weil,
daB Bischof Kalnins weder von einer Synode gewihlt noch von sonst einer
kirchlichen Instanz zum Bischof bestimmt wurde, sondern vom Rat fiir
religiose Angelegenheiten. Zwar war er seit 1980 als Superintendent der
deutschen Lutheraner vom Staat anerkannt, aber immer wieder hat die
Staatskirchenbehtrde Bemiihungen von Pfarrer Kalnins um den Aufbau
einer deutschen Kirchenorganisation zuriickgewiesen — auch in den letzten
Jahren. Im August 1988 wurde Kalnins véllig unerwartet nach Moskau
zum Rat fiir religidse Angelegenheiten zitiert, wo man ihm erdffnete,
seiner Erhebung zum Bischof stiinde nun seitens des Staates nichts mehr
im Wege. Die Leitung der Evangelisch-Lutherischen Kirche Leitlands
leitete — die Gunst der Stunde nutzend — sofort und beinahe iiberstiirzt
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alles Notwendige ein, um den kiinftigen Bischof in sein Amt einzufiihren.
Allein eine bestimmte politische Konstellation und der Entscheid der
Staatskirchenbehorde haben also die Erhebung Kalnins® zum Bischof
ermoglicht.

Auswanderung

Das Auswanderungsfieber, das die deutschen Siedlungsschwerpunkte
schiittelt, zeigt in den Gemeinden tiefgreifende Folgen. Immer schon
wurden Ausreiseantrige der Aktivsten in den Gemeinden von den Be-
hérden bevorzugt beriicksichtigt, um die deutschen Gemeinden und damit
das Deutschtum iiberhaupt zu schwichen. Jetzt trifft die Ausreisebe-
willigung noch viel breitere Kreise. Die Zahl der Glieder mancher Ge-
meinden sinkt rapide. So las man beispielsweise in einer inoffiziellen
baptistischen Zeitung (,,Protestant, Mai 1989) den ,Beunruhigten Brief*
einer deutschen Mennonitengemeinde:

,Weil diec meisten unserer Gemeindeglieder nach Deutschland ausge-
wandert sind, laden wir Briider und Schwestern, die auf das Land iiber-
siedeln wollen, ein, in unsere Gemeinde Suzanovo (Orenburger Gebiet) zu
kommen. Unser Bethaus bietet 1 000 Personen Platz. Wenn niemand zu
uns zieht, dann wird es (vom Staat) geschlossen und zu einem Klub
gemacht. Peter Grunau, Suzanovo, Novosergeevskij rajon, 451 210 Oren-
burger Gebiet

Aussiedlungswillige und Ausgesiedelte begegnen jenen Worten
Kalnins® mit Unverstindnis, die er zur Ausreiseproblematik findet: ,,Wer
reich werden will, der soll ausreisen — wer jedoch selig werden will, der
soll hierbleiben!* (Iwi-Information 33/89).

Diese Worte erinnern — natiirlich in geistlicher Diktion — ein wenig an
die Hauptvorwiirfe der Sowjetpresse gegen die Ausreisewilligen: Gliicks-
ritter, auf die Erringung materiellen Wohlstandes Bedachte. Aber Kalnins
stellt nicht fest, sondern ruft zur Besinnung auf — dennoch: Er kennt die
Not der Auswanderungswilligen zur Geniige und weiB, daB es den Aller-
wenigsten um die Erringung materieller Giiter geht: ,,Wer mochte, daB
seine Kinder als Deutsche aufwachsen sollen, der muB jetzt raus!® —
darum geht es bei der Auswanderung. Vor kurzem noch war der Wunsch
nach ungestortem Gottesdienst und Gemeindeleben vorrangig und spielt
auch heute eine grofe Rolle. Trotz Gorbatschows Perestrojka und den
daraus sich ergebenden Erleichterungen ist das MiBtrauen groB, so daB ein
gesichertes Gemeindeleben nach wie vor als wichtiger Ausreisegrund gilt.
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In der Auswanderungsfrage kann nur gelten, daB viele RuBlanddeutsche
sicherlich in der Sowjetunion bleiben wiirden, wenn sie dort die Mog-
lichkeit hitten, als Deutsche zu leben. Und diese Moglichkeit ersffnet tat-
sdchlich nur die Wiedererrichtung der deutschen Wolgarepublik bzw.
eines eigenen autonomen Territoriums; neuerdings ist iibrigens der sowje-
tische Teil OstpreuBens als kiinftige autonome Republik oder autonomes
Gebiet fiir die Deutschen im Gesprich (Literaturnaja gazeta,
114:1:0:3989):

