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! KAUFHOLD, Hubert, Kleines Lexikon des Christlichen Orients, Wiesbaden 2007, 7f.
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Einleitung

Heute ist die ,,Kirche des Ostens unter den Bezeichnungen nestorianische, persische,
ostsyrische, chalddische und assyrische Kirche bekannt, die im 1. Jahrhundert
gegriindet wurde. Wegen des politischen Schismas zwischen den beiden grof3en
Imperien (romisches Reich und Persien) fiihrte sie zunéchst ihr Eigendasein fast ohne
jede Beziehung mit der lateinischen Kirche des Romischen Reiches.

Diese Eigenstandigkeit spendet der ostsyrischen Sakramentenlehre ein ganz
besonderes, dogmenhistorisches Interesse. Am Anfang des 5. Jahrhunderts macht sich
der Einfluss der antiochenischen Schule stark und demzufolge dringen ldeen dieser
Schule in die ostsyrische Theologie ein. Nestorius und Theodor der Erklarer

konnen als die groBen Lehrer des Christentums im Mittleren Osten bezeichnet
werden/der Ostkirchen bezeichnet werden.

Die Kirche des Ostens zahlt zu den altesten christlichen Gemeinschaften. Mit grof3er
Gewissheit kann angenommen werden, dass ihre Wurzeln bis in die frihe
apostolische Zeit zurilickverfolgt werden kénnen. lThre Griindung entstand im Zuge der
judisch-christlichen Mission, die von Jerusalem ausgehend nach Mesopotamien
vorstie}, wo judische Exilsgemeinden in vielen Stadten des Zweistromlandes und
Westpersiens sich ansiedelten. Aus diesem Grund durften auch in der Liturgie der
ehrwirdigen christlichen Tradition eine Anzahl von judisch-semitischen Merkmalen
erhalten geblieben sein.

Im 6kumenischen Rahmen von 1994 haben die katholische Kirche und die Kirche
des Ostens offiziell bestatigt, dass sie in ihrem Christusbekenntnis voéllig
Ubereinstimmen. Neben der offiziellen Ebene liegt der zunehmend ékumenischer
Einfluss der vatikanischen Anweisungen in der Einschrdnkung der Zulassung zur
Eucharistie auf die Glaubigen der assyrischen und chaldéischen Kirche.

Viele ostsyrischen Christen haben die Geheimnisse der christlichen Kirche heute
etwas oberflachlich gelbt, interessiert sie sich fiir die Manifestationen der sozialen
mehr als der spirituellen Dimension des Glaubens, ohne Ausdruck personlicher
innerer Konversion zu sein. Dies ist auf zwei Faktoren zurtickzufiihren: die
Monotonie der gleichen Zeremonie und Ignoranz.

VVon diesem pastoralen Punkt wollen wir in dieser Arbeit eine umfassende Studie Uber

die sieben Sakramente nach der Tradition der (assyrischen-chaldischen) Kirche des
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Ostens versuchen. Und werden Licht auf die Bedeutungen und theologische
Dimensionen und Symbole schuppen.

Bevor wir die Idee der Ostsyrer Uber die kirchlichen Sakramente darreichen, ist ein
Kurzes Wort Uber die Sakramentenlehre bei ostsyrischen Vétern gesagt hat. Das
Sakrament behandelt ostsyrische Vater im 4. und 5. Jahrhundert nicht ausdriicklich
und ausfuhrlich. Wir kénnen ihre Auffassung nur aus gelegentlichen Bemerkungen
herausfinden. Dieses Bild wird so nétig unvollkommen sein. Wir finden bei ihnen den
fundamentalen Gedanken, dass konkretes Geschehen Sakrament von etwas HOoherem
sein kann. So sind Ereignisse aus dem Alten Testament Sakramente zukinftiger

Dinge. Sie deutet diese Ereignisse aus und gibt an, wofir jedes ein Mysterium (raza

I=\AY) ist, genau wie die spateren Autoren die Riten in allen Einzelheiten als

Sakrament himmlischer Angelegenheiten erklaren.

Auch der frithe Ostsyrer nennt manche Riten des Neuen Testamentes ,,Geheimnis®.
Nach ihnen werden die Taufe und Eucharistie als Geheimnis des Todes und der
Auferstehung Christi begriffen. Einige Riten (die Taufe, die Eucharistie und
Handauflegung) sind ausdriicklich von Christus eingesetzt. Die Vergebung der
Sitinden geschieht durch die Taufe und Eucharistie. Und fir den Empfang der HI.
Eucharistie wird vom Empfanger in der personale Ebene durch den Glauben und
durch Gnade sittliche Reinheit als VVorbedingung verlangt.

Meine Arbeit wird sich auf die Sakramente bei den ostsyrischen Vatern besonders
Ebedjesu und Timotheus Il. konzentrieren. Beide haben sie auf die Zahl Sieben
vereint. Aber sie hatten Uber das Thema der Sakramente verschiedene Meinungen.
Heute ist in der Kirche des Ostens ist die Liste der ebedjesuianschen Sakramenten
gultig. Be deri Ostsyrer das wichtigste Sakrament die Zusage Gottes. Sie wird in
Christus berthrbar und vergegenwaértigt.

Die Ostsyrer unterscheiden insbesondere zwischen Haupt- und Nebensakramenten.
Sie deuten an, dass bei den Hauptgeheimnissen der Heiligen Geist wirksam ist.
Dagegen ist bei den Nebengeheimnissen von Anrufung des HI. Geistes keine Rede.
Timotheus 1l. und Ebedjesu nummerieren sieben Sakramente. Sie stimmen jedoch
nicht miteinander tberein. Beide Biicher handeln von den kirchlichen Geheimnissen,
die gemal beiden Autoren Sieben sind.

Diese Studie stiitzt sich theologisch in erster Linie auf die ostsyrischen Gebete,

liturgische Bucher und theologische Erklarung der ostsyrischen Véter. Und besonders
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zu beachten ist, Mar Aphraat (345), Mar Ephram (373), Theodors der Erklarer (428),
Nestorius (431), Mar Narsai (503), Gewergis von Arbela (987), Johannan bar Zobi
(13. Jahrhundert), Ebedjesu (1318) und Mar Timotheus Il. (1332). Mar Timotheus II.
und Ebedjesu hatten sonderlich auf die Zahl der Geheimnisse, deren Theologien und
Anordnung zu enthillen. Bis zum heutigen Tag, dass wir nicht unféahig zu umfassende
systematische Untersuchung sein, wie in der lateinischen und griechischen
Traditionen. Der vorhandenen Studien sind die zuerst von Jesuitenpater Wilhelm de
Vries veroffentlichten und die zweite Verdffentlichung ist der neuere Arbeiten an wie

einige Bucher und Zeitschriften und Artikeln vorgestellt.
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|. Das Wesen der Symbolwirklichkeit

1. Gottesdienstgemeinschaft

Als Gottesdienstgemeinschaft empfangt die Kirche ihren héchsten Ausdruck in ihrem
Opferkult, in dem das Gedé&chtnis des Kreuzesopfers gefeiert und der Tod des Herrn
verkiindet wird.® Es ergibt sich aus der Stellung des Sakramentes als des kultischen

Bildes der Heilsdkumene. Beide sind nicht zwei getrennte Dinge, sondern eins. *

Die Kirche bezeichnet als Ursakrament nur die eine Seite der Kirche als
Gottesdienstgemeinschaft, welche Kirche des Sakramentes und des Wortes ist;
deshalb ist ihre Aufgabe die Verkiindigung des Wortes und Sakramentes.® Auch das
Wort Gottes gilt in der Verkindigung als wirksames Zeichen. Indem der Gottesdienst
in Wort und Sakrament das Mysterium als lebendige Gegenwart enthalt, wird das
Mysterium im Gottesdienst zum Gottesdienstmysterium.

2. Wort und Sakrament

Die Sakramente sind in sich selbst kein blof3es Element, sondern sowie das Element
vom Worte begeistert, so ist auch das Wort, das die Heilstaten Gottes verkiindet,
keine bloRe Rede, sondern das Wort Gottes wirkt sich im Sakrament aus. Die Einheit
von Wort und Sakrament kann im christlichen Kult inhaltlich nicht genug verstanden
werden. Beide sind eine Einheit von Kultgemeinschaft und somit wird das Wort mit

der Fille geistiger Wirklichkeit erfullt.®

Die Grundpfeiler der Sakramentenlehre sind die Bildcharaktere der Sakramente.
Darin besteht ein Zeichen, d.h. das Wesen des Sakraments ist also wirkendes Zeichen.

Das Wort Gottes wirkt bei der Wandlung. Das Sakrament ist das Symbol einer

®vgl. SOHNGEN, Gottlieb, Symbol und Wirklichkeit im Kultmysterium, Bonn 1940, 17.
*Vgl. CASEL, Odo, Mysterium als Bild, in: JLW 15 (1935) 232-305, hier 268.

> Vvgl. SOHNGEN, Symbol, 19.

®vgl. ebd. 18.
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unsichtbaren geistlichen Wirklichkeit, und zwar enthalt das Bild von ihm auch
tatsachlich die Wirklichkeit.”

Die beiden bilden eine Einheit, da sie beide Symbole sind, allerdings im gleichartigen
Begriff. Namentlich die Verkindigung des Wortes als Begriffsworter und das
Sakrament als wirksames Zeichen, d.h. als Zeichen, das bewirkt, was es bezeichnet.
Die Sakramente sind aber symbolische Zeichen. Es erblickt in symbolischer
Erkenntnis nicht unmittelbar die Sache selbst, sondern die Sache stets mit dem
Symbol. Die Sache wird nicht in einem &uBeren Symbol, sondern in einem inneren
Bild dargestellt. Die Sakramente bilden als Symbol keine inneren Formen, sondern
sind dulRere Werkzeuge unserer Glaubenserkenntnis, auch sind sie nicht blofe,
sondern wirksame Symbole also Ursachen der Gnade.?

Demzufolge ist die Einheit von Wort und Sakrament, wie sie uns in der Liturgie des
Messopfers anschaulich begegnet, die Predigt als Verkundigung und Auslegung des
Wortes Gottes. Christliche Verkundigung ist nicht nur Verkiindigung tGber Christus,

sondern Verkiindigung in Christus.

3. Symbolwirklichkeit

Als Menschen brauchen wir Symbole und Rituale, um die unfassbare Liebe
Gottes erahnen und sinnlich erfahren zu konnen. Sie ermdglichen Kommunikation
zwischen Menschen und sind Sprache der Religionen. Symbole schlagen auch
Brucken von der Vergangenheit in die Zukunft. Sie haben nichts mit magischen
Praktiken gemein, sondern weisen auf das Geschehen. Die sakramentale Wirklichkeit
hat eine sinnbildliche, vergegenwartigende Bedeutung.

Die Mysterienlehre ist die These, dass im Kult - besonders in den Sakramenten und
vor allem im Opfer - Christi Heilstaten selbst und nicht nur die Wirkungen
gegenwartig gesetzt werden. Die Mysterienlehre ist umstritten, auch innerhalb der

liturgischen Bewegung.? So kommt es, dass die Messe als Symbol des Kreuzesopfers

"Vgl. CASEL, Mysterium, 232f.
& vgl. SOHNGEN, Symbol, 20.
°vgl. ebd. 55.
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betrachtet wird, aber dieses Symbol gilt nicht als blof3es Bild, sondern ist stets von
heiliger Wirklichkeit erfiillt.*°

Die Geheimnisse der Kirche sind Symbol einer héheren Wirklichkeit, sie stellen in
sinnlich wahrnehmbaren Zeichen die Welt des Glaubens dar, enthalten wenigsten die
Geheimnisse keimhaft bei den 6stlichen Vatern die zukiinftige Wirklichkeit, namlich,
dass die Mysterien der Kirche das Geheimnis einer vergangenen oder zukunftigen
Sache dargestellt werden. Weiters bringt Anonymus eine allgemeine Theorie ber das
Verhaltnis zwischen Mysterium und Wirklichkeit, die sich dhnlich verhalten wie die
Menschennatur Christus und seine gottliche Natur. Nach ihm steht das Geheimnis in
Beziehung zur Wirklichkeit.'

Auch nach Theodor (Tiodoros m-pasqana /wharess waicawd) ISt die
Sakramententheologie von seinem christologischen Denken stark beeinflusst. *? Die
Sakramente geben uns ein Anrecht auf die klnftige Herrlichkeit, die aber keine wahre
Teilnahme am géttlichen Leben bedeutet. Bei ihm stehen Symbol und Wirklichkeit

im Gegensatz zueinander.*®

Wie auch im materiellen Symbol des Sakramentes existiert nicht die gottliche
Wirklichkeit. Deswegen meint Theodor, dass die Wirksamkeit der Sakramente
manchmal rein Subjekt, psychologisch zu erklaren ist.** Die Sakramente sind keine
Hinweiszeichen ohne Anteil an der Wirklichkeit; das Kommende in ihnen wie im

Glauben und im neuen Lebenswandel sei schon gegenwartig.™

Deshalb handelt es sich nicht um ein dreifaches Sterben des Herrn in historischer
Wahrheit, sondern durch die Heilstat, die durch das Geheimnis hindurch wirksam

wird. 6

9vgl. CASEL, Mysterium, 235.

vgl. DE VRIES, Wilhelm, Sakramententheologie, 58f.

12 Vgl. DE VRIES, Wilhelm, Der ,, Nestorianismus *“ Theodors von Mopsuestia in seiner
Sakramentenlehre, in : OrChrP 7 (1941) 91-148.

3 vgl. DE VRIES, Wilhelm, Timotheus II. ,, Uber die sieben Griinde der Kirchlichen Geheimnisse*,
in: OrChrP 8 (1942) 40-94, hier 57.

“vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 103.

> vgl. GERBER, Simon, Theodor von Mopsuestia und das Nicanum, Studien zu den katechetischen
Homilien, Leiden 2000, 217.

% vgl. CASEL, Mysterium, 252.
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Der eigentliche Begriff des Sakramentes heil3t Zeichen, und zwar Zeichen unserer
Heiligung. Jene Versinnbildlichung des Opfertodes Christi ist keine bloR

symbolische, sondern eine wirkliche Vergegenwartigung.*’

Bei Timotheus Il. (Timotios trayana /~wuid wauh=))) sind Zeichen und Symbol nicht
bloR eine Erinnerung an die Welt des Unsichtbaren und Géttlichen. Und Materielles
seinem Wesen nach Symbol flr Geistiges ist, hat der Priester von Christus die
Vollmacht, durch materielle Symbole die Menschen in die Welt des Ubersinnlichen

einzufiihren. Das betont Timotheus des Ofteren ganz allgemein.*®

Bei zwei Stellen'® erwahnt Johannan Bar Zobi (Johannan bar Zo‘bi /,asar 45 @uas ),
dass Typus und Wirklichkeit formell im Gegensatz zueinander stehen. Er geht davon
aus, dass sie bis zum Herabsteigen des Heiligen Geistes ein Typus sind. Nach dem
Herabsteigen werden sie wahrhaftig der Leib unseres Herrn.? Brot und Wein sind ein
Typus des Leibes und Blutes Christi. Weiters meint Bar Zobi, dass sie ohne Zweifel
nicht ein bloRes Bild des Leibes und Blutes Christi sind.*

Diese ist eine Wirklichkeit, die durch ein Sinnbild besteht, kurz gesagt, eine
symbolische Wirklichkeit oder eine Bildwirklichkeit. Das bedeutet die Wirklichkeit
vom Zeichen wird nicht nur angezeigt, sondern auch enthalten. Die Wirklichkeit
besteht nicht unabhéangig vom Zeichen und auflerhalb des Zeichens, sondern es

besteht durch das Zeichen oder Sinnbild und im Zeichen.?

Die sakramentale Wirklichkeit als symbolische ist keine in sich stehende
Wirklichkeit. Deswegen ist die Messe weder blofRes Symbol, noch die nackte
Wirklichkeit einer neuen Wiederholung des Kreuzesopfers, sondern symbolisches und

zugleich wirkliches Gedéchtnis der Passion. Die Messe ist dadurch Opfer, da sie ein

"vgl. LANG, Uwe Michael, Die Anaphora von Addai und Mari. Studien zu Eucharistie und
Einsetzungsworten, Bonn 2007, 82f.

8 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 53.

9vgl. JOHANNEN BAR ZOBI (13. Jahrh.): Erklarung aller géttlichen Geheimnisse, Borg. Syr. 90, f.
34a—69a., 51b. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 88 Anm. 1). Johannan bar Zobi ist
der ostsyrische Priester und Mdnch und lebte in der ersten Hélfte des 13. Jahrhunderts. Er hat sich vor
allem als Grammatiker hervorgetan.

2 vgl. Vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 88.

2 Vgl. De Vries, Wilhelm, ,,Die Erklarung aller gottlichen Geheimnisse des Nestorianers Johannan
Bar Zobi (13. Jahrh.), in: OrChrP 9 (1943) 188-203, hier 199f.

22 \/gl. SOHNGEN, Symbol, 61.
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Sinnbild des Kreuzesopfers ist. Dieses Opfergedachtnis wird dadurch ein wirkliches
Opfer, da es die sinnbildliche Wirklichkeit des Kreuzesopfers darstellt,?® ,[weil] es
sich bei den Sakramenten um eine symbolische Gegenwartigsetzung der Heiltat
Christi handelt*. **

Auch Anonymus betont im Traktat tber die Mysterienfeier, dass der Heilsplan Gottes
der gemeinsame Hintergrund aller liturgischen Feiertage ist. Damit ist das liturgische
Handeln der Kirche als vollendetes Bild des Heilshandelns Gottes zu verstehen.
Deswegen gelten die sakramentalen Feiern der Kirche als Teilaspekte des Heilsplans
Gottes.”

Das Sakrament ist ein wirksames Zeichen, das Gnade bewirkt. Das Sakrament hat
zwei Seiten: Zeichenbedeutung und Gnadenwirkung.  Beide Seiten missen
gleichwertig betont werden, d.h. der innere Zusammenhang zwischen beiden muss
erfasst werden. Das Geheimnis beruht darauf, dass sichtbare Elemente und hohere
Worte zusammenwirken, um eine hohere Wirklichkeit dem Glaubigen erkennbar
gegenwartig zu machen.?® Das sinnliche Zeichen bezeichnet zusammen mit seiner

geistigen Bedeutung trefflich in einer Wirklichkeit die Gnade.?’

Weil die sakramentale Gnadenwirklichkeit nun keine in sich stehende, sondern eine
symbolische Wirklichkeit ist, steht die Gnade auch nicht in sich selbst, sondern ganz
und gar in Christus und seinem Heilswerk, um das innere des Sakramentes auch flr
ein volles und tieferes Verstandnis der sakramentalen Sinnbildlichkeit fruchtbar zu
machen. Denn im inneren Sakrament wachsen sakramentale Wirklichkeit und
Sinnbildlichkeit zu einer inneren geheimnisvollen Einheit zusammen; kurz gesagt zur
sakramentalen Symbolwirklichkeit.?

Die Sakramente sind symbolhafte Dinge, die eine hohere Welt darstellen und eine
uberirdische Heiligkeit besitzen. Die Ostsyrer betonen die Wirkkraft der heiligen

Zeichen und Symbole. Sie zeigen durch sichtbare Dinge die Macht des Verborgenen.

2 \Vgl. ebd. 76.

2 CASEL, Mysterium, 252.

% \/gl. EMLEK, Idris, Mysterienfeier der ostsyrischen Kirche im 9. Jahrhundert. Die Deutung der
gottlichen Liturgie nach dem 4 Traktat einer anonymen Liturgieerklarung, Minster 2004 (= Asthetik-
Theologie-Liturgie 30), 52f.

% \/gl. CASEL, Mysterium, 254.

?"'\vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 59.

% vgl. SOHNGEN, Symbol, 82.
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Deshalb besteht das Sakrament aus dem &uf3eren sichtbaren Symbol und der inneren
geistigen Gnade.?®

Bei den ostlichen Vatern wird die Teilhabe des Symbols an seinem Vorbild mehr im
aristotelischen Sinn gefasst als im platonischen; d.h., es handelt sich um Teilhabe blof3
an der Wirkung der Ursache und nicht um Teilhabe an der Form oder Wesensgestalt
des Urbildes.*

4. Die Geheimnisse sind Symbol zukUnftiger Wirklichkeit

Der Gedanke, dass die Geheimnisse Symbol erst zukinftiger Wirklichkeit sind, findet
sich bei den Ostsyrern sehr haufig.

Formell und ausdrticklich werden Symbol und Wirklichkeit von ihnen nur selten in
Gegensatz zueinander gesetzt. Es wird nur von Taufe und Eucharistie ausgesagt, dass
sie Symbol der zukinftigen Guter seien. Beide Geheimnisse stehen vor allen andern

im Vordergrund.**

Im frihen Christentum waren sie die grundlegenden Sakramente der Kirche. Beide
Geheimnisse werden von Ostsyrern sehr hdufig als Typus der zukinftigen Guter
bezeichnet. Folgende Aussagen finden sich diesbeziiglich bei den Vatern der

ostsyrischen Kirche:

1. Nach Narsai (Narsai /,» )* ist die Taufe ein Symbol der Geburt, die am Ende sein
wird. d.h. es gilt als Symbol der zukiinftigen Wirklichkeit.*®
2. Johannan Bar Zobi** stellt in seinem Memra die wirkliche Auferstehung der
Auferstehung, die im Geheimnis der Taufe vollzogen wird.
3. Timotheus I. (Timotios gatmaya /<a=ia wa.hs), )® betont, dass uns Christus

durch die Taufe hier auf typische Weise auferweckt hat, damit er uns am Jiingsten

2 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 49.

%0 v/gl. ebd. 96.

1 v/gl. ebd. 89.

%2 V/gl. NARSAI (5. Jahrh.), Narsai Doctoris Syri Homiliae et Carmina, primo edita cura et studio D.
Alphonsi MINGANA. Mausilii 1905. 115.

¥ vgl. DE VRIES, Sakramententheologie. 93.

¥ vgl. JOHANNAN BAR ZOBI (13.Jahrh.): Memra iiber die Taufe und tiber das Geheimnis des
fermentum. Vat. Arab. 657, f. 16v.- 20v, hier 20r. ( zitiert nach: DE VRIES, Sarkamententheologie, 93
Anm 4).
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Tage in Wirklichkeit auferwecke und als Typus der Wiedergeburt in der anderen
Welt. Auch die geistige Speise der Eucharistie ist der Speise des zukunftigen
Lebens gleichgestaltet.*®

3 nennt die Taufe ein Bild der

4. Ishodad von Merv ( ISo‘dad /iws sas)
zukiunftigen Dinge, einen Typus des neuen Lebens nach dem Tode und ein
Symbol der Auferstehung.*®
5. In einer anonymen Schrift tber das nicanische Glaubensbekenntnis wird die
Taufe als ein Geheimnis der Auferstehung dargestellt. Der Autor drickt aus, dass
der Empfang der heiligen Kommunion der Typus der Auferstehung ist. In seinem
Traktat bemerkt Anonymus, dass die Mysterienfeier ein sinnenfalliges Zeichen
des vergangenen und zukinftigen Heilshandeln Gottes ist. *°
6. Abraham Bar Lifi ( Abraham bar Lipi /,a.\ is nmisr)* behauptet, dass unsere
Teilnahme an den Mysterien ein Geheimnis jener Vereinigung ist, die uns mit ihm
im Himmelreich zu Teil wird.**
7. Babai der Grosse ( Babai rabba /=i ,=0)* nennt haufig die Taufe als ein
Unterpfand der Unsterblichkeit. Die Taufe sei eine neue Geburt nach Art des Pfandes
und wird durch das Mysterium vollzogen.*®
8. Bei Theodor** sei das Geheimnis ein Anrecht auf die kiinftige Herrlichkeit, die
aber keine wahre Teilnahme am goéttlichen Leben bedeutet, weil die Erhebung des
Menschlichen zu wahrer Teilnahme an gottliche Natur sich rational nicht erfassen
lasst. Die Einigung im Sakramente sei keine dargestellte Sache. Auch hier wird

% vgl. TIMOTHEUS . (728-823): Epistulae, Text und Ubersetzung herausgegeben von Oscar Braun.
Rom 1914-15. (= CSCO.S. 2/67), 2-3.

% vgl. DE VRIES, Timotheus, 57.

¥ Vgl. ISO DAD VON MERYV (9. Jahr.): The Commentaries of Ishodad of Merv, edited and translated
by Margaret Dunlop Gibson, 5 Bande, Cambridge 1911-16 (= Horae Semiticae 5-11), 11.

¥ Vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 94.

¥ vgl. EMLEK, Mysterienfeier, 62f.

“0v/gl. ANONYMUS (9. Jahrh.): Anonymi Auctoris Expositio officiorum a Mar Abraham Bar Lipheh
composita; in: Anonymi Auctoris Expositio officiorum Ecclesiae Georgio Arbelensi vulgo adscripta,
interpretatus est R. H. Connolly, Rom 1913-15 (= CSCO. S. 2/91-92), 166.

*1'\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 95.

“2vgl. BABAI MAGNUS ( circa 628): Babai Magni Liber de Unione, interpretatus est A.
VASCHALDE, Rom 1915 (= CSCO. S. 2/1), 126.

* \gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 90.

*Vvgl. THEODOR VON MOPSUESTIA: A. Mingana, Commentary of Theodore of Mopsuestia on the
Lords prayer and on the sacraments of Baptism and the Eucharist, Cambridge 1933 (= Woodbrocke
Studies 6), 11.
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die reale Wirkung der Geheimnisse auf ein Anrecht auf die zukinftige

Auferstehung reduziert.*

Auch bei Theodor heifl3t der Typus nicht wie in (Hebr 8,5) und (Ex 25,40) Urbild,
sondern Abbild, wenn auch oft Abbild von etwas zukunftigem das Vorbild sein kann;
dagegen nennt er das Vorbild nicht Typus sondern den Anfang des Abbildes.* Da in
einem Geheimnis Zeichen der Dinge enthalten sind - die geschehen oder zuvor
geschehen sind - sind Worte n6tig, welche die Kraft der Zeichen und der Geheimnisse
erklaren. Vor allem ist das Sakrament das Symbol eines Hoheren und es kommt ihm
irgendwie eine Kraft zu.*’

Bei Theodor ist die Sakramententheologie von seinem christologischen Grundirrtum
stark beeinflusst. Diese Zusammenhénge scheinen folgende zu sein: Der Mensch
Christus sei nicht wirklich Gott. Demzufolge erschlief3t sich im Menschlichen nicht
wirklich das Gottliche. Auch im materiellen Symbol des Sakramentes ergreifen wir
nicht die gottliche Wirklichkeit. Sie erscheinen menschliche und géttliche Natur in
Christus auseinandergerissen. Das bedeutet, dass die Sakramentenlehre Theodors in
ihrem tiefsten Kern als Ostsyrisch erscheint wie auch seine Christologie. Auch bei

den spateren Ostsyrern ist darauf hingewiesen.*®

Die Sakramente geben uns ein Anrecht auf die kiinftige Herrlichkeit, die aber keine
wahre Teilnahme am go6ttlichen Leben bedeutet. Bei Theodor stehen Symbol und
Wirklichkeit im Gegensatz zu einander.”® Daher ist das Geheimnis vor allem
Gedachtnis der Okumene Christi, und zwar die der Wirklichkeit. Das bedeutet: der
Mensch muss an sich Christi Tod und Auferstehung erfahren und sie miterleben im
Geheimnis, um die Hoffnung und das Anrecht auf die zukiinftigen Glter zu erlangen.
Die Geheimnisse (Taufe und Eucharistie) enthalten daher die Okumene Christi.
Demzufolge bedeutet das, dass die Okumene Tat werden muss und nicht etwa bloR in
ihrer Wirkung besteht, sondern als Wirklichkeit aus der allein die Wirkung

hervorgehen kann, um zu zeigen, dass wir nicht vergeblich Zeichen gebrauchen.*

> \gl. DE VRIES, Wilhelm, Der ,, Nestorianismus “ Theodors von Mopsuestia in seiner
Sakramentenlehre, in : OrChrP 7 (1941) 91-148, hier 112.

“® \/gl. GERBER, Theodor von Mopsuestia, 216.

*"\vgl. DE VRIES, Nestorianismus, 112.

*®\vgl. ebd. 147.

*vgl. DE VRIES, Timotheus, 57.

% vgl. DE VRIES, Nestorianismus, 114.
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Ein jedes Mysterium besteht in der Vergegenwértigung unsichtbarer Dinge durch
Zeichen und Sinnbilder, welche die unbegreiflichen Zeichen der Okumene unseres
Herrn Christus enthalt. Auch die Liturgie feiert und vergegenwaértigt in ihren
Vollziigen (sakramentale Feier, Kirchenjahr) das Leben und (Heils)Wirken Christi.
Besonders deutlich kommt dieser Grundzug im Aufbau des Kirchenjahres zum
Ausdruck, das sich vom ersten Kommen Christi (Geburt) bis zu seinem zweiten
Kommen spannt. Er zeigt sich aber auch in kleinerem Rahmen, im Stundengebet, in

der Eucharistie, in den Sakramenten und Riten.

Aus diesem Grund betrachten die Ostsyrer auch beide Sakramente als Unterpfand der
zukunftigen Guter und nehmen sie nicht als ein bloRes Abbild der zukinftigen Guter
wahr. In den Geheimnissen wird uns also vor allem ein Symbol der Giter vor Augen
gefiihrt und wir erhalten so ein Unterpfand als Zeichen unseres unsterblichen, seligen
Lebens in der Zukunft.”* Timotheus vertritt die Meinung, dass die Gnade des Geistes
uns im Sakrament als Unterpfand der zukiunftigen Giter geschenkt wird ohne jedoch
eine Wirklichkeit des Zeichens zu leugnen, die uns zum Glauben und zur Hoffnung

fiihren.>

Die Sakramente der Kirche stellen in sinnlich wahrnehmbaren heiligen Zeichen die
ubersinnliche Wirklichkeit dar. Auch nach Theodor ist die den Symbolen eigentlich
entsprechende volle Wirklichkeit in der Zukunft im Glauben zu erwarten und dadurch
wird das Bild in der Taufe der zukunftigen Dinge dargestellt. Er halt fest, dass “die
Mysterien der Kirche [...] das Geheimnis einer vergangenen oder zukinftigen Sache
dar[stellen]. Was vergangen ist, stellen wir da durch Erzéhlung, was zukiinftigen ist
durch den Glauben®.*® Auch kdme die Wirklichkeit der Sakramente schlieRlich auf
ein bloBes Anrecht und zukiinftigen Gter heraus.**

Aus diesem Grund zeigen uns die Geheimnisse die Wirkung der Erl6sungstat Christi,
aber sie enthalten nicht die Erlosungstat selbst.

