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Die Neubelebungder
trinitarischen Grundstruktur

der Kirche

«Das wirklich Neue kommt uns aus der Aufer-
stehung Christi zu, aus dem Ostergeheimnis. Es
findet seine Erklirung nicht in der Vergangen-
heit, sondern in der Zukunft. Gott tritt gleich-
sam zu einer Begegnung in die Welt; er ist vor uns
und ruft. Er dringt. Er sendet. Er gibt Wachstum
und macht frei. Jeder andere Gott ist ein falscher
Gott, ein Abgott, ein toter Gott. Und es ist
hochste Zeit, dafl unser modernes Bewufitsein
ithn zu Grabe trage. Denn dieser vielgestaltige
Gott beherrscht das <«lte> Bewufitsein des Men-
schen wie eine Ursache die Wirkung; er befiehlt,
er organisiert, er zwingt den Menschen zur Re-
gression und entfremdet ihn letzten Endes. Er
hat nichts Prophetisches an sich; im Gegenteil, er
kommt immer hinterher wie der letzte Grund fiir
das Unerklirliche oder wie die letzte Zuflucht fir
die Verantwortungsscheuen. Dieser falsche
Transzendente ist so alt wie der Tod. Das schop-
ferisch Neue hingegen kommt mit der Welt in die
Welt. Es lafit sich weder erfinden noch beweisen;
es offenbart sich. Ob man es nun aufnehme oder
ablehne, es tritt jedenfalls wie ein Ereignis heran.
Und dieses Neue kommt in die Welt durch das
Wirken des Heiligen Geistes. Ohne ihn ist Gott
fern, Christus im Vergangenen, das Evangelium
toter Buchstabe, die Kirche blofie Organisation,
die Autoritit Machthaberei, die Mission Propa-
ganda, der Kult magische Anrufung und das
christliche Tun Moral von Sklaven.»

Mit solchen Worten wandte sich der damalige
Metropolit von Lattaquié (Syrien), I. Hazim,
heute Patriarch des Orients, 1968 in Uppsala an
die Vollversammlung des Okumenischen Rates
der Kirchen, als er iiber das Thema von der
bleibenden Neuheit des Christentums sprach.

Es fillt nicht schwer, unter dieser provozie-
renden Verurteilung des in der gegenwirtigen
Spiritualitit immer noch wirksamen Deismus die
orientalische Trinititstheologie wiederzuerken-

nen, der gemifl sich die circumincessio des Va-
ters, des Sohnes und des Heiligen Geistes in der
Einheit des Geheimnisses vollendet und so die
Kirche in der Geschichte griindet.

Die orientalische Theologie auf dem Konzil

Obwohl sich die orientalische Theologie weniger
als andere bemerkbar machte, durchzog sie doch
immer tiefgehender die langwierige Denkarbeit
des Zweiten Vatikanischen Konzils. Das geschah
vor allem dort, wo diese Theologie eine von der
lateinischen verschiedene Auffassung vertrat. Es
handelt sich da nicht um die oft erbitterten
Kontroversen, in denen diese Kirchen und ihre
Theologien im Lauf der Geschichte heftig aufein-
anderprallten; solche theologischen Streitigkei-
ten blieben auf dem Konzil im Hintergrund, und
der Dialog mit der Orthodoxie iiberstrahlte die
Erinnerung an jene Kontroversen. Die Interven-
tionen der orientalischen Prilaten nahmen durch
ihre originelle Art, in das gottliche Geheimnis
und dessen Darstellungen denkend einzudrin-
gen, einen wachsenden Einflufl auf das Konzil.
Hier interessiert uns die Tatsache, dafl der trini-
tarische Personalismus unmerklich und doch
wirksam den Deismus zuriickdringte, dem das
abendlindische Denken mehr oder weniger erle-
gen war, und zwar bis in die Begriffssprache des
Ersten Vatikanums hinein. Noch in den von der
vorbereitenden Kommission fiir das Zweite Vati-
kanische Konzil erarbeiteten Texten finden sich
Spuren davon; denn von einem innerlichen Ver-
kosten und Verstehen der Herrlichkeit dessen,
was trinitarische Offenbarung besagt, war in
diesen Aussagen nichts zu spiiren. Ja gewif}, das
Dogma wurde ungeschmilert vorgetragen, doch
fehlte seinen begrifflichen und spirituellen Aus-
sagen der belebende Geist.

Ein erster Durchstof§ vollzog sich in den Vor-
bereitungsarbeiten zur dogmatischen Konstitu-
tion iiber die gottliche Offenbarung. Das zeigte
sich im Widerstand gegen den unter dem Titel De
deposito fidei pure custodiendo vorbereiteten
Text. Man war da zu sehr darum bemiiht gewe-
sen, das Wort Gottes in dogmatischen Formulie-
rungen zu klarer Aussage zu bringen, ohne dabei
dieses Gotteswort selbst als Ort der Begegnung
mit Gott und als Gegenstand des persdnlichen
Glaubens aufzuwerten. Der Relator des Sche-
mas, Bischof Guano, erklirte: «Es mufl in die-
sem Schema die Rede sein vom Wort Gottes,
aber nicht blof in dem Sinne, die Wahrheit
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auszusagen und den Verstand aufzuhellen, son-
dern auch so, dafl das Schema den lebendigen
und liebenden Gott zur Sprache bringt, Gott, der
auf dem Weg iiber den menschlichen Geist den
ganzen Menschen in seiner Schopferkraft und
Lebensmichtigkeit erfassen und durchdringen
mochte. »

