Stille: Heiliger Ort des Hinhdrens

ROSA RAMOS

»Hinter meiner Stimme

— hér nur hin, hér hin -

da singt eine andere Stimme.

Sie kommt aus dem Hintergrund, von fern,
sie kommt aus den begrabenen

Miindern und singt ...«

Circe Maial

I. Raum und Zeit, dem Larm ausgesetzt. Und dennoch ...

Mein Ausgangspunkt ist das Sehen der Wirklichkeit, doch dabei handelt es sich
um ein Sehen, das uns selbst mit einbezieht. Wir sind Teil der beobachteten
Wirklichkeit, Teil des Problems und der Losung zugleich. In den modernen Ge-
sellschaften der westlichen Welt erleben wir gerade das Zeitalter der Zerstreu-
ung, des Spektakels, der Beschleunigung; eine fliichtige Zeit, eine Kultur, die
vom Konsum geprigt ist und die panisch vor der Stille die Flucht ergreift.?

Wir erleben die Allgegenwart des Larms, der sich uns auf der Strafe und in
den Medien aufdringt, die uns durch Beschleunigung und Ubersittigung taub
und empfindungslos machen. Schmerz, Grausamkeit, Leid und Tod werden auf
den Bildschirmen wie eine Ware unter anderen dargeboten, um gierig konsu-
miert zu werden. Diese Bilder sind ebenfalls Lédrm, der abstumpft und uns unse-
rer Menschlichkeit beraubt.

Unaufhorlich nehmen wir unzihlige fliichtige Sinneseindriicke auf, die einen
Reiz ausiiben und verfithren, doch zum Grofteil schafft dies nicht Raum fiir
Wahrnehmungen oder Gefiihle, geschweige denn fiir ein eigenstindiges kriti-
sches Denken. Nur wenn wir der Stille Raum und Zeit gewihren, erwichst ech-
tes Denken daraus. Dieser Lirm, die Reiziiberflutung, nimmt das Bewusstsein
in Beschlag und hindert das Subjekt daran, Subjekt zu sein.

Ein argentinischer Philosoph tritt dafiir ein, dass wir angesichts der Uber-
wiltigung durch die Massenmedien den Aufstand proben, auch wenn dies un-
moglich und nicht erklarbar scheinen mag, und er schlagt vor, den cartesiani-
schen Zweifel neu zu formulieren. Was das herrschende System ins Wanken
bringen kann, so sagt er, ist, wenn wir unsere komplizenhafte Passivitit aufge-
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ben und zweifeln, systematisch zweifeln an dieser alles andere als unschuldigen
Invasion der Reize.?

Auch das Konsumfieber, das alle gesellschaftlichen Schichten erfasst hat,
verursacht Lirm. Die Werbung mit ihrem betdubenden, verfithrerischen Lirm
versucht die Stille zu vertreiben und fiithrt zu einem unkritischen, exzessiven
Konsum. Sie enthilt das Versprechen eines fliichtigen, paradoxen Gliicks, doch
niemand will es versdumen. Wir sind verpflichtet zu kaufen, allein schon, um
mehr als die anderen oder wenigstens nicht weniger als die anderen zu sein.

Ein betdubtes Leben wird empfindungslos gegeniiber den tieferen Wiinschen,
es flihrt zu einer Existenzweise, die sich aller Zweifel und Fragen entledigt hat,
die sich ihren eigenen Grenzen und denen ihrer Welt und Geschichte nicht stellt.
Es ist eine mittelmif3ige Existenzweise, die hinter den grofen Moglichkeiten,
fiir die wir geschaffen wurden, zuriickbleibt. Die Stille zu fliehen heif3t nicht
nur die Moglichkeit der Kritik, sondern auch die echte Selbsttranszendenz, die
Menschwerdung, zu fliehen.

Und dennoch bezeugt selbst diese mithsame und paradoxe Suche nach einem
gekauften und paradoxen Gliick die tiefe Sehnsucht nach einem vollen, tiberstro-
menden Leben. Diese tiefe Sehnsucht in uns ist die Verheildung Gottes fiir die
Menschheit, die uns der Heilige Geist, der in uns wohnt, einfliistert.

