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Juan Llopis

Die Liturgie feiert die
Prisenz Gottes in der Welt
und seine Einladung

an den Menschen

Abwesenbeit und Unenthebrilichkeii Gottes in der Welt
von hesute

DaB Gott in der Welt von heute abwesend ist,
wird allgemach zu einem Gemeinplatz. Die Flut
theologischer Schriften iiber den «Tod Gottes»
zeigt dies zur Geniige. Neueren Meinungsfor-
schungen in verschiedenen Lindern zufolge be-
steht zwar das gegenteilige Phinomen: Minner
und Frauen von heute verspiirten wiederum das
Verlangen nach Religion und in vielen Képfen
kommt es zu einer «Auferstehung Gottes».!

Das Kulturphinomen des «Todes Gottes» ist
zutiefst mehrdeutig, nicht weniger aber auch in
christlicher Perspektive das seiner «Auferstehungy,
muf} man doch sehr daran zweifeln, daB der Gott,
der da aufersteht, der «Gott Abrahams, Isaaks und
Jakobs» ist, «der Vater unseres Herrn Jesus Chri-
stus». Bestenfalls handelt es sich um den Gott des
Deismus, und sehr hiufig scheinen die Menschen
von heute ein Heimweh zu verspiiten nach einem
mythischen, mégischen Gott, der ihnen die Sicher-
heit verschaffen soll, die sie trotz aller Fortschritte
in der technischen Zivilisation nicht finden.

10 Vpl. J. Splett, Det Mensch in seiner Freiheit (Mainz 1967) bes.
1o7ff; B, Casper, Das dialogische Denken (Freiburg 1967) 279ff,
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Angesichts dieser gegensitzlichen Phinomene
der Abwesenheit Gottes und des religitsen Be-
diirfnisses, des Vorriickens des Atheismus und der
Zuriickgewinnung des Deismus obliegt den Chri-
sten die nicht abzuschiittelnde Pflicht, fiir den le-
bendigen Gott Zeugnis zu geben, «denn es ist
Aufgabe der Kirche, Gott den Vater und seinen
menschgewordenen Sohn prisent und sozusagen
sichtbar zu machen, indem sie sich selbst unter der
Fihrung des Heiligen Geistes unaufhorlich er-
neuert und ldutert».? Es ist nicht die spezifische
Sendung der Kirche, Vernunftbeweise fiir das
Dasein Gottes auszuarbeiten und sie den Menschen
von heute vorzulegen, um sie von der Existenz
Gottes zu tberzeugen. Wenn auch der Christ
«stets bereit sein soll, einem jeden Rechenschaft
zu geben, der ithn nach dem Grund seiner Hoff-
nung fragt» (vgl. 1 Petr 3, 15), und wenn auch
viele Schwierigkeiten, die den Zugang zum Glau-
ben versperren, intellektueller Natur sind, so ist
doch vor allem das Zeugnis eines lebendigen, rei-
fen Glaubens der geeignetste Weg, um den Sinn
firr die Gegenwart Gottes in der Welt zu wecken.

~Kurz und biindig ausgedriickt: «Angesichts des
Atheismus bleibt der Kirche und dem Gliubigen
keine andere Wahl, als ihn durch Glauben, dienen-
de Liebe und Hineinwirken in die Geschichte
herauszuforderny.?

Die Liturgie als Feier der einladenden Priseny Gottes

Einer der wichtigsten Aspekte dieses christlichen
Lebens, das fiir die Prisenz Gottes in der Welt
zeugen soll, ist das liturgische Tun, «worin die
_Kirche auf eine vorziigliche Weise sichtbar wird».+
Zwar mubB} der Christ unter allen Umstinden seines
Daseins als das lebendige Zeichen der Gegenwart
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Gottes erscheinen und die Kirche in allen ihren
Titigkeiten das Heilshandeln Gottes bezeugen;
in der Liturgie aber ist diese Pflicht noch dring-
licher und die Méglichkeit, ihr nachzukommen,
groBer.

