6. Die Sammlung der Burger des eschatologisch-apokalyptischen Rei-
ches Gottes in der ersten Phase der Verwirklichungsgeschichte die-
ses Reiches

6.1. Versuch einer systematischen Wiedergabe der Ausfiihrungen Brunners

6.1.1. Die Verwirklichung der Errettung ist das spezifische Werk des Geistes

Das von Christus fir die gesamte Menschheit begriindete Heil wird dem einzelnen durch das
Wirken des Geistes zugeeignet. (1) Zundchst ist noch giltig. daB Christus als zweiter Adam die
siindigen Existenzen aller Menschen in seinen Leib eingezeichnet hat.
“An der Realitdt dieses In-seins soll und darf auch jetzt nicht geriittelt werden. Aber dieses In-sein hat noch eine
Geschichte vor sich. Dieses In-sein hat in dem Sterben und Auferstehen des Leibes Jesu noch nicht seine endgiiltige
Gestalt."?
(2) In einer konkret irdisch-zeitlichen Geschichte soll das virtuelle In-sein der Existenzen im Leibe
Jesu nun zu einem aktuellen, bzw. ontisch-realen In-sein werden.
“Gott handelt mit jedem Menschen personlich und personhaft mit dem Ziel, das virtuelle In-sein der menschlichen
Existenz im Leibe Jesu mitten in der Geschichtlichkeit des einzelnen Menschendaseins zu einem ontisch-realen
In-sein zu aktualisieren.”2
Somit wirkt der Heilige Geist nicht nur kognitiv, indem er dem Menschen das In-sein in Christus
bewuBt macht, sondern vor allem kreativ, indem er am Menschen ein neues In-sein in Christus wirkt,
das fur den einzelnen mit der eschatologisch-apokalyptischen Wende in Kreuz und Auferstehung
Jesu noch nicht gegeben ist! (3) Die Unterscheidung von Heilsbegriindung im Christusereignis und
Heilszueignung durch den Geist ist somit fundamental fir das Verstdndnis der Notwendigkeit der
Zeit der Kirche als Heilszeit.
“Von da aus wird die Tragweite der Unterscheidung zwischen der in Christi Kreuz und Auferstehung beschlossenen
Vergebung der Siinden und ihrer Austeilung und Zuteilung durch Wort und Sakrament deutlich. Diese Unterscheidung
steht in Analogie zu dem Unterschied zwischen Erschaffung und Vollendung. Diese Unterscheidung markiert die

gleiche gottliche Notwendigkeit einer Erstreckung der Geschchte unmittelbar vor der Schwelle der letzten Verwand-
tung im Ende aller Dinge."

6.1.2. Die Verwirklichung der Errettung durch den Geist geschieht in der Kirche und durch sie
6.1.2.1. Die Kirche ist Geschopf des Geistes

Kirche beginnt nicht im Wirken des irdischen Jesus, weil der Leib Jesu in jener Zeit noch an die
Grenzen seines irdischen Leibes gebunden ist. Kirche beginnt ebenfalls nicht im letzten Mahl Jesu in
jener Nacht mit den Seinen, wenn dieses Mahl auch als “proleptische Epiphanie der Kirche Christi auf
Erden”4 verstanden werden kann. Kirche beginnt nicht in den Osterepiphanien Jesu, welche aufgrund
der leibhaftigen Gegenwart Jesu, aufgrund seines leibhaftigen Wortes und aufgrund der leibhaftigen

Tischgemeinschaft mit ihnm verstanden werden kénnen als "Urgestalt des Gottesdienstes der Kirche,

Lehre vom Gottesdienst. S. 153.

Ebd., S. 153. Welter unten wird aufgezeigt, wie dieses ontisch-reale In-sein 2u verstehen Ist.
Pro Ecc I, S. M9.

Lehre vom Gottesdienst, S. 155,
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indem sie die bleibende, heilspendende, reale, leibhaftige Prdsenz Jesu unter den Seinen urbildlich
aufzeigen.”S Die Kirche beginnt vielmehr mit der pfingstlichen AusgieBung des Geistes, weil hier
der Leib Jesu die “letzte, die pneumatische Entschridnkung”® erfdhrt. Schon hier wird deutlich, dad
die Pneumatologie an die Christologie gebunden ist, wenn sie auch innerhalb der Christologie eine
eigenstdndige Funktion hat.

Was geschieht Pfingsten bei der Entstehung der Kirche, und was folgt daraus fur das Wesen der
Kirche? (1) Das Pfingstereignis weist eine geschichtliche und eine heilsgeschichtliche Seite auf. Aus
historischer Sicht muB es verstanden werden als “ein innerseelisches Widerfahrnis der Jinger, das
sich in einem ungewdhnlichen ekstatischen Reden duBert.”? Fiir den Glauben ist jedoch der Inhalt der
Gottestat selbst aufgrund ihrer kerymatischen Bezeugung und ihres inneren Zusammenhanges mit
der gesamten Heilsgeschichte Gottes offenbar.

"Die Jiingerschar, die jetzt den Geist empfangen und durch den Geist dieses Wort empfangen hat, ist dadurch zur
anbetenden Gemeinde des Neuen Bundes geworden. Durch dieses geistgewirkte Wort hat diese Jiingerschar jetzt das
Grundelement des neuen, endzeitlichen Gottesdienstes unmittelbar in sich. Jenes geistgewirkte, neue, lobpreisende
Reden der Jiinger im Pfingstereignis ist als solches der erste Gottesdienst der Kirche Gottes. Mit diesem Geistemp-
fang sind die Jinger, die bereits wuBten, daB der Herr auferstanden ist, und die bereits auf seine Wiederkunft
warteten, zu etwas Neuem geworden, sie sind jetzt mit diesem lobpreisenden Wort zu einer gottesdienstlichen
Versammlung geworden und dadurch als die neue, endzeitliche Bundesgemeinde konstituiert. -8

Zusammenfassend dBt sich die Glaubenserkenntnis im Blick auf die heilsgeschichtliche Seite wie

folgt formulieren: durch den Heiligen Geist und sein neuschaffendes Wirken an den Versammelten

wird die neue, endzeitliche Bundesgemeinde Wirklichkeit, welche die "Epiphanie des gekreuzigten,
auferstandenen, das All erfillenden und vor Gottes Thron gegenwdrtigen Leibes Jesu auf dieser

Erde”® ist. (2) Wie aber erhalten Menschen bei der ersten GeistausgieBung Eingang in diesen Leib

Jesu? Das Geschehen, in welchem Menschen in den Leib Jesu einbezogen werden, ist ein pneumati-

sches und doch konkret geschichtliches Geschehen.'® Erstens ist es ein pneumatisches Gesche-

hen. Der Geist ist in der Lage, den Leib Christi zu bauen, weil er im Dienste Christi steht. Jesus
vermag in diesem Geist, den Gott durch Jesus als Folge der Erhohung Jesu ausgegossen hat, in der

Weise gegenwdrtig zu sein, daB er selbst mit dem Geist in einer “dynamischen Wirkungseinheit" !

verbunden ist. In ihr stellt sich der Geist als “Diener, Helfer, Stellvertreter unter das kdnigliche Regi-

ment Jesu“,'2 so daB die Gegenwart des Geistes die Gegenwart Jesu ist: “Der Geist ist die Weise,
wie Jesus jetzt als der Retter bei den Seinen ist."" Dabei ist Jesus nicht nur nach seiner Gottheit,

5 Ebd., S. 155.

6 Eba., S. 156.

7 Das Pfingstereignis, S. 238. Mbglicherweise war auch jenes Brausen hdrbar und waren jene Feuerflammen
sichtbar, so daB hier von Auditionen und Visionen gesprochen werden kann (ebd., S. 238f). Die innergeschicht-
lich greifbaren Spuren der GeistausgieBung sind die VerkuUndigung Jesu als des Auferstandenen und die
Konstitulerung der Jungergemeinde (ebd., S. 238).

8 Ebd., S. 241 Es wird deutlich, daB die Glaubenserkenntnis jenseits der historischen Ebene liegt. Grundsdtzlich
gitt: "Von elnem helisgeschichttichen Ereignis sind Immer nur gewisse AuBenseiten feststellbar, eben dle
innergeschichtliche Erscheinungsweise dieser Tat Gottes, der empirisch-geschichtliche Leib dieses Heilsereig-

nisses.” (Ebd.. S. 237)
9 Lehre vom Gottesdienst, S. 156.

