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Das irdische Antlitz der
Seligpreisungen

Die neutestamentlichen Seligpreisungen richten
sich — mit Ausnahme von 1 Tim 1,11 und 6,15, wo
Gott «seligy» genannt wird — auf den von der Basi-
leia erfaBten und sie irgendwie aufnehmenden
Menschen: sei es, dall der Mensch auf das Gottes-
reich hofft, daB er darauf Anrecht hat oder an ihm
teilnimmt. Thren stirksten Ausdruck finden sie in
der Einleitung zur Bergpredigt, wo bei Lk die Ar-
men, Hungernden, Weinenden und Verfolgten
seliggepriesen werden (6,20b-26), wihrend bei
Mt dazu noch die Sanftmiitigen, Barmherzigen,
Herzensreinen und Friedensstifter kommen, die
Armen («im Geiste») aber und die Hungernden
(«nach Gerechtigkeit») vergeistict werden (5,3
bis 12). In dieser Vergeistigung liegt jedoch zwi-
schen den beiden Textformen kein sachlicher Un-
terschied, weil ja auch bei Lk die innere sittlich-
religiose Haltung der Seliggepriesenen mitge-
dacht ist.

Nur an diese wenigen biblischen Data sei hier
kurz erinnert. Alle anderen miissen in unserer
theologischen Reflexcion — so ist der Aufsatz aufzu-
fassen — einfach vorausgesetzt werden.r

Gegenwartigkeit des seliggepriesenen Lebens

Fiir ein Thema, das «das irdische Antlitz der Selig-
preisungen» zum Gegenstand hat, ist von Wich-
tigkeit zunichst die Tatsache, da$3 die in den Selig-
preisungen Bezeichneten keineswegs nur wegen
einer VerheiBung (die dann im kiinftigen Leben
erfiillt wird) «selig» sind, sondern daB sie an der
Seligkeit des Gottesreiches schon in der Jetztzeit
teil haben. Die erste Seligpreisung der Armen, die
virtuell alle anderen einschlieBt, bezieht sich auf
die schon gegenwirtige Seligkeit: «Selig ihr Ar-
men, denn euer ist das Gottesreich» (Lk). Christi
Taten sind nach seinem Selbstzeugnis die Erful-
lung der prophetischen VerheiBungen des Gottes-
reiches: «Heute ist diese Schriftstelle (Is 61, 1—21)
vor euren Ohren in Erfiillung gegangen» (Lk 4,
17-21). Das Gottesreich ist im Kommen Christi,
in seinen Wundern (vgl. Lk 10,23 =Mt 13,16) und
Dimonenaustreibungen (vgl. Lk 11,20 = Mt 12,

28) schon anwesend, schon da, obwohl noch nicht
in seiner Vollendung da. Die Heilungen und Di-
monenaustreibungen sind nicht nur orzeichen
des kiinftigen vollendeten Gottesreiches, sondern
auch Anzeichen seiner dynamischen Anwesenheit.
Diese ist ein Beginn, der auf die Vollendung hin
geht. Wo aber Gottesreich, dort auch seine Selig-
keit; und wo das Gottesreich unvollendet, dort
auch die Seligkeit unvollendet.?

Seliggepriesenes Leben ist Teilbabe
an der Existeny Christi

Das Gottesreich ist aber nicht nur in den Werken
Christi anwesend. Er selbst, seine Person, ist der
Inbegriff des Gottesreiches und seiner Seligkeit.
Seine Worte in der Bergpredigt sind nichts ande-
res als eine Auslegung seiner Existenz. Diese ent-
hilt alles, was in der Bergpredigt seliggepriesen
wird. Jesus ist der Arme der Seligpreisungen par
excellence, er, der «sanftmiitige und demiitige von
Herzen» (Mt 11, 29).

Diese Existenz teilt nun Christus allen, die er
beruft und ihm folgen wollen, als danernde Le-
bensform mit. Wo immer es einen vorbehaltlosen
personlichen AnschluB an den angekommenen, ge-
genwirtigen und anredenden Jesus gibt, wo im-
metr es eine Teilhabe am persénlichen Leben dieses
Jesus und eine licbende Gemeinschaft mit ihm
gibt, tiberall dort gibt es notwendig auch Merk-
male der Existenz Christi mit allem Seligzupreisen-
den an ihr.

