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Im Mittelpunkt des folgenden Beitrags stehen indigen-christliche Eliten,
die aufgrund protestantischer Missionbewegung des 19. Jahrhunderts in
Westafrika und Inidien entstanden. Sie spielten im kirchlichen wie auch im
gesellschaftlichen und politischen Leben ihrer Lander eine wichtige Rolle.

"The educated elite" - so die Einschitzung der African Times in threr Aus-
gabe vom 1. Juli 1880 - "more or less under the influence of the Christian
faith, more or less imbued with Christian principles, precepts, are and will be
indispensable as a vanguard of the great army of civilisation that must be
projected upon the ignorant barbarism of heathen Africa whenever the means
for such projection shall be arranged". Afrikanische Persdnlichkeiten wie
etwa der Publizist John Augustus Payne, der Rechtsanwalt Alexander Sapara
Williams oder der Kaufmann Richard A. Blaize waren fiir das gesellschaftli-
cheund politische Leben von Lagos von Bedeutung. Sie waren auch kirchlich
aktiv, etwa als Laienprediger in einer der Missionskirchen, und z&hlten spater
zu den Sympathisanten und Forderern der kirchlichen Unabhingigkeits-
bewegung. Und umgekehrt stellt die Ernennung des ehemaligen Sklaven S.A.
Crowther zum Bischof der anglikanischen Didzese von Britisch-Aquatorial-
westafrika im Jahr 1864 ein Ereignis dar, das iiber den kirchlichen Raum
hinaus in der afrikanischen Offentlichkeit sehr aufmerksam registriert wurde.
Die Entmachtung des langst zur Symbolfigur der modernen afrikanischen
Elite avancierten schwarzen Bischofs Ende der achziger Jahre und die Ernen-
nung eines europdischen Nachfolgers 1892 16ste darum nicht nur unter den
einfachen Gemeindegliedern, sondern mehr noch unter gebildeten Afrikanern
in Lagos, Sierra Leone und andernorts massive Proteste aus'.

Weit weniger Beachtung haben bisher die westlich gebildeten Eliten unter
den Christen Indiens gefunden, obwohl auch sie einen wichtigen Faktor in
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der Entwicklung ihres Landes darstellen. Die westliche Missionsbewegung
des 19. Jahrhunderts hatte in Indien zur Entstehung einer kleinen christlicher
Gemeinschaft gefiihrt, die sich meist aus den unteren Kasten rekruierte, abe
auch in der Mittel- und Oberschicht profilierte Anhédnger fand. Letztere
begannen sich im letzten Viertel des 19. Jahrhunderts zu organisieren unc
zunehmend als Sprecher der gesamten christlichen Gemeinschaft zu artikulie.
ren. Sie fanden sich in unterschiedlichen regionalen Vereinigungen zusam-
men, gaben eigene Zeitschriften heraus, kommentierten die politischen,
gesellschaftlichen und religisen Entwicklungen im Lande und forderten
erweiterten Mitspracherechte in den Missionskirchen. In Madras beispiels-
weise, Schauplatz zahlreicher Initiativen einheimischer Christen, kam es 1888
zur Grindung der Madras Native Christian Association, der u.a. sozial
hochgestellte und finanziell unabhéngige indische Christen - wie Anwilte,
Lehrer, Arzte, Verwaltungsangestellte - angehdrten. Sie setzte es sich zur
Aufgabe, den "politischen, sozialen, moralischen und intellektuellen Fort-
schritt ihrer Mitglieder" zu beférdern, sowie die Einheit der indischen Chris-
ten "in sozialen, politischen und moralischen Angelegenheiten” voranzutrei-
ben. Sie suchte Kontakte zu analogen Vereinigungen in anderen Teilen
Indiens (Bombay, Calcutta, Oudh) herzustellen und griindete eigene Filialen
in Bangalore (1895), Palmcottah (1896), Nagercoil (1898), Tranvancore
(1897) und Rangoon (1897)% Mit dem seit 1890 erscheinenden Christian
Patriot gab sie ein eigenes Organ heraus, das sich engagiert zu zahlreichen
Themen derindischen Tagespolitik &uferte. Der Paternalismus der westlichen
Missionare wurde darin ebenso kritisch kommentiert wie sozial konservative
Tendenzen unter den gebildeten Hindus in Madras. Obwohl zahlenm#Big eine
verschwindende Minderheit, war diese Gruppe doch alles andere als margi-
nal. Ganz im Gegenteil: ihr Einfluf reichte weit iiber den Bereich des organi-
sierten Gemeindechristentums hinaus. Aufgrund ihres Bildungsvorsprunges
und der daraus resultierenden gehobenen Beschéftigungsmdglichkeiten wurde
sie weithin als "progressive community" anerkannt®. Sich selbst stuften sie
vielfach als wichtigste Gemeinschaft nach Hindus und Muslims oder als
gleichrangig mit den letzteren ein. Im Indischen Nationalkongress waren sie
in dessen Anfangsjahren (bis etwa 1892) iiberproportional stark vertreten®. In
der Kntik bestimmter MiBstdnde der indischen Gesellschaft - wie Kasten-
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mentalitdt, Praxis der Friihheirat, erzwungene Witwenschaft etc. - wuften sie
sich mit reformorientierten Kréften unter den educated Hindus einig. Be-
stimmte Organisationsformen (wie etwa der relativ frith indianisierte Young
Men's Christian Association) wurden vielfach imitiert - von Hindus, aber
ebenso auch von Buddhisten und Muslims.

