Eugen Biser

Wie lang noch die Nacht?

4 711CChristsein zwischen Krise und Aufbruch

In seiner Lebenserinnerung berichtet der unvergessene Philosoph Karl Léwith
von dem erschiitternden Eindruck, den Max Webers Vortrag tiber ,, Wissenschaft
als Beruf“ (1919) auf ihn gemacht hatte. Noch nach vierzig Jahren waren ihm die
herben Schluffworte mit dem Wichterlied aus dem Buch Jesaja gegenwirtig: ,Es
ertont ein Ruf aus Edom: Wichter, wie lang noch die Nacht? Der Wichter
spricht: es kommt der Morgen; aber noch ist es Nacht.“ Genauer kann die Stun-
de, die Christentum und Kirche gegenwirtig durchleben, kaum bestimmt wer-
den. Daf} eine Nacht tiber sie hereingebrochen ist, konnen nur Blinde — und
Blindwiitende — bestreiten. Dafl der Morgen naht, mufl erst bewiesen werden.

Im Dunkel der Nacht

Es mutet heute wie ein Traum an, daff vor dreiffig Jahren zahllose Menschen wie
gebannt vor den Lautsprechern saflen, um Mario von Gallis Berichte tber die
neuesten Entwicklungen in den Konzilsberatungen zu héren. Und trotz massiver
Riickschlige lebte die Spannung nochmals auf, als nach dem bestiirzend frithen
Tod von Johannes Paul L ein polnischer Kardinal aus dem Konklave als neuer
Papst hervorging. Mit dieser Papstwahl, die symbolisch den Eisernen Vorhang
durchbrach, schien die Kirche die Zukunft der Welt in die Hand genommen zu
haben. Entsprechend stiirmisch war der Jubel, der den Hoffnungstriger bei sei-
nem ersten Deutschlandbesuch begriifite. Kaum einmal diirfte die Verbundenheit
zwischen Kirchenspitze und Basis so eng gewesen sein wie damals.

Dem entsprach die innere Konsolidierung. Als unmittelbare Folge des Konzils,
das der Theologie freie Hand bei der Erforschung der biblischen Dokumente ge-
wihrt hatte, nahm diese einen ungeahnten Aufschwung, der die vorkonziliare
Unterdriickung der Nouvelle théologie weithin in Vergessenheit geraten lief3.
Wichtiger war indessen der Impuls, der von dem dialogischen Prinzip, dem sich
das Konzil verschrieben hatte, auf die Spiritualitit ausging.

Denn dieser Dialog betraf nicht nur das neue Verhiltnis von Papst und Bischo-
fen, Bischofen und Priestern, Pfarrern und Gemeinden und auch nicht nur ein
neues Zueinander der Konfessionen und Religionen, sondern auch das Verhaltnis
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des Menschen zum Offenbarungsgott, das den bisher als Gehorsamsakt gedeute-
ten Glauben in eine hermeneutische Perspektive treten lief}, so daff sich der
Glaube als ein fortschreitendes Gott-Verstehen erwies. Das aber zog eine umfas-
sende Glaubenswende nach sich, die gleicherweise die Glaubensbegriindung — Er-
fahrung statt Argumente -, die Glaubenserwartung — Hilfe im Diesseits — und
Glaubensvermittlung — Insinuation statt Instruktion — betraf. Die schonste Frucht
des Konzils aber bestand fraglos in der Neuentdeckung Jesu, die eine Fiille von
Jesusbiichern entstehen lief, die aufler Christen erstmals auch Juden und, er-
staunlicher noch, Atheisten zu Verfassern hatten.

Dann aber setzte, nicht ohne die Mitschuld kirchenkritischer Theologen, von
der Kirchenspitze her eine Gegenbewegung ein, die gleicherweise auf eine Zu-
rucknahme der konziliaren Freiheit und eine strengere Disziplinierung des Kir-
chenvolks abzielte und eine Auskiihlung der dialogischen Atmosphire nach sich
zog. Bei den Bischofsernennungen favorisierte die Kurie, meist gegen den
Wunsch der betroffenen Di6zesen, Personlichkeiten der strengen Observanz. Die
Verurteilung der lateinamerikanischen Befreiungstheologie schlug schockhaft auf
die deutsche Szene zurtick. Die Reaktion in Gestalt der ,Kolner Erklarung®
(1989), die im Grunde als Notschrei gemeint war, wurde mit rigiden Mafinahmen
beantwortet.

