Postkoloniale Begegnung

Die Anfange der »Iinternationalen Arbeit« der
Studentenmission in Deutschland (SMD) in den 1950er
und 1960er Jahren

Friedemann Walldorf

Die Studentenmission in Deutschland (SMD) entstand 1949 durch den Zusam-
menschluss von unabhingigen christlichen Studierendengruppen, deren Mit-
glieder meist aus freikirchlichen und pietistisch geprégten landeskirchlichen
Kreisen kamen.' Von da aus entwickelte sich die SMD neben den Evangelischen
und Katholischen Studentengemeinden zu einer iiberkonfessionellen? studenti-
schen Prisenz an den westdeutschen Hochschulen mit besonderer Betonung der
missionarischen Weitergabe des Glaubens, zunachst unter deutschsprachigen
Studierenden. Doch schon Mitte der 1950er Jahre begann sich ein neues Auf-
gabenfeld zu eroffnen: die Begegnung mit ausldndischen Studentinnen und
Studenten vor allem aus Afrika, Asien und dem Nahen Osten sowie (in gerin-
gerem MaBe) aus Lateinamerika. Daraus entwickelte sich die sogenannte Inter-
nationale Arbeit der SMD® - heute: Hochschul-SMD International* - deren An-
fange hier naher betrachtet werden sollen.

Ich selbst war nie in der SMD, bin aber im Rahmen eines Forschungsprojekts
zur Geschichte der missionarischen christlich-muslimischen Begegnung in der

' Zur Geschichte der SMD vgl. GERNOT SpIES, Wir hatten die Bibel und das Gebet. 60 Jahre
SMD: Beobachtungen zu Geschichte und Gegenwart, in: SMD-Transparent 1, 2009, 4-10.
Im Sinne der Evangelischen Allianz, zu der die SMD gehort, vgl. MARIA STETTNER,
Missionarische Schiilerarbeit, Miinchener Theologische Beitrage, Miinchen, 1999, 296.
3 Bis zum Ende der 1970er Jahre hieB der Arbeitsbereich SMD-Auslinderarbeit. Erst in den
1980er Jahren setzte sich die Bezeichnung Internationale Arbeit (im Folgenden IA) durch
(vgl. KARL LAGERSHAUSEN, Die Welt vor deiner Haustiir, Porta-Impulse 7, Marburg 1990,
3). Begrifflich projiziere ich also etwas zuriick, wobei es seit 1961 die »Internationalen
Studententreffen« (s.u. 2.3.) gab. Im Text gebrauche ich die Selbstbezeichnungen Aus-
landerarbeit und Internationale Arbeit auswechselbar.

Vgl. Hochschul-SMD International, Uber uns, https;//international.smd.org/ueber-uns
(Stand: 8.6.2018).
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Bundesrepublik, vor allem im Rahmen des Orientdienstes (gegr. 1963),® auf die
Thematik gestoBen. In diesem Zusammenhang fiihrte ich 2009 ein Zeitzeugen-
Gesprach mit Eberhard Troeger, der mich darauf hinwies, dass es schon vor dem
Orientdienst Ansatze pietistisch gepragter interreligioser missionarischer Arbeit
in Deutschland gegeben habe, eben in der Studentenmission, da sei viel Material
im Archiv der SMD in Marburg. Erst als ich das Material aus dem Archiv und die
historischen SMD-Zeitschriften (Unser Auftrag, Die Antenne und Dynamis) aus-
wertete, zeigte sich, dass Eberhard Troeger selbst, als Theologiestudent und
Vikar, eine entscheidende Rolle bei den Anfangen der Internationalen Arbeit der
SMD gespielt hatte.

Meine Ausfiihrungen fokussieren also beides: die Internationale Arbeit der
SMD in den 1950er und 1960er Jahren und die Rolle, die Eberhard Troeger dabei
gespielt hat. Dariiber hinaus mdchte ich zeigen, dass die SMD im Kontext der
nachkolonialen Bildungsmigration in der Bundesrepublik Deutschland einen
wichtigen Beitrag geleistet hat, indem sie der neuen Situation im Licht der
christlichen Botschaft begegnete - und zwar als Botschaft persénlicher Glau-
benserfahrung (in einer neuen studentischen Generation) und als transkulturelle
biblische Botschaft, die ihren historischen Interpretationen (u.a. im europdischen
Kolonialismus) kritisch entgegengesetzt und somit auch interkulturell neu ent-
deckt werden konnte. Vielleicht kann die IA der SMD in diesem Sinn auch als
postkoloniale Begegnung verstanden werden, die dazu beitrug, interkulturelle
Vorurteile zu hinterfragen und das eigene Leben in der interkulturellen Begeg-
nung neu zu reflektieren.

Im Folgenden werden zunachst kurz die Bildungsmigration der 1950er und
1960er Jahre und die damit zusammenhéngenden politischen und kirchlichen
Perspektiven als zeitgeschichtlicher Horizont der IA skizziert (1.). Auf diesem
Hintergrund werden die Mitte der 1950er Jahre einsetzenden Bemiihungen der
IA beschrieben, vor allem der 1961 gegriindete und fiir die weitere Entwicklung
instrumentale Arbeitskreis fiir Weltmission, die ebenfalls 1961 beginnenden
missionarischen Auslandertagungen (Internationales Studententreffen) und die
aus diesen Erfahrungen resultierenden und 1965 formulierten missionstheolo-
gischen Leitgedanken der IA (2.). AbschlieBend wird die Frage diskutiert, ob und
inwiefern die Anfange der IA der SMD tatsachlich als postkoloniale Begegnung
interpretiert werden konnen (3.).

Doch zunéchst noch eine methodische Vorbemerkung. Ich betrachte die
Geschichte der IA der SMD als Thema einer glokal (d.h. die gegenseitige
Durchdringung lokaler und globaler Erfahrungen) neu zu verstehenden Missi-

Vgl. FRIEDEMANN WALLDORF, Migration und interreligioses Zeugnis in Deutschland. Die
missionarische Begegnung zwischen Christen und Muslimen in den 1950er bis 1970er
Jahren als transkultureller Prozess, Missionsgeschichtliches Archiv 24, Stuttgart 2016,
dort auch ausfiihrlich zur Geschichte der IA der SMD.
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onsgeschichte, die sich nicht - wie lange Zeit iiblich - auf Gebiete auBerhalb
Europas und den Zeitraum des 16. bis 19. Jahrhunderts (in Parallele zur euro-
paischen Kolonialgeschichte) beschrinkt,’ sondern auch die Epochen der
neueren Zeitgeschichte und die diversen Kontexte Europas einbezieht.” In diesem
Sinn zeigen die Anfange der IA der SMD in den 50er und 60er Jahren des
20. Jahrhunderts nicht nur wichtige Aspekte christlicher missionarischer Be-
miihungen, sondern beleuchten auch Prozesse des Umgangs mit religioser
Pluralisierung und der interkulturellen Verstandigung in den ersten Jahrzehnten
der Bundesrepublik Deutschland.

1. Die Internationale Arbeit im zeitgeschichtlichen
Horizont

In den 1950er Jahren veranderten sich die Universitdten in der Bundesrepublik.
Durch die verstirkt einsetzende Bildungsmigration wurden sie internationaler
und damit auch Kkulturell und religios vielfaltiger. Zwischen 1950 und 1960
verzehnfachte sich die Zahl der ausldandischen Studenten an bundesdeutschen
Universitaten von 2000 auf etwa 20.000.? Viele waren Muslime oder Hindus. Sie
kamen aus Afrika, Asien und vor allem dem Nahen Osten, oft aus Landern, die
frither - oder noch kiirzlich - europdische Kolonien gewesen waren wie bei-
spielsweise Jordanien (bis 1946), Indien (1947) Marokko (1956), Algerien (1962),
Tansania (1961) oder Nigeria und viele andere afrikanische Staaten (1960). Die
auslandischen Studenten kamen, um zu lernen und héhere Abschliisse zu er-
werben, meist um danach in den unabhéngig gewordenen Nationen ihrer Heimat
Aufgaben in Wirtschaft, Bildung oder Politik zu iibernehmen. Doch wie begegnete
man diesen Studenten von deutscher Seite?

