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58 [1965] 279—318) bietet folgende Antwort an, deren Bewihrung in
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geschehen ist: «Bs geht... darum, ob das historische Geschehen des
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Theologie wirkt» (163); es geht um «stets neue Riickbesinnung auf
die Wurzeln des christlichen Glaubens, das heit auf den irdischen
Jesus» (203).
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Bibl. Lit. 83 (1964) 139-145.

4 G. Schille, Anfinge der Kirche, Erwigungen zur apostolischen
Friihgeschichte (Miinchen 1966), wendet sich mit Textanalysen for-
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Kirche, wie die Kirchengeschichtsdarstellung sie im AnschluB an
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stellung von A. Végtle, Die Urgemeinde: R. Kottje-B. Moeller,
Okumenische Kirchengeschichte I (Mainz-Miinchen 1970) 25-36.

6 Bezeichnenderweise scheint diese Funktion (und damit der Rang)
des Zwolferkreises nicht langfristig von Bedeutung gewesen zu sein:
Im Gegensatz zu Apg 1, 15, der Ersatzwahl des Matthias fiir Judas
zur Vervollstindigung der symboltrichtigen Zahl, hat man beim
Mirtyrertod Jakobus des Alteren (s.u.) um das Jahr 44 offenbar nicht
mehr an eine Nachwahl gedacht, und im Zusammenhang des Apostel-
konzils (48/49 n. Chr.) kommen die Zwolf als Instanz nicht mehr vor.

7 Dariiber belehrt mit allem Nachdruck auch O. Cullmann, La di-
vetsité des types de Christianisme dans ’Eglise primitive: Studi e
Materiali di Storia delle Religioni 38 (1967) 175—184. Cullmann stellt
die Frithgeschichte der Kirche nicht nur als faktische Verschiedenheit
von Gruppen dar, sondern als fehlende Einheit auf Grund der von
seiten des Judenchristentums verweigerten Solidaritit mit Stephanus
und seinem Kreis (Apg 8,1), mit Petrus und Jakobus Zebedius
(Apg 12,2. 17), endlich mit Paulus, speziell anliBlich seiner Verhaf-
tung in Jerusalem (Apg 21).
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Vorerstist zu bemerken: Man hat das Aufkommen
und die Ausbreitung des Christentums allzuoft mit
dem Niedergang und Ende der Kultur der Antike
in Zusammenhang gebracht; das groBe Werk von
Edward Gibbon ist hietfiir sehr bezeichnend. Im
Gegensatz hierzu muB man sich bewuBt sein, daf3
das Christentum sich dutrchgesetzt hat in einer
Welt, «der es an Stirke, Reife, Minnlichkeit nicht
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9 P.Hofimann 220, 151,

10 Zusammenfassend datiiber z.B. W, G.Kiimmel, Die Theologie
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13 Das fehlende Bediitfnis nach einem solchen Zeichen der Ein-
heit mit Jerusalem im Heidenchristentum ist die eine Seite, eine Be-
fiirchtung des Paulus aber die andere: Er muB3 damit rechnen, dal3
«die Heiligen» in Jerusalem die Annahme der Kollekte, d.h. die kirch-
liche Einheit mit ihm, verweigern (R6m 15, 31).

14 Gesamtkirchlich gesehen bekommt Jerusalem und sein Bischofs-
sitz erst im Laufe des 4.Jahrhunderts, also nach Konstantin, wieder
Bedeutung.

15 W. G. Kiimmel: Relig. in Gesch. u. Gegenw. VI (1962) 1190,
umschreibt sie wie folgt: «Diese geschichtliche Heilsverkiindigung
(sc. des Paulus) geriet bei den ehemaligen Heiden in Spannung zu
ihrem naturalistischen oder gnostisch-dualistischen Erbe, und darum
muf} Paulus das geschichtliche Heil gegen ein naturalistisches MiG3-
verstindnis verteidigen.»
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gebrach».! Bei dieser Formulierung dachte H.U.
von Balthasar zuniichst an die Rowa des ersten
Jahrhunderts, die Erbin und Trigerin der nun-
meht voll zu eigen gemachten grofen hellenisti-
schen Kultur, die sie im Orient schiitzt und be-
fruchtet und im lateinischen oder auf dem Weg der
Latinisierung befindlichen Westen einpflanzt und
zur Entfaltung bringt. Wenige Kulturen sind ihrer
selbst so sicher, ihrer GroBe so sehr bewuBt ge-
wesen. Das Rom des Augustus und Virgils, im
Jahrhundert darauf das Rom der guten Antonini-
schen Kaiser iibernimmtund vollendet das Zivilisa-
tionswerk Athens. Unter der Pax Augusia herrscht
iiberall Ordnung und Recht, besteht eine integre
Verwaltung, ecin groBziigiger Staat, der seine
Dienstleistungen und damit auch seine Anspriiche
auf ein Mindestmall beschrinkt. Rom, schreibt
Aelius Aristides, hat fiir das Wohlergehen det
Menschheit und ein gliickliches Leben ebensoviel
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getan wie Triptolemos.2 Gewi treten seit dem
Ende des zweiten Jahrhunderts Verfallserscheinun-
gen auf; im dritten Jahrhundert — genauer gesagt
zwischen 235 und 284 — macht das Reich eine
schreckliche Krise durch, die es an den Rand des
Verfalls bringt; dank der kraftvollen Politik Dio-
kletians nimmt jedoch seine Geschichte einen
neuen Aufschwung: mit ihm kommt es zu einem
neuen Staatstypus, zu einer absoluten Monarchie,
die sich auf einen michtigen Verwaltungsapparat
stiitzt — in dem Sinn, den das Wort «Apparat»
heute in der russischen Sprache angenommen hat.
Kein Geschichtswissenschafter betrachtet die Kul-
tur der Spitantike heute noch als eine Verfallszeit.
Das von Diokletian angebahnte und von Konstan-
tin zur Vollendung gebrachte Systemhat dennauch,
obwohl es im Westen dem Ansturm der Barbaren-
einfille erlegen ist, anderswo dem zermiirbenden
Lauf der Geschichte siegreich standgehalten: das
ostrémische Reich ist bis zur Araberinvasion in-
takt gebliecben und hat als byzantinisches Reich
schlieBlich bis 1453 iiberlebt.

