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Christ wurde und doch Kaiser blieb. In beiden
Fillen war der Grund, daBl die Missionspredigt
der Kirche ein Echo fand, wo es niemand erwar-
tete. Beides war eine Herausforderung an die
Theologie: in apostolischer Zeit fanden Paulus
und die Urgemeinde eine jedenfalls im Kern ge-
meinsame Antwort. Vor der Aufgabe, die Situa-
tion der Kirche in der Welt, die das 4. Jahthundert
heraufgefiihrt hat, theologisch zu erfassen, stehen
wir noch heute oder heute wieder neu, weil auch
die Antwort der Reformation im ékumenischen
Gesprich der Gegenwart und gegeniiber der Situa-
tion der Christenheit in aller Welt neu begriindet
werden mulB3.»?

So diagnostiziert G. Kretschmar die ekklesiologi-
sche Situation heute. Man mag mit seiner Schluf3-
folgerung — die Antwort det Reformation miisse
neu begriindet werden — einverstanden sein oder
nicht, jedenfalls zeigt er klar, dal} die Sache dem
Namen, die Ekklesia der Ekklesiologie vorangeht
und nicht umgekehrt, eigentlich eine Selbstver-
stindlichkeit, die aber immer wieder vergessen
wird.
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Realgeschichte geht der Ideengeschichte voran.

Heute ist der Graben zwischen der Lehre von der
Kirche und der Realitit der Kirche noch groBer
geworden, so grof3, daB3 z. B. der Regional der
brasilianischen Bischofskonferenz und Mitarbeiter
von Helder Camara, Abdalagis de Monra, in einer
grofBartigen Analyse iiber die «Bedeutung der
Pfingstbewegung fiir die katholische Kirche»2
die Frage stellen kann: Wie kommt es, daB diese
Pfingstler ohne korrespondierende Ekklesiologie
eine Kirchenprasxis entwickeln, die dem entspricht,
was unsere besten Theologen lediglich denken und
noch nicht tun kénnen.

Das gleiche Phinomen zeigt sich auch auf ande-
ren Gebieten. Es ist eine zugleich beunruhigende
und erfreuliche Tatsache, daB parallel mit dem
Schwund des kirchlichen Einflusses eine vermehrte
Nachfrage nach theologischen Fragestellungen
geht, nach theologischen Biichern, Filmen und
Radioprogrammen, nicht nur in Europa, sondern
auch in sozialistischen Lindern und in der Dritten
Welt. Dazu kommt das Aufbrechen theologischer
Fragestellungen in nichtchristlichen Kulturen, das
Entstehen neuer christlicher Kirchen, die christ-
lich sein wollen, ohne eine unserer Ekklesiologien,
ja gelegentlich ohne eine Form der Taufe zu {iber-
nehmen.

In der Studienarbeit des Okumenischen Rates
versuchte man von verschiedenen Seiten an das
Problem heranzukommen, z. B. mit einer groBan-
gelegten Untersuchung von fiinfzehn Kirchen in
so verschiedenen Situationen wie Hamburg und
Chile oder Indien und GroBbritannien, Beim Ver-
gleich dieser verschiedenen Kirchen wurden bis
jetzt keine systematisch erfafbaren Kategorien
festgestellt?, ja mehr noch, es zeigten sich sogar
Phinomene, die in den bis jetzt gebriauchlichen
Kategorien nur in sich gegenseitig ausschlieBen-
den Sitzen beschrieben werden konnten (Vielleicht
ein Hinweis darauf, daB der Satz vom Wider-
spruch nicht die allgemeine Giiltigkeit hat, die man
ihm bis jetzt zuzutrauen geneigt wat). Die Studie
schloB mit dem unbefriedigenden Hinweis auf
«demiitiges Nicht-Wissen» in bezug auf ekklesiolo-
gische Aussagen, was vielleicht «demiitign, aber
auf keinen Fall gentigend sein kann.

