Von der »persischen Kirche«
zur Mission unter Muslimen

Missionsparadigmen im Wandel des Christentums im Iran™

von Norbert Hintersteiner

Wiahrend allgemein betrachtet auch fiir die deutschen Missionen das 19. Jahrhundert als das
grofie Missionsjahrhundert bezeichnet werden kann, so war man — was speziell die Mission
unter Muslimen anging - der Zeit ein Stiick hinterher. Im Jahre 1911 gelang es aber schlief3-
lich der »Deutschen Orient-Mission, innerhalb der grofien deutschen protestantischen
Missionsgesellschaften die Ansicht durchzusetzen, dass die Zeit fiir eine Mission unter
den Muslimen (»Muhammedanermission«) reif sei.! Forderlich wirkte sich dafiir neben
den politischen Entwicklungen im Orient auch der Einfluss internationaler Konferenzen
aus. Sowohl die »Muhammedaner-Missionskonferenz« in Kairo 1906 als auch die Welt-
missionskonferenz in Edinburgh 1910 zeigten deutlich, dass auf internationaler Ebene die
Mission unter Muslimen sehr wohl als berechtigt anerkannt war.

Die um diese Zeit angelaufenen deutschen Orientwerke zielten unter anderem darauf,
im Iran protestantische Missionen und erzieherische, soziale und medizinische Projekte
unter den Muslimen aufzubauen.? Hinsichtlich der Strategie optierten die deutschen Orient-
werke — wie die Mehrzahl der im Iran seit Mitte des 19. Jahrhunderts arbeitenden anglo-
amerikanischen protestantischen und anglikanischen Missionen® — fiir eine »indirekte
Mission« und bevorzugten es, unter den orientalischen Christen zu wirken, um mit deren
Hilfe ein missionarisches Zeugnis fiir die Muslime im Iran zu sein. Bald wuchs allerdings
der Zweifel daran, ob »der verrostete Schliissel der alten Kirchen«* tatsichlich geeignet
sei, eine Mission unter den Muslimen zu entwickeln. Vielmehr sahen die protestantischen
Missionen zusehends die neue Schliisselrolle dafiir bei den evangelischen Kirchen selbst.
Dieses Vorgehen verstorte nicht nur das Verhaltnis zu den alten autochthonen orientalischen
Kirchen mit ihrer langen Akkulturationsgeschichte im persischen Raum, sondern fithrte
ebenso zu einer Missionskonkurrenz mit den bereits frither im Iran etablierten katholischen,

habad nach dem Ersten Weltkrieg,

* Gewidmet ist der Beitrag den mus-
limischen Studentinnen und Studen-
ten sowie Dozenten und Freunden des
Iranischen Instituts fir Philosophie
(IRIP) in Teheran, die im Herbstse-
mester 2008 meine Lehrveranstaltung
»Muslim God, Christian God: Com-
parative Theology « besucht haben
und einerseits aus Neugier und Inte-
resse Christliche Theologie kennen
lernen sowie die Gemeinsamkeiten
und Unterschiede zur islamischen
Philosophie und Theologie entdecken
wollten. Ebenso gilt der Beitrag den
diversen christlichen Kirchen, mit
denen ich in der Zeit in Teheran und
Umgebung sowie in Shiraz Kontakt
haben durfte.
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orthodoxen, anglikanischen und anderen protestantischen Missionen - nicht zuletzt zum
Anstof und Argernis fiir die Muslime im Iran.” Handelt es sich hier dann um eine Situation
einerseits des Aufeinanderprallens von festen konfessionellen kirchlichen Interessen im
umrungenen Feld der Mission unter den Muslimen und andererseits von Paradigmen des
missionarischen Zeugnisses selbst?

Im Laufe der Paradigmenwechsel innerhalb der Missionswissenschaft und der missio-
narischen Praxis der letzten hundert Jahre (1911-2011) hat sich gliicklicherweise nach einer
oft schmerzvollen Geschichte der Anerkennung der jeweiligen Missionsgeschichten der
Kirchen sowie der mehrkonfessionellen Realitiit im europidischen wie aufSereuropdischen
Christentum grundsatzlich ein dkumenisches Missionsverstindnis mit unterschiedlichen
neuen Leitmotiven durchgesetzt.® Dariiber hinaus haben Missionswissenschaftler der
jiingeren Generation angesichts der interreligidsen Lerngeschichte und Herausforderung des
Christentums sowie aufgrund der globalisierten pluralistischen Religionssituation und im
Riickblick auf die Weltmissionskonferenz von Edinburgh 1910 eine entscheidende missions-
wissenschaftliche Paradigmenbewegung als die »von der Weltmission zum interreligidsen
Zeugnis« vorgeschlagen.” Was systematisch und im Jahrhundertblick paradigmatisch in
Erscheinung tritt, sollte aber auch missions- und religionsgeschichtlich nachvollziehbar sein.

Der vorliegende Beitrag will dies, in Verschrinkung der beiden Momente, skizzenartig
anhand von Einblicken in wesentliche Etappen der Missionsgeschichte des Christentums im
Iran fiir ein konkretes regionales auflereuropidisches Christentum nachzeichnen. Dabei kon-
zentriert er sich einerseits auf die lange Akkulturation der alten orientalischen Kirchen im
Iran® sowie andererseits auf die mit diesen vor allem im 19. bis Anfang des 20. Jahrhunderts
schicksalhaft verschrinkte Missionstitigkeit und oftmals in politische Ambitionen invol-
vierte Prisenz westlicher Kirchen.® Beide geschichtlichen und paradigmatischen Momente
sollten fiir das weitere 6kumenische kirchliche Zusammenleben im 20. Jahrhundert als auch
fiir die Suche nach einem adidquaten interreligidsen missionarischen Zeugnis und sozio-
kulturellen Leben der verbleibenden Christen unter den Muslimen Irans bis herauf in die
Gegenwart pragend werden.' Trotz der hier gebotenen Kiirze hofft der Beitrag, zusammen
mit den weiterfithrenden Literaturhinweisen auch einen kleinen Uberblick zum weiteren
Thema Christentum im Iran und dem neuen Forschungsinteresse dafiir zu ermoglichen."!

5 Robin E. WATERFIELD, Christians
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David BoscHs einflussreiche und eine
ganze Generation pragende Studie
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Dominique CARNOY, Les chrétientés
de la République islamique, in:
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1 Akkulturation und Verbreitung
der »persischen« Kirche des Ostens'?

»Lidée d’une géographie ouverte, au-dela de la notion de frontiére, est une réalité sur
le terrain missionaire. Lhistoire et les traditions de mouvements missionaires chrétiens
ou christianisants en terre d’Iran le marquent bien. «*?