Tnnerkirchlich tat sich diese zumeist protestantische Intelligentsia durch
ihre Kritik am "Sektarianismus und Denominationalismus der Missionare"
hervor. Wie ein roter Faden durchzieht diese Kritik zahlreiche Stellung-
nahmen einheimischer Christen. Besondere Brisanz gewann sie im Rahmen
der erstarkenden (und mit dem Hindu-Revival vielfach verbundenen) Na-
tionalbewegung, der die konfessionelle Zersplitterung des indischen Christen-
tums als sichtbarster Beweis fiif dessen "fremden", ausléndischen Ursprung
und seine "denationalisierende" Wirkung galt. Aber innerhalb der missions-
kirchlichen Strukturen waren es (zusammen mit einzelnen liberalen Missiona-
ren) aufgeklirte indische Christen, die diesen Punkt immer wieder auf die
Tagesordnung setzten und dabei zunehmend auch Anderungen bewirkten -
und zwar zunichst in Indien selbst’, dann aber auch, vermittelt durch die
Weltmissionskonferenz Edinburgh 1910, weit dariiber hinaus. Denn Edin-
burgh war weitgehend nach dem Vorbild indischer (und anderer asiatischer)
Missionskonferenzen organisiert und konfrontierte die Kirchen des Westens
m einem bislang ungekannten Ausmaf mit der Situation in den 'Missions-
feldern' Asiens (und Afrikas). Zugleich aber stellt Edinburgh den Ausgangs-
punkt fiir die moderne Okumenebewegung in den protestantischen Kirchen
des Westens dar und fungierte zugleich - in Gestalt der asiatischen Continua-
tion Committee Conferences des Jahres 1912/13 - als Katalysator fiir den
Aufbau nationaler kirchlicher Strukturen in Indien und zahlreicher anderer
Lindern Asiens®. Auch diese - von indischen Christen durchaus begriifite -
Entwicklung war zugleich von ihren kritischen Kommentaren und der Formu-
lierung sehr viel weitergehender Zielvorstellungen begleitet. DaB3 fiir den
Aufbau einer nationalen Kirche Indiens der blofe Zusammenschluf3 be-
stehender Apparate nicht ausreiche, daf statt dessen eine Orientierung an den
kulturellen Traditionen des Landes unerldBlich sei, war beispielsweise die-
zentrale Forderung eines Memorandums national gesonnener indischer Chris-
ten aus dem Jahr 19217
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I

Mit dem Stichwort 'Okumenebewegung' und 'Antidenominationalismus' ist
zugleich der Aspekt bezeichnet, unter dem sich das Miinchener DFG-Projekt?
mit Indien und Nigeria und dabei insbesondere auch mit den indigen-christli-
chen Eliten beider Lander beschaftigt. In diesem Projekt werden drei unter-
schiedliche Ebenen der Interaktion thematisiert:

(1) die Interaktion europédischer und auBereuropdischer Gesellschaften in
Gestalt der protestantischen Okumenebewegung des 20. Jahrhunderts, die
sich im Westen (wie in der fachwissenschaftlichen Diskussion ziemlich
einhellig anerkannt) maBgeblich durch Edinburgh 1910 konstituierte und
débei (was im gegebenen Ausmalf bislang weit weniger deutlich gesehen
worden ist) wesentlich bestimmt war durch entsprechende Impulse und lokale
Experimente in den sog. Missionsfeldern Asiens (und Afrikas), auf die sie
ihrerseits verstarkend zurickwirkte;

(2)dievergleichende Untersuchung christentumsgeschichtlicher Entwick-
lungen in Indien und Nigeria zwischen 1890 und 1947, in zwei Lindern also,
die abgesehen von bestimmten gemeinsamen Merkmalen - als britische
Kolonien und als Tatigkeitsfeld teilweise identischer Missionsgesellschaften
- in kultureller und religiéser Hinsicht deutlich unterschiedlich sind; sowie

(3) die Interdependenz von politischen und innerkirchlichen Protest- und
Emanzipationsbestrebungen in Nigeria und Indien, wie sie sich etwa gerade
an der National Church Movement beider Lénder festmachen 148t.

Denn nicht nur in Indien, sondern auch in Nigeria stellte der Antidenomi-
nationalismus eine sehr markante Form des Protestes gegen die sich ver-
scharfende europidischer Dominanz in Kirche und Gesellschaft dar. So kam es
etwa in Lagos nach der Entmachtung Bischof Crowthers Anfang 1891 zu
einer Solidarisierungswelle zwischen fithrenden afrikanischen Vertretern der
verschiedenen protestantischen Missionsgesellschaften mit dem Ziel, eine
eigene iiberkonfessionelle West African Church zu griinden. Wenngleich
dieser erste Versuch noch nicht zum Ziel fiihrte, folgten doch bald weitere -
und nun erfolgreiche - Initiativen dieser Art (1891 United Native African
Church, 1901 African Church).