il

«LaBt euch retten aus diesem verderbten Ge-
schlecht!» — in diese Mahnung klingt nach dem
Bericht der Apostelgeschichte (2,4) die erste Pre-
digt des Petrus am Pfingsttag aus, Die ersten Chri-
sten, die ersten christlichen Generationen setzten
sich bewult der «Welty, d. h. der Kultur ihrer Um-
welt von Grund auf entgegen (bekanntlich erhilt
der Ausdruck kosmos, der fiir die Heiden soviele
glanzvolle Werte verkorperte, schon seit Paulus
und Johannes bei christlichen Schriftstellern eine
pejorative Bedeutung). Zwar wiesen sie die posi-
tiven Werte dieser Umweltskultur nicht zuriick.
So betont z. B, det Rémetbrief (13,1—4), man miisse
sich der obrigkeitlichen Gewalt unterwerfen, weil
sie « Gottes Dienerin ist, dir zum Guten». Aber sie
stellten vor allem ihre Grenzen, Nachteile, Laster
fest. Thre Umwelt kam ihnen als von Grund auf
verdorben vor: als grausam (Gladiatorenkimpfe;
Aussetzung von Neugeborenen), sittenlos (man
lese nur die diistere Lasterliste von Rém 1, 24—32)
und gétzendienerisch. Dabei ist nicht nur an die
Verehrung falscher Gotter zu denken — der olym-
pischen Gottheiten des herkémmlichen Heiden-
tums oder der zu Gottheiten erhobenen Kaiser —,
sondern auch an die tieferreichende Unkenntnis
der gottlichen Wirklichkeit. Dieser menschlich-
allzamenschlichen hellenistischen Kultur ging es
ja nur um die irdischen Giiter, um die Scheinvoll-

kommenbheiten, gegen die sich Psalm 119 (118), 96
ausspricht. Wenn auch das Christentum sich zu-
nichst von der Statistik her gesehen vor allem aus
den untern Stinden, den Armen, den Sklaven, den
Frauen rekrutierte — aus den Opfern dieser so un-

- beschwert atistokratischen Kultur —, so stieBen

deshalb doch auch Vertreter ihrer Elite zu ihm: in
ihrer Bekehrung duBerte sich das Unbefriedigtsein
der Satten, ein tiefes inneres Bediirfnis, ist doch
der Mensch die auf Absolutheit angelegte Kreatur.
Gegeniiber dieser bis auf den Grund verdorbenen
Welt betrachtet sich die Kirche als das neue Israel,
das wahre Gottesvolk, als die Gemeinde der Heili-
gen, der Berufenen, der Geretteten, als die Ge-
meinde derer, die «der Macht der Finsternis ent-
rissen» (Kol 1,13) sind, bereits den Geist empfan-
gen haben und mit der Wiederkunft Christi in
Herrlichkeit ihre Erlésung erwarten. Das nahezu
vollige Scheitern des Judenchristentums, das ge-
ringe Echo, auf das die christliche Verkiindigung
in den heidnischen Milieus zunichst stieB3, lieBen
die junge Kirche wie von selbst die prophetische
Theologie des «kleinen Rests» auf sich anwenden,
der der vorziigliche Triger des Heils ist: «Und der
Herr gliederte von Tag zu Tag die zum Heil Be-
stimmtem der Kirche an» (Apg 2,47; sofern man
den intensiven Sinn des Partizips oglouérovs so
wiedergeben darf).

Was hatte die voriibergehende Gestalt dieser
Welt im Vergleich zum Reich Gottes zu bedeuten?
Das Wort «Gebt dem Kaiser...» weckte bei den
ersten Christen ein ganz anderes Echo als den Ton,
den die Theoretiket der mittelalterlichen Christen-
heit spiter daraus heraushdrten. Dieses Jesuswort
bedeutete fiir sie nicht so sehr eine Abgrenzung
und Anerkennung der zeitlichen Macht, sondern
besagte fiir sie: «Gebt dem Herrn dieser Welt das,
was ihm gehért, wieder zuriick; befreit euch, ent-
ledigt euch dieser Scheinwerte.» Gegeniiber der
heute so oft gestellten naiven Frage: War Jesus,
waren die ersten Christen Revolutionire? ist daran
zu erinnern, dal es den Menschen des ersten Jaht-
hunderts gar nicht méglich war, die politischen,
wirtschaftlichen, gesellschaftlichen Strukturen des
romischen Reiches zu kontestieren (eine Ausnahme
machten nur die Zeloten, diese jiidischen Terrori-
sten, von denen Jesus, wie O. Cullmann dies tref-
fend aufgezeigt hat3, sich eindeutig distanziert hat):
diese zwangen sich ihnen ebenso notwendig auf
wie die Naturgesetze. Diese negative Haltung wut-
de selbstverstindlich noch verstirkt durch das Er-
hoffen, Erwarten, Fiir-sicher-Halten einer unmittel-
bar bevorstehenden Parusie, das bei den ersten
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Christen von selbst gegeben war. Es ist jedoch zu
betonen, daB dies eine bestindige Komponente
des Christentums bildet, die durch die ganze Kir-
chengeschichte hindurch sozusagen periodisch im-
mer wieder von neuem in Erscheinung tritt. Um
uns auf das Altertum zu beschrinken: das Zeugnis
eines Mannes wie Tertullian, der jeden Kompro-
miB mit der heidnischen Welt ablehnte, zeigt uns,
wie lebendig diese Komponente noch zu Beginn
des dritten Jahrhunderts sein konnte.

