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Stanislas Lyonnet

Die Gegenwart Christi
und seines Geistes
im Menschen

Wenn bereits im Alten Testament die «géttliche
Gegenwart» derart «charakteristisch fiir den Bund
Gottes mit seinem Volk ist», dal der ganze Bund
sich in Gottes Wohnen unter den Menschen aus-
driickt (Ex 25,8; Num 35,34 usw.), hat doch das
Alte Testament selbst, wie wir sehen werden, fiir
«das Ende der Zeiten» eine ganz besondere Gegen-
wart Gottes in der messianischen Gemeinde und
jedem einzelnen ihrer Mitglieder angekiindigt.
Eine solche Gegenwart wurde sicherlich, vor allem
von Paulus, als das vielleicht bezeichnendste Neue
det christlichen Offenbarung empfunden.

I

Das war zweifellos auch die grundlegende Erfah-
rung des Paulus selbst von seiner Bekehrung an.
Die Anspielung darauf im Galaterbrief legte diese
Annahme bereits nahe, wenn die uns wahtschein-
licher vorkommende Ubersetzung als sicher anzu-
sehen wire: «Der mich vom Mutterschol3 an aus-
gesondert und durch seine Gnade gerufen hat, lie3
sich herab, /# mir seinen Sohn zu offenbaren» (Gal
1,16). Keinen Zweifel aber 148t die vertrauliche
Mitteilung des Philipperbriefes (3,4-12). Paulus
sagt uns nicht allein, wie sehr seine Bekehrung
einen Bruch mit seiner Vergangenheit im Juden-
tum darstellte, sondern auch, worin speziell dieser
Bruch bestanden hat. Fir Christus hat er sich
«bereit gefunden, alles aufzugeben» (Vers 8); er
hat auf alle Vorziige verzichtet, die ihm, wie er bis
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dahin angenommen hatte, das Heil garantierten:
die Zugehorigkeit zum auserwihlten Volk durch
blutsmiBige Abstammung und Beschneidung;
eine untadelige Beobachtung des Gesetzes (Vets 6),
«in der er eifriger war, als seine Volksgenossen»,
wie er in Gal 1,14 bemerkt. Doch Christus hat er
auf folgende Weise gewonnen (Vers 8): «Ent-
duBert aller eigenen Gerechtigkeit», die er einst
durch seine Beobachtung des Gesetzes, das von
Gott, wie er glaubte, eigens zu diesem Zweck ge-
geben war, zu erwerben vermeint hatte, «befand
(er) sich in Christus im Besitz einer Gerechtigkeit,
die von Gott kommt», einer Gerechtigkeit «durch
den Glauben, die sich auf den Glauben stiitzt»
(Vers 9); denn diese Gerechtigkeit ist nicht mehr
Ergebnis einer Titigkeit, die im wesentlichen von
mir ausgeht; sie setzt voraus, daf ein anderer fur
mich gestorben und auferstanden ist und mir sein
eigenes Leben als Auferstandener mitteilt und von
mir dafiir nur verlangt, daB ich dieses Leben durch
einen Akt meiner Freiheit aufnehme: den Akt des
Glaubens im paulinischen Sinne. Das ist es, was der
Apostel in Vers 10 «Christus erkennen und die
Kraft seiner Auferstehung und die Gemeinschaft
seiner Leiden» nennt. Paulus hat diese Macht des
gestorbenen und auferstandenen Christus «etfah-
reny, dessen Leben sein eigenes Leben geworden
ist; «seinem Tode gleichgestaltet», det fiir Paulus
in seinem Wesen ein Akt hochster Liebe war,
nimmt er bereits an seiner Auferstehung teil, die
ihn «von den Toten» auferweckt hat, um «ein
neues Leben mit Christus» (R6m 6,4) zu leben...,
das wesenhaft dem Leben des verhertlichten Chri-
stus gleich ist (vgl. Kol 3, 1), obwohl es sich noch
nicht in seiner ewigen Strahlungskraft entfaltet
hat.!

So hatte er im gleichen Brief erklirt: «Fiir mich
ist Leben Christus» (Phil 1, 21), und noch deutlicher
im Galaterbrief: «Ich bin gekreuzigt mit Christus;
nicht mehr ich lebe, sondern Christus lebt in mit»
(Gal 2,20). Der Kontext ist auch da der einer anti-
judaistischen Polemik. Einer Konzeption, nach
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der die Rechtfertigung, obgleich Geschenk Gottes,
als vom Menschen durch Beobachtung eines von
auBen her auferlegten, «auf Tafeln von Stein ge-
schriebenen» Gesetzes erworben betrachtet wird,
stellt Paulus eine Ordnung entgegen, nach der der
Mensch genau in dem MaBe gerechtfertigt wird, in
dem sein eigenes Leben zum Leben Christi wird,
einem Leben, das auch hier Paulus aufnimmt und
gewissermalBen «durch den Glauben an den Sohn
Gottes, der mich geliebt und sich fiir mich dahin-
gegeben hat» (Gal 2, 20b), zu dem seinen macht.

