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kratie und Demokratie habe. .. 4, Dafl nach Wegnahme aller Neben-
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nostrum» hier die Rémische Synode bezeichnen.

37 Siehe die in Anm. 8 genannte Untersuchung von W. de Viries.

38 Vgl. dazu die wichtigen Ausfithrungen von J. Hamer, Les con-
férences épiscopales exetcice de la collégialité, in: Nouv. Rev. Théol.

95 (1963), 966—969.

E. Schillebeeckx OP

Kitrche und Menschheit

Problemstellung

Unsere Zeit ist sich, mehr als frither, bewult ge-
wotden, daBl das Heil innerhalb der einen Wirk-
lichkeit vollzogen wird, welche die unsere ist,
unsere irdische Lebenswelt. Uberall wird eine Reak-
tion gegen eine weltfremde Religiositit spiitbar,
Man hatte das Christentum als eine Wirklichkeit
neben und siber unserem Leben als Menschen in die-
ser Welt, in Leiden und Freuden, in Titigkeit und
Besinnung, in Furcht und Hoffnung angesehen.
Vielebetrachteten «das praktizierende Christentum»
als einen Uberbau ibet dem normal-menschlichen
Leben in dieser Welt, und dieses Leben wutrde
nicht selten fiir das in sich selbst indifferente Ma-
terial christlicher Tugendiibung gehalten: Es blieb
in seiner spezifischen Bedeutung dem Christentum
fremd. Man glaubte, das wirklich religiése Leben
werde nur innerhalb des Kirchengebiudes, in
einigen Gebeten zu Hause, also am Rand des welt-
lichen Lebens vollzogen. Aufgrund dieser Lebens-
haltung erweckten manche Christen den Eindruck,
ihr Christentum sei eine Art ideologischer Uber-
bau, ein besonderer Raum, in dem man von Vet-
sohnung und Erlésung, Kreuz und Auferstehung
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spricht, wihrend das irdische Leben auBerhalb
steht und die innerweltliche, menschliche Lebens-
problematik nicht jene Beachtung findet, die sie
bei denen, die sich nicht gliubig nennen, erfihrt,
und zwar zum Besten der Menschheit.

Mit einer gewissen starken Gefiihlsbetontheit
beginnt man nun einzusehen, daB das Gliubig-sein
nicht ein ideologischer Uberbau iiber unsere
menschlichen und weltlichen Beziehungen ist, die
auch ohne das Christentum das wiren, was sie tat-
sdchlich sind, und somit vom Glauben nicht be-
rithrt wiirden. Die Reaktion gegen den Ghetto-
Katholizismus und das Ghetto-Christentum ist
deshalb auch bei katholischen und reformatori-
schen Christen eine der Komponenten des heuti-
gen Denkens und Fihlens, Der Dienst an der eins-
werdenden Welt, die ethische Verpflichtung ge-
geniiber der ganzen Welt und insbesondere gegen-
iiber den Entwicklungslindern, welche die vor-
geschobene Stellung des Westens dem westlichen
Menschen auferlegt, der Entwurf eines dynami-
schen Zukunftprojektes fiir die Ordnung einer
menschenwiirdigen irdischen Gesellschaft: dies
alles sicht auch der heutige religise Mensch als die
konkrete Gestalt an, in der et seiner Religiositit
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Form, und seinem Christ-sein Gestalt geben will.

Mit diesem neuen religiosen Lebensgefuhl ver-
bindet sich eine Reaktion gegen ein besonderes
religitses Vokabularium. Man will das Religitse
mit «profanen» Worten ausdriicken, die aus tief-
menschlichen Lebenswirklichkeiten genommen
sind, und man bevorzugt offensichtlich nicht mehr
das Ausdriicklich-Christliche und das Ausdriick-
lich-Kirchliche, sondern das Christentum, das in-
kognito, aber heilswirksam in unseren mensch-
lichen und weltlichen Lebensbezichungen zuge-
gen ist,

Dieses aktuelle Phinomen hat jedoch eine Keht-
seite. Viele Gliubige wissen mit der Realitit
«Kirche» nichts mehr anzufangen. Soziologische
Untetrsuchungen lenken die Aufmerksamkeit dar-
auf, daB ein gewisser Glaube an Gott als den Utr-
grund alles Daseins, ja sogar der Glaube an den
Menschen Jesus, der durch sein Leben gezeigt hat,
was die Liebe Gottes zu den Menschen bedeutet,
tatsichlich noch im Leben frither praktizierender,
jetzt aber unkirchlicher Menschen vorhanden ist;
dal} abet diese gerade dem Phinomen «Kirche»
in threm Glauben keinen Platz mehr zu geben ver-
mogen. Die Kirche kénnen sie nur dann bejahen —
und zwar begeistert bejahen — wenn «Kirche» letzt-
lich nichts andetes bedeutete als die Begréndung von
Gemeinschaft unter den Menschen, das heilit als jene
besondere Gestalt, welche die Mitmenschlichkeit
in dieser Welt aufbauen soll. Man spricht von
einem Christentum ohne Kirchlichkeit, in dem die
Mitmenschlichkeit, die Bruderschaft unter den
Menschen, als die eigentliche «Kirche» erscheint.

Das Anliegen dieses Aufsatzes geht deshalb in
gwei Richtungen: Wir suchen nach der Verkirch-
lichungstendeny in der Welt oder der Menschheit
und nach der beiligenden Séikularisierangstendeng in
der Kirche Christi. Einerseits ist ja die Mitmensch-
lichkeit in Christus sicherlich der Kern des Phino-
mens Kirche — Thomas nennt die heiligmachende
Gnade eine «gratia fraterna», eine Bruderschaft be-
griindende Gnade —; anderseits konnen wir als
Gliubige nicht umhin, der Kirche als Gemein-
schaft s# iuris — besser: «iuris Christi» — einen
Platz einzurdumen, wodutch eine gewisse Distanz
zwischen «Kirche» und «Menschheit» geschaffen
wird. Es gibt Grenzen zwischen der Kirche und
det Menschheit, und doch sind diese Grenzen vet-
flieBend. Wit wollen nun untersuchen, was diese
Feststellung in sich schlieBt, und zwatr in Liebe zu
den «unkirchlich» werdenden Menschen und im
Glauben andie Kirche, wie Christus sie gestiftet hat.
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1. Einbeit der Menschheit nnd Gemeinschaft
der Gebeiligten

Wie sehr die Menschheit auch ein biologisches
Substrat hat — die Einheit der Menschheit kann,
anthropologisch gesehen, formal nicht in einer
eventuellen biologischen Einheit des Menschen-
geschlechtes, sondern mul naturgemil in der Ein-
heit einer Personsngemeinschaft liegen, in einer
«communio». Eine solche spezifisch menschliche
Einheit kann nur aus dem «appel des valeursy,
der Gemeinschaft begriindenden Kraft wahrhaft
menschlicher Lebenswerte aufgebaut werden. Das
bedeutet nichts anderes, als daB die spezifisch
menschliche Einheit ihren Utsprung in der Einheit
von Berufung und Lebensbestimmung hat. Fiir
diese eine Berufung ist die «communio» unter allen
Menschen der der Menschheit immanente Aus-
druck. Die Einheit der Menschheit ist deshalb ih-
rem Wesen nach nicht eine bloBe Gegebenheit,
sondern ein zu realisierender Auftrag.

Aus der Offenbarung wissen wir, daB dieser Auf-
trag faktisch die Antwort auf einen Gnadenakt
Gottes ist. Die von Gott gewollte «koinonia» oder
Gemeinschaft unter allen Menschen ist ein Ge-
schenk Gottes: Durch die absolute Selbstmitteilung
Gottes an die Menschen offenbart Gott sich als ih-
ren hochsten Lebenswert, und darin offenbart er
zugleich, was die Menschen selbst sind, nimlich
«Volk Gottes». Die Begnadung der Menschheit ist
zugleich die gottliche Einsetzung der Menschheit
zum «Volk Gottes». Die «communio» unter allen
Menschen ist die unserer Weltgeschichte immanen-
te Resonanz der transzendenten «communio» mit
dem lebendigen Gott: Die von Gott gewollte Ein-
heit det Menschheit ist deshalb nichts Geringeres
als die «communio sanctorumy», die Gemeinschaft
der geheiligten Menschen.

