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Das Thema der Heilsnotwendigkeit der Kirche
(und das damit verkniipfte Thema ihrer Grenzen)
hat sich in den letzten Jahren mit nicht mehr zu
umgehender Eindringlichkeit neu gestellt, und sei-
ne Problematik ist wesentlich differenzierter ge-
wdrden. Seit dem epochemachenden Buch von
P. Congar «Chrétiens désunis» (Paris 1937) und
seit der grofen Enzyklika Pius® XII. 1943 haben
zahlreiche Werke dieses Thema in Angriff genom-
men. Sehr viele davon sind aus 6kumenischer Sicht
abgefalit: Gibt man einmal die Heilsnotwendig-
keit der Kirche zu, so entsteht die Frage, ob die
nichtkatholischen Christen zur Kirche gehoren,
und wenn, auf welche Weise. Der beschleunigte
Rhythmus der gegenwirtigen Einheitsbewegung
— der die gesamte Christenheit verpflichtet, sich
iiber ihre Stellung zur Welt klar zu werden — wie
auch die innere Dynamik des Problems der Not-
wendigkeit der Kirche haben nach und nach dieses
Thema in den Vordergrund der Missions- und
Religionswissenschaft geriickt’. Gerade dadurch
wurde man auf jene Probleme aufmerksamer, die
von Leuten aufgeworfen wurden, die den Aus-
schlieBlichkeitsanspruch des Christentums ableh-
nen?, obwohl sie mitten in einer christlich inspi-
tierten Kultur leben. Der weitere Zusammenhang,
in den man die Fragen jetzt hineinstellt, hat auch
die Problematik veriindert. Frither boten die Theo-
logen alle ihre Krifte auf, um herauszufinden, auf
welche Weise die Kirche auf die einzelnen auBet-
halb ihr lebenden Menschen eine Heilswirkung
austibt. Allmiahlich jedoch — P. Congar begann da-
mit seit 1937 — begann man sich zu fragen, ob nicht
auch die nicht-katholischen christlichen Religio-
nen fiir die Heilsékonomie eventuell eine Bedeu-
tung hitten. Die gleiche Frage stellte sich hinsicht-
lich der nichtchristlichen Religionen.

In dieser kurzen Studie lassen sich die Linien
dieser gerade schematisch hervorgehobenen Etap-
pen unmdglich genau nachziehen, da sie oft inein-
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ander iibergehen. Aus praktischen Griinden be-
schrinken wir uns daher auf die Ver6ffentlichun-
gen nach 1950, vor allem von katholischen Auto-
ten?,

Jede theologische Problematik fithrt (mit der
Zeit) immer auch zu einer entsprechenden positi-
ven historischen Untersuchung*. So ergab sich aus
det Reflexion iiber den Satz «Extra Ecclesiam
nulla salus» ganz natiitlich die Frage nach seinem
utspriinglichen Sinn. Schon 1903 brachte A.Seitz
eine tiefschiirfende Studie dariiber herauss. Seither
wurde klar, daB3 die Formel des hl. Cyprian zum er-
stenmal in einem fiir die orthodoxe Kritik unan-
nehmbaren Zusammenhang auftauchte, wie auch,
daB sie bei ihm von der bevorstehenden Parusie
her gesehen wird. Sie steht im Kontext des Kon-
fliktes mit Rom iiber die Giiltigkeit der auBlerhalb
der Kirche gespendeten Sakramente, Det hl.Cy-
prian hilt an der Ungiiltickeit der Hiretikertaufe
fest und rechtfertigt seinen Standpunkt mit det
Erklirung: cAuBerhalb der Kirche kein Heil.» Wie
konnte es in diesem Fall iiberhaupt auBerhalb det
Kirche eine giiltige Taufe geben? Doch diese ri-
goristische Einstellung stiitzt sich, trotz der nega-
tiven Ausdrucksweise der Formel, auf ein positives
Element: Gott hat nimlich der Welt das Heil in
Christus geschenkt, und Christus hat durch die
Griindung seiner Kirche dieses Heil in die Welt
hinein verlingert: Die Einheit und Gemeinschaft
der um den Bischof versammelten Kirche /s das
Heil, denn die Gemeinschaft der Christen ist genau
der Ort, wo Vater, Sohn und Heiliger Geist sich
selbst mitteilen. AuBlerhalb dieser durch die fides
infegra mitkonstituierten Einheit gibt es nur Platz
fiir das Werk des Antichristen, welcher Spaltung
und damit Verderben sit und das nahe Ende der
Welt ankiindigts.

