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Der MebBritus.

Von Dr. Gebhard ROHNER, a. Regens.

1lIl. Die heilige Wandlung.

(Fortselzung.)

Der Priester betet weiter und beginnt das erste Gebet nach der
heiligen Wandlung :

8. « Unde et memores. » Zum richtigen Verstindnisse dieser Gebete
miissen drei wichlige Bemerkungen vorausgehen.

a) Die Gebete nach der Wandlung kénnten dem Wortlaute und
Inhalte nach ebensogut vor der Wandlung stehen. Sie driicken ndmlich,
wie die meisten Gebete vor der Wandlung, unsere «fides et devotio »
aus ; aber da sie nun in Wirklichkeit nach der Wandlung gebetet werden,
so haben sie eine andere Beziehung zum heiligen Kreuzesopfer ;
iahnlich wie z. B. die Kreuzeszeichen vor und nach der Wandlung an
und fiir sich gleich sind ; aber doch ist, wie frither erwihnt wurde,
der Sinn und die Bedeutung derselben nach der Wandlung eine andere.

b) Beim heiligen MeBopfer ist es dhnlich wie bei allen iibrigen
Sakramenten. Die Zeremonien und Gebete z. B. vor der Taufe zeigen
an, was durch die Taufe im Téaufling geschehen wird ; die Zeremonien
und Gebete snach der Taufe aber, was im Taufling geschehen ist und
gewirkt worden ist, und bitten und erflehen, dal die Wirkungen
dauernd bleiben, beharrlich seien bis zum ewigen Leben. So ist es auch
bei der heiligen MeBfeier. Die Zeremonien und Gebete wor der
Wandlung sagen, was durch die Wandlung in uns geschehen wivd und
was Wir «ex opere operato» zu erlangen wiinschen. Die Zeremonien
und Gebete nach der Wandlung verkiinden, was durch die Wandlung
in uns geschehen ist, und bitten, daf diese Wirkungen in uns bleiben,
ja bleiben bis zur ewigen Verklirung. Sie wollen die Gnaden der
Wandlung uns klarer und deutlicher zum Bewultsein kommen, lassen,
dieselben vermehren, bestirken, vertiefen und dauerhafter machen,
dadurch, dall wir neuerdings unserem Glauben und unserer gottfrendigen
Hingabe Ausdruck verleihen.
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¢) Wir miissen uns klar sein, warum die heilige Kirche im Heiligen
Geiste sogleich nach der Wandlung ausdriicklich an die Awferstehung
und Himmelfahrt Christi erinmert. Warum denn ? Dadurch soll uns
eine entscheidende groBle Wahrheit verkiindet werden. Durch den Tod
Christi sind wir erlést worden ; durch den letzten Tropfen seines kost-
baren Herzblutes hat der Heiland die Stindenschuld aller Menschen
bezahlt. Gut! Aber woher wissen wir, dall der himmlische Vater
diese Sithne wirklich angenommen hat ? Das wissen wir nur durch
die Auferstehung und Verkldrung Christi. Die Auferstehung des Erlosers
ist das grofle gottliche Unterpfand, die géttliche Urkunde, dall wir
alle durch Christi Kreuzestod erlést sind, die gottliche Versicherung,
daB der himmlische Vater umsere Sithne angenommen hat.

I. So haben es die heiligen Apostel, nachdem sic den Heiligen Geist
empfangen hatten, bestindig gepredigt, z. B. der hl. Petrus: « Jesus
von Nazareth .... habt ihr durch die Hénde der Stinder ans Kreuz

geheftet . ... diesen Jesus hat Gott auferweckt; des sind wir alle
Zeugen .... So wisse denn das ganze Haus Israel unfehlbar gewil3,

dal3 Gott diesen Jesus, den ihr gekreuzigt habt, zum Christus und auch
rum Herrn gemacht hat. » ' Also wodurch ist verkiindet, dal} Jesus,
der Gekreuzigte, der Erléser und der Herr der Welt sei ;' Durch dic
Auferstehung von den Toten. Die Auferstehung Christi ist stets der
Hinweis und der Beweis, durch den die Apostel u#nsere Erlosung durch
den Kreuzestod Christi und deshalb die Vergebung der Siinden
hekriftigen. 2

II. Wie bestimmt und klar verkiindet der hl. Paulus diese Wahrheit
den Glaubigen von Korinth! «Ist Christus nicht auferstanden, so
folgt, dall unsere Predigt vergeblich ist, vergeblich auch euer Glaube »,
d. h. dann predigen wir vergeblich und ihr glaubt vergeblich, daf
« Christus fiir unsere Siinden gestorben ist, wie geschrieben steht,
dafl alle gerechtfertigt werden . ... durch die Erlésung, die in Christo
Jesu ist. » «Ist Christus nicht auferstanden, dann ist euer Glaube
vergeblich ; thr seid noch in euren Siinden.»® In der Tat! Wenn

T Act. 2, 22 {f. : « Jesum Nazarenum .... per manus iniquorum affligentes
interemistis .... hunc Jesum resuscitavit Deus, cuius omnes nos testes sumus
. ... Certissime sciat ergo ommnis domus Israel, quia ¢t Dominum cum et Christum
fecit Deus.»

2 Act, 2, 37, 38 3, 15, 16; 4, 10; 5, 30, 31I.

3 I. Corinth. 15, 14 ¢t 17 : « Si Christus non resurrexit, inanis est crgo prae-
dicatio nostra, inanis est et fides vestra .... Si Christus non resurrexit, vana est
fides vestra ; adhuc enim estis in peccatis vestvis. »
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Christus nicht von den Toten auferstanden ist, wenn er also den Tod
nicht iiberwunden hat, dann ist die Siinde noch nicht besiegt ; denn
der Tod ist die IFolge und die Strafe der Siinde. Vergeblich glauben
wir daher, dall Christus durch seinen Tod am Kreuze uns von den
Siinden erlést habe. Ferner, ist Christus nicht von den Toten auf-
erstanden, dann ist die Holle nicht bésiegt. Als Christus am Kreuze
starb, jubelten die Feinde Christi und die ganze Holle, als hitten sie
gesiegt. Christus war am Kreuze gestorben in furchtbarster Schmach,
inmitten zweier Mérder, als wiire er der schlimmste von ihnen. FErst
durch seine Auferstehung hat er die Hélle und den Tod und die Siinde
endgiiltig besiegt.  Wohl hat Christus am Kreuze mit lauter Stimme
gerufen : « Es ist vollbracht » (Joh. 19, 30) ; aber die Antwort darauf
gab der himmlische Vater fiir die ganze Well erst am Ostermorgen ; als
er Jesum von den Toten ecrweckte, da muften seine Teinde und die
Holle beschamt erkennen, dafl sie besiegt seien.

Christus 1st auferstanden ; also sind wir evlost in Christo.

ITI. Das ist darum der Freudenruf der heiligen Kirche am Oster-
tage, wenn sie den Glauben an Christi Auferstehung verkiindet. Durch
das « Alleluja » ruft sie nichts anderes uns zu als : « Freuet euch ; denn
wir sind erlést in Christo Jesu ; er ist ja von den Toten auferstanden. »
So ist die Auferstehung' Christi die Vollendung unserer Erldsung ;
nicht als ob er durch seine Auferstehung noch eigentlich « verdient »
hitte : aber ohne dieselbe wire sein Tod am Kreuze fiir die Welt umsonst
zewesen. « Das ist der Tag, den Gott gemacht » 1, so singt die Kirche
crst am Oslerlage, nicht schon am Karfreitage,; denn diesen haben wiv
durch unseve Stinden gemachl.

