Frangois Marty
Von den Sinnen zum

Sinn

Die Sinnesorgane werden in der Liturgie ange-
sprochen: Man mufl die Ohren auftun, um
aufmerksam die Worte zu horen, die gesagt
werden, um beim Singen mittun zu kdénnen;
wer die Augen allzu lange geschlossen hilt,
wird {iber kurz oder lang diskret an die litur-
gische Handlung erinnert, der er nicht mehr
folgt oder die er unterbricht; Weihrauch, Brot,
Wein und Wasser wecken den Geruchsinn,
den Geschmacksinn und den Tastsinn. Sollten
“die Sinne zum Sinn fihren? Die Antwort auf
diese Frage verlangt, die Beziehung zwischen
Liturgie und dem, was eine lange Tradition
die «geistlichen Sinne»! nennt, eingehend zu
erforschen.

L Das «Haus, iiber dem: mein Name
ausgerufen ist» (Jer 7,14)

So bezeichnet Jeremia den Tempel in Jerusa-
lem. Wenn die Sinne, vom Geist Gottes durch-
drungen, geistlich werden, vernehmen sie die-
sen Namen im Haus aus Stein.

A Distanz und Kontakt

Wir rechnen die Pflanzen unter die Lebewe-
sen, aber es ist ein festgewurzeltes Leben. Den
Sinnen hingegen gelingt es, Leben mit Bewe-
gung zu einen; sie bewahren den Kontakt mit
den Quellen des Lebens, auch wenn eine Di-
stanz entsteht. Das Tier kann sehen, horen,
seine Beute erspiiren, eine Gefahr wittern, den
Geschlechts- oder Sozialpartner auch auf Di-
stanz ausfindig machen. Seine Warzeln sind, so
kénnte man sagen, beweglich. Gewifd, dieses
Bewegungsspiel bleibt gleichsam eingebettet in
die Notwendigkeiten des tierischen Lebens.
Der Abstand verwischt im gesittigten Tier.

Doch der sich dem Lebewesen 6ffnende Hori-
zont ist sehr wohl jene geheimnisvolle Weite,
in der eine Anwesenheit auftauchen kann, der
die Abwesenheit nichts anzuhaben vermag,
eine Bindung, die nicht gefangen hilt, die des
Glaubens an eine Freiheit.

In dem bescheidenen Erblithen der Sinne
die hochsten Abenteuer des Geistes erahnen -
das wire wohl leichtfertig, wiirde nicht gleich-
zeitig ein anderer Horizont aufgedeckt: die
Gewalttitigkeit, ein Kontakt also, der jede magliche
Distanz vernichtet. Werden die Sinne in ihrer
urspriinglichen Beziehung zu den Lebensquel-
len festgehalten, kann dies nur zu dieser Ver-
nichtung einer Andersheit fithren, die sich
doch immerhin schon andeutet, sobald das
Leben aufbricht als «vom anderen her» be-
sttmmt, so daff der Tiger, der die Antilope
reiflt, nicht gewaittitig ist; er folgt lediglich
dem harten Gesetz des Lebens. Den menschli-
chen Sinnen jedoch ist der Ubergang zu einer
bleibenden Andersheit eigen. Er entsteht im
Gehor, das das Wort wernimmt und zu eigen
empfingt. Das andere, von dem das Wort
kommt, ist nicht die Sache, die ich mir aneig-
ne, sondern die andere Person, auf die das
Verlangen zugeht. Die Gewalt verschlieft das
Wortfeld. Die Mittel hierzu sind iduferst
vielfiltig und erfindungsreich. Das Sorgen des
Lebens wird zur Entschuldigung: Ist es nicht
sicherer, zu besitzen, als auf die anteilgebende
Gabe zu warten? Aber warum gibt es denn
keine Menschheit ohne Kunst? Weil bezeugt
werden soll, daf die Sinne Triger des Geistes
sein konnen. Was die Wortanalyse bei F. de
Saussure an den Tag bringt, ist eine unerhorte
neue Werthaftigkeit der Sinne und ihrer
Michtigkeit: Das akustische Bild (das «Bezeich-
nende») ist ein Sinnenbafies, das nur in seiner
Einbeit mit einem Intelligiblen, dem Begriff (dem
«Bezeichneten»), Wirklichkeit hat. Das Umgekeht-
te ist auch wahr. Das heifit aber zugleich, sich
von dem Schema zu ldsen, das eine spirituelle
Seele mit einer priexistenten Materie zu ver-
binden sucht und sich so in den Dualismus
verstrickt2.