Die Liturgic ist Epiphanie der Kirche und
damit Epiphanie Gottes. Der Gott aber, der sich
in der Liturgie kundgibt, ist nicht der Gott des
Deismus oder der natiirlichen Religiositit, sondern
der Gott, der sich in Jesus Christus geoffenbart
hat: der zugleich transzendente und immanente
Gott, der Schopfer der Welt und das Ziel der Ge-
schichte, der unzugingliche und unfaBbare Gott,
den wir aber voll Vertrauen «Vater» nennen kon-
nen. Erstens bestehen die Mittel, deren sich die
Liturgie bedient, um uns Gott nahezubringen,
weder in rationalen Argumenten noch in sitt-
lichen Forderungen noch in isthetischen Em-
pfindungen. Thr Weg ist die areligivse Feier», eine
Feier von so eigener Art, daB sie iiber den Weg
der Religion hinausliegt und tiber ihn hinausgeht.
Zweitens bringt uns die Liturgie nicht zu Gott als
der héchsten Wahrheit oder dem unendlichen Gut
oder der unsiglichen Schonheit, Thr spezifisches
Ziel ist Gott als der ganz Andere, der uns jedoch
sich zutiefst zu eigen schenkt, der transzendente
Gott, der in Jesus zu einem von uns geworden ist.

Da die Feier das spezifische Mittel der Liturgie
ist, ist diese tief in der Menschennatur verwurzelt,
denn schon immer waren die religiGsen Riten die
geeignetsten Mittel, um den Menschen mit dem
Urgrund und Urgeheimnis seines Daseins in le-
bendige Verbindung zu bringen. Da aber der Gott,
den die Liturgie feiert, der uns von Jesus Christus
geoffenbarte Gott ist, stehen wir den liturgischen
Riten in wacher Kritik gegeniiber, um sicherzu-
stellen, daB sie nicht bloB religiose Ausdrucks-
weisen, sondern wirksame Zeichen des Glaubens
sind.

Die gottliche Prisenz, wie die christliche Litur-
gie sie feiert, ist nicht nur die «naturliche» Gegen-
wart Gottes in allen Dingen, sondern spezifischer
scine «geschichtliche» Prisenz, die uns am charak-
teristischsten entgegentritt in persénlichen, lieben-
den Einladungen an die Menschen, da Gott die
Geschicke seines Volkes leitet, aber auch zu seinem
Hetzen spricht. Es handelt sich um eine «einladen-
de» Prisenz, die in der Sendung des Sohnes Gottes
gipfelt. In Christus verkdrpert sich die Einladung
Gottes am meisten; sie dufert und konkretisiert
sich nicht nur in Worten und Zeichen, sondern
wird in einem Menschen ansichtig, in einer realen,
greifbaren Person, im «Wort, das Fleisch gewor-

den ist und sein Zelt unter uns aufgeschlagen hat»
({Joiz,T4):s

Die Einladung des Vaters, die in Christus an
uns ergeht, findet ihre entsprechende Antwort im
Glauben des Menschen. Der Glaube entsteht
durch das Horen auf das von Zeichen begleitete
evangelisierende Wort. Hat man den Glauben an-
genommen, so kann dieser durch Unterweisung
vertieft werden und ins praktische Leben aus-
strahlen. Damit ist es aber noch nicht getan. Wie
jede liebende Begegnung bedarf der Glaube eini-
ger besonderer Ausdrucksmittel, deren Eigenart
Qarm besteht, daB3 sic zweckfrm‘und scheinbar
unniitz sind. Die liturgische Feier ist dazu be-
stimmt, dieser notwendigen Dimension der Glau-
bensbegegnung zu entsprechen, die aus der licben-
den Einladung Gottes und der freien Antwort des
Menschen hervorgeht.

