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In der Liturgie wird der

Glaube auf unersetzbare
Weise Wirklichkeit

1. Ein Kernproblem

In der heutigen Kultur des Westens wird das
Menschliche stark betont. Gleichzeitig zeigt sich
die seltsame Erscheinung, daf die menschlichen
Erfahrungen in dieser Kultur stark reduziert sind.
Dem westlichen Menschen fillt die unbefangene
Erfahrung der Wirklichkeit schwer. Mit seinen
Gefithlen weiB er nicht immer das Rechte anzu-
fangen; seine Sinneswerkzeuge sind verstopft, und
die Fenster seiner Wahrnehmung sind triibe gewor-
den. Auge und Ohr, Nase und Mund, Hinde und
FiiBe, das Herz, der Kérper spielen in der Wirklich-
keitserfahrung eine geringe Rolle. Fortmann be-
zeichnet dies als das Kernproblem der westlichen
Kultur.r

Die Ursachen fiir dieses Problem lassen sich nicht
so leicht aufspiiren. Aber vielleicht ist die am mei-
sten an den Kern rithrende Diagnose, dal3 die
menschliche Vernunft stets mehr «desinkarniert»
wird, was dann zu affektiven Storungen und zur
Verarmung der Wahrnehmung fithrt. Die Wirk-
lichkeit wird mit einem rationalen System von Na-
men und Begriffen wahrgenommen, die aus der
Vergangenheit stammen, und wird stets mehrin die
Kategorie des Nutzens fiir die Zukunft eingepalit.2

Man st6Bt hier auf ein Problem, das nicht nur
ein kulturelles Problem ist. Fortmann nennt es
auch ein religioses Kernproblem, weil die unge-
triilbte Wahrnehmung und Erfahrung der Wirk-
lichkeit wenigstens ein¢ Bedingung und Vorberei-
tung fiir die Gottesbegegnung ist.?

Diese Entwicklung der westlichen Kultur ist an
den christlichen Kirchen nicht vorbeigegangen;
sie ist tief in sie eingedrungen. Der «aus dem
Fleische geratene» (desinkarnierte, entkarnierte)
Verstand spielt auch in den christlichen Kirchen
eine beherrschende Rolle. Den Sinneswerkzeugen
und Gefithlen wird miBtraut und man spricht
von einem iiberzogenen Interesse fiir die Glaubens-
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und Sitten/ehre. Anscheinend nimmt diese Neigung
in den letzten Jahren sogar wieder zu: Die Ortho-
doxie witd emotional verteidigt, und es gibt heftige
theologische Diskussionen. Wer versucht, dem
Sitz im Leben des christlichen Glaubens Gestalt
zu geben, witd doch wieder gezwungen, die Waht-
heitsfragen in den Mittelpunkt zu stellen. Die voll-
wertige Glaubenserfahrung wird dadurch in die
Enge gedringt.

2. Kerygma als Aufraf gnm Glanben

Die kirchliche Verkiindigung ist stark von der
griechischen Vorstellung beeinflut, nach welcher
das Wort Einsicht geben will. Nun hat die Ver-
kiindigung tatsichlich ein noetisches Moment, das
man nicht vernachlissigen darf. Aber dieser Aspekt
steht in der christlichen Verkiindigung nicht voran.
Die Schrift legt den Akzent vor allem auf die dyna-
mischen Dimensionen des Wortes; es ist auf ein
Geschehen gerichtet. Was verkiindet wird, ge-
schieht. Das Kerygma ist die lebendige und ge-
schichtlich bestimmte Verkiindigung des Heils-
werks in Christus, in dem und durch das Gott
wirkt. Diese lebendige Verkiindigung in Gottes
Namen, inspitiert durch den Geist, ist auf eine
echte Begegnung von Gott und Mensch ausgerich-
tet. Sie weckt den Zuhorer auf, sich zur gliubigen
Hingabe an den Gott des Heils zu bekehren. In
und dutch das Kerygma wird das Heil proklamiert
und bewirkt. Die Verkiindigung ist also mehr als
lehrhafte Aussagen, die alle zusammen das Dogma
der Kirche bilden. Sie ist auch mehr als das Wort
der dogmatischen Theologie und der Moraltheolo-
gie. Das Kerygma ist sogar wahrer als das Dogma
und die Theologie, weil es die Wahrheit geschehen
und im Menschen sich vollziehen laBt.+ Das Keryg-
ma verlangt denn auch eine eigene Art des Spre-
chens, indem es sich an den Zuhérer in seiner pet-
sonlichen Art und Lage richtet. Es kniipft bei der
Tradition an und bleibt dennoch nicht in einem
vergangenen kulturellen Zusammenhang stecken.
Es wendet sich an die ganze menschliche Person
mit ihren eigenen Erfahrungen und Gefiihlen. Es
wird, gelegen oder ungelegen (2 Tim 4,2), so
klingen miissen, daB es eine urspriingliche und
iiberraschende Antwort auf die letzten Fragen des
Menschen gibt, der heute lebt.s

Gerade weil die verarmte Wahtnehmung in un-
serer Zeit ein kulturelles und religicses Kernpro-
blem ist, versagt die Verkiindigung mehr denn je,
wenn sie sich auf den Appell beschrinken wiirde,
Wahrheiten anzunehmen. Sie wird vielmehr an
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den ganzen Menschen appellieren miissen, seine
Augen und Ohren fiir die Wahrnehmung der
Schopfungs- und Offenbarungsdimensionen zu
offnen. Als solche ist die Verkiindigung ein kriti-
scher Ruf an den Menschen, « Gott wiederzuent-
decken als Antwort auf #//z Fragen und als Schop-
fer aller Dinge» (Fortmann), und sich mit all seinen
Kriften zu Christus als dem Licht der Welt hinzu-
wenden.b Es geht nicht zundchst um das Glauben
an eine Lehte, sondern an jemanden. Das Kerygma
will den Menschen zur gliubigen Annahme brin-
gen, dal} Gott in und durch Christus hier und jetzt
der Erloser ist: dieses Menschen in dieser Welt und
in dieser Geschichte.