B. Das Haus, in dem das Wort vernommen wird

Die Architektur ist eine Kunst, die alle Sinne
eint. Das geschieht in dem Mafle, wie sie
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einen Raum ausgrenzt, darin sich die den
verschiedenen Sinnen zugewiesenen Kiinste
niederlassen kdnnen. Der Ausgangspunkt fiir
ein denkerisches Bemiihen iiber die Stelle der
Sinne in der liturgischen Handlung ist daher
die Kunde von der Vollendung des alten Tem-
pels im Leib des von den Toten auferstehen-
den Herrn (vgl. Joh 2,21).

Die geistlichen Sinne betreffen zunichst das
Wort, auf das hin nicht nur das Ohr, sondern
auch die Augen und das Tasten hinstreben,
gemifl dem auf sie gemiinzten Haupttext 1
Joh 1,1-3. Die geistlichen Sinne bestehen
zundchst i der tiefverkosteten Annabme der Wor-
tes Gottes durch den Glaubenden in seinem wvollen
Eigensein. Denn von dieser seiner Individua-
litit aus wirken die Sinne ihr eigenes Tun.
Auf sie zu bewegt sich das einsame Beten, das
stille Meditieren der Schrift bei geschlossenen
Tiiren im Verborgenen, wo der Vater sieht
(vgl. Mt 6,6). Die Verbindung zur Liturgie ist
von daher im Leib des Gliubigen zu suchen,
dem «Tempel des Heiligen Geistes» (1 Kor
6,19) als Glied des Leibes, nimlich der Kirche,
und nur als solches (vgl. Eph 5,30). Nun
kommt aber der Glaube vom Héren (vgl. Rom
10,14). Folglich wird der Leib des Gldubigen
zum Tempel iiber das dem Wort lauschende
Ohr, daraus der Glaube entspringt. Doch
wiirde nichts in dieses Ohr dringen, gibe es
nicht zuvor das Wort. Die kirchliche Gemein-
schaft bezeugt diese Vorausgabe, wenn sie sich
in ihrer Liturgie im Bekenntnis ihres Herrn
verwirklicht. Das Wort Gottes wird nicht als das
verkiindet, dessen Horen den Glauben wirkt, wenn
ihm eine liturgische Dimension mangelt.

Das kann aber nur dann geschehen, wenn
Voraussetzungen geschaffen werden, die ein ge-
meinsames Horen und Verkiinden ermaglichen. Die
Hérbarkeit (des Tons und der Rede) am litur-
gischen Ort gehort wesentlich zum Wort jedes
einzelnen Akteurs, ob das nun der Vorsteher
der Zelebration ist, der Lektor oder der Predi-
ger. Ganz und gar eigentimlich ist hier das
von den Versammelten gemeinsam gesprochene
Wort. Es muR sich als empfangenes Wort und
zugleich als freies Wort kundgeben. In einer
Diskussion zeigt sich das in der Regel so, dafl
nicht alle zugleich sprechen sollen, mit dem
doppelten Vorteil, daf man jeden héren und
selbst einen Beitrag leisten kann. Das Paradox

der Liturgie liegt in folgendem Sachverhalt: Es
ist angemessen, dall alle zusammen sprechen,
ohne in jenen sterilen Jargon zu verfallen, der
alle Debatte scheut.

Die Poesie kann gemeinsam gesprochen wer-
den, denn sie hat die Freude am Wort geweckt
und die Ohren fiir das allen gemeinsame
Sprachfeld mit seinem Klang und seinen Bil-
dern aufgetan. Und diese Freude, dieser Ge-
schmack am Wort entfaltet sich in Gesang und
Musik. Luther hatte recht mit seiner Behaup-
tung, nichts sei dem Wort Gottes enger ver-
bunden als die Musik. Dieses oft bedachte
Lutherwort hat mit dem «musikalischen Ge-
danken», der sich im Werk J. S. Bachs entfal-
tet3, viel zu tun. Musik schafft Rawum. Sie
macht den steinernen Bau zum geeigneten
Ort fiir das gehorsame Héren des Wortes, das
darin widerhallen kann.

