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Die Ekklesiologie der
«Internationalen
Theologenkommission» und
das Volk Gottes in
Lateinamerika

Die Internationale Theologenkommission hat im
vergangenen Jahr im Blick auf die Auflerordent-
liche Bischofssynode ein Dokument mit dem
Titel «Die eine Kirche Jesu Christi: Ausgewihlte
Themen der Ekklesiologie anlifilich des zwan-
zigsten Jahrestags der Beendigung des II. Vatika-
nischen Konzils» erarbeitet!.

Ich bin um einen kurzen theologischen Kom-
mentar zu diesem Dokument aus der Perspektive
des Volkes Gottes in Lateinamerika gebeten
worden.

Fiir einen Theologen der Peripherie, der in den
pastoralen Dienst an einem unterdriickten Volk
eingebunden ist, scheint es ein ziemlich anma-
flendes Unternehmen, sich an den kritischen
Kommentar eines von seinem Thema wie von
dem Niveau und der Zahl seiner Verfasser her so
bedeutenden Dokuments heranzuwagen. Daher
traute ich mir erst zu, in aller Bescheidenheit
diesen Kommentar zu iibernehmen, als ich den
europdischen und hierarchisch-zentralistischen
Partikularismus der in diesem Dokument vorge-
legten Ekklesiologie festgestellt hatte. Als ich
den fraglichen Text zur Kenntnis nahm, dachte
ich in der Tat, auch wenn es mir jetzt nicht
moglich sel, einen eingehenderen und fundierte-
ren Kommentar zu verfassen, konne es doch
niitzlich sein, den Autoren briiderlich einige
Fragen zu stellen.

Ich will im folgenden kommentieren, was mir
als die drei groflen Hauptgedanken des Doku-
ments der Theologenkommission erscheint, und
dabei zugleich auf seine Mingel aus unserer
lateinamerikanischen Sicht hinweisen.

I. Die katholische Kirche als theologischer
Mittelpunkt und Heilzentrum der Welt und der
Geschichte

Als erstes fillt uns an dem Text, den wir hier
kommentieren, die ausgeprigt ekklesiozentri-
sche Sicht auf, die sowohl im Verhiltnis der
Kirche zu Jesus Christus als auch in ihrem Ver-
hiltnis zur Menschheit festzustellen ist. Statt dafl
die Kirche als Nachfolgerin Jesu und Sakrament
Christi erscheint, wird in der Tat Jesus Christus
selber als Vorliufer, Stifter und inspirierende
Kraft der kirchlichen Institution dargestellt. Und
die Kirche selbst erscheint nicht als Dienerin der
Menschbeit im Blick auf eine Herrschaft Gottes,
deren Dynamik durch die Geschichte hindurch
wirksam ist, sondern die Menschheit selbst er-
scheint vielmehr als Schauplatz und Stoff fiir die
Kirche, die als die Verwirklichung des Reiches
Gottes auf dieser Erde verstanden wird®. In
dieser zweifachen Beziehung zu Jesus Christus
und zur Menschheit — der Schliisselbeziehung
fiir das Selbstbewuftsein und die Mission der
Kirche —stellen wir also einen Riickschritt gegen-
iiber jener «Dezentrierung» oder «Umkehr zu
Gott im Menschen» fest, die als die grofie Origi-
nalitit der Kirche des II. Vatikanums erachtet
worden ist’.

Es ist richtig, dafl gegen Ende des von uns
besprochenen Dokuments ein gehaltvolles,
ziemlich nuanciertes Kapitel iber die «Kirche als
Sakrament Christi» zu finden ist*. «Sakrament»
wird hier in bezug auf die Kirche als Gegenwart
des «Mysteriums» der Liebe Gottes in der Ge-
schichte und als tiefe Wirklichkeit der « Gemein-
schaft> Gottes mit den Menschen und der Men-
schen untereinander erliutert®. Genauer heifit es,
die Kirche als «Leib» und «Sakrament» Christi
identifiziere sich mit ihm und vergegenwirtige
ihn; als «Volk» des Neuen Bundes und «Braut»
Christi dagegen verschmelze die Kirche nicht mit
Jesus Christus selbst, sondern sie habe ihn vor
Augen und sei auf dem Weg, um ihm zu begeg-
nen. Auch in diesem Zusammenhang erwihnt
man nicht, wie wir es erwartet hitten, die prakti-
sche Nachfolge des historischen Jesus mit seinen
Optionen und seinem Lebens- und Dienststil.
Allerdings wird die konkrete Verantwortung der
christlichen Gemeinde dafiir angesprochen, daf§
die Kirche tatsichlich Sakrament Christi unter
den Menschen und zu ihrem Heil wird. Und
zugleich riumt man ein, dafl de facto die Vermitt-
lung dieses Sakraments fiir «bestimmte» Men-
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schen gilt, wihrend «andere» «durch den heili-
gen Geist und auf eine Weise, die nur Gott
kennt», des Mysteriums Christi teilhaftig wer-
den®. Bei diesen «anderen» scheint es sich jedoch
lediglich um eine innere Verbindung und um das
ewige Heil zu handeln. Es wird nicht einmal
angedeutet, dafl das Leben und die «zeitlichen»
Aufgaben dieser Menschen oder auch der Glie-
der der Kirche selbst auf ihre Art die Herrschaft
Gottes durch seinen Geist ebenfalls verwirkli-
chen und bedeuten kénnten, dafl sie, wie wir
meinen, eine umfassende Entwicklung und Be-
freiung der Menschheit voranbringen konnten,
die auf deren volle Verwirklichung in ihrer end-
giiltigen Begegnung mit dem Gott Jesu Christi,
dem Gott des Lebens und der Geschichte, ver-
weisen’.

