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DIES IRAE, DIES ILLA

Die «in der christlich-abendlindischen Uberlieferung gegriindete Vor-
stellung vom innergeschichtlichen Endzustand»' gipfelt in der Vorstellung
eines Gerichts, in dem die Menschheit zu ewigem Heil oder zur ewigen
Verdammnis aufgerufen wird. Kategorial gehort der im Gericht gefillte
Entscheid nicht in den Bereich der Ontologie (als eine Folge der Frage: was
ist?), sondern in den Bereich der Geschichte (als Antwort auf die Frage: was
wird end-giiltig, am Ende der Zeit entschieden werden?). Das heil3t, das
Endgericht entscheidet, ob das «finis-Ziel» der Menschheit mit dem ver-
heiBenen «finis-Ende» «in eins fallen» kann «oder nicht».? Diese Frage lasst
sich jetzt in keinem Fall einfach durch Ja oder Nein beantworten, «weil es,
nach der Aussage der Theologie einerseits auch nach dem letzten Ende der
Geschichte zweifellos die Realitit der unwiderruflichen Trennung vom
letzten Seinsgrund geben wird, der Verwerfung, der Verdammung oder wie
immer dieser Zustand der Zielverfehlung genannt werden mag; weil es
demnach ein Ende gibt, das nicht zugleich Erreichung des Zieles ist. Nun
aber das «nderseits! Die theologische Interpretation besagt: auch in der
Realitit von Verwerfung, Verdammung, Trennung werde, letzten und tief-
sten und unbegreiflichen Sinnes, das Ziel der creatio nicht eigentlich ver-
fehlt sein.»’

Fiir die Christen gehort damit das Jiingste Gericht und damit auch dessen
Appell, es in seiner Endgiiltigkeit zu respektieren, zur geschichtlich doku-
mentierten «Schopfungswirklichkeit» der gliubigen Vernunft, da es in der
Heiligen Schrift verheiBlen und als wesentlicher Endpunkt der Welt vorher-
gesehen ist.* Sein Heilsversprechen im Himmel und seine Drohung mit
Verurteilung zur ewigen Verdammnis im Strafort der Holle® sind die alter-
nativen «Orte> einer endzeitlichen Beurteilung aller Menschen im Blick auf
ithr Leben.
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I.

Solche Annahmen entsprechen natiirlich nicht mehr der Beurteilungsweise
einer aufgeklirt sikularen Weltsicht, die gegeniiber vergangener prophe-
tischer und apokalyptischer Literatur aus dem Geist gottlicher Offenbarung
blof3 ein hochst kithles und ironisches Interesse aufzubringen vermag.® Fiir
Friedrich Nietzsche ist das Jiingste Gericht eine Schimire der «imaginire(n)
Teleologie» und der «reine(n) Fiktions-Welt» des Christentums, die ihre
Begriindung in dessen «décadence» findet: einem grundsitzlichen «Uber-
gewicht der Unlustgefiihle tiber die Lustgefiihle».” Das Gericht ist nichts
anderes als Ergebnis eines christlichen Ressentiments gegentiber der Welt.