Der Staat unter der Regierung Adenauer verband vor allem auBen- und
wirtschaftspolitische Interessen mit der Bildungsmigration. Man sah sie als eine
Form der Entwicklungshilfe, vor allem aber als Chance zur Forderung des in-
ternationalen Ansehens und der Vernetzung der Bundesrepublik. Auslandische
Studenten wurden durch staatliche Stipendien gefordert - auch als Investition in

Vgl. auch ANDREAS FELDTKELLER, Missionsgeschichte als 6kumenische Kirchen- und
Religionsgeschichte, in: CHRISTOPH DAHLING-SANDER (Hrsg.), Leitfaden Okumenische
Missionstheologie, Giitersloh 2003, 51-62, 55.

Vgl. WALLDORF, Migration, 15-28 (wie Anm. 5) sowie WALLDORF, Ersetzt Interkulturelle
Theologie die Missionswissenschaft?, in: Evangelische Missiologie 34 (2018), 60-77, 74~
75.

Zur Statistik vgl. DIETER DANCKWORTT, Anpassungsprobleme von Studenten und Prak-
tikanten aus Entwicklungsldndern in Westdeutschland. Eine sozialpsychologische Un-
tersuchung, Hamburg 1958, 172.
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die eigene wirtschaftliche und politische Zukunft. 1959 formulierte eine vom
Auswirtigen Amt beauftragte Studie: »Da sich voraussagen lasst, dass die eu-
ropaischen Vdlker in nicht zu ferner Zeit machtpolitisch in eine Minderheiten-
Situation gegeniiber der Afro-Asiatischen Welt geraten werden, wird ein guter
Teil unseres Schicksals bereits hier und heute entschieden.«® Als Briickenkopf fiir
zukiinftige Handels- und AuBenbeziehungen sah man auch die sogenannten
afroasiatischen'® Auslandsstudenten.

Die Bevélkerung im Umfeld der Universitatsstadte betrachtete die neuen
Gesichter in der Nachbarschaft mit einer Mischung aus Neugier, Unsicherheit
und kommerziellem Interesse; einige nutzten die Situation aus und forderten
iiberhohte Mieten fiir Studentenzimmer; viele zeigten aber auch Hilfsbereitschaft
fiir die Neuankémmlinge.''

In den evangelischen Kirchen (EKiD) und den evangelischen Studentenge-
meinden (ESGiD)'? fand sich generell eine Haltung der Hilfsbereitschaft, aber mit
unterschiedlichen Akzenten. Wahrend die dem Pietismus und den evangelischen
Missionswerken nahestehenden Gruppen fiir eine missionarische Verkiindigung
unter den afroasiatischen Studenten pladierten,'® vertraten andere die Meinung,
die Kirchen und Studentenarbeiten sollten ihr Engagement auf diakonische Hilfe
und mitmenschliche Aufmerksamkeit beschranken. Mission im Sinne einer Ein-
ladung zum christlichen Glauben sei den Studenten aus den ehemaligen europa-
ischen Kolonien nicht zuzumuten. Diese Haltung spiegelt sich auch im Entwurf
(1957) zur ersten evangelischen Handreichung fiir die Begegnung mit auslandi-

Dieter DANCKWORTT, Die junge Elite Asiens und Afrikas als Gast und Schiiler Europas.
Eine sozialwissenschaftliche Studie, Hamburg 1959, 4.

Die Bezeichnung griff das Selbstverstandnis der epochalen Asian-African Conference in
Bandung/Indonesien 1955 auf, die unter Fiihrung des indonesischen Prasidenten
Sukarno und des indischen Premiers Nehru 29 nichtwestliche Staaten von Indonesien
bis Libyen und Ghana versammelte und ein neues Selbstverstandnis als Dritte Welt in
Unabhingigkeit vom westlichen Biindnis und vom kommunistischen Ostblock suchte,
vgl. MEHRAN KAMRAvA, The Modern Middle East. A Political History since the First World
War, Berkeley 2005, 94.

Zur gesellschaftlichen Situation der Bildungsmigranten vgl. WALLDORF, Migration (s.
Anm. 5), 48-49.

Zu den Bemiihungen der evangelischen Studentengemeinden sowie katholischen In-
itiativen vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 119-121.155.169-176.

Federfithrend war der Deutsche Evangelische Missionsrat (DEMR), dem sowohl der Stu-
dentenbund fiir Mission der ESG als auch der Arbeitskreis fiir Weltmission der SMD (seit
1964) angehorten. Zur Rolle des DEMR vgl. F. WALLDORF, »Die Welt kommt zu uns«. Die
Konferenz fiir Auslanderfragen und der missionstheologische Beitrag Jan Hermelinks
(1923-1961) im Kontext der Bildungsmigration der 1950er Jahre, in: Interkulturelle
Theologie 37 (2011), 364-381.
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schen Studenten, Neun Punkte fiir die Begegnung mit Ausldndern in Deutschland
(1958). Im Entwurfstext ist zu lesen:

»Die bloBe Tatsache, dass wir eine groBe Anzahl von Auslandern unter uns haben, die
zu uns kommen, weil sie nur hier das lernen konnen, was sie zu Hause fiir ihren Beruf
brauchen, heit noch lange nicht, dass es Gottes Wille ist, dass wir hier eine Art
christliche Treibjagd mit missionarisch geladenen Flinten auf sie machen. [...] [Es ist)
einfach lieblos und noch dazu vollig zwecklos, einen Araber, den man eingeladen
hat - wie es schon vorgekommen ist - zu fragen, warum er eigentlich Mohammedaner
und nicht Christ sei.«'*

Trotz sicherlich guter Absichten, brachten solche Aussagen erneut eine bevor-
mundende interkulturelle Haltung zum Ausdruck, die mehr mit der eigenen
(notwendigen) kolonialen Vergangenheitsverarbeitung als mit dem tatsachlichen
Ernstnehmen der ausldndischen Studenten und ihrer religiésen Pragungen und
Interessen zu tun hatte. Mission konnte hier offensichtlich nur - in anekdotischer
Verzerrung - im Modus der Takt- und Lieblosigkeit gedacht werden, unter
Ausblendung des bereits damals deutlich differenzierteren missionstheologi-
schen Diskurses, der Mission - spétestens seit der Weltmissionskonferenz in
Willingen von 1952 (»missio Dei«) - als Zeugnis von und Teilnahme an der lie-
benden Zuwendung Gottes zu allen Menschen beschrieben hatte - unter be-
wusster Distanzierung von christlich-kulturellen Uberlegenheitshaltungen. Auch
die Behauptung der Zwecklosigkeit missionarischer Bemiihungen zeugt von ei-
ner problematischen Festschreibung und Gleichsetzung religiéser und ethni-
scher Identitaten, die in dieser krassen Formulierung dann auch nicht in die
veroffentlichte Fassung der Neun Punkte (1958) aufgenommen wurde."

Etwas anders sahen und erlebten die Mitarbeiter der IA in der SMD die Be-
gegnung mit den auslandischen Studenten. Auch sie teilten die kritische Per-
spektive auf die koloniale Vergangenheit Europas, vor allem auf die kulturell-po-
litische Vorstellung vom christlichen Abendland. Auch sie betonten die Wichtigkeit
der diakonischen und mitmenschlichen Hilfe fiir die auslandischen Studenten als
Ausdruck des Evangeliums, vor allem durch persénliche Freundschaften. Im
Zentrum stand jedoch eine geistliche Perspektive, die aus der eigenen christlichen

Konferenz fiir Ausldnderfragen (KfA) im AuBenamt der EKiD, Entwurfsfassung (21.10.
1957), Ev. Zentralarchiv Berlin, EZA 5013/10 Sign. 6/8602, vgl. WALLDORF, Migration (s.
Anm. 5), 163-164.