1. Schrift und Lebrami

Die genaue Rekonstruktion des historischen Ut-
sprungs ecines dogmatischen Satzes fiihrt erst
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dann zur gewiinschten Klarheit, wenn man gleich-
zeitig seine Grundlage in der Schrift und in den
Vetlautbarungen des Lehramts bloBlegt. Was die
Schrift angeht, so hat man sich oft nur auf den
Hinweis beschrinkt, sie lehre eindeutig die Not-
wendigkeit des Glaubens und der Taufe wie auch
den universalen gottlichen Heilswillen?. Die nega-
tiven Aussagen der Schrift gegen Nichtjuden und
Nichtchristen, die hiufic vorkommen, beziehen
sich meistens auf jene, die sich dem Anruf Gottes
bewuBt verschlieBen. Es scheint, daf die Schrift
fiir cheilige Heiden» durchaus Platz hat®. So lehrt
auch der hl.Paulus, daf8 die Ungetauften auf ge-
heimnisvolle Weise an der Erlosung Christi teil-
haben kénnen — wenn auch das Heil niemals un-
abhingig von der Kirche angeboten wird?s. Auler-
dem weist man datauf hin, daB die Schrift eine Art
«anonymet» Zugehoérigkeit zu Christus kennt. Bei
Matthius 25,34—40 sagt der endzeitliche Richter
zu denen, die sich zu seiner Rechten befinden:
«Kommt, ihr Gesegneten meines Vaters! Nehmt
in Besitz das Reich, das euch seit Anbeginn der
Welt bereitet ist! Denn ich war hungrig, und ihr
habt mir zu essen gegeben....» Die Reaktion der
Auserwihlten sollte hier beachtet werden: «Herr,
wann haben wir dich hungrig gesehen...?» Sie
erinnern sich nicht, Christus jemals begegnet zu
sein. Darauf antwortet der Konig: «Wahrlich, ich
sage euch: sofern ihr es auch nur einem von mei-
nen geringsten Briidern getan habt, habt ihr es mir
getan.» Es gibt also eine Begegnung Christi, die
sich nicht spezifisch als solche, sondern in der Be-
gegnung mit dem Nichsten vollziehto, Zugunsten
dieses «impliziten» («unterschwelligen», «still-
schweigenden») Christentums verweist man auch
auf die Rede des hl. Paulus auf dem Areopag: «Nun
denn, was ihr nicht kennt und doch verehrt, das
verkiinde ich euch» (Apg 17,23)%.

Die Einstellung des Lehramts zur Frage der
Heilsnotwendigkeit der Kirche ist in einer Unzahl
von Beitrigen ausfithtlich untersucht worden?z.
Ihre Notwendigkeit lehren ausdriicklich Innozenz
IIL. (D 423) und das 4. Laterankonzil (D 430), Bo-
nifaz VIII. in der Bulle ,Unam Sanctam® (D 468 bis
469) und Clemens VI. (D 570b). Das Konzil von
Florenz unter Eugen IV. (D 714) greift sogar eine
starke Formulierung von Fulgentius von Ruspe
auf: daB «...niemand auBerhalb der katholischen
Kirche, weder Heide noch Jude noch Ungliubiger
oder ein von der Einheit Getrennter — des ewigen
Lebens teilhaftig witd, vielmehr dem ewigen Feuer
verfillt, das dem Teufel und seinen Engeln berei-

