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I.DER BEFUND DER TRADITION

In der theologischen Tradition finden sich ausge-
zeichnete Stiitzen fiir die Idee, daB einige Sakra-
mente von gréBerer Bedeutung sind als die ande-
ren, nimlich das der Taufe und das der Eucharistie.
Ignatius von Antiochien, Justinus, Irenaeus — Zeu-
gen aus der Martyrerzeit — sagen, sie seien Glaube
und Liebe.! Augustinus weil zu berichten, die
Karthager bezeichneten die Taufe als «Heil» und
die Eucharistie als « Leben».2 Er selbst schreibt in
seiner im Mittelalter viel zitierten, beriihmten Ant-
wortan Januarius: «(Christus) hatdie Gemeinschaft
seines neuen Volkes durch Sakramente zusammen-

christlichen Charakter gibt, so weist der Zusam-
menhang mit der korporativen Christus-Person in
anderer Weise auf die spezifisch christliche Dimen-
sion des Taufbades und des gemeinsamen Mahles
hin.
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geschlossen, die der Zahl nach nur wenige, in der
Praxis leicht zu vollziehen und von einem sehr kla-
ren Bedeutungsgehalt sind, so die Taufe, die durch
die Anrufung der Dreieinigkeit gespendet wird,
die Kommunion mit seinem Leib und Blut, und
einige andere, wie sie in den kanonischen Schriften
angegeben sind.»? Im 11. Jahrhundert fiigt Petrus
Damianus noch das Sakrament der Weihe hinzu
und spricht von den «drei bedeutenderen Sakra-
menten»,* wahrend ein anderer «Gregorianer»
wenig spitet schreibt: «Die heilige und allgemeine
Mutter Kirche... empfingt mehrere Sakramente.
Doch nur wenige davon, nimlich zwei, sind vom
Herrn selbst gegeben, und einige sind von den
Aposteln eingesetzt.»s Es sind die, welche der Herr
in aller Form zu feiern befohlen hat. Das Mittelalter
war, was die Einsetzung der Sakramente anbetrifft,
weniger anspruchsvoll als wir. Es lie ohne weitere
Schwierigkeiten eine nur mittelbare gottliche Ein-
setzung gelten.6 Die kurz vor 1140 geschriebene
Summa Sententiarum bezeichnet die Taufe und
das Altarssakrament als die sacramenta principalia,
die Hauptsakramente.»? Hugo von Sankt-Viktor
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hat eine Abhandlung hinterlassen, in der er die
drei Sakramente der christlichen Initiation — Taufe,
Firmung, Eucharistie — besonders hervorhebt. Er
steht damit durchaus auf dem Boden der Tradition.
Kurze Zeit vor ihm begegnen wir der gleichen
Auffassung, zum Beispiel bei Rupert von Deutz,8
und ein wenig spiter bei Hugo von Rouen, der
hinzufiigt: «Sie bilden die Stadt Gottes.»® Hugo
von Sankt-Viktor spricht von ihnen als «bestimm-
ten Sakramenten, auf denen das Heil in besonderer
Weise beruht und in denen es in besonderer Weise
empfangen wird», um dann fortzufahren: «... wie
das Wasser der Taufe und der Empfang von Leib
und Blut Christi.»10

