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LUX ET ORIGO

LICHT UND URSPRUNG DES LICHTES, GOTT, HOCHSTER, ELEISON.
ALLEIN MACHTIG, ERBARME DICH UNSER, ELEISON.
IN DESSEN WINK ALLES BESTEHT, GOTT, ELEISON.

+

ERLOSER DER WELT, DER MENSCHEN HEIL,
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ADONAL HERR GOTT, GERECHTER RICHTER, ELEISON.
DEM ALLEIN LOB UND EHRE GEBUHRT, JETZT UND IMMER, ELEISON.

+

Tropen zum ersten Kyrie (Lux et origo) nach dem Arnoldus-Graduale, 13. Jabrhundert.
Herausgegeben wvon F. A Miller. — Ubertragen won Thomas Michels O.5.B.



Gsterteier in dec Entwicklung

KARSAMSTAG, EIN LITURGIEFREIER TAG

Zu den weitaus wichtigsten Problemen, die mit der Wiederbelebung
der Osternachisfeier auftauchen, gehirt die richlige Stellung des
Karsamstags im Rahmen des Sacrum Triduum. Die Umstellungen,
die hier gegeniiber den iiberkommenen Gewohnheiten gefordert sind,
wird mit Freude nur der vollziehen konnen, der den Sinn des Sabba-
tum sanctum voll begriffen hat. Die Arbeit von Dom Jean Hild 0.8.B.,*)
die wir mit Erlaubnis hier auszugsweise in einer Uberiragung von
Dr. M. W. Lehner, Kronbiihl-Schweiz, bringen, ist eine ausgezeichnete
Hilfe hiezu.

Die Feier des Herrenvermichinisses wurde schon im friihesten
Christentum nicht am Donnerstag, dem Tag der Einsetzung, sondern am
Sonntag, dem Tage der Auferstehung, feierlich begangen, als Memoria des
Leidens, Sterbens und der Auferstehung Christi. Der Sonntag ist also ein
vorziiglich liturgischer Tag, und im Orient wird die MeBopferfeier heute
noch einfach ,Liturgie” genannt. Das besagt aber nicht, daB diejenigen
Tage, an denen keine Opferfeier begangen wird, schon liturgiefrei seien.
»Der liturgiefreie Tag ist jener, an welchem die Kirche, wohlbegriindet
absichilich und ausdriicklich keine Eucharistiefeier halt.“ Um sich von den
Juden zu unterscheiden, die am Montag und Donnerstag fasteten, hielten
die Christen am Mittwoch und Freitag Fasttage, von Hermas erstmals
»stationes® genannt. Sehr bald fanden an den Slationstagen auch gottes-
dienstliche Versammlungen statt, doch ohne Feier der heiligen Mysterien.
Zuerst in Afrika, dann in Jerusalem, Palistina und Syrien wurde hernach
die Opferliturgie an diesen Stationsgottesdienstes begangen und so wurden
Mitiwoch und Freitag liturgische Tage. Rom und Mailand schlossen sich
dieser Feier der stationes an. Die zeitlich und &rtlich verschiedene Praxis
ist aber unterschieden von der feststehenden sonntiglichen Feier, ,die
immer und iiberall eucharistisch oder liturgisch ist. Dis statio ist vorerst
eine aszetische und geistliche Ubung und keine kultische Institution gott-
lichen Rechts, wie der Sonntag. Das Fasten ist der Anfang der statio und
gibt der gottesdienstlichen Versammlung den ihr eigentiimlichen Charakter,
welcher da und dort die Eucharistiefeier als mystische Uberhéhung hervor-
ruft, sie andernorts ausschliefit als unvereinbar mit der Bufistrenge.”

Es ist zu beachten, daff das Stationsfasten kein grofies Fasten ist, da
es mit der neunten Stunde, der rémischen Hauptmahlzeit zu Ende war, so
daf} sich die Fastenden und Nichtfastenden gemeinsam zu Tische setzten.
nDieser Zeitumstand gibt der statio den Eigencharakter und bestimmt die
besondere Art der gottesdienstlichen Versammlung, und diese Art ist mehr
oder weniger frei im Schofle einer bestehenden Gemeinde.“ Uberall galt
aber die statio der Heiligung der Woche und war der aszetische Ausdruck
des aus Kult und Aszese bestehenden Christenlebens, sacramentis et
moribus.

*) Hild, Dom Jean, ,Le samedi saint, jour aliturgique“. Franzésisch: ,La Maison
Dieu“, No. 28, 4e trimestre 1951, Paris.
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Ob aber die statio liturgisch oder liturgielos war, so stand sie stets
in direkter Beziehung zur Eucharistie, ,,denn das Fasten wird normaler-
weise durch die heilige Kommunion gebrochen; es bedeutet die Abwesen-
heit des Brautigams und Er wird wieder gegenwirtig in der Feier der
Heilsgeheimnisse.”

Neben der statio gibt es noch eine altere, strengere, feierlichere und
stets liturgische christliche Versammlung, die ,,Vigil®“, Aus dem Synagogen-
gottesdienst hervorgegangen, war die Vigilia zuerst eine christliche Ver-
sammlung nach Beendigung des Sabbats, als Vorbereitung fiir den Sonntag,
den Tag der Auferstehung. Gegen Ende des 1. Jahrhunderts verschwand
der christliche Gottesdienst am Sabbat, Spater wurde mit Berufung auf die
Heilige Schrift am Samstag wieder ein nichtliturgischer Gemeindegottes-
dienst gehalten. Im Orient entwickelte sich daraus die samstéigliche Liturgie-
feier, im Okzident trat im Gegenteil ein Fasten hinzu, so daff der Samstag
im Gegensatz zum jiidischen Sabbat ausgesprochen und betont ohne jeden
Festcharakter war. Im Unterschied zum Stationsfasten galt es nicht der
Heiligung der Woche, sondern war eine Ubernahme der mit Fasten ver-
bundenen Ostervigil auf den Vortag jeden Sonntags. Im Osten wurde das
freitagliche Fasten oft auf den Samstag ausgedehnt, und das ist eine
weitere Parallele mit dem vordsterlichen Fasten. Auch im Westen fand
diese Praxis Eingang, wurde jedoch bald als zu streng empfunden, und
heute lebt sie nur mehr in den Quatemberfasttagen. Sie zeitigt aber die
klassische Form der Vigil mit ganztdgigem, strengem Fasten absolut ohne
Liturgie und ohne jede gottesdienstliche Versammlung. Also besteht neben
der statio die andersgeartete Vigil, deren ganze Bedeutung im Fasten liegt.

Die Vigil schlechthin, ,,Mutter der heiligen Vigilien“, die feierlichste
Vigilia war stets und ist die Osfervigil. Sie ist ,der liturgiefreie Tag im
Vollsinne, an dem die Liturgielosigkeit hdchste Berechligung und hochste
positive Bedeutung hat”. Um die Berechligung und Bedeutung zu verstehen,
mufl man den Zentralcharakter des Osterfestes im Auge haben. Von daher
erhilt néimlich die Ostervigil ebenfalls ihre Zentralstellung und ihre Tiefe.
Ostern, Pascha ist die Feier des Todes und der Auferstehung des Herrn
und wurde schon in apostolischer Zeit mit Nachtwachen und Fasten ein-
geleitet. Die alte Ostervigil war in erster Linie dem Gedachtnis des Leidens
und Sterbens Christi gewidmet, doch ging sie, ,,nachdem die Passion voll-
bracht war® und die Neuchristen in der Taufe mit Christus begraben waren,
in das freudige Ged#chinis der Auferstehung iiber, ,,Ostern bildet also den
wirklichen Ubergang von der Trauer zur Freude, vom Tode zum Leben.*
Dieser Ubergang ist, geistig und liturgisch genommen, das Brechen des
Fastens, und dies geschieht durch die Feier der Eucharistie, ,durch die
sakramentale Wiederverwirklichung des — Voriibergangs unseres Herrn —
der von dieser Welt zum Vater geht ,,Durch das Leiden hat Er uns vom
Leiden befreit; durch den Tod hat Er den Tod besiegt und durch die
(sakramentale) sichtbare Speise hat Er uns das ewige Leben verschafft
(Hippolyt).

So ist also Ostern auch ein ,,Ufbergang vom Fasten zur festlichen
Freude*. Man mufi fasten, um zu dieser Freude zu gelangen, wie man
sterben muf}, um in das ewige Leben einzugehen. ,,Die Ostervigil ist also
ein geheimnisvoller Ubergang (fransitus) mit Christus.”



Somit ist der Karsamstag notwendig liturgiefrei, denn Fasten vertragt
sich nicht mit Freude, nicht mit der Mysterienfeier, die ja wesentlich Freude
(der Brautigam ist da) und Brechen des Fastens ist. Er war in der Kirche
lange Zeit der einzige strenge und feierliche Fasttag, und die absolute
Niichternheit dauerte vom Freitag-Abend bis in die Samstag-Nacht und war
fiir alle Christen verpflichtend.

Dieses Fasten hat aszetischen Charakter, wird aber kultisch im Hin-
blick auf den Ubergang zur Mysterienfeier, der ohne es nicht begangen
werden kann und dieser fransitus ist liturgisch Ostern, Pascha, in der Kirche
der drei ersten christlichen Jahrhunderte.

Vom vierfen Jahrhundert an geht man kultisch von der Idee der
passio und des transitus als Ostern, tiber zur Idee der Auferstehung und des
Festes, doch bleibt die Auferstehung das Ende der passio und des transitus,
denn man begann iiberhaupt, die einzelnen Phasen und Ereignisse im
Erdenleben des Heilandes und die Hauptmomente der Erlésung, gesondert
zu begehen. Obschon sich durch diese Entwicklung die Feier der Oster-
geheimnisse auf die Quadragesima vor dem Ostertag und die 50 Tage
nachher ausdehnt, verliert der Karsamstag nichts von seinem angestammten
Charakter. Dieser wird vielmehr prazisiert und ausgebaut, besonders durch
die Einfithrung des Sacrum Triduum: Griindonnerstag, Karfreitag, Kar-
samstag, wobei die Grabesruhe des Herrn und Sein Abstieg in die Vorholle,
das Memoriale des Samstags werden. Das Fasten und die urspriingliche
Liturgielosigkeit der Ostervigil werden strikte beibehalten, so daB sich der
Karsamstag zum ,grofen liturgiefreien Tage des ganzen Kirchenjahres®
gestaltet (wahrend andere frither liturgiefreie Tage liturgisch wurden). Die
dreitigige Feier des Leidens und Sterbens Christi mit groBer Liturgiefeier
am Donnerstag, Offizium und missa praesanctificatorum am Freitag bedingte
auch ein liturgisches Gebet am Samstag, doch es bleibt mit den Riten der
Taufvorbereitung im Geiste der Trauer und der Bufie des angestammien
liturgielosen Fasttages. Eine Mefifeier fand wesentlich nicht statt.

Leider ging dann im Laufe der Zeit durch die immer grofiere Vor-
verlegung der nichtlichen eucharistischen Vigilfeier der urspriingliche
Symbolcharakter der Ostervigil fast verloren. Es gibt keinen stichhaltigen
Grund fiir diese Vorverlegung bis zum Morgen des Samstages, weder die
seelsorgliche Praxis, noch die Verkiirzung des Fastens, Vielmehr miissen
wir darin ein Schwinden des Glaubens an die Ostergeheimnisse sehen und
einen Abfall in subjektive Frommigkeitsformen. ,Liturgisch und geistig
betrachtet scheint nichts verhangnisvoller, als die Vigil wie ein Vorfest der
Auferstehung zu begehen mit morgendlichem Vigilamt, und das gliubige
Volk empfand das wie eine Aufhebung der Grabesruhe des am Freitag
gestorbenen Heilandes. ,,Wir sind nicht mehr in jenem Zeitalter, wo die
Glaubigen in wunderbarer Gesamtschau das ganze Oslergeheimnis in einem
erblickten und erfafiten.”

Da die so verwischte Vigil keinen Eigencharakter mehr aufwies, schuf
sich das Volk eigene Auferstehungsfeiern am Samstagabend oder am
Sonntagmorgen, und der grofie liturgische und theologische Ostergedanke
des Sterbens und der Auferstehung des Herrn fiel mit der Zeit so aus-
einander, daff daraus fast eine Antithese wurde. ,Und diese wird um so
grofer, je mehr der Karsamstag und sein Eigencharakter dem christlichen
Bewufitsein entschwinden.*

=



Die Wiederherstellung der Osternachtfeier, die Wiedereinsetzung der
Vigilfeier zur richtigen Zeit, bringt notwendig auch wieder ein besseres
Verstindnis des Karsamstags und seines grofien geistigen Wertes als
liturgiefreier Tag. Er bleibt wohl der dritte Tag im heiligen Triduum, doch
kommt auch der Charakter des fransitus, der urspriinglichen Vigil, wieder
zum Ausdruck. So sind Feuer, Osterkerze, Exultet der heutigen Vigil-
liturgie keine Vorwegnahme der Auferstehungsfeier, sondern symbolische
Hinweise auf den Ubergang zur Freude, der sich im Opfermysterium voll-
ziehen wird. ,Liturgisch sind diese Vorsymbole eine heilige, die Wirk-
lichkeit christlicher Hoffnung verkiindende Begeisterung und das Aufgehen
der Perspektiven auf den Vollzug des hohen Geheimnisses. Psychologisch
... kiinden sie, daBl unsere Erwartung nicht enttiusecht wird und die
Wiederkunft des Herrn nicht mehr ferne ist.*

Wenn wir so durch richtige Begehung der Vigil wieder zu ihrer
urspriinglichen Symbolik zuriickgekehrt sind, und damit einen grofien
liturgischen Fortschritt gemacht haben, so méchte man wiinsehen, dafi der
Karsamstag keine Vesper mehr habe, denn nach der néchtlichen Eucharistie-
feier gibt es keinen Abend mehr, und es scheint gegeben, dafl das Kar-
samstagsoffizium mit der Non schlieffe. Die verbleibenden Horen aber
sollten vom ganzen Volk gebetet werden, als Beginn des dritten Tages des
hl. Triduums, zum Innewerden des kommenden transitus und der Vigil
ohne Opferfeier. Wichlig ist dabei das Beten der Horen zur richtigen Zeit:
Mette und Laudes in der karsamstégigen Morgenfrithe usw., bis zur Non
am Nachmittag. Dann wiirde es vielleicht anch moglich, da8 ,.die Anbetung
des Kreuzes und die missa praesanctificatorum auch wieder zur richtigen
Zeit, am Karfreitagabend gefeiert wiirde, ad vesperum®. Zur ganzen
Wiederherstellung der alten Liturgie gehdrte dann auch die Kommunion
der Gliubigen mit den wvorgeheiligten Opfergaben. Diese sakramentale
Vereinigung mit Christus im Opfer Seines Todes ,wiirde uns weiter ein-
fithren in Sein Seelenleiden und den Geist natiirlich vorbereiten fiir den
kommenden liturgielosen Tag*.

Die wiederhergestellte Paschafeier verlangt, um sich voll auswirken
zu konnen, den ,lebendigen Glauben an das Mysterium. Man muf} davon
durchdrungen sein, dafi jede Liturgiefeier die sinnlich wahrnehmbaren
Riten iibersteigt und sich objektiv (an sich) auf die gefeierten Heils-
geheimnisse bezieht. Deshalb fordern sie unserseifs ein wirkliches, volles,
ein geistiges und aszetisches Mittun®. Dieses schliefit eigentlich das Oster-
liche Vigilfasten in sich, denn es ist der typische Ausdruck und das Symbol
einer fundamental christlichen Haltung ,und bedeutet eine wesentliche
Anstrengung zu unserer Angleichung an Christus. Deshalb wire der Kar-
samstag ohne Fasten auch liturgisch nicht denkbar: Es gehort wesentlich
zur vollen Osterfeier, denn es sinnbildet und ist gleichzeitig wirklich ein
Absterben der Siinde, das Weilen mit Christus im Grabe und die christliche
Geduld in der eschatologischen Erwartung des Herrn*.

Wer nicht mit Christus gestorben ist, kann nicht mit Christus auf-
erstehen. Wer Seinen Tod und Seine Grabesruhe nichi mystisch-lilurgisch
in Wahrheit mitvollziehl, kann den Ubergang zur freudigen Wiederkunft
nichi begehen. Keine richige Osterfeier, ohne richtige, liturgiefreie Vigil.

Cleri Dom Jean Hild 0.8.B.
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DAS SACRUM TRIDUUM

in Salzburg wahrend des ausgehenden Mittelalters

Nach Salzburger Missale-Handschriften in der Offentlichen Studienbibliothek
Salzburg — Ein Beispiel fiir die spitmittelalterliche Feierform

Griindonnerstag

Trifft in einem Jahre Ostern spiter und sind daher um Ostern die Tage
schon linger, dann beginnt der Gottesdienst zur neunten Stunde. Sind sie aber
bei einem fritheren Ostertermin kiirzer, so beginnt er schon zur fiinften Stunde.
Sein Beginn kann also je nach der Jahreszeit eine Stunde vor oder drei Stunden
nach Mittag liegen. Dem Hochamt geht voraus die Weihe des aus einem Kiesel-
stein oder Kristall geschlagenen Feuers vor dem Kirchenportal. Die Gebete dabei
sind die gleichen wie heute bei der Feuerweihe am Karsamstag. Das vierte Gebet,
das heute als solches fiir die Segnung der Weihrauchkdrner bezeichnet ist, wird
iiber das Licht selbst gebetet, das vom Feuer her angeziindet worden ist (post
incensum lumen). Von ihm wird die Kerze angeziindet, die, auf einen Stab
(harundo) gesteckt, vom Mansionarius in die Kirche getragen wird, wo an ihr
wieder eine Lampe entziindet wird. Dieses heilige Feuer wird bis zum Morgen
des Karsamstags gehiitet und dann an ihm die Osterkerze entziindet. Bis zu den
Vigilien bleibt am Griindonnerstag die Kirche erleuchtet.

Beim Hochamt tragen die Leviten die Festgewinder, Dalmatik und Tuni-
zella (subtile). Wenn im Hochamt das Chrisam geweiht wird, so wird der In-
troitus Nos autem mit Gloria Patri gesungen. In diesem Falle singt man auch
die grofle Doxologie Gloria in excelsis Deo. Zur Kommunionausteilung werden
die Opferbrote gebrochen, andere aber ungebrochen fiir den Karfreitag auf-
bewahrt, um dann zur Karfreitagskommunion zu dienen. Das Agnus Dei wird
wohl gesungen, aber ohne Erteilung des Friedenskusses. Daher wird statt dem
Dona nobis pacem dem dritten Agnus Dei Miserere nobis beigefiigt. Zu Beginn
der Kommunionausteilung stellt der Diakon den Kelch mit dem Heiligen Blute
auf die Evangelienseite des Altars und bedeckt ihn mit dem Corporale. Ist die
Kommunion unter der Gestalt des Brotes von Priestern, Diakonen, Klerikern
und den iibrigen empfangen und der Gesang der Communio Dominus Jesus voll-
endet, beginnt in der gleichen Ordnung der Genufl des Heiligen Blutes, die der
assistierende Diakon damit erdffnet, daf er sich mit dem Kelch in der Hand zum
Chor wendet und dazu die Antiphon Calicem salutaris accipiam anstimmt. Die
ilteste Handschrift aus dem 13. Jahrhundert notiert die Intonation mit Neumen,
woraus hervorgeht, dafl die Antiphon und die ganze Vesper gesungen wurden.
Wihrend ihres Gesanges wurde das Heilige Blut genossen. Zugleich aber wurden
auch die Seitenaltire entbloft. Das taten zwei mit schwarzen Kaseln bekleidete
Akoluthen. Die Altire blieben von da bis Karsamstag entblsfit. Nach dem
Magnificat wird die Vesper mit der Oration geschlossen, welche heute die Post-
kommunion bildet, so daff Vesperoratorium und Postkommunion zusammen-
fallen. Den Abschlufl bildet daher nicht das Ite missa est, sondern das Benedica-
mus Domino. Wiederholt betonen die Handschriften ausdriicklich, daff wegen der
Vesper im Gegensatz zum rBmischen Gebrauch in Salzburg das Beredicamus
Domino auch am Karsamstag den Abschlufl bilde.

Die Fulwaschung ist ganz in den Gesang des Johannes-Evangeliums einge-
baut. In Prozession begeben sich alle an den Ort, wo die Fullwaschung stattfinden
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soll. Voran gehen Akoluthen mit brennenden Kerzen und zwei Weihrauchfassern,
einem thuribulum und einem thimiaterium. Der Subdiakon trigt das Evangelien-
buch, aus dem der Diakon das auch heute noch bei dieser Gelegenheit vorgetragene
Evangelium von der Fufwaschung Jo 13, 1—15 singt. Thm folgt sofort eine
Oration: Deus, cijus caenam SAcratissimam Veneramur, ut ed digni inveniamur;
munda nos, quaesumus, a sordibus peccatorum, qui ad insinnandum nobis humi-
Litatis exemplum pedes tuorum dignatus es bodie lavare discipulorum. (,O Gott,
in Ehrfurcht feiern wir das heiligste Abendmahl, um seiner wiirdig befunden zu
werden. Reinige uns, so bitten wir, vom Siindenschmutz, da Du Dich ja herab-
gelassen hast, heute die Fiifle Deiner Jiinger zu waschen, um unseren Herzen das
Beispiel der Demut zu geben®.) Nach der Oration waschen die Geistlichen gegen-
seitig (mutuatim) die Fiile und trodknen sie ab. Gesungen wird dabei Mandatum
novsm und anderes (et cetera), besonders aber der Hymnus Tellus ac aethera
jubilent. Nun wird das Johannesevangelium bei Jo 13, 16 fortgesetzt und vom
Diakon oder auch von einem Lektor bis Jo 14, 31 einschlieflich vorgetragen.
Damit ist insofern ein dramatischer Abschlufl erreicht, als nach den Worten Jesu:
Steht auf, laBt uns von hier weggehen — Surgite, eamus hinc, alle den Ort der
FuBwaschung verlassen und den Gottesdienst beschlieRen. In zwei ilteren Hand-
schriften schlieRt das zweite Evangelium erst mit den Worten Jo 17/26: et ego
in ipsis, also mit dem Schluff des Hohenpriesterlichen Gebetes.

Karfreitag

Der Gottesdienst beginnt, nachdem die Non gebetet ist. Nach einigen Hand-
schriften brennen die auch sonst dfters erwihnten sieben Lampen (septem lampa-
des) oder zwei Kerzen, nach anderen Handschriften nur die zwei Kerzen am
Kreuzaltar, an dem der Gottesdienst gehalten wird. Priester und Leviten kommen
stillschweigend, doch nicht bloffiflig, zum Altar, bekleidet mit dunklen Kaseln
(planetis fuscis) wie in der Fastenzeit. Der Altar ist mit einem kleinen Linnentuch
bedeckt. Kerzen und Weihrauchfal werden zum Gesang der Passion nicht ge-
tragen. Dagegen sind zwei miteinander zusammenhingende, iiber den Altar aus-
gebreitete Tiicher (syndones) vorbereitet. Bei der Stelle in der Passion Jo 19, 24
_Sie teilen meine Kleider unter sich® reiflen zwei Akoluthen die beiden Tiicher
auseinander und laufen damit nach Diebsart davon.

Nach Beendigung der Orationen bringen zwei mit roten Kaseln bekleidete
Priester das mit einer Kasel verhiillte Kreuz aus der Sakristei. Die ihnen folgen-
den Priester oder Singer singen den ersten Vers der Improperien: ,Mein Volk,
was tat ich dir? Womit betriibt’ ich dich? Antworte mir!“ Die Antwort geben
drei mit purpurnen Chorminteln bekleidete Scholaren, die in griechischer Sprache
singen: ,Agios o Theos”, was der Chor lateinisch mit ,Sanctus Deus® wiederholt.
Das gleiche geschicht bei den zwei folgenden Anrufungen, also dreimal, jedesmal
von einer Kniebeuge begleitet. Dazwischen singen die Singer die beiden folgenden
Verse der Improperien: , Weil ich dich durch die Wiiste geleitet vierzig Jahre und
mit Manna dich gespeist und in ein Land gefiihre habe, reich und gut, hast du
das Kreuz gezimmert deinem Heiland.“ — ,Was hitte ich dir mehr tun sollen,
und tat es nicht? Ich habe dich gepflanzt als meinen auserlesenen Weinberg; du
aber bist mir herb geworden; mit Essig hast du mich in meinem Durst getrankt,
durchbohrtest mit der Lanze deines Heilands Brust.* Nachdem Scholaren und
Chor zum drittenmal das Trishagion gesungen haben, kommen die zwei Priester
mit dem Kreuz an den Altar heran. Die Kasel wird vom Kreuz genommen und
so das Kreuz enthiille. Dabei singen die beiden Priester, die das Kreuz gebracht

7



haben, das ,Ecce lignum crucis® und erheben das Kreuz, das sie immer noch
halten. Das ,Ecce lignum crucis® wird als Antiphon gesungen zum Beginne des
Psalmes Beati immaculati in via oder nach einer ilteren Handschrift Deus misere-
atur nostri. Beider Wiederholung der Antiphon wird das Kreuz nochmals empor-
gehoben und dann zuerst vom Bischof, darauf von den Priestern, Diakonen,
Akoluthen und den iibrigen verehrt durch Kuf und Knicbeugung. Wihrend dieser
»Begriiflung® des Kreuzes (salutante clero et populo crucem) singt der Chor zu-
nichst zwei Antiphonen: Dum fabricator mundi mortis supplicium pateretur in
cruce, clamans voce magna tradidit spiritum und: O admiribile pretium, cujus
pondere captivitas redempta est. Die zweite Antiphon ist erst spiter dazu-
gekommen. Den Abschlufl der Gesinge bildet der Hymnus Pange lingua mit der
immer zu wiederholenden Strophe Crux fidelis.

Nach der Kreuzverehrung wird das Allerheiligste von dort geholt, wo es
am Vortag aufbewahrt wurde. Zwei Subdiakone und zwei Priester begeben sich
dorthin, legen das konsekrierte Brot auf die Patene, die Subdiakone reichen sie
den Priestern. Diese bringen die Patene mit dem konsekrierten Brot und die Sub-
diakone den Kelch mit dem nicht konsekrierten Wein zum Altar. Voran gehen
zwei Akoluthen mit brennenden Kerzen. Nach einer Handschrift gehen die beiden
Priester unter einem Baldachin. Der Subdiakon reicht den mit Wein gefiillten
Kelch dem Diakon, und der Priester gieit Wasser dazu, weil ,beim Leiden Christi
nicht nur Blut aus seiner Seitenwunde floB}, sondern auch Wasser®. Dann wird
der Kelch auf den Altar gestellt und mit dem Corporale bededkt. Verneigt betet
der Bischof oder der Priester das gewohnliche Confiteor tibi Patri, wenn er will
mit dem vorausgehenden Versikel Ostende nobis, Domine, misericordiam tuam,
und aufgerichtet spricht er, ohne es zu singen, mit der iiblichen Einleitung:
Oremus. Praeceptis salutaribus moniti das Pater noster mit dem folgenden Libera,
worauf der Chor mit Amen antwortet. Der Priester gibt nun eine Partikel des
konsekrierten Brotes in den Kelch, entweder still oder mit den Worten: Fiat baec
commixtio corporis et sanguinis Domini Nostri Jesu Christi omnibus nobis
sumentibus salus mentis et corporis et ad vitam aeternam capescendam perpetuae
salutis. Amen. Der FriedenskuB wird nicht gegeben. Wie die meisten Missale-
Handschriften des Mittelalters bemerken auch die Salzburger Handschriften, daf
durch das konsekrierte Brot der nicht konsekrierte Wein geheiligt werde: ,Et
sanctificatur vinum non consecratum per panem sanctificatum.“ Eine oder die
andere Handschrift fiigt noch bei, daff am Karfreitag die Apostelkonsekration
dargestellt werde, da die Apostel nur das Gebet des Herrn iiber Brot und Wein
gesprochen hitten. Die heilige Kommunion wird unter Stillschweigen ausgeteilt,
eine Handschrift sagt ausdriicklich, es kommuniziere, wer will (communicent qut
velint), eine andere: alle kommunizieren: Et communicent omnes cum silentio,
In den dlteren Handschriften wird hier sofort die Vesper angeschlossen, aber
privat: Postea Vespera dicatur privatim, das heift wohl im Chore, ohne dafl
daran der Diakon vom Altar aus beteiligt ist wie am Griindonnerstag. Denn eine
Handschrift (IIL 48) schreibt: Postea vesperas cantent privatim, was voraus-
setzt, dafl die Vesper doch gemeinsam gesungen wurde. Antiphonen aber wurden
dabei nicht verwendet.

Die jiingeren Handschriften schicben zwischen Kommunion und Vesper die
Grablegung ein, die sehr feierlich gehalten wird, jedoch in damaliger Zeit obne
Allerbeiligstes. Nur die Figur des Gekreuzigten wird vom Bischof oder Priester
getragen, begleitet von vier Akoluthen mit brennenden Kerzen. Der Ort des
Grabes ist wohl vorbereitet und geschmiickt. Die Prozession wird erdffnet von
drei Weihrauchtrigern mit drei verschiedenen Wohlgeriichen: Thus, Myrrha,
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‘Thimiama, also gewdhnlicher Weihrauch, Myrrhe und Thymian. Die Teilnehmer
an der Prozession singen mit trauriger, klagender Stimme (lugubri voce) das
6. Responsorium aus der Karsamstags-Matutin Ecce quomodo moritur justus mit
dem Vers In pace factus est locus ejus. Ist dieser Gesang zu Ende, wird das Bild
des Gekreuzigten ins Grab gelegt und mit Tiichern (lintheaminibus et sudario)
und einem besonderen Schweifituch, bedeckt. Es folgt das 9. Responsorium der
Karsamstags-Matutin, Sepulto Domino, jedoch mit dem Vers Ne forte und das
4. Responsorium Recessit pastor mit dem Vers Ante. Den Schluf bildet der
Versikel In pace factus est locus ejus et habitatio ejus in Sion, womit alle fol-
genden Horen geschlossen werden, zunichst die Vesper, die mit dem Psalm
Confitebor ohne Antiphon beginnt. Auch das Magnificat hat weder Gloria Patri
noch Antiphon. Den Abschluf} bildet wieder der Versikel In pace, Pater noster,
Miserere und nochmals der Versikel In pace factus est.

Karsamstag

Die Stunde des Beginnes wird in den verschiedenen Handschriften verschieden
angegeben, fiinfte (IIT 48), siebente (IT 238 wnd III 9) und neunte (IIT 11).
In aller Frithe (primo mane III 11) wird die Kirche mit allem, was zur Ver-
fiigung steht (cum omnibus utensilibus suis) geschmiickt. Ein neues Feuer wird
nicht aus dem Kieselstein geschlagen, sondern man holt das am Griindonnerstag
aus dem Kieselstein oder Kristall geschlagene Feuer, sei es, daf man sich in Pro-
zession zu dem Ort begibt, an dem es seit Griindonnerstag aufbewahrt wurde,
sci es, daff es Mansionari herbeibringen. Damit geht man, die sieben Bufipsalmen
ohne Gloria Patri rezitierend vor die Kirche. Ist die mit den Bufipsalmen ver-
bundene Litanei beendet, dann beginnt die Feuerweihe, aber nicht eines neuen,
sondern des am Griindonnerstag erzeugten Feuers. Auf das Dominus vobiscum
folgt das Gebet Deus, mundi conditor, anctor luminis, siderum fabricator . .. und
als zweites: Domine, sancte Pater, omnipotens aeterne Deus, in nomine tuo et
Filii tui Domini nostri Jesu Christi et Spiritus sancti benedicimus hunc
ignem. Darauf wird Glut in das Weihrauchfafl gelegt und darauf der Weihrauch.
Das Feuer wird damit berduchert und mit Weihwasser, das ein Akoluth aus der
Kirche herausgetragen hatte, besprengt. Mit Kreuz, Thuribulum, Weihwasser-
becken und zwei brennenden Kerzen war der Zug aus der Kirche erdffnet
worden. Vom geweihten Feuer wird nun die Kerze auf dem Stab (harundo) an-
geziindet und vom Archidiakon in die Kirche hineingetragen. Auch zwei grofie
Kerzen, die mit der Prozession herausgetragen worden waren, werden, noch ohne
angeziindet zu sein, in die Kirche mitgetragen. Sie sind bestimmt, bei der Tauf-
wasserweihe ins Taufwasser eingetaucht zu werden. Wihrend des Einzugs in die
Kirche wird der Hymnus des Prudentius gesungen: ,Inventor rutili dux bone
luminis, qui certis vicibus tempora dividis, merso sole chaos ingruit horridum,
lucem redde tuis, Christe, fidelibus. Diese erste der fiinf Strophen des Hymnus
wird nach jeder weiteren wiederholt. Von dem in die Kirche gebrachtem Lichte
werden zuerst die sieben Lampen vor dem Altar angeziindet. Die grofle Oster-
kerze aber, die nun zu weihen ist, wird auf einen Kandelaber mitten in der Kirche
vor dem Altar gesteckt. Klerus und Volk scharen sich um sie (congregato hinc
inde omni clero seu populo). In die Kerze wird das Kreuzzeichen eingezeichnet,
nach einer Handschrift auch die Jahreszahl. Verneigt bittet der Diakon um das
Gebet der Umstehenden, aufgerichtet beginnt er das dem Papst Gelasius zuge-
schriebene Exsultet, fiigt innerhalb des Gesanges die Weihrauchkdrner in das
vorgezeichnete Kreuz und entziindet, wenn sie nicht schon vorher angeziindet
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war, die Osterkerze, wie noch heute bei der Stelle: rutilans ignis accendit. Gleich
nach Vollendung der Weihe werden die beiden grofien Kerzen angeziindet, und
vom gleichen heiligen Feuer wird das Feuer in jedem Hause angeziindet, das vor-
her ausgelscht werden mufite (extingui debuit). Am Weillen Sonntag wird in der
Kirche nach der Messe und Kommunion die Osterkerze an das Volk verteilt und
dient dann dazu, um in den Hiusern in den verschiedenen N6ten (pro quacunque
necessitate) dem dabei verwendeten Rauchwerk beigegeben zu werden. Die Ver-
teilung nimmt der Archidiakon vor. Bischof und Priester trugen vom Anfang
des Gottesdienstes an festliche Gewdnder im Gegensatz zum Karfreirag.

Von den nun folgenden Prophetien wurden entweder ,nach rémischem
Gebrauch® simtliche zwolf gelesen. Der Leser bestieg dazu den Ambo. Oder man
begniigte sich mit fiinf, nimlich der ersten 1. Mos 1, 1—31; 2, 1—2; der vierten
2 Mos 14, 24—31; 15, 1 (mit Traktus); der achten Is 4, 1—6 (mit Traktus; wohl
irrtiimlich angegeben ‘jener nach der heutigen 11. Prophetie Attendite), der heu-
tigen dritten 1 Mos 22, 1—19 mit dem zur vorherigen Prophetie gehdrigen
Traktus Vinea, und schlieflich als fiinfte die heutige sechste Prophetie Bar 3,
9—38 mit dem anschliefenden Traktus Sicut cervus. Seien es nun zwdlf oder nur
fiinf Prophetien, es werden unterdessen, wenigstens laut der angefiihrten Rubrik,
jene zu taufenden Kinder katechisiert, die noch nicht katechisiert sind, und zur
Taufe vorbereitet, das heifft wohl, es werden an ihnen die iiblichen Exorzismen vor-
genommen, so dafl nach der Taufwasserweihe sogleich ihre Taufe stattfinden kann.

Es kann aber auch sein, dafl am Karsamstag die niederen oder hoheren
Weihen erteilt werden. Vorausgeschickt wird die Weihe der Singer und Psal-
misten, fiir die ja auch heute noch die kurze Formel im Romischen Pontifikale
steht. Nach der ersten Prophetie 1 Mos 1, 1—31, 2, 1—2 und der dazugehdrigen
Oration werden die Ostiarier ordiniert, nach der zweiten (der heutigen vierten)
2 Mos 14, 24—31, 15, 1 und ihrem Traktus die Lektoren, nach der dritten (der
heutigen achten) Is 4, 1—6, und dem Traktus Vinea, die Exorzisten, nach der
vierten (der heutigen elften) 5 Mos 31, 22—30 und dem Traktus Attende, die
Akoluthen. Natiirlich wird jeder Prophetie die zugehtrige Oration angefiigt.
Nach diesen vier ersten Weihen folgt dann der Traktus Sicut cervus. Die hoheren
Weihen sind dann in die Karsamstagmesse eingebaut..

Sind die vier, fiinf oder zwolf Prophetien beendet, begibt sich der Klerus
in Prozession zum Taufbrunnen. Hat der Bischof die Weihen vorgenommen, geht
er selbst nicht zum Taufbrunnen, sondern ruht bis zum Beginn des Hochamtes
(Interim quiescit Episcopus). Es kommt aber auch vor, dafl der Bischof selbst
tauft, einen oder zwei Erwachsene oder soviel es ihm gefillt (quantum ei pla-
cuerit) zuerst Minner, dann Frauen; zum Schlufl werden die Kinder getauft.
Dabei kehrt aber die Prozession schon in den Chor zuriick. Die Prozession zum
Taufbrunnen ist sehr feierlich gestaltet. Die Osterkerze und die zwei grofien,
mannshohen (,staturam hominis habentes®) Kerzen werden vorangetragen, um
dann in das Taufwasser hineingehalten zu werden, zwei Subdiakone tragen
Chrisam und Ol in einem goldenen Gefifl; ihnen folgt der ganze Chor. Sieben-
mal gehen alle um das Taufbecken herum. Die Anrufungen der Litanei werden
dabei je sieben- oder wenigstens fiinfmal gesungen bis Ommnes Sancti. Der zweite
Teil der Litanei bei der Riickkehr zum Altar wird mit je dreifacher Wieder-
holung der Bitten gesungen. Eingeleitet wurde die Prozession mit dem Traktus
Sicut cervus desiderat und den beigefiigten zwei Gebeten: Concede, quaesumus,
omnipotens Deus, ut qui festa paschalia agimus, caelestibus desideriis incensi
fontem witae sitiamus. Und das auch jetzt vor der Taufkapelle noch iibliche
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Omnipotens sempiterne Deus, respice propitius ad devotionem populi renascentis.
Die Weihe des Taufwassers selbst ist in die Missale-Handschriften nicht auf-
genommen, wohl aber wieder die Feier des Hochamtes. Der Zelebrant beginnt
still mit Ostende nobis ... und dem gewdhnlichen Confiteor, der Diakon aber
ruft laut Accendite, worauf alle Kerzen der Neugetauften und die iibrigen
Lichter in der Kirche angeziindet werden. Gleichzeitig beginnt der Chor mit dem
osterlichen Kyrie eleison, dem das feierliche Gloria unter Glockengeliute folgt.
Credo und Offertorium werden nicht gesungen, aber die Opferung wird wie ge-
wohnlich gehalten. ,Weil kein Friedenskufl gegeben wird®, entfillt das Agnus
Dei, ebenso der Gesang der Communio. Die ilteste Handschrift bringt die
Rubrik, dafl die nun zur ersten heiligen Kommunion gebrachten Kinder vorher
keine Speise genieflen und von den Miittern nicht gestille werden sollen. Eine
etwas jiingere Handschrift hat diese Rubrik wohl noch aufgenommen, doch
wurde sie spiter durchgestrichen. Die jiingeren Handschriften enthalten sie iiber-
haupt nicht mehr. Wihrend der ganzen Osterwoche kommen die Kinder zur
heiligen Messe. Die Eltern opfern und kommunizieren fiir sie.

Hat in der Karsamstagsmesse der Diakon kommuniziert, dann stimmt er
dhnlich wie am Griindonnerstag mit dem Kelch in der Hand die Vesperantiphon,
diesmal das Alleluja, an. Psalm und Magnificat werden aber ohne Gloria Patri
gesungen. Nach der Oration wird Amt und Vesper mit Benedicamus Domino
geschlossen. Nach rémischem Brauch wird zwar Ita missa est gesungen, bemerkt
eine Handschrift, aber wegen der Vesper wird dieser Gebrauch in Salzburg nicht
eingehalten (usus non wvult hoc propter Vesperas, sed dicitur Benedicamus
Domino).

Vor dem Hochamt am Ostersonntag findet die iibliche Prozession statt.
Dabei wird zuerst gesungen Cum Rex gloriae. Zur Station singt man Salve festa
dies und bei der Riickkehr das Responsorium Stetit Angelus ad sepulcrum mit
zwei Versen. Oder man singt zu Anfang die Antiphon In die resurrectionis meae.

St. Ottilien Erhard Drinkwelder O.S.B.

Handschriften: M II 238 Sammelband von Teilmissale und neumiertem
Graduale aus Hss, vom Beginn des 13. bis Mitte des 14. Jahrhunderts / M III 48 Salzburger
Missale, 14. Jahrhundert / M II 90 Reich illuminiertes Missale mit Salzburger Nachtrigen,
14. Jahrhundert / M III 99 Salzburger Missale, 14. Jahrhundert / M II 243 Salzburger
Missale, 15. Jahrhundert / M III 11 Illuminiertes Missale mit Salzburger Kalender,
15, Jahrhundert.

U]IIISG][‘ mﬂem 1][04]1 Wﬂ].][‘(ﬂ

durdy Christi Krenz hinweggenommen:
alles Leben ist erstanden

in setner Auferstehung.
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DIE NEUEN BESTIMMUNGEN
ZUR OSTERNACHTSFEIER

Die Freude, die uns im vergangenen Jahr durch die wiedergeschenkie
Osternacht zuteil wurde, wird in diesem Jahr durch eine Reihe von neuen
Bestimmungen der Ritenkongregation erhioht, die auf manche aus aller Welt
nach Rom gebrachten Wiinsche und Bitten Riicksicht nehmen und alle dem
einen Ziel dienen, diese hochheilize Nacht der Christenheit ganz nahe-
zubringen. Und wieder gilt unser Dank dem Heiligen Vater!

Wir in Osterreich diirfen uns freuen, daB eine ganze Reibe von
desideria, die von der Kommission und unserem Institut dem Gesamtepiskopat
zur Weiterleitung an den Apostolischen Stuhl unterbreifet weorden waren,
durch die neuen Bestimmungen erfiillt sind. Waren doch diese Wiinsche und
Bitten auch das Zusammenfassen aller jener Anliegen, welche die von uns
aus ganz Osterreich gesammelten Durchfithrungsberichte erkennen liefen. Die
Konferenz vom 10. Mai 1951 hatte sich eingehend mit allen diesen Fragen
beschiftigt und das Institut gab in dieser Zeitschrift Anfang Juli des ver-
gangenen Jahres (II, S. 41 ff.) ausfiihrliche Begriindungen der verschiedenen
Wiinsche. — Mitte Juli des gleichen Jahres fand dann bekanntlich in Maria-
Laach ein international beschicktes Studientreffen statt, dessen Triger vor
allem Deutschland und Frankreich waren und das eine Reihe (z. T. mit den
dsterreichischen gleichlaufenden) prizisen Formulierungen der allgemein
empfundenen Wiinsche mit den Stimmen aller Anwesenden (auch Osterreichs)
beschloB. Dazu kamen die Eingaben einzelner mafBgebender Liturgiewissen-
schaftler.

Wir stellen nun im folgenden die wichtigsten neuen Bestim-
mungen des Dekretes der Ritenkongregation vom 11. Jinner d. J. heraus
und fiigen zur Erliuterung fiir unsere Leser jeweils (in Klammern) den Hin-
weis auf den vorjihrigen Situationsbericht im ,Heiligen Dienst” hinzu:

1. Die Osternachtsfeier wird mit dem im wesentlichen gleichgeblie-
benen Ordo Sabbati sancti, aber mit neuen Ordinationes und Rubricae,
fakultativ nach dem Urteil der Ortsordinarii, auf weitere drei Jahre
ausgedehnt. (HIL. D. a.a. 0. 8. 41, Punki 1.

II. Wo die vigilia restavrata gefeiert wird (nur dort), e ntfallen
sinngemif Komplet und Matutin, wihrend an Stelle der verkiirzien
Vesper die rverkiirzten Laudes in das Amt eingebaut werden.
(Vgl. dazu die bedeutsamen Darlegungen von P. Odilo Heiming Seite 40.)

III. Ganz besonders wichtig ist die Bestimmung des Dekretes, daf zwar
der Beginn des Amtes ,ecirca mediam noctem® weiterhin das erstrebenswerte
Ideal bleibt, aber der Ordinarius loci ,gravibus publicisque des causis“ die
Vorverlegung des Beginnes der Zeremonien (nicht des Amtes) bis frii-
hestens acht Uhr abends erlauben kann., (Vgl. Hl. D. a.a.0. S. 41 und
S. 45, wo die Vorverlegung auch schon fiir einen friiheren Zeitpunkt der
Osternacht erbeten wurde.) Das Land diirfte 20 Uhr noch als spiit empfinden.

IV. Bedeutsam: Ordinat. VI, 23: ,Bischife und Pfarrer migen dafiir Sorge
tragen, daB eingebiirgerte volkstiimliche Feiern auf kluge Weise mit dem
neuen Karsamstag-Ordo verbunden werden.” (Vgl. dazu die Formulierung
HI. D. a. a. 0. S. 41, 44 und 45.) Wir haben schon im Vorjahr den Vorschlag
gemacht, die ,Auferstehungsprozession® im Anschlufi an das Amt zu hal-
ten und méchten dies nun nach den neuen Weisungen der S. Congregatio
Rituum wiederholen, in dem wir nochmals hinzufiigen, daB diese Auf-
erstehungsfeier kurz, aber mit aller gewohnten Festlichkeit ge-
halten werden sollte, um hierin dem Volk enigegenzukommen. Es wird jede
Ditzese und jede Pfarre gerade in diesem Interesse die eigenen Formen, so-
weit als tragbar, verwenden wollen. Die an die Osternachtsliturgie angeschlos-
sene Auferstehung kann jedenfalls keinen anderen Charakter haben als den
eines jubelnden Ausklanges oder Nachklanges der osterlichen
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DEKRET DER HEILIGEN RITENKONGREGATION
uber die auf drei Jahre verlingerte, fakultative Feier der wieder eingefiihrten
Ostervigil mit beigefiigten Bestimmungen und Verdinderungen in den Rubriken.

Die durch Dekret der Heiligen Ritenkongregation vom 9. Februar 1951
wieder eingefiihrte Ostervigil, die nach Gutdiinken der Ortsordinarii freigestellt
und auf ein Jahr versuchsweise zugelassen war, wurde trotz der knappen Zeit
in den meisten Diozesen der ganzen Welt gefeiert und zwar mit bestem Erfolge.

Die meisten Ortsordinarii, die von obiger Erlaubnis Gebrauch machten,
sandten an die Heilige Ritenkongregation den gewiinschten Bericht iiber die
Feier dieser Ostervigil. Sie lobten sehr den wieder eingefiihrten Ritus, berich-
teten iiber die vielen geistlichen Friichte, die daraus erwuchsen und ersuchten
um weitere Verlingerung der Erlaubnis, diese Vigil zu feiern.

Manche Ortsordinarii aber haben es micht unterlassen, mach Einholung
der Gutachten der Pfarrer, auch iiber gewisse Schwierigkeiten und Zweifel,
denen sie bei der Feier des erneuerten Ritus begegneten, zu berichten. Sie taten
das mit dem Gedanken, dafl vom Apostolischen Stuhle dvrch geeignete Bestim-
mungen die Schwierigkeiten beseitigt und die Zweifel gelost werden mdigen.

Unser Heiligster Vater aber, Papst Pius XII., hat bestimmt, dafl jene
spezielle Kommission erfahrener Mdnner, welche den Ritus der Ostervigil
zusammengestellt hatte, die oben genamnten Berichte einer genauen Priifung
unterziehen sollte. Diese Kommission kam nun nach reiflicher Besprechung
und Erwdgung aller Dinge zu dem Schlufi, daf die Erlaubmis zur Feier der
wieder eingefithrten Ostervigil — wenn es Seiner Heiligkeit gefiillt — bestitigt
und auf drei Jahre wunter Hinzufiigung gewisser Bestimmungen und Ver-
anderungen in den Rubriken verldngert werden sollte.

Nach Berichterstattung des unterzeichneten Kardinals, des Pro-Prifekten
der Heiligen Ritenkongregation, wiirdigte sich Seine Heiligkeit folgende Bestim-
mungen und Verinderungen der Rubriken fiir die freigestellte Feier der wieder
eingefiihrten Ostervigil nach Gutdiinken der Ortsordinarii und auf drei Jahre
zu approbieren. Die liturgische Herausgabe des Ritus und der Rubriken dieser
heiligen Vigil bleibt dem Heiligen Stuhl vorbehalten.

Dem steht nichts anderes im Wege.
11. Jinner 1952. C. Card. Micara, Ep. Veliternus, Pro-Praefectus.
L s A. Carinei, Archiep. Seleuc., Secretarius

Liturgie, keinesfalls jedoch, wie ein kiirzlich gemachter Vorschlag®) dies wollte,
ein Zuriickgreifen auf Passionsmotive beinhalten. Ebenso scheint das Oster-
Evangelium innerhalb der Auferstehungsfeier nicht mehr am Platz, da es ja
vielfach von der (nunmehr entfallenden) Matutin dahin kam und zudem bei
einem unmittelbaren ZusammenschlufS mit der Liturgie die feierliche Ver-
kiindigung der osterlichen Frohbotschaft im Amt abschwichen wiirde. Hin-
gegen scheinen #dhnliche Formen wie z. B. die folgende durchaus noch mit
dem Charakter der neuen Osternachtsfeier verbindbar: Nach dem Amt ziehen
‘alle zu dem im Sinne der ,Rubriken®, Abschnitt ITI, 2, beim Gloria etwa ge-
geschlossenen ,,Grab“, zum Sanctissimum, dann: , Alleluja .., ,Der Heiland ist
_erstanden”, Lichterprozession, festliches Te Deum (,Grofer Gott“). Damit hat
das Volk seine Feier behalten und die eigentliche Liturgie wird nicht verdeckt
und ungebiihrlich verlingert, sondern man liBt sie nur mit einem volkstiim-
lichen und homo g en en Element festlich ausklingen. Dies mag ein Vorschlag
fiir die in unseren Landen nun einmal unerldBlichen Ubergangsformen
sein. — Alle weiteren Neubestimmungen sind aus den anschlieBend vollinhalt-
lich iibertragenen ,Ordinationes et Rubricae“ zu entnehmen,

*) Pfarrer Gatterbauer, ,Der Seelsorger®, Mirz 1952, S. 253 f.
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BESTIMMUNGEN

In den folgenden Bestimmungen wird unter ,Ostervigil” die wieder ein-
gefiihrte Ostervigil verstanden, die bei Nacht zu feiern ist,

1. Die Vorbereitung der Ostervigil

1. Bs ist notwendig, die Gliubigen wihrend der Fastenzeit durch ent-
sprechende Belehrungen fiir eine fruchtbare Feier der hl. Ostervigil und beson-
ders fiir die feierliche Taufgeliibdeerneuerung vorzubereiten.

2. Fernerhin ist sorgfiltig alles, was zu einer frommen und geziemenden
Feier der heiligen Ostervigil beitréigt, vorzubereiten und anzuordnen; die Altar-
diener und iibrigen Ministranten, seien es Kleriker oder Laien, besonders wenn
es Knaben sind, sind sorgfiltig in dem, was ihnen obliegt, zu unterrichten.

II. Die geeignete Stunde zur Feier der Ostervigil

3. Die geeignete Stunde zur Feier der Ostervigil ist die, welche in dem
speziellen Abschnitt II., Kap. I n. 1., vorgeschrieben wird, namlich ,diejenige,
welche es moglich macht, das Hochamt der Ostervigil ungefdhr um Mitternacht
zu beginnen®.

4, Wenn aber der Ortsordinarius der Meinung wire, da die Feier dieser
Vigil aus schwerwiegenden offentlichen Griinden (,gravibus publicisque de
causis®) in gewissen Kirchen zur vorgeschriebenen Stunde nicht gefeiert werden
koénne, wird ihm die Vollmacht gegeben, nachdem alles, was damit verbunden
ist, reichlich erwogen wurde, zu erlauben, in diesen Kirchen die heilige Feier
zu antizipieren, nicht aber vor der achten Abendstunde.

III. Der zu beobachtende Ritus bei der Feier der Ostervigil

5. Wo eine entsprechend groBe Menge Altardiener vorhanden ist, mége
die Ostervigil feierlich nach den Rubriken des Karsamstags gefeiert werden.

6. Wo es aber an Altardienern fehlt, mogen die speziellen Rubriken beob-
achtet werden, die in derselben Karsamstagsordnung an den betreffenden
Stellen eingeflochten sind.

7. Wo schlieBlich die heilige Liturgie am Karsamstag friith gefeiert wird,
moge in allem die Ordnung, die im rémischen Missale angegeben ist, beobachtet
werden.

1V. Bemerkungen zu einigen Rubriken der Ostervigil

8. Es besteht kein Hindernis, Zeichen, die vom Priester mit einem Stift in
die Osterkerze eingedriickt werden sollen, mit Farben oder auf andere sicht-
bare Weise vorher vorzuzeichnen.

9. Es geziemt sich, daB die Kerzen, die der Klerus und das Volk tragen,
angeziindet bleiben, wihrend das Praeconium Paschale gesungen wird und die
Taufgeliibdeerneuerung stattfindet.

10. Es ist erlaubt, das GefdB mit dem zu weihenden Wasser geziemend
zu Zzieren.

11. Wenn es sich trifft, daB bei dieser Vigil heilige Weihen erteilt werden,
moge der Bischof die letzte Ermahnung (mit Auferlegung des sog. ,Pensums®),
welche nach dem romischen Pontifikale nach dem Pontifikalsegen und vor dem
letzten Evangelium ihren Platz hat, in dieser Nacht dem Pontifikalsegen vor-
ausgehen lassen.

12. SchlieBlich wird in der Pfingstvigil in den Kirchen, wo die ‘wieder ein-
gefiihrte Ostervigil gehalten worden ist, erlaubt, bei Unterlassung der Lek-
tionen oder Prophetien, der Taufwasserweihe und der Litanei, die Messe, auch
die Konventmesse, sei es eine missa solemnis oder cantata, unmittelbar mit
dem Introitus ,,Cum sanctificatus fuero* zu beginnen, wie es im rémischen Mis-
sale filir Privatmessen angegeben ist.
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V. Messe, Kommunion und eucharistisches Fasten

13. Priester, welche die heilige Messe der erneuten Ostervigil dargebracht
haben, kénnen am Ostersonntag die heilige Messe feiern; auch zwei- und
dreimal, wenn sie dazu eine Erlaubnis haben.

14. Glaubige, die der Osterlichen Vigilmesse zu der ihr zukommenden Zeit,
d.h, nach Mitternacht, beiwohnen, haben dem Gebot, dem Opfer beizuwohnen,
fiir den Ostersonntag Geniige getan.

15. Wenn die Ortsordinarii selbst die heilige Ostervigil feiern wollen, so
koénnen sie es, sie sind aber nicht verpflichtet, dann am Ostersonntag eine
Pontifikalmesse zu lesen.

16. ,Am Karsamstag soll den Gléubigen die heilige Kommunion nicht
gespendet werden auBer bei den Hochémtern oder sofort nach deren Vollen-
dung (Can. 867, § 3).“

17. Da ,,niemand die heilige Kommunion empfangen darf, der sie am selben
Tage schon empfangen hat (Can. 857)%, so kénnen jene, die Karsamstag friih zur
heiligen Kommunion gingen, sie wiederum in der Ostervigilmesse empfangen,
die zur festgesetzten Zeit, d.h. nach Mitternacht, gefeiert wird; keineswegs
aber, wenn die heilige Messe in einem speziellen Fall, nach Nr. 4., vor Mitter-
nacht antizipiert wird.

Ebenso kénnen die, welche in der néchtlichen Ostervigil, d. h. nach Mitter-
nacht, kommuniziert haben, nicht wieder am Ostersonntag friith zur heiligen
Kommunion gehen.

18. Was das eucharistische Fasten betrifft, mége folgendes beobachtef werden:

a) Priester, welche die Ostervigilmesse um Mitternacht feiern wollen, ebenso
Glaubige, die dabei kommunizieren wollen, sollen wenigstens von 22 Uhr
abends an niichtern sein; wenn aber die heilige Vigilfeier, in einem
speziellen Fall, nach Nr. 4., vor Mitternacht antizipiert wird, moge das
Fasten wenigstens von 19 Uhr abends an beobachtet werden.

b) Priester, die die Vigilmesse nach Mitternacht gefeiert haben und am
nichsten Morgen wieder zelebrieren wollen, konnen nach Beendigung
der nichtlichen Messe etwas Fliissiges zu sich nehmen, wobei sie aber
das eucharistische Fasten wenigstens eine Stunde vor Beginn der zweiten
heiligen Messe, ndmlich der des Ostersonntags, beobachten sollen, vor-
behalten spezieller Erlaubnisse, wenn sie solche haben, womit es fiir sie
anders bestimmt sein kann.

19. , Das Fastengebot hért am Karsamstag-Nachmittag auf (Can. 1252, § 4)%,
auch wenn die wieder eingefiihrte Ostervigil gefeiert wird.

VI. Gewisse auftauchende Schwierigkeiten

20. Wo die Sitte herrscht, die Hiuser am Karsamstag zu segnen, mogen die
Ortsordinarii dafiir Sorge tragen, daBl diese Segnung zu geeigneterer Zeit durch
den Pfarrer oder andere, mit der Seelsorge betraute Priester geschehe.

21. Wo der Brauch besteht, daB die Gldubigen zum heiligen Sakrament der
BuBe am Karsamstag-Abend oder Ostersonntag-Morgen gleichsam scharen-
weise hinzutreten, mége der Pfarrer danach streben, die Glaubigen von der
Notwendigkeit zu liberzeugen, dafi nicht alle an ein und demselben Tage zur
Osterbeichte herbeistrémen, da ihnen, auf verschiedene Tage verteilt, im
iibrigen zweifellos reichlichere Friichte zuteil werden.

22. Das bei Beginn des ,Gloria in excelsis“ vorgeschriebene Glockengeldute
soll auf folgende Weise geschehen:

a) An Orten, wo nur eine einzige Kirche ist, sollen die Glocken zu der

Zeit geldutet werden, da der Gesang des genannten Hymnus beginnt.
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b) An Orten aber, wo mehrere Kirchen sind, sei es, daff in allen zu ein
und derselben Zeit die heiligen Zeremonien gefeiert werden, oder zu
verschiedenen Zeiten, sollen die Glocken aller Kirchen desselben Ortes
zugleich mit den Glocken der Mutter- oder Hauptkirche geldutet wer-
den, sobald namlich in ihr der Gesang des genannten Hymnus beginnt.
Im Falle eines Zweifels, welche Kirche an einem Ort die Mutter- oder
Hauptkirche sei, soll man an den Ordinarius herantreten.

23. Was schlieBlich die Volksbrauche betrifft, die in manchen Gegenden am
Karsamstag sich eingebiirgert haben, mégen die Ortsordinarii und Pfarrer dafiir
sorgen, daB diejenigen Briduche, die gediegene Frommigkeit anzufachen und zu
pflegen scheinen, mit dem neuen Ordo des Karsamstags auf kluge Weise
verbunden werden.

DIE RUBRIKEN,

die am Karsamstag zu beobachten sind, wenn die wieder eingefiihrte Ostervigil
gefeiert wird, samt den Verinderungen, approbiert durch das Dekret vom
11. Jinner 1952.

Abschnitt I.

Vom géttlichen Offizium

1. Matutin und Laudes werden nicht abends antizipiert, sondern zu
geeigneter Zeit morgens gebetet, und zwar wie im romischen Brevier angegeben,
ausgenommen dag Folgende:

In den Laudes wird nach der Antiphon ,Christus factus est® das ganze
Pater noster leise gesprochen. Nachher wird unter Weglassung des Psalmes 50,
Miserere, sofort die Oration angefiigt: Concede, quaesumus, omnipotens Deus:
ut qui Filii tui resurrectionem devota expectatione praevenimus; eiusdem
resurrectionis gloriam consequamur. Und schweigend wird hinzugefiigt: Per
eundem Dominum.

2. Die kleinen Horen werden zu geeigneter Zeit wie am Griin-
donnerstag verrichtet, aber nach Beendigung der Psalmen spricht man nach
der Antiphon ,,Christus factus est“ das ganze Pater noster leise. Nachher, unter
Weglassung des Psalmes 50, Miserere, wird sofort die Oration wie oben in den
Laudes angefiigt.

3. Die Vesper wird nachmittags zu geeigneter Zeit gebetet, wie sie im
Brevier am Griindonnerstag angegeben ist, mit folgenden Anderungen:

Antiphon 1: Hodie afflictus sum valde, sed cras solvam vincula mea.

Antiphon zum Magnifikat: Principes sacerdotum et pharisaei munierunt
sepulcrum, signantes lapidem, cum custodibus.

Nach Wiederholung der Magnifikatantiphon und unter Weglassung der
Ant. ,Christus factus est¥, des Pater noster und des Psalmes 50, Miserere, wird
die Oration, wie sie oben angegeben ist, gesprochen. So schlieBt die Vesper.

4. Die Komplet wird diese Nacht unterlassen.

5. Da die festliche Feier der erneuerten Ostervigil den Platz des nicht-
lichen Offiziums des Ostertages einnimmt, wird die Matutin des Ostersonntags
unterlassen, und sofort, wihrend der Feienlichkeiten der Vigil, zur Laudes,
das was unten, Abschnitt III, Nr. 3 und 4, angegeben ist, gesungen. Das Offizium
des Ostersonntags wird dann mit der P rim fortgesetzt.

6. Wo aber die heiligen Zeremonien der Ostervigil am Morgen des Kar-
samstags gefeiert werden, wird das ganze goéttliche Offizium des Karsamstags
und auch die Matutin und Laudes des Ostersonntags in allem so gefeiert, wie
es im Brevier oder Missale an betreffender Stelle angegeben ist.
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Abschnitt II

Die Ostervigil ;
Alles, was bei den folgenden Rubriken in [eckigen] Klammern steht, gehort
2ur einfachen Feier, wenn nidmlich die heilige Vigil vom Priester allein ohne
eigentliche Altardiener gefeiert wird, nmach Vorschrift der Weisung Nr. 6.

Kapitel 1

Die Feuerweihe

1. Zu gegebener Zeit, ndmlich zu der, die gestattet, das Hochamt der Oster-
vigil ungefédhr um Mitternacht zu beginnen, werden die Altéire mit Tiichern be-
deckt, die Kerzen bleiben aber geldscht bis zum Beginn der heiligen Messe. In-
zwischen wird auBerhalb der Kirche aus einem Stein Feuer geschlagen und
mit diesem Kohle entziindet.

Wenn aber der Ordinarius, wegen schwerwiegender o6ffentlicher Griinde,
erlaubt hat, die Ostervigil vor der bestimmten Stunde zu feiern, darf nicht
vor 20 Uhr abends am Karsamstag begonnen werden.

2. Der Priester bekleidet sich mit dem Schultertuch, der Albe, dem Cin-
gulum, der Stola und violettemn Pluviale oder kann auch einfach ohne Kasel
bleiben.

3. In Gegenwart der Altardiener [oder Ministranten], mit Kreuz, Weih-
wasser und Weihrauch, weiht der Priester, entweder beim Eingang der Kirche
oder innerhalb derselben, dort némlich, wo das Volk die heilige Handlung
besser verfolgen kann, das neue Feuer, wobei er sagt: Dominus vobiscum und
die erste der drei Orationen, welche im Missale zu finden ist. Dann besprengt
er dreimal das Feuer, ohne etwas dazu zu sprechen.

4. Der Akoluth [oder einer der Ministranten] nimmt von der gesegneten
Kohle und legt sie in das WeihrauchfaB3; der Priester aber legt aus dem Schiff-
chen Weihrauch in das WeihrauchfaB, segnet es auf die iibliche Weise und
berduchert dreimal das Feuer.

Kapitel 2

Die Weihe der Osterkerze

5. Nach der Feuerweihe trdgt der Akoluth [oder einer der Ministranten]
die Osterkerze in die Mitte vor den Priester, der mit einem Stift die duBersten
Licher, die zum Einlegen der Weihrauchkérner bestimmt sind, zu einem Kreuz
verbindet. Darauf bringt er iiber demselben ein griechisches Alpha an, unter
demselben ein Omega und zwischen den Kreuzesarmen vier Ziffern, die das
laufende Jahr bezeichnen, dabei spricht er:

1) Christus heri et hodie (er zeichnet den Lingsbalken des Kreuzes)

2) Principium et finis (er zeichnet den Querbalken des Kreuzes)

3) Alpha (er zeichnet liber den Léngsbalken den Buchstaben Alpha)

4) et Omega (er zeichnet unter den Lingsbalken den Buchstaben Omega)

5) Ipsius sunt tempora (er zeichnet die erste Ziffer des laufenden Jahres
in dasg linke obere Eck des Kreuzes)

6) et saecula (er zeichnet die zweite Ziffer des laufenden Jahres in die
rechte obere Ecke des Kreuzes)

7) Ipsi gloria et imperium (er zeichnet die dritte Ziffer des laufenden Jahres
in die linke untere Ecke des Kreuzes)

8) per universa aeternitatis saecula. Amen. (Er zeichnet die vierte Ziffer
des laufenden Jahres in die rechte untere Ecke des Kreuzes.)
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6. Nach Beréiucherung des Kreuzes und der anderen Zeichen reicht der
Diakon [oder ein anderer Altardiener] dem Priester die Weihrauchkorner, die
der Priester, falls sie nicht geweiht sind, dreimal besprengt und dreimal inzen-
siert, ohne dabei etwas zu sprechen. Darauf bohrt der Priester die fiinf Weih-
rauchkorner in ihre Locher ein, wobei er spricht:

1) Per sua sancta vulnera

2) gloriosa

3) custodiat

4) et conservet nos

5) Christus Dominus. Amen.,

7. Dann reicht der Diakon [oder ein anderer Altardiener] dem Priester eine
kleine Kerze, die am neuen Feuer entziindet worden ist, womit dieser die
Osterkerze anziindet und dabei spricht:

Lumen Christi gloriose resurgentis
Dissipet tenebras cordis et mentis.

8. Sogleich segnet der Priester die angeziindete Osterkerze und sagt:
Dominus vobiscum.

Oremus. Veniat, quaesumus, omnipotens Deus, super hunc incensum
cereum larga tuae benetdictionis infusio: et hunc nocturnum splendorem
invisibilis regenerator intende: ut non solum sacrificium, quod hac nocte litatum
est, arcana luminis tuj admixtione refulgeat; sed in quocumque loco ex hujus
sanctificationis mysterio aliquid fuerit deportatum, expulsa diabolicae fraudis
nequitia, virtus tuae maiestatis assistat. Per Christum Dominum nostrum. Amen.

9. Inzwischen wurden alle Lichter der Kirche geloscht, damit sie hernach
vom geweihten Feuer her neu entziindet werden.

Kapitel 3

Die feierliche Prozession und die Osterverkiindigung

10. Dann ergreift der Diakon, mit weiBer Stola und Dalmatik bekleidet,
die Osterkerze und es bildet sich die Prozession: voraus geht der Weihrauch-
triger, es folgt der Subdiakon mit dem Kreuz, der Diakon mit der angezlin-
deten Osterkerze, nach diesem sofort der Priester, dann der Klerus der Rang-
ordnung nach und das Volk.

[10a. Dann ergreift der Priester, der die violetten Paramente abgelegt und
sich mit weiBer Stola und Dalmatik bekleidet hat, die angeziindete Osterkerze
und es bildet sich die Prozession: voraus geht der Weihrauchtriger, es folgt
der Kreuztriger, nach ihm sofort der Priester mit der angeziindeten Osterkerze,
dann die iibrigen Ministranten und das Volk.]

11. Sobald der Diakon die Kirche betreten hat, hebt er die geweihte Kerze,
steht aufrecht und singt allein: Lumen Christi, es antworten ihm alle kniend
gegen die geweihte Kerze gewendet: Deo gratias. Der Priester aber entziindet
an der geweihten Kerze die eigene.

Der Diakon geht weiter bis in die Mitte der Kirche und singt dort in
gleicher Weise nur etwas hoher: Lumen Christi, dem alle kniend antworten:
Deo gratias. Nun werden an der geweihten Kerze die Kerzen des Klerus ent-
ziindet.

Zum dritten Mal schreitet er bis zum Altar und singt in der Mitte des Chores
wiederum etwas hoher: Lumen Christi, worauf zum dritten Mal alle, wie oben,
kniend antworten: Deo gratias. Es werden jetzt an der geweihten Kerze die
Kerzen des Volkes und die Lichter der Kirche entziindet.

[11a. Sobald der Priester die Kirche betreten hat, hebt er die geweihte
Kerze, steht aufrecht und singt allein: Lumen Christi, es antworten ihm alle
kniend gegen die geweihte Kerze gewendet: Deo gratias. Dann entziindet einer
der Ministranten an Stelle des Priesters dessen Kerze an der geweihten.

Der Priester geht weiter bis in die Mitte der Kirche und singt dort in
gleicher Weise nur etwas héher: Lumen Christi, dem alle kniend antworten:
Deo gratias. Jetzt werden an der geweihten Kerze die Kerzen der Altardiener
entziindet,
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Beim dritten Male schreitet er bis zum Altar und singt in der Mitte des
Chores wiederum etwas hoher: Lumen Christi, worauf zum dritten Male alle,
wie oben, kniend antworten: Deo gratias. Es werden die Kerzen des Volkes
und die Lichter der Kirche entziindet.]

12. Dann geht der Priester an seinen Platz im Chor auf der Epistelseite,
der Subdiakon steht mit dem Kreuz auf der Evangelienseite, der Klerus nimmt
seinen Platz in den Chorstallen (bzw. Bidnken) ein.

Der Diakon stellt die Osterkerze in die Mitte des Chores auf einen kleinen
Halter nieder, nimmt das Buch und bittet den Priester um den Segen, wie es
im Missale angegeben ist.

[12a. Der Priester stellt die Osterkerze in der Mitte des Chores auf einen
kleinen Halter nieder, nimmt das Buch und begibt sich zum Kredenztisch; der
Kreuzirdger stellt sich mit dem Kreuz auf die Evangelienseite; die iibrigen
Ministranten werden da und dort verteilt.

Der Celebrans nimmt das Buch vom Kredenztisch und sagt ohne ,Munda
cor meum“ an den Stufen des Altares: Jube, Domine, benedicere, — Dominus
sit in corde meo et in labiis meis: ut digne et competenter annuntiem suum
paschale praeconium. Amen.]

13. Dann begibt sich der Diakon zum Lesepult, das mit einem weien Tuch
bedeckt ist, er legt das Buch darauf und beriuchert es; dann beriuchert er
auch die Osterkerze und schreitet dabei um sie herum.

Darauf erheben sich alle wie zu einem Evangelium, und der Diakon singt
die Osterverkiindigung so, daB er vor sich die Osterkerze, rechts den Altar
und links den Kirchenraum hat.

[13a. Dann schreitet der Priester zum Lesepult, das mit einem weiBen Tuch
bedeckt 1st, legt das Buch darauf und beriuchert es; dann berduchert er auch
die Osterkerze und schreitet dabei um sie herum.

Darauf erheben sich alle wie zu einem Evangelium und der Priester singt
die Osterverkiindigung so, daB er vor sich die Osterkerze, rechts den Altar
und links den Kirchenraum hat.]

Die Osterverkiindigung wird so gesungen wie sie im Missale angegeben
ist, aber statt des Textes iiber den rémischen Kaiser wird folgendes ein-
geschoben: Respice etiam ad eos, qui nos in potestate regunt,et ineffabili pietatis
et misericordiae tuae munere, dirige cogitationes eorum ad iustitiam et pacem,
ut de terrena operositate ad caelestem patriam perveniant cum omni populo
tuo. Per eundem.

Kapitel 4
Die Lesungen

14. Nach der Osterverkiindigung legt der Diakon die weilen Kleider ab,
legt die violetten Paramente an und begibt sich zum Celebrans.

[14a. Nach der Osterverkiindigung zieht sich der Priester zum Kredenztisch
zuriick, legt die weile Dalmatik und Stola ab, bekleidet sich wiederum mit
violetter Stola und violettem Pluviale und kehrt zum Lesepult zuriick.]

15. Nun werden die Lesungen ohne Uberschrift und ohne die SchluB- -
antwort ,Deo gratias” gelesen. Sie werden vom Lektor in der Mitte des Chores
vor der Osterkerze gelesen und zwar so, da3 der Lektor rechts den Altar hat und
links den Kirchenraum. Der Celebrans und die Altardiener, der Klerus und das
Volk setzen sich und héren zu.

[15a. Nun werden die Lesungen ohne Uberschrift und ohne die Schlufi-
antwort ,Deo gratias“ gelesen. Sie werden vom Celebrans in der Mitte des
Chores vor der Osterkerze gelesen und zwar so, daB der Priester rechts den
Altar und links den Kirchenraum hat. Die Ministranten und das Volk setzen
sich und horen zu. Wenn aber als Lektor ein Kleriker anwesend ist, wird alles
wie oben Nr. 15 gehalten.]
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16. Am Schlufl der Lesung oder nach dem Canticum, werden die Orationen
auf folgende Weise gesprochen: es erheben sich alle, der Priester sagt vor dem
Lesepult stehend ,Oremus®, der Diakon ,Flectamus genua“ und alle beten
kniend eine Kkleine Zeit im Stillen; sobald der Diakon Levate sagt, erheben
sich alle und der Priester spricht die Oration.

[16a. Am SchluBl der Lesung oder nach dem Canticum, werden die Orationen
auf folgende Weise gesprochen: es erheben sich alle, der Priester, der vor dem
Lesepult steht sagt ,Oremus, Flectamus genua“ und alle beten im Verein mit
dem Priester eine kleine Zeit kniend im Stillen; nachdem der Priester ,Levate®
gesagt hat, erheben sich alle und er selbst spricht die Oration.]

17. Von den im rémischen Missale angegebenen zwolf Lesungen wird die
erste mit ihrer Oration gelesen, die vierte, die achte und die elfte mit ihren
Gesédngen und Orationen, aber die Lesung, die im Missale die achte ist, wird
mit folgenden Worten begonnen: In die illa erit germen Domini.

Kapitel 5
Der erste Teil der Litanei

18. Nach Beendigung der Lesungen wird von den zwei Kantoren die Aller-
heiligenlitanei gesungen (die aber nicht verdoppelt wird), bis zur Anrufung
Propitius esto, wihrend alle knien und antworten.

[18a. Nach Beendigung der Lesungen wird von zwei Kantoren oder falls
diese nicht vorhanden sind, vom Priester selbst, kniend auf der untersten Stufe
des Altars, die Allerheiligenlitanei (die aber nicht verdoppelt wird), bis zur
Anrufung Propitius esto gesungen, wihrend alle knien und antworten.]

19. Nachher wird, falls die Kirche ein Taufwasserbecken hat, der Ritus
fortgesetzt, wie er weiter unten, unter Kap. 6, Nr. 20, angegeben ist; anderen-
falls aber so wie unter Kap. 7, Nr. 24.

Kapitel 6
Die Taufwasserweihe

20. Wahrend die Allerheiligenlitanei gesungen wird, wird das Gefdffi mit
dem zu weihenden Wasser, und alles iibrige, das zur Weihe gebraucht wird,
in der Mitte des Chores vor der Osterkerze im Blickfeld der Glaubigen
hergerichtet.

21. Bei der Taufwasserweihe steht der Priester vor dem Volk, vor sich hat
er das GefdB zur Taufwasserweihe, rechts die Osterkerze, links den Altar-
diener [oder Ministranten], der mit dem Kreuz dort steht. Im iibrigen erfolge
die Taufwasserweihe wie im romischen Missale angegeben mit folgender Aus-
nahme: Am Beginn wird der Gesang ,Sicut cervus® mit seiner Oration weg-
gelassen und es wird sofort mit ,Dominus vobiscum® und der Oration ,,Omni-
potens sempiterne Deus, adesto“ begonnen; es wird weiter die Besprengung
des Volkes mit Weihwasser unterlassen, wie sie vor der Mischung der heiligen
Ole geschehen soll.

Weiter wird die Rubrik, die so beginnt ,,darauf wird von den assistierenden
Priestern von diesemm Wasser ausgesprengt® und die sich auf die Besprengung
des Wassers und die Mischung der heiligen Ole bezieht, so abgeéndert: ,Darauf
nimmt einer der Alfardiener in einem Gefil von ebendemselben Wasser
um das Volk damit nach der Taufgeliibdeerneuerung (siehe unten Nr. 25)
zu besprengen und zur Besprengung der Hiuser und anderer Orte. Nachdem
das geschehen ist, gieBt der Priester, der das Taufbecken segnet, von dem
Katechumenendl in Form eines Kreuzes ins Wasser, wobel er mit vernehm-
barer Stimme spricht.”
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22. Nach beendeter Weihe wird das Taufwasser in Prozession auf folgende
Weise zum Taufbecken geleitet: voraus geht der Weihrauchtriiger, es folgt der
Subdiakon mit dem Kreuz und der Klerus, der Diakon mit dem GefiB mit
Taufwasser, falls es nicht giinstiger ist, daB dieses von den Akoluthen getragen
werde, und der Priester; die Osterkerze aber bleibt an ihrem Platz. Nachdem
das geweihte Wasser in das Becken geschiittet worden ist, spricht der Priester
Dominus vobiscum und die Oration Omnipotens sempiterne Deus, respice, und
berduchert das Becken.

Dann kehren alle schweigend ins Chor zuriick und es wird mit der
Taufgeliibdeerneuerung begonnen.

[22a. Nach beendeter Weihe wird das Taufwasser in Prozession auf fol-
gende Weise zum Taufbecken geleitet: voraus geht der Weihrauchtriger, es
folgt der Kreuziriger und die Ministranten, dann ein odér mehrere Mini-
stranten, die das GefdB mit dem Taufwasser tragen und der Priester; die Oster-
kerze aber bleibt an ihrem Platz. Das iibrige geschieht wie oben.]

23. Wenn aber irgendwo das Baptisterium noch von der Kirche getrennt
sein sollte und man vorzieht, die Taufwasserweihe im Baptisterium selbst
vorzunehmen, steigt der Priester nach der Anrufung Sancta Trinitas, unus
Deus, miserere nobis, unter Vorantragung des Kreuzes, mit Kerzen und der
geweihten Osterkerze samt dem Klerus und den Altardienern zum Taufbecken
hinab. Die Kantoren aber und das Volk bleiben an ihrem Plaiz und setzen
den Gesang der Litanei fort, wiederholen ihn, falls es notwendig ist, indem
sig wieder bei Sancta Maria, ora pro nobis, beginnen.

Die Weihe des Taufwassers vollzieht sich, wie es jetzt im rémischen Missale
steht, nur unterbleibt die Besprengung des Volkes mit dem geweihten Wasser
die vor der Beimischung der heiligen Ole iiblich ist.

Nach vollendeter Weihe kehren alle schweigend in die Kirche zuriick und
es wird mit der Taufgeliibdeerneuerung begonnen.