Es muB ganz deutlich zum Ausdruck kommen,
daB der in der Liturgie gefeierte Gott nicht ein
Gott ist, der sich in egoistischer Absicht waus-
beuten» liBt, sondern ein Gott, der in der Un-
entgeltlichkeit der Liebe «ausgekostet» sein will,
nicht der «niitzliche» Gott des Deismus, sondern
der «unniitze» Gott des Glaubens. Die Liturgie ist
gleichfalls «unniitz», da sie zu nichts «dient», und
doch ist sie absolut notwendig, dena ohne sie wiir-
den die Christen den ungeschuldeten Charakter
der Hingabe Gottes und die nicht aufgebbare
Freiheit des Glaubens aus dem Blick vetlieren.
Untersuchen wir, was die «Gratuitit» der Liturgie,
die sie als Epiphanie Gottes im Glauben erfor-
dert, im einzelnen besagt.

Gratuitit des Wortes und der Zeichen

Wir beginnen mit den liturgischen Elementen,
die wir «objektiv» nennen konnten, und die sich
in vereinfachender Sicht auf zwei beschrinken
lassen: das Wort und die Zeichen.

In den liturgischen Handlungen gibt es viele
Klassen von Worten: Verkiindigung des Gottes-
wortes, sakramentale Formeln, Bittgebete, Ge-
sange, Akklamationen, Ermahnungen, Homilie.
Letztlich bilden jedoch die Liturgieworte zwei
Dialogformen: den Dialog Gottes mit seinem
Volk¢ und den Dialog der Glieder der Liturgie-
gemeinde untereimander.” In beiden Dialogfor-
men kommt es nicht so sehr auf das an, was gesagt
witd, sondern mehr auf das, was man damit
zum Ausdruck bringen will: die liebende, unge-
schuldete Begegnung zwischen Gott und seinem
Volk.
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«In der Liturgie wird das Gotteswort eigentlich
nicht verkiindet, studiert, untersucht oder einfach
gelesen, sondern gefeiert. Man feiert nicht Ge-
- danken, sondern Taten. Das Wort Gottes wird in
der Liturgie als ein Geschehen, ein Ereignis be-
trachtet. Was geschieht? Daf Gott in diesem Mo-
ment zu seinem Volke spricht, ist entscheidender
als das, was in diesem Moment gesagt wird, Der
ProzeB der personlichen Selbstmitteilung Gottes
an die Menschheit, den die Kirche im Glauben
erkannt und angenommen hat, geschicht jetzt in
einer konkreten, realen Handlung. Diese bildet
den Gegenstand der Feier. Man feiert die Prisenz
Gottes vor der Gemeinde durch die Mitteilung
seines Wortes.»8 Irgendwelche Absicht, das Wort
Gottes zu «nutzen», verdunkelt die absolute Gra-
tuitit der Hingabe Gottes und liBt den Primat
der Initiative Gottes im Heilswerk nicht zur
Geltung kommen.

Man muB sich auch bewuBt sein, daBl die Litur-
giefeier liebende «Zwiesprache» mit Gott und dem
Volk nur auf die Weise sein kann, daBl zwischen
den einzelnen Versammlungsteilnehmern ein echt
menschlicher Dialog stattfindet. Die Kommuni-
~kation zwischen Gott und den Menschen ge-
schieht vermittels einiger menschlicher Dialog-
strukturen, die transparent sein miissen, wenn sie
nicht zu einer Behinderung der personlichen Be-
gegnung mit Gott werden sollen. Die Liturgie ist
in dem MaB Feier des Dialogs zwischen Gott und
den Menschen, als alle ithre Worte dialogal sind.
Jegliche Storung ihrer dialogischen Struktur min-
dert ihren Sinn und ihre Wirksamkeit. Die freudi-
ge Feier des Geschenks des Gotteswortes und die
dialogale Atmosphire der liturgischen Versamm-
Iung hingegen lassen am besten in Erscheinung
treten, daBl der Gott des Glaubens uns nicht in
erster Linie zur Annahme einer Lehre verpflichtet,
sondern uns aus reiner Liebe in seine Intimitit
hineinziehen will.

