GEORGE POSFAY
Diaspora, Diakonie und Mission

Uberlegungen zu ihrem Zusammenhang, dargelegt anhand lateinameri-
kanischer Beispiele

DerZusammenhang der drei im Thema genannten Begriffe, ihre innere Abhén-
gigkeit voneinander und die Tatsache, daB sie verschiedene Aspekte der glei-
chen Wirklichkeit beschreiben, wird heute von verschiedenen Seiten infragege-
stellt. Die nachfolgenden Zeilen sollen dazu dienen, ihn neu zu behaupten und
zu begriinden. Ich mdchte diesen Versuch auf nahezu »positivistische« Weise
unternehmen, namlich auf dem Wege einer Betrachtung des lateinamerikani-
schen Luthertums, und zwar weitgehend der spanischsprachigen Lutheraner.
Allerdings hat das Auslassen der groBten lutherischen Kirche auf dem siidame-
rikanischen Kontinent, der Evangelischen Kirche lutherischen Bekenntnisses in
Brasilien, lediglich praktische Griinde: es wiirde nicht gelingen, die Beschrei-
bung ihrer vielschichtigen Existenz in den Raum weniger Zeilen zu zwingen; zu-
dem darf man damit rechnen, daB die Kenntnis iber sie gewdhnlich leichter vor-
auszusetzen ist als bei den anderen hier genannten Kirchen und Gemeinden.

Die &lteste lutherische Kirche auf dem siidamerikanischen Subkontinent ist die
Gemeinschaft, die sich Evangelisch-Lutherische Gemeinde in Surinamnennt.
Sie wurde im Jahre 1742 von hollandischen lutherischen Siedlern — gemaB der
Tradition der Gemeinde in Paramaribo — gegriindet. Diese Gemeinde besitzt
auch das wohl dlteste lutherische Kirchengebaude in Stidamerika, und zwar an
der WaterkantstraBe der Hauptstadt des nunmehr unabhangigen Staates Suri-
nam. Jahrhundertelang hatte diese Kirche nurVerbindungen zur Mutterkirche in
den Niederlanden, von woher die Pastoren entsandt oder wohin die Studien-
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kandidaten der Gemeinde gesandt wurden. Die Gemeinde hatte oft Schwierig-
keiten, Pastoren lutherischer Tradition zu bekommen. Auch waren manche Pa-
storen, die aus der evangelisch-lutherischen Kirche in den Niederlanden ka-
men, nicht gerade Trager des lutherischen Erbes. SchlieBlich kann man nicht
leugnen, daB die Einfliisse der zahiméaBig stérkeren Kirche der Briiderunitét und
der der reformierten Tradition dazu beigetragen haben, daB in dieser Kirche, die
heutzutage im ganzen Lande 4500 Seelen, die durch zwei ordinierte Pastoren
betreut werden, umfaBt, in ihren Gottesdiensten nur eine schlichte Liturgie be-
nutzt und den Bekenntnisschriften eine eher untergeordnete Bedeutung bei-
miBt.

Immerhin nennt sie sich lutherisch und mdchte ihre Identitét nicht aufgeben.
Was sie heutzutage besonders sucht, ist gerade die Gemeinschaft mit anderen
lutherischen Christen, um aus der Isolation herauszukommen, die in der Ver-
gangenheit, als das Land noch nicht unabhangig war, noch kein brennendes
Problem darstellte. Durch neue Verbindungen méchte diese Kirche bereichert
werden. Bei dem Worte »bereichern« ist nicht an erster Stelle an materielle Gii-
ter zu denken, sondern an die Bereicherung durch geistige Werte. Die evange-
lisch-lutherische Gemeinde in Surinam hat ndmlich eine privilegierte Stellungim
Lande: zusammen mit den Kirchen der Briiderunitat, den Katholiken und den
Reformierten wie auch der jiidischen Religionsgemeinschaft gehort sie noch
immer zu den religidsen Gruppen, deren Pfarrgehélter von der Staatskasse be-
zahlt werden.