3

Kapitel 7

Taufgelibdeerneuerung

Geliebte Briider, eingedenk des Todes und Begribnisses unsres Herrn
Jesus Christus, wacht unsre heilige Mutter, die Kirche, in dieser hochheiligen
Nacht in Erwiderung seiner Liebe; und sie stromt iiber von Freude in der
Feier seiner glorreichen Auferstehung.

Nun aber sind wir, wie der Apostel lehrt, mit Christus durch die Taufe
zum Tode begraben worden; daher miissen wir auch, wie Christus vom Tode
auferstanden ist, in einem neuen Leben wandeln. Wissen wir doch, daB unser
alter Mensch zugleich mit Christus gekreuzigt worden ist, damit wir fernerhin
nicht mehr der Slinde dienen. Betrachten wir uns daher als tot fiir die Siinde,
als lebend aber fiir Gott, in Christus Jesus, unserm Herrn. :

Darum also, geliebte Briider, lasset uns jetzt, nach Abschluf der vierzig-
tégigen Fastenzeit, die heiligen Taufversprechen erneuern, durch die wir
einstmals dem Satan und seinen Werken, sowie der gottfeindlichen Welt ent-
sagten, und Gott in seiner heiligen Kirche in Treue zu dienen versprachen.
Also: ;

Priester: Widersagt ihr dem Satan? — Volk: Wir widersagen!

Priester: Und allen seinen Werken? — Volk: Wir widersagen!

Priester: Und all seinem Gepringe? — Volk: Wir widersagen!
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Priester: Glaubt ihr an Gott, den allmichtigen Vater, den Schopfer
Himmels und der Erde? — Volk: Wir glauben!

Priester: Glaubt ihr an Jesus Christus, seinen eingeborenen Sohn
unsren Herrn, der geboren wurde und gelitten hat? —

Volk: Wir glauben!

Priester: Glaubt ihr an den Heiligen Geist, die heilige katholische
Kirche, die Gemeinschaft der Heiligen, den NachlaB der Siinden, die
Auferstehung des Fleisches, und an das ewige Leben? —

Volk: Wir glauben!

Priester: Auf das hin beten wir gemeinsam zu Gott, wie unser Herr
Jesus Christus uns zu beten gelehrt hat: —

Volk: Vater unser...

Priester: Und der allmichtige Gott, der Vater unsres Herrn Jesus
Christus, der uns wiedergeboren hat aus dem Wasser und dem Heiligen
Geist und uns NachlaB aller Siinden gegeben hat, Er modge uns durch
seine Gnade zum ewigen Leben bewahren, in demselben Jesus Christus,
unsrem Herrn. —

Volk: Amen.
Kapitel 8
Der zweite Teil der Litanei

27. Nach der Taufgeliibdeerneuerung beginnen die Kantoren [oder bei
deren Fehlen der Priester selbst] den zweiten Teil der Litanei, von der An-
rufung ,Propitius esto* bis zum SchluB; alle antworten kniend.

Wenn aber bei dieser Vigil heilige Weihen erteilt werden, wird die iibliche
Prostratio der zu Ordinierenden und der Segen wihrend dieses zweiten Teiles
der Litanei vollzogen.

98. Der Priester aber und die Altardiener gehen in die Sakristei, wo sie
mit weiBen Kleidern zur hohen Feier der heiligen Messe bekleidet werden.

[28a. Der Priester aber und die Ministranten gehen in die Sakristei, wo
der Prisster mit weiBen Paramenten bekleidet wird, die Ministranten aber
ziehen Festtagskleidung fiir die heilige Messe an.

Oder, wenn es an Kantoren fehlt und der Priester selbst die Allerheiligen-
litanei zu Ende singen miiBte, geht er nach deren Vollendung mit den Mini-
stranten in die Sakristei, um die Paramente fiir die feierliche Messe anzuziehen,
wie oben gesagt.]

29. Inzwischen wird die Osterkerze auf ihren Leuchter auf die Evangelien-
seite gestellt und der Altar zum Hochamt mit brennenden Kerzen und Blumen
bereitet.

Abschnitt III

Das Hochamt der Ostervigil

1. Das Hochamt der Ostervigil wird so gefeiert wie es im Missale Romanum
angegeben ist, aber mit folgenden Ausnahmen:

Am SchluB der Litanei beginnen die Kantoren das feierliche Kyrie eleison,
wie es wihrend der heiligen Messe gebrduchlich ist. Inzwischen fritt der
Priester mit den Altardienern in weiBen Paramenten [oder mit den Mini-
stranten] zum Altar, und ohne den Psalm Judica me Deus und das Confiteor
zu sprechen, steigt er zum Altar empor, kiit ihn in der Mitfe und berduchert
ihn in gebrduchlicher Weise.

2. Sobald das Kyrie vom Chor beendet ist, stimmt der Priester feierlich
das ,Giloria in excelsis® an, dabei lduten die Glocken und es werden die
Bilder abgedeckt.
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3. Nach Empfang des Sakramentes findet die Purifikation und Ablution in
gebriuchlicher Weise statt; darauf wird im Chor fiir die Laudes des Oster-
sonntags die Antiphon Alleluja, alleluja, alleluja und der Psalm 116 ,Laudate
Dominum omnes gentes“ gesungen und die Antiphon wiederholt: ,Alleluja,
alleluja, alleluja®.

Es wird kein Kapitel, Hymnus und Versikel gesprochen, sondern der Cele-
brans beginnt sofort die Antiphon zum Benedictus ,Et valde mane* und der
Chor setzt fort: ,una sabbatorum, veniunt ad monumentum, orto iam sole,
alleluja“ (wie im roémischen Antiphonale oder Brevier bei den Laudes des
Ostersonntags). Darauf wird das Benedictus gesungen mit Gloria Patri am Ende
und es wird inzensiert wie sonst bei den Laudes.

4, Nach Wiederholung der Antiphon spricht der Priester in iiblicher Weise
Dominus vobiscum und die Postkommunion oder die Oration ,Spiritum nobis,
Domine“ wie im Missale angegeben.

5. Darauf spricht der Priester Dominus vobiscum und der Diakon wendet sich
zum Volk [oder der Priester selbst] und singt ,Ite missa est, alleluja, alleluja“.
Der Celebrans aber gibt nach ,Placeat tibi, sancta Trinitas* den Segen in
gewohnlicher Weise und ohne das letzte Evangelium zu beten, kehren alle in
die Sakristei zuriick.*)

A. AUGUSTINUS:

ALLELUJA

Alleluja: neues Lied! Der neue Mensch singt das neue Lied. Wir
haben es gesungen. Und ihr, Taufkinder, habt es gesungen. Seid ihr
doch von IThm neugemacht worden. Wir haben es mit euch gesungen.
Sind wir doch um dasselbe Lisegeld erlost worden. Weil ihr, liebe
Briider, es wollt, rede ich euch zu. Nicht allein euch, auch denen, die
zuhéren, rede ich zu, wie Geschwistern und Kindern: Geschwistern,
weil die eine Mutter Kirche unsgebar, Kindern, weil ich durch das Evan-
gelium euch zeugte. Lebt recht, liebste Kinder! Jedem von euch geselle
sich zu: Frommigkeit, Heiligkeit, Lauterkeit, Demut, Mdafigkeit. Wenn
ihr solche Friichte Gott darbringt, wird Er sich an euch freuen, ihr
freuet euch an Ihm. Freuen auch wir uns an euerer fortschreitenden
Hoffnung, wenn wir an euch die Friichte, den Lohn unserer Hoffnung
sehn. Liebet den Herrn. Denn Er liebt euch. Kommt oft zu der Mutter,
die euch gebar. Seht, was diese Mutter euch gab: Geschépf verband
sie dem Schipfer, aus Knechten machte sie Kinder Gottes. Hand-
ianger des Teufels zu Briidern Christi. — Diese heilige und pneumati-
sche Mutter bereitet euch tiglich pneumatische Speisen. Durch sie er-
frischt sie nicht Leiber, sondern Seelen. Sie schenkt euch das himm-
lische Brot, sie spendet euch den heilsamen Kelch. Sie will nicht, daf
eines ihrer Kinder Hunger daran leide. An euch ist es, liebe Briider
und Schwestern, eine solche Mutter nicht achtlos zu verlassen. Sie
sittigt euch aus dem reichen Vorrat ihres Hauses, sie labt euch mit
dem Giefbach ihrer Freuden. Sie bezeichnet Gott dem Vater wiirdige
Sohne und fiihrt sie, sie heilig zu ndhren, unversehrt und frei zum
ewigen Leben.

Entnommen aus dem soeben erscheinenden Band V der Reihe ,In viam Salutis“:
Aurelius Augustinus, Mysterium des neuen Lebens. Ubertragen von Thomas Michels

| *) Vollstindig latein.-deutsche Ausgabe (Dekr., Ordin., Rubr.) 24 Seiten, S 4.70 i}
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DIALOGISCHE ODE
ZU MARIA VERKUNDIGUNG
AUS DER BYZANTINISCHEN LITURGIE

Das Fest Mariae Verkiindigung gehért in der dstlichen Kirche zu den zwdlf grofiten
Feiertagen des Jahres. Sogar wenn dieses Fest mit Ostern auf den gleichen Tag fille,
verdringt Ostern nicht die Feier der Marien-Verkiindigung, sondern die Hymnen beider
Kirchenfeste werden nebeneinander gesungen: diese Kombination wird als ,Kyriopasha“
bezeichnet, das heiflt ,Herrscherin-Pasha®.

Die mit der katholischen unierte Kirche hat fast den ganzen Ritus der Ostlichen
Kirche mit allen Hymnen, die wihrend des Gottesdienstes gesungen werden, beibehalten.
Es ist bekannt, daf schon in frithester Zeit der Frith- und Abendgottesdienst der Sstlichen
Kirche stark mit geistlicher Dichtung durchflochten war, die teils gebetlichen teils didak-
tischen Charakter aufweist.

Unter den zahlreichen Hymnen und Kirchenliedern zum Tage Mariae Verkiindigung
verdient ein schr interessantes Gedicht, eine Schopfung des groflen byzantinischen Kirchen-
dichters Bischof Theophan (Ende des IX. Jahrhunderts), besondere Aufmerksamkeit. Es
hat die Form eines Kanons von neun Oden (bzw. acht, denn die zweite Ode, aufgebaut
auf dem Hymnus des Moses aus dem Deuteronomium XXXII, ist ihres diisteren Tones
wegen nur in der Fasten- und Bufizeit in Gebrauch) und wird im Gegensatz zu anderen
dhnlichen Liedern und Gedichten von zwei Singern auf beiden Seiten der Bildwand vor
dem Altarraum in dialogischer Form gesungen oder rezitiert. Der Dichter gibt hier
das Zwiegesprich des Erzengels Gabriel mit der Jungfrau Maria wieder. Vor dem Horer
entwickelt sich in rihrender Form der ganze Vorgang der Verkiindigung, angefangen
vom ersten: Erstaunen Mariens tiber die Botschaft des Engels, iiber ihre Befiirchtungen,
einer Versuchung des Bosen zu erliegzn, wie es Eva geschah, die Auslegung der Prophe-
zejungen iiber die Ankunft des Heilandes, bis zur Unterwerfung Mariens unter den
gottlichen Willen. Mit dieser Entscheidung bilder der Gottessohn in ihr seinen mensch-
lichen Kérper, und die Kirche preist Maria schon als Mutter Gotres. Am Anfang jeder
Ode singt der Chor oder die Gemeinde jeweils ¢ine Strophe (Heirmos), welche ein kurzes
Gebet oder eine Anrufung, immer in Verbindung mit dem Dialog, enthilt. Der ersten
und zweiten Strophe des Dialoges geht dann voraus: ,Hochheilige Gottesgebirerin, rette
uns!®, der dritten: ,Ehre sei dem Vater und dem Sohne und dem Heiligen Geiste* und
der vierten: ,Jetzt und immerdar und in Ewigkeit der Ewigkeiten. Amen.® Diese
Anordnung ist gleichbleibend bis zur 8. Ode.

Die Ausfithrungsform dieser Ode lift einen deutlichen Einfluf des antiken Dramas
erkennen, was iiberhaupt in der geistlichen Dichtung der ostlichen Kirche nicht allzu
selten ist. Das griechische Original gibt diesen Kanon in Versen mit einer majestitischen
Metrik. Das Rezitativo steht im hellen Dur der 4. Tonart. Wir geben hier das Gedicht,
das zu den schénsten der byzantinischen Kirchenpoesie gehért, in deutscher Ubersetzung
mit einigen Kommentaren wieder:

I..ODE

Maria hért die Worte des Engels, nimmt jedoch die Verkiindigung nicht sogleich an,

sondern verlangt eine Erklirung.

Heirmos: Auftun werde ich meinen Mund, und er wird erfiillt werden vom Geiste,
und ich werde ausrufen das Wort zur Kénigin-Mutter. Hell jubelnd
werde ich erscheinen, und mit Freuden werde ich ihr Wunder singen!

1. Herrscherin, David, Dein Vorvater, mdge Dir singen, bewegend die
Lyra des Geistes: Tochter, hére die freudige Stimme des Engels, denn
er verkiindet Dir unsagbare Freude!



1I.

II1.

IV.

Der Engel sprach: Mit Freuden rufe ich Dir, neige Dein Ohr und merke
auf mich, der Dir ankiindet die Empfingnis Gottes ohne Samen: weil
Du Gnade gefunden hast vor Gott, die keine andere jemals gefunden
hat, Uberreine!

Die Gottesgebirerin antwortete: Konnt’ ich begreifen, Engel, die Kraft
Deiner Rede, wie es geschehe, was Du mir gesagt hast — deutlicher
rede zu mir! Wie werde ich empfangen, wenn ich bin Jungfrau und
Midchen? Und wie doch werde ich Mutter meines Schopfers?

Der Engel sprach: Triigerisch sei, was ich verkiinde, denkst Du, wie ich
meine: und ich freue mich Deiner Standhaftigkeit. Habe Mut, Herr-
scherin, leicht kann auch geschehen was Widerspruch ist, wenn Gott will.

111. ODE

Maria wigt die Propbezeiur;g‘en und gedenkt des Falles der Eva, die den Versuchungen

es Satans zu leicht erlegen war.

Heirmos: Deine Sanger, Gottesgebarerin, lebendige und neidlose Quelle, welche

JI:

III.

LV,

zum Chor sich sammelten, befestige im Geist: in Deiner gottlichen Glorie
wiirdige sie mit Krinzen des Ruhmes.

. Die Gottesgebirerin antwortete: Erschopft ist der Fiirst von Juda'), und

die Zeit ist da, in welcher kommen wird Christus, die Hoffnung der
der Volker. Du aber sag an: als Jungfrau wie werde ich Ihn gebiren?
Der Engel sprach: Zu erfahren suchst Du von mir, Jungfrau, die Art
Deines Empfangens, aber unsagbar ist diese: Der Heilige Geist, Dich
beschattend, wird sie vollziehen mit schopferischer Kraft.

Die Gottesgebirerin antwortete: Meine Vormutter, da sie den Rat der
Schlange empfing, wurde vertrieben von gbttlicher Nahrung?): Darum
fiirchte ich Deinen seltsamen Gruff und abzugleiten schime ich mich.
Der Engel sprach: Der, welcher vor Gott steht, bin ich gesandt, gottliche
Entscheidung Dir anzukiinden: Warum fiirchtest Du mich, Makellose,
der Dich mehr fiirchtet? Wie hast Du Ehrfurcht vor mir, Herrscherin,
der recht Ehrfurcht hat vor Dir?

1V. ODE

Maria erinnert sich der Prophezeiungen Jesaias, der Engel erklirt das Geheimnis mit

Analogien aus dem Alten T estament.

Heirmos: Im Ruhme sitzend auf dem Thron der. Gottheit, auf der leichten Wolke,

IT.

kam der gottliche Jesus und rettete mit unzerfallender Hand die
Singenden: Ehre, Christe, sei Deiner Kraft!

Die Gottesgebirerin sprach: Ich horte von einer heiligen gebirenden
Jungfrau durch den Propheten, der die Geburt Emmanuels verkiindet
hat®): méchte ich doch verstehen, wie wird die menschliche Natur
ertragen die Losung der Gottheit.

Der Engel sprach: Vielbesungene, Gnadenvolle! Der Dornstrauch,
welcher die Flamme empfing und unverbrannt blieb, hat offenbart das
wunderbare Geheimnis iiber Dich: Immerreine Jungfrau wirst Du
bleiben nach dem Gebiren?).

1) Gen. 49, 10.

%) Gen. III, 1 u. folg.
3) Jes. VII, 14.
4) Exod. III, 2.



I11.

IV.

Die Gottesgebirerin antwortete: Wahrheit der Prediger, bestrahlt von
Gott dem Allerhalter, Gabriel, sprich reinste Wahrheit: wie wird es
doch, dafl ich bei meiner unverletzten Jungfrauschaft im Fleische
gebiren werde das Wort ohne Fleisch?

Der Engel sprach: Mit Furcht und Angst stehe ich vor Dir, Jungfrau,
wie ein Knecht vor der Herrin, Dich anzublicken jetzt wage ich nicht:
Wie Regen auf das Fell®), so kommt auf Dich das Wort des Vaters,
weil Er es wollte.

V. ODE

Maria ist fast iberzengt, aber das Gebeimnis geht iiber die Kraft ibres Verstebens. Der

Engel redet von der Erfiillung der Prophezeiungen.

Heirmos: Alles war erstaunt iiber Deinen gdttlichen Ruhm: Du, Jungfrau, die den

II.

T

IV.

Mann nicht gekannt hat, in Deinem Leibe hattest Du Gott, welcher ist
iiber alles, und geboren hast Du den Sohn ohne Zeit, die Du den
Frieden schenkst all denen. die Dir lobsingen!

Die Gottesgebirerin antwortete: Nicht kann ich begreifen die Kunde
Deiner Worte: gar oft sind Wunder geschehen, titig von gottlicher
Kraft, Zeichen und Bilder des Gesetzes, aber nie hat eine Jungfrau

geboren, ohne den Mann zu kennen.

Der Engel sprach: Erstaunlich, Makellose, und seltsam ist Dein Wunder:
als Finzige wirst Du den Konig aller in Deinem Leibe eink6rpernd
empfangen, und Dich zeichnen die Worte der Propheten und die Weis-
sagungen und die Bilder des Gesetzes.

Die Gottesgebirerin antwortete: Der von niemand Enthaltene, von
niemand zu Schauende, kann er einziehen in jungfriulichen Leib, den
er selbst erschuf, und wie werde ich empfangen den Gott-Logos, ohne
Anfang wie der Vater und Geist?

Der Engel sprach: Deinem Vorvater David war es verheifflen auf den
Thron seines Reiches®) zu setzen von der Frucht Deines Leibes, Schon-
heit aus Jakob, Dich, Einzige, hat er erwihlt als worthafte Wohnung.

VI. ODE

Die Zweifel Mariae sind zerstrent. Sie ist voller Freude, trifft aber nodh keine Entscheidung.

Heirmos: Der Prophet Jonas betete im Fisch, als er vorherzeichnete das dreitdgige

L
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Begribnis: Vom Verderben erldse mich, Jesus, Konig der Krifte!

Die Gottesgebirerin antwortete: Erfiillt bin ich von gottlicher Frohlich-
keit, empfangend den freudigen Klang Deiner Worte, Gabriel! Denn
Du verkiindest Freude und Frohlichkeit ohne Ende.

Der Engel sprach: Dir ist die Freude gegeben, erhabenste Mutter Gottes.
Die ganze Schopfung ruft Dir, Gottesbraut: Freue Dich, weil Du,
Reine, vorhergenannt bist, Einzige Du, als Mutter des Gottessohnes.
Die Gottesgebirerin antwortete: Durch mich sei jetzt der Schuldspruch
Evas zunichte gemacht: heute sei durch mich die Schuld beglichen; durch
mich sei mit Zugabe zuriickgegeben das einst Gelichene!

3) Judic. VI, 37—40.
) Psalm 131, T1.
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Iv.

Der Engel sprach: Gott verhief Abraham, dem Vorvater, dafl in seinem
Samen sollten gesegnet werden die Volker, Reine: Erfillung erfihrt
jetzt durch Dich diese Verheiflung?).

Vil. ODE

Maria betet mit Freuden, dafi Gott sie vorbereite als Gottesmutter. Der Engel griifit sie

als auserwihlte Gottesbrant.

Heirmos: Die Gottweisen dienten der Schopfung nicht mehr als dem Schopfer,

Ik
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I11.

IV.

und tapfer verachtend die feurige Bedrohung freuten sie sich singend:
Vielbesungener Herr und Gott der Viter, sei hochgepriesen!

Die Gottesgebirerin antwortete: Licht verkiindigend, Nichtstoftliches,
aus grofler Barmherzigkeit vereint dem stofflichen Korper, helle Bot-
schaft, gottliche Worte, rufst Du mir jetzt: Gebenedeit sei die Frucht
Deines Leibes, Reine!

Der Engel sprach: Freue Dich, Herrscherin, Jungfrau, freue Dich, Reine,
freue Dich, Empfangsort Gottes, freue Dich, Leuchter des Lichtes,
Adams Wiederberufung, Evas Erlosung, heiliger Berg, klare Weihe
und Palast der Unsterblichkeit!
Die Gottesgebirerin antwortete: Reinige die Seele, weihe den Korper,
zur gotterfiillten Kirche mache mich, zum gottgeschmiickten Zelt, zum
Tempel, beseligt von der Ankunft des Heiligen Geistes, und zur reinen
Mutter des Lebens.
Der Engel sprach: Ich sche Dich jetzt als lichtvollste Kerze, als gott-
erbauten Palast, als goldenen Schrein: empfange, Gottesbraut, den
Geber des Gesetzes, der erlosen wollte durch Dich die menschliche
verderbte Natur.

V1. ODE

Maria priift ein letztes Mal die Botschafl, aber die Freude, welche ibre Seele iiberstrabit,
sagt ihr, daf} kein Trugbild sie verlocke, und dafi der Engel wirklich ein Bote Gottes
sei und kein Abgesandter des Satans. So unterwirfl sie sich der Gottesentscheidung.

Heirmos: Midchen, reine Jungfrau, hore, lafl aussprechen Gabriel den alten,

1,

I1I.

wahrhaften Schlufl des Héochsten, sei bereit zur Empfingnis Gottes;
mit den Menschen lebte durch Dich der Unerhaltliche, darum froh-
lockend rufe dch: alle Dinge des Herrn benedeiet den Herrn!

Uberwiltigt ist alle Vernunft der Irdischen — antwortete die Jungfran
— losend das Widerspruchsvolle, das Du mir verkiindest: ich vernahm
Deine Worte, aber ersvaunend fiirchte ich mich, wirst Du nicht weit mich
von Gott entfernen durch Trug, wie Eva? Aber dieses rufe ich: Alle
Taten des Herrn, benedeiet den Herrn und preist ihn in alle Ewig-
keiten!

Das Unerklirliche ist Dir geldst — so sagte Gabriel daranf — gut hast
Du gesprochen, nicht begreifbar ist diese Sache. Zweifle nicht wie an
einem Betruge, glaube wie an eine Tatsache! Aber folgsam den Worten
Deiner Lippen und frohlockend rufe ich: Alle Taten des Herrn, bene-
deiet den Herrn und preist ihn in alle Ewigkeiten!

Die Unbefleckte aber sagte: Aus gemeinsamer Liebe kommt die Geburt,
von Gott ist dieses Gesetz, den Menschen gegeben. Freilich die Lust
des Ehegatten kenne ich nicht, wie also sagst Du, daff ich werde

A)Gen, Kl :2—3.
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Iv.

gebiren? Fiirchte ich doch, Du sprichst Betrug. Doch ich rufe dieses:
Alle Taten des Herrn, benedeiet den Herrn und preist thn in alle
Ewigkeiten!

Die Worte, welche Du mir sagst, Reine, — sprach wieder der Engel —
gewohnlicher Geburt sterblicher Menschen gelten sie: Den wahren Gott
verheifle ich Dir, den iiber Wort und Vernunft sich in Dich ein-
kérpernden, wie Er es weiff. Darum frohlockend rufe ich: Alle Taten
des Herrn, benedeiet den Herrn und preist ihn in alle Ewigkeiten!
Du erscheinst mir Kiinder der Wahrheit, — sprach die Jungfran —
allgemeiner Freude kommst Du als guter Bote. Gereinigt habe ich die
Seele mit dem Korper, und es geschehe mir nach Deinem Wort: Moge
Gott einziehen zu mir, zu thm rufe ich mit Dir: Alle Taten des Herrn,
benedeiet den Herrn und preist ihn in alle Ewigkeiten!

1X. ODE

Maria wird nun als Gottesmutter von den Singern der Kirche besungen und gepriesen.
Damit ist der dialogische Teil beendet, und es folgen nur mehr Lobgesang und Gzbet.

In alter Zeit ziindeten jetzt alle Anwesenden Kerzen in ihren Hinden an.

Heirmos: Die beseligte Wohnstatt Gottes, keineswegs darf sie beriihren die Hand

der Unreinen, aber die unaufhérlich singenden Lippen der Glaubigen,
die Stimme des Engels, frohlockend rufet der Gottesgebdrerin: Freue
Dich Gnadenvolle, der Herr ist mit Dir!

Zu jeder Strophe wird jetzt gesungen:

II.
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1V

Verkiindige, Erde, die grofie Freude! Preiset, ihr Himmel, Gottes
Herrlichkeit!

Abgewichen bist Du von den Eigenschaften der Natur, Jungfrau, als
Du Gott empfangen hast iiber die Kraft des Verstandes, weil im
Gebiren Du die miitterliche verwesende Natur iiberwunden hast und
dariiber standest. Darum horst Du nach Deiner Wiirde: Freue Dich,
Gnadenvolle, der Herr ist mit Dir!

Wie Du Milch schenkst, reine Jungfrau, keine irdische Zunge kann es
erkliren; Du zeigst etwas, das fremd ist der Natur, Du iiberschreitest
die Regeln natiirlichen Gebirens. Darum: nach Deiner Wiirde horest
Du: Freue Dich, Gnadenvolle, der Herr ist mit Dir!

Geheimnisvoll in den Heiligen Schriften ward ausgesagt iiber Dich,
Mutter des Hochsten: Jakob sah einstmals die Leiter®), welche deutet
auf Dich und sagte: Gottesstufe ist diese; darum: nach Deiner Wiirde
horest Du: Freue Dich, Gnadenvolle, der Herr ist mit Dir!

Wunderbare Zeichen hat dem gotteserscheinenden Moses gezeigt der
Dorn und das Feuer"); der, welcher die Erfiillung suchte im Ablauf der
Zeiten, sagte: in einer reinen Jungfrau werde ich es schauen. Gerufen
sei lhr, als der Gottesgebirerin: Freue Dich, Gnadenvolle, der Herr
ist mit Dir!

Genannt hat Daniel als gedachten Berg!?), und Jesaias Dich Gebiarerin
Gottes, als Fell sieht Dich Gideon!!), David aber nennt Dich Priester-
tum'®), ein anderer das Tor'®). Gabriel aber ruft Dir: Freue Dich,
Gnadenvolle, der Herr ist mit Dir!

Wiederholung des Heirmos der 1X. Ode. Johann v. Gardener

%) Gen, XXVIII, 1214, — 9 Exod. III, 2. — 19) Dan. II, 34, — 1) Jes. VII, 14.
12) Judic. VI, 37—40. — 13) Hesek. 44, 1—3.
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GEDANKEN
ZUR KALENDERREFORM

St. Paulus stellt uns im 15. Kapitel des 1. Korintherbriefes in immer neuen
Wendungen die Bedeutung des Auferstehungsglaubens eindringlich vor die Seele.
»Wenn Christus nicht auferstanden ist, so ist unsere Predigt ohne Sinn, ohne
Sinn auch euer Glaube“ (V. 14), ,wenn Christus nicht auferstanden ist, so ist
euer Glaube nichtig: dann seid thr noch in euren Siinden“ (V.17). ,Wenn wir
blof in diesem Leben auf Christus unsere Hoffnung setzen, so sind wir
bejammernswerter als alle Menschen® (V. 19). ,Nun aber ist Christus von den
Toten auferstanden als Erstling der Entschlafenen. Denn wie durch einen Men-
schen der Tod gekommen ist, so durch einen Menschen die Auferstehung von den
Toten. Und gleichwie in Adam alle sterben, so werden auch in Christus alle
belebt werden® (V. 20). Und wie der Apostel hier das Dafl der Auferstehung
mit seinem ganzen Temperament verteidigt und auf uns anwendet, so zeigt er
uns in dem vielkommentierten! 6. Kapitel des Romerbriefes das Wie unserer
eigenen Teilnahme an Christi Tod und Auferstehung.

Christi Tod und Auferstehung sind der Kern christlicher Verkiindigung,
christlichen Lebens, auch christlichen Kultlebens. Und darum ist Ostern das Fest
aller Feste, bis heute. Wenigstens sagen so das Martyrologium und die Direk-
torien der Didzesen und Orden. Allerdings sind wir uns ja wohl dariiber klar,
dafl die Einzigartigkeit des heiligen Pascha doch sehr stark aus dem Bewufitsein
des abendlindischen Menschen geschwunden ist. Jedenfalls kann man sich auf die
merkwiirdigsten Antworten gefaflit machen, wenn man so einen rechten frommei
Deutschen nach dem ersten aller Feste fragt. Sein Gemiit wird ihm fast sicher
Weihnachten eingeben, allenfalls auch Fronleichnam. Aber Ostern? Vielleicht
sicht man anderwirts im Abendland, oder auch in der Neuen Welt noch ein wenig
klarer. Ob man aber bei uns im Westen oder jenseits des Ozeans mit dem Rufe
»Christus ist auferstanden® eine Gottlosenversammlung sprengen konnte, wie
das nach N. von Arseniev® einmal in Rufiland geschah, das méchte ich sehr be-
zweifeln; ich mochte es bezweifeln, selbst fiir den Fall, dafl wir den schonen
ostlichen Ostergrufl hitten. Uns wire wohl die Antwort ,Er ist wahrhaft auf-
erstanden® in der Kehle stecken geblieben. Hier fehlt wirklich etwas bei uns; und
darum kann der erste Wunsch bei jeder Kalenderreform in unserer lieben rémisch-
katholischen Kirche nur heiflen: Geben wir Ostern den ihm gebiithrenden Platz
wieder.

Im Grunde handelt es sich nicht um einen Wunsch, sondern um ein Wunsch-
biindel, welches das heilige Pascha selbst, die Vorbereitungszeit und die Pentekoste
in sich schliefit. Auch der Wunsch, der sich auf das Osterfest selbst bezicht, ist ein
doppelter, oder besser gesagt, er war das bis vor kurzem noch. Denn inzwischen
ist das erste und wichtigste Stiick dieses Doppelwunsches in mannigfach iiber-
raschender Weise erfulle worden. Die heilige Ostervigil, die eigentliche Pascha-
feier, die Feier des Uberganges (Phase id est transitus) vom Tode zum Leben,
vom Fasten zum Fest, hat heute auch im Abendland wieder thren organisch rich-
tigen, lebenzeugenden Platz erhalten. Unser HI. Vater hat manchen Akt von nicht
alltdglicher Bedeutung gesetzt. Aber ich glaube, von allem, was er bisher uns ge-
schenkt hat, wird sich die Erneverung der heiligen Ostervigil als die allervitalste
seiner Taten erweisen. Es ist wahr, die Osternacht ist uns erst bedingungs- und
probeweise gegeben. So bliebe in etwas doch unser erster Wunsch bestehen. Aber
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es will mir scheinen, daf der Probezustand sich nur mehr auf gewisse Einzel-
heiten des Ritus und der Texte erstreckt, dafl aber die heilige Osternacht selbst
schon in der Probe zu einer lebendigen Macht heran- und damit iiber den Probe-
zustand hinausgewachsen sei. Die heilige Osternacht ist nicht am griinen Tisch
ersonnen worden. Sie ist einst aus dem frisch sprudelnden Urquell des jungen
Christentums herausgeflossen, sie war auch unter ‘uns seit langem Gegenstand
einer unerfiillten und unerfiillbar scheinenden Sehnsucht. Ich glaube, man darf
die wiedergeschenkte Osternacht die kostbarste Frucht der ,Liturgischen Erneue-
rung in aller Welt“ nennen.

Nicht aus dem innersten Leben der heiligen Mutter Kirche, sondern wahr-
haftig vom griinen Tisch, vom Tisch der Wechsler und Wirtschaftler kommt eine
Bewegung, welche nicht das Osterfest als solches berithrt, sondern ,nur® sein
Datum und gerade deshalb uns hier beschiftigen muf}, denn der Kalender, iiber
dessen allfallsige Reform ich wor Ihnen referieren soll, ist ja eine Angelegenheit
der Daten. Dafl wir uns mit der Frage des Osterdatums hier kurz befassen, er-
scheint mir deshalb um so notwendiger, weil diese Reformatoren nicht nur das
Osterdatum im Auge haben, sondern das ganze Jahr umpfliigen wollen®. Die
modernen Bemithungen um eine neue Osterterminfestsetzung sind allerdings gar
nicht so modern. Die Osterfrage hat auch in der abendlindischen Christenheit
nie ganz geruht, und einer Beseitigung der Beweglichkeit des Osterfestes ist man
schon zur Zeit Gregors XIII. nihergetreten. Schon die Tatsache einer so langen
Vorgeschichte der heutigen Bestrebungen zeigt, daff es sich nicht um eine blofle
Datenfrage handeln kann. Vor einer solchen Meinung sollte uns allein schon das
Los der Gregorianischen Kalenderreform bewahren, die doch nur eine auf besseren
astronomischen Berechnungen beruhende Berichtigung der Fehler des Julianischen
Kalenders darstellt und trotzdem bis heute eine Vertiefung des Spaltes zwischen
Ost und West bedeutet. Vergessen wir auch nicht, dafl sozusagen an der Wiege
der Christenheit ein Osterfeststreit stand, und dafl der ostliche Mensch, soweit
er tiberhaupt noch christlich ist, auch in unserer Zeit ein so eminent Osterlicher
Mensch ist, dafl er ein Riitteln an den iiberkommenen Prinzipien der Osterfest-
bestimmung noch weniger leicht ertragen wird, als vor dreieinhalb Jahrhunderten
eine so simple Korrektur des Rechenstiftes. Die Frage bedarf also schon wvon
daher der sorgfiltigsten Priifung; und man miiflte auf jeden Fall alles tun, um
zu verhindern, dafl ein neuer Osterfeststreit das Schisma weiter vertieft oder gar
neue Spaltungen hervorruft.

Wenn wir nach Abwigung aller Griinde iiberhaupt den Versuch wagen
wollen, durch eine der Maschinerie des modernen Lebens und christlichem Emp-
finden gleicherweise annehmbare Osterberechnung, die sich um mehr als einen
Monat verschicbenden sogenannten beweglichen Feste zu stabilisieren, wire es
vielleicht von Nutzen, folgende Punkte zu beachten:

1) Wir miissen vor allem auf die Mentalitit unserer getrennten Briider im
Osten, mit denen wir doch einmal in der einen, heiligen, katholischen und aposto-
lischen Kirche uns treffen wollen, groftmogliche Riidssicht nehmen, das heifit,
wir miissen so konservativ sein, wie es nur irgend angingig ist. Auch unter diesem
Gesichtspunkt erscheinen mir die beiden anderen Punkte wichtig:

2) Die Siebentagewoche darf nicht angetastet werden. Es ist meines Er-
messens fiir die Erhaltung und Hochhaltung des Herrentages genau so gefahrlich,
wenn wir iiberzihlige, nicht an die Woche gebundene Tage schaffen, wie wenn
wir die Woche kiirzen.

3) Auch die Monate sollten in ihrem jetzigen Bestande erhalten bleiben, weil
ein jeder ihrer Tage durch das Natale einer Fiille christlicher Martyrer, Bekenner
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und Jungfrauen konsekriert ist und somit jeder Umbau heiligste Uberlieferungen
antastet.

Aber was sollen wir denn iiberhaupt Zndern, wenn wir die Wochen und
Monate intakt lassen wollen? Ich sehe nur eine Mbglichkeit, die nidmlich, dafl
auch das Osterfest nach dem Sonnenjahr bestimmt wird, natiirlich unter Bei-
behaltung der Vorschrift, daff der Ostertag stets ein Sonntag sein mufl. Da erhebt
sich dann freilich die nicht leichte, im letzten Grunde nur mit einem Wahrschein-
lichkeitsergebnis l8sbare Frage nach den historischen Daten des Todes und der
Auferstehung Jesu Christi. Wir kennen feste Ostertermine, uralte sogar?, so etwa
den 25. Mirz zu Caesarea schon am Ende des 2. Jahrhunderts, bei"Hippolyt von
Rom und bei anderen; den 27. im Hieronymianum?, den 6. oder 13. April bei
den phrygischen Montanisten. Aber diese Daten als historisch im letzten Sinne
des Wortes zu erweisen, wird schwer fallen. Immerhin ist es interessant, dafl es
schon in so frither Zeit Ostertermine gab, die nach dem Sonnenjahr bestimmt
waren. Heutzutage betrachtet man auf Grund der Synchronisierung der biblischen
und auflerbiblischen Daten mit ziemlicher Einmiitigkeit den 7. April des Jahres
30, der ein Freitag war, als den Todestag unseres Herrn®. Dann wire der 9. April
das historische Osterdatum. Wenn man sich heute iiberhaupt auf ein Datum
einigen will, das einigermaflen den Anspruch auf Echtheit machen darf, so ist es
dieses. Man wiirde also Ostern auf den 9. April setzen, falls dieser Tag ein
Sonntag ist, sonst eben auf den folgenden Herrentag. Damit behielte das Kirchen-
jahr zwar eine gewisse Beweglichkeit, aber diese wire in ertriglicher Weise be-
grenzt, und die Begrenzung wire gewonnen durch die Anwendung eines Prinzips,
das fiir die sogenannten unbeweglichen Feste von Anfang an galt und, wie wir
sahen, nicht einmal fiir Ostern selbst so ganz unerhort ist. Eine solche Regelung
wiirde, glaube ich, auf der einen Seite fiir die wirtschaftlichen Bediirfnisse der
modernen Welt vollkommen ausreichen und hielte sich dennoch in den Bahnen
geheiligter Uberlieferungen.

Mir will scheinen, die der Erneuerung der Osternacht zu Grunde liegenden
Gedankenginge diirfen weitergedacht werden. Wenn die heilige Ostervigil ihrem
Wesen nach Pascha ist, das heiffit Ubergang, Ubergang vom Fasten zu den Festen,
von der Passio zur Resurrectio, dann muff wohl die Fastenzeit, welche vorauf-
geht, wie die Festzeit, die folgt, wieder ihren rechten Platz und dhre rechte Sinn-
erfiillung zuriickbekommen. Der Ernst der Vorbereitung auf Pascha und Taufe,
wie der Jubel iiber die Erlésung und unsere Teilnahme an ihr durch die Taufe
sind seelsorglich gleich wichtige, notwendige Korrelate zur Feier der heiligen
Nacht, die sonst ein erratischer Block bleibt, wertvoll zwar in sich, aber nicht
geniigend wertvermittelnd.

Der selige Papst Pius X. hat sehr wohl die Bedeutung der Quadragesima
gespiirt, aber sie nur uns Benediktinern einigermaflen ganz zuriickgeschenkt.
Wihrend es im romischen Ritus erlaubt ist, an Festen vom Range des duplex
mains abwirts die Fastenmesse zu feiern, ist es uns vorgeschrieben. Nur duplicia
der ersten und zweiten Klasse diirfen und miissen bei uns begangen werden. Man
hat seinerzeit in Rom die benediktinische Kalenderreform mit ganz besonderer
Sorgfalt behandelt, weil man in ihr eine Vorlduferin und ein Vorbild fiir eine
kommende Kalenderreform der allgemeinen Kirche erblickte. Das Vorbild ist
also da. Man brauchte bloff nachzubilden. Nein, man moge es noch besser machen!
Wenn wir aber unbedingt ein Vorbild haben wollen, so gibt es tatsichlich noch
ein besseres als das benediktinische, und das ist das des heiligen Karl Borromius.
Er hat seine Arbeit griindlich getan und die Quadragesima in tiefer Einsicht ihrer
wichtigen Seelsorgsfunktion, denn er war ganz Seelsorger, von allem und jedem
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Festschmuck gesiubert. Die Annuntiatio steht zwar in seinem Kalender am
25. Mirz, sogar in feierlichem Rot. Aber das ist cine reine Kalendernotiz, der
kein irgendwie geartetes Offizium entspricht. Die Ordnung des heiligen Karl
blieb in Mailand bis 1901 in Kraft. Bei der Missalereform dieses Jahres fithrte
man die Verkiindigung wieder als Feiertag mit Messe und Offizium ein und ver-
setzte zugleich zwecks Angleichung an die allgemeine Kirche das Josefsfest aus
dem Advent in die Fastenzeit. Wenn die romische Kirche sich zu einer festfreien
Fastenzeit entschliefen kénnte, wire auch Mailand in der Lage, zur borromiischen
Ordnung, die im ibrigen die altmailindische ist, zuriickzukehren. Das einzige
Quadragesimale Festdatum, das nicht nur einem gewissen historischen Empfinden,
sondern vielleicht auch einem praktischen Unionsinteresse entsprechen konnte,
wire eben die Annuntiatio: Sie steht schon seit dem 7. Jahrhundert am 25. Mirz
im romischen Kalender und ist im Osten eines der Hochfeste. Es erfreut sich dort
solcher Wertschiatzung, daff es selbst mit den Kartagen und Ostern zusammen
gefeiert werden muf. Jedenfalls sollte unsere Quadragesima so festfrei gemacht
werden, als es tiberhaupt moglich ist. Beziiglich der beiden Feiertage mdge man
nicht vergessen, dafl das Datum fiir St. Josef jeden historischen Fundamentes ent-
behrt, und dafl die rémische Kirche wenigstens zwei Jahrhunderte vor der Ein-
fithrung des Festes der Verkiindigung im Mérz dieser in Form einer Quatember-
messe im Advent gedacht hat und es bis heute noch tut. Erst dann, wenn die
Fastenzeit ihr Gesicht wiedergewinnt, wird sie wieder der seelsorgliche Faktor
werden konnen, der sic von Hause aus war. Allerdings miifiten die Fastenmessen
auch besucht werden. Vielleicht hat hier die Abendmesse noch eine Aufgabe.

In unserem benediktinischen Jahr spielt seit der Kalenderreform die Septua-
gesimalzeit eine Rolle, insofern als auch ihre Ferien privilegiert sind und selbst
an den hdchsten Festen kommemoriert werden. Diese Septuagesimalfeiern ver-
dringen allerdings nur die untersten Festringe, die sogenannten Memorien und
das samstigliche Offizium der Gottesmutter (die Messe de beata wird an den
freien Samstagen genommen). Ich halte selbst diese kleinere Form der Privile-
gierung fiir die Septuagesima nicht fiir nachahmenswert. Thre Ferien haben keine
eigene Messe, ihre Laudes keine eigene Antiphon. So ist wenig geeignetes Material
zur Konstituierung einer Vorfastenzeit da. Mogen' auch historische Ansitze zu
einer Vorverlingerung der Fastenzeit in irgendwelchen Formen an den wver-
schiedensten Orten schon frith aufzuweisen sein, die altromische Praxis hat nie
an eine Septuagesimalzeit gedacht, sondern nur an drei Vorfastensonntage.

Um so mehr sollten wir unser Augenmerk auf ein, wie mir scheinen will,
notwendiges Korrelat zur Quadragesima richten, ich meine die selige Pentekoste.
Es ist in benediktinischen Kreisen schon oft angeregt worden, auch die Zeit
zwischen Ostern und Himmelfahrt zu privilegieren. Das ist wiederum nicht emp-
fehlenswert, jedenfalls nicht in der bisher iiblichen Form von Privilegierungen,
die viele Feste mit wirklich osterlichem Charakter ausschliefen wiirde. Der Oster-
jubel kommt durch die 8sterliche Form der Messen und Offizien hinreichend zum
Ausdrudk. Wenn ich den Wunsch ausspreche, ciner eindrucksvollen Fastenzeit
eine ebenso eindrucksvolle Osterzeit gegeniiberzustellen, so denke ich in erster
Linie an die Beseitigung aller Bufiriten, ob sie nun mit Fasten verbunden sind
oder ein solches der urspriinglichen Idee nach voraussetzen, ich meine die Litaniae
und die Vigilien. Die Litania maior vom 25. April ist eine alte, ehrwiirdige
romische Institution. Sie ist weit dlter als das Markusfest des gleichen Tages, das
in Rom erst im 9. Jahrhundert im Gefolge der Translatio der Markusreliquien
nach Venedig aufkam. Der 25. April gehdrt zu den Tagen, die dazu bestimmt
waren, heidnische Riten zu ersetzen, zu verchristlichen. Diesen Dienst hat die
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Litanei getan. Die heidnische Vorlduferin ist vergessen; die Robigalia sind nicht
mehr. Die christliche Feier hat sich bald tief in das Bewufltsein des Volkes ein-
gegraben. Sie ist uns eine geradezu selbstverstindliche Unterbrechung der Pente-
koste geworden, bei der niemand etwas findet. Das mag auch daran liegen, dafl
die dufleren Zeichen der Bufloffizien — zum Teil wenigstens — fehlen und das
Offizium, wie die Messe, &sterliche Formen zeigen, ja, frither sogar selbst des
Gloria nicht entbehrten. Trotzdem ist die Litania maior ihrer Herkunft und
und ihrem aus den alten Texten redenden Sinngehalt nach in ihrem tiefsten
Wesen ein Bufiritus, der als solcher nicht in die Osterzeit pafit.

Uralt ist auch die Dreiergruppe von Litaniae, die wir im romischen Ritus an
den drei Tagen vor Christi Himmelfahrt feiern, die Mailand am Montag, Diens-
tag und Mittwoch der Woche vor dem Pfingstfest begeht. Diese drei Litaneitage
sind bekanntlich gallischen Ursprungs und in ihrer Heimat, etwa bei Mamertus
von Vienne (um 470) und seinem Zeitgenossen Sidonius Apollinaris (f 482)
wirklich Buffriten. Denn also lifit Amalar den Gregor von Tours von Mamertus
sagen: ,Als des Herrn Himmelfahrt herannahte, sagte er ein dreitigiges Fasten
an, das im Volke unter Seufzen und zerknirschten Herzens begangen werden
sollte“”. Das gleiche besagt bis heute die Austeilung der Asche, die schwarze Farbe
der Paramente, der Ausschlufl jeglichen osterlichen Jubels in Mailand. Rom hat
lange gezdgert, sich dieses Triduum anzueignen. Erst Leo IT1. (795—816) hat es
in der stadtromischen Liturgie heimisch gemacht und sich auch um die Einfithrung
im Frankenreich bemiiht. ,Ich bin erstaunt, wie die Gewohnheit eines solchen
Fastens aufkommen konnte, das doch in den &stlichen Kirchen nicht gehalten
wird, da doch die heiligen Viter, von denen wir sprachen, Ambrosius, Augustinus
und Hieronymus sagen, dafl zur Zeit der Pentckoste die Fasten erlassen seien.®
So sagte der alte Amalar®. Und er hat vollkommen recht. Wir wundern uns nicht
mehr. Freilich, das Fasten als solches besteht nicht mehr, aber ebenso wenig die
alte ungebrochene Freude der seligen Pentekoste. Was ist zu tun? Die Litaniae
sind, besonders auf dem Lande, auch heute noch feste Bestandteile des religicsen
Brauchtums. Niemand sollte deshalb wiinschen, daf sie abgeschafft wiirden. Aber
man sollte sie verlegen. Spanien feierte zeitweilig nach Phingsten Litaniae®, und
dahin beispielsweise passen sie. Es wiirde nicht einmal besonders grofier Geschick-
lichkeit bediirfen, um sie dort neben den Quatembertagen, deren Funktionen sich
teilweise mit der der Bittage decken, gut unterzubringen.

Aus dem gleichen Grunde, aus dem wir die Litaniae als Fremdkorper in der
Pentekoste empfinden, miissen wir auch Vigilien in dieser Zeit ablehnen. Vigilien
setzen, historisch und ideell gesehen, ein Ganztagsfasten voraus, dem sich eine
Ganznachtfeier anschloff, oder doch wenigstens ein Fasten bis zur Non und eine
Messe nach der Non, also am Nachmittag. Von daher gesehen ist die Vigil von
Christi Himmelfahrt iiberhaupt keine Vigil im eigentlichen Sinne, eher eine Vor-
feier in byzantinischer Weise, wie das auch von der sogenannten Vigil von
Epiphanie gilt. Jedenfalls sollte man wenigstens die falsche und irrefithrende
Etikettierung beseitigen. Eine Vigil im eigentlichen Sinne, sogar mit Fasten ver-
bunden, ist aber die Pfingstvigil. Sie ist als Kopie der Ostervigil, wenn auch in
verkleinertem Mafistab, geschaffen, denjenigen Tiuflingen zuliebe, die in der
Osternacht die heilige Taufe nicht hatten empfangen kénnen. Thr formalhistorisches
Existenzrecht ist also nicht zu leugnen, zumal da sie wenigstens auf das 4. Jahr-
hundert zuriickgeht. Trotzdem wird eine wirklich historische Betrachtung - der
Dinge zu einer Ablehnung auch der Pfingstvigil kommen, weil der Grund ihrer
Entstehung, ndmlich die Notwendigkeit eines zweiten Tauftermins in der Sster-
lichen Pentekoste, lingst nicht mehr vorhanden ist; auch eine rein sachliche, vom
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Ideal her inspirierte Beurteilung kommt zur Ablehnung, weil die blofle Existenz
einer solchen Kopie die Kraft des Urbildes, das heiflt der Ostervigil mindert und
als Kopie selbst keinen Eindruck macht; weil ferner das Fastenoffizium die
klaren Linien der Pentekoste verwischt und die seelsorglich so wertvolle Kraft
der fiinfzigtigigen Freudenfeier mindert.

Klare Fastenzeit, ungebrochener Osterjubel. Kénnte es machtvollere Prediger
geben fiir die majestitische Grofle dessen, was zwischen ihnen liegt, das Pascha
des Herrn?

Die 50 Tage der Pentekoste sollen also wieder Tage ungebrochener Freude
werden. Aber ich meine, es sollte auch bei den 50 Tagen bleiben. Es ist gewifl
wahr, daff uns Heutigen die Zahlensymbolik nicht mehr recht liegt und es infolge-
dessen weniger stort, dafl wir iiberhaupt keine Pentekoste mehr haben, sondern
eine Woche mehr. Aber das sehen wir wohl doch, dafl ehedem der 50. Tag mit
der Fiille seines Festglanzes die Freudentage wirksamer abschlofl, als heute die
Tage der Pfingstwoche, nach deren Beschluff die Osterzeit buchstiblich ihr Leben
aushaucht. Exspirat sagt ein Teil der Rubriken. Und dann betrachte man sich
diese Woche. Es war immer ein Ringen um sie zwischen Festen und Fasten, bis
schliefilich die Quatember!® endgiiltig in der Pfingstwoche verblieben und jenes
merkwiirdige Gemisch froher Nachfeier von Pfingsten und dreier Fasttage er-
zeugten, an das wir uns gewdhnt haben, das aber deswegen doch nicht sehr sinn-
voll ist. In Mailand ist das allmihliche Wachsen der pfingstlichen Nachfeier bis
zur vollen Oktav noch klarer nachzuweisen. Fiir uns Romer kann man nur eines
wiinschen: Beschrinkung der heiligen Osterzeit auf ihren urspriinglichen Umfang
von 50 Tagen und Riickkehr zu dem uralten Pfingstfasten, fiir das Karl Holl'!
die mannigfachsten Beispiele zusammengetragen hat. Vielleicht wird man aus
drei Bittagen und drei Quatembertagen eine Bitt- und Fastenferialwoche bilden,
indem man die osterlichen Texte korrigiert, oder auch als Wechseltexte fiir
Pfingsten verwendet. Wenn man wollte, konnte man am Montag nach Pfingsten
das Dreifaltigkeitsfest ansetzen und die Prozessionen teilweise mit dem Quatem-
ber verbinden. Auf diese Weise wiren die Fest- und Buflelemente siuberlich ge-
trennt, der volle Jubel der Pentekoste gewahrt, ein eindrucksvoller Anfang der
nachpfingstlichen Zeit gesetzt, und der erste Herrentag nach Pfingsten wieder in
seine Rolle eingesetzt.

Wenn ich schliefilich noch einen Wunsch fiir die Osterzeit abschlieflend
duflern darf, so ist es der, daR man auch dem Totenoffizium in der Pentekoste
eine sterliche Form und eine dsterliche Farbe gebe, etwa das Rot der Orientalen!®,

Neben Ostern stehen als Wochenostern die Sonntage des Jahres. Es ist viel
geschrieben und gesprochen worden iiber den Sonntag als kleines Ostern. Ich
erinnere an den Osterlichen Charakter des sonntiglichen Offiziums, wie es etwa
S. Benedikt anordnet®, darf auch hinweisen auf den heute noch geiibten Sstlichen
Brauch, den schon die Atherial* bezeugt, in der Frithe des Sonntags ein Auf-
erstehungsevangelium zu lesen, einen Brauch, den man stellenweise auch im
Abendland kannte — ich brauche nur an die Caesariusregel’® zu erinnern. Der
selige Pius X. hat den Charakter des Sonntags als Tag des Herrn und der Auf-
erstehung sehr wohl erkannt und diese Erkenntnis durch ein gewisses Mafl von
Privilegierung bezeugt, die dem Herrentag in weitem Umfang seine alte Stellung
und Wiirde wiederschenkte. Ich glaube, man darf heute sagen, dafl diese Privi-
legierung noch nicht ausreichend war. Die mailindische Ordnung lifit prinzipiell
am Sonntag keine Heiligenfeste zu, und das seit Karl Borromius, der auch die
wenigen Ausnahmen des Mittelalters beseitigt hat. Die Losung, die Mailand ge-
funden hat, um dem hoheren Heiligenfest am Sonntag ein gewisses Mafl der
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Existenz zu belassen, ist die: Alle Texte sind vom Sonntag, das Fest wird kom-
memoriert und bestimmt die Tagesfarbe. Die Texte des Festes aber werden ohne
Feierlichkeit am Montag machgeholt. Jeder wird fithlen, daff diese Losung nicht
in allweg ideal ist, am wenigsten das klanglose Fest am Montag. Aber der Sonn-
tag behilt auf diese Weise seinen Platz. Was zu wiinschen wiire, ist eine Losung,
welche den Osterlichen Charakter des Sonntags vielleicht auch durch die Texte
der Messe und des Offiziums, — eine Mbglichkeit bote beispielsweise die Prifation
in der Messe, oder die Einfiigung eines dsterlichen Evangeliums in die Matutin, —
noch stirker heraushebt, seinen Rang so erhoht und privilegiert, daf eine Ver-
dringung praktisch nicht méglich ist und andere Festgedanken, die der Er-
wahnung bediirfen, wirklich nur erwihnt werden, auch nichtosterliche Herren-
feste.

Die Erneuerung der Ostervigil durch unseren HI. Vater ruft, so will mir
scheinen, auch nach der Wiederbelebung von vier anderen altrémischen Pervigilien
— und damit will ich unsere Uberschau iiber das bewegliche Jahr beschliefen —
den Vigilien bei St. Peter in den guatuor tempora. Wir haben in neuester Zeit
einen monatlichen Priestersamstag bekommen. Ob es nicht eine andere liturgische
Mbglichkeit von noch groflerer Eindringlichkeit und iiberzeugender Realitit gibe?
Man mache die Quatember wieder zu dem, was sie waren, vor allem aber die
Quatembersamstagsfunktion wieder zu einer wirklichen Vollvigil, wie e¢hedem,
damit die Weihemesse wieder eine Messe der Sonntagsfrithe werde und unsere
Weihekandidaten wieder, wie es die alte Praxis wollte, am Herrentag ihre
heiligen Weihen empfangen. Das sollte zunidchst da gelten, wo die heiligen
‘Weihen erteilt werden — und sie sollten wieder im Rahmen der eigentlichen
Weihemessen erteilt werden! — Aber welch eine Wirkung miifite es auf die
Dibzesanen machen, wenn in dem ganzen Sprengel, in Stadt und Land, alt und
jung sich zur gleichen Stunde zu nidchtlicher Vigil versammelten, um Gottes
Segen auf die Weihekandidaten herabzuflehen. Wie konnte es sich vollends
segenvoll auswirken, wenn in unseren grofien Didzesen, in denen es nur einer
kleinen Minderzahl wvergbnnt ist, die Kathedralkirche zu besuchen, und noch
wenigeren, darin eine heilige Weihe zu schen, an solchen Quatembern in heiliger
Vigil die eine oder andere Weihe auflerhalb der Bischofsstadt und auflerhalb der
Kloster gefeiert wiirde, damit so nach und nach alle Gliubigen einmal oder gar
ofter das Gliick hitten, eine heilige Weihe zu erleben. :

Zwei Dinge belasten unsere Kalender in ganz besonderem Mafe, es sind die
Vigilien und die Oktaven.

Abgeschen von der heiligen Osternacht und, wenn der vorhin ausgesprochene
Gedanke Anklang finden sollte, abgesechen auch von der Vigil beim heiligen
Petrus, die den heiligen Weihen vorangeht, miissen wohl die nichtlichen Vigilien
heute, mehr als in der fritheren Christenheit, eine Seltenheit bleiben. Omne
rarum carum. Die Tage von Jerusalem, wie sie die abendlindische Pilgerin so
ergreifend schildert'®, kommen nicht wieder. So ist es ganz gewifl kliiger, die
Vigilien des Jahres als Tagesfeiern im Sinne der endgiiltigen Entwicklung zu
belassen. Das erscheint schon deshalb geboten, weil ‘diesen Vigilien nichts mehr
von der Struktur der Pervigilien geblieben dst. Es sind Messen wie alle anderen,
die freilich ein wenig von ihrem alten herben Charakter bewahrt haben. Aber
diese Messen sind entwertet, vor allem, weil es der Vigilien zu viele sind. Das
alte Vigilfasten (und das ist ja wohl klar, dafl die Rubrik Missa post Nonam ein
altes Fasten bis in den Nachmittag bedeutet) dist nur in einigen wenigen Fillen
geblieben. Vielfach wird zudem mit der Vigil ein Heiligenfest gefeiert. Fest und
Vigil passen aber nicht zusammen und verlieren beide in der unnatiirlichen
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Symbiose an Charakter und Eindruckskraft. Soll die Vigil wirklich einprigsam
und damit seelsorglich fruchtbar sein, so darf sie erstens nicht zu hiufig sein und
zweitens miissen ihre alten strengen Linien von allen Festiiberwucherungen befreit
werden. Die Vigiltage, die bestehen bleiben, sollten wie die Tage der Fasten
privilegiert werden, mit der Ausnahme, dafl Feste erster Klasse, also vor allem
Patronatsfeste, die einfallen, gefeiert werden diirfen, die aber dann, auch nach
den bestehenden Rubriken, die Vigil einfach verdringen. Den Festen erster Klasse
sollten hier die Sonntage in dem Sinne gleichgestellt sein, dafl auch sie die Vigil
verdringen. Eine antizipierte Vigil ist keine gliickliche Erfindung. Vigil und Fest
gehbren zusammen. Beziiglich der Zahl sehe ich nicht ein, warum alle Apostel,
auch wenn sie nicht Patrone sind, ihre Vigil haben miissen. Hier ist weniger mehr!

Wir kommen zu den Oktaven. Sie scheinen wirklich problematisch geworden
zu sein. Die Stimmen, die nach ihrer Verminderung oder Abschaffung rufen,
mehren sich. Und sic kommen aus allen Lagern und Lindern. Wenn ich wieder
einmal den Ambrosischen Ritus heraufbeschworen darf, so ist er ausgesprochen
oktavenarm. Der altmailindische Ritus besaf iiberhaupt nur solche fiir Ostern
und Weihnachten. Ansitze zu Oktavbildungen sind im Mittelalter verschiedent-
lich festzustellen. Die Reform des heiligen Karl hat hier bis heute Dauerndes
geschaffen. Heiligenoktaven gibt es tiberhaupt nicht. Auch wir sollten die Oltav-
feiern nach verniinftigen Grundsitzen regulieren und einschrinken. Wir sind
heute offenkundig nicht mehr in der Lage, die gehdufte Zahl der Oktaven inner-
lich mitzuvollzichen. Was ein Ausdruck echten und iiberfliefenden Jubels sein
sollte — und einmal sicher auch war —, ist zu einem ldstigen Mufl geworden,
das heiflt, die Oktav iibt ihre sinngemifle Funktion nicht mehr aus — und wird
sie nicht mehr ausiiben konnen, solange sie zu hiufig ist. Auch eine Ineinander-
schachtelung von Oktaven, wie etwa bei Johannes dem Tiufer und Peter und
Paul, kann ein moderner Mensch nicht erfassen. Machen wir es den Griechen nach,
die eine jede Nachfeier vor einem einfallenden hohen Feste abbrechen, das heifit,
in unserem Falle wire das Johannesfest vor der Vagil der Apostel zu Ende. Das
ist klar und iibersichtlich und geistig vollziehbar. Damit mochte ich aber nicht
sagen, wir sollten die beiden Oktaven im Kalender der allgemeinen Kirche bei-
behalten. Ich personlich halte es vielmehr fiir das Beste, nur den allerhchsten
Herrenfesten (darunter verstehe ich Ostern, Weihnachten und Epiphanie, also
nicht etwa die Ascensio, deren Oktav recht jung ist und die Pentekoste zerreifit,
nicht Pfingsten, das Abschlufl der Pentekoste sein mufl, erst recht nicht die spiteren
Herrenfeste) und allenfalls dem Kirchweihgedichtnis mit dem Patron einer jeden
Kirche eine Oktav zu geben. Das ist sowohl historisch, wie ideell zu rechtfertigen.

Quellenangaben am Schiuff des Aufsatzes. (SchiuB folgt.)
Maria-Laach P. Odilo Heiming O.S.B.

WAGNIS UND BINDUNG. Das Gebet des Herrn.
Gedeutet von Josef Ernst Mayer (64 Seiten, ca. S 11.—, DM 2.10, Sfr. 2.40)

Pfarrer Mayer, als Gast- und Rundfunkprediger wie als Seelsorger in ganz
Osterreich bekannt, spricht zu uns iiber das Zentralgebet der Christenheit.
Gottvertrauen, Gotteskindschaft, Demut, Menschenliebe — all das liegt in den
schlichten Worten des Herrn verborgen und wird unter der ehrfiirchtigen Deu-
tung Pfarrer Mayers offenbar. Er zeigt uns das Vaterunser als ein Gebet der
Tat, das uns zwingt, unser Leben nach unseren Worten zu #&ndern. Gerade
darum kommt der kleinen Schrift ein bedeutungsvoller seelsorglicher und mis-
sionarischer Charakter zu.
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ZUSAMMENFASSENDES ZU DEN
BREVIER-REFORM-WUNSCHEN

Die am 11, Dezember v. J. an unserem Institut stattgefundene VIIL
Konferenz der Osterreichischen Liturgischen Kommission hat sich, wie
wir bereits kurz berichteten, mit einer Zusammenfassung der Desiderata
zur Brevierreform befaBt und im wesentlichen zwei Plidne heraus-
gestellt, die wir im folgenden als Skizze wiedergeben. Mit diesen Plinen
ist zugleich auch zum Vorschlag Stellung genommen, den Balthasar
Fischer (,,Brevierreform®. Ein Vorschlag. Trier 1950) ausgearbeitet hat.
Die vorausgegangenen Vorschldge unserer Zeitschrift, auf die auch die
Arbeit Fischers (S. 10) hinweist, seien hier nach Jahrgang und Seite noch-
mals angefiihrt: Folge 5/6, 1949, S. 80 ff., 85; 7/8, 1948, S. 111 ff, 11/12,
1948, S. 172 £f, 179 £f.; 5/6, 1949, S. 86 f.; 7/8, 1949, S. 116 £f.

Dall es sich um Wiinsche und Bitten handelt, um Unterlagen also,
deren sich der Episkopat bei der Eingabe seiner Vota nach Rom bedienen
kann, bedarf wohl keiner eigenen Erwihnung.

Grundséatzliches

L

Die Reform des Brevieres soll vom Standpunkt der Zeit und der Form,
als Teil der Gesamtreform der Liturgie betrachtet und behandelt werden.

II.

Die unterbreiteten Vorschlidge sind an und fiir sich fiir das Welt-
priesterbrevier gedacht; jedoch erscheint es beim Festhalten einer ge-
sunden Mittellinie der Reform durchaus moglich, daB der wesent-
liche Aufbau des Offiziums — abgesehen von den einzelnen Beson-
derheiten, der Dauer vor allem — so, wie bisher, im Weltpriester- und
Ordensbrevier gleich sein konnte.

IIL

Das Grundanliegen der Reform ist nicht bloB eine Kiirzung des
Breviers, sondern die Herausstellung einer Gestalt, welche das Wesen
des Stundengebetes klar in Erscheinung treten 1iBt und gleichzeitig auch
dem vielbeschiftigten Priester eine gesammelte, echte Erfiillung des
Offiziums méglich macht.

Iv.

Die reihenweise Persolvierung der Horen widerspricht dem Ursinn
des Stundengebetes und soll, soweit als mdglich, durch das Einhalten der
Tagzeiten abgelost werden. Um dem Ubelstand der ,,quantitativen’* Per-
solvierung zu steuern, wird vorgeschlagen:

1. Die Zahl der Psalmen soll in der Weise reduziert werden, daB das
Psalterium statt auf eine Woche, auf 14 Tage aufgeteilt wird.

2. Die Matutin soll verkiirzt werden (nach dem Vorbild der romischen
Ostermatutin: drei Psalmen, drei Lesungen mit dem Responsorium),
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3. Die so erreichte Kiirzung miifite aber auch gleichzeitig durch die
damit gegebene Moglichkeit einer sinngeméfBen und gesammelten Rezita-
tion aufgewogen werden, so daf die Reform, wie das selbstverstéindlich
ist, nicht ein Riickschreiten, sondern ein Voranschreiten wird. Vor allem
wurde hier vorgeschlagen, der Schriftlesung einen entsprechenden Platz
Zuzuweisen.

I. Allgemeiner Vorschlag

MATUTIN:

Pater Noster.

Psalm.

Domine, labia mea aperies. ..

Deus, in adjutorium meum intende.

Invitatorium, wie bisher, wobei aber der wiederkehrende Vers nicht
wechselweise geteilt, sondern immer ganz gebetet werden soll.

Hymnus.

Erste Antiphon, ganz gebetet.

Erster Psalm, wieder erste Antiphon ganz, usw.

Lesung mit Responsorien
also: drei Psalmen mit je einer Antiphon und einer in sich ge-
schlossenen Lesung, sowie dem dazugehdrigen Responsorium.

Beziiglich der Lesungen:

I. Schriftlesung;
II. Sermo Patrum oder Vita Sanctorum;
ITI. Homilie.

LAUDES:

Deus, in adjutorium meum intende.

Erste Antiphon (ganz), erster Psalm usw.

Drei Psalmen mit drei Antiphonen.

Capitulum (nicht allzu kurz).

Hymnus usw. wie bisher, nur keine Preces und kein Suffragium
(NB.: Bei privater Rezitation nie ein ,Et cum spiritu tuo®).

b

PRIM:

Ein Psalm, sonst Aufbau gleich; die das Martyrologium (und das Necro-
logium) betreffenden Partien sollen ad libitum sein und entsprechend
im Druck herausgestellt werden).

TERZ, SEXT, NON:

Auch:

Ein Psalm mit einer Antiphon (ganz).

(NB.: Moglichste Verwendung der Ferialpsalmen auch bei den

kleinen Horen der Feste, die auf einen Wochentag fallen.)
Alles Ubrige wie bisher; es soll aber getrachtet werden, griofiere
Psalmen zu nehmen, die, als Ganzes gebetet, verhindern, daB struk-
turmiBig die iibrigen Teile einer kleinen Hore gegeniiber dem Psalm
zu stark liberwiegen.
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VESPER:
Drei Psalmen, sonst ganz nach der bisherigen Ordnung.

KOMPLET:
Ein Psalm, statt des Pater Noster vor dem Confiteor eine Gewissens-

erforschungspause.
Preces sollen auch hier entfallen.

II. Vorschlag

Der vielbeschiftige Priester unserer Zeit kann tatséchlich nur dreimal
des Tages, morgens, mittags und abends eine zusammenhé#ngende, grofiere
Zeit fiir die Persolvierung des Offiziums eriibrigen. Es‘erweist sich in
unserer Zeit als notwendig, von der Auffassung des Offiziums als Weihe
der Stunde (Stundgebet) zu der einer Weihe des Tages (auch nicht der
Nacht) tiberzugehen. Dieses Offizium wiirde sich also in die folgenden drei
Teile zergliedern:

1. Morgenoffizium:
Eine Zusammenfassung der wesentlichen Elemente von Matutin,
Laudes und Prim.
Drei Psalmen ohne Antiphonen.
Drei Lesungen mit Responsorien.
Noch einmal drei Psalmen.
Dann Antiphon, Canticum, Oration und Arbeitsweihe.

Diese Zusammenziehung fuBt auf dem Gedanken, daBl der Priester

nach der bisherigen Praxis ohnehin gezwungen war, mehrere Horen

zusammen zu beten.
II. Mittagsoffizium: Drei Psalmen, eine Lesung, Oration.

III. Abendoffizium: Vesper und Komplet (ineinander iibergehend) mit

dem Aufbau, der bei dem allgemeinen Vorschlag gemacht wurde.

Bemerkungen zum Brevierreformvorschlag von Balthasar Fischer:

Bei der Besprechung vom 28. Oktober (Salzburg) wurde der Vorschlag
Fischers in den einzelnen Punkten durchbesprochen und im wesentlichen
als brauchbare Losung anerkannt, abgesehen von folgenden Punkten:
Vorschlag 2 (Seite 8):

Aufteilung der Psalmen auf 14 Tage.

Die Punkte 3 und 4 dieses Vorschlages sind entsprechend dem von der

osterreichischen Kommission ausgearbeiteten Vorschlag zu modifizieren.
Vorschlag 7 (Seite 11):

Die das Martyrologium (und Necrologium) betreffenden Partien sollen

ad libitum sein und entsprechend im Druck herausgestellt werden. Das

,,Deus, in adjutorium‘ soll nicht dreimal, sondern nur einmal gebetet

werden.
Vorschlag 8 (Seite 11):

Punkt 5: Der letzte Teil des Satzes ,,und zwar anstatt der Prim-

psalmen® ist zu streichen.
Vorschlag 9 (Seite 13):

Die Punkte 1 und 5 sind entsprechend dem &sterreichischen Vorschlag

zu modifizieren.
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Anmerkung zum Vorschlag II:

Man weist darauf hin, daB die Beibehaltung des Stundengebetes sich
auf eine zweitausendjéhrige Tradition (schon Altes Testament, nicht nur
Kleriker, sondern auch Volk) stiitzen konne. ;

Wenn man den Vorschlag II in Erwigung zieht, miite wohl die
Matutin am Abend gebetet werden, denn dies sei notwendig geworden
durch die Zusammenziehung anderer Verpflichtungen am Morgen: Messe,
Laudes, Prim. Es wiirde sich hier eine andere Einteilung des liturgischen
Tages ergeben, bei der Prim und Komplet allenfalls aus der Reihung
herausgehoben werden und auf dem ihnen zeitlich zukommenden Platz
stehen. Allgemein wurde noch betont, daf die Vesper den ihr ge-
biithrenden Platz in der Gestaltung des Offiziums haben miisse, worauf
schon eindringlich ,,Mediator Dei* hinweist.

Jus Blickbeld beachtbicher Litecatur

DIE OSTERLICHE PERVIGIL UND DIE KANONISCHEN GEBETSSTUNDEN

Mit freundlicher Erlaubnis des Autors, dem wir auch den Beitrag zur Kalender-
reform verdanken, und der Schriftleitung der Laacher Hefte ,Liturgie und Monchtum™
bringen wir im folgenden auch unserem Leserkreis die zum Verstindnis der neuen
Bestimmungen iiber das ésterliche Offizinm wesentlichen Gesichtspunkte zur Kenntnis
(Entfall der Komplet und Matutin, Einbaw der Laudes in das Amt).

Uns Heutigen war das Wesen der Pervigila im alten Sinne, jener ganznicht-
lichen Feier des Uberganges vom Fasten zum Fest, nur mehr schwer zuging-
lich oder gar ganz verschlossen, als wir im Frithjahr des vergangenen Jahres
durch eine Grofitat unseres Heiligen Vaters unerwartet das Ur- und Vorbild
jeglicher Vigil als kostbares Geschenk zuriickerhielten. Noch 1947 und 1949
steht es im hollindischen Original, ja noch 1951 in der deutschen Ubersetzung
des inhaltsreichen Buches von F. van der Meer, Augustinus, der Seelsorger,
also zu lesen: ,Die Osternacht war angebrochen, die freudigste Nachtwache
der ganzen Christenheit: keine Vigil fiir eine Handvoll frommer Seelen, son-
dern die Feier einer unabsehbaren Menge. Wir kiénnen uns kaum mehr vor-
stellen, welch festliche Erregung und Freude, ja welches Entziicken sie damals
in christlichen Herzen entziindete. Thre Atmosphire tibertraf noch die unserer
weihnachtlichen Mitternachtsmetten, und ihre Stimmung, obwohl viel weni-
ger empfindsam und menschlich zart, iiberstieg die unserer heiligsten Feste
durch ein mystisches Allesumfassen und eine Kiihnheit der Freude, die wir
nicht mehr kennen und von der uns nur die nichtliche Osterliturgie der Russen
noch eine Vorstellung geben kann.“ Und nun haben wir sie wieder, die hei-
ligste Nacht. Wir haben selber zum groBen Teil die Begeisterung empfunden,
die einst die Herzen auch der abendlédndischen Christenheit auflodern lied. Wir
haben es wohl gespiirt, welche ungeahnten Werte in unserer abendlindischen
Liturgie ungenutzt schlummerten, die einmal gehoben, neues Leben zeugten.
Haben wir es auch gemerkt, wie wir in dieser einen Nacht, durch diese eine
Tat, unseren Briidern im Osten geistig nihergeriickt sind? Und das mit unse-
rem eigenen abendléndischen liturgischen Erbe? Freilich einem Erbe, das uns
aus jener christlichen Urzeit iberkommen ist, in der West und Ost noch in
der einen ungeteilten Christenheit in fruchtbarem Lebensaustausch standen,
das aber dennoch unser ureigenstes Erbe ist und bleibt.

Sicher haben wir alle von dem allen irgend etwas empfunden. Aber es
zeigte sich doch bald, daB gar mancher im letzten und tiefsten Grunde mit
dieser Nacht nichts anzufangen wuBte. Ich hérte aus dem Munde eines ge-
bildeten auslindischen Geistlichen die Frage: ,Was ist denn nun die Oster-
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vigil, ist sie Vigil, ist sie Fest, und was ist ihr Verhdéltnis zur Messe des Oster-
tages?“ Vor allem schien diesem Herrn der Name ,Vigil® bedenklich.

Wenn wir von unserem heutigen Vigilbegriff ausgehen, ist dies Bedenken
und sind diese Fragen vollkommen zu verstehen. Unsere heutige Vigil ist zu
einer Art Vorfeier geworden, freilich, wenigstens ideell und urspriinglich, eine
mit Fasten verbundene, sicher aber mit Elementen der BufBle. Es ist das jene
eminent geistige Praxis unserer romischen Kirche, die es versteht, unser Fasten
und Christi Opfer zu einer Einheit zu verbinden, unsere armen Fasten ein-
miinden zu lassen in das Opfer dessen, von dem allein unser Opfer iibernatiir-
lichen Adel, Wert und Sinn zu empfangen vermag. Es ist gewil ein grof-
artiger Gedanke, auf solche Weise sich auf ein Hochfest vorzubereiten.

Auch die heilige Ostervigil war im Laufe der Jahrhunderte aus den Tiefen
der Nacht immer mehr in den Samstag vorgeriickt und schlieBlich, was den
Zeitansatz betrifft, mit allen anderen Vigilien gleichgestellt worden. Und warum
sollte man sich nicht auf solche Weise auch fiir den Ostertag riisten konnen?

Es blieb ein ganz wesentlicher Unterschied zwischen der Ostervigil und den
ubrigen Vigilien des Jahres, der es jedem klarer sehenden und tiefer emp-
findenden Menschen unmoglich machte, sich von dem Ergebnis dieser geschicht-
lichen Entwicklung befriedigt zu zeigen. Wiahrend die iibrigen Vigilien sich
nidmlich wie alle anderen Fest- und Fasttage zwanglos dem gewdhnlichen
Rahmen des kirchlichen Stundengebetes einordnen (wir sehen dabei ab von der
Verzerrung des Horenbildes, welche gerade an Fast- und Vigiltagen durch das
liturgierechtlich den Kapiteln immer noch vorgeschriebene Beten der Horen
bis zur Non, ja bis zur Vesper einschlieBlich am Vormittag entsteht), drohte
die Ostervigil stets diesen Rahmen zu sprengen. Die Texte schrieen der
Samstagmorgenfriihe zum Trotz nach ihrem alten Platz in der heiligen Oster-
nacht. Auch der ganze Aufbau der Feier lieB jeden, der nur ein wenig um
liturgische Entwicklungen wuBte, immer wieder fiihlen, daB dieser nicht fiir
den Karsamstagmorgen geschaffen war, daf er da niemals seine Sinnerfiillung
werde finden konnen.