10 Ebd.
" Pro Ecc I, S. 222
12 Ebd.
13 Ebd.
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sondern ebenfalls nach seiner vom Geist gezeugten, mit dem Geist messianisch geeinten und
schlieBlich verkldrten Menschheit in der Einheit der hypostatischen Union gegenwdrtig. Sein Mensch-
sein ist "Quelle des {iber der Kirche ausgegossenen Geistes".'* Also hat der ganze Leib Jesu durch
den Geist eine Gegenwart, "durch die er nach dem einzelnen Menschen greift und ihn in einem
pneumatischen und doch konkret geschichtlichen Geschehen sich einbezieht."'S Dabei schenkt der
Geist dem Menschen das Ja der BuBe und des Glaubens als einseitige Gabe von Gott her.

“Durch die Anwesenheit des Heiligen Geistes in dem Gefdngnis des in seiner Siinde gefangenen Siinders wird
diesem Siinder durch einen einseitig schopferischen Akt Gottes die Tiir zur BuBe und zum Glauben aufgestoBen. Das
AufstoBen dieser Tiir, das Freilegen und Bereiten dieses Weges ist Schopfung Gottes, neuschaffendes Werk des
Geistes, schlechterdings einseitiges Geschenk von Gott her, absolute Setzung eines neuen Seins,"16

Zweitens ist dieses Geschehen der Einbeziehung zugleich ein konkret geschichtliches Geschehen.
Obwohl sich die erste GeistausgieBung ebenfalls konkret an einzelnen vollzieht, ist sie doch nicht
wie die weitergehende GeistausgieBung an die Begegnung des Menschen mit Wort und Sakrament
gebunden, sondern unmittelbar Gottes Tat.'” Geschichtlich ist das Geschehen der ersten und damit
jeder weiteren GeistausgieBung aber entscheidend in dem Sinne, daB der Geist dem Menschen
zwar in schdpferischer Weise das Ja zur BuBe, zum Giauben und zur Liebe schenkt, daB dieses Ja
jedoch noch die Mdglichkeit des Widerspruches von seiten des Menschen nicht ausschlieBt. Gott
der Geist geht diesen Weg

"weil er unsere Liebe sucht. Erzwungene Liebe gibt es so wenig wie ein holzernes Eisen. Um des Endzieles willen, um
der Verwirklichung der Liebesgemeinschaft willen, die nur auf dem Grunde freier Herzenshingabe maglich ist, um des
im ewigen RatschluB Gottes griindenden Bundes willen, also letzten Endes um Gottes Gottheit willen rdumt Gott der
Geist dem Siinder die furchtbare Mdglichkeit des tédlichen Widerspruchs ein.”18

Indem Pfingsten die Geistesgaben des Glaubens und der Liebe in personaler Fiillung Ereignis wer-
den, geschieht die "konkrete ontisch-reale Einleibung der einzelnen Menschen”.'® Ontisch-real ist
der Einbezug in den Leib Jesu in dem Sinne. daB8 die Glaubenden ihr Sein (der ontische Aspekt)
nun wirklich und tatsdchlich (real) in dem pneumatisch entschrdnkten Jesusleib haben. Die Weise
des Seins in diesem pneumatisch entschrdnkten Leib Jesu entspricht dem, was an diesem Leib in
Kreuz und Aufersehung geschehen ist.

“Diejenigen, auf die der Geist an Pfingsten fdilt, sterben im Leibe Christi wirklich mit Christus und werden im Leibe
Christi wirklich mit ihm erweckt in das Leben Gottes."20

In dieser Leibwerdung sind Rechtfertigung vor Gott und darin die neue Geburt in Christus Wirklich-

keit! (3) Damit sind schon drei Bestimmungen zum Wesen der Kirche gegeben. Erstens ist Kirche

14 Pro Ecc I, S. 221

15 Lehre vom Gottesdienst, S. 156.

16 Pro Ecc 1. S. 121. Wenn Brunner mit diesen Worten auch beschreibt, was In der Begegnung des Sunders mit Wort
und Sakrament geschieht (ebd., S. 120). so geben sie m.E. auch sein Verstdndnis im Blick auf das neuschaffende
wirken des Geistes an den Einzelnen zu Pringsten wieder; denn zum einen setzt Brunner hier bel der Erdrterung
der Zelt der Kirche als Hellszeit - und speziell des Verhditnisses von Gott und Mensch in der Zueignung der
Rettung - mit der pfingstiichen GeistausgieBung ein (ebd.. S. 119), und zum anderen kennzeichnet er das
Hellsgeschehen In der Taufe als Fortsetzung des Pfingstgeschehens, wie spdter deutlich werden wird.

17  Das Pfingstereignis, S. 242.

18  Pro Ecc I, S. 122,

19 Lehre vom Gottesdienst, S. 156.

20 Ebd.
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dort, wo aufgrund der pneumatischen Neuschdpfung das neue Gotteslob in der Versammlung
Wirklichkeit wird.2' Zweitens ist die Kirche der Ort, an dem Gott Heil schenkt; sie ist “Arche des
Heils".22 Drittens ist sie der geistliche Gliederleib, in dem Jesus Christus das Haupt ist, und der
nur dem Glauben zugdnglich ist, da Gott der Vater, der Erhdhte und der Geist den Sinnen verbor-
gen bleiben.23

Die Kirche muB aber auBerdem als endzeitliches Gottesvolk erkannt werden. Durch die endzeitliche
Gabe des Geistes ist sie das “eine, unbezweifetbare, apokalyptische ‘Vorzeichen” der kommenden
Parusie”.24 Nicht nur ihre Zeit zwischen Himmelfahrt und Wiederkunft Jesu qualifiziert die Kirche als
endzeitliches Geschehen,25 sondern vor allem ihre Anteilhabe an dem eschatologisch-apokalypti-
schen Geschehensablauf, der mit Jesu Auferstehung begonnen hat und auf die vollendete Gottes-
herrschaft zielt: "Diese Teilhabe der Kirche an dem endzeitlich-apokalyptischen Geschehen ist Ereig-
nis geworden in der pfingstlichen AusgieBung des heiligen Geistes."2€ Die Tatsache dieser Teil-
haberschaft zeigt sich im Wirken des Geistes. In der gottesdienstlichen Anamnese wirkt der Geist
die Gegenwadrtigkeit des geschichtlichen Christusereignisses mit seinem Heilsgehalt; dem Glaubenden
schenkt er jetzt schon eschatologisch-neues Leben, in welchem sich die kosmische Neuschdpfung bei
der Parusie abzeichnet; er erfiillt den Glauben mit Hoffnung auf die Wiederkunft Jesu Christi, da er
als &ppaBi>v (Anzahlung) und &mapy1 (Erstlingsgabe) Teilvorausgabe und Biirgschaft der kommen-
den Vollendung ist.27 So ist die Kirche, indem sie durch den Geist in verborgener Weise in den
eschatologisch-apokalyptischen Geschehensablauf einbezogen wird, schon in Bewegung auf die
kommende Vollendung hin begriffen: "Der Empfang des Geistes stellt die Kirche in den eschatologi-
schen Transitus."2® Zusammenfassend bleibt zu sagen: Mit der Auferweckung Jesu Christi und der
AusgieBung des Geistes beginnt eine heilsgeschichttiche Phase der Geschichte,
“die als letzte Phase der Erdengeschichte gleichzeitig die erste Phase einer eschatologischen Endgeschichte ist, die
nach Gottes Ordnung notwendig die Parusie Jesu und jenseits der Parusie die Vollstreckung der messianischen
Herrschaft Jesu an den Michten umfagt.”29
6.1.2.2. Die Kirche ist GefdB des Geistes

Das, was an der vom Geist geschaffenen, neuen Kreatur geschieht, kann zum einen als Einwoh-

nung Gottes des Geistes beschrieben werden, zum anderen als Anteilhabe der neuen Kreatur an

21 vgl. oben S.121 mit Anm. 8; vgl. auch Pro Ecc II, S. 290f.

22 Pro Eccll, S. 290.

23 Vgl Pro Eccl, S.222; Pro Eccll, S. 291.

24 Einigende Wahrheit, S. 118; vgl. Pro Ecc I, S. 214: “Dlese Kirche ist nach Apg. 2,17-21 geradezu ein apokalypti-
sches Zeichen."