Pluriformitit der Kirche

Anders versuchte Hoekendijk das Problem zu fas-
sen. Sein Ratschlag heilt: Pluriformitit der Kir-
che. «Kirchlicher Pluralismus impliziert auch den

eventuell (nimlich wenn es sich als notig erweist)
bleibenden Fortbestand kontradiktorischer Ge-
meindeformen mit grundverschiedener sozialer
Dichte und Motphologie nebeneinander. Fiir die-
ses Nebeneinanderbestehen kommen in Frage: die
dnstitutionen des permanenten Angebotes>
(Kortzfleisch), die ausschlieflich «Dienste) zur
Vetfugung stellen, ohne Gemeindebildung zu
intendieren; die traditionelle Parochialgemeinde,
die wahrscheinlich erst dann wiedet ein deutliches
Profil erhilt, wenn sie aus ihrer Illusion einer
Monopolstellung befreit wird und einen wesentli-
chen Teil ihrer gegenwirtigen Funktionen an an-
dere Instanzen delegiert; Institutionen der pet-
manenten Gemeinschaft mit einem streng diszi-
plinierten Gemeindeleben, wie zum Beispiel die
zahlreichen <ordoidens Gemeinschaften (Taizé u.
a.), mitunter auch Hausgemeinden, dazu in der
letzten Zeit viele «team-» bzw. «group-ministriess;
Arbeitsgemeinschaften, dic einen genau umgrenz-
ten und beschrinkten Auftrag auszufithren haben
und dann wieder aufgelést werden, usw. Im vor-
aus ist keine dieser Strukturen ausgeschlossen oder,
weil unvollstindig, disqualifiziert. Im Gebrauch
erst wird sich zeigen, was verwendbar ist.»+

Daf3 es heute eine Menge solcher Kirchenfor-
men gibt, ist nicht zu bestreiten. Hoekendijk weist
in diesem Zusammenhang auf den Bericht der
nordamerikanischen Arbeitsgruppe des Referates
fir Fragen der Verkiindigung hin, in dem «diese
Konzeption einer in der Mission an der pluralisti-
schen Gesellschaft stehenden Kirchen vor allem in
Nordamerika auf dem Hintergrund eines straff
durchgefithrten action-research ein deutliches Pro-
fil erhalten hat.»s

Das ist zwar eine hilfreiche Beschreibung der
Kirche als action, aber der research ist dabei noch
nicht geniigend in den Blick gekommen. Das
Nach-Denken, die Re-Flektion, die gedankliche
Neu-Ordnung der Fakten fingt erst an, denn die
Frage ist unabweisbar: Wie hingt dies alles zu-
sammen?

Chance ind Gefabr der Namengebung

Obschon ich es fiir verfriiht halte, die Bemiithun-
gen um eine systematische ekklesiologische Erfas-
sung des oben erwihnten Tatbestandes fiir mif3-
lungen zu bezeichnen, mull man doch niichtern
feststellen, daB diese Ekklesiologie bis heute we-
der im 6kumenischen, noch im konfessionellen
Gesprich geraten ist. Man kann natiirlich einen
konfessionellen Standpunkt einnehmen. Man mif3t
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dann die erwihnten ekklesialen Gebilde an der als
Mitte der Schrift erkannten, lutherischen, refor-
mierten oder katholischen Lehrauffassung. Dieses
Utrteil iibersieht aber, daB der Pluralismus neute-
stamentlicher Ekklesiologien (E. Schweizer und
E. Kidsemann) eine solche Beurteilung verbietet.
Ferner entspricht das Kirchesein in der eigenen
Konfession sehr oft nicht mehr den in der betref-
fenden Kirche herrschenden Ekklesiologien.

SchlieBlich bestand die Einheit der Alten Kirche
mindestens bis zum sog. Apostolischen Bekennt-
nis nicht in einem Bekenntnis, schon gar nicht in
einer gemeinsamen Ekklesiologie, sondern in ge-
meinsamen Hymnen, gemeinsamen Geschichten
(die man spiter Tradition nannte) und der fast sa-
kramental zu nennenden Funktion der paulini-
schen Kollektenreise. Auch heute sind es nicht die
Bekenntnisse, noch die Ekklesiologien, die die
Christen verbinden, sondern z. B. das Gebet des
Herrn, gewisse Lieder, manchmal gewisse Aktio-
nen und moglicherweise auch Kollekten.