Bis zum Wiener KongreB, also 1815, war das Land, das spater British Guiana
heiBen wiirde und jetzt, als selbsténdiger Staat, G uyana genannt wird, ein Teil
des hollandischen Kolonialreiches. Die erste lutherische Gemeinde in diesem
Gebiet wurde am 15. Oktober 1743 am Ufer des oberen Laufes des Berbice-
Flusses auf der Plantage eines lutherischen Hollanders, L. Abbensetts, gegriin-
det. Man schickte eine Petition an die Kolonialverwaltung, um die »freie Aus-
libung der lutherischen Religion« zu erlangen. Auch wurde ein Antrag auf die
Aussendung eines Pfarrers aus den Niederlanden gestellt. Der Pfarrer, Johan
H. Faerkenius, kam neun Jahre spéter, starb aber nach zwei Jahren. Die Kirche,
die in der Ortschaft Fort Nassau errichtet wurde, diente der Gruppe, die sich den
Namen »Ebenezergemeinde« gegeben hatte. Weitere Pastoren kamen, aber
die klimatischen Verhéltnisse und andere Griinde zwangen die Lutheraner im
Jahre 1800, ihre Kirchengebaude auf einem FloB nach Nieuw Amsterdam, einer
Siedlung, die schon fast an der Miindung des Berbice-Flusses ins Meer liegt, zu
verschiffen. Dort existiert die Ebenezergemeinde bis zum heutigen Tag.

Wie erwahnt wurde das Land westlich des Courantyne-Flusses 1815 britische
Kolonie, die Ebenezergemeinde wurde damit von den Lutheranern im hollan-
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disch gebliebenen Guiana abgeschnitten. Noch bis 1843 wurde sie aber von
holléndischen Pastoren betreut, obgleich die englische Sprache in jener Zeit
mehr Bedeutung gewann. Nach diesem Jahr sollten sich die Methodisten um
die Gemeinde kiimmern, doch zeigte diese Periode einen katastrophalen
Riickgang der Mitgliedschaft in der Gemeinde. 1866 gehdrten nur noch 11
abendmahlsberechtigte Mitglieder zur Ebenezergemeinde. Diese wandten sich
nach Surinam und baten die dortigen Pastoren, viermal jahrlich zur Austeilung
des Abendmabhils in die britische Kolonie zu kommen, was seit 1875 zur Praxis
wurde.

Wahrend einer seiner Reisen traf der hollandische Pastor Sander einen jungen
Mann, John Robert Mittelholzer, der sich fiir die evangelisch-lutherische Kirche
interessierte. Er stammte von einer kongregationalen Gemeinschaft, deren
Lehre ihn aber nicht zufriedenstellte. Pastor Sander unterrichtete und konfir-
mierte ihn im Jahre 1878. Der junge Mann wurde auch beauftragt, das Wort zu
verkiindigen. Spéter wurde er ordiniert und diente 35 Jahre lang, also bis 1913,
in der Kirche. Er reorganisierte die Ebenezergemeinde und dehnte die Arbeit
unter den Mischlingen, zu denen auch er gehérte, auch auf die amerikanischen
Indianer aus. Er griindete Schulen und machte sich in seiner Stadt sehr ver-
dient. Im Jahre 1890 besuchte er die Vereinigten Staaten. Im selben Jahr wurde
er als Pfarrer der Ostpennsylvanischen Synode der »Evangelisch-Lutherischen
Generalsynode von Nordamerika« aufgenommen.

Nach seinem Tode kamen Missionare aus den Vereinigten Staaten nach British
Guiana und setzten seine Arbeit fort. Wahrend des Dienstes von Pfarrer R. J.
White (1916-28) meldete sich ein junger Mann von der indischen Emigranten-
gruppe, Charles Bowen, der in einem lutherischen Waisenhaus in Indien erzo-
gen worden war, als Mitglied der Kirche und forderte den Missionar auf, seine
Arbeit auch auf die indischen Kontraktarbeiter auszudehnen. Der junge Inder
half seinem Pastor in dieser Mission. Heute besteht die Kirche iberwiegend aus
Christen der indischen Volksgruppe, die auch tber 50 % der Bevélkerung dar-
stellt. Der Sohn des erwéhnten Inders, Aubrey Bowen, studierte spéter Theolo-
gie, wurde 1936 ordiniert und im Jahre 1943, als die Kirche ihre Selbsténdigkeit
erhalten hatte, der erste Prasident der Kirche. Als einziger auf dem siidamerika-
nischen Subkontinent geborener Delegierter nahm er im Jahre 1947 an der
Griindungssitzung des Lutherischen Weltbundes teil.

