Holt nicht Wasser aus den Zisternen, sondern schpfl aus
den Quellen des Heiles!

Wir sprachen von den atheistischen Ersatzriten; sie sind
fiir den Christen wie briichige Zisternen, aus denen kein
Heil zu gewinnen ist. Wir horten von den Sakramenten
der Kirche; sie fliefen gleich lauterem Quell aus den
Wunden unseres Heilandes. Auch hier seid Ihr zur klaren
Entscheidung aufgerufen. In der Kraft des apostolischen
Amtes, das uns verliehen ist, erkliren wir Euch nach reif-
licher Priifung: Kein katholischer Christ kann die soziali-
stische Namensgebung, die sozialistische Jugendweihe, die
sozialistische Trauung, die sozialistische Beerdigung oder
dhnliche antikirchliche Feiern vollziehen, ohne seinen
heiligen Glauben zu verleugnen. Zwischen dem Glauben
an Gortt und dem Bekenntnis zur Gottlosigkeit gibt es
keinen Kompromifl. Erwigt gewissenhaft die Anordnun-
gen, die Eure Bischofe fiir diese Fille, ganz besonders
aber in der Frage der Jugendweihe, getroffen haben! Das
Wohl der Kirche verlangt solch klare Weisungen. Eifert
der Glaubenstreue all der Bekenner und Blutzeugen nach,
die uns in der Geschichte unserer heiligen Kirche voran-
gegangen sind! Holt Euch dazu die Kraft aus den Quellen
des Erlosers, aus Seinen heiligen Sakramenten, besonders
in der eifrigen Teilnahme am heiligen Meflopfer und im
hdufigen Empfang des Leibes Christi!

Haltet zusammen und belft einander!

Manche unserer Glaubensbriider wanken bei so starkem
Drudk, alle aber leiden unter der schweren Bedringnis.
Und um uns her erliegen so viele Menschen der Verfiih-

rung und wollen nichts mehr von Christus wissen. Welch
grofle Sorge, welch gewaltige Sendung fiir unsere Kirche!
Sie muf} in unserem Land, das der Gnade des Herrn so
sehr bedarf, das Heilswerk des Gekreuzigten weiterfiih-
ren, und Thr seid als lebendige Glieder der Kirche geru-
fen, mitzusorgen und mitzuhelfen. So stiitzt Euch gegen-
seitig in den Seelsorgsgemeinden und in den Familien
durch ein gutes Wort, durch titige Liebe und durch Euer
Gebet! Thr mogt eine kleine Schar sein, aber IThr habt eine
grofle Aufgabe fiir unser ganzes Volk.

Geliebte im Herrn!

Nun geht an der Hand der Mutter Kirche in die heilige
Fastenzeit! Oft wird die Liturgie in ihren Gebeten und
Lesungen Euch an das erinnern, was wir in unserem
Hirtenbrief bedachten. Offnet dafiir Euer Herz in den
Gottesdiensten der Gemeinde und niitzt die Reichtiimer
der Liturgie auch im tiglichen Gebet Eurer Familie! Ge-
staltet diese Wochen in einem frohen Bufigeist; dann
bleibt Thr mit der Kirche unter dem Kreuz des Herrn.
Vor allem aber vergefit dies nicht: Nach der Passionszeit
kommt Ostern; aus aller Not unserer Priifung wichst die
Freude unserer Erwihlung und die siegreiche Hoffnung
im auferstandenen Herrn.

Die auf der Berliner Ordinarien-Konferenz versammelten
Bischdfe und Bischéflichen Kommissare: Julius Kardinal
Dépfner (Berlin), Otto Spiilbeck (Meiflen), Dr. Ferdi-
nand Piontek (Kapitelsvikar in Gérlitz), Friedrich Rin-
telen (Weihbischof in Magdeburg), Joseph Freusberg
(Weihbischof in Erfurt), Dr. Bernhard Schrider (Bischof-
licher Kommissar in Schwerin), Joseph Schénau (Bischof-
licher Kommissar in Meiningen).

