niher bestimmt, wenn das Schema De Ecclesia vom Kon-
zil entschieden worden ist.

In jedem Falle geht es um die kirchliche Einheit aller
Christen. Nur wirkliche, d. h. kirchliche Christen kdnnen
die Einheit in stindiger Inspiration durch den Geist
Christi fordern und in der Regel nur so, dafl jeder in
seiner ,Kirche*, wie vollkommen oder unvollkommen
sie sein mag, den Weg zur Einheit bahnt. Keine konfes-
sionelle Selbstrechtfertigung, weder individuelle noch
kollektive, und kein noch so bescheidener , Triumphalis-
mus® fithren einen Schritt weiter. Deutlich hat es der
Heilige Vater bekundet, dafl einer dem anderen in briider-
licher Solidaritdt dienen und keiner aus dem Glauben
einen Anlaf zur Polemik ziehen sollte. Die Einheit der
Christen wirkt letztlich Gott, indem jeder Christ seine
Aufgabe in der ganzen, ihm erschlossenen Wahrheit und
mit ganzer Liebe als heilige Gewissenspflicht vollzieht.

Dab das Evangelium Es gilt in der modernen Missionswis-
Christiunterden o ncchaft als eine nicht linger mehr zu
buddhistischen Vol- :
fath dBgEniibeRt bestreitende Tatsache, dafl das Werk
verkiindet werden der christlichen Glaubensverbreitung
kann. Missions- trotz immer wieder versuchter Anldufe
SEpEls g wihrend der letzten vier Jahrhunderte
fiir Januar 1964 . & . e E
und einer betrichtlichen missionari-
schen Intensivierung wihrend der letzten 50 Jahre die Her-
zen der asiatischen Volker nicht zu erreichen vermocht hat.
Ob es sich dabei um Muslimen, Hindus oder die Anhin-
ger des Buddha handelt, die Begegnung mit den Gldubi-
gen dieser drei Hochreligionen verlief bis heute fiir die
Sendboten des Evangeliums wenig erfolgreich, vielfach
fand sie noch nicht einmal statt.
Dieser Tatbestand hat seine Griinde, sowohl duflere als
auch innere. So hart die dufleren auch sein mégen (Ab-
gelegenheit der Missionsfelder, Schwierigkeit der Spra-
chen, Widerstand der einheimischen Fiihrungsschicht), die
inneren sind schwerwiegender. Ernst Benz hat sie in sei-
nen ,Ideen zu einer Theologie der Religionsgeschichte®
(Mainz/Wiesbaden 1960) aufgezeichnet. Das frithe Chri-
stentum stand genauso wie das Judentum gegeniiber allen
heidnischen Religionen in einer Abwehrstellung. Deren
Gétter wurden als Damonen betrachtet. Anderseits sahen
schon die griechischen Apologeten im Heidentum eine na-
tiitliche Gottesoffenbarung verwirklicht. Sie bezeichneten
sie mit Logos spermatikos und praeparatio evangelica
inter gentes (Klemens von Alexandrien, Strom. 6, 7).
Ahnliches gilt auch fiir Augustin in seiner Auseinander-
setzung mit Varro. Auch er greift auf eine natiirliche
Theologie zuriidk, die sich — wie Maurus Heinrichs OFM
in seinem jiingst erschienenen Buch ,Katholische Theolo-
gie und asiatisches Denken® (Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz 1963, 270 S.) schreibt — ,gegen die Mythen der
Vélker und die vom Staat protektionierten Religionen
absetzt® (Augustinus, De civitate Dei, 6, 41f., PL 40,
1801F.). In den Retractationes (I, Kap. 13, 3) schreibt
Augustinus: ,Was jetzt die christliche Religion genannt
wird, hat in alter Zeit immer bestanden und war vom
Beginn des Menschengeschlechtes an, bis Christus im
Fleisch erschien, niemals unbekannt. Von dieser Zeit an
begann man die wahre Religion, die heute da ist, die
christliche zu nennen.” Wenn dieses richtungweisende
Wort des groflen Kirchenvaters auch nicht immer im All-
- tag der christlichen Mission beherzigt wurde, vergessen
wurde es nicht. Immer fanden sich Heilige, Denker und

