G. Rousseau

Die Idee des Konigtums Christi

Zwischen der christologischen Sicht des Kosmos
beim hl. Paulus und den Auffassungen neuerer Er-
klirer des P.Teilhard de Chardin, die sich fiir oder
gegen ihn aussprechen und die wir am Ende des
vothergehenden Artikels iiber die Herrschaft Chri-
sti tiber die ganze Schépfung zitiert haben, hat das
christliche Denken eine gro8e Zahl von Entwick-
lungen und Variationen erlebt, die jedoch den ut-
spriinglichen Gedanken iiber dieses Reich nicht
vollstindig zu dndern vermochten. So weit wird
man zweifellos kaum gelangen.

Die alten Liturgien hatten die paulinischen
Texte reichlich verwertet. Es sei als Beispiel die
Anaphora der alexandrinischen Markusliturgie et-
withnt, welche die Vision des Isaias im Tempel
(Trishagion) durch die Idee der Himmelfahtt Chri-
sti erweitert, der nach Eph 1, 21 «liber jeden Namen
in dieser und in der zukinftigen Welt» erhoht ist.
«Wahtlich», so lesen wir in dieser Anaphora im
Anschlul an das dreifache Sanctns der Engel,
«Himmel und Erde sind von deiner heiligen Herr-
lichkeit durch die Erscheinung unseres Herrn Jesus
Christus erfiillt».2 In seiner Etlduterung dieser
Stelle hatte E. Peterson einst in einer Arbeit hervor-
gehoben, daB das Wesen der Liturgie der Kirche
eben in dieser Vereinigung mit dem himmlischen
Lob besteht: «Det Kult der Kirche ist keine Litur-
gie, die an den Tempel einer menschlichen religio-
sen Gemeinschaft gebunden wire, sondern ein
Kult, der sich iiber den ganzen Kosmos erstreckt
und an dem Sonne, Mond und Sterne teilnehmen» ;3
dies wird iibrigens auch in der Anaphora selber ge-
sagt. Dieses kosmische Lob nun, das sich zu dem
des Himmels und der Engel gesellt, «wire nicht
denkbar, wenn die Himmelfahrt Christi nicht vor-
her machtvoll den Himmel gedffnet hitte und
Christus nicht zur Rechten des Vaters herrschte».
Und der gleiche Autor fiigt hinzu: «Die liturgische
Handlung des Menschen wird mit dem ganzen
Kosmos in Beziehung gebracht. Darin liegt nichts
Verbliiffendes, da die Erlésung selbst ein Ereignis

ist, das den ganzen Kosmos mitbetrifft.»¢ Dieser
Gedanke, der in der Matkusliturgie einen so prich-
tigen Ausdruck findet, ist, vielleicht etwas abge-
schwicht und weniger reich, in den meisten alten
Liturgien aber wach und hat in ihnen eine un-
zerstérbare Spur hinterlassen. Sie enthalten den
vollstindigsten Ausdruck des kosmischen Kénig-
tums Christi.

Auch die Unterwelt gehoért zu den Zeugen fiir
den koniglichen Sieg Christi und seine Herrlich-
keit. In ihren Ausfithrungen zum dritten Begriff
des Paulustextes «Terrestrium, coelestium et in-
fernorum» bieten die otientalischen Liturgien Aus-
weitungen aller Art. Die byzantinischen, vom
Ostergeheimnis erfiillten Sonntagstropatien — es
seien nur diese erwithnt — erldutern die folgenden
Themen: «Die vom Glanze des ewigen Lichts ge-
troffenen Toten stehen auf; bei der Ankunft Christi
lassen sich die Tore des Hades vom Schrecken
tbermannen und gehen von selber auf; die Engel
sind von staunendem Entziicken, die Dimonen
von Schrecken erfiillt; die Hélle erbricht sich und
witft ihre Gefangenen hinaus; sie wird wie ein be-
siegter Feind ihrer Beute beraubt.»s

