Die Gegenwart des Erlosungswerkes in der liturgischen Feier

er lobt und preist Gott ,von nun an bis in Ewigkeit“, weil es die Toten
nicht tun kénnen (115, 18). Zu welcher Héhe eines selbstlosen Gottes-
dienstes fithrt diese Frommigkeit empor, die zufrieden ist, hier auf
Gottes Seite zu stehen, hier ihre Pflicht zu erfiillen, hier auch Leid und
Schmach zu fragen, wenn nur Gott dem Frommen das Bewufitsein
seiner Gnadengegenwart nicht entzieht.

Das Frommigkeitsideal der Pss erstreckt sich demnach vor allem
auf dieses Leben. Aber hier wird restlos alles ausgeschépft, was sich
in den Dienst Gottes stellen ldft. Denn dies ist sein Ideal, Gott unfer
allen Umstédnden und in allen Lebensverhéltnissen zu dienen. Und er
dient Gott durch sein Beten und Leiden, er dient Gott auch im Neben-
menschen, an Freund und Feind, er dient Gott, wenn er sich fiir sein
Volk einsest. Gott verlangt freilich viel von den Seinen, und der
Psalmist fithrt uns durch die Tiefen, in die Goft ihn stiirzt, er nimmt
uns aber auch mit auf die ,Hohen, auf die Gott ihn stellt* (18, 34; 130).
Er 148t uns die ganze Realitdt seines Lebens erfahren, erhebt sich aber
doch wieder vom Personlichen zum allgemein Menschlichen, und die
Erlebnisse seiner frommen Seele kénnen Erlebnisse eines jeden wer-
den. Darum ist auch der Frommigkeitswert der Pss unvergéanglich und
unerschopflich, nicht blof als die geistige Innenseite der israelitischen
Religion, sondern als Norm jeglicher Frommigkeit.

DieGegenwartfdes Erlosungswerkes inder
liturgischen Feier

Von Jos. A, Jungmann S. J.

er hl. Paulus beschreibt die Neuschépfung, die an den Christen

geschehen ist, einmal in folgender Weise: ,ReichanErbarmen...

hat Gott uns, da wir tot waren durch unsere Siinden, mitlebendig-
gemacht mit Christus — durch Gnade seid ihr gerettet — und mit-
auferweckt und mit in den Himmel versest in Christus Jesus, damit er
in den kommenden Zeiten den iiberschwenglichen Reichtum seiner
Gnade zeige in seiner Giite gegen uns in Christus Jesus“ (Eph. 2,
4—7; vgl. Rom. 6, 411.; Kol. 2, 121.; 2 Tim. 2, 11{.). Wir sehen hier die
Gldubigen gewissermafen erfat vom gottlichen Lebensstrom, der Erde
und Himmel verbindet. Seine Richtung und gewaltige Stréomung wird
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an Christus kund: vom Tode zum Leben, zur Auferstehung und Herr-
lichkeit. Gliicklich jeder, der ergriffen und hineingerissen wird in diesen
Strom und emporgetragen von ihm — mit Christus hin zum Vater!

Wir wissen es alle: was Paunlus hier beschreibt, ist nicht eine beson-
dere Bevorzugung, die nur wenigen auserwahlten Seelen, Mystikern,
Heiligen, zuteil wird; es ist vielmehr nur, was an jedem Christen in der
Taufe begonnen hat und was ihn all die Jahre seines Lebens mehr und
mehr durchwirken soll, das Leben der Gnade. Und dennoch wie unge-
wohnt Kklingt uns diese Sprache! Wie weit sind wir entfernt von solch
lebendiger Schau des herrlichen Gnadenkosmos, in dessen Mitte doch
auch wir hineingestellt sind, von solchem Bewuftsein der Christusnéhe,
in der doch auch wir atmen und leben diirfen, von solchem Hochgefiihl
ob unserer Erlosung und Erneuerung durch Christus, kurz vom leben-
digen Erfassen jener groflen nnd heiligen Wirklichkeit, die das Zentrum
der Weltgeschichte nnd jedes Christenlebens bildet und die Paulus mit
solcher Wucht immer wieder vor uns hinzustellen weill. Wir wissen und
glauben alles, was die Kirche lehrt, wir gebrauchen die Sakramente —
und miihen uns doch oft so mutlos und wie verlassen durch den Staub
und Nebel dieser Erde und ahnen kaum, welcher Himmel iiber uns sich
wolbt, ja uns umgibt.

Wissen und Glauben ist das Fundament alles gesunden religitsen
Lebens. Aber es ist ja klar, daf2 ein Fundament noch kein Gebé&ude ist.
Unsre Herzen kénnen nur kréftig schlagen, wenn wir hinausgelangen
iiber die Region des bloBen Wissens und Glaubens, des seufzenden
Erfiillens vieler Gebote, wenn wir so recht heimisch werden dort, wo
die Liebe waltet mit ihren Dienerinnen und Freundinnen, die da heiBen:
Freude, Dankbarkeit, Begeisterung, demiitig-stolzes Bewultsein vom
Besits unschédpbarer Gottesgnade. Dieses frohe Bewulisein sollte in
uns erstarken; nicht, als ob wir uns iiber die harten Pflichten der Selbst-
verleugnung und des geistlichen Kampfes hinwegtduschen diirften, aber
ihre Erfiillung wiirde uns leichter fallen. Gott selber will ja frendigen
Dienst von uns, Kindergesinnung!

