Christentumsgeschichte
in globaler Perspektive

Kirchliche Emanzipationsbestrebungen im Asien der Jahrhundertwende
und die Anfinge der modernen 6kumenischen Bewegung des Westens

Klaus LI_(oschorke

1. Die Aufgabe

Im Jahr 1850 brach in Siidchina eine Bauernrevolte aus, die als T'aiping-
Bewegung in die Geschichte eingegangen ist. Von anderen Aufstanden, die
das China des 19. Jh.s erschiitterten, unterscheidet sie sich schon durch
ihre GroRe und Ausbreitung. Zeitweilig kontrollierten die Rebellen die
reichsten Provinzen Zentralchinas; und erstmals erschien die seit 1644 das
Land regierende Manchu-Dynastie ernsthaft bedroht. Ein anderes heraus-
stechendes Merkmal der T'aiping-Bewegung war ihr christliches Selbstver-
stindnis. Anfiihrer war ein gewisser Hung Hsiu ch'iian (Hong Xiuquan), der
seit 1837 eine Reihe von Visionen hatte. Unter dem Einfluf des Studiums
der chinesischen Bibel begann er, diese Visionen als Offenbarungen des
christlichen Gottes zu verstehen und im Lichte der alttestamentlichen Ver-
heiBungen zu deuten. Daraus leitete er fiir sich den Auftrag ab, wie einst
Josua im Lande Kanaan die alten Gotter Chinas zu stiirzen und statt dessen
ein ,Himmlisches Konigreich des Friedens” zu errichten. 1851 lief sich
Hong in der alten Reichsmetropole Nanjing zum Konig ausrufen. Europai-
sche Besucher begriilte er dort als ,transozeanische Briider”, tiir sein Chi-
na erstrebte er eine gleichberechtigte Stellung im Kreis der ,christlichen
(d.h. der westlichen) Nationen”. Diese Erwartungen wurden bitter ent-
tduscht. Im Gegenteil: britische Truppen unterstiitzten die regierenden
Manchus bei der Niederschlagung des Aufstandes. Die Zahl der Opfer war
ungeheuer hoch. Konservative Schdtzungen gehen von 20 Millionen, an-
dere von bis zu 35 Millionen Toten aus'.

* Antrittsvorlesung an der Ev.-theol. Fakultat Miinchen am 24. 11. 1994.

I R. G. Wagner, Reenacting the Heavenly Vision: The Role of Religion in the Taiping
Rebellion, Berkeley 1982; ders., God’s country in the family of nations: the logic of mo-
dernism in the Taiping doctrine of international relations (in: J. M. Bak / G. Benecke
[Hgg.], Religion and rural revolt, Manchester 1984, 354-372); Ph. A. Kuhn, The Taiping
Rebellion (in: The Cambridge History of China. Vol. X/1, London etc. 1978. 264-317);
J. §. Gregory, British Intervention Against the Taiping Rebellion (in: Journal of Asian
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Die hier skizzierten Ereignisse sollen nun nicht Gegenstand der folgen-
den Ausfithrungen werden. Vielmehr wurden sie erwihnt, da sie hierzu-
lande so gut wie unbekannt sind. Die T’aiping-Bewegung ist eines der Eck-
daten nicht nur der politischen Geschichte Chinas im 19. Jh., sondern zu-
gleich auch der Christentumsgeschichte Asiens. Dennoch wird sie in kaum
einem der geldufigen kirchengeschichtlichen Nachschlagewerke iiberhaupt
nur erwahnt, geschweige denn ausfiihrlicher verhandelt. Dabei handelt es
sich hier keineswegs um einen Einzelfall. In den Curricula der Kirchenge-
schichte (wie sie als akademische Disziplin an den protestantischen Fakul-
taten des deutschsprachigen Raums betrieben wird) ist die Geschichte des
aulereuropdischen Christentums zumeist ausgeblendet, und Kirchenge-
schichte wird im Regelfall als die Geschichte der Kirchen Europas (bzw. der
westlichen Welt) betrieben. Wie problematisch eine derartige Einengung
der Sichtweise ist, zeigt bereits ein Blick auf die Weltkarte und die sprung-
haft gestiegene Bedeutung Asiens, des pazifischen Raumes, Afrikas und La-
teinamerikas im Kontext einer immer starker zusammenwachsenden Welt-
gesellschaft. Aber auch innerhalb des christlichen Lagers verschieben sich —
global betrachtet — die Gewichte dramatisch. Bereits heute gibt es in der
sidlichen Hemisphare mehr Christen als im Norden. In Zukunft werden
sich die Gewichte noch starker in diese Richtung verschieben. Eine 6kume-
nisch orientierte Kirchengeschichte kann an dieser Entwicklung nicht vor-
beigehen.

Im Regelfall wird die Geschichte des auBereuropiischen Christentums,
wenn tiberhaupt, allenfalls im Kontext der Missionsgeschichte verhandelt.
Diese Arbeitsteilung mag lange Zeit sinnvoll gewesen sein. In der Sache je-
doch erscheint sie zunehmend problematisch — schon deshalb, weil sich
weite Bereiche etwa der Christentumsgeschichte Asiens eben nicht als das
Resultat westlich-missionarischer Initiative darstellen lassen. Als die Portu-
giesen 1498 auf dem Umweg iiber Afrika jenen Seeweg nach Indien wie-
derentdeckten, den Columbus zuvor vergeblich im Westen gesucht hatte,
trafen sie im siidindischen Kerala mit den Thomaschristen ein einheimi-
sches Christentum an, im Land seit mehr als 1000 Jahren kontinuierlich
prasent?. In Korea bildete sich seit 1784 eine einheimische katholische Kir-
che mit eigenem Klerus und einer theologischen Literatur in koreanischer
Sprache, 50 Jahre bevor der erste europdische Missionar das Land betrat®. In
anderen Regionen haben sich Kirchen, die aus missionarischer Griindung
hervorgegangen sind, sehr schnell von diesen Anfangen gelost und eigen-

Studies 19/1, 1959, 11-26). — Bibliographie: R. G. Tiedemann, Bibliography of Western
Language Materials Concerning the Taiping Tianguo, London 1996 (angekiindigt) —
Zeitgendssische Darstellung: Augustus F Lindley, Ti-Ping Tien-Kwoh; The History of the
Ti-Ping Revolution, London 1866 (New York N1970).

2 St. Neill, A History of Christianity in India. Vol. I, Cambridge 1984, 87-93. 111 ff,;
A. M. Mundadan, History of Christianity in India. Vol. I: From the Beginning up to the
Middle of the Sixteenth Century, Bangalore 1984, 216-233. 242-262.

* Cf. H. Diaz, A Korean Theology. Chu-Gyo Yo-Ji: Essentials of the Lord’s Teaching
by Chéng Yak-jong Augustine (1760-1801), Immensee 1986; K. Koschorke, Neue Im-
pulse kirchengeschichtlicher Arbeit in Korea (in: NZM 49, 1993, 133-135).
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stéindige Strukturen ausgebildet — so besonders eindrucksvoll die sog. unab-
hdngigen Kirchen Afrikas (seit etwa 1890), Kirchen mit einer besonders
hohen Wachstumsrate*. Wohl bezogen auf einzelne Etappen und Regio-
nen, nicht aber als generelle Beschreibung 1dRt sich die Geschichte des au-
Bereuropdischen Christentums sachgerecht unter das Stichwort ,Missions-
geschichte’ fassen. Das entsprache weder dem realen historischen Verlauf
noch dem aktuellen Selbstverstdndnis der Kirchen dieser Lander.

