Zur Einfithrung und Grundlegung

Charles Perrot

Der Kultder Urkirche

Inmitten einer hellenistischen Umwelt verblei-
ben die ersten christlichen Gemeinden im Wort
und in ihren — wie man sagt — Kulthandlungen
tief in der judischen Tradition verwurzelt. Gebet
und Gesang, Predigt und Unterweisung, Taufri-
tus und Mahl der neuen Gemeinschaft entstam-
men zum Teil judisch-hellenistischer Praxis.
Freilich ist es nicht immer leicht, genau anzuge-
ben, was nun eigentlich von dieser Uberlieferung
herkommt. Fiir diese Schwierigkeit lassen sich
mehrere Griinde angeben:

1. Die in Frage stehende judische Tradition ist
immer noch nur ungentigend bekannt, offenbar
wenig einheitlich und oft schwer zu datieren.

2. Die christlichen Gemeinden sowohl in Pali-
stina als auch in der Diaspora sind vielgestaltig
und zeigen sehr unterschiedliche Bindungen an
die alte Tradition. Die judenchristlichen Grup-
pen sowie die verschiedenen Verzweigungen der
hellenistisch-christlichen Gemeinden stellen das
Problem der Beziehung zwischen Tora und Neu-
em Bund nicht im selben Sinn. Nun hingt aber
die christliche liturgische Praxis weithin von der
Art dieser Beziehung ab.

3. Dartiber hinaus kann methodologisch auf
dem liturgischen Gebiet wie auch anderswo die
Erklirung einer Praxis durch thren Ursprung nur
mit Vorsicht angewandt werden, da man sonst
Gefahr liuft, die geschehenen radikalen Verin-
derungen zu verschleiern. Die fritheren Quellen
und Traditionen erkldren nie restlos das Schépfe-
rische einer bestehenden Praxis.

4. SchlieBlich ist das Phinomen einer sehr bald
auch in den hellenistisch-christlichen Gemein-
den (so in Kol 2,16-18. 23) einsetzenden Judai-
sierung nicht zu iibersehen. Der sogenannte jiidi-
sche Ursprung der einen oder anderen christli-
chen Praxis ist zuweilen nur eine zweitrangige
geschichtliche Erscheinung. Gerade unter die-
sem Gesichtspunkt mufl der Bericht der Apostel-
geschichte kritisch iberpriift werden. Thr Verfas-
ser beabsichtigt nimlich zu einer schon spiteren
Zeit (etwa um 80 bis 90), das Denken und die
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Praxis der auf Paulus zuriickgehenden Kirchen
mit der «Protogeschichte» der petrinischen Ge-
meinde und letztlich mit Israel selbst zu ver-
kniipfen. So erscheint dann die christliche Praxis
als eine fast bruchlose, volle Entfaltung des alten
Israel. Die beispielhafte Ausmalung des Pfingst-
ereignisses wie auch jene der fleiflig den Tempel
besuchenden Urgemeinde (Apg 2,46; 5,42) of-
fenbart zunichst nur die lukanische Theologie
von der idealen Kirche in ihrer Verbindung mit
dem Gottesvolk der Anfinge. Die in Apg 21,26
berichtete Kultaktion des heiligen Paulus ent-
spricht wirklich nicht dem, was wir sonst vom
Apostel wissen. Mit anderen Worten, Lukas
«judaisiert» Paulus, wenigstens zum Teil. Ent-
sprechend der kirchlichen Lage des ausgehenden
ersten Jahrhunderts, als die Echtheit der Heils-
botschaft bedroht ist und man dringend nach
einem wirksamen Bezug zu den einstigen Werten
ruft — «Der alte Wein ist besser», heiflt es bei Lk
5,39 im Unterschied zu Markus —, glittet Lukas
die Spannungen und Bruchstellen. Ein solches
Gemilde droht aber in seiner idyllischen Ent-
wicklung Israels zur Kirche hin auch das Eigent-
liche der christlichen liturgischen Praxis zu ver-
hiillen. Darum ist noch vor jeder Einschitzung
des aus der jiidischen Uberlieferung stammenden
Beitrags notwendig hervorzuheben, wie sehr
sich die christlichen Praktiken von der jiidischen
Tradition distanziert haben. Zuerst erfolgte ein
Bruch, von den verschiedenen Gemeinden in
unterschiedlicher Stirke erfahren, was eben diese
Gemeinden allerdings nicht daran hinderte, nun-
mehr verchristlichte Elemente der jiidischen
Kultpraxis zu bewahren oder in sich aufzu-
nehmen.

