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Vielleicht haben wir eines tichtig verstanden:
Wie sehr das Gefiige unserer Existenz vom Ge-
heimnis durchflutet und umfangen ist. Nicht vom
Dunkel, sondern von einem Licht, dessen Strahl-
kraft unser Auge blind macht und unsere Rede
stumm. In diesem Sinne koénnten sich fiir unsere
betende Betrachtung zwei Sentenzen von Thomas
von Aquin niher erschlieBen, die ich als Abschluf3
nicht eigens erdrtern, sondern nur zum stillen

I Als Erginzung dieses kurzen Situationsberichtes méch-
te ich aufmerksam machen auf den Aufsatz von Fr. Wulf S],
Vom Verlust.und der Neuentdeckung des Gebetes in un-
serer Zeit: Geist und Leben 41 (1968) 407—413.

2 « Super omnia, quae praeter ipsum sunt et concipi pos-
sunt, ineffabiliter excelsus.» Conc. Vaticanum I, Constitutio
dogmatica «Dei Filius» de fide catholica. Cap.I. De Deo
rerum omnium creatore. D (S) 3002.

3 In einem andern Zusammenhang werden die folgenden
Eigenschaften auch von K.Barth aufgezihlt, Siche: K.
Barth, Einfithrung in die evangelische Theologie (EVZ-Ver-
lag, Ziirich 1962).

4 R, Guardini hat die Eigenschaften der Betroffenheit in
zwei kleinen Aufsitzen prizis herausgestellt: Vom Sinn der
Schwermut. Der Ausgangspunkt der Denkbewegung Séren
Kietkegaards. Beide Aufsitze in: R.Guardini, Unterschei-
dung des Christlichen (Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz
1963) 502-533 und 473-501.

5 Ahnliche Gedanken finden wir ausgesprochen bei K.
Rahner. Vor allem in zwei Aufsitzen: Geistliches Abend-
gesprich iiber den Schlaf, das Gebet und andere Dinge. Prie-
ster und Dichter. Beide Aufsitze in: K.Rahner, Schriften
zur Theologie, I11. (Benziger, Einsiedeln/Ziirich/K&ln 1956)
263-281 und 349-375.

6 Uber die Einsamkeit im Glauben und Beten aus dieser
Einsamkeit heraus ist heute noch mit Gewinn zu lesen: P.
Lippert, Der Mensch Job redet mit Gott (Ars Sacra, Miin-
chen 1934).

7 Vgl.O. A.Rabut, La vérification religieuse. Recherche
d’une Spititualité pout le Temps de I'Incertitude (Cerf, Pa-
tis 1964).

8 Einzelne bibliographische Angaben zum ganzen The-
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Die Vielstimmigkeit
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Linleitang : Die Koordinaten eines Gebetslebens

Von einer «Vielstimmigkeit des Gebets» kénnen
wir nur dann sprechen wenn, wir jenseits derWiiste,
wo jegliches Beten als licherlich und unméglich
erscheint, in unserem Leben einen Raum ausfindig

Nachsinnen hinzufiigen méchte: «Die héchste
Stufe der gesamten Schipfung ist die menschliche
Seele. Zuihr hin strebt die Materie wie inihre Form.
Der Mensch ist das Ziel der gesamten Schép-
fung.» 13 Und: «Gott wird durch Schweigen ge-
ehrt. Nicht weil wir von ihm nichts zu sagen oder
zu erkennen verméchten, sondern weil wir wissen,
daB wir unvermégend sind, ihn zu begreifen.» 14

menkteis in: L. Boros, Ich glaube, hilf meinem Unglauben,
Der groBe Entschlul 16 (1961) 444—449 und s00-503.

9 220. 148-149.

10 Der ganze Fragenkomplex wird eingehender erdrtert
in: L.Boros, In der Versuchung (Walter-Verlag, Olten
51972).

11 Zu diesem Punkt sei ein nicht in allen Einzelheiten
treffsicheres, aber in seinem theologischen Grundzug wohl
richtiges Buch empfohlen: ].Moltmann, Theologie der
Hoffnung (Chr. Kaiser, Miinchen 1965).

12 Siehe L.Boros, Aus der Hoffnung leben (Walter, Ol-
ten 41972) 77-89 und In der Versuchung (Walter, Olten,
$1972) 97-119.