IV. Was folgt daraus ¥ Nicht etwa, was Luther daraus schlof :
« Also kénnen wir nicht mehr stindigen, d. h. wir kénnen tun, was wir
wollen, es ist keine Siinde ; wir brauchen nur zu glauben, dal} wir
eriost sind. » Nein ; denn wir sind wohl erlést in Christo Jesu, aber
v uns 1st die Erlésung noch nicht vollendet. Das miissen wir doch
teden Augenblick fithlen. Unsere Erlésung hat durch die Taufe erst
hegomnen. Da sind wir Christo einverleibt worden. Dieses « Hinein-
wachsen » in Christus muf3 das ganze Leben hindurch fortgesetzt werden
durch lebendigen Glauben und durch die Sakramente des Glaubens.
Durch die heilige Taufe sind wir aber auch mit dem Auwferstandenen

1 Ps. 117, 24: « Haec dies quam fecit Dominus. » Vergleiche die Liturgic
der Osterwoche !
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in lebendige Gemeinschaft getreten und dadurch haben wir nun dic
unjehlbar sichere Hoffnung und Zuversicht, dall wir mit Christus, dem
auferstandenen Erlgser leben, d. h. dall wir bestindig hinreichende
Gnaden erlangen zum Kampfe gegen das Bése und zur Austibung
aller notwendigen Tugenden, auch die Gnade der endlichen Beharr-
lichung bis zur ewigen Verklirung mit Christus dem Verklirten. So
belehrt uns der hl. Paulus: « Wenn wir mit Christus gestorben sind,
so glauben wir, daB3 wir zugleich mit Christus (ewig) leben werden ;
da wir wissen, daB Christus, nachdem er von den Toten auferstanden
1st, nicht mehr stirbt, der Tod nicht mehr iiber ithn herrschen wird ;
denn da er der Stnde gestorben, ist er einmal gestorben, und da er
lebt, lebt er fiir Gott (d. h. ewig und unsterblich). Also sollt auch ihr
dafiir halten, daf ihr zwar der Siinde abgestorben scid, aber fiir Gott
lebet in Christo Jesu (dem Auferstandenen). » 1 Dazu gibt der hl. Thomas
folgende Erkliarung : « Derjenige, der in Christo dem Sterbenden mit-
gestorben ist, lebt zugleich mit dem Auferstandenen. Christus aber
ist so von den Toten auferstanden, dal3 er niemals mehr sterben wird,
also lebt derjenige, der der Stinde abgestorben ist, so mit Christus dem
Auferstandenen, dafl er die Macht, die Gnade hat, niemals mehr zur
Siinde zuriickzukehven. » *

Die Auferstehung Christi bewirkt also, dall wir ein solches Mall
von Gnade crlangen, um vor dem Riickfalle in die schwere Stinde uns
zu bewahren. Wer also durch MiBbrauch des freien Willens wieder
schwer siindigt, nachdem er in der Taufe Christo dem Auferstandenen
einverleibt worden ist, der reiBt sich mit Gewalt von der Vereinigung
mit Christus los. Nein! Wer mit Christus auferstanden ist, darf nicht
mehr zur Stinde zuriickkehren, sondern mull — wie Christus — in
Gottihnlichkeit, in Tugend und Gotteslicbe leben. Die Auferstehung
Christi besagt Unsterblichkeit, ewiges, unvergingliches T.eben in Gott.
Daher verlangt das « Mitauferstandensein mit ithm» beharrliche, unver-
giangliche, unzertrennliche Vereinigung mit Christus. Die Auferstehung
Christi bewirkt in uns die unfehlbar sichere Hoffnung auf den Heiligen

1 Rom. 6, 8 : « Si mortui sumus cum Christo, credimus quia simul ¢t vivemus
cum Christo : scientes quod Christus resurgens ex mortuis jam non moritur, mors
illi ultra non dominabitur. Quod enim mortuus cst peccato, mortuus est semel :
quod autem vivit, vivit Dco etc. »

2 St. Thom. ad Rom. VI. Lectio II: « Ille qui Christo morienti commoritur,
simul convivit et resurgenti. Christus autem sic resurrexit a mortuis, tamquam
nunquam de caetero moriturus : ergo ille qui mortificatus est peccato, sic Christo
resurgenti convivit quod habet facultatem nunquam de caetero ad peccatum vedeundi. »
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(eist, dall wir in allen Kiampfen und Gefahren behiarrlich bleiben, und
zwar -— in der Osterfreude Christi — freudigen Herzens beharrlich
kinipfen, beharrlich die Welt iiberwinden, uns selbst verleugnen und
geduldig das téagliche Kreuz mit Christus tragen, bis wir als Lohn
mit ihm, dem Verklarten, die ewige Verkldrung erlangen. — So der
hl. Thomas in seiner unvergleichlichen Abhandlung {iiber die Auf-
erstehung Christi, besonders IIT q. 56. Auch dic ganze Liturgie der
osterlichen Zeit verkiindet wunderschén diese entscheidende Wahrheit
iiber die Wirkung der Auferstehung Christi in uns. -

Zusammenfassend haben wir also zu merken :

a) Die Auferstehung und Verklarung Christi ist die gottliche
Urkunde, da3 Gott das Kreuzesopfer als Sithne fiir uns angenommen
hat, daB3 wir also iz Christo erlést sind.

b) Dic Auferstehung Christi bewirkt in uns die unfehlbar sichere
Hoffnung auf hinreichende Gnade fiir das irdische TLeben, bewirkt die
Beharrlichkeit bis zur ewigen Verklirung.

Wenn wir nun glauben, dall das heilige MeBopfer ein und dasselbe
Opfer ist wie das Opfer am Kreuze, dann mubB in der Feier des Kreuzes-
opfers, in der heiligen Messe, diese wichtige Wahrheit ausgedriickt
sein. s ist dies wirklich der TFall. Unmittelbar nach der heiligen
Wandlung will die heilige Kirche in uns den Glauben erneuern, dal3
durch die Verwandlungsworte (vi verborum) das Leiden Christi gegen-
wirtig gemacht ist, aber in Kraft der unzertrennlichen Vereinigung
(vi concomitantiae) auch der auferstandene und verklarte Erléser im
heiligen Sakramente verborgen und in uns wirksam ist durch Uberfiille
der Hoffnung auf beharrliche Wirkung des Heiligen Geistes.

Die Erklirung der drei Gebete nach der Wandlung mdoge es zeigen.

« Unde et memores » : dieser Ausdruck schliefit unmittelbar an die
Worte, mit denen der Priester die Wandlung beschlossen hat: «So
oft ihr dies tut, tut es zu meinem Andenken» !; als wollte er sagen :
« Getreu diesem Befehle des Herrn wollen wir, deine Diener und dein
ganzes heiliges Volk, gedenken sowohl des beseligenden Leidens als
auch der Auferstehung von den Toten, ja auch der glorreichen Himmel-
fahrt deines Sohnes, unseres Herrn.» Da ist besonders zu merken
der Ausdruck : « Des beseligenden Leidens. » Offenbar denkt die heilige
Kirche dabei, dal3 sogleich nach dem Tode Christi seine Seele in die

’

L Nach der Conscer. des heiligen Blutes: « Haec quotiescunque feceritis, in
mei memoriam facietis. »
@
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Vorholle hinabgestiegen ist und den Gerechten des Alten Bundes dort
die gliickselige « Frucht » des Leidens und Sterbens, namlich die ewige
Beseligung, die « visio beatifica » gebracht hat. Vor allem aber will sie
mit jenem Ausdrucke uns lebhaft erinnern, dall wir soebenn in der
heiligen Wandlung des Leidens Christi wahrhaft teilhaftig geworden
sind, dal3 auch wir durch dasselbe den himmlischen Vater wirklich
vershnt, unsere Siindenschuld nach Malgabe der «fides et devotio »
bezahlt haben und darum « begliickt » (« beata ») und begnadigt worden
sind. Diesem « Glauben » gibt die heilige Kirche Ausdruck und nennt
deshalb so schén das Leiden Christi « beseligendes » (beata).