Um diesen ersten Bruch und den dariiber
hinaus wirksamen Zusammenhang mit dem alten
Israel richtig einzustufen, diirfen wir vor allem
nicht unsere modernen Vorstellungen von der
damaligen Situation einblenden, indem wir zum
Beispiel einem rein duflerlichen, rituellen und
formalistischen jiidischen Kult eine fortan der
Freiheit des Geistes gedffnete christliche Praxis
gegeniiberstellen, so daff nunmehr die von Heu-
chelei durchzogene jiidische Institution vor der
Innerlichkeit der «Anbetung im Geiste» ausein-
anderbriche. In Wirklichkeit lebten die Schrift-
gelehrten der Synagogen wie auch die Leute von
Qumran mit ihren wundervollen hymnischen
Gebeten in grofler Innigkeit die Religion der
Propheten Israels. Die in den Synagogen der
Pharisder seit ungefihr dem 2. Jahrhundert v.
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Chr. gelesenen prophetischen Texte blieben
nicht toter Buchstabe.

Ubrigens scheint der sogenannte Institutiona-
lisierungsvorgang manchmal die Kirche schneller
erfafit zu haben als die Synagoge selbst. Wihrend
sich zum Beispiel die Juden bis etwa ins 9.
Jahrhundert n. Chr. hinein hiiteten, ihre iibli-
chen, stets fiir eine neue schopferische Gestal-
tung offenen Gebete niederzuschreiben, verfe-
stigte sich der Text des Vaterunsers sehr rasch in
seiner doppelten Uberlieferung (Lk und Mt); es
stimmt allerdings, dafl der judenchristliche Ver-
fasser der Didache einen grofleren Freiheitsraum
1ifit: «Man erlaube den Propheten dankzusagen,
so oft sie es wiinschen» (Did 10,6). Ebenso geht
die von Paulus im Rahmen der Gemeinde von
Korinth zum Zweck eines kirchlichen Aufbaus
«in Anstand und Ordnung» (1 Kor 14,40) durch-
gefuhrte Bemithung um vernunftgemifie Gestal-
tung in der Tat dem Bemiihen voraus, das in den
Synagogen des zweiten Jahrhunderts n.Chr. zur
Vereinheitlichung der jetzt um das Erbe des

Tempels vermehrten jlidischen Praktiken unter- .

nommern wurde. Freiheit wie auch schopferische
Titigkeit sind als solche nicht das Eigengut des
Christentums. Ubrigens verdeckt solche Art
leichtfertiger Gegentiberstellung im Grunde die
zwischen dem alten Bund des Gesetzes und dem
Bund des Kreuzes vollzogene Spaltung. Aber
nun — wie soll man diese Distanz aussagen?

