BEITRAGE

Yves Congar

Das Verhiltnis zwischen
Kult oder Sakrament und
Verkiindigung des Wortes

Die Zeiten diirften voriiber sein, in denen man
glaubte, eine Kirche des Wortes (protestantisch)
und eine Kirche des Sakramentes (katholisch) ein-
ander gegeniiberstellen, oder die Witksamkeit der
Gnade gemil der Schrift dem Wort und gemiB der
Kirche dem Sakrament zuschreiben zu koénnen...
Die liturgische Bewegung der verschiedensten
Linder, gestiitzt auf eine Bibelbewegung und hiu-
fig Hand in Hand gehend mit einem Bemiihen um
die Erneuerung der Predigt und Katechese, hatte
in wirksamer Weise die Feier der Sakramente und
die Verktindigung des Wortes einander angenihert,
ja zu einer Einheit gemacht.

I. WORT UND SAKRAMENT
IN DER THEOLOGIE
DES ZWEITEN VATIKANUMS

Das Zweite Vatikanische Konzil hat dieses Bemii-
hen bestitigt, nicht allein durch seine Liturgie-
konstitution, sondern auch durch seine Lehre iiber
das episkopale und presbyterale Priestertum sowie
iiber das Katechumenat in der Missionstitigkeit.
Vier Punkte erscheinen uns unter diesem Ge-
sichtspunktim Werk des Konzils besonders bedeut-
sam:

1. Die Anerkennung der beherrschenden Stel-
lung Christi als ersten Urhebers jeglicher Heils-
mitteilung; verbunden damit die Anerkennung
verschiedener Prisenzweisen Christi.! Prisenz-
weisen, die man jedoch nicht voneinander isolieren
darf, auch wenn man sie unterscheidet, da sie
Prisenz- und Handlungsweisen des einen und glei-
chen Herrn sind im Hinblick auf das eine und
gleiche Ziel: die volle Verwirklichung des neuen
und endgiiltigen Bundes.

2. Der Wiedeteinbau des Wortes in die liturgi-
sche Feier? und in die Definition des priesterlichen
Dienstes, sowohl des episkopalen wie des presby-
teralen. Im Weiteren werden wir sehen, was das
fiir die Definition des Amtspriestertums selbst be-
deutet. Sagen wir bereits jetzt, daB es sich um etwas

ganz anderes handelt, als darum, den Anzeil des
Wortes in den gottesdienstlichen Feiern zu ver-
mehren: es geht hier nicht um Quantitit, sondern
um das Wesen, um konstituierende Elemente, auf
jeden Fall aber um eine Vervollkommnung.

3. Die Anerkennung eines biblischen Wertes
bereits im Begriff der Liturgie beziehungsweise des
christlichen Kultes, wie ihn D.O.Casel herausge-
stellt und die Enzyklika Mediator Def aufgegriffen
und integriert hatte, und zwar in dem Sinne, da8
Liturgie und christlicher Kult, noch ehe sie Bewe-
gung von uns aus auf Gott hin sind (Anbetung,
Opfer, Lob, Danksagung), eine Annahme des
Geschenkes darstellen, das Gott uns in Jesus Chri-
stus und durch ihn macht. Wenn es aber zutriff,
daB das Wort Gottes nicht allein Wort, sondern
Fleisch geworden ist, und daB diese .Annabme dis
Fleisches (Inkarnation) den tiefsten Grund fiir die
Ordnung der sakramentalen Zeichen bildet, dann
stimmt es auch, a) daB in der Bibel der Aspekt des
wirksamen Handelns und der Aspekt der Darbie-
tung fiir unsere Erkenntnis, im Begriff «Worty,
dabar, untrennbar miteinander verbunden sind;
b) daB das Wort Gottes, wie es in der Kirche ver-
waltet wird, gerade in dem MaBe, in dem es Wort
Gottes ist, anch ein «opus Dei» wird: ein Gesichts-
punkt, der ganz besonders von J. Betz und O. Sem-
melroth entwickelt worden ist (siehe bibliographi-
sche Angaben). Die Mehrzahl der katholischen
Theologen ist heute bereit, dem Wort Gottes eine
gewisse sakramentale Struktur zuzuerkennen, in-
dem sie es als sinnenfilliges Zeichen betrachtet,
durch das Gott gnadenhaft um unseres Heiles wil-
len wirksam wird. Zweifellos ist das Gnadenereig-
nis darin weniger gesichert und stirker an die Per-
son des Dieners und Verwalters gebunden als in
den Sakramenten im eigentlichen Sinne, in denen
Christus allein wirkt.

