Berufen zur Einheit
oder

Die epikletische Bedeutung der kirchlichen Gemeinschaft
VON NIKOS A. NISSIOTIS

Zur Einheit berufen sein — das bedeutet fiir uns alle ohne jeglichen Unter-
schied, in vollkommener Abhingigkeit von Gott zu existieren. Es gibt unter uns
keine Privilegierten — besondere Glieder des einen und unteilbaren Leibes
Christi —, die diesem Ruf sich entziehen kénnten.

Wenn wir die Einheit in diesem Sinne als einen Ruf Gottes verstehen, dann
konnen wir auch das Werk der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfas-
sung, die vor nunmehr fiinfzig Jahren in dieser Stadt ins Leben gerufen wurde,
wirklich erfassen. Mit diesem Ruf zur Einheit miissen wir uns heute wie damals
auseinandersetzen. Denn es ist nicht zu leugnen, dafl wir trotz aller Fortschritte,
trotz aller vorgeschlagenen und auch verwirklichten Einheitsmodelle, trotz der
gegenwirtig laufenden zwischenkirchlichen Verhandlungen, trotz des heute
zwischen verschiedenen Traditionen herrschenden Verstindnisses und Respekts
und trotz der Anniherung zwischen christlichem Westen und christlichem Osten
heute erst am Anfang eines langen und schweren Weges stehen, der uns zur Ver-
einigung der drei groflen Gemeinschaften der christlichen Tradition fiithren
soll. Man kénnte sogar sagen, dafl wir hinsichtlich mancher Fragen heute in
eine Art Sackgasse geraten sind und etwas den Mut verloren haben. Die Pro-
bleme, mit denen wir zu kimpfen hatten, nahmen uns einige unserer Illusio-
nen und lieflen ein Gefiihl der Bitterkeit in uns zuriick. Andererseits aber haben
wir erkannt, daf die Kirche nicht von einem Tag auf den anderen wiederzu-
vereinigen ist und vor allem nicht in der Form, wie wir es uns — ausgehend von
unseren jeweiligen Traditionen und unserem theologischen Denken — vorge-
stellt hatten. Denn neben unseren Partikularinteressen und einseitigen Uber-
legungen gibt es sehr viele andere Elemente, die hierbei eine Rolle spielen wer-
den.

Daher miissen wir diesen Jahrestag zum Anlafl nehmen, uns wieder der Re-
flexion zuzuwenden, um eine gewisse Stagnation zu {iberwinden und dem Stre-
ben nach Einheit neue Impulse zu geben. Wir haben es méglicherweise versiumt,
unsere Probleme klar und eindeutig zu formulieren und die Tatsache ernst zu
nehmen, dafl wir zur Einheit berufen sind und sie folglich weder besitzen noch
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aus uns selbst heraus schaffen kénnen. Wenn wir davon ausgehen konnen, dafl
die Theologie des Heiligen Geistes die bedeutendste Wiederentdeckung ist, die
aufgrund der Arbeit von Glauben und Kirchenverfassung bzw. der gesamten
ckumenischen Bewegung sowie auch von allen Erneuerungsbewegungen und
charismatischen Gemeinschaften gemacht worden ist, dann haben wir heute die
Aufgabe, ihre Primissen kritisch zu iiberpriifen. Dies scheint mir sowohl fiir die
Gegenwart wie auch im Blick auf die neue Ara, in die wir mit diesem fiinfzig-
sten Jahrestag der Bewegung eintreten, von besonderer Bedeutung zu sein. Las-
sen Sie mich daher beginnen mit einem Uberblick iiber die pneumatologische
Theologie, bevor ich den Versuch machen werde, das Wesen dieser Wiederent-
deckung aufzuzeigen — der Wiederentdeckung der zentralen Stellung der Kraft
des Heiligen Geistes in der 6kumenischen Theologie und im kirchlichen Leben.

1. Die Wiederentdeckung der pnenmatologischen Dimension

Zunichst einmal steht fest, daff diese Entdedsung sich dort vollzieht, wo Chri-
sten an einem Ort und gleichen Sinnes versammelt sind. Die christliche Ver-
sammlung — und vor allem eine solche, bei der Vertreter getrennter Kirchen
anwesend sind — hat immer und iiberall eine tiefe theologische Dimension,
welche in jedem von uns den Wunsch und die Erwartung der unbegreiflichen
und paradoxen Gegenwart des Heiligen Geistes wachwerden 14fit. Aus diesem
Grund sah sich die kumenische Bewegung mit einem Geschehen konfrontiert,
das sie durch ihre blofle Existenz als Sammlungsbewegung getrennter Kirchen
ausgelost hatte. Dieses Geschehen hat zu einer dynamischen Entwicklung der
Theologie des Geistes in den vergangenen Jahrzehnten sowie dazu gefithrt, daf}
sich heute charismatische Gruppen, Erneuerungsbewegungen wie auch die
Pfingstler als Alternative zum traditionellen Christentum anbieten.

Die erste der christlichen Gemeinschaften, die die pneumatologische Dimen-
sion des Rufs zur Einheit erkannt hat, ist die russisch-orthodoxe Gemeinde des
St. Sergius-Instituts in Paris gewesen. Diese Auffassung war typisch fiir Ortho-
doxe, die unter westlichen Christen leben — mit denen sie ja gemeinsam zur
Einheit berufen sind —, wihrend die Mutterkirchen in den &stlichen Lindern
diese Dimension nicht in gleichem Mafle erfahren konnten und daher zunichst
weniger beriithrt waren von dieser Wiederentdeckung des Geistes. Auch die
westliche Theologie hat sich ihr nach langem Z8gern erst nach und nach und mit
der ihr eigenen kritischen Distanz gedffnet. Lassen Sie mich an dieser Stelle hin-
zufiigen, dafl die Wiederentdeckung der Pneumatologie auch das Ergebnis einer
theologischen Evolution im Westen ist, und zwar insofern, als sie eine Gegen-
reaktion oder auch ein Korrektiv zur idealistischen und moralischen Theologie
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des 19. Jahrhunderts und zum Christozentrismus einer ,, Theologie des Kreuzes“
darstellt, die wiederum selbst als Reaktion auf die philosophische, scholastische
und statische Theologie entstanden war. Die Pneumatologie ist wie ein frischer
Wind, der sich erhebt gegen den theologischen Rationalismus, gegen die Ver-
schulung und Verwissenschaftlichung der Theologie, gegen die Absicherung
durch das systematische Denken, durch Normen, Gesetze und das daraus ent-
standene kanonische Recht. Sie konfrontiert uns mit dem Paradoxen, dem
Auflergewohnlichen, dem Neuen und dem Bruch. Sie ist dynamisches Bezug-
nehmen auf den stindigen gesellschaftlichen Wandel, auf das neue Zeitalter, das
seinen Einzug in die Geschichte hilt und ihre Entwicklung beschleunigt. Sie ist
der Ruf zur universalen Gemeinschaft und kiindigt uns das Kommen des Rei-
ches Gottes an, das die Dynamik der Zukunft enthiillt und damit die statische
Dimension der Vergangenheit sichtbar macht, welche das Nachdenken iiber die
kirchliche Tradition verhindert hat.