Wir konnen nicht immer fliehen, das Leben bietet uns Chancen, unser Gewis-
sen wachzuriitteln, auf die urspriinglichen Fragen und Sehnsiichte zu héren und
ihnen zu lauschen. Es gibt Erfahrungen, die uns in Kontakt mit uns selber und
mit dem Menschsein bringen. Dazu gehoren die schmerzhaften Erfahrungen
von Siinde und Schuld, von Krankheit und Tod, von Scheitern und Einsamkeit,
von erlittenem Unrecht oder Unrecht, das man bei anderen verspiirt, von mora-
lischer Emporung usw.

Auch die Erfahrungen tiefer Freude konnen uns wachriitteln und bezaubern,
wie etwa die Liebe, die uns tiberrascht, das Leben, das den Tod besiegt, die au-
Rerordentliche Zartlichkeit der Freude, die unverdiente oder unerwartete Grofs-
ziigigkeit, die uns rettet, wenn alles uns zu vernichten scheint, die Kunst, die die
Seele mit Schonheit erfillt — all dies sind Gelegenheiten, die uns mit dem echt
Menschlichen in Kontakt bringen.

Die erlosende Umarmung, die so nétig ist wie das tigliche Brot, der Tanz, der
uns neu erschafft, der Gesang, der uns vereint, die Schonheit, die uns besser
macht ... vermitteln uns von sich aus das Bewusstsein der Grenze, fordern uns
heraus, das Quantum an Einzigartigkeit und deshalb radikaler Einsamkeit zu
akzeptieren, das wir als Menschen besitzen. Und es ist eben in der Stille, in der
wir unsere Grenze und den Ruf, sie zu iiberschreiten, vernehmen kénnen, indem
wir den Grund suchen und dem Geheimnis entgegengehen.

In den Worten Karl Rahners ausgedriickt: »Lassen Sie einmal diese ur-
spriinglicheren Wirksamkeiten des Geistes emporkommen: das Schweigen, die
Angst, das unsagbare Verlangen nach Wahrheit, nach Liebe, nach Gemeinschaft,
nach Gott. Stellen Sie sich der Einsamkeit, der Angst, der Nihe zum Tod. Lassen
Sie solche Grunderfahrungen des Menschen vorkommen. Beschwitzen Sie sie
nicht, machen Sie dariiber keine Theorien, sondern halten Sie diese Grunderfah-
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rungen aus. Dann kann doch so etwas von einem urspriinglichen Wissen um
Gott hervortreten.«*

In diesen so menschlichen Erfahrungen ereignet sich und verweilt die Stille.
Und in diesem Nistplatz der Stille, vor oder nach den Worten, vor oder nach den
Fragen, wichst die Moglichkeit der Selbsttranszendenz, des Hinhorens und des
Aufnehmens des Wortes Gottes in diesem Grund. Das Leben und seine Geheim-
nisse schaffen Raum fiir das Geheimnis schlechthin.

In Anlehnung an Paulus konnen wir von Vertrauen und Hoffnung erfiillt sein
(Rom 8,35-39), denn nicht einmal der betdubende Lirm unserer Zeit kann uns
trennen von der Liebe Gottes oder verhindern, dass sein Wort des Lebens zu uns
gelangt, in den Freuden und Leiden unserer kleinen alltiglichen Geschichten
und in der grofRen Geschichte, die die Volker gestalten und von deren Gewebe
wir einen Teil bilden.

Betrachten wir ein Beispiel aus Lateinamerika fiir diese Treue und histori-
sche Geduld Gottes. In der Stille des Schmerzes unserer indigenen Volker, die
sich wie die Israeliten in Agypten vermehrten, auch wenn die Geschichte nur Un-
terwerfung und Sklaverei fiir ihre Kinder verhief3, wuchs ein Wort des beharrli-
chen Widerstands, der Wiirde, der heimlichen Hoffnung. Fiinfhundert Jahre des
Verschweigens ihrer eigenen Kultur und Religion, der Verhirtung der Gesichts-
zige und des Verstummens nach Art des Leidenden Gottesknechts (Jes 50,6-7)
haben im Herzen dieser Volker den Raum bereitet fiir eine Explosion der Vertei-
digung der Menschenrechte, ihrer Kultur und der Natur, des Lebens in seiner
ganzen Vielfalt.