Missionare, die, durch die Zeitumstinde veranlafit, die
Auseinandersetzung zwischen Christen und den nicht-
christlichen Religionen neu zu umschreiben und zu ver-
tiefen suchten, wobei sie auf die natiitliche Theologie und
die Lehre vom Logos spermatikos zuriickgriffen. Beispiele
dafiir bieten der heilige Franz von Assisi (dessen Ausein-
andersetzung mit dem Islam von Thomas von Celano I,
55 ff. beschrieben ist), Nikolaus von Kues nach dem Fall
Konstantinopels (1453), der die Verschiedenheit der Kulze
und Religionen in ihrer Mannigfaltigkeit als von Gott
gewollt und auf seine Herrlichkeit bezogeri sieht (Niko-
laus von Kues, ,Uber den Frieden im Glauben®, Leipzig
1943), und die in China wirkenden Jesuitenmissionare
Robert de Nobile und Heinrich Roth.

Trotz solcher immer wieder festzustellenden Riickbesin-
nungen auf den Sinngehalt der grofien nichtchristlichen
Religionen blieb der Erfolg der christlichen Mission bei
der Ausbreitung der christlichen Botschaft in den asiati-
schen Lindern gering. Und zwar — wie es scheint — vor
allem deshalb, weil die ,heidnische® Religion zunichst
von der christlichen Lehre her gesehen und an ihr gemes-
sen wurde. Das war unausbleiblich und konnte sich auch
so lange nicht indern, als man von den fremden Reli-
gionen, ithrem Kern, ihrem Wesen nichts Genaueres wufite.
Es bedurfte langer Vorarbeiten, um in etwa den Geist des
Islams, des Hinduismus und Buddhismus zu begreifen.
Diese Arbeit ist vornehmlich von der modernen Religions-
wissenschaft geleistet worden. Sosehr sie auch ein Kind
der Aufklirung ist, sosehr sie im einzelnen religiGse
Phinomene wie geschichtliche betrachtet und behandelt
hat und auch heute noch — wenigstens in Deutschland —
betrachtet und behandelt (und ihnen auf diese Weise
letztlich nicht gerecht werden kann), so sehr kommt ihr
doch das Verdienst zu, die notwendigen Methoden zur Er-
forschung der fremden Religionen entwickelt und zumin-
dest teilweise den Auswirkungen der dialektischen Theo-
logie um Karl Barth, nach der alle Wahrheitswerte in den
nichtchristlichen Religionen abzulehnen sind, entgegen-
gewirkt zu haben. Auch das Verdienst, nach und nach er-
kannt zu haben, dafl das Wesentliche, der Urgrund der
asiatischen Hochreligionen nicht mit spiteren Systemati-
sierungen und fixierten Lehren verwechselt werden darf,
kann der modernen Religionswissenschaft nicht abgespro-
chen werden. Das Problem, das sich der christlichen Theo-
logie heute stellt, hat Heinrichs (a.a.O., 801f.) wie folgt
umschrieben: ,Wie kann der Absolutheitsanspruch des
Christentums bei der chrlichen Anerkennung des Wahr-
heitsgehaltes in den nichtchristlichen Religionen aufrecht-
erhalten werden, wobei diesen zugleich eine Heilsbedeu-
tung im Plane Gottes zuerkannt wird?“