Die seliggepriesene Armut ist also zunichst die
Armut Christi; der ruft; dem sich leichter die in
suBerer Armut Stehenden anschlieBen; der diesen
seine Armut mitteilt und sie so in ihrer duBeren
Armut zu jenen Armen macht, die seliggepriesen
werden; seliggepriesen, weil sie mit Jesus sind,
durchwirkt von der Freude, die seiner Lebensge-
meinschaft entquillt, und weil sie in ihrer auBeren
Armut auch weiterhin leichter seinem andauern-
den Rufen folgen. Wer jedoch beim Rufe Jesu
noch nicht duBerlich arm ist, sich aber fiir Christus
entscheidet, den fiihrt Jesus selbst mehr und meht
in eine Lebenssituation hinein, die der duBeren
Armut gleichkommt. In der Teilnahme nimlich an
der Menschenliebe Christi (die von ihrem Tiefsten
her ein amor benevolentiae, ein bonum-velle-aliis
ist) wird der unter dem Rufe Christi Stehende und
ihm Antwortende nicht ruhen diirfen, solange €s
in der Welt jene Unterschiede im Vermogen und
jene Not gibt, von denen das Zweite Vatikanische
Konzil in der pastoralen Konstitution (Nr. 88)
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spricht: «Der grofere Teil der Welt leidet noch
unter solcher Not, daBl Christus selbst in den At-
men mit lauter Stimme seine Jiinger zur Liebe auf-
rufty, zu lindern die Note unserer Zeit «nicht nur
aus dem UberfluB, sondern auch aus dem Not-
wendigen». Hier wird zu Ermahnung der Kirche
das gemacht, was Christus jedem, der lebendig mit
ihm verbunden ist, schon selber innetlich aufer-
legt. Beim Ausmall der heutigen Not und ange-
sichts der Tatsache, daB das Gemeinwohl heute
universell ist (vegl. ebd., Nt. 26) und 2/t Menschen
meine Nichsten sind (vgl. ebd., Nt. 27), wird aber
dieses Notigen Jesu jene, die ithm in Wahrheit
nachfolgen, praktisch zu einem weitgehenden
Verzicht fithren auf das eigene Haben und auf alles,
was damit verbunden ist: auf die irdische Macht,
Lebenssicherheit, Ehre... Jedoch auch fir das,
was dann noch «eigener Besitz» bleibt, gilt die
Lehre des Konzils (ebd., Nr. 69): «Der Mensch
soll die duBeren Dinge, die er rechtmilig besitzt,
nicht nur als ihm persénlich zu eigen betrachten,
sondern muf} sie zugleich als Gemeingut ansehen
in dem Sinn, daB sie nicht ihm allein, sondern auch
anderen von Nutzen sein kénnen.» Auch hier sagt
die Kirche nur das aus, wozu schon Christus alle
mit sich vital Verbundenen innerlich notigt. Wer
nimlich durch die Teilnahme der Menschenliebe
Christi echt den Nichsten liebt, kann nichts be-
sitzen, was er nicht, vom Innigsten dieser Liebe
(= bonum-velle-aliis) her, gleichzeitig fiir das
Wohl anderer erschlossen hielte. So kommt aber
jeder, der beim Rufe Christi nicht duBerlich arm
war, jedoch diesen Ruf annahm, in eine Lebens-
situation, in der er jenen gleicht, die beim Rufe
Jesu schon arm waren und denen dann diese du-
Bere Armut, im Anschlu} an Christus, durch des-
sen Armut, zur Armut der Seligpreisungen wurde.
Mit ihnen ist er nun «selign», weil er an der Exi-
stenz Christi teilnimmt, weil er von der Freude
durchtrinkt ist, die dieset Teilhabe erwichst, und
weil er in der neuen Lebenssituation leichter dem
andauernden Rufen Jesu folgt.

So arm gemacht durch Christus, und nur so, be-
sitzt der Mensch das Gottesreich und seine Selig-
keit. Die Situation der duBeren Armut allein hat
noch nichts an sich, weswegen der Mensch in ihr
seliggepriesen wiirde. Sie kann ja auch gieriger
oder stumpf machen. Nur der Ruf und das an-
dauernde Rufen Christi macht sie zur Situation, in
der der Mensch durch Christus die tief verwurzelte
praktische Meinung und Haltung, nach der die
Welt das Eigentliche und Einzige sei, leichter
iberwindet, sich leichter in Freiheit Christus an-

schlieBt und leichter die Verbindung mit ihm auf-
rechterhilt.

