Louis Ligier

Die biblische Symbolik der Taufe
nach Aussage der Viter und der Liturgien

Man wird kaum erwarten, hier eine vollstindige
Typologie der Taufe zu finden. Eine derartige Dat-
stellung wiirde die AusmaBe und Moglichkeiten
eines Zeitschriftenbeitrages iibersteigen. AuBer-
dem ist in unseren Tagen diese Arbeit schon ge-
leistet.r Dagegen scheint es — sowohl vom pasto-
ralen als auch vom theologischen Standpunkt aus —
angebracht, sich an die Feier der Taufe zu halten
und von da ausgehend die einzelnen Symbole zu
durchleuchten. Eine solche, weniger umfangreiche
Untersuchung ist eine unerldBliche Voraussetzung
fiir jede eingehendere Uberlegung iiber die Sym-
bolik dieses Sakramentes. Als Ausgangspunkt dient
hier also der Ablauf der Tauffeier und zwar in der
speziellen Form der Erwachsenentaufe. Wir wer-
den die Schrift, die Viter und die liturgischen Ge-
bete befragen, daB sie uns die Bedeutung der Riten
und von da aus die Bedeutung des Sakramentes
erhellen.

Natiirlich hat sich auch die Taufliturgie entwik-
kelt. Auf der einen Seite ist sie heute bedeutend
komplexer als im apostolischen Zeitalter, auf der
anderen Seite einfacher und kiirzer als in der Zeit
vom 5. Jahrthundert bis zum Mittelalter. Nichts-
destoweniger enthilt sie heute noch die Dialoge,
die den Schritt des Taufbewerbers zum Ausdruck
bringen, und hat die symbolischen und sakramen-
talen Riten bewahrt: Bezeichnung mit dem Kreuz,
Salbung, Exorzismen, Ritus des Wassers. So zeigt
die Taufe heute trotz der Umgestaltungen, die sie
etfahren hat, noch deutlich ihre zweifache Dimen-
sion als sakramentale Handlung der Kirche und als
Schritt des Menschen. So betrachtet, konnen wir sie
als Ausgangspunkt nehmen, um eine Symbolik der
Taufe als Ritus des Bundes und als Sakrament der
Wiedergeburt zu entwerfen.

1. Die Taufe — Ritus des Bundes

Es fillt auf, daB die Verpflichtungen, die der Kate-
chumene eingeht — die Absage an Satan und das
Bekenntnis des Glaubens — liturgisch besonders
hervorgehoben werden, Tatsichlich erscheinen sie
nimlich zweimal: einmal bei der Eroffnung der
Katechumenenliturgie und ein zweites Mal in dem
entscheidenden Augenblick unmittelbar vor dem
Ritus des Wassers. Diese Tatsache findet sich be-
reits im 1o, Jahrhundert in dem Sakramentarium
von Fulda bestitigt und erhilt im 16. Jahrhundert
Allgemeingeltung durch das Rémische Ritual Gre-
gors XIII. Doch schon im 3. Jahrhundert gibt es
diese zweimalige Verpflichtung in Afrika — in Kar-
thago — und méglicherweise auch in Alexandrien.
Tertullian erinnert nimlich daran, daB der Kate-
chumene «zweimal den Gotzen absagt»,? ein erstes
Mal «unter der Hand des Bischofes»,? — und ein
Abschnitt aus Origenes” Exhortatio ad Martyrium
liBt sich allem Anschein nach ebenfalls im Sinne
einer dem eigentlichen Taufritus vorausgehenden
Abschworung «zu Beginn des Katechumenates»+
und einer zweiten Absage im engeren Sinne «im
Augenblick des Bundesschlusses mit Gott», das
heiBt im Augenblick der Taufe selbst,s interpretie-
ren. Es ist also durchaus méglich, daB das Rituale
Romanum Gregors XIII. nur eine alte Praxis wie-
der zu Ehren bringt. Doch wie es sich damit auch
vethalten mag: Durch diese Wiederholung erhilt
der Schritt des Menschen ein groBeres Gewicht,
und seine Bedeutung wird klarer herausgestellt.
Tatsichlich bedeuteten fiir die Viter des 3. und
4. Jahrhunderts die Absage an den Dimon und das
Bekenntnis des Glaubens einen Biindnisschlu3 mit
Gott.S Dabei konnte der liturgische Ausdruck ohae
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weiteres variieren. Im Westen geniigte das drei-
fache Bekenntnis des Glaubens allein schon, um die
positive Verbundenheit mit Jesus Christus auszu-
driicken. Der Osten verlangte nach einer Formel,
die diese Verpflichtung in eine formelle Antithese
zum Bruch des Menschen mit Satan stellte. So er-
erklirte der Katechumene und blickte dabei nach
Westen: «Ich sage mich los von dir, Satan, deiner
Pracht, deinem Kult und deinen Engeln»; dann
wendete et sich nach Osten und fiigte hinzu: «Und
ich binde mich an dich, Christus»!? Doch diese
Unterschiede waren zweitrangig. Der hl. Hierony-
mus sah keine Schwierigkeit darin, sich in der Spra-
che der orientalischen Liturgie von Jerusalem aus-
zudriicken.® Und in Antiochien erklirte Johannes
Chrysostomus, um seinen Katechumenen die Be-
deutung ihrer Geste zu etldutern, in ihnen vertrau-
ten Begriffen, die noch durch Anklinge an den
Apostel Paulus unterstrichen wurden: «Wir alle
haben mit Christus einen Vertrag geschlossen, —
nicht mit Tinte geschrieben, sondern mit demGeist,
nicht mit der Feder, sondern mit unserem Wort...
Wir haben die Oberherrschaft Gottes bekannt; wir
haben der Tyrannei Satans entsagt. Daist die Unter-
schrift, da ist die Abmachung, da ist der Vertrag!»o
Jeder Christ begriff, daBl diese Verpflichtung sei-
nem Geist stindig gegenwirtig bleiben muBte.

