wohner haben, das ist ein Bevolkerungswachstum von 96 %. Diese Zahlen
ermdglichen uns eine konkrete und objektive Vorstellung von den Proble-
men der Erndhrung, Bildung, Beschéftigung, Wohnung und Stddtebau, die
auf die Regierungen und die Gesellschaften von Lateinamerika zukommen.
In einem solchen Zusammenhang und mit einer derartigen Perspektive ist
eine Okumene, die nicht die Errichtung einer gerechten, gleichheitlichen
Gesellschaft zum Ziel hat, ndmlich eine wahre Lebensgemeinschaft aller
Menschen und die Beteiligung aller an der Nutzung sdmtlicher verfiigbarer
Giiter und Ressourcen, eine falsche Okumene. In Lateinamerika ist nur die
Okumene, die in dem Befreiungskampf der Unterdriickten entspringt und
gelebt wird, ein Triger des Evangeliums, also der guten Botschaft, davon,
daBl Gottes Reich nahe herbeigekommen ist.

Ubersetzt aus dem Franzosischen von Elisabeth Miiller

Gibt es asiatische unabhéngige Kirchen?
VON NIELS-PETER MORITZEN

Afrikanisch-unabhédngige Kirchen sind unter diesem Markenzeichen
einigermafBen bekannt. Gibt es eigentlich eine vergleichbare Erscheinung
auch in Asien?

David B. Barrett hat die afrikanisch-unabhingigen Kirchen in einer
Gesamtanalyse erfaf3t.! Seitdem werden sie statistisch erfaf3t und allgemein
beachtet. Zehn Millionen Anhanger und die gréfite Wachstumsrate aller
religiosen Gruppen in Afrika sind schon beeindruckend. Barrett hat auch
eine Art von Ursachen-Theorie vorgelegt. Dabei spielen eine wesentliche
Rolle einmal die Faktoren, die die traditionelle Kultur aufbrechen, wie
Kolonialherrschaft, moderne Wirtschaft mit Bargeld und Weltmarkt,
moderne Bildung mit Schulen und Lesefdhigkeit; zum anderen aber Fakto-
ren der Missionsgeschichte wie Zersplitterung der Missionen, Paternalis-
mus und Europdismus in den Missionen und besonders wichtig: die Bibel in
einheimischen Sprachen. Damit liegt ein Mafistab vor, an dem man die
Missionen kritisch messen und mit dem man den eigenen Protest und die
eigene Erfahrung mit dem Evangelium legitimieren konnte.
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Soweit diese Theorie richtig ist, miiBite sie auch fiir Asien die Vermutung
begriinden, daB zahlreiche unabhéngige Kirchen entstanden sind. Denn die
kulturveridndernden Faktoren sowie die Protest hervorrufenden Eigenarten
der Mission konnte man in Asien ebenfalls reichlich beobachten; und die
Heilige Schrift war ebenfalls zugénglich.

Nur zwei Einschrinkungen gibt es zu beachten: Barretts Analyse geht
davon aus, daf} der Stamm die kulturelle Grundeinheit ist, also eine schrift-
lose Gesellschaft, die weitgehend in personlichen Kontakten funktioniert.
Asien kennt viele Stimme, aber sie sind weitgehend in Hochkulturen einge-
lagert und von diesen dominiert. Die andere Beobachtung fithrt noch ein
Stiick weiter. Je stidrker der Islam verbreitet ist, desto seltener treten
afrikanisch-unabhingige Kirchen auf. Der Islam wirkt also als eine so
miichtige Alternative, daB in seiner Ndhe Spannungen nicht so leicht an die
Oberfliche kommen. Auf Asien iibertragen heiBit das: Wo eine méchtige
religiose Alternative lebendig ist, werden wir weniger “asiatisch-
unabhiingige Kirchen* erwarten.

Eine letzte Vorbemerkung: Afrikanisch-unabhingige Kirchen sind in ih-
rer Geschichte zunéchst als Sekten oder Schwirmerei, jedenfalls negativ
bewertet worden und fanden infolgedessen sehr viel weniger Interesse, son-
dern stieBen auf Hemmungen im Informationsflul. Man muf} damit rech-
nen, daf solche Hemmungen in Asien auch vorhanden sind. Wenn eine Be-
wegung destruktiv ist, warum soll man sich die Miihe machen, sie zu erfor-
schen oder von ihr zu berichten? Es geniigt vor ihr zu warnen.

Wir werden nun eine Reihe von Beispielen vorstellen, die sicher unvoll-
stindig und liickenhaft bleibt, aber doch einen Eindruck vermittelt, wie
vielgestaltig das Christentum in Asien auch ohne das Gew#chshaus und die
Blumentépfe der Mission Wurzeln geschlagen hat.

Eine japanisch-unabhdangige Kirche: Mukyokai

Sucht man nach einem Testfall, ob und wie das Evangelium in Japan
Wurzeln schlagen kann ohne Abhéngigkeit von westlicher Mission, so bie-
tet sich Mukyokai an. Es zeigt sich, daf} diese Bewegung im Westen nur
recht summarisch bekannt ist: dabei ist die Tendenz, die Bewegung als eine
Art Gefolgschaft von Kanzo Uchimura (1 1930) anzusehen.

Zweifellos ist K. Uchimura die auslésende und prigende Gestalt; er ge-
horte zur Generation der Erstlinge, als er 1878 mit anderen Studenten in
Sapporo getauft wurde. Hier trafen sich das Ethos der Samurai und das
puritanische Ethos zu einer weiterfithrenden Synthese.? Etliche dieser Erst-
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linge wurden prominent in Kirchen, im Bildungswesen und in Sozialarbeit.
Uchimura brauchte zweiundzwanzig Jahre voller Irrwege und miBlingen-
der Versuche, ehe er seine Lebensaufgabe als unabhingiger Prediger eines
im Kreuzesglauben zentrierten Evangeliums fand. Der Stil seines Wirkens
wurde echt japanisch und zugleich ziemlich modern. Er wirkte als Sensei,
wie ein traditioneller Lehrer; er ist nicht in eine Gemeinde eingebunden, die
ihn tiberstimmen kann; im Konfliktfalle wird die Versammlung aufgeldst.

