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DIE LITURGIE IN DER BISCHOFSSYNODE

Die Synodalen der Bischofssynode in Rom hatten verschiedene Fragen und
Bedenken vorzubringen. Wir wollen hier eine méglichst getreue Ubersetzung
aus den ,Notitiae“ 35 (November 1967, S. 364 ff.) bringen, damit unsere Leser
iiber den Stand der Dinge entsprechend informiert sind. Was in mancher
Tagespresse erscheint oder bereits erschienen ist, bietet leider nicht immer den
wahren Sachverhalt. Deshalb sind wir dankbar, daf die ,Notitiae“ eine klare
Darstellung gebracht haben. Was wir in Klammern setzten, sollte zur Ver-
deutlichung dienen. (Die Schriftleitung)

1. Sehr viele Viter (33) dankten dem ,Consilium* fiir die bisher gelei-
stete Arbeit fiir die allgemeine liturgische Erneuerung. Sie erkannten, daf}
diese zum Wohl der Kirche und der Gliubigen sein werde. Viele von ihnen
fanden iiberaus freundliche Worte der Bewunderung und Dankbarkeit auch
fiir Sr. Eminenz Kardinal Jakobus Lercaro, den Praeses dieses ,Consiliums“1),

2. Von vielen wurde aus verschiedenen Griinden und mit verschiedener
Dringlichkeit die Bitte vorgebracht, die liturgische Erneuerung solle nicht all-
mihlich und schrittweise vor sich gehen, sondern es sollten die neuen zu
erwartenden Dokumente abgewartet werden, bis die neue Reform endgiltig
vorliegt, damit nicht Priester und Gliubige dauernd durch immer nachfolgende
weitere in kurzen Intervallen erfolgende Anderungen (ex novis rebus) beun-
ruhigt werden. Einige Viter sprachen sich dahin aus, es moge in der Liturgie
endlich ein definitiver und endgiltiger Status geschaffen werden, in welchem
auch gesicherte, dauernde und einheitliche Gesetze gelten.

3. Auch sprachen mehrere Viter iiber die Experimente. Doch unterschie-
den sie sich in ihrer Meinungsiuferung in zweifacher Hinsicht. Einige dufler-
ten den Wunsch, es solle doch endlich den Experimenten ein Ende gesetzt
werden. Diese brichten ja die Gliubigen in Verwirrung und verursachten im
Klerus eine Disziplinlosigkeit. Aber es gab hinwiederum andere, die nach-
driicklich darum baten, es sollten neue Riten, ehvor sie promulgiert werden,
durch vorgeschriebene (debitis) Experimente erprobt werden ; dies nicht nur in
der einen oder anderen geschlossenen Gemeinschaft, sondern in allen Ge-
bieten — die der Missionen nicht ausgeschlossen — damit ihre Brauchbarkeit
wirklich gewihrleistet ist. Es wurden sogar Wiinsche laut, welche die Experi-
mente nicht nur vom Apostolischen Stuhl abhiingig wissen wollen, sondern
diese sollten auch den Bischofskonferenzen sowie einzelnen Priestern zuerkannt
werden. Dadurch, sagte man, wiirde dann eine groflere Moglichkeit gegeben,
Formen und Riten auszuwihlen, die den Notwendigkeiten der Welt von heute
wirklich entsprechen.

4. Ein anderes Argument, das von mehreren ins Treffen gefithrt wurde, be-
trifft die Angleichung der Liturgie sowohl an die verschiedenen Situationen
und Traditionen der Vélker, als auch an die verschiedenen Gemeinschaften,
fiir die und in denen die Liturgie gefeiert wird. Vor allem jene Viter, die aus
der Mission kamen, #uferten, dafl die Schemata, die dem Geist und dem
Geschmack des westlichen Menschen entsprechen, nicht immer auch den Men-
schen anderer Weltgegenden, die eine groflere Vielfalt an Gesten, Symbolen
und Handlungen verlangen. Ebenso sprachen sich andere dafiir aus, dafl man

') Sicherlich auch fiir den Sekretir des ,Consiliums”, Prof. P. Bugnini.



die Riten entsprechender Weise adaptieren soll, wenn es sich um liturgische
Feiern handelt, die nur fiir ganz bestimmte Gemeinschaften, z. B. fiir Kinder,
Jugendliche und Kranke usw. gehalten werden. In diesen und #hnlichen Fillen
soll eine groflere Flexibilitit, ja sogar eine andere Auswahl der Texte fiir die
Lektionen, die Orationen und die Gesidnge vorgesehen werden.

ANTWORT KARDINAL LERCAROS

Auf diese mehr allgemeinen Fragen ging Kardinal Lercaro in einer ge-
wissen Art (aliquo modo satisfecit) in seinen Antworten niher ein. Er beriihrte
dabei die grofleren Probleme und erliuterte den Geist, das Programm und die
Vorgangsweise des ,Consiliums” in diesen Dingen. Hier in weiterer Ausfiih-
rung die Gedanken, welche Se. Eminenz in der Beantwortung der vorgebrach-
ten Bemerkungen darlegte:

1. Uber das schrittweise Vorgehen in der liturgischen Erneuerung.

Viele erkennen aufgrund von Erfahrungen (experiuntur| darin Schwierig-
keiten, dafl die Erneuerung nur abschnittsweise, sukzessive durchgefithrt wird,
wihrend sie den Wunsch hegen, es sollte irgendwelche generelle Bestimmung
zur ganzen Sache erfolgen, die den Zustand einer vollen Beruhigung und
einer endgiiltigen Einheitlichkeit herbeifithren konnte.

Und doch kann die Niitzlichkeit — ja sogar die Notwendigkeit — nicht ge-
leugnet werden, schrittweise vorzugehen. Die einzelnen Teile der Erneuerung,
vor allem, was ihren inneren Geist anlangt, miissen sowohl von den Seel-
sorgern als auch von den Gliubigen angenommen werden, damit sie auch
wirklich Frucht zeitigen. Dieses Bemiihen um die geistige Aufnahme bedarf
einer Zeit des Uberdenkens, der liebenden Aneignung und einer gewissen
Pause. Im iibrigen wurde bereits durch die erste Instructio vom 26. Sept. 1964
diese Art des schrittweisen Vorgehens angegeben: ,Die allgemeine Erneuerung
der Liturgie wird von den Gliubigen leichter aufgenommen werden, wenn sie
Schritt fiir Schritt und stufenweise erfolgt, und wenn sie ihnen durch gebiih-
rende Unterweisung von den Seelsorgern vorgelegt und erliutert wird”
(Nz. 4).

Das ,Consilium” wird sich, dem Wunsche so Vieler folgend, dahin be-
miihen, die liturgische Erneuerung so bald als moglich zu Ende zu fiithren.
Doch wolle man sich vor Augen halten, daff dieses Vorhaben Zeit benotigt,
um geniigend Untersuchungen anstellen und die nétigen Experimente durch-
fithren zu kénnen.

Gewify kiinnen nicht alle Teile dieses so weitreichenden und gewichtigen
Werkes auf einmal zu Ende gebracht und zur Durchfithrung iibergeben wer-
den. Daher werden sie notwendigerweise sukzessiv erscheinen.

Im iibrigen erfolgt die Erneuerung nach gut und sorgsam festgelegten Ge-
sichtspunkten und nicht in einer unsicheren und sich widersprechenden Weise.
Denn das ,Consilium” hat sich gleich von Anfang an ein wohlgeordnetes
Programm zurechtgelegt. Wenn auch das, was bis jetzt herausgegeben wurde,
einem, der die Dinge nur von auflen sieht, fragmentarisch erscheinen mag, so
ist dies in Wahrheit doch im Geist des Urhebers ein kunstvolles, ganzheit-
liches (tesserae operis musivi) Gebilde, das nach und nach fertiggestellt wurde.

2. Uber die Entscheidungsfreiheit der Bischofskonferenz.

Der Sinn einer lebendigen Liturgie, die in unserer Zeit die Gemiiter mehr
und mehr bewegt, verlangt sicher eine groflere Flexibilitit liturgischen Rech-
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tes, damit die Liturgie der Eigenart und den Traditionen eines jeden Volkes
gerecht werden und die einzelnen Feiern — innerhalb bestimmter Grenzen —
den einzelnen Gemeinschaften angepafit werden konnen.

Dieses ,,Consilium” hatte bei der Erstellung der liturgischen Normen vor
Augen, dal} den Bischofskonferenzen oder auch teilweise einzelnen Priestern
die Mdglichkeit einiger Anpassungen gegeben werde.

Was das ,,Consilium” iiber solche Freiheit festgelegt hat, davon will es be-
stimmt nichts mehr wegnehmen; im Gegenteil: es wiinscht diese Freiheit in
den zu untersuchenden Riten und vorzulegenden neuen Normen groff heraus-
zustellen (magni facere), desgleichen auch in der Geistesbildung der Priester
wie auch in Richtlinien, die den Bischofskonferenzen selbst zuzuleiten sind.

Auf solche Art und Weise wird es méglich sein, vielen Wiinschen gerecht
zu werden, besonders jenen, die sich auf notwendige oder niitzliche Adaptio-
nen beziehen, damit die einzelnen Riten dem Geist, den Traditionen und der
(geistigen) Eigenart eines jeden Volkes und einer jeden Kultur mehr entspre-
chen. Hier wird besonders darauf Bedacht zu nehmen sein, was bereits die
Konzilskonstitution vorschreibt: ,Unter Wahrung der Einheit des romischen
Ritus im Wesentlichen” (Art. 38). Denn die Liturgie beachtet sorgsam alles,
und — so es ihrem Geist entspricht — iibernimmt sie, was aus einer gesunden
Tradition eines Volkes kommt. Unter diesem Gesichtspunkt konnen also
liturgische Riten entweder eingefithrt oder beibehalten werden, wenn sich
manche Riten oder Gesten, z. B. die Besprengung mit Wasser, Kniebeugen,
Zeichen (signationes) etc. von irgendeiner Bischofskonferenz in einem Teil
fiir dieses oder jenes Volk als niitzlich erweisen.

Diese Freiheit kann aber nicht den einzelnen Priestern zugesprochen wer-
den, damit wenigstens die substantielle Einheit wirklich erhalten bleibt. Die
Priester sollen also fleiRig (sedulo) dahingehend unterwiesen werden, diese
Freiheit im Rahmen der gegebenen Vorschriften zu gebrauchen, die ihnen die
neuen Riten und die neuen Normen in einigen Texten, Gesten, in auszuwih-
lenden Handlungen gewihren, damit die Feier wirklich lebendig gestaltet
werde. Diese Ungleichheit aber, die sich dann und wann hieraus ergibt, kann
nicht als Disziplinlosigkeit, als willkiirliche Freiheit oder als zu geringe Liebe
zur rechten Ordnung gewertet werden, da sie im Gegenteil der Gebrauch
einer legitim gegebenen Erlaubnis und einer legitimen Freiheit ist, der eine
grofle Bedeutung in der Seelsorgsarbeit zukommt.

Dieser Freiheit aber, welche die Schemata dem Zelebranten zuweilen zuer-
kennen, damit er ,je nach Niitzlichkeit” eine Handlung oder einen Text weg-
lassen kann, sind nach Meinung Vieler dann und wann Grenzen zu setzen.
Deren Willensmeinung wird das ,,Consilium* sorgsam in Betracht ziehen.

3. Uber die Experimente.

Von allem Anfang an war es der Gedanke des ,Consiliums”, bevor der
Kirche neue Riten definitiv auferlegt werden, sollen diese vorausgehenden
Experimenten unterzogen werden, und zwar in verschiedenen Orten und
Gemeinschaften, damit ihre (der Riten) Brauchbarkeit erwiesen werde. Dies
geschah bereits, um ein solches Beispiel zu nennen, fiir den Ritus der Konzele-
bration. Es geschieht nun auch fiir den Ritus des Katechumenates der Erwach-
senen und fiir die Begribnisse. Binnen kurzem wird dasselbe fiir die Kinder-
taufe und die Trauung herauskommen. Die Gebiete, welche hier ausgewihlt
wurden, reprisentieren den ganzen Erdkreis in allen seinen verschiedenen



religivsen und sozialen Verhiltnissen, wobei die neueren blithenden Missions-
gebiete der Kirche keineswegs ausgeschlossen sind.

Das ,Consilium” hat eine zweifache Art von Experimenten vor Augen:
Die erste wird vom ,Consilium”  selber vorgelegt. Sie bezieht sich auf Sche-
mata, die durch ein genaues Studium und eine entsprechende Priifung inner-
halb seiner Arbeitsgemeinschaften erstellt wurden.

Die Vorgangsweise wire also diese: Das ,Consilium* iiberantwortet den
liturgischen Kommissionen jeder Nation die Moglichkeit, Experimente anzu-
odnen und festzulegen — unter Einhaltung gewisser Normen —, sie in ver-
schiedenen Orten und Gemeinschaften, welche hiefiir gecignet erscheinen, fiir
eine gewisse Zeit durchzufithren, und zwar mit der Auflage, dafd sie dariiber
einen Bericht iiber den Erfolg, die Schwierigkeiten und Vorschlige (suggestioni-
bus), die eingebracht wurden, vorlegen. Nur, wenn dann alles diberpriift ist,
kann die Endredaktion eines Ritus erfolgen.

Die zweite Art der Experimente wird von den Bischofskonferenzen oder
von anderen unter Zustimmung der zustindigen Autoritit vorgelegt, vom
,Consilium” gepriift und dann zur Durchfithrung freigegeben. Diese zweite
Art bezieht sich vor allem auf Adaptionen, die in verschiedenen Gegenden
notwendig und niitzlich erscheinen, damit die Liturgie — in substantieller Ein-
heit mit dem romischen Ritus — der Eigenart und den Gebrduchen eines jeden
Volkes entspreche. Es werden auch schon Experimente solcher Art unter der
Verantwortung der Bischofskonferenzen durchgefithrt. Diese genannten Ex-
perimente sind auch fiir religivse Gemeinschaften bestimmt. Sie werden denn
auch von ihnen praktiziert. So wurde z. B. monastischen Gemeinschaften in
Afrika und Madagaskar, deren Kloster zum Grofiteil eingeborene Mitglieder
haben, die Erlaubnis fiir Experimente zur Gestaltung des Breviers erteilt.

Das ,Consilium” steht diesen Experimenten wohlwollend gegentiber. Es
gibt gerne — aber nur schriftlich — hiezu die Erlaubnis. Allerdings muf der
Termin eines solchen Experimentes fix gegeben sein, sowie die (verant-
wortliche] Autoritit, welche dies regelt, und ebenso die Tauglichkeit jener
Gemeinschaft, in der es zur Durchfithrung kommt.

Von diesen Experimenten erwartet sich das ,Consilium” sogar sehr
wertvolle Ergebnisse, die ihm zur Pestlegung endgiltiger Texte neuer Riten
dienlich sind. Die Erfahrung der ganzen Kirche, der Didzesen und der
religivsen Gemeinschaften wird am meisten dazu beitragen, die Liturgie der
ganzen Kirche zu ordnen.

4. Uber die allzu starke Vereinfachung der Riten.

Hieriiber wird von vielen hie und da Klage gefithrt. Thre Argumente und
Wiinsche werden die Mitglieder des ,Consiliums” und seine Periti wirklich
beachten, so die heiligen Zeichen, durch die wir in das Mysterium eintreten
oder unsere Sinne offnen. Diese Zeichen erfahren unsere grofite Wertschit-
zung. Dabei achten wir aber auf ein Zweifaches: erstens soll eine ,vornehme
Einfachheit” gegeben sein, durch die sich nach der Konstitution [Art. 34) die
Riten auszeichnen sollen, wobei Wiederholungen zu vermeiden sind, und
zweitens wird Wert gelegt auf die Flexibilitit bzw. die Angleichung an die
geistige Verfassung der Volker, woriiber wiederum die Konstitution (Art. 37—40)
handelt. Damit nun diese (Angleichung) in den Riten und, wenn es der Fall erfor-
dert — wie es einige aus den Missionslindern erbeten haben — auch in den
Texten wirklich zustande kommt, mogen es sich die Bischofskonferenzen
unter Wahrung dessen, was in der Konstitution (hieriiber) steht, sehr angelegen
sein lassen, geeignete Experimente durchzufithren. Sache dieser Konferenzen
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ist es dann, fiir Zeichen, die weniger verstindlich erscheinen, wie z. B. der
Friedenskufs, der Altarkufl etc. geeignete Anderungsvorschlige einzubringen.

Was die Vereinfachung der Zeremonien und Riten anlangt, die durch
die Instructio altera vom 4. Mai 1967 vorgenommen wurde, mufl sehr wohl
beachtet werden, dafy die Heilige Ritenkongregation dieses Dokument deshalb
herausgegeben hat, um den wiederholten Wiinschen vieler und bedeutender
Bischofskonferenzen entgegenzukommen. Fast alle Einzelheiten der Verein-
fachung sind von den Bischofskonferenzen selber vorgelegt und auch gerne
angenommen worden, soferne sie nur dem inneren Wesen (obiectivitati) der
Riten entsprechen. Das Schema der Missa ,normativa” hat den von der
Instructio altera vereinfachten Riten fast nichts hinzugefiigt. So wird die
Reform der Messe ganz allmihlich (sensim sine sensu) fortschreitend und
stufenweise durchgefithrt.

s. Uber die Angleichungen fiir bestimmte eigene Gemeinschaften, die fiir diese
auszuarbeiten sind, stellt das ,Consilium” gewill Erwigungen an und hat
diese Frage in der Erstellung der einzelnen Riten vor Augen. Aber vorher mufd
das allgemeine Schema vorliegen. Denn bei der Ausrichtung der Feiern, z. B.
fiir die Kinder, die Jugendlichen, fiir weniger Gebildete und fiir die Kranken,
handelt es sich nicht darum, irgendeinen vollig eigenen Ritus zu schaffen,
sondern vielmehr darum, gewisse Elemente beizubehalten, zu kiirzen oder
wegzulassen, sowie einige besser geeignete Texte auszuwihlen usw. Dies alles
wird im definitiven Schema unter Beachtung der Natur und Bedeutung des
jeweiligen Ritus angegeben werden.

6. Uber das Verhiltnis von der Liturgie des Wortes und der Liturgie der
Eucharistie. Mancher wundert sich dariiber, dafl die Liturgie des Wortes mehr
Verlidngerung erfihrt als die der Eucharistie. Auch fehlen solche nicht, welche
darin eine Verminderung der gebithrenden Verchrung des heiligsten Sakra-
mentes sehen sowie eine gegensitzliche Haltung (oppositionem) gegeniiber
den Dokumenten des Apostolischen Stuhles iiber die Verehrung des eucharisti-
schen Geheimnisses (vgl. die Enzyklika Mysterium fidei und die Instructio
Eucharisticum mysterium).

Und dennoch stiitzt sich die nun erweiterte Liturgie des Wortes, die aus-
driicklich vom Konzil gewiinscht wurde (vgl. die Konstitution Sacrosanctum
Concilium, Art. 35, 51—53) auf die allgemeine liturgische Tradition und
bringt, was nicht geleugnet werden kann, das theologische Argument [argu-
mentum) zum Ausdruck und entspricht durchwegs der Pastoralliturgie.

1) In allen Liturgien des Ostens und des Westens weist die Liturgie des
Wortes eine ganz bedeutende Entwicklung auf, deren Ursprung bis auf den
Kult in der Synagoge zuriickzufithren ist. Die Lesungen aus der Bibel haben
immer einen groflen Teil der Wortliturgie ausgemacht, mogen diese nun je
nach Zahl oder Linge, ausfithrlicher oder knapper, entsprechend dem (jeweili-
gen) Ritus oder den Zeitldufen bzw. einer besonderen Vorlicbe gehalten wor-
den sein.