Immer wieder wird behauptet, daB die RuBlanddeutschen in ihrer
Masse nicht in ein solches neues Gebiet — ob Wolga oder OstpreuSen —
ziehen wiirden. Sie hitten sich in den neuen Gebieten festgesetzt, hitten
Wurzeln geschlagen usw., und die Nachgeborenen, die die alten Sied-
lungen an Wolga, Schwarzem Meer, im Kaukasus usw. nicht mehr erlebt
haben, hitten keineswegs die Absicht, ihre jetzigen Wohngebiete aufzu-
geben. Gerade in den letzten Monaten haben sich die Verhiltnisse aber so
gedndert, dafl zumindest die Masse der Deutschen in Mittelasien schon
jetzt (November 1989) praktisch die Koffer packt: Seit den nationalen
blutigen Unruhen in Mittelasien, die mit den Erhebungen der Kasachen
gegen die Russen seit Ende 1986 begannen, geht unter den Deutschen die
Angst um. Es handelt sich bei all diesen antirussischen Aufstinden im
Grunde gar nicht um Protestbewegungen gegen die dominierenden
Russen, sondern es geht tatsdchlich um eine Auseinandersetzung zwischen
»ochwarzen® und ,WeiBlen* (in ruBlanddeutschem Sprachgebrauch sind
mit ,,Schwarzen“ die Einheimischen — Kasachen, Tadschiken, Usbeken
usw. gemeint, wihrend Russen, Ukrainer, Balten, Deutsche usw. als die
»Weillen* bezeichnet werden). Es handelt sich um den Aufstand der
islamischen Volker in der UdSSR gegen die Okkupation ihrer Siedlungs-
gebiete durch Nicht-Mohammedaner, also Christen, Atheisten usw. Und
die Deutschen dort haben jetzt besondere Angst, weil sie — was die Sied-
lungsdauer betrifft — noch viel weniger Wohnrechte dort haben. Die Deut-
schen, die an sich mit den Einheimischen ganz gut zurechtkommen, er-
halten anonym und auch ganz direkt Warnungen: ,,Wenn ihr nicht in den
nichsten zwei Jahren von hier verschwindet, passiert was! So lange geben
wir euch Zeit!“ Diese Warnung ist, das muB man sich klarmachen, durch-
aus freundschaftlich gemeint. Russen sind teilweise dem Terror schon jetzt
ausgesetzt, und zwar ungewarnt. Die Deutschen in Mittelasien sind also
im Begriff, die Koffer zu packen. Die Errichtung eines autonomen Ge-
bietes fiir die Deutschen in der Sowjetunion kiime ihnen als Alternative
gerade jetzt sehr gelegen — ein Gebiet, wo man sie nicht mehr bedroht, wo
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sie die Herren sind. Aber: wenn man schon die Koffer packt — warum
nicht gleich an den Rhein?