13 Thomas von Aquin, Summa contra Gentes 3, 22.

14+ Thomas von Aquin, In Trinitate 2, 1 ad 6.
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am 2.Oktober 1927 zu Budapest geboren, trat in den
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studierte in den Hiusern seines Ordens in Ungarn, Oster-
reich, Italien und Frankreich, sowie an der Universitit
Miinchen, wo er 1954 in Philosophie doktotierte. Er ist
Lehrbeauftragter fiir Religionsphilosophie an der Universi-
tit Innsbruck und veroffentlichte u.a.: Mysterium Mortis —
Der Mensch in der letzten Entscheidung (Olten %1971); Det
anwesende Gott (Olten 81972); In der Versuchung. Medita-
tionen iiber den Weg zur Vollendung (Olten 51972); Aus
der Hoffnung leben (Olten 41972); Der gute Mensch und
sein Gott (Olten 21971); Erlostes Dasein (*°1968); Im
Menschen Gott begegnen (Mainz 41969); Wit sind Zukunft
(Mainz 1969); Det nahe Gott (Mainz 21971).

gemacht haben, wo es wieder einen Sinn erhilt und
von neuem hervorsprudeln kann. Heute befinden
sich viele Menschen, selbst wenn sie vom Evange-
lium gepackt sind, diesbeziiglich noch mitten in der
Waiiste, und die nachstehenden Gedanken iiber die
Vielstimmigkeit des Gebets kommen ihnen wohl
als ein Traum vor, der ihrer Erfahrung des christ-
lichen Lebens fremd ist.

Es ist nicht meine Aufgabe, hier diese fiir das
ganze Gebetsleben entscheidende Votfrage zu
16sen,* sondern ich méchte rasch den Raum abzu-
stecken suchen, worin fiir einen Menschen oder
eine Gemeinschaft, die ihr Leben vom Gottesgeist
beseelen lassen will, wieder ein vielgestaltiges Ge-
bet aufbrechen kana.
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1. Ein lebendiger Glanbe

Die erste Koordinate scheint mir die eines lebendi-
gen Glaubens zu sein. Damit meine ich nicht einen
Glauben, der fiir alle Fragen eine Antwort wiillte
und alle Probleme gel6st hitte. Ich meine damit
auch nicht einen Glauben, der iibet eine addquate
Sprache verfiigen wiirde, worin er sich miihelos
und unmiBverstindlich auszudriicken vermdchte.
Ubrigens erlebt ein jeder von uns den Glauben
anders als die andern. Doch wenn dieser nichts als
eine Qual, eine Leere, eine Frage, die sich in unser
Fleisch bohrt, wire, so mul} er doch lebendig sein,
damit das Gebet entspringt. Im Zug einer Institu-
tionskritik oder Sprachkritik, die beide berechtigt
und heute besonders notwendig sind, laufen wir
Gefahr, das Leben in Anfithrungszeichen zu las-
sen, so daB} dann das Gebet, die AuBlerung dieses
Lebens, nichts mehr auszudriicken hat und schlieB3-
lich versiegt.

2. Ein befreiter Ausdruck

Die zweite Koordinate ist die eines befreiten Aus-
drucks. Vor allem in der westlichen Zivilisation
wird der Mensch oft von vielfaltigen Interdikten
gelihmt; das Leben st6Bt in ihm auf zahlreiche
Blockierungen, die es daran hindern, sich zu
duBern und damit zu wachsen und sich zu entfalten.
Da er sehr oft anthropologischen Schemata eines
vereinfachenden Dualismus zum Opfer fillt, er-
kennt er im Leib, der erist, nicht den Ozt des Aus-
drucks und der Etfiillung seines Lebens, ge-
schweige denn seines geistlichen Lebens. Die erste
Revolution, die er durchzufiihren hitte, wire
zweifellos die Befreiung seines eigenen Leibes, da-
mit dieser zum Ausdruck und zum Instrument
oder, um es kiirzer und in einem klassischen Begriff
zu sagen, zum «wirksamen Zeichen» seines ganzen
Lebens wird.