Schon von den ersten Sitzungen an (November
1962) erhoben sich zahlreiche kritische Stimmen,
die die Zuriickweisung dieses mit einer gewissen
oberflichlichen Selbstsicherheit vorgetragenen
Entwurfs vorausahnen lieflen. Einer der deut-
lichsten Einspriiche kam von seiten des grie-
chisch-melkitischen Bischofs von Akka, Hakim.
Hier einige Abschnitte aus dieser Intervention:

«Die Schemata enthalten gewiff Schitze und
Werte der lateinischen Theologie, und es ist uns
eine Freude, den groflartigen <ntellectus fidei,
den diese Theologie fiir die Kirche erarbeitet hat,
lobend hervorzuheben. Aber wir bedauern es,
daf die Verfasser dieser Schemata in vollstindi-
ger Unkenntnis der orientalischen Katechese und
Theologie, der eines Kyrill von Jerusalem, eines
Maximus Confessor und eines Johannes von
Damaskus, den allgemeinen Glauben fiir ihre
besondere Theologie beschlagnahmt und das,
was eine zwar giiltige, aber doch nur ortsgebun-
dene, partielle Aussage der géttlichen Offenba-
rung darstellt, in den Rang einer konziliaren
Wahrheit erhoben haben. In der orientalischen
Theologie, wo die Liturgie der effektive Ort der
Glaubensvermittlung ist und die Einweisung in
den Glauben sich innerhalb des sakramentalen
Geheimnisses und nicht in einer abstrakten, jeder
Symbolik baren Unterweisung vollzieht, wird
das Geheimnis Christi unmittelbar als eine ozko-
nomia dargeboten, die sich in der Geschichte
abspielt, im <Alten Bund> vorbereitet, in Christus
erfiillt und in der Zeit der Kirche verwirklicht.
Die theoretischen Erklirungen, so rechtmiflig
und notwendig sie auch sein mégen, lésen sich
nie aus dem Strom der Schrift und der Viterzeug-
nisse. Gottes Anwesenheit in der Welt bekundet
sich in eben diesem konkreten Charakter seines
Wortes. Die Kirche, der Leib Christi, ist in
genauem Sinn der authentische Ort und das
lebendige Lehramt seiner Vermittlung.»

Und in einer zusitzlichen, im Plenum nicht
verlesenen Bemerkung erklirt Bischof Hakim:
«Die Glaubigen des Westens neigen immer zum
Modalismus (und heute leider auch zum <Deis-
mus> — man vergleiche die Katechismen und
Lehrbiicher): ein abstrakter Gott, den Untersu-

chungen des Verstandes ausgeliefert; nicht der
lebendige Gott, dessen unzugingliches Geheim-
nis des Vaters (theologia) durch den Sohn und im
Sohne geoffenbart wurde und daran der Mensch
in der Geschichte (otkonomia) kraft der Anwe-
senheit des Heiligen Geistes teilhat. Die Lateiner
vernachlassigen in der Tat die Wirklichkeit dieser
konkreten Gegenwart in der Zeit und betreiben
eine abstrakte Lehre, wie es dieses vorgeschlage-
ne Schema beweist.» Es wurde bekanntlich zu-
riickgewiesen.

Als der Text der Konstitution iiber die gottli-
che Offenbarung 1964 einer letzten Durchsicht
unterzogen wurde, ergriffen mehrere orientali-
sche Konzilsviter erneut das Wort. Wir wollen
daraus die hervorragende Intervention von Bi-
schof Neophytos Edelby iiber die Schriftausle-
gung zitieren; sie war um so bemerkenswerter,
als sie der spirituellen und theologischen Ge-
meinschaft von Orthodoxen und Katholiken
Ausdruck gab, denn sie war von Archimandrit
Andreas Scrima, dem personlichen Vertreter des
Patriarchen Athenagoras, vorbereitet und vorge-
schlagen worden. «Das Ziel der christlichen Ex-
egese ist die Auslegung der Schrift im Licht des
auferstandenen Christus, wie der Herr selbst
seine Apostel angewiesen hat (Lk 24). Die Schrift
ist eine liturgische und prophetische Wirklich-
keit, Verkiindigung, dann erst Buch, Zeugnis des
Heiligen Geistes vom Ereignis des Christus,
dessen bevorzugte Darstellung in der eucharisti-
schen Liturgie geschieht. Durch dieses Zeugnis
des Heiligen Geistes offenbart die gesamte Heils-
okonomie des Wortes den Vater. Die nachtri-
dentinische Kontroverse sah in der Schrift vor
allem eine geschriebene Norm; die orientalischen
Kirchen sehen in ihr die Konsekration der Heils-
geschichte unter der Gestalt des menschlichen
Wortes, aber untrennbar von der eucharistischen
Konsekration, in der alle Geschichte im Leib
Christi zusammengefafit ist. Zu dieser Konse-
kration gehért notwendig eine Epiklese der
Heilsgeschichte, die Tradition; sie ist die Theo-
phanie des Heiligen Geistes, ohne welche die
Geschichte unverstindlich bleibt und die Hei-
lige Schrift toter Buchstabe» (94. Vollversamm-
lung).

