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Zu diesem Heft

Ein Weckruf mit unvermuteter Heftigkeit ertont aus dem eher be-
schaulichen idyllisch gelegenen Benediktinerkloster Sainte-Madeleine in der
Provence. Gestarkt durch das unbeirrte Festhalten an einer traditionsnaben
Liturgie, hat der hochwiirdigste Abt, Dom Gérard, sich zu Wort gemeldet:
Es muf8 Schiufs sein mit dem Stillbalten — angesichts des immer mebr wm
sich greifenden Desasters auf allen Ebenen des kirchlichen Lebens: siehe
den ersten Beitrag des Dokumentationsteils.

Manch einer hat vielleicht die Feiern des ,, Weltjugendtages“ in Toronto
(Kanada) mitverfolgt. Was eine Papstmesse fiir und mit Massen wvon
Jugendlichen an Problemen aufwirft, wird im zweiten Dokumentenbeitrag
deutlich. In Deutschland, und zwar in Koln, wird 2005 der ndichste
Weltjugendtag stattfinden — vielleicht sollte man frithzeitig aus Toronto
Lehren ziehen . ..

Zwei Ereignisse nehmen immer wieder unsere Aufmerksambkeit in An-
spruch: zum einen die aufsehenerregende Anerkennung einer , Wandlung
ohne Wandlungsworte als giiltig. Wir kommen hinsichtlich der damit 7u-
sammenhangenden Grundsatzfrage in diesem Heft zu einer etwas anderen
Einschatzung, als sie in den vorberigen Aufsitzen dazu in dieser Zeitschrift
zum Ausdruck kam. Die UNA VOCE tritt vornebmlich an zur Verteidi-
gung der lateinischen Liturgie und ihver Tradition — ist aber auch fair
genug, andere legitime Traditionen des Christentums nicht nur gelten zu
lassen, sondern in ihrer altehrwiirdigen Eigenstindigkeit wertzuschitzen.
Siehe dazu den Beitrag von P. Lugmayr und das zugehorige Nachwort.

Ein weiterer Punkt, den es zu evortern gilt, betrifft das sog. ,, Gebets-
treffen der Religionen* fiir den Frieden vor ziemlich genau einem Jahr in
Assisi. Wir machen es uns nicht so einfach, derartiges unbeseben in Bausch
und Bogen zu verurteilen. Auch schon in der Vergangenheit war sich
die Kirche bewufit, dafy diejenigen, die sich zu einer Religion bekennen,
ihr immer noch néiher stehen, als jene, die einem praktischen und/oder
theoretischen Atheismus anhangen. Warum also, konnte man meinen, nicht
die Religionsanhinger zu einem gemeinsamen VorstofS zum Frieden in der
Welt anfrufen?

Der erste Aufsatz dieses Heftes geht der zugrundeliegenden Problema-
tik subtil und ganz auf dem Boden der katholischen Tradition nach und
kann so als eine Art ,Charta“ unseres Verbiltnisses zu den Nichtchristen

gelten.
R. K.



Uberlegungen zu Assisi

Von Fr. Louis-Marie de Blignieres

Der folgende Beitrag ist urspriinglich in ,Sedes Sapientiae“, Nr. 80, Sommer
2002, erschienen. Ubersetzung (mit freundlicher Genehmigung des Verfas-
sers P. Louis-Marie de Blignieres) von Andreas Schonberger.

Im Umfeld des weltweit wiedererstarkenden Terrorismus rief der Heili-
ge Vater am 24. Januar 2002 zum zweiten Mal zu einer interreligiésen
Begegnung in Assisi auf mit dem Ziel, fiir den Frieden zu beten. Vorbe-
reitung und Organisation der zweiten Versammlung hatten offenkundig
gewissen durch das Treffen von 1986 hervorgerufenen kritischen Stim-
men Rechnung getragen. Ein im Osservatore Romano (Ausgabe vom 5.
Januar 2002, zitiert nach Documentation catholique (D. C.), Nr.2264,
17. Februar 2002) erschienener Artikel von Kardinal Kasper, Prisident
des Pipstlichen Rates fiir die Einheit der Christen, prazisierte klar: ,,Die
Christen und die Anhdnger anderer Religionen kénnen zwar beten, jedoch
nicht gemeinsam. Jeglicher Synkretismus ist ausgeschlossen® (S. 166). Bei
beiden Treffen zogen sich die einzelnen religiosen Gruppierungen an die
ihnen zugewiesene Ortlichkeit zuriick, um dort nach ihrem eigenen Ritus
zu beten. Im Jahre 2002 waren es aber keine Kirchen (bisweilen unter
Belassung des Allerheiligsten) mehr, die den nichtchristlichen Gruppen
zur Verfigung gestellt wurden, sondern Sile mit profanem Charakter,
aus denen alle religiosen Symbole entfernt worden waren. 1986 hatten
die Vertreter von zwolf groflen Religionsgemeinschaften der Welt der
Rethe nach gebetet, und zwar ,in Gegenwart der jeweils anderen“. Sie
horten einander achtungsvoll zu und legten danach eine kurze Pause der
Stille ein. Diese Gebete wurden 2002 ersetzt durch Zeugnisse. Schliefllich
befand sich der Heilige Vater nicht mehr auf gleicher Stufe mit den
Vertretern der verschiedenen Religionen, sondern im Zentrum und von
diesen abgesondert.

Diese Unterschiede heben jedoch nicht die vom Heiligen Vater selber
erwihnte fundamentale Ahnlichkeit und Kontinuitit auf. Stellte er doch
in seiner Begriifungsansprache das zweite Treffen als ,eine ausdriickliche
Weiterfihrung® (ibid.) des ersten vor. Wir mochten daher iiber das
Geschehen von Assisi in seiner Gesamtheit nachdenken.
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Ein prophetischer Akt?

Zuvor aber gilt es, einen Einwand zu behandeln, der eine solche Reflexion
tiberfliissig zu machen scheint. Angesichts der Komplexitit des Treffens
von Assisi und der Schwierigkeit, dessen exakten Sinn zu erfassen, hat
man sich auf den prophetischen, ja sogar eschatologischen Charakter
berufen, der thm anhaften soll. Wie etwa Gérard Soulages, Animateur der
Gruppe ,Fidélité et Overture“ (Treue und Aufgeschlossenheit), der den
Verstindnishorizont von Assisi in den Bereich der Letzten Dinge verlagert:
»...Indessen stellt das Treffen von Assisi die traditionelle Theologie vor
schwerwiegende Probleme. Wohin steuert die Kirche? (...) Ich wirde
ohne weiteres meinen, dafl das II. Vatikanum uns auf fundamental neue
Wege fiithrt. Das sind nicht mehr die Wege des klassischen Christentums,
das unseren Westen hervorgebracht hat, sondern die eines Christentums,
welches das Geschick einer auf eine absolut beispiellose Zukunft hingeord-
neten Menschheit (im Text grof§ geschrieben) in die Hand nehmen mufi.
Pascal qualte sich angstvoll mit dem Problem zweier Unendlichkeiten: dem
unendlich Groflen und dem unendlich Kleinen. Mit Teilhard sind wir zum
Bewufitsein des unendlich Komplexen gelangt. Das II. Vatikanum wendet
uns dem absolut unvorstellbaren, unendlich Neuen zu (...). Diese kiithne
Offnung auf eine unvorhersehbare Zukunft hin setzt bei unserem Papst
nicht nur die Treue gegenuiber der gottlichen Gnade voraus, sondern auch
und vor allen einen Glauben an Gott, der sich in seinem Christus und
im Heiligen Geist offenbart. Einen Glauben, der uns mit der Apokalypse
neue Himmel und eine neue Erde (Himmel und Erde grofi geschrieben)
erahnen 1afc“!.

Manche Prilaten und darunter sogar solche mit traditioneller Tendenz?
verkniipfen den Akt von Assisi auf irgendeine Art und Weise mit
dem prophetischen Charisma des Nachfolgers Petri. So macht Abbé
Xavier Garban, um ,die hauptsichlichen Kritiken in bezug auf die
Ereignisse zuriickzuweisen®, eine ,grundsitzliche Bemerkung: ,Sie hingt
zusammen mit der geheimnisvollen, von Christus seinem Stellvertreter
anvertrauten Funktion. Wie der Herr selber, so ist auch der Heilige Vater
Prophet. Diese anteilige, prophetische Funktion besteht weniger darin,
wie die Propheten des Alten Testaments die Zukunft ,vorauszusagen®, als
vielmehr diese im etymologischen Sinn des Wortes ,vorauszusehen® und sie

' Gérard Soulages, L'appel d’Assise de Jean-Paul II & toutes les religions, zweiseitiger,

undatierter Text — zitiert mit Erlaubnis des Verfassers.
> Hervé Kerbour’ch, ,Prier a Assisi“, in Kephas, Nr. 1, $.43-52; Abbé Xavier Garban,
»Assise“, in Tu es Petrus, Nr. 81, S.4-8.
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entsprechend vorzubereiten. Die Eigentiimlichkeit der Prophezeiung liegt
darin, daf} sie hiufig teilweise im Dunkel bleibt fiir den, der sie vernimmt,
aber auch — warum nicht? - fiir den, der dazu beauftragt ist, ihr Ausdruck
zu verleithen. Kénnen wir nicht akzeptieren, daf§ wir nicht alles begreifen?*
(vgl. den in Anm. 2 zitierten Artikel, S. 5-6).

Wie uns scheint, handelt es sich hier um eine Konfusion zwischen den
verschiedenen Formen der 6ffentlichen Prophetie. Lassen wir das personli-
che Charisma der Prophetengabe beiseite, wie sie manchen Heiligen zuteil
wurde’. Trotz der offenkundigen Heiligmifigkeit des Heiligen Vaters
scheint man im vorliegenden Fall nicht auf jenes Charisma anzuspielen,
das genau so wenig wie die Gabe, Wunder zu wirken, mit der pipstlichen
Funktion per se verbunden ist. Da ist einerseits die Prophezeiung, die
den Inhalt der Offenbarung konstituiert (das geoffenbarte Depositum):
die offentliche Prophezeiung des Alten und des Neuen Testamentes. Da
ist andererseits das prophetische Charisma der Nachfolger der Apostel,
welches, da die 6ffentliche Offenbarung mit dem Tod des letzten Apostels
abgeschlossen war, diesen Inhalt erklirs: Durch die dogmatischen Aussa-
gen erlautert oder, um mit Kardinal Journet zu sprechen, entfaltet es das
unverinderliche Offenbarungsgut des Glauben:s.

Es gilt, hier zurtickzugreifen auf den schonen Text des 1. Vatikanums,
der im ibrigen fiir den Dialog mit der Orthodoxie von grundlegender
Bedeutung ist: ,Den Nachfolgern des Petrus wurde der Heilige Geist
nimlich nicht verheiflen, damit sie durch seine Offenbarung eine neue
Lehre ans Licht brichten, sondern damit sie mit seinem Beistand die
durch die Apostel tberlieferte Offenbarung bzw. die Hinterlassenschaft
des Glaubens heilig bewahrten und getreu auslegten® (Konstitution Pastor
aeternus, Denzinger-Schonmetzer [DS] 3070). Diese Lehre macht die
Berufung auf das ,unendlich Neue“ als Kategorie zur Erklirung der
papstlichen Akte offensichtlich unmoglich.

In der Tat ist es hocht bedeutsam, diese beiden analogen Formen
des prophetischen Charismas voneinander wohl zu unterscheiden. Die
Inspiration der Propheten des Alten und des Neuen Testamentes konnte
selbst fiir den Propheten von einer gewissen Dunkelheit begleitet sein.
Ist das Alte Testament nicht die Zeit der Schatten des Geheimnisses des

* Vgl St.Thomas, Summa theologica, 11 11, q. 174, a. 6, ad 3: ,Zu keiner Zeit hat es an
mit prophetischem Geist begabten Menschen gefehlt, und zwar nicht, damit sie eine
neue Lehre verkiinden, sondern im Hinblick auf die Lenkung der menschlichen Akte®.
Sowie Kommentar zum heiligen Matthius, Kap. 11: ,Heute ist der Glaube bereits
fest gegriindet, wurden doch die Verheiflungen von Christus verwirklicht. Doch die
Prophezeiung, die dazu dient, das sittliche Leben zu verbessern, hort nicht auf und
wird auch niemals aufhéren®.
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Gottesreiches? Ist die Kirche (oder das auf Erden schon angebrochene
Gottesreich) nicht ein geheimnisvolles Bild fiir das in den himmlischen
Wirklichkeiten zur Vollendung gelangte Gottesreich? Der Beistand fiir die
Nachfolger Petri jedoch erstreckt sich auf das, was in der bereits geoffen-
barten Wahrheit enthalten oder notwendigerweise mit ihr verbunden ist.
Sein Ziel ist es, sie verstandesmaflig zu ergriinden und die Konsequenzen
daraus in Abhingigkeit von den Bediirfnissen der Kirche zu entfalten.
Dieser Beistand ist demnach, was seinen Gegenstand angeht, nicht unklar.
Wird er doch gerade dazu gewihrt, dafl ,jeder Gliubige iiber das Denken
des Apostolischen Stuhles, das Denken des rémischen Pontifex, Gewifiheit
erlangen kann. Und zwar auf eine Weise, die ihm die Sicherheit verleiht,
daf} diese oder jene Lehre vom rémischen Pontifex als hiretisch, als der
Hiresie nahe, als absolut sicher oder irrig usw. angesehen wird“*.
Zweifelsohne ,bleiben® die Wahrheiten, denen man so anhingt, ,den-
noch mit dem Schleier des Glaubens selbst bedeckt und gleichsam von
einem gewissen Dunkel umhdllt, solange wir in diesem sterblichen Leben
Jfern vom Herrn pilgern: im Glauben nimlich wandeln wir und nicht im
Schauen® (2 Kor 5,6)“ (I. Vatikanisches Konzil, Konstitution De; Filius, DS
3016). Unter diesem Gesichtpunkt betrachtet ist es berechtigt zu sagen,
dafl wir akzeptieren miussen, ,nicht alles zu verstehen®. Doch fithrt es
in die Irre, anzunehmen, das erwihnte Dunkel konne sich nicht nur auf
den Erkenntnis-Modus durch den Glauben erstrecken, sondern auch auf
das Objekt selber, dem es die Glaubenszustimmung zu erteilen gilt. Sich
auf das papstliche prophetische Charisma im Hinblick auf einen Akt zu
berufen, dessen Einsichtigkeit fiir den Heiligen Vater selber dunkel bliebe
und in den Augen der treuen Kinder der Kirche Schwierigkeiten machte,
erscheint uns widersinnig. Das wird klar, wenn man den Text des I. Vati-
kanum, der den Sinn dieses Charismas erklirt, nachliest: ,,Dieses niemals
versagende Charisma der Wahrheit und des Glaubens ist von Gott dem
Petrus und seinen Nachfolgern auf dessen Stuhl gewihrt worden, damit
sie thr hohes Amt zum Heile aller ausiiben, damit die universale Herde
Christi, die sie von der vergifteten Nahrung des Irrtums fernhalten, genihrt
werde mit der Speise der himmlischen Lehre. Mit dem Ergebnis, daf die
ganze Kirche durch die Beseitigung jeglichen Anlasses zum Schisma in
der Wahrheit bewahrt werde und auf ihrem Fundament gegriindet gegen

* Msgr. Gasser, Delegierter der Glaubens-Deputation, erliutert hier fir die Viter des
L. Vatikanischen Konzils die Bedeutung des Wortes definieren im Abschnitt tber die
Unfehlbarkeit des Papstes, MANSI, Sacrorum Conciliorum ... Collectio, Arnhem &
Leipzig 1927, 52, 1316, a, b.
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die Pforten der Holle standhalte (I. Vatikanisches Konzil, Konstitution
Pastor aeternus, DS 3071).

Wire es statthaft, auf einen angenommenen prophetischen Charakter
zurlickzugreifen, um nicht nur die Lehren der Hirten, sondern auch
die ,Prudentialitit® (die Klugheit) ihrer Akte und ihre stets positive
Beziehung zur Tradition zu rechtfertigen, dann wiirden Lehranssagen und
Akte sozusagen auf die gleiche Stufe gestellt. Im Gefolge einer solchen
Perspektive wiirde man in das fallen, was Abbé Berto auf dem Gebiet
des Gehorsams als ,den gefihrlichsten Fehler von allen“ bezeichnet: ,die
Unterwiirfigkeit in geistiger Hinsicht, die dazu tendiert, die Autoritit auf
den Gebieten, die per se der Vernunft und dem Gewissen unterliegen, zur
Richtschnur der Wahrheit zu erheben.“>

In der Tat firbt die Bemihung der Prophetie auf die Reden des
Heiligen Vaters ab, worin er eine Interpretation seiner Akte in Assisi gab:
»Die Debatte muf als abgeschlossen betrachtet werden®, sagt man uns
(siche Abbé Xavier Garban, op. ct., S.5). Eine solche Haltung scheint
uns von einem ,Voluntarismus“ getragen zu sein, der schon unterhalb
des Titigwerdens des unfehlbaren Lehramtes das Nachdenken verbietet.
Durch die Ubergehung des einfachen authentischen Lehramtes gelangt sie
in der Praxis dazu, jede Lehrunterweisung des Magisteriums fiir unfehlbar
zu halten. Auf diese Weise liflt man die Theologie des Lehramtes auf
einen schadlichen ,Maximismus“ zusteuern, der — so scheint uns — in der
Theologie keine soliden Rechtfertigungsgriinde findet.

Effektiv erkennt das Lehramt selber die Méglichkeit von Schwichen
bei gewissen Formen seiner Ausiibung an. So unterscheidet das II. Va-
tikanische Konzil in der Liturgie ,Teile, die dem Wandel unterworfen
sind. Diese Teile konnen sich im Lauf der Zeit indern, oder sie miissen
es sogar, wenn sich etwas in sie eingeschlichen haben sollte, was der
inneren Wesensart der Liturgie weniger entspricht® (Sacrosanctum Con-
cilium, Nr. 21). Die Kongregation fiir die Glaubenslehre weist darauf hin,
dafl ,die Wahrheiten, die die Kirche wirklich zu lehren beabsichtigt, ohne
Zweitel verschieden sind von den wechselnden, einer bestimmten Epoche
eigentiimlichen Auffassungen. Doch ist es nicht ausgeschlossen, dafl sie
eventuell, selbst durch das Lehramt, in Begriffen formuliert werden, die
Spuren socher Auffassungen an sich tragen (Erklirung Mysterium Eccle-
szae vom 24. Juni 1973, D. C. Nr. 1636, S. 667). Die gleiche Kongregation
erklirt: ,In diesem Bereich von Auﬁerungen der Klugheit ist es vorge-
kommen, dafl Lehrdokumente nicht frei von Mingeln waren. Die Hirten

5 Abbé Victor-Alain Berto, Principes de la direction spirituelle, Paris, 1951, S. 86, wo auf
die Summa theologiae, 11 11, q.104, a. 5, ad 2. vewiesen wird.
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haben nicht immer gleich alle Aspekte oder die ganze Kompliziertheit
einer Frage erfaft“ (Instruktion Uber Die kirchliche Berufung des Theo-
logen vom 24. Mai 1990, Nr. 24, Osservatore Romano, Wochenausgabe in
deutscher Sprache vom 29. Juni 1990, Dokumente). In allen diesen Fillen
steht sehr wohl die Lehre des Magisteriums als solchem zur Diskussion.
Woraus erhellt, dafl darin Liicken oder Schwichen nicht prinzipiell
unmoglich sind.

Nun erklirt man aber nicht nur einen Widerspruch zwischen der
aktuell vorgetragenen Lehre und der Tradition als unméglich, sondern auch
zwischen dem, was die Hirten tun, und der Tradition: ,Nichts von dem,
was die Kirche sagt oder tut, darf betrachtet werden ohne Beziehung zu
ihrer alten und stets lebendigen Tradition, die - bis zu einem unmaiglichen
Beweis des Gegenteils (Hervorhebung: P. Blignieres) — ihr Handeln sowohl
wie ihre Lehre nihrt und erhellt (Abbé Xavier Garban, op. cit., S.5). Die
Geschichte der Kirche bestitigt offenkundig ein solch kategorisches Urteil
nicht. Um bei der jiingsten Aktualitit zu bleiben: wer fiir die prophetische
Seite der Gesten des Obersten Hirten aufgeschlossen sein will, miifite
bemerken, daf§ die wiederholten pipstlichen Reuebekundungen der letzten
Jahre tberhaupt keinen Sinn hitten, wenn das Handeln der Hirten der
Kirche stets vollkommen erleuchtet und genihrt worden wire durch die
Tradition. Hier kommt die von Autoren wie Journet und Maritain ins Licht
gertickte Unterscheidung zwischen der Kirche und ihrem Personal zum
Zuge. Die Kirche als solche bleibt heilig, ihr Personal kann versagen. Doch
diese Unterscheidung macht ja gerade nur dann Sinn, wenn eine gewisse
Diskontinuitit zwischen dem Handeln der Hirten und der lebendigen
Tradition moglich ist.

Daher meinen wir, daff man der Kirche keinen Dienst erweist, wenn
man die durch bestimmte Akte der Hirten aufgeworfenen Probleme mit
Schweigen tbergeht. Gewiff muff man das tun ,im Geist des Evangeli-
ums und in dem tiefen Verlangen, die Schwierigkeiten zu tiberwinden®
(Die kirchliche Berufung des Theologen, Nr.30). Dazu fordert uns die
Glaubenskongregation auf, indem sie anmerkt, daf (diese) ,Einwinde zu
einem wirklichen Fortschritt beitragen, indem sie das Lehramt anregen, die
Lehre der Kirche griindlicher und besser begriindet vorzulegen® (ibid.).

Figen wir eine Bemerkung hinzu. Es ist ein allgemeines Prinzip der
Klugheit der Untergebenen, den Gehorsam entspechend dem von den
Oberen verlangten Modus zu leisten. Demnach ist es ein Beweis des
Vorhandenseins des Sinnes fiir die Kirche wie iibrigens auch von Rea-
lismus, auf die derzeitige Situation nicht die Kriterien vergangener Zeiten
anzuwenden. Es wire ziemlich paradox, wenn die Katholiken, die treu



Uberlegungen zu Assisi 9

zum lebendigen Lehramt der Kirche stehen wollen, die einzigen waren, die
sich verpflichtet glauben, systematisch alle Akte des Papstes zu loben und
angesichts jeder Schwierigkeit ein ehrfiirchtiges Schweigen zu bewahren,
die einzigen, die meinen, sie seien zum Gehorsam verpflichtet ... — nach
dem unter Pius X1. z. B. geltenden Modus. Es gilt im Gegenteil, die nach-
konziliare Autorititsausiibung zu beriicksichtigen — mit dem Spielraum an
Initiative, den sie entsprechend der derzeitigen Kultur lifkt, und sie nicht
denjenigen zu iiberlassen, die fiir die verschiedenen Nuancen kimpfen, den
dieser Modus eventuell mit sich bringt.

Die Hauptschwierigkeit

Zweimal hat der Nachfolger Petri in Assisi die Vertreter der verschiedenen
Weltreligionen zu einem Treffen eingeladen. Was war das Anliegen dieser
Zusammenkunft? Der Heilige Vater hat es in der Generalaudienz vom 22.
Oktober 1986 aufgezeigt: ,Zusammen sein, um zu beten. Gewifs kann man
nicht ,zusammen beten®, d. h. ein gemeinsames Gebet sprechen. Doch wir
konnen dabei sein, wenn die anderen beten. Auf dieses Weise bekunden
wir unsere Hochachtung fiir das Gebet des anderen und die Haltung des
anderen gegeniiber der Gottheit. Und gleichzeitig legen wir das demiitige
und aufrichtige Zeugnis fir unseren Glauben an Christus den Herrn des
Universums ab. (...) Dieses ,zusammen sein, um zu beten‘ erhilt einen
tiefen und ausdrucksstarken Sinn..., insofern als alle beieinander sind,
um von Gott das Geschenk zu erflehen, dessen die ganze Menschheit von
heute bedarf, um zu tiberleben: den Frieden® (Documentation Catholique
Nr. 1929, Dezember 1986, S. 1066).

»,Zusammen beten“, ,zusammen sein, um zu beten“: die Unterschei-
dung zwischen beiden Ausdrucksweisen ist ein wenig subtil. Die sie be-
gleitende Erklirung ist zu ihrem Verstindnis notwendig. Trotzdem bleibt
ein Rest von Mehrdeutigkeit tibrig. Msgr. Michael L. Fitzgerald, Sekretir
des Pipstlichen Rates fir den interreligivsen Dialog, erklirt in der Tat in
einer Konferenz vor dem Institut catholigue in Paris am 6. Dezember 2001:
»Die Pilger fiir den Frieden waren in Assisi zusammen, um zu beten. Doch
darf man nicht auch sagen, daf} sie zusammen beteten? In dem Maf3, wie
sie mit Respekt die Gebete der anderen hérten und die Intention dieser
Gebete zu der ihren machten, zu einem Flehruf fiir den Frieden in der
Welt, verschmolzen sich ihre Herzen zu einem gemeinsamen Gebet. Das
Ganze lberstieg gewissermaflen die Teile“ (D. C. Nr.2264, 17. Februar
2002, S. 179).
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Der Papst hatte wenigstens klar prazisiert: ,Wir wollen uns nicht
die Formulierungen, die andere Glaubensanschauungen ausdriicken, zu
eigen machen. (..) Was in Assisi stattfinden soll, wird gewifl kein
Synkretismus sein, sondern eine aufrichtige Gebetshaltung vor Gott
in gegenseitiger Achtung voreinander (D. C., Nr.1929, S.1066). Das
Oberhaupt der von Gott geoffenbarten, wahren Religion fordert die
Vertreter der anderen Religionen, ob sie nun christlich, monotheistisch,,
animistisch, polytheistisch oder pantheistisch sind, zum Gebet fiir den
bedrohten Frieden auf. Dabei betont er allerdings, daff damit nicht
»die fundamentalen Unterschiede ausradiert werden, die sie voneinander
trennen® (ibid.). Denn, sagt er, das Gebet gehort zu ,den religiosen
Werten und Eigenschaften, ja sogar zu den hochsten der Religionen,
zu ,den Spuren‘ oder ,Samen‘ des Wortes und den Strahlen seiner
Wahrheit* (zbid.).

