53

Eucharistie und Doxologie. Das liturgische

Proprium der Schépfung’
von Adrian Marinescu, Miinchen

Der Mensch gehort der geschaffenen Realitit an, aber durch seine Bestimmung lebt
er nicht als autonomes Wesen, sondern seine Existenz baut auf der Existenz Gottes. Wenn
die Schopfung im Allgemeinen das Ambiente seines Lebens bildet, nimmt der Mensch
zugleich an der Welt innerhalb der Kirche, aber auch an der Wele auflerhalb dieser teil2.
Selbstverstindlich markiert die Kirche keine Kluft in der Existenzordnung. Sie verbindet
dagegen die Teile der gesamten Welt, indem sie sich iiberwiegend als geistliche Prisenz unun-
terbrochen beweist. Die Person und ihr Werden konstituieren aber die Hauptbestimmung
des Kosmos (= personenhafte und personenbezogene Realitir). Dadurch gewinnt die Welt an
personalem Charakter. Die Welt wurde von Gott geschaffen, in dem sie in ihm ihre origo und
ihre ,finalitas* findet. Gemif dem hl. Apostel Paulus wurde aber ,die Kreatur durch Christus
und auf Christus hin geschaffen. Fiir die Eucharistie ist in diesem Sinne die Vereinigung der
Extremen als wahre Leitourgia entscheidend, d.h. des Ungeschaffenen mit dem Geschaffenen,
was die groRe Synthese und Osmose der Schépfung illustriert. Und das Bewusstsein dieser
Realitiit hat die Kirche von Anfang an gehabt, wie die patristische Friihliteratur beweist?.

I Wir haben immer wieder behauptet, dass die Kronung, d.h. die Verwirklichung der Theologie,
sich tatsichlich in den liturgischen Prozessen der Kirche findet. Mit anderen Worten: die Liturgik
hat den inspirierten (biblischen und patristischen) Text und die Kirchenlehre (= die Dogmen) als
eigenes Fundament. Alle diese theologischen Elemente bestitigen sich in der Latreia der Kirche, als
die entscheidende Konstante orthodoxen kirchlichen Lebens. In dem vorliegenden Text méchten
wir einige Uberlegungen iiber eine sogenannte liturgische Verfassung und Struktur der Existenz zum
Ausdruck bringen. Wir gehen davon aus, dass das Liturgische das Hauptmerkmal der Existenz an sich
(und so auch der orthodoxen Spiritualitit und Theologie) ist. Darauf weist zunichst der personale
und gemeinschaftliche Charakter und das Bediirfnis des Lebens. Der liturgische Raum bildet
das natiirliche Medium des Menschen. Wenn die Patrologic in diesem Sinne mit der Diskussion
fiir das Wirken des Heiligen Geistes in der Welt gedffnet sein muss, dann muss die Darstellung
liturgischer Themen mit der eucharistisch-doxologischen Onrologie beginnen. Der vorliegende Text
hat den theologischen Beitrag und das Denken von Johannes Panagopoulos (11997), Professor an
der Universitit in Athen, als gedankliche Primisse. Wir haben ihn nicht personlich kennengelernt.
Aus seinen Texten aber ergibt sich ganz klar, dass die Gesamtheit der Existenz vor allem liturgisch
geprigt ist und dass das Leben eine reelle Eucharistie und Doxologie ist oder sein muss. Deshalb
findet unsere Recherche in seinem Werk statt.

2 Siehe Pr. Dumitru Stiniloae, ,1a dynamique du monde dans I’Eglise“, in: Savas Chr. Agouridis (Hg.),
Proces verbaux du deuxiéme Congrés de théologie orthodoxee 4 Athénes, 19-29 Aotit 1976, Athen
1976, S. 346-367.

3  Zumindest zwei Stellungnahmen scheinen uns hier entscheidend zu sein. Wenn der /4l Trendus
von Lyon (1200) die Konformitit der Kirchenlehre mit der Eucharistie unterstreicht, verweist er
auf die eucharistische Ontologie der Welt: ,Unsere Anschauung entspricht aber der Eucharistie und
bestitigt diese unsere Meinung® (Huv 8 abpdwvos f yvdyn tf ebyapiotia, ol 1 ebyapiotio Beouci iy
yvouny — ady. haer. 4,6, in: PG 7, 1028A). Auf der einer Seite konzentriert sich das Wichtigste fiir
die Welt in der Eucharistie, auf der anderen Seite eucharistisiert sich alles im Menschen. Der Mensch
(und mit ihm auch die Natur) wird dazu gerufen, Eucharistie zu werden. Im Sinne des 4. Maximos
des Bekenners (1662), .7 mpdkn elven Bewpla Evepyotyevy xal # Bewple mpdy woteywyobuevn® (V.
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Die Liturgie (der Kirche) bildet die Eigentliche Umwelt des Menschen, zugleich aber auch
den Ort, wo er sein Wesen und seine Existenz verwirklichen kann. Das Liturgische ist jedoch
keine duferliche und formale Funktion des Menschen und der Existenz im Allgemeinen.
Es bildet den Kontext und den Modus des In-Kraft-Setzens des Daseins. Die liturgischen
Akte wurden von den Kirchenvitern nicht als Zielsetzung des Menschen und der Existenz
verstanden. Fiir die Kreatur repriisentiert das Liturgische nur den Wegzu Gott hin. Es ist aber
der Weg des Lebens. Auf ihm aktualisiert sich die Existenz. Dadurch wird die Schépfung
fiir das gottliche Leben durchsichtig. Durch die und iz der Leitourgia der Kirche ist die
Vervollkommnung der Existenz zu finden. Und das nur im liturgisch-sakramentalen Leben
der Kirche. Tatsichlich kann man hier von der lturgischen Vollendung der Kreatur sprechen.
Die Liturgie weist nicht nur auf die sakramentale (= mystische) Existenz in der Kirche hin,
sondern auch auf die Funktion (den Dienst) der Kirche an der Welt. In der Kirche wird die
Heiligung (Vervollkommnung) der ganzen Schipfung realisiert. Durch die Gebete und die

Matsoukas, Kéapoc, év8pamoc, kowwvin xors 7oy Mao Opokoyn, Athen 1980, S. 236). Das ist die
eigene Kondition der Existenz an sich. Das beweist am deutlichsten der Al Ignatius von Antiochien
(t110-117). Vor seinem Mirtyrertod in Rom sagt er: ,,Nichts moge sich um mich bemiihen von dem
Sichtbaren noch von dem Unsichtbaren, damir ich zu Jesus Christus gelange. Lasst mich eine Speise
der wilden Tiere werden; durch sie ist es mir méglich, zu Gott zu kommen. Brotkorn Gottes bin
ich, und durch die Zihne der Tiere werde ich gemahlen, damit ich als reines Brot Christi erfunden
werde® (Strée el Oeod kai Bt 63vTwy Bnplwy dhiBopa, v xabapdg dptog edpedd Tod XpioTod — ad
Rom. V.2 u. IV;1). Christus selbst ist die Eucharistie (er ist nach den hl. Apostel Paulus die Leitourgia
der Kirche und in der Eucharistie ist er real prisent) und die Existenz an sich ist christozentrisch und
christusorientiert: ,Denn in ihm ist alles geschaffen, was im Himmel und auf Erden ist, das Sichtbare
und das Unsichtbare (...) alles ist durch ihn und auf ihn hin geschaffen. Und er ist vor allem, und es
besteht alles in ihm® (Kol 1,16-17).

,Durch die Liturgie der Kirche erfiillt die Welt ihre letzte Bestimmung: Mittel und Ore géedicher
Prisenz zu werden® (f. Panagopoulos, Die liturgische Vollendung der Welt, in: Begegnung mit
der Orthodoxie. In memoriam Johannes Panagopoulos, Kloster HL. Hiob von Pocaev, Miinchen,
2003, S. 95). Viele Beispicle findet man in unterschiedlichen Gebeten der Kirche zu verschiedenen
Gelegenheiten, z.B. bei der Weihe des Wassers an Epiphanie: , Die unkérperlichen Michte erschrecken
sich vor dir, die Sonne preist dich und die Natur betet dich an. Die Sterne sind deine Knechte. Das
Licht gehorcht dir. Die Abgriinde erschrecken sich vor dir. Dir dienen die Quellen (...)* (bei: /.
Panagopoulos, Die liturgische Vollendung der Welt, S. 96). Deshalb sprechen die Theologen heute
von einer skologischen Perspektive der Kirche. An den Ereignissen der Heilsékonomie nimme niche
nur der Mensch teil, sondern auch die ganze Natur oder Schépfung: ,,Was sollen wir dir darbringen,
Christus, das du auf Erden um unseretwillen als Mensch erschienen bist. Jedes deiner Geschépfe
bringt dit seinen Dank dar: die Engel den Gesang, die Himmel den Stern, die Magier Gaben, die
Hirten Staunen, die Erde diec Hohle, die Wiiste die Krippe, wir aber die Mutter-Jungfrau. Der du
vor aller Zeiten Gott bist, erbarme dich unser!“ (Stichiron aus dem Abendgottesdienst des Festes der
Geburt Christi, bei: Karl Christian Felmy, Das Buch der Christus-Tkonen, Herder Verlag, Freiburg
w.a.,, 2004, S. 81). Die Gebete beim Essen sind illustrativer: ,,Wir danken dir, Christus unser Gort,
da du uns mit den irdischen Gaben erfiillt hast. Du mochtest uns auch aus deinem Reich nicht
ausschliefen (...)¢ und ,Ehre sei dir, o Herr, Ehre sei dir, o Heiliger, Ehre sei dir, o Konig, dass du
uns die Nahrung zu unserem Wohlbefinden gegeben hast. Erfiille uns auch mit dem Heiligen Geist,
damit wir wohlgefillig vor dir stehen und du uns nicht verurteilen mdgest, wenn du jeden Menschen
nach seinen Werken richtest...“ (bei: /. Panagopoulos, Die liturgische Vollendung der Welt, S. 97-98).
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liturgische Praxis der Kirche [enthilt] ,die ganze Kreatur ... ihre neue Bestimmung, sie wird
von jeder satanischen Macht befreit und dient nun dem Heil des Menschen®.

Anthropologische Ontologie: xat’sixéve kai dpoiwaty
Der Mensch wurde nach dem Bild und der Ahnlichkeit Gottes geschaffen. Er findet also

seine Realisierung im Gott. Insbesondere nach der und durch die Menschwerdung Gottes
(2vavBpwmnaic). In Christus ist der Mensch (Buee iy uetafolipy) eine nene Kreatur und er akru-
alisiert stindig diesen, seinen Zustand: ,Wenn jemand in Christus ist, dann ist er cine neue
Kreatur, das alte ist vergangen, siche, es ist alles neu geworden” (2 Kor 5,17). Der Mensch
bleibt in Christus und im Geiste immer neu, langweilt sich nicht und findet auf diese Art und
Weise seine Vervollkommnung. In Christus und durch ihn wird der Mensch Wirklichkeit
werden®. In diesem Sinne ist die Vereinigung mit Christus wesentlich. Christus kann und muss
Gestalt im Menschen nehmen (Gal 4,19). Gemif der ,,paradoxalen doppelten Dimension
des Menschen® (J. Panagopoulos) ist der Mensch nicht nur nach dem Ebenbild Gottes
geschaffen, sondern er muss ununterbrochen seinen Zustand erneuern oder kontinuierlich
andere, neue Etappen dieses Zustandes erreichen. Was das Wesen des Menschen definiert, ist
demzufolge sein Ursprung, seine Realisierung und seine Vervollkommnung in Gott. Der
Mensch kommt von Gott, lebt in Gott und findet seinen Zweck in Gott. Auf diese Arc
und Weise ist die Existenz eine Gott-orientierte Realitit. Es handelt sich um eine gottliche
Bestimmung der Existenz und der gesamten Realitit. Aber das liturgische Proprium der
Existenz des Menschen wird nicht nur von der Méglichkeit seiner Vereinigung mit und seine
Verwandlung in Gott bestitigt, sondern auch von dem Asgpekt Gabe-Aufgabe des menschli-
chen Da-Seins. Dariiber hinaus iibernimmt die Menschheit die Funktion der liturgischen
Versammlung (ctvaéic). Die Kirchenviter haben eine vollstindige liturgische Existenz- und
Weltanschawung gehabt. Sie haben immer wieder den Menschen ,in seinem Ursprung von
Gott her und in seiner Orientierung zu Gott hin® (/. Panagopoulos) gesehen. Der Mensch
ist eng mit der Heilsékonomie verbunden, die auf geschichdlicher und kosmischer Ebene
die Rolle einer umfangreichen Heiligen Liturgie spielt. Diese kosmische Leitourgia wird genau
in ihren Hauptpunkten in jedem Gottesdienst der Kirche, insbesondere in der Géttlichen
Liturgie, realisiert. Und alle liturgischen Akte, sowohl auf Makro- als auch auf Mikroebene,
werden in und von der gottlichen Liebe oder Gnade durchgefiihrt. In diesem gesamten
Kontext bleibt der Mensch eine unfassbare Realitiit, was typisch fiir die liturgische bzw. gott-
liche Ordnung ist”.