Er hat keinen Nachfolger, aber verschiedene Schiiler. In dieser Form —
literarisch und miindlich — hat er dreilig Jahre lang gewirkt. Mukyokai,
von westlichen Autoren als ,,Nicht-Kirche-Bewegung*, von Japanern als
»Kirchenloses Christentum® wiedergegeben, ist eine durchaus beachtliche
Bewegung geworden. Uber 280 regelméifige Sonntagsversammlungen hat
man gezihlt; 121 Zeitschriften zur Auslegung der Bibel, mit einer Lebens-
dauer von mehr als 13 Jahren im Durchschnitt, von denen iiber 60 noch er-
scheinen, und zahlreiche Monographien entstammen aus Mukyokai. Die
Bewegung ist soziologisch bemerkenswert: Ohne auswirtige Hilfe hat sie
eine wachsende Anhingerschar sammeln kénnen, die sich von anderen Kir-
chen in Japan z.B. durch den hohen Anteil von Ménnern, durch ihr intel-
lektuelles Niveau und durch ihre rigorose und mutige ethische Linie unter-
scheidet; und dabei als vollstdndig japanisch erscheint.

Eine Ausgliederung ist die Makuya (Tempel Christi)-Bewegung, ge-
griindet von Teshima Ikuro, die man kurz als eine pfingstlerische Bewe-
gung nach Art der japanischen Neureligionen skizzieren konnte; sie hat
von Mukyokai unter anderem den Nachdruck auf das Erlernen der bibli-
schen Sprachen iibernommen und dazu eine biblizistische Israelliebe ent-
wickelt. Diese Gruppe mag 50 000 Anhénger zdhlen und damit Mukyokai
in der Gréflenordnung erreicht oder iiberfliigelt haben.?

Theologisch ist aber Mukyokai von noch gréf3erem Gewicht. Nach ihrem
Sebstverstindnis mull Mukyokai als ,,die Kirche transzendierendes Chri-
stentum*® iibersetzt werden, und Mukyokai versteht sich als eine Wieder-
entdeckung des reinen Evangeliums der bedingungslosen Gnade, begriindet
im Kreuz Christi. Hannelore Kimura hat deutlich gemacht, daf Uchimuras
Leben und Werk um dies Erfassen des Rechtfertigungsglaubens kreist und
daf hier die Glaubensgrundlage von Mukyokai liegt; die Betonung der
»Unabhangigkeit“ ist dann die durchgehaltene Kirchenkritik oder genauer:
Kritik der Mission, in der Missionsmittel und Strategien die schon durch
Zersplitterung unglaubwiirdig gewordenen Missionen noch weiter von
ihrem Zentrum und Auftrag abbringen.* Vom Selbstverstidndnis her ist also
Mukyokai die Wiederentdeckung der Botschaft der Reformation und da-
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mit ihre Aktualisierung. Nicht eine Anpassung der Wahrheit an Japan,
sondern eine Erfassung des Evangeliums aus japanischen Moglichkeiten
heraus und deshalb frei von vielen Korruptionen des Westens, so sah Uchi-
mura, so sehen seine Schiiler ihre Aufgabe als Zeugen des Evangeliums.
Ganz dhnlich hat Kazo Kitamori in seiner Theologie des Schmerzes Gottes
seinen Beitrag gesehen.?

Strukturell ist ein Umgang mit Mukyokai allerdings sehr schwierig, weil
es keine zusammenfassende Organisation, keine Definition der Mitglied-
schaft und keine zentrale Vertretung gibt. Zwar besteht ein recht dichtes
Netzwerk personlicher und literarischer Kommunikation, aber keine Insti-
tution, die sich in dkumenische Strategie einbeziehen liefe. Japanische
Theologen fast aller Richtungen haben Uchimuras Werke und auch ein-
zelne Werke seiner Schiiler in aller Regel gelesen, zum Teil recht griindlich;
ohne Wirkung ist die Bewegung nicht. Will man sich kritisch-theologisch
mit ihr auseinandersetzen, so miiite man iiber die Sakramente und das
Amt und die Ekklesiologie sprechen; hier ist ein weiller Fleck infolge ihrer
Entstehungsgeschichte.

Koreanische Beispiele

Die protestantische Missionsgeschichte Koreas gilt als eine grofie Aus-
nahme; keine andere alte Schriftkultur hat eine so rasche, intensive und
auch anteilméBig beachtliche Christianisierung erlebt wie Korea. Ein Fak-
tor ist die Ausgangskonstellation, in der die Mission nicht als Begleiter der
Kolonialmacht aus dem Westen erscheint, sondern als Vertreter einer kriti-
schen und fortschrittlichen Instanz gegeniiber der Kolonialmacht Japan.
Die alten groBen religi¢sen Traditionen stellten keine bedrohliche Alterna-
tive dar, und die religidse Auseinandersetzung hat sich zu einem erheb-
lichen Teil im Bereich der schamanischen ,,Folkreligion* vollzogen, die als
unterlegen erschien, deren Heilserwartungen aber ihre Spuren in der prote-
stantischen Frommigkeit hinterlassen haben. Die Kirchen Koreas haben im
Grunde von Anfang an ein hohes Mal} an eigener Initiative der einheimi-
schen Glaubigen und wohl nicht so viel Paternalismus und Uberfremdung
erfahren wie andere Kirchen in Asien.

Und dann ist es doch zu Sonderbildungen gekommen. 1975 zidhlte man
in Korea iiber 300 Neureligionen, von denen nur vier vor 1900 entstanden
sind. 64 davon sind christlicher Herkunft. Dieser Boom fiir Neugriindun-
gen ist mit der Situation in Japan nach 1945 vergleichbar, dort aber sind
nur zwei oder drei von iiber 100 Neureligionen als christlich erkennbar.
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Wie in Japan ist darin auch das Heilsverlangen eines Volkes zu sehen, das
viel zu leiden hatte und dessen Tradition erschiittert war. Der gréf3ere An-
teil — 20% ,,christliche® Neugriindungen — ist ein Anzeichen, wie weitge-
hend das Christentum bereits aufgenommen, im Notfall sozusagen ,,zur
Hand*“ ist. Ein duBerer Faktor mag mitspielen: die protestantischen Kir-
chen haben eine grofle Zahl einheimischer Pastoren in den Zwangsmafnah-
men des Nordens und den Wirren des Krieges verloren.