Musik und Lied fugen sich in eins, wie
Luther bemerkte. Das kann nur von aufsen her
geschehen und ermeicht doch das Herz?. Die
Ubung der «geistlichen Sinne» in der Liturgie
widerspricht nicht der Ubung im verborgenen
Gebet, sondern ist im Gegenteil eine Vorberei-
tung dafiir. Die ignatianischen Exerzitien verle-
gen daher die geistlichen Sinne, das heifit die
«Anwendung der Sinne», in die letzte Gebets-
stunde des Tages vor dem Abendessen, gleich-
sam als Frucht der drei oder vier vorausgegan-
genen Betrachtungsstunden®. Die geistliche
Ubung der Sinne ist also eine Gedichtnis-
ibung; sie wichst aus dem Kosten und
Kimpfen im Umgang mit Gottes Wort. Litur-
gisches Gedicht, Lied, wie tibrigens ja auch das
eine oder andere Bild, von dem man mit
Recht sagt: «Es spricht an» - sie kénnen alle
zu diesem Erinnerungsschatz gehéren und die
Sinne unterstiitzen in Erwartung des Augen-
blicks, an dem ein oft gehortes Wort sich neu
schenkt.

C. Die Fiifse und die Hinde

Das liturgische Gebiude wird sinnvoll aus
dem vernommenen, gesungenen und musika-
lisch getragenen Wort. Das Gehor ist «geistli-
cher Sinn». Erneut erwachen Bedenken gegen
das Gebiude mit seinen Formen und Farben.
Sollte man die Rolle der Sinne nicht auf das
Gehor beschrinken? Die Hymnen sind der
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Tempel dessen, den man anruft: «<Du thronst
tiber dem Lobpreis Israels» (Ps 22,4). Es sind
Opfer der Lippen, denen sich der Alltag
menschlicher Begegnungen anzuschlieflen
trachtet (vgl. Hebr 13,15f).

Das Gebdude steht da. Doch kann die
Losung der Frage nach seinem Sinn offen-
sichtlich nicht darin bestehen, das Unvermeid-
liche so gut wie moglich einzugrenzen. Hier
miissen sich alle Sinne einfinden. So wie das
Licht das Sehen im Alltag ermdglicht, so der
Anblick der Glanbensgemeinde das Sehen im litur-
gischen Raum. Thr «Angesicht» formt sich aus
den bekannten und unbekannten Gesichtern
der durch das offene Kirchentor eingetretenen
Menschen. Durch sie erfaflt der «geistliche
Sinn» den Raum, der sie alle eint. Der «Sonn-
tagsanzug» hat seine Bedeutung, auch wenn es
nicht mehr der Anzug unserer Grofeltern ist.
Die Kleidung kann in der Versammlung eine
belebende Rolle spielen.

Ein Ort wird mit den Fiiflen erlebt, wenn
wir von dem Platz aus, den wir eingenommen
haben, zur liturgischen Handlung schreiten.
Und das Beisammensein schafft sich im
Hindedruck fiihlbaren Ausdruck. Das «Zei-
chen des Friedens» ist mit seiner schop-
ferischen Kraft ein gutes Anzeichen fiir die
Stimmung einer Versammlung von Christen.
Es ist bemerkenswert, daf} die beiden Grund-
sakramente fiir das «Kirchewerden», nimlich
Initiation (Taufe) und Wortnahrung (Euchari-
stie), auf jene Sinne wirken, deren Schwer-
punkt im «Fiihlen» liegt: Wasser und Salbung,
Brot und Wein. Daff man zogert, diese Sinne
anzusprechen, zeigt deutlich, wie wichtig die
Sache ist. Man braucht nur einmal darauf zu
achten, wie sparsam die «Materie» verwendet
wird: einige Tropfen Wasser fiir die Taufe, fiir
die Eucharistie eine Hostie ohne wviel
Ahnlichkeit mit einem richtigen Stiick Brot.
Es weist in eine falsche Richtung, wenn man
meint, das «Spirituelle» werde umso stirker, je
schwicher man das «Materielle» macht. Die
Eucharistie ist in ihrem Wert als Mahl sicher
am meisten bedroht. Sehr deutlich spricht der
immer noch andauernde Widerstand gegen
die Reform Pauls VI, der auf den ehemaligen
Ritus der Handkommunion zuriickgriff. Man
konnte frither den Rat héren, die Hostie ja
nicht mit den Zihnen zu bertihren! Das

«Glaschen der Freundschaft» an den kirchli-
chen Festen aber lifit den Sinn des eben
Gefeierten mit Hinden greifen. Und wenn -
man sich nach dem Festgottesdienst anliflich
eines Familienereignisses - wichtige Etappe
der grofler werdenden Kinder, Hochzeit,
Begribnis - zu einem Mahl versammelt, wird
die Wahrheit der Eucharistie (die «res» der
Sakramententheologie) mit Sicherheit fithlbar
gegenwartig.