4. Das Konzil hat unser Bild von der Kirche vor
allem dadurch erneuert, daf3 es sie als Volk Gottes
und universales Sakrament des Heiles darstellt.
Ohne sich eine besondere Theologie zu eigen zu
machen, hat es die Idee der allgemeinen Sakramen-
talitit der Kirche bestitigt. Wir kénnen zusammen
mit dem evangelischen Theologen J.].von Al-
men? feststellen, daB das Sakrament die Tendenz
zeigt, sich in die Sakramente hinein zu fliichten,
wenn die Kirche sich nur wenig bewulBt ist, daB ibr
gegeniiber und um sie herum eine Welt vorhanden
und sie in diese Welt gesandt ist. Ist dagegen in it
das BewuBtseinihrer missionarischen Situation voll
erwacht, so richtet sich aus der Perspektive einet
als in der Verwitklichung begriffen verstandenen
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Heilsgeschichte heraus die Aufmerksamkeit auf
Christus als Sakrament Gottes (das heiB3t als « My-
sterium» im Sinne des hl. Paulus) und auf die Kirche
als Sakrament Christi. Natiirlich darf das nicht ein
klares BewuBtsein von dem spezifischen Charakter
der sieben klassischen Sakramente verdunkeln —
ebensowenig aber dirfen diese so sehr isoliert und
als bevorzugt betrachtet werden, dal3 man dariiber
das sakramentale Ganze verkennt: Jesus Christus
und alles, was er in der Kirche und durch sie zu un-
serer Heiligung und zur Verherrlichung Gottes
wirkt. In dieser Hinsicht steht das Wort neben dem
Sakrament. Das schone Wort « Mysterium», das
bedeutend inhaltsreicher ist als das im Abendland
vorhetrschende «Sakrament», umfafit gleichzeitig
den Aspekt des Erkennens und den des Handelns,
den Glauben der bekannt und den der verkiindet
wird, und die Feier der groBen Grundtatsachen
unseres Heiles.

I ANALYSE DES CHRISTLICHEN
KULTBEGRIFFES

Dutch diese verschiedenen Stellungnahmen ist
jede Trennung zwischen Kult oder Sakrament und
Verkundigung des Wortes Gottes ausgeschlossen
und statt dessen eine Integration dieser beiden Ele-
mente gefordert. Diese Forderung gewinnt in ihrer
Motivierung an Klarheit und Tiefe durch eine
Analyse des Kultbegriffes, wobei nicht von Kult
im allgemeinen, nicht von irgendeinem beliebigen
Kult die Rede ist, sondern von dem christlichen
Kult. Dieser christliche Kult aber ist durch drei
Wesensziige charakterisiert.

1. Christlicher Kult als lebendige Anamnese

Der christliche Kult hat unter neuen Bedingungen
das Programm des jiidischen Kultes aufgenommen,
eine « Anamnese» (das heiBt eine aktualisierende
Erinnerung, eine aktive Darstellung) der Taten
zu sein, in denen Gott titig geworden ist, um den
Bund mit uns zu schlieBen und uns zu retten. Im
Unterschied zu den Natur-Kulten der Israel um-
gebenden Volker und selbst der Vélker, deren
Land Tsrael eroberte und mit denen es sich vet-
mischte, ohne mit ihnen zu verschmelzen, doch
nicht ohne der Versuchung zur Ubernahme ihrer
Riten ausgesetzt zu sein, war der Kult des jiidischen
Volkes cine Feier der Hochtaten, magnalia Dei,
durch die Jahve sich zu seinem Gott und Israel zu
seinem Volk gemacht hatte: die Befreiung aus der