Die fritheste Geschichte des Christentums im alten Iran beginnt mit der Prisenz der
syrischen Kirche in der »gesegneten Stadt« Edessa, die heute Urfa heifit und im Siidosten

der Tiirkei liegt."* Die Anfinge des syrischen Christentums in Edessa und der umliegenden

Umgebung in Nordmesopotamien reichen in das erste Jahrhundert zuriick und sind legen-
darisch iiberliefert. Gemafd der Doctrina Addai kam das Christentum mit Addai, einem

der zweiundsiebzig Apostel dort hin.'® Ebenso von urspriinglicher Bedeutung ist der Ort

Adiabene, heute als Arbil im Nordosten Iraks (irakisches Kurdistan) gelegen, dessen frithe

Kirche ebenso eine in das erste Jahrhundert zuriick reichende apostolische Verbindung

behauptet.'® Von diesen beiden Orten aus verbreitete sich das syrische Christentum bereits

im zweiten und dritten Jahrhundert im persischen Raum und weiter ostwirts.'” Es ist
umstritten, ob dieses friithe syrische Christentum in Mesopotamien und Iran bereits eine

»persische Kirche«, wie oftmals von Historikern behautet,’® oder lediglich eine Prisenz

der syrischen Kirche in Provinzen des persischen geographischen Raumes (Eransahr), der
neben dem heutigen Iran auch Teile Iraks und Afghanistans umfasste, darstellte.

Von grofierer Bedeutung ist hier, dass bereits im vierten Jahrhundert diese »Kirche des
Ostens« (Edt de-medenha) im Iran unter beachtlichen Druck von Byzanz und dem Patriarchat
von Antiochia kam, was sich schliefllich in den Konzilien von Ephesus (431) und Chalcedon
(451) niederschlug. Dabei wurde die »dyophysitische Lehre« des Nestorius, des Patriarchen
von Konstantinopel, verurteilt und die Kirche des Ostens erklirte daraufhin hinsichtlich der
Kirchenzugehorigkeit und Lehre ihre Unabhingigkeit von Antiochia, was sie vorerst in die
geographischen Grenzen des Sassanidischen Persien verwies."”” Die dogmatisch-kirchliche
Trennung von Byzanz und allen anderen » Chalcedoniern« hatte andererseits die politische
Folge, dass die Christen der Kirche des Ostens die Gunst der Sassaniden gewannen. Hinzu

Herman TEULE, Christenen in Iran, in:
Shargiyyat 14 (2002) 87-89; Michael
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(2009) 32-40.
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W. WINKLER, Die Apostolische Kirche
des Ostens. Die Geschichte der soge-
nannten Nestorianer, Klagenfurt
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TEULE, Les Assyro-Chaldéens.
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CURETON (Hg.), Ancient Syriac
Documents Relative to the Earliest
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Edessa and the Neighbouring Coun-
tries from the Year after Our Lord's
Ascension to the Beginning of
Christianity in the Fourth Century,
London 1864.

15 Siehe Doctrina addai, de ima-
gine edessena: Griechisch, Lateinisch,
Deutsch, (bers. und eingel. von
Martin ILLERT, Turnhout 2007.

16 Vgl. Peter KAWERAU (Hg.), Die
Chronik von Arbela, Louvain 1985,
17 Jean M. FIEY, Communautés
syriaques en Iran et Irak des origines
a 1552, London 1979.

18 Vgl. Christopher Buck, The Uni-
versality of the Church of the East:
How Persian was Persian Christianity?,
in: Journal of Assyrian Academic
Studies 10,1 (1996) 54-95.

19 Siehe Christelle JULLIEN (Hg.),
Controverses des chrétiens dans
l'lran Sassanide, Paris 2008; Arafa
MUSTAFA (Hg.), Inkulturation des
Christentums im Sasanidenreich,
Wiesbaden 2007; Christelle JULLIEN/
Florence JULLIEN, Porteurs de salut:
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Iranien, in: Parole de I'Orient 26 (2001)
127-143; Stephen GERO, Barsauma of
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kommt, dass der Druck von Byzanz bereits schon linger dazu gefithrt hatte, dass sich diese
Kirche zunehmend ostwiirts bewegte und ihre Verbreitung und Evangelisierung 6stlich des
Euphrats begann. Als es im Zusammenhang mit dem Konzil von Chalcedon schliefilich zum
Bruch kam, verstiirkte diese Kirche dann ihre Bemithungen in Richtung Iran, Zentralasien
und China und fand dort fruchtbaren Boden. Die Kirche des Ostens niitzte die etablierten
Handelsrouten und die Offenheit der Bevolkerung entlang der Seidenstrafle fiir den neuen
Glauben, um unermiidlich die christliche Botschaft im Mittleren und Fernen Osten zu ver-
breiten. Trotz der Verfolgungen, denen sie spiter auch unter den Sassaniden ausgesetzt war,
intensivierte sie ihren Einsatz und missionierte weit in den Osten hinein.*® Inmitten dieser
Bemithungen tauchte der Islam in ihren Landen auf (636); mit dem Tod von Yazdagird III.
im Jahre 651 fithrte er das Ende der Sassanidischen Herrschschaft herbei.!

Mit dem Aufkommen des Islam war die Kirche des Ostens mit einer neuen Religion
und einer neuen Herrschaft konfrontiert.”” Im Kontext der ersten Reaktionen und neuen
Schwierigkeiten bewahrte die Kirche des Ostens eine lebendige Gemeinschaft mit ihrer
eigenen syrischen Sprache sowie ihre kirchliche Autonomie. Zahlreiche Mitglieder erlangten
einflussreiche Posten als Verwalter, Arzte und Ubersetzer im Dienst des Abbasidischen
Kalifats. Einige prigten die theologische Auseinandersetzung mit dem Islam fiir die kom-
menden Jahrhunderte.?* In ihrer Fihigkeit, sich gewandt in muslimischen Landen und
Einflussgebieten zu bewegen, konnten Missionare dieser Kirche in Zentralasien und bis
nach Tibet reisen und dort predigen. Schon bald wurden Kirchensitze in Merw (Afgha-
nistan), Sogdien, Khawarizam (Uzbekistan, Turkmenistan), Samarkand (Transoxanien,
Uzbekistan), Kashgar (Pakistan), Xinjian-Uygur (China) und Tibet gegriindet.** Die
Prisenz des syrischen Christentums in China, von Chinesen als »Erleuchtungsreligion«
bezeichnet, ist am eindriicklichsten durch die berithmte Gedenkstele von Sianfu von 781
mit chinesischer und syrischer Inschrift bezeugt. Im Jahre 1281 wihlte die Kirche sogar
einen tiirkisch-stimmigen aus der Mongolei, Mar Yabhalaha I11. zu ihrem Oberhaupt.*®

In Hinblick auf eine Missionsstrategie ist beziiglich des Zusammenhaltes der bis Asien
reichenden Missionen mit der Kirche des Ostens in Mesopotamien die Kirchenpolitik des
ostsyrischen Patriarch Timotheus I. (780-823) von prigender struktureller Bedeutung.®
Als Patriarch von Bagdad versuchte er ein ihm loyales Netzwerk von Bischofen aufzubauen,

20 Siehe TAJADOD, Les porteurs

de lumiére (wie Anm.12); Christelle
JULLIEN/Florence JULLIEN, Aux
frontiéres de I'iranité: »nasrayé« et
»kristyoné« des inscriptions du mobad
Kirdir: enquéte littéraire et historique,
in: Numen 49,3 (2002) 282-335.

21 Nach dem Zeugnis des arabischen
Historikers al-Tha'alibi wurde Yazda-
gird von einem christlichen Bischof
begraben. Vgl. Hermann ZOTENBERG
(Hg.), Histoire des rois des perses

par al-Tha'alibi, Paris 1890, 748ff.

