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Anastasios Kallis

EINFUHRUNG

Orthodoxie als Doxologie

"Die Botschaft der Apostel

und die Lehren der Viter

sicherten der Kirche den einen Glauben,

die, das Gewand der Wabhrheit tragend,

das von der himmlischen Theologie gewebte,
lehrt recht und verherrlicht

das grofe Mysterium der Frommigkeit. "

(Kontakion zum Fest der Viter des I. 6kum. Konzils)

Der Begriff Orthodoxie wird im allgemeinen deutschen Sprachgebrauch entsprechend der
Etymologie vom Adverb orthos (= gerade, aufrecht, richtig, recht) und dem Verb dokeo (—
meinen, glauben, sich bekennen) als Bezeichnung fiir ein System verwendet, das an der
strengen Doktrin festhdlt. So spricht man von orthodoxem Marxismus, Kommunismus (=
"BetonkOpfen") oder Judentum als Grundhaltungen, deren Sorge der "reinen Lehre" einer
Religion oder Ideologie gilt. Damit ist oft schlieBlich das engstirnige, unnachgiebige
Festhalten an Dogmen und Lehrmeinungen gemeint, das dem Neuen verschlossen bleibt. Auf
die orthodoxe Kirche bezogen meint man, daB es sich um eine Kirche handelt, die sich als
"recht-, strenggldubig" versteht (Duden).

Dieses Verstindnis, das die genannten negativen Implikationen assoziiert, widerspricht
allerdings grundsitzlich der orthodoxen Wirklichkeit als lebendigem Organismus, der seinen
Ausdruck im liturgischen Leben der Kirche findet. Daher erscheint eine andere - kom-
plementir verstandene - Etymologie am ehesten dem Wesen der orthodoxen Kirche zu
entsprechen, die vom Verb doxazo (= preisen) ausgeht. Der rechte Glaube ist demnach nicht
abstrakte Doktrin, sondern rechte Lobpreisung Gottes. Im Leben der Kirche, das eine
Doxologie, ein Dank fiir das erfahrende Heil ist, wird die geoffenbarte Wahrheit in der
Geschichte ununterbrochen manifestiert. Die Identitéit der Orthodoxie besteht weder in einem
Lehrsystem gesicherter Wahrheiten noch in einem Organisationssystem, sondern in ihrer
Liturgie, in der die Schopfung die Gemeinschaft mit ihrem Schopfer erfahrt und in einer
Theologie der Hymnen "das grofie Mysterium der Frommigkeit" doxologisch artikuliert, ohne
die Absicht, eine verbindlich-lehrméiBige Formulierung zu geben.

Das Unbehagen bzw. MiBverstindnis westlicher Theologen, die an Hand gelehrter Dogmatik-
handbiicher ein Bild von der orthodoxen Kirche und Theologie zu entwerfen versuchen, geht
auf das oben genannte Verstindnis einer doktriniren Orthodoxie zuriick, das auch ihr
unangemessenes Vorgehen bestimmt, die ostlich-orthodoxe Denkweise und Spiritualitdt mit
eigenen, systemgebundenen Kriterien und Denkstrukturen zu erschlieBen. Darin liegt
schlieBlich die Ursache fiir viele Fehl- und Vorurteile sowie fiir eine gewisse Ratlosigkeit
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hinsichtlich der Verbindlichkeit einer konkreten Form orthodoxer Identitiit bzw. Lehrformulie-
rung.

Mir scheint, daB trotz einer beachtlichen Zahl von Arbeiten, die mit viel Fingerspitzengefiihl
die Welt der Orthodoxie dem westlichen Leser zuginglich zu machen versuchen, immer noch
selbst bei "Ostkirchenspezialisten" ein wichtiges Prinzip im Eifer der theologischen Forschung
auBer acht gelassen wird: Orthodoxe Denkweise, Theologie und Spiritualitit finden ihren
genuin orthodoxen Ausdruck in der Liturgie. Daher stellt die Liturgie mit ihrer anschaulichen,
tiefgriindigen Symbolik und doxologischen Theologie als Ausdruck der Erfahrung in der Be-
gegnung mit Gott den besten Zugang zur orthodoxen Kirche und Theologie dar. In einem den
ganzen Menschen - Verstand und Herz, Seele und Leib - umfassenden Ereignis, das den Men-
schen aus dem Bereich der endokosmischen Verginglichkeit in die Wirklichkeit des Heils als
eine Vorwegnahme der Parusie, der Begegnung mit Christus in seiner Herrlichkeit, iiberlei-
tet, offenbart sich ein Kosmos, der durch rein wissenschaftlich-intellektuelle Anstrengungen
allein nicht begriffen werden kann. Der Glaube ist Leben, das durch die Teilhabe erkannt
werden kann als ein Vorgang, der mehr Empfinden und innere Sensibilitit als rationale
Anstrengung erfordert. Dort 14Bt sich der Glaube als Leben vernehmen, der Herzschlag der
Orthodoxie horen als ein Signal, das Heil verkiindet. Daher erklirt sich, daB im orthodoxen
Verstindnis die Liturgie nicht nur einen Gegenstand einer theologischen Disziplin, der Li-
turgiewissenschaft, darstellt, sondern vor allem ein Prinzip theologischen Denkens und
Wirkens ist. Eine genuin orthodoxe Theologie versteht sich als eine liturgische Theologie.

Diese Einschitzung setzt gewiff voraus, daB Liturgie nicht bloB die zeremonielle,
rubrizistische Gestaltung gottesdienstlicher Handlungen meint, sondern den darin zum
Ausdruck kommenden Inbegriff der Erfahrung des Heils in der Kirche als der Fortdauer des
inkarnierten Logos.

Insofern ist fiir das Selbstverstindnis der Theologie auch als eine wissenschaftliche Disziplin
ihre Einstellung zur Liturgie und zur Liturgiewissenschaft als eine ihrer Disziplinen nicht
bedeutungslos. Hier stellt sich die Frage ihrer Identitdt, denn es geht schlieBlich um den
Standort theologischen Forschens in der Kirche und seiner Sinndeutung, noch mehr um die
Identitéit des Theologen, der ein Wissenschaftler eigener Art ist, ohne innere Parallelen zu
Kollegen anderer Disziplinen.

In diesem liturgisch geprigten Horizont fillt dem Betrachter der Theologie, wie sie heute in
allen Kirchen, in Ost und West, Nord und Siid, mit den anderen wissenschaftlichen
Disziplinen wetteifert, eine innere Antinomie auf, die in unterschiedlichen Formen und
Schirfen in einem Auseinanderklaffen von Glauben in seinem Vollzug und Theologie als
wissenschaftliche Beschiftigung mit dem Gegenstand des Glaubens liegt. Gemeint ist die
schon ldngst, vor Jahrhunderten vollzogene Entfernung der wissenschaftlichen Theologie vom
Leben der Kirche, einem Leben, das eine Leitourgia ist. Die spezifisch-theologisch widrige
Scheidung zwischen theologischer Forschung und Spiritualitédt wirkt nicht mehr befremdend.
Die historisch-kritische Exegese, die Fundamentaltheologie, ja selbst die Dogmatik und
Pastoraltheologie - um einige Fidcher zu nennen - fuhlen sich so sehr emanzipiert und
entwickelt, daB der Versuch einer inneren Verbindung zum Gebet und zur Liturgie der Kirche
Gefahr liefe, als anachronistisch, unsachlich und schwirmerisch zu gelten. Man furchtet,
daB bei einer solchen Verkniipfung der theologischen Forschung mit der Spiritualitit die fiir
die Wissenschaft erforderliche Niichternheit und unbeirrbare Rationalitit leiden wiirde. Die



theologisch-wissenschaftliche Selbstsicherheit und -geniigsamkeit suggerieren, daf} sich
Theologie und Spiritualitidt, Erkenntnis und Gebet widersprechen.

Man kann sich oft des Eindrucks nicht erwehren, dafl die emanzipatorischen Anstrengungen
der Theologie bei der Verteidigung ihres universitiren Geldndes nicht so sehr einer apologe-
tischen Notwendigkeit entspringen, sondern die Folge der verlorengegangenen Ehrfurcht vor
der Géttlichkeit sind, die Ursprung und Endziel jeglichen theologischen Forschens ist. Die-
se Entwicklung hat offensichtlich negative Konsequenzen sowohl fiir das Leben der Kirche,
die von der Theologie wichtige Impulse erwartet, als auch fiir die Theologie, die Gefahr
lduft, ihren Auftrag zu verfehlen. Es geht hier nicht um die alte Frage, ob die Theologie eine
wissenschaftliche Disziplin ist bzw. sein muf} oder darf, sondern um die Frage nach ihrer
Natur als geistige Wissenschaft und geistig-geistliche Betdtigung. Bei ihrer Ausein-
andersetzung mit den profanen Wissenschaften und ihrer Aneignung von Erkenntnissen und
Methoden anderer Disziplinen, die ihr einen unentbehrlichen Dienst erweisen, erhebt sich die
Frage nach den spezifischen Prinzipien und Methoden theologischen Forschens wie auch nach
den Zielen und dem Sinn der einzelnen theologischen Disziplinen. Bedeutet die Ubernahme
logisch-systematischer Denkkriterien bzw. die Integration der Theologie im Forschungssystem
und Denkhorizont der wissenschaftlichen Methodik, daB sie ihren Forschungsgegenstand als
ein gewohnliches Erkenntnisobjekt betrachten darf? Bei aller Abneigung der friihen Kirche
gegeniiber der heidnischen Philosophie sind es gerade grofie Kirchenviter wie z.B. die beiden
Gregorioi von Nazianz (329/30-ca.390) und Nyssa (ca. 335-nach 394) und Basileios der
Grofle (ca.330-379), die konsequent die Methodenhilfe der Philosophie fiir die Theologie
durchgesetzt und mit Hilfe des philosophischen und literarischen Instrumentariums ihrer Zeit
den Glauben der Kirche dargelegt und die Theologie auch fiir die nichtchristliche Welt dialo-
gfihig gemacht haben. Doch ihre Theologie war keine rein systematisierende Doktrin. Vor
dieser Gefahr konnte sich die Vitertheologie bei ihrem rational-systematischen Vorgehen
bewahren, da sie tief in der Andacht und in der Kontemplation der Kirche verwurzelt war.
Nicht nur die apophatische Theologie eines Dionysios Areiopagites (4./5. Jh.) oder Gregorios
Palamas (1296/7-1359) ist durch die Liturgie und Spiritualitdt inspiriert, sondern auch die
Schriften systematisierender Theologen wie Maximos Homologetes (580-662) und Johannes
von Damaskus (ca. 650 - ca. 750). Daher gehort auch das Thema der Unbegreitlichkeit
Gottes nicht, wie westliche Theologen meinen, eher der Mystik als der wissenschaftlichen
Theologie an, sondern der Theologie iiberhaupt als ihr grundlegendes Axiom, wenn sie auch
als Wissenschaft Theologie sein will.

Fiir den Theologen, der auf diesem Boden steht, gibt es keine Trennung zwischen Spiritualitit
und Theologie, zwischen Mystik und Ratio, sondern eine der theologischen Disziplin eigene
Verbindung dieser Spannungspole. Er empfindet daher auch keinen Minderwertigkeitskomplex
anderen Wissenschaftlern gegeniiber, wenn er sich dazu bekennt, daB Theologie im
eigentlichen Sinn des Wortes nicht eine gewdhnliche Wissenschaft ist, nicht das Reden von
Gott als die Erforschung eines objektivierten Gegenstandes meint, sondern die Begegnung mit
dem Heil in Christus, die ihren angemessenen Ausdruck in der Doxologie findet, in der die
Kirche den in ihr gelebten Glauben artikuliert.

Bei der Gegeniiberstellung des denkenden Subjektes und des Gegenstandes der Betrachtung,
dem Vergleich zwischen Mensch und Gott, wird offensichtlich, dafi der Forschungsgegen-
stand der Theologie unmdglich Objekt des menschlichen Verstandes sein kann, der logisch
begriindete Aussagen akzeptiert. Gott als Ausgang und Endziel jeglichen theologischen
Forschens zu sehen bedeutet, daf§ die Theologie auch nicht eine Art Metaphysik sein kann,
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die sich mit der Erforschung dessen befaBt, was nach der Physik (petd td& Quoilunad)
liegt. Der metaphysische Versuch, durch die Zusammenschau wissenschaftlicher Erkenntnisse
das unfafibare Mysterium zu ergriinden, vermag nicht die kategoriale Grenze der mensch-
lichen Logik zu iiberwinden und verfehlt sein Ziel. Diese Metaphysik bleibt dinglich,
endokosmisch und daher fiir die Theologie unergiebig, denn die unternimmt die Uberwindung
des Endokosmischen durch die Verdinglichung des Transzendenten, das in den Bereich des
Mythos abgleitet. Gott aber, als der Uberseiende, kann nicht Gegenstand einer solchen
Metaphysik werden.

Darin unterscheidet sich grundsitzlich die Theologie der Viter von der philosophischen Meta-
physik, da ihr Fragen nach Gott nicht im Sinne der Metaphysik erfolgte. Bei den grofien
Kirchenvitern, die auch in der Geschichte der Philosophie einen besonderen Platz einnehmen,
war die rational-systematische Auseinandersetzung mit theologischen Fragen eigentlich keine
rein wissenschaftliche Beschiftigung mit metaphysischen Aporien, sondern ein existentielles
Fragen, das im Gebet erfolgte und in die Doxologie einmiindete. Es liegt sicherlich ein
prinzipielles MiBverstindnis vor, wenn vor allem in philologischen und philosophischen
Arbeiten aufidem Gebiet der Patristik die Schriften der Kirchenviter ausschlieBlich unter dem
Aspekt der Fortfiihrung der Gedankenwelt der alten philosophischen Schulen studiert werden,
und demzufolge ihre Theologie als das christliche Gewand des Platonismus oder Aristotelis-
mus dargestellt wird. Bei dieser Betrachtung wird man weder der geistesgeschichtlichen noch
der theologischen Leistung der Kirchenviter gerecht, die als Wissenschaftler Theologie als
einen liturgischen Dienst auffaBten. Die Beherrschung einer oder mehrerer wissenschaftlicher
Disziplinen besaB keinen autonomen,selbstgeniigsamen Sinn, sie galt vielmehr als eine
Ausriistung, die im Dienst des pastoralen und kerygmatischen Auftrags der Kirche stand.

Fiir die orthodoxe Theologie, die sich durch ihre Treue zur Tradition und ihre tiefe Ehrfurcht
vor den Kirchenviitern als Zeugen des Glaubens der Kirche ihrer Zeit auszeichnet, bedeutet
neupatristische Theologie in unserer Zeit nicht, daB in einer Art Papageientheologie das
Uberlieferte geschiitzt und unverindert als eine verehrungswiirdige Reliquie weitergegeben
werden muf, daB man auf Fragen des modernen Menschen und der Gesellschaft mit Zitaten
aus den Vitern antwortet, sondern daB in echter Nachahmung ihres Wirkens mit Hilfe never
Erkenntnisse auch aus dem Gebiet der profanen Wissenschaften der iiberlieferte Glaube neu
artikuliert, mit den Mitteln der Zeit erforscht und verkiindet wird. Der theologische
Grundsatz, den Johannes von Damaskus an den Anfang seiner "Quelle des Wissens" gestellt
hat: "Ich sage nichts Eigenes" (Dial. 2,9, ed. B. Kotter), entspringt nicht einer Epigonenmen-
talitit, sondern dem BewuBtsein, daB Theologie keine private Gelehrtenangelegenheit ist,
sondern ein synodal-kirchliches Werk, das in Gemeinschaft "mit allen Heilinge" (Eph 3,18)
aller Zeiten unter dem Beistand des heiligen Geistes erfolgt. In diesem BewuBtsein berit und
entscheidet die Jerusalemer Versammlung der Apostel und der Altesten mit der Gemeinde
(Apg 15,1-35), indem sie ihre Beschliisse mit dem Satz einleitet: "Denn es hat dem Heiligen
Geist und uns gefallen..." (ebd. 15,28) wie auch jede Kirchenversammlung, wie es vor allem
die Viiter der 6kumenischen Konzilien mit der Einleitungsformel ihrer Lehrentscheidungen
demonstrieren: "Indem wir den heiligen Vitern folgen...".

Im Sinne der Vitertheologie bedeutet allerdings wissenschaftliche Ausbildnng und
Wissenschaftlichkeit des Theologen keinen Selbstzweck, kein Endziel der wissenschaftlich
theologischen Betitigung, sondern nur eine Vorstufe, die nicht verselbstindigt werden darf.
Textkritik, philologische Methoden, historische Hilfswissenschaften, Philosophie, Soziologie
und Naturwissenschaften liefern das Geriist fiir den theologischen Bau, der himmlische
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Realitidten im irdischen Gewand darstellt, das eine "himmlische Theologie gewebt" hat.
Dieses "Gewand der Wahrheit tragend ... lehrt (die Kirche) recht und verherrlicht das grofie
Mysterium der Frommigkeit".

Die wissenschaftlichen Erkenntnisse sind nicht das Zentrum der Theologie, die eigentlich nach
ihnen beginnt. In ihrem Aufstieg zum Tranzendenten hort sie auf, eine Wissenschaft zu sein,
denn Erkenntnis bedeutet fiir die Heilserfahrung Teilhabe am Mysterium des inkarnierten Lo-
gos. Fachkenntnisse und -wissen bedeuten keine theologische Erkenntnis, denn diese konnen
auch von einem Atheisten erworben werden, dem trotz Beherrschung der Dogmatik Gott
verborgen bleibt. Die hochtragenden Bezeichnungen der Theologie als "Konigin der
Wissenschaft”, "hochste” Wissenschaft” oder "Uberwissenschaft” deuten zwar die
Besonderheit dieser géttlichen Disziplin an, doch sie sind miBverstindlich, zumal sie die
Vorstellung der Zweigewaltenlehre assoziieren und nicht ihre Eigenart beschreiben, die
jenseits der Wissenschaftlichkeit liegt. Zwar werden die Logik und die Denkgesetze nicht
aufgehoben, doch tritt ein anderes Denksystem in Kraft und eine eigenartige Denkwelt, in der
auch die logische Begriffswelt und die dingliche Realitéit transzendieren. Zwar wird mit
Wortern und Bildern die Wahrheit erldutert, doch im BewuBtein, daB sie jenseits der Begriffe
und Symbole liegt, die eine fast unzulissige Hilfskonstruktion darstellen. Der Theologe ist
kein Philosoph, kein metaphysisch-orientierter Wissenschaftler, der nach dem letztlich
unbekannten Sein fragt, sondern ein "Erbe der Gerechtigkeit, die aus dem Glauben kommt”
(Hebr 11,7). Er tappt nicht im Dunkeln und sucht nicht nach neuen metaphysischen,
ungewissen Antworten, sondern er verkiindet die Herrlichkeit Gottes, der sich als Mensch
geoffenbart hat und in der Kirche, seinem Leib, gegenwirtig ist. Darum gilt fiir Maximos
Homologetes Christus selbst, der auch "Urheber und Vollender des Glaubens" ist (Hebr.
12,2), als der eigentliche, wahre Theologe, "denn der Logos Gottes lehrt Theologie, indem
er inkarniert wird und damit in sich den Vater und den Heiligen Geist zeigt" (Or. dom. PG
90, 876 C).

Die letzte Sicherheit des theologischen Denkens hingt nicht von rationalen, objektiven
Kriterien ab, "denn die Weisheit dieser Welt ist Torheit vor Gott" (1 Kor 3,19) . Erkenntnis
ist hier ein existentielles Geschehen und bedeutet Erfahrung der Wahrheit in der Koinonia der
Kirche und Teilhabe an der Erfahrung des geoffenbarten Wortes als eine Begegnung mit der
Herrlichkeit Gottes:

"Und das Wort ist Fleisch geworden

und hat unter uns gewohnt,

und wir haben seine Herrlichkeit gesehen,

die Herrlichkeit des einzigen Sohnes vom Vater,
voll Gnade und Wahrheit" (Joh 1,14).

Die Erkenntnis wird verwirklicht als ein Schauen (8ewp (a ) der Wahrheit mit den Augen
des Verstandes und des Herzens und geht iiber in eine den ganzen Menschen ergreifende
Doxologie (60EoAoy(la) als Antwort auf die geschaute Herrlichkeit Gottes (848&a Tov
9$eov),  dessen Wesen demmenschlichen Verstand unzuginglich bleibt:

"... der selige und einzige Herrscher,

der Konig der Konige und Herr der Herren,
der allein die Unsterblichkeit besitzt,

der in unzugdnglichem Licht wohnt,
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den kein Mensch gesehen hat
noch je zu sehen vermag:
Ihm gebiihrt Ehre und ewige Macht" (1 Tim 6,15f.).

Der Weg, der zur geoffenbarten Wirklichkeit fiihrt, ist der Glaube, denn er "ist Wirklichkeit
des Gehofften, Uberzeugung von Dingen, die man nicht sieht" (Hebr. 11,1 ). Darum gilt
der Glaube als eine unablidBliche Voraussetzung der Theologie.

Der griechische Begriff Theorie ( 8ewp (o = Schauen) zeigt am besten die Eigenart
theologischer Erkenntnis, die letztlich nicht reines, abstraktes Wissen ist. Es ist sicher kein
Zufall, das in der Anwendung dieses Begriffes in der deutschen Sprache im Sinne eines
Lehrsystems des rein wissenschaftlichen Denkens dieser urspriingliche Sinn verloren gegangen
ist. In der orthodoxen "Theologie der Gottesschau", die gegenwirtig von vielen orthodoxen
Theologen als ein Spezifikum ostlicher Denkweise und Spiritualitét hervorgehoben wird, zielt
die Theologie nicht auf rein wissenschaftliche Erkenntnis ab, in der Endphase der theologi-
schen Forschung steht nicht eine abstrakte Erkenntis,sondern die existentielle Begegung mit
Gott, "denn die Erkenntnis bedeutet leben..., durch das wir dem lebensschaffenden Logos
vertraut werden" (Kyrillos Alex., Comm. in Jo. XI,5: PG 74, 485 D f.). Erkenntnis bedeutet
Teilhabe an dem zn Erkennenden, Gott erkennen "vielmehr von Gott erkannt worden sein”
(Gal 4,9). Darum meint Dionysios Areiopagites, dafl die wahre "Erkenntnis Erkennende und
Erkanntes eint" (Divin. nom. VII, 4: PG 3,872 C).

Diese Verbindung von Gotteserkenntnis und Gottesgemeinschaft bildet die Grundlage der
orthodoxen Gnoseologie. Fiir Paulus und die griechische Patristik stellt der existentielle Bezug
des Menschen zu Gott, seine Liebe und Hingabe die Voraussetzung jeglicher wahrer
Gotteserkenntnis dar, die sich vom vermeintlichen Wissen des AuBenstehenden grundsitzlich
unterscheidet: "Wenn jemand meint, er habe etwas erkannt, der hat noch nicht erkannt, wie
man erkennen soll. Wenn aber jemand Gott liebt, der ist von ihm erkannt" ( 1 Kor 8,2f.).

Das Schauen als ein existentielles Ereignis bedeutet Umwandlung im Vollzug der Begegnung
mit der Herrlichkeit, die dasDenken zu einer doxologischen Mystagogie gestaltet. Das Schau-
en der Energien Gottes, seiner unermefllichen Liebe und Philanthropie fiihrt Schritt fiir Schritt
vom Dinglichen zum Ubersinnlichen, vom Begrifflichen zum Unbegreiflichen und gipfelt
in einer Doxologie, die der Mensch in seinem Aufstieg zu Gott als ein "liturgisches Wesen"
unaufhorlich darbringt.

Das ist kein subjektives Empfinden eines individuellen Mystizismus, sondern die personale
Erfahrung des einzelnen in der Gemeinschaft der Kirche, die Erkenntnis als mystische Teil-
habe an der in ihr gelebten Wahrheit ermoglicht. Diese Erkenntnis als Leben in der Wahrheit,
die Gott selbst ist (Joh 14,6), findet ihren naturgemifBen Ausdruck in der Doxologie, zu der
die Gesamtschipfung pridestiniert ist.

Theologisches Denken und Forschen wie iiberhaupt Glaubenserfahrung erreichen ihren
Hohepunkt in der Doxologie, die Erkenntnis im Gebet ist. Die Begegnnng mit dem gottlichen
Logos erncuert das Denken und Empfinden des Menschen, dessen Logos die Welt der
Begriffe und irdischen Vorstellungen iiberwindet und einen "verniinftigen Gottesdienst" (Rom

12,1) vollbringt. Die Erfahrung der Wahrheit fordert eine "verniiftige" Antwort, die Freude
und Danksagung ausdriickt. Die Doxologie ist die naturgemifle logische Konsequenz dieses
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Aufstiegs der Theologie, die als eine doxologische Disziplin am ehesten ihrem Gegenstand
gerecht werden kann.

Die Menschwerdung Gottes bedeutet Offenbarung des verstandesmiflig Unbegreiflichen und
zugleich Vereinigung zwischen Gott und Mensch, Einswerden mit dem, der Gegenstand
theologischen Suchens ist. In der Theologie gelten nicht dieselben Gesetze der Beziehung
zwischen Betrachter und Objekt der Betrachtung, denn zwischen Gott, dem Schopfer, und
Mensch als Geschdpf besteht eine Beziehung wie zwischen Ursache und Wirkung. Darum ist
Theologie auch nicht der Gott-Mensch-Dialog im Sinne einer Ich-Du-Beziehung, bei der sich
eine wechselseitige Einwirkung und Ergidnzung vollzieht. Die Gemeinschaft mit dem
Absoluten ist ein personales, gnadenhaftes Ereignis, das uns an den Energien Gottes, seiner
Liebe als Ausdruck seiner Seinsweise teilhaben 1id8t, ohne die Unantastbarkeit seiner Natur
aufzuheben. In diesem Erkenntnisprozef}, bei dem wir Gott nicht in seiner Natur, sondern als
Person erkennen, liegt die besondere Dynamik der Theologie, die nicht von der rein
theoretischen Erkenntnis lebt, sondern von der Gemeinschaft mit Gott, in der Erkenntnis als
ein existentielles, unausschopfliches Ereignis geschieht bis hin zur Identifizierung des
Erkennenden mit dem Erkannten, so da man sagen kann: "Nicht mehr ich lebe, sondern
Christus lebt in mir" (Gal 2,20) .

Dieser mystische Weg der Theologie, der wissenschaftliches Fragen nicht ablehnt, sondern
als Propideia einer wahrhaften Theologie betrachtet, ermdglicht die Uberwindung der
Unerkennbarkeit Gottes, der verstandesmiBig, mit Begriffen und Denkkonstruktionen wissen-
schaftlicher Analyse unzuginglich bleibt. Die rationale Betrachtung allein entfernt sich gerade
in ihrem Bemiihen, das Gottliche zu ergriinden, von Gott selbst, dessen Idole sie in ihrer
Illusion aufstellt, so daB sie in eine Art rationalistischen Gotzendienst verfillt. In einem Er-
kenntnisprozeBl, der von der Kontemplation und dem Gebet begleitet wird, werden die
Grenzen des rein rational-wissenschaftlichen Erkennens iiberwunden, denn dieses Wissen ist
eine Unwissenheit, die jedes menschliche Wissen iibersteigt. In dieser Region ergreift ein
Schweigen und Staunen, das in eine Doxologie einmiindet. Deswegen meint auch Euagios
Pontikos (ca. 346-399): "Wer Gott nicht gesehen hat, kann nicht von ihm sprechen."”

In Anbetracht dieser Bedingung flieht Gregorios von Nazianz nach seiner mehr durch den
Willen seines Vaters und den Wunsch der Gemeinde von Nanzianz als durch seine eigene
Uberzeugung erfolgten Priesterweihe in die Pontische Einsiedelei zu seinem Freund Basileios
dem Grofien und spricht nach seiner Riickkehr, indem er seine Flucht zu erklidren versucht,
von der Bedeutung des Priestertums und der Theologie mit Ehrfurcht und hohem Respekt,
denn es geht nicht allein um abstraktes Wissen und pragmatisches Handeln, sondern um einen
existentiellen Einsatz, der Lehre und Lebensweise des Lehrenden miteinander verbindet: "Es
ist notwendig, zuerst gereinigt worden zu sein, erst dann zu reinigen, zuerst Weisheit zu
lernen, erst dann sie zu lehren, zuerst Licht zu werden, erst dann zu leuchten, zuerst zu Gott
zu treten, erst dann andere zu ihm zu fiihren, zuerst sich zu heiligen, erst dann zu heiligen”
(Or. 11, 71: PG 35,480 B). Im AnschluB an Platons Timaios spricht Gregorios von der
wechselseitigen Beziehung zwischen Theorie und Praxis und meint, "daBl wir die Theorie zum
Reisefiihrer in den Himmel erwihlen, die Praxis aber zur Leiter machen, auf der wir zur
Theorie gelangen, weil ja der an der Weisheit keinen Anteil haben kann, der nicht weise lebt"
(Or. 1V, 113: PG 35,649 B f.). Darum werden die "selig" gepriesen, "die ein reines Herz
haben, denn sie werden Gott schauen” (Mt 5,8).
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Dieses existentielle Axiom, das in der Vitertheologie, im Unterschied zum rein rationalen
Vorgehen der Hiretiker, allgemein Giiltigkeit hat, 1duft Gefahr, ausschliefSlich auf das Gebiet
der Mystik verdringt zu werden, denn die sdkularisierte Theologie steht unter dem Druck der
stindigen Versuchung, ihren Gegenstand zu rationalisieren und den Glauben als eine
Angelegenheit des Kopfes darzustellen. Damit wird sie aber ihrer Macht beraubt, den Weg
des Aufstiegs zu bahnen, den die Kirche als Koinonia des Geistes geht. Es gibt jedoch keinen
anderen theologischen Erkenntnisweg als den der personalen Begegnung:

"Er kam in sein Eigentum,

aber die Seinen nahmen ihn nicht auf.

Allen aber, die ihn aufnahmen,

gab er Macht, Kinder Gottes zu werden" (Joh 1,11 f.).