Sehr viel signifikanter freilich - wenngleich teilweise einander iiberlagernd
- waren fiir Nigeria andere Formen des Protestes, so v.a. die Bildung un-
abhédngiger Kirchen. 1888 kam es dort zum ersten Mal zur Sezession von
einer der etablierten Missionskirchen (in Gestalt der Native Baptist Church),
bis 1921 sind insgesamt 19 derartige Unternehmungen zu registrieren. Damit

§ K. Koschorke/F. Ludwig, Anti-Denominationalismus und Nationalismus. Die Anfinge Gkume-

nischer Kooperation in Asien und Afrika (unter besonderer Beriicksichtigung [ndiens und
Nigerias, 1890-1947) und ihr Einfluf3 auf die Okumene-Bewegung des Westens.
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begann eine Entwicklung, die fiir das westliche (und siidliche) Afrika ins-
gesamt auflerordentlich ist. DaB sich zeitgleich auch in Indien (und anderen
asiatischen Landern) die Emanzipationsbestrebungen einheimischer Christen
in Versuchen zur Griindung unabhéngiger Kirchen artikulierten, ist bisher
kaum wahrgenommen (und daher nicht dokumentiert und diskutiert) worden.
Die im Vergleich zu Westafrika deutlich geringere Resonanz derartiger
Experimente in Indien diirfte mit dem Bestehen religioser Alternativen zu-
sammenhdngen. Fiir indigen-christliche Eliten, die sich missionarischer
Kontrolle zu entziehen suchten, standen dort in anderer Weise auBerchristli-
che Optionen religioser Modernitdt offen als in Nigeria.

Indigenisierung bezeichnet einen anderen wichtigen Aspekt der Suche
christlicher Eliten nach kulturell authentischen Ausdrucksformen. Wihrend
sich in Nigeria das neue BewuBsein vom Wert der eigenen Kultur im Ablegen
englischer Taufnamen oder dem Tragen afrikanischer Kleidung manifestierte,
war es in Indien ein sehr viel weiteres Spektrum kirchlichen Lebens, in dem
seit der Jahrhundertwende entsprechende Experimente unternommen wurden,
im Bereich der Liturgie, unterschiedlicher Gottesdienstformen, in kirchlicher
Musik und Architektur. Die Anfiange der christlichen Ashram-Bewegung sind
in diesem Zusammenhang ebenso zu nennen wie Ansitze zur Formulierung
einerindisch-christlichen Theologie. Die Ubernahme von Fiihrungspositionen
in den Missionskirchen durch einheimische Christen ist ein weiteres zentrales
Thema - mit charakteristisch unterschiedlichen Verlaufsformen. Wihrend,
wie gerade der Episkopat Crowthers belegt, Westafrika hier zundchst fithrend
war und indische Christen dabei neidisch nach Nigeria blickten, gilt dies ab
1912 - dem Jahr der Erhebung V.S.Azariahs zum Bischof der neugeschaffe-
nenen anglikanischen Di¢zese Dornakal - in umgekehrter Weise fiir Indien.
In diesem Kontext kam es librigens erstmals in nennenswertem Umfang zu
einer gegenseitigen Wahrmehmung indischer und westafrikanischer kirch-
licher Eliten.

1

Eine besondere Form der Artikulierung kirchlicher Eigenstandigkeit soll im
vorliegenden Beitrag etwas detaillierter vorgestellt werden: die Entdeckung
bzw. Rekonstruktion eigener christlicher Traditionslinien. In einem Umfeld,
das zunehmend durch revivalistische Tendenzen gekennzeichnet ist - als
Riickbesinnung auf eine als glorreich geschilderte vorkoloniale Vergangen-
heit, wie sie sich sowohl im kulturellen Nationalismus Indiens wie auch
Westafrikas beobachten 148t -, werden Referenzpunkte einer eigenstindigen
nicht-westlichen christlichen Identitdt immer wichtiger. Dies waren in West-
afrika Athiopien und in Indien die einheimischen Thomaschristen. Beide
Symbole werden in den AuBerungen einheimischer Christen um die Jahr-
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hundertwende immer wichtiger. Athiopien als Symbol kirchlicher (und
politischer) Unabhéngigkeit hat bekanntlich eine lange Vorgeschichte®. Sie
fihrt zunédchst in die afroamerikanischen Gemeinden Westindiens und der
USA. Dabei fungierte Athiopien zunichst ganz allgemein als Synonym fiir
(Schwarz—) Afrika und seine Meanschen. Ein spezifischer Bezug zum Land
Athiopien ist in den frithen einschldgigen AuBerungen - wie etwa dem Ethjo-
pian Manifesto des in New York lebenden Afroamerikaners Robert Alex-
ander Young von 1829 oder David Walker's Appeal to the Colored Citizeng
of the World aus demselben Jahr - zunichst nicht erkennbar. Besondere
Bedeutung gewinnt statt dessen das Bibelwort Ps 68,32: 'Ethiopia shall soon
stretch out her hands unto God'. Dieser Text wurde als VerheiBung der Erls-
sung fiir die versklavten Volker Afrikas und ihre Nachkommen in der neuen
Welt verstanden. Damit verband sich meist der Hinweis auf Apostelgeschich-
te 8, der von der Taufe des 4thiopischen Eunuchen durch den Evangelisten
Philippus handelt. Dieser Text konnte einerseits als Beleg fiir den eigen-
stindigen Ursprung des afrikanischen Christentums und andererseits als
Hinweis auf eine erste Etappe in der Realisierung der Prophezeiung von Ps
68 interpretiert werden, deren vollstindige Erfilllung freilich als noch aus-
stehend begriffen wurde.

