DIE EVANGELISIERUNG DER URSTAMME VORDERINDIENS
von Stephen Fuchs

Unter den weit iiber 700 Millionen Indern gibt es eine Urbevélkerung von
etwa vierzig Millionen. Diese Ureinwohner Indiens, Adivasi genannt, gehéren
verschiedenen Rassen und Kulturen an. Sie leben meist in abgeschiedenen
Riickzugsgebieten, vorzugsweise in den Bergen und Wildern Indiens. Nur in
wenigen Gebieten, wie in Chotanagpur und in Nordostindien, sind sie in
stirkerer Konzentriertheit anzutreffen. Fast iiberall sonst bilden sie eine
Minderheit und sind von anderen stirkeren Ethnien iiberrannt worden. Sie
halten sich abseits und nehmen wenig Anteil am politischen und nationalen
Leben Indiens. Da sie wirtschaftlich meist zuriickgeblieben und an Zahl und
daher auch in der Politik ohne groBe Bedeutung sind, werden sie von der
Mehrheit der indischen Bevolkerung nicht nur geringgeschitzt, sondern oft
auch erbarmungslos ausgebeutet. Obwohl sie von den Hindu sozial nicht als
gleichberechtigt anerkannt und oft sogar gemieden werden, stehen sie sozial
jedoch eine Stufe hoher als die ,Kastenlosen“ und sind rituell nicht
Lsunrein®,

Diese Ureinwohner Indiens sind gegenwirtig in einer kritischen Situation.
Mit der politischen Unabhingigkeit (1947) erlebte Indien bald einen gewalti-
gen Aufschwung der Wirtschaft, eine starke Industrialisierung, eine Verbesse-
rung der Gesundheit, bessere Erziehungsmoglichkeiten, den Ausbau der
Kommunikationsmittel wie Presse, Verkehrsmittel, Radio- und Flugverbin-
dungen usw. Aber diese ganze Entwicklung wurde durch die starke Zunahme
der indischen Bevolkerung gehemmt. Der Lebensraum wurde in Indien
immer enger. Die Urstimme brauchten jedoch fiir ihre Lebensweise ein
weites freies Gebiet. Dieses wurde ihnen nun zusehends streitig gemacht.
Immer mehr AuBenseiter drangen in ihren Lebensraum ein. Um in dieser
Situation sich behaupten zu kénnen, miissen sie notgedrungen ihre Eigen-
stindigkeit aufgeben und sich der nationalen Kultur angleichen.

Manche Urstimme sind der Realitit geniigend aufgeschlossen, um diesen
Weg einzuschlagen. Es ist natiirlich, daB sie sich der Mehrheit der Bevélke-
rung anschliefen und Hindu-Religion und -Kultur annehmen. Ein Teil der
Ureinwohner aber, vor allem die nomadischen Wildbeuter und Waldstimme,
lehnen kategorisch jede Anderung ihrer traditionellen Lebensweise ab. Sie
wiinschen nichts mehr, als in Frieden ihre alte Lebensweise weiterleben zu
kénnen. Ob sie nun im Dschungel oder auf offener Strale herumwandern,
sie wollen in voller Freiheit und Naturverbundenheit weiterleben. Aber
offenes Land und die Wilder Indiens werden immer weniger und schrump-
fen gewaltig zusammen, und wo sie noch weiterbestehen, wird die Kontrolle
durch Polizei und Regierungsbeamte immer strenger und einengender. Die
traditionellen ,Privilegien®, die doch eigentlich die altererbten Besitzrechte
der Ureinwohner darstellen, werden zusehends mehr beschnitten und oft
ganz abgeschafft. Es muf zugegeben werden, daR die Waldstimme oft
verschwenderisch in den Wildern gehaust haben, aber es war ja ihr Land!
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Das wird ihnen aber jetzt streitig gemacht — ,im Interesse der indischen
Nation®. So sind sie praktisch zum Aussterben verurteilt!

Diejenigen Urstimme, die bereit sind, sich in die nationale Gemeinschaft
eingliedern zu lassen, sind aber meist nicht bereit, ihre traditionelle Kultur
aufzugeben und ganz im Hinduismus aufzugehen. Sie wollen sich ihre alten
Kulturwerte erhalten und ihren Stammes-Charakter bewahren. Sie haben
ihren Stolz nicht verloren. Ja, gerade in der heutigen Zeit lebt er wieder stark
auf!

Hinzu kommt, dafl das indische Kastensystem nicht bereit ist, den Urein-
wohnern eine angemessene Stellung in der Kastenhierarchie zu gewahren.
Von jeher wurden nur die wohlhabendsten und fithrenden Schichten unter
den Adivasi in die ,Kriegerkaste” aufgenommen und den Rajputen gleichge-
stellt. Die drmeren und ungebildeten Schichten der Urbevolkerung werden
von den Hindu gewdhnlich in die unterste Stufe eingereiht. Dazu werden
ihnen viele neue Entbehrungen und Meidungsgebote in Nahrung und
Benehmen auferlegt, welche diese Urstimme als listig und oft auch zu
kostspielig nicht gewillt sind, genau einzuhalten. Die Alternative ist dann eine
noch tiefere Einstufung in der Hierarchie des Kastensystems.

In dieser Situation bot sich nun eine andere Alternative an: die Eingliede-
rung in eine christliche Kirche. Theoretisch wenigstens lehnt der christliche
Glaube das Kastensystem ab, und vor allem die rituelle ,Unberiithrbarkeit®.
Praktisch hat freilich das Kastensystem auch in die indische Kirche EinlaR
gefunden, und in Siidindien wird sogar die ,Unberiihrbarkeit® auch von den
Christen praktiziert.

Theoretisch betrachten und behandeln die strenggliubigen Hindu alle
Christen als ,Kastenlose® und manchmal auch als ,Unreine“. Aber im
praktischen Leben werden die Christen meist milder behandelt. Von den
Ureinwohnern, die mit den Hindu schlechte Erfahrung gemacht haben, sind
daher manche zum Christentum iibergetreten. Doch ist es immer noch eine
geringe Zahl: bloB etwa fiinf Prozent der Adivasi-Bevblkerung haben bislang
den christlichen Glauben angenommen und sich in die christliche Gemein-
schaft eingegliedert.

Schuld an dieser geringen Bekehrungszahl ist auch die christliche Mission
selber. Denn bis vor etwa 150 Jahren hatte sich die christliche Mission nicht
um die Urbewohner gekiimmert. Es waren zuerst protestantische Missionare,
die den Urstimmen im norddstlichen Indien die Frohbotschaft Christi
verkiindigten. Und auch sie wandten sich den Ureinwohnern erst dann zu,
nachdem sie erfahren mubBten, daR die Hindu und Mohammedaner ihrer
Predigt kein Gehor schenkten. Katholische Missionare begannen erst viel
spiter, den Urbewohnern Indiens den christlichen Glauben zu predigen.

1. Die Evangelisierung der Nomadenstimme Indiens

Es leben in Indien, iiber den ganzen Subkontinent verstreut, noch etwa
dreiBig Millionen Nomaden, die rassisch und kulturell sehr verschieden sind.
Gemeinsam ist ihnen nur die Vorliebe fiir ein nomadisches Leben. Die Jager
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und Sammler von Dschungelprodukten freilich sind heutzutage selten gewor-
den und sind auch zahlenmiRig unbedeutend. In Nordindien gehéren dazu
Stimme wie die Aheria, die Bahelia und eine Anzahl von Stimmen, von
denen aber nur ein Teil noch Jiger und Wildbeuter sind, wihrend der
grofere Teil zum Ackerbau oder zu anderer Beschiftigung itbergegangen ist.
Auch in Bihar gibt es noch Wildbeuter, die meist in Wildern wohnen, wie die
Birhor, und ein Teil der Korwa und Kharia. Auch die Musahar (Miusejiger)
und Lodha sind dazuzuzihlen. In Zentralindien sind die Phansi-Pardhi, die
Mang-Garudi und die Katkari nomadische Jiger und Wildbeuter. In den
Bergen und Wildern von Kanara und weiter im Siiden Indiens gibt es eine
grofere Anzahl von solchen Stimmen, die sich mit der Jagd und dem
Sammeln von Waldprodukten ihren Lebensunterhalt verdienen. Besser
bekannt unter ihnen sind die Chenchu, die Kadar, Mala Pantaram, Urali und
Andamanesen.