Doch noch mehr! Mit der heiligen Kirche glauben wir auch,
dafB3 Christus nicht im Tode blieb, sondern von den Toten wieder auf-
erstanden und verklirt in den Himmel aufgefahren und nun in der
heilwger: Hostre und im Kelche in ewiger Verklirung gegenwdrlig ist.
Wir glauben, dafl er auch fi#r wuns auferstanden ist und dall wir in
seiner Auferstehung die sichere Biirgschaft unserer Irlésung haben.
In diesem Glauben (memores) «offerimus praeclarae majestati tuae »,
opfern wir Deiner herrlichen Majestit die reine Opfergabe.

Was soll nun nackh der heiligen Wandlung der Ausdruck « Wi
opfern » bedeuten ? In der Wandlung haben wir ja in und mit Christus
das Kreuzesopfer als unser Opfer dargebracht. Warum denn nochmals :
« Wir opfern ?» Wenn dieses Wort ver der Wandlung bedeutete :
« Mit freudiger Bereitwilligkeit wollen und wiinschen wir in das Opier
Christi, in seine Opfergesinnung eingeschlossen zu werden und so
lebendigen Anteil zu erhalten am erlésenden Leiden des Herrn in der
Wandlung >, dann heiBit « offerimus », wir opfern, nach der Wandlung :
«Mit der ganzen Schnsucht unseres Herzens wollen und wiinschen
wir, in die reine Opfergabe eingeschlossen zw bleiben, beharrlichen,
bleibenden Anteil an der heiligen Opfergabe zu haben. Denn, wenn
wir mat dieser heiligen Opfergabe i der Wandlung den Sithnetod
gestorben sind, dann sind wir mit ihr auch wieder auferstanden ;
thre Auferstehung ist jefzf (hic et nunc) auch unsere Auferstehung.
Wenn aber die Auferstechung Christi das gottliche Unterpfand unserer
Erlésung ist, dann haben wir jefzt durch die verklirte Opfergabe das
gottliche Unterpfand oder die unfehibar sichere Hoffnung auf hin-
reichende Gnade zu allem Guten, auf Beharrlichkeit in der Tugend
bis zur ewigen Verklirung. Weil diese Hoffnung durch die Auferstehung
des Herrn bewirkt wird, ist es eine freudige Hoffnung, ein freudiges
Beharven im Guten. « Offerimus», wir opfern, heilt also an dieser
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Stelle : « Wir opfern bestindig, wir blezben in der verklirten Opfergabe,
wir hoffen auf Beharrlichkeit und ewige Verklérung. »

Dies alles wird noch klarer, wenn wir erwigen, « wem » wir nach
der Wandlung opfern : « Praeclarae majestati tuae », Deiner « herrlichen »
Majestit. Kaum irgend anderswo wird die gottliche Majestiit so genannt.
Dieser Ausdruck ist wohl das (Gegenteil von «tremenda majestas »,
Majestit, die uns wegen unserer Siinden erzittern macht. Durch die
heilige Wandlung ist die gottliche Majestit versdhné; das gottliche
Antlitz ist nicht mehr ziirnend und finster, sondern sonnig und
freundlich und giitig, wie das Antlitz eines liebevollen Vaters, von dem
wir alles hoffen diirfen. Ja, « der Gott der Hoffnung» ist so recht der
Titel, mit dem wir nack der Wandlung Gott benennen diirfen ; wie
St. Paulus an die Gliubigen von Rom schreibt : « Der Gott der Hoffnung
erfiille euch mit jeglicher Freude und mit Friede durch den Glauben,
auf daB ihr tberreich seid an Hoffnung durch die Kraft des Heiligen
Geistes. » 1 Das ist’s auch, was das Tridentinum vom heiligen MeB-
opfer lehrt: «Durch dieses heilige Opfer wird bewirkt, dall wir
Barmbherzigkeit erlangen und Gnade finden i Hilfe zur rechien Zeit.»n?
Nicht bloB fiir einen Augenblick bekommen wir die gottliche
Barmherzigkeit, sondern der Heilige Geist bewirkt die Gnadenhilfe
durch das heilige MeBopfer ganz nach unseren Bediirfnissen im
tiglichen Leben und Streben, im tiglichen Arbeiten und Kimpfen.
Doch wenn «wir opfern» und die gottliche Majestit gnidig gegen
uns stimmen, so miissen wir immerhin eingedenk sein, dall wir wvon
uns selbst nichts opfern kénnen, sondern nur won dem, was der durch
uns erziirnte Golt wuns zuvor gegeben und geschenkt hat; deshalb heilt
es im Gebete : « De tuis donis ac datis. » Von Deinen Geschenken und
Gaben. «So sehr hat Gott die Welt geliebt, daf} er seinen eingebornen
Sohn dahingab, damit alle, die an ihn glauben, nicht verloren gehen,
sondern das ewige Leben haben.»3 Diese Wahrheit soll unsere
Gesinnung recht demiitig machen, aber darum unsere Hoffnung nur
starker ; denn diese kann nie stark genug sein. Dariiber will die heilige
Kirche uns recht ecindringlich belehren durch die fiinf Ausdriicke,

L Rom. 13, 13 : « Deus autem spei repleat vos omni gaudio et pace in credendo :
ut abundetis in spe et virtute Spiritus sancti. »

2 Trident. Sess. XXII., cap. 2. de Sacrif. missae : « Per hoc sacrificivin fieri,
ut .... misericordiam consequamur et gratiam inveniamus in auxilio opporiuno. »

% Joh. 3, 16 «Sic Deus dilexit mundum, ut filium suum unigenitum daret,
ut omnis gui credit in eum, non pereat, sed habeat vitam aeternam. »
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mit denen sic nach der Wandlung die Heiligkeit der Opfergabe des
Altares bezeichnet.

