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Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Die liturgische Tiefendimension
des weltlichen Ethos

Ben Kautzer

Herzstiick des prophetischen Zeugnisses in der Schrift ist eine tiefe Sorge um die
Armen und Unterdriickten - fiir die kleinen Leute, die am Rand unserer kollekti-
ven Wahrnehmung angesiedelt sind. Diese Sorge bringt eine scharfe und unnach-
giebige Kritik derer mit sich, die laut Gottes Lob singen und dabei in ihrem Tun
das Elend der Armen verleugnen.



Angesichts des menschlichen Leids, der Ungerechtigkeit, der Einsamkeit und
Entfremdung ist die Kirche heute mit der bleibenden Ambivalenz ihrer Berufung
konfrontiert, in der Welt und fiir die Welt eine Gottesdienst feiernde Gemeinde zu
sein, die durch die Schule der anspruchsvollen Haltung einer Liebe gegangen ist,
welche am Kreuz ihr Mafs nimmt. Dieser Berufung liegt das keine Ruhe gonnende
und unbequeme Spannungsverhiltnis zwischen Liturgie und Ethik, Opfer und
Barmherzigkeit zugrunde. Theologische Diskussionen um diese Frage nehmen
nach wie vor die Aufmerksamkeit der Wissenschaftler in Anspruch, doch nicht
immer mit befriedigenden Ergebnissen. Trotz eines wachsenden Konsenses
dariiber, dass die , Liturgie der Kirche" und die , Liturgie des Nachsten" irgendwie
zusammengehoren, bleibt die Frage, wie man das Wesen dieses untrennbaren
Verhdltnisses bestimmen konne, offen und umstritten. In vielen wissenschaftli-
chen Ansitzen hat eine ungliickliche methodische Fixierung auf die Dualitdt von
Wort und Sakrament den kirchlichen Dienst der Ndchstenliebe allzu oft (und
allzu bereitwillig) als Supplement an die Rdnder der ,Praktischen Theologie®
verwiesen. Solche subtilen Grenzziehungen laufen, wenn sie nicht bewertet wer-
den, Gefahr, die Jiingerschaft durch eine Art Freiwilligendienst zu ersetzen, der
dann dem christlichen Dienst in der heutigen Welt als normativer Bezugspunkt
Orientierung gibt.

In seiner Enzyklika Deus Caritas est stellt Papst Benedikt XVI. solchen Dichoto-
mien eine nuanciertere und in sich stimmigere Sichtweise des kirchlichen Lebens
gegeniiber. Er schreibt:

»Das Wesen der Kirche driickt sich in einem dreifachen Auftrag aus: Verkiindigung
von Gottes Wort (kerygma - martyria), Feier der Sakramente (leiturgia), Dienst der
Liebe (diakonia). Es sind Aufgaben, die sich gegenseitig bedingen und sich nicht

voneinander trennen lassen. Der Liebesdienst ist fiir die Kirche nicht eine Art Wohl-

Sfahrtsaktivitat, die man auch anderen iiberlassen kénnte, sondern er gehort zu ihrem
Wesen, ist unverzichtbarer Wesensausdruck ihrer selbst. “!

Indem Benedikt XVI. dem Dienst der Nichstenliebe dasselbe ekklesiologische
Gewicht zuspricht wie Wort und Sakrament, scheint er zum Ausdruck zu brin-
gen, dass die Werke der Barmherzigkeit und Gerechtigkeit nicht nur das darstel-
len, was die Kirche fuf, sondern was sie ist; sie betreffen nicht ihre relevante
Niitzlichkeit, sondern ihre verletzliche Glaubenstreue.

Im Folgenden will ich an das Werk Edward Schillebeeckx’ und Louis-Marie
Chauvets ankniipfen und theologisch ein neues Bild dieser triadischen Tiefen-
struktur (Wort - Sakrament - Nachstenliebe) aus der Perspektive der Sakramen-
talitit zu entwerfen versuchen. Insbesondere werde ich die Meinung vertreten,
dass die ,, Werke der Barmherzigkeit* (z.B. zu essen und zu trinken geben, beten
und Mitleid empfinden sowie Obdach und Gastfreundschaft gewédhren) konkrete
Orte benennen, an denen die Sakramentalitdt, die Ethik und das prophetische
Zeugnis der Kirche iibereinkommen. Mit anderen Worten: Diese weltlichen,
scheinbar bedeutungslosen Taten machen das aus, was wir eine liturgieformige
Politik des Alltdglichen nennen konnten.

