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Maria Weiland, Memmingen

Das Unfassbare beriihren
Materie und Materialitat in der Liturgie

Im Rahmen der Liturgie wird die Materie der Welt als Gottes gute, aber
auch gefihrdete und verletzte Schopfung gedeutet, die Anteil an der
freiheitlichen Heils- und Offenbarungsgeschichte zwischen Gott und
Mensch hat. Die Materialitit der Liturgie ist vor dem Horizont der Bot-
schaft vom auferstandenen Gekreuzigten in ihrer theologischen Bedeu-
tung zu erschlieflen.

1 Liturgie — Begegnung mit dem auferstandenen Gekreuzigten

~Wir haben den Herrn gesehen!“ Wiirde man die DR. MARIA WEILAND
Gottesdienstbesucherinnen und -teilnehmer nach promovierte in Systematischer Theologie

. - und arbeitet derzeit als Pastoralreferentin
einer Sonntagsmess? fragen, was sie eben gesehen e s Ky
und erlebt haben, wiire dies wohl nicht die hiufigste :
aller zu erwartenden Antworten. Dennoch ist diese Antwort eine der méglichen, um zu be-
schreiben, was innerhalb dieser Feier geschehen ist. Jede liturgische Feier steht unter dem
Anspruch, eine personale und heilsame Begegnung mit Gott fiir die Menschen aller Zeiten
und Orte in der Welt durch die Geschichte hindurch offen zu halten. Aufgrund dieser of-
fenbarungstheologischen und soteriologischen Begriindung sind gottesdienstliche Feiern um
der Menschen willen jeweils an einem bestimmten Ort in einer bestimmten Zeit und Kultur
konkret materiell geformt, dsthetisch gestaltet und mit allen Sinnen wahrnehmbar. Grund
und Ziel sind der Liturgie in der schopferischen und befreienden Liebe Gottes gesetzt, wie sie
im Paschamysterium Jesu Christi unhintergehbar Gestalt geworden ist und durch das Wirken
des Heiligen Geistes im Handeln der Menschen je neu vergegenwirtigt wird. In diesem Sinn
ist sie wirkliche und Wirklichkeit verwandelnde Begegnung mit dem auferstandenen und in
den Himmel aufgefahrenen Gekreuzigten. Jede Feier der Liturgie der Kirche vollzieht sich im
Deutungshorizont der ésterlichen Ur-Kunde der Auferstehung und ist selbst Verkiindigung
und Wahrnehmung der sich je neu in das Leben und die Geschichte der Menschen einschrei-
benden Auferstehungsbotschaft.

Damals wie heute bewegt sich eine Begegnung mit Jesus, dem auferstandenen Gekreuzig-
ten, in einer Grundspannung. Schon nach biblisch iiberliefertem Kerygma stellt sie sich als
Spannung dar zwischen Erscheinung und Entzug, zwischen ,,Streck deine Hand aus und leg
sie in meine Seite” und ,,Halte mich nicht fest*. Im Johannesevangeliums ist diese Spannung
in den beiden Einzelbegegnungen des Auferstandenen mit Maria Magdalena am leeren Grab
(Joh 20,11-18) und seiner Begegnung mit dem Apostel Thomas inmitten seiner Jiinger (Joh
20,24-29) paradigmatisch dargestellt.

Am leeren Grab begegnet Maria von Magdala dem Auferstandenen, ohne zunichst, noch
ganz blind von der Trauer um den Verlust, sehen zu kénnen, wer ihr gegeniibersteht. Sie sieht
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und erkennt doch nicht, was und wer ihr vor Augen steht, weil dies alle bisherigen Sehge-
wohnheiten und Erfahrungsmoglichkeiten sprengt. Erst als der Auferstandene sie bei ihrem
Namen nennt, kann sie erkennen und bekennen: ,,Rabbuni - Mein Meister!“ Mit der vertrau-
ten Anrede bei ihrem Namen kntipft Jesus an ihre Beziehung vor dem Tod an, die er durch
den Tod hindurchgetragen und bewahrt hat. Uber diese Beziehung zu Jesus ist auch Marias
Lebensgeschichte iiber den Tod hinaus ins Leben gerettet. Dennoch ist der Moment der Be-
gegnung mit dem Auferstandenen nicht auf ein nunc stans festzuschreiben, nicht er ist das
zunichst falschlicherweise im Grab gesuchte Ziel. ,Halte mich nicht fest; denn ich bin noch
nicht zum Vater hinaufgegangen® (Joh 20,17). In diese Bewegung ,,zu meinem Vater und zu
eurem Vater, zu meinem Gott und zu eurem Gott® (ebd.) nimmt Jesus, wie er es schon im
Leben und Sterben getan hat, auch als Auferstandener Maria und die Jiinger mit hinein, weil
er selbst dieser Weg zum Vater ist (,,Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben®, Joh 14,6).