Allerdings brachte die Konzeption dieses « Bun-
desschlusses», verglichen mit dem des Alten Testa-
mentes, verschiedene Neuheiten: das spontane
Handeln des Katechumenen, der individuelle Cha-
rakter seines Schrittes, ein bei dieser Gelegenheit
im Hintergrund sichtbar werdender Pakt mit Satan.
Doch diese neuen Ziige miissen im Rahmen der
Theologie des Bundes verstanden werden. Der Pri-
mat der géttlichen Initiative wird nicht verkannt:
Die Katechumenen werden befragt, und es ist Gott,
der sie durch die Worte der Kirche in Frage stellt.
Der hl. Augustinus sagt es thnen: «Das ist ein Ab-
kommen, das Gott mit Euch eingeht!» Und
wenn im Unterschied zum Alten Testament jeder
Einzelne persénlich seine Antwort gibt, dann weil
die Zugehorigkeit zum Gottesvolk sich nicht mehr
auf die natiirliche Abkunft griindet, sondern auf
einen persdnlichen Glauben. Auf jeden Fall aber
geht es letztenendes darum, dem Volke Gottes an-
zugeh6ren: Indem der Katechumene die Reihen
Satans verlaBt, nimmt er unter den Jiingern Christi
Platz. Die soziale Dimension des Paktes ist offen-
kundig.

Ebenso klar ist sein Zusammenhang. Das
geht ganz besonders aus dem Dialog zwischen
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dem Zelebrans und dem Katechumenen hervor.
Alles erinnert datin an die Erneuerungen des Bun-
des: Gn 35, 1-2; Dt 27,4—26 und ganz speziell, wor-
auf bereits Origines aufmerksam gemacht hat,0=
die in Jos 24 berichtete Feier. Fiir die Zeit der
Patriarchen war die Homilie Josues, welche die
gottlichen Befreiungstaten ins Gedichtnis ruft, ein
Symbol des Glaubens. Ihr folgten Fragen, in denen
die Gebote und Verpflichtungen des Bundes for-
muliert waren: entweder dem einzigen Gott allein
und ausschlieBlich dienen, oder irgendeine andere
Pseudo-Gottheit wihlen. Israel protestiert und be-
kennt seine Treue. Daraufhin fordert Josue eine
praktische Folgerung: die Verpflichtung, alle frem-
den Gétter wegzuschaffen, und das Herz an den
Gott der Viter zu binden. Alles spielte sich dabei
also nach einem liturgischen Rhythmus ab: Ermah-
nung, Dialog, Bekenntnis der Treue und Bruch
(mit dem Feind).