Zwischen den Lektionen findet immer ein psalmodischer Gesang statt.
Dies ist seiner Natur nach ein Gesang, der in seiner speziellen und eigenen
Art zum Ordo missae hinfithrt. Durch ihn wird das eben vernommene Wort
Gottes im Herzen erwogen und ihm mit Freuden geantwortet, so daf der
Mensch dadurch in die gottliche Ordnung eintritt, sich das Heilsmysterium
aneignet und an ihm teilnimmt.



Es ist nicht vertretbar, anzunehmen, daf die Predigt des Bischofs oder des
Priesters in der Liturgie des Wortes immer einen so besonders wichtigen Teil
ausgemacht hitte, welcher dann des ofteren deren Zeit mehr als gebiihrlich
verzogert hitte. Desgleichen wissen alle, daB das Allgemeine Gebet der
Glaubigen (Fiirbitten) ein traditionelles Element dieses Teiles darstellt (vel. De
oratione communi seu fidelium, Cittd del Vaticano 1966, pp 163—169).

Dies sind die Elemente der Liturgie des Wortes, wie sie sich aus der Ge-
schichte der Riten erweisen. Es ist bewunderungswiirdig, daf niemand in diesen
zwanzig Jahrhunderten es als einen Schaden fiir die Liturgie der Eucharistie
angesehen hat, wenn die Liturgie des Wortes einen breiteren Raum einnahm.

2) Dieser in der Tradition verankerte Ordo stiitzt sich auf ein theologisches
Fundament. Denn wenn die Kirche zur Feier der Liturgie zusammengerufen
wird, die ihren Herrn verherrlicht, ihm es also verdankt, dafl sie aus den
Quellen des Heiles schopfen darf, lebt sie immer ihre Heilsokonomie durch die
Riten, Texte und Symbole. Vor allem muf sie sich zum Horen des Wortes
Gottes bereit machen, weil Gott durch sein Wort ,seine Barmherzigkeit”
(L 1, 78) kundzutun begonnen hat. Wenn die Kirche nun die Heilige Schrift des
Gottesvolkes im Alten Bund, die Zeugnisse der Apostel und das Evangelium
Jesu vernimmt, erlebt sie die ,Wundertaten Gottes” und hat daran innigen
Anteil. Hieraus schopft sie die Formen des Lobes und Bittgebetes, durch
welche sie unter der Leitung des Heiligen Geistes, der durch den Psalmisten
gesprochen hat, dem Wort Gottes antwortet. Das amtliche Priestertum
(sacerdotium ministeriale), ein Charisma eigener Ordnung, interpretiert dann
jenes Wort des Heiles in authentischer Weise, das die Herzen durchformt,
damit wir nach dem Geiste leben. Das Allgemeine Gebet, welches den Ab-
schluf der Liturgie des Wortes bildet, fithrt uns zur Teilhabe am Willen
Gottes, ,der da will, daR alle Menschen selig werden und zur Erkenntnis der
Wahrheit gelangen” (1 Tim. 2, 4).

Erst nach Beendigung der Liturgie des Wortes tritt die Kirche an den
Tisch der Eucharistie. Die Entfaltung des ersten Teiles aber (des Wortgottes-
dienstes) hebt diesen, ohne daf dem folgenden Eintrag getan wird, besonders
hervor und mift ihm seine wahre Bedeutung bei. Durch die Liturgie des
Wortes vorbereitet, bezeugt die Liturgie der Eucharistie klar und deutlich,
wie das Kreuzesopfer das Mysterium der Offenbarung Gottes an die Menschen
aufnimmt und zur Vollendung bringt.

3) Das Konzil macht mit Recht die innerste Einheit der beiden Teile der
Messe deutlich, aus denen ,der eine Kultakt” ersteht (Konst. Sacrosanctum
Concilium, Art. 56). Es ist sehr zu bedauern, wenn viele Glaubige die Liturgie des
Wortes bisher innerlich als etwas Zweitrangiges gewertet haben, von dem
sie leicht und ohne wichtigen Grund dispensiert werden konnten. Wie sollte
jemand die Eucharistie voll verstehen, wenn er nicht vorher Christi Gegen-
wart in seinem Wort verkostet hitte, ,da er doch selber spricht, wenn die
Heilige Schrift in der Kirche vorgelesen wird“? (ebenda, Art. 7). Sicherlich
nimmt die Feier der Liturgie des Wortes eine gewisse Zeit in Anspruch, doch
diese Zeit ist notwendig, damit wir in das Mysterium Gottes hineinschreiten
konnen, von seinen Gedanken tiefer erfiillt werden, in den Geist Christi ein-
dringen, mit dem wir durch das Mysterium der Eucharistie aufs innigste ver-
bunden werden. Glaube, Hoffnung und Liebe, welche die Lesungen aus der
Bibel, der Psalm, die Homilie sowie das Allgemeine Gebet erweckt haben,
fiigen uns ganz in Christi Tun ein, der unter den sakramentalen Zeichen
von Brot und Wein die Kirche in sein Ostermysterium hineinfiihrt, ,bis
er wiederkommt” (1 Kor, 11, 26).
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Die Liturgie des Wortes fiigt also der Liturgie der Eucharistie in keinerlei
Weise Schaden zu, im Gegenteil, wenn sie nur mit jenem Glauben und
jener Ehrfurcht gefeiert wird, die das Wort Gottes, in seinen verschiedenen
Formen verkiindet, verlangt! Wenn aber die Liturgie des Wortes in ungebiihr-
licher Weise verkiirzt wiirde, um einige Zeit einzusparen, so wiirde dies nicht
zur Forderung des eucharistischen Kultes beitragen, sondern dem rechten
Geist der Gliaubigen und Kleriker, in dem das heilige Opfer gefeiert werden
muf, Schaden zufiigen.

DIE MISSA NORMATIVA®)

Der Name ., Missa normativa® ist, wie Kardinal Lercaro bemerkte, lediglich
eine fiir die Studien gewiihlte Bezeichnung, ist also nur als ein Name fiir dieses
erarbeitete Schema einer Mefordnung gedacht, in der dann alle iibrigen
Mefiformen Platz haben sollen. Durch die Missa ,normativa“ sollte noch
keineswegs ein Fixum festgelegt werden. Auf Seite 371 betonen die ,Notitiae™
ausdriicklich: ,Die Sache verhilt sich folgendermaflen: Die Missa .normativa“
ist nichts anderes als die Messe, wie sie mit ganz wenigen Anderungen nach
den Normen der Instructio altera vom 4. Mai 1967 gefeiert worden
ist. Und die Messe, die in der Sixtinischen Kapelle am 24. Oktober 1967 zele-
briert wurde, ist nichts anderes als die Missa ,normativa“ mit all jenen
Teilen, die gesungen werden kénnen und auch gesungen wurden.”

Welches sind nun die Teile der heutigen Messe und die der Missa
,normativa”? Hier das Schema:

Heutige Messe Missa ,normativa®

Gesang zum Introitus
Begriifung des Altares
Kreuzzeichen

Begriifung des Altares
Stufengebet
Aufer

Altarkufy Altarkufl
Antiphon zum Introitus

Begriiffung des Volkes
Buflakt
(Kyrie] [Gloria)?)

Kyrie (Gloria)')
Begriifung des Volkes

Oration Oration
Lesung 1. Lesung
Graduale Responsorialpsalm
2. Lesung
Alleluja Alleluja
Munda cor meum (Munda cor meum]?)
Evangelium Evangelium
Homilie Homilie
(Credo) {Credo)

Gebet der Gliubigen (Fiirbitten)

Gebet der Gldubigen (Fiirbitten)

*) Aus: Notitiae 35, November 1967, § 370 ff.

') Wird nicht immer gesprochen.

?) Wenn das Gloria gesprochen wird, fillt das Kyrie aus und umgekehrt.
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Antiphon zum Offertorium
Offertoriumsgebete (sieben)
Orate fratres

Gabengebet

Prifation

Sanctus

Kanon

Paternoster mit Embolismus

Pax Domini

Brechung des Brotes und Agnus Dei
Gebet vor der Kommunion (drei)
Ecce Agnus Dei

Domine non sum dignus
Corpus Domini nostri

Quid retribuam

Sanguis Domini nostri

Quod ore, Corpus tuum
Antiphon zur Kommunion
(Schweigen oder Hymnus)
Postcommunio

Segen — Ite, missa est
Kuff und Griiflen des Altares

Gesang zum Offertorium
Offertoriumsgebete (drei)?)

Gabengebet

Prifation

Sanctus

Kanon

Akklamation des Volkes

Paternoster mit Embolismus
Akklamation des Volkes

Pax Domini

Brechung des Brotes und Agnus Dei
Gebet vor der Kommunion (eines)?)
Ecce Agnus Dei

Domine, non sum dignus

Corpus Christi

Quid retribuam?

Sanguis Christi

Quod ore, Corpus tuum?)

Gesang zur Kommunion
Schweigen oder Hymnus
Postcommunio

Segen — Ite, missa est
Kufl und Griilen des Altares

3. Welches ist der Unterschied zwischen der heutigen Messe und der Missa
,normativa’?

Rein struktureller Unterschied. Es ist diese (talis) Messe und diese wird
sie bleiben. Die Struktur ist durchaus dieselbe. Es wird nichts weggelassen
und nichts hinzugefiigt.

Es herrscht kein Unterschied bzgl. der laut zu sprechenden Gebete. Viel-
mehr werden diese Gebete mit Gesang vorgetragen. Die Buflgebete, die frither
in der gesungenen Messe nur von den Ministri gebetet wurden, werden nun von
den Ministri und vom Volk, d. h. von der ganzen liturgischen Gemeinschaft
verrichtet.

Ein Unterschied besteht bzgl. jener Gebete, die vom Zelebranten ,leise” zu
sprechen sind. Doch zu diesen Gebeten haben die Gldubigen keinerlei Be-
ziehung (sunt extraneae) und existieren fiir sie nicht. Auch gehéren sie nicht
zur Struktur der Messe. Sie kamen in die Messe zur personlichen Andacht
des Zelebranten hinein und zwar fiir die private Messe. In keinem anderen
Ritus der katholischen Liturgie unterbricht der Priester den Ritus, um seine
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personlichen Gebete zu verrichten: nicht im Pontificale Romanum, nicht in
den Riten des Rituale Romanum und auch nicht im Officium divinum. Denn
kein anderer Ritus sinkt von der gemeinschaftlichen Feier zu einer privaten
ab, mit Ausnahme des Officium divinum. Doch hat auch das Officium divi-
num die Struktur der gemeinsamen Feier in der Rezitation eines Einzelnen
bewahrt. Die liturgische Feier aber vermengte da gemeinschaftliche Elemente
mit solchen der persdnlichen Andacht.

So ist es demnach einsichtig, dafy in der Messe, die von einem Einzelnen
zelebriert wird (in der Missa privata, wie man zu sagen pflegt], jene person-
lichen Elemente des Zelebrierenden erhalten bleiben. Aber es besteht keinerlei
Grund, warum alles, wenigstens, was zur gemeinsamen eucharistischen Feier
gehort, deren Erneuerung sich die Mutter Kirche zur Aufgabe gemacht hat,
erhalten bleiben soll.

Spiirbarer stellt sich die Abschaffung mehrerer stillen Gebete beim Offer-
torium dar. Doch darf man dabei nicht vergessen: 1. diese haben ungebiihrend
und unpassend den gedanklichen Inhalt (conceptus) des Kanon vorausgenom-
men; 2. schon dem Tridentinischen Konzil wurde ein Memorandum mit der
Bitte vorgelegt, daf solche Formeln abgeschafft werden sollten, wobei es (das
Memorandum) diese zu den Mif8briuchen gerechnet hat, da sie Brot und
Wein als ,makellose Opfergaben” und als ,Kelch des Heiles” bezeichneten
(vgl. Concilium Tridentinum, ed. Goerresiana, t. VIII, p. 917); 3. neue Formeln
wiirden ganz und gar geniigen, welche von erlesener Schénheit sein und alles
meiden sollten, was nicht dem Geschehenen entspricht. Sie miifiten den
eigentlichen Gedanken des Offertoriums zum Ausdruck bringen.

Gewif} konnten, damit die still gesprochenen Gebete, die irgendeinmal in
Gebrauch kamen, nicht ginzlich abgeschafft werden und die Emeuerung
den Weg der Mitte geht, einzelne Formeln, die in der Missa ,normativa”
angefiihrt sind, ,entsprechend der Tunlichkeit” verpflichtend gemacht werden,
wie die neuen, iiberaus schonen Gebetsformen zum Offertorium, die zu
sprechen sind, wenn die Opfergaben zum Altar gebracht werden, oder auch das
Munda cor meum bzw. bestimmte Gebete zur Kommunion. Der Wunsch der
Konzilsviter hat diesen Weg vorgeschlagen, und dies soll nun auch ver-
wirklicht werden. Doch muf} dies mit aller weisen Vorsicht geschehen, damit
nicht die ,vornehme Einfachheit“ des Ritus verdunkelt werde und die ge-
samte Ordnung (oeconomia) der Struktur der Riten darin Schaden leide.

Es ergibt sich demnach der Schlufl: Die Missa ,normativa” entspricht
durchaus den Forderungen der Konzilskonstitution iiber die heilige Liturgie
sowie den neueren Reformen, die in den Dokumenten des Apostolischen
Stuhles vertffentlicht wurden, ebenso auch der gesamten liturgischen Erneue-
rung in ihren Prinzipien und Normen.

4. Was ist in jenen Gegenden zu tun, wo nach jahrhundertelanger Gewohn-
heit das Volk der Messe stillschweigend beiwohnt und ohne Gesang?

Zur Zeit mufy (wohl) dieser Usus beibehalten werden. Doch wird der er-
leuchtete und eifrige Seelsorger mit einer methodisch-gerechten und entspre-
chenden Unterweisung darangehen, seine Schiflein iiber die Notwendigkeit zu
unterrichten, im Singen Gott ihr Herz zu 6ffnen.!) Zugleich mit der Unter-
weisung wird er allmihlich, beginnend bei den Kindern, einige sehr leichte
Melodien den Gldubigen verstindlich machen und diese (Melodien] dann in
cinigen festlichen Messen verwenden konnen.

') ,Modo suaviore et lyrico” ist im Deutschen kaum so richtig wiederzugeben.
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5. Was ist zu tun, wenn in groflen Kirchen vier, fiinf oder noch mehr Messen
fiir das Volk zelebriert werden?

Hier wird geraten, dafl die eine oder andere Messe mit vollem Gesang
,zelebriert” wird. In anderen konnen, je nach den Moglichkeiten des Zelebran-
ten und der Mitfeiernden, die Gesinge verringert werden. Unter Umstinden
kann auch die eine oder andere als Missa lecta gefeiert werden. Es wird also
nichts Wesentliches der heutigen Praxis geindert. Vonseiten des Seelsorgers
ist es iiberaus notwendig, jetzt die schwierige Aufgabe zu vollfithren, das
Volk durch Unterweisung und geeignete Ubungen vorzubereiten, damit alle
Messen nach Tunlichkeit und Moglichkeit ein gewisses feierliches Geprége er-
halten.

Die Missa ,normativa’ verursacht also keine besondere Schwierigkeit, die
etwa groRer wire, als sie die Seelsorge bisher zu tragen hatte. Die sachlichen
Schwierigkeiten werden sich mit der fortschreitenden liturgischen Erziehung
glitten.

6. Kann die Missa lecta als grundlegende Form (fundamentum) der Messfeier
gelten?

Auf keinen Fall (minime gentium)! Dies wiirde einen volligen Riickschritt
von jeglicher liturgischen Tradition und von jeglichem pastorellen Erfordernis
bedeuten. Es ist wahr, dafl die Rubriken des Missale Romanum in erster Linie
die Missa lecta im Auge haben; doch bedeutet dies (nur) die Folgeerscheinung
einer geschichtlichen Entwicklung der Rubriken, nicht aber die eigentliche
Geltung dieser Mefiform. Wenn es sich um die Missa in cantu handelt, dann
muf man auf die Missa Pontificalis als ihren Ausgangspunkt zuriickgreifen, die
im , Caeromoniale Episcoporum” beschrieben wird. Die Missa sollemnis und die
Missa cantata entstanden aus einer Verkiimmerung bzw. Vereinfachung der
Missa pontificalis. Demnach gibt es fiir die heutigen Rubriken der liturgischen
Biicher zwei Grundmomente der Entwicklung der Meffeier: ein rubrizisti-
sches und ein pastorales. Die erste (Entwicklung) ist die (kirchlich) offizielle,
die andere kam von auflen her, und zwar unter dem Druck der Erneuerungs-
bewegung, wie dies aus dem folgenden Schema ersichtlich ist:

Rubrizistische Bewegung

|

. Missa pontificalis

. Missa sollemnis
Missa cum diacono
. Missa cantata

W R

. Missa plene participata

. Missa cum cantibus

. Missa cum responsionibus populi
. Missa lecta

1

Pastorale Bewegung

“vi v O

Das Schema zeigt, dal die Missa ordinaria (festiva] der christlichen Ge-
meinde in ihrer hierarchischen Ordnung schon von Anfang an die Mefifeier
war, die vom Bischof mit seinem ganzen Presbyterium und dem Volke gefeiert
wurde (1).

Diese Form der MeRfeier nimmt in der Folge (sensim sine sensu} unwill-
kiirlich den Charakter einer solchen Feierlichkeit an Zeremonien und Assistenz
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an, daf sie die zweite Form (2) bedingte, die fiir Gemeinschaften mit geringerer
Teilnahme oder, wenn der Bischof nicht anwesend war, geeigneter waren.
Doch war diese Form zu hoch fiir kleine liturgische Gemeinschaften. Dann
entstand eine neue Form (3). In kleinen Pfarreien, wo nur ein Pfarrer als
Liturge existierte, wurde schliefllich die Form der Zelebration weiterhin
reduziert (4). So wurde die ganz feierliche Form vereinfacht, um auf die
Notwendigkeiten und Erfordernisse des Volkes Bedacht zu nehmen. Dabei
wollte man aber doch die Feierlichkeit des eucharistischen Gottesdienstes
immer bewahrt wissen.

Doch leider war dies nicht der letzte Schritt nach abwirts. Im Laufe der
Zeit biirgerte sich jene Privatmesse, die ihren Grund in der persdnlichen
Andacht des Zelebranten und in der Notwendigkeit, den Stiftungen an
Wochentagen Geniige zu tun, hatte, auch auf dem Gebiet des pastoralen
Lebens ein. So wurde sie die Form der pfarrlichen Gemeinschaftsmesse auch
an den Sonntagen. Es wurde die Missa lecta zur Normalform der sonntig-
lichen Pfarrmesse.

Die liturgische Bewegung begann unter der Initiative Pius X. iiber die
Missa lecta, d.h. iiber die konkrete damalige Situation mit vieler Miihe
hinausschreitend, einen sehr bedeutenden Aufstieg, so daf sie von der untersten
Stufe eucharistischer Feier wieder zur vornehmeren Form der Missa sollemnis
emporgelangte. So kam man, indem man das heilige Volk Gottes schrittweise
in die gottlichen Mysterien einfithrte, von der Missa lecta (5] zur Messe
mit den Antworten des Volkes (6], zur Messe mit Gesang (7) und zur Mef3-
feier mit voller Teilnahme (8). Die Instructio der Heiligen Ritenkongregation
vom 3. September 1958 hat diesem Stand der Dinge seine feste Giiltigkeit
verliehen (Nr. 3, 28 ff.),

Das II. Vatikanische Konzil hat in der Tat einen neuen, und zwar funda-
mentalen Schritt getan, indem es anordnete, dafl 1. die Messe ,eine volle
pastorale Wirksamkeit erreichen muf, 2. die Form der Riten allen ,Meffeiermn,
die mit dem Volk begangen werden” zu entsprechen habe, und 3. die ganze
Vorgangsweise der Meflerneuerung das, was in Nr. 1—2 gesagt wurde, im
Auge behalten werden muf} (vgl. Liturgiekonstitution, Art. 49).

Hier das ganze Fundament der Missa ,normativa”.