22 Marijke METSELAAR, Die Nesto-
rianer un der friihe Islam. Wechsel-
wirkungen zwischen den ostsyrischen
Christen und ihren arabischen Nach-
barn, Frankfurt a. M. 2009; Stephen
GERO, Only a change of masters? The
Christians of Iran and the Muslim
conquest, in: Fred M. DONNER (Hag.),
The expansion of the early Islamic
state, Aldershot 2008, 125-130.

23 Vgl.Sidney GRIFFITH, The
Church in the Shadow of the
Mosque, Princeton 2007

24 Siehe Aziz S. ATIYA, A History
of Eastern Christianity, Millwood,
NY 1991; Erica C. HUNTER, Syriac
Christianity in Central Asia, in: Zeit-
schrift fir Religions- und Geistes-
geschichte 44 (1992) 4ff. Die friihe-
ste uns bekannte Mission in China
stammt aus dem Jahre 635; sie war
vom persischen Ménch Alopen ge-
griindet worden und ist in chine-
sisch-syrischen Inschriften bezeugt.
Vgl. Michel TARDIEU, Le scheme
hérésiologique de désignation des
adversaires dans |'inscription nesto-
rienne chinoise de Xi‘an, in: JULLIEN,
Controverses (wie Anm.1g9), 207-226;
Jacques GERNET, Remarques sur le
contexte chinois de l'inscription

de la stéle nestorienne de Xi‘an, in:
ebd., 227-243.

25 Siehe Jean Baptiste CHABOT, His-

toire de Mar Jabalaha Il, Patriarche
des Nestoriennes (1281-1317), Paris
1895. Von Interesse ist auch sein
Studium mit dem berithmten Manch
Rabban Sauma, der Richtung Westen
reiste und im Jahre 1287 in Neapel ein-
traf. Vgl. Morris ROSSABI, Voyager
from Xanadu. Rabban Sauma and the
First Journey from China to the West,
Tokyo/New York 1992.

26 Vittorio BERTI, Vita e studi di
Timoteo | (1823) patriarca cristiano
di Baghdad, Paris 2009; DERS., Idéo-
logie et politique missionaire de
Timothée 1%, Patriarche syro-oriental
(780-823), in: JULLIEN, /tinéraires
(wie Anm. 13), 71-110.

27 Vgl.Florence JULLIEN, Stratégies
du monachisme missionaire chrétien
en Iran, in: JULLIEN, Itinéraires (wie
Anm. 13), 49-69; sowie DIES., Le
monachisme chrétien dans I'empire
iranien, in: GYSELEN, Chrétien (wie
Anm. 8), 143-184.
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um Kontrolle {iber die Handelsrouten zu den christlichen Gemeinschaften in Indien, Zen-
tralasien und China zu erreichen. Dabei waren zwei Momente zentral: Einerseits stirkte er
im persischen Raum ein »missionarisches Ménchtum«*” und andererseits machte er fiir
die Rekrutierung von Bischéfen von einem Netzwerk von Klastern, vor allem Béth-Abé in
Kurdistan und verschiedene andere, sowie von Kandidaten mit solidem scholastischen Hin-
tergrund Gebrauch. Wihrend es dabei auch viele Widerstinde gab, darf man anerkennen,
dass er mit dieser Politik nicht nur eine pastorale Vitalitit ermoglichte, sondern auch in
einer schwierigen Periode die Kontinuitit der Beziehungen zwischen den assyrischen
christlichen Gemeinschaften in Asien mit denen Mesopotamiens garantierte 28

Wiewohl die Assyrische Kirche des Ostens urspriinglich groff war und mit missio-
narischen Aktivititen bis nach Tibet hinein beeindruckte, wandelte sich das Schicksal dieser
autochthonen Kirche jedoch schon bald dramatisch. Zwischen dem vierzehnten Jahrhundert
und dem Ersten Weltkrieg waren diese Christen fortwihrenden Massakern und Ver-
schleppungen ausgesetzt. Mit der den Iran verwiistenden Invasion der Mongolen im Jahre
1369, angefiihrt von Timur Lenk, kam es bereits zu einer drastischen Reduktion der Zahl
der Christen im Iran und in Mesopotamien, sodass lediglich ein Streifen von christlicher
Prisenz zwischen den Seen Urmia und Van (im Nordosten der Tiirkei) tibrig blieb.

Als im sechzehnten Jahrhundert nur noch ein Rest ihrer einstigen Grofe gegeben war,
wurde ihr Raum zudem von der » Armenisch Apostolischen Kirche« eingenommen: Im
Jahre 1604 hatte Shah Abbas I. (1587-1629) eine militirische Operation gegen das Ottoma-
nische Reich in Armenien unternommen. Zum Riickzug in Richtung iranisches Azerbaijan
gezwungen, hatte er 250-300.000 Armenier von ihrer Heimat entwurzelt und sie rund um
Tabriz und in Neu Julfa bei Isfahan angesiedelt.?® Im 19. Jahrhundert war Neu-Julfa bereits
das Zentrum des armenischen intellektuellen, literarischen und wirtschaftlichen Lebens
im Iran geworden und besaf eine Reihe von Bildungsinstitutionen. In der Qajar Dynastie
des gleichen Jahrhunderts wurden Armenier als Gesandte fiir europiische Staaten bestellt
oder waren fiihrende Geschiftsleute aufgrund der Beziehungen zu ihren Volkszugehdrigen
in benachbarten Landern. Die Armenier waren dariiber hinaus auch in verschiedenen kul-
turellen Bereichen, wie Theater- und Buchwesen tatig.*® Fiir die Zeit der Qajar Dynastie
haben wir aber auch neue Dokumente der Polemik gegen die Christen.*!

28 Siehe ausfiihrlich BERTI, Idéologie
(wie Anm. 26).

29 Die Gesichte der Armenier ist fiir
verschiedene Perioden und in ver-
schiedenen Bereichen recht gut und
facettenreich bearbeitet: Dickran Kou-
YMJIAN, Armenia from the fall of the
Cilician Kingdom (1375) to the forced
emigration under Shah Abbas (1604),
in: Richard G. HOVANNISIAN, The
Armenian people from ancient to
maodern times, Band 2, Basingstoke
1997, 1-50; Cosroe CHAQUERI (Hg.),
The Armenians of Iran. The Parado-
xical Role of a Minority in a Dominant
Culture; Articles and Documents, Cam-
bridge, MA 1998; Vartan GREGORIAN,
Minorities of Isfahan: the Armenian
community of Isfahan, 1587-1722, in:
ebd., 27-53; Ina BAGHDIANTZ-MCCARBE,
The socio-economic conditions in
New Julfa post-1650: the impact of
conversions to Islam on international
trade, in: Revue des études armé-

niennes 26 (1997) 367-396; DIES.,
Princely suburb, Armenian quarter or
Christian ghetto? The urban setting
of New Julfa in the Safavid capital of
Isfahan (1605-1722), in: Méropi
ANASTASSIADOU-DUMONT, /dentités
confessionnelles et espace urbaine en
terres d'islam, Aix-en-Provence 2005,
415-436; Vazken S. GHOUGASSIAN,
Wealthy merchants and factors: the
legacy of Julfa, in: Sushil CHAUDHURY /
Kéram KEVONIAN, Les arméniens
dans le commerce asiatique au début
de |'ére maderne. Armenians in Asian
trade in the early modern era, Paris
2007, 51-61. Fiir spezielle Detailstudien
zum christlichen Leben siehe z. B.T. W.
HAIG, Graves of Europeans in the
Armenian cemetery of Isfahan, in:
Journal of the Royal Asiatic Society
(1919) 321-352; Anne S. VIVIER-MURE-
SAN, Autour de I'église Saint-Georges
d'Esfahan: culte des saints et
pratiques dévotionnelles »mixtes« en

Iran, in: Archives de sciences sociales
des religions 52 (2007) 49-68.