Die drei Fabrzeuge des Buddhismus

Dies ist in der Tat die entscheidende Frage, will die christ-
liche Mission in absehbarer Zeit wirksamer als bisher die
Kirche in die Herzen der asiatischen Vilker einpflanzen.
Denn sie steht angesichts der Menschen im Osten vor drei
Schwierigkeiten, von denen zwei vorreligidser Natur sind:
Sie begegnet Menschen, die nicht von der Ratio bestimmt
werden, sondern vom Herzen. Diese Menschen greifen
nicht die Welt an und auf, sondern sind in ihr geborgen
und orientieren sich kontemplativ an ihr. Sie leben folg-
lich aus einem Gestalts-, nicht Begriffsdenken, der Gestalt
(forma) Christi, der Gestalt der Kirche wendet sich ihre
Aufmerksamkeit zu, nicht dem Begriff der Kirche oder
einer systematisierten Lehre. In der Form und im Ge-
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formten suchen sie das Formlose zu erkennen, das heiflt:
nicht das Ungestaltete oder das Chaotische, sondern das
Geheimnis. Und schliefflich glaubt der Osten an den fiir
ihn immer nur approximativen Charakter aller religitsen
Wahrheit.
Das hier Gesagte gilt in ganz besonderer Weise fiir den
Buddhismus. Er darf als die grofle Religion Asiens be-
zeichnet werden, ja die Religionswissenschaft und auch
christliche Theologen sprechen ihm das entscheidende
Kennzeichen fiir eine Weltreligion zu: weil er dem reli-
gidsen Verlangen nach Erldsung zu geniigen versucht und
auch heute noch tatsichlich geniigt, obgleich er in seiner
Frithzeit nichts iiber Seele und Gott aussagt. Die Zahl
seiner Anhinger ist nicht bekannt, denn der Buddhismus
als ganzer ist nicht organisiert. Die Schitzungen schwan-
ken zwischen 120 und 500 Millionen. Die Mehrzahl der
Religionswissenschaftler tendiert indessen stirker nach der
oberen als nach der unteren Grenzzahl. Die Frage: Wer
ist ein Buddhist? [ift sich deswegen so schwer beantwor-
ten, weil der Buddhismus im Laufe seiner zweieinhalb-
tausendjihrigen Geschichte vielerlei Biindnisse mit an-
deren Religionen und ethischen Haltungen eingegangen
ist. Die Biindnisfihigkeit, d. h. seine Offenheit etwa fiir
die chinesische Lehre des Tao oder die des Konfutse oder
auch den japanischen Shinto-Kult, mit denen er sich rela-
tiv frith amalgamierte, war einerseits die Ursache, daf} er
sich iiber das mittlere, Ostliche und siidliche Asien aus-
breiten konnte, anderseits aber auch der Grund fiir seine
Aufsplitterung in zahllose Sekten und Systeme, die teil-
weise einem tief entarteten Aberglauben fronten (Kiichi
Numazawa iiber den japanischen Buddhismus in: Konig,
Religionswissenschaftliches Worterbuch, Freiburg 1956,
Sp. 139). Auch die heute noch vorhandenen drei Ausge-
staltungen des Buddhismus in den Hinayana (Kleines
Fahrzeug), Mahayana (Grofles Fahrzeug) und Vajrayana
(Diamantenes Fahrzeug) erkliren sich zum groflen Teil
historisch-empirisch. Anton Antweiler hat die Entwick-
lung zum Hinayana-Buddhismus wie folgt beschrieben:
»Dadurch, daf der Buddhismus sich so weit ausbreitete,
auch unter staatlicher Forderung, wurde ein Zweifaches
bewirkt: die Ménche schlossen sich enger zusammen und
lebten in festen Klostern. Das wieder bewirkte, daf} sie
die hirtere Seite des Buddhismus, die des Entsagens,
fortbildeten und stirker ausprigten. Das wiederum
fiithrte dazu, das Leben stirker zu reglementieren. Damit
war die Gefahr der VerduRerlichung verbunden und die
andere, dem einzelnen nicht mehr den Spielraum zu las-
sen, den er in der Frithzeit gehabt hatte® (Staatslexikon,
Freiburg 1958, Bd. II, 199).
Die Ausfaltung des Buddhismus in die drei ,,Fahrzeuge®
erfolgte bereits in den ersten nachchristlichen Jahrhunder-
ten. Die Hauptlinder ‘des Hinayana-Buddhismus sind
heute Thailand, Burma, Ceylon, Kambodscha und Laos
(insgesamt 45 Millionen Anhidnger); der Mahayana-Bud-
dhismus ist verbreitet in China, Japan, Vietnam und
Korea, der Vajrayana-Buddhismus hat, nachdem er sich
in Indien bereits im Mittelalter immer mehr dem Hindu-
ismus anndherte und schliefflich im 13. Jahrhundert von
‘den muslimischen Eroberern weggefegt wurde, sein letztes
Reservat in Tibet, in der Mongolei, in Sikkim und
Bhutan.