1. Diese kann nicht sein: eine Messe mit hdchster Feierlichkeit (Pontifikal-
messe);

2. nicht eine Messe, die in pastoraler Hinsicht sehr diirftig ist (Missa lecta);

3. sie verlangt aber eine Form der Riten, die den Meffeiern ,mit dem Volk”
entsprechen.

II



Das folgende Schema bringt diese Mittelstellung der Missa ,normativa“:

Pontificalis
Sollemnis
B B DRGSR
5| Cantus |iend| Canon |j85ag : :
inter cum Comm- Missa ,Normativa”
lection. |z 5
P ] —
Cantus
inter lect.
cantantur
el ) Lecta
Ieﬂunfur "
P
1 gf*a 2 s L]
servatur stru.ctu.ra M. N additis prect »Privata

Aus dem Schema wird als einziges [unicum) (Vollzugs-|Element, das nie
unterbleiben darf, deutlich, daf nimlich der interlektionare Gesang von
seiner Natur her gesehen gesanglich vorgetragen werden mufi. Das Wesen
dieses Gesanges ist es, dafl er immer zwischen dem versammelten Volk und
dem Kantor, bzw. wenn ein solcher fehlt, zwischen Volk und Priester selbst,
gesungen werden soll. Jedoch, wenn der Priester gesangesunkundig ist oder
nicht zu singen vermag, wird der Text selber rezitiert, choraliter, von Priester
und Volk, oder vom Priester allein, wie dies auch jetzt in der Missa lecta ge-
schieht.
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Das Schema zeigt zugleich, dafl die Missa ,normativa” die Mitte zwischen
den heutigen verschiedenen Mefiformen darstellt. Wenn die rituellen Elemente
vermehrt werden, wie die Ministri oder die Zeremonien, steigt sie zur Missa
sollemnis oder pontificalis auf; wenn aber der Gesang verringert oder iiber-
haupt ausgeschaltet wird, sinkt sie zur Missa lecta herab.

In allen Formen aber, seien sie hther oder tiefer, bleiben die Struktur-
elemente dieselben.

Diese bleiben auch in der Missa ,privata”, aber es werden gewisse Formeln
hinzugefiigt werden, die der perstnlichen Andacht entgegenkommen.

Auf diese Weise wird die Einheit des substantiellen Ritus gewahrt und
ein gewisse Flexibilitit ermoglicht, daf je nach den perstnlichen oder gebiets-
mifligen Gegebenheiten das eine oder andere Element hinzugefiigt oder weg-
gelassen wird, entsprechend der Fassungskraft und der Teilnahme des Volkes.
Dies ist ganz und gar im Geiste der Liturgiekonstitution.

7. Das Schweigen. Die Augenblicke des Schweigens in der Messe sind von
groflem Nutzen. Es liefen viele Petitionen ein, dafl diese einen grofieren Raum
einnehmen sollen, und dies werden sie auch. Einige wollen, dafl nach der
Liturgie des Wortes eine Zeit zur stillen persénlichen Meditation eingefiihrt
werde, damit das Volk Gottes in die Kunst der Meditation eingefiithrt werden
konne. Solches geschieht (bereits] z. B. in Holland, und zwar mit grofem geist-
lichen Nutzen. Doch nicht iiberall scheint diese Praxis erfolgreich zu sein, wie
in jenen Gegenden, wo das Volk ein lebhaftes Temperament hat (vividiores).
Dies ist der Grund, weshalb wieder andere sagen, es sollten keine Pausen des
Stillschweigens und der Nichtbeschiftigung sein. Bewufit und mit Recht werden
solche Pausen des Schweigens ,je nach Tunlichkeit” entsprechend den Ver-
hiltnissen den einzelnen Gegenden und Personen angegeben werden, Den
einen oder anderen Modus wird die kompetente Autoritit wihlen.

8. Die Teilnahme des Volkes. Die Konsultoren des ,Consilium”, die mit der
Erstellung der Missa ,normativa” betraut waren, sowie die Viter, welche sie
approbierten, waren niemals der Auffassung, dafl die Teilnahme der Gliubigen
an der heiligen Liturgie das exklusive Prinzip der liturgischen Reform sein
diirfe.

Dennoch hatte man jenes Prinzip vor Augen, das in der Liturgiekonstitution
in Art. 14 ausgesprochen ist: ,Diese volle und titige Teilnahme des ganzen
Volkes ist bei der Erneuerung und Forderung der heiligen Liturgie aufs
starkste zu beachten, ist sie doch die erste und notwendige Quelle, aus der die
Christen wahrhaft christlichen Geist schopfen sollen.”

1) Die Liturgickonstitution hat der liturgischen Reform hinsichtlich ,der zu
indernden Teile” ein zweifaches Ziel gesetzt, ndmlich: ,die Texte und Riten
miissen so geordnet werden, daR sie das Heilige, das sie bezeichnen, in
klarer Form zum Ausdruck bringen”, und dafl es ,das christliche Volk, soweit
dies moglich ist, leicht aufnehmen und daran in voller, titiger und der Ge-
meinschaft eigenen Feier teilnehmen kann” (Sacrosanctum Concilium, Art. 21).

2) Eine Messe, die nur unter Assistenz eines Ministranten gefeiert wird, stellt
eine der legitimen Formen der liturgischen Feier dar und mufl beibehalten
werden. In ihr finden sich alle Elemente des sakramentalen Aktes und der
Feier des Kultes. ,Auch wenn keine Gliubigen anwesend sein konnen, ist
sie dennoch ein Akt Christi und der Kirche” [Dekret iiber das Leben und den
Dienst der Priester, Presbyterorum Ordinis, Nr. 44).

Dennoch muf} diese ,private” Art der Zelebration als eine in Bezug auf
den gegebenen Idealtyp verminderte Form angesechen werden, da dieser vom
Zeichen her gesehen deutlicher macht, daR die Eucharistie das Opfer Christi
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und der Kirche, der Gipfel ,des gesamten &ffentlichen Kultes des mystischen
Leibes Jesu Christ ist, nimlich des Hauptes und seiner Glieder” (vgl. die
Konstitution Sacrosanctum Concilium, Art. 7). Wenn die Messe mit dem ver-
sammelten Volke Gottes (= Kirche] gefeiert wird, erscheint die Eucharistie
klarer als , Mittelpunkt des gesamten christlichen Lebens” (Instr. Eucharisticum
Mysterium, Nr. 6) und der Gipfel, zu dem das Tun der Kirche hinstrebt (vgl.
Sacrosanctum Concilium, Art. 10),

3) Das Schema der Missa ,,normativa” enthilt in padagogischer Hinsicht eine
Fiille von Elementen (summa elementorum], die nicht wenig zur Unterweisung
der Gliubigen beitrigt, damit sic leichter als im heutigen Ordo missae die
volle Kenntnis des ,Geheimnisses des Glaubens” erlangen (vgl. Eucharisticum
mysterium, Nr. 15].

Hier wiren folgende Elemente zu nennen: eine klare Grundstruktur, die
sich auf alte Traditionen stiitzt (structura fundamentalis et traditionalis), wo
(alles) weggelassen ist, ,was dem innersten Wesen der Liturgie weniger ent-
spricht oder sich als weniger geeignet erwies” (vgl. Sacrosanctum Concilium,
Art. 21); ferner die harmonische Anordnung der Teile, der Reichtum der Texte,
die aus dem Schatz der Uberlieferung genommen oder neu erstellt wurden;
schlieflich die Verwendung von Riten und Gesten, die sich durch Einfachheit,
Vornehmheit und Durchsichtigkeit auszeichnen (vgl. Sacr. Concilium, Art. 34).

4) Zuweilen sind Versuche unternommen worden, die Missa ,normativa” der
Bischofssynode in einem durchaus falschen Licht darzustellen, als sei sie eine
,Bejahung der heutigen weitverbreiteten Irrtiimer einer neuen Theologie
auf liturgischem Gebiet”, und als wiirde durch die Missa ,normativa” in den
Herzen der Gliubigen die Gewalt des amtlichen Priestertums verringert, indem
sie den ganzen Sinn der Messe dahin verschiebe, daRl das Opfer von dei
Gemeinde (allein) dargebracht werde, Solche Behauptungen entbehren jeg-
lichen Grundes und konnen auf keinen Fall aufrecht (sustineri) erhalten
werden.

Die Missa ,normativa” vermindert nicht das sakramentale Amt des Zele-
branten, der ,in der Person Christi“ handelt, ja, es stellt dieses nach der
Vorschrift der Konzilskonstitution iiber die heilige Liturgie sogar stark heraus,
wo iiber den von jedem je eigenen Dienst die Rede ist: ,Bei den liturgischen
Feiern soll jeder, sei er Liturge oder Gliubiger, in der Ausiibung seiner Auf-
gabe nur das und all das zu tun, was ihm aus der Natur der Sache und gemifl den
liturgischen Regeln zukommt (Art. 28).

In der Missa ,normativa” vollzieht der zelebrierende Priester alle wesent-
lichen Aufgaben, die die Charismen, welche aus der Priesterweihe kommen,
hervorheben, nimlich das Amt des Vorstehers der liturgischen Gemeinde sowie
jenes des amtlichen Priesters. Die mit lauter Stimme zu betenden Orationen,
das eucharistische Hochgebet nicht ausgenommen, der Dienst am Wort, die
Vollzichung und Austeilung des Sakramentes, zeigen ihn klar und deutlich
als den ,Diener” (,ministrum“) Christi, des Wortes, des Sakramentes und
der versammelten Kirche, damit diese mit ihm das Opfer darbringe: ,wir,
deine Diener, aber auch dein heiliges Volk”.

Daher folgt diese neue Anordnung der Riten in der Missa ,normativa”
wie auch in den iibrigen Riten, welche sich die liturgische Erneuerung zum
Ziel gesetzt hat, den Vorschriften der Konstitution und bedeutet eine sinn-
gemifle Entwicklung der begonnenen Reform, die durch die Instruktionen Inter
Oecumenici (26. 9. 1964) sowie Tres abhinc annos (4. 5. 1967) begonnen wurnde.
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DAS GRADUALE SIMPLEX
ZUR VERWENDUNG IN KLEINEREN KIRCHEN

Soeben gestattete die Ritenkongregation die Verwendung des ,Graduale
simplex in usum minorum ecclesiarum®, das von der Studienkommission des
Liturgierates fiir die Herausgabe der Gesangbiicher hergestellt und ebenfalls
vom Rat approbiert worden war.

Aufler dem Promulgationsdekret verdffentlichen wir die dem Graduale
simplex vorangestellten Bemerkungen (Praenotanda), in denen sein Charakter,
seine Bedeutung, sein Zweck und Gebrauch klar aufgezeigt werden.

RITENKONGREGATION

Prot. n. U, 7/966
DEKRET

In Gehorsam gegen die Bestimmungen des II. Allgemeinen Vatikanischen
Konzils in der Konstitution iiber die heilige Liturgie beziiglich der Schaffung
einer Ausgabe mit einfacheren Melodien des gregorianischen Chorals fiir den
Gebrauch kleinerer Kirchen (Art. 117), damit dadurch die titige Teilnahme
des ganzen Volkes an den feierlich mit Gesang gehaltenen heiligen Hand-
lungen wirksamer erreicht werde, lief der Rat zur Durchfithrung der eben
genannten Liturgiekonstitution das ,Graduale simplex zur Verwendung in
kleineren Kirchen” zusammenstellen. Es enthilt ziemlich leichte Gesinge
fiir das ,Proprium Missae”, die anstelle der reicher entfalteten Melodien des
Graduale Romanum zur Verfiigung gestellt werden.

Die genannte Ritenkongregation aber gestattet den kleineren Kirchen die
freie Verwendung des Graduale simplex, nachdem es von Seiner Heiligkeit
Papst Paul VI. approbiert wurde. Man darf es nach den im Graduale simplex
selbst enthaltenen Normen verwenden, wenn nicht in Zukunft andere Be-
stimmungen getroffen werden.

Alle gegenteiligen Bestimmungen sind dadurch aufgehoben.

3. September 1967

Giacomo Kardinal Lercaro Arcadio M. Kardinal Larraona
Erzbischof von Bologna Prifekt der Ritenkongregation
Vorsitzender des Rates zur + Ferdinando Antonelli
Durchfiithrung der Titularerzbischof
Liturgiekonstitution Sekretir des ,Coetus 25:
VORBEMERKUNGEN

1. Der Charakter dieser Ausgabe

1. Aus dem Verlangen, den sakralen Gesang und die titige Teilnahme der
Gldubigen am heiligen Opfer, wenn dieses feierlich mit Gesang gehalten wird,
zu fordern, bestimmte das Zweite Vatikanische Okumenische Konzil in der
Liturgiekonstitution, daf} aufer der Vollendung der ,Editio typica” der gre-
gorianischen Gesinge auch eine ,Ausgabe mit einfacheren Melodien fiir die
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Verwendung in kleineren Kirchen” geschaffen werden sollte (Art. 117). Diesem
Wunsch der Konzilsviter Folge leistend, haben Fachleute die vorliegende
Ausgabe von Gesingen flir das Proprium Missae” geschaffen. Sie ist fiir
jene Kirchen bestimmt, in denen eine richtige Wiedergabe der reicher ent-
falteten Melodien des Graduale Romanum nur schwer moglich ist.

». Das Graduale Romanum soll von der Kirche wegen seines wunder-
baren Gehaltes an Kunst und Frommigkeit, mit denen es so reichlich aus-
gestattet ist, in hochster Wertschitzung gehalten werden und seine Geltung
ungeschmilert bewahren. Daher ist zu wiinschen, daf es in jenen Kirchen ent-
sprechend Verwendung finde, die sich eines Singerchores erfreuen, der die
notwendige technische Ausbildung besitzt, so da sie pflichtgemify die
reicheren Melodien verwenden konnen.

Es wird sogar empfohlen, auch in den kleineren Kirchen, die das Graduale
simplex verwenden, einige Teile, vor allem aber die leichteren und nach
der bisherigen Uberlieferung beim Volk gebriuchlicheren, aus dem Graduale
Romanum beizubehalten.

3. Das Repertoire der zwei Biicher mufl also nicht notwendig getrennt
verwendet werden; vielmehr kann eine gewisse Mischung der aus beiden

Quellen geschopften Formen einer grofieren und willkommenen Abwechslung
dienen.

4. Wenn das Graduale simplex also nach kluger Einsicht verwendet wird,
macht es den musikalischen Schatz der gregorianischen Melodien durchaus
nicht drmer, sondern bereichert ihn sogar. Und zwar erstens beziiglich der
Auswahl der Texte, da es andere, im romischen Missale bisher nicht enthaltene;
in den liturgischen Gebrauch einfiithrt; zweitens auch hinsichtlich der Melodien,
weil nicht wenige andere aus dem authentischen Schatz der gregorianischen
Quellen aufgenommen und vorgelegt werden; drittens aber auch in pastoraler
Hinsicht, indem es die Moglichkeit bietet, auch in kleineren Gemeinden die
MeRfeiern mit Gesang zu vollziehen.

1. Die angewandten Kriterien

5. Damit man die Eucharistiefeier iiberall in ausgezeichneterer Form, d. h.
mit Gesang, begehen und die Beteiligung der Gldubigen an ihr erreichen kann,
war es durchaus notwendig, einfache Melodien zur Verfiigung zu stellen.

6. Diese einfachen Melodien konnten jedoch nicht aus den kunstvolleren
des Graduale Romanum gewonnen werden, da man aus ihnen unmdglich
einige Noten oder Melismen streichen konnte; noch schien es dem Werk ange-

messen, neogregorianische Melodien fiir die Texte des Missale Romanum neu
zu schaffen.

7. Daher wurden aus dem Schatz des gregorianischen Chorals authentische
Melodien ausgewihlt, die dem beabsichtigten Zweck entsprachen, und zwar
sowohl aus den schon vorhandenen ,Editiones typicae” als auch aus hand-
schriftlichen Quellen der rémischen oder anderer lateinischer Riten.

8. Aus dieser neuen Auswahl von Melodien ergab sich aber auch, daf’
eine neue Textreihe entstand, denn nur selten fand sich eine einfache Melodie
in Verbindung mit denselben Worten, die im Missale stehen. Sooft man also
cine solche Ubereinstimmung nicht erzielen konnte, wihlte man Teile, die
dem Text des romischen Missale dhnliche oder wenigstens sinnverwandte Worte
enthielten. Ofters kommt jedoch der Text einer aus einem Psalm genomme-
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nen Antiphon, die keine einfache Melodie hat und daher nicht als Antiphon
verwendet werden konnte, als Vers im Psalm selbst vor, der nach der Antiphon
zZu singen ist.

Weil daher diese neuen Texte aus rein musikalischen Griinden gewdhlt
wurden, diirfen sie keinesfalls ohne Noten verwendet werden.

III. Die Form der Gesinge

9. Fiir die Gesinge zum Einzug, zur Opferung und Kommunion wird
jene Form verwendet, die aus einer nach den Psalmversen zu wiederholenden
Antiphon besteht.

1o. Fiir die Gesinge zwischen den Lesungen findet man je nach den ver-
schiedenen Zeiten des Jahres:

a) einen Responsorialpsalm mit ecinem Psalmvers oder dem Alleluja als
Kehrvers.

b) einen Psalm ohne Kehrvers, der mit seinem traditionellen Namen als
Traktus bezeichnet wird.

c¢) Das Alleluja mit einigen Psalmversen fiir die Zeit, in der man Alleluja
singt, oder eine andere Akklamation zum Evangelium ohne Alleluja fiir die
Zeit von Septuagesima bis Ostern.

IV. Der Aufbau der MefSformulare

11. Im Proprium de Tempore hat nicht jeder Sonntag eigene Gesinge, son-
dern fiir jede liturgische Zeit werden ein oder mehrere Formulare geboten, die
an den Sonntagen eben dieser Zeit verwendet werden diirfen.

Jedes Herrenfest hat jedoch seine eigenen Gesinge.

12. Im Proprium de Sanctis findet man eigene Mefigesinge fiir jene Feste,
die den laufenden Sonntag verdringen.

13. Die gemeinsamen Messen der Heiligen sind in gleicher Weise an-
geordnet wie das Commune des romischen Missale, jedoch so, daf} fiir die
einzelnen Kategorien der Heiligen nur ein Formular geboten wird, das aber
fiir die verschiedenen Teile der Messe mehrere Gesinge enthilt, so dafl man
aus ihnen den einen oder anderen wihlen kann, der fiir den betreffenden
Heiligen besser pafit.

V. Die zur Ausfithrung der Gesinge des Graduale simplex erforderlichen
Personen

14. Unter Beachtung des in der Liturgickonstitution niedergelegten Grund-
satzes, daR ,jeder, sei er Liturge oder Gldubiger, in der Ausiibung seiner Auf-
gabe nur das und all das tun soll, was ihm aus der Natur der Sache und gemif
den liturgischen Regeln zukommt” (Art. 28), ergibt sich aus der Struktur der
Gesidnge des Graduale simplex folgendes:

a) Der Kantor stimmt die Antiphonen an und singt die Verse der anderen
Psalmen vor, worauf das Volk antwortet. Der Psalm kann auch von einer
Schola gesungen werden.

b) Die Gemeinde der Gliubigen soll die Antiphonen und die Kehrverse
zu den Psalmen zwischen den Lesungen singen. Manchmal wird man auch
einen Teil der Gldubigen der Schola zuteilen konnen; doch sollten geziemender-
weise wenigstens die Kehrverse zu den Psalmen zwischen den Lesungen in
Anbetracht ihres Charakters und der Leichtigkeit der Gesinge von der ganzen
Gemeinde vorgetragen werden.
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VI. Der Gebrauch des Graduale simplex

15. Zum Binzug, zur Opferung und Kommunion wird die Antiphon je
nach den Verhiltnissen mit einem oder mehreren Psalmversen gesungen.