25 Lehre von den letzten Dingen, S. 78f. Pro Ecc Il. S. 58. Schon weil die kirchengriindende Geistausglelung Erfil-
lung atl. Gottesverheilungen ist, ist dle Kirche endzeitliches Gottesvolk.

26 Einigende Wahrhelt, S. 179. Dabel hat die Kirche als ganze am eschatologischen Geschehen teil. denn Im Unter-
schied zum Gottesvolk des Alten Bundes Ist sie als ganze vom Geist erflilt (Pro Ecc 1, S. 221). Die Tatsache, die
drei Phasen und die Besonderheiten des eschatologisch-apokalyptischen Ablaufes werden aus | Kor 15,22-28
ersichtlich. Vgl. Lehre von den letzten Dingen, S. 76-78. zugleich S. 102 und S. 114 dieser Arbelt.

27 Einigende Wahrheit, S. 118-121. Die gottesdienstliche Anamnese wird waelter unten auf S. 130 dleser Arbeit
erldutert.

28 Pro Eccl. S. 221

29 Lehre vom Gottesdienst. S. 79.
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Gottes Leben.
"Der Geist legt sich selbst, indem er die neue Kreatur erschafft, in sie hinein als ihr innerstes, unzerstorbares
Leben. Dadurch verleiht der Geist der von ihm geschaffenen neuen Kreatur jetzt schon die reale Anteilhabe an dem
gottheitlichen Leben in anhebender Weise."30

Wie ist nun die Intensitdt und die Weise dieser Einwohnung Gottes in der neuen Kreatur zu
verstehen? (1) In dem doppelten Licht der Inkarnationsgegenwart Gottes und der Gegenwart Gottes
der Vollendung gilt: Zwar Ubertrifft die realprdsentische Intensitit der Gegenwart Gottes im Geist-
geschopf der Kirche die Fleischesgegenwart Gottes in Jesus bei seinem Volk, sie steht jedoch der
kommenden Gegenwart Gottes im vollendeten Reiche nach.3' (2) Im Blick auf die Grenzen empiri-
scher Gegenstdndlichkeit gilt: In der Einwohnung Gottes des Geistes, der die Gegenwart des
Erhdhten ist, wird zwischen Jesus und den Glaubenden “eine Gemeinschaft verwirklicht, in der die
Schranken wegfallen, die im Bereiche empirischer Gegenstindlichkeit gelten.”32 (3) Die hypostati-
sche Union bei Jesus Christus hilft, die Weise dieser Einung zu verstehen. Die Unio bei Jesus ist
zundchst Quellpunkt der Einung zwischen Geist und Mensch.33 Die Unio bei Jesus ist auBerdem
Paradigma dieser Einung, da es auch bei der Einung zwischen Gott dem Geist und dem neuen
Geschopf weder zu einer Vermischung noch zu einer Absonderung kommt.

"Gott der Heilige Geist ist mit der von ihm neu geschaffenen Kreatur nicht vermischt, aber auch nicht von ihr abge-
sondert, sondern mit ihr geheimnisvoll geeint.” 34

So gibt es eine deutliche Entsprechung zwischen der unio hypostatica bei Jesus und der Einung
Gottes mit der Geistgeschdpflichkeit der Kirche. Zuletzt ist die Unio bei Jesus auch Anndherungs-
punkt fir die Einwohnung des Geistes in der neuen Kreatur.

"Die in der Ekklesia im Werden begriffene Einung zwischen dem gottheitlichen Sein und Leben des Geistes und dem
kreatiirlichen Sein und Leben der aus dem Geist erzeugten Neuschopfung bewegt sich hinsichtlich ihrer Realitdt und
Intensitdt aau‘ts die in Jesus Christus ein fiir allemal verwirklichte Einung zwischen Gott und Mensch hin, ohne sie je zu
erreichen.”

Die Einung Gottes des Geistes mit dem geistgeschaffenen GefdB der Kirche wirkt sich in der
Kirche auf verschiedene Weise aus: (1) in bestimmten, persdnlichen Akten: "Der Geist manifestiert
sich in, mit und unter den persdnlichen Akten des Wiedergeborenen wie Glaube, Liebe, Gebet *;38
(2) der Geist wirkt Gaben: "Charismen sind verschiedene Weisen, in denen die vollzogene Einung
zwischen Geist und neugeschaffener Kreatur sich manifestiert.”37 Die Verschiedenheit und Vielfdl-
tigkeit der Gaben deutet erstens auf die Realitdt dieser Einung, zweitens auf ihre unterschiedliche
Intensitdt und drittens auf die Maglichkeit “einer auch in der Ewigkeit nie abgeschlossenen Zunah-

me in der Durchdringung der neugeschaffenen Kreatur mit Gott dem Geist."38

30 Pro Ecc I, S. 222f.

31 Ebd.. S. 223.

32 Ebd.

33 EDbd. Dabei ist das geisterzeugte Menschsein Jesu das “seinshafte Fundament” (ebd., S. 222) der pneumatischen
Neugeburt.

34 Ebd., S. 223.

35 Ebd.

36 Ebd.

37 Ebd.

38 Ebd.
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6.1.2.3. Die Kirche ist Spenderin des Geistes

Die pfingstliche AusgieBung des Geistes ist zwar einzigartig in der Weise der AusgieBung, aber
die AusgieBung selbst ist gerade nicht einmalig, sondern geschieht immer wieder bis zur Wieder-
kunft Jesu: "Die AusgieBung des Geistes ist nicht auf das erste Pfingsten beschrénkt, sondern
bleibt bis zum Jingsten Tag im Gang."39 Zwar gieBt Gott den Geist aus, und Jesus Christus
vermittelt die GeistausgieBung, jedoch geschieht die nachpfingstliche GeistausgieBung nach Gottes
Willen

“durch den Dienst der Kirche, der in der Verkiindigung des Evangeliums, in der Spendung der Taufe und in der Feier
des Herrenmahles besteht. Wort und Sakrament sind die Instrumente, durch die Gott den Heiligen Geist gibt. ~40

Zusammen mit dem Amt gehoren diese Mittel zu den geschichtlichen Stiftungen Jesu Christi,
und sie begriinden somit einen geistlichen Zusammenhang in der Kirche in der Zeit, der zum Wesen
der Kirche gehort.#? Im Blick auf die AusgieBung des Geistes darf diese ekklesiologische Kontinuitdt
jedoch nicht einseitig verabsolutiert werden, indem die Kirche sich nun selbst als Ursprung der Aus-
gieBung des Geistes versteht. Vielmehr ist das entscheidende Element in der Spendung des Geistes
die gottliche Aktualitdt, das Handeln Gottes senkrecht von oben.#2 Andererseits wirkt diese Aktua-
litdt immer in der ekklesiologischen Kontinuitdt, ohne sich von ihr zu verselbstindigen, denn nach
Gottes Willen bilden beide Elemente eine “unaufldsliche Synthesis". 43
Im Zusammenhang mit der missionarischen Verkiindigung ist die Taufe das

“entscheidende Mittel zur Fortsetzung des Pfingstgeschehens ... Das Taufgeschehen ist jeweils erneutes Pfingstge-
schehen. Darum ist die Taufe auch sofort an Pfingsten in Gebrauch genommen.”44

(1) Bei dem vom Geist gewirkten Gebrauch der Taufe zu Pfingsten ereignet sich nun, wie bei der
pfingstlichen GeistausgieBung ohne dieses Mittel, die Rechtfertigung mit der neuen Geburt und die
Eingliederung in den pneumatischen Leib Christi.*S (2) Wie geschieht dies? Gottes Heilshandeln in der
Taufe hat zwei Seiten, die unterschieden aber dennoch nicht geschieden werden dirfen. Erstens
handelt Gott beim Taufvollzug im Blick auf die Taufhandlung selbst, indem er in ihr die geschichtliche
Heilstat Jesu Christi pneumatisch gegenwdrtig setzt. Dies geschieht “ex opere operato”* also
durch den Vollzug selbst. Zweitens wirkt Gott in diesem Vollzug Heil am Tdufling, wenn der
Tdufling Jesus Christus und seine Heilstat im Glauben empfingt: der Tdufling bekennt: “Er [Chri-
stus] @Bt mich in der Taufe mit sich sterben, daB ich tot bin fir die Siinde und damit frei bin von ihrer

Herrschaft”.47 Der Unglaube dagegen empfdngt die Taufe zum Gericht4® Der Grund fiir diese

39 Ebd.: vgl. auch Lehre vom Gottesdienst. S. 156: "Dle AusgleBung des Geistes Ist ... so, wle sie an Pfingsten ge-
schehen ist. nur einmal geschehen.”

