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Die Eucharistie feiern
und zur Tat schreiten

Von den Griinden, die nach meiner Meinung eine Er-
klarung dafiir liefern, daf} der Dialog zwischen Kirche
und Welt so schwierig ist, mochte ich aufgrund der Er-
fahrung eines dreiffigjahrigen titigen, engagierten Le-
bens namentlich zwei hervorheben :

1. Das Wesentliche des Glanbens wird von der brii-
derlichen Liebe her gelebt und gewertet'. Das sakra-
mentale Leben und ein Grofiteil des Gebets selbst ge-
horen in die Kategorie der Mittel : Sie bilden ein Krif-
teschopfen, eine innere Erneuerung und Belebung im
Hinblick auf das Handeln. Wenn auch, wie ich glaube,
in ihrem tiefsten Lebensgrund und ihrer ontologischen
Zielrichtung, Religion iiber Moral und praktisches
Handeln hinausreicht, so wird sie dennoch im prakti-
schen Handeln verwirklicht und nach dem praktischen
Handeln gewertet und beurteilt werden?.

2. Eine inadiquate sprachliche Formulierung nabrt
ein tragisches Miffverstindnis. Gewifl rithre es von der
Ungeschicklichkeit, von der Unbeweglichkeit und der
Tragheit der Kirche her; doch fiihrt diese Sprachkrise
auch dazu, die zugrundeliegende Theologie infrage zu
stellen, die sie widerspiegelt: Muff man sie nicht all-
zuoft der Faulheit, der Anmaflung und der Erstarrung
zuschreiben, die sich unter dem Mantel der Treue zum
Buchstaben breit macht? So ruft eine solche Situation
nach einer Umkehr, die darin besteht, aufmerksamer,
verfiigbarer zu werden, Vorstellungskraft und Kiihn-
heit an den Tag zu legen gemif der jeweiligen Situation
—oder, wenn man dazu nicht fahig ist (denn es ist nicht
jedermann gegeben, die schopferische Verfiigbarkeit
aufzubringen, die notwendig ist), zuriickzutreten®.

Worte und Dinge

Als ich vor etwa zehn Jahren in Frankreich zusammen
mit einigen anderen Laien in einer der Unterkommis-
sionen fiir die Ubersetzung und Anpassung der vier
nachkonziliaren Eucharistischen Gebete mitarbeitete,
haben mehrere von uns einmiitig das Versagen einer
gewissen traditionellen Sprache festgestellt. Bestimmte
bisher in der Liturgie und in der Katechese beibehal-
tene Ausdrucksformen sind fiir unsere Zeitgenossen

bedentungslos, unerheblich geworden, — so etwa die
Worter: Siihne, Loskauf, Opferlamm, Lamm Gottes,
das ist mein Leib, Gott ist heilig, das Reich, die Macht
und die Herrlichkeit usw.... Dennoch konnten wir un-
sere Meinung nicht zur Geltung bringen; doch das
Unbehagen bleibt, und diese Worte, die im Kern der li-
turgischen Texte stehen, bleiben uns im Halse stecken.

Tatsichlich muf} zugegeben werden, dafl derartige
Ausdriicke, nachdem sie im Laufe der Jahrhunderte
eine beachtliche Bereicherung erfahren haben, fir den,
der zutiefst aus thnen lebt, einen in jeder Hinsicht rea-
len, tiefen und achtunggebietenden Sinn besitzen.
Doch fiir den Laien, der nun einmal im Raum der welt-
lichen Sprache lebt, verhindert die notwendigermafien
bescheidene Initation in Geist und Sinn dieser Worte
nicht, dafl ihr Bedeutungsgehalt abbrockelt, sich ver-
dunkelt, ja sich geradezu verbirgt. Es bleibt der Ein-
druck einer allzu vagen, allzu bedeutungsarmen und
auf die Dauer langweilenden, wenn nicht gar entstel-
lenden oder entfremdend wirkenden Akkumulation.
Tatsichlich wird der esoterische Charakter dieser
Sprach- und Ausdrucksweise damit zur Quelle einer
gewissen Knechtschaft (zum Mifibrauch des hierarchi-
schen Druckes des Wissens und Kénnens zugleich) ;
zur Quelle einer Entfremdung (Mifiverstindnisse im
Wesentlichen) ; zur Quelle eines Pharisidismus oder ei-
ner Abneigung. Bedarf diese Sprache, damit man ihr
wirklich Geschmack abgewinnt, einer allzu langen Ini-
tilerung, so ist sie elitar und kann damit weder fiir die
Masse der Gliubigen geeignet sein noch als lebendig
ausgegeben werden (andernfalls wire das unmora-
lisch).

Eine Sprache, die fiir jedermann und namentlich fiir
die «Armen» passend ist, muff unmittelbar auf das We-
sentliche hinzielen, muff zum Herzen dessen sprechen,
der sich ihr 6ffnen méchte, und darf keine allzu be-
quemen Ausfliichte und Hintertiirchen anbieten. Fer-
nando Belo hat kiirzlich in seinem Buch «Lecture ma-
térialiste de I'Evangile de Marc» (Cerf, Paris) kritisch
auf die seit allzu langer Zeit iibliche Betonung des «sa-
crumy», der Kategorien von rein und unrein, des Prie-
stertums, des Mysterienhaften hingewiesen, die insge-
samt befremdend wirkt, zum Schaden der ganz
schlichten Forderung der Teilgabe, der Briiderlichkeit,
des Schenkens und einer dementsprechenden prakti-
schen Verhaltensweise : Man ist auf diese Weise zu ei-
ner Liturgie ohne Auswirkung auf die Lebenswirk-
lichkeit gelangt, die in der Regel zu nichts unmittelbar
verpflichtet und keine Verbindlichkeit besitzt.