30 George A. BOURNOUTIAN, Ar-
menians in nineteenth-century Iran,
in: CHAQUERI, The Armenians (wie
Anm. 29), 54-76; Cosroe CHAQUERI,
Armenian-lranians and the birth

of Iranian socialism, 1905-1911, in:
ebd., 77-118; DERS., The Armenian-
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Kommen wir zu den Assyrern zuriick: Fiir sie blieben die Zufluchtsgebiete vor allem
auf Kurdistan, das Hakkari Gebirge im Irak, die Ebenen von Salmans, und Urmia in der
Provinz Azerbaijan beschrinkt. In der Stadt Urmia und den Ebenen von Salmas gab es
vom vierten bis zum dreizehnten Jahrhundert eine wachsende christliche Gemeinschaft.*
Eine Prisenz von nestorianischen Christen ist dort explizit fiir das Jahr 1111 und die von
syrisch orthodoxen Christen fiir das Jahr 1189 verzeichnet.* Diese eher schwer zugdnglichen
Gebiete verliehen ab dem Spitmittelalter den assyrischen Christen einerseits eine gewisse
Sicherheit, trugen aber andererseits zu ihrer Isolation bei. Zu Beginn des neunzehnten
Jahrhunderts lebten die meisten syrisch sprechenden Gemeinschaften der Assyrer Irans
nur noch in dieser Region. Die verbleibenden Christen der einst groien Kirche des Ostens
lebten hier weithin ein ruhiges und verborgenes Leben.**

Das neunzehnte Jahrhundert bis nach dem Ersten Weltkrieg entwickelte sich
allerdings fiir sie alsbald zu einer unruhigen Zeit voll an Verzweiflung und Hoffnung
zugleich: Der Konflikt zwischen Iran, der ottomanischen Tiirkei, Russland und den
Kurden machte einerseits Azerbaijan zu einem Schlachtfeld, das mehreren hundert
tausend Assyrern, welche zwischen den gegnerischen Kriften gefangen waren, das
Leben kostete. Die vor allem gegen Christen (Armenier, Griechen, Assyrer) gerichtete
ethnische Sduberungspolitik der »Jungtiirken« fithrte im West-Iran in den Dérfern mit
assyrischen Christen zu verheerenden Massakern und Verschleppungen (» Assyrischer
Genozid«, 1914-20). Andererseits hatten neu angekommene Missionen von Europa und
den Vereinigten Staaten der bedrohten Gemeinschaft eine gewisse Sicherheit gewihrt,
zumal sie gegeniiber den Muslimen den Eindruck erweckten, die verbleibenden Christen
im Iran zu schiitzen.

Seit der Ankunft westlicher Missionare im Iran haben auch die Bezeichnungen fiir
die Christen der Kirche des Ostens eine neue Bedeutung erfahren. Die alte Bezeichnung
Nestorianer, die seit 525 n. Chr. fiir die Kirche des Ostens im Gebrauch und zunehmend
als abwertend empfunden worden war, wurde im neunzehnten Jahrhundert zuneh-
mend mit »Assyrische Kirche des Ostens« ersetzt, vor allem nachdem die Church of
England ihre Mission in den Iran als »The Archbishop of Canterbury’s Mission to the
Assyrian Christians« bezeichnet hatte. Der Ausdruck »Chaldéer« steht von nun an fiir
jene Nestorianer, die im sechzehnten Jahrhundert mit Rom uniert wurden. Die sich ver-
indernden Bezeichnungen intensivierten den Eindruck des christlichen »melting pot« im
Mittleren Osten, vor allem was die Denominationen der syrisch-sprechenden Christen
angeht. Sie beziehen sich sowohl auf ethnische Identititen als auch auf Konfessionen,
obwohl sie der gleichen alten Kirche des Ostens entstammen.*®
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Fiir den weiteren Verlauf und den Beginn des einundzwanzigsten Jahrhunderts wird
man nur noch von kleinen Resten von Christen der Kirche des Ostens sprechen kénnen,
die im Herkunftsland verblieben sind. Wie klein ihre Zahl heute auch sein mag, sie
bezeugen im Wissen um ihre Verbindung zur apostolischen Zeit weiterhin ein christliches
Glaubensleben und spirituellen Mut.

2 »Der verrostete Schliissel der alten Kirchen«
und die Konkurrenz der westlichen Missionen

»Und wenn wir im Morgenlande eine Missionsaufgabe haben, so kann sie darum
zunichst keine andere sein, als diese alten Kirchen erwecken zu helfen, damit sie ihren
Missionsberuf fiir die muhammedanischen Volker erfiillen lernen. «*¢

Die Geschichte der Missionsbemithungen im Iran reicht viele Jahrhunderte zuriick. Die
Missionen wurden von jeher errichtet, um sowohl Muslime als auch Christen zu evan-
gelisieren. Zugleich lag ihr grofiter Erfolg in der Einfithrung moderner Erziehungs- und
Gesundheitsmoglichkeiten sowie des Buchdrucks fiir die Syrisch sprechenden Christen
des Landes. Trotz ihrer guten Absichten provozierte ihre Prisenz vor allem in Urmia eine
Storung der Beziehungen unter den Kirchen und ein Klima der Verdachtigung zwischen
Christen und Muslimen. Oder wie es Eliz Sanasarian jiingst zusammenfasste: » Most scholars
are in agreement that foreign missionaries with semipolitical goals were responsible for the
disintegration of the Christian community in the area, hostility between Christians and
Muslims, and mistrust between Persian authorities and the Assyrians.«*” Dem wollen wir im
Folgenden etwas nachgehen, indem wir die westliche Missionstétigkeit und ihre streitvollen
Konsequenzen aus der Missionskonkurrenz im Iran in einigen Strichen skizzieren.