Auch auf Erden wird Christus herrschen. Man
hat behauptet, die eschatologische Perspektive der
Apokalypse gebe «dem Endsieg des Herrn Jesus
eine gewisse politische Firbung»$ (seine Getreuen
weigern sich, den Kénigen der Erde zu dienen, um
sich ihm zu unterwetfen). Die Christen der ersten
drei Jahrhunderte aber haben im Reiche Christi —
Kyrios Christos — die Verwitklichung der messiani-
schen Reichsprophezeiungen auf einem iibertra-
genen Gebiete erblickt. Uberdies hatten die Schrift-
steller des christlichen Altertums die Person Christi
in die Mitte der Geschichte gestellt, wie sie Jerusa-
lem geographisch als den Mittelpunkt der Welt be-
trachteten. So legte Dionysius Exiguus in der Vor-
rede zu seinem Liber de Paschate 525 eine Datierung
fest, die einen betrichtlichen EinfluBl haben sollte:
er zihlte die Jahre von der Menschwerdung des
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Wortes an, «um das exordium spei nostrae hervor-
zuheben und die causa reparationis humanae in
hellerem Glanze erstrahlen zu lassen».? Darin
wurde wiederum eine Art tiberzeitlicher Konigs-
herrschaft Christi zum Ausdruck gebracht. Und
wenn heute auch die Ungliubigen ihre Akten nach
der christlichen Zeitrechnung datieren, so liegt
darin eine stillschweigende Anerkennung dieses
Kénigtums eingeschlossen: omne geny flectatur.

Da sich auf diesen Gegebenheiten millenaristi-
sche Ansichten zu entfalten begannen, brachte eine
Auffassung, die das himmlische und das irdische
Konigreich vermengte, eine erste Verinderung in
die groBe paulinische Idee. Obwohl das Glaubens-
bekenntnis von Nicia — Konstantinopel gegen
Marcellus von Ancyra die Unverginglichkeit des
Reiches Christi ausdriicklich betont — cuins regni
non erit finis —, tut sich von der Zeit Konstantins an
die Konigswiitde Christi auf Erden auf eine neue
und nicht allzu geistige Art kund: der Kaiser des
neuen Rom ist Christ gewotrden, iibernimmt auf
seine Person die religiésen Vorrechte des Heiden-
tums und witd «der Vertreter Christi auf Erden.
Er ist der Auserwihlte Gottes und als solcher der
Meister und Hert, aber auch das lebendige Sinn-
bild des christlichen Reiches, das ihm von Gott
anvertraut worden ist.»8 En Christd basileus, en
Christ6 autokrator: dies sind die Titel, die sich die
Kaiser beilegen.s Natiirlich erhalten sie die kirch-
liche Weihe, aber die zwei Gewalten — die geistliche
und die zeitliche — werden noch lange vermengt
und nicht immer unterschieden. So wird eine
Konigsherrschaft Christi auf Erden geschaffen, die
an die politische Macht gebunden ist. Man hat nicht
ohne Berechtigung behauptet, es habe sich theo-
logisch eine eschatologische Hebung dieser byzan-
tinischen Auffassung geltend gemacht; diese
christliche Civitas hatte letztlich nur im Hinblick
auf das kommende Reich Christi einen Sinn.1® Doch
verlor dieser Gedanke mit der Zeit an Kraft und
wurde durch die Kirche selbst in Schach gehalten.
LieB sie sich fiir das Reich Karls des Grofien und
seine feudalen Splitterreiche noch geltend machen?
Der Kaiser des Westens besall das Monopol nicht
mehr, das sich die Nachfolger Konstantins zuge-
schrieben hatten; fiir die Byzantiner konnte es nur
einen einzigen Kaiser geben, gerade wie es nur
einen Gott gab. Im Westen werden Kaiser und
Konige bei der Weihe durch die Hierarchen viel
mehr ermahnt, Christus auf Erden zur Herrschaft
zu verhelfen, als ihn zu vertreten.’* Dies um so
meht, als die Fiirsten fiirder von einer iiberaus
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michtigen religiésen Einheit an der Leine gehalten
wurden, vom Papsttum, das seine Herrschaft iiber
sie geltend machte; bald sollte diese von der Herr-
schaft Christi in der seines Stellvertreters, des
Papstes, abgeldst werden. Man hat nachgewiesen,
daB der Ausdruck «der Papst, Statthalter Christi»
vom 12.Jahrhundert an immer allgemeiner wird
und an die Stelle des ilteren «vicatius Petri» 12 tritt.
Der Kampf zwischen den beiden Gewalten riickte
diese Idee in den Vordergrund; sie wurde einer der
neuralgischen Punkte der westlichen Theologie,
in der sie heute noch fiihlbar ist. Es liit sich un-
schwer einsehen, daB in dieser Perspektive das
kosmische Konigtum Christi weniger beachtet
wurde. Aber es wurde in keinem Teil der Kirche
vollstindig vergessen. Man findet es im byzantini-
schen Pantokrator, der auf den Kuppeln empot-
ragt, ebenso wieder wie in der Ikonographie des
Mittelalters.s

