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JOSEF ANDREAS JUNGMANN
Das Heilige

Uberlegungen iiber dessen Reichweite und Begrenzung

Vor mehr als drei Jahrzehnten haben Freunde von Romano Guardini eine Anzahl von
damals vorhandenen Schriften des Meisters unter dem Buchtitel herausgegeben: ,,Un-
terscheidung des Christlichen”. Darin sollte sichtbar werden, wie christliche Grund-
begriffe, aus ihrem Wesen heraus verstanden, sich abheben von Anschauungen aus
anderer Richtung. Eine solche Unterscheidung des Christlichen scheint heute in weiten
Kreisen nicht mehr beliebt zu sein, soweit es sich um Ausdrucksformen, Gestaltungen
und Institutionen handelt. Besonders wo es um das Sakrale geht, fordert man Schlei-
fung der Bastionen; denn Kirche ist Welt und Welt ist schon beinahe Kirche. Dabei
begegnen zwei Begriindungen, die einander entgegengesetzt scheinen. Das eine Mal
erhilt man den Eindruck, eine Unterscheidung sei unwichtig, weil die Welt ja christ-
lich geprégt ist; denn ,,dank der Inkarnation hat sich das menschliche Dasein in den
Stoff und in den konkreten Raum der geschichtlichen Manifestation Gottes verwan-
delt”l. Das andere Mal heifit es, die Unterscheidung von sakralen Regionen sei zu
verwerfen, weil die Welt Welt bleiben miisse und es nach dem Neuen Testament abge-
grenzte Bereiche des Heiligen mit heiligen Orten, heiligen Zeiten, heiligen Gegenstin-
den nicht mehr geben kénne und das Profane an seinem Ort zu bleiben habe: irdisch,
weltlich, diesseitig, alltdglich.

Mit besonderer Schirfe wurden solche Gedanken auf protestantischer Seite vertreten.
Im Gefolge von Dietrich Bonhoeffer (T 1945 als Opfer des Terrors) wird gefordert:
Die Botschaft von Christus muB8 auf alle iiberlieferten religiésen Vorstellungen und
Formen verzichten; sie darf keinen Anspruch erheben, iiberhaupt Religion zu sein
und religidse Formen zu haben; sie muf in eine weltliche Welt hinausgerufen werden
und einfach den Glauben fordern. Dabei ist allerdings ein Begriff von Religion vor-
ausgesetzt, wie ihn etwa Harnack vertreten hat: Religion als das im Menschen ange-
legte Gefiihl fiir das Gottliche, dem das Christentum in seinen Festen und Feiern
Nahrung gegeben und Ausdrucksmoglichkeiten geschaffen hat, Religion also als
Menschenwerk und insofern Verfilschung des Christentums?.

Aber immer, und selbst bei Bonhoeffer, geht es darum, die christliche Heilsbotschaft
zur Geltung zu bringen. In Christus hat Gott in das Weltgeschehen eingegriffen. Damit
hat das Heilige schlechthin in diese Welt hereingewirkt. Es ld8t sich nicht mehr hinaus-
driingen oder hinweginterpretieren; das Christentum, die Kirche, das Heilige ist da,
inmitten der Welt. Mag es die Welt auch als Stérung und als Argernis empfinden,
mag sie sich noch so weltlich gebirden: es ist nur die Frage, in welchem Ausmaf das
Heilige sich ausbreiten und ob es sich auch in festen Gestaltungen ansiedeln kann.

L

Es ist ohne Zweifel nétig, da die Kirche, will sie ihrem Auftrag treu bleiben, sich der
Welt verstindlich mache. Damit ist ein Grundanliegen bezeichnet, das zur Berufung
des Zweiten Vatikanischen Konzils gefithrt und das dem Konzil von Anfang bis zu
Ende vor Augen gestanden hat, das in der abschliefenden Pastoralen Konstitution
iber die Kirche in der Welt von heute einen so beredten, ja ergreifenden Ausdruck
gefunden hat. Es muf8 der Zustand iiberwunden werden, in dem man christlicherseits

1 L. Maldonado, Die Weiterfiihrung der Liturgiereform: Concilium 4 (1968), 113.

2 Vgl. den kritischen Literaturbericht von E. Syndicus, Entsakralisierung: Theologie und
Philosophie 42 (1967), 577—590, und noch umfassender von E. ]J. Lengeling, Sakral-profan.
Bericht iiber die gegenwirtige Diskussion: L] 18 (1968), 164—188.

