Im Herzen des katholischen Gottesdienstes: Zwolf Glaubenswahrheiten im romischen Kanon

Peter A. Kwasniewski

Ich danke Ihnen fur die Einfuhrung und lhre freundlichen Worte. Ich mochte Pro Missa Tridentina
meine Dankbarkeit ausdriicken, daf? Sie mich zu Ihrer diesjahrigen Generalversammlung eingeladen
haben. Es ist mir eine Ehre und eine Freude.

Von samtlichen Gebeten der rémisch-katholischen Kirche, mit denen sie dem allméchtigen Gott
das Opfer des Lobes darbringt, ragt eines besonders hervor, als Eckstein des Glaubens, als
unverrickbarer Fels, als Schatzkammer der Jahrhunderte: der rémische Kanon—das einzigartige
Hochgebet, das die katholische Kirche in samtlichen westlichen Riten und Bréuchen betete,
angefangen in den Jahrhunderten vor der Zeit von Papst Gregor dem Grol3en (gestorben 604) bis zum
fatalen Ende in den 1960er Jahren. Der rémische Kanon war ein ehrfurchtsvoll empfangenes
apostolisches Erbe, das eifersilichtig gehiitet und sorgfaltig weitergereicht wurde. Wir kdnnen ihn uns
als eine Art heiligen “Staffelstab” vorstellen, der von einer Generation an die nachste weitergereicht
wurde, auf dall das Rennen, das wir in den Spuren der Apostel Petrus und Paulus absolvieren, nicht
unterbrochen werde.

Mit diesem Staffelstab wollten die protestantischen Haretiker nichts zu tun haben. Fir sie war der
romische Kanon die Verkorperung alles Aberglaubischen, Korrupten, Mittelalterlichen; der
Werkgerechtigkeit, des riickwartsgewandten Heidentums, der Papsthérigkeit. Das Konzil von Trient
war sich dieser verachtlichen (und, so muB man hinzufiigen, historisch und theologisch unhaltbaren)
Einstellung wohl bewuft, als es das Preislied auf den romischen Kanon anstimmte:

Da es sich geziemt, dal das Heilige heilig verwaltet werde, und dieses unter allen das heiligste

Opfer ist, so hat die katholische Kirche, damit es wiirdig und ehrfurchtsvoll aufgeopfert und

empfangen werde, vor vielen Jahrhunderten den heiligen Kanon eingefiihrt, von allem Irrtum so

rein, daf nichts in ihm enthalten ist, welches nicht ganz vorziglich von Heiligkeit und

Frommigkeit duftend, die Gemditer der Opfernden zu Gott erhebe. Da ja derselbige sowohl aus

Worten des Herrn selbst, als aus Uberlieferungen der Apostel und auch aus frommen
Einrichtungen heiliger Papste besteht.*

1 Konzil von Trient, Sitzung XXII, Kap. 4.



Kurz, der romische Kanon ist ein Monument und ein Aufbewahrungsort alles dessen, was in der von-
Christus-begriindeten Kirche das Wahrste, Heiligste, Alteste und Wirkméchtigste ist. Ich méchte mich
heute mit zw0If dogmatischen Wahrheiten beschéaftigen, die vom Roémischen Kanon vermittelt
werden und die entweder in den neuen Hochgebeten des MeRbuchs von Paul V1. ganz fehlen oder
dort auf bezeichnende Weise verandert wurden.?

Fir jede der zwolf werde ich die in Frage gestellte Wahrheit benennen, den entsprechenden
Abschnitt im Melkanon zitieren, und dann einen Kommentar dazu abgeben. Sie finden die Texte auf

Lateinisch und Deutsch auf dem ausgeteilten Blatt.

1. Die Einheit der Kirche und andere Vollkommenheiten sind Gaben, die wir von Gott

empfangen.

Dich, gutiger Vater, bitten wir demutig und flehen zu Dir durch Jesus Christus, Deinen

Sohn, unsern Herrn: Nimm wohlgefallig an und segne diese Gaben, diese Geschenke, diese

heiligen, makellosen Opfergaben. Wir bringen sie Dir dar vor allem fiir Deine heilige

katholische Kirche: Schenke ihr den Frieden auf dem ganzen Erdkreis; behiite, einige und

leite sie huldvoll...
Gleich in der Eroffnung des Kanons finden wir eine Kombination aus tiefer Demut und innigem
Flehen, daB der Vater diese feierliche Gabe der Kirche annehmen und sie durch seinen allméchtigen
véterlichen Befehl zu den makellosen Opfergaben Christi machen moge (man beachte hier den Plural,
ein Zeichen fiir das hohe Alter dieses Gebets, denn wenn die frithen Christen von der Messe sprachen,
dann benutzten sie Formulierungen wie “die Mysterien”, “die Opfer” und “die Sakramente.”

DaR die Darbringung des mystischen Leibes flr den mystischen Leib geschieht und unter
Beriicksichtigung seiner hierarchischen Struktur, erhalt eine gewisse Prioritét, die in den neuen
Hochgebeten fehlt, die das Ziel der Darbringung bis zum Zeitpunkt nach der Konsekration

aufschieben. Die Kirche wird als “Deine heilige katholische Kirche” bezeichnet, die eine und einzige

Braut des Herrn. Trotzdem bittet der Priester den Vater, sie zu einen, zu bewachen und zu fithren, und

2 Wenn noch Zeit bleibt, kénnen weitere Beispiele angefiihrt werden. Die folgenden Abschnitte sind natrlich knapp
gehalten, und jeder kénnte zu einer eigenen Abhandlung seines jeweiligen Themas ausgeweitet werden, wie wir sie in den
liturgischen Biichern des usus antiquior Uberall finden, wogegen etwas auch nur annahernd Vergleichbares in den Biichern
des usus recentior vollig fehlt. Die Ubersetzungen des Romischen Kanons stammen aus dem Schott-MeRbuch.



ihr Frieden zu gewahren. DaR die Kirche auf Erden gut regiert wird; daR sie in Frieden dem rechten
Weg folgt; daB sie bewahrt bleibt vor den Ubeln der Unwissenheit, des Irrtums und der Siinde; ja
sogar dal? sie als sichtbare Einheit bestehen bleibt—all das wird nicht als selbstverstandlich
hingenommen, als ware mit der Formulierung “die Kirche ist unzerstorbar” gemeint, da meine Seele,
meine oOrtliche Kirchengemeinde oder mein regionales Irgendetwas unzerstorbar sei. All das muf3
erbeten werden. Es ist alles eine Gabe Gottes, der in seiner Weisheit und Gerechtigkeit der Kirche auf
Erden den GenuR dieser Glter vorenthalten kann, wenn die Glaubigen oder ihre Flhrer
unglicklicherweise lau sein sollten in der Ausiibung des opus Dei, oder weltlich in ihren Haltungen,
oder feige in dem, was sie predigen. Wir haben hier das vollige Fehlen von Vermessenheit vor uns:
Die Mitglieder der Kirche auf Erden nehmen nicht an, daf3 sie bereits die perfekte, makellose Braut

Christi sind, sondern sie bitten um deren Qualitaten.®

2. Das Opfer wird dargebracht fur Katholiken, die am rechten Glauben festhalten, und sie
sind diejenigen, die davon profitieren.
... Deinen Diener, unsern Papst N., unsern Bischof N., alle Rechtglaubigen und alle, die den
katholischen und apostolischen Glauben férdern.
In Fortfiihrung derselben Bitte formuliert der Priester, dal3 er das Opfer fur die Leiter der Kirche und
fiir alle rechtglaubigen Katholiken darbringt—womit implizit das Gebet verbunden ist, daft wir dies
allezeit sein und bleiben mdgen.