Aber nicht nur die Ta#sache dieser Gemeinschaft
ist eine ungeschuldete Gabe. Auch die Arz and
Weise, wie sie zustande kommt, geht auf einen sou-
verin freien Akt Gottes zuriick. Aus der ganzen
alt- und neutestamentlichen Heilsgeschichte geht
hervor, daB3, wie sehr altorientalische Lebensauf-
fassungen dabei auch eine Rolle spiclen, Gott die
Einheit des Menschengeschlechtes nicht um ge-
meinschaftsbegriindender, «abstrakter» fundamen-
taler Lebenswerte willen realisieren will. Er will die
Menschheitzu einer heiligen Personengemeinschaft
aufgrund von Werten versammeln, die prototy-
pisch in lebendigen Personen inkarniert sind: Im-
mer wieder wird ceiner von uns» zum auserkorenen
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Heilsmedium in der Konstituierung «der groBen
Sammlung» det Menschen aus der Zerstrevung, im
Volk Gottes!. Die ungeschuldete Art und Weise,
in der Gott eine Gemeinschaft unter den Menschen
begriindet, ist die der «reprisentativen Mittler-
schaft»: um eines Menschen willen, der frei von
Gott dazu berufen wird, wird vielen Heil (oder Un-
heil) zuteil. Die stellvertretende Funktion jeweils
eines Menschen (oder einer begrenzten Kollektivi-
tit: Adams, Noes, Moses’, Abrahams, der zwolf
Stammviter, «Israels», des «Konigs», des «Men-
schensohnes», des «Knechtes Jahwes», Jesu) ist fiir
Heil oder Unheil im Alten oder Neuen Testament
wesentlich.

Diese Form von Gemeinschaftsgtiindung dutch
Mittlersehaft schlieBt in sich, daf Auserwihlung
und universale Sendung in der Bibel aufeinander
zuwachsen, Wenn auch nur allmihlichundzégernd,
so wurde Israel sich seiner Auserwihlung als exem-
plarisch fiir alle Vélker, seiner Auserwihlung im
Dienst an der ganzen Menschheit, doch bewuBt.
Die Gesamtheit der konkreten geschichtlichen
Menschheit hat nach alttestamentlicher Auffassung
iht Dasein dem etlésenden Bund Jahwes mit Noe
nach der Sintflut zu verdanken; gerade in diesem
Zusammenhang wird ein Verzeichnis aller (nach
antiker Auffassung) bestehender Volker angelegt
(Gen 10)2. AuBetdem werden in Abraham «alle
Volker gesegnet» (Gen 12,3; 18,18; 22,18). Die
Auserwihlung Abrahams ist zugleich die géttliche
Bestiitigung des universalen Heils. Der Gedanke
der Mittlerschaft zeigt uns, daB die Menschen auf-
einander angewiesen sind und daB Gott beim Brin-
gen seines transzendenten Heils diese Struktur der
Mitmenschlichkeit wahren will: Durch Menschen
will er den Menschen das Heil bringen. Die Vorstel-
lung von «dem Erstgeborenen unter vielen Brii-
dern» (R6m 8,29: prototypische religiose Mit-
menschlichkeit) und von «dem erstgeborenen Sohn
Gottes» (Ex 4,22), in der sowohl die gottliche
Auserwihlung als auch der Dienst an den Mitmen-
schen zusammengefaBt werden, wird sozusagen im
ganzen Alten Testament vorbereitet und legt den
fundamentalen Gedanken nahe, daB das Heil durch
cinen briiderlichen Dienst von Mensch zu Mensch
aufgrund der Auserwihlung Gottes geschenkt
wird. Israel selbst, das Volk Gottes, ist in seiner
Auserwihlung «der erstgeborene Sohn Gottes»
(ebd.), anfangs personifiziert in der reprisentativen
Gestalt des Konigs, der deshalb eponymisch «Sohn
Gottes» genannt wird (z.B. Sam 7,14; Ps 2,7),
schliefilich personifiziert in der Gestalt des kom-
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menden Messias und Menschensohnes, des «Got-
tessohnes» schlechthin. Jesus ist nicht nur Mensch,
«einer von uns», et ist reprisentativ «Israel, der
Sohn Gottes», abet dana auf eine unvergleichlich
tiefere Weise: der Sohn des Vaters auf eine einzig-
artig transzendente Weise und dennoch «Mit-
menschy; «aus dem Volk genommeny (Hebr 5,1),
«aus dem Weibe geboren» (Gal 4,4). Auserwihlung
odet «Sohn Gottes» und briiderlicher Dienstan den
Menschen, Diener Gottes und der Menschen, et-
halten in Christus ihren héchsten Exponenten, In
Jesus Christus wird damit die «groBe Sammlung»
aller Menschen um Gott — 4 &winole o6 Ocod
(1 Kot 11,22; 15,9) — zu einer gegenseitigen «com-
munio» der Menschen um Christus, zu einer «Kir-
che Christin — ai énxdnoio o6 Xprorot (R6m 16,16).
Die verstreute Menschheit ist in Christus zu
einer versammelten Menschheit geworden (Eph
2,15), gegriindet auf den «eschatologischen Men-
schen3», den «eschatos Adam» (1 Kor 15,45). Dieser
ist ein «lebendigmachender Geistn (ebd.): nicht nur
Mensch, sondern ein Mensch, der den Mitmenschen
«das Leben gibt».

Die Menschheit erwarb somit das Heil durch den
briiderlichen Dignst «eines von uns», Jesu Christi
des auserwihlten Gottes, des Sohnes des Vaters.
Dieses Christusereignis, vollzogen in unserer irdi-
schen Geschichte und in weltlichen und menschli-
chen Beziehungen, hat diese Geschichte real be-
einfluBt. Die grundsitzliche, aber real neue Einheit
oder Gemeinschaftsbildung der Menschheit griin-
det im universalen Heilswillen Gottes. Aber dieset
ist nicht eine bloB iibergeschichtliche Wirklich-
keit. Gottes Heilswille hat sich geschichtlich sicht-
batr manifestiert in der sogenannten «objektiven Er-
16sungy, das heiBt in dem persénlichen Leben des
geschichtlich unter uns erscheinenden, reprisenta-
tiven Menschen Jesus, des Sohnes Gottes. In einem
Menschen, dem c¢homo principalis», wie Irendus
sagt+, das hei3tin dem Menschen, der am Ursprung
der neuen Menschheit steht, die er damit zu einer
Gemeinschaft zusammenfithrt — in ihm ist die
Menschheit dutch das Leiden hindurch schon in die
Herrlichkeit beim Vater aufgestiegen, Dadurch hat
die Geschichte Israels, selbst ein Bestandteil der
universalen Menschengeschichte und in diese ein-
gebettet, eine neue Bedeutung erhalten. Denn die
menschliche Geschichte selbst — wo immer auch sie
sich vollzieht — hat auf diese Weise beim Vater
Gnade gefunden, sie istim Eschaton, in Jesus Chri-
stus selbst, vom Vater schon endgiiltig anerkannt:
durch die viterliche Einsetzung des erniedrigten
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Jesus zum verhertlichten Christus, «zum Sohn Got-
tes in Kraft» (R6m 1,4) zur Rechten des Vatets.
Christus ist somit «das Alpha und das Omega» der
menschlichen Geschichte insgesamt (Apk1,8; 21,6;
22,13). Diesist et nicht nur als der iiberzeitliche und
iiberirdische, ausschlieBlich transzendete Sinn un-
seret Menschheitsgeschichte. Der verherrlichte
Mensch Jesus Christus ist ja eine geschichtliche
Menschlichkeit, die in die Vollendung eingegangen
ist; das heiBtin einem realen Punktunserer Mensch-
heitsgeschichte, nimlich in Jesus, ist diese Ge-
schichteselbst schon endgiiltig vollendet,im Modus
der Vollendung dauerhaft gemacht bisin Ewigkeit.
In seiner reprisentativen Funktion fiir Israel, und
so fiir die ganze Menschheit, ist Jesus das profozypi-
sche Moment unserer Menschheitsgeschichte und die-
ses Moment ist schon in die Hertlichkeit eingegan-
gen. Deshalb ist der Herr, wenn auch in einer fiir
uns trans-empirischen Dimension, doch der unse-
rer Geschichte immanente Endsinn. So kann jede
Geschichte von Menschen, wo diese auch, sogar in
sogenannter Profaneitit, vollzogen wird, nur vom
eschatologischen Menschen, von Jesus Christus aus
verstanden werden.