Dass solche Aufgeklirtheit die Sachlage heute nicht wirklich benennen
kann, haben die aufgeregten und reichen Kommentare zur vergangenen
Jahrtausendwende deutlich gezeigt! Das Ende der Welt hat ein abgriindiges
Drohpotential bis heute behalten — wenn auch in vielfiltigen inhaltlichen
Deutungsvarianten. Die Umsetzung von Endzeitverheiungen in den fak-
tischen Ablauf der Geschichte hat die Menschen immer wieder aufgewtiihlt
und bewegt, ohne dass bis dato ein solches Ende eingetreten ist. So ist das
Ende der Geschichte eine Geschichte ohne Ende.® Und wirksame Trost-
griinde gegen die Angst vor einem Untergang der Menschheit oder vor der
Verdammung, die bei den Menschen immer schon und immer noch auf-
kommt beim Gedanken, das positive Ziel ihrer endzeitlichen Vollendung
verpassen zu konnen, gibt es scheinbar auch nicht. In der Tat ist es ein be-
liebter Topos der modernen Medidvistik, mittelalterliches Leben im Bild
einer Existenzangst nachzuvollziehen, die sich in der aus dem indischen
Erzihlraum stammenden Parabel vom Mann im Abgrund auf der Flucht vor
dem Einhorn spiegelt.” Gurjewitsch gibt den Inhalt nach einer Exempel-
sammlung wie folgt wieder: «<Der Gedanke an seinen Tod und an die ihm
folgende Abrechnung darf den Menschen auch nicht einen Augenblick lang
verlassen, denn er kann an jedem Tag, zu jeder Stunde gezwungen sein,
dieser Welt Valet zu sagen. Der begriftliche Gemeinplatz fiir diese Haltung
war die Formel von der Fitelkeit alles Irdischen>, und das war dann auch
das Bild, das die Prediger vom Leben des Menschen zeichneten. Nach ihrer
Rettung vor dem Einhorn drohte den Menschen das Schicksal, in eine tiefe
Grube zu fallen, an deren Grund Schlangen zischelten, giftige Kroten hock-
ten und andere Reptilien ihr Unwesen trieben. Dabei konnte es ihnen zwar
gelingen, sich am Ast eines Baumes festzuhalten und sich auf ihm einzurich-
ten, doch schon gruben zwei wilde Tiere, ein schwarzes und ein weilles, an
den Wurzeln dieses Baumes. Der Drache drohte, die Menschen von ithrem
Ast zu den Reptilien hinunterzustiirzen. Und wenn dann diese ungliick-
lichen Menschen im Angesicht dieser vierfachen Gefahr — des Einhorns an
der Grube, der wilden Tiere am Ful3 des Baums, des Drachens in der Luft



Dies irae 373

und des Otterngeziichts am Boden der Grube — an threm Baum einen Apfel
erblickten und, alle Gefahren vergessend, die Hand nach ithm ausstreckten,
dann stiirzten sie unrettbar hinab zu den Reptilien.»'’

I1.

So scheinen Existenzangst> — und daran anschlieBend qRache> —auch heute
noch Schliisselworte abzugeben flir die (post-)moderne Konstellation, aus
der heraus das Endzeitgericht gedeutet wird!' — kiirzlich und prominent:
als Projektion «aufgeschobener menschlicher thymotischer Impulse und
zurtickgestellter Racheprojekte..., deren globales Design jenseits des Vor-
stellungsinhalts der Bankarbeiter liegt».!> Die hinter dieser Verdichtigung
prasente Vorstellung einer monetiren Mustern nachgebildeten christlichen
Zornbank, in welcher die <Schitze> einer Ressentimentkultur gehortet und
endzeitlich entsorgt werden, entspringt einer Phantasie, die oftensichtlich
selber schon Symptom einer Schidigung ist, die sie beschreibt.'® Das Argu-
ment aus den Altbestinden einer reaktioniren Verdachtskultur (die nun
immerhin auch schon mehr als 150 Jahre auf dem Buckel hat!), trigt nicht
mehr angesichts eines die Menschheit umtreibenden, nicht ausrottbaren
Gerechtigkeitspathos, das — trotz allen aufgesetzt wirkenden Redeverboten
der Abzocker eines international sich aufspielenden Kasinokapitalismus mit
kriminellen Neigungen — sich immer wieder durchzusetzen vermag. Deren
Angriften gegen demokratische Integritit ist ein Riegel zu schieben: Un-
gerechtigkeiten sind zu ahnden, zu verfolgen und zu bestrafen! In Zeiten
einer die wahren Verhiltnisse ungebuihrlich beschonigenden Rhetorik,
welche die Zeiten der Volkermorde, der weltweiten Kriege (mit Milliarden
von kombattanten und zivilen Opfern) schamlos vergessen lassen mochte,
ist es schlechterdings zynisch, den nicht unterdriickbaren Zorn der von der
Internationale einer beruflich inkompetenten und dekadenten Finanzelite
Ruinierten als Ressentiments gestorter Seelen zu bezeichnen. Dem gegen-
iiber ist die Rhetorik einer Drohung mit Gericht und Strafe heute nicht
nur (wieder) verstindlich, sondern im Blick auf die allseits bedrohte Men-
schenwiirde geradezu zu fordern! Auf der andern Seite ist natiirlich die
Funktion einer die Endzeit mit der Gerichtsfiktion verbindenden Welt-
konzeption keinesfalls in der durch sie auslosbaren Bedngstigung erschopft.
Das ist eine absolut ungeniigende und torichte Deutung. Die Gerichts-
vorstellung ist — das zeigen die iiber die Jahrhunderte verstreuten bildlichen
Endzeitgerichtsdarstellungen'* mit aller Deutlichkeit — eine auBerordent-
lich in Szene gesetzte Ordnungssuggestion des Weltganzen in pastoraler,
aber dartiber hinaus auch in kosmologischer Absicht (was durchaus antiken
und orientalischen Ganzheitsvorstellungen korrespondierte)'.
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An diesem Punkt eines «gerechten> Zorns hat das (Dies irae> immer wieder
seinen geistigen Ort, wenn es klar und deutlich mit einer den diesseitigen
Gerichten tibergeordneten gerichtlichen Instanz des Letzten> oder Jiingstern»
Gerichts droht.