Darin liegt gerade die Eigenart theologischer Erkenntnis, die in einer personalen Beziehung
zum Erkenntnisgegenstand mdoglich ist. Sie ist nicht das Ergebnis einer Anstrengung des
menschlichen Verstandes allein, sondern einer den ganzen Menschen umfassenden
Erneuerung, die Teilhabe an der himmlischen Berufung (Hebr 3,1) bedeutet. Auf diesem Weg
"sollen wir alle zur Einheit im Glauben und in der Erkenntnis des Sohnes Gottes gelangen,
damit wir zum vollkommenen Menschen werden und Christus in seiner vollendeten Gestalt
darstellen" (Eph 4,13). Im Verstindnis der Kirchenviter ist Theologie als reine Lehre bzw.
Theorie nicht mdglich, obschon sie als Betitigung grundsitzlich einen hohen Rang einnimmt:
"Es ist groB das Reden von Gott, groBer jedoch, sich zu reinigen vor Gott, da in eine
schlechte Seele die Weisheit nicht eingeht” (Gregorios Naz., Or. XXXII, 12: PG 36,188 C).

In dieser existentiellen Begegnung des Menschen mit Gott sind Denken und Uberlegen nicht
bestimmend und autonom; sie werden nicht allein durch den Verstand und die rationale Logik
bewegt, sondern durch den gottlichen Eros, von dem der Theologe ergriffen wird.
Rationalistische Ausfliige einer metaphysisch-philosophisch ausgerichteten Theologie, die Gott
objektiviert und zum Gegenstand verstandesmiBiger Betrachtung macht, kann leicht dem
Atheismus anheimfallen, denn dieses Vorgehen bedeutet Verneinung Gottes, wenn der
Schopfer zu einem wie auch immer gearteten Geschopf seines Geschopfes wird.

Darin unterscheidet sich aber die Theologie von anderen Geisteswissenschaften, in denen die
Autonomie der Logik absolute Giiltigkeit hat, wihrend bei ihr die Erfahrung der Wahrheit
als ein personal-existentielles Ereignis Denken und Handeln inspiriert. In ihrer genuinen Ge-
stalt ist sie nicht rationalistisch, sondern pneumatisch und in ihrem Ausdruck nicht rein
logisch, sondern doxo-logisch. In der Doxologie duBert sich der Dank tur die gewonnene Er-
kenntnis als Erfahrung gottlicher Realitidten. Diese iibersteigen jegliche Verstandeskraft, und
darum fragt schlieBlich der Theologe nicht, ob die Doxologie einer wissenschaftlich-
objektiven Analyse durch "Uneingeweihte" standhalten wiirde.

Dies bedeutet keineswegs, daB die doxologische Theologie das rationale Ergriinden und
Fragen verneint oder fiir iiberfliissig hilt, sondern daB sie sie in den Dienst der Erkennt-
nis der gelebten Offenbarung stellt, da sich ihr Denken und Ergriinden im Mysterium der
Gotteserfahrung vollzieht. Die theologischen Anstrengungen begleiten einen Prozef der
Inkarnation des Logos, an dessen Mysterium der Theologe mit seinem wissenschaftlichen
Einsatz partizipiert.
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Dies fiihrt dazu, daB sich die Theologie auch spezifischer Ausdrucksmittel bedient. In
Anbetracht der Unbegreiflichkeit des gottlichen Mysteriums wihlt sie den Weg der
Apophatik, unter dem starken Eindruck der Erfahrung der Wahrheit die Dichtung, die
Hymnographie, Musik, Ikonographie, den Tanz, Gesten und Zeichen, um ihre Erkenntnis
auszudriicken. In ihrer hochsten Ausdrucksform bedient sie sich der "Sprache" des
liturgischen Lebens und findet damit auch ihre Verankerung im Gebet der Kirche, das
Ausgangs- und Endpunkt jeglicher theologischer Forschung ist.

Die dogmatische Uberlieferung der Kirche belegt eindeutig diese Verbindung von Theologie
und Liturgie in der alten Kirche, die in ihrer Abwehr gegen die Héresie ihr grundlegendes
Bekenntnis, das Nizino-Konstantinopolitanum aus ihrem liturgischen Leben iibernahm und
zur Begriindung der Orthodoxie oft auf sie verwies. Dem modernen Theologen erscheint es
etwas befremdlich, daB die Konzilien der alten Kirche den liturgischen Formeln besondere
Aufmerksamkeit schenkten. In der Liturgie aber artikuliert sich der Glaube doxologisch und
werden dogmatische Entscheidungen und Definitionen vorweggenommen oder aber in ihrem
Absolutheitscharakter, den sie durch ihr Genus besitzen, relativiert. Man hat bisweilen sogar
den Eindruck, der Osten definiert Dogmen, um sie in der Liturgie aufzuheben. So wurde z.B.
543 die Apokatastasislehre (Wiederherstellung des Urzustandes der Schopfung, Allver-
sohnung) durch eine Konstantinopler Synode ausdriicklich verworfen, doch die Johannes
Chrysostomos zugeschriebene Katechetische Rede, die in der Osternachtliturgie der
orthodoxen Kirchen gelesen wird, liefert einen eindeutigen Beleg dafiir, daB der Gedanke der
alle Grenzen iiberschreitenden Liebe Gottes, der niemanden ewig bestrafen kann, einen
zentralen Platz in der orthodoxen Frommigkeit und Theologie einnimmt und in der Liturgie
den zutreffenden Ausdruck gefunden hat:

“... Denn groBmiitig ist der Herr...

Tretet also alle ein in die Freude eures Herrn...

Der Tisch ist reich gedeckt, genieBt alle!

Das Kalb ist reichlich, niemand gehe hungrig fort..."

In der Liturgie wird am besten die innere Verbindung von Lehre und Mysterium bewahrt,
indem der gelehrte und gelebte Glaube einen doxologischen Ausdruck findet. Im liturgischen
Kontext findet auch das Wort Gottes seine Interpretation und wird in die richtige Dimension
gestellt, wenn in der eucharistischen Liturgie in einer ausgewogenen Gestaltung das
Mysterium der Inkarnation des Logos im Fleisch und im Wort aktualisiert wird.

Die Vielfalt der liturgischen Traditionen, die im Osten und Westen friiher reicher war, weist
schlieBlich auf die Okumenische Dimension der liturgischen Theologie hin, die in den
unterschiedlichen Ausdrucksmoglichkeiten des Glaubens nicht das Trennende, sondern die
Katholizitit der Kirche erblickt, die in der jeweiligen Ortskirche ihren eigenen Ausdruck fin-
det. Die Neugewinnung des Verstindnisses fiir die Komplementaritit der Pluriformitit der
Kirchen Gottes in der ganzen Welt 1Bt sich am sichersten von den Liturgien her einleiten,

die den gemeinsamen, authentischen Glauben unterschiedlich akzentuiert ausdriicken

Nach langen lehrmiBigen Anstrengungen zur Uberwindung der Kirchentrennung wird mit
Erniichterung festgestellt, daB rational-doktrinelle Ubereinstimmungen nicht die gewiinschte
Gemeinschaft herbeifiilhren. So finden die vernachldssigte Spiritualitit und die Liturgie
zunehmend die Aufmerksamkeit der Okumeniker, die hier eine groBe Chance der gegenseiti-
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gen Wertschiitzung und Beseitigung der in der Vergangenheit aufgetretenen Schwierigkeiten
sehen. Bildeten damals, in Zeiten der Entfremdung und der Polemik, liturgische Unterschie-
de zwischen der Ost- und der Westkirche AnlaB fur Streit, so zeigt sich in der Zeit der
Okumene, daB aus liturgischen Bewegungen okumenische Impulse hervorgehen und das
liturgische Leben Kirchen unterschiedlicher Traditionen niher zueinanderbringt.

Daher miifte eigentlich die Pflege der liturgischen Spiritualitdt nicht ausschlieBlich die
Aufgabe des Faches Liturgiewissenschaft sein, sondern aller theologischer Disziplinen, die
darin ihre pneumatische und okumenische Orientierung finden. Nicht die in der Schul-
theologie als grundlegend geltenden Ficher, nicht die Exegese oder die Dogmatik, sollten den
Orientierungspunkt des theologischen Studiums und Forschens bilden, sondern die
Liturgiewissenschaft, die im theologischen Studiengang gewiB einen besseren Platz verdient.

Eine solche Betrachtung der Liturgie und Selbstbesinnung der Theologie auf ihre liturgische
Dimension wiirde bedeuten, daB die Liturgie nicht nur Gegenstand einer theologischen
Disziplin bleiben darf, sondern als Prinzip theologischen Denkens und Wirkens verstanden
werden muf, die ihren Ausdruck in einer Doxologie des personal geoffenbarten dreieinigen
Gottes findet, des Vaters, des Urprinzips des Seins, des Sohnes, der die Schopfung mit ihrem
Schopfer versohnt, und des HI. Geistes, der uns in alle Wahrheit fiihrt und das Getrennte in
Eins vereint.
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"BETET OHNE UNTERILASS"

"Freuet euch allezeit,

betet ohne Unterlqf,

seid dankbar in allen Dingen;

denn das ist der Wille Gottes in Christus Jesus an
euch.

Loscht den Geist nicht aus. ...

Priift alles, und das Gute behaltet!”

(1 Thess 5,16-19.21)

Diese Aufforderung richtet der Apostel Paulus an die
Gemeinde zu Thessaloniki. Zugleich nennt er damit den
zentralen Punkt christlichen Gemeindelebens: den im-
merwdhrenden, freudigen Lobpreis Gottes, wie er sich im
Leben der Christen verwirklicht. Dieses Leben findet seine
Mitte im gemeinsamen Gebet und der gemeinsamen
Gottesdienstfeier. Von ihr aus wird das ganze Tun und
Handeln jedes Christen geheiligt und zu einem gottgefilligen
Werk.

Unser Leben als Christen ist eine "Liturgie”, ein Gottesdienst.
Das bedeutet, daf3 wir nicht nur dann beten, wenn wir uns zu
bestimmten Zeiten im Gotteshaus versammeln, sondern daf
unser ganzes christliches Handeln ein unabldssiges Gebet
sein soll. Der Geist Christi, dem wir in der Liturgie begegnen,
befdhigt uns und treibt uns dazu an, in der Welt zu wirken
und sie zum Reich Gottes zu gestalten.

Die Wahrheit Christi wird in einem wahrhaft christlichen
Leben offenbar. Durch unser Beispiel kénnen wir das
Evangelium predigen, aber auch die Menschen von der
Botschaft fernhalten, ja abschrecken! Nicht grofie Worte
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uberzeugen die Welt von der Heilsbotschaft Christi, sondern
die Liebe der Christen. Diese Uberzeugung bringt der heilige
Paulus mit folgenden Worten zum Ausdruck:

"Wenn ich mit Menschen- und mit Engelzungen
redete,

hdtte die Liebe nicht,

so wdre ich ein tonendes Erz oder eine klingende
Schelle. ...

Und wenn ich alle meine Habe den Armen gdbe

und lief3e meinen Leib verbrennen,

hdtte aber die Liebe nicht, so wdre mir’s nichts
niitze"

(1 Kor 13,1-3).

Diese titige Liebe ist es, die das Leben der Christen formen
mupf. Sie hat dies in den Zeiten der alten Kirche getan, so dal
die Heiden erstaunt von der jungen Christengemeinde sagten:
"Seht, wie sie einander lieben!" Die vornehmste Art des Got-
tesdienstes fiir jeden Christen ist die Liebe. Der Christ, der
Christus in der Liturgie (griech. leitourgia) begegnet, legt da-
von Zeugnis (griech. martyria) ab durch seinen Dienst an der
Welt (griech. diakonia). Deswegen gehoéren Leitourgia, Martyria
und Diakonia untrennbar zusammen. Zu verschiedenen
Zeiten haben viele Menschen - bekannte Personlichkeiten wie
z.B. Basileios der Grofie im 4. Jahrhundert, Ioann von
Kronstadt und Nektarios von Agina in unserer Zeit, aber auch
ungezihlte Namenlose - diese Forderung glaubhaft in ihrem
Tun verwirklicht.

Der Christ weif3, daf seiner Kraft Grenzen gesetzt sind, da er
Gottes Hilfe braucht, damit sein Werk Bestand haben kann.
Deshalb sucht er immer die Zwiesprache mit Gott, bittet ihn
um den Segen fur jedes gute Werk. Dies bedeutet nicht den
Verzicht auf Eigeninitiative, sondern aus der Bitte um
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Beistand erwichst die Verpflichtung, sich fiir das Anliegen des
Gebetes auch in der Tat einzusetzen.

Dabei konnen die Texte der Gebete, die wir benutzen, ganz
kurz und einfach sein wie das Gebet des Zdllners: "Gott, sei
mir Stnder gnddig!” (Lk 18,13) Es kénnen aber auch die poe-
tischen Gebete sein, welche die grofen Viter der Kirche uns
hinterlassen haben und die in das gottesdienstliche Leben
Eingang gefunden haben. Vor allem ist an das Gebet des
Herrn zu denken:

"Vater unser im Himmel,

geheiligt werde dein Name.

Dein Reich komme.

Dein Wille geschehe, wie im Himmel, so ayf Erden.
Unser tdgliches Brot gib uns heute.

Und vergib uns unsere Schuld,

wie auch wir vergeben unseren Schuldigern.

Und fiihre uns nicht in Versuchung,

sondern erldse uns von dem Bdsen.

Denn dein ist das Reich und die Krqft und die
Herrlichkeit,

des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes,

jetzt und immerdar und in alle Ewigkeit. Amen!”

Ob es ein kurzes, vielleicht ein selbstformuliertes Gebet, allein
das Zeichen des Kreuzes, oder ein langes, voller tiefer Gedan-
ken und Poesie ist - wichtig ist vor allem, daf3 das Gebet aus
aufrechtem Herzen kommt, daf die Liebe zu Gott und der
Welt aus ihm spricht. Nicht der Klang vieler Worte macht den
Wert des Gebetes aus, sondern die aufrechte, instdndige
Liebe, die es formt und die uns treibt, es zu sprechen. Wenn
unser Tun aus dem Gebet erwichst, wenn wir es in unseren
Gebeten unter Gottes Obhut stellen, dann wird unser ganzes
Leben ein Gebet sein und eine neue Qualitit gewinnen. Dies
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haben die grofen Monchsviter erkannt, die ihren Schiilern
empfahlen, mit kurzen,
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immerwihrenden Gebeten alles Tun zu begleiten: "Herr Jesus
Christus, Sohn Gottes, set mir Stinder gnddig!” (Jesus- oder
Herzens-Gebet).

WIR LOBPREISEN GOTT:

"Herr, der du jene segnest, die dich preisen,

und die heiligst, die ayf dich vertrauen:

rette dein Volk und segne dein Erbe. ...

Schenke Frieden deiner Welt,

deinen Kirchen, den Priestern, den uns
Regierenden und Beschiitzenden und deinem
ganzen Voik;

denn jede gute Gabe und jedes vollkommene
Geschenk stammt von oben, steigt herab von dir,
dem Vater allen Lichtes.

So senden wir dir Lobpreis, Dank und Anbetung
empor,

dem Vater und dem Sohn und dem Heiligen Geist,
Jjetzt und immerdar und in alle Ewigkeit! Amen!”

(Aus der Goéttlichen Liturgie: "Gebet hinter dem Ambo" )
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CHRISTEN VERSAMMELN

"An dem Tage aber, den man Sonntag nennt, findet eine
Versammlung aller statt, die in Stadt oder Land weilen.
Dabei werden dann die Schriften der Apostel oder der
Propheten vorgelesen, wie es angemessen erscheint. Wenn
dann der Vorleser aufgehort hat, so hiilt der Vorsteher
eine Ansprache, in der er ermahnt und ayffordert, diesen
guten Lehren nachzueifern. Darayf erheben wir uns alle
und beten. Sodann werden nach dem Gebete Brot, Wein
und Wasser hergebracht, der Vorsteher sendet Gebete
und Danksagungen [zu Gott] empor, wie er es vermag,
und das Volk stimmt bei mit seinem °'Amen!’. Darauf
erfolgt die Austeilung, und jeder empfingt von den
geweihten Gaben; den Abwesenden werden sie durch die
Diakone gebracht.”

So beschreibt der heilige Ioustinos um 150 (in seiner ersten
"Apologie”, Kap. 67) die sonntigliche Versammlung der frithen
Christengemeinde. Damals kamen die Christen meist noch in
Privathdusern zusammen. Die Versammlungsriume wurden
spiter besonders gestaltet, wie uns einige Ausgrabungen
solcher Hauser zeigen.

Bis in das 4. Jahrhundert hinein wurden die Christen im
romischen Reich immer wieder verfolgt. In den Zeiten der
Verfolgung versammelten sie sich zu ihren Gottesdiensten an
geheimen Orten, z.B. in Verstecken und unterirdischen
Grabanlagen, den Katakomben. Sie zeigen uns heute, wie
frilhchristliche Gottesdienststéitten ausgestaltet waren. Schon
in den &ltesten dieser Katakomben, die etwa um das Jahr 220
entstanden sind, findet man viele Malereien. Viele Themen der
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Bilder sind der Umwelt entnommen: Blumen, Reben, Fische
und Hirten. Fir die Christen hatten sie oft noch eine eigene
Bedeutung. So galt z.B. der Hirte auch bei den Nichtchristen
als ein Bild fir hilfreiches Verhalten. Die Christen jedoch
sahen im Bild des Hirten den "Guten Hirten" Jesus Christus,
der fir sie sorgt (Jo 10,11).

Theologische und dufiere Bedingungen brachten es mit sich,
da die Christen eine andere Einstellung 2zu ihren
Versammlungsstétten hatten als ihre heidnischen Nachbarn:
Es kam den friihen Christen nicht darauf an, nach aufen hin
prachtvolle Tempel zu Ehren der Goétter zu erbauen, sondern
sie wollten Versammlungsorte zum Gebet und zum
Brotbrechen haben.

Im Heidentum war hingegen die Vorstellung verbreitet, dag
die Goétter leibhaftig in den Tempeln anwesend seien und an
bestimmten Pldtzen leben wiirden. Daher waren die Tempel
heilige Orte, die nur von Priestern, aber nicht von den
einfachen Gldubigen betreten werden durften. Zu der
damaligen Zeit haben jedoch schon die nichtchristlichen
Philosophen davor gewarnt, die Goétter so sehr mit ihren
Bildern gleichzusetzen. Auch viele Juden meinten, daf Gott
allein im Tempel zu Jerusalem wohne und nur dort verehrt
werden durfe - und dies, obwohl schon die Propheten des
Alten Bundes davor gewarnt hatten, Gott auf einen Ort
beschrianken zu wollen.

Christus selbst zeigt uns, daf es beim Gottesdienst nicht auf
einen bestimmten Ort ankommt, sondern auf die sich versam-
melnde Gemeinde: "Gott ist Geist, und die ihn anbeten,
mussen ihn im Geist und der Wahrheit anbeten!" (Jo 4,24)
Darum nennt der Apostel Paulus jeden Christen einen
"Tempel des lebendigen Gottes” (2 Kor 6,16).
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Schlieflich erlangte die christliche Kirche unter Kaiser Kon-
stantinos dem Grofien ihre Freiheit (Maildnder Toleranzedikt
aus dem Jahre 313). Er gewihrte das Recht, als Christ zu
leben und Gottesdienst zu halten. Zahlreiche Kirchen konnten
nun erbaut werden. Man wihlte dazu jedoch nicht die antiken
Tempel als Vorbild, sondern die Amtsgebiude, Gerichts- und
Versammlungshallen, die als "Basiliken" (griech. eigentlich:
Kaiserliches Gebdude) bezeichnet wurden. Diese wurden so zu
Stétten, an denen sich die Christen mit Christus, dem wahren
Konig aller Konige, versammeln. Der Vorsteher der Gemeinde,
der Bischof (griech. episkopos), repriasentiert in der
Versammlung Christus, der in Gemeinschaft mit dem
Kollegium der Presbyter (griech. presbyteros = Altester), mit
den Diakonen und mit allen Gliubigen den Gottesdienst
feiert. Das Gedachtnis der Heilstaten Gottes im Alten und im
Neuen Bunde, wie es durch die Schriften der Propheten, der
Apostel und der Evangelisten tiberliefert worden ist, mtindet
ein in die Eucharistie (griech.: Danksagung), d.h. den Lobpreis
Gottes und die Darbringung der Gaben, welche geheiligt und
allen Glaubigen gereicht werden. Die Gebete, die man in jener
Zeit beim Gottesdienst sprach, wurden zumeist noch nicht
vorgegebenen Textsammlungen entnommen, sondern vom
Vorsteher der Versammlung gestaltet und spiegelten den
Glauben der Ortsgemeinde wider.

Da die christlichen Kirchen mit der Zeit einer stindig wach-
senden Gemeinde Platz bieten muften, wurden sie recht grof3
gebaut und zum Teil auch prachtvoll ausgestattet. Aber ihr
Schmuck lag immer im Innern, dort, wo sich das Volk Gottes
zu Gebet und Mysterien versammelte.

WIR LOBPREISEN GOTT:

"In deinen Hdifen will ich in Hymnen dich preisen,
den Retter der Welt,
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und mit gebeugtem Knie
deine unbezwingliche Macht verehren;
am Abend und in der Friihe und mittags,
zu jeglicher Zeit
will ich dich, o Herr, lobpreisen!”
(Sticheron aus der Pfingstvesper)
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CHRISII‘I{*JIN BAUEN IHRE

"Bild Gottes ist die heilige Kirche, weil sie an den
Gldubigen dieselbe Einigung wie Gott wirkt, auch wenn
die im Glauben Geeinten an Eigenheiten verschieden sein
mdgen und getrennt durch Léinder und Sitten.”

Maximos der Bekenner (um 580-662) erldutert hier (am Ende
des 1. Kapitels seiner "Mystagogie”) die Versammlung der
Gldubigen, die Kirche. Diesen Namen gebrauchen wir aber
auch fiar den Ort, an dem die Gemeinschaft der Gliubigen zu-
sammenkommt, das Kirchengebdude. Maximos denkt sicher
auch an die "GroBe Kirche Christi” in seiner Heimatstadt
Konstantinopel, in der sich Christen vieler Linder und
Kulturen zum Gebet vereinten. Diese gewaltige Kirche war
unter Kaiser Ioustinianos 1. erbaut und 537 eingeweiht
worden. Sie wurde nach der Géttlichen Weisheit (griech. Hagia
Sophia) benannt. Damit ist Christus gemeint, in dem uns die
Weisheit des dreieinigen Gottes als menschgewordene Person
begegnet. Da diese Begegnung mit Gottes Weisheit fiir das
damalige Christentum eine besondere Aktualitit besag,
weihte man die gréBte Kirche der Goéttlichen Weisheit.

Damals wie heute macht sie einen gewaltigen Eindruck, wie
aus der folgenden Beschreibung des zeitgendssischen
Historikers Prokopios (um 500 - um 560) ersichtlich wird:
"Von Licht und Sonnenglanz ist sie tibervoll; man mochte sagen,
daf3 der Raum nicht von auB3en durch das Sonnenlicht erhellt
werde, sondern den Glanz aus sich selber habe, solch ein
Ubermag von Licht ist tiber das Heiligtum ergossen. Der Beter,
dessen Geist sich in himmlische Hohen erhebt, wei3, daf3 Gott
nicht fern ist.”
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Nach dem Vorbild der Hagia Sophia von Konstantinopel
wurden seitdem tiberall In der Welt orthodoxe Kirchengebaude
errichtet, z.B. in Thessaloniki, in Ochrid, Kiev und Novgorod
und in juingster Zeit auch in Westeuropa und Amerika.
Hauptmerkmal vieler dieser Kirchen ist die grofe Kuppel tiber
dem kreuzformigen Grundrif. Selbst der Name der
Hauptstadt Bulgariens Sofia geht auf eine gleichnamige Kirche
zurtck.

Doch ist dieser byzantinische Stil keineswegs die einzig mogli-
che Gestaltung eines orthodoxen Gotteshauses. Schon die
ilteren Kirchen, die unter Kaiser Konstantinos und seiner
Mutter Helene erbaut worden sind, weisen eine andere Form
auf, namlich die der Basilika (vgl. S. 6), wie z.B. die
Geburtskirche in Bethlehem oder die Friedenskirche (griech.
Hagila Eirene) in Konstantinopel.

Ebenso wie es in den verschiedenen orthodoxen Lindern un-
terschiedliche Kirchenbauformen und Stilelemente gibt, in
Rugland beispielsweise die charakteristischen
"Zwiebelkuppeln”, hat sich auch in der Westkirche der Stil der
Kirchenbauten unterschiedlich entwickelt. Die meisten
romisch-katholischen und evangelischen Kirchen in
Deutschland weisen einen romanischen oder gotischen Stil
auf. Wo heute in der Diaspora orthodoxe Gemeinden ein
solches Kirchengebdude benutzen und fir ihre Gottesdienste
umgestaltet haben, bleibt doch die westeuropdische Form
unverkennbar.

In juingster Zeit hat man auch einige orthodoxe Kirchen in
neuem Stil errichtet. Man benutzt dabei neue Baumaterialien
(z.B. Beton) und errichtet neue oder auch neubelebte alte For-
men wie etwa die Rundkirche (Rotunde). Ein Beispiel fir einen
modernen orthodoxen Kirchenbau stellt die Kirche des hl.
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Paulus im Zentrum des Okumenischen Patriarchates in
Chambesy bei Genf dar.

Die Kirchen sind Gott und seinen Heiligen oder bestimmten
Ereignissen der Heilsgeschichte geweiht. Einige Kirchen
werden zudem nach ihrem Baustil, andere wiederum nach
ihrer Funktion benannt. So heift z.B. die Kirche eines
Bischofs "Kathedrale", weil dort sein Bischofssitz (griech.
kathedra) ist. Eine kleine Kirche nennen wir Kapelle.

Aber ob es sich nun um eine grofe oder kleine Kirche, um
einen alten oder neuen Bau, um diesen oder jenen Stil
handelt - "der Sehnsucht des Menschen nach dem Ort seiner
urspriinglichen bzw. endzeitlichen Gemeinschaft mit Gott ent-
spricht das Kirchengebidude, das als ’'Bild der kommenden
Giiter’ (Johannes von Damaskos, 2. Rede von den Bildern, 23.
Kap.) das verlorene Paradies darstellt. Mit dem Eintritt in das
Gotteshaus 148t der Mensch die vergidngliche Welt hinter sich
und begegnet einer anderen Wirklichkeit; er erwacht wie der
Patriarch Jakob aus seinem 'Schlaf und meint: 'Wirklich, der
Herr ist an diesem Ort. ... Wie furchtbar ist doch dieser Ort! Hier
ist nichts anderes als Gottes Haus und das Tor des Himmels’
(Gen 28, 16-17). Dieses Bewuftsein der Begegnung mit dem
Heiligen im Gotteshaus, das nach altkirchlicher Vorstellung
im Traum Jakobs vorgezeichnet worden ist, beschreibt
exemplarisch ein klassisches Zitat aus einem liturgischen
Kommentar, der unter dem Namen seines wahrscheinlichen
Redaktors, des Patriarchen von Konstantinopel Germanos I. (+
733), tberliefert ist:

'Die Kirche ist irdischer Himmel, in dem der himmlische
Gott wohnt und wandelt. Sie versinnbildet die
Kreuzigung, das Begrdibnis und die Ayferstehung Christi
und ist herrlicher als die Stiftshiitte Moses, in der die
Siihneplatte und das Allerheiligste waren. Sie war von
den Patriarchen vorgezeichnet, den Propheten verkiindet,
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den Aposteln gegriindet, durch die Hierarchen
geschmiickt und durch die Martyrer vollendet’
(Betrachtung, 1. Kap.)" (Kallis, Liturgie, S. XIV {.).
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WIR LOBPREISEN GOTT:

"Wie du, o Herr, die Pracht des Firmaments
oben

gezeigt hast

zusammen mit der Schénheit

der heiligen Wohnung deiner Herrlichkeit
unten,

so festige sie in alle Ewigkeit

und nimm an all unsere Gebete,

die wir darin dir unaufhérlich darbringen,
auf die Fiirbitten der Gottesgebdrerin,
denn du bist das Leben und die Auferstehung
aller.”

{Apolytikion zur Kirchweihe)
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WIR TRETENE%% DIE KIRCHE

"Das Gotteshaus ist ein Abbild dessen, was auf der Erde,
was im Himmel, und dessen, was iiber dem Himmel ist:
der Vorhaf ist so das Abbild von dem, was sich auf der
Erde befindet, das Schiff aber verkérpert den Himmel,
der allerheiligste Altarraum hingegen stellt das dar, was
iiber dem Himmel ist.”

Mit diesen Worten beschreibt der Metropolit Symeon von
Thessaloniki (gest. 1429) in seiner Schrift "Uber den heiligen
Tempel” Anfang des 15. Jahrhunderts den orthodoxen
Kirchbau.

In Entsprechung zu der Sinndeutung der seit alters tiberliefer-
ten Dreigliederung des Kirchengebdudes hat sich auch seine
ikonographische Gestaltung entwickelt, die davon ausgeht,
daf sowohl der Kirchenbau nach Osten hin gerichtet ist wie
auch die Gebetshaltung: "Orthodoxe Gotteshduser werden in
der Regel auch heute wie die Stiftshiitte, Salomons Tempel
und alte christliche Kirchengebdude nach Osten ausgerichtet,
der als Symbol der Hoffnung und des Lebens gilt. Als Belege
daftir werden gewdhnlich der Garten Eden angefiihrt, den
Gott gegen Osten hin pflanzte (Gen 2,8), die Sinndeutung der
Sonne und des Ostens als Bilder Christi, das im Osten
aufsteigende Licht, das als Zeichen der Ankunft Christi in
Herrlichkeit verstanden wird, wie uberhaupt der Osten, zu
dem wir uns im Gebet in Erwartung seiner Wiederkunft hin-
wenden: '‘Denn wie der Blitz vom Osten ausgeht und bis zum
Westen leuchtet, so wird auch das Kommen des
Menschensohnes sein’ (Mt 24,17)” (Kallis, Liturgie, S. XV {.).
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Treten wir in eine Kirche ein, so kommen wir in das
eigentliche Schiff des Baues durch eine Vorhalle (griech.
Narthex). In friiheren Zeiten war der Narthex oft recht gro, da
er der Gemeinde als Versammlungsraum diente. Auferdem
war dort der Platz der Taufbewerber (griech. Katechumenen)
und der Nichtchristen. Daher ist dieser Teil in alten Kirchen
oft mit Darstellungen ausgestaltet, die den Verlust der
Gemeinschaft des Menschen mit Gott (Vertreibung Adams
und Evas aus dem Paradies) und seine Heimftihrung
(Wiederkunft Christi und Letztes Gericht oder &hnliche
Szenen) zum Inhalt haben. Zur Belehrung der Katechumenen
und der Buifenden, die sich wihrend des Gottesdienstes hier
aufhielten, sind alttestamentliche Szenen, der Akathistos-
Hymnos und die Okumenischen Konzilien dargestellt. Diese
Bilder sollen die dort Betenden an die Notwendigkeit der Taufe
und des Heiles erinnern. Auch heute noch beten wir in jeder
Liturgie nach der Verkiindigung des Evangeliums fiir die
Katechumenen, daf3 Gott "sie zu seiner heiligen, katholischen
und apostolischen Kirche eine". Dieses Gebet wird nicht nur
fiur die Taufbewerber in aller Welt gesprochen, sondern es
erinnert uns auch an unsere eigene Taufe, den Beginn
unseres neuen Lebens.