33

tet ist, wenn er sich nicht vor dem Tod ihr (der
Kirche) anschlieBt» (Josef Neuner S]J, Heinrich
Roos 8]. Der Glaube det Kirche in den Urkunden
der Lehtverkiindigung, 5. Aufl. hrsg. von K.Rah-
ner, Regensburg 1958, S.222f.). Die Tradition
maf diesem Text groBe Bedeutung bei, da sie ihn
zu Untecht dem hl. Augustinus zuschrieb. Seit
Pius IX. hat man gegen die Gleichgiiltigkeit ge-
geniiber der Notwendigkeit der Kirche Stellung
genommen, aber gleichzeitig daran festgehalten,
daB die, die in uniiberwindlichem Irrtum der
christlichen Religion leben, von Gott trotzdem ge-
rettet werden kénnen (D 1647, 1677). Diese letzte
Aussage wurde von Leo XIII. (ASS 28, 1895 bis
1896, 708) und Pius X. (ASS 36, 1903—1904, 136
und AAS 3, 1911, 564) wieder aufgenommen,
Wihrend der Vorbereitung der zweiten (unver-
offentlichten) Konstitution iiber die Kitche er-
kennt auch das erste Vatikanische Konzil mit Be-
zug auf das Axiom «extra Ecclesiam nulla salus»
die Moglichkeit einer uniiberwindlichen Unkennt-
nis der Kirche an (Mansi, 51, 541). Dort wandte
man sich ebenfalls gegen jene Unterscheidung tiber
die Zugehorigkeit zur Kirche wren-«woto», wie auch
gegen die Unterscheidung: zur Seele oder zur Seele
und zum Leib der Kirche gehérend. (Mansi, 48,
624—625; 570—571)™*

Die in der Enzyklika ,Mystici Corportis® vorge-
legte, in ,Humani generis (AAS 42, 1950, 571)
bekriftigte Lehre von der Mitgliedschaft der Kir-
che gab tiber die ersten zahllosen Reaktionen hin-
aus den AnstoB zu verschiedenen Untersuchun-
gen's. Man wies darauf hin, daB die Definition der
Zugehorigkeit zur Kirche in rein juridischen Ka-
tegorien abgefaBt ist, im Gegensatz zu den grofen
Theologen der Tradition, namentlich des hl. Tho-
mas™®; anderseits stellte man keine beachtlichen
Abweichungen von fritheren lehramtlichen AuBe-
rungen fest, mit Ausnahme einer ausdriicklicheren
Formulierung der Gleichwertigkeit von Kirche
und Mystischem Leib. Nach der Enzyklika 1iBt
sich im gegenwirtigen Stadium der Heilsgeschichte
nicht sagen, daB jemand Glied des mystischen Lei-
bes sei, ohne gleichfalls Glied der Kirche zu sein.
Wohl unterscheidet man eine aktuelle Zugehorig-
keit zur Kirche (in re) von einer nur gnadenhaften
Ausrichtung auf sie (in voto). Zu dieser Frage gibt
es ein Schreiben des Heiligen Offiziums vom 8. Au-
gust 1949 an Msgr. Cushing, Erzbischof von Bo-
ston, das hierzu von Belang ist™7. Die entscheiden-
den Stellen dieses Briefes wiederholen teilweise
wortlich eine Erklirung von Billot von 1919, Das
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Dokument wendet sich gegen P.Feeney, der vor
allem unter Studenten der Harvard University die
Auffassung vertrat, jeder, der nicht ausdriicklich
Glied der katholischen Kirche sei, gehe unweiger-
lich verlorens. Das Heilige Offizium vergleicht die
Heilsnotwendigkeit der Kirche mit der der Taufe.
Ebenso wie eine Begierdetaufe moglich ist, ist es
nicht immer notwendig «..ut quis... treapse Ec-
clesiac tamquam membrum incorporetur, sed id
saltem requiritur ut eidem voto vel desiderio ad-
haereat». Sich eng an Billot anschlieBend, geht der
Brief des Heiligen Offiziums noch einen Schritt
weiter. Der Wunsch, der Kirche anzugehéren,
brauche nicht einmal immer ausdriicklich gegeben
zu sein, wie zum Beispiel bei den Katechumenen.
Fiir die, die sich in uniiberwindlichem Irrtum be-
finden, «Deus guogue implicitam votum acceptat, tali
nuncupatum, quia illud in ea bona animae dispo-
sitione continetur, qua homo voluntatem suam
Dei voluntati conformem velit». AnschlieBend dar-
an wird von diesem Wunsch noch gesagt, daB er
von der iibernatiirlichen Liebe durchdrungen (in-
formiert) sein miisse und nicht heilswirksam sei,
«nisi homo habeat fidem supernaturalem». Hier
verweist man auf Hebr 11,620,