Ben Kautzer



Thema: Die
menschliche
Geschichte als
Sakrament

|I. Edward Schillebeeckx: ein neues sakramentales
Verstandnis von Liturgie und Ethik

Mit seinem bahnbrechenden Buch Christus - Sakrament der Gottbegegnung (1960)
hat Schillebeeckx zu einem Paradigmenwechsel innerhalb der Sakramententheo-
logie beigetragen.? Er widerstand der Versuchung der Schultheologie, einfach die
Anzahl, die Einsetzung durch Jesus und die Wirksamkeit der sieben Sakramente
festzustellen, wie sie die hierarchisch gegliederte Kirche verwaltet. Stattdessen
wihlte er einen anderen Ausgangspunkt, ndmlich den beim Begriff der ,Sakra-
mentalitdt” selbst. Aus dieser Perspektive hat das gesamte christliche Leben an
den tieferen, urspriinglichen Sakramenten Christi und der Kirche teil. Jesus ist in
seiner Menschheit - als ,hochster Anbeter des Vaters“ und als inkarnatorisch
sichtbare Gestalt der Gnade - das Sakrament Gottes.® Als die kirchliche Verldn-
gerung der Menschwerdung ist die Kirche in ihrer sichtbaren Gestalt das
Grundsakrament Christi und des Reiches Gottes. Die Kirche feiert die Gnade
Gottes ausdriicklich, die ansonsten im ganzen menschlichen Leben inbegriffen
und verborgen ist. Einer der wichtigsten Beitrdge Schillebeeckx’ ist, dass er auf
dem Ereignischarakter der Sakramente mit Nachdruck besteht. Sakramente sind
nicht so sehr Dinge oder Gegenstdnde, sondern vielmehr Handlungen, person-
liche und heilschaffende Begegnungen mit Christus als Mysterium. Doch jede
einzelne sakramentale Begegnung hingt in ihrer Verstehbarkeit vollkommen von
diesem grundlegenden sakramentalen Milieu ab.

Diese neue Perspektive veranlasste Schillebeeckx dazu, die (Wieder-)Entde-
ckung anderer Orte sakramentaler Begegnung jenseits der Kirchenmauern in
Betracht zu ziehen. Er begann, die Vorstellung von einer liturgischen Ethik der
Liebe und Gerechtigkeit mitten im alltdglichen Leben zu erkunden. Obwohl die
Verwaltung der sieben Sakramente die sakramentale Gegenwart Christi in her-
vorgehobener Weise darstellt, zieht Schillebeeckx dennoch die Schlussfolgerung:
»Die Menschenbegegnungwird so fiir die Mitmenschen konkret zum Sakrament der
Gottbegegnung. ‘¢ Indem Schillebeeckx in seinem Buch Christus - Sakrament der
Gottbegegnung die Meinung vertritt, dass das ethische Handeln selbst bereits
Gottesdienst ist, wird die Spannung zwischen Liturgie und Ethik im Sinne der
,sakramentalen und auersakramentalen Begnadung“® herausgearbeitet. Der
Sinn der kirchlichen Sakramente ergibt sich genau daraus: ,Gerade weil das
ganze christliche Leben immer tiefer in Christus eingehen soll, sind die Sakra-
mente als Meilensteine am Wege des Christen notwendig. “6

Trotz des tiberzeugenden Tons dieser theologischen Erkundungen verbleibt die-
ser frithe Ansatz Schillebeeckx’ innerhalb der Grenzen der herkémmlichen sakra-
mentalen Orientierung. Seine ,aufersakramentale Begnadung“ ist den sieben
von der Kirche verwalteten Sakramenten radikal untergeordnet. Das wird am
Ende des Buches deutlich, wo er zusammenfassend eine entlarvende Analogie
benutzt. Er vergleicht die Sakramentalitit der Kirche mit konzentrischen Krei-
sen, die sich bilden, wenn man einen Stein ins Wasser wirft: ,Von einem Punkt
aus wogt alles nach allen Richtungen. Die Kirche bildet den Konzentrationspunkt



der sichtbaren Gnadengegenwart Christi auf Erden, und von diesem Punkt aus
konnen die weiteren Bewegungen beobachtet werden.“ Diese Wellen stellen
ausdriicklich eine Wertehierarchie dar, die mit der Eucharistie beginnt und sich
dann in absteigender Reihenfolge nach aufien zu den anderen sechs Sakramen-
ten, zur Welt, zu allem Verhalten des Menschen, welches aus der Gnade hervor-
geht, und schlieflich zur gesamten Menschenwelt hin fortsetzt. Schillebeeckx
sagt zwar: ,Sakrament, Wort, christliches Lebensverhalten aus der Gnade, die
ganze Menschenwelt: sie alle sind, jedes auf seine Art, weltliche, sichtbare
Wirklichkeiten, deren sich der Herr auf eine einfallsreiche, mannigfaltige Weise
personlich bedient, um in den Menschen die existentielle Orientierung auf Gott in
Christus Jesus zu bewerkstelligen.“7 Diese Wirklichkeiten werden aber dennoch
umso weniger wirksam und weniger klar definiert, je weiter sich die Kreise von
der Kirche entfernen. Diese frithe Arbeit schuf zwar einige entscheidende Grund-
lagen, um die Welt insgesamt als durchdrungen von Gottes Gnade zu verstehen,
doch letztlich war sein Verstindnis von Sakramentalitit ganz einfach nicht
sakramental genug, als es um den Stellenwert ethischen Handelns als Opfer,
Gottesdienst und Lobpreis ging.