Kardinal Etchegaray hatte seineresits unterstrichen: ,Es handelt sich
um eine noch nie dagewesene Initiative ohne historischen Bezugspunkt
auf der Weltebene“®. Machen wir deutlich, was hier auf dem Spiel
steht: es geht nicht nur darum, den einzelnen aufzufordern, Gott in
seinem Herzenskimmerlein um den Frieden zu bitten entsprechend seinem
Erkenntnisstand von der Wahrheit. Es handelt sich um eine Einladung,
offentlich zu beten, am gleichen Ort und im gleichen Augenblick, und zwar
»jede Religion (...) entsprechend dem ihr eigenen, traditonellen Ritus®’.
Diese Einladung richtet sich an die Fihrer der religiosen Gruppierungen
als solcher: ,Wir befinden uns hier als Reprisentanten der verschiedenen
Religionen®, sagte Johannes Paul II. in seiner Rede vom 24. Januar 20028
Eine solche Aufforderung stitzt sich demnach auf den Wert der faktisch
in der Botschaft der sonstigen Religionen enthaltenen ,Saatkérner des
Wortes® (semina verbi). Sie setzt natiirlich voraus, dafl das Beten der
Anghorigen der verschiedenen Religionen einen gewissen Wert und eine
gewisse Wirksamkeit besitzt.

Es ist keineswegs ausgeschlossen, dafy dem Gebet des Nichtkatholiken
ein gewisser Wert zukommt. Doch gilt es zu prazisieren auf welcher
Grundlage. Insofern sich ein Angehoriger einer nichtkatholischen Gruppe
in einer unverschuldeten (untberwindlichen, wie die Theologen sagen)
Unwissenheit in bezug auf die religiose Wahrheit befindet, kann er in

¢ Konferenz vom 10. Oktober 1986 im Pressesaal des Heiligen Stuhles, D. C., Nr. 1929,
S.1067. Vgl. Osservatore Romano, Wochenausgabe in deutscher Sprache, 17. Okt. 1986,
S. 1.

7 Ansprache des Papstes in der Basilika Santa Maria de Angelis, D. C., Nr. 1929, S.1071.

# Ansprache anlifilich des Gebetstages fiir den Frieden, D. C., Nr. 2264. 17. Februar 2002,
S.167.
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der Gnade Gottes sein. In diesem Fall ist er im Genuf§ der Begierdetaufe
und hat einen impliziten, von der Liebe belebten Glauben. Sein Gebet
besitzt also einen Wert in den Augen Gottes, dessen Freund er ist. In
einem weiteren Sinn vermag Gott in seiner Freiheit das Gebet dessen
zu erhéren, der weder die Liebe, ja noch nicht einmal den Glauben hat.
Vorausgesetzt sein Bitten stiitzt sich auf natiirliche religése Wahrheiten
(die universale Vorsehung Gottes) oder auf iibernatiirliche (die universale
Heilmittlerschaft Christi). Vorausgesetzt ferner, der Gegenstand des Ge-
betes ist gut: das ewige Heil, aber auch alle dem Naturgesetz konformen
Gliter oder solche, die dessen Beachtung fordern, wie der Frieden unter
den Volkern.

Die traditionelle Lehre betont folgendes: einerseits sind die natiirli-
chen religiosen Wahrheiten (Existenz Gottes, Unsterblichkeit der Seele,
Vorsehung) von sich aus der Vernunft zuginglich. Man muf sich iiber
alle Wahrheiten freuen, die von den anderen Religionen ausgesagt werden.
Doch gilt es dabei zu bedenken, dafl sie diese Wahrheiten nicht bekennen
auf Grund dessen, was sie an Eigenem besitzen, noch insofern sie sich vom
Katholizismus unterscheiden. Die ,Saatkirner des Wortes®, von denen
der hl. Justinus und der hl. Clemens von Alexandrien?, sprechen, werden
von diesen Vitern nicht als ein den heidnischen Religionen eigenes Gut
angesehen, sondern als natiirliche Teilhabe an der Weisheit des Wortes. Sie
rechnen das den Philosophen, Moralisten, Gesetzgebern und Dichtern zur
Ehre an, die im ibrigen von den Polytheisten heftig bekimpft wurden.
»Alle richtigen Prinzipien, welche die Philosophen und Gesetzgeber ent-
deckt und ausgedriickt haben, verdanken das dem Anteil an dem Wort
(kotor A6you pépog) — ,Wort* im Franzésischen grofi geschrieben), den
sie mithsam durch Forschen und Intuition erlangt haben. Weil sie aber
nicht das ganze Wort, das Christus ist, kannten, haben sie selber haufig
einander widersprochen. Jene, die vor Christus lebten und im Lichte der
menschlichen Vernunft (xaté 10 évipomvov Aéye netpadévreg) die Dinge
zu erkennen und sich dariiber Rechenschaft zu geben versuchten, wurden
als Gottlose und Schwitzer ins Gefingnis geworfen. Sokrates, der sich
mit groflerem Eifer als irgendjemand sonst damit beschiftigte, mufite
erleben, dafl man gegen ihn die gleichen Anschuldigungen erhob wie gegen
uns“1°,

° Diese Viter werden von Johannes Paul I1. in Redemptor hominis, Nr. 11, Anm. 67, und
von Dominus [esus, Anm. 38, zitiert. Das II. Vatikanum spricht von den ,Saatkérnern
des Wortes“ in Ad gentes, Nr. 11 und 13, jedoch ohne Referenzen anzufithren.

1 St. Justinus, Zweite Apologie, X, 2-5; vgl. Erste Apologie, XIVI, 1-4: Zweite Apologie,
VIII, 1-5; XII1,1-6; Klemens von Alexandrien, Stromata I, 19,94,2.
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Andererseits ordnen die ,Elemente der Heiligung und Wahrheit“ (II.
Vatikanum, Konstitution Lumen gentium, Nr.8), welche die Nichtka-
tholiken besitzen, diese auf die Zugehorigkeit zum Mystischen Leib, der
die Kirche ist, hin und dringen sie dazu, sich ihr sichtbar anzuschlieflen.
Was jene betrifft, ,,die nicht zur sichtbaren Gemeinschaft der katholischen
Kirche gehoren — schrieb Pius XIL in seiner Enzyklika Mystici Corporis —
(...) so laden wir alle und jeden einzelnen von ihnen (...) ein, den inneren
Antrieben der gottlichen Gnade freiwillig und freudig zu entsprechen
(Hervorhebung: P. de Blignieres) und sich aus einer Lage zu befreien, in
der sie des eigenen ewigen Heiles nicht sicher sein konnen. Denn mégen
sie auch aus einem unbewuften Sehnen und Wiinschen heraus schon in
einer Beziehung stehen zum mystischen Leib des Erlosers, so entbehren
sie doch so vieler wirksamer gottlicher Gaben und Hilfen, deren man sich
nur in der katholischen Kirche erfreuen kann“!!.

Innerhalb der nichtkatholischen Gemeinschaften finden sich also re-
ligiose Wahrheiten und tbernatiirliche Reichtiimer, insbesondere bei den
christlichnen Dissidenten. Doch das, was die Existenz dieser Gruppen als
vom Christentum verschieden bzw. dieser Dissidenten-Gemeinschaften
als getrennt vom Katholizismus konstituiert, sind Irrtimer. Insofern sie
von der einzig wahren Kirche Christi verschiedene Gemeinschaften sind,
konnen sie nicht Werkzeug des Ubernattrlichen Heiles sein. Trotz ihrer
Verschiedenheit vom Christentum bzw. ihrer Trennung vom Katholizis-
mus spielen aber die religiosen Wahrheiten und tibernatiirlichen Reich-
tumer, den diese Gruppierungen enthalten, eine Rolle fiir das Heil der
Personen.

»Der Heilige Geist wird den Personen geschenkt entsprechend ihren
guten Dispositionen und dem Gnadenwillen Gottes. Innerhalb der ge-
trennten Kirchen wird er durch das vermittelt, was in ihnen von der
wahren Kirche stammt. Er bildet aber nicht das Prinzip ihrer Existenz,
insofern sie getrennt sind. Er wird in ihnen titig, er handelt sogar durch
sie zum Nutzen der Glaubigen. Doch ist er ihnen nicht geschenkt als ihr
eigenes Existenzprinzip und ist nicht institutionell durch ein Band der
Allianz mit ihnen, insofern sie getrennte Kirchen sind, verbunden“!2.

""" Enzyklika Mystici Corporis vom 29. Juni 1943, Actae Apostolicae Sedis 35 (1943),
S.242-243. Dt. Ubers. Freude an der Wabrbeit, Nr. 27, Wien (Karl Hasenbdck) 21990,
S.38. — P. de Blignieres weist darauf hin, dafl der von ihm hervorgehobene Satzteil im
Enchiridion (Denzinger-Schonmetzer) fehlt, wogegen ihn die Ubersetzung der durch
die Monche von Solesmes herausgegebenen Enseignements pontificaux (1959, Nr. 1104)
enthilt.

"> Yves Congar OP, ,Le développement de l‘évaluation ecclésiologique des Eglises non
catholiques®, in Revue de droit canonique, 1975, S. 189.
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»Es kann richtig sein zu sagen, dafl die Seelen sich in ihnen heiligen
nicht trotz ihres Bekenntnisses, sondern in und durch ihr Bekenntnis.
Doch will das im rechten Sinne verstanden sein: das trifft nimlich nur
auf das zu, was die abgespaltenen (dissidentes) Konfessionen von der
Kirche unbegriindeter und anomaler Weise in sich tragen. Das ist also
bezogen auf sie, wenn man so sagen darf, wahr gegen sie. Denn unter dem
Gesichtspunkt betrachtet, was sie an Eigenem und aus sich selber heraus
besitzen, heiligen sich Seelen in ihren Gemeinschaften ihnen zum Trotz“
(Yves Congar OP, Chrétiens désunis, Paris 1937, S. 306).

Was P. Congar iiber die von den christlichen Andersgliubigen empfan-
genen Ubernatirlichen Reichtiimer sagt, gilt a fortior: fiir die religidsen
Wahrheiten, welche die Angehérigen der nichtchristlichen Religionen in
diesen finden. Die Angehérigen aller dieser Gemeinschaften empfangen
durch deren Vermittlung Giiter, und zwar auf materielle Weise. Da das
aber Giiter sind, die formell der einzig wahren Kirche gehéren, gliedern sie
unsichtbar deren Empfinger in die Kirche ein oder dringen sie wenigstens
zu dieser Eingliederung. ,Jene, die entsprechend dem Wort gelebt haben,
sind Christen, mogen sie auch fiir Gottlose gehalten worden sein, wie
bei den Griechen Sokrates, Heraklit und ihresgleichen, sowie bei den
Nichtgriechen, Abraham, Ananias, Azarias, Micha, Elias und viele, viele
andere, deren Taten und Namen hier zu zitieren, zu weit fithren wiirde.
Jene aber, die im Gegensatz zum Wort gelebt haben, sind verdorbene
Menschen gewesen, Feinde Christi, Mérder der Jiinger des Wortes. Im
Gegensatz sind jene, die nach dem Wort leben, Christen, unerschrocken
und ohne Furcht. (..) Alles, was sie an Gutem gelehrt haben, gehort
uns Christen®, schreibt der hl. Justinus®. Anders ausgedriickt, jedes echte
Gebet nimmt seinen Weg — wenigstens implizit — durch Christus und die
Beziehung zu seinem Mystischen Leib hindurch.

Demnach liegt die entscheidende Schwierigkeit nach unserer Ansicht in
folgendem: In welchem Maf beinhaltet die Aufforderung an alle religiosen
Gruppen als solche, offentlich, nach ihrem Ritus, am gleichen Ort und
im gleichen Augenblick fiir den Frieden zu beten, die einschluffweise
Bejahung des Wertes der anderen Religionen als solcher?

Wir mochten versuchen, die Reflexion iiber das weiterzufithren, was
fir uns - und, wie wir wissen, fiir viele dem Heiligen Stuhl treue
Katholiken — ein schwerwiegender Anlaf} zur Verwirrung bleibt. Wir
befinden uns auf einem Gebiet, wo das Sprichwort gilt: in necessariis
unitas, in dubiis libertas, in omnibus caritas (,im Notwendigen Einheit,

" St. Justinus, Erste Apologie, XLVI, 3-4, und Zweite Apologie, X111, 4.
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im Zweifel Freiheit, in allem die Liebe)“. Hier kommt also der Rickgriff
auf Verantwortungsbewufltsein und Unterscheidungsvermégen zum Zuge,
den das II. Vatikanum (vgl. Lumen gentium, Nr.37 §1 und Gandium et
spes, Nr.92 §2), der Kodex des kanonischen Rechts und der Katechismus
der Katholischen Kirche (KKK, Nr.907) als Hauptzeugnisse fiir die Lehre
des derzeitigen Magisteriums empfehlen: ,Entsprechend ihrem Wissen,
ihrer Zustindigkeit und ihrer hervorragenden Stellung haben sie (die
Gliubigen) das Recht und bisweilen sogar die Pflicht, ihre Meinung in
dem, was das Wohl der Kirche angeht, den geistlichen Hirten mitzuteilen
und sie unter Wahrung der Unversehrtheit des Glaubens und der Sitten
und der Ehrfurcht gegeniiber den Hirten und unter Beachtung des
allgemeinen Nutzens und der Wirde der Personen den tibrigen Glaubigen
kundzutun® (C.I.C., can. 212 § 3).

Es muf klar sein, dafl diese Uberlegungen »in der Grundhaltung einer
Bereitschaft“ erfolgen, ,die Lehre des Lehramtes loyal anzunehmen, denn
dazu ist jeder Gliubige auf Grund seines Glaubensgehorsams verpflichtet*

(Die kirchliche Berufung des Theologen, Nr. 30).

Eine Kundgebung der natiirlichen Religion unter der Schirmherrschaft
Petri

Versuchen wir zunichst, den positiven Inhalt des Ereignisses herauszu-
schilen. Unterscheiden wir bei dem Geschehen von Assisi das Faktum der
Zusammenkunft selber und den sich anschlielenden Gebetsakt.

Das Faktum des Treffens beinhaltete ein deutlich sichtbares und
hochaktuelles Zeugnis, insbesondere im Jahre 2002: die Verurteilung
des Terrorismus und der Verfolgungen aus religiosen Beweggriinden.
Gewify hatte Kardinal Etchegaray 1986 erklart: ,Wir sind hier, um zu
beten und nur um zu beten“ (D. C., 7. Dezember 1986, S. 1074). Indessen
wurde von den Vertretern der Weltreligionen in Gemeinschaft ein Zeugnis
der Mifibilligung der Gewaltanwendung durch Fanatiker im Namen ihrer
Religion abgelegt. Man braucht nicht besonders tiber das Tagesgeschehen
informiert zu sein, um festzustellen, auf welche Religionen sich jene
berufen, die seit Jahrzehnten auf dem indischen Subkontinent, im Mittleren
Osten, in Afrika usw. es wagen, ,sich auf den Namen Gottes zu berufen,
um den Menschen anzugreifen®!*.

4 Ansprache des Papstes am Gebetstag fur den Frieden, D. C., Nr. 2264, 17. Februar 2002,
S.169.
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Ein weiterer positiver Aspekt ist erwiahnt worden. ,,Christus ist der
Herr Uber alle, auch tber jene, die ihn noch nicht kennen. Und er beruft
alle Menschen. Sein Stellvertreter - der sanfte Christus auf Erden — (le doux
Christ de la terre) hat als gottliche Sendung den Auftrag erhalten, diesen
Ruf weiterzugeben. Ist tibrigens nicht schon allein die Tatsache, daff man
in Assisi so offensichtlich auf ihn horte, das Zeichen dafiir, dal eine
unsichtbare, unmittelbar vom Himmel gekommene Gnade gewissermafien
die Tiefen der Herzen durchdrungen hat? Und daf§ die Teilnehmer -
vielleicht ohne es sich selber einzugestehen — dadurch implizit Christus
und seinem Stellvertreter eine gewisse Vorrangstellung zugebilligt haben?“
(Abbé Xavier Garban, op. cit., S.7). ,Es ist das Oberhaupt der Kirche, der
Stellvertreter Christi, der die Initiative ergriffen hat. Es ist der Papst, der
die Gibrigen Wiirdentriger zu dem Treffen mit ihm aufgerufen hat,und das
an einem fur die Christenheit hochbedeutsamen Ort“!5.

In einem Beitrag mit der Uberschrift: ,Das Paradox von Assisi“
(Présent, Nr. 5001, 26. Januar 2002) erinnert Jean Madiran daran, was unter
dem Begriff der nattrlichen Religion zu verstehen ist: ,Glauben, daf eine
dem Menschen tbergeordnete Macht existiert, ein Gott, der Schopfer
und Gesetzgeber ist, den man ehren und zu dem man beten muf3“.
Dann sagt er weiter: ,Es scheint so, dafy das Treffen von Assisi, wenn
man daraus jeden Gedanken eines religiosen Synkretismus ausschlief3t, auf
der Ebene der natiirlichen Religion angesiedelt ist. Da seine Zielrichtung
der Weltfriede war, miifite es als ein in hohem Mafle diplomatischer
und von einer gesunden Politik getragener Akt“ verstanden werden. Der
Akt von Assisi bezeugt Gott als den Urheber der natiirlichen Ordnung,
als den Garanten der dem Naturgesetz entfliefenden Grundrechte der
menschlichen Person, die iber den positiven Gesetzen stehen. ,Diese
Kundgebung der natiirlichen Religion steht in einem absoluten Gegensatz
zur modernen Demokratie ohne Gott, zu den Menschenrechten ohne
Gott, die jede hohere Legitimitit dem von ihnen angenommen ,,Willen
der Allgemeinheit” (volonté générale) unterwerfen (Jean Madiran, op. cit.).
Gott ist das letzte Fundament der Gerechtigkeit und des Friedens unter
den Menschen. Dieser Gott der Vorsehung hat das Gebet in die Austibung
seiner Weltlenkung eingeschlossen: Thn um die Erlangung des Friedens
zu bitten, stellt einen 6ffentlichen Ehrerweis gegentiber der Wahrheit der
natiirlichen Religion dar.

5 Hervé Kerbour’ch, op. cit., S.50. Vgl. Robert Chermignace, ,Assise, une journée de
priere pour la paix“, in La Nef, Nr. 124, Februar 2002, S. 8. Diese Gedankem waren von
dem jiingst verstorbenen Abbé Luc Lefevre in ,Prier a Assise®, in La pensée catholique,
Nr. 226, Januar-Februar 1987, S. 33 formuliert worden.
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»Das nattrliche religiose Empfinden fihrt dazu, auf irgendeine Weise
das Geheimnis Gottes als Quelle der Giite wahrzunehmen, und das wie-
derum stellt eine Quelle der gegenseitigen Achtung unter den Volkern
dar. Ja, in diesem Empfinden hat sogar das hauptsichliche Gegengift
gegen Gewalt und Konflikte seinen Sitz“!6. In diesem Sinne einer Wieder-
entdeckung des nicht konfessionsgebundenen Charakters der natiirlichen
Religion kénnte man den Satz des Heiligen Vaters verstehenm, wenn er
erklirt, dafl ,,die Herausforderung des Friedens die religiosen Unterschiede
Ubersteigt® (trascende — Abschlufirede Johannes Pauls II. 1986, D. C.,
Nr. 1929, S. 1080). '

Die Reflexion Jean Madirans findet auch eine Stiitze in der Rede, die
der Heilige Vater am 22. Dezember 1986 vor den Kardinilen gehalten
hat: Assist wollte ,,jene wurzelhafte Einheit“ bekunden, ,die zur Identitit
des menschlichen Wesens selber gehort und auf dem Geheimnis der
gottlichen Schépfung beruht“!”. Ohne daf§ ausdriicklich auf Naturgesetz
und Naturreligion Bezug genommen wird, ist der Gedanke daran doch
gegenwartig.

Leider ist die Interpretaton Madirans in der Offentlichkeit fast un-
bemerkt geblieben und ist auch nicht von christlichen Kommentato-
ren grof herausgestellt worden. Sie hat indessen den Vorteil zu zeigen,
dafl Assisi — Gott sei Dank! — auch anders betrachtet werden kann denn
als ,eine offentliche Stinde wider die Einzigkeit Gottes“, wie das Msgr.
Lefebvre 1986 behauptet hatte, oder als eine ,Gotteslisterung®, wie das
sein Nachfolger an der Spitze der Bruderschaft St. Pius X. im Jahre 2002
verficht (Msgr. Bernard Fellay, Fideliter, Nr. 146, Marz-April 2002, S26).

Der Einfluf? auf die Offentlichkeit

Dennoch gibt es ein ,Pardox von Assisi“, d.h. das Risiko eines Hiatus
zwischen dem erklirten Geist des Treffens und seinen faktischen Aus-
wirkungen. Das Gebetszeugnis von Assisi, prazisiert der Heilige Vater,
erfolgt, ,ohne in keinster Weise dem Relativismus oder Synkretismus zu
verfallen“!8.

'® Ansprache des Papstes anldfilich des Gebetstages fir den Frieden, D. C., Nr. 2264, 17.

Februar 2002, S. 170.

Ansprache an die Kardinile der romischen Kurie, 22. Dezember 1986, Nr. 3, Questions

actuelles, Nr. 9, September-Oktober 1999, S. 12.

'® Ansprache des Papsters anlifllich des Gebetstages fiir den Frieden, D. C. Nr. 2264, 17.
Februar 2002, S. 169.
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Vittorio Messori hat sich nicht gescheut, ,das Risiko eines Anscheins
von Synkretismus“ zu brandmarken, ,d.h. eines Gemischs der verschie-
denen Religionen, einen schwachen Glauben, eine theologische Variante
des blassen laizistischen Gedankengutes“ (Artikel in Corriere della Sera
vom 4. Februar 2002). Der italienische Schriftsteller und Journalist fafit
den konkreten Einflufl von Assisi zusammen: ,Es steht daher fest, daf§ die
Botschaft, die heriiberkommt, mehr oder weniger folgende ist: Gott offen-
bart sich auf unterschiedliche Weise. Daher besitzt eine jede Religion gleich
viele Wahrheiten und Wiirde. Ein jeder sollte sich nach besten Kriften
innerhalb der religiésen Tradition einsetzen, der er angehért. Jegliches
Apostolat und jegliche Mission, die weder die Glaubensvorstellungen des
anderen noch den gottlichen Plan, der keine einheitliche Wahrheit verlangt,
respektieren, sollten cingestellt werden. Was zihlt, ist nicht der Name
Gottes im Himmel, sondern das irdische Engagement aller, die an Ihn
glauben, welches auch immer sein Antlitz sein mag. Das héchste Gut ist
nicht das ewige Heil, sondern eine irdische Realitit, wie etwa der Friede
unter den Volkern® (ibid.).

Es gab die Anfrage: ,Vielleicht hitte man fiir Assisi im Hinblick auf
die moglichen Miflverstindnisse im vorhinein darauf Riicksicht nehmen
miissen?” (Abbé Xavier Garban, op. ciz., S.5). Richtig ist, dafl der Heilige
Stuhl mehrfach auf den Sinn hingewiesen hatte, den er dem Treffen
zu geben beabsichtigte. Doch es stellt sich die Frage: war es méglich,
einen solchen Akt tberzubringen (médiatiser) durch das System der
Masseninformation, das faktisch die Kommunikation in der moderen Welt
beherrscht, unter Vermeidung der relativistischen Interpretation? Denn das
Geschehen ist komplex. Einerseits ,,bekundet man seine Achtung vor dem
Gebet des anderen, insofern man annimmt!?, dafl es der Ausdruck seines
»rechten Gewissens“?° ist. Andererseits erklirt man ausdriicklich, daff man
sich den Glauben, der dieses Gebet beseelt, nicht zu eigen macht, und
zwar im vollen Umfang (der sehr groff zu sein vermag) seines Abweichens
vom katholischen Glauben. Dafl man sich folglich auch nicht (was die
Nichtchristen betrifft) den Formen, den das Gebet annimmt, anschliefen
kann.

Doch die beiden Aspekte liegen nicht auf derselben Ebene. Der erste
wird visuell von allen Medien der Welt iibertragen und sein Einfluf} ist

"% Seliger Pius IX., Ansprache Singulari guadam vom 9. Dezember 1854: ,Wer konnte sich
fur imstande halten, die Grenzen (dieser uniiberwindlichen Unwissenheit) entsprechend
der Natur und der Mannigfaltigkeit der Vélker, der Regionen, der Mentalititen und so
vieler anderer Faktoren aufzuzeigen?“, Pii IX. Pontificis Maximi Acta, 1, 1854, S. 623 f.

* Ansprache des Papstes in der Basilika Maria de Angelis, D. C. Nr.1929, 7. Dezember
1986, S. 1070.
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dank der Macht der Bilder immens. Der zweite setzt die aufmerksame
Lektlire der Ansprachen voraus, eine Lektire, die innerhalb einer Zivilisa-
tion des Bildes und der Momentaufnahme nur von einem aufierst schwa-
chen Teil der Offentlichkeit praktiziert wird. Sein Einfluf} ist zwangsliufig
bescheiden. Die Mehrzahl der Gliubigen oder Ungliubigen werden nie
erfahren (oder kaum behalten), daf§ der Papst erklirt hat, daf} seine Geste
skeinerlei Absicht, einen relgiosen Konsens zwischen uns zu suchen,”
beinhaltet (bid.). Doch werden sie angesichts des beredten Bildes seiner
respektvollen Aufmerksamkeit lediglich im Gedichtnis behalten, daff der
Papst das Gebet der Animisten, der Buddhisten, der Pantheisten, usw., die
er zum Beten aufruft, fir gultig (manche werden denken genau so gliltig
wie das der anderen Glaubigen) erachtet. Humorvoll bemerkt dazu Msgr.
Maggiolini: ,Vielleicht lassen sich bei harter theologischer Besichtigung
interregligiose Gebetstreffen fiir den Frieden rechtfertigen, ja selbst Verge-
bungsbitten der Kirche, auch wenn sie sich an man weif nicht so recht wen
richten. Doch wird man nicht verhindern kdonnen, daf} die kleinen Leute,
die nicht im Wolkenkuckuksheim leben, tiglich acht Stunden arbeiten und
fur die Bedirfnisse einer Familie aufkommen missen, letztlich zu der
Einschitzung gelangen, daf} alle Religionen den gleichen Wert haben und
die Kirche nur eine Bande von Schurken 1st“?!.

So wird das Geschehen in Assisi fiir viele Menschen, die auflerstande
sind, die Nuancen und Prazisierungen zu verstehen oder nicht einmal
Zugang zu ihnen haben, faktisch zum Anlaf} des Irrtums. Dartiberhinaus
ist es fiir sie ein Grund zu Verwirrung oder Argernis, weil sie in
diesem Punkte die katholische Wahrheit als nicht ausreichend dargelegt
empfinden. Man muf} sogar feststellen, dafl das Assisi-Treffen fir Msgr.
Lefebvre den Ausschlag zu seiner Trennung vom Heiligen Vater gegeben
hat. Bei aller Bereitschaft, ,die Frage grindlicher zu studieren (Die
kirchliche Berufung des Theologen, Nr.31), scheint uns ein solcher Akt
negative Auswirkungen zu erzeugen, die dessen Vorteile iberwiegen.

