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Zu diesem Heft

Wir hoffen, mit diesem und den folgenden Heften die leider in Fertigstellung
und Auslieferung eingetretene Verspitung allmablich wieder aufzubolen. Die
Herausgabe der beiden Newauflagen der Werke von Professor May (niberes
dariver in den Hinweisen am Schiufl des Heftes) mit nenen Registern usw.
sowite die Umstellung des Versandmodus auf | Postvertriebsstiicke*, die eine
erhebliche Portoemnsparung  bring:, haben die betrdchtliche Verzogerung
bewirkt, fur die wir wm Verstindnis und Entschuidigung bitten. —

Mit dem umfangreichen erster Beitrag dieses Heftes soll aunfgewiesen
werden, wie anch und gerade heute Liturgie gewertet und verstanden werden
mufl. Wir haben unsere Zeitschrift nie nur als Plattform der Kritik aufgefafit,
sondern wollen Anstofe fir eine sachgemdife und in der Tiefe und Schonbeit
unserer Kirche verwwrzelte Neubesinnung geben. Das Biichlein iiber die
Heilige Liturgie®, das wir hier in Ubersetzung vorlegen, kénnte geradezu als
»Manifest einer recht verstandenen katholischen Liturgic dienen. Man sollte es
all jenen entgegenhalten, die sich der Erniedrigung und Verschleuderung dieses
hoben Gutes verschrieben haben. In Anbetracht dessen haben wir auch von
diesem Heft Mehrexemplare erstellt, die separat bestellt werden kénnen.

Des weiteren bringen wir eine unbedingt notwendige Klarstellung zu einem
verfithrerischen, aber villig wnzulinglichen Okumenevorstoff von Rabner/
Fries, der zeigt, zu welcher Verflachung eine am Schreibtisch von Theologen
ausgetiftelte Lebre fiibren kann.

wAngewandte™ Okumene wird sodann in einer Kurzmatteilung iiber einen
Gkumenischen Gottesdienst deutlich. Und als totale Umbkebrung der Ideale, die



Dom Gérards Grundsatzartikel anfgestellt hat, moge die ,,Milltonnen-Messe*
dienen, die von gutglinbigen Kindern, vom ,,Seelsorger irregeleiret, inszeniert
worden ist. Doch all das vermag den Optimismus jener nicht zu triiben, die
zwanzig Jabre nach dem Konzil“ trotz aller selbst gesehenen Mifistande immer
noch den ,echten Willen des Konzils beschwéren . ..

Ein recht zwiespaltiges Bild vermuttelt unser Bericht von der Bischofssynode
in Rom; die Spaltung gebt mitten durch den Episkopat. In dem Zusammenhang
ist ein Hirtenbrief der Schweizer Bischife aufschlufireich, der den Boden fiir den
Papstbesuch bereiten soli. ..

Zwei weitere Beitrage zeigen, wie einerseits innevkirchlich unser Anliegen als
Nostalgie® abgetan wird, andererseits aber in der ,,Welt zu lesen stand, wie
sehr der Verlust der ,,Schonbeit das Erscheinungsbild der Kirche in die Nibe
des Kommaunismus viickt. —

Wir erinnern an unsere Neuauflagen der Werke von Georg May und sind
sicher, dafS sie in dem Ringen um einen wahren Neubeginn weiterhin von
bochstem Wert sind.

R. K.



Die Heilige Liturgie
von Dom Gérard Calvet, Benediktinerménch

Aus dem Franzosischen iibersetzt von Andreas Schénberger

Vorbemerkung des Ubersetzers

Dom Gérard Calvet ist Prior des Konventes Sainte Madeleine von Le Barroux
in der franzésischen Provence, den er im Jahre 1971 zusammen mit einem
Bruder in Bedoin gegriindet batte. Zuvor hatte er seine Benediktinerabtei in den
Pyrenden verlassen, nachdem deren Abt in den Sog der Nachkonzilszeit geraten
war und im Jahre 1968 erklirt hatte: ,,Der Ménch befinder sich in einem
Zustand substantieller Mutation™. Es folgte eine »» Verkommissionierung® des
Klosters. Im Nu war der spezifische Charakter benediktinischen Ordenslebens —
Klausur, Schweigen, Gehorsam, die lateinische und gregorianische, kontempla-
twve Liturgie — hinweggefegt. ,,Bedoin wurde geboren auf den Triimmern einer
todkranken Tradition®, erklirte P. Calvet einem Journalisten gegeniiber.

In einem Rundbrief an die Freunde des Konventes hatte der Prior
geschrieben, er wolle |ein Kloster der Christenbeit griinden. Gegeniiber
Romain Marie (in ,,un moine bénédictin, regard sur la chrétienté, Editions
Sainte-Madeleine, 1982°) erliuterte er den Sinn dieses Vorbabens wie folgt:

»Die Kloster sind durch Berufung Stiickchen vom Himmel auf der Erde,
Orte der Begegnung, zuerst mit Gott und dann mit den Menschen. Der echte
Okumenismus ist der der Tradition. Ein Alter har gesagt: Je mebr ich die
Tradition vertiefe, desto mebr finde ich die anderen wieder'. Das stebt im
Einklang mit unseren Beobachtungen. Denn unsere traditionelle Liturgie zieht
die Jugend an. Diese Theologie in Aktion stellt die beste Anwort an die Adresse
Taizé’s dar sowie an die der charismatischen Ernenerung, die ein Schwindel
st

Die traditionelle Liturgie! Ihr hat Dom Gérard ein Biichlein gewidmet mit
dem Titel ,,La Sainte Liturgie (Editions Sainte Madeleine, 1982). Darin sind
Texte gesammelt, die in den Jabren 1975-1981 in der Zeitschrift ,, Intinéraires™
erschienen waven. Dom Gérard Calvet hat die UVK autorisiert, eine deutsche
Ubersetzung seines wundervollen Buches zu verdffentlichen. Dafiir sei ihm von
Herzen Dank gesagt!
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1. Der Tempel der Schopfung

Eine Theologie des Bildes

Als der Klang deines Grufies an mein Obr
drang, hiipfte das Kind wvor Freude in
meinem Schofle (Lk 1,44).

Drei Wunderblumen erblithen unablissig im Garten der Braut Christi: Die
Weisheit threr Lehrer, der Heldenmut ihrer Heiligen, die Herrlichkeit ihrer
Liturgie. Et hi tres unum sunt. Diese drei bilden eine Einheit. Denn die Liturgie
selber ist ein Gesang der Weisheit und der Liebe. Sie fafit die beiden Ordnungen
des Denkens und der Liebe zusammen und lifit sie aufsteigen in der Gestalt des
Gebetes. Darum ist es auch nicht verwunderlich, daf wir im liturgischen Tun,
wenn es mit seiner Zauberkraft oder sakramental unsere Augen und unsere
Obhren beriihrt, das Geheimnis unserer Bestimmung wahrnehmen und dafl ein
heiliges Erschauern unser ganzes Wesen erfaflt, wie es beim hl. Johannes dem
Tiufer geschah, als Marias Stimme erklang. Die Stimme der Braut entziickr das
Herz des Brautigamns und heiligt die Seele ihrer Kinder. So erfiille sie ihre
doppelte Autgabe, Gozt einen Kult darzubringen und die Seelen zu heiligen. Ein
solches Erschauern kann fiir einen jeden von uns natiirlich nicht das sein, was es
fir Johannes den Tadufer war: Das Zeichen einer plotzlichen und totalen
Umwandlung, die thn zum Grofiten uater den vom Weibe Geborenen machee.
Sind wir aber betroffen von der Predigt, die die Liturgie uns hilt, dann erahnen
wir etwas von dem Heil, das sie verkiindigt, und empfinden einen Vorge-
schmack ewigen Lebens, der uns fiir immer umgestaltet. Und vernehmen wir
dann noch die Akzente aus einer anderen Welt in einer Sakralsprache 1m
Inneren eines jener steinernen Tempel, die die Alten in tiefer Ubsreinztimmung
mit dem Geist des Gebetes auf angemessene Weise errichteten, so dringen wir
ein in eine geheimnisvolle Welt. In thr verschmelzen Worte und Gebirden zu
einpr gotthichen Harmonie wie zu einem abgeschwichten E&m 4(: besanoc in
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Die Heilige Lirurgie 5
Der Tempel der Schopfung

Dank sehr verdienstvoller Arbeiten tiber die Kirchenviter sind wir seit einigen
Jahren imstande, die historische und irdische Verwurzelung des liturgischen
Dramas zu erfassen. Man sieht deutlicher, wie die kleinste Zeremonie die Zeit
zusammenzieht, wie sie in sich selber die Heilige Geschichte zusammenfafit:
Genesis, Exodus und prophetische Literatur mit ihrem Hohepunkt — dem
Geheimnis Christi—, wie sie auch das Reich in seiner Vollendungsphase, wo
Gott alles in allen sein wird, ankiindigt und verwirklicht. Bei der Lektiire der
Viter, insbesondere des Clemens von Alexandrien, des hl. Maximus des
Bekenners und des hl. Augustinus, wird man unweigerlich feststellen, wie sehr
sich die Liturgie der Kirche dem Rhythmus des Universums anpafit, das selber
vergleichbar ist mit einem gewaltigen Tempel, in dem eine ununterbrochene
Liturgie gefeiert wird. Die grofien Lehrer lehrten also nicht nur die 12 Artikel
des Glaubensbekenntnisses, sondern auch, die Welt zu betrachten im Lichte des
Glaubens als ein leuchtendes Gewand Gottes, und die Aufeinanderfolge der
Tage als die Abwicklung einer geheiligten Handlung.

Gibt es in unserem Universum nicht so etwas wie einen liturgischen
Vorentwurf, ein geheimnisvolles Theater von Gesingen und Zeichen, das
darauf wartet, daf} der Mensch ihm seine volle Bedeutung verleihe? Darf man in
das dramatische Harren der Schépfung (expectatio creaturae), in dem der hi.
Paulus einen schmerzhaften Geburtsvorgang sieht mit dem Ziel der glorreichen
Offenbarung der Kinder Gottes, nicht auch das unglaubliche Zusammenspiel
von Formen und Rhythmen, die Keexistenz der ihrem Wesen entsprechend
geordneten Daseinsformen einschlieflen, angefangen von ihrer niedrigsten
Stufe, die in die Materie eintauchs, bis hin zum Gipfelpunkt, wo der Geist
thront, und in diesem theatrum mundi einen gigantischen Chor erblicken, der
aut seinen Anfiihrer wartet? Fiir Maximus den Bekenner gleicht das Universum
s.einer kosmischen Kirche, deren Schiff die sinnlich erfahrbare Welt und deren
Chor die geistige Welt ist. Der hl. Augustin ist ein Anhinger dieser
umfassenden Schau. Die Welt erscheint thm als ein gewaltiges Poem: Universi
saecult prlchritudo velut magnum carmen ineffabilis modulatoris | Die Herr-
lichkeit des gesamten Alls ist vergleichbar mit einem groflen Gedicht, Werk
zines unaussprechlichen Kiinstlers™, sagr er in seinem Kommentar iiber die
Psalmen. Folgen wir ihm auf diesen Spuren.

Eine Theologie des Bildes
Das Tier- und PHanzenreich, die Uppigkeit seiner Formen, der Wechsel der

1

Jahreszeiten, der Rhythmus der von der Sonne bezeichneten Stunden, der
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exakte Laut der Gestirne, das alles bildet eine stumme Liturgie im Zustand der

rwartung: ein Bild, in dem Gott sich gefallt, hat er thm doch sein Siegel
aufgedriickt in Gestalt des Lichtes des Wortes! Die Welt ist voll von Spuren und
Gleichnissen Gottes. Die Schopfung ist ein Bild des Schopfers, ein unberiihrtes,
nicht beschmutztes, aber noch nicht in den Zustand der Verherrlichung
gelangtes Bild. Wie kann man tibersehen, dafl das Licht der Sonne heute noch
genau so neu ist wie an jenem Tage, da ihre ersten Strahlen auf die Oberfliche
des Erdballs fielen am Schopfungsmorgen, und die Atmosphire, die wir
einatmen, genau so jungfriulich wie der erste Atemzug reiner Luft des ersten
Menschen be: seinem ersten Erwachen?

Diese Neuheit der in ihrer urspriinglichen Reinheit betrachteten Geschopfe
1st das grofle Wunder der Existenz. Nur wenige Menschen haben eine Antenne
dafiir, dabei ist sie aber nach der Erhebung zur tbernatiirlichen Ordnung der
hochste Ausdruck des Géutlichen innerhalb der geschaffenen Ordnung. Sie
erméglicht es, die augustinische Vorstellung von der Welt als eines gottlichen
Poems ernst zu nehmen.

Im Prolog des hl. Johannes begegnen wir einem Satz, der das Geheimnis
jener Lichtmitteilung Gottes an sein Geschopf sehr klar ausdriickt. Diese
Sinngebung wird noch unterstrichen durch die vom hl. Augustinus fiir den Satz
gewahlte Interpunktion. Nachstehend der Text, wie man ihn in den Mefibii-
chern findet: Omnia per ipsum facta sunt: et sine ipso factum est nibil quod
factum est: in ipso vita erat, et vita erat lux hominum. Und nun die vom Bischof
von Hippo vorgenommene Zeichensetzung (bekanntlich besaflen die Original-
manuskripte keine solche): Omunia per ipsum facta sunt, et sine ipso factum est
nibil. (Punkt). Dann beginnt ein anderes Satzglied: Quod factum est in ipso vita
erat! Ubersetzen wir: ,,Alles ist durch Thn geschaffen worden, und ohne Ihn ist
nichts geschatfen worden. (Punkt). Was geschatfen worden ist in Thm, war
Leben.*

In dem Kommentar des hl. Augustinus zu diesem Texte findet sich ein sehr
schoner und erhabener Gedanke. Alle Dinge sind lebendig, weil sie ewig in
Gottes Gedanken existieren, und zwar unabhingig von ihrer mehr oder
weniger erbarmlichen irdischen Hiille: ,,So weit ich das vermag, mochte ich das
Euch Lieben folgendermaflen erkliren. Ein Schreiner stellt einen Schrank her
(faber facit arcam). Zunichst hat er den Schrank in seiner Vorstellung (in arte).
Allerdings befindet sich der Schrank in seiner Vorstellung nicht auf die gleiche
Weise, wie er sich den Blicken zeigt. In der Vorstellung existiert er unsichtbar.
Einmal ausgefiihre, existiert er sichtbar. Der Schrank ist also fertiggestellt - har
er damit aufgehore, in der Vorstellung zu existieren? Unterscheidet also: Der
Schrank in der Realitdt ist nicht Leben. In der Vorstellung, in der ,,Idee* jedoch
ist er Leben. Denn die Seele des Handwerkers ist lebendig. Er umschlieft das
alles in seiner Vorstellung, bevor er es nach auflen hin produziert. Genau so,
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meine lieben Brider, enthilt Gottes Weisheit, durch die alles geschaften
worden ist, in sich die Vorstellung, die [dee aller Wesen, bevor sie diese schafft.
Du sichst die Erde, es gibt aber auch eine Erde in der Vorstellung. Du erblickst
den Himmel, es gibt aber auch einen Himmel in der Vorstellung. Du schaust
Sonne und Mond, sie existieren aber auch in der Vorstellung. In ihrer dufleren
Wirklichkeit aber sind sie Korper, wihrend sie im gottlichen Gedanken Leben
sind: in arte vita sunt* (Tract. in fo 1,17).

Merken wir uns das Wort: in arte. Die ars ist der Ausfithrungsplan, die
Leitidee. Der hl. Bonaventura liegt auf der Linie des hl. Augustinus, wenn er
sagt, das Wort ser die ars des Vaters. Das beirhaltet, daf das geschaffene
Universum einen Gedanken in actu, eine Unterschrift, ein aus dem gottlichen
Gedanken hervorgegangenes, konkretes Bild darstellt. Wenn darum der hi.
Johannes in seinem Prolog fortfahrt: ez vita erat lux hominum, so ergibt sich die
Verbindung von Leben und Licht von selber. Was in [hm geschaffen worden
ist, war Leben, und dieses Leben war Licht der Menschen.

Das besagt, dafl wir erleuchtet werden von dem gleichen géttlichen Licht,
das nach auflen hin das magnum carmen projiziert, ,,das Poem der Schopfung,
Werk eines erhabenen Kiinstlers”. Und dieses Licht spricht zu uns von Gott: I
lumine tuo videbimus lumen. ,,In deinem Lichte werden wir das Licht sehen®,
singt Psalm 35. In deinem Lichte, das heifft, in dem schépferischen Lichte, das
Dionysius bezeichnet als autokallopoios (,aus sich selber alle Schénheit
hervorbringend®) und das Augustinus ,,Weisheit oder Kunst* nennt. In diesem
gottlichen Lichte — und in ithm allein - vermdgen wir die Wahrheit der
Geschopfe wahrzunehmen, ihren mitreiflenden und sakralen Charakter, das
Geheimnis threr Berufung!

Wie kdnnten wir uns also weigern, in diesem so neuen, so harmonischen
groflen Werk der Schépfung einen natiirlichen Lobpreis zu sehen, einen
Gesang, eine Ehrenbezeigung, mit einem Wort: eine gewaltige kosmische
Liturgie? Diese Auffassung, die sich spater so gliicklich in der franziskanischen
Theologie entfalten wird, scheint im Einklang zu stehen mit den wesentlichen
Gegebenheiten des Katholizismus. Sie findet ihre lehrmiflige Begriindung bei
den griechischen Vitern, fiir die es keinen geschaffenen — auch natiirlichen —
Wert gibt, der nicht betrachtet werden muff als ein Gleichnis und eine Teilhabe
am Lichte des Wertes, Mimesis und metexis sind Worte, die unter ihrer Feder
immer wieder auftauchen. In diesem Geiste mufl man die wunderbare
,Himmlische Hierarchie® des Dionysius Areopagita lesen, dessen Lehre sich in
dret Schliisselworten zusammenfassen lifle: Bild, Ausfluf}, Teilnahme. Nach
thm gelangt alles zu uns durch die Erleuchtung des ,,Urlichtes® (archiphétos),
das ,,voller Giite und auf unterschiedliche Weisen herabsteigt bis zu den
Gegenstinden seiner Vorschung. .., um uns zum Einen und zu der vergortli-
chenden Finfachheit des Vaters, der alles versammelt, zu bekehren.” In dieser
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Herabkunft des Lichtes und in dieser aufsteigenden Riickkehr der vom Wort,
dem Abglanz des Vaters, erleuchteten in Rangstufen eingeordneten Wesen hebt
sich das All wieder empor zu seinem Prinzip in einer grandiosen Feier, in die
auch die menschliche Kreatur eingefiigt 1st: ,,Wir selber, schreibr Maximus der
Bekenner, die wir durch die Entwicklung unserer jetzigen INatur zunichst
gezeugt wurden wie alle Lebewesen der Erde, Kinder geworden sind, von der
Jugend iibergleiten zu den Falten des reifen Alters, einer Blume gleich, die nur
einen Augenblick dauert, schliefilich sterben, um in ein anderes Leben zu
gelangen, — wahrhaft! — wir verdienen, ein Spiel Gottes genannt zu werden
(Mystagogik)“. Die gleiche Auffassung findet sich auch bei Clemens von
Alexandrien, fiir den das Wort wesentlich dasjenige ist, das ,,alles geordnet hat
mit Maf3, das die Dissonanz der Elemente der Disziplin des Zusammenklangs
unterworfen hat, um fir sich die Welt zu einer Symphonie zu machen*
(Protreprik).

Diese durch die Siinde und den Fall des Menschen beeintrichtigte
Symphonie wird ihrerseits ergriffen und gereinigt von der groflen Strémung,
die ausgelost wurde durch die Erlosungstat des Gottessohnes. Das fleischge-
wordene Wort ist nicht nur Konig der Volker. Er tibt auch eine Hoheit iiber das
ganze Universum aus, und die Schopfung erhilt eine neue Wiirde, und zwar
nicht nur, seitdem die Erde zum Schemel fiir seine Fiile wurde — scabellum
pedum tuorum —, sondern auch, seitdem die Strome des Blutes aus seinen
Gliedern sie gewaschen haben in einem allumfassenden Liebesstrom. Ein
Passionshymnus druckr das aus in einer berithmten Strophe:

Mate corpus perforatur,
sanguis, unda profluit:
Terra, pontus, astra, mundus
quo lavantur flumine!

Eine Liturgie im Einklang mit dem Universum

Im Lichte dieser Lehre wird die Feststellung nicht weiter verwundern, dafi die
Feier der Liturgie trotz threr Beschrinkung auf unsere Tempel aus ihrer
Verbundenheit mit dem Rhythmus des Alls einen um so miachugeren Auftrieb
erhalt, als die sie umgebende, Lichtvolle und zugleich blinde Welr ithr die
nattrlichen Elemente threr Poesie und ihrer Sakramente liefert.

Der liturgische Zyklus vermahlt sich mit dem Wechsel der Jahreszeiten, die
¢ine Runde bilden oder auch, wie Psalm 64 sagt, einen gesegneten Jahreskranz
der Giite Gottes. Und so pafit sich die liturgische Zeir dem Zyklus der
Jahreszeiten an:
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Wethnachten, Geheimnis der anbrechenden Kénigsherrschaft des Gottes-
sohnes, entspricht der Wintersonnenwende (25, Dezember). Durch sie kiindipt
die Sonne thren siegreichen Lauf an, der sie immer hoher am Himme!

hinaufsteigen [ifit, und die Finsternisse weichen zuriick vor dem Vormarsch des
Lichtes. Ostern dagegen entspricht einer Wiedergeburt der Pflanzenwels, wie
das so trefflich 1m Salve festa dies zum Ausdruck kommt: ,Die Anmut der
wieder aufblithenden Welt bezeugt, daf} die ganze Schopfung mit threm Herrn
zum Leben zuriickkehrt. Nach seinem traurigen Verweilen in der Unterwelt
bedecken sich tiberall die Wilder mit Biattwerk und die Wiesen mit Blumen zu
Ehren des triumphierenden Christus®

So hat also die Kirche, Erbin jener Urzeiten der Geschichte, da der Bund des
Menschen mit dem All geschlossen wurde, die Bande des alten Heidentums aus
threm Herzen nicht verbannt: Der Geschmack an der Erde und an der Sonne
hat thren Mund nicht verlassen. Sie hat ihn lediglich geliutert, so wie sie ihr
Biindnis mit Ceres und Demeter, den Gottinnen der Ernte und der fruchtbaren
Scholle, gereinigt hat durch den Gebrauch des Brotes, des Weines, des Oles, des
Wassers und des Salzes bei der Spendung ihrer Sakramente und durch den
Aufbau ihres Offiziums, das sich nach dem Stand der Sonne am Himmel
richtet.

Geber und Poesie

An jedem Wochentag — zur Vesper — erzihlen uns die Hymnen des Breviers
einen Abschnitt der Schopfungsgeschichte, wihrend die Laudes-Hymnen das
Tageslicht besingen, das die Nacht zerstreut. Mit souveriner Kunst versetzt uns
die Liturgie von der Ebene des geschaffenen Lichtes auf die des ewigen Lichtes.
An jedem Morgen vertreibt die Morgenréte die Dunkelheit wie Christus, das
Licht der Welr, die Finsternisse der Siinde verdringt. Die liturgische Dichtung
{dffc die Hoffnung erstrahlen iiber dem Alltag der Menschenkinder mit einer
Frische der Eingebung, die man nicht vermuten wiirde. Sc verhilt es sich mit

einem berithmten Hymnus der Wintermonate, dessen Strophen alle den Schrei
des Hahnes erwihnen:

,»Beim Hahnenschrer die Hoffoung wiederkehrt,

die Kranken gewinnen den Geschmack am Leben zuriick,

der Seemann schopft im Starme neuen Mut

der Riuber verbirgt seines Dolches Kiinge.*

Der Gesang der Psalmen, der die Grundlage des liturgischen Betens bilder,
st voller Bilder, die ein dichterisches Ganzes von urspriinglicher und
mitreifender Kraft formen, fiir das man snderswo vergeblich etwas Gleichwer-
tiges sucht. Und so sprechen die Psalmen iber Gott:
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»Mir Licht bekleidet ist der Herr wie mit einem Mantel.

Er rihrt die Berge an, und sie rauchen. Er erscheint

im Donnergrollen und gleiter dahin auf des Windes Fliigeln.
Er erwacht wie ein Krieger trunken vor Wein. Vor thm
klatschen die Flisse Beifall. Die Berge frohlocken,

ste hiipfen wie Widder und die Higel wie Limmer.*

Stets ein Bild oder inhaltsschweres Wort, das greift und anzieht. Aber die
katholische Liturgie, die abgestimmt ist auf die Zeit, kauft diese los.
Unbekiimmert eingetaucht in den Strom der Geschopfe, dem sie ihr uniiber-
sehbares Bildmaterial entlehnt, verklirt sie die geschaffene Ordnung und
bereitet sie vor auf thre hochste und letzte Umgestaltung. Aus dem natiirlichen
Trank des Weines, der des Menschen Herz erfreut, macht sie ein konigliches
Purpurkleid, das die Welt umgibt, sie wieder einsetzt in ihre fritheren Rechte
und sie wetht mit einer erhabeneren Weihe als jener, die ihr am ersten
Schopfungstag widerfuhr.

Nach der Feier einer Kirchenkonsekration schrieb einmal Louis Veuillot:
Das Ol, das Wasser, der Wein, das Feuer, die Asche, das Salz, das Wachs, der
Ysop, das Gold, das Silber, der Stein, der Kalk, der Sand, alles gehort der
Kirche. Sie gebraucht das alles mit souveriner Herrschergewalt. Die Kirche
erhoht alles, retret alles, verbindet alles. Die Siinde hat die Harmonie zwischen
Gott und dem Menschen, zwischen dem Menschen vnd der Schopfung
zerstore.” Und er schiteffit nicht zu Unrechr: |, Das Heidentum besudelte die

Natur, der Protestantismus verwirft sie, die Kirche heiligt sie.”