Die veroffentlichte Fassung formulierte dann immer noch polemisch, aber weniger
scharf, die »groBe Zahl von Auslandern unter uns« impliziere nicht, »da8 es Gottes Wille
ist, daB wir bei jeder Begegnung mit einem Auslander den Versuch machen sollen, ihn zu
bekehren«. Zur Entstehung und Rezeption der Handreichung und der weiteren Dis-
kussion vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 163-169.334-337.361 ff.
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Glaubenserfahrung hervorging und darin auch das Gegeniiber in seinen eigenen
religiosen Erfahrungen ernst nahm. 1961 formulierte die SMD-Gruppe Gottingen
eine Art Vision oder Weckruf fiir eine umfassende Ausldanderarbeit in der SMD, der
mit dem Satz beginnt:

»Wir kdnnen es nicht langer mit ansehen, wie die 22000 ausldndischen Studenten
und Praktikanten [...] zugleich mit dem )christlichen Abendland« auch die Botschaft
Jesu Christi fiir die weitere Gestaltung ihres Lebens und ihrer Heimat abschreiben.«'¢

Auch wenn aus dieser Formulierung eine gewisse jugendliche Selbstiiber-
schatzung spricht, kommen zwei zukunftsweisende Haltungen zum Ausdruck:
zum einen die Bereitschaft, sich selbstkritisch mit der eigenen westlichen Kultur
auseinanderzusetzen und diese auch durch die Augen der auslandischen Kom-
militonen zu betrachten (von denen man fiirchtete, dass sie »zugleich mit dem [...]
»Abendland« auch die Botschaft Jesu Christi [...] abschreiben«), zum anderen die
Uberzeugung, dass die biblische Botschaft von Christus eine unverzichtbare
Orientierung und Kraft fiir das eigene Leben bedeutet, und man diese Erfahrung
auch den auslandischen Kommilitonen wiinschte. Damit war impliziert, dass die
christliche Botschaft eben nicht nur Religion Europas, sondern interkulturell
relevant ist. Auch in einem BegriiBungsbrief, mit dem die SMD-Studenten ihre
auslandischen Kommilitonen willkommen hieBen, zeigt sich diese Form selbst-
kritischer Glaubensgewissheit:'’

»Weil wir wissen, wie sehr das Christentum durch Verzerrung und Missbrauch seiner
Glaubwiirdigkeit geschadet hat, darum werden Sie in der Studentenmission in
Deutschland auch fiir kritische Fragen ein offenes Ohr finden bei solchen Menschen,
die ernsthaft versuchen, aus der Kraft des Glaubens der Bibel zu leben.«'®

Neben diesen inhaltlichen Perspektiven trugen auch generationsiibergreifende
Impulse und die strukturelle Unterstiitzung durch pietistisch und freikirchlich
gepragte Missionsgesellschaften zur Vision und Entstehung der IA in der SMD
bei. So schrieb Margarete Unruh, damals Leiterin der Evangelischen Mission in
Oberdgypten (EMO) in Wiesbaden, 1955 an die SMD (sowie an die ESG): »\Nehmen
Sie sich der vielen an deutschen Hochschulen studierenden moslemischen Stu-

16 SMD, Studentenmission heute, Dynamis 26 (Sondernummer), Marburg 1961/62, 10.
Vgl. das Konzept der »bold humility« bei Davib BoscH, Transforming Mission. Paradigm
Changes in Theology of Mission, Maryknoll 1991, 489. Bosch greift hier ein Konzept von
Hendrik Kraemer auf, dessen Denken auch die frithe IA der SMD beeinflusste, vgl.
WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 90.204.

BegriiBungsbrief o.]., SMD-Archiv Marburg, vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 189.
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denten an.«'’ Dazu bot sie Bibelteile und geistliche Literatur auf Arabisch an.
Ahnliche Impulse kamen von der freikirchlichen Missionshilfe Wiedenest, deren
Leiter Ernst Schrupp die SMD 1956 aufrief:

»Wenn wir die Wichtigkeit der Mission in den islamischen Landern erkennen, wie
[viel mehr] sollten wir dann die Gelegenheit der Filhlungnahme mit den Moslems in
Deutschland wahrnehmen!«*°

2. Die Entwicklung und Schwerpunkte der
Internationalen Arbeit

2.1. Drei Phasen

Die Anfiange der IA konnen in drei Phasen beschrieben werden. In der ersten
Phase ab 1955 standen sporadische und lokale Aktivititen im Vordergrund:
personliche Begegnungen, Literaturmission, evangelistische Vortrage sowie erste
Bibelkreise mit ausldndischen Studierenden in einzelnen SMD-Gruppen. Be-
sonders zu erwahnen sind die von der SMD organisierten Universitatsvortrage
des marokkanischen Evangelisten Mehdi Ksara (1907-2008) in den Studien-
jahren 1957/58 und 1958/1959, bei denen er seinen Lebens- und Glaubensweg
vom Islam zu Christus als eine Form interkultureller narrativer Evangelisation
erzdhlte und damit nicht nur arabische und islamische Studenten ansprach,
sondern auch den interreligiosen Horizont der deutschsprachigen Studenten
erweiterte.! Nach diesen ersten Anfingen entstanden in einer zweiten Phase ab
1961 Strukturen fiir eine ilibergreifende SMD-Ausldnderarbeit: der Arbeitskreis
fiir Weltmission (AfW) und missionarische Tagungen fiir auslandische Studenten,
die Internationalen Studententreffen. An dieser Entwicklung waren vor allem die
damaligen Theologiestudenten und Vikare Eberhard Troeger und Eberhard Gii-
ting maBgeblich beteiligt (s.u.). Ab 1979 trat die Auslanderarbeit, dann unter der
Bezeichnung »Internationale Arbeit, in eine dritte Phase, in der sie erstmals
hauptamtlich begleitet wurde, und zwar durch den amerikanischen Studenten-
missionar Terrell Smith, Mitarbeiter der International Fellowship of Evangelical
Students (IFES).? Im Folgenden konzentriere ich mich auf die maBgebliche zweite
Phase in den 1960er Jahren.

MARGARETE UNRUH, Jahresbericht 1954/55, in: Evangelische Mission in Oberéagypten,
Juni 1955, 3.

ERNsT ScHRUPP, Aufruf zur AuBenmission, in: Unser Auftrag 16, 1956, 20-21, 21.

2t Ausfiithrlich dazu WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 184-187.

22 ygl. KARL LAGERSHAUSEN, Die Welt vor deiner Haustiir, Porta-Impulse 7, Marburg 1990,
3.