Knechtschaft und das Pascha, die Erteilung des
Gesetzes (Pentekoste — «Pfingsten»), der Bundes-
schluf3, usw.... Die Psalmen preisen dies alles un-
aufhorlich, und sie bilden heute noch die Grund-
lage unseres priesterlichen Breviers. Nun haben
aber die exegetischen Untersuchungen klar erwie-
sen, daB es sich hier um etwas ganz anderes als um
eine Weckung der Erinnerung handelt. Es handelt
sich dabei vielmehr um eine Gegenwiirtigsetzung
gottlicher Taten, die, obwohl sie zu einem bestimm-
ten Zeitpunkt vollbracht wurden, ihren Tatcharak-
ter fiir die Gliubigen aller Zeiten bewahren, welche
diesen Tatcharakter im Heiligen Geist aktualisie-
ren, indem sie die Taten selbst in Glauben und
Danksagung feiern. Von den Christen wird iiber
die von ihnen typologisch verstandenen magnalia
Dei des Alten Bundes hinaus auf diese Weise das
Ereignis Jesu Christi, das heift alles, was er fiir uns
vollbracht hat in seiner Menschwerdung, seiner
Taufe, seinem Fasten, seinem Dienen, seinem Lei-
den, seiner Auferstehung und dem darauf folgen-
den Pfingstfest, Jahr fur Jahr im Zyklus der Litur-
gie und Tag fiir Tag in der Eucharistie (siehe das
Unde et memores des romischen Kanons) gefeiert.
Die einmaligen Ereignisse der Heilsgeschichte
werden unaufhorlich in der natiirlichen Zeit des
jahreszeitlichen Zyklus gegenwiirtig gesetzt. A/le
Sakramente beziehen sich auf das Pascha des Herrn,
das Leiden und die Auferstehung, die sie auf die
groBen, entscheidenden Augenblicke des Men-
schenlebens anwenden. Daher bildet die Euchari-
stie als eigentliche Feier des Pascha Jesu und des
Bundesschlusses in seinem Blut ihr gemeinsames
Zentrum,

So aber ist die Liturgie aus sich selbst Ankiindi-
gung und Verkiindigung.+ Diese Bedeutung der
Liturgiefeier selbst als Mitteilung und Wort hat
sich betrichtlich gesteigert, seit die Anaphora in
einer allen verstindlichen Sprache gesprochen
wird. Damit wird die Messe wieder in vollem Um-
fang «Verkundigung des Todes des Herrn, bis er
wiedertkommt» (1 Kot 11, 26). Damit hat das
Zweite Vatikanum die Kluft iiberwunden, welche
die Messe in einen didaktischen Teil, fiir den die
Verwendung der Muttersprache gestattet war, und
einen sakramentalen (mystérique) teilte, det in einer
sogenannten heiligen Sprache gefeiert wurde.s
Die Liturgie predigt in Worten und Handlungen
mit einer Autoritit und Macht, die keine Predigt
je erreichen kann. Daher bleibt sie nach einem
Wort Pius’ XII. «die grofie didacxalia der Kirche»,
das grofe Mittel zur Bildung und Nahrung unseres
Glaubens.
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Doch sind einerseits die unvergleichlichen Er-
kenntniswerte, die sie enthilt und vermittelt, mehr
oder minder verhullt: die Bezogenheit der Sakra-
mente wie Krankenolung, Weihe, BuBe und Ehe
auf das Pascha des Herrn ist nicht unmittelbar evi-
dent. Auf der andern Seite sind die liturgischen
Formen und Texte festgelegt #e varzetur; sie sind
dieselben seit der Zeit der Viter, dieselben fiir alle
Menschen, gleich was ihnen widerfahren mag: ob
sie Feste feiern oder Priifungen erdulden, michtig
oder unterdriickt, Kinder oder Erwachsene, Un-
gebildete oder von hoher Bildung sind. Sie liBt
daher eine notwendige Aufgabe der Anpassung
und Anwendung unbewiltigt. Sie muf durch ein
dem Ort, der Zeit und den Menschen angepalBtes
Werk verlingert und erginzt werden. Das ist die
Rolle der Homilie, die nach der Liturgiekonstitution
(Nr.52, vgl. Nr.35) jede ffentliche Liturgiefeier
begleiten muf3, wenn kein schwerwiegender Grund
dem widerspricht. Gleicherweise ist es sehr wiin-
schenswert, daf} die Feier der Gibrigen Sakramente
nicht allein in sich selbst méglichst verstindlich
ist, sondern dal} auch hier ein erklirendes und fiir
die konkrete Situation deutendes Wort vorausgeht
beziehungsweise sic begleitet. Die gegenwirtige
Liturgiereform zielt darauf ab, dal3 die Kulthand-
lungen nicht allein Ereignisse in sich sind, sondern
ein Handeln lebendiger Menschen datstellen, die
sich in sie hineinnehmen lassen. Das aber setzt
zwischen der feststehenden Form der Liturgie auf
der einen und dem Geist und der Freiheit der
Menschen, die je so oder so beschaffen sind, auf
der anderen Seite, der Menschen, die «in einer
Situation» stehen, die Mittlerschaft eines Wortes
voraus, Dieses bildet, wenn es seinen vorgesehenen
Platz in der Zelebration einnimmt, einen integtie-
renden Teil der liturgischen Handlung (Lifurgie-
konstitution, Nt.35; 523 56).

