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10. Kapitel:
Indien im Umbruch - Mission im Aufbruch

a) Einleitung

1. Nahe beim Heustrich Bad im Berner Oberland sass ich in der Nihe eines Ferienhau-
ses als zehnjahriger Knabe im Sommer 1921 auf einer Wiesenbdschung. Ich hatte vor
mir die Bekehrungsgeschichte des frommen Inders Sadhu Sundar Singh. Wie beein-
druckte mich der Bericht iiber die Rettung des am Leben verzweifelten jungen Mannes,
der sich unter einen Eisenbahnzug werfen wollte und der durch eine Christusvision
zum Leben zuriickgerufen worden war! Spiter horte ich davon, wie der indische
Evangelist auf seiner Europareise iiber das Christentum in der westlichen Welt tief
enttduscht worden war. Er verglich das européische Christentum mit einem grossen
Stein, der vom Wasser stdndig umspiilt wird, aber innen vollstdndig trocken bleibt.
Was ihm Christus bedeutete, ist nach seinen Beobachtungen nicht mehr oder noch
nicht ins Innerste der europdischen Menschen eingedrungen. Wenn das nach dem
Ersten Weltkrieg die Erfahrung eines lebendigen indischen Christen war, wie hitte
wohl Sadhu Sundar Singh heute iiber das Christentum in Europa geurteilt?

2. 46 Jahre spiter traf ich bei unserem ersten Indienaufenthalt im United Theologi-
cal College in Bangalore den indischen Dozenten Jai Singh an. Er wohnte neben uns.
Wir kamen bald miteinander ins Gespriach. Das Thema betraf die Gottesfrage. Den
Glauben an einen «persdnlichen» Gott konnte er nicht so ohne weiteres teilen. Um mir
klarzumachen, dass ihm der lebendige Gott viel umfassender sei, als dass man sich ihn
unter dem Bild einer Person vorstellen kénne, brauchte auch er jetzt das Bild vom
Wasser. Wenn er sich Gott «vorstellen» wolle, so sehe er immer den weiten Ozean vor
Augen. Das Meer war ihm nicht so sehr eine feindliche Macht, das Sinnbild des Todes
und des Untergangs. Vielmehr erschien ihm Gott im Bild vom Wasser als der Unfass-
bare, Unergriindliche, Lebendige, als der «grossere» Gott. Ich fragte ihn, ob er zu
diesem Gott beten konne. Das sei fiir ihn nicht schwer. Er bete mit seinen beiden Buben
zu Gott, wenn sie des Abends zu Bette gingen.

Jai Singh, der als Kirchenhistoriker in ein anderes College berufen wurde, war mir
noch aus einem anderen Grund ein wertvoller Nachbar gewesen. Er nahm sich vor, in
einer kleinen Schrift seinen indischen Zeitgenossen die verschiedenen Religionen vor-
zustellen, die in Indien anzutreffen sind?%5. Er tat dies nicht in einer polemischen
Weise, sondern mit der Absicht, Verstindnis zu wecken fiir die jeweils andere Reli-
gion. Die Lektiire sollte den Lesern helfen, die feindliche Einstellung zu einer anderen
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Religion fahren zu lassen und jeden indischen Menschen mit seiner Religion als Nach-
barn zu begriissen.

3. Beim ersten indischen Aufenthalt, der vom Juni 1967 bis zum Mai 1968 dauerte,
hatte ich indische Studenten aus verschiedenen Regionen und Kirchen mit verschiede-
nen Muttersprachen auf Englisch (Altes und Neues Testament) zu unterrichten. Ich
hatte es mit kritischen, iiberkritischen und unkritischen Studenten zu tun. Sie hatten
alle mehr oder weniger unter dem englischen Examenssystem zu seufzen, durch das
hindurch sie in die Position zu gelangen hofften, in der sie dem neu erkannten Evange-
lium von Jesus Christus unter ihren indischen Zeitgenossen zu dienen berufen waren.
Die erwiinschte Solidaritdt kam infolge des immer wieder durchbrechenden regional,
konfessionell oder sprachlich begriindeten Gruppengeistes nicht zum blithenden Le-
ben. Jede Woche wihrend der Collegezeit hatte ich Gelegenheit, die gehaltenen und
dann besprochenen Studentenpredigten anzuhodren. Dabei wurden jewelils stereotype
Siindenbekenntnisse eingefiigt, die es den Zuhorern schwer machten, konkret mitzu-
beten. Da wir in einem von der Okumene finanzierten Haus fiir den Gastprofessor
wohnten, hatten wir Gelegenheit, der Reihe nach die einzelnen Studenten einzuladen
und sie personlich kennen zu lernen. Die Kollegen an der Hochschule waren teils Inder,
teils Engldnder oder Schotten.

4. Beim zweiten indischen Aufenthalt vom September 1973 bis zum Friihjahr 1974
wollte der englische Gastdozent seinen Platz nicht raumen. Meine Frau und ich hatten
mit einer wesentlich primitiveren Behausung vorliebzunehmen. Dessen ungeachtet war
meine Frau bereit, auch jetzt die Studenten einzuladen. Ich hatte in einzelnen Privat-
stunden junge oder dltere Theologen zu unterrichten, die zwar ein wichtiges Examen
(Bachelor of Divinity) hinter sich gebracht hatten, aber nach einem héheren Examen
(M.Th. = Master of Theology) strebten, um auf Grund der bestandenen Priifung
einen Europa- oder Amerikaaufenthalt «fiir weitere Studien» antreten zu konnen. Als
Ziel sahen sie eine gehobenere Stellung in der Kirche vor Augen. Auch mit Sekretiren
des Christlichen Vereins Junger Médnner (CVJM) kam ich beim biblischen Klassenun-
terricht ins Gesprach. Mir war diese siebenmonatige Arbeitszeit, die mich auch mit
jungen Hausmiittern und Hausvitern der Kindernothilfe in Beriihrung brachte (Ausle-
gung des Johannesevangeliums), eine willkommene Gelegenheit, am eigenen Leib zu
erfahren, wie ein «niedriger Dienst» keineswegs erniedrigend wirkt, sondern wie aus
miihseliger Dialogarbeit Krifte freigesetzt werden.

5. In Bangalore hatten Franziskaner, Benediktiner, Ordensbriider vom Heiligen
Geist, Kapuziner und Jesuiten Lehrstitten eingerichtet. Ich konnte in der «Christ-
lichen theologischen Gesellschaft Bangalore» mitarbeiten. Ich traf in diesem Kreis
nicht nur konservative Kollegen an, sondern auch junge, vorwartsstrebende, kritische
Briider. Ich spiirte, wie im Katholizismus zwischen der Freiheit und der Ordnung des
Geistes gerungen wurde und man durchaus offen war, das Heil auch ausserhalb der
Kirche zu glauben. .

Ich hatte mit einem franziskanischen holldndischen Dozenten in anregenden Diskus-
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sionsstunden die Dogmatik von Karl Barth zu besprechen, weil dieser theologische
Lehrer sich fiir ein hoheres Examen in Serampore vorzubereiten hatte. Als echter
Franziskaner fand Pater Gervin van Leeuwen bei diesen Gesprachen, dass die Biicher
der Natur und des Gewissens ebenso genau gelesen werden miissten wie das Buch der
Bibel. Und er glaubte fest daran, dass die sogenannten «Heiden» in und trotz ihrer
Rebellion gegen Gott von Gottes Liebe getragen wiirden.

Unter den katholischen Mitchristen, die wir kennenlernten, gab es sehr verschieden-
artige Gestalten. Da war ein Priester bauerlicher Herkunft aus der Nordschweiz, der
die Fehler und Unméglichkeiten in der indischen Geistlichkeit anprangerte und der
Meinung war, dass die indische katholische Kirche hoffnungslos in den Mechanismus
eines Geschéftsbetriebs abgesunken sei. Da war ein katholischer Laienbruder, den wir
vor seiner Heimreise nach Deutschland trafen und der resigniert meinte, dass man
zuhause mit den gesammelten Erfahrungen nichts anfangen konne. Da war aber auch
andrerseits ein katholischer Jesuit aus dem Wallis, dem man nach achtzehn Jahren
Dienstzeit in Indien nichts von Miidigkeit oder Verdrossenheit anmerkte. Dieser in
Poona fiir einen praktischen Sozialdienst ausgebildete Schweizer verstand es ausge-
zeichnet, das landwirtschaftliche Leben in und um Bangalore zu verbessern. Er wet-
terte darum auch gegen das Unverstindnis von Bischofen gegeniiber den dringend
notigen Sozialaufgaben der Kirche. Ein anderer Pater setzte sich im Staat Kerala fiir
die soziale Gerechtigkeit der Waldarbeiter ein und scheute sich darum nicht, mit den
Kommunisten zusammenzuarbeiten. Der spanische Jesuit Ferrer hatte 1968 Indien
endgiiltig verlassen miissen, nachdem er Moslems, Hindus und Christen Farmerhilfe
gegeben, bessere Bodenpflege beigebracht und ihnen beim Brunnengraben geholfen
hatte. Zudem hatte der dkonomische Erfolg des praktisch zugreifenden Jesuiten die
reichen Bodenbesitzer neidisch werden lassen, und die Selbstdndigkeitsgefiihle der
Bauern hatten sich zu regen begonnen. Ein Hindu?%, der die Partei des weggejagten
Entwicklungshelfers ergriff, fragte seine Leser: « Weckt Ferrer etwa mit seinem uner-
horten Einsatz unser Gewissen und deckt unser 6konomisch-menschliches Versagen
auf? Hat er vielleicht da gearbeitet, wo wir nichts getan haben?» In der Tat: wo ein
christlicher Bruder praktisch konkret geholfen hat, zeigen die sdkularen Instanzen mit
ihrem Wegweisungsbefehl, dass sie versagt haben!