Daneben haben sich aber weitaus zahlreichere andere Stimme besser an
die neue Zeit angepalt. Sie sind Nomaden und vielfach auch Wildbeuter
geblieben, verdienen sich aber nebenbei ihren Lebensunterhalt auch als
Matten- und Korbflechter, als Musiker, Trommler und Akrobaten, als
Komodianten, als Krimer und Trédler, aber auch als Bettler und Strauchdie-
be, ja als professionelle Taschendiebe und Einbrecher. Die letzteren Gruppen
gehorten in der britischen Kolonialzeit zu den sogenannten ,kriminellen
Stimmen und Kasten®.

Es hat praktdsch nie eine christliche Mission unter diesen indischen
Volksgruppen gegeben. Sporadische Versuche eines Apostolates unter diesen
30 Millionen Nomaden sind zwar hier und dort gemacht worden, so von
einem Jesuitenbruder unter den Katkari, in Kanara unter den Kurichia und in
Tamilnad unter den Urali, aber mit sehr geringem Erfolg. Die Aufsicht und
Sorge fiir einige ,kriminelle Stimme und Kasten“ wurden von der britischen
Kolonialregierung wohl manchmal Missionaren der Baptisten und der Heils-
armee Ubertragen, aber sie haben selten zu Bekehrungen gefithrt. Unter
diesen Nomaden waren die protestantischen Missionare nicht erfolgreicher
als die katholischen.!

2. Die Evangelisierung der Ureinwohner Chotanagpurs

Der Norden Indiens, besonders die Berge und Vorberge des Himalayas,
sind von vielen Urstimmen bewohnt. Diese weiten Gebiete wurden mit
Ausnahme von Lahul nie von christlichen Missionaren evangelisiert. Und
obwohl in Lahul schon 1854 von den béhmischen Briidern (aus Sachsen) eine
Mission erdffnet wurde, war sie nie erfolgreich gewesen. Die Zahl der
Christen in Lahul erreichte kaum je fiinfzig. 1940 wurde die Mission
endgiiltig aufgegeben und bald nach dem Weggang der Missionare kehrten
die Christen zu ihrer alten Religion zuriick.

Die Griinde, warum so wenige Missionare den Himalaya-Stimmen den
christlichen Glauben verkiindeten, sind hauptsichlich zwei: Mangel an Mis-
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sionaren und das kategorische Verbot jeglicher Missionsarbeit in den kleinen
Rajputenstaaten des Himalaya-Gebietes. Aus Mangel an Missionaren wird
auch heute noch keine Missionsarbeit unter den Bergstimmen des Himalayas
ausgefithrt, weder in der Ditzese von Jullundur noch in der von Simla-
Chaudigarh. Nur die wenigen, weit verstreut wohnenden Christen kénnen
betreut werden. :

In Bihar jedoch, besonders im Bereich von Chotanagpur und den umlie-
genden Distrikten, ist die Situation anders. Dieses Gebiet wird von etwa drei
Millionen Ureinwohnern besiedelt, die sich in etwa zwei Dutzend verschiede-
ne Stimme aufteilen. Viele dieser Stimme leben in geschlossenen Kommuni-
titen in meist kleinen Dérfern und Siedlungen; doch viele Dérfer sind auch
von verschiedenen Stimmen und selbst von Hindus bewohnt. Diese Stimme
sind iiberzeugt, daR sie die Ureinwohner von Indien sind und daB alle
anderen Eindringlinge sind, die ihnen das Land weggenommen haben. Die
Ethnologie und vor allem die Linguistik kénnten ihnen beweisen, daB auch
sie Einwanderer sind. Sie sind nur frither nach Indien gekommen und haben
sich nach einigem Herumwandern in Chotanagpur niedergelassen.

In der Vergangenheit waren sie meist sich selbst tiberlassen, lebten nach
den Traditionen ihrer eigenen Stammeskulturen und ernihrten sich von
einem primitiven Ackerbau, von der Jagd und vom Sammeln von Waldfriich-
ten. Der Grundbesitz war fast tiberall das Eigentum der Dorfgemeinschaft
oder der Sippe und wurde erst spat Privatbesitz.

Seit zwei Jahrhunderten aber wurde ihnen das Eigentumsrecht iiber ihr
Land immer mehr streitig gemacht, zuerst von ihren eigenen Konigen und
dann von den britischen Kolonialherren, die von einem kommunalen
Landbesitz nichts wissen wollten. Seit Indien 1947 die politische Unabhéingig-
keit erlangte, hat sich dieser EnteignungsprozeB nur noch beschleunigt, denn
Chotanagpur ist mit wertvollen Bodenschitzen (Eisenerz, Kohle usw.) reich
gesegnet. Daher wird das Land der Ureinwohner oft ,im Interesse der
indischen Nation“ vom Staat beschlagnahmt, ihre Wilder abgeholzt, ihre
Bodenschitze abgebaut und im Lande selber neue ,lebensnotwendige®
Industriezentren aufgebaut.?

Fiir die Ureinwohner bedeutet der Verlust ihrer altererbten Felder aber
viel mehr als einen bloR materiellen Verlust. Praktisch wird durch eine solche
Enteignung auch ihre soziale Struktur zerstort und das fithrt schlieRlich zum
Verlust ihrer ganzen traditionellen Kultur. Die Ureinwohner miissen das
instinktiv gefiihlt haben, denn sie haben sich schon friih, und oft mit Gewalt,
gegen diese Enteignungsversuche gewehrt. Wenn ihre Revolten mit Waffen-
gewalt niedergeschlagen wurden, haben sie sich an ihre Gotter und Magier
um Rettung gewandt. Wenn aber auch ihre Gétter, Geister und Ahnen sie
ihrem Schicksal zu iiberlassen schienen, wandten sie sich an die méichtigeren
Gotter und Geister ihrer Feinde, der Hindus und Briten. Um ihr Land zu
retten, waren sie schlieRlich bereit, ihre traditionelle Religion aufzugeben und
die christliche Religion anzunehmen, falls die Missionare bereit waren, ihnen
im Kampf fiir ihr Land beizustehen. Und wirklich, die Missionare halfen
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ihnen in ihrem Kampf um ihr Land und so setzte eine Massenbekehrung zum
christlichen Glauben ein.?

1885 kam der junge P. Lievens, ein belgischer Jesuit, nach Chotanagpur.
Vor ihm hatten schon deutsche Lutheraner versucht, die Ureinwohner von
Chotanagpur zu evangelisieren. Sie begannen ihre Mission 1845. Anfangs
hatten sie guten Erfolg. Als die Leute aber merkten, dafl die Lutheraner
ihnen vor Gericht nicht helfen wollten, kehrten sie sich wieder von ihnen ab.
Auch der Jesuit P. Stockman, der 1868 nach Chotanagpur kam, hatte trotz
harter Arbeit nur wenig Erfolg. Erst als P. Lievens sich bereit erklirte, den
Munda in ihren Landschwierigkeiten vor Gericht beizustehen, hérten sie
auch auf seine christliche Predigt. Bald setzte eine Bekehrungsbewegung ein,
die in sieben Jahren die Zahl der Neuchristen auf 79 000 anschwellen lief.
Uberarbeitet erkrankte P. Lievens schwer und mufite 1892 nach Belgien
zuriickkehren. Aber andere Missionare setzten sein Werk fort und bauten es
weiter aus.*

So war das erste und stirkste Motiv fiir die Annahme der christlichen
Religion die Hoffnung der Urbevélkerung auf Hilfe in ihren Landschwierig-
keiten. Ein weiteres materielles Motiv war finanzieller Natur. Viele Ureinwoh-
ner waren hoffnungslos verschuldet und hatten sogar ihr Land an die
Geldverleiher verpfindet. Da der Zinsfufl sehr hoch war und sie iiberdies von
den Geldverleihern oft betrogen wurden, war es ihnen kaum méglich, je aus
ihrer Verschuldung herauszukommen. So verloren sie oft ihr Land an die
Geldverleiher. Der Jesuit P. Jorann HoremanN griindete daher eine Raiffeisen-
kasse fir die christlichen Ureinwohner und befreite so Tausende aus ihrer
Schuldverstrickung. Diese finanzielle Hilfe war ein weiteres Motv, die
katholische Religion anzunehmen.