Ein Wortschatz, der um Klarbeit ringt

Wir beginnen mit einer Feststellung. Es findet
sich im Neuen Testament kein einziges Wort, das
genau umschreibt, was wir heute den christlichen
«Kult» nennen. Auf dieser ersten Ebene sind die
Worte noch auf der Suche nach einem Ausdruck
fiir eine neue und andersartige Wirklichkeit, die
nicht eine blofle Weiterfithrung des Opferkultes
von gestern ist. Indessen setzt sich der neue
Wortschatz vom Tischdienst (griechisch diako-
nia) allmahlich durch, wihrend die griechischen
Hauptworter latreia und leiturgia, die den frithe-
ren Opferdienst bezeichneten, jetzt anscheinend
zurlickgewiesen werden oder sich den neuen
Verhiltnissen anpassen miissen. Sie kennzeich-
nen zu deutlich den blutigen Tempelkult (vgl.
Rom 9,41; Lk 1,23), gegen den sich die Tiufer-
gruppen, die Judenchristen hellenistischen Typs
(Apg 7) und auch Jesus selbst erhoben hatten
(Joh 2,13-21). Trotzdem findet vor allem nach
der Zerstorung des Tempels im Jahre 70 dessen
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Erwihnung wieder Eingang in die christlichen
Kreise. Nur wird der Begriff diesmal radikal in
christologischem (Joh 2,19) oder ekklesiologi-
schem (Mk 14,58) Sinn umgedeutet. Ebenso
werden das Zeitwort latresiein (verehren) und
sein entsprechendes Substantiv aufs neue im
christlichen Wortschatz eingefiihrt, allerdings
zusammen mit einer sie vollstindig umformen-
den spirituellen Sinngebung; so ist etwa die Rede
vom Kult im Geiste (Phil 3,3; Rom 1,9); «der
wahre und angemessene Gottesdienst« (Rém
12,1: logiké latreia — aus Worten geflochtene
Verehrung) heifit es jetzt, wobei es sich freilich in
diesen paar anscheinend kultischen Bezligen le-
diglich darum handelt, das neue Leben des Chri-
sten zu charakterisieren und nicht zu bestimmen,
was wir heutzutage unter das Stichwort Kult
einordnen. Die unter dem Zeichen des Heiligen
Geistes stehende neue Praxis ist nicht mehr von
der sie umgebenden Welt abgetrennt; die Arkan-
disziplin existiert noch nicht (1 Kor 14,23).
Kurz, man wird sich — im Sinn des Neuen
Testaments wenigstens — davor hiiten, unbedacht
von christlichem «Kult» zu sprechen, als bestiin-
de zu dieser Zeit schon ein Wort solcher Art, das
dann die Vielfalt der noch ihre Gestalt suchenden
neuen Praktiken in eine Einheit binden konnte.

Vion den neuwen Orten und Zeiten

Der soeben genannte Gesichtspunkt ist um so
mehr zu betonen, als die ersten Christen zur
Bezeichnung der Leiter ihrer Versammlungen
und der neuen Gemeinschaftspraktiken bewufit
Ausdriicke wihlten, die bis dahin im Rahmen des
profanen Lebens gebraucht wurden. Die Ge-
meinden versammeln sich in Einzelhiusern und
also auflerhalb eines geweihten Bereichs, so etwa
in der Wohnung von Aquila und Priska (1 Kor
16,19) oder bei Frau Nymphia (Kol 4,15). In
dem judenchristlichen Milieu kennt man zweifel-
los das Dasein einer christlichen «Synagoge»
(vgl. Jak 2,2), aber die jiidischen Synagogen
galten vor dem 2. Jahrhundert n. Chr. eben nicht
als sakrale Orte. Uberdies finden die christlichen
Versammlungen «am ersten Tag der Woche»
(1 Kor 16,2; Apg 20,7) statt, das heifdt auflerhalb
der sakralen Zeit des Sabbats. Jedoch kommt
schon sehr frith eine gewisse Sakralisierung zum
Durchbruch, mit Hilfe von genaueren Bezeich-
nungen wie «Tag des Herrn» (Offb 1,10; Dida-
che 14,1). Die heiligen Festzeiten von ehemals
scheinen nicht sofort beobachtet worden zu sein,



