DIE KIRCHE ALS SACRAMENTUM MUNDI

sechs Kriterien vollkommen. Vermutlich wird
auch niemand sagen, in der katholischen Kirche
gebe es — nach diesen Kriterien — nur noch wenig
Raum fiir eine Verbesserung, Haufig gibt die Fith-
rung noch Antworten — nicht selten auf Fragen, die
gar nicht an sie gestellt sind. Auf verschiedenen
Ebenen der Organisation gibt es fiihrende Manner,
die glauben, sie verfiigten allein iiber alle Informa-
tion und alle Fihigkeiten zur Entscheidungsfin-
dung und fithrten eine Gemeinschaft, die ihrem We-
sen nach einer kleinen Gemeinde innerhalb einer
einfach strukturierten Gesellschaft entspricht. Fer-
ner besitzen diejenigen, die Positionen in den Fiih-
rungsstiben innehaben, hiufig weder die Informa-
tion noch die persénlichen Fihigkeiten, die sie zu
einer sachgemiBen Beratung brauchen; nicht selten
haben sie tiberdies Angst, der Fithrung Alternativ-
vorschlige zu unterbreiten, da sie immer fiirchten,
sie habe bereits eine feste Meinung, die moglicher-
weise anders lauten kénne. Zwar nimmt die Partizi-
pation der einfachen Mitglieder an den Vorgingen
der Entscheidungsfindung in der Kirche zu, doch
die Organe fiir solche Konsultationen haben — um
mit der Konstitution iiber die Kirche zu sprechen —
eben erst zu existieren begonnen. Was das Kom-
munikationsnetz innerhalb der katholischen Kirche
anbetrifft, muf alles in allem mit Bedauern festge-
stellt werden, daf3 es sehr im argen liegt. Etwas bes-
ser steht es heute um die Aufmerksamkeit fiir die
Stimme der Kritik und abweichenden Meinung. Es
wird den Autoren nicht verboten, ihre Gedanken
zu veroffentlichen, wie dies Teilhard de Chardin wi-
derfahren ist, und ebensowenig werden sie mehr
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Die Kirche
als Sacramentum mundi

Das Zweite Vatikanische Konzil erklirte, die Kir-
che sei eine Art «Sakrament, das heilt Zeichen...
fiir die innigste Vereinigung mit Gott wie fiir die
Einheit der ganzen Menschheit» und zugleich «ein
Werkzeug» fiir die Schaffung einer solchen Ver-
einigung und Einheit (LG 1). In dieser Kirche, so
heiBt es, sei das Reich Christi «schon im Mysterium

von ihren Lehrstithlen verwiesen, wie es Henti de
Lubac erleben muBte; doch diejenigen, die mog-
licherweise unter dem Antrieb des Geistes zur Fiih-
rung sprechen, riskieren immer noch, dal man ihre
Aufrichtigkeit, ihre Ehrlichkeit, ihre Loyalitit, ja
gelegentlich selbst ihre Rechtgliubigkeit in Frage
stellt. Einzelpersonen in der Entscheidungsfindung
sind noch nicht durch Teams ersetzt, und die Kiz-
che zeigt nur eine geringe Flexibilitit in der Reak-
tion — sowohl auf ihre inneren Probleme wie auch
auf die Zeichen der Zeit, die im Raum auBerhalb
der Kirche sichtbar werden.

Auf all diesen Gebieten sind seit dem Zweiten
Vatikanum Fortschritte zu verzeichnen, aber Sozio-
logen, die sich mit dem Studium menschlicher Or-
ganisationen befassen, gelangen immer noch zu
dem Schluf3, daB der Fortschritt noch nicht aus-
reichendist. Istder Soziologe ein gliubiger Mensch,
so erkennt er, daB die katholische Kirche Mittel-
mifBigkeit und Unfihigkeit in den Strukturen ihrer
Gemeinschaft und ihrer Fithrung diberleben wird;
doch er erkennt keine besondere Empfehlung dar-
in, daBl dem Heiligen Geist seine Aufgabe schwie-