Die Ostsyrer vertreten die Auffassung, dass das Symbol die Wahrheit nicht einfach

enthalt, sondern dies geht aus der realen Gegenwart des Leibes Christi in der heiligen

*1vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 94.
*2\/gl. DE VRIES, Timotheus, 54.

> Ebd. 54.

> Vgl. ebd. 120.
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Eucharistie hervor. Im allgemein lehren die ostsyrischen Autoren, dass das Symbol
der Sakramente auch bereits hier und jetzt einer Wirklichkeit entspricht, die nattrlich
ihre letzte Vollendung erst in den zukinftigen Gltern des unsterblichen Lebens im
Himmel annimmt.

Deshalb gibt uns das Geheimnis die feste Hoffnung der zukinftigen Unsterblichkeit.
Es soll betont werden, dass wir in der Eucharistie nicht blof3 ein leeres Symbol haben,
sondern ein Symbol, das uns eine wirkliche Garantie der zukinftigen Unsterblichkeit
gibt.
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1. Das Wesen des Sakramentes

1. Der Begriff des Mysteriums

Insbesondere stehen die sprachlichen Beziehungen der beiden Begriffsworter
(Mysterium) und (Sakrament) zur Diskussion. Der heute herrschende Begriff
Sakrament hat sich geschichtlich aus dem Begriff Mysterium und seiner
Bedeutungsfulle entwickelt, wird der letzte Begriff in einem realen Sinne gebraucht.
> Das zeigt sich schon darin, dass die vereinzelte Bedeutung auf die konkrete
hinweist, es ist bestimmt ein objektives Geschehen, in dem sich mit Geheimnis

bezeichnete Heilsplan Gottes verwirklicht.*®

Das Mysterium wird konkret in einem historischen oder in einem kultischen Sinne
gebraucht, so bedeutet es in einem geschichtlichen Sinne eine historische Tatsache,
insofern diese dem géttlichen Heilswerke (Heilsgeschichte) angehort. Namlich eine
Gottestat, die zu unserem Heil geschieht. In erster Linie bezeichnet Mysterium die
Taten Gottes (gottliche Heilstat).”” Geheimnis ist daher dasselbe wie

Mysteriengegenwart. Sie meint eine absolute Gegenwart géttlicher Heilstat.

Das Mysterium ist Einheit von Wahrheit und Wirklichkeit. Christus ist nicht nur
Lehrer gottlicher Wahrheit, sondern er ist die gottliche Wahrheit in gottmenschlicher
Person im Werke der Erlosung.”® Deshalb sind die christlichen Mysterien gewiss
Wabhrheit, freilich keine blo3 geschichtlichen Tatsachen, sondern gottmenschliche
Heilstaten. denn Gottes Wort ist Schopferwort. Was Gott sagt, das geschieht. Dies
geschieht nicht in intellektueller Erkenntnis einer Wahrheit, sondern im Glauben an

**vgl. SOHNGEN, Symbol, 110.
%% \/gl. CASEL, Mysterium, 251.
> vgl. SOHNGEN, Symbol, 111.
% vgl. ebd. 112.
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Jesus als Sohn Gottes.>® Das Wesen des Geheimnisses liegt in der Mitteilung einer

géttlichen Lehre. Das heift: das Mysterium ist Lehrmysterium.®

2. Das Urmysterium und das Kultmysterium

Paulus spricht Uber das Urmysterium. Bei ihm ist das Urmysterium
Christusmysterium. d.h. das goéttliche Heilswerk in Christus oder Verwirklichung des
gottlichen Heilsplanes, der sogenannten ,,Okumene* im Gottmenschen Jesus Christus.
Aber das Kultmysterium ist die Gegenwart des Geheimnisses unter dem Schleier der
Symbole. Das heil3t: es ist die Gegenwart des gottlichen Heilswerkes in Christus, das
die sakramentale und darum ubergeschichtliche Gegenwart des Christusmysteriums
ist. Die Gegenwart ist eine symbolische - wirkliche Gegenwart des gottlichen
Heilsplans.®

Das Christusmysterium ist namlich die Gegenwart gottlicher Heilstat in historischer
Wirklichkeit. So verhalten sich Mysterium und Geschichte zueinander und das
Urmysteriums ist die geschichtliche und darum auch einzigartige Vollziehung des

Christusmysteriums. Die seine notwendige Verleiblichung im Kultmysterium findet.®

Gott offenbart seine ewige Herrschaft und Herrlichkeit mitten in der Geschichte. Das
gottliche Mysterium bleibt zugleich in der Umhillung der geschichtlichen Tatsachen
verborgen, im Mittelpunkt steht die Tatsache des gottlichen Heilswerkes, der

Kreuzestod und die Aufstehung Jesu.®®

Diese Okumene war ein geschichtliches Ereignis, und wir begehen diese Okumene in
erster Linie im Kultmysterium. Es ist also deutlich das Urmysterium, das sich vom
Kultmysterium unterscheidet.** Im Kultmysterium wird jeweils das eine und ganze
Christusmysterium wieder hingestellt, da keine geschichtliche, sondern eine
sakramentale Gegenwart gemeint ist, ist das Mysterium eine heilige kultische

Ausfiihrung, in der eine Heilstatsache im Ritus Gegenwart wird; in dem die

¥ vgl. CASEL, Mysterium, 276.
80 v/gl. SOHNGEN, Symbol, 114.
% vgl. ebd. 117.

82 \/gl. CASEL, Mysterium, 276.
% vgl. SOHNGEN, Symbol, 118.
® vgl. CASEL, Mysterium, 262.
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Kultgemeinde diesen Ritus vollzieht, nimmt sie an der Heilstat teil und ereignet sich

Heil %

3. Der syrische Begriff ,, Sakrament* — raza («iw)

Im frihen o6stlichen Christentum und insbesondere Ephrdm und Aphraat sind am
haufigsten die zwei Termini gebraucht: Typus (tisa /~wac),) und Sakrament (raza
I=vire), die vOllig gleichbedeutend sein konnen. Das w~maq), ist der aus dem
Griechischen tUbernommene Typus und das i Stammt aus dem Persischen-
Mesopotamischen. In den aramdischen Teilen des Danielbuches und in den
Qumrantexten kommt es vor und bedeutet das Geheimnis géttlicher und menschlicher
Gedanken. Dass es weder ~i~ der Paulusbriefe oder der Synoptiker, noch viel
geringer das Kultmysterium Uberwiegt, sondern eine andere Bedeutung ist, die
namlich Symbolisch ausgedruckt wird. D.h. im ~vi~ die Symbolidee vorherrscht und

nicht die Bedeutung von Kultgeheimnis.®®

Das ephramische Sakrament (~1iw) wurde mit seinem Synonym ~wac), als bei
den Griechen das Mysterium mit ~ac), *’. stehen also ~maa), Und i~ ZUsamMmen
véllig gleichwertig mit einem bloRen Wie und Bild (ak /ware ).* Ephram (Aprem /
xnsiaw) findet geheimnisvoll Christi verkiindendes Symbol nicht nur in der Schrift,
sondern ebenso gut auch in der Natur. Das heif3t: es ist nur noch ein keiner Schritt zu
dem symbolischen Bild, das unsichtbare Dinge erleuchtet und in Erscheinung treten
|4sst.*

Diese typologische Exegese beruht auf der Kontinuitét des Heilshandelns Gottes im
Alten und Neuen Bund, welche wiederum durch die Sakramente der Kirche

fortgesetzt wird.”

% vgl. SOHNGEN, Symbol, 122.

% vgl. LANG, Um Michael, Die Anaphora von Addai und Mari. Studien zu Eucharistie und
Einsetzungsworten, Bonn 2007, 70f.

%7 vgl. SCHMIDT, Margot / GEYER, Carl Friedrich, Typus, Symbol, Allegorie beiden dstlichen
Vétern und ihren Parallelen im Mitteralter, Eichstatt 1981, 240.

% \/gl. ebd. 242.

% v/gl. BECK, Edmund, Symbolum- Mysterium bei Aphraat und Aphram, in: OrChr 42 (1958) 19-40,
hier 26.

®vgl. LANG, Die Anaphora, 71f.
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Aphraates (Aprahat /\,»ia~) behandelt nicht ausdriicklich und ausfuhrlich die
Sakramente der Kirche. Seine Auffassung kann man nur aus gelegentlichen
Anmerkungen herausfinden, so wird das Bild notwendig unvollstandig sein, kann
materielles Geschehen Geheimnis von etwas Hoherem sein. So sind Ereignisse aus
dem Alten Testament Geheimnisse zukiinftiger Dinge. Bei ihm ist das ~vi~  des
Paschasymbols das Paschalamm der alten Paschawahrheit, d.h. das wirkliche Pascha
ist Christus. Dies Paschasymbol fiihrt zu den christlichen Geheimnissen.”

Auch bei Ephrdm gehen die alttestamentlichen Symbole als geschichtliche Tatsachen
dem Herrn zeitlich voran und sie waren nur Vorlaufer der Kirchlichen Symbole und
daher zeitlich begrenzt. Durch die Erfiillung in Christus wurden sie aufgehoben.”
Durch die Liebe wurde das Geheimnis offenbart und in der Liebe hat die Prophetie
Bestand.” Die Beiden deuten diese Ereignisse aus und geben an, wofiir jedes ein
Sakrament ~i~ ist. So wie spatere Autoren die Riten als Geheimnisse tberirdischer
Dinge definieren.

Bei Aphraates wie bei Ephram sind ~maa), und w.~ Synonyme. Ephram weist
die Steine des Altares als ein Typus ~waa\, der Heidenvolker hin, die zum Reiche
Christus berufen werden.”

Es ist mdglich bei Timotheus, durch das Mittel der korperlichen Materien, in denen
der Typus ~wmaq), der transzendenten dargestellt ist.”

Theodor verwendet fur Sakramente als Begriff in der Regel ~\i~; manchmal redet er
auch von (dmata /~ha=s). Die Sakramente ~niwe als Zeichen weisen sowohl auf
Vergangenes als auch auf das Zukinftige hin. Im sakramentalen Typus wird dies
gegenwartig und sichtbar, was uns die Erlésung und Verwandlung zur Unsterblichkeit
bringt, und hier wird das einmalige Ergebnis (Okumene) der Heilsgeschichte in die

ewige Gleichzeitigkeit tiberfihrt.”

Am ersten Tag der vierten Pro-Oriente Syrer-Konsultation weist Mar Bawai Soro’’

auf den syrischen Begriff i~ '® hin. ~ire Vergegenwartigt den erldsenden Akt

™ vgl. BECK, Symbolum, 20.

2v/gl. ebd. 33.

" vgl. ebd. 21.

" \gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 16.

" vgl. DE VRIES, Timotheus, 52.

®\/gl. GERBER, Theodor von Mopsuestia, 230.

" Mar Bawai Soro wurde nun von der Kirche des Ostens verstoRen.
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Jesu Christi am Kreuz (Okumene) und weist auf die eschatologische Erwartung der
Wiederkunft hin. In den i der Kirche erhalten die Glaubigen Anteil an Tod und
Auferstehung Christi.”® Theodor von Mopsuestia betont dariiber, dass in den
Sakramenten die Frucht des Erldsungswerkes Christi dem einzelnen zugeteilt wird.
Babai widmet sich dem anthropologischen Konzept Theodor von Mopsuestia, das den
Hintergrund fur das geheimnisvolle - geistliche Leben erschafft.®® Die syrische
Theologie spricht also, wo immer das Heilhandeln Gottes getragen von der Kraft des

Heiligen Geistes wirksam wird, von i,

"8 Laut des Johannes Madey und Georg Vavanikunnel wird ~1ire im Singuler selten verwendet. Die
Pluralform i dagegen kann unterschiedliche Bedeutungen haben. Auch der lateinische Begriff
sacramentum und das griechische Wort Mysterien meint alle heiligen Zeichen, die die Kirche zur
Heiligung der Glieder eingesetzt hat.
¥ Vgl. MARTE, Johann / WILFLINGER, Gerhard, b s/ (wili€ll s ) sall 5 das) ) U gloalle iy suall ) slf
Lt <5/ al-hiwar al-siryani, al-mudawalat al-rabi ‘@ fi I-Aivar bayn al-kana is dat al-taglid al-
suryani, Syriac Dilogue fourth Non-official consultation on Dialogue withhin the Syriac tradition.
Edited on behalf of the foundation Pro Oriente, Wien 2001, 22f.
8 v/gl. WINKLER, Dietmar, Ostsyrisches Christentum. Untersuchungen zu Christologie, Ekklesiologie
und zu den ékumenischen Beziehungen der Assyrischen Kirche des Ostens, Miinster 2003 (= Studien zu
orientalischen Kirchengeschichte 26), 183.
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I11. Aufzahlungen und Unterscheidungen

1. Die Siebenzahl

In der ostsyrischen Kirche kann die Siebenzahl nahezu unbegrenzt vorkommen. Die
Zahl Sieben erscheint Ubereinstimmend, als etwas wie bei anderen christlichen
Gemeinschaften bereits Feststehendes. Bei den Ostsyrern war die Siebenzahl
urspriinglich ganz unbekannt.®® Es liegt sehr nahe, hier lateinischen Einfluss zu
vermuten, da die Ostsyrer in dieser Zeit in Beziehung zu den Lateinern standen. Der
Dominikaner Ricoldo de Monte Croce predigte im Jahre 1290 in den ostsyrischen
Kirchen in Bagdad.®” Erst im 13. Jahrhundert wurde unter dem westlichen Einfluss
die Siebenzahl in der ostsyrischen Kirche tibernommen.

Aus diesem Grund kann ohne Zweifel festgestellt werden, dass die Siebenzahl von
Lateinern herkommt und auch Jugie® weist darauf hin, dass Papst Nikolaus VI. in der
Beleg Professio Fidei Michaelis Palaeologie die Sieben Sakramente der Kirche (das
Glaubensbekenntnis) aufgezahlt hat und diese durch Moénche an den Patriarchen
Yahballaha 111.% sandte. Der Abgesandte des persischen Ilchans Argun war der
ostsyrische Monch Rabban Sauma, kehrte mit Geschenken und Schriftstiicken heim
nach Bagdad.®® Mit dabei waren auch Briefe von Papst Nikolaus V1. Dies zeugt vom -

wenn auch nicht immer konfliktfreien - Kontakt zwischen Lateinern und Ostsyrern.®

8 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 56.

82 vgl. WINKLER, Dietmer/ AUGUSTIN, Klaus, Die Ostkirchen, Graz 1997, 115f.

8 \Vgl. JUGIE M. Theologia dogmatica christianorum orientalium ab Ecclesia norum et
Monophysitarum, Paris 1935, 280-281.

# Im Jahr 1281 n.Chr. wurde der aus China stammende Turko-Tatare Yahballaha zum Katholikos-
Patriarchen der Kirche des Ostens gewahlt.

8 Der patriarch entsandte den Mdnch, der im Jahr 1287 aufbrach und Arguns Briefe und Geschenke
fur die Herrscher Europas mit sich flihrte. Es kam beim Zusammentreffen von abendlandischem und
orientalischem Christentum zu einer communicatio in sacris. Dennoch blieb die Reise politisch
erfolglos.

% vgl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 141f.
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Dass die Siebenzahl die Kirche des Ostens erreicht hat, ist erstmalig bei den zwei
bedeutenden ostsyrischen Theologen Ebedjesu bar Brikha ( ‘Abdiso bar Brika /~sis
15 aavans) (1318) und Timotheos 1. (1332) anhand der Aufzéhlung der Sakramente
zu finden, die den Anspruch auf Ganzheit erhoben haben. Beide Theologen haben
eine systematische Sakramententheologie der ostsyrischen Kirche entworfen.

Die ostsyrische Theologie des Mittelalters Gibernahm die Siebenzahl vom Westen aber

nicht die Geheimnisse, denn die Ubernahme ist nur auf die Siebenzahl beschrankt.®’

2. Die Unterscheidung der ,,Geheimnisse

Die Unterscheidung zwischen eigentlichen und uneigentlichen Sakramenten setzt eine
allgemeine Reflexion tber den Begriff Sakrament voraus. Faktisch sind einige Arten
bei den Autoren zu finden, aber doch nur recht wenige.

Bei Ostsyrern werden einige von den Geheimnissen auf Einsetzung durch Christus
zurlickbezogen. Selbstverstandlich hat Christus Taufe, Eucharistie und Priestertum
selbst bestimmt und diese werden auch ausdriicklich als von Christus eingesetzte,
bezeichnet. Wie bei Theodor, ist die Notwendigkeit der Geheimnisse in der goéttlichen
Einsetzung begriindet.®®

Auch Anonymus bekundet die Notwendigkeit der Taufe mit dem Wort des Herrn,
auch Timotheus meint daruber, dass die Materie der Taufe wie die der Eucharistie
vom Herrn Uberliefert sei. Wie auch bei De Vries zu finden, hat Christus selbst die
Priesterweihe ausgeuibt und eingesetzt.®®

Andere Geheimnisse sind von Aposteln auf Antrieb des HI. Geistes eingefuhrt
worden. GemaR Simon von Rewardeshir sind die Gottesdienstordnungen der Kirche
von den Aposteln in der Gnade des Geistes aufgestellt worden und auch Timotheus
11.°° sagt zum Beispiel, dass die Apostel auf Eingebung des Heiligen Geistes das Ol

fir die Taufe weihten.®*

8 \gl. DE VRIES, Timotheus, 55.

8 \gl. DE VRIES, Nestorianismus, 129.

8 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 77.

% v/gl. TIMOTHEUS I1. (1318-32): Buch der sieben Griinde der kirchlichen Geheimnisse. Vat. Syr.
151. Kapitel 111, Abteilung 11,f, 60r. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 54 Anm. 5).
1 'vgl. DE VRIES, Timotheus, 54.
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Und wieder andere haben die Leiter der Kirche unter Aufsicht des Geistes angeordnet.
Vieles wurde durch die Tradition Uberliefert, jedoch nicht alles drang auch traditionell
zu den Ostsyrern vor, denn es ist nicht alles vom apostolischen Ursprung abzuleiten.

Aber auch in diesem Fall wurden die Symbole nicht willkdrlich, sondern unter
Leitung des Geistes festgelegt. Den Leitern der Kirche ist es somit mdglich

materiellen Handlungen héhere, geheimnisvollere Bedeutung zu messen. %

Ebedjesu fuhrt nicht alle Riten der Kirche auf die Einsetzung durch Christus zurtck.
Er halt an seiner Schrift der Perle (marganita /~.ns_i=) sogar fest, dass beispielhaft
der Begrabnisritus und manche Einzelheiten bei der Taufe nicht in der heiligen Schrift
verzeichnet sind.*

Nach Anonymus sind auch Anderungen in den liturgischen Gebrauchen méglich.*
Die Anderungen kénnen nur durch die Kirchenleiter vom HI. Geist eingefiihrt
werden.® Auch Timotheus fiihrt nicht alle Einzelheiten der Gebrauche auf
apostolische Anordnung zuriick. Nach ihm haben zum Beispiel die Apostel nicht
festgesetzt, ob das Brot gesduert oder ungesauert bzw. ob der Wein gemischt oder
ungemischt sein muss.*®

So wird schon frih unterschieden zwischen einerseits eigentlicher Weihe durch
Handauflegung und durch Anrufung des HI. Geistes und andererseits der
uneigentlicher Weihe ohne Handauflegung und Anrufung. Im sechsten Jahrhundert
hebt eine Synode des ISoyahb L(IS0‘yahb gadmaya /mismia =ausas.)® die durch
Handauflegung von den Klerikern geweihten der brigen kirchlichen Rangstufen
hervor. Der Anonymus betont, die Grade des Chorbischofs und die des Arkidiakons
werden ohne Handauflegung, sondern nur durch Befehl des Bischofs verliehen. Des
Weiteren bestétigt Ebedjesu ausdricklich, dass der Lektor ohne Handauflegung

geweiht wird, ohne, dass der hl. Geist auf sie herabsteigt.

%2 Vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 82.

% vgl. ebd. 77.

% Die liturgischen Biicher sind des Ofteren gedndert worden, besonders durch Ishoyahb 111., den
Reformator der Liturgie. Dies darf aber nicht durch Privatperson geschehen. sondern durch der Befehl
der kirchlichen Synode.

% vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 56.

% vgl. DE VRIES, Timotheus, 54.

" HABBI, Joseph, (il 4. selae / Magami* Kanisat al-Masriq / Synoden der Kirche des Ostens,
Beyrout 1999, 349,
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Nach Timotheus Il. werden Lektor, S&nger, Exorzist und Subdiakon, im Unterschied
zu Priester und Diakon, nicht durch Handauflegung geweiht. Hier folgt Timotheus
natlrlich an dieser Stelle Bar Hebraeus. Dem gleichen Autor nach wird auch die
Monchsweihe von den anderen Weihen unterschieden. Denn hier fehle die Anrufung
des HI. Geistes.*®

Anderseits unterscheidet Theodor zwischen dem eigentlichen Sakrament und anderen
bloBen Zeremonien, die diesem vorangehen. Dazu zdhlen das Einschreiben der
Taufkandidaten, der Exorzismus, das Glaubensbekenntnis und die Dinge, die im
Geheimnis selbst geschehen, die sogenannten Erstlingsfriichte des Geheimnisses, die

dem T4ufling durch die Salbung vor der Taufe zuteil werden.”

Timotheus Il. unterscheidet insbesondere zwischen Haupt- und Nebengeheimnissen:
,,ES ist zwar der Name Geheimnis fur alle Riten, bei denen der Priester Mittler ist,
wahr, aber fir einige von diesen Handlungen im strengen Sinne, fur andere aber
metaphorisch“.'® Er deutet an, dass bei den Hauptgeheimnissen der HI. Geist
wirksam ist. Dagegen ist bei den Nebengeheimnissen von Anrufung des HI. Geistes
keine Rede.

Timotheus Il. und Ebedjesu zédhlen sieben Sakramente. Sie stimmen jedoch nicht

11.1°Y in dem Buch Die sieben Griinde

miteinander Uberein. Dies wird von Timotheus
der kirchlichen Geheimnisse'® und von Ebedjesu in dem Buch der Perle (=)
(marganita)'® festgehalten.'®

Beide Biicher handeln von den kirchlichen Geheimnissen, die gemaR beiden Autoren
Sieben sind. Bei Timotheus sind Handauflegung, Altarweihe, Taufe und Eucharistie
eigentliche Geheimnisse ~i~ im eigentlichen Sinn. Monchweihe, Begrabnisritus und
EheschlieBung werden als zweitrangig betrachtet. In der ostsyrischen Kirche wird bei
Timotheous die Mdnchweihe erstmalig zu den Geheimnissen gerechnet, wéahrend der
Begrébnisritus auch schon zusammen mit anderen Sakramenten erwéhlt wurde. Erst

Timotheus zahlt die Ehe ausdriicklich zu den Sieben Geheimnissen.

% Vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 57.

% v/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 129.

1% De Vries, Timotheus, 55.

19! Timotheus I1. war ostsyrischen Patriarch von 1318-1332.

192 \/gl. TIMOTHEUS I1. (1318-32): Buch der sieben Griinde der kirchlichen Geheimnisse. Vat. Syr.
151. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie bei den Nestorianern, 40 Anm. 1).

1% EBEDJESU, Bar Brikha, ~hus_i>» / Marganita / der Perle, hg von Mar Tuma DARMO, Trichur
1955, 38f.

104 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 54.
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Nichtsdestoweniger zéhlt die Eheschliefung im heutigen Kanon der Geheimnisse
nicht zu den Sieben.*®

Die folgenden Sakramente bei Timotheus:

Die eigentlichen Sakramente Die uneigentlichen Sakramente
1. Die Handauflegung 1. Die Ménchweihe
2. Die Altarweihe 2. Der Begrabnisritus
3. Die Taufe 3. Die EheschlieRung
4. Die Eucharistie

Aber Ebedjesu’® beschreibt in seinem Buch der Perle die Geheimnisse. Er fiihrt eine

andere Aufzéhlung an. Das Buch der Perle (marganita -«m.\am)m

funf Teile:

gliedert sich in

a. Die Trinitatstheologie
b. Die Protologie

c. Die Christologie

d. Die Sakramententheologie

e. Die Eschatologie.*®

Im vierten Teil wird der wichtige und geheimnisvolle Sinn der Sakramente i
dargestellt. Die kurze systematische Darstellung des Abschnittes ist wie folgt:

1. Das Priestertum ist die Vollendung aller Geheimnisse.

2. Die heilige Taufe.

3. Das Ol der Salbung.

4. Die Darbringung des Leibes und Blutes Christi.

5. Die Vergebung der Sunden.

6. Der heilige Sauerteig (Fermentum).
7

Das Zeichen des Kreuzes.

195 vgl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 140.

196 Ehedjesu bar Brikha ist der Metropolit von Nisibis und Armenien und der letzte groBe ostsyrische
Schriftsteller.

7 V/gl. EBEDJESU, nduss_iss, 3f.

198 \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 140.
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Hier bietet Ebedjesu eine vollstdndige Aufzéhlung. Dies geht schon daraus hervor,
dass er sich auf die HI. Schrift beruft. Er sagt Gber die Sakramente, dass der Mensch
die Geheimnisse zum hoheren Leben bendtigt. Doch erst muss er durch die Taufe
geboren werden, und dann braucht er die Nahrung der hl. Eucharistie und durch die
Vergebung erhdlt er Reinigung von der Sunde. Die Wiedergeburt aus der Taufe
begleitet das Ol der Salbung, fiir die Eucharistie ist der Sauerteig notwendig, aber das
letzte Sakrament als Zeichen des Kreuzes ist die Vollendung und der Vollender aller
Geheimnisse. **

Die Geheimnisse der Ostsyrischen Kirche entsprechen laut Ebedjesu jenen der

Antwort der Kirche des Ostens auf das Lima-Dokument*°

. Die ostsyrische Kirche hat
den Text wortlich aus dem Buch der Perle entnommen, was heiflt, dass die Theologie
und Zahlung der ostsyrischen Theologen aus dem 13. Jahrhundert heute in der Kirche

des Ostens Giiltigkeit haben.'**

Der heutige Katholikos-Patriarch Mar Dinkha VI. stellt fest, dass ,,[d]ie Sakramente
der Kirche gemald der heilige Schrift [...] sieben [sind]: Das Priestertum, das Dienst
aller anderen Sakramenten ist; die heilige Taufe; das Ol der Salbung; das Opfer des
Leibes und des Blutes Christi; Vergebung der Siinden; der heilige Sauerteig, ndmlich
Konig (malka /~sls); das lebensspendende Kreuzzeichen“.**? Die Bezeichnung

malka / ~a\s weist auf Jesus Christus als Konig der Konige hin.

Doch Bar Hebraeus(Bar ‘Ebraya /~.ias s ) schrieb noch einige Jahrzehnte vor
Ebedjesu, dass nicht Sieben sondern fiinf Sakramenten aufgezahlt werden.''® Diese
sind das Priestertum, die Taufe, die Eucharistie, das Ol der Salbung und die
Vergebung der Siinde. Aber bei Bischof Giwergis von Arbela (Giwergis Arbalaya /
~aloin e e ) (960) sind die Geheimnisse Vier: die Taufe, die Eucharistie, das

Priestertum und die Ehe sind.***

19 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 55.

119 Das Lima Dokument zeigt Ubereinstimmungen im Verstandnis von Taufe, Eucharistie und Amt in
den verschiedenen Mitgliedskirchen des ORK (Okumenischen Rates der Kirchen) auf.

11 v/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 141.

"2 Epd, 138.

113 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 55.

Vgl SAKO, Luis, 4ol 4 s3Y/ (5 piell dusniCl § denadl ) Y] al-"asrar al sab @ fi I-kanisat al-
masriq al-"asuriya- al-kaldaniya / Die sieben Sakramente in der ostsyrischen - chaldéischen Kirche,
Karkuk 2008, 21.
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3. Die grundlegenden Sakramente

Zwei Gruppen kommen unter den Geheimnissen der ostsyrischen Kirche im
wesentlichen Sinn vor: einerseits Taufe-Eucharistie und anderseits Taufe-Eucharistie-
Priestertum. Dies gilt vor allem fiir die Zeit vor Ebedjesu und Timotheus I1., die fur
die assyrische Theologie Geltung hat. In allen Jahrhunderten gibt es immer die
wesentlich gleiche Ansicht ber die Beauftragung zum Vollzug der Geheimnisse, die
den Priestern der Kirche von Gott verliehen wurde. Taufe und Eucharistie gelten zu
allen Zeiten als die wichtigsten Geheimnisse.'*

Aber im liturgischen Rahmen muss der Getaufte drei Initiationsgeheimnisse (Taufe,
Firmung und Eucharistie) empfangen. Diese bilden in der ostsyrische Kirche bis heute
eine Einheit. Man féhrt fort, Taufe und Firmung hintereinander zu spenden. Dieses
Ritual bestatigen uns schon Ende des vierten Jahrhunderts die Apostolischen
Konstitutionen, in dem die Kirche den Neugetauften direkt die grundlegende
Eucharistie nach der Taufe und der Firmung reicht. Das letzte Sakrament vollendet
die Eingliederung in den Herrn, die in der Taufe und Firmung grundgelegt ist. Dem
gegenibergestellt wurden diese im Westen voneinander getrennt. In der lateinischen

Kirche aber bleibt diese Einheit nur bei der Initiation der Erwachsenen gewahrt.**®

3.1 Die Taufe und die Eucharistie als Symbol des Todes und der
Auferstehung

Seit friihester Zeit bezeichnen viele Autoren die beiden Geheimnisse als Symbol des
Todes, der Auferstehung und das Gedachtnis des Todes und der Auferstehung. Die
Taufe und Eucharistie sind die eigentlichen Geheimnisse, die auf Einsetzung durch

Christus rickbezogen werden. Unter den Riten der Kirche kommt zweien eine

115 vgl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 143.
118 Hansjérg auf der Maur/ Bruno, Kleinheyer, Zeichen des Glaubens. Studien zu Taufe und Firmung,
Zirich 1972, 17.
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hervorragende Sonderstellung zu und werden zueinander parallel gesetzt. Badger''’
weist ferner noch darauf hin, dass die Ostsyrer des Ofteren die Taufe sowie die
Eucharistie mit dem Plural Geheimnisse bezeichnen und dass sich die beiden
Geheimnisse in den Ritualien sich zumeist gesondert von den anderen Riten finden.
Wenn er aber beweisen will, dass die Ostsyrer nur diese beiden Geheimnisse als
Sakramente gelten lassen, geht er in seinem Eifer, bei den Ostsyrern die Lehre der

anglikanischen Kirche wiederzuentdecken, zu weit.'®

Die Glaubige haben durch die Taufe und hl. Eucharistie Anteil am Tod und der
Auferstehung Christus, deswegen sind beide die wichtigsten Mysterien.**® Bei
Aphraat wird die christliche Taufe die eigentliche Taufe (ma‘modita d-Srara /
~iiza huiamas) genannt, aber zugleich sind sie auch Zeichen des Leidens Christus
(raza d-hasa d-parogan / woias wess i) 2,

Nach Narsai stellt die Taufe Christi Leben und Sterben dar. Es wurde darauf
hingewiesen, dass nur diese beiden Geheimnisse als Symbol des Todes und der
Auferstehung Christi und damit auch als Symbol unseres Todes und unserer
Auferstehung gelten.*?