Im Verlauf derselben Sitzungen hatte Kardinal
Meyer, einer von den Bischofen der westlichen
Kirche, betont: «Es gefillt uns, dafl wir hier
endlich eine lebendige, dynamische und umfas-
sende Auffassung der Tradition vor uns haben,
die nicht mehr in Lehrformeln eingeschniirt wird
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und die sich auf Liturgie und Praxis der Kirche
ausbreitet. Wir sind mit der Erklirung einver-
standen, dafl sich die Tradition nicht mehr nur
von den tatsichlichen Definitionen des Lehram-
tes her entfaltet, sondern auch aus der Betrach-
tung der Gliubigen und der tiefinneren Erfah-
rung der geistlichen Wirklichkeiten. Schlieflich
begriiflen wir noch die Aussage, der gemif} die
Tradition wichst und sich entwickelt, indes die
Kirche nach dem Vorbild der Jungfrau Maria in
ithrem Herzen bewahrt, was sie empfangen hat. »

Das Erwachen des Geistes

Die Ausarbeitung dieser erhabenen Lehre wiire,
besonders auf dem Boden der dogmatischen
Konstitution De divina Revelatione («Dei Ver-
bum»), ein sehr fruchtbares Unternehmen in der
gegenwirtigen theologischen Titigkeit. Im Sinne
des vorliegenden Heftes jedoch gilt unsere Auf-
merksamkeit eher der Frage, wie sich das kon-
krete Leben, die Erfahrung, die Praxis der Kirche
von dieser bei den Lateinern allzu lange im
Hintergrund gehaltenen trinitarischen Glau-
benssicht genahrt haben.

Sagen wir gleich, dafl unsere manchmal be-
scheidene und zu kurz geratene Untersuchung
Fithrung und Mafl aus der groflen Lehre der
Schule nimmt, die sich so umreifien lifit: Durch
die geschichtliche Verwirklichung der beiden
Sendungen, der des Sohnes und der des Geistes,
haben wir Zutritt zur Einsicht in das gottliche
Leben in seinen zwei innertrinitarischen Hervor-
gangen. Das abgriindige Geheimnis der Frucht-
barkeit und der Liebe in Gott ist uns durch die
beiden «Ereignisse» der Menschwerdung des
Sohnes und der Sendung des Heiligen Geistes
offenbar geworden. So ist die Kirche der Leib
Christi und die Gemeinschaft des Geistes. Nicht
ohne Grund haben die Historiker schon vor dem
Konzil darauf aufmerksam gemacht, daf diese
Lehre von den Sendungen und den Hervorgin-
gen kaum im gewdhnlichen Lehrbetrieb der Kir-
che zur Erscheinung komme, was unserer Mei-
nung nach der Unkenntnis der orientalischen
Vitertheologie bei den Lateinern zur Last gelegt
werden mufl.

Was wir also im Heute der Kirche beobachten
konnen, das ist die deutlichere Erkenntnis der
Wirksamkeit des Geistes, das neuerwachte Be-
wufltsein des trinitarischen Fundamentes der
Kirche als der treibenden Kraft einer geistlichen

Erneuerung. Tatsichlich besteht Ubereinstim-
mung im Befund, daf} bei den Christen auf dem
Niveau des Volkes Gottes in seinem konkreten
Leben und nicht nur auf dem Gipfel der Heilig-
keit der Glaube an den Geist erwacht. Wir haben
zwar nicht die Zeit, alle Gesichtspunkte und
Orte zu analysieren, an denen heute die anonyme
oder bewufite Anwesenheit des Heiligen Geistes
nachgewiesen werden kann; wir wollen sie aber
doch kurz anfiihren.

1. Die liturgische Feier

Vielleicht ist gerade hier das einfache christliche
Volk fiir die Erneuerung der Kirche am empfang-
lichsten. Und zwar sowohl in der Eucharistiefei-
er der Pfarrgemeinden als auch in den spontanen
Gebetsgruppen, die sich rasch und vielgestaltig
vermehren.

Grundlage ist die Strukturreform der Liturgie.
Man hatte die Liturgie aus ihrer jahrhunderteal-
ten Routine herausgehoben; sie wurde dadurch
einer aktiven Einsicht in die biblischen Lesun-
gen, in die sakramentalen Symbole und in die
Dimensionen des Mysteriums gedffnet. Aber
tiber diese Reformtitigkeit hinaus entsteht ein
spirituelles Erwachen in Gemeinschaft, das, oh-
ne dabei die Riten selbst geringzuschitzen, dis-
kret zur Einfilhrung spontaner Auflerungen in
Wort und Geste treibt. Es ist gewif§ nicht Will-
kiir, diesen spirituellen Charme, der den Geist
des einzelnen persénlich zum Glithen ‘bringt,
dem Heiligen Geist, dem gleichsam instinktiven
Erfithlen des Geistes zuzuschreiben. Von daher
das Festliche, das man lebhaft herbeiwiinscht
und zuweilen nicht ohne Abkehr von den Riten
in einer zuriickhaltenden Freude, der die Kon-
formisten mit griesgrimiger Uberraschtheit ge-
geniiberstehen, auch verwirklicht. Die neuen
Kirchen der Dritten Welt, in denen der Animis-
mus eine sehr kraftvolle elementare Empfind-
samkeit schafft, sind natiirlich von sehr wviel
kriftigerem Leben erfiillt als die westlichen Kir-
chen in der Kilte ihrer romischen Objektivitit.