Was Paulus hier erklirt, wo er von seiner eigenen
Erfahrung spricht, wendet er ohne Zégern auf alle
Christen an. Die Einigung, ja die Identifizierung
des Christen mit Christus im eben erwihnten Sinne
bildet einen der wesentlichsten und am meisten et-
wihnten Punkte seines Evangeliums. Die Aus-
drucksformen variieren. Die Formel «in Christus
Jesus» — oder andere von gleicher Bedeutung — bil-
den einen dieser Ausdriicke: Unbekannt in den
anderen Schriften des Neuen Testamentes, ein-
schlieBlich des Hebrierbriefs, findet sie sich mehr
als 16omal in den dreizehn Paulusbriefen, wobei
sie, je nach dem Zusammenhang, Bedeutungs-
nuancen annimmt, die sich nicht immer leicht und
mit Sicherheit bestimmen lassen.

Eine andere, nicht minder typisch paulinische
Formel ist die, welche die kirchliche Gemeinde als
«den Leib Christi» bestimmt. Sie will das Geheim-
nis der Einheit zwischen Chtistus und den Christen,
das Fundament der Einheit der Kirche oder der
Christen untereinander, bestitigen. Paulus hat diese
Formel nicht auf den ersten Anhieb gefunden. In
Gal 3,27-28 zum Beispiel bringt er dieselbe dop-
pelte Einheit zum Ausdruck, ohne zu dem Ver-
gleich des Leibes zu greifen: Alle Getauften sind
«einer in Christusy (els, im Maskulinum), «von
einer Einheit, die weiter reicht, als bildeten sie einen
einzigen Leib», erklirt Johannes Chrysostomus.?
Im Ersten Korintherbrief und im Rémerbrief ver-
wendet der Apostel zu demselben Zweck die wohl-
bekannte hellenistische Gleichniserzihlung. Doch
bei den profanen Autoren diente diese nur zur Ver-
anschaulichung «der Idee der gegenseitigen Ab-
hingigkeit voneinander und der Solidaritit ver-
schiedener Elemente innerhalb einer bestimmten
Einheit», und die fragliche Einheit selbst reichte
kaum iiber eine moralische Einheit hinaus. Bei Pau-
lus dagegen dient das Bild des Leibes ebenfalls zur
Etklirung der Einheit jedes einzelnen Christen mit
‘Christus (vgl. 1Kor 6,15-17; 10,17); in 1Kor 12,
12 und 27 scheint der Apostel sogar die Ortskirche
mit der Person Christi zu identifizieren: Diese bil-
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det «einen Leib, der Christus ist» (odua Xptorod,
mit einem Genetivus definitivus), «wobei jeder
einzelne Christ fiir sich Glied dieses Leibes ist»
(Vers 27b). Man konnte die Immanenz Christi in
der Kitche, méglicherweise selbst auf Kosten der
Transzendenz, nicht stirker betonen. Zur gleichen
Zeit erklirten die Stoiker in einem mehr oder min-
der pantheistischen Sinne, wie Seneca es in seinem
Brief an seinen Freund Lucilius formuliert: «Das
Ganze, zu dem wir gehoren, ist eins, ist Gott: Wir
sind ein Teil davon, wir sind seine Glieder»; oder
an einer anderen Stelle: «Dieses Universum, das
du siehst, das die gottlichen und menschlichen
Wesen umfaBt, ist eins: Wit sind die Glieder eines
grofen Leibes.»3 Aufjeden Fall modifiziert Paulus
in Rém 12,5 die Formel ein wenig: «Ihr alle seid
ein einziger Leib in Christus, im Verhiltnis zuein-
ander aber Glieder.»

Die endgiiltige Formel: «Der Leib Christi» (mit
zwei Artikeln: 70 o@pue 7ot Xgiorod) taucht mit dem
Kolosser- und Epheserbrief auf (Eph 4,12; vgl.
Kol 1,18 und 24 usw.): Die Kirche, das Ganze der
Kirche, bildet mit dem auferstandenen Christus
eine derart innige Einheit, dal man sie unter dem
Bild der Einheit darstellen muB, die zwischen der
menschlichen Person und ihrem Leib besteht. Die
Transzendenz ist hier vollkommen gewahrt, denn
«ich bin nicht mein Leib» ; auBerdem wird in diesen
Briefen Christus ein besonderer Platz vorbehalten:
der des Hauptes (Kol 1,18; 2,19; Eph 1,23, usw.).

Und schlieBlich prizisiert Eph 1,23 den Sinn der
Metapher vom Haupt und Leib in ihrer Anwen-
dung auf die Kirche durch einen anderen Begriff,
der in Form einer Apposition eingefiihrt ist, den
Begriff der «Fiille»: Die Kirche ist «die Fiille Chri-
stin, das heiBt, sie ist von Christus erfiillt, wie Chri-
stus selbst von Gott erfiillt ist, entsprechend der
Bedeutung, die mir als die wahrscheinlichste vor-
kommt, genau wie Paulus in Kol 2,9 erklirt, dal3
«in Christus die Fiille der Gottheit wohnt und daf3
in ihm die Christen dieser Fiille beigesellt sind».
Mit anderen Worten: Alles, was in Gott ist, ist in
Christus, und alles, was in Christus ist, ist in der
Kirche, dem Leib Christi. Das Verhiltnis der
Kirche zu Christus ist analog dem Christi zu Gott-
Vater. Im Vierten Evangelium nimmt Christus in
dhnlicher Weise, um die Beziehungen der Christen
zu ithm zu erldutern, jedesmal Bezug auf sein Ver-
hiltnis zum Vater: «Meine Schafe kennen mich,
wie der Vater mich kennt und ich den Vater kenne»
(Jo 10,14-15). «Ich bin in meinem Vater, und ihr
seid in mir und ichin euch» (14, 20). «Wie du, Vater,
in mir bist und ich in dir, so sollen auch sie in uns
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sein...; eins, wie auch wir eins sind, ich in ihnen
und du in mir» (17,21-23).