Thomas von Aquin faBte dieses Traditionsgut
in einem wohl ausgewogenen Bild zusammen, das
die verschiedenen Aspekte der Wahrheit zur Gel-
tung kommen liBt. Allgemein war man der An-
schauung, die Sakramente, welche die Kirche kon-
stituieren, seien dargestellt durch Wasser und
Blut, die aus der Seitenwunde Christi am Kreuz
hervorstromten, und es seien Taufe und Euchari-
stie, «die bedeutendsten Sakramente». Thomas
greift dieses Thema auf, um zu zeigen, dal die
Sakramente ihre Kraft aus dem Leiden Christi ge-
winnen.!! An anderer Stelle aber, wo er nachweisen
will, da8 nach dem Ende der leiblichen Gegenwart
des Herrn auf Erden Priester eingesetzt werden
miissen, um den Glaubigen die Sakramente zu
spenden, geht er von der Einsetzung der Taufe
und Eucharistie — «welche die sacramenta princi-
palia sind» — durch Christus aus.? Tatsichlich lieBe
sich die Stufenfolge oder die hierarchische Ord-
nung, in die man die Sakramente stellen kdnnte,
unter verschiedenen Gesichtspunkten konzipie-
ren. «In der Ordnung der Notwendigkeit» ist die
Taufe das wichtigste Sakrament, doch kénnte man
sagen, «in der Ordnung der Vollkommenheit» sei
es das Sakrament der Weihe; ganz gewil3 aber ist
es die Eucharistie unter dem Gesichtspunkt dessen,
was das Sakrament zeichenhaft bedeutet und ent-
hilt.13

Das Konzil von Trient fult auf dieser theologi-
schen Tradition, aus der wir eben einige Zeugen
genannt haben, und verurteilt die Behauptung,
alle sicben Sakramente seien in jeder Hinsicht
gleich.14 Auf der Versammlung der Theologen im
29. Januar 1547 waren zwei Meinungen erkennbar
geworden. Die einen sagten, man kénne diese Be-
hauptung nicht verurteilen, ohne einige nihere
Erklirungen hinzuzufiigen. Die anderen vertraten
den Standpunkt, sie sei in sich irrig und falsch und
bereits von verschiedenen «Autorititen» verur-
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teilt.’s Und diese Meinung hat sich offenbar durch-
gesetzt.

Die modernen Theologen haben die Idee von
derartigen Hauptsakramenten schon weitgehend
angenommen, entweder unter Berufung auf die
traditionelle Erklirung des aus der Seite des Ge-
kreuzigten hervorstromenden Wassers und Blu-
tes,'o oder unter Bezugnahme auf den Kanon des
Konzils von Trient.!?

2.GRUNDE FUR EINE HIERARCHISCHE
ORDNUNG DER SAKRAMENTE

Solche Griinde kénnen von Christus, der Quelle
der Sakramente, oder von der Wirkung der Sakra-
mente in den Glaubigen und in der Kirche her ab-
geleitet werden.

a) Von der Quelle der Sakramente ber

Ganz offenbar genieBen Taufe und Eucharistie ei-
nen besonderen Vorrang, da ihre Einsetzung und
Praxis einer durch die Schrift bestitigten formalen
WillensduBerung Christi entsprechen. Der Herr
selbst hat ihre Materie und Form, ja in den Grund-
ziigen sogar den Ritus ihres Vollzuges bestimmt.
Ohne sie selbst im eigentlichen Sinne gespendet zu
haben, hat er unmittelbar ihre Elemente geheiligt —
sei es durch seine eigene Taufe (Mt 3,13-17; Mk 1,
9-11; Lk 3,21-22) — sei, es indem er das Pascha-
mahl mit den Aposteln genol3 18 und in dieses Mahl
das neue Zeichen von Brot und Wein einfiigte
(Mt 26,26-28; Mk 14,22-24; Lk 22,19-20; 1 Kor
11,23-25). Die beiden Sakramente haben auf diese
Weise eine Sonderstellung unter dem Gesichts-
punkt der Einsetzung durch den Herrn: Diese
Einsetzung ist unmittelbarer, ausdriicklicher und
formeller als die der tibrigen Sakramente.
Vielleicht aber auch, weil ihre Beziehung zu der
Tat, durch die Christus uns das Heil erworben hat,
substantieller ist. Natiirlich beziehen sich alle Sa-
kramente auf das Pascha des Herrn, seinen Tod
und seine Auferstehung,’ und zwar alle in gleicher
Weise und absolut, soweit es sich um die Quelle
und ihre Wirksamkeit handelt, aber in mehr partiel-
ler Form, was ihren Inhalt und die Wirksamkeit
ihres Zeichens anbetrifft, das heilit unter einem ge-
wissen Aspekt oder in einer weniger direkten Form
bei den fiinf iibrigen. Die Taufe und Eucharistie
dagegen sind schon in ihrer sakramentalen Struk-
tur die wirksamen Zeichen des Pascha: vgl. R6m
6,1-11; Kol 2,11-13 — was die Taufe anbetrifft;