Im {ibrigen ist es bekannt, wie dieses Schema der
Bundeserneuerung, das sich auf eine Theologie des
Wortes griindet und auf dieser Grundlage entwik-
kelt hat, zur Zeit Christi die Predigt bei den Prose-
lyten inspitierte und ebenso die Qumranliteratur
des «Neuen Bundes». Am Ende dieser nach Art
des Themas von den «zwei Wegen» angelegten
Katechese folgte ein Initiationsritus. In dieselbe
Linie stellten auch die Apostel ihre Predigt und
zweifellos nicht minder ihre Liturgie, R6m 10,6-8
erneuert die Beschworung von Dt 30, 11-14. Eine
Anzahl von Apostelbriefen bautihre Ermahnungen
nach einem Schema von Bruch und Anhingerschaft
auf.11 Und die Ansprachen in der Apostelgeschichte
sprechen von einer Entscheidung und einem Uber-
gang: von der Finsternis zum Licht, vom Reiche
Satans zum Reiche Gottes.’2 Der Taufritus fiigt
sich in ganz natiitlicher Weise in eine Liturgie des
Bundes ein.

Dochim Alten Testament trug dieser Bund einen
ehelichen Charakter. Der BundesschluB in der
Wiiste war ein EheschluBl Gottes mit Israel gewe-
sen. Fiir Cyrill von Jerusalem, Johannes Chtysosto-
mus und Cyrill von Alexandrien ist der Vertrag,
den die Katechumenen mit Christus schlieBen, auch
ein Ehevertrag. Thre Verpflichtung ist nicht nur die
eines Soldaten, der sich in die Stammrolle seiner
Truppe einschreiben LiBt, wie es das antiochenische
Vokabular durch die Worte dnmdradic und odvrabic
nahelegt.’s Denn in Antiochien selbst erliuterte
Chrysostomus die Absage an Satan, indem er sich
auf den Hochzeitspsalm 45 (44) berief. Er erklirte
die «Absage an Satan» durch die Einladung des
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Messias an seine Braut: «Hore, meine Tochter,
... vetgiB dein Volk und das Haus deines Vaters.»'4
In der gleichen Weise verfihrt Cyrill in Alexan-
drien.’s Der Taufvertrag ist ein Vorspiel fiir die
mystische Hochzeit. Mit diesem Thema beginnt
Chrysostomus seine Taufhomilien.

Diese Interpretation des Bundesschlusses als
Ehevertrag lieB sich praktisch in einen traditionel-
len Zusammenhang einbauen. Tatsichlich gehor-
ten ndmlich Vertrag und Bad zum semitischen
Hochzeitsritual ; so konnte die Initiationsliturgie in
ihrer Ehesymbolik ganz ungezwungen und selbst-
verstindlich von den Verpflichtungen zum eigent-
lichen Taufritus iibergehen. Damit war die Einheit
gesichert. Das liegt auch zweifellos dem zu Grunde,
was Paulus in der schénen Stelle Eph 5,25-27 an-
deutet, wo durch eine Sinnverschiebung das durch
den Briutigam gereinigte Bad der Kirche zu dem
«Wasserbad im Worte» wird, das den Christen hei-
ligt, das heiBt zur Taufe. Chrysostomus hatte also
cine besonders gliickliche Hand, als er gerade dies
zitierte. In seiner Taufliturgie konnte die Inter-
pretation des Bundesschlusses im Sinne eines Ehe-
schlusses auf diese Weise als Angelpunkt zwischen
dem Ritus des Vertragsschlusses und dem Ritus der
Immersion dienen.

Das ist auf jeden Fall die Rolle, die sie in den
sytisch-antiochenischen Liturgien spielt. Von der
Segnung des Taufbeckens an wird das Ehemotiv
immer deutlicher sichtbar: Das Taufbecken ist ein
«MutterschoB» und wird wie die Kirche mit dem
schonen Titel «Mutter des Lebens» 16 gegriiit. Die
Neugetauften werden begliickwiinscht als «Sthne
der Kirche und der Taufe».’? Doch vorhet, zu Be-
ginn dieser Liturgie, ist die Kirche die Braut. Die
Hymnen zeigen sie, wie sie am Ufer des Jordans
ihren Briutigam sucht, der noch verborgenist, und
den ihr der Tiufer Johannes zeigen wird: « Staunen
ergriff mich am Ufer des Jordan, und ich schaute
ein Wunder, als der Briutigam erschien in all seiner
Herrlichkeit, um die Hochzeit (p/#la) mit der Braut
zu bereiten und sie zu heiligen... Die Braut er-
strahlte im Glanz, doch wuBte sie noch nicht, wer
der Briutigam war, der sie erwartete. .. Da gab sich
der Briutigam selbst zu etkennen und stieg zu
Johannes in den FluB hinab.»18