Diese Gegenwart Christi in der Kirche und in
jedem einzelnen Christen ist fiir Paulus, wie {ibri-
gens auch fur Johannes, an die wirkende Gegen-
wart des Geistes gebunden. Sie ist es, die jeden
Christen zum Schn Gottes im eigentlichen Sinne
macht und ihm gestattet, sich an Gott zu wenden
mit der Anrede, mit der der eingeborene Sohn sich
an seinen Vater wendet: Abba (Gal 4,6; Rém
8,14-15). Das Gebet Christi wird das des Christen,
weil es in Wirklichkeit Christus ist, der in jedem
von uns —im Geist — seinen Vater bittet, ebenso wie
er es ist, der — im Geist — die Menschen und seinen
Vater liebt. So schreibt Paulus an die Rémer, dal3
«die Liebe Gottes — die Liebe, mit der Gott uns
liebt (vgl. Vers 8) — in unsere Herzen ausgegossen
ist durch den Geist, det uns geschenkt worden ist»
(Rom 5,5). Augustinus, der stets eine besondere
Vorliebe fur diesen Vers zeigt, erblickt darin
berechtigtermaBen die Bestitigung, dal durch die
briiderliche Caritas Gottes Liebe in unseren Herzen
gegenwirtig ist. Er erinnert daran zum Beispiel in
seiner Erklirung zu 1 Jo 3,24: «Und daran erken-
nen wir, daBl Gott in uns bleibt: an dem Geist, den
er uns gegeben hat», und er zeigt, daB «das Werk
des Geistes im Menschen eben darin besteht, in ihn
eine besondere Neigung zur schenkenden Liebe
hineinzulegen».4

In diesem Sinne hatte Paulus auch von sich selbst
und den im Apostolat Titigen gesagt: «Die Liebe
Christi dringt uns» (2Kor 5,142). Die Liebe Chri-
sti — die Liebe, mit der Christus uns geliebt hat bis
zum Tod fiir uns (vgl. Vers 14b) — hilt den Apostel
fest «umschlossen», ja gleichsam «in einer Bedriing-
nis (coincé)», und entreiB3t ihn sich selbst, um ihn
dem Werk zur Verfigung zu stellen, zu dem Chri-
stus ihn gerufen hat: dem Werk, das Gott seinem
Sohn iibertragen hatte und das nun zu Ende ge-
fiihrt werden muB3, dem Werk der «Versshnung der
Welt» (Verse 18—20); tiberdies scheint Paulus dem
griechischen Verbum owéyew, das man allgemein
mit «dringen» iibersetzt, die Bedeutung beizu-
legen, die es in der Terminologie der volkstiim-
lichen Philosophie angenommen hatte, wie wit sie
zum Beispiel an der Stelle finden, an der die Weis-
heit vom Geist des Herrn sagt, er erfiille den Erd-
kreis und «umfasse» alle Dinge (vgl. Weish 1,7).
Das hieBe: Die Rolle, welche die Stoiker diesem
weltimmanenten Fluidum zuschreiben, das sie
«Geist» nennen und das der Weise dem Geist
Jahwes selbst zuschrieb, schreibt Paulus seinerseits
der Liebe Christi zu uns zu, der Inkarnation jener

«Liebe Gottes, die in unsere Herzen ausgegossen
ist durch den Geist, der uns gegeben wurde»: die
Liebe, welche die Theologie «theologal» nennen
sollte, weil sie «uns unmittelbar mit Gott ver-
eint»,’ ja dem, was in Gott, wenn man so sagen
darf, in besonderem MaBe Gott ist, da «Gott die
Liebe» ist (1 Jo 4,8).

II

Wir haben schon im Anfang darauf aufmerksam
gemacht, dall Paulus in einer solchen wirkenden
Gegenwart Christi und des Geistes im Menschen
etwas so grundlegend Neues erkannt hatte, dal
seine Bekehrung fiir ihn einen wahten Bruch mit
dem Judentum bedeutete, so wie et es bis dahin
gelebt hatte. Doch muBte er darin unvermeidlich
zugleich auch die Erfiilllung dessen erkennen, was
das Alte Testament fiir die messianischen Zeiten
ankiindigte.