Nach den Psalmversen wird die Antiphon wiederholt; doch kann man die
Verse frei auswihlen, auch unter Auslassung einiger der angegebenen Verse,
jedoch so, dafl der Zusammenhang gewahrt bleibt. Zum Introitus und zur
Communio singt man zum Schluff ,Gloria Patri” und ,Sicut erat”, wobei die
beiden Verse in einen einzigen zusammengezogen werden, wie es bei den
Communettnen angegeben ist.

Beim Singen des Psalmes bleiben die beiden eigentiimlichen Elemente des
Psalmtones gewahrt, nimlich das Initium, womit der Schluff der Antiphon
mit der Dominante des Psalmes verbunden wird, und die Schluf3kadenz, die
den letzten Ton des Psalmes an den Anfang der Antiphon anschliefit.

16. Der Gesang zwischen den Lesungen ist folgendermafien geordnet:

a) In der Zeit, in der Alleluja gesprochen wird, singt man einen Psalm mit
einem Kehrvers aus dem Psalm und das Alleluja mit wenigstens einem Vers,
oder nur einen Psalm mit Alleluja als Kehrvers.

b) In der Zeit, in der kein Alleluja gesprochen wird, singt man einen
Psalm mit einem Kehrvers aus dem Psalm und ad libitum eine Antiphon als
Akklamation zum Evangelium mit mindestens einem Vers, oder einen Psalm
ohne Kehrvers, d. h. einen Traktus, und ad libitum eine Akklamationsanti-
phon, wie oben angegeben.

¢} Zur Osterzeit singt man einen Psalm mit Alleluja als Kehrvers oder das
Alleluja mit seinem Psalm.

Wenn zwei Psalmen der gleichen Art angegeben sind, geniigt es, einen davon
zu wihlen.

Aus dem Psalm werden aber immer wenigstens 5 Verse gesungen, die,
wenn mehr Verse angegeben sind, ad libitum gewihlt werden konnen.

17. Wenn fiir dieselbe Zeit mehrere Formulare geboten werden, kann man
nach Belicben das eine oder andere wihlen, wie es giinstiger scheint. Ja es
konnen sogar einige Teile aus dem einen, die iibrigen aus einem anderen
Formular genommen werden.

18. Zur Kommunion kann man immer den Psalm 33 ,Benedicam Domi-
num” mit dem Kehrvers ,,Alleluja” oder ,Gustate” singen.

KOMMENTAR

Das Approbationsdekret und die Vorbemerkungen des Graduale simplex
sind ganz klar in ihrem Wortlaut und enthalten alle Hinweise, daff man sich
einen genauen Begriff von dem Werk machen kann. Trotzdem wird es nicht
iiberfliissig sein, manche Punkte hervorzuheben. In der Tat stellt die Publika-
tion eine so gewaltige Neuerung in der Geschichte der Liturgie dar, dafl es sich
der Miihe lohnt, einige Merkmale hervorzuheben, um so die ungeheuere Trag-
weite des Werkes besser verstindlich zu machen.

1. Die Notwendigkeit des Graduale simplex

Das Werk war notwendig. Das Zweite Vatikanische Konzil hat nichts
anderes getan, als diese dringende Notwendigkeit zur Kenntnis zu nehmen
und mit Art. 117 der Liturgiekonstitution Abhilfe dafiir zu verordnen.
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Tatsichlich ist die mit Gesang gefeierte Messe die mafigebende Form
einer festlichen Zelebration, wenn eine Pfarrfamilie oder eine kirchliche Ge-
meinschaft sich versammelt. (Vgl. Instruktion iiber die Musik in der Liturgie
[ISM] vom 5. Mirz 1967, Nr. 5, 6, 16, 27). Aufler die Kulthandlung aus-
zuzeichnen und feierlicher zu gestalten, bringt der Gesang auch die Empfin-
dungen des Gottesvolkes stirker zum Ausdruck, bezeugt den freudigen Charak-
ter des gemeinsamen Lobes der zum neuen Leben auferstandenen Christen
und ist ein wirksames Zeichen der Einheit der Versammelten (ISM, Nr. s
und 16).

Mit dem Graduale Romanum, welches das Proprium der Messe mit mehr
oder weniger reich entfalteten Melodien enthilt, legt die Kirche ein durchaus
giiltiges Modell des liturgischen Gesanges vor. Jedoch beriicksichtigt es noch
nicht die Erfordernisse oder Moglichkeiten der Singer oder der Schola des
grofleren Teiles der Pfarreien oder Gemeinschaften von Glidubigen, die auf der
ganzen Erde verstreut sind. Viele gregorianische Stiicke der Sammlung des
Graduale Romanum setzen infolge ihres hohen Niveaus und ihrer fein aus-
gearbeiteten Technik (die erst in diesen letzten Jahren wiederentdeckt wurde),
eine Fihigkeit und ein Konnen voraus, die nicht Gemeingut aller Chire sein,
noch von jedem Milieu verlangt werden kann. Die vom hl. Papst Pius X. ein-
geleitete gregorianische Restauration mufite auch unter diesem pastoralen
Gesichtspunkt erst vollendet werden: jeglichem Milieu eine von der Kirche
vorgelegte Sammlung zuginglich zu machen und die Teilnahme der Gliubigen
durch ein fiir sie geeignetes Repertoire zu aktivieren. In diesem Sinn kann man
das Graduale simplex eher als eine Fortsetzung und nicht als eine Reform des
vom hl. Papst Pius X. unternommenen Werkes deuten. Es ist das Verdienst der
gegenwirtigen Instanzen der Liturgiereform ein so dringend notwendiges Werk
in moglichst kurzer Zeit verwirklicht zu haben, da sie es unter die allerersten
Sorgen und Projekte einreihten und es offensichtlich nach den Kriterien der
heutigen liturgisch-pastoralen Erneuerung ausrichteten.

Mit dem Graduale simplex wird jeder Gemeinde die Moglichkeit gegeben,
das von der Kirche fiir den feierlichen Vollzug der Eucharistie vorgelegte Re-
pertorium auszufithren. Und so miifiten die miflbrduchlichen Auslassungen
des Propriums in den gesungenen Messen oder die Zwitterformen aufhéren, daf
man Stiicke des Graduale Romanum ,recto tono” rezitiert oder in den Psalm-
tonen singt.

2. Eine gliickliche Erginzung des Graduale Romanum

Im rechten Licht betrachtet macht das Graduale simplex dem Graduale
Romanum keine Konkurrenz, noch viel weniger fithrt es zu einer Abschaffung
des letzteren, sondern stellt dessen gliickliche und notwendige Erginzung dar.
Tatséchlich sind die beiden Gradualien nicht als zwei vollkommen vonein-
ander unabhingige Werke zu betrachten, sondern wie eine einzige grofle
Sammlung, aus der man je nach den Erfordernissen der 6rtlichen Verhiltnisse
und den besonderen Umstinden ohne irgendwelche Vorurteile schopft (vgl.
ISM, Nr. 9, 10). So kann man von einer wahren Verschwisterung der zwei
Ausgaben sprechen.

Daher wird z. B. eine Ordensgemeinschaft, in der alle Voraussetzungen fiir
eine fruchtbare Verwendung der gregorianischen Stiicke mit mehr oder minder
melismatischen Melodien bestehen, weiter nach der Version des Graduale Ro-
manum singen; andere Gemeinschaften hingegen, welche fiir die ausschliefliche
Verwendung des Graduale Romanum auf Schwierigkeiten stofen, werden
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nach dem einen oder anderen Stiick des Graduale simplex greifen konnen wie
z.B. fiir den Responsorialpsalm, das Offertorium oder die Communio. So
bietet das Graduale simplex auch fiir Orte, wo man die Messe tiglich singt,
die Moglichkeit, wenigstens das eine oder andere Stiick des Repertoriums zu
variieren, wenn wihrend der Woche immer dasselbe Formular wiederkehren
miiRte. Wenn das Graduale simplex schon fiir das Milieu von Ordens-
gemeinschaften Vorteile und Erleichterungen bringt, so trifft dies selbstver-
standlich in noch unvergleichlich héherem Maf auf alle anderen Lebenskreise
z1.

Mit einem Wort, die gegenwirtige grofle Sammlung des Propriums im gre-
gorianischen Choral — die ein aus dem Graduale Romanum und dem Graduale
simplex bestechendes Ganzes bildet — bietet Vorteile fiir alle Verhiltnisse, auch
die der Ordensgemeinschaften nicht ausgenommen, und ermoglicht es vor
allem, die Messe immer zu singen, indem es diese feierliche Form erleichtert,
die bei der gemeinsamen Eucharistiefeier immer wiinschenswert und vor-
zuziehen ist (ISM, Nr. 27).

3. Die Neuerungen des Graduale simplex

Obwohl das Graduale simplex die gegenwirtige gregorianische Sammlung
des MeBpropriums vervollstindigt und im Grunde eine Erweiterung dieses
Repertoriums darstellt, bringt es doch grofie Neuerungen, die man in folgende
vier Punkte zusammenfassen kann: a) Pluralismus der Gesangstexte fiir das
Proprium; b) Schaffung eines ,Commune de tempore”; ¢) Wiedereinfithrung
des Responsorialpsalmes; d) Schaffung einer Sammlung von Psalmversen und
freie Auswahl derselben.

a) Pluralismus der Gesangstexte fiir das Proprium

Um ein leicht ausfithrbares Repertoire zu schaffen, waren weder eine Ver-
kiirzung oder Umwandlung der melismatischen Melodien des Graduale Roma-
num noch neugregorianische Kompositionen im pseudogregorianischen Stil
denkbar. So blieb die einzige Losung, auf authentische, alte Melodien zuriick-
zugreifen, die untrennbar mit einem schon ausgewihlten liturgischen Text
verbunden sind. Diese schon seit ungefihr einem Jahrtausend feststehenden
und mit leichten, meistens syllabischen Melodien verschenen Texte entspre-
chen — aufer in seltenen Ausnahmsfillen — in ihrem vollstindigen Wortlaut
nicht den Texten des Propriums im Graduale Romanum. Es wurden deshalb
jene Texte ausgewihlt, die eine direkte oder indirekte Beziehung zu den
jetzigen Missaletexten haben, um so eine gewisse Kontinuitit der Tradition
sicherzustellen. So kommt es nicht nur zu einer melodischen, sondern auch
einer textlichen Bereicherung des Mefpropriums. Bei der Unverinderlichkeit
der Texte des MeRpropriums seit tausend Jahren — ausgenommen natiirlich die
mehr oder weniger gliicklich gelungenen Formulare der ,neuen” Messen, be-
sonders der letzten Zeiten — stellt dies eine epochemachende Neuerung dar,
die endlich den fruchtbaren Grundsatz einer gewissen Abwechslung und
Freiheit der Texte verwirklicht, einer Abwechslung und Freiheit jedoch, der
von der Autoritit der Kirche feste Grenzen gezogen sind. Dieses Abriicken
von einem zu starren Festlegen iibermiflig begrenzter Texte ist vollkommen im
Einklang mit dem Geist der liturgischen Reform und stellt einen bemerkens-
werten Fortschritt dar: ein gutes Vorzeichen fiir eine organische Entwicklung
weiterer Stufen der eingeleiteten Reform. Die Gewihrung von besonderen
Indulten, die durch Nr. 32 der ISM wiederbestitigt wurde, die zum Einzug,
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zur Opferung und Kommunion gesungenen liturgischen Texte durch andere zu
ersetzen, findet auf diese Weise ein Vorbild im offiziellen Repertoire der
Kirche.

Das erste und grundlegende charakteristische Merkmal des Graduale
simplex ist also ein Pluralismus der Gesangstexte fiir das Mefproprium. Das
ist der grofle neue Grundsatz, der von der liturgischen Reform zugelassen und
nunmehr verwirklicht wurde, und zwar nicht nur fiir den zentralen Teil der
Messe selbst, wie es der Kanon ist, sondern auch und Jogischerweise noch
frither fiir andere Teile der Messe, wie jene des Propriums, die im Graduale
simplex verdffentlicht wurden.

b} Das ,Commune* der Zeit

Aus dem Missale ist uns das ,,Commune” der Heiligen bekannt: es sind
die Mefformulare, die fiir verschiedene Heilige verwendet werden, ohne daf
es ein eigenes Formular fiir jedes einzelne Fest gibt. Die Bedeutung eines
solchen ,Commune” ist mit der gegenwirtigen Liturgiereform bei weitem
gestiegen, da diese — immer im Hinblick auf die gesungene Messe — gestattet,
ein reduziertes Repertoire anzunehmen, wihrend fiir die Lesungen ein Zyklus
mit tdglicher Abwechslung existiert, der sich sogar auf mehrere Jahre er-
streckt und in einer betrichtlichen Zahl von Nationen und Diozesen bereits
»ad experimentum” in Ubung ist.

Nun hat das ,Commune” der Heiligen eine kleine Anderung erfahren:
Anstelle mehrerer Formulare fiir eine Kategorie von Heiligen gibt es nur ein
einziges. Jedoch wurde fiir den Eingang, die Opferung, die Kommunion und
die Psalmen zwischen den Lesungen mehr als ein Gesang eingereiht. Das er-
laubt eine Auswahl sowohl nach den ortlichen Verhiltnissen, d. h. nach den
Moglichkeiten der Ausfithrenden, als auch nach den charakteristischen Beson-
derheiten eines Heiligenfestes.

Im Graduale simplex wurde das Prinzip der Communemessen auch auf
das Proprium der Zeit ausgedehnt. Der Advent hat zwei MeRformulare und
nicht vier; die Nachpfingstzeit hat sechs und nicht 24, um nur einige Bei-
spiele anzufithren. Aber es gibt noch mehr. Die Antiphonen mit den dazu-
gehorigen Psalmen der verschiedenen Formulare der gleichen liturgischen Zeit
sind austauschbar. Die Mébglichkeiten, die sich solcherart bieten, sind z. B.
fiir den Advent folgende: Man kann die ganze Zeit hindurch entweder die
erste oder die zweite Messe singen, oder sie abwechselnd nehmen, oder ge-
wisse Stiicke aus dem ersten Formular wihlen, andere aus dem zweiten; man
kann auch ein charakteristisches Stiick des Graduale Romanum singen (das
natiirlich an eine bestimmte Adventwoche gebunden ist) und mit Gesingen
aus dem 1. und 2. Formular erginzen. Selbstverstindlich kann man auch
ganz und vor allem nach dem Graduale Romanum singen.

Das ist wirklich ein grofer Fortschritt. Dem gegenwirtigen Graduale
Romanum merkt man in seinem Entwurf und in der Ausfithrung des ur-
spriinglichen Repertoires teilweise die Erfordernisse und Moglichkeiten einer
pipstlichen Kapelle an. Ein solches Beispiel eines Repertoires war ausgezeich-
net und mufite mit Recht die Jahrhunderte hindurch fiir Verhiltnisse von
gleicher geistiger Hohe und mit denselben Méglichkeiten giiltig bleiben, aber
es kann nicht das einzige sein und noch viel weniger einer winzigen Pfarrei
mit vollig verschiedenen ortlichen und seelsorglichen Verhiltnissen zur Pflicht
gemacht werden!
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¢) Wiedereinfithrung des Responsorialpsalmes

Aus der mangelnden aktiven Teilnahme des Volkes, aus der Freude an
einem melodischen Gottesdienst, aus einer verfeinerten und hochentwickelten
Kunst und der Betonung des kontemplativen Charakters des Wortes Gottes
hat sich die heutige Form des Responsorialgesanges zwischen den Lesungen
im Graduale Romanum herauskristallisiert. Es dreht sich nicht darum, eine
solche Form zu verurteilen. Es liBt sich jedoch nicht leugnen, dafl hier der
Charakter der Verkiindigung des Gotteswortes, vor allem als Anruf und
Antwort, verlorengegangen ist und in der gegenwirtigen Praxis sogar die
responsorische” Wiederholung nach dem Vers des Graduale fehlt. Es 148t sich
auch nicht leugnen, daB8 in den meisten Fillen die reich entfalteten Gradua-
lien Meisterwerke der Musikkunst sind und in bestimmten Verhiltnissen
einem meditativen Aussingen des Gotteswortes dienen kénnen.

Aber neben dieser ehrwiirdigen Form hat das Graduale simplex in sehr
gliicklicher Weise den Responsorialpsalm wiederhergestellt, und zwar nach
einem Brauch, der durch lange Tradition von den Kirchenvitern bezeugt
wird, und nach einer melodischen Version, die wahrscheinlich urspriing-
lich ist.

So finden die Anregungen der ISM unter Nr. 33 beziiglich des Respon-
sorialpsalmes ein giiltiges Modell auch im lateinischen Repertoire und nicht
nur in den Gradualpsalmen, die in der Volkssprache in den neuen Lektiona-
rien ,ad experimentum” wiedereingefiihrt wurden.

Nachdem das Studium und die Untersuchungen der letzten Jahre iiber die
Funktion und das Wesen der verschiedenen liturgischen Gesdnge sicher-
gestellt haben, dafl der Psalm nach der Lesung ein wahres ,Jubeln” des Wor-
tes Gottes darstellt, auf welches die ganze Versammlung nach Art eines
Refrains antwortet, hat das Graduale simplex eine solche Form verwirklicht,
indem es fiir die Verkiindigung der Schrifttexte auf Rezitativformen und fiir
die Kehrverse mit einem Psalmtext auf kurze typische Melodien oder auch
fiir die Alleluja-Kehrverse auf wohlbekannte Responsorialformen des Alle-
luja zuriickgriff.

Dieser Hinweis auf das vom Graduale simplex angewandte Verfahren,
um das Problem der Schaffung dieses Responsorialrepertoriums zu losen, ge-
schah mit Bedacht, damit man nicht glaube, es handle sich um eine neo-
gregorianische Sammlung. Das Vorgehen ist echt gregorianisch, es bringt weder
die Schopfung neuer Melodien mit sich, noch eine Zusammenstoppelung —
was doch ein abgeschlossenes Kapitel in der gregorianischen Vertonung von
Texten sein sollte — sondern man beschrinkt sich darauf, die Texte nach
fest umrissenen Regeln an den Sprechgesang und an typische Melodien anzu-
passen. Man beachte wohl, daf fiir die den Psalmen entnommenen Kehr-
verse die Moglichkeiten nicht unbegrenzt sind. Die textlichen Moglichkeiten
sind beinahe vollig erschipft.

Es ist hier nicht der Ort, sich iiber das Wesen und die Verwendung des
Responsorialpsalmes zu verbreitern. Aber gewifl wird die Wiedereinfithrung,
wie sie durch die Form des Graduale simplex vorgelegt wurde, Epoche machen
und von neuem die wesentliche Struktur herausstellen, die der Responsorial-
psalm in der Wortliturgie hat.

Sehr gut ist die Rubrik, die ein Minimum von § Psalmversen zur Verkiin-
digung vorsieht. In der Tat sollte die Zahl der Verse weder zu groff noch zu
Klein sein. Wenn der Responsorialpsalm lang ist, erzeugt das ein Mifdverhilt-
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nis in den Proportionen der Wortliturgie, die zu hiufige Wiederholung des
Responsoriums erzeugt Miidigkeit und man kann die Aufmerksamkeit nur
schwer durch die ganze Dauer des Psalmes aufrechterhalten. Wenn dagegen
die Verse blof auf ein paar beschrinkt werden, bleiben sie ohne Sinnzusam-
menhang und die responsorische Form, d. h. eines Dialogs zwischen dem
Vorsinger und der Gemeinde, kommt nicht zur Geltung.

Nur ein einfacher Hinweis auf die Akklamation zum Evangelium. Das
Graduale simplex sieht verschiedene Liésungen vor: die eines selbstindigen
Gesanges und die eines Kehrverses in Verbindung mit dem Zwischenlesungs-
psalm. Im ersten Fall begleitet der Gesang die Prozession, die der Verkiindi-
gung des Evangeliums vorausgeht, unabhingig vom vorhergehenden Zwi-
schenlesungspsalm. Diese Akklamation kann je nach der liturgischen Zeit aus
dem Alleluja bestehen oder nicht. Die Akklamation ohne Alleluja kann man
auch besser weglassen, um nicht zwei Gesinge von gleicher Form aneinander-
zureihen, wenn sie auch funktionell eine verschiedene Bedeutung haben.