Mit seiner «Armut» teilt Christus jenen, die er
ruft und die sich ihm votbehaltlos anschlieBen,
auch sein (in der «Armut» wesentlich enthaltenes)
«Verfolgtsein» mit, mit seinem Unverstandensein
und seiner Einsamkeit. Ein unbeschrinktes Halten
zu Christus und ein treues Mitleben seiner Exi-
stenz sind ja jeder «weltlichen», d. h. die Welt als
das Eigentlichste nehmenden Wertung notwendig
anstofBig. Die Existenz Christi ist eine Wirklich-
keit, die von ihrem Ursprung her so strukturiert
ist, daB} sie in bezug auf die «weltlichen» Gefiige
notwendig als Disharmonie, Verwirrung und Um-
sturz empfunden wird. Man datf nicht meinen, da3
dieses «Verfolgtsein», zumal bei heutigen Lebens-
formen und innerhalb bestimmter Lebensriume,
sehr sichtbar sein miiite. (Irgendwie sichtbar muf3
es sein, da es ja auch Zeichen ist des Gottesreiches.)
Aber bestimmt ist es sehr reell in jedem, der die
Existenz Christi in seinem Leben wahr und echt zu
verwirklichen sucht.

Da8 eine Teilhabe an der Existenz Jesu schlie3-
lich auch eine Teilhabe an seligzupreisenden Sanft-
mut, Barmherzigkeit und am Friedenstiften Jesu
ist, ist leicht einzusehen und bedarf keiner weiteren
EBrklirung.

Seliggepriesenes geschichtliches Handeln

Schon das Friedenstiften zeigt, dal3 es im seligge-
priesenen Leben des Menschen nicht nur Verzich-
ten und Ertragen gibt, nicht nur Passivitit mitten
in der Welt, sondern auch Handeln in der Welt.
Das Handeln bezieht sich aber keineswegs nur auf
den Frieden, sondern dehnt sich viel weiter aus
und griindet zutiefst im Wesen selbst des seligge-
priesenen Lebens, insofern dieses Teilhabe ist an
der Existenz Jesu. Die Seligpreisungen sind zwar
zundchst (und zumal bei Lk) prophetischer Zu-
spruch des eschatologischen Heils. Jedoch sind
sie (besonders bei Mt) auch Forderung. Beides,
Zuspruch und Forderung, in der Bergpredigt
streng abzugrenzen, wird kaum moglich sein.3
SchlieBlich ist ja auch den Forderungen das Be-
unruhigende des Prophetischen inne, und umge-
kehrt, dem prophetischen Zuspruch das Ermuti-
gende der Gebote. Als Forderung senden die Berg-
predigt und die Seligpreisungen den Menschen
auch ins geschichtliche Handeln. Sie stellen ihn
nimlich —als Auslegung der Existenz Christi — vor
das Ereignis der Erfiillung der Geschichte in der
Menschwerdung Gottes, — vor das Ereignis der
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Vetsohnung der Welt mit Gott in Jesus Christus —,
ziehen ihn in dieses Ereignis hinein, hinein in Je-
sus Christus und in seine im geschichtlichen Han-
deln wirkende Menschenliebe, die dem Menschen
zu dhnlichem geschichtlichen Handeln mitgeteilt
wird. Wie aber die Liebe in Christus ein reales
Von-Christus-geliebt-sein des Menschen und der
Welt ist, so ist auch die Liebe im Menschen ein
reales Zueinandergehéren, Miteinandersein des
Menschen mit den Menschen und mit der Welt auf
Grund und in Kraft der Liebe Christi zu mir, zu
anderen, zur Welt. Und wie die Liebe Christi in die
Welt einging und sich dem MiBverstindnis und
der Zweideutigkeit alles Weltlichen ergab, so exi-
stiert auch die Liebe der Christen — wenn es sich
nicht ausnahmsweise um einen kontemplativen
Beruf handelt — nicht anders als im Weltlichen, in
der unendlichen Fiille weltlichen Handelns, im
Kampf — ja, auch in der Revolution — gegen alle
Ungerechtigkeit, allen seliggepriesenen MiBdeu-
tungen und Verurteilungen unterworfen. Jeder
Versuch einer sich von der Welt fernhaltender
Menschenliebe verkennt die Menschwerdung
Gottes.+

Dem seliggepriesenen Eingehen der Christen in
die Welt kommt diese Welt in ihrem positiven Be-
stand entgegen. Christus ist ja von vornherein Be-
wirker, Grund und Ziel des Alls. Alles geschaffene
Sein ist durch ihn bewirkt. Alles hat in ihm seinen
Bestand; alles griindet auf thm. Alles ist auch auf
ihn hin erschaffen, auf ihn ausgerichtet, zielt auf
das «Ziel», das Christus ist. Somit ist aber alles
schon von vornherein von Christus her bestimmt,
von ihm her geprigt. Alles also, was in eigenen
Tendenzen und Strukturen in sich geordnet ist,
was dem eigenen Gesetz treu ist, was positiv ist,
was die menschliche Existenz aufbaut, ist izpligite
auf Christus ausgerichtet, daher wie vom Warten
erfalt, daB es auch awsdriicklich anf ihn bezogen
wird, und kommt dem in der Christusverbunden-
heit vollzogenen seliggepriesenen Handeln der
Christen an der Welt entgegen.