Die Heilserwartungen des traditionellen Dorfschamanismus finden sich
in verdnderter Form in der Erweckungsfrommigkeit Koreas; das gemein-
same horbare Gebet aller hat stark ekstatisch-exorzistische Ziige, und die
Erwartung konkreter Gebetserhérung besonders in Krankheitsféllen ist
recht ausgeprégt, so daf sie zum Problem fiir den Pfarrer werden kann. In
Deutschland ist diese Spiritualitit bekannt durch die Verbindung von Pre-
diger Volker Spitzer in Berlin mit Dr. Yonggi Cho aus Seoul.® In Cho’s
Gedanken ist die Nachbarschaft anderer Neureligionen und die Heilserwar-
tung der Bevolkerung als Herausforderung an den christlichen Glauben
deutlich mit aufgenommen.

Nun gibt es Neubildungen, in denen charismatische Griinder im Zentrum
stehen und die sich doch christlich zu legitimieren suchen. Man kann hier
das Wiederauftauchen des Schamanismus sehen; die Griinder beanspru-
chen Kontakte zur Uberwelt. Eine Heilungsbewegung eines Altesten na-
mens Tae Sun Pak, die Olivenbaumgruppe, und die sogenannte ,,Vereini-
gungskirche* des Koreaners S. M. Mun gehéren dazu.’

Ist die Munsekte eine unabhiingige asiatische Kirche? Gewil ist sie unab-
hingig, und sie ist in hohem Malf asiatisch; zwar propagiert sie ein Zeitalter
der Vereinigung aller Religionen und Vereinigung von Glauben und Wis-
sen, eine Vereinigung aller Nationen, und schreibt sich selber dabei die zen-
trale Rolle zu. Aber die Grundvorstellungen und Leitbilder dieser Bewe-
gung sind ganz ausgesprochen koreanisch.

Aber ist dies nun eine christliche Kirche? Es ist etwas mehr als ein Wer-
betrick, wenn Mitglieder bei uns auch Gottesdienste besuchen, die Bibel
zitieren und mit christlichen Traditionsstiicken argumentieren. Wichtige
Impulse und Gedanken dieser Bewegung stammen aus dem Christentum,
also aus der protestantischen Mission in Korea und aus dem Studium der
Bibel.® Dennoch gibt es wohl wenig Zogern sowohl unter Theologen wie
unter Religionswissenschaftlern in der Antwort: Es handelt sich nicht um
eine christliche Kirche. Die biblischen Sakramente sind verdrangt; die Hei-
lige Schrift ist durch die neue Auslegung relativiert; Jesus Christus ist aus
seiner zentralen Stellung verdrangt und zum Vorldufer geworden; und das
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Heil, auf das man hofft, hat einen recht anderen Charakter als das, worauf
die christlichen Kirchen hoffen.

Es ist aber vielleicht doch nicht tiberfliissig, diese Bewegung hier zu er-
wahnen. Ist sie doch auch ein Ergebnis der Begegnung mit der christlichen
Botschaft, ein Ergebnis der groflen Umbriiche der letzten zwei Generatio-
nen. Und markiert sie auch die Moglichkeit einer Mission aus der ehemals
nichtchristlichen Welt in den Westen hinein, die Kontinente und Kulturen
sind nicht mehr so stark getrennt wie frither.

Chinesische unabhdngige Kirchen

Die Entwicklung in der Volksrepublik hat die Freiheiten zum Auftreten
neuer charismatischer religioser Fiihrer und zur Bildung von Neureligionen
wie in Japan oder Korea nicht geboten. Was sich jetzt nach dem Sturz der
Viererbande als Vertretung der Christenheit artikuliert, beansprucht glaub-
haft, unabhingig und chinesisch zu sein; in den zum Ausdruck kommen-
den Glaubensaussagen und in den verwendeten Formen der Frommigkeit
ist Chinas Christenheit auch heute eher konservativ orthodox.

Trotzdem fehlt es nicht an Anzeichen fiir eine eigensténdige Einwurze-
lung des Christentums in China. Vor der Begriindung der Volksrepublik
China gab es bereits einige grofiere einheimische christliche Bewegungen.
Von ihnen soll hier die auf Watchman Nee zuriickgehende Assembly-Hall-
Kirche hingewiesen werden. Diesen Namen trégt sie auf Taiwan; anderswo
nannte man sie ,,kleine Herde*; und die zentrale Gestalt ist Watchman Nee
(Nee Tuo Sheng). Ihre Ausformung erfolgte in den zwanziger Jahren; ihre
Ausbreitung in den dreifliger Jahren. Sie hatte um 1949 auf dem Festland
etwa 70 000 Anhédnger, um 1970 auf Taiwan etwa 35 000 Anhénger.

Neben ihr ist die ,,wahre Jesus-Kirche* zu erwihnen, die eine dhnliche
Geschichte und eine #hnliche Groéfenordnung erreicht hat, und die Jesus-
Familie, die nicht ganz so grofl wurde. Als man noch die einzelnen Deno-
minationen getrennt zdhlte, waren die ,kleine Herde® und die ,wahre
Jesus-Kirche‘“ unter den fiinf gréfiten protestantischen Glaubensgemein-
schaften.? Hier soll nur die ,,kleine Herde* genauer skizziert werden.