9. « Hostiam puram, hostiam sanctam » usw. « die reine, die heilige,
die unbefleckte Opfergabe, das heilige Brot des ewigen Lebens und den
Kelch des ewigen Heiles.» Warum wohl diese Hiufung von fiinf
Benennungen desselben Opfers 2 Gewill darum, um die Gliubigen
recht lebhatt zu erinnern, dal} es sich jetzt nach der heiligen Wandlung
um die «wverkldrten » Opfergaben handelt, verklirt durch die Auf-
erstehung und Himmelfahrt Christi. Ohne Zweifel war die Opfergabe
auch i1m Tode am Kreuze rein und heilig wegen der Vereinigung mit
der Person des Sohnes Gottes. Aber wodurch ist uns dies bekannt
gegeben worden 7 Durch dic Auferstehung Christi. Am Kreuze war
die Opfergabe, der Leib Christi, im Zustande des Sterbens und des
Todes. Der Tod hat fiir uns immer etwas Unreines, Unheiliges, Ab-
stoBendes, Widernatiirliches an sich. «Der Leib Christi war zwar
im Tode nicht derart aufgelost, dafl er in Verwesung iiberging ; aber
die Trennung der Seele vom ILeibe war doch eine Auflésung» !, also
etwas Unvollkommenes, etwas, das in unsern Augen ecine Makel
bedeutet, eine Erniedrigung der menschlichen Natur. Durch die Auf-
erstchung, durch die Wiedervereiniging des Leibes mit der Secle, ist
der Leib Christi verkldrt, aus dem Stande der tiefsten Niedrigkeit in
den Stand der hochsten Vollkommenheit, der unverginglichen Reinheit,
der ewigen Heiligkeit und Makellosigkeit versetzt worden ; erst durch
die Aufersiehung ist der l.eib Christi zur Speise geworden, die ewiges
Leben bewirkt, und das Blut Christi zum Tranke, der wunvergdngliches
Heil bringt. So verkiinden diese fuinf Ausdriicke, dall die Opfergabe
auf dem Altare in der Auferstehung und Verkldrung gegenwirtig ist
und darum auch Auferstehung und Verklirung iz uns bewirkt, d. h.
uiberreiche Hoffnung auf die Gnade des Heiligen Geistes jelzt auf Erden
und vollendete Verklirung der Seele und des Leibes einstens in der
Ewigkeit. St. Paulus: «Unserer Siinden wegen ist Christus iiber-
antwortet worden und um unserer Heiligung (Verklirung) willen ist
er auferstanden. » 2 Die fiinf Kreuzzeichen, welche die finf genannten
Ausdriicke begleiten, bezeichnen darum offenbar die fiinf Wunden des

1 St. Thom. III. 53, 2 ad 1: « Sicut peccatum est casus a justitia, ifa moss
est casuts a vita . ... corpus Christi non fuit dissolutum per incinerationem ; ipsa
tamen separatio animac a corpore dissolutio quaedam fuit.»

2 Rom. 4, 25 : « Qui traditus est propter delicta nostra et resurrexit propter
iustificationem nostraim. »
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verkldarien Leibes, welche der Lrloser auch nach der Auferstehung als
Zeichen des Sieges iiber Siinde, Tod und Hélle beibehalten hat. In
diese verkidgrten Wunden werden wir eingeschlossen durch das « offerimus
hostiam puram ». Sie sind das Zeichen der Auferstehung Christi und
darum das grofle Unlerpfand unserer Hoffnung auf die TFiille des
Heiligen Geistes zum ewigen, gliickseligen Leben. — Wenn das « Unde
¢t memores » so seinem tiefen Inhalt nach betrachtet wird, klingt es
dann nicht wie eine Aufmunterung zu heiliger Osterfreude ? Wir sind
erlost in Christo Jesu. Wir sind seiner Erlésung von neuem teilhaftig
geworden. Wir sind mit Christus auferstanden. Ist es nicht als horten
wir jedesmal nach der heiligen Wandlung, was die heilige Kirche am
finften Sonntag nach Ostern im Introitus der Messe verkiindet ?
« Tuet kund ein Treudenwort, dal man es hore, Alleluja. Tuet es
kund bis an die Grenzen der Erde: Erlost hat der Herr sein Volk,
Alleluja, Alleluja.»1 Diese freudige Hoffnung auf die Wirkung des
heiligen Kreuzesopfers in Christi Auferstehung wird noch vermehrt
und bekriftigt im folgenden Teile des Gebetes, der beginnt mit :

10. « Supra quae propitio» : « Wiirdige Dich, o Gott, mit gnidigem
und giitigem Antlitze auf dieses Opfer herabzuschauen.» Da miissen
wir zunichst wieder bedenken, daB dieses Opfer umser Opfer ist. Auf
das Opfer Christi als solches hat Gott schon lingst ein fiir allemal
gnadig und giitig herabgesehen ; aber als unser Opfer bedarf es noch
des géttlichen Erbarmens und kann und darf und soll es Gott immer
noch angenehmer werden. IFerner sollen wir merken, dall im Munde
Gottes das « gniddig ansehen » so viel bedeutet wie : « gnddig machen »,
d. h. sein gniddiges Erbarmen um dieses Opfers willen uns mitteilen.
Und weil die Kirche nack der Wandlung so betet, so will damit
gesagt sein, Gott mége die Wirkung des heiligen Kreuzesopfers, das in
der Wandlung vorgebracht worden ist, durch die Auferstehung Christi
i uns beharrlich und bleibend machen ; beharrlich die Versshnung mit
{ott, dall wir niemals mehr eine schwere Siinde begehen ; bekarriich
die wirksame Teilnahme an der Reinheit und Heiligkeit, an der Freude
und an dem Frieden des Auferstandenen : mit einem Worte : Gott
moge sich wiirdigen, durch die Verdienste des Kreuzesopfers und durch
die Wirkung der Auferstehung Christi uns fiir immer und in wirksamster
Weise den Heitligen Geist zu verleihen bis zur ewigen Verklirung, denn

L V. Dom. p. Pascha. Introit. (Isaias 48, 20) : « Vocem iucunditatis annuntiate
et audiatur, alleluja ; annuntiate usque ad extremum terrae: Liberavit Dominus
populum suum, alleluja, alleluja.»

Divus Thomas. ; 28
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das giitige und gnadige Antlitz Gottes ist der Heilige Geist. Von ihn
sagt die heilige Kirche : « Er selber ist die Verzeihung aller Siinden » ! ;
ferner : « Der Heilige Geist ist der Spender aller Gaben. » 2 Die Hoffnung
aul den Heiligen Geist und auf seine wirksame Leitung und Fithrung
wihrend unseres ganzen Lebens und die freudige Hingabe an den
Heiligen Geist bis zur endlichen Beharrlichkeit ist der Inhalt dieses
(rebetleins. 7

« 5t accepta habere.» Wirdige Dich, o Gott, dieses Opfer wohl-
gefillig zu « behalten ». Diese Worte bitten ganz deutlich, die Wirkung
des werkldrien Opfers moge im Heiligen Geiste bestandig in uns bleiben,
also ein neuer Ausdruck unserer freudigen Hoffnung auf Beharrlichkeit
und Verklirung. Zugleich werden wir durch diese Worte aber auch
ernstlich erinnert, daB wir durch unsere cigene Schuld die Empfanglichkeit
fur den Heiligen Geist verlieren, dem Heiligen Geiste widerstreben
kénnen. Deshalb sollen wir demiitig bitten, dall unserc Hotinung aul
den Heiligen Geist und unsere Hingabe an ihn beharrlich sei.  Merk-
wiirdigerweise erwihnt im folgenden Teile des Gebetes die heilige
Kirche als Vorbild und Beispiel fiir wnsere /rdz-dz'gc Hoffnung dre:
Minner aus dem Alten Bunde, nimlich Abel, Abraham und Melchisedech:
sie bittet, wie Gott einst die Opfer dieser Manner wohlgefillig auf-
genommen habe, so moége er es auch mit unserm Opfer tun. Der
hl. Thomas macht sich da den Einwurf und sagt: « Das Opfer des
Neuen Bundes ist viel erhabener als die Opfer der Altviter; es ist
daher nicht angebracht, dafl die Kirche bitte, Gott moge dieses Opfer
(auf dem Altare) halten wie das Opfer des Abel, Abraham und
Melchisedech. » Er gibt darauf die schéne Antwort: « Obwohl das
Opfer des Neuen Bundes aws sich allen Opfern der Altviter weit vor-
zuziehen ist, so waren doch die Opfer der Altviter Gott sehr angenehm
wegen ihres Glaubens und ihrer Opfergesinnung. Der Priester bittet
also, dieses Opfer mége durch den Opferwillen der Opfernden Gott so
angenchm sein, wie jene Gott angenehm waren.»3 125 werden also