2. Dialektische Spannung gwischen « Menschheit»
#und Kirche

Christus hat der Menschheit prinzipiell, aber real
(das heiB3t eine in unserer Menschheitsgeschichte
interiotisierte) neue religiése Sinngebung verlie-
hen. Doch es besteht eine gewisse Distanz zwischen
dieser grundsitzlich vetsammelten Menschheit und
der tatsichlichen, éffentlichen Manifestation dieser
in Christus erneuerten Menschheit. Exponent die-
ser Spannung und Distanz ist «die Kitche Christin.
Denn gerade in der Kirche erhilt, dank der freien
Bejahung der Rechtfertigungsgnade, det gliubigen
Annahme des Evangeliums oder des Wortes Got-
tes und dank des Zutritts zur kirchlichen Taufe im
Namen der Dreieinigkeit, diese neue Sinngebung
einen geschichtlich sichtbaren, 6ffentlichen, kon-
kret Gemeinschaft begriindenden Charakter. Im
Zutritt zu dieser Kirche wird die triumphierende
Gnade Christi zu einer offenkundigen, geschichtlich
erkennbaren Tatsache s, Das hat zur Folge, dall von
der Himmelfahrt Christi bis zu seiner Wiederkunft
ein gewisser Unterschied und eine dialektische
Spannung zwischen det Kirche und det (prinzipiell,
aber real etlGsten) Menschheit besteht.

In einer Reihe von immer wieder nuancierenden
Artikeln hat der katholische Bibelexeget A. Vogtle
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deutlich aufgezeigt, daB zumindest in der 6ffentli-
chen Verktndigung Jesu nirgends die Absicht
sichtbar wird, eine Gruppe von Auserkorenen aus
Israel abzusondern, um sie zu einer besonderen
Gemeinschaft zu konstituierent. Offensichtlich
wollte Jesus in seiner offentlichen Verkiindigung
der Gottesherrschaft und in seinem Aufruf zur Bulle
nicht nur einen Rest, sondern ganz Israel sammeln
und zum neuen Israel, zum eschatologischen Volk
Guottes machen. Eine Sektenbildung war Jesus vollig
fremd. Radikal verfolgt Jesus den heilsgeschichtli-
chen Weg, wie Paulus diesen spiter nachzeichnen
wird: Das Heil wird zuerst Israel angeboten und
dann nach Gottes Absicht mittels Israel der ganzen
Welt. Jesu Berufung «der Zwdalf» aus der Gruppe
der Junger, die ihm folgen, erweist sich deutlich als
eine Gleichnishandlung, die von seinen Zeitgenos-
sen nicht miBverstanden werden konnte?: In diesen
Zwolf werden die zwolf Stammviter Israels darge-
stellt — ein weiterer Beweis dafiir, daB Jesus ganz
Israel fiir das Reich der Himmel gewinnen wollte,
Tatsichlich jedoch bekennt sich nicht ganz Israel
zur Verkiindigung Jesu. Im Gegenteil, der Wider-
stand gegen sein Auftreten wird immer groBer.
Vor allem aufgrund dieses massiv werdenden Wi-
derstandes interpretiert Jesus, als er seinen Tod als
ein gewalttitiges Geschehen auf sich zukommen
sieht, innerhalb des begrenzten Jiingerkreises den
Sinn dieses Sterbens und enthiillt es im Lichte der
deutero-isaianischen Prophetie: Es ist der von Gott
zubereitete Sithnetod «fiir die vielen» (das heilt
fur alle). Nicht eher, das heilit eben im Zusammen-
hang mit seinem Tod und seiner Auferstehungs,
sollte Jesus innerhalb dieses Jingerkreises von
«der Kirche, die er auf den Felsen (Petrus) bauen
wirdy (Mt 16,18—19; siehe Jo 21,15-17), sprechen.
Darin liegt beschlossen, dall das gerettete «Volk
Gottes» #ach Jesu Tod und Auferstehung zu einer
«Bcclesia Christin witd, zu einer geschichtlich sicht-
baren Sammlung von Menschen um Christus, in
einer sichtbaren Gemeinschaft mit dem Felsen
unter den zwolf Aposteln. Diese Situation gibt
der Jesusgemeinde eine besondere kirchlich-soziale
Struktur, die als solche nicht mit der sozialen Struk-
tur einer weltlichen Gesellschaft zusammenfallt.
Wit sehen deshalb, daB3 Jesus einerseits in seinet
offentlichen Verkindigung nie von einer Kirche
mit organisatorischen Formen spricht und als ein-
zige Bedingung fiir das Eingehen in das Reich Got-
tes die gehorsame Annahme seiner Heilsbotschaft
stellt, hier und jetzt, das heiBt im £airos des aktuellen
Augenblicks; anderseits, daB er erst im Licht sei-
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nes Todes als Sithnetodes fiir alle Menschen von
seiner kirche-begriindenden Titigkeit spricht, die
er als «post-paschales» Geschehen darstellt («Ich
werde meine Kirche bauen»). Die Schrift stellt des-
halb einen deutlichen Zusammenhang zwischen
dem messianischen Leiden (dem Weggang Jesu)
und der postpaschalen Wirklichkeit der Kirche her:
Diese ist das «Volk Gottes» mit einer besonderen
Qualifizierung, das der Geist durch Jesu Tod und
Auferstehung zum odua Xpiworod zum «Leib des
Herrn», gemacht hat. Auf Erden wird dieser Leib
als Kitche auf Petrus, den Felsen, gebaut. Die Um-
kehr zu Gott, dem Vater — das «vertikale» Thema
der offentlichen Verkiindigung Jesu — witd, im
Licht des den Aposteln anvertrauten Sinnes seines
Stthnetodes, #ach Ostern und Pfingsten zu einem auch
chotrizontalen» Thema des Aufbaus einet Gemein-
schaft um den Felsen; es wird also deutlich zum
Thema einer zur kirchlichen Bruderschaft erlésten
Menschheit, das heilt mit andern Worten: zur
Kirche als Gemeinschaft mit eigenen Initiations-
riten, eigenem Kult, vor allem der eucharistischen
Tischgemeinschaft, einer Gemeinschaft, die von
cinem Amt der Dienstbarkeit geleitet und begleitet
wird. Tod und Verherrlichung Jesu, des Christus,
haben somit den Zutritt zu dieser Bruderschaft
der sakramentalen, geschichtlich sichtbaren Kirche
zur Bedingung fiir den Eintritt in das Reich Gottes
gemacht?. Die «communio» der Gliubigen, die
um ihren Bischof (in Gemeinschaft mit dem Fels),
versammelt ist, 75¢ das Heil: Kirche Christi. Gerade
in dieser xowwyia muB die absolute Selbstmitteilung
des Vaters durch den Sohn im Heiligen Geist eine
geschichtlich sichtbare Realisierung erhalten, die
ein wirkliches Zeichen fiir die Berufung der ganzen
Menschheit ist. So ist die Kirche nicht nur eine
Gnadengemeinschaft mit Christus, Frucht der Er-
l6sung, sondern zugleich ein Heilsinstitut, dem die
Schliissel zum Eintritt in das Reich Gottes an-
vertraut sind. Im Gegensatz zu Jesu «Wehe iiber
die Schriftgelehrten und Pharisiers, die den Zu-
gang zum Reich der Himmel versperren (Mt 13,23),
gibt Christus Petrus die Schliissel, die den Zugang
zum Himmelreich aufschlieBen.

3. Fundament dieser dialektischen Spannung

In all dem kommt deutlich die Distanz zum Aus-
druck zwischen der «Menschheit», die grundsitz-

. lich und geschichtlich real durch Christus erldst,

und der Jesusgemeinde, die auf den Felsen gebaut
ist, also dem Kircheninstitut oder dem sogenannten
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«praktizierenden Christentum». Um diesen Untet-
schied zu verstehen, miissen wir uns zuerst auf
den Zusammenhang besinnen, den die Schrift
zwischen dem messianischen Sterben oder Weg-
gang Jesu und der ##r post-paschalen und somit
nenen Witklichkeit der Kirche herstellt, die neu
ist auch gegeniiber der allgemeinen Wirklichkeit
«Volk Gottes». Von uns aus gesehen, bedeutet Jesu
Tod seine Verwetfung durch die Menschheit,
durch den Sanhedrin als Vertreter Israels, durch
das Heidentum in der Person der flichenden Apo-
stel und des den Herrn vetleugnenden Petrus. In
seinem Sterben steht Jesus witklich einsam und
allein da, geschlagen von der «Siinde der Welty,
einzig und allein in Hingabe an den Vater im
Dienst an seinen Mitmenschen. Was also die Ver-
sohnung brachte, bewitkt zugleich eine empiri-
sche Abwesenheit Jesu, mit anderen Worten: die
«Abwesenheit» der Gnadenquelle. Von uns aus ge-
sehen ist durch diesen Tod Jesu der Bruch im Gna-
denbund endgiiltig : Die Menschheit hat «das Kom-
men des Reiches Gottes»in diese Welt in der Person
Christi aus dieser Welt verbannt und so aus der
«communio» der Menschen ausgestoBen.

