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;

— Wir brauchen eine qualifizierte Hilfe zur Ausarbeitung
einer katechetischen Theorie, die eine geeignete
Grundlage sein kénnte, um die christliche Botschaft in
Mitteleuropa einer heidnischen Jugend zu verkiinden;
wir betrachten es als unsere eigene Aufgabe, da wir in
ganz besonderen Verhiltnissen leben, diese Katechese
auszuarbeiten, aber es fehlt uns an entsprechender Bil-
dung und an einem Wohlwollen der kirchlichen Amts-
triger, um neue Wege zu erproben.

— Wir erwarten von der Weltkirche, dafl sie in Einklang
mit der historischen Entwicklung und mit den Erkennt-
nissen der Humanwissenschaften auch die Rolle der

Frau in der Kirche theologisch und kirchenrechtlich
neu reflektiert.

Wir sind iiberzeugt, dafl der Auftrag, das Evangelium zu
verkiinden, allen Getauften gilt, gleichgiiltig, ob Mann
oder Frau. Wir erwarten von den Amtstrigern in der Kir-
che, daf} sie daraus Konsequenzen ziehen — zu groflerer
Ehre Gottes und zum Wohl der Menschen. In dieser be-
drohten Zeit ist es nicht selbstverstindlich, daff die Kirche
tiberall iiberleben wird. Wir kénnen uns zwar an die Ver-
heiflungen Christi verlassen und um Gnade bitten, aber
dazu wird auch unser verniinftiges und mutiges Engage-
ment verlangt.

Themen und Meinungen im Blickpunkt

Die sakramentale Struktur der Wirklichkeit

Auf dem Weg zu einem erneuerten Sakramentenverstandnis

Auf dem [ubildumssymposium des Jobann-Adam-Mdobler-In-
stituts (vgl. HK, Mai 1982, 252ff) hielt der Miinsteraner
Dogmatiker Peter Hiinermann den Festvortrag mit dem Ti-
tel:, Die sakramentale Struktur der Wirklichkeit und die Sa-
kramente des Glanbens®. An wichtigen Etappen der Theolo-
giegeschichte verdeutlichte Hiinermann darin den engen Zu-
sammenhang zwischen der jeweils vorberrschenden Wirklich-
keitserfabrung und dem Sakramentenverstindnis.

Die sakramentale Struktur der Wirklichkeit und die Sa-
kramente des Glaubens — diese Thematik konfrontiert
uns mit einem schmerzlichen Sachverhalt, schmerzlich
nicht nur fiir die Kirche, schmerzlich auch fiir die
Menschheit unserer Tage. Menschen von uns klingt noch
das Wort von Romano Guardini auf dem Liturgischen
Kongref in Mainz 1964 im Ohr von der Kultunfibigkeit
des modernen Menschen. Es war ein Wort, das schockierte,
weil vor Guardini Menschen saflen, die seine Schriften
iiber Kult, Liturgie, Symbol, Sakramente gelesen hatten
und aus dieser Aneignung heraus ein neues Verhiltnis zu
den Sakramenten des Glaubens gewonnen hatten, sich be-
miihten, die Wirklichkeit mit anderen Augen zu sehen.

Rund 17 Jahre spiter hat Bernbard Welte in seinem Auf-
satz ,Der Kult in integrierten und in fortschrittlichen Ge-
sellschaften® den menschheitsgeschichtlichen Wand-
lungsprozefl nochmals analysiert, der dieser Sakramenten-
und Kultfremdbeit der Neuzeit zugrunde liegt. Weltes
These lautet: Durch die Vorherrschaft der planenden, or-
ganisierenden, verfiigenden, rechnenden Vernunft in der
Neuzeit sind die integrativen Potenzen des Menschen,
welche gestatten, die Wirklichkeit, das Verhiltnis zur Na-
tur, zum Mitmenschen, zur Transzendenz im ganzen zu
erfahren und zu feiern, wesentlich beeintrichtigt. Sie sind
wie verschiittet. Aber wie der Mensch von seiner Mensch-

lichkeit nicht loskommt, ja selbst in der Verkehrung und
Perversion diese grundlegende Achse seines Lebens noch-
mals bezeugt, so kommt der Mensch auch nicht von Kult
und Symbol, von sakramentalem Verstindnis der Wirk-
lichkeit los. ,Denn alles das gibt es noch immer hinter der
Fassade der Aufklirung, der Rationalitit des Fortschritts®
(a.a.O. 106). Und so pladiert Welte am Schlufl seines
Aufsatzes fiir ein Stehen gegen die Oberflichenstrémung,
um so dem neuzeitlichen Menschen die Hoffnung auf
Heil, die Sehnsucht nach einem ganzen und unverkiirzten
Sein wachzuhalten.

Sakrament und Wirklichkeit bei
Origenes und Augustinus

Seit der frithen Patristik werden die in sich zeichenhafte,
symbolische Struktur der Wirklichkeit und die Sakra-
mente des Glaubens zusammen gesehen. Gerade vom Ge-
samtverstindnis der Wirklichkeit her werden die Sakra-
mente des Glaubens in ihrer erschliefenden Kraft ge-
feiert.