Dennoch liBt sich vom biblischen Standpunkt
aus der «Neue Bund», dessen Sakrament die Taufe
ist, nicht auf eine einfache Bundeserneuerung nach
dem alten Stil zuriickfithren. Daraus erkliren sich
auch in der Taufe die etsten Elemente einer litur-
gischen Erginzung: Exorzismus und Salbung.
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Kennzeichen des Neuen Bundes ist die «eschato-
logische Krisis». Jesu Predigt steht zwischen seiner
Versuchung und der Finsternis seiner Passion und
ist eine Zeit des offenbaren Widerspruches zwischen
Christus und Satan, der in fritheren Zeiten latent
wat. In diesem Zusammenhang erhielt die Ent-
scheidung fir den Glauben an das Evangelium ihre
Bedeutung als Wagnis und Befreiung. Und die
Exorzismen bei der Taufe stellen sich offenbar als
Folge und Reaktion auf diesem biblischen Zusam-
menhang dar. Es gentigt nicht, daB die Liturgie die
Reichtiimer der Annahme an Kindes Statt verleiht;
sie muB auch, um ihren Preis sichtbar zu machen,
die eschatologische Spannung zum Ausdruck brin-
gen, die ihren Erwerb gekennzeichnet hat. Die
Exorzismen als solche sind also unerliBilich, um
dem Ritus des Bundesschlusses durch die juridische
Knappheit seines Dialogs hindurch in vollem Um-
fang die biblische Wahrheit der Stunde zu geben,
die er neu- und nacherleben liBt, die Wahrheit des
Uberganges von der Finsternis zum Reich Gottes,
von der Sklaverei zur Freiheit.

Dadurch findet der Ritus des Bundesschlusses
auch seine menschliche Wahrheit, denn fiir den
Katechumenen ertffnet sich im Glauben eine neue
Welt, jedoch nicht ohne alle Furcht und Sorge. Der
letzte Exorzismus bringt ihm die Hilfe der Kirche.
So vergegenwirtigt die koptische Liturgie dem
Tiufling, indem sie ihn niederknien ldBt, daBl die
Kraft ihm von dem zuflieBt, dem ein Name gege-
ben ist, der iiber alle Namen ist und vor dem jedes
Knie sich beugt — selbst in der Unterwelt.’® So
witd er, wenn et vor ihm kniet, immer Sieger sein.

Was die Salbung anbetrifft, die lange Zeit ohne
eine andere Formel als die des Exorzismus erteilt
wurde,2° so ist sie zundchst mit der Absage und
dem Exorzismus verbunden. Sie trigt iibrigens ur-
spriinglich auch diesen Namen. Thr Zweck ist also,
gegen die Versuchung zu stirken: «Det Feind
wagt nicht, in ein Antlitz zu schauen, wenn er den
Blitz erstrahlen sieht, der aus dieser Salbung her-
votleuchtet und ihn blendet.»2* Die Symbolik ist
also dieselbe wie die der Salbung durch die Jiinget,
die zur Verkiindigung der Frohbotschaft ausge-
sandt sind,?2 oder des Priesters, der den Aussit-
zigen reinigt.23

Doch erhilt diese Salbung eine zusitzliche Be-
deutung, die ihren Platz an der Nahtstelle zur Zeit
des Evangeliums hervorhebt. Selbst die lateinische
Liturgie hat sich nicht mit der Formel der aposto-
lischen Tradition begniigt; sie hat eine andere ein-
gefiihrt, die auf die Themen der postbaptismalen
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Salbung vorausgreift: «Ich salbe dich...in Christus
Jesus unserem Herrn fiir ... das ewige Leben.» Die
Bedeutung ist damit positiv geworden. Noch mehr
war das in Jerusalem der Fall. Denn nach Cyrills
Aussage tut diese erste Salbung kund, daB der Kate-
chumene «vom wilden Olbaum abgerissen und auf
den edlen Olbaum aufgepfropft ist und daB er be-
gonnen hat, an dem Olreichtum des wahren Ol-
baumes teilzunehmen ».24 Damit gleicht sie sich der
biblischen Stunde der Bekehrung und den beiden
Vorgingen des Ritus des Bundesschlusses an: sie
trennt und sie vereinigt. Nachdem diese Symbolik
einmal von Cyrill ndher erklirt war, ist sie in die
liturgischen Formeln Syriens und Agyptens iiber-
gegangen: «N... ist mit dem Ol der Wonne gegen
jede Nachstellung des Feindes gezeichnet und um
aufgepfropft zu werden auf den guten Olbaum der
heiligen, katholischen und apostolischen Kirche,
im Namen des Vaters und des Sohnes und des Hei-
ligen Geistes.»25