Nicht lange nach Christus - Sakrament der Gottbegegnung griff Schillebeeckx
dieses Problem in einem weniger bekannten Buch wieder auf, ndmlich in Gotf -
Die Zukunft des Menschen (1969). Schillebeeckx war mit dem aufkommenden
»christlichen Atheismus"” der Nachkriegszeit konfrontiert und rang wiederum mit
der Frage, wie eine echte Liturgie im Licht der existenziellen Fragen ethischen
Handelns auszusehen habe. Geht es schlicht um zwei verschiedene Welten, die
parallel nebeneinander existieren? Schillebeeckx entgegnet, ,dass christlich ge-
sehen der Bruch zwischen dem weltlichen Tun und dem liturgischen Kult ein
Unding ist und iiberbriickt werden muss“8. Die Frage lautet: wie?

Schillebeeckx 16st sich von seiner fritheren Redeweise von einer ,aufersakra-
mentalen Begnadung" und schligt einen neuen Weg vor, den er ,weltlichen Kult*
nennt. Damit zielt Schillebeeckx auf

so etwas wie eine sakramentale
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Sakramentalisierung der Geschichte in der inkarnatorischen Materialitdt Jesu in
der Welt kann Schillebeeckx feststellen: ,So entsteht der neue Begriff von Kult:
das menschliche Leben selbst, gesehen als eine Liturgie oder ein Kult Gottes.“10
Schillebeeckx stellt klar, dass dieser ,geistige Kult“ (R6m 12,1-2) nicht in einem
Gegenstand, sondern in besonderen Taten des Mitleidens, der Gastfreundschaft
und Solidaritit konkrete Gestalt annimmt. Die Werke der Barmherzigkeit und
Gerechtigkeit sind zugleich wahre heilige und Gott wohlgefillige Opfer (Jes 58;
Phil 2,17; 4,18; Hebr 13,6) und Orte der sakramentalen Begegnung mit der
verborgenen Anwesenheit Christi im Geringsten (Spr 19,17; Mt 25,31-46). In
seinen spéteren Schriften vertritt Schillebeeckx die Auffassung, dass solche
Begegnungen des Mitleidens, die aus Situationen des Elends, der Ausbeutung,
der Verlassenheit und Verzweiflung erwachsen, uns eher in Gestalt sakramenta-
ler Beunruhigung denn sakramentalen Trostes widerfahren und unser Engage-
ment als Antwort herausfordern.11

Schillebeeckx stellt unmissverstdndlich klar: ,Weltlicher Kult und kirchliche
Liturgie sind keine Alternativen, sondern die beiden komplementéren, einander
bedingenden Formen des einen Christseins schlechthin.“12

Diese Gegenseitigkeit bedingt die grundlegende Orientierung von beiden. ,Ohne
den weltlichen Kult hingen das Gebet und die kirchliche Liturgie, unser Sprechen
von und zu Gott, in der Luft und werden zu einem groRen Uberbau, zu einer
ideologischen Liige, die sich in den Prunk formeller Liturgie verkleidet.“ Und
weiter schreibt er: ,,0hne weltlichen Kult wird also die christliche Eucharistie fiir
uns selbst sinnlos.” Denn christliche Liturgie wird , in der Gestalt von Liebe zum
Mitmenschen und der Sorge um den Mitmenschen Realitdt“!3. In Anlehnung an
Nicholas Wolterstorff kénnten wir sagen, dass Schillebeeckx’ Theologie hier von
einem ziemlich vagen ,sowohl - als auch“ im Hinblick auf Liturgie und Ethik zu
einem viel radikaleren ,nicht ohne" iibergeht: Ohne Barmherzigkeit und Gerech-
tigkeit gibt es keine echte Liturgie.l4 Anstatt das Bild konzentrischer Kreise zu
benutzen, wire es vielleicht besser, diese Untrennbarkeit als einen einzigen
sakramentalen Ordo (,eine bestimmte, qualifizierte Weise des In-der-Welt-
Seins“) zu denken, der von einer komplexen und oszillierenden Bewegung zwi-
schen der eucharistischen Versammlung und der missionarischen Sendung gebil-
det wird.

Schillebeeckx’ sondierende Theologie ermoglicht eine sakramentale Neubestim-
mung der ekklesiologischen Trias von Benedikt XVI. Wort, Sakrament und
Néachstenliebe zusammengenommen sind personale Orte der sakramentalen Be-
gegnung innerhalb des umfassenderen Bezugssystems des liturgischen Lebens
der Kirche. Doch viele der anfinglichen Positionen Schillebeeckx’ miissen weiter-
entwickelt werden. Um die innere Kohdrenz der einen Wirklichkeit aus Wort,
Sakrament und Nichstenliebe einer Kldrung zuzufithren, die standhélt, miissen
wir uns nun dem Werk Chauvets zuwenden.



ll. Louis-Marie Chauvet: Die Liturgie des Nachsten

Louis-Marie Chauvet stieg schnell zu einem der bedeutendsten Sakramenten-
theologen des 21. Jahrhunderts auf. Kevin Irwin meint: ,Chauvet wird in den
ndchsten Jahrzehnten denselben weitreichenden und theologisch tiefen Einfluss
ausiiben, den Schillebeeckx seit Anfang der Sechzigerjahre auf dem Feld der
Sakramententheologie hatte.” 15

