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einer umfassenderen Gerechtigkeit, einer umfassenderen
Briiderlichkeit und einer humaneren Ordnung der gesell-
schaftlichen Verflechtung tun“ (GS 35). ,Die fundamen-
tale Zweckbestimmung dieses Produktionsprozesses be-
steht“ deshalb ,weder in der vermehrten Produktion als
solcher noch in der Erzielung von Gewinn oder Ausiibung
von Macht, sondern im Dienst am Menschen, und zwar
am ganzen Menschen (GS 64; vgl. GS 35; MM 246;
LG 36). Vergleichsweise scharf und niichtern duflert sich
Paul VI. (PP 34). Nach kirchlichem Verstindnis hat die
Technik den Sinn, die materiellen Bediirfnisse der Men-
schen zu befriedigen, damit sie frei werden fiir ihre kul-
turelle und geistige Entfaltung.

Die Kirche liefert sozusagen Grundnormen, die im grofien
ganzen zu den konkreten Vorschligen Sachsses passen.
Ein solches System von allgemeinen Grundnormen ist er-
forderlich, wenn man ein konkretes Normensystem auf-
stellen will. Es muf§ die Sinnbestimmungen, die geforder-
ten sittlichen Grundhaltungen und den sich daraus er-
gebenden Methodenspielraum festlegen. Es ist Ausdruck
der weltanschaulichen Grundhaltung und fillt in die Zu-
stindigkeit der ,Triger der ethischen Bildung®. Sie auf-
zustellen ist also Aufgabe der Kirche. Aus diesen Grund-
normen wird das System der konkreten Handlungs-
anweisungen der konkreten Situation entsprechend ent-
faltet. Hier haben die zustindigen Fachleute einen
unverzichtbaren Beitrag zu leisten. Sachsse hat sich gerade
dieser Aufgabe gestellt. Wenn die Kirche auch konkretere
Aussagen iber die Bewiltigung der Technik macht?4, so ist
doch eine gewisse Hilflosigkeit dem Phinomen als Ganzem
gegeniiber nicht zu verkennen. Man verkiindet zwar ge-
wisse Zielsetzungen fiir die Technik, gibt aber nicht an,
wie diese realisiert werden sollen. Die kirchliche Verkiin-
digung kommt noch nicht einmal bei den eigentlichen
Adressaten an. Das gilt nicht nur fiir Sachsse. Das gilt
bereits fiir die kirchlichen Gemeinden. Die einzelnen Ge-
meindemitglieder sind die Triger des heutigen technischen

Geschehens. Die konkreten Verhaltensweisen zur Bewilti-
gung des Phinomens Technik miifiten auf Grund der
kirchlichen Grundsatzerklirungen von den einzelnen an
ihrem Platz erprobt und weiter vermittelt werden. Der
Beitrag der christlichen Techniker am Ort ist gefordert.
Von ihnen miiffite die kirchliche Verkiindigung diber
Fragen nach Wirtschaft und Technik wesentlich mitgetra-
gen werden, da viele Geistliche darin {iberfordert sind.
Im technischen Zeitalter ist eben auch der Glaube keine
Privatsache und die Technik keine Sache mehr, die nichts
mit dem Glauben zu tun hat.

Aber auch die Theologie ist stirker gefordert als bisher.
Denn zur ernsthaften Bewiltigung der Technik ist eine
entschiedene Haltung aus dem Glauben heraus erforder-
lich, wie wir oben sahen. Weiterhin mufl z.B. geklirt
werden, worin die in GS 54 angesprochene Vollendung
der Schépfung und die Entfaltung des Menschen besteht.
Offen ist auch, welchen Wert die vom Menschen gestaltete
und durch sein technisches Engagement vorbereitete Welt
fir das endgiiltige Leben des Menschen besitzt. Das
Zweite Vatikanum deutet dies hochstens an (vgl. GS 39).
Bevor die offizielle Kirche mehr sagen kann als bisher,
wird noch viel theologische Arbeit nétig sein. Dazu bedarf
es des Gespriches mit den zustindigen Fachleuten. Sachs-
ses Buch ist ein anregender Béitrag dazu.
Heinrich-Jiirgen Schulte-Vieting