- Mt 26,26—28; Lk 22,19-20; 1 Kor 11,23-26 — was
~ die Bucharistie angeht. Nun ist aber das Pascha
 des Herrn das Herz seines Werkes fiir uns. In ihm
~ hat Christus in wirksamer Weise unser Siindersein
‘und unsere Verurteilung auf sich genommen: und
~ eben dadurch macht er sich im Pascha effektiv zu
~ unserem Haupt, unserem Vertreter vor Gott.

" Durch sein Pascha — das in untrennbarer Weise
Tod und Auferstehung-Verhertlichung bedeutet —
wird Christus fiir die Menschheit Quelle neuen
endzeitlichen Lebens. Dazu mufite er unserem
Fleische nach sterben und dem Geiste nach aufer-
stehen: vgl. Rom 1, 2—4; 4,23-25; Gal 2,19-21; 3,
26-29; 1 Kor 15,45—53; 1 Petr3,18; 4,1-2 und 6.
Am Kreuz wird Christus unser neuer Adam und
damit effektiv Haupt und Mittler des versshnten
Lebens der Kinder Gottes. Wir miissen uns also
Jesus Christus in seinem Pascha beigesellen und
gleich machen. Daher verwendet Paulus auch die
berithmten Verben mit dem Prifix ow, die er ge-
schaffen hat, um unsere Verbindung mit den ver-
schiedenen Momenten des Paschas Christi zum
Ausdruck zu bringen. Er sagt: «gekreuzigt mit...;
im Tode, im Begtibnis, in der Auferstehung, im
Sitzen zur Rechten Gottes im Himmel, in der Herr-
lichkeit... beigesellt»; er sagt nicht: «der Dar-
stellung im Tempel, seinem verborgenen Leben in
Nazareth... beigesellt». Natiirlich sind wir auch
dies, aber nicht in derselben Weise und auf dersel-
ben Ebene.

Es ist offenbar, daB die Sakramente, die durch
ihre zeichenhafte Bedeutung und damit durch ih-
ten eigentiimlichen Gehalt sich unmittelbar und
. im vollsten Sinne auf das Pascha Christi beziehen,
dessen Wirklichkeit sie irgendwie «erneuern», in
dem saktramentalen Organismus einen besonderen
und hervorragenden Platz einnehmen.

&) Von der sakramenialen Wirkung ber

Daher erinnern auch mehrere der oben zitierten
. Aussagen an das johanneische Symbol des aus
Christi Seite stromenden Wassers und Blutes. Er-
ster Zeuge fiir dieses Motiv ist unseres Wissens Ter-
tullian. Fiir die Folgezeit aber lieBen sich rascher
die christlichen Autoren aus Ost und West auf-
zihlen, bei denen das Thema nicht anklingt, als die,
bei denen es zu finden ist.20 Fast immer tritt es in
Verbindung mit dem Thema: Christus als neuer
Adam auf, der sich mit der Kirche als der neuen
- Eva verbindet, die aus der Seite des schlafenden

Christus hervorgeht.2r Das veranlaBt uns zur Be-
 trachtung des besonderen Verhiltnisses zur Kirche,
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das die Taufe und Eucharistie den tibrigen Sakra-
menten gegeniiber haben.