3. Ein Leben der Communio

Die dritte Koordinate schlieBlich ist in einer christ-
lichen Ordnung der Dinge die Zugehorigkeit zu
einer oder mehreren kirchlichen Gemeinschaften.
Eine der wesentlichen Dimensionen des christ-
lichen Glaubens liegt ja darin, daB die Beziehungen
eines jeden von uns mit Gott nicht eine individuelle
Angelegenheit sind, sondern iiber unsere Bezie-
hungen mit den andern Menschen verlaufen. Un-
sere Gemeinschaft mit Gott ist unaufléslich an un-
sere Gemeinschaft mit dem Menschen gebunden.

Die verschiedenen kirchlichen Zellen, denen wir
angehoren, sollten zugleich der Ort des Einiibens
und das leuchtende Zeichen dieser doppelten Com-
munio sein.

Die erste Koordinate setzt eine eigentliche
Glaubenserzichung voraus, die nicht unmittelbar
zum Gebet gehért (obwohl jedes Gebet durch die
Wirksamkeit der Zeichen, die es setzt, auf alle Fille
einen erzieherischen Wert in sich birgt). Die zweite
setzt eine ganze Lebenskunst voraus, eine Einheit
des Menschen und des Leibes, die gewil das tdg-
liche, unmittelbare Leben eines jeden angeht, die
aber, wenn sie zu Ende gefithrt wird, auch poli-
tische Forderungen fiir die Organisation des
menschlichen Gemeinschaftslebens nach sich zieht.
Fiir diese Aszese fiir unsere Zeit ist ebenfalls nicht
das Gebet unmittelbar zustindig (obschon auch
hier jedes Gebet durch die Wirksamkeit der Zei-
chen, die es setzt, den Menschen veranlaBt, im
Leben eine gewisse Aszese zu tiben). Die dritte
Koordinate endlich setzt ein lebendiges Gewebe
kirchlicher Zellen voraus, die miteinander im glei-
chen Geist, in der gleichen Hoffnung, in der glei-
chen Liebe in Gemeinschaft stehen. Diese kirch-
liche Aufgabe geht wiederum weit iiber das hinaus,
was das Gebet zustande bringen kann. Und doch
ist auch hier das gemeinsame Beten durch die Wirk-
samkeit der Zeichen, die es setzt, eine Zeit inten-
siven (und vielleicht intensivsten) Gemeinschafts-
lebens.

Doch das Gebet allein kann weder die erziehe-
rischen Bemithungen ersetzen, worin im Leben
eines Menschen oder einer Gemeinschaft der
Glaube bestindig verlebendigt und vertieft werden
muB, noch die Aszese, wodurch sie sich von allen
ihren innern und #uBern Verirrungen befreien
miissen, noch das kirchliche Leben, das den an
Jesus Glaubenden in der Welt als Riickhalt dienen
soll. Eine jede dieser Aufgaben ist fiir die Entfal-
tung eines durch den Geist regenerierten Lebens
notwendig. Das Gebet wird nur die Explosion
dieses Lebens auf der Ebene des Ausdrucks sein.
Es gibt somit auf dem Ausdrucksfeld keine «Re-
zepte», die die Echtheit des Gebets sicherstellen
kénnten unabhingig vom Leben, das dieses Gebet
ausdriickt und in Riickwirkung entwickelt. Wenn
die Zeichen sich an die Stelle des Lebens setzen
wollen, verfallen wir der Heuchelei und dem Pha-
risdismus. Doch umgekehrt gibt es kein Leben
(einer Person oder einer Gemeinschaft), das sich
entfalten konnte, ohne sich vermittels aller Aus-
drucksregister, iiber die der Mensch verfugt, zu
iuBern. Und dann sprudelt das Gebet hervor,
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Wir wiirden uns iibernehmen, wollten wir hier
ein Inventar aller Klangfarben erstellen, die das
Gebet in dieser breiten Ausdrucksvielstimmigkeit
annehmen kann. Ich werde mich damit begniigen,
das Thema von drei Seiten her anzugehen, die drei
Erfahrungstypen entsprechen.

I.ERSTER ZUGANG:
DAS GEBET DES LEIBES

1. Den Leib, der man ist, zur Kenntnis nehmen

Um zu beten, braucht man nicht zu sprechen. Das
Wort, das nicht unter dem innern Druck hervor-
bricht, gerit sehr oft in Gefahr, bloB ein Paravent
zu sein, ein Mittel, um die Zeit schmerzloser zu
verbringen und der Konfrontation mit dem Leben,
mit dem Gottesgeist auszuweichen. Viele Gebete
versanden in den Diinen eines Sprechens, das nur
noch Wortmacherei, Scheingebet ist.