Der Ritus der Kounsekration eines Tempels — oder Kirchwerhe — ist die
prachtvollste Zeremonie der Kirche. Die Anwesenden werden zu Zeugen einer
fast ununterbrochenen Folge von Anrufungen hochster Lyrik. Zwei Gebete
driicken in prachtvoller Weise das Geheimnis der durch die géuliche
Gegenwart erhellten kosmischen Welt aus. Bei der Segnung des Kalks und des
Sandes betet die Kirche: ,,Grofler Gott, du erhiltst, was auf der Stufenleiter den
hochsten Platz einnimimt und den niedrigsten, Du umschlieflest alle Geschépfe,
indem du ihr Wesen durchdringst, heilige und segne diesen Kalk und diesen
Sand, die du geschaffen hast.* Und die grofle, in Richtung auf das Hauptportal
gesprochene Prifation singt wundervoll: ,,... O heilige, o glickselige
Dreifaltigkeit! Du reinigst alles, du lduterst alles, du verschonst alles. O
glickseiige Majestdt Gottes, du erfulist alles, du umfingst alles, du verfigst itber
alles. O hetlige und selige Hand Gottes, du heiligst alles, du segnest alles, du
bereicherst alles!.. .

Wenn die Kirche die Welt weiht, dann um sie Gott darzubringen. Und
indem sie sie aufoptert, heiligt und vergottlicht sie sie. Und woher stammt die
Macht unserer Liturgie iber unser Universum, wenn nicht aus einer heimlichen
Ubereinkunft mit der Welt der Zeichen? Die hochste Kunst der Lirurgie
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verwirklicht aut thre Weise den Wunsch, den einmal Charles Pegny zum
Ausdruck brachte: ,,Eine Heiligkeit mufl der Erde entwachsen.” Sie [afit zu
Gott den Gesang der Geschopfe emporsteigen. Ste tragt in sich genau das, was
es an Irdischem bedarf, um den Schatz der himmlischen Wirklichkeiten bildlich
und symbolisch auszudriicken. Zu den Juwelen, die der Braut Christi von ,,dem
lieblichen Reich der Erde® dargeboten werden, gehort die liturgische Dichtung,
Diese Liturgie geht mit der weltlichen Welt in etwa so um wie die Hebrier mit
den Agyptern, als sie aufbrachen ins verheiflene Land und deren Reichtiimer
mit sich fihrten. Es heifit schon etwas, auf solche Weise etwas von den
Schonheiten der Welt mit sich genommen zu haben, es verstanden zu haben,
dem unaussprechlichen Seufzen des Heiligen Geistes Ausdruck zu verleihen,
diesem Seufzen, das der Urgrund jeden Betens ist vermischt mit den zahllosen
Stimmen der Schopfung. Das kunstvolle und dichterische Brausen, das die
Liturgie aufsteigen {38t bis zum Thron Gottes, hat Charles Bandelaire in einem
bertthmten Gedicht gefesert, das das kiinstlerische Schatfen im Laufe der Zeiten
beschwort. Es ist iberschrieben ,,Die Leuchttiirme:

Denn, Herr, es ist wabrhaftig das beste Zeugnis,

das wir ablegen konnen fir unsere eigene Wiirde,

jenes sebnsichtige Schluchzen, das durch die Jabrbunderte

erklingt und sterbend niedersinkt an der Schwelle deiner Ewighkeit.

2. Der Zutritt zum himmlischen Tempel

In seinem wunderbaren Brief an die Epheser des Jahres 60 oder 62 schreibt der
hl. Paulus auch fir uns, dafl wir nicht mebr Pilger und Fremdlinge sind, sondern
Mutbiirger der Heiligen und Haunsgenossen Gottes. Daher lieben wir weit mehr
als alle Schitze der Erde die Gnade, die die heilige Kirche in so reichem Mafle
thren Kindern schenkt, wenn sie sie emporhebt tber die Zeit und ithnen einen
Vorgeschmack der ewigen Freuden vermittelt. Die Bedeutung des liturgischen
Stromes, der alles Gold der Welt mit sich fuhrt, liegt darin, dafl er in den Ozean
des gottlichen Lebens miindet: Die Prozession der Bilder und Zeichen macht
Halt an der Schwelle des Heiligtums. Eintritt erlangen nur jene Seelen, deren
Gebet sich von allem [rdischen gelost hat, die sich dem Verschwinden der
Zeichen nicht widersetzen und ja sagen zum Kommen der Fiilie. ,,Dann werden
die Auserwihlten der Fackel nicht mehr bedurfen, denn der Herr selbst wird
thre Leuchte sein, heifit es in der Geheimen Offenbarung.

Auf die Frage, wie die Teiinehmer am liturgischen Drama auf den Weg ins
Vaterhaus gefuhrt werden und in welchem Mafle sie Zutritt zu der Schonbeit
erlangen, die die Lippen verschliefit (hl. Angela von Foligno), lautet die
Antwort, dafl der Aufstieg sich auf zwei Ebenen vollzieht. Da ist, wie wir sahen,
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dic Fbene der Mittel, die uns die Schonheit in Gestalt eines ungeheuren
Arsenals von Bildern und Symbolen anbietet. Und da ist die Ebene des Zieles,
dem wir zustreben: das Eindringen in den Bereich der himmlischen Welt. Man
darf ohne Furcht, sich zu tduschen, behaupten, dafl das gesamte Liturgische Tun
sich in einer Welt von Bildern und Symbolen abspielt, die an unsere Situation als
Verbannte und zugleich an das Geheimnis unserer Zugeharigkeit zur Gottes-
stadt erinnern. Wir sind also aufgerufen, unsere Aufmerksamkeit auf das
Getlecht der Zeichen zu lenken, das uns dargeboten wird. Das deutlichste und
das entscheidendste Zeichen aber, auf das wir achten miissen, das Zeichen, das
uns sagt, dafl wir die Schwelle zum Reich iiberschritten haben, ist die

Freude.

Der Einbruch der Frende

Was ist die Liturgie?, fragte Karl der Grofle einmal seinen Minister und
Vertrauten Alkuin. Er gab zur Antwort: ,,Die Liturgie ist die Freude Gottes*,
Wir kiinnen noch dariiber hinausgehen und feststellen, daf sie in einem Freude
Gottes 15t und Freude der ganzen Schopfung,

Und so singt das Exulter der Osternacht: ,,Frohlocken méwe das Heer der
Engel... freuen soll sich auch die Erde (rellus), die in soichermn Glanze
ersirahle’. Und die Prifation der Pfingstmesse erinnert threrseits an den
Freudenschauer der Schopfung bet der Herabkunft des Heiligen Geisres auf die
Apostel: ,Darum auch jubelt iberstromt vor Freude der ganze Frdkreis!* Rult
nicht auch das Sanctus die Erinnerung wach an die Tatsache, daf das Welrall
iberflutet wird von den Stromen der gottlichen Herrlichkeit? ,,Himmel und
Erde sind erfiilit von deiner Herrlichkeit.* Und die Texte der Osterzeit sagen
uns: ,, ... In Thm wird der Himme! auferweckt, und auch die Frde steht auf in
Ihm. An deiner Auferstehung, o Christus, erfreuen sich der Himmel und die
Erde, Allelujal® Diese Freude, die je nach ihrem Grad ein Echo oder eine
Vorwegnahme der Seligkeit der ewigen Gefilde ist, driicke sich aus auf lyrische
Weise, hauptsichlich durch den Gesang, das Licht, die weifie Gewandung, die
Prozession.

Der als gregorianisch bezeichnete Gesang der Kirche st ein Echo der
Jubellieder des himmlischen Jerusalem. Bei der Messe und beim gottlichen
Offizium siellt der Gesang keine beliebige Verzierung dar, entsprungen dem
st eine wesentiiche
Komponente des katholischen Kulres, weil der irdische Kult den himmlischen
Kult nachahmt. Und dieser ist ein Gesang des Lobes und der Danksagung. Er
ist der grofle Panegyrikus der Apokalypse, bei dem die Auserwihlten und die
Engel einen um das Lamm versammelren Chor bilden. Und dieser Chor singt

loblichen Verlangen, den Kult zu verschonern. Der Gesang
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Amen und Alleluja. Amen: Alles ist re

wie uns der hl. Augustinus sagt, die

Jahrhundert erleben wir die allgemein

war ,,die Feier der heiligen Geheimniss

begleitet vom Gesang und vom Weih

Aktualisierung des Kreuzes und Teili

Der gregorianische Choral driickt d:

Gesiange, weil er uns hineinfiihrt

naturalistische Ausdrucksweise verbz

trachtigen das Flehen und der Sch:

Gesanges, der uber dem Schmerz

griechisch-slawische Gesang. Dazu

Frohlocken, das nur der gregorianis

Renaissance hat ein Feuerwerk von v

das ist micht der der lateinischen Ku

vermag sich auch nicht wiederzuerker

Wert legt auf die fithlbaren, ja sentimeica srvmcmin v 2 vivpiv vpenaiamn
atmen eine melancholische Traurigkeit. Der synkopierte Rhythmus im
Zweiertakt gemahnt an die Ketten, die die schwarzen Singer von Louisiana
behinderten. Was dieser religiosen Ausdrucksweise abgeht, ist das Osterlicht,
die Freude des Himmels, die herrliche Freiheit der Kinder Gottes, die Eingang
gefunden haben in das Reich seiner Liebe.

Gewandung und Licht sind ihrerseits gleichfalls Bilder fiir das Leben im
Himmel. Sie entstammen der Urschicht des mosaischen Kultes, vielleicht sogar
aus noch urspriinglicheren, mit einer natiirlichen Symbolik verbundenen
Grundgegebenheiten. In den Zeiten der Urkirche spielten sie bei der
Taufliturgie eine wesentliche Rolle. Die Neophyten trugen dabei die Albe aus
weiflem Linnen, womit sie zum Ausdruck brachten, dafl sie Chiristus angezogen
hatten. Sie empfingen eine Leuchte, die sie als S6hne des Lichtes kennzeichnete:
Einst waret thr Finsternis, nun aber seid ibr Licht im Herrn. Wandelt als Kinder
des Lichtes. Diese beiden, von zwei Schiuflermahnungen begleiteten Riten
bilden den Abschiufl des derzeitigen Taufritus. Sie sind bis zu uns gelangt,
gewissermaflen als Zeugen einer Theologie der Kleidung und einer Theologie
des Lichtes, die die Freude ausdriicken.

Der Prozessionsritus bringt stets den Gang der losgekauften Menschheit
zum Heiligtum des Himmels zum Ausdruck. Die Kirche ist selbstverstindlich
das Bild des Paradieses. Das wird sichtbar in der Architektur unserer steinernen
Tempel. Das von Figuren, die die Auserwihiten darstellen, umrahmete Porral
der Kathedralen bezeichnet die Trennung von der weldichen Welt und den
Eintritt in die himmlische. Jede Prozession endet im Heiligtum und ahmt die
aufsteigende Bewegung des Menschenlebens hin zur Ewigkeir nach. Das ist der
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Sinn, der sich ergibt aus den Orationen, die die Lichtmeflprozession, die
Palmprozession und die bei den Ménchen iiblichen Prozessionen begleiten,

Bei der Zeremonie der Weihe einer Kirche wird der dramatische Charakrer
des Einzugs in das Heiligtum noch unterstrichen durch den Ritus des
dreimaligen Klopfens an das verschlossene Tor. Der Bischof schldgt dreimal mit
seinem Stab (der das Kreuz bezeichnet) gegen das Kirchentor, hinter dem der
Diakon und die Akolyten die Engel darstellen, und zwischen beiden Seiten
spielt sich ein Dialog von erhabener Schénheit ab.

Der Bischof singt: Elevamini portae aeternales ... Erhebt euch, jhr uralten
Pforten, und Einzug halten wird der Kénig der Herrlichkeit!

Der Diakon: Quis est iste rex gloriae? ,Wer ist dieser Konig der
Herrlichkeit?

Der Bischof: Dominus fortis et potens, Dominus potens in proelio. ,,Der
Herr, michtig und stark, der Herr, michtig im Kampf.©,

Wer sihe nicht, wie sich hier im Hintergrund die eschatologische Heilsge-
schichte abzeichnet? Jesus Christus, der Hohepriester, der Sieger durch das
Holz des Kreuzes, betritt den Tempel des Himmels, um hier am FEnde der
Zeiten eine ewige Einweihung zu feiern. Was bezeichnet wird, erleben die
Teilnehmer am liturgischen Drama.

Im byzantinischen Ritus der feierlichen Messe werden die Gaben prozes-
sionsweise von der Sakristei zum Altar gebracht. Der die Hierarchien der Engel
symbolisierende Klerus singt das wunderbare Cherubikon: »Wir, die wir
mystisch die Cherubim darstellen und die wir zu Ehren der lebenspendenden
Dreifaltigkeit den dreimal heiligen Hymnus singen, wir wollen alle weltliche
Sorge ablegen, um den Kénig iber alle Dinge zu empfangen, den die
Engel-Heerscharen unsichtbar begleiten. Allejujal™

Das Opfer des Himmels

Monsieur Olier und Pater de Condren haben die beriihmte These vom Opfer
des Himmels zu Ehren gebracht, die soviel Tinte flicRen lie und die in thren
Ubertreibungen hart bekimpft wurde. Heute scheint Ubereinstimmung zu
herrschen, und zwar nicht in bezug auf die Fortdauer eines Opferaktes des
Priesters Christus im Himmel - die Heilige Schrift sagt ja im Gegenteil, daf}
Jesus Christus nur einmal gestorben ist -, sondern in bezug auf einen
Opferzustand: Jesus, der die Wundmale seines Leidens behalten hat, erscheint
in der Herrlichkeit als verherrlichtes Schiachtopfer eines vollzogenen
Opfers.

Lafle man die Vorstellung eines Opfertodes, der sich in der Ewigkeit
wiederholt, beiseite, dann behile die bei der franzésischen Schule so beliebte
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These vom himmlischen Opfer thren ganzen Wert. P. de Condren hat dariiber
lichtvolle Gedanken, die es wert sind, zitiert zu werden:

,.Jenes grofle Opfer, das Jesus Christus im Himmel mit seinen Heiligen Gort
darbringt, indem er sich selber mit thnen aufopfert, ist das gleiche Opfer, das die
Priester und die ganze Kirche durch sie auf Erden in der Heiligen Messe
darbringen. Mit dem Unterschied allerdings, dafl die Gemeinschaft, die die
Heiligen mit Jesus Christus im Himmel haben, ohne Unterbrechung und ewig
ist, wihrend die unsere tiglich und voriibergehend ist. Denn hier sind wir den
Wechselfillen der Zeit und den Notwendigkeiten des gegenwirtigen Lebens
unterworfen. Im Himmel dagegen gibt es keine andere Dauer als die Ewigkeit
und keine andere Beschaftigung als das ewige Opfer und die ewige Kommu-
nion. Im Himmel haben die Heiligen Gemeinschaft mit Gotr und Jesus
Christus in seligem Genusse, weil sie thn schauen von Angesicht zu Angesicht,
so wie er ist. Hienieden haben wir Gemeinschaft mit thm, ohne ihn voller
Seligkeit zu schauen, und wir sehen thn nur mit den Augen des Glaubens. ..
Unter dem alten Gesetz besaff man nur die Bilder ohne die Wahrheit. Wir
besitzen nunmehr die Wahrheic unter den Bildern. Und im Himmel, Ort des
Genieflens und des Lichtes, werden wir die gleiche Wahrheit besitzen,
unverhiillt und ohne Schleier.”

Wie ist also die Beziehung auszudriicken, die zwischen der Messe, dem
Kreuz und dem Zustand des verherrlichten Christus bestehe? Mit dem Konzil
von Trient liflt sich sagen, daff die Messe die unblutige, sakramentale
Erneuerung des Opfers auf Kalvaria ist, und dafl es sich bei der Messe um den
gleichen Opferpriester, das gleiche Schlachropfer, den gleichen Optervollzug
wie auf Kalvaria handelt. Doch man mufl beachten, daff das Konzil von Trient
das gegen die Protestanten aussagte. Sie leugneten ja, dafl die Messe ein echtes
Opfer sei und die sakramentale Opfergabe ein echtes Schlachtopfer. Es wollte
damit nicht jenen anderen Aspekt des Opters verdringen, den die Kirchenviter
ins Licht geriickt haben, wonach die Messe in unmittelbarer Bezichung steht zu
der Liturgie, die sich im Himmel abspielt. Es besteht in der Tat absolute
Identitit des Seins und Handelns zwischen der Hostie auf dem Corporale und
dem himmlischen Lamm, dem Kyrios der Herrlichkeit.

Man darf sagen, ohne sich zu tduschen, daf} die Messe das Opfer des
Himmels sz, Denn was der Zelebrant unserer Messen auf Erden in seinen
Hinden hilt, st der verherrlichte Christus, der sich gegenwirtig der Majestat
seines Vaters darbringt. Das verwandelte Brot ist eine bimmlische Wirklichkeit:
Panem coelestem accipiam . .. Das gibt auch wundervoll das Gebet Supplices te
rogamus (nach der Konsekration) zu verstehen, und die Kommentatoren dieses
Gebetes driicken sich alle ip einem realisuschen Sinne aus. Nicht als suege
Christus in einer Art Bilokation herab, um sich plotzlich ir der Hand des
Priesters zu befinden, was metaphysisch absurd ware, sondern im Gegenteil in
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dem Sinn, daf§ die Gemeinschaft auf eine hohere Ebene gelangt, um ihren
Erloser so zu ergreifen, wie er in seiner Herrlichkeit erscheint.

Florent Diiacre fithrt Texte an, in denen der hl. Augustinus den unsichtbaren
Aliar feiert, auf dem der Hochste Priester das ewige Lobopfer darbringt. Denn
,»die ganze Gemeinschaft der Erlésten, d. h. die gewaltige Versammlung der
Heiligen wird Gott dargebracht als universales Opfer durch den hohen Priester
im Paradiese™.

Das Supplices und die Kommentare der Viter dazu befreien uns von einer
falschen Opfertheorie, die den Anschein erwecken méchte, als befinde sich
Christus ~ sozusagen eingeschlossen in der Hostie — in einem Zustand der
Beeintrachugung (in statu decliviori), wie das bei den Predigern des vorigen
Jahrhunderts beliebte, ungliickliche Ausdriicke wie ,,der gottliche Gefangene
des Tabernakels“ und andere mehr sentimentale als wahrheitsgetreue Stilbliiten
suggerieren. Von einer ganz anderen Grofle und Tiefe ist die Schau der
Kirchenviter und von Autoren, die aus den Quellen der alten Theologie
geschopft haben. So wenn spiter etwa Monsieur Olier darauf hinweist, daf es
»ein Opfer im Paradiese gibt, das gleichzeitig auf Erden dargebrache wird.
Denn die Hostie, die hier auf dem Altar liegt, wird emporgetragen auf den Altar
des Himmels. Und der Unterschied besteht nur darin, dafl es sich hier verhiillt
und in Symbolen darstellt, wihrend es dort ohne Hiillen und Schleier ist*.

Die Engel unter uns

In diesem Licht lassen sich die bestandigen Anspielungen auf die Anwesenheit
der Engel beim katholischen Kult besser verstehen. Gleich zu Beginn der Messe
schlagen sich die Gliubigen auf der Erde an ihre Brust, in Gegenwart des
ganzen himmlischen Hofes und des hl. Erzengels Michael. Der Ritus der
Bewethriucherung vollzieht sich ebenfalls unter Anrufung des grofien Erzen-
gels, ,,der zur Rechten des Rauchopferaltares steht (Rémisches Missale).
Wihrend des Gloria vereint sich die irdische Gemeinschaft mit der Liturgie der
Engel mittels einer emzigen Stimme — una voce, das Wort ist sehr tief und miifite
noch vertieft werden — um gemeinsam das Trisagion, den Engelgesang
schlechthin, zu singen, den héchsten Gesang, durch den die Seraphim den
dreimal heiligen Gott anbeten, der in einem unzuganglichen Lichte wobnt.
Beim Gesang des Trisagion, schreibt der hl. Johannes Chrysostomus, wird der
Mensch wie in den Himmel selber erboben. Er halt sich in der Nihe des Thrones
der Herrlichkeit auf. Er fliegt mit den Seraphim. Er singt den gebeiligten
Hymnus.

Es gibt auch nicht den Schatten einer Ubertreibung in der Aussage des
groflen Kirchenliehrers. Die Messe ist ein mystisches Abenteuer von unauslot-
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barer Tragweite. Das Geheimnis des blutigen Kreuzes erneuert sich hier auf
sanfte Weise. Es bringt einen Riff im Paradies hervor. Der Traum Jakobs wird
Wirklichkeit. Die Engel steigen auf und nieder, und ihre liebevolle Gegenwart
macht unsere Teilnahme an dem ernsten Opfer zirtlicher. Wer sich dem Altar
naht, der lost die freundschaftliche und bewundernde Dienstbarkeit unserer
unsichtbaren Briider aus. In seiner Abbandlung iiber die Gebeimnisse weist der
hl. Ambrosius die kiinftigen Erleuchteten darauf hin: ,,Ihr setzt euch in
Bewegung zum Altar hin. Die Engel schauen euch zu. Sie haben gesehen, wie
thr euch aufgemacht habt. Sie haben gesehen wie euer Aufleres, das vorher
erbiarmlich war, plotzlich Glanz annahm*.

Doch es ist die Kommunion am eucharistischen Opfer, die das verwirklicht,
was die Psalmen, die Lichter, die Symbole bezeichnen. In der Tat ermoglicht
uns die sakramentale Kommunion nicht nur, die Seele, den Leib, das Blut und
die Gottheir Jesu Christi zu ,,empfangen®. Sie verbindet uns vielmehr in einer
Art Symbiose mit dem Kultakt des vielgeliebten Sohnes, wie er sich im
himmlischen Heiligtum entfaltet. Wir sind eins mit der handelnden Person
Christi, des Priesters und der Opfergabe. Das Erkennen setzt sich fort im
Handeln in einer Wirklichkeitsordnung, in der die Grenzen der irdischen und
der himmlischen Welt ineinander ubergehen. Im 12. Kapitel seines Rémerbriefs
ermahnt der hl. Paulus die Christen, ihren Leib darzubringen als Gott
wohlgefillige, lebendige, heilige Opfergaben (Hostien), sicut hostiam viventem,
sanctam, Deo placentem. Der Rat des Apostels findet seine vollkommenste
Verwirklichung im Akt der sakramentalen Kommunion, die den Kommunizie-
renden zum aktiven Teilnehmer einer engelhaften, kindlichen und himmlischen
Liturgie macht unter dem liebenden Blick Gottes, des Schépfers und Vaters.

3. Der Mensch und der Ritus

Der dritte Punkt, der sich unserer Meditation darbietet, betrifft die innerliche
Verbindung zwischen dem Ritus und dem Menschen, seine Erziehung durch
diesen und die Gefahr, die jede Lockerung dieser vitalen Verbindung mit sich
bringt. Die christliche Seele ist so sehr gewhnt an die himmlische Atmosphire,
in welche die geringfligigsten liturgischen Vorginge im Inneren des Heiligtums
eingetaucht sind, dafl sie Gefahr [uft, die erstaunliche Botschaft, die sich an sie
richtet, und die Leere, die auf thr Verschwinden folgen wiirde, nicht mehr zu
bemerken.

In allen Landern der Welt spielen die kleinen Menschenkinder, bevor sie
noch lesen und schreiben konnen, singen sie, beschwéren sie grofle Geheim-
nisse, klatschen sie mit den Hinden, skandieren Kinderliedchen mit prazisen
Regeln, chne zu wissen, daf sie damit etwas Ewiges ausdriicken. Zu allen
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Zeiten hat der Mensch das Bediirfnis empfunden, seine Freude und seine
Freiheit zu umschreiben in den Umrissen einer vollkommenen Figur, die das
Bild der Ewigkeit darstellt. Vom Kreis angezogen wie von einem Magnet lasen
die Menschen des Altertums darin das grofle Gesetz des Universums, jene
zyklische Wiederkehr der Jahreszeiten und der Gestirne, der das Leben
unterworfen war wie einer Regel hochster Harmonie, der sie jedoch nicht zu
entrinnen vermochten: Dieses Gesetz war das fatum, der heilige Ausdruck des
Schicksals. Auch die zwar durch eine falsche Metaphysik irregeleiteten, aber in
der Erfindung geistreicher Gleichnisse fruchtbaren Hindus haben sich der
Kreisform bedient, um ihre Weltanschauung auszudriicken. Es ist die Runde
der Maya, wirbelnder Tanz der Illusionen, die alles mit sich fortreifit in einem
stindigen Werden, und der der Weise sich entziehen muf.

Das Kreisthema wird in einer christlichen Optik iibernommen von der
romanischen Architektur, die strotzt von Symbolen und die ihrerseits inspiriert
ist von einem machtvollen Realismus. Denn es geht nicht mehr darum, die
Runde der fliichtigen Erscheinungen auszudricken, sondern den genauen
Ablauf eines Gleichnisses fiir das Reich: Unter dem unbeweglichen Gewdlbe,
das den Himmel darstellt, steht der Altar im Zentrum eines Halbkreises, den die
Seitenkapellen fortsetzen. Die Offizianten, circumstantes ante thronum, stellen
den groflen Panegyrikus der triumphierenden Kirche dar, das himmlische
Jerusalem, denen gegeniiber unsere irdische Liturgie nur eine bescheidene,
aber kostbare Spiegelung darstellt. Aufgestellt um den Altar herum in einer
Ordnung, die die heiligen Hierarchien symbolisiert, driicken die geweihten
Diener, bekleidet mit der hochzeitlichen Albe, ihre ruhige Gewiflheit aus, zu
einer anderen Welt zu gehoren, sowie ithren Glauben an die Bestindigkeit der
Verheiflung.

Das Erbe der Menschheit

Weil die Riten Triger einer genauen und tiefen Bedeutung sind, kann eine
Anderung des Ritus einen Krieg, ein Schisma oder eine Hiresie auslosen. Der
Ritus ist ein ins Werk gesetzter Gedanke. Er ist der in einer Gebirde
fleischgewordene menschliche Gedanke, fihig zu einer starken Ausdruckskraft
wie zum ausgesuchtesten geistigen Zartgefthl.