3 Vgl. dazu die Stellungnahme von H. Fries, Die Botschaft von Christus in einer Welt ohne
Gott: Verkiindigung und Glaube (Festgabe F. X. Arnold), Freiburg 1958, 100—122.
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nicht nur den Gegensatz gegen eine ausgesprochen gottlose und gottfeindliche Welt
betont, sondern auch alles Weltliche als solches mit Mifltrauen betrachtet hat. Es hat
in manchen Kreisen die Neigung bestanden, Naturwissenschaft, Technik, Sport, Koér-
perkultur, schlieBlich auch politisches Leben und Bestrebungen der Sozialreform als
fragwiirdig zu betrachten, sofern sie nicht den kirchlichen Stempel trugen. Diese im
neunzehnten Jahrhundert — und nicht nur in diesem — weitverbreitete Haltung ist
verstindlich aus alten Erinnerungen an eine miitterlich alles verwaltende Kirche und
aus den Erfahrungen der eben vorausgegangenen Epoche der radikalen Aufklirung
und Revolution; ihre Haltlosigkeit und Unhaltbarkeit ist uns aber heute klar. Und
nicht erst heute. In den Jahren nach dem ersten Weltkrieg war oft die Rede von der
Eigengesetzlichkeit der Kultursachgebiete. Es gibt eine solche Eigengesetzlichkeit. Sie
kann freilich nicht so verstanden werden, als ob das einzelne Sachgebiet sich aus dem
Ganzen der gottgegebenen Weltordnung herauslésen und nur seinen eigenen Antrieben
folgen diirfe; wir wissen heute, dal dies zur Zerstorung unseres Planeten fithren
miifite. Aber es gibt eine rechtmiflige innere Gesetzlichkeit, der die Wissenschaft, die
Volkswirtschaft, das Staatsleben folgen miissen, wenn sie gesund bleiben sollen. Es gibt
eine Ordnung des Seins, von der wir die Ordnungen des Sollens ablesen miissen.

Aufgabe der Boten des Christentums ist es von Anfang an gewesen, den Menschen
dieser irdischen Welt die Botschaft von Christus zundchst in einer ihnen verstindli-
chen Sprache zu verkiinden, dann aber mit ihnen als Kirche sich betend vor Gott zu
beugen und auf den Wegen dieser irdischen Welt iiber alle Welt hinaus als Erstes und
Héchstes das Reich Gottes zu suchen. Das Wort Gottes kann nur der Anfang sein.
Es kann, wenigstens fiir katholisches Verstindnis, nicht den vollen Inhalt des kirchli-
chen Wirkens darstellen. Christus will nicht nur durch das Wort unter uns sein, das
verkiindet wird; ,wir Christen haben den Kyrios selbst in unserer Mitte’4. Er will
unter uns sein im Zeichen der Eudharistie, in dem sein erlésender Opfertod unter uns
gegenwirtig wird. Er will unter uns sein in seinen Geheiligten, in deren Herzen er
durch den Glauben Wohnung genommen hat (Eph 3,17) und aus denen die heilige
Gemeinde sich aufbaut. Schon seit dem zweiten Jahrhundert wird die Kirche
~heilig” genannt; es ist das dlteste Pridikat, das ihr im Glaubensbekenninis gegeben
wird®, Christus will auch unter uns sein in jenen, denen er das Amt iibergeben hat,
gleichviel ob man dabei von Weihe, Amtseinsetzung oder Ordinierung spricht.
Gewif8 haben die neutestamentlichen Schriften und noch die Apologeten des zweiten
Jahrhunderts, wenn sie von den kirchlichen Amtstrigern sprachen, es vermieden, die
entsprechenden Bezeichnungen aus Judentum und Heidentum zu verwenden. Sie haben
nicht von hiereis, sacerdotes, pontifices gesprochen, sondern schlicht von ihren Altesten,
presbyteri — damit freilich doch eben von ,,Priestern”; sie haben das Wort geschaffen,
mit dem sie das christlich Neue bezeichnen wollten, und dies offensichtlich als einen
Stand, der sich in ihrer Mitte abhob. Sie haben sehr gut gewufit, daf die eigentliche
und entscheidende Weihe jene ist, durch die wir in der Taufe Gott anheimgegeben
wurden und Glieder des Leibes Christi sind, Aber es war nur der Ausdruck einer
Selbstverstindlichkeit, wenn dann gelegentlich aus der ,,plebs sancta” die ,servi tui”
herausgehoben wurden.

Die Apologeten haben den Heiden in kithner Antithese auch das Wort hingeworfen:
»Wir haben keine Tempel und keine Altired — wie ihr sie nimlich habt! Aber sie
haben, sobald sie nur konnten, zwar keine , Tempel” gebaut, wohl aber ihr ,Haus
der Kirche”, und sie haben dieses Gebiude, wie die iltesten erhaltenen Reste in

4 H. Schiirmann, Neutestamentliche Marginalien zur Frage der ,Entsakralisierung” II:
Der Seelsorger 38 (1968), 96—98. Vgl. ]. Pascher, Das Sakrale in der ,Neuen Schépfung”:
L] 18 (1968), 148—163.