Seliggepriesenes Handeln und Eschatologie

Hier kénnte man einwenden, daB eine derartige
Verbindung der Seligpreisungen mit dem ge-
schichtlichen Handeln doch voéllig die eschatolo-
gische Grundkonzeption dieser verlasse. Die schon
gegenwirtige Seligkeit der Seligpreisungen be-
deute ja nur den Anfang und die Teilhabe der
kiinftigen, definitiven Seligkeit des vollendeten
Gottesteiches; diese aber sei an kein Handeln ge-

bunden. So der Finwand. Es liegt ihm jenes Bild
der christlichen Endphase zugrunde, das noch im-
mer als die «gewohnliche» Vorstellung des kiinf-
tigen Lebens angesechen werden kann. Darnach
ist die Betitigung des Menschen innerhalb des ver-
klarten Lebens ziemlich ausschlieBlich die des rein

- geistigen Bereiches des Menschen (wobei der Ak-

zent noch immer stirker auf der seligen Schau als
auf der seligen Liebe liegt). Die Betitigung des
verklirten Leibes, der verklirten Sinne, des ver-
klirten, im Leiblichen griindenden Gefiihle wird
kaum beachtet. Richtig wird als zentraler Gegen-
stand, auf den die verklirte Titigkeit sich richtet,
Gott betrachtet. Doch witd dabei im Grunde mehr
an eine gottliche Natur als an das jeweils Eigene
der drei gottlichen Personen gedacht. Die verklirte
Menschheit Christi und die der Geretteten wird
zwar in Betracht gezogen, jedoch mehr als Wirk-
lichkeit, auf die der rein geissige Bereich des Men-
schen sich richtet; kaum siecht man sie als verklir-
tes korperliches Sein, das auch dem verklirten
Leib des Seligen, seinem verklirten Sinnen, sei-
nem verklirten, im Kérpetlichen wurzelnden Ge-
fiihl Gegenstand ist; kaum wird das kiinftige Le-
ben als Begegnung des ganzen Seligen mit dem
ganzen Christus aufgefaBt. Weiter wird der Selige
vorwiegend als Individuum betrachtet, weniger
als Glied einer seligen Gemeinschaft. Daher ist
auch kaum die Rede von der Nichstenliebe im ver-
klirten Leben, die doch wesentlich und ganz zen-
tral zum Christsein gehort. Noch weniger denkt
man an das Hinein-gestellt-sein des Seligen in die
verklirte Neue Welt mit der Neuen Erde und dem
Neuen Himmel; an die Liebe der Seligen auch zu
dieser Welt, insofern sie in einer Einheit gesehen
wird mit dem Freund-Gott und den Freunden-
Miterldsten; an die sonstige vielseitige Bezogen-
heit der Seligen an die Neue Welt; an das verklirte
Tun innerhalb dieser Neuen Welt. Dem entspre-
chend wiirde ein Anfang, eine Vorwegnahme der
endgiiltigen christlichen Existenzweise nur in der
Verwitklichung der Beschauung bestehen, in der
Weltflucht, in der transzendierenden Gozzesliebe.
Es wird vollkommen iibersehen, daB zu einer Vor-
wegnahme des kiinftigen Christseins auch andere
Elemente gehoren: auch Leib, Sinne, Gefiihl, def
verklirte Menschgewordene, Menschen, Men-
schenliebe, Welt, Welttun.5 Somit ist aber die
Schau eines seliggepriesenen geschichtlichen Han-
delns in keinem Gegensatz zur eschatologischen
Grundkonzeption der Seligpreisungen.