In Westafrika sind dthiopische Ideen seit Anfang der 1870er Jahre bezeugt.
Fir ihre Verbreitung kommt insbesondere Edward Wilmot Blyden eine hohe
Bedeutung zu. Vertreter der kirchlichen Unabhingigkeitsbewegung und
fiihrende Représentanten der Nationalbewegung sollten sich spéter auf ihn
berufen. Casely Hayford etwa, einer der Griinder des National Congress of
British West Africa, charakterisierte ihn in seiner 1911 erschienenen Schrift
"Ethiopia Unbound: Studies in Race Emancipation” als zentralen Theoretiker
des afrikanischen Nationalismus'®. Der 1832 auf St. Thomas in Westindien
als Nachkomme ehemaliger afrikanischer Sklaven geborene Blyden war
wihrend seiner Kindheit von einem US-amerikanischen Presbyterianerpfarrer
in die Vereinigten Staaten geholt worden. 1851 emigrierte er nach Liberia,
wo er sich einen Namen als Wissenschaftler, Staatsmann und Befiirworter
eines eigenstdndigen Wegs der afrikanischen Christen erwarb. Blyden entwi-
ckelte sein Konzept des Athiopianismus in zwei Vortrigen 1880 und 1882".
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wahrend der erste Vortrag v.a. die Rolle Afrikas in der Weltgeschichte
betont, von dem ein eigenstdndiger Einfluf auf die westliche Zivilisation
ausgegangen sei, und das Psalmwort 68,34 dabei auf das gegenwirtige Er-
wachen des Kontinents bezog, das sich durch die erwartete Riickkehr der
ehemaligen Sklaven aus Amerika nach Afrikaals Voraussetzung des Aufbaus
einer blithenden afrikanischen Zivilisation noch deutlich beschleunigen
werde, liegt dem zwei Jahre spiter gehaltenen Vortrag iiber ‘Philip and the
Eunuch'eine sehr viel engere Verwendung des Begriffes Athiopien zugrunde.
Es geht darin nicht mehr allgemein um den politischen und kulturellen Revi-
val Afrikas, sondern konkret um die Eigenstindigkeit der afrikanischen
Kirche. Afrika - so fithrt Blyden aus - habe in der Geschichte erfolgreich
zahlreichen auswirtigen Versuchen widerstanden, auf derh Kontinent Fuf zu
fassen. Auch in der Gegenwart seien europdische Missionare durch fehlende
Erfolge in Afrikaenttiuscht worden. Dabei biete doch das Neue Testament in
Apostelgeschichte 8 ein Beispiel dafiir, wie der Kontinent zu evangelisieren
sei, namlich durch die Initiative der Afrikaner selbst, ohne Missionskirchen.
Der in Apostelgeschichte 8 berichteten Entriickung des Evangelisten Philip-
pus weist Blyden dabei symbolische Bedeutung zu: auf diese Weise wurde
der Evangelist der Versuchung enthoben, iiber den getauften Athiopier eine
Aufsicht ausiiben zu wollen. Der Eunuch aber kehrte in seine Heimat zurick
und wurde - so Blyden weiter - der Uberlieferung nach zum Griinder der
abessinischen Kirche, die sich bis in die Gegenwart erhalten habe.

Damit aber riickt die Kirche des Landes Athiopien ins Blickfeld. Blyden
hatInformationen iiber diese Kirche gesammelt. Thre Widerstandskraft gegen-
iiber allen duBeren Einfliissen erschien ihm bemerkenswert. "Only last year
the Abyssinian monarch told certain Catholic and Protestant missionaries,
who sought to establish themselves in his territory, that he did not want either
of them, because the Ethiopians were already Christians, and had held fast
their faith under a strain which had destroyed that of more prosperous and
civilised peoples. He boasted that his own community was the only African
Church which had held fast its Christian faith, century after century, against
the successive onslaught of Heathenism and Mohammedanism".Blyden weist
dann auf die lange Tradition Afrikas in der Gewadhrung von Asyl, die dem
Jesuskind ebenso wie den ersten Anhinger des Propheten gegolten habe'2

1891, auf dem Hohepunkt der Nigerkrise, wurde Blyden nach Lagos
gerufen, wo er - zun4chst noch erfolglcs - zur Griindung einer eigenen west-
afrikanischen Kirche aufrief. Gerade diese Krise war es jedoch, die den Ideen
des Athiopianismus in Nigeria breiteste Resonanz verschaffte. Fiir die Griin-
der der unabhingigen afrikanischen Kirchen bildeten sie fortan eine zentrale
Grundlage zur theoretischen Fundierung der Eigenstindigkeit. J.K. Coker,