Was das Kirchenvolk aber weit mehr befremdete, war die Verhartung der Spra-
che und die Akzentverschiebung im Spektrum der Botschaft. Was diese betrifft,
so verstirkte sich wihrend der letzten Jahre der Eindruck, als gehe es der Kirche
wesentlich um die Vermittlung ethischer, vornehmlich sozial- und sexualethischer
Normen, ja als sehe sie ithre Hauptaufgabe darin, Sprecherin des Weltgewissens
zu sein. Damit offnet sich aber auch schon der Blick in die Vor- und Entstehungs-
geschichte dieser Entwicklung. Sie begann, wie Nietzsche in hellsichtigem Durch-
blick sagte, mit dem Verlust der dogmatischen Einheit aufgrund der Glaubens-
spaltung. Die Folge war aber nicht etwa der von vielen vermutete Untergang der
Christenheit, wohl aber ein tiefgreifender Funktionswandel: Sie wurde zur hoch-
sten moralischen Autoritit. Fiir Nietzsche stand fest: jetzt werde die Christenheit
genauso an ihrer eigenen Moral zugrunde gehen, wie sie damals ,als Dogma“ zu-
grunde gegangen sei. Wird er recht behalten? Oder wird eine neue Wandlung ein-
treten, womoglich sogar eine Wende, die auf die Mitte zuriickfiihrt und so die
Aufhebung der gegenwirtigen Exzentrizitat bewirkt?

Dafl Nietzsches Prognose ernstgenommen werden mufl, zeigt die nihere Vor-
geschichte, die mit der Enzyklika ,Humanae vitae“ (1968) einsetzte. Sie ist inso-
fern hochst aufschlufireich, als sie von vielen erwartet, ja geradezu gefordert wor-
den war, weil sie die ithnen vom Konzil gewédhrte Freiheit ausdriicklich verbrieft,
um nicht zu sagen vorgeschrieben haben wollten. Das war ein tiberdeutliches An-
zeichen daftir, dafl breite Teile des Kirchenvolks fiir die ithnen zugesprochene
Freiheit nicht reif waren, weil sie nicht begriffen, daff man sich die wirkliche Frei-
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heit, wie die bekannte Redewendung sagt, ,nehmen® mufi, wihrend eine vorge-
schriebene Freiheit ihrer Aufhebung gleichkime.

Inzwischen zeigte der langsam in Gang gekommene Dialog der Weltreligionen,
dafl das Christentum zwar sehr wohl eine moralische Botschaft auszurichten bat,
dafl es aber im Unterschied zu Judentum und Islam keine Moral zst. Beobachtun-
gen dieser Art aber sammeln sich allmahlich in die Frage, ob sich die Christenheit
und insbesondere die nachkonziliare Kirche iiberhaupt noch ihrer wahren Identi-
tit bewuflt ist. Nach Ausweis der Religionsgeschichte ist das aber eine Lebens-
und Uberlebensfrage. Denn der innere Zusammenhang einer Religionsgemein-
schaft wichst in dem Maf}, wie sie vom Bewufitsein ihrer Identitit durchdrungen
ist. Wenn das angenommen werden darf, ist die gegenwirtige Diastase zwischen
Kirchenspitze und Basis, die lingst schon das Reizwort von einem ,vertikalen
Schisma® rechtfertigt, nicht etwa, wie vielfach angenommen wird, die Folge der
Renitenz des Kirchenvolks, sondern seines Eindrucks, in der Kirche nicht mehr
jene spirituelle Eindeutigkeit zu finden, die zum Mitleben mit ihr motiviert, weil

_sie dem Gliubigen das Gefiihl der Zugehorigkeit und Geborgenheit vermittelt
und ihm so zu Sinn- und Identititsfindung verhilft.