Im zweiten Fall ist die Akklamation ,Alleluja” dem Zwischenlesungs-
psalm selbst einverleibt, dessen Kehrvers sie bildet.

d) Sammlung von Psalmversen und freie Auswahl derselben

Mit dem Graduale simplex bietet die Kirche auch eine Sammlung von aus-
gewidhlten Psalmversen, welche die Antiphon und die Gesinge zu den Pro-
zessionen begleiten. Mit der liturgischen Erneuerung hatte man schon den
Zwischengesang der Psalmen fiir die Prozessionslieder eingefithrt, aber die
Auswahl war dem Urteil des Chorleiters iiberlassen worden. Nur einige pri-
vate Verdffentlichungen erleichtern die Verwendung der Psalmen zu den
Prozessionsgesingen des Graduale Romanum.

Das Graduale simplex hingegen bietet zusammen mit den Prozessions-
antiphonen auch eine offizielle Sammlung von Psalmen. Das Moment, das
gewifl einen Fortschritt zu einer Beweglichkeit des Repertoriums bedeutet,
jedoch Willkiir und subjektive Improvisation ausschliefit, ist durch die freie
Auswahl der Verse gegeben, von denen man die nach den ortlichen Um-
stinden geeignetsten beibehalten kann.

4. Einwinde

Auch das beste Werk ist nicht frei von allen Schattenseiten. Aber manch-
mal sind, wie bei den mehrdimensionalen Korpern, die Schatten zum Wesen
gehorig. Deshalb ist es gerecht, auch zu priifen, was die eventuellen Einwiirfe
gegen das Graduale simplex sein kénnten.

a) Verarmung!?

Der Einwand kann unter verschiedenen Gesichtspunkten vorgebracht wer-
den: das Graduale simplex macht dem Graduale Romanum Konkurrenz, be-
schlieflt seinen Tod und zerstért seine traditionellen Texte; das Graduale
simplex, das nur syllabische Melodien zulifit, spielt die Rolle des ,armen
Verwandten”; das Graduale simplex beschrinkt seine ganze Sammlung nur
auf ein paar immer gleiche musikalische Formen.

Wenn man alles, was oben iiber die Notwendigkeit und die erginzende
Funktion des Graduale simplex dargelegt wurde, wohl verstanden hat, dann
fillt die Furcht vor seiner Konkurrenz mit dem Graduale Romanum weg.
Eine Bereicherung des Textes ist das genaue Gegenteil einer Verarmung des
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Repertoriums, und eine solche Erweiterung der Sammlung verurteilt keinen
Text des schon bestchenden Repertoires zum Tode. Wer z. B. bis jetzt zu
Weihnachten in heiliger Freude ,Puer natus” gesungen hat und noch weiter
die Moglichkeit dazu hat, wird es gewifl nicht durch ,Dominus dixit” des
Graduale simplex ersetzen.

Die Melodien des Graduale simplex sind syllabisch. Das bedeutet keine
Verarmung gegeniiber reicher entfalteten Melodien! Zwischen den beiden
Kompositionsarten gibt es keinen Vergleich: die Gesinge konnen sowohl in
der syllabischen als auch in der melismatischen Version Meisterwerke dar-
stellen. Es ist nicht die Anzahl der Noten, die den Wert einer Komposition
ausmacht, wie auch die Menge und der Reichtum der musikalischen Aus-
schmiickung nicht den bestimmenden Faktor der Feierlichkeit einer Zelebration
ausmacht (ISM, Nr. 11). Die Antiphonen des Graduale simplex sind der
authentischen Sammlung der alten Gesangstradition in der lateinischen Litur-
gie entnommen; sic stellen Juwelen wahrer Musikalitit dar; ihr Text bleibt
hier vorherrschend, auch wenn er musikalische Bliiten treibt, und wird un-
mittelbar verstanden, was fiir den liturgischen Gesang, der doch eine die-
nende Funktion hat, einen wesentlichen Vorzug bedeutet.

Was die Form betrifft, beschrinkt sie sich sowohl im Graduale Romanum
als auch im Graduale simplex auf Antiphonen und Responsorien, nur dafl
im Graduale Romanum die verschiedenen Weisen der melodischen Aus-
schmiickung eine Abwechslung schaffen, die wir beinahe als gekiinstelt oder
wenigstens als nicht wesentlich bezeichnen konnten, und die in einigen
Fillen der Funktionalitit eines Gesanges zum Schaden gereichen, wie z. B. im
Responsorium des Graduale. Aber die moglichen weniger positiven Seiten,
wie z. B. daf alle drei Prozessionslieder immer die Form einer Antiphon haben,
und daR eine Psalmodie, die ihrem Wesen nach wiederholend und nicht ab-
wechselnd ist, melodisch der gemeinsamen abwechselnden Psalmodie ent-
lichen wurde, und die eventuelle Kritik einer iibermifigen Verwendung von
Psalmtexten sind wesentliche Grundziige sowohl in der Sammlung des Gra-
duale Romanum wie auch des Graduale simplex. Wenn solche Gesichtspunkte
im Graduale simplex weniger zutage treten, liegt der Fehler nmicht in der
gegenwirtigen Form des Graduale simplex, sondern in der historischen Lo-
sung, die zur Zeit der gregorianischen Komposition gegeben und durch die
Jahrhunderte bis zum hl. Pius X. aufrechterhalten wurde.

Da die gregorianische Form in ihrer Komposition an einen gegebenen
Augenblick der Geschichte gebunden ist, kann man in ihr unméglich andere
Losungen suchen als jene, die sie zu ihrer Zeit zu geben vermochte. Wenn die
zeitliche und ortliche Entwicklung andere Formen zu schaffen wuflite — wie
den deutschen Choral —, wenn die vergleichende Liturgiewissenschaft und die
Erfordernisse der heutigen Pastoralliturgie zu einem grofieren Feingefiihl fith-
ren, so daR man eine weitere Abstufung der Formen und neue Losungen for-
dert, ohne jedoch die immer giiltigen traditionellen Formen zu vernachldssi-
gen, kann man die Verwirklichung offensichtlich nicht in der gregorianischen
Sammlung suchen, handle es sich nun um melismatische oder syllabische Ge-
singe. Daher konnen die eventuellen Kritiken am Graduale simplex in die-
sem Sinn das vorliegende Werk nicht berithren, sondern miifiten sich gegen
die historische Losung der Gregorianisten anderer Zeiten richten, die nicht
mehr geindert werden kann.
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b) Ist es noch aktuell!

Seien wir ehrlich! Wenn das Graduale simplex zur Zeit des hl. Pius X.
oder noch unmittelbar nach dem zweiten Weltkrieg erschienen wire, als der
Grundsatz des hl. Piug X. iiber die aktive Teilnahme an den hochheiligen
Mysterien der Liturgie nunmehr Wurzel gefaflt und Triebe hervorgebracht
hatte und sich in der wunderbaren vorkonziliaren liturgischen Erneuerung
zu einem iippigen Baum entfaltete, hitte das Werk einen unvergleichlich
groferen Dienst erwiesen. Aber auch heute ist das Graduale simplex mit
seinen ausschliefilich lateinischen Stiicken, obwohl die Volkssprache mit Recht
weitgehend in die liturgische Feier Eingang fand, noch aktuell, ja sogar sehr
aktuell.

Vor allem gilt dies fiir Ordensgemeinschaften oder gewisse Kreise, die noch
eine besondere Bindung an die der Kirche eigentiimliche musikalische Sprache
haben. Das Graduale simplex bringt eine abwechslungsreiche und leichte
Sammlung, die dazu beitrigt, der lateinisch gesungenen Messe gestern wie
heute einen Ehrenplatz einzuriumen. Aber auch anderswo kann das Graduale
simplex noch durch geraume Zeit beste Dienste leisten. Die mit dem 7. Mirz
1965 eingeleitete Entwicklung kann gewifl nicht riickgingig gemacht werden,
eine gesunde, harmonische und notwendige Entwicklung, die eine Zeit nicht
von Wochen oder Monaten, sondern von Jahren braucht, um allmihlich in
Gang zu kommen und von den Glidubigen assimiliert zu werden. Das kann
nur durch einen stufenweisen Entwicklungsprozefl zustandekommen, auch
weil das Neue sich nicht iiberstiirzen 1ift, sondern in geeigneter, langsamer
und von der Kirche selbst geleiteter Erfahrung zur Reife kommt. Was soll man
nun in dieser Ubergangszeit tun? Leider ist es an manchen weniger vorbereite-
ten Orten zur Aufgabe der traditionellen Formen der gesungenen Messe ge-
kommen. Alle Meffeiern sind auf gelesene Formen beschrinkt worden; und
so wurde gerade das entstellt, was eine Gemeinschaftsfeier ihrer Natur nach
in sich schlieffen wiirde: ein Minimum an Fiille und Feierlichkeit der Riten,
wie man sie durch den Gesang erreicht. Ist es nun vielleicht nicht besser,
wenigstens teilweise ein, wenn auch lateinisches, Repertoire zu beniitzen als
jeden objektiven Wert der Tradition zu verwerfen? Und wenn das Graduale
Romanum wegen der Schwierigkeit seiner Stiicke ein wirkliches, manchmal
uniiberwindliches Hindernis bedeutete, so ist es heute moglich, nach dem
Graduale simplex zu greifen. Da gibt es leichte Antiphonen, einfache Antwor-
ten, die man mit wenig Zeit und Anstrengung sofort lernen kann.

Aber, wird man einwerfen, es ist noch lateinisch! Auch hier wollen wir die
Begriffe nicht durcheinanderwerfen. So sehr die Ausbreitung der Verwendung
der Volkssprache auch gerechtfertigt und erwiinscht sein mag, da sie das Ver-
stindnis erleichtert — wenn auch das allein nicht automatisch eine verstind-
nisvolle und lebhafte Teilnahme erzeugt —, gibt es doch in den Antiphonen
des Graduale simplex so kurze und vor allem so plastische Texte, daf es ge-
niigt, ihre Ubersetzung gehort zu haben (die z. B. vom Kommentator gegeben
werden kann|, um Gemiit und Herz zu treffen und dem Geist fiir ein echtes
Gebet Fliigel zu verleihen.

Warum soll man, besonders in dieser Ubergangszeit, nicht gemischte Formen
der Meffeier bestehen lassen, in welche man je nach den Méoglichkeiten all-
mihlich die neuen Stiicke in der Volkssprache einfithrt und das Fehlende mit
dem Graduale simplex erginzt, so daf man die Messe, zumindest an den
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Festen, immer singen kann? Ist nicht auch in die profane Welt ein wenig der
Brauch eingedrungen, in verschiedenen Sprachen zu singen, die man sonst
nicht kennt, als nur den Text, den man singt?

An den Sonntagen aber ist in den grofien Zentren, wo €s mehrere Messen
gibt, wenigstens eine gesungene Messe leicht denkbar, in der man die Stiicke
des Graduale simplex vollstindig oder teilweise singt. Ein solches Repertorium
1ift nicht blof die allgemeine Teilnahme zu, sondern hilt auch, da es sehr
kurz ist, eine gesungene Messe in den Grenzen der durch die seelsorglichen
Erfordernisse empfohlenen Zeit.

Das Graduale simplex ist in dieser Stunde der liturgischen Reform der
Verbindungsring zwischen der starren Auffassung eines Repertoriums, das fiir
jede eucharistische Feier ohne die Moglichkeit einer Abwechslung nach MaB
geschneidert ist, und einer elastischeren Geisteshaltung, wie sie die Zeiten
erfordern, und welcher die Kirche mit Repertorien zur Auswahl entgegen-
kommt, wenn diese auch immer von der hichsten Autoritit geregelt werden
miissen. Gerade um den heutigen Bestrebungen fiir Gesiinge mit neuen Tex-
ten in der Volkssprache den Weg vorzuzeichnen, wollte man vor allem ein
typisches” Beispiel, das als Norm dienen konnte. In diesem Sinn konnte
man das Graduale simplex #uferst aktuell und notwendig nennen, selbst
wenn man einmal annihme, es wiirde nicht in die Praxis eingefiihrt; es wiirde
doch ein Buch darstellen, das in der Liturgiegeschichte eine entscheidende
Etappe der Entwicklung bezeichnete, deren Initiative der Heilige Stuhl selbst
ergriffen hat.

Doch hat das Graduale simplex nicht diese paradoxe Funktion. Es wird
noch fiir lingere Jahre als tatsichliches Repertoire dienen, um das liturgische
Leben zu nihren und dem Gebet der kirchlichen Gemeinschaft Fliigel zu ver-
leihen. Auferdem wird es in #uferst wertvoller Weise die weitere Entwick-
lung der gegenwirtigen Liturgiereform befruchten. Deshalb ist es ein wahr-
haft notwendiges, providentielles Werk, das neue Auffassungen vertritt und
den dringenden Forderungen der liturgischen Seelsorge entgegenkommt. Es
ist ein Werk, das bestimmt ist, als eines der bleibenden Denkmailer auf dem
Weg der Liturgiegeschichte zu stehen, um die dringende Liebe der Gemein-
schaft der Christen zu dem durch Christus ,in der heiligen Kirche” Gott er-
wiesenen feierlichen Kult zu bezeugen.

L. AGUSTONI

Sekretdr des ,.Coetus 25:
Fiir die Herausgabe der Gesangsbiicher”

Aus , Notitiae® 34, Oktober 1967, S. 311—325.
Ubersetzt von Frau Maria Lucia Verdrof OSB, Abtei Nonnberg, Salzburg.
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DER PSALM
EIN LIED — EIN GEBET — EIN INSPIRIERTES, GESUNGENES GEBET

Die folgenden Ausfiihrungen stellen den Wortlaut eines Referates dar,
welches anlifilich einer Lokal-Oberinnentagung der DiGzese Seckau am
15. Oktober 1967 im Volksbildungsheim St. Martin bei Graz von der Autorin
gehalten wurde. Die Schriftleitung.

Daf} es unter den vielen Problemen, die uns heute gestellt sind, auch ein
,Psalmenproblem” gibt, daf} sich sogar in der Konzilsaula Stimmen gegen die
Rezitation mancher Psalmen erhoben haben, wissen Sie sicher alle. ,Vor
einem Problem die Augen zu schlieffen, hilft nichts; wenn es hingegen ge-
lingt, sich ihm mutig zu stellen, das untergriindig schwelende Unbehagen
voll bewuf’t zu machen und in klare Begriffe zu fassen, so ist der erste und
entscheidendste Schritt zur Losung bereits getan und die Therapie eingelei-
tet.1)

Unser ,Psalmenproblem” also lautet: Wie konnen die alttestamentlichen
Psalmen als a) fixe Formeln und als b) vor- und unterchristliche Gebete unser
christliches Gebet werden? — Diese zwei Einwinde miissen durchaus ernst ge-
nommen wenden.

a) Fixe Formeln

Das Gebet ist seinem innersten Wesen nach etwas ganz und gar Perstn-
liches und Einmaliges, der personlichste Akt, dessen der Mensch iiberhaupt
fahig ist. Beten heilt — wenn wir das Unsagbare doch irgendwie in Worte
fassen wollen — dem lebendigen Gott begegnen, sich secinem Wirken auslie-
fern, oder richtiger gesagt: ich stehe in einem einmalig-personlichen Akt des
Glaubens, Hoffens und Liebens dem gegeniiber, von dem ich mich geliebt
weifd. Gibt es dafiir, kann es dafiir, eine feste Formel geben? — ,Eine Formel
beniitzen miissen, entpersonlicht das Gebet immer ein wenig”, lautete eine
Antwort auf eine Rundfrage.

b) Vor- und unterchristliche Gebete

Die lange vor Christus entstandenen Psalmen stehen ihrem sittlich-reli-
giosen Gehalt nach weit unter der christlichen Offenbarung. Diese Erkenntnis
war unserer Zeit vorbehalten. Frithere Jahrhunderte — wir kommen im dritten
Punkt noch darauf zuriick — ,verchristlichten” unbewuft simtliche alttesta-
mentliche Texte. Sie sahen und hérten immer nur Christus in der Schrift, und
so richtig und berechtigt dies auch ist, so darf es nicht auf eine Weise getan
werden, die dem Buchstaben Gewalt antut: wenn z. B. der Betrug des Jakob
an seinem Bruder Esau ,nicht als Liige, sondern als Mysterium” dargestellt
wird (Augustinus), oder wenn die aus manchen Psalmen uniiberhorbar heraus-
klingende Rachsucht total geleugnet und ,heiliggesprochen” wird. Ganz klar
bekennt das Offenbarungsschema des 2. Vatikanums: ,Obgleich die Biicher
des AT auch Unvollkommenes und Zeitbedingtes enthalten, zeigen sie doch
eine wahrhaft gottliche Erziehungskunst” (Dei verbum Nr. 15).

') Vgl. N. Fiiglister, Das Psalmengebet, Miinchen 1965, S. 11.
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Nun konnen wir unser Thema richtig stellen: welche Eigenschaften besit-
zen die Psalmen, so dafl sie trotzdem zu unserem personlichen, christlichen
Gebet werden kénnen? ;

Unsere Antwort lautet: sie sind Lieder, sie sind so weit gefafite Gebete,
dafl sie mein personliches Beten in sich aufnehmen konnen, und endlich: sie
sind inspirierte Gebetslieder, die in gottlicher Dynamik meinem personlichen
Gebet unermefliche Dimensionen verleihen.

I. DER PSALM — EIN LIED

1. Ganzheitscharakter.

Das Erste, was uns jetzt zum Bewufitsein kommt, ist: Form und Inhalt
sind eins — Gehalt ist Gestalt. Versuche ich (was ich u. U. bei einer Erkli-
rung tun muf}), mir den Inhalt zum Bewuftsein zu bringen, so ist das Lied?)
zerstort. Es bleibt nur mehr das Skelett.

Psalm 130 (nach der Vulgata-Zihlung):

Ein Beter, der vielleicht nach ,Dingen die iiber ihm sind“ getrachtet und
eine innere Krise durchgemacht hat, fand zum Frieden und zum bedingungs-
losen Gottvertrauen zuriick; seine personliche ,Bekehrung“ soll auch die
seines Volkes sein: ,Vertrau auf den Herrn, Israel!”

Wir fithlen es sofort: das Eigentliche des Psalmes wurde zerstort, indem
ich an seiner Gestalt rithrte. Untrennbar sind Gehalt und Gestalt verbunden,
und fiir den inspirierten Psalm diirfen wir vielleicht auch hier — freilich nur
in analoger Weise — das Wort Jesu anwenden: ,Was Gott so eng verbunden
hat, daf es nur mehr ein Ganzes bildet, soll der Mensch nicht trennen”.
Ziehen wir gleich aus diesem ersten Punkt einige wichtige Folgerungen:

1. Jede Psalm-Erklirung, jede Einfithrung in die Psalmen mufl sich zum
Ziel setzen, den Psalm als Lied zu erleben, sich in ihn so einzufiihlen, wie man
es eben jedem Lied gegeniiber tut. Also ein Minimum an ,Gelehrsamkeit” —
ein Maximum an kiinstlerischem Erleben!

2. Dem , Ganzheitscharakter” des Psalmes miissen wir dadurch Rechnung
tragen, dafl wir — [nur vorsichtig sei dieser Vorschlag gewagt, vielleicht wird
es bis zu seiner Durchfithrung noch langer Zeit bediirfen) — die Psalmen nicht
pausenlos aneinanderreihen, sondern — denken wir an einen Rezitations-
abend oder an ein Konzert — kurze Pausen einschalten.