Der Status einer autonomen Republik oder auch der eines autonomen
Gebiets bedeutet die Zuweisung eines Territoriums an eine nationale
Minderheit. Auf diesem Territorium hat die jeweilige Minderheit eine
nationale Selbstverwaltung. Das Wichtigste an der territorialen Autonomie
ist, daB die jeweilige Minderheit ein eigenes Bildungssystem in ihrer
Sprache aufbauen kann, von der Grundschule bis zur Hochschule. Der
Status einer autonomen Republik oder eines autonomen Gebietes sichert
der Minderheit das Recht des nationalen Schulsystems, das Recht auf den
Aufbau kultureller Einrichtungen, sichert den Deutschen in der Sowjet-
union das Recht zu, die schweren Verluste an nationaler und kultureller
Substanz langsam wieder aufzuarbeiten, nachzuholen und wirklich als
Deutsche in der Sowjetunion leben zu kénnen. Natiirlich werden zunichst
nicht viele dorthin ziehen; 50 000 bis 70 000 wohnen allerdings schon
jetzt wieder im alten Wolgagebiet, wo die deutschen Dorfer weitgehend
leerstehen. Das weisen sowjetdeutsche Zeitungen an Hand von Statistiken
nach: in den meisten Wolgadorfern lebte 1987 nur noch — rein statistisch —
ein Prozent (!) der Zahl derer, die 1937 zur Zeit der damals noch existen-
ten deutschen Wolgarepublik dort wohnten (,,Freundschaft®, 5. 4. 1989).

Und eines scheint sicher zu sein: viele Gemeinden wollen geschlossen
umsiedeln, wenn ein deutsches autonomes Territorium in der Sowjetunion
geschaffen wiirde. Sie, so hort man jedenfalls unter RuBlanddeutschen
immer wieder sagen, wiirden geme die Vorhut und eine kiinftige geistig-
geistliche Heimat bilden fiir kiinftige Umsiedler innerhalb der Sowjet-
union.

Die sogenannte Kulturautonomie, die den Deutschen in der UdSSR
auch versprochen bzw. als Alternative angeboten wird, gibt den Deutschen
die Moglichkeit, eigene Kulturzentren aufzubauen, die Moglichkeit der
Einrichtung von Deutschunterricht fiir RuBlanddeutsche — aber eben nur
die Méglichkeit, nicht aber das einklagbare Anrecht. Im Prinzip gibt es
entsprechende Bestimmungen in den einzelnen Republiken schon lange.
Nur haben die lokalen Schulen und Behorden die Umsetzung der Be-
stimmungen fiir den deutschen Unterricht fiir RuBlanddeutsche in die
Wirklichkeit bisher erfolgreich verhindert. Deshalb meinen auch die
Sprecher der Deutschen in der Sowjetunion, die Kulturautonomie biete
keine Abhilfe fiir die Probleme der RuBlanddeutschen, sondern befestige
nur den Status Quo, d. h. verhindere nicht die weitere Russifizierunmg der
Deutschen.
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Ruplanddeutsche und die deutsche Sprache

Eines der dringlichsten Probleme, das sich den lutherischen Gemeinden
in der Sowjetunion stellt, ist — bisher — das der Gottesdienstsprache. Da die
Moglichkeit, in den Schulen Kasachstans, Mittelasiens und Sibiriens
Deutschunterricht fiir Deutsche einzurichten, von den Behérden bis auf den
heutigen Tag erfolgreich unterlaufen werden, sind die Deutschkenntnisse
der jungen Deutschen sehr gering. Vielleicht 15-20 Prozent der jungen
RuBlanddeutschen kommen in den GenuB eines rudimentiren mutter-
sprachlichen Unterrichts. So ist die Frage, in welcher Form man dieser
Entwicklung Rechnung tragen sollte, duBerst brisant. Denn die #lteren Ge-
meindeglieder beharren auf der Sprache Luthers in der Gemeinde, die aber
die Jugend — natiirlich auch immer von Familie zu Familie verschieden —
kaum noch versteht. Man stand und steht vor der traurigen Tatsache, daB
viele Jugendliche, sofern sie im Glauben bleiben, sich den deutsch-menno-
nitischen Baptistengemeinden anschlieBen, die deutsch- und russischspra-
chige Gottesdienstversammlungen anbieten, wo jedoch die deutschspra-
chigen Versammlungen nur noch von den Alteren besucht werden, wiih-
rend sich die Jugend und die mittlere Generation in den russischsprachigen
Versammlungen trifft. Wihrend daher die lutherischen Gemeinden im all-
gemeinen einen sehr iiberalterten Eindruck machen (in Baptistenkreisen
werden sie auch meist einfach die ,,alte Gemeinde™ genannt), driingt sich
in mennonitisch-deutschen Baptistengemeinden die Jugend.