1 Feria TII. p. Pentccost. in Postcommunione : « . ... quia ipse est remissio
ommnium peccatorum. » '

2 Hymn, « Veni Sancte Spiritus » 1 « Veni dator munerum. »

3 St. Thom. III. 83, 4 ad 8 : « Sacrificium novae Legis multo est excellentius,
quam sacrificia antiquorum Patrum ; inconvenienter ergo sacerdos petit, quod!
hoc sacrificium habeatur sicut sacrificium Abel, Abrahac et Melchisedech. »

«Ad octavum dicendum, quod licet hoc sacrificium ex seipso praeferatur
omnibus antiquis sacrificiis, tamen sacrificia antiquorum fucrunt Deo accepiissima
ex coruin devotione. »
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nicht die duferen Opfergaben als solche einander gegeniibergestellt,
sondern unser Opfereifer verglichen mit der Opfergesinnung jener drei
Manner. Da miissen wir beschimt zuriicktreten und durch das Beispic!
derselben unsern Opfergeist stirken und vermehren, uns zur freudigen,
beharrlichen Hoffnung aufmuntern.

a) In der Tat! Von Abel verkiindet der Heilige Geist durch den
hl. Paulus : « Durch den Glauben brachte Abel Gott eine besseres Opfer
als Kain dar, und erhielt dadurch das Zeugnis « gerecht » zu sein, inden
Gott seinen Gaben Zeugnis gab, und mittelst desselben redet der Ver-
storbene jetzt noch. »* An was glaubte Abel ? An dic « zu hoftenden
Dinge » (res sperandae), von denen der hl. Paulus an jener Stelle spricht,
durch Gottes Offenbarung wullte Abel, dal sein Opfer ein Vorbild
des Opfers Christi sei. Durch dieses Vorbild schaute er 7m Glanben
vorwirts auf den verheiBlenen Erlcser, auf dessen blutiges Opfer, aber
auch dessen Auferstehung und Verklirung. Aus diesem Glauben ging
hervor eine unfehlbar sichere Hoffnung auf die ewigen Giiter, die
der Erléser bringen werde ; ging hervor die freudige Hingabe an Gott
und den Erléser und sein Opfer und seine Verklirung. Durch diesen
Glauben ward Abel «gerecht » vor Gottes Augen, und redet durch
denselben jetzt noch zu uns. Den Vollwert erlangte sein Glaube im
Augenblicke des Martertodes, den er um seines Glaubens und seiner
Hingabe an Gott willen erlitt. Durch diesen Martertod lebt er in der
Geschichte fort, und verkiindet uns bestindig seinen wunderbar tiefen
(:lauben, seine starke Hoffnung und seine freudige Hingabe an den
kommenden Erléser, seinen Tod und seine Auferstehung. Dadurch ist
er ein michtig aufmunterndes Vorbild fiir uns alle, besonders nach
der heiligen Wandlung.

b) Von Abraham lehrt der Heilige Geist wieder durch den
hl. Paulus : « Im Glauben hat Abraham, da er gepriift war, den Isaak
geopfert, er, der die VerheiBungen empfangen hatte, zu dem gesagt
worden war : In Isaak soll dir Nachkommenschaft werden. Er dachte,
daB Gott michtig sei, auch von den Toten zu erwecken ; weshalb er
thn auch als Vorbild (Jesu Christi) wieder erhielt.»2 Was glaubtc

L Hebr. 11, 4: « Fide plarimam hostiam Abel quam Cain obtulit Deo, per
(quam testimonium consecutus est esse iustus, testimonium perhibente muneribus
cius Deo, et per illam defunctus adhuc loquitur. »

2 Hebr. 11, 18 et 19 : « Fide obtulit Abraham Isaac, cum tentaretur ct uni-
genitum offercbat, qui susceperat repromissiones .. .. arbitrans, quia ct a mortuis
suscitarc potens est Deus : unde cum et in pavabolam accepit. »
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Abrahiam 7 Mit bewunderungswiirdiger Festigkeit glaubte er an die
VerheiBung Gottes, er werde der Stammvater eines grolen Volkes
werden und in einem seiner Nachkommen werden gesegnet werden
alle Vélker. Er glaubte daher an den kommenden Erléser und an
das ewige Vaterland, das durch diesen den Menschen eréffnet werde,
also an die ewige Verkliarung durch den Auferstandenen. Aus diesem
Glauben entsprang die sichere Hoffnung auf die Erlosung der géttlichen
Verheilung und die vollkommene Hingabe an Gott, der vollkommene
(ehorsam gegen ihn. Ja, so tief und so stark war seine gldubige
Hingabe an Gott, dal3 er « gegen die Hoffnung an die Hoffnung geglaubt
hat » 1, und so der Vater vieler Vélker, ja «der Vater aller Glaubigen »
geworden ist. (Rom. 4, 11.). Das geschah in jenem Augenblicke, als
er im Gehorsam gegen Gottes Befehl sich anschickte, seinen Sohn
Isaak zu toéten. Er erkannte damals im Glauben, dall das Opfer des
Isaak ein Vorbild des blutigen Opfers des verheiBenen Erlosers sei.
Und als Gott durch den Engel den Abraham hinderte, die Hin-
schlachtung seines Sohnes in der Tat zu vollfithren, da ward ihm
geoffenbart, dal der kommende Erlsser wohl geopfert werde, aber
nicht im Tode bleibe, sondern wieder von den Toten auferstehen werde.
Darum sagt der heilige Apostel : « .. .. weshalb er ihn auch als Vorbild
(des Aujerstandenen) wieder erhielt.» (Hebr. 11, 19.). So ist das Opfer
Abrahams «unseres Patrviarchen » nicht blofl ein Vorbild des Kreuzes-
opfers Christi, sondern auch seiner Auferstehung. Damals ist sein
(;laube und seine Hoffnung so fest, so sicher, so verkliart geworden,
dall er fiir alle Zeiten bis ans Ende der Welt als das unvergleichliche
Vorbild unseres freudigen Glaubens und unserer beharrlichen Hoffnung
gelten wird.