Dieses Kerygma wendet sich nicht nur an die
ganze Person des Zuhorers, sondern auch an die
ganze Person des Verkiinders. Es kann keine Rede
von zwei Parteien sein, von denen die eine spricht
und die andere zuhort, sondern eher von gemein-
samem Abtasten und Suchen eines gemeinsamen
Glaubens. Das Kerygma fillt nimlich auch als ein
Aufruf an den Verkiinder selbst zuriick.? Obwohl
es der Herr selbst ist, der durch seinen Geist in der
Verkiindigung (und auf verdichtete Weise in der
amtlichen Verkiindigung) wirksam ist, spielt es
trotzdem eine Rolle, ob der Verkiinder das Keryg-
ma wahrhaft, mit seiner ganzen Person erfihrt, In
Predigtbesprechyngen versucht man immer wie-
der abzuschitzen, an welchem Punkt der Predigt
sich der Zuhorer stoBt. Das scheint vor allem dort
der Fall zu sein, wo der Verkiinder nicht imstande
ist, die Botschaft in seine Person zu integrieren.
Wenn der Verkiinder dieses Nicht-integriert-Sein
in die Botschaft verdringt, kann die Botschaft so-
gar eher Verwirrung als Heil stiften: Der Verkiin-
der kleidet die Botschaft dann unbewuft so ein, da3
sie zum Deckmantel fiir seine eigene Problematik
witd, was dann natiitlich zu Kommunikations-
storungen zwischen ihm und den Zuho6rern fithren
muB. Auf diese Weise kann das Kerygma fiir die
Zuhérer sogar zu einem negativen Gesamtbericht
werden.8

3- Der Glanbe vollzieht sich in der Liturgie und durch sie

Unter dem Ein-druck des Kerygmas kommt der
Mensch zur existentiellen Glaubensentscheidung.
Er macht sich los aus Trigkeit und Selbstgeniig-
samkeit und tibergibt sich dem Geschehen, das im
Kerygma verkiindet wird. Diese Bewegung des
Umdenkens (metanoia) zur Hingabe ist ein ProzeB,
der ihn bis in die Tiefe seines Herzens beriihrt.
Trotzdem ist diese innere Erfahrung noch nicht
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der volle Glaube. Die innere Erfahrung wird erst
wirklich etwas vom Menschen selbst, wenn er
dieser Erfahrung Gestalt gibt. Der Glaube muB
zum Ausdruck kommen ;anders wird die Glaubens-
erfahrung nicht zu einem vitalen Teil der ganzen
Person. Und erst in diesem und duzch diesen Aus-
druck kann der Mensch auch wirklich am Heilsge-
schehen teilnehmen, auf das der Glaube ausgerich-
tetist,

Nun kénnte man an die Notwendigkeit denken,
den christlichen Glauben in einem echt christlichen
Vethalten zum Ausdruck zu bringen. So wichtig
dieses Verhalten auch sein mag, es geniigt nicht
und ist sogar, um die Glanbenserfahrung zu sich
selbst kommen zu lassen, nicht primir notwendig.
Jede menschliche Etfahrung kommt zunichst auf
dem Weg des symbolischen Ausdrucks zu sich
selbst: indem innere Gefiihle und Dispositionen
korpetliche Gestalt und Form bekommen, so dal3
der Mensch sie fiir sich selbst erkennt und gegen-
wirtig macht, indem er sie vor andern offenbart
und sie zur Gemeinschaftsbindung macht. Dieser
Ausdruck, in den der Mensch mit all seinen Kriften
einbezogen ist, bringt die Verbindung auch wirk-
lich zustande. Das gilt auch fiir den Glauben; wenn
er eine Sache der ganzen Person sein will, die in
Kontakt mit dem Gott des Heils treten will, muB3
er sich in Worten, Symbolen und Symbolhandlun-
gen ausdriicken. Und das geschicht eben in der
Liturgie.?

Nun kénnte man den liturgischen Ausdruck als
AuBerung des schon gegenwirtigen Glaubens
betrachten. Dann geht man von dem Gedanken
aus, daBl der Glaube eine innere Disposition ist,
die in einer duBeren Manifestation nach aullen
tritt. Dabei sieht man den Glauben nur als Voraus-
setzung fiir eine fruchtbare Teilnahme an der Li-
turgie, und die Liturgie wird dann als eine Besiege-
lung und Bekriftigung des schon gegenwirtigen
Glaubens betrachtet. Diese Vorstellungen sind
uns aus der klassischen Sakramententheologie be-
kannt. Aber sie sind zu mager. Der Glaube ist
nidmlich mehr als eine Voraussetzung fiir die Litur-
gie, und die Liturgie ist mehr als eine Besiegelung
des schon vorhandenen Glaubens, weil der Glaube
erst wirklich zu sich selbst kommt, indem er sich
in symbolischer Weise ausdriickt. Erst in den Wor-
ten, Symbolen und Symbolhandlungen der Litut-
gie und durch sie kann sich der Glaube als ein
Glaube vollziehen.!©

Der Glaubensausdruck in der Liturgie ist also
nichts Hinzukommendes, kein Akzidenz. Im Ge-
genteil ist es fiir den Glauben von wesentlicher
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Wichtigkeit, daB er zum «Akt» wird. Wie ja auch
ein Gedanke oder eine Licbesgesinnung erst
Wirklichkeit wird, wenn wir sie ausdtiicken, so
wird auch der Glaube erst zur Wirklichkeit, wenn
er ausgedriickt wird. Solange sich das Denken
oder die Liebe nicht ausdriicken, bleiben sie vage,
undeutlich, suchend. Dasselbe gilt fiit den Glau-
ben: er bleibt vage, undeutlich, suchend, bis er
zum Ausdruck kommt. Im Ausdruck der Liturgie
bekommt der vorliufige Glaube seine volle Ge-
stalt und wird zur echten Hingabe.