Im Zweiten Vatikanischen Konzil wird diese
Schau nicht nur aufgegriffen, sondern sogar fort-

660



DAS IRDISCHE ANTLITZ

gesetzt. Auch hier wird das christliche Handeln an
der Welt zunichst von der Lebensgemeinschaft
mit Christus hergeleitet. In der pastoralen Konsti-
tution heiBt es: «Durch seine Auferstehung zum
Herrn bestellt, wirkt Christus, dem alle Gewalt im
Himmel und auf Erden gegeben ist, schon durch
die Kraft seines Geistes in den Herzen der Men-
schen dadurch, daBl et nicht nur das Verlangen
nach der zukinftigen Zeit in ihnen weckt, sondern
eben dadurch (eo ipso) auch jene selbstlosen Be-
strebungen belebt, reinigt und stirkt, durch die
die Menschheitsfamilie sich bemiiht, ihr eigenes
Leben humaner zu gestalten und die ganze Erde
diesem Ziele dienstbar zu machen» (Nr. 38). So
wird in einer echten Erwartung der Neuen Erde
die Sorge um die Gestaltung der Jetztzeit nicht ab-
geschwicht, sondern eher geférdert (Nr. 39). Das
Konzil begriindet dies dadurch — und hier liegt das
Neue in der kirchlichen Lehre tiber die Eschato-
logie —, daB es (bei aller Unterscheidung des irdi-
schen Fortschrittes und des Wachstums des Got-
tesreiches) die guten Ertrignisse des geschichtli-
chen Handelns doch in einer Form fortbestehen
liBt im kiinftigen Leben. Es heift: «Alle guten Er-
trignisse der Natur und unserer Bemiithungen
namlich, die Giiter menschlicher Wiirde, briider-
licher Gemeinschaft und Freiheit, miissen im Geist
des Herrn und gemiB seinem Gebot auf Erden ge-
mehrt werden; dann werden wir sie wiederfinden,
gereinigt von jedem Makel, lichtvoll und verklart,
dann nimlich, wenn Christus dem Vater <ein ewi-
ges, allumfassendes Reich iibergeben wird: das
Reich der Wahrheit und des Lebens, das Reich det
Heiligkeit und der Gnade, das Reich der Gerech-
tigkeit, der Liebe und des Friedenss. Hier auf Er-
den ist das Reich schon im Geheimnis da; beim
Kommen des Herrn erreicht es seine Vollendung»
(Nz. 39). So versteht sich, warum der auf der Erde
«wachsende Leib der neuen Menschenfamilie eine
umriBhafte Vorstellung von der kiinftigen Welt
geben kann» (Nr. 39). Fiir das Thema vom irdi-
schen Antlitz der Seligpreisungen eine gewichtige
Aussage!

Seliggepriesenes Handeln der Nichichristen

Noch eine Richtung, in det das Thema vom selig-
gepriesenen Handeln fortgefiihrt werden kann:
Das Handeln an der Welt ist positiv oder konstruk-
tiv, wenn es diese Welt, die menschliche Existenz
in ihr, auf baut. Das geschicht aber auch von seiten
der Nichtchristen und Atheisten. Durch die Ein-
heit von Gott und Welt in Christus ist auch 7br

G

konstruktives Handeln in Wirklichkeit auf die
Person Jesu Christi ausgerichtet, ist «christofinali-
siert», und wird dadurch, obwohl von Nichtchri-
sten getragen, doch schon irgendwie «christlich»:
nicht ausdriicklich und offenbar, aber doch in einer
impliziten und anonymen Art. Wenn nun die
nichtchristlichen oder atheistischen Triger solchen
Handelns, ihrem Gewissen folgend, als Arme im
Geiste, als nach der Gerechtigkeit Hungernde, als
wegen der guten Sache Verfolgte... wirken, dann
ist nicht einzusehen, warum die Seligpreisungen
nicht auch auf sie anzuwenden wiren. Denn
schlieBlich sind auch die, in ihrem Gewissen,
«anonym» von Christus gerufen — auch sie schlie-
Ben sich, in ihrem Gewissen, implizite Christus
an —, auch sie nehmen, auf implizite oder anonyme
Weise, teil am Gottesreich, an Christus, und da-
durch an der Seligkeit dieses Reiches.

Seligkeit der Seligpreisangen ist Christuserfabrung

Was ist das Eigentlichste der Seligkeit des Rei-
ches? Es ist die Seligkeit, die Christus selbst er-
fihrt und sie bei seiner Selbstmitteilung, innerhalb
der Teilhabe an seiner Existenz, auch den Men-
schen als Erfahrung mitteilt. « Denn gleichwie die
Leiden Christi sich reichlich iiber uns ergieBen, so
sttomt auch durch Christus reichlicher Trost auf
uns» (2 Koz 1, 5), stromt die Freude des Auferstan-
denen auf uns.