Noch eine weitere Symbolbedeutung hat der Narthex im We-
sten. Er, "der, in Verbindung mit dem Sonnenuntergang
gesehen, auf den Ort der Finsternis hinweist, reprisentiert die
Welt in ihrem gegenwairtigen, zeitlich-irdischen Zustand. Hier,
an der Grenze zwischen Kirche und Welt, wird tiber dem
Eingang zum Kirchenschiff Christus mit dem aufgeschlagenen
Evangelienbuch dargestellt, auf dem die Sinndeutung der
Darstellung steht: 'Ich bin die T\ir: Wer durch mich hineingeht,
wird gerettet werden!’ (Joh 10,9)" (Kallis, Liturgie, S. XVI).
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Im Bereich des Eingangs finden wir einen Tisch, an dem
Kerzen und andere Gegenstidnde wie lkonen, Biicher, religiése
Schriften angeboten werden. In einigen Kirchen bekommt man
dort auch die Opferbrote (griech. Prosphora), jene Brote,
welche bei der Gottlichen Liturgie zum Gedédchtnis der
Verstorbenen und der Lebenden dargebracht werden.

Betreten wir nun das eigentliche Schiff der Kirche, das uns an
den Himmel erinnert. Diese Sinndeutung "wird augenfillig vor
allem durch die Kuppel, die durch den Lichteffekt, den die
dort angebrachten Fenster bewirken, wie ein Himmelsgewdlbe
schwebt; als ob der Himmel sich auf die Erde neigt, um sie
emporzuheben. Von dort schaut der Pantokrator auf die ver-
sammelte Gemeinde herab. Dargestellt ist er in einer die Zeit
tbergreifenden Dimension, denn er zeigt den Logos zugleich
als Schopfer, Erléser und kommenden Richter." Von diesem
Bilde strahlt die Zuversicht aus, "die der géttlichen Allmacht
und Menschenliebe entspringt. So schaut der Bischof zu thm
hin, wenn er bei der Goéttlichen Liturgie wahrend des
Dreimalheiliggesangs von den Heiligen Tiren der lkonostase
aus das Gebet an ihn richtet: 'Herr, Herr, schau vom Himmel
herab und sieh und blicke auf diesen Weinstock herab und
richte thn auf, den deine Rechte gepflanzt hat.’ Die Darstellung
der Apostel, der Propheten und Vorviter im Kuppelunterbau
und der vier Evangelisten in den Gewdlben, der Hierarchen,
Martyrer und Asketen auf den Sidulen, der Hauptereignisse
des Neuen Bundes an den Winden und des Jiingsten
Gerichtes oder des Entschlafens der Gottesmutter auf der
westlichen Wand vermitteln die Vorstellung, daf unter dem
Schutzdach des Pantokrators die Gesamtschépfung steht und
sich der Prozef3 der Heilsgeschichte entfaltet" (Kallis, Liturgie,
S. XVI).
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Hier im Kirchenschiff sind wir mit der ganzen Kirche vereint:
mit ihrem Haupt Christus und mit allen Heiligen, die bildhaft
bei uns gegenwirtig sind. Daher finden wir in der Mitte des
Schiffes zumeist ein Pult (manchmal auch mehrere), auf dem
die Ikone des Tagesfestes oder -heiligen oder auch des Patrons
dieser Kirche liegt. Daneben stehen in der Regel ein oder meh-
rere Kerzenleuchter.

Wir sind jetzt im Hause des Herrn - und dies zusammen mit
allen Heiligen. In dhnlicher Weise, wie wir bei einem Besuch
im Haus unserer Freunde und Verwandten diese begriif3en,
begriifen wir auch hier mit Ehrerbietung Gott und seine
Heiligen, die in seinem Haus "wohnen". Wir stecken unsere
Kerzen auf die Kerzenstinder und ziinden sie an. Wir
bekreuzigen und verneigen uns vor den lkonen und kiissen
sie. Auf diese Art und Weise wollen wir unsere Verehrung
gegeniiber Gott und seinen Heiligen zum Ausdruck bringen
und unser Gebet durch das brennende Licht der Kerzen
sichtbar machen. Sie erinnern uns an das Gleichnis Christi
von den klugen und wachsamen Jungfrauen, die dem Herrn
mit brennenden Leuchten zum Hochzeitsmahl entgegen
gingen: "Siehe, der Brautigam kommt! Geht hinaus, ihm
entgegen!” (Mt 25,6). Wir entziinden die Kerzen nicht nur fir
uns selbst, sondern auch fiir unsere Schwestern und Bruder.

Dabei gedenken wir ebenfalls der Entschlafenen und ziinden
auch zu ihrem besonderen Gedichtnis Kerzen an; denn in der
Gemeinschaft der Kirche gibt es keine Trennung zwischen den
schon entschlafenen und den noch auf Erden lebenden
Glaubigen. In manchen Kirchen ist fiir dieses Totengedenken
ein besonderer Platz bestimmt, wo eine Darstellung der
Kreuzigung Christi auf Golgotha steht.
Totengedenkgottesdienste werden oft hier gefeiert.
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Weitere Einrichtungsgegenstidnde im Schiff der Kirche sind
durch die verschiedenen é6rtlichen Traditionen geformt: Einige
Kirchen haben auch Bidnke oder Stuhlrethen fir die
Glaubigen, wie wir sie aus evangelischen und rémisch-
katholischen Kirchen kennen. Andere hingegen bewahren die
Uberlieferung, daB es nur einige Sitzgelegenheiten an den
Winden fiir die Alten, Kranken und Gebrechlichen gibt. Auch
der Platz fur die Sanger ist unterschiedlich gestaltet: So
stehen diese manchmal auf einer kleinen Erhéhung (in
einigen Kirchen sogar auf einer Empore), haben zum Teil
besonders gestaltete Sitze und kunstvoll geschnitzte Pulte fir
ihre Bticher.

Unterschiedlich gestaltet ist noch ein besonders hervor-
gehobener Platz, von dem aus das Wort Gottes, das heilige
Evangelium, verkiindet wird. Diese Stelle wird Ambo (von
griech.: hinaufsteigen) genannt und hat zuweilen die Form
einer Kanzel.

Den Ubergang vom Kirchenschiff zum Altarraum bildet die
Ikonostase, welche wie eine Grenze zwischen zwei Welten
erscheint und doch zugleich beide miteinander verbindet (vgl.
S. 27). Im Altarraum befindet sich die Kathedra des Bischofs,
der spater auch einen zweiten Platz im Kirchenschiff erhielt.
Dieser Sitz ist mit einer Ikone des Hohenpriesters Christus
geschmiickt. Sie zeigt: Christus ist der eigentliche Leiter und
Liturge des Gottesdienstes, er ist das Haupt der
eucharistischen Versammlung. Der Bischof handelt daher in
seinem Auftrag und stellt Christus symbolhaft dar.
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Der Grundrif§ einer grofen orthodoxen Kirche sieht etwa so

aus:

I I

1. Helliger Altartisch

2. Sitze des Bischofs im Altarraum (griech. Thronos)

. Sitze far die mitzelebrierenden Priester (griech. Synthronon)
. Altarraum

. Raum fir die Zubereitung der Gaben (griech. Prothests)

. Raum fir die Gerate, Gewander etc. (griech. Diakontkon)

N 0O e W

. Ikonostase

®

. Erhéhter Platz vor den Helligen Tiiren (griech. Soleq)
9. Schifl der Kirche (griech. Naos}

10. Sitz des Bischofs im Schiff der Kirche

11. Platz der Chére

12. Vorhalle (griech. Narthex)
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Sicher gibt es zwischen den verschiedenen Kirchbauten im
Hinblick auf ihre Grofe und Ausgestaltung starke
Unterschiede: aber "nicht nur imposante Kathedralen wie die
'‘Grofle Kirche Christi’, die Hagia Sophia Konstantinopels, ...
sondern selbst die bescheidenste orthodoxe Dorfkirche
vermittelt dem gliubigen Besucher den Eindruck, daff er am
Kirchenportal die Schwelle zu einer anderen Wirklichkeit
Uberschreitet. Dort begegnet er dem verkldrten Kosmos, der
am Ende der Zeit vollendet wird" (Kallis, Liturgie, S. XVIII).

In allen Variationen der Architektur und der Ikonographie ver-
sinnbildet das Gotteshaus diese verklidrte Welt, das Reich Got-
tes, das in seiner endzeitlichen Erfiillung, auf die sich die
Kirche hinbewegt, abbildlich vorweggenommen wird.

WIR LOBPREISEN GOTT:

"Wie liebenswert ist deine Wohnung,
Herr der Heerscharen!
Meine Seele verzehrt sich in Sehnsucht
nach den Hdfen des Herrn! ...
Selig,
die in deinem Hause wohnen,
sie werden dich preisen in alle Ewigkeit. ....
Denn ein einziger Tag in deinen Hdfen
ist besser als tausend andere.
Lieber mochte ich
an der Schwelle im Hause meines Gottes stehen
als in den Zelten der Frevler wohnen. ...
Herr, Gott der. Heerscharen,
selig der Mensch, der auyf dich hafjt.”
(Ps 83 <84>)



IKONEN.
BILDER DES HEILS

"Am Gewdlbe <der Kuppel> ist eine menschliche Gestalt,
die das Bild Christi zeigt, mit bunten Steinchen gebildet.
Du méchtest sagen, daf3 er die Erde iiberschaut und thre
Ordnung und Regierung erwdgt, so treffend hat der
Zeichner durch diese Formen die Fiirsorge des
Weltschépfers fiir uns ausgedriickt. In den kreisférmigen
Abschnitten um das Gewdlbe der Kuppel ist eine grofie
Zahl von Engeln abgebildet, welche den gemeinsamen
Herrn umgeben. Die vom Altarraum her sich erhebende
Apsis aber strahlt wider von der Gestalt der Jungfrau,
die ihre unbefleckten Hdnde fiir uns ausgebreitet hat und
dem Kaiser Heil und Sieg im Kampf wider die Feinde
verleiht. Der Chor der Apostel und Martyrer sowie
Propheten und Patriarchen schmiicken das ganze
Heiligtum, das sie mit ihren Bildern erfiillen.”

So beschreibt der heilige Photios, Patriarch von
Konstantinopel im 9. Jahrhundert, die "Neue Kirche" im
Kaiserpalast der Stadt Konstantinopel in seiner Rede zur
Weihe des Gotteshauses am 1. Mai 881. Was der Heilige hier
von einem besonders schénen Gotteshaus der alten
Kaiserstadt sagt, gilt im Grunde fiir alle orthodoxen Kirchen,
wenn sie auch nicht alle so prachtvoll ausgestattet sind. Vor
allem trifft es aber auf die Bilder (griech. eikon) zu, die heiligen
lIkonen. Durch sie treten wir in eine innige, ftihl- und
sichtbare Beziehung zu den Heiligen beziehungsweise zu Gott.

Zwar haben schon die ersten Christen ihre
Versammlungsraume geschmiickt und auch Bilder dazu
verwandt. Wir wissen dies von den Katakomben, die als
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unterirdische Grabstitten und Kapellen oft reich ausgemalt
sind (vgl. S. 5). Es gab jedoch lange Zeit eine Diskussion
dariiber, ob man tiberhaupt solche Bilder verwenden und sie
verehren dirfe. Die Bildergegner verwiesen auf das
Bilderverbot des Alten Testamentes und darauf, dag Gott
unsichtbar sei und in seiner Gréfe und erhabenen Allmacht
mit menschlichen Mitteln nicht dargestellt werden kénne. Sie
empfanden daher jede bildliche Darstellung Gottes als eine
eitle Anmagung.

Die Auseinandersetzung spitzte sich im 8. Jahrhundert zu:
Die Frage der Bilderverehrung und ihrer Richtigkeit war ein
offentliches und strittiges Gespriachsthema. Uberall in den
Stadten, auf den Mirkten und in den Tavernen, selbst in den
Familien wurden die unterschiedlichsten Argumente
ausgetauscht.

Stellen wir uns ein solches Gesprich zwischen einem Mdénch
und einem bilderfeindlichen Offizier vor:

Der Monch: Was sollen denn die vielen Eimer Tiinche? Wollt
ihr eure Kaserne schon wieder anstreichen lassen?

Der Offizier: Ach was, die Farbe brauchen wir fiir etwas
Wichtigeres. Wir wollen heute nachmittag endlich die Goétzen-
bilder aus der Kirche entfernen.

Der Monch: Wer ist wir? Und (iberhaupt, was fiir Gétzenbilder
sollen denn das sein? Ich habe immer nur unsere heiligen Iko-
nen dort gesehen!

Der Offizier: Gerade die meine ich, diese Schattenbilder, die
du auch noch als ’heilig’ bezeichnest! Heif3t es denn nicht in der
Heiligen Schrift: "Du sollst dir kein Gétzenbild machen!” (Ex
20,4) - Ihr Monche miitet doch am besten wissen, daf3 Gott
nicht darstellbar ist, und doch macht ihr Bilder. IThr wit, daf3
Gott unumgrenzbar, unumschreibbar ist - und doch wollt thr ithn
im Christusbilde darstellen. Das Geschopf soll nicht statt des
Schépfers geehrt werden.

Der Monch: Da hast du aber die Bibel nicht ganz gelesen! Si-
cher, im Alten Bunde wurde Gott nicht dargestellt - und es war
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zu Recht verboten, ‘ithn, den Unsichtbaren, tiberhaupt bildlich
darzustellen, da er ja keinen Korper und keine Gestalt besitzt.
Er hat sich auch immer nur in verborgener Weise gezeigt: in der
Feuer- und Wolkensdule, im Blitz und Donner - oder auch im
Sduseln des Windes. Deshalb war er nicht abbildbar.

Der Offizier: Siehst du, du hast mich ja verstanden!

Der Minch: Unterbrich bitte nicht! Du hdttest recht, wenn wir
im Alten Bund lebten, aber Jesus Christus, der Sohn Gottes, ist,
"als die Zeit erfullt war” (Gal 4,4), Mensch geworden. "Gott hat
den Geist seines Sohnes gesandt in unsre Herzen” (Gal 4,6),
und "er ist in unseren Herzen aufgeleuchtet zum Lichtglanz der
Erkenntnis der Herrlichkeit Gottes in dem Angesicht Jesu Chri-
sti” (2 Kor 4,6), denn "er ist das Ebenbild des unsichtbaren
Gottes" (Kol 1,15). - Wenn wir also Jesus in Menschengestalt
abbilden, zeigen wir damit das sichtbare Bild des unsichtbaren
Gottes. Es ist nicht, wie du gemeint hast, eine Verehrung des
Geschiopfes anstatt des Schopfers, sondern gemeint ist
ﬁl};{istus, der in die Schopfung kam, um sie zur Herrlichkeit zu
ren.

Der Offizier: Ihr wollt also Christus dargestellt haben! Aber
denk doch mal nach, jedes Bild mu3 doch wesenseins sein mit
dem Urbild. Und sind das eure Stein- und Holzgétzen vielleicht?
- Jesus Christus hat die Menschennatur als solche
angenommen, d.h. nicht nur die Gestalt eines bestimmiten
Individuums. Es gibt nur ein wahres Bild Christi, das mit ihm
wesenseins ist in dieser Welt: die heilige Eucharistie, die
kostbaren verwandelten Gaben!

Der Mdonch: Da haben dir deine Freunde aber allerhand einge-
trichtert! Hattest du die Heilige Schrift besser studiert, dann
wliftest du, da3 der Sohn Gottes unter den Menschen lebte, ein
Mensch war und einen Kérper hatte. Den kann man doch dar-
stellen - oder? Unser Herr und Erloser Jesus Christus aber sagt
von sich selbst: "Wer mich sieht, der sieht den Vater!” (Joh 14,9)
und: "Ich und der Vater sind eins!” (Joh 10,30). Es war doch
eine wahrhafte Menschwerdung, oder? Dann mufBt du auch
seine Darstellbarkeit anerkennen.

Der Offizier: Natiirlich war es eine wahre Menschwerdung!
Willst du mir irgendwelche Irrlehren unterstellen, an die ich
nicht einmal zu denken wage? - Doch was soll das Ganze! Gut,
du kannst den Menschen Jesus darstellen, aber wir verehren
den Sohn Gottes, und dessen Herrlichkeit kannst du eben nicht
in Farben und Materialien fassen! Die Materie ist aber nicht
verehrungswiirdig. Denn ihr kénnt in euren lkonen doch nur
den Menschen darstellen - oder aber ihr formt Gétzenbilder!

Der Minch: Nun hast du dich aber griindlich getdauscht! Ich
denke, du uwillst die Entscheidungen der Okumenischen
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Konzilien treu bewahren - und was hat das grof3e Konzil der
630 Viter zu Chalkedon formuliert: Daf3 in Jesus Christus stets
die menschliche und die géttliche Natur ’'unvermischt und
unzertrennlich’ sind. Damit ist der Gegensatz zwischen Geist
und Materie, von dem du ausgehst, aufgehoben. Wir beten doch
nicht die Materie an, sondern Jesus Christus, der um unseret-
willen selbst Materie wurde und es auf sich nahm, in der Ma-
terie zu leben, der mittels der Materie unsere Rettung ins Werk
setzte. All das tat Jesus im Fleische, in der Materie, die er nie
wieder abgelegt hat, nicht bei seiner Auferstehung und auch
nicht bei seiner Himmelfahrt! Denn die Materie ist nicht
schlecht, wie du meinst, sondern von Gott erschaffen und
daher gut.

Der Offizier: Na, das war aber eine lange Rede! Aber das ist
doch nicht deine eigene Weisheit!

Der Ménch: Richtig, es sind die Uberzeugungen, in denen die
Kirche immer gelebt hat und die einer unserer Ménche, Johan-
nes von Damaskos, treffend formuliert hat!

Der Offizier: Merkt ihr gar nicht, wie sehr thr euch selbst wi-
dersprecht? Und dann meint thr noch, im Besitz der Wahrheit
zu sein, und wiederholt doch nur alle Irrlehren, die die heilige
rechtgldubige Kirche schon verurteilt hat, angefangen von der
wirren Ketzerel des Areios bis zu der des Nestorios. Ach, thr
Ikonenfreunde! Man mufB Gott "im Geist und in der Wahrheit
anbeten” (Joh 4,24). Wir brauchen keine Bilder, denn der gei-
stige Mensch ist das Bild Gottes!

Der Ménch: Redet nicht so unverstdndig, sondern versucht lie-
ber zu verstehen! Weil die Materie von Gott erschaffen worden
ist, kann sie Gottes Gnadenwirkungen fassen und
weitervermitteln. Wir verneigen uns nicht vor der toten Materie,
sondern vor dem, der durch sie dargestellt ist. Und die der
Ikone dargebrachte Verehrung geht auf das Urbild tiber. - Das
Bild dient der Erkenntnis, denn jede sinnliche Schau ist auch
eine geistige Schau. Das Bild ist nur Hilfsmittel. Das ist der
Unterschied, den thr nicht begreifen wollt oder kénnt! Den Weg
aber dazu, daf3 wir Menschen Gott in der Materie begegnen
konnen, den hat Gott selbst in der Fleischwerdung seines
Sohnes gegeben und gezeigt!

Der Offizier: Ach, das sind Haarspaltereien! Weit du, was ich
glaube? Es gibt die Bilder einzig und allein wegen der Gewinn-
sucht der Maler, die daraus thr Kapital schlagen wollten und
erbarmliche Karikaturen geliefert haben. Aber selbst wenn sie
besser gearbeitet hdtten, ware es umsonst. Denn schlieBlich
kann keine Kunst, und ware sie noch so grof3, das darstellen,
was nur im Herzen geglaubt und mit dem Munde bekannt
werden kann!
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Der Monch: Oh, da habt ihr euch aber schoéone Worte
ausgedacht!

Der Offizier: Von wegen ausgedacht! Genau das hat das
heilige Konzil der guten und rechtgldaubigen Bischéfe im Jahre
754 festgestellt!

Der Monch: Ach, du meinst diese blilderstitrmerische Versamm-
lung in Hiereia, unter deren Beschliissen nun alle wahren
Christen so leiden miissen.

Der Offizier: Wie aufrithrerisch du wieder daherredest! Du
weift hoffentlich, da3 auch die frommsten Kaiser gegen die Irr-
lehre der Bilder kdampfen und die Haretiker, diese
Bilderknechte, mit Strafe bedrohen. Schon der seligste Leon III.
hat so gehandelt, und unser allerfrommster Kaiser
Konstantinos V., dem der Herr viele Jahre schenken mdge, folgt
seinem Beisplel. Ubrigens: selbst wenn du mir sagen wiirdest,
die allreine Gottesmutter und die Heiligen koénnte man
darstellen, miite ich dir sagen: nein, weil sie doch der
Herrlichkelt Gottes gleichgestaltet sind.

Der Monch: Wo bleibt eigentlich eure Sachlichkeit und viel ge-
priesene Logik? In der Schrift steht doch: "Mit Freuden sagt
Dank dem Vater, der euch tuchti? gemacht hat zum Anteil an
dem Erbe der Heiligen im Licht!” (Kol 1,12). Deshalb haben die
Heiligen, dle unter uns gelebt haben, thre menschliche Natur
nicht abgelegt - und sind doch in der Herrlichkeit Gottes.

Der Offizier: Du sprichst in Ritseln! So, und jetzt gehe ich und
gebe Befehl, die Bllder zu tbertiinchen, bevor du mir mit dei-
nem Gerede noch den Kopf ganz wirr machst!

Der Ménch: Dann geh’ eben! Aber du wirst noch sehen, daf3
der rechte Glaube siegt: das war immer so! Und thr werdet
staunen, wie schon unsere Kirche wieder im Glanz der Bilder
erstrahlen wird; und dann wirst du sehen, daf3 ein einfacher
Monch dir die Wahrheit gesagt hat, denn aus dem Munde der
Schwachen und Kleinen laBt der Herr die Wahrheit erklingen.

Wie dieses zwar fiktive, aber nach zeitgendssischen Quellen
zusammengestellte Gesprdch zeigt, war der Streit um die
Ikonen in Wirklichkeit eine grundsitzliche theologische
Auseinandersetzung, ein Kampf um den Glauben an die
wirkliche Menschwerdung des Sohnes Gottes. Aber dartiber
hinaus war es eine Auseinandersetzung um die kulturelle und
theologische Identitit der Orthodoxie und die Spiritualitit des
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orthodoxen  Volkes, in dessen Frommigkeit  die
Ikonenverehrung tief verwurzelt ist.

Die entscheidende theologische Rechtfertigung der Ikonenver-
ehrung hat das VII. Okumenische Konzil in Nikaia im Jahre
787 vorgenommen: weil in der Menschwerdung Christi die
gottliche und die irdische Welt geeint sind, kann sich in der
Materie das gottliche Urbild abbilden. Der endgiiltige Sieg der
Bilderverehrung auf einer Synode zu Konstantinopel im Jahre
843 unter der Regierung der Kaiserin Theodora (842-856) wird
als Sieg der Orthodoxie schlechthin verstanden und seither
alljahrlich am 1. Sonntag der Grofen Fastenzeit gefeiert. An
diesem Tage gedenken wir besonders jener Méanner und
Frauen, die in den Zeiten des Bilderstreites Verfolgungen, ja
Folterungen und Martyrium erleiden mugten, und aller
Zeugen des rechten Glaubens. Sie traten fiir die Orthodoxie
ein und werden daher von der Kirche als Heilige geehrt, so vor
allem Johannes von Damaskos (ca. 650 - ca.750), der Abt
Theodoros vom Stoudios-Kloster (759-826) wie auch die
Patriarchen von Konstantinopel Germanos (715-730) und
Tarasios (784-806).

In den gottesdienstlichen Texten zu diesem Tage bekennen
wir:

"Nun ziert sich mit heiligen Bildern Christi Kirche,
brdutlich geschmiickt,

lddt alle geistlich zum Fest!

Lafit uns versammeln uns in Eintracht und
Glauben,

Jjubelnd erheben den Herrn.”

"Nun liegt iiber allen ausgebreitet das Licht der
Gottesehrfurcht,
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nachdem der Gottlosigkeit Trug wie eine Wolke
weggefegt wurde,

und erleuchtet die Herzen der Frommen.

Kommt alle, lasset uns niederfallen in frommem
Sinn,

rechtglidubig lasset uns knien vor Christi heiligen
Bildern!”

e — — = asmlimm T N S T
[
—_— —
— ———
——
— S
e e S ——
e e————
[
T
— l
|
=S RS i — —= A

O Ar'1OX 1I0ANNHE O AAMAIKHNOZ



47

"Aufgeleuchtet ist der Wahrheit Gnade:

was einst in Schattenrissen angedeutet war,

ist jetzt hell strahlend erfiillt.

Denn siehe,

es bekleidet sich die Kirche mit Christi
korperlichem Bild

wie mit einem kosmischen Glanz,

der die Welt iiberragt.”

Wir verehren an den Ikonen nicht das Holz, die Farbe und
letztlich alles Sichtbare, sondern durch sie das in ihnen Dar-
gestellte. Der Kirchenvater Basileios der Grofe (ca. 330-379),
Erzbischof von Kaisareia in Kappadokien, erklart in seiner
Schrift "Uber den Heiligen Geist" (Kap. 38 hierzu: "Die dem
Abbild erwiesene Ehre geht auf das Urbild tiber”. Daher kann
Johannes von Damaskos in seiner "Verteidigungsrede fur die
Ikonen" den Bilderfeinden entgegenhalten:

"Du verehrst keine Ikone, also verehrst du auch nicht
Gottes Sohn, der das lebendige Bild des unsichtbaren
Gottes und sein unwandelbares Zeichen ist.”

Dieses Bekenntnis gehoért zum orthodoxen Glauben, daher
gibt es in jedem orthodoxen Haus lkonen, die mit Blumen
geschmiickt werden und vor denen eine Ollampe oder eine
Kerze brennt. Die Liebe zu den Bildern wird besonders dort
deutlich, wo alte und beriihmte Ikonen Mittelpunkt von
Wallfahrtsstéitten sind und eine ganz besondere Verehrung
genieBen. Sie tragen dann oft einen eigenen Namen, und ihre
Geschichte zeigt, wie Gott den Menschen durch die Ikonen
sein Heil zukommen 148t. Hierzu gehéren z.B. die Ikone der
Verkiindigung an die Gottesmutter auf der griechischen Insel
Tinos oder die Ikone "Wahrhaft wir-

A



48

dig ist es” (griech. Axion estin) auf dem Heiligen Berge Athos;
in Rugland sind die Ikonen der Gottesmutter mit ihrem go6ttli-
chen Sohn zu nennen, die nach den Stiddten Vladimir und
Kazan benannt sind, wie viele andere mehr.

WIR LOBPREISEN GOTT:

Vor deinem makellosen Bild verneigen wir uns,
Giitiger,

um Vergebung unserer Siinden bittend,
Christus Gott;

denn freiwillig wolltest du

im Fleische ans Kreuz hinayfsteigen,

um dein Geschépf aus der Knechtschqft des
Feindes

zu befreien.

Daher ryfen wir dankbar zu dir:

Mit Freude hast du alles erfiillt,

unser Heiland,

der du gekommen bist,

die Welt zu erliosen..

(Apolytikion zum 1. Fastensonntag)
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.. DIE IKONOSTASE
UBERGANG ZUM HIMMEL

'Die Ikonostase zeigt uns den Unterschied zwischen dem
sinnlich Wahrnehmbaren und dem Geistigen. Es ist
sozusagen der Grenzbalken zwischen den materiellen
und den geistigen Dingen. Da sie im Angesichte des Al-
tares - das heifit ja Christi selber! - steht, sind ihre
Sdulen die der Kirche, und indem sie ihn [Christus]
verkiinden, fiihren sie uns zu ihm hin. Darum sind oben
auf der Ikonostase die Sdulen durch einen geschmiickten
Querfries verbunden, welcher das Band der Liebe
symbolisiert und die Gemeinschaft in Christo zwischen
den irdischen Heiligen und dem Himmlischen darstellt.
Deshalb auch befindet sich in der Mitte der heiligen
Bilder eine Ikone des Erldsers, ihm zur Seite sind seine
Mutter und der Tdufer, die Engel und die Apostel und all
die anderen Heiligen. Dies besagt, daqf3 Christus im
Himmel mit seinen Heiligen ist und jetzt mit uns, er, der
wiederkommen wird.” (Metropolit Symeon von Thessalonike
in seiner Schrift "Uber den heiligen Tempel”, Kap. 136)

Die lkonostase ist ein fester Bestandteil unserer Kirchen. Die
Form und Gréfe der lkonostase kann durchaus verschieden
sein. Die heute geldufige Form ist das Ergebnis einer langen
Entwicklung: In der frihchristlichen Zeit existierte nur eine
einfache Abhebung des Altarraumes vom Schiff der Kirche. Ab
dem 5. Jahrhundert finden wir in den Gotteshdusern kunst-
voll gearbeitete Schranken zwischen Sdulen. Unten waren
diese Sdulen durch halbhohe Platten verbunden, tiber diesen
Vorhinge mit kostbaren Stickereien angebracht.
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Rekonstruktion des Altarraums einer frithchristlichen Kirche.