Friichte, beladen mit den Schénheiten einer Zivilisation, mit hineingerissen
in deren Untergang oder sie bisweilen iberlebend wie eine edle und
zerbrechliche Blume (denken wir an das Weiterbestehen der iiberholten
Hofetikette), waren die Riten — was man leicht vergifit — zunichst die
ungeschliffene und wilde Dichtung einer Menschheit im Zustand ihrer
Kindheit, die ihre Theologie tanzte, bevor sie sie niederschrieb, die erste
greifbare Ausdrucksform, die uns durch die Nacht der Zeit hindurch von
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unseren Ahnen erreicht. Denn noch bevor wir von ihnen irgendeine Inschrift,
ein Mauerrelief, eine Hieroglyphe erhalten, entdecken wir in ihren alten
Begrabnisriten das erste, rithrende Zeugnis eines Jenseitsglaubens: der Verstor-
bene wird nach der Art eines Foetus mit unter dem Bauch gekriimmten
Beinen aufs neue der Erde anvertraut wie ein Samen flir die Ewigkeit.

Ins Werk gesetzte Dichtung, wundervolles Werkzeug der religiosen
Ausdrucksweise, bemichugt sich der Ritus der gesamten menschlichen
Existenz und 1iflt sie zuriickflieRen zu ihrer Quelle. Und nicht nur die
Begrabnisriten driicken diese Riickkehr aus, sondern auch die Riten des
Gebetes und des Opfers, des Mahlhaltens und der Gastlichkeit, die Riten der
Geburt und der Eheschliefung, der Kult der Gotter des Gemeinwesens, die
Verehrung der Eltern und des Vaterlandes.

In seinem L’homme et linvisible (,,DDer Mensch und das Unsichtbare)
betitelten Buch schreibt Jean Servier: ,,Die Wilden existieren nicht. Die
Menschen sind gleichwerug in bezug auf Intelligenz und Denken. Sie
erscheinen uns mehr besorgt um die unsichtbaren Giiter als um die Guter dieser
Welt unter Hintanstellung aller geographischen, wirtschaftlichen, sozialen oder
historischen Determinismen.” Weiter bemerkt er: ,,Alle Projektionen des
Menschen in die Welt hinein tragen das Siegel des Unsichtbaren. Die Graber
sind zahlreicher als die Hauser und die Tempel fester gebaut.” Und er schliefit:
,sDas Unsichtbare tragt den Menschen der traditionellen Zivilisationen so wie
die Luft den Vogel. Der Tod erscheint thm so vertraut wie der Sonnenunter-
gang, ebenso notwendig zum Zyklus seiner Erlosung gehorend wie seine
Geburt. Die Initiation, die er erfihrt, driickt seinem Fleisch das Siegel des
unsichtbaren Vaterlandes auf mit Riten, die gleich sind in Raum und Zeit mit
dem immer gleichen Symbelismus.®

Durch die gesamte Geschichte hindurch offenbaren diese Riten mit
Bestandigkeit thren doppelten religidsen und gemeinschaftsbezogenen Charak-
ter. Das Gesellschafdiche war sakral. Arbeiten oder sterben fiir das Gemein-
wesen war ein religioser Akt.

Um den Begriff der Liturgie, der uns so vertraut erscheint, recht zu erfassen,
missen wir uns bewufit machen, dafl thre Wurzeln in einen Boden sehr alter
Zivilisation eintauchen. Einstmals, wenn der Mensch der antiken Stadt sich
anschickte, ein Kriegsschiff auszustatten, oder wenn er einen Chor zu Ehren
der Gotter komponierte, wie jenen der Perser, in dem Aschylos den Sieg von
Salamis feiert, bekam diese Art 6ffentlicher Dienstleistung fiir den Staat den
namen leiturgia (von laos ,,Volk*™ und ergon ,,Werk®). Daher kommt unser
Wort ,,Liturgie”. Verstanden in seiner urspriinglichen Bedeutung bezeichnet
das Wort Liturgie also Amt, geheiligte Funktion, 6ffentlicher Dienst, und von
daher ist es leicht einzusehen, daff die Liturgie wesentlich ein sozialer Akt
ist,
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Damit sind wir auch schon bei einer Definition angelangt. Sie ist, sagt uns
Dom Guéranger, ,,die Gesamtheit der Symbole, der Gesange, der Akte, durch
die die Kirche ihre Religion gegenuber Gott ausdriickt und kundtut®, Und der
Abt von Solesmes betont weiter: ,,Sie ist demnach nicht einfachhin das Geber,
sondern das Gebet betrachtet in seiner gesellschaftlichen Gestalt*.

In seiner Enzyklika Mediator De: fiigt Pius XII. eine Erlduterung bei, die die
konigliche und priesterliche Rolle Christi bei jedem liturgischen Akt beleuch-
tet: ,,Die heilige Liturgie 1st der offentliche Kult, den unser Erléser dem Vater
darbringt als Haupt der Kirche . .. Sie ist der vollstindige Kult des mystischen
Leibes Jesu Christi, d. h. des Hauptes und seiner Glieder.*

Die beiden Definitionen lassen sich verbinden und in einer Kurzformel
zusammenfassen, die die briutliche Verbindung Christi mit seiner Kirche
hervorhebt. Man wird also sagen konnen, dafl die Liturgie der Gesang des
Briutigams und der Braur ist.

Ein abgrundtiefes Gebeimmnas

Und damit eréffnet die mit dem Begnitf Liturgie verbundene Vorstellung
Perspektiven unerhorten Reichtums: Es geht nicht mehr um einen geselischaft-
lich-religiGsen Akt, der den Opferwillen eines Volkes oder eines Gemeinwesens
zum Ausdruck bringt, sondern um jenes abgrundtiefe Geheimnis, in das sich zu
versenken die Engel verlangen. Es geht um die brautliche Vereinigung zwischen
Christus und seiner Kirche, um den Akt des Wortes, das die Menschheit ergreift
und tber sich selber hinaushebt durch die Kraft seines Opfers, jenes
Erlosungsdramas, dessen Ziel die Zusammenfassung von allem darstellt, was im
Himmel und was auf Erden ist, und zwar unter der koniglichen und
priesterlichen Einwirkung des vielgeliebten Sohnes, zum Lob der Herrlichkeit
seiner Gnade. Darin liegt fiir uns der Sinn des liturgischen Tuns. Es vereint in
sich das ganze Geheimnis Christi. Auf unblutige Weise ibermittelt es uns unrer
der Unauffalligkeit der Gestalten von Brot und Wein das blutige und
triumphierende Drama des Priester-Konigs Jesus Christus. Darum wird diese
Handlung mit solcher Feierlichkeit umgeben. Darum wire eine nicht in
Gemeinschaft gefeierte und gesungene Stillmesse fiir die ersten christlichen
Generationen etwas Anormales gewesen. So lebendig war im Herzen der
Gemeinschaft das Gefiihl, an jenem Geheimnis teilzunehmen, in dem sich die
Heilsgeschichte im Zeichen der Hochzeit des Lammes siegreich vollendet. In
thren Augen war das etwas so Grofles, so Unaussprechliches, dafl der christliche
Wortschatz keinen adaquaten Ausdruck zur Kennzeichnung der liturgischen
Handiung besal. Den Gegenstand der Handlung von einem sozusagen
unendlichen Reichtum nannte man mit einem Wort: mysteria oder sacramenta,
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das die gleiche Bedeutung hat, oder auch sacrosancra. Die Messe und die daraus
entfliefende sakramentale Welt stellten die hochste Ausdrucksform des
christlichen Lebens dar. Wir meinen, das Bewufltsein, auf solche Weise
teilzunehmen an der Vermidhlung zwischen Himmel und Erde und am Kult
jenes himmlischen Jerusalem, dessen Pracht die Propheten vorausverkiindeten,
sel das entscheidende Element gewesen, das in der Seele der ersten Christen den
Groffmut des Martyriums und den frohlichen Ausblick auf eine Ewigkeit
bewirkte, mit der sie sich durch die Tragik der herannahenden Verfolgungen
konfrontiert sahen. So wird die christliche Seele bis zum Ende der Zeiten in der
Liturgie jene Quelle des Lebens finden, an der sich unsere Vorfahren erlabten,
die Aussicht auf den Himmel, die thre Erwartung nahrte. Vielleicht ist allein die
Schule der Liturgie imstande, das Bleigewicht unserer materialistischen Welt
emporzuheben und ihr den Sinn fir das ewige Leben zuriickzugeben.

Wobltuender Einflufl der Liturgie

Der moderne Mensch ist — dartiber besteht Einigkeit — ein von Angsten
geplagter und entwurzelter Mensch. Er hat seine innere Einheit verloren. Sein
aut sein eigenes Funktionieren gerichteter Verstand arbeitet auferhalb der
Realitdt, seine Neigungen bewegen sich auflerhalb der natiirlichen Gefiihle des
menschlichen Herzens. Sein von allem, was das Seelenleben betrifft, losgeloster
Leib, der das Geheimnis seiner Berufung verloren hat, sieht sich wie
ausgeschlossen von jeder Teilnahme an irgendeinem religivsen Leben. Es
verwundert also nicht, wenn sich dieser Korper auf die Vergniigen der Sinne
stiirzt und anschliefend zum Opfer von Repressalien wird.

Damit befinden wir uns inmitten einer Dialektik, die im geraden Gegensatz
steht zu dem, was der hl. Paulus an die Glaubigen in Rom schrieb: ,,Briider, ich
tlehe euch an, durch Gottes Barmherzigkeit bringt euren Leib Gott dar als eine
lebendige, heilige und wohlgefaliige Opfergabe. Das ist der Kult des Geistes,
den ithr thm erweisen sollt.

Die Kirche, unsere Mutter und Lehrmeisterin, hat uns in der Liturgie eine
geistliche Erziehungsmethode geschenkt. Thre hauptsichlichen Wohltaren sind:
Der Primat der Kontemplation, der Sinn fiir die Kirche, die Vorliebe fiir die
Schonheit, die Liebe zur Regel, eine sanfte, auf den Himmel gerichtete
Anziehungskraft.

Der Primat der Kontemplation

Zunichst dank ihres kontemplativen Wertes bietet die der Theologie des hl
Johannes, des hi. Paulus und der Kirchenviter treue liturgische Tradition einr
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standiges Heilmittel an gegentiber den Kritten der Zersetzung, von denen das
Christentum seit der Renaissance bedroht wird,

Das entscheidende Ubel der Renaissance besteht nicht, wie man glauben
machen mochte, um eine leichtere Entschuldigung dafiir zu haben, in der
Riickkehr zum Heidentum des Altertums, sondern in dem Ferment des
Naruralismus, den diese Pseudo-Restauration beinhaltete. Denn der Unter-
schied ist grofl zwischen der religiosen Welt der Griechen und Romer, in der
ganze Komplexe intakter Religiositit und intakter Frommigkeit fortbestanden,
in der die Gotter mit uniiberbietbarer Leichtigkeit und Unbefangenheit in die
menschliche Existenz Eingang fanden, und der religiosen Welt, die den
Menschen zu ihrem Mittelpunkt machte und mit der die Renaissance schwanger
ging. Die in die Venen einer Offenbarungsreligion eingeimpften Schadstoffe des
Naturalismus sind weitaus gefahrlicher als die tastenden Schritte einer blinden
Religion vor der Ankunft Christ. Wider die Versuchung des Naturalismus
liefert das liturgische Beten ein bedeutsames Hetimittel: den Primat der
Kontemplation. Die Orientierung auf das Licht hin, die kindliche und
bewundernde Betrachtung Gottes, getragen von Ehrfurcht und Liebe, bilden
den Grundrif! einer Spiritualitait im Sinne der Alten. Dem in sich selbst
verkrampften Naturalismus setzt die liturgische Ordnung ihren Protest der
Heiligkeit, der Schonheit und der Grofle Gottes entgegen. Der Pygmaie der
technischen Zivilisationen ergotzt sich an dem, was er herstellt. Er betrachtet
die Produkte seines Gehirns, und von dort aus serikt sich sein Blick herab aut
seine Werkzeuge, seine Hinde und bisweilen — Gott vergebe uns - auf seinen
Nabel. Da kommt die heilige Kirche und richtet ihn wieder auf. Sie versetzt ihn
in den Zustand des Gebetes. Durch die Gnade der Liturgie gewinnt er Abstand,

vendet sich sein Interesse einn wenig ab von sich seiber, von seinen Handen und
selbst von seinen Herzensanliegen. Und er schaut auf die Herrlichkeit eines
anderen, die er besingt: Landamus Te, benedicmus Te, adoramus Te,
glorificamus Te, gratias agimus Tibi propter magnam gloriam Tuarn!

Die heilige Kirche, die erste Kontemplative, dimpft die Gewalt eines Lichtes
— ohne es thm vollig zu nehmen —, das seine kranken Augen verletzen wiirde. In
wunderbaren Lesungen lifit sie thn die Geheimnisse seiner hochsten Bestim-
mung vernehmen, die darin besteht, allein eins zu sein mit Gott. Dann [afit sie
ihn geblendet sein angesichts der Erhabenheit seiner Berutung und legt auf seine
Lippen das prophetische Stammeln des Jeremias, jenes Alleluja ohne Worte,
woraus man erkennt, dafl der liturgische Gesang nichts anderes ist als ein
Jubilieren, als etne ekstatische Antwort auf Gottes Verheiflungen ohne die
Moglichkeit einer Ubersetzung: ,,Darum®, sagt Sankt Augusunus, ,driucke der,
welcher jubiliert, keine Worte aus, sondern einen {rohlichen Laut ochne Worte.
Das ist die Stimme des in der Freude verlorenen Geistes. Er driickt sie zwar aus
mit aller Macht, aber es gelingt ihm nicht, thren Sinn auszusagen ... Und wem
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kommt dieses Jubilieren zu, wenn nicht dem unaussprechlichen Gott?
Unaussprechlich ist in der Tat das, was man nicht zu sagen vermag. Wenn du
aber nicht schweigen kannst und darfst, was bleibt dir alse ubrig als zu
jubilieren, damit dein Herz sich erfreue ohne Worte und die Unermefllichkert
deiner Freude nicht die Begrenzung der Silben erfahre?”

wird man die erzieherische Rolle der Liturgie nie genug betonen. Gebannt
durch die Schau des Ewigen und besorgt darum, ihre Glaubigen einzufithren in
die Uneigenniitzigkeit, in den Gesang und die Ekstase fiihrt sie diese an jenen
Ort, wo alle Worte verhallen, um schweigend zu lieben, zu loben und
anzubeten ,,die Schonheit, die die Lippen versiegelt™.

Der Sinn fiir die Kirche

Die Unbestindigkeit des modernen Menschen rihrt zum groflen Teil daher,
daf er den Gemeinschaftssinn verloren hat. Das haltlose, weil an sich selbst
gekettete Individuum bedarf, um existieren zu konnen, der Zugehorigkeit zu
einer sichtbaren oder unsichtbaren Gemeinschaft. Wir wollen hier nicht tiber
eine birgerliche Gesellschaft richten, in welcher der gemeinschaftsfeindliche
Keollektivismus die Einzelwesen isoliert, indem er sie dem farblosen Strom einer
strukturlosen Masse preisgibt. Doch, wie liefle sich das gleiche Phanomen in der
Ordnung der Kirche iiberschen? Die Kirche indessen, Christi Braut und Leib,
stellt die diversifizierteste, die strukturierteste, die hierarchischste Gesellschaft
dar, die es gibt. Von der Spitze bis zur Basis trige alles an ithr den Stempel einer
geheiligten, aus ihrem Lebenszentrum hervorgehenden Hierarchie. .. sie ist
zusammengesetzt aus Engeln und Auserwihiten, die von unseren frithen
Malern mit weit geoffneten Augen und miut gefalteten Hinden dargestelit
wurden und das Lamm in Ringen umstanden, von den groflen Seraphim
angefangen bis zu den armen Seelen, die aufsteigen, um Platz zu nehmen in
einem der zahllosen Chére: diese himmlische Kirche ist unser eigentliches
Vaterland, Indem wir mit unseren Augen seine Umrisse erkennen, lernen wir,
auf die Ewigkeit zuzugehen.

Welches Handbuch aber, welche didakusche Erklarung wird uns die
Einsicht in das Mysterium Ecclesiae erschlieflen? Keine aufler jenem lebendigen
Gleichnis, das die liturgische Zeremonie vor unseren Augen entfaltet.

Der Vater Abt von Bec Helluin berichtet, am Schluf§ einer feierlichen Messe,
der auch protestantische Pastoren betwohnten, habe einer erschiittert in einem
Anfall von Begeisterung ausgerufen: ,,Ich habe die Kirche gesehen!” Die
geheimnisvolle Ursache fur diesen ekstauschen Schrei 1st nirgendwo anders zu
suchen als in unserer Feter des Gffiziums. In seinem Strom, der voll ist von
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Religiositit und Licht, von Gesdngen, Wohigeriichen, erhabenen Formeln und
Riten und der vom Altar herabfliefft, um im Schiff die Gemeinschaft der
Glaubigen zu erfassen, echter Akteure des liturgischen Dramas, bei dem sich
das Rufer mit der Stille des Herzens vermahilt.

Nicht selten kommt es vor, dafl die wunderbare Anordnung der Psalmen
und Prophezeiungen, die das 6ffentliche Beten bestimmt, eine verirrte Seele bis
zum Heiligtum fithrt, wo diese melodische Stimme ihr das Geheimmnus der Braut
entdeckt. P. Clérissac erzihit, wie ein Rabbiner im 12. Jahrhundert sich zum
katholischen Glauben bekehrt hatte. Der Mann hatte bemerkt, dafd die Lyrik
der Synagoge in die Liturgie der Kirche ubergegangen war, und so identifizierte
er miihelos die echten Quellen der Offenbarung. Dom Herwegen, der
ehemalige Abt von Maria Laach, hat die Grunde dafiir dargelegt: ,,In der
Liturgie, hauptsichlich im Missale und im Brewvier, erlangt die Heilige Schrift
die Fiille thres Lichtes und threr Aussagekraft. In der Tat ist die Liturgie der
synthetische und lyrische Ausdruck der beiden iibernatiirlichen Formen: der
beiligen Schrift und der heiligen Kirche

Bei Vergil finden sich prophetische Stellen, die die Tiefen der Geschichte
erhellen. Aneas erkennt die ihn besuchende geheimnisvolle Trosterin erst in
dem Augenblick, da sie 1thn wie verstohlen verlafit, an ihrer Haltung: Et vera
incessu patuit dea. ,An threr Haltung lief sich die Gottin erkennen®. Was die
Kirche an Ubernatiirlichem in sich trigt, liflt es sich wirklich anders erfassen als
durch jenen geheimnisvollen, schwerelosen, himmlischen, dtherischen Gebets-
stil hindurch, der sie offenbart und verbirgt zugleich?

Der Sinn fiir die Schonbeit

Das veranlafit uns, eine andere, ebenfalls aus dem christlichen Altertum
stammende Wohltat hervorzuheben, den Sinn fiir die Schonheit, der nach
unserer Meinung unabtrennbar 1st vom Eifer fiir die Wahrheit der Lehre. Die
Schonheit umrahmt die Wahrheit. Die Wahrheit der Dogmen wird haufiger
verraten infolge einer Verkimmerung des Sinns fir die Schonheit als durch rein
verstandesmaflige Irreiimer. Das gehort zu den Folgen unserer Situation als
Menschen, da wir mit einer Sensibilitit ausgestatees sind, die uns einwurzelt in
die sichtbare Welr. Platon hat gesagt, das Schone sei der Glanz des Wahren.
Umgekehrt ibernimmet die Schénheit mit Recht die Hut jener Ordnung, aus der
sie hervorgehi. Und es erstaunt nicht, daff die heiligen Schriftsteller des Alien
unid Neuen Testamentes thre Gedanken in eine Form von solch eindrucksvoller
Schonheit gekleidet haben, angefangen von Unserem Herrn selber. Man denke
auch an die Kirchenviter und die mystischen Schriftsteller. Die licurgischen
Texte gehorchen alle diesem grofien Gesetz, weil es das Gesetz der Schaptung
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selber ist. Diese st ja Gottes Sprache selber, das Buch, in dem er sich
entschliisseln 1dft, sein Lichtgewand: Deus amictus lumine sicut vestimento (Ps
53).

Jeder Mensch, der seinen Blick dem Anmutigen zuwendet, ist in der Lage,
Gottes Handschrift zu lesen. ,,Fiir den — bemerkte der Philosoph Henri Bergson
~, der das Universum mit den Augen des Kiinstlers betrachtet, schimmert die
Gnade und Anmut durch die Schénheit hindurch, ist es die Giite, die unter der
Gnade und Anmut aufleuchtet. Jedes Ding offenbart in der Bewegung, die in
seiner Form thren Niederschlag findet, die unendliche Freigebigkeit eines sich
verschenkenden Prinzips. Und nicht zu Unrecht bezeichnet man mit dem
gleichen Wort (im Franzosischen: grace) den Reiz, den man bei der Bewegung
erkennt, und den Akt der Freigebigkeit, der das Kennzeichen der gottlichen
Giite 1st.”

Im Buche Jesus Sivach findet sich ein Loblied auf jene, die dem auserwihlten
Volk als Fihrer dienten: ,,Besingen will ich die hochberiihmten Minner, uansere
Viter... sie haben Gedichte geschaffen, weil sie voll Eifer waren tiir die
Schonheit, und lieflen den Frieden herrschen in ihrer Bleibe (pulchritudinis
studinm habentes, pacificantes in domibus suis).

In diesem Text, der die erste Nokturn der Matutin des benediktinischen
Offiziums vom 13. November, dem Feste aller Heiligen des Ordens, bildet,
haben die Jiinger des hl. Benedikt ihre Viter wiedererkannt. Sie haben gesehen,
dafl die Schonheit der Gebete der Kirche sie dazu verpflichtet, auf einer Art
hoherer Ebene zu leben.

Eines Tages horten wir, wie ein junger Mitbruder seinem Pater Prior
gestand, ohne die Pracht des gottlichen Offiziums, die man thn wihrend seines
Noviziates entdecken lieff, hitte er nicht durchgehalten. Der sanfte und
regelmifiige Einflufl der Liturgie auf den Tagesablauf schafft eine Atmosphire,
in der eine bestimmte seelische und korperliche Haltung, ein lichelnder Ernst,
ein harmonischer Sinn der kleinsten Gesten, eine bestimmte Art, sich zu
kleiden, zu sprechen, sich zu verneigen, schlieflich die ganze Existenz zx einer
bestandigen Liturgie in der Gegenwart Gottes werden lassen. Paul Claudel,
getreu seiner benediktinischen Berufung als Oblat, hat es verstanden, diesen
Eindruck auf einer wunderbaren Seite wiederzugeben:

,» Wie schon wire es, wenn alle Menschen zugleich sich dessen bewuft
waren, was sie gemeinsam tun unter jemandes Augen, der sie aufmerksam
betrachtet, in der gegenseitigen Hilfeleistung, der Zeremonie, bei der sie
zusammenwirken, der gewaltigen Opfergabe, die allein das Erheben ihrer
Augen gen Himmel darstellt, der kostlichsten Kommunikation, die sie haben!
Es gibt etwas davon im benediktinischen Leben. Das Leben des Ménchs ist
nicht nur das Psalmodieren im Chor, nicht nur der Vollzug des Lobgesangs,
den jede Einheit der Zeit dem Schopfer schuldet. Es ist vielmehr das Leben
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selber in seiner Banalitat und Allraglichkeit: Das Aufstehen, die Arbeit, der
Garten, die gemeinsame Mahlzeit, fast so feierlich wie die Messe. Die Kleider,
die man reinigt. Die Lampe, die man anziindet. Das sind bedeutsame Symbole.
Der Kranke, den man pflegt, der Besucher, der schellt. Wiren sich die
Menschen etwas mehr dessen bewuflt, was sie alle zugleich und im gleichen
Augenblick tun, sie hitten das Gefiihl, wie in der Kirche zu sein, einem Chor
anzugehoren. Wie sie sich alle lieben, ohne es zu wissen, und wie schén wire es,
wenn sie es wiiflten! Was sie tun, ohne es zu wissen, ich mochte, daf sie es mit
Bewufltsein tun. So gibe es nichts Profanes mehr, alles wire heilig, alles Gott
geweiht.”

Die Liebe zur Regel

Die liturgische Spiritualitit wire nicht vollstindig, wenn man nicht irgendwo
auch auf das Zeichen des Kreuzes stofien wiirde. Gewif§ kann es geschehen, daf§
man gezwungen ist, das Alleluja am Ostermorgen zu singen mit einem Stein auf
dem Herzen. Denn das Kreuz findet Eingang in uns zu jeder Stunde des Tages.
Aber vor allem durch die Unbeugsamkeit seiner eigenen Regel bewahrt das
liturgische Beten seine Teilnehmer vor einer Neigung zum Partikularismus, zur
Phantasterei oder auch zur Weitschweifigkeit. Der hingabebereite Gehorsam
des Betenden gegentiber der Gebetsregel kann anfinglich schmerzhaft empfun-
den werden. Doch diese Unterwerfung stelit einen Ehrenerweis an Gottes
Transzendenz dar.

Man hat bemerkt, jede grofle Kunst erfordere eine Aszese und so etwas wie
eine erste Erlsung, die sie vor sich selber schiitzt. Weit mehr noch wehrt sich
die ars orandi (Kunst des Betens), die die Kunst schlechthin ist, gegen alles, was
nach Improvisation oder Plattheit aussehen konnte. Baudelaire hat sich hier
nicht getduschr: ,,Alles, was schon ist und edel, ist das Ergebnis der Vernunft
und der Berechnung.* Wir leben heute in einer Epoche des ziigellosen
Romantismus, wo sich die Labilen, die Anarchisten, die Liebhaber der
Entwicklung und des Fortschritts ein Stelldichein geben. Gegen sie steht die
Erfahrung der Jahrhunderte.

,»Ich wundere mich nicht, schreibt der Philosoph Alain, ,,daf die Kirche
auch die einfachsten Verinderungen so sehr fiirchtet. Eine lange Erfahrung hat
gezeigt — wie es auch offenkundig ist durch die Ursachen —, dafl der Friede der
Seele das Gebet der Lippen ohne jedes Zdgern voraussetzt, was wiederum
verlangt, dafl es keine zwei Sprechweisen gibt.* Und er fiigt hinzu: ,,Jene, die
fir sich selber einen ihnen vertrauten Text solange wiederholen, bis ihnen der
Sinn aufgeht, das sind die wirklichen Denker. Das ist genau die Methode, die
die Ménche seit Jahrtausenden wihrend der Rezitation der Psalmen anwenden.
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Heute mochten sie alles verandern. Doch Thibon mahnt sie klug: ,,Glaubt nicht
denen, die die Regeln kaputt machen im Namen der Liebe. Da, wo die Regel
zerstort wird, bringt die Liebe eine Fehlgeburt hervor.”