Die Lehre, «voto implicito» der Kirche anzu-
gehoren, wurde also gewissermaBen sanktioniert,
was sich iibrigens logisch aus der entsprechen-
den Kirchenauffassung ergibt. Solange man nim-
lich eine Dualitit zwischen Kirche als Institution
und als Gnadengemeinschaft annimmt, kann man
einen Unterschied zwischen der Zugehorigkeit
zu Leib und Seele der Kirche und eine zur Seele
allein zugeben. In dem MaBe aber, in dem sich
eine sakramentale Auffassung von der Kirche her-
auskristallisierte2? und man die kirchliche Insti-
tution prézis als Sichtbarwerdung und irdische
Gegenwart der eschatologischen Gnadenwirklich-
keit begriff, wurde der Gedanke unabweisbar, daB
jeder, der auf die eine oder andere Weise zur Seele
der Kirche gehért, ebenso auch ihrem Leib zuge-
technet werden muB. Die Art und Weise, wie
Bellarmin die schon lange anerkannte Unterschei-
dung zwischen Seele und Leib der Kirche darstellt,
wobei er fiir sie den hl. Augustinus als Autoritit
heranzieht, ist historisch unhaltbar2z.

2. Positive Bedentung der nichtkatholischen
christlichen Kirchen

Ein wenig mehr Klarheit in die Terminologie
brachte die Unterscheidung zwischen eigentlichen
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Gliedern der Kirche und jenen, die auf sie nur hin-
geordnet sind, die ihr angehéren, ohne eigentlich
«Glieder» zu sein. Aber dies ist hauptsichlich eine
Frage der Terminologie: Man mochte den Titel
«Glied» der Kirche eben ausschlieBlich jenen vor-
behalten, die allen von der Enzyklika ,Mystici
Corporis® aufgestellten Erfordernissen gerecht
werden (Bekenntnis des wahren Glaubens, Emp-
fang des Taufsakramentes und Leben im SchoB der
hierarchischen Gemeinschaft23). Es gibtjedoch eine
sehr verstindliche Tendenz, in die Terminologie
den Gedanken einzufithren, daB die giiltig gespen-
dete Taufe fiir die Kirchengliedschaft eine funda-
mentale Rolle spielt2+. Die oben angefiihrten Aus-
driicke lassen sich ebensogut auf die von Rom ge-
trennten Christen wie auf jene anwenden, die
vollig auBBerhalb des Christentums stehen: Sie alle
sind (unter Umstinden) auf die Kirche hingeord-
net. Wie wir noch sehen werden, ist dieses votum
keinesfalls eine rein innere Wirklichkeit, sondern
verleiblicht sich bei allen getauften Christen in
einer objektiven, echt christlichen Wirklichkeit.
Deshalb berufen sich gewisse Kanonisten auf Ka-
non 87 des CIC25, wo es heiBt: «Baptismate homo
constituitur in Ecclesia Christi persona cum omni-
bus christianorum iuribus et officiis nisi, ad iura
quod attinet, obstet obex, ecclesiasticae commu-
nionis vinculum impediens, vel lata ab Ecclesia
censura.» Sie identifizieten «membrum» und «pet-
sona in Eeclesian, Offen gesagt ist die Tendenz
dieses Arguments besser als das Argument selbst,
denn der CIC setzt implizit auBer der Taufe noch
alle anderen von uns erwihnten Bedingungen vor-
aus 25, :

Was man auch immer von diesem Argument
halten mag, so sollte man doch die Theologie der
Taufe als Eingliederung in Christus sehr ernst neh-
men und nicht unterschitzen, gerade fiir jene, die
auBlerhalb der katholischen Kirche getauft sind.
Sind sie Christus einverleibt, sind sie auch in ge-
wisser Weise der Kirche Christi einverleibt. Dies
erweitert den Blickwinkel (die Perspektive) der
Problematik der Mitgliedschaft der Kirche und
des Heils «auBerhalb» von iht, denn damit stellt
sich die Frage der positiven Bedeutung der nicht-
katholischen christlichen Kirchen.