Es spricht wiederholt von einem kiinftigen Bund
(schon Os 2,16—24), einem Bund des Friedens (vgl.
Is 54,10), einem ewigen Bund (Is 55,3; vgl. Jer
32,40; Bz 37,206), von einem neuen Bund (Jer 31,
31). Diese letzte Stelle, die einzige im Alten Testa-
ment, in der der Ausdruck «neuer Bund» begegnet
und auf die sich folglich die Texte des Neuen
Testamentes oder die von Qumran bezichen, die
davon sprechen, stellt er mit groBler Deutlichkeit
und Bestimmtheit dem alten Bund gegeniiber.
Beide werden, nach der jiidischen Formel, als «das
Geschenk des Gesetzes», mattan tordh, definiert.
Doch wihrend auf dem Sinai Gott sein Gesetz
mitgeteilt hatte als Ausdruck seines Willens und
als aullerhalb des Menschen bleibende Norm, et-
klart Jeremias: «Nach jenen Tagen werde ich mein
Gesetzin ihr Inneres legen und ihnen ins Herz hin-
einschreiben, und ich werde ihr Gott sein und sie
werden mein Volk sein» (Jet 31, 33). Gott wird sich
also nicht damit begniigen, sein Gesetz im duBeren
Bereich zu verkiinden, wie iiblicherweise Gesetze
verkiindet werden; er wird es in das Innerste des
Menschen legen; er witd es nicht mehr auf Tafeln
von Stein schreiben (vgl. Ex 32, 16), sondern in das
Herz jedes einzelnen Isracliten. Die Mittlerschaft
eines einfachen Menschen, wie es Moses war,
wiirde nicht mehr gentigen; diese innere Erneue-
rung verlangt ein personliches Eingreifen Gottes
injedes einzelneGlied der messianischenGemeinde.
Das hatte in anderen Worten bereits das Buch
Deuteronomium vorausgesagt, als es, anstatt die
Vorschrift zu verkiinden, die das ganze Gesetz in
sich zusammenfaBt: « Beschneidet euer Herz» (Dt
10, 16), fiir die Zukunft ankiindigte: « Jahwe dein
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Gott beschneidet dir und deiner Nachkommen-
schaft das Herz, dal du Jahwe, deinen Gott, aus
ganzem Herzen und ganzer Seele um deines Lebens
willen liebst» (Dt 30,6). Und auch Ezechiel sagt,
etwa 20 Jahre spiter als Jeremias, die Formel seines
Vorgingers aufgreifend und das Wort «Gesetz»
dusch das Wort « Geist» ersetzend : « Und ich werde
euch ein neues Herz geben und einen neuen Geist
in euer Inneres geben ... Ich will meinen Geist in
euer Inneres geben» (Ez 36,26—27). Das Geschenk
des «in das Herz geschriebenen Gesetzes» ist iden-
tisch mit dem Geschenk des Geistes Jahwes. Dat-
aus folgt: Wenn das Gesetz Gottes soweit verinner-
licht ist und wenn der Geist Gottes zum Prinzip
unseres moralischen Handelns wird, ist es klar, daB
in dem MaBe, in dem sich diese Verinnerlichung
vollzieht, die sich im iibrigen erst im Himmel voll-
enden wird, unser Verhalten sich notwendig dem
Gesetz Gottes, das heillt seinem Willen anpasst,
Genau das aber sagt auch Jeremias: «Dann brau-
chen sie sich nicht mehr gegenseitig zu belehren
und einer zum andern zu sagen: Erkennet Jahwel
Sondern sie alle werden mich erkennen, klein und
groB» (Jer 31,33-34); und womdglich noch deut-
licher driickt sich Ezechiel aus: «Ich will meinen
Geist in euer Inneres geben und bewitken, daf3 ihr
nach meinen Satzungen wandelt und meine Vor-
schriften beobachtet und danach handelt» (Ez
36,27).

«Sie werden sich nicht mehr gegenseitig zu be-
lehren haben», weil von nun an Gott in eigener
Person sich zu ihrem Lehrer machen wird, zu
einem Lehrer, der, wie man sieht, im Inneren des
Menschen gegenwittig und wirkend ist. Das
Thema ist der Bibel nicht fremd: Is 48,17; 5413,
zitiert bei Jo 6,45; 55,1-3; H1 8,2; Ps 32,8, usw.;
ebenso das der Weisheit, die an ihren Tisch lddt, das
eine Variante dazu bildet: « Die Weisheithat...ihre
Tafel gedeckt ... Kommt! Esset von meinem Brot
und trinkt von meinem Wein, den ich gemischt!
VerlaBt die Torheit, so werdet iht leben, und wan-
delt dahin auf dem Weg der Einsicht» (Spr 9,2-6),
«kommt her zu mir, die ihr mein begehrt ... Wer
mich verkostet, den hungert noch, und wer mich
getrunken, den diirstet noch» (Sir 24,19-21). Alles
Ausdrucksformen, auf die wit ein Echo finden im
Neuen Testament, das sie auf Christus anwendet,
der sein Leben und seine Liebe den Christen mit-
teilt.

Man hat nicht immer darauf geachtet, wie weit
die beiden Weissagungen des Jetemias und des
Ezechiel, welche diese Gegenwart Gottes und sei-
nes Geistes im Menschen verkiinden, fiir eine

Anzahl Aussagen, die wir bei Paulus und Johannes
finden, bestimmend und klirend sind. Natiirlich
zitiert man diejenigen, die direkt oder indirekt
darauf Bezug nehmen, wie Jo 6,45, das.an die
Parallelstelle aus Is 54, 13 etinnert, oder 2 Kor 3, 3—7,
wo «der Dienst des Todes, geschrieben in Buch-
staben auf Stein» und «der Dienst des Geistes», der
ausdriicklich mit «dem neuen Bund» verkniipft
ist, zueinander in Gegensatz gestellt werden. Doch
denkt man vielleicht gar nicht so hiufig daran, daB3
der Romerbrief, bereits in 2, 29, im Hinblick auf die
Heiden, welche die Gebote des Gesetzes beobach-
ten, ohne sie zu kennen, sodannin 7, 5,in dem Vers,
der die Ausfithrungen des Kapitels 8 iiber die
christliche Existenz, als Leben im Geist verstanden,
ankiindigt, den Gegensatz zwischen Buchstaben
als altem und dem Geist als neuem Prinzip auf-
greift. Doch schon von seinem allerersten Brief —
1'Thess 4,8-9 —an sehen wit, wie der Apostel seine
Inspirationen direkt den beiden fraglichen Pro-
phetien entnimmt.