Die Linder des Hinayana
Wenn auch nach Zahl der Glaubigen der Hinayana-Bud-
dhismus sich nicht mit den Lindern des Groflen Fahr-
zeugs vergleichen lift, so ist er es heute, der noch immer
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die stirksten Impulse auf das persénliche Leben der Gliu-
bigen auszustrahlen vermag, der die sozialen Ordnungen
ganz durchtrinke, dessen politischer Einfluff unvergleich-
lich grofer ist auf die Staatsfithrungen, als das in den zu
weiten Teilen vom Kommunismus iiberschwemmten Re-
gionen (China, Korea, Vietnam) oder in dem vom Mate-
rialismus unterspiilten Japan der Fall sein kann. Die
romische Zentrale des Gebetsapostolates schrinkt daher
auch folgerichtig die Missionsgebetsintention dieses Mo-
nats auf die buddhistischen Linder des Kleinen Fahr-
zeugs ein. Denn in diesen sieht sie in erster Linie die
Freiheit des Evangeliums durch den Buddhismus bedroht
(nicht etwa vom Kommunismus, wie in China, Nord-
korea, Nordvietnam; in Japan, Stidvietnam und Siid-
korea ist die Mission bisher nicht gefihrdet).

Wie erklirt sich diese Befiirchtung? Sieht man einmal von
dem Sonderfall Ceylon ab, wo die Rechte der Christen,
insbesondere der Katholiken, in den letzten vier Jahren
immer stirker beschnitten wurden (in einem der nichsten
Hefte dieser Zeitschrift wird die Lage der Kirche auf
Ceylon ausfiihrlich dargestellt werden), so werden heute
weder in Thailand noch in Kambodscha, noch in Laos, auch
nicht im Burma des Generals Ne Win (vgl. Herder-Korre-
spondenz 16. Jhg., S. 456) die Christen verfolgt oder
schwerwiegend in ihrer Apostolatstitigkeit gehindert.
Theoretisch herrscht in den genannten Lindern absolute
Toleranz, jeder kann die ihm gemifle Religion wihlen
und ausiiben gemdf der Verfassung. In Thailand geniefit
der Missionsklerus sogar die gleichen Vergiinstigungen wie
die buddhistischen Bonzen, etwa beim Gebrauch der Ver-
kehrsmittel. Trotzdem fiihlt sich die Mission zunehmend
eingeengt. Dafiir gibt es zwei Griinde. Der erste wird
deutlich, wenn man sich die Prisenz der Kirche in der
buddhistischen Gesellschaft dieser Linder verdeutlicht.
Laos zdhlte (1957) 1,6 Millionen Einwohner, von diesen
waren ca. 809 Buddhisten. Die Zahl der Katholiken be-
trug 15000 (d. i. 1%), sie gehdrten in der Mehrzahl
ethnischen Minderheiten an. In Kambodscha liegen die
Verhiltnisse dhnlich: von ca. 4 Millionen Einwohnern
waren 47500 Katholiken (= 1,18%), auch diese waren
zum grofiten Teil Zugewanderte; in Burma (20 Millionen
Einwohner) betrigt der Anteil der Katholiken 0,85 %/p; in
Thailand zihlen von den 21 Millionen Landesbewohnern
959/y als Buddhisten, die Zahl der Katholiken betrug
1959 109000 (das sind ca. 0,5%), die in der Mehrzahl
keine Thais, sondern Viets oder Chinesen sind. Ein Ver-
gleich zwischen einheimischen Religionsdienern und Mis-
sionsklerus in Thailand ist aufschlufireich: Das Land
zihlte 1952 162110 Bonzen und 68322 Novizen, die
katholische Mission (1957) 5 Bischéfe (davon drei Aus-
linder), 226 Priester (davon 91 Einheimische), 83 Briider
und 652 Schwestern (in der Mehrzahl einheimische).
19 150 Pagoden bestimmen das Bild der Stidte und Dér-
fer in Thailand. Der Einfluf und Druck des buddhisti-
schen Monchtums auf Staat und Gesellschaft in allen
diesen Landern ist tiberaus grof}; er bestimmt die Lebens-
bahn des einzelnen. Mit anderen Worten: die Mission lebt
in einer hochgradigen Diaspora, sie erscheint den Ein-
heimischen als Fremdkdrper, sie hat sich bislang in keinem
dieser Linder einwurzeln kénnen.