Das Problem der Ubersetzung — im weiten Sinne des
Wortes —, das hier zur Sprache gebracht worden ist, ist
zweifellos unerquicklich. Doch darf man angesichts
der Fortschritte der Exegese, der Semantik und der
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verfeinerten hermeneutischen Methoden wohl mit
Recht annehmen, daff man es heute besser bewiltigt.
Bekannt ist auch heute noch die verheerende Auswir-
kung der buchstabengetreuen Ubersetzungen, wie sie
vor nicht allzulanger Zeit iiblich waren*. SchliefSlich
mufl man sich fragen: Sollte man nicht, gerade um
richtig zu iibersetzen und die Gedanken des Autors in
einer anderen kulturellen Umwelt wiederzugeben,
eher recht frei iibersetzen, nach Mafigabe des Kontex-
tes, und entsprechend transponieren? Unter dem
Druck einer immer allgemeiner werdenden missionari-
schen Situation sollten wir uns zu einer aufierordentli-
chen Anstrengung zur Schaffung neuer Ubersetzun-
gen verstehen, die das wirklich Bedeutungsvolle in sei-
nem wesentlichen Gehalt in unmittelbarer Weise be-
deutsam und erheblich machen.

Um konkret zu werden, méchte ich aus meiner al-
lereigensten personalistischen und vom Geist der Ak-
tivitit bestimmten Perspektive als Beitrag eine neue,
abweichende Formulierung verschiedener Teile des
Vaterunsers, des Einsetzungsberichtes und des Agnus
Dei vorschlagen. Dabei werde ich jedesmal kurz auf

Anstatt zu sagen:

die mir zuginglichen pastoralen, exegetischen oder
semantischen Begriindungen eingehen, in der Hoff-
nung, dafl diese kurzen Abrisse eines Nichtfachman-
nes und die Anliegen, die dahinter stehen, die Bemii-
hungen der Spezialisten anregen und herausfordern
konnten im Sinne jener radikalen Erneuerung, die nach
meiner Meinung unbedingt und mit grofiter Dring-
lichkeit bei den grundlegenden liturgischen Texten
vorangetrieben werden muff, — dafd sie aber auch einen
befreienden Anstof} fiir die sprachliche Ausdrucks-
kraft der Dichter® in diesem Bereich geben kénnten,
wie dies bereits mit einem gewissen Erfolg bei vielen
neuen Kirchenliedern geschehen ist.

Das Gebet des Herrn, seine Doxologie und sein
Embolismus

Fiir das Gebet des Herrn mochte ich, im Verhiltnis zu
dem 1966° neu festgelegten Text, bei drei der Schlufi-
bitten eine Formulierung in einem aktiveren Sinne vor-
schlagen:

Unser tigliches Brot gib uns heute, vergib uns unsere Schuld, wie auch wir vergeben unsern Schuldigern, und

fiihre uns nicht in Versuchung,

schlage ich vor:

Gib uns, das Brot, das du uns schenkst, zu erzeugen und zuteilen, zu verzeihen, wie du verzeihst’, und der Ver-

suchung Herr zu werden.

Auch die Doxologie und der Embolismus, die zur
gleichen Zeit in der 6kumenischen Kommission auf-
einander abgestimmt und neu festgesetzt worden sind,
sollten nach meiner Meinung neu durchdacht werden :
«Denn Dein ist das Reich und die Macht und die Herr-
lichkeit». Das ist bekanntlich eine buchstibliche ar-
chaisierende Verwendung einer alten Formel. Doch un-
sere Losungsbemithungen greifen nach vorn und nicht
nach riickwirts. Ich finde in dieser Doxologie einen
zugleich triumphalistischen, erdriickenden und vulga-
ren Ton®; auf jeden Fall aber haben wir hier eine An-
hiufung von Worten, die auf uns befremdend wir-
ken®; ich schlage statt dessen eine Formulierung vor,
die sich mehr in einer der folgenden Richtungen be-
wegt :

— Denn du bist die Quelle der Freude, des Gliicks und
des Friedens _

— Denn du und sonst niemand bist unsere Kraft, unser
Leben, unser Frieden

— Denn dein Reich ist Liebe, in der alles verziehen
wird, damit alles gegeben wird

— Denn du bietest uns Anteil an einem Reich der Liebe.

Wo findet man schliefflich im Vaterunsertext anders
als in recht verhiillter und indirekter Form ausgespro-
chen, dafl Gott Liebe ist und uns aufruft, selbst titig zu
lieben ? Dabei ist dies doch der wesentliche Punkt der
Botschaft des Evangeliums und allen mystischen Le-
bens'®. Gleich ob es sich hier um Befangenheit, Unge-
schicklichkeit oder eine von der unseren abweichende
kulturelle Pragung handelt, — wir wollen uns kein Ur-
teil iber das Vergangene anmafien, doch haben wir an-
dererseits keinerlei Grund, das Licht unter dem Schef-
fel zu balten: Wir miissen vielmehr fiir unsere Zeit die
richtungsweisende Dynamik dieser Botschaft in ver-
standlicher Weise neu sagen.

Die eucharistische Feier

Wie Jesus sein Leben lang bezeugt hat, sind wir — und
das ist der Kern seiner Botschaft —gerufen, in der Dy-
namik der Liebe des Vaters briiderliche Liebe zu leben.
Im Herzen des Lebens der Kirche sollte die eucharisti-
sche Feier, das Gedichtnis des Herrn (Gedichtnis so-
wohl seines gesamten Lebens als auch des letzten
Abendmabhles, seines Leidens und seiner Auferste-
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hung) das Wesentliche seiner Botschaft rekapitulieren
und in uns seinen Ruf neu beleben, in der Tat und in
der Wahrheit zu lieben (vgl. 1 Joh 3,18), das heifit uns
dazu bringen, dafl wir zum Handeln (wohlgemerlkt in
einer dufleren Handlung) schreiten?.