Bemerkenswert ist hier die Betonung der lehrmé&Rigen Rechtglaubigkeit, die fir die friihen
Christen, welche als erste dieses Gebet sprachen, absolute Prioritat hatte und das Wichtigste war, was
man Uber einen Menschen wissen wollte: Gehdrt er dem wahren Glauben an? Nicht solche Dinge wie:
Ist er nett; bezahlt er seine Rechnungen; stellt er sich als freiwilliger Trainer fur FuBballvereine zur
Verfligung und trennt er seinen Mill? sondern: Bekennt er den allgemein giltigen Glauben, der von
den Aposteln auf uns gekommen ist? Sogar die Frage der Nachstenliebe stellt sich erst an zweiter

Stelle, denn wahre Néchstenliebe, die eingegossene religidse Tugend, setzt die eingegossene Tugend

3 Dieselbe Art von Gebet taucht im “Domine, Jesu Christe” nach dem Agnus Dei wieder auf: “Schau nicht auf meine
Stinden, sondern auf den Glauben Deiner Kirche, und gewéhre ihr nach Deinem Willen Einheit und Frieden.”



des Glaubens als Fundament voraus. Sonst ist sie nichts weiter als Philanthropie, Gutmenschentum,
Nettigkeit oder heidnische Tugend—ijedenfalls nichts, womit man das Kénigreich des Himmels erbt.
Man kann nicht lieben, was man nicht kennt; man kann nicht den einzig wahren Gott, Vater, Sohn
und Heiligen Geist, lieben, wenn man nicht an die Allerheiligste Dreifaltigkeit glaubt.

Daher legt der rémische Kanon sinnvollerweise so groles Gewicht auf die Rechtglaubigkeit als
Grundbedingung fur die Zugehorigkeit zur Kirche, anstelle jener diffusen halomoralischen
Pseudotugenden, die dafur heute als Ersatz herhalten mussen. Dieser Teil des Kanons lehrt, dal3 das
heilige Opfer nicht irgendwie schwammig flr universale menschliche Briiderlichkeit oder ein
6kumenisches Gemischtwarenangebot dargebracht wird, sondern fur rechtglaubige Katholiken, die
jenen Glauben bekennen, der an uns weitergegeben wurde. Er fordert uns dazu heraus, die
dogmatische Wahrheit ebenso ernst zu nehmen, wie alle Heiligen sie ernst genommen haben: bereit
zu sein, eher unser Leben zu lassen, als von einem Jota oder Hakchen des depositum fidei
abzuweichen. Es kann fur unser Heil kein Opfer dargebracht werden, und wir werden faktisch nicht

gerettet werden, wenn wir Andersglaubige, Haretiker, Schismatiker, Apostaten oder Unglaubige sind.*

3. Glaube und Hingabe sind Voraussetzungen fiir die Teilnahme an der Messe.

Gedenke, Herr, Deiner Diener und Dienerinnen N. und N. und aller Umstehenden, deren
Glauben und Opfergesinnung Du kennst. Fir sie bringen wir dieses Lobopfer dar, und sie
selbst opfern es Dir ...
Von den vielen Dingen, die man Uber dieses herrliche Memento-Gebet sagen kdnnte, mdchte ich lhre
Aufmerksamkeit auf die Tatsache lenken, dal} der Kanon zwei Eigenschaften nennt, die gegeben sein

mussen bei jedem, der am heiligen Opfer teilnehmen mdchte, ohne zu stindigen: Glaube und

Opfergesinnung.

4 Das impliziert gerade in unserer Zeit ein Weiteres: Der Kanon sagt nicht, daB der Papst und der Ortshischof sozusagen
automatisch rechtglaubig sind; er bittet fur sie, insofern sie rechtgldubig sind. Das heif3t, wir bringen das Opfer dar “fiir alle,
die rechtglaubig sind und den katholischen und apostolischen Glauben bekennen.” Wenn es einen Bischof oder sogar einen
Papst gébe, der nicht rechtglaubig ware und sich nicht zum katholischen und apostolischen Glauben bekennt, dann wiirde
dieses Opfer nicht fiir ihn dargebracht.



Thomas von Aquin sagt, die schlimmste Stinde ist, einfach gesagt, diejenige der Untreue, die
Weigerung sich der Offenbarung Gottes zu unterwerfen.®> Glaube ist die Wurzel des gesamten
christlichen Lebens: “Ohne Glauben ist es unmdéglich, Gott zu gefallen ”, lehrt der Apostel (Heb.
11,6). Man beachte: Es ist nicht “schwierig” oder “muhevoller”, Gott ohne Glauben zu gefallen,
sondern unmdglich. Diejenigen, die sich nicht zum christlichen Glauben bekennen, kénnen das Heil
nicht erlangen. Das Athanasische Glaubensbekenntnis oder Quicumque vult sagt: “Jeder, der da selig
werden will, der muf? vor allem den katholischen Glauben festhalten. Jeder, der diesen nicht
unversehrt und unverletzt bewahrt, wird ohne Zweifel auf ewig verloren gehen. ” Der Kanon betont
also angemessenerweise diese Tugend im Memento der Lebenden, so wie er es spéter auch im
Memento der Verstorbenen tun wird.

Aulerdem spricht der Kanon zu Recht von der “Opfergesinnung”, denn—so der heilige
Thomas—keiner kann ohne echte Opfergesinnung das Opfer der Messe angemessen darbringen oder
die Heilige Kommunion empfangen.® Es ist, auf jeden Fall, eine laRliche—ja es konnte eine
Todsilinde—sein, zu opfern oder die heilige Kommunion zu empfangen, wenn man véllig zerstreut ist,
wenn man es nur aus Routine oder Konvention tut, ohne expliziten Glauben an die Realprasenz,
begleitet von dem Anbetungsakt, der aus unserer hingebungsvollen Zuwendung zu den Geheimnissen

aufsteigt.

4. Maria ist immerwahrend Jungfrau, und Christus ist wahrer Gott.

In heiliger Gemeinschaft ehren wir dabei vor allem das Andenken der glorreichen, allzeit

reinen Jungfrau Maria, der Mutter Jesu Christi, unseres Herrn und Gottes ...
Entsprechend seiner altehrwiirdigen Herkunft erinnert der Kanon an das Dogma der immerwahrenden
Jungfraulichkeit Unserer Lieben Frau: semper Virginis Mariae—virgo ante partum, in partu, post

partum—ein Element, das in den neuen Hochgebeten fehlt.”

5Vgl. Summa theologiae IlI-11, g. 10, a. 3; Thomas gibt allerdings in anderen Zusammenhangen auch an, daB Verzweiflung,
Gotteshass und Schisma sdmtlich schlimmer sind als Unglaube (vgl. 11-11, g. 20, a. 3; . 34, a. 2, ad 2; 9. 39, a. 2, ad 3).

6 Vgl. Summa theologiae 111, g. 80, a. 10.

" Erfreulicherweise wird es immerhin im neuen Schuldbekenntnis noch erwahnt.



Wichtiger ist allerdings noch die eindringliche Aussage iiber die Gottlichkeit Christi: “Jesus
Christus, unser Gott und unser Herr.” Wéhrend die Formulierungen “Christus unser Herr” oder
“Christus dein Sohn unser Herr” in modernen Gebeten noch héufig vorkommen, ist in keinem dieser
Gebete diese klassische, anti-arianische Formulierung erhalten—ein Verlust, welcher zu der
Entfernung zahlreicher Gebete des usus antiquior aus dem Novus Ordo passt, die ganz direkt Christus
als Gott ansprechen.® Christus ist nicht nur unser Erl6ser, unser Retter, unser Lehrer, unser Bruder: Er
ist unser Gott—Gott von Gott, Licht vom Licht, wahrer Gott vom wahren Gott, den wir mit der

Anbetung der latria verehren.