Handelt Origenes in seinen Schriften von der Eucharistie,
so spricht er von Brot und Wein. Er spricht von der kulti-
schen Feier, er spricht vom Leib und Blut des Herrn (vgl.
Lev. hom XIII, 5 GCS VI, 477,6-11). Zugleich aber be-
teuert er, dafl es hier nicht im unmittelbaren Sinn um Brot
und Wein, ja auch nicht im unmittelbaren Sinn um das
Fleisch und Blut Jesu Christi gehe, dafl vielmehr auf einer
tieferen Ebene sich ein Wortgeschehen abspiele zwischen
dem gottlichen Logos und der Seele des Menschen. Denn
nur im Aufnehmen des Logos, durch sein Wohnen in der
Seele, wird die Seele selbst wahrhaft zu Sein und Leben
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erweckt, gewinnt sie ihre Vollendung (vgl. zum Euchari-
stieverstindnis bei Origenes die Arbeit von Lothar Lies,
Wort und Eucharistie bei Origenes — Zur Spiritualisie-
rungstendenz des Eucharistieverstindnisses, Innsbrucker
Theologische Studien, Bd. I, Innsbruck-Wien-Miinchen
1978).

Diesem Eucharistieverstindnis liegt eine Konzeption der
Wirklichkeit im ganzen zugrunde. Tragender und organi-
sierender Begriff dieser Sicht der Wirklichkeit ist die Tes/-
habe. Der Logos, der aus dem ewigen unergriindlichen
Gott hervorgehende Sohn, hat auf vollendete Weise An-
teil am Vater. Die vielen Logoi, die aus ihm hervorgehen,
bilden die Wesen der Dinge. Sie spiegeln diesen Logos in
mannigfachen Brechungen. Die durch sie geprigten
Seienden aber sind fiir sich gleichsam nichts. Origenes be-
tont dies vor allem im Hinblick auf den Menschen ... Erst
durch die innere Teilhabe des Menschen am Logos, erst
durch die Einwohnung des Logos im Menschen, in der
Hinkehr der Seele zu ihm, blitht menschliches Sein zu
dem auf, was es sein soll. Und die Vermittlung in diese
Teilbabe geschieht durch die mannigfachen dufleren Zei-
chen, durch den Kult der Kirche, durch die Sakramente.
Denn hier sind jene Zeichen und Symbole gegeben, die
den Menschen wahrhaft zum Logos hinfithren und ihn
nicht noch weiter verstricken in Tod und Nichtigkeit wie
die mannigfachen heidnischen Kulte. Und zwar deswe-
gen, weil der Weg dieser Symbole gebahnt ist durch den
Herabstieg des Logos. Es ist der Weg gottlicher Paideia.
(Zur Wirklichkeitssicht des Origenes vgl. Gerbard Gruber,
Zoe — Wesen, Stufen und Mitteilung des wahren Lebens
bei Origenes, Miinchener Theologische Studien, II, 23,
Miinchen 1962.)

In dhnlicher Weise ordnet Augustinus seine Sakramenten-

lehre in eine umfassende Sicht der Wirklichkeit ein, die

durch Worte wie ,Zeichen, ,Bild“, ,Ahnlichkeit®,
»Spur®, ,Schatten”, ,Figur®, ,Mysterium®, ,Sakrament”
charakterisiert wird. Denn auch fiir Augustinus steht an
der Spitze dessen, was es gibt, das Wort Gottes. Es ist die
Wahrheit schlechthin, weil ,summa similitudo . .. sine ulla
dissimilitudine®, héchste Ahnlichkeit ohne alle Unihn-
lichkeit Gottes des Vaters selbst (De vera religione
36,66). Weil durch das Wort alles geschaffen ist, so trigt
alles in mannigfachen Brechungen und Abschattungen —
das Stigma des Wahren und Ahnlichen bis hin zur unter-
sten regio dissimilitudinis, der Materialitit (vgl. Josef Rief,
Der Ordobegriff des jungen Augustinus, Tiibingen 1960).
Dem in sich geordneten, rechten Menschen wird somit al-
les zum Zeichen. Wie aber ist es mit dem Siinder bestellt?
Er ist im Grunde der ,Sprachlose®, der die mannigfachen
Zeichen und Worte nicht zu héren und zu lesen vermag.
Auch hier der Verweis auf die Fleischwerdung des Wortes
(vgl. de vera religione XVI, 30) und seine Unterweisung,
»teils durch Gleichnisse, in Worten, Taten und Sakramen-
ten“. In einer jeder Seele angemessenen Weise wird die
»rationalis disciplinae regula® aufgerichtet (de vera reli-
gione XVII, 33). Die Sakramente lassen die vielfiltigen
Zeichen recht verstehen. Mit diesen dufleren Zeichen aber

verbindet Gott sein gnadenhaftes Wirken im Menschen,
die Hinausfithrung des Menschen iiber sich selbst in das
Innesein Gottes (vgl. Cornelius P. Mayer, Die Zeichen in
der geistigen Entwicklung und in der Theologie des jun-
gen Augustinus, Cassiciacum XXIV, 1 und 2, Wiirzburg
1969 und 1974).