Schon bald schmiickte man die Zwischenrdume der Sdulen
mit Bildern, vor allem nach der Beendigung des Bilderstreites
(vgl. S. 24). Im Laufe der Zeit bildete sich eine feste Ordnung
der Ikonostase und der Anordnung der Bilder auf ihr heraus.
Sie kann zwar in den verschiedenen Lokaltraditionen ein
wenig voneinander abweichen, weist aber tiberall das gleiche
Grundschema auf.
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Betrachten wir also den Aufbau einer Ikonostase:

11

10 11

1 Der Gekreuzigte mit der Gottesgebarerin und Johannes dem Theologen
2 Deesis sowlie Hellige in Hinwendung zum Pantokrator

3 Bilder der hohen Feste
4 Dfe Verktindigung an die Gottesmutter auf der Kdniglichen Pforte

5 Die Evangelisten oder die Liturglevater (Johannes Chrysostomos und Bastflefos der

Grofie)

6 Die Engel oder hl. Diakone

7 Christus

8 Die Gottesgebarerin

9 Johannes der Tauler

10 Der Patron oder das Fest, dem die Kirche geweiht ist.

11 Ein 8rtlich besonders verehrter Helliger
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Die Ikonostase wird oben stets von einem Kreuz [1] abge-
schlossen, dem Zeichen des Sieges tber den Tod, den
Christus errungen hat, "da er unsere Siinden selbst in seinem
Leibe hinaufgetragen hat auf das Holz, damit wir - den Stinden
abgestorben - der Gerechtigkeit leben” (1 Petr 2,24).

In der obersten Reihe der Ikonostase befindet sich in der Mitte
die Deesis [2] (griech. Fiirbitte): Christus, der Pantokrator, also
der Schopfer, Erléser und kommende Richter des Kosmos, ist
umgeben von der Gottesmutter und seinem Vorldufer
Johannes. Zu ihnen gesellen sich noch weitere Heilige: sie alle
stehen als unsere Furbitter vor Gott, denn die gegenseitige
Furbitte aller Gldubigen ist ein Kennzeichen fiir die Liebesge-
meinschaft der Kirche tber alle Zeiten und raumlichen
Grenzen hinweg.

Unter der Deesis-Reihe findet sich eine weitere mit Bildern der
Hochfeste des Kirchenjahres [3], also der wichtigsten
Ereignisse der Heilsgeschichte, vor allem der Passion und
Auferstehung des Herrn.

In der unteren Reihe weist die Ikonostase drei Tiren auf, die
den gnadenhaften Zugang zum Himmelreich verkiinden. Die
mittlere Tir wird "Konigliche" oder "Schoéne Pforte", auch "Hei-
lige Tiren" genannt. "Daher erscheinen die Bitten der Ge-
meinde, die der Diakon vor der Ikonostase vortrigt, wie ein
unaufhorliches Klopfen an die "Tur der Barmherzigkeit" (Ps
117 <118>,19): 'nochmals und abermals lafit uns in Frieden
den Herrn bitten!™ (Kallis, Liturgie, S. XVIII)

Auf den Heiligen Tiren ist im oberen Teil die Verkiindigung
der Frohbotschaft (griech. Euangelismos) des Erzengels
Gabriel an die Gottesgebirerin Maria dargestellt, mit der die
erste Herabkunft des Wortes Gottes begann [4]. Auferdem
sehen wir dort die vier Evangelisten Matthdus, Markus, Lukas
und Johannes oder manchmal auch die heiligen Viter,
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welchen die Uberlieferung die Gestaltung der Texte der
Gottlichen Liturgie zuschreibt, also Johannes Chrysostomos
(griech. Goldmund) und Basileios den Grofien, die alle durch
thr Werk zum zweiten und endgiiltigen Kommen des Herrn
hinleiten [5].

Auf den beiden Seitentiiren, welche der Diakon und die
tbrigen Diener des Altares durchschreiten, sind entweder die
bei der Géttlichen Liturgie dienenden Engel oder heilige
Diakone wie Stephanos und Laurentius dargestellt [6]. Die
linke dieser beiden kleineren Ttiren fiihrt zur Prothesis, die
rechte zum Diakonikon (vgl. Grundrif§ S.

Links neben den Heiligen Turen ist gewdhnlich der aus der
Jungfrau Maria menschgewordene Erloser auf dem Arm
seiner Mutter dargestellt [8], rechts hingegen der am Ende der
Zeiten wiederkehrende Christus [7]. Weitere Ikonen daneben
sind die des Vorldufers und Téufers Johannes, des
Kirchenpatrons bzw. des Patronatsfestes und anderer
besonders verehrter Heiliger der Kirche, zu denen die
Glaubigen dieses Ortes eine enge Beziehung haben. Um den
Glaubigen zur Verehrung nahe zu sein, stehen vor den Ikonen
dieser unteren Reihe oftmals die gleichen Ikonen noch einmal
als kleinere Bilder.

WIR LOBPREISEN GOTT:

Mit Gestalten der

Propheten, Apostel, heiliger Martyrer und aller
Heiligen,

mit Ikonen und Abbildern

schmiickt sich ehrwiirdig die Kirche:

Sie frohlockt ob ihres geistigen Brdutigams
und der Braut

mit geistigen Frohlockungen -
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die Mutter,
das himmlische Zion!”

(Kathisma zum Orthros des Sonntags der Orthodoxle)



55

DER ALTARRAUM
HIMMEL AUF ERDEN

'Denn Christus ist nicht eingegangen in das Heiligtum,
das mit Hédnden gemacht und nur ein Abbild des wahren
Heiligtums ist, sondern in den Himmel selbst, um jetzt
fiir uns vor dem Angesicht Gottes zu erscheinen; auch
nicht, um sich selbst oftmals zu opfern, wie der
Hohepriester alle Jahre mit fremdem Blut in das Heilig-
tum geht; sonst hiitte er oft leiden miissen von der
Erschaffung der Welt an. Nun aber, am Ende der Zeiten,
ist er ein fiir allemal erschienen, durch sein eigenes
Opfer die Siinde aufzuheben” (Hebr 9,24-26).

Sinnbild dieses wahren Heiligtums, des Allerheiligsten des
Neuen Bundes, ist der Altarraum unserer Kirchen, der den
Himmel reprédsentiert. Wegen dieses Abbildcharakters ist der
Altarraum besonders heilig und daher nicht fir jedermann
jederzeit zugénglich, sondern soll nur von denen betreten
werden, die dort - besonders im Gottesdienst - eine Aufgabe
erftillen. Wie einst auf Golgotha bringt sich ja hier Christus
selbst als Opfer dar, so wie es das Gebet der Liturgie des hl.
Johannes Chrysostomos vor dem Grofien Einzug sagt:

'Du wurdest unser Hoherpriester und hast uns als
Herrscher des Alls den heiligen Dienst dieses liturgischen
und unblutigen Opfers iibergeben; denn du allein, Herr,
unser Gott, herrschst iiber alles Himmlische und
Irdische, der du auf dem Thron der Cherubim getragen
wirst, du Herr der Seraphim und Koénig Israels, der du
allein heilig bist und im Heiligtum ruhst. ... Denn du
Christus, unser Gott, bist der Darbringende und der
Dargebrachte, der Empfangende und der Austeilende ..."”
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Im Altarraum befindet sich eine Reihe von liturgischen Gegen-
stdnden, welche das Heilshandeln Christi, insbesondere sein
Opfer auf Golgotha, veranschaulichen. Sie dienen dem Ver-
stdndnis, dafl im Gottesdienst der Kirche, besonders in der
Gottlichen Liturgie, die Grenzen zwischen Himmel und Erde,
zwischen Vergangenheit und Zukunft bzw. Endzeit uber-
schritten werden: "Diese Dynamik durchzieht die ganze
Liturgie von Anfang an, indem die eucharistische
Versammlung zum einen die himmlische Welt abbildlich
darstellt und zum andern mit ihr gemeinsam die gesamte
Hellsgeschichte  erfdhrt: Menschwerdung, Tod und
Auferstehung des Herrn bis hin zur AusgieSung des Heiligen
Geistes und der Wiederkunft Christi in Herrlichkeit. ... Die
theologische Begriindung fiir diese Verquickung des Zeitlichen
mit dem Unendlichen, des Irdischen mit dem Himmlischen
liegt in der Christologie, in der Menschwerdung des Sohnes, in
dem alles zusammengefagt ist, ‘was im Himmel und auf Erden
ist’ (Eph 1,10)" (Kallis, Liturgie, S. XII u. XIV).

Der heilige Tisch, der in der Mitte des Altarraumes steht,
symbolisiert daher den Thron Gottes unter den Menschen,
den Berg Golgotha und das Grab des Erlosers. Er ist
gewohnlich aus Holz oder Stein gefertigt. Bei der Weihe der
Kirche wird unter den Altartisch ein Kistchen mit Heili-
genreliquien gestellt. Dies erinnert einerseits an den
frihchristlichen Brauch, die Eucharistie an den Gridbern der
Martyrer zu felern, andererseits zeigt es bildhaft, daf die
Kirche Jesu Christi auf dem Blut und dem Lebensopfer der
Martyrer und Heiligen ruht, mit dem sie ihren Glauben
bezeugten.

Der Altartisch ist mit mehreren Ttichern bedeckt. Die unteren
sind aus Leinen und symbolisieren die Grabtiicher Christi, in
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welche Joseph von Arimathia den Leichnam Jesu nach der
Abnahme vom Kreuz gehiillt hat (vgl. Mk 15,46).
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Die Gegenstdnde auf dem Altartisch weisen ebenfalls auf Chri-
stus hin. Das heilige Evangelienbuch bezeugt die Anwesenheit
des Herrn in seinem Wort. In der Regel ist es kostbar ge-
schmtickt und trigt auger den Bildern der vier Evangelisten
Darstellungen der Kreuzigung und der Auferstehung Christi.
Es liegt auf dem Antimension (griech./latein.: an Stelle des Ti-
sches), einem Tuch, das in der Regel die Grablegung des
Herrn zeigt. In ihm sind oft kleine Reliquien eingeniht,
besonders in den Kirchen, die keine Reliquien unter dem
Altartisch haben. Ein Antimension mit Reliquien ersetzt
eigentlich den geweihten Altartisch. Daher brauchte es auf
geweihten Altdren nicht benutzt zu werden. Dieses Tuch wird
immer vom Bischof geweiht und zwar mit Segnungen, die
denen der Altarweihe dhnlich sind und - ebenso wie der
Wortsinn des Namens "Antimension" - auf die urspriingliche
bzw. eigentliche Verwendung hinweisen, an die Stelle des
Altars zu treten. Wiahrend der Goéttlichen Liturgie wird das
Antimension zum Grogen Einzug entfaltet, damit dann Kelch
und Diskos darauf gestellt werden kénnen.

Auf dem Altartisch steht auch der Brotschrein (griech. Arto-
phorion). Er ist zumeist in Form einer kleinen Kirche,
manchmal auch nach altchristlichem Vorbild wie eine Taube
gestaltet, die dann tiber dem Altar hingt. Dieser Brotschrein
birgt jenes Stiick des verwandelten und mit dem heiligen Blut
benetzten Brotes, das ausschliefflich zur Kommunion in
Notsituationen wie auch bei der Liturgie der Vorgeweihten
Gaben (vgl. S. 78) wihrend der Grofien Fastenzeit verwandt

wird.
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Augerdem liegt auf dem Altar das Kreuz, mit dem der Priester
wiahrend des Gottesdienstes die Gemeinde segnet.

Hinter dem Altartisch finden wir oft einen siebenarmigen
Leuchter; er erinnert an den Tempeldienst des Alten Bundes,
der seine Erftillung im Christentum gefunden hat. Dort steht
zudem ein grofes Kreuz, das eine vielfaltige liturgische Ver-
wendung findet, z.B. in einigen Kirchen bei der
Kreuzesprozession in der Karwoche. Neben ihm stehen die
Abbilder der Cherubim (griech. Rhipidia oder Exapteryga), die
eine besondere Form aufweisen: Sie sind rund, und auf ihnen
sind die sechsfiiigeligen schwebenden Engel dargestellt, wie
sie vom Propheten Jesaja beschrieben worden sind (vgl. Jes
6,1-4). Wie die Cherubim vor Gottes Thron in der himmlischen
Herrlichkeit stehen, so auch hier vor Gottes Thron auf Erden,
dem heiligen Altartisch. Das sollen die Rhipidien abbildhaft
zeigen.

Links vom Altar befindet sich noch ein weiterer Tisch oder
eine Wandnische. Es handelt sich dabei um den Riisttisch
(griech. Prothests, vgl. Grundriff S. 17). Er wird so genannt,
weil auf ihm die Gaben von Brot und Wein fir die Euchari-
stiefeler bereitet werden. Dieser Teil der Géttlichen Liturgie
erinnert an das Lebensopfer Christi, das mit seiner Geburt be-
gonnen hat (vgl. S. 70). Auf diese Ereignisse verweisen ver-
schiedene Darstellungen in der Prothesis-Apsis, z.B. der
Geburt Christi oder des Herrn im Grabe.

Auf der rechten Seite des Altarraumes befindet sich das Dia-
konikon, die Sakristei, in das man durch die sidliche Tir ein-
tritt. Es dient der Aufbewahrung der fir den Gottesdienst
bendtigten Gewinder, Gefife und Geréte. Der Name geht auf
die Aufgabe des Diakons zurtck, fiir diese Gegenstidnde Sorge
zu tragen.
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In vielen Kirchen, vor allem in den Kathedralen (vgl. S. 10),
befindet sich in der mittleren Apsis des Altarraumes der Sitz
des Bischofs (griech. Thronos) als des Vorstehers der gottes-
dienstlichen Versammlung. Daneben sind die Sitze fiir die bei
der Liturgie mitdienenden Priester (griech. Synthronon).

WIR LOBPREISEN GOTT:

Gott, unser Gott,

der du das himmlische Brot,

die Nahrung der ganzen Welt,

unseren Herrn und Gott Jesus Christus

als Heiland, Erloser und Wohltdter,

der uns segnet und heiligt,

gesandt hast,

segne du selbst diese Bereitstellung

und nimm sie an ayf deinem iiberhimmlischen
Altar.

Gedenke,

du Giitiger und Menschenliebender,

derer, die sie dargebracht,

und derer, fiir die sie dargebracht wurden,
und bewahre uns untadelig

bei der Feier deiner gottlichen Mysterien.

(Gebet zum Abschluf der Gabenbereitung)
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DER GOTTESDIENST
DOXOLOGIE. DER GANZEN
SCHOPFUNG

"Bringen wir Opfer dar dem, der fiir uns gelitten hat und
auyferstanden ist! ... Opfern wir uns selbst als ein
Geschenk, das Gott am kostbarsten und passendsten ist.
Wir wollen unserem Vorbilde die Abbildlichkeit
zuriickgeben, unsere Wiirde erkennen, unser Urbild
ehren, die Kraft dieses Mysterions erfassen und wofiir
Christus gestorben ist. Werden wir wie Christus, da
Christus uns’ gleich geworden ist. Werden wir sei-
netwillen Goétter, da er unseretwillen Mensch geworden”
(HL. Gregorios der Theologe in seiner 1. Osterpredigt, Kap. 4-5).

Beim Gottesdienst der Gemeinde ist die ganze Kirche
anwesend und beteiligt: Christus, die Engel und die Heiligen.
In geistiger Weise in ihren Ikonen, aber auch in den
lebendigen Ikonen, welche die Geistlichen, die Sanger und alle
Glaubigen sind, vereinigen sich die irdische und die
himmlische Gemeinde in Christus: "In dieser 'Gemeinschaft
der Heiligen’, die durch die 'Gemeinschaft am Heiligen’
konstituiert wird, feiert die Kirche ihre Liturgie, die keine
private, individuelle Angelegenheit des Einzelnen ist, ein
Gebet, in dem er allein mit Gott steht, sondern eine wahrhafte
leitourgia’ (griech. Werk des Volkes), ein gemeinschaftliches
und auf die Gemeinschaft ausgerichtetes Werk" (Kallis,
Liturgie, S. XIX).

In diesem Verstindnis des Gottesdienstes 148t sich die
Eigenart der Orthodoxen Kirche erkennen: Sie ist eine
liturgische Wirklichkeit, die Himmel und Erde vereint.
Johannes Chrysostomos hat dies in seiner Predigt zu Jes 1,1
so formuliert: "Was fiir ein Geschenk Christi: Oben
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lobpreisen Heerscharen der Engel, unten lobsingen
Versammlungen von Menschenchoren denselben
Preisgesang. Oben jubeln die Seraphim den Dreimal-
heiliggesang; unten sendet denselben Gesang die
Menschenmenge empor; eine gemeinsame feierliche
Versammlung der himmlischen und der irdischen Welt
kommt zusammen: eine Eucharistie, ein Frohsinn, ein
Freudenchor!”

Da wir des Heilswerkes Christi gedenken, besonders des
Todes und der Auferstehung, werden wir Teilhaber der groen
Ereignisse des Heilsgeschehens. In ihrer "Himmelfahrt'
erfihrt die eucharistische Gemeinde die Gegenwart des Heils,
an dem die Gesamtschépfung, Himmel und Erde, die
Lebenden und die Verstorbenen, die Engel und die
vernunftlose Welt, die Fiille des Ausflusses gottlicher Liebe
teilnimmt. Die Kirche ist der Ort der Verwirklichung des
Himmlischen im Irdischen, des Unsichtbaren im Sichtbaren,
des Unendlichen im Endlichen, des Zeitlosen im Zeitlichen,
des gedanklich UnfaBbaren im gnadenhaft Erlebbaren” (Kallis,
Liturgie, S. XIII f.).

Daher tauchen in vielen gottesdienstlichen Gesdngen immer
wieder Begriffe wie "heute”, "jetzt” oder "nun” auf: nicht ferne
Vergangenheit sind die Geschehnisse des Heils, sondern
lebendige, kraftspendende Gegenwart. Es heiffit z.B. im
Gesang zum Grofen Einzug der Liturgie der Vorgeweihten
Gaben:

"Nun beten mit uns unsichtbar die himmlischen

Mdchte;

denn siehe, es tritt ein der Konig der Herrlichkeit;

siehe, das vollzogene mystische Opfer wird

begleitet ..."
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Im Heute erleben wir das Heilsgeschehen mit. Nicht einem
langst vergangenen Ereignis wenden wir uns im Gottesdienst
zu, um seiner feierlich zu gedenken; vielmehr wird durch den
gottesdienstlichen Vollzug all das gegenwairtig, dessen wir
gedenken: "In der Liturgie ... wird nicht nur das unblutige
Opfer vollzogen, sondern das ganze Mysterium der
Heilsbkonomie zur gegenwirtigen Wirklichkeit" (Kallis,
Liturgie, S. XIX).

So sagt der grofe Mystiker des 14. Jahrhunderts, Nikolaos
Kabasilas In seiner "Erkldrung der Géttlichen Liturgie" (Kap.
XVL5): '"Die ganze Mystagogie ist wie ein Korper der
Geschichte, der von Anfang an bis zum Ende den
Einklang und die Gesamtheit bewahrt, so daf8 alles, was
geschieht oder gesprochen wird, einen eigenen Beitrag
zur Ganzheit beisteuert.”

Es ist ja nicht der Priester oder der Bischof, der handelt; er ist
vielmehr Bild Christi, der unsichtbar stets der eigentlich
Handelnde ist und in den irdischen Geistlichen sichtbar wird:
"Das auf Golgotha in der Zeit des Tiberius 'ein fur allemal’
(Hebr 7,27) dargebrachte Opfer Christi hat als historisches Er-
eignis eine rdumlich-zeitliche Dimension; der Sinn bzw. die
Bedeutung dieses Geschehens jedoch liegt jenseits von Raum
und Zeit" (Kallis, Liturgie, S. XI).

"Christus ist gekommen als ein Hoherpriester der
zukiinftigen Giiter ... Er ist durch sein eigenes Blut ein
fiir allemal in das Heiligtum eingegangen und hat eine
ewige Erlosung erworben” (Hebr 9,11.12).

"Aufgrund dieses Abbildlichkeitscharakters der Eucharistie
kann der [irdische] Liturg weder Nachfolger noch Stellvertreter
Christi sein, sondern in seiner liturgischen Dienstfunktion
nur eine ’‘duflere Gestalt’, ein Abbild des in der Kirche
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gegenwirtigen Herrn. Die eucharistische Gemeinde vollzieht
das Opfer im Bewugftsein, daf der eigentlich Handelnde
Christus selbst ist. Mit Bezug auf das Abendmahl Christi (vgl.
Mt 26,26-35) meint Johannes Chrysostomos [in seinem
Kommentar zum Matthius-Evangelium, Kap. 82,5]: 'Die
vorliegenden Gaben sind nicht das Werk menschlicher
Kraft. Er, der sie damals bei jenem Mahl vollbrachte,
verrichtet sie auch jetzt. Wir nehmen nur die Stelle von
Dienern ein. Der sie aber heiligt und verwandelt, das ist
er!’” (Kallis, Liturgie, S. XII)

So wie also der Bischof (und in seinem Auftrag der Priester)
als Vorsteher der Versammlung Christus abbildet, so symboli-
sieren die Diakone und die Diener die Engel.

All dies wird uns Gliubigen durch das lebendige Bild des Got-
tesdienstes offenbart, den wir so als eine lkone der himmli-
schen Herrlichkeit und der Liebesgemeinschaft der ganzen
Kirche kennzeichnen dirfen. Himmel und Erde werden zu
einer Einheit, alles wird zum Abbild des gottlichen Urbildes.
Die gesamte Schépfung bringt Gott ihre Doxologie dar:

"Wir bringen dir das Deine vom Deinigen dar

iiberall und fur alles!"

(Goéttliche Liturgie, Anamnese)

WIR LOBPREISEN GOTT:

'Herrscher des Alls,

Herr des Himmels und der Erde und der ganzen
Schopfung,

der sichtbaren und der unsichtbaren, ...

dich loben

die Engel, Erzengel, Throne, Herrschaqften, Mdchte,
Gewalten und die vieldugigen Cherubim.

Rings um dich stehen die Seraphim ...
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Mit diesen seligen Mdchten rufen auch wir Siinder,
menschenliebender Herr,
und sprechen:
Heilig bist du wahrhaftig,
und allheilig und ermefllich erhaben ist deine
Herrlichkeit
und voll Giite in all deinen Werken,
denn in Gerechtigkeit und wahrem Urteil
hast du alles fiir uns angeordnet.”
(Aus der Anaphora der Goéttlichen Liturgie des hl. Basileios)
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DIE HEILIGUNG DER ZEIT
STUNDENGEBET UND KIR-
CHENJAHR

"Meine Zeit steht in deinen Héinden!” (Ps 30<31>,16)

"Siebenmal am Tage singe ich dein Lob!”
(Ps 118 <119>,164)

"Am Abend, am Morgen und am Mittag bitte ich und
klage, und er wird mich erhéren!” (Ps 54<55>,18)

"Gut ist es, Herr, dich zu preisen und deinem Namen zu
singen, Hochster, zu kiinden jeden Morgen dein Erbarmen
und jede Nacht deine Wahrheit!" (Ps 91<92>,2.3)

"Du segnest den Kranz des Jahres mit deiner Giite!”
(Ps 64<65>,12)

Diese Bekenntnisse aus dem Alten Testament weisen die
Glaubigen darauf hin, die immerwdhrende Gemeinschaft mit
Gott in Gebet und Lobpreis zu verwirklichen und damit alle
Zeit auf Gott hin auszurichten und zu heiligen. Dem Dienst
der Kirche ist es aufgetragen, die Welt zu heiligen. In ihrem
Gottesdienst stellt sie die kosmische, zeitibergreifende
Liturgie dar, in der Gott das ewige Lob dargebracht wird.
Indem sie in ihrer Existenz auf die eschatologische Vollendung
der Welt hinweist, verkniipft sie in ihrem Lobpreis die von
Gott gewollte Ordnung der Schépfung mit dem von Christus
gewirkten ewigen Heil und macht es im Heute gegenwdrtig.
Sie will helfen, den gesamten Ablauf der Zeit als Gottes Zeit zu
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heiligen und das Leben in all seinen Beziigen zu Gott zu
gestalten.

Schon im Alten Bund gab es im Tempel zu Jerusalem und
auch in den Synagogen feste Gebetszeiten. Dann
versammelten sich die Gldubigen, um zu Lobpreis und Bitte
vor den Allméchtigen zu treten. Diesen segensreichen Brauch
hat auch die christliche Kirche erhalten. Er priagt den Verlauf
eines jeden Tages wie jeden Jahres durch mehrere
Gebetszeiten und bestimmte Gottesdienste. Die wichtigsten
Augenblicke des Tages - z.B. zum Sonnenaufgang und -
untergang - laden zum Beten ein. Dabei machen die Psalmen,
die Gebete der alttestamentlichen Kirche, auch heute einen
grofen Teil des liturgischen Lebens aus. Sie kommen als
ganze Psalmen oder als einzelne Verse in Gebeten und
Gesangen vor.

Das Mdénchtum lebt in besonderer Weise die eschatologische
Verheiffung und Vollendung schon in der Gegenwart und ge-
staltet von daher den Ablauf des Tages. So sind auch die un-
terschiedlichen Formen der Heiligung der Zeit durch das litur-
gische Leben der Kldster gepragt. Sie werden auch im Leben
der Kirchengemeinde den Zeit- und Lebensumstinden
entsprechend praktiziert. Dies bedeutet daher keinen
prinzipiellen Unterschied im liturgischen Leben von Ménchen
und Glaubigen, die in der Welt leben, sondern jeder von ihnen
heiligt die Zeit seinen besonderen Berufungen entsprechend.

Aus diesem Grunde feiern wir auch in den Kirchengemeinden
nicht nur die Eucharistie, die Goéttliche Liturgie, die das Herz
des liturgischen Lebens darstellt, sondern nach Mdéglichkeit
auch andere Gottesdienste der Tages- und Jahresheiligung,
die sich um die eucharistische Mitte gruppieren. Man
bezeichnet sie als "Stundengebete”, da sie zu bestimmten
Stunden des Tages ihren Platz haben. In besonderer Weise
erfahren wir an dem allwéchentlichen Gedédchtnistag der
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Auferstehung unseres Herrn, dem Sonntag, wie an den
Hochfesten des Kirchenjahres die Vergegenwirtigung des
Heilsgeschehens.

Diese liturgische Orientierung hilft uns, das unablissige
Gebet zu tben und all unser Tun in der Verbindung von
Leitourgia, Martyria und Diakonia einzubetten in den
gesungenen Lobpreis des dreieinigen Gottes, der durch seinen
Beistand unser Leben segnet, es mit seinen Wohltaten
begleitet und zu einem heiligen Leben werden 148t. Das
Handeln muf dem Gebet des Christen entsprechen, denn
Christus sagt: "Nicht jeder, der zu mir sagt: Herr, Herr! wird
hineinkommen in das Himmelreich, sondern der, der den Willen
tut meines Vaters, der in den Himmeln ist!” (Mt 7,21)

Dabei gilt es zuerst, sein Herz zum Gebet zu bereiten und die-
ses nicht als eine lastige Pflichtiibung zu betrachten, worauf
der hl. Ioann von Kronstadt (gest. 1908), ein grofer russischer
Seelsorger zu Beginn unseres Jahrhunderts, hinweist:

"Denke daran, dqf3, wenn du wdihrend des Gebets nicht
leere Worte, sondern die Worte des Gebets mit Gefiihl
sprichst, da8 dann deine Worte nicht leer zu dir
zuriickkehren, nicht ohne Krqgft, wie eine Hiilse ohne
Korn, sondern dir unweigerlich dieselben Friichte
bringen, die im Wort beschlossen sind, wie die Frucht in
der Schale. ... Das erzwungene Gebet fiordert Schein-
heiligkeit, macht unfdhig zu irgendeiner Uberlegung
erfordernden Tdtigkeit und macht den Menschen schlaff
in allem, sogar in der Erfiillung seiner Pflichten. Beten
muf3 man freiwillig, mit Energie, von Herzen! Weder aus
Betriibnis, noch aus Not gezwungen bete man zu Gott,
'denn einen frohlichen Geber hat Gott lieb’ (2 Kor 9,7)" (in
seinem Werk "Mein Leben in Christus").
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Das tigliche Stundengebet und die Gottesdienste des Kirchen-
jahres dirfen wir als Geschenk erfahren. Sie dienen der Heili-
gung unserer Tage und Jahre; sie geben uns die Moglichkeit,
unseren Alltag, unseren tiglichen Lebenslauf im Gebet zu
durchformen, uns zu heiligen: "Ihr sollt auch selbst heilig
werden in allem Wandel, weil ja geschrieben steht: Heilig sollt
ihr sein, weil ich heilig bin!" (1 Petr 1,15) So erleben wir, wie
Gottes Heilsplan sich fir die Menschen Tag fir Tag verwirk-
licht, wie der menschenliebende Herr jeden Tag aufs neue uns
seine unermegliche Liebe und Giite schenkt, den Menschen
beisteht und ihnen hilft und in all unseren Néten bei uns ist.
Deshalb brauchen wir auch in unserem persénlichen Leben
immer wieder die Kraft des Gebetes - der Christ unterliegt
keiner formalen Pflicht zu beten, aber das Gebet gehért zum
Wesen des Christseins.

Am Morgen, vor Beginn der téglichen Arbeit, vor und nach
dem Essen, am Abend vor dem Schlafengehen ist eine gute
Gelegenheit zu einer entsprechenden Gebetszeit, die wir nach
unseren eigenen  Bedirfnissen aus dem  reichen
gottesdienstlichen Schatz unserer Kirche zusammenstellen
kénnen. Die Psalmen wie die anderen Hymnengesidnge und
Gebete helfen uns dabei, in der immerwihrenden
Gebetsgemeinschaft aller Glaubenden zu bleiben.

Viele unserer Gebete und Hymnen haben "ihre Verankerung
in der Tradition der Kirche, die kein triber Binnensee ist, son-
dern ein sprudelnder Fluf, der in seinem Lauf immer in
Verbindung mit seiner Quelle bleibt." Mit den Worten der
uberlieferten Texte zu beten, "bedeutet nicht Stagnation,
sondern Gemeinschaft im Glauben mit den Vitern der Kirche
und schliet eine Entwicklung nicht aus" (Kallis, Liturgie, S.
IX).



Ein solches sehr altes Gebet ist das zum Heiligen Geist, mit
dem nach alter liturgischer Tradition der Kirche die Gottes-
dienste eingeleitet werden, denn Christus hat uns den
Heiligen Geist als den anderen Tréster und Beistand
verheifien (vgl. Joh 14,16):
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"Himmlischer Konig,

Troster,

Geist der Wahrheit,

Allgegenwidrtiger und Alleserfiillender,
Hort der Giiter und Lebenspender,
komm und wohne in uns,

reinige uns von allem Makel

und rette, Giitiger, unsere Seelen!”