So hat die Theologie iiberall in der Bibel von neuem entdeckt, dafl der Heilige
Geist in allen wichtigen Phasen der géttlichen Okonomie wirkt. Ebenso wie im
4. Jahrhundert nach der Bestitigung der Wesensgleichheit des Sohnes mit dem
Vater auch die Wesensgleichheit des Heiligen Geistes als Hypostase und gott-
liche Person (und nicht als unpersonliche Kraft) festgestellt werden mufite,
ebenso hat auch der radikale Christozentrismus, der im Westen begleitet war
von der Theologie der Gnade und einer strengen und prizisen Sakramentologie,
das Entstehen der Pneumatologie bewirkt, die entweder als Erginzung dieser
Theologie oder auch als Korrektiv betrachtet wurde fiir die Ubertreibungen eines
verschleierten Christomonismus und einer zu sehr auf die Identitit Christi (des
Hauptes) mit seinem Leib fixierten Ekklesiologie.

Damit betrachtet die Theologie der Gegenwart — und zwar sowohl die katho-
lische wie auch die protestantische und die orthodoxe — auf der Grundlage der
Bibel den Heiligen Geist als persdnlichen Gott, als denjenigen, der die Einheit
sowohl Gottes — des Vaters und des Sohnes — als auch zwischen Gott und den
Menschen bewirkt, als denjenigen, durch den die Welt sich bestindig erschafft
und erneuert, durch den sich Christi Fleischwerdung vollzieht (Luk1,35;
Mt 1,18-20), in dem Christus seine messianische Mission erfiillt (Lk 4,14 und 18),
der das Blut Christi in Gott fiir das Heil der Welt darbringt (Hebr9,14), der
Christus wiederauferstehen lifit (R6m1,4; 8,11), der am Pfingsttag die Kirche
griindet (Apg2,1), der der Kirche den Missionsauftrag gibt. Er ist es, der die
Transfiguration des Menschen bewirkt (1Kor3,17), der die Kirche zur vollkom-
menen Wahrheit hinfithrt (Joh 16,23), der der Welt vor Augen fithren wird, daf}
sie sich hinsichtlich Gerechtigkeit, Urteil und Siinde schuldig gemacht hat, der
uns Zugang zum Vater gibt und uns im Glauben festigt (Rom 8,16; Gal4,6),
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der uns die Freiheit in Christus gibt und uns angesichts seiner Riickkehr am
Ende der Zeiten an ihn bindet (arrabon) und damit in der Geschichte das escha-
tologische Zeitalter anbrechen ldfit.

Wenn daher in der heutigen Theologie und im Leben der Kirchen eine gewisse
Dynamik und Tendenzen zur Erneuerung zu beobachten sind, wenn Egoismus
und Selbstgeniigsamkeit in zunehmendem Mafle einer Hinwendung zur Welt
Platz machen, wenn man eine Aufwertung des paradoxen Elements, des Ge-
heimnisvollen, der mystischen oder revolutioniren Erfahrung im Namen Christi
fiir notwendig hilt, wenn das Bediirfnis wach wird, sich der Universalitit der
Mission und des Glaubens zu 6ffnen, wenn das Bediirfnis nach einer Theologie
der Kultur, der Politik, des Kampfes gegen den Rassismus, der Gewalt, der
Ungerechtigkeit, der Ungleichheit, der Ausbeutung, nach einer kosmischen,
eucharistischen und eschatologischen Theologie, nach liturgischer Erneuerung
oder einer Bewegung gegen den Institutionalismus verspiirt wird, so findet all
dies letztlich seinen Ursprung in der Pneumatologie.

Selbstverstandlich gibt es nicht nur eine einzige, sondern mehrere verschiedene,
den jeweiligen theologischen Traditionen und den jeweils fiir die Erneuerung
der Kirche gewihlten Mitteln entsprechende Pneumatologien. Einige unter ihnen
akzentuieren den Gegensatz zwischen dem dynamischen Geschehen des geleb-
ten Glaubens als elementarer Kategorie des persénlichen Lebens in Christus
einerseits und der Institution als notwendigem Ubel andererseits. Andere leh-
ren die Ubereinstimmung beider und sehen das sakramentale Leben innerhalb
der Kirche durch den Geist gewihrleistet. Wieder andere lassen den Dualismus
zwischen dem charismatischen Leben des Geistes und dem kirchlichen Leben
bestehen. Zusammenfassend Lif}t sich sagen, dafl eine Vielzahl zentrifugaler Be-
wegungen zu beobachten ist, durch die sich die Pneumatologie von der Christo-
logie unterscheidet. In der Pneumatologie wird der Geist nicht von Christus in
die Welt gesandt; dort ist er nicht sein Geist und wirkt nicht kraft des Heils
Jesu Christi. Die Pneumatologie ist radikale Auflehnung gegen jegliche Institu-
tion und jegliches theologische Wissen. Gott ist ausschliefSlich Erfahrung, er
manifestiert sich durch das Charisma der Glossolalie oder durch das Schweigen,
in denen sich eine in der Freiheit des Geistes gelebte Begeisterung verbirgt, durch
Gemeinschaften, die sich endgiiltig aus den Zwingen der Vergangenheit und der
Traditionen gel6st haben. Was Gregor von Nazianz im 4. Jahrhundert sagte,
behilt auch fiir uns seine Giiltigkeit: ,Manche betrachten den Heiligen Geist
als Kraft, andere als Geschopf, wieder andere als Gott; die Mehrzahl der Men-
schen jedoch weif} ihm keinen Namen zu geben® (Orat.31,5).

Uns stellt sich nun die Frage, in welchem Mafle die Wiederentdeckung der
pneumatologischen Dimension zur Forderung der christlichen Einheit, zur Er-
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neuerung der Kirche und ihrer dynamischen Prisenz in der Welt beigetragen
hat. Zunichst einmal miissen wir zugeben, dafl diese Wiederentdedsung fiir die
historischen Kirchen eine ausgesprochen konstruktive Infragestellung bedeutete
und sie auf die Notwendigkeit flexiblerer Strukturen aufmerksam machte. Dar-
iiber hinaus hat sie die Christen veranlaflt, iiber ihre eigenen engen Grenzen
hinwegzublicken, um auch die anderen Christen zu sehen und sie als Briider
anzuerkennen. Sie hat dazu beigetragen, dafl die Kirchen sich dem Auflen — d.h.
der Welt — zuwandten (Uppsala 1968 und Zweites Vaticanum). Und schliefl-
lich war sie eine Infragestellung der Introvertiertheit theologischer Methoden
und des scholastischen Denkens.