In seinem grofien Werk Symbol and Sacrament: A Sacramental Reinterpretation of
Christian Existenceverfolgt Chauvet ein ehrgeiziges theologisches Projekt: Er will
die christliche Identitdt als ganze aus der Perspektive dessen neu denken, was er
eine ,fundamentale Sakramentalitit” symbolischer Vermittlung nennt.1¢ Chauvet
richtet den Blick nicht ldnger darauf, wie Sakramente ,funktionieren®, sondern
stattdessen geht er von der Voraussetzung aus, dass das gesamte Glaubensleben
.immer schon in die Ordnung des Sakramentalen eingeschrieben ist“17. Von
diesem Ausgangspunkt aus betrachtet er die Kirche selbst als sakramental
konstituierte Ordnung mit ihrer eigenen Verkniipfung von Sprache, Wissen, Sinn,

Ritual und Praxis. Innerhalb dieses polyvalenten Milieus wird das glaubende
Subjekt geboren, und durch dieses Milieu empfangt diese Subjektivitit einen Leib
in der Welt.18

Zu den wertvollsten Einsichten Chauvets gehort seine Entdeckung, dass sich die
Tiefenstruktur christlicher Subjektivitit in einer Reihe von Verbindungen zwi-
schen folgenden unterschiedenen, jedoch sich gegenseitig definierenden Elemen-

ten auslegt: der Schrift (Ebene der Kognition), dem Sakrament (Ebene der Dank-
sagung) und der Ethik (Handlungsebene).l9 Dieser Dreiklang stellt Vermitt-

lungsebenen dar, durch die der Glaube der Kirche zur Sprache kommt. Zusammen
verleihen diese drei Ebenen dem sakramentalen System Struktur und inneren
Zusammenhalt.

Jedes der drei Elemente (Schrift, Sakrament und Ethik) beschreibt in einem
Sinne jeweils einen weiten Horizont, der vielfache Dimensionen beinhaltet. Doch
auf einer grundlegenden anthropologischen Ebene verweisen sie darauf, was es
bedeutet, innerhalb einer besonderen ,Welt" symbolischer Bedeutung zu empfan-
gen, zu feiern und zu leben.

Als Teil der symbolischen Ordnung der Kirche ist die Schrift die Verkiindigung
des ,,Griindungsereignisses” von Gottes rettender Gabe der Barmherzigkeit in
Jesus Christus. Diese Verkiindigung guter Nachrichten umfasst nicht nur die
Bibel, sondern auch die Predigt, die Theologie, die Katechese und die Tradition:
Sie alle geben Zeugnis von dieser Gabe in der Vergangenheit, ,wo Gott Gottes
Gnade sich erstrecken ldsst [...] in den geschichtlichen und dann verherrlichten Leib
Christi*Z0,

-oakrament” bezieht sich auf die unterschiedlichen liturgischen Arten der Feier,
durch welche die Kirche an dieser Gabe der Verheifung Gottes in ihrem eigenen
gegenwdrtigen Leben teilhat und sie empfangt. Durch sakramentale Riten, insbe-
sondere durch Taufe und Eucharistie, geht die Kirche in das narrative Drama des
auferstandenen Lebens Jesu ein und bringt es zur Darstellung. Solche Rituale
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sind ,der symbolische Ort des fortgesetzten Ubergangs zwischen Schrift und
Ethik, vom Buchstaben zum Leib“21, Als Doxologie in ritueller Form beinhalten
Sakramente ,alles, was zur Dankbarkeit gehort, welche die Kirche Gott gegen-
iiber zum Ausdruck bringt® 22,

Allzu oft ist es in der Sakramententheologie der Fall, dass Wort und Sakrament in
einem geschlossenen Kreislauf erstarren: lex orandi, lex credendi. Doch fiir Chau-
vet gehort die Ethik (lex agendi) zur definierenden Logik der Sakramentalitét
selbst. Das lebendige Tun, durch welches ,Christen das Evangelium mit ihren
Taten bezeugen“, wird am besten als verleiblichte Dankbarkeit verstanden.?3
Chauvet erldutert:

_ Die sakramentale Danksagung strebt danach, Fleisch zu werden im ,In Gnade leben’
unter Briidern und Schwestern. Diese ethische Dimension ist nicht einfach eine
duRerliche Konsequenz des eucharistischen Prozesses; sie gehdrt zu ihm als ein
intrinsisches Moment. [...] Genau die Ethik ist es, die in einem echten Sinne ,eucharis-
tisch* werden muss. Gnade wird immer als eine Aufgabe verliehen; und der sakramenta-
le Leib als eine Verfiigung, dem Auferstandenen diesen Leib zu geben, der aus der Welt
besteht, die er von uns fordert. “24