20
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2.2. Der Arbeitskreis fiir Weltmission (AfW)

In dem anfangs erwdhnten Interview aus dem Jahr 2009 erzdhlte Eberhard
Troeger, dass er sich am Anfang seines Theologiestudiums in Tiibingen 1958/59
mit einem muslimischen Studenten aus dem Iran angefreundet hatte: »Er war
gerade frisch aus dem Iran gekommen, zum Studium, war also ein Neuanfénger.
Mit ihm habe ich Kontakt geschlossen. Wir haben uns im Schwimmbad, d.h. im
Stadtbad, getroffen, in Tiibingen.«** Daraufhin kaufte sich Troeger einen Koran**
und griindete einen Bibelkreis mit einigen Studenten aus dem Nahen Osten: »Das
war fiir meine eigene Biographie wegweisend, diese Begegnung mit dem ersten
Moslem.«*®

Auch fiir die Ausldnderarbeit in der SMD wurde die Begegnung wegweisend.
Zwei Jahre spater, 1961/62 griindete Eberhard Troeger zusammen mit seinem
Kommilitonen Eberhard Giiting”® den Arbeitskreis fiir Weltmission (AfW). Laut
Troeger ging der erste Impuls dazu von Giiting aus, der an einer der Urbana-
Konferenzen der evangelikalen Studentenmissionsbewegung in den USA teil-
genommen und Anregungen davon nach Deutschland und in die SMD mitge-
bracht hatte.”’” Die Entstehung der IA der SMD verdankt sich also nicht zuletzt
auch Impulsen aus dem jungen nordamerikanischen Evangelikalismus, der fiir
die SMD schon seit ihren Anfingen eine Rolle gespielt hatte.”®

23 EBERHARD TROEGER, Interview mit dem Autor, 1.9.2009.

Miindliche Mitteilung von E. Troeger im Rahmen des Symposiums in GieBen am 30. 6.
2018.

EBERHARD TROEGER, Interview (s. Anm. 23). Zur Biographie Troegers vgl. KLaus W.
MULLER (Hrsg.), Mission im Islam. Festschrift fiir Eberhard Troeger, Niirnberg 2007, 11-
64. Nach Studium, Vikariat und Ordination wurde Troeger ab 1966 Missionar der
Evangelischen Mission in Oberagypten (EMO), deren Leitung er ab 1975 {ibernahm.
Dabei blieb ihm das »zeugnishafte Gespridch mit Muslimen [..] immer sehr, sehr
wichtigg, zit. in: REINHOLD STRAHLER/EBERHARD TROEGER, Aus der Sicht eines Mitar-
beiters, a.a.0., 33-40, 34.

Spater Pfarrer, Bibelwissenschaftler und Textforscher in Erlangen, Miinster und Osna-
briick, vgl. E. GUTING, Website, http;//www.eberhardwgueting.de (Stand 14.08.2018).
Vgl. TROEGER, Interview (s. Anm. 23), 2009 sowie miindliche Mitteilung im Rahmen des
Symposiums am 30.6.2018; Davip M. Howarb, Urbana Missions Conferences, in: Scort
MoReAu (Hrsg.), Evangelical Dictionary of World Missions, Grand Rapids 2000, 991-
992.

% Bereits 1953 war die SMD Mitglied der International Fellowship of Evangelical Students
(IFES) geworden. Die IFES war 1947 von evangelikalen Studenten und Akademikern an
der Harvard University in den USA ins Leben gerufen worden, vgl. DONALD A. MACLEOD,
C. Stacey Woods and the Evangelical Rediscovery of the University, Downers Grove 2007,
111.
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Ein besonderer Schwerpunkt des neuen AfW wurde die Weltmission vor Ort:
die missionarische Ausldnderarbeit. Als doppelte Zielsetzung nennt das Griin-
dungsschreiben, »dass in der SMD das Interesse an der duferen Mission wachst
und die Verantwortung gegeniiber unseren ausldndischen Kommilitonen gesehen
wird«.” Entsprechend war die Leitungsverantwortung verteilt: Giiting war fiir die
AuBere Mission zustindig, wahrend Troeger den Bereich Auslidnderarbeit ver-
antwortete und sich als ehrenamtlicher Geschaftsfithrer auch um die Organisa-
tion des AfW insgesamt kiimmerte. Bald wurde das Leitungsteam erweitert um
SMD-Generalsekretar Pfarrer Hans Heinz Damm sowie weitere missionsorien-
tierte Studierende wie die angehenden Mediziner Dieter Kuhl (spater Missi-
onsarzt in Indonesien und Leiter des WEC International) und Paul Gerhard
Kalthoff (spater Missionsarzt in Nepal und Leiter der Wiedenester Mission).

Eine der wichtigsten Aufgaben des AfW war die Vorbereitung und Durch-
fithrung missionarischer Tagungen fiir auslandische Studenten, die sogenannten
Internationalen Studententreffen (IST).

2.3. Die Internationalen Studententreffen (IST)

Bei den IST handelt es sich um eine viertdgige missionarische Tagung speziell fiir
ausldndische Studenten, die ab 1961 jedes Jahr tiber Silvester in Leichlingen bei
Koln stattfand. Strukturelles Vorbild waren u.a. die bereits seit 1956 durchge-
fiihrten Auslandertagungen der Evangelischen Akademie Bad Boll. Inhaltlich
setzte die SMD jedoch neue, missionarische Akzente. Bereits die Bezeichnung
rinternational« (und damit der Verzicht auf den Begriff »Auslander«) deutet auf
die wachsende interkulturelle Sensibilitat in der SMD Anfang der 1960er Jahre
hin.*® Die Texte auf den Einladungskarten der IST zeigen die Verbindung von
interkultureller Sensibilitat mit der Uberzeugung von der kulturiiberschreiten-
den Relevanz der biblischen Christusbotschaft: »In unseren Gruppengespréachen
und Vortragen soll uns die Wahrheit des biblischen Evangeliums leiten, wobei die
Achtung auch anderer Lebensanschauungen in echter Toleranz gewahrt wird.«
(IST 1961/62). Oder: » In Leichlingen [werden Sie] die gute Gelegenheit haben {...]
Menschen zu begegnen, die in Christus nicht nur eine Idee, sondern den Herrn
ihres Lebens sehen. So hoffen wir, daB wir |...] gemeinsam mit Ihnen eine Antwort
finden auf die tiefste Frage des 20. Jahrhunderts: Friede, aber wie?« (IST 1963/
64).*! Verbunden mit den Tagungen war ein Gastfreundschaftsprogramm, das auf

¥ AfW, Rundbrief Nr. 1, Januar 1962, SMD-Archiv Marburg.

% Intern sprach man jedoch noch lange weiterhin von Ausldnderarbeit, sicher auch aus
praktischen Griinden, da die Bezeichnung »Internationale Arbeit« weniger eindeutig
kommuniziert, worum es geht.

SMD-Archiv, Marburg, vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 194.
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der Riickseite der Einladungskarten erlautert wurde: »Damit sich die Fahrt nach
Leichlingen auch bei weiteren Entfernungen lohnt, besteht die Moglichkeit das
Weihnachtsfest bei deutschen Familien in der Umgebung zu verbringen.« An-
sprechpartner dafiir war »Eberhard Troeger (stud.theol.)«.*

Durchgefiihrt wurden die Tagungen von einem studentischen Mitarbeiter-
team unter Leitung des AfW. Im Dezember 1963 bot Troeger, damals schon Vikar
der Rheinischen Kirche und weiterhin verantwortlich fiir die Auslanderarbeit der
SMD, den Mitarbeitern ein Vorbereitungstreffen an, um Grundziige des Islam
kennenzulernen und »Korantexte mit Bibeltexten« zu vergleichen, um den mu-
slimischen Tagungsgasten besser »Rede und Antwort stehen zu konnen«.** Zur
Mitarbeiterschaft der Tagungen zahlten auch tiberzeugte Christen unter den
auslandischen Studierenden. Ihrem Zeugnis maBen die Mitarbeiter der SMD in
der postkolonialen Situation besondere Bedeutung bei, wie ein studentischer
Bericht vom IST 1961/62 zeigt:

»Das entscheidende Zeugnis legten die Christen aus Ubersee ab: durch ihre fréhliche
Existenz konnten sie alle Waffen, die gegen die Christengemeinde als yWerkzeug der
westlichen Imperialistenc gerichtet waren, entschérfen.«**

Unter den auslandischen Studenten stieBen die Tagungen auf gute Resonanz.
Bereits an den ersten drei Tagungen (1961-63) nahmen insgesamt um die 180
Studierende teil, wovon zwischen einem Drittel und der Halfte aus dem Ausland
kamen: aus Afghanistan, Agypten, Syrien, Indonesien, Iran, Irak, Libanon, Jor-
danien, Saudi-Arabien, Tiirkei, Indien, Kongo, Liberia, Nigeria, Tansania (bis
1964 noch Tanganjika).** Das Interesse an den Tagungen nahm in den ersten
Jahren so stark zu, dass das Begegnungszentrum in Leichlingen bei KdIn bald aus
allen Nahten platzte und ab 1964 eine zeitlich parallele Tagung im Schwarzwald
(Dobel) eingerichtet werden musste.