Der Mensch wird in der patristischen Theologie wie ein Waunder (,nicht allein ein
Waunder biologischer Synthese und Funktion, sondern cin Wunder der gértlichen Liebe®)
betrachtet, was wieder in der Zusammenkunft des Menschlichen (= Irdischen) mit dem
Gorelichen — wiederum ein Charakteristikum liturgischer Prozesse — zu verstehen ist®. Der
Mensch ist ,Manifestation der Liebe und der Freiheit Gottes®. Sein Wesen griindet sich niche

> . Panagopoulos, a.a.0., S. 96.

& J. Panagopoulos, a.a.0., S. 56.

7 JTrotzt der Errungenschaften im Bereich der wissenschaftlichen Erfassung des Menschen ist und
bleibt er letzten Endes ein unfaffbares Mysterium, ein verborgenes Geheimnis, verborgen auch
dem Menschen selbst® (/. Panagopoulos, Der Mensch als Tkone Jesu Christi, in: Begegnung mit der
Orthodoxie. In memoriam Johannes Panagopoulos, Miinchen 2003, S. 59).

»Ein Wunder iibersteigt die Gesetzte der Natur, es ist Zeichen und Mittel gottlicher Gegenwart und
gorlichen Handelns® (/. Panagopondos, a.a.0., S. 60).
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auf die biologische und materielle Realitit. Dariiber hinaus muss der Mensch Gozt dhnlich
werden. Und er hat Jesus Christus als Vorbild®. Wie die Gaben auf dem Altar, so ist auch der
Mensch geschaffen. Er bringt sich selbst dar und wartet auf das Herabkommen des Heiligen
Geistes, um von imago (Ebenbild Gottes) zu similitudo (Ahnlich-mit-Gott-Sein) zu werden.
Als von Gortt geschaffene Realitit, verlangt der Kosmos ,,nach dem, was ihm verwandt ist”. Es
handelt sich sogar um eine Zuneigung des Menschen und der Natur zu Gott. Diese Tendenz
wird von dem ikonographischen Programm der Kirche, aber auch von der gottesdienstlichen
Struktur des Kirchenjahres bestitigt. Natur, Struktur und Funktion der neuen Welt wird aber
in Jesus Christus gegeben. Seine Menschwerdung ist entscheidend und wesentlich, indem sie
Uberwindung und zugleich Heiligung der Materie ist.
In der Tat, so funktioniert der neue Mensch in Christus: Da er zu Teilnahme
am gottlichen Leben bestimme ist, ist er mit einer solchen Struktur
ausgeriistet worden, dass er dieses Ziel unbedingt erreichen kann. Alle seine
Funktionen und kérperlichen Teile, seine biologische Konstruktion, seine
inneren Krifte und Aspirationen leiten den Menschen ohne Zwang zu
seiner Endbestimmung, der Vereinigung mit Gott. Die Fiille der gottlichen
Energien, die er in seiner Natur erhalten hat, fiihrt ihn unaufhaltsam zu Gote
hin. In ihm lauert ein «natiirlicher» unstillbarer Wunsch, ein Drang nach
Vollkommenheit, der keine Grenze kennt: Nie aufhalten, keine Rast haben,
immer mehr suchen in der Vollkommenheit! In der Natur des getauften
Christen sind die gotelichen Energien verborgen, die ihn zu grenzenlosen
Dynamismus antreiben 1.

Der Mensch kann und soll in der Energeia Gottes wachsen und umgewandelt (ueteBorh)
werden. Die Askese selbst, die zu Gott hin fithrt!!, ist nichts anderes als , Fermentieren™ im
Heiligen Geist, sogar ein tiefer liturgischer Prozess, in dem der Mensch sich , eucharistisiert”
oder eucharistisiert wird. Die Sakramente ,sind daher konstitutive Momente der Kirche,

»Wir begehen einen theologischen Irrtum, wenn wir einfach sagen, der Mensch sei Ebenbild
Gottes. Damit ignorieren wir die Tatsache, dafl das wahre und einzige Bild Gottes allein Jesus
Christus ist. Der Mensch ist also kein Ebenbild Gottes, sondern nach dem Bilde Gottes bzw. Jesu
Christi geschaffen® (/. Panagopoulos, 2.2.0., S. 61). Zu merken ist auch, dass ,das Ebenbild eine
urspriingliche Ahnlichkeit zwischen dem gbttlichen und dem menschlichen Sein impliziert™ (/.
Panagopoulos, a.2.0., S. 63).

10 Panagopoulos, a.2.0., S. 68-69.

,»Die Schopfung ist also wandelbar und beweglich zu Gott hin und diese Bewegung bestimmt ihr
Wesen und ihre Funktion. Da diese innere Bewegung der Geschdpfe von Gott in ihnen eingesetzt
worden ist, ist sie kein abwertendes Moment® (/. Panagopoulos, Die liturgische Vollendung der
Welt, S. 88). ,Die Schépfung ist weder statisch noch autonom. Durch ihren Logos, d.h. durch ihre
Ursache, ist sie auf Gott hin gerichtet und damit befindet sie sich in einem Prozess der Verwandlung,
der Erneuerung und der Vervollkommnung. Als solche ist die Kreatur offenbarungsbeladene Realiti,
indem sie mit den Energien Gorttes ausgeriistet ist und diese Energien aktiviert* (J. Panagopoulos,
a.2.0.,, S. 88-89).

Mit diesen und #hnlichen Worten beschreiben die Kirchenviter das Wesen und die letzte
Bestimmung des Menschen: Ein Lebewesen, berufen zur Vergottlichung, ein Lebewesen, das den
Auftrag hat, Gott der Gnade nach zu werden® (/. Panagaponlos, Der Mensch als Tkone Jesu Christi,
S. 71). Siehe auch die Formulierung, dass ,die hichste Bestimmung des Menschen der Erwerb des
Heiligen Geistes ist, oder Christus anzuzichen, in ihm und fiir ihn und durch ihn leben® (Ebd.).
,Die hochste Realisierung des Menschen vollzieht sich (...) mit dem Leben in Christus. Die éstlichen

-
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und in ihrem Vollzug geschicht erneut das Wunder der Vereinigung des Christen mit Gor,
die volle Teilnahme am Leibe Jesu Christi“!?. Die Natur an sich ist ,ein Doppelwesen. Das
wird auch durch die heiligen Sakramente der Kirche bestitigt, indem sie ,,nicht nur mit der
Person Jesu Christi, sondern auch mit der Natur des Menschen direkt verbunden werden“14.

Der liturgisch-kosmologische Charakter der Kirche's

Der hl. Apostel Paulus ist der Meinung, dass die Leitourgia der Kirche Christus selbst
ist. Dariiber hinaus wurde die kosmische Dimension der Kirche (= oape tob Xpiotot) von
den Kirchenvitern hervorgehoben und geklirt. Die Kirche in ihrer Unfassbarkeit (amépovteg
S tdoels Tij¢ ExiAnaicnc) ist der Topos, in dem das Liturgische — die Umwandlung in Christus
(etémhaoic TGV Sviwy Hém T Bedtepov — bl Maximos der Bekenner) auf dem Fundament
seiner Menschwerdung und der (doxologische) Dienst im Heiligen Geist — sich ununterbro-
chen und wiederholt unendlich realisiert. Die Kirche ist nach den Kirchenvitern Jkone des
Kosmos und des Menschen und umgekehre. Sie ist zugleich Tkone Gottes. Aber die geschaffene
Realitit wird auch von ihrem mystischen Charakter bestimmt. Die Existenz an sich hat in
diesem Sinne eine sakramentale Bestimmung und Seruktur®. Sie aktualisiert und realisiert
sich im liturgischen Kontext. Und das Mysterium wird von der Kirche als Vereinigung des

Kirchenviter haben in ihrem theologischen Realismus das Wunder des Neuen Menschen mit den
Sakramenten, vor allem mit der Taufe und der Eucharistie verbunden. (...) die einzige Méglichkeit,
an dieser neuen Schopfung teilzunehmen, in der aktiven Teilnahme am sakramentalen Lebensvollzug
in der Kirche® (/. Panagopoulos, a.2.0., S. 71-72).

13 | Panagopoulos, a.a.0., S. 72.

14 Ebd. ,Da wir Doppelwesen sind, bestehend aus Leib und Seele, darum hat Christus uns diese
Mysterien geschenkt, denn auch er ist unseretwillen zu einem Doppelwesen geworden, insofern
er wahrhaft Gott ist und wahrhaft Mensch wurde um unseretwillen, auf dass er durch die Gnade
des Geistes unsere Seelen heilige, zugleich aber durch die sinnlichen Zeichen, durch Wasser und
Ol, durch Brot und Wein und die iibrigen vom Geist geheiligten Elemente auch unsere Leiber
heilige und so das Heil uns vollstindig schenke® (HL. Symeon von Thessaloniki, de sacrament., in: PG
155,179, bei: /. Panagopoulos, a.2.0., S. 72).

!5 Einen sehr wichtigen Beitrag hat der hl. Maximos der Bekenner zu dieser Problematik gebracht (s.

insbes. seine Mystagogia: La Mystagogie de Saint Maxime le Confesseur, introduction, texte frangais et

greque par Ch. Sotiropoulos, Athénes 2001). Ein sehr guter Kommentar des Werkes: Pascal Mueller-

Jourdan, Typologie spatio-temporelle de I'Ecclesia byzantine. La Mystagogie de Maxime le Confesseur

dans la culture philosophique de 'Antiquité tardive, (Supplements to Vigiliae Christianae. Formely

Philosophia Patrum, Volume 74), Leiden 2005. Dazu ist auch die theologische Interpretation des
Vaters Dumitru Stiniloae zu erwihnen (insbes. in: Pr. D. Stiniloae, Spiritualitit und Gemeinschaft
in der orthodoxen Heiligen Liturgie [rum.], Craiova 1986, S. 27-65). Wir werden aber alle diese
Perspektiven in einem anderen Text und im Kontext anderer Problematik behandeln. Auf diese Art
und Weise wird sich auch eine Vervollstindigung des hier dargestellten Themas vollzichen.