5. Aufgrund der Verdienste der Heiligen stehen wir unter dem Schutz Gottes.

... und aller Deiner Heiligen. Ob ihrer Verdienste und Firbitten gewahre uns in allem

hilfreich Deinen Schutz und Beistand. ... W&ge nicht, wir flehen zu Dir, unser Verdienst,

sondern schenk uns gnadig Verzeihung und nimm uns auf in ihre Gemeinschaft.
Samtliche anerkannten Hochgebete erwahnen die Gemeinschaft und die Vermittlung der Heiligen,
doch nur der rémische Kanon prazisiert, daB es ihre Verdienste sind, die uns den Schutz des Herrn
erwirken. Dieses Element dient als Gegengewicht zu jenem gegen Ende: daf3 der Herr “unser
Verdienst nicht wigen mdge”, mit dem implizierten Kontrast zu demjenigen der Heiligen. Abgesehen
von einer Erwdhnung im zweiten Eucharistischen Gebet (“dal3 ... wir verdienen mogen, Mit-Erben des
ewigen Lebens zu sein™®), ist die Vorstellung eines Verdienstes bemerkenswert abwesend in
nachkonziliaren liturgischen Texten—sehr wahrscheinlich, weil der Okumenismus unter anderem
daran interessiert war, eines der Themen herunterzuspielen, bei dem sich die Auffassungen der
Katholiken und der Protestanten am eklatantesten scheiden.

In diesem Zusammenhang sind auRerdem die beiden ausfthrlichen Heiligenlisten im rémischen
Kanon erwéhnenswert. Sie erhielten ihre endgiiltige Form durch den heiligen Gregor den Grolen, und

sie sind genau austariert in ihrer Zahlensymbolik und in ihrer klugen Mischung aus Heiligen

8 Eine detaillierte Analyse gebe ich im siebten Kapitel von Resurgent in the Midst of Crisis, deutsch: Neuanfang inmitten der
Krise.

9 Wurde beim urspringlichen ICEL [International Commission on English in the Liturgy]-Schwindel weggelassen.

10 Mit einer derartigen lex orandi ist das absurde Statement von Papst Franziskus, da8 “Katholiken und Lutheraner
hinsichtlich der Rechtfertigung {ibereinstimmen”, leichter nachvollziehbar; und es ist leider wesentlich unwahrscheinlicher,
dal es als Gift ausgespien wird.



universeller Bedeutung und Heiligen, die speziell in Rom verehrt werden, so also solle einerseits die
Universalitét des logos ausgedruckt werden, der alle Menschen an sich zieht, die “klug sind und Gott
suchen” (vgl. Ps. 13,2); andererseits aber auch der “Skandal des Partikularen”, der archetypisch in der
Inkarnation mit ihrem Widerklang in der Eucharistie und im Papsttum zum Ausdruck kommt.*

Im romischen Kanon werden vierzig in-der-alten-Kirche-verehrte Heilige angerufen und um
Hilfe angefleht: 25 Heilige vor der Konsekration (1962 wurde dieser Gruppe der heilige Joseph
hinzugefugt), und 15 danach. AuBer der Mutter Gottes, die eine Klasse fiir sich bildet, und dem
heiligen Joseph, enthélt die Liste vor der Konsekration zwei Gruppen, von je zw6lf Heiligen. An
erster Stelle die Apostel: Petrus und Paulus, Andreas, Jakobus, Johannes, Thomas, Jakobus, Philipp,
Bartholomaus, Matthéaus, Simon und Judas; dann die Mértyrer: Linus, Cletus, Klemens, Sixtus,
Cornelius, Cyprian, Laurentius, Chrysogonus, Johannes und Paulus, Cosmas und Damian. Diese
Doppelliste ist ein bewuRtes numerologisches Schema, 12 x 12 = 144, das uns an die groRe Menge der
Heiligen erinnert, die in der Johannesapokalypse genannt werden: 144 000 an der Zahl.? Wir
bekommen hier eine Ahnung von der Vollstandigkeit, der Totalitét aller Heiligen.

In der zweiten Liste, nach der Konsekration, wird zuerst Johannes der Taufer erwahnt—er soll
als Oberhaupt dieses zweiten Chores der Heiligen verstanden werden, und zwar aufgrund seiner
einzigartigen Beziehung zur Kirche von Rom, als Patron der papstlichen Lateranbasilika. Darauf
folgen zwei Gruppen: sieben Méanner (Stephan, Matthias, Barnabas, Ignatius, Alexander, Marcellinus,
Petrus) und sieben Frauen (Felicitas, Perpetua, Agatha, Lucia, Agnes,*® Cécilia, Anastasia). Die Zahl
7 bezeichnet, ebenso wie 12, Vollkommenheit und Fille. Dieses Schema—7 x 7 = 49—erinnert

wiederum an die gesamte Gemeinschaft der Heiligen, die durch die Herabkunft des Heiligen Geistes

1 vgl. Kardinal Journet, Theology of the Church, zur Beziehung Inkarnation—Eucharistie—Papsttum.

2 In der heiligen Schrift ist zwolf die Anzahl der Stamme Israels, die Fiille des Volkes Gottes. Wird die Zahl ins Quadrat
genommen, wird ihre Fille gewissermalien verdichtet. Multipliziert mit Tausend deutet sie auf die unvorstellbar grof3e
Menge der Birger der himmlischen Stadt hin.

13 Eine weitere schone “UnregelméBigkeit” im klassischen romischen Ritus ist der Umstand, daB es fiir die heilige Agnes
zwei Feste gibt: Ihr priméres Fest am 21. Januar, und ihre “zweite Kommemoration” am Oktavtag, dem 28. Januar, eine
unter den Heiligen ungewohnliche Regelung. In der Ausgabe von 1866 des Buchs The Lives of the Saints von Rev. Alban
Butler lesen wir: “Eine zweite Kommemoration der heiligen Agnes wird in den alten Sakramentarien von Papst Gelasius
und dem heiligen Gregor dem Grol3en erwéhnt; auRerdem im wahren Martyrologium von Beda. Vielleicht handelte es sich
um den Tag ihres Begrabnisses oder der Ubertragung ihrer Reliquien, oder den Tag einer groRen Gunst, die durch ihre
Furbitte kurz nach ihrem Tod gewahrt wurde. Bald kam auch eine Legende auf, die sagte, an diesem Tag sei Agnes, umringt
von lichtstrahlenden Jungfrauen, ihren Eltern erschienen, die an ihrem Grab beteten, was die Wahl des Introitus der Messe
erklért: Vultum tuum.



an Pfingsten heilig gemacht wurde (49 + 1, wobei die “1” Gott bedeutet, der die Heiligen heiligt und
in ihnen verherrlicht wird).

Der Kanon stellt uns also zweimal die gesamte Gemeinschaft der Heiligen vor—derjenigen,
deren Namen wir kennen und deren Feste wir feiern; derjenigen, die nur im Martyrologium erwahnt
werden; und die grolRe Menge jener, deren Namen Gott allein kennt. Jedes Mal, wenn die tberlieferte
Messe gefeiert wird, werden 46 Heilige mit Namen genannt: die 41 bereits erwahnten; die Heiligen
Abel, Abraham, Melchisedek; der heilige Jesaja; und der heilige Michael, der Erzengel.'* Diese
Heiligen des Neuen Testaments, des Alten Testaments und der Engelshierarchie stehen fir die grof3e
Menge aus jedem Stamm, von allen Sprachen, V6lkern und Nationen, die das Lob Gottes im
Konigreich des Himmels singen. Die offensichtliche “Beliebigkeit” dieser 46 Heiligen, wo ja auch so
viele andere héatten ausgewahlt werden kénnen, unterstreicht eine der grundlegenden Lehren der
géttlichen Offenbarung: “Ich bin gnadig, wem ich gnédig sein will, und ich erbarme mich dessen,
dessen ich mich ebarmen will. "** Gott ruft uns mit Namen, Er erlést uns nicht in Pauschaleinheiten.
Die alten Griechen bezeichneten einen Sklaven als aprosopos, einen Menschen ohne Gesicht. Jesus
Christus, das menschliche Antlitz Gottes, stellt unsere Gesichter wieder her, unsere Namen, unsere
Wirde inmitten unserer Briider und Schwestern.