3. Weil der Psalm eine Ganzheit ist, diirfen und brauchen wir nicht an
Einzelheiten hingen zu bleiben. Daher brauchen wir z. B. bei dem herrlichen
Gewitterpsalm 28 gar nicht so genau zu wissen, wo der Libanon oder das
Sariongebirge liegt, noch wo die Kiiste Kades zu finden ist. Im Gegenteil:

»Er macht wie ein Kalb den Libanon hiipfen

und wie ein Biiffeljunge das Sariongebirge . . .

die Wiiste von Kades erschiittert der Herr . . .“,
die unbekannten Worte konnen dem Psalm noch etwas Geheimnisvolles, Er-
schiitterndes geben?).

2] Ich sage absichtlich ,ein Lied” und nicht ,ein Gedicht”, weil das griechische
Wort psalmos und das ihm zugrundeliegende hebriische Wort mizmér heifdt: Bin Lied
zum Saitenspiel, Der Singer, z. B. David, wenn er als Hirte beim Lagerfeuer seine
Lieder sang, begleitete sich mit einer sechs- bis achseitigen Leier (psalterion, kinndr).
Daher ist die idealste Form des Psalmengebetes das Singen,

3) Selbstverstandlich werde ich, wenn ich z. B. im Noviziat Psalmen erkliren soll,
auch den ganzen biblischen Kontext beriicksichtigen; gerade an Hand der Psalmen
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Aber auch andere, an sich verstindliche Aussagen diirfen nicht aus dem
Zusammenhang des ganzen Psalmes gerissen und fiir sich allein gewertet
werden. Hier ergibt sich eine unschitzbare Hilfe fiir die sogenannten , Fliiche”
der Psalmen. Ein Beispiel Psalm 136:

Wir saffen an Babylons Fliissen und weinten,

da wir deiner gedachten, o Sion.

An den Weiden in jenem Land, da hiingten wir unsere Harfen auf.
Denn Lieder wollten héren, die uns hinweggefiihrt;

die uns bedriickten, forderten Freudengesang:

~Singet uns von Sion ein Lied!*

Wie sollten wir singen die Lieder des Herrn, im Lande der Fremden!
Jerusalem, wollte ich deiner vergessen,

vergessen auch sei meine Rechte!

Es klebe mir die Zunge am Gaumen,

sollte ich Deiner nimmer gedenken;

wollte ich nicht erheben Jerusalem iiber all meine Freude.

Vergif$ nicht, Herr, an den S6hnen von Edom den Tag von Jerusalem;
da sie schrien: ReifSt nieder, reifit nieder,

hinab mit ihm bis auf den Grund!

Tochter Babylon, Verwiisterin du,

gesegnet, wer dir vergilt, was du uns Boses getan!

Gesegnet, wer deine Kinder ergreift und sie zerschellt an dem Felsen!

Versuchen wir, uns in das Lied einzufiithlen. Schmerzvolle Liebe und
Sehnsucht klingt aus den ersten Strophen. Die fremden Herren wollen die
Gefangenen im Exil heimisch machen: sie konnen ja auch hier die Sions-
lieder singen! — Dieser Spott, diese Versuchung reifit alte Wunden wieder auf:
leidenschaftlich wehren sich die Verbannten: Verflucht sei ihr rechter Arm,
ja sogar ihre Zunge, wenn sie je Jerusalems vergifien! Verflucht seien jene, die
schadenfroh bei der Katastrophe zuschauten! — Aber wihrend dieser Fluch, so-
bald wir ihn in Prosa umgiefen, seine ganze ,unterchristliche” Schrecklichkeit
aufweist, verliert er sie im Gesamt des dichterischen Werkes: Hier gilt nur
das Ganze, der Grundton, die grofie Liebe zu Sion, der Stadt Gottes.

2. Die Wirkung des Liedes auf den Horer (Poetische Finalitit).

Noch bedeutender fiir unser Beten ist die jedem poetischen Werk inne-
wohnende Kraft, den Horer unmittelbar ,anzusprechen”, ihn mitschwingen
zu lassen, sich mit ihm auf besondere Weise zu vermihlen. (Hier liegt auch
das Geheimnis des ,Schlagers!)

Gehen wir noch einmal zu Psalm 130 zuriick:

a) Mitteilung — Einswerdung

Nicht fiir sich allein ist dem Dichter die Gabe des Dichtens geworden. Was
er erlebt, gefiihlt, erlitten hat, das will, ja mufl er mit den anderen teilen.
Darum in unserem Psalm — wie so oft in anderen Psalmen — die Aufforde-
rung: ,Vertrau auf den Herrn, o Israell” Wic der Singer selbst zur Stille zu-

lif3t sich ja am besten die ganze Geschichte (und Geographie) Israels erlernen; aber
zuletzt muf ich doch immer wieder den Psalm als Ganzheit, als kiinstlerisch-religitse
Einheit erleben lassen.
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riickgefunden hat und so ruhig in Gottes Armen ruht, wie der schlafende
Siugling in den Armen der Mutter, so soll dies jetzt auch der Beter nach-
erleben, nachvollziehen, oder richtiger: mitvollziehen.

b) Exrweckung

Zu diesem Mitvollzug wird er von dem Lied aufgerufen, gleichsam er-
weckt. Was verborgen, mir vielleicht selbst nicht bewuft, in meiner Seele
schlummert, wird durch die Dynamik des Liedes zum Leben erweckt. ,Die
Dichtung leiht den in uns schlummernden Gefithlen jene Stimme, ohne die
unser Innerstes und Tiefstes ungesagt und damit unbewuflt bliebe. Durch die
Dichtung kommt der Mensch zu sich’4).

Die Bedeutung, die diese ,dichterische Dynamik” fiir unser Beten hat,
soll spiter gezeigt werden.

II, DER PSALM — EIN GEBET

Welche Gebetshewegungen gibt es? Lassen wir einen Augenblick unser
Psalmengebet aufler acht und gehen wir im Geist nach Lourdes, der ,Hoch-
schule” des Betens. Horen wir — was sonst Gottes alleiniges Vorrecht ist —
die stumme Sprache des Betens: Bitte um Genesung, Dank, Ergebung, Ver-
trauen. All das finden wir auch in den Psalmen,

DAS GEBET DER PSALMEN

ER

Klage, Bitte

Vertrauen Dank, Lob

Meditation
[Weisheitspsalm)
Erwihlung
Bund
Gesetz
Vergeltungsproblem
menschliches Dasein

Eine eigene Gruppe, die in dieses einfache Schema nicht hineinpaflt, bil-
den die Kénigspsalmen, Wir wollen sie spiter eigens betrachten. Machen wir
uns bewuflt, dafd auch die Er-Psalmen echte Gebete sind!

In den Psalmen finden die allen Menschen eigenen und daher auch allen
verstindlichen Gebetsbewegungen ihren Ausdruck. Es ist, wie wir sahen, ein
dichterischer Ausdruck, d. h. der Psalm als Lied ist nichts Starres, Totes, das
unser personliches Gebet in einen engen Panzer zwingt, sondern im Gegen-

4) Fiiglister, a. a. O. 53.
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teil, etwas Dynamisches, Beschwingtes, das uns in seine Gebetshewegung
mitnimmt. Er wird uns zur groflen Gebetsschule. Machen wir uns das am
Beispiel der Klagepsalmen klar:

Psalm 3. Anrufung: Herr , . . Die unerlifliche Vorbedingung jedes
Betens: Gott ist da! Er hort mich, ist gleichsam nur mehr mit mir beschiftigt.
Klage: Wie viele sind 1hrer, die mich bedringen! Viele, die feindlich sich
gegen mich erheben! Viele, die von mir sagen: ,Heil ist in Gott nicht mehr fiir
ihn!

Sich aussprechen, sich ausweinen vor Gott! Bitte: Erhebe dich, Herr!
Errette mich, du mein Gott! Begriindung der Bitte: Du kannst und
willst mir ja helfen! ,Immer noch hast du allen das Antlitz zerschlagen, welche
sich je gegen mich gestellt, hast den Bosen die Zihne zerschmettert.” Oder: , Hilf
miz, weil ich dein Eigentum bin: ich bin dein Knecht, der Sohn deiner Magd.”
(Ps. 85, 16) Psalm 85 ist ein herrliches Beispiel fiir die Begriindung der Bitte.
Dankversprechen: ,Mit deiner Gnad’ werd ich dich preisen vor gro-
fer Gemeinde; vor dem Angesicht aller, welche dich fiirchten, will ich das
Opfer bringen, das ich gelobt.” (Ps, 21, 26)

Denken wir an unsere personliche Erfahrung, wie schnell uns Prosa-
Gebete, auch die schonsten (,0 mein Gott, Dreifaltiger, den ich anbete”) zum
Uberdrufl werden. Wie grofl war die Freude, die Befreiung, als dank der
Initiative des + P. Hildebrand Fleischmann in so vielen Klgstern die ,Morgen-
und Abendgebete” durch Psalmen ersetzt wurden! Schon jetzt konnen wir auf
den Einwand: Wie kann der Psalm als fixe Formel unser personliches Gebet
werden? antworten: Er vermag es, weil er als Lied und als ganz weit gefafltes,
allgemein giiltiges Gebet den Beter nicht vergewaltigt, nicht in einen engen
Rahmen prefit, sondern ihn durch die dem Gedicht innewohnende Dynamik
erst recht ,zu sich selbst” kommen l43t.

III. DER PSALM — EIN INSPIRIERTES, GESUNGENES GEBET

Sie werden sich vielleicht wundern, warum ich nicht mit dem Wichtigsten
begonnen habe: der Psalm ein inspiriertes Gebet. Ich folgte dabei dem Hin-
weis des Konzilsdekretes Dei Verbum, welches das Geheimnis der Inspiration
mit dem Mysterium der Menschwerdung vergleicht: ,,Denn Gottes Worte, in
menschlicher Sprache ausgedriickt, sind menschlicher Rede dhnlich geworden,
wie einst des Ewigen Vaters Wort durch die Annahme menschlich schwachen
Fleisches den Menschen dhnlich geworden ist“ (Nr. 13). Wie der Herr seinen
Zeitgenossen zunichst nur als der ,Sohn des Zimmermanns” erschien und
nur ganz langsam seine Jiinger in sein Mysterium einfithrte — ,Wer mich
sieht, sieht den Vater” — so miissen auch wir lernen, von der menschlichen
Seite der Heiligen Schrift, ihrem Wortsinn, ihrer Verwurzelung in ihrer Zeit
auszugehen, um langsam im Glauben zu ihrem gottlichen Gehalt aufzustei-
gen. Wieder stehen wir vor einer Entdeckung der ,neuen Exegese”, einer Hilfe,
die sie uns anbietet. Wir ,verchristlichen” die Psalmen nicht von vornherein,
wir machen es nicht so, ,als ob” sie nur von Christus und zu Thm sprechen
wiirden, sondern wir lassen uns durch die ihnen innewohnende Dynamik
von jihnen zu Christus fiithren.

Zunichst: Was ist Inspiration? Was ist sie nicht! Sie ist nicht, wie frither
oft angenommen, wenn auch nie ausdriicklich gelehrt wurde, eine gleichsam
magische Verwandlung des inspirierten Verfassers, noch auch des von ihm
verwendeten Materials, Aus einem mittelmifigen Dichter wird kein Genie.
Aus dem Menschen des 1. Jahrtausends vor Christus wird kein christlicher
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Heiliger. Aus einem mittelmifigen Gedicht wird kein erstrangiges Kunst-
werk! Daher diirfen wir nicht zuviel, oder besser, nicht das von der Inspira-
tion verlangen, was sie nicht geben kann. Daher sollen wir fiir uns selbst und
vor allem jungen Menschen gegeniiber die offensichtlichen Unvollkommen-
heiten des Alten Testaments, und daher auch der Psalmen, keineswegs ver-
heimlichen oder beschénigen wollen.

Was ist also Inspiration, was bewirkt sie? Sie ist, ganz kurz formuliert, der
Beistand Gottes bei Absicht, Themenwahl, Gedankenfithrung und literari-
scher Gestaltung des inspirierten Buches. Sie ist jenes Charisma, jene beson-
dere Indienstnahme des Menschen, durch die Gott und Mensch auf einzig-
artige Weise zusammenwirken: ,Zur Abfassung der heiligen Biicher hat Gott
Menschen erwihlt, die ihm durch den Gebrauch ihrer eigenen Fihigkeiten und
Krifte dazu dienen sollten, all das und nur das, was Er, in ihnen und
durch sie wirksam, geschrieben haben wollte, als echte Verfasser
schriftlich zu iiberliefern (Dei verbum Nr. r1). Durch diese Einswerdung von
gottlichem und menschlichem Verfasser erhilt die Hl. Schrift, in unserem Fall
der Psalm, eine einzigartige Dynamik. Sie erhdlt zu threm Wortsinn noch
cinen Vollsinn hinzu, den der inspirierte Verfasser selbst hochstens ge-
ahnt oder iiberhaupt nicht erkannt hat.

Der Psalm als inspiriertes Gotteswort

Nehmen wir als Beispiel unseren Sonntagspsalm, Ps. 109: So hat der Herr
gesprochen zu meinem Herrn: Setze dich nieder zu meiner Rechten . . .

Frither nannte man einen solchen Psalm ,messianisch” und glaubte, der
Singer habe dabei Christus, sein Konigtum und seine hohepriesterliche Wiirde
ganz klar geschaut und vorausverkiindet. Heute kann man ihn auch anders
deuten — ob uns diese Deutung nicht vielleicht zu tieferem Verstindnis ver-
helfen konnte? Im Konigspalast zu Jerusalem wird ein Fest gefeiert, vielleicht
das Thronbesteigungsfest des jungen Konigs David. Ein Prophet verkiindet
ihm Gottes Gnade und Gunst (1. Strophe) — das Erstarken seiner Macht,
den Sieg iiber seine Feinde (2. Strophe) — seine priesterliche Wiirde (3. Strophe)
— und endlich seinen groflen Sieg iiber simtliche Feinde Gottes (4. Strophe).

Dieser Wortsinn weist auf den Vollsinn, auf seine Erfiillung in Christus
hin. Jahrhundertelang wurde dieser Psalm gesungen, selbst als es in Israel
keinen Konig mehr gab und Jerusalem in Triimmern lag. Aus dem Konigslied
wird ein Lied der Hoffnung, ein einziger, uniiberhdrbarer Ruf: Es komme dein
Reich! Als aber Christus kam, schien er zuerst diese Hoffnung bitter zu ent-
tiuschen. Nichts war da zu sehen von koniglichem Glanz, vom grofien Sieg
iiber alle Feinde. Statt dessen ein Scheitern seines Werkes, ein bitteres Sterben
am Kreuz.

Erst im Lichte des Heiligen Geistes wird es den Seinen klar, daff kein an-
derer Psalm als dieser so deutlich die Verherrlichung Christi vorherverkiindigte.
Darum schlieft das Markus-Evangelium so: ,Der Herr Jesus aber wurde. ..
in den Himmel aufgenommen und lieB sich zur Rechten Gottes nieder”
(Mk 16, 19). Und nicht nur Psalm 109, das ganze Psalmenbuch wird zum Buch
der Christen: ,Fiir uns steht es geschrieben” (Kor 9, 10; 10, 11). Im Neuen
Testament offenbart sich der vom Heiligen Geist von Anfang an intendierte
Vollsinn. Wieder faflt das Offenbarungsschema diese Wahrheit klar zusam-
men: ,Gott, der die Biicher beider Biinde inspiriert hat und ihr Urheber ist,
wollte in Weisheit, daf§ der Neue im Alten verborgen und der Alte im Neuen
erschlossen sei (Augustinus). Denn wenn auch Christus in seinem Blut einen
Neuen Bund geschlossen hat, erhalten und offenbaren die Biicher des Alten
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Bundes, die als Ganzes in die Verkiindigung des Evangeliums aufgenommen
wurden, erst im Neuen Bund ihren vollen Sinn (Lk 24, 27; R6m 16, 25—26;
2 Kor 3, 14—16), wie sie diesen wiederum beleuchten und deuten” (Dei verbum
Nr. 16).

Der Psalm als inspiriertes, gesungenes Gebet.

Was wir zuerst, als wir die Psalmen von ihrer menschlich-dichterischen
Seite aus betrachteten, von ihrem Ganzheitscharakter und ihrer dichterischen
Wirkung auf uns, sagten, erhilt nun, im Licht der Inspiration, einen neuen
Sinn.

a) Gehalt ist Gestalt — das war unsere erste Entdeckung. Nun miissen wir
hinzufiigen: Diese unlgsbare Einheit ist von Gott gewollt, auch die ,Gestalt”,
auch die dichterische Form ist inspiriert. Gott offenbart sich uns, greift nach
uns, teilt sich uns mit durch ein Lied, durch Poesie; und indem er uns die
Psalmen als Gebetstexte gibt, will er, daB auch wir in dieser poetischen Sprache
zu Thm beten. Alles also, was wir tun, um diesem Grundcharakter der Psalmen
besser zu entsprechen, jedes Bemiithen um eine Rezitation, um ein Singen, das
den urspriinglichen Charakter des Liedes besser zum Leuchten bringt, ist ein
Dienst am Worte, ein Eingehen auf die Absicht des Heiligen Geistes.

b) Das Gedicht iibt eine besondere, mitreiflende Wirkung auf uns aus —
das war unsere zweite Erfahrung. Diese Wirkung empfingt dank der Inspira-
tion ganz neue Dimensionen. Erinnern wir uns daran, daB z. B. der Dichter
von Psalm 130 sein Gottvertrauen, seinen wiedergewonnenen inneren Frie-
den mit uns teilen wollte: er wollte mit uns gleichsam eins werden, indem er
uns sein Lied auf die Lippen legte. Er erweckte in uns die gleiche innere Ver-
fassung, den gleichen Frieden. Welche Dimension empfingt jetzt aber diese
menschlich-poetische Wirkung durch den inspirierenden Gottesgeist! Er hat
sie durch die alttestamentlichen Beter hindurch fiir Christus und die Christen
bestimmt. Was an ihnen zeitgebunden und unvollkommen war, hat der Herr
ausgeweitet, gleichsam ,sterilisiert”. Wo der alttestamentliche Beter nur mit
irdischem Lohn und Strafen rechnet, sieht Christus den ewigen und unver-
ginglichen Lohn; wo der Psalmist iiber Verfolgungen durch irdische Feinde
klagt und ihnen Gottes Strafe droht, schaut Christus den Satan und die ihm
vorbehaltene ewige Verdammnis; wo der Psalmist eng nationalistisch denkt,
betet Christus um das Kommen des Reiches; wo der Psalmist — Psalm 118 —
das Gesetz zu stark in den Vordergrund stellt, besingt Christus das Gesetz der
Freiheit, die Frohbotschaft der Liebe. Und was der Geist in Christus wirkte,
das wirkt er auch an den Christen; auch uns erweckt Psalm 22 zum Beispiel
wie von selbst zum Vertrauen auf Christus, den guten Hirten, auf seine Sakra-
mente der Taufe, Firmung und Eucharistie; wenn in der zweiten Strophe die
,FPeinde” erwihnt werden, die drohend im Hintergrund des ganzen Psalmes
stehen, so wird mir meine Kampfsituation bewufdt, in der es den Anschligen
des Teufels zu bestehen gilt; und wenn die dritte Strophe von den ,Tagen
meines Lebens” singt, so wird mir sofort das ewige, endlose Leben bewuft,
das Christus uns brachte.