¢) Von Melchisedech heillt es @ « Melchisedech, Konig von Salem,
opferte Brot und Wein ; denn er war ein Priester Gottes, des Aller-
hochsten » 2 ; und der hl. Paulus verkiindet von ihm im Heiligen Geiste :
« Melchisedech, Priester des héchsten Gottes, Konig der Gerechtigkeit,
Konig des Friedens .... ward dem Sohne Gottes dhnlich gemacht,
wnd blerbi Priester in Ewigkeil. »* Durch seine Lebensverhiltnisse und

! Rom. 4, 18: « Contra spem in spem credidit. »

2 Gen. 14, 18 et 19: « Melchisedech rex Salem proferens panem ct vinum |
crat enim sacerdos Dei altissimi. » ‘

8 Hebr. 7, 1. seq. : « Melchisedech, rex Salem, sacerdos Dei summi; .. .. rex
iustitiac . ... rex pacis .... assimilatus autem filio Det, manet sacevdos in
perpelutm. »
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durch sein Opfer ist er also Vorbild des ewigen Priesterivins Chrisl:.
Dieses aber schliet notwendig die ewige Auferstehung und Verklirung
Christi in sich. Darum hat Melchisedech durch sein vorbildliches
Opfer im Glauben hingeschaut auf das Kreuzesopfer, aber auch auf
die ewige Auferstehung und Verklirung des Erlésers. Deshalb nennt
die Kirche das Opfer des Melchisedech « heilig wnd unbejleckt », gerade
wic sie oben die verklirte Opfergabe genannt hat. Mit diesem Glauben
war unwillkiirlich verbunden die sichere Hoffnung auf die Erfiillung
der ewigen VerheiBungen, welche das ewige Priestertum Christi in sich
schlieBt. So ist Melchisedech, das einzige Vorbild des ewigen Priestertuims
Christi, in vorziiglicher Weise uns Vorbild und Beispiel des Glaubens
und der Hoffnung und der Hingabe an das blutige Opfer wie auch
dessen ewige Verklirung.

So ergibt sich, daB die heilige Kirche mit groler Weisheit gerade
diese drei Minner des Alten Bundes unmittelbar nach der heiligen
Wandlung uns vor Augen stellt. Sie hatten ja mit so tiefem lebendigem
Glauben an das Opfer geglaubt, das in der Wandlung gefeiert wird,
dafl sie unwillkiirlich auch unseve freudige Hoffnung anregen.

11. Hierauf erwidhnt die heilige Kirche drei Gruppen von Glaubigen,
denen sie in besonderer Weise erfleht, was im vorausgehenden Gebete
fiir alle enthalten ist, ndmlich freudige Beharrlichkeit und ecwige
Verkldrung. Der hl. Thomas sagt zu dieser Stelle :

« Der Priester bittet um die Wirkung dieses Opjers a) fiir die
Anwesenden ; §) fiir die Verstorbenen ; ¢) fiir die Opferpriester selber. » !

ad a) «Supplices Te rogamus.» Demiitig flehen wir zu Dir, all-
machtiger Gott, lall dieses Opfer durch die Hinde Deines heiligen
Engels zu Deinem erhabenen Altare emporgetragen werden

Zunichst mull wieder klar gelegt werden, was jube « haec » perferri,
was «dieses Opfer» bedeutet. Nicht die Opfergaben des lLeibes und
Blutes Christi als solche, sondern als unser Opfer, als Opfer der ganzen
Kirche, als Opfer des geheimnisvollen (mystischen) Leibes Christi.
Was unser 1st an diesem Opfer, also wir, unsere Herzen, die, ein-
geschlossen in das Kreuzesopfer, bei der Wandlung mit Gott versohnt
worden sind. Wiy, die aber auch in seine Auferstehung und Verklirung
eingepflanzt sind, wir, die darum den Anfang der ewigen Verklirung
schon in uns haben. Wir bitten, emporgetragen zu werden : d. h. wir

L St. Thom. IIL. 83, 4: «Sacerdos petit huius sacrificii . ... cffectum primo

quidem quantum ad ipsos sumentes . ... secundo quantum ad mortuos .. .. ; tertio
specialiter quantum ad ipsos sacerdotes offerentes ....» :
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mochten Gott so angenehm sein, dall dieser Anfang der ewigen
Verklarung durch die Kraft der Auferstehung Christi stets zunehme in
uns und wir beharrlich bleiben in der freudigen Hoftnung, e/nst wirklich
in die triumphierende Kirche im Himmel aufgenommen zu werden.
Also innige Bitte um Gnaden zur Beharrlichkeit auf Erden und um
ewige Verklirung in der andern Welt.

« Zu Deinem erhabenen Altave » ist offenbar ein bildlicher, hoch-
poetischer Ausdruck fiir die Herrlichkeit des Himmels oder dic
triumphierende Kirche. Weil ndmlich die Kirche bittet, diese Opfer-
gabe auf dem Altare moge emporgetragen werden, stellt sie sich vor,
im Himmel droben, im Tempel Gottes, miisse auch ein Altar sein,
und zwar ein herrlicher, auf den die Opfergabe niedergelegt werden
konne, wie der hl. Johannes in der Geheimen Offenbarung den Himmel
als einen Tempel schaut mit Rauchopferaltar (Apoc. 8, 3 ff.).

« Durch die Hdnde Deines IEngels.» Damit bekennt die heilige
Kirche ihren Glauben, daf} die Engel ihren Verkehr mit Gott besorgen.
Wer ist nun dieser heilige Engel 2 Wohl der heilige Erzengel Michael.
Von ihm wendet die Kirche das Wort an : « Und es stieg auf der Rauch
des Rauchwerkes von den Gebeten der Heiligen aws der Hand des
Engels vor Gott. » 1 Von ihm bekennt sie : « O heiliger Erzengel Michael,
ich habe dich zum Fiirsten gesetzt iiber alle Seelen, die aufgenommen
werden sollen » 2 ; ferner : « Heiliger Erzengel Michael, Golles Bote fiir
die Seelen der Gerechten.»3 Wir bitten also, der heilige Erzengel
Michael moge uns jelzt schon durch die sicheve Hoffnung und einstens
wirklich vor das Angesicht Gottes fithren, aber durch die Kraft der
Auferstehung und Verklirung Christi.

Der hl. Thomas Szigt sehr schén zu diesem Gebete @ « Der Priester
bittet nicht etwa, dall die sakramentalen Gestalten in -den Himmel
getragen werden, noch auch der wirkliche Leib Christi, der ja dort
zu sein nie aufgehort hat ; sondern er bittet um dies fur den gehermnis-
vollen (mystischen) Leitb Christi, der durch das Sakrament bezeichnet
wird, dal nimlich der den heiligen Geheimnissen beiwohnende Engel
die Bitten des Priesters und des Volkes Gott vorstelle . ... Der erhabene

L Apocal. 8, 4: « Et ascendit fumus aromatum de orationibus sanctorum
de manu angeli coram Deo.» Offic. 29. Sept.

* Offici, 29. Sept. I. Vesp. : « Archangele Michael, constitui te principem super
omnes animas suscipiendas. »

¥ Offic. 29. Sept. IIL. Nocturn. : « Angelus archangelus Michael, Dei nuntius
pro animabus justis, alleluja. »
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Altar ist entweder die triumphierende Kirche selbst, in welche wir
qufgenommen  zu  werden wiinschen, oder Gott selbst, an dessen
Seligkeit wir Anteil haben méchten. » 1

Fiir wen bittet nun der Priester in diesem Gebete um das Glick
der ewigen Verklirung ? « Iiir diejenigen, welche von diesem Altare
den heiligen Leib und das heilige Blut Christi empfangen », d. h. die-
jenigen, welche diesem Opfer persinlich berwohnen ; denn weil dieses
Opfer ein « reines Speiseopfer » ist, so setzt die heilige Kirche als selbst-
verstindlich voraus, dall alle Anwesenden die heilige Kommunion
wirklich oder doch wenigstens geistlicher Weise empfangen. « Damit
<ie mit allem himmlischen Segen und mit aller Gnade erfiillt werden »,
das ist eben die Bezeichnung fiir alle Gnaden auf Erden zur Beharrlich-
keit und die ewige Verklarung im Himmel.

ad b) « Memento defunctorum. »