Die neuen Hochgebete haben im Unterschied dazu diese Heiligenlisten getilgt—die pia memoria
der Kirche Roms —, womit sie abgesehen von der unerlaRlichen Erwahnung der Gottesmutter und des
heiligen Joseph'® die namenlosen Massen der industriellen Moderne widerspiegeln, indem sie die

Achtung gebietenden Namen individueller Personen weglassen.

6. Gott der Vater ist der Paterfamilias der Kirche, seiner Familie; der Priester ist der oberste

Diener.

14 Man konnte auch sagen, daR die Heiligen, die in einigen Gebeten mit Bezug auf ihre Reliquien auf dem Altar oder in
dessen Néhe angerufen werden, ebenso direkt angerufen werden, wenn auch nicht mit ihrem Eigennamen. Ein Kommentar
samtlicher in der traditionellen Messe erwédhnten Heiligen findet sich bei Hochwiirden Amleto Cicognani, The Saints Who
Pray with Us in the Mass (Kansas City, MO: Romanitas Press, 2017); Neil J. Roy, “The Roman Canon: Deésis in
Euchological Form”, in Benedict XVI and the Sacred Liturgy, hrsg. v. dems. und Janet E. Rutherford (Dublin: Four Courts
Press, 2010), 181-199.

15 Ex 33:19; vgl. auch R6m 9:15-18.

16 |_etztere eine Neuheit, die wir Papst Johannes XXII1. verdanken.



So nimm denn, Herr, wir bitten dich, diese Opfergabe huldvoll an, die wir, deine Diener,

und deine ganze Familie (lat.: familiae tuae // dt.: Gemeinde!) dir darbringen ...

Das ehrwiirdige Alter und die Romanitas des rdmischen Kanons zeigen sich an vielen Merkmalen; ein
anschauliches Beispiel dafir ist das Hanc igitur. Hier ist Gott der Paterfamilias, derjenige, von dessen
Wort Leben und Tod samtlicher Familienmitglieder abhéngt. Wenn Er das Machtwort spricht, wird
das Opfer stattfinden; wenn Er geruht, es zu empfangen, wird es wirksam sein. Daher hat der
rémische Kanon keine epiklesis. Er stammt aus der Zeit vor der Mazedonischen Kontroverse
beziiglich der Gottlichkeit des Heiligen Geistes und reflektiert eine patrizentrische Theologie, in
welcher das Wohlgefallen des Vaters am Sohn, in Verbindung mit seiner Allmacht, hinreichend
erklart, warum das Gebet der Kirche Erfolg hat, und Leib und Blut Christi auf dem Altar gegenwartig
werden.t’

Die Kirche wird trostend als Gottes familia angesprochen.*® Der Priester bittet den Vater, hanc
oblationem servitutis nostrae, wortlich: diese Opfergabe deiner Diener anzunehmen, also eine Arbeit,
die von den Dienern des Haushalts verrichtet wird, weil ihnen geheifien wurde, sie zu tun. Der Priester
am Altar ist demzufolge der oberste Diener oder Aufseher, ein architriclinus, der auf Aufforderung
des Herrn zum Nutzen aller Familienmitglieder agiert.!® Die Sprache des Kanon verbindet
hierarchische Autoritat mit familiarer Intimitat, den erhohten Ort des Priesters und seinen Status als
Diener der Gemeinde—einander zugeordnete Wahrheiten, die haufig in der dirftigen Ekklesiologie
unserer Tage gegeneinander in Stellung gebracht werden.

Ich habe von Gottes Allmacht gesprochen. Dieses gottliche Attribut spielt eine wichtige Rolle im

romischen Kanon. Es wird unmittelbar vor der Konsekration der Hostie genannt, im Supplices te

17Von daher machte ich mich freundlich von einer Feststellung von Martin Mosebach distanzieren, die dieser in dem
Vorwort formulierte, das er liebenswiirdigerweise zu meinem letzten Buch, Noble Beauty, Transcendent Holiness
beisteuerte. Er sagt, das “Veni Sanctificator” im Offertorium sei die Epiklese der romischen Messe. Dem kann ich nicht
zustimmen.

18 Diese Formulierung ist beschrankt auf den rémischen Kanon und auf das Dritte Eucharistische Hochgebet. Im letzteren
wirkt es allerdings etwas deplatziert, da es seinen ursprunglichen rémischen Zusammenhang verloren hat. Es wurde ersetzt
durch das eher kitschige Bild eines Vaters, der gebeten wird, “alle [seine] iiber die ganze Welt verstreuten Kinder ... zu
versammeln.”

19 Watson’s Biblical & Theological Dictionary erklirt: “apyrrpichvoc, Ublicherweise tibersetzt als Verwalter, bedeutet eher
den Vorsteher oder Aufseher des Fests; ‘einer’, so Gaudentius, ‘der Freund des Hausherrn ist und beauftragt mit der
Ordnung und Finanzierung des Fests’. Er gab den Knechten ihre Anweisungen, hatte die Ubersicht tiber alles, ordnete an,
daf die Tische gedeckt oder abgedeckt wurden, wie er es flir angemessen hielt: daher sein Name: Aufseher des triclinum, der
Festtafel. Er kostete den Wein vor und verteilte ihn an die Géste.” Vgl.
https://www.studylight.org/dictionaries/wtd/a/architriclinus.html, Zugriff 10. Februar 2018.



https://www.studylight.org/dictionaries/wtd/a/architriclinus.html

rogamus, und in der Doxologie am Schlu. Im usus antiquior insgesamt werden die Worter
“omnipotent” oder “Omnipotenz” an einem normalen Sonntag 16-mal verwendet. Im usus recentior
bewegt sich die Nennung zwischen neunmal, wenn das Confiteor und der rémische Kanon verwendet

werden, und nur noch sechsmal, wenn das nicht der Fall ist.

7. Ohne Gottes Gnade endet der Mensch in der Holle; die Erwéhlten sind von Gott fir das

ewige Leben bestimmt.

Leite unsere Tage in deinem Frieden, bewahre uns gutig vor der ewigen Verdammnis und

reihe uns ein in die Schar deiner Auserwahlten.
Der zweite Teil des Hanc igitur enthalt die Wahrheit tber die Erlésung des Menschen, so wie sie von
den Kirchenvétern, den Kirchenlehrern und den vormodernen Pépsten gelehrt wurde - was die
universalistische Mentalitat unserer Zeit ausschlief3t, die davon ausgeht, daB alle Menschen gerettet
werden; dal3 die Erlésung automatisch erfolgt und garantiert ist, wenn der Mensch Gott nicht bewul3t
ablehnt und sich gegen ihn empdrt. Der Konsens katholischer Theologen seit den Anfangszeiten bis
ins frihe 20. Jahrhundert hinein bestand jedoch darin, dalt der Mensch, aufgrund der Erbstinde, nicht
in das himmlische Konigreich eingehen kann, wenn er nicht mit Christus in der Taufe stirbt und
aufersteht;? daB also die Menschheit massa damnata ist, aus der Individuen gerettet werden, indem
sie ihrer Seele die Frichte Seiner Erlésung zuganglich machen. Der einzige Pfad zum ewigen Leben
besteht darin, Christus anzuziehen,? Seinem mystischen Leib eingegliedert zu werden, und im Stand
heiligmachender Gnade zu sterben. Scott Hahn sagt in einem Vortrag tiber das Johannesevangelium:
“Die Heilsgeschichte ist zugleich eine Verdammungsgeschichte”: Christus kam als Richter in die
Welt, um durch die Enthillung der Wahrheit und die Entlarvung der Dunkelheit eine Trennung
einzufiihren.?