I1I.

Das Jiingste Gericho ist ein Gottesgericht und hat darin Endgiiltigkeits-
charakter fur die ganze Menschheit. Es setzt voraus, dass die Existenz aller
schon verstorbenen und noch lebenden Menschen eine Umwandlung er-
fahrt in eine Existenzform, in welcher ein neues Leben — ein Jenseits'® —
das alte in einer ethischen Beziiglichkeit zum vergangenen weiterfiihrt; die
Christen verbinden das Jiingste Gericht daher mit dem Vorgang einer
«Auferstehung der Toten>."” «Ethischen Religionen» dringt sich ein solches
Gericht als ein Postulat ultimativer Gerechtigkeit'® auf, die jenseits aller
menschlichen Machenschaften sich durchzusetzen in der Lage ist und die
Verhiltnisse annihernder Gleichbehandlung fiir alle Zeiten wieder herstellt.
Sinnvoller Weise sind die ersten negativ apostrophierten Adressaten dieser
Wiederherstellung von sozialer Gerechtigkeit und Frieden die Reichen,
Michtigen und Ausbeuter (nach dem Magnificat Lk 1, 46-55, besonders
52), was doch darauf hinweist, dass die avaritia (Geiz) — gegen die in der
Nichstenliebe begriindete misericordia gerichtet — ein Hauptlaster von funda-
mentaler Bedeutung ist.!” Vordringlich gegeniiber jeder blof auf Angst
abzielenden Deutung endzeitlicher «Fiktionen ist deshalb eine Wiederher-
stellung gerechter sozialer Verhiltnisse in den Vordergrund zu riicken.

Die Sequenz Dies irae> umfasst 17 dreizeilige, am Schluss noch je eine
vier- und zweizeilige trochidische Reimpaarstrophen, die von 1570 bis
zum II. Vaticanum von 1969 im Officium der Totenmesse gesungen
wurden — problemlos und ernsthaft, im Bewusstsein, dass dem Verstorbenen
bei aller gottlichen Milde ein Gang zum Gericht — zuerst «partikuldar» und
«ndividuelly, dann am Ende der Zeiten bei der Wiederkehr Jesu Christi auf
den Wolken «universell» mitsamt der ganzen Menschheit — nicht erspart
bleiben kann. Gegen sieben Jahrhunderte war die Sequenz religios zumut-
bar, in Zeiten duferster und quantitativ horrender Grausamkeit der Men-
schen untereinander (das 20. Jahrhundert mit seinen Moglichkeiten der
Massenvernichtung!) wurde das Lied als zu grobsinnig vom Katalog Sinn
machender Texte abgesetzt, weil die darin enthaltene Mahnung als Angst-
macherei empfunden wurde. Als solche wird es auch heute noch im Sinn
durchschnittlicher Aufgeklartheit empfunden.