Heute erreicht uns der heilige Ruf ihrer Weisheit, der in einem Terminus zu-
sammengefasst werden kann: sumak kawsay, buen vivir, das erfiillte Leben. Unge-
schuldete Gabe, Reziprozitit, Leben in Gemeinschaft, Achtsamkeit, Zartlichkeit
und Achtung gegeniiber der Natur sind deren tragende Sdulen. Diese Weisheit -
die bereits in einige Verfassungen Eingang gefunden hat - wurde von Frauen,
den Hiiterinnen des Lebens und Gebirerinnen des Wortes, gehegt, behiitet und
von Generation zu Generation weitergegeben. Es ist eine Weisheit, die heute das
Schweigen bricht und sich als eine prophetische Stimme erhebt, um uns zu sam-
meln. Wir nehmen sie als Wort Gottes an, das uns daran erinnert, dass nichts
uns von seiner Liebe, von seiner Gegenwart trennen kann.

Trotz des Larms lisst Gott sich im Lauf der Geschichte in jeder Kultur und
auf verschiedene Weise vernehmen, denn er lisst sich an Grofsherzigkeit nicht
iibertreffen. Seine verschwenderische Freigiebigkeit ist das, was ihn auszeich-
net. Und dazu kommt, dass wir Menschen fihig sind, Gott zu héren.

1. Horer des Wortes — Horer der Wirklichkeit

Wir gehen zum »Urteilen« iiber die Realitét iiber. Ich stiitze mich dabei auf eine
grundlegende anthropologische Primisse, die sich den Augen des Glaubens in er-
staunlicher Leuchtkraft darbietet: Personsein heifst fihig sein zu transzenden-
taler Offenheit und somit fihig sein zu horen.
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Auch wenn wir die gegenwértigen kulturellen Probleme, dieses dem Lirm
Ausgesetztsein, diesen Versuch, die Stille und mit ihr die kritische Reflexion so-
wie die Offnung auf neue Horizonte hin zu beseitigen, wahrnehmen, behaupten
wir, dass Gott - der uns sich selbst und seinen Heilswillen offenbaren will (Dei
Verbum 2) - sich im Lauf der gesamten Geschichte und in allen Gesellschaften
vernehmen lisst. Und dies ist moglich, weil der Mensch Gottes fihig (capax Dei)
ist.

Ich nehme die Theologie Karl Rahners (1904-1984) zur Grundlage, die ausge-
hend von der Transzendentalphilosophie Kants nach den Bedingungen der Mog-
lichkeit des typisch Menschlichen fragt und - tiber Kant hinausgehend - ihre
theologische Anthropologie entwickelt, indem sie diese offene Struktur, die das
Menschsein ausmacht, entdeckt und in Gott selbst verankert.

Die menschliche Person ist fiir Rahner das fragende Wesen: Wir sind eine
Frage, die nach Antwort und Wahrheit sucht; wir sind sehnsiichtige Freiheit, die
neue Wege einschligt und sich zugleich befreit; wir sind von uns aus fihig zu
Vernunft und Liebe, stets iliberschreiten wir dabei uns selbst, anerkennen Gren-
zen, doch wir streben in allem nach einer Fiille. Das heif3t, die Struktur des Men-
schen ist Offenheit auf einen unbegrenzten Horizont hin, die stets aus sich her-
ausgeht und auf das andere seiner selbst zugeht. Personsein heift, sich selbst zu
iiberschreiten.’