Durch die Mitfeler der Stundengebete und des Kirchenjahres
erfahren wir vieles (iber das Heilshandeln Gottes, tber die
Helligen und ihr Leben. Vor allem aber erfahren wir das, was
das fleischgewordene Wort Gottes, der einziggeborene Sohn
des Vaters, fiir uns Menschen und zu unserem Heil gewirkt
hat, denn diese Gottesdienste sind die beste Unterweisung im
Glauben. Sie enthalten die Hymnen der grofien Dichter und
Theologen unserer Kirche durch alle Zeiten. Aus der
Erfahrung des gelebten Glaubens heraus und als eine Stimme
der Kirche, die der Heilige Geist in alle Wahrheit fiihrt, haben
sie gedichtet - geftihrt vom Geist Gottes. Dieses Bewuftsein
kommt sehr schén in einer Erzdhlung aus dem "Menologion”
Kaiser Basileios II. (960-1025) tiber einen der bedeutendsten
orthodoxen Hymnendichter, den hl. Diakon Romanos den
Meloden (6. Jahrhundert), und die Entstehung des
Kontakions zur Christgeburt zum Ausdruck:

"Eines Tages zeigte sich dem Romanos im Traum die
allheilige Gottesgebdrerin, gab ihm ein Stiick Papyrus
und sprach: 'Nimm den Papyrus und schlucke ihn
hinunter!” Der Heilige offnete nun den Mund und
verschlang das Stiick Papyrus. Es war gerade das Fest
der heiligen Geburt Christi. Und als er vom Schlaf er-
wachte, staunte er und pries Gott. Dann bestieg er den
Ambo und begann zu singen:
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'Die Jungfrau gebiert heute den Uberseienden,
und die Erde bietet dem Unfqfibaren die Hohle,
Engel lobpreisen mit Hirten,

Magier wandern mit dem Stern,

denn fiir uns ist ein neues Kind geboren,

der urewige Gott!""

Bei den téiglichen Gebeten erfahren wir erneut die grofe Ge-
meinschaft aller Glaubenden. Diese Gemeinschaft tiberwindet
die Grenzen von Raum und Zeit! Ob wir nun unsere Gebete
frei formulieren oder auf den Gebetsschatz der Kirche
zurtickgreifen, den wir den Generationen vor uns verdanken,
immer bringen wir dabei nicht nur unsere eigenen Anliegen,
sondern auch die aller Menschen vor. Diese
Gebetsgemeinschaft im Leibe Christi ist nicht einmal durch
den Tod begrenzt. Denn in Christus, der den Tod entmachtet
hat, sind die Gldubigen tuber alle Zeiten und Orte hinweg in
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft miteinander
verbunden. Daher schlieBen wir tagtiglich auch die
Verstorbenen in unser Gebet ein.

Bei jedem Gottesdienst, den wir feiern, gedenken wir des
Heilshandelns Gottes, aber wir betonen dabei durchaus unter-
schiedliche Aspekte dieses Gnadenwirkens. So erinnert ein
Gottesdienst mehr an ein Ereignis im Erdenleben Christi, ein
anderer an einen verehrten Heiligen oder eine geliebte Heilige,
ein anderer wieder an bestimmte als wundertétig verehrte lko-
nen usw.

Die dabei zugrundeliegende gottesdienstliche Ordnung hat
sich in vielen Jahrhunderten, vor allem in der byzantinischen
Zeit, ausgeformt. Verschiedene Zyklen bilden konzentrisch
das Gesamtgefiige unserer Gottesdienste. Einige Teile sind
dabei tagtiglich die gleichen, andere wechseln von Tag zu Tag
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im Laufe eines Jahres, wieder andere in bestimmten
Abstianden.

Zentrum und Ausgangspunkt des ganzen liturgischen Lebens
ist immer die Auferstehung Christi, von der aus jeder Tag,
jede Woche, jedes Fest im Jahreszyklus ihren Sinn erhalten.

X pPLoTOG AvESTY) éx vexpdv,
Bavatew Savatov mathouag,
xal Tolg év Tolg puwvipaat

Loty yapLodpevog.
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WIR LOBPREISEN GOTT:

"Gott, mein Gott,

zu dir eil’ ich des Morgens.

Es diirstet nach dir meine Seele;

wie oft diirstet nach dir mein Leib

in wiistem, unzugdnglichem, wasserlosem Land.
So bin ich vor dir erschienen im Heiligtum,

um zu schauen deine Macht und deine
Herrlichkeit.

Denn besser ist dein Erbarmen als Leben.

Meine Lippen lobpreisen dich.

So will ich dich preisen in meinem Leben,

in deinem Namen meine Hdnde erheben.

Wie mit Mark und Fett sei erfiillt meine Seele;
mit Lippen des Jubels lobsinge mein Mund,

wenn ich deiner gedenke auf meinem Lager und
am Morgen nachsinne iiber dich.

Denn du bist mein Helfer geworden;

im Schutz deiner Fliigel werde ich jubeln.

Meine Seele hdngt an dir,

es hdlt mich fest deine Rechte.

Die nach der Seele vergeblich mir trachten,

sie werden in die Tiefen der Erde versinken,

sie werden ausgeliefert der Schdrfe des Schwertes,
der Fiichse Frqf werden sie sein.

Der Konig aber freut sich an Gott,
Jeder wird gelobt, der bei ihm schwort,

denn gestopft wird der Mund derer, die Unrechtes
reden.”
(Ps 62<63>)
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l.Der Tageszyklus

Die verschiedenen Gottesdienstformen im Tagesablauf haben
unterschiedliche Strukturen wund Sinndeutungen im
liturgischen Leben der Kirche.

Die Ordnung des Tageszyklus' geht zuriick auf die rémische
Tageszeiteneinteilung. Danach bestimmt der Sonnenaufgang
die erste Stunde, so daf nach unserer heutigen (festen)
Tageseinteilung damit - je nach Jahreszeit - etwa 5-6 Uhr
morgens gemeint ist. Geht man weiter, so entspricht die dritte
Stunde 9 Uhr, die sechste der Tagesmitte und dem
Sonnenhdéchststand, also 12 Uhr, die neunte 15 Uhr usw. So
wird der gesamte Tages- und Nachtkreis durch acht
Gebetszeiten gegliedert, wie es schon im Alten Bunde der Fall
war (vgl. Ps 118<119>,164). In der Regel werden sie aber zu
drei Einheiten zusammengefaft, die jedoch in den Traditionen
der verschiedenen Landeskirchen variieren kénnen.

Die Tageszyklen im Jahreskreis beginnen nach alttestamentli-
chem Brauch mit dem Sonnenuntergang, d.h. mit der Vesper:
"Und es ward Abend und es ward Morgen: erster Tag” (Gen
1,5).

a) Der Vespergottesdienst

Der Abendgottesdienst (griech. Hesperinos, latein. Vesper) lob-
preist vor allem Gott als den Schépfer des Alls - daher der
Eingangspsalm 103<104>:
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"Lobe den Herrn, meine Seele!
Herr, mein Gott, wie grof bist du!

Herr, wie grofl sind deine Werke!
Mit Weisheit hast du alles geschqffen,
die Erde ist voll von deinen Geschdopfen.

Ewig wdhre die Herrlichkeit des Herrn;
der Herr freue sich seiner Werke.

Ich will dem Herrn singen mein Leben lang,
will meinen Gott preisen, solange ich da bin.”

Dem Schépfer wird zum Gesang des Psalms 140<141> wie
schon in den Zeiten des Alten Bundes das Weihrauchopfer
dargebracht: "Aufsteige mein Gebet wie Wethrauch vor dein
Angesicht, meiner Hande Erhebung sei ein Abendopfer!” Der
Weihrauch gilt ja schon in biblischen Zeiten als ein Symbol
fir das Gebet der Menschen: "Der Weihrauch des Gebetes der
Heiligen stieg auf vor Gott” (Oftb 8,4).

Zugleich lobpreisen wir Gott als den Erhalter der Welt: Er hat
in seiner Vorsehung den Erléser gesandt. So gedenken wir im
Vespergottesdienst des Anbeginns der neuen Schépfung
durch Christus, den "neuen Adam” (1 Kor 15,45). Deshalb
besingen wir den Herrn in dem urchristlichen Hymnus "Phos
hilaron”, der den Héhepunkt der Vesper, die Lichtprozession,
begleitet:



77

"Heiteres Licht

heiliger Glorie

des unsterblichen Vaters,

des himmlischen, heiligen, seligen,
Jesus Christus;

angelangt am Sonnenuntergang
schauend das Abendlicht,
preisen wir

Vater, Sohn und Heiligen Geist,
Gott!

Wiirdig, dich zu aller Zeit

zu preisen mit_frohen Stimmen,

Sohn Gottes,

der du das Leben schenkst;

darum verherrlicht dich das Weltall.”

An einigen Tagen endet die Vesper mit der Segnung der
Grundnahrungsmittel Ol, Weizen, Wein und Brot. Es handelt
sich dabei um einen schon in der alttestamentlichen und
judischen Sabbatfeier getibten Brauch, der auch in den
Liebesmihlern, den Agapen, der ersten Christengemeinden
seine Fortsetzung fand. Diese Segnung und Brotbrechung
(griech. Artoklasia) soll uns an die flirsorgende Liebe Gottes
erinnern, der einst das Volk Israel mit dem himmlischen
Manna speiste (vgl. Ex 16,4-35) und ebenso die hungernden
Funftausend in der Wiiste mit fiinf Broten gesattigt hat. Das
Brot, das wir jetzt segnen, soll uns stirken im Vertrauen
darauf, daf3 der Herr unsere Bitte um das tédgliche Brot
erhéren wird; gleichzeitig verweist es auf das himmlische Brot
des Neuen Bundes, die heilige Eucharistie.
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AUFRISS DES VESPERGOTTESDIENSTES AM SONNABEND:
[Reihenfolge und Umfang konnen jfe nach Klrchenjahreszelt und
landeskirchlicher Tradition leicht variieren]

Eingangsgebet

Elnleltungspsalm 103<104> mit Stiligebeten des Priesters
Grofies Bittgebet (griech. Synapte)

Ps 140<141>, 141<142>, 129<130>, 116<117> mit eingeschobenen Geslngen
Einzug mit dem Licht und dem Weihrauch

"Heiteres Licht” (griech. Phos hilaron)

Prokelmenon

Ektenle

Abendgebet

Flurbittgebet

Geslinge zu den Versen aus Ps 92 (griech. Aposticha)
Gesang Symeons des Gottestriigers (Lk 2,29-32)
Drelmalhellig (griech. Trisagion) mit Vaterunser
Entlassungsgesiinge (griech. Apolytikla)

Entlassung (griech. Apolysis)]

b) Das Spdtabendgebet

Hierbei handelt es sich urspriinglich um das Gebet nach dem
Abendessen (griech. Apodeipnon, latein. Komplet), also vor
dem Schlafengehen: "Zu Anbeginn der Nacht soll man von
neuem beten, um so eine ruhige Ruhezeit und die Befreiung von
bésen Traumen zu erlangen”, sagt Basilelos der Grofie in
seiner Ménchsregel (Lange Regel, 37. Frage, 5).
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In Anbetracht der Dunkelheit der Nacht, die den Gedanken an
die verborgenen Feinde des Menschen eindringlich ins
Bewupftsein ruft, bittet man um den Schutz Gottes vor den
Michten der Finsternis. Der Schlaf, der uns an die Grenze des
Lebens fiihrt, erinnert uns an unser Entschlafen bzw. an das
Gericht Gottes. Vor ihm bekennen wir deshalb:

"Dqf3 meine unsichtbaren Feinde nicht schlgfen,

weifit du, Herr.

Du kennst auch die Schwéichen

meines ungliickseligen Fleisches, mein Bildner.

Deshalb bgfehle ich meinen Geist

in deine Hdnde.

Bedecke mich mit den Fliigeln deiner Giite,

ayf dafl ich nicht entschiqfe in den Tod.

Erleuchte die Augen meines Geistes

im Genuf8 deiner gottlichen Worte.

Erwecke mich zur rechten Zeit,

dir den Lobgesang darzubringen,

du einzig Giitiger und Menschenliebender!”
(Gesang am Dienstag und Donnerstag im 8. Ton)

Das Spitabendgebet begegnet uns in zwei voneinander unter-
schiedenen Formen: dem "Grofien", welches in der Groen Fa-
stenzeit von montags bis donnerstags und an den Vorabenden
von Christgeburt und Theophanie gefeiert wird, und dem
"Kleinen". Das kleine Spitabendgebet an allen tibrigen Tagen
des Jahres entspricht im wesentlichen dem letzten Teil des
grofien.
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AUFRISS DES ELEINEN SPATABENDGEBETES:

Eingangsgebet

Ps 50<51>, 69<70>, 142<143>
Doxologle "Ehre sel Gott in der Hohe ..."
Glaubensbekenntnis

Drelmaiheilig mit Vaterunser

Troparia

Nachtgebete

Entlassung

Gegenseitiges Vergeben und Bittgebet

c) Das Mitternachtgebet

"Siehe, der Brdutigam kommt um Mitternacht:
Selig der Knecht, den er wachend findet!
Unwiirdig jedoch, den er trdge findet!

Siehe zu, meine Seele,

dqf3 du dem Schlqf nicht verfillst und

damit dich dem Tod iibergibst

und vom Reich ausgeschlossen wirst ..."

So beginnt an Wochentagen ein Troparion des
Mitternachtgebetes (griech. Mesonyktikon), das an die
Nachtwache des Herrn im Garten Gethsemane erinnert:
"Wachet und betet, daf3 thr nicht in Versuchung kommt! Der
Geist ist zwar willig, das Fleisch aber ist schwach” (Mt 26,41).
Der erste Teil dieses Gottesdienstes gemahnt an die
Wiederkunft und das Gericht Christi, wihrend der zweite Teil
besonders der Verstorbenen gedenkt.
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Eine besondere Form des Mitternachtgebetes ist fir den
Sonntag vorgesehen - und zwar besteht es in einem Lobpreis
der Dreieinigkeit. Auch dieser Gottesdienst setzt sich aus
Psalmen, Gebeten und Hymnen zusammen.

AUFRISS DES MITTERNACHTGOTTESDIENSTES IN DER WOCHE:

Eingangsgebet

Ps B0<B1>, 118<119>
Glaubensbekenntnis
Dreimalheilig mit Vaterunser
Troparia

Gebet "Zu jeder Zeit”

Ps 120<121>, 133<134>
Drelmalheillg mit Vaterunser
Troparla fiir die Entschlafenen
Gebete fiir die Entschlafenen

Entlassung

d) Der Morgengottesdienst

Dies ist der ausfiihrlichste - und in weiten Passagen auch &l-
teste - Gottesdienst der Tagesordnung. Er bildet zusammen
mit der Vesper eine liturgische Einheit: Formell wird dies da-
durch deutlich, da der Morgengottesdienst mit demselben
Gedenken beginnt, mit dem die Vesper beendet wurde;
inhaltlich driickt sich das darin aus, daf sowohl der Vesper-
als auch der Morgengottesdienst (griech. Orthros, latein.
Matutin) des gleichen Heilsereignisses bzw. Heiligen gedenken,
so am Sonntag der Auferstehung Christi.
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Die Vesper betont den Schépfungsgedanken in besonderer
Weise, daran knipft auch der Morgengottesdienst an mit der
Lesung von sechs Psalmen (griech. Hexapsalmos). Der Tag
beginnt mit dem Weg zur Stitte der Auferstehung:

- in der Hofflnung auf Gott (Ps 3)

- bereuen wir unsere Stinden (Ps 37<38>)

- und bitten Gott um seinen Beistand (Ps 62<63>),

- um die Befreiung von allen Ubeln (Ps 87<88>),

- um seinen Segen (Ps 102<103>)

- und um seinen Beistand und seine Hilfe (Ps 142<143>).

Der Morgengottesdienst als ganzer steht im Zeichen des
Weges, der Pilgerschaft, des Ubergangs - auch des Ubergangs
von der Nacht in den Tag. Dabei weist das Tageslicht auf das
Licht des Herrn, auf seine Auferstehung hin. Gott wird das
Lob gesungen dafur, daB er nicht nur nach dem Dunkel der
Nacht das Licht des neuen Tages auf Erden aufstrahlen lieg,
sondern auch den in der Finsternis des Irrtums lebenden
Menschen das Licht der Wahrheit gezeigt hat, namlich die
Sonne der Gerechtigkeit, unseren Herrn Jesus Christus.

Den Heilsweg hin zu Christus gehen wir mit im Lobpreis der
biblischen Oden, d.h. der poetischen Gesdnge aus dem Alten
und dem Neuen Testament (Ex 15,1-20; Dt 32,1-44; 1 Sam
2,1-11; Hab 3; Jes 26,9-21; Jon 2,3-11; Dan 3,26-57; Dan
3,58-66 und Lk 1,47-55), bzw. des Kanons, also der sie
reflektierenden Gesénge.

Abschliefender H6hepunkt des Morgengottesdienstes ist die
Anrufung dessen, "der aufscheinen lagt das Licht”, und sein
Lobpreis in der Grofien Doxologie (griech.: Ehrerweis,
Lobprets):
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"Ehre dir, der auyfscheinen ldfit das Licht!

Ehre sei Gott in der Héhe
und auf Erden Friede,
den Menschen ein Wohlgefallen!

Wir besingen dich,

wir preisen dich,

wir beten dich an,

wir verherrlichen dich,

wir danken dir

ob deiner grofien Herrlichkeit!

Herr, Konig,

himmlischer Gott,

Vater, Allherrscher,

Herr, einziggeborener Sohn,
Jesus Christus,

und Heiliger Geist.

Herr, Gott,

Lamm Gottes,

Sohn des Vaters,

du nimmst hinweg die Siinde der Welt,
erbarme dich unser,

der du nimmst hinweg die Siinden der Welt!

Nimm an unser Gebet,
der du sitzt zur Rechten des Vaters,
und erbarme dich unser.

Denn du allein bist heilig,

du allein der Herr,

Jesus Christus,

zur Herrlichkeit Gottes des Vaters. Amen!
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Jeden Tag will ich dich preisen
und deinen Namen loben in Ewigkeit
und in alle Ewigkeit.

Mache uns wiirdig, Herr,
an diesem Tage
von Siinde bewahrt zu bleiben.

Gepriesen bist du, Herr,

Gott unserer Viiter,

und gelobt und verherrlicht ist dein Name
in Ewigkeit. Amen!

Dein Erbarmen, Herr, sei ayf uns,
wie wir gehofft haben ayf dich.

Gepriesen bist du, Herr,
lehre mich deine Weisungen!

Herr, unsere Zyflucht

bist du geworden

von Geschlecht zu Geschlecht.
Ich sprach:

Herr, erbarme dich meiner,
heile meine Seele,

denn ich habe gesiindigt vor dir!

Herr, zu dir habe ich mich gefliichtet,
lehre mich deinen Willen tun,
denn du bist mein Gott.

Denn bei dir ist der Quell des Lebens,
in deinem Licht werden wir schauen das Licht.
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Bewahre dein Erbarmen denen,
die dich erkennen.

Heiliger Gott,

heiliger Starker,
heiliger Unsterblicher,
erbarme dich unser!”

Im Morgengottesdienst gehen wir so mit den myrontragenden
Frauen den Weg zum Grabe und vernehmen wie sie die
Osterliche Botschaft des Engels, die frohe Kunde der
Auferstehung:

"Nachdem wir Christi Auyferstehung geschaut
haben,

laf3it uns den heiligen Herrn Jesus,

den allein siindlosen, anbeten.

Dein Kreuz verehren wir, Christus,

und deine heilige Ayferstehung besingen

und preisen wir;

denn du bist unser Gott,

ayfier dir kennen wir keinen anderen,

deinen Namen riihmen wir.

Kommt, all ihr Gldubigen,

lafit uns die heilige Ayferstehung Christi verehren.
Denn siehe,

durch das Kreuz ist Freude gekommen in die
ganze Welt.

Allezeit den Herrn preisend,

besingen wir seine Ayferstehung.

Denn indem er unseretwillen

das Kreuz auf sich nahm,

hat er durch den Tod den Tod vernichtet!”

(Gesang aus dem sonntéglichen Morgengottesdienst)
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AUFRISS DES MORGENGOTTESDIENSTES AM SONNTAGMORGEN:
[Relhenfoige und Umfang kénnen je nach Kirchenjahreszeit und

iandeskirchiicher Tradition leicht variieren]

Eingangsgebete

Hexapsalmos mit Stiligebeten des Priesters

Grofies Bittgebet

"Gott ist der Herr ..." und Apolytikia

Psalmenlesung und Hymnen (grlech. Kathismata)
Stufengesiinge (grlech. Anabathmoi)

Lobgesiinge zur Auferstehung (grlech. Eulogitaria)
Auferstehungsevangelium

"Nachdem wir Christi Ayferstehung geschaut haben ..."”
Pa. B0O<B1>

Kanon:

1.-6. Ode / Kontakion, Oikos und Synaxarion / 7.-9. Ode
Exapostellarion

Lobpsalmen (Ps 148-150) mit eingeschobenen Geslingen
Grofie Doxologle

Schlufgesiinge und -gebete

€] Die Stunden

Der anbrechende Tag soll am Morgen durch das Gebet seine
innere Ausrichtung und seine eigene Qualitit erhalten. Nach
Basilios dem Grofien soll "das Frithgebet mit den ersten Regun-
gen der Seele und des Verstandes Gott gewetht werden. Denn
wir wollen uns um nichts anderes kiitmmemn, ehe wir nicht
durch den Gedanken an Gott freudig gestimmt werden - nach
dem Wort der Schrift: 'Ich dachte an Gott und freute mich’ (Ps
76<77>,4). Wir sollen auch nicht mit der korperlichen Arbeit
beginnen, ehe wir nicht die Worte erfilllt haben: 'Zu dir, Herr,
will ich am Morgen beten, und du erhorst mich; morgens stehe
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ich vor dir, um dich zu schauen’ (Ps 5,4)" ("Lange Regel"; 37.
Frage,3). Diesen Gedanken verwirklicht die 1. Stunde (lat.
Prim), die den Tages- und Arbeitsbeginn unter Gottes Segen
stellen will.

Die 3. Stunde (lat. Terz) gedenkt der Herabkunft des Heiligen
Geistes:

"Herr,

der du deinen allheiligen Geist

zur dritten Stunde

auf deine Apostel herabgesandt hast,
nimm diesen nicht von uns, Giitiger,
sondern erneuere ihn uns,

die wir dich bitten."”

Die 6. Stunde (lat. Sext) erinnert an die Kreuzigung (vgl. Mt
27,45):

"Der du am sechsten Tage

und zur sechsten Stunde

ans Kreuz genagelt hast

die im Paradiese aus Ubermut
von Adam begangene Siinde,
zerrejfie auch den Schuldschein
unserer Verfehlungen,

Christus, Gott,

und rette uns!”

Die 9. Stunde (lat. Non) gedenkt des Todes Jesu Christi:

"Der du in der neunten Stunde

fiir uns im Fleisch den Tod gekostet hast,
tote ab unsere fleischliche Gesinnung,
Christus, Gott,
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und rette uns!”

An einigen Tagen, ndmlich den Vortagen von Weihnachten,
Theophanie und am Karfreitag, werden die Tagesstunden in
besonders feierlicher Weise begangen. Zu den Psalmlesungen,
Gesangen und Gebeten, die die Stunden an jedem Tag
ausmachen (die Kleinen Stunden), treten dann noch Lesungen
aus dem Alten Testament, den Apostelbriefen und den
Evangelien. Man bezeichnet sie dann als "Grofle Stunden".

AUFRISS DER STUNDEN:

Eingangsgebet

Psalmen

1. Stunde:Ps B8, 89<80>, 100<101>

3. Stunde:Ps 168<17>, 24<28>, 30<B1>
6. Stunde:Ps 83<84>, 54<58>, 80<01>
9. Stunde:Ps 83<84>, 84<88>, 85<86>
Troparien

Psalmvers

Dreimalheilig mit Vaterunser
Kontakion

Gebet "Zu jeder Zeit”

Entlassung mit Schlufigebet
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2. Wochenzyklus

Jeder Tag der Woche ist durch ein besonderes Gedichtnis ge-
kennzeichnet. Dadurch wird im Laufe jeder Woche die
gesamte Heilsgeschichte von der Schépfung bis zur
Wiederkunft des Herrn liturgisch vergegenwartigt. In der
heutigen Praxis sind die entsprechenden Gedanken in das
"Buch der Acht Téne" (griech. Oktoechos) integriert:

WOCHENTAGE GEDENKEN HEILSGESCHICHTE

Hentse Die helligen Engel Die Schdpfung

Dienstsg Der Vorlaufer und TAufer Johannes Der Alte Bund

Kittwoch Beginn des Leidens Christi durch den Verrat des Judas Die Beilstaten
des

Neuen Bandes

Donnerstae Die hellicen Apostel and der heilige Nikolaos Die Kirehe dos
Neoen Bandes

Freitae leiden und Kreuz Die Reilstaten
des
Neaen Bundes

Samstsg Alle Helligen und Verstorbenen, Die Vollendeten
dle in der Hoffnung auf die Auferstehung
entschlafen sind

Sonnt. Dle Auferstehung Unser alier
Zokunft
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Das besondere Gedenken des Leidens des Herrn am Mittwoch
und Freitag wird nach alter Tradition durch ein Fasten an
diesen Tagen geehrt.

Den Sinngehalt der einzelnen Tage geben die jeweiligen
Exaposteilaria treffend wieder. Als Beispiel seien das fir den
Donnerstag und fur den Freitag angefiihrt:

'"Thr heiligen Zwdélf,

ihr Ruhm der Apostel,

mit dem ehrwiirdigen Nikolaos,

dem Bischof von Myra,

fleht unabldssig fiir uns zum Erldser!”

'Kreuz, Beschiitzer der ganzen Welt,
Kreuz, Zierde der Kirche,

Kreuz, Stdrke der Herrscher,

Kreuz, Stiitze der Gldubigen,

Kreuz, Herrlichkeit der Engel

und Verwundung der Ddmonen.”
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3.Jahreszvklus

Wie im Wochenkreis ist auch jeder Tag im Kranz des Jahres
einem besonderen Gedichtnis gewidmet. Dieser Brauch reicht
in seinen Anféngen bereits in die friihe Kirche zurtick, da man
das Gedenken der Martyrer an ihrem jeweiligen Todestag
felerte, der fiir sie den Geburtstag zum Leben in der
Herrlichkeit Gottes bedeutet.

Heute feiern wir an allen Tagen des Jahres das Gedenken ei-
nes oder auch mehrerer Heiliger: der Martyrer der verschie-
denen Verfolgungen, welche die Kirche erleiden mufte, weiter
der Apostel und anderer Heiliger der biblischen Zeit, der Kir-
chenviter, der grofien Viter und Miitter des Ménchtums und
all der anderen heiligen Méanner und Frauen, die der Ruhm

der Hirdoe sind. Dirse Gedacninisse sind der ganzen Ortno-
doxie gemeinsam. Aufgrund des besonderen Bezuges der
Jeweiligen Region zur Heilsgeschichte werden Heilige und
Gedenktage von Ort zu Ort besonders gefeiert. Auch heute
werden Ménner und Frauen, deren Wirken in der Nachfolge
Christi im Volk im lebendigen Andenken gehalten wird, von
der Kirche als Heilige anerkannt und verehrt.

Die grofie Schar der Heiligen, deren Gedenken wir das Jahr
hindurch feiern, ist Ausdruck der Heilstaten Gottes als
Manifestation seiner Liebe zu den Menschen. Viele seiner
Heilstaten finden an bestimmten Tagen des Jahres ihr
liturgisches Gedenken.

So feiern wir am 25. Mirz die Verkiindigung der Frohen
Botschaft von der Menschwerdung des Sohnes Gottes, die der
Erzengel Gabriel der Jungfrau Maria brachte. Wenn wir die
liturgischen Texte betrachten, wird uns deutlich, dag es sich
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bei der Feier all der Heilsereignisse nicht um das bloge
Erinnern an langst vergangene Geschehnisse handelt,
sondern daf wir immer ihre tiberzeitliche Wirkung erfahren.
Unser Heil ist fir alle Zeiten gewirkt. Daher heifit es z.B. im
Apolytikion auf die Verkiindigung:

"Heute ist unseres Heils Grundlegung

und die Offenbarung des Mysteriums von Ewigkeit
her.

Der Sohn Gottes wird Sohn der Jungfrau,

und Gabriel verkiindet die Gnade.

So lgfit uns mit ihm zur Gottesgebdrerin rufen:

Sei gegrijfit, Begnadete,

der Herr ist mit dir!"

Immer wieder begegnet uns in diesen Texten das Wort "heute”.
Es zeigt ganz klar, dag wir - die heute lebenden Christen -
miteinbezogen sind in Gottes Heilsplan, dag alle Geschehnisse
der Erlésung nicht Vergangenheit, sondern stete Gegenwart
sind. Gottes Wirken zum Heil der Menschen ist nicht ein
"Gestern”, sondern zu allen Zeiten ein "Heute”, eine
machtvolle Gegenwart. Im liturgischen Gedenken an die
machtvollen Taten erfahren wir ihre zeitlose Gaiiltigkeit,
werden selbst Teilhaber und Zeugen.

Im Laufe des Kirchenjahres, das nach byzantinischer
Ordnung seinen Beginn am 1. September hat, begleiten wir
den Herrn auf seinem ganzen Erdenweg: von der
Verkundigung (25. Mérz) tiber die Geburt in Bethlehem (25.
Dezember), die Beschneidung (1. Januar) und die Begegnung
Symeons mit ihm im Tempel (2. Februar), die Taufe im Jordan
durch den Vorldufer Johannes (6. Januar), die Verkldrung auf
dem Berge Tabor (6. August) bis hin zu den Ereignissen von
Leiden, Sterben und Auferstehen des Herrn.
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Durch bestimmte Tagesfeiern gedenken wir auch der
Heilsereignisse, die nach der Himmelfahrt des Herrn und der
Sendung des Geistes stattgefunden haben. Sie bezeugen, dag
die neue Gemeinde in seiner Kraft, in seiner Gegenwart und
unter Fuhrung des Heiligen Geistes lebt: Am 15. August
gedenken wir so des Entschlafens der Mutter des Herrn und
am 14. September der Auffindung und Aufrichtung des le-
benspendenden Kreuzes des Herrn durch die Kaiserin Helena
zu Jerusalem im 4. Jahrhundert.