! Die in Klammern gesetzten Zahlen bezeichnen die Fundstellen in
Sachsses Buch. * Wir beschrinken uns auf die Enzykliken ,Mater
et Magistra® (MM) Papst Johannes’ XXIII. und ,Populorum pro-
gressio Papst Pauls VI. sowie die Konstitutionen des Zweiten Vati-
kanischen Konzils iiber die ,Kirche in der Welt von heute® (Gaudium
et spes, GS) und iiber die ,Kirche® (Lumen gentium, LG). 3 Er-
klirung des Zweiten Vatikanischen Konzils iiber die ,Erziehung®
(Gravissimum educationis), Einleitung. 4 Vgl. W. Weber, W.
Schreiber, A. Rauscher, Das Konzil zur Wirtschaftsgesellschaft, Miin-
ster 1966; L. Roos, Ordnung und Gestaltung der Wirtschaft. Grund-
lagen und Grundsitze der Wirtschaftsethik nach dem Zweiten Vati-
kanischen Konzil, Kéln 1971.
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Okumenische Wende der Weltmission?

Zur Weltmissionskonferenz in Bangkok

Der folgende Bericht handelt von einem Ereignis, auf das
wir bereits im Februarhefl (S. 102) hingewiesen baben,
iiber das wir aber aus Raumgriinden erst jetzt ausfiihrlich
berichten kiénnen. Es gebt um die Weltmissionskonferenz

in Bangkok von Ende Dezember 1972 bis Anfang Januar
1973. Die Konferenz, die manche als eine Wende in der
christlichen Weltmission saben und darstellten, bat nicht
nur in Skumenischen Kreisen, sondern auch auf lokaler
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Ebene, bei den verschiedenen Mitgliedskirchen des Oku-
menischen Rates der Kirchen, betridhtliches Aufseben er-
regt. Umstritten ist nicht das Bemiiben, das sich in Bang-
kok endgiiltig durchgesetzt hat, den Kirchen in den Ent-
wicklungs- bzw. Missionslindern selbst mebr Eigenstin-
digkeit zu lassen und zu akzeptieren, daf} diese nicht nur
nominell, sondern de facto als gleichberechtigte Partner
mitwirken und mitbestimmen kénnen, sondern das anf
der Konferenz wvorherrschende Heils- und Missionsver-
stindnis. Da gerade in der Bundesrepublik die Ausein-
andersetzung dariiber erst in den letzten Wochen wver-
scharfl eingesetzt bat, diirfle der Bericht seine Aktualitiit
nicht verloren haben.

Die einst von Philipp Potter geleitete Kommission fiir
Weltmission und Evangelisation des Okumenischen Rates
der Kirchen hatte die jiingste Weltmissionskonferenz in
Bangkok vom 29. 12. 1972 bis 8. 1. 1973, iiber die wir
bereits im letzten Heft kurz berichtet hatten (vgl. HK
Februar 1973, 102) mit, wie man in Genf sagte, revolu-
tiondrer Dynamik vorbereitet. Das Thema lautete: ,Das
Heil der Welt heute“ (genauer mit einem inneren Bezug
zum Thema ,Befreiung®: Salvation today). Das erste,
was man in Bangkok auf jeden Fall erreichen wollte, war,
dafl man ernst machte mit der Parole der letzten Welt-
missionskonferenz in Mexico City 1963 (vgl. HK, April
1964, 343 ff.) ,Mission auf sechs Kontinenten®.

Abschied von der ,,Einbahnmission“?

Man wollte endgiiltig Abschied nehmen von der Vorstel-
lung, die Kirchen Asiens, Afrikas und (soweit der Prote-
stantismus dort verwurzelt ist) Lateinamerikas seien im-
mer noch die Empfingerkirchen, die von den Kirchen aus
den westlichen Industriestaaten mehr oder weniger pater-
nalistisch zu unterstiitzen seien, und die Kirchen dieser
Linder befinden sich nicht auch selbst in einer missionari-
schen Situation als Minderheiten gegeniiber einer un-
christlich gewordenen Mehrheit der Bevolkerung. In die-
sem Sinne erklirte der neue Direktor der Kommission,
der argentinische Methodist Emilio Castro, am Schlufl der
Tagung: , Wir stehen am Ende eines missionarischen Zeit-
alters und ganz am Beginn der Weltmission.“ Daf die
»Einbabnmission™ der westlichen Kirchen bzw. der Mis-
sionsgesellschaften, die durchaus dazu neigen, Mittel,
Methoden und Ziele der Mission vornehmlich nach
eigenen Vorstellungen zu bestimmen, zu Ende geht, zeigte
allein schon die Zusammensetzung der Konferenz. Von
den stimmberechtigten 326 Delegierten aus 69 Lindern
waren 5299 Angehdrige der Dritten Welt mit starkem
Ubergewicht der Afrikaner und Asiaten sowie der Neger
aus den USA. Den Stimmungshintergrund der Tagung
bildete nicht nur die rtliche Nihe zu den Hochreligionen
Asiens, symbolisiert durch die wuchtige buddhistische
Pagode am Zentrum des Roten Kreuzes, wo die Tagung
stattfand. Auch der Vietnamkrieg gehdrte buchstiblich