Diese beiden Sakramente miissen als praecipua,
principalia, potiora (bedeutender, hauptsichlich,
hoheren Ranges) bezeichnet werden, auch auf-
grund der Stellung, die sie im Aufbau der Kirche
haben. Das zeigt sich bereits gestalthaft oder vor-
bildhaft auf der Ebene des Alten Bundes. Die Ge-
meinde Istaels in der Wiiste ist fiir Paulus das Vor-
bild detr Kirche, des neuen Israels Gottes: « Unsere
Viter... gingen alle durch das Meer hindurch. Sie
wurden alle auf Moses in der Wolke und im Meer
getauft; alle aBen die gleiche geistliche Speise, und
alle tranken den gleichen geistigen Trank; sie tran-
ken ndmlich aus einem geistigen Felsen, der sie
begleitete, der Fels aber war Christus» (1 Kor 10,
1—4).22 Weil er an die christliche Taufe und die
christliche Eucharistie denkt, erblickt Paulus im
Roten Meer und in der Wolke, im Manna und
im Wasser aus dem Felsen ein Vorbild dafiir. Er
sieht darin Sakramente der Einheit, die aus einer
Vielheit das Volk Gottes bilden. Ebenso sind die
Christen zu einem einzigen Leib getauft (vgl. 1 Kot
12,13; Gal 3, 27) und bilden nur einen Leib (Chri-
sti), weil sie das eine und gleiche Brot essen (1 Kor
10,17)-

Paulus spricht beide Male im Bilde des Leibes
und der Eingliederung in den Leib. Wenn man
jedoch betrachtet, daB die Taufe der Tradition und
Wirklichkeit nach «das Sakrament des Glaubens»
ist, daB die Eucharistie — nicht die Taufe — den
Namen « Leib Christi» trigt, dalB sie das Mysterium
Christi selbst enthilt und nicht allein seine Kraft
und Auswirkung, und daB sie offenbar in einem
engeren Verhiltnis als die Taufe zum Leib des
Herrn steht, wird man zweifellos bereit sein, in der
Taufe das Sakrament zu erblicken, das die Men-
schen zur Kirche, das heiit zum neuen Gottesvolk,
macht, und in der Eucharistie das Sakrament, das
vollends aus diesem Volke, dieser « Gemeinde der
Gliubigen», den Leib Christi macht. In diesem
Sinne duBern sich auch die Dogmatische Konstitu-
tion Lumen Gentium (Nr.17) und das Dekret
Presbyterorum Ordinis (Nr. 2 und 5) des Zweiten
Vatikanum.

Das Konzil hat aber auch die Bezeichnung der
Kirche als «universales Sakrament des Heiles»23
bestitigt. Hier liegt, zusammen mit der Idee des
Volkes Gottes, eine der kostbarsten ekklesiologi-
schen Errungenschaften des Zweiten Vatikanums.
Das Thema war in der katholischen Theologie be-
reits seit etwa zehn Jahren entwickelt worden.?¢ Es
aktualisiert offensichtlich die klassischen Aussagen



BEITRAGE

der Sakramentenlehre, greift sie aber in heilsge-
schichtlicher Perspektive wieder auf, wie sie Pau-
lus im Epheserbrief unter der Bezeichnung Plan
Gottes und «Mysterium» entwickelt. Aus dieser
Perspektive betrachtet, erhilt der Sakramentsbe-
grifl eine dynamische Bedeutung, er wird zur Welt
und ihrer Geschichte in Beziehung gesetzt. Das ist
die konkrete, historische Form, die der Heilsplan
Gottes in der Welt annimmt: das Zeichen und
Werkzeug der Verwirklichung des géttlichen Be-
schlusses, gnadenhaft in die Menschheit und in
seine Schopfung einzugreifen, um ihren Weg dar-
in miinden zu lassen, wozu er sie von Anfang an
bestimmt hatte: die Freiheit der Kinder Gottes
(vgl. Rém 8,18—30). Die Kirche ist in der Welt
das Zeichen und Werkzeug (Lumen gentium,
Nr. 1) dieser in unwiderruflicher Weise beschlosse-
nen Erneuerung der Welt, die durch die Mensch-
werdung des Wortes Gottes in der irdischen Ge-
schichte grundgelegt ist (aaO. Nr. 48, 3). Sie ist dies
zugleich als Gesamtheit der Heilsmittel («Heils-
anstalt») und als Volk Gottes, das unter alle Vélker
gemischt ist, seine Existenz aber aus einem positi-
ven, gnadenhaften, iibernatiirlichen gottlichen Akt
hetleitet.