GewiB, jeder Tod bedeutet naturgemill eine
leibliche Abwesenheit, den Abbruch der zwischen-
menschlichen Bezichungen mit dem Toten. Aber
hier geht es um den Tod dessen, der allein Rettung
bringen konnte. Von uns aus gesehen ist diese Ent-
fernung des Gnadenmenschen Christus deshalb un-
widetruflich. Denn dall Christus dank seiner Auf-
erstehung wieder Lebensbeziechungen mit uns an-
kniipft, ist wahrhaftig nicht uns selbst zuzuschrei-
ben, nicht einmal der Menschheit Jesu als solcher.
Erst wenn wir den Ernst des Todes Jesu verstanden
haben, kénnen wit die fundamentale Heilsbedeu-
tung der Auferstehung voll und ganz wiirdigen, die
aufgrund des gebrachten Opfers die Geistessendung
und den Aufbau der Kirche erméoglichte. In der
Auferstehung Jesu — der Gnade des Vaters —
triumphiert die Erlosung. Aber dieser Triumph
impliziert, daB das Heil fortan in Jesus Christus
liegt, det fiir uns jetzt empirisch abwesend ist. Mit
Recht kénnen wir daraus schlieBen, dal3 die voll-
endete Gestalt unserer erbsiindlichen Lage «die
Situation eines nur sakramental gu bebebenden Mangels
aniibernatiirlicher Gnadeist, in welcher der Mensch
sich seit und aufgrund der Tatsache befindet, daB3
der Bundesbruch mit Gott in der Verwetfung
Christi dauerhaft gewordenist19y; diesen Weggang
bringt Jesus selbst in Zusammenhang mit dem
Kommen des Geistes und dem Aufbau seiner Kir-
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che. In seiner vom Heiligen Geist bewohnten Kir-
che, seinem Leibe, will er als Quelle aller Gnade
unter uns bleiben. Dadurch wird fiir uns «dieser
Leiby, die Kirche, zur Bedingung odet besser zur
inkarnatorischen Gestalt unseres wiederhergestell-
ten Umgangs mit Christus und unseres Eintritts in
das Reich Gottes. Die Abwesenheit Jesu aus der
«communio» der Menschengemeinschaft wird dank
der Auferstehung wieder behoben: in der Kirche,
seinem Leib auf Erden.

DieFolgedieser Tatsachenistnicht weniger wich-
tig und wird von Thomas eindrucksvoll formuliert:
«Von Christus aus gelangt die Gnade nicht auf dem
Wege iiber die menschliche Natur zu uns, sondern
nur dutch ein persinliches Einwirken Christi selbst 11,»
Modern ausgedriickt heillt das: Nicht die Mit-
menschlichkeit in und aus sich selbst ist Quelle
der Christusgnade, sondern die Mitmenschlichkeit
mit Christus, det jedoch seit seinem Tod aus unse-
rem empirischen Hotizont verschwunden ist, aber
post-paschal kraft des Geistes Gottes unter uns ge-
genwirtig bleiben will in seinem Leib, der Kirche.
Als «Leib des Herrny schafft die Kirche den leben-
digen Zusammenhang mit Christus: borigontal mit
dem geschichtlichen Jesus, der auferstanden und den
Aposteln erschienen ist, vertikal mit dem verberr-
lichten Herrn, und zwar durch den der ganzen
Kirchengemeinschaft, dem Amt, dem kirchli-
chen Wort und Sakrament innewohnenden Geist.
Dank dieser Mitmenschlichkeit Christi erhilt aber
die allgemeine Mitmenschlichkeit eine vertiefte Be-
deutung und beginnen die Grenzen zwischen
Menschheit und Kirche zu verflieBen.

4. Das Verflieffen der Grengen gwischen Kirche
und Menschheit

Aus unseren Darlegungen ging hervor, daBl es in
der Heilsgeschichte um einen Bund mit einer gwei-
fachen «dispositio» geht. Durch Tod und Aufer-
stehung Christi wurde ja im Heilsplan eine abso-
lut neue Situation geschaffen. Deshalb miissen wit
weiter suchen nach der Beziehung zwischen dem
universalen «Volk Gottes», das koextensiv mit der
Menschheit ist, und der Kirche, in der das «Volk
Gottes» zum Leib des Herrn gemacht ist. Was der
himmlische Christus tut, tut er in seiner Ganzheit,
das heiBt in und mit seinem Leib, detr Kirche. Was
also die Kirche a/s Kirche tut, tut auch der verherr-
lichte Christus gemeinsam mit dem Geist Gottes,
der auch sein Geist ist. Was ehristlich ist, ist deshalb
auch &irchlich, und zwar in einem unverbriichlichen
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organischen Lebenszusammenhang. Denn wie sehr
auch Jesus, der Herr, seinem Leib (der Kirche)
transzendent ist, seine Transzendenz erstreckt sich
genauso weit wie seine Immanenz in der Kirche,
denn er ist der Kirche transzendent durch Interio-
ritit (in der Kirche), das heiBt: Sein Ubersteigen
der Grenzen seines Leibes, der Kirche, ist ja gerade
ungeschuldete Selbstschenkung iz der Kirche an
alle auch (noch) nicht-kirchlichen Menschen. Da-
mit ist gesagt, daB der Herr in unserer Welt auch
in den Menschen wirksam ist, die geschichtlich
noch nicht mit der «Kirche Christi» konfrontiert
wurden, wie auch, daB diese Wirksamkeit gleich-
zeitig eine Wirksamkeit seines Leibes, der Kirche,
ist. Jede, wenn auch anonyme Verbundenheit mit
Christus ist deshalb /pso faco eine gleichstarke
Verbundenheit mit der Kirche. Damit ist die
Kirche die Rettungsmoglichkeit auch fiir jene
Menschenwelt, die sie in ihrer geschichtlichen,
besonderen Erscheinungsform noch nicht waht-
genommen und erfahren hat.

In dieser Perspektive erhilt der .Abstand, det
faktisch zwischen Kirche und Menschheit besteht,
doch eine abgeschwichte Bedeutung: Die Kirche
ist auch dott wirksam anwesend, wo sie in ihrer
adiquat-kirchlichen Erscheinung noch nicht gegen-
wirtig ist. Kirche und Menschheit kénnen deshalb
nicht ohne weiteres einander als Kirche und Nicht-
Kirche gegeniibergestellt werden. Es gibt tibrigens
viel Nicht-Kirche im Leben der Kirchlichen; es
gibt viel «Kirche» im Leben der Menschheit ins-
gesamt, Kirche ist zwar, strenggenommen, die
Menschheit, soweit sie unter dem Einfluf Christi
steht, dies als solches in Glaube und Taufe bejaht
und dabeiihren «Unglauben» an der eucharistischen
Tischgemeinschaft labt und ndhrt. Vielleicht tun
wit aber besser daran, die anonyme Anwesenheit
der Kirche in der anonym-christlichen Menschheit
nicht selbst «Kirche» zu nennen. Man konnte diese
Situation eine «Vor-Kirche» nennen, aber auch da-
gegen lassen sich mancherlei Einwdnde vorbringen.
Die Kirche im eigentlichen Sinne des Wortes ist ja
das heilswitksame Offenbarwerden, die explizit-
christliche Objektivierung dessen, was der Herr
in der ganzen Menschheit bewirkt: die xowawia
der Menschen untereinander durch ihr Gottesbe-
kenntnis und ihre Taufe in Christus, als wirtksames
Zeichen der Berufung auch der (noch) nicht-kirch-
lichen Menschen. Aber anderseits ist das anonyme
Christentum, das wit doch als eine Wirklichkeit zu
akzeptieren haben, nicht zuletzt wegen des hoff-
nungsvollen Vertrauens auf die triumphierende
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Erlésungsgnade Christi (cego vici mundum!y),
wesensgemil eine Anonymitit, die innerlich nach
ihrer angemessenen sakramentalen Sichtbarkeit ver-
langt. Eben weil, wegen des Zusammenhangs zwi-
schen dem Fortgang Christiund der post-paschalen
Kirche als dem Leib des Herrn kraft des Gei-
stes Gottes, die weltweite Gnadenwirksamkeit

.~ Christi ein Witken ## der Kirche und durch die
. Kirche ist, ist die Gnade selbst Kirche begriin-

dend. Das bedeutet, daB tiberall dort, wo sie als
Gnade wirkt (und das ist koextensiv mit der
ganzen Menschheit und infolgedessen der Mit-
menschlichkeit), etwas von dem «corpus mysticumy
auf eine verhiillte Weise sichtbar realisiert wird.
Weil die Gnade in bestimmten geschichtlichen Ge-
stalten, ndmlich der Kirche, eben als Gnade Christi
sichtbar erscheint, bezeugt diese Sichtbarkeit: wo
immer diese Gnade wirksam ist —und das ist iiber-
all, wo Menschengeschichte realisiert wird — strebt
sie auch innerlich nach ihrer eigenen geschichtli-
chen Sichtbarwerdung, das heit nach Kirchlich-
keit. Im Leben der Menschheit liegt offensichtlich
ein Vetkirchlichungsproze3. AuBerhalb der Gren-