zum Background, denn von Bangkok aus starteten damals
noch die amerikanischen B 52 zu ihren Flichenbombarde-
ments in Nordvietnam. Diese Nihe eines lokalen Kon-
flikts, in den Amerika und mit ihm der europiische
Westen tief verstrickt ist, schirfte wohl manchem Dis-
kussionsredner, wenn iiber Methoden der Bevormundung
durch westliche Kirchen und Missionsgesellschaften ge-
klagt wurde, noch zusitzlich die Zunge. Auf jeden Fall
zeigten die Vertreter der Dritten Welt, ohne unter sich
eins zu sein (die Asiaten schienen sich iiber die mit Eifer
verfochtene Black Theology zu irgern wie iiber die Theo-
logie westlicher Evangelikalen), ein so starkes Selbstbe-
wuftsein und so viel kritischen Eifer, daf ein lateinameri-
kanischer Bischof von einem ,sado-masochistischen Duell“
sprach und meinte, nach den vielen Anklagen gegen den
»Westen® miifite nun, sei er schwarz, weifl oder gelb,
endlich doch jemand ,aufstehen und etwas Nettes iiber
unsere Briider aus dem Westen sagen®. Sie brauchten diese
Ermunterung. — Die 15 rémisch-katholischen Vertreter,
darunter Jéréme Hamer OP, der Sekretir des rémischen
Einheitssekretariates, nahmen sich angesichts der Schirfe
der Auseinandersetzung, die ihnen aus der eigenen Kirche
nicht unbekannt war, wie distanziert ausgleichende Be-
obachter aus.

Potter 6ffnete den Horizont

Auf der Tagung wurden keine Grundsatzreferate gehal-
ten. Sieben von zehn Verhandlungstagen spielten sich
ausschliefilich in den Sektionen und Untersektionen ab.
Aber nicht nur in den Sektionen fiihrten die Vertreter der
Dritten Welt das Wort. Auch die Spitzen des Okumeni-
schen Rates waren durch sie reprisentiert: durch Philipp
Potter, den neugewihlten Generalsekretir des ORK, und
durch den Inder M. M. Thomas,den Vorsitzenden des Zen-
tralausschusses des ORK. Potter gab den offiziellen Bericht,
der zugleich Riickblick auf die Entwicklungen der zehn
Jahre seit Mexiko war, und 6ffnete der Tagung damit zu-
gleich den geistigen Horizont. Er sprach von drei Para-
doxien der Weltlage, in denen es Gottes Wege zu finden
gelte: Das erste: Alle Vilker, darunter die zwei Milliarden
~Heiden®, wachsen durch die Nachrichtenmittel zu Einer
Welt zusammen und treten in das Rampenlicht der Welt-
geschichte. Das eschatologische Wort Jesu: ,Das Evan-
gelium vom Gottesreich wird in der ganzen Welt ver-
kiindet® (Matth 24, 14), sei so aktuell wie noch nie. Aber
diese Eine Welt bleibe in Wirklichkeit tief gespalten durch
die Konfrontation der Supermichte, den Rassismus, der
nach wie vor als weifler Rassismus die Farbigen ausbeutet,
und durch deren Befreiungsbewegungen. ,In einer Welt,
die von Gewalt iiberkocht, soll das Evangelium ausge-
breitet werden als Versshnung ohne Gewalt durch Chri-
stus“, obwohl die Christen in Fragen der Gewalt ,im-
mer zweideutig gewesen sind. Das zweite Paradox: die
sog. Sikularisierung sei zwar grundsitzlich biblisch, in-
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sofern der Mensch die Natur beherrschen soll, aber ebenso
treffe zu, dafl der Mensch eine tief verwurzelte Tendenz
hat, seine eigenen Werke zu vergbtzen bzw. zu ideologi-
sieren. Daneben sei auch ein ganz erstaunliches Aufleben
der Religiositit in der ganzen Welt zu beobachten. Das
dritte Paradox: neben den Versuchen kultureller Revolu-
tionen stehen die Gegen-Kulturen, besonders die Absage
der Jugend an individuelle und kollektive Selbstsucht in
der Losldsung von der ,Verbrauchergesellschaft®, die
einen Kult der Quantitit auf Kosten der personlichen
Integritit fordert.