2.1 Katholische Missionen

Die katholische Missionstitigkeit im Iran reicht bis in das 14. Jahrhundert zurtick, als
Rom begann, mithilfe des Dominikaner- und Franziskanerordens Missionen im Nordiran
und in Armenien aufzubauen.*® Der eigentliche Beginn romisch-katholischer Missions-
tatigkeit im Iran liegt aber eher im 17. Jahrhundert und hat seinen Grund sicherlich im
Allianzinteresse des Iran und des Westen gegen das Ottomanische Reich. 1604 sandte Papst
Clemens VII. eine Gruppe von Karmelitern nach Isfahan, um die erste offiziell anerkannte
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katholische Mission im Iran aufzubauen. Wahrend die Karmeliten Shah Abbas I. anfing-
lich willkommen waren, fiihrte ihre proselytische Aktivitit unter der armenischen Kirche

nicht nur zum Konflikt mit der Armenisch Apostolischen Kirche und zur Disharmonie

der existierenden christlichen Gemeinschaften, sondern es kam auch zum Streit mit Shah

Abbas selbst.®® Ein mehr positiv nachhaltiger Einsatz der Karmeliten lag aber sicherlich

einerseits in ihrer Arbeit unter den Armen und Hilfsbediirftigen sowie ihrer Uberset-
zung der Bibel ins Persische, der Erstellung von Sprachlexika und dem Druck religitser
Biicher. Obgleich fiir die Karmeliten Isfahan das Zentrum ihrer Missionstitigkeiten war
und dieses bereits 1646 einen Bischofssitz bekam, hatten sie wahrend ihres langen Auf-
enthaltes im Iran auch Missionen in Hamadan und Bandar Abbas begonnen. Nach dem

Tod von Shah Abbas (1666) und vor allem unter Nader Shah, der 1736 den Thron bestieg,
wurde die Situation der Karmeliten zunehmend prekdr, und im Jahre 1760 wurde ihre

letzte Mission geschlossen.*® Neben den Karmeliten wurden im Iran andere katholische

Missionen von den Jesuiten (1653), den Kapuzinern (1656), den Dominikanern (1750),*

den Lazaristen (1840) sowie schlieflich von den Salesianern (1937) gegriindet.

2.2 Anglo-amerikanische protestantische
und anglikanische Missionen

Die politischen und dkonomischen Rivalititen im Iran des 18.Jahrhundert eroffnete ver-
schiedenen europiischen Lindern unvermutet die Maoglichkeit, kirchliche Missionen zu
senden, entweder um eine Evangelisierung unter den Muslimen zu etablieren oder um unter
den christlichen Gemeinschaften zu arbeiten. Die erste protestantische Mission wurde 1747
von der Morawischen Kirche gegriindet, als zwei Arzte dieser Kirche unter den Zoroastriern
von Yasd fiir zwei Jahre zu evangelisieren begannen.** Die eigentliche protestantische
Missionstitigkeit begann allerdings erst im friithen 19.Jahrhundert, als viele Missionare
unorganisiert in den Iran kamen. Der bekannteste unter den inspirierten Missionaren war
Henry Martyn, ein frommer evangelischer Christ und Gelehrter, der davon iiberzeugt war,
dass Persien Ort einer alten und vergessenen Abschrift der Evangelien war.** Im Jahre 1812
publizierte er seine persische Bibeliibersetzung.

Mitte des 19. Jahrhunderts waren protestantische Missionare vor allem im Nordwesten
Irans in Urmia-Salmas tatig. Die British Missionary Society widmete sich hauptsichlich
der Assyrischen Gemeinschaft und arbeitete unter ihnen. Von 1885 an begann auch die
Church of England ihre Missionstitigkeit unter den Nestorianern von Urmia. Als Mission
des Erzbischofs von Canterbury bei den Assyrischen Christen war es ihr Ziel, die Assyrische
Kirche geistig, kirchlich und auf dem Gebiet der Erziehung zu stirken.** Schon bald jedoch
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fand sie sich in schweren Auseinandersetzungen mit amerikanisch-protestantischen und
katholischen Missionen in Urmia.*® Bis 1896 kam eine weitere Gruppe von anglikanischen
Missionaren zusdtzlich in Isfahan an. Obgleich sie sich anfinglich auf die Assyrischen
Christen konzentrierten, begannen sie schon bald unter den persischen Muslimen zu
missionieren. Hier wurden zwar ihre Bemiithungen auf dem Gebiet von Erziehung und
Gesundheit begriifit, jedoch wurden ihre proselytischen Aktivititen nicht akzeptiert und
es bekehrten sich nur wenige Muslime zum Christentum, was unter anderem sicherlich
im islamischen Apostasiegesetz begriindet lag.

Die stiarksten protestantischen Missionstitigkeiten kamen aber von amerikanischen
Kirchen. Sie entstammten einer Initiative des American Presbyterian Board, welches wiederum
ein Mitglied des American Board of Commissioners for Foreign Missions war.*® Die Ini-
tiative wurde von Justin Perkins und seiner Frau geleitet, die 1834 in Tabriz im Nordwesten
Irans ankamen und schon bald in Tabriz, Teheran und anderen grofieren Stadten Missionen
errichteten. Die Initiative hatte ihren Hauptsitz schlie8lich in Urmia in der Provinz von West-
Azerbaijan. Thr priméres Ziel war es, unter der Assyrischen Bevolkerung kirchlich-spirituell
zu arbeiten. Doch hoftte man auch, dass ihre verschiedenen Aktivititen zugleich dazu dienten,
ebenso Muslime zu erreichen. Schulen und Krankenhduser wurden errichtet, die Praktiken
in der Landwirtschaft verbessert und Druckanstalten aufgebaut.*” Perkins’ Errungenschaft
bestand auch darin, das Neu-Aramiische als Liturgiesprache in der Assyrischen Kirche ein-
zufithren. Schon bald wurden alle méglichen neu-aramiischen Schriften von Geschichte
iiber Volkskunst bis zu Grammatiken veroffentlicht. Trotz der vielen bewundernswerten
Arbeiten von Perkins und seinen Missionarskollegen, provozierten ihre herrschaftlichen und
beleidigenden Verhaltensweisen gegeniiber der Assyrischen Kirche allmihlich einen Bruch
zwischen dieser und den amerikanischen protestantischen Missionen.*® Die Leerstelle aus
dieser Entfremdung sollte schon bald durch die anglikanischen und katholischen Missionen
gefiillt werden. In Folge konzentrierten sich ab 1870 die amerikanischen Missionen auf
neue Stidte wie Mashad, Kermanshah, Teheran und Tabriz und wandten sich weg von den
Assyrischen Christen und hin zur Armenischen Kirche und den Muslimen. Trotz ihrer Erfolge
auf dem Gebiet der Erziehung und Gesundheit blieben die Konvertiten aus beiden Religions-
gemeinschaften wenige. Mit dem Ende des Ersten Weltkrieges war ihre Prisenz in Urmia
beendet.* Obgleich amerikanische presbyterianische Missionare nahezu ein Jahrhundert die
Assyrischen Gemeinschaften spirituell und materiell unterstiitzt hatten (und beim Einmarsch
der Tiirken in Urmia und Azerbaijan wihrend des ersten Weltkriegs zahlreichen Assyrern
das Leben retteten), wurden sie 1934 in Azerbaijan zu personae non gratae erklirt. Dem ging
bereits voraus, dass 1933 eine nationale Persische Presbyterianische Kirche - heute ein Mit-
glied des Weltkirchenrates — gegriindet wurde, um den Spannungen entgegen zu wirken.
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2.3 Deutsche protestantische Missionen

Wie bereits eingangs erwihnt, gelang es um die Wende zum 20. Jahrhundert der » Deutschen
Orient-Mission«, innerhalb der grofien deutschen protestantischen Missionsgesell-
schaften die Ansicht durchzusetzen, dass die Zeit fiir eine Mission unter den Muslimen
(»Muhammedanermission«) reif sei. Hinsichtlich der Strategie optierten die deutschen
Orientwerke (wie etwa auch die Missionen des presbyteranischen American Board) nur
selten dafiir, unmittelbar unter Muslimen zu arbeiten, wihrend etwa die anglikanische
Church Missionary Society (CMS) sich fiir eine direkte Missionsarbeit unter Muslimen
entschieden hatte.>