Man koénnte fragen, ob die Liturgie so nicht zu
einem rein menschlichen Geschehen wird. Wenn
sie als Selbstausdruck des menschlichen Glaubens
gekennzeichnet wird — wie kann sie dann noch ein
Handeln Gottes sein? Ich mochte antworten: Im
Christentum gibt es keine Konkurrenz zwischen
Gott und Mensch. Es liegt in der Fortsetzung der
Fleischwerdung, daB menschliche Handlungen
und Bilder die Wege sind, auf denen sich uns der
Gott des Heils offenbart und mitteilt. Der Glau-
bensausdruck in der Liturgie wendet den Menschen
ganz auf das wirkliche Heilsgeschehen in Jesus hin
und zugleich tritt dieses Heilsgeschehen gerade auf
diesem Weg in die menschliche Glaubenserfahrung
ein. Der Gott des Heils ist nur im Menschen und
durch den Menschen handelnd gegenwirtig, der
sich vor Gott ausdriickt. In der Liturgie und durch
die Liturgie richtet sich der Mensch mit seiner gan-
zen Person an Gott (Trans-as-zendenz) #nd tiber-
kommt derselbe Gott den Menschen als die Gabe
und Gnade, die ihn erlést (Trans-des-zendenz).
Liturgie ist deshalb die treffsichere Kommunika-
tion des gliubigen Menschen mit Gott und Gottes
mit dem gliubigen Menschen. DaB Gott in dieser
Kommunikation die Initiative hat, ist kein Streit-
punkt. Weil die Rede ist von einem aktiven Mo-
ment (Symbol als Ausdruck des Menschen) und
cinem passiven Moment (dasselbe Symbol als
Ausdruck Gottes), kann man wohl sagen, daf sich
der Glaube in und durch die Liturgie selbst voll-
zieht, wie auch, daB er in der Liturgie und durch
die Liturgie an uns vollzogen wird. Das ist z. B. der
Fall bei der Taufe im Glaubensbekenntnis und in
der Untertauchung. Das Glaubensbekenntnis ist
der Glaubensausdruck dieses Menschen und der
Kirchengemeinschaft, aber gleichzeitig ist es das
Symbol (Symbolum ), in welchem und durch welches
das Ereignis der Taufe durch Gott diesem Men-
schen offenbart und geschenkt wird. Sodann steigt
der Téufling in das Wasser, um seinen Glauben in
einer Untertauchung und durch sie zu verwirk-
lichen; aber diese selbe Untertauchung wird auch
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an dem Tiufling als Akt der Kirchengemeinschaft
im Namen Jesu vollzogen: der Herr selbst ist’s,
der tauft. Der Téufling empfingt also auch das Sa-
krament, er wird untergetaucht, und das Passah-
mysterium wird an ihm im Namen des Vaters, des
Sohnes und des Heiligen Geistes vollzogen. Gewil
kénnte man im Taufgeschehen auf Akzentunter-
schiede hinweisen: Beim Glaubensbekenntnis liegt
der Hauptakzent offenbar auf der aktiven Rolle des
Gliubigen, der seinen Glauben verwirklicht, wih-
rend bei der Untertauchung stitker zum Ausdruck
kommt, daB das Glaubensgeschehen an ihm voll-
zogen wird. Aber nochmals: Das sind Akzent-
unterschiede.

Der Glaube ist also mehr als eine Vorbedingung
der Liturgie und die Liturgie ist mehr als eine Be-
stitigung und Besiegelung des Glaubens. Man
kann sagen, der Glaube sei ein integrierender Teil
der Liturgie, und auch umgekehrt, die Liturgie sei
ein integrierender Teil des Glaubens. Anders ge-
sagt: ex opere operato und ex opere operantis sind
wesentliche Elemente der Liturgie selbst.

Das hat auBerordentlich wichtige Konsequen-
zen. Manche sind geneigt, eine objektive Liturgie
zu verteidigen und sehen diese dann im Gegensatz
zu einer subjektiven Liturgie, die bei der Erfah-
rung und beim Etlebnis der Gliubigen ankniipft.
Geht es hier nicht um einem falschen Gegensatz?
Denn in derselben Liturgie, durch die das Heil von
Gott her verwirklicht wird, verwirklicht sich auch
der lebendige Glaube des Menschen. Wenn sich
der Glaube nicht durch die Liturgie wahrhaft
verwirklichen kann, hat die Liturgie wesentliche
Mingel. Die Liturgie darf unter keiner Bedingung
zur Entfremdung fithren; sie wird eine erlebens-
fihige Gestalt haben miissen, so daB der Glaubige
sie zu seinem Glaubensvollzug machen kann. Dazu
gehdrt auch, daB sie den gangen Menschen an-
sprechen mufB. Es geht ja nicht nur um eine Vet-
standeserfahrung; Auge und Ohr, Herz und Mund,
Hinde und FiiBle, alle Krifte der Leiblichkeit sind
in den Vollzug des Glaubens einbezogen.

Eine erlebensfihige Liturgie ist fiir die Kirche
eine Sache von Leben und Tod. Wenn sie fehlt,
kann wohl vom Glauben die Rede sein - aber,
kommt dieser Glaube nicht witklich zum «Akt»,
kann die volle Begegnung mit Gott nicht statt-
finden.