Nach dem Johannesevangelium ist es Thomas, der die entscheidende Frage stellte, auf die
Jesus mit diesem Ich-bin-Wort antwortete. Auch Thomas beginnt erst durch die konkret er-
lebte Begegnung mit dem Auferstandenen die Bedeutung dieser Worte zu erahnen und in
seinem persénlichen Bekenntnis einzuholen. Er, der im entscheidenden Moment nicht da
war, kann und will der Kunde der ersten Augenzeugen (,,Ich/Wir haben den Herrn gesehen®,
Joh 20,18.25) nicht glauben, ohne sich selbst im unmittelbaren Kontakt iiberzeugen und das
Unfassbare begreifen zu konnen. Das Kriterium fiir die Identitit und Authentizitat der Er-
scheinung steht fiir Thomas fest: An seinen Wunden wird er Jesus erkennen. Nur den Gekreu-
zigten kann er als den Auferstandenen bekennen: ,,Mein Herr und mein Gott!“ (Joh 20,28).
Das Leid, das Jesus am eigenen Leib erlitten hat, und die Wunden, die ihn gezeichnet haben,
sind nach seinem Tod nicht verschwunden und nicht vergessen. Aber sie sind im Licht der
Auferstehung verwandelt und haben ihre tédliche Wirkung verloren.

Im Blick auf das biblische Modell der Begegnung mit dem Auferstandenen zeigt sich, was
auch deren liturgische Aktualisierung prigt: Die materiellen Grundbedingungen von Welt
und Mensch bilden nicht nur den dufleren Rahmen, sondern sind konstitutiv fiir das gott-
menschliche Offenbarungs- und Deutungsgeschehen innerhalb liturgischen Handelns. Im
korperlich verfassten und sinnlich wahrnehmbaren Ereignis geschieht, was den menschlich
begrenzten und weltlich bedingten Verstehenshorizont radikal sprengt und doch zugleich
eine existentielle Lebensentscheidung und personale Selbstiiberantwortung im Glauben be-
griindet (vgl. 1 Kor 2,9). Die Sinnmitte liturgischen Geschehens, die Begegnung mit dem auf-
erstandenen Gekreuzigten, bleibt fiir menschliches Begreifen unfassbar, und ist doch zugleich
nur durch die konkret verfasste Lebenswirklichkeit der Menschen beriihrbar.

2 Materie und Materialitat (in) der Liturgie

Wie kénnen wir unsere Gottesdienste so feiern, dass sich bei den Mitfeiernden zumindest
immer wieder eine Ahnung von ,Wir haben den Herrn gesehen!” auftut? Im Dienst einer
wahrhaftigen Feier der Liturgie ist deren mitunter vernachlssigte materielle Dimension in
ihrer theologischen Deutung zu erschlieffen und kritisch zu reflektieren.!

Im Kontext der Materialitit der Liturgie stehen auch Phianomenalitit und Ritualitit der Liturgie, in
deren Rahmen neben den kosmischen Dimensionen von Raum und Zeit, der spezifischen Zeitlich-
keit der Liturgie und der Bedeutung der Gegenstédnde und Realia vor allem auch das vielfiltige und
umfangreiche Sprachgeschehen innerhalb der Liturgie zu bedenken ist.
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2.1 Materie der Welt

Weil Gott sich in seiner Selbstmitteilung und Offenbarung auf die Bedingtheit der Menschen
einldsst, ist auch die Liturgie in die Welt eingelassen und trdgt kosmisch-materielle Ziige.
Das Materielle, die je schon geformte Materie, ist fiir den Menschen ein Inbegriff des
ihm Vorgegebenen, dessen, was er in seinem In-der-Welt-Sein immer schon vorfindet und
worauf er im Erkunden und Gebrauchen des ihn Umgebenden st6f3t. Darin bleibt das Mate-
rielle als das Gegenstindliche auch das Widerstindige, das nicht Einholbare und Dunkle, das
sich der menschlichen Rationalitit im Letzten entzieht. Die Materie der Welt ist dem leiblich
verfassten Menschen Erméglichung und Bedrohung seiner Existenz zugleich.