Der Ubergang vor allem aus einer lutherischen Briidergemeinde, wo
jeder erst nach erlebter Erweckung, Bekehrung — also geistlicher Wieder-
geburt — und nach der Aufnahme in die Briidergemeinschaft (im Sinne
einer geistlichen Neutaufe) — vollwertiges Mitglied wird, in dic Baptisten-
gemeinde ist fiir die jungen Leute nicht problematisch, weil dort Ver-
sammlunng, Predigt, Liedgut dhnlich sind wie in der lutherischen Briider-
versammlung (siche oben). Hier treffen sie Jugend und konnen russisch
sprechen.

Die Frage, ob deutsches Luthertum auch in russischer Sprache weiter-
leben kann, wurde hierzulande kontrovers diskutiert. Vielleicht eriibrigt
sich aber in der jetzigen Entwicklung die gesamte Frage. Man sollie auf
das Prinzip Hoffnung setzen. In der sowjetischen Presse wird die deutsche
Frage heif3 diskutiert. Wollen wir hoffen, daB kommt, was sowjetische
Zeitungen fordern: ein autonomes Gebiet fiir die Deutschen. Damit wiirde
sich die existentielle Frage nach dem Weiterleben der deutschen Sprache
in der Sowjetunion und damit dem Weiterleben deutschsprachiger Ge-
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meinden in der Sowjetunion reduzieren auf ein iiberschaubares Problem:
Durch individuelle Regelungen den Gemeindebestand — ob mit Hilfe des
Deutschen oder des Russischen — zu sichern, bis die Weiterexistenz der
deutschen Minderheit in der UdSSR und das Weiterleben der deutschen
Sprache und einer eigenen Kultur der Deutschen in der Sowjetunion ge-
wihrleistet sind.

Zur Statistik

In kirchlichen Publikationen (LWB, OKR) wird ein nicht ganz zutref-
fendes Bild von der GroBe der zukiinftigen Kirche vermittelt. Die An-
gaben von Bischof Kalnins sind allerdings auch widerspriichlich. Von
finfhundert Gemeinden der kiinftigen Deutschen Evangelisch-Lutheri-
schen Kirche ist seit einiger Zeit die Rede. Aber davon seien maximal
dreihundert registriert. Die iibrigen zweihundert seien Hauskreise, von
denen er teilweise nur wenig wisse — sie bestiinden aus jeweils fiinf bis
dreiBig Personen, meist aus sehr alten Leuten, die an eine Registrierung
nicht mehr denken, weil diese Kreise mit dem Ableben der sie Tragenden
aufhtren werden zu existieren. Einige dieser Kreise lehnen die Registrie-
rung prinzipiell als ein Biindnis mit dem Antichrist ab — aber auch diese
(oft wolgadeutschen) Gruppen seien klein und wohl auch nicht besonders
zahlreich. Die Seelenzahl, die von den lutherischen Gemeinden erreicht
werde, bezifferte Kalnins mit ca. 60 000 ,aktiven Gemeindegliedern™
(Gesprich mit Bischof Kalnins am 23. 5. 1989), dieser Zahl steht die oft
genannte Zahl von ca.200 000 Lutheranern unter den zwei Millionen
Deutschen in der Sowjetunion gegeniiber, die vielleicht Kinder und nicht
regelmiBige Gottesdienstbesucher einschlieBt.