Am Anfang steht Watchman Nees Erfahrung des Kontrastes zwischen
der anglikanischen Liturgie im Pflicht-Schulgottesdienst am College und
der informellen warmherzigen Feier des Brotbrechens im Hause eines Chi-
nesen; seine Erfahrungen mit organisierter und bezahlter Missionstétigkeit
vom Westen her im Kontrast zum evangelistischen Eifer von Chinesen.
Eine erweckliche Frommigkeit, die eine Zeitlang im Kreis der Offenen Brii-
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der in England Kontakte fand, verbindet sich dann mit einer starken Beto-
nung chinesischer Eigenstindigkeit und einer originellen biblizistischen Ek-
klesiologie, nach der die Hauskirche und die Ortskirche die einzigen bi-
blisch legitimen Grofien sind und in der jedes Gemeindeglied am evangeli-
stischen Zeugnis und am Gottesdienst aktiv beteiligt wird und kein Mitar-
beiter ein Gehalt zugesichert bekommt. Was man an Eigenstindigkeit von
dieser Kirche berichten kann, betrifft ihre Organisation und ihre Griinder-
gestalten. In ihrer Arbeitsform hat sie in etwa vorweggenommen, was allen
chinesischen Christen als einzige Form des Uberlebens in der Kulturrevolu-
tion verblieben ist. Fiihrende Gestalten sind dem Konflikt mit den kommu-
nistischen Autoritdten nicht entgangen, und Watchman Nee ist in Gefan-
genschaft gestorben."® Er hat vermutlich nie erfahren, wie stark er
durch seine Schriften in der Christenheit gewirkt hat; in deutscher Sprache
sind mindestens zehn Titel mit zusammen 41 Auflagen erschienen. Er hat
aber die Ausbreitung seiner Bewegung planméBig eingeleitet durch Besuche
z. B. auf Taiwan 1949 und durch Entsendung von Mitarbeitern. Einer da-
von, Witness Lee, ist die Autoritit einer freien Gemeinde in Stuttgart —
die ,,kleine Herde“ hat sich also bis nach Deutschland ausgebreitet. Was an
Spuren und Wirkungen dieser Bewegung in China noch auffindbar ist,
bleibt einstweilen Vermutung. Aber dafi Wirkungen des Evangeliums in
China Lebenskraft erhalten haben, ist inzwischen zuverlassig bezeugt.

Unabhiingige Kirchen auf den Philippinen

. Weniger bekannt in Deutschland und recht uniibersichtlich ist das reli-
gitse Spektrum auf den Philippinen. Trotz einer katholischen Dominanz
hat das Ende der spanischen Zeit zahlreichen protestantischen Missionen
die Tiir geoffnet. Und neue religiose Bewegungen aller Art, vom Cargo-
Kult bis zur Heilungsbewegung, kann man in grofler Zahl finden. Es mag
geniigen, zwei grofere unabhingige Kirchen zu skizzieren.

Die philippinische unabhéingige Kirche entstand aus dem Befreiungs-
kampf gegen Spanien als eine National-Katholische Kirche.

Der Philippino-Nationalismus entziindete sich stark an der Behandlung
der einheimischen Priester durch die spanischen Monchsorden und
Bischéfe. Der Priester Gregorio Aglipay wurde der fithrende Mann der un-
abhangigen Kirche; aber zunédchst war er loyaler Priester und eifriger Na-
tionalist, und bis zum Oktober 1902 suchte er eine von Spanien und den
spanischen Monchsorden freie, aber mit Rom verbundene philippinische
Kirche; erst als weder in der Hierarchie noch in Rom noch bei den macht-
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habenden Amerikanern noch bei den protestantischen Missionen Verstdnd-
nis zu finden war, lief} er sich von der Unabhéngigkeitsbewegung dazu be-
wegen, die Fithrung in der Iglesia Filipina Independente zu tibernehmen,
fiir die er 1903 als Obispo Maximo geweiht wurde.

Die Iglesia Filipina Independente wurde am stédrksten dort, wo die
Bevolkerung am ldngsten unter der Herrschaft der spanischen Kloster ge-
lebt hatte. Mehr als ein Viertel der Bevolkerung hat sie wohl nie erreicht.
Ihr Schicksal war dann lange Zeit die Gefihrdung aller unabhangigen Kir-
chen: ihre Isolierung. Sie verlor den Zugang zu den Grundstiicken und Ge-
biauden, behielt aber eine volkskatholische Liturgie. Sie schlof sich jeden-
falls in ihrer Fithrung eng an die Aufkldrung an, wie sie in der philippini-
schen Unabhingigkeitsbewegung von De Los Reyes an lebte. So hat sie eine
Zeitlang auch Kontakte zu unitarischen Kreisen Nordamerikas unterhal-
ten. Tiefer ging aber ihre Identifikation mit dem nationalen Freiheitsstre-
ben; aber die Beteiligung ihrer Fiihrer an politischen Tétigkeiten ist ihr
doch nicht besonders gut bekommen. Sie hat nicht genug Institutionen und
Kirchengebiude bauen konnen.

Aber nach 1945 hat sie einen neuen Aufschwung und eine Konsolidie-
rung erfahren, insbesonders als 1946 Isabelo de Los Reyes, Sohn des
eigentlichen Griinders und Freiheitsfithrers zum Obispo Maximo wurde.
Die Iglesia kehrte zur Orthodoxie in der Lehre zuriick (1947) und konnte
Beziehungen zur anglikanischen Kirche aufbauen, die am 7.4.1948 zu einer
Ubertragung der Bischofsweihe mit der Qualitit apostolischer Sukzession
fithrten. 1963 trat sie in den Nationalen Kirchenrat (als die grof3te Gruppe)
ein und nimmt in steigendem MaB an ¢ékumenischem Austausch teil. Ihre
Mitgliedschaft liegt heute bei 2,5 Mio, nicht ganz 10% der Bevoélkerung.
Die Erneuerungen des Zweiten Vatikanischen Konzils brachten sie in die
eigentiimliche Position, volksreligiose Formen zu tradieren, die in der
romisch-katholischen Kirche purgiert wurden.!!

Das andere Beispiel von den Philippinen ist die Iglesia ni Cristo, die auf
Felix Manalo (1886-1963) zuriickgeht und in der protestantischen Missions-
bewegung ihren Hintergrund hat.

Felix Manalo hat eine lebhafte religiose Suche hinter sich. Er nahm teil
an einer volksreligiosen wundergldubigen Pilgergruppe, an einer metho-
distischen Bibelschule (ab 1904), einer presbyterianischen Bibelschule,
wurde Evangelist der ,,Christian Church® und danach Mitglied der Adven-
tisten, die ihn 1913 wegen Verfehlungen ausschlossen.