riger gemacht wird.
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gegenwirtign (LG 3), und die Wiederherstellung
aller Dinge, von der die Schrift redet (vgl. Apg 3,
21), die eine Erneuerung der Welt in ihrem ur-
spriinglichen Zustand durch den Menschen aus den
geschaffenen Dingen ist (vgl. Kol 1,20), habe - so
heiBit es darin weiter — «in Christus» schon begon-
nen und werde nun «in der Kirche» (LG 48) fort-
gefiihrt, deren Leben nach Aussage des gleichen
Dokumentes «einen neuen Himmel und eine neue
Erde vorbilden» (LG 35; Apk 21, 1) soll. Uberdies
sind, so heiBt es, in dieser Kirche «alle zur Heilig-
keit und Vollkommenheit christlichen Lebens be-
rufen» (LG 40), und die Laien sind «besonders be-
rufen, die Kirche an jenen Stellen und in solchen
Verhiltnissen anwesend und witksam zu machen,
wo die Kirche nur durch sie Salz der Erde werden
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kanny» (LG 33). So hat das Konzil die Kirche als
Zeichen der Gegenwart Gottes, als Ruf zur Auf-
nahme einer Gemeinschaftsbezichung und als Mit-
tel zur Herstellung dieser Beziehung gesehen. Zu-
gleich gab es das Zeichen fiir die Aufnahme ernster
Bemuhungen der Besinnung darauf, was diese Be-
stimmung im Bereich der Strukturen und der fiir
die Welt von heute geeigneten Titigkeiten bedeu-
tet. Diese Neubesinnung und Neustrukturierung
vetlangt die katholische Antwort fiir das nichste
Jahrhundert.

Man kann die historische Entwicklung der christ-
lichen Religion wihrend der ersten Jahrhunderte
alseinen Vorgang stindiger Ubersetzung und Inter-
pretation ihrer Quellen verstehen, mit dem Ziel,
der Welt ein immer genaueres Verstindnis und
eine immer klarere Erkenntnis ihres Gehaltes zu
vermitteln.? Diese «Ubersetzung und Interpreta-
tion» hat mit den ersten Jahrhunderten, aus denen
sie nichtsdestoweniger ihre grundlegende Rich-
tung empfangen hat, nicht aufgehért, sondern ist
weiter Aufgabe, Notwendigkeit und Forderung
fur die Kirche geblieben. In der Theologie bedeu-
tet dies: neu durchdenken; in der kirchlichen Oz-
ganisation Wandlung und Reform; fiir die Titig-
keit der Kirche die Entdeckung neuer Schwer-
punkte und die Bewiltigung neuer Probleme. Fiir
die Theologie hat dies von jeher Auseinander-
setzung mit den maBgeblichen Ideen der Zeit be-
deutet und ist die Tétigkeit der besseren Theologen
aller Epochen gewesen. Dieser ProzeB der « Ubet-
setzung und Interpretation», der nicht allein Ideen,
sondern auch institutionelle Formen und prakti-
sche Verhaltensweisen in sich schliefit, zeigte die
Tendenz zu einer Verlangsamung, als die Kirche
sich im Laufe der Zeit immer mehr durchsetzte und
etablierte. Zu Ende des Mittelalters war die Kirche
ideell wie organisatorisch straff strukturiert und
ihre Laienschaft in den Status der Bevormundung
verwiesen. Um 1500 wurde allgemein anerkannt,
daB eine Reform dringend notwendig war, doch
bestand keine Ubereinstimmung dariiber, auf was
sich die Reform unter den gegebenen Umstinden
beziehen sollte.

In der nachreformatorischen Zeit wahrte die
Kirche eine zuriickhaltende und defensive Stellung
angesichts der sich entwickelnden modernen Zeit,
vor deren zerstorerischen Einbriichen sie das Le-
ben in ihrem Innern zu schiitzen und zu schirmen
suchte. IThre Stellung der Welt gegeniiber gestaltete
sich von den beiden groBen Herausforderungen
der anbrechenden Periode her: Sie bezog der mo-
dernen Welt gegeniiber den Standpunkt der Gegen-