»H pootypreach {wd) mpokevel T «petdmhaoy» Tob avBpwmov pE Tov ddaviousd Tis dfopas xal kareubivel
TV 8tyMaT Tov Sii eV aiobntay cupBdlwv kel TeEkeT@y aTY dpyeTuTia) ditoTaoy Tob wotnplov. H
Kbpiee hormdy Aertovpyla T@v puoTrplwy elvet 1) oUvOedY] ket Spyevixd kel TERewTIKd TpdTo cupfdhov kel
apyerimov (V. Matsoukas, Koapog, dvBpwmog, xowvavia xete tov Mégo Opohoynmy, Athen 1980, S.
235)5
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Sinnlichen und des Verniinftigen (¢vétnra alofntay kel vorrikav)'”. Die Kirche ist aber in

diesem Sinne ,,mipodog T@v aichnTdv kel davipuats TEY vonTdY e,
,Die Gegenwart Christi in der Kirche impliziert nach Meinung von B.
Bobrinskoy einen dreifachen Antrieb der Licbe: 1. Ein Antrieb der Liebe
dringt die Kirche zu ihrem Briutigam, der sich fiir sie hingibt (Eph 5,25).
Die Kirche wird so zeitgleich mit der Kenosis Christi und folgt dem Kreuz
seines Leidens und seiner Auferstehung nach. 2. Die oben erwihnten
Tatsachen implizieren auch einen Antrieb der Liebe zu dem Hohenpriester
Christus hin, der die Himmel durchschritten und den Weg zum Reich Gottes
freigemacht hat. Eine aufsteigende Dynamik kennzeichnet ihren Kultus
und ihre ganze geschichtliche Existenz. 3. Dieser Antrieb der Liebe wendet
die Kirche als Lob zum Herrn, der kommen wird, um die Lebenden und
die Toten vor dem Gericht zu richten, der aber schon in der Bestindigkeit
seines Gerichtes kommt, das in der Gegenwart der Kirche eroffnet wird.
Die Eucharistie beseelt so den Wunsch und die Ungeduld der Kirche, deren
Echo die Antwort des Herrn ist: «Ich komme bald» (Offb 3,11; 2,16).
Diese Bewegung der Anbetung, die eng mit der eucharistischen Anamnese
verbunden ist, soll auf den ganzen christlichen Kultus, als eine Bekehrung
des Mysteriums Christi ausgedehnt werden, wie B. Bobrinskoy bemerke.”

Der kosmische Charakter der Kirche aber auch der Welt und die Qualitit der Existenz
werden im Versammeln des Volkes (= Synaxe) mit dem Presbyterium bewiesen. Das wird
aufsichtbare Weise (bportd), symbolisch (aupBohd), typologisch (tumixd), ikonologisch (eteovice)
und in Archetypen (apyetvmxa), als Dimensionen der gottlichen Herrlichkeit (Suotdoeg tig
Belag BbEne), erreicht®®. Die irdische Mystagogia (= iepatuch wuotaywyle) ist aber einerseits

17 Muothpto ot YploTievic] YADOOR ONUelVEl TParyRATWEN WA oupdhwTiKic kel <adbTikis»
CUVONTHEEDS KTIOTRG Kol SCTIO TG oty Pa T TY Tetg. ZTée Thatitol LA TETOLG TUVAVTHIES ShoKANpwvETaL
| TpoTwmIc] Avabopi T@Y SvTwy Tpde T Oed pt povadicd kal kiplo oKond TY teheiwan (N. Matsoukas,
2.2.0,, S. 234).

18 [7] Maximos der Bekenner, Mystagogia, in: PG 91,708CD.

19 Vasile Cristescu, Die Rolle der Liturgie im Leben der Christen, OFo 14 (2000) 203. Der Autor
weist hier auf den folgenden Text hin: Boris Bobrinskoy, Communion du Saint-Esprit, Paris, 1992,
S. 464-465. Das Entscheidendste (im liturgischen Rahmen) liegt in der Zusammenkunft zwei
grundlegender Bewegungen: der katabatischen und der anabatischen. Das Geschopf aber, das die
anabatische Bewegung zu Gott hin bildet, hat seine Bewegung nicht in sich, sondern aufSerhalb von
sich. Er findet die Kraft und die Primisse seiner Bewegung nur in Gott. Deshalb diese allgemeine
Tendenz der Kreatur nach Gott. Und wenn das Geschopf das Bewusstsein gewinnt, dass nichts ohne
Gott geschaffen sein kann (= das hat die Rolle persénlicher Entiuferung), dann entsteht das Gebet,
das das Wirken Gottes nach draufien ,,provoziert”. Daraus erschliefSc sich die Eucharistie, die nicht
nur die Form der Bitte und des Herabkommens har, sondern auch diejenige des Lobpreises (der
Doxologie), die die gesamte Welt mit einbezieht und sich in die Natur des Geschpfes umwandelt.
Auf diese Art und Weise wird die Eucharistie ein Zustand sein, der durch und in Gott erreicht
sein kann. Dadurch, auf iibernatiirliche Weise, wird das Geschdpf seine eigentliche Dimension
gewinnen, indem es sich in einer kosmischen Doxologie, als eigene tatsichliche Natur, umwandeln
wird.

20 H ghvaby howmdv iic Exichnotes, dmov ylvetas sparts, ouyxexpurév) xal duvagic) i SipBpwpévn Soun e,

yedupaver dppricTe kot dpyavica oupBoluch ol Tumich Do THOT 1k T ApyETUT LUOTYPLL T Betog Lwiic”

(N. Matsoutkas, Kéoyoc, dv8parog, xowavie coti 1oy Magyio Opokoyn, Athen 1980, S. 235-236).
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Abbild der himmlischen Latreia und befindet sich andererseits in ununterbrochener Kontinuitit
und Verbindung mit der himmlischen Hierarchie und Ordnung (pynoig tiig odpaviov iepapyiog).
Aber ,diese Nachahmung, wie das Symbolon, der Typos und die Ikone, ist nicht eine dufler-
liche Energeia ohne wesentliche Verbindung gegeniiber dem Inhalt des géttlichen Lebens“?.
Dariiber hinaus realisiert sich dadurch die charismatische (und nicht eine irdisch-herrschende)
Gemeinschaft (xowwvia) als Attribut licurgischer Ordnung und Verfassung?2. Die Kirche (als
liturgische Offenbarung und Akutalisierung der geschaffen-ungeschaffenen Wirklichkeit)
wird nicht nur von der Gemeinschaft der Glieder gegeben. Auch die Uberwindung des Raumes
und der Zeit (y@pog und ypévog) ist in diesem Sinne bezeichnend. Die Verschmelzung (¢vomol-
nate) der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft weist auf den Eintritt in die Ewigkeit hin,
obwohl das Geschépf als zeitbedingt (ypovuc) Sikotaaic) fiir immer bleibt, indem nur Gott eine
vollstindige und fiir stets aufSerhalb der Zeit stehende Existenz ist23. Dariiber hinaus bleibt
der personale Plan im Prozess der Erfahrung Gottes (wpoowmixi évadopi mpde 1ov Oebv oder
mpoowmik odaipe). Und das ist entscheidend. In der Menschwerdung Gottes wird die gesamte
Dimension der Krearur ihren geistlichen Zustand erreichen und der personale Charakter der
gesamten Schopfung wird hervorgehoben (éxel & ypdvog Shoxhnpavetal, TeAeibvetal kol malpvel
v keete oo dppdoyre). Die Kirche und alle ihre Elemente sind eine logische, dynamische,
mystische und korperliche Realitit, die sich stindig und stufenweise zur Vervollkommnung
bewegt. Sie ist nichts anderes als Vereinigung des Himmels mit der Erde.

»Wir haben vier Systeme der griechischen Philosophie, die den Gedanken

der kosmischen Harmonie propagieren und auf die Frage nach der Einheit

zwischen der sinnlichen und der intelligiblen Welt eine Antwort zu

geben versuchen: 1). Die organische Einheit des Kosmos als Verbindung

aufsteigender Komponenten der Schépfung (Stufentheorie des Poseidonios

aus Apameia, ca. 135-50 v. Chr.). 2). Das Syndesmosmotiv, nach dem der

Mensch als Grenzgeschopf ein Bindeglied zwischen der materiellen und der

geistigen Welt darstellt (Neuplatoniker). 3). Der Mikrokosmosgedanke,

nach dem der Mensch eine Miniatur und Widerspiegelung der Schépfung

ist (Demokritos, 470/460-380/370 v.Chr.; Aristoteles, 384-322; Stoiker).

4). Das Einigungsprinzip der Uberwindung des Geist-Materie-Dualismus

aufgrund der Vorherrschaft des jeweils Hoheren (Ammoninos Sakkas,

175-242). Wenn auch diese Systeme in der christlichen Literatur ihren

Niederschlag gefunden haben, hat doch die Theologie als Ausgangspunkt

21 N. Matsoukas, 2.a.0., S. 236.
22 AwepBpdveron wal Soperten ) Exidnota 6g odpa xowwving tév Svray, Eyovtag dg Baoid yapaxTnploTicd
THY lepepy e pooTyplancd) kel puo Tkl ototyelwon. Zdpe 0t propel v vonBel dg dpyaviopds uE dpordpopde
RéMN. Zrd odpe dmapyel motkiMa Aewroupyi@y mod 2Eumyperelran pt ) didikpon kel Siedopomoinay TGV
pehav” (N. Matsonkas, a.a.0., S. 237). ;H iepapyin hotmév 616 oipe elvar dmhéde s Ecpavey Tig
TowkiMee Ty lerroupyldw Tov ol TIMOTE TEPLoTOTEPO ﬁll‘yé‘repo“ (V. Matsoukas, a.a.0., S. 238); .1
evétnta adth sEacdalileron pt T Sievépyet Tol puoTplov, o) cupfohuc kel THY dpyeTumua Tou
Suoteon (Ebd.); . Beokoyuay pwotaywyln, mepvavrag dmd té obuBola kel Tic TEAETEG, dvdyeTan oTH
RUaTIKH oéam kel dvedopd Tpdg T Bete wn (Ebd.); JEvot td o@pe adrd elvon dpatd kol ddperto, alantd
Kol yon e, duacd kel dmepduoid, lotopucd kel aiwvio™ (Ebd.); ,ITdvroTe Sunc Stetnpel o yepaktipa g
KTIOTOTNTeLG, YTt ot 8¢V mosder vét elve 1) Snpiovpyle tod @=00” (V. Marsoukas, a.a.0., S. 238-239).
»Kote cuvénew oty alwvidTyte DTdpyer ebxivitog kel TeAetwTicds xpovos. (...). Axpovog elvar pbvo &
©Oedg pt Thy Evvorn 811 88y Exer xmioTh ko (V. Matsoukas, a.a.0., S. 239).

23
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ihrer Kosmologie das Mysterium der gotlichen Trinitit als Quelle alles
Seienden und Lebens. Diese Bezichung zwischen Schépfung und Schopfer
hat nicht nur einen existentiell-ursichlichen Charakter, sondern auch eine
bildhafte Dimension, insofern die goteliche Trinitit sich in ihrer Schépfung
widerspiegelt. Das Leben des Menschen und der Schopfung bilden cine
organische und schopferische Einheit. Demzufolge ist die unzertrennliche
Verbindung des Menschen mit der Schépfung nicht biozentrisch, sondern
theozentrisch“?4.

Die Organisation der Orthodoxen Kirche — eine Gemeinschaft von vielen lokalen,
selbststindigen, autokephalen Kirchen® — und ihre synodale Strukiur (chvodog bzw. otvebic)
spiegeln eine sogenannte eucharistische Ontologie wieder. Es handelt sich um eine (in Wahrheit)
von verschiedenen Teilen ausgeformte Einheit. Christus selbst bildet aber die Einbkeit in
Vielfaltigkeit der Kirche, die sich als Gemeinschaft in Gott und durch Gott den tatsichlichen
Leib des Pantokrators (Allherrschers) realisiert. Aber diese eucharistisch-doxologische Synthese
hat sowohl eine horizontale (synchrone) als auch eine vertikale (diachrone) Dimension. In
der Eucharistie und in der Kirche treffen sich ,die Extremen®, die Vergangenheit mit der
Zukunf, in einer kontinuierlichen Gegenwart (= ein homogener Werdegang der Kirche).
Die eucharistische Bestimmung der Schépfung ergibt sich aber aus dem Faktum, dass vor
den geistlichen Ercignissen die Prozesse geistiger Natur entscheidend sind. Das erklirt sich
auch in der geistlichen Orientierung der Kirche, als einziges Konstitut ihrer Existenz?¢. Die
Eucharistie selbst findet ihre Zustimmung in der personalen trinitarischen und christologi-
schen Gemeinschaft und Einheit, was auch entscheidend fiir die (geistliche) Verfassung der
Kreatur (gewesen) ist.