Der Text der Sequenz, dessen gregorianische Einbettung in Gesang noch
heute hochst ergreifend empfunden wird, lautet:
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Dies irae, dies illa
Solvet saeclum in favilla
Teste David cum Sibylla

Quantus tremor est futurus,
Quando iudex est venturus,
Cuncta stricte discussurus!

Tuba mirum spargens sonum Posaune,
Per sepulcra regionum,
Coget omnes ante thronum.

Mors stupebit et natura,
Cum resurget creatura,
Iudicanti responsura.

Liber scriptus proferetur,
In quo totum continetur,
Unde mundus iudicetur.

Judex ergo cum sedebit,
Quidquid latet apparebit,

Nil inultum remanebit.

Quid sum miser tunc dicturus,
Quem patronum rogaturus,
Cum vix iustus sit securus?

Rex tremendae maiestatis,
Qui salvandos salvas gratis,
Salva me, fons pietatis.

Recordare, Jesu pie,
Quod sum causa tuae viae,
Ne me perdas illa die.

Quaerens me sedisti lassus,
Redemisti crucem passus;
Tantus labor non sit cassus.

Juste iudex ultionis,
Donum fac remissionis,
Ante diem rationis.

Ingemisco tamquam reus,
Culpa rubet vultus meus;
Supplicanti parce, Deus.

Qui Mariam absolvisti
Et latronem exaudisti,
Mihi quoque spem dedisti.

Preces meae non sunt dignae,
Sed tu, bonus, fac benigne,
Ne perenni cremer igne.
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Tag des Zorns, jiingster Tag,
wo die Welt in Feuer aufgeht.
Altes Zeugnis: David, Sibylle.

Gewaltiges Beben wird sein,
wenn der Richter erscheint
zur strengen Priifung der Welt.

ein seltsamer Hall
dringt in die Grabstitten ein,
zwingt alle hin zum Thron.

Es staunt der Tod, die Natur:
da erhebt sich die Kreatur,
Antwort zu geben dem Richter.

Ein Buch wir vorgetragen,
eine Schrift, die alles enthilt,
wonach zu richten die Welt.

So, wenn der Richter dort sitzt,
kommt alles ans Tageslicht,
Nichts bleibt ohn Siinde zurtick.

Was werde ich Armer dann sagen,
wen mir als Schutzpatron suchen,
Wenn doch der Gerechte kaum sicher?

Ubergewaltiger Konig,
was zu retten ist, rettest umsonst du.
Rette mich, Quell der Giite.

Denke daran, Jesus, Giite:
Dein Lebensweg — meinetwegen.
Vernichte mich nicht am Ende.

Erschopft bei der Suche nach mir,
erlitten das Kreuz zur Erlosung —
Vergebliche Liebesmiih?

Richter gerechter Rache,
vergib, lasse nach
vor dem allerletzten Gericht.

Ich seufze auf, bin ja schuldig.
Scham steigt mir rot ins Gesicht
Ich bitte dich, schone mich, Gott.

Freispruch erhielt doch Maria,
den Schicher hast du erhort,
mir so auch Hoffnung gegeben.

Nicht wiirdig und recht sind die Bitten
doch, Guter, giitig sich zu,
Dass ich nicht ewig verbrenne.



376

Inter oves locum praesta
Et ab haedis me sequestra

Voca me me cum benedictis.

Oro supplex et acclinis,
Cor contritum quasi cinis:
Gere curam mei finis.

Lacrimosa dies illa,

Qua resurget ex favilla
Judicandus homo reus:
Huic ergo parce, Deus.

Pie Iesu Domine,

Dona eis requiem. Amen.

Alois M. Haas

Sind Menschen am Ende zu scheiden
wie Herden in Schafe und Bocke,
Mit den Seligen ruf mich zu dir.

In Demut, zur Erde geneigt,
das Herz zerrieben, fast Asche:
Nimm meines Endes dich an.