Die Stelle ist sehr bezeichnend. Paulus erinnert
die Gliubigen von Thessalonich an «die Lehre, die
er ihnen iiber eine Gott wohlgefillige Lebensweise
gegeben hat» und die sie im ibrigen bereits in
ihrem praktischen Verhalten beobachten (Vers 1).
«Der Wille Gottes», so erklirt er ihnen, «ist eute
Heiligung» (Vers 3), nicht allein in dem Sinne, da3
eure Heiligung von Gott gewollt ist, sondern auch,
daB «das Wollen Gottes die Heiligkeit verwirk-
lichende Kraft ist», wie bereits die Jerusalemer
Bibel anmerkt und Paulus es in seinem Zweiten
Thessalonicherbrief sagt: « Gott hat euch zur Ret-
tung erkoren durch die heiligende Kraft des Gei-
stes» (2 Thess 2,13). Daher, so fugt der Apostel
hinzu, «weist der, der sich weigert», sich auf diese
Weise heiligen zu lassen, «nicht einen Menschen
zuriick, sondern Gott, der euch das Geschenk sei-
nes Heiligen Geistes gibt» (Vers 8): Eine solche
Zuriickweisung ist also nicht allein Ungehorsam
gegen ein Gebot, das von Gott selbst gegeben ist;
sie ist Widerstand gegen eine Titigkeit Gottes, der
im Herzen des Christen wirkt durch das ihm gege-
bene Geschenk seines Geistes; und das Partizipium
Prisens (zov =ai didérra), das die Autoren dem
Partizip des Aorist vorziehen, betont die Konti-
nuitit dieser Titighkeit Gottes, der im Innern unse-
res Wesens durch seinen Geist am Werk ist, wie es
Ezechiel fiir die messianischen Zeiten vorausgesagt
hat,

Der folgende Vers bezieht sich nicht weniger
deutlich auf das, was Jeremias iiber das Geschenk
des in die Herzen geschriebenen Gesetzes angekiin-

Tale



BEITRAGE

digt hatte, kraft dessen die Menschen nicht meht
notig hitten, sich gegenseitig zu unterrichten, da sie
direkt von Gott unterrichtet wiirden: « Betreffs der
Bruderliebe habt ihr nicht nétig, daBl ich euch
schreibe, seid ihr doch selbst von Gott belehrt,
einander zu lieben» (1Thess 4,9). Die Thessa-
lonicher haben nicht allein die Existenz eines gott-
lichen Gebotes erfahren, das ihnen die Nichsten-
liebe gebietet; Gott hat sie gelehrt, einander zu
lieben, indem er sein Gesetz (Jeremias), seinen
eigenen Geist (Ezechiel), in ihr Inneres gelegt hat,
mit anderen Worten: indem er ihnen durch Chri-
stus im Geist seine eigene Liebe mitgeteilt hat, so
sehr, dal nach Paulus jeder einzelne von ihnen
sagen kann: «Nicht mehr ich liebe, sondern Chri-
stus liebt in mir» (vgl. Gal 2, 20).

In diesem Licht betrachtet wird man unschwer
begreifen, weshalb im Galaterbrief Paulus die Sohn-
schaft des Christen und, von ihr ausgehend, seine
Freiheit auf das Geschenk des Geistes griindet
(Gal 4,6—7; Rém 8,14-15), das eigentiimliche
Merkmal des «neuen Bundes», genauso wie die
Sohnschaft Israels und seine Freiheit sich auf den
ersten Bund griindeten, dessen eigentiimliches
Merkmal das Geschenk des Gesetzes war.6® Man
wird nicht weiter erstaunt sein, daB} diese Freiheit
fiir den Christen wesentlich und Befreiung vom
Gesetz wie Erfiillung des Gesetzes gleichzeitig ist,
wie Paulus in Rém 8,2-4 erklirt. Allerdings hat
diese Stelle schon mehr als einem Exegeten Schwie-
rigkeiten bereitet, in der Vergangenheit und heute
noch; doch der Sinn wird deutlich, sobald man ihn
als «eine zusammenfassende Wiedergabe von Jer
31,33 und Bz 36,27» (6kumenische Ubersetzung
der Bibel) sieht. :