6. Die Basler Mission hat ihre Arbeit in Indien 1834 angefangen. Zur Erinnerung an
die Missionsarbeit der Basler Missionare gab Godwin Shiri im Namen des theologi-
schen Untersuchungsinstituts in Mangalore eine Gedenkschrift heraus mit dem Titel
«Wholeness in Christ». Die Absicht dieser Schrift war es, im Riickblick auf die
Geschichte der Basler Mission in Indien die mannigfaltigen Dienste der Basler Missio-
nare den Lesern in Erinnerung zu rufen, haben doch die Boten aus Europa «auf den
Feldern der Religion, der Linguistik, der Erziehung, dem Handwerk (Ziegeleien!), in
Publikationen und in der Druckerpresse» Pionierdienste geleistet2?7,

7. Beim Riickblick auf die Dienstmonate in Indien wird mir die unbegreifliche
Rettung aus einem entsetzlichen Eisenbahnungliick in der Nacht vom 19. auf den 20.
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Mirz 1968 unausloschlich im Gedachtnis haften bleiben. Es handelt sich hier um ein
nicht nur biographisches Einzelereignis. Was hier geschah, fiihrte in und mit seiner
Schreckhaftigkeit zu einem Appell und zu einer Weisung, die wie eine Uberschrift iiber
allen Kontinenten unseres Erdballs am Ende des 20. Jahrhunderts aufgerichtet bleibt.

Bei unserer Kunstreise durch Nordindien kamen wir nach dem Flug von New
Delhi?*8 nach Bombay?®® und nach der Nachtfahrt auf einem Kiistendampfer nach Goa
(bis 1961 portugiesische Kolonie, jetzt indisch). Ein Bus fithrte uns auf eine 1000 Meter
iiber Meer gelegene Hoch-Ebene. In Dharwar machten uns Schulhausinschriften be-
wusst, dass die Bildungshilfe der Basler Mission sich bis hierher erstreckt hat («Basel
Mission Girls High School», «Technical Training Institute»). Nach einem Imbiss in
einem vegetarischen Restaurant wurden wir vor dem Einsteigen in den Nachtexpress-
zug enttduscht: zwei Erstklassbillette fiir die lange Nachtfahrt im Indian Express
niitzten uns nichts, da der Schlafwagen fiir andere reserviert war! Wir mussten uns mit
der dritten Klasse zufrieden geben. Meine Frau fand einen Platz im drittvordersten
Wagen. Ich liess mich im vollbesetzten zweitvordersten Wagen zusammengepfercht
mit anderen Leuten nieder. Nach 21 Uhr abends erreichten wir Hubli (wo viele Jahre
Basler Missionare und Missionarinnen Schul- und Gemeindearbeit geleistet haben).
Da kam meiner Frau der Gedanke, den Stationsvorstand zu fragen, ob sich nicht ein
Platz fiir uns beide im Schlafwagen finden liesse. In der Tat: eine ganze Familie hatte
ihre Reise abgesagt! Ein Wagenabteil wurde fiir uns frei. Uber eine Stunde lang fuhr
der Deccanexpress in die Nacht hinein. Gegen 23 Uhr wurden wir wie in ein finsteres
Loch hinuntergeworfen. Unser Wagen war entgleist und kam auf die Schienen zu
liegen. Die beiden ersten Wagen des Zuges waren ineinander verschachtelt. Eine wiiste
Masse von Holz, Eisen und Fleisch liess keinen Schmerzensschrei sterbender Menschen
mehr durch. Ein indischer Arzt 6ffnete zu unseren Hiupten die Abteilungstiire. Ich
schob meine Frau nach oben. Der Arzt riss sie nach oben. Meine Frau sprang in die
Nacht, in die Tiefe und wurde von Armen aufgefangen. Ich kam mit unserem Gepack
nach. Wir waren gerettet. Der franzosische Pater, der im Drittklasswagen neben mir
gesessen hatte, war unter den Toten. Eine amerikanische Arztin, Ida B. Scutter, die
Nichte des weltberithmten Griinders des Vellorespitals in Indien, rief in die stockdunk-
le Nacht hinaus: «SAVED FOR WHAT?» Wozu haben wir Uberlebende ein weiter-
dauerndes Leben erhalten?

Das «Wofiir gerettet?» angesichts des drohenden Weltuntergangs bleibt als Mah-
nung und Verheissung iiber allen je und je Uberlebenden stehen! Die Geschichte vom
Eisenbahnungliick, bei dem unzéhlige Menschen das Leben lassen mussten, wurde uns
zu einem Fanal, d.h. zu einem weithin sichtbaren Zeichen, das wie eine vorangehende
Feuersdule allen «Menschen guten Willens» Weisung gibt, wie sie die verschiedenen
Erfahrungen in ihrem bewahrten Leben nutzbringend fiir ihre Nichsten anwenden
konnten. Es leuchtete die Zukunft der Mission Gottes auf in einer vergehenden und
doch in allem Vergehen zur Erneuerung berufenen Welt.
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b) Von Parpale bis Udipi: ein Kaleidoskop bei einem indischen Aufenthalt

aa) Das Ashram in Parpale

Von 1952 bis 1971 hat die Berner Missionarin und Bauerntochter Hanna Aeschi-
mann, die seit 1935 in Indien tdtig gewesen war, sich einem christlichen Ashram
angeschlossen, das 1950 in der Nidhe von Udipi gegriindet worden war. Der katholische
Religionsforscher Klaus Klostermaier wies in seinem Buch iiber Hinduismus die ver-
schiedenen Bedeutungsmdglichkeiten des Sanskritwortes «Ashram» auf: «Einsiede-
lei», «Platz fiir anstrengende Ubungen», «der Eigenname einer Gruppe von Wander-
monchen»3®. Ahnlich definierte Peter Brent das Wort: «the home of a Guru and the
centre of his activities; a retreat, hence the secluded abode of a holy man»30!. Beide
Erkldrungsversuche zielen auf religiosen Individualismus oder Gruppengeist, wobei
der Mensch oder die Menschen im Ashram sich von anderen unterscheiden. Ganz
anders definierte der Gottsucher oder Swami Rangananthananda dieses Wort. Er
umschrieb Ashram wie folgt: das Ashram meint nicht ein Gebidude, sondern die
Menschen darin und besonders die Frau, die als Konigin in diesem Haus schaltet und
waltet, mit der zusammen der Hausverwalter und Biirger lebt und funktioniert302, Mit
dieser Umschreibung wird die Vorstellung einer isolierten Existenz oder einer kloster-
lich abgeschlossenen Gruppe vertieft durch das Zusammenwirken von Frau und Mann
jenseits von Matriarchalismus und Patriarchalismus.

Wenn nun die christlichen Kirchen sich dieses Ausdrucks bedienen, so wollen sie
damit auf eine ordensdhnliche Gemeinschaft von Menschen hinweisen, die sich inner-
halb einer christlichen Kirche zu einer Dienst- und Anbetungsgruppe zusammenge-
schlossen haben. Meine Mitarbeiterin im Basler Missionshaus, Frau Dr. Beatrice
Jenny, die in Ghana als Lehrerin tétig war, war bei einer Indienreise vom Ashram in
Parpale tief beeindruckt worden. War sie einerseits offen fiir die Volkskirche, so
hinderte sie diese Bindung «nicht daran, nach einem evangelischen Orden zu hungern,
wie er ihr im indischen Ashram in Parpale beispielhaft vor Augen getreten war. Sie war
beeindruckt davon, wie hier «verbindlicher und freier> als in anderen diakonischen
Schwesternschaften in der Nachfolge Christi ein gemeinsames Leben gefunden
wird, »303

Wir sind am 4. November 1967 in Parpale gewesen. 14 Frauen wurden betreut, nicht
nur alte, sondern auch gestérte Wesen, die teilweise noch mit ihren kleinen Kindern
liebevoll aufgenommen wurden. Etwas entfernt vom Hauptgeb4ude steht ein Heim, in
dem damals drei alte Ménner ihren Lebensabend verbrachten. Prichtige Reisfelder
zeugten von der grossen Arbeitskraft, die die Liebe zu den Armen ermdglicht. Eine
schwer am Gehen behinderte Schwester zeigte uns das Land. Das Haus, das einen
Anbau erhalten hat, bietet auch manchen Gruppen Gelegenheit, ihre Retraiten abzu-
halten. Wir kamen dorthin, um am Abschluss einer mehrtigigen Konferenz des indi-
schen christlichen Studentenbundes teilzunehmen. Die Tagung stand unter dem
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Abb. 9
Das Hauptgebdude des Ashrams in Parpale (Indien)

Motto: «LIVING IS MEETING». Das Leben im Ashram war wie ein stiller lebendiger
Kommentar zu den Voten, die jiingere und iltere Theologen abgaben.

Hanna Aeschimann zeigte mit ihrem kurzen Beitrag in der Basler Gedenkschrift
iiber das Ashram in Parpale, wie sie als Mitglied der Basler Missionsfamilie und als
Griinderin eines Ashrams allmihlich in die siidindische Kirche hineingewachsen ist:
«Es scheint mir ein verheissungsvolles Zeichen zu sein, dass die Basler Mission willig
war, ja, dazu bestimmt wurde, ihren Namen <Basler Mission> aufzugeben, damit die
(stdindische) Kirche zum Leben komme.»3% In dieser Weise hat sie als schweizerische
Christin mit indischen Christinnen zusammengelebt. Sie hat in einem kleinen Alters-
heim und auf dem dieses Heim umgebenden Feld diakonisch und landwirtschaftlich
gearbeitet. Sie hat damit ein Zeichen aufgerichtet dafiir, dass korperliches Wohl und
seelisch-geistiges Heil zusammengehoren, und zwar gerade so, dass man «indische
Gewohnheiten und indische Kultur aufnehmen und praktizieren kann».