Im November 1913 erfuhr er eine Art Berufung, schlof} sich drei Tage
lang mit der Bibel ein, gab danach sein Schuhgeschaft auf und fing an, als
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freier Prediger zu wirken. Seine eigene Gruppe wurde am 27. Juli 1914 regi-
striert; dies Datum gewann spiter besondere Bedeutung im apokalyp-
tischen Zeitplan, weil es das Datum fiir den Ausbruch des Ersten Welt-
krieges war. 1919 reiste er fiir ein Jahr in die USA; nach seiner Riickkehr
gab es eine Spaltung, aber im ganzen begann eine Phase raschen Wachs-
tums. 1973 zéhlte die Iglesia ni Cristo 475 000 Mitglieder.

In ihrer Lehre gibt es einige Abweichungen. Ihre Gotteslehre ist anti-
katholisch und antitrinitarisch. Die Gottheit Christi wird bestritten, Jesus
wird im Grunde adoptianisch als Heiland gesehen. Die Schrift ist Grund-
lage des Glaubens, bedarf aber der Interpretation; diese ist durch Gottes
Boten Felix Manalo (nach Offb 7,2 und 3) erfolgt. Er ist der ,,Engel, d. h.
Bote Gottes aus dem Osten, der das Siegel hat*. Die wahre Kirche ist nach
der Zeit der Apostel verschwunden, und nur eine verderbte Kirche ist ge-
blieben; aber nun ist die wahre Kirche, die Kirche Christi, wiederhergestellt
im Osten; darin ist die Prophetie Jesaja 43,5 (Ich will vom Osten deinen
Samen bringen) erfiillt. Erlésung ist durch Christi Tod gewonnen; aber zu-
geeignet wird sie durch Taufe und Mitgliedschaft in der Iglesia ni Cristo.
Sie ist also die einzige Kirche und hat entsprechend auch keinerlei freund-
schaftliche Kontakte zu anderen Kirchen.

Diese Kirche ist gut durchorganisiert und bindet jedes Mitglied fest ein in
ihre Aktivitaten. Kirche ist nicht irgendeine lokale Gruppe, Ortsgemeinden
heiflen auch nur ,locals®. Alle Finanzen gehen durch die Zentrale, alle Mit-
arbeiter unterstehen der Zentrale; aber jedes ,,Jocal® ist durchorganisiert,
bis hinab zu Gruppen von ca. 7 Mitgliedern. Die werbende Strategie ist eine
Mischung aus Konfrontation mit gegnerischen Gruppen und anderen Kir-
chen, manchmal in 6ffentlichen Disputationen, und intensiver Zuwendung
zu Interessenten mit Besuchen, Literatur und Unterricht.

Die Mitglieder stammen zu einem guten Teil aus dem neu aufstrebenden
technischen und wirtschaftlichen Mittelstand; die Kirche wirkt wohlhabend
und modern und ist 6fters mit dem Personal neuer Industrien zusammen in
neue Gebiete vorgestoBBen. Sie ist nicht eine Kirche der Armen, sondern
eher eine Schutzgemeinschaft derer, die durch Modernisierung zwar ent-
wurzelt sind, aber es doch zu etwas gebracht haben. Ihr Hauptquartier
wurde 1973 mit héheren Baukosten als der Palast des Prisidenten errichtet.
Der Tod des Griinders 1963 verursachte keine Erschiitterung, denn der
Ubergang der Vollmachten an einen Sohn war lingst vorbereitet.
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Unabhingige Kirchen in Indonesien

Die Missionsgeschichte Indonesiens kennt etliche Beispiele fiir eine sehr
originelle einheimische Annahme des Evangeliums. C. L. Coolen (1775-
1873) begriindet in seiner Eigenschaft als Landherr unter seinen Siedlern
eine Art Christengemeinde, deren Credo heiB3t: , Allah ist groB, und der
Prophet Jesus ist sein Sohn.* Wer die Zehn Gebote, das Vaterunser und
das Apostolikum kennt, wird als Gemeindeglied anerkannt. Biblische Ge-
schichte wird durch das Wayang-Schattenspiel vermittelt. Die Sakramente
fehlen.!? Diese Gruppe hat sich als geschlossene GrofBe nicht halten kon-
nen; sie hat aber starke Wirkungen ausgeiibt als ein Gegenmodell gegen die
amtliche Kolonialkirche,

Solche Gruppen, die ohne die Prigung und das Regiment westlicher
Mission zum Evangelium finden, hat es in Indonesien mehrfach gegeben.
Die Anfidnge der Gemeindebildung auf der Insel Bali in den dreifiger Jah-
ren gehoren dazu, so daf} die kleine Christenschar auf Bali besonders deut-
liche Eigenheiten aufweist.

Bis in die Gegenwart hinein sind solche Entwicklungen méglich. So hat
sich auf Seleyar stidlich von Sulawesi eine ganze Gruppe der Kirche ange-
schlossen, die auf einen Hadji zuriickgeht. Mehrere Wallfahrten hatten ihn
nicht befriedigt; er stellte Isa (Jesus) in den Mittelpunkt seines Glaubens;
seine Anhidnger nannte man die Muhdi-Akbar-Bewegung; der Islam er-
kannte sie nicht an, und es kam zu Repressalien. Der Schwiegersohn des
Griinders entscheidet sich fiir den Anschluf3 an die Kirche."

Ein zweiter Typ unabhingiger Kirche findet sich ebenfalls in Indonesien,
die Losung vom Paternalismus der Mission im Protest. Die HKI (Huria
Kristen Indonesia = Christliche Kirche Indonesiens) ist aus einer solchen
Protestbewegung hervorgegangen, die mit einem Schiilerstreik 1905 an-
fing, dann eine Zeitung begriindete und sich iiber verschiedene andere
Zwischenstufen hin weiter entwickelte. Zur Abspaltung kam es erst 1927
damals unter dem programmatischen Begriff der ,,selbstdndigen Kirche*.
Griinde der Unzufriedenheit waren die Dominanz der Missionare, der
Fortschrittswille von christlichen Batak — auch in 6konomischer Hinsicht —
und die Rolle bestimmter Fiihrerpersonlichkeiten. 1946 wurde der Name
von HChB (Huria Christen Batak) auf HKI (Huria Kristen Indonesia) ge-
andert.