Im darauffolgenden Kapitel des Dokuments
tiber die «eine Kirche Jesu Christi» —als «katholi-
scher» Vorbehalt gegeniiber der Okumenischen
Bewegung - zeigt sich die gleiche Ekklesiozen-
trik wiederum sehr stark®. Hier erklirt die Theo-
logenkommission: «... jedes Heilswerk Gottes in
der Welt bezieht sich auf die (katholische) Kir-
che, da in dieser die Mittel, um im Leben Christi
zu wachsen, ithren Hohepunkt und ihre Vollen-
dung erreicht haben.» Und mit diesen «Mitteln»
ist ganz konkret das Priester- und Lehramt der
Hierarchie gemeint’. Aus unserer Sicht von der
Peripherie her erscheint mir eine solche Behaup-
tung vermessen oder zumindest einseitig. Wir
sagen lieber umgekehrt, dafl alles in der Kirche -
angefangen bei ihren Amtern — auf das Leben des
Glaubens und der Liebe des gliubigen Volkes
bezogen und hingeordnet ist, dessen Zeugnis
wiederum auf das Heilswerk Gottes in der Welt—
als «Sakrament» in seinem Dienst — ausgerichtet
ist.

Schliefllich spricht das Schluflkapitel iiber den
«eschatologischen Charakter der Kirche» vom
Verhaltnis zwischen «Reich und Kirche» als dem
Verhiltnis der gegenwirtigen, irdischen Kirche
zur kiinftigen, himmlischen Kirche. Es bekrif-
tigt die Identitit der letzteren mit der kommen-
den Fiille des Reiches Gottes. Fiir die gegenwir-
tige Zeit betont es, daf} dieses Reich auf geheim-
nisvolle Weise schon in der pilgernden Kirche
gegenwirtig sei, die seine «Keimzelle» und sein
Anfang auf der Erde» sei'®.

Zu unserer Uberraschung spricht das Doku-
ment nicht iiber die Herrschaft Gottes, die ge-
genwirtig iiber die Grenzen der Kirche selbst
hinausgeht und mit der Kraft des Geistes den

ganzen Raum des menschlichen Handelns und
der Geschichte iiberschreitet. Erst recht vermag
es nichts iiber den Dienst zu sagen, den.die
Kirche diesem Reich Gottes gegeniiber zu leisten
hat, das im Weg | nserer Volker wirksam ist'!.
Der Text erklirt nur, fast beiliufig, daff aufler-
halb des sozialen Leibes das Reich als «zumindest
1mphz1te Zugehorigkeit zu dieser Kirche» gegen-
wirtig sei. Man konnte sagen, dafl die Autoren in
der Suche nach Wahrheit, in der Praxis der
grofimiitigen Liebe und im Kampf um Gerech-
tigkeit, die es im Leben und in der Geschichte der
Menschen gibt, keinerlei theologische Dichte,
keinerlei Inhalt und Zeichen der Herrschaft Got-
tes erkennen, es sei denn, daff dieses Leben und
diese Anstrengungen die einzelnen auf die katho-
lische Kirche hinlenken konnten.

I1. Die Struktur der Kirche als gottliche
Einrichtung

Das Dokument der Theologenkommission legt
ebenfalls einen starken Akzent auf die Kirche als
Institution «gdttlichenRechts».