Das Symbol vom Tod und Auferstehung ist ausschlieBlich der Eucharistie und Taufe
eigen. Der heutige indische Metropolit Mar Aprem Mooken von der ostsyrischen
Kirche hebt in seiner Ausfihrung der Aufzéhlung Ebedjesu die Taufe und die

Eucharistie als wichtigste Geheimnisse hervor.*??

Theodor behandelt den Symbolismus in der Taufe und der Eucharistie ausfuhrlich. In

123 ynd seien

beiden sieht er ein Symbol des Todes und der Auferstehung Christi.
beide unsichtbare Geheimnisse unsere Gemeinschaft mit Christus und den Giitern
seiner Okumene.'?*

In der ostsyrischen Literatur wird die hervorragende Stellung von Taufe und

Eucharistie durchwegs betont. Johannes Bar Zobi benennt zwei Sakramente: das

""BADGAR, G. P.,The Nestorians and their Rituals. 2 Bénde, London 1852, 150f.

18 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 52.

19 vgl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 144.

120 v/gl. BECK, EDMUND, Symbolum- Mysterium bei Aphraat und Ephram, in: OrChr 42 (1958) 19-
40, hier 24.

121 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 50.

122 \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 145.

123 \v/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 118.

124 \/gl. GERBER, Theodor von Mopsuestia, 214.
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Geheimnis der Taufe und das des Leibes und Blutes, die in der heiligen Kirche

niedergelegt sind.*®

Auch nennt der Metropolit Elias von Nisibis'?® (1040) Taufe und Eucharistie ein
Zeichen des Todes und der Auferstehung Christi. Timotheus Il. sagt dariiber, dass die
Taufe ein Typus des Todes und der Auferstehung und im gleichen Zusammenhang
die Eucharistie ein Geheimnis der Opferung der Menschheit sind und begriindet die
Unwiederholbarkeit der Taufe daraus, dass sie ein Typus des Todes und Auferstehung
Christi ist, weil bei der Taufe das Untertauchen und das Emporsteigen aus dem
Wasser als Tod und Auferstehung gedeutet werde.*”” Nach lbn Butlan im elften
Jahrhundert ist die hl. Kommunion eine Erinnerung an die Kreuzigung und

Auferstehung des Herrn.*?

Auch bei Narsai'®® werden in der Taufe der Tod und die Auferstehung Christi
dargestellt, und die Menschen erleben in den Sakramenten die Okumene mystisch.

Nachdem sie mit ihm gestorben und auferstanden sind, werden sie mit ihm mystisch

auferweckt.*®

GemaR Anonymus®

sterben die Tauflinge und stehen von den Toten mit ihm
mystisch auf. Wir werden im Tod und Auferstehung Christi getauft. Auch bei
Anonymus bedeutet Konsekration Tod und Auferstehung Christi auf mystische
Weise.™® Nach Timotheus ist die Taufe ein Typus jener Wiedergeburt und die
Nahrung ist ein Typus jener Nahrung des Geistes, die nach der Auferstehung uns im

Leben bewahrt.**3

125 vgl. DE VRIES, Erklarung, 197.

126v/gl. ELIAS VON MISIBIS (BAR SINALI) (975-nach 1049): Des Metropoliten Elias von Nisibis
Buch vom Beweis der Wahrheit des Glaubens, Ubersetzt und eingeleitet von L. Horst. Colmar 1886, 93.
127\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 39.

128 \/gl. IBN BUTAN: GRAF, Georg, Texte und Ubersetzungen. Die Eucharistielehre des
nestorianisches al-Muhtar Ibn Butlan(11. Jahrh.), in: OrChr 35 (1936-1937) 175-191, hier 185.
129'\/gl. NARSAI (5.Jahrh.): The liturgical homilies of Narsai, translated by R. H. CONNOLLY.
Cambridge 1909. (= Texts and Studies 8/1), 54.

130 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 103.

11 ANONYMUS, Expositio, 46.

132 vgl. ebd. 40.

133 vgl. DE VRIES, Timotheus 11, 58.
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3.2 Die Taufe und die Eucharistie als Symbol der Vergebung der Stinde

Bei den Ostsyrern findet sich der Gedanke der Stindenvergebung besonders in der
Taufe und Eucharistie. Die Taufe wird als Taufe der Vergebung der Siinden benannt.
Beide sind einander dhnlich in ihrer Wirkung und gewahren Vergebung der Siinde.
Deshalb werden sie auch zusammen genannt.

Der Anonymus sagt, dass die Verstorbenen einmal durch die Taufe und dann durch
die Aufnahme der Geheimnisse von ihrer Siinden gereinigt werden.™**

Die Autoren geben somit die Vergebung der Stinde als Wirkung der Geheimnisse an,
denn die ist die Neuschépfung und die Wiedergeburt (die Taufe). Das eucharistische
Brot ist bei Narsai fahig, die Schuldigkeit zu vergeben. Und die Taufe nicht nur die
Vergebung der Stinde sondern auch vor allem das Unterpfand der Unsterblichkeit ist.

Die Vergebung der Siinde als Wirkung der Taufe ist ganz selbstverstandlich.'*

Laut Anonymus ist die Eucharistie zur Vergebung der Slnden eingesetzt. Laut
Johannan V. wird durch die Eucharistie (Leib und Blut) die Stinde getilgt und somit
wird die Schuld nachgelassen. Der Metropolit Elias von Nisibis beschreibt die
Vergebung als Wirkung der hl. Eucharistie und auch Ebedjesu sagt, dass die
Eucharistie des Ofteren zur Vergebung und zur Sithnung gegeben ist. Des Weiteren
stellt Timotheus 1l. die Eucharistie als Reinigung oder Stihnung der Siinde dar. Diese
Neuschopfung und Wiedergeburt zur Adoptivkindschaft Gottes ist von Autoren

gewdhnlich als Wirkung der Taufe sowie der Eucharistie dargestellt.**®

B34 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 51.
B35 vgl. ebd. 52f.
B3¢ yvgl. ebd. 97f.
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3.3 Das Priestertum als Vollzug der ,,Geheimnisse*

Der Patriarch Mar Dinkha IV. betont das Priestertum in besonderer Weise im
Schreiben zum Lima-Dokument, indem er den zwei S&tzen zum Diakonat, die im
Buch der Perle das Kapital zum Priestertum abschlieBen, einen eigenen Satz
hinzufugt:

,,Das Priestertum ist das wichtigste und vornehmste Sakrament in der Kirche, durch
welche alle anderen Sakramente der Kirche vollendet und vervollkommnet werden;
und es ist das groRte Geschenk, das Gott der Menschheit gab, indem er den Menschen
erméchtigte, seinen Mitmenschen die Siinden zu vergeben®.**’

Im Kanon 20 der Synode des Jahres 576 ist die Vollmacht dem Priestertum der
Kirche von Gott geschenkt, das heilst, durch dessen Vermittlung empfangt der
Mensch himmlische Gaben und durch diesen erfillt sich die Vorsehung des Schopfers
fir seine Kreaturen.™

Diese Theologie spiegelt sich auch in Ebedjesu Hervorhebung des Priestertums wider.
Er betont in seinem Buch der Perle (marganita -~xus_i=), dass die hervorragende
Stellung des Priestertums fur den Vollzug der anderen Sakramente notwendig ist. Es
ist das grundlegende Sakrament und Vermittlung zwischen Gott und der Menschen.°
Nach Narsai liegt in der Priesterweihe der Schlussel der goéttlichen Barmherzigkeit.
Und Gott gab das groRe Siegel seiner Gottheit und besiegelte mit dem Priester das
Werk der Erneuerung.**

Von Timotheus wird das Priestertum an erster Stelle der Sieben Sakramente
genannt**? denn durch die Priesterweihe vollziehen sich erst die Geheimnisse. Diese
Vollmacht ist notwendig, denn auf Grund dessen vollziehen die Priester die

Sakramente.

BT WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 144.

8 HABBI, (i rdall 4esiiS palasg, 337.

139 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 60.

10 v/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 144.
1 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 61.

12 vgl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 144.
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V. Die Bedingungen der ,,Geheimnisse

1. Die Rolle des HI. Geistes

In den symbolischen Inhalten ist der Geist als Hauptursache der Barmherzigkeit am
Werke. Die Kraft des Geistes wirkt in den Geheimnissen. Bisweilen scheint freilich
die Wirklichkeit der Geheimnisse rein psychologisch erklart zu werden. Durch die
Sakramente steigen wir zum Beweis der unsichtbaren Kraft des Geistes auf.!** Die
Wirklichkeit wird durch das Geheimnis nicht in nackter Dinglichkeit, sondern in ihrer
vollen Geistigkeit verstanden. Diese Christusbildlichkeit macht die innere, geistige
Gestalt des sakramentalen Effektes. Dies ist die innere sakramentale Vermittlung
zwischen den Heilstaten Christi und dem Menschen. Der Geist ist mit jener inneren
Wirklichkeit untrennbar. ***

Die Wirklichkeit des Geistes bedeutet, dass der Geist nicht vom Symbol der
Geheimnisse abgeldst wird, sondern der Geist wirkt in und durch die Sakramente.
Nach Narsai'* wirkt die geistige Kraft in den eucharistischen Elementen, ebenso
wohnt diese im Taufwasser und wirkt in ihm. Bei Anonymus steigt auch der Geist in
das Wasser herab und verleiht ihm die Kraft.**®

Im gleichen Sinne spricht Timotheus Il. darliber, dass die himmlische Kraft von oben
in die Taufe hinab steigt."*’ Und sie hat uns aus Sterblichen im Geheimnis zu
Unsterblichen gemacht. Die Sakramente kommen bereits zur Vollendung durch das
Herunterkommen des Geistes. ,,In der Stunde, in der die Priester den Geist anrufen,
Offnet sich der Himmel und er kommt herab und schwebt Gber dem Wasser und

diejenigen ziehen ihn an, die getauft werden.«*®

3 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 103.

144 \gl. CASEL, Mysterium, 256.

5 vgl. NARSAI, Homilies. XXI (CONNOLLY 59); ebd. XXXII (CONNOLLY 67).

146 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 106.

Y7 vgl. TIMOTHEUS 1., Sieben, IV, 16. f. 71r. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 106
Anm. 7).

8 DE VRIES, Timotheus, 62f.
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Bei Theodor bekommen die Taufe und die Eucharistie durch die Wirkung des
Heiligen Geistes Kraft tber ihre Natur hinaus. Beide machen ihre Teilnehmer zum
Leib Christi und die den Geist verleihen.'*°

Bei Timotheus ist es der Geist, der alles feststellt und der die Quelle der Wahrheit ist.
Auf geheimnisvolle Weise haben die Glaubigen in den Sakramenten den HI. Geist
empfangen. Der Geist weiht nicht nur die Materien der Sakramente, sondern wirkt
auch in ihnen. Das ist in erster Linie das Werk des Geistes, der in den Symbolen
wirkt. Die Kirche wird durch die Vermittlung der Kraft des HI. Geist geheiligt. Bei
Timotheus ist die Hauptwirkung fir die Sakramente der HI. Geist.**

Auch nach den Gebeten der Liturgie besitzt das Taufwasser eine geistliche Kraft und
die Wirklichkeit des HI. Geistes. Timotheus deutet das wohl mehr auf eine physische

Wirksamkeit hin als auf eine bloR moralische.®

2. Der HI. Geist durch Priester wirkend

Der Priester ist fur den Vollzug der Sakramente verantwortlich, gleichzeitig kommt
ihm eine werkzeugliche Kausalitat zu, denn der Geist, Christus und Gott wirken durch
ihn.

Nach Timotheus ist der Priester Mittler bei dem Sakrament. Ohne die Vermittlung des
Priesters gebe es keine wahren Geheimnisse in der Kirche. Alles, was sich in der

Kirche an Zeichen und Symbolen findet, ist vom HI. Geiste so bestimmt.**?

Nach Narsai steigt der Geist die Materien durch die Hande des Priesters herab. In der
Taufe stellt Ishoyahb 1. die Wirklichkeit des Priesters und die des Geistes
nebeneinander. Sie werden durch die H&nde und durch die Wirklichkeit des Geistes
zu Kindern Gottes gezeugt.’>® Bei Timotheus wirkt die Kraft des Geistes mit dem

Spender der Sakramente, namlich den Priester, zusammen. Das Priestertum flhrt die

9 v/gl. GERBER, Theodor von Mopsuestia, 22.
%0 v/gl. DE VRIES, Timotheus, 56.
51 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 109.
152 vgl. DE VRIES, Timotheus, 52.
153 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 111.
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Menschen zu engelhaften Sitten. Durch die Handauflegung kann dies nur einmal

verliehen werden. ™

Bei Emmanuel Bar Shahra ( ‘Amanul bar Sahra /<ims. 1o Liaaresas ) steigt der Geist
durch das Mittel des Priestertums auf das Haupt des Tauflings herab.'*® Timotheus II.
erklart, dass der Priester grundsatzlich nicht Hauptursache ist, jedoch sind die Worte
des Priesters wirksam. Deshalb wird die Wirklichkeit des Priesters als Vermittlung
bezeichnet.™®® Das Feuer des Geistes wird mit den Materien durch das Priestertum und
durch die geheimnisvollen Worte auf den Altar gelegt. An andere Stelle erklart er,
dass die Kraft des Geistes den Priestern geschickt wird und weiters sei die
Mittlerschaft des Priesters durch die Kraft seiner Flrbitte. In den Gebeten der Liturgie
erscheint der Priester als Mittler der Gnade und nicht als deren Hauptursache. Die
Weihe der Geheimnisse wird durch die Vermittlung des Geistes und die Hande des
Priesters erfullt. So erscheint der Priester als Vermittler und nicht als deren

Hauptursache in den Gebeten der Liturgie.™’

3. Der Empfanger der ,,Geheimnisse*

Auch bei den Ostsyrern sind alle Sakramente den Menschen zugeordnet und sollen
den Menschen in die hohere Sphére des gottlichen Lebens hinausfuhren. Bleibt die
Frage, was die Rolle des Menschen sein muss, um an der Wirkung des Geheimnisses
teilhaftig zu werden. Die Ostsyrer behandeln diese Frage jedoch selten, das zeigt
davon, wie stark sie die tatséchliche Aktivitat der Geheimnisse betonen. Sie sprachen

bisher auch von dem, was der Empfanger zu leisten hat.'*®

54 vgl. DE VRIES, Timotheus, 62.

155 vgl. EMMANUEL BAR SAHHARE ( 10. Jahrh.): Memra der Erklarung der Geheimnisse der
Taufe. Vat. Syr. 182, f. 268v. — 273v., 269v. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 114
Anm. 2).

156 vgl. TIMOTHEUS 1., Sieben, 111, 18, f. 77v. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 112
Anm. 6).

17 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 114.

18 vgl. ebd, 113.
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Nach Timotheus ist der Glaube notwendige Bedingung fiir den Empfang der Taufe.

159 \on einer Teilnahme des Volkes an

Auch Timotheus Il. spricht Uber die Eucharistie
der Konsekration, die Glaubigen haben mit dem Priester und seinen Gebeten auch an
seiner Konsekration teilgenommen.*®

Babai der Grof3e nennt Glauben und briderliche Liebe als Vorbedingung fiir einen
fruchtreichen Empfang der hl. Eucharistie. Dass dies nur fur die Erwachsenen gilt,
wird auch bei Anonymus festgehalten, der gleichzeitig betont, dass die HI. Eucharistie

zur Vergebung der Stinden eingesetzt worden sei.'®*

Ibn Butlan betont in den Fragen uber die Taufe die Notwendigkeit der Nichternheit
beim Empfang der hl. Kommunion.'®> Des Weiteren erklart Johannas Bar Zobi, dass
die Glaubigen sich in Furcht und Liebe auf die Geheimnisse vorbereiten, damit sie
dadurch die Hilfe des Geistes erlangen kdnnen. Fir ihn ist der Glaube einer der drei

Dinge, die zu jedem Geheimnis dazugehoren.'®®

19 vgl. TIMOTHEUS II., Sieben, 1V, 15, f. 110r. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie,
111 Anm. 4).

180 v/gl. DE VRIES, Timotheus, 79.

161 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 114.

162 \/gl. GRAF, Texte, 188.

163 vgl. DE VRIES, Sakramententheologie, 115.
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V. Das Priestertum

1. Allgemeines Gber die Priesterweihe

1.1 Die Handauflegung ist das Heilige Zeichen des Priestertums

Ebedjesu und Timotheus haben das Priestertum als erstes und grundlegendes
Sakrament angegeben. Denn das Priestertum vollstreckt alle anderen Geheimnisse.
Timotheus Il. gibt im Kapitel Uber das Priestertum eine Art von Definition des
Priestertums, welches gleichzeitig auch eine Darstellung des Sakramentes enthalt, das
gleichzeitig ein Weg ist, der die Menschen von tierischen Gewohnheiten zu heiligen
fiihrt, '

Dieses wird durch die Handauflegung als das hl. Zeichen vollzogen. Aus diesem
Grund ist bei den Ostsyrern das heilige Zeichen der Weihe die Handauflegung.
Dadurch wird der Geist zur Praxis des priesterlichen Dienstes verliechen.'®® Beide
betonen, dass das Priestertum als erste Stelle der sieben Geheimnisse steht. Und diese
hervorragende Stellung des Priestertums ist fur den Vollzug der anderen Sakramente
notwendig.'®®

Aber Johannan bar Zobi*®’ spricht in seiner Schrift nicht ber das Geheimnis der
Priesterweihe. Man findet bei ihm nur einiges Uber die Stellung des Priesters. Der

Priester ist mit dem Leibe Christi verbiindet und er stellt dessen Vorbild.®

GemaR Timotheus 11.%6°

ist. Er hat die Macht des Priestertums durch das Wort an Petrus in (Mt 16, 18-19)

ist das Zeichen der Priesterweihe, die von Christus eingesetzt

gezeigt."®

Weil Christus den Geist des Priestertums durch die Handauflegung auf die
Apostel weitergeleitet hatte. Unsere Erloser empfing die Handauflegung der Priester

durch die Taufe des Johannes. Deshalb sei er Hohepriester. Auch Theodor von

184 \v/gl. DE VRIES, Timotheus, 52.

1% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 120.

186 \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 144.

187 v/gl. JOHANNAN BAR ZOBI, Erklarung aller géttlichen Geheimnisse, Borg. Syr. 90, f. 51b.
(zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 127 Anm. 3).

188 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 202.

19 vgl. TIMOTHEUS 11, Sieben, 1, 1, f. 5r. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 119
Anm. 1).

10 vgl. DE VRIES, Timotheus, 53.
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Mopsuestia spricht dartiber, dass “[Christus] [als] irdischer Hohepriester ware [...],
um Priester sein zu konnen, bei seinem Dienst an die Gesetze des Hohenpriestertums
und die alttestamentlichen Kultvorschriften gebunden gewesen, ware im Sterblichen
und Irdischen befangen geblieben, als himmlischer Hohepriester aber ist er davon
frei“.!™ Das heiRt, Christus vollbringt bei uns seinen himmlischen priesterlichen
Gottesdienst durch seinen Reprasentanten, den Priester. Das Sakrament der
Priesterweihe wird schlielich in seinen Taufkatechesen nicht direkt erwéhnt. Bei
Theodors ,,im Kommentar zum 1.Timotheusbrief finden sich jedoch Texte, welche
die Handauflegung als Einfiihrung ins priesterliche Amt erwahnen«.'"

Christus hat demnach sein Priestertum der Kirche hinterlassen, als er den Aposteln die
Hande auflegte.'”® Ebedjesu betont, dass das Priestertum in der apostolischen
Tradition durch die kirchliche Handauflegung weitergegeben wird.*"

Durch die Worte Christi an Petrus wurde die Macht des Priestertums der Kirche
verliehen. Die Ostsyrer halten an der apostolischen Sukzession fest.'” Sie fiihren ihre
Patriarchenreihe auf die Apostel des Herrn Mar Mari und Mar Addai zurlick. Das
christliche Priestertum ist das Priestertum Christi, denn die letzte geht auf die erste
Weihe zuriick. Die Weihe wurde von Gott zu Beginn der Welt den Menschen
gegeben. Ahnliches erscheint in einem liturgischen Buch (hudra / «4sas ) dartiber, wo
Gott am Sinai Moses seine Hand auflegte und Moses gab wieder die gleiche Botschaft
an Aron durch die Handauflegung weiter. Diese Art von Handauflegung empfing
Johannes der Taufer und dieser gab sie an Jesus weiter. Jesus wiederum konnte die
Handauflegung bei seinen Aposteln durchfiihren.'”® Zumindest tritt die Priesterweihe
bei den Ostsyrern sehr stark hervor.

Bei den Ostsyrischen Vétern der Priester haben die Fahigkeiten, in der der Mysterien
geweiht ist. Timotheos Il. betont: dass der Priester nicht allein ohne einen Diakon die
Geheimnisse feiern soll.”” Deswegen werden die Geheimnisse der Kirche nicht ohne
Priester gefeiert. Bei Theodor wird der Priester durch den Geist zu seinem Amte zur

Spendung der Sakramente befahigt. Nach der Chronik von Arbelal’® ist die

"I GERBER, Theodor von Mopsuestia, 231.

2 DE VRIES, Der Nestorianismus, 145.

%3 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 18.

74 \/gl. DE VRIES, ebd, 120.

15 v/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 144

76 y/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 64.

Y7 v/gl. ebd. 50.

%8 \/gl. SACHAU, E., Die Chronik von Arbela, Berlin 1915, 42f.
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Handauflegung also von friheren Bischofen Uberliefertes  Mittel  zur
Amtsverleihung.'”® Nach Narsai'®® bekommt der Priester vom Geist durch die
Handauflegung die Gewalt und durch ihn werden alle Sakramente in der Kirche
vollzogen. Ishodad von Merv'® betont, dass der hl. Geist zwar einmal durch die
Salbung das Priestertum verliehen wird, es ist ohne Zweifel allegorisch zu erfassen,
da von einer Salbung im ostsyrischen Weiheritus nichts bekannt ist. Bei Ebedjesu
geschieht diese Salbung nicht mit materiellem Ol, sondern mit geistlichem O1.1%?
Neben der Handauflegung gibt es noch entsprechende Worte, durch welche die
Ubergabe des Amtes ausgedriickt wird.*®® Nach der Chronik von Arbela war die
Handauflegung keine stumme Handlung, sondern ein Akt, der von Gebeten begleitet
wurde.'®

Bei Timotheus'® ist der Priester folglich nicht Hauptursache der Gnade, sondern die
Worte des Priesters sind wirksam. Deshalb gilt der Priester als Frbitter.'®® Bei
Theodors ist der Priester ein Mensch - wie alle anderen Menschen- nicht fahig, solche
Wohltaten zu schenken, welche die gottliche Gnade allein verleihen kann, denn Gott
kann allein die gottliche Gnade verleihen. Denn Gott ist die Ursache der Gnade. Und
bemerkenswert bei Timotheus ist, dass der Mensch Christus nicht wahre Ursache der

Heilsgliter sein kann, da er nicht wirklich Gott ist, so auch der Priester.*®’

Ishoyahb I11. hélt in seinen Briefen fest, dass die priesterliche Gewalt von unsern
Herrn durch die Nachfolger in der Kirche, gemal der geistigen Tradition ausgeht. Bei
Theodor Bar Koni ist der Priester durch die priesterliche Kraft wirdig geworden. Ibn
Butlan zufolge empfingen alle Apostel nicht nur das Priestertum allein, sondern
gleichzeitig alle Grade des Priestertums. Auch bei den ostsyrischen Asketen, wie nach

% vgl. UMBERG, Johann Bapt, Die Sakramente in der Chronik von Arbela, in: ZKTh 49 (1925)
497-515, hier 509.

180 v/gl. NARSALI, Homilies, XVII (CONNOLLY 21, 8).

181 v/gl. ISODAD VON MERV, Kommentaries 5,2 (GIBSON 94).

182 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 120f.

183 v/gl. ebd. 121.

184 \/gl. UMBERG, Sakramente, 510.

185 vgl. TIMOTHEUS I1., Sieben, 1V, 16. f. 119v. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 111
Anm. 4).

186 v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 112.

87 v/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 127.
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Josef Hazzaya'® haben im VII. Jahrhundert nur der Priester die Befugnis der

Konsekration der Geheimnisse innegehabt, nicht aber die Engel.*®

Der Teilnehmende ist am Vollgeheimnis des Priestertums nicht nur durch die
Handauflegung geweiht, sondern auch durch die Stimme des Volkes gewéhlt. Mit
diesem geweihten und erwéhlten Priester feiert das glaubige Volk die Heilige
Liturgie. Deswegen erkennt die Ostsyrische Kirche die Liturgie als Priesterdienst
auch nicht praktisch an, denn zwischen Priester und Volk besteht ein ganz lebendiger
Kontakt. Diese ganze Liturgie der Ostsyrer baut auf Rede, Antwort und Gesprache

auf.

1.2 Der Spender der Weihe

Ein Vorrecht des Bischofs ist durch die Handauflegung die Gabe des Priestertums
weiterzuleiten. Das ist von der Frihzeit an die Lehre der Ostsyrer. Nach den
apostolischen Kanones des Clemens weiht der Bischof Priester, Diakone und die

In der Chronik von Arbela weiht der Bischof alle Kleriker und dieser ist als
Amtsverleiher immer und Gberall erscheint. Durch den Bischof wird ausschliel3lich

190 Auch Timotheus 1.1

die Ubertragung der Amtsgewalt befordert. und Ishoyahb
.92 bezeichnen den Bischof als den Spender der Weihe. Und Ishoyahb 111*%. sagt,
dass die Priester nicht Priester ohne die Bischdfe sein konnten, und auch die Bischofe
nicht Bischofe ohne die Metropoliten. Auch Anonymus erlautert ausdriicklich, dass

der Priester die Handauflegung nicht verleihen konne. **

188 \/gl. JOSEF HAZZAYA (7. Jahrh.): Fragen. Borg. Syr. 88, pag. 330-346, 330 (zitiert nach: DE
VRIES, Sakramententheologie, 62 Anm. 3).

189 \/gl. DE VRIES, Sakramentetheologie, 62.

1%9v/gl. UMBERG, Sakramente, 507.

Bvgl. TIMOTHEUS II., Sieben, 1. 12, f. 27v. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie bei
den Nestorianern, 124 Anm. 8).

92 \/gl. HABBI, (3 sbell 4usiS aalas, 415,

193 vgl. ISOYAHB IIl. (647-58): Isoyahb Patriarchae I11 Liber Epistularum, edidit et vertit R. Duval.,
Paris 1904-5 (= CSCO. S. 2/64), 203.

%4 vgl. DE VRIES, Sakramentetheologie, 124f.
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Ebedjesu betont, dass der Bischof Lektoren, Subdiakone, Diakone und Priester, der
Metropolit einfache Bischofe, der Patriarch die Metropoliten weiht. Und auch er

betont, dass fiir die Bischofsweihe zwei oder drei Bischéfe verlangt werden.'*

1.3 Unwiederholbarkeit der Weihe

Es scheint, dass diese Frage bei den Ostsyrern weniger als etwa bei den Westsyrern
behandelt wurde. Weil die Ostsyrer in Persien die absolut vorherrschende Kirche
waren und ein Konfessionswechsel hier nicht so hdufig vorkam, wie etwa zur Zeit des
Severus in Syrien, finden wir in der Fruhzeit bei den Ostsyrern keine grundséatzliche

Auseinandersetzung mit dieser Frage.'*

Das &lteste Zeugnis zur Sache ist ein Kanon 10. der Synode des Jahres 554.*" Fliiche.
Der Erste, welcher grundsétzlich und ausfuhrlich diese Frage behandelt, ist Ishoyahb
111. (I30yahb tlitaya /~bulh smasax.) (647-658)." Die Frage war praktisch zu seiner
Zeit im Vordergrund bezuglich der inneren Auseinandersetzungen in der ostsyrischen
Kirche. ,,Sein Grundprinzip ist, dass es auBerhalb der Kirche kein wahres Priestertum
gebe und demzufolge auch keine Geheimnisse geben kénne. Durch den Abfall von
der Kirche gehen die Rebellen ihres Priestertums ipso facto Verlustig.“199

Timotheus verteidigt dabei die Wirksamkeit der Geheimnisse wenigstens mancher
Haretiker. Und auch der Katholikos Hnanisho (775) Taufe und Eucharistie
mindestens mancher Haretiker gelten.”® Isho Bar Nun®* verbietet in einem seiner
Kanones den Empfang der HI. Eucharistie aus der Hand von Haretikern, selbst im

Notfall an Ostern.?%? Die Antwort der Ostsyrer auf diese Frage ist nicht einheitlich.

1% v/gl. DE VRIES, ebd, 124.

1% v/gl. ebd, 69.

7Vl HABBI, (5 siall LssiS salas, 305,

198 vgl. ISOYAHB 1., Liber Epistularum, 189.

%9 DE VRIES, Sakramentetheologie, 70.