Die Ernenerungsbewegung im modernen Buddbismus

Das war jedoch in den siidasiatischen Lidndern schon
immer so und ist sicher einer der Hauptgriinde fiir das
faktische Scheitern der Mission in den vergangenen Jahr-



hunderten. Eingeengt existieren zu miissen bedeutet sicher
zugleich in vielfacher Hinsicht gefihrdet sein. Wir wissen
um den lautlosen Abfall, die schwer nachpriifbaren Ver-
luste der Kirche auf Grund hochgradiger Diasporasitua-
tionen. Und doch kann in einer solchen Situation nicht
ohne weiteres von einer Bedrohung der Kirche durch den
Staat gesprochen werden, wie sie sich etwa in all den
Lindern einstellt, in denen die Glaubensverkiindigung

der Kirche verboten ist, wo ihr Wirken ganz auf Kirche

und Sakristei beschrinkt wird, keine katholischen Schu-
len, Krankenhiduser oder dhnliche soziale Einrichtungen
vom Staat geduldet werden. In diesem Sinn ist heute
die Kirche allein auf Ceylon bedroht. In den anderen
Lindern des Hinayana konnte sich freilich eine #hnliche
Situation fiir die Kirche einstellen, dann nimlich, wenn
ein gewisser angreiferischer militanter Buddhismus sich
innerhalb der vielfdltigen buddhistischen Gruppen durch-
setzen wiirde und als Folge seiner strikt antiwestlichen
Einstellung auch die christlichen Kirchen als Triger
,westlichen Geistesgutes® aus den genannten Lindern
vertriebe.

Sosehr auch eine solche Einstellung das Wesen und die
Aufgabe der Kirche verfehlte und mifideutete, verstind-
lich wire eine solche Reaktion durchaus, wie Heinrichs
(a.a. 0., 2471.) betont. Er schreibt: ,Die Wiedererneue-
rung des Buddhismus hingt mit der Aufldsung der Kolo-
nialzeit zusammen, da die Volker sich seitdem auf ihre
nationalen Traditionen besinnen. Das gilt um so mehr,
als man weithin der Auffassung war, die Kolonialmichte
hitten den Buddhismus durch die Einfithrung westlicher
Erziehung bewufit zuriickgedringt.“ Dazu kam die weit-
verbreitete Uberzeugung, ,nur der Buddhismus kénne
eine wahre Befriedigung der Welt erreichen, da das
Christentum militanten Charakter trage (siche Kolonia-
lismus, Kreuzziige, Imperialismus, Epochen, die alle dem
Christentum in die Schuhe geschoben werden, weil sie von
christlichen Michten getragen wurden)“. Der Ausgriff der
westlichen Zivilisation auf die ganze Welt hat den Bud-
dhismus alarmiert und herausgefordert. Das zeigen so-
wohl die groflen internationalen Konferenzen (die erste
in Ceylon 1950, die zweite 1952 in Tokio, die vierte 1956
in Katmandu) wie auch die Grofle Sechste Buddhistische
Synode von 1954 bis 1956 in Rangoon, wihrend der auch
die dritte internationale Konferenz abgehalten wurde.
Der Buddhismus sieht sich gleichsam iiber Nacht in die
Problematik der modernen Welt hineingerissen, in die
Fragen der Demokratie, der Industrialisierung, der Ver-
stidterung, der Technik und Naturwissenschaften, und
reagiert darauf z. T. scharf und aggressiv. Er versucht den
Spiefl umzudrehen und der nichtbuddhistischen Welt die
Heilslehren des Buddha zu bringen. Zu diesem Zwecke
werden die grofien buddhistischen Zentren ausgebaut, die
Zahl der Monchsschulen erweitert. ,, Praktisch haben heute
alle bedeutenden buddhistischen Sekten ihre eigenen
Hochschulen, die nicht nur der Ausbildung der buddhisti-
schen Monche dienen, sondern auch durch Laienkurse in
die Offentlichkeit hineinwirken®, schreibt Heinrichs
(a.2. 0., 248).