40 Pro Ecc I, S. 224, Die Absolution ist dle verborgene Mitte der Predigt und gehdrt somit zum Wort (Lehre vom
Gottesdienst, S. 199f).

41 Brunner spricht hier von einem "geisttichen kirchlichen Kontinuitdtszusammenhang" (Pro Ecc Il, S. 289; vgl. auch
ebd., S. 28711

42 Pro Ecc I, S. 287; Pro Ecc |, S. 224.

43 Pro Eccl, S. 224; vgl. Pro Ecc il S. 288.

44 Lehre vom Gottesdienst, S.156.

45 Vgl Pro Ecc II, S. 133.139.289f.

46 Pro Ecc |, S.156: vgl. auch ebd., S. 147,

47 Ebd., S.160; vgl. auch Pro Eccll, S. 56.

48 Pro Eccl, S. 1621,
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Mdaglichkeit des Widerspruches ist auch hier der Wille Gottes, der auf seiten des Menschen Liebe aus
und in Freiheit verwirklichen will.#€ (3) In der Zeit der Kirche geht es nun darum, durch diese wort-
und sakramentvermittelte GeistausgieBung die auserwdhlten Glieder des Leibes Christi zu sammeln.
Die Funktion der Kirche in der Heilsgeschichte Gottes "beschrénkt sich darauf, die zu sammeln, die
in die Endvollendung der Basileia eingehen sollen.”59 Durch diese Sammlung geht der Leib Christi
seiner konkreten Gestalt und Fllle entgegen; durch diese Sammlung

“wdchst der Leib Jesu im Himmel und auf Erden, wdchst die Realitdt seiner Fille, mit der er das All erfullt. Durch das
gottesdienstliche Handeln der irdischen Kirche vollzieht sich die Integration des Leibes Jesu auf der Erde, im All und
vor Gottes Thron. In der irdischen Kirche vollzieht sich daher durch ihr gottesdienstliches Handeln die Epiphanie des
Leibes Jesu. Ist die ontische Realitdt des Leibes Jesu voll geworden, dann ist die Zukunft des Leibes Jesu vor
Gottes Thron erfiillt, dann ist aber auch alles Erdengeschehen erfillt, dann wird der Leib Jesu in seiner Fiille als das
Ende der irdischen Geschichte erscheinen. Jesus selbst wird erscheinen in der Fiille seiner Glorie, und Gott wird sein
alles in allem.”51

Bevor im einzelnen aufgezeigt werden kann, wie das Heilsgeschehen im Gottesdienst der ver-
sammelten Gemeinde Fortsetzung der GeistausgieBung durch die Taufe ist, miissen die drei grundle-
genden Beziehungen erkannt werden, innerhalb derer dieser Gottesdienst verstanden werden mug.
(1) Zundchst ist die Beziehung des Gottesdienstes zum Ablauf des heilsgeschichtlichen Handelns
Gottes von der Schopfung bis zur Vollendung zu kldren. Hier sind drei wichtige Aspekte festzuhalten.
Erstens: "Der Gottesdienst der Kirche steht am Ende des Weges, den Gott zur Verwirklichung des
Heils mit der Menschheit gegangen ist. “52 |n diesem mit Pfingsten einsetzenden Gottesdienst
geschieht folglich schon eschatologische Heilsverwirklichung. Sie ereignet sich, indem der Leib Jesu in
der Kirche durch Wort und Sakrament real gegenwdirtig ist, an ihr selbst zur Erscheinung kommt und
im Gottesdienst jeweils neu aktualisiert und integriert wird. Weil sich der Gottesdienst im Leibe Jesu
ereignet, ist er auch “eine Anteilhabe an dem einen die Welt erlésenden, nie abreiBenden Gottes-
dienst des Gekreuzigten-Erhdhten vor Gottes Thron.”53 Zweitens: In der schon begonnenen, pneu-
matisch-eschatologischen Heilsverwirklichung im Gottesdienst durch Wort und Sakrament strebt die
Kirche der letzten Gottesschau entgegen, in ibr ist die gesamte Heilsékonomie und damit der Got-
tesdienst des Alten Bundes erfiillt, d.h. aufgehoben und (berwunden, und sie hat auch das noch
zukiinftige Heilshandeln Gottes in “einer eigentiimlichen Weise bereits in sich."5# Drittens: Dennoch
ist dieser Gottesdienst noch nicht die Vollendung, denn die Vergebung der Siinden, deren Empfang an
Glauben gebunden ist, wird in ihm bestdndig ausgeteilt. Aber auch diese gldubige Annahme der

Heilsgabe in der durch die Begegnung mit Wort und Sakrament ausgeldsten Krisis bleibt unvoltkom-

49 Ebd., S. 119-122.

50 Einigende Wahrheit, S. 121; vgl. Pro Ecc |, S. 215 und Pro Ecc ll. S. 621.127.

51 Lehre vom Gottesdienst, S. 153f. Als dieser verborgene, pneumatische Lelb ist die Kirche una, sancta, catholica,
jedoch kelneswegs “unsichtbare civitas platonica” (Pro Ecc I. S. 229) ohne sichtbare Kennzeichen. Vielmehr lebt
sie im Umkrels des apostolischen Evangeliums und der durch die Apostel Uberkommenen Sakramente (ebd.).

52 Lehre vom Gottesdienst., S. 157

53 Ebd.

54 Ebd., S. 159; 2.B. ereignet sich Im Abendmaht eine Vorvergegenwdrtigung der eschatologischen Mahigemeinschaft
Jasu mit den Seinen. Zur Gottesschau in der Vollendung sagt Brunner: “im Gottesdienst der Kirche wartet die
Kirche darauf, dai sie den Herrn schaut von Angesicht zu Angesicht.” (Ebd., S. 158.) Zum ErfUllungsverstdndnis
vgl. S.116f dieser Arbeit.
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men und vorldufig, weil die pneumatische Realitdt des Gottesdienstes auf Erden immer im Werden
ist. Daher gilt:

"Der Gottesdienst der Kirche kann sogar entarten, verderben, verkehrt werden. Dann ist die Kirche selbst entartet,
verdorben, verkehrt und daher mit ihrem Gottesdienst der Reformation bedUrftlg."55

Viertens kann in einer Zusammenfassung folgendes festgehalten werden: Die Beziehungen auf das
vergangene und zukinftige Heilshandeln Gottes geben der Gegenwart, in welcher der Gottesdienst
stattfindet, ihre heilsgeschichtliche Pragung.

"Diese Gegenwart ist, christologisch formuliert, durch die Worte des zweiten Artikels gekennzeichnet: Sitzend zur
Rechten des Vaters’ Diese Gegenwart ist mit einer pneumatologischen Formulierung als der Aon des pfingstlich
ausgegossenen Geistes zu kennzeichnen. Darum darf diese Gegenwart ‘theologisch” bestimmt werden als der
Anbruch der eschatologischen Wende, in der Gott, der Schopfer Himmels und der Erde, durch die Pneumaprdsenz des
Leibes seines Sohnes auf Erden diese Erde und diesen Himmel bereits unter das Zeichen jenes Endes gestellt hat,
das den neuen Himmel und die neue Erde bringt.”

(2) Weiterhin ist die Beziehung des Gottesdienstes zum Heilshandeln Gottes mit dem einzelnen in der
Taufe aufzuzeigen. Erstens: Dieser Gottesdienst ist Fortsetzung des Taufgeschehens und daher mit
seinem Zentrum, dem Abendmahl, nur fiir getaufte und konfirmierte Christen.

"Dieser Gottesdienst ist gleichsam die kontinuierliche Fortsetzung des in der Taufe grundlegend geschehenen
Werkes des heiligen Geistes; demnach geschieht im Gottesdienst die kontinuierliche Gegenwdrtigsetzung des
Jesusgeschehens in seinem Heilsgehalt und die reale Ubermittlung der Teithabe an diesem Heilsgeschehen, das in
Jesu Kreuz und Auferstehung konzentriert ist."S7

Zweitens: Warum aber sind Tauftod und Tauferweckung noch nicht der leibliche Tod und die leibliche
Auferweckung?