Welche Interpretation?

Beruht die von uns zum Ausdruck gebrachte Besorgnis nur auf ,der
sich immer weiter ausbreitendenden relativistischen Mentalitit“?2? Hat
sie thre Ursache nicht auch in anderen Elementen des Aktes und des

2 Msgr. Alessandro Maggiolini, Bischof von Como, in Il Giornale vom 9. Januar 2001.
2 Erklirung der Glaubenskongregation: Dominus Jesus vom 6. August 2000, Osservatore
Romano, deutschsprachige Ausgabe — Dokumente — vom 8. September 2000.
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Umfeldes von Assisi? Zu recht hat man angemerkt: ,Ein Akt ebenso
wie ein Text dirfen nicht isoliert betrachtet werden, sondern sind im
Licht der Gesamtheit eines Werkes oder einer Lehre zu sehen. Das ist
die goldene Richtschnur, welche die katholische Auslegung der Heiligen
Schrift bestimmt. Selbstverstindlich ist dieselbe Regel auf die Kirche
anzuwenden, wenn sie lehrt und handelt“ (Abbé Xavier Garban, op. cit.,
S. 5).

Dieser Kontext enthilt bestimmte Aussagen des II. Vatikanums tber
den Okumenismus und die nichtchristlichen Religionen, auf die der Hei-
lige Vater in seinen Reden hiufig verweist: ,Der Geist Christi weigert
sich nicht, sie (die getrennten Kirchen und Gemeinschaften) als Mittel
zum Heil zu benutzen, deren Wirksamkeit sich von der der katholischen
Kirche anvertrauten Fille der Gnade und Wahrheit herleitet® (Unitatis
redintegratio, 3,4. Vgl. Apostolische Mahnung Catechesi tradendi vom 16.
Oktober 1979, Nr. 32 — Osservatore Romano, Wochenausgabe in deutscher
Sprache vom 2. November 1979). Die katholische Kirche betrachtet mit
Hochachtung diese Handlungs- und Lebensweisen, die obwohl sie sich in
vielen Punkten von dem unterscheiden, was sie selber festhilt und vorlegt,
oft einen Strahl der Wahrheit vermitteln, die alle Menschen erleuchtet®
(Nostra aetate, Nr. 20). Der Heilige Vater selbst hat betont: ,Der Tag von
Assist ist so etwas wie ein sichtbarer Ausdruck dieser Aussagen des II.
Vatikanischen Konzils gewesen“?’. Diese Texte sind auch heute noch Ge-
genstand von Kontroversen und divergierenden Auslegungen. Zwar sind
sie nicht, um eine Ausdrucksweise von Abbé Berto aufzugreifen, unverein-
bar (in-compossibiles) mit der Tradition insofern, als sie eine Interpretation
erlauben, die sich mit dem fritheren Lehramt vereinbaren liflt. Aber sie
sind auch nicht frei von Mehrdeutigkeiten. Der gleiche, doch so sehr
vom Respekt vor der Romanitas durchdrungene Abbé (Konszilstheologe
von Msgr. Lefebvre, Anm.d.Ubers.) bekannte, dafl er bestimmte Akte des
Konzils fir verschwommen und fiir kaum kohirent hielt. Eine mit der
Tradition brechende Auslegung ist im iibrigen von Seiten vieler Hirten
und in zahlreichen katholischen Zeitschriften sowie an vielen kirchlichen
Universitdten erfolgt. Und das in einem solchen Mafi, daff die Erklirung
Dominus Jesus ,uber die Einzigkeit und die Heilsuniversalitit Jesu Christi
und der Kirche* (Osservatore Romano, deutschsprachige Wochenausgabe
- Dokumente — vom 8. Sept. 2000), auf deren Bedeutsamkeit fiir die

* Ansprache an die Kardinile der rémischen Kurie, 22. Dezember 1986, Nr. 9, Questions
actuelles, Nr. 9, S.16. Der Papst hatte zuvor das Dekret Unitatis redintegratio und die
Erklirung Nostra aetate zitiert, die es zu lesen gelte im ,im Kontext der Konstitution
Lumen gentium* (Nr. 8).
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Auslegung Assisis zu recht hingewiesen wurde (Robert Chermignac et
Xavier Garban, op. ct.), versuchte, ,den relativistischen Theorien ein
Ende zu machen, ,die den religiosen Pluralismus nicht nur ,de facto,
sondern auch ,de jure‘ (oder prinzipiell) rechtfertigen wollen“ (Dominus
Jesus, Nr. 4).

Doch auch wenn man diese (Theorien) damit fiir ausgeraumt halt,
bleibt die Frage: In welchem Mafd beinhalten der Akt von Assisi und sein
Kontext eine implizite Bestitigung des Wertes der anderen Religionen als
solcher oder nicht?

Seit fast vierzig Jahren scheinen eine Reihe spektakulirer Gesten Pauls
VI. und Johannes Pauls I1.7* sowie einige Passagen der Lehrschreiben des
Heiligen Vaters? in dem Sinn verstanden werden zu missen, als gewahrten
sie den nichtchristlichen Religionen als solchen einen Vermittlungs-Wert
im Heilsplan. Und das so sehr, als wiren sie von Gott positiv gewollt.
In diese Richtung bewegt sich tbrigens auch die Internationale Theolo-
genkommision, in der — obwohl kein Organ des Lehramtes — der Pri-
fekt der Glaubenskongregation den Vorsitz hat. Bei aller Anerkennung,
dafl diese Interpretation vom Konzilstext?® her nicht gefordert ist, erklart
ste dennoch: ,Die Moglichkeit, daff die Religionen als solche eine gewisse

# Ohne die von den Medien verbreitete Geste des Heiligen Vaters, der ein Koran-Exemplar
kufdt, uberbewerten zu wollen, lifit sich eine Betroffenheit dadurch nicht vermeiden.
Ist man doch stark versucht, diese Geste der Verehrung (vénération) im Sinne der
Vorstellung zu interpretiern, der Islam sei per se ein Heilsvermittler.

-, Geschieht es nicht manchmal, daf} die starken religiosen Glaubenstberzeugungen der
Anhinger der nichtchristlichen Religionen Uberzeugungen, die auch schon vom Geist
der Wahrheit bertihrt worden sind (im lateinischen Text: guae et ipsa procedit a Spiritu
veritatis), der Uber die sichtbaren Grenzen des Mystischen Leibes hinaus wirksam ist
— die Christen beschiamen, die ihrerseits oft so leichtfertig die von Gott geoffenbarten
Wahrheiten in Zweifel zichen (...)?* (Enzyklika Redemptor hominis vom 4. Mirz 1979,
deutsche Ubersetzung zitiert nach der Schrift: ,In der Kirche hat die Zukunft soeben
begonnen®, Christiana-Verlag Stein am Rhein 1979, Nr. 6).

- ,Der Heilige Geist ist sogar geheimnisvoll gegenwirtig in den nichtchristlichen
Religionen und Kulturen. (...) Vom Heiligen Geist konnte man sagen: Ein jeder hat
seinen Anteil an thm und alle haben ihn in seiner Ginze — so unerschopflich ist seine
Freigebigkeit“ (Ansprache auf dem Internationalen Kongrefl der Pneumatologie, 26.
Mirz 1982, D. C. Nr. 1828, S. 405).

— Jedes echte Gebet wird vom Heiligen Geist erweckt, der auf geheimnisvolle Weise im
Herzen jedes Menschen gegenwirtig ist“ (Ansprache an die Kardinile der romischen
Kurie, 26. Dezember 1986, Nr. 11, Questions actuelles, Nr. 9, S. 17).

— ,Die Prisenz und die Aktivitit des Geistes betrifft nicht nur die Individuen, sondern
auch die Gesellschaft und die Geschichte, die Volker, die Kulturen, die Religionen®
(Enzyklika, Redemptoris missio vom 7. Dezember 1990, Nr. 28).

»Hinsichtlich der Behauptung, die Religionen als solche konnten einen Wert in der
Heilsordnung haben, so ist das ein Punkt, der offen bleibt (in den Texten des II.
Vatikanum)“., C.T.I., ,Le Christianisme et les Religions®, Nr. 82 Oktober 1996, D. C,,
Nr. 2157, S.325.
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Heilsfunktion austiben, lift sich nicht ausschliefen (op. cit., Nr. 2157,
S.325). Die gleiche Position trug der Prediger des pipstlichen Hauses, P.
Cantalamessa, in seiner Homilie anlifilich der Karfreitags-Zeremonie in
Anwesenheit des Heiligen Vaters und Kardinal Ratzingers vor: ,Im Vor-
dergrund steht derzeit das Anliegen, den anderen Religionen im Heilsplan
eine nicht nur faktische, sondern auch rechtliche Existenz zuzubilligen, so
dafl festgehalten werden darf, dafl sie nicht nur von Gott geduldet, sondern
auch positiv von ihm gewollt sind als Ausdruck des unerschépflichen
Reichtums seiner Gnade und seines Willens, dafl alle Menschen gerettet
werden“?’.

Es scheint also, daf} sich Assisi in ein Ganzes einfiigt, das eine Inter-
pretation des Okumenismus und der Bezichungen zu den nichtchristli-
chen Kirchen in Diskontinuitit mit der Tradition begiinstigt. Und dies
um so mehr, als Paul VI, dann auch Johannes Paul II. im Gefolge
der Erklirung Nostra aetate den Nachdruck sehr hiufig auf die in den
verschiedenen Religionen enthaltenen positiven Elementen gelegt haben.
Weitaus seltener dagegen waren die Hinweise darauf, dafl die verschiedenen
Religionen ,Unzulinglichkeiten, Liicken und Irrtiimer® enthalten, was
allerdings nicht geleugnet wurde?® und daf} sie unter dieser Riicksicht
»eher ein Hindernis fiir das Heil darstellen® (Dominus Jesus, Nr.21).
In einer Zusammenfassung der traditionellen Lehre, an die Pius XII. in
der unsererseits erwihnten Stelle von Mystici Corporis erinnert, schrieb
Abbé Berto in einem Rede-Schema fiir das II. Vatikanum: ,Der Hei-
lige Geist wirkt in den getrennten Gemeinschaften nicht im Sinne des
Zusammenbaltes (sens composé) ihrer Trennung, will sagen, insoweit sie
Getrennte sind und bleiben wollen, sondern er wirkt in ihnen im Sinne
der Beseitigung (sens divisé) ithrer Abspaltungssituation, d.h., nicht um
irgendeine ,Union® zwischen der katholischen Kirche und den getrennten
Gemeinschaften zu férdern oder zu realisieren, sondern damit die Spaltung
ein Ende hat und damit (...) sie zuriickkehren in den Schof der einzigen
Einheit, wenn ich mich so ausdriicken darf. Eine Einheit, welche die innere
Einheit der katholischen Kirche darstellt, und die in ihr ihre Seele, der
Heilige Geist ndmlich, unfehlbar stiftet“??. Aus der gleichen Perspektive
heraus erklirte der spitere Kardinal Journet in seinem klassischen Werk

Freitag, 29. Mirz 2002, zitiert von der Agentur Zenit. Seltsamerweise wurde diese Stelle
in der Verdffentlichung durch den Osservatore Romano in franzésischer Sprache, Nr. 15,
April 2002, S.2 und 4, ausgelassen.

Paul VI.: Ansprache zur Eréffnung der zweiten Session des I1. Vatikanum, 29. Sept, 1963,
Acta Apostolicae Sedis 55 (1963, S. 858, zitiert von Johannes Paul II. in der Enzyklika
Redemptoris missio vom 3. Dez. 1990, Nr. 55.

* Abbé Victor Alain Berto: Pour la sainte Eglise Romaine, Paris 1976, S. 424.
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L’Eglise du Verbe Incarnné (,Die Kirche des fleischgewordenen Wortes®),
Bd.2, S.1066): ,Betrachtet man die Elemente, welche die geschaffene
Seele der Kirche bilden, im Zustand der Loslosung und Zersplitterung,
der ihnen auferhalb der Kirche notwendigerweise anhaftet, muff man
zweifelsohne sagen, daf} sie unter dem Druck der menschlichen Irrtiimer
und Leidenschaften in eine fortschreitende Zersetzung hineingezogen wer-
den. Betrachtet man jedoch ihre natiirliche Kraft (vertu), ihre eigene und
spontane Tendenz, mufl man sagen, dafl sie unter dem EinflufS des Heiligen
Geistes (Hervorhebung: P. de Blignieres) im Gegenteil danach verlangen,
sich zu entwickeln, sich anzunihern und dadurch an ihren natiirlichen Ort
gelangen — zum Wesen der Kirche selber nimlich. Die ganze Lehre von
der tendentiellen Zugehorigkeit (zur katholischen Kirche — Anm.d.Ubers.)
beruht auf diesem Prinzip.“

Prizedenzfille unter Pius X1.?

»Das Gebet, das Pius XI. von allen Menschen forderte, hat Johannes Paul
I1. symbolisch sichtbar gemacht in Assisi“ (Robert Chermignac, op. cit.).
»Mit den beiden Treffen von Assisi zeigt Johannes Paul 1., daf} er sich voll
auf der Linie jener von seinem Vorginger (Pius X1.) so klar ausgedriickten
Wahrheit bewegt (Abbé Xavier Garban, op. cit., S.8). ,Es ist unmoglich,
den Mahnungen Pius’ XI. beizupflichten und die Initiative Johannes Pauls
I1. zu verwerfen. Es geht hier haarscharf um ein und dieselbe Sache® (Hervé
Kerbour’ch, op. cit., S. 50).

Die genannten Autoren hatten in ihrem Text vorher zwei Enzykliken
Prus’ X1 zitiert: Caritate Christi vom 2. Mai 1932 und Divini Redemptoris
vom 19. Mirz 1937. Abbé Luc Lefevre war es, der als erster in Assisi
die Verwirklichung der Wiinsche Pius XI. erblickt hatte: ,Sowohl 1932
als auch 1937 war der ZusammenschlufS (union) aller Gliubigen eine
Hoffnung, keine ideologische Hoffnung, sondern die Hoffnung eines
Papstes. 1986 ist dieser erhoffte Zusammenschluf§ eine Realitit, und zwar
nicht eine von Ideologen, sondern von einem Papst geschaffene3°.

In Divini Redemptoris ruft Pius XI. die Gliubigen guten Willens dazu
auf, thre Bemihungen im Kampf gegen den Atheismus zu vereinen. ,Aber
in diesem Kampf, der von den Michten der Finsternis sogar gegen die
Gottesidee entfacht wurde, mochten Wir die tréstliche Hoffnung hegen,
dafl aufler denen, die sich des Namens Christi rithmen, auch alle jene

0 Prier a Assise“, in La Pensée Catholique, Nr. 226, Jan.-Febr. 1987, S. 32-33.
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starken Widerstand leisten — und es ist die weitaus groflere Anzahl der
Menschen -, die noch an Gott glauben und Thn anbeten (Acta Apostolicae
Sedis, XXIX [1937], S. 102; deutsche Ubers. Freude an der Wahrheit Nr. 62,
S. 34).

Zweifelsohne werden die auf solche Weise Motivierten in diesem
Kampf gegen den Atheismus, wie ithn der Papst fordert, nattirlich das
Gebet benutzen. Aber darauf spielte Pius XI. nicht an. Man kann
also annechmen, die Einladung Johannes Pauls II. verdeutliche einen
allgemeinen Aufruf zum Gebet, gerichtet an jene, die Gottes Existenz
anerkennen. Einen Aufruf, der bei seinem Vorginger nur einschluflweise
vorhanden ist. Dabei diirfen die bedeutsamen Unterschiede jedoch nicht
mit Stillschweigen ibergangen werden.

— Die Anliegen des Aufrufs zur Einheit unter den Glinbigen sind
unterschiedlicher Natur: Im ersten Fall ist es der Kampf gegen den
atheistischen Kommunismus, im zweiten der Weltfriede.

— Pius XI. erwihnt in keiner Weise Gebetsformen der verschiedenen
Religionen, sondern hilt sich auf der allgemeinen Ebene der Wahrheiten
der natirlichen Religion. Das belegt klar die Stelle der Enzyklika, wo
es heiflt: ,Weil er (Gott) existiert, darum glauben und beten alle, die
nicht mit Wissen und Willen ihr Auge vor der Wahrheit verschlieffen®
(ibid., S.78, zitiert nach Die Enzyklika gegen den Kommunismus ,,Divini
Redemptoris“, Rex-Verlag Luzern, 1955). Man fihlt sich an den hl.
Thomas erinnert, der schreibt: ,Wir glauben, daff die ganze Ordnung der
Natur und die Akte der Menschen der gottlichen Vorsehung unterworfen
sind. Denn jede Verehrung der Gottheit ist ausgeschlossen, wenn dieser
Glaube fehlt. Wir unternehmen es also hier, mit jenen zu diskutieren,
die sich als Anbeter Gottes bezeichnen, ob sie nun Muslime, Juden oder
Christen sind“ (St. Thomas von Aquin: Die Griinde fiir den Glauben, Kap.
7). Ziel ist, alle Menschen, die an einen personlichen und eine kultische
Verchrung fordernden Gott glauben, in den Kampf miteinzubeziehen.
Johannes Paul II. aber lidt die Fihrer aller groflen Religionen als solcher
(sogar die nicht monotheistischen unter ihnen) dazu ein, ihrem Ritus
entsprechend zu beten.

Unmittelbar nach der aus Divini Redemptoris zitierten Stelle, verweist
Pius XI. auf die Enzyklika Caritate Christz. Thr Leitgedanke ist die
Notwendigkeit des Gebetes und der Bufle, um gegen ,den Atheismus
zu kdmpfen, der schon in breite Volksschichten eingedrungen ist. (...)
Diese Angriffe richten sich nicht nur gegen die katholische Religion allein,
sondern auch gegen alle jene, die Gott als Schopfder dieser sichtbaren
Welt und den obersten Lenker aller Dinge anerkennen. (..) Es ist
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daher notwendig (...), dal8 wir alle unsere Krifte in einer geschlossenen
Einheitsfront gegen die boswilligen Scharen der Feinde Gottes und
des Menschengeschlechtes biindeln. (...) Fir Gott oder gegen Gott,
lautet erneut die Frage, deren Beantwortung iiber das Los der gesamten
Menschheit entscheiden mufi. (...) Im Rahmen eines solchen Biindnisses
auf der Ebene des Geistes und der Krifte miissen jene an vorderster
Stelle stehen, die sich des christlichen Namens rithmen. (...) Mégen aber
auch alle, die Gott erkennen und ihn aufrichtig und aus tiefstem Herzen
anbeten, ihren Beitrag dazu leisten, die ungeheuere, uns alle bedrohende
Gefahr von der Menschheit abzuwenden. Ist es doch unerliflich, dafl sich
jede menschliche Autoritit auf die Anerkennung Gottes stiitzt als eines
festen Fundamentes jeder sozialen Ordnung. (...) Im Gedanken an unsere
Befindlichkeit als wesentlich begrenzter Wesen und im vollen Bewuftsein
unserer ginzlichen Abhingigkeit vom Schépfer nehmen wir vor allem
unsere Zuflucht zum Gebet.(...) Welches Anliegen wire des Gebetes
wirdiger, was wire jener anbetungswiirdigen Person, die der ,einzige
Mittler zwischen Gott und den Menschen® ist, ,der Mensch gewordene
Christus Jesus™ (1. Tim 2,5), angemessener, als ihn anzuflehen, daff der
Glaube an den einzigen und wahren Gott auf Erden erhalten bleibe“ (Acta
Apostolicae Sedis, XXIV [1932], S. 180-186).

Die allgemeine Zielrichtung des Textes ist klar zu erkennen. Mit
Nachdruck erinnert Pius XI. zunichst die Christen, dann jeden Menschen,
der Gott als Schopfer und demnach auch dessen Vorsehung bekennt,
daran, dafl die Anerkennung Gottes und des Naturgesetzes das feste
Fundament der Gesellschaftsordnung ist. Dann unterstreicht er den Wert
des Betens mit dem Hinweis auf die Bewahrung des Glaubens an einen
einzigen Gott als erstem Objekt dieses Gebetes. Nach der Darlegung,
daf} das gemeinsame Beten in sich selber ,vor der Welt ein Bekenntnis
des Glaubens an den Schopfer und Herrn (...) nicht nur jedes einzelnen,
sondern der ganzen menschlichen Gesellschaft“ ist, zihlt er dessen Vorteile
auf: die Beseitigung der Ursache der gegenwirtigen Ubel — Habgier und
Aktivismus. Erst dann kommt er auf den Frieden zu sprechen: ,Auf solche
Weise wiirde sich der Weg zum so sehr ersehnten Frieden 6ffnen (...). Es
gilt, denn Frieden fiir alle zu erbitten, insbesondere aber fiir jene, auf denen
die Giberaus schwere Verantwortung lastet, die Menschen zu regieren. Denn
wie sollten sie den Volkern einen Frieden bringen, den sie selber nicht
haben? Nach der Lehre des Apostels ist es aber das Gebet, das den Frieden
schenken mufl. Das Gebet, das sich an den himmlischen Vater richtet,
welcher der Vater aller Menschen ist. Das Gebet, das die gemeinsamen
Empfindungen jener groflen Familie, die sich iiber die Grenzen aller
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Linder und Regionen hinweg erstreckt, zum Ausdruck bringt“ (ibid.,
S.187).

Weisen wir darauf hin, dafl diese Stelle in eine Beschreibung des
~gemeinsamen Betens des mystischen Leibes, der die Kirche ist“ (ibid.,
S.186) ecingebunden ist, und zwar kurz vor einer Anspiclung auf die
Wirksamkeit des Gebetes ,,von Menschen, die in jedem Volk zum gleichen
Gott beten (...). Von Menschen, die sich an den ,Gott des Friedens und
der Liebe wenden (2 Kor 13,11) durch die Vermittlung Christi, der
unser Friede (Pax nostra)“ ist (ibid., S.187-188). Auf die Anspielung
folgt eine Erwihnung des Grufles des auferstandenen Christus an seine
Apostel. Es erscheint ziemlich klar, dafl in diesem Kontext »die grofle
Familie, welche die Grenzen aller Linder und Regionen tberwindet,“
niemand anders als die Kirche selber ist. Wollte man annehmen, hiermit
sei die gesamte Menschheitsfamilie angesprochen, dann nur insofern, als
die Kirche deren Empfindungen zum Ausdruck bringt. Betrachtet man
die Dinge im weitestmoglichen Sinne, so hat Pius X1. lediglich das Gebet
der Christen vor Augen, spiclt er doch zweimal — einmal davon im
unmittelbaren Kontext — auf die ausdriickliche Mittlerschaft Christi an.

Im tbrigen kreist die Gedankenfiihrung Pius XI. in bezug auf den
Frieden eindeutig um die Anerkennung ,der geheiligten Rechte des
nattirlichen und géttlichen Gesetzes® (tbid., S.191). ,Erst an dem Tage,
da die (durch die Natur und demnach durch deren Urheber eingesetzte)
Ordnung wiederhergestellt ist (...), wird man auf Erden einen dauerhaften
Frieden erlangen* (ibid., S.190). Das Gebet zielt daher zunichst auf
»die spontane und getreue Anerkennung Gottes und des Naturgesetzes
sseitens der Volker®, dann erst auf die natiirlichen Wohltaten, die dieser
Anerkennung fiir die menschliche Gesellschaft entspringen: die soziale
Gerechtigkeit innerhalb der Nationen und den Frieden unter den Vélkern.

Zwar ruckt Pius XI. bestimmte, vom Standpunkt der schlichten,
nattirlichen Vernunft aus von allen Menschen anerkannte Wahrheiten
in den Vordergrund, doch richtet er keinen Aufruf zum Gebet an die
Glaubigen ,,ohne Unterschied der Religion“ (Hervé Kerbour’ch, op. cit.)
und weit weniger noch einen Gebetsaufruf an die anderen Religionen als
solche. Es erscheint uns daher unzutreffend, Assisi als die Realisierung
der Wiinsche Pius XI. in einem sichtbaren Symbol darzustellen, und das
einerseits wegen des Inhaltes der Bitte um das Gebet und andererseits im
Hinblick auf seine Adressaten.
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Der Inhalt der Bitte um das Gebet

In Kontinuitit mit Pius XI. stellt der Heilige Vater ,das innere Band,
das eine religiose Haltung und das hohe Gut des Friedens miteinander
verknipft® (Schluflansprache Johannes Pauls II. im Jahre 1986, D. C.,
Nr. 1929, S. 1081) fest. Doch durch das Gebet von Assisi wird nicht primar
die Rickkehr zum Glauben ,an einen einzigen, lebendigen und wahren
Gott“ erfleht, sondern der Weltfriede. Des weiteren, dafl der Name Gottes
nicht angerufen werde, um Krieg oder Gewalt zu rechtfertigen.

In seinem Begleitschreiben an die Staats- und Regierungschefs der
ganzen Welt hat Johannes Paul II. die Bedeutsamkeit des Dekalogs von
Assisi fiir den Frieden betont: ,Die inspirierten Einlassungen dieser Minner
und Frauen, Reprisentanten der verschiedenen religiosen Bekenntnisse,
(...) haben ihren zugleich erhebenden und konkreten Ausdruck in dem
zum Abschlufl dieses auflergewohnlichen Tages proklamierten ,Dekalog’
gefunden“?!. Dieser neue Dekalog erstaunt in zweifacher Hinsicht, wie das
mit Akribie Jean Madiran aufzeigt: ,,Weil nimlich allein das erste dieser
Zehn Gebote von Gott spricht und auch das nur, um ihn beiseite zu
schieben, indem es ,jede Anwendung von Gewalt und Krieg im Namen
Gottes verurteilt. Danach ist von thm (Gott) keine Rede mehr. Jeder
Agnostiker, jeder Atheist, konnte diesen neuen Dekalog in seiner Ginze
unterschreiben. Man fragt sich, warum seine Unterzeichnung zweihundert
,Religionen® vorbehalten blieb, als handele es sich um einen ,religiosen
Akt. Ist es doch im Gegenteil ein Akt, der sich unzweideutig als a-
religios erklirt. Erstaunlich auch, weil dieser neue Dekalog unter die
Mif8billigung jener kiirzlichen Auflerung Johannes Pauls I1. fillt, die den
,dramatischen Anspruch, das Wohl des Menschen unter Ausschaltung
Gottes verwirklichen zu wollen’? betrifft. Eben diesen dramatischen
Anspruch macht der ,Dekalog von Assisi 6ffentlich“*®. Auch wenn der
Friede durch die Gliubigen von Gott erbeten wird, auch wenn Johannes
Paul II. geflissentlich und deutlich aussprach, daf} fiir die Christen ,der
Friede den Namen Jesu Christi trigt® (Abschlufirede Johannes Pauls II.
im Jahre 1986, D. C. Nr. 1929, 77, S. 1081) handelt es sich hier um einen
eher horizontalen und menschlichen Frieden, dessen Umrisse dieser neue
Dekalog — nach den Worten des Heiligen Vaters selber ,erhabener und
konkreter Ausdruck von Assisi — andeutet.