Doch waren die Motive der Ureinwohner Chotanagpus zur Bekehrung zur
katholischen oder lutherischen Kirche nicht rein materieller Natur. Es waren
auch geistige und religitse Griinde, die sie zum Ubertritt zum christlichen
Glauben dringten. Da war vor allem die trdstliche Botschaft von Gott als
einem giitigen Vater. Die Urstimme hatten schon immer an einen giitigen
Gott geglaubt, aber seine Gestalt war hinter den niederen Gottern und
Geistern stark zuriickgetreten. Die christlichen Missionare stellten den Vater-
gott wieder an seine gebiihrende Stelle.

Dann fanden diese einfachen Menschen auch die Gestalt eines gottlichen
Erlosers sehr anziehend. DaR Christus in die Welt gekommen sei und
Menschengestalt angenommen habe, machte ihrem Glauben keine Schwie-
rigkeiten, denn sie hatten schon von den Hindus von solchen Inkarnationen
gehort. Daf Christus aber auch, und besonders fiir sie, in die Welt gekom-
men sei, und armen und kranken Menschen beigestanden habe, war fiir sie
eine trostliche Botschaft, die sie gerne annahmen. Und die Missionare
betonten auch, daR Christus sie gegen die bésen Geister beschiitzen kénne.
Mit der Taufe wiirden die Diamonen alle Herrschaft iiber sie verlieren. Dies
beeindruckte sie besonders, denn die Furcht vor bésen Geistern bedriickte sie
sehr. Nun konnten sie auch der kostspieligen Opfer entraten, die sie bisher so
oft hatten darbringen miissen!

191



Die Gestalt der Mutter Jesu hatte eine besondere Anziehung fiir die
Ureinwohner, die schon immer eine giitige Urmutter verehrt hatten. Freilich
hatten sie diese Géttin nicht ohne Scheu und Furcht betrachtet, denn
gelegentlich forderte sie sogar Menschenopfer. Nun lernten sie die Mutter
Jesu kennen, die nur Giite und Heiligkeit ausstrahlte. Die katholische Religion
war daher auch wegen ihrer Reinheit und Erhabenheit von den einfachen
Kindern der Natur angenommen worden. Es besteht kein Zweifel, daB die
christlichen Adivasi gegenwirtig fest im christlichen Glauben verwurzelt sind
und bereitwillig fiir ihren Glauben schwere Opfer zu bringen bereit sind. An
Anfeindungen von seiten der Hindus fehlt es nicht. Selbst hinduisierte
Stammesgenossen machen den Christen das Leben schwer und versuchen,
sie zum Abfall vom Glauben zu iiberreden.

Obschon es in Chotanagpur auch heute noch verhiltmismiRig viele auslin-
dische Missionare gibt, ist die kirchliche Leitung doch ganz in einheimischen
Handen. Es herrscht ein reges religioses Leben im christlichen Volk, der
Kirchenbesuch und Sakramentenempfang sind vorbildlich; es gibt viele
Berufe zum Priestertum und Ordensleben. Auch die Hindus miissen zugeben,
dal dank der christlichen Missionstitigkeit die Ureinwohner Chotanagpurs
eine iiberdurchschnittliche Schulbildung besitzen, so daf ein héherer Pro-
zentsatz der Adivasi Chotanagpurs in gehobener sozialer Stellung sind. Den
Ausbau des Schulsystems hat vor allem Bischof O. Sevrin S. J. geférdert; er
kann mit Recht der dritte Griinder der Chotanagpur-Mission genannt
werden.

Doch sieht die christliche Kirche unter den Adivasi von Chotanagpur und
den benachbarten Gebieten keineswegs einer gesicherten Zukunft entgegen.
Die stark voranschreitende Industrialisierung der ganzen Region hat eine
groe Anzahl von AuBenseitern (diku) ins Land gebracht und die Ureinwoh-
ner stark aufgesplittert. Die Folge war eine steigende Entwurzelung der
Stammeskulturen, von der auch die christlichen Ureinwohner nicht verschont
geblieben sind. Dazu kommt, daB recht aggressive Hindu-Organisationen
und Verbinde den Christen das Leben schwermachen und sie auf vielfache
Weise zum Abfall bringen wollen. Ihr Ziel ist die Eingliederung aller
Minorititen in einen nationalen Hindu-Staat. Den christlichen Missionaren
wird der Vorwurf gemacht, daR sie die nationale und religiése Einigung
Indiens verhindern.

Da durch die missionarische Erziehungstitigkeit, die wirtschaftliche Ertiich-
tigung und die wissenschafiliche Erfassung ihrer Sprachen und Traditionen
ihr Stammesbewultsein stark gekriftigt wurde, fordern die Ureinwohner
gegenwartig mehr Riicksichtnahme auf ihre rassische und kulturelle Eigenart
und Sonderstellung. Es wurde sogar eine politische Bewegung gegriindet, die
einen eigenen Staat in der indischen Union anstrebt, in dem die Adivasi die
Mehrheit bilden und sich selbst regieren wiirden. Naturgemif sind auch
Christen an der Spitze dieser Bewegung, da sie besser gebildet sind und ihre
Benachteiligung stirker fithlen. Auch fiir diese Bewegung werden die christli-
chen Missionare von den Hindus verantwortlich gemacht.
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Es war natiirlich, daB die Ausbreitung des christlichen Glaubens, die in
Chotanagpur ihren Anfang nahm, nicht auf den Distrikt beschrinkt blieb.
Viele Katholiken wanderten aus, ja, bis in die Teegirten von Assam und
Sikkim. Und Stammesgenossen der drei Hauptstimme in Chotanagpur, der
Munda, Oraon und Kharia, waren ja auch in den benachbarten Distrikten
von Chotanagpur, in Westbengalen, Orissa und Madhya Pradesh ansissig. In
der britischen Kolonialzeit konnte sich die Kirche in den Kleinstaaten der
Raja nicht ausbreiten, weil dort jede Bekehrung verboten war. Doch als mit
dem Weggang der Briten diese Beschrinkung fiel, setzte auch in diesen
Gebieten eine starke Bekehrungswelle ein. So zihlt die Di6zese von Raigarh
im Staat Madhya Pradesh allein iiber 180 000 Katholiken.®

Die Evangelisierung anderer Stimme in der Nachbarschaft von Chotanag-
pur war aber schon frith versucht worden. Schon 1836 hatte ein Kapuziner
und 1887 ein Jesuit versucht, unter den Mundastamm der Santal eine Mission
zu er6ffnen. Es kam aber nicht dazu. Erst 1924 begann die Santalmission im
Purnea-Distrikt (Westbengalen) und in den Santal Parganas. Die Mission
wurde von Calcutta aus organisiert. 1962 zihlte die Santalmission in Purnea
5000 Katholiken und die in den Santal Perganas beinahe 20 000. Bis 1984 hat
sich die Zahl verdoppelt.