Man begann auch in der Friithe des Samstags die Ostervigil mit einem
feierlichen Luzernar. Ein Luzernar aber gehort in die Stunde des Abends,
da man die Lichter anziindet, nicht in den Morgen, da man sie 1dscht. Noch
mehr, dies Luzernar gehort nicht nur auf den Abend, in die Vesperzeit, es ist
vielmehr selber Vesper, und das Exsultet ist das majestitische Gegenstiick
zu dem schlichteren, aber nicht weniger ergreifenden ostlichen abendlichen
Lichthymnus: ,Du mildes Licht der heiligen Herrlichkeit, des unsterblichen,
himmlischen, heiligen und seligen Vaters, Jesu Christus: da wir, angelangt
beim Untergang der Sonne, das Abendlicht schauen, preisen wir Gott, den
Vater, den Sohn und den Heiligen Geist; wiirdig ist es, dich allezeit mit
heiliger Stimme zu preisen, o Sohn Gottes, Lebensspender! Deshalb verherr-
licht dich das Weltall.* Beide Gesénge sind Urvespern. Das feierliche Oster -
luzernar ist funktionell ganz richtig gesehen die erste Ostervesper.
Aber haben wir diese nicht an ganz anderer Stelle zu suchen? Sagt es uns
nicht jedes Missale, jedes Brevier, daB als erste Ostervesper der antiphonale
Psalm Laudate Dominum omnes gentes mit dem antiphonalen Magnificat zu
gelten habe, samt der Oration, die zugleich Postcommunio ist? Wenn dies
Stiick der bisherigen Karsamstagmesse wirklich ein Stiick Vesper sein sollte,
so kann ss eben nur in der Zeit in die Messe der Osternacht eingedrungen sein,
als diese bereits auf den Vorabend vorgeriickt war. Vielleicht ist es aber eher
so, daB in dem Augenblick, als die Ostervigil in den Bereich des Abendgottes-
dienstes gekommen war, eine alte gallische Kommunionspsalmodie den Cha-
rakter einer Vesperpsalmodie anzunehmen begann. Auf jeden Fall ist dies,
nunmehr verschwundene, Vesperrudiment eine verhéltnisméBig spdte Erfin-
dung. Die genuine Ostervesper — wenn wir einmal eine an sich nicht ange-
brachte, spétere Terminologie auf ein so altes Gebilde, wie es die Ostervigil
ist, anwenden wollen —, ist einzig und allein das feierliche, die heilige Nacht
einleitende Luzernar.
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Weiterhin haben wir vielfach das Wissen darum nicht mehr, daB es im
kirchlichen Stundengebet heute noch eine Gebetszeit gibf, die einmal mit
allem Recht Vigil genannt wurde und es ihrem innersten Wesen nach auch
ist. Der hl. Benedikt spricht das durchaus noch als Vigil an, was wir Ma -
tutin zu nennen gewohnt sind. Was Benedikt mit Matutin bezeichnet, ist
bei uns seit langem unter dem Namen Laudes bekannt, der sich von den
drei sogenannten Laudatepsalmen herleitet. Ich mochte hier nicht die Frage
nach der Entstehung dieses Vigilgottesdienstes anschneiden, sondern nur dar-
auf hinweisen, daB der zweite der grofien Bestandteile, aus denen sich die
dsterliche Nachtfeier zusammensetzt, in dem Vigilgottesdienste des Brevieres,
also in unserer Matutin, ein wirkliches Analogon besitzt, ob nun die Matutin
ihren Stammbaum unmittelbar von der Ostervigil herleiten darf oder nicht.
Beider Aufbaumaterial ist das gleiche: Lesungen, Psalmodie, Gebet. Es ver-
schldgt dabei sehr wenig, daB die Psalmodie in der heiligen Osternacht in
unserer romischen Liturgie nicht mehr aus Psalmen, sondern aus biblischen
Cantica besteht und zudem zu deren vier zusammengeschrumpft ist, also einem
Drittel der urspriinglichen Zahl. Die Psalmodie ist da. Wir kommen also ganz
von selbst zu einer neuen Erkenntnis, Wenn wir oben sahen, daB das For-
mular der heiligen Osternacht eine Vesper in urspriinglichster Gestalt in sich
birgt, so wissen wir nun, daB auch die Matutin, die Vigil St. Benedikts,
in ihr nicht fehlt. Und wiederum miissen wir sagen, auch diese Ma-~
tutin finden wir in der Osternacht in ihrer urtiimlichsten Gestalt. Inwiefern?
Eine iltere Art der Volkspsalmodie nennen wir die responsorische, eine jlingere
die antiphonale. Die roémische Matutin kennt beide Elemente, die romische
Osternacht jedoch letzten Endes keines der beiden. In ihr herrscht vielmehr
ein Typ, der in Rom die Urform der Psalmodie zu sein scheint, der so-
genannte Tractus, den wir so gut von den allelujalosen Sonntagen und Festen
des Jahres kennen. Es braucht uns nicht zu stéren, daf auch der Tractus den
Gang aller liturgischen Entwicklung gegangen ist, der zwangsldufig vom Ein-
fachen zum Komplizierten fiihrt. Von Haus aus war diese Art der Psalmodie
gewiB ein ganz schlichter Solovortrag eines vollen Psalmes, die schlichteste
aller erdenkbaren Moglichkeiten zu psallieren. Im Formular der heiligen
Osternacht fehlte, wie wir sahen, die Vesper nicht, fehlt, wie wir jetzt wissen,
auch die Matutin nicht, ja beide finden wir hier in der ehrwiirdigen, altesten
Form.

Wir miissen nun einen weiteren Schritt tun. Neben der ,Vigil* der Regel
des hl. Benedikt steht noch ein weiteres vigilares Element, das der hl. Patriarch
Matutin nennt, unsere Laudes. Der Name Matutin war fiir diesen Gottes-
dienst mit Recht gewihlt; denn er schloB am frithen Morgen beim Aufgang
der Sonne die nichtliche Psalmodie ab und leitete in den Tag iiber. Im tiefsten
Grunde aber bildete sie mit der eigentlichen, noch ganz nichtlichen Vigil eine
Einheit. Benedikt verbindet denn auch Vigil und Laudes an den Sonntagen
zu einem geschlossenen Ganzen, so zwar, daB unmittelbar an den die Vigil
abschlieBenden Segen des Abtes die Laudes ohne ein einleitendes Deus in
adiutorium folgen. An den Wochentagen jedoch werden die beiden Horen
getrennt. Weil die Laudes mit Sonnenaufgang schliefen sollen, die Winter-
nichte aber lang und der Sonnenaufgang spit ist, bleibt nach der Vigil noch
ausgiebiger Raum zur Betrachfung, um so mehr, je tiefer man im Winter-
halbjahr drinnen steht. Aber auch an den sommerlichen Werktagen, an denen
dieser &uBere Grund zu einer Trennung fortfallt, legt Benedikt zwischen
Vigil und Laudes ,wegen der Bediirfnisse der Natur“ eine ,ganz kleine“
Pause ein. Ideell bleibt aber selbst in diesen Fillen die Einheit von Vigil und
Laudes gewahrt, indem diesen auch hier weder das Domine labia mea aperies
der Vigil, noch das Deus in adiutorium der Tageshoren vorausgeschickt wird.
Auch Altmailand kannte, um noch eine andere abendléndische Liturgie zu
nennen, keine neue Einleitung fiir die Laudes, ja bis auf Friedrich Borroméus,
den Vetter und zweiten Nachfolger des hl. Karl, nicht einmal eine Trennung
von der Vigil, selbst nicht in der privaten Rezitation. Fiir diese hat Friedrich
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zum erstenmal ein von der Vigil getrenntes Beten der Laudes gestattet und
fiir diesen Fall der Vigil einen OrationsschluB und den Laudes eine Einleitung
durch das Deus in adiutorium gegeben. Auch in der romischen Liturgie ist die
Zusammengehorigkeit von Vigil-Matutin und Laudes bis heute noch in den
Rubriken verankert. In den fiir die Feier der hl. Messe flir den Priester ge-
gebenen Vorschriften (Ritus servandus in celebratione Missae I, 1) lesen wir,
der Priester solle vor Beginn des hl. Opfers Matutin und Laudes gebetet
haben. Diese Vorschrift vermittelt uns aber vor allem eine noch viel wichtigere
Erkenntnis, indem die rémischen Rubriken sich hier ganz klar dafiir aus-
sprechen, daf3 Vigil und Matutin, oder nach heutigem Sprachgebrauch, Matutin
und Laudes, voreucharistisch sind.

Matutin und Laudes sind voreucharistisch. Das ist fiir die richtige Wertung
der heiligen Osternacht von besonderer Wichtigkeit. Dem groBen Lesegottes-
dienst schlieBt sich nach der langen Unterbrechung, die dem Taufgottesdienst
gilt, alsbald das hl. Opfer an. Damit sagt schon die Folge der néchtlichen
Zeremonien selbst, daB auch das Laudeselement irgendwie bereits im Lese-
gottesdienst beriicksichtigt sein muB. Das wird uns vollends klar, wenn wir
in den Handschriften am Schlusse des Lesegottesdienstes, im organischen Zu-
sammenhang mit der zwolften Lesung, in dieser oder jener Form jenes grofie
Danielcanticum finden, das bis heute an den Quatembertagen den Ausklang
der einst auch nichtlichen, und, wie ich glaube, noch zu neuem Leben erweck-
baren Quatembervigil bildet. Dies Canticum ist aber nie und nimmer ein
Element der Vigil, sondern der Laudes. Im tiibrigen wire es toricht, in der
Urform der nichtlichen Vigil — und die haben wir in der heiligen Oster--
nacht — mit der Laterne des Diogenes nach den einzelnen Elementen der
vollentwickelten Laudes suchen zu wollen. Es muff uns vollauf geniigen, er-
kannt zu haben, daB der heutige Gebetskomplex wvon Matutin und Laudes
im Lesegottesdienst der heiligen Nacht ihr vollwertiges Aquivalent besitzt.
Der Lesegottesdienst stellt also, modern gesagt, Matutin und
Laudes des Osterfestes dar.

Die Erkenntnis, die uns aus solchen Erwigungen wie von selbst erwéchst,
ist so klar, daB sie eigentlich gar nicht mehr der Formulierung bediirfte. Es
ist diese: Wenn wir heute rund um die Osternacht Vesper — und sogar eine
Komplet —, Matutin und Laudes sich lagern sehen, so feiern wir im Grunde
zweimal Ostervigil, einmal im Stile der Breviervigil und dazwischen hinein
im Stile unserer Vorfahren, im Urstile, welcher der Mutter aller Vigilien
eignet, die in irgendeiner Weise auch die Mutter dieser Breviervigil ist.

Wie wenig harmonisch diese beiden Vigilformen zusammenklingen, das
zeigt in besonders krasser Weise die Komplet. Unsere heutige Menschheit
ist schwach geworden. Es mag sein, daB viele von uns, oder gar die meisten,
nur schwer oder gar nicht zu der groBen Nachtfeier erscheinen kénnen, ohne
wenigstens ein kleines Ausruhen sich gegénnt zu haben. Eine solche Ruhe-
pause entspricht natiirlich in keiner Weise der alten, strengen Auffassung von
der ganznichtlichen Vigil. Diese sollte aus dem Ganztagsfasten des Samstags
unmittelbar in das Luzernar, von diesem in den Lesegottesdienst, von diesem
in die Tauffunktion, von dieser endlich gegen Morgen in die Messe hiniiber-
fithren; sie soll ein wahrer Transitus, eine Phase sein zwischen der Fastenzeit
und der Pentekoste, zwischen Leiden und Auferstehung. Fiir eine Komplet
fehlt da jeder organische Ort. Ihr normaler Platz wére hinter dem Luzernar
gelegen. Aber was in aller Welt will ein Nachtgebet da, wo niemand schlaft?
Und wenn nun doch jemand, dem gebieterischen Zwange einer schwachen
Natur folgend, sich vor den Vigilien zum Schlafe legt, so bedarf dieser Schlaf
ebenso wenig einer offiziellen liturgischen Einleitung wie ein Mittagsschlaf.

Die Verbindung der aus zwei Welten stammenden Vigilordnungen zu einem
harten Nebeneinander kommt uns natiirlich so recht erst jetzt zu BewuBtsein,
da die heilige Osternacht wieder ihren richtigen Platz zuriickbekommen hat.
Damals, als sie auf den Vorabend abzuwandern begann, und das ist schon sehr
frith geschehen, verlor sie in desto groBerem MaBe ihren eigentlichen Sinn,
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je mehr sie dem Samstagvormittag entgegenriickte. Um so stérker aber
muBte das Bediirfnis entstehen, die Leere der heiligen Nacht in Gestalt von
kanonischen Horen einigermaBen wieder zu fiillen. Die monastische Welt
hat eine Matutin von zwolf Lesungen, drei Cantica und allen anderen Ele-
menten geschaffen, die zu einer monastischen Vollmatutin gehoren. Und diese
Ersatzschépfung zdhlt zu den schonsten der benediktinischen Friihgottesdienste
tliberhaupt.

Solange die heilige Ostervigil ihren Dornroschenschlaf in der Samstagfriihe
schlief — fiir die meisten Kirchen ist dies Bild gewiB nicht ungeziemend,
sondern nur allzu sehr zutreffend gewesen —, wurde dieser herrliche Ersatz-
gottesdienst der Osterfrithe, wuirden Matutin und Laudes in vielen unserer
Kloster und wo man sie sonst noch festlich beging, sicher mit viel eindrucks-
vollerer Kraft gefeiert als der von Haus aus heiligste, erhabenste und aus-
drucksvollste aller Gottesdienste, als die heilige Ostervigil.

Von daher, also einmal von der besonders dem osterlichen Friithoffizium
innewohnenden eigenen geistigen Schonheit, dann aber auch von dem Gesetz
der Beharrlichkeit her, droht die Gefahr, daB man einer ganzen oder teil-
weisen Verewigung dieser Ersatzfunktionen das Wort reden wird. Man wird
sich vielleicht erinnern, und wird es auch sagen, daB doch auch an Weih-
nachten auf den feierlichen Mitternachtsgottesdienst die Laudes folgen. Das
ist gewil wahr. Aber die Verhiltnisse liegen an Weihnachten ganz anders.
An Weihnachten sind das Grundgefiige des gewil auch herrlichen liturgischen
Kunstwerkes des Festgottesdienstes die kanonischen Horen. In dieses Grund-
geflige sind dann, wie Edelsteine in den Goldgrund, die drei Messen des
Festes eingefiigt worden. Von einer Pervigilia kann da aber gar keine Rede
sein. Wie anders in der Osternacht! Sie ist die Ganzvigil schlecht-
hin. Eine solche Vigil miindet aber ihrem Wesen nach in das hl. Opfer ein.
Da findet sie ihre Kronung, aber auch zugleich notwendig ihren AbschluB.
Alles, was (folgt, und sei es das in sich so kostbare Gebilde der mona-
stischen Ostermatutin mit den Laudes, tut der Einzigartigkeit der Heilig-
nachtfeier Abbruch und zerstért deren Wirkkraft unweigerlich. Feiern wir
Matutin und Laudes da, wohin sie gehéren, am Montag, am Dienstag der
Osterwoche. Da stehen sie nochmals, abgesehen von Lesungen und Orationen,
die eigen sind, in der ganzen gleichen kostlichen Gestalt. Der heiligen Oster-
nacht aber sollfen wir den vollen Lebensraum gonnen, dessen sie zur Ent-
faltung bedarf; denn ‘auch eine Osternacht braucht ihren Raum. Von der
letzten Tageshore des Karsamstages, der Non, bis zur ersten Tageshore des
Ostersonntags, der Prim, in diesem ganzen Raum diirfte es nur Eines geben:
die heilige groBe Ostervigil, die Mutter aller Vigilien. Dann wird alle Welt
merken, daB sie wahrhaft heute noch ist, was sie ehedem war, die vere
beata nox! Odilo Heiming O.S.B.

4 O0Ed TOY GEOY

Das von G. Kittel 1933 begriindete ,,Theologische Worterbuch zum Neuen
Testament” hat die Wege gewiesen und geebnet, aus einer Gesamtschau aller
auf einen Ausdruck beziiglichen Stellen des Neuen Testaments zur Klarheit zu
gelangen. Der Franziskaner Dr. P. Mauritius Steinheimer*) erweitert die
Vorarbeit des genannten Worterbuches und wendet die darin vorgezeichnete
Methode auf die Texte der Romischen Liturgie an. Angeregt dazu war er durch
die im Studienjahre 1946/47 von der Theologischen Fakultit der Universitit
Miinchen gestellte Preisaufgabe, die er in gléanzender Weise gelost hat. Es war
nicht nur die Aufgabe einer trockenen philologischen Untersuchung gestellt,
sondern es sollte auch die religiose Bedeutung fiir die Liturgie gepriift werden.
DemgeméB klingt die ganze Untersuchung in die Darstellung dieser religitdsen

*) P. Dr. Mauritius Steinheimer O.F.M., Die Doxa tu Theu in der Rtmischen Liturgie.
Miinchener Theol. Studien, im Auftrag der Theol. Fakultdt Miinchen herausgegeben von
F. X. Seppelt, J. Pascher, Kl. Mbrsdorf. II. System. Abt. 4. Band, Miinchen, Karl Zink Ver-
lag 1951. XIV und 117 Seiten.
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Bedeutung aus. Sie liegt darin, daB der Gottesbegriff der Liturgie, ohne sich
vom biblischen zu unterscheiden, durch den stetgn Blick auf die Gloria Dei von
aller Vermenschlichung und Verniedlichung ebenso rein bewahrt wird, wie von
allem Rigorismus, Rationalismus und Nominalismus. Der grofe und unendliche,
unbegreifliche und unaussprechliche Gott, dem die Chore der Engel ohne Ende
ihr Dreimal-Heilig singen, steht ehrfurchtgebietend iiber der liturgischen Ge-
meinde. Sie naht sich ihm nur in heiligem Erschauern und bittet doch in schauer-
vollem Entziicken, in den Chor der Seraphim einstimmen zu diirfen. Die innerste
Heiligkeit Gottes tiberstrahlt als seine Herrlichkeit, seine Gloria,
Himmel und Erde und erfiillt sie mit ihrem Glanze: ,Himmel und Erde sind
Deiner Herrlichkeit voll.” Ursprung dieser Herrlichkeit ist der Ewige Viater, fiir
uns Menschen ist sie erkennbar in seinem Eingeborenen Sohne. Freilich 143t
sie sich nicht schauen wie in den Theophanien des Alten Testaments, wohl aber
erblickt sie das gldubige Auge. So sagt Jesus zu Martha am Grabe des Lazarus:
»Habe ich dir nicht gesagt: Du wirst die Herrlichkeit Gottes sehen, wenn du
glaubst?* Jo 11, 40. Wir sehen die Herrlichkeit Gottes nicht nur im Glauben, wir
haben daran auch Anteil durch Christus, so dal das Leben des Christen unter
der groBen Zweiheit steht: Mit Christus leiden — Mit ihm einmal in Herrlichkeit
erscheinen (S. 9). Macht und Licht vereinigen sich in der Herrlichkeit
Gottes, sie ist seine strahlende Heiligkeit. Christus ist in der Liturgie noch
ofters als der Vater als ,,Konig der Herrlichkeit® dargestellt, als ,,Rex gloriae®.
Wir kennen dieses Wort aus dem Opferlied der Requiemsmesse, Aber auch wo
nicht das Wort ,,gloria® selbst gebraucht wird, ist sein Inhalt in anderen ver-
wandten Worten ausgepragt, besonders in ,claritas” und ,,maiestas”, mittelbar
in ,,magnificentia, splendor, dextera Dei, Deus omnipotens, Dominus, Agnus.*
Dazu kommen die Ausdriicke , Apparere, apparitio, adventus, theophania, epi-
phania, corona®. Fiir den Freund der Liturgie ist aber am bedeutendsten der
Gebrauch des Wortes ,,Gloria” in den beiden Doxologien, der kleinen, dem
»Gloria Patri“, und der grofen, dem ,Glorig in excelsis Deo”. Was schon seit
langem hie und da schiichtern angedeutet wurde, ist hier mit allem Ristzeug
der Wissenschaft erwiesen, daB es sich nicht um Wiinsche handelf, Gott moge
vom Menschen her Ehre erwiesen werden, sondern um Bekenntnis und Ver-
kiindigung. Dadurch, daB wir von Kindheit an gehort und gebetet haben: Ehre
sei dem Vater .. .“ unterlegen wir diesen Sinn auch dem lateinischen Text,
sobald wir ihn kennenlernen. Schon Romano Guardini hat 1936 das
,,Gloria Patri als Bekenntnis gedeutet: ,,Sinnbild des Gebetes ist der Weihrauch,
und gerade jenes Gebetes, das an keinen Zweck denkt, das nichts will und auf-
steigt wie das Gloria Patri nach jedem Psalm, das anbeten und Gott danken will,
weil er so herrlich ist® (S. 59). DemgemiB hat Guardini den SchluB des
28. Psalmes, in dem Gottes Herrlichkeit im Gewitter geschildert wird und der in
der neuen Psalmeniibersetzung lautet: ,et in templo eius omnes dicunt: Glorial“
(statt wie frither ,gloriam*), libersetzt: ,,0 Herrlichkeit!"

Die groBe Doxologie, das ,,Gloria in excelsis Deo®, wird erst dann richtig
verstanden, wenn ihr Beginn nichts anderes ist, ials die in alle Welt hinein-
gerufene Engelsbotschaft von der Herrlichkeit Gottes. Fiir den rechten Vollzug
dieses Gebetes ist es notwendig, ,,sich stets daran zu erinnern, daB gloria hier
nicht im Sinn subjektiver Verherrlichung steht, sondern die objektive Herrlich-
keit Gottes bezeichnet, seine Doxa® (S. 55). Die Engel sprechen keine Wiinsche
aus, sondern Tatsachen, so wie die Seraphim in ihrem Sanctus. Beides ist eine
lobende und preisende Anerkennung einer Tatsache des im Lichtglanz sich
offenbarenden Gottes. Heiligkeit und Herrlichkeit sind die innere und &dullere
Seite des einen gdttlichen Wesens. Die Engel verkiinden sie tiber den Fluren
Bethlehems als die in der Geburt Christi nach auSen hin sich offenbarende
Herrlichkeit. Die noch immer gebrauchte Ubersetzung ,Ehre sei Gott in der
Hohe!* kann also nicht mehr zu Recht bestehen.

Mehr noch als die Umstellung, welche diese Erkenntnisse fiir die beiden
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Doxologien erfordern, wird von dem in seinem ganzen Gehalt erfaiten Gloria-
Begriff fiir die Grundstimmung des liturgischen Gottesdienstes iiberhaupt ge-
boten. Die Siinde wird nicht in egozentrischer Selbstquélerei betrachtet, sondern
als Abtall von der Reinheit des Herzens, welche der im Lichte Gottes lebende
Mensch ersehnt. ,,Im ,Gloria’ der heiligen Messe entziindet sich die Liturgie an -
der Glut der ,gloria in excelsis’, um dann in ihren herrlichen Lobpreis auf Gott
und seine Herrlichkeit auszubrechen® (S. 107). Der Mensch, der von dieser gloria
Dei bestrahlt wird, kann nicht anders, als in ihr sich freuen und in der Hoffnung
leben, daBl die hier auf Erden noch verhiillte Herrlichkeit im Jenseits in ihrer
ganzen Glut leuchte, da ja schon hier auf Erden das heilige Mahl — O sacrum
convivium— ein Unterpfand der kiinftigen Glorie — ist: futurae gloriae nobis
pignus datur. Erhard Drinkwelder O.S.B.

LEBENDIGER CHORAL*)

Gibt es auch einen ,toten Choral®“? Offenbar! Denn erst dann bekommt
die Bezeichnung ,lebendiger Choral® Sinn. Und in der Tat. Bis vor kurzem,
man kann sagen bis zur Zeit Pius X., war der Choral tot. Die alte Choral-
tiberlieferung war in den mittelalterlichen Neumenhandschriften begraben und
fiir die meisten Menschen unleserlich geworden. Was gesungen wurde, war kein
slebendiger®, in lebendiger Uberlieferung gepflegter Gesang; es waren ver-
ungliickte, am griinen Tisch ohne jede Sachkenntnis zusammengestellte Noten-
reihen mit - génzlicher Zerstérung aller uberlieferten Formen. Pius X. sprach
zwar das groBe Erweckungswort und die gelehrte Forschung bemiihte sich,
die Melodien aus ihrer unverstindlich gewordenen Schrift auch dem heutigen
Singer zuginglich zu machen. Aber wirklich lebendig konnten sie erst werden,
sobald sie auch gesungen wurden und nicht nur in ihrem neuen Notengewande
wieder begraben blieben. Seit Beginn dieses Jahrhunderts ist fiir die Wieder-
belebung der alten Melodien viel geschehen, aber das meiste bewegte sich in
geschichtlichen Studien, die ja gewiB gemacht werden muBten, aber aus sich
nicht imstande waren, den toten Notenképfen Geist und Leben einzuhauchen.
Diese Sehnsucht nach Leben hat jetzt Corbinian Gindele erfiillt. Er 16st den
Choral von seinen Fesseln, er 6ffnet sein Grab, er wilzt den Stein des Grabes
hinweg und fithrt den Reigen der iiberlieferten Melodien heraus, um sie als
wiirdige Teilnehmer in den Zug neuzeitlicher Melodien einzureihen. Ohne Ein-
flub Hindemiths, bei dem Gindele studiert hatte, wire sein Werk nicht
entstanden, jedenfalls nicht in der Form, wie es vorliegt. Aber auch nicht ohne
den EinfluB der Augsburger Singschule unter A. Greiner. Im Hintergrund
steht noch Kurt Thomas mit seinem Lehrbuch der Chorleitung. Es ist be-
kannt, daB die heutige Musikauffassung im Gegensatz zu jener des Generalbal3-
Zeitalters den Gregorianischen Melodien sehr aufgeschlossen gegeniibersteht.
Um vor der heutigen Musikpflege bestehen zu konnen, mufi der Gregorianische
Gesang vom heutigen Sidnger nicht vom historischen Forscher betrachtet
werden. Da ergeben sich nicht nur neue Ausblicke, sondern auch unabdingbare
Forderungen an die heutige Choralpflege. Die erste, zwar selbstversténdliche,
aber lange nicht hinreichend beachtete lautet: Singen kann nur der, der es
gelernt hat. Die Choralbiicher sind heilige Biicher wie das MeSbuch am Altar
und diirfen nicht einfach neben andere Noten ,aufgelegt® werden, um daraus
etwa die Liicken des mehrstimmigen Gesanges notdiirftig auszufiillen. Der
»kleine* Chor mag aus 5 bis 9 Sangern bestehen, in ihrer Mitte der Leiter, alle
zum Altar gewendet. Der Leiter dirigiert mit der Hand, nicht mit der Stimme.
Darauf legt Gindele mit Recht besonderen Wert und zeigt den Weg dazu. Die
als Solo-Stiicke komponierten Melodien miissen auch von einem Solisten
gesungen werden. Eine doppelte oder gar vierfache Besetzung, wie sie mancher-
orts noch iiblich ist, wirkt ebenso sinnwidrig und die Melodie zerstérend wie
eine Doppelbesetzung einer Hauptrolle in der Oper. Niemals wird bei einer
~Festvorstellung® in der Oper der Tannhéduser wegen der Feierlichkeit gleich-

*) Gindele, Corbinian: ,Lebendiger Choral“, 215 Seiten, Ln,, DM 9.50. Verlag Friedrich
Pustet, Regensburg.
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zeitig von zwei Singern gesungen werden. Was hier Sdngern und Zuhdrern
selbstverstédndlich ist, wird in der Kirche anstandslos hingenommen. Der Solist
sollte aber nicht der Dirigent des Chores sein, ebenfalls in Anlehnung an heu-
tige Oratorienauffithrungen, bei denen der Dirigent leitet und — schweigt. —
Das wéren Anregungen fir die wirkliche Wiedergabe der Gregorianischen Me-
lodien. Damit sie aber seelenvoll und fromm, nicht mit hohlem Pathos, vorge-
tragen werden kénnen, ist es notig, sich in die Melodien zu vertiefen. Bei dem
Versuch dazu, wird man sofort des ungeheueren Wertes der heutigen Choralaus-
gaben inne gegeniiber den verstiimmelten, noch 1903 von Franz Xav. Haberl mit
Eifer verieidigten. Bei diesen muBte jeder Versuch einer kiinstlerischen Analyse
versagen. Bei den iiberlieferten Melodien fithrt die Analyse erst in ihre Schon-
heit ein. In der kiinstlerischen Analyse zeigt sich Gindele als Meister. Gewil3
ist die Analyse der Melodien nichts Neues. Dom Sunnol und manche Patres
von Solesmes haben ausgezeichnete Analysen geschaffen. Gindele fiihrt aber sozu-
sagen in die Technik der Analyse ein durch sorgfiltige Herausarbeitung der
thythmischen und melodisch-harmonischen Kréfte der Einstimmigkeit, ja gewil3,
auch der harmonischen, nicht in dem Sinne, daB die Melodien von einer
»harmonischen“ Orgelbegleitung ,gestlitzt”, in Wirklichkeit unterdriickt werden
sollten, sondern in dem feinen Hinhéren auf die harmonischen Kléinge in der
melodischen Einstimmigkeit. Aus der Analyse ergibt sich der lebendige stil-
echte Ausdruck, in dessen Dienst dann die Stimme tritt, deren Aufgabe Gindele
nach den Erkenntnissen der Gegenwart klar bestimmt. Choral singen kann
eben nur der, der singen gelernt hat, was fiir den Choral nicht leichter,
sondern schwerer, aber auch wichtiger ist als fiir die landldufige Mehrstimmig-
keit. Dabei isk sich Gindele wohl bewulit, da man singen nicht aus einem Buch
lernen kann, auch nicht aus seinem, sondern nur von Lehrer zu Schiiler. Es
wire verlockend, noch mehr als Gindele darauf hinzuweisen, daBl ein uralter
Weg der Choraliiberlieferung wieder mehr begangen werden sollte. Die Uber-
lieferung durch das Ohr: Nachsingen des Vorgesungenen. Die Feinheiten des
Chorals gingen verloren, als man begann, sich auf seine Niederschrift in Noten
zu verlassen und das Geschriebene, spiter das Gedruckte, wiederzugeben.
Die Intervalle konnte man leicht notieren, aber nicht alles andere, was zur
lebendigen Darstellung der Melodie erforderlich ist. ,Lebendiger Choral® ist
der zum Leben wieder erweckte Choral. Zum Leben ruft das Buch auf. Aber
das Leben erwecken, kénnen nur lebendige Singer, welche nach den Grund-
siitzen Gindeles ausgebildet sind. Erhard Drinkwelder O.S.B.

CORPUS CHRISTI MYSTICUM

(Albert Mitterer, Geheimnisvoller Leib Christi. Nach Sankt
Thomas v. Aquin und nach Papst Pius XII. 1950. Verlag Herold, Wien XXXI,
407 Seiten.)

»Es ist eine groBe Genugtuung, im Bibelrundschreiben des Heiligen Vaters
die weltbhildvergleichende Bibelforschung in ihrer Bedeutung so eingehend ge-
wiirdigt zu sehen. Das Geschichtsbild hat sich infolge der vielen Entdeckungen
erweitert, vertieft und verdndert. Zahlreiche biblische Fragen sind damit auf-
gehellt, ebenso zahlreiche aber auch neu gestellt worden. Wir diirfen nicht
erwarten, dafl dies nur in der Bibel so sei und nicht auch in den Werken des
hl. Thomas. Denn auch seit seiner Zeit hat sich das geschichtliche und natur-
wissenschaftliche Weltbild erheblich geéndert. Eine weltbildvergleichende
Thomasforschung mull daher fiir die in seinen Schriften niedergelegte Uber-
lieferung und Theologie von &dhnlicher Bedeutung sein wie eine welthildver-
gleichende Bibelforschung fiir das Verstindnis der Bibel, nur mit einem wesent-
lichen Unterschied, daf in der Bibel das inspirierte und daher irrtumsfreie
Wort Gottes vorliegt, wihrend das gleiche von den Werken des hl. Thomas
nicht gesagt werden kann.

Die romisch-katholische Kirche ist nicht die mystische Leiche, sondern
der mystische Leib Christi. Sie ist ein lebendiger Organismus und nicht einmal
ein voll erwachsener, sondern ein wachsender bis zum Vollaltar Christi. Das
gilt von ihrer Theologie so gut wie von ihrer Verfassung und Liturgie.“
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(S. 343L) Damit hat der Autor selber die Bedeutung seiner griindlichen und
erkenntnisreichen Arbeit geschildert. Diese Entwicklungslinien des lebendigen
Lehrfortschrittes sind in engem, systematischen AnschluB an das Rundschreiben
des Papstes aufgezeigt und die Entwicklungsméglichkeiten herausgehoben. Auf
eines sei noch besonders hingewiesen: Das Werk kénnte fiir die Unterrichts-
tatigkeit an hoheren Schulen wie auch fiir gediegene Predigten iiber die Kirche

eine reiche Stoffquelle sein.

Univ.-Prof. Dr, Jakob Rieser

BUCHER UND ZEITSCHRIFTEN

Winklhofer: Schipfung und Li-
turgie. 89 Seiten, Ln. DM 3.90, kt. DM 2.70.
Buch- und Kunstverlag Ettal. — In
schéner, Macht und Symbolik der Natur
erlauschender Sprache entfaltet der Autor,
gestlitzt auf Viterwort und Liturgie-
geschichte (besonders Eisenhofer) die
Bedeutung der ,Naturdinge im Litur-
gischen Dienst” (Dieser Untertitel der
Schrift 148t Gbrigens die Umgrenzung des
Themas préziser erkennen alg der etwas
zu weit gefaBte Haupttitel ,Schépfung
und Liturgie“). Vergleicht man dieses aus-
gezeichnete und schdn gestaltete Biich-
lein, das man in die Hand nicht nur des
Priesters, sondern jedes lebendigen Chri-
sten wiinschen kann, etwa mit dem vor
15 Jahren erschienenen, dem gleichen
Thema gewidmeten Buch von E. v. Schmidt
Pauli, so ist hier eine betonte Prignanz
und Poesie der Aussagen und der gro-
Bere Verzicht auf Zitation der Beleg-
stellen aus der gegenwirtigen rémischen
Liturgie festzustellen. Das letzte scheint
unsg manchmal ein Nachteil, da sich ja die
Schrift ausdriicklich auch an Laien wen-
det und unter ihnen zweifellos eine Sen-
dung hidtte. (Um nur ein Beispiel zu
nennen: Wie elementar und nachhaltig
wére bei der Darlegung der Symbolik
des heiligen Feuers der kurze Satz aus
der Oration der Feuerweihe: ,Gott, du
hast durch Deinen Sohn, welcher der
Eckstein ist, den Gliubigen das Feuer
Deiner strahlenden Herrlichkeit
geschenkt .. .“) Die Bilder Seite 16/17 und
Seite 32/33 sind in ihrem Bezug zu den
beigegebenen, heilsgeschichtlich so hoch-
bedeutsamen biblischen Texten nicht
gliicklich gewi#hlt. — Im ganzen aber wer-
den dem Verfasser und dem Verlag fiir
diese Schrift mit ihrer Herausstellung
christlicher Schépfungsfreudigkeit alle
Freunde liturgischer Erneuerung wirklich
dankbar sein.

Dr. P. Adalbero Raffelsberger 0.S.B.

Dr. Albert Mitterer: Dogma und
Biologie der hl, Familie. 1952, Verlag Her-
der, Wien, 224 S, S 58.— — Alle Theo-
‘logie lebt wesentlich aus drei Momenten.
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Erforschung des Inhaltes der geoffenbar-
ten Wahrheit, Erkenntnis, Aneignung und
Durchdringung der Ergebnisse der pro-
fanen Wissenschaft, und Einbau, Aus-
gleich und Weiterfiihrung der auf beiden
Gebieten erworbenen Einsichten. Die
weltbildvergleichende Forschertitigkeit
Mitterers hat hier das diffizile, aber an-
regende und fruchtbare Gebiet der Bio-
logie auf die Dogmen der hl. Familie
angewendet. In vier weiten Kapiteln
liber die erbslindelose Empféngnis Jesu
und Marise, die heilige Menschwerdung
Christi, die heilige Mutterschaft Mariens
und die iibernatlirliche '?aterschaft, geht
er den Fragep nach, die bei Thomas aus
seinem Weltbild bedingt, abwegig und
irrig oder doch irrefithrend sind, die in
den Erkenntnissen heutiger Biologie einen
tieferen Einblick in die innere Berech-
tigung und Begriindung der Dogmen der
Kirche geben. Griindlich verarbeitet kann
das Buch eine wertvolle Unterlage fiir
Vortrége bilden iliber heute viel bespro-
chene Fragen vor Akademikern.
Univ.-Prof. Dr. Jakob Rieser

Dr. Max Haidenthaller: Johan-
nes Chrysostomus, Eigenverlag, kt., 88 S.,
S 27.—. — Die ersten Zeiten des Chri-
stentums sind oft voll innerer Span-
nungen. Der Verfasser leg¢ uns inhalts-
weise zwei Schriften des groBen, antiken
Predigers Johannes Chrysostomus vor:
eine Abwehrschrift, gerichtet an Juden
und Heiden (Apodeixis), und eine Ab-
wehrschrift (Logol), Kanzelreden. Gerade
die zweite erregt unser besonderes In-
teresse, weil diese acht Kanzelvortrige
des jungen antiochenischen Predigers,
gerichtet an die judaisierenden Christen,
zeigen, wie stark innerhalb der christ-
lichen Gemeinden dort ungd da judai-
sierende Tendenzen die rechte Stellung
zum Alten Testament und damit auch
die Religion des Neuen Testamentes in
Gefahr bringen konnten. Tatséchlich ver-
fielen nicht wenige dieser Gefahr, —
Nicht jeder hat Zeit und Gelegenheit,
sich eingehender mit den Schriften der
ersten christlichen Jahrhunderte zu be-
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DIE MISSIONARISCHE KRAFT DER LITURGIE

IX. KONFERENZ DER OSTERREICHISCHEN LITURGISCHEN
KOMMISSION AN UNSEREM INSTITUT / POSTULATE FUR DEN
KATHOLIKENTAG

Mittwoch, den 9. Juli 1952, fand unter dem Vorsitz von Exzellenz
Franziskus S. Zauner (Linz) im Rabmen des Liturgischen Institutes zu
Salzburg die 1X. Konferenz der Osterreichischen Liturgischen Kommis-
ston statt. =

Das Hauptthema, um welches die Beratungen sich bemiibten, war die
im Hinblick auf den bevorstebenden gesamtosterreichischen Katholikentag
gestellte Frage: Wie kann die missionarische Krafl der Liturgie im &ster-
reichischen Raum noch wirksamer entfaltet werden? In dieser Fragestellung
war der Kontakt mit der gesamten geistigen Planung des Katholikentages,
speziell mit der Thematik des Arbeitskreises I der Mariazeller Studien-
tagung hergestellt. Die Hanptreferate hielten Univ.-Prof. Dr. P, T homas
Michels OS.B. (Salzburg), Univ.-Prof. Dr. Josef Andreas Jung-
mannS.J. (Innsbruck) und Stadtpfarrer Josef Ernst Mayer (Wien).

Professor Michels sprach vom Standort der T heolo gie diber die
Grundlegung des Missionarischen im Kult. Er stiitzte sich dabei auf die
Lebre des beiligen T homas, der als erster den sakramentalen Charakter in
Beziehung zum Kult setzte. Durch diesen Charakter wird — das ist noch
immer zu wenig gepredigt — der Christ berufen und ermdchtigt, am Kult
der Kirche, am Opfer Christi, aktiv teilzubaben. Die Gestalt des Gottes-
dienstes mufs so sein, dafl er dies auch wirklich kann. - ,

Der Blick in die Geschichte, den Prof. Jungmann in seinem
Referat bot, lief erkennen, daff die gewinnende Krafl, die vom lebendig
vollzogenen Gottesdienst ausstrablt, zunichst die Gemeinde um den Altar
formt, von ihr aber notwendig in die Welt iibergreifl. Die Gestaltwerdung
solchen Gortesdienstes setzt aier'eine'Glaubenmerkiindung voraus, die im

Anschlufl an das Kirchenjabr das ganze H e il swer k stirker betont.

Das Bild unserer gegenwértigenSituationin Meffeier und
insbesondere in der Sakramentenspendung entwarf Pfarrer Josef E. Mayer.
Es kam ibm vor allem darauf an, zu zeigen, wie schwer dem Mann aus dem
Volk, dem ésterreichischen Menschen, allgemein dem ,Durchschnitts-
menschen® unserer Zeit, das Denken in gewissen religiésen Kategorien iiber-
haupt und das Empfinden fir die Symbolsprache und die Formen der Li-
turgie im besonderen geworden ist. Diesen Problemen wiire noch mebr anf
den Grund zu gehen. — Die gemeinbildende und missionarische Bedeutung
der Sakramente wurde im einzelnen beleuchtet.

Die ansfiihrliche Diskussion der Referate stellte eine Reibe von Forde-
rungen fiir die Praxis, die alle einer noch viel stirkeren Verlebendigung der
missionarischen Kraft der Liturgie dienen wollen. Am Schluf wurde das
Ganze in cine Resolution zusammengefaft, deren Publikation aber
erst anliflich des Katholikentages erfolgen soll. Wir diirfen uns daber heute
in diesem Punkt anf die wenigen Angaben beschrinken und damit den Hin-
weis verbinden, daff die Hauptreferate in der zum Katholikentag erschei-
nenden Folge unserer Zeitschrift veréffentlicht werden.
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Aufer einem kurzen Uberblick iiber die Feier der Osternacht
dieses Jabres, von der spiter noch eingebender die Rede sein soll, befafite
sich die Konferenz anch mit der vom Institutum Liturgicum schon bei der
vorigen Sitzung anfgeworfenen Frage, ob gewisse wenige und vom Volk
hiufig verwendete Gebetsformen — abnlich, wie dies in Deutschland vor
einigen Jabren gescheben ist — auch fiir Osterreich einen einbeitlichen T ext
bekommen sollen (Einheitsgebete). Eine entsprechende Auswahl
wird den Diézesen als Vorschlag unterbreitet werden. Die Klagen iiber das
Durcheinander, das die Uneinbeitlichkeit beim gemeinsamen Beten oft be-
wirkt, werden ja immer aufs newe laut. — Die einzelnen Berichte gab
der Leiter des Liturgischen Institutes; abschlieflend einen Arbeitsbericht
iiber die Fertigstellung des Einheitsliederkanons, sber dessen
Entstehuny und Bedeutung der anschliefende Beitrag informiert. Das Buch
wird rechtzeitig vor dem Katholikentag erscheine»

Raffelsberger

Wir bitten unsere Leser, das mit Riicksicht auf den Konferenzbericht
entstandene verspétete Erscheinen dieser Folge zu entschuldigen.

DER OSTERREICHISCHE
EINHEITSLIEDERKANON %)

Die Einheitsliedbestrebungen in Osterreich setzten schon nach dem Ersten
Weltkrieg ein, blieben aber zunichst ohne praktischen Erfolg. Erst 1931 brachte
das fiir die Didzesen Gurk, Linz, St. Pélten gemeinsame Gesangbuch einen be-
deutsamen Fortschritt in der Vereinheitlichung des kirchlichen Liedgutes in
Osterreich. Die Vorarbeiten fiir die ,Einheitslieder der deutschen Bistiimer¥,
an denen seinerzeit auch Vertreter aus Osterreich maBgeblich beteiligt waren,
konnten erst 1947 abgeschlossen werden. Inzwischen wurde aber auch in Oster-
reich durch die gewaltige Bevilkerungsumschichtung, die stdndige Ab- und Zu-
wanderung, den wieder stark einsetzenden Fremdenverkehr u. a. der Ruf nach
groBerer Einheit im Kirchenlied immer drangender.

Schon bei der ersten Zusammenkunft der osterreichischen Liturgiker im
Herbst 1947, die unter dem Vorsitz des Liturgischen Referenten der Bischofs-
konferenz, Exzellenz J. C. FlieBer (Linz), stattfand, gab der Leiter des Institutes,
Dr. P. A. Raffelsberger, die Anregung, das kirchliche Liedgut zu sichten und vor
allem auf eine Vermehrung wiirdiger deutscher MefBgesinge hinzuarbeiten. Bei
der Friihjahrskonferenz 1948 der Osterreichischen Liturgischen Kommission
galten eingehende Beratungen dem Thema ,Deutsche MeBgesénge fir das
Ordinarium und Proprium Missae“. Domkapellmeister Monsignore J. Pretzen-
berger, St. P6lten, sprach dabei iiber ,Die musikalische Gestaltung der Gemein~-
schaftsmesse und ihre Moglichkeiten® und Domkapellmeister J. Kronsteiner,
Linz, berichtete.liber ,Die Osterreichischen Kirchenlieder zur MefGfeier im
Kirchenjahr®. Die beiden Referate und die anschlieBende Aussprache fiihrten
so in Salzburg zu dem Beschlul einen Einheitsliederkanon fiir die 6sterreichischen
Bistiimer auszuarbeiten. Domkapellmeister J. Kronsteiner wurde beauftragt,
als Sekretir einer Sonderkommission die Vorarbeiten in Angriff zu nehmen.

* Die Einheitslieder der 6sterreichischen Bistiimer. Authen-
tische, von den &sterreichischen Bischéfen approbierte Ausgabe. Umfang 200 Seiten,
130 Lieder in moderner Notation in den authentischen Fassung von Text und Melodie,
Kartoniert zirka S 10.—, flexibler Kaliko-Leinenband zirka S 12.50.
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Auf Grund dieser Vorarbeiten, insbhesondere auf Grund der von Pfarr-
provisor Paul Beier, Maria Woérth, erstellten ausfithrlichen Liedkonkordanz
wurde sodann eine Liedkommission unter dem Vorsitz von Prilat Dr. St. Mat—
zinger, St. Polten, bestellt, die wihrend des Winters 1948/49 in vier Arbeits-
tagungen (Maria Wérth, Mariazell, Badgastein und Wien) die nun vorliegenden
»Binheitslieder der dsterreichischen Bistiimer® auswihlte und festlegte.

Arbeitsvorgang und Ergebnis der Konferenz der Kirchenliedkommission
waren folgende:

1. Aus allen osterreichischen Diozesangesangbilichern, aus den ,Einheifs-
liedern der deutschen Bisttimer* und aus neuerem Liedgut wurde ein
kleiner verpflichtender Kanon erstellt, der (urspriinglich mit KK [Kleiner
Kanon], spéter) mit E bezeichnet wurde. Insgesamt umfaBt dieser Pficht-
kanon ein lateinisches und zwei deutsche Ordinarien, zwei Singmessen
und 76 Lieder. Alle E-Lieder miissen in der von der Kirchenlied—
Kommission beschlossenen Form in die ésterreichischen Kirchengesang-
biicher aufgenommen werden.

2. Alle weiteren Lieder, bei denen eine Einheit erzielt wurde, wurden in
einem Wahlkanon zusammengefafit (mit GK [GroBer Kanon] spéter),
mit e bezeichnet, das sind insgesamt zwei lateinische Ordinarien, eine
Singmesse und 43 Lieder. Die Aufnahme dieser e-Lieder in Kirchen—
gesangbiicher wird besonders empfohlen, ist aber freigestellt, Werden
jedoch e-Lieder in ein Gesangbuch aufgenommen, dann muB die von der
Kirchenlied-Kommission festgelegte Fassung genommen werden.

3. Bei den fiir den Pflicht- und Wahlkanon ausgewihlten Liedern wurde,.
soweit sie in den ,Einheitsliedern der deutschen Bistiimer* enthalten sind,
um der gréBeren Einheit willen meist die dort festgelegte Fassung iiber—
nommen. Diese Lieder sind zusitzlich mit d bezeichnet. Insgesamt stim~
men 24 E- und 13 e-Lieder und eine Singmesse in Text und Melodie,
sowie zwei E- und zwei e-Lieder wenigstens im Text mit den , Einheits~
liedern der deutschen Bistiimer* {iberein.

Die Arbeitsergebnisse und die Unterlagen fiir die weiteren Beratungen
wurden jeweils durch die Kirchenmusikkommission Wien (Dr. J. SchabaBer)
vervielfdltigt und an die Mitglieder der Kirchenlied-Kommission weitergegeben.
Bereits im Herbst 1949 konnte eine behelfsméBige Ausgabe der E-Lieder mit
einem ausfiihrlichen Motivenbericht der Osterreichischen Liturgischen Kom-
mission und durch den Fachreferenten in der Ssterreichischen Bischofskonferenz
selbst vorgelegt werden. Im November 1949 wurde der Einheitsliederkanon durch
die Bischofskonferenz genehmigt und bestétigt.

In der nachfolgenden Konferenz der Liturgischen Kommission im November
1949 wurde beschlossen, sowohl den Pflichtkanon als auch den Wahlkanon in
geeigneter Form drucken zu lassen. Mit den Vorarbeiten hiefiir wurden der
Leiter des Liturgischen Institutes, Dr. P. A. Raffelsberger O.S.B., und Dom-
prediger L. Liiftenegger, Salzburg, betraut.

Nach Abschlull der Vorarbeiten und ldngeren Verhandlungen mit deutschen
Verlagen in bezug auf die fiir Deutschland geschiitzten Einheitslieder beauftragte
Exzellenz Zauner bei der Frithjahrskonferenz 1951 der Liturgischen Kommission
das Liturgische Institut mit der praktischen Durchfithrung der authentischen
Ausgabe der ,Einheitslieder der Osterreichischen Bistiimer®. Bei der gleichen
Konferenz wurden auch alle restlichen Einzelfragen entschieden; u. a. wurde
auch, trotz mancher Bedenken, beschlossen, die Einheitslieder in der nach Sach-
gruppen geordneten, aufgelockerten Numerierung herauszugeben, wie sie in dem
fur Salzburg und Gurk gemeinsamen Gesangbuch enthalten sind. Bei Neu-
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auflagen von Didzesan-Gesangblichern kénnte diese Numerierung mit Vorteil
libernommen werden, weil dadurch einerseits die gemeinsamen Lieder die gleiche
Nummer erhalten, andererseits mit den freibleibenden Nummern Lieder nach
Wunsch der Dizesen eingefligt werden konnen.

Der authentischen Ausgabe der ,Osterreichischen Einheitslieder” ist die
,,Allgemeine MeBordnung fiir die volksliturgischen Mefifeiern in Osterreich®
mit den entsprechenden Teilen des ,Ordo missae* beigefiigl. Auch sie soll ja
dem gleichen Ziel der Einheit in der Form der Gottesdienstgestaltung dienen
und soll in der hier erstmalig vorgelegten Aufteilung und Gegeniiberstellung
eine moglichst allgemeine Verbreitung finden.

EIN GRUNDSATZLICHES WCRT
U'BER DIE KIRCHENMUSIKALISCHEN BELANGE IM RAHMEN
DER LITURGISCHEN ARBEIT

sei an dieser Stelle angefiigt. Die Kirchenmusik ist ein Teil der Liturgie
(nicht umgekehrt!). Trotzdem diese klare Bestimmung im Motu proprio
Pius’ X. steht, 146t sich doch nachweisen, daB gerade das Ausgehen der
entsprechenden Reformen von einem kirchenmusikalischen pépstlichen
ErlaB zunichst zu einem etwas einseitigen Herausstellen der musik a-
lischen gegeniiber den elementaren liturgischen Aspekten
gefiihrt hat. So ist es eine besondere Aufgabe unserer Zeif, einerseits —
und dies gerade in Osterreich! — die rein musikalischen Fachfragen
durch die Fachleute zur Geltung zu bringen, andererseits aber stindig
‘den dienenden Charakter der Kirchenmusik im Kult der Kirche vor_
Augen zu haben, um zu erkennen, daB esheute vor allem um den von
der Gemeinde vollzogenen, lebendigen Gottesdienst geht. Deshalb
unterstehen ja auch in Osterreich die kirchenmusikalischen Belange dem
Liturgischen Referat der Bischofskonferenz und werden von der Litur-
gischen Kommission und dem Institutum Liturgicum in ihrer Bedeufung
fiir das liturgische Leben prinzipiell wahrgenommen. Die Bischofs-
konferenz vom Oktober 1947 beschlof daher, daBl einer der jeweiligen
Didzesanvertreter in der Liturgischen Kommission ,auch in kirchen-
musikalischen Fragen maBgebend sein soll“. Das Forum der Liturgischen
Kommission und des Liturgischen Institutes bildet also den Rahmen,
innerhalb dessen sich die ansonsten selbstverstindlich getrennt zu ent-
faltende kirchenmusikalische Facharbeit im engeren Sinn mit den gesamt-
liturgischen, pastoralen Interessen in Osterreich offiziell und regelmiflig
begegnet, Damit wird gewiB auf weite Sicht am besten die Reich-
Gottes-Arbeit erfiillt, die unsere Zeit fordert: Primat des
Kultischen, Sakramentalen, Pastorellen gegeniiber den rein kirchenmusi=
kalischen Aufgaben, denen — ohne Eingriffe in die Planungen der gerade
in Osterreich schon arbeitenden liturgischen Zentralstellen — ein grofles
religiés und kulturell bedeutsames Gebiet offensteht.
Raffelsberger



FRESKEN IN DER MARIENKAPELLE
ZU ST.PETER, SALZBURG

Ein Beispiel zeitnaher Kunst

Der folgende Beitrag, in dem wir Professor Dr. A. Weifienhofer, Wien, als

Mitarbeiter begriifien dilrfen, wurde vor der Fertigstellung des hier erstmals
publizierten 3. Freskos abgeschlossen. Die Kiinstlerin will, ebenso wie wir,

selbstverstindlich nicht, daf mit der Verdffentlichung ihrer Fresken in dieser
Zeitschrift einer von Fachkenntnis und positivem Wollen getragenen Kritik eine
Einschrinkung auferlegt werde. Unabhingig von diesen Fresken, aber im Zu-
sammenhang mit unseren Stellungnahmen zu den Fragen kultischer Kunst in
fritheren Jahrgingen dieser Zeitschrift scheint uns mehr und mehr die Kldrung
der Frage heranzureifen, inwiefern die Kunst im engsten Kult-(Altar-)Raum
nicht nur den inneren Schaffensgesetzen des Kiinstlers, sondern (als bevorzugter
Ort der revelatio des Gotilichen) den Wesensgesetzen der Liturgie zu folgen habe.

Raffelsberger

Der romanische Teil der Marienkapelle in der Peterskirche in Salz-
burg, der altesten Taufkapelle der Stadt, erhilt neuestens einen Fresko-
schmuck an den Winden und an der Decke. Der sehr lohnende Auftrag
wurde der akad. Malerin Lydia Roppolt anvertraut. Die noch junge
Kiinstlerin, eine der besten Schiilerinnen Prof. Pausers an der Akademie
der bildenden Kiinste, lernte die Freskomalerei im Atelier Prof, Giitersloh.
Sie wurde fiir ein Bild, darstellend die Verkiindigung, mit dem Staatspreis
ausgezeichnet; fiir die Abtei Seitenstetten schuf sie ein Gemailde des
hl. Benedikt. Als Freskomalerin betétigte sie sich bisher in Wiener Schulen.

Zu Salzburg sind gegenwirtig zwei Winde fertiggestellt: die Kreuz-
tragung und die Beweinung Christi, Dazu sind noch geplant die
Verkiindigung und die Geburt Christi sowie Darstellungen der Auf-
erstehung Christi und der Himmelfahrt Mariens an der Decke. Die Farben
wurden auf einer eigens praparierten Ziegelschicht aufgetragen, die der
eigentlichen Mauer vorgelagert ist. In der Farbgebung dominieren Kobalt-
blau, Griin, Ockergelb. Der gobelinartige Charakter, der dem Flichenstil
der Freskenmalerei am besten entspricht, ist verstandnisvoll gewahrt. Aus
dem Vorgange der Kreuztragung ist die Szene ausgewaihlt, wie Christus,
dem Simon von Cyrene das Kreuz tragen hilft, seiner Mutter begegnet.
Hinter ihr die weinenden Frauen von Jerusalem, darunter Maria Mag-
dalena und Veronika mit dem SchweiBtuch, an Simon anschlieBend eine
Gruppe ménnlicher Trauernder. Im Hintergrunde eine verfallende Stadt
mit zwei Figuren der Knechtung und Verblendung. Ein Symbol der weit-
hin entgotterten Gegenwart.

In dem Bilde der Beweinung verdichtet sich das Thema zu dem
Augenblick, da die Mutter Jesu ihren Sohn, der vom Kreuz herabgelassen
ist, in tiefstem Weh umféngt, wihrend die Jiinger und fromme Frauen
den Trauerchor bilden. Rechts im Vordergrund der reuige Petrus mit
bezeichnender Geste seiner Hénde. Jenseits der einschneidenden Tiire der
Prophet Jeremias, iiber ihm als Spruchband der Vers: Defecerunt prae
lacrimis oculi mei. Dariiber sitzend die trauernde Menschheit, -

*) Vor RedaktionsschluB erreicht ung die gerade fiir die obige Uberlegung hoch-
aktuelle Nachricht von der offiziellen Stellungnahme des Sacrum Officium zu den Fragen
kirchlicher Kunst.
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Die Kiinstlerin hat ihr Thema tief durchdacht. Sie bequemt sich
nicht dazu, die dargestellten Phasen aus der Passionsgeschichte in der
iiblichen Art der Darstellung einfach historisch, nach dem biblischen
Bericht, wiederzugeben, sie hebt das Geschehen aus dem einmaligen
Augenblick heraus und weitet es zu einer Menschheitsgeschichte mit beson-
derer Bezugnahme auf die sdkularisierte auBerchristliche Gegenwart: ,,Sie
sollen sehen, wie weit sie kommen ohne mich.”” Gerade die jungen Krifte
unter den Kiinstlern, die erst das Leben vor sich haben, empfinden die
dédmonische Zerstorungswut, die Existenzangst unserer Tage viel stirker
als solche, die schon mehr oder minder mit dem Leben abgeschlossen
haben. Diese Angst vor einer andréngenden Heillosigkeit 148t viele wache
Geister im gottentfremdeten Bereich an allem und jedem verzweifeln.
Wohl denen, die in echter Frommigkeit und Glaubigkeit im Christentum
die Wahrheit des Satzes bestatigt finden: ,,Sanabiles fecit nationes orbis
terrarum (Sap I, 14).“ In all dem Chaos apokalyptischer Untergangs-
stimmung bleibt doch ein unzerstérbarer Kern fiir die erldste Menschheit
und fiir jeden einzelnen, der an dieser ewigen Verjlingung teilhaben will.

Zugegeben, eine solche historisch-symbolische Auffassung alt-
bekannter Themen erschlieBt sich dem Verstindnis des Beschauers nicht
ohne weiteres und verlangt ein williges Eingehen auf die personlichen
Absichten der Kiinstlerin. Aber es wird auch dem, der diese Absichten
nicht genau entritseln kann, klar, daBl hier Anregungen wachgerufen
werden, die ein ldngeres Nachsinnen erheischen. Und je eingehender dies
geschieht, desto méchtiger wird die seelische Bereicherung, die von diesen
Bildern ausgeht, wobei es jedem vorbehalten bleibt, eigene Ideenassozia-
tionen weiterzufithren. Es wird hochst personliche Anteilnahme aufgerufen.

Besondere Schwierigkeiten schaffen einige Details. Losgelost von
bisherigen Vorstellungen ist der Kopf des reuigen Apostels Pefrus. Aber
abgesehen davon, daBl wir kein authentisches Bild von ihm haben, wiirde
ein Petruskopf in iiberlieferten Formen als Fremdkorper aus der Reihen-
folge der ilibrigen Gestalten herausfallen. Es entspricht weiters der Grund-
tendenz der Kiinstlerin, das biblisch-historische Geschehen im Geiste der
Gegenwart zu verlebendigen, also dem Fischer von Genezareth hier etwa
die typischen Ziige eines modernen Fabrikarbeiters zu geben.

Unerklédrlich wird vielen besonders die kauernde Gestalt iiber dem
Spruchband des Jeremias sein, die nach Absicht der Kiinstlerin wohl als
trauernde Menschheit gedeutet werden soll. Es ist die Symbolisierung der
durch die Jahrhunderte weiterhallenden Warnung und Klage des Pro-
pheten, dafl Generationen auf Generationen bis zum Ende der Welt in
weiten Kreisen die gnadenvolle Stunde der Erldsung nicht erkennen und
durch ein gottbezogenes Leben anerkennen wollen. Tief schiirfen also diese
Gedanken; ist es auch gelungen, ihnen im Schaubaren iberzeugenden
Ausdruck zu geben! An diesem und an vielen verwandten Beispielen
stoBen kiinstlerischer Subjektivismus und die Verpflichtung fiir die
Gemeinschaft unvermittelt und oft schwer verséhnbar aufeinander.

Damit ist in einem Sonderfall die grundsédtzliche Situation der
heutigen religiésen Kunst iiberhaupt beriihrt. Das, was uns heute zum
brennenden Problem geworden ist, war es frither nicht. In den Glanz-
perioden der kirchlichen Kunst fiihlte sich auch der eigenwilligste Kiinst-
ler verpflichtet, so zu gestalten, daB die Allgemeinheit imstande war,
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seinem Anruf ein verstehendes Echo zu sein. Die im ganzen noch einheit-
liche Weltanschauung erleichterte dieses Zusammenfinden ungemein. Die
religiose Gegenwartskunst ist aber eine legitime Tochter des Expressionis-
mus. Der Expressionismus, in seiner leidenschaftlichen Abwehr der mate-
rialistischen Tendenzen seiner Vorginger begreiflicherweise viel zu weit
gehend und zun#chst aus nicht christlichen Quellen gespeist, hat immerhin
auch die neue Kunst gezeugt, die zugleich religios und zeitgemifB sein
wollte. Es muBten freilich erst aus dem Schlamm, den verschwommene
Phantastik hergetragen hatte, die Goldkérner mit echt religiosem Gehalt
ausgesiebt werden. Der wilde Schrei: ,,Das Geistige heraus‘ mufite erst
artikuliert werden, um eine verstdndliche, echt religibse Sprache zu
werden. An den Nachwehen dieses iiberstiegenen Subjektivismus leiden
wir noch immer, und die Diskussionen iiber einzelne Fille gehen notwendig
weiter. Es mull den besonnenen Anwiélten der neuen religiésen Kunst das
Verdienst zugebilligt werden, die entscheidende Stunde, in der zum
erstenmal seit der Barockzeit wieder sich die Moglichkeit bot,
die religiose Kunst zeitnah zu gestalten, nicht unbeachiet und ungenutzt
gelassen zu haben. Unsere dringlichste Aufgabe ist es nun, fiirderhin die
objektiv richtige Mittellinie zu finden zwischen den berechtigten For-
derungen der Kiinstlerpersonlichkeit und den ebenso gewichtigen An-
spriichen der gldubigen Gemeinschaft. Im einzelnen Falle mégen die
Ansichten auseinandergehen, grundsétzlich ist an dieser Einstellung nicht
zu riitteln. Die schlappe Nachahmung fritherer Kunstformen, die zu ihrer
Zeit lebendig waren, heute nur mehr entkernte Hiillen sind, mul ebenso
verbannt werden wie das unreife Experiment, in dem kiinstlerischer
Egoismus nur sich selbst spiegeln will, indem er Dunkles, Unausgegorenes
als Tiefe vorzutduschen versucht. Sauerer Kitsch hat im Heiligtum ebenso
wenig ein Asylrecht wie siiBer. Von diesem Standpunkte aus ist auch das
Verhalten der kirchlichen Auftraggeber unserer Zeit folgerichtig bestimmt.
Sie diirfen keine willfdhrigen Demagogen sein, die nur tun, was die Menge
will, um ihr zu gefallen, sie miissen gelegentlich den Mut aufbringen,
unpopuldr zu werden. Ebenso wenig aber sollen sie ins andere Extrem
verfallen und in beschimender Horigkeit einem anspruchsvollen Schaffen-
den gegeniiber sich mit dem sensus Christianus auch der Besten und Auf-
geschlossensten ihrer Zeitgenossen zerwerfen.

Die besprochenen Fresken bewegen sich im ganzen wenigstens
erfreulich nahe um die angedeutete Mittellinie. Sie sind nicht willfdhrig
auf den ersten Blick, aber sie entfremden sich bei lingerer Betrachtung
nicht noch mehr. Im Gegenteil, sie wissen dem, der sich ernst mit ihnen
auseinandersetzt, immer nachdriicklicher eine Ahnung davon zu ver-
mitteln, daB diese Schopfungen einer tief religitsen Uberzeugung ent-
sprungen sind, die nicht verniedlichen, sondern aufriitteln will und im
scharfen Geisteskampfe unserer Tage ein ermutigendes Wort mitsprechen
kann. DaBl damit einer jungen, starken, kiinstlerischen Kraft zum ersten
Male Gelegenheit geboten ist, ihre bisher wenig bekannten, zukunfts-
trichtigen Fahigkeiten zu erweisen, ist ein besonderes Verdienst ihres
Auftraggebers. Schon in Aussicht stehende weitere Leistungen werden das
grofie Vertrauen und das Wagnis, das jeder erste Auftrag in sich schliefit,
zu rechtfertigen wissen.

Wien ‘ Univ.-Prof. Dr. Anselm Weiflenhofer
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NOTKER: ASSUMPTIOHYMNE

(15. August)

Mitfreude hebt die Engelsreigen
der verkldrten Jungfrau 2u,

i Die ohne Vermischung
mit Minnlichem geboren hat

3 Denn selber erstrahit sie, weil
Ihn schon
als Himmelsherrscher sie erschaut,

5 Wie mogen die Engel Marien nun,
Jesu Mutter, huldigen,

7 Welch Riihmen im Himmel
steigt zu dieser Jungfrau auf,
Die dem Herren im Himmel
einst fiir seinen heiligsten
Kérper Herberge geliehen hat!

9 Dich, Himmelskonigin,
feiert das kleine

Volk hier in frommer Gesinnung mit:

i1 Dich, Jungfrau,
kiinden Biicher an der Propheten,
meint der Jubelchor hoher Priester,
dich predigen
Christi Apostel und Mdrtyrer.

Den Sohn, der mit eignem L
Blute der Welt Arznei gewdhrt,

Dem einst sie auf Erden, dem 4
Sdugling
als Jungfrau ihre Briiste bot.

Die selber als pflichtige Diener sich &
kennen fiir Mariens Sohn!

Wie schimmernd in Héhen 8
blickt nun sie, der Meeresstern,
Der die Leuchte fiir alle
Gestirne und Sterbliche
Und fiir die Geister geboren hat!

Dich hebt es klingenden 18
Sanges hoch iiber

Den Ather, eins mit den Engeln all.

Dir folgen 12

Mann und Weib zumal, dichte Scharen,

denen jungfraulich Leben lieb ist,
> den himmlischen
Wesen in Keuschheit es gleichzutun.

Und nun gibt die ganze Kirche —
im Herzen dir,
dir in Gesdngen anddchtig nah —
Ihre innige Verehrung
dir zu erkennen,
Wenn demiitig betend sie
dich anruft, Maria,
Du wollest als Beistand ihr
nahe bei Christus dem Herrn
ewig zu wirken geneigen.

Aus Wolfram v. d. Steinen: ,Notker der Dichter* (Verlag A. Francke AG., Bern).
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Lydia Roppolt Detail ans der Kreuzabnabme






DIE SONNTAGSHEILIGUNG IN DER
VATERPREDIGT

Unter dem Titel ,,Dominica® brachte diese Zeitschrift (Heiliger Dienst,
Jahrg. V, Folge 3/4, S. 91 ff.) eine Reihe von Beitrdgen iiber die Sonntags-
heiligung. Als Fortsetzung bieten wir hier die Ubersetzung einer Predigt
uber den Tag des Herrn aus der patristischen Zeit. Sie wird dem
hl Augustinus zugeschricben und findet sich in der Ausgabe der
Werke dieses Heiligen durch die Theologi Lovanienses, Kéln 1616, t. X.,
p. 359 sq. unter dem Titel: Dominica XXVL post Trin,, si occurat, de eo
quod scriptum est, vacate et videte, quoniam ego sum Deus ete, Text-
kritisch ist die Predigt nicht gesichert. Nach dem Urteil der Herausgeber
gehort sie zu einer Mittelgruppe, die mit einer gewissen Wahrscheinlichkeit
dem hl. Augustin zugeschrieben werden kann: »Aut non satis discussos,
aut ex judicio quorundam eruditorum dubiae autoritatis . . . neque enim
voluimus nimio rigore in Appendicem reiicere, quidquid nobis videretur
Augustini non esse, cum et alii sensum suum habeant.* Jedenfalls ent-
spricht der Inhalt gut dem Milieu einer Sonntagsfeier, wie es F. van der
Meer in dem Werk , Augustinus der Seelsorger” S. 545 ff. unter dem Titel
,»Bin Sonntag in Hippo‘ schildert.

Wohl wird die Sonntagsruhe in dieser Predigt auf ein althergebrach-
tes kirchliches Gesetz zuriickgefiihrt, aber die einzelnen Forderungen
werden nicht aus einem Gesetzestext abgeleitet, sondern aus dem tiefen
Sinn des Herrentages, Im Vordergrund steht das Positive, die Hingabe an
den heiligen Dienst des Herrn. Was diesen heiligen Dienst schiidigt, ist zu
vermeiden, Die Forderungen an die Sonntagsruhe sind deshalb viel um-
fassender als etwa die mit gutem Grund als unbefriedigend empfundene
Umschreibung der ,,opera servilia®“. Dieser Ausdruck fehlt vollstindig.
Abgelehnt werden im einzelnen ,opera ruralia®, ,negotia terrena® ,ille-
cebrae mundanae“, gefordert das ,,otium* im Sinne des Freiseins fiir Gott.
In einer andern Predigt derselben Ausgabe (t. 10., p. 332) auf den 10. Sonn-
tag unter dem Titel ,,.De Christiano nomine sermo I.* werden dieselben
Gedanken entwickelt, jedoch noch besonders auf den Sonntagstanz hin-
gewiesen: ,In sanctis festivitatibus choros ducendo” . .. sogar ,,... ante
ipsas basilicas sanctorum.” Solche Menschen kommen als Christen zur
Kirche und gehen als Heiden von der Kirche weg, denn diese Tanz-
gewohnheiten sind Uberbleibsel aus heidnischer Zeit.

Um noch eine sichere Stelle aus Augustinus anzufiihren, sei auf seine
wundervolle Darstellung der ewigen Sabbatruhe im letzten Kapitel des
Werkes De Civitate Dei hingewiesen: ,,... erit sabbatum nostrum cuius
finis non erit vespera, sed Dominicus dies velut octavus aeternus, qui
Christi resurrectione sacratus est, aeternam non solum Spiritus, verum
etiam corporis requiem praefigurans, Ibi vacabimus et videbimus, vide-
bimus et amabimus, amabimus et laudabimus, Ecce quod erit in fine sine
fine .. .

Text der Predigt:

Ihr wiBt, vielgeliebte Briider: Unsere heiligen Viter haben darum
Brauch und Gesetz eingefiihrt, wonach wir an den Festen der Heiligen
und besonders am Tage des Herrn von der Arbeit ruhen und von welt-
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lichen Geschiften uns enthalten, damit wir uns um so freier und ungehin-
derter dem Dienste Gottes widmen konnten, da uns ja keine Beschwernis
mehr zuriickhilt. Weltliche Sorge sollen wir an diesen Tagen beiseitelegen,
damit wir um so bereitwilliger unsern Sinn auf den Willen Gottes zu
richten vermégen. Der Herr selbst spricht ja durch den Propheten: ,,Macht
euch frei und erkennt, daB ich Gott bin (Ps 45, 11).“

Was wird aber mit jenen geschehen, die dieses Gottesgesetz verachten
und, in allerlei Sorgen und Geschifte verstrickt, sich nicht der Beschauung
gottlicher Dinge weihen wollen? Ich fiirchte, sie kénnten beim kiinftigen
Gerichte an die Tiire klopfen und Eintritt begehren, aber die Antwort des
Herrn zu héren bekommen: , Wahrlich, ich sage euch: Ich kenne euch
nicht. Weichet von mir alle, ihr Ubeltiter (Lu 13, 27).“ Und wer es heute
verschmiht, Gott zu suchen, wird dann von Gott zuriickgewiesen werden.
Deshalb, meine Briider, laBt es euch nicht beschwerlich fallen, an den
Tagen des Herrn und den Festen der Heiligen euch um den Dienst Gottes
zu miihen.

Die Apostel und die apostolischen Ménner haben den Tag des Herrn
deshalb zu einem Tag religioser Feier bestimmt, weil an diesem Tag unser
Erléser von den Toten auferstand. Er wird Tag des Herrn genannt, damit
wir an ihm uns von irdischen Arbeiten (operibus terrenis) und weltlichen
Liisten (mundanis illecebris) enthalten und nur Gottes Ehre dienen. Diesen
Tag also sollen wir ehren und hochschatzen wegen der Hoffnung auf
unsere eigene Auferstehung, die uns durch die Auferstehung Christi
geschenkt ist. Wie némlich unser Herr und Erloser Jesus Christus von den
Toten auferstand, so hoffen auch wir am Jiingsten Tag der Auferstehung
teilhaft zu werden. . >

Dieser Tag erscheint aber auch in den heiligen Schriften als hoch-
feierlicher. Er ist nimlich der erste Welttag. An diesem Tag wurden die
Elemente der Welt geschaffen, an ihm die heiligen Engel. An diesem Tag
ist Christus von den Toten auferstanden, an ihm der Hl. Geist vom Himmel
auf die Apostel herabgekommen, und an ihm wurde zum erstenmal in
der Wiiste das Manna vom Himmel her geschenkt. Durch diese Offen-
barungen und Tatsachen ist der Tag des Herrn vor den anderen ausge-
zeichnet worden. Mit Recht haben also die heiligen Lehrer gesetzlich
bestimmt (decreverunt), daB die ganze Herrlichkeit der Sabbatfeier auf
den Tag des Herrn verlegt werde. Was die Juden in Sinnbildern feierten,
das begehen wir in Wahrheit und Wirklichkeit. Unsere wahre Ruhe wird
dann kommen, wenn unsere Auferstehung sich vollzogen hat, und die
Belohnung fiir Leib und Seele zugleich vollendet ist.

Beobachten wir also, liebe Briider, und heiligen wir den Tag des
Herrn, wie es den Alten fiir die Sabbatfeier vorgeschrieben wurde. So
sagt ja der Gesetzgeber: ,,Von Abend zu Abend sollt ihr eure Sabbatruhe
halten (Lev 23, 32).“ Schauen wir, daB unser Feiern (otium) nicht eine
bloBe Leere sei (vanum), sondern vom Abend des Samstags bis zum Abend
des Herrentags halten wir uns frei von Landarbeit (a rurali opere) und
jeglichem Geschift, um uns einzig und allein dem Dienste Gottes weihen
zu kdnnen. So feiern wir auch auf richtige Weise den Sabbat des Herrn
nach dem Herrenwort: ,,An diesem Tage diirft ihr keinerlei Arbeit ver-
richten (Lev 23, 28, Ex. 20, 10).“ Wer immer es kann, komme also zur
abendlichen und nichtlichen Feier und bitte daselbst in der Gemeinschaft
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mit der Kirche um seiner Siinden willen zu Gott. Wer aber nicht kommen
kann, der bete wenigstens zu Hause und vernachlédssige nicht, Gott sein
Versprechen einzulosen und den schuldigen Dienst zu leisten. Am Tage
(des Herrn) aber halte sich keiner von der heiligen MeBfeier fern. Keiner
bleibe miiig zu Hause, wihrend die andern sich zur Kirche begeben.
Niemand beschiftige sich mit Jagd und gebe sich dem Teufelsdienst hin,
indem er durch Wald und Feld schlendert, den Mund geodffnet zu Larm
und lautem Geldchter, statt aus tiefem Herzen zu seufzen und Worte des
Gebetes zu Gott emporzusenden. Noch Schlimmeres geschieht: Es kommen
einige zwar zur Kirche, treten aber nicht ein, verrichten keine Gebete,
warten nicht unter Stillschweigen auf die Feier der hl, Messe, sondern
besprechen ihre Héndel, schmieden ihre Rinke, vergniigen sich mit
Wiirfelspiel und nutzlosen Scherzen, wihrend im Innern der Kirche die
heiligen Lesungen gehalten werden. Bisweilen geht es noch &rger zu:
Einige erhitzen sich zu iibermiBigem Zorn, verwickeln sich in heftigen
Streit, gehen mit Waffen und Priigeln aufeinander los, so daB haufig
Totschldge vorkommen. Solches geschieht am meisten durch Menschen,
die voll sind von Neid und HaB. Sie lassen sich vom Teufel zur Kirche
fithren, nicht um selber Hilfe zu finden, sondern andere zu schédigen.
Kommen solche Menschen durch Totschlag um, oder sterben sonstwie
eines pldtzlichen Todes, wohin sollen sie dann gehen, wenn nicht auf den
Spuren ihres Fiihrers in die ewigen Qualen? Tut dag nicht, meine Briider,
tduscht nicht euch selber, gebt nicht bei euren Zusammenkiinften dem
Teufel Raum (Eph 4, 27), sondern riistet euch selbst zu einer Heimstitte
fiir Christus.

Sucht also nicht vor der Kirche Fabeleien, sondern in der Kirche
Psalmengesang und Gebet. Schwatzt auch nicht in der Kirche miteinander,
sondern haltet euch ruhig. Viele nidmlich, besonders Frauen, plaudern und
schwatzen in der Kirche so laut, daB sie selber die Lesungen der gott-
lichen Offenbarung nicht héren und auch die andern hindern. Soll das eine
Zusammenkunft und eine Ordnung im Hause Gottes sein? Sollen wir nicht
auf andere Weise mit den heiligen Engeln vor dem Angesichte Gottes
stehen?

Noch iiber einen andern, sehr schmerzlichen Mifistand muB ich mich
mit euch beklagen. Einige, besonders solche, die auf dieser Welt eine
gewisse Macht ausiiben kénnen (wohl Eigentiimer oder Verwalter von
GroBgiitern, die selbst die Geistlichen anstellten, der Ubersetzer), kommen
wohl zur Kirche, geben sich aber nicht dem Gotteslob hin, sondern
zwingen sogar den Priester, die Messe abzukiirzen und nach ihrem
Belieben zu singen. Der Priester darf sich nicht mehr an den kirchlichen
Brauch halten, sondern muf sich nach der Gaumenlust und Habsucht
dieser Herren richten, So bleibt fiir den Gottesdienst nur noch ein kleiner
Augenblick tibrig, wihrend der ganze lange Tag mitsamt der Nacht ihrem
Vergniigen dienen muB. Tut das nicht, meine vielgeliebten Briider, stimmt
nicht denen bei, die solches tun. Nicht nur, die solches treiben, gehen
zugrunde, sondern auch jene, die solchem Treiben Beifall zollen (Rém 1, 32).

Vor allem also fiihrt an den Feiertagen keine Gerichtsverhandlungen
und wohnt solchen auch nicht bei. Tut das zu einer anderen Zeit und
unter Wahrung der Gerechtigkeit. LaBt euch auch nicht durch Geschenke
zu ungerechten Urteilen verleiten, denn nach dem Wort des Herrn wird
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iiber euch so gerichtet werden, wie ihr selber richtet (Mt 7, 1). Keiner von
euch betrinke sich, denn der Betrunkene gleicht gar sehr dem Wahn-
sinnigen. Léscht nicht eure Namen, die im Himmel eingeschrieben sind,
aus durch Zechgelage unter Mitmenschen, Viele tun, was schlimmer ist,
als sich selbst zu betrinken: Sie nétigen andere und sprechen ihnen zu,
mehr zu trinken, als zutriglich ist. So kommt es unter ihnen zu Streitig-
keiten und Totschlagen, Uberlegt ihr, Briider, wessen Willen diese Men-
schen damit erfiillen? , Trunkenbolde und Mbdrder,” sagt némlich der
Apostel, ,,werden das Reich Gottes nicht erlangen (1. Kor 6, 10).¢

Ich bitte euch, vielliebe Viter und Miitter, Briider und Schwestern,
um des Namens unseres Herrn Jesu Christi und um seines kommenden
Reiches und Gerichtes willen: ,,Haltet euch fern von jedem Menschen, der
einen unordentlichen Wandel fithrt (2. Tess 3, 6) und ,wandelt wiirdig
des Berufes, der euch zuteil geworden ist (Eph 4, 1), schéndet nicht eure
Wiirde und schitzt die Erlésung nicht gering, die in Christus Jesus euch
geschenkt wurde. Sthne Gottes werdet ihr genannt, weil der wahre
Gottessohn euch befreit hat, Erwerbt durch gute Lebensfithrung das
Wohlgefallen eines so erhabenen Vaters, damit er euch nicht als ganz
unwiirdige Knechte der ewigen Strafe iiberantworten muB, sondern als
seine liebsten S6hne zum himmlischen Vaterland fithren kann, damit ihr
Miterben seines Sohnes Jesus Christus werdet, mit dem er als Gott lebt
und herrscht in Einheit mit dem Heiligen Geiste in alle Ewigkeit. Amen.