5 F. Kattenbusch, Verbreitung und Bedeutung des Taufsymbols, Leipzig 1900, 681—691.

8 Minucius Felix, Octavius c. 32: delubra et aras non habemus.
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Dura-Europos (um 235) zeigen, durch religiose Wandbilder vor profanen Riumen aus-
gezeichnet. Sie haben das Gebiude bald auch schlechthin ecclesia genannt, oder
kyriakon, ,Kirche’, Haus, das dem Kyrios gehort. Und sie haben darin zwar keinen
»bomds” und keine ,ara” angelegt; wohl aber gab es darin einen ,Tisch des Herrn”.
Wie Franz Joseph Délger, der niichterne Archiologe, feststellt: ,,Um die Mitte des
dritten Jahrhunderts sind die Christen von dem Gedanken durchdrungen, daf das
heidnische Gatterbild mit seinem Altar den strengsten Gegensatz darstelle zum christ-
lichen Altar, so feindlich, wie sich Kirche und Kapitol einander gegeniiberstehen?.”
Niemand sollte sich dariiber wundern, da das Christentum an seinem Ausgangspunkt
keine anderen sakralen Formen besessen hat als jene, die mit der Person des Gott-
menschen und mit seinen eigenen Verfiigungen gegeben waren. Das Senfkorn ist
freilich weiter nichts als ein nacktes Samenkorn; es weist weder Wurzel noch Stamm
und Zweige auf. Aber es hat die Kraft, Wurzeln zur Tiefe, Stamm und Zweige in die
Hohe zu treiben. Ein Minimum von sakralen Formen begleitet darum schon die ersten
Schritte des Christentums. Das Eucharistiegebet war nicht der Willkiir des einzelnen
anheimgestellt, es blieb an die Umrisse der Berach4h gebunden. Der einleitende Dialog
mit vorangehendem Gruf und dem Aufruf zur Danksagung ist noch heute jener des
ersten Jahrhunderts. Da8 die Regelung nach Konstantin, als der Enthusiasmus zuriick-
tritt und die Kirche zur Massenkirche wird, festere Formen annahm, entsprach der
Situation. Es entstehen iiberall die schriftlich festgelegten Liturgien. Sie sind nichts
anderes als die fiir eine breitere Gemeinschaft geltende Verleiblichung und Gestaltung
dessen, was immer schon auf Gestalt angelegt war und auf Gestalt gedringt hat.

Freilich stellen wir fest, da friihzeitig Verholzungen und Wucherungen eingetreten
sind. Geist und Korper decken sich nicht mehr. Das Verlangen nach groflerer
Feierlichkeit, das Aufgebot an irdischem Reichtum, das Bediirfnis nach groBer Reprisen-
tation, das Beharren beim einmal Festgelegten 148t eine glinzende Kruste entstehen,
die nicht mehr vom Geist durchseelt ist. In den groflen Stationsgottesdiensten des
achten Jahrhunderts schweigt das rémische Volk. Auch die Homilie scheint verstummt
zu sein. Im frinkischen Land iibernimmt man die romischen Formen, wie sie sind:
die Auswahl der Lesungen mit ihren Anspielungen an lokale rémische Verhiltnisse,
den Heiligenkalender mit den unbekannten Namen, die biblischen Gesangstexte mit
der Zufilligkeit ihrer Zuteilung und — die fremde Sprache. Aber die fremde Sprache
wird zur heiligen Sprache. Schon das frithe Mittelalter steht vor Sakralformen, die
von ihrem Mutterboden gel6st, erstarrt, verdinglicht sind. Zur Verholzung kommt die
Wucherung. Der Altar wird bald von Aufbauten erdriickt. Das liturgische Kleid
erstarrt zu einer Bilderwand. Eine grofle Kirchenmusik iiberdeckt das Beten des Prie-
sters und verdringt die letzten Reste aktiven Mittuns des Volkes. Die Liturgie wird
zum Reservat des Klerus und wird fast nur noch unter dem Gesichtspunkt des Klerus
weitergebildet. Die Frdmmigkeit der Gliubigen sieht sich abgedringt auf Nebenpfade.
Akzente wurden gesetzt, die das Verstindnis noch mehr erschwerten. Der Sinn der
Eucharistie schien sich in der Realprisenz zu erschopfen. Schlie@lich gehorte der Taber-
nakel so sehr zum Altar, daf8 in manchen Lindern selbst Seitenaltire einen Schein-
tabernakel haben mufiten,

1L

Es war der Sinn der Liturgischen Bewegung, mifiverstandenes Sakralwesen auf seinen
echten Kern und auf seine wahren Gesetze zuriidkzuverweisen. Vielleicht ist dafiir
nichts bezeichnender als die schlichten Hefte von Romano Guardini ,,Von heiligen
Zeichen” (seit 1922), die wieder zum urspriinglichen Sinn solcher Urgebirden wie
Knien, Stehen, Kreuzzeichen, Weihwassernehmen hinfithren wollten. Es wurde wieder