Vers 2 verkiindet zunichst die Befreiung des
Christen durch das, was Paulus «das Gesetz des
Geistes des Lebens» nennt, das heiBt, mit einem
Genetivus definitivus: «das Gesetz, das der Geist
ist». Es ist das in die Herzen eingeschriebene Ge-
setz, das Jer 31,33 angekiindigt und Ez 36, 27 mit
dem Geist Jahwes identifiziert hat. Und die Vision
von den verdorrten Gebeinen in Ez 37, 1-14 zeigt,
wie weit dieser Geist fihig ist, Leben zu geben.
Vers 4 gibt das Ziel an, das Gott im Auge hatte, als
er in dieser Art seinen Geist in das Innere unseres
Wesens senkte: «...damit die Rechtsforderung
des Gesetzes in uns erfiillt werde.» Also eben das,
was Jeremias und Ezechiel angedeutet hatten, Doch
Paulus hat absichtlich eine Reihe stark nuancierter
Ausdriicke gewihlt. Zwei davon verdienen beson-
ders hervorgehoben zu werden. Zunichst verwen-
det er, anstatt, wie in der gebriuchlichen Formel,

im Plural von «Rechtsforderungen des Gesetzes»
zu sprechen, den Singular: «die Rechtsforderung
des Gesetzes», denn «eine einzige Vorschrift ent-
hilt das ganze Gesetz in seiner Fille», wie et in
Gal 5,14 gesagt hatte und in Rém 13,810 wieder-
holen sollte. Vor allem aber setzt er das Verbum ins
Passiv: «die Rechtsforderung ... wird erfiillt»,
denn eine solche Erfillung ist in seinen Augen viel
weniger unser Werk als das des Geistes, «der, da et
in uns die Liebe, die Fiille des Gesetzes, wirkt, das
Neue Testament ist».?

Man konnte unschwer bei Johannes in anderen
Begriffen genau dieselbe Lehre finden. So ist zum
Beispiel der Platz, den das Vierte Evangelium dem
Geschenk des Geistes zuweist, wohlbekannt.
Schon im Prolog wird Christus im Gegensatz zu
Moses, «durch den das Gesetz gegeben wurde», als
det vorgestellt, von dem «die Gnade und die Waht-
heit kommen» (1,17), det, wie Johannes der Tdufer
erklirt, «die Stinde der Welt hinwegnehmen» soll,
indem er «im Geist tauft» (1,29 und 33): eine Sen-
dung, die der Evangelistiiber seinen ganzen Bericht
hin zu prizisieren bemiiht ist, von der geheimnis-
vollen Anspielung auf den «geistigen Tempel»
(2,19), dem, wie bei Ez 47,14, die Quelle leben-
digen Wassers entspringt (4,10 und 14), die aus-
driicklich mit dem Geist identifiziert ist, den Chri-
stus nach seiner Verherrlichung senden sollte (7,37
bis 39), bis hin zu der ganz ungewohnlichen For-
mel, mit der er den Tod Christi beschreibt: «Er
gab seinen Geist auf» (19,30). Mit dieser letzt-
genannten Formel wollte er andeuten, dalB3 «der
letzte Atemzug Jesu ein Vorspiel zur AusgieBung
des Geistes» ist (Jerusalemer Bibel, Erliuterungen),
wie es an anderer Stelle deutlich genug der Bericht
von der durchbohrten Seite betont, aus der « Blut
und Wasser hervorging», in der zweifachen An-
spielung auf das Ritual des ersten Pascha und die
Prophetie des Zacharias, die voraussagt: «Anjenem
Tag wird ein Quell sich &ffnen fiir das Haus David
und die Bewohner Jerusalems gegen Siinde und
Befleckung» (Zach 13,1; vgl. 14,8 und Ez 47, 1ff).
So ist Jesus in Wahrheit der, den der Tiufer an-
kiindigte: «das Lamm Gottes, das die Stinde der
Welt wegnimmt durch die Taufe im Geist». Und
schlieBlich am Abend des Ostertages teilt Christus
seiner Kirche dieselbe Vollmacht mit, den Geist zu
geben, um die Siinden nachzulassen (Jo 20,22).

Doch mit dem ersten Brief wird die Bezugnahme
auf Ezechiel und Jeremias, wie bei Paulus, deutlich
erkennbar. « Johannes», schreibt P. Boismard, «hat
bewuBt und absichtlich in seinem Brief die Bezie-
hungen zwischen Gott und den Menschen als Er-
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fullung der Prophetien des Jeremias und des Eze-
chiel tiber den neuen Bund dargestellt».® Und in
neuerer Zeit hat P. de la Potterie in seiner Unter-
suchung von 1 Jo 2,12-14 die Meinung vertreten,
daB «nahezu alle Elemente dieser Verse irgend-
welche Beriithrungspunkte mit dem einen oder an-
deren der beiden Prophetentexte haben».? Es han-
delt sich inWirklichkeit nicht nur um eine Perikope,
sondern um den ganzen Brief, dessen Aussagen
eine neue Klirung erhalten. So in 2,20: «Ihr hin-
gegen habt das Salbdl von dem Heiligen, und iht
besitzt alle das Wissen»; und erneut in Vers 27:
«Was euch anbelangt, bleibt ja das <Salbols, das
ihr von ihm empfangen habt, in euch, und ihr habt
es nicht nétig, daB jemand euch belehre ... Sein
<8alboly ... belehrt euch iiber alles.» Und vor allem
zweifellos 5,20, die abschlieBende Zusammen-
fassung des Briefes: «Wir wissen aber, daB der
Sohn Gottes gekommen ist und uns den Sinn
(dudvoray) gegeben hat, den Wahrhaftigen zu et-
kennen.» P.Boismard zieht hier sehr richtig die
Verbindungslinien zu Jer 24,7: «Und ich schenke
ihnen ein Herz (xapdlav), mit dem sie mich erken-
nen, daB} ich Jahwe bin. Und sie werden mein Volk
sein, und ich werde iht Gott sein, denn sie werden
sich mit ihrem ganzen Herzen zu mir bekehren.»
Die éidvoia, der einzige Fall, in dem sich dieser
Begriff bei Johannes findet, entspricht dem
xapdia bei Jeremias. Doch nicht weniger ein-
drucksvoll ist die Verwandtschaft zu Jer 31,33, wo
die Septuaginta tibersetzt: «Ich werde mein Gesetz
in ihre dudvora (die einzige Stelle, an det das hebri-
ische Wort in dieser Weise iibersetzt ist) legen und
sie ihnen in ihre xapdia hineinschreiben.» Wenn der
Christ « Gott kennt» (1 Jo 2,3; 4,7-8; 5,20), «seine
Gebote beobachtet» (2, 3), «nicht siindigt» (3, 5-6),
«sich verhilt, wie Christus sich verhalten hat» (2,6),
nach dem gleicherweise alten und neuen Gebot
(2,7; vgl. Jo 13,15 und 34), dann «bleibt Gott in
ihm», und er «bleibt in Gott» (2,3; 3,5 und 24;
4,13), dann «bleibt das «Salb6ly, das von dem Hei-
ligen kommt, in ihm» und «belehrt ihn iiber alles»
(2,27), dann «gibt ihm Gott von seinem Geist»
(3,24; 4,13), und «die Gottesliebe erreicht in ihm
ihre Vollendung» (z,5).