Trotzdem wissen die buddhistischen Fithrer natiirlich, dafl
es auf die Dauer mit einer Abwehr der westlichen Zivili-
sation nicht getan ist. Die Staaten des Hinayana sind zur
Entwidklung ihrer drmlichen Volkswirtschaften auf Hilfe
von auswirts angewiesen. Gleich nun, ob sie von den
westlichen oder den kommunistischen Lindern gewihrt
wird, mit ihr dringt auf jeden Fall fremdes Gedankengut
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in die buddhistischen Gesellschaften ein, das diese ver-
dndern und umprigen wird. Freilich nicht so, daf} iiber
den verdnderten Phinotyp dieser Gesellschaften auch der
Genotyp des Buddhismus verschwinde. Dies betont Hein-
richs ausdriicklich. Die Annahme, die man bei uns immer
wieder horen kann, es sei nur eine Frage der Zeit, bis
modernes westliches Denken, sei es nun liberal-aufkli-
rerisch oder marxistisch-kommunistisch, den Buddhismus
hinweggespiilt hitte, so daB es unsinnig wire, sich mit
seinem Gedankengut auseinanderzusetzen, stimmt sicher
nicht. Sie unterschitzt die Lebenskraft einer mehr als
zweitausend Jahre alten Religion, die die Lebensweise
und Lebenssicht ungezihlter Millionen Menschen ent-
scheidend geprigt hat und prigen konnte, weil sie aus
deren Welterfahrung herausgewachsen ist. Man kann
sagen: niemand weif}, welchem sozialen Wandel das Le-
ben der buddhistischen Volker in den nichsten hundert
Jahren unterworfen sein wird, aber sicher werden sie
auch dann noch aus 6stlichem, das heifit buddhistischem
Geist leben, sofern sie nicht in die Wiirgarme des Kommu-
nismus geraten. Dies ist freilich eine Gefahr, die riesen-
grof} fiber all den Lindern Siidasiens schwebt. Sie ist die
eigentliche Bedrohung fiir die Verkiindigung der Froh-
botschaft, nicht aber der Buddhismus.

Die Universalitit des Geistes

Die Behauptung ist heute nahezu ein Gemeinplatz ge-
worden, dafl Kapital und industrielle Wirtschaft labile,
unterentwickelte Staatsgebilde allein nicht vor dem Kom-
munismus retten koénnen. Was aber dann? Man ant-
wortet darauf, Schule, Erziehung, die Know-how ver-
mitteln, Demokratie, soziale Fiirsorge, und zwischen den
Partnern Fairnefl und Toleranz. Das stimmt moglicher-
weise alles. Aber entscheidend ist es nicht. Was Asien er-
wartet, ist Verstindnis fiir seine Welt. Wie soll ich tole-
rieren, was ich nicht kenne, was mich womdglich nicht
interessiert? Ernst Benz (a.a.O., 8) berichtet iiber die
intensiven Studien, die heute Burmesen, Thais, Laoten
und Japaner betreiben, um die christliche Religion ge-
nauer kennenzulernen, und auch Heinrichs stellt fest, wie
systematisch der Osten den Westen studiert. Vom Westen
aus geschieht in dieser Hinsicht fast nichts. Benz konsta-
tiert niichtern: eine echte Auseinandersetzung des Christen-
tums mit den nichtchristlichen Religionen, insbesondere
dem Hinduismus und Buddhismus, habe noch kaum be-
gonnen. Zum gleichen Ergebnis kommen Heinrich Du-
moulin SJ, Tokio, und Joseph Neuner SJ, Poona (Indien).
Nichts aber erwartet der asiatische Osten heute mehr von
den Christen des Westens als dieses Sich-Uffnen fiir seine
Welt. Das ist die aktuelle Aufgabe, der epochale Impe-
rativ an alle, die mit Worten bekennen, dafl Gott die
eine Welt, die eine Menschheit erschaffen und dafl Chri-
stus die eine Welt und die eime Menschheit erlost hat.
Dumoulin berichtet (in ,Hochland“, Oktober 1963, 18)
den Ausspruch eines nichtchristlichen japanischen Profes-
sors: ,Die Universalitit ist doch der Charme des Christen-
tums. Im Geistigen muf} es Universalitit geben.“ Und er
kommentiert diesen Satz auf Grund seines jahrzehnte-
langen Aufenthaltes in den Ostlichen Landern: ,Der uni-
versale Charakter des Christentums, seine wesenhafte
Katholizitit als Religion gottlicher Offenbarung ist das
anziehendste Moment der christlichen Religion...“ Wie
diese christliche Universalitdc fiir diejenigen, die nach ihr
suchen, sinnfillig und einsichtbar gemacht werden kann,
dafiir hat der verstorbene Papst Johannes ein iiber-
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zeugendes Beispiel gegeben. Am 18. November 1962 ge-
wihrte er dreiflig japanischen Buddhisten eine Audienz
in seiner Privatbibliothek. Der Wortlaut seiner Ansprache
ist nie veroffentlicht worden. Der Fithrer der Gruppe,
Zen-Abt Iwamoto, hat den Inhalt der Rede spiter P. Du-
moulin erzihlt (a.a.O., 20). Die japanischen Monche
hatten erwartet, der Papst werde ihnen entwickeln, dafl
die christliche Religion die hdchste sei und von allen
Menschen angenommen werden miisse. Kein Wort davon.
Papst Johannes sagte statt dessen, ,der Glaube an Gott
und der Glaube an Buddha ruhen auf einem gemeinsamen
Grund, und alle religitsen Menschen sollen im Guten zum
Wohle der Menschheit zusammenwirken®.