Aulerdem lehrt die Kirche in Abgrenzung vom Pelagianismus, daR den ersten Schritt zu einer

Erneuerung unseres Lebens Gott und nicht der Mensch tut; daB all unser Vermdgen von Ihm stammt

20 Ich beziehe hier neben der sakramentalen Taufe mit Wasser auch die Begierdetaufe und die Bluttaufe mit ein. Vgl.
Thomas von Aquin, Summa theologiae Ill, g. 66, aa. 11-12.

21 Siehe Rom 13:14, Gal 3:27; auRerdem Mt 22:12; Apgesch 4:12.

22\/gl. In 9:39; sowie Jn 3:16-21, 5:24-29; Lk 12:51. Das ist der Grund, warum das Romische Martyrologium nicht nur die
Namen jedes einzelnen Martyrers anfiihrt, sondern auch die Namen ihrer Verfolger.
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(2 Kor 3,5); daf kein Mensch zu Jesus kommt, wenn der Vater ihn nicht zieht (Jn 6,44); dal3 wir
Kinder Gottes werden sollten aufgrund seiner Vorherbestimmung (Eph 1,5); daB wir standhalten, weil
Er uns dazu beféhigt, nicht aufgrund unserer eigenen Anstrengungen. Kurz: Gott muf3 uns in die
Herde Seiner Auserwéhlten aufnehmen; Er erwéahlt uns vorsétzlich und liebevoll dazu, die
“vernuinftigen Schafe” Seiner Herde zu sein.? Es ist nicht so, daR er uns (gewissermafen) zufallig in
seinem Schafstall vorfindet; Er bringt uns dorthin und 148t uns dort sein.?* In den oben zitierten
Worten bringt der rdmische Kanon diese Wahrheit in ebenso einleuchtenden wie erniichternden
Worten zum Ausdruck.

Die Pradestinationslehre wurde von samtlichen Kirchenlehrern vertreten, und sie erhielt ihre
endgliltige Darstellung in Quaestio 23 des Ersten Teils der Summa theologiae des Thomas von Aquin.
DaR die Katholische Kirche die Pradestinationslehre immer vertreten hat und auch noch heute
vertritt—selbstverstandlich nicht die irrige “doppelte Pradestination” des Calvinismus—kommt in
mehreren Abschnitten des Katechismus der Katholischen Kirche deutlich zum Ausdruck. So heif3t es
beispielsweise in Nr. 600—wie um uns zu versichern, dal} unser freier Wille und unsere guten Taten
nicht gleichgiiltig sind: “Fir Gott sind alle Zeitmomente unmittelbare Gegenwart. Wenn er in seinem
ewigen Plan etwas ‘vorherbestimmt’, bezieht er die freie Antwort jedes Menschen auf seine Gnade
mit ein.”

Die recht verstandene Pradestinationslehre hat als positive spirituelle Auswirkungen eine
Haltung der Dankbarkeit fiir die zahllosen Erweise der gottlichen Gnade, da Er fur uns starb, als wir
noch Seine Feinde waren, auf dal wir Seine Freunde werden kdnnen; eine tiefe Demut angesichts
dessen, dal® wir von Gott erwahlt wurden—nicht aufgrund eigener Schonheit, sondern damit Er uns in
Seinen Augen schon machen kann; eine niichterne Wachsamkeit, auf daR unsere Namen nicht aus dem
Buch des Lebens getilgt werden; und, vor allem, die immer neue Zuflucht zum Gebet, auf dal3 wir

immer fester in Christus gegriindet sein mégen und nicht in uns selbst, denn unsere Pradestination

2 So die Formulierung im byzantinischen Hymnos Akathistos.

24 Falls jemand bezweifeln sollte, daR die Katholische Kirche die Pradestinationslehre vertritt—nat(irlich nicht die diversen
diesbezuglichen protestantischen Irrtiimer, sondern die wahre Lehre —, dann tut er gut daran, mit den Absétzen 257, 600,
1007, 2012, 2782 und 2823 im Katechismus der Katholischen Kirche zu beginnen, um dann mit dem heiligen Thomas von
Aquin fortzufahren, Summa theologiae, |, . 23. Die Sekret fiir den 23. Sonntag nach Pfingsten bringt die Lehre der Kirche
perfekt zum Ausdruck: “Zur Vervollkommnung unseres Dienstes bringen wir Dir, o Herr, das Lobopfer dar, damit Du
gnadig zur Vollendung filhrest, was Du uns unverdient anvertraut hast [ut, quod immeritis contulisti, propitius exsequaris].”’
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vollendet sich faktisch durch nichts anderes, als dal wir “gleich gemacht werden dem Bild Seines
Sohnes” (R6m 8,29).

Deshalb ist es, wenn es darum geht, den rechten Glauben der Menschen zu nahren, von &uf3erster
Wichtigkeit, dal? diese Lehre, die im romischen Kanon rein und vollstandig enthalten ist, sowohl den

Priestern prasent ist, wenn sie die Messe zelebrieren, als auch den Menschen, die daran partizipieren.

8. Das Opfer, das wir darbringen, ist rational; unser Glaube ist vernunftig.

Diese Opfergabe mache Du, o Gott, wir bitten Dich, huldvoll zu einer gesegneten,

eingetragenen, gultigen, geistigen und genehmen, damit sie uns werde Leib und Blut Deines

vielgeliebten Sohnes, unseres Herrn Jesus Christus.
Die hier-verwendeten Rechtstermini—auch wieder sehr rémisch—vermitteln einen pragnanten
Eindruck von Objektivitat: Wir bitten den Vater zu gewéhren, dal alles richtig vollzogen und als
solches auch vermerkt wird, als solle damit impliziert werden, da3 Erlésung nicht eine Sache von
Anmutungen, Geflihlen, subjektiven Zustanden, Wunschdenken, schwammigen Sehnslichten ist,
sondern ein konkreter, klar umrissener, gekannter Zugang zu Gott vermittels eines “sichtbaren Opfers,
so wie es die Natur des Menschen erfordert.”?®

Damit betont der rémische Kanon die Rationalitat des christlichen Glaubens. Der Logos ist
Fleisch geworden, um den logos des Menschen, seine Vernunft, wieder herzustellen. Wir genief3en
das Privileg verniinftiger Gottesverehrung, die einerseits noch die vollstandige Realitét des Opfers
enthalt (ohne das es keine Religion, keine Anbetung, keine Vergebung der Siinden gibt), und die
andererseits unblutig und geistig ist, die uns vom Reich des Sinnlich-Irdischen in das Reich des
Intelligibel-Himmlischen fuhrt. Der Protestantismus hat den Katholizismus als Riickfall in das
Heidentum oder als judaisierenden Kult attackiert; die Moderne hat den Katholizismus als irrationalen
Aberglauben und vorwissenschaftliche Voreingenommenheit attackiert; die Postmoderne greift den

Katholizismus als habgierige, chauvinistische, omniphobische, intolerante Struktur an, die sich nur

um sich selber dreht. Der romische Kanon jedoch bietet ein tiberlegenes Zeugnis fiir die lichterfllte

2 Tridentinum, Sessio XXII, Kapitel 1.
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Rationalitat des Glaubens, die Majestat seines Gottes, die Vortrefflichkeit seiner Riten, die erhabene

Zielsetzung seiner Lebensregel.

9. Die Hande Christi sind heilig und verehrungswirdig - und das gilt auch fur die Hande des

Priesters.

Er nahm am Abend vor Seinem Leiden Brot in Seine heiligen und ehrwiirdigen Hande, erhob die

Augen gen Himmel zu Dir, Gott, Seinem allméchtigen Vater ... In gleicher Weise nahm Er nach

dem Mahle auch diesen wunderbaren Kelch in Seine heiligen und ehrwiirdigen Hande ...