Alle einzelnen Sakramente der Siebenzahl gehé-
ren zur Errichtung dieses Zeichens. Doch ganz
offenbar nehmen unter ihnen die Taufe, da sie das
Volk Gottes konstituiert, und die Eucharistie, da
sie die Einheit und Gemeinschaft der Christen in
Jesus Christus schafft und ausdriickt, eine grund-
legende Stellung ein. Die iibrigen Sakramente
machen die Menschen christusf6rmig und heiligen
sie in bestimmten Situationen: der Situation der
Siinde, der Krankheit, der ehelichen Gemeinschaft,
des geistlichen Dienstes. Taufe (Firmung) und
Eucharistie aber konstituieren den Menschen rein
und einfach in seinem Christsein. Sie legen den
Grund.

Doch unter dem Gesichtspunkt des Aufbaues
der Kirche als wirksames Zeichen des gottlichen
Heilsplanes nimmt auch das Sakrament der Weihe
zusammen mit ihnen einen Sonderplatz von ent-
scheidender Bedeutung ein. Es dient zur Errich-
tung der Struktur des Gottesvolkes, indem es in
sichtbarer Form Christus darstellt in seiner Eigen-
schaft als Haupt und Heiligmacher, Die Kirche
tritt inmitten der Welt nicht allein als Gemeinschaft
der Gotteskinder und der Erlésten auf, sondern in
vollem Umfang als Zeichen und Werkzeug des
erlésenden und die Figenschaft der Gotteskind-
schaft mitteilenden Christus. Vom Standpunkt
der Kirche als Sakrament des Heiles aus gesehen,

12

sind daher die Hauptsakramente die Taufe (vollen-
det in der Firmung), das Sakrament der Weihe und
die Eucharistie.

Es ist zweifellos von der Sache her wie auch pid-
agogisch voll und ganz gerechtfertigt, dall es ei-
nen theologischen Traktat De sacramentis in genere
(Die Lehre von den Sakramenten im allgemeinen)
gibt. Weniger gliicklich diitfte es jedoch sein, daB
man diesen Traktat vor die Behandlung der Einzel-
sakramente stellt. Dadurch besteht die Gefahr, die
gemeinsamen Higenschaften der Sakramente uni-
vok aufzufassen und auf diese Weise einen starren
Rahmen zu konstruieren, der sich von vornherein
um die Untersuchung der konkreten Realititen der
Einzelsakramente legt. Tatsichlich aber entspre-
chen die Einzelsakramente dem allgemeinen Sa-
kramentsbegriff in analoger Weise. Es wire daher
richtiger, zuerst jedes einzelne von ihnen seiner
urspriinglichen Eigenart entsprechend zu behan-
deln und erst nachtriglich die Frage zu stellen, was
sie alle gemeinsam haben. Auf jeden Fall aber ist es
interessant, daB} historisch gesehen die Taufe und
EBucharistie als Ausgangspunkt und Modell fiir
den im 12. Jahrhundert entstandenen Traktat De
sacramentis in genere gedient haben. Diese Tat-
sache bestitigt, daB Taufe und Eucharistie den
Charakter von Haupt- oder Grundsakramenten
haben.