- zen der konkreten ceigentlichen» Kirche wird sich
- diese Gnade — da nur anonym mit Christus und
- seiner Kirche verbunden — mittels verschiedener

menschlicher Sinngebungen ausdriicken, bald in

. bunten religidsen Formen, bald in sogenanaten

«sikularen» Institutionen, die in ihrer expliziten
Gestalt nicht andeuten und wiedergeben kénnen,
was man eigentlich will. Dall man den tiefsten Sinn,
der im bewegten Leben der Menschheit latent vor-
handen ist, nicht in seiner eigentlichen Bedeutung
erfafit, bedeutet nicht, daB der Unterschied zwi-
schen «Menschheit» und Kirche nur ein Unter-
schied zwischen «nicht ausdriicklichem» und «aus-
driicklichem» Wissen ist. Denn nur im Selbst-Aus-
druck kommt der Mensch ganz zu sich selbst. Das
anonym Erfahrene bleibt zerbrechlich, wenn es
sich nicht authentisch ausgudriicken weil (und das
ist mehr als nur eine Frage der «Erkenntnis»l).
Ohne die von Gott in Christus selbst gegebene

. kirchliche Gestalt und ohne den kirchlichen Aus-

druck dieses tiefsten Lebenskerns in Christus bleibt
dieses anonyme Christentum ein «Licht unter dem
Scheffel, eine flackernde Flamme, die bei jedem
Luftzug erléschen kann. Das eigentlich kirchliche
Lebensmilieu — in dem das Wort Gottes von der
Vergebung erklingt, in dem die Taufe gespendet,
die Bucharistie gefeiert und geglaubt wird, daB
nichts uns vom Herrn trennen und es fiir den
Menschen keine absolute Einsamkeit geben kann,
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seit Gott-bei-uns ist — dieses kirchliche Lebensmi-
lieu (das die Glaubigen mit si#d) ist lebensnotwen-
dig fiir den heilsamen Durchbruch dessen, was die
Gnade im Leben der Menschen anonym vollzieht.
Aber diese besondete Zeichen- und Enthiillungsbe-
deutung der Kirche erfordert deshalb auch, daB sie
sich immer wieder an der biblischen Authentizitit
erneuert und sich in Formen zeigt, aus denen
diese Authentizitit uns klar und unbefangen entge-
gentritt.

Deshalb befindet sich, dank des Christusereig-
nisses, in der lebenden Menschheit sozusagen ein
eingebauter KompalB, der auf die Kirche weist. Thre
missionarische Titigkeit ist nur dessen Gegenbe-
wegung: Dieses «Hinweisen auf die Kirche» oder
das Kirchenbediirfnis der konkreten Menschheit
wie die Tatsache, daB die Kirche dieser Mensch-
heit gegentibertritt, sind beides die sichtbaren Ge-
stalten des eimen wirksamen Heiles, das der Hetr
im Pneuma Gottes ist. In beiden sucht Jesus, der
Christus, seine messianische Gemeinde auf, die
er sich am Kreuz erworben hat, um sie sich selbst
als die makellose, eschatologische Braut zum Ruh-
me des Vaters zu bereiten. Die Inkognito-«Kirchen,
Werk des Geistes Christi und seines mit ihm leben-
dig verbundenen Leibes, der Kirche, will durch den
Geist wirklich als «der Leib des Herrn» erscheinen,
durch die Taufe eingegliedert in seinen Tod und
seine Auferstehung, als sichtbares Zeichen des
«eschatologischen Menschen», Jesus Christus, und
deshalb zugleich als sichtbares Zeichen dessen, was
das menschliche Leben konkret ist, vor allem ein
schmerzlich tiefes Leiden, ein Dasein zum Tode,
mit der unausloschlichen Hoffnung, daB dies nicht
das Jezzre Wort tiber die Menschheit ist. In der »é-
vooic und dmweis Christi, in seiner Erniedrigung
und Erhéhung, ist unser Lebensschicksal vorge-
zeichnet. Das bleibende Ringen um das Leben in
der Menschheit, die gegen alle Hoffnung hofft, ist
das anonyme Echo dieses Sachverhaltes: Darin ist
mehr vorhanden als nur «Sikularitits, auch wenn
man es vielleicht bloB sikulir ausdriickt.

Die Grenzen zwischen Kirche und «Menschheit»
verflieBen nicht nur in Richtung der Kirche, son-
dern auch in Richtung der «Menschheit» und der
Welt. Der heutige Desakralisierungs- und Sikula-
risierungs-ProzeB weist darauf hin, dal3 das, was
frither als kirchliche Besonderheit erfahren wurde
(zum Beispiel die Hilfe fiir Minderbemittelte, kari-
tative Werke usw.), jetzt, in der Art innerweltlicher
FiirsorgemaBnahmen, «desakralisiert» und eine Er-
rungenschaft der allgemeinen Humanitit geworden
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ist. Was fruher als «Kirchlichkeity (im prézisen
Sinne) in Erscheinung trat, hat heute vielfach schon
eine eigene «weltliche» Gestalt der Menschen im Le-
ben angenommen. Diese «Osmose» der Kirche zur
Welt hin kennt auf Frden keinen Endpunkt, weil
der «alte» und der «neue Aon» auf dieser Welt zu-
sammen bestehen bleiben: Das Zusammenfallen der
«Gemeinschaft der Menschen» mit der «Gemein-
schaft der Heiligen» in eindeutige Sichtbarkeit ist
deshalb nur ein himmlisches, nicht ein irdisches
Geschehen. Das VerflieBen der Grenzen zwischen
Kirche und Menschheit kann daher auch auf Erden
die dialektische Spannung zwischen beiden nie ganz
aufheben, obwohl diese Spannung die Dynamilk der
Verkirchlichungstendenz der Welt und der «Si-
kularisierungstendenz» der Kirche nicht zerstOrt.
Aber das ist eine beilige Sikularisierung: aus der
transzendenten Gemeinschaft mit Gott in Christus.
Wer das vergessen sollte, wiirde auf die Dauer die
Kirche in ein Institut wie zum Beispiel die UNO
oder die UNESCO auflosen!

Paulus hat dies alles, im Rahmen seines antiken
Weltbildes, auf seine Art schon ausgedriickt. Durch
seinen Tod und seine Verhertlichung hat Christus
«das Ally etfiillt, das heilt alles, was «im Himmel
und auf Erden ist», «das Sichtbare und das Unsicht-
bate» (Eph 1,10; auch Kol 1,16-20), also alle ge-
schaffene Wirklichkeit, Und mit Recht konnte der
Bibelexeget H. Schlier den Epheserbrief unter die-
sem Aspekt wie folgt kommentieren: «Es gibt kein
Gebiet des Daseins, das nicht auch Gebiet der Kir-
che wiite. Die Kirche ist grundsitzlich ausgerichtet
auf das All, sie hat ihre Grenzen nur im All; es gibt
keine Verwirklichung der Herrschaft Christi ohne
die Kirche und auBerhalb ihrer, keine , Erfullung*
ohne die Kirche und auBerhalb ihrer. Die Weise,
wie das All zu Christus hinwichst, ist die Weise, wie
die Kirche wichst; es gibt freilich Gebiete, die sich
der Erfilllung dutrch die Kirche widersetzen, weil
sie endgiiltig von sich erfiillt sind 2. » Paulus sagt es
deutlich: «Alles hat Gott ihm (Christus) zu Fiilen
gelegt und hat ihn der Kirche zum alles iberragen-
den Haupt gegeben —ihr, die sein Leib ist, die Fiille
dessen, der alles in allem erfiillt» (Eph 1,22—23). Die
Vollendung der ganzen Existenz und aller Wirk-
lichkeit geschieht durch die Kirche. Eschatolo-
gisch fallen Kirche und Menschheit deshalb voll
und ganz zusammen.
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J. Einbeit von Schipfung, Erlisung
und «Aunfban der Kirche»

Das Aufeinanderzuwachsen von Menschheit und
Kirche wie die unverkennbare Grenze, die zwischen
beiden aufgrund von Christi postpaschalen «Bau
der Kirche auf den Felsen» bestehen bleibt 4, fiih-
ren uns zur Erhellung einer dogmatischen Glau-
benseinsicht, in der Schopfung und Begnadung,
Erlosung und Aufbau der Kirche in der groB-
artigen Einheit des Bundes Gottes mit der Mensch-
heit zusammen gesehen werden.