Und doch, wie fragwiirdig war eine so radikal
ablehnende Haltung, dieses Streben nach einer
«lautern» Einstellung, um einen Ausdruck von
A.Labhardt¢ zu tibernehmen. Eine solche Haltung
systematischer Ablehnung hitte sich nur dann
rechtfertigen lassen, wenn die Wiederkunft des
Herrn und damit das Ende der Geschichte unmit-
telbar auf die erste Ankunft gefolgt wite, wie das
die Christen der ersten Generation mit einer unge-
duldigen Erwartung erhofft hatten. Bemerkens-
werterweise wird bereitsimzweiten Thessalonicher-
brief auf die Gefahren einer solchen Tllusion auf-
merksam gemacht, also schon in dem der Abfas-
sungszeit nach zweiten der uns erhaltenen Doku-
mente tiber den Ursprung des Christentums. Der
Brief enthdlt in 3,10 den bekannten Satz: «Wer
nicht arbeiten will, soll auch nicht essen», der bis
in die Stalinische Verfassung SowjetruBlands hin-
ein nachklingt. Schon bald entdeckte man nimlich
die mit dem Menschsein gegebenen Verpflichtun-
gen, die «necessitates nostrae conversationis», wie
die lateinische Ubersetzung eines Ireniustextes
sich ausdriickt.s Der Mensch ist ein geschichtli-
ches Wesen; er ist im Kulturmilieu verwurzelt, das
ihn prigt und von dem er sich nihrt. Auch den
Christen kamen die pax Romana, die vortreffliche
kaiserliche Verwaltung und die Leistungen und
Annehmlichkeiten zugute, die ihnen die stidti-
schen Dienstbetriebe boten. An der schon ange-
fithrten Stelle geht Irendus auf diesen Sachverhalt
und seine tieferen Griinde ein: «Durch sie (die
Roémer) hat auch die Welt Friede, und furchtlos
wandeln wir auf ihren StraBen und segeln, wohin
wir wollen. Um sich damit briisten zu kénnen, daB
man sich vollstindig von der Gemeinschaft mit
den Heiden abgesondert habe, diirfte man gar
nichts ansich tragen, das von einemandern stammt,
sondern miiite man schlechthin nackt und barfull
und unterkunftslos im Gebirge wandeln, wie die
wilden Tiere...». Es war beispielsweise ein Leich-
tes, unter Berufung auf das Gebot « Du sollst nicht
téten» den Militirdienst zu verweigern, da ja an-
dere, heidnische Biirger oder Provinzbewohner

sich in die Legionen und auxilia anwerben lieBen,
die am Jimes gegen die Barbaren Wache hielten. Es
war ein Leichtes, sich aus den 6ffentlichen Ange-
legenheiten zuriickzuziehen, weil sich reiche Hei-
den um die Ehre stritten, ihr Vermdgen in den
Dienst des offentlichen Wohls zu stellen (die Ge-
meindefinanzen beruhten auf diesen freiwilligen
Abgaben: das System des Euergetismus). Schwie-
rigkeiten treten erst dann auf, als dieses grofBziigige
System des Hohen Reiches Verfallserscheinungen
aufzuweisen beginnt und die gebieterischer gewor-
denen Anforderungen der Gesellschaft diese Auto-
nomie des personlichen Lebens bedrohen. Seit dem
Ende des zweiten Jahrhunderts steigern sich die
Bediirfnisse der Armee und werden deshalb die
Sohne von Veteranen von Amtes wegen zum Mi-
litir eingezogen (Tertullians Schrift «De corona»
zeugt von Gewissensfillen, die sich damit stellenS).
Die Wiirde, Mitglied der Kurie oder Munizipalrat
zu sein, wird mehr und mehr zu einer bedriicken-
den Biirde, der sich die damit Beladenen nicht ent-
ziehen konnen, und so wurden die Christen nach
und nach gezwungen, die mit dieser Zivilisation
gegebenen Verpflichtungen, die sie am liebsten
zuriickgewiesen hitten und zuriickweisen zu kon-
nen glaubten, ebenfalls auf sich zu nehmen,

II.