20 HABBI, (3 sdall 4ussiS palag, 542F.

21 \/gl. SCHAU, Syrische Rechtniicher. 3 Bande, Berlin 1907, 14, 175, 126.
%2 DE VRIES, Sakramentetheologie, 73f.
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Allgemein ist die Meinung der Ostsyrer Uber die Spendung der Mysterien durch
Héretiker bestétigt als Notwendigkeit der Beauftragung fir die Geheimnisse. Die
Geheimnisse der Haretiker gelten als nichtig, weil die priesterliche Vollmacht nur der
Kirche von Gott verliehen wurde. Deswegen sind die Geheimnisse, also eine gottliche

Institution, denn die Befahigung zu ihrer VVollziehung wurde von Gott gegeben.?%

Ishoyahb I11. fordert bei der Aufnahme von abgefallenen Priestern, dass sie aufs Neue
gesalbt, geheiligt und vollendet werden.?®® Ebedjesu schreibt in seiner Kanons-
Sammlung 14*® eine Handauflegung fiir abgefallenen Priester durch den Bischof
vor. Aber diese Handauflegung ist nicht die eigentliche Wiederweihe, sondern nur
eine Art des Segens, d.h. diese Handauflegung muss nicht eine Weihe im strengen
Sinne sein. Auch Timotheus Il. unterscheidet eigens die Handauflegung nach der Art
des Segens von der Handauflegung der Weihe. Deshalb wird ein Priester durch die
Handauflegung nach Art des Segens nochmals in seinen Dienst eingefuihrt. Es handelt
sich offenbar nur um eine bloRe Bestatigung im Amt.?®® Denn das Priestertum bei
Ostsyrer erscheint jedenfalls etwas in sich ganz unzerstorbares.

2. Rangstufen
2.1 Aufzahlung

Jetzt sind die einzelnen Stufen des Priestertums an der Reihe. Alle Kirchen syrischer

Tradition haben im Wesentlichen dieselbe Konzeption eines apostolischen

Priestertums, das sich fundamental dreistufig ausdriickt: Diakon, Priester, Bischof.?*’

Die heilige-hierarchische Ordnung ist das Diakonat, das Presbyterat und Episkopat.”®®

203 \/gl. ebd. 76.

204 \/gl. ISOYAHB 1., Liber Epistularum, Text, 268.

205 \/gl EBEDJESU (1318): Collectio Canonum Synodicorum. In: A. Maius Scriptorum verterum nova
collectio, 10/1, Romae 1838, 1-360.,281, can.14.

28 DE VRIES, Sakramentetheologie, 122f.

27 \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 190.

28 \/gl. CASPER, Joseph, Die Priesterweihe in der Ostkirche, in: BiLi 12 (1937-1938) 401-408, hier
402f.
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Von den Ostsyrern werden mit Recht das Bischofsamt, Priestertum und Diakonat als
Hauptstufen angesehen.?®® In der Chronik von Arbela gibt es nur diese drei Grade.
Diese dreistufige Hierarchie auf gottlicher Anordnung wurde bereits zur Zeit Christi
iiberall umgesetzt. In altester Zeit sind der Chronik nur zwei Amter bekannt, namlich
die der Bischofe und Diakone, welche eng mit der Didache (Kapitel 15), dem ersten
Korinthesbrief (1 Kor 42) und auch mit dem Brief des hl. Paulus an die Philipper
(Phil 1,1) berdhren. Auch in der Periode des vierten Bischofs von Arbela Abraham
(von 136-151) wird noch kein Priester erwahnt. Auf jedem Fall scheint sich aus der
Chronik von Arbela zu ergeben, dass es vom ersten bis etwa zweiten Jahrhundert in
Adiabene wohl Bischofe und Diakone gab aber noch keine Priester.® In Theodors
Kommentar zum 1. Timotheusbrief gibt es eine eigentliche Weihe nur fur Priester und
Diakone. Die Subdiakone und Lektoren werden nicht vor dem Altare geweiht. Sie
sind nicht fiir den heiligen Dienst bestimmt. Dieser Dienst am Sakrament gehort nur
den Priestern und den Diakonen.?!

Weiters wird in der Chronik zur Zeit Noahs (150-167) neben dem Bischof und
Diakon zum ersten Mal auch der Priester aufgezahlt und spater kommt dieses
hierarchische Trio des Ofteren vor. AuRer jener hierarchischen Dreizahl ist kein
liturgisches Amt auf géttliche Einsetzung zuriickzufiihren.?2

Auch Aphraat nennt als Rangstufen des Priestertums nur Bischofe, Priester und
Diakone.”™® Ishoyahb I. und Ishodad von Merv zahlen die drei Hauptstufen auf.
Letzter betont die wesentliche Verschiedenheit der drei Hauptrangstufen. Auch
Shelemon von Basra (Slemon /\0:7.\;.\._:.)214 lasst die drei Stufen der Engel den drei
Graden des Priestertums entsprechen: Hohepriester, Priester und Diener. Timotheus
Il. meint, dass die Hauptstufen des Priestertums, Bischofsamt, Priestertum und

Diakonat von Christus aufgestellt wurden.**®

Eine Reihe anderer Rdnge werden noch neben diesen Hauptstufen genannt. Die

Ostsyrer sind sich nicht einig in der Aufzahlung der Rangstufen. In der spateren

29 y/gl. DE VRIES, Sakramentetheologie, 125.

219 UMBERG, Sakramente, 505f.

21 y/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 145.

22 UMBERG, Sakramente, 506.

23 \/gl. BURKITT, Crawford, Urchristentum im Orient, Tibingen 1907, 82. [Deutsch von Erwin
Preuschen].

24 \/gl. SELEMON VON BASRA (13 Jahrh.): The book of the bee, edited by E. A. Wallis Budge.
Oxford 1886 (= Anecdota Oxoniennsia, Semitic Series 1/2), 9.

213 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 126.
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Uberlieferung syrischer Ausleger wurde dieses dreistufige Modell durch den Einfluss
der Vision des Pseudo-Dionysios Areopagita (5. Jh.) von einer neunstufigen
himmlischen Rangfolge weiter entfaltet.”'®

Es ist eine Neunzahl, die den neun Chdéren der Engel entspricht. Aber diese Zahl wird
von manchen Autoren abgelehnt. Johannen Bar Zobi spricht von den neun Rangstufen
des Priestertums, analog zu den neun Rangordnungen der Engel.?” Aber Timotheus
[1. lehnt die Neuzahl ab. Auch gibt es andere Aufzéhlungen. Isho Bar spricht von fiinf
Graden der kirchlichen Hierarchie, die als Diakon, Priester, Bischof, Erzbischof und
Katholikos dargestellt werden. Ebedjesu bringt neben der Neunzahl auch die
Siebenzahl, dennoch kann man festhalten, dass die Neunzahl bei den Ostsyrern
dominierend ist.

Ebedjesu unterscheidet drei Stufen des Priestertums, von denen jede drei Grade
haben. Nach ihm ist die erste Hauptstufe der Hohepriester (Patriarchen, Metropoliten
und Bischofe), zweite Hauptstufe ist die der Priester (Chorbischofe, Erzdiakon und
Priester) und die dritte Hauptstufe ist der Diener (Diakone, Subdiakone und Lektor).
Der Anonymus nennt statt den Patriarchen den Katholikos.*®

2.2 Die einzelnen Rangstufen

In erster Linie soll hier die Weihe und die Amtsbefugnisse behandelt werden.
Ebedjesu unterscheidet drei Grade des Episkopats: Bischéfe, Metropoliten und der
Patriarch, drei Grade des Presbyterats: Presbyter, Chorbischéfe und Erzdiakone und
drei Grade des Diakonats: Lektoren, Subdiakone und Diakone. Die Einsetzung der
Lektoren, Subdiakone, Diakone und Priester wie die Konsekration der Bischofe,
Metropoliten und Patriarchen wird durch Auflegung der rechten Hand (bei
gleichzeitiger Ausstreckung der Linken), durch Bezeichnen mit dem Zeichnen des
Kreuzes und Gebet vollzogen, wobei die der Erzdiakone und Chorbischdfe nur durch
Segnung erfolgt. Die Weihen des Lektorats und Subdiakonats sind jedoch in
Vergessenheit geraten. Diakone-, Priester- und Bischofsweihe sind von einer Reihe

von einsichtigen Riten umgeben,?*® die wie folgend eingestuft sind:

218 \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 190.

27v/gl. DE VRIES, Erklarung, 203.

28 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 127f.

29 \/gl. HEILER, Friedrich, Urkirche und Ostkirche, Miinchen 1937, 443.
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1. Der Patriarch: Ishoyahb 111.°% zufolge muss dieser vom Bischofsamt zum
Patriarchendienst durch die Handauflegung geweiht werden. Nach Ebedjesu
wirken sechs Metropoliten bei der Weihe der Patriarchen mit. An anderer
Stelle spricht er von drei oder vier Metropoliten. Bei den Ostsyrern ist die
Patriarchenweihe eigentlich keine neue Weihe, sondern ein bloRer
Kirchenbrauch. Nach Ishoyahb ist die Weihung der Metropoliten und
Bischofe auf das Amt des Patriarchen zuriickgekommen.??

2. Der Metropolit: Nach Ebedjesu sollen an der Weihe des Metropoliten
mindestens drei Bischofe teilnehmen. Auch wird in der Weihe der
Metropoliten weder eine neue Handauflegung, noch eine Anrufung des hl.
Geistes erwahnt. Entweder ist der Kandidat bereits Bischof oder auch nicht.
Wenn dieser aber noch kein Bischof ist, wird die Bischofweihe an ihm

vollzogen.?

3. Der Bischof: Die Weihegebete der Ostsyrer haben bei der Diakon-, Priester
Bischofsweihe die Form einer Herabrufung des hl. Geistes (Epiklese).?* Die
erste Synode des Jahres 410 fordert bereits wenigstens drei Bischofe zur
Bischofsweihe. Die Synode des Jahres 544 betont, dass der von einem oder
zwei Bischofen geweihte Bischof nicht gultig aufgestellt werden konnte. Der
Metropolit muss nicht nur seine Einwilligung geben, sondern auch bei der
Bischofsweihe mittétig sein. Ishoyahb?* und Ishodad von Merv halten auch
fest,?® dass die Bischofe ohne die Metropoliten nicht Bischéfe sein konnten.
Deswegen kann ein einfacher Bischof ohne Metropolit die Bischofweihe nicht

vornehmen.??®

4. Der Chorbischof:  Er steht im Range unter dem Erzdiakon. GemaR des

Patriarchen Ishoyahb Ill. ist noch zu Beginn des 7. Jahrhunderts seine

220\/gl. ISOYAHB Ill., Liber Epistularum, Text, 203.
221 \/gl. DE VRIES, Sakramentetheologie, 130.

222 \/gl. ebd. 130.

28 \/gl. CASPER, Die Priesterweihe, 404f.

224 \/gl. ISOYAHB I11., Liber Epistularum, Text, 203.
22 \/gl. ISODAD VON MERYV, Commentaries I, 99.
226 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 132f.

NONN
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Aufgabe im Auftrage des Bischofs oder des Metropolit die Kloster zu
visitieren.??’ Bereits seit der ersten Synode des Jahres 410 wird der
Chorbischof erwéhnt. Aber Anonymus erklart den Begriff ,,Chorbischof* als
Bischof der Dorfer, der gleichzeitig Vikar und Helfer des Bischofs ist. Auch
nach dem Liber Patrum wird der Chorbischof zur Visitation der Dorfer
ermachtigt. In der Darstellung der Weihe wird keine Handauflegung erwahnt.
Auch im Ritual der Chorbischofsweihe finden sich weder Handauflegung
noch Anrufung des Geistes. In alter Zeit war es dem Chorbischof mdoglich
auch niedere Kleriker bis einschlieBlich Subdiakone zu weihen. Im Liber
Patrum war auch die Weihe der unteren Stufen Sache des Chorbischofs. Der
Chorbischof gilt als Einzelheit, welcher kein theologisches, sondern lediglich

kanonisches Interesse hat. 228

Der Erzdiakon: Unter dem Bischof steht der Erzdiakon. GemaR Kanones 19

der Synode des Ishoyahb 1.%°

werden die Aufgabe des Erzdiakon wie folgt
beschrieben: ,,[...] die Einteilung der Kleriker zum Gottesdienst und die
disziplindre Dienstaufsicht Uber die Kleriker der Ditzese und die
Kirchendiener“.?° Auch dieses Amt wird von der Synode des Jahres 410
erwéhnt. Seine Dienstpflichten werden im Einzelnen dargestellt. Erzdiakon ist
die rechte Hand des Bischofs und leitet den ganzen Gottesdienst ein. Bei
Anonymus ist er gleichsam ein Engel, der tiber das Priestertum aufgestellt ist.
Nach Liber Patrum wird Erzdiakon auch Visitator genannt. Auch bei ihm
fungiert er als Sekretér des Patriarchen. In den Weiheriten findet selbst keine
Handauflegung statt. Er wird nur auf der Stirn bezeichnet, wobei die Ubliche

Formel gesprochen wird.?*

Der Priester: Im Range nach den Chorbischdfen folgt der Priester. Es gibt

zwischen den Priestern einer Didzese Range nach dem Weihealter.*? Bei den

227 \/gl. SELB, Walter, Orientalisches Kirchenrecht. 1: Die Geschichte des Kirchenrechts der
Nestorianer, Wien 1981, 137f.

228 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 135f.

229 \/gl. HABBI, (3 sball 4uiS aalas, 380.

280 \/gl. SELB, Orientalisches Kirchenrecht, 137.

21 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 136.

82 \/gl. SELB, Orientalisches Kirchenrecht, 138.
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Ostsyrer ist die Aufgabe des Priesters zu unterrichten und zu erleuchten. Babai
der Grof3e spricht, dass die Diakone reinigen und die Priester belehren. Auch
bei Ebedjesu erleuchtet der Priester das Volk. Der Priester kann nicht die
Handauflegung spenden. Die Hauptvollmacht des Priesters ist es, das Opfer
darzubringen und die Taufe zu spenden. Deshalb gehen die Vater der Ostsyrer
davon aus, dass der Priester zwei Talente besitzt. Nach den Regeln der

Priesterweihe darf dieser nur vom Bischof geweiht werden.?*

Der Diakon: Der Diakon wird bei Ostsyrern Reiniger genannt. Bei Timotheus
ist das Amt des Diakons zu reinigen, wobei dieser nur ein Talent besitzt und
zwar das des Dienstes. Der Diakon darf nicht weihen. Dies wird ihm durch
den apostolischen Kanones verboten.?** Er hat keine Macht, das HI. Opfer
darzubringen. Aber sollte es keinen Priester geben, kann im Notfalle der
Diakon den Messkelch und eucharistisches Brot verteilen. Diese Billigung ist
auf Ishoyahb IlI. zuruckzufihren. Er ist des weiteren nicht berechtigt zu
taufen, jedoch wie bereits bei der Eucharistie erwéhnt, darf er auch hier im
Ausnahmefall eine besondere Gattung der Konsekration durchfiihren. Er kann
trotzdem mit dem geweihten Ol kein Herabsteigen des HI. Geistes ins
Taufwasser bewirken, wenn ein Kind im Sterben liegt und kein Priester
vorhanden ist. Bemerkenswert ist es, dass in verschiedenen Handschriften
schon in der Einleitung zur Taufliturgie erwéahnt wird, dass die Diakone bei

235

der Taufe salben kénnen.“*> Auch scheinen Diakone héufig als Vertreter von

Bischofen auf Synoden.?*®

Der Subdiakon: Nach Timotheus II. werden Lektor, S&nger und Subdiakon

237 In den Weiheriten

weder durch Handauflegung noch Epiklese geweiht.
wird bemerkt, dass der Subdiakon nicht auf der Stirn bezeichnet wird. Die
erste Synode der Ostsyrer Mar lIsaaq (410) weist dem Subdiakon den Dienst

zu, wahrend des Gottesdienstes an den Tiiren zu stehen.?®® Auch Ebedjesu

23 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 139.
24 \/gl. TIMOTHEUS 1., Sieben, 1, 4, f. 12r. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 111

Anm. 4).

2% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 139f.
2% \/gl. SELB, Orientalisches Kirchenrecht, 139.
27 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 56.

28 \V/gl. HABBI, (i sbell 4eiiS salas, 73,
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versucht die Aufgabe des Suddiakons in der Kirche zu verschénern und hélt

fest, dass diese die Tiiren zu bewachen und Lampen anzuziinden haben.?*

9. Der Lektor: Ebedjesu und Timotheus Il. lehnen die Handauflegung beim
Weiheritus des Lektors ab. Bei der Messe darf der Lektor vorlesen. Die
Lesung der Apostelbriefe ist dem Diakon vorbehalten. Das Amt des Lektors
ist dhnlich dem des Suddiakons.**® Auch der Bischof mahnt den neuen
Lektor, dass dieser taglich die hl. Schriften liest und auch heilig lebt, damit
sich die Horer nicht nur auf Grund seiner Worte, sondern auch auf Grund

seines Lebens bilden.?**

2% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 142f.
29 \/gl. ebd. 143,
21 \/gl. CASPER, Die Priesterweihe, 403.
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V1. Die Taufe

1. Ursprung der Taufe

Nach den Ostsyrern ist das grundlegendste Sakrament des Christentums die Taufe, die
schon im Alten Testament eine Bedeutung hatte. Die Ostsyrer betrachten die
alttestamentliche Beschneidung als ein Vorbild der Taufe. Die Taufe basiert in enger
Verknuipfung mit der Okumene. Timotheus 1l. schildert, dass Blut und Wasser als ein

Bild der Taufe ist, welche aus der Seite des Herrn ausflossen.?*?

Bei den spateren Ostsyrern werden Legenden verbreitet, die Gber den Ursprung des
Fermentum der Taufe aus dem Wasser, das aus der Seite des Herrn floss, das dem
Dogma von der engen Beziehung zwischen dem Tode des Herrn und der Taufe zeigt.
Auch die Ostsyrer erkldaren die Stelle der Taufe aus dem ersten Korintherbrief. Es
heif3t, dass der Durchgang durch das Rote Meer ein Bild der Taufe war und dass die
Uberschattung der Wolke die Gnade des hl. Geistes bedeutet.?*?

2. Arten der Taufe

Die Ostsyrer sind sich in der Aufzahlung der Arten der Taufe nicht einig. Theodor
Bar Koni®** unterscheidet einerseits vier Arten:

1. die judische Taufe

2. die Taufe des Johannes

3. die, mit der Glaubige getauft werden

4

die Taufe des Leidens und des Todes

Ebedjesu® andererseits kennt fiinf verschiedene Taufen:

1. die korperliche Reinigung mit Wasser

%2 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 71.

#3\/gl. DE VRIES, die Sakramentetheologie, 150.

#4\/gl. THODOR BAR KONI (8. Jahrh.): Liber Schoiiorum, syrischer Text herausgegeben von Addai
Scher, 2 Bande, Paris 1910-12 (= CSCO. S. 2/65- 66), 43.

5 \Vgl. EBEDJESU, Bar Brikha, ~duis_i=/ marganita / der Perle, hg von Mar Tuma DARMO,
Trichur 1955, 44f,
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die gesetzliche Reinigung
die Reinigung von Kelchen usw. nach der Uberlieferung der Vorfahren

die Taufe des Johannes der Stindenvergebung
246

o b~ N

die Taufe unseres Herrn im hl. Geist.
Timotheus I1. hingegen zahlt sogar acht Arten der Taufe:?*’
1. die Taufe der Stindflut

die Taufe durch das Meer und die Wolke

die Taufe der gesetzlichen Reinigung

die Taufe des Johannes

die Taufe unseres Herrn

die Taufe der Martyrer

die Taufe durch Feuer?®®

die Taufe der Tranen.?*°

© N o g B~ DN

3. Die Geschichte der Taufliturgie

,Unter den orientalischen Riten hat nur die chalddische [ostsyrische] bewusst den
Taufritus, der fiir Erwachsene abgefasst war, in einen Ritus fir Kinder abgewandelt.
Dieses Werk wird dem grof3en Reformator des [ostsyrischen] chalddischen Ritus, dem
Katholikos Ishoyahb Il1. zugeschrieben (Mitte des 7. Jahrhundert)“. %

Die ostsyrische Taufliturgie erhielt wesentlich durch den Katholikos Ishoyahb II1.
(652-661) seine Ausgestaltung. Dieses Taufzeremonien Ishoyahb I1lI. ist fur die

Kindertaufe bestimmt und die Vorlage dieses Taufrituals des 7. Jahrhundert ist

1

wahrscheinlich fir immer verloren.®*  Aber Diettrich betont, dass diese alteste

%8 \/gl. DE VRIES, die Sakramententheologie, 151.

#7\/gl. TIMOTHEUS 1., Sieben, 111, 4, f. 48v-49r. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie,
151 Anm. 4).

8 Wie auch Ishodad von Merv erklart die Stelle bei Matthaus (Mt 3, 2): er wird euch mit dem hl. Geist
und mit Feuer taufen. Das Feuer zeigt auf die Herabkunft des hl. Geist in Bild von Feuerzungen auf die
Apostel hin.

29 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 151.

20 \/gl. RAES, Alfons, Die Taufriten im Orient, in: LJ 9 (1959) 46-51, hier 51.

21 ygl. BAUMSTARK, Anton, Besprechungen, in: OrChr 3 (1903) 219-226, 221f.
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Kindertaufliturgie der Christenheit nahezu ein Jahrtausend alter als die altesten

Parallelerscheinungen des Westens ist.?>?

Letzten Endes hat der Katholikos Mar Eliya Il1l. Abu Halim al- Hadithi (1176-1190)
den Text und die Riten endgultig geordnet. Festzuhalten ist, dass dieses Taufritual als
kanonisch gilt. ,,.Die vorhandenen Manuskripte reichen bis zum Ende des 15. und ins
16. Jahrhundert zuriick und befinden sich in Berlin, London, Cambridge und dem
Vatikan und entstammen sowohl aus dem Vorderen Orient als auch von der indischen
Malabarkiste. Erste Ende des 19. Jahrhundert lie} die Mission des Anglikanischen
Erzbischofs von Canterbury auf Bitten des damaligen Katholikos Mar Shimon XVIII.
Ruben (1861-1903) in Urmia eine Liturgie (~w-\, /taksa) mit den Texten flr die

Eucharistiefeier und die Spendung der Taufe (1890) drucken.?*®

Der heutige Gelehrte Priester Joseph LY. de Kelaita hat im Jahr 1928 in der
ostsyrischen Druckerei von Mosul die (~w-\, /taksa) veroffentlicht.”®* Das bekannte

Taufritual kennt die alten Katechumenatszeremonien®® der Fastenzeit nicht mehr.

Diese Katechumenatsriten wurden in der Erwachsenentaufe friher am

256

Karsamstagabend ausgeiibt.”® ,,Urspriinglicher Tauftag war der Samstag, d.h. der

grol’e Samstag der Heiligen Woche oder der Karsamstag. Doch schon die Synode des
Katholikos Mar lIsaak (410) bestimmt im 15. Kanon, der Archidiakon mdége den
Priestern die Tauftermine zuweisen.«?*’

Auch wurden damals die Kinder getauft. Wie zur Zeit Babai des GrolRen im 7.
Jahrhundert war die Kindertaufe schon in Ubung. Auch Emmanuel Bar Shahra®®

betonte, dass die Kinder vorrangig getauft werden, danach die Ménner und zuletzt die

»2\/gl. DIETTRICH, Gustav, Die nestorianische Taufliturgie, Giessen 1903, 3.

3 MADEY, Johannes / VAVANIKUNNEL, Georg, Taufe, Firmung und BuRe in den Kirchen des
ostsyrischen Ritenkreises, Ziirich 1971, 13.

4 Vgl. MADEY, Johannes, Die Riten der ,, Initiatio christiana“ bei den Ostsyrern oder Chalddern, in:
Kyrios 10 (1970) 101-109, hier 101.

% Im Friiher die bei solche Ostsyrern Katechumenatsriten waren Handauflegung, Exorismus, Absage
an Satan, Hingabe an Christus, Glaubensbekenntnis und erste Bezeichnung mit Ol bestanden. Welche
zur Zeit der eigentlichen Taufbewerberschaft in Ubung waren.

%6 \/gl. DE VRIES, Wilhelm, Zur Liturgie der Erwachsenentaufe bei den Nestorianern, in: OrChrP 9
(1942) 460-473, hier 461.

*"MADEY,/ VAVANIKUNNEL, Taufe, 15.

28 \/gl. EMMANUEL BAR SAHHARE ( 10. Jahrh.): Memra der Erklarung der Geheimnisse der
Taufe. Vat. Syr. 182, f. 268v. — 273v, f. 39v. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 472
Anm. 2).
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Frauen. Auch Timotheus II. stellt fest, dass die Zeremonien der Erwachsenentaufe
noch im 14. Jahrhundert wirklich in Gebrauch waren.?*

,.Es liegt nach allen kein Grund vor daran zu zweifeln, dass Ishoyahb 111.%° wirklich
den Kindern das Taufritual redigierte. Seine Reform bestand im Wesentlichen darin,
dass er die Katechumenatsriten der Fastzeit und ferner die Absage an Satan und das
Glaubensbekenntnis abschaffte. !

Diettrich zufolge, ist die Kindertaufliturgie des Ishoyahb 111 eine Nachahmung der
Eucharistieliturgie der Apostel Addai und Mari. Deshalb betrachten Addai und Mari
die Anaphora (ostsyrische Abendmahlliturgie) als Ideal fir die Ishoyahbische

Taufliturgie.?®

4. Die Beziehung der Taufe Christi zu unserer Taufe

Die ostsyrischen Véter sprechen daruber, dass die Taufe Christi sinnverwandt mit der
Einsetzung unserer Taufe ist. Sie werden mit der Taufe des Johannes getauft und
sodann mit der Taufe Christi vollendet. Denn nach den Vatern geniige die Taufe des
Johannes nicht.

Auch Babai spricht dartber, dass die Taufe im Zusammenhang mit der Taufe Christi
steht, deren Ausgangspunkt sie ist. Diese Verbindung zwischen Beiden ist eine
organische. Im Prinzip ist die Taufe der Menschheit auch die Taufe Christi. Es liegt in

seiner christologischen Lehrmeinung. 2%®

Hingegen schreibt Anonymus, dass die Taufe unseres Herrn den mystischen Tod
bedeutet. Sein Tod bedeutet unsere Taufe. Das heif3t, dass unsere Taufe einfach nicht

die Taufe Christi ist. Nach Mas‘ud Ibn al-Qass®®* geschah auch die Taufe Christi im

Namen der Heiligen Trinitat.?®®

%9 v/gl. DE VRIES, Zur Liturgie der Erwachsenentaufe, 472f.

%0 v/gl. ISOYAHB IlI., Liber Epistularum, 51.

2L Ehd, 473.

%2 \/gl. DIETTRICH, Taufliturgie, 20f.

%3 \/gl. KRUGER, Paul, Das Geheimnis der Taufe in den Werken Babais d. Gr., in: OrChr 47 (1963)
98-110, hier 98.

%% \/gl. MACLEAN, A. J., The East Syrian Ephiphany Rite., in F. CONYBEARE, Rituale
Armenorum, Oxford 1905, 351f.

%% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 152.
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5. Die Taufe als Grundlage der anderen Sakramente

Durch die Taufe wird der Mensch in die Kirche aufgenommen. Sie ist darum die Erste
Vorbedingung fur den Empfang der anderen Geheimnisse. Sie ist die Ubernatirliche
Geburt des Menschen, das heil3t der Mensch wird durch die Taufe in einen neuen
Bund aufgenommen. Die zweite Geburt in der Taufe wird durch den hl. Geist von der
Gottheit selbst empfangen und ist nicht wieder verganglich.?®

Anonymus®®’ spricht insbesondere, dass die Taufe als die Tir zu den Sakramenten

2% {iber die Taufe, dass die

gilt. Auch Emmanuel Bar Shahra betont in seiner Memr
Taufe der Anfang und das Fundament aller geheimen Sachen ist. Johannan Bar
Z0obi®® und Ebedjesu betonen, dass wer die Taufe nicht empfangt, auch nicht am
Genuss der Eucharistie Anteil haben kann.?"

Nach Theodor von Mopsuestia ist die Taufe zu Beginn seiner ersten Homilie das
Hauptsakrament. Sie stellt nach Paulus (Rom 6,3f.) - Christi Tod und Auferstehung

(Okumene) dar und schenkt uns dieses zentrale Ereignis der Heilsgeschichte.?™

6. Die grundlegendsten Sakramente fur Tauflinge

Die Taufe ist die Grundlage des christlichen Lebens. Durch Taufe, Firmung und
Eucharistie erfolgt die Aufnahme in die Glaubensgemeinschaft der Christen. Die

Taufe ist das Sakrament der Wiedergeburt durch das Wasser im Wort.

Das Taufritual der ostsyrischen Kirche lehnt sich eng an den Lauf des eucharistischen
Opfers an, &hnlich wie in der koptischen und &thiopischen Kirche. Die Kommunion

der Tauflinge gehdrt wesentlich zur Eucharistiefeier.?’

%6 \/gl. KOCH, Hugo, Taufe und Askese in der alten ostsyrischen Kirche, in: ZNW 12 (1911) 37-69,
hier 45f.

%7 \/gl. ANONYMUS, Expositio, 244.

%8 \/gl. EMMANUEL BAR SAHHARE, Memra, Vat. Syr. 182, f. 269r. (zitiert nach: DE VRIES,
Sakramententheologie, 154 Anm. 1).

29 \/gl. JOHANNAN BAR ZOBI, Erklarung aller gottlichen Geheimnisse, Borg. Syr. 90, f. 44b.
(zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 154 Anm. 3).

21%\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 154f.

2" \/gl. GERBER, Theodor von Mopsuestia, 217f.
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Die heilige Kommunion wird den Tauflingen im Anschluss an Taufe und Firmung
hingereicht, das ein alter Brauch der Ostsyrer ist. In Trichur ist dieses Ritual
wiederbelebt worden: der Priester taucht seinen Finger in das hl. Blut und fihrt ihn
mit einem Tropfen desselben in den Mund des Kindes.?"

Es gibt einen urspriinglichen normativen Aufbau der christlichen Initiation. Wir
konnen Uber Taufe sagen, dass die Taufe der urspriingliche Name der ganzen
Initiation ist, ndmlich das Tauchbad, Handauflegung (Firmung) und Eucharistie, die
ihre eigene, unvertauschbare geistliche Bedeutung haben. Diese Ordnung ist
apostolisch, zu den Kklarsten Beweisen zéhlen die Kirchenordnung Hippolyts um 200
und Taufkatechesen des 4. und 5. Jahrhunderts.?™

Auch finden wir diese Ordnung bei den Thomasakten, Ephrdm dem Syrer in seiner
zweiten Strophe des Hymnus 27 gegen die Irrlehren und auch in der syrischen
Didaskalie. Die Aufeinanderfolge sind Olsalbung vor der Taufe, Tauchen und

Eucharistie.?”

7. Notwendigkeit der Taufe

Faktisch wird bei den Ostsyrern im Allgemeinen die Notwendigkeit der Taufe gelehrt.
Timotheus Il. erlaubt sogar, sich im Notfall von einem héretischen Priester taufen zu
lassen. Das bedeutet, dass er die Taufe fur notwendig halt. Auch Anonymus zeigt,
dass eine vollendete Seligkeit ohne die Taufe nicht moglich sei. Auch die Ostsyrer
betonen, dass die Taufe durch das Martyrium ersetzt werden kann, dieser sei
Notwendigkeit.