Die Kirche in den Lindern

Christliches Monchtum in indischer Form

Obwohl Indien ein einheimisches uraltes Christentum
syrischer Herkunft an der Malabarkiiste in Siidindien
besitzt, obwohl auch die lateinischen Missionen nunmehr
bereits seit vierhundert Jahren in Indien arbeiten und
ungeachtet der seit Jahrtausenden bestehenden kontem-
plativen Grundhaltung der indischen Religiositit aufler-
halb des Christentums, hat sich bisher hier kein christ-
liches kontemplatives Leben entfaltet. In jiingster Zeit
sind verschiedene Versuche unternommen worden, die
Briicke zwischen dem kontemplativen Geist Indiens und
der christlichen Kontemplation zu beschreiten; aber ent-
weder sind die Griindungen unter dem Druds der Ver-
héltnisse bald zu einem hchst aktiven Leben iibergegan-
gen, oder sie haben sich aus anderen Griinden nicht ent-
wickelt. Eine neue Griindung, die erst vor zwei Jahren
ins Leben getreten ist, hat nun eine Formel gefunden, die
vielleicht einer kiinftigen Bliite entgegenfithren wird:
Kurisumala, das neue christliche ,ashram® — wie in

Indien solche Gemeinschaften der Hingabe an Gebet und

Betrachtung heiflen —, baut sich auf der den Verhiltnis-
sen in bestimmten Punkten angepafiten benediktinischen
Regel auf, lebt jedoch nicht nach lateinischem, sondern
nach syro-malankaresischem Ritus, einem der Altesten —
vielleicht dem #ltesten — orientalischen Ritus.
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Geschichte der christlichen Kontemplation in Sidindien

Die Vierteljahrsschrift ,,L’Orient Syrien® — deren Direk-
tor G. Khouri-Sarkis, Chorbischof der syrischen Kirche
von Antiochien, ist — hat in ihrer letzten Nummer 1958
in einem Artikel von E. R. Hambye S] iiber die neue
Griindung Kurisumala einen Riidsblick auf die Ge-
schichte des Ménchtums in Siidindien gegeben. Siidindien
— {iiber das in der Herder-Korrespondenz hiufig berich-
tet worden ist — fiihrt ja bekanntlich sein Christentum
auf den Apostel Thomas zuriick; christliche Gemeinschaf-
ten sind jedenfalls hier bereits im 4. christlichen Jahrhun-
dert nachweisbar. Die siidindischen Christen, deren Glau-
bensboten aus Syrien gekommen waren, standen dauernd
in engem Kontakt mit der syrischen Kirche und erhielten
von dort auch ihre Bischife. Sie gehorten also in die Welt
des syrisch-christlichen Orients. Die Kirchengeschichte
Siidindiens, zumal in ihrem- Verhiltnis zur Universal-
kirche, ist einigermaflen kompliziert und auch auf weite
Strecken kaum dokumentiert. Das gleiche gilt natiirlich
auch fiir das Ménchtum dieses Landes.

Urspriinglich kamen die Glaubensboten und Bischife
nach Siidindien aus Persien-Mesopotamien, d. h. aus dem
ostsyrischen Raum, mit dem ostsyrischen oder chaldii-
schen Ritus, der heute in Indien syro-malabarisch ge-
nannt wird. Man weiff aus diesen ersten Jahrhunderten
der zu Ende gehenden Antike und des Mittelalters leider