In 1948 iibernahmen Steyler Missionare den Teil der Ranchi-Ditzese, der
zum Staat Orissa gehort. Die neue Diozese Sambalpur zihlte zu der Zeit etwa
70 000 Katholiken aus den Stimmen Oraon, Munda und Kharia. Bis 1984
hatte sich die Zahl auf 160 000 erhsht. Dazu kommen noch einige tausend
~Kastenlose“, die von den Steylern ebenfalls evangelisiert worden waren.®

3. Die Evangelisierung der Ureinwohner in Zentralindien

Auch im iibrigen Zentralindien wohnen viele und zahlenmiBig starke
Primitivstimme, vor allem in den bewaldeten Berggebieten. Die christliche
Mission hatte bis jetzt wenig Erfolg bei diesen Bergstimmen. Der Grund
dafiir ist wohl, daR diese Ureinwohner stark vom Hinduismus beeinflufit sind
und ihre soziale Position in der Hierarchie des Hindu-Kastensystems veran-
kert haben. Thre ehemaligen Prinzen und Hauptlinge hatten seit Jahrhunder-
‘ten den Ehrgeiz, in die Rajputenkaste aufgenommen zu werden. Dafiir haben
sie schwere Opfer gebracht. Vor allem muften sie dafiir genau die Vorschrif-
ten und Verbote der Hindus in bezug auf Essen und sozialen Verkehr
einhalten. Sie muBten auch all die religiosen Feste und Opfer der Hindus
feiern und alle Zeremonien ausfithren, sonst hitten die Brahmanenpriester
sich geweigert, in ihren Hiusern die Opfer darzubringen.

Viele Stimme Zentralindiens sind in zwei Sektionen gespalten: die sozial
hohere Schicht des Stammes ist sanskritisiert, d. h. sie beobachtet alle
Kastengebrauche der Hindus, wihrend die niedrigere und mehr konservative
Schicht an den Stammessitten festhilt und eine stirkere Sanskritisation
ablehnt.

Ein Beispiel fiir diese soziale Einstellung bieten die Gond im &stlichen
Zentralindien. Sie sind iiber ein weites Gebiet verstreut und ein Stamm von
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etwa 5,5 Millionen. Sie sind in mehrere lokale Sektionen geteilt, die unterein-
ander Endogamie beobachten und auch soziale Distanz halten. Eine Gruppe,
die Raj-Gond, ist schon weltgehend sankritisiert. Sie geben vor, Abkémmlin-
ge der Gondkénige zu sein, die vor Jahrhunderten in Gondvana regierten
und mit Tochtern der Rajputen verheiratet waren.

Versuche, sie zu evangelisieren, wurden schon seit einem Jahrhundert
gemacht, aber mit geringem Erfolg. Die Bekehrungserfolge in Chotanagpur
lieBen sich trotz aller Einsitze nicht nach dem Westen und Siiden ausweiten.
So arbeitete seit 1877 eine lutherische Schwedenmission unter den Gond. Thr
Zentrum war zuerst in Sagar und ist nun in Chhindwara. Diese ,Evangelische
Lutherische Kirche“ zihlt aber nicht mehr als 6500 Mitglieder. Die katholi-
sche Mission ist im Gondgebiet erst seit fiinfzig Jahren titig. Die Zahl der
Katholiken unter den Gond und Baiga-Stimmen betragt etwa 7500. Hindu-
Gegenverbinde waren imstande, die Stammesleute so einzuschiichtern, daf
sie es nicht mehr wagen, sich einer christlichen Kirche anzuschliefen.

Im westlichen Zentralindien lebt eine Anzahl von Primitivstiimmen, von
denen der Bhilstamm wohl der zahlenmiBig stirkste und am weitesten
verbreitete ist. Die Bhil, die in Rajasthan, aber auch in Gujarat, Madhya
Pradesh und Maharashtra beheimatet sind, zihlen insgesamt mehr als drei
Millionen. Sie sind in viele Lokalgruppen geteilt, von denen sich manche
selbstindig gemacht und selbst einen anderen Namen angenommen haben.
Urspriinglich waren sie wohl Jiger und Wildbeuter, die sich dann zu
primitiven Ackerbauern entwickelt haben. Sie wurden von einwandernden
Rajputen in langen erbitterten Kimpfen aus ihren Wohngebieten verdringt
und in die unfruchtbaren Hiigelgebiete verwiesen. Die Mehrzahl der Bhil sind
gegenwirtig weitgehend sanskritisiert, owohl sie sich ihrer Stammesherkunft
noch sehr bewuBt sind und viele ihrer alten Stammesgebriuche beibehalten
haben.

Die katholische Bhilmission begann um die Jahrhundertwende im kleinen
Rajputenstaat Jhabua. Die ersten Missionare waren franzésische Kapuziner.
P. CuHaArLes hatte zuerst unter den kastenlosen Balahi in Thandla sein
Apostolat begonnen, wandte sich aber nach einigen Jahren an die Bhil. Diese
hatten 1897 in einer Hungersnot am meisten gelitten; auch in der folgenden
Choleraepidemie starben viele Bhil und lieBen ihre Kinder als Waisen zuriick.
P. Cuaries sammelte die verwaisten Kinder in rasch errichteten Heimen, gab
ihnen Nahrung und Schulbildung und erzog sie im katholischen Glauben.

Zu der Zeit hatten die Kapuziner in Afrika die Methode der sogenannten
»Christendorfer” entwickelt. Sie bestand darin, daf die Christen in geschlosse-
nen Dérfern abgesondert und unter intensiver Betreuung von den Missiona-
ren zu Vollchristen erzogen wurden. Auch die franzésischen Kapuziner
ahmten diese Methode nach. Sie hatte aber den Nachteil, daf® die Christen
ihren Stammesgenossen stark entfremdet wurden. Sie erlaubte auch keine
weite Ausbreitung des Apostolates, denn eine solche intensive Betreuung ist
kostspielig. Auch blieben die Christen zeitlebens von den Missionaren
abhingig und unselbstindig. Die franzésischen Kapuziner gingen so weit, daf
sie den Eltern ihre Kinder wegnahmen und sie in eigenen Heimen betreuten,
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die Knaben unter der Aufsicht eines Kapuziners, die Midchen in der Sorge
von Schwestern. Nur an Sonn- und Feiertagen durften die Kinder bei ihren
Eltern verbleiben. P. Cuaries selbst brach nach einiger Zeit mit dieser
Methode und lief die Neuchristen in ihren Dorfgemeinschaften verbleiben.

In neunzigjihriger unverdrossener Missionsarbeit, die in den letzten
funfzig Jahren zum Teil von Steyler Missionaren und von indischen Weltprie-
stern tibernommen wurde, ist die Zahl der Bhilchristen immerhin auf etwa
30 000 angewachsen. Auch die protestantische Mission hat unter den Bhil
evangelisiert, aber auch nur mit bescheidenem Erfolg. Sie haben ein paar
tausend Bhilchristen gewonnen.

Ein anderer, mit den Bhil verwandter Stamm wurde von den Steyler
Missionaren seit etwa fiinfzig Jahren evangelisiert. Die Bhilala sind ein Stamm
im westlichen Zentralindien, der sich sozial iiber die Bhil erhaben fiihlt, weil
unter ihren Ahnen Rajputen (aus der Hindu-Kriegerkaste) waren, die Bhil-
frauen geheiratet haben. Die Bhilala sind fleiRige Bauern, die vor allem die
Vorberge der westlichen Vindhya-Berge bebauen. Ethnisch und kulturell
gehoren sie aber zu den Bhil.