Wir stehen also vor der Aufgabe, eine Kirchengeschichte zu entwickeln,
die den radikal veranderten okumenischen Rahmenbedingungen gerecht
wird. Das schlieBt die starkere Integration der aulereuropdischen Chri-
stentumsgeschichte ein. Wie diese Aufgabe zu l6sen ist — dariiber hat die
Diskussion eigentlich noch gar nicht begonnen. Wenig Sinn wiirde es dabei
machen, den traditionellen Inhalten der Kirchengeschichte nun einfach
noch weitere Details der Christentumsgeschichte Afrikas, Asiens oder La-
teinamerikas hinzuzufiigen. Gesteigerte Konfusion wire das Resultat.
Wichtiger erscheint demgegentiber die Suche nach iibergreifenden Strukturen
und verbindenden Themen, die sowohl die Geschichte des Christentums im
Kontext einzelner Regionen zu strukturieren wie die Verbindung zur Kir-
chengeschichte des Westens herzustellen und damit zugleich Etappen einer
globalen Christentumsgeschichte zu markieren vermogen. In diesem Sinn
verstehen sich die folgenden Uberlegungen. Diskutieren méchte ich dabei
die Anfinge der modernen dkumenischen Bewegung des Westens, in ihrer
Wechselwirkung mit bestimmten Entwicklungen in den asiatischen Kir-
chen dieser Zeit. Ins Auge zu fassen ist dabei v.a. die Indigenisierungsbewe-
gung im Asien der Jahrhundertwende. Sofern diese Bewegung relativ
gleichzeitig an ganz verschiedenen Orten des riesigen Kontinents zu beob-
achten war, markiert sie eine iibergreifende Erscheinung der asiatischen
Christentumsgeschichte. Sofern sie den Protest gegen die konfessionelle
Zersplitterung des missionarischen Christentums formulierte, wirkte sie —
iiber die Weltmissionskonferenz in Edinburgh im Jahre 1910 - zugleich
auch prigend auf die im Entstehen begriffene Okumenebewegung des
Westens ein. Umgekehrt gingen von Edinburgh starke Impulse zurtick
nach Asien (und Afrika) und verstarkten dortige Bestrebungen zum Auf-
bau eigenstandiger Kirchen. In drei Schritten mochte ich diesen Sachver-
halt darlegen. :

4 Ci. A. Hastings, The Church in Africa 1450-1950, Oxford 1994, 493-539; F. Ludwig,
Kirche im kolonialen Kontext. Anglikanische Missionare und afrikanische Propheten
im stidostlichen Nigeria, 1879-1918, Frankfurt etc. 1992, v. a. 281-358; E. Kamphausen,
Anfange der kirchlichen Unabhédngigkeitsbewegung in Stidafrika ... 1872-1912, Bern
1976; P. B. Clarke, West Africa and Christianity, London 1986, 157 ff.
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2. Ein Beispiel: Die Anfiinge der modernen dkumenischen Bewegung

2.1. Die Indigenisierungsbewegung Asiens

Den Einsatzpunkt bildet also die Indigenisierungsbewegung im Asien der
Jahrhundertwende®. Entstanden ist sie in einer spezifischen Problemkon-
stellation, im Spannungsfeld traditioneller missionskirchlicher Strukturen
und des erwachenden Nationalismus der asiatischen Gesellschaften und
Christen. Das 19. Jahrhundert ist vielfach als das ,grofe Jahrhundert” der
protestantischen Missionen charakterisiert worden. In der Tat sind diese ge-
gen Ende des Jahrhunderts in zahlreichen Gebieten prasent, die ihnen frii-
her verschlossen waren. Sie verstanden es, zunehmend auch die lokalen
Eliten anzusprechen, und waren weit iiber den Kreis der getauften Ge-
meindemitglieder hinaus wirksam®. Fiir diesen enormen Aufschwung wa-
ren sehr unterschiedliche Faktoren ausschlaggebend. AuRere Bedingungen
— wie die massiv verbesserten Verkehrsmoglichkeiten und die im ganzen
eher fordernde als hindernde Einstellung der jeweiligen Kolonialadmini-
strationen — sind ein solcher Aspekt. Die Faszination, die die Missionen mit
ihrem Apparat an Schulen und Spitdlern als Agent einer Modernisierung
auf die traditionsbestimmten asiatischen Gesellschaften ausiiben konnten,
ist ein anderer.

Als Ergebnis dieser Arbeit ist jedenfalls eine massiv gesteigerte Préisenz in
unterschiedlichen Regionen zu verzeichnen. Von Korea, Japan und China,
von Ceylon und Indien bis hin nach Indonesien spannte sich ein weites
Netz protestantischer Missionen und Gemeindegriindungen. Die so ent-
standenen Gemeinden unterschieden sich zwar untereinander im Blick auf
ihr kulturelles Umfeld, andererseits stellten sie in vielem genaue Kopien
ihrer jeweiligen Mutterkirchen dar. War die protestantische Missionsbewe-
gung zundchst weithin vom Geist 0kumenischer Kooperation gepragt, so
verscharften sich gegen Ende des Jahrhunderts zunehmend die konfessio-
nellen Gegensdtze. Zudem waren vielerorts die verschiedensten protestan-
tischen Gruppierungen nebeneinander titig, und das dann teilweise auch
noch in unterschiedlichen nationalen Varianten. So wirkten etwa in Indien
lutherische Missionen deutschen, skandinavischen und amerikanischen

* Die folgenden Bemerkungen stehen im Zusammenhang zweier Forschungspro-
jekte: 1. K. Koschorke, Die christlichen Kirchen Sri Lanka’s und der Revival von Bud-
dhismus und Hinduismus 1880-1920 (beim Schweiz. Nationalfonds); 2. ders./F. Ludwig,
Anti-Denominationalismus und Nationalismus. Die Anfinge 6kumenischer Koopera-
tion in Asien und Afrika [unter besonderer Beriicksichtigung Indiens und Nigerias,
1890-1947] und ihr EinfluB auf die ckumenische Bewegung des Westens (bei der
Deutschen Forschungsgemeinschaft). Im zweiten Projekt werden auch die entspre-
chenden afrikanischen Entwicklungen thematisiert, die im vorliegenden Beitrag ausge-
klammert sind.

¢ Die katholischen Missionen, durch den Tiefpunkt Ende des 18. Jahrhunderts ge-
lahmt, waren zunéachst weit weniger wirksam. — Klassische Darstellungen: K. S. Latou-
rette, A History of The Expansion of Christianity. vols. 5&6: ,The Great Century”, New
York 1943 (N1980); H.-W. Gensichen, Missionsgeschichte der neueren Zeit (KIG 4/T),
Gottingen *1976, 26-48.
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Urspungs; und in China waren um die Jahrhundertwende sechs unter-
schiedliche Richtungen der Presbyterianer, fiinf der Anglikaner sowie sechs
methodistische Gruppierungen titig. Weniger im ldndlichen Raum, wohl
aber in den griéReren Stddten standen diese unterschiedlichen Christen-
tumsvarianten dann oft konkurrierend nebeneinander. Die resultierende
Konfusion schilderte ein indischer Christ drastisch am Beispiel seiner eige-
nen Familie: der GroRvater sei Anglikaner, die GroBmutter Baptistin, dazu
gebe es in der Familie auch noch Presbyterianer und Lutheraner. Sonntags
miilSten dann alle in verschiedene Kirchen gehen.

Die protestantische Missionsbewegung hatte aber noch einen ganz ande-
ren Effekt: sie wirkte stimulierend ein auch auf die nicht-christlichen Religio-
nen Asiens. Noch Mitte des Jh.s vielfach tot geglaubt, erlebten diese gegen
Ende des Jahrhunderts ein dynamisches Erwachen. Das aber geschah vie-
lerorts in einer gleichsam ,modernisierten’ Variante, die in zahlreichen
Merkmalen geprdagt war vom Gegentiber zu den protestantischen Missio-
nen. Als Beispiel verweise ich auf den Revival des Buddhismus in Ceylon
seit 1880: in seinen organisatorischen Strukturen (wie der Einrichtung
buddhistischer ,Sonntagsschulen” und ,Young Men’s Buddhist Associa-
tion’s*”), in bestimmten Aspekten von Frommigkeit und Ethos (wie etwa
dem monogamen Eheideal) sowie in der Betonung des Laienelementes ist
dieser revitalisierte Buddhismus in vielen Aspekten Abbild genau jenes
Missionsprotestantismus, den er doch vehement bestreitet. Unter dem
Stichwort ,Protestant Buddhism*” — als Protest gegen und zugleich als Anpas-
sung an das bestrittene protestantische Vorbild — wird dieser Sachverhalt in
der religionssoziologischen Literatur diskutiert®. Analoge Entwicklungen
lassen sich teils frither, teils spater auch im Hinduismus Indiens® oder im
Konfuzianismus Chinas'? beobachten.

7 Diese buddhistischen YMBA's waren den protestantischen YMCA’s nachgebildet,
deren Bedeutung als Treffpunkt westlich gebildeter Eliten (und Rekrutierungsreservoir
fiir indigene Kirchenfiihrer) kaum {ibertrieben werden kann. Dementsprechend wur-
den im kolonialen Ceylon spéter dann auch noch (hinduistische) YMHA’s, (islamische)
YMMA's sowie (katholische) YMCathA's gegriindet.

8 So klassisch G. Obeyesekere, Religious Symbolism and Political Change in Ceylon
(in: Modern Ceylon Studies VI [1970] 43-63); R. Gombrich! G. Obeyesekere, Buddhism
Transformed, Princeton 1988; cf. H. Bechert, Buddhismus, Staat und Gesellschaft in den
Lindern des Theravada-Buddhismus. I, Frankfurt etc. 1966, 37-108 (,Der buddhisti-
sche Modernismus*“); G. D. Bond, The Buddhist Revival in Sri Lanka, Columbia SC 1988,
45-74 (,The Early Revival and Protestant Buddhism*).