Nichtsdestoweniger sicht es so aus, als habe diese Pneumatologie trotz einer
nicht unerheblichen Anniherung zwischen den grofien historischen Kirchen — der
katholischen, protestantischen und der orthodoxen Kirchen — keinen entschei-
denden Beitrag zum Prozefl der Wiedervereinigung geleistet. Es ist duflerst
schwierig, genauer auf die Ursachen dieses Unvermdgens einzugehen. Ich m6chte
mich daher — auch auf die Gefahr der Verallgemeinerung hin — auf die Fest-
stellung beschrinken, dafl wir alle bis zu einem gewissen Grad unsere Positionen
beibehalten haben und dafl diese Pneumatologie nicht mehr hat leisten konnen,
als diese Positionen etwas aufzulodkern; sie sind heute weniger rigide, offener,
verstindlicher und dialogorientierter. In der Praxis muff man jedoch allzuoft
eine — wenn auch nicht explizite — Wiederaufwertung dieser Positionen und
eine sehr subtile Tendenz zur Propaganda feststellen. Die romisch-katholische
Pneumatologie stellt zwar alles in Frage, festigt hierdurch aber indirekt die
interne Disziplin und rechtfertigt die pyramidenférmige hierarchische Struk-
tur der Kirche. Die protestantische Pneumatologie nimmt geschichtlich bedingte
Strukturen nicht widerspruchslos hin, verteidigt jedoch eine kirchliche Institu-
tion, die in mancher Hinsicht ihren Urspriingen nicht mehr gerecht wird und
ihre Kontinuitdt verloren hat. In der orthodoxen Pneumatologie besitzt die
Bewegung zum Innern der Kirche und zu einem charismatischen Leben hin zwar
einen sehr hohen Stellenwert, aber andererseits wird hier auch die Selbstgentig-
samkeit des Sakramentalismus und eines mystischen Esoterismus gefordert.

An der Schwelle zur zweiten Hilfte des ersten Jahrhunderts von Glauben und
Kirchenverfassung miissen wir also die Primissen der Pneumatologie kritisch
iiberdenken. Versuchen wir einmal, sie aus einer anderen und ganz neuen Per-
spektive zu betrachten, damit wir das Wirken des Heiligen Geistes, des Geistes
der Einheit im Leib Christi, besser verstehen lernen.
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2. Die epikletische Bedeutung der Pneumatologie und ibre Konsequenzen
fiir die Einbeit

Um die Theologie effizienter in den Dienst der Einheit stellen zu kénnen,
miissen wir ihrer ,epikletischen® Bedeutung mehr Aufmerksamkeit schenken,
als dies in der Vergangenheit der Fall war. Die Epiklese ist die Vorbedingung
fiir die Ausgieffung des Heiligen Geistes: Aufgrund des Heils, das uns in Chri-
stus gegeben ist, miissen wir den Heiligen Geist vom Vater erbitten. Mit dieser
Anrufung Gottes, des Vaters, bitten wir um die Gnade, die Christus zuteil wer-
den 148t, wo zwei oder drei in seinem Namen versammelt sind. Es ist die Erfiil-
lung der Verheiflung Christi, seinen Jiingern den Troster, den Paraklet, zu sen-
den, der sie alles lehren wird (Joh 14,26). Der Geist ist die Gnade Gottes; durch
ihn handelt Gott nach eigenem Ermessen, gnidiglich und vollmichtig. Als Ant-
wort auf die Epiklese der Kirche lifit der Heilige Geist das auf dem Kreuz ver-
gossene Blut Christi in seinen Leib, d.h. die Kirche fliefen, um sie zum charis-
matischen Leben zu rufen, sie zu erbauen, sie lebendig zu machen und zur Fiille
der Wahrheit zu fithren. Der von der Kirche angerufene Heilige Geist verwan-
delt das Heil Christi, das fiir alle Zeiten gegeben ist, in eine permanente ge-
schichtliche Wirklichkeit. Die Epiklese erdffnet diese ,,Moglichkeit-GewifSheit®,
indem sie die Verheiflung Christi erfiillt, denn der Geist ist die Quelle des Le-
bens; er spendet Leben im Namen des Vaters.

Fiir die Gldubigen und die Kirche ist die Epiklese somit der wichtigste Augen-
blick im Wirken des Heiligen Geistes, der Triger des Heils in Christus ist. Die
Bibel setzt in gewisser Weise das Heil mit der Anrufung des Namens Gottes
gleich. Im Alten Testament erscheint Gott und sagt: In jenen Tagen ,werde ich
ausgieflen meinen Geist . . . Und Zeichen werde ich geben am Himmel und auf
Erden: Blut und Feuer und Rauchsiulen . . . Und jeder, der den Namen Jahwes
anruft, wird gerettet* (Jerusalemer Bibel, Joel 3,2-5). Dies wird im Romerbrief,
der sich auf diesen Text bezieht, post eventum bestitigt, d.h. nach dem Pfingst-
geschehen, das mit paradoxen Zeichen den Anbruch der Zeit des Heils ankiin-
digt, denn iiber die Apostel steigt der Geist auf alles Fleisch in der Welt herab.
Die Epiklese ist ein Aufruf zu einer neuen Einheit, die keine rassischen, sprach-
lichen oder religidsen Unterschiede mehr kennt: ,Es ist hier kein Unterschied
zwischen Juden und Griechen; es ist iiber sie allzumal der eine Herr, reich fiir
alle, die ihn anrufen. Denn wer den Namen des Herrn wird anrufen, soll geret-
tet werden® (R6m 10,12—13).

Deshalb wird mit Anbruch des christlichen Zeitalters die Anrufung des Vaters
um den Geist zum Hohepunkt der Liturgie. Die Epiklese ist explizit in allen
eucharistischen Texten wie auch in den anderen Texten der Gottesdienste nach
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dstlichem Ritus und implizit in allen Gottesdiensten nach westlichem Ritus
enthalten. ,Wir rufen dich an, sende deinen Heiligen Geist auf uns herab und
auf diese dargebrachten Gaben, sie verwandelnd durch deinen Heiligen Geist®
(Chrysostomos-Liturgie). Das ist der liturgische Akt, der den Einsetzungsworten
vorausgeht. Der Geist, der die Fleischwerdung Christi bewirkt hat, bewirkt nach
der Epiklese durch die Kirche die Verwandlung aller, die in seinem Namen
versammelt sind, sowie der Abendmahlselemente, die zu Leib und Blut Christi
werden. Ebenso gibt es keinen Taufritus, bei dem nicht der Heilige Geist ange-
rufen wird, und keinen Gottesdienst, nach welchem Ritus er auch immer gefeiert
wird, der nicht mit der Epiklese beginnt, in der man sich mitunter direkt an den
Heiligen Geist wendet: ,Himmlischer Konig, Troster, Geist der Wahrheit, all-
gegenwirtig und alles erfiillend, Hort der Giiter und Spender des Lebens, komm
und wohne in uns, reinige uns von jedem Fehl und rette, Giitiger, unsere Seelen®
(orthodoxer Pfingstgottesdienst).