An zweiter Stelle bittet die heilige Kirche um ewige Verklirung
durch Christi Auferstehung fiir ‘die lieben Verstorbenen im IFegfeuer,
« welche uns mit-dem Zeichen des Glaubens (als wahre echte Christen)
vorausgegangen sind und nun im Schlafe des IFriedens ruhen», dic
aber noch zeitliche Siindenstrafen abzubiiffen haben. Dal} diese gemeint
sind, geht hervor aus der folgenden Bitte, in der wir denselben des
Ort der Erquickung (das Gegenteil vom Ieuer), den Ort des Lichics
(das Gegenteil der Trennung von Gott) wund den Ort des Friedens (das
tegenteil von der quilenden Unruhe, welche das Heimweh nach Gott
und die Beschdmung {iber die noch nicht abgebiilten Stinden ver-
ursachen) wiinschen. Wie tristlich ist es, zu wissen, dal3 sic im Schlafe
des Triedens, dal} siec in Christo ruhen ! Sie gehéren zum mystischen
Leibe Christi ;

il

durch das Kreuzesopfer sind sie ewig gerettet; sie
kénnen nicht mehr verloren gehen ;

; in Christi Auferstehung sind sie
vollkommen gerecht und heilig ; sie lieben Gott vollkommen und
konnen nicht mehr stindigen. Eines mangelt ihnen noch, die ewige
Verklirung in der Anschauung Gottes ; aber sie sind derselben sicher.
In schmerzlichem Heimweh nach Gott miissen sie noch nachholen,

was sie auf Erden versiumt haben. Aber sie sind unsere Briider ;

1 st. Thom. ITI. 83, 4 ad ¢ : « Sacerdos non petit neque quod species sacra-
mentales deferantur in coelum neque corpus Christi verum, quod ibi essc non
desiit : sed petit hoc pro corpore mystico, quod scilicet in hoc sacramento signi-
ncatur, ut scilicet orationes sacerdotis et populi Angelus assistens divinis mysteriis
Deo repraesentet . ... Sublime autem altare Dei dicitur vel ipsa Ecclesia trinm-
phans, in quam transferri petimus, vel ipse Deus, cuius participationem petimus. »
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wir kénnen ihnen helfen, kénnen ihnen die Zeit des Heimwehs ab-
kiirzen, den gliickseligen Augenblick der ewigen Verklirung nihe
bringen. Das soll uns antreiben, recht innig und instindig fiir die
lieben Verstorbenen an dieser Stelle zu flehen. Die heilige Kirche
legt dem Priester nahe, fiir alle, die in Christo entschlafen sind, in
Christo ruhen, zu bitten, besonders aber fiir jene, die ihm durch die
Liebe verbunden sind, die er deshalb ausdriicklich nennt. Weil das
(rebet mit « Memento Domine » anfingt, also ganz gleich wie das Gebet
fir die Lebenden vor der Wandlung, und weil die Rubrik an beiden
Orten ebenfalls ganz gleich lautet, ist die Irage entstanden, warum
fiir die Verstorbenen erst nack der Wandlung gebetet werde, und ob
an dieser Stelle fiir die Verstorbenen « appliziert » werde.

Die Gleichheit des Anfanges und die Gleichheit der Rubrik beweist
nur, dal3 dieses Gebet ebensogut vor der Wandlung stchen konnte.
Wie in der ersfen Vorbemerkung zu den Gebeten nach der Wandlung
ausgefithrt wurde, hitte es aber dann auch einen etwas andern Sinn
und Inhalt. VPor der Wandlung wire darin der Wille und die Meinung
der Zuwendung des Opfers, also eigentliche Applikation, enthalten.
Nach der Wandlung driickt es einfach wnsere innige Bitte um
Beharrlichkeit und Vollendung der Wirkung des heiligen Opfers in
den armen Seelen aus. Da nun die heilige Kirche nach der Wandlung
um ewige Verklirung durch den Glauben an die Auferstehung bittet,
die Seelen im Fegfeuer aber nurmehr der Verklirung ermangeln, hat
die Kirche mit Weisheit angeordnet, nackh der Wandlung der Ver-
storbenen im besondern zu gedenken. '

Das setzt aber notwendig voraus, dal} fiir die lieben Verstorbenen
schon wvor der heiligen Wandlung die Applikationsmeinung gemacht
worden sei, entweder vor der heiligen Messe oder bei der Opferung
oder auch unmittelbar vor der heiligen Wandlung. Wollen wir nimlich
den Secelen im Fegfeuer nachher die ewige Verklirung erflehen, dann
miissen wir zuerst Gott fir die armen Seelen verséhnen ; das geschieht
«ex opere operato» durch die heilige Wandlung ; also mull selbst-
verstindlich die Applikation vor derselben geschehen. Sie kann auch
beim « Memento pro vivis» vorgenommen werden. Dieser Ausdruck
«pro vivis» (fiir die Lebenden) schlieBt nimlich die Verstorbenen
nicht vollstindig aus. Dadurch soll nur gesagt werden, dal} dic Hin-
geschiedenen nicht mehr imstande sind, durch eine e/gene « fides et
devotio » den Priester zur Applikation zu veranlassen. Diese geschieht
nach wunserer «fides et devotio » und in diese schliefen wir durch die
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Liebe (per charitatem) auch die Verstorbenen ein, sei es alle mit-
einander oder einige im besondern. Das mull dann aber als cine
Applikation [iiv Lebende gelten, weil derjenige, der sie veranlaft, ein
Lebender ist. Dal} ich in meine personliche, private « fides et devotio »
auch die Verstorbenen einschliee, 1st fiir den Titel « commemoratio
pro vivis», Geddchtnis der Lebenden, ohne Belang.

Desgleichen, wenn ein anderer ein Stipendium fiir die Verstorbenen
gibt, mul die Applikation vor der heiligen Wandlung gemacht werden ;
sonst wird die Wirkung «ex opere operato» nicht eintreten. Da aber
der Stipendiengeber ein Lebender ist, mull auch die Applikation als
fiir Lebende angesehen werden.

ad ¢) Endlich bittet die heilige Kirche durch die Kraft dieses
verklirten Opfers um ewige Verklarung fiir die Priester und Diencr
des Altares mit dem Gebete : « Nobis quoque peccatoribus. » Im Gefiihle
der Unwiirdigkeit klopft der Priester bei diesen Worten an die Brust.
Es ist bezeichnend, dal3 er an leizier Stelle fiir sich selbst um Verklirung
bittet, wiahrend bei der Opferung er sich zuersi nannte. Dort handelte
es sich um die unzdhligen Siinden und deren Bekenntnis; da klagte
er sich zuerst an, nach dem Worte des Heiligen Geistes : « Der Gerechte
beschuldigt sich als erster. »* Doch wenn die Diener des Altares als
gebrechliche Menschen auch arme Stinder sind, diirfen sie nichts-
destoweniger ganz besonders auf das heilige Kreuzesopfer hoffen und
vertrauen. Wenn sie mit groBem Glauben und Opfereifer zum Dienste
des Altares sich hingeben, wenn sie Tag fiir Tag sich bemiihen, mit
freudiger Gesinnung das unendlich kostbare Opfer der gottlichen
Majestit darzubringen und durch dasselbe die Welt mit Gott zu ver-
sthnen und Gnade iiber Gnade, Erbarmen iiber Erbarmen den Menschen
zu vermitteln, wahrlich, dann diirfen sic — nach dem Urteile der
heiligen Kirche in diesem Gebete — zuwersichilich hoffen, dall Gott,
wenn, nicht als «aestimator meriti », d. h. nicht wegen ihrer Verdienste,
so doch als «veniae largitor », d. h. vermdge seiner Barmherzigkeit,
sie in die selige Gemeinschaft der Heiligen, also zur ewigen Verklirung,
aufnchmen werde. Um der Bitte noch mehr Innigkeit zu verleihen,
werden 15 Heilige — 8 Minner und 7 Frauen — namentlich auf-
gezahlt ; Heilige jeglichen Standes und jeden Geschlechtes, Hohe und
Niedrige, Jungfrauen und Verehelichte, Heilige jeglichen Alters, selbst
Kinder nicht ausgeschlossen (St. Agnes war ein Kind von 13 Jahren).