12 Blyden, Christianity, Islam and the Negro Race, S. 1651.
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der 1901 die African Church ins Leben rief, entfaltet im Anschluf an Blyden
die Sicht Afrikas als eines Kontinents mit einer langen humanitiren Tradition
und einem spezifischen religidsen Angebot fiir den "spirituellen Weltmarkt":
"This great work was in the past specially asigned to the Ethiopians and the
Egyptians, and consequently to us their offspring. [...] West Africa [...] is the
selected place for this work"®. Auch S.A.Coker, Président der Congregational
Union of West Africa und Superintendent der Christ Army Church, verwies
zur Begriindung der "Rights of Africans to Organize and Establish Indigenous
Churches Unattached to and Uncontrolled by any Foreign Church Organizati-
on" auf das Beispiel der alten Kirchen Asiens und Afrikas, "die lange vor
jeder europdischen oder amerikanischen Kirche existierten, und die harten
Zeiten islamischer Unterdriickung iiberstanden, .. aus eigener Kraft und mit
Selbstrespekt"!'. Aber auch Fithrungspersonlichkeiten, die den afrikanischen
Protest innerhalb der Missionskirchen artikulierten, waren von diesen Vor-
stellungen bestimmt. So wurde der Anglikaner James Johnson zu einem
herausragenden Vertreter des Athiopianismus, der sich in seinen Reden
immer wieder auf Psalm 68 bezog. Als er im Jahr 1900 zum stellvertretenden
Bischof des Niger Delta geweiht wurde, wies er darauf hin, daf dies von den
Afrikanem gesehen werde als "a gradual and larger fulfilment of the prophe-
cy that 'Ethiopia shall soon stretch out her hands unto God"'. Grufibotschaften
aus verschiedenen Teilen der afrikanischen Welt trafen ein: aus Liberia,
Westindien, den USA - und anch aus Athiopien selbst®.

IV.

Soviel zur Entwicklung in Westafrika um 1900. Das indische Pendant zur
dthiopischen Kirche Afrikas, die Thomaschristen bzw. die syrische(n) Kir-
che(n) im Gebiet des heutigen Kerala, erfreuten sich zu diesem Zeitpunkt in
derkirchlichen Offentlichkeit des Landes keiner vergleichbaren Aufmerksam-
keit. Wenn iiberhaupt zur Kenntnis genommen, fielen sie eher durch ihre
internen Querelen auf. Dariiber hinaus galten sie gerade auch in den Augen
der westlich gebildeten Christen in den urbanen Zentren vielfach als 'lethar-
gisch' und riickstindig. Zahlreiche Mifistdnde - wie Kastendenken, aber-
gldaubische Praktiken etc. -, die den christlichen Reformerm an der traditionel-
len Hindu-Gesellschaft als anstoBig erschienen, mufiten sie auch ihren Glau-
bensgenossen in Kerala attestieren.

13 National Archives Ibadan: Coker Papers CCI/4: J. Coker. The African Church. A Lecture
Delivered by J.K.Coker, 1913, S. 17.

National Archives Ibadan: Oke Papers 3/1/1: S.A. Coker, The Rights of Africans, Lagos, April
10,1917, S. 16.

5 L.A. Ayandele, Holy Johnson. Pioneer of African Nationalism, London 1970, S. 265.
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Gegen Ende des Jahrhunderts beginnt sich das Bild zu dndern. Es ist kein
7uafall, daf die ersten eindeutigen Belege einer enthusiastischen Neuent-
deckung der Kirche der Thomaschristen durch die indigen-christliche Elite
nicht aus Indien selbst stammen, sondern aus der indischen Auslandsgemein-
de Londons'®, wo etwa auch ein Gandhi erstmals auf die 'Bhagavadgita’
aufmerksam wurde. 1896 kam es in London zur Griindung der Indian Christi-
an Association of Great Britain. Diese verstand sich als Interessenvertretung
der in England lebenden indischen Christen und machte es sich zur Aufgabe,
Neuankommlingen und insbesondere indischen Studenten mit Rat und Tat
zur Seite zu stehen. Dariiber hinaus beabsichtigte man, den "rassistischen
Vorurteilen" (racial prejudices) in den Beziehungen zwischen indischen und
europdischen Christen entgegenzuwirkéh sowie den geistigen Austausch
zwischen Grofbritannien und Indien (zwischen den indischen Christen in den
verschiedenen Teilen des Subkontinentes und den Kolonien) zuintensivieren.
Die Vereinigung gab eine eigene Zeitschrift heraus - den Indian Christian
Guardian -, und es ist nun bemerkenswert, wie sich dieser seit seiner ersten
Nummer im Januar 1897 einem bestimmten Thema widmet, namlich der
"Altehrwiirdigen christlichen Kirche Indiens" (Ancient Christian Church of
India). Uraltsei sie, die "geliebte Mutterkirche Indiens", dlter als alle spiteren
rémischen und protestantischen Unternehmungen, und frei sei sie vom "Fluch
des Denominationalismus der Missionare". Ldngst habe sie existiert, "bevor
Rom und England ihre Missionare aussandten”. Und auch heute noch existie-
re sie - wird etwas ahnungslos behauptet - "in ihrer urspriinglichen Ein-
fachheit, und stolz hat sie alle Anniherungsversuche Roms wie auch Eng-
lands zuriickgewiesen". Bedauerlicherweise griindeten jedoch die Missionare
-nach dem Scheitern aller Ubernahmeversuche - "ihre eigenen kleinen Sekten
unter eigenem Namen - Romische Katholiken, Anglikaner, Presbyterianer,
Baptisten, Methodisten und viele andere”. Von diesem "Sektarianismus und
Denominationalismus” der Missionare gelte es sich zu emanzipieren und zur
urspriinglichen Einheit der "einheimischen Kirche Indiens" (India's native
Church) zuriickzukehren - auch wenn dieser, wie der Guardian selbstkritisch
vermerkt, kein einziger der in London lebenden Christen angehért und auch
das Wissen iiber sie noch ausgesprochen diirftig ist. Darum trigt die Zeit-
schrift in ihren folgenden Ausgaben an Informationen zusammen, was sie in
den Bibliotheken Londons auftreiben kann'”.