«Priifet alles, das Gute behaltet!» (1 Thess §5,21).
Ein Gebiet, auf dem wir besonders gut studieren
konnen, wie es zu dieser Ubernahme des hellenisti-
schen und rdmischen Kulturerbes durch das Chri-
stentum kam, ist der Bereich der Geisteskultur, Als
Religion des Buches ist das Christentum eine wis-
senskundige Religion. Die Mission, die Verkiindi-
gung der Frohbotschaft auferlegte der Kirche die
Pflicht, sich Gehér und Verstindnis zu verschaffen
und zunichst um ihrer selbst willen zu verstehen
zu suchen: den Inhalt der Botschaft, der heiligen
Biicher, der Grundbegriffe der Offenbarung vet-
stehen zu lernen. Mit der Predigt, der Exegese, der
Theologie war ein ganzes Programm christlicher
Kultur gegeben. Sollte man bei ihrer Erarbeitung
vom Nullpunkt ausgehen, wihrend doch die nun
zu ihrer vollen Reife gelangte klassische Kultur
den Christen ihre groBartigen Errungenschaften
zur Verfiigung stellte? Gewill stand datin vieles
im Gegensatz zu den vom Evangelium vertretenen
Idealen. Wie die ganze heidnische Zivilisation war
sie von Gotzendienst, Wissenswahn und Irrtum
angekrinkelt: «Habet acht, daB euch niemand
umgarne mit Menschenweisheit und eitlem Trug.»
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(Kol 2,8). Auch hierin herrscht zunichst eine ab-
wartende, ablehnende Haltung; aber wie in den
andern Bereichen war es auch hier nicht leicht,
unbeteiligt zu bleiben. Damit, daf das Christen-
tum aus seinem semitischen Mutterschof3 hinaus-
trat und in eine griechische Formulierung einging,
war es auch schon in ein bestimmtes Kulturmilieu
eingebettet. In einer geradezu klassischen Untet-
suchung hat R, Bultmann aufgezeigt, wie bereits
Paulus die Stilfiguren der Diatribe und der heid-
nischen Populirphilosophie zu verwenden be-
gann,” Und wie man schon seit langem weiB3, hat
das Christentum dadutch, daB es den alttestament-
lichen Ausdruck dabar mit dem Begriff Jogos wiedet-
gegeben hat, sich unter einen genau bestimmten —
indoeuropiischen, griechischen, philosophischen —
Begriffshorizont gestellt. Gewil hat innerhalb der
Kirche stets eine Stromung bestanden, die der
heidnischen Kultur miBtraut; sie tritt im Verlauf
aller Jahrhunderte bis in unsere Zeit hinein in Er-
scheinung und war selbstverstindlich im christ-
lichen Altertum besonders ausgeprigt. Noch zu
Beginn des dritten Jahrhunderts zihlt die Funktion
des Schullehrers zu den Berufen, die als unverein-
bar mit der Taufe gelten; aber schon bald auch ist
man sich bewullit geworden, daB es widersinnig
sei, auf seine Dienste zu verzichten. Die gleichen
Rigoristen (hier ist wiederum Tertullian zu erwih-
nen), die dem Christen das Recht auf den Schul-
dienst absprechen, geben zu, daf} es nicht angeht,
die Kinder von der Schule — von der heidnischen
Schule — fernzuhalten. Sobald Tertullian, der vol-
ler Pathos proklamiert: « Quid Athenae Hierosoly-
mis — Was haben Athen und Jerusalem, die Akade-
mie und die Kirche gemein?»8, die Hiretiker zu
bekidmpfen, eine biindige Theologie zu erarbeiten
hat, ruft er diese philosophische Ubetlieferung zu-
hilfe, die er angeblich zuriickweist, und verwendet
er das Begriffsmaterial, die Argumente, die Metho-
den der klassischen griechischen Philosophie.
Schon frith bildet sich parallel zur rigoristischen
Stromung cine verstindnisvollere Haltung heraus;
sie wird um die Mitte des zweiten Jahrhunderts
vom Apologeten Justin bereits glinzend formu-
liert. Indem er — wie das nach ihm Clemens von
Alexandrien gerne tun wird? — mit der Amphibolie
Logos — gottliches Wort, Logos — menschliche Ver-
nunft spielt, ecklirt er, daB bei allen Menschen eine
Teilhabe am géttlichen Wort, ein Logoskeim
(wortlich eine «Saat»: Justin verwendet und
transponiert hier die stoische Lehre vom Jagos sper-
matikos) vorliegt, Warum also sollte man sich dat-
tiber verwundern, daB es unter den Heiden gut-

gesinnte Menschen, Philosophen gab, welche die
Wahrheit wenigstens zum Teil erahnt haben?
Warum sollte der Christ davor zuriickschrecken,
sich zunutze zu machen, was sich in deren Denken
somit als giiltig erweist? «Alles, was sie an Gutem
gelehrt haben, gehort uns Christen» (2. Apol. 13).
Diese Haltung gewinnt die Oberhand, als seit dem
dritten und erst recht seit dem vierten Jahrhundert
in die Kirche zahlreiche Mitglieder der fithrenden
Klasse des Reiches eintreten, die an der klassi-
schen Kultur voll beteiligt und damit imstande
sind, deren Werte zu schitzen und sie in ihren
Dienst zu stellen, aber man kann sagen, daBl be-
reits seit dem Ende des zweiten Jahrhunderts zwi-
schen dem Christentum und der klassischen Kultur
dieser Bund geschlossen wurde, der sich in der
Folge als unaufldsbar herausstellte.