7F. ]. Délger, Die Heiligkeit des Altars und ihre Begriindung im christlichen Altertum:
Antike und Christentum 2 (1930), 161.



auf den entscheidenden personalen Faktor aller echten Liturgie hingewiesen. Der
Benediktiner Christian Panfoeder schrieb das Biichlein ,,Das Personliche in der
Liturgie” (1925). Von Dietrich von Hildebrand erschien das Werk , Liturgie und Per-
sonlichkeit” (1933). Der Kirchenbau begann sich abzulsen vom fertigen Schema iiber-
lieferter Vorlagen und fragte wieder: Was ist eine Kirche? Was ist ein Altar? Ein
breites, vor allem historisches Schrifttum war darauf gerichtet, verborgene Schitze
freizulegen und verschiittete Quellen wieder zum Flieflen zu bringen: die Kommunion
innerhalb der Messe, die Homilie nach den Lesungen, die Fiirbitten, das Verstehen
der Texte, das Antworten des Volkes, kurz die liturgische Gemeinschaft einer beten-
den Kirche. Erst die Liturgiekonstitution des Konzils hat es gewagt, an die Liturgie
selbst Hand anzulegen und eine Reform zu fordern, die zuriickgeht ,,ad pristinam
sanctorum Patrum normam” (Art. 50) und die der Aufgabe entspricht, daf die Gliu-
bigen nicht mehr nur auf Grund der Katechese, sondern durch Hergang und Wort-
gestalt der Messe selbst (per ritus et preces) das Mysterium der Eucharistie verstehen
und wiirdig mitfeiern kénnen (Art, 48). Es hat auf dem Konzil nicht an Widerstinden
gefehlt. So wiesen Missionsbischdfe auf das Gesetz der toten Sprache hin, das etwa
in indischen Kulten beobachtet werde. Darauf gab Kardinal Kénig, zugleich Fachmann
der Religionswissenschaft, die treffende Antwort, die fiir alle Beurteilung erstarrter
Sakralformen Geltung hat: ,Nicht selten wird die Parallele zwischen dem Latein und
den toten Sprachen in heidnischen Kulten iibertrieben. In diesen Kulten wird die
tote Sprache gebraucht, weil der belebende Geist fehlt. Die katholische Kirche, die vom
Heiligen Geiste geleitet und belebt wird, kann sich diesem Gesetze nicht beugen.
Wenn sie die Sprache den Zeitbediirfnissen anpafit, so ist das nichts anderes als ein
Zeichen, daf sie lebt.”

Es liegt also nicht nur im Zuge der Zeit, sondern ist eine Forderung des Konzils, da
erstarrte Sakralformen aufgelést werden. Vieles ist schon geschehen. Das Eucharistie-
gebet kommt wieder als solches zur Geltung. Die auf Zelebrant und Chor oder auf
den Zelebranten allein eingeebneten Rollen kehren wieder zuriick zu ihren richtigen
Tragern und werden zu lebendigen Gestalten. Die Lesungen werden wieder verkiindet
und vernommen. Das Credo ist wieder ein wirkliches Bekenntnis des Glaubens, das im
Normalfall vom Volke gesprochen wird. Aber vieles wird noch zu leisten sein. Das
Consilium in Rom und die Studiengruppen, die in seinem Dienst an der Arbeit sind,
stehen noch vor groBen Aufgaben, aber auch die Bischofskonferenzen und ihre Berater,
der Bischof und sein Gremium und schliellich, im Rahmen der gegebenen Normen, der
Pfarrer mit seinen Helfern. Das Ziel, das nie erreicht werden wird, an das aber die
groftmégliche Anniherung gesucht werden muf}, besteht darin, daf Inhalt und Form
sich wieder entsprechen, daf die Formen nur das zum Ausdruck bringen, was die
Feiernden in sich tragen oder in sich tragen sollten und méchten.

Bedeutet das die Auflosung aller Formen? Das scheinen heute manche anzunehmen
und, wenigstens theoretisch, zu fordern, und zwar im Namen des heutigen Menschen.
Wer ist dieser heutige Mensch? Sind es diejenigen, die in Romanen und auf der
Bithne stolz verkiinden, da sie eingewilligt haben, ,,auf Gott und auf die Hoffnung
zu verzichten”, die die ,,Gottesfinsternis” gewihlt haben und nun tastend ihre eigenen
Wege suchen, die Welt und Leben absurd finden, weil der Tod jede Lebensfreude ver-
hohnt, die aber das Absurde preisen, die den Stein des irdischen Daseins weiterwilzen
und dabei versuchen, Sisyphus ,sich als einen gliicklichen Menschen” vorzustellen8? Es
mégen viele sein, die dieses Evangelium des Absurden mit Wohlgefallen anhéren und
ihr Leben darin widergespiegelt finden. Auch fiir sie ist die Botschaft von Christus da.
Wer kann sie ihnen verkiinden? Die kirchlichen Einrichtungen haben es zunichst nicht
mit ihnen zu tun, sondern mit denen, die wenigstens einen Rest des Glaubens fest-

8 P, Wegenaer, Das Absurde bei Camus, Beckett und Jonescu: Das Sakrale im Widerspruch,
Maria Laach 1967, 126—147.
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gehalten haben und insofern innerhalb der Kirche sind. Sakrale Formen kommen nur
dort in Betracht, wo Glaube ist. Theodor Bogler hat recht: ,,Im letzten ist das Sakrale
eine Frage des Glaubens®.”