Damit ist klar, dass diese Elemente bzw. Momente nicht einfach statische ,Din-
ge" sind, sondern vielmehr auf eine architektonische Dynamik des symbolischen
Gabenaustausches verweisen. In Weiterfiihrung der anthropologischen Theorien
von Marcel Mauss zeigt Chauvet auf, dass die wechselseitige Beziehung zwischen
Schrift, Sakramenten und Ethik ebenfalls ein kontinuierlicher Prozess von Gabe,
Empfangen und Erwiderung der Gabe ist. Mauss wurde mit seinem Nachweis
berithmt, dass der rituelle ,symbolische Tausch® anders funktioniert als die
utilitaristische Logik des Austauschs auf dem Markt. Ein echtes Geschenk kann
als Geschenk nur in dankbarer Erwiderung, in Form eines neuerlichen Schenkens
als Antwort, angenommen werden.2> Die Gabe von Gottes erlésendem Leben wird
folglich rituell in den Sakramenten empfangen. Doch dieses ,Entgegennehmen”
ist nur in dem Mafb ein wahres Empfangen, in dem die Kirche mit einer Gegen-
gabe des Lobpreises und der Danksagung antwortet, welche sich in Gerechtig-
keit, Befreiung, Barmherzigkeit und Vergebung manifestiert. Ethik ist nicht
einfach ein moralisches Anhingsel, das man dem Kult beifiigt - so als wére der
Gottesdienst lediglich ein Werkzeug zur Herstellung ,guten Benehmens®. Im
Gegenteil: Chauvets Ansatz setzt im Einklang mit Schillebeeckx eine Perspektive
des ,nicht ohne* voraus:

,Ohne die Gegengabe einer ethischen Praxis, durch welche das Subjekt das ,verifi-
ziert’, was es im Sakrament empfangen hat, wdre christliche Identitdt noch ganz am
Anfang [...] Daraus folgt: Ebenso wie die Liturgie selbst Gegenstand einer ethischen
Neuinterpretation werden muss, um im vollen Sinne christlich zu sein, so wiirde auch
umgekehrt eine Ethik - so grofherzig sie auch sein mag - ihre christliche Identitdt
preisgeben, die nicht liturgisch, das heift als eine theologische Antwort auf die
anféingliche Gnadeninitiative Gottes, neu interpretiert wird (1 Kor 13,1-3).“26



Diese Analyse versetzt uns in die Lage zu verstehen, dass Chauvet, wenn er von
diesem ethischen Element als einer ,Liturgie des Nachsten® spricht, weit mehr
als eine oberflachliche Gegeniiberstellung meint. Christliche Ethik ist als eine von
Wort und Sakrament getrennte schlicht nicht denkbar. Ebenso - und es ist
wichtig, dies in Erinnerung zu rufen - kénnen Wort und Sakrament nicht verstan-
den werden, wenn sie vom Dienst der Nachstenliebe abgespalten werden. Es ist
tatsédchlich eine stindige Versuchung, sich einfach nur auf eines dieser Elemente
zu fixieren. Und in der Tat resultieren allzu viele der theologischen Sackgassen,
die wir feststellen miissen, daher, dass dieses Gleichgewicht zugunsten der einen
Richtung und unter Ausschluss der anderen gestort wird - was in den Fundamen-
talismus, in ein magisches Sakramentsverstindnis oder in einen Moralismus
miindet.2” Schrift, Sakrament und Ethik setzen einander tatsichlich voraus und
sind genau deshalb nicht zu trennen, da sie die Sakramentalitit der christlichen
Identitit selbst bilden.28

lll. Liturgische Extensitit und sakramentale
Intensitat

Bei aller iiberzeugenden Stirke der Sakramententheologie Chauvets (und das gilt
in vieler Hinsicht) erstaunt es mich, in welchem Mafke er ein grundlegendes
Problem seiner , Liturgie des Nachsten“ unbewusst iiberspielt hat. Wie wir gese-
hen haben, spricht Chauvet recht pauschal von Schrift, Sakrament und Ethik. Es
sind Kategorien zur allgemeinen Orientierung. Es mag préziser sein, den begriffli-
chen Rahmen Daniel Hardys zu benutzen und sie in diesem Sinne als eine Art
liturgische , Extensitdt” oder diffuse ,Streuung” zu beschreiben. Auf diese Weise
konnen wir Sakramentalitit als einen Horizont auffassen, innerhalb dessen be-
sondere Orte sakramentaler , Intensitit* sichtbar werden kénnen.2° Was wir zum
Beispiel die , Liturgie der Kirche® genannt haben, ist eine Art Extensitit, die alles
Mogliche umfasst: Gebete, Worte, Gesten, Kldnge, Farben, Geriiche, Geschmack,
Sakramente, Prozessionen, Gebdude, Aktionen, Menschen usw.30 , Sakramenta-
litdt" an sich ist Extensitdt. Doch innerhalb dieser liturgischen ,Streuung* be-
zeichnen die Sakramente selbst, insbesondere die Eucharistie, jene besonderen
Kontrastpunkte der ,Intensitit” oder der ,perstnlichen Begegnung® und ,Ge-
meinschaft” mit dem auferstandenen Christus.