Die Unterwerfung unter ein Gesetz ist nicht nur eine Bedingung fir die
Kontinuitat und die Treue eines Werkes zu sich selber. Sie ist nicht nur Schutz
des Werkes vor der allen Dingen angeborenen Neigung zum Verfall. Sie ist auch
das Bild des Ewigen. Darum spiegelt das gottliche Werk der Schopfung vor
allem ein Merkmal der Ordnung und der Bestandigkeit wider. Paul Clandel, der
in bezug auf seine Prosodie der anarchistischste und unberechenbarste Dichter
ist, sagt das auf einer Seite, die es wert ist, zitiert zu werden. Sie beleuchtet
namlich sehr klar das von uns Gemeinte: ,,Zu Beginn einer jeden Jahreszeit
gleicht die Natur nicht einer Modistin, die sich den Kopf zerbricht, um neue
Kleider- oder Mantelformen zu erfinden. Wir sehen im Gegenteil, wie sie ganz
unbefangen nicht miide wird, stets dasselbe Blatt, dieselbe Rose, denselben
Vogel, denselben Schmetterling (dieselben, und doch nie dieselben) hervorzu-
bringen ... Man konnte meinen, allen Dingen, die sie schafft, bringe sie ein so
grofles Interesse entgegen, messe sie eine so hohe Bedeutung zu, dafl sie nie
aufhort, sie zu wiederholen, wie ein Kind, das mit Nachdruck ein Wort
wiederholt, das uns begreiflich zu machen thm nicht gelingen will. (...) In der
Ordnung der religiosen Wirklichkeiten stoflen wir auf ein ganz ahnliches
Phinomen. Die kleinen, oberflichlichen Geister, die Hiretiker, die Moderni-
sten mochten standig an alles herangehen, alles dndern, alles umstiirzen. Die
Kirche aber halt fest an der unverinderlichen Ordnung ihrer Dogmen und
Zeremonien. Sie weif} ja, dafl dies, wie die Genests sagt, nicht nur gute Dinge
sind, sondern sehr gute. In thren Psalmen, ihren Hymnen, der allmorgendlichen
Messe, dem zauberhaften Gedicht der Liturgie ~ Drama und Chor zugleich, die
sich iber das ganze Jahr erstrecken, — finden die nach Liebe und Schonheit
diirstenden Seelen ohne jeden Uberdrufl und mit immer neuem Interesse die
gleichen Befriedigungen, die vor thnen ihre Viter darin gesucht haben.*

Ein sanftes Verlangen nach dem Himmel

Wie solite man schlieflich unter den Wohltaten, die uns die grofle, alte Schule
der Liturgie beschert, jene vergessen, zu denen nicht nur die Besanftigung
unserer Leidenschaften gehort, sondern auch eine sanfte Anziehungskraft, ein
Ubernatirlicher Sinn fiir Gott, ein Hunger nach dem ewigen Leben. Sie sind das
Kostbarste auf dieser Welt. Denn es gibt zwei Mittel, anzugehen gegen den
Ansturm der Geschopfe, die sich unser Herz teilen: die menschliche Anstren-
gung, die von uns kommt, und die #bernaturliche Betrachtung, die von Gott
kommt. Diese beiden guten und notwendigen Mittel liegen auf ganz unter-
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schiedlichen Ebenen und firben auch das Feld des geistlichen Lebens auf je
eigene Weise.

Die zweite Methode, anagogische oder theologale genannt, vertreibt die
Unreinheit durch die Kraft der Liebe, die Anziehungskraft des Lichtes, den
Wohlgeschmack der gottlichen Dinge. Sie entspricht den ersten Zeiten des
Christentums, dem Geist der Liturgie und der Kirchenviter. Sie setzt die
Aszese voraus, iibersteigt sie aber.

Die erste, mehr dem natirlichen Getriebe der Seelenkrifte zugewandte
entspricht den vom Humanismus der Renaissance geprigten Epochen. Wieso
sich dariiber wundern, daff das geistliche Leben abhingig ist von den
Tendenzen und dem Geist einer Zivilisation? Vom 16. Jahrhundert an kommt
ein gewisser Naturalismus auf bis hinein in die Betrachtungsmethoden, wobei
die Vorliebe fiir das diskursive Meditieren, die Innenschau, und der Riickgriff
auf die Psychologie dominieren. Grofle Heilige und Lehrer treten auf, die jene
Zonen der Seele, in denen sich das psychologische Leben kundtut, evangelisie-
ren, darin Gottes Spur suchend. Das war nicht das Anliegen unserer
Altvorderen. Gewifs beansprucht der Kampf gegen die Eigenliebe, die Tragheit
und die Sinnlichkeit breiten Raum bei dem Siuberungsunternehmen, das die
Dornen aus dem Wege raumt. Wer aber verleiht den zielgerichteten Schwung
und die Anziehungskraft des Lichtes, wenn nicht das Licht selber? Wie soll man
gegen die Siinde der Unreinheit kimpfen, fragen sich die Modernen? Die
Meister der alten Tradition antworten einstimmig: indem man den Himmel
betrachtet. Denn allein die Hoffnung auf den Himmel verleiht auch den Mut,
fiir den Himmel zu arbeiten.

Die Regel des hl. Benedikt, die seit dem 6. Jahrhundert prakriziert wird,
bietet ein erhellendes Beispiel. In bezug auf die Keuschheit wird alles gesagt mit
zwet leichten Strichen: im 4. Kapitel castitatem amare (die Keuschheit lieben),
und im 72. Kapitel: caritatem fraternitatis caste impendant (die Monche sollen
sich keusch die briiderliche Liebe bezeugen). Das ist alles. Im Gegensatz dazu
behandelt der helige Gesetzgeber ausfuhrlich die Suche nach Gor, die
Nachfolge des betenden Christus, den Psalmengesang, die unaussprechliche
Siifle der Liebe und der ,,vollkommenen Liebe, die die Furcht verjagt™ (Prolog
der Regel). Eine monastische Erfahrung von 14 Jahrhunderten liflt zu der
Annahme neigen, dafl das beste Mittel, die Siinde zu meiden, weniger in der
Anstrengung besteht, sich davon abzuwenden, als auf Gott zu schauen mit
Ausdauer. Wir erweisen dem gotlichen Licht und seiner Anziehungskraft
wenig Ehre, wenn wir bet unserem Kampf um die Heiligkeit einen niedrigeren
Zielpunkt anvisieren.

Dom Romain, Griinder und erster Abt von En Calcat, bezeichnete als den
héchsten Punkt des monastischen Lebens nicht die korperlichen Kasteiungen,
mit denen er nicht geizte, sondern den Dienst, den Umgang und das Genieflen
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Gottes durch das altehrwiirdige Gebet der Kirche. Und sein Nachfolger, Dom
Germain, gab seinen jungen Ménchen den folgenden Rat: ,,In der Versuchung
heifit es vor allem, sich wie ein Kind, das nicht das bekommt, was es gerne
mochte, erfreuen und ergtzen am Worte Gottes durch den Gesang der
Psalmen.”

Die Augen sind die Angelhaken der Holle, hat man gesagt. Sind sie nicht
ebenfalls auch die des Paradieses? Man kann nur kimpfen gegen den
hypnotisierenden Anblick des Fleisches mit Hilfe des Reizes eines eindrucks-
volleren und den Tiefen unserer Seele angemesseneren Anblicks. ,,O Moralist®,
ruft Claudel aus, ,wozu soviele Erklirungen und Theorien und Drohungen,
wo wir doch sogleich erkennen, daff der Schmutz in uns unvereinbar ist mit dem
Saphir?*“ Diese Ausspriiche der Modernen treffen sich mit den Vorstellungen
der Alten. Die ersten Monche, die zu Beginn der christlichen Ara Europa
christianisiert haben, kannten das Gewicht des Fleisches und die Notwendig-
keit des geistlichen Kampfes. Thre legendir gewordenen Abtétungen identifi-
zieren sich fiir den oberflachlichen Beschauer mit der ménchischen Berufung.
Das 1st ein perspekuvischer Irrtum. Nicht als hitten diese unermiidlichen
Kiampfer die Aszese verschmiht, sondern weil sie zunichst und vor allem fiir
den Himmel lebten. Das Gesichtsfeld, das sie voll in Anspruch nahm, war nicht
thr Kampt gegen sich selber, sondern die Betrachtung Gottes. Eine gemein-
schaftliche, liturgische Betrachtung, bei der der Leib einen Platz hatte, eine
Funktion erfullte. Sie betrachteten nicht die Siinde, um sie besser zu bekampfen
—abgesehen davon, daff die Siinde nicht Gegenstand der Betrachtung sein kann
-, sie bekampften sie vielmehr, um besser zu betrachten, und ihre Betrachtung
machte jenen Anteil an strenger Dressur, den jede Aszese beinhaltet, leichter
und wirksamer. Das beschauliche Leben in der Schule der Liturgie realisierte
ctwas, was das reflexive Denken nie fertigbrachte: Die Einbeziehung des
Universums auf Grund einer vortrefflichen Auswahl, zu der das Brot und der
Wein, das Wasser und das Ol, der Weihrauch und das Wachs gehoren. Dazu ein
demittiger und zugleich groflartiger Sakralgesang, dessen Schonheit ohneglei-
dem Reche auf Sulle seinen Platz liflt. Antike Formeln, mit einer
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eine ganz reine Sache richtet.” Selbst wenn sie es nicht einmal merken, so wird
doch etwas Unschitzbares den Seelen fehlen, die dieses Lichtes verlusug
gegangen sind. Das war die Ansicht von Dom Delatte: ,,Die Kirche hat von
ihrem Briutigam, dessen Leben sie weitergibt und dessen Sendung sie fortfiihrt,
die geheiligte Art zu beten, das Geheimnis der iibernatiirlichen Mittel, die die
Seelen mit Gott verbinden, empfangen. Entzieht sich der Christ diesem
lebenspendenden Strom, dann verliert der Glaube sogleich etwas von seiner
Kraft und seiner Einfachheit, die Liebe erkaltet, die Frommigkeit wird
persénlich, eng, kleinlich, vollig eingeschlossen in Gefiihle kiinstlicher und
privater Natur, in Praktiken ohne Bedeutung, in Biicher ohne Autoritdt.”

Wiirde man uns nach dem auffallendsten Merkmal unter all denen fragen, die
ein kindlicher und aufmerksamer Geist in dem Beten der Kirche zu entdecken
vermag, wir wiirden zdgern zwischen dem poetischen Reiz threr Gesinge, der
Kraft und der Genauigkeit der Einflufinahme ihrer Sakramente, dem Reichtum
der Sakramentalien, dem hochst wirksamen Inhalt ihrer Geheimnisse, die
unseren Seelen die Ahnlichkeit des Sohnes einprigen. Aber gewifilich driicke
der Charakter greifbarer Heiligkeit beim bescheidensten Ritus, unter der
kiirzesten Formel besser als alles andere den gottlichen Ursprung jener
Institution aus, die wir als die heilige Liturgie bezeichnen. Dank ihres
geheimnisvollen Zusammenspiels mit den Choren der himmlischen Heimat, zu
denen sie uns unter dem Schleier des Glaubens Zutritt verleiht, sind wir in der
Lage, unsere Stimmen zu vereinen mit denen unserer unsichtbaren Briider, und
unter ihren Blicken im Leiden und in der Freude demiitig in die Schule der
Ewigkeit zu gehen.
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Epilog
Ermabnungen fir die Novizen

Wiflt ihr, welche Schitze euch anvertraut sind? Zu Ende des 6. Jahrhunderts, in
dem Augenblick, da das im Zustand vélliger Auflésung befindliche romische
Kaiserreich die Fackel der Zivilisation an die christliche Welt weitergibt, ist die
Kirche im Besitze der schonsten Kleinode ihres liturgischen Schatzes. Dazu
gehdren auch die Orationen des Missale und insbesondere unsere wunderbaren
Kollekten, die der Lesung vorausgehen.

Voller Entziicken entdeckte Charles Péguy, daf es einen Heiligen fiir jeden
Tag gibt. So miiflt auch Ihr wissen, dafl jeder Tag seine Oration besitzt, dazu
besummt, Eure Schritte auf dem schmalen Wege zu lenken.

Diese in den Jahrhunderten des Glaubens von feinen und gelehrten Hinden
geschaffenen Gebete miiflt Ihr auswendig kénnen. Thr miifit sie studieren und
meditieren, weil darin der reinste Geist des Christentums enthalten ist in
Gestalt eherner Maximen, und weil nichts so unmittelbar dazu geeignet ist, in
die Praxis umgesetzt zu werden wie die hochsten Gewiflheiten der Seele:
Unsere Orationen sind Lebensregeln.

Der Name Kollekte wurde jenem Gebet gegeben, das die Lesungen der
Messe einfiihrt, und dem wir am Schluf} aller kanonischen Horen wiederbe-
gegnen, weil es vor den zu Beginn der Messe versammelten Gliubigen
vorgetragen wurde. Die Sekret und die Postcommunio verdanken ihren Namen
dem Platz, den sie innerhalb des Dramas des eucharistischen Opfers einneh-
men. Die Kollekte ebenso wie die Prifation wurden einst improvisiert nach dem
Belieben des Zelebranten. Es gab eine Zeit, da der hl. Ambrosius und der hl.
Augustinus in einer gemeinsamen Ekstase abwechselnd, ut fertur, die Verse des
wunderbaren Te Deum beteten. Dann legte der Heilige Geist auf géttliche
Weise das junge Geber der Kirche fest wie das reife Alter die Ziige der Kindheit
fixiert. Es gab ,,Orationare®, in denen man die gelungensten Stiicke aufbewahr-
re. Und in unseren Tagen lassen sich die dem hl. Leo dem Groflen zu
verdankenden Orationen an der Vollkommenheit des Rhythmus und an der
Strenge der Gedankenfithrung erkennen: Die Regel bewahrte die Inspiration,
indem sie die Vortrefflichkeir festschrieb.

Den Nostalgikern der Urkirche, den dem Steckenpferd der Kreativiti
Aufgesessenen — cinmal abgesehen von ihrer unglaublichen Vermessenheit —
antworten wir, dafi man nur einmal im Leben ein Kind zu sein vermag.
Gliicklicherweise wird auch heute noch ein Ungliubiger, der cine Kirche be-
trit, um der Messe beizuwohnen, dank der Frommigkeit und Pietit der Alten,
die uns diese Kleinodien unserer Liturgie ibermittelt haben, unmittelbar
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in Kontakt versetzt mit der ganz frischen Gedankenweltr eines Kirchenvaters
des 4. Jahrhunderts.

Entsprechend einem sehr alten Brauch fordert der Zelebrant die Gemein-
schaft zur Sammlung auf durch die feierliche Mahnung des Dominus vobiscum,
,,Der Herr sei mit euch*“! Die Gliubigen antworten: ,,Und mit deinem Geiste.*
Der Herr mufl mit dem Priester sein, um thn witrdig zu machen, die Gelubde
der Gemeinschaft auszudriicken. Er muf8 mit den Glaubigen sein, um sie
aufmerksam zu machen auf das Gebet. Dann betet der Priester mit lauter
Stimme oder singt die Kollekte in einem rezitativen Ton, wobei nur zwei Noten
sich der den Orationen eigenen literarischen Form — cursus genannt —
anschmiegen. Uber diese literarische Form, dazu bestimmt, die Ausgewogen-
heit der Gedanken zu unterstreichen, werden wir spiter noch sprechen. Es
entstanden sehr frith — ohne Zweifel vom 4. Jahrhundert an — Sammlungen von
Orationen, die den Reichtum unseres liturgischen Erbes ausmachen. Am Ende
des Missale finden sich Kollekten, die man den Bedurfnissen entsprechend dem
Tagesgebet hinzufiigen kann. Es sind Orationen fiir besondere Anlisse: Bitte
um Regen, gegen Unwetter, zum Schutz vor dem Teufel, Bitte um Geduld,
Keuschheit, und jene wunderbare Oration, um die Gnade der Gabe der Trinen
zu erlangen, pro petitione lacrymarum: ,,Allmichtiger Gott und voller Giite,
einstmals lieest du fiir das durstige Volk aus dem Felsen eine Quelle
lebendigen Wassers entspringen. Entreifle unserem harten Herzen Trinen der
Zerknirschung, damit wir unsere Siinden zu beweinen verméogen und ihre
Verzeihung erlangen durch deine Barmherzigkert.”

Werden wir eines Tages in der Sorbonne die Verteidigung von Thesen
erleben, die sich mit der literarischen Schénheit der Gebete der Kirche befassen?
Das Brevier, das Missale, das Processionale enthalten eine Menge von Gebeten,
bemerkenswert durch die Eleganz ihrer Form, die einschmeichelnde Salbung,
die Tiefe des Gedankens. Unsere Kollekten gehdren zu den altesten Zeugnissen
der Frommigkeit der Urkirche. Sie haben die langsame Umgestaltung der
Liturgie iiberdauert und besitzen in unseren Augen ein betrichtliches Inter-
esse.

Zwei Merkmale verdienen es, unterstrichen zu werden: der Lehrreichtum
und der padagogische Wert.

Der Lebrreichtum

Das Feld der Liturgie stellt fiir sich selber einen ,,theologischen Ort* von einem
unerschopflichen Reichtum dar. Eine Art Netz verstreuter, nicht systematisch
geordneter Lehrwahrheiten. Péguy traf den Nagel auf den Kopt, als er sagte, die
Liturgie sei ,entspannte Theologie”. Wenn der von Poesie iiberfliefende
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Gesang des Exsultet sich in die Osternacht erhebt, dann erhellt das Dogma der
Erlosung die Geister mit einer Leuchtkraft, die nichrs anderes ist als der Glanz
des Wahren. Das Exsultet, das Lauda Sion, das Dies irae sind gesungene
Dogmen, die der Seele unmittelbar Licht und Liebe einfléfen. Dom Guéranger
sagte, die Liturgie sei die Tradition auf der hochsten Stufe threr Macht und
Feierlichkeit, was seinerzeit einiges Erstaunen hervorrief.

Die Materialien, die den Erbauern der spekulativen Theologie dienen, sind
im Gebet der Kirche enthalten, wie jene, die zum Bau des Tempels dienen, im
Steinbruch. Aus dieser Schatzkammer schopfen die Theologen aller Zeiten, um
das Dogma zu beleuchten und zu erhirten. P. Emmanuel, Abt von Notre Dame
de la Sainte Espérance fand die Lehre von der Gnade in den Orationen des
Missale. Diese Gebete lassen die Nachwirkungen der Kiampfe des von der
pelagianischen Irrlehre bedrohten 4. Jahrhunderts erkennen. Pelagius vernied-
lichte die Folgen der Erbsiinde und demgemif auch die Notwendigkeit der
gratia sanans, der heilenden Gnade. Die pelagianische Hiresie ist aber eine
gelaufige Form des Naturalismus, der in jeder Epoche wieder zum Vorschein
kommt. P. Emmanuel wollte nicht These gegen These setzen. Er baute seine
Theologie iiber die Gnade auf dem Sockel des Gebetes der Kirche auf. Die
Orationen halfen ihm dabei, die absolute Notwendigkeit der Gnade in der
Heilsordnung ins Licht zu setzen. Das ist eine vollkommene Illustration der /ex
orandy, die die lex credendi bestimmt und festlegt. Erinnert Euch daran, daf wir
kiirzlich einen Anhinger der Pfingstbewegung empfingen. Es fiel uns nicht
schwer, ihm die beunrubigende Neubeit eines sich ausschlieRlich an die Dritce
gottliche Person richtenden Gebetes nachzuweisen. Wir brauchten nur den
trinitarischen Charakter unserer Kollekten zu unterstreichen, die sich zum
Vater durch den Sobhn im Heiligen Geist erheben. Selbst die Oration am
Ptingstfest bleibt diesem Gebetsmodus unterworfen. Die Sequenz der Messe,
eine Art sehr freien Ergusses, die sich nur an den Heiligen Geist wendet, muf}
als eine Auslegung des Alleluja-Verses betrachtet werden. Die Kollekte bleibt
trinitarisch. Nibil innovetur nisi quod traditum est (Man soll nur das erneuern,
was Uberliefert ist)! Das lehren uns unsere liturgischen Orationen. Sie lehren
uns gleichzeitig auch die Majestit Gottes, den Abgrund unseres Elends, die Art,
wie wir vor Gott zu stehen und uns an Ihn zu wenden haben, um erhért zu
werden.

Pddagogischer Werr

Denr die Liturgie ist auch und vor allem in héchstem Mafle eine Gebetsnorm,
Sagen wir, daff sie uns die ilteste und ehrwiirdigste Betrachtungsmethode
anbietet,
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Seit dem 16. Jahrhundert hat man sehr viel gesprochen tiber Betrachtung und
Betrachtungsmethoden. Die hl. Theresia von Avila erklart, sie hitte gerne auf
dern Gipfe! eines Berges gestanden, um, wenn mdglich, die ganze Welt von der
Wichtigkeit des betrachtenden Gebetes zu iiberzeugen. Doch ist die Frommig-
keit seit dem 16. Jahrhundert stark vom Humanismus der Renaissance geprigt
gewesen und das betrachtende Gebet war den Forschungen und der Betrieb-
samkeit des Menschen unterworfen. Es war unabwendbar, daff die Entwick-
lung der Psychologie die Geister dazu brachte, Betrachtungsmethoden zu
schaffen, bei denen der analytische und diskursive Aspekt dominierte.

Wihrend der ersten sechzehn Jahrhunderte der Kirche hatte das Gebet nicht
aufgehort, die Felder zu bewissern, auf denen man das geistliche Leben bestellt.
Wie also beteten die Alten? Benutzten sie Methoden? Es scheint klar zu sein,
daf das nicht der Fall war. Die Betrachtung entsprang spontan dem Schofle des
gottlichen Offiziums. Der Strom der liturgischen Geheimnisse benetzte die
ersten christlichen Generationen wie die vier Paradiesstrome. Sie brauchten
keine anderen Zugangsmoglichkeiten zum Heiligtum des innerlichen Lebens zu
erfinden. Die Liturgie ist in den Jahrhunderten des Glaubens die grofle
Erzieherin der Gotteskinder gewesen. Die Hymnen, die Psalmen, der
gregorianische Gesang, die sakramentale Ordnung brachten den Seelen das
Licht der Glaubenswahrheiten und forderten den Menschen dazu auf, eher auf
Gott zu schauen als auf sich selber, die mirabilia Dei zu besingen und selber in
den Hintergrund zu treten, wie weiland die Bildhauer der Kapitelle von
Chartres hinter ithrem Werk zuriicktraten. Dank der Liturgie gehorte der
Primat dem ,,theologalen® (= dem Leben nach den dre1 gottlichen Tugenden)
und dem kontemplativen Leben. Unter dieser Riicksicht erlangen unsere
Kollekten einen bemerkenswerten padagogischen Wert.

Thr stellt zunichst die Bedeutsamkeit der ersten Worte der Oration fest:
Einmal versetzt eine majestitische Anrufung uns vor das Angesicht der
gottlichen Allmacht: Omnipotens sempiterne Deus. .. — ein anderes Mal wird
die Kirche an erster Stelle genannt: fcclesiam twam Deus. .. oder Familiam
tuam ... Die Oration erhilt dann die Nuance einer hebevollen Zirthichkert.
Bisweilen hebt ein energisches Wort das gonliche Wirken hervor: Fac,
Domine ..., Praesta, quaemmus Dam Be.. .. Jer E*au;tteﬂ der Orauon
driickt dansn das Chiekt der Bitte aus. in wenigen slautert mit
so glucklicher Hand daf% der Hauptgegenstand des Festes in vollkommener
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Mit unubertrefflicher Kunst laflt uns die Liturgie Gbergehen von einer
geschaffenen Wirklichkeit zu seinem Héheren Analogon: vom Weihnacheslicht
zum himmlischen Licht, vom Sichtbaren zum Unsichtbaren. Die Oration der
Hirtenmesse ladt uns ein, uns von der Ebene des Seins auf die des Handelns zu
begeben. Mit wenigen Worten wird so die Grundlage der Moral gelegt: ,,Lag in
unseren Werken widerstrahlen, was durch den Glauben in der Seele leuchtet.
In nostro resplendeat opere quod per fidem fulget in mente. So lifit jedes Fest
uns eine besondere Gnade erbitten mit einer Sanftheit und einer Genauigkeit,
die die Seele geradewegs in den Mittelpunkt des gefeierten Geheimnisses
kineintithren. Wir werden belehrt, #m was wir bitten miussen, wie wir bitten
missen, warum wir bitten miissen. Die Oration vom Fest der Unbefleckten
Empfangnis entfaltet harmonisch die Ordnung der vier Ursachen. Die vom
vierten Sonntag nach Ostern zicht unsere Herzen nach oben mit einer Anmut,
von der allein das Latein Rechenschaft zu geben vermag: ut inter mundanas
varietates ibi nostra fixa sint corda ubi vera sunt gaudia, ,,damit unsere Herzen
inmitten des Wechsels der irdischen Dinge dort verankert seien, wo die wahren
Freuden sind*.

Das Latein unserer Orationen liflt uns mit soviel Kastlichkeit und
Genauigkeit beten, dafl die Ubersetzung bisweilen unméglich gemacht wird.
Wie soll man Worte tibersetzen wie hostia, pietas oder devotio? Im Abstand von
zwanzig Jahrhunderten erscheint das franzésische, dem lateinischen nachgebil-
dete Wort seiner Substanz entleert oder hat seine Bedeutung geindert, Hostia
(franzGsisch: hostie) bezeichnete das Opfer einer blutigen Hinschlachtung, und
devotio (franzésisch: devotion) unwiderrufliche Weihe. Das durch den
stindigen Gebrauch so verwaschene Wort pietas bediirfte, damit sein Sinn nicht
entstellt wird, einer langen Umschreibung, die dem Wort seinen altehrwiirdi-
gen und sakralen Grundgehalt wiedergibt. Die pietas romana (rémische Pietar),
nationale Tugend, ausgestatter mit einem fleischlichen und religisen Sinn,
bezeichnete zugleich die Bindung an die Erde, die Treue, die Dankbarkeit und
den Kult, die den Gottern, den Eltern und dem Vaterland, aber auch der
Familie, dem Haus, den Seelen der Vorfahren entgegengebrachte Verchrung.
Man errit, was dieses Wort pietas (franzésisch: piété), einmal eingetaucht in die
Wasser der Taufe, fiir die ersten Christen bedeuten konnte. Auf Gottes
vaterliche Zirtlichkeit antwortete die durch das Wort erleuchtete Seele sicut
naturcliter (wie auf natiirliche Weise), indem sie zuriickkehrte zum beseligen-
den Sitz des trinitarischen Lebens.

