20 Im Gegensatz dazu kénnte man das Befremden - fiir viele eher den Skandal - bezeugen, als
in Spanien der Kronprinz ohne Weiteres eine zivil geschiedene Katholikin heiraten konnte, weil
diese sakramental ,nicht verheiratet war".

Aus dem Spanischen iibersetzt von Dr. Bruno Kern M.A.

Sakrament heute: Die Bejahung
des ,Anderen”

Johnson Siluvaipillai

Im vorliegenden Beitrag mochte ich aus einer postmodernen Sicht untersuchen,
was sakramentales Leben bedeutet, und mich dabei auf die Erkenntnisse von
Felix Wilfred und David Power stiitzen. Diese beiden Denker haben eine wichtige
Grundlage geschaffen, um iiber die Bedeutung der Sakramente nachzudenken
und dabei iiber die starren Grenzen der vorkonziliaren Sakramentsbegriffe hin-
auszugehen. Inspiriert vom Handeln und Lehren des historischen Jesus vertreten
beide die Auffassung, dass die sakramentale Gabe an die Menschheit sich durch
die explizite Bejahung des ,, Anderen” vollzieht - des Armen, des Unterdriickten,
des Fremden und des Andersartigen: eben jener vernachldssigten Realitdten, die
postmoderne Denker wie Emmanuel Levinas als den , Anderen” bezeichnen. Felix
Wilfred und David Power zufolge - deren Denken in zwei unterschiedlichen
geographischen Regionen verwurzelt ist - fliefst der Strom des christlichen Le-
bens aus den Sakramenten, und das ist nichts anderes als der emphatische
Ausdruck dafiir, dass Jesu Christi historisch-kenotisches Engagement fiir den
Anderen uns als Geschenk und Gnade erreicht. Die Kenosis Jesu, die in der Feier
der christlichen Sakramente und durch diese geoffenbart wird, dringt die gesam-
te Gemeinschaft der Glaubenden dazu, sich fiir den Anderen einzusetzen, um die
Gnade zu erleben, die aus der iiberstrémenden Giite des Gottlichen stammt. Die
Begegnung mit dem Anderen l4dt uns ein, mit der kommerzialistischen Logik des
Do ut des zu brechen, die sich hinter dem beinahe magischen Umgang mit den
Sakramenten verbirgt. Sie fithrt uns hinein in das Reich des reinen Gebens und
der Hingabe an den Anderen so, wie Gott in Jesus Christus wirkt und Jesus sich
in volliger Selbstentdufierung an uns verschenkt.

Andrés
Torres
Queiruga
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|. Die Entstehung der Andersheit

Die Schépfungsgeschichte in der Heiligen Schrift erzdhlt uns von einem Gott,
dessen gesamtes Selbst véllig mit den heterogenen Realitdten dieses Universums
verflochten ist. Dieser Gott empfindet angesichts der Gutheit, die innerhalb der
verschiedenen Ausdrucksformen in der Schopfung besteht, offenkundig so et-
was wie Erfiillung: ,Gott sah alles an, was er gemacht hatte: Es war sehr gut“
(Gen 1,31). Also enthiillt der biblische Gott Gottes eigene Identitdt mittels der
Andersheit oder Verschiedenheit, die die Menschheit und das gesamte Univer-
sum schmiickt.

Hier pulsieren Interdependenz, Koexistenz und unbedingte Hingabe im heiligen
Rhythmus des Géttlichen, der dieses Universum durchdringt. Dieser Gott ist
weder der ,unbewegte Beweger” des Aristoteles noch ,sich selbst denkendes
Denken“. Vielmehr erfahren wir einen Gott, der bedingungslos in den inneren
Rhythmus jeder einzelnen Realitdt verstrickt ist und sich génzlich in diesem
Rhythmus bewegt. All das zeigt, dass der Gott der Bibel radikal auf Andersheit
ausgerichtet ist. Diese Andersheit ist nicht nur in der Einmaligkeit jeder einzel-
nen Realitit, sondern auch in der durch sie reprisentierten Verschiedenheit und
Komplementaritit zu sehen. Was von der Natur und dem Universum gilt, spiegelt
sich ebenso in der Menschheit und ihren mannigfaltigen Ausdrucksformen. Wir
erkennen diese Ausdrucksformen in Religionen, Kulturen, Sprachen, geographi-
schen Regionen und so fort. Andersheit, Verschiedenheit und Intersubjektivitat
miissen als Reichtum und als Einladung gesehen werden, Liebe, Frieden, Gerech-
tigkeit und Wahrheit zu iiben.