So bildet hier — bei Augustinus wie bei Origenes — das Bild
des Kosmos Hintergrund und Rahmen zum Verstindnis
der Sakramente. Vom unbegreiflichen Mysterium Gottes,
das im unzuginglichen Licht wohnt und sich im Wort of-
fenbarend, in Stufungen und unterschiedlichen Ebenen
ausbreitet, erstreckt sich der Kosmos. In ihm gibt es jene
kostbaren, vom fleischgewordenen Wort selbst gestifteten
Zeichen der Einweisung in vollendetes Menschsein durch
Teilhabe am unsterblichen Gott. Freilich: sacramentum et
res spielen auf unterschiedlichen Ebenen, sie sind zusam-

mengehalten durch den fiirsorglichen gottlichen Rat-
schlufi.

Neue Akzente bei Thomas von Aquin

Fragt man nach der Differenz der Sakramentenlehre des
Thomas wvon Aquin im Gegeniiber zu den patristischen
Konzeptionen, so wird man vor allem auf zwei Punkte
aufmerksam machen miissen: Die Sakramente sind fiir
Thomas die bis zum Ende der Zeiten andauernde Fortset-
zung des geschichtlichen Wirkens Jesu Christi. Und die
gottliche Zuwendung und Gnade wird gerade durch ihre
geschopfliche Ursichlichkeit — instrumental — vermittelt.
Der erhshte Herr setzt durch die Sakramente binnenge-
schichtlich sein Wirken ,,im Fleisch® fort. Was ist der tie-
fere, theologische Grund fiir diese Position des Thomas?
Thomas sieht in der Rechtfertigung des Siinders durch die
Passion Jesu Christi die abgriindigste Offenbarung der
Giite Gottes. Justificatio impii — maximum opus Dei (vgl.
S. ThITI, 113, 9). Gerade der Eingang in die schuldbela-
dene Geschichte offenbart Gottes Gottlichkeit, seine
tiberstromende Huld und Giite am reinsten. Das Innerste
Gottes tritt in der extremsten Zuwendung zum Menschen
ins Auflen. So ist die Fortsetzung des innergeschichtlichen
Wirkens des Erhohten durch die Sakramente nichts ande-
res als die Auszeitigung und Fortsetzung dieser Offenheit
der Gnade in der materialen, von Siinde geprigten Ge-
schichte durch die Generationen hin. Aufgrund der Giite
Gottes werden Siinde und Fleisch zum privilegierten Ort
der Erscheinung und Offenbarkeit Gottes. Gerade die
Materialitit, in die sich das Wort Gottes begibt, lafit die
Gnadenbaftigkeit der Gnade in gesteigerter Weise offen-
bar werden.

Damit ist dann selbstverstiandlich verbunden, dafl die ge-
schopfliche Realitdt, hier die Sakramente, in ihrer eigen-
stindigen Ursdchlichkeit in einer anderen Weise zur Gel-
tung kommen als in der Theologie des Origenes und des
Augustinus. Sie bilden in ihrer Siebenzahl das individuelle
und gesellschaftliche Wesen des Menschen ab und be-
zeichnen in dieser Verdoppelung die Erhebung des Men-
schen iiber sich hinaus ins goteliche Leben.
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Damit hat Thomas in den Rahmen der klassischen Meta-
physik, welche er mit Origenes und Augustinus — wenn-
gleich mit etwas anderen Akzentsetzungen — teilt, Newues
eingezeichnet. Die Kommunikation mit Gott, die fiir Ori-
genes — dhnlich fiir Augustinus — wesentlich darin besteht,
dafl der Logos sich mit der Geschépflichkeit umkleidet,
durch die Sakramente in einer heilspadagogischen Weise
in die Transzendenz einweist, um den Menschen so in das
Innesein im Logos zu erheben, diese Kommunikation
wird hier in einer vertieften Weise gedacht. Die geschopf-
liche Realitit erbringt in ihrer Geschopflichkeit und in ih-
rer sindhaften Verkehrung aufgrund der uiberflieBenden
Giite Gottes die Moglichkeit einer ganz eigenen Intensitit
der Offenbarung. Die durch die Sakramente fortwihrend
vermittelte Kommunikation Gottes und der Menschen
wird so in einer viel ausgeprigteren Weise zum Wechsel-
bezug.

Reformation und Gegenreformation:
der Analogie den Boden entzogen

Das Verstindnis der Sakramente erfihrt in der Neuzeit
einen tiefgreifenden Wandel. Dieser Wandel hingt aufs
engste mit einer Verdnderung in der Erfahrung der Wirk-
lichkeit zusammen. Nennen wir einige Momente, die das
gewandelte Sakramentenverstindnis charakterisieren.
Fiir Martin Luther wird — im Gegensatz zu den
hochmittelalterlichen Theologen — die unmittelbare posi-
tive Einsetzung durch Jesus Christus grundlegend. In sich
sind die Sakramente Wortgeschehen, dem zur Bekrifti-
gung von Gott her das duflere Zeichen beigefiigt ist. So
heiflt es im Kleinen Katechismus zur Taufe: ,Was ist die
Taufe?* Antwort: ,Die Taufe ist nicht allein schlecht
Wasser, sondern sie ist das Wasser, in Gottes Gebot gefas-
set und mit Gottes Wort verbunden® (Die Bekenntnis-
schriften der ev.-luth. Kirche, Géttingen 1967, 515) ...