Im orthodoxen Gottesdienst wird der Heilige Geist hypostatisch als person-
licher Gott angerufen, wann immer die héchste Gnade Gottes den Gliubigen,
die als Leib im Namen Christi an einem Ort und gleichen Sinnes versammelt
sind, zuteil wird. Fiir die Orthodoxie gehdrt der Akt der Epiklese wesensmiflig
zum Glauben der Kirche, ja, sogar zum Wesen der Kirche selbst, das somit als
epikletisch bezeichnet werden kann. Die Kirche ist in gewisser Weise die perma-
nente Anrufung des Vaters um den Heiligen Geist kraft des in Christus gegebe-
nen Heils. Dies ist wohl die beste Definition der Kirche, falls wir iiberhaupt eine
bené&tigen.

In dieser Epiklese kristallisiert sich das Ziel der Inkarnation und des Heils
in Christus, denn wenn Christus die Fleischwerdung auf sich genommen hat,
so geschah das, damit wir den Heiligen Geist empfangen konnen (Athanasius,
De Incarnatione 8, PG 26, 996 c). Durch die Epiklese schaffen wir uns neu als
Kirche, werden zum Volk Gottes in Kommunion mit Christus und werden zur
Mission ausgesandt in die Welt, versehen mit besonderen Gnadengaben, zum
Dienst an dieser Welt fiir ihre Erneuerung in Gerechtigkeit und Freiheit.

Wenn die Epiklese in der Theologie und im Leben der Kirche diese zentrale
Stellung einnimmt, dann miissen wir auch versuchen, die sich daraus ergebenden
Konsequenzen aufzuzeigen und sie ernst zu nehmen:

a) Epiklese bedeutet zunichst fiir uns alle eine totale Abhingigkeit von der
gottlichen Gnade oder, besser, von der gottlichen Barmherzigkeit. Dies ist die
Haltung der Gliubigen, die Bufle tun und deren Geist sich gegeniiber Gottes
Willen demiitig unterwirft (aus diesem Grund knien die Gliubigen in der ortho-
doxen Liturgie nur wihrend der Epiklese nieder). Wenn die Kirche epikletisch
ist, dann ist sie gleichzeitig auch kenotisch, nach dem Bilde Christi, der sich
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selbst entduflerte und Knechtsgestalt annahm (Phil2,7), und gibt jedes Stre-
ben nach Triumphalismus und Selbstgerechtigkeit auf. Epikletisch sein bedeuter,
»den dringenden Ruf in Christus“ zu leben, ,in Liebe zu iiberzeugen, im Geist
zu kommunizieren® . . ., ,einmiitig® zu sein, . . ., ,nichts aus Zank oder um
eitler Ehre willen (zu tun), sondern in Demut einer den anderen hoher als sich
selbst (zu achten)“ (Phil 2,1-3).

b) In der Epiklese wird jeder Gedanke an ein statisches und institutionali-
siertes automatisches Wirken des Heiligen Geistes iiberwunden. Denn es ist nicht
in erster Linie der die Einsetzungsworte sprechende Liturg, sondern das Gebet
der Kirche durch den Diakonat des Priesters, das der Gnade die Moglichkeit
er6ffnet, durch den Heiligen Geist zu wirken. Diese Wahrheit hat grundlegende
Konsequenzen, wenn wir uns um eine bessere Anwendung der Pneumatologie
in der heutigen Theologie bemithen wollen, um der Einheit in gréfierem Mafie
zu dienen. Die Kirche steht unter der Leitung des Heiligen Geistes: ,, Wo der
Geist ist, da ist die Kirche* und umgekehrt (Irendius, Adv. Haer. III, 24,1).
Diese Gewifiheit griindet in der Verheiffung Christi, den Heiligen Geist all
denen zu senden, die ihn gliubigen Herzens anrufen. Die in der Epiklese ent-
haltene Erwartung des Heiligen Geistes lifit sich nicht durch irgendein unbe-
stimmtes Gefiihl der Sicherheit, der absoluten Gewiftheit oder durch Vertrauen
in ein geheimnisvolles Wirken ersetzen. Es ist der Heilige Geist, der die Gnade
austeilt, die Gemeinschaft mit Christus bewirkt und uns zu Gliedern des Leibes
macht. Und durch das Wirken des Geistes bleibt Gott transzendent, erhaben,
Feuerflamme, Wind, der ,blist wo er will, und du horst sein Sausen wohl®
(Joh3,8). Gott ist die Liebe und teilt sich dem Menschen durch seine Gnade mit
und ist von nun an mit ihm durch den Geist verbunden. Es handelt sich um
eine Beziehung der persénlichen Kommunion, das heifit um eine Beziehung, in
der ein Unterschied, ja sogar eine gewisse Distanz zwischen Gott und dem
Menschen aufrechterhalten wird. So enthiillt uns die Pneumatologie, wenn sie
durch die Epiklese interpretiert und angewendet wird, das Mysterium der Ge-
genwart Gottes durch die Kirche in der Welt. Diese Gegenwart kann nicht un-
mittelbar sein, denn dann stellte sie fiir den Menschen aufgrund der Siinde eine
Bedrohung und ein vernichtendes Gericht dar. Im Zusammenhang mit der Pri-
senz Gottes durch das Wirken des Heiligen Geistes kann die Kirche daher nicht
eine extreme oder einseitige Position beziehen, sie kann weder absolute Gewif3-
heit haben, noch sich in einen radikalen Agnostizismus fliichten. Sie muff in
kontinuierlicher Spannung mit beiden Extremen leben, um zu einer Vereini-
gung der beiden Positionen zu gelangen: Auf der einen Seite die in Apostel-
geschichte 15,18 zum Ausdruck gebrachte GewifSheit ,Denn beschlossen haben
der Heilige Geist und wir . . .“, auf der anderen Seite die Freiheit des Windes,
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der ,blist, wo er will, und du hérst sein Sausen wohl® (Joh3,8). Die Epiklese
impliziert, dafl die Kirche nicht durch ihre institutionellen Strukturen gerecht-
fertigt ist. Diese Strukturen werden natiirlich nicht abgelehnt, doch ruft uns die
Epiklese auf, sie flexibler und transparenter zu gestalten, auch wenn die Kirche
die Gewifdheit hat, zur ganzen Wahrheit hingefiihrt zu werden. So bleibt die
Kirche durch die Epiklese in der Demut und der totalen Abhingigkeit von der
Gnade Gottes.

c) Die Epiklese ist eine spirituelle Vorbereitung auf die Ausgiefung des Hei-
ligen Geistes, die Christus der Kirche verheiflen hat; der Heilige Geist wird aber
tiber alles Fleisch ausgegossen, und seine Gnadengaben knnen auch den Heiden
gewihrt werden (Apg10,45). Hieraus folgt eine universale Vision vom Wirken
des Heiligen Geistes. Der Geist ist nicht nur der Heilstriger in der und durch
die Kirche, sondern auch der Lebensspender, der Schopfer und der Triger der
Erneuerung der gesamten Schépfung: ,Gibt es doch keine Gabe, die ohne den
Heiligen Geist in die Schépfung kommt!“ (Basilius, De Spiritu Sancto, XIX, 49).
Wihrend der Epiklese symbolisieren die zum Himmel erhobenen Arme des Prie-
sters die Erwartung des Heiligen Geistes seitens der ganzen Glaubensgemein-
schaft, aber auch seitens aller Menschen, die um das Kommen des Heiligen Gei-
stes als dem Schépfer und Erneuerer der Welt bitten. Die Epiklese bewirkt auch
die Hinwendung der Kirche nach auflen: sie wird zur Kirche fiir die anderen
und wirkt als Ferment der Einheit. Thre Einheit ist nicht ein Ziel, das sie nur
sich selbst gesetzt hat; sie steht im Dienst der ganzen Menschheit.