Doch wie jedes andere Menschenwerk erweist
sich auch diese Allianz als ambivalent. Sie hat zwar
die westliche Zivilisation zu befruchten vermocht
und die groBartige Entfaltung der mittelalterlichen
und klassischen Kultur erméglicht. Heute jedoch
dringt sich uns die Frage auf, ob sie nicht den uni-
versalistischen Charakter der christlichen Religion
verdunkelt und ihre Ausbreitung in andere Kul-
turen gehemmt habe. Selbst wenn man sich darauf
beschrinkt, sie im Rahmen des christlichen Alter-
tums zu betrachten, etscheinen ihre Vorziige und
Schwichen unentwirrbar miteinander vermengt.
Wenn wir beispielsweise die Werke der Kirchen-
viter des goldenen Zeitalters lesen, 1408t sich leicht
feststellen, wie sehr ihr Stil an Gewandtheit und
Eindruckskraft gewonnen hat dank ihrer vollen-
deten Beherrschung der auBerordentlich prizisen
Technik, zu der die Rhetorik geworden war; an-
derseits aber ist es nicht weniger offensichtlich,
dafl der christliche Prediger oft die Nachfolge des
Konferenzredners der zweiten Sophistik angetre-
ten hat — die «6ffentliche Vorlesung» war ja das bei
den Gebildeten des hohen Reiches beliebteste lite-
rarische Genus —, weil sich die kirchliche Bered-
samkeit durch die Literatur (im abschitzigen Sinn
des Wortes) hatte anstecken lassen. In Augustins
Werk «De Doctrina christiana» duBert sich im
vierten Buch eine gegeniiber solchen Ubertrei-
bungen notwendig gewordene Reaktion. Desglei-
chen l4B8t sich ohne weiteres wahrnehmen, wieviel
das Denken Justins oder Hippolyts dem Stoizis-
mus zu verdanken hat oder wie sehr Origenes dem
mittleren Platonismus, Gregor von Nyssa und
Augustin dem Neuplatonismus Plotins und des
Porphyrios verpflichtet sind. Doch der Riickgriff
auf die Philosophie hat ebenfalls auf falsche Bah-
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nen oder zu Ubertreibungen gefiihrt. Wenn wir
derabstrakten Dialektik zu folgen versuchen, durch
die Aétios, der Begriinder des Anhomé&ismus, zu
beweisen sucht, daB der Begriff agen(n)efos eine auf
Gott zutreffende Bezeichnung sei’o, so begreifen
wir ohne weiteres, daB seine kappadokischen Geg-
ner ihm sowie seinem Schiiler Eunomios vorwer-
fen konnten, ihre Theologie sei zu einer «Techno-
logie» herabgesunken.

I11.

Im Laufe des dritten Jahrhunderts erlebt die Kir-
che innerhalb der rémischen Welt eine groBe Ent-
faltung in demographischer sowie soziologischer
Hinsicht. Alle Gesellschaftsklassen sind von jetzt
an in ihr vertreten, und vor allemim OrientschlieBt
sich nun ein oft bedeutender Teil der Bevolkerung
an die Ortskirche an. Diese Ausdehnung war durch
lange Perioden der Ruhe erleichtert worden — man
hat von einem «kleinen Frieden der Kirche — the
minor peace of the Church»!! sprechen kénnen —,
wihrend denen die Gliubigen sich immer weniger
vom Martyrium bedroht fiihlten. Die Kirche ist
von nun an zu einem Massenphinomen geworden;
darunter muBte jedoch, statistisch gesprochen, die
Qualitit ihrer Glieder leiden. Man sieht nicht zu
pessimistisch, wenn man feststellt: Das Menschen-
geschlecht zollt der Siinde sosehr seinen Tribut,
daB es nur wenige Heilige wie anderseits auch nur
wenige Genien hervorbringt. Die Kirche nimmt
nicht nur eine kleine Zahl hochstehender Menschen
auf, sondern auch eine bunt zusammengewiirfelte
Menge, unter der die MittelmiBigen dominieren.
Man ersieht dies am Ende der kurzen, doch hefti-
gen Verfolgungen, die der Jahrhundertmitte ihr
Geprige geben (z50/5 1 unter Decius, 257/58 unter
Valerian), deutlich an der Anzahl der /apsi, der
nicht standhaften Christen, die angesichts der Ge-
fahr in Menge abgefallen waren und, nachdem der
Sturm voriibergegangen war, sich eines Besseren
besannen und wieder in die Kirche aufgenommen
zu werden wiinschten. Diese kann sich von da an
nicht mehr als das Volk der Heiligen auffassen,
sondern muB sich als eine Gemeinde von Siindetn
ansehen, die auf dem Weg zur Heiligkeit begriffen
sind; diese stellt fiir die meisten ein Ideal dar, von
dem sie sehr weit entfernt sind. Dieses Absinkens
witd man sich schon zu Beginn des Jahrhunderts,
zur Zeit des Papstes Kallistos (217-222) bewuBt:
W. Kamlah hat mit Recht von einer entscheidenden
Wende gesprochen, die sich damals vollzog: «die
kallistische Wende».’2 Wie bezeichnend dafiir ist,