In den Jahren 1921-28 hatte sie derselbe Kapuziner P. CHariEs befreundet,
der frither die Bhilmission gegriindet hatte. Er starb aber, noch bevor er den
ersten Bhilala taufen konnte. Ein deutscher Steyler-Pater iibernahm sein
Erbe. Thm war es vergénnt, die ersten Bhilala zu taufen. Den Anstof dazu
gab eine Choleraepidemie, wihrend der P. WiiLLNErR SVD viele Bhilala durch
rechtzeitige Impfung vor der totlichen Krankheit retten konnte. Durch
stindige Besuche der Bhilala-Dérfer und unermiidliche Unterweisung in der
christlichen Religion, durch die Eréffnung von mehreren Schulen und durch
soziale Hilfe mannigfacher Art gelang es ihm, die Zahl der Christen langsam
aber stetig zu vermehren.

Doch mufte in den ersten Jahren die Taufe im Geheimen gespendet
werden. Die hl. Messe wurde vor Morgengrauen gefeiert, wenn alle im Dorf
noch schliefen. Diese Vorsicht war nétig, um den Ausschluf der Neuchristen
aus der Bhilala-Stammesgemeinschaft zu vermeiden. Als dann schlieflich die
Frage der Taufe im Stammesrat zur Sprache kam, waren schon zu viele
getauft, um sie aus der Gemeinschaft ausschliefen zu konnen.

P. Woriner starb 1987, aber schon einige Jahre vorher hatten indische
Missionare das Bhilala-Apostolat iibernommen. Gegenwirtig ist die Zahl der
Bhilala-Christen auf etwa 5000 angestiegen.’

Die Bhilala haben auch materiell von der christlichen Mission profitiert.
Junge Bhilala, die eine hhere Schulbildung erhalten hatten, sind heute in
gehobener Stellung: Es gibt schon Arzte, Ingenieure, Lehrer und Regierungs-
beamte unter ihnen.

In Gujarat arbeiten indische Jesuiten, Franziskanerbriider und Priester von
Pilar (Goa) unter den Ureinwohnern von Gujarat. Diese sind jedoch schon
ziemlich stark sanskritisiert. Unter den Dhodia, Katkari, Warli und Konkana
hatte die katholische Mission schon mehr als fiinfzig Jahre gearbeitet; seit
dem Ende des Zweiten Weltkrieges haben die Jesuiten aber mit intensivem
Einsatz die Mission unter den anderen Stimmen Gujarats betrieben und
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haben einige Erfolge erzielt. Die Zahl der Christen ist unter den Ureinwoh-
nern auf etwa 10 000 gestiegen. Von den Warli sind dazu etwa 7000 bekehrt
worden.

Im allgemeinen sind die Ureinwohner im westlichen Zentralindien in
derselben prekiren Lage wie die von Chotanagpur. Da sie selber meist
primitive Bauern sind, verlieren sie ihre Felder allmahlich immer mehr an die
Ackerbau betreibenden Hindu-Kasten. Die Bhil vor allem werden immer
mehr zu Tagelohnern und Gelegenheitsarbeitern degradiert. Thre Entloh-
nung ist so gering, daR sie damit kaum ihr Leben fristen kénnen. In ihrer Not
organisieren die Bhil gelegentich Raubiiberfille, denn seit dem Kampf mit
den Rajputen haben sie sich ihre martialische Tradition bewahrt. Deswegen
hatte schon die britische Kolonialregierung sie als kriminellen Stamm®
klassifiziert.

4. Die Evangelisierung der Khond in Orissa

Mehr siidlich vom Wohngebiet der Gond lebt ein anderer grofer Stamm
von Ureinwohnern, die Khond. In der Nachbarschaft haben sich auch andere
Stimme angesiedelt, doch ist kaum der Versuch unternommen worden,
ihnen die Botschaft Christi zu bringen. Die Khond aber haben sich in
groBerer Anzahl zum Christentum bekehren lassen.

Vor etwa 150 Jahren noch waren die Khond wegen ihrer zahlreichen
Menschenopfer und wegen ihres Midchenmordes beriichtigt. Die britische
Kolonialregierung mufte die Armee einsetzen, um die Menschenopfer der
Khond vollstindig zu unterdriicken. Und auch jetzt noch ist die Erinnerung
an die alte Zeit der Menschenopfer nicht erloschen, und die hiufigen
MiRernten werden von den Khond hiufig der Unterdriickung des Menschen-
opfers zur Last gelegt. Die Khond leben als primitive Ackerbauern in den
Bergen schon seit langer Zeit in wirtschaftlicher Symbiose mit einer ,unrei-
nen® Hindu-Kaste, den Pano. Die Pano stellen die Verbindung der Khond mit
den Hindus her und vermitteln ihnen die Dinge, die die Khond nicht selber
erzeugen konnen. In frither Zeit lieferten die Pano den Khond auch die
Menschenopfer, die frither alljahrlich dargebracht werden muften. Die Pano
sind intelligente und geschiftstiichtige Menschen, und die Khond wiirden
ohne sie aus ihrer Isoliertheit heraustreten miissen.

Um die Jahrhundertwende nun begannen viele Pano, sich dem christlichen
Glauben zuzuwenden. Es waren besonders Baptistenmissionare, die sie
evangelisierten. Die Pano aber nahmen hauptsichlich deswegen den christli-
chen Glauben an, um vom Stigma der rituellen Unreinheit befreit zu werden
und in der hinduistischen Gesellschaft eine Stufe héher zu riicken. Die Khond
aber folgten ihrem Beispiel nichg; sie sahen damals keine dringende Notwen-
digkeit, ihre Religion zu indern. Zu jener Zeit hatte niemand die Absicht,
ihnen ihr Land wegzunehmen!

Die Bapusten wimschten natiirlich auch, den Khond die Frohbotschaft
Christi zu bringen. Nach langem Zégern entschloB sich wirklich am Oster-
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sonntag 1914 der erste Khond, ein prominentes Mitglied seines Stammes, mit
seiner ganzen Familie Christ zu werden. Und es scheint, daR seine Bekehrung
wirklich aus rein religitsen Griinden erfolgte. Er war sogar ein Priester seiner
Stammesreligion gewesen, hatte aber drei Jahre vorher sein Amt niederge-
legt; er war auch in der Baptistenlehre gut bewandert. Die Entscheidung,
Christ zu werden, fiel ihm nicht leicht, denn er riskierte ja den AusschluB aus
der Stammesgemeinschaft. Doch war sein Ansehen so groR, daf es ihm
gelang, der Exkommunikation zu entgehen. Ja, es folgten sogar andere
Khond seinem Beispiel und allméhlich nahmen mehr und mehr Khond den
christlichen Glauben an.

Khond-Gewihrsleute versicherten Bareara M. BoalL, die von dieser Bekeh-
rung berichtet, daB drei Griinde die Khond veranlaften, Christen zu werden:
1. die Unméglichkeit, die hohen Kosten ihrer zahlreichen Opfer an die Gotter
und Geister weiter zu tragen; 2. der Verlust des Glaubens an die Wirksamkeit
dieser Opfer. Gewil war das auch die Nachwirkung der gewaltsamen
Unterdriickung der Menschenopfer. Schlieflich begannen die Khond auch an
ihrer Stammesreligion zu zweifeln. Die einzige Alternative fir die Khond war
die Baptistenreligion. 8. Wenn einmal die Mehrheit in einem Dorf den
christlichen Glauben angenommen hat, miissen die iibrigen Dorfleute es
auch tun, wenn sie sich nicht von der Dorfgemeinschaft absondern wollen.
Stammesleute haben ein starkes Solidarititsgefiihl.

Es scheint, daf noch ein vierter Grund fiir die Bekehrung der Khond zum
Christenglauben maRgebend war: sie fanden, daf der Name Jesu eine grofie
Macht zur Krankenheilung hatte. Der starke Glaube der Neuchristen soll in
der Tat viele wunderbare Heilungen bei den Khond erwirkt haben. Viele
Khond, die solche Heilungen beobachteten, bekehrten sich rasch.