Wie jede Feier, enthilt die Liturgie einige typi-
sche Ausdrucksmittel, die wir «festliche Hand-
lungen» oder «Zeichen» nennen. Jedes liturgische
Zeichen ist ein menschlicher Gestus, der Dinge
der Natur in seinen Dienst nimmt und eine in
Anamnese geschehende Nachahmung gottlicher
Gesten ist, und zwar deswegen, weil er einen lie-
benden Gestus Christi von neuem Wirklichkeit
werden laBt. Jede Verfilschung des menschlichen
Gestus oder des Zusammenhangs mit der Heils-
geschichte bringt selbstverstindlich die Zeichen
um ihre Ausdrucks- und Wirkkraft. Statt daB sie
als helle Transparenzen der Gegenwart Gottes in

Christus erscheinen, erweisen sie sich als licht-
undurchlissige Schirme, als Gegenzeichen, welche
die persénliche Begegnung mit Gott hemmen.

Wir miissen jedoch bedenken, daB es bei der
komplexen Konstellation der liturgischen Zeichen
nicht so sehr auf ihre logische Transparenz an-
kommt, sondern mehr auf ihre «poetische» Aus-
druckskraft im Sinn von Symbolmichtigkeit und
schopferischer Wirksamkeit. Die Zeichen «reden»
nicht bloB, sondern «suggerieren» und «wirken».
Sie suggerieren eine Wirklichkeitsdimension, die
weit tiber die bloB rationale Wahrheit hinausgeht,
und bewirken einen Kontakt mit der einladenden
Prisenz Gottes, der auf der Ebene der freige-
schenkten liebenden Hingabe liegt. Deshalb sollen
die liturgischen Zeichen nicht bloB als Chiffren
eines Kommunikationskodex erscheinen, sondern
als zweckfreies festliches Tun, das die nicht in
Worte zu fassende Glaubensbegegnung zum Aus-
druck bringen und in seiner letzten Tiefe verwirk-
lichen will.

In seiner Vollgestalt besitzt jedes Zeichen aufler
der noetischen Dimension die Funktion, aufmerk-
sam zu machen und zu informieren, und die poeti-
sche und operative Funktion, die aktive Antwort
des Zeichenempfingers hervorzurufen und ihn ins
Einvernehmen mit dem Zeichengeber zu setzen.
Das liturgische Zeichen ist ein Signal, das auf eine
Botschaft aufmerksam machen und sie offenbaren
will; deswegen muB es verstindlich und transpa-
rent sein. Vor allem aber ist es eine Einladung
und Begegnungsstitte, weshalb es packend und
mehrfunktional sein muB. Die pragmatische Di-
mension der liturgischen Zeichen iberragt zwar
bei weitem ihre semantische Funktion, was aber
nicht heiBen will, daB sie eine rein utilitaristische
Funktion haben, Das, was die liturgischen Zeichen
ausdriicken und verwirklichen, ist etwas so Unge-
schuldetes wie das, was die Geschenke und Ge-
birden der Liebe zum Ausdruck bringen wollen:
die interpersonale Begegnung, die durch die in
freier Liebe geschehende Einladung und Einwilli-
gung zustandekommt. Die liturgischen Riten sind
fiir den Christen weder bloB pidagogische Instru-
mente, um den Sinn der Offenbarung besser zu
erfassen, noch zweckmiBige Mittel, um sich deren
Kraft anzueignen. Sondern sie sind vor allem lyri-
sche Ausbriiche seines Glaubens, spielerische,
zweckfreie AuBerungen seiner Liebe, Rufe und
Gesiange der Bewunderung und Hoffoung, wo-
durch alle innewerden kénnen, daBl der Gott des
christlichen Glaubens nicht der theoretische Gott
der Philosophen noch der «profitable» Gott der
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Religion, sondern der «Gott und Vater unseres
Herrn Jesus Christus, der uns mit himmlischen
Werten gesegnet hat in Christus . . . und uns
gesiegelt hat durch den verheiBenen Heiligen
Geist» (Eph 1, 3. 13). Die Kreativitit der liturgi-
schen Zeichen bildet die Gewihr dafiir, daB unsere
Bezichungen zu Gott aufrichtig sind und daB das
Gottesbild, das wir der Welt bieten, richtig ist.
Unser Gottesverhiltnis und unsere missionarische
Kraft bemessen sich nach dem spezifischen Ge-
wicht unserer «Feste», an denen sich die Freiheit
und die Liebe erweisen.