Die Mission weify, daff die Zeiten vorbei sind, in denen
die bekehrten Vilker ohne Riicksicht auf ihre kulturelle
Welt ,unterschiedslos in die vorherbestimmte europiische
Struktur eingefiigt wurden® (Dumoulin). Heute sind
vielerlei Riicksichten auf die empfindlichen und vielfach
verletzten Seelen notwendig, nicht aus taktischen Griin-
den und aus Berechnung, sondern aus dem Wissen, dafl
die Einheitsstunde der Menschheit angebrochen ist, und
diese Einheit gebietet, alle Wahrheitskorner (die logoi
spermatikoi) freizulegen und auf sie die Antworten zu
geben, die ithnen zur vollen Kraft verhelfen. Nicht allein
der Buddhismus wird durch solche Offenheit von seiten
der Christen bereichert, sondern auch die Kirche, die,
solange sie in der Zeit steht, immer ,auf dem Wege ist“.
Denn auch ihr flieflen auf diese Weise bisher nicht ge-
hobene Schitze zu.

Meldungen aus der katholischen Welt
Aus dem deutschen Sprachgebiet

Die Die Informationsstelle der Bischof-
Adveniat-Aktion  |;dhon Kommission fiir Lateinamerika
1962 der deutschen . 5
Katholiken in Essen (Burgplatz 3) hat jetzt den
Bericht tiber die Aktion Lateinamerika
1962 veroffentlicht. Danach wurden bei der Kollekte am
25. Dezember 1962 in den deutschen Dibzesen insgesamt
27225250,68 DM gespendet. Dazu kommt von West-
Berlin und an Sonderspenden noch ein Betrag in Hohe
von 304518,11 DM. Jeder Katholik hat im Durchschnitt
1,07 DM gespendet. Damit wurde das Ergebnis der Adve-
niat-Aktion 1961, das rund 23 Millionen DM betrug (vgl.
Herder-Korrespondenz 17. Jhg., S. 67), {ibertroffen.
Von den einzelnen lateinamerikanischen Lindern lagen
insgesamt 857 Antrage auf finanzielle Hilfe vor. Nur 680
konnten bewilligt werden, wofiir ein Gesamtbetrag von
21043 264,47 DM zur Verteilung kam. Die Aufschliisse-
lung nach Landern zeigt die Tabelle rechts oben.
Zur Adveniat-Aktion 1962 hatten die deutschen Bischofe
auflerdem zur Ubernahme von Patenschaften fiir Priester-
studenten in Lateinamerika aufgerufen (vgl. Herder-
Korrespondenz 17. Jhg., S. 138). Die fiir einen Monat
notwendigen Kosten betragen dort im Durchschnitt
50,— DM, im Jahralso 600,— DM. Eine volle Patenschaft
durch sechs Jahre hindurch erfordert demnach 3600,—DM.
Die deutschen Katholiken zeichneten auf diesen Aufruf
hin Patenschaften in der Hohe von 24269530,— DM
und erméglichen dadurch 6742 Priesterstudenten durch
Vollpatenschaften das Studium. Jede der 21 deutschen
Ditzesen (ohne Berlin) hat dabei die Betreuung eines
lateinamerikanischen Landes {ibernommen.
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gestellte  abgelehnte bewilligte ausgezahlte