Stans (Schweiz) P. Bdwin Strissle OF M. Cap.

BEGEGNUNG MIT GOTT IM BETEN
DER KIRCHE

,Allherrschender, immerseiender Gott, aus der Uberfiille Deiner Vater-
huld iibersteigst Du Verdienen und Bitten jener, die zu Dir flehen: Ergiefe
{iber uns Dein Erbarmen, wollest Du uns verzeihen, was das Gewissen
fiirchtet, und hinzugeben, was unser Beten nicht zu bitten wagt.”

(11. Sonntag nach Pfingsten)

Fiir den Menschen unserer spiten Zeit ist Beten eine Miihsal. Die
Selbstverstindlichkeit, mit der zumeist in gottesdienstlichen Feiern ge-
betet wird, diirfte fiir viele Christen nicht zutreffen. Sie miissen beten
lernen und sich in die Weise des Betens einiiben. Wer redlich sich bemiiht,
Beten nicht als Ventil fiir neurotische Stérungen und fiir selbstsiichtige
Zwecke zu miBbrauchen, sondern wahrhaft sicht bereiten mochte, betend
Gott zu begegnen, wird durch lange Jahre hin jeweils zu den Urspriingen
des Betens zuriickkehren miissen, Diese Urspriinge liegen in der Heils-
geschichte und in den Zeugnissen der HI. Schrift.

Die Gebete der Kirche werden zwar an jedem Herrentag gesprochen
— diese Ubung ist notwendig, sollen nicht grofie Moglichkeiten der Ver-
gessenheit anheimfallen —, aber etwas anderes ist es doch, ob man sich
mit dem rein pflichtmaBigen Sprechen begniigt oder sich bemiiht, mit den
Gebeten vertraut und in ihnen heimisch zu werden, Aus der Vertrautheit
und Aneignung kann eine Fruchtbarkeit betender Gottesbegegnung er-
wachsen. Dazu ist aber vorerst wohl auf lange hin ein geduldiges und
beharrliches Tun erforderlich, iedes Gebet aus seinem Ursprung zu ver-
stehen, um dadurch sich in sein Denken und Fiihlen einzuiiben.

Diese Beharrlichkeit ist vor zllem gefordert gegeniiber Gebeten wie
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dem heutigen, das eine groBe Farbigkeit im Fithlen und eine weite Spanne
in Aussage und Bild aufweist. Jede Bewegung und jedes Bild unseres
Gebetes erwichst aus den Bezeugungen und Gebetsanweisungen der
HI. Schrift und verweist durch sie hindurch auf eine urtiimliche Gottes-
erfahrung., Um nichts anderes geht es in unserer Interpretation, als daf
die Moglichkeiten solcher Gottesbegegnung, deren Chiffre jedes Kirch-
gebet ist, sich unseren Gemeinden und den einzelnen Christen erdffnen.

Wir hoffen, daB sich die Schicht des Unpersénlichen, die iiber den
Gebeten lagert, aufdecken 148t und wir auf ihre eigentiimliche Bewegt-
heit und Leidenschaft stoflen. Die Orationen gehoren zu den leidenschaft-
lichsten Gebeten der Kirche. Bis in jedes Wort hinein kénnen wir ihr
Ringen um den lebendigen Gotit spliren. In jeder Oration spiegelt sich
menschliche Not wider. Und in allen Gebeten geht es um das gleiche Ziel,
daB die Betenden zu ihrem eigentlichen Wesen und Selbst von Gott her
gelangen. Diese Gebete wurden ,objektiv genannt. Manche meinten,
damit seien sie unpersénlich und bezégen sich nicht auf die Not des ein-
zelnen. Im Gegenteil: wenige Gebete bediirfen einer solchen persénlichen
Anstrengung wie diese, sollen ihre verschiitieten Moglichkeiten er-
schlossen werden.

Das ausgewihlte Gebet erscheint in einer vielfachen Farbigkeit der
Bilder und Gefiihlsnuancen, in einer auBerordentlichen Bewegtheit der
Vollziige in Anrufungen und Bitten. Schreiten wir Schritt fiir Schritt den
Gebetsraum ab, so treffen wir auf einen Reichtum der Aussagen, Bilder
und Bitten, die wir gegeniiber der sonstigen Verhaltenheit der Kirchen-
gebete nicht gewohnt sind. Der allherrschende Gott wird angerufen, seine
Viterlichkeit geriihmt, deren Huld in MaBlosigkeit sich immer wieder den
Seinen zuwendet und die Grenzen dessen, was sie verdienen und erbitten
konnen, weit hinter sich 148t. Wie in anderen Gebeten ist die Mitte die
Bitte um Erbarmen, allerdings farbiger und anschaulicher im Bild des
sich ergieBenden Regens. Am vergangenen Sonntag lautete die gleiche
Bitte: ,Vervielfiltige tiber uns Dein Erbarmen®. Das ist kein zufilliger
Unterschied, vielmehr verweist die Bitte des heutigen Tages auf eine noch
urtiimlichere Gotteserfahrung zuriick, tiber die wir noch sprechen werden.

Die Bitte faltet sich aus und spricht von der Mitte des Menschen,
seinem Gewissen, von der Furcht, an der er leidet, sie spricht von seinem
Beten, das verzagt ist und dem der Glaubensmut fehlf, Dieses Bekenntnis
ist eingelassen in die beiden Bitten um Verzeihung und um Gewihrung
dessen, was ,unser Beten nicht zu bitten wagt®.

Das Gebet formuliert sich aus einem ihm eigentiimlichen Daseins-
gefiihl, das mehr zwischen den Zeilen anklingt, mehr angedeutet als
deutlich ausgesprochen wird. Vom Verdienen (merita) wird gesprochen
und davon, dafl Gott die Grenzen dessen, was der Mensch verdient, {iber-
schreitet, Wie ist es mit den Verdiensten bestellt, die eine Gemeinde oder
ein einzelner aufweisen kann? Hat der Mensch etwas, das Gott gegeniiber
Verdienst sein konnte, wohl gemerkt, ein Verdienst, das aus eigenem er-
worben ist? Die Antwort empfangen wir aus den Zeugnissen der Orationen.
Statt vieler wollen wir nur das eine vom 4. Sonntag in der Quadragesima
anfiihren. Dort bittet die Kirche: ,,LaB uns durch den Trost Deiner Gnade
wieder aufatmen, die wir entsprechend dem Verdienst aus unserem Tun
niedergedriickt werden®, was das Verdienst ist, das sie von sich aus auf-
weisen kann,
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Diirfen wir eine andere Situation erwarten, wenn wir die Bitte um
Erbarmen ernst nehmen? Furcht und Kleinmut sind die Zeichen der
Situation, in der sich die Betenden befinden.

Die Vielfalt des Gebetes ist so groB, dal wir sie erst nach und nach
vollziehen kénnen. Wir miissen gegen die Gefahr angehen, lediglich die
Worte zu mehren oder uns &dsthetisch an der Schonheit des Gebetes zu
erfreuen, ohne uns seine Bewegung anzueignen oder von ihr befroffen zu
werden.

Die Mbglichkeit, derartige Gebete sich zu eigen zu machen, sehen wir
auch gegeniiber dem heutigen darin, die heilsgeschichtlichen Zusammen-
hinge mit der Hl. Schrift herzustellen. Das Gebet bittet um Erbarmen und
beruft sich auf die Vaterhuld Gottes, die sich im UbermaBl den Seinen
bezeugt hat. Bezeugt hat — miissen wir sagen, aber im Augenblick des
Betens bediirfen die Betenden erneut des Erweises dieser Viterlichkeit,
miiBten sie sonst um sie bitten? Uber dieser Oration steht die bange Frage,
die wir aus einem dhnlichen Gebet kennen, das uns im Buch des Propheten
Jesaias aufgezeichnet ist: ,,Wo ist nun dein Eifer, deine Macht? Deine
groBe herzliche Barmherzigkeit hilt sich hart gegen mich. Bist du doch
unser Vater; denn Abraham weil von uns nicht, und Israel kennt uns
nicht, Du aber, Herr, bist unser Vater und unser Erléser; von alters her
ist das dein Name* (Jes. 63, 15 f.). Dem Betrachter mag auffallen, wie oft
unsere Gebete sich auf die Viterlichkeit Gottes berufen. Das prophetische
Zeugnis sagt, mit der Friihzeit der Offenbarung sei Vater der Name, mit
dem Gott angerufen werde. In der Tat, bereits in der Abschiedsrede des
Moses mahnt dieser das ungetreue Volk: ,Dankest du also dem Herrn,
deinem Gott, du toll und toricht Volk? Ist es nicht dein Vater und dein
Herr? Ist’s nicht er allein, der dich gemacht und bereitet hat? (5. M. 32, 6).
In der Reihe dieser Zeugnisse stehen die Gebete, die von der Vaterlich-
keit Gottes reden und ihn indirekt als Vater anrufen, Auch das Gebet,
das Jesus die Seinen lehrte, ist aus diesen geschichtlichen Zusammen-
héngen zu verstehen. Zwischen der Situation des prophetischen und des
heutigen Gebetes besteht eine Verwandtschaft. Beide bitten um Erbarmen,
in beiden Gebeten bedarf die versammelte Gemeinde dringend der gott-
lichen Barmherzigkeit. Das Geheimnis von Schuld und Erbarmen wird
ausdriicklich in dem Vers ausgesprochen, der auf das eben zitierte Gebet
folgt: ,,Warum léssest du uns, Herr, irren von deinen Wegen und unser
Herz verstocken, daBl wir dich nicht fiirchten... Wir sind geworden wie
solche, liber die du niemals herrschtest und die nicht nach deinem Namen
genannt wurden' (Jes. 63, 17. 19). Geheimnisvoll und undurchdringlich
ist das Zeugnis, daf} Gott zuldBt, wie sein Volk abirrt und sein Herz sich
verschliefit. Die Verse sind wie die Erlauterung der Situation, aus der die
Bitte um Erbarmen nicht nur im heutigen Gebet entsteht.

,Denn Abraham weil von uns nicht, und Israel kennt uns nicht“.
Nicht geniigt es, sich auf Abraham zu berufen, der von Gott erwéhlt
wurde. Nicht genligt es, den Stammvater Jakob zu kennen. Sie konnen
nicht helfen gegen Gottes Zorn. Thm steht jeder allein gegeniiber, und
die Tat des Erbarmens ist neu und unableitbar wie am Anfang.

Noch einmal beruft sich das Gebet in dem prophetischen Buch auf
Gott in seiner Viaterlichkeit, bittet wie das heutige, einzuhalten in seinem
Zorn: ,,Aber nun, Herr, du bist unser Vater; wir sind Ton, du bist unser
Tépfer; und wir alle sind deiner Hinde Werk. Herr, ziirne nicht zu sehr
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und denke nicht ewig der Siinde. Siehe doch das an, daB wir alle dein
Volk sind* (Jes. 64, 7 1.). Im heutigen Gebet wurde von den Betenden als
den Flehenden gesprochen. Wie wenig in dieser Aussage eine rhetorische
Ausschmiickung vorliegt und wie sehr das Gebet um die Bedréngnis weiB,
mag sie sich den Bittenden in ihrem wahren AusmaB auch entziehen,
diirfte der Vergleich mit dem Gebet zeigen, das dem Propheten Jesaias
entnommen ist. Die Bitte wird in diesem Gebet tatsichlich zu einem
Flehen, zum leidenschaftlichen Bekenntnis auswegloser Not. Diese Leiden-
schaft steht hinter den Bitten der Kirche um Erbarmen, diese Bedréngnis,
die zu einer Aussage wie die folgende fiithrt: ,,Herr, willst du so hart sein
zu solchem und schweigen und uns so sehr niederschlagen? (Jes. 64, 11).
Wir sollten uns erinnern, wie oft die Gebete in der Quadragesima davon
sprechen, daB Gottes Volk niedergedriickt und zu Boden geschlagen ist.
Dann werden wir unschwer erkennen, aus welcher leidenschaftlichen
Bewegtheit sie rufen.

Wir erwihnten, wie sinnenhaft die Bitte um Erbarmen in unserem
sonntéglichen Gebet ist. Auch dieses Bild diirfte das Gebet geschopft haben
aus der lebendigen Beziehung zu den Gotteszeugnissen der HI. Schrift.
Um welches Ziel geht es dem bittenden Gebet der Kirche? Darum, daf die
Gemeinde und die einzelnen wahrhaft umkehren zu ihrem Gott. Diese
Umkehr nennt ein liturgisches Gebet, das der Prophet Hosea iiberliefert
hat: , Bekehre dich, Israel, zu dem Herrn, deinem Gott; denn du bist ge-
fallen um deiner Missetat willen. Nehmet diese Worte mit euch und be-
kehret euch zum Herrn und sprecht zu ihm: Vergib uns alle Stinden®
(Sos. 14, 2 £). In diesem Ruf um die Umkehr des Volkes findet sich ein
sinnenhaftes Bild, das auf die Bitte unseres Gebetes hinweist; dieses bittet
nicht einfach um Erbarmen, sondern darum, daB Gott dieses Erbarmen
ausgieBe. Wir sehen das Bild vor uns von dem Leben, das verdorrt und
abstirbt und dem zur letzten Stunde das Nafl eines rettenden Taues oder
Regens gewihrt wird. In diesem Bild verheiit Gott dem abtriinnigen Volk
neues Dasein: ,Ich will Israel wie ein Tau sein, dafl es soll blithen wie
eine Rose, und seine Wurzeln sollen ausschlagen wie der Libanon und
seine Zweige sich ausbreiten, daB er so so schén wie ein Olbaum, und soll
so guten Geruch geben wie der Libanon® (Hos. 14, 6 £.).

Verwechseln wir diese Bildrede nicht mit Allegorie. Weist vielleicht
das Bild vom Tau und vom AusgieBen des Erbarmens in unserem Gebet
noch weiter zuriick in die Geschichte der Gotteserfahrung, in jene Zeit,
da tatsichlich im Geschenk des Regens, der sich tiber diirstendes Land
ergoB, Hunger und Tod abgewandt wurden, Gottes Erbarmen sich be-
zeugte? Ist damals sinnenhaft im Regen, der neues Leben gewéhrte, der
erbarmende Gott erfahren worden und zittert bis in dem heutigen Gebet
jene alte Erfahrung nach?

Wir erinnern uns der Erzihlung, die tiber den Propheten Elias berichtet
wird und seines drohenden Wortes: ,,S0 wahr der Herr, der Gott Israels,
lebt, vor dem ich stehe, es soll diese Jahre weder Tau noch Regen kommen,
ich sage es denn (1. Kon. 17, 1). Erinnern wir uns der Kémpfe, die Elias
gefiihrt hat, wer der lebendige Gott und Herr Israels sein soll, der Gott
des Bundes oder der Baal. Verfallen war alles Volk den Kulten des Baal,
und unverdndert dauerte das Zeichen der Diirre und des Hungers. Da
geschieht der seltsame Kampf auf dem Berg Karmel, der zu dieser Stunde
den Fortgang der Offenbarungsgeschichte entscheidet. Nun erscheint das
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Zeichen nahenden Regens iiber dem diirren und hungernden Land: ,,Und
ehe man zusah, ward der Himmel schwarz von Wolken und Wind, und
kam ein grofer Regen® (1, Kon. 18, 45).

Klingt diese Erfahrung nach in der bildhaften Rede, mit der wir um
Gottes Erbarmen bitten, jene Erfahrung, die eine doppelte war, dall der
Gott des Bundes der einzig lebendige ist und im Geschenk des Regens
erbarmend das Leben ausgegossen hat tiber dem diirstenden Land.

Wir kénnen uns nicht ernsthaft genug bemiihen zu verstehen, was die
Bitte um Erbarmen besagen soll, die so hiufig uns in den Gebefen der
Kirche begegnet. Sie spiegelt wider die grundlegende Erfahrung des
heiligen Gottes wie auch die Begegnungen, in denen dieser Heilige sich
immer wieder als der Erbarmende erwiesen hat. Im Buch des Propheten
Daniel ist uns ein Gebet iiberliefert, das in gleicher Weise um die Mitte
kreist, um den erbarmenden Gott, und bittet, auch in dieser Stunde Er-
barmen zu gewihren: ,,Denn wir haben gesiindigt und iibel getan, damit,
daB wir von dir gewichen sind und allenthalben wider dich getan haben
und deinen Geboten nicht gehorcht, noch ihrer geachtet, daB wir danach
titen, wie du uns befohlen hast, auf daB es uns wohl ginge“ (Apokr. Da-
niel, 3, 5). Eben dieses ist gemeint, wenn das Gebet des heutigen Scnntags
von der Furcht spricht. Etwas auch im Menschen, der sich iiber sich
tduscht, weiBl dennoch, wie schuldig er ist, und weil sehr wohl, wie wenig
er Erbarmen erwarten diirfte, wiirde Gott sich zum Menschen so verhalfen
wie diese zu einander.

,Verzeih, was unser Gewissen fiirchtet”, So spricht das Gebet, aber
die Furcht soll aufgehoben werden in Vertrauen, Diesem gleichen Schritt
begegnen wir in dem Gebet des Propheten Daniel: ,/Aber doch verstolle
uns nicht ganz um deines heiligen Namens willen und verwirf deinen
Bund nicht und nimm deine Barmherzigkeif nicht von uns® (ebd. 3, 10 £.).

Der Vergleich zwischen diesem alttestamentlichen Gebet und den Ge-
beten der Kirche lehrt, daB der Mensch erfahren muf, wer Gott ist, um
seiner Schuld gewiB zu werden, um Uberhaupt Gewissen zu haben. Erst
aus dem Wissen und Gewissen von Schuld, die nicht sein diirfte, 148t sich
die MaBlosigkeit gottlichen Erbarmens erahnen: ,,Darum laB uns nicht
zu Schanden werden; sondern tue uns, Herr, nach deiner Gnade und nach
deiner groBen Barmherzigkeit® (ebd. 3, 18).

Mit der Intensitit der Gotteserfahrung wichst die Erkenntnis in die <
eigene Schuld. Damit weitet sich auch die anfénglich so enge Moglichkeit
des Beten-kénnens. Unser heutiges Gebet erwihnt ausdriicklich die Mut-
losigkeit, die im durchschnittlichen Beten sich auswirkt. Man mochte
fast sagen, dieses Beten ist kleinlich bezogen auf die Dinge des Alltags,
an die wir uns verloren haben, statt — geoffnet fiir die Werte und Gren-
zenlosigkeit — betend sich auf das Abenteuer mit Gott vorzubereiten.
Etwas dieser Weite wird fithlbar in den Bildern von der Uberfiille viter-
licher Huld, vom Ubersteigen dessen, was wir verdienen und bitten
konnen, von der Hoffnung, Gott werde die kleinliche Enge des Betens
auftun und in die wahre Weite menschlicher Mdglichkeiten mit Gott
fihren. - -

Diese Weite, in der das groBe Abenteuer des Menschendaseins, die
Begegnung mit Gott wartet, verleiht auch einem anderen Gebet im Alten
Testament die Farbigkeit. Dieses Gebet ist geeignet, uns auf den Vollzug
des heutigen vorzubereiten. ,,Aber die Barmherzigkeit, so du verheiflest,
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ist unermeflich und unausforschlich. Denn du bist der Herr, der Aller-
hochste tiber dem ganzen Luftboden* (Apokr. Chron. 33, 6 f.).

Die Kleinlichkeit unseres Betens kennt nur MenschenmaBe; solange sie
in ihnen befangen ist, vermag sie nicht zu erkennen, wie grenzenlos und
maBlos der erbarmende Gott ist. Von dieser Erfahrung ist jedes Gebet
der Kirche getragen, und an die Grenzen géttlicher Grenzenlosigkeit, der
Uberfiille seiner Viterlichkeit, will jede betende Bewegung hinfithren.
Die Lieblichkeit gewohnter Bilder muB verblassen, damit die gréBere Er-
fahrung entstehen kann. Am Ende des Weges, den die Gebete der Kirche
fihren, sollte bis in den Sinn hinein eindringlich werden, was wir in dem
soeben gehorten alttestamentlichen Gebet lesen: ,DaB jedermann muB
vor dir erschrecken und sich fiirchten vor deiner groBen Macht* (ebd. 33, 4).%)

Miinchen Univ.-Prof. Dr, Fritz Leist

DAS PROBLEM DES MODERNEN
KATHOLISCHEN KIRCHENBAUES

Alle Kultur als Ordnung héheren Menschentums nimmt ihren Aus-
gang von einer Zweiheit, der Religion und dem Volkstum, das sich in der
Landschaft entwickelt und sie gestaltet. Auch die Kunst ist nur in Ver-
bindung mit jenen Urkréften der Kultur denkbar.

Von allen Kunstarten lebt die bildende Kunst am stirksten im
Raume. Vornehmlich die Baukunst ist die raumgebundenste Kunstart, da
sie nicht nur in der Welt des Raumes lebt, sondern selbst Raum in ihrer
Scheinwelt schafft. Diese Gebundenheit an den Raum, dieses Leben im
Raum und als Raum macht sie mehr als irgend eine andere Kunstart von.
den im Raum wirkenden zeitlichen, geschichtlichen Verdichtungen der
religidsen und volklichen Urkrifte einer Kultur abhingig, z. B. von den Kuilt-
gemeinschaften und Reichen, von Patronatsherren, von Orden und Stidten
etc. Der Bauherr, der den Zweck des Baues bestimmt und dem Kiinstler
den Auftrag gibt, gehort zum Bau. Man baut nicht, wie man Bilder malt
oder Dramen schreibt aus Gelegenheit. Bauen ist ein Amt. Vollends der
Sakralbau tragt hochsten amtlichen Charakter. Sein Dasein und Sosein,
das von kultischen Bediirfnissen bestimmt ist, macht den Sakralbau selbst
zum stérksten Ausdruck der religiosen Urkrifte einer Kultur und damit
zur Verkorperung der Kulturwelt tiberhaupt, zu ihrem Symbol. Das gilt
fiir jeden Kultbau, fiir jede Kultur, von den Griechen, von den Agyptern,
von der islamitischen Welt und von den christlichen Kultbauten des
Morgen- und Abendlandes. Die Kathedralen der Isle de France sind katho-
lische Gotteshduser und ein Stiick nordfranzésischen Volkstums. Die
Miinster am Oberrhein verkérpern denselben religiosen Inhalt wie die
Kathedralen, sind zugleich aber ein Seelenspiegel des Alemannentums. Der
Dom zu Miinster dient derselben Liturgie wie der Markusdom von Venedig,
und doch, wie verschieden sind die Formen der beiden. Der eine kann
seine Gebundenheit an das Westfilische, der andere seine Néhe zu Byzanz
nicht leugnen. Auch die Kirchen des Morgenlandes sind Spiegel der volk-

*) Der Beitrag von }ri’m Leist ist dem Manuskript des in Vorbereitung
befindlichen zweiten Teiles ,Gebet der Kirche®, In viam salutis, hg. v. Institutum
Liturgicum, Bd. IV, entnommen (Verlag Rupertuswerk, Salzburg - St. Peter).
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lichen Krifte, denen sie entwachsen. Eine abstrakte, gleichsam inter-
nationale Bauweise ist in der Geschichte versucht worden. Aber diese
Versuche haben zeitlich nie lange Bestand gehabt. (Kluniazenser, Zister-
zienser, nordfranzosische Kathedralgotik.)

Die Form der Frommigkeit eines Zeitalters ist ein Kind der Ehe
zwischen Religion und Volkstum. Sie beeinflut die Baukunst ebenso wie
die Bautechnik den Sinnzusammenhang zwischen Kultur und Kultus, Stil
und Haltung offenbart. Die Kirchenkunst muB also an den Stil der Frommig-
keit einer Zeit gebunden sein. Die Wandlungen des Kirchenbaues sind ab-
hiingig von der Verinderung des Seelenspiegels der Frommigkeit und vom
Jahrhundert der Bautechnik. Die Frommigkeit ist dabei das Primére.
Die Geschichte beweist es, z. B.: der Gewdlbebau war auch in friih-
romanischer Zeit moglich. Die Apsiden und Krypten wurden stets gewolbt.
Das romische Erbe der Wolbung war nicht verlorengegangen. Aber man
wolbte Hochbauten deshalb nicht, weil man sie nicht wolben wollte. Die
Wolbung entsprach nicht dem Geiste der Zeit und der Frommigkeit jener
Jahrhunderte, Erst als das individuelle BewuBtsein erwachte, forderte es
Raumgruppen, und da jedes Joch eine Raumgruppe fiir sich bedeutet, kam
man zunichst von der Flachdecke tiber die Tonne zum Joch-Gewdlbe. Dafl
die Bautechnik sich diesem Wollen anschloB, ja, sich bei den Versuchen,
die Frommigkeit zeitgem#B im Kirchenbau darzustellen, sich selbst ent-
wickelte und sich neue Moglichkeiten schuf, besagt nichts gegen die These,
daB es zunichst das Bild der Frommigkeit wandelte und die Technik ihm
folgend Schritt hielt. Die historischen Stile sind also nicht allein zu
erkliaren aus der Mbglichkeit der Darstellung, sondern sie sind in erster
Linie Wandlungen in der Auffassung des Darzustellenden.

Niemand wird leugnen, daB die altchristliche Basilika mit ihrer
straffen Ausrichtung auf den Altar und den Thron des Pontifex am riick-
wiirtigen Ende der Apsis ein Spiegel altchristlicher spitantiker Frommig-
keit ist. Sie entspricht in ihrer Kargheit und Niichternheit und Strenge
dem asketischen Ideal der Weltverneinung. Wie Inseln des Guten, des
Heiligen, schwimmen die altchristlichen Basiliken in der bosen Welt, die
noch nicht verchristlicht ist. Nicht einladend sind ihre Tore, sondern
abweisend. Nur wer rein ist, trete ein in das Heiligtum. Er reinige sich an
dem Brunnen des Narthex, ehe er in dasselbe eintritt. Die altchristliche
Basilika ist ausgesprochene Richtungskirche. Wie ein Steuermann sitzt der
Pontifex als Liturge im Hohlraum der Apsis, straff leitet er den Gottes-
dienst, der zwar subjektive Haltepunkte kennt, der aber im ganzen
gesehen amtlich, feierlich, objektiv ist. Es ist die Frémmigkeit der Liturgie,
die sich in diesen Bauten manifestiert. Die Flachdecke gibt dem Ganzen
noch einen strafferen und disziplinierteren Zug.

Die christliche Antike kennt noch einen anderen Kirchentypus, den
Zentralbau, der vor allem in der kulturellen Reichweite von Ostrom seine
letzte Vollendung fand. Die westrémische Bauweise liebt den reinen
Zentralbau nur bei Tauf- und Grabkirchen, mit der Apsis hing sie ein
zentrales Bauelement an den Lingsbau der Basilika an, mit dem Querhaus
schaltete sie ein solches schon in den Bau ein.

Auf der Basilika ruht der Kirchenbau desgAbendlandes zunichst
allgemein auch wihrend der karolingischen Zeit., Karolingische Lé&ngs-
bauten lehnen sich eng an sie an. Aber wir sehen z, B. auf deutschem
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Boden, daB Zugestindnisse an das umgebende germanische Volkstum
gemacht werden. Vierung und Doppelchorigkeit, Tiirme, die aus dem Bau-
kérper hinauswachsen, sind ein Zeichen hierfir. Die zentralen Elemente
werden verstirkt. Die Klosterkirchen von Fulda und St. Gallen sind
doppelchorig. Und es zeigt sich an ihnen die deutsche Vorliebe fiir das
kombinierte System von Zentral- und Léngsbau, das iiberhaupt ein
Problem der deutschen Kirchenbaukunst im Verlaufe der Geschichte ist
und in allen anderen Stilepochen mehr oder weniger versucht wurde.
Neben diesen den Anfang einer Entwicklung fiihrenden karolingischen
Lingsbauten stehen auf deutschem Boden die Zentralbauten, vor allem
Aachen und St. Michael in Fulda. Auch sie entwachsen dem Frommig-
keitsideal der karolingischen Epoche. Sie habengals reine Rundkirchen
wenig Schule gemacht, aber ihre Grundgedanken sind von der spéteren
Stilepoche mit dem Lingsbau kombiniert worden. Die karolingischen
Kirchen sind das Ergebnis der Frommigkeit der karolingischen Epoche.
Wir spiiren den Nachhall der Jahrhunderte liturgischer Prégung eines
Leo und Gregor des GroBen. Und zwar gilt dies sowohl fiir die reinen
Zentralbauten wie fiir die Lingsbauten. Die karolingische Frommigkeit
in Deutschland zehrt von den Friichten der spitantiken Frommigkeit des
Zeitalters der Basilika Roms, Westroms und den Kuppelbauten Ostroms.
Sie ist scheu, karg und asketisch wie diese. Noch ist das Christentum nicht
so sehr mit dem germanischen Volkstum verschmolzen. Noch sind Ab-
stinde und Konturen zu sehen.

Was die altchristliche Antike und die karolingische Vorstufe des
romanischen Stils im wesentlichen als gesonderte Prinzipien darstellen,
nimlich die zentralen und die Richtungsbaugedanken, versucht der
romanische Stil zu kombinieren, und zwar zunichst zaghaft
und tastend, dann aber in immer michtigeren Akkorden, immer voller
und klingender, bis die Staufik als Héhepunkt des romanischen Stiles bei
der Bauidee unerhért weit ausholt. Die Durchdringung des Léngsbaues
mit zentralen Ideen, das ist ein Problem des romanischen Stiles. Das ist
aber auch nicht nur ein Problem der Technik, der ,Kunst”, sondern ein
Problem der Frommigkeit. Die karolingische Zeit hatte bei aller
Ausrichtung zur AusschlieBlichkeit beider Prinzipien einen Ansatz zu
ihrer Kombinierung gezeigt mit der Doppelchérigkeit der Anlagen von
Fulda und St. Gallen. Sie ist das erste zaghafte Vorwerk einer zentralen
Durchdringung des rein basilikalen Stiles. Sie, die in der romanischen
Epoche bei grofen Stifts- und Klosterkirchen immer hiufiger wird,
entspricht nicht allein den liturgischen Anforderungen der Zeit, sondern
zeigt die Wandlung der religidsen Grundstimmung, die Wandlung der
Frommigkeit. Aus der reinen Wegkirche der Basilika, der reinen
Richtungskirche wird mehr und mehr eine Zielkire h e. In der Basilika
oder der einchérigen romanischen Kirche, z. B. der Hirsauer Kongregation,
geht der Mensch auf die Suche, er geht den Weg von der AuBenwelf
durchs Torwerk, durch das Langhaus iiber den Ménchs- oder Kapitels-
chor zum Altare in der Apsis. Alles dringt auf Bewegung der Gliubigen
in einer Richtung hin. Er befindet sich in diesen Kirchen auf einer Pilger-
fahrt vom Tor bis zum Altar. Es ist Dynamik, die die Basilika und die
einchérigen romanischen Kirchen charakterisiert. Ein vollig anderes Er-
lebnis liegt der doppelchérigen Kirche als ideelle Basis zugrunde.
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Gewill steht auch hier die liturgische ZweckmiRigkeit Pate. Im Ost-
chor der Hauptaltar. Im Westchor das Heiligengrab, der Sitz des Konigs
und die Wallfahrtskirche. Aber das ist nicht das allein Entscheidende. Ein
anderes Frommigkeitsideal spricht aus dieser Bauweise. Hier finden wir
nicht das einladende oder abwehrende Torwerk mit Turm und Tiiren, mit
reichem Schmuck, die von der Welt trennen und in eine andere Welt ein-
fithren als Gegenpol des Altarraums. Hier ist die Scheidung zwischen Welt
und Heiligtum iiberhaupt unwesentlich. Der Ritus der Kirchweihe spricht
allerdings gegen die Auffassung, es habe je eine solch tiefgreifende
Angleichung stattgefunden. Das Torwerk bildet kein eigenes Bauelement
mehr. Es liegt nicht im Westen als Gegenpol des Ostchores, sondern meist
bescheiden, oft kaum merklich an der Liéngswand oder klein an der Stirn-
wand (sieche Dom zu T?ier) neben den Apsiden. Die Welt wird nicht als
Gegensatz zum Heiligtum empfunden, nicht als bése Welt, von der man
sich absondert, sondern als Einheit, als Harmonie mit dem Heiligtum. Die
Ubergénge von Welt und Uberwelt sind verwischt, nicht mehr betont.
Welch ein Unterschied zu dem Gedanken der altchristlichen Basilika, die
der Welt entsagte, sich von ihr abwandte, ihr feindlich war. Dort Trennung,
bewulite Ablehnung, Scheidung, hier Harmonie. GroBer und ganzer hat nie
ein Zeitalter iiber Welt und Uberwelt gedacht. Die Uberwindung der
~Welt“ im Sinne des Evangeliums bleibt fiir alle Zeit eine christliche
Wesensforderung. — Ebensowenig wie der Christ die Heilstatsache iiber-
sehen kann, daB er wesenhaft ,,in statu viatoris® sei, ebensowenig kénnen
Kult und Kultbau in ihrer Gestalt davon absehen. Sie taten es auch nie.
Die Welt ist vergdttlicht. Dieses Erlebnis liegt den doppelchorigen Anlagen
von Maria Laach, Mainz, Worms, Bamberg, Naumburg, St. Georg in Koln,
den Domen von Trier und vielen anderen ungenannten zugrunde. Die
statische doppelchorige Kirche findet den Weg als uberflissig. Gott ist
iiberall, im Osten und im Westen wie in der Mitte, am Kreuzaltar, dem
Altar der Glaubigen. Die Welt ist so gut, daBl der Weg drauBlen im Paradies
gegangen werden kann. Der Kirchenbau selbst versinnbildet das kommende
Jerusalem, nicht mehr den Weg zu ihm. Welch ein Unterschied der Sym-
bolik. Dort, bei den einchérigen Basiliken, Aufbruch zu Gott, Pilgerreise.
Hier Ruhe in Gott, dort durch Kampf zum Sieg wie in Zeiten des
Urchristentums, hier schon Vorwegnahme des Sieges, Ruhe, Gelassenheit,
Versenkung. Hier ist alles Harmonie mit Gott. Hier ist Einheit und Voll-
endung. Auch dem Xolner Dreikonchen-System liegt ein dhnlicher
zentralisierender Baugedanke zugrunde. Die Romanik und die Staufik auf
deutschem Boden sind ein Stil der in sich ruhenden Kraft und der gleich-
maBig ruhigen Bewegung. Die Erde ist kein Himmel wie im Barock, der uns
den Himmel in irdischen MaBstiben vorzaubert. Die Erde strebt auch
nicht zum Himmel wie in der Hochgotik, sondern sie zollt dem Schopfer
Anbetung, Verherrlichung, Opfer. Es ist der Geist der Liturgie, der diese
Kirchen schafft. Allerdings stark und immer starker verschmolzen und
verlebendigt mit den tragenden Kriften des Volkstums. Bei den karolin-
gischen Bauten tastet sich das volkliche Element langsam zum inneren
Besitz des Christentums vor. In der romanischen Epoche ist das Christen-
tum und die Liturgie lebendiges Eigentum geworden. Eine Basilika ent-
spricht dem klassischen Latein einer Oration des romischen Missale. Der
romanische Kirchenbau lebt aus den Baugesetzen, die etwa der Oster-
sequenz entsprechen. Wie Ruf und Widerruf so korrespondieren die Chore:
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»Dic nobis Maria, quid vidisti in via.” ,,Sepulchrum Christi viventis et
gloriam vidi resurgentis.”

Die romanische Kirche ist Raumkirche, Nicht der Kirchen-
korper ist das Primére, sondern der von ihm umschlossene und geformte
Raum. So wird er zur Darstellung des Unendlichen. Alles ist Harmonie
im immerwéhrenden FluB und Ruhe in Bewegung. Auch die Sonder-
frithgotik steht noch unter starkem EinfluB staufisch romanischer Bau-
gedanken (Liebfrauen, Trier [Zentralbau], St. Elisabeth, Marburg [Drei-
konchenanlage]). Sie zeigen #hnlich wie St. Georg in Limburg die deutsche
Friihgotik als organische Fortsetzung des staufischen Stiles.

Die Wandlung der Frommigkeit forderte eine Wandlung des Stiles.
Dal aber gerade die nordfranzosische Hochgotik die Form wurde, die diese
Frommigkeit zu ihrer Darstellung beniitzte, war allerdings ein Sieg der
franzosischen Bautechnik. Die deutsche Kunst hatte auch andere Moglich-
keiten, die neue Frommigkeit darzustellen. DaB sie gerade diese von
mehreren auswéhlte, ist nun ein Sieg einer iiberlegenen Technik. Mit dem
Sieg der franzigsischen Technik der gemein abendlandischen Sprache wird
das deutsche Sonderproblem der Kombinierung von Zentral- und Langsbau
aus dem Bereich der deutschen Kunst zunéchst auf lange Zeit ausgeschaltet.

Der Individualismus, dessen Wurzeln schon bei der Wolbung von
Hochbauten sichtbar wird, 16st den Menschen allm#hlich aus den alten
objektiven Bindungen, die zwar immer noch die Ziigel halten. Noch ragt
die Liturgie in dieses Zeitalter. Das franzosische Kathedralsystem basiert
ja geradezu auf der baulichen Anordnung der Basilika. Sie ist gleich dieser
Richtungskirche, indem sie die horizontale Linie neben der vertikalen stark
betont. Aber es sind eben zwei Richtungen. In der Richtung der Schiffe
findet der Glaubige bei der Pilgerfahrt Gott eucharistisch gegenwairtig in
dem einen Chor, dessen Zentrum von einem Kapellenkranz umgeben ist.
Gott wird auch im Opfer am Altare gefunden. Aber der Altar ist nicht
die einzige Statte, wo die gotische Frommigkeit Gott findet. Er ist nur eine
Station, eine Atempause auf dem Wege nach oben, diesen Weg geht das
Individuum fiir sich allein.

In der romanischen Kirche opfert und betet die Gemeinschaft der
Gldubigen, der hochgotische Kirchenbau will selbst Opfer und Gebet sein.
Ein Gebet in Stein. Die Spéatgotik ist von der Hochgotik dadurch unter-
schieden, daBl sie nicht mehr Gebet in Stein sein will, sondern wieder den
Raum darzustellen sucht. In Kirchensidlen und Kirchenhallen. Raum in
Breite und Hohe. Die Halle ist ein Ausgleich fiir die mangelnde Breite des
Mittelschiffs. Sie ist ja ein Raum, ein Schiff. Das Streben in die Breite ent-
wickelt das Hallensystem der Spéatgotik so konsequent, daB die alte
Gliederung, Chor, Langhaus, Westwerk aufgegeben wird. Zum ersten Male
stéBt ein demokratisches Kirchenideal nach vorne. Es sind Biirgerkirchen
und doch eine Riickbesinnung auf Grundgedanken, die in der Romanik
und in der Frithgotik eine fithrende Rolle spielten. Die gewaltigen West-
tiirme sind eine Erinnerung an den alten Westchor, eine Personlichkeit
fiir sich, die den Kirchenkorper nach auBlen schwellen 14Bt, als Pendant
zum Ostchor. Die Spéatgotik stellt wieder Harmonie dar. Aber nicht
Harmonie einer Gemeinschaft, sondern Harmonie des Individuums mit der
Erde und Gott. Es ist nicht mehr die Flucht ins Jenseits, die Epoche der
Weltflucht ist wieder iliberwunden. Die Liturgie liegt diesem Zeitalter
ziemlich fern. Es ist die Freude an der Natur und ihren Motiven, die
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Freude am Malerischen, die diese Zeit beherrscht, die Griinewald, Diirer,
Holbein, Altdorfer die Thren nennt. So wird die Spétgotik ein Vorbote des
Barocks, der ja auch eine neue Harmonie findet, indem er die Erde ver-
himmlicht, den Himmel mit irdischen MaBstiben auf die Erde gleichsam
zaubert. Die Krifte, die latent in der kalten und starren Renaissance
schlummerten, zeigt der Barock in Bewegung.

Das alte Problem der Kombinierung von Zentralbau und Léngsbau,
ein Anliegen der deutschen Frommigkeit, wird wieder lebendig. Welche
Verwandtschaft zwischen den doppelchorigen Kirchen der romanischen
Epoche und den barocken Klosterkirchen von Weingarten, Ottobeuren und
der Salzburger Kollegienkirche mit ihren vorspringenden westchorartigen
Fassaden und apsidenartigen abgeschlossenen Querschiffen! Man denkt
auch unwillkiirlich an K6ln und Bonn. Aber es ist doch ein Unferschied.
Die romanische Kirche war liturgische Kirche schlechthin. Der barocken
Kirche ist die Liturgie nicht fremd. Das beweist schon das reiche Gestiihl
vor den Hochaltdren fiir die Feier des Offiziums, die hier stattfindet. Aber
was mit Hochgotik und Spitgotik verlorenging, der Urgeist der Liturgie,
das hat der Barock nicht wiederfinden kénnen. Die Barockkirche ist wieder
Gemeinschaftskirche, weil es wieder Gemeinschaftsfeiern gibt, Wall-
fahrten, Prozessionen, Bruderschaften, Andachten, Mefifeiern in grofler
Aufmachung*) Sie stellt den Hochaltar vor eine riesige Bilderwand an
die gebiihrende Stelle. Sie hebt ihn auch #uBerlich wieder hervor. Wer
vermdchte den Barock mit heutigen MaBstdben gerecht zu messen? Seien
wir gerecht, er hat zum mindesten ein neues GemeinschaftsbewuBtsein
des Kirchenvolkes geschaffen und damit die Tore fiir eine neue Zeit auf-
gebrochen. Er brachte ein neues, uraltes Raumgefiihl wieder. Der Barock
ist eine Absage an die Renaissance, an die Weltlichkeit. Er liberwindet
sie, indem er mit ihren Mitteln, mit ihren Begriffen, eine Verhimmlichung
der Erde bewirken will. Das ist der Sinn des barocken Kirchenraumes.
Er lebt von der Illusion, die Erde sei zum Himmel geworden, indem er
dem Himmel irdische MaBstibe, irdische Buntheit und irdische Bewegt-
heit der Natur zueignet. Die Illusion des Himmels ist bleibender Besifz.
Der Mensch in der barocken Kirche ist scheinbar schon dem Jammertal
entronnen, zum mindesten tragt er die Illusion in seinem Herzen. In der
Barockkirche ist er schon am Ziel. Auch die Romanik, vor allem die Staufik,
kannte dhnliche Kirchenrdume, Aber der Himmel kam hier auf die Erde.
Vgl. Kirchweihmesse: Das Jerusalem — Himmel — Erde herabsteigt,
stat .. . nandum Dei cum hominibus! Das gilt fiir j e d e n Kirchenbau. Die
Erde ward nicht zum Himmel. Das ist wohl der Grund, warum viele
Menschen einen, gerade in der Barockkirche konnte man am besten beten.
Sie sei eben die Ubersetzung des Jenseits in irdische Sprache.

Mit dem Ausgang des Barocks (Rokoko) stirbt die grofle Kunst, auch
die groBe Kirchenbaukunst. Es gibt wohl groBe Kiinstler, aber keine grofie
Kunstepoche mehr, (Fortsetzung)

Georgshausen, Rheinland Walter Hambach

*) Was hier aufgezéhlt wird, kann nicht als Spezifikum des Barocks
genommen werden; wir diirfen — so notwendig solche Hinweise auf die positiven
Aspekte in der Frommigkeitshaltung des Barocks sind — die fiir die Entwicklung
der Kultgemeinschaft iiberaus nachteiligen Folgen aus diesem Bild nicht weg-
streichen. Der Beitrag soll vor allem die Meinung des Autors wiedergeben
und zur Diskussion anregen. Die Schriftleitung
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EINHEIT IM GLAUBEN DURCH DIE LITURGIE

Es ist eine Tatsache, daB die liturgische Erneuerungsbewegung,
iiberall dort, wo sie tiefe Lebendigkeit erlangt hat, eintritt in das Beten
und Arbeiten um die Wiedervereinigung der ganzen Christenheit, Am
nichsten liegt dabei das Bestreben um Einswerdung mit den unierten und
nicht unierten orientalischen Christen, doch dréngt die Liebe auch zu der
seit dem 16. Jahrhundert abgetrennten abendléndischen Christenheit, zu
den mit uns lebenden und Gott dienenden reformierten Christen. Ohne
auf die verschiedenen Bekenntnisse im westlichen protestantischen
Christentum einzugehen, mochten wir hier nur einige allgemeine Be-
rithrungspunkte aufzeigen, die sich aus der Liturgie und dem Leben aus
ihr ergeben:

Vor allem erscheint iiberragend und klar die Christozentrik
in der Liturgie und in liturgischer Frommigkeitshaltung. Sozusagen jedes
Kirchengebet endet: ,,Durch Jesum Christum, unseren Herrn, der mit Dir
(dem Vater) lebt und regiert in der Einheit des Heiligen Geistes, Gott von
Ewigkeit zu Ewigkeit”, und der Mensch, der sich solchem Beten angleicht,
lebt in Christus, in dessen Beziehung zum Vater, in der pneumatischen
Wirklichkeit des Gottesgeistes; in Gebet, Opfer und Sakrament gleicht er
sich Christus immer mehr an. Alles was die Kirche, Priester und Volk,
tun und begehen, geschieht ,,im Namen und nach der Anordnung Gottes,
des Herrn®“. In den hochfeierlichen Momenten, in denen sie sich vor das
Angesicht der allerheiligsten Dreifaltigkeit stellt, tut sie es in und durch
Jesus Christus, So z. B. zu Beginn des hl, Opfers, da Priester und Volk
gemeinsam anheben: ,Im Namen des Vaters und des Sohnes und des
Heiligen Geistes” tun sie es in Bezeichnung mit dem Kreuz, dem Zeichen
Christi zur Vergegenwirtigung Seines Todes.

Ein zweites Moment ist die Bibelfreudigkeit liturgischer
Katholiken, denn weitaus der groBte Teil liturgischer Texte sind ja
Schriftworte. Diese bewuBite Zuwendung zur Bibel zeitigt vermehrte
Schriftlesung durch Priester, Ordensleute und Laien und damit eine reiche
Bibelexegese. So gibt es kaum eine liturgische Zeitschrift, die nicht
zugleich biblisch ist. .

Mit der Bibel wird drittens dem W ort vermehrte Aufmerksamkeit
geschenkt. Von der Liturgie aus werden Studien gemacht tiber die
Beziehung von Wort und Sakrament und die Stellung des Wortes im
Mysterium iiberhaupt: Der Logos, das Wort ist innergéttlich der Aus-
spruch Seiner selbst im Vater, der Heilige Geist die innergéttliche Ant-
wort. Die Mitteilung Gottes, der Ausspruch deg gottlichen Wortes an die
Schopfung durch das Pneuma ist der Logos der Welt, das Haupt der
Kirche, die sein vielgliedriger Leib ist und Antwort auf das Wort. Analog
besteht in der Liturgie von seiten Gottes das Mysterium als mitgeteiltes,
pneumatisches, lebensspendendes Wort, von unserer Seite der Kult, die
Liturgie als ,,Volkswerk®, die in Liebe hingegebene Antwort.

Im Taufwasser ist die Weihe, das Geweihtsein, das ihm innewohnende
Wort die Kraft des Pneuma, der ehrfiirchtige, heiltragende, vorgeschrie-
bene Gebrauch die ,,Antwort®, Dasselbe gilt vom eucharistischen Brot und
Wein, von Ol und Chrisma der heiliggeistigen Salbungen, von der Hand-
auflegung, vom Sprechen gottlicher Worte. Immer, wenn das Evangelium
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vom Altare oder von der Kanzel aus verkiindet wird, erhebt sich die
Gemeinde in ehrfiirchtiger Antwort auf das an sie ergehende Wort.
Hieronymus scheute sich nicht, die Heilige Schrift ein Mysterium zu
nennen und sie mit der Eucharistie zu vergleichen. Dieses Wissen um das
Wort und die Ehrfurcht vor ihm lebt neu im liturgisch durchformten
Katholiken, und wie der Reformierte bemiiht er sich um gute Schulung
fiir die Rezitation der HI. Schrift, schénen Vortrag in der Wortverkiin-
digung und passende Haltung im Anhéren des géttlichen Wortes, mehr
aber noch um die innere Haltung, die dem #duBeren Worte entspricht, wie
der hl. Benedikt lehrt, ,,daB8 der Geist mit dem Ausgesprochenen iiberein-
stimme®.

»Ut in omnibus glorificetur Deus, daB in allem Gott verherrlicht
werde”, der Wahlspruch des Benediktinerordens ist Ausdruck liturgischer
Seelenhaltung iiberhaupt; denn er besagt, alles mége durch die Gnade
von oben so geschehen, alles mége von Gott her, so geheilgt werden, daB
es zum Lobpreis Gottes wird. Das ist die sanctificatio mundi, die Heiligung
der Welt,dasSteheninderGnadeund einAlles-Erwarten
vonihr Immer in der Liturgie zuerst Gott. Er ist der Wirker, und die
menschliche Mitwirkung geschieht aus Seiner Gnade. Solches Stehen zur
Anbetung Gottes und Seines Lobpreises durch die ganze Schopfung ist
ein vierter Anniéherungspunkt an evangelische Christen, die — freilich
einseitig — alles Heil in der Gnade allein sehen.

Graben wir noch etwas tiefer: In der Liturgie erscheinen
die Heilsgeheimnisse in Fiille. Weihnachten z. B. ist die
Menschwerdung Gottes, die unendliche Herablassung des Allerhéchsten
in die Kindsgestalt, die ewige Geburt des Sohnes im Vater, die Offen-
barung gottlicher Herrlichkeit an die ganze Welt (Epiphanie mit den drei
Geheimnissen). In dieser Gesamtschau erscheint die Siinde (in Jordane
lavit eius crimina ... propter nostram salutem) und die Entstindung, und
wir kénnen den Engelsgesang in Fiille verstehen: Friede den Menschen,
die guten Willens sind, und allen das gbttliche Wohlgefallen. Weihnachten
ist die Herabneigung Gottes und das Heraufziehen des Menschen zugleich.
Auch die osterliche Liturgiefeier ist die Feier des Leiden s, des
Todesundder Auferstehung des Herrn. Alles zusammen ist das
mysterium pascale. Verstehen wir in dieser Konzeption nicht die prote-
stantische Feier des Karfreitags eher, und ist sie nicht ein Weg zu gesamt-
christlicher Osterfeier? Die Fiille liturgischer Feier ist ein fiinfter Punkt
der Anndherung mit den im Glauben getrennten Briidern von der
Liturgie aus.

Sechstens sei die bewufite Gemeinschaft im liturgischen Tun
als Verbindungspunkt erwihnt, und das aus ihr stammende und sie bedin-
gende GemeindebewulBtsein. Die Pfarrei ist die liturgische Gemeinschaft,
die sich Sonntag fiir Sonntag um den Altar versammelt. Die Taufspendung
hat vielerorts wieder den Charakter der Aufnahme in die Gemeinde an-
genommen und wird im oOffentlichen Gottesdienste, mit Anteilnahme des
Volkes am ganzen Ritus, gefeiert.

Gemeinschaftsmesse, Vesper und Complet der Gemeinde sind litur-
gische Gottesdienste, die das BewuBtsein christlicher Gemeinschaft in
hohem MaBe férdern und tatsichlich realisieren.
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Was an Gemeinsamkeit katholischer und reformierter Christen schon
grundgelegt ist in der Liturgie, kann sich auswirken im gemeinsamen
Lesen der Heiligen Schrift, im gemeinsamen Begehen des Kirchenjahres,
in gemeinsamer Pflege des Chorals, im gemeinsamen Singen der Lieder,
die vor der Glaubensspaltung Gemeingut aller Christen waren, im gegen-
seitigen Ubernehmen hiuslicher Briuche im AnschluB an kirchliche
Feiern, wie Adventskranz, Lichtfeiern bei anderen Gelegenheiten, hius-
liche Tauffeiern, biblische und andere geistliche Spiele. All dies fiihrt die
Christen beider Bekenntnisse mehr hinein in die heilige Liturgie, das
-einigende Band, das wir von verschiedenen Seiten ergreifen wollen.

Ein himmelweiter Horizont tut sich auf in der heiligen Liturgie und
iberwdlbt die Erde. Der Regenbogen des Gottesfriedens leuchtet in allen
seinen Farben. Erde und Himmel, Schépfer und Geschopf beriihren sich
im einen Mittler, Jesus Christus. Mit Ihm, dem Aufgang aus
der Ho6he, dem in den Tod Abgestiegenen und Auferstandenen in die
himmlische Herrlichkeit Zuriickgekehrten betet Seine Braut, die Kirche:
Heiliger Vater, erhalte diejenigen, die Du mir gegeben hast in Deinem
Namen, damit sie eins seien, so wie auch Wir (Joh. 17. 12). Immerdar
haben wir den tiefen Sehnsuchtsruf auf den Lippen, der die Kirche durch-
stromt, weil sie nie vollendet, sondern ein stetes Schreiten in Christus
hinein ist: ,, Komm, Herr Jesus, komm!“

Kronbiihl (Schweiz) Dr. M. W. Lehner

KULTSPRACHEN DER KIRCHE

Dieser Beitrag war schon fiir Folge 1, 1952, gesetzt; wir muften ihn aber
wegen der Bedeutsamkeit eines uns vor Redaktionsschluf3 zugegangenen Oster-
beitrages fiir diese Folge zuriickstellen. Wihrend in der Zwischenzeit auch
andere Zeitschriften einzelne Hinweise auf diese interessante Arbeit Donald
Attwaters brachten, verdffentlichen wir sie hier mit spezieller Erlaubnis in
ithrem vollen Umfang. D. Schr.

Erklérung einzelner Ausdriicke:
Kirche:

In der einen universellen Kirche Christi sind viele kleinere und &rtliche
Kirchen von geringerer Ausdehnung. Z. B.: Regional: die Abendlindische Kirche.
die Ostkirche; national: die Amerikanische Kirche, die Franzosische Kirche, die
Ukrainische Kirche; diézesan: die Kirche von Boston, die Kirche von Liverpool;
pfarrlich oder kirchengemeindlich: die Kirche von Mora, die Kirche von New
Mexico usw. (Am Begriff ,Kirche* im Sinne von Geb#ude sind wir hier nicht
interessiert.)

Ritus:

Dies ist ein Ausdruck der dem Géttlichen Dienst zugehért. Ein
Ritus (wenn das Wort in diesem Zusammenhang gebraucht wird) ist ein ganzes
und vollstindiges System von Formen, Zeremonien und Gebeten, das in der
Feier der Messe, im Gottlichen Offizium und bei der Sakramentenspendung
beniitzt wird.

Kultsprache:

Die Sprache, in der ein Ritus gehalten wird. Es kann derselbe Ritus in
verschiedenen Sprachen und verschiedenen ,Kirchen® wverwendet werden.
Manchmal kann sogar ein Sprachengemisch im gleichen Gottesdienst sein.

Ein Beispiel dieses letzten Punktes ist der Trauungsritus in der Abendlindischen
Kirche. In den Vereinigten Staaten und in England ist dieser eine Kombination
von Latein und Englisch.
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Jede Kirche verwendet einen gewissen Ritus in einer bestimmten Sprache.
Durch die Einwanderung und aus anderen Griinden haben manche pmnationale
Kirchen“ jetzt mehr als einen Ritus in Gebrauch. So Amerika, wo verschiedene Ost-
riten vertreten sind.
Im folgenden behandle ich nur die Eucharistische Feier (Messe).
Auf das andere wird am Schlufl verwiesen.

DIE ABENDLANDISCHE KIRCHE

Infolge der Missionstiitigkeit, der Auswanderung und aus anderen Griinden
ist der Ausdruck ,Abendlindische Kirche* nun beinahe bedeutungslos, sofern
die geographische Verteilung ihrer Glieder ins Auge gefafit wird. Geschichtlich
ist der Ausdruck und seine Wirklichkeit sehr bedeutungsvoll und wichtig; aber
fir unsere Zwecke mag die Abendlindische Kirche als der Teil definiert
werden (der weitaus gréBere der katholischen Kirche), der den Romischen
Ritus gebraucht.

Zur besseren Ubersicht schlieBe ich hier in den ROmischen Ritus auch einige
Orden, wie die Dominikaner und lokale Kirchen, z. B. die mailindische, ein.

Die Sprache des Romischen Ritus ist immer und tiberall Lia tein.

Deshalb wird er auch oft Lateinischer Ritus genannt. Aber Ritus
und Sprache sind zwei verschiedene Dinge. Der Romische Ritus wiirde noch der
Romische sein, was immer fiir eine Sprache in ihm vorherrschte. (In der Tat war
eg urspriinglich griechisch.)

Es gibt hier nur zwei Ausnahmen der Regel, daf Latein im Romischen
Ritus vorherrscht:

a) In gewissen Teilen Jugoslawiens wird die Messe in altslawonischer
Sprache gefeiert. Dieser alte Brauch ist bekannt als ,,glagolitischer,

b) In fiinf armenischen Pfarren Ruméniens stimmt die M_ésse mit dem
Rémischen Ritus {iberein, nur wird klassisches Armenisch verwendet. Das ist
eine liturgische Kuriositdt und ein geschichtliches Ratsel.

Eine dritte teilweise Ausnahme besteht in jenen Teilen Deutschlands, wo
im ,Hochamt“ das Gloria, Credo und andere Teile vom Volk deutsch gesungen
werden.!) In Kanada besteht ein &hnlicher Brauch unter den Iroquois-Indianern.

Wir konnen also sagen, die Abendléndische Kirche gebraucht einen
Ritus (den Romischen) und eine Sprac h e (Latein).

In der Ostkirche gibt es verschiedene Rifen und verschie-
dene Kultsprachen.

DIEOSTKIRCHE
Folgende Riten und Sprachen werden in der Ostkirche verwendet:

Ritus Sprache

Der Alexandrinische Ritus
in zwei Versionen:

a) Der Koptische Ritus (Agypten): Koptisch bei der Messe, mit Lesungen,
Credo, Vaterunser und anderen Teilen
auf Arabisch.

b) Der Athiopische Ritus (Abessinien): Ge’ez®) bei der Messe.

~ 1) Anmerkung der Schriftleitung: Diesen Usus kann man wohl kaum im Vollsinne
als Ausnahme vom Lateinisch-ROmischen Ritus bezeichnen, solange -die parallel vor-
geschriebene lateinische Rezitation der deutsch gesungenen Texte obligat ist. S

%) Ge'ez = alte Hthiopische Sprache (Anm. d. Ubersetzers).
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Der Antiochenische Rifus
in zwei Versionen:

a) Der West-Syrische Ritus:
b) Der Maronitische Ritus:
Der Armenische Ritus:

Der Byzantinische Ritus:
(oft unzutreffend der ,Griechische®

In Syrien Syrisch bei der Messe, aber
die Lesungen, Credo und Vaterunser
auf Arabisch. In Indien alle horbaren
Teile auf Malayalam?), der Rest
Syrisch.-

Syrisch bei der Messe mit betréchi-
licher arabischer Beimischung.
Durchwegs klassisches Armenisch.

_Kirchengriechisch, Kirchenslawonisch,

Arabisch, Ungarisch und Georgisch.

genannt) %) :
Der Ostsyrische Ritus in
zwei Versionen:
a) Der Chaldéische Ritus (Irak): Syrisch bei der Messe, aber die Le-
sungen, Credo und Vaterunser in einer
der entsprechenden Volkssprachen.
b) Der Malabarische Ritus (Indien): Durchwegs Syrisch,

Manchmal sind die Sprachen gemischt: der Verfasser war bei Zelebrationen,
wo Griechisch am Altar und Arabisch vom Chor und von den Leuten, und wieder:
Slawonisch am Altar gebraucht wurde mit Epistel und anderen Teilen auf Griechisch.
Es soll auch in Amerika Beispiele geben, daB die Teile des Diakons auf Englisch
gesungen werden. Es gibt nicht so etwas wie einen ,slawischen Ritus“. Eg ist der
Byzantinische Ritus in Kirchenslawonisch.

Von den oben angefithrten Sprachen sind folgende tote: Koptisch, Ge'ez und
Syrisch. Genau gesprochen ist Syrisch nicht tot, aber die Zahl der Leute, die
Syrisch als Muitersprache sprechen, ist sehr klein; die meisten Syrer sprechen
Arabisch.

Die folgenden Sprachen sind klassische oder andere, nicht mehr gebrauchte
Formen: Armenisch, Griechisch, Slawonisch und Georgisch. Der Grad, bis zu
welchem sie von den Gléubigen verstanden werden, variiert sehr stark, je nach
der gesprochenen Sprache und der Erziehung der Leute. Fiir viele sind sie
gleichbedeutend mit toten Sprachen.

Folgende sind die allgemein gesprochenen Sprachen (Volkssprachen):
Arabisch, Malayalam, Ungarisch und Ruménisch.

Der Wechsel vom Griechischen zum Arabischen im Byzantinischen Ritus scheint

im fernen Osten im 17. Jahrhundert begonnen zu haben. Der Wechsel vom Slawo-

nischen und Griechischen in Ruminien begann im 16. Jahrhundert und wurde vom

Heiligen Stuhl auf der Transsilvanischen Reunion 1697 approbiert., Ungarisch wurde

fiir Slawonisch in der ungarischen Dibzese Haidudorog seit der Mitte des 18, Jahr-

hunderts durch einen inoffiziellen EntwicklungsprozeB eingefiihrt, der die Unter-
stiitzung der Geistlichkeit fand. Malayalam wurde vom Heiligen Stuhl fiir den West-
syrischen Ritus auf der Reunion von Mar Ivanios 1930 approbiert. Die Einsickerung

des Arabischen in einige andere Riten war ein schritfweiser ProzeB, schlieBlich von
lokal-kirchlicher Autoritidt gutgeheiBen. :

Der Gebrauch in den iibrigen Kulthandlungen anders
alsinderMesse

Es scheint nicht notwendig zu sein, jeden Gstlichen Ritus vom Gesichtspunkt
der Sprache beim Gottesdienst und der Sakramentenspendung einzeln zu
priifen. Allgemein gesprochen nimmt der Usus Riicksicht auf das, was jeweils
in der Messe in Gebrauch ist, mit einer allgemeinen Tendenz nach mehr Volks-
sprache.

3) Malayalam ist eine Drawidasprache, dem Tamil verwandt, enthdlf{ Sanskrit-
bestandteile. In Siidindien von etwa 7!/: Millionen gesprochen (Anm. d. Ubersetzers).

%) Die eigentliche Sprache dieser Liturgie war das Griechische, sie wurde aber bald
in andere Sprachen tibersetzt. Vor 1939 konnten die wenigen katholischen Priester des
Ritus in Estland und Finnland Estnisch und Finnisch gebrauchen, aber diese Missionare
sind nun verstreut. Hier gibt es eine betrichtlich weite Erlaubnis: Der Zelebrant kann in
irgendeiner der zugelassenen Sprachen, die er kennt, zelebrieren, wie es die Umstinde
erheischen mdgen.
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Aber es mag bemerkenswert sein, daB im Koptischen Ritus von Agypten,
dessen Messe weit von vollstindiger Volkssprache entfernt ist, nahezu das
ganze Offizium und gewisse andere Kulthandlungen arabisch sind; offiziell

seit 1906.

Es soll noch bemerkt werden, daB es in Jugoslawien eine offizielle Ubersetzung
des Rituale Romanum ginzlich in der Volkssprache Serbo-Kroatisch gibt, in welcher
Sprache auch Vesper und Complet gesungen werden. Dies ist, abgesehen vom Gla-
golitischen, das oben erwdhnt wurde, eine lokale Erscheinung, deren Ausdehnung
von Papst Pius XI. approbiert wurde. Der Heilige Stuhl hat bekanntlich ein deutsches
Rituale zur Sakramentenspendung und eine weitere weitreichende Umgestaltung
derselben Art fiir Frankreich approbiert. Ahnliches geschah auch in Indien.

Statistisch

ergibt die Situation der &stlichen Riten folgendes Bild:

Kirche

Melkitische ®) (Syrien,
Palidstina, Agypten)
Rumiénische
Ungarisch-Ruthenische
Malankaresische (Indien)

Kirchen mit gemischten
Kirche
Koptische (Agypten)
Syrische
Maronitische®) (Libanon)
Chaldéische (Irak)

Kirchen mit nicht mehr

Kirche

Ukrainische
Karpato-Ruthenische
Jugoslawische
Russische und Bjelo-
russische (Gruppen)
Bulgarische
Griechische
Georgische (UdSSR)
Armenische

Ritus

Byz.
Byz.
Byz.
West-Syr.

Sprachen:

Ritus
Kopt.
West-Syr.
Maron.
Chald.

gebrauchten Formen lebender Sprachen:

Ritus
Byz.
Byz.
Byz.

Byz.
Byz.
Byaz.
Byz.
Arm.

Kirchen mit toten Sprachen:

Kirche

Abessinische
Malabarische (Indien)
Italo-Griech.-Albanische 7)

Ritus
Athiop.
Byz.
Malab.

Sprache Zahl
Arabisch 350.000
Ruméinisch 1,500.000
Ungarisch 160.000
Malayalam 65.000
2,075.000

Sprache Zahl
Koptisch u. Arabisch 65.000
Syrisch u. Arabisch 75.000
Syrisch u. Arabisch 500.000
Syrisch u. Arabisch 100.000
740.000

Sprache Zahl
Kirchenslawonisch 4,900.000
Kirchenslawonisch 950.000
Kirchenslawonisch 60.000
Kirchenslawonisch 22.000
Kirchenslawonisch 5.500
Kirchengriechisch 3.500

Alt-Klassisches Georgisch 12

Armenisch 150.000
6,091.000

Sprache Zahl
Ge'ez 40.000
Syrisch 928.000
Kirchengriechisch 65.000
1,033.000

§) Melkiten: in den von den Arabern eroberten Provinzen, besonders in Agypten.
Bezeichnung fiir die morgenlidndischen Christen mit Byzantinischem Ritus und arabischer
Liturgiesprache (Anm. d. Ubersetzers).

%) Maroniten: syrisch-arabische, katholische Volks- und Kirchengemeinschafg (Liba-
non), nach dem Kloster Maron benannt (Anm. d. Ubersetzers).

?) Ich erwihne das hier, weil dort die meisten Leute iiberhaupt kein Griechisch
verstehen, Eg gibt eine kleine katholische Gruppe in Albanien, deren Liturgie-Sprache
gegenwirtig Albanisch sein mag.
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Die obigen Einzelheiten zeigen, welch bemerkenswerte Vielheit des Ge-
brauchs die katholische Kirche in der Sprache und in anderen Belangen des
Kultus zeigt — denn jeder Ritus variiert bedeutend mehr als die Sprache: Die
Messeisteinunddieselbe die Formender Zelebrationsind
zahlreich. Einige dieser Gebriduche sind jedoch auf sehr kleine Gruppen
beschrinkt, denn die zahlenmiBige Uberlegenheit des Abendlandes — der
lateinische Usus — tiberwiegt. Diese Tatsachen aber beeintriichtigen keineswegs
die Evidenz der Verschiedenheit und Elastizitat. Uber die Notwendigkeit der
Approbation von seiten einer kompetenten Autoritdt hinaus scheint es nicht
moglich zu sein, irgendeine prinzipielle Regelung dieser Sache — der Volks-
sprache in der Liturgie — zu finden, ein titiges semper, ubique et ab omnibus
in der ganzen Kirche. Alle die oben angefiihrten Gebriduche konnen erklirt
werden durch Hinweise auf geschichtliche Ereignisse, an welchen keine prin-
zipiellen Gesichtspunkte maBgeblichen Anteil gehabt zu haben scheinen.

Und es ist interessant zu sehen, daB &hnliche Ereignisse nicht immer
dhnliche Ergebnisse hatten. Z. B, daB die Malabaresen in ihrer Liturgie eine
Sprache verwenden, die sie nicht kennen, ist ohne Zweifel hauptsichlich der
Tatsache zuzuschreiben, daBl sie vor 350 Jahren unter wirksamem kirchlichen
EinfluB des Abendlandes gestanden sind. So war es auch bei den Maroniten. Es
hat sie noch nichts daran gehindert, viel Volkssprache einzufiihren, mehr in der
Tat als deren ,rein syrische“ Nachbarn, welche nicht so vielen und lang-
dauernden abendléndischen Einfluf erfahren haben.

NICHTKATHOLISCHE ORIENTALISCHE KIRCHE

Es wire undenkbar, diese Skizze ohne einen Hinweis auf die nicht-
katholischen Orientalen zu schlieBen. Denn, wenn herausgestellt ist, welch ver-
schwindende Minoritdt die Orientalen in der katholischen Kirche sind, dann ist
die Antwort die, daB einem anderen geschichtlichen Ereignis die ungliickliche
Trennung der dissidenten Orthodoxen (und anderer) von der Einheit zuzu-
schreiben ist. Es gibt Millionen von Griechen, Russen, Ruménen, Bulgaren,
Armeniern usw., die alle denselben Ritus gebrauchen und dieselben Sakramente
haben wie ihre Vorfahren, die mit Rom vereinigt gewesen waren. Wiren sie nie
getrennt worden, das Bild wére ein wesentlich anderes und iiber ein Drittel
der katholischen Kirche wiirde heute dieselben Riten des Ostens verwenden.
Seit der Zeit des hl. Chrysostomus war es in der ostlichen Kirche in Ubung,
ihre Form des Kultus in die Volkssprache der Neubekehrten im jeweiligen
Missionsland zu libersetzen. Diese Tradition hat die russische orthodoxe Kirche
bis zur Spaltung befolgt. In ihren Missionen unter den Menschen in Sibirien und
iiberall in Ruffland, in Korea, in Japan und in China hat sie ihren Neubekehrten
den Byzantinischen Ritus in deren eigenen Volkssprachen gegeben.

St. Ives, England Donald Attwater

Mit freundlicher Erlaubnis entnommen aus der amerikanischen Zeitschrift ,Amen*,
Nr. 3/4, 1951, Delray Beach, Florida. Ubersetzt von Josef Pollhammer.

Jedes Jahr aufs neue wird in der
FERIEN- UND REISEZEIT

»DAS KLEINE MESSBUCH”

auf das dankbarste begriit. Es ist schmal (Format 10X16 cm und 8 mm stark),
in jeder Tasche hat es Platz und es kostet in Schwarz-rot-Druck nur S 5.—;
dazu die MESSETEXTE FUR DIE SONN- U. FEIERTAGE in Schutzhiille S 5.—.

VERLAG RUPERTUSWERK — SALZBURG-ST. PETER
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[ L o B
Jm Blickfeld beachtlicher Litecatur
LITURGISCHE UND PARALITURGISCHE LITERATUR

Unter dieser Uberschrift versuchen wir eine Ubersicht tiber Neuerscheinun-
gen zu geben, die entweder direkt liturgische Gegenstinde behandeln oder aber
von subsidiidrer Bedeutung fiir das Verstidndnis der Liturgie sind. An erster Stelle
sei der Gedichtnisband fiir + Odo Casel OSB., Vom Christlichen Myste-
rium, Diisseldorf 1951, genannt. Die Kritik hat beanstandet, daB die Beitrédge
in dieser Gediichtnisausgabe zu wenig einheitlich seien, und manches 1angst
Gesagte in ihnen wiederholt werde. Es ist wahr, dal die Schwierigkeiten bei der
Herausgabe, die zum Teil durch die Nachkriegsjahre bedingt waren, verhindert
haben, das Grundthema des Bandes, das ja das Grundanliegen des heimgegan-
genen Mitbruders war, noch schiirfer herauszuarbeiten. Es ist auch wahr — das
gilt auch fiir andere Verdffentlichungen liturgischer Art —, dafBl die Hinordnung
der Liturgie auf das Heil des Menschen, also auf ein eminent praktisches Ziel,
eine Wiederholung von lingst Gesagtem auch in wissenschaftlichen Abhandlun-
gen mit sich bringt. Mein Lehrer Anton Elter in Bonn hat schon vor mehr als
dreiBig Jahren dariiber geklagt. Aber, wenn wir das auch zugeben, miissen wir
doch feststellen, daB noch genug in dem Bande bleibt, was als ein wichtiger Bei-
trag zu dem Lebenswerk des Laacher Liturgikers, Theologen und Religions-
historikers gewertet werden mufl. Wenn wir aus den einundzwanzig Beitragen
seiner Mitbriider und Freunde nur diejenigen herausheben, die sich unmittelbar
auf das Mysterium beziehen, so soll das kein Gradmesser fiir die wissenschaft-
liche Qualitit der anderen sein, sondern nur ein Beleg dafiir, wie der Gedanke
der Heilswirklichkeit des Mysteriums, von dem alle Arbeit Odo Casels inspiriert
war, in den Beitrdgen sich duBert. Implicite ist er auch in den anderen lebendig.
Unter dieser Voraussetzung seien erwihnt: K. H. Schelkle, Taufe und Tod.
Zur Auslegung von Rém. 6, 1—11, Harry A. Echle, Sacramental Initiation as
Christian Mystery — Initiation according to Clement of Alexandria, Johannes
Quasten, Mysterium tremendum. Eucharistische Frommigkeitsauffassungen
des vierten Jahrhunderts, Jean Daniélou S. J, Le Mystére du Culte dans
les Sermons de Saint Grégoire de Nysse, Edward E. Mal one OSB, Martyrdom
and monastic Profession as a second Baptism, Viktor Warnach OSB, Das
Monchtum als ,,pneumatische Philosophie“ in den Nilusbriefen (,,Die Mystik des
Nilus wesenhaft eine heilsgeschichtlich begriindete Sakramentsmystik®),
Julius Tyciak, Der Mysteriengedanke im byzantinischen Offizium, P e ter
Hendrix, Die Tkon als Mysterium, Jean Hild OSB, Le Mystére du Culte
chez Saint Albert le Grand, Helmut Hatzfeld, Mysterienndhe und My-
sterienferne (San Juan de la Cruz and Malén de Chaide).

Der Aufsatz Hendrixs gibt AnlaB, auf zwei ausgezeichnete Biicher tiber die
Ikonen hinzuweisen: eine kleinere Schrift: Alexej A. Hackel, Tkonen,
Freiburg i. Br. 1950 (1944 zum erstenmal in der Reihe ,Der groBe Bilderkreis"
Nr. 1 erschienen), und eine grofere: Leonhid Ouspensky und Wladi-
mir Lossky, Der Sinn der Tkonen, Bern 1852, In Ostlicher Liturgie fithren die
Ikonen kein vereinzeltes Dasein, sondern werden, wie Ouspensky sagt, ,iiberall
als Offenbarung der zukiinftigen Heiligkeit der Welt, ihrer Verklérung, gleich-
sam als ein Plan fiir die Verwirklichung des kommenden Zustandes angebracht;
zugleich sind sie eine Predigt der Gnade, sind ein in der Welt gegenwartiges, sie
weihendes Heiligtum. Denn ,die Heiligen waren schon wihrend ihres Lebens vom
Heiligen Geiste erfiillt. Ebenso wohnt nach ihrem Tode die Gnade des Heiligen
Geistes unerschépflich in ihren Seelen und auch in ihren Leibern, die in den
Gribern liegen, sowohl als auch in ithren Ziigen und heiligen Darstellungen®.“ Das
Zitat in diesem Zitat ist aus der 1. Rede des heiligen Kirchenlehrers Johannes
von Damaskus zur Verteidigung der heiligen Tkonen. Wie kann man es angesichts
solch tiefeinsichtiger Worte verantworten, wenn in unseren Kirchen immer noch
unter Berufung auf den Geschmack des Volkes der Kitsch und damit die Ver-
unehrung des Heiligsten und Erhabensten geduldet wird? Gewi3, die Wahrheit
des Glaubens iiberstrahlt auch das Verkehrte, und niemand hat ein Recht, unter
Hinweis auf den Kitsch der Kirche fernzubleiben. Aber woher nehmen wir das
Recht, das Heiligste herabzuziehen, wie es durch solche Darstellungen geschieht,
und die abzustoBen, denen Gott nicht nur den Verstand, sondern auch ein Auge
fiir die bildhafte Schonheit des Geschaffenen als Sinnbild des Uberbildlichen
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gegeben hat? Die Kirche hat oft genug ihren Standpunkt in dieser Angelegenheit
formuliert, aber er wird leider vielerorts nicht beachtet.

Wie die bildende Kunst, so hat die Dichtung immer ihre bevorzugte Pflege
in der Liturgie gefunden. Das wird einem wiederum begliickend klar, wenn man
die herrlichen zwei Binde von Wolfram von den Steinen, ,Notker, der
Dichter und seine geistige Welt”, Bern 1948, in die Hand nimmt. Sie ist zwei
Méannern des Stephan-George-Kreises gewidmet, von denen der eine, Karl
Wolfskehl, Zeit seines Lebens ein Sucher, aber auch ein unvergeBlicher An-
reger war, der .andere, Ludwig Derleth, der ,Bruder Immerwach® am
Ende im Glauben der Kirche den Frieden seiner Seele gefunden hat. Es ist hier
nicht mbglich, das bedeutende Buch Wolframs von den Steinen, die ,erste Mono-
graphie“ des St. Gallener Monches, zu besprechen und zu empfehlen, aber
hinweisen miissen wir auf die Hymnen und Sequenzen, die Notker der Stammler
{etwa 840—912), wie er sich selbstverspottend nannte, fiir das Jahr des Herrn
und der Kirche geschaffen hat. Wolfram von den Steinen hat sie in einer doppel-
sprachigen Ausgabe in ein erlesenes Deutsch iibertragen, wenn auch hie und da
noch ein Anklang an Stephan Georges Sprache den eindeutigen theologischen
Gehalt {iberklingt. Doch das sind Kleinigkeiten gegeniiber dem Werk des Mon-
ches und Lehrers, das er geschaffen hat, wie es in der Allerheiligenhymne heiBlt,
»daB wir, die geistigen Verkehrtheiten durch euer Helfen kiithn besiegend, jetzt
und in Ewigkeit wiirdig seien, an eueren hehren Festen teilzunehmen.*

Jedes Wort, das eine gesunde Theologie iiber das Heilswerk Christi und
seiner Kirche in den Heilsvorgingen des Opfers und der Sakramente in lehr-
hafter Form ausspricht, ist zugleich auch eine Einfithrung in den liturgisch-
sakramentalen Gehalt der Mysterien, wie sie in der Kirche geschehen. Die kleine
Summe der Theologie, die Eduard Stakemeier unter dem Titel ,Lehre
des Heiles“, Heidelberg 1948, herausgegeben hat, ist deshalb eine wertvolle
Hilfe zur Vertiefung unseres Mitwirkens beim Opfer und in den Sakramenten
als berufene Teilhaber am universalen Priestertum Christi und der Kirche,
Ebenso ist jede Darlegung der Wiirde des Christen, wie sie im Hinblick auf den
Wiener Katholikentag 1952 bei uns in Osterreich }etzt mancherorts und mannig-
faltig gegeben wird, unvollstindig, solange die Wiirde des Christen nicht ganz
wirklichkeitsnahe von der Taufe und Firmung her begriindet wird. Die dogma-~
tisch sicheren Sitze des hl. Thomas mogen dabei Leitsterne sein.