2. «Sacramenta fidei»

. Jeder Kult ist Ausdruck einer Uberzeugung, die
an ein transzendentes und unsichtbares Sein rithrt
und in dieser Hinsicht als «protestatio fidei» de-
finiert werden kann. In den heidnischen Kulten je-
doch wiirde in diesem Zusammenhang der Begriff
«Glaube» nur einen analogen und abgeschwichten
oder rein psychologischen Sinn haben, das heiB3t
es handelt sich dabei nicht um einen Glauben an
einen lebendigen, titigen Gott, der Subjekt speziel-
ler Initiativen im Hinblick auf mich ist und mit mir
ein personliches Verhiltnis ankniipfen mochte; es
handelt sich um eine refigio, durch die man sich eine

personifizierte Naturkraft gunstig zu stimmen
sucht. In der (jidisch-) christlichen Religion ist
der Platz oder das Mittel der Begegnung mit Gott
die Geschichte der Initiativen des lebendigen Got-
tes; die Religion hat ihren Platz innerhalb eines
Glaubens, durch den ich auf diese Initiativen ein-
gehe und mir ihre Friichte zu eigen mache. Der
Glaube ist meine Antwort auf das Handeln des
lebendigen Gottes, das mir durch sein Wort mit-
geteilt ist. Der christliche Kult ist im stirksten
Sinne des Wortes «protestatio fidei»n. In diesem
Sinne spricht besonders Thomas von Aquin von
ihm.

Er hat auBerdem eine Votliebe fiir einen bereits
traditionellen Ausdruck, indem er die Sakramente
immer sacramenta fidei, Sakramente des Glaubens,
nennt.® Die Liturgiekonstitution erklirt diesen
Ausdruck mit den Worten: «Den Glauben setzen
sie nicht nur voraus, sondern sie nihren ihn auch,
stirken ihn und zeigen ihn an in Wort und Ding»
(Nr.59), das heiBt, daBl Glaube und Sakramente
oder Liturgie wesenhaft vermischt sind in einem
Vorgang, in dem der Glaube nacheinander der
Zelebration vorausgeht, sie begleitet, sich in ihr
ausdriickt und vergréBert, genihrt und gestirke
aus ihr hervorgeht.