In einer Ansprache vom ¢. Januar 1927 tiber die
otientalischen Kirchen erinnert Pius XI. daran,
dal cauch die von einem goldhaltigen Stein abge-
brochenen Stiicke Gold enthalten27». Obwohl sich
diese Formulierung nicht ausdriicklich auf eine
ziemlich allgemein angenommene theologische
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Auffassung (Meinung) bezieht, ruft sie dennoch
die Termini ,reliquiae’ oder ,vestigia Ecclesiae® ins
Gedichtnis, die schon zur Zeit der Kontroversen
des 16.Jahrhunderts in Gebrauch waren?8., Die
katholische Theologie hat kiirzlich den Ausdruck
,vestigia Ecclesiae® wieder aufgegriffen, um die
urspriinglich ekklesialen Elemente der nichtkatho-
lischen christlichen Gemeinschaften und Kirchen
zu kennzeichnen. Dies geschah anliBlich des ,To-
ronto-Statement’, einer Erklirung des Zentralko-
mitees des Okumenischen Kirchenrates, die bei
der Versammlung von Toronto (Ontario) 1950
gebilligt wurde29. In dieser Erklirung wurden die
Kirchen eingeladen, auch in den andern die Ele-
mente odet Spuren (vestigia) der wahren Kirche zu
etkennen, um so mit ihnen in ein ernsthaftes Ge-
sprich zu kommen; sie gibt der Hoffnung Aus-
druck, diese Wahrheitselemente werden zur Er-
kenntnis der ganzen Wahrheit fithren und zur Ein-
heit in der Wahrheit. In seinem bereits zitierten
Artikel von 1951 griff P. Dumont diesen Gedanken
als einer der ersten wieder auf. Was die otien-
talischen Kirchen betrifft, so ist die Giiltigkeit der
Apostolischen Sukzession bei ihnen immer aner-
kannt worden: Sie besitzen ein authentisches Epi-
skopat und Priestertum und infolge dessen die dat-
aus sich ergebenden Sakramente. Wo man die
Apostolische Sukzession nicht anerkennen kann,
wie bei den aus der Reformation hervorgegangenen
Kirchen, dort sind jedoch Elemente des christli-
chen Erbes bestehen geblieben wie Taufe und Ver-
kiindigung des Worttes Gottes. G. Thils30 hat 1955
nachgewiesen, daB selbst die alten apologetischen
Kirchentraktate dies implizit anerkannten: Denn
sie eliminierten tatsichlich aus dem Begriff ,nota
Ecclesiae® alles, was die nichtkatholischen christ-
lichen Gemeinschaften und Kirchen besaBen, da
diese Elemente fiir sie unbrauchbar waren. Dies
aber war gleichbedeutend mit einer Anerkennung
der Existenz urspriinglich christlicher Wertgehalte
auBerhalb der rdmischen Kirche und zwar gerade
in den nichtkatholischen Gemeinschaften. Dieser
Gedanke kommt im Terminus ,nota negativa‘ zum
Ausdruck?, womit die Eigenschaften gemeint
sind, die nicht ausschlieBlich der rémischen Kirche
zukommen.

Wenn aber die christlichen, nicht mit Rom uniet-
ten Gemeinschaften objektive und wahrhaft christ-
liche Wirklichkeiten besitzen, besteht die Moglich-
keit, ihren «ekklesialen» Charakter positiver in Be-
tracht zu ziehen32. Da ja der Glaube der nichtka-
tholischen Christen vom Glaubensbekenntnis und

35

den sakramentalen Wirklichkeiten ihrer jeweiligen
Gemeinschaften bestimmt ist — wo ja Wesensele-
mente der Kirche Christi weitetleben — werden sie
nicht aufferbalb ihrer eigenen Kirche erlost und ge-
heiligt, sondern auch durch sie hindurch.

MuB man, solange das ,votum Ecclesiae® in den
,vestigia Ecclesiae’ noch keine klare Form ange-
nommen hat, dieses votum zwangsldufig als rein
subjektive Wirklichkeit interpretieren? Sicher kann
man — und mit gutem Recht - die objektive Dyna-
mik der fides implicita3: hervorheben, die parallel
zum votum baptismi ein votum Ecclesiae enthilt,
doch bleibt dabei immer noch die Verbindung zur
Kirche zu kliren, Die grundlegenden Bemiihun-
gen in dieser Richtung stiitzen sich auf den in der
Patristik sehr lebendigen Gedanken der Einheit
aller Menschen? und der universalen Bedeutung
der Menschwerdung3s. Man weist darauf hin, dall
das tastende Suchen der «Heiden» guten Willens,
das sich ja innerhalb der einzigen von Gott beru-
fenen Menschheit abspielt, die Situation der pil-
gernden Kirche darstellt. Thr Suchen wire ja sinn-
los, wenn es nicht organisch mit einer bereits be-
stehenden Fiille zusammenhinge. Und weil diese
Fiille in der Kirche bereits existiert, deshalb hat
dieses Suchen auch eine bleibende Bedeutung im
Gesamt der Heilsgeschichte: Die Heiden, die durch
unsichtbare Bande mit der Kirche bereits verbun-
den sind, stehen unter ihrem Einflu, der den gan-
zen Leib durchdringts. Wollte man dies in der
Terminologie der Utrsichlichkeit der Sakramente
ausdriicken, wire man versucht, hier von einer
«moralischen Ursichlichkeit» der Kirche hinsicht-
lich des Heils der Heiden zu sprechen. In diese
Richtung geht auch die Aussage, dal jede Gnade
immer «in Hinordnung auf die Kirche3”» gewahrt
wird. Dies ist an sich selbstverstindlich, da Gottes
Wille auf die Kirche hingeordnet ist. Und da ja ein
Heide guten Willens mit dem gottlichen Willen in
Einklang steht, ist er implizit auch auf die Kirche
hingeordnet. Um der Kirche willen wird ihm das
Heil angeboten®,