Seit 1950 hat die Bekehrung der Khond einen starken Aufschwung
genommen. Viele Tausende von Khond haben den christlichen Glauben
angenommen und sind entweder Baptisten oder Katholiken geworden. Denn
die katholische Mission ist seit 1922 ebenfalls im Khondgebiet titig. Spani-
sche Lazaristen bekehrten zuerst viele Pano und dann auch Khond. Aller-
dings zahlen die Khond dem Hindu-Kastensystem Tribut: Um die Pano von
sich zu distanzieren, werden in Gebieten, wo die Pano Katholiken sind, die
Khond Baptisten; und umgekehrt, wo die Pano Baptisten sind, werden die
Khond Katholiken.?

5. Die Evangelisierung der sidindischen Stdmme

Es scheint nicht, daR es in Siidindien jemals starke Strémungen unter den
Primitivstimmen gegeben hat, den christlichen Glauben anzunehmen. Die
christlichen Missionare haben sich auch nie viel um die Ureinwohner der
Berge und Wilder Siidindiens gekiimmert; sie waren zu stark mit der
Bekehrung der Hindukasten und der Kastenlosen in Anspruch genommen.
Nirgendwo sind gréRere Zahlen von Bekehrungserfolgen unter den Urstam-
men zu verzeichnen. Zudem leben die Ureinwohner Siidindiens hauptsachlich
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in den unzulinglichen und ungesunden Bergen und Wildern, so vor allem in
den Annamalai- und Nilgiri-Bergen und im westlichen Bergland. Diese
Stamme sind nirgendwo zahlreich und in kompakten Gruppen. Sie haben
schon lange vorher ihr Jagd- und Sammelgebiet an agrarische Einwanderer
verloren und wurden von ihnen entweder versklavt oder sie entwichen in
kleinen Gruppen in noch weiter entfernte Wilder. Mit der starken Bevolke-
rungsvermehrung werden auch diese Wilder mehr und mehr gelichtet oder
ganz abgeholzt. Damit sind die Ureinwohner zum Aussterben verurteilt.

Doch fand eine Evangelisierung der Koragar in Siidkanara statt. Die
Koragar sind ein kleiner Stamm von etwa 6500 Seelen. Ein paar Priester der
Diézese Mangalore begannen eine Mission unter diesem Stamm. Beeindruckt
vom frommen Leben und missionarischen Eifer dieser Priester, und wahr-
scheinlich noch mehr von der materiellen Hilfe, die ihnen gewihrt wurde,
nahmen ein paar hundert Koragar den christlichen Glauben an.

Katholische wie auch protestantische Missionare versuchten auf dem
Wynaad-Plateau in Nordkerala die Kurichia fiir den christlichen Glauben zu
gewinnen. Ein Regierungsbericht stellt aber fest, daff die Missionare nur
wenig Erfolg hatten; nur solche Individuen bekehrten sich, die wegen eines
VerstoRes gegen die Stammesgebriuche aus der Dorfgemeinschaft ausge-
schlossen worden waren.

Die Yerukula, ein nomadischer Stamm von 130 000 Seelen in Andhra,
wurde von der amerikanischen Baptistenmission und von der Heilsarmee
(England) evangelisiert. Die Yerukula gehérten zu den sogenannten »Verbre-
cherstimmen®, fiir die die britische Kolonialregierung Heime errichtet hatte.
Diese Stimme lebten in diesen Heimen unter strenger Polizeiaufsicht, obwohl
sie tagsiiber sich frei bewegen konnten. Diese Heime wurden von den
Missionaren der Baptisten und der Heilsarmee verwaltet. Nach vielen Jahren
dieser Art von Beeinflussung bekehrten sich einige Yerukula zum Christen-
tum und lieRen sich taufen. Nachdem Indien politische Unabhingigkeit
erlangt hatte, wurden die Heime abgeschafft und den Yerukula volle Freiheit
gegeben. Was aus den christlichen Yerukula geworden ist, ist unbekannt.

Mehr Erfolg hatten christliche Missionare unter den Malayaryan und
Malavedan, zwei kleinen Stimmen in Kerala. Etwa ein Viertel der Stammes-
bevilkerung wurde christlich. Der Grund fiir ihre Bekehrung ist nicht
bekannt; wahrscheinlich waren die Konvertiten den Missionaren personlich
verbunden, weil sie ihnen materiell geholfen hatten.

Die Badaga auf den Nilgiri-Bergen, etwa 120 000 an der Zahl, zihlten 1964
unter sich 2093 Christen. Schon im Jahre 1845 begannen Missionare der
Basler Mission ihnen den christlichen Glauben zu verkiinden. Aber erst 1858
konnten die ersten Konvertiten getauft werden. Katholische Missionare, die
sich um die Badaga bemiihten, hatten ebensowenig Erfolg unter ihnen. Der
erste Badaga wurde erst 1878 auf seinem Totenbett katholisch.

Die Badaga-Stammesgemeinschaft hatte von Anfang an eine starke Abnei-
gung gegen den christlichen Glauben gezeigt. Ungliicklicherweise gab es
gerade zu der Zeit, als die Basler mit ihrer Mission begannen, eine grofie
Diirre im Lande, die von einer Choleraepidemie gefolgt wurde. Die Badaga

198



verbanden diese Schicksalsschlige mit der Mission der Basler und glaubten,
daB die Gétter und Geister ihrer Ahnen sie bestraften, weil sie die Basler
Missionare angehort hatten. Die ersten Badaga-Christen wurden aus der
Stammesgemeinschaft ausgeschlossen, beschimpft und auch titlich angegrif-
fen.

1904 aber kam eine Wende in die Behandlung der Christen unter den
Badaga. Englinder begannen, sich in den Nilgiri-Bergen niederzulassen. Die
Badaga profitierten materiell erheblich von dieser englischen Kolonie. Und
sie fanden bald heraus, daf die Englinder Christen waren! Die Verfolgung
der Christen unter ihnen hérte auf, obwohl sie die Christen immer noch als
~AusgestoBene” behandelten. Leider sind die christlichen Badaga auch unter
sich uneins: Katholiken und Protestanten distanzieren sich voneinander, und
selbst unter den Protestanten sondern sich die Lutheraner von den Methodi-
sten und Adventisten ab und haben kaum sozialen Kontakt untereinander.®
Katholiken und Protestanten unter den Badaga sind zahlenmiBig fast gleich
stark. Seit einiger Zeit haben sich auch einige Toda zum christlichen Glauben
bekehrt und sind Protestanten geworden. Thre Zahl ist aber recht gering.

Die Bewohner der Andaman-Inseln und der Nikobar-Inseln sind wohl die
primitivsten aller Urstimme Indiens. Die Ureinwohner der Andamanen sind
am Aussterben. Sie sind nie evangelisiert worden.

Es gibt aber viele Einwanderer vom indischen Festland auf den Andama-
nen. Besonders von Chotanagpur wanderten viele nach den Andamanen aus
und fanden Arbeit im Roden der Wilder und Urbarmachen des Landes.
Priester von Ranchi betreuten die Katholiken unter ihnen. Seit einigen Jahren
sind die Andamanen und Nikobaren der goanesischen Missionsgesellschaft
von Pilar anvertraut. Das Gebiet wurde jiingst zur Di6zese erhoben.

Die Einwohner der Nikobaren wurden schon im 16. und 17. Jahrhundert
von Jesuiten evangelisiert, aber erfolglos. 1756 kamen die Danen; auch ihre
Missionare hatten keinen Erfolg. 1859 iibernahmen die Englinder die Inseln.
1895 begann ein Anglikaner eine Mission unter den Inselbewohnern. Er
griindete eine Schule und sorgte fiir eine gute Schulbildung der Kinder. Ein
Schiiler war besonders intelligent und wurde als Katechist und Lehrer in
Birma ausgebildet. Dieser Mann gewann einige Konvertiten; doch viel Erfolg
hatte auch er nicht.