Schaut man in die Sakramentenlebre der Gegenreformation,
so zeigt sich auch hier der starke Akzent, welcher auf die
gottliche Setzung gelegt wird. Auffillig ist es ferner, wie
die Sakramente als jene Mittel und Instrumente der Kirche
herausgestellt werden, die sie von ihrem Herrn und Erlo-
ser empfangen hat, um so ihr ewiges Ziel zu erreichen
bzw. den Menschen zu vermitteln. Die Differenz zwi-
schen der Sakramentenauffassung eines Robert Bellarmin
und eines Thomas von Aquin springt in die Augen. Baut
bei Thomas der erhohte Herr selbst durch die Sakramente
und die Indienstnahme der ,ministri“ seine Kirche auf, so
erscheint bei Bellarmin die Kirche als jene tibernatiirliche
Societas perfecta, die ein fiir allemal von ihrem Herrn jene
Sakramente empfangen hat, die sie als notwendige Mittel
zur Erreichung ihres Zweckes notwendig hat und nun frei
einsetzen kann und mufl. Das Wirken Jesu Christi durch
die Sakramente ist damit nicht einfach negiert. Es ist
gleichsam das Gekannte und Selbstverstindliche. Der Ak-
zent liegt auf der handelnden Kirche. Der neue Terminus:
Sacramenta ecclesiae markiert dies.

Es ist keine Frage, dafl sich in dieser Konzeption der Sa-
kramente und ihrer Einordnung in die Ekklesiologie das
neuzeitliche Wirklichkeitsverstindnis unitbersehbar mel-
det. Wie sieht dieses Wirklichkeitsverstindnis aus? Die
Vorherrschaft des Setzen- und Verfiigenkénnens des
Menschen entbirgt ihre ganze Radikalitit in der philoso-
phischen Reflexion. Die menschliche Vernunft wird ent-
deckr als jenes Vermogen, die Realitit von Grund auf zu
rekonstruieren und damit zu einem abgesicherten Wif3-
baren zu machen — eben weil die Méglichkeit aus den
Prinzipien des Denkens heraus aufgeklirt sind. Zugleich
ergibt sich daraus fiir den Menschen die Macht, die Reali-
tit in eine verfiigbare, beherrschbare zu verwandeln. Do-
kument dieses zur wissenschaftlichem Methode schlecht-
hin erhobenen schrittweisen Konstruierens ist der ,,Dis-
cours de la méthode” des Descartes. Seine ,Meditationes
de prima philosophia® zeigen dariiber hinaus®, wie Gott
selbst als letzte und hochste Idee in diesem Prozef hinein-
gehort: Als letzte Gewihrleistung und Absicherung jenes
aus eigenen Prinzipien hervorgehenden Vernunftgebrau-
ches.

Ein aufmerksamer Blick in die ,Disputationes metaphysi-
cae“ des Sudrez zeigt dariiber hinaus, daff diese Art des
Wirklichkeitsverstindnisses durchaus auch die Theologie
beherrscht, wenngleich es nicht in der gleichen Radikali-
tiat durchgefithrt wird (vgl. die Analyse bei Gustav Sie-
werth, Das Schicksal der Metaphysik, Einsiedeln 1959,
119-153).

Sowohl die patristische wie die mittelalterliche Sicht der
Wirklichkeit, die Abstufungen der Ebenen, der Verweis-
charakter der hierarchisch geordneten Seienden ins ab-
griindige Geheimnis Gottes und das Erscheinen Gottes in
den Spuren, Schatten und Bildern der Welt fillt damit
hinweg. Der Lehre von der Analogie ist der Boden entzo-
gen, da alles in gleicher Weise dem rekonstruierenden,
messenden und verfiigenden Griff der Vernunft ausgelie-
fert ist.

Pascal: das Denken, das sich der
Gnade verdankt

Ist damit nicht das prinzipielle Ende sakramentaler Vermitt-
lung des Heils gekommen? Wie kénnen Sakramente im
Rahmen einer Wirklichkeitserfahrung, eines Umgangs
mit Realitit erschlossen werden, die selbst nicht in einer
gewissen Weise eine sakramentale Struktur aufweist?

Einen Ausgangspunkt zur Beantwortung dieser weifl Gott
bedringenden Frage bieten die Reflexionen Pascals zum
»Esprit de géométrie® und ,Esprit de finesse®, seine Ge-
geniiberstellung von Raison und Cceur, seine Unterschei-
dung zwischen den verschiedenen Ordnungen. Als leiden-
schaftlicher Anwalt der neuzeitlichen Wissenschaft und
ithrer Methode analysiert Pascal zugleich Voraussetzungen
und Tragweite dieses Vernunft- und Wirklichkeitsver-
stindnisses. In seinen Ausfithrungen zum ,,Esprit de géo-
métrie” weist er auf, wie die rekonstruierende Vernunft
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sich notwendigerweise im Bereich des Relativen, des Hy-
pothetischen bewegt, weil sie die eigenen Prinzipien letzt-
lich nicht aufkliren, sondern immer nur voraussetzen
kann. Eine Griindung der Vernunft in sich selbst ist un-
moglich (vgl. Manfred Heefs, Blaise Pascal. Wissenschaftli-
ches Denken und christlicher Glaube, Freiburger Schrif-
ten zur romanischen Philologie, 33, Miinchen 1974).