Aus dieser Lage zog Potter Folgerungen: 1. Die Kirchen
sind iiberall in der Minoritit, 2. sie sind iiberall in die
Strukturierung der Gesellschaft verwickelt, Gefangene
der politischen und wirtschaftlichen Institutionen. Statt
Trager des Heils zu sein, sind die Kirchen selber des
Heiles bediirftig! 3. Gegen die Evangelikalen, die das
Heil als ein fiir allemal geschehen in Christus bekennen,
erklirte Potter: ,Christus ist immer vor uns und ver-
dndert die Welt.“ Der neue Weg der Mission sei der Dia-
log ohne Fixierung auf fertige christliche Wahrheiten,
Partnerschaft auf allen Ebenen.

Die ,Sekten“ des M. M. Thomas’

In der Denkweise des europiisch gebildeten Inders und
auf Indien bezogen gab M. M. Thomas durchaus eigen-
willige ,Grundwahrheiten® zu bedenken: 1. Das eigene
Brot sei ein materielles Problem, das Brot des Nichsten
aber ein geistliches. Deshalb sei die Wirtschaft von
menschlicher Geistlichkeit geprigt oder der Wohlstands-
sucht verfallen: ,Ich mdchte festhalten, dafl die Erldsung
menschlicher Geistlichkeit von gotzenhaften Formen das
Hauptanliegen der christlichen Mission in der Vergangen-
heit war“, aber sie verstand die traditionellen Gesell-
schaften als sakrosankt. 2. Angesichts des Chaos einer
Weltwirtschaft, in der Reichtum zum einzigen Daseins-
zweck wird und hohere soziale Werte geopfert werden,
unternehmen wir verzweifelte Versuche der Selbsterldsung
durch Schaffung neuer Heilsideologien. Doch das Heil ist
in der Kirche. ,Was aber ist die Kirche?* Welches sind
die wesentlichen Merkmale ihrer Identitit? Wie miifite sie
aufgebaut sein, um in den verschiedenen religidsen und
sakularen Gemeinschaften, an kreativen Vorgingen und
in den Befreiungsbewegungen mitarbeiten zu kénnen, um
ihre Heilsmission zu verwirklichen?“

Hier schloff Thomas jene Passage an, mit der er am mei-
sten Aufsehen erregte und die am nachdriicklichsten zum
Widerspruch herausforderte. Er meinte nidmlich, ,ob es
nicht besser sei fiir die christliche Mission, wenn die Kirche
neue Sekten mit prophetischer Berufung innerhalb der
Bewegungen fiir kulturelle Kreativitit und soziale Be-
freiung bilden wiirde, statt zu versuchen, eine organisierte
Kirche von Indien zu schaffen®. Durch eine solche wiirden

moglicherweise kleine Ghettos nur zu einem ,groflen
Ghetto“ zusammengeschlossen. Hinter dieser auch den
Nerv ,abendlindischer® Kirche treffenden Frage stand
nicht nur das Problem der Identifizierung der Kirche mit
gesellschaflsverindernden Bewegungen, sondern speziell
aus indischer Sicht auch das Problem der Taufe bzw. die
Frage, wieweit die Taufe konstitutiv fiir die Kirchenmit-
gliedschaft sei (vgl. dazu die Anmerkungen von Chr. von
Imhoff in den Lutherischen Monatsheften Februar 1973,
91, in denen auch der Wortlaut des Referates von Thomas,
Seite 82—85, abgedrudkt ist).

Gegen diesen Passus meldeten vor allem europdische Teil-
nehmer Bedenken an. Nicht nur ein Vertreter der Evan-
gelikalen, der Tiibinger Missiologe Prof. Peter Beyerbaus,
sah darin eine Gefahr fiir die Identitit der Kirche. Auch
Lukas Vischer gab zu bedenken, es wiirden sich nach dem
Konzept von Thomas Sekten innerhalb der Kirche ent-
wickeln in Form von Gruppen, die iiberhaupt nicht auf-
einander bezogen seien. Und der Hollinder Albert
Van den Heuvel, der lange Zeit ein Wortfiihrer der ,,pro-
gressiven® Linie im Genfer Stab war und der gegeniiber
den Lutherischen Monatsheften meinte, in Holland sehe
man bereits nur noch Aktionsgruppen, wenn man von
Kirche spreche, vermifite als einigendes Element das Prin-
zip der ,Konziliaritit®.