Die Sakramente, so sagtdie Theologie, haben ihre
ganze Wirkkraft aus dem Pascha Christi, besitzen
sie also nur, wenn sie mit diesem Pascha verbunden
sind — und zwar nicht allein durch die Einsetzung
des Herrn selbst, sondern durch den Glauben. Tat-
sachlich stellt allein der Glaube den heilbringenden
Kontakt her. Das bringt anschaulich der Bericht
des Evangeliums von der an BlutfluBl leidenden
Frau zum Ausdruck (Mt 9, 20-21; Mk 5,25-34;
Lk 8,43—48). Jesus ist von der Menge umgeben, ja
sogar umdringt, und doch hat allein diese Frau, die
sich ihm im Glauben genihert hat, ihn wahrhaft
beribrt. Der hl. Augustinus deutet dieses Geschehen
in dem beschriebenen Sinne,” und der hl. Thomas
mif3timmer wieder dem Glauben die Fihigkeit bei,
den notwendigen Kontakt herzustellen, damit das
Leiden Christi tatsichlich zu unserem Wohle witk-
sam wird.8 Daher kann er schreiben: «weil alle
Sakramente ihre Wirksamkeit aus dem Glauben
haben (cam ommia sacramenta ex fide efficaciam he
beant)».9 Um welchen Glauben handelt es sich hiet?
Im wesentlichen um den Glauben der Kirche als
solcher.® Der amtliche Diener der Kirche ist das
Relais dieses Glaubens. Bekanntlich geniigt es fiit
die Giiltigkeit des Sakramentes, daf} er es in det
Absicht vollzieht, zu «tun, was die Kirche tut»,
doch ist natiirlich vom Standpunkt des Aufbaues
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des Leibes Christiin den Seelen und in der Gemein-
de der Glaube des Priesters, wie er sich in seinem
gesamten Verhalten, dem Stil seiner Zelebration
und seinem Wort dulert, von groBer Wichtigkeit.
Tatsichlich ist der Priester nicht allein ein Repra-
sentant «der Kirche», dutch den Glauben und das
Wortiibter iberdies eine geistliche Vaterschaft aus.
Er glaubt nicht allein fiir sich selbst; die anderen
stiitzen sich auf seinen Glauben und nihren sich
anihm. Doch spielt auch der Glaube der Gldubigen
in dem sakramentalen Vorgang eine Rolle — wenn
auch nicht fiir das Zustandekommen des Sakramen-
tes, wie dies der Fall beim Glauben der Kirche ist —
auBer beim BuBisakrament —, sondern als Kraft, die
zu seinem Empfang bereit macht und einen geist-
lichen Nutzen daraus zu ziehen gestattet. Auf diese
Weise mischt sich der Glaube der Glaubigen mit
dem Sakrament, das sie empfangen: er hat seinen
Platz vorher, um bereit zu machen, um das Verlan-
gen nach dem Empfang zu nihren und die Seele fiir
das Wirken Christi zu 6ffnen; wibrend des Vollzu-
ges, um ihn in vollem Umfang daran teilnehmen zu
lassen, indem er dem sakramentalen Ritus seine
spirituelle Bedeutung gibt; nachher, damit er wirk-
lich die Frucht des Sakramentes genie3t, und um —
zum Beispiel — wenn es sich um die Eucharistie
handelt, iiber die reine manducatio sacramentalis
hinaus, die fleischlicher Natur ist, die manducatio
spiritualis za bewirken.'t Doch selbst dazu bringt
die reale oder effektive Erfahrung des Sakramentes
dem Gliubigen eine Hilfe, vergleichbar mit der
Hilfe, die fiir unser Gefiihlsleben die Gegenwart
eines anderen bedeutet. Der Gliubige zieht seinen
Nutzen aus dem Sakrament durch den Glauben,
doch der Glaube nihrt sich aus dem Sakrament.
Das ist ein kontinuierlicher Vorgang, bei dem das
eine das andere trigt.

Doch diirfte es klar sein: Wenn der Glaube der-
art in die Zelebration einbezogen ist, gehort im
hochsten MaBe ein begleitendes Wott zu dieser
Zelebration, und wo es vorhanden ist, bildet es mit
ihr eine organische Einheit; es trigt dazu bei, ihre
Wahrheit zu garantieren. Die Liturgie besteht be-
reits selbst aus Worten und Gebirden zugleich:
sie weckt daher bereits aus sich selbst den Glauben,
den ihre Bestimmung verlangt. Doch besteht die
Gefahr, daB sie zu unpersénlich und zu wirklich-
keitsfern bleibt, um ihn in vollem Umfang zu
wecken. Man denke zum Beispiel an die Rolle des
Wortes des Priesters in der Ausiibung der Binde-
und Losegewalt (BuBsakrament): Es macht petson-
lich, was der Ritus in allgemeiner und gemein-
giiltiger Form zum Ausdruck bringt.

3. Geistiges Opfer des konkreten Lebens
des Christen

Der christliche Kult ist ein geistiger Kult. Zwar
verwendet er dullere Dinge, bezieht unseren Kor-
per, ja alle unsere Sinne, ein. Geistig ist er nicht
durch Unkérperlichkeit, sondern durch seinen
Hauptinhalt. Denn er besteht nichtaus Dingen, son-
dern in der Vereinigung des Menschenherzens mit
Gott durch den Glauben und die Liebe. Das Evan-
gelium greift das Programm der Propheten auf: das
Thema vom Vorrang der Selbsthingabe in kind-
lichem und liebevollem Gehorsam Gott gegeniiber.
DasNeue Testament spricht vom Opferunser selbst,
unserer gesamten korperlichen Existenz als gott-
wohlgefilliges geistliches Opfer durch Jesus Chri-
stus: Rém 12,15 1 Petr 2,5; vgl. Hebr 9, 14. Hinzu
figt es das Opfer des Lobes, Hebr 13, 15, und das
der Wobhltitigkeit, Phil 4,18; Hebr 13,16. Der
Apostel selbst vollzieht den Kult, indem er die
Menschen zum Gehorsam des Glaubens hinfuhrt:
Rém1,9;15,16; Phil 2, 17. Bekanntlich ubernimmt
das Zweite Vatikanum diese Lehre des Apostels in
dem, was es iiber das geistige Priestertum der Gliu-
bigen sagt (das es an keiner Stelle metaphorisch
versteht). Thr ganzes Leben, selbst «ihr Ehe- und
Familienleben, die tigliche Arbeit, die geistige und
korperliche Erholung» bilden, wenn sie im Geist
getan werden, die Materie fiir das geistige Opfer
der Christen (Uber die Kirche, Nt. 34).