Heute besteht die Kirche aus etwa 13000 getauften Mitgliedern, die in 12 Pfar-
reien und ungeféhr 40 Gemeinden von einheimischen Pastoren, Missionaren
der Lutheran Church of America (LCA) und Katecheten betreut werden. Die
Lutherische Kirche in Guyana ist neben der rémisch-katholischen Kirche die
einzige, die ihre Arbeit auf alle Rassengruppen ausgedehnt hat.
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Den spanischsprechenden Raum missen wir im Siiden betreten, und zwar in
Argentinien, wenn wir die chronologische Reihenfolge der Gemeindeentste-
hungen verfolgen wollen. Seit 1840 sind zahlreiche deutsche Evangelische
nach Argentinien ausgewandert, spater auch nach Uruguay und Paraguay, und
die erste Gemeinde wurde schon 1843 in Buenos Aires gegriindet. Nachdem
eine Reihe von Gemeinden im La-Plata-Raum entstanden waren, schlossen sie
sich—noch vor der Jahrhundertwende —in einer Synode zusammen, die sich bis
1956 die »Deutsche Evangelische La-Plata-Synode«, spater die »Evangelische
Kirche am La-Plata-FluB« nannte. Sie hat heute ungeféhr 45 Pfarrer, ein Drittel
vonihnen schon im Lande ausgebildete Pastoren. Es ist vorauszusehen, daB in
Zukunft die spanische Sprache einen viel gréBeren Raum in den Gottesdiensten
einnehmen wird, obgleich die Mitglieder meist noch deutscher Abstammung
sind. Die Kirche hat ungeféhr 30000 eingetragene, getaufte Mitglieder, doch
kann man sagen, daf3 die vonihr betreuten Menschen eine mindestens zweimal
so groBe Gruppe bilden.

Da die evangelische Synode und spéater die Kirche am La Plata sich bewuBt Kir-
che der Union nannte, obgleich ca. 90 % ihrer Mitglieder lutherischer Herkunft
waren, konnte man um die Jahrhundertwende ein gewisses Zdgern von seiten
mancher Einwanderer gegeniiber dieser Kirche wahrnehmen, wenn diese aus
streng lutherischer Tradition kamen. Auch konnte man nicht geniigend Pfarrer
aus Deutschland bekommen, um sie alle zu betreuen, und so kam es, daB im
Jahre 1905 ein Pfarrer aus Brasilien, aus der Missouri-Synode, nach Entre-Rios
kam. Spéter kamen auch andere, die Arbeit wurde auf neue landliche Gebiete
ausgedehnt; auch evangelische Schulen wurden gegriindet. Im Jahr 1907 ent-
stand sogar in der Hauptstadt eine Gemeinde. Die Gemeinden wurden 1927 in
eine Synode zusammengefaBt, die jedoch organisatorisch — bis zum heutigen
Tag — einen Distrikt der nordamerikanischen »Lutherischen Kirche — Missouri-
Synode« darstellt. Schon friih, im Jahre 1922, hat diese Kirche mit der Ausbil-
dung von im Lande geborenen Pfarrern begonnen, und heutzutage werden die
Gemeinden fast ausschlieBlich von solchen betreut. AuBer den Deutschstam-
migen arbeitet diese Kirche auch unter slowakischen Siedlern im Chaco. Zu-
nehmend wird seit den Nachkriegsjahren in den Gemeinden die spanische
Sprache benutzt. Zu dieser Synode, die sich »Argentinische Evangelisch-Lu-
therische Kirche« nennt, gehdren ungefahr 20000 getaufte Christen.

Wenn man iiber die Lutheraner in Argentinien spricht, darf man die alten unab-
héngigen skandinavischen Gemeinden nicht vergessen. in der Stadt Tandil be-
steht seit 110 Jahren eine dénische Gemeinde. Spater wurden &hnliche Ge-
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meinden, die Einwanderer danischer Herkunft umfaBten, in Tres Arroyos und
Necochea gegriindet. In der Hauptstadt kamen zu diesen nach dem Ersten
Weltkrieg Gemeinden flir dénisch, finnisch, norwegisch und schwedisch spre-
chende Christen, die teilweise mit Seemannsstationen verbunden wurden.
Auch in der Provinz Misiones existiert eine Gemeinde schwedischer und finni-
scher Siedler, deren Pfarrer aber heutzutage nicht aus skandinavischen Lan-
dern entsandt wird, sondern aus der Vereinigten Lutherischen Kirche kommt.
Dies ist auch der Fall bei drei der erwahnten danischen und der schwedischen
Gemeinden in Buenos Aires. Von diesen Gemeinden hat sich jedoch nur die er-
wahnte schwedisch-finnische Gemeinde formell der Vereinigten Evangelisch-
Lutherischen Kirche angeschlossen. Uber 10000 Christen in Argentinien wer-
den von diesen unabhéngigen lutherischen Kirchen betreut.