So bildet fiir Johannes wie fiir Paulus die Gegen-
wart Gottes im Menschen, durch Christus im Hei-
ligen Geist, den wesentlichen Punkt der Heilsbot-
schaft, deren Verkiindigung an die Welt Christus
seinen Aposteln aufgetragen hat. Das ist der volle
Sinn, den wahrscheinlich Paulus seiner Formel aus
dem Kolosserbrief: «Christus in euch» (Kol 1,27)
zugrunde gelegt hat. Zweifellos bedeutet sie, daB3

die einst dem Volk Israel vorbehaltene Botschaft
nun gleicherweise den Heiden verkiindet wird,
doch erklirt sie zugleich den Inhalt dieser Bot-
schaft: Christus, die einzige Quelle des Heiles fiit
Juden wie fiir Heiden, ist nunmehr euer Leben
geworden, teilt euch seinen Geist mit, der der Geist
Gottes ist, und ermoglicht euch kraft dieser titigen
Gegenwart in eurem Inneren, «ein des Herrn wiir-
diges Leben (zu) fithren», «Gott (zu) gefallen»
und seinen Willen zu erfullen (Kol 1,9-10), das
heifit konkret: «einander zu lieben, wie Chrtistus
euch geliebt hat». Das ist zweifellos auch die volle
Bedeutung des Glaubensbekenntnisses, an die zum
Beispiel in Rém 10,9 erinnert ist: «Wenn du mit
deinem Mund Jesus als den Herrn bekennst und in
deinem Herzen glaubst, dal Gott ihn von den
Toten auferweckt hat, wirst du gerettet werden.»
Verkiinden, daB Christus der Herr und von den
Toten auferstanden ist, heiB3t nicht allein die Gott-
heit Christi und die historische Realitit eines Ereig-
nisses aus der Vergangenheit bestitigen, es heilt
auch, wie es Paulus nach Meinung des Festus tat
(Apg 25,19): daraufbestehen, daB «jener Jesus, det
gestorben ist», heute «lebt»; lebt «zur Rechten des
Vaters», wo er unaufhorlich «fiir uns eintritt»
(R6m 8, 34); lebt — aber auch in seiner Kirche und
im Herzen jedes einzelnen seiner Jinger.

Als wirkende Gegenwart, die das sittliche Han-
deln des Christen, sein Verhalten, sein mepimazeiy
bestimmt und folglich seinerseits eine stindige Fiig-
samkeit verlangt. Das gottliche Titigsein ist in
jeder Hinsicht primir. So ist es unbedingt notwen-
dig, daB dieses Titigsein, da es im Herzen unseret
Freiheit geschieht, von diesem aufgenommen und
geteilt witd. «Die Forderung des Gesetzes ist in
uns erfiillty; aber, so fiigt Paulus hinzu, «in uns,
die nach dem Geist wandeln und nicht nach dem
Fleisch» (Rém 8,4). Und die folgenden Verse zei-
gen, daB diese Fiigsamkeit des Christen dem Geist
gegeniiber nicht ohne einen stindigen Kampf zu-
stande kommt, wie Paulus bereits in Gal 5,17-24
festgestellt hatte. Tatsichlich kann der Christ auf-
héren, sich «vom Geist beleben und beseelen» zu
lassen, und die Konsequenzen dafiir auf sich neh-
men: «Wenn ihr nach dem Fleisch lebt, werdet ihr
sterbeny (R6m 8,134). Paulus wagt sogar von Ab-
totung zu sprechen: «Wenn ihr mit dem Geist die
Werke des Fleisches — die des <alten Menschens,
der immer in uns wiedergeboren werden will —
totet, werdet ihr leben» (Vers 13 b). Ebenso wie er
den Galatern gesagt hatte: « Die Jesus Christus an-
gehoren, haben ihr Fleisch mit seinen Leidenschaf-
ten und Geliisten gekreuzigt» (Gal 5, 24). Nur —das
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darf man nicht ibersehen — ist diese «Abtétung»
ebenso wie dieses «Kreuzigen» in uns nicht Werk
des Gesetzes, sondetn des Geistes. Jede Tatigkeit
des Christen, namentlich dutch den Glauben, des-
sen Sakrament die Taufe ist, und durch die Ubung
der christlichen Tugenden, vor allem der Caritas,
deren Sakrament die Eucharistie ist, ist darauf hin
gerichtet, in uns die titige Gegenwart Christi und
des Geistes lebendig zu halten.