Der Text beginnt mit dem Thema der Grun—
dung der Kirche mit ihrer «grundlegend dauer-
haften und endgiiltigen Struktur»'? durch Jesus
Christus. Anschliefend wendet er den Begriff
des «Volkes Gottes» auf die Kirche an, versteht
ihn jedoch als eines der verschiedenen theologi-
schen Bilder oder Symbole des «Mysteriums»
der Kirche®. Dann behandelt er die beiden Di-
mensionen der Kirche als «Mysterium» und «hi-
storisches Subjekt», erkldrt diese letztere Dimen-
sion aber in einem ontologischen und existentiel-
len Sinn, im Blick auf das Alltagsleben der Glau-
bigen, ohne wirklich die Dimension eines kollek-
tiven Subjekts aufzugreifen, das in einer unge-
wissen Geschichte auf dem Weg ist, handelt, sich
unterschiedlich entwickelt und in Konflikte
gerat't.

Das Dokument spricht von «Volk», «Gemein-
de» und «Institution» auf einer symbolischen
Ebene, die soziologisch neutral scheint. In Wirk-
lichkeit jedoch werden diese abstrakten Begriffe
«Volk» und «Gemeinde» als theologische Attri-
bute der konkreten kirchlichen Institution in
Anspruch genommen. In dieser Hinsicht legt der
Text eine Unfihigkeit an den Tag, sich reale
kirchliche Gemeinden und gliubige Volker vor-
zustellen, die keine blofle Projektion und Wider-
spiegelung der hierarchisch-sakramentalen Insti-
tution sind. Die Autoren sind nicht in der Lage,
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irgendeine Erfahrung eines in konkreten ge-
schwisterlichen Gemeinschaften gewachsenen
Glaubens oder einer auf dem Weg geschichtli-
cher Volker gemeinsam gelebten Hoffnung zu
reflektieren. Sie scheinen die Fruchtbarkeit und
die Schwierigkeiten einer Ekklesiologie nicht zu
kennen, die versucht, in der Treue zum Evange-
lium von einer komplexen kirchlichen Wirklich-
keit voller Interaktionen Rechenschaft abzule-
gen: von einer Wirklichkeit, wo es die hierarchi-
sche Institution mit ihrer Autoritit und ihren
Verbindungen weltumspannender Gemeinschaft
gibt; wo es auch ein ganzes Netz von unter-
schiedlichen und mehr oder weniger propheti-
schen Gemeinden gibt, in denen Geschwister-
lichkeit gelebt und Jesus Christus gefeiert und
ganz konkret verkiindigt wird; und wo es
schlieBlich die vielen Menschen des glinbigen
Volkes gibt, das die hierarchische Institution
kaum kennt und nur sporadisch den Dienst einer
evangelisierenden Gemeinde erfihrt, in seinem
Leben und Zusammenleben jedoch auf seine
Weise die Erinnerung an Jesus Christus wachhilt
und auf sein Kommen hofft'®.

Ein solcher Mangel hat sicherlich mit der
ausgesprochen eurozentrischen Perspektive des
Dokuments zu tun. Zum einen findet sich darin
keinerlei ernsthafter Bezug zu den unterdriickten
Mehrheiten der Welt, und irgendeine theologi-
sche Beziehung zwischen «Volk Gottes» und
«Volk der Armen» laflt sich erst recht nicht
entdecken. Nicht nur, dafl die «Kirche der Ar-
men» nicht erwahnt wird, auch die Mission der
Kirche behandelt man, ohne von der Option des
Evangeliums fiir die Armen zu sprechen'®. Zum
andern redet man von der «Inkulturation» und
der «Evangelisierung der Kulturen» als von einer
Herausforderung fiir die «nichteuropiischen»
Kirchen, wobei man vorauszusetzen scheint, dafy
die europiischen kirchlichen Formen und die
europdische Theologie schlechterdings «katho-
lisch» seien. In der gleichen Richtung spricht
man von der Férderung der Gerechtigkeitals von
einem «Element der Inkulturation»'.

Die eurozentrische Sicht des Dokuments zeigt
sich auch an der Tatsache, dafl es die Gleichset-
zung der «Teilkirche» mit der Diozese, die der
Codex Juris Canonici vornimmt (vgl. can. 368),
als zur «Wesensstruktur der Kirche» gehorend
beibehilt. Dabei geht es um die »Teilkirche», die
vom Konzil beschrieben worden ist als «ihrem
Hirten (in diesem Fall dem Bischof) anhingend
und von ihm durch das Evangelium und die

Eucharistie im Heiligen Geist zusammenge-
fihrt»'8. Eine solche Gleichsetzung lifit die - in
der Dritten Welt iibliche — Tatsache aufler acht,
dafl der Bischof in grofler Entfernung emem
Volk vorsteht, das iiber ungeheuer grofie Gebiete
verstreut oder in riesigen Stadten zusammenge-
ballt lebt, so dafl man die Verkiindigung des
Evangeliums oder die Eucharistiefeier — wenn
sich die Gelegenheit dazu bietet — durch den
Dienst der Priester in einer kleineren Gemeinde
erlebt.