2. Die Taufe — Sakranent der Wiedergeburt

Der Ritus des Vertragsschlusses, der in so aus-
drucksstarker und anschaulicher Weise den Glau-
ben des T4uflings und seinen Willen zum Eintritt in
die Kirche zum Ausdruck bringt, konstituiert aber
nicht das Sakrament. Wie groB auch seine Bedeu-
tung gerade in der Liturgie der Erwachsenentaufe
sein mag, — den ersten Platz muf3 er dem Ritus des
Wassers abtreten, der lange Zeit in der ganzen
Christenheit in einer vollstindigen oder pattiellen
Immersion bestand, wie dies noch heute im Osten
der Fall ist.

Dieser Ritus besitzt eine ihm von Natur aus an-
haftende Bedeutung, die — zeitlich und logisch —vor
ihm bestand. Das Bad, das physisch den Leib rei-
nigt und erneuetrt, symbolisiert die Reinigung, die
Vergebung der Schuld und die Erneuerung des
Geistes. Nachdem aber Jesus dieses Symbol als
Zeichen des Initiationssakramentes fiir seine Jun-
ger gewihlt hatte, erhielt es dariiber hinaus einen
vollkommen neuen Symbolsinn.

Auf Christus bezogen, wurde es zunichst als my-
stische Identifizierung mit seinem Leiden und sei-
ner Auferstehung verstanden. So lautet die Lehre
des hl. Paulus. Jesus selbst hatte seinen Tod als eine
Taufe dargestellt und angekiindigt26 und von dem,
der sein Jiinger sein wollte, gefordert, daB er sein
Kreuz auf sich nehmen und ihm folgen solle: Damit
hatte er den Weg dieses Symbolsinnes betreten. Die
Viter, denen es so sehr auf die Identifizierung mit
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Christus ankam, haben daran festgehalten. «Du
bist gebadet und dadurch mit Christus begraben
wordeny, erklirt der hl. Ambrosius, «... es ist also
ein Tod, —nichtin der Realitit des leiblichen Todes,
sondern im Symbol. Wenn du also gebadet bist,
nimmst du die Gleichférmigkeit mit seinem Tod
und Begribnis an».27 Im Orient faBte Narsai diese
Gedanken in einer verallgemeinerten Form zu-
sammen: «Der Tod und das Leben, das ist das My-
sterium der Taufe.»28 Ebenso abet sprach auch der
Ritus aus sich selbst: Man brauchte nur zu sehen,
wie der Tiufling im Taufbecken verschwand,
wenn er untergetaucht wurde. Der Katechet
brauchte nur die Erliuterung dazu zu geben. In
Jerusalem in der Auferstehungsbasilika, nicht weit
vom Heiligen Grab entfernt, erinnerte er an die drei
Tage, die Jesus im Grabe geruht hatte, und die er
inder dreifachen Untertauchung symbolisiert sah.29
In allgemeinerer Form hoben die Viter die beiden
wesentlichen Momente hervor: das Eintauchen
und das Auftauchen. Das gilt besonders fiit Antio-
chien: «Wenn ich getauft bin», etklirte Theodor
von Mopsuestia, «indem ich mein Haupt in das
Wasser eintauche, so empfange ich den Tod unse-
res Herrn Christus und sein Begribanis, die ich zu
empfangen verlange, und dadurch bekenne ich in
Wahrheit auch die Auferstehung unseres Herrn;
wihrend ich mich beim Emporsteigen aus dem
Wasser in einer bildhaften Form bereits als Aufer-
standenen erachte.» 3¢ Wie man sieht, ist eine solche
Symbolik ganz besonders geeignet, die Friichte
des Ostermysteriums zum Ausdruck zu bringen,
die durch die Taufe mitgeteilt werden: Verzei-
hung der Siinden, Sieg iber den Tod und die Ver-
derbnis. Eben dadurch aber ist sie ganz wesentlich
christologisch.