Ahnlich wie die Mehrzahl der protestantischen und anglikanischen Missionen bevorzugte
man es, unter den orientalischen Kirchen zu arbeiten, und hoffte letztendlich durch diese
Kirchen hindurch - also auf indirektem Wege - auch die Muslime erreichen zu kénnen. Vom
Vorstand der Deutschen Orient-Mission wurde 1903 folgendes Ziel ausgegeben: »Das, was
wir wollen, ist: Mit Hilfe des Herrn die vom Islam bedringten, alten christlichen Kirchen
bewahren zu helfen und durch Erweckung derselben dem Herrn den Weg zu bereiten, in
das Herz der muhammedanischen Welt, um den endlichen Sieg des Kreuzes tiber den
Halbmond herbeizufiihren.«* Bald wuchs allerdings der Zweifel daran, ob »der verrostete
Schliissel der alten Kirchen«* tatsichlich geeignet sei, eine Mission unter den Muslimen
zu ermoglichen. Bei Lepsius war die Strategie einer »indirekten Mission« und das, was
er bei seinen sondierenden Orientreisen sah, immer auch von einer Skepsis gegeniiber
den alten orientalischen Kirchen begleitet. So schreibt er etwa: »Eine Evangelisierung der
mohammedanischen Welt durch die alten oder neuen christlichen Kirchen des Orients ist
ausgeschlossen. Die Kluft ist zu tief und jeder Fortschritt der christlichen Kirche erweitert
dieselbe. Die instinktive durch Jahrhunderte eingeprigte religiose Abneigung zwischen
Christen und Mohammedanern macht die ersteren unfihig, die letzteren unwillig auf-
einander einzugehen.«** Zusehends sahen denn auch die protestantischen Missionen die
neue Schliisselrolle fiir die Mission unter den Muslimen bei den evangelischen Kirchen selbst.

Die um diese Zeit angelaufenen deutschen protestantischen Missionen und Orientwerke
im Iran konzentrierten sich ebenfalls auf die Gegend von Urmia. Primdr arbeiteten sie
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zuerst in »indirekter Mission« mit den orientalischen Kirchen und engagierten sich hier
in der duflerst dringenden Armenierhilfe. Andererseits entstanden Missionen direkt unter
Muslimen, die sich besonders auf medizinische Arbeit sowie die Fiihrung von Waisenhiusern
und Schulen konzentrierte. Die Hermannsburger Mission und die Deutsche Orient-Mission
sind vor allem fiir diese deutschen missionarischen Unternehmungen im Iran zu nennen.**

2.4 Missionskonkurrenz statt Okumene

Ein aufschlussreiches Bild von der regen Missionstitigkeit um Urmia zur Wende vom 19.
zum 20. Jahrhundert geben die Schilderungen von Lepsius selbst, als er 1899 im Zusammen-
hang seiner vierten Orientreise dort weilte, um die anderen hier arbeitenden Missionsgesell-
schaften kennenzulernen.® Lepsius beobachtete nun gerade unter den nestorianischen
Christen am Urmiasee eine ungeheure Missionskonkurrenz: »Um die ehrliche Arbeit
der amerikanischen Mission zu schiitzen, die seit 70 Jahren in der nestorianischen Kirche
arbeitet und deren gesunde Arbeit durch all diese wilde Missionsarbeit nur zerstért werden
kann, und um des syrischen Volkes selbst willen halte ich es fiir geboten, es offentlich aus-
zusprechen, daf3 die in der syrischen Enklave am Urmiasee herrschende Missionskonkur-
renz tiberaus verwerflich und nur dazu geeignet ist, das syrische Volk bis in den Grund der
Seele hinein zu demoralisieren. «*¢

Lepsius stellte fest, dass bereits nicht weniger als neun verschiedene Missionsgesell-
schaften in diesem Gebiet unter den damals etwa 25.000 nestorianischen Christen arbeiteten,
ganz zu Schweigen von einer Vielzahl »wild arbeitender Kaschas«.*” Da jede Missionsgesell-
schaft ihre eigenen Mitarbeiter anstellen wolle, fiihre das dazu, dass jeder Assyrer schaue,
wo er das meiste fiir sich herausschlagen kénne. Was die Situation in diesem Missionsgebiet
anging, stand fiir Lepsius fest, dass neben den Missionen der amerikanischen Presbyte-
rianer und der hochkirchlichen Anglikaner jede andere Missionsarbeit zu missbilligen war.
Lepsius war gleichzeitig entschieden fiir die Zusammenarbeit verschiedener Missionen. Die
Deutsche Orient-Mission sollte einen erginzenden Dienst zu anderen Missionen leisten,
aber keine Konkurrenz zu ihnen darstellen.>®

Zusammenfassend ldsst sich iiber die genannten Missionen sagen: Die Geschichte der
westlichen Missionen im Iran zeigt im 19. Jahrhundert zwei divergierende Bemithungen, eine
spirituelle Expansion der Missionsarbeit und eine kirchliche wie politische Prisenz zu etab-
lieren. Mitte des Jahrhunderts wurde Urmia das Zentrum mehrerer westlicher Missions-
aktivitdten von katholischer wie protestantischer und anglikanischer Seite, von Europa wie
den USA. Diese hatten Auswirkungen auf die spirituellen und materiellen Lebensumstinde
der Assyrischen und Chaldéischen Christen.*® Die Konkurrenz unter den Missionen fiihrte
schliefllich sowohl zu Streitereien unter den verschiedenen christlichen Gemeinschaften
als auch zur Distanzierung der Muslime von ihnen, welche die Missionare klar zugunsten
ihrer christlichen Glaubensgefihrten agieren sahen.

Zu den sikularen positiven Beitragen der Missionare gehérte sicherlich die Forderung
des Studiums des Neu-Aramiischen sowie des Syrischen als Umgangssprache unter
Assyrern und Chaldéern (was zu einem besseren Verstidndnis auch des klassischen Syrisch
beitrug).®® Das beforderte ein »aramaisch-syrisches Bewusstsein«, das schon lange durch
die schweren Massaker, Verschleppungen, erzwungenen Bekehrungen und generelle
Marginalisierung gelitten hatte. Gleichzeitig kann man sagen, erst das Engagement der
Assyrer und Chaldéer auf diesen Gebieten machte es moglich, dass ihre Gemeinschaften
im Rahmen der literarischen und erzieherischen Aktivititen der Missionare in Urmia
eine derart wichtige Rolle spielen konnten.*! Mithilfe der verschiedenen amerikanischen
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und europdischen Missionen kam es fiir diese alten Christengemeinschaften gleichsam
zu einer kleinen und begrenzten Renaissance aufgrund der Publikation von Biichern,
Zeitschriften, Zeitungen, etc.®* Schlieflich ist auf das unermiidliche Engagement der Mis-
sionen im sozialen und erzieherischen Bereich, in der Fithrung von Waisenhdusern und
im medizinischen Gebiet zu verweisen, das bei Christen wie Muslimen viel Gutes erbracht
und nachhaltige Anerkennung bewirkt hat.