SCHLUSS: DIE MENSCHLICHEN VORAUSSETZUNGEN

Welche inneren Haltungen sind nun von uns gefordert, damit die Psalmen
ihre vergottlichende Wirkung auf uns ausiiben? Nur mit Bangen und im Be-
wufitsein, diesen Forderungen selbst durchaus nicht zu entsprechen, mochte
ich Thnen drei Dispositionen nennen.
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Das persénliche Glaubenserlebnis

Wir sahen, dafl dem Psalm als Lied, als inspiriertem Lied, eine erweckende,
mitreifende Kraft innewohnt. Wir miissen uns also mitreiffen lassen wollen,
miissen empfangsbereit, in der Haltung des Armen sein, der leer von sich
selbst ist. Vor allem aber mufl unser Glaube wach und lebendig sein, auch
wenn uns der Schlaf iiberfillt. Je tiefer gerade heute, in der Zeit der grofien
Glaubensanfechtung, mein perstnliches Glaubensbewuftsein mein unwider-
legbares Christus-Erlebnis ist, umso wahrer wird der Psalm zu meinem
christlichen Gebet. Alle dufleren liturgischen Reformen, alle Verbesserungen
am Brevier, an der Psalmeniibersetzung usw. werden von geringem Nutzen
sein, wenn nicht meine unerschiitterliche Glaubensgewifheit hinter meinem
Psalmengebet steht. Wenn der heilige Benedikt mahnt, dafl wir ,so beim
Psalmengebet stehen sollen, daff unser Geist im Einklang mit unserer Stimme
sei” (HI. Regel, c. 19), dann heilt das vielleicht, dafl wir uns auf die Wellen-
linge der Psalmen einstellen sollen, und das geschicht nicht anders als durch
den Glauben.

Vertrautheit mit der gan zen Heiligen Schrift

Wie wir ein Kind nur dann verstehen, wenn wir seine Familie, sein Milieu
kennen, so werden sich uns die Psalmen nur dann ganz erschliefen, wenn wir
ihren Mutterboden, das Alte Testament, kennen. Gott sei Dank gibt es jetzt
eine wirklich gute Ubersetzung mit zeitgemiflen Anmerkungen?).

Der grofe Trost. ..

Und wenn trotzdem das Psalmengebet nach einem anstrengenden Arbeits-
tag oder einer schlaflosen Nacht alles andere als Erquickung und fithlbare
Andacht bringt, wenn es nichts anderes zu sein scheint als Ankimpfen gegen
Schlaf und Zerstreuung, so bleibt uns zuletzt der grofle Trost, den uns die
Kirche in der Liturgie-Konstitution schenkte:

»Gegenwirtig ist Christus, wenn die Kirche betet und singt, Er der ver-
sprochen hat: ,Wo zwei oder drei in meinem Namen versammelt sind, da
bin ich mitten unter ihnen’. In der Tat gesellt sich Christus in diesem grofen
Werk, in dem Gott vollkommen verherrlicht und die Menschheit geheiligt
wird, immer wieder die Kirche zu, seine geliebte Braut... Infolgedessen ist
jede liturgische Feier als Werk Christi, des Priesters, und seines Leibes, der die
Kirche ist, in vorziiglichem Sinn heilige Handlung, deren Wirksamkeit kein
anderes Tun der Kirche an Rang und Maf erreicht.” (Lit.-Konst. Nr. 7)

»Das Stundengebet ist wahrhaft die Stimme der Braut, die zum Briutigam
spricht, ja es ist das Gebet, das Christus vereint mit seinem Leibe an seinen
Vater richtet.” (Lit.-Konst. Nr. 84)

Abtei St. Gabriel/Steiermark Sr. Mirjam Prager OSB.

®) Die Heilige Schrift. Buchgemeinde Welt und Heimat, Wien-St, Pslten.
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SED FIDEM ECCLESIAE TUAE

Das auf das Agnus Dei folgende Gebet Domine Jesu Christe erscheint zuerst
in einem siiddeutschen Sakramentar des frithen elften Jahrhunderts. Dieser
spiten, bis ins 15. Jahthundert nicht allgemeinen Einfiigung in das Ordinarium
der Messe ist es zuzuschreiben, dafl dieses Gebet in manchen Messen, vor allem
den Totenmessen, nicht gesprochen wird. Gegeniiber einem #lteren, durch es
verdrangten Gebet enthilt es die Worte: Ne respicias peccata mea, sed fidem
Ecclesiae tuae, die den Rahmen eines , Friedensgebetes”, unter welchem Namen
das an dieser Stelle stehende Gebet bekannt ist, sprengen.

Der Ausdruck ne respicias kommt in keinem anderen Missalegebete vor.!)
Ja, auch die wenigen Stellen, wo dieser Ausdruck im Alten Testament vor-
kommt (im Neuen Testament fehlt er ganz), konnen hier kaum angezogen
werden: Nur eine von ihnen bezieht sich auf Gott (Num. 16:15, wo der er-
ziirnte Moses Gott bittet, die Opfer der Aufrithrer nicht anzusehen). Der Aus-
druck ne respicias lehrt aber, was der weit hiufigere Gebrauch des positiven
Imperativs: Respice?) vergessen lassen konnte, daf das , Anschauen” nicht nur
gnidig ist, sondern auch die Wahrheit enthiillt, also auch zu Verwerfung fithren
kann. Insofern sind die Worte: Ne respicias peccata mea sed fidem Ecclesiae
tuae das Spiegelbild der gleich zu betrachtenden Worte: Non mihi proveniat in
judicium sed prosit mihi ad tutamentum. Der Ausdruck ne respicias sed ist der
Liturgie ganz eigen, die sich damit wie an vielen anderen Stellen als selb-
standiger Ausdruck des Glaubens der Kirche erweist. Diesen Glauben nicht nur
summarisch-allgemein sondern in Tiefe und Breite begriindet zu bekennen, ist
das Gebot der Stunde.

Auch der Ausdruck fides Ecclesiae kommt sonst nicht in Missalegebeten
vor. Wenn in diesen Gebeten iiberhaupt von den Trigern des Glaubens ge-
sprochen wird, werden Worter wie cultores, famuli, nos und sancti {auch
catechumeni) gebraucht, wihrend Eigenschaftswiorter wie Christiana, catholica,
apostolica, sancta und vera eher den Glaubensinhalt bezeichnen. Nur in der
Sekret des Commune aller heiligen Pipste heifdt es noch: Ecclesia tua fidei
integritate laetetur, aber hier wird weniger vom Gauben der Kirche als vom
Glauben in der Kirche gesprochen. ;

Die unserem Gebet mithin eigenen Worte: Ne respicias peccata mea sed
fidem Ecclesiae tuae sind einer der prignantesten Ausdriicke des spezifischen
Glaubensbewufitseins des katholischen Christen. Selbst sehr weitgehend an
die Messe angelehnte evangelische ,Agenden”®] haben dieses Gebet nicht
aufgenommen, sicher nicht nur wegen seines spiten Ursprungs.

') Wohl aber wird in der Liturgie des hl. Johannes Chrysostomos Gott angerufen
als der, ,der nicht den Siinder ansieht sondern dessen Bekehrung zum Heile wirkt”.

2) Vor allem: Respice in faciem Ecclesiae tuae (Prifation von der Taufwasser-
weihe in der Osternacht).

%) Im Katholischen Gesang- und Gebetbuch fiir das Bistum Fulda (1949) besteht
das ,Gebet fiir den Frieden” aus dem Gebet Domine Jesu Christe, gefolgt von einer
Version des Embolismus zum Paternoster: ,Erltse uns von allem Ubel und gib barm-
herzig Frieden in unseren Tagen. Komm uns zu Hilfe mit Deinem Erbarmen. Lafl
uns von aller Beunruhigung, besonders von der Geisel des Krieges, gesichert sein.
Erleuchte die Lenker der Vilker, daf sie erkennen, was dem Frieden dient . . .
Der Friede des Herrn sei allezeit mit euch. Lamm Gottes . . . schenke uns den Frieden.
Maria, Konigin des Friedens, bitte fiir uns”. Noch mehr ging der Bezug auf die
Kirche verloren in dem 1923 mit einem AblaR versehenen Gebet fiir den Frieden,
das mit unserem Gebet beginnt, aber nach peccata mea fortfihrt: sed merita tua
(es folgt eine Bitte fiir den Frieden unter den civitates nationesque).
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Aus der Gegeniiberstellung der Begriffe peccata mea und fides Ecclesiae tuae
ergibt sich das Bild von der Kirche als Person. Fides ist in der Liturgie sowohl
der Glaube, der glaubt, als der Glaube, der geglaubt wird. Es ist die Intensitiit
und noch mehr die Wahrheit, durch die der Glaube der Kirche in der Waage
des Gerichtes unsere Siinden aufwiegen kann. Die Gegeniiberstellung der Be-
griffe peccata mea und fides Ecclesiae tuae wird noch ergreifender, wenn man
dieses Gebet als ein Privatgebet des Priesters versteht. Heute wird es wohl
meist als allgemeines Vorbereitungsgebet auf die heilige Kommunion ver-
standen, ja, vom Volk in seiner Sprache laut gebetet. Dabei wird besonders
deutlich, daf} es sich hier um mehr als ein Friedensgebet handelt.?)

Das Vaterunser wird nicht, wie die heute beliebte Bezeichnung , Tisch-
gebet” meint, nur wegen der vierten Bitte sondern entschieden auch wegen
der fiinften Bitte als Vorbereitungsgebet auf die heilige Kommunion gespro-
chen.?] Noch deutlicher als die Parallele zwischen ne inducas und ne respicias
ist aber die zwischen den Worten: Ne respicias peccata mea sed fidem Ecclesige
tuae und: Non sum dignus . . . sed ¢) tantum dic verbo. Zihlt man die nunmehr
entfallene Wiederholung des Confiteor hinzu, so gehen vier, ja, wenn man
den Ruf: Miserere im Agnus Dei mitrechnet, fiinf Siindenbekenntnisse dem
Kommunionempfang unmittelbar voraus.

Die Berufung auf den Glauben der Kirche wird mit der Bitte um Vergebung
durch den Vater (Vaterunser), das Erbarmen des Lamms (Agnus Dei) und
Versshnung (Domine, non sum dignus) sowie mit der sakramentalen Erflehung
der Gnade Gottes (Indulgentiam) auf eine Ebene gestellt. Die Kirche erscheint
schon aus diesem Grunde, aber auch durch die Gegeniiberstellung peccata
mea und fides Ecclesiae als eine von den jeweiligen Individuen, und mogen
sie noch so sehr zu Reprisentanz berufen sein, unabhingige Grofle, und zwar
eine Grofle wahrhaft erster Ordnung. Ecclesia tua heifdt nicht nur ,von Dir
gegriindet” sondern auch ,Dir zugetan”. Das Wort tua steht hier im Gegensatz
zu mea: In der Kirche tritt Gott dem Menschen gegeniiber. Wenn man die
Lehre von der Kirche, die sich in den Worten: sed fidem Ecclesiae tuae aus-
spricht, als Mythos bezeichnen zu miissen glaubt, so miissen wir es ertragen.
Der Unterschied zwischen der Griofle der Kirche und der Armseligkeit ihrer
Triger kann durch keinen Gegner oder Kritiker schirfer ausgedriickt werden
als durch unser Gebet. Fiir das Bekenntnis der Armseligkeit ist das Wort ,ich”
weit geeigneter als das verallgemeinernde ,wir”, bei dem die Gefahr besteht,
dafl man sich selbst nicht mit einschliefit (,wir Menschen von heute”). Die
Eindringlichkeit dieses Bekenntnisses in der fiinfmaligen Wiederholung er-
innert an die jiidische Liturgie. Aber ebenso wie es fiir das Bekenntnis der
eigenen Armseligkeit keine Grenzen gibt, gibt es fiir das Bekenntnis der Grofe
der Kirche keine Beschrinkung: Der Glaube der Mutter kann die Kinder
retten.

Das Siindenbekenntnis ist nicht nur personal sondern auch inhaltlich kon-
kret. Die Bitte um Frieden und Eintracht erlangte im elften Jahrhundert wieder
einmal sehr konkrete Bedeutung., Man darf hier den Geist der cluniazensischen
Reform vermuten. Unser Gebet ist ein Vertreter nicht nur der relativ spiten,

4 Wie die im Auftrag der Liturgischen Ausschiisse von Rheinland und West-
falen (Giitersloh 1948) I, 43.

5} J. A. Jungmann, Missarum sollemnia (Wien 1948) II 343.

¢ Vgl. auch das alte Gebet Deus qui non mortem sed poenitentiam desideras
peccatorum (s. 0. Anm. 1.
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an Gott den Sohn gerichteten Misssalegebete (wie das darauf folgende Vor-
bereitungsgebet zur Kommunion) sondern auch der im Eingangs-Relativsatz
ein Bibelzitat enthaltenden. Dieses Zitat beschrinkt sich auf den ersten Teil
von Joh. 14, 27 (Evangelium des Pfingstsonntags). Der zweite Teil dieses Verses
bedeutet nicht, daf der hier gemeinte Friede etwas ganz anderes ist, als was
sich bedringte Menschen darunter vorstellen. Das Wort pax mea wird in
unserem Gebet ausgelegt durch den Ausdruck secundum voluntatem tuam
pacificare. Die Worte secundum voluntatem Dei haben eine spezifische Be-
deutung etwa in der Lehre, dafl Sakramentalien nicht automatisch sondern
nur in ihrem Gebrauch ,gemifl dem Willen Gottes” Gnade vermitteln.
Das Wort pacificare in unserem Gebet bezieht sich nicht, oder jedenfalls nicht
nur, auf inneren oder geistlichen Frieden, sondern meint die Umwelt (im
elften Jahrhundert etwa die Kimpfe mit den Sarazenen oder der Fiirsten im
Reich) wihrend sich das Wort coadunare eher auf Verhiltnisse innerhalb der
Kirche bezieht. Die Verbindung dieser beiden Verben ist zweifellos vom
Te igitur (und dem Karfreitagsgebet fiir die Kirche] abgeleitet, aber die
Steigerung des dort verwandten Wortes adunare ist unserem Gebet eigen.’)

Hypertrophe Bildungen konnen Ausdruck von Sprachverwilderung sein
oder einer Verlegenheit, in der man sich angesichts einer erbirmlichen Gegen-
wart Mut einreden méchte. Die Liturgie zeichnet sich dadurch aus, da sie nie
leere Worte macht. In ihr sind solche Steigerungsformen (ebenso wie Super-
lative)] Ausdruck von Betroffenheit, Bewunderung fiir das Hichste oder Ver-
antwortung fiir das Gefihrdetste. Das Wort co-ad-unare enthilt seiner Bildung
nach die Lehre von der eminenten Bedeutung der Einheit fiir die Kirche.

Als Friedensgebet ist unser Gebet mithin héchst konkret und einer Wirk-
lichkeit angemessen, die uns in der geschichtlichen Einsicht und der gegen-
wirtigen Lage auf den Leib geriickt ist. Indem aber unser Gebet dem Ausdruck
des Vertrauens in die sithnende Macht des Glaubens der Kirche die Bitte um
Frieden und Eintracht folgen lift, sagt es, dal Mangel an Frieden und Ein-
tracht, so schmerzlich er auch sein mag, den Glauben und damit die Wiirde
der Kirche nicht beeintrichtigen kann. Die Braut Christi mag leiden, trauern
und weinen angesichts der Armseligkeit ihrer Triger, aber sie bleibt die Strah-
lende, dem Herrn Zugetane. Inmitten breiter, geschichtsfremder und selbst-
gerechter Verachtung der Kirche®] diesem Glauben der Kirche mit ganzem
Herzen, ganzer Seele und ganzem Gemiite anzuhangen, gehort heute zu den
obersten Aufgaben, die der Katholik innerhalb der Gesamtchristenheit zu
tragen hat.

7} Coadunare fehlt in A. Pfliegers Konkordanz zu den Missalegebeten. Das
Supplement zu D’une méme voix (1964) sucht coadunare wiederzugeben durch
rassemler dans I'unité, und dieser Ausdruck wird dem lui donner la paix voraus-
gestellt, wodurch der Sinn von pacificare et coadunare verschoben wird. Auch das
in den deutschen, irischen und italienischen Ubersetzungen vorherrschende: ,Gib
([im Englisdlen gar: vouchsafe) Frieden und Eintracht” trifft nicht voll den Sinn von
,befrieden und innig vereinen”. Im Romanischen heifit es:.dai ad ella graziusamein
pasch e unitad”“. Pierre M. Ellebracht, Remarks on the vocabulary of the ancient
orations of the Missale Romanum (Nymegen 1964) 19 stellte fest, da in der Oratio
vom Osterdonnerstag adunare die in Bi%el und Patristik iibliche Bedeutung von
,alle Nationen im Volke Gottes versammeln” hat. In diesem Sinne setzt in unserem
Gebet coadunare deutlich pacificare fort. Unter den Fiirbitten der Liturgie des
hl. Basilius befindet sich die: ,Bewahre ihre Vereinigungen (syzygias) in Frieden
und Einmiitigkeit”,

8] Eine breite und lautstarke Literatur liuft heute unter dem Motto: Ne respicias
peccata Ecclesiae sed fidem meam.
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Unser Gebet bereitet auf die Kommunion vor, den intimsten Ausdruck
des Anhangens an den Glauben der Kirche als der gottlichen Grofle, durch die
uns Erbarmen und Gnade geschenkt wird. Das dem Hochzeitsmahl angemes-
sene Kleid ist das Biilerhemd, das die frommen Juden am Versshnungstage
tragen. Uns mit ihm zu bekleiden, war und ist Sinn der der Kommunion vor-
ausgehenden Siindenbekenntnisse. Im Stand der Gnade zu sein, die Erkenntnis
der Unwiirdigkeit zu vertiefen bis an die Schwelle des Hochzeitssaales und
selbstverstindlich auch duflerlich das Bewufitsein fiir die Erhabenheit des Ge-
schehens auszudriicken, sind unabdingbare Notwendigkeiten, die sich aus dem
Ernstnehmen der Worte: Ne respicias peccata mea sed fidem Ecclesiae tuae
ergeben. Man mufl an dieser Stelle das Gebet Perceptio Corporis tui in die
Betrachtung einbeziehen. Sein Wortspiel: guod ego sumere praesumo (im
Deutschen allenfalls mit ,das ich einzunehmen mir herausnehme”, wieder-
zugeben) und seine Gegeniiberstellung von judicium und condemnatio einer-
seits, tutamentum und medela andererseits vertiefen die Einsicht, denn in
diesen zwei Punkten werden in klassischer Prignanz die beiden Aspekte der
Eucharistie, Mahl und Opfer, dargestellt: Daf hier Schutz und Rettung ver-
heiflen, aber auch Gericht und Verdammnis bei Unwiirdigkeit ins Auge ge-
fafit werden, ist wesentlich fiir die Erkenntnis der Spannweite der mensch-
lichen Existenz.

Indem unser Gebet die fides Ecclesiae der Siindenlast des Einzelnen gegen-
iiberstellt, freut es sich der fidei integritas, um die in der Commune-Messe fiir
alle heiligen Pipste gebetet wird. Der hier gemeinte Glaube ist nicht eine
Sammlung von Sitzen, deren Unterworfenheit unter historische Denkformen
heute weithin mehr Interesse findet als ihr wirklicher Inhalt, sondern das
Verhalten der briutlichen Treue (das englische Wort troth ist mit truth ver-
wandt). Es ist ein Gegenstand, dem wir in der Betrachtung und in der Betiti-
gung immer neue und herrliche Seiten abgewinnen. In Fatima sagte der Hei-
lige Vater: ,Wir sind auf die Suche nach dem Frieden gegangen. Die Mutter
Gottes haben Wir darum gebeten: Fiir den Frieden in der Kirche und den
Frieden in der Welt”. Frieden und Einheit kommen zu uns aus den Hinden
der Mutter, an deren Glauben wir die Aufgabe messen, die unser Leben aus-
macht.

Basel Dr. John Hennig

DIE WAHRUNG DER LATEINISCHEN TRADITION IN DER VOLKSLITURGIE

Leider scheinen sich die Ideologen des Problems, in welcher Sprache die Volks-
liturgie zu feiern sei, bemichtigt zu haben. Auf der einen Seite wird ein stilreiner
und verstindlicher deutscher Gottesdienst gefordert, auf der anderen Seite die mig-
lichste Bewahrung des Latein als des Bandes der Einheit innerhalb der katholischen
Kirche und eines Kulturgutes, das auf keinen Fall preisgegeben werden diirfe. Die
beiderseitigen Ereiferungen erinnern an das altsprachliche Sendungshewuftsein
der Humanisten und an den Kampf der Deutschtiimler verschiedener Epochen gegen
fremdsprachliche Ausdriicke.