Da die Lebensbewegung der Menschheit von Andersheit gekennzeichnet ist, stort
jede Ausgrenzung oder Zuriickweisung ihren Aufwértsdrang. Levinas zufolge
erscheint die getrennte Andersheit als der ,,Andere”, der nicht bedroht, dessen
»Antlitz“ jedoch nach einer gerechten Erwiderung schreit. Fiir Levinas ist der
Andere einfach der Fremde, der sich nicht auf unsere Vorstellungen reduzieren
ldsst, sondern eine Dimension der Transzendenz aufweist:

. Das Antlitz, in dem der Andere sich mir zuwendet, geht nicht auf in der Vorstellung
des Antlitzes. Seine Not, die nach Gerechtigkeit schreit, vernehmen besteht nicht
darin, sich ein Bild vorzustellen, sondern sich als verantwortlich zu setzen, gleichzeitig
als mehr und als weniger denn das Seiende, das sich im Antlitz prdsentiert. Weniger,
denn das Antlitz ruft mich zu meinen Verpflichtungen und urteilt iiber mich. Das
Seiende, das sich im Antlitz présentiert, kommt aus einer Dimension der Erhabenheit,
Dimension der Transzendenz; in ihr kann es sich als Fremden présentieren, ofine sich
mir wie ein Hindernis oder ein Feind entgegenzustellen. [...] Der Andere, der in seiner
Transzendenz iiber mich herrscht, ist auch der Fremde, die Witwe und der Waise,
gegen die ich verpflichtet bin. “1

Hier wird der verlachte und ausgegrenzte Status des Anderen zum Ausgangs-
punkt fiir ethisches Lernen und Engagement.



Der Andere liefert die Grammatik, um die Sakramente heute zu verstehen. Denn
das Sakrament ist das Bindeglied zwischen dem Selbst und dem Anderen, zwi-
schen Immanenz und Transzendenz. Hier bietet Leonardo Boffs Sicht auf das
christliche Sakrament weiteren Aufschluss. Fiir ihn schlieft ,das Sakrament eine
ganzheitliche Erfahrung in sich ein. Nun ist aber die Welt nicht blof in Im-
manenz und Trans-zendenz aufgeteilt. [...] Indem die Wirklichkeit des Trans-
zendenten in den Bereich des Im-manenten eindringt, trans-figuriert es diesen
und macht ihn trans-parent.“2 Das Andere als Transzendenz driickt also einen
neuen Sinn unseres Daseins aus und offenbart die Spur Gottes.

Il. Die Kenosis Jesu und der Andere: Eine
sakramentale Begegnung

Die Begegnung mit dem Anderen als Transzendenz setzt eine kenotische Exis-
tenz oder Selbstentduferung voraus, wie Jesus sie uns beispielhaft vorlebt. Die
kenotische Existenz ist ein kreatives Aufbrechen aus den engen Grenzen des
eigenen Selbst und auf den anderen zu. Und genau das ist auch das christliche
Sakrament: ein kreatives Aufbrechen des ewigen Worts, das sich entaufsert, um die
Menschheit zu erreichen und sich mit ihr, dem Anderen, zu identifizieren. David
Power betrachtet die Sakramente als den Ort der Entstehung des Anderen.
Auferdem bezeugt das Sakrament ,in seiner Feier und Handlung das Geschenk
Gottes, das in der Welt wirkt, und l4dt ein in die gbttliche Gemeinschaft von
Vater, Wort und Geist.“3