Aber es gibt den heutigen Menschen gewif ebenso innerhalb der Gemarkungen kirch-
licher Wirksamkeit, und wir alle gehdren ihm an. Doch ist eine Unterscheidung am
Platze. Wahrscheinlich denkt man beim ,heutigen Menschen” meist allzu einseitig an
den Menschen der grofstidtischen Oberschicht, der von allen Strdmungen der Zeit
beriihrt wird und mit ihnen mitschwingt. Aber es gibt auch das Volk, und nicht nur
eine breite Grundschicht im Landvolk, fiir die Uberlieferung noch eine Lebensmacht
ist, sondern auch die Masse schlichter Arbeiterfamilien in der Industrielandschaft, deren
Interessen als heutige Menschen iiber ihre wirtschaftlichen Sorgen und ein wenig
Lebensgenu nicht hinausgehen. Es ist richtig, daf sie und da wir alle in einem
andern Klima leben, als es noch vor wenigen Jahrzehnten gegeben war. Die Technik
hat unser Leben umgestaltet. Naturwissenschaftliches Denken hat den letzten Bauern-
hof und die letzte Werkstatt erreicht, und wir haben keinen Grund, es zu bedauern.
Wir wissen, dafl die Abliufe in der Natur durch feste Gesetze geregelt sind, die ebenso
den Gang der Gestirne beherrschen wie die Vorginge des Wachstums in den Organis-
men. Wir wissen, da8 wir in Krankheitsfillen nicht zu den Nothelfern, sondern zum
Arzt gehen und die Regeln der Hygiene beachten miissen. Wir wissen, daff wir die
eigenen Krifte riilhren miissen, um uns im Leben zu behaupten, und daf wir jene
Hirten, die der Zusammenstof8 der Naturkriifte mit sich bringt, eben ertragen miissen,
ohne sogleich ein Eingreifen Gottes zu erwarten oder zu erbitten.

Das hat in unser Denken und in unser Verhalten, wenn wir es mit dem eines
fritheren Jahrhunderts vergleichen, eine weitgehende Erniichterung gebracht. Wir
wundern uns nicht, wenn ein altiiberlieferter Bittgang vor dem Fest des heiligen
Sebastian, um die Hilfe des heiligen Mirtyrers fiir die korperliche Gesundheit zu erlan-
gen, zum Untergang verurteilt ist. Wenn am Feste von Marid Aufnahme in den Him-
mel Kriuter geweiht werden, wird sie der Bauer von heute nicht mehr dem Vieh ins
Futter mischen. Das empirische Denken, das iiberall den natiirlichen Zusammenhingen
nachspiirt und nur das Niitzliche gelten 148t, hat auch im Kirchenraum die Einschit-
zung von Sakralformen verindert. Unverstindliche Gebrauche, mdgen sie auch altiiber-
liefert sein, finden keine Gnade mehr. Auch bloB schmiickendes Beiwerk erscheint
iiberfliissig. Wozu die vielen Kreuzzeichen und Altarkiisse wihrend der Messe? Sie sind
bereits bis auf wenige Uberreste verschwunden. Miiflten auch diese letzten Reste
verschwinden? Haben symbolische Handlungen, haben heilige Zeichen noch ein Da-
seinsrecht in einer entzauberten Welt? Miissen geregelte Gebirde, fester Wortlaut,
liturgische Gewandung der freien Inspiration das Feld rdaumen?

II.

Damit stehen wir noch einmal vor der eigentlichen Kernfrage. Wir miissen nun ver-
suchen, sie aus dem Grundsitzlichen heraus zu verstehen und zu beantworten. Wie
soll das Christentum dieser Welt gegeniibertreten? Wie soll es in ihr seine Aufgabe
erfiillen? Ist die Welt schon dadurch genug geheiligt, dal sie von Anfang an auf Chri-
stus hingeordnet, mit einem christlichen ,Existential” ausgestattet ist? Ist eine weitere
Heiligung unwichtig, weil jeder Mensch in seinem dunklen Drang schon ein ,,anony-
mer Christ” genannt werden kann? So daB es nun geniigen miiite, das Wort des
Glaubens auszusprechen, damit es in der Innerlichkeit des Horers wirke? Aber Chri-
stus hat uns nicht nur sein Wort, sondern auch seinen Leib hinterlassen. In seiner
Kirche steht von Anfang an neben dem Tisch des Wortes der Tisch des Sakramentes,
der nicht in reines Wort aufgelést werden kann. Christus ist Hoherpriester nicht nur
vor dem Thron des Vaters, sondern auch in seiner Kirche; auch in seiner Kirche und