Die Seligkeit der Seligpreisungen wird also
itberall dort etfahren, wo Christus erfahren witd.
Das wird er auf verschiedene Weisen. Schon in det
Schépfungsordnung. Denn, indem der Vater, sich
selbst erkennend, im Sohne innerg6ttlich sich aus-
spricht, erkennt er und spricht er darin aus auch
alle Méglichkeit und Wirklichkeit der zu schaffen-
den Welt. Das bedeutet aber, daB Gott schon vor
der Erschaffung der Welt diese im Sohn ausge-
sprochen und ihr eine innergottliche Wirklichkeit
gegeben hat. Es bedeutet aber auch, dafi dem
Menschen und der von Gott im Worte erschaffe-
nen Welt der Logos Gottes innewohnt und aus
ihnen anredet. «Wir werden ja doch belehrt», so
R.Guardini, «daB wir aus dem ewigen Wort des
Vaters stammen; so konnte man sich denken, dal3
auf dem Grunde unseres Wesens immerfort ein
stilles Reden jenes ewigen Woztes geschieht, und
von dorther unser Dasein seines Sinnes inne ist».
Und: «Vielleicht kénnen wir die Dinge nur des-
halb verstehen, weil wir aus ihnen jenes innere Re-
den des ewigen Wortes vernehmen... Ich glaube
witklich, so ist es.»® Dieses Reden des Wortes ist
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ohne Bild, Form, Sagbarkeit. Und doch wird es
von jedem Christen wahrgenommen, der einer-
seits an Jesus als den lichtenden Grund, das lich-
tende Ziel und den lichtenden Bewirker des eige-
nen und fremden, natiitlichen und tibernatiirlichen
Seins glaubt (vgl. Jo 1,1-18; Kol 1,16—20; 2Kor
4,6) und andererseits in eigener Personmitte jenes
vitale Auge besitzt, das zum Vernehmen des Ab-
soluten da ist, und dem dieses Absolute, innerhalb
des christlichen Glaubensverstindnisses, als der
verklirte menschgewordene Logos aufleuchtet.

Dieses Anreden im Menschen und in den Dingen
wollte Christus durch sein Wort des Evangeliums
erginzen. In diesem Worte ist er gegenwirtig,
wirkend, leuchtet im Worte des Evangeliums auf
und teilt die Seligkeit seiner Existenz auch auf die-
sem Wege mit. An der Frohbotschaft Christi er-
strahlt in den Herzen der Gliaubigen «die Erkennt-
nis der Herrlichkeit Gottes im Antlitz Jesu Chri-
sti» (2Kor 4,6). Dies ist zwar noch kein &lares Ex-
strahlen Christi. Der hl. Bonaventura sagt: « Licet
fiat irradiatio mediante fide ab ipsa Veritate
acterna, non tamen est irradiatio plra, quoniam
manet speculum et aenigma.» Man kann jedoch
sagen, daB die Ewige Wahrheit im Glauben «semi-
plene irradiat»,” dennoch «érradiat», erstrahlt, und
durch dieses Erstrahlen den Glaubenden durch-
wirkt.

Wie durch das Wort, redet Christus die Gliubi-
gen auch durch das (Christus)bild an, insofern das
Bild eine Erfahrung des verklirten Christus bild-
haft ausdriickt, und, mit gnadenhaft verklirtem
Auge geschaut, (natiirlich nicht als positiver Be-
wirker der Gnade) in die Etfahrung des verklirten
Christus und seine Seligkeit hineinfithrt. Auch das
Bild ist ein « Evangelium»,® von einem sografos ge-
schrieben, das dhnlich wie von einem Evangeli-
sten (Jogografos) geschriebenes Wort Frohbotschaft
verkiindet und spendet.® «So werden die heiligen
Ikonen wirklich und in einem ganz tiefen Sinn zu
einem fos higron, zu einem <heiligen Licht>, wie sie
Theodor von Studion [Elenchos 10: MG g9,
456C] einmal nennt: das < Licht vom Licht» selber
leuchtet ja in ihnen dem gliubigen Geiste auf.»t

Das Wort und Bild Christi spielen eine beson-
dere Rolle in der Liturgie. Sie ist ein weiterer
Raum der erfahrungsmiBigen Teilhabe an der Exi-
stenz Jesu und seiner Seligkeit. Mit welcher Selbst-
verstindlichkeit wird die Erfahrung des lichtenden
Christus in den Hymnen des kirchlichen Gottes-
dienstes — die iltesten wurden vom ganzen christ-
lichen Volk gesungen — vorausgesetzt!