Um zu beten mufl man zunichst da sein, prisent
sein. Ich muB hier und jetzt, in diesem Leib, derich
bin, den ich fiihle, wachbewuBt sein. Innehalten,
um dieses hier inkarnierten In-der-Welt-Daseins,
das wir sind, bewul3t zu werden, ist eine erste, seht
wichtige Form des Gebetes. Man muB sich anneh-
men, wie man ist, um sich geben, sich aufgeben zu
koénnen. Doch schon allein dieses Innewerden,
diese Abstandnahme von der Aufgeregtheit und
Zerstreutheit meines Tuns veranlaBt mich, un-
merklich die Haltung zu 4ndern. Mein Leib tritt
ins Spiel. Meine Beine lockern sich. Meine Gestalt
richtet sich auf. Die Schliisselbeine (diese «Schliis-
sel» unserer Haltung, wie schon ihr Name besagt)
suchen die Horizontale. Gewisse Haltungen, die
unsere Verkrampftheit, unser angespanntes Be-
streben, in der Gesellschaft eine Rolle zu spielen,
charakterisieren, entspannen sich und entbinden
instinktiv die vielfiltigen Kreisliufe der Atmung,
der Blutzirkulation und dieser geheimen Lebens-
energie, von der die Arzte des Westens nicht gerne
sprechen horen, die aberin der Herzmitte der orien-
talischen Weisheitslehren (und Heilkiinste) steht.

Diese Haltungsberichtigungen, die sich instink-
tiv einstellen, kann ich selbstverstindlich bewufBt
weiterfiihren. Dann kommt es zu einem richtigen
Hin-und-Her zwischen meinem Wissen um mein
Hiersein und meiner Weise des Hierseins: es liegt
eine wechselseitige Kausalitit vor. Jede Verbesse-
rung auf der einen Seite zicht eine Verinderung
auf der andern Seite nach sich.

Nun bin ich hier wahrhaft prisent. Und meine
erste, wortlose Danksagungsweise besteht darin,

dalB ich auf das Geschenk des Lebens, das Gott mir
gibt, achte. Wie soll man danksagen kénnen, wenn
man bestindig zerstreut ist und auf das Leben, das
uns durchpulst, nicht achtet? Wir diirfen aber
nicht meinen, man konne aufmerksam sein, ohne
dal der Leib diese Aufmerksamkeit miterlebt und
dadurch umgestaltet wird, und umgekehrt. Darum
ist es etwas Weises um die Gebetshaltungen; sie
sind nicht bloB folkloristisches oder abergliubi-
sches Zeug. Diese Haltungen besitzen eine eigene
Wirksamkeit, die es iibrigens erméglicht, sie der
Kritik zu unterstellen und so den absoluten Cha-
rakter zu relativieren, den sie gerne annehmen,
wenn sie zu einem «Ritus» werden und geradezu
sakralen Charakter erhalten, der ihnen nicht ipso
Jfacto zakommt.

2. Ausatmen, um einguatmen

Eine Haltung finden, die ein méglichst lebhaftes
Bewulitwerden des Lebens, das uns beseelt, for-
dert, kann schon ein Gebet sein. Man erhilt eine
Gabe und bringt sie sogleich dar. Es vollzieht sich
der grofie Rhythmus: Annahme des Erschaffen-
werdens und Danksagung, die auch Loslassen ist.
Doch in dieser Haltung des Annehmens und Daz-
bringens spiire ich, wie mein Atmen mich mit sei-
nem Rhythmus mitschwingen liBt. Und sein
Rhythmus des Ein- und Ausatmens ist ebenfalls ein
Rhythmus des Annehmens und des Loslassens.
Mein Atem witd Gebet. Mein Gebet wird Atem.
Nicht zufillig hingen im Hebzriischen die Bezeich-
nungen fiir Hauch, Leben, Seele, Geist, Wind
etymologisch mit der gleichen Wurzel zusammen.
Im Ausatmen gebe ich mich, lasse ich mich, schaffe
ich in mir einen Hohlraum, um noch mehr Leben
aufzunehmen. Beim Einatmen sodann finde ich
mich wieder; mit der Luft nehme ich das Leben,
den Geist, die Gabe Gottes in mich auf.2