Unser Beitrag hat bislang Einblicke in wesentliche Etappen der christlichen Prisenz
im Iran gewihrt, in die Akkulturations- und Missionsgeschichte der »persischen« Kirche
des Ostens sowie die Missionsaktivitit und -konkurrenz der westlichen Missionen bis hin
zum Ersten Weltkrieg. Beide geschichtlichen und paradigmatischen Momente sollten fiir
das weitere kumenische kirchliche Zusammenleben im 20. Jahrhundert als auch fiir die
Suche nach einem adéquaten interreligidsen missionarischen Zeugnis und sozio-kulturellen
Leben der verbleibenden Christen unter den Muslimen Irans bis herauf in die Gegenwart
prigend werden. Wobei anzufiigen ist, dass die Position der christlichen Gemeinschaften
im modernen Iran, vom Beginn der Pahlavi Dynastie (1923) bis zur heutigen Islamischen
Republik (seit der Revolution 1979) unter den Pahlavi nur wenig besser war, als sie es unter
den jetzigen politischen Umstinden ist.

Wiihrend es iiber die Grenzen des Beitrages hinausgeht, die Paradigmenentwicklung des
dkumenischen Zusammenlebens wie des missionarischen Zeugnisses im Iran der letzten
hundert Jahre zu skizzieren, soll abschlieend doch wenigstens ein kleiner Uberblick iiber
das religiose Spektrum und die Zusammensetzung der Christen im Iran heute angefiigt
werden.

3 »Gemeinschaft und Zeugnis«:
Die Christen im Iran heute

Tran hat heute eine Bevolkerung von etwa 8o Millionen Menschen, von denen 96% Muslime
sind. Die verschiedenen bekennenden christlichen Gemeinschaften machen zusammen
nicht mehr als 300.000 Menschen aus, was nicht mehr als 0,3-0,4% der Gesamtbevélkerung
ist. Die Bahai, Juden, Zoroastrier und Mandier bilden die anderen religivsen Minderheiten
im Land. Davon sind die Zoroastrier und die Bahai urspriinglich persisch. Die gnostischen
Mandier (ca. 200-300 n.Chr.) sind Irans kleinste religiése Gemeinschaft; sie finden sich
andernfalls nur mehr im Stiden Iraks.

Entsprechend ihrer geschichtlichen Entwicklung kann man die heute im Iran prasenten
christlichen Kirchen wie folgt unterteilen: die alten Kirchen des Ostens, einschliefllich der
Assyrischen Kirche des Ostens, die Armenisch Apostolischen Kirche und die Chaldiisch
Katholischen Kirche; die Katholischen Kirchen, welche der katholischen Mission des
Westens entstammen, wie die Katholisch Armenische und rémisch-katholische Kirche;
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die Anglikanische Kirche und die aus protestantischer Mission stammenden Evan-
gelischen Kirchen und Pfingstgemeinden; sowie die Orthodoxen Kirchen des russisch- und
griechisch-orthodoxen Ritus. Schliefflich ist auf die »Kryptochristen« zu verweisen, bei
denen es sich um konvertierte Muslime handelt; sie findet man unter all den genannten
kirchlichen Gruppen.

Heute ist die Armenisch Apostolische Kirche die grofite christliche Gemeinschaft im Iran
mit rund 150.000 Mitgliedern.®® Man kann sie iiberall im Land finden, von der Azerbaija-
nischen Grenze im Norden bis nach Ahvaz im Siiden. Die Kirche gehdrt zum Patriarchat
von Kilikien mit Sitz in Antelias im Libanon an. Aufgrund ihrer Gréfle und finanziellen
Ressourcen kann die armenische Gemeinschaft eine grofiere Zahl von Schulen unterhalten
und religidse wie sikulare Schriften publizieren. Neben der Armenisch Apostolischen
Kirche gibt es zwei andere Orthodoxe Kirchen im Iran. Die éltere von ihnen ist die Russisch
Orthodoxe Kirche, die auf 1863 zuriick geht und heute unter der Jurisdiktion der Russisch
Orthodoxen Kirche in den Vereinigten Staaten steht. Die zweite ist die Griechisch Ortho-
doxe Kirche, die als eine sehr kleine Gemeinschaft seit 1943 im Iran anwesend und mit der
Griechisch Orthodoxen Kirche in Bagdad verbunden ist.

Von der persischen »Kirche des Ostens« sind im heutigen Iran zwei syrisch sprechende
Kirchen geblieben:®* die » Assyrische Kirche des Ostens« und die »Chaldiische Katholische
Kirche«. Die assyrische Gemeinde umfasst etwa 15.000 Mitglieder, wobei die Mehrheit
heute in Urmia, den Ebenen von Salmas und in Teheran lebt.®> Um 1910 war die Zahl der
assyrischen Christen in der Region Urmia-Salmas etwa auf 18.000 gesunken und im Jahre
1947 waren es nur noch 10.000. Dieser Trend setzte sich in den kommenden Jahren auf-
grund von Auswanderungen oder Umziigen in andere Stiidte fort. Die Assyrische Kirche
hidlt in Urmia lediglich die Pfarre Mart Maryam aufrecht. Die chaldiische katholische
Gemeinde zihlt im Iran circa 20.000 Mitglieder, von denen die meisten in Teheran, Ahvaz
und Urmia-Salmas leben.

Neben den Chaldéern gibt es im Iran noch zwei andere katholische Kirchen: Unter der
Missionsarbeit der Dominikaner ist die Armenisch Katholische Kirche entstanden; sie
hat etwa 2.000 Mitglieder und seit 1850 ihren Sitz in Isfahan. Die Lateinische Kirche mit
etwa 7.000 Mitgliedern ist seit dem siebzehnten Jahrhundert im Iran présent. Die pro-
testantischen Kirchen des Iran wurden von amerikanischen und europdischen Missionen
am Anfang des 19. Jahrhunderts ins Leben gerufen. Unter den Mitgliedern finden sich viele
Konvertiten der Assyrischen Kirche, der Armenischen Apostolischen Kirche sowie von
anderen religiosen Gemeinschaften. Die Gesamtzahl von Protestanten in diesen Kirchen
diirfte sich etwa auf 80.000 belaufen. Schliefllich gibt es die Anglikanische Kirche mit
etwa 14.000 Mitgliedern, hauptsachlich Konvertiten von nicht-christlichen Religionen wie
Judentum, Zoroastrismus und Islam.

Bezeichnend fiir das Christentum im Iran ist, dass die Gliubigen der beiden autoch-
thonen Kirchen, der syrisch sprechenden Kirchen (die Assyrische Kirche des Ostens und die
Chaldiisch Katholische Kirche) und der Armenisch Apostolischen Kirche, ethnisch gesehen
nicht iranisch sind. Wihrend es sich bei den ersten um Semiten handelt, die langsam in
den Iran eingewandert sind, geht die Anwesenheit der letzteren auf Verschleppungen aus
Armenien zuriick. Dennoch lasst sich sagen, dass die ethnisch und linguistisch orientierten
Kirchen besser Fuf3 fassten als diverse katholische und evangelische Gemeinschaften. Wegen
ihrer Griindung durch westliche Missionare werden vor allem protestantische Kirchen im
Iran oftmals als »ausldndische « Gewichse betrachtet, die mit Misstrauen beobachtet werden.
Die alten Kirchen hingegen werden Teil der geschichtlichen Priisenz des Christentums im
Iran betrachtet. Die iranische Regierung hat daher im letzten Jahrzehnt eine Reihe von pro-
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testantischen Kirchen geschlossen bzw. ihre Mitglieder mussten besondere Identitétskarten
tragen.®® Menschenrechtsberichten zufolge wurden eine Reihe von Kirchenmitgliedern
wegen Proselytismus verfolgt und einige auch zum Tode verurteilt. Es scheint, dass die
Situation nicht-ethnischer Christen weiterhin prekir ist; die Publikation oder der Druck
religioser Texte ist ebenso verboten wie christliche Buchldden.