Schopfungstheologisch gedeutet ist die Welt aber nicht sich selbst, dem Zufall oder ir-
gendwelchen Chaosmichten iiberlassen, sondern von Gott geschaffen und geordnet und
den Menschen zur Gestaltung und Bewahrung, zum Nutzen und zur Freude iiberantwortet
(Gen 1,28f; 2,15). In Christus hat sich Gott in diese Welt und Geschichte der Menschen
inkarniert und sich ihr bis hinein in den Tod ausgeliefert. Mit Christus, dem Erstgebore-
nen der ganzen Schopfung (Kol 1,15), deralsder Erste der Entschlafenen auferweckt wurde
(1 Kor 15,20), ist das Dunkel der Welt und ihrer Materie zwar nicht verschwunden, aber
von der Verheiffung auf die Auferstehung in Christus unterfangen und aufHoffnunghin
geoffnet(Rom 8,19-22).

Die Undurchdringlichkeit und Ambivalenz der Materie, die die freie und personale Exis-
tenz des Menschen ermdglicht und zugleich bedroht, bleibt bis zu seiner noch ausstehenden
Hineinnahme in die Vollendung der Geschichte in Gottes Reich bestehen und ist so auch der
Materie der Liturgie eingeprigt. Sinnvoll und sinnenhaft wird dies etwa in der elementaren
Kraft des Wassers in der Taufe deutlich, das auf das Sterben und Absteigen des alten Men-
schen in das Grab des Todes und auf das Aufsteigen und Eintauchen in das neue Leben in
Christus hin gedeutet wird.?

Das Feuer, neben dem Wasser ein weiteres urspriingliches und naturales Element in der Li-
turgie, wird vor allem in der sterlichen Lichtsymbolik - wie auch das Wasser - soteriologisch
auf Christus und sein Heilswerk bezogen, der die Todesnacht und das Dunkel der Unterwelt
durchschritten und neues Leben ermoglicht hat.* Erde und Luft als die verbleibenden der
vier Grundelemente deuten innerhalb der sakramentalen Liturgie in besonderer Weise auf
die anthropologisch-pneumatologische Ebene des Beziehungsgeschehens zwischen Gott und
Mensch.

Der Mensch (adam) ist als Mann und Frau von Gott aus der Erde (adama) geschaffen und
durch seinen géttlichen Geist und Lebenshauch beseelt. Die alttestamentliche Bedeutung von
nefesch, der Bezeichnung fiir das von Gott beatmete und belebte Geschépf des Erdlings, er-
schlief3t sich tiber die Verortung’ von nefesch in der Kehle des Menschen. Sie ist der Sitz des
Atems und der Stimme des Menschen.* Sie verweist auf die Angewiesenheit des Menschen

*  Deutlich ist dies in Anlehnung an Rém 6,3-11 im Lobpreis und der Anrufung tiber dem Wasser

artikuliert (Die Feier der Eingliederung Erwachsener in die Kirche [148f., Nr. 254-256]; Die Feier der
Kindertaufe [54£., Nr. 54]).
Das Feuer ist schon in den alttestamentlichen Theophanie-Erzihlungen Zeichen fiir die rettende
und befreiende Nihe Gottes bei seinem Volk (Ex 3,2-6; Ex 13,2), aber auch in der Neubelebung und
Geistbegabung der aus allen Vélkern zusammengerufenen Gemeinschaft derer, die in der Nachfolge
Jesu das Reich Gottes mit erbauen (Apg 2,3).

! Vgl. WENzEL: Sakramentales Selbst, 104-116.
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auf einen Austausch mit der Welt (Atem) und auf die personale Beziehung (Sprache). Von da-
her lassen sich das gesprochene Wort und vor allem auch der gemeinsame Gesang in der Li-
turgie als menschliche Antwort im Atem und Geist Gottes verstehen, in der sich der Mensch
in seinem innersten Sein innerhalb einer Gemeinschaft auf Gott hin vollzieht.