Manche von Euch fragen sich, auf welche Weise man mit den Orationen des
Missale beten soll. Die erste Bedingung ist, die Kunst des Iesens zu beherrschen.
die weniger verbreitet ist als man landliufig annimme. Sie beinhaltet zwei
Schritte: Forschen und abwigen. Ich rate denen von Euch, die sich von der
heiligen Liturgie inspirieren lassen wollen, um ihr Gebetsleben daraus zu
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nihren, das Vorgehen der Goldsucher nachzuahmen. Der liturgische Jahres-
kreis gleicht einem groflen Strom, beladen mit Riten, Gesingen, Gedichten.
Man findet darin auch kurze heli strahlende Formeln, die man mit Goldblatt-
chen vergleichen konnte.

Eine hervorragende Betrachtungsmethode besteht darin, langsam das
Proprium des Missale zu lesen, Tag fir Tag die Wasser dieses Stromes
sozusagen zu filtern und sorgfiltig alles zu behalten, was dem Erwarten und
dem Verlangen der Seele entspricht.

Die Sonntagskollekte wird unter Anleitung der Kirche zu einer kostlichen
Meditation und einer praktischen Ermahnung fiir die ganze Woche. So konnen
wir die Formeln der von uns bevorzugten Orationen, eingegraben in unser
Gedichtnis, mithineinnehmen in die Woche, auf solche Weise von lichtvollen
Maximen umgeben, die unseren Weg erhellen.

Nachstehend einige zufillig aufgelesene Beispiele:

~Mogen wir durch die irdischen
Giiter so hindurchgehen, dafl wir
die himmlischen nicht verlieren.®

Sic transemus per bona tempora-
Lia, ut non amittamus aeterna.

,Damit ste in threm Leben das Sa-
krament bewahren, das sie im

.

Glauben empfangen haben.”

Sacramento vivendo teneant quod
ide perceperunt.

N"») x .«‘*\

Sine te nibil porest mortalis infir-
matas.

Ad promissiones tuas sine offen-
SIONE CUTTAMIHS.

Da nobis fidet, spei et caritatis
angmentuimn.

1%S terrena ai£<p ceve et
ve caclestia.

Auctor ipse pietats! .

jetzten

drei Wo
ottes Herz dadurch z
&5 erwas Késhmhefe% geben, al

nten zu beten, wie die gerade

»Ohne dich vermag die Schwach-
heit unserer sterblichen Natur
nichts.

,»Mogen wir deinen V Lrhexi(ungm.
ohne zu straucheln, entgegenei-

1 €<

len.

»Schenke uns eine Vermehrung des
Glaubens, der Hoffnung und der
Liebe.”

»Damit wir das Irdische gering
schitzen und das Himmlische lie-
ben lernen.”

LD, der du selber der Urheber
der Frommighkeit bist™

it den

s mét den gleichen Worten,

aus dem Taufwasser wiedergebo-
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renen ersten Christen, die gleichen Lesungen zu horen, die gleichen Gesinge
vorzutragen, gespannt wie sie auf die geheimnisvolle Stimmie des Geistes und
der Braut, die spricht: ,,Komm, Herr Jesus!*

Unser ganzes Leben st eine Liturgie

Thr habt mich gefragt, welchen Platz wir dem liturgischen Leben in unseren
Kiostern einrdumen miissen. Ich antworte sogleich, daf es den gréftméglichen
Platz erhalten mufl. Es ist fir uns ein Prinzip tiglicher Auferstehung. So z. B.,
wenn der Mdnch am Morgen seiner Geliibdeablegung, auf dem Boden
ausgestreckt wie ein Toter, den Diakon hort, der singend ruft: Surge gui dormis
et exurge a mortuis et illuminabir te Christus (Steh auf, der du schlifst, erhebe
dich von den Toten, und Christus wird dich erleuchten), dann greift er mit
Hinden jene Macht der Liturgie, der sich die ersten christlichen Generationen
mit ihrem ganzen Sein verhaftet fithlten. Fiir uns Monche besteht darin unsere
ganze Spiritualitit. Darum gibt es auch keine benediktinische Spiritualitit im
eigentlichen Sinne. Der Ménch ist ein Mensch, der innerlich und iuferlich
geformt wird durch die Liturgie. Das macht unsere Religion so umfassend, so
umversal, so zuginglich fiir unsere Briider in der Welt.

Die Vorstellung, dafl die geheiligten Riten und Formeln der Liturgie
gentigen, unsere Seele zu nihren und sie auf den Weg des mystischen Aufstiegs
zu bringen, ohne daff wir uns in die in den modernen Zeiten ausgearbeiteten
Abhandlungen und Theorien vertiefen miissen, war sechzehnhundert Jahre
hindurch die dominierende Meinung. In diesem Zeitraum haben sich die

ntlichen Ziige der westlichen Spiritualitit herausgebildet. In dem Mafe,
wie wir dieser Inspiration treu sind, gesellen wir uns zu den ersten Christen, Mit
ihnen schauen wir auf das himmlische Jerusalem. Mit thnen spielen wir auf dem

Tastrument unseres Leibes: die Hinde, die Augen, die Stimme, die Knicbeuge
und die tiefe Verneigung. Erinnert Euch an das Wort des hl. Augustinus: Die

1

Liebe des Herzens wichst durch die Gebirden, die sie ausdriicken. Unter einer
Bedingung allerdings: Daf§ diese Gebirden ihre Frische bewahren. Das
Christentum ist aufgestiegen am Himme! der Geschichte wie eine Morgenrote,

weil die christliche Seele voller Aufmerksamkeit auf den Ritus blickend bei

Schritt das Ubernariirliche aufbrechen sah. Die Beziehung zwischen

”(ﬁ m
Bezewhnung und Bezeichnetem blieb lebendig. Jede Gebirde aktuslisierte den
Glauben. Nichts fehlte der Erziehung unserer Viter. Das verlich dem Leben
emen gewissen Adel. Charles Péguy hatte das klar erkannt. Thr ke

\md‘qextserlrmerungen an die Zeit, da er in der Vorstadt Bourgogne lebte, in

léans: ,,Alles war ein Rhythmus und ein Ritus und eine Zeremonie ..

ennt die

In den Zeiten des Glaubens wuchs das christliche Kind auf solche Weise i
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einer Welt von Riten auf, die zu thm sprachen von der unsichtbaren Welt, genau
so klar, wie die Verkehrszeichen unserer Landstraflen uns die einzuschlagende
Richtung anzeigen. Was aber soll uns, Monchlein der grofien liturgischen
Tradition, daran hindern, in vollen Zugen die Wahrheit der Symbole zu
trinken?

Wenn man uns also fragt, welchen Raum die Liturgie in unserem
Monchsleben einnimmt, dann antworten wir mit der Tradition, dafl die ganze
Existenz des Monchs, ja sogar — warum nicht? — das ganze christliche Leben
liturgisch sein soll. Das bedeutet, dafl sein ganzes Leben genihrt, erhellt, in
seinem Rhythmus besummt wird durch die heilige Liturgie.

Wir machen uns eine recht armselige Vorstellung von der Taufe, wenn wir
meinen, sie sei lediglich eine ,,Eintrittskarte fir den Himmel. Es gilt, diese
erbirmliche, vom Protestantismus iibernommene Auffassung, fiir die das in
sich selber unwirksame Sakrament nur ein Berechtigungsschein auf das kiinftige
Leben ist, zu uberwinden. Erinnert Euch an die entscheidenden Worte der
Heiligen Schrift: ,,Nun aber seid thr hingetreten zum Berg Sion, zur Stadt des
lebendigen Gottes, dem himmlischen Jerusalem, zu tausenden von Engeln.*
(Hebr 12,22). Und ,,Ihr seid also jetzt nicht mehr Fremde ohne Biirgerrecht,
sondern Mitburger der Heiligen und Hausgenossen Gottes* (Eph 2,19). Und
das Folgende, das vielleicht den schonsten Text des hl. Paulus darstellt: ,,Wir
alle spiegeln mit enthiilltem Angesicht die Herrlichkeit des Herrn und werden
so in sein eigenes Bild verwandelt, von Herrlichkeit zu Herrlichkeit, durch den
Getst des Herrn** (2 Kor 3,18). Aus einer liturgischen Perspektive heraus sagte
unser Vater Abt Dom Romain an einem Wethnachtsabend seinen Ménchen:
,» Wir sind geschaffen fiir ganz heilige und feierliche Dinge. Wir sind geschaffen,
um unablissig voranzuschreiten auf der Seite Gottes.”

Was bedeutet das anderes, als dafl die geweihten Seelen sich nur noch
verhalten diirfen entsprechend ihrer neuen Wiirde. Sie haben nichts Gezwun-
genes und Gekuinsteltes an sich. Doch irgendetwas in thnen muf sehr wohl den
Adel threr Berufung zum Ausdruck bringen. Etwas, das seinen Niederschlag
bis hinein 1n unsere Korperhaltung findet. Erinnert euch an das Kapitel der Non
des Wochenoffiziums: ,,Ihr seid erkauft um einen teuren Preis: Verherrlicht
Gott und traget Gott in eurem Leibe*. Glorificate et portate Deum in corpore
vestro. Und verdankt ihr es nicht zum groflen Teil diesem auflergewéhnlichen
Erziehungsmittel, wenn Ihr beginnt, ein wenig Eure Daseinsform zu dndern?
Uben nicht der Dienst des Altares und die Chordisziplin sehr friih schon einen
Einflufl auf Eure Seele und Euren Leib aus? Nachher, wenn die Glocke zum
Offizium ertont, seht, mit welchem Ernst Thr im Kirchenschiff vortretet, mit
welcher Sammlung Thr Euch gegenseitig begrifit, Euch dem Altar zuwendet
and Eure Herzen in die Anbetung eintaucht, in das Gloria Patri.

Sollte das alles vergessen sein, sobald Ihr die Schwelle der Kapelle
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Uberschritten habt, um Euren Arbeiten nachzugehen? Nein, unser ganzes
Leben wird wie von einer Weihrauchwolke umgeben sein und in Gottes und
der Engel Gegenwart verbracht werden. Alles wird geheiligten Wert als Opfer
und Weihe erhalten. Dann spielt sich das Leben im Kloster ab wie eine
unsichtbare Prozession, wo die Seele sich dank des Schweigens in stiller
Hingabe verstromt.

Auch die bescheidenen Arbeiten werden durch die Liturgie geprigt. Sie
beginnen und enden ja mit einem Glockenzeichen, das die Riickkehr ins Chor
bedeutet. Unsere armseligen Arbeiten sind nicht immer erhebend! Doch in
Vereinigung mit Jesus von Nazareth vollzogen, kénnen sie zu einer sehr
geheimnisvollen und tefen Liturgie werden. Hier gilt es sich an den
wunderbaren Gedanken Pascals zu erinnern: ,,Die kleinen Dinge verrichten wie
die groflen wegen der Majestat Jesu Christi, der sie in uns tut und der unser
Leben lebt, und die groffen verrichten wie die kleinen wegen seiner
Allmacht.”

Darum ist auch nicht die Klosterkirche allein Ort des Kultes, sondern das
gesamte Kloster mit seinen bescheidensten Nebengebiuden. Das Refektorium
ist die Stitte, die einstens am meisten der Kirche glich, durch sein stattliches
Gewdolbe, sein vor und nach den Mahlzeiten gesungenes Gebet, den gemein-
schaftlichen und hierarchischen Charakter — sichtbar in der Anordnung der
Plitze —, das Pult des Lektors, wo recto tono ohne Unterbrechung ein Buch
vorgelesen wird, das den Geist nihren soll, wihrend der Leib sich entspannt.
Auch das Habit ist eine Schule des Gebetes, der die Bewegungen des Korpers
diszipliniert. Der zu den Geliibden zugelassene Ménch hat im Laufe einer
Zeremonie die Kutte angezogen, seinen Chormantel. Und Thr wifle, daff der
Monch an seinem letzten Tage, eingehiillt in die Falten seiner Kutte, der Erde
iibergeben wird, um die Auferstehung zu erwarten.

Beim Ritus der Monchskutte lassen sich mehrere einander iiberlagernde
Symbole erkennen. Sie ist das Bild des hochzeitlichen Gewandes, das das Kleid
der himmlischen Herrlichkeit versmnbilder. Weiter driickt sie die Vergebung
und die Gnade des ausgesohnten Sohnes aus. (Wie kostlich ist es, sich endlich
mit dem Vater versohnt zu wissen!) Die schwarze Kutte bezeichnet gleichfalls
den Verzicht auf die Freuden der Erde, das nichtiche Wachen, das Begribnis,
das Harren des Soldaten und des Knechtes. Das Kloster, dieser geheiligte
Wandelgang, von der Stille durchdrungen, fithrt nirgendwo hin — dhnlich jener
s Aeropagita spricht. Und das

weichen ~ dem Hirnmel entgegen

kreistdrmigen Kontemplation, von der Dionys
Ziel dieser endlosen Betrachtung ist ein
iiber den Hauptern. Nach oben und nicht nach vorne, Bild eines geistigen

Uberschreitens, denn unser Gott wobnt in ernem unzuganglichesn Lichte. Selbst
dem niichternsten Wort kommt etne geheiligie Bedeutung zu, dank seines

sparsamen Gebrauchs und dank des Einleitungsritus, der thn regelt. Der Ménch
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halt einen Finger vor seine Lippen und wartet auf ein Zeichen seines Oberen,
bevor er spricht. Dieses Zeichen (Benedicite!) verschwistert das alltigliche Wort
mit dem Gesang des Segens, den das géttliche Offizium darstellt. Welcher
Anspruch! Man sollte den Mund nur 6ffnen, um zu segnen. Oft fragt Thr mich
nach dem Geheimnis, das es ermoglicht, ohne Unterlaff betend in der
Gegenwart Gottes zu leben. Die Antwort ist einfach: Betrachtet euer Leben als
eine grofle, geheiligte Liturgie. Alles darin wird wertvoll, weil alles getan wird
in Vereinigung mit Jesus Christus unter den Augen des Vaters. Dann verbindet
eine tiefgreifende Einheit innerlich alle unsere Handlungen. ,,Ob ihr esset, ob
thr trinket, sagt der hl. Paulus, tut alles zur Ehre Gottes.” Dann findet der
Monch zur Einheit zuriick, und zwar nicht nur in sich selber, sondern auch mit
der ubrigen Schopfung.

Denn pragt die Liturgie unser ganzes Tun, so geschieht das nicht wie bei
einer Vase, deren isolierende Winde uns von der tibrigen Welt trennen. Gewift
haben wir uns entschlossen, die Augen zu verschlieflen gegeniiber den
Verlockungen der Welt. Doch das Wunder der Liturgie besteht darin, dafl sie
uns das All integrieren laf8t durch ein Streben nach Verklirung, die das Werk
der sakralen Dichtkunst ist. Man kann nicht leben ohne Poesie. Jedenfalls hat
die Kirche nicht in diesera Sinne fir uns entschieden. Sie hat die schénsten
Gedichte der Menschheit auf unsere Lippen gelegt, um uns zu Singern und
Darbringern der bostia laudis (Opler des Lobes) zu machen. Auf einer
beriihmten Seite weist Bossxer der priesterlichen Funktion des Menschen ihren
Platz in der Herzmitte seiner Berufung zu als eine nie endende Pflich, ,,der
ganzen sichtbaren Natur eine Stumme, einen Verstand, ein ganz von Liebe
brennendes Herz zu lethen, damit sie in ithm und durch thn die unsichtbare
Schénheit ihres Schopfers liebe. Darum ist er in die Mitte der Welt gestellt,
kunstvoller Abriff der Welt.. ., grofle Welt in der kleinen Welt. Mag er auch
dem Leibe nach eingeschlossen sein in der Welt, so hat er aber einen Geist und
ein Herz, die grofler sind als die Welt, damit er, das ganze All betrachtend und
in sich aufnehmend, es dem Lebendigen Gott darbringe, es heilige und weihe.
Demnach ist er der Beschauer und der geheimnisvolle Abrif} der sichtbaren
Natur nur deshalb, damit er durch sie, durch eine heilige Liebe, der Priester und
Anbeter der unsichtbaren und geistigen Natur se1.*

Diese priesterliche Funktion vermag sich aber nur zu vollenden in Christus.
Denn nur er allein vermag das Geschopt, das er in den ersten Tagen der Genests
der Erde anvertraute, zu retten, zu lenken, anzunehmen und zu seinem Ziel zu
tihren. Der hl. Gregor von Nazianz beschreibt in einer Predigt tiber die Taufe
Unseres Herrn Jesus ,,wie er ans dem Wasser steigt, die Welt gewissermaflen
nach sich ziebhend und sie zu sich erbebend.”

Und Pierre le Vénérable, Abt von Cluny, bezeugt seine Bewunderung fiir
Christus, den Erleuchter der Welt, in einer prachtvollen Anrufung:
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Christe, Dei splendor,

Qui splendida cuncta creasts,

Kyrie eleison!

{,,Christus, Gottes Abglanz,

der Du alle Dinge glanzvoll geschaffen,
Herr, erbarme Dich unser!™)

In diesen groflen Beispielen habt Thr alles, was Thr braucht, um durch das
Gebet die grofle Aufgabe zu vollbringen, alles unter dem Szepter Jesu Christi
zusammenzufassen. Moge der Monch — ob Priester oder nicht - seine Berufung
betrachten als ein grofies, geistliches Abenteuer. Jeder Morgen, jeder Tag, der
anbricht, schligt fiir thn eine weifle Seite auf, wo er das Gedicht seines Lebens
niederschreiben darf. In Wahrheit kann er mit dem Psalmisten sprechen:
,,Meinem Herzen entstromt festlicher Sang: Ich wethe mein Lied dem Kénig,
und meine Zunge eilt dahin gleich wie der Griffel des Schreibers® (Ps 44,2). In
der Tat, der Eifer fiir Gottes Lob und Ehre wird sein ganzes Leben zu einem
ununterbrochenen Gesang machen. Und dieses Singen wird ihn in der Tugend
voranschreiten lassen, wihrend der geistliche Fortschritt thn antreiben wird,
immer mehr noch die Herrlichkeit seines Herrn zu besingen. Diese wechsel-
seitige Beeinflussung war das Programm der Benediktiner von Cluny. Sie
fanden die Sache vollkommen formuliert in einer beriihmten Oration des
Missale: Gloriam Dei sempiternam et proficiendo celebrare et celebrando
proficere. Fortschreitend feiert der Ménch immer besser Gottes ewigen Ruhm,
und thn feiernd schreitet er in der Heiligkeit voran.

O heilige Liturgie, Ehre der Kirche! Du, die du soviele Denkmailer der Kunst
und der Poesie inspiriert hast. Du, die du dem hl. Franz -~ dem poverello —
eingabst, die Herrlichkeit seines Herrn autf den Straflen der Erde zu besingen.
Du, die du auf unsere Zungen den Gesang der Auserwzhiten legst und unsere
Schritte lenikest auf unserem Weg zum Himmel. Du, die du aus unseren Herzen
die Unreinheit verscheuchst und sie sanft anziehst zu den himmlischen Giitern.
Dir schworen wir Treue bis in den Tod, ja dartiberhinaus bis in jenes Paradies,
von dessen unaussprechlichen Herrlichkeiten du uns jetzt schon etwas
enthiillst.

Davids Sohn also, aber thm in der Zeit voraus, hat das Wort Gottes Leier und
Harfe, Instrumente ohne Secle, beiseite gelegt, um sich durch den Heiligen
Geist die ganze, im Menschen zusammengefafite Welt anzupassen. Threr
bedient es sich als eines Instrumentes mit vielen Stimmen. Und seinen Gesang
begleitend mit jenem Instrument, das der Mensch ist, spielt es fiir Gott.
(Clemens von Alexandrien).
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Okumene auf Abwegen
Zu einem Buch von Heinrich Fries und Karl Rahner

Von F. W. Frhr. Schilling von Canstatt

Schon lange vor dem Konzil, als das Okumenische noch kein gingiger
Massenartikel war, gab es Kontakte in dieser Sache. Wenn man einmal absieht
von frithen Unionsbestrebungen, wiren in diesem Jahrhundert vor allem die
Bemithungen einzelner Gruppen zwischen den beiden grofien Kriegen bis nach
dem 2. Weltkrieg zu nennen, die sich, soweit es Deutschland betrifft, und um
nur ganz wenige anzufiihren, mit Namen verbinden wie Simon, Laros, Metzger,
Stablin, Asmussen, Lackmann und viele andere. Diesen Gruppen, die unter
verschiedenen Bezeichnungen bekannt waren, ist, aufs Ganze gesehen, wenig
Wirkung beschieden gewesen, doch wurde hier wichtige Vorarbeit geleistet.

Wir waren damals als junge Generation, die aus dem Krieg nach Hause kam,
dafiir recht ansprechbar und durchaus avantgardistisch, aber es war, im
Unterschied zu heute oft anzutreffenden Fillen, nicht ein Christentum zu
herabgesetzten Preisen, das uns damals in solchen Kreisen verband. Wir sahen
die Wirklichkeit recht niichtern, d.h. weder durch die schwarze Brille eines
ldhmenden Pessimismus noch durch die rosa-rote des heute auf solchem Gebiet
oft traumtinzerischen Optimismus. Man war weder Pessimist noch Optimist,
sondern Realist mit dem Bemiihen, durch die ungetonte Brille zu schauen, und
dies ist wohl die einzig mogliche Haltung und Einstellung zu dieser Sache fiir
den, dem es aufrichtig um die Wahrheit geht. Das alles funktionierte, weil die
beiderseitigen Gesprachspartner eine ungebrochene Glaubenssubstanz hatten.
Es war die Gnade der ersten Stunde, die Zeit der Pioniere.

Zieht man heute Bilanz, mochte einem scheinen, dafl die christlichen
Bekenntnisse im Bereich des Okumenischen inzwischen quantitativ gewonnen
haben, was sie qualitativ verloren. Das mag das Schicksal aller Massenbewe-
gungen sein, wenn sie altern und allzu stiirmisch begannen, ja wenn sie nicht
ausgereiit sind. Was aber besonders bedriickt, ist die Tatsache, daf} heute auch
namhafte Theologen am ,,6kumenischen Markt‘ zu Schleuderpreisen handeln.
Hierfur st keineswegs das einzige, wohl aber zur Stunde ein besonders
signifikantes Dokument das Buch Einigung der Kirchen — reale Moglichkeit der
Professoren Heinrich Fries und Karl Rahner, Herder-Verlag. Dort wird
thesenhaft die Konzeption einer fiir moglich gehaltenen Kircheneinheit
vorgestellt. Die Thesen werden jeweils durch einen der beiden Autoren
kommentiert.

Es versteht sich, dafd im folgenden nur weniges behandelr wird. Es kann nur
versucht werden, ein Signal zu setzen fiir ein auf weite Strecken nicht nur massiv
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protestantisierendes, sondern vor allem auch synkretistisch-relativierendes
Gefille, das das ganze Buch durchzieht. Wenn man in der Einfihrung (Seite 14)
liest: ,,Wir fordern eindeutig eine Einheit der Kirchen im Glauben.. ., und an
anderer Stelle (S.54) Karl Rahner ,,realisuischen Okumenismus* beansprucht,
moge der Leser am Schlufl selber entscheiden, ob das beides durchgehalten
wurde, oder wie diese Einheit dort verstanden wird.

In These II (S.35) heiflt es u.a.: ,,... In kemner Teilkirche (auf die
Prizisierung dieses Begriffes kommen wir sogleich noch zuriick) dart dezidiert
und bekenntnismiaflig ein Satz verworfen werden, der in eciner anderen
Teilkirche ein verpflichtendes Dogma ist. Im iibrigen ist aber iber Thesel
hinaus (sie nannte als Grundwahrheiten: Heilige Schrift, Apostolisches und
Nicinisches Glaubensbekenntnis) kein ausdriickliches und positives Bekenntnis
in einer Teilkirche zu einem Dogma einer anderen Teilkirche verpflichtend
gefordert, sondern einem weitergehenden Konsens der Zukunft uberias-
sen. ..

Der hier angewandte Begriff ,, Teilkirchen* mit unterschiedlichen Dogmen
meint also katholische und nichtkatholische Bekenntnisse. Das 1I. Vaukanum
verwendet jedoch den Regriff | Teilkirchen (ecclesiae particulares) oder
.Riten® sowohl in der Kirchenkonstitution (2. Kap., 13) als auch im Dekrer siber
die katholischen orientalischen Kivchen (N1, 2-3) nicht fiir die reformatorischen
Rekenntnisse oder andere Nichtkatholiken, sondern fiir die mit Rom unterten
Kirchen sowie fiir katholische Bistimer. An cbiger Stelle der Kirchenkonsti-
tution heifit es expressis verbis: ,,... unbeschadet des Primates des Stuhles
Petri... Die Aussage der TheseIT ist folglich so nicht lehrmifig legitim.

Seite 44 fithrt Kar! Rahner aus: ,,Es ist darum durchaus méglich, dafl auch
ein Katholik in der Kirche lebt, ihre fundamentalen Lehren glaubend bejaht und
dennoch nicht zu einer expliziten positiven Bejahung der formalen Lehrauto-
ritat der Kirche in ihren Amtstrigern gekommen ist, wie diese Lehrautoritit
von der Kirche selber verbindlich verstanden wird. Ein solcher Katholik hat
dann eben auch zu dieser Einzellehre iber die Lebrautoritit der Kirche gerade
das Verhiltnis, wie er es zu anderen Lehren der Kirche hat, die er nicht posiuv
ablehnt, aber auch nicht explizit bejaht. ... Nicht alle Wahrheiten, die von der
Kirche gelehrt werden, miissen vom einzelnen explizit bejaht werden. Was vom
einzelnen gilt, kann selbstverstindlich auch von grofieren Gruppen von
Menschen gesagt werden. .. .