4. Bekebrang und Lobpreis als Dimensionen des
Glanbensvollzugs

a. Bekebrung. Das Kerygma ruft den Menschen zur
Bekehrung auf. « Metanoia» ist eine wesentliche
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Dimension, nicht nur des beginnenden, sondern
auch des schon vorhandenen Glaubens. Bekehrung
dauert ein Leben lang.

Bekehrung ist ein tief eingreifender und kon-
kreter ProzeB, der nicht einfach nach dem Bild
einer Vergangenheit imitiert werden kann, Obwohl
die Grundziige der Metanoia immer wieder diesel-
ben sind, wird sie in jeder Zeit auf eine neue und
urspriingliche Weise erlebt. Heute kann von
Metanoia kaum die Rede sein, wenn sich der
Mensch keine Rechenschaft von der Makrosphire
gibt, der wir uns bewuBt geworden sind.™* Es hat
nun einmal in unserer Kultur eine Malstabver-
dnderung des Bosen stattgefunden, aus dem wir
uns bekehren miissen. Erst wenn auch dieses Ele-
ment eine Rolle spielt, kann von einer echten Be-
kehrung zum Gott des Heils die Rede sein, der in
Jesus in unsere Geschichte eingetreten ist und sie
durch seinen Geist zur Vollendung bringt.

Diese Metanoia muf} auch zum Ausdruck kom-
men; sonst kann sie nicht Wirklichkeit werden.
Dabei kann man an das christliche Verhalten den-
ken; aber auch hier steht primir der symbolische
Ausdruck der Metanoia als Ausdruck der ganzen
Person. Fiir eine integrale Erfahrung der Metanoia
ist dieser symbolische Ausdruck unersetzbar. Die
Metanoia hat also in der Liturgie einen Platz, der
nicht anders besetzt werden kann.,

Selbstverstindlich darf der Aspekt der Bekeh-
rung aus personlichen Siinden nicht iibersehen
werden. Aber wenn sich die Liturgie darauf be-
schrinkte, trite in unserer Zeit notwendigerweise
Entfremdung auf. So ist es denn wichtig, nach li-
turgischen Ausdrucksformen fiir das Siindenbe-
wubtsein und die Metanoia in der Makrosphire
zu suchen. In diesem Zusammenhang darf man
nicht voreilig den liturgischen Ausdruck des poli-
tischen und kosmopolitischen Moments anklagen.
Wenn auch nicht immer von vollwertigen und
ausgeglichenen AuBlerungen die Rede ist, trotz-
dem mufB man anerkennen, dafB} der Eintritt dieser
Elemente in die Liturgie fiir einen authentischen
Weg zur Metanoia von vitaler Bedeutung ist. Von
alters her hat die Kirche die Bekehrung in ihrer
Liturgie auf reale und konkrete Weise zum Aus-
druck gebracht. Bei der Taufe fand die Abschwo-
tung von Satan statt. Der Tiufling kehrte sich vom
Westen ab und spie das Reich Satans an; die pompa
diaboli, der er abschwor, wies auf eine konkrete
Welt hin: auf den Gotzenkult, der sich in den kul-
tischen Zeremonien, den Schauspielen, den &ffent-
lichen Ehrenbezeugungen, im Theater, kurz im
ganzen Leben des Heidentums manifestierte. Es

89

ging um die Ablehnung heidnischer Strukturen
und ihres Inhalts. Und in der Didaskalia liest man,
daB der Bischof seine Kathedra dem Armen, der
in die Gemeinde hereinkommt, abtreten muB.2 So
muf auch in unsrer Kultur die Metanoia auf ihre
Art liturgische Gestalt erhalten; anders kann sie
nicht zum «Akt» kommen. Ein groBes Manko ist
vielleicht, wenn noch zu wenig erfahren wird,
dal der Ausdruck der Metanoia auch ein passives
Moment, ein Moment der Gnade enthilt. In der
Realisierung und durch die Realisierung der
Metanoia in Wort, Symbol und Symbolhandlung
wird die Gemeinde witklich mit Gott und der
Welt verschnt. Liturgie ist auch Feier dieser Ver-
sohnung. Der liturgische Ausdruck, in dem und
durch den sich die Bekehrung vollzieht, bringt
auch Versthnung mit dem Gott des Heils zu-
stande. Dabei darf man dann wieder nicht nur an
die personliche Versohnung denken, sondern
auch an die Verséhnung der Gesellschaft in ihren
Makrodimensionen. Wenn auch dieser Aspekt in
den Vordergrund tritt, wird sich der Ausdruck der
Metanoia in unserer Kultur mit mehr Gleichge-
wicht vollziehen. DaBl die Makrodimensionen der
Bekehrung heute manchmal etwas tiberzogen zum
Ausdruck kommen (wie der Wille, morgen die
ganze Welt zu verwandeln und allen Schmerz und
alle Leiden zu verbannen), hingt vielleicht mit der
Tatsache zusammen, dal3 eine Theologie der Ge-
sunden die Theologie der Versohnung durch das
Kreuz verdringt hat.rs Man muf sich vom Bosen
in dieser Welt abkehren und es aufs dulierste be-
kimpfen; aber dieses Bose hat auch Abgriinde,
aus denen der Mensch nur durch das Kreuz ge-
rettet werden kann. Der Knecht Jahwes wurde
zum Martyrer der Michte der Finsternis, aber
durch seinen Tod iiberwand er diese Michte; so
versGhnte er die Welt. Wer sich bekehrt, mul3 sich
auch des Kreuzes des Herrn rithmen.

b. Lobpreis. Lobpreis ist unleugbar der Hohe-
punkt jeden Glaubensvollzugs. Gerade hier stofit
man aber auf eine grofie Schwierigkeit; es sicht
danach aus, als ob in unserer Kultur der Gliaubige
nicht so leicht zum Vollzug dieses Lobpreises
kommt.