Die Sektionsberichte

Noch deutlicher und zugleich ausgewogener zeigen die
Sektionsberichte, welche Schwerpunkte und Schlagseiten
die Konferenz hatte. Dazu gehérte zentral, daff zwar in
den Diskussionen auch von seiten der Asiaten und Afri-
kaner immer wieder auch theologisch argumentiert wurde,
dafl aber das, was man unter Heil verstand, in der Ten-
denz und in der Wirkung doch mehr - ekklesiologisch-
gesellschaftliche als theologische Relevanz hatte. Dies wird
bereits im Bericht der Sektion I (,Kultur und Identitit®)
deutlich, wo gleich im ersten Absatz das Rassismusproblem
angesprochen und erklirt wird, der weifle Rassismus
habe vielen Menschen in Afrika und Asien, den anderen
Teilen der Welt, ,ihre Identitit als menschliche Wesen® ge-
nommen. Hier kam auch der Antagonismus westliche Welt
als Missionstriger und kulturelle Identitit der Volker der
Dritten Welt hoch, etwa in Feststellungen wie dieser:
» Viele Christen, denen das Evangelium von Missionaren
der westlichen Welt verkiindet worden war, fragen:
,Folge wirklich ich Christus nach? Ist es nicht ein anderer,
der das an meiner Stelle tut?** Und noch einmal scheint
die Kritik an den westlichen Missionaren durch, als fest-
gestellt wird, viele Menschen betrachteten ihre eigene
Nachfolge als eine solche von universeller Giiltigkeit, an-
statt zu erkennen, daf ,die verschiedenen Wege der
Nachfolge gerade deswegen von Bedeutung sind, weil sie
sich auf besondere Situationen beziehen . . .
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Aber viel deutlicher waren die primir gesellschaftsbe-
zogenen Komponenten des ,Heils“ in Sektion II (,Heil
und soziale Gerechtigkeit“), in deren Bericht fiir die
Kirche als einer Gemeinschaft, ,die der Welt in der Liebe
Christi dient®, vier Dimensionen von Heilsarbeit in der
Gesellschaft genannt werden: 1. der Kampf fiir soziale
Gerechtigkeit und gegen Ausbeutung, 2. der Kampf fiir
menschliche Wiirde gegen politische Unterdriickung, 3. der
Kampf um Solidaritit gegen die Entfremdung, 4. der
Kampf der Hoffnung gegen die Verzweiflung im Leben
jedes Einzelnen. Die Basis war auch hier eine ,charisma-
tische Kirche, die fiir das Heil frei macht®.

Ahnliche Leitlinien schlugen sich im Bericht der Sektion IIT
(»Erneverung der Kirchen in der Mission®) nieder. Hier
ging es wohl vornehmlich um die Fixierung und Verwirk-
lichung der eingangs angedeuteten Strategie ,reifer Be-
ziehungen zwischen den Kirchen“. Der Bericht enthilt
nicht nur die Forderung um die eigenen Gemeinden mis-
sionarisch aktiv zu sein, es wird auch an die Kirchen, die
Missionare entsenden, appelliert, sie miifiten ,,vorsitzliche
Schritte unternehmen, um ihre Glieder mit dem Gedanken
vertraut zu machen, dafl sie selbst ohne die Anwesenheit
und das Zeugnis des Fremden unter ihnen unzulinglich
sind“. Die Mitgliedskirchen des ORK werden aufgefor-
dert, ,mit grofierem Eifer die verschiedenen Méglichkeiten
des gegenseitigen Austausches von Missionaren zu iiber-
priifen®. Es war freilich schwer einzusehen, wie sich dieser
sicher wichtige Aspekt mit der gleichzeitigen Forderung
nach einem Moratorium an die Entsenderkirchen vertrigt,
mit dem diese aufgefordert wurden, wenigstens voriiber-
gehend der Verselbstindigung der Missionskirchen wegen
von der Entsendung von Personen und Geld abzusehen.
Diese Ungereimtheit erklirt sich wohl nur aus dem Be-
streben, ,Machtverhiltnisse* zwischen Missionsgesell-
schaften und den Missionskirchen abzubauen. Das Wort
Macht war eines der Reizworte von Bangkok. Sein mas-
siver Gebrauch war angesichts der immer gréferen Macht-
losigkeit der Kirchen, hier wie dort, nicht ohne Ironie.
Ein bifichen schien man tatsichlich vom Masochismus be-
fallen zu sein.