Gewif} ist man sich einig dariiber, dafd die Messe En-
gagement zur Liebe ist'? und dafd die Feier selbst dies
offenkundig machen muff. Doch wenn auch die nach-
konziliaren Kirchengesinge, die in dieser Hinsicht oft
eine bemerkenswerte Qualitit aufweisen, davon in ei-
ner befriedigenden Weise Zeugnis geben, so bleibt
dennoch die Tatsache, dafy der feste Boden der gesam-
ten Feler, gewissermaflen sein barter Kern, das heifit
die Einsetzungsworte, so wie man sie heute sagt (ein-
schliefilich der sie begleitenden Gesten) dazu kaum ei-
nen direkten Bezug besitzen.

Tatsdchlich konzentriert sich alles auf diese ganz
kurzen Sitze mit ihrer auflerordentlich dichten Syn-
these und — auf der anderen Seite — threm offenbar ganz
ungewohnlichen Symbolgehalt : «Nehmt und efit...das
ist mein Leib. Nehmt und trinkt...das ist mein Blut.»
Und doch muf§ zugegeben werden, daf fiir nahezu alle
Laien diese Worte keine unmittelbar erfahrbare Be-
deutung besitzen und in sich weder anregend noch ir-
gendwie begeisternd wirken. Nehmen wir sie buch-
stiblich, so laufen wir allenthalben Gefahr, einer Dop-
peldeutigkeit zum Opfer zu fallen, die diese Worte
enthalten, die zumeist — und sei es in einem noch so
symbolhaften Verstindnis — eher an Magie und An-
thropophagie denken lassen'®. Natiirlich gibt es detail-
lierte Erklirungen dazu. Doch die Zahl derer, denen
sie zuganglich sind, denen sie angesichts des offenba-
ren Sinnes der verwendeten Worte so gegenwirtig
sind, daf} sie ein Empfinden fiir ihren tieferen Sinn ha-
ben, ist gering. Was die Mehrzahl der regelmiffig am
sonntiglichen Meflopfer Teilnehmenden anbetrifft, so
schliipfen sie, obwohl es sich hier wirklich um den
«harten Kern» des Ganzen handelt, gleich mit beiden
Beinen unter die sichere Decke des Mysteriums. Prak-
tisch deutet es jeder, wie er gerade vermag. Doch ist
das wirklich unvermeidlich ?

Wir glauben kaum, dafl dies der Fall ist. Denn abge-
sehen von dem erwihnten pastoralen Aspekt wiirden
verschiedene exegetische und semantische Uberlegun-
gen, wie mir (bei dem wenigen, was mir davon bekannt
ist) scheint, es durchaus rechtfertigen, eine Neuiiber-
setzung ins Auge zu fassen, die nicht buchstiblich ist,
ja die eine recht freie Ubertragung darstellt:

a) Man weif} heute, dafl es sich hier nicht um Jesu aller-
eigenste Worte (ipsissima verba) handelt, sondern um
eine aus mehreren literarischen und symbolischen
Elementen geschaffene Komposition, bestimmt fiir
den liturgischen Gebrauch eines ganz bestimmten kul-

turellen Milieus (die Formulierung variiert im tibrigen
ein wenig je nach Autor und Tradition).

b) Man weifs auch, dafl die Worte Brot, Fleisch, Wein,
Blut in den semitischen Sprachen in ihrer Verbindung
eine Nebenbedeutung besitzen, die keine wortwortli-
che Ubersetzung wiedergibt (dasselbe gilt fiir die Wahl
der Species'?).

c) Man weiff heute, dafl der non-verbale Ausdruck
mindestens ebenso bedeutungsvoll ist wie die gespro-
chenen Worte und daf er diese zu interpretieren ge-
stattet's.

Verweilen wir bei diesem Punkt einen Augenblick

langer : Fiir das letzte Abendmahl berichten die Synop-
tiker und der Erste Korintherbrief von den Handlun-
gen einer Austeilung des Brotes und und des Weines.
Die Apostelgeschichte spricht vom Brechen des Brotes
(im Hinblick auf die folgende Austeilung). Gerade an
dieser Handlung, in der er selbst mit seiner ganzen
Personlichkeit lebte, da sie ein ganzes Leben zusam-
menfafite, in dem alles geteilt worden war, ein Leben,
ganz hingegeben (bis zum Tod fiir die, die er liebte),
erkannten ihn seine Jinger nach der Auferstehung
wieder. Diese Handlung fafite seinen letzten Auftrag —
das mandatum — in sich zusammen. Denn durch diese
Handlung werden sie ihn feiern, werden sie sich in sei-
ner Denkweise und seinem Ethos erhalten'®.
d) Der globale Kontext der Evangelien miifite auch
diese Worte erhellen und, falls man sie verlieren wiir-
de, gestatten, sie wiederherzustellen; erst recht der
unmittelbare, nihere Kontext. Auf der anderen Seite
aber hitten diese Worte, aus dem Evangelium heraus-
gelost, keinerlei Sinn und wiren ohne jedes Interesse.
Die von Johannes nach dem Dienst der Fuffwaschung
(eine weitere hochst bedeutsame Handlung) mit diesen
Handlungen verbundene eindringliche Empfehlung:
«Tut dies zu meinem Gedichtnis», konnte sehr wohl
uber die genannten Handlungen im Rahmen des letz-
ten Abendmahles hinaus den Ruf enthalten, in dieser
Weise zu leben, wie et es sein ganzes Leben lang getan
hat und es nun in symbolischer Form in Erinnerung
bringt, —in den Handlungen wabrhaftiger Liebe. Die
liturgische Feier wird dann in der Vereinigung mit Jesus
und mit dem, was er gelebt und gepredigt hat, ein
neuer Einsatz auns dem Gelebten auf das hin, was in
Zukunft gelebt werden wird. Oder sie wird eine Erin-
nerung, ein Anreiz, Erneuerung unseres Hoffens und
unserer Ausblicke auf das Handeln, das uns aufgege-
ben ist: Das ist der Grund fiir diese Feier.