Liturgische Versammiungen, die frei nnd eucharistisch
sind

Die Gratuitit ist die notwendige Vorbedingung
dafiir, daB die objektiven Elemente der Liturgie
ihre Finalitit erfiillen. Das gleiche gilt vom «sub-
jektiven» Element, das nichts anderes ist als die
Liturgieversammlung oder -gemeinde, Die Litur-
gie wird eine wahre Feier sein, wenn sie in unge-
schuldeten Versammlungen zustande kommt, d. h.
in Gemeinden, die aus freien, eucharistischen
Menschen bestehen, aus Christen, die blof kraft
des Glaubens und der Liebe bewogen werden, sich
z1 besammeln, und deren Hauptintention das Lob
und die Danksagung ist.

Die liturgische Versammlung ist Zeichen der
innern Freiheit der Glieder des Gottesvolkes. Die
Liturgie zwingt, Zeit zu verlieren und die materiel-
len Dinge ohne jede utilitaristische Zwecksetzung
zu gebrauchen. Nicht als ob der Christ die irdi-
schen Titigkeiten geringschitzen wirde, aber er
fithlt sich nicht sklavisch an sie gebunden. Er ver-
wendet die Dinge, ist dem Mitmenschen zu Dien-
sten, jedoch stets im Geist eines freien Sohnes,
einer freien Tochter Gottes. Dal er iiber den Din-
gen steht, kommt am deutlichsten darin zum Aus-
druck, daB er, wenn es am Platze ist, auch von
ihnen absehen und sich einzig damit beschiftigen
kann, Gott zu loben und mit seinen Briiddern zu-
sammenzuleben. Er verliert Zeit und verschwen-
det die Dinge, aber er weiB, daB dieser Vetlust
und diese Verschwendung die Gewihr fiir seine
herrschaftliche Freiheit sind. Er kiirzt nicht geizig
die Zeit des Gebetes ab und berechnet die Aus-
gaben fiir den Kult nicht knauserig; er verhilt sich
zu Gott und zu seinen Briidern nicht krimerhaft,
um mit moglichst geringer Anstrengung mog-
lichst groBen Gewinn herauszuholen. Sondern er
widmet einen Gutteil seiner Zeit und seines Geldes
dem menschlich gesehen unfruchtbaren Werk, in

Lob, Danksagung und Gebet fur Gott dazusein
und mit seinen Briidern festlich zusammenzu-
leben. Die Sonntagsmesse zum Beispiel ist fiir die
Christen das manifeste Zeichen dafiir, daB sie in
souveriner Freiheit tiber allen Versklavungen ste-
hen. DaBl man eine Stunde im Dienst Gottes und
im briiderlichen Beisammensein verlieren kann,
ist Beweis dafiir, dal man zur Freiheit gelangt ist.
Wenn hingegen die Messe auf den sonntiglichen
Betitigungen als eine listige Pflicht lastet, die man
widerwillig ableistet, ist sie nicht Zeichen von Frei-
heit, sondern wird sie zu eciner versklavenden
Fessel, zu einem unheilvollen Gegenzeichen fiir
Gliubige und Ungliubige.