Diese spirituelle Belebung begiinstigt das Auf-
kommen neuer Gebete, rhythmischer Anrufun-
gen, passender Lieder, in neue Situationen hin-
eingeschaffener Texte. Die Anweisung der Litur-
giekommission vom 25. Januar 1969 («Eine in
vollem Sinn erneuerte Liturgie kann sich nicht
damit zufriedengeben, Texte von einer Sprache
in eine andere zu iibersetzen; Neuschdpfungen
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sind notwendig») ermutigt offensichtlich zu sol-
chem Tun.

Die grundlegenden Sakramente finden ihre im
Abendland lange Zeit vernachlissigte und daher
verkiimmerte Strukturweite wieder, und zwar
durch die fortan dem Heiligen Geist vor allem in
der Eucharistie zugewiesene Bedeutung. Gerade
in der Eucharistie hat eine doktrinale und spiritu-
elle Beachtung der Grundlagen zur Erneuerung
der Epiklese gefiihrt. Daher bevorzugen zahlrei-
che Zelebranten die drei neuen Kanongebete,
denn das erste besafl keine ausdriickliche Epikle-
se. Doch miissen wir feststellen, daf die Fir-
mung, zum tiefen Bedauern der Pfarrer und
Katecheten, noch nicht ihren vollen Sinn er-
schlossen hat, weder in der Lehre noch im Voll-
zug ihrer Feier selbst.

2. Das Zeugnis

Auf einem ganz anderen Gebiet, nimlich dem
der Glaubensvermittlung, vollzieht sich analog
eine sehr merkbare Akzentverschiebung: nicht
mehr die Belehrung mit all ihrer Begriffsarbeit
und ihren Abstraktionen steht an erster Stelle;
vielmehr erlangt das Zeugnis mit seiner Eigen-
tiimlichkeit als einer subjektiven und mitreiflen-
den Erfahrung neuen Wert. Der Begriff des
Zeugnisgebens ist gewifl reine evangelische Tra-
dition; doch wurde das Wort Zeugnis aus Reak-
tion gegen die lutherische Theologie des Glau-
bens und spiter gegen den modernistischen Be-
griff der Zustimmung (assentiment) mehr oder
weniger verdichtigt, der Erfahrung zum Schaden
der dogmatischen Objektivitit und der Autoritit
des Lehramtes einen zu groflen Platz einzuriu-
men. Die Krise ist iiberwunden, und die beiden
verdichtigten Lehren fiigen sich wirksam und
wie natiirlich in die Konzilstexte ein. Die Anlei-
tungen fiir die Katechese sowohl der Erwachse-
nen als auch der Kinder, ebenso der Ansporn
zum Dialog mit den Ungliubigen setzen das
Zeugnis ganz allgemein an die vorderste Stelle,
noch vor die eigentliche Unterweisung selbst. In
einer kraftvollen Erklirung, in der jedes Wort
von Gewicht ist, schrieb Paul VI. in seinem Brief
an Kardinal Roy (1971): «Mebhr als je kann heute
das Wort Gottes nur dann verkiindet und ver-
nommen werden, wenn es das Zeugnis der Macht
des Heiligen Geistes bei sich hat, wenn dieser
also im Tun der Christen zum Wohl ihrer Briider
wirkt, dort, wo es um ihr Dasein und ihre
Zukunft geht.» Und nach der Synode von 1974

macht die apostolische Ermahnung desselben
Papstes in Zusammenfassung der Erfahrungen
der Bischofe das Zeugnis noch iiber seinen erzie-
herischen Wert hinaus zum Lebensnerv der
Glaubensvermittlung. Die Bischéfe des Grofi-
raums Paris erklarten anlifilich ihres Besuchs in
Rom (September 1977): «Die ganze Kirche muf§
Zeugnis geben, Zeugnis sein. Nicht wie eine
Kirche, die von aulen die Wahrheit an die Men-
schen herantrigt. Sondern als Kirche, die die
Bedeutung und tiefgehende Tragweite alles wirk-
lich Gelebten und Erlebten briiderlich teilt, klug
unterscheidet und in seinem Sinn offenbar
macht.»

3. Die offenbarende Tradition

«Die Evangelisierung darf nicht als eine Wahr-
heitsvermittlung verstanden werden, sondern als
Verleiblichung des Evangeliums in der gegen-
wirtigen geschichtlichen Wirklichkeit» (Begeg-
nung der Kirche Italiens auf nationaler Ebene,
Rom, 30. Oktober 1976). In allen Kirchen und
unter den unterschiedlichsten Formen illustriert
die intensive Arbeit der Pastoral diesen Grund-
satz, der fortan das Leben der Kirche bestimmt,
ohne freilich dem Lehramt Abbruch zu tun. Es
handelt sich nicht nur um mehr oder weniger
angepafite Rezepte fiir eine wirksamere Pidago-
gik in der Katechese und in der Predigt; es geht
darum, der «Pastoral» in der Glaubensgemeinde
der Kirche selbst und in der Aktualisierung der
offenbarenden Tradition ihre Rolle als treibende
Kraft zuriickzugeben. Auf diese Weise werden
Lehre und Pastoral in positive Beziehung zuein-
ander gebracht.