Der Kosmos und seine liturgische Bestimmung

Das patristische Denken sieht als Fundament, Anfang (Grund und Primisse) und Prinzip
(4pyn) der (geschaffenen) Existenz die Liebe Gottes (als ¢piharBpwmia)?. Die Schépfung

% Auastasios Kallis, Das Deine vom Deinigen. Der Mensch als kosmischer Liturg, in: Rolf Koppe
(Hg.), Das Handeln der Kirche in Zeugnis und Dienst, (coll. Studienheft 27), Missionshandlung
Hermannsburg, 2003, S. 171. Das denkerische System, das diese vier philosophischen Positionen aus
der Antike bilden, kann als eine sehr konkrete und illustrative Prifiguration der spiterer kirchlichen
und christologischen, theologischen Ansitze verstanden werden. Die Schopfung ist eine einheitliche
Realitit, die aus Elementen besteht, die ihre Identitit nicht unten, sondern in der spirituellen Welt
suchen. Der Mensch, als mit Vernunft begabtes Wesen, hat nicht nur die Rolle des Bindegliedes,
sondern rekapituliert in sich die gesamte Geschichte (= Heilsdkonomie) und die gesamte Realitir.
Daher die Funktion des Mikrokosmos. Aber er ist auch ohne dies kein caput mundi. Gott bleibt Ende
und Anfang des Seienden.

J. Panagopoulos, Begegnung mit der Orthodoxie, in: Begegnung mit der Orthodoxie. In memoriam
Johannes Panagopoulos, Miinchen 2003, S. 13.

,Die geistige Autoritit der Kirche lift sich nicht auf eine bestimmte Zeit begrenzen; wohl gibt es
Zeiten des geistigen und theologischen Aufschwungs, in denen der orthodoxe Glaube klar erfafic
und formuliert wurde, wie z.B. das 4. Jahrhundert. Im Grunde aber geht es um die geistige Identicit
und Integritit der christlichen Wahrheit bzw. der Kirche. (...). Die Integritit und Kontinuitit der
Kirche — worum es eigentlich geht, hingt primir von Faktoren geistiger Natur ab™ (/. Panagopoulos,
2.2.0.,, S. 14-16).

27 Der Mensch verdanke seine Erschaffung allein der Freiheit und Liebe Gottes und als solcher ist
er selbst Offenbarung und Akrivierung dieser gotelichen Gaben® (/. Panagopoulos, Der Mensch als
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beinhaltet und offenbart ,das Mysterium der gottlichen Philanthropie®. Auf jeden Fall ist
die Kosmologie der Kirche(nviter) nicht von der Anthropologie, Christologie, Pneumatologie

(=

Ekklesiologie) und Eschatologie getrennt (dargestellt). Das weist auf die grundlegende

Funktion und Rolle dieses Teils der Theologie hin. Die Schopfung ist also eine gottliche crea-
tio ex nibilo (= ,eine Gabe der gbttlichen Giite), die eine geistige und geistliche Erkenntnis
(durch Erleuchtung und Gabe des Heiligen Geistes) von Seiten des Menschen voraussetzt?®.
Die Welt hat ihre origo in Gott und realisiert sich (Aktualisierung und Zielsetzung) nur in
diesem?®. Die Welt aber ist nicht nur mit der Natur, sondern auch mit dem Willen Gottes
verbunden.

»Denn Christus ist das Ebenbild des unsichtbaren Gottes, der Erstgeborene
der ganzen Schépfung. Denn in ihm wurde alles geschaffen im Himmel und
auf Erden, das Sichtbare und das Unsichtbare. Throne und Herrschaften,
Michte und Gewalten; alles ist durch ihn und auf ihn hin geschaffen® (Kol
1,15-16).

~Gott aber, der menschenfreundlich ist (...) wollte nicht, dass die fliissige
und verderbliche Schépfung ins Nichts zuriickkehre. Deswegen hat er durch
sein ewiges Wort alles geschaffen und der Schépfung sein Wesen verliehen.
Dadurch hat er sie nicht den Gesetzen ihrer liegenden Natur iiberlassen,
damit sie nicht die Gefahr liuft, wiederum ins Nichts zu verfallen. Gote
reagiert und hilt also die ganze Schépfung in seiner Giite durch sein eigenes
Wort, so dass sie durch seine Macht, Vorsehung und Schénheit beleuchtet

28

29

Ikone Jesu Christi, S. 66). ,Der Mensch steht in einem Lebensverhiltnis zu Gott und er kann nur
durch diese Liebe allein existieren und seine Berufung erfiillen” (Ebd.). ,, Die Liebe ist aber das Leben
der oberen Welt® (H/. Gregor von Nyssa). Liebe = Gegenwart Gottes im Menschen.

»Die Welt ist dem Menschen kein Gegeniiber, woriiber er Macht und Autoritit hitte, sondern
im Gegenteil eine Gabe der gottlichen Giite, die in Dankbarkeit, Doxologie und Eucharistie als
unsere Kreatur angenommen, bekannt und gefeiert werden kann® (/. Panaggpoules, Die liturgische
Vollendung der Wele, S. 82).

Vater Dumitru Stiniloae z.B. hat die Realititen der Welt, genau in denkerischen und theologischen
Kategorien des 4/, Maximos des Bekenners, als ,gortliche plastizisierte Rationalititen“ verstanden (siehe
in diesem Sinne unseren Text: A. Marinescu, ,«Logos» und «Logoi». Das theologische Denken des hl.
Maximos des Bekenners beziiglich der gottlichen Rationalitit des Kosmos in seinem «Kommentar
zum Vater unser» und dessen Ubernahme durch Vater Dumitru Stiniloae®, Studii Tealogice 10-111
[2014] 47-78.) Dabei ist nicht gemeint, dass Gott eine vorhandene Materie plastizisiert hat - auf
keinen Fall. Gott, als Allherrscher (IMevroxpdrwp) und Schopfer (IThdotng) des Alls, lisst seine
eigenen Gedanken und Worte (Adyor) sich zu konstituieren, sich zu plastifizieren, d.h. materielle
Form (Plastizitdt) zu nehmen oder sich selbst in Materie zu modellieren. Und das ist entscheidend
auf der einen Seite fiir die Qualitit der Materie, auf der anderen Seite fiir die constitutio der Welt.
Mic anderen Worten, die geschaffene Existenz findet ihre (theologisch-liturgische) Bestimmung in
ihrer (gottlichen) origo. Hier muss auch gesagr werden, dass sich das Liturgische in seiner Gesamtheit
in der Eucharistie findet. Und Eucharistie (sbyepictén) bedeutet niche nur einfach Danksagung (als
Antwort der Kreatur), sondern auch das-Gute-in-sich-Potenzieren. Die Schopfung konserviert in
diesem Sinne ein innerliches Bewusstsein, das die Aurorschaft und die Autoritit Gottes gegeniiber
der Natur anerkennt {lobpreist). Auf der anderen Seite durchsetzt sich die gesamte Schépfung nur
indem sie das Gute, das in sich bereits vorhanden ist, potenziert.
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wiirde und in Sicherheit bleibe, da sie am géttlichen Wort teilnimme und
von ihm ihr Sein hat*3,

,Gott hat die Schépfung auf die Vereinigung mit ihm vorherbestimmt
und ihr alle géttlichen Energien gegeben, damit sie nicht den natiirlichen
Gesetzen ausgesetzt sei 3!

Der hl. Athanasios von Alexandrien (t373) meint, ,indem Christus den Kosmos
geschaffen hat, hat er in ihm auch alle seine Krifte eingepflanzt, so dass in ihm vollkommene
Harmonie und Ordnung herrsche. Die Vielfalt der Welt, die Existenz der verschiedenen
Lebewesen, ihre Ordnung, ihre Gesetze, funktionieren im Blick auf ihre Vereinigung
mit Gott“.3? Die Ordnung und die Harmonie der Welt gibt es dank der von Gott in der
Schépfung ,cingepflanzten® Aéyor’?. Sie erméglichen die Aktivierung der gottlichen und
menschlichen Energien inmitten der Kreatur. Auf diese Arc und Weise ,befinder sich (die
Kreatur) in stindiger Bewegung zu Gott hin, sie funktioniert in einem dauernden Prozess
der Erneuerung, der Wandlung und Vervollkommnung. Ihre Bestimmung besteht darin,
die gottlichen Energien zu aktivieren, als Mittel, Werkzeug und Ort gortlicher Prisenz zu
funktionieren®.>* Die Erkenntnis der Schépfung bestitigt die Existenz Gottes und fiihrt
zu ihm.3% In dem Sinne des hl. Basilius des Groflen (§378) ist die Welt ,Kommentar des
Schopfers, des Wohltiters“. Das bedeutet, dass der Kosmos ,Zeichen und Ort gottlicher
Prisenz und gottlichen Handelns* ist.

,Mit der heiligen Eucharistie erreicht die materielle Welt ihre hochste und
letzte Bestimmung: Sie wird zum Leib und Blut Jesu Christi verwandelt.
(...) Mit der Eucharistie iibersteigt die materielle Welt die Grenzen ihrer
Maglichkeiten und offenbart das Mysterium ihres Ursprungs und ihrer
Bestimmung, Die materielle Welt ist mit der gottlichen Natur Jesu Christi
vereint worden, und sie dient erneut dem Heilsplan Gottes, Mittel seiner
Menschwerdung zu sein.“*”

Als fiir den Menschen geschaffen, ist die Welt ,nicht sein Eigentum, sondern Mittel
des Dankes und der Zuwendung zu Gott hin“.?® Sie ist ,,Ort und Mittel seiner Vereinigung
mit Gott” (/. Panagopoulos, Die liturgische Vollendung der Welt, S. 89). Aber der Mensch

30 HI. Athanasios von Alexandrien, Rede gegen die Paganen, 41, bei: /. Panagopoulos, Die liturgische
Vollendung der Wels, S. 85.

2L Ebd:

32 . Panagopoulos, a.a.0., S. 86.

3 Jedes Geschopf hat cinen «Berithrungspunkt» mit Gott und das ist sein logos, seine Ursache
und zugleich seine Bestimmung. Diese logoi der individuellen Geschépfe sind aber im logos der
grofieren Schopfungseinheiten eingeschlossen und alle zusammen sind im Logos selbst enthalten®
(/. Panagopoulos, a.a.0., S. 88).

34 [ Panagopoulos, a.2.0., S. 86.

35 Damit erfiillt die Schépfung ihre Aufgabe, indem sie als Gotres Werk anerkannt wird und Anlaft
zu Doxologie und Eucharistie Gottes gibt* (/. Panagepoules, a.a.0., S. 87). ,Es gibt also eine
hierarchische Ordnung in der Kreatur, je nach dem Maf ihrer Vollkommenheit (/. Panagopoulos,
Der Mensch als Ikone Jesu Christi, S. 58). ,Die Schopfung muss also in den gttlichen Energien
wachsen, so dafl sie ihren géttlichen «Ideen» vollkommen entsprechen und sich mit ihnen voll
identifizieren kann® (/. Panagopoulos, Die liturgische Vollendung der Welr, S. 88).

36 J. Panagopoulos, a.2.0., S. 89.

37 J. Panagopoulos, a.2.0., S. 96-97.

38 J. Panagopoulos, a.2.0., S. 89.
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ist nicht fremd (,getrennt®) von der Welt, ,er trige sie in seinem Wesen, er ist selber ein
Mikrokosmos®.?* Ein natiirliches (= gutes) Verhiltnis des Menschen zu der Welt bedeutet
cine Aktivierung und Realisierung der Gemeinschaft (in der gottlichen konstitutiven Licbe)
mit Gott, mit der Kreatur, mit dem Mitmenschen und mit sich selbst. Der Kosmos wurde
geschaffen, dem Menschen dienstbar zu sein. In diesem Sinne, nach dem Bild Christi, muss
der Mensch die ganze Schopfung in sich vereinigen (sich subsumieren) und sie zu Gott brin-
gen. Der Akt der Vereinigung ist ein eucharistischer (,eucharistisierender®) Prozess, der andere
ist ein doxologisches Ereignis®. Christus ist Archetyp des Menschen, die Kirche ist Archetyp
des Paradieses. So findet der Mensch seine Vervollkommnung durch den Heiligen Geist in
Christus und in der Kirche als dessen theandrischem Leib und Reich.#' Die Kirche hat als
Leib Christi theandrischen Charakter und ,vereinigt in sich durch die Gnade die Fiille des
gottlichen Lebens mit dem Leben der Kreatur®.# Sie ist zugleich ,der neue Leib der Welt®,
indem sie die gesamte Schépfung umfasst®.