In seinem Werk « L’Tdée de la royauté du Christ au
moyen 4ge» (Die Idee des Konigtums Christi im
Mittelalter) hat D.J.Leclercq dargelegt, wie die
Theologen des 13.Jahrhunderts die Idee des
Kénigtums Christi geltend machten. «Die Bibel-
ausleger und die andern Doktoren bestitigen» nach
seinen Worten «um die Wette dieses Konigtum
und seine verschiedenen Anrechte darauf: als all-
michtiger, dem Vater gleicher Gott, als mensch-
gewotdenes Wott, als Erbe der Dynastie Davids,
als Verwirklicher der messianischen Prophezei-
ungen, und endlich als Erl6ser, der durch sein Lei-
den und seine Auferstehung den Sieg iiber den
Teufel und die Siinde des Menschen davongetragen
hat.»14

Allein diese Lehre muBte lange Zeit neben dem
Kampf der beiden Gewalten einhergehen. Einer-
seits «verlangten die Imperialisten immer wieder
fiir den Kaiser (...) die Herrschaft iiber «das Reich
der Kirche», anderseits «wulBten die leidenschaft-
lichsten Geistet, daB die Herrschaft der Kirche und
des Papstes im Konigtum Christi ihren Grund
haben muBte».’s Ein Jahrhundert spiter miindete
die Lehre von der «koniglichen Macht» Christi tat-
sichlich in eine Hypertrophie des geistigen Charak-
ters der Kirche aus. Denn als die unseligen Aus-
wirkungen des groBen Schismas fithlbar wurden,
zeigte sich eine andere Erscheinung: die Idee des
Konigtums Christi verwandelte sich einfach in eine
reine Ekklesiologie. Man sieht die Vikariatsmacht
nicht meht in Personen — Kaisern, Konigen, Pip-
sten —, sondern wendet sich ihrer Streitigkeiten
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wegen von ihnen ab und findet, die Kitche als
solche sei in ihrer Eigenschaft als Braut und Kéni-
gin mit diesen Gewalten ausgestattet. Sie wird
nicht nur als «die Wohnung des groBen Konigs»
dargestellt und basilica genannt, weil sie die Wohn-
stitte des Basileus, des ewigen Konigs ist; man
nennt sie nicht nur Stadt des groBen Koénigs und
seine Braut, sondern sieht in ihr selbst kénigliche
Wiirde: «Sieist die K6nigin des christlichen Volkes
und steht immerfort zur Rechten ihres Gemahls; sie
hat an seiner Macht teil: Christus steht ihr ebenso
bei wie die Jungfrau Maria, die Mutter des héchsten
Konigs und Konigin der triumphierenden Kir-
che.»16

Ein weiterer dieser doktriniren Spriinge: die
allzu sehr vergeistigte Kirche wird in der konzi-
liaren Theorie gleichzeitiz demokratisiert; das
Konzil wird als der sichtbare Ausdruck der un-
sichtbaren Kirche betrachtet. Gerson meint: «Die
Kirche ist Konigin, aber der Papstist nicht Konig,
sondern Untertan der Kirche.» Und in einer eigen-
artigen Verirrung einer verfrithten Kollegialitits-
theotie findet Bernard de Rouzergue: «Christus,
der Konig der Konige, Herrscher der Herrscher,
hat seine Macht den Kardinilen anvertraut; ihnen,
nicht dem Papst, steht es zu, das Konzil einzuberu-
fen.»®” Wer diese Texte liest, begreift, daBB heute
gewisse Besorgnisse aufgetaucht sind.