“Gott will den Dienst der Menschen als die freie Antwort des geliebten Kindes. ... Gott fiihrt auch den einzelnen nur
durch eine besondere Geschichte zur Vollendung, die er mit ihm in der Taufe anfdngt und als eine echte Geschichte
zwischen Du und Du bis zum faktischen Lebensende des einzelnen durchfiihrt.“S8

Die innere geistliche Struktur dieser Geschichte ist der “Fluchtweg des Glaubens” aus “dem Gericht

der lex accusans zu Christus und seinem Evangelium”.5© Dieser Fluchtweg ist Kennzeichen der

Situation des Glaubenden, der sich noch nicht in der Vollendung, sondern im eschatologischen Transi-

tus befindet. Trotz der Spur der Liebe in seinem Leben, siindigt er tdglich viel und bleibt deshalb auf

die Vergebung angewiesen. So ist die Zeit nach der Taufe “die Zeit der Einibung der mortificatio und

der vivificatio”.5© Diese Tatsache hdlt die Erwartung der Vollendung wach, eine Vollendung, in welcher

der ewige, heilige Gotteswille in der Existenz der Glaubenden vollkommen verwirklicht sein wird: “Im

Sein der Seligen wird die Liebe alles in allem sein."®' Deshalb geht es im Gottesdienst darum, daB die

Glaubenden in dem durch die Taufe vermittelten Heil bewahrt und vertieft werden. Folgerichtig weist

denn auch der erste Satz nach der mit dem Taufbericht abschlieBenden Pfingsgeschichte auf den

55 Lehre vom Gottesdienst, S. 160. Erst bel der Wiederkunft Jesu Christi und der Auferstehung der Toten wird der
Gottesdienst diese Voridufigkeit verlleren.

56 Ebd.

57 Einigende Wahrheit, S. 181.

58 Lehre vom Gottesdienst, S. 166.

59 Elnigende Wahrheit, S. 95.

60 Pro Ecc I, S. 123. Deshalb muB dem Glaubenden das ins Herz geschriebene Gebot der Liebe auch zugesprochen
werden: “in solchem Anspruch und Zuspruch begegnet ihm jetzt der eine, ewlige. hellige Gotteswille In einem
usus evangelii practicus, aber er begegnet ihm hier mit dem konkreten. gottgebotenen Inhait der Liebe."

(Einigende Wahrheit, S. 93.)
61 Einigende Wahrheit, S. 96.
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Gottesdienst der neuen Gemeinde (Act 2,42).52 Drittens: Weiterhin ist zu fragen, wie im Gottes-
dienst das Heilsgeschehen der Taufe fortgesetzt wird. Hier muB erkannt werden, daB die beiden
Wirklichkeitsseiten des Gottesdienstes genau der heilsgeschichtlichen Situation des einzelnen
Christen zwischen Tauftod und leiblichem Tod entsprechen, denn der Gottesdienst steht ja mitten
in dieser besonderen und bewegten Geschichte Gottes mit dem Einzelnen. Die geistliche Struktur
des Gottesdienstes, das Vergebung wirkende Heilshandeln Gottes an den Angefochtenen und die
Liebes- und Verherrlichungsantwort dieser Glaubenden und Getauften an Gott, hat ihren Grund in
der in diesem irdischen Leben nicht aufhérenden Siindhaftigkeit, welche die Glaubenden auf Verge-
bung angewiesen sein 1d8t, und in der gdttlichen Gabe des neuen Lebens, welche die Gottesver-
herrlichung ermaglicht.

"Die durch dieses Interim gekennzeichnete heilsgeschichtliche Situation des einzelnen Christen mufBl gleichzeitig
seinem Gottesdienst in der versammelten ekklesia das Geprdge geben. Der Gottesdienst der ekklesia muB diese
heilsgeschichttiche Situation des einzelnen Christen in sein Wesen aufnehmen.~83

Das tdgliche Sterben und Auferstehen der Glaubenden mit Christus, das in der Taufe grundlegend
geschehen ist, ereignet sich im Gottesdienst durch die von Gott geschenkten Mittel der Verkindi-
gung und des Abendmahls. (3) SchlieBlich bleibt die Beziehung des Gottesdienstes zum doppelten
Rande des heilsgeschichtlichen Handelns Gottes mit der Menschheit, zu den Engeln und den auBer-
menschlichen, irdischen Kreaturen. £rstens: Dieser doppelte Rand ist in die Heilsgeschichte Gottes
mit der Menschheit von vornherein einbezogen und hineingenommen. Diese Beziehung tritt an
keiner Stelle so stark und bedeutungsvoll in Erscheinung als im Gottesdienst.84 Zweitens: Sowohl
die Engel als auch die auBermenschlichen irdischen Kreaturen dienen Gott in der ihnen eigenen
Weise. Die guten Engel, die in einer einzigen Entscheidungsmdglichkeit nicht abgefallen sind, ge-
stalten den himmlischen Gottesdienst, dessen Mitte der Gekreuzigte-Erhohte ist, durch ihr vollen-
detes Gotteslob.

“Obwohl der Engel ein Ich ist und auch in seiner Vollendung die Freiheit nicht verliert, sondern vollendet, ist er in
seinem Gottesdienst nichts anderes mehr als eine ‘widerhaltende Wand’, die Gottes Sein und Gottes Tun lobend,
preisend, bezeugend zuriickwirft. Die Freiheit des Ichs und die Notwendigkeit des Wesens sind hier eins
geworden."65

Die auBermenschlichen irdischen Kreaturen loben Gott ebenfalls nicht nur als den Schopfer, son-
dern auch als Erloser, indem sie Gottes Glorie durch die Worthaftigkeit ihres Seins
zuriickstrahten.®€ im Unterschied zu den Engeln fehit ihrem Gotteslob jedoch jeder Bezug auf eine
personliche Entscheidung. Drittens: Der Gottesdienst der Kirche steht zu diesem zweifachen Got-

teslob auBermenschlicher Geschdpfe in enger Beziehung. Von jenem zweifachen Gotteslob ist der

62 Lehre vom Gottesdienst, S. 156f. Die g liche Notwendig des Gottesdlenstes 4Bt sich auch noch aus dem
Gebot der Bruderilebe herleiten, aufgrunddessen einer dem anderen dienen soll, und aus der geistlichen
Abhdnigkeit jedes Gotteslobes von Gottes heilbringender Gegenwart im Gottesdienst der versammelten Ge-
meinde. (Ebd., S. 186-190.)

63 Lehre vom Gottesdienst. S. 166.

64 Ebd.. S. 168.

65 Ebd., S. 169. Zur Entscheldungsmoglichkeit der Engel vgl. S. 41 Anm. 52 dieser Arbeit und Die Freiheit des
Menschen aus theologischer Sicht, S. 161.

66 So sind sie ebenfalls "’widerhallende Wand™ (Lehre vom Gottesdienst, S. 176).
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Gottesdienst grundlegend dadurch unterschieden, daB er “im Kampf geschieht und in jedem Nu neu
aus einer Entscheidung kommt."®7 Aber da ist auch Verwandtschaft. Dem Gottesdienst der Engel ist
er in seinem aus personaler Freiheit kommenden Gotteslob verwandt, dem der auBermenschlichen
irdischen Kreaturen darin, da8 er "in der gleichen irdischen Leiblichkeit und am gleichen Ort der
Vergidnglichkeit“6® geschieht. SchlieBlich befinden sich alle drei Gottesdienste in einer "dynami-
schen Bewegung, die auf eine letzte organische Einheit im Ende aller Dinge hinlduft.“€9 Dieses fu-
turisch-eschatologische Zusammenstimmen des dreifachen Gotteslobes zeichnet sich schon ge-
genwdrtig im Gottesdienst der Kirche ab, indem die Kirche die auBermenschlichen irdischen Krea-
turen auffordert, in ihren Lobpreis der Gnade Gottes einzustimmen, und indem sie ihrerseits Gott
bittet, einstimmen zu diirfen in das vollendete Gotteslob der Engel.”® (4) Die drei grundlegenden
heilsgeschichtlichen Beziehungen mit ihrem eschatologischen Ziel, welchem der Gottesdienst ent-
gegenstrebt, sollen an dieser Stelle nocheinmal zusammenfassend in einem Zitat zum Ausdruck
kommen:
"So wird der Gottesdienst der Kirche vollzogen in einem dreifachen Interim: zwischen Himmelfahrt und Wiederkunft
Jesu, da hat er seinen heilsdkonomischen Ort; zwischen meinem Tauftod und meinem leiblichen Tod, da hat er seinen
anthropologischen Ort; zwischen den ibermenschlichen, himmlischen Kreaturen und den auBermenschlichen irdischen
Kreaturen, da hat er seinen kosmologischen Ort. Dort, wo Gottes kommende Welt im Heiligen Geist in diese Welt
einbricht, dort, wo der mit Jesus auferweckte neue Mensch durch den Glauben und die Liebe und die Hoffnung
Gestalt gewinnt im Sterben des alten Menschen, dort, wo das Gotteslob der Kirche einstimmt in das Gotteslob der
Engel, dort geschieht der Gottesdienst der Kirche. So volizieht sich der Gottesdienst der Kirche in einem dreifachen
eschatologischen Transitus: im Transitus von dieser vergehenden Welt zur Herrlichkeit des Reiches Gottes; im
Transitus des versuchten, angefochtenen und gerechtfertigten Siinders zur letzten Vereinigung mit Christo in der
Auferstehung von den Toten; im Transitus, der den Kosmos zur Freiheit der Kinder Gottes befreit und die Kinder
Gottes zu den Choren der himmlischen Heerscharen entriickt. Durch dieses dreifache Interim mit ;einem dreifachen
eschatologischen Transitus ist das Wesen des kirchlichen Gottesdienstes bestimmt und begrenzt.” 1