Ein Trauertag, jener Tag,

da aus dem Feuerbrand aufsteht
der schuldige Mensch zum Gericht.
Schone ihn also, o Gott.

Giitiger Jesus, Herr,
Gib ihnen Ruhe. Amen.?’

Der Text der Sequenz ist im weitesten Sinn dem literarischen Bereich des
Latin mystique> zuzurechnen, wie ihn Rémy de Gourmont kenntnisreich
aus dem mittelalterlichen Antiphonarium?' erschlossen hat.?> Zusammen
mit dem Stabat mater gehort das Dies irae> zu den zwei dunklen Blumen»
der mittelalterlichen Liedproduktion mit dem bitteren Geschmack der
Asche>?®. Gleichwohl sind beide Lieder von hdchstem literarischem Reiz,
sowohl was die Reimmelodie wie was die formale Rhythmik anbetriftt. Ob
das Dies irae> dem Franziskaner Tommaso de Celano (+ um 1260) zuzu-
schreiben ist — wie es seit dem 14. Jahrhundert tiblich ist —, bleibt bis heute
letztlich unentschieden. «Der Text der Sequenz findet sich in franziskanischen
Handschriften der ersten Hilfte des 13. Jahrhunderts, die Melodie jedoch
erst gegen 1250.»** Zwar ist das Lied urspriinglich keine eigentliche Sequenz
im gregorianischen Sinn, sondern eine Spitform — wegen ihrer Reimstruk-
tur. «Die Sequenz beginnt wie ein dem Responsorium Libera me> unter-
legter Tropus. Zwar gibt es gewisse Ahnlichkeiten im Strophenbau mit
einer Sequenz, jedoch liegt der Unterschied in der dreimaligen Wieder-
holung der gleichen Melodiefolge. Dadurch hebt sich das Dies irae> deut-
lich von der Gattung der Sequenz ab.»* Geflihrt wird es aber wegen seiner
Bertihmtheit dennoch durchwegs unter der Rubrik Sequenz und das sicher
mit Recht.

IV.

Sinn und Zweck des Textes sind derzeit, wie angetodnt, prima vista leichthin
einzuordnen. Danach gehort die Sequenz in den Kontext einer von den
Historikern ermittelten (ein wenig auch «konstruierten») Kultur der Angst,
welche die Kirche im Mittelalter und weit dartiber hinaus ausgetibt haben
soll.?* Die Mentalititsgeschichte hat sich dabei weithin der diisteren Be-
schreibungen der «dark ages> bei ihrer Nachzeichnung mittelalterlicher Le-
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bensbefindlichkeit bedient. Leben im Mittelalter ist Leben in Angst und
Bedriickung; Ziel aller weltlichen und geistlichen Obrigkeit ist, die Men-
schen im Zustand der «culpabilisation» niederzuhalten und ihnen in ihrer
tief empfundenen Schuld, die nichts anderes als die Angst vor einer jen-
seitigen Vergeltung ist, «helfend» beizustehen. Nach diesem Deutungs-
muster vonseiten einer Kultur des Verdachts erlaubte sich die Kirche, die
Menschen durch ihre (Heilspredigt im Zustand geistig und materiell depra-
vierender Ausbeutung zu halten. Folglich ist die Anhorung unserer Sequenz
im liturgischen Rahmen des Totenrequiems nichts anderes als die Uberant-
wortung der Frommen an die Unmiindigkeit, die Kant in seinem Auf-
klarungsverdikt als erkenntnisfeindlich apostrophiert hat.?” Schon der Inhalt
des gesungenen Textes widerspricht einem solch schlichten Deutungs-
muster. Dass dann selbst die katholische Kirche die Sequenz mit der Be-
griindung, sie entspreche nicht dem &sterlichen Geist, in den der Sterbende
eingehen soll, aus der Totenliturgie verbannte, trigt der Glaubenstatsache,
dass — gemil der gottlichen Endzeitregie — in der endzeitlichen Auferstehung
vom Tod ein Gericht tiber alle Menschen stattfinden soll, wenig Rechnung.

V.