Tatsichlich ist die Pastoral auf diesem Niveau
die sich in der Geschichte entwickelnde Uberlie-
ferung. Der Gehalt der Geschichte fiigt sich in
die christliche Wirklichkeit ein; die Geschichte
ist ja kein blofies Dekor auf dem Hintergrund der
Bihne, ohne Einflufl auf die Darsteller selbst.
Sehr wohl ist die Uberlieferung Gedichtnis, und
zwar treues Gedichtnis; sie ist aber auch Gegen-
wart, Ort, an dem sich die Synthese von Uber-
mittlung und aktueller Erfahrung vollzieht. Und
genau hier ist der Heilige Geist am Werk. Glau-
bensniederlage ja, aber so, wie der heilige Irenius
sagt: «eine stets neue Verwahrung des Glaubens,
die das Gefafl der Sprache, darin er sich aus-
driickt, immer wieder verjiingt.» Es ist, als be-
diirfe Christi Absicht alles dessen, was sich im
Lauf der Jahrhunderte als wahrhaft menschlich
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erweist, um das volle Licht zu offenbaren, das
sich seit der Auferstehung auszubreiten beginnt.
Die immer wirksamere Verwandlung der
menschlichen Wirklichkeit wird so in gewissem
Sinn zu einer Bedingung fiir die Verwirklichung
Christi, und der Geist ist es, der auf dem Weg
tiber das komplexe Zusammenspiel der mensch-
lichen Beziehungen daran erinnert. Auf diese
Weise ist die Zeit der Welt auch die Zeit des
Heiligen Geistes.

Das ist Heilsokonomie, bestindige Aussage
der Sendung des Sohnes und der des Geistes als
irdischer Ausdruck der innertrinitarischen Her-
vorgange. Der Gedanke, daff die gemeinsame
Glaubensintuition der Christen einschluffweise
eine Erkenntnis Gottes des Vaters, des Sohnes
und des Heiligen Geistes erschliefit, dieser Ge-
danke ist uns durchaus willkommen. Es ist dies
ohne Zweifel der grofle Gewinn, den wir der
Einfithrung der Geschichtlichkeit in den Aufbau
der Kirche verdanken.

4. Die Geistesgaben

Im gleichen Zug gewinnt heute ein anderes we-
sentliches Teilstiick des Glaubens nach einer
gewissen Verkiimmerung seine Sendung und sei-
nen Sinn zuriick: die Gemeinschaft der Gliubi-
gen wichst nicht nur durch die individuelle
Heiligungsgnade, sondern auch durch die «Cha-
rismen», «besondere Gnaden. Durch diese
macht er [der Heilige Geist] sie geeignet und
bereit, fiir die Erneuerung und den vollen Auf-
bau der Kirche verschiedene Werke und Dienste
zu iibernehmen» (Dogmatische Konstitution
tiber die Kirche «Lumen gentium» Nr. 12).
Wie Kardinal Suenens auf dem Konzil in der
Diskussionsphase des zitierten Textes bemerkte,
hat sich die Kirche allezeit solcher Gemein-
schaftsgnaden erfreut. Sie sind freilich von ande-
rem Schlag als die individuellen Gnaden. Doch
aus Griinden der Struktur und aus einer indivi-
dualistischen Gesinnung heraus hielt man diese
«Charismen» fiir mehr oder weniger aufleror-
dentliche Gaben, wenig ersehnenswert fiir ge-
wohnliche Christen. In dem Mafle jedoch, wie
das Gemeinschaftsbewufitsein des «Gottesvol-
kes» eine durchgreifende Belebung erfuhr, zeigte
sich die Notwendigkeit dieser Geistesgaben,
notwendig nicht allein dann, wenn sie von «be-
sonderer Leuchtkraft» sind, sondern auch
«schlichter und allgemeiner verbreitet» (ebd.).

Hier liegen die Wurzeln fiir den heute allgemein
anerkannten Sinn fiir Mitverantwortung aller im
Aufbau der Kirche. Das ist nicht die geringste
unter den Erweckungserscheinungen des Heili-
gen Geistes.

Das Typische an diesen Charismen ist, dafl sie
an sich nicht «institutionalisiert», ja nicht einmal
von der Institution eingegeben sind. Sie entstam-
men, wenn man so sagen kann, der Konjunktur
eines dem Gotteswort giinstigen Geschehens
und dessen Erfordernissen. So sind diese Gna-
dengaben in doppelter Hinsicht geschenkt, wie
es der Christ auch erfihrt, den ihre Spontaneitit
iiberrascht, sobald sie ihn fern allen Formeln und
tiberkommener Ordnung erfassen. Der «Pro-
phet» — diese deutlichste der Geistesgaben — ruft
die Botschaft in die Situation hinein, obwohl
oder gerade weil er auflerhalb der etablierten
Ordnung steht; er tragt seinem Volk eine jubeln-
de Gewiflheit zu, nicht in der allgemeinen Lehre,
sondern in der konkret durchzufiihrenden Tat,
darin die Institution nicht aufhellend wirkte.
Was in gewissen Schulen der Spiritualitit die
Unterscheidung der Geister im individuellen Le-
ben war, das erfiillt das Charisma in den Dunkel-
heiten und Erschiitterungen der gesellschaftli-
chen Ereignisse. So erbaut der Geist den Leib
Christi im Zuge der sich stets erneuernden Ge-
schichte. «Das In-der-Welt-Sein verpflichtet die
Kirche zu mehr als einer bloflen Sakramentalisie-
rung der bestehenden Ordnung. Die Kirche wird
durch dieses ihr Dasein in der Welt zu einer
prophetischen Kraft zugunsten eines Wandels
und einer Veranderung, die den Frieden und die
Gerechtigkeit unter die Menschen bringen» (Bi-
schof Reus-Jroylan von Porto-Rico, Pastoral-
schreiben vom 19. November 1970).