Hiermit ist schon eine dritte synodal organisierte Kirchengemeinschaft Argenti-
niens erwéhnt, deren Arbeit auf Anfénge, die noch vor dem Ersten Welikrieg lie-
gen, zuriickreicht. Amerikanische lutherische Kirchen haben noch 1908 Unter-
suchungen angestellt, wie man jene Lutheraner, die nicht deutsch sprechen
(man dachte an erster Stelle an die Skandinavier, die in der Hauptstadt damals
keine Kirche hatten), Gottes Wort naherbringen kénnte. Bald wurden Pfarrer
entsandt und die Arbeit begonnen. Nach dem Ersten Weltkrieg kam aus Nord-
amerika Dr. Edward H. Miiller, der dann das Hauptgewicht in der von Nordame-
rika unterstiitzten Arbeit auf den Dienst in spanischer Sprache legte. Als jedoch
zusétzliche Einwanderer aus verschiedenen européischen Landern eintrafen,
die in deutscher oder spanischer Sprache nicht seelsorgerlich betreut werden
konnten, wurden auch fiir sie Gemeinden oder Predigtstationen gegriindet. Die
so entstandenen Gemeinden haben sich 1948 als Kirche organisiert, welche
1955 von den Behdrden als eine unabhéngige religiose Organisation anerkannt
wurde. Sie nennt sich »Vereinigte Evangelisch-Lutherische Kirche«. Von den
etwa 5000 getauften Mitgliedern, die zu zwanzig Gemeinden gehéren, kommen
— schatzungsweise — zwei Drittel aus traditionell lutherischen Familien, und ein
Drittel gehdrt zu denen, die durch die Verkiindigung in spanischer Sprache ge-
wonnen worden sind.

Chile und seine Kirche stand in letzter Zeit im Blickpunkt. Aber wer kennt die
Geschichte und die Daten? Die ersten Gemeinden, Osorno und Puerto Montt,
sind Uber 110 Jahre alt, die meisten anderen Gemeinden wurden dann in der
Zeit bis zu den Vorkriegsjahren gegriindet. Schon im Jahre 1904 wurde eine
Synode zusammengerufen, aber sie konstituierte sich erst 1937. Im Jahre 1959
wurde das Wort »deutsche« aus dem Namen gestrichen und durch »Lutheri-
sche« ersetzt. 1962 bat man die damalige »Vereinigte Lutherische Kirche von
Amerikas, in Santiago und anderen Orten eine Missionsarbeit unter den spa-
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nischsprechenden Lutheranern und anderen Interessierten anzufangen. Diese
Tatigkeit amerikanischer Missionare fiihrte zur Griindung einer gréBeren und
zwei kleinerer Gemeinden in Santiago, die zusatzlich auch spanischspre-
chende Gemeindeglieder in Osorno und Concepcidn betreuten. Aber auch in
anderen Gemeinden, wo keine nordamerikanischen Missionare oder einheimi-
sche Pastoren eingesetzt waren, haben in den letzten Jahren die aus Deutsch-
land entsandien Pastoren eine Arbeit in der Landessprache angefangen. So
konnte man die Jugend und Familien, in denen, z.B. aufgrund einer Mischehe,
spanisch gesprochen wurde, sowie Chilenen, die sich fiir die evangelisch-luthe-
rische Kirche interessierten, besser betreuen. Es ist nur beklagenswert, daB die
Ereignisse der letzten Jahre zu Spannungen filhrten, die die missionarische
Aufgabe der bestehenden Gemeinden stark belasteten.

Nach Chile verlassen wir das Gebiet der synodalorganisierten Kirchen europa-
ischer Abstammung und werfen einen Blick auf die Einzelgemeinden, die Men-
schen ahnlicher Herkunft in den Haupt- und gréBeren Stadten der Andenre-
publiken und der Lander um das Karibische Meer zusammenfassen. Ei-
nige von ihnen entstanden schon vor dem Zweiten, sogar vor dem Ersten Welt-
krieg, andere wurden erst spater — besonders mit Hilfe des Lutherischen Welt-
bundes — gegriindet.