Schlichtungsversuche unter Mitwirkung des Lutherischen Weltbundes
fithrten zu keiner Einigung; aber die Spannungen zur HKBP (der groften
Batakkirche) haben nachgelassen. 1967 ist die HKI Mitglied des Indonesi-
schen Kirchenrates geworden; sie hatte 1970 225 000 Gemeindeglieder.'*
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Ein anderer Typ der unabhéngigen Kirche wird durch die GKPI (Geredja
Kristen Protestant Indonesia) vertreten; sie ging aus einer Protestbewegung
innerhalb der HKBP gegen Simonie, d. h. bestimmte Formen des Macht-
gebrauchs und der Beeinflussung in der Kirche, hervor und wurde 1964 als
selbstdandige Kirche organisiert. 1966 hatte sie etwa 65 000 Mitglieder.'?

Uber unabhingige Kirchen, die wie in Afrika die zionistischen Kirchen
auf charismatische Griinder zuriickgehen und einen Schwerpunkt ihres
Dienstes in der Heilung suchen, kénnen hier nur MutmafBungen geduBert
werden. Es gibt in Indonesien Einfliisse des Pfingstlertums, in etlichen
Féllen durch Gemeinden der chinesischen Minderheit vermittelt. Drei gro-
Bere Pfingstkirchen mit zusammen 438 000 Mitgliedern sind Mitglied des
Indonesischen Kirchenrates; aber die Zahl der Pfingstler auflerhalb ist
mehr als doppelt so grof3.!® Das Religionsministerium hat hunderte von un-
abhéngigen Gemeinden in seinen Akten, aber in Europa ist dariiber nur
wenig Literatur greifbar. Berichte iiber Erweckung in Indonesien machen
den indonesisch-eigenstindigen Charakter solcher Bewegungen gelegent-
lich deutlich, aber auch die Einwirkungen nordamerikanischer und anderer
Missionen. Unser Uberblick endet hier mit einem Fragezeichen.

Unabhdngige Prediger in Indien

Die Wirkung des Christentums auf die indische Kultur geht iiber den
Rahmen der Kirchen hinaus, und wichtige Vertreter des Reformhinduis-
mus haben die Person Jesus in ihrer Weise wahrgenommen und auf sie
geantwortet. Ghandis Verhéltnis zur Bergpredigt und zur Passion Jesu als
einem Vorbild der Gewaltlosigkeit ist das bekannteste Beispiel.

Es gibt auch, allerdings recht selten, christliche Bewegungen im Umfeld
des Hinduismus, die man aber nicht Kirche wird nennen kénnen. Subba
Rao ist durch eine Vision zum Glauben an Christus gekommen; um ihn hat
sich eine Ashram-artige Heilungsbewegung gebildet; aber Lehre wie Praxis
sind bewuf3t deutlich von allem abgesetzt, was man Kirche nennen kann."

Der Versuch, sich von der pragenden Vormundschaft der Mission freizu-
machen, fiithrte zu mehreren Griindungen. In Bengalen kam es schon 1868
zu einer ,,Bengal Christian Association®, einem Forum, wo man auch Pline
einer indischen ungeteilten Kirche erortert. 1887 wird ein ,,Christo Samaj‘
als eine engere Gemeinschaft in Kalkutta gegriindet, die auch Gottesdienste
hielt, aber es nicht zu einer grofleren Dauer brachte.

Zweites Zentrum ist Madras, wo 1886 eine ,,National Church“ gegriindet
wird, wie in Bengalen von gebildeten und nicht armen Christen. Hier wie
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dort wird Kritik an Bevormundung durch Missionare, an unnotigen west-
lichen Formen, an der Zerspaltenheit der Missionen geiibt. Hier wie dort
duBert sich teils direkt, teils indirekt indischer Nationalismus, indischer
Selbstandigkeitswille. '

Diese Gruppen waren als Vorldufer von Bedeutung, wurden aber iiber-
troffen durch die indischen Initiativen zur Griindung einer Vereinigten Kir-
che, die sich ab 1919 meldeten. War vorher indische Selbstdndigkeit in
fiihrenden Positionen fiir Christen im Grunde nur im CVJM/SCM mog-
lich, ist hier doch ein Wandel eingetreten.

Auf dem Weg zu diesem Wandel war — und ist — ein spezifisch indi-
sches Hindernis zu beobachten. Es gibt eine nur allzumenschliche Tradi-
tion in Indien, die nicht die Unabhéngigkeit auf sich nimmt, sondern an
Abhéngigkeit gewohnt ist; fiir Inder aus niedrigen Kasten hat es sich durch
Jahrhunderte lang immer nur darum gehandelt, von wem sie abhéangig wa-
ren; sie suchten also den starksten und besten Patron, und so haben sie oft
den Missionar und die Mission als einen Schutzherrn erlebt. So nimmt man
auch Zuflucht zu einem Guru, der die Weisheit und Kraft verkorpert, die
fiir den Weg zur Erlésung nétig ist und die man selbst nicht hat.

Eine etwas andere Form der Abhingigkeit speziell fiir Kirchen in Indien
war in der Thomas-Christenheit alte Tradition. Das geistliche Oberhaupt
der Kirche wurde von auflen, aus Syrien, geholt, so wie in Athiopien aus
Agypten. Diese Form der Abhingigkeit hat eine volle Einbindung in die
lokale Kultur nicht behindert und die Thomaschristen haben, soweit er-
kennbar, nicht darunter gelitten. Einzelne Beispiele, in denen indische Kir-
chen, die aus der Vormundschaft der Mission entlassen waren, dennoch
Weille als Bischéfe wahlten und bejahten, sind vielleicht nicht voll ver-
gleichbar. Aber der von auflen Kommende steht auBBerhalb der Kastengrup-
pierungen und représentiert damit ein Stiick unabhéngige Autoritét.