daf} die Kirche Roms in seiner Person einen ehe-
maligen Banquier an ihre Spitze zu stellen be-
schloB! Sie hatte eben von jetzt an mit schweten
administrativen und finanziellen Problemen zu
ringen (in dieser Zeit nimmit sie die unterirdischen
Friedhofe, die Katakomben in Verwaltung); aber
von allen Initiativen, die dieser grofe Papst in den
verschiedensten Bereichen zu unternehmen hatte,
ist hier vor allem seine Reform der BuBdisziplin
zu vermerken. Bis dahin hatte die Kirche drei Siin-
den als zu schwer, als zu groben Gegensatz zur Be-
rufung des Christen angesehen, als daB3 sie vergeben
werden konnten, und die Rekonziliation des Poni-
tenten konnte erst vor dessen Tod stattfinden;
Kallistos aber gestattete, die zweite dieser drei un-
vergebbaren Siinden — Motd, Ehebruch, Abfall
vom Glauben — wenigstens unter gewissen Um-
stinden nachzulassen. Eine schwerwiegende Ent-
scheidung — sie fithrte denn auch von seiten der
Rigoristen zu heftigen Reaktionen, die bis zum
Schisma gingen -, die einen ersten Schritt auf dem
Weg datstellt, auf dem die Kirche von da an im-
mer weitergegangen ist: auf dem Weg miitterlichen
Erbarmens und des Verstindnisses fiir die mensch-
liche Schwiche. Daf3 Kallistos selbst sich der Trag-
weite seiner Entscheidung bewuBt war, beweist
die von seinem Gegner Hippolytos '3 bezeugte Tat-
sache, daB er sich zu deren Rechtfertigung auf das
Gleichnis vom Unkraut unter dem Weizen berief:
«LaBt beides zusammen wachsen bis zur Erntel»
(Mt 13,30). Diesen Text und seine Anwendung
werden die Kirchenviter in der gleichen Sicht im-
mer wieder aufnehmen und kommentieren —, so,
allein fiir Afrika, Cyprian, Optat von Mileve,
Augustin. Noch weitere Vergleiche (die Arche
Noah bei Kallistos schon), weitere Parabeln wer-
den ebenfalls in diesem Sinn herangezogen: bei
Augustin das Gleichnis vom Fischnetz, das ins
Meet gewotfen wird und allerlei gute und schlechte
Dinge hinaufzicht, die zu sortieren sind; so stellt
auch die Kirche ein gewaltig grofes Netz dar, das
allerlei Menschen einfingt, gute, die durchhalten
und besser werden miissen, schlechte, die sich noch
bekehren konnen... Dies war ein entscheidender
Schritt im Selbstverstindnis der Kirche, die sich
von da an als eine bunt zusammengewiirfelte
Schar verstand, worin die Siinder, die Schwachen,
die MittelmiBigen noch dominieren. So merzte
man das MiBverstindnis aus, das zwangsliufig im
Begriff einer Gemeinde von Heiligen und Aus-
erwihlten liegt. Jedesmal, wenn im Lauf der Ge-
schichte des Christentums bei einigen wiederum
das anmaBlende Bestreben aufkommt, eine Kirche
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von Reinen, von Vollkommenen zu bilden, wird es
denn auch zu Abweichungen, Schismen und Hire-
sien kommen, die beweisen, daB es sich dabei um
etwas vollig Illusorisches handelt.

N

Mit Konstantin und seinen Nachfolgern verzeich-
net die Geschichte der Kirche eine neue, nicht we-
niger entscheidende «Wende». Was Tertullian als
etwas ginzlich Undenkbares betrachtet hatte, trat
ein: die Bekehrung des Kaisers, womit das r6émi-
sche Reich ein christliches Reich wird. Unsere Zeit-
genossen urteilen der konstantinischen und nach-
konstantinischen Kirche gegeniiber oft sehr streng
und machen es ihr zum Vorwurf, dal sie mit der
zeitlichen Macht Kompromisse geschlossen hat
und in einer Welt, die ihren Institutionen und Glie-
dern Ehren und Wohlstand einbrachte, zu gut in-
stalliert war, Man sollte jedoch sich keines anachro-
nistischen Denkens schuldig machen. So wenig wie
die ersten Christen die Struktur des von Augustus
geschaffenen Reiches konstestieren konnten, konn-
ten die Christen des vierten Jahrhunderts die Exi-
stenz in einer absoluten Monarchie in Frage stellen,
die durch ihr Ubermittlungssystem, das ihr hiet-
archisch aufgebauter Verwaltungsapparat dar-
stellte, ihre Autoritit in allen Lebensbereichen aus-
iibte. Und von dem Zeitpunkt an, da der an die
Spitze dieser Pyramide gestellte Herrscher person-
lich Christ geworden ist, versteht es sich von selbst,
daB er seine Macht in den Dienst des Evangeliums
und zunichst der Kirche als sichtbarer Institution
stellt und diese mit allen Mitteln begiinstigt: durch
finanzielle Zuschiisse, Befreiung von der Steuer-
pflicht, allerlei Vorrechte fiir die Kleriker, Errich-
tung von Kirchengebiuden (mit Konstantin und
dank ihm erstehen die ersten, prichtigen Basili-
ken)... Die Gesetzgebung 146t sich ebenfalls vom
Geist des Evangeliums inspirieren. So erscheint
schon 325 ein Gesetz, das Konstantin sicherlich
von seinen christlichen Ratgebern suggeriert wor-
den war und die Gladiatotenkimpfe untersagte,
Hiiten wir uns auch hier vor dem Fehler des
anachronistischen Denkens. Wir diirfen diese Intet-
ventionen der Gffentlichen Gewalt zugunsten der
Kirche nicht im Licht entsprechender MaBnahmen
in modernen Staaten beurteilen. Ein Kaiser des
vierten Jahthunderts ist nun einmal ein Mann der
«neuen Religiositity, ein von Wesen aus religivser
Mensch, der vor allem um sein Gottesverhiltnis
besorgt ist. Wie seine heidnischen Vorginger er-
blickt der christliche Kaiser in der Gottheit die