2.2 Die Leiblichkeit des Menschen

Die leibhaftige Verfasstheit des Menschen ist die einzig mogliche Weise des jeindividuellen
Selbstvollzuges in der Welt. Sieistaber auch Ausdruck einer grundlegenden Passivitat des
Menschseins. Jeder Mensch ist sich schon gegeben und in eine konkrete Weltsituation ge-
stellt, bevor er ein Verhiltnis zu seinem Dasein entwickelt, um das eigene Leben ,in die
Hand zu nehmen’ Wir Menschen kénnen nicht ,aus unserer Haut', wir kdnnen auf keine
andere Weise wir selbst sein und werden, als unser personal und responsorisch angeleg-
tes Dasein leibhaftig, im gesprochenen Wort und im Schweigen, in Haltung, Geste und
Gebirde, in Ruhe und Bewegung, zu vollziehen. Sinnlichkeit und Leibhaftigkeit sind das
Medium und die Vollzugsweise, in der wir in der Welt von anderem und anderen ange-
sprochen werden und uns selbst in die Welt hinein anderem und anderen gegeniiberaus-
sprechen, ohne doch ganz von der Welt zu sein. In dem Spannungsverhéltnis von Selbst
und Anderem, Einem und Vielen, Ndahe und Distanz zeichnet sich menschliches Dasein
durch eine reprisentative Dimension seiner Existenz aus: Der Mensch findet sich auf das
Wesentlichste seines Lebens verwiesen, ohne es jedoch in die Prisenz seines Bewusstseins
einholen zu konnen; zugleich kann er auf die reale, wenn auch seiner Verfiigbarkeit entzoge-
ne Gegenwart dieser Wirklichkeit und Wahrheit im eigenen Leben und durch dieses Leben
verweisen.’ In der leibhaftigen Begegnung zwischen zwei Menschen kann sich ein sie beide
tibersteigendes Unmittelbares vermitteln. Menschliche Existenz vollzieht sich als Spannungs-
verhiltnis zwischen den beiden Polen von Identitit und Alteritit, von Selbsttranszendierung
auf ein Anderes zu und Selbstverstindigung vom Anderen einer Transzendenz her - einer
Transzendenz, die sich im Konkreten zum Ausdruck bringt, ohne sich in einzelnen Konkre-
tionen zu erschopfen.

Nach christlichem Offenbarungsverstdndnis ist Christus das ,,Ebenbild des unsichtbaren
Gottes” (Kol 1,15; 2 Kor 4,4) unter den Menschen, das jedem Christen in der Taufe einge-
bildet wurde. Sein Lebensbeispiel, in dem sich die gottliche Zuwendung zu den Menschen
heilvoll realisierte, soll jedem Getauften so sehr in ,Fleisch und Blut' iibergehen, dass im je
eigenen Leben seine geistgewirkte Gegenwart Gestalt annimmt.

2.3 Die ,klassische” Materie der Sakramente — sakramentale Elemente

Grundsitzlich ist in allem Geschopflichen die Moglichkeit einer Gottesbegegnung gegeben.
Dennoch kommt den sakramentalen Elementen im engeren Sinn, insbesondere Brot und
Wein der Eucharistie sowie dem Wasser der Taufe und den Olen in Taufe, Firmung, Weihe
und Krankensalbung, eine besondere Bedeutung im geschépflich-geschichtlich vermittelten
Offenbarungsgeschehen zu. Sie sind die dinghaft-realisierende Konzentration und Verdich-

°  Zum Verstindnis einer reprisentativen Grunddimension des Menschseins, die die Denkméglich-

keit einer sakramentalen Wirklichkeit fiir heutige Formen der Selbstversténdigung offen und an-
schlussfahig zu erhalten sucht, vgl. WerLaND: Asthetik gebrochener Gegenwart, 88-92.262-326.
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tung des zentralen symbolischen Begegnungs- und Wandlungsgeschehens zwischen Gott
und Mensch in den Sakramenten.

Im Gebet iiber Brot und Wein zur Gabenbereitung wird die Verschriankung von kosmi-
scher, kultureller und theologisch-soteriologischer Dimension in den sakramentalen Elemen-
ten deutlich: Im Brot wird das von der Natur unverfiigbar Gegebene (,,Frucht der Erde®)
vom Menschen zu seinem Nutzen und Genuss kultiviert und kulturell gestaltet (,und der
menschlichen Arbeit) und in Freude und Dankbarkeit, aber auch in Sorge und Bitte vor
Gott gebracht, dass er sie segne und verwandle (,,Brot des Lebens*®).” In ihnen bringt der
Mensch sich selbst und seine Situation in der Welt vor Gott. In ihnen als von Gott verwandel-
ten Gaben empfingt er im Glauben die Teilhabe an einem neuen Leben. Die sakramentalen
Elemente sind jedoch keine Fetische, denen an sich aufSergewohnliche Kraft zugesprochen
werden konnte.® Ebenso sind die sakramentalen Handlungen keine Magie, mittels derer sich
der Mensch (iiber-)weltliche Michte und Gewalten gefiigig machen wiirde. Sie sind die durch
die Menschen im Heiligen Geist dargebrachten und durch das Wirken Gottes in Christi Per-
son und Heilstat verwandelten Ausdrucks- und Vollzugsgestalten des wechselseitigen und
personal-freiheitlichen Hingabe- und Beziehungsgeschehens zwischen Gott und den Men-
schen. Die sakramentalen Elemente und die Zeichenhandlungen mit ihnen (Brechen des Bro-
tes, Salben mit Ol) zeigen das Heil nicht nur an, sondern enthalten und vermitteln es, weil
sich Christus selbst in der Kraft seines Geistes in ihnen gibt, der durch seine Lebenshingabe,
durch seinen Tod aus Liebe und in seiner Auferweckung durch Gott die menschliche Existenz
und die Geschichte schon antizipatorisch zur Vollendung gebracht hat.’