Und wie vielfachen Anruf, wie viel tréstende Ermutigung hat Gott uns
entgegengesandt: Schrift, Kirche, Gottesdienst, Priestertum, Gnadenquell
der Sakramente! Aber, so erhebt sich in uns die Frage, ist nicht auch
irgendwo eine Blickrichfung, eine Perspektive, wo wir den ganzen er-
hebenden Reichtum des Mysteriums der Erlosung, wie es Paulus sieht,
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iiberschauen, seinen ganzen Segen auf einmal in unser diirstendes
Gemiit hineintrinken kénnen ? Gibt es nicht etwas, worin Gottes Offen-
barung nicht nur aus vergangenen Zeiten und fernen Hohen vor unse-
rem Geiste aufleuchtet, in kiihler Klarheit uns Richtung und Wege
weisend, sondern worin sie fort und fort auch unsere Herzen ergreift
und uns mit der seligen Gewifheit erfiillt, daf das Reich Gottes mitten
unter uns ist und da der Strom der géttlichen Gnade, der von Kalvaria
ausgeht, auch unser Leben tragen will? Ist diese Schau nur ein Vor-
recht mystisch veranlagter Naturen, wie es Paulus war? Aber wir
finden dieselbe Stimmung der Zuversicht, aufquellend aus gleicher Er-
fiilltheit von der Groéfie des Erlosungswerkes, auch in fast allen iibrigen
Schriften aus der christlichen Frithzeit. Oder war es die zeitliche Néhe,
was jene Tatsachen gerade damals mit solcher Kraft auf die Gemiiter
wirken lie@? Es war ja die Zeit, da der Himmel gewissermafen noch
gliihte von der Herrlichkeit Gottes, die in Christus aufgegangen war,
wo noch seine Schritte durch die Rdume der Erde hallten, wo die Herzen
noch zitterten ob seiner Ndhe und ob der Hoffnung auf seine baldige
Wiederkunft, oder wo doch der greise Johannes seine Gldubigen stér-
ken konnte mit dem Worte: ,Was wir geschaut, was unsere Hénde
beriihrt haben vom Wort des Lebens. .. das verkiinden wir ench, damit
auch ihr Anteil habet mit uns... damit eure Frende voll sei“ (1 Joh.
1, 11f.). Aber es steht auch geschrieben: ,Ich bin bei euch alle Tage bis
ans Ende der Welt“ (Matth. 28, 20).

Worauf mit dem Gesagten hingewiesen werden sollte, ist das Gewicht
und die praktische Bedeutung ciner Frage, die in den leten Jahren
mehrfach erortert worden ist: ob ndmlich in der katholischen Lehre nicht
irgendwie eine immerfort zu wiederholende Gegenwadrtigsesung der
Urheilstatsache gegeben sei, wie man sie in den Anschauungen antiker
Mysterienkulte zu finden glaubte; ob nicht, was alte Zeiten ersehnt,
vielleicht ertrdumt haben, uns in Gnaden geschenkt sei. Die Frage ist
iibrigens ganz unabhéngig von religionsgeschichtlichen Kombinationen,
die nicht zum Vorteil der Sache damit verbunden worden sind. Sie
bleibt auch ungebrochen fortbestehen trots der Einwendungen, die gegen
bestimmte spekulative Formulierungen erhoben werden muften®. Nie-
mand wird diese Frage miiRig finden, der mit der Liebe des Seelsorgers
auch nur von ferne das religiose Suchen und Streben weiter Kreise
1 So auch in dieser Zeitschrift 1 (1926) 351 ff.
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verfolgt, die nicht ewig an der Peripherie apologetischer Vorfragen und
sekundérer Ausdrucksformen sich miidelaufen, sondern mit edlem
Radikalismus ins Zentrum religiésen Lebens vorstoffen mdchten, um
hier festen Halt und klare Orientierung zu finden. Der suchende Blick
féllt von selber dorthin, wo alles, was uns Gott ndherbringen kann,
Schriftwort und Kirche und Opfer und Sakrament und vereinigtes
Gebet, sich zusammenfinden: auf die liturgische Feier.

Es ist im Grunde gar nichts Neues, wenn wir hier die Ndhe des Er-
l6sungswerkes suchen; man hat das zu allen Zeiten getan. Von jeher
war Gotteshaus und Gottesdienst Brennpunkt und Herd des religitsen
Lebens der christlichen Gemeinden. Wie selbstverstdandlich hat man
dahin seine Schritte gelenkt. Von hier gingen die Impulse aus zu frohem
Schaffen und gottinnigen Entsagen. Mit jeder Sonntagsfeier, mit jedem
Umlauf der kirchlichen Hochfeste trat von neuem das Werk des Er-
l6sers vor alle hin, um alle mehr und mehr in seinen Bann zu ziehen.
Und auch das Bemiihen, von der Liturgie aus zu immer gréferer Nédhe
jenes Lebenszentrums vorzudringen, ist keineswegs unserer Zeit allein
eigen; vielmehr ist es beachtenswert, wie die Advenfssehnsucht der
chrisflichen Vélker hierin im Laufe der Jahrhunderte verschiedene
Wege versucht hat.

Da sehen wir im frilhen Mittelalter eine Strémung méchtig anschwellen,
die die Festfeier fiir den Erldser und sein Werk im Kreislauf des Jahres
immer mehr verbreitert und ausbaut, immer mehr Einzelziige und
~-phasen zu unterscheiden und herauszuheben weill. Der Gegenstand
der Osterfeier, deren Kern das friduum sacrum von Karfreitag bis
Ostersonntag war, ist schon in der Viterzeit etwas auseinandergefaltet
worden. So tritt der Endpunkf der alten Pentecoste, die ein fortgesefs-
tes Ostern war, nun als christliches Pfingstfest deutlicher hervor (Ori-
genes), ebenso wie das Fest der Himmelfahrt am 40. Tage (Augustinus).
Dann aber wird das Gedéachtnis des Lebens und Leidens Christi mit
immer groferer Andacht und Liebe umgeben. Je mehr durch die christo~
logischen Kdmpfe seit dem vierten Jahrhundert der Blick weggelenkt
wurde von der Betrachtung der verkldrten Menschheit Unseres Herrn,
umso inniger wird in einem gewissen Ergédnzungsstreben die Betrach~
fung seines Erdenwandels und seines Leidensweges gepflegi, und
zwar gerade in jenen Ldndern, die vor allem Schauplats dieser dogma-
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tischen Kédmpfe gewesen sind (Syrien im Osten, Gallien und Spanien
im Westen). Weihnachten, gleich dem Epiphaniefeste des Orients ur-
spriinglich wohl einfach ein Fest fiir die Person des Erldsers, sein
»Qeburtstag® im Sinne eines Ehrentages, wie man schon frither den
,dies natalis“ der Mértyrer feierte, wird schon im vierten Jahrhundert
auf das Ereignis der Geburt des Herrn wie Epiphanie im Abendland
auf die Berufung der Weisen bezogen. Der dazwischenliegende Oktav-
tag des Weihnachtsfestes wird erst im karolingischen Frankenreich zum
Gedachtistag der Beschneidung. Dagegen gelangte man im Orient be-
reits in fiinften Jahrhundert, vom Geburtsfeste neun Monate riickwarts
rechnend, zur Feier der Menschwerdung mit der Verkiindigung an
Maria (26. Mérz) und vom gleichen Punkt vorwértsschreitend zum Ge-
déchtnistag der Darstellung im Tempel am 40. Tage (2. Februar). Der
Mutter des Herrn, die schon hier mehr und mehr in den Vordergrund
riickt, und der in Rom die Feier am Oktavtage des Weihnachtsfestes
gegolten hatte — man vergleiche noch das gegenwdrtige Offizium am
1. Januar — wird ein immer reicherer Kranz von Festen gewunden: es
wird auch von ihr nicht nur der Heimgang (156. August) und die Geburt,
sondern mit dem Abstand von neun Monaten seit dem achten }ahr-
hundert auch ihre Empféngnis wie spéter ihre Darstellung im Tempel
gefeiert.