Einer der schonsten katholischen Bréauche ist es, die Hande eines neu geweihten Priesters zu kissen,
womit man seine Verehrung flir den Diener des Herrn und fur diese gesalbten Werkzeuge zum
Ausdruck bringt, durch die die Sakramente—vor allem der kostbare Leib des Herrn—den Menschen
Ubermittelt werden. Jesus Christus, der Ewige Hohe Priester des neuen und ewigen Bundes, ist das
Vorbild aller Priester, die Quelle ihrer Heiligkeit und Macht, und der eigentlich Handelnde in
samtlichen Sakramenten. Wenn der Priester tauft, ist es Christus, der durch ihn tauft; wenn der
Priester mich von meinen Siinden losspricht, dann ist es Christus, der mich durch ihn losspricht.

Die Wurde von Christus dem Hohenpriester, Seine Ihm innewohnenden Heiligkeit, und die Art,
wie der Priester an dieser Wiirde und Heiligkeit teilhat, sind im rémischen Kanon wundervoll zum
Ausdruck gebracht, wenn der Priester in dem Augenblick, da er die Hostie aufnimmt, sagt: “Er nahm
Brot in Seine heiligen und ehrwirdigen Hande ”, und dann dieselben Worte mit Bezug auf den Kelch
verwendet.

Die Hé&nde des Priesters: Warum erweisen so viele Katholiken ihnen nicht mehr die ihnen
gebuhrende Ehrfurcht; warum sehen sie nicht mehr, dal diese H&nde auf einzigartige Weise befahigt
sind, das Brot des Lebens zu bertihren? Nattrlich liegt das daran, daf? der Glaube an die Realprdsenz
massiv geschwunden ist - dieses unsterbliche Geschenk wird nur noch als Backwerk angesehen, das
auf die zweckmaligste Art und Weise an das VVolk auszugeben ist. Weil wir den Einen mit “heiligen
und ehrwiirdigen Handen” aus dem Blick verloren haben, jenen Einen, “der Seine Augen gen Himmel
erhob”, deswegen haben wir auch die Besonderheit seines Dieners und Priesters aus den Augen

verloren, die Verantwortung, die ihm als alter Christus eignet, und den wesenhaft heiligen Charakter
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des liturgischen Gebets, durch das wir gehalten sind, unsere Augen gen Himmel zu erheben und sie
nicht auf das Irdische zu fixieren (Kol 3,2) - oder, in einem “geschlossenen Kreis” (J. Ratzinger), auf
die Menschen um uns herum.?

Erlauben Sie mir, die Macht dieser Worte durch eine wahre Begebenheit zu illustrieren, von der
man mir erzahlt hat. Es gab einen Priester, der nie den romischen Kanon benutzte, sondern lediglich
die neuen Hochgebete. Nun geschah es, dal? ein Freund ihn bat, zu einem bestimmten Anlal} eine
Messe zu zelebrieren, und er solle doch bitte diesen Kanon benutzen. Der Tag kam, und als der
Priester bei den Worten anlangte “Er nahm Brot in Seine heiligen und ehrwiirdigen Hande”, horte er
auf zu sprechen und begann zu weinen—denn zum ersten Mal in seinem Leben wurde ihm bewuft,
daf3 diese Worte sich—denn er war ja der Stellvertreter Jesu Christi am Altar—auch auf seine eigenen
Hé&nde bezogen. Der Priester hielt einen Moment inne, um seine Fassung wiederzugewinnen, und fuhr
fort, bis er zu den Worten kam: “... nahm Er auch diesen wunderbaren Kelch in Seine heiligen und
ehrwiirdigen Hande”, und wieder begann er zu weinen.

Mdge diese Geschichte unser Staunen ber die Ungeheuerlichkeit des Heiligen Opfers, vor allem
der Konsekration, und der Rolle, die der Priester dabei spielt, neu entfachen! Protestanten glauben
nicht daran, und Katholiken gewéhnen sich nur allzu hdufig daran, da sie es jeden Sonntag
miterleben, ja mdglicherweise sogar jeden Tag. Und wir haben uns die ible Sitte angewdhnt, es in
unserer ars celebrandi auf die leichte Schulter zu nehmen. Dabei I&3t sich das, was der Priester in der
Macht Gottes mit der Konsekration vollbringt, nicht einmal damit vergleichen, was ein Engel

aufgrund der seinem Wesen gemaRen Macht vollbringen kann.

10. Alle Messen sind auf mystische Weise identisch mit dem einen Opfer auf Golgotha.

... nahm Er nach dem Mabhle auch diesen wunderbaren Kelch in Seine heiligen und
ehrwirdigen Hande, dankte Dir abermals, segnete ihn und gab ihn Seinen Jingern mit den
Worten: Nehmet hin und trinket alle daraus ...

Die erstaunliche Wendung hunc praeclarum calicem unterstreicht eindringlich die Einheit der aktuell

stattfindenden Messe mit dem einen, génzlich geniigenden Opfer auf Golgotha, das der Herr in jener

% Joseph Ratzinger, Das Fest des Glaubens, Einsiedeln 1981, S. 124
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Nacht, da Er verraten wurde, mit Symbolen vorwegnahm. Die erste Messe am Griindonnerstag, die
blutige Opferung am Karfreitag, und jede einzelne der zahllosen seither zelebrierten Messen sind ein
und dasselbe Opfer des unschuldigen Lammes Gottes, das die Stinden der Welt hinwegnimmt.
Deshalb kann der Priester—mit ebensoviel dichterischer Freiheit wie metaphysischer Genauigkeit—
sagen, dal3 Jesus “DIESEN ehrwiirdigen Kelch” nahm, segnete, und Seinen Jiingern gab. Ein
moderner Autor formulierte es folgendermal3en:

In der Messe sind Raum und Zeit vernichtet. In der Messe werden Ewigkeit und Unendlichkeit

auf die Erde gebracht. Obwohl die Messe an tausend Altaren zelebriert wird, gibt es nur eine

Messe: ein Wunder, eine Ankunft; ein Golgotha, ein Opfer, in dem alle Opferhandlungen

enthalten sind.?

Dariiber hinaus verdient das Wort praeclarus einen genaueren Blick. Es bedeutet “prachtvoll,
leuchtend, ausgezeichnet, bertihmt, erhaben, edel, erlesen.” Und es hat sowohl eine verursachende als
auch eine erlauternde Wirkung. Einerseits wird das Gefal durch das ausgezeichnet, was der Herr mit
dem Wein tut. Dieser Kelch wird erhaben, weil das Blut des Herrn (zusammen mit Seinem Leib,
Seiner Seele, Seiner Gottheit) darin gegenwaértig wird. Weil aber andererseits die Anhénger Christi
wissen, wozu der Wein im Kelch wird, bemiihen sie sich durch die Jahrhunderte hindurch, die
schonsten, vornehmsten, prachtvollsten Kelche herzustellen, die menschliche Kunstfertigkeit sich
auszudenken vermag, auf dal} diese Gefalie ihres heiligen Inhalts wiirdig—oder zumindest weniger
unwirdig—seien. Es ist also vollkommen angemessen, daB ein Priester tiber einem-kunstreich-
gearbeiteten,-mit-Edelsteinen-besetzten-goldenen-Kelch sein Haupt neigt und die Worte hunc
praeclarum calicem spricht; dieses Gefal, das er vor sich hat und das sich so offensichtlich von
weltlichen Behéltern unterscheidet, wird zum &uReren Zeichen fur eine innere Wirklichkeit, die kein
menschliches Auge zu sehen vermag: “der Kelch des ewigen Heils.”

Indem der rémische Kanon die Kirche vor die Herausforderung stellt, daf ihre &uf3ere

Erscheinung auf innere Realititen zu verweisen hat, stellt er an die Sakralkunst den hochstmdglichen

Anspruch.

27 Michael Kent, The Mass of Brother Michel (Kettering, OH: Angelico Press, 2017), 264-65.
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11. Die Christen, die dieses Opfer darbringen, sind die wahren Kinder Abrahams.