3. Versuch einer theologischen Dentung der
Heilsurséichlichkeit der Kirche

Ein wirklicher Versuch, die heilswirkende
Witkursichlichkeit der Kirche theologisch zu er-
fassen, setzt bei der Reflexion tiber die mit der Exi-
stenz des Menschen gegebenen Wirklichkeiten an,
sofern er als Person inmitten der Gesamtmensch--
heit lebt. Jeder einzelne gehort der einen Mensch-
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heit an, und dieser Tatbestand bildet fiir ihn eine
Realitit, die seinem freien, personalen Wirken
vorausgeht und die er beriicksichtigen muB.
Nimmt det Mensch als personales Wesen in seinem
freien Handeln Stellung, so geschicht dies immer
auf dem Hintergrund dieser Gegebenheit seiner
Natur (nimlich seiner Gebundenheit an die Ge-
samtmenschheit) . Nun ist aber die Menschheit als
ganze ebenfalls von der Menschwerdung be-
stimmt. Durch sie ist die menschliche Natur prin-
zipiell und radikal zur tbernaturlichen Teilhabe
am gottlichen Leben berufen. Diese Berufung aber
bedeutet eine Realitit in der Natur des Menschen,
sie ist eine realontologische Seinsbestimmung je-
des Menschen . Deshalb bildet jeder konkret freie
Akt des Menschen auch eine Annahme oder Ab-
lehnung dieser seiner Bestimmung der Natur. Auf
diese Weise erst liBit sich dann begreifen, daB ein
«Volk Gottes» koextensiv mit der Menschheit ist.
Dieses «Gottesvolkyliegt der juridischen und sozia-
len Struktur, die wir Kirche nennen, zugrunde,
ebenso wie auch ein Volk die Grundlage fiir den
Aufbau eines Staates bildet. Die Kirche ist damit
also «in ihrer Wurzel» bereits in jedem Menschen
gegenwirtig, denn die Mitgliedschaft am «Volk
Gottes» gehort zu den Bestimmungen der konkre-
ten menschlichen Natur. Nimmt ein Mensch in
seinem freien Handeln seine konkrete Natur an, so
ist dieser freie Akt gleichzeitig Ausdruck des gott-
lichen Heilswillens. Und er nimmt damit witklich
seine Mitgliedschaft am Volk Gottes an, was — in-
nerhalb der Verlingerung der Inkarnation in die
Welt hinein — (aut) ein historischer Ausdruck des
gottlichen Heilswillens ist. Der Akt, womit ein
Mensch gerechtfertigt wird, kann also mit gutem
Recht ein votum Fcclesiae genannt werden. Und
zwar zunichst deshalb, weil et implizit eine Hin-
ordnung auf die Kirche einschliefit, so wie es in
jedem Volk eine Tendenz gibt, sich zu einem ge-
ordneten Staatswesen zu entwickeln; dann aber
auch, weil dieser Akt eine positive Annahme jenes
Stiickes Kirche ist, das mit der Eigenschaft, Glied
des Gottesvolkes zu sein, gleichzeitig gegeben ist.
Aus dem letztgenannten Grund kann man sogar
sagen, daf3 jenes freie Wirken, womit der Mensch
seine konkrete Natur positiv annimmt, quasi-sa-
kramentaler Natur ist+. In dieser Theorie ist zwar
sicher noch nicht alles klar, aber sie bildet dennoch
den am weitesten votangetricbenen Versuch, iiber
terminologische Unterscheidungen hinaus sich zu
cinem theologischen Verstindnis zu etheben. Was
noch unklar bleibt, ist die Beziehung zwischen
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dem, was hier Volk Gottes und sakramentale Kir-
che heilf3t, um die es ja in dem Satz «extra Ecclesiam
nulla salus» geht+2. Man sieht auch nicht klar, ob
jene Realitit, die sich in der konkreten Natur des
Menschen aus seiner Berufung zur Teilnahme am
gottlichen Leben ergibt, eine tibernatiirliche, kirch-
liche Wirklichkeit darstellt+. In dieser Beziehung
macht man die Unterscheidung zwischen votum
Ecclesiae und votum salvificum#++. Dieses letztere
wird erst dann gegenwiirtig, wenn die Haltung des
Menschen den Etfordernissen des eventuellen vo-
tum Fcclesiae entspricht, das objektiv zugegen ist.
Sie sind jedoch nicht immer beide zusammen ge-
geben, wie es sich zum Beispiel im Fall der «forma-
len Hiresien zeigt. Obwohl also ein objektives vo-
tum Ecclesiae nicht immer ein votum salvificum
einschlieBt, so doch umgekehrt das votum salvi-
ficum immer ein votum Ecclesiae. Das votum salvi-
ficum, mit dem gleichzeitig ein votum Ecclesiae
gegeben ist, ist bei den durch die Gnade gerecht-
fertigten Heiden in ihrem iibernatiirlichen Glau-
ben und ihrer lebendigen Liebe enthaltents, die
beide — nach einer feststehenden Tradition — von
Gott auch auBerhalb der Sakramente gewihrt
werden konnen. In diesem titigen Glauben liegt
schon eine objektive Dynamik auf die Kirche hin,
ob man sich dessen bewuBt ist oder nicht. Der Satz
«extra Ecclesiam nulla salus» will uns gerade nicht
an eine in sich geschlossene Kirche denken lassen,
sondern an ihre universale Mittlerschaft46,