Menschenbild und Menschenwiirde, soweit sie sich aus den Texten der
Romischen Liturgie herausstellen lassen, werden in dem philologisch wie theo-
logisch gleich trefflich -aufgebauten Buch von Walter Diirig, ,Imago“ Ein
Beltrag zur Terminologie und Theologie der Romischen Liturgie, Miinchen 1952,
in ein helleres Licht geriickt. Nur eine intensive Beschdftigung mit dieser wert-
vollen Studie kann ihren reichen Inhalt aufdecken. Es sei mir erlaubt, summarisch
festzustellen, dal3 das, was ich unvollkommen und, ich gestehe es gern, zu sehr
unter dem Eindruck der damaligen politischen Usurrpation in meiner Schrift:
»Das Heilswerk der Kirche®, Ein Beitrag zu einer Theologie der Geschichte,
Salzburg 1935, angedeutet habe, bei Diirig in einer fiir dhnliche Arbeiten beispiel-
haften Weise ausgefiihrt wird. Wenn ich damals meinen Kritikern, namentlich
Philipp Dessauer, aus zeitbedingten Griinden nicht antworten konnte, so freue
ich mich, heute sagen zu konnen, daBl die griindliche Arbeif Diirigs die An-
forderungen erfiillt, die man an solche Studien stellen mubB.

Von Diirig ersch;em kiirzlich eine weitere bedeutsame Studie zur Wort-
geschichte in dem immer mehr zu einem fithrenden Organ sich entwickelnden
Jahrbuch Sacris Erudiri, Jaarbock voor Godsdienstwetenschappen, Streenbrugge
(Belgien) IV, 1952: Discipljna. Eine Studie zum Bedeutungsumfang des Wortes
in der Sprache der Liturgie und der Véter. Fiir die Erkldrung liturgischer Texte
erscheinen mir besonders wichtig die Ausfithrungen iiber dienova Paracliti
spiritualis observantiae disciplina in einer Oration des Leoni-
anum fur die an Pfingsten Getauften, die selbst in termini wie obser-
vantis und disciplina die Einwirkung des Mysteriengedankens auf die
liturgische Sprache Roms zeigt. Nur sollte der Verfasser Seite 21, nachdem er
zu Recht von dem furcht- und ehrfurchigebietenden Geheimnis des trans-
zedenten Gottes gesprochen hat, nicht von dem begnadigenden, befreienden
»Geheimnis®, das die stindebeladenen Menschen in sich aufnimmt und begliickt,
sondern vom My sterium sprechen. Das Geheimnis handelt nicht, wohl aber
das Mysterium im heils6konomischen und kultischen Sinne. Auch dort gibt es
ein arcanum, das zuweilen synonym fiir mysterium gesetzt wird. Aber
das mysterium ist nur zufillig ein Geheimnis fiir die, die noch nicht ein-
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geweiht sind. Wir schlieBen unsere Ubersicht mit dem Hinweis auf eine kleine,
aber iiberaus nlitzliche Schrift von W. Stapel mann, Der Hymnus Angelicus,
Heidelberg 1948, die die Geschichte des Hymnus in préiziser Form behandelt
und den Text des Gloria ausgezeichnet erklirt. Man méchte wiinschen, dafl immer
so sauber philologisch gearbeitet wiirde, wie es hier getan wurde, und daB auch
andere Texte der Liturgie in derselben soliden Weise in der Philologia
sacra, deren erster Band diese Studie ist, erklénrt werden mdochten.

Salzburg/Maria Laach Thomas Michels OSB.
MUSICA SACRA
Walther Lipphardt, Die Geschichte des mehrstimmigen Proprium missae®).

Ein kleines, aber durch seinen inneren Reichtum fiir Liturgiker wie Kirchen-
musiker gleich wertvolles und aufschluBireiches Biichlein. Aufgebaut ist es auf
griindlicher Kenntnis des Gregorianischen Chorals, nicht so sehr seiner Ver-
gangenheit, sondern vielmehr seiner kiinstlerischen Stilprinzipien, Damit ist ein
wertvoller Beitrag geleistet zu dem, was Pius XI. in seiner Konstitution vom
20. Dezember 1928 schreibt: ,,So kénnen die Kandidaten der hl. Weihen, wenn sie
ganz allmihlich in die Sangeskunst eingefithrt worden waren, im Verlauf der"
theologischen Studien ohne Miihe und Schwierigkeiten in jener hoheren Wissen-
schaft unterrichtet werden, die man mit vollem Rechte Asthetik des Grego-
rianischen Gesanges und der Musik, der Polyphonie und des Orgelspiels nennen
konnte. Darin soll der Klerus griindlich bewandert sein.“ Lipphardt zeichnet in
klaren Linien die Beziehung zwischen Kirchenmusik und Liturgie mit beson-
derer Riicksicht auf den Verlauf des Kirchenjahres. Nicht nur die jeweilige
Evangelien-Perikope, sondern auch die wechselnden Gesénge im Zusammenhang
mit den dazugehérigen Lesungen und Gebeten, erschlieBen den Reichtum des
Kirchenjahres. Fiir den Singerchor ergibt sich daraus die Aufgabe, die wech-
selnden Gesinge mehr zu pflegen als die bisher tiblichen ,Messen®. Diese, das
sogenannte Ordinarium, kénnen mehr und mehr dem Volksgesang liberlassen
werden. 60 Seiten des Biichleins sind dem Verzeichnis der bis 1939 nachweis-
baren mehrstimmigen Kompositionen der Propriengesidnge gewidmet. Heute
lieBe sich dieses Verzeichnis bedeutend ergéinzen, wenn auch vieles nur hand-
schriftlich vorhanden ist. So haben J. MeBner und Ernst Tittel Bedeutendes an
solchen Kompositionen geschaffen; auch Vinzenz Goller hat viel mehr solcher
Geséinge komponiert als im Verzeichnis aufscheinen. Wenn L. durch ein ein-
geklammertes Ausrufungszeichen seiner Verwunderung dariiber Ausdruck gibt,
daB A. Schlogl seinem ,,Rorate“~Proprium im Advent eins grofie SchluBfuge fir
Orgel anfiigt, so ist das so zu erkldren, dafl im siiddeutschen Raum die Rorate-
Messe — wo sie nach den iiberlieferten Briuchen gefeiert wird, vielfach als
feierliche Votivmesse gehalten wird. Der liber 60 Seiten umfassende geschicht-
liche Kommentar zum genannten Verzeichnis geht sehr genau auf die Stil-
entwicklung der einzelnen Perioden ein. Palestrina, Orlando di Lasso und
Bruckner werden besonders eingehend gewdiirdigt. Diesen beiden, sagt der Ver-
fasser Seite 65, sei es gelungen, ,die liturgische Sprache der Offertorien in die
musikalische Sprache personlichsten Erlebens umzusetzen, ohne doch dadurch
der Welt des Mysteriums fremd zu werden.“ Darin ist ja das Wesentliche der
kirchenmusikalischen Komposition ausgesprochen. Aus den grundsétzlichen,
96 Seiten umfassenden Ausfithrungen ergibt sich, daB eine kirchliche
Komposition, die sich am Geist, nicht am Buchstaben des Chorals orientiert,
Pfiegestitten des Chorals voraussetzt, an denen sich die Komponisten in
diesen Geist einleben konnen, und daB nicht alle wechselnden Gesénge zu
einer neuen, dem Ordinarium gegeniiberstehenden Einheit, als ,Proprium®
zusammengefaBt werden sollen, wodurch Proprium und Ordinarium zusammen
das Proprium der Lesungen und Gesinge noch mehr in den Hintergrund
dringen wiirden als dies bei der bisherigen Ubung der einheitlich. durch-
komponierten ,Messe® geschah. Die grofite Schwierigkeit — das ergibt sich aus
der geschichtlichen Betrachtung — wird der mehrstimmigen Komposition immer
das Graduale bieten mit Alleluja-Vers und Traktus, weniger die Sequenz. Die
antiphonischen Chorgesinge der einstigen Schola lassen sich leichter auf die
heutigen Kirchenchére iibertragen, nicht aber die dem liturgischen Solisten an
den Stufen des Ambo zugedachten Sololieder. Das Graduale gehort eben dort-
hin, wohin sein Name weist: ad gradus, zu den Stufen. Alles in allem ist das
Buch eine iiberaus wertvolle Bereicherung der kirchenmusikalischen Literatur

St. Ottilien Erhard Drinkwelder OSB.

*) Heidelberg., F. H. Kerle-Verlag, 165 Seiten. DM 7.50.
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Tympanon am Portal des Abteikirche St. Peter

JANUA SUM VITE,
SALVANDI QUIQUE VENITE,
PER ME TRANSITE:
VIA NON EST ALTERA VITE,

,Ich bin des Lebens Pforte, kommt ihr Heilsbediirftigen alle, geht durch
mich ein; es ist kein anderer Weg zum Leben.“

Das Festzeichen zum Osterreichischen Katholikentag erinnert uns auch an das Portal
eines der ebrwiirdigsien Gsterreichischen Gotteshauser, und das tiefe Wort, das diesen
romanischen Bogen saumt, ist wie ein missionarischer Ruf an die Katholiken und an die
Fernstehenden in diesem Jabr 1952.



HYMNEN
ZUM FEST DER KREUZERHOHUNG

Oh, erstaunliches Wunder!

Die lebenspendende Pflanzung,

das allerheiligste Kreuz,

in die Hohe erhoben erscheint es heute.

Die Gegenden alle der Erde lobpreisen,

und es erschrecken die didmonischen Scharen:

Oh, den Irdischen, welche Gabe ist ihnen geschenkt!
Durch diese, Christe, heile Du unsere Seelen

Als Wohlgesinnter!

Oh, erstaunliches Wunder!

Gleich einer Traube voll von Leben
ist sichtbar heute das Kreuz,
welches den Allerhéchsten trigt,
empor von der Erde gehoben.

Zu Gott gezogen sind alle damit,
endgiiltig niedergemetzelt der Tod.
Oh, tief verehrtestes Holz,

durch welches wir haben empfangen
unsterbliche Nahrung im Paradies,
lobpreisend Christus!

Oh, erstaunliches Wunder!

Dem Himmel sind gleich

Breite und Ldnge des Kreuzes:

Alle heilt es durch géttliche Gnade,

barbarische Viélker werden durch dieses besiegt,
durch dieses befestigen sich der Kénige Szepter.
Oh, gottliche Leiter,

auf der wir zum Himmel ansteigen,

in Hymnen erhebend den Herren Christus.

Gloria Patri.. et nunc..

Heut tritt hervor das Kreuz des Herren,

und alle empfangen es willig:

empfangen die Heilung der Seele, des Leibes

von allen Leiden.

LaBt es uns kiissen mit Freude und Furcht:

um der Siinde willen mit Furcht, weil wir unwiirdig sind,
mit Freude — um unser Helil,

welches der Welt gibt Christus Gott, genagelt ans Kreuz,
bei welchem ist groBe Gnade.

(Stichiren, d. h. Strophen, zu den
Psalmen 149—150 in den Laudes.)
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KREUZERHOHUNG IM OSTLICHEN RITUS

Im griechisch-slawischen Ritus gehort der Tag der Kreuzerhdhung,
der ebenso wie im romischen Ritus am 14. September gefeiert wird, zu
den allergréf3ten Festen des Jahres., An diesem Tage weist der Gottes-
dienst, besonders die feierlichen Laudes, die am Vorabend des Tages an-
schlieBend an die Vesper gehalten werden, bedeutende liturgische Sonder-
heiten auf, die sich nicht nur im hymnologischen Bestand finden, sondern
auch in den duBeren liturgischen Handlungen.

Zu diesen gehort das feierliche ,,Austragen” des Kreuzes. Reich mit
Blumen geschmiickt, wird es aus dem Altarraum in die Mitte der Kirche
getragen und nachfolgend von den Priestern und allen Anwesenden ver-
ehrt.

Die Handlung des Austragens beginnt gegen Ende der Laudes. Zum
SchluB des ,,Gloria in excelsis“, das im 0Ostlichen Ritus nicht zur MeB-
liturgie, sondern zu den Laudes gehort, wird das Trisagion: ,,Sanctus Deus,
sanctus fortis, sanctus immortalis...“ gesungen. (Das gleiche Trisagion
ist nach rémischen Ritus fiir den Karfreitag vorgeschrieben.) An dieser
Stelle nimmt der Bischof bzw. der Priester das Kreuz auf und trigt es,
angelehnt an seinen Kopf in die Mitte der Kirche, Diakone und Akolythen
gehen mit brennenden Lichtern und Weihrauch voran. Dort wird es auf
einen vorbereiteten Tisch niedergelegt.

Hierauf erfolgt bei den Pontifical-Laudes oder in der Hauptkirche
einer Stadt die eigentliche Kreuzerhebung, also die tatsidchliche Wieder-
holung des Vorganges, der sich nach der Uberlieferung zur Zeit der Kai-
serin Helena in Jerusalem abspielte, als das Kreuz des Herrn aufgefunden
wurde.

Der Bischof bzw. der erste Priester steigt mit dem Kreuz auf ein
Podium, das eigens zu diesem Zweck in der Mitte der Kirche aufgestellt
ist. Dabei rezitiert der erste Diakon eine kurze Litanei. Der Bischof hebt
das Kreuz langsam in die Hohe, erteilt damit den Segen und senkt es sehr
langsam bis zum Boden. Unterdessen singen die Sdnger hundert ,Kyrie
eleison‘, Sie beginnen fortissimo in hoher Lage, und bei jeder Wieder-
holung senkt sich das Thema um eine Tonstufe und in der Lautstirke, so
daBl das Ganze in dem Augenblick, wenn der Bischof mit dem untersten
Balken des Kreuzes den Boden beriihrt, ganz tief und leise, fast fliisternd
gesungen wird. Mit dem erneuten Aufheben des Kreuzes steigt auch das
Thema in Lautstdrke und Tonhdhe wieder an, und bei der héchsten Er-
bhebung ertonen die letzten drei ,Kyrie eleison‘ abermals in hohem For-
tissimo.

Auf diese Weise erfolgen fiinf Erhebungen: die erste ist nach Osten
gerichtet, die folgenden nach Westen, Norden und Siiden, und die letzte
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zum andernmale nach Osten. Zelebriert ein Bischof, so ilibergiefen zwei
Erzpriester das Kreuz beim Heben und Senken mit Rosenwasser, das dann
am Stamm herabflieBt und von zwei Subdiakonen in einer Schale auf-
gefangen wird. Mit diesem Wasser werden nach Beendigung der Kreuz-
erhebung die Anwesenden besprengt.

Darauf erfolgt die Verehrung des Kreuzes. Der Klerus singt dreimal:
,,Crucem tuam adoramus Domine...“ (im romischen Ritus nur fiir den
Karfreitag vorgeschrieben) und fillt nach jedem Male vor dem Kreuz
nieder, das unterdessen wieder auf den Tisch gelegt worden ist. Wahrend
die Singer das ,,Crucem tuam‘ ebenfalls dreimal wiederholen, kiissen die
Priester das Kreuz und fallen erneut davor nieder. Hierauf huldigen alle
Anwesenden dem Kreuz auf die gleiche Weise der Reihe nach und werden
danach von dem Bischof mit gesegnetem Ol bezeichnet. Diese Handlung
wird mit einem kleinen Pinsel vorgenommen, mit welchem der Bischof
das Zeichen des Kreuzes auf die Stirn des Glaubigen streicht. Nach den
Vorschriften handelt es sich dabei um das Ol aus einer brennenden Lampe,
die vor dem Kreuz stand, als es noch vor der Austragung auf dem Taber-
nakel ruhte.

Die Hymnen dieses Tages betrachten weniger die Leiden Christi —
diesen ist der Karfreitag, im iibrigen jeder Freitag der Woche gewidmet
— vielmehr wird die Wirkung des Kreuzes in der Welt hervorgehoben,
werden die Sinnbilder und Prophezeiungen aus dem alten Testament iiber
das Kreuz erkldrt und Parallelen gezogen.

In der Liturgie wird das feierliche ,,Crucem tuam® nochmals vor der
Apostel-Lektion, nach dem ersten Einzug (mit dem Evangelienbuch) ge-
sungen. Bis zum 21. September, also eine ganze Oktav (in der Ostlichen
liturgischen Terminologie , Nachtfestzeit* genannt), bleibt das Kreuz in der
Mitte der Kirche liegen und wird dann am 21. September zum SchluB der
Liturgie unter dem Gesang des ,,Crucem tuam* wieder in den Altarraum
zuriickgetragen.

AbschlieBend kann gesagt werden, dafl diese kirchliche Feier im &st-
lichen Ritus weniger eine Erinnerung als eine tatséichliche Kreuzerhebung
ist, auch wenn es sich dabei nicht um das urspriingliche, echte Marterholz
des Herrn handelt.

Die Vorschriften des 6stlichen Ritus bestimmen fiir diesen Tag ein
Fasten mit Abstinenz von Fleisch, Eiern und Milch in jeder Form fiir alle
Gliubigen. Fiir die Monche ist auch die Abstinenz von Fisch angeordnet.
Das Fasten wird auch nicht gemildert, wenn dieses Fest auf einen Sonntag
fillt, er wird von der Kreuzerhebung véllig iiberdeckt. Dieser Umstand
erhellt deutlich das groBe Gewicht, die tiefe Verehrung dieses Festes in
der ostlichen Christenheit,

Johannes von Gardener
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VOM STAND DER LITURGISCHEN
ERNEUVERUNG IN OSTERREICH

ERSTE UBERSICHT UBER DIE ERGEBNISSE UNSERER BESTAND-
AUFNAHME DER MESSFEIER-PRAXIS IN USTERREICH

Der folgende Uberblick iiber die Bestandaufnahme der Meffeierpraxis
in Osterreich wird bis zum Einlangen der Erlaubnis aller Osterreichischen
Ordinarii zur Verdffentlichung auch der Namen der einzelnen
Di6zesen zunichst zum Katholikentag in der allgemeinen Form, in der
ndchsten Folge sodann — die Erlaubnis der Bischdfe angenommen —
mit allen detaillierten Angaben gebracht.

Manchmal wird man von auslindischen Priestern, die Osterreich be-
reisen, mit einem gewissen Staunen gefragt, wie es denn komme, daf} in
diesem Land, das doch schon vor drei Dezennien Ausgangspunkt einer
liturgischen Erneuerungsbewegung war, diese Erneuerung nicht stirker
durchgegriffen habe. Man koénnte auf diese Frage verschiedene Antworten
geben. Doch versuchen wir zunéchst einmal den wirklichen gegenwirtigen
Stand der Entwicklung festzuhalten, ehevor wir die Frage
beantworten.

Unser Institut hat mit Zustimmung der Osterreichischen Bischofs-
konferenz vom 13. Mérz 1951 durch die Ordinariate der einzelnen Didzesen
an alle Pfarren und Seelsorgestellen einen Fragebogen zur Be-
standaufnahme der MeBfeierpraxisin Osterreich ge-
schickt, Selbstverstdndlich verschlossen wir uns dabei nicht der Erkennt-
nis, dall Fragebogen-Antworten nicht in allem absolut gesicherte, hundert-
prozentige Ergebnisse zeitigen konnen. Jedoch erlebten wir die angenehme
Uberraschung, daB die ausgefiillten Fragebogen in einem sehr hohen
Prozentsatz eingegeben wurden. Wir verzichten aus verstandlichen
Griinden hier — zunédchst — auf die Nennung der einzelnen Dibézesen,
geben jedoch die Hochst- und Mindestprozentsitze an. Sie bewegen sich
von 60.42 bis 100°p mit einem Durchschnittsprozentsatz von 75.44%/.
Da von verschwindenden Ausnahmen abgesehen alle Berichterstatter mit
Ernst und Verantwortungsgefiihl an die Aufgabe herangegangen sind,
kommt dem Gesamtergebnis eine um so gréfiere Aktualitidt zu.

I. Die lateinischen Formen (missa cantata)

Als man beim Fortschreiten der liturgischen Bewegung in der Viel-
falt der Moglichkeiten gemeinschaftlicher deutscher MeBfeiern nach einem
allgemein verbindlichen Gestaltsprinzip suchte, bot sich von selbst die
missa cantata als Richtbild dar. So ist auch in der an unserem Institut
erarbeiteten und vom Gesamtepiskopat 1947 fiir ganz Osterreich als ver-
bindlich erklédrten , Allgemeinen MeBordnung® die Hochamtsregel Gestalt-
prinzip. Dabei werden die deutschen Formen um so hoher bewertet, je
mehr sie sich an die Hochamtsregel anschlieBen. Mag es auch Ausnahmen
von dieser Regel geben, sie beweist dennoch auch von dieser Seite aus den
Rang, den das lateinische Amt unter den verschiedenen MeBfeierformen
einnimmt. So ist es nur billig, das Bild des gegenwértigen Standes von
hier aus aufzurollen.
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Aus den 2172 eingelieferten Fragebogen geht hervor, dafl

778 d. i. 35,82%/0 Sonn- und Feiertags regelmdBig ein Amt haben
1088 d. 1. 50,09%/p an hohen Feiertagen ein Amt haben

204 d.i. 9,39%/9 Sonn- und Feiertags ab und zu ein Amt haben

102 d.i. 4,69%°/0haben iiberhaupt kein Amt

2172 d. i. 99,99%0

Was ergibt sich aus dieser Ubersicht?

1. Die zutagetretende groBe Verschiedenheit im Prozentsatz des Amtes
innerhalb der Diézesen erklirt sich einerseits durch noch immer in Ubung
stehende Werktagsimter (regelméBig téglich in 160 Pfarreien, an mehreren
Tagen in der Woche in 281 Pfarreien), anderseits durch das starke Vor-
dringen der Betsingmesse.

2. Das schon von Pius X. aufgestellte Postulat der actuosa participatio
fidelium auch in der Missa cantata harrt zum weitaus tiberwiegenden Teil
noch immer der Verwirklichung.

3. Die althergebrachten Formen der polyphonen Amter (auf dem Land
in manchen Gegenden noch immer teilweise gekiirzte Ordinariums- und
ganz entfallende Propriumsgesinge) wiirden mit dem Heranwachsen der
heutigen jungen Generation verstdndlicherweise zum Aussterben verur-
teilt.

4. Dazu wiirde nicht wenig auch die noch vielfach herrschende Mei-
nung beitragen, es lasse sich nicht so einrichten, daB im Amt auch die
Kommunion ausgeteilt werde. (Mit dem Ansetzen des Amtes zu einer
friiheren Stunde 148t es sich durchaus so einrichten.)

5. Einen ersten, freilich nicht hinreichenden Schritt zur aktiven Teil-
nahme hat man in manchen Gemeinden durch die Zuteilung der Akklama-
tionen an die Gldubigen getan.

6. Man muB nur endlich den Mut aufbringen, im Gehorsam gegeniiber
den pipstlichen Erldssen Pius X., Pius XI. und Pius XII. iiber die Akkla-
mationen hinaus in geradliniger Konsequenz einen kleinen Schritt weiter
zu tun und dem Volk auch die ganz elementaren, einfachen, litaneiartigen
Kyrie-, Sanctus- und Agnusrufe aus der XVIII. Messe zuzuteilen, (Gloria
XV., Credo I.) Dabei kann der Kirchenchor (die Schola) die Proprien und die
langeren, schwierigen Teile des Ordinariums behalten und sie ohne wei-
teres auch in einer zur Gregorianik sich fligenden Polyphonie darbieten.
Unser Institut hat schon 1947 unter dem Titel ,,Die Feier der heiligen
Messe mit Gesang‘*) einen Vorschlag dieser Art publiziert (ausgearbeitet
von Erhard Drinkwelder 0.S.B.). Es kam und kommt dabei durchaus nicht
auf die Einzelheiten dieses Vorschlages an, sondern auf das eben genannte
Prinzip der Rollenverteilung, durch das endlich auch die Gldubigen zur
Ausiibung ihrer heiligen Rechte in der feierlichen Form der Messe Zugang
erhalten. Dieser unser Vorschlag hat nunmehr auch Aufnahme in den
Osterreichischen Einheitsliederkanon und in die offiziellen Gesangbiicher
fiir Salzburg und Kirnten gefunden. Wir mochten hier den dringenden
Wunsch aussprechen, daB er mehr und mehr in ganz Osterreich beheimatet

*) ,Die Feier der heiligen Messe mit Gesang®, zusammengestellt von Dr. P.
Erhard Drinkwelder O.S.B., herausgegeben vom Institutum Liturgicum. Mit
Noten und Anweisungen fiir die einfachste Grundform des lateinischen Amtes
fiir das Volk (einschlieBlich Asperges und Akklamation). Schwarz-Rot-Druck,
24 S, Preis S 1.20.
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werde: denn es ist ein wirklich leicht realisierbarer Schritt zur Ver-
lebendigung der missa cantata!

7. Es darf hier aber keineswegs jene Anzahl von Gemeinden auBer
acht gelassen werden, die in unverdrossener opferbereiter Arbeit regel-
méBig den Gregorianischen Choral pflegt, Thre, wenn auch bisweilen nur
bescheidenen Erfolge, sind das wirksamste Argument gegeniiber der off
propagierten Meinung, der Osterreicher kénne mit dem Choral tiberhaupt
nichts anfangen, weil die polyphone Musiktradition einfach zu stark sei.

So mochte das Institutum Liturgicum beim Uberblick iiber die tat-
sdchliche Lage der missa cantata nunmehr nochmals mit aller nur
moglichen Eindringlichkeit auf die vorgeschlagene Losung**)
aufmerksam machen. Sie wiirde einen verheiBungsvollen ersten Schritt
zur endlichen Befreiung der Hochform der eucharistischen Feier aus ihrer
Erstarrung mit sich bringen. Der weitere Weg zu einem besseren Verstind-
nis der Gregorianik wiirde sich dann folgerichtig zeigen.

II. Die deutschen Formen

Es sei mir gestattet, an dieser Stelle einen kleinen Riickblick auf die
Uberlegungen zu tun, die ich in dieser Zeitschrift in Folge 11/12 1948,
S. 167 ff. in bezug auf dieses ganze Kapitel angestellt habe. Sie sind nach
wie vor von unverminderter Aktualitat.

Unverkennbar kiindet sich in der jlingsten Zeit eine neue Stufe der
liturgischen Erneuerungsbewegung an. Nicht, daB schon alles getan wire,
was bisher als Ziel vor Augen schwebte oder wozu die Pépste gerufen.
Keineswegs. Bei dem Neuen, das sich anmeldet, handelt es sich vielmehr
um dieses: Unter dem Hauch des neuen liturgischen Lebens hat allméhlich
sich die Starre gelost, die iiber den alten Formen der Liturgie lag und
wir erkennen mehr und mehr die wesentliche Funktion der einzelnen
Teile. Damit aber erhebt sich zugleich der Wunsch, die Struktur der
Eucharistiefeier so lebendig zu machen, daBl diese Teile nicht in Ersatz-
formen, sondern in der wesentlichen Form von der Gemeinde
mitvollzogen werden konnen. Ersatzformen sind heute alle Formen der in
deutscher Sprache gefeierten gemeinschaftlichen MeBfeiern einschlieBlich
des sogenannten ,,deutschen Hochamtes”. Von Ersatzformen miissen wir
sprechen nicht wegen der deutschen Sprache an und fiir sich, sondern
deshalb, weil diese Formen in wesentlichen Teilen wie z. B. beim eucha-
ristischen Hochgebet oder bei den Kollekten, die im Namen der Gemeinde
zu sprechen (singen) sind, den Priester zum Stillschweigen verurteilen,
damit ein Dolmetsch die deutsche Ubersetzung zugleich vortragen kann.

Auch das Amt mit deutschem Volksgesang (,,deutsches Hochamt‘),
das durch ein wéihrend des Zweiten Weltkrieges erlassenes romisches
Dekret unter gewissen Voraussetzungen geduldet wird, wo es besteht, muB
als Ersatzform angesprochen werden. Zwar wird dort der Priester nicht
aus seiner Rolle verdringt, doch wird als Konzession an die Muttersprache
eine Sprachmischung in Kauf genommen, die nicht nur den Aufbau des
feierlichen Gottesdienstes etwas unorganisch macht, sondern auch den um
solchen Preis erkauften Vorteil sehr problematisch erscheinen 146t: In we-

**¥) In den ,Einheitsliedern der &sterreichischen Bistiimer“ sind enthalten:
I. Lat. Ordinarium, nach der Zusammenstellung von P. Erhard Drinkwelder,
wie oben zitiert (XVIII. Messe, XV. Gloria, I. Credo), II. Lat. Ordinarium
(VIII. Messe, III. Credo), III. Lat. Ordinarium (XVIl. Messe).
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sentlichen Stiicken, z. B. bei Verkiindung von Epistel und Evangelium und
bei den Orationen muB nach den heute geltenden Vorschriften doch auf die
Muttersprache verzichtet werden. Ob eine vom Apostolischen Stuhl erbe-
tene Erlaubnis, diese Stiicke zuerst lateinisch und dann deutsch singen zu
diirfen, gerade auch vom p astoralen Standpunkt aus als befriedigende
Loésung angesprochen werden kénnte, ist sehr zu bezweifeln, sicher nicht
fiir die Dauer.

Damit aber erhebt sich als weitere Konsequenz die Frage nach der
deutschen ,,Vormesse* {iberhaupt. Niemand wird leugnen wollen, daB
namentlich im einfachen sonntigigen Gemeindegottesdienst, der fiir so
viele d i e Stunde christlicher Lehrverkiindung und Lebenserneuerung ist,
das groBte Bediirfnis nach Verkiindigung in der Muttersprache besteht.
Das gilt mutatis mutandis fiir jede Form gemeinschaftlicher MefBfeier-
Wire es aber in der gemeinschaftlichen MeBfeier gestattet, dem zelebrie-
renden Priester solche Verkiinder des Gotteswortes an die Seite zu stellen,
die analog den friither noch lebendigen Weihestufen einen kirchlichen Sen-
dungsauftrag haben, so kénnten die Rollen ganz nach den Prinzipien des
Hochamtes und doch mit deutscher Verkiindung gestaltet werden. Es wére
damit der wirklichen Erneuerung sogar mehr gedient, als mit dem blofen
Ersetzen der lateinischen Sprache durch die deutsche. Ein von der Kirche
selbst bestellter ,,Diakon‘‘ konnte schlieflich in der Muttersprache auch
die Gebetsanliegen der Gemeinde sprechen und der Priester selbst mit der
lateinischen Oratio alles zusammenfassen. — Der Hochform der eucharisti-
schen Feier aber sollte immer auch die klassische Gestalt und Sprache
zugeordnet bleiben. Denn: Man darf nicht vergessen, wie problematisch
unsere Sprachkultur heute ist. Hitten wir eine auf alter Uberlieferung
ruhende sakrale deutsche Bibelsprache, dann konnte ja solche Gefahr
nicht aufkommen, so aber wiirde der Gottesdienst in einem immerwéah-~
renden Auf und Ab mitgenommen von den Wogen der Zeit.

Das fithrt uns zum eigentlich Entscheidenden: Es wire ein Irrtum,
zu glauben, daB mit der Ubertragung bestimmter Teile unserer romischen
Messe in die deutsche Sprache und mit der Erlaubnis, daB auch der Prie-
ster im Vollzug der heiligen Handlung die deutsche Sprache verwenden
diirfe, das Wesentliche getan wére. Wir wissen, daBl die deutsche Uber-
setzung z. B. einer Oration nicht ohne weiteres auch schon ein Gebet im
Geiste der Menschen unserer Zeit und unseres Raumes ist. Denn nicht nur
die lateinischen Formen stammen aus einer anderen Zeit, sondern auch der
Geist, der diese Formen geschaffen hat. Und wer auch nur einmal sich
bemiiht hat, ein solches Gebet ins Deutsche zu tibertragen, der weil}, wie es
oft nahezu unméglich ist, jene geistige Welt in unsere Sprach- und Denk-
formen einzufangen. Was herauskommt, ist immer eine Ersatzform.
Der Wunsch nach einer Anderung der liturgischen Sprache wiirde aller
Voraussicht nach den Wunsch nach einer anderen Liturgie
zur Folge haben. Was aber das bedeuten wiirde, kann nur der ermessen,
der die stille, ungeheure Macht der kirchlichen, der theologischen Tra-
dition begriffen hat! Der weiB, welcher Schatz ewiger Weisheit und wel-
cher Reichtum gottgeschenkter Schénheit in der Liturgie der Kirche ver-
borgen ist. Nie konnte und wiirde die Kirche auf diesen Reichtum ver-
zichten. Und was hitten wir fiir solchen Preis in die Waagschale zu legen,
was vermochte unsere Generation zu schaffen? — Das muB als
Frage immerhin ausgesprochen werden.
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A. , Deutsches Hochamt*

Versuchen wir im Hinblick auf diese gegebenen Voraussetzungen die
Statistiken sprechen zu lassen:

Von den einreichenden Pfarren haben durchschnittlich fiir alle Didzesen

25,24%/9 regelmiBig ein ,,deutsches Hochamt®
4,82%/y selten ein ,,deutsches Hochamt*
58,24%/p iiberhaupt kein ,deutsches Hochamt®.

Die Anzahl der Pfarren, in denen das ,,deutsche Hochamt* regelméfig
gehalten wird, bewegt sich in den einzelnen Didzesen von 3 bis 144 Pfar-
ren, die selten ein ,,deutsches Hochamt® haben, von 4 bis 27 und die kein
»deutsches Hochamt” praktizieren, von 63 bis 316; das ergibt folgenden
Didzesandurchschnitt: regelmiBig 65, selten 12, keines 193,

Die Prozentsétze fiir die einzelnen Ditzesen bewegen sich also zwischen
0,92 bis 50,35 Prozent fiir das regelméfBig gehaltene ,,deutsche Hochamt‘,
Durch den von auBlen kommenden Zusammenschlufl der osterreichischen
Ditzesen mit dem Rechtsbereich der Fuldaer Bischofskonferennz wurde
die von Kardinal Bertram im Jahre 1943 an den Apostolischen Stuhl ge-
richtete Bitte um die Gew#hrung des sogenannten ,,deutschen Hochamtes*
auch fiir Osterreich aktuell, obwohl in den meisten 6sterreichischen Di-
ozesen keine spezielle Tradition und daher auch keine so stark ausgeprig-
ten Wiinsche in dieser Hinsicht vorhanden waren.

Den Griinden, die fiir und wider das ,,deutsche Hochamt® sprechen,
ist hier nicht mehr viel anzufiigen. Eine nicht zu unterschitzende prak-
tische Schwierigkeit trat heuer wieder in Erscheinung, als man sich mit
dem Gedanken trug, den Hauptgottesdienst des Katholikentages, das Pon-
tifikalamt des pépstlichen Legaten in Form eines ,,deutschen Hochamtes*
zu halten. Wir haben weder geniigend gekonnte Ordinariumsgesinge, noch
die entsprechenden Proprien, um einen Festgottesdienst solcher Art wagen
zu konnen, so dafl er mitreiBend und beispielgebend auch nach dem Ka-
tholikentag weiterwirkt. Besser eine vorbildlich gestaltete Betsingmesse
als ein unzulidngliches ,,deutsches Hochamt®.

B. Betsingmesse

Von 2160 eingereichten Fragebogen melden 1379 Pfarren, das sind
63,89/, eine regelmifige Betsingmesse,

Fiir die Aufteilung in den Dibdzesen ergeben sich:

317,899/p als Mindestsatz;

75,13%/y als Hochstsatz;

63,8 9/p als Durchschnittssatz.

Wenn wir die eingelaufenen Zahlen in bezug auf die Betsingmesse
kritisch priifen, ist zweierlei vorauszuschicken:

1. Die Einzelangaben hinsichtlich der Form lassen bei einem erheb-
lichen Prozentsatz erkennen, da der Sinn mancher Formfragen doch noch
nicht so erkannt ist, als man aus den allgemeinen Angaben etwa iiber
»monatliche” Betsingmessen annehmen miiBte.

2. Die Berticksichtigung der ,,Allgemeinen MeBordnung® ist praktisch
in jenen Dibzesen am sichersten gegeben, in denen das offizielle Ditzesan-
Gebet- und Gesangbuch bereits die Teilung in ,,Grundform® und ,,Volks-
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form“ durchgefiihrt oder sonst konkret gestaltete Formen vorgeschrieben
hat. Solche Vorschriften konnten aber selbstverstdndlich nicht fiir ganz
Osterreich, sondern nur fiir einzelne Di6zesen festgelegt werden; die
Allgemeine MeBordnung sollte und konnte nur ein Rahmengesetz sein.
Dies scheint — trotz der wiederholten Erklarungen des Institutes — noch
nicht durchwegs so verstanden worden zu sein.

In einzelnen Dibzesen hatte sich schon von Anfang an eine so gute
Form der Betsingmesse eingebiirgert, daB durch die Allgemeine MeB-
ordnung kaum eine nennenswerte Anderung notwendig wurde.

Die Sichtung der Bestandaufnahme war bereits zur IX. Sitzung der
Osterreichischen Liturgischen Kommission abgeschlossen worden; das Re-
ferat dariiber hatte zwar der Unterzeichnete seiner neuerlichen schweren
Erkrankung wegen nicht halten kénnen, doch wurden die Ergebnisse trotz-
dem auch schon bei der Abfassung der nachfolgend verdffentlichten Reso-
lution zum Osterreichischen Katholikentag beriicksichtigt. Die Einzelangaben
in der néchsten Folge der Zeitschrift iiber alle weiteren in den Bestands-
aufnahme-Bogen gestellten Fragen werden die zur Gesamtiibersicht noch
nitigen Aufschliisse iiber die Betsing- und Singmesse und die
Griinde fiir die relativ sehr verschiedene Zahl der Stillmessen geben.

Wenn wir nun am Ende dieser ersten statistischen Ubersicht die ein-
gangs gestellte Frage zu beantworten versuchen, warum in Osterreich die
liturgische Erneuerungsbewegung trotz der jahrzehntelangen Arbeit von
Klosterneuburg nicht auf breiterer Basis durchgegriffen hat, dann diirften
die folgenden Griinde mitbeteiligt sein und sich folgende Ansatzpunkte
zeigen:

1. Bis in die jiingste Zeit wurde an manchen theologischen Hoch-
schulen (Lehranstalten) Liturgik vorwiegend im juridischen Sinn
(als Rubrizistik) vorgetragen. Man kann es der Klerus-Generation, die so
herangebildet wurde, kaum verargen, dafl sie das Verstidndnis fiir die wei-
ter gespannte Betrachtungsweise, wie sie ganz klar in ,Mediator Dei
formuliert ist, nicht ohne weiteres aufbringt. Im vergangenen Jahr wurde
vom Institutum Liturgicum an den Hochwiirdigsten Episkopat die Bitte
gerichtet, fiir die einzelnen Dibzesen mit ihren verschieden gearteten
Bediirfnissen und Behelfen liturgische Werkwochen zu halten.
Jene Dibzesen, in denen diese Werkwoche tatséchlich gehalten wurde, sind
ein sichtlicher Beweis dafiir, daB ein solches Treffen, das ganz auf die
Verhiltnisse der einzelnen Didzesen ausgerichtet ist, einen ganz bedeu-
tenden Fortschritt im Wesensverstidndnis der Liturgie zu
erzielen vermag, nicht zuletzt durch die Moglichkeit der freien Aussprache
und des Erfahrungsaustausches, so dafl es sich als ein durchaus gangbarer
Weg zur Uberwindung einer einseitig juridischen Auffassung der Liturgie
erweist. Das Liturgische Institut erlaubt sich daher, die im vergangenen
Jahr ausgesprochene Bitte und Anregung, nunmehr gestiitzt auf Erfah-
rungen der Bestandaufnahme, nochmals zu wiederholen, wobei die Tat-
sache, daBl in der Zwischenzeit zwei Dibzesen ein neues Gebet- und Ge-
sangbuch erhielten und die authentische Ausgabe des Einheitsliederkanons
erschienen ist, fiir die Abhaltung von Werkwochen sehr férderlich ist.

2. So notwendig in den ersten Zeiten der liturgischen Erneuerungs-
bewegung die freie ungehinderte Entfaltung der Formen war — es sollte
ja vieles erprobt und nur das in theologischer Sicht wirklich Haltbare
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behalten werden — ebenso notwendig muBte der Zeitpunkt kommen, in
dem das Experimentieren zur Gefahr fiir die Erneuerung selbst werden
mubBte. So mancher Seelsorger konnte sich im Anblick seiner Gemeinde
auf Grund nur privater Initiative nicht zu Formen entschliefien, die ihm
fiir das Volk zu schwierig schienen, von denen ihm selbst vielleicht das
Wesen nicht voll erschlossen worden war. So brachte erst die Zeit nach
dem Zweiten Weltkrieg jene unerléBliche Wende, durch welche die litur-
gische Erneuerung zu einem von den hochsten kirchlichen Stellen gelenk-
ten Anliegen der reguldren Pastoral wurde, worauf schon vor ,Mediator
Dei“ die Rundschreiben Pius X. und Pius XI. hingewiesen hatten. Das
BewubBtsein dieser grundlegenden Wende, die im Papst den obersten Li-
turgen der Kirche, im Bischof den obersten Liturgen der Ditzese, und
zwar in erster Hinsicht den Liturgen zu sehen vermag, hat sich noch
zu wenig durchgesetzt. Erst wenn jeder Seelsorger die liturgische
Erneuerung in seiner Gemeinde alsseinelementares Seelsorgs-
anliegen erkennt und bejaht, nicht nur als notdiirftige Erfiillung einer
von oben anbefohlenen Pflicht, ist der Durchbruch zu einer in die Breite
und in die Tiefe gehenden Erneuerung gewéahrleistet.

3. Ein Problem, das gerade in Osterreich besonders aktuell ist, stellt
das Festhalten an den, Traditionen® dar. Man hélt bisweilen an Traditionen
fest und vergiBt dabei anscheinend, daB auch alles das, was heute als tra-
ditionell gilt, ja doch auch einmal neu war und durch Abschaffung einer
noch #lteren Tradition entstanden ist. Es war fiir uns z. B. iiberraschend,
daB ein relativ noch so hoher Prozentsatz regelméafBig das polyphone la-
teinische Amt ohne Gemeindebeteiligung pflegt. Tatsache ist, dal in man-
chen Gegenden noch das tigliche Werktagsamt ,Brauch® ist, wéahrend in
anderen wieder die Betsingmesse sich so durchgesetzt hat, daf das Amt nur
an hoheren Festen gepflegt wird. Wir wiirden der Erkundung der tatséich-
lichen Verhiltnisse und damit der Wahrheit einen schlechten Dienst er-
weisen, wenn wir in diesem Zusammenhang nicht festhalten wiirden, daB
in den Anfingen der ,volksliturgischen Erneuerung noch geraume Zeit
— obwohl schon verboten — die sogenannten ,,Schachteldmter* existier-
ten (zwei oder mehr Amter auf verschiedenen Altéren hintereinander be-
gonnen, wobei der jeweilige Zelebrans nur bis zu einem gewissen Ab-
schnitt sang und dann die Messe als Stillmesse weiterfiihrte, indes der
niichste Zelebrans mit dem neuen ,Amt“ begann!) Wenn man um das
Nachwirken solcher (MiB-)Briuche wei, wird man leichter den léngeren
Weg begreifen, mit dem hierzulande die liturgische Erneuerung rechnen
muB. Eine gewisse Schwierigkeit bietet, auch wenn man alle Ubertreibun-
gen wegstreicht, immerhin auch die ausgeprigte Sinnenfreudigkeit des
Osterreichers, die ihn der Welt der klassischen Liturgie nicht von vorn-
herein schon aufgeschlossen macht. — Weiteres Grundsitzliche in der
kommenden Folge.

Zum AbschluB dieser ersten Ubersicht die statistische Zusammen-
fassung:
Stillmesse  86,1%

Singmesse  76,5%0
Betsingmesse 63,9%0
Amt 85,5%0
Salzburg Dr. P. Adalbero Raffelsberger O.S.B
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RESOLUTION ZUM KATHOLIKENTAG

Mit Zustimmung des Hochwiirdigsten Liturgischen Referates der
Bischofskonferenz veriffentlichen wir im folgenden die anliiBlich der
IX. Konferenz der Liturgischen Kommission an unserem Institut gefaBten
Resolution zum gesamtisterreichischen Katholikentag und schlieBen den
Text der bei dieser Konferenz gehalienen Hauptreferate an.

3¢

Die am 9. Juli d. J. im Rahmen des Institutum Liturgicum zu Salzburg
tagende IX. Konferenz der Osterreichischen Liturgischen Kommission (Vorsitz
Exzellenz Zauner-Linz) beschloB im Hinblick auf den Osterreichischen Katho-
likentag folgende Resolution:

Fiir die christliche Lebenserneuerung und fiir die Erweckung eines leben-
digen Gottesdienstes ist das leider weithin mangelnde Grundverstindnis der
iibernatiirlichen Wiirde des Christen wunerliBliche Voraussetzung. Wiirde und
Freiheit des Christen vollenden sich in seiner Berufung und Bevollmichtigung
zur Teilhabe am Gottesdienst der Kirche auf Grund des in Taufe und Firmung
empfangenen sakramentalen Charakters. Daher muf alles gefordert werden,
was diese Teilhabe belebt.

Der Gottesdienst mufli auch so ‘gestaltet werden, dal von ihm eine ge-
winnende und belebende Kraft ausstrahlt, zunichst auf den Kreis der Mit-
feiernden, dann aber auch auf die noch ferner stehenden Gliaubigen.

Die wiirdige Form des Gottesdienstes mufl vorbereifet und unterbaut
werden durch eine Glaubensverkiindigung, die in Anschluf8 an das Kirchenjahr
das Heilswerk betont und in MeBopfer und Sonntagsfeier das Erlosungs-
gediichtnis aufzeigt, so daB Christen und christliche Gemeinden ihres Glaubens
und Hoffens freudig immer wieder innewerden.

Dem sollen folgende Weisungen dienen:

1. Welt- und Ordenspriester, Seelsorger, Religionslehrer, Volksmissionire
und Exerzitienleiter mogen das Anliegen eines lebendigen Gottesdienstes als
eine Aufgabe ernster Verantwortung erkennen.

2. Die von den Bischifen Osterreichs hiefiir festgesetzte Allgemeine Mefi-
ordnung soll iiberall beachtet und der Gemeinschaftsgottesdienst auf dieser
Grundlage in jeder Gemeinde beheimatet werden.

3. Auch die Spendung der Sakramente und alle anderen gottesdienstlichen
Handlungen sollen von echfer Frommigkeit getragen und so gestaltet sein, daB
ihr Sinn und Gehalt aufleuchten.

4. Die religiose Unterweisung in Schule und Kirche muff von Anfang an
nicht nur belehren, sondern zur lebendigen Mitfeier des Gottesdienstes hin-
fiihren und sie stindig vertiefen.

5. Die Seelsorger sollen alle ihnen gebotenen Hilfen fiir die Heranbildung
der Gliubigen zum gemeinschaftlichen Gottesdienst ergreifen. Alle, die mit
ihnen fiihrend am Gottesdienst mitwirken, wie Organisten, Vorbeter, Lektoren,
Singer, miissen fiir ihre Aufgabe noch mehr als bisher geschult werden.

6. Die Gldubigen aber sollen in lebendigem GemeinschaftsbewuBtsein zu-
sammenstehen, sich um die Fernstehenden in Gebet und apostolischer Be-
miihung sorgen, alle Neugewonnenen briiderlich aufnehmen und einhellig Gott
lobsingen.
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DIE GRUNDBEZOGENHEIT DES
MISSIONARISCHEN UND DES KULTISCHEN
IM HEILSWERK DER KIRCHE

Das Thema: Die missionarische Gestaltung des Gottesdienstes vom
Kultischen her ruft zunichst nach einer Wesensbestimmung des christ-
lichen Kultes. Der hl. Thomas unterscheidet scharf zwischen cultus
divinus im allgemeinen und cultus christianus, Nach ihm ist
der cultus divinus das Formalobjekt jeder Religion, also auch der
christlichen. Aber in ihr erhilt er seine spezifische Note durch die Be-
stimmung: secundum ritum christianae religionis. Der
ritus ist also das Merkmal, durch das sich der christliche Kult von je-
dem anderen unterscheidet. Der Aquinate definiert ihn als cultus di-
vinus, den der gefallene, von Christus erléste Mensch in innigster Ab-
hingigkeit, Einheit und Gleichférmigkeit mit dem Kult des menschgewor-
denen Christus vollzieht. Die hiochste Absicht dieses Kultes ist die Ver-
herrlichung des himmlischen Vaters, daher auch die Absicht der in Chri-
stus erlésten Menschheit. Zu diesem cultus wird der Christ durch die
Mitteilung des gottlichen Pneumas in der Salbung von Taufe und Firmung
nicht nur berechtigt, sondern erméchtigt.- Wir nennen diese Erméchtigung
in theologischer Sprache den sakramentalen Charakter. Dieser sakramen-
tale Charakter wird vom hl. Thomas definiert als deputatio ad cul-
tum Deisecundumritumchristianaereligionis: Beauf-
tragung, Gott kultisch zu verehren, wie der Ritus der christlichen Religion
es vorschreibt, oder, noch konkreter, als ,Teilhabe am Priestertum
Christi. Da aber das Priestertum Christi im Kreuzesopfer sich vollendet,
das Kreuzopfer hinwiederum im kultischen Opfer der Kirche ,erneuert”
wird, ohne daB das innere Wesen des Kreuzesopfers sich dabei &ndert,
so verwirklicht sich die Teilhabe am Priestertum Christi vornehmlich in
der Teilnahme an der kultischen Erneuerung des Opfers. Es ist wichtig
zu wiederholen, dafl der gesalbte Christ durch den sakramentalen Charak-
ter von Taufe und Firmung nicht nur berechtigt, sondern erméchtigt wird,
den cultus divinus in der besonderen Form des christlichen Ritus
zu vollziehen, Daraus folgt aber, daBl der Ritus dieses Kultes aus seinem
Wesen heraus auch duBerlich so gestaltet sein mufl, daB der Christ seine
Berufung und Ermaichtigung dazu auch ausiiben kann. Der hl. Thomas
unterstiitzt diese Folgerung und Forderung, die wir aus der Erméchtigung
des Christen ziehen, mit der Feststellung: ,,Christus leitet seinen Anspruch,
Haupt zu sein, nicht nur her von seinem eigenen Tun, sondern auch von
dem, was wir in Hinsicht auf ihn hin tun miissen.“ Wenn das fiir jedes
Tun innerhalb des mystischen Leibes Christi gilt, dann gewill an erster
Stelle fiir jenes Tun, das in der liturgischen Sprache schlechthin actio
heiBt, Das Wort des hl. Augustinus: ,,Christus ganz im Haupte und ganz
im mystischen Leibe*, erfdhrt erst unter diesem Aspekt seine wahre Aus-
deutung und Verwirklichung, Die Gnade Christi des Hauptes, durch die
der mystische Leib lebt, lebt sich erst aus durch unsere Aktion auf Chri-
stus hin. Anders gesagt: die Epiphanie des gottlichen Pneumas in der
Kirche an Pfingsten, die sakramental an jedem Christen sich in der Taufe
und Firmung wiederholt, ist der Lebensgrund des kultischen Lebens der
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Kirche und der Teilnahme des einzelnen Gldubigen an ihm. Die missio-
narische Gestaltung des Gottesdienstes zieht also ihre Bedeutung und
Wirkkraft aus der Gegenwart des Heiligen Geistes in der Kirche und
im Gliede der Kirche. Das Wort des Herrn, daBl der Heilige Geist in alle
Wahrheit einfiihren werde, ist nicht nur fiir die Verkiindigung der Wahr-
heit giiltig, sondern auch fir die Einflihrung und Einweihung in die Wahr-
heit und Wirklichkeit der kultischen Verehrung Gottes in der Liturgie
der Kirche. Die gesamte Wahrheitsverkiindigung in der
sog, Vormesse ist ausgerichtet aufdie kultische Ver-
ehrung jaselbst schon ein Teil der kultischen Handlung.

Diese Uberlegungen fiihren zu zwei Forderungen: 1. alles zu bannen,
was der missionarischen Gestaltung des Gottesdienstes abtréglich
ist, ja sie hindert; 2. diese missionarische Gestaltung unter bestidndiger
Riicksicht auf den Ablauf des Heilswerkes im Kirchenjahr durchzufiihren.
Zum ersten darf ich auf zwei Punkte hinweisen. Solange unsere Musiker
und Séanger nicht von ihrer sakralen Wiirde und Aufgabe im Gottesdienst
erfiillt, d. h., um es mit Worten der griechischen Liturgie auszusprechen,
sich bewuBlt sind, daB sie die Cherubim abbilden, ist alle versuchte missio-
narische Gestaltung ein vergebliches Bemiihen. Was macht denn z, B. in
Solesmes oder Maria-Laach den stirksten Eindruck auf die Besucher?
Nicht zunéchst die kiinstlerische Ausfiihrung des Gesanges, sondern die
pneumatische Intensitdt und Sammlung, mit der er gesungen, gebetet
wird. Und so lange nicht die unméglichen Darstellungen Christi und der
Heiligen aus unseren Kirchen verschwinden, also so lange wir uns kein,
wenn auch immer unzulédngliches, aber vom Geiste Gottes inspiriertes Bild
vom Gegenstand unserer kultischen Verehrung machen konnen, ist wie-
derum eine missionarische Gestaltung des Gottesdienstes nicht méglich.
Die Griechen, Slawen und Orientalen haben hierin vieles vor uns voraus.
Sie haben heute noch Gesetze einer sakralen Tradition, die beobachtet
werden, und sie haben vor allem in ihrer sakralen Kunst die Okonomie
des Heiles besténdig vor Augen. Nicht die einzelne Figur oder das einzelne
Bild Christi und der Heiligen sind wichtig, sondern ihre Stellung im Heils-
werk der Kirche. Damit ist schon die wichtigste missionarische Verpflich-
tung des Klerus beriihrt, das Kirchenjahr als die fortschreitende Begehung
des Heilswerkes Christi tief in das BewuBtsein der Glaubigen zu senken,
damit die kultische Feier ihr gesamtes Leben forme und bestimme.

Auf eines miiite noch eingegangen werden, worin sich die missionari-
sche Bedeutung des Gottesdienstes am leuchtendsten offenbart: auf den
EinfluB, den die oratio mystica der Liturgie mit ihrem Enthusiasmus
auf Gliubige und Ungldubige ausiibt. Auch auf Ungldubige! Denn was
wissen wir, ob nicht die Kronungsmesse Mozarts oder die Missa sollemnis
van Beethovens, gar nicht zu reden von Palestrina oder Josquin des Prés,
und ganz zu schweigen von den kultisch vollig adidquaten Gesingen des
sog. Gregorianischen Chorals, nicht auch den s#kularisierten Menschen
unserer Tage noch in einem Winkel seines Herzens mit gottlichem Leben
berithren? Innerhalb der Kirche aber scheint es mir die erhabenste Be-
rufung des Priesters zu sein, durch seinen Enthusiasmus, der eine Gabe
des Heiligen Geistes ist, die Glaubigen mit demselben Geist zu erfiillen.
Deshalb die Bitte: ,,Erfiille uns, Gott, mit dem Geiste, in dem wir gesiegelt
wurden, von dem wir beriihrt werden und durch den wir heil werden.”

(Spanische Liturgie). Univ.-Prof. Dr. P. Thomas Michels O.5.B.
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DIE MISSIONARISCHE GESTALTUNG DES
GOTTESDIENSTES IN GESCHICHTLICHER
BETRACHTUNG

Wenn wir eine geschichtliche Betrachtung an den Anfang unserer
ganz praktisch gemeinten Uberlegungen stellen, kann dies nur die Bedeu-
tung haben, daB wir uns so von den Zufalligkeiten der augenblicklichen
Lage einigermaBen distanzieren, einen weiteren Horizont gewinnen und
leichter die Wesensgesetze fiir eine missionarische Gestaltung des Gottes-
dienstes gewinnen kénnen.,

Da ist vor allem festzustellen, daB uns die Geschichte mahnt, dem
Wort ,,missionarisch® in unserem Zusammenhang die richtige Bedeutung
zu geben. Die alte Kirche hat nicht daran gedacht, durch die Liturgie im
eigentlichen Sinn missionarisch, d. h. nach auflen werbend zu wirken.
Sie hat umgekehrt alle noch nicht Getauften und in manchen Kirchen-
provinzen sogar auch von den Getauften die BiiBer und Unwiirdigen vom
Gottesdienst, jedenfalls von der Eucharistiefeier ferngehalten, und dies
nicht erst seitdem es eine Arkandisziplin gab, und auch noch dann, als die
Arkandisziplin in engerem Sinn schon wieder aufgegeben war. Man hatte
das richtige Gefiihl, daB das Heiligste, was der Kirche anvertraut ist,
nicht vor aller Augen unverhiillt offen liegen soll, daf der Kirchenraum,
wenigstens insoferne er Raum fir die Eucharistiefeier ist, der plebs sancta
gehort und nur ihr, und daB eine Grenzlinie sein muf, die das Heilige vom
Unheiligen scheidet. Man hat die Mahnung des Herrn: nolite sanctum dare
canibus (Mt 7, 6) in einem ganz konkreten Sinn genommen.

Wohl aber hat man darauf gesehen, dem Gottesdienst eine Gestalt
zu geben, in der das christliche BewuBtsein fir diejenigen, die innerhalb
des heiligen Kreises sind, einen méglichst klaren und lebendigen Ausdruck
findet, eine Gestalt, die auf die Gliubigen erneuernd, belebend zurilick-
wirken muBte; man hat gesucht in der Liturgie dem Wissen um unsere
Erlésung und Begnadung Ausdruck zu verleihen, dem Wissen vom Guten
Hirten, der uns vorangeht in Leiden, Tod und Auferstehung, dem Wissen
vor der neuen Schopfung, in die wir hineingenommen sind. Man hat
dieses BewuBtsein ausgesprochen in den Werken der kirchlichen Kunst,
zuerst gewissermaBen gedidmpft und halblaut in den Katakomben-
malereien, dann laut und triumphierend im Apsismosaik der Basiliken,
wo das himmlische Jerusalem aufstrahlt und dariiber das Christussymbol
oder das Glorienkreuz, oder wo Christus als der Gute Hirte in der
Paradieslandschaft steht und die Paradiesstréme von ihm ausgehen, aus
dem die Hirsche oder die Tauben trinken. Und genau dasselbe hat man
ausgesprochen im Eucharistiegebet, im Dankgebet, zu dem schon damals
mit dem Gratias agamus aufgerufen wurde und in dem in einem Strom
des Dankes das Erlésungswerk gepriesen wurde. Es gentigt, das Eucharistie-
gebet zu lesen, das Hippolyt von Rom um 215 niedergeschrieben hat, um
von dieser Gedankenwelt einen Begriff zu bekommen.

Die Eucharistiefeier war also vor allem Gedédchtnis feier, Feier
dankbaren Gedenkens, und der Geddchtnistag war allwochentlich der
Sonntag, und, nur entsprechend ausgestaltet und bereichert, das Osterfest.
Man hat den Tag der Auferstehung des Herrn als eigentlichen Gedenktag
gewihlt, nicht den Tag des Kreuzestodes (der war von jeher Fasttag), weil
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man das Erlésungswerk vor Augen haben wollte in seiner Vollendung,
weil man den Herrn sehen wollte als denjenigen, der Welt und Siinde und
Tod iiberwunden hat, weil am Sonntag unser Glauben und unser Hoffen
aufleuchten soll. Der Sonntag hat Gsterliches Geprige; er ist osterlicher
Gedichtnistag. Darum betete man am Sonntag stehend: zu Ehren des
Auferstandenen, mit dem wir auferstanden sind; denn wer auferstanden
ist, sagt man, der steht. Wir haben davon ja auch heute noch eine leise
Erinnerung, wenn wir das Angelus Domini oder das Salve Regina am
Sonntag stehend beten. Der Sonntag hat Osterliches Geprédge das ganze
Jahr hindurch. Uberhaupt bildet der Ostergedanke eine Komponente fast
aller Festtage. Die Liturgie kennt auch heute noch nicht die scharfe Schei-
dung der Festgedanken, wie sie in volkstiimlichen Darstellungen iiblich
ist. Aber vor allem der Sonntag hat osterlichen Charakter. Wir lesen es
auch heute noch in den Katechismen, daB der Sonntag gefeiert wird zur
Erinnerung an die Auferstehung des Herrn; aber der Gedanke wire zu
erginzen: nicht zur Erinnerung an die Auferstehung als eines isolierten
Faktums, sondern der Auferstehung als Héhepunkt und SchluBpunkt des
Werkes der Erlésung — unserer Erlosung, der Sonntag als der Tag, an
dem die Christengemeinde nach der Plage der Woche sich ihrer Hoffnung
erinnert und ihres Christenstandes froh sein wird.

Die Christengemeinde. Man spiirt es allenthalben an der altchrist-
lichen Liturgie, daB es ihr darum geht, daB die Gemeind e feiert, da3
die Gemeinde ihres Christseins froh wird. Auf die Gemeinde soll in
diesem Sinn eine missionarische Wirkung ausgehen. Denn die Geheimnisse
der christlichen Heilsordnung werden nicht betrachtet als etwas, das
der Klerus hiitet, sondern sind Gemeingut aller, gemeinsamer Besitz des
Gottesvolkes. Die Kirche ist die communio sanctorum. Dieses Wort hat
Augustinus (und haben andere) so verstanden, daB} sie eine Gemeinschaft
ist, die sich um heilige Giiter gebildet hat (sanctorum als Genetiv von
sancta). Aus solcher Denkweise erflieBen auch die bekannten Wesenszlige
der Liturgie, die wir heute wieder einigermaBen zu verlebendigen suchen:
lautgesprochene Gebete in einer Sprache, die von allen verstanden wird; im
Plural, weil sie im Namen aller gesprochen werden; der Grufi, der vom
Volke beantwortet wird, am Anfang und das Amen des Volkes am Ende
der Gebete; auf dem Hohepunkt des Eucharistiegebetes das Sanctus, von
allen gesungen; dann das litaneiartige Beten im Kyrie und das responsori-
sche Singen zwischen den Lesungen, wo das Volk mit dem Alleluja oder
mit einem anderen Kehrvers auf die Verse des Psalmes respondierte. Es
besteht ein inniger Kontakt zwischen Volk und Altar. Das Volk konfor-
miert sich auch in der Korperhaltung mit dem Zelebranten: wenn er mit
ausgespannten Armen betet, nehmen auch die Glaubigen Orantenhaltung
an: wenn er segnet, verbeugen sich alle; wenn der Diakon ruft: flectamus
genua (das kommt allerdings nur in der Vormesse in Frage und auBerhalb
des eucharistischen Gottesdienstes), dann knien alle nieder und verharren
eine Weile im stillen Gebete, Die Gemeinde betet, die Gemeinde gedenkt
der groBen Heilstatsachen. Dieses Gedenken und Wissen um die Heilstat-
sachen, um die neue Weltordnung wird auch unterstiitzt und bereichert
durch die Lesungen: Lesungen aus der Heiligen Schrift, Lesungen, die
noch ernst gemeint sind, die immer wieder neue Durchblicke gew&hren
durch die Welt des Glaubens und auf die Grundtatsachen der Heils-
ordnung.
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Dabei entfaltet sich diese gemeinsame Feier nicht nur sozusagen in
der Ebene, in der Horizontale des Gedenkens, Horens, Betens, sondern
auch in der Tiefe. Es gilt ja, des Opfertodes Christi und der verschiedenen
Heilstatsachen nicht nur zu gedenken, sondern das Opfer mit darzu-
bringen, daran teilzunehmen. Auch diese Dimension wurde gepflegt und
ausgebaut in der Form des Gebetes, im Opfergang und vor allem in der
allgemeinen Kommunion der Glaubigen, die so auch sakramental am Opfer
teilnahmen.

Der Gottesdienst, vor allem der eucharistische Sonntagsgottesdienst
war also durch und durch als Gemeinschaftsfeier gestaltet. Weil er
Gemeinschaftsfeier war, fand er auch, seitdem die Kirche frei war, zu
jener Tagesstunde statt, die man auch sonst und auch heute noch fiir
einen wichtigen Akt verwendet, um die Mitte des Vormittags, zur dritten
Stunde — was nicht ausschloB, daBl auch, wie Leo der GroBe bezeugt,
ein wiederholter Gottesdienst gehalten werden konnte. Aber die Sonntags-
messe sollte gemeinsam gefeiert werden. Bis tief ins Mittelalter wurde
gefordert, dal Privatmessen am Sonntag gewissermafBen nur hinter ver-
schlossenen Tiiren stattfanden und daf sie fiir das Volk gar nicht zugédng-
lich waren. Erst am Ausgang des Mittelalters geht man davon ab und
rdumt ein, daB man durch Anhéren irgendeiner Messe, auch einer stillen
Messe die Sonntagspflicht erfiille. GewiB konnen wir hier nicht mehr
zuriick zum einen Pfarrgottesdienst, aber wir koénnen die stillen Friih-
und Spétmessen so gestalten, daBl sie ebenfalls irgendwie Gemeinschafts-
gottesdienst sind.

So wurden die Gldubigen Sonntag fiir Sonntag gewissermafBien ein-
getaucht in die Welt der christlichen Geheimnisse und Tatsachen: Er-
lésung, Gnade, kirchliche Gemeinschaft. Sie wurden geformt durch den
Gottesdienst. Notgedrungen nehmen sie mehr und mehr von seinem Geiste
in sich auf. Es ging tatsdchlich eine missionarische Kraft von ihm
aus, auf diejenigen, die teilnahmen. Ja, man muf wohl sagen; die innere
Missionierung, die Erziehung des christlichen Volkes, die allm&hliche Um-
formung des Denkens aus einer zuné#chst noch halbheidnischen Denkweise
(wie es bei den Massenkonversionen des 4./5. Jahrhunderts unvermeidlich
war) zu einer christlichen Denkweise, die Umformung der heidnischen
Welt in eine christliche Welt, wie wir sie im Mittelalter allméhlich
sich gestalten sehen, ist wesentlich durch den Gottesdienst erreicht
worden, durch einen wohlgestalteten, lebendigen Gottesdienst. Denn
andere Wege der Seelsorge hat es damals kaum gegeben. Es gab keine
christlichen Schulen, keine kirchliche Kinderkatechese, es gab keine eigene
Jugendseelsorge, auch keine Christenlehre fiir die Erwachsenen (ab-
gesehen von der Wiederholung der wichtigsten Gebete nur die Predigt,
und diese meist in sehr bescheidener Form; sie war vielfach auch nur
das Vorrecht des Bischofs), es gab kein christliches Vereinsleben, keine
organisierte Katholische Aktion. Es gab wohl eine christliche Caritas, es
gab eine gewisse kirchliche Aufsicht und es gab ein Uberstrenges BuB-
wesen, dessen pastoraler Wert aber schon im christlichen Altertum frag-
lich geworden ist. Was vor allem wirken konnte und muBte, war der
Sonntagsgottesdienst, er mufl der Hauptfaktor in der Formung des christ-
lichen Volkes gewesen sein.

Wir spiiren dieselbe Wirkung auch noch in den Jahrhunderten des
spéteren Mittelalters. Die Seelsorge besteht immer noch wesentlich darin,
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daB der Gottesdienst gehalten und von allen besucht wird. Aber der
Gottesdienst wird nur mehr in den groBen Umrissen irgendwie ver-
standen. Man weiB noch vom wesentlichen Inhalt der Messe als Ver-
gegenwirtigung des Leidens Christi (in der allegorischen Deutung der
Zeremonien), man kennt noch den Inhalt der groBen Feste. Aber wie
stark hat sogar noch dieses bescheidene Maf liturgischer Anteilnahme
das Volksleben des spaten Mittelalters geprigt. Die Festgedanken wurden
weitergesponnen in den Weihnachts- und Osterspielen, in den Fronleich-
nams- und Mysterienspielen, und in einem vielfdltigen Brauchtum. Sie
wurden dargestellt in unzdhligen Fresken und Tafelbildern, bei denen
man sich schon gewundert hat, weshalb sie, abgesehen vom Leben der
Heiligen und der Gottesmutter, fast nur die Kindheitsgeschichte Jesu
und das Passionsthema behandeln. Es sind eben die Gedanken von Weih-
nachten und Ostern, die in der Volksseele weiterschwingen und in der
Kunst Gestalt annehmen. Texte in der Volkssprache sind in der Liturgie
des Mittelalters sehr selten geblieben. In Frankreich lebte jedoch in der
Volkssprache nach dem Evangelium noch das Gebet der Glaubigen nach.
Als die Jungfrau von Orleans von ihren Richtern, die sie in eine Héresie
verwickeln wollten, gefragt wurde, ob sie sicher wisse, dall sie im Stande
der Gnade sei, da zitierte sie an Stelle einer anderen Antwort einen Satz
aus dem damaligen Gebet der Gliubigen: ,Wenn ich nicht darin bin,
moge Gott mich darein versetzen, wenn ich darin bin, mdge er mich
darin bewahren.“ Das war ihre Theologie, aus der Liturgie geschopft.
Auch fiir das Mittelalter war trotz allem die Liturgie die wichtigste Stiitze
des Glaubens. :

Ein anderer Fall, der bis in die Gegenwart reicht, ist der Fall der
orientalischen Kirchengemeinschaften, die z. T. schon seit dem 7. Jahr-
hundert unter der Gewalt des Halbmondes standen, so in Agypten und
in Syrien und Mesopotamien. Uber 1000 Jahre sind sie unter dem Druck
des Islams gestanden, der erst seit dem Zerfall der Tiirkei eine gewisse
Lockerung erfahren hat. Das kirchliche Leben war schwer geldhmt; die
wirtschaftlichen Voraussetzungen wurden immer armseliger, von kirch-
lichem Unterricht, von Schulen, von theologischem Studium, das einmal
so sehr geblitht hatte, konnte keine Rede mehr sein. Sogar die Predigt
hérte (z. B. bei den Syrern) aus Mangel an Moglichkeiten theologischer
Bildung giénzlich auf. Man hatte nur mehr die Liturgie, aber diese hatte
noch soviel Lebendigkeit, daB§ sie, als das Volk die eigene syrische, kop-
tische oder griechische Sprache verlernt hatte und nur mehr das Arabisch
der Siegermiichte verstand, in einem gewissen AusmaB den Ubergang zum
Arabischen vollzog, ndmlich fiir jene Partien, die fiir die Teilnahme des
Volkes am meisten in Betracht kamen, die Lesungen und die Litaneien.
Das geniigte, daB sich in diesen Viélkern das Christentum erhalten hat
auch iiber ein Jahrtausend schweren Druckes hinweg. Wie stark der Anteil
der Liturgie an diesem Erfolg war, konnen wir auch davon ablesen, dal3
wir ja heute noch von den orientalischen Riten sprechen und dabei das
Volkstum, den christlichen Eigenbesitz dieser Minoritédten meinen.

Es liegt ein gewaltiges Potential in der Liturgie, ein gewaltiger Vorrat
an latenten Energien; sie miissen nur frei gemacht werden. Wir kénnen
also von der missionarischen Kraft des Gottesdienstes reden; aber es ist
zun#chst innere Mission, Volksmission, vielleicht auf die Dauer die wirk-
samste Form der Volksmission, freilich zunéchst nur fiir den inneren Kreis
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der noch Glaubigen. Aber diese kénnen durch den Gottesdienst, besonders
wenn Predigt und Katechese hinfithrend und verdeutlichend hinzu-
kommen, vom blofen Festhalten am Glauben zur Freude am Glauben
gefiihrt werden, und es miite mit der Zeit eine gewisse Strahlungskraft
in ihnen aufbrechen, die auch andere in den Bannkreis zieht. Sicher ist,
daB wir einen Fortschritt in der Sonntagsheiligung nicht erzielen werden
durch die bloBe Betonung der Sonntagspflicht, auch nicht durch kasuisti-
sches Hinausschieben der Verpflichtungsgrenzen und durch &duBere Maf-
nahmen, sondern nur indem wir den Gehalt des Sonntags aufschliefen
und so die Freude am Sonntag wecken. Im christlichen Altertum ist nur
sehr selten von der Sonntagspflicht die Rede; der Sonntag und der Sonn-
tagsgottesdienst sind einfach ein Lebenselement. Eine gewisse Anziehungs-
kraft miiBte dann ein wohlgeformter Gottesdienst selbst doch auch auf
die Randchristen als gelegentliche Besucher der Kirche ausiiben, wenn sie
nimlich merken, daB nicht nur ein uraltes Ritual hier abgewickelt wird,
sondern daB hier hochste Lebenswerte Gestalt angenommen haben. In
diesem doppelten Sinn diirfen wir auch heute vom Gottesdienst eine
missionarische Wirkung erwarten.

Innsbruck Univ.-Prof. Dr. Jos, A, Jungmann S. J.

DIE MISSIONARISCHE KRAFT DER LITURGIE
HEUTE - UND DIE MISSIONARISCHE
FUNKTION DER PFARRE

Die Liturgie hat eine Sinnrichtung auf Gott hin aber auch eine auf
den Menschen und auf die Kirche hin, also auf den einzelnen Christen und
auf die christliche Gemeinde (Giilden). Alle diese drei Sinnrichtungen
miissen lebendig und in einer gewissen Ordnung Gestalt erlangen. Wenn
der Gottesdienst von Gott her als Geschenk gegeben und darum gebunden
ist, so muB3 er dennoch auch als Tat des Menschen, als Ausdruck des
religiosen BewufBitseins und des Glaubens und der Hingabe eben echt voll-
ziehbar sein. Und auch von hier aus ergeben sich gewisse Forderungen
an seine Gestalt. Es scheint mir, daf die liturgische Bewegung bis jetzt
vornehmlich — und das war richtig — die iberkommenen Formen des
Gottesdienstes wieder zum Leben zu erwecken versuchte, zeigen wollte,
daB Evangelium Evangelium und Epistel Epistel sei, was in der Zwischen-
zeit verdunkelt gewesen war. Aber ebenso notwendig scheint es, daB die
liturgische Bewegung auch von der anderen Seite her zu denken beginnen
miiBte, nicht nur die Form des Gottesdienstes, wie er ist, lebendig zu
machen, sondern vom konstanten Volkscharakter her zu denken, auf den
~ hin die Liturgie gestaltet ist. Es scheint, daB es in dem Gefiige des Volkes
beeinflufbare und nicht beeinfluBbare Bezirke gibt. Die Aufgabe, die hier
aufleuchtet, scheint besonders deutlich zu werden in der Tatsache, daB
doch auch die Einsetzung Jesu im Abendmahlsaale ihre geschichtlichen
Umformungen gefunden hat. Wir sind eben daran, zwei solche Umfor-
mungen innerlich zu iiberwinden: die Messe als Andacht und die Messe
als Konzert. Was aber kann uns die Messe heute sein? Es scheint doch
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wenigstens die Geschichte zu lehren, da§ die Antwort: die Stiftung Jesu,
eben zu wenig ist, denn die Stiftung Jesu wird in eine bestimmte Zeit,
eine bestimmte Kultur hineingestellt und von ihr ergriffen und gestaltet.
Diese Frage scheint mir sehr weitgehend zu sein und sehr ernster Uber-
legung wert, wenn man auf die missionarische Kraft der Liturgie heute
wieder vertrauen will.

Man kann drei Stufen einer rechten Gottesdienstentfaltung auf-
weisen: 1. Die liturgischen Formen miissen lebendig gemacht werden.
9. Sie miissen echt vollzogen werden und werden kénnen, und zwar nicht
nur durch die lebendige Form der Sprache an sich, sondern dadurch, dafB3
diese lebendige Sprache zugleich oder zuerst die Sprache das Den-
ken des Volkes ist, und 3. daB dieser Gottesdienst anziehend, also
gewinnend wirkt.

Wenn wir heute die Frage nach der missionarischen Fahigkeit
der Liturgie selber stellen, wird man nicht leicht sehr schnell eine be-
jahende Antwort darauf finden. Es ist doch so, daB die Liturgie heute
nicht einmal mehr fiir eine groBe Zahl der Christen, also fiir die Teilnehmer
am liturgischen Geschehen, missionarisch wirkt weithin, insofern, daB
wir oft eine Frommigkeit gelegentlich nicht aus der Liturgie haben.
Das hingt mit vielen Dingen zusammen, die ich hier nur andeuten mochte.

1. Die Sprache des Gottesdienstes: Gewili, dem ursprunglichen
Menschen liegt auch die eigentiimliche Wirkung, die ein unverstindlicher
Gottesdienst auf die Seele ausiibt, aber nur dann, wenn dieser Mensch
noch die urspriingliche Fihigkeit der Ehrfurcht hat. Wenn die nicht mehr
da ist, wirkt ein unverstandener Gottesdienst nur abstoBSend. So ist die
Frage nach der Ubersetzung in die Sprache des Volkes mehrfach zu stel-
len. Es geniigt nicht blof das Ubertragen Wort fiir Wort. Die Hebraismen,
Graezismen, die alle den Weg der Verkiindigung durch die Jahrhunderte
genommen haben, diese Spuren der Geschichte in der Liturgie, werden
heute weithin nicht mehr verstanden. Ich glaube, man wird sich dazu
entschlieBen miissen, die Ubersetzung so weit zu treiben, da8l die Liturgie
wird wie ein Geschopf, eine Botschaft von heute. Denn die grofie Menge
der Gliubigen hat weder das geschichtliche Versténdnis, noch die Ehr-
furcht fiir alle diese Dinge. Thr gegeniiber wirkt nur mehr die Wucht
unmittelbarer Verkiindigung in ihrer Sprache. Hier diirfen wir doch wohl
auch der Meinung sein, daB das, was im Gottesdienst erklingt, im Horen
wenigstens fiir den gldubigen Christen verstéindlich sein miiBte, daB die
lex promulgata, im Hoéren, nicht erst im Lesen und Uberlegen und Be-
trachten verstanden werden mulB.

2. Die Formensprache: Wir stehen heute in einer Zeit, in der
das Menschentum verarmt ist, was die Formensprache anlangt. Die Men-
schen sind ,,ohne Manieren“, formlos geworden. Das hat auch eine gute
Seite. Aber sie sind nun auch unfihiger geworden fiir alle Formensprache;
ihre Symbolkraft ist verkiimmert. Die Formen des Gottesdienstes werden
leicht als AuBerlichkeit gedeutet, die mit dem eigentlichen inneren Wesen
der Religion nichts zu tun habe, als ein , Getue”. Es haben verschiedene
quietistische Strémungen das Volk erfafit. Die Formen sind ungewohnt,
man sieht sie sonst nirgends. Das geht so weit, da das bloBe Héndefalten
bei einer guten Hilfte unserer Kinder als eine vollstéindig ungewohnte, ja
sogar verlogene, licherliche Geste empfunden wird.

91



Man muB dazu sagen, daB das iibertriebene hygienische Empfinden
unserer Zeit manche Formen bedroht, sie als abstoBend kennzeichnet.
Wenn man z. B. an den Speichel bei der Taufe denkt, oder an den gemein-
samen Laienkelch. Hierzu gehért auch, daf so viele Formen verblaf(t, in
ihrem Sinngehalt reduziert sind.