DER KULT DER URKIRCHE

mindestens nicht von allen christlichen Gemein-
schaften, aufler im fortgeschritteneren Stadium
der lukanischen Gemeinde (so etwa Pfingsten).
Gewif}, das jlidische Osterfest wird immer er-
wihnt, seine spirituelle Bedeutung aber hat sich
jetzt gewandelt (1 Kor 5,7-8). Bald wird nun
auch die Beobachtung des Sabbats zum Gegen-
stand von Zwistigkeiten innerhalb der christli-
chen Gemeinden selbst. Wenn da Judenchristen
den Sabbat weiterhin einhalten (nach Mt 24,20),
so weigern sich doch der hellenistische Zweig des
Judenchristentums und bald danach die Christen
hellenistischer Herkunft, die nicht der oben er-
wihnten Judaisierungsbewegung erliegen (Kol
2,16), dessen Forderungen zu erfiillen. Unter
dem Einfluf dieser hellenistischen Tradition be-
kunden die Evangelien ganz klar eine solche
Haltung, wobei sie bei dieser Gelegenheit das
Benehmen Jesu in Erinnerung rufen. Diese weit
ausgreifende Ablehnung der geweihten Zeiten
und Orte von einst beweist das Verlangen, die
«liturgische» christliche Praxis fortan mit dem
jetzt vom Heiligen Geist erfafiten alltiglichen
Leben zu verbinden (R6m 8 und 12). Eine solche
Distanz zwischen dem Kult von gestern und der
neuen Praxis zeigt sich auch auf dem Gebiet der
christlichen Gestik, die der kultischen Zeichen-
sprache von frither anscheinend am nichsten
steht. Wir wollen — leider notgedrungen etwas
fliichtig — zur Rechtfertigung der folgenden Er-
wiagungen mehrere von diesen Praktiken auf-
zdhlen.

Die Tanfe

Die Geschichte des christlichen Taufgeschehens
ist die einer standigen Umwandlung und aufein-
anderfolgender Neuinterpretationen. Das Fest-
halten an der judischen Tradition in dem Gestus
der rituellen Waschung, die den Ubergang von
der profanen Welt in den heiligen Bereich ermég-
licht, liegt nunmehr weit zuriick. Das gleiche ist
hinsichtlich jener rituellen Reinheitspraktiken im
Wasser der Zisternen von Qumran zu sagen,
auch wenn in diesem Fall die Handlung stirker
verinnerlicht ist, da sie die Riickkehr des Geistes
der Heiligkeit manifestiert. Die sogenannte Pro-
selytentaufe, die manchmal die Beschneidung
begleitet, bleibt eine Geste ritueller Reinheit im
Augenblick des Verlassens der gotzendieneri-
schen Welt und wird im Judentum des ersten
Jahrhunderts kaum praktiziert. Inmitten des Ju-
dentums selbst brach vor allem mit Johannes dem
Taufer gemeinsam mit der einen oder den vielen
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thm nachfolgenden Gruppen das Neue herein.
Diesmal will die Geste mit dem Wasser die
Verzeihung der Siinden bedeuten, natiirlich
nicht ohne die Bekehrung der Herzen. Jesus hat
diese Handlung nur am Anfang seines Dienens
ibernommen als ein Zeichen des nahenden Rei-
ches Gottes. In der Folge haben die christlichen
Gemeinden diese Kulthandlung wieder einge-
fiihrt, ohne daff man freilich genau das Wann und
das Wie angeben kénnte. Verschiedene Praki-
ken sind da bekannt, wie etwa jene der Johannes-
jinger von Ephesus (Apg 18,25-19,7), bis sich
dann allmédhlich die Gewohnheit einer einmali-
gen Taufe (Eph 4,5) an Stelle der Beschneidung
durchsetzt. Nun bleibt aber diese letztgenannte
Handlung als Zeichen des Eintritts in das Bun-
desvolk in einigen christlichen Kreisen (Apg
15,1) immer noch in Ubung. Paulus iibernimmt
nach augenscheinlichem Zégern (1 Kor 1,15f;
10,1) die schon traditionell gewordene Tauf-
handlung, jedoch nur unter der Bedingung, sie
mit dem einzigen Tun in Verbindung zu bringen,
das rettet, mit dem Kreuz des Auferstandenen.
Nicht mehr das Taufwasser als solches vergibt,
sondern einzig und allein das Kreuz des Erlosers.
Von nun an schépft der Taufritus seinen Wert
aus diesem Kreuz, an das fortan jeder Getaufte
genagelt ist (R6m 6,3-5). Eine analoge Berichti-
gung oder Neuauslegung geschieht auch mit
Hilfe einer anderen christlichen Sprechweise: Es
wird die Wassertaufe von der Geisttaufe unter-
schieden (Mk 1,8; Apg 1,5). Der Ausgangspunkt
der erlosenden Geste liegt jetzt im Bezug auf das
Auferstehungsereignis, das durch den 'Heiligen
Geist im Heute verkiindet wird. Wiederum wur-
zelt hier das Heil nicht mehr im Taufwasser
allein, sondern im Herrn durch den Geist, der
ihn, den Auferstandenen, belebt. Wie man sieht,
reicht die Geschichte der Taufe in die jiidische
Tradition zuriick und noch iber sie hinaus;
wirklich bedeutsam aber sind letztlich die herme-
neutischen Briiche dieser Geschichte und gar
nicht die stoffliche Weiterdauer des Wasserge-
stus. Alles ist alt und neu zugleich in dieser
«Christologisierung»  der  gemeinschaftsbe-
stimmten Kultgesten, die das eigentiimlich
Christliche entscheidend prigen.