' Osservatore Romano, Wochenausgabe in franzosischer Sprache, Nr. 10/2002, S. 1).

3 Botschaft zum Weltfriedenstag, Nr. 9, D. C., 2239, 7. Januar 2001, S. 3.

¥ Deux Décalogues, ¢’est peut-étre un de trop® — Zwei Dekaloge, davon vielleicht einer
zuviel, Présent, Nr. 5029, 7. Mirz 2002, S. 1.
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Die Adressaten der Bitte um das Gebet

Es 1st behauptet worden: ,,Was Johannes Paul II. nach Assisi zusammen-
gerufen hat, sind nicht die Weltreligionen als solche. Vielmehr sind es —
durch die irrigen Religionen, denen sie angehéren, da sie nicht zu einer
vollen Erkenntnis der Wahrheit gelangt sind, hindurch - alle Menschen.
Sie, die von Gott geschaffen sind nach seinem Bild, zur Ahnlichkeit mit
ihm berufen und potentielle Glieder des mystischen Leibes Christi (Abbé
Xavier Garban, op. cit., S.7). Diese Sicht schliefit sich in der Tat der vom
Heiligen Vater vorgenommenen theologischen ,relecture® (etwa: Neube-
wertung)** an. Sie will eine Antwort sein ,auf die kritischen Auﬂerungen
zu der von ihm ergriffenen Initiative, die Verantwortlichen der nichtchrist-
lichen Religionen nach Assisi einzuladen, und zugleich an die Adresse
derjenigen, die diese Einladung in einem zu laxistischen Sinne interpretiert
hatten® (Questions actuelles, Nr. 9, S.11). Hierbei handelt es sich um ein
Element der persénlichen Intention des Papstes, der post factum den von
ihm gesetzten Akt noch einmal iiberdenkt (wortlich: nachliest’. Diese
Perspektive taucht jedoch nicht in den vor allen Teilnehmern der Treffen
von 1986 bzw. 2002 gehaltenen Ansprachen auf. Sie wird auch nicht nach
auflen hin durch die Akte selber bekundet.

Man hitte die erwihnte Perspektive sichtbar mach konnen, indem
beispielsweise alle Anwesenden nacheinander das Vaterunser gesprochen
hitten. Es enthilt in seiner Formulierung in der Tat nichts, was nicht auch
fiir einen Menschen, der sich die natiirlichen religidsen Wahrheiten zu
eigen macht, annehmbar wire. Es geniigt, an dessen inbriinstige Rezitation
durch Simone Weil zu erinnern. Auf diese Weise hitten die Teilnehmer
wirklich einen potentiell christlichen Akt gesetzt. Doch was ist in Assisi
auf der Ebene des realen Handelns tatsichlich geschehen?

Die Wiirdentriger der verschiedenen Religionen waren nach Assisi sehr
wohl in ihrer entsprechenden Eigenschaft cingeladen worden. Es gentgt,
die Texte zu lesen, um sich davon zu tberzeugen. ,Jede Religion wird Zeit
und Gelegenheit haben, sich entsprechend dem ihr eigenen traditonellen
Ritus zu artikulieren*®. Wir werden beten, ein jeder in unterschied-

* Vgl. Ansprache an die Kardinile der romischen Kurie, 22. Dezember 1986, Nr. 7 und 8,
Questions actuelles, Nr. 9, S. 14-15.

» Dieser Tag lidt uns ein zu einer ,Lektiire‘ dessen, was in Assisi geschehen ist, sowie
seiner tiefsten Bedeutung im Lichte unseres christlichen und katholischen Glaubens®
(Ansprache an die Kardinile der rémischen Kurie, 22. Dezember 1986, Questions
actuelles, Nr. 9, S. 12.

 Ansprache des Papstes in der Basilika Santa Maria de Angelis, D. C., Nr.1929, z.
Dezember 1986, S. 1071.
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lichen Formen, dabei die religiosen Traditionen des einzelnen respektie-
rend“¥’.

Was haben nun diese Wiirdentriger in dem Akz, durch den jeder
der Vertreter der verschiedenen Gruppen entsprechend den Instruktionen
des Kardinals Etchegarray gebetet hat, und zwar zunichst getrennt
und anschlieflend, indem man ,abwechselnd dem Gebet der anderen®
lauschte’®, dargetan? Was objektiv in einen Akt umgesetzt und hier
sichtbar gemacht wurde, ist nicht die radikale, in jedem Menschen
vorhandene Potenz, sich zu Christus zu bekehren, sondern effektiv —
wenigstens was die Nichtchristen betrifft — die unentwirrbare Mischung
von Wahrem und Falschem der Glaubensvorstellungen (die also von daher
unter einem Aspekt im Gegensatz zur Beziehung zu Christus stehen),
welche die Gebetsformen einer jeden Religion tragen. Zu behaupten, es
sei die potentielle Bezichung zum mystischen Leib, die diesen Akt des
»Gebetes in der Gegenwart der anderen® seine Grundlage gab, heifit sich
wenig Kopfzerbrechen um die Wahrheit des Zeichens machen, das die
Teilnehmer gesetzt hatten. Ein Akt bekundet die Prinzipien, aus denen
er hervorgeht, und ein Gebet ist die Manifestierung des Inhaltes der
Glaubensvorstellungen dessen, der sie bekennt. Daher kann es, ohne ihm
den subjektiven Wert absprechen zu wollen, den es durch die eventuelle
Liebe des Betenden zu erlangen vermag, aus sich selber heraus nicht das
objektive Zeichen seiner potentiellen Hinordnung auf Christus sein.

Wiederum wird das Hauptproblem erkennbar, das ein Aufruf zu einem
gemeinsamen Gebetstreffen ,in ginzlicher Treue zu den eigenen Traditio-
nen“¥, der sich an alle Wurdentrager saimtlicher religioser Gruppierun-
gen auf der Welt als solche richtet, aufwirft. Dieses Gebet scheint von
ihm unabtrennbar die Anerkennung des Wertes der Gruppe als solcher
zu beinhalten , verbunden mit einer unausweichlichen Konsequenz: Die
Wirksamkeit des Gebetes scheint nur noch in einem sehr losen Zusam-
menhang mit seinem objektiven Wahrheitsgehalt zu stehen.

Man kann sich auch fragen, was eine an Animisten und Polytheisten
gerichtete Einladung zum Gebet besagt. Liegt darin nicht so etwas wie eine
Aufforderung zum Akt der Gotzendienerei? Die Anwesenheit des Hohen-
priesters der traditionellen Voodoo-Religion in Assisi im Jahre 2002 wirft
auch die Frage nach der Beimischung von Zauberei und Satanismus, welche

37 Ansprache des Papstes anlafllich des Gebetstages fir den Frieden, D. C. Nr. 2264, 17.
Februar 2002, S. 169.

Kardinal Etchegaray, Konferenz vom 10. Oktober 1986 im Pressesaal des Heiligen
Stuhles, D. C., Nr. 1929, S. 1067.

Kardinal Etchegaray, Instruktion vor (...) dem Gebet der religiosen Gruppen, D. C.,
Nr. 1929, S. 1074.
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die animistischen Kulte hiufig enthalten, auf. Das Problem steht weiter im
Raum, wenn man sich an Religionen auf pantheistischer Grundlage wie den
Hinduismus wendet, bei dem die Wirklichkeit des persénlichen Gottes ver-
dunkelt oder geleugnet wird, ja sogar an Formen der Weisheit, die man in
einem gewissen Sinne als Spielarten des Atheismus ansehen kann, was auf
den Buddhismus zutrifft. Darf man von ,Gebet“ bei Systemen sprechen,
die den personalen Charakter der Gottheit nicht anerkennen?. Johannes
Pauls I1. selber bemerkte, die buddhistische »Erleuchtung® sei faktisch kein
Gebet im christlichen Sinn dieses Wortes, sondern eine BewufStmachung
der Tatsache, daf§ die Welt schlecht ist und der Mensch sich von ihr
loslésen mufl. , Kommen wir Gott dadurch niher? Hiervon spricht die von
Buddha erfahrene ,Erleuchtung® nicht. Der Buddhismus ist in erheblichem
Mafe ein ,atheistisches System‘. Wir befreien uns [nach seiner Lehre] vom
Bosen nicht durch das Gute, das von Gott kommt; wir befreien uns nur
dadurch, dafl wir zur Welt, die bose ist, auf Distanz gehen. Die Fiille eines
solchen Abstandnehmens ist nicht die Einheit mit Gott, sondern das sog.
Nirwana, ein Zustand volliger Indifferenz zur Welt. (...) Darin gipfelt der
Prozefl, den der Geist durchliuft. (...) Daher besteht trotz so mancher
Ubereinstimmung ein wesentlicher Unterschied. Die christliche Mystik
aller Zeiten (...) entsteht nicht aus einer rein negativen ,Erleuchtung’, die
dem Menschen das Bose bewufit werden lifdt, das aus seinem Festhalten
an der Welt mittels der Sinne, des Intellekts und des Geistes hervorgeht,
sondern sie entsteht aus der Offenbarung des lebendigen Gottes“#°.

Nachwort des Ubersetzers

Wie wir der franzosischen una voce-Zeitschrift Nr. 226, Sept.-Okt. 2002
entnehmen, beging der Autor, P. de Blignicres, Prior der Fraternité Saint-
Vincent-Ferrier am 31. August 2002 im Konvent Saint-Thomas d’Aquin
(53340 Chéméré-le-Roi, Frankreich) sein silbernes Priesterjubilium. Die
Bruderschaft Heiliger Vinzenz Ferrier selber ,ist eine religiose Gemein-
schaft dominikanischer Inspiration. Sie schopft ihre Krifte aus der regel-
mifligen Beobachtung der traditionellen Liturgie®.

Den Glickwiinschen der #na voce zum Jubilium diirfen sich Redak-
tion und Ubersetzer hiermit nachtriglich anschliefen.

0 Johannes Paul IL, Die Schwelle der Hoffnung iiberschreiten., Hamburg 1994, S. 113-115.
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Die ,,Anaphora von Addai und Mari“ und die Dogmatik

Von P. Martin Lugmayr

Nachdem der ,Pipstliche Rat zur Foérderung der Einheit der Christen®
es den mit Rom unierten Chaldiern am 20. Juli 2001 erlaubt hat, unter
bestimmten Bedingungen die hl.Kommunion in der nicht unierten ,As-
syrischen Kirche des Ostens“ zu empfangen!, wurde von verschiedenen
Seiten behauptet, es handle sich dabei um einen Irrtum, der in jedem
Fall revidiert werden miisse. Denn die bei den Assyrern am hiufigsten
verwendete ,Anaphora von Addai und Mari“ enthalte keine expliziten
Wandlungsworte (,Das ist mein Leib“, ,Das ist mein Blut ...“). Diese
gehoren aber zur Substanz der hl. Messe, die zu indern auch die Kirche
keine Vollmacht hat.

Vertreter dieser Position sehen sich zum Widerstand gegen die rémi-
sche Entscheidung nicht nur berechtigt, sondern sogar verpflichtet. Sie
stiitzen sich in dogmatischer Hinsicht auf folgende Argumente:

1) Es handle sich bei den Richtlinien um disziplinire Anordnungen, die
keine Unfehlbarkeit beanspruchen konnen.
2) Die Lehrtradition der Kirche verlange das Vorhandensein expliziter

Wandlungsworte.

Im Eingehen auf diese Thesen soll auch eine Antwort auf die Frage
gefunden werden, wie dogmatisches Arbeiten fiir die Kirche tiberhaupt
fruchtbar werden kann.

1. Es handelt sich nicht nur um eine disziplinire Frage

Von den ,Richtlinien direkt betroffen sind ca. 500.000 Katholiken, die bei
physischer oder moralischer Unméglichkeit, einen Priester ihres Ritus auf-
zusuchen, an der hl. Messe der Assyrer teilnehmen und die hl. Kommunion
empfangen dirfen.? Zwar werden die assyrischen Priester in diesem Fall
herzlich eingeladen, die Einsetzungsworte einzufiigen, wie ihnen das auch

" Der englische Originaltext mit dem Titel ,Guidelines for admission to the Fucharist
between the Chaldean Church and the Assyrian Church of the East“ wurde im
L’Osservatore Romano vom 26.10.2001 auf Seite 7 veréffentlicht.

? Die etwa 120.000 Assyrer diirfen gegebenenfalls an der hl. Messe der Chaldier teilneh-
men und die heilige Kommunion empfangen.
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von der Heiligen Synode ihrer Gemeinschaft erlaubt ist, verpflichtet
werden sie dazu nicht.’> Das bedeutet: selbst wenn ein assyrischer Prie-
ster keinen Einsetzungsbericht (mit expliziten Wandlungsworten) einfugt,
diirfen die Katholiken an der hl. Messe teilnehmen und die hl.Kommunion
empfangen. Dabei muff natiirlich geklirt sein, daf eine giiltige Wandlung
zustande kommt. Ansonsten wiirde man die Anbetung von Brot, also
Gotzendienst, erlauben. Und dies theoretisch nicht nur einer halben Milli-
on Chalddern, sondern allen Katholiken, da unter besonderen Umstinden
jeder Glaubige Canon 844 §2 (des CIC) in Anspruch nehmen kann, der
da lautet:

»S00ft eine Notwendigkeit es erfordert oder ein wirklicher geistlicher
Nutzen dazu rit und sofern die Gefahr des Irrtums oder des Indifferen-
tismus vermieden wird, ist es Gliubigen, denen es physisch oder mo-
ralisch unméglich ist, einen katholischen Spender aufzusuchen, erlaubr,
die Sakramente der Bufle, der Eucharistie und der Krankensalbung
von nichtkatholischen Spendern zu empfangen, in deren Kirche die
genannten Sakramente giiltig gespendet werden.“

Dieser Verantwortung war sich Rom durchaus bewuft. Die Richtlinien
wurden nimlich erst erlassen, nachdem die Glaubenskongregation die Fra-
ge der Giiltigkeit der , Anaphora von Addai und Mari“ lang und ausfiihr-
lich unter historischem, liturgischem und theologischem Gesichtspunkt
studiert hatte und am 17.1.2001 zu einem positiven Ergebnis gekommen
war, eine Entscheidung, die von Papst Johannes Paul I1. approbiert worden
ist.*

Somit handelt es sich bei den ,Richtlinien® um die praktische An-
wendung einer lehramtlichen Entscheidung, die letztlich vom Papst selbst
getroffen worden ist. Dabei ist die Frage nicht ohne Belang, welchen Grad
von Gewiftheit diese beansprucht, dem die Art der Zustimmung auf der
Seite der Katholiken zu korrespondieren hat.

Sogenannte ,Qualifikationen wollen in kurzen Bestimmungen die
Pflicht oder Moglichkeit der Zustimmung zu einem Satz aussagen. Es
ist ein Unterschied, ob eine Aussage als Glaubenssatz (de fide) oder
nur als fromme Meinung (opinio pia) charakterisiert wird. Ein genaueres
Begriffssystem wurde erst im 17. und 18. Jahrhundert langsam erarbeitet
und fand im 19.Jahrhundert eine weitere Verbreitung, das aber weder
einheitlich interpretiert noch vom Lehramt als solches autorisiert wurde.5
Nur dann, wenn das Lehramt selbst inhaltlich bestimmte Zensuren oder

> ,Guidelines®, a.a. O., 7 (4. Guidelines for admission to the Eucharist, nr.3).
* Vgl. ,Guidelines, a. a. O., 7 (3. The Anaphora of Addai and Mari).
° Vgl. Leo Scheffczyk, ,Qualifikationen®, LThK3 (1999) 8, 755-757.



32 P. Martin Lugmayr

Qualifikationen verleiht, handelt es sich um ,authentische Zensuren®
(censurae authenticae). Wenn Verfasser von Dogmatiken selbst Zensuren
und Qualifikationen verteilen, sind sie dabei selbstverstandlich nicht
unfehlbar. Bereits ein kurzer Blick in dogmatische Lehrbticher einer
bestimmten Zeitspanne zeigt, wie viele Unterschiede es in der Bewertung
verschiedener Sitze gibt. Die Stimmigkeit oder Wahrscheinlichkeit solcher
Bewertungen ergibt sich aus den beigebrachten Argumenten und der
Qualitit der theologischen Argumentation. Dogmatiker konnen kein
eigenes Lehramt in Anspruch nehmen, sie stehen vielmehr im Dienste
des kirchlichen Lehramts (wobei sie durch gute theologische Forschung
Entscheide desselben vorbereiten konnen).

Erst in neuerer Zeit hat das Lehramt selbst die wichtigsten Zensuren
und Qualifikationen niher bestimmt, vor allem in Unterscheidung zwi-
schen Sitzen, die mit der Gibernatiirlichen Tugend des Glaubens anzuneh-
men sind (de fide credenda), weil es sich um eine von Gott geoffenbarte
Wahrheit handelt, und Sitzen, an denen man endgultig festhalten mufl (de
fide tenenda), wobei sich die Zustimmung auf den Glauben an den Beistand
des Heiligen Geistes stutzt, der dem kirchlichen Lehramt geschenkt ist,
und auf die katholischen Lehre von der Untehlbarkeit des Lehramtes.

Besonders mufl in diesem Zusammenhang das von Papst Johannes Paul
I1. als Motu proprio erlassene Schreiben Ad tuendam fidem (Zum Schutze
des Glaubens) vom 18. Mai 1998 und der von der Glaubenskongregation
veroffentlichte Lebrmdflige Kommentar zur Schlufiformel der Professio
fidei vom 29. Juni 1998 herangezogen werden.

Der Papst geht eingangs auf den Grund seines Apostolischen Schrei-
bens ein:

,ZUM SCHUTZ DES GLAUBENS der katholischen Kirche ge-
gentiber den Irrtimern, die bei einigen Gliubigen auftreten, insbesondere
bei denen, die sich mit den Disziplinen der Theologie beschiftigen, schien
es Uns, deren Hauptaufgabe es ist, die Brider im Glauben zu stirken
(vgl. Lk 22, 32), unbedingt notwendig, in die geltenden Texte des Codex
Turis Canonici und des Codex Canonum Ecclesiarum Ovrientalium Nor-
men einzufiigen, durch die ausdriicklich die Pflicht auferlegt wird, die
vom Lehramt der Kirche in endgultiger Weise vorgelegten Wahrheiten zu
beachten. Dabei finden auch die diesbeztiglichen kanonischen Sanktionen
Erwihnung.“®

In die beiden Bicher des Kirchenrechts der Katholischen Kirche,
den Codex Iuris Canonici (CIC) und den Codex Canonum Ecclesiarum

6 AAS XC (1998/1) 457.
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Orientalium (CCEO) muflten daher entsprechende lehrhafte Texte und
Sanktionen (Strafen) eingefiigt werden. Der Canon 750 des CIC lautet
jetzt:

§1. Kraft gotlichen und katholischen Glaubens ist all das zu glauben,
was im geschriebenen oder im iiberlieferten Wort Gottes als dem einen
der Kirche anvertrauten Glaubensgut enthalten ist und zugleich als
von Gott geoffenbart vorgelegt wird, sei es vom feierlichen Lehramt
der Kirche, sei es von ihrem ordentlichen und allgemeinen Lehramt;
das wird ja auch durch das gemeinsame Festhalten der Glaubigen
unter der Fihrung des heiligen Lehramtes offenkundig gemacht; daher
sind alle gehalten, diesen Glaubenswahrheiten entgegenstehende Lehren
jedweder Art zu meiden.

§ 2. Fest anzuerkennen und zu halten ist auch alles und jedes, was vom

Lehramt der Kirche beziiglich des Glaubens und der Sitten endgiiltig

vorgelegt wird, das also, was zur unversehrten Bewahrung und zur

getreuen Darlegung des Glaubensgutes erforderlich ist; daher widersetzt
sich der Lehre der katholischen Kirche, wer diese als endgiltig zu
haltenden Sitze ablehnt.”

In unserem Zusammenhang mufl §2 niher betrachtet werden. Es
handelt sich hier um Wahrheiten, die mit der Offenbarung notwendig
verkntipft sind. Der Papst schreibt dazu in Ad tuendam fidem: ,Diese
Wahrheiten, die bei der Erforschung der katholischen Glaubenslehre eine
besondere Inspiration des Heiligen Geistes fiir das tiefere Verstindnis einer
bestimmten Wahrheit iiber Glaube oder Sitten durch die Kirche zum Aus-
druck bringen, sind aus historischen Griinden oder als logische Folge mit
der Offenbarung verkniipft.“8 Es handelt sich um sogenannte ,katholische
Wahrheiten®. Die Glaubenskongregation hat in einem Kommentar zur
Professio fidei (Glaubensbekenntnis), die bei bestimmten Gelegenheiten
abgelegt werden mufl, dazu ausgefiihrt:

»Im zweiten Absatz der Professio fidei heifit es: ,Mit Festigkeit erkenne
ich auch an und halte an allem und jedem fest, was beztiglich der
Lehre des Glaubens und der Sitten von der Kirche endgiiltig vorgelegt
wird®. Diese Formel besagt, daff der Gegenstand des zweiten Absatzes
alle jene Lehren umfafit, die dem dogmatischen und sittlichen® Bereich
angehoren und notwendig sind, um das Glanbensgut tren zu bewabren

7 Im CCEO findet sich dieser Text im Can.598. Die Sanktionen sind im CIC im Canon
1371, im CCEO im Canon 1436 angefiihrt.

5 AAS XC (1998/1) 459.

* (im Original Anm. 13) Vgl. PAUL VL, Enzykl. Humanae vitae, 4: AAS 60 (1968) 483;
JOHANNES PAUL IL, Enzykl. Veritatis splendor, 36-37: AAS 85 (1993) 1162-1163.
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und auszulegen, anch wenn sie vom Lebramt der Kirche nicht als formell
geoffenbart vorgelegt worden sind. Solche Lehren konnen in feierlicher
Form wom Papst, wenn er ,ex cathedra® spricht, oder von dem auf einem
Konzil versammelten Bischofskollegium definiert oder vom ordentlichen
und allgemeinen Lehramt der Kirche als ,sententia definitive tenenda®
unfehlbar gelebrt werden. Deshalb ist jeder Gliaubige gehalten, diesen
Wahrheiten seine feste und endgiiltige Zustimmung zu geben, die im
Glauben an den Beistand, den der Heilige Geist dem Lehramt schenkt, und
in der katholischen Lehre von der Unfehlbarkeit des Lehramtes in diesen
Bereichen griindet!'!. Wer sie leugnet, lehnt Wahrheiten der katholischen
Lehre ab'? und stebt deshalb nicht mebr in der vollen Gemeinschaft mit
der katholischen Kirche.“13

Dabei betont die Glaubenskongregation, daff solche Lehren auch offen
sein konnen fiir eine spatere Dogmatisierung, und erwihnt als Beispiele die
Lehre tber den Jurisdiktionsprimat vor dem 1. Vatikanum, die nur Min-
nern vorbehaltene Priesterweihe, die Unerlaubtheit der Euthanasie. Das
erste Beispiel zeigt, daff die Kirche durch den Heiligen Geist schliefilich
erkannt hat, dafl der Jurisdiktionsprimat nicht nur eine unfehlbare Lehre,
sondern sogar in der Offenbarung als solche enthalten ist.

Spater heifdt es im Dokument der Glaubenskongregation: , Beispiele fiir
Wahrheiten, die nicht als von Gott geoffenbart verkiindet werden konnen,
aber aufgrund geschichtlicher Notwendigkeit mit der Offenbarung ver-
bunden und endgtltig zu halten sind, sind die RechtmafSigkeit der Papst-
wahl oder der Feier eines Okumenischen Konzils, die Heiligsprechungen
(dogmatische Tatsachen) oder die Erklirung des Apostolischen Schreibens
Apostolicae Curae von Papst Leo XIII. Uber die Ungiiltigkeit der angli-
kanischen Weihen.“!* Diese Wahrheiten sind daher auch unfehlbar, und
jeder Katholik ist zur Annahme derselben verpflichtet.

Wie die Glaubenskongregation betont, sollte weder eine erschopfende
noch vollstindige Aufzihlung aller Lehren vorgenommen werden, die
entweder als Glaubenswahrheiten oder als katholische Wahrheiten anzu-
nehmen sind. Es werden jedoch Prinzipien angegeben, die sich auch auf
unsere Frage anwenden lassen.

9 (im Original Anm. 14) Vgl. II. VAT. KONZIL, Dogm. Konst. Lumen gentium, 25.

" (im Original Anm. 15) Vgl. II. VAT. KONZIL, Dogm. Konst. Dei Verbum, 8-10;
KONGREGATION FUR DIE GLAUBENSLEHRE, Erkl. Mysterium Ecclesiae, 3:
AAS 65 (1973) 400-401.

2 (im Original Anm. 16) JOHANNES PAUL IIL, Motu Proprio Ad tuendam fidem vom
18. Mai 1998.