Die Eucharistie als kosmisches Ereignis

So wie die Heilige Liturgie die Summe aller liturgischen Handlungen (dxohovbio, hatpelar)
ist, genauso ist die Eucharistie der zentrale Punkt der Géttlichen Liturgie. Und die erste
bedeutet, wie auch die letzte, Vereinigung des Ungeschaffenen mit dem Geschaffenen, was ihre
hochste Ebene in der Menschwerdung des Sohnes Gottes findet. Deshalb hat die gesamte
Realitit einen christologischen Charakter, der eng verbunden mit dem theozentrischen und
mit dem pneumatozentrischen Charakter der Existenz ist. Die Eucharistie bildet die unun-
terbrochene Aktualisierung und Realisierung der Vereinigung Gottes mit dem Menschen, was die
Anthropogonie, d.h. die Ontologie des gesamten Kosmos bestimmt. Die Eucharistie besteht
aus (den wichtigsten) Elementen des Kosmos (Brot, Wein, Wasser), aber die Umwandlung

SE Panagopoulos, a.a.0., S. 90.

40 Denn der Mensch, nach dem Bilde Gortes geschaffen, ist dazu berufen, das ganze geschaffene Sein,

den ganzen Kosmos in sich zu vereinigen, die vollkommene Einheit mit Gott zu vollziechen und

damit dieses In-Gott-sein der ganzen Kreatur zu vermitteln® (/. Panagopoulos, a.a.0., S. 92).

»Sie ist also der vergdttlichte, menschliche Leib Christi, und sie enthilt in sich alle gottlichen
Energien, die die Kreatur tragen und beleben. Durch die Kirche und in der Kirche kann also die
Schépfung wiederum zu Gottesschépfung verwandelt werden. Durch die Aktivierung der gottlichen
Energien mit dem Heiligen Geist gewinnt die Kreatur nicht nur ihr Sein, sondern auch ihr «gutes
Seiny, also ihre Heiligung” (. Panagopoulos, a.a.0., S. 93).

- Panagopoulos, a.a.0., S. 94.

% Die Wiederherstellung der Kreatur in ihrer urspriinglichen Integrivit, Einheir und Harmonie
vollzieht sich in der Kirche und durch die Kirche. Da sic der gottmenschliche Leib Christi ist,
vereinigt sic in sich durch die Gnade die Fiille des gottlichen Lebens mit dem Leben der Kreatur. Als
solche schliefit die Kirche in ihrem Leib auch die ganze Welt mit ein oder besser, sie ist der neue Leib
der Welt. Die géttlichen Energien werden durch die Epiklese des Heiligen Geistes wieder wirksam,
und die Welt empfingt von neuem ihre wahre Natur, ihre lebendigen Krifte, sie gewinnt erneut ihre
von Gott gewollte Funktion. Man kénnte sogar behaupten, daff in diesem Sinne die Welt darauf
harrt, Kirche zu werden. Denn sie ist ja deswegen geschaffen worden, damit sie das neue Paradies
fiir den Menschen wird. Paradies und Kirche sind synonyme Begriffe und Ereignisse. Je echter die
Einverleibung der Welt am Leib Christi, d.h. am Leben der Kirche vollzogen wird, desto echter wird
die Welt in ihrer Qualitit, Funktion und Bestimmung. Darin besteht die «Liturgier der Welt, dafl
sie Liturgie der Kirche wird, also daf8 sie geheiligt wird® (/. Panagopoulos, a.a.0., S. 94).
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dieser ist nicht eine natiirliche'. Selbst die Epiklese und die danach folgende Wandlung der
Heiligen Gaben — die zentralen und entscheidenden Momente der Eucharistie — haben als
Voraussetzung und als Ziel den Menschen, der das Zentrum der Schopfung bildet. In den
Heiligen Gaben ist nicht nur die Schipfung im Allgemeinen, sondern auch und vor allem
der Mensch umfasst®>. Der Glaube des Menschen an Gott potenziert die innere Verbindung
des Kosmos mit seinem Schipfer. Aber die Auferstehung Jesu Christi hat die Umwandlung
des gesamten Kosmos ein fiir alle Mal realisiert (,xal & o@pa adtod Tépag ody eiyev” — hl.
Gregor der Theologe, 1390). Das ist die kosmische Eucharistie, die am Ende der Zeit endgiiltig
sichtbar wirde.

Die Gesamtheit der Gebete der Heiligen Liturgie verweisen auf den liturgischen
Charakter des Kosmos oder auf den kosmischen Charakter der Liturgie: es werden hier Gebete
fiir die ganze Welt gesprochen.”” Die Kirche verbreitet sich iiber die ganze Welt und die Welt

4 Pie Verwandlung des Brotes zum Leib und des Weines zum Blut des Herrn ist nicht mit der
Umwandlung zu vergleichen, die in der Natur vorgeht; sie ist eine Wirkung des Heiligen Geistes,
die wie alle Handlungen des Geistes eine Verklirung und eine Vergotdichung der den Menschen
umgebenden Natur erreicht und dies durch die Ausstrahlung der zuerst in dem menschlichen Wesen
vorgenommenen Verklirung bewirkt” (D. Staniloae, Die Eucharistie als Quelle des geistlichen
Lebens, Kéln 1979, S. 5-6).

~Nochmals bringen wir diesen geistigen und blutigen Gottesdienst dar und rufen, bitten und flehen
zu dir: Sende deinen Heiligen Geist aufuns und auf diese vorliegenden Gaben herab® (,Die Epiklese”,
in: A. Kallis (Hg.), Liturgie. Die Géttliche Liturgie der Orthodoxen Kirche, Mainz 1989, S. 132).
,Darum beten wir in der Epiklesis, daf} der Heilige Geist zuerst iiber uns, daf heifit auf den Priester
und die anwesende Gemeinde und dann auf die dargebrachten Gaben herabsteigen mége, weil
diese von der Gemeinde dargebrachten Gaben die Gemeinde vertreten und von ihr als Nahrung
angenommen werden” (D. Staniloae, Die Eucharistie als Quelle des geistlichen Lebens, S. 6).

,Und ich sah einen neuen Himmel und eine neue Erde; denn der erste Himmel und die erste
Erde verging, und das Meer ist nicht mehr® (Kal eldov odpavéy kawdv kal yiy xawiv- § yép mp@Tog
obpavdg kel | TpeTn i dmihbov, kel 1) Bdhaoon odx Eotwv En) (Offb 21,1). ,Damit wird uns gezeigt,
daf} im nichsten Aon alles eine universale Eucharistie sein wird, denn alles, was schon hier mit uns
in Verbindung steht, wird in hochstem Mafle in Christus verklirt sein” (D. Staniloae, a.2.0., S.
14); ,Der Leib Christi ist durch die Auferstehung so pneumatisiert, oder: seine Materialitit ist so
sehr vom Geist durchlichtet, daf} seine durch den Geist dynamisierte Geistigkeit unseren Verstand
erleuchtet und unsere Seele vergortlicht, in denen die logo (die Sinne) unseres Leibes verwurzelt und
dadurch erleuchtet sind” (D. Staniloae, a.a.0., S. 16).

Ein Beispiel: ,Heiliger Gott, der du im Heiligtum ruhst, der du mit dem dreimalheiligen Klang
von den Seraphim gepriesen und von den Cherubim verherrlicht und von jeder himmlischen Macht
angebetet wirst; der du das All vom Nichtsein ins Sein gerufen, den Menschen nach deinem Bild
und Gleichnis geschaffen und ihn mit all deiner Gnade geschmiickt hast, der du dem Bittenden
Weisheit und Verstand gibst und den Siinder nicht verachtest, sondern zu seinem Heil Bufie
eingesetzt, der du uns, deine demiitigen und unwiirdigen Knechte gewiirdigt hast, auch in dieser
Stunde vor der Herrlichkeit deines heiligen Altares zu stehen und dir die dir gebiihrende Anbetung
und Verherrlichung darzubringen; du selbst nimm, Herr, auch aus dem Mund von uns Siindern den
Preisgesang Dreimalheilig an und blicke auf uns in deiner Giite nieder. Vergib uns jede absichtliche
wie unabsichtliche Verfehlung. Heilige uns an Leib und Seele und gib uns, dafl wir dich alle Tage
unseres Lebens in Ehrfurcht anbeten, durch die Fiirbitten der heiligen Gottesgebirerin und aller
Heiligen, die dir von Ewigkeit her wohlgefallen® (,Gebet des Priesters wihrend des Trishagion-
Hymnus®, in: A. Kallis (Hg.), Liturgie. Die Géttliche Liturgie der Orthodoxen Kirche, Mainz 1989,
S. 68-71).
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selbst wird eine Kirche sein. Der hl. Symeon der Neue Theologe (11022) z.B. weist auf

die Verbindung der Eucharistie sowohl mit dem Opfer und Auferstehung Christi, als auch

insbesondere mit seiner Menschwerdung hin‘s.
»Der hl. Symeon der Neue Theologe sicht in dem eucharistischen Leib und
Blut des Herrn alle Giiter des jenseitigen Lebens. Denn alle diese Giiter sind
in seiner Liebe enthalten, deren Héhepunkte seine Vereinigung mit uns in
der Eucharistie darstellt. Alle diese Giiter der Liebe und des unendlichen
Lebens wurden durch seinen fiir uns angenommenen, gekreuzigten und
auferstandenen Leib zu unserer Verfiigung gestellt und diese Giiter sind uns,
nach dem Maf3 unserer Empfangsfihigkeit, unter den Gestalten des Brotes
und des Weines, in denen wir seinen Leib essen und uns somit mit ihm
vereinigen kénnen, zuginglicher geworden. Da im einfachen, nicht in den
Leib des Herrn verwandelten Brot alle fiir unser irdisches Leben wichtigen
Elemente konzentriert sind, verwendet Christus die Gestalt des Brotes, um
uns dadurch seinen Leib oder das himmlische Brot zu vermitteln, in dem
alle Giiter, alle gotdichen Krifte enthalten sind, die unser irdisches und
ewiges Leben ernihren. Denn in dem Leib Gottes und in seinem Blur ist die
unendliche Gottheit selbst, die als Essen und Trank zu unserer Verfiigung
gestellt wird. In diesem Leib und in diesem Blut, in die das unendliche
gottliche Leben herabgestiegen ist, wird seine Gottheit uns bestindig
noch wihrend dieses irdischen Lebens unter den essbaren und trinkbaren
Gestalten des eucharistischen Brotes und Weines angeboten™.

Die Welt und der Mensch finden in der Eucharistie und im Lobpreis Gottes ihre
Vervollkommnung, aber sie werden niemals davon satt. Die Schopfung als geschaffen ist einer
ununterbrochenen Umwandlung und einem progressiven eucharistischen Prozess ausgesetzt.
Die von Gotrt geschaffene Welt setzt eine unendliche spiralformige Bewegung in Gott voraus.
Dariiber hinaus so wie der Leib notwendig fiir die Seele ist, genauso wichtig ist die Natur fiir
das geistliche und geistige Werden des Menschen im Allgemeinen notwendig. Eine wirkliche
Rettung der Seele ist auch eine Rettung des Leibes, und eine Rettung des Menschen wird
Rettung der gesamten Natur sein. Die Welt an sich und insbesondere die (menschliche)
Person haben einen sakramentalen Charakter, bilden eine sakramentale Struktur unterein-
ander, die ihre Gemeinschaft definiert, dynamisiert und verstirke®®. Die Auferstehung mit
dem Leibe und die Umwandlung des gesamten Kosmos am Ende der Zeit verweisen auf die
Rolle der Natur fiir die Schépfung im Allgemeinen®!. Wie auch in der Eucharistie, wird es

48 D. Stanilpae, Die Eucharistie als Quelle des geistlichen Lebens, S. 18.

49 D, Staniloae, a.2.0., S. 19.

30 Mein Leben und die Leiber der anderen enthiillen ihren grofien Sakramentscharakter oder ihr
Mysterium, da sie zur Auferstehung und zum ewigen Leben durch Christi Anwesenheit in ihnen
bestimmt sind. Unser Leib zeigt sich als eine dynamisch-fliissige Struktur mit spirituell-materiellem
oder theandrischem (gott-menschlichem) Charakrer” (Ebd.).