Land

Antrige Antrige  Antriige Betrige

Argentinien 118 29 89 1 642 500,—
Bolivien 23 3 20 468 000,—
Brasilien 421 73 348 9511 664,47
Chile 41 7 34 1 059 000,—
Kolumbien 22 8 14 650000,—
Costa Rica 5 —— 5 235 000,—
Dominik. Republik 6 — 6 130000.—
Ekuador 19 5 14 498 000,—
El Salvador 5 2 8 125 000,—
Guatemala 8 1 7 315 000,—
Haiti 5 1 4 55 000,—
Holl.-Guayana 2 1 1 20000,—
Honduras 6 1 5 260000,—
Jamaika 1 — 1 50 000,—
Karibische Foderation 1 — 1 20000,—
Martinique 2 — 2 10000,—
Mexiko 20 4 16 780000,—
Nikaragua 5 3 2 80000,—
Panama 4 — 4 140 000,—
Paraguay 18 3 15 542 000,—
Peru 41 9 32 1 086 000,—
Puerto Rico 5 1 4 225 000,—
Uruguay 27 5 22 534 000,—
Venezuela ) 2 7 275 000,—
Sonstige Antrige* 43 19 24 2332100,—

857 1747 680 21043 264,47

* Darunter z. B. die Nationalseminare fiir Lateinamerika (in
Verona, Léwen und Spanien) sowie das Laienapostolat (Legio
Mariae)

Aus dem Vatikan

Die Ansprachen Von den zahlreichen Ansprachen, die
Papst Pauls VL. zum  pgper Payl VIL seit Beginn des Kon-
Missionssonntag

zils bei den verschiedensten Anlissen,
vor Audienzteilnehmern und Konzilsvitern, so aus An-
laR verschiedener Seligsprechungen in St. Peter und
auflerhalb des Vatikans, z. B. an Allerseelen in San Lo-
renzo fuori le mura, hielt, sind die zum Missionssonntag
ohne Zweifel die wichtigsten, weil der Papst darin klar
die Missionsaufgabe der Gesamtkirche umschreibt und
zugleich konkrete Beziige zu der in der Konzilsaula
ablaufenden Debatte sichtbar werden. Der Papst hat bei
dieser Gelegenheit viermal gesprochen: am Samstag, dem
19. Oktober, zur Verabschiedung einer Gruppe von
Afrikamissionaren, am Abend des gleichen Tages in einer
Rundfunkbotschaft an die Katholiken der Welt, am
Sonntagvormittag, dem 20. Oktober, aus Anlafl der
Weihe von 14 Bischtfen — die meisten von ihnen waren
Missionsbischéfe —, und am Sonntagnachmittag bei
einem Besuch im Propagandakolleg. Alle vier Ansprachen
wurden im ,Osservatore Romano® (21./22. 10. 63) ver-
offentlicht.

Die Bischofe als die Nachfolger der Apostel

In der lateinischen Ansprache am Schlufl der Weihezere-
monie in St. Peter stellte der Papst zunichst die Stellung
und Bedeutung des Bischofsamtes und dessen Weihe-
charakter deutlich heraus. Der Papst sagte einleitend: ,So-
eben haben Wir euch, ehrwiirdige Briider, Bischofe der
heiligen Kirche Gottes, rechtmiflig geweiht und euch vom
Presbyterat zur hochsten Stufe der Hierarchie erhoben,
in der die Fiille der Gewalten beschlossen liegt, jener Ge-
walten, von denen die einen auf die wirksame Heiligung
der Seelen gerichtet sind und die anderen sich der Bestim-
mung nach (virtualiter) auf die Leitung des christlichen
Volkes beziehen. Indem Wir die Weihe vollzogen, haben