Im Zweiten Weltkrieg nun wurde Car Nicobar von den Japanern besetzt.
Sie hausten wild auf der Insel, versklavten die Bevolkerung und hielten sie zu
schwerer Arbeit fir sie an. Die Christen wurden besonders drangsaliert.
Diese hielten sich aber gut, was die tibrige Bevolkerung sehr beeindruckte.
Den Insulanern wurde klar, daB sie eine hohere Zivilisation annehmen
muBten, wenn sie iiberleben wollten. In einigen Jahren nach dem Krieg
gaben die Nikobaresen ihre alte Religion und Kultur auf und wurden
Anglikaner, und mit der Hilfe der Missionare und Regierungsbeamten
verbesserten sie ihren Lebensstandard erheblich.

Katholiken gibt es auf den Nikobaren nur ganz wenige. Sie sind Zugewan-
derte.’®
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6. Die Evangelisierung des nordéstlichen Indien

Ein weiteres Zentrum fiir das christliche Apostolat unter den Urstimmen
ist das nordostliche Indien, frither Assam genannt. Dort war das Apostolat
recht erfolgreich, besonders unter den Naga, Mizo, den Khasi und Garo.

Der Hauptgrund fiir die willige Annahme des christlichen Glaubens bei
diesen Urstimmen war wohl, daR durch den EinfluB der britischen Kolonial-
regierung und der Zuwanderung von bengalischen Hindus den Urstimmen
ihre alten Werte und Fundamente verlorengingen. Die Einfithrung einer ganz
anderen gesetzlichen und politischen Struktur, der Geldwirtschaft, moderner
Medizin und westlicher Erzichung machten eine neue Ideologie notwendig.
Nun war ihnen die Kopfjagd verboten, auf die sie soviel Wert gelegt hatten;
die Kriege untereinander muften unterbleiben, obwohl durch sie ihre Jugend
zu Minnlichkeit und Tapferkeit erzogen wurde; die grofen Verdienstopfer
konnten nicht mehr stattfinden, da nun nicht mehr der Hauptling und die
Alten das Wort hatten, sondern der Beamte und Polizist bestimmte, was zu
tun war. Ihre ganze Wertskala hatte ihren Sinn verloren.

Aber die jungen Leute, die zur Schule gingen und eine andere Welt
kennenlernten und in einer neuen Religion unterrichtet wurden, fanden neue
Werte und einen neuen Sinn fiir ihr Leben. Daheim wiederholten sie, was sie
in der Schule gelernt hatten. So wurde fiir sie die Bibel das Buch, aus dem sie
ihre neue Ideologie aufbauten. Die Schulen machten auch die Jugendlichen
einer weiteren Umgebung iiber das Dorf hinaus miteinander bekannt; und
aus Feinden wurden Freunde. So wurde tiber die enge Dorfgemeinschaft
hinaus eine neue Solidaritit geschaffen. Die Schulbildung einigte die Jugend-
lichen auch sprachlich und schuf eine neue Einheit, deren sie sich friiher nicht
bewuBt waren. Die christlichen Lehrer gaben ihnen auch eine praktische
Erziehung und Ertiichtigung, lehrten sie eintriglichere Methoden der Feld-
wirtschaft und Viehzucht, des Handels und des Handwerks.

Die ersten Missionare waren amerikanische Baptisten, spater kamen auch
Lutheraner, die Heilsarmee, Adventisten, Pfingstler und schlieBlich auch die
Katholiken dazu. Obwohl die ersten Missionare schon um 1840 nach Assam
kamen, begann die systematische Evangelisierung doch erst zwanzig Jahre
spater.

Anfangs zeigten sich die Bergstimme zuriickhaltend und nur wenige
nahmen die neue Lehre an. So begann erst gegen Ende des 19. Jahrhunderts
eine stirkere Bewegung zum christlichen Glauben bei den Khasi in Megha-
laya einzusetzen, und bei den Naga, Mizo und in Manipur erst in den
dreifiger Jahren dieses Jahrhunderts. Der Bekehrungswille war besonders
stark bei Stimmen in den mehr abgelegenen Bergen, wihrend die in den
mehr zuginglichen Tilern lebenden Stimme langsamer und spiter und viel
weniger zahlreich den christlichen Glauben annahmen. Der Grund war wohl,
dal diese Stimme schon mehr mit dem Hinduismus in Kontakt gekommen
waren. Die schon mehr hinduisierten Stimme blieben dem Christentum
abhold. 1951 zihlten die Christen (Katholiken und Protestanten) etwa 660 000
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Anhinger, 1971 aber schon 1 800 000! Achtzig Prozent der Naga und neunzig
Prozent der Mizo sind Christen, bei den Khasi sind es 51 Prozent. Von den
Garo haben sich nur 88 Prozent und von den Kuki etwa 35 Prozent bekehrt.
Nur wenige Mikir haben den christlichen Glauben angenommen.

Die katholische Mission begann in Assam viel spiter. 1877 gab es in ganz
Assam nur 195 Katholiken, meist Europier, mit nur einem dort ansissigen
Priester. Die Mission unter den Urstimmen begann erst mit der Ankunft der
deutschen Salvatorianer in 1890. Sie fanden keineswegs ein frgundliches
Willkommen bei den Protestanten, und auch heute noch hat der Okumenis-
mus bei Klerus und Volk in Assam wenig Anhanger!

Die Salvatorianer legten eine solide Grundlage fiir eine gedeihliche Ent-
wicklung der katholischen Mission im norddstlichen Indien. Aber beim
Ausbruch des Ersten Weltkriegs wurden die Salvatorianer als Deutsche zuerst
interniert und dann repatriiert. In der Zeit von 1914 bis 1921 blieben die
meisten Neuchristen, die die Salvatorianer gewonnen hatten, ohne religitse
Betreuung.

Erst 1921 iibernahmen Salesianer die verwaiste Mission. Sie haben eine
blithende Kirche im Nordosten von Indien aufgebaut! Zuerst wurden die
Verluste der priesterlosen Zeit aufgeholt, dann begann eine rege Missionsté-
tigkeit. Besonders in den dreiBiger Jahren nahm die Zahl der Katholiken
rasch zu. Der Zweite Weltkrieg brachte einen schweren Riickschlag, denn die
Mehrzahl der Salesianer waren Italiener und wurden interniert. Auch die
Finanzierung der Mission war stark behindert.

Aber nach dem Krieg setzte eine neue Bekehrungswelle ein und die Zahl
der Katholiken nahm rasch zu. Gegenwirtig beliuft sich die Zahl der
Katholiken im ganzen nordéstlichen Indien in acht Diézesen auf iiber eine
halbe Million. Die Kirche hat auch schon eine Anzahl von einheimischen
Priestern hervorgebracht; Schwesternberufe sind zahlreich."