Einige Tage sind noch durch besondere Gottesdienste gekenn-
zeichnet: am Fest der Theophanie, am 6. Januar, weihen wir
das Wasser im Gedenken an die Taufe des Herrn und die
damit angebrochene Heiligung der gesamten Schépfung. Auch
andere Segnungen im Laufe des Jahres verdeutlichen dies.
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WIR LOBPREISEN GOTT:

'"Zu jeder Zeit und zu jeder Stunde wirst du
im Himmel und auf Erden angebetet und
verherrlicht,
Christus, Gott;
du Langmiitiger,
du Vielerbarmender, du Barmherziger,
der du die Gerechten liebst
und dich der Siinder erbarmst,
der du alle zum Heile ruyfst
durch die Verheiung der zukiinftigen Giiter;
du selbst, Herr, nimm auch unser Gebet
in dieser Stunde an
und richte unser Leben nach deinen Geboten aus.
Heilige unsere Seelen,
reinige unsere Leiber,
lenke unsere Gedanken,
ldutere unser Sinnen
und bewahre uns vor jeder Triibsal,
vor Ubel und Schmerz.
Beschiitze uns durch deine heiligen Engel,
damit wir,
durch ihre Schutzwehr bewacht und gefuhrt,
zur Einheit des Glaubens und
zur Erkenntnis deiner unfqfibaren Herrlichkeit
gelangen:
Denn du bist gepriesen in alle Ewigkeit.
Amen!”
(Gebet "Zu jeder Zeit")
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DAS HEILIGE PASCHA
'DAS FEST. DER FESTE"

'Der Ayferstehung Tag!

Lafit uns erstrahlen, ihr Volker!
Das Pascha des Herrn, das Pascha!
Denn vom Tode zum Leben

und von der Erde zum Himmel
fiihrte uns

Christus, Gott,

die wir singen das Siegeslied!”

Mit diesen Worten beginnt der Osterkanon, den der hl
Johannes von Damaskos auf das hichste unserer Feste, das
Fest tiber allen Festen, gedichtet hat und den wir jedes Jahr
beim Morgengottesdienst des heiligen Pascha singen.

Das griechische Wort Pascha ist vom hebrdischen pessah
abgeleitet, was "Vortiibergang” bedeutet. Gemeint ist damit der
Voriibergang des Engels, der in der Nacht beim Auszug der
Israeliten aus Agypten, dem "Hause der Knechtschaft", die
Erstgeburt der Agypter schlug, wihrend die Juden das Lamm
afen und unter dem Schutz seines Blutes gerettet wurden
(vgl. Ex 12). Mit dieser Nacht begann die Erlésung des alten
Gottesvolkes aus der Sklaverei ihrer Zwingherren, die sie
hindurchftihrte durch das Rote Meer in die Freiheit und das
Gelobte Land.

Dies Geschehen bildet die Erlésung des neuen und ewigen
Gottesvolkes vorab, das als die Kirche Jesu Christi das
alttestamentliche Gottesvolk umfangt und fortfihrt. Christus
hat uns die Erlésung nicht nur von irdischer Knechtschaft,
sondern das Erldstsein von Sitinde und Tod geschenkt. Nicht
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das Sterben der menschlichen Tyrannen, sondern den Tod des
Todes selbst durch den Tod Christi diirfen wir erfahren. Daher
leiten einige griechische Kirchenviter den Begriff Pascha vom
griechischen Wort "paschein” (= leiden) ab. Das heift: Alles,
auch das ganze alttestamentliche Geschehen, ist auf Christus
hingeordnet, erfahrt nicht aus sich selbst, sondern allein im
Heilswerk Christi seine rechte Sinndeutung. Dies hat schon in
der Mitte des 2. Jahrhunderts der Bischof von Sardes,
Meliton, in seiner Predigt "Vom Pascha” verkiindet:

6 "Denn wirklich, die Schlachtung des Schqfes
und die Feier des Pascha
und die Schrift des Gesetzes
ist in Christus enthalten,
um dessentwillen alles im alten Gesetze geschah,
um wieviel mehr in dem neuen Wort!
7 Denn das Gesetz wurde Wort
und das Alte neu,
- hervorgehend aus Sion und Jerusalem -
und das Gebot zur Gnade,
und das Vorzeichen zur Wahrheit,
und das Lamm Sohn,
und das Schaf Mensch,
und der Mensch Gott.

8 Denn als Sohn geboren
und als Lamm hinausgefiihrt
und als Schqf geschlachtet
und als Mensch begraben,
erstand er von den Toten als Gott,
von Natur Gott seiend und Mensch.
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69 Dieser ist das Pascha unseres Heiles.
Dieser ist es, der in vielen vielerlei ertrug.
Dieser ist es, der in Abel getotet,
in Isaak gebunden,
in Joseph in die Fremde verkauft,
in Moses ausgesetzt,

im Lamm geschlachtet,
in David verfolgt,
in den Propheten verachtet wurde.

70 Dieser ist es, der in der Jungfrau Fleisch wurde,
der am Holze ayfgehdngt,
in der Erde begraben wurde
und von den Toten ayferstand,
der in die Himmelshéhen ayfgenommen wurde.

102 Ich, spricht der Christus,
ich habe den Tod vernichtet
und iiber den Feind triumphiert
und den Hades niedergetreten
und den Starken gebunden
und den Menschen entrissen
zu den Hohen des Himmels, °
ich, spricht der Christus.”

Die Auferstehung Christi ist die Grundlage unseres
christlichen Denkens und Handelns: "Ist aber Christus nicht
auferstanden, so ist unsere Verkiindigung leer und leer euer
Glaube!” (1 Kor 15,14), mahnt der heilige Apostel Paulus und
fahrt dann fort: "Nun aber ist Christus auferstanden von den
Toten als Erstling der Entschlafenen. Denn da durch einen
Menschen der Tod gekommen ist, so kommt auch durch einen
Menschen die Auferstehung der Toten” (1 Kor 15,20 {.).
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Weil wir um diese Bedeutung der Auferstehung Christi fiir
unser Leben und unsere Zukunft wissen, feiern wir das heilige
Pascha jedes Jahr in unseren Kirchen mit grofer Freude und
besonderer Festlichkeit und bereiten uns darauf in einer viele
Wochen umfassenden Fastenzeit vor. Wir gedenken auch das
ganze Jahr hindurch an einem jeden Sonntag immer wieder
eben dieser Auferstehung, der Grundlage unseres Heils. Das
Wissen um die Kraft der Auferstehung Christi ist der Grund,
weshalb wir uns in der 6sterlichen Zeit nicht wie sonst einen
"Guten Tag!” winschen, sondern uns mit den Worten
begriiBen: "Christus (st auferstanden!” (griech. Christos
anestil, slav. Christos voskresel) und darauf bestétigend
antworten: "Er ist wahrhaft auferstanden!" (griech. Alithos
anestil, slav. Vo istinu voskrese)

Das Sterben Christi offenbart die Hérte unseres eigenen
Todes, doch seine Auferstehung gibt uns Hoffnung tiber den
Tod hinaus. Sie verdndert unser Leben und nimmt unseren
Stinden ihren Schrecken; der Tod bedeutet den Durchgang zu
einem Leben in Christus, nicht das Ende, kein "Aus”, sondern
ein "Anderswerden”. Unsere Sorgen und Néte, unsere Leiden
und Beschwernisse verlieren nicht ihre Kraft, aber wir wissen,
dafS mit diesem irdischen Leben nicht alles zu Ende ist,
sondern dafl uns ein ewiges Leben bei Gott erwartet. Dieser
Gedanke, dafl die Auferstehung Sieg und Freude fiir alle be-
deutet, ist in einer Predigt treffend ausgedriickt, die in allen
Kirchen Jahr fiir Jahr in der Osternacht verlesen und dem hl.
Johannes Chrysostomos zugeschrieben wird:
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"Wer fromm ist und Gott liebt,

geniefle dieses schone und leuchtende Fest.
Wer ein dankbarer Diener ist,

gehe freudig ein in die Freude seines Herrn.
Wer sich mit Fasten gemiiht,

empfange nun seinen Lohn.

Wer von der ersten Stunde an gearbeitet hat,
nehme heute sein gerechtes Entgelt entgegen.
Wer nach der dritten Stunde gekommen ist,
Jeiere in Dankbarkeit.

Wer nach der sechsten angekommen ist,
zweijfle nicht; denn er hat keinen Nachteil.
Wer bis zur neunten Stunde gesdumt hat,
komme ohne Bedenken.

Wer erst zur elften Stunde kam,

Jiirchte sich nicht ob der Verspdtung.

Denn grof3imiitig ist der Herr:

Er nimmt den letzten ayf wie den ersten;

er erquickt den der elften Stunde

wie den Arbeiter der ersten.

Dem letzten gilt sein Mitleid,

dem ersten seine Pflege.

Jenem gibt er, diesem schenkt er.

Die Taten empfddngt er, den Vorsatz nimmt er an.
Das Tun ehrt er, die Absicht lobt er.

Tretet also alle ein in die Freude eures Herrn.
Ihr Ersten und ihr Zweiten, empfangt den Lohn.
Ihr Reichen und ihr Armen, tanzt miteinander.
Ihr Enthaltsamen und ihr Trdgen, ehrt den Tag.
Ihr Faster und ihr Nicht-Faster, freut euch heute.
Der Tisch ist reich gedeckt, genieflet alle!

Das Kalb ist reichlich, niemand gehe hungrig fort.
Genieflet alle das Gastmahl des Glaubens.
Geniefiet alle den Reichtum der Giite.
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Niemand klage iiber Armut,
denn erschienen ist das gemeinsame Reich.
Niemand beweine die Verfehlungen,
denn Vergebung ist aus dem Grabe aufgestrahlt.
Niemand fiirchte den Tod,
denn befreit hat uns des Erlésers Tod.
Ihn hat er vernichtet,
indem er von ihm festgehalten wurde.
Beraubt hat den Hades der,
der zum Hades hinabstieg.
Er hat thn verbittert,
indem er ihn kosten lief3 sein Fleisch.
Dies hat Jesaja vorausgeschaut und laut verkiindet:
Der Hades, sagt er, wurde verbittert,
als er dir unten begegnete.
Er wurde verbittert, denn er wurde abgeschqfft.
Er wurde verbittert, denn er wurde verhéhnt.
Er wurde verbittert, denn er wurde getotet
Er wurde verbittert, denn er wurde entmachtet.
Er wurde verbittert, denn er wurde gefesselt.
Er nahm den Leib und stief8 ayf Gott;
er nahm Erde und traf ayf den Himmel.
Er nahm, was er sah,
und fiel durch das, was er nicht sah.
Wo ist, Tod, dein Stachel?
Wo, Hades, dein Sieg?
Auferstanden ist Christus

- und du bist gestiirzt worden.
Ayferstanden ist Christus

- und gefallen sind die Ddmonen.
Auyferstanden ist Christus

- und es freuen sich die Engel.
Auyferstanden ist Christus

- und das Leben herrscht.
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Ayferstanden ist Christus
- und kein Toter im Grabe.
Christus ist ayferstanden von den Toten
als Erstling der Entschlqfenen.
Ihm ist die Ehre und die Macht
in alle Ewigkeit. Amen!”

Den Reichtum dieser Gedanken bringen auch die Ikonen der
Auferstehung zum Ausdruck. Sie zeigen, wie Christus
hinabgestiegen ist in den Hades, in das Reich des Todes, wie
er durch die Kraft des Kreuzes die Pforten des Hades
zerbrochen hat, triumphierend auf ihnen steht und die
Gerechten emporfiihrt in das Reich des Vaters: Angefangen
von Adam, dem Urvater der ganzen Menschheit, bis zum
Vorlaufer Johannes haben alle den Weg beschritten in das
himmlische Reich.

WIR LOBPREISEN GOTT:

"Christus ist auyferstanden von den Toten;
den Tod hat er durch den Tod zertreten
und denen in den Grdbern das Leben geschenkt.”

(Apolytikion zu Pascha)
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DIE GOTTLICHE LITURGIE

GEDA
ALS VERGEGENWARTIGUNG
DES ERLOSUNGSWERKES
CHRISTI

'Denn ich habe vom Herrn empfangen, was ich euch wei-
tergegeben habe: Der Herr Jesus nahm in der Nacht, in
der er ausgeliafert wurde, das Brot, dankte und brach es
und sprach: 'Das ist mein Leib, der fiir euch gebrochen
wird; das tut zu meinem Geddchtnis!” Ebenso nahm er
nach dem Mahl den Kelch und sprach: '‘Dieser Kelch ist
der Neue Bund in meinem Blut. Tut dies, soaoft ihr daraus
trinkt, zu meinem Geddchtnis!’ Denn soaft ihr von diesem
Brot ef3it und aus diesem Kelch trinkt, verkiindet ihr den
Tod des Herrn, bis er kommt” (1 Kor 11,23-26).

l. Bedeutung

Das griechische Wort "leitourgia” (abgeleitet von leitos = 6f
JSentlich, gemeinschaftlich und ergon = Werk, Dienst, vgl. S. 37)
bedeutet ein 6ffentliches Werk. Das Handeln des Gottesvolkes
ist ein gemeinschaftliches Werk, dem der Bischof bzw. der von
ihm beauftragte Priester vorsteht, wobei wir alle als Mit-
liturgen den Gottesdienst feiern. Die Teilnahme der gesamten
versammelten Gemeinde wird auch durch die Pluralform
bezeugt, in der die vom Priester wihrend der Liturgie
gesprochenen Gebete abgefat sind. Niemand ist hier ein
passiver Teilnehmer, sondern jeder wirkt mit, wenn auch in
unterschiedlicher Funktion: Der Priester, die Diakone, die
Sidnger und das 'ganze umstehende Volk’. Die Eucharistiefeier
ist ja ein Ereignis, das Kirche stiftet. Sie wirkt Gemeinschaft
(griech. koinonia), in der die Vielen ein Leib in Christus sind.
Dieser gemeinschaftliche Charakter der Liturgie wird auch
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darin deutlich, dag der Priester allein die Liturgie nicht feiern
kann.

Das Wort 'Liturgie’ wird seit dem 4. Jahrhundert in der ortho-
doxen Kirche ausschlieglich fiir die Eucharistiefeier
gebraucht, d.h. jenen Gottesdienst der Danksagung, bei dem
die heiligen Gaben von Brot und Wein hier dargebracht und in
Christi Leib und Blut gewandelt werden. Diese Liturgie
nennen wir die "Gottliche", da sie die von Christus, unserem
Gott und Heiland, selbst gefeierte himmlische Liturgie
widerspiegelt. Sie wird seit den Tagen der Apostel gefeiert: "Sie
blieben beharrlich in der Lehre der ‘Apostel und in der
Gemeinschaft, im Brechen des Brotes und im Gebet” (Apg 2,42).

Die Grundstruktur der eucharistischen Liturgie ist bis heute
bewahrt worden. Allerdings dauerte es Jahrhunderte, bis aus
einer Vielzahl unterschiedlicher Ausformungen die Liturgien
ihre Gestalt gefunden hatten und die urspriinglich vom
Vorsteher frei formulierten Gebete schriftlich fixiert und als
verbindlich angenommen wurden. In unterschiedlichen
Formen wird so seit der fruhchristlichen Zeit die eine und
gleiche Eucharistie gefeiert. Auch heute existieren in der
orthodoxen Kirche verschiedene Formulare der eucharisti-
schen Liturgie: die Liturgie des hl. Johannes Chrysostomos,
des hl. Basileios des Grofen, des Herrenbruders Jakobus und
die der Vorgeweihten Gaben.

Die bei uns zumeist gefeierte Liturgie ist die des heiligen Jo-
hannes Chrysostomos. Sie entstand unter Verwendung syri-
scher Elemente in seiner Heimatstadt Antiochien und fand in
Konstantinopel mit neuen Gebetstexten ihre jetzige Gestalt.
Sie hat in einigen Teilen in den nichsten Jahrhunderten noch
Verdnderungen erfahren. Inzwischen ist sie in alle
Weltsprachen tibersetzt worden, ins Deutsche erstmals Mitte
des 16. Jahrhunderts.
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An zehn Tagen im Jahr wird die Liturgie des hl. Basileios von
Kaisareia gefeiert, und zwar an allen Sonntagen der grofien
Fastenzeit vor Ostern (aufler Palmsonntag), am Festtag des
Heiligen (1. Januar), am Vorabend von Christgeburt und
Theophanie sowie am Grofien Donnerstag und am Grofien
Samstag. Sie unterscheidet sich von jener des Chrysostomos
vor allem durch eine ausfuihrlichere Anaphora (vgl. S. 91).

Auferdem wird in einigen orthodoxen Kirchen gelegentlich,
doch vor allem am Festtag des Heiligen (23. Oktober), die
"Liturgle des Herrenbruders Jakobus” gefeiert, ein altes
Formular der Jerusalemer Gemeinde.

Mittwochs und freitags wihrend der Grofen Fastenzeit sowie
an den ersten drei Tagen der Grofen Woche (Karwoche) wird
die "Liturgie der Vorgewethten Gaben” gefeiert. Sie ist keine ei-
gentliche Eucharistiefeier, sondern eine Vesper mit an-
schlieBender Kommunionspendung, bei der verwandelte
heilige Gaben aus der am vorangegangenen Sonntag gefeierten
Liturgie verwandt werden. Die Hauptursache fiir die Ent-
stehung dieser Liturgie liegt in dem Trauercharakter, der die
Zeit vor Ostern kennzeichnet. In dieser intensiven Bufzeit
erschien es bereits der Synode von Laodikaia im Jahre 370
unangemessen, (mit Ausnahme der Samstage und Sonntage)
die Auferstehung des Herrn in der Eucharistie zu feiern.
Andererseits wollte man aber auf einen hauflgeren
Kommunionempfang nicht verzichten. Die Tradition fiihrt
diese Liturgie auf verschiedene Kirchenviter zuriick: Papst
Gregor (+ 604), der Grofie genannt, Epiphanios von Zypern (+
403), Basileios den Grofien (+ 379) u.a.
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Die Gottliche Liturgie ist voller symbolischer Handlungen: Da
Christus die Eucharistie zum "Gedachtnis" seines
Heilshandelns eingesetzt hat, 148t uns die Kirche in der
Liturgie die Person und das Leben des Erlésers gegenwértig
werden.

2. Ablauf

Schauen wir uns den Ablauf der Goéttlichen Liturgie im einzel-
nen an; sie besteht aus zwei Abschnitten:

1. "Liturgie der Katechumenen"; diese stellt die Verkuindi-
gung des Wortes - vor allem Lesungen und Predigt - in den
Mittelpunkt.

2. "Liturgie der Glidubigen", deren Héhepunkt das Hochgebet
(griech. Anaphora) mit der Wandlung der Gaben von Brot und
Wein und die darauf folgende Kommunion bilden.

Diese beiden Teile gehen auf eine alte Tradition zurtick und
sind in den Liturgieformularen der meisten Kirchen bis heute
auch erhalten geblieben: Die orthodoxe Liturgie hat jedoch die
Tradition der alten Kirche besonders treu bewahrt.

In Anbetracht des Heilswerkes, das die Feier der Liturgie dar-
stellt, beginnen der Priester und der Diakon mit Vorberei-
tungsgebeten vor der lkonostase, bevor sie den Altarraum
durch die seitlichen Tiren der Ikonostase als Liturgen
betreten. Sie legen ihre liturgischen Gewinder an, und zwar
der Diakon das Sticharion, ein langes, bis auf den Boden
reichendes Untergewand, ferner die Epimanikia, nimlich
manschettenartige Armbinden, und schlieflich das Orarion,
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ein langes, mit Kreuzen besticktes Stoffband, das tiber der
linken Schulter getragen wird: der Priester trigt ebenfalls das
Sticharion und die Epimanikia, sodann das Epitrachilion, also
ein Orarion, das um den Nacken gelegt wird, so daf3 beide
Enden nach vorne herabhingen und miteinander durch
Knoépfe verbunden sind, den Giirtel und dartber das
Phelonion, eine Art weiten drmellosen Mantel. Dabei sprechen
die Geistlichen Gebete, die auf den Sinn der Gewinder und
des Dienstes der Liturgen hinweisen, denn die aus der
spéitantiken Festtagskleidung und der Reprisentationstracht
vom Kaiserhof zu Konstantinopel entwickelten Gewéander
haben heute ja vor allem einen symbolischen Gehalt: sie
weisen auf den besonderen Dienst der Liturgen hin, der sich
vom irdischen Tun abhebt; so sprechen die Geistlichen bei der
Bekleidung mit dem Untergewand, dem Sticharion,
beispielsweise mit Jes 61,10: "Meine Seele soll jubeln im Herrn;
denn er hat mich bekleidet mit dem Gewand des Heils und mit
dem Mantel der Freude umhillt. ..."

Nach der Bekleidung und der Handwaschung beginnen die Li-
turgen am Ruisttisch mit der Zubereitung der Gaben von Brot
und Wein (griech. Proskomide). Hier findet sich eine besonders
stark ausgeprigte Symbolik. Die Gabenbereitung erinnert an
Christi Leiden und seinen Tod, das Erlésungsopfer des gottli-
chen Lammes Christus, das seine Vollendung erfidhrt im Opfer
auf Golgotha und das in der Géttlichen Liturgie gegenwirtig
werden soll: "Geschlachtet wird das Lamm Gottes, das die
Siinde der Welt hinwegnimmt, fur das Leben und das Heil der
Welt!” (vgl. Joh 1,29); daher enthilt die Gabenbereitung
zahlreiche prophetische Texte, die von dem Leiden des
Messias handeln (besonders Jes 53,7 f.). In Bildern vor allem
aus dem Alten Testament, die als Vorzeichen und Ankiin-
digung des eucharistischen Geschehens zu verstehen sind,
wird in der Gabenbereitung mit Gesten, Handlungen und
Zitaten die Heilsgeschichte vorgezeichnet, welche dann in der
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anschlieBenden Géttlichen Liturgie vergegenwartigt und
offenbar wird. Eine spitere Deutung der Gabenbereitung
nimmt Bezug auf die Menschwerdung Christi: Der Riisttisch
(vgl. S. 35) erinnert an die Héhle zu Bethlehem, der Diskos
(griech.: [Brot-ITellen an die Krippe, der Sternbogen (griech.
Asteriskos) an den Stern der Magier, Kelch, Weihrauchfa und
Weihrauch an die Gaben der Weisen. Die Geburt des Messias
ist ein neuer Anfang des Heils, der Neuschépfung des Kosmos.

Zuerst wird bei der Gabenbereitung ein Brotstiick als "Lamm
Gottes" (vgl. Jes 53,7) zurechtgeschnitten und auf den Diskos
gelegt. Zum Gedachtnis der Gottesmutter, der heiligen Engel,
Propheten und Heiligen werden weitere Stlickchen
hinzugeftigt. Abschlieend legt der Priester zum Gedenken der
Lebenden und der Verstorbenen sowie des Ortsbischofs einige
Sttickchen hinzu. All diese Teile des Opferbrotes werden in
genau festgelegter Form um das Lamm auf dem Diskos ange-
ordnet. In dieser Weise versammelt sich symbolisch die ganze
Kirche um ihr Haupt Christus zum mystischen Opfermahl.

Weiter werden bei der Gabenbereitung Wein und Wasser in
den Kelch gegossen und dann die heiligen Gerdte nach der
Beweihrducherung mit TUichern verhtillt. Die Gaben, der Kir-
chenraum, der Klerus und alle Gldubigen werden nun nach
einer sehr alten, schon fiir das Ende des 5. Jahrhunderts
bezeugten Tradition beweihrduchert zum Zeichen der
Heiligung.

Die Liturgie beginnt dann mit dem Lobpreis Gottes:
"Gesegnet sei das Reich des Vaters und des Sohnes und des
Helligen Geistes ...", denn "das erste aller Elemente der Lituigie
ist die Lobpreisung, so wie es ja bei dankbaren Dienern der Fall
ist, die sich threm Herren nahen, nicht um safort vor allem thre
eigenen Anliegen vorzubringen, sondemn das, was allein den
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Herrn betrifft” (Nikolaos Kabasilas in seiner "Erkldrung zur
Géttlichen Liturgie”, Kap. 12).

Es folgt eine Reihe von Fiirbitten, in denen insbesondere um
den Frieden gebetet wird. Daher werden diese Ftirbitten
Friedensgebet genannt, denn ohne das aufrichtige Verlangen
nach Frieden ist Beten nicht méglich. "Das Gebet ist keine
private Angelegenheit, unabhéngig vom Alltagsleben. Deshalb
mufl zuerst der Friede mit den Mitmenschen hergestellt
werden, damit das Gesprich mit Gott in Frieden erfolgen
kann" (Kallis, Liturgie, S. 46).

Zum Frieden sollen alle beitragen, fiir die in diesem Grofien
Bittgebet gebetet wird:

"Um den Frieden von oben und das Heil unserer
Seelen ...

Um den Frieden der ganzen Welt, die rechte
Standhaftigkeit der heiligen Kirchen Gottes und
die Einigung aller ...

Fiir die Reisenden zu Wasser, zu Lande und in
der Luft, fiir die Kranken und Notleidenden, fiir
die Gefangenen und um ihr Helil...

Dqf3 wir von aller Triibsal und Zorn, Bedrdngnis
und Not befreit werden, ...

laf3it uns den Herrn bitten !"

Diese Fuirbitten werden wie bei vielen anderen Bittgebeten mit

dem Gedenken an alle Heiligen, besonders an die

Gottesmutter abgeschlossen:
"Eingedenk unserer allheiligen, makellosen,
hochgelobten und ruhmreichen Herrin, der
Gottesgebdrerin und Immerjungfrau Maria mit
allen Heiligen lqf3it uns uns selbst und einander
und unser ganzes Leben Christus, unserem Gott,
itberantworten!”
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Dieses Gedenken ‘entspringt dem Bewuftsein der
Gemeinschaft, die auch nach dem Tod fortbesteht. Fur die
Kirche gibt es keine Todesmauer, durch die die Heiligen un-
erreichbar wiren. ... Die Begegnung mit den Heiligen, mit den
Siegern dieser Welt, schafft Mut und Kraft. Da ihr Leben
schon auf Erden vom Dienst und der Bitte fuir andere erftillt
war, appelliert die versammelte Gemeinde an sie, wie einst die
Christen den zur Hinrichtung gefihrten Martyrern zurief:
‘Memento mef’, gedenke meiner!" (Kallis, Liturgie, S. 50)

Auf die Verkiindigung des Wortes bereiten uns im weiteren
Verlauf der Gottlichen Liturgie drei Antiphonen (griech.:
Wechselgesdinge) vor. Sie bestehen aus Psalmen und Hymnen
und werden durch Firbitten ergénzt. Unter diesen Texten ist
besonders ein christologischer Hymnus hervorzuheben, der
auf den Kaiser Ioustinianos (527-565) zurtickgeht und der die
ganze Heilsgeschichte zusammenfaft:

"Du einziggeborener Sohn und Wort Gottes,

der du unsterblich bist

und um unseres Heiles willen

dich herabgelassen hast, Fleisch anzunehmen

aus der heiligen Gottesgebdirerin und Immerjungfrau
Maria.

Mensch geworden, ohne dich zu verdndern,

ans Kreuz geschlagen,

Christus, Gott,

den Tod durch den Tod hast du vernichtet.

Du Einer aus der Heiligen Dreieinigkeit,

gleichverherrlicht mit dem Vater und dem Heiligen
Geist,

rette uns!”
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In feierlicher Prozession wird das Evangelienbuch durch die
versammelte Gemeinde zum Altar getragen. Urspriinglich
begann mit diesem sogenannten "Kleinen Einzug' die
Liturgie; dies ist auch heute noch deutlich bei einer

bischéflichen Liturgie zu
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erkennen, in der der Bischof von diesem Moment an der
Liturgie vorsteht. Denn der eigentliche Vorsteher der
eucharistischen Versammlung ist immer der Bischof selbst, in
dessen Auftrag jeder Priester die Liturgie feiert.

Der Einzug mit dem Evangelienbuch erinnert nach einem
Wort des Okumenischen Patriarchen Germanos 1. (+ 733) in
seinem Kommentar zur Géttlichen Liturgie daran, daf "der
Sohn Gottes in die Welt gekommen ist .... Wir verkiindigen
dieses Kommen, das uns in der Gnade Jesu Christi offenbar ge-
worden ist.” Mit dem Eintritt Jesu in das oéffentliche Leben
und dem Beginn seiner Verkiindigung, die im Kleinen Einzug
symbolhaft dargestellt werden, wird den Jingern der Weg ins
himmlische Reich gewiesen: Wie der Herr, das
menschgewordene Wort Gottes, einst zu den Menschen kam,
so verktindet er jetzt in der Géttlichen Liturgie uns sein Wort.
Der Prozession des Kleinen Einzugs wird eine brennende
Kerze vorangetragen als symbolischer Hinweis auf Johannes
den Vorlaufer, "die Lampe, die brennt und leuchtet” (Joh 5,35).
Deswegen singt die Gemeinde:

"Kommt, lqfit uns anbeten und niederfallen

vor Christus.

Rette uns, Sohn Gottes,

von den Toten ayferstanden,

die wir dir singen:

Alleluyja!”

Dem Kleinen Einzug folgen die Tagesgesiinge, welche in
knapper Form den Festgedanken des Tages herausstellen und
dementsprechend im Jahreskreis wechseln.
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Mit dem altchristlichen Hymnus des Dreimalheilig (griech.
Trisagion) erflehen wir das Erbarmen des dreieinigen Gottes:
"Heiliger Gott,
heiliger Starker,
heiliger Unsterblicher,
erbarme dich unser!”

Dieser Hymnus, damals ein Kampflied der Orthodoxen zur
Abwehr der Irrlehren, wurde auf dem Konzil von Chalkedon
451 als ein Bekenntnis zu Christus als dem fleisch-
gewordenen Sohn Gottes und zugleich als Anrufung der
Dreieinigkeit bestitigt, denn im menschgewordenen Logos
offenbart sich die Heilige Dreieinigkeit. Dies bringt das
Doxastikon der Vesper zum Pfingstfest sehr schén zum
Ausdruck:

"Kommt, Vilker, lqfit uns

die dreihypostatische Gottheit anbeten,

den Sohn im Vater mit dem Heiligen Geist.
Denn zeitlos hat der Vater den Sohn gezeugt,
mitewig und mitthronend,

und der Heilige Geist war im Vater,

mit dem Sohn verherrlicht;

eine Macht,

eine Wesenheit,

eine Gottheit,

die wir alle anbeten und sprechen:

Heiliger Gott,

du hast alles geschaffen durch den Sohn

in Mitwirkung des Heiligen Geistes.

Heiliger Starker,

durch den wir den Vater erkannt haben

und der Heilige Geist in die Welt gekommen ist.
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Heiliger Unsterblicher,
Trostergeist,

du gehst vom Vater aus
und ruhest im Sohn;
heilige Dreiheit,

Ehre sei dir!”