Bestehtaber der christliche Kultin der Beziehung
des Menschen selbst — und nicht der Dinge oder
der Zeremonien als solcher — zu Gott, dann kann
dies nur in Abhingigkeit von Jesus Christus und
dem vollkommenen Sohnesverhiltnis zu Gott,
das er — und zwar im hochsten Grad in seinem
schmerzhaften und gliickseligen Leiden — gelebt
hat, geschehen. Dieses Sohnesverhiltnis aber,
diese Hingabe und dieses Opfer sind uns gegeben,
damit wir uns damit vereinigen, nicht allein als An-
denken und Beispiel, sondern inihrer kérperlichen
Wirklichkeit in der eucharistischen Feier. Dann
aber wird der christliche Kult in seiner hochsten
Wahrheit darin bestehen, daB3 der Christ in der
Danksagung dieses Geschenk Gottes empfingt
und damit das geistige Opfer unseres ganzen
konkreten Lebens vereint. Daher sind die Priester
nicht so sehr ordiniert, um «die Messe (zu) lesen»,
als um die Gliubigen mit dem Kult Jesu Christi in
Verbindung zu bringen, dessen Gedichtnis (Ana-
mnese) sie begehen und in sakramentaler Weise
feiern. Das ist die Lehre des Konzils.™2 Das ist die
innerste Logik des Sakramentes; doch wird dadurch
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dem zelebrierenden Priester ein Programm aufer-
legt, das iiber die Zelebration des Ritus hinaus-
reicht. Gewil, es gibt viele Arten, eine Verbindung
zwischen der Feier der Sakramente und dem Leben
der Menschen, das ihr geistiges Opfer werden soll,
herzustellen. Der ganze Lebensstil einer Pfarrei
kann dazu mitwirken: die Gesinge, die Verkiindi-
gungen, das Pfarrblatt, und vor allem die Schulung
durch die Katechese. In spezifischer Weise aber ist
das die Rolle der Homilie, die zur Erfiillung dieser
Funktion (sie hat auch noch andere: zum Beispiel
die Unterweisung...) gar nichtlang zu sein braucht.

Die Predigt als liturgische Handlung ist zwar
eine Erlduterung des Mysteriums, wie es im Ablauf
des liturgischen Jahres gefeiert wird; doch soll sie
auch den Gliubigen helfen, ihr Leben als Opfer-
gabe mit dem Opfer Jesu Christi zu verbinden. Thr
Leben—was heiB3t das? Nicht einen leeren Existenz-
rahmen, eine Art generisches und anonymes geist-
liches Leben; nicht das, was vom Leben der Men-
schen tbrigbleibt, wenn man alles daraus wegge-
nommen hat, was sie wirklich interessiert, sondern
das volle — das heiit das von groBen und kleinen
Ereignissen durchzogene Leben, das den Alltags-
bedingungen und - beschiftigungen gewidmet ist.
Das Wort des Priesters, das die Zelebration be-
gleitet, erklirt das Mysterium auf der Grundlage
der liturgischen Texte, verfolgt aber die Absicht,
die Gliubigen in das Mysterium hineinzufithren,
indem es ihr Leben aufgreift und durchleuchtet,
damit sie es mit diesem Mysterium vereinen. So ge-
sehen ist die Predigt wirklich ein Wort, das eine
Antwort weckt (vgl. oben, Anm. 14).

III. ZWEI SCHLUSSFOLGERUNGEN

Aus dem, was wir eben entwickelt haben, méchten
wir in Form von zwei grofen Anwendungen die
SchluBfolgerung ziehen.