Nicht etwa, daf das Dokument die wohl
immer notwendige Unterscheidung zwischen
der wesentlichen und bleibenden Struktur («de
jure divino») und der konkreten, verinderlichen
Gestalt und Organisation («de jure ecclesiasti-
co») der Kirche aufler acht liefle: Es bestitigt
diese Unterscheidung in der Tat in aller Deut-
lichkeit und erklirt, dafl «die wesentliche Struk-
tur immer in eine konkrete Gestalt eingebettet
ist, ohne die sie nicht leben konnte. Daher ist die
konkrete Gestalt niemals neutral in bezug auf die
wesentliche Struktur, welche von jener konkre-
ten Gestalt getreu und wirksam zum Ausdruck
gebracht werden konnen r uf8®.

Die einzige Anwendung dieses Prinzips, die
das Dokument entfaltet, bezieht sich auf die
Bischofskonferenzen. Es erklirt, diese stellten
nur eine konkrete historische, in sich vergingli-
che Gestalt der wesentlichen Struktur oder des
Grundprinzips dar, das die Kollegialitit der Bi-
schofe ausmache®. Andere konkrete institutio-
nelle «Gestalten» oder Praktiken dagegen — wie
etwa die romische Kurie und die Kardinile, die
Nuntien und die zentralisierte, autokratische
Ernennung der Bischofe —, die oft im Wider-
spruch zu den Bischofskonferenzen und viel-
leicht gar zu dem Prinzip der bischoflichen Kol-
legialitit zu stehen scheinen, erwihnt das Doku-
ment nicht. In diesem Punkt weist die Ekklesio-
logie der Theologenkommission eine nicht nur
europiische, sondern rémische oder kuriale Ei-
gentiimlichkeit auf.

Auf einer grundlegenden Ebene betont das
Dokument die «wesentliche Struktur» der Eu-
charistiefeier, die von einem ordinierten Amts-
triger als dem lebendigen Mittelpunkt der kon-
kreten kirchlichen Gemeinschaft geleitet wird?'.
Dabei scheint es die Tatsache zu ignorieren, daf}
fir die groflen Mehrheiten unseres gliubigen
Volkes durch die ausschliefliche Beibehaltung
der «geschichtlichen Gestalt» des priesterlichen
Amtes — mit der Verpflichtung zum Zélibat und
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der am klosterlichen und universitiren Vorbild
ausgerichteten Ausbildung —, die der Kultur
unserer zum Volk gehorenden Mehrheiten nicht
entspricht, dieses wesentliche Prinzip zum toten
Buchstaben geworden ist.

I11. Die Hierarchie als «vertikales» Priesteramt
und «vertikale» Autoritat iber das gliubige Volk

Die Theologenkommission erkennt an, daf} ei-
nerseits das allgemeine Priestertum der Gliubi-
gen und der «Kult des Lebens» tiefe Wurzeln im
Neuen Testament haben und aus der katholi-
schen Theologie fast verschwunden waren und
dafl andererseits das Amts- oder hierarchische
Priestertum im Neuen Testament nicht vor-
kommt und in der spiteren Tradition grofle
Bedeutung erlangt hat*?. Doch sie erkennt weder
die Tatsache an, dafl der Klerus und der Priester-
kult, die in der Religion des Alten Testaments
eine so wichtige Rolle spielten, durch den Neuen
Bund aufgehoben worden sind, noch die Tatsa-
che, dafl die spitere kirchliche Praxis und Theo-
logie den alttestamentlichen Klerus und das altte-
stamentliche Priestertum in ziemlich hohen Ma-
fle wiederhergestellt haben: insofern sie das
«Amt» oder die religiose Macht konzentrieren
und insofern sie sich mit der « Autoritit» oder der
politischen Macht verbinden.

Das Dokument selbst geht schnell dazu iiber,
die Begriffe «Dienst» bzw. «Amt», «Priester-
tum>» und «Hierarchie» so zu gebrauchen, als ob
die drei Termini dieselbe Bedeutung und eine
gleichermafien solide Grundlage im Neuen Te-
stament besiflen”. In Wirklichkeit jedoch ist
das, was es tut, eine Akkumulierung oder Kon-
zentrierung des theologischen Inhalts von
«Dienst/Amt» und «priesterlichem Kult» in der
Hierarchie als konkreter Struktur und Gruppe
innerhalb der Kirche.