® ¢f. J. Liitt, Hindu-Nationalismus in Uttar Pradesh 1867-1900, Stuttgart 1970; R. J.
Fox, Resistant Hinduism. Sanscrit Sources in Anti-Christian Apologetics in Early Nine-
teenth-Century India, Wien 1981; H. Kulke/D. Rothermund, Geschichte Indiens, Stutt-
gart etc. 1982, 303-313; H.-J. Klimkeit, Der politische Hinduismus, Wiesbaden 1981; D.
Kopf, The Brahmo Samaj and the Shaping of the Modern Indian Mind, Princeton 1979,
176-186. — Zeitgenossische Darstellungen aus Hindu-Perspektive: The Hindu Organ
(Jaffna) 18. 1. 1899 (p. 41); aus christlicher Sicht: C. F. Andrews, The Renaissance in In-
dia, London 1912, 106-123; J. R. Mott, The Decisive Hour, London 21911, 62-66; J. N.
Farquhar, Modern Religious Movements in India, New York 1915, 430 ff. 442-445.

10 Cf, W. Franke, Chinas kulturelle Revolution, Miinchen 1957, 41 {f.; E. L. Farmer u.
a., Comparative History of Civilizations in Asia. Vol. 2, Reading/Mass. 1977, 704 {.; zum
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Wie dem auch immer sei: der Revival der traditionellen Religionen in
sehr unterschiedlichen Kulturrdaumen Asiens um die Jahrhundertwende ist
unbestreitbares Faktum, und verbunden ist er mit den Anfingen eines sich
nun zunehmend auch politisch artikulierenden Nationalismus. Das neuent-
deckte Selbstwertgefiihl der vom europdischen Kolonialismus bedrohten
(bzw. unterworfenen) Volker Asiens driickte sich vielerorts zundchst — und
politisch unverfanglich — in der Wiederentdeckung des je eigenen kulturel-
len und religiésen Erbes aus, bevor man dann auch die Forderung nach er-
weiterten politischen Rechten erhob!!. Benares und Anuradhapura sind
eben sehr viel alter als das metropolitane London, und lange vor Jesus
Christus lehrten bereits Gautama Buddha oder Konfuzius!'?. Damit bekam
aber auch die religiose Identitdt einen ganz neuen — nun politischen — Stel-
lenwert. Zugehorigkeit zum Buddhismus oder zum Hinduismus galt nun in
ganz neuer Weise auch als Ausdruck einer ,nationalen Gesinnung”, und
umgekehrt wurde gegeniiber dem Christentum zunehmend der Vorwurf
erhoben, es wirke ,denationalisierend”, sei fremden Ursprungs und zersté-
re die eigene kulturelle Identitat!>.

Fiir die aus der westlichen Mission entstandenen christlichen Kirchen
Asiens markiert dieser religios-kulturelle Revival eine enorme Herausfor-
derung. Und in Reaktion auf diese Herausforderung formierte sich nun in
ganz verschiedenen Regionen des Kontinents (wenngleich im einzelnen
deutlich phasenverschoben) das, was ich als die Indigenisierungsbewegung
dieser Periode bezeichnen mochte. Dabei handelt es sich keineswegs um
eine irgendwie zentral koordinierte oder programmatisch konsistente Be-
wegung!'4. Wohl aber lassen sich nun in verschiedenen Kirchen vielfdltige

Opferedikt von 1906: J. K. Shryock, The Origin and Development of the State Cult of
Confucius, New York 1966, 206; Mott, Decisive Hour (s. Anm. 9), 60-62.

1l Zum Zusammenhang von ,Cultural Renaissance and Nationalism” in gesamtasia-
tischer Perspektive im Zeitraum 1880 bis 1920 cf. Farmer, Comparative History (s. Anm.
9), 653-728; sowie D. G. E. Hall, A History of South-East Asia, London 1986, 765 ff.
770 ff. 789 ff. 807 ff.; K. M. de Silva, A History of Sri Lanka, Oxford/Bombay etc. 1981,
339-355; D. Rothermund, Phases of Indian Nationalism and Other Essays, Bombay 1970.
Zeitgendssische Darstellungen: Mott, Decisive Hour (s. Anm. 9), 57-70; C. F. Andrews,
The Renaissance in India, London 1912.

12 In diesem Kontext ist auf die intensive Rezeption der Arbeiten européischer Ar-
chdologen und Orientalisten im Asien der Jahrhundertwende zu verweisen.

13 He (i. e. the educated Hindu) views Christianity as a denationalising factor” — eine
Feststellung, die sich um 1910 nicht nur in Berichten iiber Indien, sondern analog auch
tiber Burma, Ceylon, Japan oder China findet. — Die Abfolge von religios-kulturellem
Revival und politischer Nationalbewegung stellt sich in den einzelnen Regionen Asiens
unterschiedlich dar. Ein wichtiges Datum fiir die Ausbildung eines gesamtasiatischen
BewuRtseins (,Asia is one”) zumindest in den tonangebenden Segmenten der westlich
gebildeten Eliten markiert der Sieg des asiatisch-buddhistischen Japans tiber das euro-
paisch-christliche RuBland 1904/05 — ein Ereignis, das bis in die letzten Dorfer Benga-
lens hinein lebhaft diskutiert wurde. Zeitgenossische Schilderungen: C. E Andrews, The
Effect of the Japanese Victories upon India (in: The East and the West 3, 1905, 361-
372); ders., The Situation in the East (in: The East and the West 5, 1907, 419-429); §. C.
Rutnam, An Oriental Study of Foreign Missions, London 1920, 56. 109 f.

14 Auch der Terminus ,Indigenisierung” wurde erst spater technischer Begriff — u. a.
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Experimente beobachten, denen jeweils die Suche nach ,einheimischen
Ausdrucksformen” und einer nicht-westlichen, ,nationalen Gestalt” des
Christentums gemeinsam ist.

Aspekte dieser Indigenisierungsbewegung:
a. Kulturelle Ausdrucksformen

Vielfédltige Reformen des kirchlichen Lebens werden nun diskutiert (wenn-
gleich sie oft erst spater zu konkreten Ergebnissen fiithren). Sie betreffen
zundchst v.a. die Bereiche kirchliche Musik, Liturgie und Architektur. So
beginnt man mit dem Bau von Kirchen in den unterschiedlichen Formen
lokaler Architektur (anstelle des neogothischen Einheitsstils der viktoriani-
schen Kolonialbauten); dhnliche Experimente auch bei der Gestaltung des
Gottesdienstes, der Liturgie, in der Wahl der Musikinstrumente. Auf dem
Boden sitzen, mit den Fingern essen, der Gebrauch einheimischer Namen —
all das wird nun zum Thema. Uber die Einrichtung christlicher Ashrams
wird nachgedacht!®. In den missionsschulischen Curricula wird verstarkt
die lokale Geschichte (anstelle der Geschichte des britischen Empire) zum
Thema gemacht, und der Unterricht in den einheimischen Sprachen wird
nun zum Programm!¢. Auch die Wahrnehmung der auRerchristlichen Reli-
gionen dndert sich. Modelle einer ,Erfiillungstheologie” werden zuneh-
mend diskutiert. Christus kam nicht zu zerstéren, sondern zu erfiillen (Mt
5,17). Buddhismus, Hinduismus und Konfuzianismus werden in der Ernst-
haftigkeit ihrer religiosen Aspirationen begriffen, nicht langer als zu ver-
werfendes Heidentum!?.

b. Selbstregierung

In diesem Zusammenhang gewinnt auch die Porderung einheimischer Kir-
chenleitung (,indigenous leadership”) neue Brisanz. Gewil3, die Zielvorstel-
lung einer sich selbst regierenden einheimischen Kirche entsprach seit lan-
gem missionarischer Programmatik!®, aber inzwischen doch eher vage und

als Folge der durch Edinburgh 1910 (und Jerusalem 1928) ausgelosten Diskussionen
bzw. dann seit Anfang der Siebziger Jahre in Abgrenzung zum weitergehenden Kon-
zept einer (die sozio-6konomischen Realitdten einbeziehenden) ,Kontextualisierung”.

15 Seit 1912 in gréRerem Kreis diskutiert, wurden die ersten christlichen Ashrams
Indiens seit 1917/21 gegriindet (etwa der Christukula-Ashram in Tiruppatur). Verein-
zelte Experimente gab es bereits Ende des 19. Jahrhunderts.

16 7. B. A. G. Fraser, The Problem before Educational Missions in Ceylon, London
1908.

17 Beispiele: T. I. Tambyah, Foregleams of God. A Comparative Study of Hinduism,
Buddhism and Christianity, London/Madras 1925 (fiir Ceylon); C. ¥. Cheng, The De-
velopment of an Indigenous Church in China (in: IRM 12, 1923, [368-388] 372) (fiir
China); J. N. Farquhar, The Crown of Hinduism, Oxford etc. 1913 (fiir Indien). Zu
Farquhar cf. E. J. Sharpe, Not to Destroy But to Fulfill, Uppsala 1965.