Demzufolge findet auch die in der Theologie
dieser Epoche vertretene Konigsherrschaft Christi
kaum mehr ihre kosmischen Motive. Man weil,
welchen EinfluBl die neue Auffassung, die sich aus
diesen Lehren ergab, auf die Reformation hatte
und wie sich daraus mindestens eine teilweise Ver-
werfung der sakramentalen und hierarchischen
Sichtbarkeit der Kirche ergab.

Trotzdem haben sich die Theologen im Vetlauf
dieser letzten Jahrhunderte nicht bemiiht, eine
vollstindige Theorie des Konigtums Christi aus-
zuarbeiten. Man begteift auch, daB die Forschun-
genund Entdeckungen der modernen Wissenschaft
eine Antwort auf neue Probleme fordern. Was
14Bt sich aber davon erwarten? Fassen wir als erstes
sehr kurz hier zusammen, was die zeitgendssische
Theologie tiber das Konigtum Christi gesagt hat.

Eines der bedeutsamsten Dokumente der katho-
lischen Kirche zu diesem Thema ist die Enzyklika
«Quas Primas», die Pius XI. am 11. Dezember 1925
bei der Einsetzung des Christkonigsfestes erlie.18
Allein in diesem Rundschreiben weist nichts auf
das kosmische Koénigtum Christi hin; denn das

Fest hatte zum Ziel, die Herrschaft Christi tiber die
Menschheit als solche, iiber den Verstand, den
Willen und die Hetzen der Menschen hervorzu-
heben.o

Um die gleiche Zeit legten die Arbeiten der gro-
Ben okumenischen Konferenzen der Reihe nach
Nachdruck auf das Kénigtum Christi. Schon in detr
ersten Konferenz von Life and Work in Stockholm
(19.—30. August 1925 ) standen sich zwei Tendenzen
gegeniiber, die wit als «Transzendenz und Im-
manenz» bezeichnen kénnten — dem Himmel zu-
gewandte und eschatologische Sicht des Reiches
auf der einen, auf die Dinge der Erde gerichteter
Blick auf der andern Seite —, wobei aber diesen
letzteren in ihren Datlegungen ein neuer Dynamis-
mus eigen war, der einem befreienden Fortschritt
zustrebte und keine Bindung an die «zeitliche
Macht» kannte, sondern diese Neigung endgiiltig
beiseite legte.

Pastor Ch. Scheer liel im November 1925 in « Le
christianisme social» einen sehr vollstindigen
Artikel iiber die Stockholmer Konferenz erschei-
nen, dem wir die folgenden Bemerkungen ent-
nehmen. Nach den Vertretern der ersten Tendenz
gilt:

«Das Reich Gottes ist vollstindig tibernatiirlich
und das souverine Werk Gottes. Es bewegt sich in
einer Sphire, die von dem, was die Menschen mit
ihrem Bemiihen erreichen koénnen, vollig ver-
schieden ist. Die Erde, die Kulturarbeit, Politik,
Wirtschaft haben ihre Eigengesetzlichkeit, d.h.
ihre besonderen Gesetze, ihre immanenten Not-
wendigkeiten, die sich aus ihrer Natur ergeben und
denen sich unméglich ein voll christlicher Charak-
ter aufprigen liBt...»

Die andern dagegen, die auf Immanenz bedacht
sind, finden:

«Das Reich Gottes kann zwar nicht ochne Hilfe
von oben verwirklicht werden; trotzdem bildet es
das Ziel der menschlichen Anstrengung. Es mul3
die Kultur allmihlich durch unser Arbeiten und
Beten umgestalten, indem es in steigendem Malle
alle Flemente daraus ausscheidet, welche die un-
erléste Natur darin eingefihrt hat.»

Und der Verfasser fligt als SchluBfolgerung bei:

«Die Stockholmer Konferenz hat durch die Kli-
rung dieser Lage der Christenheit einen Dienst er-
wiesen und uns vor das wahre Problem gestellt. Es
geht nicht darum, ob wir in Zukunft etwas titiger,
sozial etwas aufgeschlossener, demokratischer oder
pazifistischer sein werden. Die Frage, auf die die
Kirchen dutch ihre Haltung zu antwotten haben
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werden, lautet vielmehr: Werden wir imstande
sein, das grundlegende Paradoxon des Evange-
liums zu bewahren, zu behaupten und zur Geltung
zu bringen, d.h. einen machtvollen EinfluB auf die
Zivilisation auszuiiben, sie zu kneten, umzugestal-
ten, in sie einzudringen, ohne sich abet jemals mit
ihr zu identifizieren oder in ihr zu verlieren.»20