Innere Ermoglichung und Voraussetzung fiir den Ver-
nunftvollzug in seiner Relativitit ist das Herz, welches
Pascal als ein der rekonstruierenden Vernunft vorgeord-
netes Vermogen der Prinzipien und Wahrheitserkenntnis
bestimmt, ein Vermogen, das hochste Selbstaktivitit des
Menschen bezeichnet und zugleich dem Zugriff des Men-
schen vollig vollzogen bleibt. Das Herz erfaflt das Unver-
figbare, indem es vom Unverfiigbaren erfafit sich liebend
dem, was es erkennen mochte, zuwendet (vgl. Xaver Pfi-
ster, Pascals Weg zu Gott. Eine Untersuchung zum Ver-
hiltnis von Theologie und Erfahrung [Diss.]. Freiburg

1974, insbesondere S. 147-193). Die scheinbar paradoxe

Sprache der Pensées entfaltet spekulativ — ins Menschli-
che und konkret Geschichtliche — hinein, was René Des-
cartes in seinem System nur in hochst abstrakter Weise an-
visiert, indem er die Idee Gottes als hochste Gewihrlei-
stung des menschlichen Vernunftgebrauches ins System
einbezieht ...

Das Herz als Mitte und Spitze des Menschen bezeichnet
so den Ort, an dem der Mensch — angeriithrt durch die
Gnade des sich herabneigenden Gottes — die Realitit Got-
tes und seine Wirklichkeit herbringt und hervorbringend
allererst erfafit. In solchem Hervorbringen aber, in dem
durch die Gnade menschliche Freiheit gerettet und zu sich
selbst gebracht wird, versteht der Mensch sich selbst, ver-
steht er seine wissenschaftliche Welt in ihrer Relativitit.
Dies bedeutet, dafl hier ebenso die umfassende Humani-
tit des Menschen wie die unverkiirzte, nicht etwa eindi-
mensionale Weltlichkeit der Welt aufgedeckt und ge-
wahrt sind.

Solches Geschehen ist keineswegs selbstverstandlich. Es ist
ein Geschehen freier Huld. Denn das Herz des Menschen
ist in der mannigfachsten Weise durch seine eigene Phan-
tasie und Willkiir, durch die Gewohnheiten, durch die
sich darin manifestierenden Begierden und Selbstsiichte
verdunkelt, abgelenkt und in Ketten gehalten. Es gewinnt
den Schliissel zum wahren Selbstsein durch Jesus Christus,
seine Passion und seine Auferstehung.

‘Was ist das eigentiimlich Neuzeitliche dieser Reflexionen
Pascals? Wenn Hegel Descartes Bedeutung als des Inau-
gurators der modernen Philosophie darin sieht, daf} diese
Philosophie ,das Denken zum Prinzip macht® (Georg
Wilbelm Friedrich Hegel, Samtliche Werke, hrsg. von Her-
mann Glockner, Stuttgart 1959, 19, 331), so wird bei Pas-
cal aufgewiesen, dafl gerade dieses Denken mit all seiner
Selbstmichtigkeit ein sich zutiefst der geschichtlichen
Gnade Gottes, seiner Zuwendung zum Menschen verdan-
kendes Denken ist, das nun im Vollzug dieses Dankens
sich selbst voll gelichtet und nicht einfach seiner Selbst-
michtigkeit ausgeliefert ist.

Weil dieses Geschehen aber Kommunikation von Freihei-
ten ist, der Freiheit Gottes und der Menschen, ist zugleich
aufgezeigt, dafl es im Bereich der Moglichkeit, des Belie-
bens des Menschen liegt, andere Ordnungen, andere
Sinngefiige des Ganzen zu etablieren, Sinngefiige und
Ordnungen, welche freilich das Kainsmal der eigenen De-
fizienz uniibersehbar an der Stirn tragen ...

Es unterliegt keiner Frage, dafl die starke Betonung der
gottlichen Verfligung und Setzung in bezug auf die Sakra-
mente als in die Hand der Kirche gegebene Heilsmittel
und Instrumente im Verlauf der Neuzeit zu einer starken
Spannung mit dem neuzeitlichen Wirklichkeitsverstand-
nis filhren muffte. Warum? Weil der menschlichen Verfii-
gung, Rekonstruktion und Raison damit zwar als Pen-
dant ein #ibernatiirliches Verfiigungsgeschehen entgegenge-
setzt wird, die inneren Aporien neuzeitlichen Wirklich-
keitsverstindnisses aber damit letztlich nicht tiberwunden
sind. Orientiert man sich an den Reflexionen Pascals, um
die Richtung zu erkennen, in der eine gldubige Sicht der
Welt sich artikulieren mufl, um ihre losende und befrei-
ende Potenz in bezug auf die neuzeitliche Vernunft ent-
falten zu konnen, so ist einsichtig, dafl das Sakramenten-

verstandnis der Gegenreformation einer entscheidenden
Vertiefung bedarf.