Auch in der sdkularen Presse stieBen die Treffen auf gute Resonanz und
wurden als Ort interreligioser Verstindigung wahrgenommen. Der Koiner Stadt-
Anzeiger sprach im Dezember 1963 - fast enthusiastisch - von einer »UN des
guten Willens und gegenseitigen Verstehens« und formulierte:

32 Einladungskarte IST 1961, SMD-Archiv.

33 AfW, Brief an Mitarbeiter des 3. IST, Dezember 1963; AfW, Rundbrief Nr. 6, Februar

1964, SMD-Archiv.

GUNTER SCHWESIG, Innen und Auflen - alles vertauscht, in: Licht im Dunkel. Nachrichten

aus der Bethel-Mission, Mai 1962, 79.

% vgl. Teilnehmerlisten der IST im SMD-Archiv, Marburg, Ordner AfW, vgl. WALLDORF,
Migration (s. Anm. 5), 197.
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»Die Studenten anderer Religionsgemeinschaften, beispielsweise die Hindus oder
Moslems, wollen [...] wissen, was christlicher Glaube ist und wie ein Christenmensch
denkt. In Form von Forumsgesprachen, aber auch in Diskussionen, zu denen sich
kleinere Gruppen zusammenfinden, werden all diese Fragen sehr offen und sehr
tolerant behandelt.¢*

Die Reaktionen der nichtchristlichen auslandischen Studierenden auf die bibli-
schen Vortrage und Diskussion waren unterschiedlich. Am IST 1963/64 nahm
eine groBere Gruppe muslimischer Studenten teil. Der fiir die Tagung verant-
wortliche Reisesekretiar der SMD erinnert sich:

»Sie [setzten] sich durchaus mit dem, was wir in den Bibelarbeiten prasentierten
auseinander [...] und [sagten] dann: [...] )Nein, das kénnten wir nicht {ibernehmen.c
[Ein Student aus Saudi-Arabien] guckte [...] seine muslimischen Briider, die mit ihm
zusammen in der Gruppe waren, an: ydas ist doch klar, dass wir das nicht tun«. Da war
also ganz deutliche Ablehnung, also freundlich, ganz freundlich. Militantes und so
weiter war uns da nie begegnet.«*’

Doch auch andere Reaktionen waren moglich. Am Ende der gleichen Tagung
sagte ein turkmenischer Muslim aus dem Irak vor versammelter Runde:

»Eine lange Zeit in meinem Leben habe ich gezweifelt, daB8 es Hilfsbereitschaft und
Liebe untereinander und fiireinander gibt. An diesem Ort, an dem ich unter euch
gelebt habe, habe ich sie erfahren [...] Morgen werde ich diesen Ort verlassen, aber in
meinem Herzen wohnt Liebe, Friede und echte Ruhe und tiefer Glaube, daB das Wort
Jesu die Wahrheit ist.¢*®

An beiden Reaktionen zeigt sich der Charakter der IST als eines respektvollen
missionarischen Begegnungsraums, der gepragt war einerseits vom existenti-
ellen christlichen Zeugnis, das neue Perspektiven anbot, die sich fiir manche
erschlossen, andererseits von der Achtung anderer Glaubensweisen, was auch
den realistischen Respekt vor ablehnenden Entscheidungen einschloss. Inspi-
riert wurde diese Form der Begegnungspraxis durch missionstheologische
Uberzeugungen, deren Grundlinien nun naher betrachtet werden sollen.

% Ein Sprachen-Babel in der Hasensprungmiihle: 70 Studenten aus 20 Nationen bilden UN

des guten Willens, in: Kdlner Stadt-Anzeiger, Nr. 300, Montag, 30. Dezember 1963, 4.

H.L., Interview mit dem Autor, 2009, vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 197.

*®  AfW, Rundbrief Nr. 6, Februar 1964, 2, SMD-Archiv. Ausfiihrlich zur Glaubensbiogra-
phie von M.B. vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 403-414.
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2.4. Verkiindigung, Freundschaft und Unverfiigbarkeit:
Missionstheologische Grundlagen

Die missionstheologischen Grundgedanken, die die IA prégten, waren seit
Griindung des AfW zundchst in verstreuter Form in Rundbriefen und Infoblat-
tern, oft als direkte Vorbereitung auf die IST formuliert worden. Unter der Fe-
derfiihrung Eberhard Troegers wurden diese Gedanken schlielich - in zeitlicher
Nahe zur ersten Studentenkonferenz fiir Weltmission in Frankfurt im April
1965% - im AfW-Informationsblatt Nr. 10 (Juni 1965) »Dienst an auslandischen
Studenten« (im Folgenden abgekiirzt: DAS) prdgnant und praxisnah zusam-
mengefasst.*® Die dort formulierten Leitgedanken geben Einblick in die missi-
onstheologische Begriindung und Motivation der IA, enthalten aber auch theo-
logische und seelsorgerliche Differenzierungen, die - wohl auch aufgrund
inzwischen gemachter Erfahrungen - das Anliegen sichtbar werden lassen, die
missionarische Begegnung von idealistischer Selbstiiberforderung und iiberzo-
genen Erwartungen zu entlasten.

Die Ausfiihrungen des Papiers lassen sich in fiinf Hauptgedanken zusam-
menfassen, die zugleich den Begegnungsraum, den die IA darstellte, missions-
theologisch definieren und gestalten (siehe die Graphik unten). Erstens, Grund-
lage und Motiv der IA ist die rettende Gnade Gottes, die in Jesus Christus, dem
lebendigen Wort, erfahren wird und allen Menschen gilt, auch den ausléandischen
Kommilitonen: »Gott hat uns in Jesus Christus sein richtendes und rettendes Wort
gesagt. Er hort nicht auf, in dieser Weise zu uns zu reden. [...] Jesus Christus ist
nicht nur das Wort Gottes fiir uns, sondern fiir alle Menschen - auch fiir unsere
ausldandischen Kommilitonen.« (DAS 1).

Zweitens, der zeitgeschichtliche Kontext der Bildungsmigration in den
1950er und 1960er Jahren wird als weltmissionarischer kairos und Auftrag fiir
die SMD interpretiert:

»Die gesellschaftliche Struktur in der afroasiatischen Welt hat sich [...] radikal ge-
wandelt. In den entstandenen GrofBstaddten ist nicht nur eine den alten Ordnungen
entwurzelte Arbeiterschaft, sondern auch eine Schicht von Gebildeten herange-
wachsen, die [...] nur in geringem Umfang mit dem Evangelium erreicht wird. Viele
dieser Gebildeten kommen zum Studium nach Europa. Gott gibt uns damit die Ge-
legenheit, ihnen die rettende Botschaft zu sagen.« (DAS 3).

% Die erste Studentenkonferenz fiir Weltmission, durchgefiihrt vom AfW, fand vom 21. bis
25. April 1965 im Dominikanerkloster in Frankfurt am Main statt, vgl. WALLDORF, Mi-
gration (s. Anm. 5), 190-191.