Die Ostsyrer sind an der Annahme Uber die Kindertaufe interessiert, weil sie die
Taufe als Notwendigkeit finden. Hier spielt die Frage von der Erbstinde eine wichtige

Rolle, denn diese ist auch der Anlass fiir die Notwendigkeit der Kindertaufe.?®

272 \/gl. MADEY, Die Riten, 105.

28 \/gl. MADEY, Taufe, 15.

2 \/gl. KRETSCHMAR, Georg, Die Grundstruktur der Taufe, in: JL 22 (1978) 1-14, hier 2f.

2% \/gl. DOLGER, Franz Joseph, das Kreuzzeichen im Taufritual, in: JAC 5 (1962) 10-22, hier 19.
2% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 158.
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Die Lehre der Erdsiinde ist bei den Ostsyrern nicht klar. Die Kindertaufe war im 11.
Jahrhundert noch nicht in Gepflogenheit gewesen. Auch die Chronik von Arbela wird
uber die Taufe von Knaben berichtet, die bereits im Gebrauch ihrer Vernunft waren.
Wahrend bei Anonymus nur Uber die Erwachsenentaufe berichtet wird, findet man bei

Babai dem GroRen Aufzeichnungen tiber die Kindertaufe.?”’

a*’® im zehnten

Des Weiteren berichtet Emmanuel Bar Shahra in seiner Memr
Jahrhundert Uber die Taufe, jedoch nichts Uber die Kindertaufe, obwohl sie ohne
Zweifel zu seiner Zeit Ublich war. Auch in Aufzeichnungen von Johannan V. Bar
Abger?”®, der am Anfang des zehnten Jahrhunderts Patriarch war, kann man Berichte

iiber das Abendmahl der Kinder sogleich nach der Taufe finden.?®

Grundsatzlich sind die Ostsyrer nicht gegen die Frage der Kindertaufe. Badger
zufolge taufen die Ostsyrer die Kinder gewdhnlich am 80. Tage nach der Geburt.
Diese ostsyrischen Vater rigten den Missbrauch der Malabarchristen, welche die
Kindertaufe Monate, sogar oft Jahre hinausschoben.?®*

Timotheus Il. halt fest, dass die Kinder rein von Siinden seien und nicht zur Tilgung

der Suinde getauft werden.?®

Auch in der Taufliturgie wird die Stindenlosigkeit der
Kinder erwéhnt. Aus diesem Grund sahen die Ostsyrer die Kinder als siindenlos an.
Die Ostsyrer hatten die Taufriten gedndert, die im Taufling die Stinde voraussetzten.
Diese Anderung wird Ishoyahb Ill. (647-658) zugeschrieben. Es wurden die
Teufelsbeschworung und die Absage an Satan abgeschafft, da die Kinder als
unschuldig angesehen wurden.?®® Auch das Gebet der Handauflegung offenbart
eindeutig, dass die ostsyrische Kirche keinen Gedanken der ausgepragten

Erbstindenlehre besitzt.?®*

?"T\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 158f.

28 \/gl. EMMANUEL BAR SAHHARE, Memra iber die Taufe, Vat. Syr. 182, f. 182, f. 268v-223v.
(zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 159 Anm. 3).

1% vgl. JOHANNAN V. BAR ABGER (900-905): Kirchliche Fragen. In: J. S. Assemani, Bibliotheca
Orienttalis Clementina vVaticana. 3/1: De scriptoribus Syris Nestorianis, Roma 1725, 249-254. 250.
280 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 159.

2 \/gl. ebd. 159.

%82 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 75f.

%8 \/gl. MADEY, Die Riten, 105f.

%4 \/gl. MADEY, Taufe, 17.
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Heute finden wir im Ritus der Kindertaufe noch Spuren des alten Rituals, eine
Anspielung auf die friihere Absage an Satan und auf das Glaubensbekenntnis. Wir
finden sowohl bei Timotheus Il. als auch bei Emmanual Bar Shahra in seiner

=285
a

Memr. uber die Taufe eine Angabe der alten Erwachsenen (ber die Absage an

Satan und das Glaubensbekenntnis.?®

Wir finden manchmal in Quellen der Ostsyrer einen Gedanken, dass die Siunde
Adams selbst fiir die ganze Menschheit verheerende Folgen hatte. Aber Babai der
GroRe leugnet die Vererbung der Siinden Adams fiir das ganze Menschengeschlecht.
Ebenso sei der Tod nicht durch die Sinde Adams in die Welt gekommen. Auch
Timotheus Il. zieht das Todesurteil tber die ganze Menschheit nicht auf die Slinde
Adams zuriick, sondern auf dem Faktum, dass alle Menschen personlich sundigten.
Wegen ihrem personlichen Vergehen kam also der Tod tiber die Menschen.?’

Deshalb ist bei den Ostsyrern im Allgemeinen die Ubertragung der Schuld Adams auf
seine Nachkommen nicht anerkannt. Die Kinder sind namlich rein von Sunde und
wenn wir die Kinder taufen, dann nicht wegen der Sunde, sondern um sie von der

Knechtschaft zu befreien und damit sie Séhne Gottes werden.?®

Dabei wird betont, dass die Kinder nicht siindigen kénnen. Die Taufe dient nur bei
Erwachsenen zur Vergebung der persénlichen Stinden.? Wie auch bei Ishoyahb III.
in seinem Taufritus betont wird, stehen die Kinder noch nicht unter der Gewalt des
Dé&mons und sind daher noch ohne Sinde. Ebenso wird bei ihm das
Glaubensbekenntnis ausgelassen, zu dessen Vollziehung ein Kind noch unfahig sei.*°
Im Notfall kdnnen die Kinder auch in der Fastenzeit, in der sonst nicht getauft werden
soll, die Taufe empfangen. Auch der Diakon kann die Taufe spenden. Aber die
Ostsyrer sehen die Nottaufe irrtimlich als vollgiltige Taufe an. Das heil3t, dass die

Ostsyrer im Allgemeinen die Kindertaufe als notwendig betrachten.?**

%5 \/gl. EMMANUEL BAR SAHHARE, Memra iiber die Taufe, Vat. Syr. 182, f. 270r-v. (zitiert nach:
DE VRIES, Sakramententheologie, 160 Anm. 2).

%6 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 160f.

%7 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 76f.

88 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 164f.

%9 \/gl. KRUGER, Geheimnis, 106f.

20 \/gl. RAES, Alfons, Die Taufriten im Orient, in: LJ 9 (1959) 46-51, hier 51f.

#1\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 165.
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8. Unwiederholbarkeit der Taufe

Die Ostsyrer heben tatsdachlich hervor, dass die Taufe eine einmalige sein muss.
Timotheus I. und Ishodad von Merv leiten die Einmaligkeit der Taufe aus der Stelle
der Epheser Briefs (Eph 4,5) ab. Der Text lautet ,,Ein Herr, ein Glaube, eine Taufe®.
Im Neuen Testament gibt es keine Erneuerung der Taufe zur Stindenvergebung, wie
im Alten Testament, sondern nur eine Taufe, welche nicht wiederholt werden kénne.
Auch Timotheus I. lehnt die Wiedertaufe der Haretiker unbedingt ab.?%?

Auch wenn man nach der Taufe vom Glauben abfallt, darf man sich von der Kirche
ohne Wiedertaufe aufnehmen lassen. Timotheus Il. fihrt die Unwiederholbarkeit der
Taufe darauf zurlck, dass sie ein Symbol der Auferstehung und ein Bild des Todes

Christi sei und beide seien einmalig.>*

9. Die notwendigen Elemente flr die Taufe

9.1 Das Wasser

Nach Timotheus Il. sind die Bestandteile der Taufe Wasser, Ol, ein Priester und
liturgische Gebete, ohne deren Beisammensein sie Gberhaupt nicht vollstreckt werden
kann.?** Ebedjesu hingegen demonstriert das reine Wasser als Materie der Taufe. Er
beruft sich dabei auf den Kklassischen Text im dritten Kapitel des

Johannesevangeliums (Joh 3, 1-9).2%°

Theodor Bar Koni (Teodoros bar koni /,aa is waiasau )?% indessen erlautert fur die

Wahl des Wassers als Materie der Taufe sechs Beweggriinde und bezeichnet

292 \/gl. ebd. 167.

2% \/gl. DE VRIES, Timotheus, 78.

2% \/gl. ebd. 72.

2% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 168.

2% \/gl. THEODOR BAR KONI, Liber scholiorum Il, 78.
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gleichzeitig das Taufwasser als ein Symbol der Neuschépfung. Auch Timotheus II.

schildert das Taufwasser als ein Typus des Grabes und der Auferstehung.?’

Fur Isho Bar Nun gilt das Wasser als Glied fur die Aktivitdt des Geistes. Des
Weiteren zeigen Anonymus und Timotheus Il. auf, dass der Geist in der Wasserweihe
ins Wasser herabgerufen mit Ol bezeichnet und vermischt wird, und dann durch den
HI. Geist geweiht ist. Das bedeutet, dass die Geburt in der Taufe durch den Geist
geschieht. Ebenso erwéhnen Ishoyahb 1. und Babai die Taufwasserweihe, welche im
Namen der gottlichsten Trinitat geschieht.”®® Das Taufwasser wird als der zentrale
Teil des Taufrituals bezeichnet. Auch erscheint ausschlaggebender die Weihe des Ols,

welches zur Einsalbung vor der Spendung der Taufe dient.?*

9.2 Das Ol

Das zweite wichtige Element zur Taufe ist das Ol, das zur Weihe des Wassers und zur
Salbung der Tauflinge dient. Es wird immer das Ol der Salbung genannt und dieses
Ol darf auch nur fir die Taufe verwendet werden. Das Ol besteht aus reinem
Olivendl. Bei den Ostsyrern Indiens war auch anderes Ol im Gebrauch, vor allem

Sesamol und auch das Ol der Kokosnuss.®

Es wird unterschieden zwischen dem Ol der Salbung und dem Ol der Gnade, wobei
letzteres flr die Taufe nicht geeignet ist. Beide durfen keinesfalls miteinander
gemischt werden. ,, In den Rubriken der Altarweihe wird eingeschéarft, der Altar dirfe
nicht mit dem Ol der Taufe geweiht wird. Es soll nicht den Kranken oder Besessenen
gespendet werden; es dient ausschlieBlich fiir die Taufe.“*** Auch Ishoyahb schon
erwahnt in seiner Kanon-Sammlung Nr.17, dass das Ol der Salbung nur fiir die Taufe

benutzt wird.3%

27 y/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 42.
2% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 169f.
° Vgl. RAES, Taufriten, 48.

%0 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 170f.
%L Ehd. 171.

%92 Vgl. HABBI, (i rdall 4ei palss, 422,

2

©

69



Nach Timotheus Il. wird das Ol durch das Herabsteigen des hl. Geistes geweiht. Er
bezeichnet das Ol der Salbung als Symbol der Kraft des hl. Geistes. Durch diese
Vermittlung des Ols kommt geistliche Kraft zur Wirksamkeit. Das gibt Kraft zur
Uberwindung des Satans.*®® Ishoyahb nennt es ein Sakrament des Gewands der
Annahme an Kindes statt. Wie in der taufliturgischen Gebete gilt das Ol als ein Typus
der Ewigkeit. Ebenso gilt bei Johannes Bar Zobi*™* das Ol als ein Zeichen des

Friedens und der Unvergénglichkeit.**

Das bei jeder Taufe neu zu weihendes Ol (das Ol im Becken: lagna / ~aa\) wird mit
dem eher schon geweihten Ol im Horn (garna /~s) bezeichnet und gemischt. Auch
Anonymus spricht von Bezeichnung des neuen Ols mit dem alten aus dem Horn
(r0). Es wird in der Taufliturgie neues Ol mit dem Heiligen Ol bezeichnet,

konsekriert und vermischt.>%

Die spateren Ostsyrer (berlieferten Uber die Herkunft des Ols besonders die
merkwiirdigsten Legenden. Sie filhren das Ol auf die Apostel zuriick. Auch nach dem
Anonymus hat Johannes der Taufer das Ol des Hornes von den Propheten
ibernommen. Auch sei mit diesem Ol der Leib des Herrn beim Begrabnis gesalbt

worden. sie nehmen an, dass dieses Ol als Fermentum der Taufe tiberliefert wurde. *°’

Aber Timotheus Il. verzichtet darauf die Marchen Uber die Herkunft des Ols zu
berichten. Des Weiteren wird in der Rubrik der Altarweihe erwahnt, dass das Ol der

Salbung fiir die Taufe von den Aposteln herkomme.3®

Aber Shelemon von Basra vertritt in seinem Buch der Biene die Ansicht tber den
Anfang des Ols der Salbung, dass es sich um das Ol handelt, mit dem im Alten

Testament die Konige gesalbt wurden.>*

%03 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 73f.

%04 vgl. JOHANNAN BAR ZOBI, Erklarung aller géttlichen Geheimnisse Vat. Arab. 657, f. 180v.
(zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 43 Anm. 1).

%05 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 42f.

%6 \/gl. ebd. 172f.

07 \/gl. ebd. 174,

%8 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 72.

%9 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 174.
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Die Ostsyrer lehnen das Myron der tbrigen christlichen Gemeinschaften ausdrucklich
ab, da die Apostel nur Olivendl nicht Myron Uberlieferten, denn auch Moses
verwendete fiir die Salbung nur Olivenél. GemaR Johannes Bar Zobi ist das Myron®'°
wertvoll und schwer zu haben und Gott braucht fur seine Ziele nicht tberragende,

sondern einfache Dinge.***

9.3 Das Untertauchen

Bei den Ostsyrern ist bei der Taufe bis heute noch das komplette Untertauchen tblich.
Durch das Eintauchen wird das Wasser zur Waschung angewendet. In den
Apostolischen Kanons wird das dreimalige Untertauchen vorgeschrieben.

In der heutigen Taufliturgie setzt der Priester das Taufkind in den Taufbrunnen und
legt seine Hand auf dessen Kopf und taucht es bis zum Hals in das Wasser unter. Dies
wird drei Mal wiederholt und jedes Mal wird einer der Namen der Trinitat
angerufen.®*? Wahrend einer Nottaufe wird das Eintauchen nicht unter allen
Umstanden als unbedingt erforderlich angesehen.®*3

Auch die Ostsyrer sprechen von dem Hineinsteigen der Tduflinge in das Grab des
Taufbeckens. Timotheus Il. bezeichnet die Sinnbildlichkeit des Untertauchens als
Symbol des Sterbens, des Begrabens und der Auferstehung.*** Auch bei Theodor von
Mopsuestia ist die Taufe ein Typus der Auferstehung, wie die Taufe Christi ein Typus
seiner eigenen Auferstehung war.*’> Auch nach ihm geschieht die Taufe durch
dreimaliges Untertauchen, wobei der Priester die Hand auf den Kopf legt wahrend der

Nennung eines der géttlichen Personen der Dreieinigkeit.*'®

$19v/gl. JOHANNAN BAR ZOBI, fermentum, Vat. Arab. 657, f. 18r-19r. (zitiert nach: DE VRIES,
Sakramententheologie, 171 Anm. 6).

1 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 171.

%12 \/gl. MADEY, Riten, 108.

13 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 175.

14 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 74.

15 vgl. ABRAMOWSKI, Luise, Zur Theologie Theodors von Mopsuestia, in: ZKG 72 (1961) 263-
293, hier 271f.

%18 \/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 131f.
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Indessen schildert Narsai das dreimalige Untertauchen als das Symbol des dreitégigen
Verweilens Christi im Grab.®*” Auch nach Johannan Bar Zobi im 13. Jahrhundert
stellt die Taufe einen Typus der Auferstehung des Leibes und der Erneuerung der
Seele im Leben ohne Ende dar.*®

9.4 Die priesterlichen Gebete

Eine andere wichtige Sache ist bei den Ostsyrern das priesterliche Gebet, das
Timotheus 11. als notwendig betrachtet.**° Die Ostsyrer sagen in den taufliturgischen
Gebeten folgende Worte auf: ,,N.N. wird im Namen des Vaters, des Sohnes und des
heiligen Geistes getauft<.**° Bei jedem Eintauchen wird einer der géttlichen Namen
erwéhnt. Ebenso hélt Theodor Bar Koni fest, dass der Téufling im Namen des Vaters,
des Sohnes und des Heiligen Geistes zu taufen ist und nicht im Namen des Herrn oder
im Namen Gottes oder des Schopfer.*

Dem Auftrag Christi zufolge wie auch nach Johannan Bar Zobi geschieht die Taufe
im Namen des Vaters, des Sohnes und des heiligen Geistes. Sie ist die Bedingung fiir
den Empfang der Heiligen Kommunion.*??

Des Weiteren wird in der Taufliturgie geschildert, dass das Antlitz des Kindes nach
Osten gerichtet ist wéhrend der Priester es dreimal in das Taufwasser eintaucht und es
anschlieBend im Namen des Vaters, des Sohnes und des Geistes tauft.**®

17 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 42.

18 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 197.

19 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 72.

S0 KELAITA, Joseph, ~te.10 ~1sas 1 aanl, | TAkSa d- M qadisa | Die heilige Taufliturgie der Kirche
des Ostens, Baghdad 2004, 63.

1 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 176f.

%2 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 197f.

%23 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 178.
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9.5 Die Salbung

9.5.1 Die Salbung vor der Taufe

Bis ins siebten Jahrhundert kennt die ostsyrische Kirche keine postbaptismale
Salbung, sondern nur eine prébaptismale Salbung, anscheinend im Anschluss an
neutestamentliche Zeugnisse fir eine Geistverleihung vor der Taufe. Bei Aphraat und
Ephrdm die priesterliche und konigliche Wurde mit der prabaptismalen Salbung

verbindet.®?*

,.Die Olsalbung vor der Taufe ist in der ersten Halfte des 3. Jahrhundertes vorhanden.
Die wichtigen Zeugnisse dafur sind uns in der syrischen Didaskalie und in den
Thomasakten erhalten. «*%°

Es gibt drei Bezeichnungen in der ostsyrischen Taufliturgie. Anonymus kennt die
dreimalige Anwendung des Oles zur Salbung bei der Taufe. Zu Beginn des Taufritus
kennt er zunachst die Bezeichnung mit dem Ol des Horns (garna /=swe). Nach
Diettrich wurden urspriinglich diese Anzeichen ohne Ol vollstreckt. Nach Letzte tritt
spater die Angabe mit dem Ol der Salbung.®*

Daneben wird in den ostsyrischen Taufzeremonien bei der Salbung vor der Taufe
zuerst mit drei Fingern von oben nach unten und von rechts nach links die Brust des
Tauflings in Kreuzform mit dem neugeweihten Ol des Beckens (lagna /maal)

bezeichnet und danach wird noch der ganze Korper gesalbt.’

Nach Ephrdm dem Syrer gilt die Salbung vor der Taufe als eine Besiegelung oder
Markierung, welche die Getauften als Herde Christi von den Heiden und Unglaubigen
unterscheidet.®® Auch bei Theodors dem Erklarer werde der Taufbewerber durch

diese Salbung Schaf Christi beziehungsweise Soldat des himmlischen Konigs.**°

%24 \/gl. AUF DER MAUR, Zeichen, 448f.

%> DOLGER, Kreuzzeichen, 18.

%26 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 179.
%7 Vgl. KALAITA, reio asas s rannl, , 61.

8 \/gl. DOLGER, Kreuzzeichen, 17f.

%29 \/gl. MADEY, Taufe, 15.
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Ebenso ist nach den Thomasakten aus der Mitte des 3. Jh. die Wirkung der Salbung
vor der Taufe zur Vergebung der Sinden, der Verwerfung der Gegner und zur
Heilung wvon Leib und Seele. Auch Ephram schreibt die Siunden-,
Damonenvertreibung und eine Art Geistbegabung der Wirkung der Taufsalbung zu.*

Aber Anonymus bewertet die Salbungen vor der Taufe nicht so hoch. Nach ihm sind
die Salbungen ein Zeichen der Einsalbungen des Alten Testaments. Die
Vervollstandigung durch den HI. Geist in Christus wurde noch nicht im alten Bund
gegeben. Deshalb weisen gemall Anonymus die Salbungen vor die Taufe nur auf
alttestamentliche Ideale hin.**

Auch Ephram der Syrer bringt den Hinweis auf den mit Ol gesalbten David, der im
Kampfe den Riesen uberwand. Deswegen soll bei ihm die Salbung vor die Taufe vor
allem die Macht des Satans besiegen.®*? Ebenfalls vergleicht Ebedjesu die Salbungen
bei der Taufe mit denen des Alten Testamentes. Die Ostsyrer haben der Salbungen
vor der Taufe grofle Bedeutung beigelegt. Sie bezeichnen diese Salbungen als

heilsnotwendig.*

9.5.2 Die Salbung nach der Taufe (das Sakrament der Firmung)

Die Ostsyrische Kirche fasst die Salbung nach der Taufe als das Sakrament der
Firmung auf. Der erste klare Text flr die Salbung nach der Taufe ist bei Anonymus
zu finden. Auch bei Babai dem Grol3en ist ein Text zu finden, der eine Anspielung auf
die Salbung nach der Taufe beinhaltet. Emmanuel Bar Shahra hingegen spricht nur
iiber Anzeichen nach der Taufe.*** Gleich wie bei den Fragen iiber die Taufe wird
auch hier nicht erwéhnt, ob die Bezeichnung nach der Taufe mit oder ohne Ol
geschieht.

Bei den Ostsyrern salbt der Priester die Getauften mit dem Ol auf der Stirn, das ein

Symbol des Vertrauens ist. ,,Diese Salbung geschieht also, weil die Menschen dem

0 vgl. DOLGER, Kreuzzeichen, 18.

¥1\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 187.
¥2 \/gl. DOLGER, Kreuzzeichen, 18f.

¥3 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 180f.
¥4 vgl. ebd. 182.
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Bild des himmlischen Konigs gleich gestaltet sind. Das legt nahe, an eine Salbung

nach der Taufe zu denken. Eindeutig klar ist die Stelle freilich nicht.«3®

Nach Ebedjesu gilt diese Salbung als gottliches Sakrament. Im Gegensatz dazu z&hlt
sie Timotheus Il. nicht mit den Sakramenten auf. Sie erscheint bei ihm einfach als
eine von den drei Bezeichnungen, welche zur Taufe gehort.

Bei Timotheus Il. und Anonymus ist diese dritte Bezeichnung der letzte Abschluss,
das als Vollendung durch den Heiligen Geist gilt. Diese Vollendung geschieht in der
Taufe unseres Herrn und ist die vollwertige Vollkommenheit.®*® Babai zufolge sind
Taufe und Gabe des Heiligen Geistes gegenseitige Definitionen. Die
Hauptbegrindung fur die Gottlichkeit des Heiligen Geistes sind dessen Auswirkungen
in der Seele der Getauften.®*’

Auch bei ihm hat die Taufe zwei Wirkungen: eine negative und positive; die negative
in der Entfernung des Sundhaften, die positive in der Mitteilung verschiedener
Begabungen und Barmherzigkeiten. Deswegen wird die Taufwirkung als eine
Starkung gegen den teuflischen Irrtum bezeichnet, denn der teuflische Fehler
verhindert die Erleuchtung.>*® Wie Johannan Bar Zobi betont, sind die Wirkungen der

Taufe die Nachlassung der Stinden und die Wiedergeburt zur Gotteskindschaft.***

Timotheus Il. erwahnt vor der Taufe nur eine Bezeichnung auf der Stirn, welche der
Teufelsaustreibung, der Ablehnung Satans, der Hingabe an Christus und dem
Glaubensbekenntnis folgt und der Einkleidung und Taufe vorangeht.>*® Er spricht
nicht von einer Salbung nach der Taufe und deshalb finden wir die letzte Salbung bei
ihm nicht.3**

Des Weiteren kennt auch Narsai keine Salbung nach der Taufe,**? denn diese Salbung
ist auch im altostsyrischen Ritus unbekannt.®** Diese Salbung (Handauflegung) vor
dem Taufbad trug das Gewicht des Kennzeichens (risma /~=x.o1) Und der Gabe des

Heiligen Geistes. Beweise dafiir waren in Ostsyrien, aber nicht in Jerusalem des 3.

5 vgl. ebd. 183.

%6 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 73.

¥7vgl. ABRAMOWSKI, Theologie, 273f.
8 \gl. KRUGER, Geheimnis, 101f.

9 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 198.

#9v/gl. DE VRIES, Timotheus, 73f.

#1v/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 134f.
¥2\/gl. DE VRIES, Erwachsenentaufe, 470.
#3\/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 134.
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Jahrhunderts vorgestellt.>** Auch in den syrischen Thomasakten geht dem
Untertauchen eine Olsalbung voran, die anscheinend als Geistverleihung zu verstehen
ist. 34

Wir finden diese Reihenfolge auch in unverkennbarer Weise in der ostsyrischen
Taufliturgie. Nach allem missen wir annehmen, dass die dritte Bezeichnung nach der
Taufe zur Zeit des Timotheus Il. gefunden wurde. Aber geméR Diettrich gibt es in
der urspriinglichen Gestalt der Ishoyahbischen Taufliturgie nur zwei Signationen. Die
erste Signation ist Salbung des ganzen Leibes mit Ol aus dem Becken (lagna /waa\),
die heute in unsere Taufliturgie die zweite Salbung vor der Taufe ist und die zweite
Signation ist das Ol aus dem Horn (garna /rsa ).3*°

Timotheus II. halt im 19. Abschnitt des dritten Kapitels Werk fest, dass alle drei
Bezeichnungen aus demselben Horn (~10) geschehen. Das bedeutet, dass die Salbung
nach der Taufe mit Ol vollzogen wird.>*" Aber bei Emmanuel Bar Shahra wird die
Salbung nach der Taufe mit Ol nicht erwahnt. Assemanie®*® fihrt fur das Dasein der

Salbung nach der Taufe einen Text aus Elias Anbarensis (11. Jahrh.) an.?*

Fur die Existenz der Salbung nach der Taufe im 14. Jahrhundert spricht dabei das
Faktum, dass in der altesten bekannten Handschrift der ostsyrischen Taufliturgie aus

dem Jahr 1496 diese Salbung erwahnt wird.**°

Anonymus lehnt an, dass alle drei Bezeichnungen mit dem Ol aus dem Horn
geschehen. Ebenso in den Fragen Uber die Taufe wird die Salbung der Getauften
nicht mit dem Ol aus dem Horn (~1s) vollzogen, sondern mit dem neugeweihten Ol
(raa\) aus dem Becken.®' Des Weiteren schildert auch Hippolyts Apostolische
Tradition vorher drei Salbungen mit zwei ungleichen Olen: diese sind Ganzsalbung
vor und nach dem Untertauchen und eine Stirnsalbung bei der bischoflichen

Handauflegung.®*?

¥4 vgl. KRETSCHMAR, Grundstruktur, 4f.

5 vgl. ebd. of.

%6 \/gl. DIETTRICH, Taufliturgie, 18f.

¥7\/gl. DE VRIES, Timotheus, 92f.

#8 \/gl. ASSEMANI, J. S., Bibliotheca Orientalis. 3: De scriptoribus Syris Nestorianis, Romae 1725,
274.

9 \/gl. DE VRIES, Erwachsenentaufe, 469.

%0 v/gl. DE VRIES, Timotheus, 94.

®1v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 185f.

%2 \/gl. KRETSCHMAR, Grundstruktur, 10f.
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Auch heute in der ostsyrischen Taufliturgie geschehen alle drei Bezeichnungen nicht
mit dem Ol aus dem Horn (~1a). Die erste Bezeichnung vor der Weihe des neuen Ols
geschieht mit dem alten Ol. Die zweite Bezeichnung vor die Taufe geschieht mit dem
neugeweihten Ol (lagna /~xaa\), wobei die letzte Bezeichnung mit dem Ol aus dem
Horn(~o) vVollzogen wird und als VVollkommenheit durch den Heiligen Geist gilt.

Das Gebet des Salbung nach der Taufe beginnt mit dem Worten: ,,Das Unterpfand des

¢« 353
M

Heiligen Geistes ... nach diesem Gebet nimmt der Priester das Horn der Salbung

und bezeichnet die Stirn der Tauflings mit dem Heiligen Ol und zwar mit dem

Daumen der rechten Hand.**

Das Taufritual bringt in der Salbung nach der Taufe die Worte: ,,es wird getauft und
vollendet im Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes in
Ewigkeiten*.**® Dann stellt der Priester stellt dem Taufling die Kranke auf dem Kopf
und sagt: ,,die Krone von N. wird zu Festen und Freuden im Namen des Vaters und

des Sohnes und des Heiligen Geistes in Ewigkeit geflochten«.>*®

Infolgedessen ist die letzte Salbung (die Firmung) die Gabe des HI. Geistes, welche
der Mensch braucht, um nach Gottes Gebot zu leben und seinen christlichen Glauben
durch Werke zu bekennen.®’

Gemal? Assemani ist diese Salbung nach der Taufe am Schluss des Taufritus ganz
analog zu der Proklamation am Schluss der Weihe.**® Es handelt sich hier nur um eine
bloRe Proklamation, und nicht um die Form eines Sakramentes. Er betrachtet die
existenten Riten Uber die Salbung bei den Ostsyrern nicht Sicherheit als Sakrament
der Firmung.®*

Bei Anonymus bedeutet die Taufe selbst nur die Taufe des Johannes zur Vergebung
der Stinden. Die letzte Bezeichnung nach der Taufe gibt die Vollendung.**® Durch die
dritte Salbung nach der Taufe wird der Heilige Geist verliehen. Das bedeutet, dass die
Taufe Christus durch den Heiligen Geist der Bezeichnung mit dem Ol gleichgestellt

ist. Diese Vorstellung ist durch die Auslegung der Salbung als Firmsakrament

%3 KALAITA, ~teto wrass wanl, , 71 (e.U).

%4 vgl. BICKELL, G, das Sakrament der Firmung bei den Nestorianern, in: ZKTh 1 (1877) 85-117,
107f.

¥5Vgl. KALAITA, s wrass el , 71 (6.0)).

%6 \/gl. MADEY, Taufe, 57.

®7\/gl. RAES, Die Taufriten, 49f.

%8 \/gl. ASSEMANI, Bibliotheca Orientalis, 3/2, 284.

%9 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 188.

%0 \/gl. ANONYMUS, Expositio, 98.
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verdeutlicht. Anonymus sieht in dieser letzten Salbung die Taufe unseres Herrn, also

die eigentliche christliche Taufe.*®*

Wie auch bei Emmanuel Bar Shahra bezeichnet der Priester die letzte Salbung auf der
Stirn mit dem Zeichen des Kreuzes und vollendet das Mysterium des Leidens Jesu,
des Erldsers.