Es ist atemberaubend, wie geschmeidig hier eine Losung kenstrutert wird,
mit der man formal ,,dabeibleibt” und sich doch die ,,Rickzugsstrafie”
jederzeit offerhalt. Man wird sich natiirlich mit dem Hinweis auf das Wortchen
explizit® verteidigen, aber das macht die Sache kaum ertreulicher. Im tbrigen

©

haben wir hier genau das, was man heute in der Kirche als | teilweise
Identifizierung® bezeichnet. Diese ist immer Selektion, Auswahi von Teilen,
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Teilwahrheit, griechisch hairesis, und das heiflc ubersetzt ,,Wahl*“. Hiervon
leitet sich das Wort ,,Hiresie® abt

Auf verschiedenen Seiten des Buches kommt zum Ausdruck, daff Rom in
okumenischer Hinsicht gegentiber den Orthodoxen sehr viel bereiter und
geoffneter ist als gegeniiber den reformatorischen Bekenntnissen. Dabei wird
nur sehr unbefriedigend und knapp eingerdume, dafl in den beiden groflen
nichtkatholischen Bekenntnisgruppen Protestanten und Orthodoxe unter-
schiedliche Verhiltnisse bestehen. Diese werden aber dann doch nicht so
gewertet, wie es erforderlich wire. Es ist eben weseritlich, daff die orthodoxen
Kirchen im ontologischen Vollsinn Kirche sind und nicht in jenem mehr
analogen Sinn wie die vom Okumenismus-Dekret des II. Vatikanum in
sorgfaltiger Unterscheidung als ,kirchliche Gemeinschaften® prizisierten
okumenischen Partner. Die Orthodoxen sind Kirche in giiltiger Sukzession,
wohlgemerkt Sukzession nicht so verstanden, wie das Buch diesen Begriff zu
interpretieren versucht. Diese Attribute konnen katholischerseits den prote-
stantischen Denominationen nicht zugesprochen werden, ohne dafl man gegen
die denkerische und glaubensmiflige Redlichkeit verstiefle, an der auch der
andere ein elementares Interesse haben mufite.

Doch auch der sehr bedeutsame Unterschied zwischen Hiresie und Schisma
wird hier von den Autoren des Buches nivelliert und nicht gebiihrend abgekiirt.
Das fiihre folgerichtig zu Simplifizierungen. So werden dort bei der hiufigen,
eben dann doch vergleichenden Bemessung von Orthodoxen und Protestanten
nach dem Rezept ,,Was dem einen recht ist, ist dem anderen billig* Apfei mit
Pflaumen addiert. Daber sind die Orthodoxen ekkiesiologisch gegeniiber den
protestantischen Denominationen eher noch zuriickhaltender als die katholi-
sche Kirche. Eine weitere Protestantisierung der katholischen Kirche, die der
Patriarch Athenagoras von Konstantinopel bereits beklagt hatte, wiirde uns von
den uns am nichsten stehenden orthodoxen Briidern weiter entfernen.

Sollte der Grund fiir diese mangelnde Differenzierung des Buches zwischen
Orthodoxie und Protestantismus in der irenistischen Angst vor dem belasteten
Wort ,,Hiresie® zu suchen sein? Dann allerdings wire es besser gewesen, dieses
Wort im Hinblick auf sein ungutes Vulgirverstindnis zu entzerren und zu
zeigen, dafl dieser Terminus nicht fiir plumpe Irrefilhrung steht, sondern daf
die zugrundeliegende griechische Vokabel eben das aussagt, was oben bereits
erldutert wurde, Selektion und Verabsolutierung partieller Wahrheiten mit der
logischen Folge des Verlustes ganzheitlicher Katholizitit und damit der
Universalitit. Es hatte eine verdienstvolle Aufgabe sein kénnen, bewufit zu
machen, dafl die meisten Hiresien eben gerade nicht durch im Glauben
gleichgiilrige, sondern ganz im Gegenteil durch subjektiv fromme, engagierte,
individuelle Gott-Sucher-Naturen in die Welt gekommen sind, denen diese
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Achillesferse des religiosen Menschen zum ,,Lindenblatt auf der Schulter™, zur
wSiegfriedstelle wurde.

Die gesamte Hiresiegeschichte der 2000jahrigen Kirche ist ein einziges
Zeugnis dieses tragischen Phanomens. Nicht zuletzt — und das muff um der
Aufrichugkeit willen gesagt werden — sind die beriihmten ,,Sola” Luthers (sola
,allein®), allein der Glaube, allein die Gnade, allein die Schrift, alleine Christus,
sowie die ubersteigerte Lehre Luthers von der ,,volligen Verderbnis des
Menschen®, die Erbstndenlehre hierfiir exemplarisch. Wer das Wort Hiresie
als primitives Schimpfwort versteht, macht sich nicht nur die Sache zu leicht,
sondern er verharmlost und unterschitzt damit geradezu die ganze Gefahrlich-
keit dieser Realrtit. Schaffen wir also nicht eine Tabuzone, bei der wir
verdringen und dem unbewiltigten Problem aus dem Wege gehen. Es wire
nicht Stirke oder gar Weisheit, wenn man das tate.

Weil solche Perspektiven in dem Buch iiberhaupt nicht in den Blick
kommen, kann es dann auch nicht verwundern, wenn (Seite 64) unter den
kirchlichen Gemeinschatten, die fir eine korporative Wiedervereinigung in
Frage kommen sollen, die Kriterien sich — man mag es kaum glauben — an der
Grofle der jeweiligen Bekenntnisgruppe orientieren. Groff oder klein kann aber
im Bereich der Wahrheitsfrage nie der Maf3stab sein, ganz abgesehen davon, dafl
manche kleine Sekte bei uns eine grofle Volkskirche in den USA ist. Ob etwas
als Sekte angesprochen werden muff oder nicht, entscheidet sich nicht am
Volumen menschlicher Massen. Es gibt die Grofisekte wie es die kleine
autokephale orthodoxe Kirche gibt. Das erklart denn natiirlich auch, dafl bes
einer solch vordergrindigen Sicht nirgends in dem Buch das Gebet fir die
Einbeit dringlich gemacht wird.

Ebenso pafit zu solch verkiirzender Beurteilung, daf auf zahlreichen Seiten
des Buches substantielle Lehrunterschiede relativiert, Uberspielt, vertagt,
verdringt und neutralisiert werden, manchmal geradezu mit einer spielerischen
Leichtigkeit — oder soll man sagen ,,Leicht-Ferrigkeit? Auftretende Schwie-
rigkeiten werden entweder gleich auf spdter verschoben oder es werden
serienweise in wenigen Satzen kihne Losungen angeboten, die davon zu
uberzeugen versuchen, dafl ein wirklicher Lehrunterschied hier eigentlich gar
nicht mehr besteht oder vielleicht auch gar nicht bestanden hat bzw. ziemlich
problemlos zu l6sen wire. Das Buch ist voll davon. Es wirkt manchmal wie
Taschenspielertricks, wie das Kaninchen aus dem Hut oder die zersigte
Jungfrau, die sehr schnell wieder zu einem ganzen Menschen wird oder fiir den
Nachdenkenden nie wirklich zerteilt war. Das alles fihrt zu einer ,,syntheti-
schen Una Sancta®, bei der ein intellektueller Indifferentismus Pate gestanden
zu haben scheint.

Daf solche Kritik hier nicht leichtfertig getibt wird, bestatigt vielleicht ein
wenig das Interview, das der Vorsitzende der Vatikanischen Glaubenskongre-
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gauon Kardinal Rarzinger der Zweimonatszeitschrift Internationale katholi-
sche Zeitschrift, Communio-Verlag, Nr.6 vom Dezember 1983, gegeben hat,
und wo der Kardinal die, wie er sagt, ,,interpretatorischen Kunstgriffe™ dieses
Buches kritisiert, urn dann iiber die beiden Autcren zu sagen: ,,Ein Par-
force-Ritt zur Einheit, wie ihn neulich H. Fries und K. Rahner mit ihren Thesen
angeboten haben, ist eine Kunstfigur theologischer Akrobatik, die leider der
Realitdt nicht standhile. Man kann die Konfessionen nicht wie auf einem
Kasernenhof zueinanderdirigieren und sagen: Hauptsache, sie marschieren
miteinander; was sie dabei denken, ist im einzelnen nicht so wichtig.
Kircheneinheit lebt von der Einheit der Grundentscheide und der Grundiiber-
zeugungen. . .*

Wenig weiter duffert der Kardinal zu der, wie er sagt, ,, Vereinigungshektik*:
»Fir mich ist der Gedanke, man konne durch ein ,,wirklich allgemeines
(6kumenisches) Konzil*“ die Einheit herstellen, eine hybride Idee: das wire
babylonischer Turmbau, der nur mit umso groflerer Verwirrung enden
miiflte!” Gemeint ist hier ein Konzil dergestalt, daff die nichtkatholischen
Bekenntnisse gleichberechtigt mit abstimmen, und wo die romisch-katholische
Kirche nur eine Denomination unter vielen gleichen ist. Dies ist, wie wir bereits
sahen, die Denkweise, die sich durch das Buch von Fries und Rahner zieht, etwa
auf Seite 99-100: ,,. . .die romisch-katholische Kirche, die. . . bei einer Einigung
eine der vielen Teilkirchen werden wiirde!* Es ist ja heute eine flotte Meinung,
dal} ,,alles machbar* sei. Wenn die katholische Kirche aber nur eine Teilkirche
unter anderen ist, wire sie nie die Catholica gewesen. Wohl kann es innerhalb
von ihr Kirchen unterschiedlicher Riten geben. Das gibt es schon lange.

Ganz gelegentlich scheinen den beiden Autoren selber wie dunkle Wolken
Zweitel zu kommen. So wenn Rahner (8. 65) schreibt: ,,Doch ist die Frage vom
bisherigen evangelischen Kirchenverstindnis her nicht so leicht zu beantwor-
ten, ob und wie weit die iibrigen Mitglieder einer solchen Kirche — die
ordinierten Pastoren und die konkreten Kirchengemeinden — einem solchen
Beschluf§ der Kirchenleitungen tatsichlich zustimmen und ihn ausfiihren
wiirden! Wir zweifeln bereits, dafl auch nur die evangelischen Kirchenleitun-
gen einem solchen Beschluf} thr Placet geben werden.

An anderer Stelle (S5.129) scheint auch Fries einen kurzen Moment
Unsicherheit zu befallen, wenn er sagt: ,,Der (in dem Buch) geforderte
Identititswandel der Konfessionen durch Abschaffung des Konfessionsspezifi-
schen konnte wie die Schopfung einer dritten Konfession aussehen! Nun, es
wire mit Sicherheit jene ,,dritte Konfession®, die schon langer befiirchtet wird.
Sie wiare es schon deshalb, weil die bisherigen Konfessionen dabei kaum
verschwinden werden. Und die Vereinigungskirche nach den Vorstellungen des
Buches wire lediglich eine ncue Denomination im Verband einer protestantisch
vorgeprigten Okumene.
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Seite 98 wird in These [V b ausgefiihrt, wie man sich die kirchliche Einigung
beziiglich des Petrusamtes vorstellt. Das hort sich dann folgendermafien an:
,,Der Papst seinerseits verpflichtet sich ausdriicklich, die vereinbarte Eigenstin-
digkeit der Teilkirchen anzuerkennen und zu respektieren. Er erklirt (iure
humano), dafl er von seiner obersten, ihm vom ersten Vatikanum her nach
katholischen Prinzipien zustehenden Lehrautoritdt (ex cathedra) nur in einer
Weise Gebrauch machen werde, die juristisch oder sachlich einem allgemeinen
Konzil der ganzen Kirche entspricht, so wie ja seine bisherigen Kathedralent-
scheidungen in Ubereinstimmung und Fiihlungnahme mit dem katholischen
Gesamtepiskopat ergangen sind!“ Was wundert es, wenn sich dann auf
Seite 7374 und 104 bereits spiirbare Kritik an den drei letzten Dogmen
anmeldet! Wie die Entwicklung dann weitergehen wiirde, ist unschwer zu
erraten.

Hier soll also der Papst gendtigt werden, selber das Petrusamt sanft zu
demontieren. Die Absicht ist erkennbar, den Papst zwar nicht volhg stillzule-
gen, ihn aber so weit einzuschrinken, daff er de facto von einer weiter
wachsenden Demokratisierung der Kirche zuriickgedringt wird. Natiirlich
dogmatisiert ein Papst nur, was im Glaubensbewufltsein der Kirche schon
immer lebte, und was er tiber die Bischofe der geisterfullten Kirche gleichsam
abgelauscht hat. Er erfindet ja keine Dogmen. Doch ist der Begriff eines
normierenden kirchlichen Glaubensbewufitseins nicht einfach ausdehnbar auf
alle Arten von Kirchentiimern und Christentimern. Eine solche spiritualisti-
sche Ekklesiologie mag sich zwar am Markt des Zeitgeistes gut verkaufen,
katholische Lehre aber ist das nicht.

Seite 123 in These VI und in den anschlieSenden Ausfihrungen von Fries
wird — zum Teil gestiitzt auf Peter Lengsfeld S. 128 — die Ekklesiologie unter
dem Gesichtspunkt der , Einheit in Vielheit weiter behandelt. Leider wird
dabei versiumt, die so dringend notwendige Unterscheidung zu treffen
zwischen dem bewihrten Begriff der ,,Einheit in wohlgegliederter Mannigfal-
tigkeit bzw. dem ,,universaler Katholizitdt™ einerseits und jenem schillernden
und nicht zufillig auf ~ismus endenden Modewort ,,Pluralismus* andererseits,
das wir wie weiland Hans im Ghick als Stein gegen den urspriinglichen
Goldklumpen eingetauscht haben, und dem inhaltlich von Anfang an der Geist
des Liberalismus eingehaucht zu sein schien. Dieser konfuse Pluralisrnus fithree
mancherorts zu einer formlichen ,,Kernspaltung™ des Glaubens.

Solche Vielfaltbegriffe sind eben durchaus mit unterschiedlichen Inhalten
gefiillt. Die Vielfalt, die das Buch anpreist, ist fraglos die des sikularisierten
Pluralismus und nicht die des klassischen Begriffs einer seit Jahrhunderten
gelehrten und gelebten Einheit in Mannigtaltigkeit, die stets einen Bezug hatte
zudem, was man ,,Ordnung® nennt, und nie ein dogmatischer Pluralismus war.
Der sikularisierte Pluralismus ist stets zu erkennen an seinem Bruch mit der
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Kontinuitdt des Glaubensbewufitseins durch die Jahrhunderte.

Die Gedanken von Heinrich Fries in diesem Buch iiberraschen insofern
nicht, als er schon vor 11 Jahren zusammen mit Kiing, Lengsfeld u.a. jenes
spektakulare Kirchenmemorandum herausgebracht hat, das einem ekklesiolo-
gischen Suizid gleichkam und von Rom wie von Kardinal Jaeger damals scharfe
Zuriickweisung erfuhr. Vieles, was jetzt in dem Buch wieder zu Tage tritt, las
man bereits 1973 in dem Kirchenmemorandum, iibrigens nicht nur beziiglich
der Ekklesiologie, sondern z.B. auch, was das Verstindnis der Sakramente
angeht, ein Begriff, der in dem Kirchenmemorandum ebenso wie in dem Buch
(5.134) zu einer Frage der ,,Sprachregelung® herunterinterpretiert wird.

Ein Fehler, den man nicht erwartet hitte, unterliuft Heinrich Fries auf
Seite 149 in seinen Ausfithrungen iiber evangelische Abendmahlspraxis,
wodurch er zu einem Fehlurteil kommt. Fries nimmt dort Bezug auf den
,,Umgang mit den iibriggebliebenen Elementen der Eucharistiefeier'. Gemeint
ist damit offensichtlich die Tatsache, daff in den evangelischen Abendmahlsgot-
tesdiensten bekanntlich die nach Beendigung in den Kelchen iibriggebliebenen
Reste an Hostien wieder in den Karton und in die Schublade wandern, wihrend
der restliche Wein in den Ausgufl gegossen wird. Fiir den Katholiken in der Tat
schockierend. Fries irrt aber, wenn er, daran ankniipfend, sagt: ,,Es darf nicht
als besonderes Zeichen christlicher Freiheit angesehen werden, wenn man mit
den Elementen méglichst respektlos umgeht und sie profanisiert!** Es ist dies
eine der wenigen kritischen Auferungen in dem Buch an die evangelische
Adresse. Aber ausgerechnet diese ist nicht gerecht, denn hier liegt keine
Ehrfurchtslosigkeit vor, weil der evangelische Christ — auch der, der die
Realprisenz bekennt ~ hier ja in einer anderen Weise glaubt als der Katholik.
Fiir den evangelischen Christen gibt es zwar eine Segnung der Gaben, aber
keine Konsekration als Wandlung durch einen Priester kraft einer Weihe. Die
Prisenz Christi tritt fiir evangelische Glaubige erst im Augenblick des
Empfangs auf deren Glauben hin gnadenhaft ein. So geschieht mit den Resten
hinterher etwas, das logischerweise kaum anders sein kann, denn hier ist ja
anschlieflend nichts mehr.

Darum hat auch der evangelische Christ keine Beziehung zur Monstranz
oder zu einem Tabernakel, geschweige denn zu einer Fronleichnamsprozession.
Auch kann er nicht auf die Idee kommen, an der Kirchenbank, zum Sakrament
gewandt, eine verehrende Kniebeuge zu machen. ,, Wovor denn ?*‘ wird er ratlos
fragen. Und wenn in jener ,Einigkeitskirche”, wie sie den Buchautoren
vorschwebt, und in der man sich ja gar nicht »einig™ wire, lediglich aus
treundlicher Riicksichtnahme auf die Gliubigen aus der vormals (1) romisch-
katholischen ,,Teilkirche® eine Kniebeuge gemacht wiirde von den — nun muf§
man schon wirklich sagen — ,,Andersgliubigen®, wire das nicht eine leere und
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unaufrichuige Maskerade? Was brichte das fir den Glauben? Das wire dann in
der Tat allerdings Veriduflerlichung.

Man sieht an der falschen Bewertung von Professor Fries, dafl die rein
abstrakte Auseinandersetzung des Wissenschaftlers alleine nicht ausreicht, um
den Pulsschlag des inneren Glaubensempfindens und Denkens, ja den ,,Sitz im
Leben® des anderen Glaubigen aufzuspiiren, kennenzulernen und wenigstens
rein menschlich zu erfassen. So sollte man auch sehen, dafl es nicht einfach
dasselbe ist, wenn ein Katholik oder ein Lutheraner Worte gebraucht wie
Glaube, Gnade oder Freiheit, da hierin bereits Vorverstindnisse liegen. Manche
Begriffe sind, je nach bekenntnismafliger Herkunft, nicht mit gleichen Inhalten
beseelt. Das ganze Denken und Empfinden reformatorischer Christen ist —
meist natiirlich unbewuflt — geformt und geprigt innerhalb eines soteriologi-
schen Verstehenshorizontes. Evangelische Theologie ist immer wesentlich
Soteriologie. Ist sie das nicht, ist sie meist nur noch sikularisiert.

Das soteriologische Anliegen Luthers (Soteriologie = Erlésungslehre) wird
nicht dadurch gel6st, dafl man wie in dem Buch mit der Planierraupe iiber die
Rechtfertigungslehre geht, mit der fiir Luther ,,die ganze Kirche der Reforma-
tion steht und fallt”, eine Lehre, die sich allerdings nirgends in den Aussagen
des Herrn findet, und selbst da, wo Luther meint, sie zu orten, nimlich beim
Apostel Paulus, in dieser Weise nicht gedeckt ist, weil Romerbrief und
Galaterbrief von den ,,Werken™ des mosaischen Zeremonialgesetzes, von der
Beschneidung und den Speisegeboten, kurz von der damals akuten Frage der
Judenchristen oder Heidenchristen (Heiden = Auslinder) handeln und nicht
von den Werken der christlichen Liebe, wie sie sich in der Bergpredigt finden
oder im Jakobusbrief, den Luther nicht mochte und als ,,strcherne Epistel*
etikettierte. Letzteres steht in eigentimlichem Widerspruch zu dem starken
Wort des Reformators in seinem Schutz- und Trutzlied der Reformation, wo es
heifft: ,,Das Wort sie sollen lassen stahn und keinen Gedank(en) dazu
haben...!" Luther war ein dramatischer Gottsucher, ein Vulkan, aber ein
grofler Theologe war er nicht. So gesehen, ist auch die derzeitige ,,katholische*
Lutherglorifizierung in der Offentlichkeit verfehlt.

Es ist leichtfertig zu sagen, in der Rechtfertigungslehre bestiinde kein
Dissens mehr. Er ist eben nur nicht so vordergriindig erkennbar. Die Tatsache,
dafl der durchschmrtliche Protestant zum Thema ,,Rechtfertigungs- und
Gnadenlehre” kaum etwas zu sagen weiff und jeder evangelische Pfarrer
spontan erkliren wird, dafl man ,,Gutes tun muf3“ (heute herrscht hier schon
weithin eher ein hektischer Diesseitsaktivismus), zeugt nicht von Bewiltigung
des Themas der Reformation, sondern von einer bodenlosen Oberflichlichkeit,
fiir die sich Rahner und Fries als Okumeniker zu schade sein sollten.

Aus all dem sollte man doch sehen, daf} es in der Tiefe eben noch eine ganze
Menge ungeloster Probleme und kontroverser Punkte hinter scheinbaren
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Ubereinstimmungen gibt, die sich nicht so leichthin harmonisieren lassen. Sie
alle, ob Kirchenbegriff, Erbstindenlehre, Gnadenlehre, Sakramentenlehre,
Mariologie, Heiligenverehrung oder die Frage nach Schrift und Tradition,
laufen 1n letzter Tiefe in einer ontologischen Frage zusammen. Es ist alles ein
grofler Zusammenhang. Zur Ontologie aber hat die reformatorische Frommig-
keit keinen Einstieg.

Schade, dafl es anscheinend noch nicht méglich ist, sich bei der Thematik
eines solchen Buches auch einmal zusitzlich zu informieren bei speziell
Kundigen wie z. B. dem viel zu frith verstorbenen Professor Paul Hacker. Er
hitte als Ratgeber vor manchem vermeidbaren Fehler bewahren konnen. Aber
hitten Fries und Rahner den Konvertiten Hacker gefragt? Wohl kaum!
Kardinal Ratzinger hielt es dagegen fiir wert, Hacker in seinem oben genannten
Interview als kompetenten Zeugen in Anspruch zu nehmen.

Wer die Wahrheitsfrage ernstnimmt, fiir den ist Okumene nicht die Sache
emes vermeintlich berschauenden Blickes von iiberkonfessioneller Warte
(hdufig 1st das heute eher unterkonfessionell), bei der man sich auf der Talsohle
von Glaubensminimalisierungen und fortschreitenden Relativierungen in
briiderlicher Sakularisiertheit trifft, sondern einzig eine Frage der Tiefenlotung.
Nur wer das erfiille, wird letztlich auch Achtung vor der Uberzeugung des
anderen haben konnen. Wer aber nicht die Kraft hat, die Wirklichkeit
auszuhalten, und Gkumenisch guten Willen nur im Zustand euphorischen
Rausches durchzuhaiten vermag, wird friiher oder spiter enttiuscht aufgeben.
Das ist nicht zuletzt eine Folge davon, dafl heute weithin christliche Hoffnung
mit Optimismus verwechselt wird. Das aber sind zwei ganz verschiedene
Dinge. Schon das lateinische Wort ,,Optimismus* ist dem Evangelium vollig
tremd. Der Weg zu einer Wiedervereinigung wird ein lingerer Prozef} sein,
wenn er nicht zum Kurzschluf werden soll, dem die Tragfihigkeit mangelt.

Der konturenlose Synkretismus des Buches von Fries und Rahner aber wird
kaum Epoche machen, es sei denn eine Epoche des Glaubensverfalls. Die
Auswirkungen einer solchen unionistischen Verkleisterung wiirden beim
Kirchenvolk, wo die Aussagen des Buches auch noch vergrobert verstanden
wiirden, viele Menschen lediglich weiter und tefer in ihre Sikularisiertheit
stof8en, ja, wie Leo Scheffczyk es an die Adresse von Hans Kiing einmal treffend
formulierte, sie in ihrem depotenzierten Glauben bestitigen und ihnen ein gutes
Gewissen machen. Auch der Protestantismus diirfte in den Armen der
angebotenen Einigungskirche kaum froh werden. Wahrscheinlich wiirde er sich
im Gefolge einer solchen Entwicklung nur noch mehr auftriimmern.

Das Buch ist ein Paradigma dafiir, wie weit nicht der Heilige Geist, sondern
der Zeitgeist die Theologen gebracht hat. Das Unionsmodell von Fries und
Rahner wire, wenn es sich durchsetzte, eine Katastrophe, und katastrophe heiflt
tibersetzt nicht nur ,,Untergang’ und ,,Verderben®, sondern in einer zweiten
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Bedeutung auch ,,Unterwerfung®. Genau das wire es, eine Unterwerfung unter
den Zeitgeist und unter eine Ekklesiologie, die ihre Wiege im spezifisch
Auflerkatholischen und Unkatholischen hatte. Man kann vieles katholisch
integrieren, aber nicht das, was auf eine Preisgabe katholischer Glaubenswahr-
heit — in welcher Weise und Nuancierung auch immer — hinausliuft.

Dem theologischen Offenbarungseid von Fries und Rahner wire das Wort
Gertrud von le Forts entgegenzuhalten: ,,Bekenntnisse, die jeden nach seiner
Fagon selig werden lassen, sind in ihrer Uberzeugungskraft gebrochen!*

Abwertung des hl. Opfers

Wir miissen zuriickkommen auf die Hypertrophie des Begriffes der Versamm-
lung und das damit verbundene gefihrliche Abgleiten im Lehrbereich. Der
Mythos der Anzahblist zu einem Trauma geworden. Leider geht es dabei nicht
um die Anzahl der gefeierten Messen, sondern um die der Teilnehmer. Thr
Quorum dient dazu, die Frequenz der ,,Fucharistiefeiern® in einem gewollt
restriktiven Sinne zu bestimmen.