'8 C. P. Williams, The Ideal of the Self-Governing Church. A Study in Victorian Mis-
sionary Strategy, Leiden etc. 1990.
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in unverbindlicher Form. Nun aber wird sie in ganz neuer Weise auf die
Tagesordnung gesetzt; und wo dieser Forderung nicht entsprochen wurde,
kam es zu Protesten einheimischer Christen und zu Ansatzen der Bildung
missionsunabhéingiger Kirchen — so in Indien, Ceylon und Burma oder in je
unterschiedlicher Weise auf den Philippinen, in China und Japan'?. Eine
andere Variante stellte die Griindung einheimischer Missionsgesellschaften
dar, dezidiert ohne europaische Beteiligung und Kontrolle. So etwa die
_Jaffna Students Missionary Society” in Ceylon (1899) oder die ,National
Missionary Society” Indiens (1905), die nach dem Motto ,Indian people,
Indian money, Indian leadership“ verfuhr. An prominenter Stelle wirkten
darin Personlichkeiten wie V. Samuel Azariah mit, dem wir spéter als indi-
schem Delegierten in Edinburgh sowie als dem ersten einheimischen Bi-
schof der anglikanischen Kirche Indiens wiederbegegnen werden?.

¢. Antidenominationalismus

Ein Aspekt dieser an sich sehr viel umfassenderen Indigenisierungsbewe-
gung ist nun die Forderung nach Uberwindung der konfessionellen Zer-
splitterung, und es ist dies Postulat, das am schnellsten zu konkreten Resul-
taten fiihren sollte?!. Nichts belegte in den Augen weiter Kreise den frem-
den, ,ausliandischen” Charakter des Christentums in Asien so deutlich wie
die Vielzahl konkurrierender Denominationen; und der Problemdruck zu
ihrer Uberwindung war darum auf den sog. ,Missionsfeldern” Asiens un-
gleich frither und intensiver zu spiiren als in den historischen Kirchen des

19 The First Independence Movement Among Indian Christians” im Indien des
ausgehenden 19. Jahrhunderts hatte K. Baago in einer klassisch gewordenen Studie
untersucht (in: ICHR 1, 1967, 65-78; cf. ders., Pioneers of Indigenous Christianity, Ma-
dras 1969); wie sehr der Rekurs auf die Venn’sche Three-Self-Formel gerade auch in
den innergemeindlichen Diskussionen einheimischer Christen eine bestimmende Rolle
spielte, zeigen parallele Bewegungen etwa in Ceylon (s. K. Koschorke, Kirchliche Unab-
hiingigkeitsbestrebungen im kolonialen Ceylon, in: NZM 50, 1994, 131-136). Eine
auch nur ansatzweise Erfassung innerkirchlicher Emanzipationsbestrebungen im Asien
der Jahrhundertwende — zeitgleich zu den Anfingen der unabhangigen Kirchen Afri-
kas — fehlt. Wichtige Einzelhinweise etwa bei: A. Hunter/Kim-Kwong Chan, Protestantism
in Contemporary China, Cambridge 1993, 119-123; W. R. Shenk, The Origins and Evo-
lution of the Three-Selfs in Relation to China, in: IBMR 14 (1990) (28-35) 31 ff.; M. D.
Clifford, Tglesia Filipina Independiente. The Revolutionary Church, in: G. H. Anderson
(Hg.), Studies in Philippine Church History, Ithaca/London 1969, 223-255; oder ver-
streute Angaben in den Lénderartikeln von D. B. Barrett, World Christian Encyclopedia,
Oxford/New York 1982.

20 K T Paul, The Missionary Spirit in the Indian Church, Madras 1909; D. E. Ebright,
The National Missionary Society of India, 1905-1942, Chicago 1944.

21 Klassische Forschungspositionen: R. Rouse/St. Neill/H. E. Fey (Hgg.), A History of
the Ecumenical Movement 1517—-1968. Bd. I, Genf 41993, 341 ff. 353 {f. 366 ff. 377—
398; H. R. Weber, Asia and the Ecumenical Movement 1895-1961, London 1966, 143
163; wichtig auch: K. Baago, A History of the National Christian Council of India 1914~
1964, Nagpur 1965. — Was in der bisherigen Diskussion viel zu wenig gesehen wurde,
ist die enge Verkniipfung der Okumenebewegung Asiens mit den zeitgleichen Indigeni-
sierungsbestrebungen in den Kirchen des Kontinents.
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Westens, wo sie ihren Urspung hatten. Innerchristlich wurde diese Kritik in
doppelter Hinsicht wirksam. Einmal als strategische Erwédgung der in Asien
tatigen Missionen. Sie fiihrte zu Formen intensivierter missionarischer Ko-
operation, so etwa zum Konzept regionaler Absprachen (,comity“)?2. Vor
allem aber wurde sie gerade auch als Initiative einheimischer Christen wirk-
sam, die eine ,nationale Gestalt des Christentums” anstrebten und sich da-
bei sowohl von der Kontrolle der Missionare wie von dem Konfessionalis-
mus zu befreien suchten, den diese ins Land gebracht hatten??. Hier stellt
sich Okumene also dar als Protest gegen das westliche Christentumsmodell. In je-
dem Fall steht die Frage intensivierter 6kumenischer Kooperation seit der
Jahrhundertwende uniibersehbar auf der Tagesordnung der asiatischen
Christenheit.

2.2. Edinburgh 1910 und die Okumenebewegung des Westens

Der Ort nun, wo diese innerasiatischen Entwicklungen fiir die protestanti-
schen Kirchen des Westens relevant werden sollten, war die Weltmissions-
konferenz von Edinburgh 1910. Edinburgh war keineswegs die erste inter-
nationale und interdenominationelle Veranstaltung dieser Art, wohl aber
die im Blick auf Zahl, Gewicht und Représentativitdt der Teilnehmer bis
dahin bedeutendste. 120 Gesellschaften und Kirchen aus den USA, Grol3-
britannien und Kontinentaleuropa waren vertreten?*, darunter auch sol-
che Gruppen (wie die hochkirchlichen Anglikaner), die frither eine Mitar-
beit verweigert hatten?®. Die Zahl der asiatischen Delegierten war noch ge-
ring (17), das Gewicht ihres Beitrages (sowie die Prasenz asiatischer The-
men) umso groer?®. Dadurch, daR Edinburgh das Problem der missionari-
schen Zusammenarbeit in den umfassenden Kontext eines weltweiten Zu-

22 Cf. R. P. Beaver, Ecumenical Beginnings in Protestant World Mission. A History of
Comity, New York 1962.

23 Uberwindung der ,zufilligen westlichen Unterschiede” war zentraler Punkt die-
ser Kritik einheimischer Christen. Cf. Baago, Pioneers (s. Anm. 19), 4-11; J. C. B. Web-
ster, The Christian Community and Social Change in 19. Century North India, Delhi
1976, 187 ff. Cf. unten Anm. 53.

24 Sie entsandten 1355 Delegierte, darunter 594 amerikanische, 560 britische, 175
kontinentaleuropaische sowie 26 australische (W. Giinther, Von Edinburgh nach Mexiko
City, Stuttgart 1970, 11). Zu den Erfahrungen der deutschen Teilnehmer cf. den Bericht
bei A. W. Schreiber, Die Edinburger Welt-Missionskonferenz, Basel #1910. Organisato-
risch war Edinburgh weitgehend nach dem Modell der gesamtindischen Missionskon-
ferenz Madras 1902 gestaltet (cf. Rouse/Neill/Fey, History [s. Anm. 21] 1,392).

25 Cf. W. H. Hogg, Mission und Okumene. Geschichte des Internationalen Missions-
rates und seiner Vorlaufer im 19. Jh., Stuttgart 1954, 137.

26 Cf. Weber, Asia (s. Anm. 21) 130-135. Aus Indien kamen: V. S. Azariah, K. C.
Chatterji, J. R. Chitambar, S. Ghose, Shivram Masoji, John Ragiah, R. K. Sorabji, Thang
Khan; aus Burma: Ah Sou; aus China: C. Y. Cheng, T. E. Tong, D. T. Tsang; aus Korea: T.
Y. Yun; aus Japan: Y. Chiba, T. Harada, Y. Honda, K. Ibuka. — Dem auRerordentlich ein-
fluBreichen (zentralen) Fortsetzungskomitee der Edinburgh-Konferenz gehérten dann
bereits 3 Asiaten an: Bischof Y. Honda (Japan), C. Y. Cheng (China) und K. S. Chatterji
(Indien).