5 AAS XC (1998/1) 546s.

* (im Original Anm.37) Vgl. DH 3315-3319.
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Wenn die Entscheidung zur Giiltigkeit eines Weiheritus als katholische
Wahrheit bestimmt wird, dann muf auch die Entscheidung der Giltigkeit
eines Messritus eine solche sein. Denn, wie der hl. Thomas von Aquin
ausfiihre, ist das Sakrament der Weihe auf den Vollzug der Eucharistie
hingeordnet und haben schliefllich alle Sakramente als Ziel den Empfang
der hl. Kommunion.!> Dieser Empfang ist aber nur moglich, wenn die
Méoglichkeit der Teilnahme an einer giiltigen Feier der hl. Messe oder des
Empfangs einer giiltig konsekrierten Materie besteht. Es muf} nicht nur
wahrscheinlich, sondern sicher sein, daf} ein bestimmter Ritus der hl. Messe
giiltig ist. Ein lehramtliches Urteil Gber die Giltigkeit einer Liturgie
hingt daher aufgrund geschichtlicher Notwendigkeit mit der Offenbarung
zusammen. Daher ist auch die Entscheidung iiber die Giltigkeit der
,Anaphora von Addai und Mari“ endgiiltig und unfehlbar. Bedeutsam
ist hierbei der Gegenstand, nicht die Feierlichkeit der Entscheidung.'®

Kardinal Scheffczyk betont mit Recht, dafl ich meine Zustimmung auch
nicht von der mich tiberzeugenden Beweiskraft der Argumente abhingig
machen kann:

»Theologisch bedeutsam ist dabei der einer rationalistischen Denkhal-
tung nicht leicht eingingige Grundsatz, dafl die Glaubenszustimmung zu
einer vom kirchlichen Lehramt vorgetragenen Lehre zuletzt nicht aus der
Kraft der beigebrachten Beweisgriinde abzuleiten ist (die selbstverstind-
lich fiir einen vernunftgemiflen Glauben lenkend und anleitend wirken),
sondern aus dem Vertrauen auf das dem authentischen Lehramt geschenkte
Licht des Heiligen Geistes. Dieses Licht empfingt auch der Glaubige, so
daf} er in einer mit dem Lehramt ,konspirierenden® Weise die Wahrheit
cines Lehrurteils erfassen kann. Die alleinige Forderung nach rationalen
Argumenten und subjektiver Einsicht wiirde die Glaubensbegriindung zu
einem rationalen Beweisverfahren machen!”.“18

5 S Th. III, g.65a3c.

So unterstreicht die Glaubenskongregation: ,,Die Absicht des ordentlichen und allge-
meinen Lehramtes, eine Lehre als endgiiltig vorzulegen, ist im allgemeinen nicht an eine
technische Formulierung von besonderer Feierlichkeit gebunden; es reicht aus, dafl dies
von der Sprechweise und aus dem Kontext klar hervorgeht*, AAS XC (1998/1) 548,
Anm. 17.

(im Original Anm. 30) Dazu L. Scheffczyk, ,Verantwortung und Autoritit des Theolo-
gen und der Dissens zu Humanae Vitae®, in: Theologisches 20 (1990) 239-252.

Leo Scheffczyk, Grundlagen des Dogmas. Einleitung in die Dogmatik, Aachen 1997,
100f.
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2. Die jetzige Entscheidung stebt in organischem Zusammenhbang
mit der Tradition

Es gibt keine einzige frihere Lehrentscheidung dartiber, dafl ,explizite®
Wandlungsworte notwendig seien. Hingegen finden wir viele Auflerungen
des Lehramts, dafl ,, Wandlungsworte“ vorhanden sein missen, damit eine
giltige Feier der hl. Messe zustande kommen kann.!” Es gab weiters
Dogmatiker, die meinten, diese Dokumente so interpretieren zu konnen,
dal implizit mitgelehrt wiirde, ,explizite® Wandlungsworte seien erfor-
derlich. Nun, jedem Theologen steht frei, lehramtliche Verlautbarungen
auf deren impliziten Gehalt zu priifen und einen solchen festzumachen,
solange es keine lehramtliche Auferung gibt, die solch eine Folgerung
ausdriicklich verwirft. Einige Beispiele aus der Dogmengeschichte sollen
dies belegen:

Bis zum 30. November 1947 konnte jeder katholische Theologe den
Satz vertreten, daf} fiir die Spendung der hl. Weihen die Ubergabe von
Gegenstinden notwendig sei, die in Bezug zu jeder Weihestufe stehen.
Dabei konnte man sich auf das Konzil von Florenz berufen, das 1439
gelehrt hat:

,Das sechste ist das Sakrament der Weihe, deren Materie das ist, durch
dessen Ubertragung die Weihe gespendet wird: So wird das Priestertum
Ubertragen durch die Darreichung des Kelches mit Wein und der Patene
mit Brot; das Diakonat aber durch das Geben des Evangelienbuches,
das Subdiakonat aber durch das Ubergeben des leeren Kelches mit der
daraufgelegten leeren Patene; und dhnlich bei den anderen durch die
Zuweisung der Dinge, die zu thren Diensten gehoren.“2°

Ab dem 30. November 1947 wire die Behauptung der Notwendigkeit
der Ubergabe des Kelches, der Patene bzw. des Evangelienbuches in
Bezug auf die hoheren Weihen nicht nur falsch, sie wirde sich direkt
gegen das authentische Lehramt der Kirche richten, da Pius XII. an
diesem Tag in seiner Apostolischen Konstitution ,Sacramentum Ordinis“
festgelegt hat, die ,Materie“ des Weihesakramentes (Diakonat, Presbyterat,
Episkopat) bestehe in der ,Handauflegung®. Er interpretierte das Konzil
von Florenz dahingehend, daf§ es nicht habe lehren wollen, die Ubergabe

9 Wobei auch die anderen Bedingungen, namlich die geeignete Materie, ein glltig
geweihter Priester und die Absicht, das zu tun, was die Kirche tut, vorliegen miussen.

20 Sextum est sacramentum ordinis, cuius materia est illud, per cuius traditionem confertur
ordo: sicut presbyteratus traditur per calicis cum vino et patenae cum pane porrectionems
diaconatus vero per libri Evangeliorum dationem; subdiaconatus vero per calicis vacui
cum patena vacua superposita traditionem; et similiter de aliis per rerum ad ministeria
sua pertinentium assignationem, DS 1326.
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der hl.Gefifle sei von Christus her zur Giiltigkeit erforderlich, sondern
hochstens aufgrund einer Anordnung der Kirche fiir den rémischen Ritus.
Pius XII. kann dabei auf den Umstand verweisen, daf} dieses Konzil nicht
die Giiltigkeit der Weihen anderer Riten angezweifelt habe, die keine solche
Uberreichung kennen. Pius XII. sagt dann in Bezug auf die lateinische
Liturgie: ,Wenn sie (sc. die Uberreichung der Dinge) aufgrund des Willens
und der Vorschrift der Kirche einmal auch fir die Giiltigkeit notwendig
gewesen sein sollte, so wissen alle, dafl die Kirche das von ihr Festgesetzte
auch dndern und abschaffen kann.“2!

Wie kann nun entschieden werden, ob etwas von der Kirche her
notwendig (aber verinderbar) ist oder von Christus her diese Eigenschaft
besitzt (und daher unverinderlich ist)? Dies kann letztlich nur vom
Lehramt der Kirche entschieden werden.

Bis vor wenigen Jahren wurde von Theologen die Auffassung vertreten,
das Sakrament der Taufe werde bei den Mormonen giiltig gespendet,
weil sie die richtige Materie (Wasser) und Form (im Namen der drei
gottlichen Personen) verwenden. Am 5.Juni 2001 jedoch entschied die
Glaubenskongregation, dafl die Taufe bei den Mormonen ungtiltig ist.22
Obwohl im entsprechenden Dokument keine Begriindung gegeben wird,
kann aus offizidsen Artikeln geschlossen werden, dafl er in der mangelnden
[ntention liege, das zu tun, was die Kirche tut (dies ist die dritte Bedingung
tir die Gultigkeit eines Sakramentes).

Vor dem Jahre 1970 waren viele Dogmatiker der Ansicht, es miisse bei
Sakramenten, die als Materie Ol vorsehen, ausschlieflich Olivend! verwen-
det werden. 1970 bestimmte Rom, daf8 neben Olivendl auch gegebenenfalls
anderes Ol pflanzlicher Herkunft verwendet werden kann.23

Bis zum Jahre 1985 befiirworteten viele Theologen die These, daf§ als
gliltige Materie der Eucharistie nur die Frucht des Weinstocks in Frage
kime, die bereits die erste Girungsstufe erreicht hat (und somit Alkohol
enthilt). In einem Brief der Glaubenskongregation vom 18. Mai 1995 an
die Vorsitzenden aller Bischofskonferenzen (Prot.n. 89/78) wurde jedoch
in genau bestimmten Fillen die Giiltigkeit von frischem (bzw. als frisch
konserviertem) Traubensaft als Materie der Eucharistie erklirt.2

' Quod si ex Ecclesiae voluntate et praescripto eadem aliquando fuerit necessaria ad

valorem quoque, omnes norunt Ecclesiam quod statuit etiam mutare et abrogare valere,
DS 3858.

Von Papst Johannes Paul II. approbierte und zur Verdffentlichung angeordnete Ent-
scheidung vom 5. Juni 2001, abgedruckt in den AAS XCIII (2001) 476.

* Ordo benedicendi olea et conficiendi chrisma, AAS 63 (1971) 711.

* Veroffentlicht in Notitiae 31 (1995) 608-610.

22
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Die angefithrten Beispiele betreffen die Sakramente. Es konnen auch
solche aus der Lehre gebracht werden. So sind viele Abspaltungen in den
ersten Jahrhunderten deshalb geschehen, weil man sich auf die frihere
Tradition berief, die man als vollig abgeschlossen betrachtete. Das Konzil
von Ephesus 431 wurde von gelehrten Theologen und Bischéfen als
unvereinbar mit dem Konzil von Nizia (325), das von Chalzedon 451
mit dem von Ephesus betrachtet usw.

Kardinal Ratzinger schrieb auf diesem Hintergrund vom verfehlten
Versuch, , Tradition an irgendeinem Punkt abzuschliefen und die Kirche
durch einen liberalen oder einen konservativen Archiologismus retten zu
wollen. Es scheint mir wichtig, zu erkennen, daf} die rabiatesten Progres-
sismen Archidologismen sind: Thnen gentigt die Begrenzung der Tradition
durch das Sola sriptura nicht mehr, fir sie ist schon alles, was nach Paulus
kommt, verfehlt, also ganz besonders die lukanischen Schriften, ganz zu
schweigen von den Pastoralbriefen. Der Unterschied zwischen solchen
Progressismen und verfehltem Tradtionalismus ist kein grundsitzlicher, er
liegt nur in der Frage, wann man die Tradition schliefit. Tradition im eigent-
lichen Sinn wird auf diese Weise ganz und gar verfehlt, abgesehen davon,
dafl gerade die progressistischen Archiologismen unehrlich sind, weil sie
die Mefimarke je nach Bedarf legen und weitgehend von Rekonstruktionen
ausgehen, die nur Spiegelungen der eigenen Apriori sind: Fausts Spott auf
die Historiker, daf§ hinter dem angeblichen Geist der Zeiten doch nur der
Herren eigener Geist stehe, trifft hier wirklich zu.“??

Bei der im Umlaufe befindlichen Ablehnung der Entscheidung zur
»Anaphora von Addai und Mari“ handelt es sich um ,verfehlten Traditio-
nalismus®, der nicht wahrhaben will, daf§ es bis zur Wiederkunft Christi
eine je tiefere Erkenntnis der Offenbarung und der Wahrheiten, die mit ihr
im Zusammenhang stehen, geben wird. Weiters wird verkannt, daff auch
schon in fritheren Jahrhunderten eine ,neue® Entscheidung nicht einfach
als eine unmittelbar einleuchtende Folgerung aus vorangegangen erkannt
wurde. Dieses ,Kriterium® zur Unterscheidung zwischen legitimer Wei-
terentwicklung und Abweichungen von der Tradition wiirde einer Position
der Anglikaner aus dem Jahre 1981 entsprechen:

»Wenn die zur Zustimmung vorgelegte Definition nicht offenkundig
(manifestly) eine legitime Interpretation des biblischen Glaubens und der
Linie der orthodoxen Tradition?® ist, dann wiirden Anglikaner denken,

» Joseph Kardinal Ratzinger, Theologische Prinzipienlehre. Bausteine einer Fundamen-
taltheologie, Miinchen 1982, 105.
% Damit sind die ersten 6kumenischen Konzilien gemeint.
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es sei eine Pflicht, die Rezeption dieser Definition dem Studium und der
Diskussion vorzubehalten.“?”

Kardinal Ratzinger, der sich sowohl als Prifekt der Glaubenskongre-
gation?® als auch als Theologe mit dieser These auseinandergesetzt hat,
erldutert das Problem in einem seiner Biicher:

»Hier macht das Wort «Offenkundig legitim» im Sinne des heute
exegetisch «Offenkundigen» authorchen. «Offenkundig legitim» im Sinne
des heute exegetisch «Offenkundigen» sind nimlich gewif$ und gerade auch
die altkirchlichen Dogmen nicht. Gibe es dieses «offenkundig Legitime»
als eine auflerhalb verniinftiger Diskussion stehende Grofie, so bediirfte es
der Konzilien und der kirchlichen Lehrautoritit iberhaupt nicht.“2°

So ist auch die Entscheidung zur Giiltigkeit der ,,Anaphora von Addai
und Mari“ keine ,offenkundige®. Sie erforderte lange Studien und wird
auch weiterhin noch vertieft werden konnen. Weil sie aber von der
kirchlichen Lehrautoritit gefillt wurde, steht ihre Richtigkeit fest (s. 0.).
Ste ordnet sich aber, und das wurde meines Wissens von den Kritikern
libersehen, in organischer Kontinuitit zu einer ihnlichen Entscheidung
ein, die bereits 1984 gefillt wurde.

In jenem Jahr fanden langjihrige Gespriche und Studien ihren Ab-
schluf} in einer gemeinsamen Erklirung zwischen Papst Johannes Paul 1I.
und dem Patriarchen Moran Mar Ignatius Zakka I. ITwas, dem Haupt der
Syrisch-Orthodoxen Kirche von Antiochien.’® Einem iibereinstimmenden
christologischen Bekenntnis folgt eine Darlegung iber die gemeinsame
Lehre von der Erlésung und den sieben Sakramenten. Dann wird einer
Sakramentengemeinschaft (betreffs der Sakramente der Bufle, der Eucha-
ristie und der Krankensalbung) mit der syrisch-orthodoxen Kirche in
Fillen pastoraler Not zugestimmt.’! Damit ist auch in Bezug auf die
Form der Eucharistie eine wichtige Entscheidung gefillt worden. Denn
die ,Syrisch-Orthodoxe Kirche von Antiochien® feiert die hl. Messe mit

LIf the definition proposed for assent were non manifestly a legitimate interpretation
of biblical faith and in line with orthodox tradition, Anglicans would think it is a duty
to reserve the reception of the definition for study and discussion®, Authoritiy in the
Church II 29 (Final report of ARCIC, Windsor 1981).

% AAS LXXIV, 2, 1982, 10601074, hier 1072s.

» Joseph Kardinal Ratzinger, Kirche, Okumene und Politik, Einsiedeln 1987, 73.

% Die ,Syrisch-Orthodoxe Kirche von Antiochien® bildete sich nach dem Konzil von
Chalzedon (451) im romisch-byzantinischen Syrien und wurde spiter von Jakob Baradai
gepragt, weshalb sie auch die Kirche der ,Jakobiter” genannt wurde. Heute umfafit diese
Gemeinschaft etwa 260.000 Glaubige im Nahen Osten und 150.000 in der Diaspora. Sitz
des Patriarchen ist Damaskus.

*' Common Declaration of H.H. John Paul II. and H.H. Mar Ignatius Zakka I Iwas

of June 23 1984, englischer Text im L’Osservatore Romano vom 24.Juni 1984,

franzosische Ubersetzung in DC N° 1880 (2.9. 1984), 824-826.



40 P. Martin Lugmayr

13 Anaphoren (Hochgebeten, von der Gattung her dem rémischen Ka-
non vergleichbar), von denen drei keine ,expliziten® Wandlungsworte
beinhalten, und eine, die nur zu einer Materie ein solches Wort hat. Im
Unterschied zur (ostsyrischen) Anaphora von Addai und Mari gibt es aber
jeweils einen sogenannten Einsetzungsbericht. Zur ersten Gruppe gehdren
die ,Anaphora des hl. Petrus®, die ,, Anaphora des Xystus von Rom* und
die ,Anaphora des Dionysius Jakob Barsalibi“.2 Der Einsetzungsbericht
beschreibt, dafl der Herr vor seinem Leiden Brot in seine Hinde nahm,
es segnete und heiligte, brach, seinen Aposteln gab und sagte: ,Nehmet,
esset davon fiir die Vergebung der Sinden und fiir das ewige Leben®
(»Anaphora des hl.Petrus“) bzw. wird vom Herrn in der dritten Person
gesagt: ,und Er nannte es Seinen Heiligen Leib fiir das ewige Leben fiir
jene, die es empfangen® (,Anaphora des Dionysius Jakob Barsalibi“). In
der ,Anaphora des Xystus von Rom® sagt der Priester an dieser Stelle:
»Er gab uns seinen Opferleib fiir das ewige Leben.“ Analoges gilt fir die
Gestalt des Weines. Aber wir finden keine »expliziten® Wandlungsworte
(»Das ist mein Leib®, ,Das ist mein Blut .. .<).

Die ,Anaphora des Johannes Chrysostomus® nach der syrischen
Tradition enthilt ,explizite® Wandlungsworte nur fiir das Brot, nicht fur
den Becher, tiber den folgendes gesagt wird:

»In gleicher Weise nahm er den Becher, segnete und heiligte ihn
und gab ihn seinen Jingern und sagte: Nehmt, trinkt alle davon zum
Nachlafl der Schulden, zur Vergebung der Siinden und fiir das ewige
Leben.“33

In einer fiir Mar Ignatius Zakka I. Iwas gehaltenen Ansprache erwihnte
Papst Johannes Paul II. ausdriicklich den apostolischen Ursprung der
Syrischen Kirche®, eine Aussage, von der man das liturgische Erbe nicht
ausschlieffen darf. Wie soll man die Form eines Einsetzungsberichtes
ohne explizite* Wandlungsworte deuten? Der Kontext ist eindeutig:
es soll nicht etwas erzihlt werden, vielmehr soll das Opfer Christi
vergegenwartigt und die Wandlung von Brot und Wein in Leib und Blut
des Herrn vollzogen werden.

* Anaphoras. The Book of the Divine Liturgies According to the Rite of the Syrian
Orthodox Church of Antioch. Translated from the original Syriac by Archdeacon Murad
Saliba Barsom. Hg. Mar Athanasius Yeshue Samuel. Lodi N.]. 1991.

Anaphoras, a.a. O., 300; Gibersetzt von Peter Hofrichter, ,,Die Anaphora nach Addai und
Mari in der ,Kirche des Ostens‘ — Eucharistie ohne Einsetzungsbericht?“, in: Heiliger
Dienst 49 (1995) 143152, hier 146.

wFirst of all, I welcome in your person the head of the very ancient Syrian Church
which has its roots in the apostolic community of Antioch, AAS LXXVI (1984) 848.
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Liturgie- und dogmengeschichtlich kann als Vergleich das Phinomen
von deprekativen (fiirsprechenden) Lossprechungsgebeten fiir das Beicht-
sakrament herangezogen werden, die im Westen bis ins 12. Jahrhundert
iblich waren und im Osten noch heute verwendet werden. Gerhard
Rauschen schreibt dazu in seinem Standardwerk iiber Eucharistie und
Buflsakrament: ,Der Form nach tritt zwar der Priester nur als Fiirbitter
fiur den Ponitenten auf; aber man war tberzeugt, dafl Gortt dieser Bitte
immer willfahre, und dafl bei den Todsiinden die Vermittlung der Kirche
auch unumginglich sei.“’> Das bedeutet: der Kontext des Geschehens
mufy beachtet werden, um sagen zu kénnen, ob es sich nur um ein
Firbittgebet (,Der Herr mége dir verzeihen ...)% oder um die Spendung
eines Sakramentes handelt, das wirklich bewirkt, was es bezeichnet.
Dasselbe gilt fiir die erwihnten westsyrischen Anaphoren.

Im Jahre 2001 wurde, wie bereits erwihnt, auch die Giltigkeit der
»Anaphora von Addai und Mari“ ausdriicklich anerkannt, wobei in den
Richtlinien sich eine Stelle zur Frage der Form der Eucharistie findet:
»Schliefllich sind die Worte der Einsetzung der Eucharistie wirklich in
der Anaphora von Addai und Mari vorhanden, nicht in einer zusammen-
hingenden erzihlenden Weise und dem Buchstaben nach, sondern viel-
mehr in einer zerstreuten gebetshaften Weise, d. h. eingebettet in einander
folgenden Gebeten des Dankes, des Lobes und der Fiirbitte.“3” Dies ist
eine organische Weiterentwicklung zu der Anerkennung der Gulugkeit
der westsyrischen Anaphoren, da wir in der ,Anaphora von Addai und
Mari® auch keinen Einsetzungsbericht finden. Es muf§ aber zum Ausdruck
kommen, daf} der Priester das tun will, was die Kirche tut und es sich um
ein Geschehen handelt, welches das Kreuzesopfer Christi gegenwartig setzt
und Brot und Wein in Leib und Blut Christi verwandelt.

Welche Gebetsteile lassen sich anfithren?38

Kniend verrichtet der Priester folgendes Fiirbittgebet (kushapa): ,Herr,

michtiger Gott, nimm an diese Opfergabe [von meinen armseligen

* Gerhard Rauschen, Eucharistie und Bufisakrament in den ersten sechs Jahrbunderten der

Kirche, Freiburg i. Br. 1910, 240 f.

* Liturgiegeschichtlich wird noch genauer zwischen supplikativen (Gott wird direkt

angesprochen) und optativen (Gott wird in der dritten Person angerufen) unterschieden.

Vgl. dazu Herbert Vorgrimler, BufSe und Krankensalbung, HIDG 1V/3, Freiburg i. Br.

1978, 102.

,Finally, the words of Eucharistic Institution are indeed present in the Anaphora of

Addai and Mari, not in a coherent narrative way and ad litteram, but rather in a

dispersed euchological way, that is, integrated in successive prayers of thanksgiving,

praise and intercession“, OR (ital.) vom 26.10.2001, 7, nr.3.

* Eine deutsche (die textkritische Ausgabe von Macomber beriicksichtigende) Uberset-
zung der Grundform der Anaphora findet sich bei Johannes Betz, Eucharistie — In der
Schrift und Patristik, HIDG 1V/41, Freiburg i. Br. 1979, 61 f.

37
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Hinden] fir die ganze heilige katholische Kirche, fiir alle rechtschaffenen
und gerechten Viter....“3? Im Gebet fir die Verstorbenen heifit es (das
aber nur bei einem Requiem eingefligt wird): ,Ich bete an, Herr, Deine
Giite und sage Dir Dank ob Deines Erbarmens, daf§ Du mich trotz meiner
Unwiirdigkeit wegen meiner Siinden zu Dir in Deiner Giite herantreten
lieflest und mich eingesetzt hast zum Diener und Mittler dieser glorreichen
und heiligen Mysterien....“*% Da dieses Gebet nicht immer in der Anaphora
vorkommt und das erstgenannte jingeren Ursprungs ist*l,

mufl das Hauptaugenmerk auf folgende Stellen gelegt werden:

,Du, o Herr, aufgrund Deiner vielen und unaussprechlichen Erbar-
mungen, mache ein gutes und wohlgefilliges Gedenken von allen recht-
schaffenen und gerechten Vitern, die vor Dir Wohlgefallen gefunden
haben, im Gedichtnis des Leibes und Blutes Deines Christus, das wir

Dir auf Deinem heiligen und reinen Altar darbringen, wie Du uns gelehrt
hast.“#?

Etwas spiter betet der Zelebrant: ,Und auch wir, o mein Herr, Deine
armseligen, hinfilligen und elenden Diener, die wir versammelt sind und
vor Dir stehen, wir haben durch Tradition das Beispiel empfangen, das
von Dir kommt: jubelnd, rihmend, erhebend, gedenkend und zelebrierend
dieses grofle und schreckenerregende Mysterium des Leidens und Sterbens
und der Auferstehung Unseres Herrn Jesus Christus.“*

¥ Domine, Deus potens, suscipe hanc oblationem [de manibus tenuitatis meae] pro tota

Ecclesia sancta catholica, pro omnibus patribus rectis et iustis..., lateinische Textausgabe
in: Anton Hinggi, Irmgard Pahl, Prex Eucharistica, Fribourg 1968, 378.

Adoro, Domine, tuam benignitatem et gratias ago tuae misericordiae quod me, licet
indignum propter peccata mea, ad te accedere fecisti in tua clementia et posuisti
[tamguam] ministrum et mediatorem horum mysteriorum gloriosorum et sanctorum...
in: Hinggi, Pahl, Prex Eucharistica, a.a. O., 378.

Vgl. Klaus Gamber, Beracha, Regensburg 1986, 72 (aus diesem Grund hat er es auch
nicht in seine deutsche Ubersetzung aufgenommen, obwohl er sonst der Edition von
Hinggi-Pahl folgt, ebd., 73 ).

Tu, Domine, per miserationes tuas multas et ineffabiles (repetit), fac memoriam bonam
et acceptabilem de omnibus patribus rectis et iustis, qui coram te placiti sunt, in
commemoratione corporis et sanguinis Christi tui, quae offerimus tibi super altare tuum
purum et sanctum, sicut docuisti nos, in: Hinggi, Pahl, Prex Eucharistica, a.a. O., 379.
Der erste Teil ist bei Gamber, Beracha, a.a. O, 74 zu frei ubersetzt. Die direkt aus dem
Syrischen vorgenommene englische Ubersetzung von Gelston ist hier viel genauer (und
der lateinischen Ausgabe entsprechend). Vgl. A.Gelston, The eucharistic prayer of Addai
and Mari, Oxford 1992, 51-53 (Zeilen 36—40 des syrisch-englischen Textes).

~And we also, O my Lord, thy unworthy, frail, and miserable servants, who are gathered
and stand before thee, and have received by tradition the example which is from thee,
rejoicing and glorifying and exalting and commemorating and celebrating this great
and awesome mystery of the passion and death and resurrection of our Lord Jesus
Christ“, Text bei A.Gelston, The eucharistic prayer of Addai and Mari, a.a. O., 53-55.
Hinggi-Pahl folgen an dieser Stelle nicht den iltesten Handschriften.

4¢
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In diesen Gebeten ist eindeutig die Absicht des Priesters und das
Geschehen selbst bezeichnet, das sich ausdriicklich auf den Stiftungsauftrag
des Herrn bezieht.