Was den Dienst bzw. das Amt betrifft: Aus der
zweifachen Tatsache, daf Jesus die entstehende
Kirche zusammengefihrt hat, indem er die Apo-
stel als Hirten einsetzte, und dafl man in der
Kirche nicht eine Struktur und ein Leben abson-
dern darf, scheint das Dokument zu schlieffen,
dafl der katholische Episkopat «jure divino» «das
wahre Amt der Gemeinde» in monopolhafter
Weise konzentrieren und sich in ausschlieflicher
Form mit ihm gleichsetzen miisse?*. Da fragt
man sich: Wo bleibt dann die Freiheit des Gei-

stes, um neues Leben, Charismen und Amter in
der Gemeinde zu wecken, und die Pflicht der
Hirten, eine kluge Unterscheidung zu. treffen
und «den Geist nicht auszuloschen»??

Was das Priestertum anbelangt: Das Doku-
ment betont nachdriicklich, daff das Opfer des
«Kultes des Lebens» seine Vollendung im liturgi-
schen Kult unter dem Vorsitz eines ordinierten
Amtstrigers erreicht, des einzigen, der «diesen
Kult in das Opfer des Sohnes einbringen» kén-
ne?. Damit erweckt es den Anschein, als gebe es
auflerhalb der Liturgie keine Gemeinschaft der
Glaubigen mit dem Opfer Christi und als gebe es
eine Liturgie im eigentlichen Sinn nur, wenn
diese unter dem Vorsitz eines ordinierten Amts-
trigers steht. Damit wird eine «Mittler-» oder
Stellvertreterrolle» der Hierarchie zwischen
Gott und dem glaubigen Volk herausgestellt”, so
als ob dieses keine unmittelbare Gemeinschaft
mit dem einzigen Mittler Jesus Christus erfahren
konne, durch den Gott im Leben des Volkes
handelt und durch den dieses direkten Zugang zu
Gott hat*,

Bei der besonderen Berufung der Laien
schliefllich hebt man mehr die sakramentale Be-
teiligung und das Zeugnis des Glaubens hervor —
wodurch diese Berufung als abgeleitet und inner-
halb des «hierarchisch geordneten Volkes Got-
tes» als sekundir erscheint — als den vorrangigen
und eigentlich laikalen Aspekt der Glaubenser-
fahrung selbst und der Praxis der Liebe im
‘Alltagsleben?.

Die Theologenkommission legt uns also eine
ausgesprochen klerikale und hierarchiezentrierte
Ekklesiologie vor, die, wie zu hoffen ist, zum
Wohl der realen Kirche auf der nichsten, den
Laien gewidmeten Weltsynode zur Krisis fihrt. .

! Commission Théologique Internationale (= CTI), L’u-
nique Eglise du Christ, Rapport rédigé pour le Synode par
Mgr. P. Eyt, Préface du Card. J. Ratzmger (Paris 1985).

2 Aa0. c. 1; vgl. cc. 8-10.

* Vgl. Paul VI., Schlufansprache iiber die religiose Bedeu-
tung des Konzi]s;]ohannes Paul II., Redemptor hominis Nr.
11=14.

+CTI, a0, 9. Kap.

* Vgl. Lumen gentium Nr. 1,9,48.

¢ Vgl. Lumen gentium Nr. 14,16; Ad gentes Nr. 7;
Gaudium et spes Nr. 22,5.

7 Vgl. Paul VI., Populorum progressio Nr. 20, 21; Doku-
ment der II. Generalversammlung des Lateinamerikanischen
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470-506. Zur Verbreitung eines solchen Glaubensbewufits-
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? AaO. 60f.

1 Vel. Lumen Gentium Nr. 5.
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34-39; Puebla-Dok. Nr. 193; 226-229, 274, 787, 789,
796-799.
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15 Vgl. S. Torres, J. Eagleson (Hg.), The Challenge of
basic Christian Communities (New York 1981); R, Mufioz,
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2 AaO. 42, 46-50.
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B Aa0. cc. 6-7.

% Aa0. 40f.

® Vgl. Lumen Gentium Nr. 4, 9, 12.
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7 Aa0. 50.

B Vgl. Mt 11, 25-27; 23, 1-12; Joh 14, 23-26; Apg 2,
14-18; 1 Kor 2, 10-16; 1 Tim 2,5; Heb 12, 18-24;1 Joh 1,
1-3; Lumen Gentium Nr. 9, 12; Sacrosanctum Concilium
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