Die Heilige Schrift wird zum Wort

«Sicque Deus, qui olim locutus est, sine intermis-
sione cum dilecti Filii sui Sponsa colloquitur, et
Spiritus Sanctus, per quem viva vox Evangelii in
Ecclesm, et per ipsam in mundo resonat, creden-
tes in omnem veritatem inducit, verbumque
Christi in eis abundanter inhabitare facit» (Con-
stitutio dogmatica de divina revelatione, 8). Wir
geben an Stelle einer Ubersetzung dieses
Konzilstextes einen anderen Text wieder, der
sich in einem Bericht des Sekretariats fiir die
Einheit findet und den obigen Text offenbar
vorbereitet hat: «Das Wort Gottes ist nicht nur
eine Quelle definierbarer Wahrheiten (...). Das
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Wort Gottes ist auch in seiner in der Kirche und
durch sie auf verschiedene Weise verwirklichten
und aktualisierten Gegenwart ein von Gott in
seiner Heilsokonomie gewirktes Mittel, um uns
das Heil zukommen zu lassen. Durch sein Wort
ist uns Christus gegenwirtig und erteilt uns
Gnade.» Oikonomia ist genau der Begriff, durch
den die einzige und zugleich verschiedene Rolle
des Vaters, des Sohnes und des Geistes in der
Aktualisierung des Gotteswortes ausgesagt ist.

Gott spricht heute. Die Einsicht in das Wort
findet sich in der Welt, da, wo es in der Gemein-
schaft Tat wird. Das Leben der Kirche gebt in
den Text ein und erfiillt ihn mit der Kraft des
Geistes. Nicht um Aussagen des Evangeliums
auf heutige Probleme anzuwenden, sondern um
das Wort Gottes in der gegenwartigen Geschich-
te zu lesen. Der heilige Franz von Assisi und der
heilige Dominikus haben im 13. Jahrhundert in
ihrer prophetischen Interpretation des Evange-
liums die einzige Botschaft der frohen Kunde an
die Armen neu aktualisiert, und dies in einer
bestimmten geschichtlichen Situation und in ei-
ner Art Symbiose mit der Geschichte ihrer Zeit.
Jetzt, im ausgehenden 20. Jahrhundert, «muf}
das Wort vom schlechten Reichen in Begriffe der
Wirtschaft und der Politik, der Menschenrechte,
der Beziechungen zwischen der Ersten, Zweiten
und Dritten Welt iibertragen werden» (Johannes
Paul II. vor der UNO-Vollversammlung am 2.
Oktober 1979). «Liebe deinen Nichsten» — die
Barmherzigkeit des Samariters erstreckt sich
heute, langfristig gesehen, iiber die Strukturen
und Grenzen hinweg auf fiinf Milliarden Nach-
ste; die wortliche Exegese des Textes ist nur noch
der Unterbau, fiir eine Hermeneutik in den
Dimensionen der Zeit und des Raumes. Da
stehen Propheten der messianischen Zeit fiir die
Volker Lateinamerikas auf und lesen ihnen das
Evangelium von der Befreiung. Und so geht es
weiter. Die Schrift wird zum Wort. Es iiber-
rascht nicht wenig, bei Origenes (In Jesu nave,
Hom. 20,5) folgenden Ausspruch zu lesen, der
geradezu als modernistisch gelten kénnte: «Haec
Scriptura, quae prius in litteris erat, modo, in
Ecclesia Christi, revelante Domino, loguela ef-
fecta est.»

Natiirlich bleibt der geschriebene Text der
Bibel der notwendige und unersetzbare Triger
des Wortes Gottes und sein radikales Kriterium
sowohl im Verstindnis als auch in der Institu-
tion. Es kam in der Kirche vor, und zwar gerade
in «prophetischen» Zeiten, dafl man einem Ak-

tualismus nachgab, der einschlufweise jede Fort-
setzung des Werkes Christi und des Geistes
ablehnte und zu phantasievollen, jegliche ge-
schichtliche Wirklichkeit innerlich aushdhlen-
den Gedankengebiuden fiihrte. Doch bleibt es
wahr, dafl das wirksame Engagement in das
geschichtliche Geschehen eine durch die Gegen-
wart des Heiligen Geistes gewirkte tiefere Glau-
benseinsicht gewihrt, die eher einer kontempla-
tiven Erfahrung als einer spekulativen Theologie
oder einer dogmatischen Entwicklung gleicht.
Die Offenbarung erreicht ihre Fiille, ihren Sinn
und ihre Aktualitit in dem sie aufnehmenden
Glauben. «Die Ereignisse bilden eine schon in
sich selbst sinnvolle Heilsgeschichte. Sie enthiil-
len jedoch ihre Sinnfiille als Kundgabe des gottli-
chen Plans erst dann, wenn sie im Bewufitsein
des Gottesvolkes zur Aktualisierung kommen.
Man mufl sehr wohl beachten, daf8 sich die
Offenbarung nur dann in der Geschichte erfiillt,
wenn sie sich zugleich im Glauben des Gottes-
volkes vollendet. Mit anderen Worten: ohne eine
Verinnerlichung der Offenbarung in einem
menschlichen Bewufltsein gibt es keine Offenba-
rung im Sinne eines Wahrheitsgehaltes transzen-
dentalen Ursprungs. Die Offenbarung bedeutet
in einem Gottes Wirken in der Geschichte und
Glaubenserfahrung des Gottesvolkes, eine Er-
fahrung, die sich als Interpretation dieses Wir-
kens ausdriickt. Demnach gehort die Glaubens-
antwort des Gottesvolkes zum Inhalt dessen,
was Gottes Wort fiir uns bedeutet.» Mit diesen
Worten stellt C. Geffré unter dem bezeichnen-
den Titel «Le déplacement actuel de ’herméneu-
tique» seine Diagnose (in: Mélanges Castelli,
Padua 1980, 44).