® Th. Bogler, Erwigungen iiber das Sakrale: Das Sakrale im Widerspruch (vorige Anm.) 76.
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mit ihr will er sein Opfer darbringen. Neben seinem Auftrag: Verkiindet das Evange-
lium!, steht der andere: Tut dies! Sowenig wir also Christi leibhafte Menschennatur
monophysitisch auflésen konnen, so wenig diirfen wir seine Kirche auf reinen Geist
oder auf das reine Wort zuriickfithren und sie ihrer Sichtbarkeit entkleiden wollen.
Die radikale Entsakralisierung, die von manchen gefordert wird, ist von radikaler
Entchristlichung nicht weit entfernt.

Eine gewisse Bereitschaft zum Sakralen ist iibrigens schon eine Voraussetzung
dafiir, daB die christliche Botschaft iiberhaupt vernommen werden kann; sie gehért zur
urmenschlichen Antwort auf die Schopfungsordnung. Wenn Bonhoeffer ein ,,reli-
gionsloses Christentum” fordert und den Menschen ohne ,Religion”, also ohne reli-
gise Begriffe und religise Formen, als den eigentlichen Empfinger der christlichen
Botschaft voraussetzt, so hilt dem Heinrich Fries entgegen, daB ,Religion genauso
zum Menschen als solchem (gehort) wie seine Geistigkeit, seine Leiblichkeit und seine
Personalitit“1?, einfach weil er Gottes Geschdpf ist und seine Bedingtheit anerkennen
muf. Erst so kann ihm die Botschaft verkiindet werden. Die Gnade setzt die Natur
voraus!’. Aber auch vom Menschen her ist religisse Form unentbehrlich. Irendus
Underberger verweist auf das Wort eines seelenkundigen Arztes, es sei heute ,,dem von
der Technik umgebenen Menschen nichts so vonnéten wie das Tabu und die Tradi-
tion”, jenes verstanden als ,die den Menschen entlastende Institutionalisierung, die
einfach eine biologische Notwendigkeit” darstelle!?, und er fiigt mit Paul Tillich
hinzu: Wir brauchen ,Gestalten der Gnade”; ohne sie wire eine Riickgewinnung der
Massen unméglich. Der Untergang der Symbole wiirde die Religion ihrer Sprache
berauben?s,

Das durch keinen Ritus gebundene freie Gebet, jedesmal aus innerem Erlebnis geboren,
mag eindrucksvoller, ja auch wertvoller sein. Aber wo ist die Gewihr, dafl dieses
Erleben stets zur Verfiigung steht? Wem kodnnte man die geistige Anstrengung zumu-
ten, die dazu notwendig wire? Und wie lange wiirde es dauern, bis doch wieder das
Klischee an die Stelle der Inspiration trite? Wenn das Christentum Ffiir alle da ist,
dann sind auch feste Formen unentbehrlich. Dann sind heilige Riume und heilige
Zeiten notwendig, die dem religissen Tun Halt gewihren. Dann ist das geformte
Wort notwendig, das den heiligen Inhalt schiitzt und zugleich offenbart. Dann ist auch
die ehrfiirchtige Gebérde vor Gott notwendig, ebenso notwendig, wie es feste Regeln
der Hoflichkeit im Umgang mit Menschen geben muf. Dann sind Riten notwendig.
Erst im Ritus nimmt das Heilige sozialen Charakter an. Die heilige Versammlung, die
vor dem unsichtbaren Gott erscheinen soll, braucht sichtbare und greifbare Formen,
in denen sie sich trifft, Formen, die schon vor der Versammlung da sind, die ihr vor-
gegeben sind, die eine Stiitze bilden fiir den religiosen Aufstieg.

Diese Formen werden zunichst aus den Begriffen der christlichen Offenbarung erwach-
sen, Aber sie werden zugleich Gestaltungen des Naturhaft-Religisen in sich aufneh-
men, so wie diese schon natiirlicher Gotteserfahrung aus der Schépfung entsprechen?4:
Licht, Weihrauch und edle Gewandung, Ausdrucksformen der Huldigung und Ehrerbie-
tung, Formen gemeinsamer Feier und Festfreude, Aber es ist klar, daff diese Formen
heute so einfach und so durchsichtig sein miissen, da sie als echter Ausdruck der
Innerlichkeit wirken kénnen.

Von zwei Seiten droht dieser Einfachheit und Durchsichtigkeit Gefahr. Einmal von
einer erstarrten Uberlieferung, in der zeitbedingte oder unorganisch zugewachsene

10 11 é?n'es, Die Botschaft von Christus in einer Welt ohne Gott (oben Anm. 3) 117.