Die Zahl der Taufen, die in den Gemeinderegistern aufgefiihrt werden,
wichst stindig. Doch bringen die steigenden Zahlen kein Anwachsen der
Gemeinden mit sich, auch keine Verjiingung, keine Aktivierung. Das
hiingt nicht nur mit der Auswanderung zusammen. Die steigenden Tauf-
zahlen, so wurde mir bei Besuchen in Mittelasien 1987 erklirt, wiirden
lediglich anzeigen, daB die Religionsbedriickung jetzt nicht mehr so grof}
sei und die Menschen keine Scheu mehr haben, ihre Kinder taufen zu
lassen. Warum? Aus Tradition, eine schone Sitte, viclleicht auch eine Art
Bekenntnis zum Deutschtum — kaum mehr. Die Paten seien oft selbst gar
nicht mehr getauft, Taufgespriche konnen in vielen Fillen nicht statt-
finden. Die Taufeltern und ihre Verwandten und Paten sehe man in den
allermeisten Fillen nach der Taufe nicht mehr im Bethaus. Eine dhnliche
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Beobachtung mache man mehr und mehr nun auch an den Konfirmierten.
Zwar wachse ihre Zahl, aber ihr Interesse an der Kirche schwinde nach der
Konfirmation, und sie bliecben bald der Kirche fern — alles Beobachtungen,
die uns hierzulande nicht fremd sind und auf eine ,,normale* Entwicklung
bei uns hindeuten.

Perspektiven und Aufgaben

Aus dieser Bestandsaufnahme — deshalb wurde sie in dieser Form
gegeben — leiten sich die Probleme des Aufbaus der ,,Deutschen Evange-
lisch-Lutherischen Kirche in der Sowjetunion® ab. Um auch dies zu be-
tonen: Es handelt sich nicht um einen Neuanfang, juristisch gesehen. Es
hat nie eine deutsche evangelisch-lutherische Kirche — weder in RuBland
noch in der Sowjetunion — gegeben. Auch jene lutherische Kirche, die in
der Zwischenkriegszeit in der Sowjetunion bestand, war — wie die ,,Evan-
gelisch-Lutherische Kirche in RuBland” vor der Revolution — eine multi-
nationale Kirche, nur daB sich nach 1921 — (Selbstindigkeit der baltischen
Staaten Estland, Lettland und Litauen) die Relationen verschoben hatten.
UmfaBte diese Kirche vor 1921 - iibrigens stets unter deutscher Leitung —
etwa eine Million Letten, eine Million Esten, eine Million Deutsche,
150 000 Finnen und Zehntausende Glieder anderer Minderheiten, so
zihlten in der Zwischenkriegszeit zur ,,Evangelisch-Lutherischen Kirche
in RuBland“ nach der Verselbstindigung Estlands, Lettlands und Litauens
knapp 600 000 Deutsche, 150 000 Finnen, 120 000 Esten, 80 000 Letten
sowie 5000 Angehorige anderer Volker (W. Kahle, Die lutherischen
Kirchen und Gemeinden in der Sowjetunion — seit 1938/40, Giitersloh
1985, S. 115 — ,die Daten von Esten, Letten und Finnen erschienen ...
ohne Zweifel viel zu hochgegriffen*). 147 deutschen Kirchspielen standen
22 finnische, 5 lettische und 4 estnische Kirchspiele gegeniiber, und
neben den beiden deutschen kirchenleitenden Bischéfen in Moskau (Theo-
phil Meyer) und Petro-/Leningrad (Arthur Malmgren) hatten die finni-
schen, estnischen und lettischen Kirchspiele jeweils ihren eigenen Bischof.
Am Predigerseminar in Leningrad (1925-1933) studierten denn auch an-
gehende Pastoren all dieser Nationalititen.