Das hingt bestimmt zunichst mit der Verar-
mung der Wahrnehmung in unserer westlichen
Kultur zusammen, wo die Gefiihle versteckt wer-
den und man seiner Umgebung mit fest umschrie-
benen Kategorien «zu Leibe geht». Aber die
anthropologische Basis des Lobpreises ist gerade
die unbefangene Wahrnehmung mit der ganzen
Person. Es geht um den ganzheitlichen Umgang



BEITRAGE

mit der Welt und der Geschichte, in einer spon-
tanen Urspriinglichkeit. Diese Teilhabe, in die
der ganze Mensch mit all seinen Kriften und Sin-
neswerkzeugen einbezogen ist, fithrt zum Staunen.
Erst wenn sich der Glaubige zu einer primiren Er-
fahrung der Wirklichkeit bekehrt, kann er die
mirabilia Dei entdecken und zum Lobpreis fiir Thn
kommen, der war, der ist und der kommen wird.
In diesem Lobpreis kommt also der ganze Mensch
in Bewegung. Er duBert sich ebenso in Gesang
und Tanz wie im Wort.

Dieser Lobptreis hat ein noetisches Moment;
aber dies ist nicht der Hauptakzent. Das gilt sogar
fiir das Glaubensbekenntnis in der Liturgie. Das
Glaubensbekenntnis hat von seinem Ursprung her
hymnischen Charakter. Das Charakteristische der
altkirchlichen Glaubensbekenntnisse ist gerade,
daB sie die Gestalt einer Doxologie haben: Sie
sind ein Lobpreis (/ogos) auf Gottes Herrlichkeit
(doxa). Der Hauptakzent liegt also nicht auf dem
Lehrinhalt, den sie zweifellos enthalten. In dieser
Hinsicht trat allmihlich eine Akzentverschiebung
ein. Seit dem Konzil von Chalkedon zeichnet sich
eine Entwicklung ab, die vom liturgischen doxolo-
gischen Glaubensbekenntnis zum Glaubensbe-
kenntnis als der Lehtformulierung geht. Diese
Entwicklung erreichte jhren Hohepunkt in der
«Professio Fidei Tridentina» (Dz. 1862, 1870) und
im Antimodernisteneid (Dz.3537-50). Auch die
Professio Fidei, die im Jahre 1968 von Papst Paul
formuliert wurde, trigt diesen Stempel. Selbstver-
stindlich kann man diese letzteren Glaubensbe-
kenntnisse unmoglich als Lobpreisung sprechen.
Deshalb ist es von groBter Wichtigkeit, gerade um
der Liturgie als Glaubensverwirklichung willen,
dal man nach Glaubensbekenntnissen sucht, in
denen das bekennende und preisende Wort wieder
den Hauptakzent bekommt. Gliicklicherweise
kann man in dieser Hinsicht von einer wachsenden
schopferischen Situation reden.

Ein zweiter Faktor, der den Lobpreis als Glau-
bensrealisierung erschwert, ist die Bewultwer-
dung des Bésen in der Makrosphire. Das fihrt zu
der Frage: «Wie konnen wir in der Fremde von
unserm Gott singen?» (Ps 137,4) — oder wie ein
altes Spiritual klagt: « How can I play, when I’'m in
a strange land?» Wie kann ein Mensch tanzen,
wenn in Brasilien Menschen gefoltert werden?
Kann man das Lob Gottes verkiinden, wihrend
die Schopfung seufzt und stéhnt?*s Und doch ist
es moglich! Aber der Weg zur Verkiindigung des
Gotteslobs wird erst auf erlebbare Weise frei,
wenn man den Weg der Metanoia gegangen ist,
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wie sie oben beschrieben wurde. Dann ist es mog-
lich, Gott mit Herz und Seele zu preisen, weil Jesus
den Tod besiegt hat. Die Liturgie ist voll von der
Erfahrung des Kreuzes, aber ebensosehr voll von
der heilsamen Versdhnung und vom Durchzug
zum Leben der Auferstehung. Den Glauben an
das Passah verwirklichen, will deshalb auch sagen,
daB man den Durchzug verwirklicht zum Lobpreis
und zum Lachen der Erlésten, zum Tanz der Be-
freiten, sogar unter Umstinden, in denen es sonst
wenig zu lachen gibt. Wer seinen Glauben bis auf
diesen Punkt erfiillt, fiir den hat eine Umkehr der
Werte stattgefunden. Sogar der Tod, mit dem die
Michte immer wieder drohen, ist nicht, was sich
Menschen darunter vorstellen; denn der Gestor-
bene lebt. Das bedeutet, daB die Michtigen und die
Michte eigentlich schwach sind; daB die Letzten
die Ersten werden; daB der Verlierer gewinnt
und der Verlorene gerettet wird, Von diesem Lob-
preis wegen des Passah kann man unerschrocken
in die Solidaritit mit den Schmerzen der Welt ein-
gehen. 16

5. Die ekklesiale Dimension des Glaubensansdrucks

Der Ausdruck des Glaubens ist kein rein privates
Geschehen. Er vollzieht sich in und durch die Ge-
meinschaft der Kirche, das Gottesvolk. Wer seinen
Glauben bekennt, bringt seinen Glauben zum
Ausdruck, aber gleichzeitig tritt erin den Glaubens-
ausdruck der Kirche selbst ein.