reformation und der Gegenrevolution. In anderer Hin-
sicht suchte sie die philosophischen Positionen und
das philosophische Weltbild zu verteidigen, das sie
im Laufe der Zeit entwickelt hatte, und nahm dabei
vorsichtig und versuchsweise an, was sie als authen-
tische Beitrige der Wissenschaft und des sikulari-
sierten intellektuellen Lebens betrachtete. Laumen
Gentinm, die dogmatische Konstitution siber die Kirche,
entfernt sich von der Verfestigung der Strukturen
und der ekklesiologischen Definition, die fiir die
gesamte moderne Zeit charakteristisch war, und
leitet den schwierigen Vorgang einer Neustraktu-
rierung und Neudefinition ein, der zweifellos den
groferen Teil des nichsten Jahrhunderts in An-
spruch nehmen wird. Sie 6ffnet den Weg zu einem
neuen Verhiltnis der Reformation gegeniiber, in-
dem sie die Glieder der Kirchen aus der Reforma-
tion als durch die Taufe «mit Christus vereinty
(LG 15)anerkennt. In einem anderen Konzilsdoku-
ment, der Pastoralkonstitution siber die Kirche in der
Welt von heute, Gaudinm et Spes, sehen wir, wie die
Kirche ihre alte Verteidigungsstellung und Zuriick-
haltung der Welt gegeniiber grundsitzlich aufgibt.

Wenn das Zweite Vatikanum die Epoche der
Neubestimmung und der Neustrukturierung der
Kirche eingeleitet hat — im Blick auf die Frage, wie
die Kirche heute dulleres Zeichen einer inneren
Prisenz, Ruf zur Aufnahme einer Gemeinschafts-
bezichung und Mittel und Werkzeug zu ihrer Ver-
wirklichung sein kann —, so leidet die Welt, in der
das Konzil diesen Vorgang eingeleitet hat und auf
die sie sich bei seiner Fortfithrung beziehen muf,
unter den schwersten Wehen der Auflésung und
Wiedergeburt. Es ist eine Welt, in der seit Ende des
Ersten Weltkrieges in weitem Umfang eine «Ent-
institutionalisierung» im Gange ist, welche die Auf-
losung alter Denk- und Wertsysteme sowie alter
institutioneller Anordnungen darstellt. Alles, von
den Regierungsformen bis zu den perstnlichen Be-
ziehungen ist dabei, sich vollstindig zu wandeln.
Gaudinm el Spes hat unsere gegenwirtige geistige
Krise als «Wachstumskrise» charakterisiert und et-
klirt, heute «steht die Menschheit in einer neuen
Epoche ihrer Geschichte» (GS 4). Tatsichlich «an-
erkennty die Kirche «den Adel und die Berechti-
gung der menschlichen Bemithungen», die Hert-
schaft tber die Welt zu gewinnen. «Sie erkennt
aber auch, daB der Vorgang duBerer Beherrschung,
die Durchfithrung einer rationalen Kontrolle, zu-
gleich die dlteren kulturellen Zusammenhinge auf-
gelost und die dlteten sozialen Strukturen zerstért
hat, in denen der Mensch Sicherheit, Sinn und Iden-
titdt finden konnte.»?
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Die Entstehung dieser Welt ist ein langer und
komplizierter geschichtlicher Vorgang, der von
Theologen und Kirchenfithrern studiert und be-
griffen werden mulB. Wir kénnen summarisch sa-
gen, daB sie als Folge von drei groflen Versium-
nissen und einer groBartigen Leistung zustande ge-
kommen ist. Vor allem und am offenkundigsten ist
sie dadurch entstanden, daf3 die westlichen Natio-
nen auf der Hohe ihrer weltlichen Macht und Lei-
stungsfihigkeitunfihig waren, den Krieg als Werk-
zeug nationaler Politik unter Kontrolle zu nehmen
und zu zugeln und ein weiter gespanntes Netz
internationaler Bezichungen als das von Biindnis-
sen zwischen Nationalstaaten zu entwickeln. Ferner
ist sie daraus entstanden, daB sie es versiumt haben,
den nicht-westlichen Vélkern eine Basis fiir ihre
technologische Entwicklung und ihre politische
Selbstregierung zu geben, die als Voraussetzung
fir ein echtes Herauswachsen aus dem Kolonial-
status und der Unterentwicklung dienen konnte. In
ihrem eigenen Raum hat die westliche Welt zum
Entstehen der gegenwirtigen Krise dadurch bei-
getragen, dal3 sie unfihig war, geistig die Implika-
tionen der Naturwissenschaften und kritischen
Geisteswissenschaften so zu bewiltigen, dalBl die
traditionellen Werte neu aufgewertet und in For-
men iibertragen werden konnten, die fiir die neuen
Entwicklungsbedingungen des Lebens in der
westlichen Welt Bedeutung gewinnen konnten —
mit anderen Worten: Es ist der westlichen Welt
nicht gelungen zu vermeiden, was Paul Tillich die
Substanzentleerung der Kultur durch den Sikulari-
sationsprozeB genannt hat. DaB diese drei Ver-
sdumnisse sich in einer historisch so schwerwiegen-
den Form auswirkten, liegt an der glinzenden Lei-
stung des westlichen Menschen in der Entwicklung
der Technologie, die ihn zu einer weitreichenden
und geradezu unvergleichlichen Kontrolle iiber die
materielle Grundlage seines Lebens befdhigte.
«Heute verwandelt die Technik das Antlitz der
Erde», wie in Gaudium e Spes erklirt ist, und 16st
«tiefgehende und rasche Verinderungen (aus, die)
Schritt um Schritt auf die ganze Welt iibergreifen»