Wie bemerkt worden ist, lag allen praktischen
Resolutionen in Stockholm, aber auch allen Mei-
nungsverschiedenheiten, die sich dort kundtaten,
der Gedanke des Kénigtums Gottes und Christi zu-
grunde.?! Die zwei Tendenzen traten sich immer
offener entgegen und wirkten auf allen groBen
6kumenischen Konferenzen unter der Oberfliche
weiter. Man darf sagen, sie quilen die Leiter noch
heute, nach vierzig Jahren. Dies ist der klare Be-
weis, dal3 Christus und sein Sieg nach dem mittel-
alterlichen Ausdruck die magna quaestio mundi
bleiben.

Es wurde im vorausgehenden Artikel in dieser
Zeitschrift schon bemerkt, dafl die jungen afro-
asiatischen Kirchen auf dem KongreBl von Neu-
Delhi dem europiischen Protestantismus vor-
warfen, er habe sich seit Jahrhunderten nicht um
die kosmische Dimension Christi gekiimmert. Nun
bleibt abzuwarten, auf welche Weise man sie heute
durchbrechen sehen mdchte.

Wenn es natiirlich war, daB die Konferenz von
Stockholm mit ihrem Programm ZLife and Work
den Nachdruck auf die «irdischen Wirklichkeiten»
legte, wurde auf der von Lausanne 1927 mit dem
Thema Faith and Order die Beziehung zwischen
«Kirche und Welt» schon in andern Begriffen ge-
stellt und wandte sich andern Problemen zu. Es
muf sogleich auf den beachtlichen Beitrag hinge-
wiesen werden, den die orthodoxen Theologen fiir
die Entwicklung dieser Fragen leisteten. Schon in
Stockholm und Lausanne waren sie zugegen; in
den zwei Konferenzen von 1937 in Oxford (Life
and Work) und in Edinburg (Faith and Order) brach-
ten sie ihre Anthropologie und deren kosmische
Verzweigungen in der Christologie noch mehr zur
Geltung.

In seinem beachtenswerten Werkchen «La
royauté de Jésus-Christ» (Das Konigtum Jesu
Christi) wies Dr. Visser ‘t Hooft, der General-
sekretir des Okumenischen Rates darauf hin, welch
reichen Beitrag die orthodoxen Theologen, beson-
ders die Russen, zu den grofien ckumenischen
Konferenzen geleistet haben. Er stellt unter ande-
rem fest:

«Dank ihnen gelangte die europiische Theologie
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in Berithrung mit diesem groBen Strom christlichen
Denkens, der die eschatologische Schau der Ur-
kirche bewahrt hatte und vom Reduktions- und
SékularisierungsprozeB der Geschichte West-
europas nicht berithrt worden war. Thre weit-
gespannten theologischen Synthesen wurden mit
viel Zuriickhaltung und Kritik aufgenommen,
trugen aber viel zur Erweiterung der Horizonte der
europdischen Theologie und zu ihrer Zuriickfiih-
rung zum allgemeinen Evangelium der Urkirche
bei. Die orthodoxe Kirche betet in der Oster-
liturgie: «Die ganze Schopfung feiert die Auf-
erstehung Christi, auf der sie aufgebaut ist.» Durch
diesen Gedanken der kosmischen Tragweite des
Sieges Christi hat die Orthodoxie dazu beigetragen,
die westliche Theologie zu bereichern.»22

Man empfindet spontan, was fiir eine folgen-
reiche Tragweite eine solche Bemerkung — sagen
wir vielmehr: Entdeckung — auf die Entwicklung
der 6kumenischen Bewegung haben kénnte.2s

All diese Ernenerungen haben jedoch nur lang-
same Fortschritte gemacht. Aber wenigstens waren
die Fragen gestellt, und man hat in der Folge tiefer
in sie hineingeblickt.