Fiir Rahner offenbaren unsere Suche nach Erkenntnis und unsere tiefsten
Sehnsiichte den Ursprung und die Bestimmung des Menschen; sie bezeugen das
heilige Geheimnis und ziehen uns zu ihm hin. Diese offene Struktur, diese Dyna-
mik des Menschen, die fiir sein Menschsein konstitutiv ist, offenbart Gott, der
sich selbst mitteilen méchte und den Menschen als einen erschaffen hat, der fi-
hig ist, nach letzten Griinden zu suchen, nach dem Geheimnis zu fragen und es
somit zu empfangen und mit ihm in Dialog zu treten.

Fiir Rahner ist der Mensch das Wesen, das mit der Fihigkeit geschaffen wur-
de, zu fragen und sich selbst infrage zu stellen, zu zweifeln, aber auch zu héren.
Er ist Horer des Wortes - so lautet auch der Titel eines von Rahners Hauptwer-
ken.® Wir wurden mit der Fihigkeit geschaffen, dem transzendenten Gott ausge-
hend von und in den menschlichen Erfahrungen zu begegnen, wir sind fihig, ihn
zu horen und in einen Dialog mit Gott, dem Wort, zu treten, der sich stets selbst
mitteilt und dies in vollgiiltiger Weise in Jesus tut.

Die Person ist Offenheit und Selbsttranszendenz in Erkennen und Handeln,
und - wie auch die Existenzialisten sagen - im Tun wirken wir uns selbst. In
Rahners Ansatz gibt es ohne Zweifel ein Ziel: Gott befihigt, ernihrt und erwar-
tet dieses Erkennen und dieses Handeln, die das volle Menschsein erméglichen,
das Werden dessen, wofiir er geschaffen wurde. Diese Fihigkeit ist konstitutiv
fiir uns, ob wir uns ihrer bewusst sind oder nicht, aber wir sind auch frei, uns
diesem unbegrenzten Horizont und diesem Wort verschlieRen zu konnen.

Die transzendentale Struktur des Menschen ist eine gewisse Moglichkeit der
Begegnung mit dem Absoluten als Ursprung, der alles erhilt und begriindet, und
als Ziel, das Orientierung gibt und vollendet. Und diese Dynamik des Suchens,
der Begegnung, des Handelns in der Geschichte - die Sinn hat und nicht absurd
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ist - schafft Raum fiir die Heilsgeschichte, die Gottes und unsere Heilsgeschich-
te gleichermafien ist. Die Offenbarungsgeschichte ist echt menschliche Ge-
schichte, und der Mensch ist das verantwortliche Wesen.

Unsere Struktur transzendentaler Offenheit zu entdecken und sie nicht mit
bloRRer aktueller Unruhe (Sensationen, Neues, Produkte, ja sogar Leben zu kon-
sumieren) zu verwechseln, erfordert Stille, die uns diese tiefe Sehnsucht, diese
seltsame Gegenwart, die uns innewohnt und uns in einer heiligen Dialektik oder
in heiligem Spiel stets dazu aufruft weiterzugehen, verstehen ldsst. Das Horen
des Wortes, das stets mitgeteilt wird, erfordert es, sich in der Stille zurtickzu-
nehmen, um nach diesem Wort zu leben.

Die Wissenschaften erforschen die Wirklichkeit: Die Geschichtswissenschaft,
die Soziologie, die Politologie und andere konnen die Ursachen ergriinden und
Prognosen erstellen, konnen in politischen und sozialen Bewegungen jiingere
oder weiter zuriickliegende Vorlaufer entdecken. Doch unsere vom Glauben her
gelebte transzendentale Offenheit ermoglicht es uns, weiterzugehen. Der Glau-
bende, der Theologie betreibt, durchdringt die Wirklichkeit mit letzten Fragen.
Er sieht, riecht, hort, ertastet und schmeckt mit den geistlichen Sinnen und be-
trachtet voller Staunen das Geheimnis Gottes, das in der menschlichen Geschich-
te fleischliche Gestalt annimmt, um zu retten, zu erlosen, zu befreien.