Hier handelte es sich anfangs ausschlieBlich darum, die in eine fremde Umge-
bung gekommenen evangelischen Christen zu sammeln und ihrem — oft aus-
driicklich geéduBerten — Wunsch nachzukommen, ihnen mit Gottes Wort in ihrer
neuen Situation zu dienen. Wenn wir aber heute die Arbeit dieser Einzelge-
meinden betrachten, kénnen wir eine Veranderung beobachten. Fast alle haben
sich durch die Einrichtung oder wenigstens Unterstiitzung von Werken diakoni-
scher Art ihrer Umgebung gedffnet und versuchen, durch sie in einer indirekten
Weise ein Zeugnis (iber ihren Glauben abzulegen. Dies war oft die erste Phase
der »Offnung«. Um die Jugend, die in Mischehen lebenden Menschen oder Leu-
te, die zwar evangelisch sind, aber nicht den gleichen ethnischen Hintergrund
haben wie die Mehrheit der Gemeinde, behalten zu kénnen, wurden — in den
meisten Féllen — schrittweise Unterrichtsstunden und Gottesdienste in der
Sprache des Landes eingefiihrt. Durch diese konnten dann auch solche Men-
schen erreicht werden, die zur groBen sékularisierten Gruppe der lateinameri-
kanischen Mittelklasse gehéren.

Ausdriicklich hervorzuheben ist eine Anderung in der Einstellung der soge-
nannten »alten« Mitglieder der erwéhnten Diasporagemeinden: nach anféangli-
cher Skepsis begriiBen sie in ihrer Mehrheit die Entwicklung. Zu dieser Ande-
rung mag auch die Tatsache beigetragen haben, daB in vielen Féllen die Ge-
meinden jetzt schon zur Halfte aus Mitgliedern bestehen, die im Lande geboren
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sind oder die Staatsbiirgerschaft des Landes erworben haben. Manche Kir-
chen, wie die peruanische, haben sogar Missionare aus Amerika eingeladen,
die spanische Arbeit zu fordern.

InUruguay gibt es heutzutage — neben den Gemeinden, die zur La-Plata-Kir-
che oder zur Argentinischen Evangelisch-Lutherischen Kirche gehéren — in Ri-
vera eine lutherische Missionsgemeinde, die ausschlieBlich aus spanischspre-
chenden Mitgliedern besteht, die durch die Missionsarbeit nordamerikanischer
Missionare gewonnen worden sind. Die Gesamtseelenzahl der jetzt erwéahnten
Einzelgemeinden in den verschiedenen Republiken mag 12000 sein.

Um das Bild von den evangelisch-lutherischen Kirchen in den spanischspre-
chenden Landern zu vervollsténdigen, sei noch der Blick auf die »Evangelisch-
Lutherische Kirche — Synode von Kolumbien«und andere, sogenannte »Mis-
sionskirchen« gelenkt.

Die Anfange der Synode von Kolumbien gehen auf den Einsatz von Amerika-
nerinnen zuriick, die um 1936 in der Provinz Boyaca die geistige Unbetreutheit
der Landbevolkerung und ihre Offenheit fiir das Evangelium gesehen hatten.
Die von ihnen begonnene Arbeit wurde dann zehn Jahre spéater von Missiona-
ren Ubernommen, die aus nordamerikanischen Synoden kamen, welche spéter
die Amerikanische Lutherische Kirche (ALC) bildeten. 1948 begann—in blirger-
kriegsahnlicher Situation — die Verfolgung der Evangelischen in bestimmten
landlichen Gebieten, auch dort, wo die lutherische Mission ihre Haupttéatigkeit
austibte. Viele fiir das Evangelium gewonnene Kolumbianer entschlossen sich
daher, ihren Geburtsort zu verlassen und in die GroBstadte (iberzusiedeln, wo
sie ihren Glauben leben konnten. So wurde in den letzten 25 Jahren die erste
Gemeinde, die in der Hauptstadt des Landes, Bogota, gegriindet wurde, auch
die starkste der Synode. Dort gibt es jetzt mehrere Laien, meistens Séhne und
Tdéchter der einfachen Fliichtlinge aus Boyaca, die die Universitéat absolviert ha-
ben und bereit sind, sich besonders fiir die Verkiindigung des Evangeliums ein-
zusetzen. Die Synode hat zehn Gemeinden, die teils von einheimischen Pasto-
ren, teils von Missionaren betreut werden. Uber 1000 getaufte Mitglieder geho-
ren zu dieser Synode.

InZentralamerika-—zuerstinGuatemala, spater auch in anderen Republi-
ken —wurden Missionare der Missouri-Synode durch einheimische protestanti-
sche Christen, die sich fiir die lutherische Kirche interessierten, eingeladen. Sie
wurden auch entsandt: in der Vergangenheit betreuten sie zugleich die
deutschsprachigen Lutheraner in Guatemala-City. Schon ziemlich friih ver-
suchte man, einheimische Mitarbeiter auszubilden, heutzutage werden die iber
ein Dutzend lutherischen Gemeinden im zentralamerikanischen Raum (iber-
wiegend von einheimischen Pastoren betreut. Auch in Venezuela hat die Mis-
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souri-Synode 1951 Diaspora- und Missionsarbeit begonnen. Man kann die
Seelenzahl dieser Gemeinde auf ungeféhr 3800 getaufte Mitglieder schatzen,
wobei die Mitglieder der englischsprechenden Gemeinden in der Kanalzone
von Panama mit berlicksichtigt sind.