Um dieselbe Zeit widchst die Verehrung und die Feier des Leidens
Christi. Lokale Feiern, wie sie in Jerusalem die geweihten Stétten
nahelegen mufiten — die Verehrung des heiligen Kreuzes, das Fest
seiner Auffindung, Palmsonntag — wurden von diesem Zentrum christ-
licher Pilgerfahrten aus ins Abendland, vor allem nach Gallien ver-
pflanzt. Seit dem siebenten Jahrhundert beginni man im Orieni und dann
auch im Abendland (Amalar), Leben und Leiden des Herrn auch in den
Zeremonien der hl. Messe ausgedriickt zu finden. Krippe und Kreuz,
diese sprechendsten Symbole duldender Erloserliebe, ergreifen die
Gemiiter immer machtiger. Hier entflammt sich die Andacht der grofien
Heiligen des Mittelalters — man denke an Bernhard von Clairvaux und
Franz von Assisi — hier erstarkt der Zug ins Heilige Land, der in der
gewaltigen Bewegung der Kreuzziige seinen welthistorischen Aus-
druck findet.

Die Linie der Auseinanderfaltung der Erlésungsgeschichte lduft dann
weifer im Aufbliithen des Mysterienspieles, das gleichfalls von der li-
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turgischen Feier seinen Ausgang nimmt; waren es ja anfanglich meist
Kleriker, die etwa zwischen Epistel und Evangelium ihre schlichten
Dialoge vortrugen. Als Weihnachts- und Osterspiel setzt es schon
im 11. Jahrhundert ein. Bald wéchst es iiber den Rahmen der Liturgie
hinans. Mit allen Mitteln des Ausdrucks: Bild, Sprache, Gesang, Be-
wegung, mit ebensoviel liebevoller Versenkung in den biblischen Be-
richt wie unbesorgt realistischer Durchdringung mit dem jeweiligen
Volksleben sucht man die heilige Geschichte wiederzuerwecken, sie
wiederhinzustellen vor die Augen der ehrfiirchtig staunenden Volks-
scharen. Auch die wichtigsten unserer volkstiimlichen Andachtsformen,
mit denen wir Maria ehren und ihr gottliches Kind, in denen wir das
Leiden des Herrn betrachten und seinen Kreuzweg gehen, sind heraus-
geboren aus jener Bewegung eines ganzen Jahrtausends, die das Er-
16sungsgeheimnis in seiner zeitlichen Abfolge auseinanderlegt und es
s0 dem christlichen Gemiite mehr und mehr zu erschlieen sucht.

Auf der Hohe des Mittelalters erhebt sich sodann eine zweite Be-
wegung, die von einer anderen Seife her die Ndhe des Erlosungs-
mysferinms zu gewinnen sucht. Sie geht wiedernm von der Liturgie
aus, und zwar diesmal vom Zentrum aller Liturgie, vom Altar und vom
Sakrament des Altars. Bei aller Sicherheit des Glanbens, bei
aller Ehrfurcht, die man dem Sakrament von jeher entgegenbrachte,
besal? das erste Jahrtausend bekanntlich keine andere Verehrung der
Eucharistie als diejenige, die in der Darbringung von Christi Leib und
Blut an den himmlischen Vater und in ihrem andachtigen Empfang
bestand. Man ging, von leisen Ansdfen, hymnischen Zurufen u. dgl.
abgesehen, nicht dazu iiber, dem, was selber Huldigungsgabe an den
Vater ist, auch selbst einen Kult darzubringen. Gewif2 wird die Eucha-~
ristie aufbewahrt — fiir die Kommunion der Kranken — aber die Anf-
bewahrung ist mehr das Hiiten eines Schapes als das Thronen eines
Konigs. Erst die Berengar-Kontroverse des elften Jahrhunderts, die
Abwehr gegen die erstmalige Leugnung der Gegenwart des Leibes
Christi scheint auch das Interesse der katholischen Andacht wie das
der theologischen Wissenschaft fiir das heiligste Sakrament als solches
in hoherem Mafle wachzurufen. Auf den Moment der Wandlung lafit
man jetst die Erhebung der geheiligten Brotsgestalt folgen und das
Verlangen, die heilige Hostie zu schauen, wird zu einem bezeichnenden
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Zug spdtmittelaiterlicher Frémmigkeit, ja wird mit einem Elifer gepflegt,
der nicht immer die Grenzen des Geziemenden beachtet?, Man beginnt,
die kostbare Perle herauszulésen aus ihrer miitterlichen Schale, sie in
der kostlichen Fassung der Monstranzen auf den Thron zu erheben,
sie im Triumph der Prozessionen durch die Strafien zu tragen, vor ihr
das Knie zu beugen und Stunden der Anbetung vor dem tiefsten Ge-
heimnis zuzubringens, Hatte man friiher in der gewshnlichen Ausdrucks-
weise fast nur vom ,Leibe Christi“, vom ,Fronleichnam®, also von
einer heiligen Sache gesprochen, die in der konsekrierten Hostie zuge-
gen ist (wie wir noch heute fast nur vom ,heiligen Blute® reden, das im
Kelche enthalten ist) — man vergleiche etwa die Literatur noch aus
der Berengar-Kontroverse — so ist schon bei Thomas von Aquin die
regelmdfige Redeweise die, dal} ,Christus im Sakrament gegenwér-
tig ist. Dogmatisch ist das gar nichts Neues; das eine ist so wahr wie
das andere. Aber die Anschauungs- und Redeweise, die in alter Zeit,
z. B. bei Chrysostomus mehr gelegentlich herangezogen wurde, ist
jest die bevorzugte, die gewdhnliche geworden. Der Akzent hat sich
verschoben, von der Sache auf die Person. Aber im Aufblick zur
Person Christi wird nun das Anwachsen der huldigenden Verehrung fiir
dasheilige Sakramentumso verstadndlicher, jenes gewaltige Tantumergo,
das auf den eucharistischen Kongressen unserer Zeit zur Fiille seiner
Akkorde anschwillt und das im heroischen Dienst so vieler Seelen in
Hunderten von Kirchen der ewigen Anbetung tiefinnerlich weiterklingt.