(GS 4 und 5). Ein Teil davon ist die Revolution auf -

dem Gebiet der Kommunikationen, die alle tradi-
tionellen Gesellschaften zur Zerstorung verurteilt
hat und nicht allein «iiber Ereignisse informiert»,
sondern auch «Ansichten und Einstellungen rasch
und weit verbreitet» (GS 6). i
Diese technische Revolution hat zwei grund-
legende Implikationen: Sie hat soziale Probleme
geschaffen, welche die Menschen noch nicht gelost
haben, wihrend sie auf der anderen Seite die tech-

nischen Mittel zur Schaffung eines Uberflusses zur
Verfugung stellt. Sie ruft nach einer grundlegenden
Neustrukturierung der institutionellen Formen der
Arbeit und wirkt sich in Arten und Weisen aus, die
wit etst dunkel ahnen kénnen. Sie ruft aber auch
nach einer neuen Art menschlicher Zusammen-
arbeit tiber die ganze Welt hin. Als Folge davon ist
«das Schicksal der menschlichen Gemeinschaft
eines geworden» (GS 5). Und schlieBlich verlangt
sie von der sikularisierten Welt eine Neuentdek-
kung der spirituellen Dimension des Menschen.
«Die Heldentat, die vollbracht werden muB, ist
heute nicht mehr, was sie im Jahrhundert Galileis
war. Wo damals Dunkelheit war, ist heute Licht;
andererseits ist heute Dunkelheit, wo damals Licht
wat. Die moderne Heldentat mulB daher in dem Be-
mithen bestehen, in das untergegangene Atlantis
der koordinierten Seele Licht zu bringen.»3

Im Gefolge dieser tiefgreifenden Krise nimmt
die Kirche den ProzeB ihrer Neustrukturierung
auf, der zusammenfillt mit einem weltweiten Ab-
bau der Strukturen aller traditionellen Formen und
dem hiufig chaotischen Suchen nach neuen Formen
und Strukturen des Denkens und der zwischen-
menschlichen Beziehungen. Die Kirche, die Jahr-
hunderte hindurch zuriickhaltend und defensiv ge-
wesen ist, spielt heute eine Rolle im Suchen des
modernen Menschen; heute bezieht sie als «pil-
gernde Kirche» einen Platz in den Reihen der in
Entwicklung begriffenen Menschheit. Wie kann sie
unter diesen Umstinden ein sakramentales Zeichen
und ein Mittel zur Hilfe und Férderung sein? Die
Kirche steht einer neuen und tiefgreifenden « Uber-
tragung» gegeniiber, einer tiefgreifenderen und
weiterreichenden als irgendeine andere, die sie seit
dem 2. Jahrhundert erlebt hat; doch das, worin sie
ihre alte Substanz «iibertragen» mul, existiert noch
nicht. Sie muB ihre eigene Wahrheit bewahren, sie
auf den Menschen beziehen, sie in die neue, sich
entwickelnde Kultur der nach-modernen Welt
tibertragen und zugleich an der realen Entwicklung
dieser nach-modernen Kultur partizipieren, ja sie in
Einfluf nehmen. Es ist ein tiefgreifender und lang-
dauernder ProzeB, auf den die Kirche sich einge-
lassen hat, ein ProzeB, der iiber die Entwicklung
von den alten Apologeten bis Augustinus hinaus-
reicht und in seinen Implikationen noch tiefer grei-
fend ist. Und die ganze Zeit tiber ist uns versagt,
seinen Verlauf und seinen Ausgang in irgendeiner
Einzelheit vorauszusehen. Jedenfalls aber wird die
Entwicklung der vor uns liegenden Zeit sich vor
einem sozialen und politischen Hintergrund ab-
spielen, der dynamischer und neuen Méglichkeiten
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fiir die Menschheit gegeniiber offener ist als die
vorhergehende Periode in ihrer Spatzeit. Die groBe
historische Mauserung unserer Zeit hat uns den
Menschen als Geschopf erkennen lassen, dessen
innere Entwicklungsfihigkeit in wichtigen, wenn
auch bisher erst wenig verstandenen Hinsichten
offen ist — als Wesen, das die Freiheit und Verant-
wortung fiir die Gestaltung der eigenen Person-
lichkeit und die Bildung seiner Gesellschaft hat. In
unseren Tagen werden uns diese Moglichkeiten
und Verantwortungen neu bewulit. Die Theologie
hat begonnen, die Bedeutung dieser Situation, die-
ser Uberstiirzung des modernen Erfahrens und Er-
lebens, fiir die Begegnung von Mensch und Gott zu
erforschen. Die neue Situation verlangt auch ein
neues Verstindnis des Gesetzes sowie des Verhilt-
nisses zwischen Gesetz und Gewissen. Irgendwie
mul das kanonische Recht die christliche Gemein-
schaft und Person unter den neuen, fur unsere Zeit
charakteristischen Gegebenheiten der Briichigkeit
des erstgenannten und der vielfachen Problematik
des letzteren schiitzen. Andrerseits muf} es ebenso
die neue Offenheit und die Moglichkeiten zum Gu-
ten, die nicht minder charakteristisch sind fur un-
sere Situation, anerkennen und unter seinen Schutz
nehmen.