Fiir die Versammlung, die sich aus freien Stiik-
ken zur liturgischen Handlung besammelt hat,
ist die eucharistische Haltung von entscheidender
Wichtigkeit. Die Danksagung hat eine doppelte
Blickrichtung: Erstens blicken wir auf uns selbst
und statt auf unser Elend zu starren, richten wir
unsern Sinn auf die Wunder, die Gott an uns ge-
wirkt hat. Sodann lenken wir den Blick auf den
Urheber unserer Herrlichkeit und voller Bewunde-
rung loben wir ihn und sagen ihm freudig Dank.
So geht die Danksagung weit uber eine blofe
AuBerung von Dankbarkeit hinaus. Auch wenn
sie sich auf die aus der Hand Gottes erhaltenen
Wohltaten stiitzt, geht sie schlieBlich im reinsten,
uneigenniitzigsten Lob auf. Deswegen sagen wit
nicht bloB: «Wir sagen dir Dank fiir deine Wohl-
taten», sondern viel tiefsinniger: «Wir sagen dir
Dank fiir deine unermeBliche Herrlichkeit.» Die
Bucharistie ist der hochste Ausdruck der inneren
Freiheit des Christen und seiner Liebe zu Gott und
den Briidern. Im MalB als die Gliubigen die natiir-
liche Tendenz iiberwinden, im Gebet um eigen-
niitzige Bitten zu kreisen, und sich dem zweck-
freien Lob hingeben, tragen sie dazu bei, vor den
Menschen dafiic zu zeugen, daB der Gott des
Glaubens der Gott ist, der unablissig zur Freiheit
beruft. Im MaB als sich die Christen fiir thre Mit-
menschen 6ffnen, um sie das Wunder der Liebe
Gottes entdecken zu lassen, wirken sie mit der
Wirkkraft der christlichen Eucharistie als der
Epiphanie der Liebe Gottes zusammen.

Freiheit, Liebe, Danksagung — dies sind drei
Aspekte, die tbetlieferungsgemil mit der christ-
lichen Eucharistie verbunden sind und heute ihre
ganze Geltung bewahren miissen, wenn die Litur-
giegemeinden lebendige Zeichen der Prisenz
Gottes sein sollen, die alle Menschen einlidt. Be-
zeichnenderweise geht in allen Riten dem eucha-
ristischen Hochgebet, das im Zentrum der Litur-
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gie und des Lebens der Kirche steht, ein Dialog
zwischen dem Vorsteher und dem Volk voraus,
durch den die Versammlungsteilnehmer «aufge-
fordert» werden, sich an die Danksagung anzu-
schliecBen. Es handelt sich um eine Aufforderung,
die an ihre Liebe und Freiheit appelliert, und nicht
um eine Verpflichtung juridischer Ordnung, die
auf ihrem Gewissen lastet. Und sie werden eben
dazu aufgefordert, dem Vater dankzusagen und
briiderlich das Brot und den Wein zu teilen, die
Zeichen der liebenden Hingabe Christi an den
Willen Gottes und des Dienstes an den Briidern
sind. Das Betonen des Plichtcharakters der Messe,
die praktische Unkenntnis des Inhalts des Euchari-
stiegebets und die Lockerung des Zusammen-
hangs zwischen der sakramentalen Kommunion
und einem Leben in Gemeinschaft mit den Brii-
dern sind die Hauptgriinde dafiir gewesen, daf}
wihrend so vieler Jahre die liturgische Versamm-
lung sich so wenig auf das christliche Leben aus-
wirkte, und daB den Augen der Welt ein so ent-
stelltes Bild Gottes und des Glaubens geboten
wurde. Deshalb ist es dringlich, den Weg der
Freiheit, Gratuitit und Liebe zu beschreiten, da-
mit dieser uns zu freiwilligen, briiderlichen Eu-
charistiefeiern fiihrt, wie die Welt von heute sie
zu sehen verlangt.