Die heutigen Ostsyrer sehen die Salbung nach der Taufe als Sakrament der Firmung
an, die spateren Datums ist. Ursprunglich hatten sie nur die Chirotonie, die zufolge
des Schriftzeugnisses die Handauflegung ist. Die Bezeichnung begleitet das Gebet
dieser Handauflegung. Die Salbung mit dem Ol aus dem Horn stellt wiederum eine
untrennbare Einheit dar, die im Abendland als das Sakrament der Firmung bezeichnet
wird.>®

,,Man kann fragen, ob sie vielleicht die Firmung durch Handauflegung spendeten. Es
wird eine Handauflegung im Zusammenhang der Taufzeremonien bereits erwéahnt von
der Synode des Jahres 544 [554] erwahnt. Sie spricht von der Handauflegung der
Taufe, die vom Priester gespendet werden muss, ohne naher anzudeuten, wann diese
Handauflegung geschieht.«*%*

Mit der Taufe und der Eucharistie bildet das Sakrament der Firmung die ,,Sakramente
der christlichen Initiation®. Der Empfang der Firmung ist zur Bestdtigung und
Vollendung der Taufgnade notwendig. Durch das Sakrament der Firmung werden die
Getauften vollkommen der Kirche verbunden und mit der besonderen Kraft des
Heiligen Geistes ausgestattet; der Gefirmte ist als wahrer Zeuge Christi in Wort und

Tat bereit den Glauben zu verbreiten und zu verteidigen.

9.6 Der Priester

Der Spender der Taufe kann nur der Priester sein. Sollte es keinen Priester vor Ort

geben und der Taufwerber ist in Lebensgefahr, darf in diesem Fall die Taufe durch

%1 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 187.
%2 \/gl. DE VRIES, Erwachsenentaufe, 470.

%3 \/gl. MADEY, Riten, 108.

%4 DE VRIES, Sakramententheologie, 188.
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einen Diakon vollzogen werden.*® Der Diakon vermischt das Taufwasser ohne das
konsekratorische Gebet zu sprechen.*®®

Babai dem Grof3en zufolge kann der Priester auf Grund seines Priestertums Wasser
und Ol segnen.®®’ Deshalb ist die priesterliche Bevollméchtigung notwendig. Auch
Shelemon von Basra®® behauptet, dass man nicht in das Himmelreich eingeht, wenn

man nicht durch einen Priester getauft wird.*®°

9.7 Die Konsekration des Ols und Wassers

Der Priester entfernt zu Beginn des Hochgebets zur Konsekration des Ols das Velum
von dem Geféall und legt es rund um diesen herum. Das Weihegebet hat die Form

einer Prafation mit epikletischer Pragung.®™

Nach dem Gebet der Dankgebet (ghanta /~3ums ) Segnet der Priester das Ol mit dem
Zeichen des Kreuzes. In dem neuen Ol (lagna / «aa\ ) féllt ein Tropfen aus dem Horn
(=) hinein. Und dann sagt der Priester: ,,Diese Ol wird mit dem Heiligen Ol der
Salbung bezeichnet, konsekriert und vermischt, damit es Abbild der
Unverganglichkeit in der stiindentilgenden Taufe wird. Im Namen des Vaters und des

Sohnes und des Heiligen Geistes.«3"™

Auch in der Konsekration des Wassers entfernt der Priester das Velum. Danach betet
er die (ghanta /=,y ) der Weihe, wobei auch hier der Heilige Geist lber das
Wasser herabgerufen wird. Und wieder nimmt der Priester das Horn des Horns (~o)
und tropft einwenig davon in Kreuzesform hinein mit den Worten: ,,Das Wasser wird
mit dem Heiligen Ol bezeichnet, konsekriert und vermischt, damit es ein neuer SchoR
werde, der auf geistliche Weise in der sundentilgenden Taufe entbindet. Im Namen
des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes. In Ewigkeit.**"?

%5 vgl. DIETTRICH, Taufliturgie, 27.

%6 v/gl. MADEY, Riten, 104f.

%7 vgl. KRUGER, Geheimnis, 110.

%8 \/gl. SELEMON VON BASRA, The book of the bee, 93.
%9 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 189f.

% \/gl. MADEY, Taufe, 18f.

1 KALAITA, ~eto wras el , 54 (€.U.).

372 Epd. 58 (e.U.).
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VI1I. Das Sakrament der heiligen Eucharistie

1. Gegenstand der hl. Eucharistie

1.1 Die Auffassung der Eucharistie (Qurbana- =asias )

Allgemein betonen die Ostsyrer, dass die Eucharistie im alten Testament angedeutet
ist. Es geschah durch das Manna in der Wiste und durch das Wasser, welches Moses
aus dem Felsen schlug. Sie bezeichnet das Blut, das aus der Seite Christi ausfloss, als
einen Hinweis auf die Geheimnisse. Das hl. Zeichen der Eucharistie sind Brot und
Wein, welches als Darbringung, Opfergaben (qurbana /~asias) bezeichnet werden.

Qurbana bezeichnet in der ostsyrischen Tradition die Eucharistiefeier. '3

Warum Christus gerade Brot und Wein auswahlte?

Die Ostsyrer begrunden dies mit dem Umstand, dass diese Substanzen leicht zu haben
und Uberall zu finden sind. Darliber hinaus sind diese beiden Grundlebensmittel des
Menschen.*"*

Theodor der Erklérer hat fir die Eucharistie keinen festen Begriff wie fir die Taufe;

vorwiegend nennt er sie Darbringung (qurbana /masias).>™

1.2 Die Azymenfrage

Bei den Ostsyrern ist das Brot geséuert. Auch mit dem Alten Testament wird das
ungesduerte Brot abgeschafft. Der Arzt Ibn Butlan bringt 14 Griinde fur das gesduerte
Brot. Er verfasste eine Schrift tber die hl. Eucharistie zum Zeitraum des Carularius
ab, in der er den Patriarchen von Konstantinopel die Meinung der Ostsyrer bezuglich
der Azymenfrage darstellen wollte. Er lehnt das ungesduerte Brot der Lateiner aber

nicht absolut ab, gibt jedoch der orientalischen Uberlieferung den Vorzug. Er hatte

313 Vgl. HOFRICHTER, Peter, Die Anaphora nach Addai und Mari in der ,,Kirche des Ostens®, in:
HID 49 (1995) 143-147, 143f.

¥ \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 192f.

%% \/gl. GERBER, Theodor von Mopsuestia, 225.
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auch auf die Gegebenheit hingewiesen, dass vier Patriarchen (ohne Lateiner von

Rom) gesauertes Brot gebraucht haben.3"®

Auch Timotheus II. vertritt bezuglich der Azymenfrage die Meinung des Bar
Hebraeus. Der aber betont dennoch, dass die Apostel darlber nichts Uberliefert hatten.
Timotheus Il. berichtet, dass Christus mit ungeséuertem Brot den Neuen Bund
begann, nachdem er den Alten Bund abgeschafft hat. Der Patriarch Joseph Il. bemerkt
in seinem Glaubensbekenntnis besonders die Wirksamkeit der Konsekration mit
gesduertem oder ungesduertem Brot. Das heilt: diese Frage war ungeklart bei den

Ostsyrern bis zum Ende 17. Jahrhundert ungeklart.>”’

1.3 Das Fermentum Vgl Seite 102.

1.4 Zusammensetzung des Brotes

Es ist nur Priestern und Diakonen erlaubt, den Hostienteig vorzubereiten.®"®
Innerhalb der Ostsyrischen Liturgie existieren in diesem Zusammenhang eigene Riten
in der Anwendung. Der jeweilige Priester nimmt Mehl, Olivendl, warmes Wasser,
Salz und Sauerteig.*”® Das Letzte ist Laut Brightman nicht der heilige Sauerteig

(Fermentum), sondern nur ein Rest vom alten Teig.*®°

1.5 Der Wein

Der Wein ist das zweite Grundelement der Eucharistie. Ishodad®®* und Theodor Bar
Koni®®? lehnen den Gebrauch der Messalianer®®® ab und sie betonen, dass

ausschlieBlich Wein ein geeigneter Gegenstand ist. Wie auch in den Fragen ber den

%7% \/gl. GRAF, Eucharistielehre, 86f.

¥ \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 194.

78 \gl. ebd, 197.

9 Vgl. KELAITA, Joseph, mhwos sy ~rins anl, | Taksa d-raza d ‘et d-madenha | Liturgie der
Kirche des Ostens, Baghdad 2004, 159f. (e.U.)

%09 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 198.

%1 v/gl. ISODAD VON MERYV, Commentaries |, 106.

%2 \/gl. THEODOR BAR KONI, Liber Scholiorum I1, 131.

%3 Messalianer wollen Wasser statt Wein fir die Eucharistie zu nehmen.
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Dienst des Altares wird dieser Fall bemerkt, dass falschlich bloRes Wasser zur
Konsekration auf den Altar gestellt wird.®** Ebenso im China des 13. Jahrhundert
besonders unter mongolischen Stdammen die ostsyrische Kirche spielte eine wichtige
Rolle. Das Mongolische Christentum hatte Elemente alten Stammesreligionen

hinzugefiigt. Sie hatten Stutenmilch als Messwein beniitzt.*®°

Es wird in der -eucharistischen Liturgie und bei der ostsyrischen Vatern
vorgeschrieben, dass der Wein mit Wasser und einem Kreuzzeichen zu mischen ist.
Dieses Gemisch weist auf Wasser und Blut der Seitenwunde Christi hin. Aber
Timotheus Il. hat Anlehnung an Bar Hebrédus sagt, dass die Frage ob der Wein
gemischt oder ungemischt sein solle ist jedoch von den Aposteln nicht geklart
wurde.**® In der Zeit Christi war es {iblich den Wein zu mengen, wobei der das Leben

und das Wasser den Tod darstellte.

2. Die Eucharistie ist die Mysterium des Leibes und Blutes
(qurbana- ~asias)

2.1 Die Wirklichkeit entspricht dem Sakrament

Beide Substanzen der Eucharistie sind das Geheimnis des Leibes und des Blutes
Christi, mit dessen Anfang die autonome Lehre der Ostsyrer beginnt. Alle
ostsyrischen Vater betonen, dass sich im Brot und Wein der Leib und das Blut Christi
zeigen und somit den Typus des Leibes und des Blutes darstellen. Es besteht kein
Zweifel, dass die Ostsyrer zu allen Zeiten den umfassenden Glauben an die
Wirklichkeit teilen, dass wir uns in der Eucharistie an einem wahren Sinne den Leib

und das Blut Christi erfreuen.’

%4 \gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 198f.

%5 vgl. MEZAROS, Gerhard: Nestorianer: Stutenmilch statt Messwein, in: Die Presse, 15.04.2009.
Online unter: http://diepresse.com/home/science/376572/Nestorianer Stutenmilch-statt-Messwein
(abgerufen am: 8.11.2010).

%8 \/gl. TIMOTHEUS I1., sieben Griinde 1V, 11, f. 96r-v. (zitiert nach: DE VRIES,
Sakramententheologie, 199 Anm. 7).

%7 \gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 204f.
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2.2 Keine wahre Wesenverwandlung

Diese Wesensverwandlung wird vielmehr von manchen Autoren abgelehnt, Nestorius
(Nestoris /w.3a) 1) hat diese in seiner christologische Lehre geleugnet. Wenn der
Priester das Brot und den Wein gesegnet hat, werden sie durch die Gnade des Geistes
zu Leib und Blut. Sie werden nicht in der Natur Leib und lebendiges Blut, sondern in
Liebe, Glaube und Realitdt. Der Begriff der Wesensverwandlung setzt die
Unterscheidung zwischen Hauptbestandteil und Akzidens (ohne Wesentliche) voraus.
Der Augenschein zeigt zu klar, dass die Typen des Brotes geblieben sind. 3%

Wie Johannan Bar Zobi®** betont, dass die beiden nicht in Natur Leib und lebendige
Blut werden, sondern in Liebe, Glaube und Wirksamkeit. Das Brot bleibt Brot. Aber
es ist mit dem Leib im Himmel vereinigt, wie der Mensch Christus mit dem Ewigen
Worte.®

Auch Gabriel Qatraya (gatraya /~.i\o) verdeutlicht in seiner Lehre, dass die
Wandlung von Brot und Wein in Leib und Blut des Herrn keine Multiplikation der
Leiden Christi bedeutet. Deswegen den wahren Leib Christi auf dem Altar, der im

Himmel ist.>%

2.3 Reale Gegenwart

Die Ostsyrer sind weit davon entfernt eine wahre Wesensverwandlung zu lehren.
Dies folgt erst recht daraus, dass sie sehr oft selbst die wahre Anwesenheit des
wirklichen Leibes Christi im Geheimnis der hl. Eucharistie zu leugnen scheinen. In
Folge dessen beschreibt eine groRe Anzahl an Texten aus allen Jahrhunderten, dass
fir die Ostsyrer der wirkliche Leib Christi der Leib Christi in seiner naturlichen
Erscheinungsweise im Himmel ist3* Dies ist damit zu begrinden, dass die

Bedeutung der Eucharistie einer hochgestellten Erinnerung an den von der Erde

%8 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 206f.

%9 vgl. JOHANNAN BAR ZOBI, Erklarung aller gbttlichen Geheimnisse, Borg. Syr. 90, f. 48b.
(zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 206 Anm. 9).

%0 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 200f.

¥1v/gl. JAMMO, Sarhad, Die Qudasha nach Addai und Mari und der eucharistische Einsetzsbericht,
in: HID 50 (1996) 204-218, 209f.

%2 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 207f.
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geschiedenen Christus ist. Aber nicht ihrer Natur nach sein Leib und Blut, sondern
nur ein Vorbild desselben.>*

Die Ostsyrischen Vater betonen, dass die Wandlung des Brotes und des Weines in
Leib und Blut Christi, welche in einer Weise nicht blol? die wahre Wesenswandlung,

sondern auch die wirkliche Gegenwart des Leibes Christi aufzuheben scheint.

Gemal der gottlichen Liturgie werden Brot und Wein durch die Kraft des hl. Geistes
gesegnet und so wohnt der Geist in beiden. Sie haben an den Charakteren der
Auferstehung teilgenommen, das heif3t, dass der Geist Brot und Wein zu Leib und
Blut Christi macht und so das Mysterium der Auferstehung Christi vollzieht.
Deswegen haben wir nur eine Erscheinungsform des Leibes und Blutes, dieser kann
somit auf3er seiner naturhaften Seinsweise noch eine andere haben. Folglich kommen
die Ostsyrer zur Gegenerklarung der wirklichen Gegenwart Christi im Geheimnis. Die

heiligen Geheimnisse sind nach dem Ostsyrer Leib und Blut nur in Wirksamkeit.>*

Wie Narsai®®® sagt: das Brot bleibt Brot auch nach Konsekration. Die Konsekration
vereinigt es aber mit dem Leib Christi im Himmel und gibt ihm teil an dessen
versdhnende Kraft.>%

Auch Theodor der Erklarer nimmt die Wandlung an und beschreibt diese immer als
Herabkunft des Geistes, wobei bei ihm die eucharistische Wandlung und die
Auferweckung Christi analog behandelt werden. Das eucharistische Opfer ist ein
Symbol des Kreuzesopfers, welches in der Auferstehung und im Himmel vollendet
wird.®"  Bei Johannan Bar Zobi wird diese Heilsordnung die Feier der (qurbana
/=a=iae) Symbolisiert: Geburt, Taufe, Leiden, Auferstehung und Himmelfahrt des
Herrn. Brot und Wein sind nach ihm nicht nur ein bloRes Zeichen des Leibes und
Blutes des Herrn.*%

Darlber hinaus bekommen Brot und Wein bei Theodor durch die Wirkung des

Geistes Uber ihre Natur hinaus Kraft. Sein Verstandnis ist dabei real, aber nicht

%3 \gl. BAUMSTARK, Anton, Die nestorianischen Schriften ,, de causis festorum*; in: OrChr 1
(1901) 320-342, hier 341.

¥4 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 208f.

¥ \/gl. NARSALI, Homilies XXI (CONNOLLY 56).

%6 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 209.

¥7\/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 137f.

%8 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 198f.
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Objekt, denn er hebt den Anwartern auf das Sakrament hervor, die sakramentalen
Wesen nun auch als das, was sie darstellen und sind zu betrachten.>®

Deshalb beschreibt die Konsekration bei den Ostsyrern, dass die Kraft des Geistes in
Brot und Wein wohnt. So nehmen die eucharistischen Grundelemente an der Kraft

des Leibes Christi teil und sind gewissermalien Christi Leib.

2.4 Begrundung der Gegenwart Christi durch die Parallele mit der
Menschwerdung

Bei den Ostsyrern finden wir die Erklarung des eucharistischen Sakramentes durch
die Parallele mit der Menschwerdung zu allen Zeiten ganz allgemein. Das heil3t: sie
besitzen wirklich den Leib und das Blut in der Eucharistie. Aber das Brot ist doch in
seiner Natur fern von ihm. Durch eine Vereinigung mit dem Leib Christi, d.h. analog

der Vereinigung Christi mit Gott, ist das Brot der Leib Christi.**

Bei Theodors dem Erklarer wird das wahre Essen der Unsterblichkeit die Gnade des
HI. Geistes im Himmel sein. Die (qurbana /~sian) ist ihr Vorbild. Das heif3t aber
nicht, dass sie ein leeres Bild ware, sondern einem Typus der wahren Speise der
Unsterblichkeit entspricht. Die Eucharistie ist nicht nur Gegenwart und Nahrung,
sondern auch Opfergabe und Abbild von Tod und Auferstehung.***

Das Mysterium ist bei Theodors dem Erklarer nicht von Natur, sondern durch
Einigung. Es herrscht nach allen die Ansicht vor, dass Brot und Wein nicht wirklich
in den Leib und in das Blut Christi verwandelt werden. Auch nach der Konsekration
sind Brot und Wein vorhanden. Der wahre Leib Christi ist fern im Himmel, also nicht
seiner Natur nach gegenwartig im Geheimnis. Aber doch sind beide nicht bloR3es

Symbol des Leibes und Blutes Christi, sondern durch die Kraft des hl. Geistes mit

9 \/gl. GERBER, Theodor von Mopsuestia, 228f.
0 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 214f.
1 \/gl. ABRAMOWSKI, Theologie, 271f.
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dem wahren Leibe Christi im Himmel verbunden und werden deshalb als Leib und
Blut Christi bezeichnet.*%?

3. Die Anaphoren der Kirche des Ostens

Das Wort Anaphora, hergeleitet vom griechischen Wort @vagopd, ist eine
rhetorische (Wort-)Figur, der nur von der sakramentalen Opferhandlung oder sogar
ursprunglich von den Gaben der Gemeinde bzw. deren Darbringung verwendet wird.

Der Begriff als Fremdwort bleibt vor allem im Syrischen unverandert.®

Im 7. Jahrhundert wurden die Anaphoren der ostsyrischen Kirche von Katholikos Isho
Yahb Il1l. Adiabene ausgewahlt und in ihre endgultige Form gebracht. Ebenso hat er
alle anderen Anaphoren (die Anaphora des Barsauma, des Narsai und des Theodor
von Tarsus) verboten. Die Anaphora Addai und Mari wird in den Messen noch immer
vorherrschend gebraucht, und ist wahrscheinlich im 2. oder 3. Jahrhundert in Edessa
entstanden.***Der Ursprung dieses Hochgebets wurde gemag der Liturgiewissenschaft

in Mesopotamien (Edessa) vermutet.**®

Aber beide Anaphoren des Theodors des Erklarers und des Nestorius haben ihren
Ursprung in Kleinasien und gehdren zur byzantischen Uberlieferung. Patriarch Mar
Aba (540-552) ubernahm beide Anaphoren bei einem Besuch im Byzantinischen
Imperium und ibersetze sie ins Syrische.*%

,»Auf jeden Fall ist es in liturgischer Hinsicht bemerkenswert, dass die euchristische

Anaphora der Apostel (oder Addai und Mari), die gewohnlich in den chalddischen

%92 \/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 147f.

%03 \/gl. BAUMSTARK, Anton, Anaphora, in: AC 1 (1950) 418-427, hier 423f.

44 Wir finden in den apokryphen Thomasakten und Johannesakten zumindest sechs eucharistischen
Liturgien ohne jede Bezogenheit auf die Einsetztung, die bis ins 2. Jahrhundert zurtickverfolgt werden
kann.

%5 \/gl. HEINZ, Andreas, Licht aus dem Osten, Die Eucharistiefeier der Thomas-Christen, der Assyrer
und der Chaldaer mit der Anphora von Addai und Mari, Freiburg 2008, (= Sophia 35), 305.

%% \/gl. HOFRICHER, Anaphora, 143f.
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[assyrischen] Kirchen in Gebrauch ist, eine Struktur aufweist, die aufs engste mit den

jiidischen “Berakoth* verwandt ist. 407

Die Kirche des Ostens, die chaldéische Kirche und die syro-malabarische besitzen
insgesamt drei Anaphoren. Die Anaphora Addai und Mari als ,.erste Anaphora“
(qudasa qadmaya /~=asie ~xaae) ist am héaufigsten gebraucht und wird vom Montag
nach dem Palmsonntag bis zum Ende des liturgischen Jahres benutzt. Die zweite
Heiligung (qudasa trayana /~wuin ~xaao) iSt die Anaphora Theodors von Mopsuestia,
die vom ersten Sonntag der Verkindigung bis zum Hoshanna-Sonntag (qsa‘na
|=asr.are) Verwendet wird. Und die dritte Nestorius Anaphora (qudasa Tlitaya / ~=iae
~x.\x) wird an funf grofen Festen im Jahr gefeiert (Ephiphanie, Johannes der
Taufer, griechische Kirchenlehrer, Mittwoch der Ninive-Bittage, GroRer
Donnerstag).*®

Die é&lteste bekannte Handschrift ist aus dem 10. Jahrhundert, das hudra von Mar
Ishoyahb, die den Text der drei Anaphoren aufweist. Die meisten der spéteren
Handschriften enthalten das (taksa d-raza /~viwa =wa\), die folgenden von Joseph
Kelaita in Dienst stellen.*%°

Es ist unbestritten, dass die Anaphora der Apostel Addai und Mari der Kirche des
Ostens mit deutlichem Anblick ihrer Eigenart, ihr hohes vor-nizanisches Alter und
apostolischer Herkunft zeigte.**° Sie ist ein euchologisch authentischer Zeuge und ein
Uberbleibsel des Urchristentums (Frithen Judenchristentums) und der apostolischen
Zeits.*!

Aufgrund verschiedener Umstédnde kam deren Reflexion nicht unter den Einfluss der
hellenistischen Schulen, sondern entwickelte ihre eigene Terminologie und Liturgie
gemaR ihrem semitischen Charakter (Eigenart). Die Liturgie der ostsyrischen Kirche
entstammt tief der Bibel und sie nimmt den Synagogengottesdienst des
alttestamentlichen Gottesvolkes an. Aber der Unterschied zwischen der Liturgie des

407 NYSSEN, Wilhelm / SCHUTZ, Hans- Joachim / WIERTZ, Paul, Handbuch der Ostkirchenkunde.
Band 2, Dusseldorf 1989, 103.

“%8 \/gl. WINKLER, Dietmar, Besprechnungen, in: HID 49 (1995) 263-271, hier 263f.

9 v/gl. JAMO, Qudasha, 204f

19 \/gl. ENGBERDING, Hieronymus, Zum anaphorischen Fiirbittgebet der ostsyrischen Liturgie der
Apostel Addai und Mari, in; OrChr 41 (1957)102-104, hier 102.

1 v/gl. HEINZ, Licht aus dem Osten, 379.
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alttestamentlichen Volkes und der ostsyrischen Kirche ist, dass die ostsyrische

Liturgie vor allem in den Mittelpunkt stellt.**?

4. die Konsekration

4.1 Der fehlende Einsetzungsbericht

Im 5. Jahrhundert wird bei Narsai die Einsetzungsdarstellung nur in der
wahrscheinlich unechten 17. Homilie erwéhnt. Diese fehlt in der 21. und 32. Homilie,
wo ebenso Uber die Liturgie berichtetet wird. Dieser Einsetzungsbericht steht zwar an
der liturgisch richtigen Stellung in Furbittgebet (kusapa /~ar.as) nach dem Sanctus
Dankgebet (ghanta /<My ), dennoch wird die Konsekration nicht den
Einsetzungsworten zugeschrieben, sondern dem Herabschweben des hl. Geistes, das
in der Epiklese geschieht. Auch in der heutigen Liturgie findet dasselbe Stillgebet
(~araa) Nach dem Sanctus (~»ums) und vor der Anweisung des Diakons seine
Anwendung: es ist ganz Klar, dass dieses Firbittgebet den Einsetzungsbericht
enthalt,*™® der in der ostsyrischen Liturgie in der Nestorius Anaphora und in der
Anaphora des Theodor des Erklarers erwahnt wird. Es gibt diesen jedoch in der
Anaphora der Apostel (Addai und Mari) nicht.***

Die Urgestalt der Anaphora der Apostel umfasste nicht blof3 ein eucharistisches
Hochgebet, sondern auch ein Firbittgebet (~axas), das sich unmittelbar an das
eucharistische Hochgebet anband. Wie Connolly in Betracht ziehen, dass alle Gebete
in der Urmia Texte sind, welche den Titel (kusapa /~ara~) spater als Zusatz tragen.
Und sie ist nicht ein Teil der traditionellen Liturgie von Addai und Mari. Das
Furbittgebet (~ar.as) ist wahrscheinlich in der Gegenwart “Addai und Mari“ in der

Imitation der Flrbittgebet bei Theodors von Mopsuestia und Nestorius eingefligt. Das

#12\/gl. MADEY, Johannes, Christus in der Ostsyrischen Liturgie: Eucharistie, Sakramente und
Stundenlob, in: HID 50 (1996) 224-231, hier 224f.

3 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 225f.

4 vgl. JAMMO, Qudasha, 218f.
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hei3t: die Anaphora der Apostel wurde in ihrem anaphorischen Firbittgebet vons der
Theodor der Erklarer beeinflusst.*

,Der Bericht des Urspriinglich griechischen [die Anaphora des Theodors von
Mopseustia] Formulars hat hier unverkennbar eine Beeinflussung durch ein
altostsyrisches Formular erfahren, das um die Mitte des vierten Jahrhunderts im
persischen Sassanidenreiche im Gebrauch stand.«*!®

Ebedjesu sieht in seiner Liturgieerklarung den Einsetzungsbericht wie Abraham Bar
Lipheh zwar an der gleichen Stelle zwischen Glaubenbekenntnis (Credo) und

FriedengruB (Pax).**’

Auch bei Timotheus Il. wird der Einsetzungsbericht zwischen dem rituellen Eintritt
des Priesters zum Altar mit den drei Verbeugungen und dem Friedensgrul® des
Priesters: ,,Der Friede ist mit euch* erwéhnt. Der erste Kanon folgt nach dem ersten
Stillgebet, der den Segen bei ihm bedeutet. Es handelt sich hier ohne Zweifel nicht
um den Einsetzungsbericht, wie er in der Liturgie bemerkt wird. Das bedeutet: wir
haben einen klaren Hinweis auf den Einsetzungsbericht, aber nicht diesem, sondern
dem Herabschweben des hl. Geistes wird die Konsekration zugeschrieben.*8

Wie finden wir bei Johannan Bar Zobi eine klare Anspielung auf die
Einsetzungsworte, die in der Liturgie gesprochen werden? Er verdeutlicht den
rituellen Hinzutritt des Priesters zum Altar zu Beginn der tatsachlichen
Opferhandlung, was zwischen Sanctus (Dankgebet /ghanta /~ams) und Epiklese

geschieht.**?

Auch in einem Fragment einer ostsyrischen Anaphora des sechsten Jahrhunderts ist
ein  Einsetzungsbericht enthalten, in denen es aber sicher nicht gibt die
Einsetzungsworte Christi.*?® Diese (qudasha qadmaya /«ssas rezaaa) ist unter den drei
Anaphoren offenbar die bedeutendste Liturgie der ostsyrischen Kirche. Ihre
Besonderheit stellt das Fehlen des Einsetzungsberichtes dar.*** In ihrer &ltesten

15 \/gl. ENGBERDING, anaphorischen Fiirbittgebet, 105f.

8 HAMM, Fritz, Die Liturgischen Einsetzungsberichte, Im Sinne Vergleichender Liturgieforschung
Untersucht, Minster 1928, 29.

“7\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 228f.

8 \/gl. ebd. 230.

9 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 201f.

20 \/gl. HOFRICHTER, Anaphora, 145f.

1 \/gl. JAMMO, Qudasha, 206f.
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Textzeugen enthdlt die Anaphora der Apostel als liturgischer Form keinen

Einsetzungsbericht.*?

Ishoyahb I. erwéhnt die Einsetzungsworte in seiner kurzen Beschreibung der Liturgie
nicht. Seine Beschreibung ist summarisch, sodass man ein Eingehen auf alle
Einzelheiten erwarten konnte. Auch in der Liturgie der Apostel und in der modernen
Ausgabe von Kelaita fehlt der Einsetzungsbericht.*?®

Auch fiur die Konsekration misst Johannan Bar Zobi dem Einsetzungsbericht keinerlei

424

Bedeutung bei.”™" Allerdings verleugnet Theodor der Erklarer und Nestorius niemals

ausdriicklich die Aktivitat der Einsetzungsworte.*?

Das heif3t: die Worte Christi nach allem bewirken nicht allein die Wandlung, sondern
die Epiklese gehort auch wesentlich dazu. Die Einsetzungsworte sind zwar in der
Anaphora von Addai und Mari nicht wortlich als zusammenhangender Text
vorhanden, aber wohl in euchologischer Sprache an verschiedenen Stellen der Sache

nach.

Wegen der Union mit Rom, der Chaldder Kirche und der Malabaren in Indien
mussten daher den Einsetzungsbericht in ihre liturgischen Blcher einfligen. Ebenso
haben die Anglikaner im 19. Jahrhundert fir die Ostsyrer liturgische Blcher gedruckt,
in denen der Einsetzungsbericht eingefiigt wurde.*?°

Aber heute es ist fur katholische Kirche nicht langer ein Anlass an der Legitimitat
dieses Eucharistiegebets zu zweifeln. Dartiber hinaus gibt es keine Dokumente aus
dem Zeitraum der ersten Union zwischen einem Teil der Kirche des Ostens
(sogenannten Chaldéischen Kirche) und rémischen-katholischen Kirche, in dem die
Kirche von Rom die Einfligung der Einsetzungsworte in das Hochgebet von Addai

und Mari gefordert hatte. 4’

%22 \/gl. HEINZ, Licht aus dem Osten, 306f.