In der Spitantike entwickelte die Kirche ihre
Lehrunterweisung nach dem Modell der griechi-
schen paideia (noudela) mit ihrer Betonung der ganz-
heitlichen Erziehung der menschlichen Person. Ob-
wohl ihre Fithrungsstruktur sich in rémischem
Rahmen und unter einem starken EinfluBl t6mi-
scher Vorstellungen von der Tradition und ihrem
sakralen Charakter entwickelte, gab die kirchliche
Autoritit dem rationalen Element eine zentrale
Rolle in ihrem Aufbau, und ein ausdriicklich ratio-
nales Verhiltnis zwischen Gesetz und Dogma
wurde mehr und mehr charakteristisch fir ihre
Definitionen. Der Votentwurf eines derartigen
Autorititsverstindnisses und seiner Probleme
werden in Platos Werken sichtbat. In seinem Szaa?
soll die Autoritit letztlich auf der religidsen und
philosophischen Erfahrung des Philosophen-K&-
nigs ruhen; die Gibrigen Klassen der Gesellschaft
sind zwar durch Partizipation in rationaler Hinsicht
in einer sekundiren Stellung, sollen aber fihig sein,
die Frucht dieser Erfahrung zu teilen, obwohl sie
unfihig sind, eine solche Erfahrung selbst zu
haben. Die Vernunft wendet sich an sie, und sie
antworten darauf. Plato erkannte, dafl dies dem
tatsichlichen Gesamtbild der Situation bei weitem
nicht entsprach und war sich klar dariiber, daB eine
«rechtey Erzichung notwendig war, um diese Ant-