3.DIE OKUMENISCHE BEDEUTUNG
DIESER UBERLEGUNGEN

Die eben vorgetragenen Gedankenginge gehéren
zu dem gemeinsamen Bestand der Lehre der Chri-
stenheit in Ost und West. Die 6stliche Theologie
ist bekanntlich ganz wesenhaft eine Theologie der
Vergottlichung des Menschen. Die Mittel zu dieser
Vergottlichung bilden die Sakramente. Auch in
diesem Zusammenhang haben die griechischen
Viter stets der Taufe und Fucharistie eine Vorzugs-
stellung eingerdumt.?s Ja Maximus, der Bekenner,
handeltin seiner Mystagogia in spezieller Weise nur
von Taufe und Eucharistie,?6 und Nicolas Cabasilas
behandelt nur die drei Sakramente der christlichen
Initiation.2” Die modernen griechisch-orthodoxen
Theologen bemerken ausdriicklich, dal uns nur
fur die Taufe und die Eucharistie die Einsetzung
durch den Herrn unmittelbar berichtet ist. Sie qua-
lifizieren daher diese beiden als Hauptsakramente
und haben den anglikanischen Standpunkt in dieser
Frage als annehmbar erklirt.28

Der anglikanische Standpunkt, der bekanntlich
im 25. der 39 Artikel formuliert ist, lautet: « Zwei



Sakramente sind im Evangelium von Christus un-
" serem Herrn selbst eingesetzt: die Taufe und das
 Herrenmahl. Die fiinf iibrigen, die man fiir ge-
~ wohnlich (vulgo) auch Sakrament nennt, nimlich
~ (...), sind nicht als Sakramente dem Evangelium
‘entsprechend zu betrachten. Denn sie stammen
- entweder aus einer schlechten Imitation der Apo-
~ stel oder stellen Lebenssituationen dar, die zwar
~ von der Schrift hervorgehoben werden, aber nicht
~ denselben Sakramentalcharakter haben wie Taufe
‘und Herrenmahl, weil sie nicht einem sichtbaren
. Zeichen oder einer Zeremonie entsprechen, die
~ vom Herrn eingesetzt ist.»

Der anglikanische Standpunkt ist unbestreitbar
von dem der lutherischen Reformation beeinfluf3t.
~ Luther hatte zwei von Christus selbst eingesetzte
- Sakramente genannt.?® Tatsachlich aber hatten er
* und nach ihm die Augsburger Konfession immer
~ im AnschluB an die Lehre {iber Taufe und Herren-
- mahl eine Darstellung tiber die Beichte gegeben.3®
In welchem MafBe sprach man ihr den sakramenta-
len Charakter ab? Von katholischer Seite gedringt,
© sichen Sakramente anzuerkennen, berief sich Me-
~ lanchthon in der Apologie der Augsburger Konfes-
sion auf die Ungenauigkeit und das Schwanken der
© alten Theologie in dieser Frage.3* Man konnte nur
die Riten als wirkliche Sakramente bezeichnen, fiit
die die gottliche Einsetzung bestitigt war. Unter
diesen Umstinden zihlte er die Taufe, das Herren-
mahl und die Absolution oder das BuBsakrament
dazu, nicht jedoch — ohne indessen ihren Nutzen
zu leugnen — die Firmung und die Krankendlung;
fiir die Weihe lieB er die Bezeichnung Sakrament
nur gelten, soweit sie sich auf den Dienst des Wor-
~ tes bezog, und auch fiir die Ehe nur mit vielen Vor-
behalten.

Calvin lieB zwar auch fiir die Handauflegung,
durch welche die Diener der Kirche und die Pasto-
- renin ihr Amt eingesetzt wurden, die Bezeichnung
~ «Sakramenty gelten, spricht aber im iibrigen kon-
 sequenter als Melanchthon von nur zwei Sakra-
- menten, wobei er sich streng an das Kriterium der
~ von der Schrift ausdriicklich bestitigten gottlichen
Binsetzung halt.3? Klar unterscheidet er von ihnen
die «fiinf {ibrigen Zeremonien»33 und verweist sie
auf «einen geringeren Platz».3?