nichts iiber ein syrisches Monchtum in Siidindien, kann es
hochstens mit einer gewissen Wahrscheinlichkeit voraus-
setzen, da es einige beriihmte syrische Klgster am Persi-
schen Golf, Siidindien gegeniiber, gab, die vielleicht Filia-
len an der Malabarkiiste griindeten; denn das monastische
Leben, das Ménchsideal, spielte im syrischen Christentum
eine grofle Rolle. Sicher ist, daff die Bischofe der indischen
Kirche, die von Syrien entsandt wurden, nach ostlicher
Tradition Monche waren. Sie brachten vermutlich Ménche
als Mitarbeiter mit. Aber das sind nur Schliisse. Es
scheint, dafl es nur am Grab des hl. Thomas, das in
Mylapore verechrt wird, eine klosterliche Niederlassung
des chaldiischen Ritus gab; auf eine solche weisen An-
deutungen in Quellen des 6. und 11. Jahrhunderts, deut-
licher spricht davon eine Quelle des 16. Jahrhunderts.
Quellen des 18. Jahrunderts sprechen wohl von mona-
stischem Leben im Raum von Malabar im 15. und 16.
Jahrhundert; aber wahrscheinlich sind damit schon reli-
giose Griindungen der Jesuiten oder Gruppen von Welt-
priestern mit gemeinsamem Leben gemeint.

Um diese Zeit, als die lateinische (bzw. portugiesische)
Mission in Indien begann, machte die Kirche in Siidindien
eine tragische Periode des Mifiverstehens durch. Die por-
tugiesischen Missionare glaubten, die chaldiische Kirche
Siidindiens vollig latinisieren zu miissen, und die chaldai-
sche Kirche wollte sich das nicht gefallen lassen. Sie
trennte sich, um ihre eigene Tradition bewahren zu kon-
nen, von Rom. Die letzten mit Rom vereinten ostsyrischen
Bischdofe — Monche natiirlich — regierten die Malabar-
Kirche in der zweiten Hilfte des 16. Jahrhunderts. Nach
der Trennung von Rom unterstellten sie sich dem ost-
syrisch-jakobitischen Patriarchat von Antiochien und
iibernahmen den ostsyrischen Ritus, in Indien syro-ma-
lankaresisch genannt. Der Ritus der mit Rom verbunden
gebliebenen Malabaren wurde im Laufe der Zeit unter
dem Druck der lateinischen Kirche sehr stark latinisiert.
Erst in neuester Zeit hat sich das Bewufitsein vom Wert
der orientalischen Riten in der katholischen Kirche allge-
mein durchgesetzt,und als in den letzten 30 Jahren starke
Gruppen der schismatischen syro-malankaresischen Kirche
zur Einheit mit Rom zuriickkehrten, war man nunmehr
aufs eifrigste besorgt, ihren — westsyrischen — Ritus rein
zu erhalten, da man die unschitzbaren Reichtiimer echter
christlicher Uberlieferung, die hier fiir die Kirche als
Ganzes aufbewahrt worden sind, erkannte. Zugleich be-
gann man sich bewuflt zu werden, dafl dieser Zweig der
Kirche ebensowenig wie die Kirche iiberhaupt ohne kon-
templatives Leben vollstindig wire. Die Missionsjahr-
hunderte haben dies vielleicht viel zuwenig bedacht, so-
wohl in Indien wie in allen anderen von ihnen dem
Christentum gewonnenen Gebieten. Das ist begreiflich,
weil die Mission zum gréfiten Teil in der Hand aktiver
Orden und Kongregationen lag und weil das allgemeine
abendlindische Bewuf3tsein gerade in diesen Jahrhunder-
ten am fernsten von der Erkenntnis der Bedeutung des
kontemplativen Lebens war. Heute dagegen hat man
in weitesten christlichen Kreisen erkannt, daff das
christliche Leben nicht vollstindig ist, wenn ihm jener
Teil fehlt, der nur betet und betrachtet, ohne zu werken.
Fiir Indien kommt hinzu, dafl im indischen Bewuftsein,
trotz aller modernen Einfliisse und trotz der Verfithrung
des materiellen Fortschritts, im Grunde immer noch die
reine Kontemplation als die einzig wahre religidse Hal-
tung gilt und eine Religion ohne kontemplatives Leben