1 Diejenigen, die wihrend ihres irdischen Lebens an dem durchlichteten und vergottlichten Leib
Christi teilhaben, indem sie diese logo7 (die seinsmifSigen Sinne) ihres Leibes zusammen mit der
Seele in dem auferstandenen Christus vertiefen, werden zur gliicklichen Vereinigung mit Christus
auferstehen. Auch diejenigen, die am Leib Christi nicht teilgehabt haben, werden mit dem Leib
auferstehen, denn der auferstandene Leib Christi wird die Materie ihrer Leiber zur unsterblichen
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eine Realprisenz Christi im Menschen sein, und zwar durch Kommunion. Der Mensch wird

Christus-Triger sein.
LWir werden zu Gliedern Christi und Christus wird zu meinen Gliedern,
Christus wird zu meiner Hand, mir dem Unwiirdigen, zu meinem FufS. Und
ich, der Unwiirdige bin die Hand Christi, der Fufl Christi. Ich bewege meine
Hand, und meine Hand ist der ganze Christus. Ich bewege meinen Fuf§ und
siehe da, er strahlt wie Christus. Wenn du es willst, kannst du zu einem Glied
Christi werden. Aber nicht nur ich mit meinen Gliedern gehore Christus,
sondern ein jeder andere Gliubige, der an seinem Leib und an seinem Blut
teilhat. Dadurch empfinden wir uns alle wie ein einziger in Christus” (hl.
Symeon der Neue Theologe)*.

Der eucharistische Charakter der (geschaffenen) Existenz wird in Christus offenbart,
indem er sich dem Vater als Opfer dargebracht hat.5* Dieser Opferzustand zeigt aber nicht
nur eine entsprechende Fihigkeit des Menschen — sich selbst und seine ganze Umwelt Gott
darzubringen —, sondern auch die Nachahmung Christi.

Der Wert und die Rolle der Natur fiir den Menschen

Die Bedeutung des Kosmos fiir die Schépfung im Allgemeinen ergibt sich aus mehreren
Daten der diesseitigen Existenz: 1). Die Welt in ihrer Materialitdc und Spiritualitit wurde in
einer solchen Form von Gott selbst geschaffen. 2). Der Mensch ist eine psycho-somatische
Realitit. 3). Die Komponenten der Natur sind Elemente der Latreia der Kirche und der
kirchliche Kultus hat Akolouthien (bzw. Eulogien) fiir verschiedene Elemente und Aspekte der
materiellen Natur. 4). Nur der Siindenfall des Menschen hat einen Widerspruch zwischen
ihm und der Welt eingefithrt und so die Koinonia des Menschen mit der Natur gebrochen.
5). Der gesamte Kosmos (Mensch und Natur) wird seinen Wert eschatologisch nicht verlie-
ren, indem er ,neuer Himmel und neue Erde“ sein wird.

Die Materialitit und ,Korporalitit” der Welt gewinnt aber an Bedeutung im Leib Christi,
wodurch der gesamte Kosmos seine Verklirung erfihrt. Gerade in der Leiblichkeit oder
Sichtbarkeit Christi erfihrt man den eigenen liturgischen (eucharistischen und doxologischen)
Sinn der Existenz.>*

Existenz bringen, da die Grundlegung seines Leibes mit der Grundlegung der ganzen Materie und
aller Leiber in Verbindung stehe” (D. Staniloae, a.a.0., S. 24).
52 Bei D. Staniloae, a.a.0., S. 25.
53 Darum betet der Priester; wenn er den Heiligen Geist bei der Verwandlung der Opfergaben in
Christi Leib und Blut anruft, fiir alle Gliubigen, die an der Liturgie teilnehmen. Auch die Gemeinde
tritt durch den Heiligen Geist in den Opferzustand. Christus erlést uns, indem er uns immerfort
in seine Darbringung cinbezicht, um uns von unserem siindhaften Egoismus zu befreien. Nur so
konnen wir die Mahnung des heiligen Apostels Paulus vollziechen: «Bringt eure Leiber dar als ein
lebendiges, heiliges, Gott wohlgefilliges Opfer, als euren geisterfiillten Opferdienst» (Rém 12,1)”
(D. Staniloae, a.a.0., S. 29).
»Der Leib des Herrn zieht die Gliubigen mit einer reinen geistlichen Siiffe an; es ist die Siife der
Liebe Christi, der aus Liebe zu uns menschgewordene Person geworden ist und der seine Liebe zu

54

uns durch den angenommenen Leib erweist und durch diese Liebe zuerst in seinem angenommenen
Leib und dann auch in uns eine tiefe Umwandlung bewirkt. Die Teilhabe am Leibe Christi verursache
deswegen eine unsagbare Freude und Wonne der Seele, denn sie verursache die Liebesgemeinschaft
mit dem von unendlicher Liebe zu uns erfiillten, menschgewordenen Gottessohn” (D. Staniloae,

24.@8:17)
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Der Mensch als ,,homo liturgicus”

Die Kirchenviter betrachten den Menschen als Mysterium (pathpiov). Weil er eine zent-
rale und verantwortliche Stellung in der Schépfung hat — fiir ihn wurde die Welt geschaffen
—, bildet der Mensch den Mikrokosmos, indem die restliche Welt der Makrokosmos ist. Der
Mensch, geschaffene Realitit nach Bild und Ahnlichkeit Gottes, ist zugleich ,ein dynami-
sches Ereignis gottlicher Prisenz und gdttlichen Handelns“>>. Die Kirchenviter verstehen
aber, dass Christus die ,Ikone® ist, nach der der Mensch geschaffen wurde. Und weil der
Mensch nur nach der Taufe (évwoig petd Xpiotot) seine eigentliche Existenz (Wiedergeburt)
bekommt, dann ist diese eine theandrische, was wieder auf die Eucharistie hinweist und sich
ununterbrochen (oTadiaxd) vervollstindigen wird *¢. Der Mensch muss in sich seine Natur
mit der gottlichen Natur Christi nach der Gnade vereinigen und so efne gott-menschliche
Hypostase (wie Christus selbst) werden®”. In der theandrischen Existenz des Menschen und
des Kosmos ist auch ihre biologische Natur und Konstruktion miteinbezogen. In diesem
Sinne ist der Neue Adam der Typos des Alten Adam und nicht umgekehrt (so der hl. Nikolaos
Kabasilas, De vita in Christo, 6, in: PG 150,680A). Der Mensch ist eng mit Christus ver-
bunden und muss dasselbe wie Christus vollbringen. Das ist die Aufgabe des Menschen, sich
mit Christus zu vereinigen und Christus zu werden. In der Gnade Gottes kann der Mensch
seine Integritit (Einheit)*® finden, sich vor (von) dem Bésen abwehren (reinigen) und seine
,Liturgie® (= auch Funktion) durchfithren. So wird im Menschen keine Spaltung sondern
Einheit zwischen , Verstand und Herz, Denken und Handeln, Erkenntnis und Liebe®. ,Mit
der Kraft des Heiligen Geistes, die er (der Mensch) erstmals bei der Taufe empfing, und dann
immer wieder von neuem durch das Gebet und die Teilnahme an den Sakramenten in der
Kirche empfingt, kann er seine Person voll entfalten und aktivieren>.

Im Menschen als Tkone Gottes realisiert sich die Einheit der gesamten menschlichen
Natur.¢® Insbesondere wenn er die Ahnlichkeit mit Gott in der Eucharistie®® erreicht. Die
Kraft des Menschen ist aber Christus und sein Geist, die im Menschen leben und wirken®2.

55 [ Panagopoulos, Der Mensch als Tkone Jesu Christi, S. 73.

56 Der Mensch ist durch den gbttlichen Schépfungsake dazu berufen, die geschaffene Natur durch die
Liebe mit der ungeschaffenen zu vereinigen und dadurch beide als eine und gleich durch den Trieb
der Gnade zu verwirklichen® (HL Maximos der Bekenner, ambig, lib., in: PG 91,1308).

57 _Schau an den Unterschied! Mensch bin ich von Natur, Gott dutch die Gnade! Siehe welche Gnade
ist kiinde, Einigung mit jenem, sinnlich und gedanklich, wesenhaft und geistlich® (HL Symeon der
Neue Theologe, div. amor., 21).

°8  Diese urspriingliche Einheit des Menschen beschreibt treffend der Heilige Maximos: Der Mensch,
meint er, ist also eine Einheit: Leib, Seele, Geist. Nach dem Bilde Gottes geschaffen, soll der Geist
des Menschen vom Geist Gottes leben, seine Seele soll vom Geist belebt werden und der Leib von
der Seele erndhrt werden® ( /. Panagopoulos, Der Mensch als Tkone Jesu Christi, S. 75).

PN Hhd:

60 Die ganze menschliche Natur ist im einzelnen Menschen enthalten und umgekehre ist der Mensch

die Manifestation und Akrcivierung der ganzen Menschheit® (/. Panagopoulss, a.2.0., S. 76).

In der Tac ist es der Mensch, der durch die Taufe Christus anzog und mit der Eucharistie seinen
Leib kostete; er ist real mit Jesus Christus vereinigt, so dafl er «des gleichen Leibes» und «des gleichen
Blutes» mit ihm wurde® (Ebd.).

62 Der Christ befindet sich stindig in einer Kampfsituation und durch sein unablissiges Gebet
iiberwindet er jede dufere und innere Versuchung, (...). Es muf aber immer wieder stark betont
werden, daf nicht der Mensch allein diesen Kampf ausfiihren kann, sondern Christus durch seinen
Geist, mit dem freien menschlichen Willen® (/. Panagopoulos, a.a.0., S. 76-77).

6
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Die personale Existenz des Menschen hat ihr Fundament in Christus. Der Mensch muss aber
gegeniiber Gott seine Liturgie, die tatsichliche kosmische Dimensionen hat, verwirklichen.
Die Liturgie des Menschen entspricht der Liturgie Gottes und hat diese zum Abbild und zur
Vorlage. Sie muss sich in die kosmische Liturgie integrieren und die Einheit und Harmonie
der Welt verwirklichen. Das ist nichts anderes als eine Bekrifiigung der Gemeinschaft aller
Einzelelemente der Schipfung und eine Darbringung des gesamten Kosmos.*> Also identifiziert
der hl. Maximos der Bekenner den Menschen nicht umsonst mit der Kirche und die Kirche
mit dem Kosmos. Die eucharistische, d.h. doxologische Gebetshaltung bildet den natiirli-
chen Zustand des Menschen, der durch Christus und in der Kraft des Heiligen Geistes an
der gottlichen Gemeinschaft teilnehmen muss. Und die Auferstehung Christi weist, wie auch
alle anderen Ereignisse der Heilékonomie, beginnend mit der Erschaffung der Welt, auf die
kosmische Dimension der Existenz hin. Die Existenz betrifft die ganze Schopfung und alle ihre
Elemente. Das Leben des Menschen beeinflusst den ganzen Kosmos, indem es nicht von der
Materie beherrscht wird%4.