4 SMD-Archiv, Marburg, vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 201-207.
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Dass ein so epochal wahrgenommener Auftrag nicht nur motivieren, sondern
auch einschiichtern kann, wird in einer seelsorgerlichen Reflexion der conditio
humana, der Begrenztheit und Unterschiedlichkeit der Mitarbeiter, entlastend
aufgegriffen:

»Jeder einzelne von uns kann allerdings nur einen mehr oder weniger begrenzten
Personenkreis mit der Botschaft Gottes erreichen. Je nach den vom Heiligen Geist
gegebenen Gaben wird diese Verkiindigung unterschiedlich aussehen. Wir vertrauen
darauf, daB Gott uns durch seinen Geist zeigt, welchen Menschen wir auf welche
Weise sein Wort sagen sollen.« (DAS 2).

Der dritte Hauptgedanke betrifft das 6kumenisch-christozentrische Selbstver-
standnis der die IA tragenden Mitarbeiterschaft: »Wir suchen die Gemeinschaft
mit den glaubenden Studenten aus dem Ausland, um gemeinsam mit ihnen
unserem Herrn Jesus Christus zu dienen.« (DAS 4). Diese konkrete interkulturelle
missionarische Gemeinschaft im Rahmen der IA wird - im Sinne eines pietis-
tischen Okumene-Verstindnisses - im Horizont der weltweiten christlichen
Gemeinde verortet (der Begriff »Kirche« wird vermieden): »Die Gemeinde Jesu
Christi wird gebildet aus den Glaubenden aller Volker und Nationen.« (DAS 4).
Zugleich wird der improvisatorische, transitorische und konkrete Charakter
dieser Gemeinschaft deutlich, die zeitlich begrenzt und aufgabenbezogen ist.
Wesentlich ist der Aspekt geistlicher und interkultureller Gegenseitigkeit und
Angewiesenheit: »Der einzelne Glaubende kann ohne die Gemeinschaft der
Mitglaubenden nicht auskommen und leben. Die glaubenden Studenten aus dem
Ausland brauchen unsere Gemeinschaft und briiderliche Hilfe. Wir brauchen
ihren Rat im Umgang mit ihren Landsleuten.« (DAS 4).

Der vierte Hauptgedanke betrifft die Gestaltung der konkreten Missions-
praxis: weil das rettende Wort Gottes in Christus Fleisch, d. h. Mensch wurde, soll
auch das missionarische Zeugnis die liebevolle Zuwendung Gottes in Christus
widerspiegeln, in Wort und Tat:

»Von dieser erstaunlichen Selbsterniedrigung des Gottessohnes, die in der Liebe
Gottes ihren Grund hat, und die uns die Liebe Gottes bringt, wissen wir und leben wir
und reden von ihr zu den Menschen. Und weil uns Gott nicht gering geachtet hat,
achten wir auch niemanden gering, sondern werden bereit [...] von unserer Zeit, von
unserem Geld, unserer Kraft zu geben. Ausldnderdienst beginnt damit, dass wir
Ausldnder im Horsaal, in der Mensa, im Seminar oder im Labor ansprechen, fiir ihre
Probleme ein offenes Ohr haben, ihnen in Fragen ihres Studiums behilflich sind:
ihnen Freunde werden. [...] Dabei ist die menschliche Gemeinschaft keineswegs nur
Mittel zum Zweck der Verkiindigung, sondern als Dienst im Namen Jesu untrennbar
mit der Ausrichtung des Wortes verbunden.« (DAS 5).
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Um der Gefahr idealistischer Selbstiiberschitzung vorzubeugen wird jedoch
entlastend hinzugefiigt: »wir [sind] aber nicht das Wort Gottes in Person [...],
sondern nur Boten des Wortes«. (DAS 5).

Der fiinfte und abschlieBende Hauptpunkt befasst sich mit der Zielvorstel-
lung der IA, namlich der Intention, dass auch nichtchristliche auslandische
Kommilitonen zum Glauben an Christus finden: »Wir bitten Gott, durch unser
schlichtes Wort und Tatzeugnis hindurch zu den ausldndischen Kommilitonen so
Zu reden, dass sie zum lebendigen Glauben an ihn kommen und Jiinger Jesu
Christi werden. Ob dies geschieht, liegt allein in Gottes Hand.« (DAS 6). Bereits die
indirekte Gebetsformigkeit dieser Aussage deutet auf ihren Inhalt: die Unver-
fiigbarkeit des von den Mitarbeitern der SMD erhofften Zum-Glauben-Kommens
ihrer nichtchristlichen Kommilitonen. Es wird deutlich, dass neu entstehender
christlicher Glaube ein Geschenk Gottes ist. Dies impliziert, dass der Glaube nicht
eingefordert werden kann und wirkliches christliches Zeugnis nur in Achtung
vor dem nicht oder anders Glaubenden und im Vertrauen auf Gottes Wirken
geschehen kann.*' AbschlieBend wird deshalb formuliert: »Das nimmt unserem
Dienst alles unruhige Drangen, macht uns demiitig und geduldig und treibt uns
zu anhaltendem Gebet.« (DAS 6).

Zusammen inspirierten diese theologischen Grundlinien eine missionarische
Haltung, die in vieler Hinsicht gepragt war von interkultureller Demut sowie dem
Vertrauen auf die Gnade Gottes im eigenen Leben und im Zeugnis gegeniiber
anderen. Auch wenn die missionarische Praxis in der [A nicht immer frei war von
theologischen Engfiihrungen und aktivistischem »Dringen¢,*? war sie doch
Ausdruck eines ernsthaften geistlichen Interesses am Gegeniiber und trug damit
zu einer Form von interkultureller Augenhéhe bei, die auch von den auslandi-
schen Kommilitonen oft als authentisch wahrgenommen wurde.

' Zur Reflexion des missionarischen Zeugnisses im Zusammenhang eines »positionellen

Pluralismus« vgl. WiLFrRIED HARLE, Die WahrheitsgewiBheit des christlichen Glaubens
und die Wahrheitsanspriiche anderer Religionen, in: Zeitschrift fiir Mission 24 (1998),
176-189, 185.

In einigen Berichten zeigt sich eine problematische Betonung einer bestimmten Form
von Bekehrung als Voraussetzung ewiger Errettung, die von auslandischen Besuchern
als psychologischer Druck (»Du musst heute noch Christ werden«) wahrgenommen
wurde, vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 201.470. Es verlauft eine schmale, aber
wichtige Linie zwischen der Einladung zum Glauben an Christus als von Gott ge-
schenktes, befreiendes Vertrauen (sola gratia) und einem Drangen auf Glauben, das
dessen Geschenkcharakter aus dem Blick verliert, vgl. WiLFRIED HARLE, Dogmatik,
4. Auflage Berlin/Boston 2012, 160-162.523-528.
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Entlastung: Unverfiigharkeit, Geschenk
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Graphik: Missionstheologische Grundlagen der IA (1965)

3. Die Internationale Arbeit als postkoloniale
Begegnung

AbschlieBend ist nun zu iiberlegen, inwiefern die friithe IA der SMD tatsdchlich als
postkoloniale Begegnung verstanden werden kann und in dieser Hinsicht einen
Beitrag zur interkulturellen Verstandigung im Kontext der Bildungsmigration
der 1950er und 1960er Jahre geleistet hat. Immerhin wird ein solcher Beitrag
christlicher Missionen gerade von den postcolonial studies,** die sich der kriti-
schen Aufarbeitung von kolonialen kulturellen Interaktionen verschrieben ha-
ben, oft in Frage gestellt. Hier wird christliche Mission beispielsweise als Kolo-
nisierung des Geistes (Paul Sedra) kritisiert, im zynischen Zusammenspiel mit
der Kolonisierung der Kérper durch die politischen Kolonialmachte.** Inwiefern

“  Die postcolonial studies wurden vor allem von dem palistinensisch-amerikanischen

Literaturwissenschaftler Edward Said (1935-2003) durch sein Werk Orientalism (1978)
angestoBen, mit dem Ziel westliche Sichtweisen in Wissenschaft, Kultur und Literatur
aufzuzeigen und die Stimmen nichtwestlicher Autoren hérbar zu machen. Die postco-
lonial studies haben sich von ihrem literaturwissenschaftlichen Schwerpunkt zu einem
interdisziplindren Forschungsansatz entwickelt, der neben den Geschichts- und Kul-
turwissenschaften auch die Missionswissenschaft/Interkulturelle Theologie beeinflusst
hat, vgl. Kraus Hock, Einfithrung in die Interkulturelle Theologie, Darmstadt 2011, 43-
45; WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 437 ff.