Die Conditio humana

Doch damit kommt auch schon die anthropologische Seite der Kirchenkrise zum
Vorschein, und dies zunichst in Form einer Sprachkrise. Denn die Tendenz der
Kirche, die Gliubigen durch Einschirfung der Lehre und Normen auf den rech-
ten Weg zu bringen und gleichzeitig an sich zu binden, lafit sie unwillkiirlich in
eine Sprache der Instruktion, der Appelle und Imperative verfallen. Doch dage-
gen ist das Kirchenvolk schon deswegen extrem sensibilisiert, weil sich das In-
struktionsmodell als Instrument der Glaubensvermittlung einer Feststellung Jo-
seph Ratzingers zufolge lingst verbraucht hat, vor allem aber, weil der Mensch
dieses Jahrhunderts durch die Hélle zweier Diktaturen hindurchgegangen ist, die
sich mit ihren Untergebenen grundsitzlich im Befehlston zu verstindigen pfleg-
ten. Um so eher ist er bereit, auf eine Sprache einzugehen, die ihn mit persuasiven
Mitteln zum Glauben zu bewegen und dadurch zu sich selbst zu verhelfen sucht.
Hier bricht der anthropologische Hintergrund des Dissenses in vollem Umfang
auf. Denn offensichtlich tiuscht sich die Kirche in der Signatur ihres Adressaten.
Was sic vor Augen zu haben scheint, ist der von einem ungebrochenen Lebens-
willen getragene und von Leidenschaften umgetriebene Mensch, der im Interesse
seiner Humanisierung an die Kandare genommen, normiert und diszipliniert wer-
den muf. Seit Kierkegaard ist aber jedem Ein- und Zeitsichtigen klar, daff dieser
Mensch lingst einem denkbar gegensitzlich verfafiten gewichen ist: dem Men-
schen der Identititsnot, des Selbstzweifels, der existentiellen Verzweiflung und
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Angst, von der Karl Jaspers sagte, daf} sie gerade in diesem Jahrhundert zu seinem
unheimlichen Begleiter geworden sei. Und der spite Reinhold Schneider unter-
strich das durch das — inzwischen von allen Seiten widerhallende — Eingestindnis,
daf} sein Lebenswille so schr gesunken sei, daff er sogar den Auferstehungsglau-
ben nicht mehr aufrechterhalten kénne: ein Hinweis auf den Zusammenhang von
Vitalitit und Glaubensfihigkeit, der unbedingt in das Konzept einer zeitgerech-
ten Fundamentaltheologie einbezogen werden miifite. Wenn es sich aber so ver-
halt, befindet sich die Kirche ebenso in einer Kommunikationskrise wie in einer
Identifikationskrise. Und vermutlich verfehlt sie ihren Adressaten, weil ihr der
Blick auf ihren eigenen Identititsgrund verstellt ist.

Diese zweifache Verunsicherung schlug, wie es nicht anders sein konnte, ver-
storend auf das Kirchenvolk zuriick, so daf} sich seiner eine depressiv-resignative
Stimmung bemichtigte, die man nicht besser als mit dem Nietzsche-Wort vom
»Geist der Schwere® auf den Begriff bringen kann. Er nistet sich in die Lebensun-
lust, Seinsverdrossenheit und Ichschwiche des heutigen Christen ein und sugge-
riert ihm die Meinung, dafl das Gott wohlgefillig sei, was dem Menschen schwer-
fallt und weh tut. Das geht Hand in Hand mit der verbreiteten Ansicht, dafl alle
Impulse ,,von oben® zu erwarten seien und dafl der Glaube in einem Akt gehor-
samer Unterwerfung unter die von der Kirchenleitung ausgehenden Direktiven
bestehe. Es springt in die Augen, dafl auf diesem Weg ein wahrer Teufelskreis ent-
steht, weil er die Spitze zu eben den Aktivititen provoziert, auf welche die Basis
allergisch, zunichst mit Protest, dann mit Resignation und schlieflich mit Ab-
wendung reagiert. In diesem Ungeist besteht die eigentliche Not der heutigen
Kirche. Alles wire deshalb an seiner Austreibung gelegen. Doch kann und wird
sie gelingen?

Im Morgengrauen

In dem von Jesaja iiberlieferten Orakelspruch gibt der Wichter aus Edom den
Fragestellern den Bescheid: Der Morgen kommt; aber noch ist es Nacht! Und er
fordert sie auf, spiter nochmals bei ihm nachzufragen. Aber da fillt ihm Paulus
ins Wort mit der Ankiindigung: ,Die Nacht ist vorgeriickt, der Tag bricht an!®
(R6m 13, 12). Gibt es fiir diese kithne Behauptung Anzeichen? Spricht bei so viel
Dunkelheit etwas fiir einen bevorstehenden Tagesanbruch? Der mit dieser Frage
konfrontierte Paulus wiirde sicher nicht auf psychologische oder technische Hil-
fen, sondern allein auf das verweisen, was ihm dazu verhalf, die Heilsbotschaft,
wie er gegen Ende des Rémerbriefs nicht ohne Genugtuung vermerkt, in weitem
Bogen von Jerusalem bis Illyrien zu tragen (Rém 15, 19).