Die unmittelbare Anwendung der sakramentalen Elemente am Menschen (im Ubergiefien
mit bzw. Eintauchen in Wasser, in der Salbung mit Ol und in der besonderen Weise der Verin-
nerlichung durch Verkosten von Brot und Wein) ist Ausdruck der Ganzheitlichkeit des Heils,
das Gott darin verleiht."* Sie ist sinnenhafte Vermittlung der Zuwendung, in der sich Gott
selbst als abwesend Anwesender schenkt.

¢ Das Begleitgebet iiber Brot und Wein zur Gabenbereitung innerhalb der Eucharistiefeier spricht die

kosmische, kulturelle und - mit implizitem Verweis auf Joh 6,32-35 - transzendente Dimension der
sakramentalen Elemente explizit an, in denen Welt, Mensch und Gott in einen neuen Lebensbezug
zueinander gesetzt werden: ,Gepriesen bist du, Herr, unser Gott, Schopfer der Welt. Du schenkst
uns das Brot, die Frucht der Erde und der menschlichen Arbeit. Wir bringen dieses Brot vor dein
Angesicht, damit es uns das Brot des Lebens werde®,

Sacrosanctum Concilium 61 beschreibt als Wirkung der Sakramente und Sakramentalien neben der
Heiligung des Lebens der Menschen in ihren unterschiedlichen Ereignissen und Situationen auch
eine Wirkung im Umgang mit den materiellen Dingen, die - ein gewisses Mindestmaf ihrer Eig-
nung und den rechten Gebrauch vorausgesetzt - auf die Heiligung der Menschen und das Lob Got-
tes orientiert werden konnen. Parallel zum Einbezug der Materie in den die ganze Welt betreffenden
Heilsplan Gottes und den sich daraus ableitenden Heiligungsdienst der Kirche ist die Tagzeitenlitur-
gie auf eine Heiligung der Zeit ausgerichtet (Sacrosanctum Concilium 83; 84; 88; 94).

Sie gehen auch iiber die Funktion der Gaben in archaischen Kulten, die zur Besénftigung der Gétter
oder zur Erhaltung bzw. Neuschaffung giinstiger Lebensbedingungen dargebracht wurden, hinaus.
Die vom Geist gewirkte Gegenwart Christi und seines Paschamysteriums bildet die Mitte allen sa-
kramentalliturgischen Handelns. Die Aktualprisenz des auferweckten und erhéhten Gekreuzigten
zeitigt sich in der Liturgie der Kirche auf verschiedene Weise: Gegenwirtig ist Christus in der ver-
sammelten Gemeinde, in Gebet und Gesang der Kirche, im Wort der Verkiindigung, in der Person
des Priesters, der der Eucharistiefeier vorsteht, und in den eucharistischen Gestalten (vgl. Sacro-
sanctum Concilium 7).

Die Wandlung von Brot und Wein ist kein in sich stehender Selbstzweck, sondern zielt auf die Ver-
wandlung der Menschen durch Teilgabe an dem in ihnen Reprisentierten und seinem Geschick:
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Der Glaube an die personale Selbstgegenwart Jesu Christi in der liturgischen Feier seines
Paschamysteriums erfordert eine Haltung der Aufmerksamkeit und der vollen personalen
Prisenz auf Seiten der Gldubigen, die {iber den Umgang mit nur verfiigbaren Dingen hinaus-
geht, wie sie in der unmittelbaren Begegnung mit Personen als einem Geschehen zwischen
zwei Freiheiten wirksam ist. Die Haltung der Gastfreundschaft gegeniiber dem unverfiigba-
ren Fremden" ist demnach auch fiir die Glaubigen der liturgischen Feier angebracht, wo-
bei hier in einer Verschriankung von Hingabe und Aufnahme der Gastgeber der Eucharistie
selbst in den Menschen Wohnung nehmen will und die freundschaftliche Aufnahme seiner
selbst im Gastgeschenk seiner Freundschaft bewirkt.!? Die zwischenmenschliche Zuwendung
und das konkrete Flireinander- und Miteinander-Handeln in der Liturgie wie im alltdglichen
Leben stehen deshalb unter dem Anspruch, auf die gottliche Lebensteilgabe transparent zu
werden und im eigenen Tun das Tun Jesu wirksam werden zu lassen.