Zu Sedras These vgl. SAMIR BouLos, European Evangelicals in Egypt (1900-1956):
Cultural Entanglements and Missionary Spaces, Leiden/Boston 2016, 85-86.275-277;
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kann die missionarische 1A der SMD auf diesem Hintergrund als postkolonial im
Sinne einer Uberwindung kolonialer Dominanz, Uberheblichkeit und Polaritit
bezeichnet werden?

Zunichst kann die IA im deskriptiven historischen Sinn als postkolonial
bezeichnet werden, da sie in die Phase des Endes der europdischen Kolonial-
herrschaften und der nachkolonialen Staatenbildungen in vielen Teilen Afrikas
und Asiens nach 1945 fiel.*’ Diese Entwicklungen beeinflussten die IA in ver-
schiedener Weise, am direktesten durch die Begegnung mit einer neuen Gene-
ration von Studenten aus den (ehemals) kolonialen Gebieten. Das Ende der ko-
lonialen Periode befliigelte jedoch nicht nur die politischen und persénlichen
Hoffnungen vieler Bildungsmigranten, sondern auch die weltmissionarischen
Visionen studentischer SMD-Mitarbeiter, die die weltpolitischen Umbriiche
aufmerksam verfolgten und hoffnungsvoll als kairos und Chance einer von
Christus her erneuerten Weltmission interpretierten - jenseits von kolonialem,
eurozentrischem Uberlegenheitsgebaren und nicht ldnger im schwerfilligen
Gewand des »christlichen Abendlands«. In eher indirekter Weise wirkten die
post-kolonialen Umbriiche {iber die traditionellen christlichen Missionsgesell-
schaften auf die Entstehung der IA. Die mit den Entwicklungen der nachkolo-
nialen Staatenbildungen verbundenen internationalen Konflikte wie z.B. die
Suez-Krise in Agypten fiihrten meist zu Einschrankungen oder sogar zur Been-
digung westlicher Missionsarbeit vor Ort.*® Angesichts des drohenden oder
realen Verlusts ihrer Missionsfelder, richteten Missionsgesellschaften auch in
Deutschland ihr Augenmerk auf neue Missionsmoglichkeiten, u.a. auf die Bil-
dungsmigration, die junge Muslime oder Hindus aus den zunehmend ver-
schlossen scheinenden Nationalstaaten in die Bundesrepublik brachte. In diesem
Zusammenhang wurde die SMD - wie beschrieben (s. 1.) - oft zum ersten An-
sprechpartner der pietistisch und freikirchlich gepragten Missionsgesellschaf-
ten.

Uber den historischen Aspekt hinaus kann die IA auch in missionstheologi-
scher Hinsicht (siehe 2.4.) als postkolonial bezeichnet werden. Missionstheolo-
gisch reflektierte und adaptierte die IA in eigener Weise die tiefgreifende post-

vgl. FRIEDEMANN WALLDORF, Rezension zu Boulos, Europeans Evangelicals in Egypt, in:
ThLZ 142 (2017), 871-874.

Vgl. RAINER TETZLAFF, Nachkolonialer Staat, in: JacoB E. MABE (Hrsg.), Das kleine Afrika-
Lexikon (Lizenzausgabe BpB, Schriftenreihe 437), Bonn 2004, 133-137.

Im Zuge der Suez-Krise 1956 wurden britische und franzésische Missionare aus Agypten
ausgewiesen. Ahnliches ereignete sich spiter in Syrien, Irak und in Nordafrika, vgl.
Eberhard Troeger, Der Paradigmenwechsel in der evangelischen Mission im Mittleren
Osten und in Nordafrika in den 60er und 70er Jahren des 20. Jahrhunderts, in: THOMAS
SCHIRRMACHER/CHRISTOF SAUER (Hrsg.) Mission verandert - Mission verandert sich. FS
Klaus Fiedler, Niirnberg 2005, 184-192, 185-188.
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koloniale Erneuerung der evangelischen Missionstheologie, die sich vor allem
mit dem Konzept der Missio Dei verband, das im Anschluss an die Weltmissi-
onskonferenz in Willingen bei Kassel 1952 einflussreich wurde. Das von Karl
Hartenstein formulierte’ und von Georg Vicedom*® ausgearbeitete Konzept
stand fiir eine trinitarische Missionstheologie, die in Willingen auf dem Hinter-
grund der postkolonialen Krisen der Mission (z.B. durch die vollstindige
SchlieBung Chinas fiir westliche Missionare) angestofen wurde. Mission wurde
als Teilnahme an der Mission des dreieinigen Gottes, als Zeugnis von der Liebe
Gottes in Christus durch den Heiligen Geist, neu interpretiert und damit reli-
gidsen oder kulturellen Uberlegenheitsvorstellungen als Grundlage der Mission
eine Absage erteilt.* Diese Neuinterpretationen kénnen aus heutiger Sicht
durchaus als Beginn einer postkolonialen Wende in der evangelischen und
okumenischen Missionstheologie beschrieben werden, wenn auch sicherlich
noch nicht im Sinne der spateren postcolonial studies, aber doch als selbstkri-
tische nachkoloniale Lernerfahrung und Aspekt einer ntheological repentance in
the North¢,* die sich auch in der IA der SMD niederschlug.

SchlieBlich kann die IA der SMD - zumindest ansatzweise - im Sinn der
postcolonial studies gedeutet werden, namlich im Blick auf die Erfahrungen der
ausldndischen Studenten selbst. Denn fiir manche von ihnen wurden die mis-
sionarischen Begegnungen in der IA zum Katalysator und Teil neuer und kom-
plexer (religioser) Identitatsbildungen zwischen ihrer Herkunftskultur und den
kulturellen Erfahrungen im Kontext der Bundesrepublik. Zum Verstandnis die-
ser Identitatsbildungsprozesse und ihres Niederschlags in miindlichen und
schriftlichen biographischen Zeugnissen kann das Konzept des »Third Space«,
das der indische Literaturwissenschaftler Homi Bhabha (geb. 1949), einer der
Vordenker der postkolonial studies, in den 1990er Jahren formuliert hat, hilfreich
sein. Bhabha denkt dabei vor allem von westindischen (karibischen) Einwan-
derern in GroBbritannien her, die im oszillierenden Mix karibischer, indischer
und britischer Kultur um einen eigenstiandigen, individuellen und gemein-
schaftlichen Beitrag ringen, jenseits von Ablehnung und Assimilation.’’ Die so

¥ Vgl. KARL HARTENSTEIN, Theologische Besinnung, in: WALTER FREYTAG (Hrsg.), Mission

zwischen Gestern und Morgen, Stuttgart 1952, 51-72, 54.

GEORG VICEDOM, Missio Dei. Einfithrung in eine Theologie der Mission, Miinchen 1958.
»Die Missionsbewegung, von der wir ein Teil sind, hat ihren Ursprung in dem dreieinigen
Gott.«, Dokumente aus Willingen, in: Evangelische Missionszeitschrift (EMZ) 9 (1952),
154-159, 155.