Die Gnade ist die absolute Selbstmitteilung Got-
tes an den Menschen, die personliche Lebensge-
meinschaft mit Gott Vater, Sohn und Heiligem
Geist. Dall schon in der vorchristlichen Zeit die
Gnade nicht anders als trinitarisch sein konnte,
wissen wir ausdriicklich nur aus dem geschichtli-
chen Christusmysterium. Dieses Mysterium ent-
hiillt uns das Geheimnis jeder Begnadung, namlich
als eine Gemeinschaft mit dem Vater, dem Sohn
und dem Heiligen Geist. Der fundamentale Aspekt
alles Gnadenlebens wird erst in Christus explizit.
Das weist schon auf den innigen Zusammenhang
zwischen der Gnade und Christus. Denn daf3 der
trinitarische Charakter jeder Begnadung wor dem
Erscheinen Christi implizit und anonym blieb, liBt
uns die Frage stellen, ob diese trinitarische Ano-
nymitit nicht daher kam, daB das Menschsein von
Anfang an eine Ausrichtung auf Christus besal(,
eine Ausrichtung, die wesensgemil implizit blieb.
Denn eine Analyse des wesentlich trinitarischen
Charakters der Begnadung oder Selbstmitteilung
Gottes sowie der Tatsache, daB dieser Charakter
erst in Christus deutlich geoffenbart ist, zeigt, da3
die urspriingliche Begnadung und somit die gott-
liche Einsetzung der Menschheit zum «Volk Got-
tesy aufgrund der Erschaffung des Menschen in
Aunsrichtung anf Christus erfolgte. (Adamyist in einer
(impliziten) Ausrichtung auf Christus geschajfen und
gerade deshalb und darin begnadess. Das heiBt: Das
konkrete Menschsein selbst ist eine messianische
Prophetie vom «kommenden Christus», und der
Auftrag, eine wirkliche «communio» unter den
Menschen zu bilden, als wesentliche Aufgabe einer
Personengemeinschaft, ist eine Prophetie vom kom-
menden «mystischen Leib», der Kirche Christi.

Sokommenwiraufeinemanderen, vielleicht radi-
kaleren Weg zu einer wenigstens materiell gleichen
Aussage wie K.Rahner, der die Menschheit selbst
insgesamt das (treue oder untreue) «Volk Gottes»
nennt und die Gliedschaft an diesem Gottesvolk als
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mitkonstitutiv fiir unser konkretes Menschsein
bezeichnet ¢, Konkret ist jede freie menschliche
Handlung somit heil- oder unheil-stiftend. Aber
die Art und Weise, wie wir zu dieser Finsicht ge-
kommen sind, scheint mir gleichzeitig die objektiv
neue Situation, in der sich die Menschheit seit Tod
und Auferstehung Christi befindet, klarer zu er-
hellen. Durch diese objektiv neue Situation wird
ja ersichtlich, daBl das Heil #zh# im «Volk Gottes»
als solchem gegeben ist, sondern insafern dieses zum
«Leib Christi» gemacht ist. Das impliziert, daB} zu-
mindest das #rese «Volk Gottes» (seit det geschicht-
lichen Erscheinung des Christus-Mystetiums)
durch die alleinseligmachende Kraft Christi in
seinem Leib, der Kitche, zu einem «desiderium
Fcclesiaen gemacht wird. Der Grund fiir diese Tat-
sache diirfte wohl aus der ganzen vorausgehenden
Darlegung deutlich geworden sein, aber wir wollen
ihn hier noch etwas ethellen.

Durch die Erschaffung auf Christus hin, in der
die Begnadung des Menschen mitgegeben ist, trigt
die ganze Menschheit die «Kirchlichkeit» als an-
genommene oder verweigerte Gnade anonym iz
sich selbst. Deshalb kénnen wir sagen: Religiositit
vollzieht sich immer in und an einem Gottesvolk,
mag es auch das noch undifferenzierte Gottesvolk
der Menschheit sein, mag es Israel sein — in dem die
messianische Gestalt der Menschlichkeit sich schon
deutlicher zu verdichten begann — mag es in seinen
scharf gezeichneten Ziigen das von Christus erldste
und zur Kirche konstituierte Gottesvolk sein7, Die
menschliche Gemeinschaft als personale ist, so-
fern sie in innerer Ausrichtung auf Christus ge-
schaffen ist, der Vor-Entwurf der Kirche selbst.
Aber: nur Vor-Entwurf, denn das geschichtliche
Erscheinen Jesu und sein geschichtlicher Aus-
schluf} aus unserer Menschengemeinschaft hat eine
véllig neue Situation geschaffen, seit Christus als
Auferstandener seine Kirche auferbaut und diese
auch sichtbar mitten unter die Menschheit gestellt
hat als eine Gemeinschaft mit eigenen sakramenta-
len Gemeinschaftsstrukturen, mit einem Amt und
dem Dienst des Wortes. Ebendieses absolut neue
Heilsfaktum relativiert die allgemeine Realitit des
Gottesvolkes als koextensiv mit der ganzen
Menschheit, nimmt aber anderseits dadurch diese
Witklichkeit in eine neue Dimension auf und macht
aus ihrer impliziten Annahme ein objektives «vo-
tum Heclesiae». Die anonym-christliche Mensch-
heit, grundsitzlich real schon Gottesvolk dank der
Erschaffung in Christus, wird erst durch seinen Tod
und seine Auferstehung und die post-paschale
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Frucht dieset Erlésung, nimlich die Kirche, zu
einem wirklichen «votum Ecclesiae», und zwar
kraft der universalen Gnadenwirksamkeit Christi
in det Kirche zum Besten der ganzen Menschheit 18,
Deshalb ist die Kirche Christi nicht so sehr die
letzte innere Entwicklungsphase des in sichtbarer
Gestalt immer deutlicher in Erscheinung tretenden
Gottesvolkes (wenn dieser Aspekt auch nicht ge-
leugnet werden soll); vielmehr ist es so, daB die
konkret-geschichtliche Erlgsungstat Christi mit
ihrer post-paschalen Frucht, der Kirche, die Reali-
tit des auf Christus hin geschaffenen Gottesvolkes
rekapituliers und damit zum «votum Ecclesiaey
macht. So konnen wir sagen: «Extra ecclesiam nulla
salus», auBerhalb Christi und auBerhalb seines Lei-
bes kein Heil. Gleichzeitig miissen wir sagen, daBl
hier auf BErden die Kirche selbst noch nicht voll-
kommen das ist, was sie werden muf. Origenes
hat dies sehr schatf formuliert, indem er sagt: «d
%60 pos ToT xbouov 1 éxxinolar, die tatsichlich voll-
kommen zur Ordnung (zu Friede und «communion)
gebrachte Menschenwelt selbst ist die Kirche?s.
Die Prinzipien und den Anfang dieses eschatolo-
gischen FPriedens trigt die Kirche in sich kraft der
Tatsache, daB sie, Frucht der Erlosung, als «Leib
des Herrny, in der Welt steht in demund durch den
det verherrlichte Christus seine weltweite Wirk-
samkeit im Geist vollzieht. Die Kirche ist somit,
als Zeichen fiir die ganze Welt, in unserer Men-
schengeschichte der Vorbote des eschatologischen
Heils. Darauf griindet sich ihre Missionspflicht wie
die stindige Forderung, ihre geschichtlich gewach-
senen Strukturen tiglich an den biblischen Quellen
neu zu orientieren, vor allem in einer Zeit, in der
das Welt- und Menschenbild sich grundlegend
wandeln.