Im Blick auf die Weiterentwicklung der christlichen Kirchen und Gemeinschaften in
aller Welt scheinen mir die Ashrams dann wichtig zu sein, wenn sie zu Zeichen werden
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Abb. 10
Armenspeisung im Ashram zu Parpale

fiir eine lebendige Organisationsform eines wahrhaft gemeinsam gelebten christlichen
Dienstes. Was in den Ashrams an Ackerdienst, diakonischer Hilfe, Anbetung Gottes,
Reden und Gesprachen getan wird, durchbricht manche Formen der insgeheim gehiite-
ten und verteidigten kirchlichen oder missionarischen altgewohnten Positionen. Sind
die Ashrams auch innerhalb einer kirchlichen Organisation angesiedelt, so deuten
diese Zellen in die Zukunft einer interreligiosen Arbeitsgemeinschaft in Dienst und
Anbetung. Freilich ist die Voraussetzung fiir ein echtes Ashram, dass eine Harmonie
zwischen meditativer Anbetung und praktisch sozialem Dienst am Leben erhalten
wird.

bb) Ein Jainheiligtum

Wenige Kilometer vom Ashram in Parpale entfernt war ein Jainheiligtum zu besich-
tigen. Etwa 180 Stufen hatten wir hinaufzusteigen, um die Riesenstatue des Bahubali
Gometeshwara zu bewundern. Er ist das Symbol einer uralten indischen Religion,
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deren Ursprung sich bis ins 8. Jahrhundert v. Chr. hinein zuriickverfolgen lisst. Der
Jainismus ermutigt zum monchischen Dasein. Durch Weltflucht hofft der Monch, den
Banden der Sinnlichkeit zu entkommen und, ohne eine besondere Verantwortung fiir
die Mitmenschen wahrzunehmen, ins Nirvana zu gelangen: «Eine génzlich gereinigte
Seele steigt zum Gipfel der Welt empor und verharrt dort auf ewig in schrankenlosem
seligen Erkennen ohne Wirken, also fiir menschliche Wiinsche unerreichbar.»305 Zur
Disziplin des Jainisten gehort es, dass er weder Menschen noch Tiere (bis hin zu den
Insekten!) totet, sein Reden kontrolliert, im Essen sich der Missigkeit befleissigt,
einfache Kleider trégt, Not und Leid mit Geduld iiber sich ergehen lisst, die Hoherge-
stellten verehrt, sich hartem Studium heiliger Schriften hingibt und bereit ist zum
Fasten bis zum Tode. Die heutigen Jainisten fiirchten, vom Hinduismus «verschluckt»
zu werden. Sie beteiligen sich an religiosen Treffen und Konferenzen, «um teil zu
bekommen an den Gedanken und Einsichten von Anhéngern von verschiedenen Reli-
gionen»306,

Der Aufenthalt im christlichen Ashram in Parpale und der Eindruck vom Jainheilig-
tum am gleichen Tag liess mich Einsicht gewinnen in den Unterschied zwischen der
sozial engagierten Dienst- und Anbetungshaltung einer kleinen christlichen Gemein-
schaft und der ichbezogenen Erlésungsreligion des Jainismus mit ihrem Kultus des
Ubermenschen und ihrer nicht verniinftig ausfithrbaren vorbildlichen Moral!

cc) Weihnachtserfahrungen in Udipi

Nicht sehr weit von Parpale entfernt liegt Udipi mit seinem einstigen Missionsspital,
das jetzt zum Spital der Church of South India geworden ist. Die christliche Gemeinde
der im siidwestlichen Kanaragebiet Indiens gelegenen Ortschaft Udipi wurde 1854
gegriindet. Das damals gebaute Missionshaus und die mit ihr gebaute Kirche gingen
1855 und 1856 in Flammen auf. Der heftige Widerstand gegen die Invasion des
Christentums ging vom hinduistischen Zentrum mit seinen verschiedenen Klostersied-
lungen aus. Auf die Erweckungswelle von 1869 folgte bald der Abfall vieler Neuge-
wonnener. Trotzdem wurde die Gemeinde 1870 wieder kriftig. «Keine Basler Ge-
meinde in Indien hatte bei ihrer Entstehung so schwer von nichtchristlicher Seite
gelitten.»307 Ist man im Blick auf diesen Widerstand gegen das Christentum heute
berechtigt, mit Schlatter von «Heidenspektakel» und einer «Veste Satans» zu spre-
chen308?

Die offizielle Spitalweihnachtsfeier 1973 in Udipi. Die leitenden Arzte und Schwe-
stern des Spitals feierten am 22. Dezember 1973 Weihnachten. Der Evangelist Augu-
stin Salins hielt die Weihnachtsansprache. In der kanaresischen Landessprache eror-
terte er die drei Stichworte Krippe, Kreuz, Krone und verkiindete dabei den Dienstweg
Jesu und seiner Diener und Dienerinnen. Zwolf weissgekleidete Schwestern hielten
Kerzen in der Hand, die sich in der Hitze der Tropen und des festlich beleuchteten
Kasuarinenbaums bogen. Die andichtige Stille bei der Verlesung der den Schwestern
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zugewiesenen Bibelverse wurde hie und da durch den Larm von den am Weihnachts-
baum platzenden Ballons unterbrochen. Wenn die &ltere indische Hilfsschwester mit
dem Glocklein bimmelte, sang die Festgemeinde geistliche Lieder.

Weihnachtsbescherung fiir die Armen inmitten der mehrdimensionalen Armutei der
Welt. Die Missionarinnen im Spital beschenkten einander nicht. Vielmehr legten sie
das Geld, das sie fiireinander hétten ausgeben koénnen, zusammen, um fiir viele
Familien in der Umgebung des Spitals konkrete Weihnachtsgaben einzukaufen, die sie
in das dem Spital angeschlossene Health Centre fiir Frauen und Kinder brachten. Auf
diese Weise konnte jede Familie ein Stiick Seife, eine Kokosnuss, ein langes Wische-
seil, Zuckerrohr, ein Kilo Reis und ein Kilo Hiilsenfriichte nach Hause tragen. Ein
pensionierter indischer Pfarrer leitete die Gabenverteilung mit einer Ansprache ein, in
der er nicht etwa Jesus oder einen Apostel, sondern Alexander den Grossen als Beispiel
des gebefreudigen Edelmutes hinstellte. Der indische Christ sieht den Geist Jesu Christi
schon in der politischen Welt vor der Geburt des Weltheilandes wirksam werden!

Nach dieser Weihnachtsbescherung traten wir in das Gehoft von Webersleuten ein,
um uns eine indische Heimindustrie anzusehen. Da die Weber sich im sozialen Wandel
Indiens ausgeniitzt vorkamen und iiber allerhand Mingel von seiten der katholischen
und evangelischen Kirchen zu klagen hatten, waren sie Kommunisten geworden.

Auf dem Heimweg vom Spital horten wir die schaurige Geschichte von einer Mutter,
die unldngst ein Kind mit zwei K6pfen zur Welt gebracht hatte. Die Wirbelsdule hatte
sich gespalten: es kam ein Mensch mit zwei Armen und zwei Beinen, aber auch mit zwei
Kopfen zur Welt. Bekam der eine Kopf zu essen, schrie der andere. Wenn das eine
«Wesen» lachelte, weinte das andere. Ein schauriges Symbol fiir die gespaltene Per-
sonlichkeit oder fiir die in Schizophrenien sich dem Untergang preisgebende Mensch-
heit! Ein Herzschaden hat dann zum Tod dieses «Monstrums» gefiihrt. Wir bekamen
die Mehrdimensionalitdt der Armutei bei Hoch und Niedrig und damit ein Bild von der
geistigen Zerrissenheit der gegenwirtigen Welt vor Augen gefiihrt.

Das Christkind des Kreuzes. In der Abteilung lag ein zwei Monate altes gesundes
Kind. Es sollte Jesus in der Krippe darstellen. Am 23. Oktober hatte seine Mutter es
geboren. Sie, die die uneheliche Geburt nicht iiberleben konnte, hatte sich in einen
Brunnen gestiirzt. Der christliche Pfarrer war nicht zugegen, als man die Mutter
beerdigte. Es gehort zur «christlichen» Sitte in und um Udipi, dass Selbstmérder
unkirchlich verscharrt werden; ausserhalb der Reihe kommen sie zu liegen als gedch-
tete Wesen. Was uns hier an Weihnachten vor Augen kam, war die Botschaft, dass
Jesus als Gottesknecht auf Leiden hin zur Welt kam, um «von den Leiden her den
Gehorsam» bis zum Kreuz zu lernen (Hebr. 5,8).

Abendmahlsihnliche Begehung. In der TB-Abteilung des Spitals lagen Christen,
Muslime und Hindus nebeneinander in ihren Betten. Wir gingen mit den Schwestern
von einem Bett zum anderen. Wir waren dabei, wie sie den Patienten kleine Gaben
austeilten. Die Augenirztin Dr. Pflugfelder verband die Ubergabe jedes Geschenks
mit einem von Herzen kommenden und zu Herzen gehenden Zuspruch, was von
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christlichen, muslimischen oder hinduistischen Hinden und Ohren empfangen wurde.
Ich verglich diese Spendung von «Brot und Wort» mit der ausgearbeiteten und ge-
druckten Weihnachtsliturgie, die wir wenige Tage zuvor in Bangalore teilweise ange-
hort und teilweise mitgesprochen hatten. Wahrend die im College laut gewordenen
Sitze gescheit, passend und richtig zusammengestellt worden waren, um ein organi-
siertes kirchliches Weihnachtsprogramm durchzufiihren, kam in der Weihnachtsspi-
talsphire von Udipi beim «Begehen» dieses Weges von Bett zu Bett etwas vom univer-
salen Weihnachtsangebot an unser Gemiit heran: «Welt ging verloren. Christ ward
geboren», freu dich doch, du nach Erlésung schreiende Menschheit! In allem religio-
sen Hader wurde das Geheimnis der Weltweihnacht verspiirt. Die indische Superinten-
dentin des Spitals war mit den Schwestern und Missionarinnen durch die Rdume
mitgewandelt, bis jeder der Patienten sein Pdckchen bekommen hatte - und der nicht
aufzuhaltende Knallirm (ein Spezialvergniigen der nicht bettldgerigen Patienten!)
anheben konnte!