Zu der Zeit, als der Priester Gott zugewandt zelebrierte, schrieb man dem
Heiligen Opfer des Altares einen solchen Erlosungswert zu, dafl man eine
Vermehrung der Meflfeiern in den Kirchen und Kapellen unserer Stidte.
unserer Dorfer, unserer religiosen Gemeinschaften wiinschte. Selbstverstand-
lich war klar, dafl allein der Zelebrant durch sein priesterliches Dienstamt
befihigt war, Christus beim Akt der Konsekration seines Leibes und seines
Blutes zu reprisentieren, und dafl dieser Akt einen absoluten Wert in Bezug auf
seine Universalitat und Vollkommenheit besaf}, und zwar ohne Riicksicht auf
die numerische Zusammensetzung der Versammlung.

Heute, wo die Zelebration dem Volke zugewandt erfolgt, sieht sich das Volk
mit Vollmachten aufgebliht, deren Grenzen sich nicht mehr klar erkennen
lassen, die aber ganz offensichtlich die des Priesters antasten bis hin zu deren
Relativierung. Das ist eine erste Verirrung. Es gibt ihrer aber noch weitere.

Unter dem Vorwand, die Pfarrgemeinschaft nicht zu zersplittern, fordert
man ihre massive und erzwungene Umgruppierung, indem man die Zahl der
Sonntagsmessen vermindert. Und man rechtfertigt diese Initiative mir der
Behauptung, man gebe den Glaubigen auf diese Weise die Moglichkeit, sich zu
begegnen (1), als wiare die Messe nicht zuerst und vor allem der Ort ihrer
Begegnung mit dem Herrn. Von daher ist es nur mehr ein Schritt — und er wurde
getan — zur Bildung von Pfarrverbinden auf dem Lande, selbst wenn man dazu
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nicht durch den Mangel an Geistlichen gezwungen war. Ja, bisweilen ging man
so weit, dafl man es lieber sah, wenn sich diese zu einer Konzelebration
zusammenfanden, statt den Gottesdienst in den Pfarreien der Umgebung zu
sichern.

Dieses alles zeugt nicht, wie man vorgibt, von einer Aufwertung der
Eucharistiefeler, sondern von ihrer Abwertung. Man ordnet sie sekundiren
Aspekten unter. Man verkennt den inneren Wert dieses unvergleichlichen
Gottesgeschenkes. Wieder einmal wird das Geheimnis der Offenbarung
menschlichem Ermessen unterworfen. Und tiberall da, wo sich das Menschliche
in den Vordergrund schiebt, geschieht dies zum Nachteil der Werte, die es

tbersteigen und dazu zwingen, sich zu demiitigen.

(Leitartikel auns der franzosischen UNA VOCE, Nr. 107, Nov.~Dez. 1982,

sibersetzt von Andreas Schinberger)

DOKUMENTE, BRIEFE, INFORMATIONEN

Zwanzig Jahre Reform, was war vorher — was war danach

Der Osservatore Romano brachte am
14. Dezember eine Beilage Speciale mir
Stimmen aus verschiedenen Lindern zum
Jubilanm der Liturgiekonstitution mit
etnem Leitartikel von Titularerzbischof
Virgilio Noe.

Fiir das deutschsprachige Gebiet gibt
Gabriel Maria Steinschulte in einer kur-
zen Zusammenfassung einen Bericht jiber
die Gottesdienstgestaltung vor dem Kon-
zil, die durchaus schon Elemente der
Ernenerung enthielt. Nach dem Zuge-
standnis der Moglichkeiten pastoraler
Erneuerung, die in manchen Teilen der
Welt wie eine Offenbarung anfgenommen
worden sei, bringt er einen Uberblick iiber
die dentschsprachigen Linder:

»Wenn man in einem umfassenden
Blick den deutschen Kulturraum {iber-
schaut — das Vaterland der liturgischen
Erneuerungsbewegung—, stellt man fest,
dafl die Reform eher Unverstiandnis, tiber-

fliissige Polarisation (= einander bekimp-
fende Gruppen), einseitige Stellungnah-
men und hiufig und immer offensichtli-
cher eine Demontage der Liturgie bringr:
die Liturgic selbst ist der Ort, an dem
immer klarer der Kampf sichtbar wird um
die grundlegenden Inhalre unseres Glau-
bens.

Ob dieser Umsturz in der Liturgie in
Mitteleuropa dazu beigetragen hat, die
Zahl der praktizierenden Gliubigen zu
mindern ~ die ja gemeinhin abnimmt —,
oder im Gegenteil, den Auszug aus den
Kirchen eingedimmt hat oder ihren gerin-
geren Besuch in den Kirchen zum Still-
stand brachte, bleibt reine Spekulation,
und das um so mehr, als die Voraussetzun-
gen fur ein gerechtes und unparteiisches
Urrteil fehlen.

Die Verantwortlichen sprechen pro

domo (zu thren Gunsten), die kritischen
Summen werden nur im beschrinkten
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Mafle ernstgenommen. Eine ungenaue,
aber sicher sehr grofle Zahl der Getauften,
dic von der modernen Pastoral kaum
berthrt wurden — mag das aus verschiede-
nen Grinden vorkommen -, befindet sich
in emem Zustand der Enttiuschung und
des Riuickzugs in sich selbst und nimm:
nicht mehr teil an der Meinungsbildung im
Innern der Kirche.

LFE
tad

Zwanzig Jahre nach dem Konzil
scheint es auf der Ebene der Geschichte
trotzdem ,,normal® und schliefflich auch
noch im Schritt der Zeit, nach den Jahren
der Experimentierfreudigkeit sich zu
besinnen und den echten Willen des Kon-
zils, 1m Geist und im Buchstaben, mit
klugem und weitherzigem Ausgleich zu
verwirklichen.*

Mugeteilt von Raphael von Rbein

s +-. und alle Leute gingen zur Kommunion!*

»Eine Sternstunde®, so lautete die

Uberschrift in der Konigsteiner Woche
vom 9. Dezember 1983 iiber einem
Bericht, der einen |, 0kumenischen Gottes-
dienst™ zum Gegenstand hatte. Wir zitie-
ren:
Protestanten und Katholiken feierten
gemeinsam Eucharistie und Abendmahl.
Bis auf Empiang von Abendmah! und
Kommunion wurde alles mit echter
Andacht zusammen gemache. Also auch
die Opferung. Jeder spiirte mit freudigem
Empfinden, daf§ es nicht nur das Gemein-
same war, sondern dafl man auch im
Bekenntnis und zur Zusammengehérig-
keit einen groflen Schritt voran gemacht
hatte.,

Fir diese Maoglichkeit ist den Geistli-
chen Pfarrer Friede! und Heinze als auch
Herrn Becker grofler Dank zu sagen und
hohes Lob zu zollen. Jahrelang spricht
man von Okumene und dic hoheren
Geistlichen fanden wenig, um einen Fort-
schritt zu machen oder nur neue Anregun-
gen und Vorschlige zu machen oder gar
zu befruchten. Man blieb in der Theorie.
Die sogenannte ,,Basis® machte in
Schneidhain den Durchbruch.

Schliefllich fragt man sich, wo ist das
letzte Hindernis zur Gemeinsamkeit, wo
liegt die eigentliche Differenz, und wie
und warum kann man die letzten Fragen
nicht bald 16sen? Ist die eigentlich wesent-
liche Frage nur die Einstellung zur Kom-
munton bzw. zum Abendmahi?

Die ibrigen nebensichlichen Fragen
wie Verwaltung, verheirater oder unver-
heirater, sind nicht so wichtig und sollen
die hoheren Geistlichkeiten alleine 16sen,
damit sie wenigstens das als ihren Beitrag
bringen kdnnen. Viele Jahre hat die katho-
lische Geistlichkeit gebraucht, um uns zu
sagen, wo man tberall eine Todsiinde
machen kann und deshalb nicht wiirdig
war, die Kommunion zu empfangen.
Ohine Anregung und Belehrung durch die
hohen Geistlichen belehrte die ,,Basis
diese, dafl es anders ist, und alle Leute
gingen zur Kommunion.

Mat kindlicher Naivitat, aber anerken-
nenswertem Durchblick bat der Berichter-
statter den Nagel auf den Kopf getroffen,
namlich, wie die ,,Basis” sich ohne viel
Federlesens des Lebramtes bemdichtigt
hat. ..}

Die Miilltonnen-Messe

,-Bedenklich scheint uns auch die Ten-
denz, den Gottesdienst mit selbstgewihl-
ten akruellen Themen zu befrachten und

ihn zum Instrument der Belehrung und
einseitiger moralischer oder gar politi-
scher Appelle zu verzwecken. Hier hat die
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Liturgiereform gewif manche Sorge und
manchen Arger mit sich gebracht. Aber
wir Bischofe haben in den letzten Jahren
auch mit Genugtuung festgestellt, daff die
aus dem ersten Eifer geborenen Ubertrei-
bungen allenthalben zuriickgehen.” So zu
lesen in  der Gedenk-Verlautbarung
Zwanzig Jabre Liturgiekonstitution der
Deutschen Bischofskonferenz (DT vom
27.10. 1983, S. 6).

Difficile est satiram non scribere. Es
fallt wirklich schwer, iiber den letzten Satz
keine Satire zu schreiben. Aber die pia
fraus — der fromme Betrug, sei es die
Tauschung zu einem guten Zweck oder
Selbsttauschung, — gehort seit dem Konzil
offenbar zum eisernen Bestand offizieller
kirchlicher Verlautbarungen. Dafl die
Welle der sogenannten ,,Ubertreibungen™
(welcher Euphemismus!) auf liturgischem
Gebiet lingst nicht abgeebbt ist, bedarf
eigentlich keines Beweises. Es gentigt, die
Zeitung zu lesen oder einen Blick auf den
Bildschirm zu werfen. Und dann gewinnt
man den Eindruck, daf die Ubertreibun-
gen nicht nur nicht zuriickgehen, sondern
cher an Ubertricbenheit noch zunehmen.
So z.B. bei einem ,,6kologischen Gotres-
dienst* in Neunkirchen-Miinchwies, tiber
den sowohl der Saarlindische Rundfunk
in seinem ,,Akruellen Bericht* des Fernse-
hens am 29. 11. wie auch die Saarbriicker

Zeitung unter dem gleichen Datum
berichteten.

Die Fernschsendung, aus der auch zu
erkennen war, dafl es sich um eine Meffei-
er handelte, wurde von dem Sprecher wie
folgt eingeleitet: ,,In ihrer rund 80-j3hri-
gen Geschichte hat die Katholische Kirche
von Minchwies einen derartigen Gottes-
dienst sicher noch nicht gesehen: Dafl eine
Gruppe Jungen und Midchen auf thre
Weise singt und musiziert, war ja fiir die
Karchenbesucher noch irgendwie einzu-
ordnen. Uberraschier schauten sie schon
drein, als sie sich plotzlich mit einer
Miilltonne konfrontert sahen, die recht
demonstrativ vorm Altar entleert wurde.*
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Dramausch schildert der Berichterstatter
der Saarbriicker Zeitung den gleichen
Vorgang: ,,Ein Midchen und ein Junge
rollen eine mit bunten Aufklebern verzier-
te Miilltonne durch den Mittelgang der
Herz-Jesu-Kirche und kippen ihren Inhalr
laut klirrend und scheppernd vor den
Altar. Die Besucher in den hinteren Bank-
reihen springen auf, um besser sehen zu
kénnen. ,Stop, im Namen der Schopfung!’
ruft ein Midchen, das eine Tiite voller
Kiichenabfille aus dem Miilihaufer hoch-
hile. Kiichenabfille gehdren nicht in die
Miillzonne, sondern in die Kompostkiste!*
erklirt es und wirft sie in eine dazu
umfunktionierte Kartoffelkiste. Eine Sze-
ne aus dem ckologischen Gottesdienst der
Grundschule Miinchwies der Kreisstadt
Neunkirchen mit Kaplan Paul-Werner
Monzel zum Thema ,Wir und die Schop-
fung‘.*

Wie man aus dem Zeitungsbericht
weiter erfzhrt, demonstrierten die Kinder
durch Entrollen von Plakaten Umweltver-
gehen, verteilten selbstgedruckte Hand-
zettel mit Tips zum ,,Umweltschutz zu
Hause* und iibten praktischen Umwelt-
schutz, indem sie mehrere Miillsorten
gezielt in selbst vorbereitete Behilter ein-
warfen. Auch die von den Kindern vorge-
tragenen Furbitien waren auf die Gesamt-
thematik abgestimmt, so zum Beispiel:
»Der Wald stirbt — und mit thm viele
Pflanzen und Tiere. Laf die Rettungsver-
suche gelingen, damit auch wir und unsere
Nachkommen noch Sauerstoff zum At~
men haben! Uberdies hatten die Kinder
zusammen mit dem Schulleiter und Ka-
plan fiir ein recht dekoratives Element
gesorgt, indem sie an etnem Herbstbaum
alles aufgehiangt hatten, was man tagtig-
lich konsumiert. Zum Abschluff der Messe
verteilten die Kinder Friichte- und Brot-
stiickchen, um damit ihre Hoffnung avs-
zudriicken, daff auch in Zukunfr die natiir-
lichen Lebensgrundlagen aller Lebe
erhalten bleiben mogen. So konnte des
Zuschauer vor dem Bildschirm noch
becbachten, wie alt und jung lachend und

TS
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vergniiglich schmatzend das Gotteshaus
verlieflen. ..

Ob die Veranstalter solch groben
Unfugs in einer Kindermesse nicht mehr
wissen, daf deren Engel stindig das Ant-
litz des himmlischen Vaters schauen, und
was Jesus denen angedroht hat, die einem
von diesen Kleinen Argernis geben? Wie
grofl dieses Argernis ist, das vermag man
leicht zu ermessen, wenn man diesem
,»Okologischen Gottesdienst™ das gegen-
iiberstellt, was der hl. Gregor der Grofle -
Papst von 590-604 ~ in seinen Dialogen
iiber die Kraft und das Geheimnis der
heiligen Messe schreibt':

,»Wir missen demnach von ganzem
Herzen die gegenwirtige Weltzeit verach-
ten, und wire es nur, weil wir erleben, wie
sie bereits vergeht, Gott taglich die Opfer
unserer Trinen darbringen und thm jeden
Tag die Hostie seines Leibes und Blutes
aufopfern. Dieses Schiachtopfer rettet in
der Tat hauptsiachlich die Seele vor dem
ewigen Tode, weil es fir uns durch das
Geheimnis den Tod dieses einzigen Soh-
nes erneuert. Obwohl er, auferstanden
von den Toten, nicht mehr stirbt und der
Tod keine Macht mehr iiber thn hat (Rom.
5,9, wird er, der in sich selber unsterblich

und unverweslich lebt, in diesem Geheim-
nis der heiligen Darbringung fiir uns aufs
Neue hingegeben. Sein Leib wird genos-
sen, sein Fleisch wird geteilt zum Heil des
Volkes, sein Blut wird vergossen, nicht
mehr in die Hinde der Unglaubigen,
sondern in den Mund der Glaubigen.
Ermessen wir daran, von welchem Wert
dieses Opfer fir uns ist, das fiir unsere
Befreiung unabldssig das Leiden des einzi-
gen Sohnes nachahmt. Weicher Gldubige
konnte daran zweifeln, dafl in der Stunde
der Darbringung auf den Ruf des Priesters
hin sich die Himmel offnen, die Engelchi-
re gegenwartig sind in diesem Mysterium
Jesu Christi, dafy das Niedrigste sich zum

Gehsten gesellt, daff die irdischen Dinge
sich mit den Himmlischen verbinden und
dafd aus dem Sichtbaren und dem Unsicht-
baren emn einziges und gleiches Ganze
entstehti®

Und hier gilt ¢s Farbe zu bekennen:
Wer hat denn nun recht, der heilige
Gregor der Grofle oder die ,,Zelebranten®
der Miilltonnen-Messe? Oder gibt es da
immer noch opportunistische Summen,
die hier womoglich die ,,ganze Spannwei-
te" pluralistischer Liturgie sehen wollen?

Mitgeteilt von Andreas Schinberger

Bischofssynode: Spiegelbild der Weltkirche?

Das Thema der Romischen Bischofs-
synode, die in 28 Sitzungen vom 29.
September bis 29. Oktober tagte, betraf in
erster Linie ,,Bufle und Versthnung. 5o
stand das Buf§sakrament auch 1m Mirtel-
punkt der Vortriage, wenngleich emige
Oberhirten in ihren Eingaben vollig ande-
re Themen vorbrachten, die ihnen auf-
grund ortlicher Verhilmisse vorrangig

waren. Wenn diese Synode elne Art Spie-
gelbild der Meinung des Weltepiskopas
darstellt, so scheint es ratsam, die dort
gemachten Vorschlige und die vorge-
brachten Auffassungen zu untersuchen.
Bereits Jahre vorher hatte ein eigens daftr
eingesetzter ,,Rat” Vorschidge aus aller
Welt gesichtet und die anstehenden Pro-
blemme in 186 Themen zusammengefafls.

" Uberserzt aus: Grégoire e Grand, Dialogues, Téqui, Paris 1978,
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Uns geht es jedoch hier darum, welche
Eingaben in der Synode selbst vorgebracht
worden sind.

Eindrucksvoll war die Beschreibung
der Bufipraxis der Ukrainer, die Metropo-
lit Lubchivsky — wenn auch vielleicht ein
wenig idealisierend — gab: ,,Die Stimme
des Priesters im Beichtstuhl ist fir die
Glaubigen die Stimme Gottes, der man
aufmerksam und  unbedingt folgen
mufl.

Auf die Notwendigkeit einer starkeren
Betonung der sakramentalen Einzelbeich-
te und eine strenge Beachtung der Richtli-
nien fir die nur in Notfillen mogliche
Generalabsolution haben zumindest eini-
ge Bischofe mit anerkennenswerter Klar-
heit hingewiesen, so Kardinal Ricketts
(Pern), Kardinal Macharski (Polen), Erz-
bischof Franic (Jugoslawier), Erzbischof
Ryan (Irland), Erzbischof Deskur (Prési-
dent der Papstlichen Medienkommission),
Exarch Stratiew (Bulgarien), Bischof Cor-
des (Vizeprasident des Pidpstlichen Rates
fur die Laten), Bischof Kpodzro (Togo),
Kardinal Héffner (Deutschland).

Weitere wichtige Aussagen von Bi-
schofen waren die folgenden: ,,Das
Buflsakramentist nicht nur die Vergebung
der Stinden, sondern auch ein miachtiges
Gnadenmittel, das die Wunden und Fol-
gen der Siinde heilt, Christus bewirkt
durch die Absolution des Priesters nicht
nur dic Lossprechung von den Siinden,
sondern auch einen Gnadensrrom, der der
Reumiitigen dndern und bessern kann®

(Kardinal Tomasek, CSSR).

,In dieser sikularisierten und verwor-
renen Welt braucht das Volk Gottes eine
klare, solide und sichere Darlegung des
Evangeliums; das setzt eine vollkommene
Solidaritit im Lehramt und in der Seelsor-
ge voraus. Verklinden wir einer materiali-
stischen Welt die Gerechtigkeit und die
Liebe mit all den Anforderungen der
Botschaft Christi, insbesondere die christ-
fiche Keuschheit betreffend? (Kardinal
Zoungrara, Obervolta). ,,Wenn der Be-

gritf ,soziale Stinde‘ gerechtfertigt ist, so
darf er nicht auf die blofle Dimension der
sozialen Gerechtigkeit reduziert werden;
er umfaflt auch andere Dimensionen, z. B.
den Erotismus und die Permissivitit
(Kardinal Lopez Trujillo, Kolumbien).
,Grund der Krise ist, dafl der Priester
selbst nicht mehr so recht von der Not-
wendigkeit des Buflsakramentes iiber-
zeugt ist und selbst kaum noch beichtet*
(Erzbischof-Koadjutor Tumi, Kamerun).
»Die Einengung des Siindenbegriffs auf
die soziale Ungerechtgkeit wird der
kirchlichen Lehre und der Verantwortung
des einzelnen nicht gerecht” (Kardinal
Araujo Sales, Brasilien). ,,Die Volksfrém-
migkeit, in der sich die Mehrheit des
Gottesvolkes zuhause fihlt, mufl mehr
geptlegt werden. Wallfahrten, Fasten,
Opfer sind Ausdruck des Buflgeistes™
(Bischof Vidal, Philippinen). ,,Das Lehr-
amt mufl die Realitit und Schwere der
Siinde klar herausstellen, deutliche Nor-
men fiir die Gewissensbildung geben und
fir eine solide Priesterausbildung sorgen.
Die Generalabsolution breitet sich immer
mehr aus, und wirksame Wege einer neuen
Bufldisziplin zeichnen sich nicht ab*‘ (Erz-
bischot Pimiento, Kolumbien). ,,Schwic-
rigkeiten erwachsen aufgrund mancher
Abweichungen vom offiziellen T.ehramt,
die erhebliche Probleme verursachen,
wenn sie praktische Normen betretfen.
Die Synode scllte diesen Problemen kon-
krete Aufmerksamkeit widmen und den
Beichtvitern klare Richtlinien geben®
(Weihbischof Vaughan, U.5.A4.).

Die sogenannte ,Theologie der Be-
fretung’ zwingt in zahlreichen intellekru-
ellen Kreisen Begriffe des Marxismus auf
wie ,Klassenkampf®, ,Praxis® als letztes
Kriterium theologischer Wahrheit usw.
Diese Haltung ist auch in zahlreichen
Priesterseminaren und katholischen Uni-
versititen dominierend. Der Papst wird
nicht mehr offen kritisiert, man hért ihn
und macht weiter wie bisher. Jetzt ist die
Zeit der respekevollen Gleichgiiltigkeit®
gekommen® (Erzbischof Cabral Duarte,
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Brasilien). ,,Fur einen Priester sind zwei
Ti4rigkeiten unumganglich und spezifisch:
das Beichthéren und die Spendung der
Eucharistie. Andere Titigkeiten konnen
den Lalen uberlassen werden™ (Erzbi-
schof Prata, Boliwvien). ,Die Zahl der
Katholiken, die vom Sakrament der Ver-
sohnung Gebrauch machen, ist in vielen
Lindern sofort nach dem Zweiten Vatika-
nischen Konzil sonderbarerweise urplotz-
lich zurtckgegangen® (Erzbischof Szoka,
U.S.A.). ,,Der Riickgang der Beichtpraxis
ist nicht nur durch veranderte sittliche und
religiose Denkmodelle bedingt, sondern
vor allem in einem verinderten Verhalten
der Priester gegentber diesem Sakrament.
Wenn die Priester dem Bufisakrament
grofere Aufmerksamkeit widmen wer-
den, dann wird die Zahl der Beichtwilligen
zunehmen. Nach meiner Meinung haben
wir es nicht mit einem sozio-kulturellen,
sondern mit einem rein pastoralen Pro-
blem zu tun® (Bischof Bello, Venezu-
ela).

»Was den Verlust des Sinnes fir die
Siinde angeht, so mufl unbedingt unter-
schieden werden zwischen dem Schuldge-
fihl, das ja der psychologischen Dimen-
sion angehort, und dem Sinn fir die
Siinde, der in Bezichung zum theologi-
schen Aspekt des Menschen zu sehen ist,
der sich Gort, der Liebe, entgegenstellt.
Um den wahren Sinn fiir die Sinde zu
begreifen, ist eine Pidagogie des Sakra-
mentalen und des Sinnes fiir Gott unerlif-
lich”  (Bischof Rodriguez Maradiaga,
Honduras). ,,Die Identititskrise des Prie-
sters hat thren Ursprung in einer unzurei-
chenden Seminarerzichung und in theolo-
gischen Stromungen, die nicht mit der
Tradition und dem Lehramt konform
gehen. In einigen Dibzesen dauert der
Miflbrauch fort, die Kinder ohne vorheri-
ge Beichte zur Erstkommunion zuzulas-
sen. Das st nicht nur ein Vergehen gegen
die geltende Norm, sondern auch ein
Schaden fiir die rechte Gewissensbildung
der Kinder* (Kardinal Oddi, Prafekt der
Kongregation fir den Klerus).

Daneben aber sind auch - und in niche
geringern Mafle — Stimmen zu héren, die
in eine ganz andere Richrung weisen:
wenn es nach der Meinung mancher
Bischofe ginge, so wiirde die bequeme
Generalabsolution sogleich als die Form
des Bufsakramentes gelten. So driickt sich
die Schweizer Bischofskonferenz — recht
gewunden - folgendermafen aus: »Auf-
grund der positiven Erfahrungen und
angesichts der seelsorglich schwierigen
Situation wiinscht die Schweizer Bischofs-
konferenz, daf die Teilkirchen die Mog-
lichkeit, sich als Vergebungsgemeinschaft
zeigen zu diirfen, voll wahrnehmen kén-
nen. Die Gesamtkirche mége daher den
Rahmen fir Bufifeiern nicht restriktiv
interpretieren” (Bischof Wiist). ,,Da die
Ohrenbeichte typisch ist fiir eine persona-
listische und individualistische Gesell-
schaft, sollte die Kirche eine gemeinschaft-
lichere Form nicht ausschliefen** (Bischof
Bongsu Sinaga, /Indonesien). , Dritter
Ritus (das soll wohl die Generalabsolution
sein. D. Redaktion) muff bleiben” (Bi-
schof Wallace, Australien). Besonders auf-
miiptig gibt sich die US-amerikanische
Bischofskonferenz hinsichtlich der Bedin-
gungen fir die Generalabsolution: Bedin-
gung ist u. a., daf} der Beichtwillige lange
Zeit keine Gelegenheit zur Einzelbeichte
hatte. Die Bischofskonferenz fragt: ,,Was
ist eine lange Zeit?** Ferner: ,, Todsiinden
miissen auch nach einer Generalabsolu-
tion in der Einzelbeichte bekannt werden.
Wie kann diese Verpflichtung aus dem
Wesen des Bufisakramentes und ange-
sichts der Rechte der menschlichen Person
erklirt werden? Auch die Spanische
Sprachgruppe A sprach sich fiir die Gene-
ralabsolution aus, wenn auch ausdriicklich
unter Beachbtung der geltenden Bestim-
mungen. — ,,Viefleicht ruft der Heilige
Geist die Kirche zu einem hiufigeren
Gebrauch der dritten Form des Buflsakra-
mentes, d. h. der Bufigottesdienste mit
anschlieBender Generalabsolution. Die
dritte ist die vollkommenste der drei
Beichtformen (Erzbischof Carter, Ja-
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maika). ,,Von der Generalabsolution soli-
te mehr Gebrauch gemacht werden: sie 1st
ein Weg, die Gliubigen wieder zu einer
volleren Annahme des Bufisakramentes zu
bringen (Bischof Verschuren, Finn-

land).