Wilfred sieht dieses kreative Aufbrechen in der historisch-kenotischen Praxis des
Gottlichen im konkreten Engagement Jesu, der sich zum Wohle aller mit den
Randgruppen (dem Anderen) identifiziert. Er schreibt:

,Sein Heilsangebot beginnt mit einer Identifikation, entfaltet sich dann durch
unzdhlige Taten, in denen das Einssein mit dem Volk deutlich wird, und endet
schlieRlich mit dem gemeinschaftlichen Mahl mit den Jiingern und mit seinem
héchsten Opfer am Kreuz, wo er sich selbst ganz brach als das Brot des Lebens fiir das
Heil der Welt. Jesu Taten zum Wohle der Menschen, insbesondere der Armen und
Marginalisierten, wurden zu sakramentalen Zeichen der Identifikation Gottes mit uns
Menschen, die unserem Wohl dienen soll. “4

An diesem Punkt 1idt Wilfred uns ein, sehr viel tiefer zu denken und Jesus durch
die Feier der Sakramente als die Quelle des Wohls des Anderen zu erfahren. Er
erklirt diese Erfahrung mithilfe eines Begriffs aus der hinduistischen Theologie,
nimlich des , Advaita“® (Nicht-Dualismus) Vedanta. Seiner Auffassung nach ist die
advaitische Erfahrung die Quelle der Befreiung fiir alle und ,fithrt dazu, dass man
das eigene Selbst in Brahman verliert. Man wird selbstlos, indem man sein
wahres Selbst im Anderen erfihrt. Diese Interpretation von Advaita als der
Zentriertheit im Anderen kann eine spirituelle Grundlage fiir die Verwandlung
der Welt in Liebe, Wahrheit und Gerechtigkeit liefern.“6

Johnson
Siluvaipillai
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Fernerhin nimmt Wilfred das Geheimnis des Wortes in den Blick, das sich in den
Sakramenten als rein advaitisch entfaltet habe, weil, so seine Uberzeugung, sich
die Wahrheit des Mysteriums Jesu in seinem historischen Engagement fiir den
Geist des Gottlichen und das alltdgliche Leben der Menschen und insbesondere
der Armen dufdere. Er erkldrt: ,Das Mysterium Jesu endet nicht in der Identitit
mit dem Urgrund. Es hat einen zweiten Pol: seine Beziehung zum Mysterium des
Menschseins. [...] Die Neuinterpretation von Advaita im Licht Christi wiirde
beinhalten, dass der Selbst-Atman nicht einfach das eigene Selbst, sondern das
Selbst des Anderen ist: Mein Néchster ist mein wahres Selbst.“7

Daraus koénnen wir schliefien, dass Jesus, indem er sich fiir den Anderen
entduflert, zur Andersheit des Anderen wird und auf diese Weise die Ndhe Gottes
zur Menschheit offenbart, was der Definition einer sakramentalen Handlung
entspricht. Und diese Handlung beweist die Glaubwiirdigkeit von Jesu kenoti-
schem Selbst als der Quelle des Lebens und der Befreiung der Armen. Das heifst
letztlich, dass die Botschaft Jesu Christi ,nicht wegen ihrer vermuteten metaphy-
sischen Grundlage glaubwiirdig [ist], sondern weil [...] Jesus seine Liebe und
Barmherzigkeit in der Tat bedingungslos verschenkte, mit den Armen in Soli-
daritdt eins wurde und den Pakt Gottes zum Schutz dieser Armen in seiner
Person verkérperte.“®

Somit konzentriert sich Wilfred auf die Emanzipation der Armen (des Anderen)
als dem Ort, wo sich die Kenosis von Gottes Wort entfaltet. Und dieses sich
entfaltende Geheimnis Jesu wird zur Griindungserinnerung der glaubenden Ge-
meinschaft. Daraus ergeben sich ein bedeutungsvolles Verstdndnis der christli-
chen Sakramente und sakramentalen Feiern und der verlockende Ansatz, dass
der Arme zu einem universalsignifikanten Zeichen wird, durch das Gott in jeder
sichtbaren Unterdriickung immer wieder neu die Identitit Gottes offenbart.