einen geminderten Rang einnimmt. In der Tat haben —
wie der im vorigen Jahr verstorbene franzdsische Priester
P. Monchanin, der als christlicher Eremit in Indien gelebt
hat, in einem Artikel in ,Eglise Vivante® (Mirz/April
1955) schrieb — bisher die meisten nichtchristlichen Inder
nicht einmal geahnt, daf} es im Christentum auch Monche
und das Leben volliger Entsagung gibt. Man kannte nur
die aktiven Orden, die dieses Ideal nicht verwirklichen.
Daf der Kirche in Indien, nicht nur im altchristlichen
Siidindien der syrischen Riten, sondern ebenso in den
Gebieten der lateinischen Mission, Griindungen kontem-
plativen Lebens fehlten, wurde endlich durch die mannig-
fachen Anrufe der letzten Pipste dem Bewufitsein deut-
lich. Vor allem hat hier die Enzyklika Pius’ XI. Rerum
Ecclesiae von 1926 (AAS 1926, S. 70) betont, wie wich-
tig die Einfubrung des kontemplativen Lebens in den
Missionsldndern ist. In Indien hat der heutige Erzbischof
von Bangalore, Thomas Pothacamury, damals noch
einfacher Priester, schon 1921 bei einem Marianischen
Kongrefl einen Vortrag iiber ,Die Anpassung des katho-
lischen Monchtums an Indien“ gehalten. Der Kongrefl
gab ein Votum in diesem Sinne ab. Aber noch lange ge-
schah nichts, oder die geplanten Versuche kamen nicht zur
Ausfiithrung. Endlich hat sich auch die erste allindische Bi-
schofskonferenz in Bangalore im Jahr 1950 mit Gedan-
ken {iber die Griindung eines indischen Monchtums be-
faflt. In ithrem Dekret Nr. 125 heifit es: , Wir hoffen, daf8
eine strengere Form kontemplativen Lebens, die in unse-
ren Gegenden bereits begonnen worden ist, sich weiter
ausbreitet, sei es durch den Fortschritt der bereits in Indien
bestehenden Institute, sei es durch Einfiihrung anderer
dhnlicher Orden oder selbst durch Griindung neuer Ein-
richtungen dieser Art, die unserem Volk wirklich ange-
paflt sind.“
Die neuen Versuche

Wir miissen noch kurz einige mifigliidkte Versuche er-
wihnen: Griindungen, die groflen Erfolg hatten, aber
eben nicht als kontemplative Zentren, als die sie ur-
spriinglich gedacht waren. Da ist zunichst der Orden der
siidindischen Karmeliter des syro-malabarischen Ritus zu
erwihnen, der nunmehr bereits seit hundert Jahren in
Siidindien-Kerala besteht. Zwel indische Priester griinde-
ten ihn in der Mitte des 19. Jahrhunderts, und er ist einer
der groflen Erfolge der siidindischen Kirche geworden
(allein im Jahr 1958 zihlte er 86 Novizen). Er stellt je-
doch vollig den aktiven Typ des Ordenslebens dar und
wirkt in Schule, Presse, karitativen Einrichtungen usw.
Im Jahre 1933 bestand der Plan, den deutschen und ame-
rikanischen Benediktinern, die gerade die Universitit
Peking den Vitern vom Gottlichen Wort iibergeben hat-
ten, eine grofle Niederlassung am Fufl des Himalaya zu
iibergeben. Das Projekt konnte nicht verwirklicht werden
auch wire keine wirklich kontemplative Niederlassung
daraus entstanden, denn schon der Plan sah einen sehr
aktiven Typ von Kloster mit Schulen, Kollegs usw. vor.
Monastisches Leben hat schliefilich ein Bischof der schis-
matischen jakobitischen Kirche, Mar Ivanios, zu schaffen
versucht; er hat dafiir die Regeln des hl. Basilius und des
hl. Benedikt griindlich studiert und eine Klostergemein-
schaft in einer der Bergregionen von Kerala ins Leben
gerufen, die sich ,Orden von der Nachfolge Christi® mit
dem Kloster ,Bethanien® nannte: Mar Ivanios ist 1930
in die Gemeinschaft mit Rom zuriickgekehrt und mit ihm
die Monche, die seinem Aufruf folgten. Aber sobald sie
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in die katholische Kirche aufgenommen waren, mufiten sie
sich Aufgaben widmen — zumal wegen des Mangels an
Priestern ihres Ritus —, die sie alsbald zu einem duflerst
aktiven Leben zwangen.