Vielleicht — aber das wage ich nur als Frage zu
formulieren — gibt es auch Dinge, die man nicht
benennen datf. «Kriterien angeben», «Namen ge-
ben» ist zwar in unserer Kultur eine Notwendig-
keit geworden, hat aber auch die Unmittelbarkeit
der Erfahrung erstickt. Nicht umsonst bedeutet
das Aussprechen des Namens in vielen alten Mir-
chen den Tod (Rumpelstilzchen).

Wir stehen heute in einer dhnlichen Situation,
wie die von Kretschmar geschilderten. Ob dies
dem Erfolg der christlichen Missionspredigt zuzu-
schreiben ist oder ob diese Kirchen trotz der christ-
lichen Missionspredigt entstanden sind — oder bei-
des zusammen —, vermag ich nicht zu beurteilen.
Tatsache ist jedenfalls, daB sowohl dutch die sog.
unabhingigen Kirchen in Afrika und Lateinameri-
ka, wie bei den sog. «latenten Christen», den freien
funktionalen Gruppen in Europa und Amerika,
eine «andere Kirche» im Entstehen ist, die in unse-
ren ekklesiologischen Kategorien nur schwer zu
fassen ist.

Alternativen ur Begriffssystematik

Das aktionsbezogene Nachdenken des 6kumeni-
schen Studienprogrammes «Die Struktur der
missionarischen Gemeinde»® setzt bei diesem Tat-
bestand ein. Man fragt etwa: Welche kontinuierli-
chen Elemente verbinden die traditionellen Kir-
chen mit dieser anderen Kitche? In welchen syste-
matischen Kategorien lassen sich so verschiedene
Phinomene wie die Eglise de Jésus Christ sur la
terre pat le prophéte Simon Kimbangu im Kon-

go?, die Igreja Evangélica Pentecostal in Brasili-
ent, die unabhingigen Kirchen in Afrikas, das po-
litische Nachtgebet in Kéln?o, die Sjaloom-Grup-
pen in Holland!, der Mississippi-Delta-Dienst in
den Siidstaaten der USAr™2, die Metropolitan
Associates in Philadelphia’3, ein Fastengottes-
dienst zur Passionszeit in Puetto Rico!+ zusam-
menfassen? Und welche Kategorien gibt es zur
gleichzeitigen Erfassung dieser und der traditio-
nellen Kirchen? Sind beide im gleichen Mafle Kir-
che und warum? Gibt es noch eine Grenze zwi-
schen Hiresie und Orthodoxie und wenn ja, in
welchen Kategorien ist sie zu bestimmen? Kate-
gorien der Lehre (was aber, wenn viele dieser Kir-
chen auf systematische Darstellung ihrer Lehre
verzichten?), der Liturgie (was aber, wenn alle
Liturgien, auch die traditionellen, in Fluf3 geraten
sind?), Bindung an die Bibel (das wire ein brauch-
bares Kriterium, wenn fiir Analphabeten und lite-
rarische Menschen gleicherweise gesagt wird, was
Bindung an die Bibel heiit), Bekenntnis zum
«Herrn Jesus Christus gemill der Heiligen Schrift
als Gott und Heiland», wie dies die Basisformel des
Okumenischen Rates ausdriickt (aber geniigt die-
ses Kriterium, wenn nicht gleichzeitiz gesagt
wird, welche Loyalititen zu welchen andeten
«Gottern und Heilanden» (politische, ideologi-
sche, rassische, kulturelle, wirtschaftliche) dieses
Bekenntnis ausschlieBt?

Soll dies nun eine Verteidigung der gedankli-
chen Unklarheit zugunsten einer nur gefihlten,
systematisch nicht artikulierbaren Elkklesiologie
sein? Das wire zu wenig. Aber ich versuche nun
etwas, das man in unseren Breitengraden vielleicht
als unwissenschaftlich bezeichnet, das ich aber, weil
sachgemil, trotzdem als wissenschaftliche Metho-
de bezeichne. Anstatt abstrakte Kriferien anguge-
ben, versuche ich im folgenden die Enstebungsweise
von Kriterien am Ort des Festes zu beschreiben. Das
Fest, als communio eppositornm.