Das Wunder der Weihnachtsfreiheit. Am Morgen des 25. Dezember liessen wir uns
mit einem Boot ins arabische Meer hinausfahren. Wir sassen am Fuss eines Leucht-
turms. Frau Dr. Pflugfelder las eine Weihnachtspredigt, die ein deutscher Pfarrer 1970
seinen Gemeindegliedern gehalten hatte. Dabei wurde das Evangelium laut, das «unter
Volkern gepredigt» und «in der Welt geglaubt wird» (1. Tim. 3,16). Wéahrend ich
zuhorte, schaute ich aufs Meer hinaus dem Westen zu. Was sah ich? Delphine tauchten
auf und nieder, Tiere «mit entwickeltem Gehirn und gut entwickeltem Lernvermo-
gen»39, Sie werden fiir die Menschen des zu Ende gehenden 20. Jahrhunderts zu einer
Mahnung, ihren Verstand und ihren Lerneifer zu brauchen. Was sah ich weiter? Ein
Seeadler schwang sich hoch in die Liifte. Wiahrend der Adler z.B. in Deutschland als
politisches Hoheitszeichen dienen kann und in Afrika als Symbol der Freiheit der
unterdriickten Volker gesehen wird, wird er in Indien zum Attribut des Gottes Vishnu,
das «Gefdhrt» fiir den «Alltragenden», «der in jedem Herzen weilt», der «das Weltall
tragt und behiitet»310, Ich sehe den lebendigen Gott vor Augen, der uns «auf Adlersflii-
geln sicher gefiihrt», hore aber auch den verheissungsvollen Appell des Propheten an
die Ermatteten, «aufzufahren mit Fliigeln wie Adler», um dem entgegenkommenden
Erlosergott entgegenzuwachsen, «zu laufen und nicht zu ermatten, zu wandeln und
nicht miide zu werden» (Jes. 40,31). Sich tragen lassen durch den Adlergott, Lasten
mit anderen zusammen tragen wollen und in Freiheit auffahren, um auszufliegen nach
neuen Ufern: das alles will das Adlersymbol denen ins Bewusstsein rufen, die sich als
«Christustriager» verstehen wollen.

Noch habe ich die verheissungsvollen Tiere des Meeres vor Augen, da tritt mir beim
Hineinsteigen ins seichte Wasser des arabischen Ozeans ein neues Wunder entgegen:
um meine Fiisse bewegt sich ein Schwarm kleiner Fische, die sich wie durch eine
geheimnisvolle Leitung bestimmt gemeinsam und in Freiheit vorwartsbewegen. Es
wird mir offenbar das Wunder der Freiheit in der Gemeinschaft, die unter geheimnis-
voller Fithrung steht.
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Als Gegenbild steht mir vor Augen, was ich 1972 im siidkoreanischen Meer bei
Pusan erlebt habe: Beim Hinausschwimmen horten wir auf einmal pustende korea-
nische Soldaten neben uns im Viererkolonnendrill stramm ins Wasser hinausstechen.
Die eingepeitschte Aktivitdt einer Militirmacht steht der wie von selbst sich ihrer
Zusammengehorigkeit und Freiheit erfreuenden Gemeinschaft gegeniiber!

dd) Begegnungen mit dem Hinduismus

Im Ambalapadytempel

Einer meiner CVJM-Schiiler fithrte mich wihrend des Weihnachtsurlaubs in den
Ambalapadytempel in der Nidhe von Udipi. Seit Jahrzehnten gehort dieser Tempel, in
dem die Gottin Durga verehrt wird, einer einzigen Hindufamilie3!!, die ihr angebliches
erbliches Recht sich vom sidkularen Staat garantieren liess. Drei Szenen sind mir
eindriicklich haften geblieben:

aa. 20 Buben sitzen am Boden und empfangen auf einem Bananenblatt ihre Reispor-
tion. Scheinbar eine karitative Aktion: arme Kinder werden im Tempel ernéhrt.

bb. In der Vorhalle zum Durgaheiligtum zihlen ein paar Personen das Tempelgeld,
das ausgeschﬁttet am Boden liegt und jetzt aufgeschichtet wird. Die Tempelbesitzerfa-
milie l4sst sich von den ringsum wohnenden Reisbauern kriftig beliefern, um ihren
eigenen Reichtum zu steigern. Jeden Freitag kommen diese Bauern mit ihren Ochsen-
karren herangefahren, um ihre religiosen Tributzahlungen zu leisten. Die armen Bu-
ben bekommen davon einen kleinen Anteil in Form einer Reisportion.

cc. Jeden Freitag kommt auch ein Hirt und lédsst sich in einen Trancezustand
versetzen. Stundenlang gibt er den Bauern Ratschldge und Weisungen.

Im Blick auf diese Erfahrungen am Ambalapadytempel bei Udipi versteht man den
hemmungslosen Protest des indischen Volksfiithrers und Philosophen Naicker, der
jeden Tempel und jede Religion um der damit verbundenen Geldgeschifte willen
radikal ablehnte312,

Das Krishnabild

Man denke aber ja nicht, dass der Hinduismus nichts von Selbstkritik wiisste! In
Udipi wird eine Legende erzihlt von einem Krishnabild. Krishna ist der «vergotterte
indische Sagenheld, in dem verschiedene Gestalten zusammengewachsen sind. Schliess-
lich wird er zur Gottheit selber erhdht: «Ich bin der Ursprung und das Ende der ganzen
Welt, iiber mir gibt es nichts, an mich ist dies All angereiht, wie Perlen an einer Schnur,
ich bin das Leben in allen Wesen> 313». Die der Verehrung Krishnas entsprechende
Frommigkeit ist «die liebevolle Ergebung». Nun erzihlt man sich, dass eine bestimmte
Priesterkaste Krishna allein fiir sich beansprucht habe und ein wunderbares Standbild
zu seinen Ehren habe herrichten lassen. Dieses Bild wurde in den Tempel architekto-
nisch so eingegliedert, dass Krishna nach innen zu schauen hitte. So war er gewisser-
massen zum Gefangenen seiner eigenen religiosen Verehrer geworden. Aber dann sei ein
Wunder passiert: das Bild habe sich um 180 Grad gedreht. Mit dieser Kehrtwendung
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habe Krishna demonstrieren wollen, dass er nicht nur fiir eine religiose Kaste Gott sei.
Damit wird ein gottlicher Protest erhoben gegen die stolze Kaste, die Kastenlose von der
Tempelverehrung ausschliessen méchte. Aus dieser Legende kann sich der christliche
Gruppengeist, der Christus nur fiir sich beansprucht, beschamen lassen!

Die Begegnung mit einem Swamiji

Am 31. Dezember 1973 kam es zur Begegnung mit einem Swamiji, d.h. mit einem
gelehrten Frommen des sog. Madhva-Hinduismus. Diese Gruppe im Hinduismus
stiitzt sich auf ihren Lehrer Madhva, der von 1197 bis 1276 gelebt hat. Er hat Gott, die
individuellen Seelen und das Unbeseelte unterschieden. Im Tempelgeviert sind ver-
schiedene Gebéude, die Hindus zum Besuch und zum Umgang mit Hindupriestern
einladen. Alle zwei Jahre wird ein neuer Hauptswamiji gewahlt. Wenige Wochen vor
dem Riicktritt von seinem Amt begegnete ich «Seiner Heiligkeit Sri Vibudhesha Theer-
tha Swamiji», der dann als ein vom Amt Befreiter viele Jahre als ein heiliger Vagabun-
dus auf Reisen zu gehen hat. Der Mann, mit dem ich zusammentraf, hatte sich um die
Forderung hinduistischer Collegeausbildung verdient gemacht. Er propagierte und
forderte aber auch den Bau und die Weihe eines wunderbaren silbrigen Tempelwagens,
der zu Ehren Krishnas an hohen Festtagen in Udipi herumgefiihrt werden soll. Ich
hatte im Spital in Udipi eine Schweizerin angetroffen, die Urlaub genommen hatte, um
moglichst oft und intensiv mit fithrenden Hindus ins Gesprach zu kommen. Wir
fiihrten mit dem Swamiji ein Gesprach. Er war in einer Basler Missionsschule erzogen
worden, hatte aber in dieser Schule zwei schlechte Erfahrungen gemacht. Zum ersten
liessen es die vielen Lehrerwechsel, die die Kinder zu erdulden hatten, nicht zu einem
guten Verhiltnis zwischen Lehrern und Schiilern kommen. Zum zweiten hatte er viele
Schlédge erhalten. So sagte er sich spiter vom Christentum los. Er wollte von mir
wissen, was meine Theologie sei. Ich bekannte mich zu Jesus Christus als meinem
universalen Herrn und Meister. Die anthroposophisch ausgerichtete Berner Lehrerin
kam dann auf die Frage der Wiedergeburt zu sprechen. Sie entpuppte sich dabei als
eine Frau, die an die Seelenwanderung glaubt und gleichzeitig eine ernste Christin zu
sein vorgibt, die das Abendmahl in der schweizerischen Heimat nie versiaume. Der
Swamiji legte uns beiden den Unterschied zwischen der hinduistischen und der christli-
chen Auffassung von Wiedergeburt dar: den mehrmaligen Wiedergeburten im Hindu-
ismus gegeniiber habe es der Christ mit einer einmaligen und darin stets sich erneuern-
den Wiedergeburt zu tun. Im weiteren Verlauf des Gesprichs betonte der Swamiji die
Eigensténdigkeit des menschlichen Ich. Dieses letzte Zeugnis eines indischen Hindu
war fiir mich, den christlichen schweizerischen Individualisten, sehr aufschlussreich,
wird mir doch immer mehr bewusst, dass gerade die Wirklichkeit der christlichen
Gemeinschaft das menschliche Ich nicht durchstreicht, sondern in der Nachfolge
Christi neu aufwertet.

Zugegen war bei diesem Gesprach als schweigender Beobachter Mr. K. Gopala-
krishna. Anderntags kam er ins Kirchenspital, um sich in ldngerer Rede iiber seine

136



Person und seine Absichten mir gegeniiber zu verbreiten. Als ein nahe vor der Pensio-
nierung stehender Rektor einer Oberschule beabsichtigte er, im «otium cum dignitate»
eine religiose Weltbruderschaft zu griinden, um darin Christus, Buddha und Krishna je
einen gebiihrenden Platz anzuweisen. Ein Vertreter des Synkretismus war mir gegen-
iibergetreten, der in keiner Weise seinem Gegeniiber zuzuhoren willens zu sein schien.