wort zu erzielen. Er erkannte, daB neben derartigen
erzicherischen Bemithungen ein gewisser Zwang
notwendig sein wiirde, wie die Drohungen mit der
ewigen Verdammnis im S%zaf und dem Nicht-
lichen Rat in den Geseszen. Die auf Vernunft ge-
griindete Autoritit sieht sich frither oder spiter in
der Situation, daB sie durch nichtrationale Mittel
durchsetzen und auferlegen muB, was nach ihrem
ausdriicklichen Selbst-Verstindnis im Lichte det
Vernunft angeblich eine selbstverstindliche Rich-
tigkeit besitzt. In der Geschichte der Kirche sehen
wir diese Denkmuster bei der Unterdriickung von
Hiresien durch die ersten christlichen Kaiser in der
Spitantike verwendet, mit dem Ziel, zugleich eine
politische Stabilitit und eine religicse Uniformitit
zu erreichen. Auch im Mittelalter hing die religiGse
Uniformitit so eng mit der Stabilitit des allgemei-
nen Lebens der Gesellschaft zusammen, dall man
der Meinung war, jede merkliche Beeintrichtigung
der erstgenannten bedrohe die letztere. Die frithen
Viter billigten zwar die Bestrafung der Hiresie
durch Exkommunikation, nicht aber physische Be-
strafung der Hiretiker. Bis ins 12. Jahrhundert hin-
ein entsprach die allgemeine Haltung der Formel
des hl. Bernhard: « Fides suadenda, non imponenda —
Vom Glauben mufl man iiberzeugen, man darf ihn
nicht aufzwingen.» Das Vierte Laterankonzil vet-
langte im Jahre 1215 ein Glaubensbekenntnis und
iibernahm ein ilteres Dekret .Ad abolendam, das der
Bekémpfung der Hiresie diente. Auf dieser Basis
wurde 1232 die Inquisition ins Leben gerufen, als
Papst Gregor IX. sich die Initiative Kaiser Fried-
richs 1. zu eigen machte und sie als kirchliches
Organ einsetzte. Im Falle des Christentums — im
Gegensatz zu dem hypothetischen Falle der Insti-
tutionalisierung der Vernunft bei Plato — wurde die
Situation noch komplizierter, da hier nicht nur
VernunftgemiBheit mit nichtvernunftgemifien
Mitteln erzwungen, sondern letzten Endes der
Glaube durch duBere Sanktionen auferlegt wurde.
Wit erinnern hier an diese verwickelte und un-
gliickliche Geschichte nur, um uns zu BewuBtsein
zu bringen, daBl Autoritit in diesen Dingen immer
eine verwickelte Sache gewesen ist und daf3 sie sehr
hiufig nicht gut getan, sondern in einer unseligen
Ironie dazu gefithrt hat, dal Bekehrung durch
Zvwang ersetzt wurde. Das Modell der Autoritit,
das sich in der stabileren und kulturell weniger
heterogenen Gesellschaft der Vergangenheit als
ungeeignet erwiesen hat, wird fiir unser neues Zeit-
alter erst recht nicht als erfolgversprechendes Mo-
dell dienen kénnen. Vielmehr muf3 eine Form von
kirchlicher Autoritit entwickelt werden, die die
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Wahrung der Kontinuitit der Tradition mit einer
Offenheit fiir die neuen Méglichkeiten des gegen-
wiirtigen groBen Uberganges kombiniert.

In diesem Zusammenhang ist es angebracht, uns
die Auseinandersetzungen des Apostels Paulus mit
dem jiidischen Gesetz und seine fiir uns heute so
zeitgemiBen Warnung zu vergegenwittigen, dal
«der Buchstabe tétet, der Geist aber Leben wirkt»
(2Kor 3,6). Tatsichlich warim Systemdesjtidischen
Gesetzes selbst in der frithen Periode ein Grund-
satz entwickelt und durch die ganze Geschichte des
Judaismus hin angewandt worden: das Prinzip der
takkanab, das zur Vermeidung einer iibermifBigen
Verhirtung gesetzlicher Verordnungen verwendet
wurde und bei der Entwicklung des miindlichen
Gesetzes in Reaktion auf die Erfordernisse neuer
Umweltbedingungen eine malBgebliche Rolle
spielte. Hillels «Prosbol-Vorschrift» hinsichtlich
der Schuldenstreichung im Sabbatjahr stellt ein
elementares Beispiel fiir die Anwendung dieses
Prinzips der Offenheit und Anpassung dar.