Im Abendmahl wird die von Hoekendijk gedank-
lich postulierte communio oppositorum zelebriert,
und zwar in der Offenheit nach vorn, in der Offen-
heit nach auBlen und in der Offenheit aufeinander
zu, DaB ein so konzipiertes Abendmahl nicht mehr
konfessionell eingesperrt werden kann, ist klar.
Aber das bedeutet nicht ein Plidoyer fiir die Inter-
kommunion (das Wort ist eigentlich ein Wider-
spruch!l), sondern verlangt neue Abendmahls-
formen, in denen die bei ans wirksamen trennenden
Krifte — Arme und Reiche, Farbige und Weile,
Minner und Frauen, Kinder und Erwachsene,
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Intellektuelle und Analphabeten, Sozialisten und
Kapitalisten durch die Feier uberholt werden.
Schon in der Alten Kirche wurde eine Gemein-
schaft eschatologisch antizipiert (z. B. zwischen
Sklaven und Freien), die erst im Werden begriffen
war. Das bedeutet nicht die Abschleifung und
Harmonisierung der Gegensitze, sondern das
Suchen nach bis jetzt unbekannten Alternativen.
Das «sola gratia» wird gerade in der Feier auf den
ReflektionsprozeB angewendet?s. «Wo der Streit
um die Wahrheit im Horizont der Hoffnung — und
nicht der Resignation und der Rechthaberei, das
heiBt doch wohl am Tisch des Herrn — gefiihrt
wird, kénnen sich neue Alternativen zeigen. Sie
werden nicht verbaut durch die Blockade des
Rechthabenmiissens. Wir haben uns tiberhaupt
nicht mehr zu rechtfertigen, da wir schon gerecht-
fertigt sind. Wir brauchen daher alte Positionen
nicht um des Rechthabens willen zu verteidigen.
Um den Tisch des Herrn wird nicht iiber die Waht-
heit, sondernauf die Wahrheit zu diskutiert. Gerade
weil die Wahrheit nicht eine Sache der Demokratie
ist, sondern im tiefsten Grunde das Geschenk
dessen, der inmitten der communio oppositorum
anwesend ist und diese communio tiberhaupt erst
moglich macht, hat die Kommunion als ProzeB
der Erkenntnisfindung eine eminent wichtige
Bedeutung. GewiB, es gibt nur eine Wahrheit,
aber sobald ich die Wahrheit definiere, wird sie
partikular, denn die Definition trennt ex definitio-
nem, wihrend die communio oppositorum ex
definitionem verbindet ... In dieser nach vorn
ausgerichteten Gemeinschaft hat auch die alt-
christliche Freude, die agaliasis, ihren Platz, und
wohl auch der Humor als Relativierung der par-
tikularen eigenen Wahrheit».16 «Letzter Ernst ist
nie ohne eine Dosis Humor», schrieb Bonhoeffer
aus dem Gefingnis.??

Die Offenheit nach vorn bewirkt eine Offen-
heit nach auBlen. Das Hinaustragen des «Leibes
Christi», des Brotes in die Welt, wie es in der ersten
Christenheit praktiziert wurde, wo die Hungrigen
von Korinth mit dem «fiir viele gebrochenen Laib»
gespeist wurden, war eine revolutionire Tat der
ersten Christen’®, Hier wurde nicht getrennt zwi-
schen Hunger des Magens und Hunger des Het-
zens. «Welche andere religiose Gruppe hitte da-
mals ihr Allerheiligstes dazu gebraucht um ganz
gewohnlichen leiblichen Hunger zu stillen? Und
welche religitse Gemeinschaft ist heute bereit, iht
Heiligstes dieser Welt hinzugeben?» 19