ZKG 107. Band 1996/1



Christentumsgeschichte in globaler Perspektive Sik

sammenwirkens auch der Kirchen stellte, wurde es zum ,Geburtsort* und
zur ,Initialziindung fiir die ganze 6kumenische Bewegung des 20. Jh.s*?7.
Auch wenn man diese Feststellung im einzelnen abschwichen mag, ist
doch die enorme Bedeutung Edinburghs fiir die im Entstehen begriffene
okumenische Bewegung des Westens vollig unbestreitbar.

Einzigartig war Edinburgh allein schon durch die Intensitat der Vorberei-
tung. Uber 500 Korrespondenten in den verschiedenen Uberseegebieten
(Missionare wie einheimische Christen) wurden im Vorfeld angeschrieben
und detailliert zu den verschiedenen Konferenzthemen befragt (Situation
vor Ort, Fragen missionarischer Kooperation, indigene Leitungsstrukturen
oder das Verhaltnis zu den nicht-christlichen Religionen). Wer sich ein Bild
von der Lage des Christentums an sehr unterschiedlichen Orten der aulber-
europdischen Welt um das Jahr 1910 machen will, findet in dieser Korre-
spondenz reichliches Material?®. DaR dabei die Situation in Asien sehr viel
ausfithrlicher dargestellt wurde als die in Afrika®?, entsprach der gréReren
Intensitdt und ldngeren Dauer des missionarischen Engagements in diesem
Kontinent. Da3 hingegen Lateinamerika bei den Beratungen der Konfe-
renz ausgeklammert blieb, war bewuRter Entscheid. Thema war die Situa-
tion in der nicht-christlichen Welt, nicht aber Aktivititen unter bereits
christianisierten Volkern®?, Im Blick auf eine mogliche Zusammenarbeit
mit den Katholiken war damit ein wichtiges Zeichen gesetzt.

Die Beratungen der Konferenz miinden in einen Schlufaufruf an die
weltweite Christenheit, an ,die Mitglieder der Kirche (sg. !) in christlichen
Lindern”; und die Dringlichkeit einer ganz neuen Qualitat zwischenkirch-

27 A. Lindt (in: KThQ IV/2 p. 54): ,Initialziindung fiir die ganze 6kumenische Bewe-
gung des 20. Jh. s*; R. Rouse/St. Neill, Geschichte der Okumenischen Bewegung, Gottin-
gen 1957, 1,497: ,Geburtsort der neuzeitlichen ckumenischen Bewegung”; Hogg, Mis-
sion (s. Anm. 25) 121: ,Anfang ... der 6kumenischen Bewegung”; einschrédnkend: Sieg-
mund-Schultze, Zur Geschichte der 6kumenischen Bewegung in deutscher Sprache (in:
OR 8, 1959, [88-100] 91). Cf. H. J. Margull, Okumenische Bewegung: Erste Phase
(1846) 1910-1920 (in: VF 22, 1977, 58-75); R. Frieling, Der Weg des dkumenischen
Gedankens, Gottingen 1992, 43-45.

28 In Microfiche-Edition ist diese vorbereitende Korrespondenz inzwischen allge-
mein zuganglich (International Missionary Council Archives, 1910-1961, bei: IDC, Lei-
den).

2% Zu Afrika in den Beratungen von Edinburgh cf. E. Utuk, From New York to Iba-
dan. The Impact of African Questions on the Making of Ecumenical Mission Mandates,
1900-1958, New York/Bern etc. 1991, 34-58; sowie das Anm. 5 erwahnte Forschungs-
projekt.

30 Bdinburgh inspirierte jedoch mit dem Panama-KongreR des Jahres 1916 ein ana-
loges Unternehmen auch fiir Lateinamerika, zu dem iibrigens (wenngleich erfolglos)
auch katholische Beobachter eingeladen wurden. Analogien zu der Situationsanalyse
Edinburgh’s bestanden dabei u. a. im betonten Verweis auf die Bedeutung nationalisti-
scher Bewegungen als Triebfeder 6kumenischer Kooperation (Panama Congress 1916.
Christian Work in Latin America. Published ... by the Missionary Education Move-
ment. Vol. III, New York 1917, 65-68: ,National ideals as a unifying motive”). Zu Pana-
ma 1916 cf. H.-J. Prien, Die Geschichte des Christentums in Lateinamerika, Gottingen
1978, 798-800; J.-P. Bastian, Geschichte des Protestantismus in Lateinamerika, Luzern
1995, 166-170.

Zischr.f.K.G. 6
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licher Zusammenarbeit wird gerade von der Einsicht in die aktuelle Situa-
tion her begriindet, wie sie sich in den Beratungen dargestellt habe. ,Wah-
rend der letzten 10 Tage sind wir mit eifrigem und anhaltendem Studium
der Lage des Christentums in nichtchristlichen Lindern beschiftigt gewe-
sen ... Unser Uberblick hat uns einen Eindruck von dem bedeutenden Cha-
rakter der gegenwartigen Stunde gegeben. Wir haben aus vielen Gebieten
gehort von dem Erwachen grofer Nationen, von der Offnung lange verschlos-
sener Tiren und von Bewegungen, welche alle auf einmal der Kirche eine
neue Welt vor Augen stellen”. Dabei steht der Konferenz erkennbar gerade
die Situation in Asien vor Augen, so der Einsturz feudaler Strukturen
juingst in der revolutiondren Tiirkei, der beispiellose Sprung Japans in die
Moderne?*! oder die erstarkenden Nationalbewegungen Indiens oder Chi-
nas, bei denen noch offen ist, ob sie sich fiir einen Weg mit oder ohne das
Christentum entscheiden werden. Beide Optionen erscheinen in der Ana-
lyse von Edinburgh als méglich. Deshalb die Dringlichkeit entschlossenen,
vereinten Handelns. ,Die nachsten 10 Jahre werden aller Wahrscheinlich-
keit nach einen Wendepunkt in der Menschheitsgeschichte darstellen und
konnen von entscheidenderer Bedeutung sein als viele Jahrhunderte ge-
wohnlichen Zeitlaufs ... Wenn diese Jahre ungenutzt verstreichen, kann
eine Verwlstung angerichtet werden, welche Jahrhunderte nicht wieder
gutzumachen vermogen. Wenn sie dagegen richtig verwandt werden, kon-
nen sie zu den glorreichsten in der Geschichte des Christentums geho-
Tent i)

Bs ist dieses BewuBtsein einer historisch einmaligen Chance, die fiir
Edinburgh eine ganz neue Qualitdt 6kumenischer Kooperation erforderlich
macht. BloR organisatorische Verbesserungen des missionarischen Appara-
tes reichen nicht aus. Die Christenheit als ganze muf zusammenfinden, um
den Erfordernissen der gegenwartigen ,Stunde der Entscheidung“3? ge-
recht zu werden. Dabei war die Situationsanalyse durch Edinburgh keines-
wegs so unrealistisch, wie dies im nachhinein erscheinen mag®*. 1911 etwa

31 Mort, Decisive Hour (s. Anm. 9) 5: ,The Eastern nations are following Japan, as
Japan is following the West, and what Japan has succeeded in doing to-day the others
will do to-morrow” — eine Faszination, die gerade auch die indigenen christlichen Eli-
ten des Kontinents erfaBte. So lud die (1905 unter maRgeblicher Beteiligung V. S.
Azariah’s ins Leben gerufene) National Missionary Society Indiens noch im gleichen
Jahr als erste auslandische Géste japanische Christen nach Indien ein.

?2 The World Missionary Conference, 1910. The History and Records of the Confe-
rence. Vol. IX, Edinburgh/London 1910, 108-110; zu vergleichen sind v. a. die Linder-
und Regionalberichte in Vol. I.

3% So der Titel der Zusammenfassung der Konferenzerhebungen durch J. R. Mott
(,The Decisive Hour of Christian Missions*, London 1910), noch im gleichen Jahr auch
in deutscher Ubersetzung erschienen (,Die Entscheidungsstunde der Weltmission und
wir”, Basel 1910) und auch sonst weit verbreitet.

** In Indien etwa sind gegen Ende des 19. Jh. s die Massenbewegungen unterprivi-
legierter Schichten zum Christentum zu registrieren; ,and the effect was like a trum-
pet-call to the entire Indian Missionary World* (Baago, Council [s. Anm. 21] 4). In Chi-
na begann ,1901 ... die einfluBreichste Phase der christlichen Mission” (J. K. Fairbank,
Geschichte des modernen China 1800-1865, Miinchen 19912, 151: cf. ders./K.-C. Liu
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wurde in China die seit Jahrhunderten regierende Manchu-Dynastie ge-
stiirzt. Der erste (provisorische) Prdsident des republikanischen China —
Sun Yat-Sen — war Christ; und ,niemals zuvor bestand eine solche Gelegen-
heit, das Land fiir Christus zu gewinnen” (so eine chinesische Kirchenkon-
ferenz des Jahres 1912)3°. Andererseits: vier Jahre nach Edinburgh brach
der Erste Weltkrieg aus, in den Augen vieler Asiaten drastischer Beweis fiir
das moralische Versagen des Christentums. Die ,Stunde der Entscheidung”
schien vertan.