¢) Die missionarische Wirklichkeit in Indien angesichts
der Entwicklungsproblematik

aa) Die Entwicklungsproblematik

Brigitte Erler hat in ihrer Schrift «T6dliche Hilfe» den katastrophalen Satz geschrie-
ben: «Entwicklungshilfe schadet allen, denen sie angeblich niitzen soll, ganzen Lén-
dern wie einzelnen Betroffenen. Sie muss deshalb sofort beendet werden.»314 Wenn
das stimmt, so miissen wir hinsichtlich unserer christlichen Entwicklungshilfe noch
einmal iiber die Biicher gehen. Wie sich das Bild von Indien Franz Schiile darbot, der
ein Jahr lang in Indien seine Augen geiffnet hatte, schilderte der jetzige Mitarbeiter
beim Heks 1974 in der «National-Zeitung»3!5 wie folgt: «Die grosse Masse der Inder,
elend und ohne Hoffnung. Daneben ein modernes Indien, ein biirokratisch-militi-
risch-industriell-feudalistisch-universitiarer Komplex; ein Staat im Staat, der sich sel-
ber geniigt und der die Massen Indiens bestenfalls als Lieferanten und Kunden zur
Kenntnis nimmt.»

Der Sohn eines Dozenten, der zusammen mit mir am United Theological College in
Bangalore gelehrt hatte, C.T. Kurien, hat als indischer Nationalokonom die Ziele der
Entwicklung in Indien mit ihren Problemen dargestellt3!6, Kurien unterscheidet scharf
die Aspekte der Entwicklung, die man sich im Studierzimmer ausdenkt, von den
wirklich ausgefiihrten Entwicklungsprojekten. Ihm ist wichtig, dass Ausdenken und
Ausfiihren miteinander in Einklag gebracht werden miissen. Entwicklung brauchen
nicht nur arme Lander, die in mancher Hinsicht «unterentwickelt» sind, sondern auch
reiche Lander, die z.B. in der spontanen Lebensqualitdt im Geben und Nehmen zu den
«Unterentwickelten» gehoren. In der Entwicklung geht es nach Kurien um die Befrei-
ung der Menschen zu ihrem wahren Selbst. Er sieht sich immer wieder konfrontiert mit
den wirtschaftlichen Jahrespldnen der indischen Regierung, und er muss feststellen,
dass die indische Wirklichkeit nach wie vor anders aussieht als sie in den projektierten
Jahrespldnen der Regierung beschrieben wird. In der 6konomischen Entwicklung
gehen Ungleichheit und Ungerechtigkeit Hand in Hand. In Bangalore stehen Luxus-
bauten hart neben schmutzigen, fiir arme Bettler bestimmten Hiitten, ohne dass sich
die Inder in ihrem Schicksalsglauben gross dariiber aufregen. Kurien opponiert dem
festgehaltenen Grundsatz, dass «das Hauptziel Wachstum sei und nicht soziale Ge-
rechtigkeit», im irrigen Glauben, dass mit dem wachsenden Wohlstand die soziale
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Gerechtigkeit sich von selbst einstelle. Er sieht zwar, dass materielle Prosperitdt und
auf Bruderschaft bedachte Gleichheit zusammengehoren. Aber der in der franzosi-
schen Revolution propagierte Begriff der «égalité» kann Kurien nicht im Sinn von
bloss innerer Wiirdegleichheit oder im Sinn von «gleichviel Lohn oder Besitz fiir alle»
verstehen, sondern im Sinn von Teilhaberschaft an der gleichen sozial ausgerichteten
Menschenwiirde. Das herrschende gegenwartige 6konomische System erstickt aber die
Menschenwiirde von Millionen. Der wachsende Wohlstand der Reichen fiihrt nicht
dazu, dass die Armut der Massen iiberwunden wird. Kurien pléddiert fiir die durchfiihr-
baren Massnahmen in kleinen Schritten3!?, fiir Transaktionen im Landbesitz auf
nationaler Ebene im Blick auf die Bildung von kooperativen Farmen.

Uberlegt man sich diese nationalokonomischen Einsichten eines Inders, so sieht der
westliche nachdenkliche Missionar, dass es in Sachen einer echten «Entwicklungs-
hilfe» zu einer ganz neu verstandenen «Erweckung» kommen miisste. Die aus dem
sittlichen Dunkel des alten oder modernen «Heidentums» oder aus dem schlidfrigen
Christentum wirklich Erweckten werden wach fiir ihre soziale Verantwortung gegen-
iiber den unterentwickelten und unterdriickten Menschen in einer «Reformation der
Gesellschaft», die nicht einfach automatisch aus dem emotional erlebten Christenglau-
ben sich ergibt. In dieser Richtung ist der zehnte Punkt der Grundsatzerklirung der
Basler Mission fiir die achtziger Jahre zu verstehen3!8, Das Leitbild des von der
Schweiz ausgesandten Entwicklungshelfers, Missionars oder Experten hat im Lauf der
letzten 20 Jahre dem Konzept der Partnerschaft Platz gemacht, das zum Aufbau von
Solidaritdtsnetzen fiihrte. Heute fragt man sich aber, ob man sich nicht um Struktur-
dnderungen in der Entwicklungshilfe bemiihen muss im Zusammenhang mit dem
nachhaltigen und wohliiberlegten Schuldenerlass fiir die 60 drmsten Lander der Welt
im Blick auf das Jubeljahr der Eidgenossenschaft 1991. Wenn strenge ethische Krite-
rien ausschlaggebend werden sollen, so miissen vor allem im Zuschreiten auf eine neue
Weltwirtschaftsordnung «die Bediirfnisse der Bevolkerung Prioritdt erhalten». Dabei
sollen «die 6ffentlichen und privaten Geldgeber von den Schuldenerleichterungen
nicht ungebiihrlich profitieren». Wenn der «Wahrungsfonds das Sklaventreiber-
Image los werden will», so geht dieser Wille schlecht zusammen mit den problemati-
schen 6konomischen Wachstumsprognosen, die den Blick auf den reichen Westen
richten und zu wenig in Betracht ziehen, dass das Elend der armen Menschen immer
naher auf uns zukommt (vgl. Hans Ott: Gibt es Hilfswerk-Aufgaben der 3. Genera-
tion? Brot fiir Briider-Information, Ende September 1989; Rich. Gerster, Arbeitsge-
meinschaft Schweizer Hilfswerke, BaZ vom 28.9.1989, S. 3).

Wie sehr die aus der Basler Mission hervorgegangenen indischen Gemeinden noch
von dieser notwendigen Einsicht entfernt sind, wurde mir 1968 bei einem Gesprach mit
einem indischen Dorfpfarrer im Kurggebiet (Merkara) bewusst. Nach seiner Meinung
geht es bloss darum, dass die Gemeindeglieder brav sind und tiichtig arbeiten, dann
konnten sie es zu etwas bringen. Sie sollten sich nur den fritheren Plantagenbesitzer
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zum Vorbild nehmen, der mit seinen Leuten klug und geschickt umzugehen wusste. Es
braucht in der Meinung dieses Dorfpfarrers nur die richtige geistige Einstellung und
ethische Haltung oben und unten im Volk, so werde sich alles von selbst ergeben. Die
Fragen nach dem Menschenrecht, der Menschenwiirde und dem gerechten Lohn schei-
nen ihn keineswegs zu plagen.

bb) Eindriicke von den «blauen Bergen»

Die missionarische Wirklichkeit von ihrer Geschichte her ist mir 1967/68 in ihrer
ganzen Problematik in Indien entgegengetreten, besonders wiahrend eines Ferienauf-
enthaltes auf den sogenannten «Blauen Bergen». Wahrend der heissen Zeit des Jahres
pflegten sich damals die Missionsleute jeden Alters aus den verschiedenen Kirchen in
Kotagiri zu sammeln. Zur korperlichen und geistigen Erholung ist man auf die Berge
gezogen. Vor vielen Jahrzehnten hat der Berner Pfarrer Walter Liithi in einer Basler
Predigt darauf hingewiesen, wie auf den Hiigeln die Frommen unter sich sind, ohne
sich mit der Welt beschmutzen zu wollen. Aber so wenig der heilige Antonius in der
Einsiedelei den Versuchungen des Fleisches entkommen konnte, ebensowenig sind die
missionarischen Frommen auf den Nilgiris vom hisslichen Konkurrenzkampf ver-
schont geblieben. Dariiber hat der didnische Kirchenhistoriker Kaj Baago in einem
Aufsatz iiber «Das Schéfleinwegstehlen im 19. Jahrhundert» geschrieben. Man ge-
winnt hier eine betriibliche Einsicht in den «Kampf um die Sherveroy Hills», bei dem
die Lutheraner und die englischen Kongregationalisten einander um die besten Ferien-
plitze in die Haare geraten sind. Groteskerweise gab es fiir die christlichen Versamm-
lungen eine Union Hall, in der Andachtsiibungen und Gottesdienste stattzufinden
pflegten. Zu meiner Zeit herrschten auf den Hiigeln oben starke Bedenken gegen die
6kumenische Bewegung. Von einer freundlichen Annéherung an die Katholiken wollte
man nichts wissen. Im Sommersitz der Basler Mission, «View Hill» genannt, ist mir
das Schriftstiick des Veteranen unter den Basler Missionaren, Dr. Paul Burckhardt, in
die Hidnde geraten, in der er die protestantischen Grundsitze gegeniiber den katholi-
schen Irrtiimern verteidigte3!. Man gab in der Anfangszeit der Basler Mission dem Sitz
mit Recht den Namen «View Hill», sah man doch weit in die Landschaft hinaus. Heute
ist man versteckt hinter hohen Eukalyptusbdumen.