Die Sinne sind spirituell, wenn der Kontakt,
fiir den sie wie alle Sinne bestimmt sind, so
fein ist, daf er die Distanz nicht 16scht, in der
die Freude des Kommenden sich erneuert.
Aktivitir und Passivitit gehen ineinander iiber.
Deshalb vereinen sich alle Sinne im Primat
des Hoérens und also der Stille in Aufmerksam-
keit und in Hoffnung, wenn ein Wort er-
klingt. Diese Augenblicke kénnen nicht das
bloRe Ergebnis einiger Gebetstechniken sein,
weder im individuellen Gebet noch in dem
einer Gemeinde. Sie nihren und stirken nur,
weil sie als eine Gabe gefiihlt werden, fiir die
man lediglich bereit sein kann.

II. Fremdlinge und Wanderer auf der Erde

In ihrer spirituellen Erfiillung sind die Sinne
sehr wohl der Weg, auf welchem die liturgi-
sche Versammlung ihren Sinn erreicht. Ein
Ausdruck dafiir war Abraham und mit ihm
Isaak und Jakob. Sie waren Fremdlinge und
Wanderer auf Erden (vgl. Hebr 11,8-10). Ich
mochte zeigen, wie die liturgische Gemeinde
mitten in den schweren Problemen unserer
Zeit steht.

A. Das offene Tor

Das «innerliche Fithlen und Schmecken», um
noch einmal einen Ausdruck des heiligen
Ignatius von Loyola zur Darlegung der «geist-
lichen Sinne»® aufzugreifen, beginnt schon,
sobald der Glaubige sein Haus verliflt, «um in
die Kirche zu gehen». Der durch Straflen und
tber Plitze zuriickgelegte Weg gehért bereits
zur «liturgischen Handlung». Auf diesem Weg
kommt schon konkret die so schwerwiegende
Herausforderung an den Tag, daf das Gottes-
haus zur Sichtharkeit der Kirche gehort. Der Weg
fuhrt bis zum Kirchentor; es verleiht einem
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-Ort seine Bestimmung, seine Identitit (hier
tagt namlich die christliche Versammlung). Aber
dieser Ort bleibt ein dffentlicher Ort in dem
Sinne, daR es einem Nichtchristen nicht ver-
wehrt ist, seine Schwelle zu tberschreiten.

Sicher reicht das nicht aus, damit er «sehen»
kann, was eine kirchliche Gemeinde ist; dazu
braucht auch er einen langen Weg. Vielmehr
soll die versammelte Gemeinde selbst dieses Tor als
offenes Tor «wabrnehmbar machen», offen fiir eine
nicht mebr homogen christliche Welt. Die versam-
melte Gemeinde kann sich nicht mehr als
Treuhiander der Wahrheit vom Menschen be-
trachten, als letztlich allein Befugte, den festen
Grund fur diese Wahrheit auszusagen. Wir
wollen keineswegs das Evangelium unterschit-
zen. Es geht im Gegenteil um die Erkenntnis:
Das Evangelium enthilt die Wabrbeit des Men-
schen derart wesentlich, dafs sie sich nur erlernen
lafSt, indem man sie in jedem Menschen wiederer-
kennt.

Es wire nicht richtig zu meinen, diese Of-
fenheit fiir den anderen, diese bescheidene
Bereitschaft, den anderen aufzunehmen und
ebenso bescheiden der Wahrheit Zeugnis zu
geben, seien rein «innerlich». Ja noch mehr:
Sie konnen nur dann <innerlich» werden, wenn sie
thren sichtbaren Ausdruck gefunden haben. Von
neuem ist hier die liturgische Versammlung
einer der Quellgriinde fir die christliche In-
nerlichkeit. Es schockiert nicht, wenn an ei-
nem Versammlungsort den verschiedenen Lei-
tungsfunktionen, ja sogar Gruppen, die das
Leben der Stadt vergegenwirtigen, Jugendgrup-
pen zum Beispiel, bestimmte Plitze zugeteilt
werden. Die Kommunikation lebt aus der
Existenzwirklichkeit ihrer Teilnehmer. Die be-
sondere Funktion solcher Plitze kann durch
Schranken gekennzeichnet sein, etwa fiir die
Personen, denen das Wort zusteht, oder es
sind auch Kontaktstellen da, wo man
bestindig auf den Wink des anderen achtet.
Vielleicht kénnte der Nichtchrist, der die Kir-
che betritt, etwas von dieser gegenseitigen Ach-
tung ahnen.