unmittelbare Quelle seinet Macht. Das t&mische
Reich verstand sich, nicht ganz illusionslos, als
universale Monarchie; der christliche Monotheis-
mus bot dazu wie von selbst eine Interpretation,
eine theologische Legitimation. Ein einziger Gott,
ein einziger Logos — ein einziger Kaiser der Welt!
Diese souverine Macht, iiber die er vor Gott Re-
chenschaft ablegen muf3, wird der christliche Kai-
ser aus innerer Notwendigkeit heraus zugunsten
einer moglichst vollstindigen Christianisierung
seines Reiches ausiiben. In der Biographie oder
besser gesagt in der hagiographischen Lobschrift,
die uns unter dem Namen des Eusebius von Caesa-
rea iiberliefert worden ist, erhilt Konstantin den
Titel eines «Bischofs der AuBeren — imioxomog
@y éxtdc »15; es scheint, daB man diesen Titel im
Maskulin zu verstehen hat im Sinn von «Bischof
der auBenstehenden Menschen», da sich der Kaiser
fiir das Heil detjenigen Untertanen verantwortlich
fiihlt, die sich noch auBlerhalb der Kirche befinden.
Noch unmittelbarer fiihlt er sich fiir seine christ-
lichen Untertanen vor Gott verantwortlich; ihm,
der nach Gott Herr der Welt ist, obliegt die Pflicht,
dafiir besorgt zu sein, daB die kirchlichen Insti-
tutionen gut funktionieren. Der Kaiser ist es, der
die Konzilien einberuft, sie prisidiert (odet durch
einen seiner hohen Beamten prisidieren liBt),
durch eine klug bemessene Anwendung von Ein-
schiichterung und Verbannung sie zu einem ein-
miitigen Entscheid bringt und schlieBlich auf die
Ausfithrung der getroffenen Beschliisse bedacht
ist... Sprechen wir hier nicht von Caesaropapismus
— ein Ausdruck, der nur auf das lutheranische
Deutschland oder auf das RuBlland Peters d. Gr. zu-
trifft. Die Kirche selbst betrachtet diese Interven-
tion als normal, ersucht um sie und freut sich dar-
iiber (nur falls sich der Kaiser als Hiretiker er-
weist, ist er fiir den, der ihn fiir einen solchen hilt,
nur noch ein verfolgender Tyrann).

Unter dem anspornenden Beispiel von oben und
wegen all dem, was sie von nun an leichter und
auch profitabler macht, vervielfachen sich die Be-
kehrungen; die Masse der Christen nimmt stark
zu, wird zur Mehrheit der Reichsbewohner und
reprisentiert bald sozusagen deren Gesamtheit.
Kirche und Gesellschaft Roms haben die Tendenz,
sich auf die gleiche menschliche Wirklichkeit zu
erstrecken und miteinander zu verschmelzen. Dies
ist denn auch eine zweite, nicht weniger radikale
Wende im Selbstverstindnis der Kirche. Mit dem
christlichen Reich (das, wie gesagt, im byzantini-
schen Reich jahrhundertelang weiterdauern wird)
taucht das mittelalterliche Ideal der sakralen Chri-
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stenheit auf, d. h. einer Gesellschaft, deren Mitglie-
der mit Ausnahme schwacher Restminderheiten
insgesamt wenigstens nominell Christen sind und
deren Institutionen, Kultur und selbst Techniken
sich dem Geist des Evangeliums unterordnen und
so organisiert sind, daB sie desscn Verwitklichung
etleichtern. Ein solcher christlicher Staat stellte ein
Ideal dar, und wie jedes Ideal ist er stets nur un-
vollkommen verwicklicht worden. Wit stofien hier
wieder auf die radikale Ambivalenz der gesamten
Geschichte der Menschheit, auf die Ambiguitit
ihrer Schépfungen, auf die Siinde, das Scheitern
und zunichst auf die soziologische und technische
Schwetfilligkeit der Menschenmasse. Beschrinken
wir uns bloB auf das bereits angefiihrte Beispiel des
Vetbots der Gladiatorenkimpfe, dieses zur Be-
lustigung dienenden Menschenmordes, von dem
die ersten Christen sich voller Abscheu abgewandt
hatten, Das im Jahre 325 erlassene Verbot stie
so sehr auf den Widerstand cingefleischter Ge-
wohnheiten, daBl es sich als unwirksam erwies.
Man muBte sich mehr als ein Jahrhundert lang an-
strengen, bis um 434/438 diese Kampfe verschwan-
den, und zwar ebensosehr unter wirtschaftlichem
Druck wie aus sittlich bedingten Motiven.16

In dem MaB wie das Bemithen um die Verchrist-
lichung der irdischen Gesellschaft die Energien
und Interessen absorbiert, sinkt im christlichen Be-
wuBtsein die eschatologische Spannung. Dal} das
Christenreich das Gottesteich vorwegnimmt, es
wenn auch noch so unvollkommen uand uanvoll-
stindig Gestalt annehmen 148t, verdunkelt dessen
Bild und 148t das Verlangen, die Hoffnung, die Er-
wartung in den Hintergrund riicken. Es ist fiir uns
leicht, die naive Begeisterung zu eatschuldigen,
mit der die Zeitgenossen Konstantins die neue Ara
begriiiten; wir brauchen bloB3 Eusebius von Caesa-
rea iiber das tippige Festmahl berichten zu héren,
das der Kaiser am SchluB3 des Konzils von Nikéa
den Bischéfen offerierte: « Es war zweifelsohne ein
Bild des Reiches Jesu Christi, und wir glaubten zu
triumen»!? — nachdem man eben noch die harten
Verfolgungen unter Diokletian und Maximinus
Daia durchgemacht hatte. Doch gerade durch
ihren iiberschwinglichen Ton heben solche Sitze
die sehr reale Gefahr ans Licht, die unter einem
Regime der Christenheit fiir die Kirche immer be-
steht: die Gefahr, Christenreich und Gottesteich
irgendwie miteinander zu verwechseln.