In den sakramentalen Gestalten vor allem von Brot und Wein verdichtet sich jedoch nicht
nur die Realprisenz Jesu Christi, sondern auch die Dialektik zwischen dem materiell-sinnlich
Wahrnehmbaren und ihrer sinnhaft-personalen Wahrheit. Gerade die Gegenstindlichkeit
des asthetischen Phianomens und seine damit zusammenhingende Eigenart offenzulegen,
dass seine konkrete und darin in sich begrenzte Gestalt(-ung) auf fingierenden Akten be-
ruht, kann je neu ins Bewusstsein rufen, dass das darin Bedeutete etwas Ungegensténdliches
jenseits menschlich begrenzter Darstellungskraft ist. Die objektive Existenz des sinnlichen
Gegenstandes, an der sich das subjektive Bewusstsein stofit, stellt einen stillen Widerstand
gegen eine Vereinnahmung und Einordnung in allzu Bekanntes seitens der Menschen dar.
Die Gegenstandlichkeit der sakramentalen Elemente und Gaben kann so zu einem Ort der
heilsamen Irritation werden,” die daran erinnert, dass das Wesentliche des sakramentalen
Geschehens zwar im Handeln der Menschen handfeste und konkrete Wirkungen in der Welt
zeitigen soll, dass es dabei aber nichts ist, was der Verfiigbarkeit oder Verstehbarkeit der Men-
schen unterstellt wire und der eigenen Intentionalitit weder entspringen noch angeeignet
werden kann. Vielmehr werden die Glaubigen der Heilswirklichkeit Gottes {ibereignet."* Der
eschatologische Verweischarakter der Sakramente kommt dann zum Ausdruck, wenn ihre
rituell dsthetische Feiergestalt sich nicht im édsthetisierenden Heilsidealismus ergeht, sondern

»Brot und Wein sind derart wahrhaft Trager der verheiflenen Selbstgabe, dass das konkret-leib-
haftige Essen und Trinken Weg der Teilnahme an ihr ist® (FaBer: Einfithrung in die katholische
Sakramentenlehre, 101£.).

Vgl. STEINER: Von realer Gegenwart, 202-207; APPEL: Die Gabe des Gastes, 13-24.

Nach Joh 15,15 (,,Ich nenne euch nicht mehr Knechte; denn der Knecht weif? nicht, was sein Herr
tut. Vielmehr habe ich euch Freunde genannt; denn ich habe euch alles mitgeteilt, was ich von mei-
nem Vater gehort habe®) geschieht die Offenbarung und Selbsthingabe Gottes als Beziehung (Vater-
Sohn), die eine dariiber hinausreichende Beziehung freiheitlicher Teilhabe stiftet (Freundschaft in
der Nachfolge Jesu).

Dazu, dass die duflerlich-sinnenhafte Gestalt der eucharistischen Gaben nicht an sich idolatrisch
verkiirzende Wirkung haben muss, sondern gegeniiber einem rein bewusstseinsimmanenten Ver-
gegenwirtigungsprozess die nicht einholbare Distanz und irreduzible Exterioritit der Gegenwart
Christi gegeniiber dem subjektiven Bewusstsein anmahnen kann, vgl. Mar1ioN: God without being,
161-182, bes. 167-169; Ttick: Gabe der Gegenwart, 329 f. 347.

Vgl. Augustinus: Confessiones VII, 10: ,Non tu me mutabis in te, sicut cibum carnis tuae, sed tu
mutaberis in me®, der darin die Worte Christi vor dem Hintergrund der johanneischen Brotrede
weiterfithrt (Joh 6,55-57) und dabei den Subjektwechsel im Verkosten der eucharistischen Speise
im Unterschied zur Einverleibung und Assimilation durch die rein korperliche Nahrungsaufnahme
zur Geltung bringt.
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etwas von der Gebrochenheit ihres fingierenden, fragmentarischen und vorlaufigen Charak-
ters erkennen ldsst, Entwurf des schon wirklichen, in seiner Vollendung aber noch ausstehen-
den Reiches Gottes zu sein.