Dazu aber befihigte ihn der so von keinem andern erreichte Durchblick, der
ihn die Gottesoffenbarung, die Sendung des Sohnes, die Menschwerdung, die Er-
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hebung zur Gotteskindschaft und die Stiftung der von ihm als mystischer Her-
renleib verstandenen Kirche als ein einziges Heilsgeschehen begreifen liefl und
dies in dem Bewuftsein, dazu von Gott gefithrt und von dem in ihm fortlebenden
Christus ,gedringt® worden zu sein. Das aber ist gleichbedeutend mit der Ein-
sicht, daf} er dazu aufgrund seines Wissens um die Identitit des Christentums ge-
langte. Was steht dem heute im Weg?

Wer die heutige Glaubensszene durchmustert, stofit auf zwei Sperren, die so-
wohl mit der Theorie wie mit der Praxis des Glaubens zu tun haben. Mit der Pra-
xis, sofern die Kirche noch immer an einer Pastoral festhilt, die dem Heilsverlan-
gen der Menschen mit der Peitsche der Angst Nachdruck zu verleihen sucht.
Nach dem erschiitternden Bericht, den Oskar Pfister in seinem Alterswerk ,,Das
Christentum und die Angst* (1944) erstattete, stehen ihr dabei die anderen Kon-
fessionen jedoch keineswegs nach. Sie alle versuchen, wie Kierkegaard sich aus-
driickte, ihre Anhinger mit dem Instrumentarium der Gewissens-, Stinden- und
Hollenangst zur Akzeptanz ihres Heilsangebots zu bewegen, ohne sich jedoch,
_wie schon Pfister hellsichtig erkannte, Rechenschaft dariiber zu geben, daff sie da-
bei eine Gottesvorstellung voraussetzten, die Jesus mit seiner Umkehrpredige
iberwunden hatte.

Im Feld der Glaubenstheorie baute sich eine womoglich noch grofiere Sperre
in Form der Versuche auf, die vor allem von Anselm von Canterbury ausgearbei-
tete Satisfaktionslehre in der Gegenwartstheologie wiederaufleben zu lassen. Mit
unterschiedlicher Akzentuierung neigen sie allesamt dazu, die von Raymund
Schwager aufgeworfene Frage ,Brauchen wir einen Stindenbock?“ im Blick auf
die Exzesse der Unmenschlichkeit in diesem blutigsten Jahrhundert der bisheri-
gen Menschheitsgeschichte zu bejahen. Doch nehmen auch sie dabei ein Gottes-
bild in Kauf, das Gott neben dem Attribut der Barmherzigkeit das der Strafge-
rechtigkeit und des — sich nach Hans Urs von Balthasar gegen den stellvertretend
sterbenden Gottessohn austobenden — Zornes zuspricht. Das aber stellt unweiger-
lich vor die Frage, ob diese Theorie, so sehr sic dem vom Zeitgeschehen bedring-
ten Menschen entgegenkommt, mit der Gottesverkiindigung Jesu vereinbar ist.
Unverkennbar ist das die bisher striflich vernachlissigte Frage nach der zentralen
Lebensleistung Jesu.

Der neue Gott

Die Antwort dringt sich geradezu auf, wenn man versucht, das Evangelium, wie
es im Grunde jeder Text erfordert, auf seine Mitte hin zu lesen. Denn dort geht es
um nicht mehr und nicht weniger als um eine Neuentdeckung Gottes, anders aus-
gedriickt, um die Losung des Identititsproblems des Christentums.