d) Die Epiklese bereitet uns schliefilich auf die Wiederkunft Christi vor. Sie
offenbart uns, welche Kraft wir aus der Hoffnung auf die Zukunft schopfen
konnen, eine Kraft, die uns von den Angsten der Gegenwart befreit, die durch
unsere Trennung entstehen, durch unsere Spaltungen, durch das Scheitern des
Menschen, dessen Schwiche ithn dazu verleitet, seine Institutionen, seine Denk-
formen, seine Kultur zu verabsolutieren. Der Heilige Geist identifiziert sich mit
der Kirche als Leib Christi in Vorwegnahme der letzten Vereinigung mit ihm.
»Und der Geist und die Braut sprechen: Komm!“ (Ofb22,17). In der Ausiibung
der Epiklese verweist dieses ,Komm!“ auf die eschatologische Erwartung, die
unser begrenztes Denken und Handeln mit ihrer Dynamik durchdringt, dank
der Hoffnung als dem erhabensten Resultat des Wirkens des Heiligen Geistes.

So baut die Epiklese die Kirche auf ihrem urspriinglichen Fundament wieder
auf und lehrt uns eine authentische Pneumatologie, das heifit eine Theologie
des Geistes, die in der ihr eigenen Dimension und mit allen ihren Konsequenzen
praktiziert wird. Jedesmal, wenn wir uns an den Vater wenden, damit er
uns durch Christus seinen Geist sendet, der aus ihm selbst kommt, dann sind
wir aufgerufen, uns auf einen Gott einzustellen, der voll Leben ist, auf einen
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unruhigen Gott, einen Gott, der selbst in einer stindigen Bewegung von Wech-
selbeziehung und Communio ist, denn sein Wesen ist Liebe. Das Dogma von
der Dreifaltigkeit hat nichts mit einer idealistischen theoretischen Spekulation
zu tun. Es ist die hichste Bestdtigung dessen, daff Gott das Gegenteil eines sta-
tischen, absoluten, unbeweglichen Seins ist. Es ist die Anerkennung der Tat-
sache, dafl Gott selbst stindig auf uns zu kommt. Gott ist Einer, aber er ist
niemals einsam. Er ist die Einheit von Personen, die zueinander in Beziehung
stehen, denn weil er Liebe ist, ist er eine persdnliche Beziehung. Er hat nichts
gemein mit der Einsamkeit und dem Solipsismus eines religidsen Monotheismus
oder einer idealistischen Philosophie.

Die Anrufung des Geistes fordert uns also zur Teilhabe am Glaubensgesche-
hen auf, das alle statischen Institutionen transzendiert. Nichts kann ein voll-
stindiges Zeugnis dessen geben, was sich im Glaubensgeschehen ereignet. Die
Epiklese Iafit die Wirklichkeit der Gnade des dreieinigen Gottes in ihrer ganzen
Tiefe offenbar werden. Diese manifestiert sich in der Gemeinschaft des Glau-
bens, deren Institution nichts anderes ist als ein Werkzeug des Dienstes, ein
Zeugnis der Armseligkeit des Menschen im Vergleich zu dem charismatischen
Reichtum des Heiligen Geistes. Andererseits erinnert uns die Epiklese, gerade
weil sie sich durch diese Institution vollzieht, daran, dafl wir das Glaubens-
geschehen nicht als einen Gegensatz zur Institution ansehen diirfen. Wir miis-
sen uns unaufhdrlich und jedesmal, wenn wir den Heiligen Geist anrufen, um
eine Synthese zwischen diesen beiden Wirklichkeiten bemiihen, die niemals
ineinander iibergehen werden. Wir miissen dafiir sorgen, daf} ihre dynamische
Beziehung, d.h. eine kontinuierliche Spannung zwischen ihnen, weiterbesteht.
Somit ermdglicht und gewiahrleistet die Epiklese das Urteil des Heiligen Geistes
iiber die ekklesiale Struktur, damit diese unaufhérlich geldutert, korrigiert und
wiederhergestellt wird. Indem sie gemeinsam die Epiklese praktizieren, sind die
Kirchen als Vertreter der gespaltenen christlichen Gemeinschaften heute aufge-
rufen, die Konsequenzen daraus zu ziehen und sich gegenseitig zu korrigieren:
Es geht weder um eine Vergotterung der als heilig angesehenen klerikalen Insti-
tution noch um eine Miffachtung der ekklesialen Institution, die nur noch als ein
notwendiges Ubel angesehen wird, sondern es geht um eine Bejahung der Insti-
tution als ein Werkzeug, kraft dessen der Heilige Geist seine Gnadengaben iiber
alle Glieder der Gemeinschaft ausgieffen kann, damit sie ihre Mission und ihren
Dienst in der Welt erfiillen.

Anders ausgedriickt: die Epiklese zeigt uns, daff die Institution ihren Wert
nicht aus sich selbst schopft, sondern dafl sie die Ader ist, durch die das charis-
matische Leben des Heiligen Geistes fliefit, damit sie stindig erneuert wird und
ihre Prisenz in der Welt dynamisch bleibt.
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Die Einheit der Kirche, verstanden als ein kontinuierliches Geschehen im
Rahmen der flexiblen und transparenten Institution der noch getrennten Kir-
chen, ist wie ,ein zweischneidiges Schwert®, d.h. sie befindet sich in einem para-
doxen Dualismus. Einerseits haben wir es mit einer gegebenen Einheit zu tun,
die uns auf der Grundlage des einen Glaubens, in der einen Taufe, durch den
einen Heiligen Geist zuteil wird (Eph4,1-5), andererseits handelt es sich um
eine Einheit, die stindig erschaffen und vollendet wird und die zuwichst auf die
Einheit miindiger Menschen nach dem Mafl der Fiille Christi (Eph4,11-13). Das
bedeutet nicht, dafl es zwei Einheiten gibt; vielmehr zwingt uns die Epiklese
zu der Einsicht, dafl uns die Einheit durch den Geist gegeben ist, um unauf-
horlich durch die Charismata des Heiligen Geistes wiederhergestellt zu wer-
den. Denn der Geist verleiht die Gaben nicht ein fiir allemal oder auf wunder-
same Art und Weise. Er fordert, dafl der Mensch in Freiheit von diesen Gaben
Gebrauch macht. Diese Einheit hat deshalb nichts mit einem Zusammenschlufl
oder einer rechtlichen Einrichtung zu tun: Es ist eine dynamische Einheit, die
sich unaufhérlich erschafft.