Die trinitarischen Fragen, mit denen det Zele-
brans lange Zeit hindurch die dreifache Immersion
begleitete, storten diese christologische Ausrich-
tung nicht. Sie verbanden den Ritus des Wassers
mit dem BundesschluB3, um die Taufe als Sakra-
ment des Glaubens offenbar zu machen. Es ist viel-
meht der, im Gibrigen im Orient sehr alte Gebrauch
det beiden Taufformeln,? der die christologische
Symbolik in einem trinitarischen Sinne abgewan-
delt hat und auf liturgischem Gebiet die komple-
mentire Symbolik der Wiedergeburt vorbereitet.
Denn wenn er von der Kirche im Namen der drei
gottlichen Personen, die iiber ihm angerufen sind,
die Taufe empfangen hat, ist der Katechumene
nicht mehr allein Christus gleichgestaltet, sondern
von der Dreieinigkeitan Kindes Statt angenommen
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und von der Kirche aufgenommen. Er tritt ein in
die Gemeinschaft der Sohne Gottes.32

Daher stammt die komplementire Symbolik
der Wiedergeburt. Die vorhergehende Symbolik
lieB dadurch, daB sie ihn dem Mysterium des Todes
und der Auferstehung gleichférmig machte, den
Katechumenen iiber die zentrale Zisur der Ge-
schichte hinweggehen: Sie entriB ihn der Solidari-
tit mit dem ersten Adam und pflanzte ihn in den
neuen Menschen ein, um aus ihm ein neues Ge-
schopf zu machen. Die Symbolik der Wiedergeburt
dagegen ist unmittelbar auf den Himmel hin ge-
offnet. Sie ist vertikal und theologal. Im Namen der
Dreieinigkeit verleiht sie dem Tdufling Annahme
an Kindes Statt, Sie beruft sich im iibrigen auf die
formelle Lehre Jesu: «Niemand kann in das Reich
Gottes eingehen, wenn er nicht aus dem Wasser
und dem Geist geboren wird.»3? Die Taufe ist also
eine Geburt, eine Neugeburt, wie es Nikodemus
sofort begriffen hat. Und der Titusbrief kann sie
mit Recht als «das Bad der Wiedergeburt» feiern.3+

Die Kirchenviter und 6stlichen Liturgien ent-
falteten und vertieften diese Grundsymbolik. Das
Baptisterium ist nach dem Pseudo-Dionysius «die
Mutter der Annahme an Kindes Statt».35 Das Tauf-
wassetr ist ein «MutterschoB»36, und der Neu-
getaufte ist «ein Sohn, der gezeugt ist aus den Was-
sern im Namen der Dreieinigkeit».37 Wenn er ihm
entsteigt, «<umarmt ihn die ganze Weltund gibtihm
ihren KuB wie einem Neugeborenen».3® Diese
bildlichen Darstellungen voll der miitterlichen
Zirtlichkeit der Kirche, brauchen keinen Wandel
zu bedeuten. Sie enthalten eine Theologie, die eine
sytisch-antiochenische Taufordnung mit der ewi-
gen Zeugung des Sohnes verkniipft: «Das Wort
Gottes, das in leidensunfihiger und unaussprech-
licher Form vom Vater gezeugt ist, ... hat dem
Menschengeschlecht die Neugebutt aus dem Was-
ser und dem Geist gegeben, das leuchtende Gewand
der Taufe, das erhabene Gewand der Annahme an
Kindes Statt, die Verwandtschaft mit dem Vater
und dem Geist.»3 Das Ziel der Menschwerdung ist
erreicht: In seinem erstgeborenen Sohn hat der
Vater sich Adoptivkinder geschaffen.

Auf Grund ihrer Bedeutung sollte diese Symbo-
lik an einem neuen, ginzlich unerwarteten Platz in
der Liturgie auftauchen: bei der Weihe des Tauf-
wassers. Und da es sich nicht allein darum handelt,
neugeboren zu werden, sondern ganz speziell «von
oben her» geboren zu werden, geniigt das Wasser
allein nicht, der Geist ist notwendig.+® Schon vom
Ende des 2. Jahrhunderts an liBt der Ritus zur
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Weihe des Taufwassers entgegen allem Dualismus
die Einheit der Taufe aus dem Wasser und dem
Geist, so wie Christus sie gewollt hat, offenkundig
und sichtbar werden. Gewil} verkennen die Viter
nicht die natiirliche Wiirde und den natiirlichen
Wert des Wassers.#* Doch sagt Tertullian: «Es
nimmt nicht am Mysterium unserer Heiligung teil,
wenn Gott nicht iber ihm angerufen worden ist.»42
So ist dies bald die allgemein verbreitete Praxis, die
der Osten mit groBer Eindringlichkeit hervor-
hebt.+ Die Kraft des Taufwassers wird dem Wit-
ken des Heiligen Geistes und der Epiklese der drei
Personen zugeschrieben. «Das Wasser reinigt nicht
ohne den Geist.»# «Der Pontifex verwendet hei-
lige Formeln und Segnungen, er bittet, die Gnade
des Heiligen Geistes mége iiber das Wasser kom-
men und es so bereiten, daB es im Hinblick auf dies
alles vollkommen ist.»#s