Unablissige Linterung der Liturgie

Der Weg ist nicht leicht, sondern mit Hinder-
nissen und Schwierigkeiten besit. Die Eigenart
des liturgischen Tuns bringt zwei groBe Gefahren
mit sich, welche die authentische Manifestation
des reinen Glaubens ungeheuer in Frage stellen
konnen: den Ritualismus, der mehr Gewicht auf
den Gestus und die Formel als auf die innere
Disposition legt, und den Angelismus, der ein-
seitic den zweckfreien Charakter der Liturgie be-
tont, was zu Selbstentfremdung und Fluchtver-
halten fithrt. Man mul} gegen diese Verirrungen
ankdmpfen, indem man, wenn noétig, den fort-
schreitenden  Sikularisierungsproze zunutzen
zieht, der ein wirksames Mittel gegen die aufge-
zeigten Gefahren bildet. o

Die christliche Liturgie hat am eigenen Leib
erfahren, wie verderblich es sich auswirkt, wenn
man zu unrecht zu religiésen Formen zuriickkehrt,
die der Glaube zum Verschwinden gebracht oder
geldutert haben sollte. Statt echter Ausdruck des
Glaubens in bewundernder Anbetung und dank-
barem Gotteslob zu sein, ist sie manchmal in
Aberglauben und Magie ausgeartet, worin sich

knechtische Furcht vor Gott oder das anmaBende
Verlangen dufBert, seine Hulderweise zu erzwin-
gen. Das sikularistische Aufbegehren gegen den
religivsen Ritualismus trigt zweifellos dazu bei,
das christliche Gewissen zu wecken und den Pro-
zeB der Liuterung der christlichen Liturgie von
ubertricbenem Ritualismus zu beschleunigen. An-
gesichts des Angriffs der Sikularisierung gegen die
religiosen Formen sicht sich die Liturgie gezwun-
gen, sich immer mehr auf ihr eigentliches Gebiet
zurlickzuziehen, sich von jeder niederen Form
von Religiositit zu liutern und nach den AuBe-
rungen des Glaubens zu suchen, die den Menschen
von heute ansprechen. Dies stellt keineswegs einen
Verlust dar, sondern bildet im Gegenteil einen
ungeheuren Gewinn fiir die Lauterkeit der Litur-
gie. ;

Es besteht auch die Gefahr eines iibertriecbenen
Spiritualismus, der die Gratuitit der Liturgie so-
sehr betont, daBl er die Gliubigen veranlafBt, sich
der liturgischen Akte als Mittel zu bedienen; um
ihren irdischen Pflichten zu entflichen. Der Ruf
nach dem Realismus, der von der sikularen Gei-
steshaltung mit aller Kraft erhoben wird, geht
heute auch die aufgeschlosseneren Christen an und
verpflichtet sie, eine menschlichere und verant-

~wortungsvollere Haltung zur Liturgie einzuneh-

men. Die Liturgie darf nicht dazu dienen, der
Welt zu entflichen, sondern muf3 zur Folge haben,

| daB man ihr besser dient. Die Minuten, die man

fiir den Kult und das Gebet verwendet, sind trotz
deren innerer Gratuitit keine verlorene Zeit,
sondern im Hinblick auf die irdischen Pflichten

-der Gliubigen #uBerst ertragreich. Das liturgische

Leben besteht nicht darin, daB man in den Wolken
schwebt, sondern daBl man sich mit der Heilskraft
Christi in Kontakt bringt und so besser imstande
ist, Seite an Seite mit den Mitmenschen fiir eine
gerechtere, freiere und wohnlichere Welt zu
kampfen.

Ist die Liturgie so vom Ritualismus und Ange-
lismus geldutert, wird sie zur Schaffung christ-
licher Gemeinden beitragen, die es verstehen, in
der Welt prisent und Zeichen fiir die Gegenwart
Gottes zu sein, mit den Menschen im Gesprich
zu sein und aus der Kultversammlung in Kom-
munikation und Dialog eine briiderliche Begeg-
nung zu machen, durch die die Teilnehmer zur
personlichen Begegnung mit Gott gelangen und
vor aller Welt Herolde der licbenden Einladung
Gottes sind.® Dann wird die Liturgie die Prisenz
Gottes in der Welt und seine Einladung an den
Menschen voll und ganz zu feiern vermégen.
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