Das Zweite Vatikanum: Sakrament
und Kirche

Das Zweite Vatikanum hat hier wichtige Schritte getan,
indem zuvor erarbeitete theologische Ansitze gebiindelt
und zum allgemeinen kirchlichen Konsens erhoben wur-
den. Welches sind die Merkmale dieses newen Sakramen-
tenverstandnisses? Man findet die Grundlinien dieses Sa-
kramentenverstindnisses in prignanter Form bereits im
ersten vom Konzil verabschiedeten Dokument formuliert,
in der Liturgiekonstitution ,Sacrosanctum concilium®,
Art. 6-10. Was die anderen Konzilsdokumente dariiber
hinaus bringen, etwa ,Lumen gentium®, ,,Christus domi-
nus® etc., sind lediglich Explikationen der hier vorgegebe-
nen Einsichten.

Das Werk der Erlosung der Menschen und ,,der vollende-
ten Verherrlichung Gottes® ist durch Jesus Christus, vor-
nehmlich durch das mysterium paschale, seinen Tod und
seine Auferstehung vollzogen worden (Liturgiekonstitu-
tion Nr.5). Dieses unendliche fruchtbare, lebenspen-
dende Geheimnis ist der Ursprung gebende Ort der Kir-
che, welche ihrerseits ,sacramentum mirabile® (ebd.) ge-
nannt wird. ,Lumen gentium“ entfaltet diesen Gedanken,
indem dieses Dokument die Kirche ,Sakrament fiir das
Heil der Welt® nennt (Nr. 1). Taufe und Eucharistie, die
Liturgie werden nun wesentlich als ein gemeinsamer Voll-
zug Jesu Christi und der Kirche charakterisiert.

Der Inbalt des Geschebens ist das Paschamysterium, die
vollendete Verherrlichung Gottes und die Erlésung der
Menschen, vollbracht von Jesus Christus selbst. So ist er
auch in den Sakramenten der urspriinglich Handelnde.
Sein urspriingliches Wirken aber ist Ursprung gebendes
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Wirken in bezug auf die Kirche, die Gliubigen. Seine Le-
benshingabe ist fundierendes und so ermichtigendes Tun.
Das bedeutet: Jesus Christus gesellt sich (consociat [Litur-
giekonstitution, Nr. 7] der Kirche zu, die dieses opus Jesu
Christi mitvollzieht und durch sein Wirken und in seinem
Wirken selbstindiges Subjekt des Kultes, der Verherrli-
chung Gottes und des Dienstes fiir die Menschen wird. In
diesem konkreten Tun wird die Kirche real (LG 11). In
solchem Realwerden und Aktuellwerden aber wird die
Kirche zugleich geheiligt.

Dieses konkrete sakramentale Geschehen aber wird in be-
zug auf die iibrigen Aktivitaten der Kirche als Aufgipfe-
lung charakterisiert, als stindig sprudelnde Quelle, von
der her alle iibrigen Aufgaben der Kirche stindig ihre Ori-
entierung und Inspiration, ihre Kriftigung und Entfal-
tung erfahren (SC 9 und 10). Dieses gemeinschaftliche
Tun Jesu Christi und der Kirche weist in sich alle drei Di-
mensionen der Zeit auf: es ist im tiefsten Sinn des Wortes
Erinnerung des einmal Geschehenen, so aber hier und
jetzt sich ereignende Prisenz des Herrn und Heiligung
der Menschen und damit Antizipation kiinftiger Vollen-
dung, die ihr Unterpfand im einmal Geschehenen und
hier und jetzt erfolgenden Vollzug hat (vgl. Liturgiekon-
stitution, Nr. 8).

Reflektiert man diese Aussagen, so stofit man auf Ziige,
die wir bei der kurzen Skizze der Pascalschen Gedanken
aufgewiesen haben. Nach Pascal erfafit das Herz das Un-
verfiigbare, weil es vom Unverfiigbaren selbst ergriffen
- wird. Dieses Ergriffenwerden aber geschieht dadurch,
dafl das Herz auf unverfiigliche Weise dieses Unverfiigli-
che will, bejaht und so in seine Wahrheit erkennend hin-
einwichst. Jenes Unverfiigliche aber, in dem alle Wahr-
heit versammelt ist, ist fiir Pascal Jesus Christus, das in der
Geschichte offenbar gewordene Wort Gottes. Allerdings
spricht Pascal vom Herzen, d. h. vom héchsten Vermégen
des einzelnen Menschen, in den Dokumenten des Zwei-
ten Vatikanums hingegen wird von der Kirche gespro-
chen, der Gemeinschaft jener, die in die Wahrheit Gottes
hineingerufen sind.