Erst heute zeigen sich Ansdtze zu einem eigenen indischen,
aus dem syrischen Christentum erwachsenen ménchischen
Leben, die versprechen, die christliche Kontemplation,
das alte Ménchsideal, fiir Indien lebendig zu machen. Wir
haben 1952 (Herder-Korrespondenz 7. Jhg., S. 66f.)
von den ersten Versuchen berichtet, die zumal von der
belgischen Benediktinerabtei Saint-André-les-Bruges aus-
gingen, jedoch noch im lateinischen Ritus blieben, sowie
von dem Eremitenleben P. Monchanins, dessen tiefe In-
dienkenntnis und Liebe zu diesem Land einen unschitz-
baren Beitrag fiir das Zusammenstrdmen christlichen
Glaubens und indischen Geistes geliefert haben. P. Mon-
chanin hat nicht viele Jahre seines Lebens seinem Traum
eines christlich-indischen Eremitenlebens widmen diir-
fen; er ist 1958 im Alter von 60 Jahren gestorben. Aber
er hat Zeit gehabt, auf andere einzuwirken und neue
Wege zu erschlieffen.

Kurisumala

Finf junge Inder waren um 1950 herum in Saint-André-
les-Bruges mit benediktinischen Leben vertraut gemacht
worden. In ihre Heimat zuriickgekehrt, blieben sie jedoch
beim lateinischen Ritus. P. Monchanin seinerseits hat als
Eremit gelebt und damit eine in Indien tiefverwurzelte
und verehrte Lebensform tibernommen. Aber es war noch
nicht mdnchisches, gemeinschaftliches Leben, das doch die
Kirche als Form der Anbetung seit ihren frithesten Zeiten
am héchsten geschitzt hat. Jahrelang vorbereitet, hat sich
nun 1957 eine Gemeinschaft zusammengefunden, die eben
dieses echte christliche Monchsleben in indischer Form zu
verwirklichen begonnen hat. Die Triger dieser neuen
Gemeinschaft sind ein belgischer Zisterziensermdnch aus
der Abtei Scourmont, P. Frangois Mahieu, und ein engli-
scher Benediktiner, P. Bede Griffith, ein Konvertit aus
dem Anglikanismus. P. Mahieu kam zu Beginn des Som-
mers 1955 nach Indien, wohin er zunichst von seinem
Abt als Hilfe fiir P. Monchanin und seinen Gefihrten,
den franzésischen Benediktiner Dom H. Le Saux, ausge-
liechen worden war. Im Zusammenleben mit P. Moncha-
nin konnte er Kontakt mit verschiedenen hinduistischen
yashrams® — d. h. klosterlichen Gemeinschaften — und
ebenso mit den katholischen Kommunititen Siidindiens
aufnehmen. Vor allem aber lernte er die Christen beider
syrischer Riten, des ostsyrisch-chaldidischen — syro-malaba-
rischen —und des westsyrischen — syro-malankaresischen

— genau kennen. Er iiberzeugte sich bald, dafl die mala-
barische Christenheit kontemplative Griindungen brauche.

Und er stellte fest, dafl der Ritus der seit 1930 mit Rom
vereinten Syro-Malankaresen — fafit unverindert aus
der jakobitischen Kirche hervorgegangen — alle Eigen-
schaften eines wahrhaft dem Volk angemessenen Ritus
besitze und die wesentlichen Grundziige eines orientali-
- schen Ritus rein bewahrt habe: die aktive und verstind-
nisvolle Teilnahme am Gottesdienst, den Gebrauch der
Landessprache, des Malayalam, das um die Liturgie kon-
zentrierte religidse Leben. P. Mahieu beschlof}, in diesem
Gebiet eine monastische Griindung ins Leben zu rufen
und-ihr den syro-malankaresischen Ritus zu geben.