Das Gebet

Mit den Gebeten und Gesingen in der neuen
Gemeinde steht es ebenso. Alles ist von nun an
auf die Person Christi ausgerichtet. Plinius der
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Jiingere schreibt zwischen 111 und 113 unserer
Zeitrechnung: «(Die Christen versammeln sich)
am bestimmten Tag vor Sonnenaufgang, um
abwechselnd ein Lied (carmen) zu Ehren des
Christus wie zu Ehren eines Gottes zu singen»
(Ep. X,96,7). Die christologischen Hymnen des
Neuen Testamentes sind dafiir ein schones Bei-
spiel, ganz abgesehen von den Doxologien (Phil
2,6-11; Kol 1,15-20; 1 Tim 3,16). Fiigen wir
noch die im anthologischen Stil nach der Weise
des Benediktus (Lk 1,68-79) verfafiten psalmen-
artigen Gesidnge hinzu oder auch jenes Gebet
midraschihnlicher Prigung, das Lukas seiner
Gemeinde als Beispiel des ersten christlichen
Gebets vor Augen fihrt (Apg 4,23-31). So also
beten und singen die Gemeinden dem Herrn
Christus «Psalmen, Hymnen und Lieder, wie sie
der Geist eingibt» (Kol 3,16; Eph 5,19). Natiir-
lich ist es schwierig, die hier verwendeten Ge-
betsweisen genau zu beschreiben. Die in Frage
stehenden Psalmen sind anscheinend neue, fiir.
den besonderen Anlaf} verfafite Gesiange (1 Kor
14,26) nach Art jener psalmodischen Texte, wie
sie vor (vgl. die Psalmen Salomos) und nach der
Zerstorung des zweiten Tempels (die Pijjutim
des Sabbats und der Feste) in den Synagogen
reichlich gedichtet wurden.

Zum mindesten drei Zlige charakterisieren das
christlich Neue auf diesem Gebiet:

1. Eine intensive Christologisierung der da-
mals geschaffenen Gebetstexte, wie man es noch
in den Liedern der Offenbarung sieht (Offb 5,9;
14,3:15,3).