In Indien wurde die Griindung der Londoner Indian Christian Association
of Great Britain mit Sympathie zur Kenntnis genommen. Dabei f4llt auf, da3
in der Berichterstattung christlicher Journale zwar die Punkte Missionskritik

is Cf. R. Visram, Ayaha, Lascars and Princes. Indians in Britain 1700-1947,S. 55ff., 76ff., 102ff.
Indian Christian Guardian 1 (1897) 2ff. 29f. 48ff. 65ff; II (1898) Off. 11ff. 46ff. 60ff. 69; I
(1899) 7ff.
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und Einigungsbestrebungen hervorgehoben werden, nicht jedoch der Verwe;g
auf die syrischen Kirche als Mutterkirche Indiens'®. Dennoch beginnt diege
sich nun auch unter den christlichen Intellektuellen des Landes eines wach-

senden Interesses zu erfreuen und spielt beispielsweise eine wichtige Rolle

bei der Bildung der National Missionary Society im Jahr 1906 - einer ebenso
eigentiimlichen wie fiir Indien charakteristischen Emanzipationsbewegung
einheimischer Christen. Indian men, Indian money, Indian leadership' lautete
das Motto der Bewegung, die den Missionsgesellschaften zwar keine Kon-
kurrenz bereiten, ihnen aber doch eine indigene Alternative gegeniiberstellen
wollte. Bereits ein Jahr nach der Griindungwar sie in 100 Stadten verbreitet.
Wir treffen in ihr eine ganze Reihe spéterer indischer Kirchenfiihrer an. Bei
dieserd! Unternehmen waren die Thomaschristen v.a. in Gestalt der Mar
Thoma Syrian Church von Anfang an beteiligt. Das war zwar jener Zweig,
der den Anglikanem ohnehin am néchsten stand. Bemerkenswert jedoch ist
v.a. ihre verdnderte Wahmehmung durch die indischen Mitchristen: als ,,the
oldest and in many ways a most important Christian community in the land “
werden sie nun bezeichnet. DaB} sie jetzt - da auch "unter den indischen
Christen ein nationales BewuBsein aufgebrochen” sei - ihre Krifte mit den
andern Zweigen der indischen Christenheit (Katholiken, Protestanten) ver-
eine, kénne nur als vorbildliches Verhalten gewiirdigt werden, das allein
"einem wahren christlichen Patriotismus" entspreche'.

Die weitere Entwicklung kann hier nicht in ihren einzelnen Etappen
nachgezeichnet werden. Sie ist durch zwei Tendenzen gekennzeichnet:
einmal die sich sprunghaft verstarkende Integration der syrischen Kirchen in
die Okumenebewegung Indiens, und zum andern das wachsende Interesse der
modermnen christlichen Elite an diesem uralten Zweig der indischen Christen-
heit. Was den ersten Punkt angeht, so sei nur verwiesen auf die Konstellation
des Jahres 1912/13, als parallel zu den indischen Edinburgh-Nachfolge-
konferenzen in Calcutta auch eine Syrian Church Unity Conference stattfand,
unter EinschluB aller wichtigen (auerrémischen) Gruppierungen, die auch in
der Folgezeit der (zundchst innerprotestantischen) Kirchenunionsbewegung
aufs engste verbunden blieben®. Im Kontext der globalen Okumene-Bewe-
gung ist diese friihe Beteiligung orthodoxer Kirchen durchaus singuldr. Was

lg So etwa im Christian Patriot vom 16.4.1896; 30.4.1896; 9.7.1896.

"The first years of the N.M.S. 1905-1916 published by the National Missionary Society of
India", Salem 0.J. (Rhodes House Oxford - USPG 934.0266), n° 4.16.60-66.
1921 etwa wurde in Alwaye/Kerala das Union Christian College auf syrisch-orthodoxe In-
itiative hin als gemeinsame Einrichtung der Syrisch-Orthodoxen, der Mar-Thoma sowie der
anglikanischen Kirche gegriindet. 1935/36 stand die Moglichkeit eines Zusammenschlusses
dieser drei Kirchen sehr real im Raum. U.a. wegen des Scheiterns dieser Verhandlungen
beteiligten sich die Mar-Thoma und die Syrisch-Orthodoxe Kirche zwar nicht an der epochalen
siidindischen Kirchenunion (CSI) von 1947, zdhlten dafiir aber zu den Griindungsmitgliedern
des World Council of Churches 1948.
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die veranderte Wahmehmung der Thomaschristen durch ihre indischen
Mitchristen angeht, so ist etwa die Berichterstattung des Christian Patriot
iiber die Kottayam-Konferenz des Jahres 1911 aufschlufireich, die sich sozia-
len Fragen widmete und an der neben Protestanten und Katholiken auch
nestorianisch-orthodoxe Christen in fithrender Position teilnahmen. Die
"Welle des nationalen SelbstbewuBtseins”, so erfahren wir, habe nun auch
den Stiden des Subkontinents erreicht und die "alte christliche Gemeinschaft
von Travancore" aus ihrem "jahrhundertelangem Tiefschlaf" aufgeweckt.
Ohne finanzielle Unterstiitzung von aufen und frei von jeglicher "missionari-
schen Konwolle" habe sich diese mehr als anderthalb Jahrtausende inmitten
einer feindlichen Umwelt behauptet und so zugleich "die vielfach wiederholte
Behauptung (sc. missionarischer Kritiker) widerlegt¥daB die indischen Chris-
ten - einmal sich selbst liberlassen - ins Heidentum zuriickfallen". Daf} sie
sich lange Zeit von den Sitten und Gebriuchen der sie umgebenden Hindu-
Gesellschaft Keralas hétten ldhmen lassen, wiege dabei weniger schwer als
ihr gegenwiértiges Engagement fiir "sozialen Fortschritt" und die dabei prakti-
ziert Form einer fiir alle indischen Christen als vorbildlich erachtetenkonfes-
sionstibergreifenden Kooperation®!.