Das Herz erfafit nach Pascal das einzelne immer im gan-
zen und nach seinen letzten Prinzipien. Jenes Einzelne
schlechthin aber, in dem das Ganze von Welt und Ge-
schichte, von Grofle und Misere des Menschen aufge-
schlossen ist, ist fiir Pascal das Mysterium Jesu Christi.
Hier tritt jener einzelne auf, der zugleich den Schliissel
des Ganzen bildet. So geschieht Erkenntnis des Herzens
im esprit de finesse. Gerade in dieser Weise, entsprechend
den hier auftauchenden Strukturen, wird von Kirche in
bezug auf den Vollzug der Sakramente gesprochen. Hier
ist das Ganze prisent, das alle sonstigen Titigkeiten der
Kirche, die wesentliche Orientierung und die Wirkmach-
tigkeit vermittelt.

Eine weitere Bestimmung, die bei Pascal vorliegt, fillt al-
lerdings im Zweiten Vatikanum aus. Pascal bestimmt das
Erkennen des Herzens in Abhebung und Zuordnung zum
Erkennen der Vernunft, der esprit de finesse wird in Kor-
relation zum esprit de géomeétrie gesetzt. Es fillt auf, dafl

das Zweite Vatikanum weder in der Liturgiekonstitution
noch in der Kirchenkonstitution oder in einem der ande-
ren Dokumente genauer bestimmt, wie die so verstande-
nen und vollzogenen Sakramente im hentigen Erfabrungs-
kontext, im weltlichen Zusammenhang stehen. Hier macht
sich eine Liicke der Entsprechung zum Pascalschen An-
satz bemerkbar. Diese Liicke ist um so schmerzlicher, als
das, was Pascal mit dem esprit de géométrie beschreibt,
zur vorherrschenden Daseinsverfassung unseres heuti-
gen, offentlichen und privaten Lebens geworden ist. In ei-
ner viel ausgeprigteren Weise als zur Zeit Pascals ist die
rekonstruierte, organisierte, auf unsere Bediirfnisse zuge-
richtete und verfiigbar gemachte Natur zum Lebensge-
hiuse des Menschen geworden. Diese Daseinswelt ist in
ithrer Vorfindlichkeit eindimensional. Das Haus unseres
Lebens ist nicht ein sich zur Transzendenz &ffnender
Kosmos, gestuft und in mannigfachen Brechungen ein
Spiel von Verweisungen ins géttliche Geheimnis entfal-
tend. Was bewirken die Sakramente in diesem Gehiuse
der Immanenz? ‘

Sakrament als Daseinsorientierung

Versucht man, diese Frage in einem Fortdenken der vom
Zweiten Vatikanum entwickelten Ansitze unter Zuhilfe-
nahme der Pascalschen Reflexionen zu beantworten,
dann ergibt sich: gerade in unserer Daseinsverfassung, in
dieser den Menschen in eine sich stindig repetierende, sy-
stematisch sich fortbildende Immanenz einschliefende
Daseinsform setzt der Vollzug der Sakramente eine neue
Daseinsorientierung frei, eine Daseinsorientierung so radi-
kaler Art, daf} die scheinbar festgefiigte, wenngleich tiber-
all relative Alltagsordnung in ihrer planen Vordergriin-
digkeit aufgebrochen und in eine Mehrdimensionalitit
hineingetffnet wird, Tiefe erhilt, Linge, Hohe und
Breite erwirbt. Wie geschieht dies? Im Gegensatz zu der
Art, wie in der gegenwirtigen Daseinsverfassung Vergan-
genheit zugestellt, Zukunft geplant und so iiber Gegen-
wart verfiigt wird, erscheint hier im sakramentalen Voll-
zug eine Daseinsverfassung, die in sich geschichtlich
strukturiert ist, aber so, daf§ hier die zuriickliegende Ge-
schichte als eine gewihrte, geschenkte erscheint, die sich
selbst in dem geschichtlichen Traditionsverlauf als Gunst
weiter schenkt. Hoffnung kennzeichnet die Zukunftsper-
spektive, und so ist Gegenwart Unterpfand unverfiigli-
chen Heiles.

Entscheidend aber ist, daff diese Konfiguration einer Da-
seinsverfassung real hervorgeht aus der Eigenstindigkeit
einer miindigen Gemeinschaft, die ihre Eigenstindigkeit ge-
rade als verdankte, als im Wirken Jesu Christi fundierte
bezeugt. Damit wird hier inmitten einer aus menschlicher
Autonomie hervorgebrachten ~Offentlichkeitsstruktur
eine tiefere Offentlichkeitsstruktur real gesetzt, die die Re-
lativitit menschlicher Autonomie, die Vorliufigkeit
menschlicher Verfiigung aufdeckt. Diese wird um so
plausibler und glaubwiirdiger erscheinen, als das sakra-
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mentale Geschehen zum orientierenden Mittelpunkt und
zur Kraftquelle fiir alle Aktivititen der Kirche, fiir die Ti-
tigkeit der Gliubigen in den unterschiedlichen Bereichen
des Lebens werden. Gerade so gewinnen die sakramenta-
len Vollziige den Charakter einer Ortung und Einheits-
vorgabe fiir jene Pluralitit von Welterfahrungen relativer
Art, die fiir die heutige Daseinsverfassung charakteri-
stisch sind. Sie setzen jene vielfiltigen Erfahrungen und
Praktiken in ihre wesentlichen Beziige frei, iiberfithren sie
ihrer Relativitit, bringen sie ins Lot.