Wie ereignet sich nun, Uber das bisher Gesagte hinaus, in diesem Gottesdienst der versam-
melten Gemeinde die GeistausgieBung als Fortsetzung des Taufgeschehens? (1) Die Mdglichkeit der
Bewahrung des Christusheiles ist darin gegeben, daB Gott seiner Gemeinde in diesem Gottesdienst
dient. Der Gottesdienst ist daher grundlegend als sacramentum zu verstehen.”’2 Wortverkiindigung
und Abendmahl sind die Weise, in welcher sich von Gott her im Gottesdienst Heil ereignet. Dieses
verborgene Heilsgeschehen, das Gott im Gottesdienst in, mit und unter menschlichen Worten und
Handlungen wirkt, ist nur dem Glauben erkennbar.

“Subjekt dieses Geschehens ist allein Gott. DaB Gott selbst an Menschen handelt in Handlungen, die Menschen
vollziehen, das macht den Gottesdienst zum Geheimnis.” 73

Erstens: Hinsichtlich der innergemeindlichen Wortverkindigung sind zwei Aspekte festzuhalten.

Zundchst ist wichtig, daB aus dem Sendungsbefehl des Auferstandenen an die Apostel aufgrund

67 Ebd., S. 178.

68 Ebd.

69 Ebd., S. 179. Dann wird sich das Gotteslob dieser Geschdpfe in einem "ewigen Unisono vereinigen' (ebd.. S.
168).

70 Ebd., S. 170.178.

Kl Pro Ecc 1. S. 131

72  Mit sacramentum ist die "Heilsgabe Gottes an uns" (Lehre vom Gottesdienst, S. 191 gemeint.

73 Lehre vom Gottesdienst, S. 181. So Ist der Gottesdienst endzeitliches Mysterium.

- 129 -



der Universalitdt des Todesverhdngnisses und der Universalitdt des Christusheiles die Notwendig-
keit entspringt, einzelne als Trdger des Predigtamtes auszusenden, die bei Gemeindegrindungen
am Ort zu Hirten der Gemeinde werden.

“Solche Auserwdhlung und Aussendung einzetner gehort in die Geschichte der Rettung der verlorenen Menschheit
hinein, die Gott zu unserem Heile durchfihrt; sie gehort zur Heilsgeschichte, sie gehdrt zu den Veranstaltungen, die
Gott getroffen hat zur Erlosung der Menschen aus dem Todesverhdngnis. Solche Auserwdhlung und Aussendung
gﬁ'ﬁ:f?m“doher kraft géttlicher Stiftung, kraft géttlicher Anordnung, kraft gottlichen Befehls; sie geschieht de jure
Weiterhin findet in der innergemeindlichen Wortverkiindigung, die im Ubrigen viele Trdger und For-
men hat, ein Heilsgeschehen statt, das wie folgt zusammengefaBt werden kann.”> Diese innerge-
meindliche Wortverkiindigung ist Wiederholung, Vertiefung und Anwendung des gemeindegriindenden
Wortes und somit der “sich stets fortsetzende Ruf zu der einmal empfangenen Taufe."”S Als
solcher Ruf zum Evangelium und zur Taufe ist die Verkiindigung notwendig Christusanamnese.””
Die Anamnese ist aber weit mehr als bloBe Erinnerung. Indem sich in ihr die pneumatische Selbst-
vergegenwdrtigung Jesu Christi ereignet, erfillt sie die gottesdienstliche Wortanamnese des Alten
Bundes, in welcher sowohl vergangene wie auch zukunftige Heilsereignisse durch Gottes endzeitli-
che Heilsmacht Uber Raum und Zeit hinweg Gegenwart wurden. Der Erméglichungsgrund dieser
Christusgegenwdrtigkeit im Gottesdienst des Neuen Bundes liegt in der Teilhabe dieses Gottes-
dienstes an der in Jesus hereingebrochenen, endzeitlichen neuen Welt mit ihrer die Grenzen von
Raum und Zeit sprengenden Dynamis. Deshalb wird in dieser Anamnese das einmalige geschichtli-
che Christusereignis aus seiner eschatologischen Freiheit und Mdchtigkeit heraus durch Wort und
Geist Gegenwart. Die Anamnese mit ihrer “unio spiritualis des geschichlichen menschlichen Wortes
mit dem von den Toten auferstandenen Herrn und seinen Gaben"7® stellt den Menschen in die
endzeitliche Krisis, in welcher Gott den Glauben nicht ohne das personale Ja des Menschen
schenkt.7® Hier entscheidet sich “ob Freispruch oder Verdammnis im Jingsten Gericht mich
trifft.“®2 In diesem unsichtbaren Rettungsgeschehen, in welchem das WORT im Wort empfangen
und angeeignet wird, verwirklicht sich Gottes Herrlichkeit und Herrschaft. Zweitens: Hinsichtlich des
Abendmahles sind drei Aspekte zu nennen. Zundchst ist das Abendmahl Zentrum des Gottesdien-
stes, weil die Gemeinde bei diesem Mahl unter sich ist: “So ist der Abendmahlsgottesdienst die

verborgene lebendige Mitte aller Gottesdienste.”8" Weiterhin ist die exegetische Grundlage und die

74 Pro Ecc I, S. 304; vgl. auch ebd., S. 301f zum Amtsverstdndnis.

75 2Zu den Trdgern und Formen vgl. Lehre vom Gottesdienst, S. 195-216; zur Wortverkindigung als Hellsgeschehen
ebd., S. 209-220 und Pro Ecc |, S. 132f.

76 Lehre vom Gottesdienst, S. 209.

77 VgL dazu ebd. S. 209-214. Anamnese von &vé&uvnoig “Erinnerung” (Gemoll, Handwdrterbuch, S. 57).

78 Lehre vom Gottesdienst, S. 217. Die unio spiritualis ist in Analogie zur unio hypostatica zu sehen.

79 Ebd., S. 219. Brunner distanziert sich aber vom pet en und P gianischen Synergismus (Pro Ecc |, S.
120).

80 Ebd.

81 Ebd., S. 185. Zum Abendmahl vgl. auch Pro Ecc |, S. 133ff. Der Gottesdienst Ist also wesentlich Abendmahlsgot-
tesdienst und von dem Gebot " Solches tut zu meinem Geddchtnis” (ebd., S. 185) her zu verstehen. Alle Gottes-
dienste ohne das Abendmahl sind Ausgliederungen einzelner. got stlicher El 1te aus dem Abend-
mahlsgottesdienst (ebd.).

9
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Vollmacht des Abendmahles aufzuzeigen. Wenn das Ganze der ntl. Abendmahlsverkiindigung als
dogmatischer Kanon gilt, ist das Stiftungsmahl Jesu, das an der Spitze einer vor- und nachdsterli-
chen Stiftungsgeschichte steht, der vollmdchtig wirkende Ursprung einer Kette von gleichen Mahl-
feiern, in welchen das Stiftungsmahl wirksam ist.