2. Der Verzicht sodann auf die herkdmmli-
chen Gebete des Judentums zugunsten einer
Aufwertung der Gebete «privater Natur». Of-
fensichtlich wird das monotheistische Glaubens-
bekenntnis des Schema Jisrael (Dt 6,4), das von
den Juden zwei- oder dreimal am Tage gebetet
wird, nicht wieder aufgenommen; das gleiche gilt
von den alten Elementen des Schemone Esre (die
achtzehn Lobpreisungen). Ganz gewiff ist das
synagogale Gebet par excellence, nimlich der
Lobpreis («Gepriesen seist du, Herr, denn...
gefolgt vom Riickerinnerungsmotiv), nicht ver-
gessen; man erinnert daran sogar am Anfang
und am Ende des Gemeinschaftsmahles (1 Kor
11,24); es wird aber doch durch bisher im Rah-
men des Bittgebetes privaten oder hauslichen
Charakters ausgestaltete Formeln abgelost. Voll-
kommenes Beispiel dafiir ist das Vaterunser.
Auflerdem betont Paulus die stets bedeutende
Rolle des mit der Gabe des Sprachenredens, das
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heifit mit dem Charisma des Gebetes Beschenk-
ten, unter der Bedingung freilich, dafl er sich
fortan in verstindlicher Sprache ausdriickt; nun
ist aber der «Sprachenredner» gerade der Fach-
mann fiir jene Lobpreisungen und Danksagun-
gen (Eucharistien), auf die der «Nichtfachmann»
unter den Gliubigen mit «Amen» antworten soll
(1 Kor 14,16).

3. An letzter Stelle wollen wir nur an die
Gebetshaltungen erinnern wie etwa das Nieder-
knien und noch mehr die Proskynese oder Pro-
sternation, die bisher dem Gott des Tempels
vorbehalten waren (1 Kor 14,25). Fur gewohn-
lich betet der Jude ja stehend, auch wenn in
gewissen Privatgebeten ein Sichniederwerfen

nicht unbekannt ist (so bei Rabbi Akiba).

Das Mah!

Das christliche Mahl ist selbstverstindlich jenes
Ereignis, bei dem die oben erwihnte Christolo-
gisierung ihren Hohepunkt erreicht, indes doch

- fast alle Elemente dieses Mahles gewisse Analo-
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gien zu den jiidischen Praktiken des ersten nach-
christlichen Jahrhunderts enthalten. Erinnern
wir nur an das judische Mahl am Sabbat und an
den Festen, an das Mahl der Essener mit seiner
messianischen Priagung, und vor allem an das
seltsame Mahl der Therapeuten Agyptens, von
dem Philon von Alexandrien in seiner Vita con-
templativa spricht. Beim Ostermahl haben wir
das einzigartige Beispiel eines jidischen Mahles
vor uns, das auch zum Ort biblischen Wortes
und hymnischen Gesangs geworden ist. Es fillt
nicht leicht, in wenigen Sitzen die Geschichte
der ersten christlichen Mahlgemeinschaften in
ihrer Bindung an die judische Uberlieferung und
in der duflersten Neuheit ihres Inhaltes zusam-
menzufassen. Dies aus mindestens zwei Griin-
den: Zunichst scheinen diese Mahlzeiten ver-
schiedene jiidische Praktiken in einer einzigen
gemeinschaftlichen Handlung zu vereinen; und
dann zeigt sich die christliche Praxis selbst sehr
spiirbar verschieden von einer Gemeinde zur
anderen.

Drei jiidische Praktiken sind ganz besonders
betroffen:

1. Die groflen Gastmihler mit Gisten, mit
Segensspruch tiber das Brot und den Becher, am
Sabbat und an den Festen oder anlifilich des in
der jiidischen Diaspora iiblichen Gemeinschafts-
mahls (etwa, nach Flavius Josephus, die syndeip-
na der romischen Judengemeinde).
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2. Der an jeder jiidischen Synagoge eingerich-
tete Hilfsdienst unter der Leitung der Gemeinde-
obrigkeiten mit seiner tiglichen Speisung armer
Pilger und der Lebensmittelausteilung an die
Witwen und Armen am Tag vor dem Sabbat.

3. Erinnern wir schliefilich noch kurz an all
das, was auf das Wort in den Synagogen am
Sabbat Bezug hat, an die Lesungen, die Gesinge
und homiletischen Ermahnungen; oder auch
noch an die Unterweisung durch die Schriftge-
lehrten mit threm Nachdruck auf eine der Tora
entsprechende Lebensfihrung.