Zusammenfassung

Die Kirchenviter haben sozusagen eine ,andere Perspektive® gehabt. Sie haben zum
Beispiel ein synthetisches Verstindnis der Realitiit gehabt, was nicht eine theoretische, sondern
eine liturgische (praktische) Vision voraussetzt. Die Schépfung bildet fiir sie ,eine Einheit
zweier Welten, der himmlischen und der irdischen“,%> und sie selbst nimmt an der himmli-
schen Liturgie teil, indem sie sich auf diese Art und Weise in eine neue Schipfung verwandelt.
Die Liturgie der Kirche und der Welt hat als Urbild die himmlische Liturgie. Mit der gesamten
Schépfung kann aber der Mensch auf mystische Weise an der Neuschopfung, ,.als Einheit aus
Geschépflichem und Géttlichem ¢ und als in der Liturgie realisierte Realitdt (verwirklichte
Wirklichkeit), partizipieren. Die Liturgie ist die Achse der Schépfung und des Menschen. In
der Liturgie wird der menschliche Geist ,,ein anderer fiir die Welt®. Die Liturgie als himmli-
sche Liturgie, bestitigt die sakrale und sakramentale Natur der Existenz. Fiir P. Florenskij gilt:
»Weil der Kosmos an der Liturgie teilhat, wird man verstehen, daff Raum und Zeit liturgische
Anschauungsformen sind, die auferhalb der Liturgie nicht existieren.“” Unserer Meinung
nach gibt es mehrere Seufen oder eine Hierarchie der Existenz, die liturgisch bestimmt oder
gepragt ist:

1. Die Heilige Schrift selbst stellt die wichtigsten Momente der gottlichen Okonomie
dar, welche die ganze Schépfung betreffen, nicht nur den Menschen, der in ihrem Zentrum
platziert wurde. Es handelt sich somit um Momente von kosmischer Bedeutung. Der Kosmos
selbst wird ,ein neuer Himmel und eine neue Erde® (Off% 21,1) sein, d.h. er wird nach
liturgischem Muster verwandelt werden, indem er durchsichtig und pneumatisiert werden

wird. Es handelt sich um eine Metamorphose der Schipfung.

63 (...) die Schopfung in ihrer urspriinglichen Funktion und Integritit zu sammeln und sie Christus,
ihrem Schépfer als Doxologie und Eucharistie zuriickzugeben® (/. Panagopoulos, a.2.0., S. 78).

54 Vom wahren Menschen kann man nur dann sprechen, wenn man das Wunder des Neuen Menschen
in Christus in tiefer Demut und Freude, in Doxologie und Eucharistie, als Berufung und Auftrag in
dieser Welt in seinem Innersten erfahren hat* (/. Panagopoulos, a.2.0., S. 80).

85 Johannes Schelbas, Schopfung und Neuschépfung im theologischen Werk Pavel A. Florenskijs
(1882-1937), (Forum Orthodoxe Theologie, Bd. 3), Miinster 2003, S. 267.

86 J Schelbas, a.a.0., S. 269.

87 J. Schelbas, a.a.0., S. 276.
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2. Die Theologie der Kirche(nviter) ist vor allem liturgisch geprigt (= Erfahrungstheologie).
Eine nicht praktisch verwirkliche Theologie und eine Theologie auflerhalb (des sakramenta-
len Rahmens) der Kirche ist keine Theologie.®® Dariiber hinaus entwickeln die Kirchenviter
in diesem Kontext eine kosmische Perspektive iiber die geschaffene Realitit. Die Harmonie,
Perichorese und Synergie auf der Ebene der Schépfung weist auf eine Liturgie der Elemente
der Kreatur. Die Welt und die Existenz an sich finden ihren Klang in der Lehre und Latreia
der Kirche. Die sind sehr relevant fiir die Kirchenviiter, die Vertreter der wahren Philosophie
sind. Die Welt selbst wird im kirchenviterlichen Denken mit der Kirche und mit dem
Menschen gleichgestellt. Die Kreatur beinhaltet die Mdyor Gottes und erfreut sich an den
gottlichen Energien, was sie in eine umfassende ,,Eucharistie® verwandelt. Sie ist auf diese Art
und Weise nicht autonom, sondern theonom. Diese Dimension gewinnt die Existenz nur in
und durch Christus. Zugleich nur in und durch die Kirche, der Topos wo, durch die Epiklese
(= zentral fiir die Eucharistie) das Herabgekommen des Heiligen Geistes und die Verklirung
(der Materie) erreicht werden. In diesem Sinne bedeutet Eucharistie-Werden oder Dosxologie-
Werden nichts anderes als Kirche-Werden. Eine Existenz in der Kirche ist eine eucharistische
und doxologische Existenz.

3. Fiir die geschaffene Existenz ist ,die Realitit des neuen Menschen in Christus* grund-
legend, was ,den verborgenen Menschen nach dem Herzen® (Petrusbrief) voraussetzt; eine
neue Realitit, deren Fundamente nicht sichtbar sind. Die ist genau das, was eine liturgische
Realitiit ist. Deshalb beschiftigt sich die Theologie nicht mit der Anthropologie, sondern eher
mit der Anthropogonie, mit dem Werden des Menschen, was auch eine liturgische Synthese
voraussetzt. Auf diese Art und Weise ist die Existenz an sich Theologie, eine Realisierung,
Aktivierung und Manifestierung des Menschen. Aber der neue Mensch ist detjenige, der am
sakramentalen Leben der Kirche teilnimmt. Der Mensch ist ,ein dynamisches Wesen, das
sich stindig erneuert”: ,der duflere Mensch wird allmihlich aufgerieben, der innere wird
Tag fiir Tag erneuert.*”° Der Mensch wird so zu einem Ort der Offenbarung, der Theophanie
und der Christophanie. Er ist christomorph und pneumatomorph. Die Gebete der Kirche,
insbesondere die der Anaphora beschreiben den Menschen als eine Existenz allein auf Gott
hin gerichtet. Und das ist der Zustand der gesamten Schépfung. Der Mensch ist und muss
zugleich eine lebendige Doxologie und Eucharistie sein. Das ist die liturgische Bestimmung
des Menschen: ,Gebet werden, lebendiges Dankopfer werden.“7!

4. Gemifl der Lehre und der Latreia der Kirche (Sakramente und sakramentale
Handlungen) erfreut sich die gesamte Schépfung von der Heiligung in und durch Gott.
Diese durchdringt den ganzen Kosmos, einschliefllich seiner Materialitit, die ihre Existenz
nicht auRerhalb Gottes findet. Die Kirche selbst hat Gottesdienste und Gebete (Segnungen)
fiir die ganze Schépfung und fiir alle Aspekte der Existenz. Selbst die Nahrung des Menschen,
welche aus Elementen der Natur besteht, weist auf die geistliche Nahrung und Realitir hin,
wird gleichzeitig Eucharistie und bietet Gelegenheit zur Doxologie an.

8 Fiir den hl. Nikolaos Kabasilas (1371-1391) ist das Leben in Christo par excellence sakramental.

8 Diese Vollendung der Kreatur geschieht aber real, nicht einfach symbolisch, durch die Liturgie der
Kirche. Mit ihren Sakramenten, nimmt die Kirche die Kreatur in ihren eigenen Leib auf, heiligt sie
durch die Kraft des Geistes, und gibt sie wieder dem Menschen zu seinem Dienst® (/. Panagopoulos,
Die liturgische Vollendung der Welt, S. 101).

70 [ Panagopoulos, Der Mensch als liturgisches Wesen, S. 38.

7V J. Panagopoulos, a.2.0., S. 43.
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5. Die Kirchenviter haben auch die biologische Struktur des Menschen als eine liturgische
Realitit gesehen. Der Leib entspricht der sichtbaren Welt. Auch die Kirche hat ihre sicht-
bare Seite und die liturgischen Prozesse sind Teil der Materialitit der Welt. Der Mensch ist
Leib und Seele, und der ganze Mensch wird errettet und nimmt an der Liturgie der Kirche
teil. ,Jm Menschen lebt, denkt, wirke, fithlt Christus selber mit unseren Kérperteilen, mit
unseren menschlichen Organen.”? Der Mensch als ,Liturge Gottes® ist und wirkt als sol-
cher mit Leib und Seele. Aber gerade deshalb ist der Mensch auch Herr diber die Schipfing.
Die kérperlichen Affekte (Leidenschaften) des Menschen sind dazu berufen, Affekte oder
Leidenschaften nach Gott zu werden: Durst nach Gott, Hunger nach Gott usw’>.

6. Die Stellung des Menschen in der Familie, in der Kirche und in der Gesellschaft ist
eine liturgische. Der Mensch trigt sogar eine liturgische Funktion, die eine Relation mit sich
selbst, mit der Welt, mit Gott und dem Mitmenschen impliziert. Das ist nichts anderes als
eine Widerspiegelung des Propriums der Kreation, in Teile aufgeteilt zu sein, die nicht anders als
in Gemeinschafi (xowwvla) existieren miissen. Und diese Einheiten der geschaffenen Existenz
weisen auf eine gegenseitige Relation hin. Die Wirklichkeit Gottes wird somit Wirklichkeit der
Natur oder, anders gesagt, verleiht jeder Wirklichkeit ihre Konkretheit.

7. Dariiber hinaus hat der Mensch das Charakteristikum, dass er ein totales und unfassbares
Mysterium bleibt. Die ganze Schépfung trigt eine verborgene Seite an sich, aber das verwirk-
licht sich insbesondere im Falle des Menschen. Der Mensch hat keinen Zugang zur Tiefe der
Existenz. Er macht nur seine eigene Erfahrung_ Er ,,iibersteigt die Gesetze der Natur, er ist
selber ein Zeichen und ein Ort gottlicher Gegenwart und gotelichen Handelns®.7# Aber als
Mysterium des Lebens und Gottes, bleibt er nicht nur mapddo&ov, sondern auch hoyicdv. Gott
steht hinter aller Existenz und hebt die Trennung zwischen der geschaffenen und ungeschaf-
fenen Existenz. Das erméglicht das Gespriich des Menschen mit Gort durch die geschaffenen
Realititen. Die ganze Realitit spiegelt Gott wider. Die Berufung der Schépfung aber ist,
dhnlich mit Gotr zu werden: also die Vergdlichung. Nur auf diese Art und Weise wird der
Mensch Zkone Gottes oder der Trinitit.

8. Die ganze Schépfung, aber insbesondere wiederum der Mensch, ,ist mit einer
Liturgie beauftragt worden®. Die Existenz ist Gabe, aber auch Aufgabe zugleich, aber nur der
Mensch ist ein liturgisches Wesen (homo liturgicus). Seine Liturgie betrifft drei Elemente: a)
Sammlung, b) Aktivierung der menschlichen Krifte und c) ,Darbietung des menschlichen
Lebens, der menschlichen Existenz an Gott und Gegengabe Gottes gegeniiber als Eucharistie
und Doxologie®.”> Im Menschen ereignet sich aber ,eine Zusammenfiigung des ganzen
Kosmos®.”¢ Der Mensch ist eine kosmische Synthese und, obwohl die Kirchenviter ihn als
»Mikrokosmos® bezeichnet haben, haben sie ihn mehr als Makrokosmos gesehen, weil in ihm
die wichtigsten (liturgischen) Prozesse der Existenz stattfinden. Er ist eine Werkstate (¢pya-
oplov), indem er der Altarraum ist, welcher die tatsichliche geistliche Welt versinnbildlicht.
Der Mensch aber vervollstindigt seine Liturgie, indem er sich selbst, seine ganze Existenz

72 J. Panagopoulos, a.2.0., S. 44.

73 In die Sphire des Kults eintretend lebt und verbindet sich das sinnlich Wahrnehmbare nicht mehr
nach den ihm immanenten Zusammenhingen, sondern nach anderen und wird Teil einer anderen,
einer transzendenten Struktur mit eigenen Gesetzen und besonderen Verbindungen® (/. Schelbas,
Schépfung und Neuschépfung..., S. 270, Anm. 58).

74 J. Panagopoulos, Der Mensch als liturgisches Wesen, S. 35.

75 . Panagopoulos, a.2.0., S. 36.

76 | Panagopoulos, a.a.0., S. 37.
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Gott darbringt. Er bringt Gott nur jenes dar, was er von ihm bekommen hat: ,,Das Deinige
aus dem Deinigen® (T& o& éx T%v o@v) — wie es im Gebet des Priesters in der Gottlichen
Liturgie heiflt. Aber die Liturgie des Menschen, im Namen und anstelle Gottes, wurde von
Gott selbst begonnen. Aufgabe des Menschen ist es, die Natur und Funktion der Realititen,
der Schépfung zu ihrem urspriinglichen Zustand zu bringen. In diesem Sinne ist der Mensch
ein Liturge Gottes. Im Menschen rekapituliert und realisiert sich die ganze Schopfung wie
auch in den liturgischen Prozessen der Kirche.