Wenn wir auf die in Gebrauch befindlichen traditio-
nellen Worte zuriickgreifen, so lafit sich ebenfalls der
Entwurf einer flexibleren Variante herausarbeiten. Ei-
nerseits bezeichnen Fleisch und Blut bekanntlich die
gesamte Person in ihrer historischen Gestalt'” und kei-
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neswegs irgendwelche von ihren Komponenten fiir
sich getrennt genommen. Man kénnte also bei der
Austeilung des Brotes ohne weiteres iibersetzen : « Das
bin ich», wobei das «Das» die Geste des Austeilens
meinen wiirde. Wir hitten damit eine Symbolik im
Handeln, die auf ein Handeln hinzielt'®. Bei der Aus-
teilung des Bechers hitten wir eine Geste der Verbrii-
derung, die Zugang gibe zu einer Art Blutsbriider-
schaft (durch einen Bundesschluf}), also eine ganz an-
dersartige Handlung und keineswegs eine einfache
Doublette der vorhergehenden (von der sie im {ibrigen
die Dauer eines ganzen Mahles trennte)'?; sie wird
besser in der lukanischen und paulinischen Wendung :
«Dieser Becher ist der newe Bund in meinem Blut» (als
in der des Mattdus und des Markus) wiedergegeben ;
eine solche Interpretation wie die eben entwickelte
konnte auch einen Grund dafiir abgeben, dafl man die
Austeilung des Bechers seltener vornimmt als das
Brotbrechen.

Ein anderes Element, das eine gewisse Flexibilitat
birgt, aber nur selten ausgewertet wird, liegt darin, daf}
in den semitischen Sprachen das Verb «sein» bekannt-
lich in solchen Sitzen nicht auftreten konnte. Pastor
Westphal hat daher unbedenklich iibersetzt: «Das
stellt meinen Leib dar...das symbolisiert den Bund in
meinem Blut» (Dict.Encycl.de la Bible / 1956).

Ist also der Bedeutungsgehbalt klar erkannt, so muf§
‘man ihn, ohne sich von dem urspriinglichen Ereignis
und der originalen Einsetzung zu lgsen, durch neue
Handlungen und Worte (wie auch Species), die ihn auf
eine moglichst bedeuntungsstarke Weise aussagen, zum
Ausdruck bringen kénnen. Auf der. Grundlage dieser
Option wiirde ich es daher fiir wiinschenswert halten,
wenn Fachleute, die sich mit diesem Anliegen identifi-
zieren konnten, ihre Forschungen in dieser Richtung
mit gréferem Nachdruck vorantrieben, als es mir per-
sonlich moglich ist. Schlieffllich méchte ich nahelegen
und die Frage stellen, ob eine derartige Ubertragung
ihre Rechtfertigung nicht von dem Begriff der Transfi-
nalisation aus finden konnte, der vor mehr als zehn
Jahren von Schillebeeckx geprigt und vertreten wor-
den ist.

Das Wesentliche durch einfache Handlungen und
Worte ausdriicken, deren Bedeutung und Tragweite
jedermann in dem Milieu, fiir das sie komponiert wor-
den sind, gleich zu erfassen vermag — entspricht das
nicht genau den Richtlinien der Konzilskonstitution
iiber die Liturgie®®? Das wiirde ebenso fiir die Lander
von Nutzen sein, in denen die missionarische Tatigkeit
und die Katechese erschwert oder gar in den Unter-
grund gedringt sind. Und schlieflich wiirde sich dar-
aus ein beachtlicher Boden der Verstindigung fiir das
Skumenische Gesprich ergeben.

Zur Veranschaulichung dieser Gedankenginge seien
zwel frei transponierte Formulierungsvorschlige fuir
den Einsetzungsbericht angefiigt, in die das Engage-
ment der Teilnehmenden von vornherein in einer
Weise integriert ist, dafl die Verkiindigung des Wortes
und der Orthodoxie unmittelbar zur Orthopraxie auf-
ruft:

Wir feiern Jesus Christus

Wir feiern Jesus Christus, der die Liebe in Person
war?!,

Um uns zu immer stirkerer gegenseitiger Liebe zu
fithren,
ruft er uns zur Versammlung
unter dem Zeichen des ausgeteilten Brotes und Wei-
nes,
so wie er es selbst mit seinen Freunden getan hat am
Abend vor seinem Leiden bei seinem letzten Mahl;
sein Leben und seine Botschaft waren ganz in dieser
Handlung enthalten.
Und an dieser Handlung haben seine Jiinger ihn immer
wieder erkannt®2,
An diesem Abend teilte er, nachdem er dem Vater
Dank gesagt hatte,
Brot und Wein mit den Anwesenden
und sagte : das ist mein Leben und mein Blut,
hingegeben aus Liebe zu euch und zu allen,
um euch zu befreien und euch in Liebe zu vereinen.
Tut ihr desgleichen,
liebt einander, wie ich euch geliebt habe,
und ihr werdet in mir das Leben und die Freude haben
ohne Ende.

Wir sind nun versammelt

Wir sind nun versammelt, um Jesu zu gedenken,
um von seinem Leben zu leben und unbeirrt voranzu-
schreiten.