”Abendmahl ist also nur deswegen Abendmahl, weil es jenes stiftende Mahl kraft des von der Stiftung ausgehenden
Stiftungszusammenhanges in wirkungskraftiger Weise in sich hat.”"82

Die Erkenntnis, daB das letzte Mahl jener Nacht Stiftungsmahl ist, ergibt sich nicht nur aus dem
Wiederholungsbefehl und aus der Tatsache, daB es “umgestifteter Ritus"®3 ist, sondern auch aus
der “"Universalitit des FUR EUCH zusammen mit dem exhibitiven Charakter des stiftenden
Mahles”.84 SchlieBlich ereignet sich bei diesem Mahl Heilsgeschehen in dreifacher Hinsicht. Zum
“weitgespannten Bogen“85 des Heilsgeschehens beim Abendmahl gehért es, daB sich in, mit und
unter der von Verkindigung getragenen anamnetischen Zeichenhandlung (Verteilung, Spendung.
Essen und Trinken), wie bei der Wortverkindigung, die Gegenwdrtigsetzung des geschichtlichen und
auch des zukiinftigen Heilsgeschehens mit seiner Heilsgabe ereignet. Darin findet die atl. rituelle
“oth"®€ und die prophetische oth (z.B. Jes 20,1-6; Ez 4; 5) ihre Erfiillung. Die Besonderheit dieser
Gegenwadrtigsetzung im Unterschied zu jener der Wortverkiindigung liegt darin, daB sich diese als
zeichenhafte Verkiindigungshandlung “durch effektive Reprdsentation"®7 vollzieht. Der innerste
Kern des Heilsgeschehens beim Abendmahl ist die Realprdsenz des ganzen gottmenschlichen
Heilswerkes Jesu und insonderheit seines Opferleibes und Opferblutes in Brot und Wein: “In der
Kraft des Wortes Jesu ist dieses Brot sein Leib und ist dieser Wein sein Blut."®8 Der Ermagli-
chungsgrund dieser Realprdsenz ist ebenfalls die eschatologisch-pneumatische Freiheit des Leibes
Jesu aufgrund von Kreuz und Auferstehung.8® Somit erfédhrt die Selbst- und Heilsvergegenwirti-
gung Jesu Christi, die in der anamnetischen Zeichenhandlung des Abendmahls stattfindet, in der
Realprisenz ihre Zuspitzung: "Durch die Realprdsenz des Leibes und Blutes Jesu Christi erhdlt die
im Abendmahl sich vollziehende repraesentatio inre realprdsentische Konkretion.”8° Zu diesem
Heilsgeschehen der realprdsentischen Vergegenwdrtigung Jesu in Brot und Wein gehdren manigfa-
che "Ausstrahlungen, die dem Ganzen seine differenzierte Fiille verleihen."9" Da ist die Heilsgabe
des Abendmabhles, ndmlich die aktuelle Konstituion des Leibes Christi, die communio sanctorum und
die Versdhnung durch Vergebung der Sinden; da ist eschatologische Festfreude, denn als zeichen-
hafte Vorausgabe hat das Mahl teil an dem hochzeitlichen Mahl Jesu mit seiner Braut in der Vol-

lendung; da ist endzeitliches Geheimnis, weil in irdischer Speise die "Epiphanie des geschlachteten

82 Ebd., S. 228.

83 Ebd.. S. 227

84 Ebd. S. 226.

85 Ebd., S. 229.

86 Ebd.. S. 230. z.B. das Passah.

87 Ebd., S. 231

88 Ebd., S. 233. Dazu missen dle Einsetzungsworte gesprochen werden (ebd., S. 240).
89 Ebd.. S. 237f.

0 Ebd., S. 238.

91 Ebd.. S. 229: vgl. zum Inhalt dieser Ausstrahlungen ebd., S. 242ff.
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Lammes” 92 Wirklichkeit wird, und das Gebet der Kirche Gottes Gedenken und Handeln auslést, das
die Vollendung herbeifiihrt;®3 da ist endzeitliche Krisis, in die das Mahl stellt, indem es in die
“personale Begegnung mit Christus selbst”®4 fiihrt und zur Aktualisierung des Glaubens, ja zur
Betdtigung der Liebe ruft; da ist die Verherrlichung Gottes, die durch ein gldubig empfangenes Mahl
gewirkt wird.

"Unser Feiern wird durch das in ihm sich vollziehende Heilsgeschehen zu einem Spiegel, der die in Jesu erschienene
Liebesmacht und Liebesherrlichkeit unseres Gottes zuriickstrahit. GewiB, Gottes Macht und Herrlichkeit wird nicht
kleiner dadurch, daB er sich uns dahingibt. Aber Gott wartet darauf, daB seine Macht und Herrlichkeit auch auf dieser
Erde aufteuchte und auch in uns und durch uns groB werde. Das geschieht Uberall dort, wo seine Liebesmacht und
Liebesherrlichkeit an der ekklesia als dem Opferleibe seines Sohnes aufstrahlt und uns selbst in diesem Opferleibe
mit dem Lichte des himmlischen Glanzes uberschittet.” 85

(2) Die Bewahrung des Christusheiles geschieht dann, wenn die im Namen Jesu Versammelten die
Heilsgabe im geistgewirkten Glauben annehmen und darin Gott dienen. Der Gottesdienst ist sacri-
ficium. 6 Erstens: Die Tatsache, daf der Gottesdienst nicht nur sacramentum, sondern ebenfalls
sacrificium ist, ndtigt zu zwei einflihrenden Feststellungen. Zundchst ist wichtig, daB sacramentum
und sacrificium sich durchdringen. Auf der einen Seite ist das sacramentum vollstdndig umgeben
von dem Gebet um das Wirken Gottes: “Gebet ist daher eine Totaldimension des Gottesdienstes’,
die auch seine ‘sakramentale’Seite durchdringt."®7 Auf der anderen Seite ist das sacrificium, die
Antwort der Gemeinde in Gebet, Bekenntnis und Lob, selber Wort und hat folglich Teil an der
Verkiindigung.9® Zweitens aber ist das sacramentum die conditio sine qua non des sacrificium und
wirkt dieses durch den im Pneuma Gegenwdrtigen.

"Diese in der ekklesia prisente Inkarnationsgegenwart Gottes 18st mit der spontanen Notwendigkeit des Geistes
den Ruf “Abba, lieber Vater” aus. Wer diese Gegenwart Gottes verliert, verliert Gebet und Bekenntnis und
Lobpreisung.” 99

Jedoch wirkt der Geist den neuen Gehorsam nicht ohne uns, aber doch so, daB dieser neue Gehor-
sam in kindlich, spielerischer Spontanitdt geschieht.

“Das Geheimnis besteht darin, dal unser Wollen, Denken, Reden und Tun nicht mehr aus uns selbst kommt, sondern
gegeben, ‘eingegeben” ist und doch unser Wollen, Denken, Reden und Tun ist. Unsere Aktivitdt im Gottesdienst ist
nur legitim auf dem Grunde dieser Passivitdt, aber sie bleibt doch unsere Tat. ... Der Gehorsam, in dem wir Gott im
Gottesdienst dienen, hat daher Teil an einer kindlichen, gelassenen Frohlichkeit.”100

92 Ebd.. S. 249.
93 Das Gebet der Kirche ist "ein umfassendes Maranatha: “Komm, Herr Jesu'" (Ebd., S. 250.)

96  Mit sacrificium Ist dle menschliche “Hingabe an Gott In Dank und Lob"” (ebd., S. 191 gemeint. Diese Unterschel-
dung kommt von Melanchton, der in der Apologie zur CA XXIV, 17f schreibt: “Theologl recte solent distinguere
sacramentum et sacrificlum. Sit igitur genus horum vel ceremonia vel opus sacrum. Sacramentum est ceremonia
vel opus. In quo Deus nobis exhibet hoc, quod offert annexa ceremoniae promissio, ut baptismus est opus, non
quod nos Deo offerimus. sed In quo Deus nos baptizat, videlicet minister vice Del. et hic offert et exhibet Deus
remissionem peccatorum etc.. iuxta promissionem: Qui cradiderit et baptizatus fuerit, salvus erit. Econtra
sacrificium est ceremonia vel opus, quod nos Deo reddimus, ut eum honore afficiamus.” (Die Bekenntnischriften,
S. 354.) Zum Gottesdienst als sacrificium vgl. auch Pro Ecc I, S. 135-137.