Von Gelehrten wie B. Botte, R. J. Galvin, G.Dix und H.Wegmann wird
die ,,Anaphora von Addai und Mari“ in das dritte Jahrhundert n.Chr. da-
tiert, eine These, zu der sich auch Johannes Betz 1979 zustimmend duflert.*
Thomas Elavanal gibt 1989 in seiner Studie als Hauptargumente fiir diese
Position die semitischen Ziige und die Einfachheit der Struktur an.*
Gelston urteilt 1992 vorsichtiger: es gibe keinen direkten Beweis fiir den
Ursprung der Anaphora am Anfang des 3. Jahrhunderts, aber es gibe sehr
wohl Hinweise fiir und keinen schlissigen Beweis gegen diese Datierung.#
Sie sei mit Sicherheit alter als alle anderen, die heute verwendet werden.*”
Die ilteste Handschrift stammt aus dem 10. Jahrhundert und wurde von
W. F. Macomber 1966 ediert.*$ Aufgrund des Alters der Anaphora muf die
verwendete Terminologie im Licht urkirchlicher Tradition gelesen werden.
So bedeutet, um ein wichtiges Beispiel zu nennen, das Wort ,,Gedicht-

<

nis“ nicht ,Erinnerung® im heutigen Sinn, sondern, zuriickgehend auf
das Hebriische, daff in der ,memoria“ ein in der Geschichte ergangenes
Heilshandeln Gottes heute wirksam werden soll.*

Liturgiegeschichtlich bemerkenswert ist, daf§ es noch eine ostsyrische
Anaphora aus dem 6. Jahrhundert ohne ,explizite“ Wandlungsworte gibt,
die nicht mehr in Gebrauch ist und von Connolly 1925 ediert wurde,
und daff die ins erste Jahrhundert zuriickreichende, im syrischen Raum

* Johannes Betz, Eucharistie — In der Schrift und Patristik, a. a. O., 63.

* Thomas Elavanal, The Memorial Celebration. A Theological Study of the Anaphora
of the Apostles Mar Addai and Mari, Oriental Institute of Religious Studies, India
Publications, Kottayam 1989, 27.

“ Anthony Gelston, The eucharistic prayer of Addai and Mari, a.a. O., 11.

7 Ebd., 76.

“# W.F. Macomber, , The Oldest Known Text of the Anaphora of the Apostles Addai and

Mari®, OCP 32 (1966) 335-371. Das Manuskript heilt: Mar Esh’aya, Mosul, fos. 4R

- 58, Das zweitilteste stammt aus dem 12. Jahrhundert: Diarbekir (Mardin-Diarbekir

31.47), fos. 208V — 211R. Die weiteren zahlreichen Handschriften stammen aus dem 15.

und den folgenden Jahrhunderten (vgl. die Tabelle bei A.Gelston, The eucharistic prayer

of Addai and Mari, a.a. O., 30-35).

» Memorial” was, for the Israclites, a pledge or sign given by God which guarantees the

continuity of the goodness and saving actions of God. It was not merely a remembrance

or a record of the past but rather a sign of an objective reality made present — the saving
deeds of God“, Thomas Elavanal, The Memorial Celebration. A Theological Study of

the Anaphora of the Apostles Mar Addai and Mari, a.a. O., 118 1.

Englische Ubersetzung von Gelston: ,,And because he was about to be taken up from

our place and exalted to the place of the spiritual beings from which he had come down,

he left in our hands a pledge of his holy body, that through his body he might be near
to us and at all times be united to us through his power. For before the times of his
crucifixion and the hour in which he was about to be glorfied he took bread and wine
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entstandene Schrift Lebre der zwolf Apostel (Didache) vom Opfer und von
der Realprisenz berichtet, aber ebenfalls keine ,expliziten Wandlungs-
wort tberliefert,>! so dafl man von einem durchgingigen Traditionsstrang
sprechen kann.

3. Was wir von der Entscheidung zur , Anaphora von Addai und Mari“
lernen konnen

Die Entscheidung Roms zur Giltigkeit der ,Anaphora von Addai und
Mari steht in organischem Zusammenhang mit der Uberlieferung. Sie
verlangt von jedem Katholiken eine Zustimmung, die letztlich auf dem
Glauben an den Beistand des Heiligen Geistes ruht, der der Kirche
bleibend geschenkt ist. Sie ist ein Ansporn an die Theologie, dogmen-
und liturgiewissenschaftliche Studien in Hinblick auf die syrische Tradition
zu vertiefen. Eine Dogmatik, die sich solch einem fundierten Forschen
verweigert, wird in Sackgassen enden, auch was die eigene liturgische
Tradition betrifft, der ein Theologe angehért. Streitfragen und deren
Lésung haben, wie die Geschichte zeigt, nie nur ein partielle Bedeutung,
sie wirken weiter und bringen ans Tageslicht, was zu vergessen werden
drohte.

Denn eine wichtige Folgerung kann bereits fiur die Riten gezogen
werden, die auch ,explizite“ Wandlungsworte aufweisen:

Damit diese ,wirksam® sein kénnen, missen sie in einem Kontext
stehen, der deutlich macht, dafl es sich nicht um ein Geschehen handelt,
das ein Mensch inszenieren konnte. Was meine ich damit? Nehmen wir an,
ein Priester wiirde einfach nur die Wandlungsworte iber Brot und Wein
aussprechen, vollig losgeldst von einem heilsgeschichtlichen, auf Christus
und sein Erlosungswerk sich beziehenden Zusammenhang. Dann wiirden
sich die Worte ,,Das ist mein Leib®, ,,Das ist mein Blut® auf Leib und Blut
des Priesters beziehen: es kime mit Sicherheit keine Wandlung zustande.

Die Intention des Priesters muf sich auf das beziehen, was die Kirche
tut, namlich das Opfer Christi zu vergegenwirtigen, Brot und Wein in
Leib und Blut des Herrn zu verwandeln. Und diese Absicht manifestiert
sich in all den Gebeten, die die ,direkten® Worte ,Das ist mein Leib*,

which his will had made, (and) made it holy with a spiritual blessing. And he left this
awesome mystery to us, and allowed us a good likeness, that we should continually do
as he did, and live through his mysteries®, ebd., 75.

Ausfihrlichere Darstellung in meinem Artikel ,Eine Anaphora mit Wandlungsworten
— aber in anderer Form® — Historische, liturgische und dogmatische Anmerkungen zur
Anaphora von Addai und Mari®, Kirchliche Umschan 5/11 (2002) 11—14, hier 13.
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»Das 1st mein Blut..,“ umgeben. Nicht ein ,neues® Ereignis soll gesetzt
werden, sondern das Heilsereignis schlechthin soll im Heute gegenwartig
werden.

Wenn es daher bei der Einsetzung des MefSopfers lautet , Tut dies
zu meinem Andenken®, so bedeutet das: das Tun des Priesters setzt
keine neue Wirklichkeit, die Messe als solche ist ,memoria® und nur
so kann sie ,sacrificium® sein. Hervorgehoben hat dies mit treffenden
Worten Leo Scheffczyk: ,Das Heilswerk Christi, das in Kreuz und
Auferstehung gipfelte, darf in seiner Fortfithrung durch das Tun der Kirche
keine Wiederholung erfahren. Es muf nicht nur in seiner geschichtlichen
Einmaligkeit stehen bleiben, wenn es nicht zum Mythos werden soll, in
dem das, was immer ist und war, sich wiederereignet; es muf} auch wegen
seiner absoluten Vollkommenheit und Fiille unwiederbolbar bleiben, weil
es sonst durch die Menschen erginzt werden kénnte und diese dem
Erléser gleichberechtigt an die Seite triten. Daran wird deutlich, daf das
Gedichtnis die einzig entsprechende Form ist, um das Heilstun Christi
in seiner Einmaligkeit und Einzigkeit zu bewahren und es nicht durch
cin etwaiges Wiederholen zu einem beliebigen irdischen Geschehen zu
degradieren.“5?

Die Uberzeugung von einer , Wirklichkeit in Form des Gedichtnisses®
findet sich im Alten und Neuen Testament®, in der Zeit der Viter z. B.
bei Justin in seiner um 150-155 n.Chr. verfafiten 1. Apologie’* und beim
hl.Cyprian (1258)° und besonders deutlich beim hl. Johannes Chrysosto-
mus (1407), der iber die Unzulinglichkeit der alttestamentlichen Opfer
und das Gentigen des einen Opfers Christi schreibt, um dann die Frage zu
stellen: ,Was nun? Opfern nicht auch wir tiglich? Wir opfern zwar, aber
indem wir die Anamnese (&vduvnotv) seines Todes vollziehen (rototuevor):
und es ist eine Opfergabe, nicht viele. Auf welche Weise cine, und nicht
viele? Weil sie einmal dargebracht wurde, wie auch jene im Allerheiligsten.
Diese ist Typos fiir jene und jene fiir diese: denselben opfern wir immerdar,
nicht einmal dieses Schaf, morgen ein anderes, sondern immer dasselbe:
daher ist es ein Opfer.“56

** Leo Scheffczyk, Die Heilszeichen von Brot und Wein. Fucharistie als Mitte christlichen
Lebens, Miinchen 1973, 69 f.

% Vgl. Deut 5,5.15. Im ,Gedichtnis“ des Pascha (vgl. Ex 12,14) sollte das befreiende
Handeln Gottes wirksam werden und die Hoffnung auf das endgiiltige Pascha wach
gehalten werden, eine Hoffnung, die in Christus Wirklichkeit geworden ist. Er ist, wie
der hl.Paulus betont, ,unser Pascha® (vgl. 1 Kor 5,7).

M. Apologie, 41,1; PG 6,564, R 135.

» Ep.63, c.14, CSEL I11/1, 713.

* In epist. ad Hebreos, cap. X, hom. XVII, PG 63, 131.
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Das ,Gedenken® schliefit in sich ein ,Darbringen® ein®’, wobei wir
in die Selbsthingabe des Sohnes mithineingenommen werden. Luther
konnte aufgrund seiner rein moralischen Interpretation des hl. Johannes
Chrysostomos die Verbindung von Anamnese und Wirklichkeit des
Ereignisses in sakramentaler Weise nicht mehr verstehen.>® Somit wurde
fir ithn das Wort ,,Gedichtnis“, mit dem die Viter die Eucharistie als
Opfer begriindeten, ein Mittel, um gegen den Opfercharakter vorzugehen.
Aus dem ,Realgedichtnis“ wurde bei ihm ein blofles Sich-Erinnern, eine
»nuda commemoratio.“ Diese Auffassung wurde vom Konzil von Trient
verurteilt (DS 1753), nicht aber die in der ganzen Tradition vorhandene
von der Messe als ,memoria“. ,Unter dogmatischem Aspekt ist es
nicht gering zu achten, dafl das Tridentinum die hl. Messe zunichst als
,Wiederdarstellung® (repraesentatio) des Kreuzesopfers bezeichnet, dabei
aber von ihr sofort als ,Gedichtnisfeier® (memoria) spricht, wobei zu
bedenken ist, daf} im Grunde auch die Wiederdarstellung in der Kraft
des Angedenkens und des Gedachtnisses geschieht.“>?

Und um nochmals den hl. Thomas von Aquin zu zitieren: Wir
bringen keine andere Opfergabe dar, ,sondern es ist das Gedichtnis jener
Opfergabe, die Christus dargebracht hat*“.®® ,Was taglich in der Kirche
dargebracht wird, ist nicht verschieden vom Opfer, das Christus selbst
dargebracht hat, sondern dessen Gedichtnis.“%!

Daher wird in allen Liturgien der Heilsereignisse ,gedacht® — sie
sollen ja wirksam werden. Aus diesem Grund kommt den Gebeten, die
zeigen, was das Geschehen der Wandlung eigentlich in sich schliefit, eine
grofle Bedeutung zu. Sie durfen nicht der Willkirlichkeit preisgegeben
werden. Sie driicken die Intention der Kirche aus, der sich der Priester an-
zugleichen hat. Vielleicht hat sogar ein zu minimalistisches, nur scheinbar
»dogmatisches“ Denken (,Hauptsache, die [expliziten] Wandlungsworte
sind noch vorhanden®) der Liturgie und ihrer Wertschitzung geschadet
und den Wildwuchs geférdert.

7 Vgl. dazu J.A. Jungmann, ,OBLATIO und SACRIFICIUM in der Geschichte des
Eucharistieverstandnisses®, in: Zeitschrift fiir Katholische Theologie 92 (1970) 342-350,
besonders 349 f.

% Vgl. WA 57,2185 ff.

% Leo Scheffczyk, Die Heilszeichen von Brot und Wein, a.a. O., 66 (er bezieht sich dabei

auf die Sessio XXII des Konzils von Trient, cap. 1, DS 1740).

Item hoc guod hic dicitur, quod non iteretur [sc. oblatio Christi]: contra, quia nos quotidie

offerimus. Dicendum est, quod non offerimus aliam quam illam quam Christus obtulit

pro nobis, scilicet sanguinem suum. Unde non est alia oblatio, sed est commemoratio illins
hostiae guam Christus obtulit, In Hebr., X, lect.1, nr.482 (Marietti).

Quod guotidie in Ecclesia offertur, non est aliud a sacrificio quod ipse Christus obtulit,

sed eins commemoratio, S.Th. 111, q.22a.3 ad 2.

6(
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Somit ist die Entscheidung zur ,Anaphora von Addai und Mari“ auch
ein Argument fir die Bedeutung eines Ritus, einer Liturgie, deren Gebete
jeder Willkiir entzogen sein miissen, und ein Ansporn, sich inniger mit
deren Gehalt zu beschiftigen. Fiir die Priester sollten sie nie einfach Texte
sein, sondern mit Andacht und Innigkeit zu verrichtende Gebete.

Nachwort des Schriftleiters

Bei den Uberlegungen zur sog. ,Anaphora der Apostel Addai und Mari®
der Assyrer ist bisher zu wenig die Einbettung dieser Liturgie in die
Tradition des ostsyrischen Christentums beachtet worden. Ebenso wie
die (katholische!) chalddische Kirche ihre eigene historische Entwicklung
genommen hat, an die man legitimerweise nicht ohne weiteres die »Mess-
latte” der abendlindischen Scholastik anlegen kann, so gilt dies erst recht
fir die sog. ,Assyrer, die nicht mit Rom uniert sind. Es ist in der
westlichen (auch der traditionsnahen) Theologie tiblich geworden, infolge
mangelnder Kenntnis der ostsyrischen Tradition (und weil es als lastig
empfunden wird, sich dariiber Rechenschaft abzulegen) das lateinische
und das griechische Christentum (letzteres nicht selten als ,Orient®
bezeichnet!) als die Kirche anzusehen — was dem Verstindnis der [na
Sancta Catholica zutiefst widerspricht! Dafl es neben den beiden einen
mdritten Strom“ christlicher liturgischer Uberlieferung gibt, wird kaum
beachtet.!

Ausgehend von der Schule von Antiochien hat die ostsyrische Kirche
den Weg Theodors von Mopsuestia (1 428) eingeschlagen — was dann
in die bekannte (hier nicht zu behandelnde christologische) Kontroverse
miindete, die nach Theodors (radikalerem) Schiiler Nestorius (1 450/51)
benannt ist. Nach dessen Verurteilung auf dem Konzil von Ephesus
431 wurde zunichst Edessa theologisches Zentrum, spiter Nisibis bzw.
Seleukia Ktesiphon (Persien). Die ostsyrische Kirche hat eine ungeahnte

' Tertium non datur, beklagt S.P. Brock, ,Pricre et vie spirituelle selon les peres
syriaques*, in: Parole de I’Orient 26 (2001) 201-266, hier 202. Dies sel, so Brock weiter,
umso bedauernswerter, als den syrischen Quellen ein »Ehrenvorrang® zukomme, da
sie als ,direkte Erben* jener semitischen Welt gelten konnten, in der das Christentum
seinen Ursprung hatte!
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Missionstitigkeit entwickelt, die das Christentum (schon ab dem 6.
Jahrhundert) bis weit nach Zentralasien, in die Mongolei und nach China
tithrte. Zu ihren groflen Personlichkeiten gehorte u. a. der Mystiker Isaak
von Nineveh (2. H. 7.Jh.).

Bereits auf der Synode von Markabta (424) hatte sich die ostsyrische
(bzw. persische) Kirche fiir unabhingig (,vom Rémischen Reich®) erklirt,
und jegliche Verbindung mit dem Westen war zuende. ,,Vom Romischen
Pontifex sprach man nicht mehr, schon wegen der enormen Entfernung;
aber die Persische Kirche hatte die Canones von Sardika angenommen,
in denen die Berufung an den Romischen Pontifex eingeschirft worden
war, und sie erkannte auch in vollkommener Weise den Primat des hl.
Petrus und seiner Nachfolger an, was verschiedene Texte bezeugen.“?
Im Mittelater kam es wiederholt zu Einigungsversuchen, aber erst 1551
erfolgte die offizielle Wiedervereinigung eines groflen Teiles der Ostsyrer
mit Rom (“Chaldaische Kirche®).

Die ,Heilige Apostolische Katholische Kirche des gesamten Ostens
(wie sie sich heute selbst nennt) umfafit nach eigenen Angaben 400000
Gliubige in Iran, Irak, Indien, Syrien, Libanon, Nordamerika und Au-
stralien. Oberhaupt ist Mar Dinkbha IV Khanania (geb. 1936) mit Sitz in
Morton Grove (Illinois, USA).

Die alteste christliche Liturgie

Aus dem Gesagten ist klar, dafl von allen 6stlichen Liturgien die der
Ostsyrer die von der romischen, aber auch von der hellenistischen
Kultur am wenigsten beeinfluf8te ist — umso mehr ist der Einflufl der
jiidischen liturgischen Praxis spiirbar.> Die Ubereinstimmung zwischen
der Anaphora des Addai und Mari mit dem judischen birkat ha-mazon,
dem traditionellen Dankgebet, liflt sich sogar bis in den Wortlaut hinein
nachweisen*.

Im tbrigen steht fest, dafl einerseits mindestens bis zur Mitte des 3.
Jahrhunderts der Bischof die Freiheit besaf, den Text des Hochgebetes zu
improvisieren, andererseits aber die Anaphora von Addai und Mari bis in

2 Oriente Cattolico, hrsg. v. d. Ostkirchenkongregation, Vatikan 1962, S. 360f.

* Der Stil (Parallelismus) deutet auf unmittelbar semitischen Ursprung des Originals. Vgl.
B. Botte, ,Problemes de 'anaphore syrienne des Apotres Addai et Mari®, in: L’Orient
Syrien X (1965), 89-106, hier: 89 u. 99.

G. Rouwhorst, ,Jewish Liturgical Traditions in Early Syriac Christianity®, in: Vigiliae
Christianae. A Review of Early Christian Life and Language 51 (Leiden 1997), 72-93,
hier 79f.
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den Beginn des 3. Jahrhunderts zuriickgeht. Sie ist nicht die einzige, wohl
aber die am hiufigsten benutzte Anaphora der Assyrer®; an den anderen
Tagen werden die Anaphora des Nestorius bzw. die des Theodor von
Mopsuestia benutzt.

Dafl die beiden letztgenannten Hochgebete die Einsetzungsworte
enthalten, mag auf griechischem Einfluf§ beruhen’. Was bedeutet nun aber
das Fehlen der Einsetzungsworte in der Anaphora der Apostel Addai und
Mari? Zunichst war vermutet worden, die Anaphora miisse urspriinglich
den Einsetzungsbericht gehabt haben$, und zwar sei dieser der Anamnese
unmittelbar vorausgegangen.

Gelston? sieht Bottes Beweisfithrung nicht als stichhaltig an. Er tritt
stattdessen den Beweis dafiir an, dafl ein eigentlicher Einsetzungsbericht
nie Bestandteil der Anaphora gewesen sein kann. Richtig ist, dafl in der
Tat ein eucharistisches Hochgebet ohne Bezug zum letzen Abendmahl
keine giiltige Wandlung zustande bringen kénnte. Die Frage ist, ob bzw.
wie ein solcher Bezug vorhanden ist. Die beiden im vorstehenden Artikel
von P. Martin Lugmayr zitierten Passagen der Anaphora (s.o. S.42),
die unmittelbar Bezug nehmen auf ,Gedichtnis des Leibes und Blutes*,
»wie Du uns gelehrt hast“, ,das Beispiel, das von Dir kommt“ sprechen
eine deutliche Sprache! Daraus geht eindeutig hervor, daf} es sich dabei
nicht um eine allenfalls vage Anspielung auf die Einsetzungsworte handelt.
Vielmehr ist das klare Bewuftsein des Zelebranten (und der Mitfeiernden),
dafl hier der Einsetzungsakt des Herrn vergegenwirtigt wird, mit Hinden
zu greifen. Denn wenn wir das Beispiel, das vom Herrn selbst kommt,
ausfiihren — ist das nicht der Beweis dafiir, daf hier die Einsetzung
durch Christus auch ohne das akribische Nachsprechen der einzelnen
Worte bewuflt gegenwirtig gesetzt wird?'® So sind die Bezugnahmen

* Anthony Gelston, The Eucharistic Prayer of Addai and Mari. Oxford UP 1992, 1V,
5,11.

Vom Karsamstag bis zum Advent, ferner in den Messen fiir die Verstorbenen, an den
Gedenktagen der Heiligen sowie an gewéhnlichen Tagen. Vgl. George Ibrahim Haddad,
The Mass of the Apostles Addai and Mari. A Translation from the Syriac with notes and
introduction. Diss. PhD New York 1974, 184f.

Gelston, op. cit., 74.

Diese Meinung vertrat — unter Hinweis auf die Anamnese, die dies bezeuge - Botte,
op. cit., 103f.: ,Man kann heute nicht mehr behaupten, die Addai-Anaphora habe nie
einen Einsetzungsbericht gehabt. Die Anamnese ist ein indirekter Beweis. Vgl. a. ders.,
»L épiclese dans les liturgies syriennes orientales®, in: Sacris erudiri. Jaarboek voor
Godsdienstwetenschapen VI (1954), 48-72, hier: 48.

? op. cit., 105f.

Zum gleichen Ergebnis kommt auch die erwihnte hervorragende Studie von Gelston (op.
cit., 75): ,, The clear but concise allusions to the Last Supper were felt to be sufficiant to
establish the connection between it and the eucharistic celebration.“

0 -
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auf das Letzte Abendmahl des Herrn in der Anaphora keineswwegs
,bis zur Unkenntlichkeit“ aufgeteilt'!, sondern an sehr passender Stelle
- fiir jeden erkennbar — vorhanden. Man muff wohl auch von der
geliufigen Annahme abgehen, der sog. Einsetzungsbericht sei in allen
Hochgebeten vorhanden (gewesen). Ja, man kann sogar so weit gehen,
gerade aus seinem Fehlen auf ein besonders hohes Alter des betreffenden
Hochgebetes zu schlieffen, da die Notwendigkeit der Einsetzungsworte
erst allmahlich empfunden wurde!!? Wir bewegen uns hier, wie gesagt, an
der Schwelle zur Gestaltwerdung der eucharistischen Liturgie — vielleicht
gar vor dem 3. Jahrhundert, mit Sicherheit aber vor den spiter entbrannten
christologischen Streitigkeiten.

Zusammenfassend kann gesagt werden, daf§ die Anaphora von Addai
und Mari alle drei notwendigen Elemente enthalt:

»(a) Feststellungen, dafl dies eine eucharistische Versammlung fir den
priesterlichen Dienst, ein Opfer und eine offentliche Feier darstellt,

(b) eine anamnesis des Leidens und Sterbens und der Auferstehung
Christi bzw. Seines Leibes und Blutes,

(c) eine deutliche Bezugnahme der betreffenden Feier auf die Einsetzung
der Eucharistie beim Letzten Abendmahl®“?.

Infolgedessen vermogen wir in der Anerkennung des ostsyrischen
Hochgebetes als ,gtltig“ keineswegs eine schlimme ,Perversion® (auf-
seiten des Heiligen Stuhles) zu erkennen, die der ,Unversehrtheit des
Inhalts des geoffenbarten Glaubens® zuwiderlaufe!®, und erst recht keine
sunglaubliche Zerstorung® des Meflopfers, wie von traditionalistischer
Seite offentlich behauptet wird.

Listiger MifSbrauch einer giiltigen Entscheidung

Auf einem anderen Blatt freilich steht die listige Vereinnahmung der
papstlichen Entscheidung durch diejenigen, die ohnehin die Aushohlung
der heiligen Wandlung betreiben. Als ein Beispiel fir viele sei der
Aufsatz von P. Dr. Gerhard Voss ,,Wachsende Eucharistiegemeinschaft:
okumenische Verpflichtung“!®> angefiihrt: ,Heute wird im katholischen
Eucharistieverstindnis die ,Wandlung® der Gaben nicht mehr auf die

So D. Berger, ,Abschied von den exakten Wandlungsworten?*, in Heft 6/2002 unserer
Zeitschrift.

Gelston, 2.a2.0.

Gelston, op. cit., 108.

Diesen Vorwurf erhebt D. Berger, op. cit., S.370.

'S Una Sancta 56 (2001) 344-351, auch separat von der Abtei Niederaltaich verbreitet.
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,Einsetzungsworte‘ Jesu reduziert, weshalb man auch nicht mehr von
den ,Wandlungsworten® sprechen sollte. Diese Einsetzungsworte (...) sind
vielmehr ein — freilich konstitutiver — Teil des gesamten eucharistischen
Geschehens.“ Als Beweis wird ausdriicklich in einer Anmerkung auf eben
diese Anerkennung der Anaphora ohne Einsetzungsbericht verwiesen.

Man mochte fragen: Wer bestimmt eigentlich, was ,heute* denn
skatholisches Eucharistieverstindnis“ ausmacht — wenn nicht die political
correctness der Liturgikergilde . . .

Nicht nur die - verriterische — Antipathie gegeniiber der Bezeichnung
»Wandlungsworte, auch die Inkonsequenz, mit der einerseits die Wand-
lungsworte als ,freilich konstitutiv® bezeichnet werden, andererseits die
Anerkennung einer Liturgie, die diese Worte nicht enthilt, nichtsdestowe-
niger als Stiitze fiir die eigene Meinung mifibraucht wird, entlarven nur
allzu deutlich die Absicht, die dahinter steckt. Der heiligste Moment der
romischen Liturgie soll enttabuisiert, seines ehrfurchtgebietenden Charak-
ters entkleidet werden — ganz im Zuge einer Tendenz, die aus der Messe
eine diffuse Gemeinschaftsveranstaltung machen will, die bestenfalls eine
wie auch immer geartete Gegenwart des Herrn zustandebringt.

Die Méglichkeit eines solchen (fast mochte man sagen: blasphemischen)
Miflbrauchs der vatikanischen Entscheidung zugunsten der ostsyrischen
Anaphora darf jedoch nicht den Blick dafiir triiben, daf8 diese innerhalb
ihrer altehrwiirdigen Tradition ein giiltiges Hochgebet darstellt, das alle
erforderlichen Elemente enthilt. Um es deutlich zu sagen: Wollte jemand
aus der Anerkennung einer Anaphora ohne explizite Wandlungsworte
deren Entbehrlichkeit generell, d.h. unabhingig von der liturgischen
Tradition, folgern und auf die Idee kommen, in einer Messe der lateinischen
Tradition die Wandlungsworte auszulassen — so wire diese Messe mit
Sicherheit ungiiltig — aus den Griinden, die in der bisherigen Diskussion
in dieser Zeitschrift mit Akribie und Verlifilichkeit aufgezeigt wurden.
Man mag daraus den Stellenwert, der der recht verstandenen (je eigenen)
liturgischen Tradition zukommt, erkennen . . .