Theologische Ausbildung

Die wichtigste Aufgabe, die sich aus der Bestandsaufnahme ableitet,
ist die einer wie auch immer gearteten theologischen Ausbildung. Diese
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Aufgabe wird von allen erkannt, auch von einem GroBteil der betroffenen
Gemeinden, die mehr oder weniger deutlich spiiren, da ihnen wichtige
theologische Grundlagen verlorengegangen sind. Aber wie das zu be-
werkstelligen sei, ist auch Bischof Kalnins unklar. Daf} diese Ausbildung
derzeit nur in Riga stattfinden kann, ist — solange die Deutschen in der
Sowjetunion kein eigenes Territorium besitzen — unbestritten. Zunéchst
dachte man daran, in Anbindung an das lettische Theologische Institut, das
aus einem Fernkurs-Institut seit diesem Sommer in ein Institut mit Di-
rektstudium an fiinf Wochentagen umgewandelt werden konnte, die
deutschen Bewerber internatsm#Big in Riga unterzubringen und die
lettische und die deutsche Pastorenausbildung unter einem Dach durch-
zufiihren. Einiges spricht aber gegen diese Konzeption: Die stark brii-
dergemeinschaftliche Grundprigung der ruBlanddeutschen Lutheraner
diirfte sich mit der einerseits weltoffeneren, andererseits stark national
gefirbten Einstellung der lettischen Studierenden nicht gut vertragen. Ein
Sprachproblem wiirde sich stellen: Die Ruflanddeutschen kdnnen natiir-
lich kein lettisch, die Letten (und ja auch die RuBlanddeutschen) nicht
ausreichend Deutsch — also wiirde man, wie am multinationalen katho-
lischen Priesterseminar in Riga mit Russisch als Lehrsprache arbeiten —
ein Gedanke, der von den Letten nie akzeptiert wiirde. Sodann diirfte der
Bildungsstand der Deutschen erheblich niedriger sein als der der Letten.
Nun hat Bischof Kalnins den Plan, Fernkurse fiir die deutschen Bewerber
anzubieten.

Nun versucht man folgendes Vorgehen: Im November 1989 soll der
erste theologische Kurs fiir deutsche Lutheraner in der UdSSR beginnen.
Er wird drei Wochen dauern. Die rund zwanzig Teilnehmer (darunter auch
einige weibliche!) sind privat oder in einem Hotel untergebracht. Danach
gehen sie in ihre Gemeinden zuriick und bilden sich auf dem Korrespon-
denzwege fort, um dann im April 1990 wieder fiir drei Wochen nach Riga
zu kommen. Bischof Kalnins und lettische Dozenten sowie eine Deutsch-
lehrerin unterrichten wihrend der Kurse in Riga; das Korrespondenzkurs-
programm wird erarbeitet. Es ist in besonderem Mafle an personelle Hilfe
aus Deutschland gedacht — sowohl hinsichtlich der Seminare als auch der
Ausarbeitung der Fernkurse. Im November weilt z. B. Prof. Dr. Georg
Kretschmar von der evangelisch-theologischen Fakultit der Universitit
Miinchen in Riga, um an grundsitzlichen Weichenstellungen mitzuwirken.
Geplant ist, daB Kretschmar im Friihjahr 1990 fiir lingere Zeit nach Riga
iibersiedelt, um sich den anstehenden Aufgaben kontinuierlich widmen zu
konnen.
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Fiir diese Arbeit ist es wichtig, Kalnins mit theologischer Literatur zu
versorgen — aber, wie er betont: mit Literatur, die die angehenden Pastoren
verstehen, und nicht solche, die sie verwirrt. Eine enge Fiihlungnahme mit
Kalnins in Sachen Literaturbeschaffung ist also unbedingt notwendig.