Dennoch war nun eine Entwicklung eingeleitet, die sich nicht mehr
riickgéngig machen lieR. Die von Edinburgh ausgehenden Impulse fiir die
Okumenegeschichte des 20. Jh.s sind hier nicht im einzelnen nachzuzeich-
nen. Sie fithrten etwa 1921 zur Griindung des Internationalen Missionsra-
tes, eines der drei Hauptstringe der organisierten Okumene. Zugleich be-
standen personelle und sachliche Querverbindungen zu den anderen Zwei-
gen. So zur Bewegung ,Faith and Order”, deren Initiator, der anglikanische
Missionsbischof der Philippinen Charles Brent, bei diesem Unternehmen
wesentlich von den Diskussionen der Edinburgh-Konferenz inspiriert
war>S. Und als sich schlieBlich 1948 in Amsterdam der Okumenische Kir-
chenrat konstituierte, wurde mit dem Amerikaner J. R. Mott jene Person-
lichkeit zu seinem Ehrenprasidenten gemacht, die bereits 1910 die treiben-
de Kraft der Edinburgh-Konferenz gewesen war und der wie kein anderer
die skumenische Bewegung des 20. Jh.s personalisiert®”. Zugleich ist J. R.
Mott jene Person, die bereits lange vor Edinburgh in Asien systematisch
Kontakte zu kiinftigen einheimischen Kirchen- (und politischen®®) Fiih-
rern aufgebaut hatte und dessen Name zugleich untrennbar mit der Rezep-
tion Edinburghs in Asien verkniipft ist. Diesem Aspekt wollen wir uns nun
zuwenden.

[Hgg.], The Cambridge History of China. Vol. 11/2, Cambridge etc. 1980, 277 ff. 465 ff.
515 ff.). ,To many Chinese, old and young, in contact with Western missionaries at that
time, Christianity appeared to be the wave of the future” (Ph. West, Christianity and
Nationalism [in: J. K. Fairbank (Hg.), The Missionary Enterprise in China and America,
Cambridge/Mass. 1981, 226-248], 227).

35  We recognize in the situation which confronts us all over North China today an
opportunity probably unparalleled in the history of missions” (Peking Conference
1913: CCC [s. Anm. 39] p. 272); cf. ibid. p. 324 (China National Conference 1913): ,Ne-
ver have all classes of the people been as accessible as they are now”. — J. R. Mott trug
tibrigens wesentlich zur Anerkennung des republikanischen China durch die amerika-
nische Wilson-Administration bei: C. H. Hopkins, John R. Mott 1865-1955, Grand Ra-
pids 1979, 398 {.

36 Cf. R. Frieling, Die Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung 1910-1937,
Gottingen 1970, 20(ff.); ders., Weg (s. Anm. 27), 43 f.

37 Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 696-698. 343-364.

3 In Indien etwa hatte Mott — zum MifRfallen vieler seiner britischen Kollegen — be-
reits 1895 zielgerichtet Kontakte zum Indischen Nationalkongref aufgenommen.
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2.3. Riickwirkungen auf die asiatischen Kirchen

Zuriick also nach Asien und der dortigen Rezeption der Beratungen von
Edinburgh. Organisatorisch greifbar ist uns diese Rezeption zunéchst in Ge-
stalt der sog. Edinburgh-Fortsetzungskonferenzen der Jahre 1912/1913. 21
solcher Konferenzen fanden unter Mott’s Leitung auf regionaler wie natio-
naler Ebene statt, und zwar in Ceylon, Indien, Burma, Singapore, China,
Manschurei, Korea und Japan. Die Beratungen fiihrten jeweils zur Griin-
dung Nationaler Missionsrédte, aus denen dann zehn Jahre spater Nationale
Christenrdte hervorgingen (zundchst in Indien, Japan und Korea). Damit
waren die Grundstrukturen einer Selbstverwaltung der asiatischen Kirchen
gelegt, die (in ausgestalteter Form) bis in die Gegenwart bestimmend blie-
ben.

Wenn man die Dokumente dieser Konferenzen®® heute liest, erscheinen
sie vielleicht wenig aufregend. Im Kontext der Zeit hingegen bargen sie viel
Sprengstoff. So etwa die Empfehlung der Teilkonferenz japanischer Kir-
chenfiihrer 1913 in Tokio. Hier wurde die Mitarbeit tiberseeischer Missio-
nare zwar weiterhin begrii3t. Zugleich wurde jedoch empfohlen, diese soll-
ten sich — vor jedem missionarischen Einsatz — zunédchst fiur die Dauer von
ein bis zwei Jahre unter die Leitung japanischer Pastoren begeben®. Ahn-
lich der BeschluB der China-Konferenz von Kanton, daR ,die chinesische
Kirche selbst, und nicht fremde Organisationen, permanenter Faktor der
Evangelisierung” des Landes zu sein habe®*!. Bemerkenswert an diesem Be-
schluf ist allein schon die verwendete Terminologie: ,Die christliche Kirche
in China“, ohne nahere konfessionelle Spezifizierung, wird hier zum han-
delnden Subjekt erkldrt. Analog der Sprachgebrauch anderer Konferenzen,
die ebenfalls programmatisch von ,der” einen ,Kirche Christi“ etwa in In-
dien, in Ceylon oder in Japan reden?2.

Autoritdt besaRen diese Zusammenkiinfte v.a. durch ihre reprdsentative
Zusammensetzung. Die wichtigsten protestantischen Missionen und Kir-
chen je eines bestimmten Gebietes waren vertreten®?. Zugleich markieren

% ,The Continuation Committee Conferences in Asia 1912-1913 ... Published by
the Chairman of the Continuation Committee, New York 1913 (Abk.: CCC); wichtige
Dokumente auch in J. R. Mott, Adresses and Papers ... . 6 vol. s (New York 1946-47), v.
a. die in ,Experiences and Impressions During a Tour in Asia in 1912-1913, being Ex-
tracts from Personal Letters of J. R. Mott. Privately Printed” (0. O., 0. J.) zusammenge-
stellte Korrespondenz. Im Blick auf die asiatische Rezeption bedeutend v. a. private
Aufzeichnungen der Teilnehmer sowie die kirchliche Publizistik in den einzelnen Lin-
dern. — Lit.: Weber, Asia (s. Anm. 21) 134-142; Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 386-404; K.
Baago, Council (s. Anm. 21), 7 ff.; Rouse/Neill/Fey, History (s. Anm. 21) 1,362-366.

40 CCC (5. Anm. 39) p. 433.

41 CCC (s. Anm. 39) p. 193 ff.; Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 395.

42 At the national Conference the name Chung Hua Chi Tu Chiao Hui (Chinese Chri-
stian Church) was adopted for general use as a common title for all the Christian
Churches in China“ (Weber, Asia [s. Anm. 21] 138). — Cf. CCC (s. Anm. 39) p. 327:
~Church of Christ in China®; p. 18: ,The Church of Christ in Ceylon*; p. 125: ,The In-
dian Church”; p. 159: ,The Native Church in Burma®; p. 391: ,The Korean Church*;
p. 430: ,The Japanese Church” etc.

43 J. N. Farquhar, The Continuation Committee Conferences in India: IRM 2 (1913)
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diese Konferenzen erste Versuche, iiber eine nur innerprotestantische Verstin-
digung hinauszugelangen. So fanden etwa in Indien auch Treffen mit bzw.
zwischen Vertretern der Syrischen Kirchen statt, die ja den altesten Zweig
des indischen Christentums reprisentieren. In der Folgezeit schlossen sich
diese dann der Unionsbewegung an**. Zugleich kam es sowohl in Indien
wie in China zu ersten offiziellen Kontakten auch mit der katholischen Kir-
che — ohne konkrete Resultate noch, aber doch in einer Atmosphire, die in
anderen Teilen der Welt unvorstellbar erschien®®. Zugleich wurden Kon-
takte zu unabhdngigen kirchlichen Gruppen in China aufgenommen.
Neben der Frage kirchlicher Einheit war der Aufbau einheimischer Kirchen
zentrales Thema aller Konferenzen, und wenngleich die realen Vorausset-
zungen in den einzelnen Gebieten naturgemdl sehr unterschiedlich wa-
ren, so zielten die Beratungen jeweils in die gleiche Richtung. Die an sich
alte Zielvorstellung einer sich selbst ausbreitenden, regierenden und finan-
zierenden Kirche wurde auf breiter Front erneuert und in unterschiedli-
chem Male in konkrete Forderungen umgesetzt. So etwa im Blick auf die
Stellung einheimischer Mitarbeiter. Wahrend vielerorts bereits die Forde-
rung nach erweiterten Mitspracherechten einen enormen Fortschritt mar-
kierte, votierte etwa die Regionalkonferenz im indischen Madras fiir ,voll-
stdndige Gleichheit” (complete equality) zwischen Indern und Europdern,
~sowohl in Status wie in zugewiesener Verantwortung“4¢, Ahnlich die chi-
nesische Nationalkonferenz, die darauf verwies, daf3 andernfalls die histo-
risch einmalige Chance (unprecedented opportunity) der gegenwartigen
Offnung Chinas vertan werde®’. Das Ziel einer vereinten Kirche im natio-
nalen Kontext*® bzw. das Postulat ,einer umfassenden kirchlichen Organi-