Dieser Gebrauch des Begriffs Extensitdt innerhalb der Sakramententheologie seit
den frithen Sechzigerjahren hat sich als ungeheuer effektiv erwiesen, um dem
scholastischen Reduktionismus zu begegnen, indem man phinomenologisch dem
Milieu mehr Aufmerksamkeit schenkte, in die die liturgischen Situationen einge-
bettet sind, und indem man natiirlich einige der umfassenderen strukturellen
Beziehungen untersuchte, wie wir sie im Lauf dieses Beitrags erortert haben.
Doch sakramentale Extensitdt (oder Sakramentalitit als solche) behielt ihre
unvermeidliche Neigung zur theologischen Abstraktion, Willkiir und letztlich
unterschiedlichen Graden der Inkohérenz bei. Nirgends ist das deutlicher als in
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der Diskussion um die Liturgie des Ndchsten. Ob sie nun weltlicher Kult, Liturgie
der Welt, Liturgie des anderen oder einfach Liturgie des Lebens genannt wird:
Der Ausdruck bezeichnet per definitionem eine liturgische und ethische Exten-
sitdt. Doch im Gegensatz zur Liturgie der Kirche werden der Liturgie des
Néchsten selten entsprechende Orte der Intensitit zugewiesen.

In seinem Buch Christus - Sakrament der Gottbegegnung verfdllt Schillebeeckx
dieser Abstraktion, wenn er vom ,christlichen Leben selbst als Sakrament” und
davon schreibt, dass , die Menschenbegegnung fiir die Mitmenschen konkret zum
Sakrament der Gottbegegnung* wird.31 Seine Analogie vom ins Wasser geworfe-
nen Stein zeigt dariiber hinaus, auf welche Weise sakramentale ,Intensitat*
grundsétzlich innerhalb der Liturgie der Kirche, und nicht des Nédchsten, angesie-
delt bleibt. In dhnlicher Weise ist auch Chauvets allgemeine Behauptung, dass
sich Ethik buchstidblich auf alles beziehe, ,was zum Handeln im Namen des
Evangeliums gehort”, so vage, dass es Unbehagen verursacht. Der Fairness hal-
ber muss gesagt werden, dass es Chauvets Absicht ist, letztlich eine Theologie
der Sakramente (in ihrer Intensitit) zu verfassen, nachdem er zuerst die extensi-
vere Sakramentalitit des Glaubens selbst herausgearbeitet hat. Dennoch: In
Anbetracht der Bedeutung, die Chauvet der inneren Abhingigkeit von Wort und
Sakrament von der Ethik zumisst, ist es problematisch, wie ambivalent seine
Liturgie des Nachsten zurzeit ist.

Wir kénnen die potenziellen Probleme einer uneingeschrankten Extensitdt noch
deutlicher an der hyperbolischen Sakramententheologie von Leonardo Boff able-
sen. In seinem provokanten Buch Kleine Sakramentenlehre wendet sich Boff
entschieden gegen den Reduktionismus und schreibt, dass ,die sieben Sakramen-
te den sakramentalen Reichtum der Kirche nicht zur Génze ausschépfen. Denn
alles, was sie tut, besitzt sakramentale Dichte, weil sie von ihrem Ansatz her
Sakrament ist [...] Alles kann sakramentales Medium der gottlichen Gnade
sein.“32 In einem ganz wortlichen Sinne kann alles zum Sakrament werden: Die
Familientasse von Boff, der Zigarettenstummel seines Vaters, selbstgebackenes
Brot von zu Hause, eine Weihnachtskerze, eine Autobiografie, ein Schullehrer,
ein Versprechen. Kurioserweise operiert Boff mit intensiven Begriffen (z.B. Dich-
te), und dennoch entfaltet er diese Sprache in einer rein extensiven Weise.
Obwohl wir von Boffs Text viel zu lernen haben, zeigt er auch, was passieren
kann, wenn Sakramentalitit von ihrer Verankerung geldst wird. William Ca-
vanaugh stellt dazu fest: ,Dieser Versuch, die sdkulare Welt wieder zu verzau-
bern, lisst die Welt nur umso Gott-loser zuriick. Wenn Gott immer ,hinter’ den
Zeichen steht, dann werden die Zeichen austauschbar und Gott erfiillt niemals
wirklich ein besonderes Zeichen.“33 Ich nehme diese wiederholte Ambivalenz als
ein Zeichen dafiir, dass die Sakramententheologen insgesamt mit dem, was ethi-
sche Sakramentalitit unserem Denken abverlangt, noch nicht ganz zurechtkom-
men.