11 Ebd. 121.

12 Irenius Underberger, Der Untergang des Heiligen in der industriellen Gesellschaft: Das
Sakrale im Widerspruch (Anm. 8) 124.

13 Ebd. 125.

M Ve, die Ausfithrungen von H. Schiirmann, a. a. O. 100 f,, iiber das gedffnete Tor und den
Haftpunkt” des Heiligen in der neutestamentlichen Offenbarung.



Elemente mitgehiitet werden. Religiése Uberlieferungen neigen als solche dazu, als
unantastbar weiterzuleben. Das hat sich gerade in der Geschichte der Megliturgie be-
stitigt. Darum forderte im Konzil Bischof Isnard von Nova Friburgo in Brasilien, man
solle bei der Reform der Messe auf das achte Jahrhundert zuriickgehen. Die Liturgie-
konstitution verlangt denn auch im gleichen Sinn den Wegfall dessen, ,was im Lauf
der Zeit verdoppelt oder weniger gliicklich eingefiigt wurde” (Art. 50). Tatsichlich ist
die gegenwirtige Reform, gewifl im Geist dieser Bestimmung, daran, weit hinter das
achte Jahrhundert zuriickzugehen. Alte Entwiitfe werden wieder freigelegt, nicht um
in archiologischem Eifer das Alte wiederherzustellen, sondern um auf den noch klaren
Grundlinien des Alten das Neue aufzubauen. Man soll nicht verlangen, da auch noch
die alten Fundamente herausgerissen werden. Wenn an den Fruchtbiumen leere
Schosse und wucherndes Gezweig weggeschnitten werden, so geschieht es doch, damit
Stamm und Aste sich neu entfalten konnen. Auerdem wird man auch spiter gewor-
dene Formen nicht unbesehen beiseite werfen. Dem Altiiberlieferten gebiihrt gegen-
iiber dem ebenso guten Neuen immer der Vorzug, einfach weil man dem Gewach-
senen mehr vertrauen muf als dem Gemachten.

Audh im Kirchenbau sind unsere Baumeister schon lingst hinter das achte Jahrhundert
zuriickgegangen. Unsere kirchlichen Neubauten gleichen viel mehr einer Basilika des
vierten Jahrhunderts als den reichen Bauwerken der Gotik und des Barocks. Aber man
soll aus dem Gotteshaus nicht einen reinen Versammlungssaal machen wollen. Ebenso
ist es nicht nétig, daB sich das Strafenpflaster im Fulboden der Kirche fortsetzt. Das
Gotteshaus braucht nicht in der Hiusermasse zu verschwinden. Christus hat eine
sichtbare Kirche gestiftet. Schon Tertullian rithmt von den damaligen Kirchenbauten
der katholischen Kirche — um 200, unter den Augen einer feindseligen Staatsgewalt —
im Gegensatz zu den ,Schlangenléchern” der Haretiker: ,Das Haus unserer Taube
ist einfach, immer in erhdhter und offener Lage und zum Lichte hin"15. So darf man
mit Eduard Syndicus auch heute fragen: ,Soll nicht in einer Grofstadtpfarrei zwi-
schen Banken und Bordellen, zwischen Kaufhiusern und Kinos als Orten der Zerstreu-
ung die Kirche sich als Ort der Sammlung, als ,sakraler’ Raum, ja als ,Haus Gottes’
deutlich von Turn- und Kleinmarkthalle abheben?/1¢

Eine zweite Gefahr, die der geforderten Einfachheit und Durchsichtigkeit der Sakralfor-
men droht, ist zu allen Zeiten und auch heute die Verfeierlichung, das Ubergewicht
des #sthetischen Interesses. Die Liturgiekonstitution fordert die nobilis simplicitas,
den Glanz edler Einfachheit (Art. 34). Diese Einfachheit 148t verschiedene Grade zu;
im Grenzfall kann sie sogar zur ,erhabenen Leere” werden, von der Heinz Schiir-
mann spricht!?”. Es hat in der Kirche mehrere Jahrhunderte gedauert, bis in der
Liturgie von eigentlicher Musik, und weitere Jahrhunderte, bis von Musikinstrumenten
die Rede war?!8, Es war doch wohl verfriihter Eifer, wenn schon zu einer Zeit, als die
Liturgiekonstitution mit ihrer Erméglichung der Volkssprache in den Lesungen noch
kaum verkiindet war, von Musikern eine Auswahl reichgeschmiickter Lektionstone
angeboten wurde, und es lag schwerlich auf der Linie weltoffener Durchsichtigkeit,
wenn zur selben Zeit Umfragen veranstaltet wurden, wie eine deutsche ,Sakral-
sprache” geschaffen werden konne, anstatt festzuhalten, daB das Wort von Gott und
zu Gott das Kleid jener Sprache tragen soll, in das auch das Wort von Mensch zu
Mensch bei gehobener Gelegenheit gekleidet ist.