Daher die herrlichen Konsekrationsgebete, die
vom 4. und 5. Jahrhundert an in der Tauf-Eucho-
logie auftauchen. Sie haben das groBe Verdienst,
durch den eucharistischen Gebetstyp, den sie
iibernehmen, die Symbolik des Wassers herauszu-
arbeiten und die Wirkungen der Taufe besser zu
betonen, als irgend ein anderer Teil der Liturgie.
Sie stellen eine Zusammenfassung der patristischen
Taufkatechese dar. Die koptische Liturgie hat uns
ein berithmtes Beispiel davon erhalten.+ Sein er-
ster Teil ist eine groB angelegte Vergegenwiirti-
gung der gottlichen Okonomie mit dem Wasser:
Schaffung der Erde tiber den Wassern ; Zusammen-
ziehung des Wassers, das eingeschlossen und im
Namen des Herrn versiegelt wird; Kampf Gottes,
der das teuflische Ungeheuer iiber dem Wasser ver-
nichtet; seine rettende und heilende Allmacht, die
bis in die Entfesselung der Sintflut hinein erstrahlt.
Die Anamnese erfolgt dann in detaillierterer Form.
Sie zeigt, wie Gott von den Wassern des Abgrun-
des gefiirchtet wird. Durch die Vermittlung des
Moses hat er die Fluten geteilt, um den Israeliten
den Durchgang freizumachen und sie durch seine
Vermittlung zu taufen. Durch Josue hat er erneut
iiber die Fluten triumphiert. Zur Zeit des Elias hat
er durch das Wasser das Brandopfer gereinigt, das
vom Feuer verzehrt werden sollte. Durch Elias hat
er die Erneuerung in der Taufe angekiindigt und
Naaman im Jordan geheilt. An dieser Stelle ange-
langt, schlieBt die Erinnerung mit den vom Geist
des Evangeliums inspitierten Worte: « Denn du bist
allmichtig, und bei dir ist nichts unmoglich.» Da-
nach beginnt die Epiklese: «Tue dich kund, sieh
auf dieses Wasser, dein Geschopf: gewihre ihm die
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Gnade des Jordan, die himmlische Kraft und
Stirke: verleihe ihm durch das Kommen deines
heiligen Geistes die Segnung des Jordan. Gib ihm
die Kraft, Wasser zu sein, das belebt, Wasser, das
heiligt, Wasser, das von der Stinde reinigt, Wasser
des Bades der Wiedergeburt,Wasser der Annahme
an Kindes Statt.» So wird das Wasser nicht mehr
den Tod bringen, sondern das Leben.

Es bleibt ein letztes Symbol, das der Stellung, die
den Getauften Christus gleichférmig macht, ihn
teilnehmen 148t an der Salbung der Konige, der
Propheten und der Priester des Alten Testamentes,
als Glied des koniglichen und priesterlichen Ge-
schlechtes. Dieses Motiv verbindet sich mit einem
anderen, das im Christen durch die Wirkung seines
Namens einen Gesalbten erblickt.#” Vom dogma-
tischen Standpunkt betrachtet, ist die eine wie die
andere Idee alt und dem Osten und Westen gemein.

Seien wir nicht tiberrascht iiber die Verschieden-
heit, die wir hier und dort bei ihrem liturgischen
Ansatzpunkt beobachten kénnen. Im Westen ist
die Idee mit einer alten Tradition verknipft, die
von Tertullian bis Ambrosius, Augustinus und Ma-
ximus von Turin, ja bis ins Mittelalter hinein reicht
und die priesterliche Wiirde an die postbaptismale
Salbung kniipft.#8 Der Osten dagegen hat zwei
vollkommen andere Interpretationen. Cyrill von
Jerusalem verweist auf die Salbung bei der Fir-
mung,+ eine Auffassung, die man bei Nikolas Ka-
basilas,5® Simeon von Thessalonichs? und vermut-
lich bei Germanus von Konstantinopels? wiedet-
finden sollte. In Syrien hat sich von Ephrim ans?
die liturgische und theologische Tradition auf die
pribaptismale Salbung der Katechumenen konzen-
triert, eine Interpretation, die sich tiber Syrien hin-
aus bis zu Hesychius von Jerusalem,s¢ ja selbst bis
Nikolas Kabasilas erstreckt, der damit die beiden
orientalischen Traditionen vereinigt.ss Kurzum:
die liturgische Basis dieses Themas ist ebenso breit
wie ungleichartig.