WERNER UsTORF, The Cultural Origins of »Intercultural Theologyt, in: Mission Studies 25
(2008), 229-251, 229; vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 449 ff.; WALLDORF, Ersetzt
Interkulturelle Theologie die Missionswissenschaft (s. Anm. 7), 61.73.

Besonders inspiriert wurde Bhabha von V.S. Naipaul, Autor und Nobelpreistrager in-
discher Herkunft aus der ehemals britischen Karibik-Kolonie Trinidad (Westindien),
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entstehenden kulturellen Neuformationen beschreibt Bhabha als einen dritten
Raum, der kulturelle Unterschiede nicht nivelliert, sondern wahrnimmt, auf-
nimmt und zum Ausgangspunkt neuer, eigenstandiger Gestaltung macht:

»an international culture, based not on the exoticism of multiculuralism or the div-
ersity of cultures, but on [...] the articulation of culture’s hybridity. To that end we
should remember that it is the inter« - the cutting edge of negotiation and translation,
the inbetween space - that carries the burden of the meaning of culture. [...]. And by
exploring this Third Space, we may elude the politics of polarity and emerge as the
others of our selves.«*

In der Missionswissenschaft / Interkulturellen Theologie hat Volker Kiister das
Konzept des Third Space aufgegriffen und als Ort des interreligiosen Dialogs, als
»Raum im Grenzbereich zwischen den verschiedenen Religionen« gedeutet, ein
Raum »in den jeder das Beste mitbringt, was seine Religion ihm zu bieten hat, |...]
der Raum der Transzendenz, der fiir die Religionen auf unterschiedliche Weise
gefiillt ist«.>* Diese Deutung ist sicherlich nachvollziehbar, geht aber m.E. nicht
weit genug in der Anwendung dessen, was Bhabha meint. Wenn ich Bhabha
richtig verstehe, bedeutet Third Space hier nicht einen transzendenten Raum als
epistemologische oder theologische Klammer um eine »diversity of cultures«
(oder Religionen), sondern die konkrete biographische und gemeinschaftliche
Gestaltung von Kultur (oder Religion) im dynamischen Spannungs- und Spielfeld
von »cultural differences«.”® Gerade in diesem konkreten Sinn kultureller Aus-
sprache (venunciation«)*® scheint mir das Konzept anschlussfahig fiir das Ver-
stindnis unterschiedlicher religioser Identitatsbildungsprozesse und ihres lite-
rarischen Niederschlags im Umfeld der IA, z. B. im Blick auf Konversionen (siehe
2.3.).57 Obwohl gerade christliche Konversionen in der postkolonialen Ge-
schichtsdeutung oft als Teil der erwahnten Kolonisierung des Geistes kritisiert

der - wie Bhabha spéter selbst - in Oxford Literatur studiert hatte und dessen Ro-

manfiguren als »vernacular cosmopolitans« das Ringen um einen eigenstandigen Beitrag

im Zwischenraum der Kulturen in der Migrationskultur darstellen, vgl. HoMI BHABHA,

Location of Culture, Abingdon/New York 1994, xii-xiii.

Der so verstandene Third Space ist keinesfalls zu verwechseln mit einer kulturellen

Parallelgesellschaft, sondern beschreibt im Gegenteil eine offene und kreative Ausein-

andersetzung inmitten und zugunsten der Gesellschaft insgesamt.

BHABHA, Location (s. Anm. 51), 56.

VOLKER KUsTER, Einfiihrung in die Interkulturelle Theologie, Gottingen 2011, 151.

%5 BHABHA, Location (s, Anm. 51), 55.

¢ Vgl. BHABHA, Location (s. Anm. 51), 52-55.

% Zur ausfiihrlichen qualitativen Analyse konversionsbiographischer Texte im Umfeld der
IA vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 399-440.
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worden sind, zeichnen neuere postkoloniale Studien, wie die der indischen Li-
teraturwissenschaftlerin Gauri Viswanathan, ein anderes Bild und zeigen, dass
Konversionen in kolonialen und anderen interkulturellen Kontexten oft einen
existentiellen Ausdruck des »right to individual belief«*® darstellen und in dieser
Hinsicht als selbstbestimmte Lebensstrategien zu verstehen sind, nicht als re-
ligioser Gehorsam von Abhéngigen.

Es scheint also durchaus gerechtfertigt, die Anfange der IA der SMD in den
1950er und 1960er Jahren in diesem mehrfachen Sinn als postkolonial zu be-
zeichnen: nicht nur in einem deskriptiven historischen Sinn, sondern auch im
Sinne eines selbstkritischen postkolonialen missionstheologischen Lernprozesses
in der westlichen Missionstheologie sowie - im direkteren Anschluss an die
postcolonial studies - im Blick auf eigenstindige religiose Expressionen nicht-
westlicher Akteure als eine Form des Third Space.

Wie lange postkoloniale Interpretationen in dieser Form auf dem Hinter-
grund bindrer Wahrnehmungen und Ausgangslagen (westlich - nichtwestlich,
koloniale Macht - kolonisierte Ohnmacht) noch angemessen sind fiir das mis-
sionsgeschichtliche Verstehen zunehmend glokaler und multilateraler Prozesse,
ist eine offene Frage. Obwohl das Anliegen der postcolonial studies zu Recht darin
besteht, die oft unterschlagenen Stimmen der nichtwestlichen Gesprachspartner
horbar zu machen, erfordert die transkulturelle Komplexitdt der Prozesse in
Zukunft vielleicht auch einen erweiterten und differenzierteren missionsge-
schichtlichen Resonanzraum und Reflexionsrahmen. Angesichts der Erfahrung,
dass faire interkulturelle Wahrnehmungen nicht selbstverstandlich sind, son-
dern von der Bereitschaft aller Beteiligten leben, bleibt in jedem Fall die Frage
zentral, welche religiosen und ethischen Grundhaltungen auch zukiinftig zu
selbstkritischen und wertschitzenden interkulturellen Wahrnehmungen sowie
zu immer neuen kreativen Third Spaces und dem damit verbundenen »right to
individual belief« (Viswanathan) beitragen konnen. Die frithe IA der SMD je-
denfalls leistete im komplexen Kontext der Bildungsmigration der 1950er und
1960er Jahre in der Bundesrepublik einen kleinen, aber wichtigen Beitrag, indem
sie der neuen Situation im Licht der christlichen Botschaft als persdnlicher
Glaubenserfahrung und biblischer Botschaft begegnete und damit nicht nur die
religiose Dimension menschlicher Begegnungen in einer Zeit betonter Sdkula-
ritit ernst nahm,*® sondern auch interkulturelle Briicken baute und das eigene

8 GAURI VISWANATHAN, Outside the Fold. Conversion, Modernity and Belief, Princeton

1998, 240; dhnlich auch Bouros, European Evangelicals in Egypt (s. Anm. 44); vgl.
CHRISTINE LIENEMANN-PERRIN, Konversion im interreligiosen Kontext, in: Zeitschrift fiir
Mission 30 (2004), 216-231, 230f.

Vgl. THoMAs MITTMANN, Sakularisierungsvorstellungen und religiose Identitatsstiftung
im Migrationsdiskurs. Die kirchliche Wahrnehmung »des Islams« in der Bundesrepublik
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Leben angesichts dieser Erfahrungen neu reflektierte, so wie Eberhard Troeger
im Rickblick auf Tiibingen 1958 formulierte: »das war fiir meine eigene Bio-
graphie wegweisend, diese Begegnung mit dem ersten Moslem.«*

Deutschland seit den 1960er Jahren, in: Archiv fiir Sozialgeschichte 51 (2011), 267-290,
vgl. WALLDORF, Migration (s. Anm. 5), 23.

®  EBERHARD TROEGER, Interview mit dem Autor, 1.9.2009.