Da er die Seinen geliebt hatte, liebte er sie bis ans Ende.
Bei seinem letzten Mahl teilte er, da er sein Leben ge-
ben wollte fiir seine Freunde,

das Brot und den Wein aus und sagte: Ich habe alles
gegeben.

Tut ihr desgleichen!

Eflt von meinem Brot, trinkt von meinem Wein und
lebt von meinem Leben,

und ihr werdet das Leben und die Freude in Fiille ha-
ben.

Wir nun, die dieses Brot und diesen Wein teilen,
die gemeinsam teilhaben am Lezb Christi, um ein Leib
Zu sein,

die in dem in seinem Blut geschlossenen Bund Briider-
schaft schlieflen, um ein Blut zu sein,

wir verpflichten uns zu einem Leben der Hingabe,
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gleich dem Seinen im Dienst unserer Briider, in Ge-
meinschaft mit ihm,

um eine gerechtere und briiderlichere Welt aufzubauen
und so sein Leben und'seine Freude in Fiille zu erlan-
gen.

Lamm Gottes

«Lamm Gottes...erbarme dich unser, ...gih uns den
Frieden. »

Unbestreitbar kommen in diesem ehrwiirdigen Text
bestimmte Aspekte unserer menschlichen Verfassung
sowie gewisse Extremsituationen zum Ausdruck®.
Doch sein Tenor entspricht einer passiven Spirituali-
tat, die in dem Leid selbst einen Wert erblickt. Fiir an-
dere Aspekte der Heils6konomie, namentlich aber fiir
eine personalistische Spiritualitit, muf$ dieser Text na-
hezu von Anfang bis Ende abgelehnt werden.

Nach Baumstark geht der liturgische Gebrauch die-
ser Anrufung auf das achte Jahrhundert zuriick ; sie ist
hiufig durch Bezugnahme auf eine der Jesaja-Stellen
iiber den leidenden Gottesknecht motiviert worden :
«Er 6ffnete den Mund nicht, gleich einem Lamm, das
zur Schlachtbank gefiihrt wird» (Jes 53,7). An diese
Stelle hilt man sich fiir gewdhnlich und leitet daraus
eine gewisse Theologie des Leidens und des Kreuzes
und einen mehr passiven Weg zum Heil ab**: Man
nimmt das Ubel auf sich und wird davon einzig und
allezn durch Gottes Eingreifen befreit ; man kann sich
gedulden, bitten und flehen und warten, daf das Leid
voriibergeht. Man ist dabei auf eine Objektssituation,
auf ein passives wenngleich aus einer Stirke heraus er-
wachsendes und bewufites Verhalten zuriickverwie-
sen. Eine zwar in einer Hinsicht logische Interpreta-
tion, und doch zweifelhaft und fiir viele unertriglich.
Wir miissen daher untersuchen, ob es nicht eine andere
Interpretation gibt, die ebenso moglich ist.

Und tatsichlich gibt es eine andere theologische
Schule, die an unsere Mitwirkung am Werk Gottes ap-
pelliert: Im Anschluff an Paulus (1 Kor 3,9) bewegt
sich Augustinus bereits in dieser Richtung, wenn er
sagt: «Gott, der dich obne dein Zutun geschaffen hat,
rettet dich nicht obne dein Zutun.» Gilt nicht iberdies
eine der Seligpreisungen denen, die Frieden schaffen,
und der titigen Rolle, die von ihnen erwartet wird ?
Und eine andere denen, die kimpfen undverfolgt wer-
den um der Gerechtigkeit willen ¢ Und schliefilich hat
kiirzlich im Geist der Theologien der Befreiung noch
Dom Fragoso geschrieben: «Wird das Evangelium in
einer Weise verkiindet, daf} es zur Passivitit, zur Resi-
gnation, zum Konformismus und zur Hinnahme jegli-
cher Ungerechtigkeiten veranlafit, so ist es nicht mehr
das Evangelium Jesu Christi.»*® Es ist indessen nicht
zu bestreiten, daf} unser altes Agnus Dei Gefahr lauft,

derartige Verhaltensweisen zu wecken und zu fordern.

Ja, man kann das prophetische Zeugnis des Jesaja
durchaus in unserem Sinne neuinterpretieren, ohne es
ablehnen zu miissen. Man braucht nur die oben zitierte
Stelle bis zum Ende zu lesen und dem, was folgt, einen
Vorrang einzurdumen : «Er bringt sein Leben dar...er
hat sich selbst ausgeliefert (wie es im Vierten Euchari-
stischen Gebet aufgegriffen ist und es bereits Joh
10,11. 15. 18 anklingen liflt). Damit befindet man sich
in einer der passiv leidenden und naiven Interpretation
des Lammbildes gerade entgegengesetzten Position :
Es gibt eine wohl iiberlegte Entscheidung, ein mutiges
und gewolltes Handeln, das stirker an das Bild des
Helden erinnert (vgl. Jes 49,2. 24)%.

Im iibrigen eroffnen uns die moderne Exegese und
Semantik ebenfalls noch andere Perspektiven: Fur
Dodd handelt es sich eher um einen Widder, einen
«Siindenbock» , um einen Vorkimpfer, der dem Feuer
der Schlacht trotzt. Auf keinen Fall wiirde es — abgese-
hen von einer vagen Analogie —sich um das Osterlamm
handeln, besser gesagt: das Paschalamm. Nach Mei-
nung von Ball lige hier moglicherweise sogar ein
Wortspiel — wenn nicht gar eine Verwechslung — vor
zwischen Taleh, was auf Hebriisch «Lamm» heifit,
und Talya, was im Aramiischen «Diener» bedeutet.
Zumindest kénnte man doch sagen : Knecht Gottes —,
der du die Siinden der Welt auf dich nimmst...»