Wir sind uns wohl bewuft, daB die Erneuerung
der traditionellen Idee der Hauptsakramente in un-
serer Theologie und damit letztlich und endlich
~ auch in der Katechese, die Gefahr mit sich bringen

. kann, die protestantische Leugnung der spezifisch
sakramentalen Qualitit der anderen Sakramente zu
~ begiinstigen. Wir haben gesehen, daf3 diese Leug-
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nung nicht absolut ist; sie beschrinkt sich auf die
unmittelbare und ausdriickliche Einsetzung durch
Christus. Doch verbirgt sich hinter all dem die
Frage nach der apostolischen Tradition, nach ihrer
Realitit und ihrer eigenen normativen Bedeutung.
Alle in Gang befindlichen Diskussionen zwischen
den Kirchen der Reformation und uns zeigen hier
starke Verbindungslinien und einen engen Zusam-
menhang. Selbstverstindlich miissen wir den Aus-
sagen einer in Ost und West gleichen Tradition
iibet die Sakramente und ihre Zahl, die aus der
ungeteilten Kirche des ersten Jahrtausends stammt,
treu bleiben. Doch hindert uns dies keineswegs,
die Idee der Hauptsakramente zu achten, aufgrund
eben derselben Tradition. Wenn wir das tun und
zwar im Sinne der Tradition, werden wir einen
fruchtbaten dkumenischen Dialog iiber die Frage
der Sakramente etleichtern.

Dies ist nicht der einzige Fall, in dem die Wahr-
heit uns ebenso wie das Anliegen des 6kumeni-
schen «riavvicinamento» (um einen Ausdruck
Johannes® XXIII. zu verwenden) auffordern, in
Realititen, die unter einem gleichen Namen zu-
sammengefaBt und weder heterogen noch dquivok,
aber ebensowenig univok sind, eine hierarchische
Ordnung anzuerkennen. Bs gibt Konzile von be-
sonderer Wichtigkeit, selbst unter denen, denen
wir den Titel « 5kumenisch» beilegen.3* Es gibt die
fiinf GroBen Patriarchate der alten Tradition. Die
Kirche verehrt zwar 25 « Kirchenlehrer», doch gibt
es je vier griechische und lateinische Kirchenleh-
rer, die nach einer festen Tradition gréBer sind als
die iibrigen. Ebenso sagt das Konzilsdekret Unita-
tis redintegratio (Nt. 11), daB zwischen den Wahr-
heiten, die zu glauben und den Lehren, die zu ver-
kiinden sind, eine hierarchische Rangordnung be-
steht. Dieser Punkt ist so wichtig, daB er eine eige-
ne, ausfithrliche Behandlung verdienen wiirde.
Auch er ist im iibrigen durchaus traditionsgemal3.3s
Wit meinen zusammen mit mehreren Konzils-
vitern und mehreren Beobachtern, dafl diese Aus-
sage des Dekretes iiber den Okumenismus zu den
allerwichtigsten gehért, die das Konzil gemacht
hat.

Betrachtet man nur den formalen oder juridi-
schen Aspekt der Dinge, so ist ein Dogma dem an-
deren, ein «bkumenisches» Konzil dem anderen
und ein Sakrament dem anderen gleich. Wenn
man dagegen den Inhalt der Dinge, ihre Stellung
im Heilsorganismus der Kirche und der sacra doc-
trina betrachtet, muB man anerkennen, daB es
Hauptdogmen, GroBe «Okumenische» Konzile
und Hauptsakramente gibt.
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Bernard Bro