Niemand wird den Reichtum an Glaube, Fréommigkeit, Hingabe er-
messen konnen, der im Bereich dieser zweiten gewaltigen Bewegung
lebendig geworden ist und der mit dem Segen der Bewegung aus dem
ersten Jahrtausend wetteifert. Und doch diirfen wir die Frage stellen,
ob mit der Loslésung des Kultes der Eucharistie vom Mutterboden des
Mefiopfers und mit seinem immer weiteren selbstdndigen Ausban dem
gldubigen Gemiit auch im gleichen Male gerade Christi Erlésernédhe
erschlossen worden ist, ob so dem einfachen Christensinn auch die
Wege gerade zu dem geebnet worden sind, wonach wir hier aus-
schauen: zum vertrauensvollen Eingehen in Christi Erlésungs- und
Erneuerungswerk. Die Tendenz zu immer tieferer Huldigung nicht nur
vor dem unergriindlichen Geheimnis, sondern vor der Person Christi

ZE.Dumoutet, Le désir de voir I' Hostie, Paris 1926.
8 Vgl. etwa die Darstellung bei J. Kramp S. ., Eucharistia?, Freiburg 1926, S. 88 —126.
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mufite dazu fithren, hier jene Seite hervorzuheben, der die tiefste Hul-
digung, die Anbetung, in erster Linie und um ihrer selbst willen gebiihrt
und die seit den christologischen Kampfen am Ausgang des Altertums
ohnedies im Vordergrund des Bewulitseins stand: die Gottheit. Gott
ist unter uns gegenwartig! Alle Formen der Anbetung, mit denen wir
den Dreieinigen zu ehren suchen, steigen darum vor der blinkenden
Monstranz empor — dogmatisch mit vollem Recht; sie gebiihren dem
Gottmenschen im vollen MaBe. Ja auch aszetisch ist dagegen nichts
einzuwenden, selbst wenn eine Frommigkeit sich ganz auf diese Rich-
tung festlegen Wollte. Heilige sind darin grof geworden und bis in
unsere Tage hat die christliche Liebe in Lingezdhlten gerade aus solcher
Weise reichste Nahrung gezogen. Aber es steht hier nicht der absolute
Wert einer Frommigkeitsweise in Frage, sondern ihr Verhé&ltnis und
ihre Harmonie zu einem bestimmten Weg des religiésen Lebens, eben
dem eingangs genannten. Und da werden wir die Tatsache feststellen
miissen: Je mehr man im Sakrament die Majestdt Gottes schaut, die
im Tabernakel thront, je mehr man im geweihten Kirchenbau nur noch
darum das Haus Gottes sieht, weil darin das ewige Lichtlein brennt,
um so mehr wird bei der Enge des menschlichen BewuBtseins, bei dem
begrenzten MaP religioser Bildung des Durchschnitts, die Erlésergiite
zuriickfreten, die einladet, die unter ihre bergenden Fliigel nehmen, die
mit sich emporziehen, alle zur Einheit des Heiligen Geistes verbinden
will; kurz: es wird eine Sceite des Sakramentes fruchtbar gemachf, eine
andere kommt weniger zur Geltung®.

Lind dhnliches, wie hier von der Fixierung des Blickes auf das Er-
l6sungssakrament gesagt ist, wird man in entsprechender Anwendung
auch von der zeitlichen Auseinanderfaltung der Erlésungsgescheh-
nisse sagen miissen. Ohne Zweifel wird bei jener liebevollen Betrach-
tung der einzelnen Ziige des Lebens und Leidens Jesu die Dankbarkeit
vielfdltig angeregt, zarte Marienminne veredelt das Gemiit, die wer-

4 Es ist der Beachtung wert, da Pius X. im Eingang seines Dekretes iiber die Gftere
Kommunion vom 20, Dezember 1905 ¢in Hindernis scheint wegrdumen zu wollen,
wenn er betont, das Sakrament sei vor allem zur Heiligung der Gldubigen be-
stimmt, ,nicht aber in erster Linie, damit fiir die Wiirde und Verehrung des Herrn
Vorsorge geschehe“, Man vergleiche auch die treffenden Bemerkungen zur Kate-
cheseiiber das Altarssakrament bei G. M ey, Vollstdndige Katechesen fiir die nntere
Klasse, Freiburg 1871, S. 346; das Werk des grofien Katecheten erscheint eben
in 15. Auflage.
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bende Kraft von Jesu Beispiel kommt stdrker zur Geltung, die mora-
lischen Antriebe gewinnen und verzweigen sich ins vielgestaltige
Leben. Aber die grofien bleibenden Linien der Erlésungstatsache, in
die wir hineingestellt sind, jenes Gnadenkosmos, in dem wir mit dem
verkldrten Chrisfus zun neuem Leben erweckt sind, miissen im Ver-
gleich zur Klarheit, mit der sie am Ausgang aller christlichen Erinne-
rungsfeier, Sonntag und Ostern, aufleuchten, bei dieser Entfaltung und
Erweiterung notwendig etwas in die FFerne riicken, verschweben, wenn
sie nicht von anderswoher wieder als feste Limrisse betont werden;
und dies gilt um so mehr, da aus schon angedenteten Griinden dem
verklédrten Erloser zumeist bei weitem nicht jene Aufmerksamkeit zn-
gewendet wird wie dem leidendens®.