R. K.
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DOKUMENTE, BRIEFE, INFORMATIONEN

., « . . noch nicht bis aufs Blut widerstanden!“

Vor einigen Jahren erhob ein braver Or-
densmann aus unserem Freundeskreis,
der unser gegen die Zeitstromung ge-
richtetes Schrifttum zu hart fand, den
Vorwurf, wir seien nicht freundlich ge-
nug: ,Sie fugen sich selber Schaden zu,
sagte er uns, Sie machen sich unbe-
liebt*.

Es ist richtig, eine gewisse Schroff-
heit des Tons, wenn nicht gar eine Nei-
gung zum Ubermaf, scheuten wir nicht.
So hatte ich durch die Presse erfahren,
dal ein Priester zum stellvertretenden
Vorsitzenden einer Vereinigung ,christ-
licher Homosexueller®, genannt David
und Jonathan, bestellt worden war. Dar-
aufthin hatte ich ein Schreiben an jeden
einzelnen der einhundertundzehn Orts-
bischofe in Frankreich gerichtet des In-
haltes, dafd der Skandal die Grenzen des
Ertraglichen Uberschritt. Angesichts ih-
rer Abwehrreaktion verschlimmerte ich
meinen Fall noch, indem ich an ihre
Adresse schrieb: ,Manche Bischofe ma-
chen sich durch ihr Schweigen zu er-
barmlichen Mitlaufern einer Globalisie-
rung, die nur das Vorzeichen fir die
grofle Apostasie ist“. Das war im Jah-
re 1992 (seitdem hat die Globalisierung
nicht wenig Unheil angerichtet). Um
nicht auf der Ebene der Allgemeinplit-
ze zu verharren, untermauerte ich meine
Anklagepunkte auf drei Ebenen:

— Schweigen zur Abtreibung,

— Schweigen zum Aufkommen des Is-
lam,

— Schweigen zur Verwlstung der Litur-
gie.

Was hatte ich nicht alles gesagt!

Das Resultat liefd nicht auf sich war-
ten. Man uberredete mich, meine Fron-
talangriffe aufzugeben und statt dessen
personlich mit den Leitern der Diozesen

zusammenzutreffen, und zwar im Hin-
blick auf eine ,gegenseitige bruderliche
Zurechtweisung, wie man mir sagte.
Das tat ich dann auch mit einem unserer
Viter (gemeint sind die Bischofe).

Die Emporung hatte sich ein we-
nig gelegt bis zu dem Tage, da wir
voller Bestirzung das Erscheinen ei-
ner Bibel mit modernistischem Nach-
geschmack erlebten, herausgegeben von
Bayard, in der manche Ausdrucksweisen
den Anstand verletzen: Im Buch Leviti-
cus (21,20) wird der Zutritt zum Prie-
stertum des Alten Bundes einem Mann
verwehrt, der an Hodenbruch leidet, was
die Ubersetzung wiedergibt mit ,zer-
quetschte E..“. Auf das Verlangen der
Juden nach einem Wunder antwortet Je-
sus: ,Eher krepieren“. In Matth 5 wird
aus dem ,Selig die Sanftmitigen® ei-
ne ,Freude der Toleranten®. Schlieflich
das Schlimmste: Im Markus-Evangelium
(3,31) ist die Rede von ,den Bridern
Jesu“ (normale Ubersetzung). Doch in
einer Fuflnote heift es, daraus konne
man entnehmen, daff Maria und Josef
mehrere Kinder hatten.

So also sieht die ,Neue Uberset-
zung der Bibel“ (Nowvelle Traduction
de la Bible — erschienen 2001) aus.
Mehr als 120000 Exemplare wurden
davon verbreitet. Die Lehrkommission
der Bischofe Frankreichs sagt in einer
dem Werk vorangestellten Erklirung,
dafl ,sie zu dessen Lektlire ermutigt®.

Nur schweigend ertragen?

Figen wir zu alledem noch hinzu,
dafl die Kinder seit dreiflig Jahren
(eine Generation) keinen Katechismus
mehr haben, und daff man bei den
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thnen  angebotenen ,Pflichttreffen
(carrefours obligatoires) nicht mehr die
heilsnotwendigen ~ Glaubenskenntnisse
vermittelt.

Angesichts der Not der Familien
mochten wir am liebsten schreien, ja
aufheulen... Aber nicht doch, sagte
man uns, wir leben in einer Karfreitags-
Epoche. Da gilt es, schweigend zu
ertragen (autorisierte These). Also frag-
ten wir uns, wo die rechte Einstellung
zwischen Maulhalten und Aufschreien
liegt. Mitten in diesen Uberlegungen
suchte uns eine gute Seele auf und
legte uns eine Rethe von Zeugnissen
vor, die uns sehr schnell berzeugten.
Zitieren wir sie, wie sie uns gerade ein-
fallen:

Léon Bloy: ,Was wiirdet ihr von
jemandem halten, der tatenlos zuschaut,
wie man seine Briider vergiftet aus Angst
davor, seine Warnung konnte das Anse-
hen des Giftmischers ruinieren?*

Msgr. Freppel, Bischof von Angers
(1869-1891): ,Der grofite Dienst, den
ein Mensch seinesgleichen in den Zeiten
des allgemeinen Versagens und der Ver-
finsterung erweisen kann, besteht darin,
furchtlos die Wahrheit zu sagen, selbst
wenn man nicht auf ihn horen wiirde®.

Heilige Katharina von Siena: ,,O!
Genug des Schweigens! Schreit mit tau-
send Zungen! Ich sehe, wie die Welt
durch das Schweigen der Verderbnis an-
heimfalle.“

Zeitlich naher bei uns sagt der sehr
seriose P. Ambroise Gardeil, O.P.: , Der
hl. Thomas weist den hochsten Platz
dem Gut der Wahrheit zu, das es zu
verteidigen und zu fordern gilt. Eine of-
fensichtlich wenig irenische Haltung, die
aber — das sollte man nicht vergessen —
im Verlauf der Geschichte des christli-
chen Denkens in hochstem Mafle kon-
stant geblieben ist. Es kann niitzlich sein,
das ins Gedichtnis zu rufen in einer Zeit,
da man zdgert, sich genau so kimpfe-
risch zu zeigen.“

Gehen wir weiter zurtick. Was sagt
Unser Herr?

»lch bin dazu geboren und dazu in
die Welt gekommen, um fiir die Wahr-
heit Zeugnis abzulegen. Jeder, der aus
der Wahrheit ist, hort auf meine Stimme*
(Joh 18,37).

»Ihr werdet meine Zeugen sein in
Jerusalem und in ganz Judia und Samaria
und bis an das Ende der Welt“ (Apg 1,8).

Zeuge sein, was heifft das? Das be-
deutet, Zeugnis ablegen — bis aufs Blut,
wenn Gott das will — fiir denjenigen, der
gesagt hat: ,Ich bin der Weg, die Wahr-
heit und das Leben®. Wollten wir es je
wagen, den Gott-Menschen von jener
Wahrheit zu trennen, zu deren Hiitern
und Verkiindern er uns bestellt hat? Gott
von der Wahrheit trennen? FEine Ab-
scheulichkeit. Werden wir es je wagen,
diese Diplomatie, diese schreckliche Di-
chotomie anzuwenden?

Die englischen Martyrer des 16. und
die chinesischen des 20. Jahrhunderts ha-
ben allesamt ihr Blut vergossen, weil sie
sich geweigert haben, die einen in eine
anglikanische, die anderen in eine pa-
triotische Kirche einzutreten. Und ihr
mochtet, daf} wir uns in jenes formlo-
se Magma begeben, das man ,Okume-
nismus“ oder interreligivsen Dialog®
nennt? Es ist Zeit, dafl der Wind sich
erhebt und diese scheinheiligen, unter
der Mogelpackung der Toleranz verbor-
genen Ligen hinwegfegt.

Mit Starkmut und Sanftmut

Ich weiff, was thr mir vorhalten wer-
det: Thr mochtet, dafl sich unsere Un-
beugsamkeit mit weniger Schirfe paart.
Nun wohl, meine Freunde, einverstan-
den! Doch das ist eine Aufgabe fiir
die ganze Lebenszeit. Und vergef3t auch
nicht die kurze Mahnung von Saint-
Exupéry in Citadelle: ,Schlafende Wa-
che: Vorhut der Feinde.“ Betet also mit
uns und fiir uns, damit unser Zeug-
nis sich verbreite, und zwar nicht mit
dem Eifer der Bitterkeit, den der hl.
Benedikt rigt, sondern mit der gan-
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zen barmherzigen und festen Giite des
Herrn Jesus in seinem Evangelium, for-
titer et suaviter, mit Starkmut und Sanft-
mut.

Abt Gérard Calvet

Aus: Les Amis du Monastere, 27. Okto-
ber 2002 (Christkonigsfest). Herausge-
geben von der Abtei Sainte Madeleine,
F-84330 Le Barroux.

Ubersetzung: A.S.

Die Papstmesse in Toronto

Die franzosische Zeitschrift #na voce be-
richtete in ithrem Sept./Okt.-Heft 2002
Uber die Weltjugendtage in Toronto,
und zwar aus der Feder von Yves Gi-
re. Dieser war zwar kein Augenzeuge,
aber ein ,Ohrenzeuge®, insofern als die
dreistiindige Papstmesse am 28. Juli 2002
ab 15.00 Uhr von der Pariser Rundfunk-
station Radio Notre-Dame zur Ginze
tibertragen wurde.

Nach Gires Eindruck glich diese
Zusammenkunft von etwa 600 bis
800000 Menschen mit ithrem Zurufen,
Beifallklatschen, Schreien usw. eher
einem groflen ,Meeting“ als einer
liturgischen Zeremonie. Was diese selber
angeht, so wurde nicht die dem Novus
Ordo  entsprechende  Sonntagsmesse
gefeiert, sondern eine eigens zu dem
Anlaf  (vielleicht vom Papst selber)
zusammengestellte ,fabrizierte Liturgie,
Thematik-Messe — zwei Kennzeichen
der neuen Liturgie, die in totalem
Gegensatz zur traditionellen stehen®,
bemerkt Gire dazu.

Zu Beginn ein nicht enden wollendes
Einzugslied, gefolgt von der gleichfalls
sehr langen, von Kommentaren beglei-
teten Besprengung mit Weihwasser. Der
Papst verfehlte nicht, auf den niederpras-
selnden Regen anzuspielen. ..

Die Liturgie wurde viersprachig ge-
halten: englisch, franzésisch, spanisch
und einige lateinische Brocken, darun-
ter das im gregorianischenn Choral ge-
sungene Vaterunser. Ansonsten war fir
die Gregorianik kein Platz. Sie hitte
auch schlecht in dieses ,Meeting“ ge-
pafit!

Versuch eines Gesamtiiberblicks

Weitere Einzelheiten aus der Papstmes-
se anzufithren, dirfte sich eriibrigen, da
sich vermutlich viele Leser am Fern-
sehschirm davon selber ein Bild ver-
schaffen konnten. Um einen Gesamtein-
druck von der Papstreise nach Kana-
da und Mexiko zu vermitteln, greift
Gire auf einen Informationsbrief der RU
(Minipresseagentur der UNEC (BP 114,
F-95210 Saint-Gratien) zurtick. Darin
werden Auszige aus der kanadischen
Presse in franzésischer Ubersetzung
wiedergegeben. Zunichst eine Reihe
von sehr wohlwollenden Kommentaren
allgemeiner Art, die die Rolle des Papstes
unterstreichen und sich lobend tber
das Verhalten der Jugendlichen dufern.
Dann figt RU hinzu:

»Es ist unsere Pflicht, nicht nur
naitv-fromm tber das, was in der Kir-
che positiv ist, zu berichten, sondern
auch dartber, was faul ist und zur Ka-
tastrophe fihren wird, wenn wir uns
dem nicht energisch widersetzen“. Nun
folgt die vollstindige Ubersetzung eines
hochinteressanten Artikels von Christo-
pher A. Ferrara in der amerikanischen
Zeitschrift The Remnant (Nr. 13 vom
15. August 2002). Die von una voce dar-
aus ibernommenen Ausziige seien nach-
folgend ins Deutsche tbersetzt:

Twist-Kirche, verrutschte Kirche!

Die hier und da unternommenen
Anstrengungen der jlingsten Zeit, ein
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Kérnchen religioser Tradition in das
polyglotte Gebriu, das der romische
Ritus geworden ist, einzubringen, haben
den Prozefl der liturgischen Dekadenz
nicht aufzuhalten vermocht. Das zeigt
ein Blick auf die grotesken Liturgien der
Weltjugendtage. Ein Beispiel kann den
ganzen Vorgang verdeutlichen: Wahrend
des Festivals des Popmusik-Gesangs
(sic), das als Vesper ausgeschildert war,
sang ein Chor das Adoramus Te Christe
— auf eine Ubrigens sehr wiirdige Wei-
se... Doch diese fluchtige Rickkehr zur
katholischen Liturgie-Tradition wurde
begleitet von - einem Jazz-Saxophon.
Die wunertragliche Kombination, die
daraus resultierte, ergab etwa folgendes:
»A-dora-mus Te Christe! Buh-buh
UHIIIIII! Bahdudy-uh-duh! Et be-ne-
di-ci-mus Tibi! BuhIIIII Budy-uh-duh!“

Danach gab es Musik einer Musik-
Band ,Synthpop®, wel Iche die Kreuz-
wegstationen begleitete. Wahrenddessen
wurde etwas, das irgendwie dem gre-
gorianischen Choral glich, zum Klang
einer vorprogrammierten Batterie gesun-
gen: bah-dum-dum Bop! Bah-dum-dum
Bop! (...) Anschliefend zitiert Ferrara
die Zeitung Seattle Times: ,Ordensfrau-
en spielten Frisbee. Ein Priester, der im
hochsten Grad licherliche Pater Stan
Fortuna, vollfihrte ,Rap’; afrikanische
Schlagzeuger traten auf, ferner tahitische
Tinzer. Rockkonzerte bis 3 Uhr mor-
gens. Das war wirklich kein katholisches
Treffen im Ublichen Sinn. Der letzte Wo-
che in Toronto gefeierte Weltjugendtag
war alles andere als gewohnlich. Es war
die Kirche des Twist — Twist ist ein
gestikulierender Tanz. ,Twist® bedeutet
so viel wie —verquer’ — nach Aussage
eines Jugendlichen aus Seattle, Philippe
Hayes ...

Es lieflen sich noch einige weitere
Pinselstriche anbringen, um das Bild zu
vervollstindigen, wie etwa die ,liturgi-
sche® Musik zur Papstmesse, zu der ei-
ne ,,para”“ (Parade?) katholischer ,,Soul“-
Singer gehorte. Diese taten ihr bestes,
um wie Maria Carey zu singen, indem

sie endlose Kehrverse belangloser Pop-
musik - ,Hymnen® genannt — schrien.
Unterdessen safl der Papst nicht weit
davon entfernt gebeugt in seinem Sessel.

Dreistigkeit und ,, Die Grofie Fassade“

Danach erschien die tbliche Schar der
sog. Eucharistic ministers (,,Eucharistie-
Diener®, d. h. Kommunionhelfer) — vier-
tausend! —, auf der Bildfliche, darunter
eine Dame mit einem sehr koketten Hut
und Sonnenbrille sowie ein mit einem
Golf-T-Shirt bekleideter Typ. Das Auf-
treten dieser ,Eucharistie-Diener® stand
in einem direkten Widerspruch zu der
— offensichtlich nutzlosen — vatikani-
schen Instruktion jingeren Datums. Da-
nach darf nicht auf Laien zurtuckgegrif-
fen werden, wofern Priester und Dia-
kone zur Verfligung stehen — und sie
waren sehr zahlreich in Toronto. Aufler-
dem sollen sie irgendeine angemessene
liturgische Kleidung tragen. —

Der Verfasser des Artikels zitiert
auch Phantasie-Ubersetzungen ins Eng-
lische. Er fabrt dann fort:

Der Ausdruck Twisted Church (ver-
querte Kirche) beschreibt sehr gut die
Gesamtheit des Schauspiels. Jahrzehnte
tiberzogenen Expenmentxerens im La-
bor der Neuerungen haben eine genau
so ,verquere Kirche“ erzeugt, eine ver-
rutschte Kirche, wenn ich so sagen darf.
Eine Kirche, die das darstellt, was Tom
Woods und ich selber als Die grofle Fas-
sade bezeichnen: faktisch eine Kollekti-
on von kurzlebigen Neuerungen, die den
unveranderlichen Glauben unserer Viter
verdecken. Diese grofle Fassade beinhal-
tet nicht nur eine nicht wieder gut zu
machende, verrutschte Liturgie, sondern
auch einen verrutschten Okumenismus,
der offen die Riickkehr der D1551denten
nach Rom ablehnt. Anstelle einer Rick-
kehr der Dissidenten erleben wir derzeit
einen endlosen, ziel- und aussichtslosen
Dialog mit ,Dialog-Partnern wie der
sogenannten Kirche von England.
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Erinnern wir an dieser Stelle dar-
an, dafl der kurzlich bei den Anglika-
nern zum Erzbischof von Canterbury
ernannte Roman Williams weibliche Bi-
schofe und die Weihe von praktizieren-
den Homosexuellen zu anglikanischen
Klerikern sowie die Erlaubnis zu Ehe-
scheidung und Wiederheirat fiir die Ang-
likaner favorisiert.

Lihmung des kritischen Geistes

Der verschlungene Pfad zur Einheit, der
den Weg nach Rom ersetzt hat, fiihrt Tag
fur Tag weiter weg von Rom und hin zur
reinen Verrlicktheit... Doch niemand
innerhalb des vatikanischen Apparates
oder im neo-katholischen Establishment
scheint dessen gewahr zu werden. Die
okumenischen Apparatschiks des Vati-
kans setzen ihren nichtssagenden Dia-

log mit einer Ansammlung von kranken
Hirnen fort, die nicht im geringsten die
Anerkennung der Wahrheit beabsichti-
gen, weil sie allesamt Religionen ange-
héren, die mehr oder weniger Formen
von Idiotie darstellen.

Geistig durch 40 Jahre hindurch
vom Vatikan angewandte Schockthera-
pie paralysiert, ist das neo-katholische
Establishment keiner kritischen Refle-
xion oder aufbegehrenden Ablehnung
gegenliber der wachsenen Absurditir,
insbesondere auf dem liturgischen Ge-
biet, mehr fihig. Daher kann es kaum
Uberraschen, dafl die neo-katholischen
Kommentatoren voll des Lobes fiir das
letzte Sortiment skandaldser liturgischer
Neuerungen gewesen sind, die in Toron-
to, in Mexiko und auf Guatemala prisen-
tiert wurden.

(Ubersetzung: A. S.)

Miszellen zum Kommunionempfang

Die Zeitschrift L’homme nonvean verdf-
fentlichte in ihrer Ausgabe vom 8. Sep-
tember 2002 aus Notitiae die Antworten
der Gottesdienstdienstkongregation auf
folgende drei Fragen:

— Ist der Glaubige, wenn die heilige
Kommunion unter beiden Gestalten ge-
spendet wird, berechtigt, die Kommuni-
on in die Hand zu empfangen und sie
dann selber in den von einem Priester
oder Diakon gehaltenen Kelch einzutau-
chen?

Antwort: Nezn.
— Ist es erlaubt, die ,Erstkommunion®
eines oder mehrerer Gliubigen wih-
rend der Griindonnerstags-Messe 12 Ce-
na Domini zu feiern?
Antwort: Nein.

— Ist es statthaft, wihrend der Griindon-
nerstagsmesse /n Cena Domini oder an-
lifllich einer ,Erstkommunion“-Messe

in der Mitte der Kirche, unweit vom Al-

tar, bzw. im Altarraum einen Tisch mit

dem Brot und dem Wein aufzustellen?
Antwort: Nezn.

Wie die vorstehenden Fragen zeigen,
ist der ,Gestaltungs“wille innerhalb der
»erneuerten® Liturgie ungebrochen. Ja,
wie der Zeitschrift Gottesdienst (2. Mai
2002) zu entnehmen war, hat eine Firma
in Wetzlar einen Medienpreis ,Jona“
fir  kreative  Gottesdienstgestaltung
ausgeschrieben. Er sollte im Rahmen
der Internationalen Kirchenfachmesse
secclesia“ vom 26. bis 28. Sept. in Es-
sen vergeben werden (von einer ku-
menischen Fachjury, versteht sich!). Als
Bewertungskriterien gibt die Firma an:
yIdeenreichtum, Kreativitit und Einsatz
von Medien, die Einbindung von Ehren-
amtlichen, das theologische Profil und
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die nachhaltige Bedeutung des Gottes-
dienstes fiir das Gesamtleben der Ge-
meinde®.

Ganz auf dieser Linie liegt der Bei-
trag eines Aschaffenburger Pfarrers, der
in der gleichen Zeitschrift (Ausgabe vom
5. September 2002) ,Vorschlige fiir die
Praxis“ unterbreitet, die sich auf den
»Dienst des Kommentators“ beziehen.
Er beruft sich dabeir auf Artikel 29
der Liturgiekonstitution sowie auf die
»Allgemeine Einfiihrung in das MefR-
buch®, Nr. 68a, wo unter den ,besonde-
ren Diensten® auch der ,Sprecher® auf-
gefiihrt ist. Er soll den Gliubigen durch
Erklirungen und Hinweise ,ein tieferes
Verstandnis“ der Feier vermitteln. Pfar-
rer Simon konkretisiert seine Gedanken
natlrlich auch in Kommentaren zu ein-
zelnen Teilen der Mefifeier, deren letzter,
wie man sehen wird, fiir den UVK-Leser
von besonderem Interesse sein diirfte:

»Wihrend der Kommunion des Prie-
sters: Das Mahl ist bereitet, das Brot
gebrochen. Gleich werden wir an den
Tisch des Herrn treten. Viele von uns
werden sich die heilige Kommunion auf
die Hand reichen lassen.

Bischof Cyrill von Alexandrien hat
diese Weise des Kommunionempfangen
eindrucksvoll beschrieben. Seine Deu-
tung mag uns helfen, den Leib Christi
in Ehrfurcht bei uns aufzunehmen:

,Mache die linke Hand zu einem
Thron fiir die Rechte, die den Kénig
empfangen soll. Dann mache die flache
Hand hohl und nimm den Leib Christi
in Empfang und sage das Amen dazu.
Dann empfange ihn.

Gib aber acht, dafl dir nicht etwas
davon wegfille. Das wire, als sei es
dir von den eigenen Gliedern verloren
gegangen’®.

Ob  dieser Kommentar seinen
Verfasser allerdings preisverdichtig fiir
den genannten ,Jona“-Preis machte,
mufl wohl bezweifelt werden, lif}t
er doch immerhin erkennen, dafl es
in seiner Pfarrei auch noch Gliubige
gibt, die ihre Ehrfurcht vor der hl.

Kommunion durch deren Empfang
mit dem Mund ausdriicken... Schon
eher fir die Preisverlethung geeignet
wire da wohl sein Kommentar zur
»Gabenbereitung®, in dem es u.a
heiflt: ,,Wir sechen Wein, der zum Altar
gebracht wird, und wir danken Gott,
der uns das Leben gonnt und sich freut,
wenn wir gliicklich sind“. ..

Emn , Kommuniongang der
,verkommenen Art

In seinem Buch Der Geist der Litur-
gie fordert Kardinal Ratzinger die Prie-
ster auf, wenigstens eines der dem Kom-
munionempfang vorausgehenden Gebe-
te ,wirklich in gesammelter Stille zu be-
ten als eine personliche Bereitung fiir
den Herrn, die auch alle anderen zur
Stille vor der heiligen Gegenwart bringt,
damit der Kommuniongang nicht zur
bloflen Auferlichkeit verkommt“ (Her-
der, 2000, S. 183).

Wie der Kommuniongang auf eine
weitaus schlimmere Weise ,,verkommen*
kann, erlebte der Verfasser am Sonn-
tag, den 8. September 2002, in der alt-
chrwiirdigen Wehrkirche einer siidfran-
zosischen Kleinstadt. Und das vor dem
Hintergrund dreier Gbereinander liegen-
der Chorfenster unmittelbar hinter dem
(,stillgelegten®) Hochaltar, die aus dem
Jahre 1881 stammen und der Darstellung
der Eucharistie gewidmet sind. Das un-
terste zeigt die wunderbare Brotvermeh-
rung und das oberste den Augenblick
der Wandlung einer Mef3feier. Das Bild
zwischen den beiden lifit die im Abend-
mahlssaal versammeten Jiinger erkennen.
Wihrend diese den Empfang der HI
Kommunion erwarten, kniet die Got-
tesmutter bereits unmittelbar vor ihrem
Sohn, um als erste in einer dezenten Ge-
ste jenen Leib in ihren Mund zu empfan-
gen, den sie einstens in threm Schof§ tra-
gen durfte.

Die modernen Theologen und Li-
turgiker werden eine solche Darstellung
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als Bigoterie oder Legende abtun. Doch
ist sie wirklich so abwegig, auch wenn
die Evangelien nichts dartiber berichten?
Wire es nicht denkbar, daff die Evan-
gelisten unter der Fiithrung des Heiligen
Geistes Marias Anwesenheit im Abend-
mahlssaal, obwohl sie in der Ordnung
der Heiligkeit alle Geschopfe tiberragt,
bewufit nicht erwihnt haben, weil ihr als
Frau und damit allen Frauen der Zugang
zum Priesteramt verwehrt war?

Doch nach diesen ,Spekulationen®
zurlick zu unserem ,, Kommuniongang®,
der sich sonntags, wenn man einen Blick
auf die Gottesdienstiibertragungen des
ZDF wirft, in den meisten Kirchen ihn-
lich auch bei uns abspielt: Der Priester
reicht zunichst seinen Kommunionhel-
fer/innen — in unserem Falle waren es
zwei, eine Dame und ein Herr — die
hl. Kommunion unter beiden Gestalten.
Dann stellte er sich, nachdem er sel-
ber kommuniziert hatte, zusammen mit
der Helferin vor dem Volksaltar auf.
Der Kommunionhelfer begab sich in die
Mitte der Kirche (in grofleren Pfarreien
kann man bisweilen beobachten, wie ein
halbes Dutzend und mehr Kommunion-
helfer/innen in den Kirchenraum férm-
lich ausschwirmen, ohne Riicksicht auf
die ,Rubriken®, die deren Einsatz auf
den ,Notfall“ und ein Minimum von
Akteuren beschrinken).