Dazu sah sich Jesus ebenso aus politischen wie spirituellen Griinden bewogen.
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Konfrontiert mit einer in einen aussichtslosen Befreiungskampf hineintreibenden
Situation, war es ihm darum zu tun, den Wortfiithrern des verzweifelten Freiheits-
willens den religiésen Vorwand ihres Kampfes, Vollstrecker der géttlichen Straf-
gerechtigkeit zu sein, aus der Hand zu schlagen. Vor allem aber lehrte ihn seine
Gebetserfahrung, in Gott den ihm liebend zugewandten Vater zu sehen und sich
als dessen auserwihlten Sohn zu begreifen. Beides aber veranlafite ihn dazu, den
Schatten des Angst- und Schreckenerregenden aus dem Gottesbild der Mensch-
heit und seines eigenen Volkes zu tilgen, um darin das Antlitz des bedingungslos
liebenden Vaters zum Vorschein zu bringen, der nach einem Schliisselwort der lu-
kanischen Bergpredigt sogar die Undankbaren und Bosen mit seiner Erbarmung
umfingt (Lk 6, 35). Durch diesen Eingriff ging er als der grofite Revolutionir,
wenngleich im Sinn der sanftesten aller Revolutionen, in die Religionsgeschichte
der Menschheit ein. Der von ihm begriindeten Religion aber verhalf er dadurch
zu ihrer Identitit, sofern jede Religion ihr Existenzrecht letztlich aus einer eige-
nen, unverwechselbaren Schau des Gottesgeheimnisses herleitet.

Wenn es zutrifft, daf} die Christenheit aufgrund der theoretischen und prakti-
schen Sperre diesen neuen Gott Jesu Christi tibersah und statt dessen auf eine
vorjesuanische Gottesvorstellung zuriickgefallen war, bleibt nur eine Konse-
quenz: Dann mufl das Christentum neu entdeckt und sein mit dem Gottesbild
Jesu gegebener Identititsgrund ans Licht gebracht werden. Das wird nur unter
grofiter Anstrengung moglich sein, da sich unter allen Vorurteilen die religiosen
als die zihlebigsten erweisen. Auflerdem kommt der zwiespiltige Gott der Tradi-
tion, der ebenso geliebt wie gefiirchtet sein will, der Welt- und Selbsterfahrung
der Zeitgenossen entgegen. Der Welterfahrung, sofern sein Zorn die schreck-
lichen Katastrophen und Unmenschlichkeiten des Jahrhunderts zu erkliren
scheint. Erst recht aber seiner Existenzerfahrung, sofern er seinem Bediirfnis
nach Selbstbestrafung und Rache — bekanntlich ist die Holle vor allem fiir die
sanderen® da — entgegenkommt. Da Jesus nach dem Bericht des Lukasevange-
liums sein Wagnis, den , Tag der Rache® aus seiner Gottes- und Heilsverkiindi-
gung ersatzlos zu streichen, nahezu den Tod durch die emporte Volksmenge ein-
trigt (Lk 4, 16—30), ist nicht anzunehmen, daf} die Erinnerung an seine religions-
geschichtliche Tat widerspruchslos hingenommen wird. Ungleich schwerer ist
jedoch die Hypothek, die derjenige, der darin mit Jesus einiggeht, angesichts des
nunmehr unerklirlich gewordenen Leids der Welt auf sich nimmt, jenes Leids,
von dem Albert Camus sagte, dafl es ebenso den Glauben wie die Hoffnung ver-
brauche und dann als eine unerklirliche Last zurtickbleibe. Aber ist das Leid der
Welt, so ist dem entgegenzuhalten, mit dem Zorn eines strafenden Gottes wirk-
lich erklart? Ist es dies nicht weit eher im Blick auf den Gott, der im Leben und
Sterben seines Sohnes die Last der von thm geschaffenen — notwendig endlichen
und deshalb todverfallenen — Welt auf sich nimmt und so den Leidenden als der
um sie Mitwissende und mit ihnen Mitleidende nahe ist?
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Wer gegen das Gewicht einer unvordenklichen Tradition angehen will, muf}
wie der Kriegsherr im Gleichnis Jesu zusehen, ob seine Krifte ausreichen (Lk 14,
31f.). Zuversichtlich kann er bei seinem Vorhaben aber nur insofern sein, als er
mit Paulus sagen kann: ,Alles vermag ich in dem, der mich starkt® (Phil 4, 13).
Darauf bezieht sich der letzte und entscheidende Schritt des durchmessenen Ge-
dankengangs. Denn die Einsicht in die zentrale Lebensleistung Jesu ist nur die
kognitive Seite des eminent spirituellen Vorgangs, der sich im Zentrum der glau-
bensgeschichtlichen Wende abzeichnet. Kaum merkliche, aber entscheidende An-
sitze deuten darauf hin, dafl dort die Inversion des Prozesses in Gang gekommen
ist, dem das Christentum seine doktrinale Gestalt verdankt. Er wurde von der
neueren Theologie mit der Formel umschrieben, daff der Botschafter zur Bot-
schaft, der Glaubenserwecker zum Geglaubten und der Lehrende zur Lehre
wurde. Da damit aber die Gefahr der Verfestigung, im Grenzfall sogar der Ideo-
logisierung einherging, setzte schon in neutestamentlicher Zeit eine Gegenbewe-
gung dazu ein, die insbesondere aus dem Eingang des ersten Johannesbriefs
~ spricht: ,Was von Anfang an war, was wir gehort und mit eigenen Augen gesehen,
was wir geschaut und mit unseren Hinden betastet haben, das Wort des Lebens,
das verkiinden wir euch“(1 Joh 1, 1-3).