Wie immer das liturgische Arrangement sich in der Totenmesse gestalten
mag, das Gericht stellt sich in jedem Fall als eine dramatische Inszenierung
sowohl im geistlichen wie im weltlichen Bereich dar. Der Autftritt von
Richter und Gericht erfolgt mit einem Posaunenklang (Mt 14, 31) — un-
berechenbar plotzlich und erschreckend. Unsere Sequenz gehort zur apo-
kalyptischen Literaturgattung, weil nicht eine eschatologische Theorie
entworfen, sondern Details des dramatisch verlaufenden Weltendes — immer
im Riickgrift auf die biblischen Hinweise — vermerkt werden.?®

Die Sequenz® zerfillt in zwei Teile: 1. Schilderung des Jiingsten Tages
(Str. 1-6), 2. Ausdruck der Gefuihle und Bitten, welche den Gliaubigen be-
wegen angesichts des Geschehens, in das einbezogen er sich vorfindet.

1. Die Worte, die uns im ersten Vers als appellative Paukenschlige tiber-
tallen: dies irae, dies illa sind ein Zitat aus dem Propheten Sophonias (1, 15)
— ein Aufschrei, welcher das plotzliche Eintreten des Gerichts signalisiert!
Es ist sicher nicht das Auftreten eines im sloterdijkschen Sinn domestizierten
Direktors einer Zornbank, sondern der in keiner Weise berechenbare Gott,
von dem Heil und/oder Unheil zu erwarten sind. Der im Gefolge des
schicksalhaften Tages eintretende Brand vernichtet (oder verwiistet) die
Welt in einer fiirchterlichen Feuersbrunst (2 Petr 3, 6f.; Mt 24. 31).%" Der
Verweis schlieBlich auf David (in alten Versionen auf den HI. Petrus [2 Petr
3, 12; 3, 10]) und Sibylla bildet den Bezug zu prophetischen Voraussagen
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heiliger und profaner Personen. An Davids Psalmen ist zunichst zu denken
(Ps 10, 6ff.; Ps 49, 3ff. und Ps 101, 26f.), Textstiicke, in denen der Jiingste
Tag mit dem Kommen des Herrn, hiufig auch ein gewaltiger Brand an-
visiert wird. Sibylla steht an zweiter Stelle als profane Prophetin. Sie, die bei
den Kirchenvitern immer schon in hohem Ansehen stand, ist Zeugin von
einem in der Zukunft stattfindenden Gericht mitsamt einem Welten-
brand.”!

2. Das Erbeben der Welt bezieht sich auf Lk 21, 25, wo unmissverstind-
liche Zeichen an den Gestirnen und die Erschiitterung der Meere die (noch
lebenden) Volker in ausweglose Angst versetzen. Sie dngstigen sich vor dem
Kommen des Richters, der sie stricte in einem kontradiktorischen Verfahren
(discussio) prifen wird.

3. Die Gerichtsposaune, deren Ton «wunderbar erschallt, wird in Mt 24, 31
erwahnt: ithr Klang hat eine doppelte Wirkung; sie erweckt die Toten zum
Leben (was noch keinesfalls eine Erlosung besagt!), ruft die noch Lebenden
und dringt in die fernsten Weltgegenden.

4. Beide biologischen Instanzen «Tod> und (Natup geraten bei diesem Ruf
in Erstaunen und Entsetzen, wird doch ithre Macht sichtlich gebrochen. Es
geschieht eine Umwandlung aller Kreatur, wenn sie nun dem Richter
Antwort zu geben hat.

5. Das «geschriebene Buchy, das geoftnet wird, ist ein Buch, in dem alle
Gehalte der Welt verzeichnet sind. Der Vorgang ist vorgezeichnet in der
Apokalypse, wo Biicher aufgeschlagen werden, in denen als in einem [iber
vitae die Werke der Menschen verzeichnet sind (Apok 20, 12).