Schaue huldvoll darauf nieder mit gnadigem und mildem Angesichte, und nimm es

wohlgefallig an, wie Du einst mit Wohlgefallen aufgenommen hast die Gaben Abels, Deines

gerechten Dieners, das Opfer unsres Patriarchen Abraham, das heilige Opfer und die

makellose Gabe, die Dein Hoherpriester Melchisedech Dir dargebracht hat.
Der romische Kanon spricht von dem Opfer Christi als dem Héhepunkt einer langen Geschichte
heiliger Opfer, die auf dieses Opfer vorausdeuteten: Abels Opfer von “den Erstlingen seiner Herde
und von ihrem Fett” (Gen 4); Abrahams Opfer seines geliebten Sohnes Isaak (Gen 22); und
Melchisedeks Opfer von Brot und Wein (Gen 14). Abraham wird bezeichnenderweise “unser
Patriarch” genannt.?®

Nicht aufgrund von Blutsverwandtschaft, sondern durch Nachahmung des Glaubens ist Abraham
unser Patriarch, der Patriarch der rechtgldubigen Christen. Der Apostel Paulus lehrt: “Die aus dem
Glauben leben, sind Sohne Abrahams” (Gal 3:7); “die Verheilungen wurden Abraham zugesprochen
und seinem Nachkommen”, das ist Christus (Gal 3:16), und damit allen, die Christus durch den
Glauben angehdren: “Wenn ihr aber Christus gehdrt, dann seid ihr Abrahams Nachkommen, Erben
gemal der Verheillung. ” (Gal 3,29) Abraham ist der Patriarch all derer, die an Christus glauben - der
Hebréer, die auf den Messias warteten und die von Ihm aus dem Limbus befreit wurden, und der
Juden und Heiden aus der Zeit Christi bis hinauf in unsere Gegenwart, die auf Christus getauft wurden
und so “das lIsrael Gottes” (Gal 6,16) wurden, die katholische Kirche.

Papst Leo XIII verfalte im Heiligen Jahr 1900 eine Weihe des Menschengeschlechts an das
Heilige Herz, und der Papst Pius XI préazisierte, daf sie jedes Jahr zum Fest Christkdnig erneuert

werden soll. Dieses Gebet bezeugt die Wahrheit der Substitutionstheologie (das heisst,

Supersessionismus): “Blicke voll Erbarmen auf die Kinder des VVolkes, das ehedem das auserwahlte

28 Die englische Neutibersetzung des Novus Ordo aus dem Jahr 2011, die Uiberwiegend genauer ist als die unterirdisch
schlechte Version von 1973, vermeidet dennoch aus Griinden der political correctness wieder das Wort “Patriarch” und
verdunkelt so einen Teil der theologischen Botschaft des Textes. Stattdessen verwendet sie die nichtssagende Umschreibung
“unser Vater im Glauben.” (In der deutschen Ubersetzung des Novus Ordo heift es nur: ,,unseres Vaters”—sogar ,,im
Glauben” wurde gestrichen.)
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war. Mdoge das Blut, das einst auf sie herabgerufen wurde, als Bad der Erlésung und des Lebens auch
uber sie flieBen.”?

Selbstversténdlich beeinfluBt der Supersessionismus nicht die Art und Weise, wie Juden im
Alltag behandelt werden. Es gibt keinen Grund, sie anders zu behandeln als jeden anderen unserer
Né&chsten - allem voran mit jener Nachstenliebe, die ihnen ein Leben mit Christus und die
Anschauung Gottes wiinscht. Sie sind ja tatséchlich ein Volk, das aufgrund der Auserwahlung seiner
Vorfahren und aufgrund des Gewichts von deren prophetischen Ankiindigungen des Messias
besonderen Respekt verdient, was sie nach wie vor unabhéngig bezeugen (so die Argumentation des
heiligen Augustinus).® In der tGbernatiirlichen Ordnung hingegen sind sie nun nicht mehr das
“Auserwdhlte Volk” oder “das VVolk des Bundes.” Anderes zu behaupten ware gleichbedeutend mit
der Ablehnung der “Einzigkeit und Heilsuniversalitat Jesu Christi und der Kirche”, - letztlich also

der Ablehnung Christi und seiner Kirche, Punktum.®

12. Die Messe ist ein irdisches Opfer, das mit der immerwahrenden Liturgie im Himmel

vereint ist und uns mit dieser Liturgie verbindet.

29 DaR der Anti-Supersessionismus heutzutage quicklebendig ist, kommt im folgenden bemerkenswerten Abschnitt eines
kiirzlich im Commonweal erschienenen Artikels zum Ausdruck: “Es ist also offensichtlich, daB Cessario noch in den Thesen
befangen ist, die von den Verfiigungen des Zweiten Vatikanischen Konzils und diverser Papste abgelehnt wurden, ndmlich
des klassischen christlichen Supersessionismus. Diese Befangenheit verschlieit Cessario den Blick fiir die Mdglichkeit, ja
faktisch die GewilRheit, daf’ die Mortaras schlicht die Vorstellung nicht Gbernommen hatten, dal? der zweite Bund den ersten
ersetzt hat. Seit nunmehr sechs Jahrzehnten bestehen viele maligebliche katholische Theologen darauf, dal’ der neue Bund
keinesfalls eine Aufhebung des ersten Bundes bedeutet. Gott hat keinem Menschen die Autoritat verliehen, sich in derartigen
Angelegenheiten zu dulern; katholische Theologen haben darauf bestanden, daR das Gesetz des Moses gliltig bleibt. Die
klassische christliche Lehre, die Kirche sei verus Israel oder Christen hétten die Juden als die von Gott Auserwaéhlten ersetzt,
ist also nicht nur arrogant und triumphalistisch; sie ist erkenntnistheoretisch grotesk. Denn wer von uns kann von sich
behaupten, er kenne das Denken Gottes? Cessario kdnnte nattirlich antworten, die oberste Autoritat in diesen
Angelegenheiten sei von Christus den Nachfolgern des Petrus iibertragen worden.”
https://www.commonwealmagazine.org/we-cannot-accept

%0 Eine ausgezeichnete Zusammenfassung mit vielen Zitaten bietet Thomas McDonald: “Unwilling Witnesses: St. Augustine
and the Witness Doctrine”, https://thomasimcdonald.wordpress.com/2013/08/28/st-augustine-and-the-jews/, Zugriff 12.
Februar 2018.

31 50 der Untertitel der Erklarung Dominus lesus (6. August 2000) von der Kongregation fiir die Glaubenslehre

32 Die herkémmliche Lehre der Kirche kommt gut in dem von J. M. Neale zusammengestellten ausgezeichneten Kommentar
zu den Psalmen zum Ausdruck, der zu dem Vers filii alieni mentiti sunt et claudicaverunt a semitis suis bemerkt: “Die
fremden Kinder. Das heif3t, die Juden: Kinder, insofern sie vom gldubigen Abraham abstammen; fremd hingegen, indem sie
Denjenigen ablehnen, Dessen Tag Abraham zu sehen wiinschte. So interpretieren nahezu alle Kirchenvater diesen Abschnitt
... Und sie tduschten nicht nur sich selbst, sondern waren auch der Grund firr die Tduschung anderer ... S. Augustinus sagt in
seiner Erklérung des Verses ‘Und viele werden von Osten und Westen kommen und mit Abraham, Isaak und Jakob im Reich
Gottes zu Tische sitzen; die Kinder des Reiches aber werden ausgeschlossen’: ‘Kinder, nicht meine eigenen, sondern fremde
Kinder, so wie es geschrieben steht: «lhr stammt von eurem Vater, dem Teufel, ab.»”” (A Commentary on the Psalms from
Primitive and Mediaeval Writers and from the Various Office-books and Hymns, 3. Aufl. [London: Joseph Masters, 1874],
1:254).
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Demditig bitten wir Dich, allmachtiger Gott: Dein heiliger Engel mdge dieses Opfer zu

Deinem himmlischen Altar emportragen vor das Angesicht Deiner gottlichen Majestéat. Lafl

uns alle, die wir gemeinsam von diesem Altare [der Priester ki3t den Altar] das hochheilige

Fleisch und Blut Deines Sohnes empfangen, mit allem Gnadensegen des Himmels erflllt

werden [der Priester bekreuzigt sich].
In diesem wunderbaren Gebet, das der Priester tiefgebeugt betet, atmen wir die Vermischung zweier
Wohlgertiche ein - jenen der hebraischen Mystik, die in den ausgefeilten Weiheriten des
salomonischen Tempels erahnbar wird,* und jenen der neuplatonischen Mystik, die das Reich des
Sichtbaren hienieden als ferne Widerspiegelung oder schattenhafte Teilhabe am Reich des wahren
Seins versteht, dem Reich unwandelbarer géttlicher Wirklichkeit.