Die katholische Kirche ist gut organisiert, und die Katholiken werden
systematisch betreut. Die Salesianer haben eine grofe Anzahl von Schulen
fiir die Erziehung der Jugend erdfinet; sie werden auch von Nicht-Katholiken
gern besucht. Technische Schulen sorgen fiir die praktische Ausbildung der
Jugend. Eine Reihe von Waisenhiusern sorgen fiir elternlose Kinder und
Altersheime fiir alleinstehende Greise. Mehrere Krankenhiuser und Armen-
apotheken betreuen die vielen Kranken. In Shillong besteht auch ein
Seminar, das einheimische Priester ausbildet. Schwesterngenossenschaften
nehmen sich der weiblichen Jugend und der Frauen an. Katholische Vereine
sorgen dafiir, daf® auch die Laien am Aufbau der Kirche aktiv teilnehmen
kénnen. Eine katholische Presse in verschiedenen Lokalsprachen sorgt fiir
Information im kirchlichen Geschehen und fiir religiése Weiterbildung.'*

7. Die Evangelisierung Nepals und Sikkims
Seit dem Mittelalter versuchten christliche Missionare, in Tibet Fufl zu

fassen und seine Bewohner zum christlichen Glauben zu bekehren. Trotz
aller Verbote wurden nicht nur von China, sondern auch von Indien aus

201



wiederholt Versuche unternommen, in Tibet EinlaR zu finden. Diese Tibet-
Missionare suchten zuerst, in Nepal und Sikkim Stiitzpunkte zu errichten, von
wo aus sie Tibet erreichen konnten, sobald sich die Pisse nach Tibet 6ffnen
wiirden. So entstanden oft kleine Christengemeinden in Nepal und Sikkim,
die freilich oft von der Regierung Nepals oder Sikkims zerstért oder
ausgewiesen wurden. Fiir lange Zeit war, und ist auch heute noch, eine
Evangelisation in Nepal und Bhutan streng verboten. Sikkim war toleranter.
Eine christliche Mission besteht in Sikkim seit 1880. Zuerst kamen finnische
Missionare, deren Ziel aber Tibet war. Da sie Tibet nicht betreten durften,
lieBen sie sich in Sikkim nieder und griindeten einige Schulen, um Katechi-
sten fiir Tibet heranzubilden. Aber schlieBlich gaben sie die Hoffnung auf, je
nach Tibet zu gelangen und 1956 wurde die Mission geschlossen.

Doch schon 1884 hatte sich in Sikkim auch eine schottische Mission
etabliert; sie wurde von den Missionsvereinen der vier schottischen Universi-
titen getragen. Diese Mission evangelisierte in Sikkim durch Schulen, die sie
in den gréReren Siedlungen griindete. Tégliches Bibellesen und das Absingen
von christlichen Liedern waren die Methoden, um die Schiiler mit dem
christlichen Glauben vertraut zu machen. Die schottische Mission war auch
immer bemiiht, im guten Einverstindnis mit den leitenden Personen in
Sikkim zu stehen. Dadurch konnte sie viel zur kulturellen Entwicklung des
Staates beitragen.

Trotzdem blieben die Missionserfolge gering. Gegenwirtig zihlt die schot-
tische Mission in Sikkim nicht mehr als 1700 Gliubige; sie sind meist Lepcha
oder Nepalesen.

Auch katholische Missionare versuchten frithzeitig, in Sikkim Fuf} zu
fassen. Auch sie wollten zuerst Sikkim als Durchgangsland nach Tibet
benutzen. Bei diesen Versuchen, nach Tibet zu gelangen, wurden auch in
Sikkim Stiitzpunkte fiir die Mission in Tibet errichtet. So entstanden kleine
Christengemeinden um Djarjeeling. Meist waren es Lepcha und Nepalesen,
die sich bekehrten. Die Missionare waren Pariser Missionare, Kapuziner und
Jesuiten. Alle wollten eigentlich nach Tibet. Thre Christen waren einige
Katechisten oder Diener mit ihren Familien, die entweder aus Nepal ausge-
wiesen worden waren oder am Ort den Glauben angenommen hatten. An
eine ausgedehnte Missionstitigkeit war jedoch nicht zu denken, da es an
Missionaren fehlte und die Protestanten eine katholische Mission nicht
zugelassen hitten. ™

Mit der Pflanzung von ausgedehnten Teegirten im Darjeeling-Gebiet
kamen auch Arbeiter aus Chotanagpur ins Land; unter ihnen befanden sich
Oraon und Santal, die katholisch waren. Mit ihnen kamen Priester, um sie zu
betreuen. 1935 wurde das Darjeeling-Gebiet eine eigene Mission und den
Schweizer Augustinern anvertraut. Nun setzte eine systematische Evangelisie-
rung des ganzen Gebietes ein. 1962 wurde ein einheimischer Priester zum
Bischof ernannt und die Kirche macht nun langsame, aber stete Fortschritte.
1984 zihlte die Ditzese 42 728 Katholiken, die aus Einwanderern aus
Chotanagpur, aber immer mehr auch aus Lepcha und Nepalesen besteht.
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Im Staat Sikkim selber konnte die katholische Mission aber erst 1953 Fufy
fassen, da die Regierung vorher die Aufenthaltsbewilligung fiir katholische
Missionare verweigerte. Nur voriibergehend wurde die Erlaubnis Priestern
gewihrt, die durch Sikkim Tibet erreichen wollten. Erst 1953 erofinete ein
Lepcha-Priester, dem die Regierung die Einreise nicht verwehren konnte,
eine Missionsstation unter den Lepcha in Pakyong. 1973 schlossen sich auch
Nepalesen der katholischen Religion an. Trotz groBer Anfeindung durch ihre
Stammesgenossen blieben sie im Glauben treu.

Schon 1931 war der Staat Sikkim an die Di6zese Darjeeling angeschlossen
worden. 1975 kam auch Bhutan dazu, ein Staat, in dem die Bekehrung zum
Christentum mit dem Tode bestraft werden kann. Im Staate Sikkim, in dem
1987 nur eine katholische Familie mit sechs Mitgliedern lebte, zahlt man nun
(in 1984) 1762 Katholiken.

Zusammenfassung

Diese Studie der Umstinde, welche die verschiedenen Urstimme zur
Annahme des christlichen Glaubens bewogen haben, macht klar, daf ihre
Bekehrung selten eine rein religiose Angelegenheit war. Das Motiv mag
Befreiung von Ungerechtigkeit und grober Ausbeutung gewesen sein, oder
Angst, ihre alte ethnische oder kulturelle Identitit zu verlieren, das Verlan-
gen nach wirtschaftlichem Fortschritt und einem besseren Leben, nach
sozialer Gleichberechtigung oder Zweifel an die Wirksamkeit von Gebet und
Opfer an die alten Gétter und Geister. Eines oder mehrere dieser Motive
mogen Finzelpersonen oder ganze Volksgruppen der Primitivstimme bewo-
gen haben, ihre Religion zu dndern und den christlichen Glauben anzunch-
men. Aber immer waren es auch religidse Motive, die mitwirkten — die
Erhabenheit und Schoénheit der christlichen Lehre, ihre hohe Moral, Befrei-
ung von Magie und Geisterglauben, Erlosung von Siindennot, Motive, deren
sie sich vielleicht erst nach und nach bewult wurden.

Die christlichen Missionare werden oft beschuldigt, daR sie die Ureinwoh-
ner Indiens mit Geld und anderen materiellen Vorteilen erkauft hitten. Wiire
dem so, hitten doch mehr ,Reischristen gewonnen werden kénnen! In
Wirklichkeit haben sich bis jetzt nur etwa fiinf Prozent der Urstimme zum
Christentum bekehrt. Viele mehr sind zum Hinduismus iibergetreten.

Die Geschichte der Mission unter den Ureinwohnern Indiens zeigt, daf ihr
Erfolg von vielen Faktoren abhingig ist. Zuerst miissen natiirlich eifrige und
tiichtige Missionare vorhanden sein. Dann muB eine Bereitschaft bei den
Menschen vorhanden sein, die Botschaft Christi anzunehmen. SchlieRlich
darf die weltliche Macht nicht allzu verbieterisch die Missionare an ihrem
Werk hindern. Diesen Faktoren gegeniiber ist der Missionar oft machtlos.

Wenn alle Faktoren aber giinstig sind und zu einem Erfolg fithren, wie es
in Chotanagpur und in Nordostindien der Fall war, dann sind die Friichte der
Bekehrung doch sehr segensreich fiir die Ureinwohner, nicht nur in geistiger
und religioser, sondern auch in rein kultureller und sogar in materieller
Hinsicht. Das zeigt sich iiberzeugend bei den indischen Urstimmen, die den
christlichen Glauben angenommen haben.'
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