Diese Auferstehung zeigt sich dank der Bewe-
gung der «Riickkehr zu den Quellen» auch in der
katholischen Kirche. Fordernd erwies sich dafiir
auch die Theologie der Geschichte, die besonders
in den Jahren der Nachktiegszeit (1945 ff.) zahl-
reiche, aus verschiedenen religitsen Kreisen —
christlichen und nichtchristlichen — stammende
literarische AuBerungen aufweist und im franzé-
sischen Sprachgebiet hauptsichlich in der inter-
konfessionellen Zeitschrift «Dieu Vivant» ihre
Vertreter fand.2+ Sie erschien zehn Jahre lang, und
in dieser Zeit zihlten russische Denker und Theo-
logen, die fast ausschlieBlich von Paris waren
(Lossky, Berdjajev, Bulgakoff, Lot-Borodine,
Arseniev, Zander, Florovsky, Zenkovsky, Schnee-
mann) zu den originellsten Mitarbeitern mit be-
trichtlicher Ausstrahlung. In mehreren Artikeln
bemiihten sich diese Autoren und andere, die da-
mals an der gleichen Erneuerung mitarbeiteten
(Peterson, Casel, Daniélou, Bouyer), den Gedanken
der Transzendenz des Gottlichen zu entwickeln
und das vollstindige Konigtum Christi zu betonen;
man strebte dabei nach der Befreiung dieser Idee
von jedem abstrakten Charakter und nach existen-
tieller Betrachtung derselben.

Diese Schauweisen wiesen vielleicht eine extreme
Polarisierung auf, sind aber auf die §kumenische
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Bewegung nicht ohne Einflu geblieben, wenn
sich bei ihr auch die Dialektik «irdische Wirklich-
keit — Eschatologie» stets in einer Gegensitzlich-
keit erhalten hat, die keinem Element den Triumph
iiber das andere zu sichern vermochte.

Man miilte — doch das ist hier nicht méglich —
die Akten der groBen 6kumenischen Versammlun-
gen und der Konferenzen ihrer Komitees seit
Amsterdam 1948 durchgehen, um die Linien dieser
vorherrschenden Anliegen der Theologen zu ver-
folgen.2s

Das Thema der Konferenz von Evanston (1954):
«Christus, die einzige Hoffnung der Welt» unter-
strich zweifellos die Eschatologie.?¢ Die darauf-
folgende, die 1962 in Neu-Delhi stattfand, hatte das
Problem «Christus, das Licht der Welt» zum
Gegenstand. Auf der beratenden Versammlung
von Arnoldshain, die sie im Juli 1956 vorbereitete,
begann ein eingehendes Studium zum Thema «Die
Herrschaft Christi iiber Welt und Kirche» mit den
bezeichnenden Untertiteln: 1. Die Bedeutung der
Welt; 2. Beziehung zwischen der schopferischen
Hertschaft Gottes, der das Universum richtet und
erhilt, und der erlésenden Herrschaft Gottes, die
sich in Jesus Christus kundgetan hat; 3. Der Sieg
Christi iiber die « Michte»; was fiir ein Sinn kann
ihm in der modernen Welt zukommen?; 4. Wie
bedient sich Gott der Auflehnung seiner Gegner
und des Ungehorsams, um seine Pline zu verwirk-
lichen?; 5. Die Herrschaft Christi iiber die Welt
und die Sendung der Kirche in der Welt.2?

Im Jahre 1954 begann auch eine Gruppe katho-
lischer Theologen unter der Leitung Msgr. Wille-
brands, der heute als Sekretir des romischen Sekre-
tariats fiir die Einheit amtet, eine Studienreihe, die
mit den Arbeiten der groBen kumenischen Ver-
sammlungen parallel gingen. Man findet in der
Zeitschrift «Istina» einen Beitrag iiber die «Christ-
liche Hoffnung», der nach Evanston eingeschickt
wurde.28 Etwas spiter (1958) wurde ein bedeuten-
der Bericht mit dem Titel « Die Herrschaft Christi
iiber die Kirche und die Welt», den «eine Gruppe
von Theologen der katholischen Konferenz fiir die
tkumenischen Fragen» unterschrieb, im Hinblick
auf die Konferenz von Neu-Delhi ausgearbeitet.2?