I Vgl.]J.Huby, Epitres de la captivité 348.

2 Johannes Chrysostomus, Homilie g zu Eph 4,3: PG 62, 72.

3 Seneca, Epistula ad Lucilium, 92, 30 und 95, 52.

4 Augustinus, Zum Ersten Johannesbrief 6,9 (in der franzo-
sischen Ausgabe Sources Chrétiennes 75,6).

5 So definiert Thomas von Aquin die «theologale Tugend» in
seiner Erklirung zu 1Kor 13,13 (zu 1Kor 13, lectio 4: Ausg.R.Cai
Nt. 803).

Jerome Murphy-O’Connor

Die Gegenwart Gottes

durch Christus in det
Kirche und in der Welt

Die Mehrdeutigkeit und die Nuancen des Begriffes
«Prisenz — Gegenwart» sind durch das heute herr-
schende starke Interesse an Gemeinschaft und
zwischenmenschlichen Bezichungen besonders
deutlich gemacht worden.! Um der Klarheit willen
miissen wir zwischen physischer und personaler
Gegenwart unterscheiden. Beide basieren auf einer
Form von Kommunikation, doch wihrend zur
Schaffung der ersten Art ein direktes Handeln ge-
niigt, ist fiir das Zustandekommen der zweiten die
gegenseitige Selbsterdffnung unerliBlich und ein-
zige Bedingung. Liebende sind einander stindig in
personaler Weise gegenwirtig, auch wenn sie phy-
sisch durch Raum und Zeit voneinander getrennt
sind.

Das Problem der Gegenwart Gottes kann daher
auf zwei verschiedenen Ebenen betrachtet werden.
Die traditionelle Kategorie der «Allgegenwarty
betrifft die gottliche Gegenwart auf der physischen
Ebene. Gott ist iiberall gegenwirtig, weil er als
Erstursache auf alle Dinge unmittelbar EinfluBl
nimmt. So wahr diese Vorstellung von der gott-
lichen Gegenwart ist: Sie iibt heute kaum noch

6 Vgl. Ex 4,22—23; Lv 26,13, wo die Septuaginta selbst den
Begriff acgonola verwendet. Das Pascha ist fiir das Judentum immer
noch das Fest der Freiheit schlechthin.

7 Thomas von Aquin, Zu 2Kor 3, lectio 2: Ausg, R.Cai Nr. 9o,

8 M.E.Boismard, La connaissance dans I’Alliance nouvelle,
d’aprés la premiére lettre de saint Jean: RB 56 (1949) 388.

9 1. de la Potterie, La connaissance de Dieu dans le dualisme
eschatologique d’aprés 1]Jn 2,12-14: Au service de la parole de
Dieu, Mélanges offerts 4 Mgr André-M.Charue 87.
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eine Anziehungskraft aus. In einer Welt, die sich im
Ubergang von der ontologischen zur funktionalen
Periode ihrer Geschichte befindet, bedeutet die
Frage «Gibt es Gott?» in Wirklichkeit: «Kann
Gott mir personal gegenwirtig sein als Freund?»
Weder die Fiinf Wege des Thomas von Aquin noch
die zahlreichen Bestitigungen der Allgegenwart
Gottes im Alten und Neuen Testament? bilden
eine adiquate Antwort auf diese Frage. Sie ver-
mitteln eine giiltige Erkenntnis, aber auf einer an-
deren Ebene als der, auf welcher die Frage gestellt
ist. Ebensowenig geniigt es, wenn man versucht,
die «Allgegenwart»-Antwort der Ebene der Frage
anzupassen, indem man sagt, wenn Gottes phy-
sische Gegenwart einmal anerkannt sei, werde sie
petsonale Gegenwart. Ein solches Bemithen ent-
hiillt ein volliges Mifverstindnis des Wesens der
personalen Gegenwart, in der vieles iiber die rein
intellektuelle Dimension hinausreicht.

Um den gesamten Gehalt der entscheidenden
Frage: «Kann Gott mir personlich gegenwirtig
sein?» erfassen und beurteilen zu konnen, mufd
man sich zunichst klar dariiber sein, dal sich in
ihr eine noch grundlegendere Frage verkorpert:
«Hat Gott Menschen seine Freundschaft angebo-
ten?» Die beiden Fragen bestimmen den Aufbau
dieser Untersuchung iiber die personale Gegen-
wart Gottes, wie Paulus sie verstanden hat. Im
ersten ‘Teil wird die ontologische Méglichkeit die-
ser Gegenwart im Lichte der Auffassung des Apo-
stels untersucht, der Christus als die selbstoffenba-
rende Einladung des Vaters sicht. Fir die Zeit-
genossen Jesu schuf der Kontakt mit ihm die on-
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