3. In Vibration ireten

Im Rhythmus des Einatmens, Ausatmens und wie-
der Einatmens kann sich das Gebet in Schweigen
vollziehen. Es kann aber auch zum Erklingen kom-
men. Mein Ausatmen aus meinen tiefsten Einge-
weiden wird zu einem Zittern, das mich innerlich
erbeben 148t und sich sodann in laute Vibrationen
umsetzt, die ihrerseits auf die ganze Kérperober-
fliche zuriickwirken3 und so noch mein BewulBt-
sein verstirken, daf ich hier und jetzt existiere und
doch dieser Vibration iiberlassen bin, die mich aus-
driickt und mich iiber mich hinaus ausstromt.
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Ich konnte diesen Vorgang weiterverfolgen und
aufzeigen, wie die Vibration zur Modulation, die
Modulation zum Gesang und zum Wort werden
kann und die betende Gemeinschaft zur Liebes-
gemeinschaft. Doch ich fiirchte, ich wiirde dann
meine Ausfithrungen zu sehr auf einen einzigen
Erfahtungstyp einengen, ein Vorgehen bevor-
zugen, das nichts spezifisch EvangeliumsgemilBes
an sich hat, und den Gebetsformen eine Verkettung
geben, die nur in meinem Gedankengang einen
zwingenden Zusammenhang hat. Es gibt noch
andere Wege, andere Chronologien, andere Dyna-
mismen, die diesen deswegen nicht zu widerspre-
chen brauchen.

II. ZWEITER ZUGANG:
DAS GEBET DES HERZENS

1. «Wiederkdinen» des Wortes

In Reaktion gegen ein Beten, das bloBe Wort-
macherei ist, haben wir den ersten Zugang zum
Gebet ganz von Schweigen oder vom AufBern
nicht worthafter Toéne her gesucht. Doch das
Evangelium ist Wort, Ankiindigung einer Froh-
botschaft, und das Leben eines Menschen oder
einer Gemeinschaft, die sich auf den Geist Jesu be-
rufen, besteht darin, daB sie dieses Wort sich zu
eigen machen, ihm Leben geben, ihm erméglichen,
Fleisch zu werden und unter den Menschen zu
wohnen.

Dies kann der Ausgangspunkt eines andern Ge-
betsvorgangs sein. Bei diesem geht es nicht darum,
viele Worte zu machen, um einen begrifflichen
Gedankengang zu vollziehen. Dies macht man
anderswo,ineinemandernZeitraumdes christlichen
Lebens. Vielmehr geht es darum, das Mysterium,
das alle diese aufgeficherten Worte zu tibersetzen
suchen, intuitiv wahrzunehmen und mit ihm ganz
eins zu werden, der tiefen Einheit zwischen dem
Leben, das uns beseelt, und dem Leben innezu-
werden, das durch die Geschichte durchscheint,
von der die Schrift zeugt. Ein Wort, vielleicht ein
Satz, mag hier geniigen. Die alten Monche sprachen
vom «Wiederkiuen». Sie kiuten die Psalmen und
die Sitze des Evangeliums wieder. So wurde das
Wort zum Brot. « Der Mensch lebt nicht allein vom
Brot, sondern von jedem Wort, das aus dem Munde
Gottes kommt» (Mt 4,4). Es hat Menschen ge-
geben, die allein vom Namen Jesu gelebt haben,
der besagen will: « Gott rettet».

2. Wortlose Senfzer und Dankesschreie

Zeitweilig wird selbst dieses Wort fehlen. Das
innegewordene Mysterium wird sich als unsagbar
herausstellen. Der Mensch wird dafiir keine Worte
zur Verfiigung haben, sondern bloB wortlose
Seufzer. Oder er macht vielleicht die Etfahrung,
von der Paulus im Galater- und im Romerbrief
spricht: « Zum Beweis, daB ihr S6hne seid, sandte
Gott den Geist seines Sohnes in unsere Herzen, der
ruft: «Abba, Vater>» (Gal 4,6).