Wohl am wichtigsten und am eigentiimlichsten fiir den Protestantismus
in Indien ist die Erscheinung des unabhingigen Predigers und Charismati-
kers.!” Sadhu Sundar Singh ist der erste weithin bekannte und anerkannte
Vertreter dieses Typs. Nach der Erreichung der Unabhéangigkeit fiir die
Nation und fiir die meisten Kirchen tauchen solche unabhingigen Charis-
matiker in beachtlichen Zahlen auf. W. Hoerschelmann konnte in Madras
allein zwolf und in einem einzelnen ldndlichen Distrikt noch einmal zwolf
finden und beschreiben; damit ist fiir Tamilnadu das Reservoir keineswegs
erschopft, und in Andhra Pradesh sind dhnliche Phdnomene bekannt.

In einigen Fillen kommt es durch das Wirken eines solchen Charismati-
kers auch zur Bildung einer neuen Denomination. So wurde der unab-
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hingige Evangelist Bakt Singh aus Andhra Pradesh zum Fiihrer einer Kir-
che namens Jehova Shammah, einer baptistisch-evangelikal-indischen De-
nomination,

In den meisten Fillen bildet sich aber keine Kirche, sondern eine
Anhéngerschaft mit einem kleinen aktiven Kern, einem grofleren Kreis
ziemlich bestandiger Anhénger und einer weiteren Zone der voriibergehend
Interessierten.

Ausldsende Ursache und organisierendes Prinzip ist der charismatische
Leiter. Er fiihrt seine Autoritdt und seine Qualifikation auf eine direkte
Berufung zuriick, von der er auch berichtet; eine Reihe von Visionen, oft
deutlich verbunden mit der Losung einer Existenz- und Glaubenskrise, sind
meist die Form, in der von der Berufung berichtet wird. Die Krise kann bis
an den Rand des dann verhinderten Suicids gehen, also durch diese Dring-
lichkeit verzweifelter Suche erscheint die géttliche Antwort provoziert.
Eine religiose Wende, akzentuiert durch Suicidversuch und geldst in einer
Vision, ist nun ein allerdings formal im Hinduismus nicht selten bezeugter
Weg zum Charismatiker. Wer auf diese Weise unabhéngig ist, steht natiir-
lich dem Weg ins Pfarramt durch Studium und Examen, Ordination und
Berufung einer Kirche distanziert und kritisch gegeniiber.

Diese seine Berufung macht ihn zu einem religisen Menschen; andere
spliren ihm das ab, suchen seinen Rat, horen seine Berichte und ersten Ver-
kiindigungsversuche und gehen ihn um Hilfe an. Im Rahmen des Hinduis-
mus wéire damit der Unterschied vom Sadhu, dem religiosen Menschen,
zum Guru, dem religiésen Lehrer, vollzogen: in der Annahme von Schii-
lern, die sich selbst nicht weise und stark genug wissen, um den Weg des
Heils zu gehen, sondern Fiihrung und Vergewisserung begehren. Alle
bekannten unabhéngigen Prediger predigen; nicht alle Hindu-Gurus predi-
gen; ein Guru bleibt auch dann Guru, wenn er schweigt. Der selbstver-
stédndliche Primat der Predigt ist ein klar christlicher Zug. Aber es kommt
eigentlich immer etwas dazu, ein Erweis des Geistes und der Kraft, ein
charismatisches Zeichen der Echtheit: Heilungen, Weissagungen, Exorzis-
men, Gebetserhérungen, mitfolgende Zeichen. Dabei gibt es klare Speziali-
sierungen, z. B. auf die Reinigung verzauberter Hauser und Grundstiicke.
Es gibt Abwandlungen des pfingstlerischen Modells, nach dem die sofor-
tige Heilung die echte Glaubensheilung ist; wie afrikanisch-unabhingige
Kirchen auch eine graduelle Glaubensheilung kennen, so gibt es auch hier
etwas Derartiges mit dazu gehoriger Fiirsorge in einem Heilungsheim.

Was die entstehenden Gruppen von den afrikanisch-unabhingigen Kir-
chen unterscheidet, ist die Tatsache, daB sie nicht wie Gemeinden aufge-
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baut sind. Kann man die afrikanisch-unabhéngige Kirche als einen religits
begriindeten idealtypischen Ersatz fiir den Stamm betrachten, so bleibt die
entstehende Gemeinschaft hier deutlich einer Klientel dhnlich, auf eben die
Zentralgestalt hin orientiert, die im Grunde als das eigentliche Gnaden-
mittel die kirchlichen Gnadenmittel ersetzt.

Ahnlich wie in Afrika wird allerdings die Frage der zweiten Generation
gelost: Wo eine Gruppe noch besteht, riickt ein Familienmitglied des Griin-
ders in sein Amt ein; Designation und Sukzession konnen kombiniert wer-
den.

W. Hoerschelmann (308ff) schildert ein Beispiel, namlich Paulaseer
Lawrie, in dem sich ein apokalytisches SendungsbewuBtsein schrittweise
steigerte; er nahm in Stufen gesteigerte Rollen und Hoheitstitel in An-
spruch; das Nichteintreten der kosmischen Ereignisse deutete er spiritua-
listisch, und seine Identifikation mit der gottlichen Macht schligt zuletzt
deutlich ins Hinduistische um; Lawrie als ein Avatar, in dem sich die Gott-
heit verkorpert. An diesem Beispiel wird die synkretistische Moglichkeit
des Guru-Typs deutlich.

Alle anderen Beispiele sind deutlich weit davon entfernt; sie gehen auf
religiose Bediirfnisse des populdren Hinduismus ein, und in manchen Er-
scheinungsformen stehen sie ihm weit niher als die normalen Kirchen. Die
christlichen Gurus erreichen auch deutlich mehr Direkt-Konvertiten als die
normalen Kirchen.

Nicht alle Inder mit einer direkten Berufung zum christlichen Dienst wer-
den in der Weise der von Hoerschelmann beschriebenen christlichen Gurus
tatig. Einzelne werden als evangelikale Griinder titig, die eine Mission oder
eine Institution oder eine Bewegung griinden in uns etwas geldufigeren For-
men; die also eine Art symbiotische Beziehung zu den Kirchen entwickeln,
die durchaus Segen und Gewinn bedeuten kann. Auch die christlichen Gu-
rus, die ihre Unabhingigkeit betonen, erreichen zunichst und iiberwiegend
bereits christianisierte Gemeindeglieder, und das Phdnomen der Doppel-
mitgliedschaft ist ziemlich hiufig.?