Dabei geht es um den Glaubensausdruck der
universalen Kirche. Aber «universale Kirche» ist
kein abstrakter Begriff, ist nicht bloB eine Idee. Die
universale Kirche wird konkret erfahren, erlebt
und verwirklicht in der 6rtlichen Gemeinde. Ge-
rade in der Ortsgemeinde als Ortsgemeinde er-
scheint die universale Kirche. Der Glaubensaus-
druck trigt also die Ziige der Ortsgemeinde und
ist mit dem gesellschaftlich-kulturellen Milieu ver-
woben, in dem die Gemeinde lebt. Gerade weil es
um den konkreten Glaubensvollzug der Orts-
kirche geht, sind in der alten Kirche verschiedene
Liturgien entstanden; sie hiingen mit den verschie-
denen Kulturgebieten zusammen. AuBerdem lebt
die Ortsgemeinde in der Geschichte, so dall sich
der Glaubensausdruck in der Liturgie auch in den
verschiedenen Kulturperioden wandelt. Durch
Zeit und Raum gibt es also Pluriformitit im Glau-
bensausdruck.

Diese Pluriformitit wichst heute besonders
stark, weil die gesellschaftlich-kulturelle Differen-
zierung in unsrer Welt betrichtlich zugenommen
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hat. Das gilt sogar in ein und demselben Gebiet
und in ein und derselben Gemeinde; schon dort
konnen groBe Unterschiede auftreten, die den
liturgischen Glaubensausdruck beeinflussen.
Gerade im Hinblick auf die ekklesiale Dimension
des Glaubensausdrucks treten zur Zeitin der Kirche
Spannungen auf, denen man unbefangen ins Auge
sehen muB. Eine Ekklesiologie, die die Urspriing-
lichkeit der Ortsgemeinde unterstreicht, ist vielen
nicht vertraut. Im Lauf der Jahrhunderte hat sich
ja das Kollegialverhiltnis der Ortsgemeinden, in
dem Rom unbestritten den Vorsitz hatte, in Rich-
tung einer zentralisierten Kirche verschoben. Diese
Kirchensicht, die ihren Héhepunkt vor allem nach
dem ersten Vatikanischen Konzil erreichte, sieht
die Kirche als eine uniforme Gemeinschaft von
Gliubigen unter Leitung des Papstes. In solcher
Sicht ist Liturgie der uniforme Glaubensausdruck,
der von det zentralen Autoritit des Heiligen Stuhls
festgesetzt und iiberwacht wird. In dieser Auffas-
sung konnte man den liturgischen Ausdruck als
eine Art offizieller «Staatskunst» der Societas
petfecta Kirche betrachten.’” Die Ortsgemeinde
hatte fiir diese Liturgie keinen eigenen Beitrag. Thre
aktive Teilnahme bestand darin, moglichst genau
die vorgegebene Liturgie zu vollziechen und den
Glaubensausdruck der universalen Kirche in sich
aufzunehmen. Diese Entwicklung hat zu einer
Entfremdung zwischen dem lebendigen Glauben
und der Liturgie gefithrt. Es entstand ein Gegen-
satz zwischen der sog. objektiven Liturgie und
dem subjektiven Glaubensausdruck, der andere
Wege suchte. Die Folge war, daB man vieles Para-
liturgie nannte, was bei einer rechten Finschitzung
des Ursprungscharakters der Ortsgemeinde durch-
aus echte Liturgie hitte genannt werden kénnen
oder in ihr einen Platz hitte haben miissen. Weil
die universale Kirche oft —als ob es selbstverstind-
lich wire — mit der rémischen Kirche identifiziert
wurde, hatte man sogar Schwierigkeiten, die Voll-
wertigkeit der dstlichen Liturgien anzuerkennen.
Die Entfremdung zwischen Glaubensetfahrung
und liturgischem Glaubensausdruck kann nur
aufgehoben werden, indem man (im Sinne und
Geiste des Zweiten Vatikanischen Konzils) die
Ortsgemeinde stirker betont.’® Bei «Ortsge-
meinde» kann man an die Bischofskonferenzen
denken, an die Diozese, aber auch an die Tetrito-
tialgemeinde, die Klostergemeinde und die christ-
lichen Lebensgemeinschaften. Man kann dabei so-
gar an die Familie als Urzelle der christlichen Ge-
meinschaft denken; die Liturgie tritt dort mit ei-
genem Gesicht auf. Auch der Glaubensausdruck
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der Familien- und Hausliturgie ist in unserer Kul-
tur von wesentlicher Bedeutung.

Natiirlich kann von dieser Sicht aus keine Rede
mehr sein von einem bloBen Konservieren be-
stehender Liturgie. Ohne die Kontinuitit mit der
Kirche der Tradition zu verlieren, wird ein leben-
diger und pluriformer GestaltungsprozeB statt-
finden — ein ProzeB3, den man auch in der Tradition
wiederfindet. Den Akzent auf der Ortskirche, der
zu Verschiedenheiten im Glaubensausdruck fiihrt,
braucht man nicht als Bedrohung der Einheit und
Universalitit anzusehen, wenn man die Eigen-
verantwortlichkeit des Priester- und Bischofamtes
in der Liturgie der Ostskirchen wieder richtig ein-
schitzt. Sie haben iiber die allgemeine Offenheit
der Liturgie zu wachen: der Priester in seiner Ge-
meinde iiber die Offenheit gegeniiber andern Ge-
meinden; der Bischof in seiner Ditzese iiber die
Offenheit gegeniiberandern Didzesen; die Kirchen-
provinz iiber die Offenheit gegeniiber andern
Kirchenprovinzen, wobei Rom fiir alle das Zen-
trum bildet. Im Zentrum der Kirche miiite man
Kriterien entwickeln, nach denen Grundstruk-
turen und Rahmengesetze so vorgelegt werden,
daB der Beitrag der Ortsgemeinden méglichst
optimal berticksichtigt wird.