Die Art und Weise, wie die Kirche diese ihre
universale Mittlerschaft ausiibt, wird durch den
biblischen Gedanken der «Stellvertretung» et-
hellt#7. Die Schrift gibt uns zwei sich gegenseitig
erginzende Antworten hinsichtlich der subjekti-
ven Faktoren, die erforderlich sind, um das Heil
zu erlangen, Zunichst: Wer die Liebe hat, hat al-
les (Mt 22,35—40; R6m 13,9ff.; Mt 25, 31—46). Die
Einstellung zum Nichsten ist heilsentscheidend +5.
Weiter lehrt die Schrift, daB kein Mensch wirklich
diese Liebe besitzt (Rém 3,23), da jeder ein Gefan-
gener seines Egoismus ist. Deshalb miiite eigent-
lich jeder Mensch verdammt werden. Dies jedoch
geschieht nicht wegen der iiberstromenden Liebe
Christi. Die Liebe ist also entscheidend, doch da
die Liebe des Menschen immer ungentigend ist,
muB er auch «glaubeny, d.h. sich fiir Christus 6f-
nen. Dieser heilsnotwendige Glaube steht in dia-
metralem Gegensatz zur Selbstgeniigsamkeit des
Menschen. Er ist die volle, liebende Anerkennung
der eigenen Ohnmacht und ein Sich-Offnen fiir die
Hilfe des andern. Man kénnte dieses Sich-Offnen
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ein votum Ecclesiae nennen, es ist jedoch nur die
subjektive Komponente eines Ganzen, das seine
Sinnbedeutung nur aus der objektiven, vom Chri-
stus totus gewirkten Stellvertretung erhilt+. Die
ganze Menschheit lebt von diesem stellvertreten-
den Dienst Chtisti. Auch die Kirche ist zur Teil-
nahme an diesem Dienst berufen. Sie ist nicht ein
in sich geschlossener «Club» (das in sich geschlos-
sene «kleine Hiufchen») Geretteter, sondern die
Gemeinschaft jener, die berufen sind, sich einzu-
setzen im Dienst fiir die vielen. Im etwa gleichen
Geist l4Bt sich die Kirche auch als eine «Avant-
garde» bezeichnen, in der die aulerhalb ihr existie-
rende anonyme Christenheit zu sich selbst gekom-
men ist, eine soziologisch wahrnehmbare Gréfe
darstellt und damit ein sighum elevatum in natio-
nibusse.