IV. Die liturgische Tiefenstruktur der Werke der
Barmherzigkeit

Wenn wir die Spannung zwischen Liturgie und Ethik ernst nehmen und uns
darum der Sprache der Sakramentalitit bedienen sollen, dann lautet meine letzte
Frage: Was sind diese ,erfiillten Zeichen®? Wo sind diese Momente sakramenta-
ler Intensit4t innerhalb der Liturgie des Ndchsten zu finden? In welcher Art von
ethischem Handeln koénnen wir ,starke Momente“ von Gottes Selbstoffenbarung
entdecken @4

Theologen, die solche ,starken Momente® innerhalb der weltlichen Muster
des Alltagslebens suchen, kénnen keinen besseren Ausgangspunkt wihlen als
Mt 25,31-46. Die Perikope handelt vom Menschensohn, der als Kénig und
Richter am Himmelsthron vor den versammelten Nationen residiert. Er wendet
sich den Rechtschaffenen mit den Worten zu: ,Ich war hungrig, und ihr habt mir
zu essen gegeben, ich war durstig, und ihr habt mir zu trinken gegeben, ich war
ein Fremder, und ihr habt mich in euer Haus gebeten“ (25,35-36). Verbliifft
antworten diese: ,Herr, wann haben wir dich hungrig oder durstig gesehen, und
wann haben wir dich aufgenommen?“ Der Kénig antwortet: ,Was ihr dem Ge-
ringsten meiner Briider getan habt, das habt ihr mir getan. (25,40)

In seinen Betrachtungen zur vermittelten ,Gegenwart Christi arbeitet Jiirgen
Moltmann eine zweifache, parallele christologische Identifikation heraus: Die
erste betrifft die apostolische Sendung der Glaubigen: ,Wer euch hért, der hért
mich.” (Joh 12,44); und die zweite ist die Identifikation mit den Geringsten von
Christi Briidern: ,,Wer sie besucht, der besucht mich.“ (Mt 25,36) Moltmann
fragt: ,Kann sie [die Kirche| in Wahrheit und der Gegenwart Christi existieren,
wenn sie nicht diese Sendung und diese Erwartung Christi miteinander verbindet
und, in der Gegenwart des Erhohten handelnd, die Gemeinschaft des Gekreuzig-
ten in den Armen sucht?“35 Das ist eine wichtige Frage. Zuvor habe ich davon
gesprochen, dass Liturgie und Ethik einen einzigen sakramentalen Ordo bilden,
der zwischen der eucharistischen Versammlung und der missionarischen Sen-
dung oszilliert. Moltmann stellt klar, dass in der Eucharistie der erhohte Christus
in sakramentaler Intensitdt in seiner Kirche anwesend ist. Mehr noch: Er sagt,
dass uns der gekreuzigte Christus inmitten dieser missionarischen Sendung in
die Welt in leiblicher Vermittlung des Ndchsten begegnet. Diese doppelte Bruder-
schaft Christi bezeichnet so eine doppelte Sakramentalitit. Wenn die Kirche die
Folgerungen aus der Gegenwart des Erhohten und Gekreuzigten ernst nihme,
dann hiefie das: ,Dann wire die Kirche mit ihrer Sendung dort prisent, wo
Christus sie in den Erniedrigten, Kranken und Gefangenen erwartet. Das Aposto-
lat sagt, was die Kirche ist. Die Geringsten sagen, wohin die Kirche gehort.“30

Wie uns Schillebeeckx gelehrt hat, ist Sakramentalitit zuerst und vor allem
Handlung, Ereignis und Begegnung. Mt 25 erz4hlt vom Werk der Barmherzigkeit
und des Mitleids, einem Ereignis der Solidaritit zwischen Menschen in einer
Situation der Not und Bediirftigkeit, und von einer Begegnung mit der verhiillten
Gegenwart des gekreuzigten Christus. Fiir Chauvet legt die christologische Iden-
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tifizierung mit der Praxis von Barmherzigkeit und Gerechtigkeit , eine Art ,Sakra-
ment‘ des Auferstandenen” nahe.37 Trotz seines Zogerns geht Chauvet so weit zu
sagen, dass ,der vorrangige Ort der Liturgie oder des Opfers fiir Christen die
Ethik des Alltagslebens in theologalem Glauben und theologaler Néchsten-
liebe“38 ist.

Es will mir scheinen, dass sich sowohl Chauvet als auch Schillebeeckx auf je
verschiedenem Weg einer Wirklichkeit von immenser theologischer Bedeutung
nihern. Hans Urs von Balthasar ist es, der den Nagel auf den Kopf trifft. Er
schreibt, dass der vor mir stehende Nachste in seiner einzigartigen und konkreten
Besonderheit

wzum Trdger der Anrede Gottes, zum Sakrament des Wortes Gottes an mich [wird].
Dieses Sakrament spendet sich im Alltag, nicht im Kirchenraum. Im Gesprdch, nicht
wdhrend der Predigt. Nicht in Gebet und Betrachtung, sondern dort, wo das Gebet sich
bewdhrt und die Betrachtung ausmiindet in Sendung. Dort, wo es sich entscheidet, ob
ich im Gebet wirklich Gottes Wort gehdrt habe, ob ich im Kirchenraum wirklich Gottes
Fleisch und Blut empfangen habe: und die Entscheidung fallt, wie sie fallen soll, wenn
sich erweist, dass ich dem Néchsten das Brot und den Wein des Wortes und des
eigenen Lebens zu kredenzen gewillt bin. “39