Wenn die Charismatiker diesen Doppelaspekt der einen Einheit vergessen,
dann mufl es zwangsliufig zur Konfrontation, zum Kampf zwischen den nach
der Epiklese vom Heiligen Geist ausgeteilten Charismata kommen. Die Glieder
der historischen Kirchen sind hiufig noch Gefangene ihrer statischen, dogma-
tischen und legalistischen Konzeptionen von der Einheit. So ist es zu erkliren,
dafl dort, wo ein spiritueller Wettstreit sein sollte, Widerstinde und Gegensitze
anzutreffen sind; dort, wo eine gegenseitige Teilhabe an den Charismata prak-
tiziert werden sollte, sich die Charismatiker exklusiv verhalten; dort, wo Ge-
genseitigkeit und Interdependenz herrschen sollten, Entfremdung und konfes-
sioneller Provinzialismus anzutreffen sind. Das Fehlen der Epiklese in der Theo-
logie des Geistes ist eine der Ursachen und gleichzeitig Resultat eines erstarrten
Einheitskonzepts, in dem die Institution, die konfessionsgebundene dogmatische
Lehrformel und das kanonische Recht Vorrang haben vor dem Leben der Cha-
rismata. Diese werden dann zur Ursache der Spaltungen, anstatt das zu bleiben,
was sie urspriinglich waren: die treibende Kraft einer dynamischen Einheit. So
liuft die Pneumatologie Gefahr, innerhalb der zeitgendssischen Theologie zu
einer zusdtzlichen Ideologie zu werden und die Spaltungen noch zu vertiefen,
indem sie entweder zur Verteidigung historischer konfessioneller Positionen dient
oder zur Entstehung neuer Basisgruppen fiihrt, die die Losung in einer absolu-
ten Unabhéngigkeit suchen. Wenn wir die Pneumatologie neu durchdenken und
in der Epiklese, mit der sich die Kirchen gemeinsam an Gott wenden, prakti-
zieren, dann werden wir den Ruf des Heiligen Geistes zur Einheit in einer
neuen und realititsbezogeneren Dimension begreifen.
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3. Annitherung zwischen christlichem Osten und Westen auf der Grundlage
einer epikletischen Pneumatologie

Glauben und Kirchenverfassung hat durch seine Arbeit den Rahmen geschaf-
fen, innerhalb dessen die Kirchen gemeinsam diese epikletische Erfahrung
machen kénnen, um auf dem Weg einer dynamischeren und in wachsendem
Mafle universellen Einheit voranzuschreiten. In diesem Rahmen zeichnen sich
Konvergenzen ab, die — auf der Grundlage einer auf der von den getrennten
Kirchen praktizierten Epiklese beruhenden Pneumatologie — interpretiert und
weiterentwickelt werden miissen. Wir kénnen im wesentlichen drei Konvergen-
zen unterscheiden, welche Glauben und Kirchenverfassung im Laufe der vor
uns liegenden Jahre herauszuarbeiten hat.

a) Lassen Sie mich an erster Stelle die Konvergenz zwischen grundlegenden
theologischen Positionen des orthodoxen Ostens und des romisch-katholischen
Westens nennen. Diese Positionen haben in der Vergangenheit aufgrund des
unterschiedlichen Stellenwertes, der diesem oder jenem Aspekt des Geheim-
nisses der Fleischwerdung und der Okonomie des Heils beigemessen wurde, nicht
unerheblich zur beiderseitigen Entfremdung beigetragen. Eine klare Unterschei-
dung zwischen Ost und West jedoch fithrt allzu leicht zu Verallgemeinerungen.
Hinzu kommt, dafl es schematisierend wire, Katholiken und Protestanten des
Westens als eine homogene Gruppe zu betrachten. Eine Reihe von ekklesiolo-
gischen Grundsitzen der rémisch-katholischen Kirche kommen denen der Ortho-
doxen sehr nahe, und hinsichtlich der Lehrverbindlichkeit der Kirche gibt es
zwischen Orthodoxen und Protestanten keine tiefgreifenden Differenzen. Dar-
iiber hinaus ist festzuhalten, dafl in den patristischen Theologien des Ostens
und des Westens fast alle theologischen Tendenzen vertreten sind. Wir kénnen
folglich nicht behaupten, es gebe eine rein stliche und rein westliche Theologie.
Es gibt allerdings zwei grundsitzlich verschiedene Auffassungen hinsichtlich des
Mysteriums Christi, und man kann sagen, dafl die Auffassungen jeweils spezi-
fisch fiir den Osten bzw. den Westen sind und daf sie das theologische Denken
in sehr vielen anderen Bereichen entscheidend beeinflussen.

Im Osten hat sich schon sehr frith aufgrund der liturgischen Erfahrung eine
Theologie der Teilhabe am fleischgewordenen Logos herausgebildet. Hier war
die Fragestellung folgende: ,,Wie kann ich teilhaben am Christusgeschehen?*
Der Westen hingegen hat von Anfang an die Frage nach dem Heil des siindigen
Menschen anders formuliert: ,,Wie kann ich erlst werden in Christus?* Auf
diese Weise kam es auf der einen Seite zu einer Theologie der Fleischwerdung
auf der Grundlage einer Anthropologie, die den Akzent auf die Transfiguration
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und Deifikation des Menschen legte, und auf der anderen Seite zu einer Theo-
logie der Gnade, des Kreuzes und des Heils.

Biblisch betrachtet sind beide Auffassungen gleichermaflen legitim, doch sie
pragen das jeweilige Verstindnis von der Praxis der Mission und der christ-
lichen Prisenz in der Welt. Die Theologie des fleischgewordenen Wortes und der
Teilhabe an ihm hat zu einer eucharistischen und gemeinschaftsbezogenen Ekkle-
siologie gefiihrt, wihrend sich aus der Theologie von der Erlosung eine pro-
phetische, katechetisch und aktivistisch nach auflen gewandte Theologie ent-
wickeln mufite.