Det Mensch und
die Sakramente

Anthropologische Infrastruktur
der christlichen Sakramente

DAS DRAMA DER INTEGRATION

Gleich welchen breiten oder schmalen Weg man
verfolgt,um dem Menschen oderden Bildern ndher-
zukommen, die er sich heute von sich selbst macht,
immer trifft man auf ein Integrationsproblem. Das
Problem der Probleme gipfelt fiir den lebendigen
Menschen darin: Er ist aus sich selbst nicht alles,
* was er sein kann; er hingt von etwas anderem ab,
' das er in groBerem oder geringerem Umfang be-

sitzt und das unerliBlich ist fiir seine Vollendung.
«Je mehr sich nun das, was er bat, vermehrt und
differenziert, desto stirker mul in ihm das Prinzip
sein, das alles dieses wechselhafte Haben belebt und
beseelt. Das ist eine Frage, bei der es um Leben und
Tod geht. Ein MiBerfolg hat im besten Falle ein
ungliickliches Leben zur Folge, moglicherweise
aber auch den absoluten Tod.»!

Was aber kann nun im Leben des Menschen stark
genug sein, um als Pol zu dienen, der durch seine
Anziehungskraft fihig ist, die verschiedenen zu
seiner Hxistenz zusammenwirkenden Elemente zu
einer Einheit zu machen? Und das in einer Form,
- welche die Verschiedenheit dieser Elemente, ihre
Spannungsverhﬁltnisse untereinander und ihre
. Dialektik beriicksichtigt und doch eine lebendige,
einheitliche und dynamische Ordnung erméglicht,
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andere ein geringeres, daher sagt er nun: Dieses Sakrament ist groB...»
PL 112, 461 C.
Ubersetzt von Karlhermann Bergner
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die auf ein Hinausschreiten iiber sich selbst hin
geoffnet ist.

Mit anderen Worten: Der Mensch kann unmog-
lich iibersehen, dal er in einer erschreckenden
Bruchstiickhaftigkeit lebt, daB3 er niemals mehr als
ein Teil seiner selbst ist. «Wir sind nie mehr als ein
Bruchteil unseres Seins: Im tiefsten Kern unseres
Wesens tragen wir eine Wunde, die uns hindert, eins
zu sein. Dieser Bann, dessen Ursprung wir nicht
kennen — zweifellos weil er unser Ursprung ist —,
tut sich uns kund durch die groBen Bilder der auf
den Tod zulaufenden Zeit und des fiir immer ver-
lorenen Paradieses.»? Auf der anderen Seite kann
der Mensch sich nicht der Notwendigkeit ent-
ziehen, aus seiner Existenz eine Einheit zu bilden.

Doch wie diese Einheit schaffen? In der Antwort
auf diese Frage spielt sich das grundlegende Drama
jedes Menschen ab: das Drama der Integration.

Tatsichlich existiert fiir den Menschen die Ein-
heit nur auf der Ebene des UnbewuBten, das allein
die Gesamtheit der Ereignisse seiner Existenz um-
faBt. Doch handelt es sich dabei um eine Integra-
tion und eine Einheit, die sich unterhalb der Ebene
seiner Freiheit erstreckt, und der er allzuleicht zum
Opfer fallen kann. Daher versucht jeder, sich eine
Einheit beizulegen durch das Wort, die Sprache,
die Rede und alle die Selbst-Schematisierungen, die
ihm ein mehr oder minder neu zusammengesetztes
Bild seiner Existenz gewihren. Doch besteht dabei
immer die Gefahr, daB diese Schaffung der Einheit
eines Tages mehr oder weniger kiinstlich und als
willkiirliches Ergebnis dullerer Einfliisse erscheint.
Der Mensch hat sich zuriickgewonnen, findet sich
aber nicht mehrsich selbst gegeniiber, sondern einer
Maske, einer «persona.» Er hat, so gut wie er konn-
te, mit seinen auseinanderfallenden, in ein System
gebrachten Seinsbruchstiicken gespielt, unter de-
nen eine gréBere oder geringere Anzahl von Hem-
mungen am Werk war. « Ein Mensch ist die Summe