(269-290) 272; Baago, Council (s. Anm. 21) 12 f. — Parallel zu den Folgekonferenzen
fanden iibrigens vielerorts Veranstaltungen mit Studenten aller Glaubensrichtungen
statt, oft mit Tausenden von Teilnehmern — Indiz sowohl fiir die 6kumenische Vorrei-
terrolle der asiatischen YMCA's (und christlichen Studentenkonferenzen) wie fiir deren
Anziehungskraft auf die westlich gebildeten Eliten des Kontinents. Cf. M. D. David, The
YMCA and the Making of Modern India, New Delhi 1992, 105-108. 146-170. 196-203.
246-288.

44 Zur Syrian Church Unity Conference (Serampore, 1.-2. Januar 1913), mit sy-
risch-orthodoxer, Mar-Thoma sowie anglikanischer Beteiligung, s. Mott, Experiences (s.
Anm. 39) 10 f.; Baago, Council (s. Anm. 21) 10; Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 392 f.

45 In Madras kam es zu einer Begegnung mit dem romisch-katholischen Erzbischof
tiber Fragen christlicher Einheit, ,probably the first Roman Catholic Protestant dialogue
held in India“ (Baage, Council [s. Anm. 21] p. 9; cf. Mort, Adresses [s. Anm. 39] V, p.
169); und aus Dairen (China) schrieb Mott an Oldham: ,we went a great deal further in
our relations to the Romans and Greek Catholic Churches in the Far East than we ever
dreamed of elsewhere” (cf. Hopkins, Mott [s. Anm. 35] 397 {. [China]. 401 [Korea]).

4 ... the time has come for Churches and Missions to make a real and unmistak-
able advance, by placing Indians on a footing of complete equality, in status and respon-
sibility, with Europeans” (CCC [s. Anm. 39] p. 32), iibernommen von der Indischen
National-Konferenz (CCC p. 127).

47 CCC (s. Anm. 39) p. 331. 330.

48 S0 z.B. Madras (CCC [s. Anm. 39] p. 31): ,Desire for a Nation-wide Church”; Jub-
bulpore (CCC p. 60): ,Developement of one united Indian Church”; Canton (CCC p.
192): ,one Church open to all Christians ... which in all its constituent parts will com-
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sation, die den Erfordernissen des (eigenen) Landes angepaRt ist“4?, sind
weitere regelmaflig erhobene Forderungen. Sie verstehen sich als Aus-
druck der ,Solidaritdt mit der (eigenen) Nation*>?. Mit dem Aufbau kirchli-
cher Strukturen auf nationaler Ebene wurden erste Schritte in diese Rich-
tung getan.

Dal} viele dieser Forderungen lange Zeit auf dem Papier stehen blieben,
wird kaum tiberraschen. Daf3 sie oft aber auch nicht den teilweise sehr viel
weitergehenden Erwartungen einheimischer Christen entsprachen, sei ausdriick-
lich vermerkt. Engagierte Christen wie der indische Laientheologe Sri Pan-
dipeddi Chenchiah, die ebenso fiir die politische wie kirchliche Unabhin-
gigkeit ihres Landes stritten, kritisierten, daf® auch diese Reformvorschlage
noch allzusehr an europdischen Vorbildern orientiert seien. Statt dessen
forderten sie eine radikale Ausrichtung des indischen Christentums an den
kulturellen und religiésen Traditionen des Landes®!. Neben konservativer
missionarischer Kritik gab es also stets auch weiterreichende Indigenisie-
rungsbestrebungen einheimischer Christen, die sich teils innerhalb®?, teils
auBerhalb®? der bestehenden Kirchenstrukturen artikulierten.

Dennoch fiihrten die durch Edinburgh ausgelosten Diskussionen rasch
auch zu praktischen Resultaten. 1912 etwa wurde der Inder V. S. Azariah zum
Bischof der Diozese Dornakal geweiht. Er war zwar keineswegs der erste
einheimische anglikanische Bischof in der nicht-westlichen Welt>*, wohl

prehend the whole Christian life of the nation”; Tsinanfu (CCC p. 251): ,development
of a nation-wide Church”. Anders die japanische Nationalkonferenz: ,maintenance of
separate Churches” (CCC p. 448).

4% Indische Nationalkonferenz (CCC [s. Anm. 39] p. 125): ,strong desire ... for a
comprehensive church organization adapted to the country”.

50 Indische Nationalkonferenz (CCC [s. Anm. 39] p. 126): ,Solidarity with the Na-
tion ... to take its rightful share in the regeneration of India*.

! In der Madras’ ,Rethinking-Group” — die sich kritisch im Vorfeld der Westmis-
sionskonferenz Tambaram 1938 zu Wort meldete (,Rethinking Christianity in India*,
Madras 19392%) - sollten diese Stimmen nationalistischer indischer Christen dann ein
reprasentatives, auch international beachtetes Forum finden.

2 P. Chenchiah (1886-1959) etwa nahm in seiner Kirche (der South India United
Church bzw. nach 1947 der Church of South India) fithrende Positionen ein und nahm
als indischer Delegierter an den Weltmissionskonferenzen Jerusalem 1928 und Tamba-
ram 1938 teil.

3, The administrative independence of the Indian church cannot be effected by the
imposition of a machinery essentially foreign in its conception and execution ... It will
be a national church of the western pattern, which will for ever be a handicap to the
development of Christianity on Indian lines” — so bereits 1921 der nicht-kirchlich orga-
nisierte Christo Samaj zu bestehenden Unionspldnen (in einem ,Memorandum on the
further development ... of Christianity in India“ vom 3. 12. 1921 an J. H. Oldham, Se-
kretdr des IMC). Er steht mit dieser Kritik in Kontinuitdt zu den von Baago, Pioneers (s.
Anm. 19) diskutierten nationalkirchlichen Bewegungen Indiens im letzten Drittel des
19::3h.5s;

54 Das war vielmehr S. A. Crowther (ca. 1806-1891), der 1864 zum Bischof iiber
das dquatoriale Westafrika geweiht worden war. Seine faktische Entmachtung 1890 16-
ste die rege Anteilnahme auch asiatischer Christen aus. Zu Azariah und Crowther cf. K.
Koschorke/F. Ludwig, Einheimische Bischofe und innerkirchliche Protestbewegungen im
Indien und Nigeria der Jahrhundertwende (in: NZM 52/1996). Wie Azariah war auch
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aber fiir Asien das fritheste derartige Beispiel. Ahnlich die Situation in Chi-
na, wo mit Ching-Yi Cheng ein anderer asiatischer Edinburgh-Delegierter
1910 in kirchliche Fiithrungspositionen berufen wurde®®. In Japan war die
Emanzipation einheimischer Christen soweit fortgeschritten, daR eigen-
standige Konferenzen japanischer Kirchenfiihrer organisiert wurden. Mit
dem Ersten Weltkrieg gewann dann in Asien das Thema ,Indigenous lea-
dership” erneut sprunghaft an Bedeutung. Eine gewisse Zisur markieren
die Entwicklungen des Jahres 1922/23. In Indien, Japan und Korea erfolgte
damals die Umwandlung der Nationalen Missions- in Nationale Christenrite
(als Organe prospektiver Selbstverwaltung einheimischer Kirchen). Zu-
gleich wurde etwa in Indien festgelegt, daR in diesem Gremium mindestens
50% der Sitze einheimischen Delegierten vorzubehalten seien®®. Ahnlich
stellte sich die Situation in Japan®” und in China®® dar. Als theoretische Fra-
ge hatten sich die Debatten iiber die Notwendigkeit einer einheimischen
Kirchenleitung langst eriibrigt.