Die Lesungen bilden das Zentrum des ersten Teils der
Liturgie und werden durch Psalmverse (griech. Prokeimenon)
eingeleitet. Urspriinglich hat man den ganzen Psalm mit
einem Kehrvers gelesen wie tiberhaupt alttestamentliche Texte
in der Liturgiefeier ihren festen Platz hatten. Das Prokeimenon
ist ein Hinweis darauf, da der Retter, den die Propheten -
darunter auch der kénigliche Psalmensdnger David - in ihren
Weissagungen verkiindet haben, in Jesus dem Christus
gekommen ist: Er erfiillt die Worte des Psalmisten und der
Propheten, auf ihn hin ist alles gesagt!

Die erste Lesung ist nach der heutigen Praxis stets den Apo-
stelbriefen oder in der osterlichen Zeit der Apostelgeschichte
entnommen und macht die Predigt der heiligen Apostel auch
in unseren Gemeinden gegenwirtig, jener Boten des Herrn,
die als erste das Heil verkiindet haben. Wie das Prokeimenon
die Hoffnung der alttestamentlichen Kirche aufi den Messias
ausdriickt, so ist die Lesung aus den Apostelwerken die
Stimme des Neuen und Ewigen Bundes, der den Alten Bund
nicht einfach ersetzt, sondern zur Erfiillung gebracht hat.

Es erklingt sodann der Gesang des dreifachen Alleluja, ange-
stimmt als ein Zeichen unseres hoffnungsvollen Glaubens und
unserer Freude uber die frohmachende Botschaft Christi. Die
Beweihrducherung hierzu ist wieder ein Symbol fiir die uns in
der Schrift zuteil gewordene Gnade Gottes. Der Weihrauch ist
Zeichen der Verehrung, des Wohlgeruchs des Wortes Gottes,
der geistigen Gnaden und Wohltaten, die aus Gott entspringen
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und in unserem Leben Wirklichkeit werden, "denn wir sind fiir
Gott ein Wohlgeruch Christi unter denen, die gerettet werden,
wie unter denen, die verlorengehen” (2 Kor 2,15).

Mit dem Hinwels auf die Gottliche Weisheit wird die Lesung
des Evangeliums eingeleitet: Der Herr selbst spricht zu seiner
Gemeinde, er ist in seinen Worten gegenwartig.

Dieser erste Teil der Liturgie wird nun abgeschlossen durch
eine Folge von Fiirbitten und Gebeten. Hier ist der
urspriingliche Platz der Furbitten fir die ganze Kirche.
Allerdings werden diese Bitten gelegentlich gektrzt bzw.
ausgelassen. An dieser Stelle verlieBen friher die
Taufbewerber den Gottesdienst, denn es beginnt jetzt der
zweite Teil der Liturgie, die der Glaubigen. Heute sollen uns
die Gebete fiir die Katechumenen einmal an die Taufbewerber
in den Missionen erinnern, die unserer Furbitte bedurfen;
zugleich aber kann die Bitte fur die Katechumenen uns selbst
"die Bedeutung der vollen Kirchenzugehorigkeit ins
Bewuftsein rufen und zur Vorbereitung auf eine wurdige
Teilnahme am Mysterium von Brot und Wein dienen. W&h-
rend es damals um das Christ-Werden ging, zielen die Gebete
heute auf das Bewuft-Christ-Sein ab" (Kallis, Liturgie, S. 84).

Am Anfang der "Liturgie der Glaubigen" steht die Ubertragung
der Gaben vom Rusttisch zum Opferaltar im sogenannten
"Grofien Einzug'. Der Priester betet zuvor ein Vorberei-
tungsgebet, das klar ausspricht, wer der eigentlich Handelnde
bei der Liturgie ist:
"Du Christus, unser Gott, bist der Darbringende
und der Dargebrachte, der Empfangende und
der Austeilende, und zu dir senden wir den
Lobpreis empor samt deinem anfanglosen Vater
und deinem allheiligen und guten und
lebenschqgffenden Geist.”
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Bet der bischéflichen Liturgie bringt an dieser Stelle der Bi-
schof die Gabenbereitung zum Abschlug.

Der Chor singt den "Cherubim-Hymnus" (griech. Cherubikon):

"Wir bilden die Cherubim geheimnisvoll ab

und singen der lebenschqffenden Dreieinigkeit

den Lobgesang des Dreimalheilig,

lafit uns alles irdische Sinnen ablegen,

denn wir werden den Konig des Alls empfangen:

Ihn, der von den Engelscharen unsichtbar begleitet
wird.

Alleluyja, alleluja, allelwya.”

Dieser Hymnus wurde 573/74 von Kaiser Ioustinos II. in die
Liturgie eingefiihrt. Er bringt deutlich zum Ausdruck, dag die
irdische Liturgie Abbild der himmlischen und Teilhabe an ihr
ist.

Beim Grofen Einzug werden jetzt die vorbereiteten Gaben auf
dem verhiillten Diskos und im verhillten Kelch von Priester
und Diakon durch die Mitte der Kirche zum Altartisch
getragen. Diese Prozession symbolisiert, wie Christus durch
die Mitte des Volkes von Bethanien zum Golgotha schreitet:
Der ewige Hohepriester, das Haupt seiner Kirche, hilt jetzt
sakramentalen Einzug in seiner Gemeinde - so wie er einst am
Palmsonntag Einzug in Jerusalem hielt.

Zugleich erinnert der Cherubim-Hymnus auch an die Grab-
legung des Herrn. Der Priester betet daher:
"Im Grab warst du mit dem Leib,
im Totenreich mit der Seele als Gott,
im Paradies mit dem Rduber
und auf dem Thron, Christus, mit dem Vater und
dem Geist,
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alles erfiillend, du Unermeflicher!”
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Einer weiteren Furbittenreihe folgt dann die Aufforderung des
Diakons: "Lqfit uns einander lieben, damit wir in
Eintracht bekennen!” und anschlieBend der Friedenskugf;
denn nur als miteinander Versdéhnte kénnen wir Gott ein
gerechtes Opfer darbringen (vgl. Mt 5,23 f.). Fruher erfolgte
dieser Friedensgruf3 mit den Worten: "Christus ist in unserer
Mittel” - "Er ist es und wird es sein!” zwischen allen Glaubigen,
heute ist er nur mehr im Altarraum zwischen den Zelebranten
ublich.

AnschlieBend sprechen wir das Glaubensbekenntnis, das
einst die S6kumenischen Konzilien von Nikaia (325) und
Konstantinopel (381) unter dem Beistand des Heiligen Geistes
formuliert haben:

"Ich glaube an den einen Gott,

den allmdchtigen Vater,

Schopfer des Himmels und der Erde,
alles Sichtbaren und Unsichtbaren.

Und an den einen Herrn Jesus Christus,
Gottes einziggeborenen Sohn,

der vom Vater gezeugt ist vor aller Zeit.
Licht vom Licht,

wahrer Gott vom wahren Gott,

gezeugt, nicht geschaffen,

eines Wesens mit dem Vater,

durch den alles geschqffen ist.

Fiir uns Menschen und zu unserem Heil
ist er vom Himmel herabgestiegen

und Fleisch geworden

vom Heiligen Geist und der Jungfrau Maria
und ist Mensch geworden.
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Er wurde fiir uns gekreuzigt unter Pontius Pilatus,
hat gelitten und ist begraben worden,

ist am dritten Tag auferstanden

nach der Schrift.

Er ist ayfgefahren in den Himmel

und sitzt zur Rechten des Vaters.

Er wird wiederkommen in Herrlichkeit,

zu richten die Lebenden und die Toten;

seiner Herrschqft wird kein Ende sein.

Und an den Heiligen Geist,

den Herrn, den Lebenschqffenden,

der vom Vater ausgeht,

der mit dem Vater und dem Sohn zugleich angebetet
und verherrlicht wird,

der gesprochen hat durch die Propheten.

Und an die eine, heilige, katholische und apostolische
Kirche.

Ich bekenne die eine Tayfe

zur Vergebung der Siinden.

Ich erwarte die Ayferstehung der Toten
und das Leben der kommenden Welt.
Amen!"

Um das Wehen des Geistes anzudeuten, bewegt wdhrend der
Rezitation des Glaubensbekenntnisses der Priester das
Kelchtuch tiber den Gaben: "Es bedeutet ... die Ankiindigung
des neuen Pfingstgeschehens, das die Gemeinde in der
bevorstehenden Anaphora erfahren wird. Es ist derselbe Geist,
der die Kirche in den in diesem Augenblick bekundeten
Glauben geftihrt und ihr den Sieg tiber die Haresie geschenkt
hat. Es weht das Zeichen des Sieges und des Triumphes der
Wahrheit tiber den Irrtum" (Kallis, Liturgie, S. 120).
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Mit dem Begriff "Anaphora" wird das grofie eucharistische
Gebet im Zentrum der Liturgie bezeichnet. Er besagt im
Griechischen: Emporhebung, Beziehung, Hinordnung. Die
Anaphora bedeutet also die Darbringung des Opfers. Sie ist
Abbild des Opfers, das Christus "ein fiir allemal fiir die Stinden
dargebracht hat" (Hebr 10,12) und das in der Eucharistie
vergegenwadrtigt wird.

Mit der Aufforderung: "Laf3t uns wiirdig stehen, lafit uns
mit Ehrfurcht stehen, lafsit uns achtgeben, das heilige
Opfer in Frieden darzubringen!"” wird die Anaphora tber
den vorbereiteten Gaben eingeleitet. Sie beginnt mit einer
Segensformel und einem Dialog zwischen Priester und Volk,
der u.a. die Aufforderung einschliefit, die Herzen zu erheben
und dem Herrn zu danken.

Das eigentliche Dankgebet gedenkt der Schépfungs- und
Hellsgeschichte, preist Gott und sein Wirken an den
Menschen und leitet zum Siegeslied der Engel im Himmel
uber:

"Heilig, heilig, heilig, Herr Sabaoth;

erfiillt sind Himmel und Erde von deiner Herrlichkeit.
Hosanna in der Héhe!"

(Jes 6,3; Mt 21,9; vgl. Ps 117<118>,26).

Die Anaphora verktindet weiter die Heiligkeit Gottes und seine
unermegliche Liebe zu den Menschen, in der er "seinen einzig-
geborenen Sohn dahingegeben hat, damit jeder, der an thn
glaubt, nicht verloren geht, sondern das ewige Leben hat!” (Joh
3,16) Wir gedenken dabei des ganzen Heilshandelns Christi,
das hier und jetzt gegenwirtig wird. Dieses Gedenken (griech.
‘Anamnese) schlieft auch den Einsetzungsbericht und die Her-
renworte tiber Brot und Wein ein, die von der Gemeinde mit
einem bestitigenden "Amen!” beantwortet werden. Dem Gebot
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Christi "Tut dies zu meinem Geddachtnis!” (Lk 22,19) folgend
verweist die Anaphora noch einmal auf die mit diesem Ge-
ddchtnis verkntipften Heilstaten:
"des Kreuzes, des Grabes, der Auyferstehung am
dritten Tag, der Auyffahrt in den Himmel, des
Sitzens zur Rechten des Vaters, der zweiten,
neuen Ankunft in Herrlichkeit.”

Durch die Gegenwart des Herrn in Brot und Wein, die in
seinen kostbaren Leib und sein Blut verwandelt werden,
gewinnen wir Anteil an diesen Heilstaten. Mit dem Gedenken
ist die Darbringung der Gaben verbunden, die Ausfluf der
gottlichen Liebe ist, denn er ist selbst der Darbringer und der
Dargebrachte:
".. bringen wir dir das Deine vom Deinigen dar
iiberall und fiir alles!”
Die Gemeinde antwortet darauf mit dem Lobpreis und Dank
an Gott, der sie so wunderbar erhidlt, und fagt in knapper
Form die ganze Thematik der Eucharistie zusammen:
"Dich besingen wir,
dich preisen wir,
dir danken wir, o Herr,
dich bitten wir, unser Gott!"

Das will sagen: Alles, was wir tun, tun wir nicht aus eigener
Kraft, es ist Gottes Werk. Daher nannten schon in den friihe-
sten Zeiten die Christen die Goéttliche Liturgie Eucharistie
(griech.: Danksagung).

An das Gedichtnis schlieft sich unmittelbar das Gebet an, in
dem Gott der Vater angefleht wird, dag er den Heiligen Geist
auf die Gemeinde und die Gaben herabsende und diese Gaben
in Leib und Blut Christi wandle (griech. Epiklese). Der Heilige
Geist ist derjenige, der mit seiner gottlichen Kraft im



121

Mysterium der heiligen Eucharistie die Gegenwart Christi im

Leben der Kirche bewirkt:
"Ayf dagfl sie denen, die sie empfangen, zur Niich-
ternheit der Seele gereichen, zur Vergebung der
Siinden, 2zur Gemeinschaft deines Heiligen
Geistes, zur Fiille des Himmelreiches, Zuversicht
zu dir und nicht zum Gericht oder zur
Verdammnis.”

Im Bewugtsein der Bedeutung des Heiligen Geistes und im
Vertrauen auf die Verheifung des Herrn richtet daher die
Gemeinde ihr Gebet an Gott, denn "wieviel mehr wird der
Vater im Himmel den Heiligen Geist geben denen, die thn
bitten!” (Lk 11,13)

"Der Heilige Geist vollendet die Heils6konomie und besiegelt
den Aufstieg zum Himmel, indem er die eucharistische
Versammlung in den Leib Christi verwandelt und die
Vereinigung mit ithm selbst deutlich macht. Das ist die
Konsekration, die allerdings als ein Geschehen nicht
punktuell im Augenblick der Epiklese, sondern der ganzen
Liturgie zu verstehen ist" (Kallis, Liturgie, S. 136).

Im Anschluf8 an das Gebet um die Herabkunft des Heiligen
Geistes auf die Gemeinde und die Gaben gedenkt der Priester
der Gesamtkirche. Nicht allein fiir die hier in einem Kirchen-
raum versammelte Ortsgemeinde wird das Opfer dargebracht,
werden die Gaben gewandelt, sondern an ihnen hat die ganze
Kirche Jesu Christi mit all ihren Lebenden und Verstorbenen,
mit den Heiligen wie den Stindern Anteil. "Die einigende Kraft
der Eucharistie sprengt die zeitlichen, geographischen und
arithmetischen Grenzen. Sie ist die Zusammenkunft der
Gesamtkirche, der Lebenden und der Toten. Die irdische Ge-
meinde betet darum nicht nur mit den im Glauben
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Liturgie, S. 136).
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Daher gedenken wir der
'im Glauben ruhenden Urvdter, Viiter,
Pa2triarchen, Propheten, Apostel, Verkiindiger,
Evangelisten, Martyrer, Bekenner, Asketen und
Jjedes gerechten Geistes, der im Glauben sein
Leben vollendet hat.”

Insbesondere beten wir fiir die Gottesgebarerin Maria, denn
sile wurde in besonderer Weise gewurdigt, dem gottlichen
Heilsplan zu dienen. Auf die Erwdhnung ihres Namens
antworten wir mit einem Lobpreis, der in seinem A&lteren
zweiten Teil von Kosmas dem Meloden (7./8. Jahrhundert)
stammt und spéater durch einen im 10. Jahrhundert auf dem
Heiligen Berg Athos entstandenen ersten Teil ergdnzt wurde:

"Wahrhaqft wiirdig ist es,

dich seligzupreisen,

die Gottesgebiirerin,

die Immerseligste und ganz Unbefleckte

und Mutter unseres Gottes.

Du bist ehrwiirdiger als die Cherubim

und unvergleichlich herrlicher als die Seraphim.
Unversehrt hast du Gott, das Wort, geboren,
wahrhafte Gottesgebdrerin,

dich preisen wir hoch!"

Der Priester berduchert die Gaben, segnet das Antidoron und
fihrt dann das Gedéchtnis aller Glaubigen fort; dabei erwdhnt
er besonders den Bischof, den verantwortlichen Leiter der
Ortskirche, wie auch alle Gldubigen, "einen jeden und eine
Jjede!” Er umfafit so die Gesamtkirche aller Zeiten und schlieit
auch die Sorgen und Néte der Menschen mit ein.
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Die Anaphora endet mit einem Lobpreis der Dreieinigkeit:
"Und gib uns, mit einem Mund und mit einem
Herzen deinen allverehrten und erhabenen
Namen zu preisen und zu besingen, des Vaters
und des Sohnes und des Heiligen Geistes, jetzt
und immerdar und in alle Ewigkeit!”

Das Volk stimmt mit seinem "Amen!” bestétigend ein.

Der folgende Teil der Gottlichen Liturgie ist auf die

Kommunion der gewandelten Gaben ausgerichtet. Er

beginnt mit einem Fiirbittengebet, dag wir die
"himmlischen und furchterregenden Mysterien
dieses heiligen und geistigen Tisches mit reinem
Gewissen empfangen zur Vergebung der Siinden,
zur Nachlassung der Verfehlungen, zur
Gemeinschaqft des Heiligen Geistes, zum Erbe des
Himmelreiches, als Unterpfand des Vertrauens
auyf dich”.

Die Reihe der Furbitten endet mit der Aufforderung des Prie-
sters:

"Wiirdige uns, Herr, mit Vertrauen und ohne

Schuld es zu wagen, dich, den himmlischen

Gott, als Vater anzuruyfen und zu sprechen.”
Darauf betet die Gemeinde das "Vater unser”. Das Gebet, das
Christus selbst seine Junger gelehrt hat, wird ndmlich in der
Kirche seit den frithesten Zeiten auch auf die Eucharistie be-
zogen und als eucharistisches Tischgebet verstanden. Wir
beten bei der Bitte um unser Brot nicht allein um das irdische
Brot und damit ftir alle die Dinge, derer wir zum korperlichen
Leben bedtirfen, sondern auch um das Brot, das wir
wesentlich zum Aufbau des Leibes Christi, der Kirche, nétig
haben, das eucharistische Brot.
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Nach dem Inklinationsgebet und der Aufforderung des
Diakons an die Gldaubigen, aufmerksam zu sein, ruft der
Priester:
"Das Heilige den Heiligen!".

Damit ist gemeint, dafl die heiligen Gaben, der Leib und das
Blut Christi, den Christen gereicht werden sollen, denn nach
den Worten des Apostels Paulus sind ja alle Rechtgldubigen
"Mitbiuger der Heiligen” (Eph 2,19), "fdhig gemacht, Anteil zu
haben am Los der Heiligen" (Kol 1,12) und selbst Heilige, denn
wir haben "die Salbung von dem, der heilig ist” (1 Joh 2,20).

Auf den Ausruf "Das Heilige den Heiligen!” bekennt die Ge-
meinde ihre Stindigkeit, indem sie singt:

"Einer ist heilig, einer der Herr,

Jesus Christus,

zur Herrlichkeit Gottes des Vaters!"

(vgl. 1 Kor 8,6; Phil 2,11)

Wihrenddessen zerteilt der Priester in Anlehnung an das Ab-
schiedsmahl Jesu (Mt 26,26; Mk 14,22; Lk 22,19; 1 Kor
11,24) das Heilige Brot. Die Gaben werden dann im Kelch
vereint: "Die Einigung der Gestalten symbolisiert die
unzertrennliche Verbindung von Leib und Blut im lebendigen
Organismus und damit auch die Auferstehung durch die Kraft
des Heiligen Geistes" (Kallis, Liturgie, S. 158).

Mit den Worten

'"Die Glut des Glaubens voll des Heiligen Geistes!"
wird heifes Wasser beigeftigt. "Dieser Ritus, der seit dem 6.
Jahrhundert bezeugt ist, setzt die Geist-Symbolik fort und
weist auf den pfingstlichen Charakter der Liturgie hin: die
Herabkunft des Heiligen Geistes auf die Kirche und die
Gaben, die mit seinen lebenschaffenden Wirksamkeiten erftillt
sind” (Kallis, Liturgie, S. 160).
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In der friihen Kirche empfingen grundsitzlich alle Glaubigen,
die an der Liturgie teilnahmen, auch die Kommunion. Die
Nichtgetauften und die Biifier, das heift diejenigen, welche
von der Kommunion ausgeschlossen blieben, nahmen
ohnehin an diesem Teil der Géttlichen Liturgie nicht mehr teil.
In spiteren Zeiten hat man diese Trennung nicht mehr so
beachtet, daftir aber hiufig die Beichte zur grundséitzlichen
Voraussetzung zur Kommunion gemacht. Die Mysterien der
Beichte und der Kommunion sind jedoch nicht in dem Sinne
verbunden, da die Beichte immer und in jedem Falle eine
unbedingte Voraussetzung fiir die Kommunion ist. Es gibt
keine Norm fiir die Haufigkeit der Beichte. Sie sollte in jedem
Fall aber eine geistliche Auferbauung durch das
seelsorgerliche Gespriach mit dem Beichtvater sein und kein
Ritus der Kommunionvorbereitung. Fur diese gibt es eigene
Gebete, welche wir zuhause, auch schon am Vorabend des
Kommunionempfanges, sprechen kénnen und sollen.

Insgesamt kann als Richtschnur far unsere
Kommunionvorbereitung gelten, was Johannes von Damaskos
- in seiner Schrift "Vom Fasten" (Kapitel 7) - dazu meint: “... Es
ist gut, jeden Tag zu fasten, doch soll derenige, der fastet,
denjenigen nicht verurteilen, der nicht fastet. Fiir solche Angele-
genheiten ziemt es nicht, Gesetze zu erlassen, zu drdngen und
die anvertraute Herde unter Anwendung von Zwang zu fuhren.
Man sollte es vielmehr durch Uberzeugung und Milde und durch
gute und tiberzeugende Worte anstreben.”

Zuerst empfangen die Liturgen und dann die Glidubigen die
heiligen Mysterien. Zur Vorbereitung wird unter anderem
gebetet:
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"Als Teilnehmer an deinem mystischen Abendmahl
nimm mich heute auf, Sohn Gottes,

denn deinen Feinden werde ich das Mysterium nicht
verraten,

dir auch nicht einen Kyf3 geben wie Judas,
sondern wie der Rduber bekenne ich dir:
Gedenke meiner, Herr, in deinem Reich.

Ich glaube, Herr, und bekenne:

Du bist in Wahrheit Christus,

der Sohn des lebendigen Gottes,

der in die Welt gekommen ist, um die Siinder zu
retten,

deren erster ich bin.

Auch glaube ich,

dqgf3 dies dein allerreinster Leib selbst ist

und dies dein kostbares Blut selbst ist.

Ich bitte dich nun:

Erbarme dich meiner

und vergib mir meine Ubertretungen,

die ich absichtlich oder unabsichtlich,

in Wort oder Werk,

bewyfit oder unbewyfit begangen habe,

und wiirdige mich, nicht zur Verdammnis

an deinen allerreinsten Mysterien teilzuhaben,

zur Vergebung der Siinden und zum ewigen Leben.

Amen!"

Vor dem heiligen Kelche sagt jeder seinen Vornamen, und der
Priester spricht: "Teilhqftig wird der Knecht (die Magd)
Gottes N.N. des kostbaren und heiligen Leibes und Blutes
unseres Herrn und Gottes und Heilandes Jesus Christus
zur Vergebung der Siinden und zum ewigen Leben!” oder
4hnliche ktirzere Spendeworte, z.B. "Leib und Blut Christi!”
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Nach der Spendung der heiligen Gaben, segnet der Priester
mit den Worten: "Rette, Gott, dein Volk und segne dein
Erbe!” (Ps 27<28>,9). Als Antwort singt das anwesende
Gottesvolk den pfingstlichen Hymnos:

"Gesehen haben wir das wahre Licht,

himmlischen Geist empfangen, wahren Glauben
gefunden,

die unteilbare Dreieinigkeit beten wir an;

denn sie hat uns erldst.”

Die verbliebenen Gaben werden unter Dankgebeten vom Altar
zum Ruisttisch zurtickgetragen, wo sie spédter der Diakon oder
der Priester verzehren. Diese Prozession schlieft die Himmel-
fahrtssymbolik ab. Wihrenddessen erklingt der
Freudenhymnus:

"Erfiillt sei unser Mund von deinem Lob, o Herr,
ayf dqf3 wir besingen deine Herrlichkeit,

denn du hast uns gewiirdigt, teilzunehmen

an deinen heiligen, géttlichen, unsterblichen und
lebenschaffenden Mysterien.

Bewahre uns in deiner Heiligung,

den ganzen Tag zu lernen deine Gerechtigkeit.
Alleluja, alleluja, allelyja!”.

So verbindet sich unsere Danksagung mit der Bitte an Gott,
den Urheber aller guten Gaben, daf die Gnade der
Eucharistie, die wir gefeiert haben, in unser ganzes Leben, in
die ganze Welt hineinwirke und sie im Heiligen Geiste
verwandeln, verkldren, neu schaffen mdge zu einem neuen
Himmel und einer neuen Erde. Diese Gedanken faSt der
Priester im Gebet vor der Ikonostase zusammen. Dieses
"Gebet hinter dem Ambo" (vgl. S. 4) umfagt die ganze Kirche
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und die Welt mit ihren Sorgen und Néten, die zum Anliegen
der Christen werden, die der gottlichen Liebe teilhaftig
geworden sind.

Die Géttliche Liturgie endet mit dem feierlichen Schlufisegen,
bei dem der Priester die Gemeinde mit dem Siegeszeichen,
dem heiligen Kreuz Christi, bezeichnet und sie entldt unter
Anrufung des Herrn und aller Heiligen, besonders jener, derer
an diesem Tage gedacht worden ist.

Wir treten zum Priester, verehren das heilige Kreuz und erhal-
ten das Antidoron (griech. = "statt der Gaben"), d.h. ein ge-
segnetes Stlickchen jener Brote, aus denen die
eucharistischen Gaben entnommen wurden. Fuir alle, die an
den heiligen Gaben selbst nicht teilnehmen konnten, ist es ein
Zeichen, da auch sie zur Gemeinschaft gehdéren. Zudem
erinnert es an die in der friihen Kirche tblichen Liebesmahle
und bezieht auch jene mit in die eucharistische Gemeinschaft
ein, die aus irgend einem Grunde nicht in der Kirche
anwesend sein konnten. Daher sollten wir z.B. unseren
Kranken und Alten das Antidoron mitbringen.

WIR LOBPREISEN GOTT:

"Nun lafit du, Herr, deinen Knecht,
wie du gesagt hast, in Frieden scheiden.
Denn meine Augen haben das Heil gesehen,
das du vor allen Vilkern bereitet hast,
ein Licht, das die Heiden erleuchtet,
und Herrlichkeit fiir dein Volk Israel.”
(Lk 2,29-32)
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1=

Die im folgenden aufgefiihrten Stichworte sollen ein leichteres Auffinden bestimmter Begriffe ermoglichen; daher
kann ein und derselbe Gegenstand auch unter mehreren Stichworten (z.B. seinem deutschen und griechischen Namen,
nit den Anfangsworten eines liturgischen Gesanges oder dessen Fachterminus u.a.m.) verzeichnet sein.

Nicht erfaBt sind hingegen bloBe Nennungen eines Begriffes, die keinen weitere Aufschlub zu seiner inhaltlichen
Bestimmung gebep; hier sind nur die Stellen der "Handreichung" verzeichnet, an denen neue Informationen zum
jeweiligen Begriff zu finden sind.