Erstin jiingster Zeit ist erklirt worden, dal « wit
der Versuchung widerstehen miissen, einen neuen
Codex iuris canonici in méglichster Eile zu erarbei-
ten, um moglichst schnell die Situation zu «fixieren>
und die Ergebnisse des Konzils zu systematisieren,
damit wir genau wissen, was jeder einzelne zu tun
hat, und dann anschlieBend alles <einzufrieren bis
zur nichsten Revision».+ In einem Kommentar zu
der jlingst abgeschlossenen Selbsterforschung des
Jesuitenordens hat einer der Beteiligten erklirt:
«Kiinftig konnen wir infolge des revolutioniren
Charakters der gegenwiirtig auf allen Gebieten un-
seres kulturellen Systems stattfindenden Anderun-
gen auch als Jesuiten einander scharf entgegen-
gesetzte Standpunkte vertreten, da wir verschie-
dene Mentalititen haben, aus verschiedenen Wert-
vorstellungen kommen und in logischer Folge des-
sen verschiedene Haltungen und praktische Ak-
tionsprogramme entwickeln.»s Die neue Situation
erfordert, daB die Kirche, um wirklich Zeichen der
Prisenz, Ruf zur Herstellung einer Gemeinschafts-
beziehung sowie Mittel und Werkzeug fiir beides
zu sein, Kontinuitit mit Aufgeschlossenheit, Tradi-
tion mit Spontaneitit und Erneuerungsbereitschaft,
sowie Einheit mit legitimer und begriindeter Ver-
schiedenheit von Meinungen kombinieren muf.
Nur auf diese Weise kann die Kirche die Werte ihrer
alten Tradition retten. Nur auf diese Weise kann sie
ihren Ruf an die Menschen und was sich daraus er-
gibt, in die sich entwickelnde neue Kultur des mo-
dernen Zeitalters «iibertragen». Nur so kann sie
wirkende Kraft und Katalysator fiir den Menschen

der Nach-Modetne bei der Entdeckung der spiri-
tuellen Dimension werden.

In den Uberlegungen der fithrenden Manner der
Kirche — Theologen wie Kirchenrechtler — diirfen
die Kkirchengeschichtlichen Implikationen des
Strukturabbaus und der Neustrukturierung der
Kirche nicht iibersehen werden. Die Institutionali-
sierung konkreter kirchlicher Formen im Altertum
und ihre Weiterentwicklung im Mittelalter stellten
eine « Ubertragung» der christlichen Religion auf
europiische Formen dar, bei der das neue Medium
der europiischen Kultur und die historisch eigen-
tiimliche politisch-soziale Situation wichtige, das
Ergebnis weithin beeinflussende Elemente bilde-
ten. Die Struktur der Kirche hat sich zum Teil und
wahtscheinlich zum groBen Teil als empirisch be-
griindete Anpassung an konkrete Bedingungen
konkreter Situationen entwickelt. Die Erstarrung
dieser Formen angesichts der Bedrohung und der
Gefahren der letzten vier Jahrhunderte stellt eine
dhnlich empirisch begriindete Reaktion einer in
ihten Organisationsformen und in ihrer Lehrdefi-
nition bereits hoch strukturierten Kirche dar. Eine
erfolgversprechende Anpassung an die kommende
Periode wird so sein miissen, daB sie die Kirche be-
fihigt,ihre Funktionals Zeichender Prisenz Gottes,
der Einheit des Menschengeschlechtes und als
Werkzeug ihrer Vollendung zu versehen, das
heiBt: ein Sakrament in der Welt zu sein, das Zei-
chen und Werkzeug fiir die Beziehung zwischen
Gott und Mensch, das einen neuen Himmel und
eine neue Erde vorgestaltet. Eine solche Anpassung
kann nicht im voraus geplant oder von der Spitze
her «gemanagt» werden; sic muBl vielmehr aus
einer von vielen Ebenen und im Hinblick auf viele
Aspekte des kirchlichen Lebens gegebenen und aus
einer Einsicht zustande kommenden lebendigen
Antwort auf die bedeutsamen Begegnungen, die
die Geschichte herbeifithren wird, erwachsen. Das
Kirchenrecht muf3 sich selbst neu strukturieren,
um die geforderte Flexibilitit zu ermoglichen und
zugleich die ebenso notwendige Einheit zu wahren.
Denn die Einheit voneinander abweichender Me-
thoden und unterschiedlicher Erfahrungen ist eine
Voraussetzung fiir die groBe soziologische Auf-
gabe. Das Kirchenrecht muB zu dem Rahmen wet-
den, in dem Erprobung und Irrtum moglich wer-
den, in dem Versuche durchgefithrt werden kon-
nen — der Kontext, in dem die Kirche durch die
schwierigen, aber notwendigen Lernprozesse mit
ihren Erfolgen und Fehlschligen hindurchgehen
kann. Es muB die Basis fiir eine bruderliche Liebe
schaffen, in der Einheit bei aller Verschiedenheit,
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Einheit bei unterschiedlicher Meinung, Einheit
ohne erzwungene Einférmigkeit in Denken und
Organisation, herrschen kann. Nur die Schaffung
dieser Bedingungen kann der Kirche die erforder-
liche organisatorische und intellektuelle Struktur
geben, die sie braucht, um der groBen soziologi-
schen Aufgabe dieser Ubergangsperiode gerecht zu
werden.