Sein Plan wurde sowohl von seinem Abt lebhaft begriifit
als auch von Rom gutgeheiflen, und die beiden syro-
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malankaresischen Bischofe des Landes, Mar Gregorios,
Erzbischof von Trivandrum, und Mar Athanasios, Bi-
schof von Tiruvalla, nahmen den Gedanken, auf ihrem
Territorium eine monastische Griindung entstehen zu
sehen, mit grofiter Freude an. Zumal Mar Athanasios for-
derte die beiden Ménche und sorgte dafiir, dafl ihnen jede
Erleichterung gewihrt wurde, die ihnen einen raschen
Zugang zu Sprache, Ritus und Sitten der syro-malanka-
resischen Christen verschaffen konnte. Beide Monche er-
hielten im Jahr 1956 die kanonische Exklaustration auf
drei Jahre, d. h., ihre Kloster stellten sie zunichst auf
drei Jahre fiir die neue Arbeit frei. Am 12. August 1957
folgte dann von Rom die Erlaubnis, den lateinischen Ri-
tus zu verlassen und zum syro-malankaresischen Ritus
iiberzugehen. Damit wurden sie zugleich der Kongrega-
tion fiir die orientalischen Kirchen unterstellt, die ihnen
ithre wirmsten Gliickwiinsche sandte. Weihnachten 1957
feierten sie ihre erste ,Kurbana“ oder Messe nach syro-
malankaresischem Ritus.

Inzwischen hatte ihnen ein reicher katholischer Inder des
gleichen Ritus ein Terrain in den Bergen nicht weit von Ti-
ruvalla in den sogenannten ,, Westlichen Ghats“ geschenkt,
in 1200 Meter Hohe an einem Abhang, dessen Gipfel dem
hl. Thomas geweiht ist und ein Kreuz trigt, ein vielbe-
suchter Wallfahrtsort des Landes Kerala, der Kurisumala
heifit. Hier wurde das Kloster (zunichst nur eine Bam-
bushiitte) Anfang November 1957 vom Bischof von
Tiruvalla kanonisch errichtet, und die Monche erhielten
von Mar Athanasios selbst ihr Ordenskleid: die alte tra-
ditionelle Tracht aller indischen Monche, die okerfarbene
Tunika mit Schal, an der die Gottsucher Indiens auf allen
Wegen des Landes zu erkennen sind. Zwei Postulanten
und ein Weltpriester begleiteten sie bei der Niederlassung
auf dieser Hohe, von der der Blick bei klarer Sicht im
Westen bis zum Indischen Ozean reicht. Inzwischen haben
sie dort eine Kapelle nach den Bediirfnissen des syrischen
Ritus von Antiochien errichtet, und der eigentliche Klo-
sterbau ist im Entstehen. Schon jetzt haben sich mehr als
15 Postulanten bei der neuen Griindung gemeldet, in der
Mehrzahl Keralesen, doch auch Inder aus anderen Staa-
ten und Angehdrige beider syrischer und des lateinischen
Ritus. Im ersten Jahr konnen und sollen jedoch nicht
mehr als sechs Postulanten aufgenommen werden, damit
eine ernste monastische Erziehung und Schulung gewahrt

bleibt.
Ein reines monastisches Ideal

Die neue Griindung will reines kontemplatives christ-
liches Monchsleben in einer indischen Form ausgestalten.
Einerseits liegt ihr daher die Regel des hl. Benedikt in
ihrer urspriinglichsten Form zugrunde, zugleich geht sie
aber auch auf den Geist der Wiistenviter zuriick und
sucht insbesondere, soweit moglich, die charakteristischen
Elemente des alten syrischen Monchtums aufzunehmen;
dies alles in Verbindung mit der grofien asketischen Uber-
lieferung Indiens. Dabei schafft die Regel des hl. Benedikt
das Band mit der gesamten katholischen Tradition und
macht die neue Griindung zu einem Werk der Welt-
kirche.