InMexiko gibt es verschiedene lutherische Gruppen, die unter Mexikanern ar-
beiten. Sie konnten bisher teils wegen der groBen Entfernungen, teils wegen der
Verschiedenheit ihrer historischen Entwicklung und auch aus theologischen
Griinden noch nicht in einer Organisation zusammengefaBt werden. Da die Ge-
setze des Landes die Tatigkeit auslandischer Missionare nicht erlauben, sind
diese Kirchen meist dadurch entstanden, daB Mexikaner in Nordamerika — oft
nur auf der anderen Seite des Rio Grande — mit nordamerikanischen Luthe-
ranern in Verbindung kamen, durch sie eine Ausbildung erhielten und dann sel-
ber eine Missionsarbeit begannen. Einige von ihnen hatten schon frither Kon-
takt mit anderen protestantischen Gruppen, doch waren sie nicht mit den vonih-
nen verbreiteten theologischen Auffassungen einverstanden. Die zwei synodal
strukturierten Kirchen, die auch hauptamtlich angestelite Pastoren haben, wer-
den von der »Amerikanischen Lutherischen Kirche«, bzw. von der »Lutheri-
schen Kirche — Missouri-Synode« unterstiitzt, und jede besteht aus ungeféhr
zehn Gemeinden. Die anderen Gruppen lutherischer Tradition, die unter Mexi-
kanern arbeiten, werden vorwiegend von Laienpredigern bedient, die ihre Kir-
chenarbeit ehrenamtlich tun. Eine Gruppe umfaBt mehr als 40 kleine Gemein-
den. Schatzungsweise 6000 Mexikaner gehdren zu den verschiedenen lutheri-
schen Missionskirchen des Landes.

Nach Bolivien kamen die ersten lutherischen Missionare vom nordamerikani-
schen Weltmissionsgebetsbund im Jahre 1938. Sie begannen die Arbeit mit ei-
nem Einsatz auf dem diakonischen Gebiet: ein Landgut wurde gekauft, wo ein
Waisenhaus und eine Schule eingerichtet wurden, aus der sich spater ein Bibel-
institut entwickelte. Die dort ausgebildeten Evangelisten haben dann das Evan-
gelium in den aymarasprechenden Dérfern und unter den aymarasprechenden
Stadtrandsiedlern gepredigt. Aus dieser Arbeit wuchs eine Kirche, die heute
lber 60 kleine Gemeinden umfaBt und von der Mission ganz unabhéngig ist,
sich selbst verwaltet und verbreitet. Diese Gemeinschaft, die sich »Boliviani-
sche Evangelisch-Lutherische Kirche« nennt, gehért zu den am schnellsten
wachsenden Kirchen Lateinamerikas. Zwar helfen noch die nordamerikani-
schen Missionare, wenn sie dazu eingeladen werden, doch konzentrieren sie
ihre Arbeit mehr auf den Dienst unter ketschua- und spanischsprechenden Biir-
gerndes Landes. In der Hauptstadt hat sich auch vor Jahren eine aus Intellektu-
ellen bestehende, spanischsprechende Gemeinde als selbsténdige Lutheri-
sche Kirche organisiert. Sie nennt sich »Lateinamerikanische Lutherische Kir-
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che«. Obgleich der kulturelle Stand der Gemeindeglieder in den verschiedenen
lutherischen Kirchen Boliviens bedeutende Unterschiede aufweist, bestehen
Ansitze zu einer, wenn auch vorerst minimalen, Zusammenarbeit der einzelnen
Gruppen, die insgesamt 5000 Seelen umfassen.