Man wiirde vergeblich erwarten, daB dieser
Schrei von selbst etfolgt, als ob der Geist ihn uns
von auBen her aufzwingen konnte. Er kann nur die
Frucht einer tiefen Aneignung der Frohbotschaft
des Evangeliums sein, einer andauernden Medita-
tion iiber das « Mysteriumy, das unsere Beziehun-
gen zu Gott und den Menschen umgestalten soll.
Dem, dessen stets wacher Glaube die Welt mit dem
Blick Jesu wahrnehmen ldBt, wird es zustofien, daB3
et «Abba, Vater!» ruft und sein ganzes Beten nach
diesem Schrei moduliest. Dieser Schrei bricht her-
vor nicht unter dem Schock eines Ereignisses, son-
dern unter dem Druck eines Glaubens, der lange
herangereift ist.

3. Schmerzenssenfzer und Hilfernfe

Doch der Mensch macht nicht nur die Erfahrung
des Lebens, das er empfingt und schenkt, der Liebe
Gottes, die er in der Liebe der Menschen wahr-
nimmt. Er macht auch die Erfahrung seines Schei-
terns und Versagens, seiner Passivititen, seiner
Briichigkeit, des Leidens und Sterbens.

Das Gebet kann dann zum Seufzen des bedriick-
ten Menschen werden, der sich nach seiner Be-
freiung sehnt. Hier ist es der Schmerz, der ibn obne
Wortte, unfihig zu Sitzen liBt. Der Geist kommt
seiner Schwachheit zu Hilfe und tritt fiir ihn ein mit
wortlosem Seufzen (vgl. Rom 8, 26).

Oder es bricht unter dem Schock der Schrei her-
vor. Fin Hilfeschrei oder ein Schrei der Aufleh-
nung dessen, der nicht mehr kann, der am Ende
seiner Krifte ist.

Der Mensch, der seufzt oder schreit, kiimmert
sich wenig um das Vokabular und die Syntax, und
noch weniger um die Melodie. Er schreit, und sein
ganzes Leben geht in diesen Schrei ein. Jegliches
Bemiihen, das Seufzen zu kodifizieren oder diesen
Schrei zu programmieren, wird zu etwas Gekiin-
steltem. Werden sie in der Liturgie vorgesehen,
fallen sie zwangsliufig der Licherlichkeit oder dem
Asthetizismus anheim. Sie sind nur echt, wenn sie
unter dem Druck des Lebens hervorbrechen.
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III. DRITTER ZUGANG:
DAS GEMEINSCHAFTLICHE GEBET

Nach dem Gebet, das gemiBl dem Rhythmus un-
seres allermenschlichsten Lebens rhythmisiert ist,
nach dem Gebet, das durch einelange Auseinander-
setzung mit dem Evangelium und den Ereignissen
unserer Existenz herangereift ist, miissen wir nun
vom gemeinschaftlichen Gebet sprechen. Es nimmt
im christlichen Leben einen wichtigen Platz ein, da
dieses die Gemeinschaft mit Gott unauflésbar mit
der Gemeinschaft der Menschen unter sich ver-
knipft. Wenn die Christen sich versammeln, um
miteinander zu beten, so suchen sie damit das My-
sterium zu bekunden und in ihr Bewufltsein zu
heben, das ihr Leben ausmacht und zugleich Ge-
meinschaft unter Briiddern, Gemeinschaft mit dem-
selben Geist und letzten Endes Gemeinschaft mit
Gott ist.

1. Zusammenhang mit dem Leben

Diese Gemeinde hat eine Geschichte. Die gewich-
tige Zeit des Gebets geht nicht von einem Null-
punkt aus. Sie steht in Verbindung mit dem Leben.
Wenn das Register wechselt, so nur das Ausdrucks-
register. Es geht dabei nicht darum, etwas wesent-
lich Anderes zu wollen, sondern es anders, auf
einer andern BewuBtseins- und Ausdrucksebene
zu leben. Weder das gemeinsame Beten noch die
Fucharistiefeier werden wie durch ein Wunder auf
einem felsigen, feindlichen Boden die Liebe er-
sprieBen lassen. Auch hier besteht ein Hin-und-
Her, eine wechselseitige Kausalitit zwischen dem
Leben und seiner Ausdrucksgestalt.