Vertiefung in das Leben Jesu, Kult der Eucharistie, beide nehmen
ihren Ausgang in der Liturgie der Kirche und suchen ihre Wirkung
weithin in ihrem Bereich zu entfalten. Sollten sich die Lebensquellen,
die hier emporspringen, nicht auf dem Grunde der Liturgie vereinigen
lassen zu gesammelter Kraft? Sollte nicht hier der Standort sein, der
jene Schaun gewdhrt in die Herrlichkeiten des Reiches Gottes, nach der
wir suchen — und nicht blo? Schau, sondern wo wir am tiefsten er-
griffen und erfiillt werden miifiten von seinem Leben?

Gehen wir aus vom Geheimnis der Euncharistie. ,Eucharistia —
das ist mehr als nur das fertige Sakrament, dem wir in Ehrfurcht hul-
digen. Edyagierioc bedeuntet zundchst Danksagung, ein Danken und
damit ein Gedenken, der grofien Wohltaten ndmlich, in denen Gott
unser Heil gewirkt hat. Es ist zundchst das Dankgebet, in das schon
die &ltesten Liturgien das heilige Geheimnis einbetten und worin sie,
in frommer Ergriffenheit und oft in erheblicher Breite heilsgeschicht-
licher Schilderung, den géttlichen Ratschlu@ unserer Erlésung preisen.
In den knapperen Formen unserer Prédfafion — die ja auch kein blofles
»vVorwort“, sondern eben der Gebefs~,Vortrag® ist — lebt dieses Dank-
gebet fort, das, etwa beim festtdglichen Hochamt, in feierlichem Wogen-
gange heranflutet vor Goftes Majestdt, das emporbrandet vor dem

5 Ueber Leiden und Auferstehung als die beiden Seiten des Erlsungsgeheimnisses
vgl. etwa: F.Prat, La théologie de S.Paul, 118 (Paris 1923), S.2501.; beides gehort
zusammen efwa wie causa efficiens und causa exemplaris, Volizug der Erlosung
und Offenbarung ihres Inhaltes.
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Throne seiner Herrlichkeit im Gesang des Sanctus; aber iiber den
Dankesworten und Dankgesédngen schwebt, emporgefragen als kost-
liche Dankesgabe und Huldigungsgabe der Leib des Herrn und der
herrliche Kelch. Es ist ein im Tode gebrochener Leib, vergossenes
Blut und doch wieder Leib und Blut des verklarten Erlésers in seiner
Auferstehungsglorie. Hier ist nicht nur der Gottmensch, vor dem wir
anbetend in die Knie sinken, hier ist auch sein Werk. Hier ist der Kern
jenes groften Geschehens, das wir in seiner raumzeitlichen Abfolge
betrachtend immer und immer wieder nacherleben méchten. Seine Ab-
schiedsstunde lebt wieder auf: damals nahm er das Brof ,in seine
heiligen und makellosen Hande“, und sein Leiden, sein Tod, seine
Auferstehung, wie eingeprédgt haften sie an den heiligen Gaben und
reichen herein in unsere Gegenwart. Freilich nicht, als ob diese Bege-
benheiten selbst hier ein neue metahistorische, mystische, sakramentale
Daseinsweise erlangen sollten, wohl aber, wie Tafsachen eben weiter-
leben konnen: in ihren unmittelbaren Wirkungen, die eigens durch
Gottes Allmacht jedesmal vor uns hingestellt werden. Der Auferstan-
dene ist hier, aber gezeichnet mit den Zeichen seines Leidens und
Sterbens. Wie in seinem himmlischen Leben die fiinf Wunden seines
verkldrten Leibes sein Leiden festhalten, auch &ufderlich erkennbar, so
hier die getrennten Gestalten. Lind weiter: das gnadenreiche Erlésungs-
werk ist nicht nur hier widergespiegelt aus ferner Vergangenheit zu
ehrfiirchtiger Bewunderung, doch unwirksam und ohne Einfluf} fiir
die Gegenwart. Vom geweihten Priester vollzogen und hineingestellt
in diesen Tag und in diesen Kreis versammelter Gldubiger, ist es
jedesmal eine neue Huldigung fiir den unendlichen Gott, eine neue
machtvolle Bitte um Gnade und Erbarmen, in der die verséhnende Kraft
des Golgathaopfers zu erneuter Wirkung (ex opere operato) auflebt.