Innerhalb der Liturgie wird die erfahrungsmi-

Bige Lebensgemeinschaft mit Christus weiter
durch die Sakramente verwirklicht. Dabei ent-
quillt die Erfahrung zunichst dem (christlichen)
Worte, das zu der sakramentalen Handlung gehort;
dann aber auch dem Sakrament als Christussymbol,
insoweit dieses die transzendente Wirklichkeit, die
es symbolisiert, im symbolischen Ausdruck be-
reits konkret enthilt und insofern das Symboli-
sierte konkret mit dem Symbol «zusammengewor-
feny (symballein) ist. Das gilt nicht nur fiir einzelne
Bestandteile der sakramentalen Handlung, die
Symbole sind, sondern auch fiir das Sakrament in
seiner Gesamtheit, das ja auch so Christus und sein
Heil symbolisiert.

In der Eucharistie erwichst die Christuserfah-
rung wieder dem (christlichen) Worfe des Kults,
vor allem den evangelischen Konsekrationswot-
ten; dann allem den Christus Symbolisierenden in der
Eucharistie; schlieBlich der spezifisch neuen Att
der eucharistischen Gegenwart Christi, in der ein
neues Verkosten Christi griindet.

All diesem Anreden und Ankommen Christi er-
widert der Gliubige durch sein theologales Le-
ben, das eben jener christlichen Personmitte ent-
quillt, die das Auge hat fiir den Absoluten-Chri-
stus, fiir sein Sich-mitteilen mit allem, was der Exi-
stenz Jesu inne ist.

Weil aber das theologale Leben sich auch mitten
im Handeln implizite verwirklicht, wird auch das
Handeln in der Welt — und somit der GroBteil des
Alltags mit seiner Arbeit und Freizeit — durch eine
implizite Erfahrung der Christusverbundenheit
durchwirkt und vom Lichte und Frieden, von der
Kraft und Freude dieser Etfahrung genihrt.’s So
witd aber dem Menschen in aller Konkretheit
greifbar, warum seine se/iggepriesenen Note, Un-
verstandensein, Verfolgtsein, Protest gegen die
Ungerechtigkeit, die vor allem im Bereiche der Ar-
beit und Freizeit stattfinden, witlich se/ig sind.

I Vgl. R. Guardini, Der Herr (Basel 41944) 80-88; D. Bonhoeflet,
Nachfolge (Miinchen 61958); T. Soiron, Die Bergpredigt Jesu (Frei-
burg 1941); ThWNT (hrsgb. v. G. Kittel), IV. Bd., 365-373, Att.
makarios (G.Bertram, F.Hauck); J.Dupont, Les béatitudes (Lou-
vain 1954); RGG, 3. Aufl. (hrsgb. v. K.Galling), I. Bd., 1047-1054,
Art. «Bergpredigt» (G.Bornkamm, E.Fascher, K.Fror); F.Asen-
sio, Las bienaventuranzas (Bilbao 1958); R.Schnackenburg, Die
sittliche Botschaft des NT (Miinchen 21962) 36—64; ders., Gottes
Hertschaft und Reich (Freiburg 41965) 79-148; VThB (hrsgb. v. X.
Léon-Dufour), 87-91, Art. «Béatitudes» (J.-L.d’Aragon, X. Léon-
Dufour); LThK, 2. Aufl,, Bd.IX, 639-642, Art. «Seligpreisung» (J.
Schmid).

2 Vgl R.Schnackenburg, Gottes Herrschaft und Reich § 11.

3 Vgl, RGG, Art. « Bergpredigt».

4 Vgl. D. Bonhoefler, Die Geschichte und das Gute, Ges.
Schriften, Bd. III (Miinchen 1660) 470-476.

5 Vgl. K. V. Truhlar, Le laicat lui méme héraut de I'Eschatologie,
Laicat et Sainteté II, 255-264.
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6 R. Guardini, Der Herr, VIL Teil, VII, 647-648.

7 111 Sent., d.23, 4.1, q.4, ad 3.