Wir tagten 1968 mit der Basler Missionsfamilie in «Queens Hill». An den Wanden
hingen fromme Spriiche. Aus Australien war eine adltliche Lady eingetroffen, um uns
Giste zu betreuen. Sie hielt sehr auf christliche Tischsitten und mahnte eine zu spét
kommende Missionarsfrau, personlich das Tischgebet nachholen zu wollen, da die
offizielle Gebetshandlung schon vollzogen worden sei. Mit dem Namen «Queens Hill»
wird die Vision des englischen Kolonialreichs wach mit der Konigin Victoria. Das
passte zum noch weitergehenden «englischen Wesen», das sich in der Tracht der
Verkehrspolizisten, dem Linksverkehr, dem Rechtswesen und dem Geschéftsgebaren
in den Laden bemerkbar machte.
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Schliesslich ist der «Spring Hill» zu nennen. «Spring» heisst «Quelle», «Friihlingy.
Die Missionsleute hofften, in ihrer Sommerpause frische Impulse zu empfangen, um
gestdrkt an ihre Arbeit im heisseren Tiefland zuriickzukehren.

Wie doch die fromme christliche Welt und die nicht-christliche einheimische From-
migkeit auf den Hiigeln oben nebeneinander ihr Sonderleben fiihrten! Was war das fiir
ein Pilgerzug, der sich an einem schonen Sommerabend von allen Héhen und Hiigeln
mitten ins Dorf Kotagiri hinunterbewegte! Ganz unten stand ein Tempel, der einen
starken Magneten darstellte fiir viele Junge und Alte, die mit ihren Friichten und
Blumenkorben herzueilten, um ihren Gott zu ehren.

Eine Zusammenkunft von Missionsgeschwistern ist notwendig. Informationen, die
das ganze Missionswerk betreffen, ungeltste Probleme, die auf den Tisch des Hauses
gelegt werden miissen, Besinnung unter dem ausgelegten Wort Gottes, Moglichkeiten
zum Gesprach unter vier Augen, Distanzgewinnen von der eigenen Aufgabe im Zu-
sammensein mit anderen Mitarbeitern, aber auch Luftschépfen auf 2000 Meter Héhe:
das alles ist berechtigt und notwendig. Aber es stellte sich jeweils die Frage, ob der
Kreis der hier Versammelten sich bloss als eine in sich geschlossene Basler Missionsfa-
milie verstehen wollte, oder ob sie sich in die gréssere Christenschar einbezog und sich
neu auf das Reich Gottes auszurichten lernte, in dem die Vertreter der verschiedenen
Religionen mit ihrem Suchen nach Gott auch einen Platz einnehmen wollen.

cc) Verschiedenartige Kritik an Kirche und Mission

Angesichts der kritischen Fragen betreffend der missionarischen Vergangenheit und
Gegenwart in Indien konnten weisse Missionare oder Dozenten verschiedene Konse-
quenzen ziehen. Am radikalsten verfuhr Dr. Kaj Baago: Er erklirte den Kirchenaus-
tritt und begriindete diesen Schritt mit dem Bekenntnis, dass Lehre, Liturgie und
Sakramente in ihren gegenwirtigen Formen fiir ihn keinen Sinn mehr hitten. Fiir die
kiinstliche Wiederbelebung alter Glaubenssitze hatte er nichts iibrig. Thm war vor
Augen getreten, wie die bezahlten Kirchendiener sehr wenig gemein hitten mit dem
Geist Jesu. Man konnte und kann sich auch heute noch fragen, ob Baago mit seiner
radikalen Haltung mehr ein Ketzer oder mehr ein Prophet war fiir das, was kommen
soll!31%9a Thm gegeniiber ist aber eine nicht weniger kritische Gestalt zu nennen: Rev.
R.R. Keithahn. Seit 1935 hatte er als britischer Missionar in Indien gandhimassiger als
Gandhi gelebt. Er wurde von den britischen Kolonialbehérden dreimal aus Indien
vertrieben, weil er ihnen als eine unbequeme Figur erschienen war. Er hatte zwar die
Mission als Institution verlassen, war alt geworden, aber frisch und energisch geblie-
ben und sah sich selber bei aller ertragenen Unbill als den am meisten gesegneten
Menschen. Er hat den Glauben, dass Christus auch in der Organisation der Kirche bei
all ihren Méngeln und Schwichen gegenwiirtig ist, nicht aufgegeben. Jedoch iibte er
scharfe Kritik an den medizinischen Institutionen, deren Vertreter so weit entfernt vom
«heilenden Meister Jesus» leben wiirden. Trotz seinen schlimmen Erfahrungen in
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Kirche und Mission war er ein Mann der Hoffnung geblieben. Er schiittelte den Kopf
iiber die vielen Missionare, die ihr eigenes Leben zum Problem machen, aber nicht
mehr die Kraft haben, in die dem Volk Gottes allzeit gegebene Hoffnung hin-
einzublicken und hineinzugehen. Keithahn wagte gemeinsame Gebete mit Moslems
und Hindus. Dabei litt er vor allem an der Tatsache, dass die Glieder der offiziellen
Kirchen keinen realen Kontakt mit den wirklichen N6ten der Menschen zu finden
wissen.

d) Der missionarische Auftrag im Licht der Potterkonferenz in Whitefield,
Januar 1968

Ich hatte das Gliick, anfangs 1968 wenige Meilen von Bangalore entfernt in Whitefield
an einer mehrtdgigen Konferenz teilzunehmen. Vertreter aus verschiedenen christli-
chen Kreisen Indiens trafen sich, um unter der inspirierenden Fiihrung des damaligen
Sekretédrs der Abteilung «Mission und Evangelisation» des Weltkirchenrates in Genf,
Dr. Philipp Potter (des nachmaligen Prisidenten des Okumenischen Rates), der bren-
nenden Frage nachzugehen, was Mission heute bedeute. Mich musste als Mitglied der
Basler Missionsleitung dieses Thema ganz besonders interessieren. Ich kam zusammen
mit Katholiken und Nichtkatholiken, mit Indern und Nichtindern. Ich erlebte dabei
lebendige Kirche inmitten einer Bruderschaft von ganz verschiedenartigen Christen.

Diese Konferenz wurde in einer kritischen Zeit abgehalten, in der die christlichen
Missionswerke in Indien verschiedenen Angriffen ausgesetzt waren. Die Aufenthalts-
bewilligungen fiir ausldndische Missionare wurden gestoppt. Im Staat Orissa wurde
ein Gesetzesentwurf lanciert, in dem es u.a. hiess: «Niemand darf direkt oder indirekt
einen Menschen von einem religiésen Glauben zu einem anderen zu bekehren suchen
durch Gewalt, Beeinflussung oder mit Hilfe betriigerischer Mittel, noch soll irgendje-
mand irgendeine solche Bekehrung begiinstigen.» Diese Orissa-Bill widersprach der
Wirklichkeit des sikularen Staates Indien, in dem jedermann das Recht hat, seine
religiose Meinung und Haltung in aller Freiheit darzulegen, wozu auch die «Propa-
ganda» des eigenen Glaubens gehort.

Andrerseits gibt es viele Griinde, die die Feindschaft gegen die christlichen Missio-
nen begreiflich erscheinen lassen. Wie oft ist sich ein bekehrter Hindu in der christli-
chen Kirche heimatlos vorgekommen. Und wie oft hat der missionarische Imperialis-
mus sich in einem mangelnden Verstidndnis fiir das wirkliche Denken und Fiihlen der
Inder gezeigt!

Wir trafen uns zu der Potterkonferenz in einer Zeit, in der die konfessionellen
Weltorganisationen (Lutheraner, Reformierte, Katholiken, Orthodoxe, Methodisten)
ihr kirchliches Selbstbewusstsein wieder gefunden hatten. Wir trafen uns aber auch in
einem Land, in dem das grosse Elend der Menschen in ihrer sozialen Not gen Himmel
schrie. Es konnte sich also nicht darum handeln, dass die hier vertretenen christlichen

141



Gruppen sich selber in ihrer Kirchlichkeit zu behaupten suchen, um der aufbrechenden
6kumenischen Weite einen Riegel zu schieben. Philipp Potter hielt drei Hauptreferate.
In drei Thesen wurde klar herausgestellt, was Mission nicht sein kann: «Mission ist
nicht Ausdehnung der Kirche» (zur Steigerung ihrer Macht und ihres Einflusses),
«Mission ist nicht Proselytenmacherei», bei der die eine Konfession der anderen ihre
Schafe wegstiehlt oder nichtchristliche Menschen durch offenkundigen oder heimli-
chen Zwang zu Christen «gemacht» werden, «Mission heisst nicht Antiséikularisa-
tion», bei der die personliche Frommigkeit in pietistischer oder liberaler Weise so
iiberbetont wird, dass fromme Menschen sich zufrieden in ihren eigenen Winkeln bloss
selber zu erbauen suchen. Hervorragend war das Referat des indischen Juristen E. V.
Mathew, der sich zur «Voreingenommenbheit Gottes fiir die moralisch Ausgeschlosse-
nen» bekannte und die indische Abhingigkeit von der anglo-amerikanischen Rechts-
ordnung beklagte, in der das Recht der individuellen Freiheit iiberbetont wird, so dass
die Verbrechen der Grossen durch das sogenannte «Recht» geschiitzt werden. Er bezog
sich hier auf die Kongresspartei, die die Interessen der Méchtigen vertrat. «Der Christ
hat ein Wachthund gegen Machtexzesse zu sein. Die Strukturen der Kirchen haben sich
in dieser Richtung zu wandeln ... Rechtliche Indifferenz beschmutzt. Mitten in den
politischen Parteien haben die Christen aus einer wissenden Sachlichkeit heraus zu
sagen, um was es beim konkreten Recht geht. Sie sind dazu berufen, ihre eigene
Urteilskraft dem Gott der konkreten Geschichte zur Verfiigung zu stellen und nicht
neutral zu registrieren, was lduft»320, Der bereits erwahnte Walliser Jesuit H. Volken
sprach iiber die christliche Prdsenz im Verhéltnis zur nationalen Entwicklung. Die
christliche Liebe hat mit der Steigerung der Lebensmittelproduktion zu tun! Das
Brunnengraben ist ein unmittelbarer Ausfluss aus dem Geist des Evangeliums. Nach
Volken sind die Menschen im Westen geistig untererndhrt, in Indien aber sind die
Massgebenden beim Riesenangebot von Religiositdt so uberfiittert, dass sie ohne
Verdauungsstérungen nicht leben kénnen! Das wahrhaft Geistliche hat mit dem inner-
sten Verstandnis des Herzens und mit der dusseren Darbietung der Speise etwas zu tun!