6. «Kirche» in der realisierbaren Gestalt
der Mitmenschlichkeit

Das VetflieBen der trotzdem bleibenden Grenzen
zwischen Kirche und «Menschheit» konnen wir
auch aus der inneren Struktur der Kirche selbst ein-
sichtig machen. In der einen Kirche Christi gibt es
ja, wenn auch nicht als Gegensatz, einen gewissen
Unterschied zwischen gwei dialektischen Aspekten:
Die Kirche als Lebensgemeinschaft, die dutch den
Geist Gottes gelenkt wird, der im apostolischen Amt
des strukturierten Weltepiskopats wirksam ist,
und dieselbe Kirche, sofern sie durch denselben
Geist geleitet wird, der ebenso im Gewissen jedes
eingelnen Christen witksam ist. Auch diese letztere
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Wirksamkeit des Geistes (also die Titigkeit der
Christen) ist Kirche aufbauend, und zwar gréBten-
teils gerade in und an der Welt und den gewohn-
lichen, alltiglichen Dingen, im gleichen Lebens-
raum also, in dem die (noch) nicht ausdriicklich
dieser Kirchengemeinschaft beigetretenen Men-
schen leben. Auch hier hat der Aufbau der Kirche
einen gewissen verhiillten Charakter. Weil also der
Heilige Geist, wenn auch nicht-amtlich, so doch
nicht weniger real im Gewissen jedes einzelnen
Christen witkt, gibt es mitten in dieser irdischen,
sogenannten profanen Welt — dort, wo die amtliche
Kirche nicht zugegen ist — witklich einen Aufbau
der Kirche durch die Christen selbst. Eine tatsich-
liche, wenn auch noch verhiilltere Manifestation
dieser selben Wirklichkeit ist die Entwicklung der
noch anonym-christlichen Welt auf die Kirche hin,
doch diese Manifestation konnen wir als solche
erst im Licht Christi und der sichtbaren Kirche
erkennen,

Wollen wit die Charakteristika finden, die in
der Menschheit auf eine wirkliche Inkognito-Kit-
che hinweisen (die durch das, was sie selbst ist, nach
der kirchlichen Epiphanie ihrer selbst sehnsiichtig
Ausschau hilt), so werden wir diese nicht so seht
in der allgemeinen Mitmenschlichkeit als solcher su-
chen miissen, sondern in der besonderen Qualifizie-
rang dieser Briiderlichkeit. Diese besondere Quali-
fizierung wurde von Jesus selbst ausgesprochen:
Die helfende Liebe, die sich auf die upof, die
Kleinen, und die #idyoror, die Geringsten unter
den Menschen, erstreckt, denn diese nennt Jesus
«meine Bruder» (Mk 25,31—46). Nach dieser Liebe
werden Kirchliche und Nicht-Kirchliche in der
Endzeit gerichtet (Mk 25,35—45). «(Was ihr einem
der Geringsten meiner Briider getan habt, habt
ihr mir getan» (Mt 25,40): «Ich war hungrig, und
ihr habt mir zu essen gegeben; ich war durstig,
und ihr habt mir zu trinken gereicht; ich war fremd,
und ihr habt mich behetbergts (Mt 25,35—36):
«Was ihr auch nur einem von den Geringsten
nicht getan habt, habt iht mir nicht getan» (Mt 25,
45). Modern ausgedriickt, konnte das bedeuten:
Euer Versiumnis gegeniiber den Entwicklungs-
lindern ist ein Versiumnis gegeniiber Christus
selbst, ein Verstol gegen das authentische Christen-
tum; eure Hilfe fiir die Entwicklungslinder, nicht
aus politischen Motiven, sondern aus Beweggriin-
den wahrer Mitmenschlichkeit, ist authentisches
Christentum. Die Preisgabe seiner selbst bis zum
letzten war die messianische Tat, durch die Christus
seine Kirche gestiftet hat. Wo Menschen dieser

Fulispur folgen, ohne Wissen vielleicht, von wem
sie stammt, begtiinden sie in Christus Gemein-
schaft und Kirche. Deshalb lehrt uns das Gleich-
nis vom Barmbhetzigen Samariter — und zwar mit
einer gewissen Spirze gegen die «in der Kirchen
Befindlichen — dal3 jeder, der dem ersten besten
Menschen, der sich in Not befindet, helfend gegen-
iibertritt, der #berreichlich mit demLuxus verschwen-
derischer Liebe hilft, wirklich «koinonia» stiftet,
das heiBt diesen Menschen zum Nichsten und Mit-
bruder macht. Die Inkognito-Kirche begriindende
Titigkeit tiberschreitet damit die Grenzen der of-
fiziellen Kirche, das heiB3t der Kirche als einer so-
ziologisch situierten, geschichtlich-sichtbaren Ge-
stalt der Gemeinschaft derer, die Christus bekennen
und an der eucharistischen Tischgemeinschaft
teilhaben. Sie iiberschreitet diese Grenzen sogar
s0, daB3 diese iibetreiche Liebe — wie sehr sie auch in
den Heiligen der Kirche deutlich sichtbar wird —
geschichtlich per se nicht vorzugsweise und allein
von den praktizierenden Christen verwirklicht
witd| Und doch wird erst dort wahrhaft Kirche be-
griindet, wo die Liebe den Mitmenschen zum Bru-
der macht. Die Kirche begriindende Liebestitig-
keit ist ja der Wesenskern der Kirche selbst. Eben
um diesen Kern zu sichern, hat Christus in seiner
Kirche ein offiziclles Amt gegriindet, dem er auf
eine besondere Weise beisteht, um sein Volk in der
einen Gemeinschaft der Liebe und Hoffnung, ge-
griindet auf den einen Glauben in Christus, zu be-
wahren, Es geht in der Kirche jedoch letztlich
nicht um diese Hierarchie, sondern um das Volk
Gottes und deshalb um die Kirche begriindende
Liebestitigkeit, fir welche die Hierarchie — wenn
auch im Modus einer christlichen Autoritit — eine
dienende Funktion hat. Kitche-Gtiindung auBet-
halb der sichtbaren Jesusgemeinde liegt also vor
allem in der unabdingbaren Hingabe an den Mit-
menschen in selbstloser Liebe. Konkret ist der Mit-
mensch ein Angebot der Huld Gottes, ein sakra-
mentales Zeichen seines Heilswillens. Aber das ist
der Mitmensch nut aufgrund seines Geschaffenseins
in Christus, also um Christi willen, des konstituti-
ven Zeichens des Gnadenwillens Gottes. Durch die
volle sakramentale Gestalt der Mitmenschlichkeit
Christi wird diese a/lgemeine Sakramentalitit der
Mitmenschlichkeit nicht zunichte gemacht oder
sozusagen nut auf «die formalen Strukturen» der
sichtbaren Kirche ibertragen. Im Gegenteil: Ge-
rade durch die geschichtliche Erscheinung des Men-
schen, Jesu Christi, des Sohnes Gottes, kann im
jetzt schon erschienenen Christus und um seinetwil-
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len die sakramentale Gnadenkraft der Mitmensch-
lichkeit erst in ihrer vollen Bedeutung verwitklicht
wetden. Die allgemeine Sakramentalitit der Mit-
menschlichkeit witd in der Gemeinschaft, die wir
die Kirche nennen, nur konkretisiert. Und die sieben
Sakramente, die Verkiindigung, der Kult, die Lei-
tung der Hierarchie sind nur die héchsten Kristal-
lisationspunkte dieses Einsatzes der Kirche fiir den
Mitmenschen. Daraus geht hervor, dal die Kirche
erst dann als tatsichlich lockendes und einladendes
Zeichen unter den Menschen in Erscheinung treten
witd, wenn die Menscheniiebe der Kirchlichen kon-
kret und geschichtlich (hier und jetzt in dieser Welt-
situation) sichtbar wird und nicht beschrinkt bleibt
auf jene einzelnen Hohepunkte, in denen Christus
seine Gnade auf eine konzentrierte Weise gegen-
wirtig setzt. Deshalb ist gerade withrend des Zwei-
ten Vatikanischen Konzils aus den Konzilsbetrach-
tungen iiber die Kirche das Verlangen erwachsen,
diese Reflexion auf eine Betrachtung tiber die aktive
Gegenwart der Kirchlichen in der Welt auszudeh-
nen. Das Schema, beziehungsweise demnichst die
Konstitution « Uber die Kirche» ruft innerlich nach
dem «Schema 17!

Aus 2ll diesen Griinden kénnen wir die Bedeu-
tung der Kirche fiir die nicht-kirchliche Mensch-
heit nicht in eine «stellvertretende Funktion» ver-
legen, welche die nicht-kirchliche Menschheit von
dieser iiberstrémenden Liebe dispensieren und sie
durch «Substitution», das heift dank des Ubet-
flusses an Liebe, der zumindestin der Kirche Christi
vothanden ist, retten wiirde. Stellvertretung und
Mittlerschaft bedeuten in einer authentisch-christ-
lichen Perspektive nie Substitution, sondern eine
prototypische Realitit, die aus ihrem Uberflul mit-
teilt, 5 daff auch die anderen wirklich befihigt wer-
den, se/bst kraft der erhaltenen Gnade nachzuvoll-
zichen, was im Prototyp vot-gelebt wird. In diesem
Sinne lebt die Kirche selbst in der Kraft des Geistes
Christi zum Besten det ganzen Menschheit. Aber
hier gilt dann in gleichem MaBe, daB diese ekkle-
siale Gnadenwirkung Christiin der ganzen Mensch-
heit auch selbst eine sichtbare Gestalt erhalten mul,
vor allem in der missionarischen Titigkeit der Kir-
che. Und dies bedeutet auBerdem, daf in der ge-
schichtlichen Konfrontierung der Kirche mit der
Menschheit die Kirchlichen selbst diese iiberreiche
Liebe, diese Preisgabe des eigenen Lebens zugun-
sten der andern, tatsichlich prototypisch und exem-
plarisch vor-leben miissen!