Uberlegen wir z. B. einmal, daB das Ol fast vollstdndig aus dem
tiglichen Leben herausgenommen ist, daB man zu Salbung und Gesalbtem
iiberhaupt kein Verhéltnis hat, dann spiiren wir, wie sehr bedroht diese
Formen sind. Wir miissen alles erk1iren, nichts ist selbstverstiandlich,
unmittelbar. Wir k 6 n n e n es erkliren, aber dadurch bekommt das Ganze
einen Zug, der das Rationale iiberschitzt, was gegeniiber dem Volk, beim
Volksempfinden iiberhaupt verfehlt ist- Das Volk denkt nicht, es spiirt und
sieht und hoért. Der Zugang durch das Gehirn ist ein groBer, weiter, un-
lebendiger Umweg. Auflerdem miissen wir sagen, dal die Formen des
Gottesdienstes fiir den Glaubigen meistens unsichtbar bleiben. Der Prie-
ster steht mit dem Riicken zum Volke, aber was er da vorn eigentlich tut,
das tritt durch die Augen nicht ins BewuBsein. Ich glaube schon, daBl
der moderne Mensch gerade fiir das Sehen vom Kino her einige Ubung
hitte. Aber er sieht eben nichts. Wenn wir die Frage nach der missiona-
rischen Fahigkeit der Liturgie stellen, miissen wir selbstversténdlich auch
den mangelhaften Vollzug, der heutzutage noch weithin die Liturgie be-
herrscht, in Rechnung stellen. Zu schnell, zu laut, unandichtig, oder so,
daB die Liturgie dem Volk ,iibergestiilpt® wird, oder daB ein pseudo-
christliches Brauchtum das eigentlich Wesentliche iiberwuchert. Denken
wir an manche Sakramente, die fast zerstort sind, wie die Firmung.

Wenn wir von der missionarischen Fihigkeit des Gottesdienstes spre-
chen, miissen wir doch noch viele religionspsychologische Forschungen
anstellen. Es scheint doch so zu sein, dal das Volk weithin die Messe
ruiniert, das Volk in Form der Masse, oder dieses komplexen, konservati-
ven Haufens, den wir weithin in der Kirche haben. Es scheint u. a. der
Fall zu sein, das wenigstens hierzulande jener bekannte liberale Kom-
plex und der individualistische Zug, sehr zu beachten ist, daB
diese Dinge irgendwie zum ,,Grundbestand* der Volksseele gehoren?

Es scheint ferner, daB hier wesentliche Begriffe fehlen, z. B. der Opfer-
begriff oder auch der Sohnbegriff, auch der Siindebegriff oder der Begriff
des Herrn im Sinne einer unbedingten Verfiigungsgewalt. Diese Begriffe
sind heutzutage zerstért. Diese Grundgestalt, die man da schildern und
erforschen miiBte, wirkt sich hierzulande meistens so aus, dafl dieser indi-
viduelle Seelenkomplex weithin mit einem protestantischen, nationalen
und sozialistischen Komplex uniert ist. Man miifite durch die Geschichte
zeigen, wie der Erfolg der ,Ismen® in unserem Land immer wieder auf
diese Grundbestinde zuriickzufiihren ist. Fiir die Gebildeten der Faust
und fiir das Volk der Rosegger. Dies zu erforschen und darzustellen, wie
dieses Religitse aber A-kirchliche, wie dieses Heidentum heute noch lebt,
mitten in der Kirche, Wenn wir wirklich den Erfolg der liturgischen Be-
wegung wiinschen, muB hier einige Klarheit geschaffen werden.

IE;

In einem zweiten Kapitel soll ich nun von der missionarischen
Funktion der Pfarre sprechen. Diese Mission ist insofern ganz
n eu, als das Missionsgebiet Christen wiren, und zwar vom vollen Glau-
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ben abgefallene Christen. Die missionarische Funktion der Pfarre richtet
sich auf Schismatiker und Hiretiker, die formal in der Kirche geblieben
sind, die aber keine Minderheit in der Kirche darstellen, sondern eine
Mehrheit! Diese Situation, die alles fraglich macht, ist bezeichnend.
Diese Schismatiker und Hiretiker halten sich fiir die wahren, fiir die bes-
seren, fiir die guten Christen. Diese unglaubliche Verwirrung, dall es
mehrere Christentiimer gibe, kennzeichnet die Situation. Es ist sicher
schwerer, Christen zu bekehren als Heiden. Diese missionarische Aufgabe
ist notwendig, denn jede Gemeinde mufl wie jedes Lebewesen sich fort-
wihrend regenerieren und muf eine wachsende Gemeinde sein, wenn sie
nicht ein Uberbleibsel bleiben will. Um der Treugebliebenen willen mul
Mission getrieben werden, damit die nicht aussterben oder abfallig wer-
den. Und um des Heiles der Fernstehenden willen. Das ist eine Aufgabe,
die notwendig ist, die heutzutage wieder deutlicher in Erscheinung tritt.
Sie ist mit dem Wesen der Kirche und des Christentums verbunden. Die
Pfarre ist berufen zu dieser Mission, denn sie ist die kleinste Zelle des
Gottesreiches auf Erden, und wenn sie so klein ist, daf man sie tiberblicken
kann, wird in ihr die konkrete Situation der Menschen am deutlichsten
sichtbar. Was ergibt sich aus diesen Feststellungen? DaB nichts so wichtig
ist, als die Gemeinde zunichst zu bilden. Sie ist weithin nicht vor-
handen, die Christen leben in einer unverbindlichen Anonymitat im
Gottesdienst, der sie nicht aneinander bindet, sondern jeden mit
seinem Herrgott allein 148t. Die erste Aufgabe wére also, diese Gemein-
schaft zu bilden, die sich kennt, die zueinandersteht, was beides vor allem
in der GroBstadt sehr problematisch ist. Die zweite Aufgabe wire, die Ge-
meinde aufnahmebereit zu machen. Das ist sie weithin nicht, ja, sie stoBt
jeden Neuen ab, und das aus vielen Griinden. Ich kann mich erinnern, in
meiner fritheren Pfarre waren es nationale Griinde. Oder es konnen politi-
sche Griinde sein. Manche werden da von den ,,guten Christen hinaus-
geekelt, — Die Gemeinde mufl willig gemacht werden, andere aufzuneh-
men, mit hereinzunehmen, heranzubilden, auch das Ihrige beizutragen.
Die Situation der Konvertiten und der Revertiten ist geradezu verzweifelt.
Man iiberldBt sie dem Sonntagsgottesdienst, in dem sie niemals Heimat
haben kénnen. Die Pfarrseelsorge wird sich darauf einstellen miissen, die-
sen missionarischen Aufgaben einen viel gréferen Raum bereitzustellen.
Die paar Stunden Unterricht sind durchwegs unzulénglich. Die allermeisten
fallen nach kurzer Zeit wieder ab. Wir werden ein viel ldngeres Katechu-
menat einfithren miissen, wenngleich ich iiberzeugt bin, daf viele, die
zuriickkommen, so etwas nicht wollen. Sie wollen moglichst rasch ihren
Taufschein korrigiert haben und dann Ruhe haben von uns. Man wird sich
dazu entschliefen miissen, fiir die Katechumenen einen anderen Gottes-
dienst, der vielleicht nicht so hohe Anspriiche stellt wie die Eucharistie-
feier, einzufiihren, durch den sie schon langsam in das Christentum
hineinwachsen konnen, in dem sie die Frommigkeit des Christen
lernen, die Lieder und Gebete, in dem sie im Geist der Heiligen Schrift
unterrichtet werden; also alles, was eine ordentliche Vormesse tun konnte,
miiBte auch heutzutage wieder in einem breiteren Ausmal geschehen. Es
miiBte sozusagen Gottesdienste fiir zunichst blo8 , Gottglaubige® geben,
die aber zum Christentum hinfithren, also als Vorhalle der Eucharistie-
feier. DaB wir den neu Ankommenden einfach in die Eucharistiefeier hin-
stellen und in sie hineinwerfen, das hat, glaube ich, keinen Sinn.
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IIL.

Ich soll im besonderen auch noch iiber die Sakramente sprechen.
Die Sakramente konnte man in zwei Reihen behandeln. Zunéchst die
Sakramente, die die Stinde der Gemeinde konstituieren, das sind Taufe
und Firmung und Ehe. Diese drei konstituieren die sogenannten Natur-
stinde, das heiBt natiirlich keine, Natur®- sondern,,Ubernatur“-Sténde. Die
Taufe konstituiert den Stand der Kindschaft Gottes, der natiirlich auch
bleibt, wenn das Kind erwachsen ist. Wie sehr die Taufe im BewuBtsein
verbogen ist, ist allgemein bekannt. Das Kind wird getauft, damit es einen
Namen hat. Hier hilft uns die Einfithrung des Standesamtes, das besagt,
daB man einen Namen auch ohne Taufe bekommen kann. Das Taufgelob-
nis, das ein Schwur, ein Versprechen ist, wird weithin gar nicht als Ver-
pflichtung angesehen. Es verpflichtet weder die Paten noch das Kind, das
noch keine Meinung #uBern kann. Auch die Patenschaft wird mehr als
eine biirgerliche Angelegenheit, die wirtschaftliche Konsequenzen hat,
angesehen. DaB die Kirche sich vorbehilt, einen Paten abzulehnen, wird
als eine unberechtigte Einmischung in die Privatbereiche der Familie ge-
deutet. Hier stoBen wir auf einen anderen Faktor: Das Volk nimmt sich
das Recht heraus, die Sakramente und auch die Messe nach seinem Willen
zu gestalten, Wenn die Taufe wieder ihren Sinn erhalten soll, auch nach
auBen hin, wenn sie wieder missionarische Kraft duBern soll, ist der erste
Schritt sicherlich die feierliche Taufe in der Osternacht. Allerdings ist es
problematisch, wenn ein Kind aufgenommen wird, das noch jahrelang
nicht in der Gemeinde in Erscheinung tritt. Ob man nicht die Wiederauf-
nahme der Konvertiten und Revertiten, hierher verlegen konnte, und sie
aus der Anonymitit herausreiBen miiite. Sie wollen am liebsten auf-
genommen werden, wenn sie niemand sieht und niemand etwas davon
weiB. Die Tauferneuerung der Gldubigen, die der Ritus hier zufiigt und
die das Aufsichnehmen des Taufschicksals bedeutet, ist sehr wesentlich.
Hier wird die Taufe nachgeholt und fiir den erwachsenen Menschen wie-
der eine lebendige Verpflichtung werden. Wir miissen in der Taufe auch
den sozialen Charakter der Sakramente wieder sehr be-
tonen. Gottseidank, daB die Haustaufen verboten sind! Die Taufe ist ein
Hineinwachsen nicht nur in den Dreifaltigen Gott, sondern auch in die
christliche Gemeinde. Das miifite auch sonst manchmal im Jahr sichtbar
werden, indem daB man vor der versammelten Gemeinde tauft. Es wurde
schon gesagt, wie hier manche Formen problematisch sind. Die Heilkraft
des Speichels ist uns fremd und ,,unhygienisch“, und wir haben einen
Widerwillen dagegen. Die Salbung auf der Brust wird oft nur in der Luft
gemacht, Hier sind Antipathien und Zivilisationsgesetze wirksam, die die
volle Sinnkraft verschiedener Formen einfach verhindern. Merkwiirdig ist
es, daB wir uns stréuben, die Exorzismen deutsch zu sprechen. Da scheint
sich im Bewulitsein vieler Gldubigen und Priester etwas geéndert zu
haben. Es miissen diese Unbehagen, die hier bestehen, irgendwie geklart
werden. Wenn wir Priester selbst fiirchten, unseren eigenen Gottesdienst
nicht mehr ganz vertreten zu konnen, sondern da und dort mit einem un-
guten Gefiihl ihn vollziehen, wird das natiirlich auf keinen Fall missiona-
risch wirken; es wirkt nur das, was aus dem inneren Anteilnehmen, dem
innersten BewuBtsein kommt. Nicht in dem Sinn eines Protestierens,
sondern aus der selbstverstidndlichen Glaubensiiberzeugung. Die Taufe
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bringt die Grundlegung des christlichen Apostolates. DaB die Taufe nicht
eine unverbindliche Angelegenheit ist, dal man durch sie die Teilnahme
am Priester- und Apostelamt Christi ibernommen hat, miite noch viel
deutlicher zum A usdruck gebracht werden.

Zweitens die Firmung: Man sollte sich wohl immer mehr mit
der Meinung auseinandersetzen, daf die Firmung die Stidnde der christ-
lichen Jugend konstituiert, den Stand der Jungfrau und des Jungmannes,
den Stand des miles Christi. Die ,,Streiterin® Gottes gibt es nicht. Man
miiBte also die Firmung viel stirker an das Alter der Reifezeit binden. Die
Bedenken sind, daB sie dann viele nicht mehr empfangen. Besser, sie wird
nicht empfangen, als die Soldaten Christi desertieren. Dieses Sakrament
ist ungeheuerlich von einem pseudo-christlichen, heidnischen, kapitalisti-
schen Brauchtum iiberformt. — Man denke auch an die Masse der Firm-
linge; der Bischof kann die Spendung nicht mehr richtig vollziehen! Hier
miissen unbedingt die unleidlichen Verhiltnisse aufgesprengt werden.
Vielleicht geschieht es durch die Pfarrfirmung. Die Pfarrkinder gehen
in den Dom, oder der Bischof geht in die Pfarre. Damit der soziale Charak-
ter der Firmung deutlicher wird, die Bindung zu einem Dienst an der
Gemeinde. Es miiBte doch so sein, daB der Firmling reif genug wire, die
Mitverantwortung fiir das Reich Gottes zu splren, und daB der Pfarrer
es auch ernst nehmen miiBte, da man mit Berufung darauf auch etwas
von ihm verlangen konnte. Heute ist die Firmung noch sehr eine ,,Privat-
angelegenheit”, die génzlich unversténdlich ist, und die ganz entfallen
kénnte, wenn nur die anderen Dinge alle blieben, die Uhren, die Prater-
fahrt usw.

Das dritte Standessakrament ist das Ehesakrament. Es ist ein
dauerndes Sakrament wie die andern, wodurch die Beiden aufgenommen
werden in das dauernde Symbol, daB ihr Leben der Schauplatz eines
héheren Geschehens wird, nimlich der Gemeinschaft zwischen Chri-
stus und der Kirche, Weithin sind unsere Ehen naturalisiert. Dabei miissen
wir bedenken, daB in der GroBstadt weniger als die Hilfte kirchlich ge-
schlossen werden. Viele werden nicht geschlossen wegen der kirchlichen
Eheauffassung oder wegen des praktischen Unglaubens der Brautleute.
Andere wiinschen es zwar, aber wegen Orgel und Teppich und Feierlich-
keit. Auch dieses Sakrament ist ein soziales Sakrament, obwohl die Braut-
leute immer der Meinung sind, das geht nur sie beide an. Die Privati-
sierung der Sakramente hat auch hier die Menschen ergriffen, obwohl es
doch um die gegenseitige Heiligung geht, die Zeugung, die Griindung der
Familie. DaB wir hier noch mitten in der Misere drinstecken, und zwar
sowohl bei denen, die sich nicht kirchlich trauen lassen als auch bei den
anderen, ist allgemein bekannt. Auch hier wird man zu ernsteren For-
derungen kommen miissen. Damit, dal man sich mit einem Taufschein
und Meldezettel begniigt, ist zu wenig getan.

Die zweite Reihe der Sakramente konstituiert das Heil im ein-
zeln en. Taufe, Bufie und Olung. Die Bufie, der Balken nach dem Schiff-
bruch, wie sie die Véter nennen. Hier wére zu betonen, daB es keine Pri-
vatsiinden gibt, sondern daf jede Silinde gegen Gott und jede gegen die
christliche Gemeinschaft gerichtet ist, daB also auch die BuBie eine soziale
Komponente hat, und der Priester nicht nur als Vertreter Gottes, sondern
auch als Vertreter der Gemeinde dasteht. Hier wiren viele Dinge zu be-
sprechen: daB es mehr Méglichkeiten zur Beichte geben miifite, daB der
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Beichtspiegel ganz anders sein miiBte, vielleicht auch der Beichtstuhl, daB
die Anklage personlicher sein miiite, auch der Zuspruch und die BuBe.
Wenn das Sakrament der BuBe wieder seine Kraft bei den Gldubigen
gewinnen soll, miiite es doch so sein, daB der einzelne nicht nur die sakra-
mentale Wirklichkeit spiirt, die er glaubt, sondern auch das, daB ihm hier
geholfen wird, daB er etwas empfidngt, Die Zunahme der Fille beim
Psychiater miiBite uns bedenklich machen, die Aussprache, zu der die Men-
schen bereit sind, an dieser Stelle, zeigt, daB sie nicht unbedingt verschlos-
sen sind, wenn ihnen geholfen wird. Auch die heilige Olung ist abge-
rutscht. Man traut sich nicht mehr, sie als Sakrament der Todesweihe zu
bezeichnen, weil die Todesangst der Menschen von heute so grof ist.

Auch hier ist die soziale Bedeutung iibersehen, daB es die Begleitung
der einzelnen zum Tod ist, die Ubergabe von der streitenden in die trium-
phierende Kirche. Die Schrift deutet es an: ,,Man rufe die Priester zu
ihnen...*“

Es wird auch hier die Gemeinde stirker gesehen als bei uns. Viel-
leicht kann man, wenn man von der missionarischen Kraft der
Sakramente redet, am Rande noch hinzufiigen, daB man auch die Einseg-
nung betrachten miiBte, und zwar deswegen, weil sie so weit in die Of-
fentlichkeit hineinwirkt. Auch hier erleben wir wieder, daB die ,,Gliubi-
gen* sich empéren, wenn der Priester die Einsegnung verweigern muB.
Daf} die Glédubigen meinen, ein ihnen zustehendes Recht wiirde ihnen vor-
enthalten. Die Begriffe miiiten unbedingt geklirt werden, gerade weil
unsere Menschen keinen Begriff haben, wer ein Christ ist, und zur christ-
lichen Gemeinde gehort. Aus pastorellen Erwigungen schleppen wir die
grofie Masse der Ungldubigen mit und geben ihnen Rechte, die sie nicht
haben. Man miiBte den Ritus der Einsegnung betrachten, miite bedenken,
dal} dieser Ritus so oft vor einer groBen unglidubigen Masse gehalten wird.
Das wire die Gelegenheit einer ,,StraBenpredigt. Zum SchluB nur noch
ein paar Gedanken zu Prozessionen und Wallfahrten. Alles, was auf die
Strafie geht, mufl von der missionarischen Seite iiberpriift und gesehen
werden. Alles, was den Raum der Welt und der Heiden einbeziehen will,
mull so gestaltet sein, daB nicht iible Propaganda Schaden stiften kann.
Vor allem aber, ob die Ordnung, die Innerlichkeit, die Kultur, die sich offen-
bart, danach angetan ist, auf die, die zuschauen, zu wirken. Das gilt auch
fiir die anderen Prozessionen, das gilt auch fiir die Wallfahrten, die nicht
bloB mit Autobus und Bahn, zu FuBl und in der Offentlichkeit gefeiert
werden konnen, Vor allem, weil die Vielen hier wieder einmal auf etwas
stofien, worauf sie schon jahrelang nicht gestoBen sind: Betende Gemein-
schaft. -

Das sind einige Gedanken, nur aphoristisch, die aber zeigen, dafl wir
hier am Anfang stehen. Wenn wir diese Gedanken einmal herein-
lassen in unsere Betrachtung des Gottesdienstes und der Liturgie, miiBten
Umwailzungen geschehen, deren AusmaB noch gar nicht abzusehen ist.

Wien Stadtpfarrer Joseph Ernst Mayer
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URSPRUNGE AUS HEILIGER
GEMEINSCHAFT

Der Osterreicher blickt heute mehr denn je nach dem Osten und nur
verantwortungslose Gleichgiiltigkeit kann ihm die Augen vor der fiir ihn
entscheidenden Situation verschlieBen. Im Auge einzelner spiegelt sich
die Angst, aber wenn heute das katholische Osterreich nach dem Osten,
nach Wien, nach der Stitte des Katholikentages blickt, dann konnte es
hochstens die Angst sein, die entscheidende Situation nicht in ihrer Tiefe
zu erkennen und zu ntitzen. Im tibrigen kann die existentielle Haltung des
Christen nur die Hoffnung sein, im redlichen eigenen Bemiihen, in heiliger
Gemeinschaft mit Gott auch das Hoffnungsloseste zu meistern.

Wesentlichste Aufgabe des Katholikentages aber ist es, den Geist neu
zu formen und zu stédrken fiir eine neue und dennoch alte Gsterreichische
Aufgabe, Grenzwache zu stehen in vorbildlicher Treue und Opferbereit-
schaft, neue Anfinge und Urspriinge zu setzen in diesem Osten. Wir haben
es schon einmal getan, und dieses Erbe verpflichtet, wir kénnen uns ihm
nicht entziehen, ohne unser Wesen und damit unsere Zukunft zu verraten.
Aber wir Christen sind des Stehens miide geworden, weil wir die Krifte,
aus denen unsere Viter geschopft, nicht zu niitzen verstanden, sondern uns
nach anderen Quellen umgesehen haben.

Vergangenheit bedeutet also Verantwortung; die Briider im Osten
hoffen auf uns! Wir kénnen ihnen freilich augenblicklich nicht mehr geben
als unsere Einsatzbereitschaft, als unsere Besinnung auf uns selber und
unsere Aufgaben, auf unser gemeinsames Erbe und unser Bekenntnis zu
der einen heiligen Gemeinschaft mit ihnen, unser Gebet. Aber auch dieses
scheinbar Wenige bedeutet fiir uns schon eine ungeheure Verantwortung
und die Setzung eines neuen Ursprungs fiir eine schonere und gliicklichere
christliche Zukunft.

I. Das Erbe

Wir haben in erster Linie einen christlichen Osten zu verantworten.
Als Rupert von Worms nach Bayern und weiter nach dem Osten zog,
hat er den Blick Salzburgs fiir Jahrhunderte nach dem Osten gewendet
und hat eine Grenzstellung nach dem Osten bezogen, die seinem im alten
Juvavum gewdhlten Bischofsitz schlieflich das Ubergewicht iiber die an-
deren gleichzeitig erstandenen Bischofsitze Bayerns, auch iiber den der
hofischen Residenz zu Regensburg, zuneigen muBte. Diese ihm von der
Vorsehung zugewiesene Aufgabe ist so entscheidend, daB ihr gegeniiber
die Personlichkeit Ruperts ruhig in das geschichtliche Dunkel zuriick-
treten darf, ohne dafl ihre Bedeutung geschmilert wird. Diese groBe Auf-
gabe mufite natiirlich erst durch die Konsolidierung der Salzachgaue,
durch die Griindung des Ménnerklosters St. Peter und des Frauenklosters
zu Nonnberg, durch die Organisierung des Bischofsitzes (vielleicht noch
nicht des Bistums) grundgelegt werden. Dem gleichen Zweck diente auch
die Griindung der verschiedenen ,,cellae”, die das Hinterland aufschlieBen
und festigen sollten und die bezeichnenderweise nicht nach dem Osten,
sondern systematisch nach dem Westen sich planmiBig erstreckten. Die
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Zellen wurden auch die Mittelpunkte des kulturellen und liturgischen
Lebens innerhalb der durch Bonifatius geschaffenen Neuordnung der
bayrischen Dibzesen (739). Und diese Neuordnung auf romischer Grund-
lage schuf erst die sichere Moglichkeit fiir die nun rasch einsetzende wei-
tere Missionstitigkeit, weil auch der groBSte Eifer iro-schottischer Moénche
bereits raumlich die Grenzen seiner Wirksamkeit erreicht hatte.

Fiir Salzburg ist dies die Zeit gréBter Gérungen, in der sich wider-
strebende Krifte begegnen, um sich schlieBlich doch zusammenfinden zu
miissen: Virgil einem Bonifatius, irischer Eifer romischer Organisation,
Separatismus auf kirchlichem wie politischem Gebiet der kommenden
starken Einheitlichkeit, Baiern dem Frankenreich. Und in diesen Sog
starker Krifte sendet die Vorsehung einen iiberdurchschnittlichen Mann
wie Virgil (745—784). Seine {iberragende Bedeutung liegt in seiner Grof3-
tat, daB er, obwohl Ire, der in seinem Ve rbriiderungsbuch wohl
das dlteste seiner irischen Heimatkloster, Hy, verzeichnet, aber Bonifatius
iibersehen hat, dennoch die Wandlung und Klirung vollzogen hat: von
Baiern zu den Franken, von Irland zu Rom. Das Gesicht der neuen
Gemeinschaft wandelt sich, das ist das Entscheidende, und es wandelt
sich hin zu den die Zukunft entscheidenden Michten des Abendlandes:
vom Baiern,land”* zum ,Reich®, vom irischen zum ,,romischen Geist*.
Bairisches Herzogtum und irischer Geist hatten sicherlich auch ihren
Sinn, aber nicht die Macht der groSen Idee, hatten ihren geschichtlichen
Willen, aber nicht jene universelle Sendung. Unter Virgil nun wendet
sich die Mission zunichst dem Siiden zu, dem Lande des Karantanen,
den slawischen Volkerschaften, die den néchsten Kontakt mit Baiern
besaBen.

Was Virgil begonnen, hat Arno (785—821) vollendet. Er fithrt Salzburg
zum Gipfelpunkt seiner Stellung als Metropole des stidostlichen Raumes
(798). Er gibt der Missionstitigkeit Salzburgs nach dem Grenzdiktat Karls
des GroBen in dem Streit um die Ditzesangrenzen mit Aquileja, das 811
die Drau als Grenze festlegte, eine neue Richtung, den Osten. In groB-
artiger Zusammenschau aller Machtbereiche baut er auch seine weltliche
Aufgabe als Missus, als Kénigsbote (das ,,Auge Karls" wird er von seinen
Zeitgenossen genannt), mit hinein in seine Sendung.

In den Wirren der weltlichen Nachfolgeschaft des Reiches haben sich
seine Nachfahren diese besondere Aufgabe nicht mehr zugetraut, sehr zum
Vorteil ihrer eigentlichen Sendung in der Ostmission. Thr widmen sie nun
alle Kraft und Arbeit, und die kommenden Zeiten bis zum Magyaren-
sturm sind ausgefiillt von der Sorge und dem Schwei, aber auch vom
Segen und von der Freude um diese Arbeit. Am 23. November 830 weiht
Abtbischof Adalram eine Kirche zu Neutra im Gebiet des slawischen
Fiirsten Priwina, Liupram weiht 849 eine Kirche in der Moosburg am
Plattensee, 851 zu Szallabug, um die gleiche Zeit eine zu Pettau usw.
125 dem heiligen Rupertus geweihte Kirchen in 23 (spéteren) Didzesen
vermogen vielleicht ein Bild von der Bedeutung Salzburgs fiir die damalige
Mission im Osten zu geben. Freilich: nicht alles Dunkel hellen diese spar-
lichen Nachrichten auf, auch nicht um Wien; wohl weisen die steinernen
Zeugen der Peterskirche und der Ruprechtskirche auf den Zusammenhang
mit Salzburg hin, wohl hat sich mancher Namensiiberrest liber die unga-
rischen Stiirme hinaus, besonders in den alten Besitzungen des Klosters
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St. Peter in Wien-Dornbach (,,Zemerueprecht” etwa) erhalten. Der Drang
nach dem Osten war so stark, daB das Zwischenspiel, das die beiden
slawischen Briider Cyrill und Method eingeschaltet haben, den Drang und
die Verantwortung fiir den Osten nur hemmte, nicht aber abzustoppen
vermochte. Erst die Magyaren setzten der Mission eine vorldufige Zasur,
die spiter in diesen Gebieten von Passau aus fortgesetzt wurde.

II. Heilsgemeinschaft

Diesen christlichen Osten also haben wir zu verantworten! Und wir
fragen uns, woher wir denn die Kraft dazu nehmen sollen.

Der reichlich oberflichliche Blick auf die Erfolgsgrﬁnde jener ersten
Mission deutet die Erfolge als Ergebnisse personlicher Heldentaten,
Erfolge reiner Abenteurerseelen, die auf eigene Faust Seelen retten und
Linder erobern wollten; oder er deutet sie als Erfolge des politischen
Spiels jener neuen abendléndischen Méchte, Roms und des Franken-
reiches. GewiB auch personliche Heldentat, auch Politik, stitzt die
Missionstitigkeit. Aber das ist nicht das Entscheidende. Entscheidend war,
daB es ein Reich im Sinne des (heute profanierten) Staates gab, weil das
iibernatiirliche wie das natiirliche Heil des einzelnen und der Gemein-
schaften von diesem Reich gesichert werden muBte, dal also das Reich
eine Heilsgemeinschaft bildete. Auch das Reich war eine ,,sakrale Gemein-
schaft”, wie sie die Didzese oder das Kloster darstellten. Sie erst gaben
das Recht, die Jurisdiktionsgewalt, gaben Kraft und Sukzession; Mission
und Kultur waren eine selbstverstindliche, sakrale Funktion der Gemein-
schaft.

Aber: war sich der damalige Mensch dieser sakralen Gemeinschaft
auch bewufit und stellte er sich positiv zu deren Funktionen? Der urkund-
liche Bestand vermag uns hier eine klare, eindeutig bejahende Ant-
wort zu geben und die Z eu g en dieser Antwort sind das Verbriide-
rungsbuchund die Traditionsnotizen.

Die Entstehung des Verbriiderungsbuches ist Virgil zu danken. Sie
mag vielleicht durch die Synode von Dingolfing (772) veranlaBt worden
sein, welche die Bildung eines Totenbundes beschlofi, also eine Gebets-
verbriiderung fiir die Verstorbenen, Aber Virgil dehnte den Rahmen viel
weiter aus und spannte in ihn seine iiberweltliche Konzeption ein. Schon
in der frithesten Kirche gab es geistige Biindnisse der christlichen Ge-
meinden untereinander und die in solche Biinde Aufgenommenen genossen
alle Rechte der eigenen Mitglieder, die Friichte der Gebete, der officia,
der sacrificia, Nennung im Kanon der Messe usf. In erster Linie bezogen
sich diese Biindnisse auf die Lebenden, spiter erst auf die Toten. Das
frithe Mittelalter beschrinkte diesen ,liber vitae“ zunichst auf die Toten,
dann auch auf die Wiirdentriger der Kirche und auf die Kloster. Das ist
die Forderung von Dingolfing. Virgil wollte bedeutend mehr und Anderes!
Er nahm in sein Verzeichnis auch die Namen der Patriarchen, der Pro-
pheten, der Apostel und Mértyrer und vieler Heiligen auf und stellte sie
an die Spitze der Reihe, die die lebenden und verstorbenen Grofien der
Kirche und des Reiches, Baierns, Roms und Irlands dem Gebete aller
empfahlen, eine Reihe, die nun durch die néchsten 500 Jahre unentwegt
und ununterbrochen fortgefithrt wurde, Besagte das aber nicht, dafl man
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hier auf Erden schon in einer ,,das Diesseits und das Jenseits umfassenden
Gemeinde der Heiligen® (Hauck) lebte? Die Funktion einer solchen Ge-
meinschaft aber muBte Gottesdienst werden, ob nun ein Arno als Konigs-
bote oder als Verkiinder des Gotteswortes im Lande herumzog; jede Hand-
lung, ja das ganze Leben wird Vollzug einer heiligen Sendung und jeder
wird in diese sakrale Gemeinschaft mit hineinbezogen.

Blieb dies aber nicht dennoch nur das Konzept eines groflen Mannes,
das in die weiten Schichten des Volkes keinen Zugang hatte? Die Tra-
ditionen reden die Sprache des kleinen Mannes und sie reden keine fremde
Sprache. Freilich, sie denken nicht in den gewaltigen Raumen des Ver-
briiderungsbuches, sondern enger und anschaulicher in den bestimmbaren
GroBen eines Domes, Kapitels oder Klosters, aber sie denken auch in den
Kategorien der sakralen Gemeinschaft, in der Verbundenheit der Heiligen
und der Lebenden. Wenn sie dem Kloster, der Kirche schenken, so schen-
ken sie dem hl. Petrus (auch wenn dies in erster Linie ad remedium animae
geschieht), ad altare s. Petri. Der hl. Rupert wird zum Empfénger des
Domkapitels, Petrus und Rupertus (anfédnglich zusammen, spdter Rupertus
allein) nehmen an Stelle des Erzbischofs die Gaben entgegen. Die Vorstel-
lung wird noch eindringlicher, wenn sie direkt von der ,familia s. Petri
et s. Ruperti (Abtei St. Peter) spricht. Wie in der Urkirche also und im
Opfer der Messe legen sie ihre Gaben auf den Altar in der lebendigen gei-
stigen Verbindung mit dem Himmel.

Und noch ein anderer Gedanke dréingt sich unwillkiirlich auf. Wurde
durch das Verbriiderungsbuch die Kraft des Gebetes und des Geistes fur
die Gemeinschaft eingesetzt, so hier der christliche Sozialismus verwirk-
licht. Die soziale Organisation des Mittelalters iibernahm die Kirche, sie
sorgte fiir die Armen, fiir die Pilger und Fremden, fiir den Rechtsschutz.
Auch diese soziale Betreuung wurde durch die Gaben ad altare s. NN ge-
sichert als eine der Funktionen der sakralen Gemeinschaft, Sozialismus
vom Altare aus! Wie himmelweit war doch diese Zeit der unseren voraus,
in der ,,Wohltaten nicht mehr geheiligt dem Bruder iibergeben werden
konnen!

Das Erbe dieser heiligen Gemeinschaft also haben wir Heutigen zu
verantworten! Damals stand jeder in der sakralen Gemeinschaft, und jeder
wirkte an ihrer heiligen Sendung mit. Es war mit seine Sendung und
Verantwortung, wenn weit im Osten ein Bischof eine Kirche weihte, wenn
ein slawischer Fiirst sein Haupt unter die taufende Hand des Priesters
neigte.

Heute stehen Teile dieser unserer Gemeinschaft in der Verfolgung!
Legen wir ein neues Verbriiderungsbuch an und zeichnen wir die Namen
der Lebenden wie der Toten unserer alten Gemeinschaft aufs neue ein?
Haben nicht wir auch noch etwas ad altare zu legen? Es wurde schon
mancher Vorschlag gemacht. Vielleicht erhalten wir auf diese Weise noch
ein letztesmal die Gnade, aus einer heiligen Gemeinschaft heraus neue
Urspriinge zu setzen.

III. Die Formen

Es mag, missionarisch gesehen, nun nicht mehr von so entscheidender
Bedeutung sein, auch die detaillierten Funktionen des Gottesdienstes der
salzburgischen Kirche zu kennen, Die Uberlieferungen flieBen so spirlich,
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daB sie uns praktisch {iber die Einzelheiten vollig im Dunkeln lassen. Wir
wissen doch genug, wenn wir erfahren, daB seit den Zeiten Bonifaz/Virgil,
der romische Brauch, usus Romanus, eingefiihrt wird, nachdem bereits im
pépstlichen Geleitschreiben 176 nicht weniger als fiinfmal von der Ein-
fithrung der rémischen Gebriuche gesprochen worden war und daf nach
und nach alle Eigenheiten der iro-schottischen und der westfrénkischen
Kirche verschwinden. Usus Romanus, das bedeutete ein erneutes Ein-
flieBen in die groBere Gemeinschaft, in einen breiteren und méichtigeren
Strom. Gleichgiiltig, welche Gebetsform immer diese Liturgie sich auch
schuf, sie ist verdichtetster Ausdruck der sakralen Gemeinschaftsfunktion,
Brennpunkt einer den Alltag umfassenden Lebenshaltung. Die Form frei-
lich gab der Gemeinschaft andererseits immer wieder neue Impulse. Eine
lebendige Wechselwirkung also, aus der sich die mittelalterliche Gemein-
schaft selbst immer wieder neu schuf.

Vergangenheit bedeutet also Verantwortung, Besinnung auf dieses
GemeinschaftsbewuBtsein, das wir leider so sehr verloren haben. Dies ist
unsere Aufgabe und unsere Hoffnung, solche ,heilige Gemeinschaften® neu
zu schaffen, die herauswachsen aus dem Zusammenklang von Himmel und
Erde, die sich an der Verantwortung fiir den Néchsten neu formen, die
ihr Wesen in der Bereitschaft der Liebe sehen.

Wir sind noch nicht so weit; aber die Vergangenheit ruft Tag fiir Tag
nach uns, bis wir eines Tages den Anruf ernst nehmen; sonst wiirden wir,
wiirde das christliche Abendland, untergehen.

Salzburg Univ.-Dozent DDr. P. Friedrich Hermann O.S.B.

,Eine Entdeckung, die man als d as kunstgeschichtliche Ereignis
der Gegenwart bezeichnen muB.* (Der Grofie Entschlufl, Wien)

HEINRICH DECKER
Salzburger Fliigelaltar des Veit Stoss

Einfiihrung von Dr. P. Adalbero Raffelsberger O.S.B., 36 Bildtafeln in
Kupfertiefdruck, 3 Textabbildungen, 32 Seiten Text, Format 21X 26 cm,
Halbleinen S 39.—, DM 9.—, sfr. 9.—.

oIn einer Zeit, in der unsere Heimat so viel verloren hat an
kulturellen, ethischen und religiésen Werten, ist die Salzburger Ent-
deckung eine der begliickendsten Tatsachen. Das Buch birgt in sich

auch noch dogmatische und aszetische Kostbarkeiten .} .«
(Der Grofie Entschluf3, Wien)

Wer sich selbst und anderen eine Freude machen will, der be-
trachte diese Bilder; sie sagen so Tiefes aus, daB nur noch eines bleibt:
schauen und staunen.* (Der Ruf, Wien)
Zur Forderung und Verbreitung echter Kunst erschien soeben eine
Serie Tiefdruckkarten, vorwiegend nach den Darstellungen obigen

Bildbandes, zum Preis von S8 —.80.
Verlangen Sie eine Ansichtssendung!

VERLAG RUPERTUSWERK, ST. PETER, SALZBURG
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DIE KIRCHLICHE KUNST

UNTERWEISUNG
DES HL. OFFIZIUMS AN DIE ORDINARIEN

Im nachstehenden bringen wir einen Erlaf des Sacrum Officium vom
30. Juni 1952 uber ,Die kirchliche Kunst“:

Die kirchliche Kunst hat, schon ibrem Namen nach, die Aufgabe und den
Zweck, in vorziiglicher Weise zur Wiirde des Gotteshauses beizutragen sowie
den Glauben und die Andacht derer zu fiérdern, die in die Kirche kommen, um
dem Gottesdienst beizuwohnen und die Gnadengaben des Himmels zu erflehen.
Deshalb wurde sie von der Kirche mit immerwidhrender Sorge und wachem
Eifer gepflegt: Sie sollte in vellem Einklang stehen mit ihren, der Glaubenslebre
und der gesunden Askese entstammenden Gesetzen, durch die sie mit gutem
Recht den Titel einer ,sakralen“ Kunst fiir sich beanspruchen kann.

Hier verdient ein Wort des seligen Papstes Pius X. Erwihnung, aus-
gesprochen in seinen weisen Normen fiir die kirchliche Musik: ,,Es darf mithin*,
so sagt er, ,im Heiligtum nichts vor sich gehen, was die Frommigkeit und
Andacht der Glaubigen storen oder auch nur vermindern konnte, nichts, was
begriindeten AnlaB zu Widerwillen oder Argernis gibe; nichts vor allem,
was ... der Stitte des Gebetes und der Majestit Gottes nicht wiirdig wire®
(Motu proprio ,, Tra le sollecitudini®, 22. November 1903; Acta Pii X, vol. L, p. 75).

Schon von den ersten Jahrhunderten der Kirche her hat deshalb das
zweite Konzil von Nizia die Hiresie der Bilderstiirmer verurteilt, die Ver-
ehrung der heiligen Bilder bestiitigt und schwere Strafen jemen angedroht,
die es wagten, ,,zu Unrecht etwas zu ersinnen, was gegen die kirchliche Satzung
verstofen wiirde® (Actio 7 a et ultima definitio Synodi Ilae, MANSI, Sacr. Conc.
XIII, col. 730).

Das Konzil von Trient aber gibt in seiner 25. Sitzung sehr weise Gesetze
iiber die christliche Ikonographie und schlieft mit folgender ernsten Mahnung
an die Bischéfe: ,,Endlich soll von den Bischifen diesbeziiglich groBe Wachsam-
keit und Sorge aufgewandt werden, damit nichts Ungeordnetes oder verkehrt
und uniiberlegt Angeordnetes, nichts Weltliches und nichts Ungeziemendes sich
darbiete, da dem Hause Gottes Heiligkeit gebiihri“ (Sess. XXV, De invocatione,
vener. et Religuiis Sanet. et sacris Imaginibus).

Damit die Vorschrifi des Konzils von Trient iiber die heiligen Bilder
getreu ausgefiihrt werde, hat Urban VIII. besondere Weisungen hinzugefiigi:
»e-- Was den Augen der Gliubigen gezeigt wird®, erklirt er, ,darf nicht den
Eindruck des Ungeordneten und Ungewohnten erwecken, sondern soll zur
Andacht und Frommigkeit stimmen ....“ (Sacrosancta Tridentina, § 1, die
XV. mensis Martii anno MDCLIIL Bullarium Romanum, Taurinen editio, XV, 171).

SchlieBlich faBt das kirchliche Rechisbuch die gesamte Gesetzgebung der
Kirche iiber die kirchliche Kunst in den Hauptpunkten zusammen (Kan. 485,
1161, 1162, 1164, 1178, 1261, 1268, 1269 § 1, 1270, 1280, 1385, 1399).

Besondere Erwihnung verdienen die Vorschriften des Kan. 1261, durch
den die Ordinarien verpflichtet werden, zu wachen, ,,daff zumal in den Gottes-
dienst nichts dem Glauben Fremdes oder mit der kirchlichen Uberlieferung
Unvertrigliches zugelassen werde”, ferner jene von Kan. 1399, 12' wodurch
sohne weiteres jeglicher Druck von Bildern ... verboten wird, die vom Sinn
und den Bestimmungen der Kirche abweichen®.

Kiirzlich hat der Apostolische Stuhl neuerdings abwegige Formen und
Profanierungen der kirchlichen Kunst verurteilt. Der Einwand ist nicht stich-
haltig, den manche erheben, daB nidmlich die kirchliche Kunst den Bediirf-
nissen und Verhiltnissen der neuen Zeiten angepafit werden miisse;: Mit der
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christlichen Gemeinschaft entstanden, hat die kirchliche Kunst ihre eigenen,
genau einzuhaltenden Ziele und ihre eigene, immer verpflichtende Aufgabe.
Deswegen hat Pius XI. seligen Angedenkens in einer bei der Eridffnung der
neuen Vatikanischen Pinakothek gehaltenen Aussprache eine gewisse ,neue
Kunst“ erwiihnt und folgende ernsten Worte ausgesprochen: ,,Im iibrigen haben
wir es schon mehrfach gegeniiber Minnern der Kunst und kirchlichen Ober-
hirten betont: Unsere Hoffnung, Unser brennender Wunsch, Unser Wille kann
es nur sein, daR das kanonische Gesetz befolgt werde, das auch im kirchlichen
Gesetzbuch klar formuliert und festgelegt ist, daB nimlich eine solche Kunst
in unseren Kirchen nicht geduldet und noch viel weniger berufen werde, um
sie zu bauen, umzuformen und auszuschmiicken. Aber weit 6ffnen Wir alle
Tore und den aufrichtigsten Willkomm bieten Wir jeder guten und fortschritt-
lichen Entfaltung der guten und ehrwiirdigen Uberlieferungen, die in so vielen
Jahrhunderten christlichen Lebens, bei so groBer Verschiedenheif der Umwelt
und der sozialen wie volkischen Verhiiltnisse einen so starken Beweis un-
erschipflicher Fihigkeit gegeben haben, zu neuen und schinen Formen anzu-
regen, so oft sie unter dem doppelten Gesichtspunkt des schopferischen Geistes
und des Glaubens befragt oder studiert oder gepflegt wurden.” (Sermo diei
XXVII oct. 1932, A.A.S. XXIV 1932, pag. 356.)

In jiingster Zeit hat Pius XII, der glorreich regierende Papst, in seiner
Enzyklika ,,Uber die heilige Liturgie“ vom 20. November 1947 die Aufgaben
der christlichen Kunst kurz und klar auseinandergesetzt: ,... es muf solch
moderner Kunst unbedingt die Bahn offenstehen zu gebithrend ehrfiirchtigem
Dienst am Gotteshaus und bei den heiligen Handlungen. So wird auch sie ein-
stimmen kiénnen in den wundervollen Chor, den die griofiten Geister durch
Jahrhunderte bereits zum Ruhme des katholischen Glaubens gesungen haben.
Wir miissen jedoch im BewuBtsein unserer Pflicht unbedingt die in neuerer
Zeit da und dort geforderten Bilder und Darstellungen miBbilligen und zuriick-
weisen, die eine Entartung und Entstellung gesunder Kunst zu sein scheinen,
manchmal im offenen Widerspruch mit der christlichen Wiirde, Zuriickhaltung
und Frommigkeit stehen und den echt religidsen Sinn tief verletzen. Der-
artiges ist von unseren Gotteshiusern durchaus fernzuhalten und daraus zu
verbannen, wie ,iiberhaupt alles, was der Heiligkeit des Ortes abtriglich ist’
(Kan. 1178).“

Unter sorgfiltizer Beriicksichtizung alles dessen beschlof die Oberste
Heilige Kongregation, sehr darauf bedacht, daff der Glaube und die Andacht
im christlichen Volk durch die kirchliche Kunst Schutz erfahren, allen Ober-
hirten der Welt folgende Richilinien in Erinnerung zu bringen, damit die ganze
Art der Kunst und Zierde und der Heiligkeit des Hauses Gottes entspreche.

Architektur: Wenn die sakrale Architekfur auch neue Formen an-
nehmen mag, so kann sie sich doch unmoglich den Profanbauten angleichen,
sondern muB immer ihrer Aufgabe treu blelben' die aber hat ihre Eigenart
vom Hause Gottes und des Gebetes. Es soll beim Kirchenbau wohl auch Sorge
getragen werden, daf die Gliubigen mit groferer Leichtigkeit den gottes-
dienstlichen Handlungen Blick und Herz schenken kiénnen; auch soll die neue
Kirche angenehm wirken durch die Einfachheit schoner Linienfiihrung, die
falschen Schmuck ablehnt; es ist aber auch alles zu vermeiden, was auf eine
gewisse Geringschitzung von Kunst und Werk hindeutet.

Im Kan. 1162, § 1, ist vorgesehen: ,Keine Kirche soll gebaut werden ohne
die ausdriickliche, und zwar schriftliche Zustimmung des Ortsordinarius, die
auch der Generalvikar ohne besonderen Auftrag nicht geben kann.”

Im Kan. 1164, § 1: ,Die Oberhirten sollen Sorge tragen — wenn es not-

wendig ist, nach Anhérung des Rates von Fachleuten —, daffi beim Bau von
Kirchen oder ihrer Wiederherstellung die von der christlichen Uberlieferung
bejahten Formen und die Gesetze der kirchlichen Kunst gewahrt werden.”
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Streng aber trigt diese Oberste Heilige Kongregation auf, die Vorschriften
der Kan. 1268, § 2, et 1269, § 1, genau einzuhalten: ,Die heilige Eucharistie
soll aufbewahrt werden am hervorragendsten und vornehmsten Platz der
Kirche, somit gewshnlich auf dem Hauptaltar, wenn nicht etwas anderes fiir
die Verehrung und den Kult eines so erhabenen Sakramentes angebrachter
und geziemender erscheint ... Die heilige Eucharistie soll aufbewahrt werden
in einem nicht verstellbaren Tabernakel, das mitten auf dem Altar an-
gebracht ist.”

Kunst der bildlichen Darstellung:

1. Zur Vorschrift des Kan. 1279: ,Niemand soll es gestattet sein, in den
Kirchen, auch nicht den exemten, oder an anderen heiligen Orten irgendein
ungewohntes Bild aufzustellen oder aufstellen zu lassen, wenn es nicht vom
Ortsbischof genehmigt ist* (§ 1).

2. ,Der Oberhirte aber soll fiir die sffentliche Verehrung durch die Gliu-
bigen heilige Bilder nicht gutheifien, die dem bewilhrien Brauch der Kirche
nicht entsprechen* (§ 2).

3. ,,Niemals lasse der Oberhirte in Kirchen oder an anderen heiligen Stiitten
Bilder eines falschen Glaubenssatzes aufstellen oder solche, die den geboienen
Anstand und die gebotene Wiirde vermissen lassen oder Ungebildeten Anlafl
zu einem gefihrlichen Irrtum geben® (§ 3).

4. Wenn es in den Dibzesanausschiissen an Fachleuten fehlt oder Zweifel
und Streitfragen entstehen, mogen die Ortsordinarien sich um Rat an die
Ausschiisse der Erzdiozese oder an die Romische Kommission fiir kirchliche
Kunst wenden.

5. Nach Kan. 485 und 1178 sollen die Ordinarien dafiir Sorge tragen, daf
aus den sakralen Gebduden alles entfernt wird, was zu der Heiligkeit des Ortes
und zu der gebiihrenden Ehrfurcht vor dem Hause Gottes irgendwie im Wider-
spruch steht. Auch sollen sie streng verbieten, dafi in groSer Anzahl Figuren
und Gemilde minderwertiger Art, meist mechanische Nachbildungen, auf den
Altiren selbst oder gleich daneben an den Kapellenwinden zur Verehrung
durch die Gliubigen geschmacklos und wirr durcheinander Aufstellung finden.

6. Bischife und Ortsobere sollen die Erlaubnis verweigern zur Herausgabe
von Biichern, Blittern oder Zeitschriften, in denen vom Geist und den Vor-
schriften der Kirche abweichende Bilder zum Abdruck kommen (vgl. Kan. 1385
und 1399, 129).

Damit aber die Ordinarien vom Didzesanausschuff fiir kirchliche Kunst
um so sicherer Rat erfragen und erhalten konnen, der mit den Vorschrifien
des Heiligen Stuhles und dem Ziel der kirchlichen Kunst selbst ganz im Ein-
klang steht, miogen sie dafiir sorgen, daf in den Ausschuf Minner berufen
werden, die nicht nur Fachleute in der Kunst sind, sondern auch im christ-
lichen Glauben feststehen, zu einem frommen Leben herangebildet und bereit
sind, bestimmte, von der kirchlichen Obrigkeit festgelegte Richtlinien ein-
zuhalten.

Die Ausfiihrung aber von Werken der Malerei, Bildhauerei und Baukunst
soll nur Minnern anvertraut werden, die in ihrem Fach erstklassig sind
und echtem Glauben wie echter Andachf, dem Ziel jeder kirchlichen Kunst,
Ausdruck zu verleihen wissen.

Endlich ist dafiir zu sorgen, da8 die Weihekandidaten in den philosophischen
und theologischen Lehranstalten je nach Anlage und Altfer in der kirchlichen
Kunst unterwiesen und nach ihrem Sinn geformt werden von Lehrern, welche
der Kultur der Vorfahren Ehrfurcht entgegenbringen und den Vorschriften des
Heiligen Stuhles gehorchen.

Gegeben zu Rom, am Sitz des Heiligen Offiziums, den 39. Juni 1952. Ge-
zeichnet: Joseph Kardinal Pizzardo, Sekretir; Alfred Ottaviani, Assessor.
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DIE .DAMASKUS-STUNDE" DER
MODERNEN KUNST

Als erginzenden Beitrag zu den Bildwiedergaben und Interpretationen
in Folge 2 dieser Zeitschrift bringen wir heute Ausziige aus der hoch-
interessanten Rede, die Professor A. P. Giitersloh heuer anldflich der
1. Ausstellung der Foderation moderner bildender Kiinstler Osterreichs im
Gebidude der Wiener Sezession gehalten hat.

Es gibt hierzulande, und nicht nur in der bildenden Kunst, erst seit
etwa 60 Jahren einen schopferischen Radikalismus. Ich sage: schopferischen
Radikalismus, weil ja auch der Konservativismus schopferisch ist, und weil
die Vorldufer und Wegbereiter dessen, was heute als das Fazit des Gestrigen
gilt, von diesem Heute aus gesehen, bereits nur noch in der Geschichte leben.
Ja, es fillt sogar uns Alteren und also Zeitgenossen, etwa der Klimtschen
Reaktion auf eine selbstzufriedene, problemlose, die Zustimmung der un-
geheuren Mehrheit als ein Gottesurteil behauptenden Kiinstlerschaft, schwer,
die Empérung der vielen und die Begeisterung der wenigen einigermafien
nachzufiihlen, die von jedem Gemélde dieses Meisters, auch im Provozieren
sowohl der niedrigsten wie der edelsten Instinkte, erregt worden sind. Es
darf aber, natiirlich, zur Entschuldigung der Gegenseite der Umstand nicht
unerwéhnt bleiben, daB jede frische, noch unerprobte und vor aller Augen
sich abspielende Bekehrung dem hirtesten Unglauben und dem giftigsten
Unwillen begegnen muf3. Paulus eilt nach Damaskus, um die dortigen Christen
ins jiidische Gefingnis heimzuholen und holt auf diesem Wege nur sich
selbst ein. Ja, wie hitten denn auch die in Jerusalem vor demselben Manne
zitternden Apostel eine so jdhe, durch nichts auBer ihr selbst schon be-
griindete Umkehr fiir moglich, aufrichtig und bestindig halten sollen? Welche
Bezeugung fiir die Giiltigkeit eines inwendigen Damaskus kann schon vor-
liegen, wihrend es sich erst abspielt? Wem von den damaligen Salonmalern
darf man einen Vorwurf daraus machen, dal er den Schritt Klimts von dem
handwerklich wvirtuosen Burgtheaterbild zu dem impressionistisch ver-
schwimmenden oder zerflatternden Schubertbild nicht nur nicht hatte mit-
machen konnen, sondern auch als den eines Gauklers auf dem Seile hatte
verneinen miissen?

Man bedenke ferner, daB die vor etwa 60 Jahren ihre Entwicklung
erst beginnende sogenannte moderne Kunst in dieser ihrer kurzen Lebenszeit
bereits von nicht weniger als zwei langen Weltkriegen bedroht worden ist,
hingegen die konservative unbedroht geblieben, ja sogar unter dem ausdriick-
lichen Schutz der staatlichen Autoritdt ihr Wesen oder Unwesen ungestort
hatte weitertreiben konnen. Es mufl also dieser jungen Pflanze, an der sich
jetzt so viele mit dem Messer zu schaffen machen, allerdings mit einem
geistesstumpfen, ein betrdchtlicher Wachstumswille innewohnen, der fiir die
Gegenwart schon recht bemerkbar, doch die wahre Bliite erst hervorbringen
und erst in einer fernen Zukunft die Friichte von dem Stamm schiitteln wird.
Als verantwortlicher Girtner aber muB ich sagen, daB dieselbe conditio sine
qua non, die man der alten Kunst mit fast gedankenloser Selbstverstédndlichkeit
zurechnet, der neuen nicht abgesprochen werden darf; daB nadmlich auch diese
das Recht auf eine gewisse lange Dauer oder Probezeit, also auf ein gutes
Jahrhundert oder mehr hat, wihrend welchem sowohl mit einem absolut ver-
dammenden, wie mit einem triumphal freisprechenden Urteil zuriickzuhalten
ist. Das gebieten sowohl die fortgeschrittene Toleranz, die geduldige Neugier
des Forschers, die begreifliche Begier nach immer neuen und stirkeren Sinnes-
reizen und — nicht zuletzt — die Folgerung aus jeglicher Geschichte, nach denen
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nun einmal der gesellschaftliche Kosmos sich bewegt, sich abschutzt, sich
erneuert.

Als wir vor etwa zwei Jahren die Féderation moderner bildender Kiinstler
Osterreichs gegriindet haben, sind wir von der Notwendigkeit iiberzeugt
gewesen, der einen klaren Front, die bereits bestanden hat, die andere klare
Front gegeniiberzustellen und so den Krieg, der schon lange als ein kalter
Krieg gegen die Modernen gefithrt worden ist, als einen offenen und heilen
Krieg zu erklidren. Auch heute noch glauben wir mehr als damals, daB nur
das Ins-Licht-der-Offentlichkeit-Stellen der Gegensédtze der von aufrechten
Mainnern zu fordernden Ehrlichkeit entspricht, den Gebrauch von vergifteten
Waffen unmdoglich macht, und daB gerade damit der Kunst selbst — der radi-
kalen gerade so gut wie der konservativen — bestens gedient wird, insoferne
nimlich dadurch das bereits fast erloschene Interesse an den geistigen Werten,
sie seien fest oder noch schwankend, neu ergliiht und ins Gespréch auch solchen
Kreisen riickt, die bisher alles, was Kunst heiBt, mit dem gewiB unschuldigen
Schweigen ihrer tiefen Ahnungslosigkeit bedeckt haben.

Uber die inneren Entwicklungsstufen sagte Professor Giitersloh die folgen-
den interessanten Sdtze:

In einer Zeit der militanten Auseinandersetzung zweier vorldufig noch
gleichberechtigten kiinstlerischen Weltanschauungen — sonst wiirden sie ja
nicht um die Hegemonie zu ringen brauchen — kommt es nicht nur auf jene
soldatischen Tugenden an, die auf den Kasernenhofen jeder Partei oder
Akademie erworben und fiir jede Ideologie eingesetzt werden konnen, sondern
auf jene innere — ich wage das scheuBlliche Wort — Hundertprozentigkeit,
womit fiir eine einzige und fiir einzig wahr gehaltene Idee bis aufs Blut
gestritten und notigenfalls auch gern fiir sie gestorben wird.

Alles, was man schon kann, ist nur wert, daB man es wieder vergesse.
Von Eisscholle zu Eisscholle zu springen, immer den Abgrund des Meeres
zwischen den FiiBen, das ist die rechte Fortbewegungsart der Kiinstler, Forscher
und auch der religiosen Menschen.

DAS PROBLEM DES MODERNEN
KATHOLISCHEN KIRCHENBAUES

I Teil

Mit dem Ausgang des Barocks stirbt die groBe Kunst, auch die grofie
Kirchenbaukunst geht zur Neige. Es gibt wohl groBe Kiinstler, aber keine
groBe Kunstepoche mehr. Der Kirchenbau des Klassizismus und der Ro-
mantik lassen uns kalt. Uber die Nachromantik der letzten 50 Jahre ist
kein Wort zu verlieren. Schon wesentlicher war der Beginn einer moder-
nen Kirchenbaukunst vor dem Zweiten Weltkriege. Es war der Aufstand
des Kiinstlers gegen die Schablone. Auch diese Zeit, die die deutsche
Kirchenbaukunst um manch Einzelstiick bereicherte, ist iberwunden. Wir
stehen vor Triimmern. Nicht nur die Hiuser der Menschen, sondern auch
Gottes Gezelte sind ganz oder teilweise in Schutt und Asche gesunken
und noch nicht wieder erbaut. Materiell steht der Kirchenbau vor grofien
Aufgaben. Es gilt teils alte Kirchen zu erneuern (iiber den Stand der Not-
kirche hinaus), teils Neubauten zu errichten, die dringend notwendig
geworden sind. Die Zahl der Kirchen, die wieder zu errichten sind, ist so
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gewaltig, daB unsere Generation kaum mit dem Problem fertig werden
diirfte, allein schon weil jede umfangreichere Bautitigkeit ein zumindest
normales Wirtschaftsleben voraussetzt. Aber das geistige Problem ist noch
das wesentlichere als das materielle.

Besitzt unsere Zeit die Moglichkeit, das heifit die innere Haltung, die
Kraft zu einer Kirchenbaukunst von Rang, oder wenigstens die Aussicht
dazu, eine Baukunst, die der Spiegel einer zeitgema BenFrommig-
k eit sein konnte, oder bestehen keine Ansétze? Haben wir ein modernes
Frommigkeitsideal, das den kiinstlerischen Ausdruck im Kirchenbau und
Kirchenkorper fihig ist? Gibt es eine spezifisch moderne Frommigkeit,
oder gibt es nur moderne fromme Menschen, die nebeneinander hergehen,
die nicht nach kiinstlerischem Ausdruck verlangen, wie in vergangenen
Jahrhunderten? Und wenn ja, ist sie etwa objektiv wie in der Romanik,
subjektiv wie in der Gotik, individualistisch wie in der Spiatgotik eksta-
tisch wie im Barock? Die Antwort lautet: Die moderne Frommigkeit ist
da als werdendes GemeinschaftsbewuBtsein, als Wagnis und Vorléufer. Ihr
stirkster und charakteristischster Zug ist die liturgische Ausrichtung auch
auf evangelischer Seite. Hier wurde wieder Gemeinschaft geformt. DaB
die erste Anregung hiezu aus Frankreich kam, daBl Abt Guérangér von
Solesmes Grundstein zu einer gewaltigen Wandlung des religiosen und
damit auch kiinstlerischen Weltbildes legte, ist nur ein Beweis fir die
Tatsache, daB in Deutschland gar oft Pflanzen aus einer anderen Erde
besonders gut gedeihen. Die Geschichte der Hallengotik und des Barocks
sind weitere Beweise hiefiir. Die Hinwendung des religiosen Menschen
vom Subjektivismus zur Objektivitit und die organische Verbindung bei-
der, der individuellen und der objektiven Frommigkeitselemente ist das
Verdienst der Benediktiner. Verhehlen wir uns aber allerdings nicht, dafl
der Zeitgeist, der die Ansétze grofier Gemeinschaftshewegungen des Sozia-
lismus in allen seinen Spielarten in sich barg, einer solchen Wandlung und
der Frommigkeit von der individualistischen Vereinzelung zum gemein-
schaftlichen religiésen Erleben entgegenkam und den Boden fiir die Arbeit
der Benediktiner und ihre Frucht die liturgische Bewegung in Deutsch-
land und Osterreich und in der Gesamtkirche (Pius X.) aufgelockert hatte.

Die Kirchenbaukunst kann von dieser Bewegung, die heute weite
Bezirke des Kirchenvolkes ergriffen hat, nicht unberiihrt bleiben. Denn hier
ist wieder echtes GemeinschaftsbewuBtsein, Frommigkeitsstil vorhanden,
der nach Ausdruck verlangt. Wir sahen, daB jeder Kirchenbaustil der
Ausdruck eines zeitgemiBen Frémmigkeitsideals war, ja, es kam dabei
oft zur Durchdringung zweier verschiedener Ideale, bei der in dem einen
der Schwerpunkt lag. Der Schwerpunkt der modernen Frommigkeit liegt
ihrer liturgischen Ausrichtung gemif im Kult, besonders in ihrem Hohe-
punkt, der MeBfeier. Aber die subjektive (personliche) Frommigkeit ist
dabei durchaus nicht entwertet, sie hat vielmehr ihre besondere Verwur-
zelung im Lebensgefiihl des modernen Menschen. Aus solcher Haltung
sollten die neuen Kirchenbauten entstehen, nach denen die Zeit verlangt.
Ihr GrundriB und ihr Aufbau sollten diesem Ideal entsprechen, ihre Raum-
gestaltung muB der Ausdruck dessen sein, wie der moderne Christ Gott
erlebt: ,,Haec domus Dei est”. Und immer wieder werden wir bei der Be-
trachtung der modernen Frommigkeit feststellen, daB sie in irgendeiner
Weise der romanischen verwandt ist. Sie ist objektiv, ohne starr zu sein,
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die Bemithung um subjektive Verinnerlichung und Vertiefung gehért
wesentlich zu ihrem Bild. In der romanischen Epoche bildet der Himmel
eine Harmonie mit der Erde, Ewigkeit und Zeit, Ubernatur und Natur,
Gott und Mensch begegnen sich im Mysterium. Dieser urliturgische Ge-
danke ist auch im besten Sinn modern. Die moderne Kirchenbaukunst
sollte also Rdume schaffen, die diesem Ideal entsprechen. So kénnte man
das moderne Kirchenbauideal auf einen Nenner bringen. Es ist weder eine
Wiederholung noch ein Sammelbegriff alter Ideale. Es liegt in der Nihe
des romanischen Ideals und ist doch etwas anderes. Die Romanik schuf
eine Harmonie, in der der Mensch die Gottesordnung fand. Auch heute
kommt der Himmel auf diese Erde, ist das Gotteshaus , tabernaculum Dei
cum hominibus®, aber die Harmonie ist nicht gefunden, denn die Erde
sucht eine neue Ordnung, lehnt aber die christliche oft als fremd
ab oder steht ihr indifferent gegeniiber. Welt und Uberwelt werden heute
nicht mehr als Harmonie erlebt. Wir Christen miissen versuchen, diese
Harmonie nach dem MafBle Gottes zu verwirklichen, indem wir auf die
Welt zugehen, sie in unsere Hiénde nehmen, kurz, unsere Harmonie mit
Gott, die wir selbst leben und darstellen sollten, in die Welt hineintragen.
Die Unterschiede gegeniiber romanischer und gotischer Frommigkeit sind
offenbar. Harmonie ist keine absolute Voraussetzung, sondern ein Ziel
unseres Seins. Der gotische Mensch war sich einer Disharmonie von Welt
und Uberwelt dhnlich bewuBt, wie der Mensch von heute. Er suchte die
Spannung zu ldsen, indem er sich von der Erde entfernte. Wir Modernen
miissen den Konflikt 16sen. Der Glanz des Himmels liegt auch iiber unserer
Welt, und die Begegnung von Diesseits und Jenseits, Gott und Mensch,
vollzieht sich in den Mysterien des Heiles heute genau so wie vor tausend
Jahren. Wir miissen versuchen, die Disharmonie zu iiberwinden, indem wir
die Harmonie darstellen und sie in die Welt hineintragen als eine neue
und doch uralte Ordnung. Harmonie also als reales Ziel, nicht
als vorausgenommene Tatsache wie in der Romanik, nicht als bloBe Sehn-
sucht wie in der Gotik und nicht als Illusion wie im Barock, das ist das
deutlichste Merkmal der modernen Frommigkeit. Durch diese Grund-
gedanken aber werden der katholischen Kirchenbaukunst bei uns wie im
gesamten Ausland besondere Aufgaben gestellt. Denn das, was wir bauen,
mulB} doch Ausdruck dessen sein, was wir an Gedanken um Gott und eine
Neuordnung — seine Ordnung! — als Glaube im Herzen tragen.
Koln-Georgshausen Walter Hambach

Aus dem Dekret des Sacrum Offizium iiber die christliche Kunst:

»Die Ausfilhrung von Werken der Malerei, Bildhauerei und Baukunst soll
nur Minnern anvertraut werden, die in ihrem Fach erstklassig sind und echtem
Glauben wie echter Andacht, dem Ziel jeder kirchlichen Kunst, Ausdruck zu
verleithen wissen,”
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BUCHER UND ZEITSCHRIFTEN

,ICH GLAUBE AN DAS EWIGE DORF!"

So schlieBt Karl Pfleger sein Buch ,Im Schatten des Kirchturms™*).
DaB es uns jetzt wieder geschenkt ist in neuer Auflage, ist eine Wohltat.
Auch fiir uns Osterreicher und zum Osterreichischen Katholikentag hat es
einiges zu sagen. Wir kénnen nach der begliickenden Lektiure mit Peter
Woust bekennen, ,,Ihre Dorfmeditationen machen es deutlich, dali man um
so fester sich an Christus binden wird, je natiirlicher man sich dem Sein
hingibt, sich vom Sein begliicken 188t. Durch ihr Buch wichst mein christ-
licher Optimismus von Tag zu Tag mehr.* Mit unverhiillter Klarheit wird
immer und iiberall die diistere Lage der Seelsorge auf dem Lande, im Dorfe
geschildert. Schon der Ausdruck Schatten des Kirchturms scheint uns
nicht mehr berechtigt, weil er ja die Menschen, nicht mehr wie einst, aus
der Hitze des Daseins in seinen schiitzenden Schatten nehmen darf, sie
kommen nicht mehr zu ihm, Und doch ist Pfleger, der Pfarrer, der Dichter
und der Philosoph der positive Zeitkritiker der Hoffnung treu, ,die tiefe
Seele und der wahre Charakter des Dorfes werde nicht verschlungen von
der michtigen Entwicklung des Verkehres, der wachsenden Industrialisie-
rung des Landes, der Auswanderung der Stadt auf das Land.“

.In allen groBfen Fragen ist die Hoffnung kein billiger Artikel.“ Mit
jener Kraft, mit der Spengler den Niedergang des Dorfes kiindet, mochte
Pfleger fiir die Erhaltung des ewigen Dorfes rufen. ,Leute vom Lande,
ich méchte ich hitte die groBe Autoritit dieses Ungliickspropheten, dann
wiirde ich euch in die Ohren schreien, so laut, daB auch die trégsten, die
stumpfesten unter euch aufhorchen, aufspringen miiBBten, ich wiirde euch
zurufen: glaubt nicht, daB das alles wahr ist, aber glaubt noch viel weni-
ger, daB alles falsch ist, glaubt um Gottes willen nicht, dafl es so kommen
muB, unbedingt und unabénderlich, aber glaubt, seid tief liberzeugt, dal
es so kommen kann. Und vor allem glaubt, dafi es von euch, ihr Dorf-
menschen, abhingt, ob es so kommt oder ob es nicht so kommt, und vor
allem wiBt, daB euere Dorfer in diesem furchtbar groBfen Kulturproblem
eine ganz entscheidende, ausschlaggebende Rolle spielen. Aber noch ein-
mal, es kann so kommen. Schiittelt nicht in tédlicher Sicherheit eure
Kopfe. Dies Ungliick liegt im Bereich der Moglichkeit. (334)

Welches sind nun die Griinde, die Hoffnung geben, daB das Land ge-
rettet werden konne und daB das Land die Stadt mitretten werde? Es sind
vor allem zwei Momente, die immer wieder in dem Buche aufscheinen,
seinen Grundton bilden: das Wissen um den kraftigen, ungebrochenen
Strom christlichen Lebens im Volke und der Glaube an die Méglichkeit,
die einfachen Menschen vom Lande geistig zu formen, dafl sie den For-
derungen einer neuen Zeit gewachsen erscheinen.

Es ist noch viel ungebrochener christlicher Glaube im Volke. Der
Glaube liegt auf der StraBe, meint Wichert, und er hat recht. Man muf
ihn nur aufheben. Etwa der Glaube auf den StraBen, die auch Wallfahrts-

*) Karl Pfleger, Im Schatten des Kirchturms, 1952, Vierte Auflage, Ferd.
Schoning-Paderborn, 336 Seiten, DM 8.80.
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straBen der Menschen sind, und StraBen der Kreuztriger, die mit Thm
das Kreuz tragen, der es die Menschen gelehrt hat, wie es getragen sein
soll, die StraBen, die zu den Menschen fiihren, denn alle Wege fithren zu
Menschen, haben viel Glauben, der aufgehoben werden kann. Aber mehr
Glauben hat das Land und haben die Herzen. Nach St. Bernhard predigen
Baum und Wald und Fels eindringlicher, weil stiller als die Prediger. Und
Pfleger weiBl um diese Predigt der Dinge, er kennt ihre geheime Sprache
und er weiB sie zu deuten. Was die Blumen verkiinden und der Morgen
und der Abend, was der Regen, das Gliick und die Arbeit eigentlichst sind,
er sagte es in dichterischer, einfacher Sprache des Volkes. Er hat die Gabe
zu sagen, was sie ahnen und nicht sagen konnen, und was sie ausgespro-
chen horen, freudig als ihr Eigenes lieben, Im Bestreben modern sein zu
wollen, haben wir wohl oft diese Urkréfte vergessen. Noch ist das Land
nicht zerstért. Noch ist die Natur vorhanden und nicht ganz der Tech-
nik gewichen. Die Natur als Fiihrerin zu Gott war einst ein beliebtes
und wirksames Motiv. NeuerfaBt ist es auch fiir uns noch geltend. Wir
haben eine Doppelaufgabe, Natur und Technik als Wege zu Gott auf-
zuzeigen. Beide miissen geheiligt, getauft, entsiindigt ihrer beriickenden,
verfithrenden Gewalt entwunden werden. Wie klar sieht das Pfleger, wenn
er etwa den russischen Film ,,Erde bespricht. ,Ein Bauer stirbt. Man
reicht ihm einen Apfel. Er packt ihn mit der letzten Kraft der zitternden
Hinde. Und wie er ihn langsam, miihselig verzehrt, verklirt sich sein Ge-
sicht bis zur Verziickung. Der Bolschewisten heilige Wegzehrung! Der
Apfel, edle Frucht der Erde, als Symbol der Materie, und sein Genuf} als
Sakrament der Natur, als Kommunion der Erde. Tief ist das gedacht, mit
Kunstgewalt dargestellt. Aber es ist gelogen. Es gibt keinen Bauern in der
ganzen Welt, dessen hartes Gesicht zu heiliger Erhabenheit sich verklért
ob der unmittelbaren Aussicht, unter die Erde zu kommen. Aber wir sahen
schon manches Bauernantlitz sterbend leuchten in der Hoffnung, in den
Himmel zu kommen. Sehnsucht nach dem Wunder auf todesstarren Ziigen
— woher kommst du? Von dort, wohin du sehnend schaust, aus Gottes-
und Geistesland.” (245 f.)

Auch dort, wo unkluger Eifer nicht immer der christlichen Sache
gerecht wird und sich fiir seine Entschuldigung Motive aus dem Evan-
gelium sucht, vermag der feinhérige Sinn des Volkspfarrers die christliche
Tiefe zu vernehmen, Etwa im kostlichen Kapitel iiber die Glockenfreudig-
keit der Menschen. ,Ich freue mich iiber den siilien Krawall. Ich freue
mich iiber die Glockenfreude unseres Volkes. Sie ist mir eine kleine Offen-
barung.“ ,Bose Menschen haben keine Lieder, heiBit es. Vielleicht doch.
Aber bose, ungldubige, gottlose, kirchenfremde Menschen haben ganz
sicher keine Glockenfreude. Eine solche Explosion der Freude — wegen
ein paar Glocken — ist ganz ausgeschlossen bei Menschen, die nicht im
letzten Grund der Seele religits geblieben sind.

Dariiber denke ich nach und freue mich. Argern kann ich mich noch
lange genug iiber den heidnischen Geist, mit dem man die Volksseele zu
vergiften sucht. Heute will ich mich freuen, und ich darf mich freuen. Was
beweist die groBe Glockenfreude im ganzen Lande? DafBl die Volksseele
eben doch noch nicht vergiftet und verheidnischt ist!* Wie recht hat
Pfleger. Und brauchte er eine Bestitigung, dann kénnen wir den gewil
unverdichtigen E. Jiinger in seinen ,,Strahlungen® aufrufen, der dem tég-
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lichen Liuten unserer Glocken eine Art Konsekration der entheiligten
offentlichen Atmosphire zuschreibt.

Das christliche Leben wirkt ins Volk, man kann nicht immer sagen,
wo die Auswirkungen und wo die Angelpunkte sind. Die Gesetze sind die
Gesetze des Windes, die nicht eindeutig und nach einer Richtung hin be-
stimmbar sind. Doch sind diese Gesetze da, und sie sind wirksam, ja unbe-
siegbar. Pfleger sieht sie mit den seherischen Augen dessen, der die Tiefen
der Herzen verstehen gelernt hat und der um Markus (4, 26—29) weil}: ,,So
ist es mit dem Reich Gottes, wie wenn ein Mensch den Samen aufs Land
wiirfe und schliefe und wachte Nacht und Tag, und der Same sproft und
schieBt auf, ohne daB er es weil. Die Erde bringt von selbst Frucht, erst
Gras, dann Ahren, dann volles Korn in den Ahren. Wenn aber die Frucht
sich neigt, so schickt er alsbald die Sichel, denn die Ernte ist da.” Auch in
der Frommigkeit des Volkes, der betenden und bittenden, ja um Irdisches
bettelnden Frommigkeit erfiihlt Pfleger die echte Gliubigkeit des christ-
lichen Volkes. Die Gliubigen sind nicht erschreckt, die direkte Hilfe
Gottes in Not und Krankheit, Gefahr und Todesndhe anzurufen, wie der
iiberintellektuelle Glaube des gebildeten Skeptikers es so gerne ist und
worauf er sich noch so viel zu gute tut. ,,Es scheint uns auch, dafl in dieser
Sache (der Wundergldubigkeit) des Guten zuviel getan wird. Aber sind
dafiir wirklich ernste Gefahren fiir den Glauben zu befiirchten? Doch nur
in dem Fall, wo der Glaube tiberhaupt auf diesen Antonius- und Theresien-
wundern beruht. Bei der groBen Masse der schlichten Gldubigen, mit der
ich personliche Beriihrung habe, beruht aber der Glaube nicht auf diesen
Wundern, sondern diese Wunder beruhen ganz auf ihrem Glauben, erschei-
nen in ihrer vom Glauben erfiillten Lebensatmosphére als Wunder, Aber
mogen diese selbst sehnlichst erwarteten Wundererscheinungen noch so
oft ausbleiben, deswegen und nur deswegen sieht man die wahren Glau-
bigen am Glauben nicht irre werden.” (250) Von hier aus sind auch die
Ankniipfungspunkte zu finden, durch welche die Seelsorge auf dem Lande
den gefédhrdeten Belangen entsprechend gefiihrt werden soll. Das erste
Hauptprinzip fiir den Verfasser von ,Im Schatten des Kirchturms' ist die
Harmonie zwischen Natur und Ubernatur. Er betont nicht erstlich die Tren-
nenden sondern die bindenden Momente. Predigten, die an Hand seines
Buches etwa im AnschluB an das Kirchenjahr und den natiirlichen Ablauf
des Jahres gehalten wiirden, wiren eine reiche Moglichkeit, die Sprache
des Volkes und die Bediirfnisse des Volkes zu treffen. Wo aber das Zen-
trum getroffen ist, kann auch das Zentrale geboten und das Wesentliche
gefordert werden. Ein anderes Gesetz ist die Kontinuitat, die Konstanz.
Das Wachstumsgesetz der Natur, Jiinger spricht von einem Gesetz des
Gartenjahres Gottes, hat Zeit und Geduld, weil Liebe und Vertrauen.
Von Neuerungssucht ist hier nichts zu spiiren. Und doch ist der stille
Pfarrer mit der ganzen weiten Welt des Geistes verbunden. ,,Geister, die
um Christus ringen“ und ,,die Christozentrische Sehnsucht* zeugen von
einem ganz ungewohnlich hohen Geist, der es versteht, andere in ihrem
Schaffen zu erfassen und gewinnend darzustellen. (Man lese nur einmal
was vor Jahren Pfleger iiber den ungliicklichen Gide gesagt!) Wire es
unserer Seelsorge nicht niitzlicher, der schaffenden Innerlichkeit mehr das
Wort zu reden als der verflachenden lirmenden AuBerlichkeit. Auch da.
Land will den Seelsorger, der mitten in der Zeit steht, aber in Ruhe und
Rast ewiger Beheimatung in Gottes Kirche den Seelen dient.
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Dazu kommt letztlich das Gesetz der Stdrke. Natur ist nie Schwiéche.
Eine Religiositit, die echt ist, muB stark sein. Und Pfleger hat Kraft und
Stirke. Erwdhnen wir nur sein Urteil {iber S. Freud, ,Freud hat der
Menschheit geholfen, klarer in sich zu sehen, gliicklicher hat er sie nicht
gemacht® (138). Wollten wir noch die Frage anschlieBen, wie stellt sich
Pfleger zur ,liturgischen Bewegung auf dem Lande", so wire die Antwort
mit einem Worte Newmans gegeben, das wir ihm in den Mund legen
diirfen, ohne daB es fremd von seinen Lippen kéme: Fir mich ist nichts
so trostvoll, so zu Herzen gehend, so ergreifend, so tiberwaltigend, wie
die heilige Messe, wie man sie bei uns feiert. Ich kénnte immer wieder
an ihr teilnehmen und wiirde nicht miide.* ,,Wir wissen es ja, die Welt
will die Uberwelt, und der Mensch will den Ubermenschen, und beide
werden am Kreuz geboren. Univ.-Prof. Dr. Jakob Rieser
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ZUM GEDACHTNIS AN
R.P. ADALBERO RAFFELSBERGER O.S.B.