2. Der Ort

Minner und Frauen sind versammelt, eine Gruppe
eines groBen Volkes. Es ist nicht belanglos, wo sie
zusammenkommen. Es gibt Orte, die zerstreuen,
und Orte, die sammeln; Orte, die (durch ihren Stil,
ihre Moblierung) zu einem bestimmten Verhalten
zwingen, und andere, die im Gegenteil befreiend
wirken und uns zusagen. Dies ist nicht eine Frage
des Geldes, sondern cine Frage des Geistes. Mit
ihrer steifen Struktur, ihren starr in Reih und Glied
stehenden Binken ertoten so viele unserer Kirchen
jegliches Hoffen auf Kreativitit. Es bediirfte einer
auBerordentlichen Vitalitit, um ihre strenge Form
zu sprengen.

3. Die Gewdénder

Das gleiche gilt von den Gewindern. Gewisse
Kleider zwingen, eine Personlichkeit zu spielen,

andere hingegen sind fihig, die oberflichlichen und
alienierenden Definitionen unseres Ichs auszu-
wischen. Die liturgische Gewandung ist soweit zu
kritisieren, als sie zum Privileg einer sakralisierten
Kaste geworden ist und ihrerseits ihre Triger dazu
zwingt, in der Versammlung eine kiinstliche Rolle
zu spielen. Vielleicht wird aber ein Tag kommen,
an dem die ganze Gemeinschaft sich dazu entschlie-
Ben wird, sich als solche zu konstituieren und zu
manifestieren, indem sie an der Schwelle zur Ver-
sammlung die Hiille des alten Menschen ablegt, um
die Waffen des Lichts anzuziehen. «Da ihr in Chri-
stus hineingetauft seid, habt ihr alle Christus ange-
zogen. Da ist nicht Jude noch Grieche, da ist nicht
Sklave noch Freier, da ist nicht Mann und Weib,
denn ihr alle seid eimer in Christus Jesus» (Gal
3,27—28). Die Gewandung wird dann zum Aufruf
zut Bekehrung, zur Heilshoffnung. Sie wird zum
Gebet.

4. Der gegenseitice Empfang

Der Ubergang vom «Gebet im geheimen» zum ge-
meinschaftlichen Gebet bedeutet nicht einen Bruch.
Das Streben, sich nach innen zu wenden und zu
sich selbst zu kommen, wird dadurch keineswegs
iiberfliissig, sondern im Gegenteil noch dring-
licher, damit man fihig wird, die andern aufzu-
nehmen und sich ihnen zu geben. Damit die einzel-
nen miteinander in Gemeinschaft sind, miissen alle
prisent sein.

Man kann auf vielfache Weise einander in Emp-
fang nehmen. Die demonstrativsten Arten sind
nicht unbedingt die sinnvollsten. Die Diskretion
eines Gestus ist oft gleichbedeutend mit seiner
Qualitit. Diskretion will aber nicht dngstliche
Reserve besagen, worin sich schon eine feindliche
Einstellung, eine Weigerung, zu empfangen und zu
geben, verrit. Der leibliche Kontakt ist ein zartes
Zeichen der Gemeinschaft und ein oft wirksames
Mittel, die Griben, die uns trennen, und die Arbeit,
die an uns noch zu leisten ist, damit wir wahrhaft
lieben, zu ermessen.

5. Das Schweigen und das Erwachen

Damit es dazu kommt, daB ein Wort in der Vet-
sammlung ertdnt und zu einem Appell an sie wird,
sie provoziert und ihren Sinn fiir das Evangelium
weckt, sie die Dringlichkeit verspiiren liBt, sich
von deralten Welt, in der wir fiir gewo6hnlich leben,
der neuen Welt zuzukehren, die der Geist Jesu auf
Erden anbrechen lassen soll, miissen wir zunichst
den Raum der Aufmerksamkeit ausheben, der die-
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ses Wort aufnehmen kann. Ein Wort, das in allge-
meine Unaufmerksamkeit hineingesprochen wird,
ist ein verlorenes Wort (auBer fiir den, der es aus-
spricht). Um Aufmerksamkeit zu schaffen, geniigt
es jedoch nicht, Schweigen herzustellen. Das
Schweigen kann Fiille, aber auch bloBe Abwesen-
heit und so leetr an Kommunikation und Mysterium
sein wie ein Wartesaal beim Zahnarzt. Damit es
prignant wird, muf3 es aktive Prisenz eines jeden
bei allen andern und aktive Prisenz aller bei dieser
geheimnisvollen Wirklichkeit sein, die wir Gott
nennen.