Kirchenorganisation

Das néchst Wichtige ist der Aufbau einer Kirchenorganisation. Die
Schwierigkeiten, die sich hier auftiirmen, sind kaum zu benennen. Mit der
Aufnahme in den Lutherischen Weltbund, die im August 1989 erfolgte, ist
es natiirlich nicht getan. Vom 28. Mai 1989 ab fand in Karaganda die erste
Propstekonferenz statt. 25 Propste sind jetzt bestellt, die den Bischof in
den einzelnen Brzirken vertreten wollen. Da diese Propste aber selbst ohne
theologische Ausbildung sind und meist nur iiber Grundschulbildung (die
oft nicht einmal abgeschlossen ist) verfiigen, ist nicht sichergestellt, da
diese dubiere Struktur das hilt, was man sich davon verspricht. Kalnins ist
selbst besorgt dariiber. Es kommt hinzu, daB sich die Gemeindeleiter
ungern in ihr Amt hereinreden lassen wollen. Es ist also die Frage, ob die
Propste die Autoritiit gewinnen, die zum Aufbau einer soliden Struktur
notwendig ist. Viel héngt hier von der Personlichkeit und von der
Integritéit der Propste ab. Es soll ja dahin kommen, daB diesem
augenblicklich kiinstlich von oben geschaffenen Raster allmihlich
Strukturen nach unten nachwachsen. Es erweist sich dies bei dem Er-
scheinungsbild der Gemeinden, wie es zuvor geschildert wurde — bei der
Unterschiedlich-, ja Gegensitzlichkeit, bei der oft fehlenden Bereitschaft
zur Unterordnung und Zusammenarbeit — als ein #duBerst schwieriges
Unterfangen.

Wie man diesen Schwierigkeiten weiterhin begegnen kann, ist von hier
aus iberhaupt nicht zu beurteilen. Man kann nur hoffen und beten, daB
hier die GréBe der Aufgaben, eine gewisse Routine und vor allem hiufige
Propstekonferenzen eine gedeihliche Zusammenarbeit zum Wohl dieser
jungen Kirche mdoglich machen. Der Sitz des Bischofs in Riga .ist da
natiirlich ein erheblicher Nachteil. Aber Kalnins hat sich immer dagegen
gestriubt, seinen Sitz nach Asien zu verlegen — einmal aus verstindlichen
persénlichen Griinden, dann aber auch aus der begriindeten Uberlegung
heraus, daB er nur hier die so notwendige dauernde Hilfe der lettischen
Kirche, aber vor allem der westlichen kirchlichen Organisationen sicher-
stellen kann, deren Interesse an den deutschen Lutheranern in der Sowjet-
union jetzt eine ganz wichtige und unerlidBliche Stiitze darstellt. Kirchen-
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organisation und theologische Ausbildung sind die sichtbaren Haupt-
pleiler, an denen die junge Kirche emporwachsen muf.

Weitere Probleme

Es kann nicht Aufgabe der neuen Kirche sein, die je eigene briider-
gemeinschaftliche Spiritualitit der Gemeinden durch eine amtskirchlich
verordnete Einheitsspiritualitit zu ersetzen. Das ginge auch gar nicht. Hier
ist im einzelnen Uberzeugungsarbeit zu leisten. Propstekonferenzen
reichen dafiir nicht aus; man miite die Gemeindeleiter dazu bringen, dal3
sie sich zu Konferenzen treffen, sich austauschen und regelmiBig theolo-
gische Fragen gemeinsam unter Leitung eines Erfahrenen — wenn mdglich
des Bischofs — erdrtern. Von lutherischer Seite erklirte man stets, solche
Konferenzen seien bisher verboten gewesen. Gleichzeitig war aber von
dem Leiter einer Mennonitengemeinde zu erfahren, daB die kirchlichen
Mennoniten trotz des Verbots seit Jahren schon monatlich solche Konfe-
renzen abhalten, zu denen sie aus jeder Gemeinde Kasachstans — unter
offensichtlicher stillschweigender Duldung der Behorden — drei bis fiinf
Prediger oder Gemeindeleitende entsenden. Das 148t darauf schlieBen, daB
die Lutheraner solchen Austausch, solches Miteinander vielfach gar nicht
wiinschen, sondern oft die Unabhiingigkeit ihrer Gemeinde und die Abson-
derung bewahren wollen. Ein positives Zeichen ist andererseits die bereits
erwihnte Erkenntnis auch in manchen Briidergemeinschaften, daB sie
ohne irgendeine Art theologischer Grundlegung den Boden unter den
Fiien verlieren.