Woher rithren diese Differenzen? Die Kiirze und
Knappheit der Salbungsformel mag der Anlafl
dafiir gewesen sein, nicht aber der Grund. Wir miis-
sen nach anderen Griinden suchen. Die Auffassung
der Byzantiner kann von ihrer Firmformel inspi-
tiert sein, die diese Salbung zu einem «Siegel»
macht, und durch die Bedeutung des Chrisam, die
von Cyrill von Jerusalem niher erliutert und von
den Weihegebeten weiter entwickelt wird. Diese
letzte Begritndung gilt auch, wenngleich in einem
anderen Sinne, fiir die lateinische Tradition. Wie
aber steht es mit der syrisch-antiochenischen Tradi-
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tion? Will sie die Verpflichtung der Taufe hervor-
heben, indem sie der Salbung der Katechumenen
im Vorausgriff die Bezeichnung und Bedeutung
des «Oles der Wonne» beilegt? Oder will sie — noch
spezieller — den ehelichen Aspekt besonders heraus-
stellen, den wir oben entwickelt haben? — oder die
priesterliche Deutung wie sie Origenes nahelegen
konnte?s¢ Oder sollte diese Vorzugsstellung der
Katechumenensalbung ein Echo der juden-christ-
lichen Tradition sein, welche dieser Salbung bei
der Initiation der Proselyten den Platz der Beschnei-
dung zuweist?57 Oder sollte sie ein Zeichen fiir die
Unsicherheit der Orientalen iiber den wesentlichen
Ritus der Firmung sein? — Um ehrlich zu sein: Wit
wissen es nicht.

Sicher ist dagegen, daB auf diese oder jene Weise
die Viter und die Liturgien sich nicht damit be-
gniigt haben, an die Teilnahme der Getauften an
der priesterlichen Salbung Christi zu erinnern, son-
dern ihnen auch die der Propheten, der Kénige und
der Priester zuetkannten. Vom Alten Testament
her setzt sich die Ordnung des Volkes Gottes in
das Neue Testament hinein fort und erweitert sich.
Hier haben wir ein gemeinsames theologisches
Thema, und dieses ist, obwohl es vom Ritus der
Firmung beeinfluBt wird, zunichst und in erster
Linie auf die Taufe ausgerichtet. Das hat auch die
syrisch-antiochenische Liturgie selbst begriffen.
Denn kurz bevor der Katechumene in das Tauf-
becken getaucht wird, salbt man ihn am ganzen
Leib. Der Zelebrans spricht die Worte des Messias-
und Hochzeitspsalms: «... drum salbt dich Gott,
dein Gott mit wonniglichem Ole, mehr als deine
Mitgenossen: mit Myrrhe und Aloé erquicken deine
Kleider dich...»s8 Inzwischen singen die Diako-
nen folgenden Hymnus: «Mit heiligem Ole, so
bestimmt es Gott, soll er (Moses) Aaron salben,
damit dieser geweiht sei: mit heiligem Ol sollen
geliutert werden die jungen Limmer, die zur Taufe
gekommen sind. Mit diesem Ol sind die Priester,
Propheten und Kénige geweiht, die sich rithmlich
hetvorgetan und die Krone getragen haben: mit
diesem Ol sind die schlichten Limmer gesalbt, die
Sthne des Vaters im Himmel werden. Das Bild ist
uns von Moses in der Wiiste vorgezeichnet, und
sein Mystetium ist uns — vollendet — von Konig
David iiberliefert: Hier werden in der Kirche die
kleinen Limmer gezeichnet, die zur Taufe ge-
kommen sind.»s°

So ist die Feier der Taufe, betrachtet im Rah-
men der Katechumenenliturgie, eine Zusammen-
fassung des Planes Gottes und der Ordnung des
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Bundes. Hier liegt die Hauptquelle ihrer Symbolik.
Man erkennt ihren Reichtum und ihre Dynamik
ebenso wie ihre pastoralen Méglichkeiten. Doch
damit nicht genug: Unter theologischem Gesichts-
punkt betrachtet, veranlaBt das Verhiltnis, wel-
ches die Liturgie des Vertragsschlusses und den
Ritus des Wassers unterscheidet und zu einer Ein-
heit zusammenfalt, zu einem weiteren Nachden-
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