Der missionarischen Wirklichkeit in ihrer Problematik stelle ich im Blick auf die
Potterkonferenz einige Zeichen des missionarischen Auffrags gegeniiber.

a. Wenn Kurien die «Bildung von kooperativen Farmen» vorgeschlagen hat (s.o. S.
138), so entspringt daraus die Einsicht, dass die menschliche Arbeit das eigentliche
Kapital darstellt, mit dem gemeinsam zu rechnen wéare. Das 1856 gegriindete Waisen-
haus in Mulki wurde 1967 noch von Pfr. Fernandez geleitet. Mit dem Waisenhaus ist
ein landwirtschaftliches Arbeitsfeld ganz in der Ndhe verbunden. Ingwer, Reis und
Ananas wachsen dort. Eine Pumpmaschine leitet jeden Tag vom nahen Fluss Wasser
in Rinnsale, damit das Reisland gewéssert wird. Die Basis der ganzen landwirtschaftli-
chen Arbeit sind die Waisenkinder und die Burschen, die angestellt werden. Der
gesamten Arbeit stand der Pfarrer als Betreuer vor. Hier wurde nicht Ausschau
gehalten nach Grossprojekten, die den Sonderwiinschen und -ideen eines zielstrebigen
Pfarrers entspringen. Vielmehr wurde in einfachsten Verhiltnissen eine kleine Arbeits-
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gemeinschaft zwischen Jugendlichen unter der Leitung eines verstindigen Pfarrehe-
paars eingeiibt. Das ist der starkste Gegensatz zum sogenannten Neokolonialismus, bei
dem sich der Herrenmensch in seiner unmenschlichen Arbeitsgier als Ausbeuter andere
und sich selber entwiirdigt und Herren und Sklaven selbstmoérderisch einander gegen-
iiberstehen.

b. In der Ndhe von Kalikut beeindruckte uns eine Aussdtzigensiedlung. Unter den
270 Patienten war ein Silberschmied, der mit seinen verkriippelten Hénden feine
Silbernadeln herstellte. Es wurde an diesem Ort Chevayour Aussitzigenarbeit gelei-
stet. Zwei indische Krankenschwestern, ein englischer und ein indischer Arzt sowie
eine Krankenschwester aus Bayern mit national und kirchlich sehr verschiedenem
Hintergrund arbeiteten zusammen zum Wohl der Aussitzigen. Kranke, die nicht
bettlagerig waren, dienten Schwerkranken: Arbeitsgemeinschaft unter leidendem
Volk! Die Spinnerei und die Weberei wurden von Kranken besorgt.

c. Wie sehr gemeinschaftliche Arbeit erforderlich ist, zeigt sich auch auf dem Gebiet
der Seelsorge. Das haben besonders die Jesuiten gemerkt. Sie schreiben ihren Ordens-
leuten vor, dass bei ihren Reisen die verantwortlichen Seelsorger mindestens dreimal
am selben Ort zu ibernachten hitten, um vier Tage Zeit fiir einen wirklich fruchtbaren
Besuch auszusparen. Im wechselseitigen Geben und Nehmen sollen Schidden aufge-
deckt und geheilt werden. Was sich von einer bedringten Seele losreden will, will aus
der Stille einer vertrauensvollen Atmosphire herauswachsen. Der begnadete Seelsor-
ger weiss dabei zuriickzutreten, um der Krankheits- und Gesundungsentwicklung im
gefahrdeten oder zerbrochenen Gemeinschaftsleben freie Bahn zu geben. Dabei darf
die indirekte Seelsorge nicht verachtet werden, die durch geselliges Zusammensein
entsteht, bei dem Menschen wieder froh werden, weil Herzen sich ihnen aufschliessen.

d. Ein Deutschlehrer in Kalikut sah sich selber als Missionar. Er stand in Kontakt
mit Hindus und Moslems. Er sorgte fiir die Durchfiihrung einer Schiilermorgenan-
dacht von zehn Minuten in der Mitte eines Vormittags, bei der sich 60 bis 100 Schiiler
einfanden. Er organisierte einmal monatlich einen Studentengemeindegottesdienst, zu
dem auch die Eltern eingeladen wurden. Der Deutschlehrer war verbunden mit dem
Studentenzentrum an der technischen Hochschule, an der auch junge Menschen aus
der syrisch-orthodoxen Kirche studierten. Der «Auftrag» missionarischer Art kam
zum Tragen bei der doppelten Offnung gegeniiber Moslems und Hindus, aber auch
gegeniiber syrisch-orthodoxen Christen: Herzensmobilitdat war da gefordert!

e. Beim Abschluss des zweiten Indienaufenthaltes konnte ich an einem Intensivsemi-
nar von indischen Studenten teilnehmen. Sie hatten zu berichten von ihrer praktischen
Tétigkeit, in die man sie vom College aus geschickt hatte. Was in diesen Berichten zu
Tage trat, war nicht nur Schockierendes, sondern deutete hin auf Zeichen eines neuen
Lebens im Sozialbereich des Evangeliums. Hier ein paar Beispiele:

aa. Ein nach Ceylon geschickter Student war schockiert iiber die lahme Kirche. Er
lernte aus dieser Erfahrung, wie er als Pfarrer die N6te und Bediirfnisse der Menschen
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in seiner Gesellschaft viel mehr ins Auge fassen miisse, um kleine Schritte der Hoff-
nung mit ihnen zusammen zu tun.

bb. Eine Studentin erschrak iiber die Abwehrhaltung einer christlichen Gemeinde
den Prostituierten und Strafgefangenen gegeniiber. Sie sah es als missionarischen
Auftrag an, gerade zu den Randgruppen der menschlichen Gesellschaft hinzugehen.

cc. Der Sohn eines indischen Pfarrers begegnete in seinem praktischen Dienst pen-
sionsreifen Pfarrern, die von ihrem Amt nicht zuriicktreten wollten. Er sehnte sich
aber gleichzeitig nach einem «Senior friend», den er in den Anfangsstadien seines
Pfarrdienstes als einen sich nicht aufdrangenden Berater dringend nétig hitte!

dd. Ein in die Industriemission nach Madras geschickter Student hatte aus den
unhaltbaren Zustidnden unter den dortigen Menschen nicht nur eine katastrophale
Situation vor Augen bekommen, sondern er lernte an den «Schmerz Gottes» glauben,
um Kraft zu schopfen fiir einen schweren, aber nicht verheissungslosen Dienst 3202,

ee. Ein anderer Student bekannte, im Teamwork in Madras viel gelernt zu haben,
um in der hoffnungslosen Lage unter resignierten, unmoralisch verkommenden
Menschen standhaft zu bleiben und weiter zu hoffen, wo nichts zu hoffen ist, im Blick
auf aktive Mitarbeiter unter den einfachsten Leuten.

e) Missionarischer Aufbruch unter schwierigen Umstédnden

Was eine altgewordene Mission ist, ist uns am 30. Dezember 1967 drastisch vor Augen
getreten. Am Strand von Tranquebar erblickten wir den Stein mit der in mancher
Hinsicht vielsagenden Inschrift: «1706-1906: Durch die Gnade Gottes landeten hier
am 9. Juli 1706 die ersten evangelisch lutherischen Missionare in Indien: Bartholomé&us
Ziegenbalg und Hienrich Pliitschau, errichtet von den dankbaren Gemeinden der
evangelisch-lutherischen Mission im Jubeljahr 1906.» Wahrend unserer Autofahrt
durch den siidindischen Kontinent konnten wir feststellen, dass sich die Hindutempel
auf dem Weg nach Tranquebar vermehrt haben.

Die Todesnidhe der Gemeinde wurde uns symbolisch durch das Gréberfeld hinter
dem Fort erhellt. Alles ist verfallen oder am Verfallen. Ziegen weideten auf den
Griberstitten. Schweine suchten ihr Futter. Frauen wuschen ihre Kinder hinter den
Grabsteinen. Ein leuchtendes Kreuz auf der leeren Zionskirche schien in die einbre-
chende Nacht hinaus. Ja, «Es begann in Tranquebar»32!! Und es ging dann weiter, weit
iiber zweihundert Jahre lang! Aber diese Westmission kam zu ihrem Ende. Mit dem
«Ende» dieser Westmission ist aber nicht die christliche Mission als solche zu ihrem
Ende gekommen. Auch in Indien geschehen neue Aufbriiche der Christen auf ihrem
Kontinent. Im folgenden seien einige Hinweise fiir solche Aufbriiche aufgefiihrt.

1. Wir haben mehr als einmal erlebt, dass europdische oder amerikanische Missio-
nare keine Aufenthaltsbewilligung mehr erhielten. Man sprach vom «Moratorium».
Dabei dachte man an einen lingeren Unterbruch der westlichen Missionsarbeit zugun-
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sten der selbstindig werdenden Kirchen und ihrer missionarischen Aktivitat. Dabei
stellte sich die Frage, ob der Abbruch nicht zum Aufbruch anderswie und anderswohin
fiihren konnte.

2. Wenn der christliche Missionar spiirt, dass er nicht mehr erwiinscht ist, kann es bei
ihm zu einer heilsamen Schockwirkung kommen. Er sieht seine eigenen Missstdnde:
war er iiberlastet von zu vielen Aufgaben, die er gar nicht hitte tun miissen? War er
unterbelastet in seelsorgerlicher Hinsicht, weil Kdmpfe und Krampfe ihn viel zu wenig
zu den Menschen kommen liessen? Hat er sich zur Flucht ins Routinegeschift verfiih-
ren lassen? «Lief» das Geschift, ohne dass er wirklich zu den Leuten «lief» und sie
nicht mehr zu ihm «liefen»?