Da sich die Problematik vom Menschen als Ein-
zelwesen auf den Menschen als Gemeinschaftswe-
sen vetlagert hat, wie dies hier schon hervorge-
hoben wurde, wurden somit auch die nichtchrist-
lichen Religionen natiitlicherweise dementspre-
chend anders beurteilts:. Man ging sogar so weit,
sich zu fragen, ob nicht die traditionellen Aus-
driicke cordentliche» und cauBerordentliche» Heils-
mittel umgekehrt angewandt wetrden sollten: Die
Kirche wire dann das auBBerordentliche Heilsmittel,
denn die Mehrheit der Menschen gelangt ja nicht
durch sie zum Heil ; wenn auch bestehen bleibt, daB3
alle dazu berufen sind, ihr anonymes Christentum
in det speziellen Offenbarung der Kirche sichtbar
werden zu lassen. Dies erklirt sich zunichst daraus,
dall Gnade und Christentum eine inkarnatorische
Struktur haben, sodann, weil ein klareres und refle-
xeres Erfassen dessen, was eventuell auf anonyme
Weise existiert, die Heilsmoglichkeiten des ein-
zelnen vergroBert. Die Gemeinschaft und damit
das «Heil» kommen nur zustande, wenn das ge-
meinschaftliche Element einen Namen bekommen
hat und somit aussagbar geworden ist.

Es ist vollig klar, daBB Ort und Sinnbedeutung
der fides implicita auBerordentlich wichtig sind.
Der hl. Thomas vertrat die Ansicht, daB der aus-
driickliche Glaube an die geoffenbarten Grund-
wahrheiten seit der Menschwerdung heilsnotwen-
dig sei. Diese Forderung scheint ziemlich rigoros;
sie erkldrt sich aus der Unkenntnis der damaligen
Zeit iiber die wirkliche geographische Ausdehnung
der christlichen Verkiindigungs2. Anderseits weist
man darauf hin, daB fiir den hl. Thomas jeder
Mensch bei seinem ersten wirklich freien Akt ent-
weder siindigt oder von Gott gerechtfertigt wird 53.
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In der Reflexion iiber diese Meinung kam man zu
der These, daB der etste sittliche Akt des Menschen
eine unausdriickliche Annahme oder Ablehnung
des Glaubens einschlieBts¢. Die zuvorkommende
Gnade Gottes ist in jedem nicht nur gelegentlich,
sondern stindig am Werk, um ihn auf sein {iber-
natiitliches Ziel hinzufithrenss. Dieser stindige
Anruf der gottlichen Gnade ist nicht etwas AuBer-
liches, dem Menschen Aufgepfropftes: Man nimmt
also an, der instinctus naturae des Einzelmenschen
ist konktet auch ein instinctus fidei, kraft des fort-
gesetzten Schopfungswirkens Gottesss. Dies ist
eine radikale Losung det Frage, wie jene zum Heil
gelangen, die die Botschaft des Evangeliums noch
nie vernommen haben; man kann sich jedoch fra-
gen, ob die Unterscheidung zwischen der natiirli-
chen und iibernatiirlichen Ordnung hier hinrei-
chend gewahrt bleibt (wit sagen ausdriicklich «Un-
terscheidung» und nicht «Trennung», dennkonkret
lassen sich beide Ordnungen nicht trennen)s?. Das
Ziel der gottlichen Berufung zum tibernatiirlichen
Heil ist im Menschen die Gnade selbst, die auf
Grund der Offenheit des Menschen auf das Uber-
natiirliche hin keine dufBerliche (extrinsezistische)
Witklichkeit bleibt. Damit soll kein Urteil gefillt
werden dariiber, ob der Mensch tatsichlich kon-
kret jemals im Zustand der reinen Natur gelebt hat,
sondern man erkennt hiermit an, dal} die konkrete
menschliche Existenz eine Gnade ist, die ihm frei-
lich nicht von der Existenz selbst, sondern kraft
des gottlichen Heilswillens angeboten wird, der
absolut frei, aber wirklich sich auf alle Menschen
ohne Ausnahme erstreckt.

In det Reflexion iiber diesen letzten Punkt hat
sich die traditionelle Auffassung iiber das Heil der
ungetauft gestorbenen Kinder betrichtlich (we-
sentlich) weiterentwickelt 38,
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