Das Aufgabenfeld ist also fast uniibersehbar und Hilfe von hier aus
praktisch unmoglich. Vor diesen Problemen wirken die weiteren fast
sckundir. Das groBte unter den kleineren Problemen diirfte das Alter des
Bischofs sein, der bald das achte Lebensjahrzehnt vollendet haben wird.
Sein Amt fordert ihm, der GroBe seines Bezirks und vor allem der GroBe
der Aufgabe entsprechend, mehr Kraft ab, als die meisten Menschen in der
Mitte ihres Lebens und auf der Hohe ihrer Leistungsfahigkeit aufzu-
bringen imstande wiren.

Die Losung des Problems der Sprache, eigentlich eines der erstrangi-
gen unter den deutschen Lutheranern, wird sich vielleicht — und hoffent-
lich — durch die neuesten Entwicklungen mit der Zeit von selbst ergeben.
Die Befiirchtung war (und sie ist noch lingst nicht ausgerdumt), daB mit
dem Verlust der deutschen Sprache das Luthertum in der Sowjetunion
unter den ethnischen Deutschen verloren gehe, daB8 das Luthertum in die
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russische Sprache nicht iibertragbar sei, und daB die junge Generation,
wenn sie noch gliubig sei, zu den Baptisten abwandern werde. Gewifl
wird man jetzt noch den jungen Menschen begleitend in russischer
Sprache Hilfe leisten miissen, aber doch auf giinstigere Entwicklungen fiir
die Deutschen in der Sowjetunion hoffen diirfen. Wenn der Ratsvorsit-
zende der EKD, Bischof Kruse, beim Besuch der ersten EKD-Delegation
bei ruBlanddeutschen Lutheranern 1989 auf Wunsch von Kalnins 40 000
russische Bibeln als Geschenk mitfiihrte, so ist dies nicht unbedingt als ein
Spiegel der sprachlichen Situation der deutschen Lutheraner in der UdSSR
zu deuten. Die Zahl deutscher Bibeln war vergleichsweise so gering, da
zuvor bereits den RuBlanddeutschen deutsche Bibeln in groBer Zahl zu-
geleitet worden waren. J

Deutschsprachige Bibeln, deutschsprachige geistliche Literatur sind
gefragt, aber auch hier ist das Problem: was ist erwiinscht, was ist gefragt,
aber auch: was ist notwendig? Das fiihrt zu einem Problem, das aber — wie
eigentlich alle groBen Schwierigkeiten dieser jungen Kirche — nur ganz
langsam, mit groBem Fingerspitzengefiihl und enger Kontaktnahme mit
Bischof Kalnins angegangen (lingst nicht gelést) werden kann. Es sei nur
mit einer Kurzformel umrissen: Von Brastberger zu Barth muf der Weg
gehen (wobei Barth hier nur fiir das 20. Jahrhundert stehen soll). Theolo-
gisch und spirituell stehen die Gemeinden im ausgehenden 18. und im
19. Jahrhundert. Es kann natiirlich jetzt nicht darum gehen, ihre kiinftigen
Pfarrer mit den neuesten Erkenntnissen moderner Bibelkritik, den aktuell-
sten theologischen Fragestellungen zu konfrontieren. Es muf aber maglich
sein und ist eigentlich iiberlebensnotwendig, die kiinftigen Pastoren in der
UdSSR an die Entwicklungen der letzten hundert Jahre wenigstens heran-
zufiihren, damit sie einmal Antworten geben konnen auf Fragen, die der
Sowjetalltag stellt — Fragen, auf die sie bisher nur mit Abwendung, durch
Riickwendung und Abkapselung reagiert haben.

Mit der Freude dariiber, was im letzten Jahr in der Entwicklung der
»Deutschen  Evangelisch-Lutherischen Kirche in der Sowjetunion
mdglich geworden ist, mischt sich die groBe Sorge, wie die viclen Pro-
bleme, die das Wachsen dieser Kirche begleiten, gelost werden kénnen.
Die Kraft unseres begleitenden Gebets ist sicherlich das Wichtigste, was
wir hierzulande beisteuern kénnen.
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