Im Mittelpunkt des neuen monastischen Lebens steht,
gemifl der Regel des hl. Benedikt, die Liturgie, das litur-
gische Gebet. Auch die syrischen Viter liebten das ge-
meinsame Psalmodieren tiber alles, und noch heute wissen

selbst die einfachen Gliubigen des syrischen Ritus, selbst



in der jakobitischen Kirche Indiens, den Psalter vollstin-
dig auswendig: sie lernen ihn in ihren ,Sonntagsschulen®.
Der grofite Schatz jedoch, den die syrische Kirche besitzt,
ist ihre rein semitische Herkunft, ihr Leben aus dem Geist
jener Volkerschaften, denen Christus selber angehdrte, die
Sprache, die dem alten Aramiisch noch engstens verwandt
ist, und der Reichtum an Ausschépfung des Symbolismus
des Alten Testaments in seiner Ausrichtung auf das Neue.
Die beiden abendlindischen Ménche, die zum westsyri-
schen Ritus {ibergegangen sind, werden nicht miide, diesen
Schatz zu preisen, den sie hier gefunden haben und nun in
voller Reinheit zum Heil des christlichen Indien ver-
lebendigen wollen.

Neben der Liturgie — ,Kurbana“ und Stundengebet —
stehen, wie diebenediktinische Regel es vorschreibt, Gebet,
Lektiire und Betrachtung und als drittes korperliche Ar-
beit (vorldufig der Bau der gesamten Anlage, Urbar-

machung des sehr fruchtbaren Bodens, Anbau der Felder).
Die Askese ist den indischen Auffassungen angepaflt, die
Nahrung rein vegetarisch, ohne Fleisch, Fisch oder Eier.
Sie besteht aus Reis, Gemiise und Milch. Dazu kommt
strenges Fasten. Die Einrichtung ist ebenfalls dem indi-
schen Begriff der Loslosung von der Welt angepafit. Man
schlaft auf Matten, man it von Blittern mit den Hin-
den. Nur so kann das christliche Monchtum den Inder von
seinem Ernst tiberzeugen. Und durch diese seine indische
Form baut es eine Briicke zu den Hindus und sonstigen
Nichtchristen. Die Form diirften sie leicht begreifen.
Schwer bleibt es dagegen, den Kern des christlichen Glau-
bens, die historische Heilstat des Gottessohnes, die Ein-
maligkeit seines Kommens dem indischen Geist verstind-
lich zu machen. Das ist ein Ziel auf weite Sicht, fiir das
das blofle Vorhandensein eines kontemplativen Klosters
jedoch viel tun kann.

Fragen der Theologie und des religiosen Lebens

Die liturgische Erneuerung
des Bufisakramentes

Das Osterfest naht und mit ihm der Andrang der Gliu-
bigen zu den &sterlichen Sakramenten. Er stellt die Seel-
sorger vor eine der schwierigsten Aufgaben, die sie im
Lauf des Jahres zu erfiillen haben. Die Aufgabe ist nicht
nur deswegen schwer, weil sie den Beichtvitern sehr viel
Kraft und Geduld abfordert. Viel bedriickender wiegt das
Gefuhl, daf es selten gelingen will, bei der Osterbeichte
so an die Tiefen der Seelen zu rithren, dafy die poenitentia
zur metanoia (conversio) wiirde, was doch der Sinn der
osterlichen Erneuerung ist. Wenn nicht zur Zeit der Pas-
sion und Auferstehung des Herrn, wann sollte dann sonst
im Lauf des Kirchenjahres der siindige, aber noch gliubige
Christ erschiittert werden kénnen? Selbstverstindlich ge-
schehen jedes Jahr bei den Osterbeichten wirkliche Be-
kehrungen, die an Aufrichtigkeit der Bufle altchristlicher
Zert nicht nachstehen. Aber das 16scht nicht den Eindrudk
aus, dafl viele Glaubige das Sakrament wenig ernst emp-
fangen und wenig tief erfahren. Und selbst dann, wenn
ihr persénliches Verhiltnis zu Gott durch die Osterbeichte
auch bewufitseinsmiflig wiederhergestellt oder vertieft
und befestigt wird, geht nur wenigen die Erkenntnis auf,
daf sie erst durch ihre Bufle ihren Osterglauben voll-
ziehen, weil sie ja gar nicht an der Auferstehung teil-
nehmen konnen, wenn sie nicht zuvor in den Siithnetod
des Herrn mitgegangen sind. Insbesondere hat die christ-
liche Gemeinde von heute offenkundig nicht das Bewufit-
sein, korporativ Bufie tun zu miissen, damit sie korpo-
rativ an der Auferstehung ihres Herrn teilnehmen kénne.
Zwei Phinomene sind unbestreitbar: Das Bufisakrament
wird ganz iiberwiegend als eine Privatsache betrachtet,
und die Osterfeier wird als eine Erinnerung, mit dem
Blids nach riickwirts, und als eine Hoffnung, mit dem
Blidk nach vorwirts, nicht aber ebenso als eine innere Er-
neuerung der christlichen Gemeinde in der Gegenwart
verstanden, das heifit als der Augenblick des Jahres, an
dem man von neuem in Christus eintauchen muf}, wie das
bei der Taufe geschah.