Die Geschichte des christlichen Mahls in sei-
ner ersten Zeit berithrt unmittelbar die Bezie-
hung zwischen diesen verschiedenen, entweder
am selben Ort vereinten oder bald von neuem
getrennten Praktiken. Die «Agapen» der Ge-
meinschaftshilfe [6sen sich vom sogenannten eu-
charistischen Mahl, dies vielleicht schon zu An-
fang des zweiten Jahrhunderts (ist das bereits der
Fall in Jud 12?). Die liturgische Tradition scheint
sich ungefihr zur Zeit des heiligen Justinus gefe-
stigt zu haben. Schon ist die iibliche Abfolge zu
erkennen: Lesung des Evangeliums (die Memoi-
ren der Apostel) und der Propheten, Homilie,
Gebete und Gesten iiber Brot und Wein, gefolgt
vom Amen (Apologie I §67). Eine dhnliche Ab-
folge findet sich in Apg 20,7-12. Wort und Brot
werden hier, in dieser auf den Sabbat folgenden
Nacht, zusammen genannt. Doch gehen wir
noch einige Jahrzehnte weiter zuriick, in eine
Zeit, in der das Gefiige der drei oben genannten
jildischen, jetzt verchristlichten Praktiken schon
fest erscheint. Die Entwicklung des griechischen
Wortes diakonia selbst, das in christlichen Krei-
sen rasch «in Mode» kommit, zeigt es deutlich:
der Ausdruck bedeutet zugleich den Dienst an
diesem neuen Tisch, den Dienst der Gemein-
schaftshilfe (also die Kollekte, die fiir uns zum
Klingelbeutel geworden ist) und schliefflich den
Dienst des Wortes. Der in Apg 6,1-7 erwihnte
tigliche Dienst (diakonia) der Sieben spiegelt
diese enge Verbindung zwischen Mahl und Ge-
meinschaftshilfe wider, selbst wenn der betref-
fende Text schon eine gewisse, in der lukanischen
Gemeinde bekannte Trennung von Tischdienst
und Wortdienst merken liflt (Apg 6,4). Der
Dienst des neuen Tisches und der briiderlichen
Unterstiitzung war zu jener Zeit natiirlich nicht
auf blofle Worte und sogenannte eucharistische
Gesten beschrinkt, die gewohnlich das Mahl
einleiteten und beendeten. Allerdings mufiten
diese das «Abendmahl des Herrn» charakterisie-
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renden Abgrenzungen erst noch korrekt festge-
legt werden. Man hatte aufeinander zu warten
(1 Kor 11,17-34).

Dieser Gemeinschaftsort par excellence gilt
auch dem neuen Wort. Der Herr versammelt
allezeit die Seinen; er hat den Vorsitz an seinem
Tisch und spricht immer noch zu ihnen. Daher
gewinnt das Tun der christlichen Propheten, das
heifit der vom Herrn bevollmichtigten Wortfiih-
rer, wesentliche Bedeutung sowohl in den pald-
stinensischen Gemeinden (Apg 11,27; 15,32) als
auch in der christlichen Diaspora. Wiederum
eine grofie Neuheit, denn dieser der Vergangen-
heit Israels entnommenen prophetischen Rolle
wird eine hohere Stelle eingerdumt als der Rolle
der Schriftgelehrten, die bislang in der Synagoge
dominierte. Unter den Charismen unterscheidet
Paulus die sogenannten Geistesgaben, namlich
das Gebet und die Prophetie (vgl. 1 Kor 12-14).