Die eben erwahnte nordamerikanische Glaubensmission hat im Jahre 1951
eine dhnliche Arbeit auch unter den ketschuasprechenden Indianern in Ekua-
dor begonnen. Vier Jahre spater wurde die Arbeit auch in spanischer Sprache
in Cuenca aufgenommen, wo eine Schule gegriindet wurde. Da die nordameri-
kanischen Missionare mit Schularbeit ziemlich belastet waren, luden sie im
Jahre 1968 die Mitarbeiter der norwegischen Santalmission zur Mithilfe ein, be-
sonders bei der Evangelisationsarbeit unter den Indianern und den spanisch-
sprechenden Ekuadorianern auBerhalb von Cuenca. Die Norweger nahmen die
Einladung an; mit ihnen hat die erste européische lutherische Missionsorgani-
sation — durch Missionare, die fast ausschlieBlich fiir die Evangelisierung der
einheimischen Bevdlkerung eingesetzt werden — ihre Arbeit in Lateinamerika
angefangen. Die durch die Missionsarbeit entstandenen lutherischen Gemein-
den in Ekuador hatten im Jahre 1976 weniger als 500 getaufte Mitglieder.

Als im Jahre 1954 die zweite Konferenz lutherischer Kirchen Lateinamerikas
gehalten wurde, sprach man davon, daB es auf jenem Subkontinent drei Arten
von Kirchen mit lutherischer Tradition gebe: Emigrantenkirchen, Diasporakir-
chen und Missionskirchen.

Natiirlich hat diese Einteilung der Kirchen eine Berechtigung, wenn man einen
Querschnitt macht. Doch verdndert sich das Bild, wenn man die Anfange, die
Entwicklung und die wahrscheinliche Zukunft derselben betrachtet, wenn man
also versucht, einen Langsschnitt zu machen. Dann stellt sich heraus—und man
kann sich dabei auf die erwahnten Beispiele berufen — daB beinahe jede Kirche
am Anfang eine Diasporaarbeit darstellte. M. a. W.: die Anfange der meisten lu-
therischen Kirchen Lateinamerikas waren damit verbunden, daB evangelisch-
lutherische Christen in ein Land kamen und nun nicht ohne ihren Gottesdienst
leben wollten. Nachdem sie ihr Problem in irgendeiner Weise geldst hatten, er-
folgte der nachste Schritt, bei manchen sofort, bei anderen spéter, bei einigen
erst im ProzeB des Kommens begriffen: das Wort Gottes auch anderen zu ver-
kiindigen (dariiber nachzudenken, wo die Griinde fiir solche Verzdgerung la-
gen, wére ein Thema fiir sich).

Am leichtesten ist diese These mit dem Beispiel der Einwandererkirchen zu illu-
strieren: die ersten evangelischen Christen, die nach den La-Plata-Staaten,
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Chile oder Brasilien kamen, waren in einer Diasporasituation, und erst in einer
spateren Phase bildeten sich ihre Gemeinden zu einer Einwandererkirche, um
schilieBlich — im Lande schon fest verwurzelt — eine missionierende Kirche zu
werden.

Aber diese Entwicklung kann man z.B. auch in den Guianas beobachten: die er-
sten Pastoren wurden deswegen aus Holland gerufen, weil in der Kolonie ange-
siedelte Familien mit schon lutherischer Erziehung Seelsorge brauchten. In je-
nem Fall ist die Entwicklung nun schneller gelaufen: schon bald nach der An-
kunft der »Diasporapastoren« wurde die Aufgabe entdeckt, den Nichtchristen
auf den Plantagen das Evangelium zu verkiindigen. Auch die Anfénge der ar-
gentinischen Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche zeigen etwas von
dem Bestreben, durch die Entsendung von Missionaren solche Diasporachri-
sten zu betreuen, die sonst ohne Seelsorge bleiben wiirden.