Bei Kindern im Religionsunterricht hat man beob-
achtet, dafl sie vergaflen, dafl es sich um ein Lamm
handelt und dafl sie, weil ihnen das weiter nicht wichtig
zu sein schien, ganz unterschiedliche Neuinterpreta-
tionen brachten : Fiir die einen wurde aus dem Lamm
eine « Ziege Gottes», fiir die andern ein «Eselchen Got-
tes» (sic!).

Um dem aus dem Wege zu gehen, was das Lamm-
Bild an Passivitit und Naivitit in sich tragt, hat Patrice
de la Tour du Pin fiir ein reichlich frei komponiertes
Eucharistisches Gebet das Bild des Pferdes vorgeschla-
gen zur Symbolisierung des Mutes, der Intelligenz und
der sprichwortlichen Treue dieses Tieres.

Ob Lamm, Widder, Pferd, ob Ziege oder Eselchen —
man kann sich fragen, ob der gesamte Symbolbestand
aus der Tierwelt, der in der Bibel so ausgiebig ge-
braucht wird und eben in einer Bauern- und Hirten-
kultur entstanden ist, fiir unsere vorherrschend indu-
strielle, technische und stidtische Zivilisation iiber-
haupt noch in ausreichendem Mafle geeignet ist, posi-
tive Assoziationen und Gedanken zu wecken. Schliefi-
lich kann man sich tatsichlich fragen, ob die in vollem,
hellem Bewufitsein getroffene Entscheidung eines
Menschen, seine Haut (sein Leben) aufs Spiel zu set-
zen, den Vefgleich mit einem Tier vertrigt, gleich wie
hoch seine Verdienste sein mogen...
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So méchten wir unsererseits auch hier vorziehen, die
Dinge klar und deutlich auszusprechen: Wir legen
Wert darauf zu sagen, daf er sein Leben fiir uns gege-
ben hat und uns ruft, desgleichen zu tun (und uns nicht
mit Trauergesingen zu begniigen im Gedanken an das
«geopferte Lamm» und dabei zu sagen: «Herr,
Herr»). Daraus ergibe sich zum Beispiel ein Text wie
der folgende:

«Herr Jesus, der du dein Leben hingibst aus Liebe zu
uns, lafl uns besser teilen... lafl uns besser uns selbst
hingeben... lafl uns den Frieden aufbauen... laf8 uns

deine Freude finden.»
Abschlieflende Zusammenfassung

Seit der Vorbereitung auf das Zweite Vatikanische

! In der Katholischen Aktion beruft man sich immer wieder auf die
Notwendigkeit des Zeugnisses. Doch dies ist nicht wie die Caritas ein
Selbstzweck. Es ist nur eine Folge dessen, was gelebt wird. Sein Versa-
gen mufl uns nichtsdestoweniger beunruhigen und uns die Frage nach
der Qualitit dessen, was gelebt wird, nahelegen. — P. Regamey, Cha-
rité d’abord, qu’est-ce 2 dire ? : Cahiers St. Jacques (1954).

2 «Wir werden gerichtet werden nach unserer Liebe», sagt Johan-
nes vom Kreuz. Es geht also nicht um eine peinlich genaue Beobach-
tung einer Moral, sondern um eine Dynamik der Liebe (virtus). Dafl
«Prostituierte im Heimmelreich vor uns den Vorrang haben kénnen»,
miifite uns in diesem Punkt nachdenklich machen.

3 Darauf beruht der Anspruch gerade der Charismatiker der Hier-
archie gegeniiber.

* «Die wortgetreue Ubertragung... erzeugt Interpretationsirrtii-
mer... Es istnotwendig zu iibersetzen, ja zu transponieren.» — M. Ri-
quet, Une transposition nécessaire : Foi et Langage, 1 (1976).

® Es besteht kein Mangel — weder an Exegeten noch an Dichtern.
Doch allzuoft hat man sie abgedringt, in die Randzonen der Kirche
verwiesen oder ihnen den Maulkorb angelegt.

® Bekanntlich ist der Text (vgl. La Maison Dieu 85 [1966]) heftig
kritisiert worden von J. Carmignac, Recherches sur le Notre Pére (Le-
touzey, Paris 1969).

7 Vgl. Lk 6, 36-38.

8 Eine Umfrage war der Annahme vorausgegangen. Ich gehorte zu
denen, die die vorgeschlagene Formel abgelehnt und bekimpft haben.
Siehe excursus in fine.

¢ Siche excursus in fine.

¥ Dasselbe gilt fiir die traditionellen Credo-Formulierungen.
Doch manche Credo-Gesinge beriicksichtigen heute dieses Anliegen
bereits.

11 Das duflerlich sichtbare Handeln bleibt der Priifstein. Vgl. 1 Joh
4,20 usw...

'? Thema einer Arbeitssitzung, die 1950 in Frankreich von der Pa-
storalliturgischen Arbeitsstelle (Centre Pastorale-Liturgique) veran-
staltet wurde. (Vgl. La Maison de Dieu, 24 [1950].)

13 In dieser Hinsicht erscheint es mir bedauerlich, daff man in den
nachkonziliaren Eucharistischen Gebeten den Ausdruck beibehalten
hat : «Brot und Wein, die Leib und Blut Christi werden sollen», was
mehr zu einem Irrrum fithre, als wenn man von neuer «Bedeutung»
spriche. Die Katecheten sprechen von der «geheimnisvollen Ver-
wandlung» des Brotes und Weines in Leib und Blut Christi. Kurzum :
das Sakrament erfihrt eine magische Interpretation. In einem anderen
Zusammenhang betitelt H. Haddad bezeichnenderweise bei der Schil-
derung eines Falles von Kannibalismus unter Uberlebenden einer Ka-
tastrophe sein Buch mit «La Céne» (Das Abendmahl). (Albin Michel
1975).