Vielfach wurde auch ausdricklich
,nicht sakramentalen Formen der Versch-
nung®‘ das Wort geredet (wortlich Kardi-
nal Bernardin, U.S.A). ,,Die Synode
miifite sich mit der duflerst wichugen
Aufgabe der Laienimter im Kontext der
nichtsakramentalen Bufle auseinanderset-
zen ... und 6ffentlich die groflen Verdien-
ste der Laien auf diesem Gebiete anerken-
nen (Arzte, Krankenschwestern, Pastoral-
helfer, Basisgemeinschaften usw.)* (Bi-
schof Madersbacher, Bolivien). ,,Der Vor-
schlag der brasiiianischen Bischofe, ein
Laienamt der Versthnung einzurichten,
soll aufmerksam gepriift werden; so heikel
dieser Vorschlag ist, so wichtig ist doch
der aktive Dienst der Laien im Werk der
Verschnung® (Bischof Alves, Portugal).
Laten als ,,Versohnungshelfer” fordert
auch Bischof Villalobos, Mexiko).

Sodann wurde nichtselten der Siinden-
begriff so sehr auf den sozialen Bereich
verlagert bzw. eingeengt, dafl das Bewuft-
sein von der personlichen Siinde, die ja
letztlich auch die soziale Siinde hervor-
ruft, vollig beiseite gelassen wurde, so
etwa in den Eingaben der Bischofe Hamao
(Japan), Kardinal Lorscheider (Brasilien),
Kim (Korea), Kardinal Arns (Brasilien)
u. a.

Schliefllich wurde auch am Begniff der
,,schweren Siinde‘ und dem der ,, Todsiin-
de* herumexperimentiert, sei es, weil die
strenge  Beichtverpflichtung  nur  be
schweren Siinden besteht, sei es, weil nur
bei schweren Siinden auch nach der Gene-
ralabsolution die Notwendigkeit der Ein-
zelbeichte bestehen bleibt. ,Es ist zu
kidren, ob der Empfang des Buflsakra-
mentes bei einem peccatum grave ,uris
divini‘ (im heutigen Verstindnis) oder nur
disziplinar Pflicht 1st™ (Bischof Warnke,

DDR). ,,Durch den unbedachten und
hiufigen Gebrauch des Wortes sub gravi,
das 1m Sinne von ,unter Todsiinde ver-
ptlichtend® verwendet wurde, ergab sich
eine erdriickende Multiplikation objektiv
schwerer Stinden. Eine ihnliche Folge
hatte die Lehre, die jeder Ubertretung im
6. Gebot ex toto genere suo, also ihrer
ganzen Art nach, den Charakter der
schweren Stinde zusprach® (Bischof Ste-
cher, Osterreich).

Aus all dem geht hervor, dafl recht
unterschiedliche, ja, teilweise geradezu
einander widersprechende Positionen
deutlich wurden. Von einigen Bischofen
wurde dies auch offen ausgesprochen:
,,.Die Pastoral der bekenntnisverschiede-
nen Eheleute weist sehr unterschiedliche
Verhaltisse auf. Einige Bischofskonfe-
renzen sind weniger bereit, diese Ehen zu
akzeptieren, und raten den Gliubigen
davonab ...Einige Episkopate gewihren
bereitwilliger die erforderlichen Dispen-
sen” (Weihbischof Lozano Barragan,
Mexiko, in seinem Riickblick auf die
vorhergehende Bischofssynode). Es wird
sogar offen von der ,,Orientierungslosig-
keit der Priester angesichts der nachkonzi-
liaren Entwicklungen gesprochen (Weth-
bischof Tshibangu Tshishiku, Zaire).
»Zum Heiligen Jahr 1975 appellierte Paul
VI. mit seinem apostolischen Schreiben
Paterna cum benevolentia an die inner-
kirchliche Versdhnung und sprach von
Spaltungen in der Lehre, der Liturgie und
der Pastoral, die bis zur ,Polarisierung des
Dissens® gehen. Sie sind bis heute nicht
iiberwunden® (Erzbischof Revollo Bravo,
Kolumbien).

Manche versuchten gar nicht erst, in
threr Eingabe einen Bezug zum eigentli-
chen Thema herzustellen, sondern be-
nutzten die Synode zur Propagierung
threr auch sonst schon vertretenen Forde-
rungen, so etwa Erzbischof Jadot, Propri-
sident des Sekretariates fiir die Nichtchri-
sten {vgl. UVK 4/1983, S. 379-381, tber

eine Art ,,Grundsatzerkldrung® von Erz-



Bischofssynode: Spiegelbild der Weltkirche?

bischof fadot). ,,Das Sekretariat fur die
Nichtchristen empfiehlt u. a. die Schaf-
fung von Einfuhrungskursen in die nicht-
christlichen Religionen in den Seminaren,
theologischen Fakultiten und in den
pastoralen Ausbildungszentren, ferner:
die Schaffung, die Unterstiitzung und
effcktiven Einsatz von Bischofskonferen-
zen fur den interreligiosen Dialog.* Eben-
so: ,,Die Kirche mufl den Dialog mir den
anderen Religionen starker pflegen. Sie
muf sich, mit anderen Worten, um echte
Inkulturation bemiihen ... Die Denkwei-
s¢ Mahatma Gandhis kann den Anliegen
des Friedens und der Versohnung dienen®
(Erzbischof Pimenta, Indien).

Die in einigen Eingaben geforderten

,,Klarstellungen® gab in der 11. Plenarsit-
zung Kardinal Ratzinger in seiner Eigen-
schaft als Prafekt der Kongregation fiir die
Glanbenslebre beztiglich des Verhiltnisses
von Generalabsolution und Einzelbeich-
te:
,, Geschichte: Wach der Definition des
Konzils von Trient miissen Todsiinden
aufgrund gdérrlichen Rechts dem Priester
gebeichtet werden, und zwar in der
Obhrenbeichte. Ausnahmen wurden in
Sonderfillen zugelassen. So in Todesge-
fahr oder bei physischer oder moralischer
Unméglichkeit, die Einzelbeichte abzule-
gen. Die geschichtliche Entwicklung hat
insbesondere mit dem Zweiten Weltkrieg
dazu gefiihrt, dafl sich nicht mehr nur
einzelne Personen, sondern viele Men-
schen in der gleichen Lage der Todesge-
fahr befanden. Dem trug eine Instruktion
der Apostolischen Ponitenziarie vom 25.
3. 1944 Rechnung, mit der die General-
absolution in genau umschriebenen Fillen
gestattet wurde mit der Prazisierung, die
grofle Zahl der Beichtwilligen allein sei
kein ausreichender Grund fiir die Erlaubt-
heit der Generalabsolution. Diese Bestim-
mung ist auch in das neue Kirchenrecht
(Kanon 961 Par. 1, 2) eingegangen.

Inbalt: Die besagten Normen von
1972

LA
D

— bekrifugen die Notwendigkeir der
persénlichen Beichte schwerer Siinden;

- wiederholen im wesentlichen die
1944 erlassenen Normen fiir die General-
absolution: sie ist erlaubt, wenn der
Beichtwillige lange Zeit und ohne seine
Schuld die sakramentale Gnade entbehren
muf};

- Uberlassen das Feststellen der gefor-
derten Bedingungen dem Ortsbischof,
wihrend es nach dem neuen Kirchenrecht
Sache der Bischofskonferenzen ist, die
entsprechenden Bedingungen oder Krite-
rien festzulegen.

Bedingungen fur die Generalabsolu-
tion sind: der Beichtwillige muf}

—den Vorsatz haben, nicht mehr zu
stindigen;

~den angerichteten Schaden wieder
gutmachen;

— baldmoglichst und vor einer weiteren
Generalabsolution seine Todsiinden in
einer Einzelbeichte bekennen, nachdem er
ohnehin verpflichtet ist, wenigstens ein-
mal im Jahr zu beichten.

Neue Fragen, die durch die Bischofs-
synode aufgeworfen wurden:

- Warum ist nach einer Generalabsolu-
tion uberhaupt noch eine Einzelbeichte
erforderlich?

Weil eine ,,im stillen Kimmerlein®
vorgenommene Umkehr nicht geniigt.
Das wesentliche Element sakramentaler
Versohnung wird durch die Generalabso-
lution nur vorgezogen (mit der Losspre-
chung); die anderen Elemente, personli-
ches Bekenntnis in der Einzelbeichte ein-
geschlossen, missen zu gegebener Zeit
hinzukommen.

— Ist die Einzelbeichte Wesenselement
des Sakraments?

Die Antwort ist: Ja. Die Kirche ist dem
Willen Gottes untergeordnet, die Defini-
tion des Konzils von Trient vom ,,gortli-
chen Recht” bleitbt unangetastet. Zum
Wesen jedes Sakraments gehort das Perso-



nale. (,,Ich raufe dich®, nicht: ,,Ich taufe
euch®.) Auch das Schuldigwerden 1st eine
personliche, innere Angelegenheit und
muf deshalb von innen her gelst werden.
,Ich spreche dich los®, sagt der Beichtva-
ter im Namen Christi.

Das sind die unveranderlichen Nor-
men. Doch ich sehe die Schwierigkeiten
threr praktischen Durchfihrung. Der
seelsorglichen Phantasie sind nicht unbe-
dingt Grenzen gesetzt. Neue Formen fiir
die Feier des Buflsakraments mussen
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gefunden werden. Die Generalabsolution
ist kein Allheilmittel (von den auflerge-
wohnlichen Fillen abgesehen). Sie birgt
die Gefahr der Entpersonlichung in sich.

Die der Kongregation fiir die Glau-
benslehre kraft gottlichen Rechts gesetz-
ten Grenzen schlagen keine Tiiren zu,
sondern bestarken unseren Willen zu
fruchtbarer Diskussion tiber die Wieder-
belebung gerade des Buflsakraments®.

(Nach Osservatore Romano)

s« - nnichts als nostalgischer Hilferuf*

Sogar die Zeitschrift Gottesdienst
konnte schlieflich die durch den Artikel
,Kitsch in der Kirche” in der F.AZ.
ausgeldste Leserbriefaktion, uber die wir
bereits in Heft 5/1983 berichteten, nicht
ganz totschweigen. Bet der Verbreitung
und dem Ansehen der F.A.Z. mufite man
ja immerhin annehmen, dafl ein nicht
unbetrichtlicher Prozentsatz der Gottes-
dienst-Leser auch jener recht vehement
vorgetragenen Kritik an der Liturgiere-
form, wie sie dort zum Ausdruck kam,
ansichtig geworden 1st. Freilich wurde
denen, die nichts davon mitbekommen
hatten, auch nicht verraten, in welcher
Zeitung dies alles zu lesen war ~ da war
nur von ,,einer deutschen Tageszeitung™
die Rede, in der ,,am 21. Juli wieder einrmal
das Klagelied tiber den desolaten Zustand
der Kirchenmusik nach dem Zweiten
Vaticanum®  angestimmt worden  sei.
LWieder einmal“ - offensichelich sind
soiche Klagen also fiir Gorresdienst nichts
Meues, eber man hat sich damit abgefun-
den.

So hat in Nr. 17/1983 in der Rubrik
Auf zwei Minuten Werner Hahne gegen
,,unnotige Polemik und resignierte Selbst-
bemitleidung” im Zusammenhang mit
dem ,,Aufstand der katholischen Kirchen-
musiker** Stellung genommen.

Auch wird nicht erwihnt, daff viele der
Leserbriefe gar nicht nur die Kirchenmu-
sik betrafen, sondern vielmehr das Grund-
tibel der uberzogenen wund praktisch
gescheiterten Liturgiereform als Ganzes.
Da wird beteuert: ,,Es gibt aber auch
heute noch Gemeinden und Chére, die
sich den vielfiltigen Moglichkeiten der
erneuverten Liturgle gedffnet haben.”
Jedenfalls sei —~ so wortlich —~ ,,die
Beschworung der lateinisch-gregoriani-
schen Liturgie nichts als nostalgischer
Hilferuf, wenn es um die Frage geht, wie
bei Massenveranstaltungen wie Katholi-
kentags-Schlufgottesdiensten und Papst-
messen sinnvoll musiziert und gesungen
werden kann.”

Nun, erstens ist nicht einzusehen, war-
um gerade bet solch groflen Gottesdien-
sten, die sich ja meist auch durch eine
gewisse Internationalitdt auszeichnen, in
der ,, Weltkirche™ zum Ausdruck kommt,
die lateinisch-gregorianische Litargie so
fehl am Platze sein soll, und zweitens
standen bet dem F.A.Z.-Artikel und den
die Liturgiereform heftig kritisierenden
Leserbriefen solche auflergewdhnlichen
Veranstaltungen gar nicht zur Debatte —es
ging um den gewthnlichen Gottesdienst,
wie thn die Gliubigen nun fast alluberali
en rnissen.




62 Hirtenbrief der Schweizer Bischéfe

Als Bischof von Rom ist Papst johan-
nes Paul IT. der erste unter allen Bischofen
des Erdkreises. Als Bischof vor Rom hat er
einen ganz besonderen Dienst an der
Weltkirche. Wir betonen dies, weil immer
noch manche Mifiverstindnisse iiber die
Rolle des Papstes bestehen. Der Papst ist
nicht eine Art von Monarch iiber eine
zentral regierte Kirche, er ist auch kein
,,Uberbischof*, gegentiber dem die Bi-
schofe der einzelnen Ortskirchen nur eine
Art ausfithrende Beamte wiren. Der
Grund fiir die besondere Aufgabe und den
unersetzlichen Dienst des Papstes liegt
anderswo: Seit dltester Zeit, seit die Apo-
stel Petrus und Paulus Jerusalem verlassen
haben, um nach Rom zu gelangen, ist die
romische Gemeinde die Ortskirche gewe-
sen, die unter allen Kirchen eine besondere
Vorrangstellung gehabt hat. Sie ,fithrt den
Vorsitz in der Liebe* (Ignatius von Anti-
ochien), ,,mit ihr miissen alle Kirchen, das
heifit die Gliubigen von allerwirts, iiber-
einstimmen* (Irendus von Lyon).

Was bedeutet dieser Vorrang? Es
geniigt nicht, auf die Machtstellung des
alten Rom hinzuweisen, auch niche auf die
Grofle der rémischen Gemeinde. Dieser
Vorrang beruht nicht nur in einer beson-
deren menschlichen Begabung oder Hei-
ligkeit des jeweiligen Inhabers des rémi-
schen Bischofsstuhls, sondern allein auf
dem ,,Fundament der Apostel” Petrus
und Paulus, die dort gelebt und gelitten
haben.

Wie einst Paulus nach Jerusalem hin-
aufzog, um Petrus und die ,,Angesehe-
nen der Urgemeinde zu treffen, um
»sicher zu sein, dafl er nicht vergeblich
laufe oder gelaufen ist” (Gal 2,2), so
begegnen wir dem Bischof von Rom, um
als seine Briider im Bischofsamt von ihm
immer wieder neu, wie es der Herr dem
Petrus verheiflen hat, , bestirkt zu wer-
den® (Lk 22,32).

Nicht nur die Bischéfe, auch zahllose
Gliubige aus der ganzen Welt pilgern nach
Rom. Der Sinn solcher Pilgerfahrten in all

den Jahrhunderten war, die Apostelgriber
zu besuchen, die Zeugnisse der ersten
Christen zu sehen und dem Bischof von
Rom zu begegnen. Fir viele Gliubige ist
eine solche Romreise eine Stirkung im
Glauben, ein Zeichen der Finheit mit den
Glaubigen aus aller Welt und mit dem
Bischof von Rom.

Nun ist es umgekehrt. Nicht wir pil-
gern zum Zentrum der Einheit, sondern
der Bischof von Rom besucht die Kirche in
der Schweiz.

Wenn der Papst Ortskirchen besuchr,
bringt er diesen Kirchen etwas von seinem
besonderen ,,Charisma®, seinen Gaben
und Aufgaben mit. Jeder Christ hat seine
besonderen ,»Gnadengaben* empfangen
(vgl. 1 Petr 4,10; Rm 12, 6), um damit den
anderen zu niitzen (1Kor 12, 7). Die
besonderen Gaben, die das Dienstamt des
Bischofs von Rom kennzeichnen, sind vor
allem drei: der Dienst der Einheit; das
Zeugnis des Glaubens; die Stirkung und
Ermutigung der Gliubigen.«

Der vollstandige Text wurde auch in
Dentschiand (Deutsche Tagespost v. 24. 1.
1984} wverdffentlicht. Was da wvon den
Schweizer Oberbirten gesagt wurde, ist
mitnichten geeignet, auf das Kommen des
Heiligen Vaters vorzubereiten. Im Gegen-
teil: es sind eine Reihe sebr ernster Fragen
und Bedenken vorzabringen:

L Im ganzen Hirtenbrief ist nirgends
die Rede vom »Heiligen Vater. Ist diese
Amtusbezeichnung in der Schweiz etwa
nicht mehr zulissig?

2. Der Papst Johannes Paul I1. wird
eingangs nur noch als ,,Bruder in Chri-
stus* und ,, Mitchrist* angekiindigt, bzw.
vorgestellt. Ist der Papst nicht mehr State-
halter Christi auf Erden und sichtbares
Oberhaupt der Kirche?

3. Diese Degradation (durch Nicht-
erwihnung der héheren Titel) bis herab
zum ,,Mitchristen® wird dann wieder
etwas gemildert durch die bis zum Schiuf}
des Hirtenbriefes 12 mal stereotyp ver-
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.Eine neue christliche Lebenskultur
{aft sich nicht verordnen, sie mufS wach-
sen‘’, heiflt es da. Nun, vieles von dem, was
wir heute an Unzulinglichkeiten vor uns
haben, ist aber eben doch verordnet wor-
den, und vieles, was in dieser Hinsicht seit
neuestern als Wildwuchs gewachsen ist,
wire nicht so sehr ins Kraut geschossen,
wenn Freizugigkeit nicht verordnet wor-
den wire ...

Schade ist, daff die Redaktion von

Gottesdienst der offenen Diskussion mit
den vielen z.T. recht konkreten Argu-
menten, die da in der F.AZ. geduflert
wurden, vollig ausgewichen ist und statt-
dessen mit einigen Allgemeinplitzen
nur ,,auf zwei Minuten®“ das Thema abge-
tan hat, wohl um diejenigen ,,gd-Leser*,
die die F.A.Z. nicht gelesen hatten, in dem
Glauben zu lassen, es hitten sich nur ein
paar nostalgische Kritiker moderner Kir-
chenmusik zu Wort gemeldet.

»,Bewuflte Verhifllichung*

In einem geistvollen Essay zum Thema
»Schonheit wird sich nie umverteilen las-
sen (in Die Welr, Nr. 199/1983) kommt
G.-K. Kaltenbrunner auf Nikolai Berdja-
jews Bemerkung zu sprechh‘ »dall die
}nade der Schonheit dem Kommunismus

versagt geblieben ser™, und fihrt dann
Urte

i,

Wem diese Deutung der kommunisti-
schen Wirklichkeit zu spekulativ vor-
kommt, kann ihnliche Vorginge einer
bewufiten Verhafllichung und Formfeind-
schaft auch in nichster Na‘nc sehen, wenn
cr sie sehen will. Man denke etwa an das

Mur noch M

verlesen lassen; E/rr “ r'(szf £E U, 4.

Inden Tagen nach ¥ fmgstcn,, vom 12.

c o7 . 1 - . USSR Y H
16. Juni, wird Papst Johannes Paui I

Erscheinungsbild des einst so prichtigen
katholischen Gottesdienstes seit dem
Zweiten Vatikanischen Konzil, Schonheit
des Irdischen als Analogie der gétilichen
Schonheit, das Erlebnis des Schonen als
moglicher Weg zum Heil, die uralte Lehre
von der ,,Herrlichkeit® Gottes, von der
isthetischen Dimension des Religiosen -
dies alles ist dem eifernden Neopuritanis-
mus einer mordernistisch-modischen

Theologie vollig abhanden gekommen.*
Ubrigens: es heifit da wirklich morder-

mistisch — ein ,,Freudian slip®
beabsichtigter ,,Druckfehler?

oder ein

Mitchrist®™ und ,,Bruder in Christus*?

irtenbrief der Schweizer Bischofe
zum Papstbesuch

und was wir thm als
Schwestern  im Giauben
zeben konnen.

o
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wendete Amtsbezeichnung ,,Bischof von
Rom®™.

Ist daran nicht die Absiche, Egalitic her-
vorzuheben, klar erkennbar?

4, Um Miflverstandnissen bei den
Gliubigen vorzubeugen (von wem wohl
verursacht?), wird betont, dafl der Papst
keine Art Monarch iber eine zentral
regierte Kirche sei.

Soll also der Papst eine Art ,,Generalse-
kretir® der vereinigten Kirchen des Erd-
kreises darstellen?

5. Im Hirtenbrief liest man nur vom
Dienstamt, besonderen Dienstern und Auf-
gaben des Papstes, jedoch nichts von
Auntoritit und besonderen Vollmachten
(Schliisselgewalt).

Griindet das Amt des Papstes als Nachfol-
ger des Apostels Petrus nicht primar und
laut Evangelium auf dessen Berufung
durch Jesus Christus selbst und nicht nur
darauf, dafl Petrus und Paulus in Rom
waren und die dortige Christengemeinde
deshalb eine Vorrangstellung einnahm,
wie es im Hirtenschreiben dargestellt
wird?

Hart Christus ctwa gesage: Ich, du und der
Paulus sind die Felsen, auf die wir zahlrei-
che autonome Kirchen bauen wollen?

6. Und wie soll man sich (in der

Praxis) vorstellen, dafl die romische
Gemeinde den ,,Vorsitz“ in der Liebe
fithre?

Und worin missen alle Kirchen, bzw. die
Glaubigen von allerwirts idbereinstim-
men? Doch ver allem in der Lehre!

sach den Aposteln Petrus und Paulus
die Reinheir der Lehre mit dem
Bestand des Heiligen Geistes durch alle

Zetten wacht, st im Hirtenbrief niche klar

T

wird nur noch aufge-
3ischoi von Rom aufgetra-
ignis des Glaubens —

it, was der

. 1
namicii:

den, ob gelegen oder ungelegen etc. — alles
Aufrrige und Verantwortungen, die
eigentich jeder Bischof zu erfiillen, bzw.
zu tragen hat.

Warum wird die Einzigartigkeit und
Erbabenbeit des Papstamtes in diesem
Hirtenbrief, der die Glaubigen auf das
Kommen des jetzigen Inhabers, Johannes
PaulsII., vorbereiten und einstimmen soll,
nicht klarer und deutlicher herausge-
stelle?

8. Es kann wohl kaum behauptet

werden, dafl einer der Pipste dieses Jahr-
hunderts eine Machtstellung hervorge-
kehrt hatte.
Im Gegenteil, jeder Inhaber dieses Amres
hat jeweils in seiner Art Bescheidenheit
bewiesen, und vom Charisma, von der
Anspruchslosigkeit und Menschenfreund-
lichkeit unseres jetzigen Heiligen Vaters
sind doch wohl alle angetan und beein-
drucke!

9. Wire es bei der heutzutage festzu-

stellenden Tendenz, alles zu nivellieren,
nicht angebracht gewesen, deutlicher vom
,»Oberhaupt der Rémisch-Katholischen
Kirche” zu schreitben und dem Kirchen-
volk zu erkldren, welche Respektierung
und besondere Verehrung es thm schul-
det.
Stattdessen wurde dem im Hirtenbrief von
vornherein ein Dampfer aufgesetzt, indem
nur vom Brader und Mitchrist gesprochen
wird, so dafl mancher meinen konnte, er
hitte es mit seinesgleichen zu tun.

10. Bei derartiger ,,Unterweisung der
Massen® brauche sich niemand zu wun-
dern eder iberraschr zu sein, wenn bei
groflen Feiern und Veranstaltungen der
Heilige Vater oft recht despekderlich mit
dummdreisten Fragen™ (wie in Minchen
und 1n Wien) t wird, von
anderen thm Schmihungen

ganz abgeschen!

dflg(?f&{l(.il
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Hinweise

Zur Erinnerung sowie zur Unterrichtung unserer zahlreichen Neuabonnenten
set erneut auf unsere Neuauflagen hingewiesen:

1. Zur Vervollstindigung der ersten Auflage von Georg May’s ,,Der Glaube
in der nachkonziliaren Kirche® dienst das Register, das die Namen der zitierten
Theologen sowie ein Bibelstellenverzeichnis enthilt. Es lag dem Heft 6/°83 bei.
Weitere Exemplare kénnen (gegen Voreinsendung von Briefmarken im Wert
von DM 1,-) von der Firma Hans Richarz Publikations-Service, Postfach 1165,
5205 Sankt Augustin 1, bestellt werden, so lange der Vorrat reichr.

2. Die zweite Auflage des oben genannten Buches von Georg May kann von
unseren Abonnenten zum Preise von DM 10, von uns bezogen werden. Diese
Auflage enthilt bereits das Register.

3. Diedritte Auflage des Buches von Georg May ,,Die alte und die neue Messe
ist in Kommission im Verlag Hans Richarz erschienen. Unsere Abonnenten
konnen es zum Vorzugspreis von DM 8,— zuzliglich Versandkosten direkt vom
Verlag (Anschrift sieche oben) beziehen.

4. Die Abonnementrechnung (mit Zahlkarte etc.) fiir 1984 wird dem Heft
2/1984 beigelegt.

Anschriften einiger Autoren:

Dom Gérard Calvet, Monastére Sainte Madeleine, B. P. 7,
Le Barroux, F — 84330 Caromb

Franz Matz, Siemensweg 2, 8402 Neutraubling
Prof. Dr. Raphael von Rhein, Domplatz 3, 6400 Fulda
F. W. Frhr. Schilling von Canstatt, Heidehang 11, 4300 Essen 1

Dr. Andreas Schonberger, Renauldstr. 58, 6630 Saarlouis
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