I Vgl. W. Jiger, Early Christianity and Greek Paideia (London,
Oxford, New Yotk 1969) 36.

2 T.F.O’Dea, The Catholic crisis (Boston 1968) 128.

3 J.Campbell, The Hero with a thousand faces (Cleveland und
New York 1956) 388.

Richard McBrien

Die Kirche — Zeichen und
Werkzeug der Einheit

I. Einleitung : Einbeit, Pluyralismns nnd Dialog

Das Zweite Vatikanische Konzil nennt die Kirche
Zeichen und Werkzeug der Einheit des Menschen-
geschlechtes in sich selbst und mit Gott.® Natiir-
lich setzt Einheit keine Ein- und Gleichformigkeit
voraus, noch wird sie vom Pluralismus bedroht.
Man konnte sogar annehmen, dafl der Pluralis-
mus eins von den «Zeichen der Zeit» ist, auf welche
die Kirche positiv und schopferisch reagieren muB.?

Der Pluralismus ist so weit ein Wert, wie er dyna-
misch und geoffnet ist, das heiBt entstanden aus
einem echten Dialog aus seinen verschiedenen
Komponenten. Es wird heute geradezu modern, in
die Zukunft zu blicken und sich Vorstellungen da-
von zu machen, wie die Situation der Welt und der
Kirche etwaim Jaht zooo aussehen mag.3 Die Situa-
tion um die Jahrhundertwende wird giinstig sein,
wenn der Dialog und die Zusammenarbeit unter
den Menschen, Christen und Nichtchristen, religio-
sen und nichtreligitsen, zunimmt im Interesse einer
Verwirklichung der Mitmenschlichkeit und der
menschlichen Gemeinschaft.

Kann man von der gegenwiirtigen Situation aus
Extrapolationen wagen und voraussagen, dal3 es
sich hier tatsichlich um eine etfiillbare Hoffnung
handelt? Stimmt es wirklich, daB die heutige Situa-

4 Francois Houtart, The eleventh hout (New York 1968) 104.

5 J.L.Thomas, Nachwort zu: General survey of the Society of
Jesus, Notth American Assistancy, B.F. Biever S] und T. M, Ganon
S] (Hrsg.) (Chicago 1969) 296.
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tion durch einen neuen Sinn fiir menschliche Soli-
daritit und Briiderschaft auf der einen und eine
neue Aufgeschlossenheit fiir die Wahrheit auf der
anderen Seite gekennzeichnet ist?+ Lassen sich die
politischen und auch die religiosen Institutionen
der Menschheit so reformieren und neu strukturie-
ren, dal wir zu einer echten Einheit gelangen, ohne
die berechtigten Unterschiede, die unter den Men-
schen vorhanden sind, aufzugeben? Hat besonders
die Kirche auf Grund ihrer Sendung die Pflicht,
durch Dialog den Pluralismus zu nihren und durch
Strukturreformen berechtigte Unterschiede und
Verschiedenheiten zu fordern? Wir haben Grund,
auf all diese Fragen, vor allem auf die letzte, be-
jahende Antworten zu geben.

II. Das Zengnis von Ecclesiam Suam und
dem Zweiten Valtikanum

Eine seiner stirksten Bestatigungen in den letzten
Jahren hat das Prinzip des Dialogs in der Enzyklika
Eeclesiam Suam (6. August 1964) von Papst Paul VI.
erfahren. Wenn die Kirche von der Welt erwartet,
daB sie dem Evangelium Gehor schenkt, so fithrt
die Enzyklika aus, muf3 die Kirche die Bereitschaft
zeigen, sich der Welt zu stellen und mit ihr zu spre-
chen. Die Basis fiir einen solchen Dialog aber ist
nicht allein pragmatisch, sie ist theologisch. Gott
spricht zu uns wie ein Freund zu Freunden.s Die
Offenbarung selbst ist grundlegend dialogal.

Die Kirche mulB ihre eigene Verkiindigung und
die Verwaltung ihre Amtes nach dem Modell der
géttlichen Offenbarung einrichten. Es sollte nicht
notig sein, daB man die Kirche mit Komplimenten
und Schénrederei in die Kommunikation mit der
Welt hineinmanévriert. Sie miiBte allein durch die
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