Dem postmodernen Denken zufolge ist jede einzelne Einheit des Universums
organisch mit den anderen Einheiten verbunden. Das Aufblithen oder Verwelken
des einen betrifft auch den anderen. Bernard J. Lee glaubt an diese organische
Beziehung. Er schreibt:

Ich méchte meine tiefe Uberzeugung unterstreichen, dass wir als Personen oder
Nationen keine rein privaten Schicksale haben, sondern dass das Schicksal der Welt
aus einem Guss ist - nicht, weil wir eine notwendige Meta-Geschichte hdtten, sondern
weil wir allseitig vernetzt sind. Wir leben in einem System, in dem alles, was irgendei-
nem Teil des Systems widerfahrt, sich tiber kurz oder lang auf das gesamte System
auswirkt. “©

Wenn wir nun Lees Vorstellung der allseitigen Vernetzung zu Wilfreds Begriff
von dem Armen als dem unterdriickten Anderen im Bereich der sakramentalen
Feier in Beziehung setzen, dann wird der Arme zu einem vernetzenden Faktor,
der die Selbsthingabe des Géttlichen durch die sakramentale Feier zum Schwin-
gen bringt.



Power seinerseits sieht das ,Lokale” als den Schliissel zur Erfahrung der Kenosis
Jesu in und durch die Feier der christlichen Sakramente. Er betrachtet jede
unterdriickte Identitdt des Lokalen als den ,Anderen“. Des Weiteren findet fiir
Power jedes sinnvolle und kreative Aufbrechen des Worts (sakramentale Feier) in
und durch verschiedene Ausdrucksformen des Menschseins statt. Er erklart:
.Das Sprachereignis des christlichen Sakraments ist das Ereignis des Wortes
Gottes durch das Zeugnis des Geistes, das in reicher Vielfalt erneut in Zeit und
Ort Wurzeln schlgt.“10

Powers Ansatz fithrt uns auf eine andere Ebene des Nachdenkens, die mit dem
Begriff der ,Privilegierung des Lokalen® verkniipft ist. Dieser Begriff ist von
entscheidender Bedeutung fiir jede sinnvolle sakramentale Feier. Der Privilegie-
rungsansatz hinterfragt den totalitiren Blickwinkel, der den einmaligen Charak-
ter des Plural-Lokalen untergrabt. Uberdies ist die Ausrichtung auf das Lokale zu
einer echten Herausforderung fiir das homogenisierende monolithische Denken
und Handeln geworden, das den verletzlichen Anderen in jedem Bereich des zeit-
gendssischen Lebens einschiichtert. Mit anderen Worten, , die Herausforderung,
Vielfdltigkeit zu denken, besteht daher zum Teil darin, Kérper gegen Abstraktio-
nen, gegen Universalien und Verallgemeinerungen zu setzen.“11

Im weiteren Verlauf fiigt Power hinzu, dass die Identitdt (der Name) Gottes durch
Gottes eigene Solidaritit mit dem verletzlichen Lokalen geoffenbart wird. Seiner
Auffassung nach ist die Geschichte Gottes eine Erzdhlung gegen alle Abstraktio-
nen und entfaltet sich im und durch das Geheimnis Jesu in der sakramentalen
Feier, die den Namen eines sich selbst entiufernden Gottes offenbart. Diese
Selbsthingabe Gottes enthiillt den Kampf des Lokalen gegen die homogenen
Méchte, die seine Geschichten unterdriicken. In diesem Zusammenhang sagt
Power: ,Wir konnen die Geschichte des Evangeliums als gewollte Erniedrigung
betrachten, indem wir sie mit dem bereits ervrterten Bild der Kenosis verkniipfen.
Dass er die Gestalt eines Sklaven annimmt, ist die Bedingung fiir die Sendung des
Menschensohnes und mit seiner

Selbstentdufterung verbunden. |[...]