22 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 232.
24 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 201.

2% \/gl. HOFRICHTER, Anaphora, 144.

26 \/gl. ebd. 144f.

2T \/gl. HEINZ, Licht aus dem Osten, 304f.
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4.2 Die Epiklese

Die Ostsyrer schreiben einstimmig die Wandlung dem Wirken und der Herabkunft
des HI. Geistes zu. Und dieses Herabsteigen geschieht im Augenblick der Epiklese.

,»in den dltesten uns bekannten Epiklese — der apostolischen Tradition des Hippolyt
wie in der ostsyrischen Liturgie der Apostel Addai und Mari — fehlt eine deutliche

und ausdriickliche Wandlungsbitte beziiglich der Gaben. *?®

Narsai betrachtet die Epiklese als Ursache der Konsekration.*”® Ebenso sprechen
Ebedjesu und Timotheus Il. dariber, dass der Geist herabschwebt und die Gaben im
Augenblick der Epiklese verwandelt. Grundsatzlich ist erst mit der Epiklese die

Konsekration der Opfergaben vollzogen.**°

Diese Epiklese folgt immer dem Einsetzungsbericht in der Apostelliturgie. Wie schon
gesagt, gehort der Einsetzungsbericht in das christologische Stillgebet nach dem
Sanctus (Dankgebet), wobei die Epiklese in der lateinischen Tradition vor dem

Einsetzungsbericht gebetet wird.***

Es gilt keinen Zweifel, dass die Sakramente im Augenblick der Epiklese vollendet
sind. Es ist also die Ubereinstimmende Auffassung der Ostsyrer, dass die
Konsekration nach der Epiklese nicht friher und nicht spéter vollzogen ist.

Wie in den Fragen Uber die Verlobung bereits dargestellt, ist die Konsekration bis zur
Anrufung des Geistes nicht vollendet. Durch den Ausruf wurde die Konsekration

vollzogen. #*2

Dartiber hinaus beschreibt Johannan Bar Zobi, dass Brot und Wein ein Typus sind
und sie nach dem Herabsteigen des HI. Geistes in Wirklichkeit der Leib unseres Herrn
Christi sind. Die Wandlung wird nicht blof3 durch die Gabe des Geistes vollzogen,
sondern wird zur Zeit des Herabsteigens vollendet. Dieser Zeitpunkt ist bei ihm die

48 SCHULTZE, Bernhard, Die dreifache Herabkunft des Heiligen Geistes, in: OstkSt 26 (1977) 128-
143, hier 142.

429 Vgl. BRUNS, Peter, Aspekte “nestorianischer Eucharistielehre*, in: LANG, Uwe Michael, Die
Anaphora von Addai und Mari, Bonn 2007, 83f.

0 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 233f.

1 \/gl. HOFRICHTER, Anaphora, 144.

2 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 238.
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Epiklese. Nach der Epiklese bezeichnet der Priester Qurbana (~siao) nicht mehr mit
dem Kreuzzeichen, da sie vollendet sind.**

Auch Theodor von Mopsuestia betont: die reale Wandlung des Brotes und des Weines
in den Leib und das Blut geschieht durch die Epiklese, wobei diese bisher ein bloRes
Bild des leidenden Christus waren. Die Auferstehung werde durch die Epiklese
symbolisiert. So wird die Wandlung immerzu der Herabkunft des HI. Geistes
zugeschrieben und diese in der Epiklese geschieht. “** Deshalb fehlt die Bitte um die

Wandlung in den &ltesten Manuskripten der ostsyrischen Kirche.***

4.3 Die Bezeichnung des Kelches

Die Konsekration des Kelches geschieht in gewissen Einzelfallen durch Anzeichen
mit einer konsekrierten Partikel. Wenn die Kommunion an viele Glaubige auszuteilen
ist und der konsekrierte Wein nicht reicht, soll neuer Wein auf eine andere Art
konsekriert werden: aus einem konsekrierten Kelch wird etwas vom hl. Blut in einen
Kelch mit Wein gegossen, welcher durch die Berihrung umgewandelt wird. Auch die
Konsekration des Weines kann jedoch durch die Bezeichnung mir einer konsekrierten
Partikel geschehen, wenn kein konsekrierter Kelch mehr da ist. Die Partikel wird bei
der Bezeichnung bis zur Halfte in der Mischung untergetaucht. Das Wesentliche ist
die Bezeichnung und Beriihrung mit der konsekrierten Partikel.**®

Die Konsekration geschieht durch die Beriihrung. Die Worte, die bei der Bezeichnung
gesprochen werden, lauten: ,,es wird bezeichnet und geheiligt und gemischt dieser
Kelch durch den lebenspendenden Leib unseres Herrn Jesus Christus, im Namen des

Vaters und des Sohnes und des HI. Geistes in Ewigkeit*.**’

33 \/gl. DE VRIES, Erklarung, 200f.

% \/gl. DE VRIES, Nestorianismus,138f.

2 \/gl. BRINKTRINE, J, Zur Entstehung der morgenlandischen Epiklese, in: ZKTh 42 (1918) 483-
518, hier 493.

¥ \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 240f.

STVl KELAITA, s whiss erin’s eaal, 351 (e. U.)
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5. Die Aufbewahrung der hl. Eucharistie

Im Allgemeinen wird die Aufbewahrung der Eucharistie von der ostsyrischen Kirche
grundsatzlich abgelehnt und nur fur Sonderfalle in eingeschranktem Umfange erlaubt.
Im 7. Jahrhundert gestattet Isaak von Ninive in seinem Brief an einen Einsiedler die
Aufbewahrung der Eucharistie von Freitag auf Samstag. Ebenso erlaubt Isho Bar
Nun sie fir den Notfall, aber nur bis zu drei Tagen. An andere Stelle lehnt er sie
anfangs ab, denn das Osterlamm, ein Vorbild der Eucharistie, darf auch nicht
hinterlassen werden.**® Auch Ibn Butlan bringt als Grinde fiir das Verbot der

Aufbewahrung erneut den Hinweis auf die Vorbilder: Paschalamm und Manna.**®

Ferner lehnt Elias von Nisibis sie ohne jede Einschrdnkung ab. Aber Timotheus II.
versagt unbedingt, die heiligen Opfergaben auf den folgenden Tag mit Hinweis auf
die Vorbilder aufzubewahren. Im Falle der Aufbewahrung misste der Priester Tag

und Nacht am Altar stehen und beten.**°

8 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 246f.
¥ \/gl. GRAF, Eucharistielehre, 188f.
9 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 245.
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VI1II. Das Sakrament der Sundenvergebung

1.1 Allgemeines Uber das Bulisakrament

Die BulRlpraxis der ostsyrischen Kirche in Persien ist von besonderem Interesse, weil
diese Kirche seit den Zeiten ihrer Griundung, zu Beginn des 2. Jahrhunderts, ein
ziemlich abgeschlossenes Eigendasein fiihrte.*** Bei den Ostsyrern wird die Existenz
fiir die geheime Beichte nach Aphraat (4. Jh.) erstmals bezeugt. Er sagt, dass es in
der Kirche Arzte gibt, welche die Vollmacht haben, die Siindenwunden zu heilen.
Wer durch die Siinde gekrankt ist, muss dem Arzt die Wunden zeigen. Es muss die
BulRe folgen, sonst kann er keine Heilung finden. Die Frucht der BulRe ist die

Verzeihung der Stinde durch Gott.**?

In gleiche Richtung weist das Zeugnis des
Theodor von Mopsuestia, der bei den Ostsyrern im héchsten Ansehen stand. Bei ihm
erscheint die Beichte mehr als Resultat der Anstrengungen des BiiBenden.**®
Ebenfalls ist das bei Ishoyahb 1(581-596) in dessen Brief an Jakob zu finden. Es gibt
darin eine lange Ermahnung, die man als Weisung fiir Beichtvéter bezeichnen

konnte.*** In der Chronik von Arbela finden wir jedoch keine Erwahnung der BuRe.**

Ishoyahb I11. (649-659) driickt in einem seiner Briefe aus, dass die Abgefallenen vom
Glauben, die vom selben Katholikos Buf3e verrichten miissen und danach sie konnen
wieder zu den Geheimnisse zugelassen werden. Er nennt z.B. folgende Vergehen, auf
die Ausschluss aus der kirchlichen Gemeinschaft oder wenigstens von den
Geheimnissen als Strafe steht: Mord, unbefugte Austibung héherer Weihegrade,
Heirat einer Hure durch einen Diakon, Ehebruch, Zauberei, falscher Glaube,
Diebstahl, Verleumdung, Schlégerei. Als Buf3en erwahnt er: in Sack und Asche BuRe
tun, und zwar vor der Kirche, fasten, beten und weinen, Almosen geben. Nach
Leistung der BulRe kommt die Wiederaufnahme in die kirchliche Gemeinschaft und

die Absolution. Aber diese Bufileistung und die Absolution flihrten sie in der

“1vgl. DE VRIES, Wilhelm , Beicht- und BuRpraxis bei Ost- und Westsyrern, in: OstKSt 20 (1971)
273-279, hier 273.

*2\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 265

3 \/gl. ebd. 266.

“%\/gl. DE VRIES, Beicht - BuRpraxis, 274.

% \/gl. UMBERG, Sakramente, 503.
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Offentlichkeit aus. Ishoyahb I. hingegen erwahnt keine offentliche Leistung der BuRe
und Absolution vor der ganzen Gemeinde. Auch bestand zur Zeit des Anonymus (10.

oder 11. Jh.) dieser Brauch nicht mehr.**

,Die Exkommunikation kann auch durch den einfachen Priester verhdngt werden®. *7
Deswegen war bei den Ostsyrern Exkommunikation mit Ausschluss auch aus der
birgerlichen Gemeinschaft fur schwere Verfehlungen noch in Gebrauch. In leichteren

Féllen verhangen sie nur den Ausschluss von der Kommunion.

Ebedjesu (1318) ist der einzige, der ,,die Vergebung der Siinden* unter seinen sieben
Sakramenten darstellt. Hier liegt auch lateinischer Einfluss vor, wie in der Siebenzahl.
Er betont im Buch der Perle, dass die Glaubigen den Fehlern der Menschennatur
unterliegen, zum Ort der Heiligung sich begeben und ihre Kranklichkeiten den
geistlichen Arzten zeigen sollen. Damit sie durch BuBRkanons die Lebenskraft des
Geistes wieder erlangen und dann winschen sie rein zum Mahle des Herrn
hinzutreten, wie der groRe Lehrer zu tun entschieden hat. Das Bekenntnis der Stinden
war vor dem Priester zu Beginn des 14. Jahrhunderts bereits auBer Gebrauch.
Daneben vorher fir 13. Jh. ein Angabe fiir die Tatsache, dass damals bei Mongolei

die Beichte nicht mehr in Ubung war.**®

Indessen wird bei Timotheus die BuBe nicht unter den Geheimnissen aufgefiihrt.
Aber er hat ganz am Schluss einen Abschnitt tber die Beichte. Bei ihm ist das
Bekenntnis der VVergehen vor einem Menschen vor der Eucharistie bei den Ostsyrern

unbekannt. 44°

8 \/gl. DE VRIES, Beicht - BuBpraxis, 274.
“7 DE VRIES, Sakramententheologie, 270.
“8 \/gl. DE VRIES, Beicht- BuRpraxis, 275.
9 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 90f.
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1.2 Die Sundenvergebung und die Taufe

Nach den Ostsyrern ist grundsatzlich Beichte nach der Taufe mdglich. Die Existenz
einer Buleinrichtung bei den Ostsyrern zur Vergebung von nach der Taufe
begangenen Siinden lasst sich bereits fiir das 5. Jahrhundert nachweisen.**°

Erstes Zeugnis wurde bei Babai der GroRRe entdeckt, welcher vom Feuer der Bufe und
Reue spricht, das nach der Taufe den Menschen reinigt. Auch Ishodad von Merv
erklart die Stelle aus dem Hebraerbrief (Hebr 6,4)*" in dem Sinne, dass hier eine
zweite Taufe abgelehnt wird. Aber die BuRe ist doch denkbar. Auch Theodor von
Mopsuestia spricht darlber, dass dieser Gebrauch der Bufie durch Priester verwaltet
wird. Bei ihm erscheint die Beichte mehr als Resultat der Anstrengungen des
BuRenden. Und die Bufle erscheint in den Taufkatechesen als eine Kirchliche
Institution, fiir die von Anfang an Anordnungen bestimmt waren.*? AuRerdem wird
die Vergebung der Stinden ganz und gar eschatologisch gefasst, und die Erlésung von
der Siinde und die Erneuerung des inneren Menschen erfordern schopferische Kraft
und Heiligkeit, die nur in der Partizipation an der anwesenden Heiligkeit des hl.

Geistes moglich ist. 43

Auch Timotheus sagt, dass die Kirche die Vollmacht der Siindenvergebung hat.***
Zufolge Johannan Bar Zobi (13 Jh.) ist die Wirkung der Taufe Nachlassung der Siinde

und Wiedergeburt zur Gottes Kindschaft.**®

1.3 Bevollméachtigung der Priester zur Stindenvergebung

Jesus Christus hat den Priestern seiner Kirche die Vollmacht der Beichte hergegeben.

Bereits Narsai schreibt , fiir die Vergebung der Siinden wurde das Priestertum unter

den Sterblichen eingesetzt; denn Sterbliche brauchen jede Stunde Verzeihung*.**®

%0 \/gl. DE VRIES, Beicht - BuBpraxis, 273.

*1vgl. ISODAD VON MERYV, Commentaries 5, 2, 109f.
2 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 266.

3 \/gl. ABRAMOWSKI, Theologie, 268f.

% \/gl. DE VRIES, Timotheus, 89.

% \/gl, DE VRIES, Erklarung, 198f.
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Ishoyahb I. schreibt an Jakob von Darai in Kanon 6. von Synode 585, der hl. Geist hat
die Priester als Arzte der Seele aufgestellt. Im Kanon 9 derselben Synode 585 hat
auch bei ihm der Priester die Gewalt, die Sinden nachzulassen. Zum Beweis zitiert er

den klassischen Text im Johannesevangelium (Joh 20,23) und auch (Mt 3,6).%*

Die Synode des Jahres 585 bestimmt als eine Aufgabe des Priesters, das Volk
loszusprechen. Ishodad von Merv sagt ausdricklich in seinem Kommentar der
klassischen Stelle im Johannesevangelium, dass hier nur Gott Vollmacht der
Slndenvergebung verliehen werde. GemaR Ebedjesu heilt das Priestertum die
Menschen von der Sunde. Er beruft sich dafur auch auf das Johannesevangelium (Joh
20, 23). %8

Ebenso betont Theodor betont, dass die Heilung der Stinden eine Sache der Priester
ist. Der Mensch wird durch die Ermahnungen des Priesters von der Siinde fort und
wieder auf den rechten Weg gebraucht. Diese Vollmacht wird durch Christus den
Priestern gegeben. **° Auch in manchen Absolutionsgebeten gibt es den Hinweis auf
die Ubertragung der Vollmacht der Beichte, wie sie bei Johannes (Joh 20,23)

berichtet wird.

1.4 Buldriten

Bei den Ostsyrern war Einleistung von jeher im Gebrauch. Dadurch war in friiheren
Zeiten die Einzel- oder Privatbeichte durchaus in Ubung. Wir finden die alteste
eingehende Beschreibung der Zeremonien der Siindenvergebung bei Timotheus I.

Dieser Ritus wird unterschieden, ob der BiiRende willentlich oder unwillentlich vom

|460

Glauben abgefallen ist. Es braucht die Salbung mit OI**°, wenn er absichtlich gefallen

ist. 61

%56 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 267.

“T\/gl. HABBI, (i siall 4euiiS salas, 407,

8 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 268.

9 \/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 143f.

%0 Diese Salbung wird hier Bezeichnung der Taufe genannt.
*®1 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 278f
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Die Neuordnung der Bufriten wird in den Handschriften regelmaRig dem Katholikos
Ishoyahb 11l. (647-658) zugeschrieben. Die Handschriften sind auf uns nur in vier
Handschriften gekommen. Die &lteste der Handschriften (Diarbekir 48) ist aus dem
15. Jh..*®? Die BuRe vollzieht nach diesen Handschriften in vier Etappen:

die Reue des BiRers beim Priester, verbunden mit der Bitte um Absolution;
die Verpflichtung zur der BuRe durch den Bischof oder den Priester;

die Erfillung der BuRe, die eine gewisse Zeitspanne in Anspruch nimmt;

M 0N e

die Absolution, (taksa d-husaya /~m-\, ~awas ) genannt, ein Ritus, der
sonntags wahrend des eucharistischen Gottesdienst im Beisein des ganzen

Volkes vor dem Aufteilen der Eucharistie vollzogen wird.*®

,»BuBe und Umkehr sind in den liturgischen Texten aller syrischen Kirchen im
Allgemein enthalten. In der friihen syrischen Tradition waren sie eng mit dem
Themenkreis ,,Heilung* verbunden, entwickelten sich allerdings zu eigenen Riten im

Laufe des Mittelalters.«*¢*

1.5 Die gegenwartige Ordnung der Stndenvergebung

Die Kirche des Ostens verbindet heute als einzige Ostkirche die Spendung des
BulRgeheimnisses nicht mit einem privaten Bekenntnis der Stinden. Die Ordnung der
Beichte hat den Charakter einen gemeinschaftlichen Bufl3gebets, an deren Ende allen

Teilnehmern die Absolution gespendet wird.*®®

Dieser Gemeinschaftscharakter der Bufle wird starker als in anderen Kirchen
hervorgehoben. Zeitpunkt fur die Spendung der Sundenvergebung ist vor der
Eucharistiefeier, in diesem Fall wird zweifellos der vollstdndige Text verwendet.

Aber es hat sich gezeigt, dass einige zu spét in die Kirche kommen, hat sich das

2 \/gl. DE VRIES, Beicht - BuRpraxis, 273.
3 \/gl. ebd. 274.

4 WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 191.
%% \/gl. MADEY, Taufe, 71.
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Ritual herausgebildet, vor der Kommunion direkt die Absolution gebt wurde. Um auf

diese Weise zu gewdhrleisten, dass der in der Opferfeier (~ian) kKommuniziert, nur

wenige Minuten zuvor die Vergebung seiner Stinden erhalten hat.*®®

Der syrische Test des Gebets von Stindenvergebung

!nhcaasia mk\r.\:u)v ~aaar Ja it i e r(:ﬁv \mlr(
o alura {alm reins Lu vroast mhasamsl M ,is sav
SrE.10 LB0T L OIS Nisa sShanuia ) 2iumy Chiaey Kinms
hordn), mla = L ( QUK Ao siniaal eocal ;o asiushes
_e0ido fry haayihaas ( amhcammi iaw iiza !duaio imon
210 s QN o0 Ihacii rdanrs ( aoninoas halm
N1 EAma00 Iais hnum)  omhaml Kiam iiaes vy haalss
«ORAA0 Laa1naa 0T Ll ritass (i lavso Iumu=
@1a-0 1A (i srrain Larl asarslo Az gemla cszasl fnas o

467

t"’"(

8 \/gl. MADEY, Taufe, 72.
7 KELAITA, rtwrsor whiss wrines raal, 183.
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Ubersetzung des syrischen Gebetstexts:

Priester: “ O unser Gott, Giitiger und Erbarmungsreicher - 0 unser Gott, Gtiger und
Erbarmungsreicher, dessen Gnaden und Mitleid allen in Uberfalle zuteil werden. GieR
aus, mein Herr, die Gute und Annehmlichkeit deiner Liebe aus diesen deinen Diener
und verwandle ihn in der Hoffnung auf die Erneuerung durch die Reue. Erneuere in
ihm deinen heiligen Geist, durch den er gesiegelt ist fir den Tag der Erlésung, und
reinige ihn in deiner Gute von allen Makeln des Fleisches und des Geistes. Starke die
Hoffnung seines Glaubens mit der Hilfe deiner Gnade. Mach aufrecht den Gang
seiner Taten auf den Pfaden der Rechtschaffenheit. Lass ihn sich zusammen mit den
Heiligen deines Reiches erfreuen, da die Hoffnung seines Glaubens an die Annahme
an Kindes Statt Gestalt annimmt, in der Freude deiner stindentilgenden Mysterium.
Starke ihn durch die Hilfe deiner Erbarmungen, damit er deine Gebote beachte und
deinen Willen erfille in dem Bekenntnis, der Anbetung und Verherrlichung deines

heiligen Namens, Herr des Alles, Vater, Sohn und Heiliger Geist, in Ewigkeit.“468

Bis heute ist die Absolution von der alten Einrichtung der o6ffentlichen Bufle im
Beisein der ganzen Gemeinde bei der eucharistischen Feier geblieben. Es wird zuerst
eine allgemeine Absolution erteilt, auf Wunsch aber auch eine individuelle. Diese
Riten bestehen wesentlich aus einer Handauflegung und einer Salbung mit dem Salbdl
der Taufe mit begleitenden Gebeten. Die Absolution hat die Form eines Gebetes, das
der Priester im Namen und in der Beauftragung der Kirche spricht und das jeder fir

einen andern um Siindervergebung sprechen kann.**®

8 MADEY, Taufe, 83.
9 \/gl. DE VRIES, Beicht - BuRpraxis, 278.
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Allerdings gibt es zwei Félle, in denen der Priester jemanden zur privaten Beichte
auffordern kann:

1. Wenn jemand nach einem langeren, mehrjéhrigen Aufenthalt in einem Gebiet,
in dem die ostsyrische Kirche keine Kirchen und Priester hat, in seine Heimat
zuruckkehrt;

2. Wenn irgendwer mehr als ein Jahr lang nicht mehr kommuniziert hat. Die
langer als ein Jahr fortdauernde Abwesenheit vom heiligen Geheimnis der
Eucharistie wird also als so bedeutend angeschaut, dass in diesem Fall eine
Beichte im Sinne des Bekenntnisses der Sunden vor dem Priester gefordert

werden kann.*"°

4% \/gl. MADEY, Taufe, 72.
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IX. Das Sakrament der Ehe

1. Die Ehe als Geheimnis

Der sakramentale Wert der Ehe findet seinen festlichen Ausdruck in dem reichlichen
EheschlieBungsritus, der zu den alteren Verlobungsriten hinzutrat und in vieler
Hinsicht dem orthodoxen Ritus entspricht.*"*

Bei den Ostsyrern sind von alter her kirchliche Riten fur Verlébnis und
EheschlieBung in Gebrauch und sie galten als notwendig. Diese Zeremonien der

Verlobung und Ehe werden von manchen Ostsyrern als ein Geheimnis gesehen.

Narsai fiihrt als Beispiel fur den allgemeinen Grundsatz auch den Fall der Verlobung
und EheschlieBung an*’, dass die Sakramente der Kirche nicht ohne den Priester
gefeiert werden. Ishodad von Merv kommentiert den klassischen Text fir das
Ehesakrament.*”® Die Verbindung zwischen Mann und Frau wird bei ihm also als ein
Typus der Vereinigung zwischen Christus und seiner Kirche angesehen. Ebenfalls in
den Fragen uber den Dienst des Altares wird die Weihe der Ehe gemeinsam mit der

Weihe des Ols, des Leibes und Blutes, der Taufe und der Priester aufgezahlt.**

Aber im theologischen System von Aphraat gab es kein Sakrament der Ehe und nach
seiner Zeit wurden in den Syrischen Provinzen des rémischen Reichs auch
Verheiratete zur Taufe und zum Abendmahl zugelassen, auch wurden die beiden
Geheimnisse nicht langer als ein Hindernis der Ehe betrachtet, wie in den Regeln von

475

Rabbula verboten.””> Weiters wurde die Ehe auch nicht in der Chronik von Arbela

erwihnt.*"®

,Konsequenterweise spricht es der Ehe in der Geltung der alten syrischen Kirche

jeden sakramentalen oder auch nur religiésen Charakter ab. Mit will scheinen, als ob

41 \/gl. HEILER, Friedrich, Die katholische Kirche des Ostens und Westens.1: Urkirche und
Ostkirche, Minchen 1937, 444.

42 \/gl. NARSAI, Homilies XVII (CONNOLLY 21).

% \/gl. ISODAD VON MERYV, Commentaries 5, 2, 71.

™ \/gl. DE VRIES, Sakramententhelogie, 254f.

% \/gl. EDWIN, Preuschen, Urchristentum im Orient, Tiibingen 1907, 97f.

% \/gl. UMBERG, Sakramente, 503.
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Aphraates ein Sakrament der Ehe fir ebenso widersinnig und unziemlich angesehen
habe, wie etwa ein Sakrament des Wuchers oder Kriegsdienst. Er kennt nur zwei
Stufen in der Rangleiter der Christen: die getauften Ehelosen, aus deren Reihen die
Kleriker genommen wurden und die ungetauften BiiBer.“’” Und er erklart, dass
Verheiratung nur vor der Taufe moglich sei und dass die Eheleute nach der Taufe den
ehelichen Verkehr nicht fortfahren diirfen. Man kann diese Erklarung mit dem Stand
des Priesterzolibates in den ersten Jahrhunderten vergleichen, die nach der Weihe
keine Ehe mehr eingehen durften.*’®

Theodor von Mopsuestia erklart die klassische Stellung tiber den Ehebund (Eph 5, 32)
in einer Weise,*”® welche ihre Auslegung im Inhalte des sakramentalen Charakters der
Ehe auszuschlieBen scheint.*®® Ich muss hier noch einmal daran erinnern, welche
Rolle der Sakramentenbegriff spielt, sowohl um die Ehe zu verhindern, als auch um
sie spater als Geheimnis erscheinen zu lassen.

Timotheus II. nennt als siebtes Geheimnis “das der Verlobung und der Kronung*. Die
legitime Vereinigung ist ein Sakrament der Einheit zwischen Christus und der
Kirche.”®! Alle Einzelheiten des Ritus werden in diesem Sinne erlautert. Zufolge
Timotheus Il. hat Gott das Gesetz des Verlobnisses gegeben, als er die erste Frau
dem ersten Mann zur Gehilfin gab.*®?

Das Fest der Ehe verdient besondere Aufmerksamkeit. Obwohl Ebedjesu die Ehe
zwar nicht unter seinen sieben Sakramenten aufzahlt, wird sie in unserer Tradition
hoch gesehen. Er vergleicht die Idee des Bundes zwischen Braut und Brautigam mit
der Verlobung der Kirche mit Christus bei dessen Taufe im Jordan. Das Brautpaar ist

sein Typus, sein Abbild und seine Fortfiihrung.*®

Ferner begriindet er die Heiligkeit der Ehe mit dem Pauluswort aus dem

Epheserbriefe (Eph 5,32). Er sagt, dass in dieser Verknlpfung der HI. Paulus dieses

" KOCH, Hugo, Taufe und Askese in der alten ostsyrischen Kirche, in: ZNW 12 (1911) 37-69, hier
39.

“8\/gl. KOCH, Taufe, 57f.

49 \/gl. THEODOR VON MOPSUESTIA: SWETE, H. B., Theodori Episcopi Mopsueste aves les
Macedoniens, Paris, 1913 (= PO 9), 187.

“80 \/gl. DE VRIES, Nestorianismus, 145.

81 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 255f.

82 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 88f.

8 \/gl. PIERRE, Yousif, Christus in der liturgischen Tradition der Kirche des Ostens, in: HID 50
(1996) 241-253, hier 249.
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Geheimnis unter die Uberweltlichen Sachen hingestellt hat. Auch nach ihm ist die Ehe

im Evangelium von unserem Herrn bestimmt. “%*

2. Notwendige Elemente in der Ehe

GemaR Timotheus Il. sind ihre Elemente der Priester, ein Kelch mit gemischten Wein,
der vom Priester geweiht wird und aus dem die Brautleute trinken, das Kreuz, der

485 mit dem der Kelch bezeichnet wird und unter Anwesenheit

Ring, das (hnana /<)
christlicher Zeugen die Ehe geschlossen wird. Deshalb ist der Spender der
Ehesakramente der Priester.*®® GemaR den syrischen Thomas-Akten erinnert der
Wein den syrischen Glaubigen an den wahren Weinstock Jesus Christus, und auch in
der ostsyrischen Kirche wurde die gleiche Wahrheit von der Liebe Christi

ausgedriickt.*®’

Narsai berichtet daruber, dass die Frau ohne einen Priester nicht mit einem Mann
angetraut wird und ohne den Priester wird die Feier der Ehe nicht vollzogen. Auch die
Synode Mar Giwergis des Jahres 676 schreibt in einem Kanon 13 fiir die Verlobung
den kirchlichen Segen des Priesters, die Anwesenheit des Kreuzes als das Zeichen
unseres Heiles vor.*®® Auch Ishobokt (8. Jahrh.) betrachtet den Segen des Priesters
und den symbolischen Akt des Ringaustausches als notwendig fir das Verlébnis.*®®
Ishobar verlangt zur Gultigkeit der Verlobung die Gegenwart von Priester und Laien
mit Kreuz, Weihwasser und Ring. Ebedjesu erldutert iber die Ehe, dass der religitse

Ritus ohne Teilnahme des Priesters fir wertlos ist.*®

Im Notfalle kann das Verl6bnis auch vor zwei oder drei Zeugen geschlossen werden,
wenn Kein Priester da ist. Wenn gar keine Christen da sind, kann eine legitime Ehe

4 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 256.

“85 Hnana ist ein Gemisch von Ol und Erde vom alten Kirche oder Grab eines Heiligens.

%86 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 256.

7 \/gl. KRUSE, Heinz, Das Brautlied der syrischen Thoma- Akten, in: OrChrP 50 (1984) 291-330,
hier 323f.

8 vgl. Vgl. HABBI, (i sdell 4ssi€ aalas, 513F.

89 \/gl. ISO‘BOKT (8. Jahrh.): Corpus juris des persischen Erzbischofs Jesubocht, in: SACHAU, E.,
Syrische Rechtsbiicher, 3/1, Berlin 1914, 75.