2.4 Gegenstandlichkeit im liturgischen Raum

Neben den sakramentalen Elementen im engeren Sinn ist das darstellende Handeln der Li-
turgie in den kosmischen Dimensionen von Raum und Zeit vom Gebrauch und Umgang
mit vielen weiteren Gegenstinden und Realien geprigt. Angefangen beim architektonischen
Rahmen und seiner Orientierung, der Inventarisierung und Ausgestaltung des Kirchenraums
iiber die liturgischen Geréte und Gewénder und die weiteren Paramente bis hin zu Fragen
des angemessenen Blumenschmucks erfiillt alles Dinglich-Weltliche innerhalb des liturgi-
schen Zeichengeschehens nicht nur eine formale Funktion. Es soll iiber das jetzt Sichtba-
re hinaus verweisen als ,,Zeichen und Symbol iiberirdischer Wirklichkeiten (Sacrosanctum
Concilium 122).

So sind etwa die liturgischen Gerite, darunter insbesondere Kelch und Patene, die zur Auf-
nahme der eucharistischen Gaben vorgesehen sind, in der Kostbarkeit und Kunstfertigkeit
ihrer Gestaltung auf die iiberflieSende Gnade und Schéonheit Gottes's ausgerichtet, auf dessen
Verehrung sie den Sinn der Menschen richten sollen.'® Zwar teilt der Reichtum, den die Kir-
che in den Schitzen der sakralen Kunst iiber die Zeit hin ansammelte, und der hiufig zum
Anlass fiir Kritik wurde und wird, die Ambivalenz alles Menschlich-Weltlichen und steht
deswegen in der Gefahr, als idolatrisch verblendender Glanz die Sinne der Menschen an das
Sichtbare zu fesseln. Das Staunen iiber die sichtbare Schénheit der liturgischen Gerite und
GefiBe, die dem alltiglichen und profanen Gebrauch und Nutzdenken entzogen sind, kann
und soll jedoch auch durch den angemessenen Umgang mit ihnen darauf verweisen, dass das
in ihnen Enthaltene alle weltliche Schonheit iibersteigt und alles menschliche Vorstellungs-
und Fassungsvermogen sprengt. Als solche teilen sie die Dialektik allen liturgischen Gesche-
hens zwischen der Menschwerdung Jesu Christi und seiner Wiederkehr in Herrlichkeit, die
Dialektik von Gedenken und Erwarten, von Erscheinung und Entzug, von Sichtbarmachen
und Zeigen einerseits und Verbergen und bergend Umbhiillen andererseits. Denn bis zum vol-
len Schauen Gottes in seinem Reich tragen wir den Schatz des Evangeliums und des Glaubens
in ,zerbrechlichen Gefiflen” (2 Kor 4,7), um daran erinnert zu werden, dass die Kraft des
Glaubenszeugnisses und des Durchblicks vom Sichtbaren auf das Unsichtbare, die ,Kraft der
Erkenntnis des gottlichen Glanzes auf dem Antlitz Christi“ (2 Kor 4,6), von Gott kommen.

" Die Schonheit Gottes, der veritatis splendor, ist die dynamisch-relationale Eigenschaft des sich of-

fenbarenden Gottes als die ,,Art und Weise, wie die Wahrheit der Liebe Gottes in Christus uns
erreicht [...]. Die wahre Schénheit ist die Liebe Gottes, die sich uns endgiiltig im Pascha-Myste-
rium offenbart hat (PapstT BENEDIKT XVL.: Sacramentum Caritatis, 35). Fern von jedem falsch
verstandenen Asthetizismus partizipiert die Liturgie an der Schénheit Gottes als Liebe, wenn die
versammelte Gemeinde das Geheimnis seiner unbedingten und bedingungslosen Proexistenz und
Lebenshingabe wahrhaftig und glaubwiirdig erinnert und im Leben der Gliubigen verlebendigt.
Zum paradoxalen, dem weltlichen Begriff widerstreitenden Verstindnis der Schénheit nicht nur
der Liturgie, sondern auch der christlichen Kunst vgl. Ma1eRr: Der Gekreuzigte als Paradox theolo-
gischer Asthetik, 372-378.