Das entspricht so genau dem paulinischen Osterzeugnis, das von der Offen-
barung des Gottessohnes (Gal 1, 16), von der Schau seines verklirten Angesichts
(2 Kor 4, 6) und dem Ergriffensein durch ihn (Phil 3, 12) spricht, daff man die
Stelle unbedenklich auf die Erfahrung des in den Seinen fortlebenden Christus
beziehen kann. Dann ist sie das Kronzeugnis dafiir, dafl sich der zur Konstituie-
rung des Christentums fithrende Prozef jederzeit — und so auch heute - in dem
Sinn umzukehren beginnt, daf der zur Botschaft Gewordenc aus dem Schrein
der Vergegenstindlichung hervortritt, daf8 der zum Gegenstand des Glaubens Er-
hobene vom Podest seines Herrentums herabsteigt und dafl der zur Lehre Ver-
festigte auf neue Weise zu lehren beginnt, nicht mehr wie damals auf den Feldern
Galidas und in der Siulenhalle Salomons, wohl aber durch die Stimme des inwen-
digen Lehrers. Er ist die leibhaftige Erinnerung an den von ihm entdeckten Gott
der bedingungslosen Liebe; er ist der Identititsgrund seiner Stiftung, der als sol-
cher zur Entdeckung des Christentums verhilft.

Die Beschworung

Wer vor dieser Entdeckungsfahrt im Geist Jesu zuriickschreckt, sollte sich, unge-
achtet der ihm erwachsenden Widerstinde, den auf ihm lastenden Erwartungs-
druck vergegenwirtigen. Denn ihm ergeht es so wie dem resignierenden Pale-
strina in der Inspirationsszene der gleichnamigen Oper von Hans Pfitzner. Als
ihn weder Bitten noch Drohungen zur Komposition der thm zur Rettung der Kir-
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chenmusik verlangten Messe bewegen konnen, erscheinen thm im Dunkel der
Nacht Gestalten der lingst dahingegangenen Meister, die ithn beschworen, das
ihm aufgetragene Werk, wenn schon nicht seinet-, so doch ihretwegen zu schaf-

fen:
In dir, Pierluigi,
ist noch ein hellstes Licht;
Das erstrahlte noch nicht.

Ein heller Ton noch fehlet
Zum klingenden Akkord;
Als der erténst Du dort.

Den Schlufistein zum Gebiude
Zu fagen sei bereit;
Das ist der Sinn der Zeit.

In der Stunde der gegenwirtigen Kirchen- und Glaubenskrise sind es die Viter
des Zweiten Vatikanums, allen voran sein unvergessener Initiator Johannes
XXIIL., die uns auf dhnliche Weise aus der Ewigkeit zureden. Denn sie verwiesen
(in ,,Dei Verbum®) nicht nur auf den identititsstiftenden Sinngrund des Christen-
tums, sondern versuchten, was zuvor noch keiner Kirchenversammlung in den
Sinn gekommen war, der Kirche einen neuen Geist einzuhauchen, den Geist des
Dialogs, dem es allein gegeben wire, den Ungeist der Schwere auszutreiben.
Doch ihr Werk blieb unvollendet, mehr noch: es liuft Gefahr, niedergelegt und
widerrufen zu werden. Deshalb mahnen sie:

Den Schlufistein zum Gebiude

Zu fugen seid bereit;
Das ist der Sinn der Zeit.
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