Konzil und vor allem seit dem Konzil selbst ist man-
ches geschehen, um unsere Liturgie der heutigen Zeit
anzupassen. Man kann sich nur dariiber freuen. Will
man aber fiir unsere Zeit dem Glauben und seiner got-
tesdienstlichen Feier im Sinne eines unserer Zeit gema-
fen titigen und engagierten Lebens Ausdruck verlei-
hen, so bleibt noch manches zu tun. Ich zweifle nicht
daran, dafl man auf diesem Gebiet wie auf anderen in
der Lage sein wird, mit der Hilfe des Heiligen Geistes
«das Antlitz der Erde zu erneuern». Doch um der Kir-
che eine neue Jugend zu verleihen, giltes gleich den er-
sten Christen Vorstellungskraft, Mut und Kithnheit an
den Tag zu legen unseren Verfolgern von allen Seiten
gegeniiber. Dann wird man ohne Bruch von der eucha-
ristischen Feier zur Tat schreiten kdnnen.

14 Das Objeke ist auf der Ebene des Symbols fiir eine Sinn-Kom-
munikation bestimmt: Es mufl ebenfalls {ibersetzt werden konnen,
denn das in Erinnerung gebrachte Ereignis soll aktualisiert werden,
was eine imitierende Reproduktion ausschliefit (Vgl. unseren Artikel
in «Notre Combat» April 1976 : La derniére Cene et Pinstitution eu-
charistique. — In manchen Gegenden der Erde wiirde man Brot und
Wein tunlichst durch Reis oder Honig, den Wein entsprechend durch
Bier oder Tee ersetzen.

15 Vgl. Heinz Schiirmann, Jesu Abendmahlsworte im Licht seiner
Abendmahlshandlung : CONCILIUM 4 (1968) 771 ff. — Siehe auch
Franz Leehman, La parole visible (Delachaux 1971).

16 Vol Lk 24,35; Joh 15,12; Apg 3,42 usw.

17 Vel, den Kommentar der Bible de Jérusalem zu Joh 1,14 und Mt
16,15.

18 Mehrere Autoren denken an eine solche Interpretation (Jere-
mias, Kilmartin, Thierry, Mertens...) Eine ganze Anzahl alttesta-
mentlicher Propheten haben aus pidagogischen Erwigungen (oder
orientalischer Ausdrucksgewohnheit) Symbolhandlungen vorge-
nommen, indem sie eine symbolische Handlung threm Wort beifiigten
oder eine in sich selbst bedeutungsvolle Handlung gesetzt haben. Hat
nicht etwa auch Diogenes Bewegung demonstriert, indem er ging?
Und ein spanisches Sprichwort sagt : Was man hort, das hort man an,
was man sieht, das abmt man nach. — Eine beispielhafte Handlung
weckt Orthopraxie, ja provoziert sie. Die Sache an sich (zusammen
mit Worten) weckt Betrachtung und Kommentare: Orthodoxie.
Wenn wir sagen, daf er mit seiner ganzen Persénlichkeit in dieser
Handlung zu finden ist, so verstehen wir darunter zunichst, dafi beim
letzten Abendmahl (oder nach der Auferstehung) eine solche Hand-
lung bereits etwas Weiteres zu seiner physischen Prisenz hinzufiigte.
In der Folgezeit sollte bei unseren liturgischen Feiern die Prisenz in
dynamischer Form durch die Geste des Austeilens zeichenhaft darge-
stellt werden und nicht allein in der Materialitdt der (in statischer Wei-
se) transfinalisierten Species.

19 Es gibt einen franzosischen Ausdruck: Boire un coup (einen
Schluck trinken), urspriinglich : Boire une coupe (einen Becher trin-
ken), mit der Bedeurung, sich verbriidern. Das bedeutet etwa dasselbe
wie die feierlichere Handlung des gemeinsam getrunkenen Glases
Champagner bei unseren groffen Festen oder noch besser : wie das Ka-
lumet des Friedens, das die Indianer Nordamerikas rauchten. Das alles
sind kollektive Handlungen, die eine Gemeinschaft der Hoffnung be-
kundcn.

20 (Es bedarf nichr einer Vielzahl von Erklirungen, um es zu ver-
stehen» (Liturgickonstitution 34).

21 Der menschgewordene Gott = die Liebe in Person (unter uns).

22 Diese zu seinem Andenken und in Gemeinschaft mit ihm wie-
derholte Handlung bekundet in symbolischer Form seine Gegenwart.
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* Es gibt Augenblicke, in denen, niedergeschmettert von Ungliick
und Schmerz, erdriickt von Katastrophen, in Schwiche und Krankheit
gestiirzt oder im Bewuftsein seines tragischen Endes, der Mensch nur
noch seinen Gott anrufen kann: «Erbarmen, Herr». Auf jeden Fall
kann das Leid durch den Blick auf Gott umgewandelt und verklirt
werden. Und doch ist das Leid ein Ubel, das, soweit es in unserer Kraft
steht und auf uns ankommt, bekimpft werden mufl. Daher ist das
schlimmste Leid das, dessen aktive oder passive Ursache der Mensch
ist: Vgl. Quel homme, quel Dieu (S. 103) (Fayard 1976). Daher die
ungemeine Wichtigkeit, daff wir die Frage stellen, welches Leid von
uns abhingig ist.