Kommen so die frither als riickstdndig eingestuften Thomaschristen in
christlicher Binnenwahrnehmung schrittweise an die Spitze des gesellschaftli-
chen und kirchlichen Fortschritts, so werden sie auch in der auBerchristlichen
Offentlichkeit Indiens als eigenstindige Kraft zur Kenntnis genommen.
Bereits Vivekananda hatte sie in einer isolierten AuBerung als "die reinsten
Christen in der Welt" bezeichnet, ilter als alle angelsichsische Zivilisation®.
Gandhi und Nehru weisen spéter auf sie als Repridsentanten eines auferkolo-
nialen Christentumsmodells hin.?? Auch auBerhalb Indiens mehren sich nun
die Hinweise auf den paradigmatischen Charakter der Thomaschristen. In
einem Memorandum des Jahres 1920 machen national gesonnene Christen
Ceylons auf das Vorbild der "Syrischen Kirche Malabars" aufmerksam, die
"trotz desintegrierender Einfliisse von auBlen "ihre Identitit (habe) bewahren
kénnen" und "von einem grofien Teil der indischen Christen als Basis einer
(kiinftigen) Wiedervereinigung" betrachtet werde. "Gibt diese Kirche nicht
auch Hoffnung und Ermutigung fiir eine nationale Kirche Ceylons?"**
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» Christian Patriot 20.5.1911.

"The purest Christians in the world were established in India by the Apostle Thomas about 25
years after the death of Jesus. This was while the Anglo-Saxons were still savages, painting
their bodies and living in caves", Vorwrag vom 11.7.1895 in Thousand Island Park [New York],
in: The Complete Works of Swami Vivekananda. Bd. 8, Calcutta*1972, S. 13.

M. Gandhi, Collected Works Vol. 28, Ahmedabad 1968, S. 133f; J. Nehru, An Autobiography,
London 1936, S. 273f.

"The Church in Ceylon and Her Worship", The Ceylon Churchman 1920/10, S. 160ff., 182ff.,
2121f.
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V.

‘Athiopien und die Thomaschristen als Chiffren kirchlicher (und politischer)

Eigenstindigkeit - unter dieser Uberschrift 148t sich die Neuentdeckung
eigener Traditionslinien durch die Christen Nigerias und Indiens Anfang
dieses Jahrhunderts beschreiben. Wihrend in Indien die realexistierende
Thomaschristenheit nur schrittweise ins Blickfeld der christlichen Elite des
Landes geriet, stellt sich die Sitnation in Westafrika anders dar. Hier fiillte
sich das biblisch vorgegebene und zunichst inhaltlich unbestimmte Symboi
"Athiopien” schrittweise auf durch den immer direkteren Verweis auf das -
kirchlich wie politische unabhingig gebliebene - Athiopien. Unterschiedlich
auch die Funktion beider Symbole: Wahrend der Rekurs auf die indischen
Thomaschristen im Regelfall auf den Zusammenschluf einheimischer Chris-
ten jenseits des Konfessionsimportes der westlichen Missionare abzielt, dient
die Berufung auf Athiopien im kirchlichem Kontext zumeist zur Begriindung
unabhingiger Kirchen. Und anders als der regional begrenzte Gebrauchswert
der Thomaschristen war der Verweis auf Athiopien von Anfang an stark
durch panafrikanische Konnotationen gekennzeichnet.

Adwa 1896 - der Sieg Athiopiens tiber Italien, ein wichtiges Datum in der
Geschichte des afrikanischen Nationalismus - scheint dabei iibrigens in der
kirchlichen Offentlichkeit Westafrikas (anders als spater 1935/36) micht
dieselbe starke Resonanz gefunden zu haben wie etwa unter den schwarzen
Kirchen Siidafrikas (die sogar eine Gesandtschaft an den 4thiopischen Kaiser
schickten). Indische Christen registrierten dies Ereignis, ohne besondere
emotionale Unterténe®. Was auf sie sehr viel aufregender wirkte, war der
Sieg Japans tiber Ruflland 1904/05. Dieses Ereignis, das bis in die letzten
Dorfer Bengalens lebhaft diskutiert wurde, wurde nicht nur als der Sieg eines
asiatischen iiber ein westliches Land, sondern zugleich auch als der Triumph
einer orientalischen nicht-christlichen Nation tiber das abendldndisch-christli-
che Zarenreich gedeutet®®. Die Christen Indiens nahmen Kontakt zu japa-
nischen auf. Auf Einladung des indischen YMCA und der bereits erwdhnten
National Missionary Society bereiste im Jahr 1906 eine Delegation japa-
nischer Christen den Subkontinent. Was sich die indischen Gastgeber davon
erhofften, war eine Allianz progressiver asiatischer Christen - frei von missio-
narischer Kontrolle und zugleich einander verbunden durch eine eigenstindi-
ge christliche Identitit im Asien der Moderne?.
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% Christian Patriot 7.5.1896; 14.5.1896.