Tatsichlich sind wir in der sich entwickelnden
Kirche an der Verbindungsstelle von Strukturre-
formen und spiritueller Erneuerung Zeuge einer
Verschiebung der Schriftinterpretation. Lange
vor dem Konzil schon erlebten wir die Bildung
einer groflen Zahl von Bibelgruppen; sie traten
vereinzelt auf oder auch im Rahmen der Bewe-
gung der Katholischen Aktion, in der die Ausle-
gung eines Textes durch einen kompetenten Ex-
egeten grundlegende Bedeutung besafl. Dieser
Exeget fithrte und regelte mit beruflicher und
kirchlicher Autoritit die Uberlegungen der Teil-
nehmer. Es war dies die reife Frucht der bibli-
schen Studien, die nach der Modernistenkrise in
der katholischen Kirche neuen Aufschwung und
neues Ansehen gefunden hatten, iibrigens zum
besten einer aus ihrem abstrakten Formalismus
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befreiten Katechese, in die der subjektive Aus-
druck des Glaubens erst als nachtrigliches Ele-
ment eindrang. Seither aber sprossen in Italien,
Frankreich und Spanien und mehr noch in den
neuen Christenheiten Afrikas und Lateinameri-
kas zahlreiche winzige «Basisgemeinden», wie
man sie nennt (80000 in Brasilien), in denen die
entscheidende Wirksambkeit nicht mehr die Un-
terrichtung in objektiven Gegebenheiten ist,
sondern in Gemeinschaft gelebte Glaubenserfah-
rungen. Sie vollziehen sich dort, wo die Gliubi-
gen auf die alltiglichen Realititen mit ihrem
vielfiltigen menschlichen Kontext und ihrem
politischen Einschlag auftreffen, um da vom
Evangelium aus das Wirken Gottes, die Gegen-
wart des Heiligen Geistes herauszulesen. Natiir-
lich geht es nicht darum, Glaubensartikel zu
definieren und zu verkiinden, Schlufifolgerun-
gen zu ziehen und sicher auch nicht Kasuistik zu
treiben. Es handelt sich vielmehr um eine Inter-
pretation der Strebungen, Bediirfnisse und Expe-
rimente des Menschen kraft einer Unterschei-
dung der «Zeichen der Zeit». Diese «Basisge-
meinden», deren volksnahe Spontaneitit sich
scharf gegen die aristokratische Haltung der Bi-
belgruppen abhebt, sind privilegierte Orte einer
neuen Auslegung des Gotteswortes, einer Neu-
schopfung der Glaubenssprache, eben hier, wo
sich inmitten der Errichtung der Welt von morgen
das Reich Gottes erdnah aufbaut: konkretes In-
einander von Eingliederung der gesamten
menschlichen Wirklichkeit in Christus und T4-
tigkeit des Heiligen Geistes, «der das Angesicht
der Erde erneuert», mitten in den Ereignissen
selbst. Der Realismus der Menschwerdung spielt
sich ab im Realismus der Schopfung in actu.
Nach all dem Gesagten kann hier ein praktisches,
zwar unausdriickliches, aber eindringliches Ver-
stindnis der doppelten Sendung des Sohnes und
des Geistes erkenntlich werden.

Die Unkenntnis Gottes

In dieser Perspektive einer neuen Spiritualitit
interessiert uns die Verdffentlichung zahlreicher
gelehrter oder volkstiimlicher Werke iiber Gott,
iber unsere Gottesvorstellungen, iiber unsere
Sprache, die Gott sagen will, von der banalsten
bis zur hochwissenschaftlichen Terminologie:
Kénnen wir Gott nennen? Konnen wir ihn «de-
maskieren»? Es wire unserer Meinung nach eine
. miflliche Interpretation, wollte man in solchen

Fragestellungen nur atheistisches Denken her-
aushoren. In den meisten Fillen ist der Gott, den
man einer derart heftigen Kritik unterzieht, daf§
sogar sein kultureller «Tod» angesagt wird, nicht
der Gott Jesu Christi, sondern der Gott des
Deismus, ein Erbstiick der entarteten Metaphy-
sik der Aufklirung.

Wir meinen hier den Gott der Vernunft, der
am Ende eines Kausalititsschlusses steht, der
sich in einer der unsrigen fremden Welt befindet,
allmichtiger Richter der menschlichen Geschik-
ke, Garant der bestehenden Ordnung mittels
einer Vorsehung, deren Pline in den irdischen
Obrigkeiten investiert sind, ein in seiner Ewig-
keit unwandelbarer und unerschiitterlicher Gott,
ohne jedes Engagement in die Geschichte der
Menschen, die auf ihn das unertrigliche Geheim-
nis ithrer Hoffnungen und ihrer Verzweiflungen
abwilzen. Ordindre Darstellung des «Lieben
Gottes», gendhrt von den summarischen «Be-
weisen» aus dem Denken der griechischen Phi-
losophen tiber den Reinen Akt (Aristoteles) und
die Hochste Idee (Platon). Platonismus fiir das
Volk, so klagte Nietzsche an, und mit Recht; er
wuflte, was er sagte.