7+ Weltliche nnd sakrale Realisierung
der kirchlichen Heiligkeit

Die Problemstellung, von der dieser Aufsatz aus-
ging, hat durch die vorausgehenden Darlegungen
hoffentlich eine gewisse Antwort erhalten: Es ist
in der ganzen Menschheit deutlich ein VVerkirchli-
chungsprozeff im Gange wie in der Kirche ein ProzeB
keiligender « Sakularisierung». Innerhalb unantastba-
ret Grenzen — die durch das Wort, das Sakrament
und das Amt, alles dienende Funktionen, gezogen
sind — verflieBen die Grenzen zwischen Kitche und
Menschheit. In der ausdriicklichen Begegnung mit
Christus in seiner Kitche wird uns die véllig reali-
sierbare Gestalt unseres Christseins objektiv an-
geboten. Diese Kirche muB3 deshalb ein wirklich
bewohnbares Haus sein, und ihr Auftrag besteht
darin, dies in jeder Zeit immer wieder anders zu
verwirklichen. Vollendete Religiositit hat eine ex-
plizit-christliche und kirchliche Lebensgestalt. Und
gerade dadurch hat das Christsein einen besonderen
sakralen Raum, der von der innerweltlichen Ge-
schichte und Kultur unterschieden ist, mag es auch
noch so sehr mit den Sorgen und Aufgaben des
Alltags und unserer innerweltlichen Titigkeit ver-
strickt sein. Es hat einen Raum, in dem wir beten
und allein mit Gott in Christus zusammen sind.
Rein anthropologisch ist die Stille ein Moment des
Sprechens oder des sozialen Umgangs; auf dieser
Ebene hat sie an und fiir sich eigentlich keinen
Sinn, sie ist nur eine Funktion der Mitmenschlich-
keit: Stille ist nétig, um den zwischenmenschlichen
Kontakt menschlich zu machen und zu erhalten,
ihn zu humanisieren. Stille personalisiert das Spre-
chen, sonst wire ein Dialog unmoglich. Aber in
einer Offenbarungsteligion hat die Stille mit Gott
einen Wert fiir sich und nicht nur als Funktion un-
seres Umgangs mit den Mitmenschen: Eben weil
Gott Goz# ist. Das einfache «nichtstuende» Zusam-
mensein mit Gott als dem Geliebten verkennen,
heiB3t den Kern des Christentums aushéhlen. Ge-
wil, selbst in dieses Zusammensein dringt unser
ganzes Leben in dieser Welt der Menschen und
Dinge ein, weseatlich und nicht nur als Zerstreuung
im Gebet. Wir konnen nicht einmal Gott sagen,
daB wir ihn lieben oder zumindest immer etwas
mehr danach vetlangen, ihn zu licben, auBler mit
Wotten, Begriffen und Bildern, die wir aus unserer
irdischen Menschenwelt gewinnen. AufBerdem ist
dieses Zusammensein kein Individualismus, denn
unser Gebet wire unaufrichtig, kein Gebet, wenn
wit nicht beteten: «Vater #nser...» und wenn wit
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das Reich Gottes und den Mitmenschen gerade in
diesem Gebet vergifien. Christsein ist nicht nur
Zusammensein mit Gott in der erlebbaren Gestalt
Christi in seinet Kirche, es ist auch Zusammenwirken
mit dem lebendigen Gott, «mit dem Vater, der im-
mer wirksam ist» (Joh 5,17), sowohl in der Kirche
wie in der Welt. Religitse Lebenshaltung ist primér
personlicher Umgang mit Gott, aber mit dem le-
bendigen Gott, dem Schépfer der Menschen und
Dinge, die er uns zur Vermenschlichung anbietet.
Deshalbist die Lebensbeziehung zum Mitmenschen
und zur Welt nicht nur kultureller, sondetn ihrem
‘Wesen nach auch religioser Art. Die «Agape» um-
faBt Gott und Mensch. Die Gottesliebe kann und
darf nicht von der Liebe zu den Menschen getrennt
werden. Christliche Nichstenliebe heiB3t, dall wir,
Gott und ich gemeinsam, meinen Mitmenschen lie-
ben. Wo Gott in der natiirlichen Menschenliebe
der schweigend anwesende transzendente Dritte
ist, ist meine Caritas zum Mitmenschen nicht we-
niger Liebe, aber eine Menschenliebe in gelebter
Liebesgemeinschaft mit Gott. Deshalb liebt der
Christ den Mitmenschen mit derselben Liebe, mit
det er Gott liebt, und mit derselben Liebe, mit der
er und sein Mitmensch von Gott geliebt werden.
Nur bei Christus lernt man, was «Menschsein fiir
die anderen» eigentlich bedeutet (wenn auch die
weltlichen und humanen Erfahrungen uns lehren,
wie wir in bestimmten Situationen die Mitmensch-
lichkeit konkret verwirklichen miissen). Und wie
sehr auch Kirchlichkeit die ausdrtiickliche Form
der Verwirklichung unserer Religion und Christ-
lichkeit ist, unser christliches Dasein liuft in der
konkreten Geschichte ab, im alltiglichen Leben;
es verwirklicht sich in und an der Welt und un-
seren Mitmenschen. Die Wahrhaftigkeit unseres
personlichen Umgangs mit Gott, unserer Christ-
lichkeit und Kirchlichkeit wird deshalb stets an
der Authentizitit unserer Mitmenschlichkeit oder
unserer witklichen Menschenliebe gepriift werden
miissen. Der Ursprung dieser christlichen Nach-
stenliebe liegt jedoch darin, daB wir uns die beson-
deren, von Christus selbst gestifteten Vollzugs-
formen des Umgangs mit Gott personlich aneig-
nen: im Horen auf das Wort Gottes, im Umgang
mit der Schrift, in der Mitfeier der sakramentalen
Liturgie der Kirche. Es gibt deshalb in unserer
Welt ein sakrales wie ein weltliches Lebensmilieu
des authentischen Christentums. In allem, was der
Mensch tut, realisiert er, in Offenheit oder Ver-
schlossenheit, Heil oder Unheil. Wir miissen nicht
nur in der Kirche, im Gebet, in den Sakramenten,
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beim Lesen der Schrift, mit anderen Worten in den
«sakralen» Gestalten der Religion bei Gott sein,
sondern ebenso in unseren weltlichen und mensch-
lichen Beziehungen, in den Aufgaben unseres All-
tags. Dann kénnen wir ruhig sagen, daB verschie-
dene Typen des Christseins moglich sind: Manche
werden ihren innigen Umgang mit Gott vor allem
in sakraler Gestalt vollziehen und dadurch auf be-
sondere Weise zum Ausdruck bringen, dal die
Kirche «nicht von dieser Welt» ist; andere ihr
Christentum vor allem in und an der Welt ver-
wirklichen: in «weltlicher Heiligkeit», um auszu-
driicken, dall der christliche Glaube kein ideolo-
gischer Uberbau iiber dem menschlichen Leben ist.
Aber das sind Akzente des einen christlichen Lebens,
das gerade durch Transzendenz in dieser Welt im-
manent ist. Denn auch fiir den Christen selbst gilt,
was wir tiber das allgemeine Verhiltnis zwischen
«Menschheit» und Kirche gesagt haben: Die In-
kognito-Christlichkeit in der profanen Welt findet
ihre Kraftquelle in der ausdriicklichen Christlich-
keit der aktiven Teilnahme am Leben des Wortes
und des Sakramentes der «Kirche Christin.
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Michael Novak

Freiheit und Vielfalt det Formen

EINE AMERIKANISCHE STIMME

Auf welche neuen Formen hin sollte sich die Kir-
che entwickeln, um in den vollen Strom des
menschlichen Lebens einzumiinden? Die gegen-
wiittige Struktur det rémisch-katholischen Kirche
scheint zu univoque, zu begrenzt, zu einférmig.
Die Kirche muB}, um menschlicher zu sein, katho-
lischer werden. Die Katholiken miissen letnen, auf
das Konkrete, das Einzelne, das Verschiedenarti ge
mehr Wert zu legen, mit einem Wort, auf die Man-
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nigfaltigkeit innerhalb der Kirche. Eine Einheit
des Geistes it sich angesichts der modernen
Kommunikationsmittel leichter wverwirklichen.
Eine Vielfalt im Geistigen jedoch aufrechtzuer-
halten, gerade innerhalb ein und desselben Glau-
bens, das etfordert Verstindnis und Behutsamkeit.

1. Differenzierung und personale Freiheit

Natiirlich gibt es bereits eine groBe Vielfalt un-
ter den Katholiken. Katholiken in England und