1. Die theolagische Bestimmung des priesterlichen Dienstes

Die erste betrifft den Begriff des Priestertums. Wie-
derholt verwendet das Konzil den Ausdruck «(veri)
sacerdotes Novi Testamenti — (wahre) Priester des
Neuen Testamentes». Es wendet sich damit diskret
gegen die lange Zeit herrschende Gewohnheit,
unser Amtspriestertum mit dem Aarons zu ver-
kniipfen. Doch 1Bt sich in dieser Hinsicht das
Neue Testament dadurch charakterisieren, daf in
ihm im Unterschied zu dem, was im Alten geschah,
die prophetische und die Opferfunktion (die eigent-
lich priesterliche=sacerdotalis) sich decken, ebenso
wie in unseren Kirchen die Synagoge (Ort des Lo-

bes und der Unterweisung) und der Tempel (Ort
des Opfers) miteinander identisch werden. Wes-
halb? Weil, so antwortet der hl. Thomas, das Opfer,
das wir darbringen, geistig ist.’3 Man kénnte eben-
sogut sagen: weil das Priestertum des Neuen
Testamentes prophetisch ist; der Kult, den es feiert,
ist ein Kult des Glaubens. Daher ist das Konzil zu-
gleich mit dem Wiedereinbau der Predigt in die
liturgische Handlung tiber die Definition des Amts-
priestertums von der Darbietung des eucharisti-
schen Opfers her hinausgegangen und hat den
Priester dargestellt als einen, der zunichst dem
Wort geweiht ist, in der Nachfolge der Apostel
und in Zusammenarbeit mit den Bischéfen.'+ Wit
haben alle Veranlassung, unser Bild vom Priestet-
tum nach dem Evangelium aufgrund dieser An-
gaben zu revidieren und, da, ebenfalls nach der
Auffassung des Konzils, die Formung und Schu-
lung der Priester nie aufhéren darf, an das standige
Bemithen um die Weiterentwicklung zu denken,
die in der Welt von heute eine solche Funktion des
Erweckers und Erzichers des Glaubens erfordett,
Wir kénnten hier eine ganze Reihe alter Texte zi-
tieren, die im Grunde alle dasselbe besagen:'s
Wiirde man in einem Land dreiBig Jahre lang die
Messe lesen, ohne zu predigen und in einem ande-
ren dreiBig Jahre predigen, ohne die Messe zu
lesen, so wiirden in diesem Land, in dem man ge-
predigt hat, die Menschen christlicher sein...

2. Die Bedentung von Zeichen und Geste

Die zweite praktische Anwendung betrifft noch
spezieller die Pastoral. So wichtig auch die Predigt
sein mag, so wenig kann man einzig und allein
durch Reden Christen machen. Die grofen Erzie-
her, wie etwa ein hl. Johannes Baptist de la Salle,
waren sehr darauf bedacht, in der religitsen Erzie-
hung der Kinder die Zelebration mit der Unter-
weisung zu verbinden. Die Lehre der Dinge, die
Gebirden, die duBleren Zeichen, besitzen eine hé-
here erzieherische Kraft, denn der Mensch ist sei-
nem Wesen nach Leib und Geist zugleich. Die
Wahrheiten dringen nur dann in ihn ein und er-
reichen in ihm ihre Fiille, wenn sie bis an den Leib
heranreichen: Daher ist auch das Sakrament voll-
kommener als die einfache geistige Vereinigung
mit dem Mysterium.® Christus selbst ist nicht allein
das vom Vater in die Welt gesandte Wort, sondern
auch der geopferte und hingegebene Leib (vgl
Semmelroth, zitiert in der Bibliographie). Es wire
daher gut, im Schatz unserer Theologie und in den
ortlichen Gebriauchen, die sich daran kniipfen, eine
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gewisse (begrenzte) Anzahl von Gesten auszu-
wihlen — und ihnen eine Sonderstellung einzurdu-
men —, die einige grundlegende Haltungen des

I Vgl. Sacrosanctum Concilium, Nr. 7.

2 Siehe vor allem die Konstitution Sacrosanctum Concilium, Nr. 6
35, 52, 56.

3 Prophétisme sacramentel (Neuchatel-Paris 1964) 12.

4 Sacrosanctum Concilium, Nr. 33: «Denn in der Liturgie spricht
Gott zu seinem Volk; in ihr verkiindet Christus noch immer die Frohe
Botschaft.» Und vgl. Nt. 35.