1 Proverb. 18, 17 : « Justus prior est accusator sui.»
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Wenigstens einigen Anteil und elwelche Gemeinschaft hofft der Priester
mit diesen Heiligen zu erlangen, welche alle durch die Kraft der
Auferstehung Christi zur ewigen Verklirung gelangt sind. Sie werden
«ad consortium » zur Gemeinschaft erwihnt, wihrend vor der Wandlung
die Heiligen « ad suffragium » zur Fiirbitte angerufen wurden. —— Mdge
der Priester tiglich sich vor Augen fiihren, dall er dieses Gebet auch
far die Ministranten verrichtet. Mdchte es stets mit ganzer Andacht
geschehen ; dann wiirden vielleicht nicht so viele Altardiener im
spatern Leben ganz millratene Christen werden, wie die Erfahrung lehrt !

Alle diese Bitten und Gebete werden jedesmal geschlossen mit den
Worten : « Per Dominum nostrum Jesum Christum », durch unsern
Herrn Jesum Christum. Denn einzig und allein um seiner Verdienste
willen, um des blutigen Kreuzesopfers willen erwartet die Kirche
Erhorung ihres I'lehens.

12. Durch ihn, den Gekreuzigten und Auferstandenen hofft sic
auch noch die Irfallung einer letzten Bitte wm Verkldrune, indem
sie weiter spricht :

« Per quem hacc omnia », durch den Du, o Gott, alles dieses Gute
immer schaffest, heiligest, belebest, segnest und so uns mitteilest.
Um ja eindringlich zu bekennen, dafl all dies nur durch das Kreuzes-
opfer zu erwarten seci, begleitet der Priester diese Worte mit drei
Kreuzzeichen. Doch was will dieses Gebet ? Um es richtig verstehen
zu kénnen, miissen wir uns erinnern, daf} in fritheren Zeiten an dieser
Stelle verschiedene Naturalgaben (Friichte, Ol, Brot, Wein), die neben
dem Altare bereit gehalten worden, vom Priester gesegnet wurden.
Beim Aussprechen jener Worte schaute er offenbar auf die Natural-
gaben. Iis geschieht dies heute nicht mehr ; nur am Hohen Donnerstage
wird nach den obigen Worten vom Bischofe das Krankenél geweiht.
Aber wenn auch die Naturalgaben nicht mehr zur Kirche gebracht
werden, <o haben doch diese Segensworte den fritheren Sinn nicht
verloren. « Hace omnia bona », alles dieses GGute, bedeutet daher nicht
blof das, was jetzt auf dem Altare liegt, namlich die Gestalten von
Brot und Wein, sondern auch alles das, was wir, die dem heiligen Opfer
beiwohnen, im tdglichen Leben zu unserem Unterhalte notwendig haben
und wirklich gebrauchen. Das alles 1a3t Gott stets wachsen (creas) ;
das alles heiligi cr stets (sanctificas) durch den Gekreuzigten und
Auferstandenen, indem er es von dem Fluche befreit, der unserer
Siinden wegen auf der ganzen sichtbaren Schopfung lastet ; das alles
belebt er stets (vivificas), indem besonders die fiir die heiligen Sakramente
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bestimmten Dinge eine ganz eigene iibernatiirliche Kraft erlangen und
itbernatiirliches Leben mitteilen kénnen ; aber auch die andern zu
unserem tiglichen Lebensunterhalte geschaffenen Dinge erhalten durch
den Erloser die Kraft, das natiirliche ILeben zu bewahren. Das alles
segnet er stets (benedicis) durch den Gekreuzigten und Auferstandenen,
auf dali es zur Segensquelle des iibernatiirlichen und natiirlichen Lebens
fur uns Gotteskinder werde. So gibt er wuns tdaglich (pracstas nobis)
alles das in cinem gleichsam schon verkliarten Zustande. Ja, diese
Umwandlung des Brotes und Weines in den heiligsten Leib und das
heiligste Blut Christi ist schon eine gewisse Verklirung und Verherr-
lichung der verwandelten Dinge. Und die Segnung der Dinge, die fir
die Spendung der heiligen Sakramente verwendet werden, und die
Segnung alles dessen, was zum taglichen Lebensunterhalte notwendig
ist, ist nicht auch sic eine gewisse Verklarung der Dinge, die durch
Christus, den ewig Verklarten geworden ?

13. « Per 2psum et cum ipso et in ipso», durch ihn und mit ihm
und in ihm ist Dir, o Gott, allmichtiger Vater, in Einigkeit mit dem
Heiligen Geiste alle IFhre und Herrlichkeit, d. h. und wenn einmal wir
und die ganze Schopfung durch Christus verklirt sein. werden, dann
wird Dir, o Vater und Sohn und Heiliger Geist, von wuns allen auf ewig
vollkommene Ithre und Verherrlichung (omnis honor et gloria) erwiesen,
aber nur

a) durch ihn, den Gekreuzigten und Auferstandenen als unsern
Evigser;

0) und il i, dem Gekreuzigten und Auferstandenen als wnserem
Hauple ;

¢) und n rhm, dem Gekreuzigten und Auferstandenen als dem
mystischen Leibe, dem wir alle einverleibt sind als seine Glieder und
in dem wir untereinander und miteinander in lebendiger Verbindung
stehen.

Bei den Worten : « per ipsum et cum ipso et in ipso» macht der
Priester mit der heiligen Hostie drei Kreuzzeichen iiber den Kelch,
zum Zeichen, dall nur durch die Verdienste des Kreuzestodes und
durch die Kraft der Auferstehung Christi alle Herrlichkeit und Ver-
klarung uns zu teil wird. Hernach macht er zwei Kreuzzeichen aufer-
halh des Kelches zum Hinweise, dall die drei gottlichen Personen von-
cinander unterschieden sind und daB nur die zweite Person der heiligsten
Dreifaltigkeit Mensch geworden ist.

Diese zwei Kreuzzeichen mit den obigen drei erinnern wieder an
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die heiligen f{iinf Wundmale am wverkldrien 1.cibe Christi. Nach den
finf Kreuzzeichen hebt der Priester den Kelch und die heilige Hostie
etwas in die Hehe ; offenbar, um den Worten « omnis honor et gloria »,
alle IEhre und Herrlichkeit, Nachdruck zu verlethen. Damit ist der
zweite Hauptteil der heiligen Messe, die Wandlung, zum Abschlull
gebracht. Aus den letzten Worten leuchtet so hell die Hoffnung auf
unsere ewige Verklirung hervor, dall wahre Begeisterung und freudigste
Hingabe an Gott uns erfiillen muf3 und wir aus tiefstem Herzen rufen :

« O Vater im Himmel, lall Dich verséshnen durch das kostbare
Herzblut Jesu Christi Deines Sohnes und gib uns den Heiligen Geist
zur ewigen Beharrlichkeit. »
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