Je mehr sich diese Sicht verwirklicht, wird man
die Kirche bei der Glaubensverwirklichung weni-
ger als «etwas» erfahren, das sich zwischen Gott
und Mensch stellt: als fremden Faktor und akzi-
dentelle juridische Struktur. Von der Familie 148t
sich nicht sagen, dal} sie sich zwischen Eltern und
Kinder stellt; gerade Zusammengehérigkeit und
Zusammenleben machen die Familie. Soist die Kir-
che die Gegenwart des Herrn, insofern er in der
konkreten Zusammenkunft der Gemeinden sicht-
bar wird, die sich unter Vorsitz des Petrusnach-
folgers miteinander verbunden fithlen. Wenn der
liturgische Glaubensausdruck die konkrete Zusam-
menkunft der Gemeinden respektiert, kann die
ekklesiale Dimension nicht mehr als Umweg fiir
die Gottesbegegnung erlebt werden.r?

6. Die Liturgie als «theologia prima»
und «orthodoxia prima»

Vornehmlich im Osten spricht die frithe Kirche
von der Liturgie als «theologia prima» und von
der dogmatischen Reflexion als «theologia se-
cunda»; und das Wort « Orthodoxie» hat zunichst
die Bedeutung von rechtem Lobpreis (orzho-
doxia) in der Liturgie, wihrend es erst im abgelei-
teten Sinn die Bedeutung von rechter Lehre hat.20
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Man konnte also auch von einer «orthodoxia
prima» und einer «orthodoxia secunda» sprechen.

Die Ausdriicke «theologia prima» und «ortho-
doxia prima» bezeichnen die Liturgie als den pri-
miren Ort, wo der echte Glaube Wirklichkeit
wird. Und als solcher ist die Liturgie denn auch
die erste Quelle und Norm der Lehre. In der Li-
turgie der Kirche realisiert sich der Glaube auf
urspriinglichste, eindringlichste und vertrauens-
wiirdigste Weise. In und durch die Gesamtheit
der Worte, Symbole und Riten, die sich an den
Menschen mit all seinen Kriften wenden, findet in
Jesus und durch seinen Geist die witkliche Uber-
gabe Gottes an den Menschen und des Menschen
an Gott statt. Weil diese angreifende und treff-
sichere Begegnung gerade in und durch den ganz-
heitlichen Ausdruck der Liturgie stattfindet und
sich so nicht auf andern Wegen realisieren kann,
ist der liturgische Ausdruck bedeutend reicher als
jede theoretische Verantwortung des Glaubens
oder jeder intellektuelle Glaubensausdruck in
Dogmen und Wahrheiten. Das reflektierende
theologische Denken und die Formulierung der
Lehre werden deshalb ihren vitalen Nihrboden in
dem totalen Glaubensausdruck der Liturgie finden.

In der Kirche ist dieses BewuBtsein nach und
nach verdunkelt worden. Vor allem seit dem Kon-
zil von Trient haben sich Liturgie und Theologie
immer mehr entfremdet.2! Diese Entfremdung ging
sogar so weit, daBl die Theologen rein spekulativ
iiber die Sakramente nachdachten, ohne die Texte
und Riten der Liturgie als erste Quelle ihrer Re-
flexion zu betrachten.

Auf analoge Weise setzte sich die zweite Bedeu-
tung von Orthodoxie exklusiv durch. Rechtgliu-
biges und echtes Glauben bekam die Bedeutung
von Bejahung der kirchlichen Dogmen, so daf3
das Christentum mehr und mehr als eine Gnosis
erlebt wurde. Aus dieser Auffassung von Ortho-
doxie wird iiber den Glaubensausdruck der Litur-
gie gewacht. Diese Entwicklung trat besonders
zutage, als die Liturgie nach dem Zweiten Vatika-
nischen Konzil in Bewegung kam: Der liturgische

! H.Fortmann, Wat is er met de mens gebeurd? (Bilt-
hoven 1971); Ders., Oosterse Renaissance (Bilthoven 1970)
g Izsiibd.13~14.

3 Ebd.

4 Handboek wvan de Pastoraaltheologie (Hilversum
1966-1968) II, 35—38 und III, 110119 und die entsprechen-
den Artikel im Handbuch der Pastoraltheologie (Freiburg
i, Br. 1964-1966),

5 W.Bless, Wichtigste Richtlinien fiit die Abfassung
eines Katechismus: Concilium 6 (1970) 3, 192 1.

¢ H.Fortmann, Als ziende de Onzienlijke (Hilversum
1964) I, 304.

Glaubensausdruck wird in letzter Instanz der
Kongregation fiir die Glaubenslehre vorgelegt,
die mit ihrem einseitigen Orthodoxieverstindnis
leicht geneigt ist, dem lebendigen liturgischen
Ausdruck zu miBtrauen und ihn abzubremsen.
Wenn man aber der «orthodoxia prima» den Vor-
rang geben muf, kann man dann nicht mit eben-
soviel Recht sagen, daB die Kongregation fiir den
Gottesdienst iiber die Orthodoxie der Kongrega-
tion fiir die Glaubenslehre zu wachen hat? Das
Herz der Kirche schligt in ihrer Liturgie. Das gilt
nicht nur fiir die Vergangenheit, sondern auch fiir
die Gegenwart, in der die Liturgie von neuem le-
bendig wird. Diese lebendige Liturgie ist ohne die

“kritische Instanz der «orthodoxia secunda» und
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der «theologia secunda» nicht méglich. Sie muB
stets mit ihr im Gesprich sein. Aber wenn diese
lebendige Liturgie ganz von einer isolierten und
desinkarnierenden orzhodoxia und theologia secunda
abhingig wiirde, wire die Gefahr nicht eingebildet,
daB der Geist gerade da bald ausgeléscht wird, wo
solche orthodoxia und theologia auf die erfaB-
barste Weise wirksam ist: in der Liturgie. Will man
vermeiden, daB die Liturgie von neuem fixiert
und vom lebendigen Glauben isoliert wird, ist eine
tiefgehende Besinnung iiber die Beziehung zwi-
schen orthodoxia und theologia prima und secunda
unentbehzlich.z2

Schlufifrage

Wird sich die Kirche — inmitten verschirfter theo-
logischer Diskussionen und eines zunehmenden
Kampfes fiir die orthodoxia secunda — zum Primat
der theologia und orthodoxia prima zu bekehren
wagen? Die Bekehrung zur authentischen Litur-
gie kénnte wohl einmal der Weg sein, der die Chri-
sten in ezner Kirche zusammenhilt und zusammen-
fiihrt. Auf unersetzliche Weise wird die Communio
der Gliubigen untereinander und mit dem einen
Herrn in der Liturgie erfahren und verwirklicht.
Thre 6kumenische Bedeutung darf man nicht unter-
schitzen.