Heute kénnen wir dank unserer Anniherung, die sich auch theologisch all-
mihlich besser definieren liflt, davon ausgehen, dafl beide Denkweisen einander
nicht nur nicht ausschlieffen, sondern sich vermittels einer auf epikletischer Pra-
xis beruhenden Theologie des Heiligen Geistes noch weiter einander annihern
und integrieren miissen. Wenn beide Seiten sich in den kommenden Jahren nicht
ernsthaft um eine Losung dieses grundlegenden theologischen Problems bemii-
hen, dann haben wir kaum eine Chance, auf dem Weg zu einer kirchlichen Ge-
meinschaft voranzukommen. Die Trennung zwischen Mystik und Prophetie
kann keine definitive Spaltung sein. Um eine Synthese bemithen miissen wir
uns nicht nur in bezug auf die Vereinigung der sog. ,,westlichen® mit der ,,8st-
lichen® Theologie, wobei ich darauf hinweisen mochte, dafl diese Begriffe in
einer universalen Kirche, in der der Theologie keine geographischen Grenzen
mehr gesetzt sind, keine Bedeutung mehr haben — denken wir nur einmal an die
afrikanischen, asiatischen und lateinamerikanischen Kirchen, fiir die eine Anni-
herung von vitaler Bedeutung ist. Wir miissen vielmehr eine Synthese anstreben,
die die Gesamtheit und Fiille des Glaubens der einen und universalen Kirche
umfaflt. Beide Denkweisen — die der Teilhabe am fleischgewordenen Logos
und die der Erlésung — miissen also in einer einzigen Theologie koexistieren
konnen, sofern unser gemeinsamer Ausgangspunkt auch weiterhin die von dem
einen Heiligen Geist bewirkte Fleischwerdung, das Kreuz und die Auferstehung
Christi ist. Die Integration der liturgischen und der prophetischen Theologie
ist eine ganz entscheidende Voraussetzung fiir eine kiinftige kumenische Theo-
logie. Hierbei geht es nun keineswegs um Komplementaritit oder um eine
einfache Addierung, sondern vielmehr darum, die Fiille des Wirkens des Gei-
stes wiederzuerlangen. Das prophetische Wort entspringt aus der liturgischen
Erfahrung und aus der eucharistischen Gemeinschaft. Umgekehrt kann die litur-
gische Erfahrung ohne Einbeziehung der Prophetie nicht wirklich gelebt und
praktiziert werden.

Da die Kirche in einem stindigen Spannungsverhiltnis zur Welt lebt, ruft
sie den Heiligen Geist an, um die Menschen an der Gnade Christi teilhaben zu
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lassen, um die Gemeinschaft der Heiligen zu neuem Leben zu rufen und um das
Urteil iiber die Welt zu verkiinden. Da die Kirche teilhat an dem durch den
Geist fleischgewordenen Wort, muf} sie kraft eben dieses Geistes der Welt das
Urteil des Kreuzes vor Augen halten. Es handelt sich bei beiden Vorgingen um
ein und dasselbe Wirken des Paraklets, der in der Epiklese angerufen wird. So
vollzieht sich die Deifikation des Menschen — vermittels der Sakramente und
der Liturgie — gemeinschaftsbezogen und auf gesamtkirchlicher Ebene, nicht aber
nach Maflgabe einer Individualethik. Ist diese Deifikation echt und authentisch,
dann wird sie sich in der Welt durch prophetisches Denken und Handeln der
christlichen Gemeinschaft manifestieren, wodurch das Urteil Gottes iiber die
Geschichte zum Ausdruck kommt.

Die Prophetie andererseits kann nicht autonom sein; sie kann nicht vermittels
gesellschaftspolitischer Aktivititen fiir Frieden, Gerechtigkeit und Freiheit in
der Welt praktiziert werden, ohne dafl sie eine Grundlage in der sakramenta-
len und kerygmatischen kirchlichen Gemeinschaft hitte. Der in der Epiklese an-
gerufene Geist fiihrt weder zu einem mystischen noch zu einem aktivistischen
Monismus. Weder verinnerlicht er den Glauben, indem er die Kirche als eso-
terisches Element von der Welt isolierte, noch verduflerlicht er ihn, indem er es
zuliefle, dafl die Kirche Kompromisse eingeht und sich schliefilich unter dem
Einflufl der sikularisierten Welt auflést. Denn in beiden Fillen wiirde die Kirche
ihre prophetische Dimension verlieren.

b) Die Pneumatologie, deren Grundlage die gemeinsame Anrufung des Gei-
stes durch die Kirchen ist, enthiillt uns eine kirchliche Realitit, an der wir alle
als Mitglieder getrennter christlicher Gemeinschaften teilhaben. Die gemeinsame
Epiklese transzendiert die kanonischen Schranken zwischen diesen Gemeinschaf-
ten, sie reduziert sie oder macht sie zumindest transparent. Was uns unabhzngig
von unserer Kirchenzugehdrigkeit diese kirchliche Realitit entdecken laflt, ist
einerseits das eucharistische und charismatische Wesen der Kirche, das uns eine
Perspektive eroffnet, um uns — dank einer epikletischen Pneumatologie — deren
Grenzen zu zeigen, und andererseits die prophetische Dimension, die die Kirchen
gemeinsam in der heutigen Welt verwirklichen. Diese Realitit wollen wir Ekkle-
sialitit nennen. Thre konstitutiven Elemente sind die Taufe im Namen der Drei-
einigkeit zusammen mit der Bestitigung durch den Geist, welche der Epiklese
folge; die eucharistische Feier, in deren Mittelpunkt die Epiklese steht; die Bot-
schaft der Kirche auf der Grundlage der biblischen Botschaft, in der ebenfalls
das Wirken des Heiligen Geistes zum Ausdruck kommt; die Charismata als
Manifestationen (phaneroseis) des Geistes, in denen durch den Dienst in der
Welt (Mission, Evangelisation, gesellschaftliches Engagement fiir Frieden und
Gerechtigkeit) die Bande der Einheit ihren Ausdruck finden, und schlieflich die
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eschatologische Erwartung, die in der Epiklese verwirklichte gemeinsame Teil-
habe an der eschatologischen Hoffnung, welche uns verheiflen wurde (,,. . . als
Unterpfand den Heiligen Geist gegeben hat* 2Kor 1,22 und Eph1,14). Diese
lebenspendenden Elemente, die uns auf die Epiklese hin geschenkt werden, ver-
einigen uns von neuem im Leib Christi, sie fordern von uns eine wirkliche und
gelebte interkonfessionelle Teilhabe, ein Glaubenserlebnis, das trotz aller kon-
fessionellen Grenzen méglich ist und iiber diese hinausgeht.

Eine solche Ekklesialitdt ist weder ein unerreichbares Ideal noch eine Utopie.
Sie beruht auf den drei Elementen, die die Sichtbarkeit und die Historizitit der
Kirche ausmachen: Sakramente, Glaubensbekenntnis, Mission und Diakonie
in der Welt. Nichts kénnte diese Realitit ausldschen, an der wir alle teilhaben,
obgleich wir ,getrennten® Kirchen angehtren. Geleitet vom Heiligen Geist ge-
langen wir so zu der Uberzeugung, dafl es ganz einfach undenkbar ist, dafl
wir jenseits unserer Spaltungen nicht gemeinsam Teil jenes Stroms sind, in dem
die lebendigen Wasser des Geistes flieflen, dafl wir nicht gemeinsam in der
Tradition der Einen und Apostolischen Kirche stehen. Angesichts dieser Reali-
tdt des Lebens im Geist zeigt uns die Epiklese, dafl die von den historischen
Konfessionen und vom kanonischen Recht gesetzten Grenzen viel zu eng gezo-
gen sind, als daf sie die Tatsache, das Geschehen der Zugehérigkeit zur Kirche,
addquat manifestieren kinnten. Diese Grenzen sind vielmehr der Beweis dafiir,
daf} die Menschen in ihrem Bemiihen versagt haben, diesem Geschehen im Geiste,
der durch sein Wirken die fundamentale Ekklesialitit wiederherstellt, eine vor-
rangige Bedeutung beizumessen.