Das Gebet ist hier genauer gesagt die Sprachen-
rede, jetzt mit der Auslegung verbunden, damit
das an Gott gerichtete Gebet oder Wort auch zu
einem von Menschen horbaren Wort werde; und
was die Prophetie betrifft, so ist sie mit dem
Gemeinschaftscharisma der Unterscheidung ver-
eint, denn das vom Propheten vorgetragene
Wort Jesu soll auch ein Wort der Kirche sein,
recht gesichtet und klargemacht. Der christliche
Prophet spielt demnach eine wesentliche Rolle
als Wortfiihrer Jesu vor der versammelten Ge-
meinde oder als Sprecher des Wortes Gottes iiber
Jesus durch das Dazwischentreten einer von nun
an christianisierten heiligen Schrift. Durch den
Propheten verwirklicht sich also jene erste An-
amnese der Worte des Herrn von einst und jetzt,
die in Bilde von den christlichen Schriftgelehrten
zusammengestellt dann zu den «Memoiren der
Apostel» (Justin) oder jenen in Rom 16,26 ge-
nannten «prophetischen Schriften» werden, die
wahrscheinlich Teile des Evangeliums meinen.

Unnétig hinzuzufiigen, daf} sich das in Frage
stchende Gedenken den Gemeinden entspre-
chend verschieden ausgestaltet, um endlich unter
anderen in die vier kanonischen Evangelien ein-
zumiinden. Und jedesmal erklingt ein gemeinsa-
mes und zugleich unterschiedliches Verstindnis
dessen, der im Gemeinschaftsmahl als gegenwir-
tig bezeichnet und unermiidlich im Wort verge-
genwirtigt wird. Zweifellos bestanden zwischen
den Gemeinden noch bedeutende Unterschiede,
die zuweilen so weit gingen, dafl im innersten
Kern des Mahles die Gegenwart des Kreuzes
vergessen wurde; die Eucharistie der christlichen
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Propheten der Didache spricht niemals von ihm!
Man begreift so besser die heftige Reaktion des
Apostels, der das Kreuz entschlossen und end-
gliltig mitten in die Feier des Auferstandenen
pflanzt: «Denn sooft ihr von diesem Brot efit und
aus diesem Kelch trinkt, verkiindet ihr den Tod
des Herrn, bis er kommt» (1 Kor 11,26). Diese
meisterhafte Interpretation des christlichen
Mabhles in seinem Bezug auf die Vergangenheit
des Gekreuzigten, auf die Gegenwart des Aufer-
standenen und auf die Zukunft des Herrn, der
kommt, erfafit schlieflich alle christlichen litur-
gischen Riten. Das radikal Neue der christlichen
Liturgie liegt hier und nirgendwo anders. Es geht
iiber alle integrierten und entsprechend neu in-
terpretierten jidischen Praktiken, sogar iiber alle
vom Apostel mehr oder weniger iibernommene
Kult- und Opfersprache (Rom 3,25; 12,1)
hinaus.

Am Ende der ersten Liturgien erklang der
laute Ruf der Christen: «Marina tha!». Das
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heifit: Komm, Herr! Nicht: Herr, komm zuriick!
Sondern: Herr, komm, hol uns heim! (1 Kor
16,22; Offb 22,20; Didache 10,6; vgl. 1 Thess
4,13-17). Von daher ist der Christ immer der
Wanderer, der das Pascha seiner Befreiung feiert.
Sein liturgisches Tun erinnert ihn nicht nur an die
Vergangenheit des Nazareners; es erfiillt ihn
nicht allein mit der friedvollen Freude der geist-
lichen Gegenwart des Auferstandenen, verbun-
den mit dem Risiko, manchmal in irgendeine
neue Magie zuriickzufallen (1 Kor 10,1-13). Die
christlichen Kulthandlungen, die Taufe wie das
Gebet, das Mahl wie das Fasten (Mk 2,20),
bleiben Verkiindigung des Reiches Gottes in der
Erwartung des kommenden Herrn. Sicher
durchzogen die drei Dimensionen Vergangen-
heit, Gegenwart und Zukunft teilweise bereits
den Kult des Alten Bundes. Nun aber ist alles
vollstindig neu in der Dauer und Neuheit des
menschgewordenen Wortes Gottes.
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