Die Offenheit aufeinander zu zeigt sich nicht nur
im Ausstehen von Meinungsgegensitzen. «Da

gilt es, im Namen der Bruderschaft, einander «ns
Angesicht zu widersteheny, aber eben ins Ange-
sicht und nicht hinter dem Riicken! Der dialogi-
sche Stil, den der Herr uns an seinem Tisch er-
moglicht und den et gleichzeitig von uns verlangt
bedeutet nicht Kompromil}y, sondern Suche nach
einem die Gegensitze transzendierenden Dritten.
Diese Unméglichkeit kann ausgesprochen werden,
weil der Herr selber mit uns am Tisch ist, weil wir
nicht nur unter Briidern sind, weil wir nicht «trotz-
dem Briider> sind, sondern weil wir von Thm zu
Briidern erklirt werden.»20

Offenheit aufeinander zu hingt weitgehend vom
Fihrungsstil in der Kirche ab, vom Amt des Bi-
schofs, ob man ihn Prisident, Moderator, Bischof,
Pfarrer oder Priester nennt. «Sein Amt ist nicht
primir das der Regierung, sondern das der Mobili-
sierung der Hoffnung. Als Bischof der offenen
Kirche ist er «nicht Herr iiber den Glauben, son-
dern Gehilfe der Freude> (Phil. 4). Damit steht er
nicht <iber den Frontem», bewegt sich nicht en-
seits von Gut und Boses — er ist auch nicht einfach
nur der Mann des Ausgleichs, sondern er schafft
und verteidigt das Klima der Freude und die Atmo-
sphire der Offenheit, indem er fiir den furchtlosen
Umgang mit der Wirklichkeit eintritt und eine den
Menschen nahekommende Verleiblichung des
Evangeliums fordert.»

«Was aber tut der Bischof, wenn die Festteil-
nehmer anfangen zu streiten? Schlichtet er den
Streit? Sucht er einen Kompromi? Weist er Un-
anstindige und Unartige vom Tisch (Kirchen-
zucht)? Und mit welchen Mitteln bt er sein Amt
aus? Sofern das Verhalten Jesu auch fiir Bischofe
vorbildlich wire, so finden wir jedenfalls bei ihm
nicht, daB} er die Nicht-Konformen, die (Siinder
und Zollner», vom Tisch wies. Als er von der
Siinderin im Hause Simons des Pharisiers in unge-
wohnlicher Weise gekiiit und gesalbt und zu
einem Schiedsspruch herausgefordert wurde, er-
zihlte er das Gleichnis von den beiden Schuldnern,
das mit einer Frage endet. Das heil3t, et stellte den
Streit in einen weiteren — wir wiirden heute sagen
in einen <theologischen> — Kontext und iiberlieB
die Antwort den zum Bankett Eingeladenen. Das
heilit, er vertrat gerade nicht eine daissez faire,
laissez aller-Ideclogie, aber ebenso weigerte er
sich, den konkreten Streit expressis vetbis zu
schlichten, sondern er stellte den Streit in den wei-
teren Horizont der Vergebung mit Hilfe eines die
Phantasie des Gehorsams inspirierenden Gleich-
nisses, iiberlieB aber die <Moral von der Geschich-
tey den Zuhorern. Das heift fiir den Bischof — im-
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mer unter der Voraussetzung, dafl das Verhalten
Jesu fiir ihn maBgebend ist —, daB er auf die Streit-
frage der Teilnehmer mit einem Gleichnis antwor-
tet, das diese zwingt, ihren Streit unter einem neuen
Blickwinkel zu sehen und selbst zu beantworten.
Der Bischof ist also nicht Schiedsrichter. Ex holt
die Auseinanderlaufenden zum gemeinsamen
Tisch zuriick und ermutigt die Hoffnung selbst
dort, wo sich keine konkrete Losung zeigt. Das
heiBt nicht, daB er einen Kompromil3 vorschligt.
Er vertritt die Offenheit mit einer Frage und einem
Gleichnis.»2r

Gibt es heute solche Bischéfe? Gewill. Man den-
ke an Johannes XXIII. Hat er nicht Fragen ge-
stellt, die so einfach und doch so aufregend waren,
daB sie die katholischen und protestantischen
Kirchen in Bewegung brachten? Man denke an den
Baptisten Martin Luther King., Hat er nicht eine
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