8 Vgl. Nicephoros, Antirr. III 5: MG 100, 384B.

9 Vgl. Ps.-Joh. Damasc., Adv. Const. Cabal. 3: MG 95, 316 BC,

10 T,, Koch, Zur Theologie der Christusikone: Ben. Monatschrift
20 (1938) 449.

11 Vgl. K. V. Truhlar, Charité en action: Laicat et sainteté IT, 167
bis 187; ders.; Christusezfahrung (Rom 1964).

Ubersetzt von Dr. August Berz

Juan Bulnes Aldunate

Die drei Untertinigkeiten
und die bestindige
Erneuerung

«Jedermann sei den vorgesetzten Obrigkeiten #z-
fertan, denn es gibt keine Obrigkeit, auBer von
Gott, die bestechenden aber sind von Gott einge-
setzt (R6m 13,1). «Die Ehefrauen sollen ihren
Minnern #ntertan sein wie dem Herrn, ist doch der
Mann das Haupt der Ehefrau» (Eph 5,22—23). «lhr
Sklaven, seid euren irdischen Herrn geborsam mit
Furcht und Zittern, in Aufrichtigkeit des Her-
zens» (Eph 6, 5). Diese drei Paulustexte verlangen
drei «Untertinigkeiten». Es sind Untertinigkei-
ten, die das Staatswesen, die Familie und die wirt-
schaftlichen Verhiltnisse betreffen und somit die
Trilogie umschlieBen, auf der die Struktur der
menschlichen Gesellschaft beruht und von der die
Wohlfahrt und Erneuerung des Menschen stets
abhéingen. Diese drei Untertinigkeiten enthalten
anscheinend eine Lehre, die dafiir eintritt, daB der
Mensch in diesen drei entscheidenden Bereichen
sich der Gesellschaft unterwirft. BEs handelt sich
anscheinend um ein Denken, das aus einer weitge-
spannten philosophischen Sicht heraus die Da-
seinssituation der Epoche des hl. Paulus und eines
grofen Zeitabschnittes der Vergangenheit ein-
fingt und sich mit ihr deckt; um eine Auffassung,
die auch im Christentum sich nicht geindert hat
bis in unsere Tage, in denen beinah unvermittelt
cin Wandel in der Geschichte der Welt und der
Kirche an den Tag tritt.

Priifen wir diese Untertinigkeiten der Reihe
nach und sehen wir zu, was sie in sich schlieBen.

I. DIE UNTERTANIGEKEITEN

1. Das staatliche Leben

Der Ausspruch «Jedermann sei untertan» findet
sich im Romerbrief, der fiinf bis zehn Jahre vor
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der Christenvetfolgung Neros geschrieben wurde.
Mitten in der Verfolgung wiederholt Paulus diese
Aufforderung im Titusbrief: «Erinnere sie, den
Obrigkeiten und Gewalten untertan zu sein, damit
sie Gehorsam leisten» (Tit 3, 1). Petrus fithrt diese -
Lehre noch weiter aus: « Unterwetft euch um des
Herrn willen aller menschlichen Ordnung: sei es
dem Kaiser als dem Oberherrn oder den Statthal-
tern als seinen Vertretern zur Bestrafung der Ubel-
titer (vgl. Rém 13,5) und zur Auszeichnung der
Rechtschaffenen» (1Petr 2,13-14).

Anerkennung der romischen Autorititen; Un-
terwerfung unter die Verfolgung und die unge-
rechte Unterdriickung durch die feindlichen
Staatsgewalten; Akzeptietung einer Gewalt, die in
Tyrannei ausartet — dies ist die Leitlinie, von der
das Christentum trotz der durch drei Jahrhunderte
hindurch immer wieder neu entfachten Verfolgun-
gen in seinem Verhalten nicht abwich.

Eine Haltung, die sich im Lauf der Geschichte
durch das Mittelalter und die Neuzeit hindurch
fortsetzt und die feste Stiitze des Imperialismus,
Feudalismus und Absolutismus bildet.

2. Das Familienleben

Die Untertinigkeit der Frau bildete die grofie und
einzig mégliche Garantie fiir das feste Bestehen
der Familie, der Grundzelle der Gesellschafts-
struktur.

Das Neue Testament ermahnt den Mann, seine
Frau zu lieben, sie «als gebrechlicheres Gefil3» zu
ehren, und tritt fiir die gegenseitige Abhingigkeit
in der ehelichen Vereinigung ein im Gegensatz zu
der im Altertum herrschenden einseitigen Abhin-
gigkeit der Frau vom Manne.

Wir kénnen dies ersehen aus dem Vergleich der
beiden Schriftstellen:

1Kor 7,4:

«Die Frau hat nicht Verfiigung tiber ihren
Leib, sondern der Mann; und ebenso kann auch
der Mann nicht iiber seinen Leib verfiigen, son-
dern die Frau.»

Gn 30,16:

«Als nun Jakob am Abend vom Felde kam,
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