Johnson
Siluvaipillai
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tung. Sie ist in Wirklichkeit befreiend und aktivierend. Im Drama seines Lebens
und seines Todes war sie de facto Jesu Identifikation mit den Siindern und seine
Auseinandersetzung mit den Machthabern.“13

lll. Die sakramentale Gabe und der Andere: Ein
Geben ohne Erwartung

Der christliche Glaube lehrt uns, dass die Teilnehmer durch die Feier des Sakra-
ments die Gnade und Liebe Gottes als sakramentale Gabe erhalten. Sie ist eine
Gabe, weil wir in der sakramentalen Feier durch den Anderen und durch Gott, der
die Andersheit des Anderen wird, etwas iiber den Sinn unseres eigenen Daseins
erfahren. Und wir erfahren das Mysterium des Géttlichen (Christusereignis) als
eines gebenden Gottes. Power fasst jede sakramentale Feier als Okonomie des
Gebens, weil Gott durch die Selbsterniedrigung Jesu Christi, die auf die Emanzi-
pation des Unterdriickten verweise, als Gabe fiir den Anderen zu den Menschen
komme. Er erkldrt, dass ,Gabe oder Geben [..] den Schwerpunkt auf das
Gedichtnis der selbstentdufiernden Liebe Christi legt, die durch die Sakramente
den Feiernden bereichert. Wir kénnen das Sakrament als Okonomie des Gebens
bezeichnen.“14

Eine weitere wichtige Vorstellung, an die wir hier erinnert werden, ist die, dass
die Gabe, die wir durch das Sakrament empfangen, nicht kommerzialistisch,
sondern ,das grundlegende Mysterium der Liebe (Agape)“!® ist, in dem sich der
Akt des Gebens ausschlieflich vollzieht. Kommerzialistischen Beziehungen und
Geschenken wohnen immer auch Erwartungen inne, ja sie kénnen sogar vorherr-
schend sein; bei ihnen geht es nicht in erster Linie um das Wohlergehen des
Anderen. In diesem Rahmen verbinden Menschen sich mit anderen Menschen
desselben Status. Hier ist die Gabe Mittel zum Zweck. Bei den Sakramenten ist
das anders, denn hier werden die Beziehungen des Markts und des Gebens
umgekehrt. Louis-Marie Chauvet erklirt uns die Bedeutung der sakramentalen
Gabe (Gnade). Er bemerkt: ,,Die Gnade der Sakramente hat keinen Wert, der sich
kalkulieren oder investieren liefse. Sie ist keine Ware auf dem Markt der Werte
und des Nutzens. Schon ihr Name - ,Gnade’ - weist darauf hin, dass es sich nicht
um einen Gegenstand handelt, den man bekommt. [...] Die Gnade der Sakramente
sollte nicht als ,etwas’ [...], sondern eher als ein Prozess betrachtet werden, im
Zuge dessen man ,sich selbst’ als Tochter oder Sohn, als Schwester oder Bruder
in Christus durch den Geist ,empfangt‘.“16

Mithin eréffnet uns die Gabe, die wir als die Gnade Gottes in den Sakramenten
empfangen, einen anderen Bereich des Engagements: Wir werden dazu gebracht,
unser Dasein als Selbsthingabe an den Anderen zu sehen. Power vervollstdndigt
Chauvets Ansichten. Seiner Ansicht nach sollten die Gaben, die wir in einer Feier
teilen und empfangen, Zusammengehorigkeit stiften und Gemeinschaft bauen.
Die Kraft, die wir als Gabe durch die Sakramente empfangen, soll den Anderen
ermichtigen und uns nicht in unserer Selbstfokussierung bestéatigen. Dadurch,



dass wir die stillschweigenden Anspriiche des Anderen an uns wahrnehmen,
bereichern wir unsere Existenz. Power merkt an, dass Menschen, die zu einer
sakramentalen Feier zusammenkommen, aus Dankbarkeit fiir das, was sie sind
und haben,