Daf} die seelsorglichen Motive Papst Pius’ XII. bei der
Erneuerung der uralten Osterliturgie in dieser Richtung

zu suchen sind, dariiber besteht wohl kein Zweifel. Da-
mit aber diese Absicht verwirklicht wird, scheint es, dafl
auch das Bulsakrament in die liturgische Erneuerung ein-
bezogen werden miisse. Der folgende Bericht handelt von
einigen theologischen Veréffentlichungen zu dieser Sache.
Sie betreffen die Frage, wie man die Osterbeichte voll-
kommener gestalten und wie man sie den Gldubigen zu
einem tieferen Erlebnis machen kénne. Doch ehe davon
die Rede ist, muf} die Beziehung der Osterbeichte zum
Ostermysterium in ihrer Funktion als existentielle Teil-
nahme des Leibes Christi am Tode und an der Aufer-
stehung seines Hauptes deutlich vor das Bewufltsein ge-
stellt werden.

Die 6sterliche Bufle und das Ostermysterium

Daran hat Heinz Schiirmann im vergangenen Jahre in
seinem Aufsatz iiber das Thema ,Osterfeier und Bufi-
sakrament® (Liturgisches Jahrbuch 8. Jhg. [1958], Heft 1,
S. 11—18) in iiberzeugenden Darlegungen erinnert. Jede
Eucharistiefeier, so sagt er, vergegenwirtigt den Tod und
die Auferstehung des Herrn. An Ostern aber soll dieses
Gedichtnis nach dem Sinn der Kirche nicht nur breiter
entfaltet, sondern es soll auch subjektiv tiefer erfaflit wer-
den. Darum gehtren das Fasten und das Wachen zur
Osterfeier, wenn diese sich von der alltdglichen und all-
sonntiglichen Feier unterscheiden soll. ,Der Tod des
Herrn kann nicht nur objektiv-sakramental mitgefeiert
werden: ,Es werden Tage kommen, da der Briutigam von
ihnen genommen wird; dann werden sie fasten.® . .. Die
Kirche gedenkt des Todes des Herrn nicht nur feiernd,
sondern auch fastend.“ Geschichtlich entfaltete sich die
Osterfeier nicht nur liturgisch und sakramental, sondern
auch in dem existentiellen Gedichtnis der Bufle, des
Fastens und des Wachens. Erst als es eine Vigil, dann ein
vierzigstiindiges und schliefilich ein vierzigtigiges Fasten
gab, konnte sich auch die liturgische Feier entsprechend
entwickeln.

»Darum gelangt unsere liturgische Erneuerung nicht an
den Kern, wenn sie nur das objektive Geddchtnis wieder
sinnvoll ordnet und feierlich gestaltet. .. Die eigentliche
liturgische Erneuverung wird erst geleistet sein, wenn die
Bufle wieder zu einer gemeinsamen Feier der Gemeinde
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