Vgl. Sacrosanctum Concilium 122. Die Frage nach einer angemessenen sinnlichen Wahrnehmbar-
keit der sakramentalen Heilszuwendung ist somit keine Frage der Auferlichkeit, sondern betrifft
den Kern des soterischen und latreutischen Geschehens der Liturgie.
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3 Liturgie und Schopfung — Materie im Licht der Auferstehung

Die Liturgie ist als Feiergestalt des Glaubens ein komplexer und biblisch geprigter Deu-
tungsraum. Gott, Welt und Mensch werden einander in der Sprache des Kerygmas und der
Verkiindigung als Schopfer, Schopfung und Geschopf im Rahmen einer von Gott initiierten
und von den Menschen mitgestalteten Heilsgeschichte zugeordnet. Gott erschafft Welt und
Mensch aus Liebe als ein Anderes seiner selbst und entlésst sie in Freiheit. Die Welt ist von
Gott gut geschaffen und in eine freie weitere Entwicklung entlassen, aber sie ist nicht géttlich.
Der Mensch ist als Ebenbild Gottes sich selbst in Freiheit gegeben und zur Verantwortung
einer Co-Creatio mit Gott berufen, aber er ist nicht Gott. Die Geschopflichkeit von Welt und
Mensch beinhaltet eine Wiirde und Autonomie, die sich verdankt weiff und auf eine umfas-
sende Vollendung orientiert ist, die iiber sich hinausweist.

Die christliche Rede von der Schopfung erinnert daran, dass Materie und Natur seitens des
Menschen weder absolut zu setzen sind noch als dem menschlichen Willen zur Verfiigung
stehendes Material ausgebeutet werden diirfen. Als ,, Asthetik des christlichen Glaubens®”
und sinnlich begehbarer Erfahrungsraum ist die Liturgie auch ein Lernort, um das Staunen
vor der Schénheit, die Achtsambkeit fiir natiirliche Prozesse, die Empathie mit allen Geschép-
fen und die Einsicht, dass in der Welt alles mit allem zusammenhéngt, einiiben zu konnen.'®
Zugleich hilt christliche Schopfungsrede das Bewusstsein wach, dass die Welt und die Men-
schen in ihr nicht nur bedingt und begrenzt, sondern auch von Ubel, Siinde und Tod in ihrer
Wiirde verletzt und in ihrer Existenz gefahrdet sind. Soll unser liturgisches Feiern nicht zu ei-
nem idolatrischen Schein verkommen oder in eine ideologische Verblendung fithren, miissen
wir offen und fahig bleiben, diese Gebrochenheit in unsere konkrete Haltung und Gestaltung
liturgischen Handelns aufzunehmen.' Liturgie ist als Erfahrungsort der Schonheit und Giite
der Schopfung zugleich auch ein ,,Ort der Klage und des ausgesprochenen Schmerzes®. In
dieser Spannung vollzieht sich die Hoffnung der Kirche, dass im auferstandenen Gekreuzig-
ten die Wunden der Welt und der Menschen schon in das Licht der Vollendung gestellt sind,
ohne leid- und geschichtsvergessen verklért zu sein.

Die Kirche leistet der Gesellschaft einen wichtigen Dienst, wenn sie diese Deutung und
Hoftnungsbotschaft von Welt und Mensch als Schopfung in der liturgischen Feiergestalt des
Glaubens als sinnlich erlebbaren Erfahrungsraum und Lernort anbietet (vgl. Sacrosanctum
Concilium 2) und in die gesellschaftspolitischen Diskurse einbringt. In gleicher Weise sind
Theologie und Liturgie auf einen fortwihrenden Lernprozess und kritischen Austausch mit
anderen und sich teils radikal verdandernden Deutungen von Welt und Materie im Bereich der
philosophischen, naturwissenschaftlichen und technologischen Entwicklungen angewiesen.

WoHLMUTH: Jesu Weg — unser Weg, 31.

PApsT FrRANZISKUS: Laudato Si; 203-237.

Das Erzbistum Koln stellte 2016 eines der Fliichtlingsboote aus dem Mittelmeer als Altar zur Fron-
leichnamsmesse auf dem Roncalliplatz in Kéln auf, in dem sich Klage, Hoffnung und die Mah-
nung an die gemeinsame Verbundenheit und Verantwortung aller Menschen verdichten (http://
de.radiovaticana.va/news/2016/05/21/f1%C3%BCchtlingsboot_zu_fronleichnam_glauben_sicht-
bar_machen/1231399).

% SoLLE: Gott denken, 73.
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