Brief an die Kirchen

Eine Resolution zu Vietnam bzw. Indochina war das
einzige von der Konferenz verabschiedete Dokument. In
ihr wurde Prisident Nixon aufgefordert, den Krieg zu
beenden, ,um sich wieder in die Gesellschaft derer zu
begeben, die sich darum bemiihen, das Heil in seiner gan-
zen biblischen Bedeutung zu begreifen®. Auch die Regie-
rung Nordvietnams wurde aufgefordert, ,, Anstrengungen
fiir cinen dauerhaften Frieden zu unternehmen®. Die
Sektionsberichte wurden vom Plenum blof entgegen-

genommen und zur offiziellen Beschlufifassung an die
vom 9.—12. Januar ebenfalls in Bangkok tagende Voll-
versammlung der Kommission weitergeleitet. Diese zog ihr
Fazit in einem ,Brief an die Kirchen®, in dem sich auch
die Sektionsberichte niederschlugen. Dabei wurde deutlich,
dafl man bestrebt war, die Konferenz weniger nach ihren
Sachaussagen zu beurteilen, sondern, wie es spiter Emilio
Castro vor dem vom 14.—19. Januar in Bangalore (In-
dien) tagenden Exekutivkomitee darstellte, als ,Er-
weckungsversammlung® und als ,geistliches Ereignis®
feierte: ,Gemeinsame Gespriche, Gebete und Lieder be-
reicherten uns . . . wir begegneten einander in der Gegen-
wart des lebendigen Christus.“ Der Brief an die Kirchen
betonte von neuem die Notwendigkeit, gegen soziale Un-
gerechtigkeit, gegen die blutige Repression von Be-
freiungsbewegungen und gegen die entmenschlichende
Technologie aufzustehen, um die Macht Christi an ihnen
zu erweisen. Auch das vorhin genannte Moratorium kam
wieder zur Sprache, allerdings in der eher vorsichtig for-
mulierten Frage, ob eine voriibergehende Zuriickhaltung
ausldndischer Finanzmittel und Mitarbeiter notig sei, um
den traditionellen Empfingerkirchen zu einer vollen
Identitit zu verhelfen. Auf die Vollversammlung wurde
auch eine Art neue , Verfassung® beschlossen. Eine ,Kon-
ferenz® fiir Weltmission und Evangelisation aus 250 Mit-
gliedern soll gebildet werden, die einmal zwischen den
Vollversammlungen des ORK tagt. Eine aus 30 Personen
bestehende ,Kommission soll einmal im Jahr zusammen-
treten, zum ersten Mal im Januar 1974.

An der Konferenz fiel auf, dafl man sich zwar in einer
eigenen Untersektion um die Konkretisierung des Dialogs
mit den asiatischen Religionen an Ort und Stelle be-
miihte, dafl man aber das Stichwort China sehr improvi-
siert anfafte. Man wuflte sich besser mit afrikanischen
Befreiungsbewegungen in Angola und Mozambique und
mit Siidafrika zu befassen. Dieser Mangel wurde wohl
erkannt, denn das Exekutivkomitee forderte die Genfer
Zentrale auf, in Zusammenarbeit mit der Ostasiatischen
Christlichen Konferenz und einzelnen christlichen Organi-
sationen, fiir mehr Information iiber China zu sorgen.
Man war bemiiht, das Verbiltnis zur katholischen Kirche
nicht zu vernachlissigen. Potter erwihnte in seinem Be-
richt mehrmals parallele Vorginge und Diskussionen zur
Missionsthematik im katholischen Bereich, und im ,Brief
an die Kirchen® wurde die weitere Intensivierung der
Zusammenarbeit gewiinscht. Doch diirfte sich die An-
regung des Generaloberen der Paulisten und langjdhrigen
Mitarbeiters im Einheitssekretariat, Thomas Stransky,
die Missionsgemeinschaften der katholischen Kirchen soll-
ten irgendwie affiliierte Mitglieder der Weltmissionskon-
ferenz werden, bei der jetzigen Entwicklung in abseh-
barer Zeit wohl nicht zu verwirklichen sei.