B. Sie haben Engel beherbergt

An unseren Straflen quer durch das Land
stehen hiufig Schilder, die einen Abstecher zu
einer sehenswerten Kirche empfehlen. Zahlrei-

che Touristen folgen der Einladung. Thre Zahl
ubersteigt oft, nebenbei gesagt, die der Prakti-
zierenden. Soll man sie als Menschen betrach-
ten oder «empfinden», die der Bestimmung
des Gebdudes fremd sind? In einem gewissen
Sinne ja. Und das ist tbrigens eine Art und
Weise, wie man den Kirchenbau respektiert.
Auch der innerhalb der Kirche fiir das stille
Gebet abgegrenzte Raum bezeugt diesen Re-
spekt. Doch eben: Diesen «Touristen» ist gera-
de diese Rolle als Fremde zugewiesen. Manch-
mal kann man an der Kirchentiir den Hinweis
lesen: «Die Kirche ist kein Museum». Bedeutet
das nicht, nur die Praktizierenden seien an
diesem Ort wahrhaft zz Hause, die anderen
aber auf ihrer Suche nach irgendeinem «Kul-
turerbe» seien falsch am Platz? - Es gilt, sich
zu bekehren und diesen Unbekannten, die fur
gewohnlich mit grofler Ehrfurcht und Auf-
merksamkeit im Gotteshaus herumgehen, auf-
richtig zu danken fiir die Wahrheit, die sie’
uns spiren lassen, uns, die anderen Fremden
an diesem Ort, diesem Rastplatz auf der
groflen Reise in die Ewigkeit.

Besonders unter den Jugendlichen entdeckt
heute in der Kirche mehr als einer das Pilgern
wieder neu. Fremdlinge sind es und Wande-
rer, die lospilgern, weil sie wissen, dafl Gottes
Wort aus der Ferne ruft. Auf diesem Weg gibt
es keine Rast, solange das Ohr ein wenig
weiter voraus ein Lied in einer bisher unbe-
kannten Sprache zu horen vermeint, solange
der Blick an der nichsten Biegung einem
neuen Gesicht begegnen kann, das thn, den
fremden Wanderer, vielleicht einzutreten auf-
fordert, um dem gastfreundlichen Tisch die
Ehre seiner Gegenwart zu erweisen. Vielleicht
erinnern sie sich bei ihrer Riickkehr an jene
gastfreundlichen Menschen, die «ohne es zu
ahnen, Engel beherbergt» (Hebr 13,1) haben.
Die Liturgie schuldet es der eigenen Verwurze-
lung in den apokalyptischen Gesingen der
himmlischen Liturgie, ihr Loben und Beten
mit dem der Engel zu einen. Es wire eine
wiirdige, mit der ganzen christlichen Ver-
sammlung zu teilende Frucht solcher Pilger-
schaft, in diesen Eintagsbesuchern, die ihren
Weg wandern werden, in diesen Immigranten,
die das Ende der Reise ‘erreicht zu haben
hoffen, jene Myriaden von Engeln nahe
fithlen zu kénnen.
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C. Das Allgemeine und das Besondere