M

Doch gerade in dem Moment, als das Christentum
in Gefahr gerit, sich in dieser Welt zu komfortabel

zu installieren, erstehtin der Kircheeine Bewegung,
die das reine Ideal des Evangeliums kompromif3-
und konzessionslos in ihr stets lebendig und wirk-
sam gegenwirtig halten sollte: das Monchstum.
Mit ihm kommt wiederum in ihrer ganzen Kraft
die Weigerung zum Vorschein, welche die erste
Christengeneration so tief geprigt hatte: die Wei-
gerung, sich auf den irdischen Horizont zu be-
schrinken., Das Monchstum ist ja nichts anderes
als ein starkes Bestreben, die evangelischen Rite
im Vollsinn zu verwirklichen; die Flucht aus der
Welt, die Einsamkeit, die Askese erscheinen als
Vorbedingungen zu einem Leben des Gebets, der
Beschauung, der vertrauten Begegnung mit Gott.
Es geniigt, hier das Aufkommen des M6nchstums
festgehalten zu haben. Doch zum Schlul3 noch zwei
Bemerkungen: das Monchstum hat sich innerhalb
und nicht auBerhalb der institutionellen Kirche
und nicht im Gegensatz zu ihr entwickelt. Dal man
sich diesbeziiglich nicht auf die zu formelle Anti-
these zwischen Priestertum und Prophetentum be-
rufen darf, beweist die Zusammenarbeit, zu der es
zwischen dem Ménchsvater Antonius, dem Proto-
typ des «charismatischen Geisttrigers», und Atha-
nasius kommt, der bis in die Fehler seiner starken
Personlichkeit hinein den Typus der kirchlichen
Institution verkorpert. Bekanntlich verliBt auf
seinen Appell hin Antonius die Wiiste und kommt
nach Alexandrien, um ihn in seinem Kampf gegen
die Arianer zu unterstiitzen, und Athanasius ist da-
durch, daB er die berithmte «Vita Antonii»™® ver-
faBt hat — die zum groBten literarischen Erfolg des
christlichen Altertums wurde —, zum glithenden
und erfolgreichen Propagandisten des monasti-
schen Ideals geworden.

Wihtend die Monche der Welt entflichen,
kommt die Welt, kommen die Christen zu ihnen.
Die Begeisterung, von der sie erfiillt sind, tber-
trigt sich auf andere; die Heiligkeit, zu der sie ge-
langen, die Chatismen, die sie krénen, das Schau-
spiel diesesins Leben umgesetzten ganzen Christen-
tums, das in seiner heldenmiitigen Gesinnung sich
bis zur Torheit des Kreuzes treiben 14Bt, all dies
zieht an und schligt in Bann — nicht bloB die Man-
ner und Frauen, die sich in der Nihe der Einsiedler
niederlassen, um sich in ihre Schule zu begeben
und ebenfalls Ménche oder Nonnen zu werden,
sondern auch die einfachen Gliubigen, die ihre
Berufung im Familienleben und in der Welt zu-
riickhilt. Viele Pilger kommen, um sich in der
Wiiste zu erbauen, von den Ratschligen und der
geistlichen Leitung der heiligen Personen zu pro-
fitieren, die sie da antreffen; und noch zahlreicher
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sind diejenigen, die auf dem Weg der Lektiire und
durch Berichte ihren EinfluB} in sich aufnehmen.
Die Prisenz der Monche im christlichen Volk
witkt von Anfang an und wird stets weiterwirken
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Georg Denzler

Grundlinien der
Ekklesiologie im byzan-
tinischen Reich

Jean Meyendorff, ein namhafter Vertreter der or-
thodoxen Theologie unserer Tage, ist der Mei-
nung, die byzantinische Theologie habe vom 9. bis
15. Jahrhundert keine eigene Lehre von der Kirche
hervorgebracht. «Die Orthodoxe Kirche hat es be-
wult abgelehnt, eine Synthese zwischen Philoso-
phie und Offenbarung, 4hnlich der Scholastik im
Westen, zu bauen, und hat es vorgezogen, bei den
patristischen Kategorien zu bleiben. Ihte eigent-
liche Theologie, ihre Sakramentenlehre, ihre Ek-
klesiologie wurde nie im Rahmen einer bestimmten
Philosophie formuliert; und die Struktur der Ot-
thodoxen Kirche ist nie mit den Gesetzen einer
durch die Jurisprudenz bestimmten Institution
verschwommen.»?

Angesichts dieser Feststellung fragt man unwill-
kiirlich, ob in den ungezihlten Auseinandersetzun-

als Ferment, als Vorbild, als Herausforderung; sie
wird in der Kirche das Salz der Erde nie schal wet-
den und das Licht der Welt nie erléschen lassen.
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gen zwischen Rom und Konstantinopel ekklesio-
logische Fragen wirklich keine Rolle gespielt ha-
ben. In der Tat, die Kontroversen bezogen sich
hauptsichlich auf dogmatische (Heiliger Geist,
Fegfeuer), liturgische (Azymon bei der Eucharistie,
Epiklese) und disziplindre Themen (Fasten am
Samstag, Priesterzolibat). Allerdings offenbarten
manche Antworten auf diese und andere Frage-
stellungen eine ganz spezielle Konzeption vom
Wesen und von der Aufgabe der Kirche.z So wurde
z.B. deutlich, daB die eine Partei nur Konzilskano-
nes den Grad einer hochsten Entscheidung zuer-
kannte, wihrend die Gegenseite die letzte Ent-
scheidung vom Papst erwartete. Damit ist auch
schon der wundeste Punkt im Kirchenverstindnis
zwischen Ost- und Westkirche angeriihet. Doch
beginnen wir unsere Ubetlegungen auf einer all-
gemeineren Basis.

1. Bezeichnungen der Kirche

Die Teilnehmer des I. Okumenischen Konzils von
Nicda (325) begriffen unter «catholica et apos-
tolica ecclesia» die Gesamtheit derer, die an den
dreifaltigen Gott glauben. Das Allgemeine Kon-
zil von Konstantinopel (381) bekannte seinen
Glauben an die «unam catholicam et apostolicam
ecclesiam». Die Pridikate «katholisch» und «apo-
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