9. Der hl. Basileios der Grofe (1378) war der Meinung, dass, wenn der Mensch mit
Aufmerksamkeit die Natur und die Sterne, ihre Bewegungen und Anderungen betrachret,
sich selbst besser kennen und sich selbst in diesen sehen wiirde.”” Dasselbe kénnen wir iiber
die Gottesdienste der Kirche, ihre Ordnung und ihren Inhalt aussagen. Sie zeigen uns, dass
die gesamte Kreation eine liturgische Realitiit und Existenz ist. Alles hat mit der Liturgie der
Kirche oder dem ,fleischgewordenen Logos* zu tun. Wie der Mensch sind die liturgischen
Prozesse der Kitche Ort der Offenbarung (Theophanie) Gottes oder Mittel, mit deren Hilfe
der Schopfer seiner Schopfung begegnet. Anders gesagt, wird die Schipfung in der Liturgie
transzendiert und gebeiligt oder lebendig gemacht. Die gesamte Realitit und Existenz wird als
neu erfahren. Die Liturgie ist somit Antizipation der Neuschipfung. Aber die Liturgie der
Kirche ist z.B. nach P. Florenskij vor allem katabatisch: eine gottliche Handlung in der und
fiir die Schopfung. Er versteht die Liturgie als ,Werk Gottes an der Schépfung. In der Feier
der Liturgie steht die gesamte Schépfung vor dem dreieinen Gott. Die einzelnen liturgischen
Handlungen und die Vollziige der Sakramente, die von der Liturgie nicht losgelst betrachtet
werden diirfen, lassen sich (...) als Feiern der Schépfung verstehen.“7® Die Liturgie ist eine
creatio continua und weist auf das Leben des Menschen hin, als ein liturgisches Leben. Dariiber
hinaus muss die Liturgie ein sakramentales Feiern des Lebens sein, Topos der Vergbttlichung
des Menschen, und nicht nur ein Gottesdienst. Deshalb spricht man von der Liturgie nach
der Liturgie. Die ganze Existenz, insbesondere die des Menschen (conditio humana), muss
salramental, eine umfassendere Doxologie und Eucharistie werden.

10. Die christliche Kunst, die die liturgischen Prozesse der Kirche begleitet und erklirt,
weist auch auf kosmologische Aspekte hin: die Kirche ist Leib Christi und Abbild des
Kosmos; das Bauwerk ist ein schipferischer Akt und Schulungsweg; die Ikonographie wie auch
die Liturgie bestimmt ein geistliches Prinzip und eine Metamorphose der Materie. Das heilige
und geheiligte Medium, in dem der Mensch lebt oder leben muss, wird in der Ikonographie
der Kirche iibernommen oder spiegelt sich in dieser wider. Auf diese Art und Weise, gleich-
sam dsthetisch und architektonisch, wird dieselbe Problematik, das liturgische Proprium der

77 Die Kirchenviter sahen sich eng mit den Elementen der Natur verbunden: ,Was ist das liebende
Herz? Ein Herz, das von Liebe zur ganzen Schépfung brennt, zu den Menschen, zu den Vogeln, zu
allen Tieren, zu der Geisteswelt, zu allen Geschdpfen. Wer ein liebendes Herz hat, kann nicht an ein
Geschopf denken oder es ansehen, ohne daf§ seine Augen sich mit Trinen fiillen vor unendlichem
Mitleid, das sein Herz erfafSt. Und das Herz wird weich und kann es nicht ertragen, wenn es irgendein
Leid, sei es auch nur das geringste, sicht oder davon erféhre, daf8 es irgendeinem Geschdpf angetan
wurde. Darum wird ein solcher Mensch nicht aufhéren, auch fiir die Tiere zu beten, ja auch fiir die
Feinde der Wahrheit und fiir jene, die ihm Béses tun, auf daf8 sic bewahrr und gereinigt werden. Er
beter selbst fiir die Kriechtiere, denn unendliches Mitleid erwacht im Herzen jener, die Gote ahnlich
zu werden beginnen® (HL. Isaak der Syrer, Asketika, bei: /. Panagopoulos, Die liturgische Vollendung
der Welt, S. 99).

78 | Schelhas, Schopfung und Neuschépfung, S. 256.
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Kirche und der Existenz, gedeutet. Die Kirche muss Eucharistie werden, wie auch der Christ.
Es handelt sich um ein Christus-Werden der gesamten Existenz. Eine Existenz, die sich nur
in und durch Christus realisiert. Deshalb stellen die Ikonen die eucharistische Realitit dar
und in jeder dargestellten Gestalt und in jedem bemalten Ereignis ist Christus anwesend und
zu finden.”®

11. Auch die Okonomie Gottes deutet auf die liturgischen Prozesse hin. Die Postulierung
der Gegenwart Gottes in der Schipfung und in der Zeit ist cine konkrete Realitit der Lehre
der Kirche. Auf jeden Fall miindet die Definition der Existenz im Gottlichen. Die Okonomie
Gottes impliziert das Wirken Gottes insbesondere im Menschen, aber auch in der Schopfung
im Allgemeinen. Sie ist eine fiturgische Osmose. Daritiber hinaus kann der Mensch nichr aus
der Schépfung herausgenommen werden und in sich selbst existieren.

12. Unserer Meinung nach indiziert die Orientierung der theologischen Disziplinen selbst
eine sogenannte ,,Universalitit® des Liturgisch-Seins (des Liturgischen), weil auf der einen
Seite die Theologie in ihrer Gesamtheit auf dem inspirierten Text begriindet ist, einen dog-
matischen Inhalt hat und liturgisch orientiert ist oder sein muss.*® Auf der anderen Seite
ist die natiirliche Seinsweise der theologischen Hauptdomine eine liturgische, was nicht
nur von der theologischen Uberliefcrung der Kirche, sondern auch von den liturgischen
»Wiedereinrahmungen® bestitigt wird, die heute von den meisten theologischen Disziplinen
durchgefiihrt werden.

Der Mensch ist tatsichlich homo liturgicus und seine ,andere Perspektive® (Funktion
und Position) ist eine liturgische und sozusagen umfassendere. Die Existenz des Menschen
und der gesamten creatio ist und muss liturgisch sein. Die liturgische, eucharistische und
doxologische Bestimmung der Existenz wird auch von der Theologie der Liturgie bestimmt,
von der Strukrur der Gottesdienste, den liturgischen Zeiten, der Ordnung und dem Inhalt
der liturgischen Texte. Das Leitmotiv der Ektenien (Bittgebete) zum Beispiel weist auf die
Einbheit der gesamten Schipfung mit dem Menschen in der Mitte, mit der Gottesgebirerin,
den Heiligen und den Engeln hin, aber diese bezeichnet auch eine liturgische, eucharistische
und doxologische Existenz gegeniiber Gott als Ursache aller Existenz. Es handelt sich um
eine kosmische Theologie der Liturgie des Bittgebetes. Die liturgischen Zeiten verwirklichen
die liturgische Bestimmung der Kreatur, die an allen Ereignissen der géttlichen Okonomie
teilnehmen muss. Das Fasten bittet zum Beispiel eine kosmische Synthese, die eine komplette
und wiederum umfassendere Resonanz hat. Es ist nicht was man sieht, sondern mystisches
Mahl (Bankett), geheimnisvolle geistige Nahrung, Riickkehr zum Paradies und so eschato-
logische Vollkommenheit. Dariiber hinaus hat es wie jede andere Handlung in der Kirche
den Heiligen Geist als Gastgeber. Es handelt sich sozusagen um eine doppelte Pidagogik oder
Perspektive, wie auch im Fall des Gottesdienstes der Eheschlieffung. Diese bildet tatsichlich
ein kleines Kénigreich®, das das ,zukiinftige vollkommene Reich Gottes” antizipiert. Eine
Verwirklichung der kosmischen und himmlischen Liturgie in unserem gewthnlichen Leben.
Wenn wir in diesem Sinne auch die liturgischen Biicher (wie das Mega Euchologion, das
Milkron Euchologion oder das Hagiasmatarion) untersuchen, finden wir keine Ordnung nach
den liturgischen Gattungen, sondern eine ,,in bunter Reihenfolge, nach dem Lebensweg des

7% In den Ikonen wird die Natur in ihrer verklirten Endbestimmung als Element des Reiches Gottes
dargestellt™ (/. Panagopoulos, Die liturgische Vollendung der Welt, S. 99).

»Der Nihrboden des patristischen Denkens ist immer der liturgische Lebensvollzug der Kirche
gewesen” (/. Panagopoulos, Der Mensch als Tkone Jesu Christi, S. 58).
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Menschen angeordnete“®! Darstellung der Akolouthien. Alle Aspekte des Lebens sind mit
lingeren oder kiirzeren Gottesdiensten ,abgedeckt. Aber die gesamte liturgische Stellung der
Schipfung gegeniiber Gott finden wir in der Eucharistie und insbesondere in den Gebeten der
Anaphora. Die katabatische Handlung Gottes durch die epikletische Insistenz des Menschen
verwandelt die ganze Schopfung in nichts anderes als Darbringung und Opfer, Anaphora und
Prosphora. So verwirklichen sich Doxologie und Eucharistie.
,Das Geheimnis der Schépfung, die in Christus eine Neuschdpfung ist,
erschlieft sich in der Liturgie. Die Schopfung selbst stellt gnadenhaft
das Geheimnis der Person Christi, die Finheit von Géttlichem und
Geschopflichem, dar. In der Liturgie erschlieft sich die Berufung der
Geschopfe. Durch die Teilnahme an der Liturgie erlangen die Geschopfe
Anteil am Leben der Trinitit. Die Liturgie bestimmt das Leben des
Menschen im umfassenden Sinn, denn alle Vollziige des Glaubens sind
liturgisch geprigt. In ihr wird der Glaube gefeiert. Das Leben des Menschen
im Alltag ist Liturgie nach der Liturgie, die Christus dem Vater im Heiligen
Geist dargebracht hat und gegenwirtig darbringt, zu der der Mensch im
Gottesdienst hinzutritt. Die Liturgie bestimmt auch das Leben der anderen
Geschopfe, sind sie doch alle in der Liturgie beheimatet.“%?

Struktur, Bestimmung und Funktion der Welt sind liturgisch. Genauso ist die Struktur
der Existenz im Allgemeinen. Aber die liturgische Orientierung, Tendenz und Realisierung
des Geschaffenen findet ihren Grund im Ungeschaffenen. Nicht nur, dass die Liturgie
Christus selbst ist. Sie ist deswegen Begegnung und Verflechtung Gottes mit der Kreatur,
aber nur indem sie Abbild und irgendwie Verlingerung der gottlichen Gemeinschaft in der
Trinitir ist. Die Existenz an sich ist von Eucharistie und Doxologie geprigt. Von Eucharistie
als personhafie Perichorese (4vtidooig iiwpdtwv). Von Doxologie als ,Auseinander(er)kennung
und -bestimmung®. Fiir uns ist aber die Eucharistie nicht nur Anamnese (@vayuvmotg), sondern
auch Epiklese (¢mixna) und wirkliche Umwandlung. Die Anaphora (Darbringung) setzt aber
die Prosphora (mptBeaig) voraus. Deshalb — wenn man davon ausgeht, dass die Doxologie (Soko-
Joyie) den ununterbrochenen ,Hintergrund® der Existenz bildet — ist die Eucharistie nicht
nur Danksagung, sondern viel mehr Umwandlung (ebyapiotetv) oder Eucharistie-Dasein der
Existenz: Fine Verklirung im doxologischen Ambiente und unter sehr komplexen, entschei-
denden und total dynamischen ontologischen Prozessen. In diesem Sinne ist die Existenz
Liturgie, die sich selbst auf von Gott selbst bestimmte liturgische Weise realisiert, manifestiert
und aktualisiert.

81 Fairy von Lilienfeld, Ebhoyle und ed)oyey im gottesdienstlichen Handeln der Orthodoxen Kirchen,
Archiv fiir Liturgiewissenschaft XX/XXI (1978/1979) 10.
82 J. Schelhas, Schépfung und Neuschépfung..., S. 277.