Die letzte Generalversammlung des dkumeni-
schen Rates, die 1963 in Montreal stattfand, enthielt
als ersten Punkt ihres Programms «Die Kirche im
Plane Gottes» und behandelte als Eroffnungs-
thema «Christus, die neue Schépfung », das folgen-
dermalen zusammengefaB3t wurde:

« Jesus Christus ist Herr und Erléser. Er ist aber
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«das geopferte Lamm» und bleibt fiir immer, auch
in seiner Erhohung, der Gekreuzigte. Die Kirche
muB als det gekreuzigte und auferstandene Leib
Christi betrachtet werden, und ihr Dasein ist durch
ihre Teilnahme am Tode und an der Auferstehung
ihres Hauptes bestimmt. Infolgedessen ist die
Kirche eine «neue Schépfung» und tut sich durch
ihren Jiingergehorsam und ihre dienende Treue in
der Welt kund. Dieses Zeugnis fiir den Sieg Christi
iiber die «sich emporenden Michtey bringt der
Kirche Leiden und Demiitigung. Die Freiheit der
Kinder Gottes, die Freiheit der Jinger des gekreu-
zigten und auferstandenen Christus fuhrt zu einer
neuen Solidaritit mit allen Geschopfen Gottes.
Christus ruft uns an und befreit uns, damit wir in
einer sikularisierten Welt wahrhaft und ganz
Menschen sind. Ebenso sind die Christen frei, sich
von Herzen an den Zeichen der Gnade Gottes und
seiner Wahrheit in der geschaffenen Ordnung zu
erfreuen. In diesem Zusammenhang macht man
geltend, die Frage der Beziehung zwischen Schop-
fung und Brlésung miisse im Rahmen von «Glaube
und Konstitution» griindlicher und unverziiglich
studiert werden. Endlich werden den Kirchen
einige diesbeziigliche Fragen vorgelegt, deren
Sinn lautet: « Die Kirche ist der Leib des gekreuzig-
ten Herrn; kann sie daher erwarten, anders behan-
delt zu werden als er?»30

Man kénnte sich wundern, daBl der Ton hier so
stark auf die «Kenosis» des Werkes Christi gelegt
wird; das entspricht den eschatologischen Visionen
der groBen christlichen Liturgien nicht vollig. Der
Gedanke der Auferstehung miif3te hier mehr unter-
strichen werden. Doch erinnern wir uns, daf die
Bewegungen, die so sprechen, noch ganz auf der
Suche sind.

Einzelne mochten heute eine neue Theologie det
Herrschaft Christi iiber den sichtbaren und greif-
baren Kosmos, der die Blicke und Gedanken so
sehr auf sich zieht, entwerfen lassen. Welchem
Ziele strebt die Entwicklung der Welt zu? Bereitet
die menschliche Titigkeit die Herrschaft vor?
Wenn sie es tut, geschieht es mit oder ohne escha-
tologischen Bruch?3: Der Versuch, den P. Teilhard
de Chardin unternommen hat, um die beiden Ten-
denzen in eine Synthese zu bringen und der Ent-
wicklung der Welt, der menschlichen Arbeit und
selbst dem Stoff dieser Arbeit eine christologische
und paulinische Bedeutung zu geben, hat einer
ganzen Generation, die sich diese Probleme seit
langem unklar stellte, Auftrieb und Mut verliehen.



BULLETIN

Die Botschaft des Evangeliums hat jedoch in der
alten jiidisch-christlichen Kultur, die zu diesem
Zwecke vorbereitet worden war, ihren Aufbau ge-
funden und ihr nach der groBen Inspiration durch
die Propheten eine neue, providentielle Verfeine-
rung zukommen lassen. Das «Wort Gottes» ist in
dieser Kultur erklungen. Haben sich die eschatolo-
gischen Visionen iiber ihm geschlossen und es in
ihren Mythus eingehiillt? In Wirklichkeit gelangen
wit durch die Annahme dieses Wortes durch den
Glauben zu der Sicherheit, die «Wahrheit» iiber
unser geheimnisvolles Endziel zu erreichen, und
durch das Wort erhalten wir uns in diesem Glau-
ben. Und wir miissen uns vor jedem Konkordismus
mit den stets indernden Fortschritten der Wissen-
schaft hiiten. Diese christliche, geheiligte, inspi-
rierte Kultur gehort zu der Hille des Wortes, das
nicht vergeht. Unsere Aufgabe ist es, mit der Ein-
falt des Kindes zu ihr in Beziehung zu treten; wenn
wit in sie eindringen, atmen wir eine Luft, die iiber
uns hinausreicht, die wir aber nétig haben, um
unsere Hoflnung zu ndhren. Das Teleskop und
die Kosmophotographie werden das Auge nie
iiberfliissic machen noch die Freude des Sehens
vernichten, und die Wissenschaft wird nie den
Glauben unterdriicken.