Dieser Deismus ist stirker, als man allgemein
annimmt; er hat das Denken und die Frommig-
keit der beiden letzten Jahrhunderte gepragt.
Man hat gesagt, die Christenheit zihle mehr
Deisten als Christen. Die Religion des Absoluten
im vulgiren Verstindnis vollendete sich in einer
personlichen und sozialen «Entfremdung». Ka-
techese und Verkiindigung waren in der «bour-
geoisen» Gesellschaft des 19. Jahrhunderts da-
von angesteckt und teilweise verdorben worden;
und im theologischen Lehrbetrieb dominierte
einerseits ein Traktat De Deo Uno ohne jeden -
wirklichen Bezug zur Schrift, andererseits eine
metaphysische Christologie ohne Riicksicht auf
die Geschichte Gottes. Nun aber entdeckt man,
wenn auch nicht ohne manche Abirrungen, den
Gott Jesu Christi neu; zugleich wird mit dem
Bekennen des Vaters das mystische Thema von
der Unerkanntheit und Unerkennbarkeit Got-
tes, des bleibenden Geheimnisses, aufs neue
sinnvoll, dieses Geheimnisses, das sich durch den
Sohn offenbart, den Menschen unter den Men-
schen, Jesus Christus, der sicher nicht als Ge-
wihrsmann fiir die bestehende Ordnung angese-
hen werden kann.

So ist das «Geheimnis» in seiner Erfillung —in
der Zeit (Gott spricht heute) und im Raum
(Gottes Wort ist in der Welt) — offen fiir den
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Menschen, damit er daran teilhabe. Gott ist aus
sich heratisgetreten. Er hat sich zum Argernis der
Heiden selbst entiuflert, um wahrhaft Mensch
zu werden, Mensch einfachhin. Die trinitarische
Offenbarung ist das Werk des die Geschichte
bestimmenden Heiligen Geistes. Sie ist das Fun-
dament der Kirche, ihr grundlegendes Struktur-
prinzip.
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Dominikaner. Ehemaliger Rektor der Fakultiten von Le
Saulchoir bei Paris und Professor an der Theologischen
Fakultit von Paris. Er lehrte die Geschichte der mittelalterli-
chen Theologie in threm soziologischen Kontext und wandte
dieselbe Methode an fiir das pastorale Verstindnis der Kirche
von heute. «Peritus privatus» beim Zweiten Vatikanischen
Konzil. Von seinen Veroffentlichungen seien genannt: La

Giuseppe Ruggieri

Die Wiederentdeckung der
Kirche als evangelischer

Gemeinschaft der
Briiderlichkeit

Wenige Begriffe wurden so oft wie der Begriff
Briiderlichkeit mit unrealistischem, utopischem
Inhalt gefiillt. Wenige Begriffe wurden so wie
dieser von unterschiedlichen Sekten und Grup-
pen mifibraucht, um sich damit gegeneinander
und von der Gesellschaft abzugrenzen.

In einem Interview kurz vor seinem Tod, das
dadurch wie zu einem Testament wurde, sieht
Sartre andererseits in dem Traum von Briider-

«Die Gnade unseres Herrn Jesus Christus, die
Liebe Gottes, des Vaters, und die Gemeinschaft
des Heiligen Geistes, seien allezeit mit euch» —
dieses Gebet der Begriiffung, das die eucharisti-
sche Versammlung einleitet, wird heute von den
Christen mit bewufiter Aufmerksamkeit gehort
und verstanden.

Aus dem Franzésischen iibersetzt von Arthur Himmelsbach

théologie comme science au XIII® siécle (Paris 1943); Intro-
duction i I’étude de saint Thomas d’Aquin (Paris 1950); La
théologie au XII° siécle (Paris 1957); weitere Arbeiten zu
zeitgendssischen Problemen: Pour une théologie du travail
(Paris 1955); L’Evangile dans le temps (Paris 1964); Peuple de
Dieu dans le monde (Paris 1966); La doctrine sociale de
PEglise comme idéologie (Brescia 1977; Paris 1979). An-
schrift: Couvent Saint-Jacques, 20, rue des Tanneries, F-75
Paris XIII, Frankreich.

lichkeit, der von den lebendigsten Kriften der

Franzosischen Revolution so sehr als Ideal be-
tont wurde, den wichtigsten, aber auch heikel-
sten Aspekt dieser Revolution, der noch immer
auf eine Antwort der Geschichte wartet'. Tat-
sichlich kénnen nur wenige Worte so wie «Brii-
derlichkeit» das Bild einer neuen Gesellschaft
und der in dieser Gesellschaft erhofften neuen
Lebensqualitit aufrufen, die von den jungen
Generationen im Westen angestrebt werden und
fur die die noch unterdriickten Volker in den
Militirdiktaturen und in den von der reichen
Welt wirtschaftlich abhingigen Lindern kimp-
fen, zu leiden bereit sind und sogar sterben. Man
kann sich daher der Anziehungskraft des in
diesem Wort Briiderlichkeit lebendigen alten
Traums der Menschheit auch dann nicht entzie-
hen, wenn man weifl und nicht vergessen darf,
wie oft dieses Wort sogar im Bereich des Chri-
stentums eine schwirmerische Utopie und ein
rigoroses und intolerantes Sektierertum nach au-
fen bezeichnete.
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