Nur vom Glauben her konnen wir Geschichtstheologie betreiben und den er-
losenden Schritt Gottes in der Nacht der Volker vernehmen, die Zeichen der Zeit
deuten (Gaudium et Spes 11), Erkenntnis und Handeln begleiten, um dann von
Neuem zu horen und zu deuten. Wenn wir die Geschichte mit ihren Briichen be-
trachten, konnen wir bereits das Aufkeimen des Kiinftigen erkennen und stets
vorliufige und teilweise Siege ertrdumen.

Eine kontextuelle und inkarnierte Theologie, wie es die Theologie der Befrei-
ung ist, betont das Engagement als die angemessene Antwort auf die Herausfor-
derung der Wirklichkeit, die weder gerechtfertigt noch verschleiert werden dartf:
Ausbeutung, Ausgrenzung und Gewalt im stillen Geschrei der Armgemachten. In
ihr richtet Gott selbst seine Fragen an den Menschen und erwartet eine Antwort.
Man betont dariiber hinaus das gemeinsame und kritische Horen mittels der
verfiigharen Hilfsmittel. Ein solches Horen auf den Ruf Gottes kann nicht gleich-
giiltig lassen.

Ill. Dialogische Beziehung zwischen Mystik, Poesie und
Engagement

Verweilen wir nun beim Handeln. Es gibt unterschiedliche existenziale Dimen-
sionen, die es ausmachen. Rahner spricht von Mystik und Verantwortung. Bei
uns pflegen wir von Spiritualitit und Engagement oder auch von Spiritualitit
und Befreiung zu sprechen.’

Ich fiihre hier als ein drittes Element im perichoretischen Tanz die Kunst
ein, und zwar in Anspielung auf die liebende Intimitit der trinitarischen Perso-
nen, die darin koexistieren, ohne ihre jeweilige Identitit zu verlieren. Sie ist ein
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bevorzugter Ausdruck, der die Stille wiedergibt und die Hingabe nédhrt. Prophe-
tisches Wort und prophetische Tat finden ihre Quelle im Geist und konnen sich
nur stammelnd in der Kunst und konkreter noch in der Poesie ausdriicken.

Von den vielen Gedichten des Bischofs Pedro Casaldaliga wihle ich eines aus,
das die Dialogik auf den Punkt bringt:

»Worte verstromend

komme ich aus meiner Stille
und gehe ich zu meiner Stille
und in Deiner Stille formst Du
den Schrei, den ich unterstiitze
und die Stille, die ich bin.«®

Die Stille, der Ort der Begegnung mit dem Geheimnis, ist Vater und Mutter der
Poesie und des alltdglichen Engagements fiir das Leben in Fiille. Stille, in der der
Mensch fahig ist, sich zu tiberschreiten und in Beziehung zum Absoluten zu tre-
ten, auch wenn er darum nicht weifs und es nicht mit Namen nennt. Die Poesie
ist der Ausdruck der Mystik und des Engagements von Christen, Agnostikern
und Atheisten. Alle trinken aus derselben Quelle, auch wenn sie es nicht wissen.
Alle tauchen das Volk ein in ihren tiefen Gesang.

Circe Maia aus Uruguay, die sich zu keiner Religion bekennt, ist die Autorin
des Gedichts Eine andere Stimme singt, das von Daniel Viglietti vertont worden
ist. Dieses Gedicht ist fiir uns ein Symbol, das die Erinnerung an so viele Kimp-
fer und besonders an die »Verschwundenen« bewahrt. Einige Verse daraus ha-
ben diesen Beitrag eingeleitet und dazu eingeladen, andere Stimmen zu héren.

In der Stille und in der Nacht, die doch so sehr miteinander verbunden sind,
beginnt Klarheit in die Augen, den Verstand und das Herz einzustromen. Nun
kann man Farben der Dunkelheit wahrnehmen oder erhilt die Kraft, auf die Ge-
schichte zu schauen, kann man hinter den oberflichlichen Schein gelangen und
die Transparenz des Schlamms sehen lernen, wozu uns Benjamin Gonzalez
Buelta einladt.®

Uber die Fruchtbarkeit der Stille schreibt der chilenische Dichter Pablo Neru-
da:

»Ich, der ich in einem Baum aufgewachsen,
hitte mancherlei zu erzihlen,

doch da ich viel erfuhr von der Stille,

habe ich mancherlei zu verschweigen,

und das lernt man, indem man wdchst

ohne einen anderen Genuss als das Wachsen,
ohne eine andere Sehnsucht als nach Substanz,
ohne ein anderes Tun als Unschuld,

und drinnen golden die Zeit,

bis die Hohe sie zu sich ruft,

um sie in Orangen zu verwandeln.«?
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Derselbe Dichter sagt:

»Aber wenn ich Ruhe verlange,
glaubt nicht, dass ich sterben will:
Ganz das Gegenteil widerfdhrt mir:
ich werde anfangen zu leben.«!!

Der Siiden hat uns auch Atahualpa Yupanqui geschenkt, einen Argentinier von
auflerordentlicher Empfindsamkeit, um sich vor den Geheimnissen des Lebens
in Ehrfurcht zu verneigen und sie uns mitzuteilen. Er kultiviert die Stille und ist
deshalb (atheistischer) Mystiker und Poet. Er offenbart uns, dass die Gitarre be-
reits die Stimmen der Wirklichkeit in sich trigt, deren schweigender Zeuge sie
gewesen ist — des Trillerns der Vogel, das sich ins Holz der Biume eingeprégt hat,
aus der die Gitarre gemacht wurde, die der Mensch dann zum Erklingen bringt:

»Mal haben sie es zerhackt, mal wurde es gefillt und sie haben es benutzt, sie haben
es ausgehdhlt, sie haben ein Brett daraus gemacht, und mal haben sie es geformt.
Doch es ist ein Holz voller unendlicher Schwingungen, und was fiir Schwingungen!
Tausende Stunden Vogelgesang. Und so wurde die Gitarre geformt.«!?

Wer sie spielt, muss sich ihrer als wiirdig erweisen, er muss sie respektvoll be-
handeln, sie horen. Nur auf diese Weise, wenn er zusammen mit ihr durchdrun-
gen ist von ihrer Geschichte und von den in ihr wohnenden Stimmen, wird er fi-
hig sein, diese Geheimnisse anderen zu offenbaren.

Dieser Gedanke ist ebenso wahr wie er eine hervorragende Metapher des
Mystischen ist. Dieses erfindet die Wirklichkeit nicht, erfindet nicht das Leben,
den Schmerz, den Tod, die Traume, das Scheitern des Menschen und seine unbe-
irrbare Hoffnung ... dies alles ist bereits da. Es geht darum, dies alles zu verneh-
men, indem man in ehrfarchtiges Schweigen versinkt, wie Mose, als er sich bar-
fuR dem heiligen Boden nidherte.

Natiarlich muss man dann Zeuge und Prophet sein, koste es, was es wolle. Al-
fredo Zitarrosa, ebenfalls Uruguayer, hat in einem Werk, das sehr vom Schmerz
des Volkes wihrend seines Exils gepragt ist, mit seiner schweren Stimme rezi-
tiert:

»lch fehle ... ich spiire, dass das Leben nervds wird, wenn ich nicht auftauche, wenn
ich nicht bin ... Ich spiire, dass es einen Platz fiir mich in der Marschformation gibt,
dass man diese Liicke sieht, dass es einen Atem gibt, der fehlt, dass ich eine Hoffnung
enttdusche ... Ich spiire die Traurigkeit oder den unterdriickten Zorn des Genossen,
die Liebe dessen, der mich voll Bedauern erwartet ... es fehlt mein Gesicht in der
Zeichnung des Volkes, meine Stimme im Sprechchor, im Lied, beim Marschieren vol-
ler Leidenschaft, meine Beine beim Marsch, meine Schuhe im Staub ... meine Augen
beim Betrachten des Morgens ... meine Hinde an der Fahne, beim Hammerschlag, an
der Gitarre, mein Wort in der Sprache aller, mein Gesichtsausdruck in der tiefen Sor-
ge meiner Geschwister.«?
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Gonzalez Buelta bringt in etlichen Gedichten diese dynamische Einheit von Mys-
tik, Poesie und Engagement zum Ausdruck, in die sich der Glaubige tagtiaglich
verwandelt.'*