Der andere Teil der These, daB eine Diasporakirche — wenn sie eine Kirche blei-
ben will — sich anderen Menschen 6ffnen muB, kann man an der spateren Ent-
wicklung der sogenannten Einwandererkirchen ablesen. Aber dies bezeugen
auch die Diasporagemeinden im nérdlichen Raum, die zumeist erst nach dem
Zweiten Weltkrieg gebildet oder wenigstens neu organisiert wurden: beinahe
alle haben sich in den letzten zehn bis 15 Jahren ihrer Umgebung gegeniiber
zuerst so gedffnet, daB sie diakonische Werke errichteten, mit deren Dienst sie
die Grenzen ihrer eigenen Kirchengemeinschaft (iberschritten. Durch die Ein-
flihrung von Gottesdiensten und Unterrichtsstunden in der Landessprache sind
sie jetzt auf dem Wege, auch ihre missionarische Aufgabe wahrzunehmen.
Ist diese Entwicklung typisch fiir Lateinamerika oder nur ein Zufall? Jedenfalls
kénnen wir analoge Situationen im »ersten Band der Missionsgeschichte der
christlichen Kirche«, in der Apostelgeschichte, entdecken. Der Apostel Paulus
wie auch seine Mitarbeiter fingen meistens mit der Betreuung der Diaspora an,
und dies tuend, machten sie auch Anderen das Evangelium zugénglich (dabei
ist nicht zu vergessen, daB im ersten Jahrhundert das Wort »Diaspora« sowohl
die judische als auch spéter die christliche Diaspora in sich schlieBt).
Angefangen mit Julius Richter, fortgesetzt von Karl Holl, Werner Elert, Osmo Tii-
lilé bis hin zu Hans Meyer-Roscher haben viele die Auffassung Luthers liber die
Mission untersucht. Hinter diesen Untersuchungen war natirlich eine be-
stimmte Frage verborgen, namlich diese: Warum hat sich wahrend des 16.
Jahrhunderts keine organisierte Missionsbewegung auf dem Gebiet des Lu-
thertums entwickelt? Die gegebenen Antworten sind ganz verschieden, knnen
aber meistens als Entschuldigungen qualifiziert werden. Teilweise berufen die
erwdhnten Theologen sich auf die Kampfstellung, in der die evangelische Kir-
che im 16. Jahrhundert leben muBte, teilweise auf andere, naherliegende Auf-
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gaben, die zu l6sen sie verpflichtet war. Auch die Abgelegenheit Wittenbergs
von den groBen VerkehrsstraBen der Welt wird als Grund angegeben. Doch wird
von jedem der Autoren behauptet, daB die Theologie Luthers eine nach auBen
gerichtete missionarische Tétigkeit nicht nur nicht ausschlieBt, sondern orga-
nisch in sich faBt.

Wenn wir nun diese These annehmen — und dies kénnen wir wohlgemut tun,
auch wenn wir nicht auf die genannten Theologen héren, sondern Luther selber
studieren — miissen wir die Tatsache berlicksichtigen, die fiir Luther bei der
Sendung von groBter Bedeutung ist: Gott sendet niemanden in einer besonde-
ren Weise an einen fremden Ort, das Evangelium zu predigen, ohne das duBere
Wort, ohne ihn also mit einer AuBeren, nicht nur in seinem eigenen Inneren ver-
nehmbaren Berufung zu versehen (WA 42, S. 651).

Nur wenn dies geschieht, ist die Mission ein Werk des Heiligen Geistes und wird
nicht zu einem Menschenwerk oder zur Schwarmerei. Es ist interessant, an die-
ser Stelle zu bemerken, daB die Kritik missionsfeindlicher Kreise — die heute na-
tiirlich von einem ganz anderen Ausgangspunkt die Missionsarbeit der Kirche
sehr stark in Frage stellt — oft durch Beispiele unterstiitzt oder gerechtfertigt
wird, bei denen das erwahnte lutherische Prinzip nicht befolgt wurde.

Es wiirde den Rahmen dieser Uberlegungen sprengen, wollte man versuchen
auszufiihren, was Luther unter dem »&auBeren Wort« verstand oder was in der
modernen Missionsgeschichte als das »auBere Wort« angesehen wurde und
was nicht. Stattdessen sei abschlieBend eine These aufgestellt, die natrlich
auch mit Beispielen zu unterstiitzen wéare: Das Bestehen einer evangelischen
Diaspora in einem entfernten Land, das Erwachen der Verantwortung der Mit-
glieder einer aus Diasporachristen bestehenden gottesdienstlichen Gemeinde
fiir die geistliche und kérperliche Wohlfahrt der Mitmenschen in der neuen Um-
gebung, ihr begrenztes Bestreben, das Evangelium denen zu verkiindigen, die
es noch nicht oder nur oberfléchlich, vielleicht nur verzerrt gehért haben, recht-
fertigen es, ihnen in diesem Unternehmen zu helfen, falls um Hilfe gebeten wird.
Damit sei behauptet, daB ein solcher »Ruf« im Sinne des Reformators als ein
»duBeres Wort« angesehen werden kdnnte, um jemanden in die Fremde zur
Missionsarbeit auszusenden.

Daraus folgt, daB Dienst in und fiir die Diaspora, missionarische Arbeit und Dia-
konie nur verschiedene Phasen oder — wenn man es nicht in Kategorien der
Zeit, sondern anders ausdriicken wollte — verschiedene Aspekte derselben Ar-
beit darstellen, der Arbeit des Heiligen Geistes. Vielleicht ware die Betonung
des inneren Zusammenhanges der drei Begriffe ein besonderer lutherischer
Beitrag zu der missiologischen Diskussion, die in unserer Zeit stattfindet und die
schon haufig zu ungliicklichen Polarisationen gefiihrt hat.
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