Darum ist das Gedé&chtnis der Erlosung in unserer Opferfeier nichf eine
Zutat, die zum Gegenwdrtigwerden von Christi Leib und Blut hinzu-
kommt, nicht ein bloB psychologisches Gedenken und Danken unser-
seits, so selbstverstdndlich die Feier davon ihren Ausgang nimmt,
sondern sie ist selber ein reales Gedéchtnis, ja die denkbar infensivste
Erinnerungsfeier fiir die zenfralen Ereignisse der Heilsgeschichte. Es
ist ja die Wiederdarbringung der einen gleichen Opfergabe, derselben,
wie sie damals am Kreuze verblutet und dann, von neuem Leben durch-
stromt, von Gott aufgenommen worden ist, vollzogen im Auftrag und
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im Namen desselben einen Opferpriesters. Und wir werden diesen
wesentlichen Geddchtnischarakter der Feier mit Recht im Anamnese-
gebet ausgedriickt finden, mit dem der Priester nach den Wandlungs-
worten in unserer rémischen Liturgie (und &hnlich in fast allen Litur-
gien) fortfahrt: ,Deshalb feiern wir . . . das Geddchtnis des so seligen
Leidens Christi deines Sohnes unseres Herrn, wie seiner Auferstehung
von den Toten und auch seiner herrlichen Himmelfahrt und opfern
deiner erhabenen Majestét ein reines Opfer. . .“ Odo Casel hat eine
Wolke von Zeugen versammelt, um zu zeigen, wie lebendig das christ-
liche Altertum von dieser Auffassung der Melfeier als Gegenwdrtig-
sesung des Kreuzesopfers durchdrungen war®. Es ist das eine Ueber-
zeugung, die in der Kirche immer vorhanden war und die ihren klas-
sischen Ausdruck gefunden hat in der Erkldrung des Konzils von Trient
(sess. 22 c.1): Christus habe seiner geliebten Braut, der Kirche, ein
sichtbares Opfer hinterlassen, ,worin jenes einmalige Kreuzesopfer
vergegenwadrtigt werden (repraesentaretur) und sein Gedé&chtnis bis
zum Ende der Zeiten fortdauern sollte“.

Weil das eucharistische Opfer wesentlich Gedé&dchtnis des Welt-
erlésungsopfers ist, bildet es auch nicht zufédllig den Héhepunkt jeder
christlichen Erinnerungsfeier. Mag es der ,Tag des Herrn“ sein oder
eines der Hochfeste oder mag die Feier der Mutter des Erlosers gelten
oder einem seiner Freunde: indem das Erlosungsopfer als die grofie
Weltachse auch in jeden unserer Tage heraufreicht, sind wir zugleich
allem nahe, was im Leben des Herrn auf dieses Opfer hingeordnet
war — d. h. seinem ganzen Leben — oder was im Lauf der Jahr-
hunderte daraus die Kréfte zu unvergénglicher Grofie geschopft hat.

6 Das Mysteriengeddchtnis der MeBliturgie im Lichle der Tradition: Jahrbuch fiir
Lilurgiewissenschaft 6 (1926) 113—204. Die hier gebotene Darstellung der Lleber-
lieferung bleibt wertvoll, so wenig die daran gekniipfte Deutung des Wesens dieser
Geddchtnisfeier im Sinne der bekannten Theorie von der Mysteriengegenwart in
den vorgelegten Texten gerechffertigt erscheint. Einzelne nach jener Richtung
weisende Aeuflerungen (wie des Methodins von Olympns) vermdgen keine dog-
matische Tradition zu begriinden und sind auch anders erkldrbar. Fiir das Néhere
vgl. die kritische Priifung jener Theorie durch J. B. Umberg S.]., Die These von
der Mysteriengegenwart: Zeitschrift f. kath. Theologie 52 (1928) 357 — 400. Die
obigen Ausfiihrungen diirften iibrigens zeigen, daB jene allzn sehr mit Denkschwie-
rigkeiten belastete Theorie nicht ndtig ist, um die heilige Messe als reales Ge-
déchinis der Erlosungstat zn verstehen.

311



Jos. A. Jungmann S. J.

Wenn wir z. B. Weihnachten feiern, so ist es zundchst gewif unser,
d. h. der Kirche, subjektives (Gedenken und Bemiihen, womit wir in
Wort und Bild, in altem Branch und gemeinsamer Feier die Tatsachen
aufrufen, die den Eintritt des Herrn in diese Welt umgeben. Aber wie
die kunstvollen Malereien an unseren Kirchenfenstern erst Leben und
Gestalt annehmen, wenn draufen die Sonne aufgeht und ihre Strahlen
durch die bunten Scheiben sendet, so bliebe die Weihnachtsfeier kalt
und tot, wenn nicht iiber ihr die heilige Hostie emporstiege und der
Ruf erschallte: Benedictus qui venit in nomine Domini, wenn wir uns
nicht sagen diirften: nun ist er wirklich unter uns, in jenem Zustand
des Opfers, nach dem er schon als Kind verlangend seine Arme aus-
gestreckt hat (Ps. 39, 81.).

Christus und sein Werk, sie sind uns gegenwdrtig in jeder Melfeijer.
Aber der Vollzug der Eucharistie selbst ist gar nicht die einzige Ver-
bindung, mit der wir in jeder lifurgischen Feier den Strom der Zeit
iiberbriicken und ins Herz der Weltgeschichte dringen diirfen. Wenn
wir zum Gottesdienst versammelt sind, so sind wir nicht irgend ein
Aggregat von Menschen, die vielleicht ein historisches oder ein Zweck-
interesse oder der Zufall zusammengefiihrt hat. Wir sind da als Glieder
des Reiches Gottes, als Kinder der Goftesfamilie; nur als solche sind
wir gerufen. Kirche sind wir, Glieder jenes einen Organismus, der
sich iiber alle Ldnder und iiber alle Jahrhunderte ausbreitet wie der
Weinstock des Psalmisten (Ps. 79, 911.), bis die ,Erfiillung Christi“ er-
reicht ist, und der doch beseelt ist von jenem einen Geist und jenem
einen Leben, das Christus in derWelt entziindet hat. Das Leben Christi
ist nicht von dieser Erde verschwunden. Christus vivit. Er lebt auch
auf Erden unter uns fort bis ans Ende der Welt, und nicht nur in dem
engen Gehduse unserer Tabernakel, sosehr auch ein Grofteil unserer
aszetischen Schriften nur von diesem Fortleben des Herrn zu reden
pflegt. Das Christusleben ist das Feuer, das auf die Erde geworfen
wurde und das weiterbrennt in den Herzen aller Gotteskinder. Es ist
der cine Strom, an dessen Ufern alles aufgesprofit ist, was Groles
und Heiliges erbliiht im Reiche Gottes, der auch unsere Herzen be-
nepen mul}, wenn sie nicht verdorren sollen.