0 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 253.
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auch ohne Zeugen zustande kommen. Die Brautleute missen aber, sobald sie
Gelegenheit haben, vor Priester und christlichen Zeugen einander noch einmal die

Einwilligung geben.***

3. Verlobung ( mkurya - =iias= ) und Ehe (zuwaga - « om)

Ein Ehebund kam genau wie nach jldischen oder weitverbreiteten orientalischen

Vorstellungen in zwei Stufen zustande: die Erste wird gewohnlich Verlébnis (miurya

- iaam) und die Zweite Krénung (zuwaga - = _oav) 0der Heimfiihrung genannt.*

Timotheus Il. charakterisiert beide als Geheimnis. Bei den Ostsyrern wird zwischen
zwei Zeiten der Ehe unterschieden, die Erste der Verlobung, durch der die Brautleute
die Pflicht Gbernehmen, einander zu Mann und Frau zu nehmen; die Zweite das
Hochzeitsmahl und der Beginn des gemeinschaftlichen Lebens.*®® Dies entspricht

auch den jiidischen Gebrauchen und baut auf anderen lokalen Auffassungen auf. %*

Die Brautleute werden Verlobte (Miurya - ~siaa=)genannt. Es sei hierzu bemerkt,
dass der Segen bei der Verlobung schon die eigentliche christliche Ehe bedeutet. Die
Verlobung steht in ihrer Wirkung einem Ehevertrag gleich. Dann wird die Verlobte zu
einer bestimmten Zeit ohne weitere religiose Riten zum Haus des Brautigams
gefiihrt.**® Durch das Verlobungsabkommen ist also schon alles abgelegt, was zu
einer authentischen Ehe erforderlich ist. Und der Vertrag kann nicht - aulRer wegen
korperlicher oder geistlicher Hurerei geldst werden. Aber Iso Bar Nun kennt folgende
Grinde fir die Auflésung der Verlobung: Zutritt beider Teile oder nur eines Teiles ins
Kloster, Abschluss der Verlobung ohne Jawort der Eltern, Geheimhaltung schwerer

Krankheit beim Vollzug der Verlobung.*%®

#1yv/gl. ebd. 253.

%2 \/gl. SELB, Orientalisches Kirchenrecht, 151.

% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 257.

4 \/gl. SELB, Orientalisches Kirchenrecht, 149.

% \/gl. ENGBERDING, Hieronymus, die Kirche als Braut in der ostsyrischen Liturgie, in: OrChrP
128 ( 1937) 5-48, hier 34,

8 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 258f.
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Nach der Verlobung erfolgt noch die Hochzeit (hlula /r\als).**” Religitse
Zeremonien dafiir werden nicht erwahnt. Aber in diesem Brauch hat die Brautmystik
der ostsyrischen Liturgie eine reiche und spannende Interpretation erfahren.
Entsprechend der Auffassung wird in der Regel das Hochzeitsmahl in das Jenseits
verlegt und die Einladung zum Hochzeitsmahl wird auch als Einladung zur

Verkiindung des Evangeliums verkiindet.**®

Isho Bar Nun unterscheidet Verlobnis und Hochzeitsmahl. Und er kennt kirchliche
Riten nur fur die Verlobung. Aber bei Anonymus werden erstmals deutlich und
eindeutig glaubige Zeremonien auch flr die Hochzeit erwéhnt, jedoch spricht er nicht
von religiosen Riten des Verldbnisses. In Fragen tUber den Dienst des Altares ist die
Rede von Gebeten bei ,,Verlobung (~iaa=) und EheschlieBung (=\als)“. Die Ehe
kann Tage oder Monate nach der Verlobung stattfinden. Trotzdem ist Verlobung und
Segnung der Kronen nur eine Angelegenheit. Wir haben also zur Zeit der Entstehung
dieser Fragen (11. Jahrhundert) einen eigenartigen Ritus der Segnung der Kronen
(kulala /\as) fir die Ehe.**®

4. Verlobungs- und EheschlieRungsriten

Ebedjesu schildert in seiner Kanon-Sammlung Nr.2 diese Verlobungs- und
EheschlieBungsriten wie erfolgt: Der Priester schickt den Ring des Bréautigams (hatna
| =a¥ss) durch vier Frauen der Braut (kalta /~x\-), welche ihr den Ring an den Finger
stecken. Wenn sie dazu verstummt, so gilt dies als Zustimmung. Sollte sie aber nicht
wollen, muss sie den Ring wegwerfen. Im Fall der Zustimmung der Braut wird die
Ehe durch das Gebet des Priesters, die Segnung des Kelches, (des hnana /~u.ss), des
Ringes und des Kreuzes vollstreckt und wird dies Ehe («\a\ls) genannt. Das Fest der

Ehe kann ohne Priester gefeiert werden. Bei den Riten der Krénung (=\\a~) legt der

“7\/gl. PERA, Johannes, Kirchliche und biirgerliche Sitten der Nestorianer in Persien. in: Martin,
Tamcke, Zur Geschichte, Theologie, Liturgie und Gegenwartslage der syrischen Kirchen, Hamburg
2000, 266-272, hier 270f.

%8 \/gl. ENGBERDING, Kirche, 34f.

9 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 260.
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Priester Braut und Brautigam die rechte Hand auf den Kopf und spricht ein

Segensgebet.’®

Auffallig ist dabei nur, dass immer nur die Braut, keineswegs jedoch der Brautigam,
mit einer Bildung vom Stamm ~\.\~ bezeichnet wird. Denn das ursprungliche und fast
klare Wort fur Bréutigam ~xs., hat seine Wurzel in der Bedeutung der
,,Verschwéigemng‘‘.5Ol

Aber heute bringt die Kirche des Ostens nur die Frage nach der Einwilligung unter
dem Titel “Verlobung“. Heute geschieht es auf folgende Weise: die Eltern des
kiinftigen Brautigams senden zwei Personen zu den Eltern der Braut mit der Frage, ob
sie ihren Sohn die Tochter geben wollen oder nicht.*%?

Die Ubrigen Riten: Ring, Kelch, Kreuz, (hnana /~u.s) beschreibt er bereits mit ,,Ehe®.
Aber diese Riten werden in der ostsyrischen Tradition als zur Verlobung gehorig
betrachtet. Diese ganze Zeremonie ist ohne Zweifel sehr alt und im Studium der

Volkskunde und Soziologie lassen sich dazu manche Ergebnisse finden.>®

5. Ehescheidung

Die Ehe wurde urspriinglich in der ostsyrischen Kirche als unlgslich angesehen; nur
im Fall des Ehebruchs war Ehescheidung und Wiederverheiratung des unschuldigen
Teiles moglich. GemaR Mt 19, 6 betrachten alle Kirchen syrischer Tradition die Ehe

als unaufloslich.>*

Wie bei allen Christen ist bei den Ostsyrern unzweifelhaft nur die Einehe erlaubt. Die
Ostsyrischen Vater begriindeten die Einehe mit dem Hinweis auf den einen Christus
und die eine Kirche. Wie auch die Synode des Jahres 585 bestatigte, hat Christus die
Mehrehe abgeschafft, obwohl im Alten Testament die Polygamie geduldet wird. Und

%00 \/g|. ebd. 260.

1 \/gl. ENGBERDING, Kirche, 7f.

%2 \/gl. PERA, Sitten, 270f.

%8 \/gl. EDWIN, Urchristentum, 103.

%% \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 187.
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eine andere Synode des Jahres 676 ermahnt zur Monogamie unter Androhung von

Kirchenstrafen gegen etwaige Ubertreter. °*®

Den Ostsyrern ist es aber gestattet, aufeinanderfolgend beliebig viele Ehen
einzugehen. Die Ehescheidung mit dem Recht der Wiederverheiratung wird von
Anfang an erlaubt, mit alleiniger Ausnahme des Isho Bar Nun, der nur im Fall des
Ehebruches eine Lésung des Ehebands zugesteht. Auch die Synode des Jahres 585
lasst den Ehebruch der Frau als einzigen kanonischen Scheidungsgrund gelten. Des
Weiteren sagt Ishobakt ganz klar®, dass im Fall des Ehebruchs die
Wiederverheiratung moglich ist. Der Ehebruch der Frau ist ein Impuls zur Scheidung,
der wegen des Seitensprungs der Frau anerkannt wird, aber der Frau eine
Wiederverheiratung verbietet.>"’

Ebedjesu®® gestattet schlieBlich die Ehescheidung mit dem Recht der
Wiederverheiratung fir den Fall, dass die Eheleute gemeinsam nicht in Frieden
fortleben kodnnen, jedoch unter der Bedingung, dass die Ehe nach zehn Jahren
kinderlos ist.>*

Timotheus I. ist dagegen strenger und stellt den Grundsatz auf: nachdem einmal das
Eheband verbunden ist, gibt es keinen anderen Scheidungsgrund als Unzucht oder
Zauberei. Er lasst doch faktisch noch andere AnstoRe gelten: wenn der Mann trotz
Mahnung lange Zeitraum fern bleibt, kann die Frau nochmals heiraten. Timotheus
anerkennt die Scheidung auch im Fall des Ehebruches durch den Mann, wie auch die
Geheimhaltung einer Krankheit vor der Ehe. Er fugte weitere Ehescheidungsgriinde

unter byzantinischem Einfluss hinzu.>*°

%05 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 261.
%% v/gl. ISOBOKT, Corpus, 106.

7 \/gl. HEILER, Katholische Kirche, 444.

%% \/gl. EBEDJESU, whuss_iss, 64f.

% v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 263f.
*%v/gl. HEILER, Katholische Kirche, 444.

108



X. Das Sakrament des Sauerteiges (malka - «l=)

1. Der Sauerteig als Geheimnis

Die Ostsyrer haben zur Fabrikation des gesduerten Messbrotes das Fermentum
verwendet, das nach ihrer Uberlieferung traditionell von den Aposteln stammt wurde.
Sie riihmen sich allein diesen Sauerteig bewahrt zu haben. >**

Der Sauerteig bedeutet Konig (malka / ~a\s), das heifdt: das grofRe eucharistische

Brot. Der Sauerteig gehort zur hl. Eucharistie wie das Ol der Salbung zur Taufe.>*?

Der Sauerteig taucht bei den Ostsyrern spét auf. Dieser Brauch geht ins 9. Jahrhundert
zuriick. Johanna V. Bar Abgar (900-905) ist der Erste, der es erwéhnt. Die Ostsyrer
haben es durch ununterbrochene Uberlieferung von ihren Vétern Mar Addai, Mar
Mari und Mar Thoma, den seligen Jiingern empfangen.®*® Nach Timotheus I1. ist es
nur durch die Tradition vorgestellt. Er sagt dartber, dass der Sauerteig wegen seiner

Bewegung das Symbol der Seele ist.>**

Ebedjesu rechnet den Sauerteig zu den sieben Sakramenten. Aber er hélt hierzu fest,
dass diejenigen Christen, die das Fermentum nicht nach der Bestimmung Christi die

abgesonderte Ehe als siebtes Geheimnis haben.>*

Dies ist aber den anderen Christen gegenuber nicht als Vorwurf gedacht, denn nach
Ebedjesu, wissen sie ja nicht um den Sauerteig. Aber an einer Stelle in Bezug auf
einen Einspruch, das gegen das Fermentum erhoben wird, entgegnet er ihrer
Vorstellung, dass der heilige Petrus den westlichen Christen keinen Sauerteig

hinterlassen hatte.5*®

11 y/gl. HEILER, Katholische Kirche, 439.

%12 y/gl. NYSSEN,Wilhelm / SCHUTZ, Hans-Joachim / WIERTZ,Paul, Handbuch der
Ostkirchenkunde. Band 2, Dusseldorf 1989, 395.

>3 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 46.

>4 v/gl. DE VRIES, Timotheus, 79.

> v/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 143.

*%\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 194.
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Bei spateren Autoren werden die ausfihrlichen Legenden (ber den Ursprung des
heiligen Sauerteiges dargestellt. Shelemon von Basra (13. Jahrhundert) gibt die
Ammenmérchen als Tradition einiger Leute wieder. Mar Addai und Mar Mari
uberlieferten diesen Partikel den Ostsyrern anhand der folgenden Legende: Johannes
behielt beim letzten Abendmahl eine Partikel des konsekrierten Brotes vom Herrn.
Als Christus gemeinsam mit Thomas den Jingern erschien, tauchte letzterer diesen
Teil in das Blut aus der Seitenwunde des Herrn ein, das sich an der Hand des Thomas
fand und andere Apostel hatten sich nichts davon genommen.**’

Aber der Grammatiker Johannes Bar Zobi hat in seiner (memra /~i=u>) Uber die
Taufe und iber das Geheimnis des Sauerteiges®® die Legende noch wie folgt
ausgeschmuckt: Christus gab dem heiligen Johannes zwei Stlicke. Er tauchte eine
von denen in das Blut unter dem Kreuz, welches aus der Seite des Herrn ausfloss.
Johannes hatte eine Partikel bis zum Pfingstfest aufbewahrt und die Apostel hatten
Mehl und Salz dem Stiuck beigemengt und den Teig untereinander aufgeteilt bevor
sich die Apostel voneinander weggingen.™

Insbesondere der Apostel Addai sandte der Sauerteig schlieBlich nach Edessa und
uberreichte es an Mar Mari und von ihm hétten es die Ostsyrer geerbt. So ist es bis

heute in der Kirche des Ostens bewahrt worden und wird alljahrlich erneuert. °%°

Die Apostel feierten mit diesem die erste Eucharistie. Das Ziel der Legende ist die
Kontinuitdt des eucharistischen Festmahls und seine Einheit mit dem letzten
Abendmahl zu demonstrieren.”” Und die Verbindung der einzelnen Pfarren
untereinander bzw. mit dem Ortsbischof. ,,Es ist ein Sakrament das diachrone,

synchrone und symbolische Kontinuitit zeigt“.>?

*17\/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 196.

318 \/gl. JOHANNAN BAR ZOBI (13.Jahrh.): Memra iiber die Taufe und tiber das Geheimnis des
fermentum. Vat. Arab. 657, f. 16v.- 20v., f. 67r-v. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie, 196
Anm. 3).

9 \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 188.

20 \/gl. HEINZ, Licht, 307.

2L v/gl. HEILER, katholische Kirche, 439.

22 \WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 188.
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2. Sauerteigzeremonien

Am Griundonnerstag wird der Sauerteig jedes Jahr mit eigenartigen Riten erneuert.
Der Bischof °* bereitet diesen Teig mit reinem Weizenmehl, Olivenél®*, Salz und
drei Tropfen Wasser zu.°®® So wird der alte Sauerteig nach verschiedenen Gebeten,
der Lesung der Johannesvorrede erneuert und als neues Fermentum bezeichnet.>®

Dieser wird in allen Gemeinden verteilt und wird immer aus dem einen Teilchen beim

527

Backen des eucharistischen Brotes benutzt.”" AuRerdem wird dieser neue Sauerteig

bei der Konsekration einer neuen Kirche bereitet. °28

Bei Timotheus Il. sind diese Bestandteile des eucharistischen Brotes Symbol der vier
Grundelemente: das Mehl bedeutet die Erde, das Wasser das Wasser, das Ol die Luft

und das Salz das Feuer.?®

Der syrische Text von der Konsekration des neuen Sauerteigs :

RM Lo sehsn o Mash o L loh=n o 2ioh= o neih=
> hal o s sars (i3 Rasha o Rrain fo Ko
~oa), aalr. ok ,i50 5,1, 10,4 i Msai eno
N 0 fn 01l Lot 0 aheio s am Khaal sl
e Ja I 1 Fhus i caon A\ \aslo calsiar) {Giesd

530
iAol 00io Fina o nrs faudy hls hion

2% Heute der Priester kann den Sauerteig herstellen.

°24 Die Ostsyrer mischten das Ol dem Hostienteig bei, wobei das Ol darauf hinweist, dass Maria
Magdalena damit die FuRe des Herrn salbte.

525 \/gl. HEILER, Urkirche und Ostkirche, 439.

%26 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 196.

%27 \/gl. WINKLER, Ostsyrisches Christentum, 188.

528 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 197.

529 \/gl. DE VRIES, Timothues, 79.

530 KELAITA, ~buisms whiss ~rincs nfma.‘,, 197.
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Ubersetzung des Syrischen Textes:

Der Priester sagt dabei : Es wird dieser Teig mit dem hl. Fermentum unseres Herrn
Jesus Christus bezeichnet, geheiligt, vermischt und erneuert, welches wir durch die
Uberlieferung von unseren geistlichen Vatern empfangen haben, den heiligen
Jungern Mar Addai, Mar Mari und Mar Thoma, die Lehrer unseres Gebietes des

Ostens waren. Im Namen des Vaters, des Sohns und heiligen Geistes.>*!

SLKELAITA, wtwisor whas wrines aaal, 197 (6. U.).
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XI. Das Zeichen des Kreuzes

Es symbolisiert die Gnade unter den materiellen Zeichen. An ihrer Spendung
teilzunehmen, kommt ein ganz besonderes Ansehen der Bezeichnung mit dem hl.
Kreuz zu. Die Kreuzesbezeichnung wirkt in hervorragender Weise bei der Segnung
der Materie und der Spendung der Gnade mit.>®* Sehr haufig begriinden dies die
Ostsyrische Vatern mit dem Symbolgehalt der heiligen Zeichen, warum die

Sakramente deutlich und nicht anders vollstreckt werden mussen.

In der liturgischen Pedanterie werden vor allem h&ufig unbedeutende Einzelheiten als
sehr wichtig hingestellt. Wir finden es bei Timotheus Il. sonderlich ausfihrlich, dass
die Bestimmungen (iber die Anzeichen, deren Symbolgehalt als sehr bedeutend gilt.**
Das Zeichen wirkt bei der Konsekration des Dings bedeutungsvoll und bei der

Spendung der Gnade des Sakramentes mit.>%*

Bei Ebedjesu ist das Kreuzeszeichen das siebte Sakrament als ,,das Zeichen des
lebenspendenden Kreuzes“. Er betrachtet es als die Vollkommenheit und den
Vollender aller Mysterien. Es ist ein Universalgeheimnis, welches bei allen einzelnen
Geheimnissen mitwirkt. Timotheus Il. betont die Wichtigkeit der Bezeichnung mit
dem Kreuz stark. Trotzdem erwahnt er diese nicht unter seinen Mysterien.>*®> Deshalb
wird dieses Sakrament bis heute in der ostsyrischen Kirche des Ostens aufgelistet,

aber nicht in den anderen Kirchen syrischer Tradition.>*

Wie bei Emmanuel Bar Shahra detailliert geschildert, muss die Kreuzbezeichnung vor
die Taufe ausgefiihrt werden.>®” Alles sind sehr wichtig und werden symbolisch

ausgelegt. Das heilt, die Geheimnisse brauchen die drei Bezeichnungen, um zu

%32 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 109.

33 \/gl. ebd. 36.

%% \/gl. DE VRIES, Timotheus, 66.

% \/gl. Ebd. 65.

*% \/gl. WINKLER, ostsyrisches Christentum, 186.

7 \vgl. EMMANUEL BAR SAHHARE ( 10. Jahrh.): Memra der Erklarung der Geheimnisse der
Taufe. Vat. Syr. 182, f. 268v. — 273v., 182, f. 270v. (zitiert nach: DE VRIES, Sakramententheologie,
36 Anm. 5).
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weihen. Und diese Bezeichnung muss immer von Osten nach Westen und von Norden

nach Stiden geschehen. >%

Narsai sagt®®® dariiber, dass der Priester drei Zeichen iber die Opfergaben zeichnet,
durch die Anzeichen erganzt und er vollendet sie geheimnisvoll. Bemerkenswert zum
Zeitraum des Abraham Bar Lipheh®* ist, dass die Anzeichen nach der Epiklese
entfallen sind. Denn sie wurden als unbedeutend betrachtet. Er betont besonders, dass
der Priester nach der Herabsteigung der Gnade nicht das Kreuz Uber die Sakramente
zeichnet. Es geschieht nicht, weil die Geheimnisse vollendet sind.>** Auch
,» Iimotheus II. berichtet, dass einige Zweifel dullern iiber die [heiligen] Bezeichnung,

die nach der Epiklese geschicht*.>*

% redet von einem Anzeichen des Volkes im Namen der

Aber der Anonymus™
Heiligsten Trinitat nach der Brechung des Brots.>** Das heif}t, dass zusammen mit der
Bezeichnung mit dem Kreuz die Nennung der heiligen Namen der drei gottlichen

Personen von grof3er Bedeutung fur die Wirkung der Sakramente ist.

%% \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 36.

%% v/gl. NARSALI, Homilies. XVII (CONNOLLY 22).
0 v/gl. ANONYMUS, Expositio, 164.

> v/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 109.

>2 DE VRIES, Timotheus, 66.

>3 \/gl. ANONYMUS, Expositio, 64.

> \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 111.
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XI11. Der Begrabnisritus

1. Allgemeines Gber Beerdigungsriten

Der Westen hat mit dem Orient die drei folgenden liturgischen Elemente gemeinsam:
Lesungen, Psalmengesange und Gebete. Die Ostsyrer kennen noch ein Viertes:
Hymnen und Gesange. Die Letzteren sind ein Hauptelement der Liturgie der Ostsyrer,

deshalb ist die Liturgie der ostsyrischen Kirche dramatisch.>*®

Timotheus I1. stellt zuerst den Begrabnisritus unter den Geheimnissen dar.>*® Wie die
Ménchsweihe gilt auch der Begrabnisritus als Sakrament zweiten Ranges.>*’

Es wird erstmalig im flnften Jahrhundert bei Narsai den Begrabniszeremonien und
ihre der Beziehung zu den anderen Sakramenten erwéhnt.>*® In der Biographie des
Katholikos Mar Awa ( Mar aba /w=re »is) (540-552)**° und in den Synoden der Jahre
(544 und 676) fallt das Totenoffizium, das von den Klerikern gefeiert wird, auf. Die
Beerdigung muss christlich sein. Bei den Ostsyrern waren damals bereits besondere
christliche Riten fiir die Bestattung im Gebrauch.>*°

,»Simon von Rewardeshir weist darauf hin, dass die Ehrung der Toten, also besondere
Begrabnisriten, schon von Dionysius Areopagita, der in den Tagen der Apostel lebte,

erwahnt werden. <!

2. Die Salbung im Begrabnisritus

,, Die Salbung bei den Begribnisriten, die Emmanuel Bar Sahhra (‘Amanuel bar
Sahra /<ime o Laauarena) (10. Jahrhundert) noch kennt, ist zur Zeit des Ibn Butlan

(11. Jahrhundert) schon nicht mehr in Gebrauch. Nach ihm ist diese Zeremonie zwar

5 \/gl. CASPER, Josef, Die Ostkirche geleitet die Seelen in das Reich der Herrlichkeit, in: BiLi 13
(1938-1939) 49-54, hier 49f.

6 \/gl. Winkler, ostsyrisches Christentum, 142.

*7\/gl. DE VRIES, Timotheus, 86.

>8 \/gl. NARSAI, Homilies. XVII (Connolly, 21).

9 vgl. Vgl. Vgl. HABBI, G sdell 4ussiS palss 284,

>0 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 251.

! Ebd. 251.
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den Westsyrern von Dionysius Uberliefert worden, aber den Ostsyrern haben ihre
Apostel Thaddaeus und Thomas nichts dariiber mitgeteilt.«*>2

Timotheus Il. sagt, dass die Salbung der Toten friher im Gebrauch war. Stattdessen
verstreute man zur seiner Zeit (hnana /~xu.s) auf die Toten. Trotzdem tadelt er dieses

Ritual nicht.>

,,Die Fragen uber die Taufe und die hl. Weihen sprechen von der Bezeichnung der
Toten, wo der Priester zum Haupt des Verstorbenen steht und diesen von den Fll3en
bis zum Kopf von links nach rechts bezeichnet und diesen in der selben Weise in

Kreuzform mit Staub bestreut.*>>*

Auch bis heute ist bei den Ostsyrern dieser Ritus in Gebrauch. Die Leiche wird
gewaschen, mit feinen wei3en Ttichern umwickelt und in den Sarg gelegt. Wenn der
Sarg ins Grab verbeugt ist, nimmt der Priester nach den Gebeten Staub in seine rechte

Hand und wirft sie unter Anrufung der Dreifaltigkeit in Kreuzform ins Grab.>*

Die Totenliturgie der Ostsyrer ist absolut eine Heimgeleitung der Seelen in das
himmlische Reich der Gloria. In ihre Riten und Geséngen einsteht die Ostsyrische

Kirche nicht auf des Menschen Tun und Sterben, sondern auf Christus Sieg.>*®

%52 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 252.
>3 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 87.

% DE VRIES, Sakramententheologie, 252.

> \/gl. TAMCKE, Geschichte, 268f.

% \/gl. CASPER, Ostkirche, 50f.
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XIIl. Die Mdnchswelhe

1. Einleitung

Wir finden in der Patriarchengeschichte die erste Bemerkung Uber Kkirchliche Riten
bei der Aufnahme in den Monchsstand. Wie berichtet die Versammlung des Jahres
676 solche, die sich selbst das Ménchskleid geben.>*

Timotheus Il. ist der einzige Autor der ostsyrischen Kirche, der ausfihrlich tber die
Monchsweihe spricht. Die Mdnchesweihe wird erstmalig von Timotheus Il. zu den

558

Sakramenten in der ostsyrischen Theologie gerechnet,”” aber dieser Ritus ist bei ihm

ein Sakrament zweiten Ranges, denn es geschieht in ihr keine Herabrufung des HI.

%9 Auf Grund der Epiklese unterscheidet sie sich von der Priesterweihe. Bei

Geistes.
den Monchsweihe kniet der Mdnch nicht bei der Weihe, sondert er steht vor dem
Priester.>®

Er schildert die einzelnen symbolischen Handlungen der Ménchsweihe im dritten Teil
des funften Kapitels. Das Abschneiden und Fortwerfen der Haare symbolisiert das
Abstreifen der tierischen Angewohnheiten, wie auch die einzelnen Gewandstiicke des
Ménches symbolisch angelegt werden. °®! In den wichtigsten Zeremonien scheint die
zweimalige Bezeichnung von den drei Bezeichnungen der Monchsweihe mit dem

(hnana /=) zu sein. Diese Bezeichung mit dem (hnana /~us) ist eine Besonderheit

der ostsyrischen Brauche.*®

Aber in einigen orientalischen Kirchen galt der Eintritt in den Mo6nchsstand von
Anfang an als ein Geheimnis, eine heilige Weihehandlung, die mit Gott vereinigt und
den Monch Christus annaherte. Und auch sie wird als zweite Taufe beschrieben. Es ist

eine Erflillung mit dem géttlichen Geist.*®

%7 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 248.

%58 \/gl. WINKLER, ostsyrisches Christentum, 142.

%9 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 248.

%0 \/gl. DE VRIES, Timotheus, 85.

%1 \/gl. ebd. 85.

%2 \/gl. DE VRIES, Sakramententheologie, 249.

%3 \/gl. CASEL, Odo, Die Ménchsweihe, in: JLW 5 (1925) 1-40, hier 3f.
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Zusammenfassung

Das Sakrament ist das innere Wahrheits- und Lebensmoment der Offenbarung Gottes
durch Jesus Christus. Offenbarungserfahrung ist nicht unmittelbar méglich, sondern
wird vermittelt durch die Erfahrung innerhalb unserer Welt und Geschichte. Diese
Erfahrung spielt sakramental vermittelter Heils-Wirklichkeit in der Kirche eine
eminente Rolle.

Die ostsyrischen Sakramente erscheinen in der beschriebenen Aussicht als konkreter
Ort der Erfahrung des Heils, an dem Gottes Heil gegenwartig erfahren werden kann,
und als wirksames Zeichen der heilvollen N&he Gottes durch Jesus Christus im
Heiligen Geist. Die Sakramente haben ihren Grund und Ursprung in Jesus Christus.
Fur die Theologie der ostsyrischen Sakramente hat die Gewinnung einer Theologie
des Wortes Uiberaus fruchtbare Konsequenzen gehabt.

Das Gedéchtnis des Todes und der Auferstehung (Okumene) als Grundlegung der
Sakramente, die ihrerseits wieder als Quelle und Hohepunkt des kirchlichen Lebens
und so auch als Quelle und Héhepunkt allen sakramentalen Geschehen in der Kirche
und durch die Kirche gilt, lehrt uns Jesus Christus als jenen personalen Ort zu
bekennen, in dem Gott dem Menschen als Leib in Person die Mdglichkeit der
Begegnung anbietet. Kirche als geschichtliche Bleibenheit Christi zeichenhafte
Realisierung des Heils, als das Grundsakrament des Heils.

Die Wirklichkeit der Sakramente umfasst die Symbolwirksamkeit und die Dynamik
der Okumene im Heiligen Geist. Symbol verweist in konkreter Geschichtlichkeit und
Zeichenhaftigkeit auf eine unsichtbare Dimension der Wirklichkeit.

Jedes Sakrament ist ein Symbol, aber nicht jedes Symbol darf im strengen
theologischen Sinn angesehen werden. Wir haben das Symbol auf der Ebene der
innerlichweltlichen  Wirklichkeit angesiedelt und es vom bloBen Zeichen
unterschieden. Ostsyrische Liturgie ist selbst Symbol, Ort des Geschehens der
Gegenwart Jesu in der personale Ebene durch den Glauben und durch Gnade.

Die Liebe Gottes wird in der Eucharistie anfassbar und erfahrbar, ist im Menschen
und ergreift ihn von innen. Wir haben schon darauf hingewiesen, dass die Schriften
des Neuen Testamentes der Eucharistie im Rahmen eines Passmahles dargestellt und

damit eine bestimmte mesopotamische theologische Aussage gemacht. Wandlung von
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Brot und Wein in Fleisch und Blut Christi verdeutlicht die Hingabe Jesu fir uns. Die
Wandlung bezieht sich dabei auch die Wandlung der Gemeinde.

Die Kirche des Ostens kennt drei Initiationssakramente (Taufe, Firmung und
Eucharistie) sind die Sakramente, die den Menschen in die Kirche eingliedern und
von der Herrschaft des Boésen befreien und im ewigliche Leben teilnehmen. Die Taufe
selbst erinnert an den Auftrag Christi. Die Salbung soll an die Verbindung mit
Christus erinnern und seiner Kraft. Auch sie erinnert mit Ol an alle Salbungen des
Alten Bundes und fasst sie in die zum Priester, Konig und Propheten zusammen: Die
Rolle der Priester ist sehr wichtig. Priester ist nicht nur Medium der Sakramente,
sondern er hat die geistliche Dimension des Priestertums. Und Die Eucharistie wird
zum Zielsakrament der Eingliederung.

Bei Ostsyrische Theologie ist der Geist die Quelle der Wahrheit. Die Glaubigen
haben auf geheimnisvolle Weise in den Sakramenten den HI. Geist empfangen. Der
Geist weiht nicht nur die Dinge der Sakramente, sondern funktioniert auch in ihnen.

Die Kirche wird durch die Vermittlung der Kraft des HI. Geist geheiligt.
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