Abbi ldunaerns

Alle Heiligen 31, 122
Altarraum einer frihchristlichen Kirche 50
Auferstehung Christi 73, 101, 116
Aufrichtung des ehrwilirdigen Kreuzes 90
Basileios der GroBe 65
Christus der S&mann 110
Christus segnet die Kinder 27
Deesis 48
Gottesmutter Orantin 54
GrundriB einer orthodoxen Kirche 38
Herabkunft des Heiligen Geistes 70
Ikonostase (Aufbauschema) 51
Johannes Chrysostomos 28
Johannes von Damaskos 46
Johannes Klimakos 22
KirchengrundriB 38
Kreuzerhthung 90
Kreuzigung Christi 57
Pascha i 73, 101, 116
Pfingsten 70
Platytera 54
Taufe Christi im Jordan 93
Theophanie 93
Wunderbar ist Gott in seinen Heiligen 31

Zitierite Autoren:s

Germanos I. von Konstantinopel 30
Gregorios der Theologe 61
Ioustinos der Philosoph 24
Ioann von Kronstadt 68
Ioustinianos 109
Johannes Chrysostomos 61 £f., 64, 99-101
Johannes von Damaskos 47, 95, 126
Maximos der Bekenner 28
Meliton von Sardes 96 f.
Nikolaos Kabasilas 63
Photios von Konstantinopel 40
Prokopios 28
Symeon von Thessaloniki 33, 49

Liturgische

Abendhymnus 77
"Als Teilnehmer an deinem mystischen Abendmahl" 127
Anaphora 64
Cherubim-Hymnus / Cherubikon 115
Christgeburt / Kontakion 72

Christologischer Hymnus des Kaisers Ioustinianos 109
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"Der Auferstehung Tag" 95
"Die Botschaft der Apostel" 7
"Die Jungfrau gebiert heute"” 72
Dienstag und Donnerstag / Sticheron 79
Donnerstag / Exaposteilarion 91
Doxologie, GroBe 83
Dreimalheilig 112
"Du einziggeborener Sohn und Wort Gottes" 109
"Ehre sei Gott in der HoOhe" 83
"Erfiillt sei unser Mund von deinem Lobe" 128
Fastensonntag, 1. / Apolytikion 48
Freitag / Exaposteilarion 90
Friedensgebet 108
Gebet hinter dem Ambon 23
Gebet zum AbschluB der Gabenbereitung 60
Gebet zum GroBen Einzug 55, 114
Gebet zum Heiligen Geist 71
Gebet zur Vorbereitung auf den Empfang d. Gaben 127
Gesang zum Grofen Einzug / Liturgie 115
Gesang zum GroBen Einzug / Lit. d. Vorgew. Gaben 62
Gesang zur Gottesmutter 123
"Gesehen haben wir das wahre Licht"” 128
GClaubensbekenntnis 117-118
GroBe Doxologie 83
"Herr, der du jene segnest, die dich preisen" 23
"Heiliger Gott" 112
"Heilig, heilig, heilig, Herr Sabaoth" 119
"Heiteres Licht heiliger Glorie" 77
"Heute ist unseres Heils Grundlegung" 92
"Himmlischer Kénig" 71
"Thr heiligen Zwolf" 90
"Im Grabe warst du mit dem Leibe" 115
Kirchweihe / Apolytikion 32
"Kommt, Volker, laBt uns" 112
"Kreuz, Beschiitzer der ganzen Welt" 90
Liturgie des hl. Basileios d. Grofen 64
Liturgie des hl. Johannes Chrystomos 23, 55, 60
Liturgie der Vorgeweihten Gaben 62
Mesonyktikon / Troparion 80
Mitternachtsgebet / Troparion 80
Morgengottesdienst / Gesang 85
"Nachdem wir Christi Auferstehung geschaut haben" 85
"Nun 148t du, Herr, deinen Knecht" 129
Non / Troparion 87
Osterkanon (Anfang) 95
Okumenisches Konzil - Viter / Kontakion 7
Pascha 95, 101
Pfingstvesper / Sticheron 26, 128
Pfingstvesper / Doxastikon 112
Ps 62 <63> 74
Ps 83 <84> 39
Ps 103 <104> (Auszlige) 76
Sanctus 119
Sext / Troparion 87
Simeons Gesang 129
Sonntag der Orthodoxie 45-47, 48, 53 f.
Stunde, 3. / Troparion 87
Stunde, 6. / Troparion 87

Stunde, 9. / Troparion 87
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Terz / Troparion 87
Trisagion 112
"Vater unser" 21
viter des I. Okumenischen Konzils / Kontakion 7
Verkiindigung / Apolytikion 92
Vesperhymnus 77
Vorgeweihte Gaben, Liturgie 62
"Wahrhaft wirdig ist es" 123
Weihnachten / Kontakion 72
"Wir bilden die Cherubim geheimnisvoll ab" 115
"Zu jeder Zeit und zu jeder Stunde"” 94
L sche
Akathistos-Hymnos 34
Altarraum 55 ff.
Altartisch 56
Ambo 37, 128
Anabathmoi 86
Anamnese 119
Anaphora 106, 119
Antidoron 123, 129
Antimension 58
Antiphonen 110
Apodeipnon 78
Apolysis 78, 80, 81, 89
Apolytikia 78
Apostelbriefe 113
Aposticha 78
Artoklasia 76
Artophorion 58
Asteriskos 108
Auferstehung Christi s. Pascha
Béanke 37
Basilika 26, 39
Bilder s. Ikonen
Bischof 26, 60, 112
Brotbrechung 77
Brotschrein 58
Brotteller 108
Cherubikon 115
Cherubimbilder 59
Cherubimhymnus s. Cherubikon
Christologischer Hymnus 110
Dankgebete zur Eucharistie 128
Deesis 52
Diakon 59
Diakonikon 59
Diskos 108
Doxologie 80, 82
Dreimalheilig s. Trisagion
Eingangsgebet 78, 80, 81, 86, 89
Einsetzungsbericht 119
Einzug 62, 78, 111, 114 f.
Ektenie 78
Entlassung sS. Apolysis

Entlassungsgesdnge
Epiklese

s. Apolytikia
120
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Epimanikia
Epitrachilion
Eucharistie
Evangelienbuch
Exaposteilaria
Exapteryga
Friedensgebet
Fiirbitten
Gabenbereitung
Gedadchtnisse der Wochentage
Gewdnder, liturgische
Gerédte, liturgische
Glaubensbekenntnis
GroBe Doxologie
GroBer Einzug der Liturgie
GroBes Bittgebet
GroBe Stunden
Herzens-Gebet
Hesperinos
Hexapsalmos

Hochgebet

Ikonen

Ikonostase
Jahreszyklus
Jesus-Gebet

Kanon

Kapelle

Karfreitag

Katakomben
Katechumenen

Kathedra des Bischofs
Kathedrale

Kathisma
Kerzenstédnder
Kirchenjahr
Kirchenschiff

Kleiner Einzug der Liturgie
Kleiner Einzug der Vesper
Koénigliche Pforte
Kommunion

Komplet

Kreuz

Kuppel

Lamm Gottes, eucharistisches

Lesungen
Lichtprozession
Liturgie (und "leitourgia")

Liturgie der Vorgeweihten Gaben
Lobpreis der Gottesmutter "Wahrhaft wiirdig"

Martyrer

Matutin
Mesonyktikon
Mitternachtgebet
Mdénchtum
Morgengottesdienst
Nachtgebete
Narthex

Non

Oden, biblische

26,

20,

106

106

111 £., 120
58

86, 91

59

108

78, 108, 114
107

100

106 ff.

107 ff.

8o, 81, 117
82

62, 114 f£.
s. Synapte
88

23

75

82, 76

s. Anaphora
40 ff.

49 ff.

91

23

82, 86

30

88

24, 40

34, 105, 114
37

30

s. Psalmen
36

92

35

110

78

52

124 ff.

78

59

35, 40

107

113

76

61, 102 ff.
104

123

91

81

80

80

67

81

80

34

87

82
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Oktoechos
Opferbrot
Orarion

Orthros

Ostern

Pascha

Phelonion
Prokeimenon
Proskomide
Prosphora
Prothesis
Prozessionskreuz
Psalmen

Pult

Reliquien
Rhipidia

Rotunde
Risttisch
Rundkirche
Schiff der Kirche
Schlufsegen
Sechs Psalmen
Segenskreuz
Segnung der Nahrungsmittel
Sext

Sitz des Bischofs im Altarraum

67, 76, 78,

81, 82,

Sonntag der Orthodoxie (1. Fastensonntag)

Spadtabendgebet
Sternbogen
Sticharion
Stufengesénge
Stunden
Stundengebete
Symbolon

Synapte

Synthronon
Tagesgesange
Taufbewerber
Teller

Templon

Terz

Theophanie

Thronos

Tisch des Altares
Trisagion

Troparia
Verkiindigung an die Jungfrau Maria
Vespergottesdienst
Vorhalle
Wechselgesénge
Weihnachten
Weihrauch
Wochenzyklus
Zubereitung der Gaben

78,

86,

S.

S.

80,
79,

89

35

105

81

s. Pascha
95 ff.
106
113
106
35
59
59
113
36
58
59
29
107
29
35
129
82
59
77
87
59
45
78
107
105 f.
Anabathmoi
86, 88

67 ff.

117
108
60
111
34
107
Ikonostasc
87
95
60
56
88, 112
87, 111
91 f.
75
34
109
88
113
89
106

78,

88, 109,

56,

59,

78, 86,

88,

81,
80,

107,



ANHANG

Zitierte liturgische Texte
im griechischen Original

1, H Omo8au8wvoc Euxn

* § edhoywv Toug edhoyolvrag oe, Kbpie xal dytdfwv Toug ént ool we-

molBétag, aioov Tov Aabdv cou xal eurdymsoy Ty xAnpovoplay cou.

To mMhpwpa T¢ "Exxdnatag cou pirabov: dylasoy Toug dyandvrag
tnv edmpémeiay Tou Olxou couv® Tb autode dvridbéEacov Ty Beixny oov Suvdper
xal pn éyxataibmye fuag toug EAnifovrag éni od. Elphwy Tw xbéopw cov
Sdpnoat, taig "Exxdnsiarg cov, tolg ‘lepelot, Toig BaotAeiow nudv, T
Trpate xat mavtl Tw Aaw cou’ 81t maca dbotg ayalh xat wav Sdpnua Té-
Actov Evwbéy 2oy, xataBaivoy éx cou Tou Iatpdc Twy paTWV' XAt Got THY
S6Eav xal edyapiotiav xal mpooxdvnowv dvaméumopey, T Iatpl xal Tw
Yiw xal to ‘Ayle Ivedpatt, vuv xal del xat elg Toug aldvag Twv aldvoy.

‘O Xopbg "Auny.

Zuxned tov Eomepwvou tne Mevenkootic

E v taig athaig cov duvijow oe tév Tompa
100 kéopov,. kal KkAlvag yéws - rpookuviiow
oov Tv dhttnrov dovay, Ev domépa, kal
npwt, kal peomubpla, xal év mowtl kaxipw v
Aoyfow oe, KoOpie

3. Amolvutikio twv Exkawiwv (S. 32)

*AnoAutikiov fixog &',

‘Q¢ 100 avw otepedpatog v ebmpéneiay, kal TV k&Tw ouvamné-
delfag wpaldtta, 100 &ylov oknvopatog tfig 86Eng oov Kopie' kpa-
talwoov autdv elg al@va al®dvog, kal mpdodefal Hudv, 1dg &v abtd
dnadotwg mpooayopévag oot Befjoelg, mpeoPelaig tiig O¢eotdkov,
N mavtwv fwr) kai &v&otaolg.

Ttxnod kat Aotagtkd tou Eomepvou e Kupwaxie tne OpBodofiac (S. 45-

l *Hyog «' . Tav odpaviwv taypdrwy.

gporUmolg Elxéo, viv opatletan, &g N 6v edoebeiac 16 ot & A

ey xoounOeioa, I'| Xpiotov "ExxAnola, T, 5lqox55¢g§v :Advqg,gdz:gu:?g: v(‘:

xal néviag cuykaleital nvevpatxde Eop- ¢og” owtlfov 8¢ xapblag twv €VOESDV.

tGoan ourék()mpewq ‘.év bpovolg xal wiotet  Aglte mévreg rpoontowyey, E00EBOPPOVLG

Xappowixdc, peyakivovieg tév Kopiov. Elxévag Xplotob oentég, npookuvobvreg ol
*OpBobotor.



A6ka... "Hyog B'.

H xapig &néhapye tng GAnbeiag t@ mpotvu-
movpeva mdAar okuwddg, viv  Gvagavdov
extetélectar 8ov yap R "ExxkAncia, tijv evow-
fov Eixova Xpiotouv, G¢ Onepkdoplov kOGpOV
gnappiévvotal, tfig oknvfic 100 paptupiov tov
wnov npobnoypdpovoa, kar v ‘OpBdSotov ITi-
atv katéxovoa' tva 8v oePopedo, tovtov kal Thv
Elkova Swakpatobvieg pn mhavopcda. 'Evdvod-
oBooav aloybvnv, ol obftw pf motedovies Auiv
yap d6Ea tob Zapkwbiviog N popet, edoePidC
TPOCKLVOLREVT, oD Beomotovpévny. Tadtnv xata-
onalopevol, miotoi Pofjcwpev: 'O Oedg odoov
TC')V Aaov oov, kot edhdynocov TtV KAnpovo-
piav ocov.

5.  Anmolvtikio e Kupwakie tae Opfolotiac (S.48)

"Hyog PB".

Tf]v dypavtov Eikéva cov mpooxuvvobuev °A-

yafé, altodpevor ovyydpnowv OV mTAL-
opdtov fudv, Xpiotd 6 Ocog BovAnoel yap no-
8oknoag capkl avelOelv &v 1@ Ztavpd, va PO-
on ol Enhacag &k tfig SovAeiag T0D &xBpob- 60ev
ebyapiotag Poduév cor Xapls dmifpwoag td
névia, O Zwotip Hudv, mapayevépevog elg 10
oo 1ov Kdopov.

6. Kadwua tou ‘OoBpou tne Kupiaxne tne Opfobotiac (S. 53-54)

Mop(pdg wdv Ilpopnidv, ’Amoctélwv 1a
£1dn, Maptopov iepdv, kal ‘Ayiov arav-
tov, Elkovac xai popedpata, iephg mdpailetat
100 Nopgiov 88, tod vontod kai tfig Nopeng,
dyhailetar, taig voepaig dyhaiag, N pitnp 1
livo Zidv.

7. Aotactikd tme Nevernkootne (S. 71)

Bamkei‘) ovpavig, ITapaxAnte, 10 ITvebpa tfig dAnbdeiag, 6 mav-
a0 nmapav kot Té ndvia TANpdvV, 6 Oncavpdc @V dyaddv
Ka Ccoﬁg xopnyos, &A0¢ xal oxfvooov &v fpiv kot xabdpioov
Auag ano maong kNAidog xai odoov, "Ayabé, tdg yoyag Hudv



8. Kovtakio twv Xpwgtouxevvwy (S. 72)

"Hyog Y. Adtouelov.

H‘ ITapBévog ofiuepov, tov "Yrepolotov tiktel, kai 1y yij 10 Tnn-
Aalov, tw dmnpocitw mpoodyet. “Ayyelor, pera IToipéveov
doEoloyolol. Mdayor 8¢, petd dotépog ddoimopobol 8t Huag
yap £€yevvhnon, IMaidiov véov, 6 mpo advwv Ocdg.

9. Tpomapo Tou Mexalou Amodeimvou (S. 79)

"Hyog nk. §&'.

®v dopdtwv &xBpdv pov, 10 Gbmvov Eniotacar, Kipie, kat

i fig GOAiag capkdg pov, 10 dtovov gyveg, 6 mAGoag pe S1d

eig xeipdg oov, mapabiicopar 16 nvedpd pov. Ikémacdv pe mré-

puEL tfig ofic dyaBétntog, tva pf dnvacw eig Bdvatov: kai Tovg

voepovg 6@Badpods pov edticov, &v tf tpued tdv Belwv Adyov

oov’ Kai d1éyelplv pe &v kalpd evOETE, npodg ofv Sokoroyiav, wg
povog Gyabog kar @LAdvOpwmog.

10. Tpomdowo Tou MegovuktikoU kar tne M. Aeutépag (S. 80)

"Hyog¢ mA. 0.

l’606 & Nupoplog Epyetar &v 1o péoo tfig vu-
K16 kat pakdpiog 6 dobhog, Ov ebpnoe
ypnyopobvta: GvaElog 8¢ maAtv, 8v evphoel pa-
Oupobvta. BAéne olv yuxf pov, py 1@ Onve Ka-
tevex0fic, Tva pf @ Bavate mapadobfic, kal tfig
Bacihelag BEw khewoBfic GAAG Gvavmyov kpa-
fovoca: “Aytog, “Aylog, "Aylog €l O ©egdg’ dia
1fig @gotdKoL, EAéncov fpag.

11. Aotoloxia (S. 83-85)

Adka oot t® Seifavtt 10 @dG.

A(’)&a g¢v dyiotolg @e®, kat &mi yfig eipfvn, &v' avBpwnoig
gbooKia.

“Yuvobuév og, edhoyobpév oe, npookuvolpév og, doEoAoyov-
pév og, edxaplotobpév oot, dia v peYdAnv cov do&av.

Kopie, Baocihed &mouvpdvie, Oet Ilatep mavioxpdrop: Kupie
Yi¢ povoyevég, ‘Incod Xpioté, xat "Ayiov Ivebpu.

Kopie 6 Oeodg, 6 *Apvog tov @cob, 6 Yiog tob ITatpodg, 6 aipov
Vv apaptiav 100 koopov, éAéncov fpag, 6 aipov tag Gpaptiag
100 kOopov.

[Ipocdear v dénowv Mudv, 6 kabfipevog &v dekid tob [a-
P0G, kat &Aéncov Mpag.



"0t ob €l poévog “Aytog, ob €l povog Koprog, ‘Incovg Xpi-
otog, elg 60tav Oeod Ilatpog. "Apmv.

Ka@’ éxdotnv fjpépav gvrloyfow ot, kai aivéow 10 vopa cov
elg Tov aidva, xai €ig Tov aidva 100 aidvog.

Kata&iooov, Kopig, év 1] fuépg tavtn, dvapaprtitovg ¢u-
AayxBfivar Muag.

Ebloyntog el, Kidpie, 6 Ocog tov [Matépav Hudv, kai alvetov
xai dedoEacuévov 16 dvopd cov elg tovg al@vag. *Aunv.

I'évoito, Kipie, 10 ELedg oov &9’ fipag, kabanep HAnicapev
gni of.

Edhoyntog el, Kopie, 8idakdv pe ta Sikadpatd cov &k Y).

Kopie, xatagpuyn &yeviiBng fpiv &v yeved kar yevea. "Eyw
elra- Kopie, EAénoov pe laoar v yoxfv pov, 811 fuaptdv oot

Kopie, npog o2 katépuyov' 8{8aEdv pe tob moieiv 16 BEANNE
cov, Ottt ov el &6 Bebdg pov.

"0t napa oot nnyn {ofic év 1@ goti cov dydueda pac.
INapateivov td EAedg cov t0ig yvdokovoi oe.

"Aylog 6 ©cobg, “Ayiog ‘Ioxupos, “Ayiog ABdvatog, Eiéncov
fudc 2k v).

Adka ... Kat vdv...
"Ayiog ’ABavatog, &Aéncov Tuag.

Elta yaiietar woyvpotepa @oviy

"Ayiog 6 ©edg. "Ayog ‘Ioyvpos. “Ayiog ABavatog, &Aéncov
fHag.

12, Mlpogeux Avacthown Tou 'OoBoou tne Kuowakns (S. 85)

victacty Xpiotov Beacdauevol, npookuviioopev dytov Ko-

prov, ’Incobv tov pdévov dvapaptntov. Tov Ztavpdv cov
Xptoté mpookvvobuev, kat thHv "Ayiav cov ‘Avdctactv, bDuvod-
pev kai dofatopev' ob yap €l Oedg fudv, €ktoég cov GAAov ovk
oidapev, 16 dvopd ocov dvopdlopev. Aebte navieg ol motoi, npoo-
xuviicopev v 100 Xpiotod aylav *Avdactactv: 1dov yap HABe
S1a 100 LtavpoDd, xapa &v 6A® t® x6opuw. Ad taviog ebAoyobvieg
tov KOplov, Opvobpev t1jv 'Aviactactv adtod. Zravpdv yap Omo-
peivag 61" fuag, Bavatw Bdavatov dAecev

13. Toondowo tnc Toltae Qpac (S. 87)

"Hyog mh. B.
K\'the, 6 10 [Mavayiév cov Tlvedbpa &v tff tpim‘mpq o1 “Amo-
otOAoIC cov Katanéuyag, tobto, "Ayabé, pfi aviavéing ae
fudv, GAL’ éyxaivicov fuiv toig deopévolg cov.



14, Tpomaowo Tnc ‘Extne ‘Qoac (S. 87)
" "Hyog B’
O' gv extn Tpépq te.Kai Gpg, @ LTavpd mpoonivcag, THV
¢v 10 INlopadeiow toApnBeicav t@ "Addp apaptiav, xai

TOV TTACHATOV U@V TO xEIpOYpapov, diappnEov Xpiote & Ocdg,
Kai cwoov TNpag.

Toondaoo tne Evatne "Qpac (S. 87-88)
"Hyog mA. &'.

“ gv 1 &vaty dpe S fpag, capki ol Havartov ya‘ucdpqug,
O VEKPWOOV T1|G OUPKOG TUDV TO QPOVTIHA, Xpiote 6 Oceog,
xkai CwoovV THaG.

16. Efamootaldoo Ttou Ztaupou (S. 90)
"Hyog B'.

Ztaopég, 6 @OAaf maong tfig olkovpévng: Zrtavpdg, 7§ Gpaid-
m¢ tfic ’ExkxkAnocfag Xravpdg, Bacidkéwv 10 kpatciopa-
Itavp6g, motdv 10 otiplypa Xtavpog, "Ayyéhov 1 86Ea, kai
t@v daipdvev 16 Tpabua.

17. Anolvutikio tou Buaxxehouou (S. 92)

"Amnolutikiov. "Hyog §'.

Auepov 1fig cotnpiag Hudv 10 Kepdratov, kai tob an’ aldvog
Z Muotnpiov W gavépwoig' 6 Yiog tob @eob, Yioc tiig Maphs-
vou yivetatl, xai FaPptiA v xapiv edayyeliletar. Atd xai fpei
oLV abTt® T} Oco1oK® Porfjcwpev: X aipe Keyxapittopévy,
6 KoOprog peta ocob.

18. Fuyv twv fNowv (S. 94)

O' gv navti kap@® xai naon dpa, £v odpav®d Kai eni yng npoo-
Kuvoopevog kai dofalopevog, Xpiotog 6 Oedg, 6 pakpo-
topog, 6 moAvéheog, O moAvevomAayyvog, & toug dikaiovg dya-
ndv, kai tovg Gpaptorovg EAedv, & maviag KaA@vV mPog cwtn-
piav, d1a tfig énayyehiag t@v peAddviwv ayabdv, Avtdg, Kopie,
npocdetal kai fudv &v i) dpa tadty tag évredEelg, xai Buvov
v fonv fudv npog tag évtordg cov. Tag yuxag fudv dyiacov,
1@ ocopata @Gyvicov, To0G Aoyiopovg didpbwoov, tag évvolag,
kaBapov, kai ptoat fpag and naong OAiyeng, kakdv kai ddVVNC.
Teixicov fpag dyiolg cov Ayyélolg, iva tif mopepPolrii adtdv
@povpolpevol kai O6dnyovpevol, kataviijoopev elg v Evotnta
tfig Iliotewsg, kai €lg v &niyvoolv tfig dnpoocitov cov §6Eng,
6t ebhoyntog el eig 100G al@vag @V aidvev. *Apnv.



Q37 o' Tllyes o

' Avastdoewg Huépa, AapmpuvBapey Axol. Ildoya Kuptov,
Mdoya: &x yap Bavdtou Tpog Laary, kot €x YNG TTPOG OVPAVOY,
Xptotdg 6 Oebe, Mpag deBifacey, gruvixtov &dovrtag.

20. Katmmtkde Adxoc tou I. Xpuosootduou (S. 99-101)

itig euaefng xal puadBeog, dmodavétw Tadtng TG XAATG Kot Qat-
dpdg mavnybpews. Eltig Sovdog edyvaipwy, eloehbétw yalpwy elg
v xapdv Tou Kuplou abtob. Eltig xape vyortebwv, amorafétw vuv
T0 dnvaprov. Eltig dnd ¢ mpddtme dpag elpydoato, Sexéobw ohpepov 16
Sixatov ophnua. Eltic peta v tpltnv HAbev, edyaplotwe topracdtw. Elrig
petd v Extnv Epbace, undev dpeBaréte’ xat yap oudev {nutobtar. Eltig
vatéproey elg TV &vdtny, mpoceABétw, undev évdodlwy. Eftig elg péwmy
EpBoce v Evdexdtny, wn @oPnldy v PeaddtyTa @uAdTiwog Yydp v 6
Aecométng, déyetar Tov Eoyatov, xabBdmep xat Tov mpdTov' avaraldel Tov
NG EVOEXATYNG, ()G TOV EPYACAUEVOY &TO TG TTEWTNG' XAl Tov UaTepov eAeel,
xaL Tov mpdtov Oepameder xaxelvw Sldwot, xat Todtw yaptletar: xal &
Epya déyetal, xat TNV yvouny acmaletar xat ™V me&EWY Tipe, Xot TV
ntpéBeoty ematvel. Odxobv etoéNbete mdvreg elg v yapav Tou Kuplov Huév:
npdtol xat debtepot Tov piaBov &mordBete. IIAodotor xar méwnreg, pet’
Ay yopeboate. "Eyxpatelg xat pdbBupor thv fpépav tipnoare. Nu-
OTEVOAVTEG XL U VNoTEVoAVTEG, eVppdvlnTe onuepov. ‘H tpdmela yépet,
Tpupnoate mavteg. O woéoyog mohde, undelg EEENOY mewav. [ldvreg amo-
Aavcate Tou gupmociov ¢ ntlotews. [ldvreg dmodadoate Tou TAGHTOL TS
xenotétntog. Mndelc Bpnvelrw meviav: épdvn yap 7 xowvy Paotheta. Mndeig
0dupéchuw mralopata cuyyvadun yop éx tou tdpou dvétetker Mndelg po-
BeloBw Bdvatov: Ahevbépwoe yap Nupag 6 Tov Twtipog Bdvartog. "EoPesey
a0TOv, U adTol xateybuevos. ‘Eoxdieuse tov "Adnyv, 6 xatehbov elg tov
"Adnv. "Enixpavev adtév, yevoduevoy ¢ oapxdg adTol’ xat Touto mpeo-
APav EBénoey ‘Hoatag' ‘O "Adng, pnoty, émixpdvly, cuvavriong cot xdrw.
"Emuxpaviy, xal yép xatneyndy. "Emwpedvly, xal yap évenaiybyn. *Empdy-
O, xat yop évexpwbn. *Emxpdvln, xat yap xabppétn. "Emuxpdvin, xa yap
édeopelln. "Exafe ocdpa, xar Oed mepétuyev. "Edafe yijv, xal cuviviy-
oev obpavd. "Exafev, §mep EPAeme, xar mémtwxev, §0ev odx ERAeme. Ilob
oov, Bavare, T0 xévrpov; Ilov cov, "Ady, 16 vixog; 'Avéotn XpioTdg, xal
ob xatafBéBAnoar. 'Avéoty Xpiotdg, xal memrtdnact Saipoves. 'Avéoty
Xpiotde, xat yalpousty “Ayyerot. *Avéotn Xpiotde, xat {wn mohirebeTal.
"Avéotn Xptotbs, xat vexpdg oldelg eml pvnuatog. Xptotog yap eyepbelc
€x VEXp@V, amapyl) TGOV xexotpnuéveyv eyéveto. AlTd 7 36Ea, xal TO xpd-
TOG Elg TOUG ALBVAG TAOV AWVLY.  Aunv.




Ev eipfjvn t0d Kvupiov 3end&m-

REV.

‘Ynip tfig eipfivng to0 odpnav-
106 x6opov, evotaleiag thv G-
viov 100 Oeod ixxinowdv xai
tfic thv naviov ivdecwg tod
Kuplov denBipev.

21, An' ta Fipnvika tig 6. Aatouvpxiac (S. 108)

'Yntp nledviov, ddoimopoiv-
TOV, VOGoUVIOV, Kapviviov,
alypaddrov xal tfic complag
avtv tod Kuplov denBhpev.

‘Yntp 100 puvoBfijvar fpls and
ndong Ohiyewg, Opyfig, xivdv-
vou xal avayxng tob Kvuplov

Senbdpev.

Tfig navaylag, dxpavrov, dnep-
evhoynpuévng, &véoEov, deomoi-
viig fpudv, Ocotéxov xai aci-
napftvov Maplag petd navrov
t®v aylov pvnpovedoavreg,
favtodg xai drifiovg xal nd-
ocav tv LoV jpdv Xpotd O
Oc® napabopcba.

22. An’ ta Avtigwva tng 6. Aatouvpxlac (S. 109)

O

Matpi kai T ayie MMvedpati, cdoov fipag.

23. AofaoTkd tou Eonmepivou e Heveimkootne (o. 132-113)

Aéta, xal vuv. "Hyog xA. &',

A cvte Ao, ™v Ttploundotatov Oedtix
npookuviioopey, Yiov &v 1 Martpl, odv &yle
Mvebuart. Matp yap &yxpdvawg Eyéwwnoev
Yi6v, ouvaldiov xal cOvBpovov,kal lMvevpa &-
ywov fiv &v 1@ Matpl, obv Yip Gofalbuevov
pla dovapig, pla obola, pla Bedmg, v poo-
xUvoOvteg mavreg Myopev “Aylog &  ©Oebg,
6 1& ndvra dnuovpyfoag 81’ Yiod, ouvepyelg
100 ‘Aylov Mvedpatog. YAyrog loxupods, 6L od
1dv Mardpa:tyvdxapey, xad 1 Mvelpa 1o “A-
ylov ¢nebhiunoev ¢v xéopw. “Aylog &bdvarog,

16 Map&xAnrov Mvedua, 10 éx MNa

G éxmo-

pevbuLvov, xal -&v Yie dvamoaudpevov Tpudg
&yla, 86€x ool.

povoyevig Yiog kai Adyog tov @cob, dbdvatog uvrapywv,
kai katadeGapevog Sia v Nuetépav cwtypiav, capkw-
Bfivar £k tfig dyiag Ocotdokov kai deinapBévov Mapiag, d&tpé-
ntog Evavlponnoag, otavpwleic te, Xpioté 6 Oedg, Bavatw 0ad-
vatov natnoag, Eig dv tfig dyiag Tpiddog, cuvdotalopevog 1@



Xeooubucde ‘Yuvog (S. 115)

i 1 XepouBely puotinédg eixovifovreg, xal ) Lwomord
O Tewadt tov Tplodytov “Ypvov mposadovreg, wacay TV
Prwtucny dmofodpeba péprpvay.

‘Qc tov Baohéa 1wy Shwv Om6deEdpevor’

Talc &yyehwails, &opaTwg SopugopolpLevoy t&Eeotv
* Aapobie (Y1)

25. To ZVubolo tnc Miotewe (S. 117-118)

Tlotevopev elg éva Oedv,
natéga xravtongdroea,
mowmmv ovpavol xai yng,
0gatv T ndviwv xai dopdtwy:

xai elg Eva xvgLov Incotv Xoiotév,
tov vidv tov Oeol 1OV povoyevy,
tov €% 100 matEdg YEVVNOEvTa ned ndviwv Twv aldvey,
pwg & pwtde,
Oedv dAnOivov Ex Oeod dhndivod,
yevvnOévea ov ntownfévia,
Spoovolov o natof,
O’ ov td dvra yéveto.

OV 3L’ pag Tovg dvBpmoug xai dia v Nuetégav cwtnolay
raterfévia éx TOV ovgavav
xai cagxwlévia Ex nvevpatog dylov
xai Magiag tg nagBévov,
xai ¢évavBowmijoavia,
otavowBévia te Ut nudv Eni Movtiov [Mikdtov
xai tafévia xai tagpévia
rai dvagtdvta m toltn fjuéeq
®nota 1ag yoagdg,
xai avehB6vta elg Tovg ovpavovg,
xai xaBefopevov v deElq 1o natgde,
xal wakwv oxdpevov petd d6EN noival Loviag ral vexgoug.
ov g Pacihelag oux Eotal téhog:

»al elg TO Tvebpa td dylov,
10 xUgLov xai Lwomoldv,
10 £x Tol natEdg Exmogevduevoy,
10 ovv tatei xai vi) ovpngooruvolpevov rat ovvdoEalduevov,
10 Aakfjcay dLd TV TgogNTWY.
Eig piav dylav xaBolundv xai drootohuunv Exxinoiav.
‘Opoloyoipev &v Bantiopa elg dpeov Guaguidv.
IMooodoxdpev dvdotaoty vexpdv
xai Lwipv 100 péhhovrtog aldvog.' Aprv.

26. Q6% Tuuewv Tou Beoddyxou (S. 129)

(Aovk. B', 29).

bv omoAlelg 1OV S0DAOV cov, Aéomota, Katd ?b pfipa oov
N gv glpAvy 611 eldov ol ogbaipol pov 10 cuTtHpIdV cov, O
firoipacag - katd nPOCOROV MAVIOV t(bv'ka(bv eog elg anoxa-
Aoy 0v@dv, kai 86Eav Aaob cov ‘lopani.