Eine musikalische Untermalung — sofern sie
nicht die Aufmerksamkeit auf sich selbst lenkt und
so die Versammlung in einen Konzertsaal verwan-
delt, worin jeder nur die atomisierte Rolle eines
passiven Zuhorers spielt — kann ein wirksames Mit-
tel sein, um eine auflauschende Atmosphire zu
schaffen und die Aufmerksamkeitaller zu einer Ein-
heit werden zu lassen.

Auch ein Gesang kann diese Funktion etfiillen.
Wenn indes die Versammlungsteilnehmer daran
gewohnt sind, ihre eigene Fibration zu finden und
sie ungehemmt zu duBern, ist die kollektive Im-
provisation, die sich aus diesem ganzen Gesumm
ergibt, vielleicht eines der wirksamsten Mittel,
jeden bei allen prisent zu machen. Das ist zwar
keine Arznei, die Wunder wirkt, denn, wie die Ex-
fahrung beweist, ist ein solches kollektives Sum-
men nur dann moglich, wenn jeder Teilnehmer mit
sich selbst und den andern Mitgliedern der Gruppe
in Einvernehmen steht, sonst bleibt der Ton in der
Kehle stecken und weigert sich, hervorzukommen.
In einer spannungsgeladenen, noch nicht zur Com-
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munio gelangten Atmosphite kann man wohl
Musik spielen oder Lieder singen, praktisch aber
nicht in echte Vibration mit den andern treten.

6. Das Herverbrechen des Wortes

In dem von Aufmerksamkeit und somit Erwartung
geladenen Schweigen kann ein Wort erténen. Es
kann vorgelesen, proklamiert, gemurmelt oder ge-
schrien werden. Es kann einem Buche entnom-
men, aber auch von der Versammlung schépferisch
hervorgebracht werden als kollektives Gedicht,
wobei jeder seinen Beitrag zur Erfindung des Wor-
tes leistet. Christsein besteht nicht bloB darin, daB
man von einem Pult herab das Wort entgegen-
nimmt, sondern auch darin, dall man es zu erfinden
weill. Wenn die Versammlung von dem Geist be-
seelt ist, der einst die Propheten und die Evange-
listen beseelt hat, so wird dieser das gleiche Wort
eingeben, auch wenn sie es anders formuliert.

Die Liturgie wird dann zu einem bappening, zu
einem Ereignis, das fiir die betreffende Gemein-
schaft nur ein einziges Mal, hier und jetzt, an die-
sem bestimmten Punkt ihrer Geschichte stattfinden
kann, und zwar nicht, damit die Versammlung
sich damit begniige, sich selbst auszusagen und
narzitisch sich selbst zu gefallen, in das Bild ver-
sunken, das sie sich von sich selbst macht; das eine
oder andete ihrer Mitglieder wird es auf sich
nchmen, sie an das Projekt Gottes, die Forderungen
seiner Liebe, die praktischen, politischen Implika-
tionen seines Evangeliums zu erinnern. Sie kann
sich auf den Geist verlassen.

Dann ist die ganze Versammlung zelebrierend.

itber das Thema: Incarnation ou eschatologie? Contribu-
tion al’histoire du vocabulaire religieux contemporain. 193 §—
1955 (Paris 1964). Seit 1970 ist er geistlicher Leiter der
Gruppe «Communion de Boquen». AuBler der erwahnten
Dissertation veroffentlichte er: Libération de I’homme.
Essai sur le renouveau des valeurs monastiques (DDB,
Paris 1969; ins Italienische und Spanische iibersetzt); Clefs
pour une nouvelle Eglise (Seghers, Paris 1971; ins Deut-
sche, Ttalienische und Hollindische iibersetzt); Boquen
hier, aujourd’hui et demain (L’Epi, Patis 1969; ins Italie-
nische iibersetzt) ; Propos sut la liturgie (L’Epi, Paris 1970).
Er hat auch mitgearbeitet am Sammelband: Les religieux
aujourd’hui et demain (Le Cerf, Paris 1964; ins Hollindi-
sche, Spanische und Englische iibersetzt).