In zwei Kolonnen begaben sich die
Gliubigen im vorderen Kirchschiff in
Richtung Volksaltar. Dabei konnte man
wenigstens in einem Fall beobachten,
wie zwel iltere Damen in die Reihe auf
der rechten Seite uberwechselten, weil
sie vom Pfarrer die Mundkommunion
enpfangen wollten, deren Spendung sie
verstindlicherweise aus ,,Laienhand“ ab-
lehnten . ..

Hatte bereits die Aufstellung des
Kommunionhelfers in der Kirchenmit-
te zu einem gewissen Durcheinander
gefiihrt, das einem ,andichtigen® Kom-
muniongang alles andere als forderlich
war, so wurde die Unruhe noch grofSer,
als dem Pfarrer und seiner Helferin

nacheinander die Hostien ausgingen. Of-
fenkundig hatte sich ersterer bei deren
Verteilung auf die Ziborien bzw. die
Patene ,verkalkuliert“. Bis der Helfer
in der Kirchenmitte von dem Mifige-
schick verstindigt war und die fehlen-
den Hostien nach vorn gebracht hat-
te, verging eine Weile, und es braucht
nicht viel Phantasie, um sich vorzustel-
len, dafl sich die Aufmerksamkeit der
,Gemeinde“ statt auf den Herrn, so-
weit sie ihn bereits empfangen hatte, auf
das Geschehen vor dem Altar richtete.
Erst recht bedeutete dieses fir die noch
in den Schlangen Wartenden eine emp-
findliche Storung ihrer inneren Samm-
lung.

Auch wenn man zugeben muf,
daf} sich ein solcher Vorfall nicht jeden
Sonntag ereignet, so zeigt er doch, wie
sehr das derzeit in vielen Kirchen prak-
tizierte System — muf} man schon sagen
— der Kommunionausteilung bereits
verkommen®“ ist. Thre Wurzel haben
diese ,Brotverteilungsstellen® in der
Einfithrung der Handkommunion, und
der Beitrag, den sie zum weiteren Abbau
der Ehrfurcht vor dem Allerheiligsten
Sakrament des Altares sowie in Verbin-
dung damit zum Verlust des Glaubens
an die Realprisenz leisten, sollte von
den Verantwortlichen nicht unterschitzt
werden. Unter dieser Riicksicht kann
man es nur bedauern, dafl Kardinal
Ratzinger in dem erwihnten Buch auf
das Thema ,Handkommunion“ nicht
eingeht.

Eine positive Uberraschung

Doch es gibt gerade auf dem Gebiet des
Kommunionempfangs gelegentlich auch
positive Uberraschungen. Eine solche er-
eignete sich am 24. August 2002 im
,Gottesdienst aus der Stiftskirche Un-
sere Liebe Fraw zur Alten Kapelle in
Regensburg.“ Die Heilige Messe feierte
Prilat Wilhelm Schitzler (laut ,Katholi-
scher Gottesdienst im ZDF“ — Sommer-
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zeit 2002). Regensburger Vokalsolisten
sangen unter der Leitung von Professor
Kohlhiufl die finfstimmige Messe Missa
septima decima in honorem Beatae Ma-
riae Virginis ad veteram Capellam Ratis-
bonae von Michael Haller (1840-1915),
selber zu seiner Zeit Kanoniker der von
Kaiser Heinrich II. im Jahr 1002 zur
Pfalzkapelle gewihlten ,Alten Kapelle®.

Trotz der teilweise lateinischen Ge-
singe wurde die Messe im neuen Ri-
tus gefeiert. Um so grofer daher die
Verwunderung, als kurz vor der Aus-
teilung der hl. Kommunion zwei Ako-
lythen (vermutlich Seminaristen) vom
Altar aus zur Kommunionbank traten.
Dort deckten sie, wie das frither vieler-
orts Ublich war, im wahrsten Sinn des
Wortes den ,, Tisch des Herrn®. Schlugen
sie doch grofle weife Tiicher, die vom
Kirchenschiff aus nicht sichtbar hinter
der Kommunionbank aufgehingt waren,
tber dieselbe, so dafl sie ein regelrechtes
»Tischtuch® bildeten.

Daff das nicht ohne Wissen und
Willen des Zelebranten geschah, liegt auf
der Hand. Ein erklirendes Wort dazu
gab es nicht. Das ,,Signal®, das von dieser

Aktion ausging, lie sich aber logisch
nur deuten im Sinne einer Aufforderung,
den Leib des Herrn kniend und in den
Mund zu empfangen. Doch ein solcher
Effekt trat nicht ein.

Wohl empfingen einige Personen,
vermutlich diejenigen, die das immer
tun, die Mundkommunion, aber oh-
ne niederzuknien. Die grofle Mehrzahl
hingegen hielt iiber die Kommunion-
bank hinweg dem Priester die Hand
hin — ebenfalls wie gewohnt. Vielleicht
mufl noch erginzt werden, dafl in der
Mef¥feier am 7. Juli 2002, die auch aus
der ,Alten Kapelle® Ubertragen wurde,
kein ,Tischtuch® auftauchte. Der Zele-
brant war damals allerdings nicht Prilat
Schitzler, sondern Prilat Siegert.

Obwohl das ,Signal von Regens-
burg® seine unmittelbare Wirkung ver-
fehlte, bleibt doch die Hoffnung, daf es
wenigstens bei dem einen oder anderen
Hirten zum Anstof wird, auf dem Ge-
biet des Kommunionempfangs den Weg
zurlick zu einer wiirdigeren Form an-
zutreten, damit diese heilige Handlung
nicht noch mehr ,,verkommt*!

Andreas Schinberger

»Netzwerk Katholischer Priester® im Internet

Das ,Netzwerk Katholischer Priester
(NKP), tber das wir in Heft 5/2002,
S.310 berichteten, prisentiert sich seit
Mitte Dezember mit einer eigenen
Internet-Homepage.

Unter www.priesternetzwerk.beep.de
gibt es ab sofort Informationen tber
die 2001 in Frankfurt/Main gegriindete
[nitiative. Das NKP sammelt Geist-
liche, die sich die ordnungsgemifle
Sakramentenspendung, die unverkiirzte
Verkiindigung der kirchlichen Lehre
sowie die treue Beobachtung der
liturgischen Vorschriften bei der Feier
der Heiligen Messe zum Ziel gesetzt
haben. Ziel des Internet-Auftritts ist
neben der Information insbesondere die

Vernetzung glaubenstreuer Priester und
Laten.

In einem passwortgeschiitzten Be-
reich wird eine Adreflkartei gefiihre, die
eine Art Schematismus darstellt. Prie-
ster und Laien, welche die Ziele des
NKP teilen, werden so in ihrer Suche
nach »Gesinnungsgenossen® unterstiitzt
(Feier der Heiligen Messe, Predigeraus-
tausch, Vertretungen etc.). Der Internet-
Auftrite ist vorlaufig und wird weiter
ausgebaut. Anregungen erwiinscht!

Hendrick Jolie, Pfarrer
Hochstr. 23, Pfarrei St. Michael
64367 Miihltal

Tel. 06151/145118

Fax 06151/144480
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Von der Rangordnung der Feste

,In der Gliederung der Liturgie und im
Aufbau des Kirchenjahres finden wir in
einzigartiger Weise den Sinn ausgeprigt
fur die Notwendigkeit, dafl der wah-
ren Wertrangordnung Rechnung getra-
gen werde. Man denke an die ganz ge-
naue Abstufung der Feste: Festum du-
plex 1. Klasse mit privilegierter Oktav
erster Ordnung, wie Ostern, das Fest der
Feste, und Pfingsten; festum duplex 1.
Klasse mit privilegierter Oktav zweiter
Ordnung, wie Epiphania und Corpus
Domini; festum duplex I. Klasse mit pri-
vilegierter Oktav dritter Ordnung, wie
Weihnachten und Himmelfahrt; festum
duplex 1. Klasse mit gewohnlicher Ok-
tav, wie Maria Himmelfahrt, Allerheili-
gen, das Fest des heiligen Johannes des
Taufers; festum duplex II. Klasse, wie
die Apostelfeste; duplex majus, wie das
Fest der heiligen Maria Magdalena und
der groflen Ordensstifter; festum du-
plex, wie die wichtigeren Heiligenfeste;
festum semiduplex; festum simplex. Der
objektiven Hohe des Festgeheimnisses
entspricht jeweils der Rang des Festes,
und das schliefft ein den inneren Klang,
der die ganze Liturgie des Tages erfillt,
den Grad des Glanzes, der Freude, des
Lobes, das Gewicht des Gedenkens, den
ganzen ,Aufwand‘ an Feierlichkeit und
Jubel.

Dies prigt sich plastisch darin aus,
dafl gewisse Teile der Liturgie erst von
einer gewissen Festeshohe ab vorkom-
men, wie das Credo, das Te Deum in
der Matutin, in der Verwendung des Al-
leluja, es prigt sich aus in dem Vorhan-
densein einer Sequenz an den grofiten
Festen, einer eigenen Prafation; es pragt
sich aus in dem Gedankengehalt der ein-
zelnen Texte der Liturgie des Festes, wie
in dem ,Haec dies quam fecit Dominus®,
,Dies ist der Tag, den der Herr gemacht
hat® an Ostern, in dem wiederkehren-
den ,hodie‘, ,Heute* an Weihnachten, in
der Atmosphire des ganzen sprachlichen

Ausdruckes, in dem weit ausholenden
Atemzug der Festfeier, der eine ,Vigil*
vorangeht, wobei gleichsam das Fest sein
Licht schon vorauswirft, in der Linge
des Verharrens bei einem Fest durch sei-
ne Oktav hindurch, in dem Verdringen
aller anderen Feste durch den Glanz und
die Grofle des Festes, wie es die Aus-
schliefllichkeitsstufe der Oktav ausprigt,
in der Art des Choralgesanges, in der
Feier der heiligen Messe als levitiertes
Hochamt mit Inzensierung, bis hinein
in die duflere Gewandung des Festes,
den Aufwand an Kerzen u. a. Welch be-
sondere Ausprigung des Sinnes fiir die
Wertrangordnung liegt in der Tatsache,
dafl das geringere Fest dem groferen
,weicht® und Platz macht! (...)

Viele, die in den Geist der Litur-
gie nie eingedrungen sind, glauben, in
dieser genauen Abstufung der Feste, in
der genauen Regelung, welches Fest dem
anderen weichen mufi, eine juridische
Pedanterie zu finden, die in der religi-
6sen Sphire nicht am Platz sei. Wer tiefer
eindringt, erkennt aber, wie sich hier ein
grofles und zentrales Prinzip entwickelt,
das auch die Stellung zum Kosmos im
Leben des einzelnen formen muf, soll
das Leben in wirklichem Einklang mit
dem objektiven Logos des Seienden ste-
hen.©

Treffender konnte das Prinzip, das
dem liturgischen Kalender zugrunde-
liegt, nicht beschrieben werden. Die
zitierten Worte stammen von niemand
geringerem als Dietrich von Hildebrand
(Idolkult  und  Gotteskult, Kapitel
,Liturgie und Personlichkeit®, zitiert
nach der Ausgabe Regensburg 1974,
S. 2471,

Es sind noch Exemplare des Litur-
gischen Kalenders nach dem Missale Ro-
manum 1962 fur das Jahr 2003 erhiltlich
(88S., 1 farb. Abb., 3 Euro, Bestellungen
an die Geschaftsstelle der UNA VOCE

erbeten.)
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Da dieser Kalender fiir die aktuelle
Zelebration nach dem traditionellen Ri-
tus bestimmt ist, sind die von Dietrich
von Hildebrand genannten ,Feinabstu-
fungen“ der Feste nicht mehr in die-
ser Vollzahligkeit enthalten, da sowohl
Papst Pius XII. (1955) als auch der selige
Papst Johannes XXIII. (1961) behutsa-
me Vereinfachungen vorgenommen ha-
ben; so sind einige Oktaven weggefallen,
und die Fest- und Gedenktage sind nur
noch in vier Klassen eingeteilt. Wichtig

ist, dafl das Prinzip, wie es von Dietrich
von Hildebrand so einfithlsam beschrie-
ben wurde, voll beibehalten wurde.

Wer sich flir die vorher bestehende
Ordnung interessiert, sei auf den ent-
sprechenden Kalender nach dem Stan-
de vom Frihjahr 1954 verwiesen: Or-
do liturgicus, 53 Seiten, Format DIN-A
5, Preis 5 Euro. (Bestelladresse: Holger
P. Sandhofe, Arndtstr.5, 53113 Bonn,
Email: sandhofe@gmx.net)

Buchbesprechung

»Dennoch will dies Volk irregehen fiir
und fur. Sie halten so hart an dem
falschen Gottesdienst, dafl sie sich nicht
wollen abwenden lassen.“ (Jer 8,5)

Vom 11. - 13. Oktober 2000 fand in
Passau das Symposion ,Liturgie und
Okumene“ unter der Fragestellung
»Ausverkauf unserer Gottesdienste?”
statt. (Vgl. unseren Hinweis in Heft
3/2000, S.187.) ,Durch ihre Kompe-
tenz ausgewiesene Referenten® legten
anhand divergierender gottesdienstlicher
Phinomene dar, was Liturgie in ihrer
Konfession eigentlich bedeutet und wie
auch der , kulturhistorische Kontext und
die gesellschaftlichen Zusammenhinge
mit eingeordnet werden missen®. Teil-
nehmer waren aus dem Protestantismus
der Rostocker Professor fir Praktische
Theologie Karl Heinrich Bieritz, der
britische Liturgiewissenschaftler George
Guiver, die Pfarrerin Johanna Haberer,
der Pfarrer Johannes Halkenhiuser
und der lutherische Theologieprofessor
Wolfgang Ratzmann, aus der rémisch-
katholischen Kirche der Miinchner
Seniorenprofessor Eugen Biser, der
Religionssoziologe Michael Ebertz, der
Bischof von Basel Kurt Koch und der
(kiirzlich verstorbene) Passauer Litur-
giewissenschaftler Karl Schlemmer, der

den Band herausgeberisch betreute. Von
griechisch-orthodoxer Seite nahm der
orthodoxe Metropolit von Osterreich
aus Wien teil. Die auf dem Symposion
gehaltenen Referate sind nun in einem
180 Seiten starken Band abgedrucky
sie geben einen interessanten Uberblick
tber das liturgische Denken zumindest
bestimmter Segmente der westlichen
»Konfessionen®.

Professor Ratzmann schildert in
seinem Beitrag die Probleme und
Umstande, die sich aus der Reform
der evangelischen ,Agenden und
Gesangbticher vor allem in den 1990er
Jahren ergeben haben. In den Kirchen
der EKD wurden neue Gesangbiicher
(statt  ,Evangelisches Kirchengesang-
buch“ nun ,Evangelisches Gesangbuch®
- die Hinwendung zur Kirche nach
der NS-Diktatur somit auch sprachlich
wiederum zurtickgenommen!) und neue
bzw. ,erneuerte Agenden, d. h. Gottes-
dienstformulare eingefiihrt. Ratzmann
betont den konservativen Grundzug
dieser Reform, verschweigt aber, daf die
jingste Reform nur ein weiteres Glied
in einer langen Kette von liturgischen
Verflachungen und Verfilschungen seit
der Reformation bildet und daf} sie
die Tore fir weitere Verflachungen
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und Verinderungen wenig christlicher
Art weit aufsperrt. Mit ,lutherischem
Gottesdienst® hat das, was sich heute
in den nominal noch ,lutherischen®
Landeskirchen abspielt, meist nichts
mehr zu tun, dies kann jeder, der weif},
was eine ,Lutherische Messe ist, leicht
Uberprifen. Man muff auch an dieser
Stelle noch einmal festhalten, dafl das
Luthertum sowohl an der Realprisenz
des ganzen Leibes Christi im Sakrament
(auch einerlei Gestalt!) sowie an dem
biblischen Begriff des ,kirchlichen Am-
tes“ eisern festgehalten hat und daf} die
heutigen angeblich lutherischen Lan-
deskirchen vielfach beides aufgegeben
haben, um dem Zeitgeist zu huldigen.
Dies kann auch Katholiken nicht
gleichgtltig sein und hat gerade fiir die
Beurteilung der grassierenden Pseudo-
Okumene eine erhebliche Bedeutung.
Frau Johanna Haberer, protestanti-
sche Publizistikprofessorin, berichtet aus
Erlangen von ,,Operngottesdiensten®, in
denen ,religiose Lieder, Arien, Gebete®
aus dem Opernrepertoire in protestan-
tische Gottesdienstveranstaltungen inte-
griert werden. Es bleibt unbeantwortet
und vollig unverstandlich, warum man
sich nicht mit dem gleichen Aufwand aus
dem unermefilichen Kosmos der Kir-
chenmusik, die auch vom kinstlerischen
Range her unvergleichlich héher steht,
bedient hat. Auch stehen die istheti-
schen und dramaturgischen Kategorien
der Oper einer Verwendung im Got-
tesdienst weitestgehend entgegen. Un-
weigerlich mufl ein solcher Gottesdienst
zum Konzert und zur Show entarten,
was auch aus dem Bericht selbst hervor-
geht. Selbst durchschnittliche evangeli-
sche Kirchengemeinden haben sich dem
Projekt versagt, wegen des ,sikularen
Musikanteils“ und weil als Adressat des
Gebetes ,nicht klar der christliche Gott®
benannt war. In der Zeit des Barock war
man sich vollstindig dartiber im klaren,
daf} eben die Musik, die fir die Oper
als passend und geeignet betrachtet wur-
de, nicht in die Kirche gehort. So ach-

teten die stidtischen Behorden Leipzigs
sorgfaltig und bestindig darauf, daf} die
Kirchenmusik nicht ,opernmiflig daher
komme®“. Aus dieser asthetischen Di-
stinktion resultierten die ungeheuer an-
spruchsvollen Mafistabe der Kirchenmu-
sik bis in die Neuzeit hinein. In Er-
langen nivelliert man nach unten. Doch
der Tiefpunkt ist damit lingst nicht er-
reicht.

Professor Bieritz aus Rostock
berichtet unter der Uberschrift ,,Gottes-
dienste im Prozef} der (De-)Zivilisation®
von einer sog. Technomesse, bei der
der Schritt von der allgegenwirtigen
liturgischen  Verlotterung  hin  zur
Dimonenverehrung mitten im Raum
der Kirche vollzogen worden ist. Er
liefert eine lange Bibliographie zum
Thema ,Techno und Kirche“ mit, die
vermuten laflt, dafl derartige dimonische
Kulte bereits an vielen Orten, auch in
romisch-katholischen Kirchen (Dekanat
Minchen-Trudering) vollzogen werden.
Bieritz  beschreibt die dimonische
Zentrierung dieser kirchlichen Veran-
staltung: ... exzessiver, grenziiber-
schreitender Lirm, technisch erzeugte
Visionen, Lichtblitze, auf den Binken
tanzende Kirchengemeinde, stampfend,
klatschend, tanzend, die Menge wichst
zu einem Leib zusammen, der Zeit,
Raum und Schwerkraft negierend vom
Boden abhebt und durch die Kirche
schwebt...“. Deutlicher kann man
den Kult der Dimonen wohl kaum
beschreiben, doch Bieritz zitiert lobend
,die Bindung an die Uberlieferung
im Bereich der verbalen Kodes. Nicht
ein Jota wird am Glaubensbekenntnis
und am Vaterunser geindert.“ Ob es
bei den Schwarzen Messen ihnlich
zugeht? In Berlin, der ,Hauptstadt
des Satanismus“ (DER SPIEGEL),
werden in solchen tbrigens regelmiflig
aus romisch-katholischen Kirchen dank
Handkommunion entwendete geweihte
Hostien verwendet. Doch derartiges
kommt in unserem Buch natiirlich nicht
vor.
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» Umarmungen und heilige Mihler®

Statt dessen philosophiert Bierritz iiber
»Korperkult und Koérperverdringung®
und dartiber, wie kalt und steif es doch in
den Kirchen zugehe. Zum Schlufl wird
der unsagliche Kurt Marti zitiert, der
dummlich und die Heilige Schrift frech
verdrehend behauptet, die frithe Kirche
hitte ,Umarmungen, Kisse und heilige
Mihler* gehabt, die dann spiter durch
,Kirchen aus Stein“ ersetzt worden wi-
ren. Dazu wird der hl. Paulus von Bieritz
permanent als ,Epileptiker” verhohnt —
man sieht, die political correctness darf
ungefihrdet an der Kirchentiir abgege-
ben werden. Karl Schlemmer, der Her-
ausgeber des Bandes, stellt immerhin die
Frage, ob Opern- und Technogottes-
dienste wirklich den Namen eines Got-
tesdienstes verdienen. Er fragt auch, ob
der ,rhythmische Gottesdienst®, den der
Papst beim Weltjugendtag 2000 mit ,,den
jungen Leuten® feierte, ,mit den mar-
kanten Darlegungen und Vorstellungen,
die Kardinal Ratzinger in seinem Buch
Der Gest der Liturgie dezidiert geiuflert
hat®, vereinbar ist. Und er fragt, ob Tho-
masmessen — Gottesdienste fur Ungliu-
bige, Zweifler und andere gute Christen
(sic!l) — oder die wochentlichen Jazz-
gottesdienste (,Moonlight-Mass®) in der
Sepultur des Wiirzburger Doms (!) im-
mer eucharistische Feiern sein miissen.
Solche und ihnliche Fragen wer-
den in dem Buch viel gestellt, hier und
da scheint auch eine Antwort auf. Bi-
schof Kurt Koch: ,Die heutigen Ten-
denzen zur ,Entchristologisierung® der
liturgischen Gebetssprache ziehen auch
die ,Entsakramentalisierung® der Liturgie
nach sich®, hingegen sei ,die Eucharistie
im katholischen Verstindnis die ange-
messene Bezeichnung fir die christliche
Liturgie iiberhaupt“. Hier zitiert Koch
nach Ratzinger, und man fragt sich un-
willkiirlich, warum diese ja nicht nur
einsichtigen, sondern auch verantwort-
lichen Herren die schweren Mifistin-
de in ihren Herrschaftsbezirken nicht

ausgemerzt haben. Doch dazu gehor-
te wohl mehr als geschliffene Theologie
und schongeistiger Stil.

In Michael Staikos, dem ortho-
doxen Metropohten (Erszschof) von
Osterreich mit Sitz in Wien, haben
wir den einzigen Autor dieses Bind-
chens, der wohl beanspruchen kann,
Uber christliche nicht

Liturgie nur
Belletristik  zu  verbreiten, sondern
sie auch in vollkommener Form zu

praktizieren und zu leben. Besonders
sein Beitrag ,Liturgie als Quelle des
Lebens“ ist es, der die Lektlre des
Bandes lohnend und empfehlenswert
macht; tber den Cherubim-Hymnus
(zur ,Gabenbereitung®) schreibt er:
,Wir alle, die wir Cherubim auf Erden
darstellen und der lebensschaffenden
Dreieinigkeit den Lobgesang singen, uns
vorbereiten, indem wir alles irdische
Sinnen ablegen, damit wir Christus als
den Konig des Alls empfangen, der von
den Engelscharen begleitet wird. Im
Moment des groflen Einzugs durch das
Hauptschiff der Kirche (...) bleibt keiner
unbeteiligt. Manche bekreuzigen sich
beugend, andere knien auf dem Boden,
andere fallen nieder. (...) Hier kommt
nicht nur der Abbildcharakter der
irdischen Liturgie als ein Spiegelbild der
himmlischen zum Ausdruck, sondern
auch deren Verbindung.“

Staikos ist auch der einzige, der
die Gottesmutter, die Spenderin und
Schiitzerin alles Heiligen, Gberhaupt
nennt. Vor sie wollen wir auch alles
Leid ob der verstummelten Liturgien
des Westens im Gebet tragen.

Karl Schlemmer (Hrgs.): Ausverkanf
unserer Gottesdienste? 183 S. Echter Ver-
lag Wiirzburg 2002 (Studien zu Theolo-
gie und Praxis der Seelsorge, 50). 19,90
Euro. ISBN 3-429-02457-9.

Martin Moller
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Ein neues Buch von Martin Mosebach

Wir weisen auf ein neues die Liturgie der
Kirche betreffendes Buch des vorjahri-
gen Kleist-Preistrigers Martin Mosebach
hin, der auch den Lesern unserer Zeit-
schrift aufgrund seiner zahlreichen ein-
schlagigen Vortrige und Aufsitze kein
Unbekannter ist.

Der neue Sammelband enthilt ei-
ne Vielzahl von Texten, die zwar teils
schon anderweitig veroffentlicht wor-
den sind, fir deren zusammenhingende
Prasentierung man jedoch dankbar ist.
Daf} die Liturgie ihre ureigene Form, die
verbindliche vorgegebene Gestalt, weit-
hin verloren hat - diese Erfahrung hat
wohl jeder von uns bei Gottesdienst-
besuchen schon gemacht. Mosebach hat
diese Erfahrung sowohl mit kunstleri-
scher Einfiihlsamkeit als auch mit kon-
kreten Schilderungen zum Ausdruck ge-
bracht. Dabei ist die Thematik weit-
gefachert: auch die Ausgestaltung des
Kirchenraums oder die Korperhaltungen

(Stehen, Gehen, Knien), aber auch die
Genealogie des Menschensohnes im An-
fang des Matthausevangeliums kommen
zur Sprache.

Staunend wird man gewahr, wie ge-
rade der Zugang iiber die Asthetik, tber
Wesen und Erscheinungsform der Kunst
auch Einsichten vermittelt, die — ob
vom Autor gewollt oder nicht — zutiefst
theologische sind. Vielleicht miissen wir,
wenn wir von der etablierten ,Litur-
giewissenschaft“ schon kaum mehr eine
Umbkehr erwarten konnen, den (schein-
baren) Umweg gehen, auf dem der Ro-
mancier Mosebach uns zum rechten Ver-
standnis der Liturgie fihrt. ..

Martin  Mosebach:  Haresie der
Formlosigkeit. Die romische Liturgie
und ihr Feind. Wien: Karolinger-Verlag
2002. 157 S.Br. 15 Euro. ISBN 3-
85418-102-7. (Bestellungen iber den
Buchhandel.)

Anschriften einiger Autoren und Ubersetzer:

Hochw. P. Martin Lugmayr, Kirchstr. 16, 88145 Opfenbach
Dr. Andreas Schonberger, Asterstr. 4, 66740 Saarlouis
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