6. Schon dieser Vorgang, der ein Vorgang der Apokalypse, der Enthiillung
alles Verborgenen ist, belegt die Macht dessen, der als Richter auf dem
Throne sitzt (Apg 7, 55; Mt 26, 64). Wenn in diesem Gericht nichts unver-
golten bleibt, dann findet eine Art ius talionis statt, nach dem in genauer
Korrespondenz zur begangenen Tat auch das Urteil gesprochen wird, wo-
bei Richtspruch und Durchfiihrung des Urteils eins sind.

7. Mit dieser Strophe beginnt der zweite GroBteil. Das Gericht steht vor uns
in seinem Ablauf und in seiner ultimativen Relevanz. Jetzt aber beginnt der
bisher passive Mensch sich zu dullern — und zwar als Verstorbener oder als
noch Lebender, der sich der Gerichtsmeditation unterzogen hat —jedenfalls
in der Haltung des Beters. Als miser (armer Stinder) sieht er sich in der voll-
stindigen Inkommensurabilitit zum Gerichtsgeschehen. Wo soll er einen
Beistand finden, da doch sogar die Gerechten keinen festen Stand haben
werden (vgl. 1 Petr. 4, 18; Lk 18, 9 und 13).

8. Mag die vorangehende Strophe vom Beter noch zu sich selber gesprochen
worden sein — jetzt tritt er in den Dialog mit dem Richter ein. Er spricht
thn im Geist einer vergangenen Frommigkeit (des 12. Jahrhunderts) ver-
ehrungsvoll als tiberaus machtvollen Konig an, dem vollkommene Ver-
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figungsgewalt zu geben und zu nehmen anheimgestellt ist. Ein solcher
Ko6nig vermag ohne Rechnung zu heilen und zu begnadigen (salvare gratis).
Das ist Konigsrecht, insbesondere eines Vater-Konigs, der fons pietatis
(vaterlicher Quell der Giite) genannt werden kann.

9. Der Sohn des allmichtigen Vaters — Jesu pie benannt — wird danach als
Logos, der fiir die gute Schopfung und deren gutes Ende besorgt ist und war
— also und vor allem auch «meinetwegen»! — angefleht, sich zu erinnern,
wieso er den Weg in die Welt (vom Himmelsthron in den Schoss der Jung-
frau, in die Krippe, ans Kreuz) gegangen ist. Der individuelle Ton des
Betenden wird nun immer stirker, da er sich insgeheim als das verlorene
Schaf sieht, das jede Miihe der Suche nach ithm sinnvoll macht.

10. Soll alles, was Jesus auf sich genommen hat bei dieser Suche nach mir
verlorene Liebesmiih gewesen sein? Der Beter versetzt sich ganz franziska-
nisch in eigentliche meditationes de vitae Christi. Erinnert wird an Jesu Be-
such beim Jakobsbrunnen (Joh 4, 6f.), wo er sich miide niederliess (sedisti
lassus gegen das frithere: iudex sedebit). Erinnert wird an das Kreuzesleiden.
Menschwerdung und Passion sollen nicht vergeblich gewesen sein.

11. Der betende Siinder flicht eine Bitte an den gerechten Richter ein, der
fiir ihn gleichzeitig auch der Erloser ist. Es ist eine Bitte, welche Nachlassung
von Strafe (donum remissionis) erbittet noch vor dem Tag des Gerichts. Wir
befinden uns jetzt wohl in der Perspektive eines Menschen, der noch auf
dem Pilgerweg ist. Die Sequenz ist auch und vor allem eine Einfithrung ins
betrachtende Gebet.

12. Dem Gestindnis folgt die Reue mit threm duleren Zeichen der Scham-
rote und des Seufzens (das immer ein inneres Haltezeichen fiir die betende
Seele ist!). So fleht sie: der Reue moge die Schonung folgen. Der sich als
schuldig (tamquam reus) empfindet, dringt sich eine eigentliche Bekehrung
auf.

13. Exemplarische Siinder(innen) sind als reuevoll Bekehrte Beispiele, wel-
che den Christen erlauben, sich in dhnlicher Lage auf'sie zuriick zu beziehen.
So Maria Magdalena (Lk 7, 36 — 50) und der Schicher (Lk 23, 43), der zur
Rechten Jesu gekreuzigt wurde und dem von Jesus die Einkehr ins Himmel-
reich noch am Karfreitag gestattet wurde. Sie sind — wie Maria — Liebende
— oder wie der Schicher — Glaubender. Thnen wird gratis geholfen.