»Gaben bringen: in einem Gefiihl der Gemeinschaft mit anderen und insbesondere, um
den Reichtum ihres Lebens und die Tiefe ihrer Bediirftigkeit in die Versammlung
einzubringen. Sie bringen Gaben, die Ausdruck ihrer selbst sind, Ausdruck der
Bedringnisse und Note des Lebens, und erwarten die Begegnung mit den Bedring-
nissen und Noten anderer. [...] Was sie mitbringen, wird gesegnet, geteilt und durch
Gottes eigenes Geben vermehrt werden. Bei der Segnung der Gaben ist es das Leben
selbst, das vermehrt wird. So wird ein Austausch, wird eine Okonomie erdffnet, bei der
Gottes Initiative die der Menschheit iiberhiht und eine neue Ordnung hervorbringt. “17

An diesem Punkt liefle sich auch auf Wilfreds Sicht der sakramentalen Gabe
verweisen, um die Auffassung von Chauvet und Power zu untermauern und uns in
unseren Uberlegungen noch einen Schritt weiterzufithren. Seiner Ansicht nach
muss unser Verstdndnis der sakramentalen Gabe Gottes als einer Quelle der
Erméchtigung (Empowerment) im Hinblick auf unser eigenes Werden und das
Wohlergehen des Anderen in uns die Bereitschaft wecken, die Pluralitidt der
Wirklichkeit nicht als kraftraubend, sondern im Gegenteil als starkend zu inklu-
dieren und zu akzeptieren.

»Pluralitdt oder Vielfalt ist als das, was sie ist, zu begriiRen und zu begiinstigen - ein
Geschenk Gottes zur Bereicherung der Menschheitsfamilie. Deshalb miissen sich der
Austausch unter Violkern und Kulturen sowie kultureniibergreifende Perspektiven bei
der Losung gemeinsamer Fragen entwickeln. So ergdnzt im Pluralismus einer den
anderen, sodass der Andere nicht mehr als etwas Verzichtbares oder Uberflissiges,
sondern als notwendige Voraussetzung des eigenen Selbstverstindnisses und Wachs-
tums wahrgenommen wird, Echter Pluralismus wdre dann auch ein Aufruf zu Dezen-
tralisierung von Macht, Wohistand, Ideologie usw. “18

Pluralitit ist also, kurz gesagt, Geschenk und Gnade. Sie 6ffnet uns fiir den
Anderen. ,Die Offnung auf den anderen hin und [...] die gegenseitige Hingabe*, so
Wilfred weiter, ,ist die Grammatik, die uns hilft, die Selbsthingabe Gottes in
Jesus Christus zum Heil der Welt, insbesondere der Armen, zu begreifen.“19 Also
empfingt man durch die sakramentale Feier das eigene gebende Selbst als echte
Gabe Gottes, und dieses Empfangen wird in jedem Ereignis des Sakraments
Wirklichkeit.

Johnson
Siluvaipillar
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IV. Von ,beinahe magisch” zur Manifestation des
Wirklichen

Der Catechism of Christian Doctrine (auch bekannt als Baltimore Catechism)
spricht wie folgt {iber die katholische Sakramentenlehre:

JFrage 136: Was ist ein Sakrament?

Antwort: Ein Sakrament ist ein duReres Zeichen, das von Christus eingesetzt worden
ist, um Gnade zu spenden.

Frage 138: Woher haben die Sakramente die Kraft, Gnade zu spenden?

Antwort: Die Kraft, Gnade zu spenden, haben die Sakramente aus den Verdiensten
Jesu Christi. “20

Der Sakramentenbegriff, der hinter diesen Fragen und Antworten steht, ist ab-
strakt und ahistorisch. Thm fehlt jeglicher Bezug auf konkrete menschliche
Wirklichkeiten und Erfahrungen. Auch die Beteiligung einer lebendigen Gemein-
schaft, ihre bedeutsame Antwort und ihr Geheimnis finden keine Erwdhnung. Ein
solcher ahistorischer und nicht erfahrungsbezogener Ansatz kann einen
Glaubigen dazu verleiten, sich die Wirkkraft der christlichen Sakramente als
etwas beinahe Magisches vorzustellen. Doch im gegenwértigen Kontext von
Pluralitdt, Leiden und Unterdriickung ist jedweder beinahe magische Sakramen-
tenbegriff ungeeignet, die wirkliche Bedeutung der in den Sakramenten gefeier-
ten kenotischen Praxis Jesu zu fassen.