*19. Mdrz 1907 — 1 27. September 1952

Wenn ein Ménch in die ,himmlische Kirche® eintritt, der er
nach dem Glauben der Ménchsviter schon auf seiner ,,Wanderung
durch die Wiiste dieser Zeit angehort, so kann um ihn nicht jene
natiirliche Trauer sein, wie sonst unter Menschen. Denn das Licht
Dessen, in Dem er bei der Ménchsweihe zum neuen Leben erstanden
ist, ist ja schon die Leuchte auf seinen irdischen Wegen gewesen.
Wohl aber schauen wir von der Pforte aus, durch die er gegangen
ist und durch die das Licht der Gottesstadt fillt, deren Leuchte das
Lamm ist, zuriick auf sein irdisches Leben, um es in der Klarheit
eben dieses Lichtes zu verstehen.

Die Daten seines irdischen Lebens sind nur insoweit wichtig,
als sie an das Ewige rithren. Am 19. Mdrz 1907 in Linz in eine
gldubige Familie hineingeboren, wuchs Alois Raffelsberger in Traun-
kirchen an dem herrlichen See auf. Finf Gymnasialklassen machte
er privat, die letzten drei am Erzbischéflichen Gymnasium Borro-
mdum in Salzburg, wo er 1930 maturierte. Seitdem haben wir an der
Theologischen Fakultit ithn gekannt als einen hochbegabten, hoch-
strebenden Studenten. Auch ithn erfafite der Impuls, den der damalige
Erzabt von St. Peter, Dr. Petrus Klotz, und Prdlat Seipel den Uni-
versitdtsbestrebungen in den zwanziger Jahren gegeben hatten. ET
lernte bei Lehrern wie P. Daniel Feuling, P. Alois Mager, P. Albert
Auer, die ein grofies Wissen um die Bedeutung der philosophia
penneris mit einem fiir die Notwendigkeiten der Zeit offenen
Sinn zu verbinden wuften. Stark beeinflufite thn das rege liturgische
Leben, das damals, angeregt durch P. Erhard Drinkwelder, Professor
Dillersberger, P. Virgil Redlich, P. Benedikt Baur, den jetzigen Erz-
abt von Beuron, und fir kurze Zeit auch P. Urbanus Bomm, in
Salzburg blithte. Als Vorsitzender der Hochschiilerschaft gab er den
Almanach heraus, der sich von Anfang an begeistert in den Dienst
der Universititsbestrebungen stellte. Aber sein Streben zielte héher.
Nach dem Empfang des Subdiakonates am 17. Mdrz 1934 trat Alois
Rajffelsberger in das altehrwirdige Stift St. Peter ein und erhielt den
heiligen Bischof Adalbero zum Patron. Am 29. Mdrz 1936 empfing
er die Priesterweihe, am Rupertitag 1938 legte er die feierliche Profef3
in St.  Peter ab. Beide Tage, Passionssonntag und Rupertitag, sind
symbolisch- fiir sein Leben geworden. Durch Jahre hindurch hat er
in einem schweren Leiden, das leiblicher und seelischer Art war, an
der Passion Christi teilgenommen. Die Arbeit seiner verhdltnismdfig
kurzen Lebensspanne hat er der Kirche von Salzburg und dariiber
hinaus der Ecclesia Catholica geweiht. Zundchst sollte er Professor
fiir Latein und Deutsch an dem 1935 gegriindeten Stiftsgymnasium
werden. Er studierte in Innsbruck und wurde am 5. Juli 1939 zum
Doktor der Philosophie promoviert. Seine Dissertation behandelte
das Leben des Salzburger Benediktiners Florian Reichssiegel (1735
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bis 1793) mit besonderer Beriicksichtigung des Theaterwesens an der
alten Salzburger Universitit. Zum Lehrfach kam er infolge der satt-
sam bekannten Vorginge im Jahre 1938 micht mehr. Um so mehr
richtete er nun seine ganze Energie auf das Apostolat der Liturgie.
Es war die Energie eines Schwerkranken, der ahnt, dafi ihm nicht
zuviel Zeit zum Wirken gegeben ist, und deshalb oft mehr leistet als
eine robustere Natur in einem langen, normalen Leben. Man muf,
wenn man den menschlichen und monastischen Charakter P. Adal-
beros richtig beurteilen will, von dieser Tatsache ausgehen. Es
braucht schon eine grofie und weite Lebenserfahrung, um zu ver-
stehen, was in einem Menschen vor sich geht, der einem hohen Ziele
zustrebt und immer wieder durch den Mangel der so lebensnotwen-
digen roten Blutkorper in seinem System, dazu mnoch durch ein
organisches Leiden, gehemmt wird. Mit einer normalen Psychologie
erkldrt man das nicht. Ein solcher Mensch wird empfindlich gegen
den leisesten wirklichen und &fter noch vermeintlichen Widerstand
gegen seine idealen Absichten und traut den Mitmenschen nicht eher,
als bis sie ihm bewiesen haben, daff sie an die Vornehmheit seiner
Gesinnung, auch dort, wo sie vielleicht diktatorisch durchgesetzt
wird, glauben. Nicht als wenn P. Adalbero ein sanguinischer Enthu-
siast gewesen wdre. Er war eher eine kritische Natur, Choleriker,
Skeptiker und sogar Melancholiker: Anlagen, die ihm und, sagen wir
es ehrlich, anderen das Leben nicht leicht machten. Um so staunens-
werter ist, was er in ihrer Uberwindung und rechten Verwertung
geschaffen hat. Hatte man einmal den Zugang zu seinem innersten
Wesen gefunden, so offenbarte sich dort eine grofiherzige menschliche
Gesinnung und eine fast heitere kindliche Giite.

Die nachhaltigste und wichtigste Periode im Leben des Ver-
ewigten ist die vom Jahre 1945 bis zu seinem Tode. Uber sie hat
Friedrich Abendroth in seinem Aufsatz: Um die Herzmitte des Glau-
bens (,,Die Osterr. Furche”, 23. Febr. 1952) so ausgezeichnet und
vollstandig berichtet, dafi wir mit giitiger Erlaubnis des Verfassers
und Herausgebers ihn in seinem Kernstiick bringen:

»Das Jahr 1945 stellte die osterreichische Kirche vor eine neue
Situation. Viel stidrker als jemals zuvor in der &sterreichischen Kirchen-
geschichte muBite durch die Entwicklung die sakrale, aus der sakramen-
talen Sicht betrachtete Funktion des bischoflichen Hirtenamtes in das
Blickfeld des theologischen Denkens und des seelsorglichen Handelns
treten. Auch die Pfarrgemeinde und die Aufgabe des Pfarrers hatten ja
einen neuen, dem Urspriinglichen néheren Sinn. Die verdienstvolle Arbeit
des Wiener Seelsorgeinstituts unter Kanonikus Dr. Rud olf sei in diesem
Zusammenhang erwéhnt. Es war klar und es ist klar: Es kann in der
Kirche keine echte und segensreiche Arbeit geben, die neben dem vom
Bischof mit der Sendung beauftragten Klerus herlduft, an ihm vorbeigeht
oder sogar in einer gewissen geistigen Opposition verharrt. So wollte
P. Adalbero Raffelsberger mit dem von seiner Abtei unterstiitzten Institut
der hierarchisch gelenkten Entfaltung der liturgischen Erneuerung im
Wirkfeld der gesamten reguléren Pastoral in Osterreich dienen, ohne dal3
deshalb der organischen, freien Entwicklung der liturgischen Bewegung
innerhalb der legitimen Grenzen irgendeine Einschriankung auferlegt
wiirde. Das Liturgische Referat der Osterreichischen Bischofskonferenz,
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dessen Fiihrung in den Hinden des Bischofs und des Bischof-Koadjutors
von Linz liegt, begriiBte die 1947 mit diesem Ziel zunichst auf private
Initiative P. Raffelsbergers angegangene Sammlung der mafBgebenden
dsterreichischen Fachleute, deren Zusammenarbeit im Rahmen des neu-
gegriindeten Liturgischen Instituts bald den Charakter der offiziellen
dsterreichischen Liturgischen Kommission vom Gesamtepiskopat erlangte.
Als dann im November 1947 die Enzyklika ,,Mediator Dei* erschien, be-
stitigte ihr hierarchischer Akzent nur sehr die Grundlinie dieser hier
begonnenen Zusammenarbeit. Dall bei einem so diffizilen und vom ver-
schiedensten Herkommen geprédgten Menschenbild, wie es der Oster-
reichische Klerus bietet, Schritt fiir Schritt und mit jener benediktinischen
Tugend der ,,discretio* gearbeitet werden mufite und muB, leuchtet ein.
Es kann sich nur ein Stein auf den andern setzen. Das periodische Organ
fiir diese Arbeit ist der ,Heilige Dienst“, der immer mehr zu einem
Ort des Gespriches von Menschen wird, die sich, wie etwa in der letzten,
besonders der Sonntagsfeier gewidmeten Nummer, von den verschieden-
sten Disziplinen her, dem Zentralanliegen ndhern.

Und die Atmosphére, in der dort gearbeitet wird, ist jene Niichtern-
heit und Klarheit, die auf allen Seiten der benediktinischen Regula zu
uns spricht. Es geht nicht um einen hektischen Aktivismus, der heute da
und morgen dort vorstoBt, sondern um eine stille, oft nur schrittweise
vorriickende Kleinarbeit. Eine der vordringlichsten Aufgaben war es,
den Wildwuchs der Formen volksliturgischer MeB-
feiern einzudimmen und durch klare, aber groBziigige Bestim-
mungen eine organische Entwicklung zu echten Formen und
zu einer gesamtdsterreichischen Einheit anzubahnen (All-
gemeine MeBordnung fiir die volksliturgischen MeBfeiern in Osterreich,
1947). Neben dem Kontakt mit gleichgerichteten deutschen, franzgsischen
und anderen ausldndischen Zentren ist inzwischen auch die Sichtung des
Tatsichlichen, eine Bestandsaufnahme der heute {iberall in Osterreich
gebrduchlichen #uleren Formen der Mefifeier geschehen. Nur so kann
man das Bild gewinnen, das notig ist, um den Seelsorgern zu helfen und
den Bischéfen Vorarbeit fiir Anordnungen zu leisten, die eine griflere
Vertiefung und kultische Stilreinheit erreichen sollen. Die Hochform der
MeBfeier, das Amt (missa cantata) steht heute auch in Osterreich in einer
Krise. Das Liturgische Institut hat schon vor Jahren eine Schrift heraus-
gegeben, die seine Verlebendigung durch eine Synthese zwischen wenigen
emfachen, dem Volk zugeordneten Choralweisen und den in legitimer
kirchlicher Polyphonie den Choren zugeordneten Teilen empfiehlt, Daf3
die Sichtung und halbwegs einheitliche Festlegung des gebréuchlichen .
Kirchenliedguts — eine Arbeit, bei der uns die Protestanten, vor allem in
den angelsédchsischen Lédndern, weit voraus sind — mit zu diesen Auf-
gaben gehort, wird jeder verstehen, der immer wieder erleben mufB, wie
storend und traurig die Uneinheitlichkeit und Zaghaftigkeit unseres
deutschen Kirchengesanges wirkt. So wurde von einer fachmusikalischen
Sonderkommission der ,,Osterreichische Einheitsliederkanon‘*) geschaffen.

-Die Zusammenfassung der seelsorgerischen Erfahrungen mit der im ver-

*) Inzwischen unter dem Titel ,Die Einheitslieder der &sterreichischen
Bistiimer*, authentische Ausgabe, im Liturgischen Institut in Salzburg er-
schienen.
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gangenen Jahr versuchsweise von Rom genehmigten Feier des Ostergottes-
dienstes zur Nachtstunde war eine wichtige, aktuelle und ausgedehnte
Arbeit. Die Entscheidung des Vatikans, der ja die Berichte aus aller Welt
studieren muB, steht fiir dieses Jahr noch aus, wird aber wohl sehr bald
erfolgen. Die Frage der Brevierreform, die von vielen Weltpriestern immer
wieder als sehr dringendes Anliegen zur Sprache gebracht wird, be-
schiftigt das Institut und die Kommission in gleicher Weise, wie viele
praktische Einzelthemen, die dem Laien oft kaum in seinem Alltag sicht-
bar sind. In der Schriftenreihe ,,In viam salutis®, die das Institut seit 1950
herausgibt, wird durch bedeutende Autoren von den verschiedensten Aus-
gangspunkten her die Briicke von der Liturgie zum vollen Leben ge-
schlagen. P. Adalbero Raffelsberger hat das Institut, das sein alle Lebens-
krafte verlangendes Werk darstellt, dem groBen Leitgedanken unterstellt:
Liturgieerneuerung, besser, Liturgie und reguldre Seelsorge aus ihrem
scheinbar bestehenden Nebeneinander zu jener groBen Einheit zurilickzu-
fiihren, die Pfarreien und Didzesen als lebendige Familien um den ge-
weihten und weihenden Liturgen, Priester und Bischof, begreift. Die
Zeichen unserer Zeit deuten nicht nur auf dieses Ziel hin, man kann fast
sagen, daB sie es fordern, dringender als vielleicht je zuvor.”

Die hier geschilderte reiche Tdtigkeit rief von selbst nach einem
Verlag, der sich, wenn auch nicht ausschlieflich, so doch vornehmlich
in' den Dienst der liturgischen Bestrebungen stellte. So kam es zuerst
zur Griindung des ,,Rupertuswerkes” im Herbst 1945 und am
10. August 1946 nach vielen Bemiihungen und Uberwindung grofier
Schwierigkeiten zur Errichtung des Verlages ,,Rupertuswerk®. Es ist
unmdéglich und auch nicht angdngig, an dieser Stelle die Verlags-
arbeit selbst zu schildern. Hier geht es um den persinlichen Anteil,
den P. Adalbero daran gehabt hat. Gewifi standen ihm treue Helfer
zur Seite, gewiff hat das Verstindnis seines Erzabtes ihm iiberhaupt
die Méglichkeit zur Errichtung gegeben. Aber dabei bleibt doch be-
stehen, daf er micht nur die nicht leichte Verantwortung fiir das
Unternehmen getragen hat, das in den unsicheren Nachkriegsjahren
mit der mehrmaligen Wahrungsabwertung aufgebaut wurde, sondern
auch die zermiirbende tigliche Kleinarbeit geleistet hat, die seiner
Gesundheit mehr als thr zutrdglich war zusetzte. Besuchte man ihn
im Hospital, so fand man ihn, selbst noch in den letzten Monaten,
unter einem Berg von Briefen, die er selbst beantwortete oder deren
Beantwortung er zur Verzweiflung des ithn behandelnden Arztes mit
blutleeren Lippen diktierte. Man kann leicht sagen: ,,War das alles
nétig?” Es hat gewiff nicht an Mahnungen gefehlt, das alles einer
jiingeren Kraft zu tiberlassen. Aber wo war erstens die jingere
Kraft, und wo war die Opferbereitschaft zu finden, die von einer
gleichen Hingabe an die nicht nur ihm, sondern seiner Kommunitdit
gestellten Aufgabe befliigelt war? Vom Erbe der Vergangenheit allein
lifit sich nicht leben. Man mup auch die Verpflichtungen erkennen,
die eine religids so verwirrte, aber auch empfingliche Zeit einer
religiosen Gemeinschaft auferlegt.

Uber dieser in die Weite vorstoffenden und weithin sichtbaren
Arbeit darf die priesterliche des Seelsorgers nicht vergessen werden.
Seit dem 3. Oktober 1939 hat P. Adalbero in den sogenannten
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Dienstagvortrigen einer bestindig wachsenden liturgischen Gemein-
schaft bei St. Peter Einfihrungen in die Liturgie gegeben. Von 1941
an hat er tdglich die lateinisch rezitierte Gemeinschaftsmesse ent-
weder selbst gefeiert oder feiern lassen. Oft und oft hat er im sonn-
tiglichen Hochamt in St. Peter die Homilie gehalten. Seine Homilien
waren einfach und klar, mit einem leisen Anklang an die Sprache
der Jugendbewegung, die in seinen Entwicklungsjahren ja Trigerin
der liturgischen Erneuerung gewesen war. Die Wiederholung er-
miidete nicht, weil es ihm um das Wesen des liturgischen Lebens
ging. Ihm danken wir auch die erhéhte Teilnahme der Gldubigen am
heiligen Opfer durch den Wechselgesang mit dem Ménchschor und
den zum Volke hingewendeten Altar in St. Peter, zu dem die Salz-
burger Hochschulwochen 1931 mit ihrer nie mehr erreichten Einheit
von liturgischer Feier und wissenschaftlicher Arbeit erstmalig an-
geregt hatten. Uber das, was der Monchspriester im Sakrament der
Bufie und in der Gewissensberatung mit einer sicheren und helfen-

den Erkenntnis den Seelen gegeben hat, wachen die Engel des
Lichtes.

Nun ruht das, was an P. Adalbero sterblich war, auf dem durch
die dlteste christliche Uberlieferung geheiligten Friedhof von St. Peter
und harrt dort der seligen Verklarung. Wenn in der Allerseelenzeit
und an Weihnachten die Lichtlein als Sinnbilder unsterblicher Hoff-
nung auf den Grdbern glithen, wollen wir seines Eifers fir den Kult
Gottes durch Christus in Seinem mystischen Leibe und das Heilswerk
der Kirche in den Sakramenten gedenken und geloben, das Werk, das
er begonnen, mit Gottes Gnade weiterzufithren. IThm selbst aber
rufen wir das altchristliche Wunschwort zu: Refrigera, Erquicke
dich in den seligen Auen des Paradieses.

Maria-Laach/Salzburg. Univ.-Prof. Dr. P. Thomas Michels O.S.B.
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DIE FROHBOTSCHAFT DES LEBENS

Eine geistesgeschichtliche und heilsokonomische Betrachtung
an der Schwelle von Weihnachten*)

I

Es ist ein eigenes Gesetz alles Lebendigen, dal es nach d em ver-
langt, wessen es zur Erfiillung seines Wesens bedarf und daBl dieses
Verlangen eine Bewegung auslost auf das Verlangte hin. Die Blume hebt
ihren Kelech der Sonne entgegen, der Leib verlangt nach Nahrung —
appetitus hat man dieses Verlangen mit Recht genannt: ein Streben auf
ein Ziel hin. Dieses Gesetz alles Lebendigen gilt auch im Reich des Geistes.
Und hier wie dort ist das Streben und Verlangen um so heftiger, je grofler
der Mangel des Gutes ist, dessen das lebendige Wesen bedarf.

Der Mensch ist das lebendigste aller Wesen dieser
Welt, denn in ihm ist nicht nur die edelste Formung des organischen
Lebens, sondern das Leben des Geistes als form- und lebenspendendes
Prinzip und im Getauften dariiber hinaus die Fiille eines neuen Lebens
jenseitiger Ordnung: die Teilhabe am Leben des dreifaltigen Gottes. Wer
also nach der Berufung des Menschen, der Menschheit, zum ,,consortium
divinae naturae‘ in Jesus Christus die Geschichte und Geschicke mensch-
lichen (d. h. in diesem Fall christlichen) Lebens und Geistes in Betracht
zieht, kann es nicht tun, ohne den Bogen zu spannen iiber die Fiille
des Lebens, die im getauften Menschen als lebendige Einheit
sein Dasein bestimmt. Denn die saubere Trennung der einzelnen Bereiche
des Lebens ist zwar im methodischen Denken, in den wissenschaftlichen
Einzeldisziplinen, moglich und notwendig, aber der christliche Mensch,
kann in concreto nicht in verschiedene selbstdndige Bereiche aufgespalten
werden; sein Leben ist eine Einheit und nur aus der Einheit kann es voll
begriffen werden. Eine Betrachtung abendléndischen christlichen Geistes
und Lebens, also Geistesgeschichte, kann darum nicht addquat, nicht voll-
kommen sein, wenn sie von der Wirklichkeit, von den lebengestaltenden
Kriften der gottlichen HeilsSkonomie absieht, durch die der Mensch
iiberhaupt erst ein christlicher Mensch wird und ist. Hier tun sich neue
Blicke auf fiir christliches Denken. — Und wenn wir nun darangehen,
nach jenem Strebensgesetz alles Lebendigen, von dem ich eingangs ge-
sprochen habe, die treibenden Krifte aufzuspliren im Strom des geistigen
Lebens, in dem wir stehen, so werden wir es tun miissen mit diesem
Blick auf das Ganze des christlichen Lebens bzw. des Abfalles von ihm,
in einer Hinordnung abendléndisch-christlichen Geistes und Lebens auf
die Wirklichkeit der gottlichen Heils6konomie.

Im Zeichen der Befreiung des Menschen von der Bindung an eine
objektive gottliche Ordnung, wie sie die Kirche verkiindete, vollzog sich
schon vor dem Zeitalter der Aufkldrung im Abendland eine grundlegende
Wandlung des Denkens. Wihrend das Barock wenigstens normativ noch
festhielt an dieser gottlichen Ordnung, verschob sich schon im Zeitalter

*) Wir bringen hier in unveridnderter Fassung einen Adventsvortrag des

verstorbenen P. Adalbero Raffelsberger, den er nach Kriegsende in der Aula
Academica in Salzburg gehalten hat. Die Schriftleitung.

118



des Rokoko der Blick von Gott auf den Menschen, auf das Individuum.
Ja, die Wurzeln der anthropozentrischen Weltbetrachtung und Lebens-
auffassung gehen noch viel weiter zuriick, bis ins 14., 15. Jahrhundert,
ins Zeitalter des Nominalismus. Wir werden in der Frage der Theologie
noch darauf zuriickkommen. Mit der Emanzipation des Individuums von
der Kirche, der Distanzierung von ihrer sakramentalen Heilsordnung und
ihrer im Heiligen Geist verbiirgten Lehrautoritdt trat eine theoretische
und praktische Spaltung der bis dahin als Einheit empfundenen Lebens-
sphire des christlich-abendléndischen Denkens ein. Das scheinbar frei-
gewordene Individuum stiirzte sich mit einer Entdeckerfreude auf die
natiirlichen Lebensbereiche, die mehr und mehr in einer vollstindigen
Loslésung von Gott, von der in Gott gegriindeten objektiven Ordnung
und von der gottlichen Heilsékonomie betrachtet und gepflegt wurden.
Und so bahnte sich jener Zustand an, dem wir uns heute gegeniiberfinden:
eine beinafe vollstindige Sidkularisierung aller natiirlichen Lebens-
bereiche. Die Tatsache dieser totalen Sikularisierung brauche ich wohl
nicht erst zu beweisen: :

Denn, wo im groBen Leben der Welt von heute, in Wirtschaft und
Technik, in Politik und Gesellschaftsordnung, in der profanen Wissen-
schaft und Forschung, wird die Wirklichkeit der christlichen Offenbarung,
die lebengestaltende Kraft der gottlichen Heilsokonomie ernstlich in
Betracht gezogen? Der Mensch betrachtet die Welt als seine Welft,
das Leben als eine ureigenste Sache, und er handelt darnach. Wo man
Gott, den Gott der christlichen Offenbarung, noch nennt, soll nur sein
Name die Normen sanktionieren, die fiir das mithsame #ullere Zusammen-
halten der Gesellschaft einfach unerldBlich sind. Wir diirfen uns keiner
Tiuschung hingeben, so als ob durch den politischen Zusammenbruch
des vergangenen Systems daran sich irgend etwas Wesentliches gedndert
hatte.

Wenn man die Entwicklung des Lebens, die Geschichte des Geistes
im Abendland in den vergangenen Jahrzehnten und Jahrhunderten iiber-
blickt, wird man auf der einen Seite das Wort des Herrn auf sie anwenden
miissen, daB die Kinder dieser Welt ,in generatione sua“, in ihrem
Geschlecht, in ihrer Art, kliiger sind als die Kinder des Lichtes: daB die
Zivilisation ungeahnte Fortschritte gemacht hat und vieles der Welt ge-
geben wurde, was in der natiirlichen Ordnung von unschitzbarem Wert ist.
Aber unmittelbar daneben gihnen plétzliche Abgriinde einer Didmonie, die
uns erschreckend erkennen lassen, daB da in der Tiefe etwas in Unordnung
ist. Obwohl auf der einen Seite eine unverkennbare Hoherentwicklung
des Lebens im Sinne der Zivilisation wirklich da ist, sind doch die gestal-
tenden Michte, die diese Entwicklung heraufgefiihrt haben, dem Le ben
als Inbegriff dessen, was es nach dem Schépferwillen Gottes, nach der
Seinsanlage des Menschen (und schon gar nach seiner Hinordnung auf
die gottliche Heilsdkonomie) sein soll, feindlich gesinnt und haben zer-
stérend auf sie gewirkt: Sie haben nicht nur die Lebensgemeinschaft der
Vélker, wie sie im Sacrum Imperium bestanden hat, aufgelost, sondern
auch die Lebensgrundlagen und die Lebenssicherheit des einzelnen unter-
hohlt oder zerstort und zu einer weitgehenden Sinnentleerung der ein-
zelnen Lebensbereiche gefiihrt.

Der Mensch hatte sich auf sich selbst gestellt, aber je mehr er das
tat, desto mehr entfalteten sich die Giiter und Bereiche des Lebens unter
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seiner Hand zu einer am Ende dimonischen Eigengesetzlichkeit, die riick-
sichislos iiber das Leben hinweggeht und es zerstért. Um nur einen
Bereich menschlicher Eigengesetzlichkeit zu nennen, die Wirtschaft: Zwei
Schlagworte sagen da alles: Hochkapitalismus — Massenelend.

In den meisten Lebensbereichen ging die Entwicklung so vor sich,
dafl gerade die héchste Entfaltung nicht :mehr Leben und Dienst am
Leben, sondern Tod war, ein Ende an einem toten Punkt. In ihrer Eigen-
gesetzlichkeit haben sich die Dinge so weit von jhrem sinnerfiillten, weil
gottgewollten Ursprung, entfernt, daB nun der Mensch selbst nicht mehr
die Macht hat, diesen ProzeBl aufzuhalten, und das Leben in seiner Hand
einer Kette gleicht, die nirgends befestigt ist.

Diese Sinnentleerung und Auflésung der Einheit des Lebens hat im
abendldndischen Denken schon frith eine Reaktion hervorgerufen.
»Es ist ein Gesetz in allem Lebendigen, daB es nach dem verlangt, wessen
es zur Erfiillung seines Wesens bedarf, und daB dieses Verlangen eine
Bewegung auslost auf das Verlangte hin.* Und so tritt uns in der Geistes-
geschichte eine Bewegung entgegen, die nach diesem Gesetz auf das
Leben, auf seine Fiille und Einheit hinstrebt; aber — und darin liegt die
Tragik — nur auf das Leben in der Ordnung des Natiirlichen.
Schon am Ende des 19. Jahrhunderts trat als Reaktion gegen die Auf-
klirungsphilosophie eine Denkrichtung auf den Plan, die sich gegen das
Evangelium der reinen Vernunft wandte und die Unfruchtbarkeit einer
vom Leben losgelosten, auf sich selbst gestellten Spekulation anprangerte.
Nietzsche hat in seiner Schrift ,Uber den Nutzen und Nachteil der
Historie fiir das Leben* die Frage gestellt, ob das Leben iiber die Wissen-
schaft herrschen solle oder das Erkennen iiber das Leben. Mit der ihm
eigenen Leidenschaftlichkeit entscheidet er sich dafiir, daB das Leben
den Vorrang habe. Die absolute Herrschaft und Eigengesetzlichkeit der
Empirie und des Mechanischen im wissenschaftlichen, vor allem im natur-
wissenschaftlichen Denken, scheint gebrochen. Man sagt nun, daB das mit
abstrakten Begriffen arbeitende, blof rationalistische Denken, alles
Lebendige durch eine unfruchtbare Analyse zersetze. Die Philosophie
des Lebens sucht aus der Verirrung, in die menschliches Denken durch
die Loslosung vom Leben geraten war, den Weg zuriick zum Leben in
seinen vielgestaltigen Formen. Das geistige Interesse wandte sich in dieser
Zeit immer mehr dem Urphinomen des Lebens zu, die Sehnsucht nach
der Kraft und Einheit des Lebens wurde zum Ausgangspunkt neuer
philosophischer Systeme.

In der Vorkriegszeit (vor dem Ersten Weltkrieg) war es vor allem der
Franzose Henri Bergson, der den Begriff des Lebens, von dem der Be-
wegung her, in einer neuen Sicht darzustellen versuchte, Bergson hat
der Philosophie seiner Zeit den Vorwurf gemacht, dafl sie vom Mate-
riellen und Mechanistischen aus das Leben und die Welt zu erkliren ver-
suiche, wihrend es in Wahrheit doch umgekehrt richtig sei, Das Universum
selbst lebt, wichst in einmaliger schépferischer Entwicklung und entfaltet
sich frei nach dem ihm innewohnenden Lebensdrang, der gottlichen
Lebensschwungkraft, dem ,elan vital“. In Fortsetzung solcher Gedanken-
ginge wurde von anderen der Begriff des Lebens zur Grundlage einer
neuen Erkenntnistheorie und Metaphysik gemacht. Und immer spielte
dabei die Feststellung eine Rolle, daB bloB rationale s Denken
iiberhaupt dem Wesen des Lebens nicht gerecht zu werden vermoge,
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sondern nur die Intuition. Diese Auffassung ist fiir das Denken der
kommenden Jahrzehnte bis herein in die Gegenwart von Bedeutung
geworden und spielt auch in den geistigen Auseinandersetzungen inner-
halb des katholischen Raumes eine Rolle, wenngleich hier von wesentlich
anderen Voraussetzungen ausgehend.

Diese geistige Bewegung blieb keineswegs auf die Katheder be-
schrinkt, sondern sie hat tief ins Leben eingegriffen. Das Auftreten der
verschiedenen freibewegten Jugendbiinde ist damit in Zusammenhang
zu bringen. Der Name ,,Quickborn® (Lebensquell) ist dafiir symbolhaft.
Im siiddeutschen Raum hat der Popularphilosoph Johannes Miiller in
Anlehnung an Nietzsche sowohl als auch an die Bergpredigt, so wie er
sie verstand, Menschen um sich gesammelt und ein ausgedehntes Schrift-
tum {iber Sinn und Wesen des Lebens verbreitet. Sein Programm lautet:
,Erst leben, dann erkennen dur ch das Leben, nicht durch die Lehre.”
Er stellte die Forderung auf, die christliche Kirche miisse wieder das
Leben verkdrpern, welches Jesus brachte (Leben allerdings in vorwiegend
ethischem Sinne gemeint), und sie miisse sich frei machen vom jiidisch-
gesetzlichen und griechisch-intellektualistischen EinfluB. Wir kénnen bei
der Knappheit der Zeit hier nur einzelne charakteristische Zeugnisse
herausgreifen.

Was fiir uns von besonderem Interesse ist, ist die Tatsache, dal der
Biologismus, die Rassen-, Volks- und Staatslehre des Nationalsozialismus
ohne diese ihm ldngst vorausgegangene philosophische Grundstromung
(die Lebens- und Intuitionsphilosophie) undenkbar wire. Houston Stewart
Chamberlain mit seinen ,,Grundlagen des 19. Jahrhunderts®” (1699—1904),
Giinther mit seiner Rassentheorie, Rosenbergs ,Mythos des 20. Jahr-
hunderts’* und Hitlers ,Mein Kampf‘ ruhen mit ihren biologischen,
ethischen, #sthetischen und politischen Auffassungen auf dieser Grund-
lage.

Der Nationalsozialismus hat die verschiedensten Richtungen der
Macht ins Volk zu tragen versucht. Unter seinem Protektorat hat die Bio-
zentrik ihre hochsten Triumphe gefeiert. Lassen sie mich nur einige
Belege dafiir anfilhren. Der Schriftleiter der Nationalsozialistischen
Monatshefte schreibt im September 1938: ,Der nordische Mensch weill
sich mit seinem Gott verbunden und lebt ein Leben aus Gott, mit Gott
und auf Gott hin, solange er den Gesetzen des Lebens gehorcht... Fir
ihn ist das Leben eine groBe Einheit, eine Aufgabe, die es kdmpfend und
mutig zu bestehen gilt. Gott spricht fiir ihn nicht dort, wo der Sinn des
ILebens hinter dem Leben gesehen wird, sondern dort, wo der Glaube
durch das titige Handeln gelebt wird." Der einzige berechtigte Kult, den
man diesem Gott darbringen kann, ist die Tat, die kdmpferische Tat.
,,Das Lebendige aber ist die Tat, die vom Glauben gezeugte, vom Glauben
getragene und im Glauben verantwortete Tat. Dieser Glaube fordert keine
Beweise, sondern das BewuBtsein seiner Unabéanderlichkeit ist im Blute
verankert.” Also eineim BiologischenbegriindetDogmatik!
Dieser Glaube selbst wird eine von Natur gegebene und damit gottliche
Lebenskraft genannt. Wir sehen also, wie es hier zu einer vollstindigen
Vergottung des Lebens kommt.

Der Satz iibrigens, daB die Tat der einzig berechtigte Kult gegeniiber
der Gottheit sei, kénnte beinahe in jeder Religionsphilosophie der Auf-
klarung stehen. Eine Apotheose der Tat hat in einer reichlich phantasti-
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schen Weise schon als Vorldufer des Nationalsozialismus Dr. Anton Wes-
selsky aus Wien durch seine , Philosophie der Tat® im Jahre 1909 voll-
bracht. In diesem Buch steht der Satz: ,Das dritte Reich, voll schopfe-
rischer Liebe, so weit von Gnade wie von Demut entfernt, kommt heran
mit unerschrockener Rechenschaft und Ethik, mit miindiger That.”* Gut
zwanzig Jahre spiter, 1933, gab er das Buch heraus: ,Die germanische
Kulturtragédie und Deutschlands Erwachen. Eine Rechenschaft iiber das
Zeitalter biblischer Mentalitit und {iber sein Ende durch arisch-deutsche
Religion der Tat.“ Nach diesem im Kompilatorenstil von Rosenbergs
»Mythos* verfaliten Buch ist ,Religion das lebendige BewuBtsein des
Menschen von seiner eingeborenen Pflicht zur Tat“. Tat im Sinne des
Gehorsams gegeniiber der goéttlichen Lebenskraft. Ahnlich heiBit es in
den 1938 publizierten , Leitsitzen des deutschen christlichen Glaubens:
(Punkt 5): ,,Das Wesen Gottes ist Gestaltung edelsten herrlichsten Lebens.
Alle Geschopfe sind Werkzeuge dieses gottlichen Gestaltungswillens.
Wahre Religion ist: Sich-hergeben und ergreifen-lassen von der gottlichen
Schopferkraft . . ., ihr selbstvergessenes gehorchendes Organ sein, dem
Ruf des Lebens gehorsam und vertrauend dienen an dem Platz und in dem
Volk, in dem man nach Gottes Willen steht.“ Man sieht, wie hier christ-
liche und biologistische Elemente in einer Weise vermischt sind, die es
erklarlich macht, da mancher schlichte Mann aus dem Volke, der das
nicht durchschaute, der Propaganda dieser ,,Gottgliubigkeit erlegen ist.
Wie weit diese zur Religion erhobene biozentrische Weltbetrachtung ging,
zeigt ein Satz wie dieser: ,Mensch sein, Person sein, heiBt aktives
Werkzeug, verantwortlicher Auswirkungsort des Lebens sein®
(SA-Mann, August 1938). Folgerichtig hat man daraus auch einen neuen
Wahrheitsbegriff konstruiert. Ich sage konstruiert, weil dieser
» Wahrheitsbegriff“ den Gesetzen und der Priifung kritischen Denkens
nicht standhalten kann. ,,Wahrheit”, so heiBit es, ,ist nicht etwas Un-
lebendiges, eine Art Versteinerung, sondern ein Augenblick des Lebens,
ja das Leben selbst, ist keine Sache, sondern eine Folge von schiépferischen
Augenblicken, deren jeder seine Wahrheit darstellt.” 'Also auch ein
biozentrischer Wahrheits-Relativismus!i Man kénnte
diese Welt- und Lebensbetrachtung einen biologischen Pantheismus
nennen, in der das Biologische iiber alles entscheidet: Uber Wahrheit
und Wissenschaft, iiber Ethik und Soziologie, ja sogar iiber die Religion.
Philosophisch ernster zu nehmen als die meisten anderen, ist Ludwig
Klages, der von seiner biozentrischen Weltauffassung aus heftig fiir
die Reinheit und Unverfilschtheit des Lebens eintritt, die fiir ihn in der
ungeteilten Einheit von Leib, Seele und Geist besteht. Diese Einheit miisse
wieder hergestellt werden, der Geist sei der Widersacher der Seele, d. h.
des Lebens im Sinne von Klages. Die Zusammenfassung dieser ganzen
Geistesstromungen im nationalsozialistischen System hat der als Philosoph
und Pédagoge bekannte Universititsprofessor in die charakteristischen
Worte gekleidet: ,,Die nationalsozialistische Revolution fithrt mit sich ein
neues Leitbild von Welt und Menschen herauf nach dem Prinzip
,Leben', das sich in Rasse, Volk und Geschichte manifestiert. Damit
ist das blirgerliche Zeitalter beendet und eine neue Epoche der Geschichte
erdffnet” (SA-Mann, 14. Oktober 1938).

Es wire nun billig, hier die Feststellung zu machen, daB diese ,heue
Epoche, zumindest in der Ebene des Politischen, ja bereits wieder beendet
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sei. Aber darauf kommt es uns hier nicht an. Der Sinn meiner Dar-
legungen ist in keiner Weise ein politischer, sondern ausschlieBlich ein
philosophischer und religioser. Die Philosophie aber und die wahre Reli-
gion wollen der Wahrheit dienen und damit allen Menschen, die nach
Wahrheit hungern, dienen im Sinne des Herrenwortes: ,Die Wahr-
heit wird euch frei machen.®

Wir halten hier einen Augenblick inne und stellen zusammenfassend

folgendes fest:

1. Die Herauslésung des Menschen aus der tibernatiirlichen Heils-
wirklichkeit, das Sichfreimachen des Individuums von den Bin-
dungen an die géttliche Ordnung, wie sie in der sakramentalen
Existenz und Unfehlbarkeit der Kirche verbiirgt ist, hat in einer
Entwicklung von Jahrhunderten im Abendland zu einer Lebens-
feindlichkeit der gestaltenden Krifte gefiihrt. Durch die Hybris
des Menschen von ihrem gottgewollten Ursprung und Sinn losgelost,
sind diese einer ddmonischen Eigengesetzlichkeit verfallen, iiber die
der Mensch selbst nun keine Macht mehr hat; ihre scheinbar
héchste Entfaltung endet an einem toten Punkt, mit dem Sinn des
Lebens schwinden die Grundlagen der Existenz: Der Mensch steht
vor ungeheuren Abgriinden.

2. Nach dem Gesetz, daB alles Lebendige nach dem verlangt, wessen
es zur Erfiillung seines Wesens bedarf, daBl dieses Verlangen eine
Bewegung auslost auf das Verlangte hin und dafl diese Bewegung
um so heftiger ist, je groBer der Mangel, mufite am Gipfelpunkt
dieser Entwicklung eine geistige Stromung entstehen auf das Leben
hin. Die Philosophie des Lebens, die Lebensformen der Jugend-
biinde (die iiber diese Biinde hinaus weit in die Allgemeinheit
gewirkt haben) und endlich die im Nationalsozialismus zum
System erhobene Biozentrik, welche alle Gebiete des Lebens ein-
schlieBlich der Religion ergreift, sind Ausdruck dieser Strémung,
die in dieser Form allerdings nur einen Teil des abendldndischen
Raumes, vor allem den unseren bewegt hat. (Es liegt in der Natur
einer thematisch und zeitlich so umgrenzten Betrachtung, daf} sie
eben nur einen Teil des Ganzen ins Blickfeld heben kann.) Auch
diese Bewegung, die ohne Gott auszog, das Leben zu finden, hat
nicht das Leben — sondern den Tod gefunden.

II.

Nun stehen wir vor einer groB8en Frage War die Sehnsucht
nach dem Leben und seiner Einheit in ihren Anfingen an sich gut oder
war sie schlecht? Das ist nicht nur eine rhetorische und auch nicht bloB
eine philosophische Frage. Es ist eine Frage — eben des Lebens!
Des Lebens in seinem vollen Umfang: Von der nackten Existenz, vom
Essen und Trinken und einem Dach iiber dem Kopf, bis zur héchsten
Form des Lebens, dem Leben in Gott. Kann der Mensch, kann die abend-
lindische Menschheit den Weg zum Leben, zur Einheit des Lebens wieder
zuriickfinden? Vom Standort des Glaubens aus ist die Antwort auf diese
Frage eindeutig: So wie die Loslésung vom Muttergrund
der gottlichen Offenbarung und Heilswirklichkeit
nicht zum Leben, sondern zum Tode fiihrte, so wird
die Hinwendung zu ihr vom Tode wieder zum Leben
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fiihren. Das will aber in seinem vollen Umfang verstanden sein. Mit
anderen Worten: Der christliche Mensch, der, der zum Christentum
kommt, muB3 sein Leben von der hchsten Form des Lebens her, die
ihm geschenkt ist, vom consortium divinae naturae — der Teilhabe am
gottlichen Leben — wieder als Einheit und Ganzheit betrachten und
leben. Nur dann wird er die Kraft haben, von diesem Leben aus das
Dasein nach den Gesetzen der géttlichen Ordnung zu gestalten, und es
wird nicht mehr unter seinen Héinden einer didmonischen zerstdrenden
Eigengesetzlichkeit verfallen. Ich sage absichtlich betrachten und
leben, denn erst der Mensch, der auch sein Denken und seine ganze
Lebensbetrachtung restlos in die gottliche Heilswirklichkeit einordnet,
in die er gestellt ist, ist Christ im vollen Sinn und davor gesichert, den
Gesetzen dieser Welt und ihrer Diamonie zu verfallen.

Und diese Feststellung fithrt uns von selbst zu einer anderen, fiir
uns eigentlich tief beschdmenden: Viele Irrwege wiren vielleicht den
vor den Toren der Kirche stehenden Menschen erspart geblieben und
vieles Leid, wenn ihre Sehnsucht nach dem Leben ein Bild der Kirche
und der christlichen Existenz vorgefunden hitte, das die ergreifende
GroBe und Herrlichkeit des wahren Lebens auch wirklich erkennen lief3!

Indessen miissen wir gestehen — und auch fiir uns gilt das Wort:
»Die Wahrheit wird euch frei machen —, daB zwar nicht in der Kirche
selbst, die in ihrem Innersten jedem Irrtum entzogen ist, wohl aber doch
im kirchlichen Raum, im Kirchenvolk, auf den Kanzeln unserer Philosophie
und Theologie, eine Entfernung des Denkens und Lebens von der Fiille
der uns geschenkten Heilswirklichkeit in der Vergangenheit Platz ge-
griffen hatte. Lassen Sie mich das bitte mit ein paar Sitzen belegen:

Schon der Nominalismus hat hier vorgearbeitet. Bei Dun Scotus und
Willem Occam, den Luther einmal ,seinen lieben Meister® genannt hat,
findet sich bereits eine Aushohlung des geoffenbarten Gottesbegriffes.
Besonders aber hat der Rationalismus, das Zeitalter der Aufklirung, zu
einer verh&ngnisvollen Verblassung der Offen-
barungswirklichkeit im Denken und Leben gefiihrt.
Die Einfliisse des Aufklarungsphilosophen Christian Wolff sind damals
alliiberall zu spiiren, auch auf dem akademischen Boden, auf dem wir
hier stehen, in Salzburg. Fiir die Aufklirung ist die Vernunft alles, die
Religion ist ihr mehr ,ein Erweckungsmittel zur Tugend® im staatsbiirger-
lichen Sinn. Den Mysteriencharakter der christlichen Religion, den Primat
der gottlichen Heilsékonomie, verkennt sie vollstindig. Besonders kraf3
tritt uns das in der Auffassung der Liturgie entgegen, wenn es da bei
dem bekannten rationalistischen Reformer Werkmeister einmal heiBt:
»Der letzte Zweck der Liturgie besteht darin, daB man durch #uBerliche
Einrichtung die wichtigsten Religionswahrheiten dem menschlichen
Herzen wichtig und rithrend vorstelle und dadurch edle und tugendhafte
Gesinnungen erzeuge.“ Man sieht, wie weit sich hier ein Denken, das
durchaus noch katholisch sein wollte und sich innerhalb des kirchlichen
Raumes geltend machte, vom Herzstiick der gottlichen Heils6konomie,
der Berufung zur Teilhabe am géttlichen Leben, welche gerade in der
Liturgie sich fort und fort verwirklicht, entfernt hatte. Wenn man be-
denkt, daB uns erst ca. 150 Jahre von dieser Zeit trennen, wird man
manche Residuen dieser Geistigkeit, die sich auch im religiosen Leben
der Gegenwart noch zeigen, leichter begreifen. Indes vollzog sich doch
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gerade im vergangenen Jahrhundert, besonders in den letzten fiinf
Dezennien, ein tiefgreifender Wandel im philosophisch-theologischen Den-
ken innerhalb des kirchlichen Raumes. Michael Sailer war, damals noch
die Stimme eines Rufenden in der Wiiste, schon ein Vorldufer dieser
Bewegung hin zum Wesentlichen. Vor mehr als einem halben Jahrhundert
trat Matthias Scheeben mit seinen ,Mpysterien des Christentums’* und
seiner ,,Dogmatik” fiir das Wesen des Christentums als iibernatiirliche,
in der géttlichen Heilsokonomie begriindete Wirklichkeit in die Schranken.
Von da fiihren die Fiden weiter zur Mysterientheologie und der zutiefst
mit ihr zusammenhingenden liturgischen Erneuerungsbewegung der
Gegenwart. Ein neuer Friihling theologischen Denkens hat die Kélte des
Rationalismus von innen her iiberwunden und auch im religiosen
Leben zu einem Gestaltwandel gefiihrt, der sich langsam, aber stetig
durchzusetzen beginnt. Die christliche Existenz wird wieder mehr als das
erkannt, was sie in ihrem tiefsten Wesen ist: als consortium divinae
naturae, als Teilhabe am Leben Gottes. Das Evangelium vom Reiche
Gottes wird wieder als Frohbotschaft des Lebens erkannt und
geglaubt.

Fs ist hier wohl der Ort, ein Wort zu sagen iiber die Gefahren, die
die Kirche veranlaBt haben, gerade in der letzten Zeit bisweilen Stellung
zu nehmen gegen einen, wenn man so sagen darf, supranaturalistischen
Vitalismus. Es konnte nicht ausbleiben, da Menschen, vor allem junge
Menschen, die in einer von rein natiirlicher Biozentrik befangenen Um-
welt lebten (wie wir sie im ersten Teil unseres Vortrages gekennzeichnet
haben), solche Gedankengénge auch ins religiose Denken tibertrugen, dall
sie die Grenzen nicht sahen und die Kliifte, die zwischen beiden Welten
bestehen. Wir miissen darum der Kirche dankbar sein, daB sie als die
vom Heiligen Geist gefithrte Hiiterin der Reinheit des Glaubens diese
Gefahren erkannt und vor ihnen gewarnt hat.

Mit einer um so dankbareren Freude empfinden wir es aber auch,
daB gerade die Pipste der letzten Dezennien es waren, die der gldubigen
Menschheit das Ohr fiir die Frohbotschaft des Lebens in Christus wieder
mehr gedffnet haben. Das ,,Omnia instaurare in Christo Pius’ X. war
keineswegs bloB ein #uBeres Programm seines Pontifikates, sondern die
neue und laute Verkiindigung des Lebensgesetzes der Kirche. Und von
seinen Kommuniondekreten, von seinem Aufruf zur aktiven Teilnahme
der Gldubigen an der Liturgie {iber die Constitutio ,Divini cultus*
Pius’ XI. fithrt theologisch gesehen eine gerade Linie zu jenem feierlichen
Rundschreiben, das unser Heiliger Vater Pius XII. der Welt geschenkt
hat, zur Enzyklika {iber den mystischen Leib des Herrn.*) Und es scheint
mir eine besondere Fiigung der Vorsehung und der all-
erbarmenden Liebe Gottes zu sein, dal Er gerade in unsere
Zeit des Todes und der Vernichtung und der Sehnsucht nach dem Leben
diese feierliche Lehrverkiindigung, die in Wahrheit eine Froh-
botschaft des Lebens ist, hineinruft. Es muB wohl noch klarer
erkannt werden, daB dieses Rundschreiben durch die Form, in der es
gegeben wurde (Enzyklika), eine der feierlichsten Lehrverkiindigungen
des ganzen bisherigen Pontifikates unseres Heiligen Vaters darstellt und
. deshalb auch fiir das religiése Leben der Gegenwart noch mehr

*) Die Enzyklika ,Mediator Dei“ war zum Zeitpunkt des obigen Vortrages
noch nicht erschienen. Die Schriftleitung.
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Bedeutung gewinnen sollte, als es bisher der Fall war. Wie herrlich sind
doch die Worte, mit denen der Heilige Vater das Bild der Kirche in
dieser Enzyklika als ein Bild des Lie b e ns unserer Zeit vor Augen stellt:

»Bei einer Wesenserklirung der wahren Kirche Christi, welche
die heilige, katholische, apostolische, rémische Kirche ist, kann nichts
Vornehmeres und Vorziiglicheres, nichts Goéttlicheres gefunden werden
als jener Ausdruck, womit sie als  der ,mystische Leib Jesu Christif
bezeichnet wird.*

Der Leib aber ist ein Leb en s gebilde: Immer wieder verwendet der
Papst in seinem Rundschreiben Ausdriicke, die darauf hinweisen:

Er sagte, daB vom gottlichen Erloser wie aus der Hauptkrafi-
guelle (tamquam ex capitali fonte vim hauriens) der ganze Leib
zusammengefiigt und zusammengehalten wird, daB ,,Christus, der Herr,
die Kirche an seinem tibernatiirlichen Leben teilnehmen 148t, ihren ganzen
Leib mit seiner gottlichen Kraft durchdringt, ihn ernihrt und die ein-
zelnen Glieder erhilt, wie der Weinstock die Rebzweige®.

Er nennt den in der Kirche waltenden Heiligen Geist ,,das von
Christus gegebene ,Lebens- und Kraftprinzip’, das die Quelle
aller Gnaden ist“. — ,Er ist es, der infolge seines himmlischen Odems in
allen Teilen des Leibes als das Prinzip jeder wirklich zum
Heile ersprieflichen Lebensbetdtigung angesehen wer-
den mufBl. Er ist es, der selbst in allen Gliedern gegenwirtig und in
gottlicher Weise tédtig ist.“ Er ist ,jene innere Lebenskraft
die der ,Kirche fortwihrend neues Wachstum verleiht”, usw.

Sollten wir diese Frohbotschaft des Lebens, die von der héchsten
Stelle der Kirche ausgeht, nicht noch ernster nehmen und tiefer ins
Leben hineintragen? Miissen wir sie nicht begreifen als einen Ruf
Gottes an unsere Zeit! Und wenn wir sie so begreifen, dann
sind die Betrachtungen, die wir heute anstellen, so sehr sie auBerhalb
des Rahmens unserer Advents- und Weihnachtsbereitung zu liegen
scheinen, in Wahrheit doch eine groe Adventsbereitung, ein
Wegbereiten fiir das Kommen Gottes und Seines Reiches in diese Welt.
Denn er will doch auch in diesem Advent kommen, ,die Heiden zu
erlésen und Sein méchtiges Wort erschallen lassen zur F r e u d e unseres
Herzens*.

Was also sollen wir tun? Wir sollen die frohe Botschaft von der Herr-
lichkeit des Lebens, das uns in Jesus Christus geschenkt ist, und das
gerade in diesen heiligen Tagen uns auf eine neue Weise geschenkt
werden soll, fiir uns selbst in seiner Tiefe erkennen und vor der Welt
bekennen.

Seit zwei, drei Jahrzehnten schon ist theologisch-wissenschaftliches
und volkstiimlich-religioses Schrifttum bemiiht, diese groBen Wahrheiten
fiir das katholische Denken und Leben fruchtbar zu machen. Aber immer
ist erst ein verhidltnismiBig kleiner Sektor des katholischen Raumes
davon ergriffen, wihrend alles andere abseits steht, oder doch die Frage
fir eine rein spekulative hilt, die fiir das Leben und die Welt nicht von
wesentlicher Bedeutung sei.

Es ist eine heilige Aufgabe fiir den Advent des Reiches Gottes in
unseren Seelen und in der Welt, hier aus christlichem Verantwortungs-
bewufitsein gegeniiber der Wahrheit und Wirklichkeit der gottlichen
Heilsordnung ernst zu machen!

126



Eine Frohbotschaft des Lebens mull unser Glauben und
Kiinden von Gott und Seinem Reich wieder sein: Eine Frohbot-
schaft des Lebens unser Glaube an Gott, denn Er ist ein leben-
diger Gott: ,Mein Herz und mein Fleisch jauchzt auf zu Gott dem
Lebendigen®, sagt schon der Psalmist (Ps 83, 3). Allein aus Seinem
Leben hat alles natiirliche Leben die Kraft. Wunderbar ist das im 3. Buch
Baruch, in der 12. Prophetie des Karsamstags ausgedriickt: ,,Er entsendet
das Licht und es flutet hinaus, Er ruft es und es gehorcht Thm mit Zittern.
Die Sterne leuchten auf ihren Warten, sie wurden gerufen und sprachen:
Da sind wir. Sie leuchten mit Freuden vor ihrem Schopfer. Dieser ist
unser Gott und kein anderer kann sich mit ihm vergleichen.” Unser
Glaube muB die &tvapi, die Macht des lebendigen Gottes, auch in der
natirlichen Ordnung wieder ins rechte Licht stellen, dafl der
Mensch nicht mehr in die Hybris verfalle, das natilirliche Leben zu
vergotten.

Eine Frohbotschaft des Lebens mufl uns aber vor allem
wieder werden die Offenbarung Gottes des Dreifaltigen, die Fleisch-
werdung der gottlichen Liebe, die wir im weihnachtlichen Mysterium
nun wieder begehen. Denn ,dazu“, so sagt der Herr, ,bin ich in die
Welt gekommen, daB sie das Leben haben, und daB sie es in Fiille haben®.
Welches Leben? S ein Leben, Gottes Leben. Dafl der Herr dieses
Leben in die Welt gebracht hat und es weiterschenkt
in Seiner Kirche, das ist das ergreifendste und er-
habenste Geheimnis der ganzen géttlichen Heils-
konomie. Denn es setzt im Begnadeten, an der Kreatur, jenes aus
ewiger Liebe erflieBende Verstromen und Verschenken des gottlichen
Lebens fort, das da ist im Vater und im Sohne und im Heiligen Geiste
von Ewigkeit zu Ewigkeit.

Wir diirfen hier ein Wort Scheebens zitieren, das ganz in der
Gedankenwelt der Enzyklika Mystici Corporis steht: Der Sohn Gottes
verbindet durch die Hypostatische Union das Leben, das er vom Vater
empfingt, nicht nur mit einer Menschennatur, sondern das ganze
menschliche Geschlecht soll mit Gott in die innigste Einheit treten, des-
halb verbindet Er sich mit uns zu einem Leib, dem corpus mysticum,
deshalb will Er die Gnade und das Leb en, das Er in ganzer Fiille vom
Vater empfangen und in Seiner Menschheit niedergelegt hat, iiber uns
ausgieBen. Darum ist Er das Haupt der neuen Menschheit, die in ihm
zu einem neuen Leben gerufen ist: eine novacrea tura zu sein, eine
neue Schopfung, wie es die dsterliche Liturgie so herrlich verktindet.

Eine Frohbotschaft des Lebens ist darum auch die
Wirklichkeit der sakramentalen Existenz der Kirche, die noch tiefer in
thren Zusammenhingen aus dem Glauben begriffen werden muB. Die
Sakramente, die Mysterien im weiteren Sinn, sind die Quellen, aus denen
durch die Kirche von Christus und dem Vater her der Welt das Leben
zustromt. Und es muB noch tiefer erkannt und geglaubt werden, dal in
dieser sakramentalen Existenz der Kirche unser ganzes christliches Dasein
wurzelt. Denn es hebt an mit jenem Sakrament, in dem wir durch das
Wasser und den Heiligen Geist zu jenem neuen Leben geboren werden,
durch das allein wir Anteil am Leben Gottes und an Seinem Reiche
haben. Und wenn mit einem Akt der Lebenspendung von oben unser
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christliches Dasein beginnt, sollten wir daraus nicht erkennen, dafl es
sich so auch fortsetzen und vollenden muB? Und es setzt sich fort in allen
Sakramenten, besonders in der Eucharistie.

Wenn wir das Wort des Herrn bedenken: ,Wenn ihr das Fleisch des
Menschensohnes nicht essen und sein Blut nicht trinken werdet, werdet
ihr das Leben nicht in euch haben“, dann muB uns Schmerz und
Scham {iberkommen, daB die Kirche unter schwerer Siinde gebieten
mufite, wenigstens einmal im Jahr zu kommunizieren! Und haben wir
bedacht und erkannt, welche Frohbotschaft des Lebens fiir die Welt das
Wort des Herrn ist: ,,Das Brot, das ich geben werde, ist mein Fleisch
fiirdas Leben der Welt“? MiiBten wir nicht allen, die hungern
nach Leben und verdursten an den Wassern der Welt, wie Christus dem
Weib am Jakobsbrunnen zurufen: ,,Oh, wenn du doch die Gabe Gottes
erkennen wiirdest!” Miifiten wir nicht an ihnen allen zu Kiindern der
Frohbotschaft des Lebens werden? — Und haben wir jenen herrlichen
Lebensaustausch begriffen, der in der Eucharistie als Sacrificium
zwischen Gott und der Welt, zwischen Himmel und Erde sich fort und
fort vollzieht? Denn in der Feier der Eucharistie strémt uns von Gott das
Leben zu, insofern sie sacramentum ist, und wir geben es Gott
durch Christus wieder zuriick im sacrificium: alles Leben, das
wir haben, das Leben der Natur und der Gnade, wird zur Gabe fiir ihn.
Was ist doch das fiir ein erhabener Kult, ein Kult des Lebens, des ganzen
Lebens. Wie arm ist daneben der Gedanke, daB der Mensch durch eine
Tat allein, durch seine Tat, Gott verehren und in eine Lebensbeziehung
mit ihm gelangen kénne! Der heilige Augustinus hat fiir die Lebens-
bedeutung der Eucharistie in diesem Sinne vom Christen die klassische
Formel geprégt: ,, Vivat Deo de Deo¥, ,Erlebe fiir Gottvon G ol r

Welches Bild des Lebens koénnte doch von diesen groBen Wahrheiten
und Heilswirklichkeiten Gottes in unsere Welt hineingestellt werden!
In eine Welt des Todes, der Vernichtung und des Leidens. In eine Welt,
in der nicht nur Millionen von Menschen ihr Leben lassen mufBiten, son-
dern in der auch der Glaube an den Menschen und bei vielen die Hoffnung
auf das Leben geschwunden ist. Mochte doch, wie die Kirche einmal
betet: ,,die ganze Welt erfahren und sehen, wie durch dieses Leben »,das
Niedergeworfene aufgerichtet, das Altgewordene erneuert wird, wie alles
zur Unversehrtheit seines Ursprunges zuriickkehrt, durch den, von dem
es seinen Ausgang genommen: Christus unserm Herrn® (Karsamstag,
Oratio nach der 8. Prophetie).

Eine Frohbotschaft des Lebens ist das Geheimnis der
Eucharistie in einer besonderen Weise: »Wer von diesem Brote iBt, wird
leben in Ewigkeit.“ , Der Tod entreiBt ihm das Leben nicht, er gestaltet
es nur um* in ein héheres Leben. ¢« guaxoy Ty g o devaciee, Medizin der
Unsterblichkeit haben die griechischen Viter dieses heilige Geheimnis
genannt. — Aber ich glaube, daBl wir erst selbst noch die ganze Tiefe
und Schénheit des Lebens begreifen lernen missen, fiir das diese Speise
uns die Keime in die Seele senkt. Ich glaube, dall auch wir Christen die
Fille des Lebens in Gott, des ewigen Leben s, zu dem wir gerufen
sind, noch gléubiger und tiefer erfassen, dafl wir den Himmel nicht nur
als einen Ort der Ruhe und des Friedens, sondern des héchsten, des herr-
lichsten Lebens, der Erfillung aller Lebenssehnsucht
erkennen lernen miissen: durch das lumen gloriae, das uns eingegossen
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wird, erfihrt unser ganzes Leben eine Steigerung, die alles menschliche
Begreifen iiberragt; in der visio beatifica, in der seligen Gottschau, wird
uns eine neue Erkenntnisfihigkeit geschenkt, durch die wir Gott,
den Urheber alles Lebens, und die ganze auBergottliche Wirklichkeit in
einer Weise erkennen werden, die alle Weisheit dieser Welt ins Ungeahnte
iibersteigt. Und durch dieses lumen gloriae wird auch die hochste Kraft,
die s o weit das Leben der Menschen und Vélker in dieser Welt bestimmt
hat, die Liiebe, eine Kraft und Vollendung erfahren, die wir nicht zu
ahnen vermogen. Nicht Passivitit, nicht Tatenlosigkeit ist der Himmel,
sondern Leben, hochstes vollendetstes Leben. Und wéihrend in dieser
Welt alles Leben stindig vom Tode bedroht ist, hat jenes Leben in
iiberquellender Freude Anteil an der Unzerstérbarkeit, an der Fiille und
Macht, an der Ewigkeit des Lebens Gottes.

Sollten wir uns nicht endlich aufmachen und die Frohbotschaft dieses
Lebens laut verkiinden vor der Welt? Welche Verblendung war und ist
es doch, vom Glauben her gesehen, das Christentum als eine ,,lebens-
feindliche Macht zu sehen und darum zu verfolgen!

Eines diirfen wir dabei aber nie vergessen: Das Zeichen, unter dem
unser Leben steht, von dem her uns alles Leben zuflieBt, ist in der natiir-
lichen Ordnung ein Zeichen des Todes: das Kreuz! Und darum dem
bloB natiirlichen Menschen unbegreiflich, ja ein Argernis und eine Tor-
heit: Das Kreuz, ,daran das Leben starb, und Leben aus dem Tode
erwarb®, das Kreuz, an dem ,,; Tod und Leben einen seltsamen Zweikampf
kimpften, und der Fiirst des Lebens dem Tode erliegend
herrschtals Kénig und lebt®. Und darum ist die Gemeinschaft
und Herrlichkeit des Lebens mit Christus nur dem gegeben, der bereit
ist, in die Gemeinschaft des Todes mit ihm einzugehen. So ist es in der
Taufe, so ist es in allen Sakramenten, in der ganzen christlichen Existenz.
Denn solange wir hier auf Erden weilen, gilt das Wort des heiligen Paulus
fiir uns: ,,Ihr seid gestorben und euer Leben ist verborgen mit Christus
in Gott. Wenn aber Christus, euer Leben, erscheinen wird, dann werdet
auch ihr mit ihm erscheinen in Herrlichkeit” (Kol. 3, 3).

Ist nicht gerade das die Frohbotschaft des Lebens an eine Welt voll
Leiden? Solange wir hier auf Erden weilen, ,tragen wir allezeit das
Todesleiden Christi an unserem Leibe, damit auch das Leben Jesu an
ihm offenbar werde ... Darum verzagen wir nicht, denn wenn auch unser
duBerer Mensch zugrunde geht, so wird der innere doch Tag fiir Tag
neu gestaltet. Und die augenblickliche Bedringnis verschafft uns eine
iiberschwengliche, ewige, alles aufwiegende Herrlichkeit. Nur miissen wir
unseren Blick nicht auf das Sichtbare, sondern auf das Unsichtbare
richten, denn das Sichtbare wahrt nur kurze Zeit, das Unsichtbare dagegen
ewig” (2 Kor, 4, 16 ff.).

Nur wenige Tage trennen uns noch von Weihnachten. Wenn mitter-
nichtiges Schweigen das All umfingt, will unter dem Schleier des
Mysteriums Gottes allmichtiges Wort wieder herabsteigen vom Himmel
auf die Erde, um der Welt das Leben zu bringen: Nativitas Domini nostri
Jesu Christi — wunderbares Geheimnis des Lebens. Mochte Sein Advent,
Seine Geburt in uns auch eine Frohbotschaft des Lebens an die Welt
werden! Denn wir glauben daran, daB Er kommt, wie die Kirche in der
2, Weihnachtsmesse sagt: ,,um durch Seine neue Geburt die altgewordene
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Menschheit zu verjiingen. ,,Deus tu conversus vivificabis nos...“, ,,Gott,
wende Dich zu uns und schenk uns neues Leben!” Lall uns er-
kennen und verkiinden die Frohbotschaft Deines Lebens!

»Agnosce, o Christiane, dignitatem tuam, so ruft uns in der heiligen
Nacht Leo d. Gr. zu. Dieses Wort eines Mannes, der die Kirche Gottes
in dhnlich sturmbewegter Zeit regiert, wie es die unsere ist, der Retter
und Reprisentant der christlich-abendlindischen
Kultur war, dieses Wort sei ein Adventsruf und eine Frohbotschaft des
Lebens an das christliche Abendland von heute: eine Frohbotschaft, die
auf den gleichen Klang gestimmt ist wie die, die sein Nachfolger
Pius XII. heute in die Welt sendet!

sErkenne, o Christ, deine Wiirde, und, der gott-
lichen Natur teilhaft geworden, kehre nicht zu-
riick in die Kleinheit und Niedrigkeit deines fri-
heren Lebens! Bedenke, welchen Hauptes und Leibes
Glied du geworden, daB du der Gewalt der Finsternis
entrissen und in Gottes Licht und Reich verpflanzt
bigt'

Moge die Geburt unseres Herrn Ihnen allen die Fiille seines Lebens
und Seiner Liebe schenken.

Lassen Sie mich schlieBen mit einem Wort, das ich mir anderwéirts
zum Gegenstand einer Vortragsreihe gewihlt habe. Es steht driiben iiber
dem romanischen Portal unserer Abtei-Kirche St. Peter — ein Adventsruf
Christi an unsere Zeit, an unsere Stadt: :

»lch bin des Lebens Pforte.

Ihr Heilsbediirftigen alle,

kommt, tretet durch mich ein:

Es fiihrt kein anderer Weg zum Leben!”

Dr. P. Adalbero Raffelsberger O.58.B. t

2lllen unferen Lefern und Sreunden wiinften wic
von Herzen gnadenvolle Sefte
und bitten audy flic das Fommende Yabr
um treue Hitacbeit.

DIE SCHRIFTLEITUNG
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AIONISCHER AUFGANG

In geistvoller Weise setzt der heilige Ambrosius in seinem Briefe an
Horontianus, aus dem wir diesen Auszug bringen, den ewigen Ausgang
des Sohnes in Beziehung zu Seiner zeitlichen Ankunft im Fleische in
Seiner Kirche. In Anlehnung an das 5. Kapitel beim Propheten Micha
und mit einsichtiger Ausdeutung anderer Schriftstellen beschreibt er die
Gaben, die mit dem in Christus erschienenen neuen Aion gegeben sind,
vor allem die Segnungen des Friedens. Ist doch Christus selbst unser
Friede. — Der Text steht bei Migne, Patr. Lat. XVI, 1291 f.

CHRISTUS GING AUS VON AIONISCHEN TAGEN. Denn da-
mit begann fiir uns der Aion, da die Tage des Heiles begannen, da
Er ausging, die Bahn zu laufen, Israel zu begaben, bis zu dem Tage,
da sie gebiert. Wenn Christus ankommt, kommt an die Frucht, kommt
an die Geburt. So kam er zur Kirche, die mehr gebar als die, die
Kinder hatte. Sieben gebar sie: rechtliche, ruhige, friedliche. So also
beginnt die Seele zu empfangen, und Christus beginnt, in ihr Sich
2u bilden. Hat sie doch Seine Ankunft empfangen und lifit sich wohl
sein an Seinem Reichtum. So mangelt ihr nichts, und andere Seelen
sehen sie so und kehren zuriick zum Wege des Heiles.

UND FRIEDE WIRD IHM WERDEN. Der aber kann nicht
bestehen, wenn er nicht versucht wird. Denn dann wird sein Friede
geschitzt, und die Ruhe, wenn er die eitlen Gedanken ausgesperrt
und erdriickt hat, wenn Angste, Verfolgung, Hunger, Gejahr,
Schwertnot ihn hdufiger iberfallen. Dann wird, so heifit es, Friede
sein. Denn in all dem iiberwinden wir um Dessen willen, Der uns
geliebt hat. Denn wir vertrauen auf Ihn, dafi weder Tod moch die
Gewalt der Versuchungen uns von Seiner Liebe wegreifien und .
trennen werden. Dann ndmlich gibt Er die Versuchungen, damit die
Gerechten erprobt werden. Und zwar gibt der Herr die Versuchungen
in der Absicht, dafi niemand dadurch umgarnt werde. Aber wenn
auch viele Schwache durch die Versuchung besiegt werden, so werden:
die Starken dadurch erprobt.

DANN WIRD IHNEN EIN TAU WERDEN VOM HERRN,DANN
RUHE. Dann wird der Gerechten Seele wie das Junge des Lowen
in den Hiirden der Schafe sein. Das Evangelium legt mir nahe, das
unbedenklich auf Christus zu beziehen. Sagt Er doch selbst: Dann
werden die Gerechten leuchten wie die Sonne im Reiche Meines
Vaters. Zermalmt werden die unverniinftigen Viergespanne, das
heift: die Anfechtungen und Regungen dieses Leibes. Zur Ruhe
kommen wird das: ,,Auflen Kdimpfe, innen Angste.” Uberall, innen
und aufen, wird Ruhe sein. Niemand wird sein, der dem guten Willen
widerspricht, widerstrebt. Denn die Scheidewand ist gefallen. Beide
sind Eins geworden, und das gehorsame Fleisch wird alle Zwietracht
vertilgen.

Ubertragen von P. Thomas Michels O.S.B.
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BEMERKUNGEN ZUM ERLASS DES
HL. OFFIZIUMS UBER KIRCHLICHE KUNST

Es ist hoch erfreulich, daB eine liturgische Zeitschrift von der Be-
deutung und Werbekraft des ,Heiligen Dienstes“ Fragen religiser
Gegenwartskunst eine Aufmerksamkeit schenkt, wie sie der Wichtigkeit
und Aktualitdt dieses Problems zur Zeit ochne Zweifel zukommt. Leben
doch Liturgie und Kunst in gegenseitig sich ndhrender Symbiose als zwei
Erscheinungsformen ein und desselben Geistes. So brachte denn die Fest-
nummer anlidBlich des Osterreichischen Katholikentages (VL. Jhoo B3
1952) den vollstindigen Text (in deutscher Ubersetzung) genannter Unter-
weisung, und es empfiehlt sich, ihn als Kontrolle fiir die folgenden
Erlduterungen bereitzuhalten.

Der Hauptzweck dieser Unterweisung ist es, jene Richtlinien wieder
in Erinnerung zu bringen, die in bezug auf die religidse Kunst in den
allgemein verpflichtenden Kanones des kirchlichen Gesetzbuches (Codex
juris canonici), in den autoritativen Erkldrungen der Pépste und Bischofe
und in den Verordnungsbléttern verschiedener Diézesen niedergelegt sind.
Die Mehrzahl dieser Erkldrungen ist sehr jungen Datums. Die wenigen
diesbeziiglichen Konzils- und Synodalbestimmungen aus altchristlicher
Zeit gehen auf rein kinstlerische Fragen nicht ein, Die einschligige
Verordnung des zweiten Konzils zu Nicda (787) ist in erster Linie gegen
die Bilderstiirmer gerichtet und gibt sonst nur sehr allgemeine Weisungen.
Der viel genannte Kanon 36 der Synode von Elvira 306, der jegliche
Bilddarstellung im Innern der Kirche verbietet, ist nur aus der Situation
der Verfolgungszeit heraus verstéindlich, hat iibrigens keinen allgemein
verpflichtenden Charakter?). Auch im hohen Mittelalter gab es gelegentlich
scharfe Kontroversen einzelner Geistesmianner, deren Ergebnisse aber
niemals die Sanktion der kirchlichen Autoritdt erhielten. Bekannt ist der
flammende Protest, den der heilige Bernhard von Clairvaux in einem
Brief an den Kluniazenser-Abt Wilhelm von St. Thierry gerichtet hat,
in dem er sich gegen die Tiersymbolik in Kluniazenserkirchen ausspricht.
Seiner Meinung nach geben diese Sonderbarkeiten, die von Suger von
St. Denis gerade wegen ihrer Volkstiimlichkeit sehr geschidtzt wurden,
mehr Anlal zur eitlen Schaulust als zur Befolgung der Gesetze Gottes.
Damit ist eigentlich schon das Wort Savonarolas vorausgenommen: Schén
allein ist die Schonheit der Seele. Es ist dieses Verurteilen eine notwendige
Folge seiner aszetischen Weltverneinung und etwa noch mehr unbewuBter
Protest gegen das christlich getarnte Fortleben altheidnischer An-
schauungen?®). Ubrigens hat sich dieser kompromiBlose Puritanismus, der
schlieflich jeglichen Schmuck aus Gotteshdusern verbannen wollte, nicht
allzu lange gehalten. Die uralte Weisung an die Ostiarier: ,,Providete ne
per negligentiam vestram illarum rerum quae intra ecclesiam sunt,
aliquid depereat” und die stdndig erneuerten Strafdrohungen an solche,

1) R. Witte: Das katholische Gotteshaus, 2. Auflage 1950, Seite 2 ff, und
F. X. Hecht in: Sitzungsbericht der Tagung fiir christliche Kunst, Dresden 1929.

?) Wera von Blankenburg, Heilige und dimonische Tiere; Koéhler und
Amelung, Leipzig, Seite 69 ff.
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welche ohne duBerste Not Kirchengut verdufern, beriihren als ins Kapitel
Denkmalpflege gehorig unser Thema nicht. Die erste offizielle Erklirung
iiber kirchliche Kunst der Gesamtkirche ist in der 25. Sessio des Konzils
von Trient abgegeben. Sie wurde von Urban VIII. noch genauer erldutert
und blieb die Grundlage fiir die weiteren Erlédsse bis auf den heutigen
Tag und wohl auch fiir alle Zukunft. Sie betreffen allerdings nur die dar-
stellenden Kiinste Plastik und Malerei. Es darf nichts dargestellt werden,
was die Gldubigen zu falscher Lehre und Aberglauben verfithren kann?).
Ferner nichts Profanes oder gar Laszives (nihil porfanum, neque in-
honestum, procaci venustate). Solche eindringlichen Mahnrufe waren
gerade in jenen Zeiten héchst zeitgem&B und weisen mit geradezu hell-
seherischer Vorahnung auf jene Gefahren hin, die freilich erst spiter in
Erscheinung treten sollten. Das uns kaum mehr versténdliche Kraftgefiihl
eines kiinstlerischen {iberschdumenden Selbstbewulitseins, die ganze
theatralische Einstellung des Zeitalters, der hemmungslose Drang nach
Volkstiimlichkeit war daran, Erscheinungen hervorzutreiben, die mit den
strengen Grundsitzen christlicher Lehre und gesunden sittlichen Emp-
findens unvereinbar waren, Es waren in gesteigertem Mafe Zustinde wie
kurz vor Einbruch der Reformation, nur daBl damals die kirchliche
Autoritit noch nicht die Kraft hatte, in so eindrucksvoller Weise sich
dagegen zu verwahren. Nun aber war man schon durch eine geistes-
geschichtliche Katastrophe gewarnt und wollte eingreifen, ehe es zu spéit
war. Und wéren die Mahnungen des Konzils ausnahmslos durchgedrungen,
hitte die kommende Aufkldrung nicht so viele bequeme Moglichkeiten
gefunden, die barocke Gliubigkeit zu kritisieren und mit Spott und Hohn
zu iibergieBen. Selbst wir, die wir doch schon lédngst wieder gewohnt sind,
die Glaubigkeit jener Glanzperiode der Kunst in billigerer Wiirdigung
ihrer unleugbar vorhandenen positiven Krafte zu beurteilen, stehen oft
noch befremdet vor kirchlichen Kunstwerken jener Zeit, deren skurriler
Inhalt oder affektierter und sinnlich reizender Charakter unleugbar ist.