?* Das alte Motiv der christlichen Resignation, erginzt durch eine
gewisse Schmerzverliebtheit und eine Art Theologie des Kreuzes, die
seit mehr als fiinfzig Jahren von den Theologen abgelehnt wird und
von Mounier gebrandmarkt wurde, lebt weiter in der Ausdrucksform
der Liturgie ; es wird nicht leichtfallen, sie hier auszurotten, doch ist es
unerlifilich. Vgl. C. Duqoc, Das Kreuz Christi und das Leid des Men-
schen : CONCILIUM 12 (1976) 587.

** Dom Fragoso, Evangile et révolution sociale (Le Cerf, Paris
1969).

¢ Auf dem Kongref§ des Weltverbandes der Christdemokraten, im
Dezember 1975 in Rom, erklirte Paul VI. : «Der Name Christ kann
ein Zeichen des Widerspruches sein, ja sogar Heldentum erfordern»
(Man spricht nicht mehr von Opferleiden).

Ubersetzt von Karlhermann Bergner

Jean-Claude Sagne

Literatur iiber die Charismen
und die charismatischen
Bewegungen

Die innere Heilung

Unter der in charismatischen Kreisen schnell anwach-
senden literarischen Produktion habe ich eine stark be-
grenzte Auswahl getroffen und dabei vor allem das be-
rucksichtigt, was die «innere Heilung» betrifft.
Innere Heilung ist das Aufwallen der spirituellen Er-
fahrung in unserem Gefiihlsleben, das Friede und
Freude, Versohnung und Einheit hervorruft. Die
Themenstellung mag allzu beschrinkt erscheinen. Thre
Bedeutung liegt darin, dafl es eine Aufarbeitung der ge-
samten spirituellen Erfahrung erfordert. Von der inne-
ren Heilung sprechen ist das Gleiche wie sich iiber die
Wege des inneren Lebens und den Vorgang der Got-
tesbegegnung duflern. Das Interesse des Themas liegt
im tbrigen nicht ausschlieflich im Theoretischen. In-
nere Heilung meint unter einem bestimmten Aspekt

PANUIEE AB ETA

1921 in Kairo geboren. Verbrachte seine Jugend in Agypten und im
Libanon. Seit 1950 lebt er in Paris. Von Beruf Ingenieur. Er ist verhei-
ratet und hat ein Kind. An die zwanzig Jahre lang fithrte er Berech-
nungen fiir Eisenbeton verschiedenster Verwendung durch. Dann ver-
legte er sich auf die sozialen und 6konomischen Probleme der Zusam-
menarbeit mit der Dritten Welt, namentlich im Hinblick auf den
planmifligen Einsatz des menschlichen Potentials. Er verfafite meh-
rere Artikel technischer und sozio-okonomischer Thematik. 1975
wurde er vom Internationalen Arbeitsamt in Genf fiir die Durchfiih-
rung umfangreicher Programme &ffentlicher Arbeiten engagiert, die
dazu bestimmt waren, die Arbeitslosigkeit in den am wenigsten ent-
wickelten Lindern zu bekdmpfen. Sein Einsatz fiir die Unterbringung
der Allerirmsten und die Entwicklung der Dritten Welt veranlafiten
ihn zur Teilnahme an den verschiedensten Aktionen und liefen ihn
schlieflich Mitglied der Sozialistischen Partei werden. Neben seinem
Familien- und Berufsleben und seiner politisch-sozialen Titigkeit
nahm er aktiv an der biblischen und liturgischen Erneuerung in Pfarr-
gruppen, auf Arbeitstagungen und in der personalistischen Bewegung
«La Vie Nouvelle» teil. In den Jahren 1967-1968 arbeitete er in Frank-
reich in einer Unterkommission fiir die Anpassung der vier hauptsich-
lichsten Eucharistischen Gebete der postkonziliaren Liturgie mit.
Auch in diesem Sachbereich veroffentlichte er mehrere Artikel und
Besprechungen in Zeitschriften wie La Vie Spirituelle, Parole et Mis-
sion, Notre Combat, Esprit, La Vie Nouvelle usw. Anschrift: 29
Avenue Voltaire, F-01210 Fervey-Voltaire/Frankreich.

die Reinigungen der spirituellen Erfahrung, die diese
als authentisch ausweisen und ihnen Dauer verleihen.

Zur Bearbeitung des Themas der inneren Heilung
habe ich mich auf drei Biicher gestiitzt. Sie liegen den
von mir hier vorgetragenen Uberlegungen zugrunde.

Das erste ist von Michael Scanlan, T.O.R., Inner
Healing (New York, Paulist Press 1974 / Franzds.
Uberse{zung, La guérison intérieure, La Pneumati-
que, Paris, 1975). Das zweite ist von Francis Mac Nutt
OP, Healing (Ave Maria Press, Notre Dame, Indiana,
1974), 333 Seiten. Das dritte ist von Ovila Melangcon
CSC, Guérison et Renouveau charismatique (Kanada
1976), 184 Seiten. Die Autoren sind drei katholische
Priester, Mitglieder der charismatischen Erneuerungs-
bewegung.

Wenn ich im weiteren die spirituelle Erfahrung, die

“diese Autoren schildern, auf meine Weise darlege, so

habe ich dabei keineswegs die Absicht, diesem oder je-
nem Punkt ihrer Lehraussage eine Kritik entgegenzu-
stellen. Die gelebte Erfahrung, die die Quelle ihrer In-
spiration darstellt, ist dieselbe, aus der ich auch lebe.
Ich gehore selbst seit 1973 der charismatischen Erneue-
rung an und méchte nur in einer klaren und verstindli-
chen Weise und mit einem niichternen Blick vorlegen,
was uns hinsichtlich der inneren Heilung zu erleben
geschenkt wurde. Ich méchte meine Uberlegungen in
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