14. Nochmals 6ftnet sich fiir den Bittenden eine Difterenz: Er vermag mit
seinen unwiirdigen Bitten eigentlich nicht an den eigentlichen Adressaten zu
gelangen. Aber er ist ein Kiinstler der Ubersteigerung: Wenn er schon nicht
gentligt, dann entspricht der Angeflehte den Anspriichen unendlicher Giite
um so mehr. Er wird ihn — und das ist seine Bitte und seine Gewissheit — als
Gitiger gut machen, also dem Endzeitfeuer entrinnen lassen konnen.

15. Und jetzt eine Riickkehr aus dem Bereich der seelischen Zerknirschung
zum endzeitlichen Richtplatz. Der christliche Beter ist ein Realist; er will
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den Eintritt ins Heil, in die Rettung; er mochte unter den Schafen zur rech-
ten Seite des Richtenden stehen konnen und ist bereit, alles dafiir Erforder-
liche einzusetzen, auch wenn er weil3, dass all das keinesfalls geniigt. Seine
totale Inkommensurabilitit zur Gerichtssituation, die in seiner siindigen
Schwiiche liegt, ist auch sein Trumpf.

16. Charles Péguy hat einmal bedauert, dass Dante wie ein Tourist und nicht
wie ein sensibler Mensch die Holle durchwandert. Hier findet sich ein Re-
tlex solcher Unempfindlichkeit (Mt 25, 41 und 25, 34). Wenn die Bosen
den Flammen der Holle iiberantwortet werden, dann will der Beter auf die
rechte Seite zu stehen kommen. So lautet der Lakonismus des einsam Beten-
den, der deswegen kein Egoismus ist, weil er einer Haltung mit unendlichen
Implikationen entspricht.

17. Und dann die schlichteste Bitte: In Demut, das Herz zu Asche zerrieben:
gere curam mei finis nimm dich meines Endes an! Das ist eine commendatio
animae, die auf engstem Wortraum die stolze Formel: Quidquid agas, pru-
denter agas et respice finem! zur Gelassenheit der Selbstiiberantwortung ins
Vertrauen zum Retter tiberfiihrt.

18. Der Redende kehrt wieder in die Zeitphase der Gegenwart zurtick, in-
dem er sich ans Kommende nochmals mit innerer Ergriffenheit er-innert. Da
ist die Prisenz eines Tages voller Trinen, zu dem der schuldig Gewordene
zur Richtstitte befohlen wird: die dies irae ist zur lacrimosa dies geworden —
der Tag des Zornes wird zum Tag voller Ergriffenheit. Also ist etwas mit
dem Stinder (homo reus) geschehen: Er ist vom geingstigten Menschen voller
Schrecken zum empfindsamen Biifler geworden.

Als heute vielfach geforderter Christ mit dogmatischer Prigung konnte man
gegen den Ablauf der Sequenz einwenden, dass sie Heil und Rettung immer
intensiver auf den Einzelnen fokussiere, und diesen Einzelnen gar mit
Reue- und Bekehrungskapazititen ausstatte, deren Intensitit gegeniiber
dem allgemeinen Heil und dessen Notwendigkeit immun mache. Dieser
Vorwurf wiirde aber gerade nicht zutreffen. Es ist richtig, dass die indivi-
duelle Siinderperspektive vordringlich eingefithrt wird. Aber sie ist bloBe
Rollenfunktion im Blick auf die ganze Ekklesia — sowohl von ihrem Ort in
der Liturgie her wie auch von dem der Beter her, welche die Sequenz ge-
meinschaftlich singen. Das «parce deus gilt fiir alle. Und damit ist das grof3-
artige Lied keine Schreckenspastoral, sondern ein Werk erbarmender
Schonung fiir Menschen, denen Religion noch Leidenschaft bedeutet.
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