5 Zu diesem Thema sei der berithmte Prizedenzfall der Einfiih-
rung der slawischen Sprache in Mihren durch den hl. Methodius er-
wihnt. Obwohl Papst Hadrian II. seine Initiative gutgeheiBen hatte,
wurde Methodius im Jahte 879 von Johannes VIII, nach Rom gela-
den: Man gestattete ihm die Predigt und die Feier des ersten Teiles der
Messe in der « Barbarensprache» unter Bezugnahme auf Ps 116,1 und
Phil 2,11, verlangte aber, daBl er den sakramentalen Teil lateinisch
odet griechisch feierte (Jaffé 3268: MGEp VII, 161). Doch bald et-
hielt der Heilige die Erlaubnis, die gesamte Liturgie in slawischer
Sprache zu feiern: Brief vom Juni 880 an den Grafen von Mihren
(Jaffé 3319, aa0. 223) unter Berufung auf dieselben Schrifttexte, die
jedoch vermehrt waren um Apg 2,11 und 1 Kor 14,4 und unter Be-
riicksichtigung dessen, daB Gott alle Sprachen zu seinem Lob und sei-
ner Herrlichkeit geschaffen hat. Diese Anordnung wurde in einem
Brief Johannes’ VIII. an Methodius bestitigt: 23. Mirz 881 (Jaffé
3344, 220. 243-244).

6 Siehe J. Gaillard, Les sacrements dela foi: R Thom 59 (1959) 5-31
und 270-309; L. Villette (vgl. Bibliographie) Bd.1I, 17, Aam.1.

7 Tract, XX VI in Ev.Toann. 3: PL 35, 1608.

8 Vgl. 2.B. 1V Sent., d. 4, .3, a.2, sol. 2.

9 IV Sent.d. 1q.2,2.6, q* 2, ad 3; J.Gaillard, 2a0. 276; L.Villette
Bd.1, 233f.

10 Siehe J.Gaillazd, S. Augustin et les sacrements de la foi. Ver-
bum fideiin Ecclesia Dei: RThom 59 (1959) 664~703 ; L. Villette, Bd.1,
243-254; BA.1I, 5657, 71, 7579, 371. — Im Falle der Taufe der Neu-
geborenen spielt dieser Glaube der Kirche allein eine Rolle, zusam-
men mit der Einsetzung und witksamen VerheiBung des Herrn, ohne
Beteiligung des personlichen Glaubens des Neugetauften.

I Vgl. Thomas, Sum. theol. III, p. 80, a. 1; in Ev.Toan. c.6, lect. 7,
0.2, Daher das beriihmte «Crede et manducasti-glaube, und du hast
gegessen» des hl. Augustinus, In Ev Toan. tr. XXV, 12 und XXVI,
11-12: PL 35, 1602 und 1611-12.

2 Vgl Lumen gentium, Nr.28, 1; 34; Presbyterorum Ordinis,
Nr.2,4; 5,2 und 3.

I3 Sum. theol. II-11, q. 102, a.4, ad 3.

!4 Presbyterorum Ordinis 2, mit Zitat von Rém 15,16. In Nr. 4,
wo es von dem Priester als Diener des Wortes Gottes spricht, sagt das
Dekret: «In der Gemeinschaft der Christen hingegen fordert die Ver-
waltung der Sakramente die Verkiindigung des Wortes, vor allem fiir
dicjenigen, die offensichtlich nur wenig von dem, was sie immer wie-
der tun, verstehen oder glauben; sind doch die Sakramente Geheim-
nisse des Glaubens, der aus der Predigt hervorgeht und durch die
Predigt genihrt wird, Das betrifft vor allem den Wortgottesdienst
innerhalb der MefBfeier, in der die Verkiindigung des Todes und det
Auferstehung des Herrn, die Antwort des histenden Volkes uad das
Opfer selbst, durch das Christus den Neuen Bund besiegelt hat in sei-
nem Blut und an dem die Glaubigen mit ihren Bitten und durch den
E“r;Pfﬂﬂg des Sakramentes teilnehmen, unzertrennlich verbunden
sind.y

15 Humbert von Romans (13. Jahrhundert); Bernardin von Siena
(15. Jahrhundert), Johannes Eck (16. Jahrhundet)...

1 Vgl. Thomas, Sum.theol.IIl, q.62, a.6 und unsere Unter-
suchung Les deux Formes du Pain de vie dans I’Evangile et dans la
Tradition: Sacerdoce et laicat... (Paris 1962) 123-160.
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Semmelroth, Wirkendes Wort (Frankfurt a. M. 1962); Wort und Sa-
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