Zur indischen Wahrnehmung des russisch-japanischen Krieges cf. C.F. Andrews, The Renais-
sance in India, London 1912, S. 4.19-21; KM. de Silva (Hg.), History of Ceylon. Vol. 3,
Colombo 1973, S. 382ff. R

. We may safely claim that Christianity and Christian civilisation played a great part in produ-
cing this momentous change [...] The leaders of new Japan are favourable to Christianity and
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Diskussion

Zu Beginn der Diskussion wurde auf die Bedeutung des japanischen Siegs im
russisch-japanischen Krieg fiir die &ffentliche Meinung im osmanischen
Reich hingewiesen (Herzog). Es wurde spater gefragt, ob auch in Afrika oder
in Indien die Forderung erhoben worden sei, man solle von Japan lermen
(Pistor-Hatam). Fiir Indien wurde erw#hnt, dafl in der zeitgendssischen
Hindi-Literatur davon die Rede gewesen sei, daf3 "das japanische Pony an uns
vorbeigezogen" sei (Fischer-Tiné€). ZumThema"Von Japan lernen" wurdeim
spateren Verlauf der Diskussion noch nachgetragen, daf3 in Afrika der Sieg
der Japaner iiber die Russen auch im Kontext der Frage Polygamie versus
Monogamie gesehen worden sei. Es wurde betont, daB die polygamen Japa-
ner die monogamen Russen geschlagen hitten (Ludwig).

In der weiteren Diskussion stand die 6kumenische Bewegung im Vorder-
grund, die fiir Asien von besonderer Bedeutung war. Anti-denominationalisti-
sche Bewegungen hitten sich auch in China bemerkbar gemacht, dazu sei die
Taiping-Bewegung zu rechnen. In den nicht-kolonialen Gesellschaften habe
sich die ckumenische Bewegung offenbar viel frither bemerkbar gemacht, als
in den Kolonien (Wagner). Der Referent bemerkte dazu, da die Missions-
bewegung eigentlich selbst schon frith 6kumenisch gewesen sei, man habe
den Unsinn des Exports des Denominationalismus eingesehen. Ein inter-
konfessionales Treffen in Lagos im Jahre 1896 wurde in diesem Zusammen-
hang erwéhnt, doch sei diese Tendenz abgeblockt worden und habe sich erst
1910 wieder durchsetzen konnen (Ludwig). Die Tradition grofer dkume-
nischer Konferenzen wurde dann mit der Realitdt der Gemeindebildung vor
Ort kontrastiert. Es gab offensichtlich eine Diskrepanz zwischen dem, was
man auf 6kumenischer Ebene anstrebte und dem, was in den Gemeinden
geschah (Bley). Der Referent wies auf Wellen der 6kumenischen Bewegung
hin. Zun&chst habe sich in Westafrika auf die verwestlichten Kreise in Lagos
konzentriert. Okumenische Massenbewegungen seien erst spéter aufgekom-
men (Ludwig).

Im Referat war einerseits auf die sogenannten dthiopischen Kirchen in
Afrika und andererseits die Thomas-Christen in Indien hingewiesen worden.
Hier zeige sich eine Paradoxie: die Bezugnahme auf das sehr unbestimmte
Vorbild "Athiopien" habe fiir Afrika offenbar wesentlich mehr bedeutet als
fiir Indien die Riickbesinnung auf die sehr reale Tradition der Thomas-Chris-
ten (Rothermund). Der Referent antwortete darauf, daf die jeweiligen Be-

its institutions, and are reconstructing the nation largely on Christian lines and with Christian
ideas.“ Christian Patriot 30.4.1904; cf. ibid. 14.5.1904; 11.6.1904; 7.1.1905; 14.4.1905;
18.11.1905; 3.3.1906; 21.4.1906; 28.4.1906; 28.04.1906; 5.5.1906; 7.7.1906; 9.3.1907,
27.4.1907; 1.6.1907; Young Men of India, March 1906, S. 51 (,,What Japan has done we can
do and must do*); June 1906, S. 103.
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zugnahmen in verschiedenen funktionalen Zusammenhéngen gestanden hét-
ten. Den Afrikaner ging es um die Unabhéngigkeit der afrikanischen Kirchen
und dazu paBte die Berufung auf "Athiopien”, in Indien sei es um die Einheit
der Kirche gegangen und dazu war eine Berufung auf das sehr spezifische
Erbe der Thomas-Christen nicht geeignet gewesen. In Afrika sei das Streben
nach der Unabhingigkeit afrikanischer Kirchen auch politisch motiviert
gewesen. Der African National Congress habe noch in den 1920er Jahren die
Griindung einer "African National Church” in seinem Parteiprogramm her-
vorgehoben.
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