Gewil}, wenn wir so vom Leben des mystischen Christus reden, so
ist das bildliche, wenn anch biblisch begriindete Sprache. Wollen wir
die scharfgeprédgten Begriffe scholastischer Theologie darauf anwen-
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den, wie wir sie bereit haben miissen, wenn das Gebé&ude des Glaubens
nicht blok im Ddmmerschein des Ahnens und Fiihlens, sondern auch
im scharfen Licht der kritischen Vernunft soll bestehen kénnen, dann
sind hier mannigfache Unterscheidungen notwendig. Jenes Leben er-
weist sich als die Gesamtheit der iibernatiirlichen Scelenbeschaffen-
heiten und ~kréfte, die durch Christus verdient und zunédchst durch die
Sakramente uns vermittelt sind, die in uns eine Aehnlichkeit jener Gna-
denfiille schaffen, wie sie die Seele des Gottmenschen kraft der person-
lichen Vereinigung mit dem Logos besaB, die als heiligende Gnade in
allen Gerechtfertigten diese Gott wohlgeféallig macht, die als priester-
licher Charakter iiberdies den Dienern des Altars, als Regierungsgewalt
den bestellten Hirten verliehen, als Charisma der Unfehlbarkeit in den
hochsten Tragern des Lehramtes wirksam ist — aber eine Gesamtheit
iibernatiirlicher Lebensprinzipien, die wesentlich auf die sichtbare Kirche
Christi hingeordnet und fiir ihren Umkreis wie die Seele fiir den Leib
geschaffen ist und die schlieflich, nach der Anferstehung der Toten, in
der vollen Teilnahme der triumphierenden Kirche an der Herrlichkeit
des verkldrten Brautigams ihre lete Auswirkung finden soll. Aber von
hoher Warte aus gesehen, ist es doch ein Lebensstrom, der von Chri-
stus her unsere Kirche durchflutet, der anch in unseren Adern pulsiert
und dessen wir uns vor allem dort bewul?t werden sollen, wo wir als
Kirche um den Ursprung dieses Lebens uns versammeln: in der litur-
gischen Feier. Denn die Liturgie ist prinzipiell immer Feier der versam-
melten Kirche, so sehr, daf? auch in der Privatmesse des einzelnen Prie-
sters notwendig ein Ministrant die Stelle des Volkes vertreten mufi.

Dieses Kirchenbewufitsein, dieses Gefiihl der innersten Zusammen-
gehorigkeit unter Christus, unserem verkldrten Haupte, mit dem wir
alle ein Leben und einen Geist teilen diirfen, miiffte mit erhthtem Elifer
gepflegt werden, wenn das Frohgefiihl unserer Erlstheit in Christus
gestdrkt werden soll. Es ist die notwendige Ergédnzung, ja in gewissem
Sinne die Voraussetung fiir alle fruchtbaren seelsorglichen Bestrebungen
auf dem Boden der Liturgie; und umgekehrt wird reges, liturgisches
Leben, weihevoller Gottesdienst klédrend und verkldrend zuriickwirken
auf das erwachende Verstdndnis fiir das innere Wesen der Kirche, fiir
die Kirche als religiose Grofie, ohne daf darum die klaren Umrisse
ihrer hierarchischen Struktur verwischt werden miifften. Warum finden
wir iibrigens im christlichen Alterfum so wenig Spuren jener Andachts-
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formen, in denen spdtere Zeiten das Erlésungsgeheimnis sich nahezu-
bringen suchten? Weil dem christlichen Bewuftsein damals schon in
der Tatsache der ,heiligen Kirche* das Erlosungswerk gegenwartig
war, weil man die Kirche zundchst als Gemeinschaft der Heiligen, der
Berufenen, der Erlésten sah’.

Die versammelte Christusgemeinde um uns, der erlésende Leib
Christi als Huldigungsgabe iiber uns, so erhélt auch das Gedéachtnis
des Erlosers in der liturgischen Feier, das gemeinsame Begehen der
groflen Erinnerungen des Reiches Gottes, Resonanz und Klangfiille und
wir diirfen in diesem Sinne mit dreifachem Rechte sagen: das Er-
l6sungswerk lebt hier wieder auf, wird unter uns gegenwadrtig. Es ent-
faltet von neuem immer wieder seine Kraft, nm uns mehr und mehr in
des Welterlosers Sterben und Auferstehen, in den goéttlichen Lebens-
strom, wie ihn Paulus uns schauen lehrt, hineinzuziehen.

Was so mif dem Wesen der liturgischen Feier gegeben ist, das bringt
die jahrtausendalte Form zumal der romischen Liturgie zu erhéh-
ter Wirkung. Mit den monumentalen Linien, in denen sie das Heiligtum
iiberwolbt, vor allem mit dem Stil ihrer Gebete lenkt sie unsern Blick
bestandig in dieselbe Richtung, in die Richtung der groffen Erlésungs-
tatsachen, die sie verkiindet und die sie hiitet und die fiir alle Zeiten der
Quell des Heiles und der Gnade sind. Wie uns der Lauf des Kirchen-
jahres in nie ermiidender Wiederkehr die Wege der Hoffnung wie der
Bufe emporfiihrt zur Teilnahme am osferlichen Triumph des Erlosers,
so fiihrt nns auch ihr Beten immer denselben einen Weg: nachdem es
im ,Oremus“ die fromme Gemeinde nm sich versammelt, erhebt es
sich zum ,allmédchtigen ewigen Gott“, aber nicht anders als ,durch
Christus, unsern Herrn“; ihn, dem wir als ,,unserm Herrn“ angehdren,
der uns als sein Eigentum erworben hat (Apg. 20, 28), weil? die Kirche
verklart vor Gottes Thron; durch ihn sei darum all ihr Bitten und
Befen, Jubeln und Danken Gott dargebracht. Die Feier mag dem Ge-
déchtnis eines Heiligen gelten oder der Kronung eines irdischen Festes
oder der Linderung zeitlicher Not — unbeirrt durch alles, was den Men-
schen grof? und bedeutend erscheint, weist ihr Beten jegliches an seine
Stelle, auch die Sonderanspriiche frommer Andacht, schant aus nach

7 Vgl. im Apostolischen Glaubensbekenntnis: ,ich glaube an ... die heilige katholi-
sche Kirche, die Gemeinschaft der Heiligen“; dazu meine Bemerkungen in der Zeit-
schrift f. kath. Theologie 50 (1926) 207—213.
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den alten, weiten Horizonten und zieht wieder dieselbe konigliche
Strafte, die fiir immer gebahnt ist: ,per Christum Dominum Nostrum.“
Da werden wir inne, daff auch das Groffe und Weltbewegende dieser
Zeit in seiner Rangordnung bleiben mufi gegeniiber dem Letztent-
scheidenden und Ewigen.