Zugespitzt kénnte man im Hinblick auf die fritheren Ver-
hiltnisse von Sakrament und sakramentaler Wirklich-
keitsstruktur sagen, dafl Kirche in ihren Sakramenten
heute die Wirklichkeit in ihrer sakramentalen Struktur al-
lererst erschlieffit. Sakramentale Struktur bedeutet aber nun
nicht mehr Hierarchie von Abbildlichkeiten, die selbstver-
stindlich vorausgesetzt werden; sakramentale Struktur

der Wirklichkeit wird vielmehr durch die Feier der Sakra-
mente, durch die konkreten Gemeinden hervorgebracht
und aufgedeckt. So wie Wissenschaft und Forschung
heute durch ihre Praxis Dimensionen der Realitit und
ihre grundlegenden Sachstrukturen freilegen und zur
Prisenz erheben, so geschieht durch die Kirche, die glau-
benden Gemeinden in der Feier der Sakramente, Aufdek-
kung, Freilegung, Hervorbringen der sakramentalen
Struktur der Wirklichkeit als jenes Raumes, in dem die
Humanitit des Menschen und die wahre Weltlichkeit der
Welt sich allererst entfalten kénnen.

Die Sakramente — Mitvollziige der géttlichen Bewegung
in die Geschichte hinein — fungieren dabei als jene kon-
kreten Regulative, die die Strukturen der Wirklichkeit zu-
sammenfiigen und formen (vgl. dazu H. Rombach, Struk-
turontologie — eine Phinomenologie der Freiheit, Frei-
burg 1971). Peter Hiinermann
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Wer hat wofiir Verantwortung?

Zum Streit um deontologische oder teleologische Ethik

Anliflich der Verleibung der Thomas-Morus-Medaille am
8. Mai in Bad Godesberg hielt Robert Spaemann, Ordinarius
Jiir Philosophie in Miinchen, unter dem Titel , Wer hat wofiir
Verantwortung ?“ einen vielbeachteten Vortrag. In diesem
setzte Spaemann sich mit der gegenwirtigen, auch in der ka-

tholischen Moraltheologie gefiibrten Kontroverse iiber deon-

tologische und teleologische Ethikbegriindung auseinander.
Wir werdffentlichen bier den ersten Teil des Vortrags. Der
zweite folgt im ndchsten Heft. (Die Hervorbebungen und
Zwischentitel sind von der Redaktion.)

In politischen und sozialethischen Grundsatzdebatten der
Gegenwart taucht immer wieder jene Unterscheidung auf,
die Max Weber eingefiihrt und als eine letzte, nicht mehr
argumentativ entscheidbare Alternative zwischen zwei
moralischen Grundhaltungen bezeichnet hat, die Unter-
scheidung von Gesinnungsethik und Verantwortungs-
ethik. Als Verantwortungsethiker bezeichnete Weber den-
jenigen, der bei seinem Handeln die Gesamtheit der Fol-
gen seines Handelns bedenkt und der die Bewertung
dieser Folgen zum Maflstab seiner Entscheidungen
macht. Gesinnungsethiker nannte er denjenigen, der be-
stimmte Handlungen kontextunabhingig als moralisch
oder unmoralisch qualifiziert, also ohne Riicksicht auf die
Folgen bestimmter Handlungen oder Unterlassungen das
tut, was er fiir das sittlich Gebotene hilt. Die Grundent-
scheidung fiir eine dieser beiden Einstellungen kénne
man, so meinte er, nicht noch einmal rechtfertigen. Denn
wenn man dem Verantwortungsethiker die schmutzigen

H:inde vorwirft, die er sich macht, so wird er antworten:
diese nehme er eben in Kauf, um groflere Ubel zu vermei-
den. Er finde das besser, als ohne Riicksicht auf die Fol-
gen fiir andere nur darauf bedacht zu sein, die eigene
weille Weste nicht zu beschmutzen. Wenn man umge-
kehrt dem Gesinnungsethiker die verhingnisvollen Fol-
gen seines moralischen Rigorismus vor Augen fithrt, so
wird seine Antwort lauten: er habe eben gerade nicht diese
Folgen, sondern nur seine Handlungsweise zu verantwor-
ten. Wenn alle Menschen dies titen, wiirden vermutlich
auch die Folgen nur positiv sein. Daf} nicht alle Menschen
so handeln, habe wiederum nicht er zu verantworten.

Was Max Weber iibersah

Max Weber ordnet diese beiden Haltungen zwei verschie-
denen Menschentypen zu, die Verantwortungsethik dem
Politiker, die Gesinnungsethik dem Heiligen. Der Gesin-
nungsethiker habe den Beruf verfehlt, so meinte er, wenn
er die politische Verantwortung filr ein Gemeinwesen
iibernehme und so andere fiir die Folgen seiner Haltung
biiflen lasse, als Heiliger aber wiirde er umgekehrt die
Reinheit und Konsequenz seiner Lebensweise kompro-
mittieren, wenn er beginne, strategisch zu handeln und
die Gesamtfolgen seiner Handlungen bzw. Unterlassun-
gen jeweils zu kalkulieren.

Weber tibersah freilich, daff Heiligkeit kein spezifischer
Beruf und keine spezifische Lebensweise ist und dafl es