Die Riume zwischen den Planeten, diese selber
undihre Bewegungen knnen uns sehr wohl anders
erscheinen als das, was wir mit der Schrift «Sonne,
Mond und Sterne» nennen, die gewissermafBen die
sichtbare Riickseite einer unsichtbaren Welt mit
den Engeln und dem himmlischen Hof sind, in der
Gott herrscht und in die Christus nach seinem Sieg
wieder emporgestiegen ist. Auch diese Bilderwelt
ist uns als menschliche von Gott gegeben.

Man braucht tibrigens das Evangelium nicht
stark zu pressen, um darin zu entdecken, daB jedes
ontologisch gute Bemiihen des Menschen in ein
Finalitdtsnetz eingewoben ist, das ihn der Voll-
endung des Reiches niher bringt oder davon ent-
fernt. Inwiefern kénnen wir noch mehr behaupten?
P. Teilhard hat sich die Frage gestellt; seine Schau
reicht ohne Zweifel iiber die Erde hinaus. Wenn
aber nach seinem Wort «die Macht des mensch-
gewordenen Wortes bis in die Materie hinein er-
strahlt und bis zu den dunkelsten Michten der
Tiefe hinabsteigt»; wenn anderseits «die Mensch-
werdung erst etfiillt sein wird, wenn der Anteil an
etlesener Substanz, den jedes Objekt enthilt. .. das
endgiiltige Zentrum seiner Exfiillung erreicht hat —
quid est quod ascendit, nisi quod prius descendit ut
impleret omnia?»32, dann scheinen in seiner
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eigentlichen Forschung bloB die FErde und der
Mensch in ihrer Mitte sein Arbeitsfeld gewesen zu
sein,33

Ausall dem Gesagten ist eines klar: der «Pseudo-
millenarismus», den die «konstantinische Ara» und
ihre Verlingerungen gebildet haben mégen, ist ab-
geschlossen. Das Reich Christi 148t sich nunmehr
mit keiner zeitlichen Macht mehr identifizieren und
ist daher gereinigt, mégen die Michte es auch noch
so sehr bestiirmen und weiter bekimpfen. Uberdies
sind alle Christen, welcher Konfession sie auch an-
gehéren, auf zusammenstrebender Suche nach
dieser «totalen Neuhinwendung zur Quelley.

Sowohl die Erklirungen der groBen &kumeni-
schen Konferenzen, die wir in Betracht gezogen
haben, wie die neuen Konzilstexte des Zweiten
Vaticanums gehen in der gleichen Richtung. Die
Konstitution De Sacra Liturgia enthilt in ihrem
ersten Kapitel (nn. 5-8) Sitze, die die Lehre vom
Konigtum Christi nach den dargelegten Perspek-
tiven aufbauen. Nicht weniger ausdriicklich spricht
die Konstitution iiber die Kirche, wenigstens in
ihren ersten zwei Kapiteln. Wit lesen dort z. B.:

«Da das Reich Christi nicht von dieser Welt ist,
entzieht die Kirche oder das Volk Gottes, das die
Ankunft dieses Reiches vorbereitet, keinem Volke
etwas von seinem zeitlichen Wohl, sondern er-
mutigt und iibernimmt, insoweit sie gut sind, alle
Hilfsmittel, Reichtiimer, Sitten, in denen sich det
Geist einer jeden Rasse ausdriickt, und reinigt,
bestirkt und erhebt sie durch diese Ubernahme»
(n.13).3¢

So bildet sich tiberall eine dynamische, optimi-
stische Lehre voll logischen Zusammenhangs,
deren vollen Reichtum wit vielleicht noch nicht
sehen, von der wir aber glauben diirfen, daB sie
unsere Hoffnung nicht enttduschen wird.
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