Den vorldufigen Endpunkt der hier zu diskutierenden Entwicklung mar-
kiert die siidindische Kirchenunion von 1947, im Jahr der politischen Un-
abhéngigkeit Indiens (Griindung der Church of South India [CSI]). Als er-
ste Union episkopaler und nicht-episkopaler Kirchen stellt sie ein Datum
nicht nur der Christentumsgeschichte Asiens, sondern der globalen Oku-
mene dar. Dementsprechend weitreichend war das publizistische Echo in
der protestantischen Welt>®. Ungleich friiher als in den historischen Kir-
chen des Westens hatte die 6kumenische Bewegung in Asien zu konkreten
Resultaten gefiihrt.

der Inder J. R. Chitambar Edinburgh-Delegierter (und Protagonist der National Missio-
nary Society); 1930 wurde er der erste asiatische Bischof der Methodist Episcopal
Church of Southern Asia.

%5 Nach seiner Riickkehr von Edinburgh (wo er u.a. mit den Worten ,Euer Denomi-
nationalismus interessiert die chinesischen Christen nicht” fiir Aufsehen gesorgt hatte)
wurde Cheng Ching-Yi 1910 zum ersten chinesischen Pastor der LMS-Kirche in Peling
ordiniert. Als Sekretér des Chinesischen Fortsetzungsausschusses (1913-1922), Natio-
nalen Christenrates (1924-1934) und der Kirche Christi in China (ab 1934) sowie als
Mitbegriinder (1919) und Vizeprasident (1928-1938) des Internationalen Missionsra-
tes zdhlte er zu den fithrenden Reprasentanten der chinesischen Kirche (cf. N. Bitton,
Cheng Ching-Yi, a Christian Statesman, in: IMR 31 [1941] 513-520).

%6 Baago, Council (s. Anm. 21) 33: ,Regarding membership it was made a constitu-
tional rule that half of the members in both the National and the Provincial Councils
should be nationals”.

°7 In Japan wurde festgelegt ,to form a National Christian Council for Japan, with a
membership of 100 of whom at least 51 should represent the Japanese Churches and
34 the missions, the remaining 15 being co-opted members” (IRM 12, 1923, [191-223:
»A missionary survey of the Year 1922”] 196).

58 Beim Zusammentritt der National Christian Conference Chinas 1922 ,the chair-
man and more than half the delegates were Chinese Christians, representatives of
Christians groups in all parts of the republic” (IRM 12, 1923, 203; cf. F. Brockmann, The
National Christian Conference in China, in: IRM 11, 1922, 502-14; Weber, Asia [s. Anm.
21] 140 £.).

** Als ,the outstanding event in the ecumenical history of time*, das an Bedeutung
sogar die Griindung des Weltrats der Kirchen 1948 iibertreffe, konnte dies Ereignis
kommentiert werden (so etwa Th. 0. Wedel [in: IRM 1949, 100-102] 100).



58 Klaus Koschorke

3. Perspektiven

Zusammenfassend kann man sagen: Diskutiert wurden die Anfinge der
protestantischen Okumene-Bewegung zu Beginn dieses Jh.s., und sie wur-
den diskutiert unter dem Aspekt der Wechselwirkung zwischen den Kir-
chen des Westens und denen der auRereuropiischen Welt. Solche Wechsel-
wirkungen waren intensiver, als weithin bekannt ist, wobei bemerkens-
werterweise auf weite Strecken die Initiative (und zeitliche Prioritit) bei
den Kirchen der sog. Missionsfelder etwa Asiens lag. Friiher als in der Alten
Welt war dort die Problematik einer Perpetuierung der historisch gewach-
senen Konfessionsstrukturen des Westens sichtbar geworden, und friither
fithrten Anstrengungen zu deren Uberwindung dort auch zu konkreten
Resultaten. Als Ort des Umschlags regionaler Initiativen in die Okumene
des Westens erwies sich dabei Edinburgh 1910, das zugleich in der anderen
Richtung als Transmissionsriemen weitergehender Emanzipationsbestre-
bungen fungierte. Stellte doch das Thema kirchlicher Einheit fiir viele Chri-
sten Asiens nur einen Teilaspekt der weitergehenden Suche nach einer
~einheimischen” Gestalt bzw. einer im ,nationalen” Leben verwurzelten
Form des asiatischen Christentums dar.

Worin liegt die Bedeutung dieses Paradigmas? Wir stehen ja vor einer
doppelten Aufgabe. Auf der einen Seite sind wir in ganz neuer Weise mit der
Notwendigkeit konfrontiert, die Realitdt und Geschichte des Christentums
in den Ladndern Asiens, Afrikas und Lateinamerikas als Grdife eigenen Rechtes
zur Kenntnis zu nehmen. Das schlief8t die Wahrnehmung seiner Dynamik
in unterschiedlichen regionalen Kontexten und kulturellen Varianten
ein. Je stdrker wir uns aber nun in diese Vielfalt regionaler Kontexte begeben,
desto dringlicher stellt sich dann andererseits erneut die Frage nach iber-
greifenden Strukturen einer globalen Christentumsgeschichte — die nicht ein-
seitig aus der Perspektive des Westens definiert sind (wie in traditionellen
Darstellungen der Missionsgeschichte), die diese aber natiirlich einschlie-
Ben (und die insofern Etappen einer zunehmend als gemeinsam erfahre-
nen Christentumsgeschichte markieren). Fin derartiges Beispiel der Inter-
aktion des Christentums in unterschiedlichen Teilen der Welt stellen sicher-
lich die hier diskutierten Anfange der modernen 6kumenischen Bewegung
dar. Andere Paradigmen beziehen sich auf frithere Epochen der Kirchenge-
schichte, die {ibrigens sehr viel starker durch eine Pluralitit regionaler Zen-
tren gekennzeichnet war, als gemeinhin angenommen wird. Die Nestoria-
nerkirche im Asien des 13. und 14. Jh.s — stdrkste missionarische Potenz
der zeitgendssischen Gesamtchristenheit®® — ist nur ein derartiges Beispiel.
Die (negativen) Auswirkungen der antireformatorischen Bestimmungen
des Tridentinums auf die Entwicklung einheimischer Kirchen in Spanisch-
Amerika sind ein anderes®!. Die erheblichen Riickwirkungen, die der Streit

80 So W. Hage, Der Weg nach Asien: Die ostsyrische Missionskirche (in: K. Schifer-
diek [Hg.], Kirchengeschichte als Missionsgeschichte. Bd. 11/1, Miinchen 1978, 360
396), 373.

L Cf. Prien, Lateinamerika (s. Anm, 30) 255 ff. 119 {f.; K. Koschorke, Konfessionelle
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um die Geltung bestimmter chinesischer Riten auf die kirchliche wie
aulierkirchliche Offentlichkeit im Europa des frithen 18. Jh.s hatte®?, stel-
len ein drittes Beispiel dar.

Eine letzte Bemerkung noch zur eingangs erwdhnten T’aiping-Bewe-
gung. Von seinen ,transozeanischen Briidern” hatte der T’aiping-Konig
Hong — der wiederholt die Zehn Gebote als Grundlage seiner Herrschaft be-
zeichnete — ja wenig Verstdndnis erfahren. Neben massiven kolonialpoliti-
schen Interessen (und der Sorge um gefdhrdete Opium-Einkiinfte) waren
es mentale Sperren, die eine solche Verstindigung verhinderten®?. Zu we-
nig entsprach diese im chinesischen Kontext formulierte Christentumsva-
riante dem festgefiigten Weltbild zahlreicher europdischer Beobachter. Ent-
sprechende Kommunikationsbarrieren sind auch in anderen Konstellatio-
nen immer wieder wirksam geworden. Wenn eine 6kumenisch orientierte
Kirchengeschichte (in Verbindung mit anderen Disziplinen der Theologie)
dazu beitragen kann, die Sensibilitat fiir die unterschiedlichen historischen
Erfahrungen und sozialen Gestalten des Christentums im Kontext unter-
schiedlicher Kulturen zu schirfen, diirfte einiges gewonnen sein®,

Spaltung und weltweite Ausbreitung des Christentums (in: ZThK 91, 1994, 10-24), 13—
178

52 G. Minamiki, The Chinese Rites Controversy. From Its Beginnings to Modern
Times, Chicago 1985, 25-76; R. Widmaier (Hg.), Leibniz korrespondiert mit China. Der
Briefwechsel mit den Jesuitenmissionaren (1689-1714), Frankfurt 1990, 271-305; K.
Koschorke, Konzepte kirchlicher Pluralitdat in der Geschichte des auliereuropaischen
Christentums (in: J. Mehlhausen [Hg.], Pluralismus und Identitdt, Glitersloh 1995,
398-412), 401-403.

8 Cf. J. 8. Gregory, British Missionary Reaction to the Taiping Movement in China
(in: Journal of Religious History 2, 1962/63, 204-218).

64 Zu den pragmatischen Aspekten von Aufbau und Integration der AuBereuropdi-
schen Christentumsgeschichte in die allgemeine Kirchengeschichte cf. K. Koschorke,
Kontextualitit und Universalitit als Problemstellungen der Kirchengeschichte (in:
EvTh 52, 1992, 209-224), 222-224.