Diese Bestimmungen sind auch in den Codex juris canonici 1918,
Can. 1279, § 3, iibernommen worden, haben aber viel von ihrer ehemaligen
Aktualitdt verloren. Denn Bildwerke, die eine falsche Lehre verkérpern
oder die schuldige Dezenz vermissen lassen, finden heutzutage wohl nur
dulerst selten Zugang zum Gotteshaus. Insbesondere ist die neuzeitliche
Kunstauffassung in ihrer Scheu vor Wiedergabe der sinnlich wahrnehm-
baren Wirklichkeit gegen letztere Gefahr vollig gefeit. Uber die nach-
barocke Zeit breitet sich eine fast unheimliche Stille. Weisungen werden
sehr selten gegeben, und wenn schon, so bleiben sie ohne Echo in der
Offentlichkeit, werden hingenommen, ohne die Geister aufzuwiihlen.
Begreiflich, denn eine zeitgeméBe religiose Kunst gab es nicht. Es war
damals im Gegenteil zeitgemiaB, unzeitgemidB zu schaffen. Auch die
groBten Meister der Nazarenerschule, auch Desiderius Lenz, sahen ihr
Ideal in der Nachahmung fritherer Kunstperioden. Der nachfolgende
Impressionismus mit seiner grundsatzlichen Abneigung gegen jeglichen
Inhalt war zur religiosen Kunst so gut wie beziehungslos oder mufBite sich
(z. B. Uhde) mit Zwitterungen behelfen. Inzwischen hatte der Einbruch
der Industrialisierung jene unheilvolle Flut wvon Devotionalien im

%) Ut nullae falsae dogmatis imagines et rudibus periculosi erroris occa-
sionem praebentes statuentur.
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schlimmsten Sinn des Wortes (Gipsfiguren, Oldrucke, Papierblumen) in
die Gotteshiuser geschwemmt, die erst heute langsam im Abflauen ist.
Diese todliche Gefahr war so jih michtig geworden, daB die Abwehr-
krifte, vollig iiberrumpelt, sich erst langsam sammeln konnten. In diese
stagnierende Schwiile brach nun der aufwiihlende Sturm des Expressio-
nismus, der es seit langer, langer Zeit erstmalig wieder ermoglichte, eine
Kunst hervorzutreiben, die gleicherweise religiés un d zeitgemilB zu sein
in Anspruch nahm. In leidenschaftlichen Kdmpfen und Kriampfen duBerten
sich die Wehen dieser Neugeburt. Vorerst war die grundsitzliche Frage
zu bereinigen, ob eine solche Verbindung unter den gegebenen Voraus-
setzungen Uberhaupt noch zu verwirklichen sei!). So weit war ja die
Entfremdung beider Komponenten schon gediehen, so sehr war sie bereits
Gewohnheit geworden, dafl die Existenz einer zeitgemiBen religitsen
Kunst, die in fritheren Glanzperioden der religiésen Kunst eine Selbst-
verstidndlichkeit gewesen war, nun &uBerst fragwiirdig erschien. Die
Sitzungsberichte der grofen Tagungen fiir religiése Kunst, die alljahrlich
in verschiedenen deutschen Stidten abgehalten wurden und die die fithren-
den Personlichkeiten des Episkopats, der geistlichen Fachminner und der
Kiinstlerschaft zu Worte kommen liefen, geben Einblick in das heiBe
Ringen um die Bereinigung dieser Frage im bejahenden Sinne. Dieses
ehrliche Bemithen war dadurch erschwert, da manche Vertreter des
Expressionismus, aus aufler-, ja anti-christlichen Lagern kommend, sich
nicht genug tun konnten im Hervorbringen pseudo-religidser Dar-
stellungen und in hemmungsloser Subjektivierung alle Gesetze, die per-
sonlich-religiose Kunst erst zur kultlichen weihen, gréblich miBachteten.
Anderseits war aber die Uberwindung der materiellen Einstellung des
Impressionismus, der Hunger nach dem Metaphysischen, wie immer er
sich bemerkbar machen wollte, zum erstenmal nach langer Zeit wieder
ein willkommener Ansatz auch fiir echt religiése Zeitkunst. Wir sind
demnach den ersten Anwilten dieser Kunst fiir immer zu groBem Dank
verpflichtet, daB sie die Zeichen der Stunde richtig erkannt und aus-
geniitzt haben. Ecce nunc tempus acceptabile, ecce nunc dies salutis, war
ihr Wahlspruch. Und das war damals keine Uberheblichkeit. Wenn heute
wieder Stimmen laut werden, die ein ver sacrum der christlichen Kunst
verkiinden, so iibersehen sie, daBl die Saat, deren Keimen sie begriiien,
bereits vor einigen Jahrzehnten ausgestreut wurde. Da nun aber im ersten
Ungestiim der Freude iiber die Moglichkeit, nun wieder zeitgemiBe
religiose Kunst schaffen zu konnen, gar manches in Ausstellungen gezeigt
wurde, ja sogar ins Gotteshaus eingedringt werden wollte, was besten-
falls nur als proreligiés anzusprechen war, sahen sich die kirchlichen
Autorititen gendtigt, scharfe Warnungen und klare Weisungen zu er-
lassen, um alles fernzuhalten, was der Wiirde des heiligen Ortes ab-
tréglich sein muBte (Can. 1178). Es gab und gibt noch manche Kiinstler,
die, befangen in der Hypnose eines selbstherrlichen Subjektivismus, darin
eine unbillige Bevormundung ihres Schaffens sehen wollen®). Sie beweisen
damit nur, daB sie sich niemals die Miihe genommen haben, den Inhalt
dieser Vorschriften kennenzulernen. Es ist schon beachtenswert, daB es

%) Theologische Fragen der Gegenwart. Festgabe fiir Kardinal Dr. Theodor
Innitzer v. d. r. Theologischen Fakultit Wien. Die gegenwirtige Lage der
kirchlichen Kunst, Seite 149 ff.

%) A. WeiBenhofer: Liturgie und Kunst, Herder 1948, Seite 11 ff.
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mehr Warnungen als Weisungen sind. Es werden die Grenzen abgesteckt,
die nicht {iberschritten werden diirfen, wenn der Hauptzweck aller reli-
giosen Kunst, Gott zu verherrlichen und echte, gesunde Andacht zu er-
wecken, nicht verfehlt werden soll. Innerhalb dieser Grenzen, die denkbar
weit gesteckt sind, ist der Eigenart kiinstlerischen Schaffens kein Halt
geboten. Wenn hinsichtlich der liturgischen Geréte konkrete Verordnun-
gen getroffen sind, so bezichen sie sich auf Material und die Praxis der
Handhabung, niemals auf rein kiinstlerische Kriterien. Bester Beweis die
verschiedenen Formen des Kelches und liturgischer Gewinder. GrofBite
Beklemmung verursacht in weiten Kreisen der Kiinstlerschaft die Be-
stimmung des Kanons 1164, § 1, daB die von der christlichen Tradition
angenommenen Formen (formae a traditione christiana receptae), also
bewihrter Brauch der Kirche, gewiihlt werden miissen. Wie ist nun dieser
AnstoB erregende Satz auszudeuten? GewiB nicht in d em Sinne, daBB
frithere Stilformen einfach nachzuahmen wiren. Schon die Verschieden-
heit in dieser Stilfolge erweist zur Geniige, dafl jede vorhergegangene
Epoche auch im Gebiet des Kiinstlerischen wie in allen anderen Belangen
einen Weg zu Gott suchte, der nur ihr allein gangbar war. Die Kirche
hat auch niemals einen bestimmten Stil als allein maBgeblichen bezeich-
net. Wie jede Zeit einen eigenen Frommigkeits- und Heiligentyp zu
schaffen weiB, so auch einen eigenen Typ des Kiinstlertums. Und doch
offenbart sich in all diesen Wandlungen derselbe Geist der Kirche, deren
Wesen auf unverriickbaren Grundlagen ruht. Der christlichen Kunst jeg-
lichen Fortschritt abzusprechen, wire soviel wie Geschichte der Kirche
und das Gebet der Kirchweihe abzuleugnen, das davon spricht, das Gottes-
haus miisse aus lebendigen Steinen (ex vivis lapidibus) erbaut werden.
Gott will kein Gott der Toten, sondern der Lebendigen sein (Mare. 12/27).
DaB gerade heutzutage dieser Frage besondere Aktualitidt zukommt, er-
klirt sich daraus, daB unsere Generation Wandlungen in allen Lebens-
bedingungen mitmachen muf, die in solchem Umfange bisher niemals
dagewesen. Deshalb miissen wir erst recht, gerade im Namen der Tradi-
tion, wie sie bisher mit alleiniger Ausnahme des neunzehnten Jahrhunderts
verstanden wurde, unseren Anspruch auf eine zeitgemidfBe Kunst an-
melden. Es gibt ein Kronzeugnis fiir die Richtigkeit dieser Auffassung,
die begliickenden Worte Pius XI. anldBlich der Eréffnung der vatika-
nischen Bibliothek (27. Oktober 1932)%). Nachdem er, unmittelbar ver-
anlaBt durch eine Ausstellung in Deutschland, jene abwegigen Versuche
der Profanierung und Karikierung des Heiligen durch pseudo-religidse
Kunst gebiihrend gebrandmarkt hatte, entbietet er feierlich der echt
religidsen Zeitkunst seinen WillkommgruB, der er die Tore weit gedfinet
haben will. Er verlangt weitere Entfaltung der groBien und ehrwiirdigen
Uberlieferungen, die zu neuen und schénen Formen anregen konnen,
,,S00ft sie unter dem doppelten Gesichtspunkt des schopferischen Geistes
und des Glaubens befragt oder studiert und gepflegt werden®. Abgewiesen
ist damit jeder Versuch, die Leichentiicher einer verstorbenen Formen-
welt weiter zu schleppen, aber auch die Uberheblichkeit jener, die unter
MiBachtung altehrwiirdiger Vergangenheit respektlos gleichsam von
vorne beginnen wollen. Manche Ausleger brachten willkiirliche Deutung
in diese Sitze hinein. Sie berufen sich allzu einseitig auf die Berechtigung

%) Der Kommentar dazu im Osservatore Romano.
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des schopferischen Geistes und gleichen so jenen eigenméchtigen Bibel-
duslegern, die die Worte Jesu an die Ehebrecherin: »Hat dich niemand
verurteilt, so werde auch ich dich nicht verdammen‘, zitieren ohne den
gewichtigen Nachsatz: ,,Geh hin, siindige fortan nicht mehr* (Joh. VIIL., 11),
Andererseits aber gibt die fromme Glaubigkeit eines Kunstbeflissenen,
die &uBerlich korrekte Anwendung der liturgischen Vorschriften noch
keine Berechtigung, fiir Bau und Ausstattung des Gotteshauses berufen
zu werden. Die Erklidrung des heiligen Offiziums verwahrt sich schart
gegen beide Einseitigkeiten; sie will die Ausfiihrung solcher Werke nur
solchen Minnern anvertraut wissen, die in ihrem Fach erstklassig sind
und echtem Glauben und echter Andacht Ausdruck zu verleihen wissen.
Ahnlich hatte sich schon Pius XII in seiner Enzyklika Mediator Dei
(20. November 1947) geduBert. Und im Zusammenhange damit hat die
bischéfliche Kommission fiir Fragen der Seelsorge und Liturgie (Paris)
ihre Freude dariiber ausgesprochen, da8 ,Kiinstler, die zu den beriihm-
testen der Gegenwart gehéren®, zur Arbeit fiir unsere Gotteshiuser ein-
geladen werden und diese Einladung bereitwillig annehmen. Sie wiinscht
aber auch, daB sich die Kiinstler mit christlichem Geist zu erfiillen wissen.
,Denn welches Werk religisser Kunst kénnte Vollkommenheit be-
anspruchen ohne die Inspiration des Glaubens.“ Es ist schon ein glanz-
volles Ergebnis der jahrzehntelangen Bemiihungen um Erneuerung der
religidsen Kunst, daB heute Meister, die in der Welt des Profanen sich
eine hochachtbare Stellung sichern konnten, sich nicht mehr linger
weigern, auch in den Dienst der Kirche zu treten. Und zwar nicht etwa
verlockt durch einen lohnenden Auftrag, sondern selbst mit materiellem
Verzicht, einfach deshalb, weil es sie dringt, ihre besten Krifte der
hochsten und wiirdigsten Aufgabe, die die Kunst iiberhaupt zu stellen
hat, zu weihen, und weil sie heutzutage chne weiteres Religitses schaffen
kénnen, ohne ihren Anspruch zu verlieren, zeitaufgeschlossene Kiinstler
zu sein. Die genannte franzésische Kommission legt auch den Kritikern:
nahe, nicht absolute, generelle und unwiderrufliche Urteile zu fidllen und
Ansichten, die von den ihrigen abweichen, zu respektieren. Tatsichlich
liegt ein Hauptgrund fiir die Verwirrung und uniiberbriickbare Spaltung
der Meinungen in der iiblen Nachwirkung &sthetisierender Zeitalter. Es
werden generelle &sthetische Dogmen als unwiderruflich giiltige Weis-
heiten aufgestellt und die einzelnen Werke von vorgefaBten Meinungen
her in dieses Prokrustesbett ein- oder daraus ausgeschlossen. Die ganze
Hilf- oder Ratlosigkeit solcher Urteilsfillung bricht nun auf, wenn es
sich darum handelt, an heiligen Orten ein »ungewohntes” Bild (auch
Statue) aufzustellen, wenn es nicht vom Ortsbischof genehmigt ist. Er
darf es aber nur genehmigen, wenn es seiner Ansicht nach dem be-
wihrten Brauche der Kirche nicht widerspricht. In diesem ,,Wenn* liegt
nicht nur eine absolute Bedingung, sondern auch die Mboglichkeit einer
6ffentlichen Zurschaustellung solcher Werke beschlossen. Uberingstliche
Gemiiter sehen in dieser Bestimmung schon das Fallbeil iiber jeder
originellen Leistung schweben, Wie unberechtigt diese Angst ist, beweist
allein schon die Geschichte der christlichen Kunst. Eine originelle
Schépfung reiht sich die Jahrhunderte hindurch an die andere und sie
alle wurden dem bewihrten Brauche der Tradition gemiB empfunden.
Eben diese Abfolge von immer neuen Aussagen ist ja zum ,Brauch®
geworden wie ein breit flutender Strom, in den alle Quellwasser miinden.
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Abgelehnt wird nur jene Originalitétshascherei, die die Diirftigkeit ihrer
schopferischen Kraft hinter der bequemen Kulisse des Auffallenwollens
um jeden Preis verbirgt. Es kann vorkommen, da8 ein Kiinstler, befragt,
warum er so Auffallendes, Herausfallendes gestaltet habe, mit verlegenem
Lécheln nichts anderes darauf zu sagen hat als ,ich wollte es einmal
anders machen”. Und doch haben schon Unzidhlige vor ihm das uralte
Thema gestaltet und jeder anders, ohne aus der groBen Linie der Tradition
herauszufallen. Es fiel den alten Meistern nicht ein, in diesem Sinne
originell sein zu wollen, aber ihr Werk wurde originell, weil sie
in glidubiger Versenkung in den Sinn des Darzustellenden sich dem
Drange ihres Genius, der einmalig und deshalb unwiederholbar ist, fiigen
muBten. GewiB bedeutet jede Neuerung, auch die begriindetste und
berechtigtste, fiir den Beschauer zunichst eine harte Zumutung, zwingt
ihn, sein Denken und Vorstellungsvermégen férmlich ruckweise umzu-
stellen. Daher das Unbehagen des ersten Eindrucks. Erst wiederholtes
Bemiihen um das Verstehen des Neuartigen kann die erwiinschte Aus-
sohnung zwischen Werk und Beschauer bringen, wenn sie an sich moglich
ist. Jedenfalls ist ein billiges Urteil erst dann moglich, wenn das Werk
an dem dafiir bestimmten Platze und in seiner Umgebung steht, nicht
schon bei einer Atelierschau. Wir haben schlagende Beispiele dafiir aus
der Geschichte. Phidias machte eine Statue in Konkurrenz mit einem
anderen Kiinstler. Jener wurde bei der Atelierschau vorgezogen, als sie
aber auf hohem Postamente im Freien aufgestellt waren, bekam Phidias
den ersten Preis. Bernini hatte eine seiner beriihmten Brunnenanlagen
vollendet, der Papst war enttduscht. Da lieB der Kiinstler die Schleusen
fiir die Wasserkaskaden 6ffnen und alles jubelte ihm zu.

Die Anwdilte der neuen Kunst verweisen gerne auf die durch viele
Erfahrungen bestétigte Tatsache, daB die schirfsten Kritiker einer solchen
Kirchenausstattung gewohnlich die sind, die das Gotteshaus nur mit
einem fliichtigen Besuche beehren, wihrend die Pfarrgemeinde keinerlei
Einwand mehr dagegen erhebt. Sie hat sich eben schon mit dem Un-
gewohnten befreundet, wobei freilich zu bemerken ist, daB fiir den
glaubigen Christen seine Kirche, selbst wenn ihm ihre Gestaltung und
Ausstattung keineswegs als sein personliches Ideal erscheint, lieb und wert
ist, weil er darin seine seelische Heimat findet. Es sind freilich gelegentlich
auch schon Werke in Gotteshduser geschmuggelt worden, die, mégen sie
auch an sich wirkliche Kunstwerke sein, auch nach langer Frist nicht die
Zustimmung selbst der aufgeschlossensten und willfahrigsten Kirchen-
besucher finden konnten und deshalb verhiillt werden muBten oder wieder
entfernt wurden.

In besonders strittigen Fillen wird nun als oberste Instanz die Ent-
scheidung dessen angerufen, der fiir das gesamte religise Leben einer
Dibzese die letzte Verantwortung trégt, der Ordinarius. Es ist dies ein
groBartiges Entgegenkommen fiir die zeitgemiB schaffende Kiinstlerschaft.
Das Ungewohnte wird nicht einfach von vornherein abgewiesen, sondern
sorgfiltigster, gewissenhafter Priifung {iberantwortet. Ein Bedenken bleibt
dabei. Das Element des Subjektiven kann auch bei dieser vorsichtigen
Voraussetzung nicht restlos ausgeschaltet werden. Kiinstlerische Quali-
tdten kdnnen nicht wie mathematische Formeln mit zwingender Sicher-
heit beurteilt werden. Auch die Auffassung des Bischofs ist in diesen
Belangen von seiner Schulung, seiner persénlichen Einstellung, den
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Erfahrungen, die er in #hnlichen Fillen machen muBte, und nicht zuletzt
von der Riicksicht auf die Bevélkerungsschichtung in seiner Ditzese mit-
bestimmt. Es wére immerhin denkbar, daB ein und dasselbe Objekt von
dem einen Bischof genehmigt, von einem andern abgewiesen werden
konnte. Um Fehlurteile méglichst zu vermeiden, soll ein Beirat von
Ménnern berufen werden, ,die nicht nur Fachleute in der Kunst sind,
sondern auch im christlichen Glauben feststehen, bereit, die Richtlinien
der Kirche genau einzuhalten®. Diese Erklirung ist um so notwendiger,
da man manchmal den Eindruck hat, als ob AuBenseiter sich anmaBen
méchten, der Kirche vorzuschreiben, wie sie sich in Angelegenheiten der
religivsen Kunst zu verhalten habe. Diese Vorwitzigen betrachten die
christliche Kunst nur als einen Sektor der profanen Kunst und ahnen es
nicht oder wollen es nicht wahrhaben, daB sie ihre eigene Gesetzlichkeit
in sich trdgt. MuB ein Kunstwerk nach griindlicher Uberpriifung doch
einmal abgewiesen werden, so ist das fiir den Urheber, der bestimmt
glaubt, ins Unrecht versetzt zu sein, sicherlich meist eine personliche
Tragédie, die aber dadurch gemildert wird, daB er nicht den Launen
eines profanen Auftraggebers weichen muBte, sondern dem schweren
Verantwortungsbewufitsein eines Mannes, der gewiB selbst unter diesem
Entschlusse leidet. Am &ftesten traf solche Abweisung bisher Bilder mit
Darstellung heiliger Personen, die die Menschenwiirde in groblicher
Weise verletzen. Es ist dies ungesund subjektivistischer Wildwuchs, der
allerdings im Wesen der expressionistischen Phase eine Erkldrung und
einigermafien auch Entschuldigung findet. Eine an sich notwendige, aber
iibersteigerte Reaktion auf die auch im religiosen Leben flaue Periode,
da ,seifige (Cingria), verlegen lichelnde und unklare Gipskarawanen
und Devotionalienbilder unsere Gotteshiuser bevélkerten. Sie waren der
peinliche kiinstlerische Ausdruck fiir eine Geisteshaltung, die die er-
regenden Spannungen ihrer Gegenwart geflissentlich iibersah und die
furchtbaren Wunden, die das Leben schldgt, mit billigen Schonheits-
pfldsterchen zu verdecken suchte. Kein Wunder, daB in der wilden Abwehr
solcher Gemaéchlichkeit es nicht an Entgleisungen fehlen konnte, daB in
dem Drang, ménnlicher, charakteristischer zu werden, gelegentlich bis
in die Zone des Idiotischen iibergegriffen wurde. Die schrillen Selbst-
anklagen einer ddmonischen Welt diirfen aber nicht in die Weiherdume
der erlésten Christenheit eindringen. Es geht nicht an, alle diese Ent-
artungen mit dem Schlagwort Zeitkunst zu rechtfertigen. Alle groBen
Meisterwerke der Vergangenheit waren natiirlich auch Zeitkunst, aber
nicht nur Zeitkunst. Sie enthielten Werte, die sie iiber allen Wandel der
Zeit hinaus unsterblich machen. Die kirchliche Autoritit hat die Ab-
wendung vom Materalismus, die Hinneigung zum Metaphysischen, soweit
sie gesund war, freudig begriift, die Ubergriffe dieses Elans aber mufte
sie ausscheiden. Die derzeit neueste Richtung, die abstrakte Kunst, gibt
weniger Anlall zur Abwehr ihrer Gestaltungen, sie ist ja daran, wie auch
der Impressionismus wieder eine l'art-pour-l'art-Kunst zu werden, nur
mit verkehrten Vorzeichen. Mit nicht iiberzeugenden Griinden versuchen
Vertreter dieser Richtung, ihr subjektives Symbolisieren durch den Hin-
weis auf den Symbolcharakter der friihmittelalterlichen Kunst zu legi-
timieren. Denn lebenskriftige Symbole sind nicht eigenwillige Bekennt-
nisse der Kiinstlerphantasie, sondern sinnfilliger Niederschlag der
gesamigeistigen Haltung einer weltanschaulich geeinten Gemeinschaft.
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Die Kirche aber hat sich nur fiir ein Kunstwollen zu interessieren, das
wenigstens einigen Anspruch darauf erhebt, Gemeinschaftskunst zu
schaffen. Es verrit einen riihrenden Mangel an geschichtlicher Erfahrung,
zu verlangen, nicht die Kunst habe sich der Volksgemeinschaft zu néhern,
sondern das Volk sei an die Kunst heranzufiihren. Bisher ist nur ein
gegenseitiges Sichniihern fruchtbar gewesen. Eine neueste Erklirung des
franzdsischen Episkopats (ganz im Einklang mit den pépstlichen Enzy-
kliken und wiederholten AuBerungen deutscher Bischéfe) besagt dazu
wortlich: , Es miissen Kiinstler, wenn sie in Gotteshdusern arbeiten, sich
in Erinnerung rufen, daB sie nicht fiir einen verschlossenen Zirkel
arbeiten. Deshalb miissen ihre Werke durch die Gemeinschaft der Gléu-
bigen verstanden werden kénnen, ohne dafl es notig ist, lange und gelehrte
Erkldrungen zu geben.“ Es ist eine Uberheblichkeit, der Glaubigengemein-
schaft zuzumuten, an Werken, deren kraus verschliisselter Sinn bestenfalls
ihren Erzeugern zuginglich ist, ihre Andacht zu entziinden. Die andern
Menschen sind nicht Geschopfe der Kiinstler, nur Gott kann von uns als
seinen Geschopfen bedingungslose Hingabe an seine Gedanken verlangen,
auch wenn sie uns vielfach Geheimnisse bleiben miissen.

Wihrend sich nun die darstellenden Kiinste noch mitten im Stadium
triiber Giirung befinden, ist die Lage auf dem Gebiete der kirchlichen
Architektur schon weithin geklirt. Die Bewegung des erneuten Kirchen-
baues setzte, von vereinzelten Vorversuchen abgesehen, in den zwanziger
Jahren fast unvermittelt ein, und zwar sowohl in Deutschland als auch
in Frankreich, Holland und der deutschen Schweiz — die Josefskirche in
Offenbach von Dominikus Bohm (1920), die Stahlkirche in Paris Raincy
(1922/23) von den Gebriidern Perret, die Bauten der hollindischen Archi-
tekten Berlage, Cuypers, die Antoniuskirche in Basel (1927) von Karl
Moser mogen als erste Zeugen dieses Aufbaues genannt sein.

Seither erstehen in ununterbrochener Folge Bauten, die aus diesem
Geist heraus geschaffen wurden. Die befreiende Bestimmung des kirch-
lichen Gesetzbuches, daB selbst Ungewohntes, allerdings mit Genehmigung
des Ordinarius, in Bild und Plastik dargestellt werden diirfte, wurde
folgerichtig auch auf die Architektur {ibertragen. So konnten Kirchen
geweiht werden, die noch reichlich den Charakter des Experimentes in
sich tragen. Aber wenn man zu gutem Gelingen kommen wollte, mufite
man diese Versuche wagen. Am Anfang eines Stilwerdens stehen immer
vereinzelte Sonderleistungen. Sc war es zu Beginn der romanischen und
der gotischen Zeit. Was nicht lebensfdhig ist, findet keine Nachfolge, aus
den gelungenen Leistungen aber bildet sich nach und nach das Gemein-
same heraus, das wir Stil nennen.

Der Kirchenbau unserer Zeit hatte, von allgemeinen Hemmungen
abgesehen, die der EntwicklungsprozeB zu allen Zeiten bedingt, sich noch
mit der weit vorausgetriebenen Profankunst auseinanderzusetzen. Es war
das erstemal in der Jahrhunderte langen Geschichte der christlichen
Kunst, daB der Kirchenbau bei der Profankunst Anleihen machen mufte.
Die deshalb naheliegende Gefahr, in allzu starke Abhéngigkeit von der
profanen Bauweise zu geraten, wurde nicht immer mit dem notigen
kiinstlerischen Takt vermieden, so daB der Volksmund in manchen Fillen
nicht ohne Berechtigung von Paternoster-Garage, Seelen-Silo u. dgl.
sprechen konnte.
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Bei all diesem MiBlingen und Gelingen bleibt aber doch die hoch
erfreuliche, unbestreitbare Tatsache bestehen, daB es wieder eine zeit-
verbundene Kirchenkunst gibt und die sterile Nachahmung vergangener
Stile ein fir allemal erledigt ist. Es ist schon ein rein duBerlicher Beweis
fiir solche Lebensverbundenheit, daB die Zunft der privilegierten Kirchen-
bauer verschwindet und dafiir Meister eintreten, die im Profan-, ja im
Fabrikbau sich einen weithin beriihmten Namen gemacht haben, und
daB auch Zeitschriften, deren Programm keineswegs auf religitses Schaffen
eingestellt ist, diesen Leistungen achtungsvolle Aufmerksamkeit schenken.
Die junge Generation der Kirchenbauer ist mit den Bestrebungen der
liturgischen Bewegung meist voll vertraut, wenn auch nicht immer mit
der wiinschenswerten Tiefe der Auffassung. Der Auftrag der kirchlichen
Autoritdten, ,,zu wirken durch Einfachheit schéner Linienfiihrung, die
falschen Schmuck ablehnt”, wird willkommen geheillen, die Warnung
aber, ,,auch alles zu vermeiden, was auf eine gewisse Geringschitzung
von Kunst und Werk hindeutet®, nicht immer entsprechend beriicksichtigt.
Ubrigens wird die beklagte puritanische Kahlheit mancher Kirchen be-
deutend gemildert werden, sobald es méglich ist, sie mit Glas- und Wand-
malereien und Statuenschmuck zu bereichern.

SchlieBlich sollen die Weihekandidaten fiir eine verstandnisvolle,
fruchtbringende Begegnung mit der religiésen Zeitkunst fiirsorglich vor-
bereitet werden von Lehrern, ,die der Kultur der Vorfahren Ehrfurcht
entgegenbringen und den Vorschriften des Heiligen Stuhles gehorchen®.
Da nun einmal die verbiirgt beste Existenzberechtigung fiir eine der
heutigen Gegenwart entsprechende Kunst in der geschichtlich nachweis-
baren Tatsache liegt, daB jede groBe Periode die nur ihr eigene Kunst
hervorbrachte, ist damit folgerichtig das Studium der alten Kulturen,
also eine Ubersicht iiber Fragen der Geschichte der religiosen Kunst
mitgefordert, freilich nach Methoden und Gesichtspunkten, die andere
sein miissen als in einem kunstgeschichtlichen Seminar, das Kunstforscher
und Museumsbeamte heranzubilden hat. Vor allem ist Liebe und Ehr-
furcht vor den GroBleistungen der alten Meister zu erwecken und Ver-
sténdnis fiir echte Qualitit im Gegensatz zur bloBen Virtuositit oder
seelenlosen Schablonenarbeit. Die schwere Verantwortung, die Inhabern
solcher Lehrkanzeln damit aufgebiirdet ist, daB sie ferner den Vorschriften
des Heiligen Stuhles gehorchen sollen, muB sie veranlassen, in Hinsicht
der Gegenwartskunst alles Fiir und Wider sorgsamst abzuwiigen, wihrend
Laien und auch Geistliche, soferne sie nur fiir sich sprechen, unbekiim-
merter ihre Meinungen vortragen kénnen. Werden alle Weisungen, die
im genannten ErlaB des heiligen Offiziums gegeben sind, verstédndnisvoll
befolgt, darf man um eine gedeihliche Weiterentwicklung der kirchlichen
Kunst keine bange Sorge haben.

Wien Univ.-Prof. Dr. J. Anselm WeiBenhofer

Die urspriinglich fiir diese Folge vorgesehene erginzende Ubersicht iiber die
Ergebnisse der ,Bestandaufnahme der Meffeierpraxis in Osterreich® bringen
wir aus technischen Griinden erst im kommenden Heft. Desgleichen auch einen
zusammenfassenden Bericht iiber die Feier der Osternachtliturgie 1952 in den
einzelnen DiGzesen. Die Schriftleitung
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DAS PROBLEM DES MODERNEN
KATHOLISCHEN KIRCHENBAUES

(SchluB)

Die tiefste Symbolik, die Fiille alles sinnfilligen Bauens, ist nur mog-
lich bei groBen reprisentativen Bauten, Kathedralen, Stifts- und Kloster-
kirchen sowie GroBpfarrkirchen. Das schlieBt nicht aus, daB auch die
kleine Dorf- oder Stadtkirche ihre Symbolik hat, die aus der Zeit spricht.
Aber diese kleinen Bauten sind doch mehr oder weniger so beschrinkt,
daB die letzte Symbolik durch sie nicht dargestellt werden kann.

Die Auftrige zu neuen grofien Kirchen werden in der heutigen Zeit
selten sein. Um so sorgfiltiger aber miissen ihre Pldne gestaltet werden,
wollen sie wirklich die Sprache unserer Zeit sprechen. Dadurch wird der
Wert der kleinen Bauten keineswegs herabgemindert. Im Gegenteil, sie
leiten ihren Sinn und ihre Symbolik von dem Wesen der grofen Bauten ab.
Was die groBen voll aussprechen, sagen die kleinen en detail. Die Grund-
gedanken beider sind gleichartig und gleichwertig. Unsere Zeit wird sehr
viele mittlere und kleinere Kirchen und weniger grofie Kirchen bauen
miissen. Wir werden aber nicht den richtigen Kerngedanken der vielen
kleinen Kirchen finden, wenn sich uns nicht der Sinn erschlieBt, der sich
in der Planung der groBen Kirchen kundtut. Denn nur an diesen kann die
volle Symbolik unserer Zeit offenbar werden. Selbst wenn sie nie gebaut
wiirden, so miiBten wir uns trotzdem zunichst den bedeutenden Kirchen-
plinen zuwenden, um eine Grundlage fiir die kleinen Kirchen, die unsere
Zeit baut, auf alle Fille zu haben. SchlieBlich steckt in jeder grofien
Kirche der Anlageplan fiir eine oder mehrere kleine Kirchen. Wie der
Bischof die volle priesterliche Gewalt inne hat und das Pontifikalamt die
urspriinglichere MeBfeier gegeniiber anderen Formen der MeBfeier dar-
stellt, so ist auch die Bischofskirche, die Pontifikalkirche (Abteikirche),
das Urbild einer Kirche im wahrsten Sinne des Wortes.

Dem Einwand, daB auf weite Sicht eine materielle Moglichkeit fiir
den Bau von Dom- und Klosterkirchen nicht bestehe, diirfte man damit
begegnen, daB eine ganze Reihe alter Kathedralen und Klosterkirchen
wieder aufzubauen sind. Wenn auch grundriBlich an denselben nichts zu
#ndern ist, so enthalten die Grundrisse so viele zentrale Elemente (Vierun-
gen, Doppelchére etc.), daB unsere Zeit eine groBe Aufgabe hat, diese
Kirchen unter Beriicksichtigung des historisch Gewordenen mit feinem
Einfithlungsvermogen zu einem Ausdruck der Frommigkeit unserer Zeit
zu gestalten. So theoretisch ist die Beschaftigung mit dem Problem der
groBen Kirchen gar nicht. Nicht die groBe Kirche ist eine vergrdBerte
kleine Kirche, sondern die kleine Kirche ist eine verkleinerte grofie
Kirche. Daher sollte jede grundsitzliche Erwagung iiber den Kirchenbau
von diesen groBen Plinen ausgehen. Die moderne Bischofs- oder Abtei-
kirche als Vollkirche soll die Stellung des modernen katholischen Christen
zu Gott und der Welt widerspiegeln.

Da, wie wir sahen, die moderne katholische Frommigkeit in weiten
Bezirken bereits von der liturgischen Erneuerung bestimmt ist, sollte der
moderne deutsche Kirchenbau in seiner Anlage den Forderungen der
heiligen Liturgie von vornherein entsprechen. Und zwar wird sie die

141



liturgische Haltung unserer Tage widerspiegeln, die ja subjektiv durch-
gliht ist, stdrker als je in der romanischen Epoche. Das allgemeine
Priestertum ist heute kein bloBer Lehrbegriff mehr, sondern wiederum
lebendige Tatsache geworden, der der Baumeister Rechnung zu tragen hat.

Gehen wir zunéchst von folgendem Gedanken aus: Wir wollen Har-
monie mit der Welt und jene Harmonie, die wir Christen mit Gott haben,
durch das Opfer auf den Altiren unserer Kirchen in sie hineintragen.
Wir erleben sie zwar nicht, aber wir streben auf sie zu. Wir kénnen daher
die Trennung von Welt und Uberwelt nicht betonen, sondern kénnten
unsere christliche Welt, die Kirche, verstrémen lassen in die irdische Welt,
dadurch, daB wir gegebenenfalls auch zur doppelchérigen Anlage bei
Vollkirchen zuriickkehren, der Anlage, die unserem Wesen auch am
stirksten entspricht, bzw. einer alten doppelchérigen Anlage wieder Sinn
und Gestalt geben. Aber die Doppelchérigkeit, die wir erstreben miissen,
schon aus Griinden der Zeitsymbolik, hat auch eine eminent praktische
Bedeutung. Wihrend der Ostchor nach alter christlicher Ubung dem
Stundengebet und dem feierlichen Opfer vorbehalten ist, kénnte der
Westchor den Sakramentsaltar und den Taufstein aufnehmen, wie unter
Umsténden dem Pfarrgottesdienst vorbehalten bleiben. Auch kdonnte an
Sonn- und Feiertagen hier die Terz gesungen werden und der Konvent
oder das Kapitel sich danach in feierlicher Prozession unter dem Gesang
des Introitus von hier zum Ostchor bewegen.

Da die Haupteingiinge in der Nihe des Westchores liegen, hitte diese
bauliche Anordnung eine tiefe Symbolik. Beim Eintritt in die Kirche wird
der Christ zunichst durch den Taufstein, der sich vor oder unter dem
Westchoraltar befindet, an die Taufgnade als Grundlage allen Heiles er-
innert. Das ewige Licht vor dem Sakramentsaltar im Westchor erinnert
an die eucharistische Gegenwart Christi. Beide, Taufstein und Westchor-
altar, versetzen den Glidubigen in den richtigen Seelenzustand,

Aber die katholische Kirche ist nicht nur Andachts-, sondern vor
allem Opferstidtte. Diesen Grundgedanken sollte der moderne
Kirchenbau ganz besonders betonen. Der Opferaltar wird in grofien
Bischofs- und Klosterkirchen, aber auch in groBen Pfarrkirchen, ganz be-
sonders ausgezeichnet sein miissen, Der Opferaltar gehért in unserer Zeit
nicht mehr an das Konchenende in der Apsis wie in nachromanischer Zeit,
sondern in die Vierung, an die Stelle, wo Querhaus und Langhaus sich
schneiden, und zwar so, daB er von allen Seiten her sichtbar ist, und das
Volk von drei Seiten her an der Opferhandlung teilnehmen kann, wihrend
die vierte Seite dem Kapitel- oder dem Ménchschor — Ménche verwalten
ein Engelamt — vorbehalten bleibt. Nur eine solche Stellung des Opfer-
altares entspriche dem Zusammenklang von objektiver und subjektiver
Frommigkeit des modernen christkatholischen Menschen. Von allen Seiten
sollte der Altar umstanden werden kénnen, entsprechend den Worten des
Kanon. Kein Lettner, keine Gitter, noch irgendwelche zur kiinstlerischen
Betdtigung reizenden Beiwerke oder gar Nebenaltire ete. diirfen den
Ausblick auf den Opferaltar, den Hauptaltar der Kirche, der Christus
symbolisiert, versperren. Die Grundrisse sollten daher so gestaltet werden,
dafl der Opferaltarraum das weithin sichtbare Zentrum der Kirche dar-
stellt. Auch miite dafiir gesorgt sein, dafl das Volk in groBen Kirchen
ohne Stérung des Gottesdienstes durch Seitenschiffe in den rechten wie
den linken Fliigel des Querhauses gelangen kann., Der Altarraum darf

142



andererseits nicht in der Kirche verschwimmen, wie das bei manchen,
bewuBt modernen Kirchen der Fall ist. Bei aller Teilnahme muB die Ehr-
furcht vor dem heiligen Geschehen durch das Herausheben des Presby-
teriums dargestellt werden.

Der Hauptaltar als Kern und Mittelstiick der ganzen Kirche soll die
Zelebration nach beiden Seiten hin ermdglichen, denn nach einer Seite
hin wird eine Zelebration versus populum zwingend sein. Der Hauptaltar
ist somit ein einfacher Tisch oder kunstvolle Mensa mit sechs Leuchtern.
Das Kreuz hingt metallbeschlagen weithin in die Kirche gldnzend, durch
seine Strahlungen alles an sich ziehend iiber dem Altar. Das Triumph-
kreuz der fritheren Epochen bekommt in der modernen Kirche einen
neuen Inhalt zugewiesen, Wie denn tiberhaupt der moderne Hauptaltar
ein Altar der Gldubigen ist und, historisch gesehen, fast an der Stelle steht,
an der frither der Kreuzaltar stand und diesen nunmehr zum Hauptaltar
der Kirche erhebt. Dies entspricht der katholischen Auffassung vom all-
gemeinen Priestertum, der Opfergemeinschaft aller Glaubigen.

Vor dem Altare befinden sich Kandelaber sowie Treppenaufginge,
in die die Ambonen eingebaut sind, an denen Epistel und Evangelium zum
Volke hin ins Mittelschiff verkiindet werden. Der Thron des Pontifex in
Bischofs- und Abteikirchen befindet sich zweckmaBigerweise in der Apsis
oder an der Chorriickwand (wie in altchristlicher Zeit), wenn diese nicht
von einem zweiten fiir den Chordienst bestimmten Choraltar ausgefiillt
wird und daher der Thron seitlich vom Opferaltar anzubringen ist. Der
Zweck des Choraltars ist, wie der Name schon sagt, der Chordienst, bei
dem das Volk in solch geschlossener Einheit teilnimmt wie an der Opfer-
feier am Hauptaltar. AuBer diesen beiden Altidren im Osten und dem
Westchoraltar befinden sich weithin sichtbar keine Altdre in der Kirche.
Die Dreizahl der Altire ist symbolisch wie die ganze Aufteilung der
Kirche.

Der Opferaltar ist das Zentrum der Kirche, das Kreuz, das iiber ihm
leuchtet, zeichnet den Héhepunkt, den Altar. Hier vollzieht sich im Opfer
der Kreislauf des Kirchenjahres, das stete Erlosungswerk Christi. Hier
ist der Hohepunkt des Erlosungswerkes, das fiir den Gliubigen in der
Taufe am Taufstein im Westchor beginnt. Die Vollendung der Erlgsung
aber bedeutet der herrschende konigliche Christus der Apsis liber dem
Throne des Pontifex oder dem Choraltar. So durchliduft der moderne
Christ in seiner Kirche das Erlésungswerk vom Anfang bis zum Ende.
Alles zielt auf den Opferaltar hin, auf den die Kirchenschiffe zustreben,
das Bethlehem, den Kalvarienberg, die Auferstehungsstitte und die Statte
der Parusie. Die Zwei- oder Dreizahl der Altdre, das Widerspiel zweier
Chore und zweier Vierungen, versinnbildet #hnlich wie in der roma-
nischen Zeit die groBen Mysterien des Christentums, das der Eucharistie,
der Trinitdt und Inkarnation. Der Westchoraltar mit dem Allerheiligsten
und Taufstein ist Sinnbild der Eucharistie. Der Opferaltar versinnbildet
die sich stets erneuernde Inkarnation, Geburt, Auferstehung und Himmel-
fahrt. Das Zusammenspiel der Chire mit dem Langhaus ist ein baulicher
Abglanz des innertrinitarischen Lebens.

Nebenaltidre wiirden die Monumentalitit der Altaranordnung stéren.
Sie haben selbstverstindlich ihre Berechtigung, sie diirfen sich aber nicht
vordringen, sondern sollten an die Stelle gesetzt werden, die dem prak-
tischen Bediirfnis und dem Sinn der Privatmesse entspricht. Die moderne
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Kirchenanlage gibt ihnen einen wiirdigen Raum, z. B. in der Krypta, die
sich unter der Vierung im Ostchor befindet. Diese muB weitrdumig genug
sein, um Nebenaltdre aufzunehmen. Auch die Krypta unter dem West-
chore, die den Taufstein aufnimmt, hitte Raum fiir Nebenaltire, Notfalls
wére auch im Querschiff Platz genug, um Altire aufzunehmen, die die
Sicht der Glaubigen bei den amtlich offiziellen Gottesdiensten nicht storen
und auch nicht die Gedanken ablenken. Das gleiche gilt von der Anbrin-
gung des Kreuzweges, Vesperbildern und dergleichen, die der individuel-
len Frommigkeit dienen und ihre gute Berechtigung haben.

Die moderne Vollkirche stellt das Symbol des Weges des Christen in
die Harmonie dar. Er geht von der Taufe als personlichem Beginn seiner
Erldsung (Taufstein) in der Allgegenwart und im eucharistischen Dasein
Gottes (Westchoraltar, Tabernakel, Ewiges Licht) als Mitglied der streiten-
den Kirche (Volk im Mittelschiff) in Gemeinschaft der triumphierenden
Kirche (Apostelleuchter und Heiligenstatuen an den Pfeilern des Mittel-
schiffes und Querhauses) durch das und mit dem Opfer (Opferaltar) der
ewigen Weihnacht, dem gréferen Advent der Parusie entgegen. Alles ist
beherrscht von dem Kénigtum Christi, das diese Welt allein harmonisieren
kann. Konigshalle Christi zu sein, das ist der Sinn der modernen Voll-
kirche. Die moderne doppelchérige Kathedrale wire Wegkirche und
statische Kirche in einem. Etwas von dem statischen Geist der roma-
nischen doppelchérigen Dome miiite in ihr leben. Aber auch der Weg-
gedanke der romanischen Richtungs- und Wegkirche (Basilika) steckte in
ihr. So vereinigte sie Werden und Sein, Weg und Ziel, Anfang und Ende.
Sie wire eine Oikumene zweier Kerngedanken, die frither getrennt
Symbole hatten. Sie wire nicht Distanzierung von Welt und Uberwelt wie
die gotische Kathedrale, sondern sie steht fest auf dieser Erde, die sie ver-
gottlichen und verchristlichen will. Sie verstrémte in diese Welt durch
Chére und Konchen. Sie zoge sie mit Selbstverstindlichkeit an. Gott ist
uberall, selbst in der schlechten Welt zu finden. Die moderne Kirche stiinde
wie ein Trotzdem und Dennoch in der Welt. Sie symbolisiert nicht wie der
romanische Dom eine Harmonie des Seins, sondern aus moderner Frommig-
keit eine Harmonie des Willens und der Liebe,

Die Kombination von Zentralbau und Léngsbau, das Problem, das die
deutsche Kunst in fast allen Epochen beschiftigt hat, sollte beim moder-
nen Kirchenbau leitender Gedanke sein. Aber in einem unterscheiden sie
sich von fritheren Epochen. Die Zentralisierung geschieht nicht um der
Schonheit willen, sondern einzig und allein um dem Hauptaltar und Opfer-
altar im Raum die gebiihrende Stellung zuzuweisen. Die deutsche Art zu
bauen hat der Welt auch in unserer Zeit etwas eminent Bedeutsames zu
sagen, weil die deutsche Bautradition sich mit dem liturgischen Gedanken
in moderner Bauform verbindet.

Wir sagten schon, selbst wenn die groBen Kirchen nie gebaut wiirden,
so miifite man sich doch' Gedanken um ihre Struktur machen, weil aus
ihnen allein der richtige Weg zu den kleinen Kirchen, die unsere Zeit
bauen muB, abgeleitet werden kann. Man wird bei den zahlreichen kléinen
und mittleren Kirchen, die nur der Seelsorge und dem Pfarrdienst und
nicht auch dem feierlichen Chordienst dienen, ‘den. Grundgedanken,
daB der katholische Kirchenbau in erster Linie Opferstétte ist, baulich

- verwirklichen miissen. Auch in der Pfarrkirche ist der Altar, auf dem das
Opfer gefeiert wird, das Zentrum. Er muB daher allem Volke sichtbar
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sein. Was fiir die groflen Domkirchen gilt, gilt in {ibertragenem Sinne
auch fiir die Pfarrkirchen. Die Pfarrkirche ist eine Abwandlung des
Grundgedankens der Dom- und Klosterkirche auf kleinem Bezirk. Fiir
doppelchérige Pfarrkirchen besteht ein Bediirfnis nur, wenn es sich um
eine alte Stiftskirche handelt.

Die Rolle, die in den Dom- und Abteikirchen auf zwei bzw. drei
Altére verteilt ist, kommt hier einem Altar zu, und zwar dem Hochaltar.
Groflere Pfarrkirchen werden das Prinzip der ,,circumstantes® durch Um-
ginge um den Altar entweder in einen Kreis oder in eine Vierung stellen.
Es besteht sogar die Moglichkeit, den Opferaltar und den Tabernakelaltar
zu trennen, indem der Opferaltar in die Vierung oder in den Vordergrund,
der Tabernakelaltar mit dem Allerheiligsten an die Riickwand oder die
Apsis des Chores gesetzt werden. Dafl ein Bediirfnis hierzu besteht, be-
weisen die zahlreichen Altére, die eigens fiir Gemeinschaftsmessen, man
mochte sagen, in neuerer Zeit in das Volk hineingestellt wurden. Der
Opferaltar der Pfarrkirche hat so einfach zu sein wie der Hauptaltar eines
Domes. Eine Mensa, sechs Leuchter und das dariiberhingende Kreuz ge-
niigen vollstdndig und konnen als einzig wiirdiger Schmuck bezeichnet
werden. Da aber das Volk an dem iiberlieferten Schmuck mit vielen
Kerzen und vielen Blumen an hohen Feiertagen héingt, konnte der Altar,
der die Eucharistie birgt, an der Riickwand in alter Weise geschmiickt
werden, ohne daB die herbe Strenge des Opferaltars beeintréchtigt wiirde.
(St. Urban in Buer). In kleinen Kirchen kann der Opferaltar, auf dem
versus populum zelebriert werden soll, dann {iber dem Tabernakel ange-
bracht sein. SchlieBlich besteht die Moglichkeit, den Sakramentsaltar unter
dem Opferaltar anzubringen, wie z. B. in St. Georg zu Koéln. Bei allen die-
sen Moglichkeiten ist die bauliche Hervorhebung und Kennzeichnung des
Opferaltares ein unbedingtes MufB.

Eine besondere Beachtung verdient der Taufstein. Bei den bischof-
lichen und grofien Monchskirchen sahen wir den Taufstein in der Vierung
vor oder in der Krypta unter dem Westchor in der Nihe des Haupt-
einganges zur Kirche. In der Pfarrkirche kann man den Taufstein in die
Krypta oder in den Turm stellen, allem Volke sichtbar. Der Singerchor,
der in gréBeren Pfarrkirchen eine starke Rolle spielt, wird in der Nihe
des Altars zu stehen kommen, ebenso wie die Orgel in seiner Nihe an-
zubringen ist. Dieser Gedanke fand z. B. in modernen Kirchen von Profes-
sor Bohm Beachtung. Dall in den Dom- und Klosterkirchen die Orgel in
der Néhe des Singerchores bzw. des Kapitel- oder Moénchchores zu stehen
hat, ist eine Selbstverstandlichkeit und alte Ubung, die nichts Neues sagt..
Im westlichen Teile der Pfarrkirche werden die Nebenaltire, der Kreuz-
weg und die sonstigen der individuellen Andacht dienenden Statuen ein
Unterkommen finden. Prinzip sollte sein, ein Altar in der Kirche, héch-
stens zwei, wenn der Aufbewahrungsort der Eucharistie vom Opferaltar
getrennt sein sollte. Fiir die Nebenaltire gilt dasselbe, was fiir die Voll-
kirchen schon ausgesprochen wurde. Sie gehoren in Nebenridume, z. B.
in die Krypta, In den kleinen Kirchen, z. B. den Dorfkirchen, kann es bei
der alten Anordnung bleiben. Die Orgel kann ruhig auf der Empore uber
dem Eingang stehen bleiben, weil dort sowieso der Kontakt zwischen
Presbyterium, Volk, Orgel und Singerchor gegeben ist. Allerdings kann
man sich auch Dorfkirchen vorstellen, bei denen die moderne Anordnung
von Hochaltar und Orgel gefunden wird. Auch die Pfarrkirche erhilt also
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vom Altar aus ihre Anordnung. Auch sie ist in erster Linie Altar- und
Opferstéitte. Auf ihn sind alle Haupt- und Nebenrdume bezogen und ihm
untergeordnet, Ja, die gesamte Einrichtung der Kirche wird von ihm ab-
geleitet. Die-moderne Kirchenarchitektur kann dieses als oberstes Gesetz
erkennen und danach handeln. Der Innenraum ist ein Hauch des Geistes
und der Frommigkeit eines Zeitalters. Das Verhiltnis Mensch zu Gott
kommt durch ihn zum Ausdruck. Im AuBenbau spiegelt sich vor allem das
Verhéltnis des Menschen zur Welt wieder. Kein Wunder, daB der Volks-
charakter sich hier voll ausschépfen kann und viel sichtbarer an eigenem
Gut gestalten wird, als der Innenraum dies zul4Bt,

Ein Beispiel macht dies klar. Wihrend die italienische Art zu bauen
die Tiirme neben die Kirchenkérper stellt, verbindet man nérdlich der
Alpen diese mit dem Turm, der Turm wichst gleichsam aus der Kirche
heraus. Ein Kampanile ist meist ein Fremdling auf deutschem Boden.
Wéhrend man in Frankreich in vielen Fillen bewuBt den Turmhelm, der
den Bau in den Kosmos verfliichtet, ablehnt, liebt der Deutsche den Helm,
den er z. B. wie in Freiburg so zergliedert, daB er in den Weltenraum
verstrémt. Wie Gottesburgen, wie Kénigshallen im Gottesreich stehen
die romanischen Kirchen mit ihrem AuBenbau da: mit einer Vielzahl von
Tlrmen, fein abgestimmt und gegliedert wie die kirchliche und weltliche
Gewalt der Lehenszeit. Das Sacrum Imperium spiegelt sich in jenen Domen
wider. In der gotischen Zeit findet die Gewalt der Stidte und der Terri-
torien Ausdruck in gewaltigen Stadtkirchenbauten; die Barockzeit zeigt in
ihren gewaltigen Klosteranlagen die Macht der Stifte.

Die Kirchen unserer Zeit sind Fremdlinge in einer anderen Welt.
Aber nicht Fremdkérper, nein, im Gegenteil: sie gehdren in sie hinein. Sie
symbolisieren nicht Reich, nicht Stadt, sondern in erster Linie die christ-
liche Gemeinde in einem sikularisierten Zeitalter. Nicht Fabriken, Bahn-
héfe, Kinos, sondern Stiitzpunkte und Burgen Gottes. Diesem Charakter
muBl der AuBenbau entsprechen. Keine falsche Fassade, keine falsche
Gotik und nachgemachte Romanik mit Blendnischen und Zwerggalerien.
Unsere Kirchen sind nicht der Ausdruck dieser Welt, sondern etwas
anderes, sie sollen sie verwandeln und anzichen, sollen Oasen sein, in
denen der Durstige trinkt und stille stehen kann vor Gott. Aber nicht
feindlich sollen sie stehen in dieser Welt, nicht ablehnend, nicht dngstlich
wie die Basilika, auch nicht tibereifrig einladend wie die gotische Kathe-
drale, sondern selbstverstindlich als Freund und Helfer, weder abweisend
noch aufdringlich, kurz: eine Harmonie des Willens, der in der Liebe be-
grindet ist. Der Gedanke des Gottkénigtums Christi, der alles an sich
-zieht, sollte der leitende Gedanke sein, der den Baukiinstler bei der not-
wendigen Neugestaltung der alten und dem Neubau neuer Kirchen fiihrt.
Der Kiinstler, der nicht von dem Leitgedanken der werdenden modernen
Frommigkeit getragen ist, mag originell sein, er wird aber letztens an
seiner Zeit und der Zukunft vorbeigehen. Wir brauchen Kirchen, die im
Innen- und AuBenbau unsere Zeit verkdrpern. Damit sind die zentralen
Elemente von selbst gegeben. Christus ist Zentrum, ist Opfer, ist Altar.
Seine Riume miissen sein die Symbole seiner selbst, seines Lebens in der
Trinit4t, seiner Inkarnation und seiner Eucharistie, kurz, Symbole seines
und unseres Wesens. Seine Kirchen und Gezelte seien Symbole seiner
uralten und ewig neuen Ordnung, der Schépfung und ihrer Krone, des
Menschen, durch ihn, mit ihm und in ihm zum Vater.

Kiln-Georgshausen Georg Hambach
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DIE WANDMALEREIEN KARL WEISERS
IN DER KIRCHE ZU WEYREGG AM ATTERSEE

Selten ist einem Kiinstler unserer Tage die schine Mbglichkeit ge-
boten, eine ganze Kirche allein mit Freskomalereien versehen zu diirfen.
Ein solcher verlockender Auftrag fiel dem akademischen Maler Karl
Weiser in Weyregg zu, und zwar unter Bedingungen, die sein Gliicks-
gefiihl noch erhdhen muBten. Der kunstverstindige Auftraggeber Geist-
licher Rat Alois Kaiser lieB dem Meister in vorbildlicher Weise alle
erdenkliche kiinstlerische Freiheit in der Gestaltung seines Programmes.
Zunichst sollten die grofen leeren Wandflichen des 1933 umgestalteten,
urspriinglich zweischiffigen Langhauses durch drei Gruppen von Heiligen
bereichert werden, Bei einem geschlossenen (vier geladene Kiinstler)
Wettbewerb im Juni 1951 erhielt unser Kiinstler den ersten Preis und
damit das Recht der Ausfithrung. Die erste Gruppe: ,Heilige Osterreichs
wurde noch im selben Jahre 1951 vollendet, Und dies so sehr zur Zu-
friedenheit des Pfarrherrn und seiner Gemeinde, daB der EntschluB reifte,
auch die ,ornamentale’ Bemalung des glicklicherweise noch erhalten
gebliebenen, spatgotischen Netzgewdlbes im Presbyterium dem gleichen
Meister zu tbertragen. Und nun geschah etwas Ahnliches, wie es sich
einst in der Ausmalung der Sixtinadecke ereignet hatte. Julius II. hatte
Michelangelo den Auftrag gegeben, in den Fensterzwickeln die 12 Apostel
7zu malen und die Decke auszufiillen nur mit ,Zierwerk nach gebrauch-
licher Art. Der Meister fand dies zu drmlich und erhielt nun die Freiheit,
zu malen, was er wolle. So beauftragte er sich eigentlich selbst mit der
unsterblichen Leistung. Auch Weiser ging tiber die urspriingliche Absicht
seines Auftraggebers weit hinaus, ohne seinen ersten Kostenvoranschlag
zu erhéhen. So versinnbildlichte er in den 16 Feldern die Geheimnisse des
heiligen Rosenkranzes. Die Anregung zu diesem sehr dankbaren Thema
kam ihm nicht von ungefihr, war nur die Erfiillung eines alten Wunsch-
traumes. Schon 1932/33 hatte er in Kaltnadelmanier diesen geheiligten
Zyklus gestaltet. Die nun freiwillig tibernommene Arbeit war der Mutter
Gottes von Altdtting geweiht zum Dank fiir gliickliche Heimkehr aus der
Kriegsgefangenschaft. Die zwei Mittelfelder enthalten das erste und das
flinfzehnte Geheimnis, die SchluBsteine Symbole der Dreifaltigkeit. An
den Enden andere Symbole als Anhaltspunkte fiir weitere Betrachtung.
Auch die Farbensymbolik hat mitzusprechen, Wie sehr er seine Arbeit
dem Geist des Kirchenjahres anzupassen wulte, zeigt die zeitliche Ver-
teilung seiner Kartonentwiirfe. In der Weihnachtszeit entstanden jene
fiir den freudenreichen, in der Fastenzeit jene fiir den schmerzreichen,
in der Osterzeit die fiir den glorreichen Rosenkranz. Die Ausfithrung der
Malereien war in fiinf Wochen angestrengtesten Bemiihens vollendet. Den
AbschluBl bildeten dann noch die zwei iibrigen Heiligengruppen im Haupt-
schiff. Im Werden ist noch die Arbeit fiir einen Herz-Jesu-Fliigelaltar,
in Aussicht steht schlieBlich die Ausfiihrung von 14 Kreuzwegstationen.
Wahrhaftig ein tiberwiltigendes Programm fiir die einheitliche Aus-
gestaltung eines Kirchenraumes.

Der Kiinstler, geschult in der Meisterklasse Sterrer an der Akademie
in Wien, hat von friihester Jugend an seine Kunst nicht als Beruf, sondern
geradezu als Berufung und heilige Mission betrachtet. Seine gegen-
wiartigen Leistungen sind das gekldrte Ergebnis eines jahrelangen
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Gérungsprozesses und ehrlichen Ringens um eine zeitgemifBe religiGse
Kunst. Man gewinnt den Eindruck: Alle diese Formen sind nicht erkliigelt,
sondern erbetet. Diese Schépfung hat in der ganzen Pfarrgemeinde freu-
dige Anteilnahme gefunden. Ein schlagender Beweis, dall unsere christ-
liche Bevélkerung auch heute noch fiir die Arbeit unserer Kiinstler Ver-
stdndnis und Aufnahmsfahigkeit bereit hat, wenn jene Bedingungen erfiillt
sind, die echt religidse Kunst kennzeichnen miissen.

Von Werken wie den besprochenen geht der Weg in eine verheiBungs-
volle Zukunft religidsen Schaffens. Anselm WeiBlenhofer

SILENT ORGANA

Mit diesen kurzen Worten schreibt das Direktorium auch heute noch
vor, dafl die Orgel in der Advents- und Fastenzeit beim Vollzug der
Liturgie zu schweigen habe. Freilich wird dieser Grundsatz nur in sehr
wenigen Kirchen durchgefiihrt, vielmehr wird das heute iibliche Zuviel
an Orgelspiel bei unseren Gottesdiensten auch auf die von der Kirche so
deutlich gekennzeichneten BuBzeiten ausgedehnt. Der Griinde fiir diesen
MiBbrauch und seine schlieBliche Duldung gibt es wohl einige, sie seien
hier in etwa gestreift. Fiir den gewohnheitsmiBigen Gottesdienstbesucher,
den Sonntagschristen, den gehetzten GroBstadtmenschen des spéten 19. und
unseres Jahrhunderts stellt das Orgelspiel, wie es auch heute noch beim
katholischen Gottesdienst gelibt wird, nur eine Geriuschkulisse dar, auf
deren weichem und siiflem Klanghintersrund man sehr gut sinnieren oder
trdumen kann. Wiirde nun diese Gerduschkulisse plétzlich fehlen, dann
kénnte das den Kirchenbesucher peinlich bertihren, er wiirde dadurch
beunruhigt werden und das entspriche nicht den »religiosen Gefiihlen®
der vergangenen und leider auch noch zum Teil unserer Zeit. Neben
diesem psychologischen Grund waren natiirlich auch praktische maB-
gebend. Die Hauptfunktion der Orgel ist nach der zeitgebundenen Praxis
die Begleitung des Gesanges, der vom Kirchenvolk oder vom Kirchenchor
ausgefithrt wird. Der Gesang ist aber in diesem Zeitabschnitt wesentlich
homophon und von der Harmonie her bestimmt, das Melos oder die echte
Melodie mit den Intervallbeziehungen als Spannkriften des musikalischen
Aufbaues ist véllig von einem harmonischen Gesetz aufgesogen. Was man
zwar noch Melodie nennt, lebt nur von den Harmonien, daher sind diese
Lieder und Gesiinge ohne harmonische Begleitung eintonig und leer.
Alteres Liedgut, das dem Gregorianischen Choral, dem Urquell aller
Melodie, noch niher steht, kann auch ohne Begleitung, — also einstimmig
— gesungen werden, ohne auf unverbildete Zuhrer monoton zu wirken,
weil sich die musikalische Spannung in horizontaler Linie, im zeitlichen
Ablauf entwickelt; die Melodie an sich ist ein so geschlossenes Kunstwerk,
dal eine Begleitung nicht wesensnotwendig ist. Freilich ist dieses Liedgut
in den vergangenen 100 Jahren ziemlich vergessen oder so sehr iiber-
arbeitet, daf die melodische Ursubstanz verschwunden ist, Die Zeit der
Singmessen und Segensandachten, die heute schon als iiberlebt bezeichnet
werden kann, brauchte fiir ihr Liedgut die Orgelbegleitung. Daf diese
Lieder zu einem weiteren Verfall fiihren muBten, ginge schon aus dem
vorher Gesagten hervor, da sie sich von der Melodie immer weiter ent-
fernt hatten. Der Verfall suBerte sich natiirlich auch in der Beteiligung
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am Volksgesang, die auch noch durch andere Griinde immer schlechter
wurde. Wo heute noch Singmessen gepflegt werden und nicht die starke
Hand eines emsigen Pfarrers dahinter steht, kénnten wir uns freilich
diese ohne Orgel, begleitung* nicht vorstellen, denn vom Gesang hort man
sehr wenig, von der Orgel daher um so mehr, wenn es sich nicht {iber-
haupt um reine ,,Orgelsolo-Messen handelt, die dann zu allerhand Kunst-
oder Handwerksstiicken des Organisten ausarten miissen, was man dem
einzelnen Spieler nicht so verargen soll. Es liegt also meist an dem
schlechten Volksgesang und dem schlechten Liedgut, wenn das ,silent
organa‘ heute nicht befolgt wird. Es sei zugegeben, daBl eine sehr gut
geschulte Gemeinde dazugehdrt, wenn man es wagt, in der Kirche ohne
Begleitung zu singen. Sollte nicht gerade der Zeitcharakter der Advents-
und Fastenzeit die von der Kirche bestellten Liturgen und den aktiveren
Teil des Volkes dazu anspornen, daB dieser vergessene und miflachtete
Grundsatz wieder durchgefiihrt wird?

Die Orgel ist doch ihrem Wesen nach ein Instrument der Festes-
freude, ein Sinnbild des himmlischen Jerusalem, ein Abglanz der Herrlich-
keiten des ewigen Lebens*), somit ist die Orgel ein brauchbares Hilfsmittel
der Liturgie, die uns eine Vorahnung der kommenden Seligkeit geben soll,
darum soll auch die Orgel in den grofen Festvorbereitungszeiten
schweigen oder ganz anders klingen. Sehr sinnvoll war die Einrichtung
der Orgel der Spitgotik und Renaissance, deren Fliigel — #hnlich der
Gepflogenheit bei den gleichzeitigen Fliigelaltdren — im Advent und in
der Fasten geschlossen wurden, so daB der Klang der Orgel ganz verhalten
und verdndert in den Kirchenraum drang. Vor allem aber wiirde uns das
,silent organa‘ wieder zur Besinnung und Einkehr bringen, es wird ohne-
dies bei unserem Gottesdienst zuviel gespielt, die Quantitit miiite der
Qualitit den Vortritt einrdumen. Fiir den Organisten wire dann diese Zeit
auch eine Vorbereitungs- und Einkehrzeit, die sein Spiel an den darauf-
folgenden Festen sicher vergeistigter, innerlicher und wesentlicher gestal-
ten konnte. Vor allem aber ist das ,silent organa‘ die heilsamste Schule
fur den Volksgesang. Man kann dieses  heilige Experiment’ nur wagen,
wenn eine liederfeste Schola von Ménnern und Knaben da ist, die die
Fithrung des Volksgesanges ibernehmen kann, allerdings wird nach guter
Vorbereitung das Kirchenvolk und auch der Priester am Altar die Urkraft
des Kirchengesanges spliren und mehr zu schétzen wissen, als es bislang
der Fall ist. Der Vorwurf gewisser Kreise, der Gottesdienst sei dann wie
bei den Ketzern, konnte leicht zuriickgewiesen werden, wenn man die
Vorteile, die dem Liturgen, der Schola, dem Kirchenvolk und nicht zuletzt
dem Organisten daraus erwachsen, entgegenhdlt Welcher aktive Christ
hat nicht schon die Eigenart und Konzentration auf das Wesentliche eines
solchen orgellosen Gottesdienstes in den Bufizeiten in einer Benediktiner-
abteikirche oder anderswo erlebt, ohne reiche Friichte fiir sein Innenleben
zu ernten. Es bleibt uns zu hoffen und mit allen Kréften darnach zu

*) Man darf hier freilich nicht die Orgeln der letzten achtzig Jahre in
Betracht ziehen, die in ihrer monstrosen Aufmachung, oft auch in der Derbheit
ihrer Klangmassen und in ihrem unentwirrbaren klanglichen Dickicht dem
Orchester der damaligen Zeit nachgebildet wurden, man mufB3 an die wenigen
kleineren Orgeldenkméler, soweit sie nicht entstellt sind, oder an einige ganz
neue Orgeln denken, die freilich erst von wenigen Orgelbaufirmen in der
Schweiz und in Holland gebaut werden.
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streben, daB das ,silent organa‘ wieder beobachtet wird, damit wir den
jahrhundertealten und bewihrten Segen dieses Verbotes in unseren
Gemeinden erfahren. R:P.

BUCHER UND ZEITSCHRIFTEN

Dr, Josef Hacker: Die Messe in den deutschen Ditzesan-Gesang- und
Gebetbiichern von der Aufklarungszeit bis zur Gegenwarf. (Minchener Theo-
logische Studien II/1.) Miinchen, Karl Zink, 1950. 8°, 148 S. DM 12.— (680).

Eine sehr fleiBig und griindlich gearbeitete Dissertation, die {iber die
reiche, weit zerstreute Fiille deutscher Gesangbilicher zusammenfassend unter-
richtet. Mit Recht lehnt der Verfasser oberflachlich verallgemeinernde Urteile
tiber die Aufklarungszeit ab, ohne deren uns heute befremdende Schwéchen
zu libersehen. Charakteristisch ist dafiif dasi Lied , An mutwillige Baumver-
derber“ aus dem Sigmaringer Gesangs- und Gebetbiichlein 1810: ,Des edlen
Baumes warmend Holz gewidhrt im Winter Leben. Im Lenz ist er der Gegend
Stolz, und seine Zweige geben im Sommer Frucht, im Herbste Most, das ganze
Jahr gesunde Kost. Schont, Menschen, schont die Bidume. — Wer auch nur
einen Baum versehrt, den foltert sein Gewissen, weil er des Landes Wohlfahrt
stort mit giftgen Schlangenbissen. Auch Gott, der {iber Sternen wohnt, der
Bosheit straft und Tugend lohnt, wird Baumverderber strafen.“ Das wire ein
Lied zum ,Tag des Baumes®, wie er heute seit neuestem gehalten wird! Das
praktische Anliegen der Studie ist das volksliturgische, durch die Gesang-
biicher das Volk zur aktiven Teilnahme an der Messe zu fiihren. Freilich wird
bei diesemy Streben immer deutlicher fithlbar werden, dai bei allem Anschluf
an die Messe das deutsche Lied dennoch die Liturgie der Messe iiberdeckt.
Auf diese Schwierigkeit muff jedes Gesangbuch stoBen, und wenn es eine
»Messe” aus dem Choralordinarium aufnimmt, so ist damit fiir den Sonder-
charakter der besonderen Tagesmessda noch nichts erreicht. Jedem, der irgend-
wie Verantwortung fiir den| Kirchengesang des Volkes und sein Gesangbuch
trégt, ist die griindliche Durcharbeitung der vorliegenden Arbeit unbedingt
notwendig. Aber auch allen andern am Volksgebet in der Kirche interessierten
Kreisen gibt das Buch die notigen Grundlagen, um iber dieses Beten des
Volkes zu. urteilen und es richtig zu lenken. Drinkwelder

Corbinian Gindele 0.8.B.: Gregorianische Choralvorspiele fiir die Orgel.
Musica Divina. Heft 7 und 8. Zusammen 32 Seiten. DM 6,50 und DM 4,80.
Regensburg, Fr. Pustet, 1952 (724, 725).

Den allgemein gehaltenen Vorspielen in den Kirchentonarten 146t G.
hier Choralvorspiele flir die Melodien htherer Feste aus dem Proprium de
Tempore und Proprium Sanctorum folgen. Besonders Ilehrreich sind die
Zwischenspiele zwischen Offertorium und Préfation, die zeigen, welch reiche
Moglichkeiten zum Einspielen der Priafation bestehen. Die Kompositionen
werden ebenso dem Geist der Choralstiicke als dem Musikempfinden der
Gegenwart gerecht, Es sind keine Pridludien im herkémmlichen Sinne, sondern
durchaus NeuschOpfungen aus neuem Geiste. Wert dieser Art Musik hier zum
erstenmal begegnet, wird davon Utberrascht sein. Wer mit demy Musikschaffen
etwa Hindemiths und anderer Komponisien der Gegenwart schon etwas
bekannt ist, wird es begriifen, daB die herkommlichen Formen durch neue
ersetzt sind, die gerade durch ihre durchdachte lineare Fithrung zur richtigen
Erfassung der melodischen Linie hinfithren. Allen Organisten sehr zu
empfehlen. Drinkwelder

Corbinian Gindele 0.8.B.;: Der Vortrag deutscher Texte im Gottesdienst.
22 S in Kl 8 Kunstverlag Beuron 1952. DM —.75 (756).

Eine Anleitung zu ,melodischem Sprechen im Gottesdienst®, die aber nur
bei Mitwirkung eines geschulten Lehrers maoglich ist, und aus dem Heftchen
allein nicht gelernt werden kann. Zu begriilen ist die Ablehnung des seelen-
losen monotonen Vortrags.
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Kyriale seu Ordinarium Missae., In moderner Notenschrift. Vollstdndige
Volksausgabe, 8. Auflage. Bearbeitet von Dr. Fr. X. Mathias, Regensburg.
Fr. Pustet, 1950. 271 S in 12° (588). DM 2.90.

Wo die Voraussetzungen dazu gegeben sind, das ganze Kyriale von groflen
Gemeinschaften singen zu lassen, leistef diese Ausgabe gute Dienste.

Pfarr- und Dibzesankarte von Osterreich. Im , Historischen Atlas der dster-
reichischen Alpenlinder“, herausgegeben von der Akademie der Wissenschaften
in Wien, 1951. (644)

Es ist sicherlich richtig gesehen, den weiteren Ausbau des Historischen
Atlasses dort zu versuchen, wo heute gerade noch Interesse vorhanden ist,
namlich auf dem kulturgeschichtlichen und wirtschaftsgeschichtlichen Gebiet.
Da die Dibdzesen die Abnahme des groBten Teiles der Auflage ,garantierten®,
konnte die Pfarr- und Ditdzesankarte geschaffen werden; diese Tatsache allein
wirft ein bezeichnendes Licht auf unsere Verhéltnisse. Auch auf die Arbeit.
Nur eine einzige kleine Karte gibt einen schlagartigen Uberblick iiber die
Ditzesaneinteilung Osterreichs, wobei sofort festzustellen wére, dafl auch eine
Generalschematisierung die Grenzen, um nur bei Salzburg zu bleiben, des
Bistums Chiemsee richtig und in vollem Umfang aufzuzeigen hétte, also mit
dem Oberpinzgau und Zell am See. Im fibrigen wird jedes Bundesland nur
mehr in seiner Pfarreinteilung (Linien) und mit seinen Patronaten (Farbflachen)
wiedergegeben. In diesen Bundesldndern die Didzesangrenzen aufzeigen zu
wollen, gelingt nur dem Fachmann oder einer blithenden Phantasie. Als End-
stand einer geschichtlichen Entwicklung der Pfarren ist das Jahr 1750 fur
Osterreich gewihlt worden, also die Zeit vor den josefinischen Reformen, offen-
bar, um alte Entwicklungen besser iiberschauen zu konnen. Dies hat seine
Berechtigung. Warum dann gerade fiir Salzburg, um bei unserem Beispiel zu
bleiben, das ungliickselige Jahr 1803 gewihlt wurde, ist nicht ganz zu begreifen.
Denn dieses Jahr widerspricht der Tendenz des osterreichischen Stichjahres.
Einerseits hat das Ende der weltlichen Herrschaft der Salzburger Erzbischofe
hinsichtlich der Didzesan- und Pfarreinteilung keinerlei Veridnderungen ge-
bracht (erst nach 1803 wurde die Didzese Chiemsee in ihrem vollen Umfang
dem Erzbistum eingegliedert), andererseits hat der aufgeklirte Erzbischotf
Hieronymus Colloredo neben 1 Pfarre 14 Vikariate und 13 andere Seelsorge-
stationen bis 1803 geschaffen. Man hitte demnach auch hier um den Anbruch
der ,neuen Zeit“ besser iliberschauen zu konnen, beim Stichjahr 1750 bleiben
konnen, schon auch deswegen, um es mit dem gleichzeitigen Stand Osterreichs
zu vergleichen. An dem ungliicklichen MafBstab 1 :500.000 trigt allerdings nur
die finanzielle Lage schuld.

Um gerecht zu sein: Das ganze Kartenwerk bleibt auch so lange ein Torso,
solange die Erlduterungen fehlen, oder, bis durch die Forschungen der Austria
Sacra das wissenschaftliche Material vorgelegt wird. Schwierigkeiten sind nicht
zu verkennen, sie liegen nicht im Willen oder Kénnen der Mitarbeiter, sondern
an der finanziellen Lage, die heute ein einwandfreies wissenschaftliches
Arbeiten unmoéglich macht. Univ.-Doz. DDr. P. Friedrich Hermann O.S.B.

Josef Ziircher: Schwesternfithrung. Benziger Verlag Einsiedeln, Ziurich,
Koln, 352 S., Ln. sfrs 16.80. (700)

Mit diesem Buche wurde dem Ordensleben und damit der Kirche ein
wertvoller Dienst erwiesen. Gerade heute steht die Welt mit so viel Fragen
und auch MiBtrauen den Orden der Kirche gegeniiber und sind so viele irrige
Ansichten tiber den Ordensstand verbreitet. In den Ordensgemeinschaften selber
tauchen ganz neue Probleme auf, wie man am besten der Kirche in moderner
Zeit mit neuen Bedurfnissen dienen kénnte, ohne den Geist der Stifter preis-
zugeben. Dieses Buch gibt ohne Ubertreibung auf all diese Fragen Antwort.
Es baut das Ordensleben ganz auf dem festen Fundament der Theologie und-
der Heiligen Schrift auf. Es trédgt auch der Psychologie der Frau unserer Zeit
Rechnung. Somit wird dieses Buch den alten Orden und den neuen Kongre-
gationen gleich wertvolle Dienste leisten. Hier wird jede Oberin und Novizen-
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neisterin alles Notwendige flir die ihr Anvertrauten finden liber Ordensleben
im allgemeinen, iliber die Geliibde und iiber die rechte Siellung der beschau-
lichen und tédtigen Orden zu den dridngenden Fragen der Zeit. Das grofie Ver-
dienst dieses Buches liegt darin: es geht keiner grundlegenden Frage aus dem
Wege. In einer Zeit des Priestermangels ist es oft schwer, fiir Frauenkloster
geeignete Spirituale zu finden. Oft wird die asketische Leitung zum groBten
Teil in der Hand der Oberin liegen. In diesen verantwortungsvollen Aufgaben
wird das Buch ein verldBlicher Helfer sein. Desgleichen werden auch Priester,
die in Filialen mit der geistlichen Leitung von Schwestern betraut sind, oder
junge Menschen iiber Zukunftsfragen der Gottesberufung beraten sollen, dank-
bar zu diesem Buch greifen. Es wird viel zum Verstdndnis und zur Vertiefung
des Ordenslebens beitragen. Moge es in mdglichst viele Hinde von Priestern,
Ordenspersonen und Laien gelangen. P.Beda Winkler O.S.B.

Dr. Josef Peitzmeier: Friede und Freuvde. Ein Gang durch das Kirchenjahr
fiir Ordensfrauen. Verlag Ferd. Schoningh, Paderborn, 155 S., DM 3.90. (612)

Die Gnade setzt die Natur voraus. Das ist ein altes Axiom des geistlichen
Lebens. So will auch dieses Biichlein die menschliche Natur fiir das Gnad=n-
wirken Gottes bereiten. In tief psychologischer Weise geht der Verfasser vor.
So schenkt er uns einen wertvollen Beitrag zur christlichen Askese. Jede
Ordensfrau und jeder ernststrebende Laie wird dankbar nach diesem Buche
greifen. P.B.W.

Oda Schneider: Im Anfang war das Herz. Vom Geheimnis des Karmels.
Otto Miiller Verlag Salzburg, 299 S.

Die Verfasserin, ldngst bekannt durch ihr Schrifttum, das sie der christ-
lichen Welt von heute geschenkt hat, spricht hier iiber das Wesen und Geheimnis
des Karmels. Es ist ein Buch, das an Tiefe der Gedanken und zugleich an
Schonheit der Sprache seinesgleichen suchen wird. Erst wenn man diese Lektiire,
die freilich mancherlei Anforderungen an den Leser stellt, aufmerksam in sich
aufzunehmen wversucht hat, splirt man das tiefe Geheimnis, das den Kaimel
umgibt. Es kiindet von der unendlichen Liebe des preisgegebenen und durch-
bohrten Gottesherzens, aber auch von der seligen, restlosen und begliickenden
Hingabe jener Menschen, die sich an Gottes Liebe weggeschenkt haben. Wunder-
bar sind in ihrer Art die Analysen jener Gestalten und Personlichkeiten, die
dem Karmeliterorden ihr Geprige verliehen. Wir erleben die Geschichte des
Ordens in seinem inneren und duBeren Werden mit und diirfen ehrfurchtsvoll
ahnen, was hier aus mystischer Tiefe gerade in seinen besten Vertretern
gnadenhaft Gestalt geworden ist. Wer immer dieses Buch zur Hand genommen,
den wird sein Inhalt ergreifen und ihn zugleich begliicken. ;

Msgr. Leon Josef Suenens: Theologie des Apostolates der Legion Mariens.
272 S., br. S 22.50; Verlag B. Heiler, Wien. (743)

Jede Zeit ruft zu besonderen Aufgaben. Je héarter und dridngender sie
geworden, desto rastloser miissen wir Christen uns in den Dienst des Glaubens
stellen. Immer mehr breitet sich die Legion Mariens, einst in Irland entstanden,
in der heutigen Zeit aus. Ein frostvolles Zeichen, dal noch weit mehr Idealismus
und Opfersinn im Menschen des Glaubens verborgen liegen, als wir meinen
mochten. Aber diese Bewegung will vor allem in die Tiefe wirken. Dieses Buch
nun gibt uns eine Theologie des Apostolates, die aus jenen Quellen christlichen
Glaubensgutes schopft, aus denen heraus erst wahres Apostolat moglich wird,
soll es nicht ins bloB Betriebsame absinken. In klarer Darstellung, die aber
durchgliiht ist von einem tiefen Erleben, legt der Verfasser den Inhalt seines
Buches vor. Was hier geschrieben ist, geht nicht nur die Anhénger der Legion
Mariens an, denen hier wertvollste Einsichten in die Stellung des Heiligen
Geistes zur Kirche und zur Gottesmutter und Uberaus fruchtbare Gedanken
uiber die Vereinigung der apostolisch Gesinnten mit Maria, {iber den aposto-
lischen Mut, iiber Gebet und Tétigkeit vermittelt werden, — sondern dies alles
geht uns alle an, die wir als Christen unsere Aufgabe in dieser Welt im rechten
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