Um diese Gefahr eines magischen Sakramentenverstdndnisses ein fiir allemal aus
der Welt zu schaffen, miissen wir neben der Wirklichkeit des Anderen und der
Gabe die Wirklichkeit der Gemeinschaft hervorheben. Die Gemeinschaft selbst
muss als eine auf die Realitit des Anderen ausgerichtete, erleuchtete Gemein-
schaft der Selbstbewusstheit gesehen werden. Genaugenommen fasst Wilfred
diesen sakramentalen Leib - die Kirche - als den Leib der Erleuchtung auf. Als
erwachter Leib manifestiert er die Kenosis Jesu durch sein Engagement fiir den
Anderen. In ihm spiegelt sich das Erwachen und die Erleuchtung Jesu auf den
anderen zu.

Kirche wird als die Gemeinschaft derer gesehen, die zum gottlichen Geheimnis
erweckt worden sind, zum Logos, der im Herzen der Personen hervorstrahlt. Sie
ist die Gemeinschaft derer, die als Ergebnis des inneren Erwachens mit anderen
und in Harmonie mit der Natur und dem gesamten Universum ein Ganzes bilden.
Dieser inneren Erfahrung steht im dufieren Bereich korrelierend das Mysterium
des Logos gegeniiber, wie es in der historischen Gestalt Jesu, seinem Leben,
seinen Lehren, seinem Tod und seiner Auferstehung erfahrbar wird.21

Hieraus wird klar, dass die kirchliche Gemeinschaft als erleuchteter und erweck-
ter Leib ein Leib sein wird, der dem Anderen zuhért, sich mit ihm austauscht und
sich ihm 6ffnet. Wie sie in der Feier der Sakramente der Geschichte Christi
lauscht, so hat sie auch der Stimme des Anderen, den Zeugnissen anderer Re-
ligionen und Kulturen zuzuhéren. Wie Jesus sein sakramentales Leben durch



seine Hingabe am Kreuz beglaubigt hat, so muss auch die Kirche ihre
Sakramentalitdt durch ihre Solidaritidt mit den unterdriickten Identititen unter
Beweis stellen. Im Zuge dieses Prozesses wird die Kirche von einem magischen
zu einem wirklichen Sakramentenverstiandnis gelangen.

V. Schluss

Ziel dieses Beitrags war es, vom Anderen und vom Schliisselbegriff der Gabe her
iiber das Sakrament nachzudenken. Beide Perspektiven haben uns zu der kenoti-
schen Praxis des historischen Jesus gefithrt. Jesus, der zur Andersheit des
Anderen wird, l4sst uns in der sakramentalen Feier und durch sie dem unter-
driickten Anderen von Angesicht zu Angesicht begegnen. Die sakramentale Feier
filhrt uns in das Reich der Selbsthingabe und dadurch zur Entdeckung der
Andersheit des Anderen. Das vorherrschende, beinahe magische Sakramenten-
verstdndnis muss durch den Bezug auf die historischen Realitdten und Erfahrun-
gen und durch die Schaffung einer erweckten und erleuchteten Gemeinschaft
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Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Die liturgische Tiefendimension
des weltlichen Ethos

Ben Kautzer

Herzstiick des prophetischen Zeugnisses in der Schrift ist eine tiefe Sorge um die
Armen und Unterdriickten - fiir die kleinen Leute, die am Rand unserer kollekti-
ven Wahrnehmung angesiedelt sind. Diese Sorge bringt eine scharfe und unnach-
giebige Kritik derer mit sich, die laut Gottes Lob singen und dabei in ihrem Tun
das Elend der Armen verleugnen.