Das Gesetz der Einfachheit wird um so strenger gelten, je niher wir dem innersten
Mittelpunkt des Heiligtums sind. Wir konnten ein Eucharistiegebet nicht ertragen, das
in klingenden Versen abgefat wire. Die festliche Rede ist die angemessene Sprache

15 Adv. Valent. c. 3. 18 Syndicus, a. a. O. (oben Anm. 2) 586.

17 H. Schiirmann, a. a. O. 100.

18 7, Quasten, Musik und Gesang in den Kulten der heidnischen Antike und der christlichen
Friihzeit, Miinster 1930.



vor Gott. Im weiteren Ring werden Poesie und Kirchenlied ihre Stelle haben. Mit wach-
sendem Abstand werden alle Kiinste zur Feier beitragen wollen; es soll sich das weife
Licht des Géttlichen in das reiche Spektrum seiner Farben entfalten. So hat Matthias
Griinewald den Glanz des Auferstandenen gesehen. Um den heiligen Kern wird sich
die umgebende Zone der kirchlichen Kunst immer wieder neu gestalten, einer kirch-
lichen Kunst, die dann iibergeht in die weiteren Bereiche der christlichen Kunst!®
und die im Leben des christlichen Volkes weiterwiichst als echtes christliches Brauch-
tum. Es wire unnatiirlich, wenn das Heilige, das fiir den gliubigen Christen den héch-
sten aller Werte darstellt, nicht auch hinausstrahlen diirfte ins profane Leben. Die
Christen der Friihzeit, obwohl umgeben von miftrauischen Blicken, haben sich nicht
gescheut, auch auf profanen Gegenstinden ihre christlichen Symbole anzubringen; die
Goldgliser sind das bekannteste Beispiel.

Gewif8 kénnen und wollen wir nicht zuriick zu jener naiven Frémmigkeit des Mit-
telalters, die alles von der miitterlichen Sorge der Kirche erwartete und die das Christ-
liche und das Weltliche so verquickte, da das eigene Gesetz des Weltlichen kaum mehr
zur Geltung kam. Fiir jede Krankheit gab es Patrone; jedes Spital muflte ein Heilig-
Geist-Spital sein. Jedes Gasthaus fithrte im Schilde ein Symbol aus den vier Evangeli-
sten oder aus dem Zug der heiligen Drei Konige. Fiir jedes Nahrungsmittel, fiir jeden
Gebrauchsgegenstand verlangte man einen besonderen Segen. Fiir jeden Schritt, fiir
jede Begegnung gab es im Kloster besondere Gebete. Aber ebensowenig werden wir
diesen Eifer, die heiligenden Krifte des Christentums auf alles auszudehnen, verurtei-
len. Fremd bleibt uns freilich jener Teil der Begriindung, kraft dessen man immer wie-
der glaubte, dimonische Krifte abwehren zu miissen. Uberwunden ist auch jene Not-
lage, die irdische Heilmittel kaum kannte und darum in den kleinsten Verlegenheiten
nach. Hilfe von oben ausschaute; iiberwunden auch der mannigfache Aberglaube, der
etwa meinte, an gewissen Tagen nichts unternehmen zu diirfen, oder durch den
Anblick der iibergroBen Christophorusfigur an der Kirchenwand von Unheil behiitet
zu bleiben.

Bestehen bleibt das gesunde Verlangen, die Bezichung zu Gott und den Segen, der von
Christus ausgeht, auch in den Alltag hineinzunechmen. Wenn der Christ am Palm-
sonntag ein Zweiglein oder in der Osternacht die am ,Lumen Christi” entziindete
Kerze mit nach Hause nimmt, so ist das ein neues Band zwischen Kirche und Heim,
zwischen Religion und Leben. Wenn das religiése Bild die Wohnung schmiickt, ja auch
das Weihwassergefifl nicht fehlt, so ist auch das Teilnahme am Leben und Beten der
Kirche. Wenn schliellich die Frémmigkeit unserer Vorfahren unseren deutschen Siiden
mit grofen und kleinen Heiligtiimern, mit Bildstdcken und Wegkreuzen iibersit hat,
so daB von sakraler Landschaft die Rede sein kann, so mdchten wir auch davon
nichts zuriicknehmen, méchten daran nicht nur im Sinne geschichtsbewuflter Archéolo-
gie oder pietitvoller Volkstumspflege festhalten, sondern uns der geweihten Land-
schaft freuen — und zugleich hoffen, da8 die Welle der Entsakralisierung an ihrer
wetterfesten Oberfliche abflieBen wird. Denn auch weiterhin behilt das Psalmenwort
(23, 1) seine Geltung: ,,Des Herrn ist die Erde und alles, was sie erfiillt”.

1 Vgl, Liturgiekonstitution, Art. 118, iiber religitsen Volksgesang, im Unterschied zu litur-
gischer Kirchenmusik.
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