Eine der grofiten christlichen Gemeinschaften im Iran besteht schliefllich aus eth-
nisch iranischen Muslimen, die zum christlichen Glauben konvertiert sind. Sie gehéren
den unterschiedlichsten Kirchen an. Allerdings halten sie ihre Konversion iiberwiegend
geheim. Da Apostasie vom Islam (ridda, murtadd) nach islamischem Recht mit dem Tode
zu bestrafen ist,"” konnen sie ihre religiose Zugehdrigkeit nicht 6ffentlich bekennen. Die
Zahl dieser »Kryptochristen« wird auf etwa 300.000 geschitzt.

4 Ausblick: Christentum im Iran wieder im Forschungsinteresse

Wer die neuere Literatur zum Christentum im Iran durchkdmmt, stellt neben diversen
knappen Einfiihrungen bzw. Uberblicksarbeiten®® ein neues Forschungsinteresse und einige
profilierte Schwerpunkte fest, auf die sich engagierte Forschungszirkel unterschiedlicher
Disziplinen konzentrieren. Drei Forschungsfelder ragen heraus, die explizit an die hier
skizzierten Themen anschliefen und weiterfithrende Vertiefungen erlauben:

Im Rahmen der gemischten Forschungseinheit »Mondes Iranien et Indien« der
Université Sorbonne Nouvelle - Paris 3 wird seit 2005 ein religionsgeschichtliches For-
schungsprogramm zum Christentum im Iran (Chrétien en terre d'Tran) durchgefihrt. Die
unter Leitung von Christelle Jullien koordinierten Teilprojekte und Studien geben neue
detaillierte religionsgeschichtliche Einblicke in das iranische Christentum von der Periode
der Sassaniden- und Abbasidenzeit (3.—17.Jahrhundert) bis zum Ersten Weltkrieg und
umfassen - angelehnt an den alten geographischen Raum Persiens (Eransahr) - neben dem
heutigen Iran auch Teile Iraks und Afghanistans. Die spezialisierten historischen Unter-
suchungen in den bislang erschienenen Sammelbianden gewihren querschnittartig neue
Einblicke in die »persische Kirche« und greifen auch explizit Themen der Akkulturation
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Des Weiteren gibt es eine Reihe neuerer missionswissenschaftlicher Arbeiten, erstellt von
Experten der orientalischen Kirchen, die sich vor allem auf die Erforschung der Missionstitig-
keit européischer und amerikanischer christlicher Missionsgesellschaften unterschiedlicher
Konfessionen vom 19.Jahrhundert bis ins frithe 20.Jahrhundert widmen. Die Beitrige
untersuchen dabei einerseits das Zusammentreffen dieser westlichen Missionen mit den im
Iran bereits lange »heimischen« Kirchen des Ostens und andererseits deren Strategien und
Vorstellungen fiir eine Mission unter den Muslimen, einschliellich der mit dem Ziel einer
»indirekten Mission« unter den Muslimen motivierten » Okumene«. Dank dieser Arbeiten
tritt ein komplexes und kritisches Bild iiber den Erfolg und Misserfolg dieser Missionen, ihre
Auswirkungen auf das Selbstverstindnis und weitere Schicksal der heimischen Kirchen unter
den schliefflich dramatisch werdenden politischen Umsténden in Erscheinung.”

Ein drittes Schwerpunktinteresse liegt in der Aufmerksamkeit auf die prekire und krisenhafte
Situation des Christentums als Minderheitsreligion im modernen Iran unter der Pahlavi
Dynastie (1923 bis 1979) sowie unter den politisch, sozial und kulturell repressiven Umstéinden
und duflerst begrenzten Moglichkeiten fiir die verbleibenden Christen im Iran seit Beginn der
neuen Islamischen Republik (mit der Revolution von 1979).”* Ein Bereich der Einflussnahme des
westlichen Christentums im Iran heute, der in der Literatur mehr dokumentiert ist und in dem
unterschiedlichste Akteure involviert sind, bezieht sich auf den sorgsam gefithrten und beob-
achteten Dialog der Religionen und Kulturen. Dieser bemiiht sich um eine Verbesserung der
interreligiosen und internationalen Beziehungen und versucht, Themen wie Religionsfreiheit.
Migration, Frauenrechte, Gerechtigkeit und Menschenrechte fiir religioése Minderheiten sowie
die aktuelle Situation und Zukunft des Irans miteinzuschlieflen.”

Die Uberlebenschancen der im Iran verbleibenden Christen sowie ihre potentielle
Schlisselrolle im interreligidsen Zeugnis unter den Muslimen stehen dabei auch heute
wieder im Mittelpunkt von Sorge und Interesse. Unter dem Titel »Gemeinschaft
und Zeugnis« hat jiingst der Vatikan die Vertreter der sehr vielfiltigen katholischen
Kirchen im Nahen und Mittleren Osten zu einer regionalen Bischofssynode nach Rom
eingeladen.” In Anlehnung daran konnte man fiir die verbleibenden christlichen
Gemeinschaften im Iran das instrumentum laboris in zwei Richtungen qualifizieren und
deren Anspruch und Herausforderung fiir die Zukunft mit » 6kumenische Gemeinschaft
und interreligioses Zeugnis« umschreiben.
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Zusammenfassung

Im Laufe der Paradigmenwechsel der Missionswissenschaft hat sich nach einer oft
schmerzvollen Geschichte der Anerkennung der mehrkonfessionellen und interreligbsen
Realitit weithin ein 6kumenisches und interreligdses Missionsverstindnis durchgesetzt.
Der vorliegende Beitrag will dies missions- und religionsgeschichtlich fiir das Christentum
im Iran nachzeichnen. Im Mittelpunkt stehen die Akkulturation und Verbreitung der alten
orientalischen Kirchen im persischen Raum sowie die mit diesen vor allem im 19. bis Anfang
des 20.Jahrhunderts schicksalhaft verschrankte Missionstitigkeit westlicher Kirchen unter
den Muslimen im Iran. Beide geschichtlichen und paradigmatischen Momente sollten
fiir das dkumenische Zusammenleben und interreligiose Zeugnis der im Iran heute ver-
bleibenden Christen prigend werden.

Abstract

In the course of the paradigm shifts within missiology, and after an often painful history
of recognition of the plurality of confessions and the interreligious reality, a more widely
ecumenical and interreligious understanding of mission has prevailed. The paper traces
this for Christianity in Iran, from the perspective of the history of missions and religions.
It focuses on the acculturation and expansion of the old oriental churches in the Persian
world; and on the missionary activity of western churches among Muslims in Iran, fate-
fully entangled with them especially from the 19th until the beginning of the 20th century.
Both historical and paradigmatic moments should prove formative for the ecumenical and
interfaith witness of the remaining Christians in Iran today.