IV. Feier des Lebens und des Glaubens

Das Leben des Menschen wird nicht nur gelebt, infrage gestellt und in so vielen
Kéampfen aufs Spiel gesetzt. Es ist auch mit dem wunderbaren Geschenk verbun-
den, dass es gefeiert wird. Feiern heif’t »Ja« zum Leben sagen; wenn man dieses
Leben feiert, dann bejaht man es, dann bringt man ihm Wertschitzung entgegen
und dann schafft man es neu.!’

Auf diesem lebendigen Planeten und innerhalb dieser entstehenden Mensch-
heit gibt es nicht nur Geburtswehen (R6m 8,22), sondern auch den Schmerz der
Zeugung. Wie kann man denn in der Vergewaltigung der Frauen der Ureinwoh-
ner und der hierher verschleppten Sklavinnen - und heutzutage bei Immigran-
tinnen und denen, die zur Kriegsbeute geworden sind - den Keim der Freiheit
und der Wiirde erkennen, die man Jahrhunderte spater verwirklichen wird?
Wie kann man in der Folter und dem Tod der Anfiihrer des Volkes, in den verlo-
renen Schlachten, die Samenkorner einer anderen moglichen Welt sehen?

Mittels der Betrachtung der Nacht und des Schlamms, wie bereits gesagt
wurde. Wir sind also dazu aufgerufen zu feiern, so wie der Bauer, der bei der
Aussaat die kiinftige Ernte vorwegnehmend als Opfergabe darbietet und feiert,
oder wie die ersten Christen inmitten der Verfolgungen zusammenkamen, um
zu beten und die Auferstehung zu feiern.

Wir feiern das Leben selbst, seine Kraft, seine Widerstandsfihigkeit, seine
Neugeburt, und wir entdecken dabei, dass es aus dem Tiefsten und aus dem
Héchsten zugleich herkommt. Wir feiern, weil das Leben Gabe ist, weil es aus
der unversiegbaren Quelle hervorstromt. Wir feiern auch, weil wir die Wiirde
des Lebens jenseits allen dufferen Anscheins, aller eigener Schwichen und dem,
was anderen zustofdt, entdecken.

Das Leben transzendiert uns, wir sind Teil des Flusses der Geschichte. Wir
sind ein Faden im Gewebe des Lebens'®, doch wir sind der mit Bewusstsein be-
gabte Faden. Von daher riihrt die Notwendigkeit der Ehrfurcht, der Dankbar-
keit, der Achtsamkeit und der Feier. Mit Demut und Mut zugleich nehmen wir
das Geschenk des Lebens an und tibernehmen in Verantwortung das Engage-
ment dafir.

Das Fest ermoglicht es, sofern es echt ist, den Ereignissen eine neue Bedeu-
tung zu verleihen, sie einer Neuinterpretation zu unterziehen - zuweilen in
Form von Satire und Humor, um das Bose zu vertreiben -, es anzunehmen und
uns mit erneuter Hoffnung der Zukunft zuzuwenden.

Dennoch gibt es einen sehr grofden Unterschied zwischen den heidnischen
Festen oder den Festen der Volksreligiositit und der Eucharistie - des zentralen
Kultes der Christen, in dem das Gedenken an das Pascha Jesu gefeiert wird -, so-
fern diese dem rechtgliubigen Ritus folgt. Wir haben es dann mit einer sehr for-
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malen, mechanischen, ja sogar (bis in die Korperhaltungen hinein) steifen Zere-
monie zu tun, in der wir nur schwer ein Fest erkennen kénnen. Sie ist dann in
unseren Augen weder genuiner Ausdruck des Geheimnisses, das hier gefeiert
wird, noch der Wirklichkeit, in der das Volk lebt.