3. Bei einer Sitzung im Lehrerkollegium in Mangalore hérte ich einen indischen
Dozenten europédische Missionare tadeln, die an ihrer einflussreichen Stellung festhal-
ten mochten. Aufbruch zu neuer Wirkungsweise wiirde jetzt bedeuten: in der Preis-
gabe von zweifelhaften Vorteilen Handlungsfreiheit zu neuen Lebenserfahrungen er-
halten!

4. Freundschaften unter Missionaren konnen reichen Gewinn bringen, aber auch der
grosseren Gemeinschaft des Mitarbeiterkreises schaden. Mitarbeiter sind nicht ohne
weiteres Freunde. Die Gesangbuchzeilen:

Kommt, Kinder, lass uns wandern, wir gehen Hand in Hand;

Eins freuet sich am anderen in diesem fremden Land
gehen nicht unbedingt leicht iiber die Lippen! Andrerseits konnte eine Missionarin
gerade in der Offnung fiir einen andersfarbigen Menschen erfahren, was christliche
Liebe ist. Sie erfuhr in der Fremde die Heimat der Liebe an Fremden und mit Fremden.
Sie verstand aus der Praxis, was der alte Diognetbrief mit den Worten zum Ausdruck
brachte: «Jede Fremde ist ihnen (den Christen) ein Vaterland, und jedes Vaterland ist
ihnen eine Fremde.»322 Freundschaftsbeziehungen lassen zur Offnung aufbrechen in
der grosseren Gemeinschaft unter Fremden mit Fremden.

5. Mancher Widerspruch im Leben der einheimischen Kirchen zeigt sich darin, dass
sie einerseits nicht abhingig sein wollen vom Westen und andrerseits doch nicht mit
Betteln um Spenden aufhdren konnen. « Aufbruch» wiirde hier bedeuten: in ein wech-
selseitiges Geben und Nehmen hineinwachsen, wobei das Finanzielle und das Geist-
liche miteinander verquickt sind. Schon vor einem halben Jahrhundert hat der indische
Bischof Azariah darauf hingewiesen, dass das «christliche Geben» in einer wechselsei-
tigen Hingabe besteht: die Offnung fiir die Mitmenschen ist ein wechselseitiges Ge-
heimnis in der konkreten Praxis323,

6. Das christliche College in Bangalore bekam teilweise heftige Kritik aus fundamen-
talistischen Kreisen zu horen. Ein Theologe aus diesen Kreisen riet mir, mich von dieser
Ausbildungsstitte abzuwenden. Tatsachlich aber steht das College in Bangalore vor
einer doppelten Aufgabe. Einerseits unterstehen die Lehrkrafte der Pflicht, Pfarrer fiir
die verschiedenen christlichen Kirchen auszubilden und darum auch Wege einzuschla-
gen, um zur echten christlichen Frommigkeit anzuleiten. Andrerseits sieht sich das
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College aber auch vor die Tatsache gestellt, dass die heutigen christlichen Kirchen in
Indien mit ihren Pfarrern und Gemeinden von der ausserchristlichen sikularen Welt
und den nichtchristlichen Religionen noch wenig wissen. Ihr oft introvertiertes Chri-
stentum fithrt sie dazu, die Ohren und das Herz zuzuschliessen, z.B. vor dem «Gebet
fiir Indien», das der nichtchristliche Dichter, Philosoph und Musiker Rabindranath
Tagore (1861-1941) einst gesprochen und das der Franziskaner Coelho fiir den «Tag
der Unabhéngigkeit» tibersetzt hat:
Mein Vater, lass mein Land in den Himmel der Freiheit hineinwachsen,
Wo der Geist ohne Furcht ist und der Kopf hochgehalten wird,
Wo die Erkenntnis frei ist,
Wo die Welt nicht durch enge Hauswénde in ihre Bestandteile zerbricht,
Wo die Worte aus der Tiefe der Wahrheit herauskommen,
Wo unermiidliches Streben seine Arme der Vollkommenheit entgegenstreckt,
Wo der klare Strom der Vernunft sich nicht in die 6den Sandwiisten toter
Gewohnbheit verliert,
Wo der Geist durch dich in sich stets erweiternden Gedanken und Aktionen
geleitet wird!

Wenn der Aufbruch zu solch nichtchristlichen Stimmen bejaht wird, kann sich ein
christliches College nicht darauf beschridnken, echte Frommigkeit nur in emotional
eingefahrenen Geleisen und in liturgisch festgelegten Bezirken zu pflegen. Zwischen
schddlichem Zwang und individueller Willkiir findet sich der Aufbruch zur Brunnen-
stube christlicher Freiheit und geschwisterlicher Gemeinschaft in der Anrufung des
Vaters, der «seine Sonne aufgehen lésst iiber Gute und Bése» (Matth. 5,45).

7. In einer Retraite kam uns Dozenten das Dilemma zum Bewusstsein, in das
indische Studenten hineingeraten, wenn sie unter dem Einfluss ihrer pietistisch und
liturgisch geprégten Kirchen in den sogenannten «Gemeinschaftsgruppen» («fellow-
ship groups») meinen ein frommes Gegengewicht gegen rein intellektuelle Beschifti-
gungen theologischer Art finden zu kénnen. Mir kam in Indien wie auch schon in
Europa ein heimlicher Hass auf alle « Theologie» entgegen. Dieser Hass nihrt sich von
dem Vorurteil, dass theologische Beschiftigung von vornherein im Kampf liegen
miisse mit echter Frommigkeit. Ich ermunterte die Studenten dazu, nicht nur die Bibel,
sondern auch profane Schriften intensiv zu lesen. Und gerade beim Aufbruch zu dieser
doppelten Offnung konnte es geschehen, dass das Wehen des Geistes spiirbar wird, der
«in alle Wahrheit leitet», die ihr Zentrum in Jesus Christus gefunden hat (Joh. 16,13).

8. Besonders instruktiv war mir eine allindische Konferenz iiber theologische Ausbil-
dung (29. April bis 4. Mai 1968). Das Ziel der Ausbildung sah man nicht in der
Schaffung eines wiirdigen Pfarrerstandes, der seine Positionen und Ehrenstellungen zu
wahren und zu festigen hitte, sondern «in besonders verantwortlichen Diensttrigern
im Rahmen des allgemeinen Priestertums». Der Pfarrer ist nicht ein gottesdienstlicher
Funktionér, der betend und amtierend zur Stelle zu sein hat. Er ist dazu berufen, mit
den Gemeindegliedern zusammen in neuen Erziehungsphasen weiterzuwachsen. Mit-
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ten im Gesprich mit einfachen Leuten will die praktische Theologie immer neu einge-
iibt sein. Aufbruch also im selbstkritischen Weiterwachsen unter der Leitung des
kritischen heiligen Geistes.

9. Mein Kollege Kurien hatte von der Gefahr der englischen Sprache geredet, die
zwar im vielsprachigen Indien als unerléssliches Medium beniitzt werden muss, die es
aber oft verhindert, dass der Inhalt der christlichen Botschaft, die in den Kopf ein-
drang, ins Herz hinuntersinkt. Damit héngt es dann auch zusammen, dass der Mangel
an kreativem indischen Denken zu beklagen ist. Klaus Klostermaier32* behauptete
zwar, dass die griindliche theologische Ausbildung das Herz des Inders nicht ver-
wandle, sondern es nur mit einem christlichen Firnis iiberkleistere. Diese Behauptung
ist aber nur dann stichhaltig, wenn Kopf und Herz nicht symphonisch zusammenklin-
gen. Eine einheimische Sprache bietet aber auch noch keine Gewéhr dafiir, dass mit
ihrer Hilfe das Evangelium wirklich unter die Leute kommt. Lokale Traditionen aller
Art oder ein enger Kirchengeist konnten der Durchbruchsgewalt des Heiligen Geistes
im Wege stehen. Das befreiende Evangelium will sich in «jedem Dialekt» (Apg. 2,8)
Eingang verschaffen in Kopf und Herz, wenn der Windstoss des Heiligen Geistes
Kopfe und Herzen erfasst.

10. Kopf und Herz in ihrer harmonischen Verbindung zielen aber auf soziale Verbes-
serungen in der menschlichen Gesellschaft, die heute in allen Kontinenten zu einem
grossen « Weltdorf» zusammenzuwachsen berufen ist. Das Elend der anderen Mitmen-
schen kommt immer ndher auf uns zu. Die im sozialen Horizontalauftrag «aufwa-
chenden» und auf eine «tatkréftige Hilfe hin sich entwickelnden» und sich so «entfal-
tenden Menschen» stehen unter dem Verheissungszeichen des Gottes, der «wachsen
lasst» (1. Kor. 3,6). Dabei stellt sich aber die Frage, ob der 6konomische Wachs-
tumsvorgang zum verderblichen Uberfluss und zur Schadigung der Néchsten fiihrt, die
in den Mangel hinuntergestossen werden, oder ob das Wachstum das «Uberstrémen»
auf andere zur Folge hat, die frei werden, in der 6konomischen Entwicklung mitzutun.

In der «Gesamtindischen Konsultation {iber Theologie, Politik und Gesetz im Kon-
text von Indiens sozialer Revolution»32’ wurde die Ausfiihrung von Landverteilungs-
projekten zusammen mit einer neu erkannten Verantwortung gegeniiber der Natur
gefordert. Dadurch wiirde die Selbsthilfe der indischen Bauern geweckt, die sich mit
der Hilfe der sich einschrdankenden Grossgrundbesitzer verbinden miisste. «Gleich-
heit» wire dabei nicht als ein starres Prinzip zu verstehen, sondern als ein Streben nach
ausgleichenden Tendenzen. Die «wohlerworbenen Rechte» (die «vested interests») der
Landbesitzer trdaten in den Hintergrund. Der Aufbruch im sozialethischen Sinn wire
im Entgegenkommen von zwei Seiten her zu bewerkstelligen.
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