So steht das Mysterium (im alten, paulinischen Sinn), die Erlésungs-
tatsache, mitten im Gottesdienst der Kirche, lebt wieder auf in jeder
liturgischen Feier, zieht uns tiefer hinein in den gnadenreichen Strom,
der hiniiberschwillt ,zum ewigen Leben* (Joh. 4, 14). Man sage nicht,
daff mit der Betonung solcher Gedanken nur die Frommigkeit einer
vergangenen Zeitepoche kanonisiert werde. Was im Kanon der Schrift
und im Kanon der Liturgie festgelegt ist, brancht nicht erst von uns
kanonisiert zu werden. Aber freilich darf man auch nicht, was Jahr-
hunderte in Liebe geschaffen und gepflegt, was sie als Krdnze um die
Pfeiler des liturgischen Domes gewunden oder als Vorhof vor seine
Mauern gelegt, in puristischem Uebereifer von der Stelle weisen oder
geringschatzig ignorieren wollen. Und noch weniger wird man den
Anspruch erheben diirfen, die stille Andacht der einzelnen Secle
schlechthin an die ernsten, geraden Linien liturgischen Betens binden
zu wollen, so sehr sie ihr Orientierung gewédhren mégen; denn schlief?-
lich wissen wir alle nicht, was wir beten sollen, wenn nicht der Heilige
Geist in uns seufzt und betet (R6m. 8, 26).

Aber in so viel Kleinmut und Verzagtheit, in so vielen Gefahren der
Verdufierlichung und Zerfahrenheit, wie unsere Zeit sie aufweist, kénn-
ten wir es wohl vertragen, wenn wir von den Grundquellen der Liturgie
her iiber alles Sekundédre und Periphere hinweg den Pulsschlag jenes
gOttlichen Lebens kréftiger in unseren Seelen verndhmen, kénnten wir
uns etwas liturgische Bildung, Pflege lifurgischen Geistes in diesem
Sinne woh] gefallen lassen, ja miifte man alle Bemiihungen freudig
begriifien, die hier, sei es auch tfastend und nicht immer erfolgreich,
Wege suchen. Gar mancher kénnte es dabei erfahren, was Hermann
Platz mit begeisterten Worten ausspricht: , Keine Freude kommt der
gleich, die die Entdeckung des liturgischien Kosmos aunsl6st. Hier ist
das hochste Gut in immerwédhrender Gegenwart, trdgt und speist alle
Glieder mit gottlicher Fiille und riickt alle Giiter der Welt an den ihnen
zukommenden Platz. Die Einheit aller ,Heiligen‘ (Getanften) unter-
einander und in Christus, die Gemeinschaft der himmlischen und der
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irdischen ,Kirche* ist die Grundlage fiir das Organische in der Litur-
gie...“ Und mit ihm k&nnten es hier auch andere tiefer erfahren, daf
aller herrschenden Weltlichkeit zum Trotz ,das Heiligtum Herd und
Herz der Welt ist, der groffe Sammlungs- und Kreuzungspunkt, von
wo aus die Heerstrafzen ins Himmlische und Irdisch-Weltliche gehen
sollen®.*

Wenn sich in solchem Ausblick die Seele weitet, wird den Forde-
rungen der Aszese, dem Ernst christlicher Bufife nichts abgebrochen.
Wir werden nur die Miihsal des Weges leichter tragen, wenn wir den
Himmel strahlender iiber uns leuchten sehen; efwas mehr von dem
frohen Mut und der Zuversicht der urchristlichen Generationen wiirde
in unser Leben kommen.

Die Wegweisung zur H6he
im Fundament der Ignatianischen Exerzitien
Von Walter Sierp S.J.

m Fundament der Exerzitien bringt der hl. Ignatius das gesamte

Frommigkeitsstreben auf eine einfache, knappe Formel. Er beginnt

mit einem Hinweis auf das Ziel und die Mittel zur seiner Erreichung:
»Der Mensch ist geschaffen, da er Gott unsern Herrn lobe, ihm Ehr-
furcht erweise und ihm diene und dadurch sein Seelenheil wirke. Alles
Uebrige auf der Oberfldche der Erde ist geschaffen des Menschen wegen,
und damit es ihm bei der Verfolgung seines Zieles, fiir das er geschaffen
ist, behilflich sei.“ — Nach diesen Feststellungen grundséslicher Art
geht der Heilige dazu iiber, die praktischen Schlufifolgerungen
fiir die Lebensfiihrung zn ziehen:

».Daraus folgt, daR der Mensch die geschaffenen Dinge insoweit gebrauchen soll,
als sie ihn zu seinem Ziele helfen kénunen und daf er sich von ihnen insoweit frei-
machen soll, als sie ihm hemmen konnen. Dazu ist noiwendig, uns gegen alle ge-
schaffenen Dinge gleichmiitig zu verhalten, iiberall da, wo es dem eigenen Ermessen
unseres freien Willens anheimgestellt und nicht verboten ist, so daf wir unserseits
die Gesundheit nicht mehr als die Krankheit wollen, den Reichfum nicht mehr als die
Armut, die Ehre nicht mehr als die Schmach, ein langes Leben nicht mehr als ein
kurzes und so weiter in allen iibrigen Dingen, indem wir einzig das verlangen und
wdhlen, was uns mehr zum Ziele fordert, fiir das wir geschaffen sind.“

8 Zeitgeist und Liturgie, M.-Gladbach 1921, S. 81, 98.
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