c) Wir, die wir in dieser Ekklesialitit leben, bemiihen uns heute um eine
konstruktive Untersuchung all jener Elemente, die zu unseren konfessionellen
Spaltungen beigetragen haben. Ausgehend von einer epikletischen Pneumatolo-
gie muf} diese Untersuchung im Ansatz kritisch sein, was jedoch nicht bedeutet,
dafl die in der Vergangenheit von kirchlichen Instanzen gefafiten Beschliisse
als tiberfliissig oder falsch betrachtet wiirden. Was wir heute brauchen, sind
sehr eingehende theologische Forschungen auf der Grundlage der Pneumatolo-
gie, ist der Versuch, diese Ekklesialitit in der Praxis gemeinsam einzuiiben
und zu bekennen, damit wir uns nicht mehr von Beschliissen einschrinken las-
sen miissen, die unter Zeitdruck gefafit worden waren oder die man sich von
auflen hat aufzwingen lassen, weil andernfalls die Einheit bedroht gewesen
wire. Wenn wir heute also die Konvergenzen in denjenigen ekklesiologischen
Bereichen untersuchen, in denen es Divergenzen gibt, dann miissen wir bei unse-
rer Analyse ausgehen von historischen Situationen, die zu Schismata gefiihrt
haben. Angesichts der durch die Anrufung des Geistes offenbar werdenden kirch-
lichen Realitit wird es sich um eine charismatische Interpretation handeln.
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Die Frage der Autoritit in der Kirche; das Verstindnis des Bischofsamtes als
integraler Bestandteil des Amtes, welches untrennbar verbunden ist mit der Ge-
meinschaft der Charismatiker; der gemeinschaftliche Charakter der apostolischen
Sukzession, die sowohl die personliche als auch die gemeinschaftliche Dimension
des Amtes dessen umfaflt, der als proestos (der in Liebe prisidiert) eingesetzt
wird und die Aufgabe hat, im Namen aller Mitglieder der eucharistischen Ge-
meinschaft (und niemals ohne sie!) die eucharistische Kirche, das Zeichen einer
charismatischen Autoritit der universalen Kirche an jedem Ort zum Ausdruck
zu bringen — all dies miissen wir heute durch unsere interkonfessionellen Be-
gegnungen und Erfahrungen neu verstehen lernen.

Epilog

So erklidrt sich, dafl Glauben und Kirchenverfassung nach fiinfzig Jahren im
Dienst der getrennten Kirchen nun aus der Perspektive der epikletischen Pneu-
matologie an die schwierigen und polemischen Themen der Vergangenheit heran-
gehen mufl. Trotz der Gefahr einer etwas iibereilten Vereinfachung kann man
die Geschichte von Glauben und Kirchenverfassung wohl in drei grofle Etappen
einteilen. Die erste war die der interkonfessionellen Information; die zweite die
der Konfrontation; und die dritte, in der wir uns heute befinden, die Etappe
des theologischen Konsensus und des spirituellen Wetteiferns. Die nach der Sit-
zung der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung in Accra 1974 ver-
offentlichte Studie ,,Eine Taufe, eine Eucharistie, ein Amt® ist exemplarisch fiir
das, was man als eine Studie konvergierender Richtungen mit dem Ziel eines
theologischen Konsensus bezeichnen kann. Und die Studie ,,Einheit der Kirche —
Einheit der Menschheit verweist auf ein umfassenderes Verstindnis von der
Einheit, die in einer universalen Dimension erscheint und im Dienst der Ver-
einigung der Welt stehen mufl. Und schlieflich wird mit der Studie ,Rechen-
schaft iiber die Hoffnung, die in uns ist® die Grundlage der interkonfessionellen
Diskussion dank einem positiven theologischen Hoffnungsverstindnis iiber pole-
mische Formulierungen des Glaubens hinausgeriickt. Dies alles sind Themen, die
konkret beweisen, wie sich eine Theologie des Heiligen Geistes, dessen Epiklese
gemeinsam praktiziert wird, auf die Arbeit von Glauben und Kirchenverfas-
sung in dieser dritten Etappe auswirkt.

Deshalb knnen wir heute, da wir das zweite halbe Jahrhundert von Glauben
und Kirchenverfassung beginnen, trotz einiger irritierender Anzeichen fiir eine
gewisse Malaise und scharfer Kritik an der skumenischen Bewegung im allgemei-
nen und an der Arbeit fiir die Einheit im besonderen dank des epikletischen
Verstdndnisses von der Theologie des Heiligen Geistes mit Zuversicht in die
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Zukunft sehen. Die Schwierigkeiten sind eher praktischer Natur, weil nimlich
die Ortskirchen (und das ist die Ebene, auf der die Ereignisse gelebt werden
miissen) und ihre Fiihrer auf ihre Institutionen konzentriert und viel zu beschif-
tigt sind, als daf sie sich fiir interkonfessionelle Ubereinkiinfte im praktischen
Bereich und fiir den theologischen Konsensus auf der Basis einer gemeinsamen
Pneumatologie, die in allen Kirchen auf der ganzen Welt gelebt wiirde, inter-
essieren konnten. Die Alltagsroutine in den kirchlichen Angelegenheiten ver-
stellt den Blidk fiir die Zeichen der Zeit und liflt keine Zeit, die Zeichen zu
erkennen. Zudem ist es nicht leicht, innerhalb dieser kirchlichen Routine die
Risiken auf sich zu nehmen, die der von der Gemeinschaft angerufene Geist
in diesem Augenblick der Geschichte verlangen wiirde.

Dennoch kann nichts das Wirken des Heiligen Geistes so, wie es eindeutig
in der weitreichenden Anniherung zwischen Christen in Ost und West, zwischen
Katholiken und Protestanten, zwischen alten und jungen Kirchen und zwischen
liturgischer Spiritualitit und prophetischem Handeln in der Welt zum Ausdruds
kommt, verhindern. An die Stelle der interkonfessionellen Polemik, die sich
in statischen Formulierungen duflert, tritt die gemeinsame Hoffnung, die in uns
ist. Sicherlich wird es noch zu neuen Spannungen kommen, und das ist auch
richtig so, denn wir miissen uns immer das Scheitern des Menschen im Wirken
des Heiligen Geistes vor Augen halten und bufifertig bleiben. Doch die Heraus-
forderung, die der Heilige Geist in diesem Augenblick des Lebens von Glauben
und Kirchenverfassung an die Kirchen herantrigt, wird immer deutlicher, drin-
gender und gebieterischer. Bleiben wir also wachsam und erinnern wir uns nach
der Anrufung des Heiligen Geistes gegenseitig an das folgende Bibelwort (fiir
das mein Referat nur einen Kommentar darstellt): ,Den Geist dampfet nicht.
Weissagungen verachtet nicht® (1 Thess5,19).
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