Der Kirche des Zweiten Vatikanischen Konzils
ist die Gnade zuteil geworden, ihr Pilgerda-
sein, ihren Ostercharakter derart tief in das
liturgische Geschehen zu prigen, daff es sich
heute in der Verwendung der Muttersprachen
bereits fithlbar macht. Fortan ist die Liturgie
von den Orten mit ihrer Geschichte nicht mebr
unabhingig. Es gibt keinen moglichen Zugang
zum Universalen, also keine Sichtbarkeit der
Katholizitit wund der Einbeit mebr auler im
Eindringen in die Besonderheit des Hier und
Jetzt, von denen die Sinne Kenntnis haben.
Ein «sensibler» Punkt ist die Verschiebung der
Jabreszeiten je nach Weltgegend. Das fiir alles
liturgische «Fiihlen» so entscheidende Licht ist
damit angesprochen. Das liturgische Jahr
stiitzt sich auf den Sonnenrhythmus, aber so,
wie er in den gemifigten Zonen der nord-
lichen Halbkugel abliuft. Gegen die Pole und
die Tropen zu schwicht sich der Vierjahreszei-
tenrhythmus zu einem Zweierrhythmus ab.
Die stirkste Besonderheit zeigt hier der auf
die Wintersonnenwende gegriindete Weih-
nachtszyklus. Er kehrt sich vollig um, wenn
man in die stidliche Erdhalfte reist. Das sollte
man sich eingestehen. Wer behauptet, man
konne die Geburt des Herrn am 25. Dezember
ebensogut in einer tropischen Gegend der
siidlichen Hemisphire feiern wie in den
gemafligten Regionen des christlichen Abend-
lands, der weifl ganz einfach nicht, was er sagt,
wenn er von «Leib und Liturgie» redet. Was
tun? Eine erste Antwort steht dem Gliubigen des
Ortes zu, wo der 25. Dezember «an seinem Platz»
ist, und der also seine Besonderheit erfihrt,
«fiihlt», was Wintersonnenwende heift: Neuer
Aufschwung des «sol invictus», der Sonne, die
sich am Horizont allmihlich wieder héher
hebt. Dieses Eingestindnis ist auch eine Bitte
um Verzeihung. Ein universal giiltiges Datum
fur die liturgische Feier ist nicht bedeutungs-
los. Und doch weiff man ja, wie unméoglich es
ist, edermann zufriedenzustellen». Wir miis-
sen uns diese Hindernisse unserer Besonder-
heiten gegenseitig vergeben. Der Zugang zum
Allgemeinen geschieht nur durch dieses Ver-
zethen, das uns der andere gewihrt’. Es bleibt
einer christlichen Gemeinde freilich aufgetra-
gen, Wege zu suchen, damit Christus nicht

nur Licht genannt, sondern auch als Licht
gefeiert werden kann.

So sind es also unsere Sinne, die allmihlich
zum Sinn der Liturgie fithren. Der Tempel der
Liturgie ist der Leib des Herrn, aus dem Grab
seines Todes auferstanden. Durch die Sinne
wird der Glaubige wahrhaft, was die Taufe aus
thm gemacht hat, nimlich Leib als Tempel
Gottes, Glied der Kirche, die in der groflen
Schar ihrer Glieder den Leib ihres Herrn in
der bunten Vielfalt der Gaben des Heiligen
Geistes wachsen ldfit. Die Gegenwart des Gei-
stes erlernt sich allerdings nicht auf billige
Weise, denn nur der widerstandsfihige und
feste, aus hartem Stein erbaute Tempel kann
geistlich werden. Das schuldet er dem Wort,
das sich darin vernehmen lifft. Und darum
wird einer, der die Tiir 6ffnet und die Schwel-
le tibertritt, darin einen Tisch bemerken. Hier
wird ein Brot geteilt. Es stellt in seiner
schmackhaften formenreichen Konsistenz dar,
was jeder Mensch kennt: Nahrung zum Leben.
Aber nur, wenn das Wort sie begleitet - es
handelt sich ja um menschliches Leben -, kann
sie das sein. Es geziemt sich, auch den Wein
hinzuzufiigen, eines der Getrinke, die einem
Fest seinen kronenden Abschluf verleihen.

1 Vgl. zu diesem Punkt das Dictionnaire de spiritua-
lité, insbes. den Artikel «application des sens» (J.
Maréchal), der trotz seiner bereits ilteren Fassung einen
ersten Gesamtiiberblick bietet.

2 Zur Bedeutungder Sinne in einer anthropologischen
Reflexion vgl. Francois Marty, La bénédiction de Babel,
Vérité et communication (Paris 1990) 125-154.

$ Philippe Charru/Christophe Theobald, La pensée
musicale de Jean Sébastien Bach (Paris 1993) 14.

4 A0, 23£

5 Geistliche Exerzitien, Nr. 129.

6 AaO. Nr. 2.

7 Vgl. Paul Beauchamp, Le récit, la lettre et le corps
(Paris 21993) 232.

Aus dem Franzésischen iibers. von Arthur Himmelsbach

FRANCOIS MARTY

geb. 1926 in Albi, Frankreich; Studien der Theologie und
Philosophie; 1947 Eintritt in den Jesuitenorden; 1960
Promotion an der Gregoriana; 1957 Promotion an der
Sorbonne in Paris; seit 1974 Professor an der philosophi-
schen Fakultit des Centre Sévres, Paris; Herausgeber der
Zeitschrift «Archives de Philosophie»; Gastprofessuren
unter anderem in Miinchen und Innsbruck; zahlreiche
Verdffentlichungen, vor allem zur Philosophie von Im-
manuel Kant. Anschrift: Centre Sévres, 35, rue de Sévres,
F-75006 Paris, Frankreich.

o