97 Lehre vom Gottesdienst, S. 193.

98 Ebd.

99 Ebd., S. 189.

100 Ebd.. S. 255. Well aber der Geist diesen Gehorsam nicht ohne uns wirkt, k¥nnen wir Gott das sacrificium im Un-
gehorsam auch versagen. Deshalb: "Unser Gottesdienst wird nur dort zum Dienst vor Gott, wo wir durch die
endzeitliche Krisis so hindurchgehen. daf3 wir die dargereichte Heilsgabe im Glauben annehmen.” (Pro Ecc |, S.
135)
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Immer, wenn dieser Dienst Gott nicht versagt wird, wird der Liebesbund Gottes auf Erden
verwirklicht. 191 Zweitens: Unter Voraussetzung der vorangehend genannten Erkenntnisse ist nun
der Gottesdienst als unser Dienst vor Gott in Gebet, Bekenntnis und Lobpreis zu entfalten. Das
Gebet ist nicht nur Totaldimension des Gottesdienstes, sondern ebenfalls ein besonderes Tun der
Gemeinde, in welchem es darauf ankommt, daB der Geist uns “in, mit und unter unseren Gebets-
worten selbst vor Gott vertritt”.'02 Dieses Gebet ist Vorrecht der Sohne Gottes, die Gott bitten,
danksagen und lobpreisen. Die Bitte offenbart zum einen das “heilsékonomische “Noch-nicht™ 103
der Kirche vor der Vollendung, zum anderen den Kampf zwischen Fleisch und Geist. Inhaltlich ist es
vor allem Bitte um das Kommen des Reiches. In der Danksagung dankt die Kirche fir die Gaben
des Schopfers, des Erlosers und des Neuschdpfers. Im Gotteslob vollendet sich das Gebet dadurch,
daB es “antizipierend Anteil” schenkt “an dem Dienst der Vollendeten vor Gottes Thron,”194 Zum
Gebet hinzu kommt das Bekenntnis, in dem als Antwort auf die Begegnung mit Gott die Schuld
bekannt, und der Glaube in Form von Lied oder Credo vor der Offentlichkeit von Kirche und Welt
ausgesprochen wird. Weil das Bekenntnis aber grundlos und zwecklos aus der inneren Notigung
des Geistes kommt, wird es zum Dank- und Lobopfer und tritt damit in die Ndhe des Hymnus.'0
Gebet und Bekenntnis finden ihr Ziel in der Verherrlichung des dreieinigen Gottes.

“Der ganze Heilsweg, den Gott von der Erschaffung an mit dem Menschen gegangen ist, kommt hier an sein Ziel. Gott
hat im Bereiche der irdischen Kreaturen wieder seinen Spiegel, der seine Glorie auffdngt und zuriickstraht. " 1086

Die Verherrlichung Gottes geschieht zundchst in Akklamationen.’™7 In ihnen erkennt die Gemeinde
die Herrschaft Gottes in seiner Gegenwart rechtsverbindlich an und wird dadurch zum Mittel der
Epiphanie dieser Herrschaft. Diese Teilhabe der Gemeinde am eschatologischen Vollzug der Herr-
schaft Gottes weist jede Vergottung irdischer Staatsmacht ab und erweist die Akklamation als
"tathaft vollzogene theologia im urspriinglichen Sinn des Wortes, weil hier durch Wort und Tat die Gottheit Jesu
Christi zusammen mit der Gottheit des Vaters und des Geistes anerkannt, ausgerufen und eben dadurch in der Welt
offenbar wird.*108

Das letzte Wort der Verherrlichung Gottes ist der Hymnus, der grundsdtzlich Siegeshymnus ist.
Anders als Bekenntnis und Akklamationen, welche die "sich durchsetzende Herrschaft Gottes”
aufzeigen, "steht der Hymnus gleichsam schon am Ziel alles Kampfes”.'©2 In ihm erfihrt die Kirche
durch das Werk des Geistes die Anndherung an die vollendete Spiegelung der Herrlichkeit Gottes
bei den Engeln.

“Der Hymnus ist die in alle Ewigkeiten wdhrende Endgestalt der theologia. In diesem letzten Wort, das die Kreatur
von Gott sagen darf, ist sie nur noch fiir Gott da, absichtslos, zwecklos, ungeteilt, ihr eigenes Wesen ganz darin

101 Lehre vom Gottesdienst, S. 189; vgl. auch S. 149 mit Anm. 191 und S. 253ff dieser Arbeit.
102 Ebd., S. 257

103 Ebd., S. 258.

104 Ebd., S. 259.

105 Ebd., S. 261 vgl. auch Pro Ecc I, S. 136.

106 Lehre vom Gottesdienst, S. 262.

107 Ebd., S. 262f.

108 €Ebd., S. 263.

109 Ebd., S. 264,
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erfillend, daB sie nichts mehr anderes ist und nichts mehr anderes zu sein braucht als der vollendete Spiegel der
Glorie Gottes. So ist der Hymnus ein endzeitliches Zeichen dafiir, daB Gott einst sein wird alles in allem,” 110

In der Proskynese, dem korperlichen Niederfallen, wird der Leib des Menschen in die Anbetung
einbezogen. DaB Akklamation und anbetendes Niederfallen zusammengehdren, zeigt Apk 5. Des-
halb:

“Wo es zur doxologischen Akklamation kommt, sollte die leibhafte Seite ihres Vollzugs nicht fehlen. Wo das letzte
Wort, das die Kirche von Gott zu Gott hin spricht, im Hymnus laut wird, wird die Proskynese zu dem letzten Zeichen
der Kreatur, mit dem sie die Manifestation der Herrschaft Gottes bezeugt.” 111

Mit Akklamation, Hymnus und Proskynese brechen die letzten Dinge im Gottesdienst der Kirche an,
beginnt sich das zukiinftige Reich Gottes in der kdmpfenden Kirche in ersten Umrissen abzuzeich-
nen.

“Die Verherrlichung des dreieinigen Gottes und die Anbetung des Kyrios Jesus im Gottesdienst der Kirche ist die
einzige Stelle im Kosmos, in der sich jetzt schon mit dem unaussagbaren Hymnus der Engel und dem verborgenen
Lobpreis der auBermenschlichen Kreaturen die Stimme des Menschen vereint. Nun geschieht, was der erste und letzte
und ewige Sinn alles kreatiirlichen Seins ist: die Glorie Gottes zu empfangen, auf daB sie im Spiegel der Kreatur
aufstrahle und widerstrahle und das All erfiille und Gott sei alles in attem.”112

Vom Gottesdienst der versammelten Gemeinde zu unterscheiden ist der Lebensgottesdienst
des Christen, welcher in der “Hinwendung zum Ndchsten in der dienenden Liebe”"13 besteht.

“Es gehort zu der heilsokonomischen Situation, in der die Kirche auf dieser Erde steht, daB sie Gott in zwei mitein-
ander verbundenen, aber zu unterscheidenden Weisen dient: in dem besonderen Gottesdienst der versammelten
Gemeinde und in dem Lebensgehorsam des Wandels. Diese beiden Weisen kdnnen so lange nicht in einem einheitli-
chen Akt zusammenfallen, als die leibliche Totenauferstehung noch nicht geschehen ist. »114

Trotz ihrer Unterschiedenheit gehdren beide Weisen des Gottesdienstes aufs engste zusammen.
Zum einen ist der Gottesdienst der versammelten Gemeinde auslésende Quelle des Lebensgottes-
dienstes.

“Alles Beten, Bekennen und Loben im Alltag des einzelnen Christen muB immer wieder aus seinem Quellort gespeist
werden. Dieser Quellort ist aber dasjenige Beten, Bekennen und Loben, das unmittelbar aus der besonderen aktuelten
Gegenwart Gottes im Gottmenschen, also aus der Gegenwart Gottes in seiner um Wort und Sakrament versammelten
ekklesia entspringt.”115

Zum anderen wird der Lebensgottesdienst in der Vollendung verschlungen werden von dem anderen
Gottesdienst.

“Denn in diesem besonderen Gottesdienst der ekklesia ist bereits das Unverwesliche auf dem Plan, das jene zweite
Weise des Gottdienens, den praktischen Wandel der Glaubenden, einst verschlingen und in sich aufnehmen wird.
Gerade der besondere Gottesdienst der im Namen Jesu versammelten Gemeinde greift bereits uUber das Vorldufige,
Vergdngliche hinaus ins Ewige, Bleibende."116

10 Ebd.

11  Ebd.. S. 266.

12 Ebd., S 267. Zur Gestalt des Gottesdienstes vgl. ebd., S. 268-361.
13 Ebd., S. 189

14 Ebd. S. 190.

115 Ebd., S. 189.

116 Ebd., S. 190.
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