Fiir den Hindu der Volksreligiositit ist die Botschaft des Christentums
bei ,,christlichen Gurus* wahrscheinlich leichter zugédnglich. Wer allerdings
bei ihnen Impulse sozialreformerischer Art oder eine geistige Auseinander-
setzung erwartet, der wird nur sehr wenig finden. Aber soviel machen sie
doch deutlich, daf} das Evangelium auch ohne Missionsstiitze in recht ein-
heimischen Gestalten seinen Weg durch Indien nimmt.
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Sonderfall Israel: Messianische Juden

Im Staat Israel gibt es verschiedene Kirchen; aber es gibt keine israelisch-
unabhéngige Kirche. Nach dem Gesetz iiber die Riickkehr hat jeder Jude in
der Welt das Recht auf Heimkehr und Staatsbiirgerschaft in Israel. Nach
der Anwendung dieses Gesetzes ist derjenige kein Jude mehr, der Mitglied
einer christlichen Kirche ist. Die Kirchen im Lande sind aufgrund einer Art
Besitzstandswahrung anerkannt. Fiir wichtige Stromungen in Israel und im
iibrigen Judentum schlieBen sich die Identitidten eines Juden und eines
Christen aus.

Der Israeli also, der Christ wird und das durch Anschluf3 an eine beste-
hende Kirche kenntlich macht, verliert sein Biirgerrecht als Israeli. Nun
aber gibt es Juden, Israeli, die an Jesus als den Messias glauben, aber
gerade deswegen an ihrer jiidischen Identitat festhalten wollen. Sie nennen
sich messianische Juden; sie versuchten, wichtige Feste des jiidischen Fest-
kalenders in einem verchristlichten Sinn zu begehen; sie identifizieren sich
mit ihrem Volk national und religiGs, aber sie versuchen ihren Glauben an
Jesus als den Messias Israels zu bezeugen. Man kann noch nicht einmal sa-
gen, ob eine jiidisch-unabhingige Kirche ihre Leitbild- und Zielvorstellung
ist; vielleicht fiir manche. Bei anderen steht die Erfiillung der VerheiBung,
dal} ,,ganz Israel gerettet werde®, so im Vordergrund, bei anderen das ein-
fache Verlangen, ihres Glaubens leben zu diirfen, daf sie sich nicht mit Ge-
staltungsproblemen und den biirgerlichen und 6ffentlich rechtlichen Kon-
sequenzen dieses Glaubens beschiftigen.?

Schlufifolgerungen

Diese Rundschau iiber einige Bereiche Asiens ist wahrscheinlich sehr un-
vollstidndig geblieben. Man kann mit Dank und Freude feststellen, daf es
bemerkenswerte Beispiele fiir einheimisches Christentum gibt, das der Kul-
tur am Ort nahe gekommen ist. Man kann auch zur Kenntnis nehmen, daf
es Riickwirkungen in den Westen hinein gibt; nicht nur Vertreter von Kir-
chen mit geregelten Beziehungen und ¢kumenischem Ansehen kénnen hier
auftreten, sondern auch unabhéngige Evangelisten und Prediger und Send-
boten einheimischer Kirchen.

Der Vorgang der Einwurzelung war vielleicht von weniger Gefahren des
Synkretismus bedroht, als die Missionen gemeint haben. Aber es gibt nicht
nur echt christliche Gruppen, sondern auch solche mit starken Abweichun-
gen vom Gemeinchristlichen, teils in sektiererischer, teils in synkretistischer
Art, Man wird neu unterscheiden lernen miissen, denn das Eintauchen in
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eine andere Kultur und das uns fremdartige Erscheinungsbild begriinden
die Kritik, das hier eine Abweichung vorliegt, nicht.

Die Ubersicht stieB auf recht verschiedenartige Typen, was Entstehungs-
und Wirkungsgeschichte angeht. Nur ein negatives Merkmal zieht sich
durch den ganzen Bereich, ndmlich der Mangel an Informationen. Fiir den
Bereich Asiens hat die Zuwendung von Interesse an solche unabhéangigen
Kirchen noch nicht stattgefunden.

Einige Beispiele: Ein Artikel eines Koreaners in englischer Sprache iiber
koreanische Sekten vermeidet es sorgfiltig, eine einzige mit Namen zu nen-
nen; und so sind Details fiir Korea so gut wie unbekannt. Ein Artikel iiber
eine indonesische Kirche loste sofort einen massiven Protest aus, der keine
einzige Tatsache bestritt oder widerlegte, sondern eben dariiber nicht ge-
sprochen haben wollte. Die Interviews bei unabhéngigen Predigern in Siid-
indien lieflen erkennen, dal} ein Inder wahrscheinlich als Forscher nicht ak-
zeptiert wiirde und vielleicht Griinde habe, sich bedroht zu fiihlen.

Verschiedenartige Faktoren wirken zusammen; das Hauptaugenmerk
richtet sich auf andere Dinge, sozialpolitische Entwicklung oder Kirchenei-
nung oder Erweckung und anderes. Zudem erscheint die Abgrenzung zu
den Missionskirchen nicht mehr so eindeutig; auch diese sind unabhingig
geworden, jedenfalls rechtlich. Aber es bleibt so, dal} die Missionskirchen
ihren Partnern recht gut bekannt sind und Sprecher und Publikationen ha-
ben. Die unabhéngigen Kirchen sind bedroht von Isolierung; sie sind oft
klein; manche sind von starken Spannungen durchzogen; jedenfalls sind
viele Menschen mit groBen Heilserwartungen dort dem Evangelium begeg-
net. Deshalb pladiere ich dafiir, mehr Interesse, auch mehr Forschung hier
zu entfalten. Es besteht die Aussicht, dabei lohnende Hinweise fiir den
Weg aller Kirchen zu bekommen, Isolierungen zu iiberwinden, selbst Fehl-
entwicklungen konnten korrigiert werden, wenn man sich stiarker auf diese
Gruppen einliefie.
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