Das Zweite Vatikanische Konzil sagt: »Dennoch ist die Liturgie der Hohe-
punkt, dem das Tun der Kirche zustrebt, und zugleich die Quelle, aus der all ihre
Kraft stromt.« (Sacrosanctum Concilium 10) Doch vielfach ist sie leider genau dies
nicht. Die offizielle Liturgie ist viel zu wortlastig — wobei die meisten Worte vom
Priester in einer nur fiir Eingeweihte verstindlichen Sprache gesprochen wer-
den -, was dem Mangel an anderen verstindlichen und bedeutsamen Zeichen
entspricht, wie etwa Zeiten der Stille, der Begegnung eines jeden Teilnehmers
mit sich, mit den anderen, mit Gott.

Wir Christen bediirfen der Stille, um den Gott zu horen, der seinerseits auf
die Menschen horte (Ex 3,7-10), den Gott, der den Schrei seines Volkes ver-
nimmt, weil er fir sein Leid empfinglich ist. Wir sind dazu eingeladen, still zu
werden, um den Gott des Exodus, den Befreiergott, zu horen, der uns fortschickt
und aussendet. Den Schopfergott, der auch aus all seinen Kreaturen zu uns ruft.
Den Jesus, der das Reich Gottes, eine Botschaft des Lebens und des Heils, Trost
und Hoffnung verkiindet und uns zur Auferstehung ruft. Den Geist, der in uns
seufzt ...

In seinem Gedicht Begegnung driickt dies Gonzalez Buelta folgendermafien
aus:

»Wenn ich die Worte vermehre,

bis ich dich in deiner Stille beneble:

Wie werde ich dann in der Lage sein zu horen
den rebellischen Schrei des Unterdriickten
und die stumme Klage des Ausgeraubten?
e

Wenn ich nicht in stiller Anbetung

deiner Transzendenz versinke, die am dritten Tag
Grdber dffnet und Verriegelungen aufsprengt,
dann werde ich einkerkern zukunftslos
Situationen und Personen.«"’

Wir Menschen der westlichen Moderne und Postmoderne versiindigen uns
durch zu viele Worte und Theorien. Das einfache Volk ist zu grofSer Stille fihig
und ebenso zu duferst reichhaltigem symbolischem Ausdruck.'® Es pflegt dabei
einen Glauben, den wir Aufgeklirte im Allgemeinen ignorieren und den die
Theologie nicht als einen theologischen Ort wiirdigt.

Wir miissen den Geist der Kontemplation pflegen, die Sinne erwecken, zu se-
hen, zu horen, zu tasten, zu schmecken, zu riechen lernen'?, um die Gegenwart
und die Abwesenheit des Reiches Gottes zu entdecken ... Wir miissen lernen, die
Wirklichkeit barfuft und mit offenem Herzen anzuschauen, mit ihren Grenzen,
ihren Widerspriichen, ihren alten Niederlagen und ihrem neuen Scheitern. Doch
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auch voller hoffnungsvoller Knospen, denn das Weizenkorn in der Erde trigt
Frucht, es keimt auf im Inneren der Voélker, in ihren Frauen und Mannern.

Dies kiindigt Jesaja an, Maria hort es und besingt es (Lk 1,46-56). Sie hilt ihr
Ohr an das Herz der Geschichte Israels, betrachtet ihre Schwiche, ihre Niedrig-
keit, ihre Schande, und sie hort auch die alten Prophezeiungen, und damit hort
und versteht Maria, wie Gott handelt. Deshalb sagt uns die lukanische Uberliefe-
rung, dass die Mutter Gottes ein Lied gesungen hat, da sie sich als die gliicklichs-
te Frau fiihlte - gliicklich, weil sie die Treue des Erlésergottes vernahm und ent-
deckte.

Wenn wir bei unseren religiésen Festen nicht so viele oftmals unverstindli-
che Worte machen und Gesten vollziehen wiirden, dann wire Raum, um unser
Ohr ans Herz Gottes zu legen, das im Volk schligt, den Herzschlag der schopfe-
rischen und erlosende Liebe zu vernehmen, und dann wiirden wir vielleicht so
wie damals Maria in Staunen versetzt und wiirden unser Magnifikat singen.
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