7 Bless 2a0. 92; A.Bosse, Wat vereist verkondiging?:
Ons Geestelijk Leven 49 (1972) 71-80.

8 J.Pipet, Klinische Seelsorge-Ausbildung = Betlinet
Hefte fiir evangelische Krankenseelsorge 30 (1972) 30—44.

9 A.Vergote, Exptessie als ervaring en als handeling:
Tijdscht. voor Liturgie 56 (1972) 15-28.

0. H. Manders, Diaphaneitas — Die Durchsichtigkeit der
Taufe: Concilium 3 (1967) 2, 821

11 Concilium 7 (1971) Nr. 1.

1z A,Hamman, Vie liturgique et vie sociale (Paris 1968)
297.

9713 J.Ratzinger, Einheit der Kirche — Einheit der Mensch-

heit: Internationale Katholische Zeitschrift 1 (1972) 81.
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18 Liturgische Orientatie na Vaticanum II: Supplement
Liturgisch Woordenboek (Roermond 1970) 13-17 und 20
bis 21; H.Reifenberg, Die Liturgiewissenschaft und die Li-
turgie der Teilkirchen: Archiv fiir Liturgiewissenschaft 11
(1969) 179-181 und 208-213.
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Bruce Vawter

Die Entwicklung des
Glaubensausdrucks in
der Kultgemeinde

Im Neuen Testament

Vor ungefihr sechzig Jahren hat Eduard Norden
die form-kritischen Instrumente geschmiedet, de-
ren man sich nun bedient, um in das Neue Testa-
ment hineinverarbeitetes liturgisch-hymnisches
Quellenmaterial zu erheben.? Selbstverstindlich
hat nicht erst Norden entdeckt, dal das Neue
Testament von der Liturgie beeinfluBt ist und daf3
sich in ihm Hymnen finden. Auch abgesehen von
den offensichtlichen, ausdriicklichen Hinweisen
auf die Liturgie, die sich in der Apostelgeschichte
und in den Briefen finden, und den vielen Stellen
im Evangelium, die das Geprige von Anspielun-
genan die Liturgie tragen, hat kaum ein ernsthafter
Zyreifel daran bestanden, daB beispielsweise die
«Jesus ist Herr»-Formel von Rém 10,9 und 1 Kor
12,3 von Paulus geradewegs der Liturgie der
Christengemeinden von Rom und Korinth ent-
nommen worden ist. Was die Hymnen betrifft, so
sind die bei Lukas und in der Apokalypse stets als
klassisch angesehen worden. Das Verdienst der
Formkritik ist es, beide — die Liturgie und die
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R.Stihlin, Die Geschichte des christlichen Gottesdienstes:
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(Kassel 1954) I, 29.

21 C,Vagaggini, Il senso teologico della liturgia (Rom
21958) 416—429.

22 D.von Allmen, Das Problem einer «einheimischen»
Theologie im Lichte des Neuen Testaments: Evangelische
Missionszeitschrift 27 (1970) 57-71 und 160-175.
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Hymnen - miteinander in Zusammenhang ge-
bracht oder, besser gesagt, den Blick dafiir geoff-
net zu haben, wie beide an der Bildung einer der
frithesten christlichen Theologien mitbeteiligt
waren, deten Schicksalsbestimmung es war, den
neutestamentlichen Kanon schaffen zu helfen und
gleichzeitig von ihm absotbiert zu werden.

Wir wissen nicht, ob die Hymnen, die in den
Schriften des Neuen Testaments deutlich als solche
zutage treten und vollstindig wiedergegeben sind,
eigenstindige Schopfungen der betreffenden bibli-
schen Schriftsteller waten und ob sie schon bei
ihrer Entstehung, so wie spiter bei ihrer Verwen-
dung, von der Liturgie beeinfluft waren oder
nicht; in beiden Fragen sind die Ansichten ziem-
lich gleichmiBig geteilt. Die Lobgesinge bei Lu-
kas, die in ihrer Art ebenso exemplarisch sind wie
die Predigten der Apostelgeschichte, sind wesent-
liche Bestandteile der Struktur des dritten Evange-
liums, des Werks eines vollendeten Kunstlers, der
sie sich so sehr zu eigen gemacht hat, daB sich ihr
vorkanonischer Charakter, wenn iibethaupt ein
solcher vorliegt, bloB vermuten und kaum bewei-
sen 14Bt.2 Etwas ganz Entsprechendes ist von den
Hymnen der Apokalypse zu sagen, die sehr einer
formkritischen Erforschung bediitfen. In diesen
«himmlischen Liturgien» finden sich Doxologien,
Wiirdig-Rufe und weitere Formen von kultischem
Einschlag, welche beweisen, dafl der Autor im
liturgischen Denken daheim war, die sich aber
nicht mit GewiBheit mit irgendeiner damals be-
stehenden Praxis der Kirche in Zusammenhang
bringen lassen.3 Eher handelt es sich bei den Hym-