Schlussfolgerung

Wenn wir die verschiedenen Fiden zusammenfiihren, die das Gewebe des sakra-
mentalen Kontextes bilden, in das sich die Werke der Barmherzigkeit einfiigen,
dann wird klar, dass diese Praxis zum Herzstiick dieser Liturgie des Nachsten
gehort. Doch dies in einer ziemlich eigentiimlichen Weise. Und das ist tatsdchlich
alles, worum es geht. Ich wiirde meinen: Was die Eucharistie fiir die Liturgie der
Kirche bedeutet, das bedeuten die Werke der Barmherzigkeit fiir die Liturgie des
Nichsten. Es sind Orte sakramentaler Intensitdt, durch die wir in eine erlésende
Begegnung mit der verhiillten Gegenwart Christi hineingenommen sind. In ihrer
typischen provokanten Schlichtheit schreibt Mutter Teresa: ,In der Eucharistie
sehe ich Christus in der Gestalt des Brotes. In den Slums sehe ich Christus im
betriiblichen Erscheinungsbild des Armen - in den zerbrochenen Leibern, in den
Kindern, in den Sterbenden. Das ist es, was diese Arbeit méglich macht.“40

Von diesen demiitigen Akten des Mitleidens geht die Einladung aus, auszuharren.
Im Johannesevangelium sagt Jesus zu den Jiingern: ,Ich bin der Weinstock, ihr
seid die Reben [...] Kein Rebzweig kann von sich aus Friichte tragen; er muss am
Weinstock bleiben [...] Wenn ihr meine Gebote befolgt, werdet ihr in meiner Liebe
bleiben [...] Dies ist mein Gebot: Liebt einander, wie ich euch geliebt habe.“ (Joh
15,1-12) Die Schrift bezeugt, dass Christus, der wahre Weinstock, die unentgelt-
liche Quelle ist, aus der das Leben hervorgeht. Doch um Leben zu empfangen,
muss man im Lebensspender bleiben. Fiir Johannes ist der erste Ort dieses
Bleibens weder ein blofkes Bekenntnis des Glaubens noch eine innere existenziel-



le Erfahrung, sondern die Erstreckung der Gnade nach aufen, das heifdt das
neuerliche Verschenken der Gaben der Ndchstenliebe durch den Empfangenden.
Paradoxerweise wird die Gabe der Gnade nur in der Weise der Offenheit und des
Wiedergebens empfangen. Dieser liturgische Ordo der Barmherzigkeit ist nichts
Geringeres als ein habitus der inhabitatio - ein Verbleiben in der Gabe durch
unsere eigene kenotische Entdufierung, eine erwiderte Danksagung, die Fleisch
annimmt durch die leibliche Vermittlung des Nachsten.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.

Chancen und Grenzen der
ekklesiologischen Analyse

Entwicklung einer Perspektive im Gesprach mit Edward
Schillebeeckx

Paul D. Murray

Dieser Beitrag mochte im Gesprdch mit Edward Schillebeeckx eine Perspektive
fiir eine angemessene ekklesiologische Methode entwickeln.! Dabei soll aber
nicht so vorgegangen werden, dass kiinstlich eine oder mehrere ekklesiologische
Methoden und damit verbundene Stiicke ausfiihrlicher ekklesiologischer Reflexi-
on aus seinen Schriften herausgelost und dann der Kritik unterzogen werden. Wie
bereits andere Kommentare dazu erkannt haben, wére dies ein schwieriges Un-
terfangen.

John Bowdens kurzes Portrait of a Theologian zum Beispiel enthalt kein Kapitel
iiber Ekklesiologie oder Kirche. Ahnliches gilt fiir das Buch von Philip Kennedy,
Edward Schillebeeckx. Geschichte von der Menschlichkeit Gottes, obwohl darin ein
diesbeziiglicher Unterabschnitt enthalten ist.Z Der von Mary Catherine Hilkert
und Robert Schreiter 1989 herausgegebene und 2002 unter dem Titel The Praxis
of the Reign of God neu aufgelegte, iiberarbeitete Sammelband enthilt einen
schonen Beitrag von Susan Ross iiber ,Kirche und Sakramente“. Der Aufsatz legt
das Hauptaugenmerk darauf, wie sich Sakramentalitdt und Sendung der Kirche in
Schillebeeckx’ Theologie einfiigen. Insbesondere zeigt Ross auf, wie sich bei
Schillebeeckx im Lauf der Zeit der Blick auf die Sakramentalitit verdndert: In der
friihen Periode stehen die Kirche und deren sakramentales System als der
primére Ort der Begegnung mit der Gnade Christi im Mittelpunkt. Spiter rdumt
Schillebeeckx dem Auftrag der Kirche Prioritdt ein, das Reich-Gottes-Zeugnis
Christi und seinen Dienst am Reich der Barmherzigkeit und Gerechtigkeit Gottes
so zu verwirklichen und weiterzutragen, dass die Sakramentalitdt und die Sen-
dung der Kirche in ein enges Verhiltnis gesetzt werden.3 Schillebeeckx selbst
schreibt im Vorwort zu diesem Band:
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