Der Priester bittet Gott zu befehlen, daB die irdischen Opfergaben zu Seinem himmlischen

Altar emporgetragen werden, in die Gegenwart Gottes, und zwar durch einen heiligen Engel, der
zwischen Erde und Himmel vermittelt. (Einige Kommentatoren verstehen diesen “heiligen Engel” als
Christus selbst, “den Engel des groBen Rats” [Jes 9:6], “den einen Mittler zwischen Gott und Mensch”
[1 Tim 2:5].)%* Wir beten, daR unser zeitliches Opfer hier unten auf der Erde, das an einem
bestimmten Tag zu einer bestimmten Zeit von bestimmten Individuen fiir bestimmte Intentionen
dargebracht wird, eins werden moge mit der ewigen Liturgie im himmlischen Vaterland; dal unser
Altar zu einem Kanal werden mdge, durch den wir Zugang erhalten zur unsterblichen Speise und dem
unsterblichen Trank des Paradieses, der Frucht vom Baum des Lebens. Das hochheilige Opfer auf
dem Altar wird dargebracht sowohl als Bedingung zur Erlangung jedes Gnadensegens, der dem
Menschengeschlecht gegeben wird (deshalb muR der Wohlgeruch in die Hohe getragen werden, vor
die Augen Gottes, der dadurch erfreut wird), wie als oberster Gehalt jedes Gnadensegens, der uns
zuteil wird.

Etwas vorher, im Unde et memores, wird ein zweites Mal das Wort praeclarus verwendet -
offerimus praeclarae majestati tuae - was dieses Gebet mit den Worten verbindet, die zur Wandlung
des Weines im Kelch hinleiten: hunc praeclarum calicem, so als solle gesagt werden: Was in diesem

Kelch sein wird, ist eins mit jenem Einen - wiirdig jenes Einen - zu dem der Kelch erhoben wird. Das

3 Vvgl. 1 Konige 8; 2 Chron 5-7.

34Vgl. Nicholas Gihr, The Holy Sacrifice of the Mass, 696-703, der diese Interpretation ablehnt und stattdessen “Engel” als
einen geschaffenen Geist versteht. Der heilige Thomas stellt diese Interpretation jedoch als durchaus mdéglich dar: Summa
theologiae, IlI, g. 83, a. 4, ad 9; vgl. Gihr, 699, n. 50.
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heilige Opfer der Messe hebt den Abstand zwischen Schopfer und Geschopf auf, wahrend es
gleichzeitig den unendlichen Abgrund bestétigt, der einzig durch Christus, in Seiner Person,
uberbrtickt wird. Der romische Kanon ist also ebenso radikal christozentrisch, wie er patrizentrisch
ist: Wir empfangen keinen Segen, keine Gnade ohne den Sohn, ohne das Verlangen nach der
Vereinigung mit Ihm - eine Wahrheit, die auch durch die markante Wiederholung des “Per Christum
Dominum nostrum ™ unterstrichen wird, die den Kanon flinfmal unterbricht, zu Ehren der funf

Wunden.®

Schluss

Die zwolf angesprochenen Wahrheiten finden sich im rdmischen Kanon klar ausformuliert,
wohingegen sie in den neuen Hochgebeten des von Paul VI promulgierten MeRbuchs ganz fehlen
oder nur von ferne anklingen. Da die Messe das Herz des Betens und Feierns der katholischen Kirche
ist und der Kanon das Herz der Messe darstellt, muR der Umstand, daR die lex orandi so gravierend
verandert wurde, jede theologisch sensible Person unausweichlich als Verrat an der Tradition treffen
und als Grund fir eine Korrumpierung der lex credendi, die sich naturlich auch auf die lex vivendi
auswirkt.

Lant man einmal die vielen (groRen und weniger groRen) Veranderungen im neuen Missale
beiseite, so kann man immerhin anerkennen, dafl der romische Kanon im GrofRen und Ganzen darin
beibehalten wurde. Doch das eigentliche Problem ist sehr viel gravierender. Der Umstand, dal der
rémische Kanon nun nur noch eine Option ist, widerspricht seiner Natur als Kanon, das heil3t: einer
feststehenden Regel, einem vorgegebenen MaR fir den Gottesdienst der Kirche. So sprechen wir
beispielsweise vom “Kanon der Schrift”, womit wir eine feststehende Reihe von Buichern bezeichnen.
Natdrlich ist der MeRkanon nicht auf dieselbe Weise géttlich inspiriert. Aber wir wissen, daf er sich
im Herzen der Kirche entwickelt hat tber die ersten Jahrhunderte und gefiihrt vom Heiligen Geist, bis
ihm vom heiligen Gregor dem Grolen seine endgultige Form gegeben wurde, und seit diesem

Zeitpunkt wurde er als Aufbewahrungsort des apostolischen Glaubens und der Frommigkeit

3 Diese “Per Christum”-Schliisse wurden als mittelalterliche Verlegenheit abgetan, eingestreut von Personen, die die
literarische und theologische Struktur der alten Hochgebete nicht mehr verstanden. Das verkennt allerdings vollkommen ihre
strukturellen und symbolischen Funktionen.
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ehrfirchtig aufgenommen - ein Gebilde, dem mit religitser Ehrfurcht zu begegnen ist und das keiner
gewagt hétte, zu “Uberarbeiten” oder zu “verbessern.” Es war bereits ein echter Kanon und sollte auch
immer stérker als solcher empfunden werden: eine Regel, ein Mal, das uns aufgegeben war wie das
“leichte Joch”, die “leichte Last” des Gesetzes Christi.

Uns ist also die schwere Verantwortung, das freudige Privileg und die wahrhaft missionarische
Pflicht auferlegt, den herrlichen romischen Kanon im Gottesdienst der romisch-katholischen Kirche
zu bewahren. Mit unserer niichternen Liebe zur lateinischen liturgischen Tradition und unserem
aktiven Einsatz fur diese Tradition an immer mehr Orten leisten wir einen wichtigen Beitrag zur
Gesundheit der Kirche und halten das Bewultsein fur die Kontinuitat von Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft des Katholizismus wach, und zwar in einer Zeit, in der Koharenz so bedroht ist wie nie
zuvor. lhre Arbeit, unsere Arbeit, an vielen Orten weltweit, wird von Jahr zu Jahr, von Jahrzehnt zu
Jahrzehnt wichtiger. Vergessen wir nie die Ermahnung des Apostels: “Laft uns nicht mide werden,
das Gute zu tun; denn wenn wir darin nicht nachlassen, werden wir ernten, sobald die Zeit dafur
gekommen ist. Deshalb laft uns, solange wir Zeit haben, allen Menschen Gutes tun, besonders aber
den Glaubensgenossen!” (Gal 6:98-10)

Vielen Dank fir Ihre Aufmerksamkeit.
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