In der deutschen Schweiz hat man iibertriebene Sprachreinigungsbestrebungen
seit je mit dem gebithrenden Spott verfolgt (man schlug z. B. zynisch fiir Pudding
»Wonnekleister” vor!]. Man hat sich hier daran gewohnt, daff verschiedene Kultur-
epochen in der Sprache ihre Spuren und ihre Traditionen zuriickgelassen haben.
Aus der Klosterzeit sind teilweise noch der ,z’Vesper” und das ,Calazzen” (von
collatio) lebendig geblicben. Aus der Séldnerzeit und der Napoleonischen Epoche
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stammen das ,Merci”, ,Adien” und viele andere Wendungen. Aus der englischen
Sportsprache sind jedem Buben das Goal, der Back, der Corner usw. geliufig, von
modernen amerikanischen Ausdriicken ganz zu schweigen! Das alles hat sich in den
Mundarten zusammen mit ,reichsdeutschen” Ausdriicken und weiterem zu einer
Sprache zusammengefiigt, der man den deutschen Charakter trotzdem mnicht ab-
sprechen kann. Es wire z. B. widersinnig, einem urchigen Oberwaldner Bauern, der
,calazze” und ,adie” sagt, die Bodenstindigkeit absprechen zu wollen.

Dasselbe gilt meine Erachtens mutatis mutandis auch fiir die Volksliturgie.
Wir haben ja im ,Alleluja” und im ,Kyrie” schone Beispiele dafiir, wie in der
lateinischen Liturgie die jiidische und die griechische Tradition in einigen hervor-
stechenden Wendungen erhalten geblieben ist. Es ist nicht einzusehen, weshalb in
der deutschen Liturgie neben diesen Schitzen ilteren Traditionsgutes nicht auch
einige lateinische Wendungen stehen bleiben diirften.

Das jiidische ,Alleluja” ist uniibersetzbar (wenn es ,rezitiert” wird, tont es
allerdings ebenso licherlich wie ein rezitierter Jodel!). Das ,Kyrie” nach dem
,Kyriale simplex” wirkt mindestens so deutsch wie ein musikalisch mehr oder
weniger gelungenes “Herre, erbarm Dich unser, Christe, erbarm Dich unser” mit
lateinischen Anleihen! Das Gloria, Sanctus und Agnus Dei — abwechselnd das eine
oder andere dieser Lieder — nach dem ,Kyriale simplex” wiirden bestimmt die
Tradition der lateinischen Liturgieepoche in einer angingigen Art und Weise wahren.
Diese Gesinge werden vom Volk bei hiufigem Gebrauch sicher mindestens so gut
verstanden (besonders, wenn eine Ubersetzung beigedruckt ist), wie das Nicénische
Glaubensbekenntnis in deutscher Sprache oder diverse Orationsiibersetzungen und
Teile der Schriftlesung! Und im iibrigen gilt gerade beim Traditionsgut die beriihmte
Feststellung Pascals, daR das Herz Dinge verstehe, bei denen der Verstand nicht mit-
komme, Hingegen diirfte man im Volksgottesdienst auf die lateinischen Propriums-
gesinge ruhig verzichten. Sie dem Volke beibringen zu wollen — aufler in ausgeprigt
akademischen Pfarreien —, erscheint doch als ein reichlich abstraktes Unterfangen!

Die Vertreter der Stilreinheit im Gottesdienst werden allerdings einwenden, dieses
,Sprachenmischmach” komme einem Stilbruch gleich. Nun gibt es allerdings gottes-
dienstliche Hochfeiern, in denen die Stilreinheit durchaus berechtigt und angebracht
ist. Im normalen Gottesdienst aber diirfte die Gleichzeitigkeit von Hebriisch, Grie-
chisch, Latein — und meinetwegen von englischen Gospelsongs und franzosischen
Gélineau-Psalmen — ebenso wenig anstifig sein, wie der Gebrauch fremdsprachlicher
Redewendungen in der schweizerischen Umgangssprache. Eine lebendige, stets in
Entwicklung begriffene Sprache ist ebenso wenig eine Angelegenheit des ,reinen
Stils”, wie die sich stets den geschichtlichen Verinderungen anpassende Volksliturgie.

Gerade in der vielsprachigen Schweiz, wo man zwar die anderen Landessprachen
leider viel zu wenig beherrscht, aber doch von Kind auf wenigstens an den Gesang
von Volksliedern aus den verschiedenen Sprachregionen gewohnt ist, diirfte diese
Vorstellung eigentlich keinen groflen Schwierigkeiten begegnen!

Wir miiflten uns wahrscheinlich iiberhaupt mehr mit dem Gedanken an eine
,Dluralistische Liturgie” vertraut machen und von einem krampfhaften Einheits-
denken loskommen. Wie neben der feierlichen Hochliturgie der Klosterkirchen und
Kathedralen die nun schon in verschiedenen Ditzesen gestattete ,Hausmesse”, neben
dem Erwachsenengottesdienst eine Jugendliturgie (entsprechende Vorschlige wurden
auf der Bischofssynode gemacht] und neben der Polyphonie der einstimmige Volks-
gesang berechtigt sind, so neben der stilreinen Liturgie auch der ,Mischgottesdienst”.
Die gern gesungenen alten Mischlieder — ,In dulci iubilo” usw. — konnten hier als
Vorbild dienen!

Dem bekannten Musikkritiker Hans Galli ist durchaus beizupflichten, wenn er
immer wieder (z. B. in der St. Galler , Ostschweiz” vom 30. Dez. 1967) betont: ,Sowohl
die Liturgiekonstitution als auch die kiirzlich verdffentlichte Instructio mochten so-
wohl in der Alternative Latein — Volkssprache, als auch alte und neue Musik ein
,Sowohl — als auch’. Aber bis heute sind noch nicht alle mit dieser liberalen Ldsung
einverstanden, und nicht selten versuchen die Vertreter der einen Stromung die
Vertreter der anderen aus dem Sattel zu heben.”
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Die ,Mischliturgie” ermiglicht es in einer verantwortbaren Weise, die Tradition
der groflen Liturgieepochen, durch welche Europa hindurch gegangen ist, als kostbares
Erbe zu bewahren und es ins Volksbewufltsein einzuprigen, ohne dadurch das durch-
aus berechtigte Anliegen der muttersprachlichen Liturgie zu torpedieren, Die Tradition
sollte namentlich in Europa, wo unsere Identitit damit auf Gedeih und Verderb
zusammenhingt, nicht iiber Bord geworfen werden, solange sie funktions-fihig ist.
Und gerade diese Mannigfaltigkeit in der liturgischen Tradition wird es uns auch
erleichtern, in der heutigen sozialen Mobilitit anpassungs- und entwicklungsfihig zu
bleiben, uns fiir die Bediirfnisse und kulturellen Wandlungen der Zukunft offen
zu halten.

Immensee/Schweiz Dr. Walter Heim SMB

BRIEF AN EINEN KLERIKER
Mein lieber junger Freund!

Sie stehen kurz vor dem Wendetag Thres Lebens, wo Sie die Weihe des Priesters
empfangen werden und Sie fragen sich — und fragen mich — was das nun eigentlich
fiir Sie, fiir Ihr wirklich gelebtes Leben bedeuten wird.

Etwas Entscheidendes wird sich fiir Sie verindern, und was das in der Sprache der
Theologie bedeutet, das wissen Sie. Sie wissen, dafl Sie ,geweiht” werden, also in
einem sehr tiefen Sinne herausgenommen sind aus dieser Welt und zugleich hinein-
gesandt sind in sie, und zwar noch in einer ganz anderen Weise hineingesandt als
wir Laien, die wir als Christen in dieser Welt leben.

Was ist es mit diesem Doppelruf des Priesters, das ist die Frage, die Sie in den
Worten des Konzil-Dekretes , Uber Leben und Dienst der Priester”, an mich gerichtet
haben: ,Ihr Dienst verlangt in ganz besonderer Weise, dafi sie sich dieser Welt
nicht gleichférmig machen; erfordert aber zugleich, daf sie in dieser Welt mitten
unter den Menschen leben.” Sie kennen den Kontext dieser Stelle. Kurz zuvor heifdt
es: ,sie konnten nicht Christi Diener sein, wenn sie nicht Zeugen und Ausspender
eines anderen als des irdischen Lebens wiren, noch verméchten sie den Menschen
zu dienen, wenn diese und ihre Lebensverhiltnisse ihnen fremd blieben”.

Der Priester muf} also zuerst sich bewuflt sein und muf es in jedem Augenblick und
in jeder Begegnung bleiben, daR er ,Ausspender eines anderen als des irdischen
Lebens” zu sein berufen ist. Dem Priester ist anvertraut, was er nicht aus sich selber
besitzt. Er ist der Tréger, der den ,Kelch des Heiles”, von dem er bei jedem heiligen
Mefopfer sagt, dal er ihn empfangen will, in Hinden trigt. In einer Welt, die die
Worte ,geweiht, heilig, sakral” fast nicht mehr versteht, mufl er durch sein Sein —
mehr noch als durch seine Worte — Zeugnis geben, von der Wirklichkeit der Er-
losung, von der Wirklichkeit dieses ,anderen Lebens”. Damit wird diese Wirklichkeit
nglaubwiirdig”. Das heifit zunichst, daf sein eigener Glaube an dieses andere Leben,
an das heilige Leben des Gottmenschen Christi in unserer Mitte, in ihm lebendig
und wirksam ist und ohne alles Gewollte und Unnatiirliche aus ihm hervorstrahlt
und ein Licht ist unter den Menschen. Es ist nicht sein eigenes Licht, und so soll
er in Demut dieses Licht tragen. Aber er soll es tragen und nicht ,unter den Scheffel
stellen”. Er soll die Wiirde, die ihm zueigen ist, nicht gemein machen. Dazu hat er
kein Recht, denn es ist ja nur die Wiirde dessen, dessen Zeuge zu sein er gerufen ist.
Wir Laien, wir wiinschen uns den Priester, der sich nicht gemein macht — der freudig,
glitig, menschlich ist, schlicht und nicht unnahbar, aber der immer der Priester bleibt,
der Geweihte Christi. Einen burschikosen Priester, der sich anbiedert und dessen
Ideal es ist, ganz genau wie die anderen zu sein, einen solchen Priester empfinden
wir Laien als untreu an seiner Weihe, wie wir den Priester, der die Ehrungen fiir
sich selber einstreicht, die seiner Wiirde gelten, als eine Karikatur empfinden. In
demiitiger Wiirde uns allen von innen her nahe, so wiinschen wir uns den Priester.
Der Priester soll der Welt niemals von der Welt her, sondern immer nur von Christus
her begegnen, Deswegen sollte er vor jeder Begegnung sich sammeln und seinen
Glauben, seine Hingabe und Liebe zu Dem erneuern, dessen ,Diener, Zeuge, Aus-
spender” er ist — auch in der unscheinbarsten Begegnung,
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Damit scheint mir das Entscheidende zu Threr Frage gesagt: Wie ist das zu vereinen,
 nicht gleichformig dieser Welt und mitten in ihr”? Das ,nicht gleichférmig” mufl
immer das erste sein. Immer nur: Von Christus zur Welt und nicht, wie die Tendenz
heute vielfach ist, zu versuchen, Christus und seine Verkiindigung ihr anpassen
zu wollen. Die Welt sehnt sich in unserer Zeit, wie sie sich immer gesehnt hat,
aber heute vielleicht mehr denn je, da ihr das, was nicht von dieser Welt ist, gezeigt,
gegenwirtig gemacht wird: ,Zu uns komme Dein Reich. Der Priester soll sie
kennen, diese Welt, wie sie heute ist in ihren Noten, in ihren Bedrohungen, in
ihren Mbglichkeiten und ihrem Sehnen. Hineinzugehen in die Welt, zuzuhoren,
ihre Note und ihre Begeisterung zu verstehen, also wirklich einzutreten durch die
Tiir der Menschen, aber nicht, um zu verweilen in der ,weltlichen Welt” und um
womoglich noch lauter ihre Schlagworte zu wiederholen, um womiglich noch radi-
kaler als die anderen auf die Stichworte der Allzu-Heutigen hereinzufallen, um wo-
moglich noch urteilsloser als die anderen auf das Wehen des Zeitgeistes zu lauschen,
und es gar mit dem Wehen des heiligen Geistes zu verwechseln, sondern um die
Wahrheit Christi zu verkiinden. Das erfordert viel innere Kraft und eine grofie starke
Liebe. Nur Gebet und Opfer konnen hinabdringen bis zu den Quellen, aus denen
Kraft und Liebe des priesterlichen Lebens sich immer wieder zu erneuern vermogen.
Die Menschen dieser Zeit, in der alles wankt, sehnen sich nach dem Festen und
Nicht-Wankenden. Verwirren Sie die Menschen nicht mit den schwankenden Mei-
nungen der Experimental-Theologen. Halten Sie sich an das Wort Gottes in aller
Schlichtheit, in aller Fiille und Tiefe, in all seiner ewig-gegriindeten Festigkeit. Holen
Sie ihre Nahrung aus den herrlichen Verlautbarungen des Konzils und mifitrauen
Sie denen — auch unter ihren Mitbriidern — die zwar keineswegs papstlicher als der
Papst, aber konzilischer als das Konzil sein wollen. Es ist nicht wahr, daB die Welt
daR die christlichen Laien, oder auch die Heiden und die Atheisten, unter uns, auf
eine ,Neue Theologie” warten und ihr sich 6ffnen wiirden. Die Erfahrung hat es viel-
fach bestitigt, wie so ganz und garnicht das der Fall ist. Das immer wahre Credo
— aber leuchtend verkiindet, weil es geglaubt, geliebt und gelebt ist, von dem Priester,
der es verkiindet, — das ist es, wonach die Welt verlangt. ,Damit sie Christi Stimme
hiren”, wie das Konzil sagt, sind sie zu den Menschen gesandt und deswegen braucht
die Welt den Priester, heute wie eh und je. Deswegen: Freuen Sie sich iiber Thren
herrlichen Ruf, fiirchten Sie sich nicht: in der Kraft dessen, der Sie gerufen und gesandt
hat, werden Sie Sein Licht zu den Menschen tragen, auch zu den Verwirrten und
Verirrten. Dazu wiinsche ich Thnen die Fiille des Segens Churisti.

Salzburg Univ.-Prof. Dr. Balduin Schwarz

VERSUS POPULUM FALSCH!?

In seiner Arbeit ,Hat es in der Frithkirche eine Zelebration ,versus populum
gegeben’ “ (Heiliger Dienst 1967, 145 ff.) schreibt Msgr. DDr. Klaus Gamber m. E.
mit Recht: ,Man kann — von der Feier her — weiterhin dann nicht mehr von einem
Mahl im strengen Sinn sprechen, wenn sich nur mehr ein einziger Mahlteilnehmer
am Mabhltisch befindet — besonders wenn er auch noch dabei steht —, die iibrigen
Teilnehmer aber, wie in einem Theater, sich in einiger Entfernung ... aufhalten.”
Wenn er aber daraus folgert, die richtige Stellung des Opferpriesters sei folgerichtig
vor dem Altar, mit dem Blick nach Osten und mit dem Riicken zum Volk — da sich
mit dem Schwinden des Mahlcharakters der Charakter der Messe als ,Dienst vor
Gott” in den Vordergrund gehoben habe, und diese Entwicklung nicht riickgingig
gemacht werden kénne und solle —, so iibersieht Msgr. Gamber wohl einige Elemente
des Problems. Alois Kévér gibt nimlich im gleichen Heft einen guten Hinweis, wie
die Eucharistie von einem ,Schauessen” tatsichlich wieder mehr zu einem wirk-
lichen Mahle werden konnte (Liturgische Erneuerung in Ungarn, S.154). Aber ab-
gesehen davon glaube ich, daf auch der Opfercharakter der Messe die Zelebration
versus populum nicht sinnlos macht, kommt doch durch die direkte Verbindung des
Volkes mit dem Zelebranten das allgemeine Priestertum aller Glio-
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bigen, wie es die Konzilsdokumente wieder stark unterstrichen haben, sinnenfillig
zur Geltung. Aber auch ein sozialpsychologischer Grund rechtfertigt die
Zelebration versus populum: die Aufmerksamkeit der Teilnehmer am Gottes-
dienst scheint ndmlich grofier zu sein, wenn sie Augenverbindung mit dem Vorsteher
des Gottesdienstes haben, wie ich namentlich bei Kindergottesdiensten feststellen
konnte. Gerade dieser Gesichtspunkt wird im englischen Bericht auf die Umfrage
des nachkonziliaren Liturgierates stark hervorgestrichen: ,Ein ausdriicklicher er-
wihnter praktischer Pluspunkt ist, daf es Eltern leichter fillt, Kinder wihrend des
Gottesdienstes ruhig zu halten, wenn der Geistliche zum Volk gewandt zelebriert”
(Kath. Int. Presseagentur 21.Jan.1968). Ich glaube, solche Gesichtspunkte diirfen
gerade heute, wo man sich iiberall bemiiht, personale Kontakte zwischen Oberen
und Untergebenen herzustellen — welches Verhiltnis ja iibrigens nur zum Teil
auf die Beziehung Priester — Volk gilt — nicht aufler acht gelassen und gering an-
geschlagen werden. Wenn der Priester mit dem Riicken zum Volk steht, so wird
das unter den heutigen Umstinden bestimmt weniger als Hinwendung zu Gott,
denn als Abwendung von der Gemeinde verstanden. Die Wandlung der Mentalitat
kann auch den sozialpsychologischen Stellenwert der Symbole verdndern!

Dr. Walter Heim

IM QUERSCHNITT

ZEITSCHRIFTENSCHAU — GEGENWARTSFRAGEN

Sakramente sind Vorzeichen des Heiles,
nicht nur zuriickschauende Erinnerungs-
zeichen. Sie bezeichnen den Menschen als
Teilhaber am Heil, Sie bezeichnen die M i t-
menschlichkeit als Gemeinschaft
mit Christus und mit den Briidern als jenen
Heilsraum, in dem der Mensch sich wahr-
haft erst vollenden kann. Das Heil wird
nicht statisch, sakramental verpackt iiber-
geben, sondern der Mensch wird durch
die Sakramente auf den Weg gebracht: auf
den Weg zum Mitmenschen, zur Gemein-
schaft, zur Einheit in Christus. Dieser Weg
bezieht die Integration der eigenen Per-
sonlichkeit mit ein und wird von der
religitsen Sprache Heiligung genannt.
(W. Gruber, Die letzten Dinge, Theol.
prakt. Quartalschr. 116/1: S. 6f)

Fiir die Firmung im reifenden Alter spricht
ihre Hinordnung zur Kirche, die eine
Gemeinschaft von Miindigen ist. Die Gna-
dengaben der Firmung sollen mitgeteilt
werden, sobald der junge Christ von der
Sendung dieser Gemeinschaft erstmalig in
Anspruch genommen wird. Firmung sollte
der Anlafl sein zu einer echten geistigen
Konfrontation des jungen Christen mit
seinem Glauben, um die volle Verantwor-
tung fiir das eigenstindige Christsein
bewuflt zu machen. So wiirde sie ein neuer
Ansatz zu einer neuen Glaubenshaltung
Gott und der Welt gegeniiber. An ihrem
Vollzug kime jede Glaubenentscheidung
zustande, die der Taufe vorangehen sollte.

42

Taufe und Firmung wiren zur inneren
Einheit verschmolzen, weil die Firmung
jenes Wesenselement zum Tragen bringt,
das der Kindertaufe versagt sein mufl.
(Bischof J. Schoiswohl, Neubesinnung zur
Firmung, Th. Pr. QuSchr, 116, 1: S. 18)

Der Gebrauch der Muttersprache in der
Liturgie hat eine vorher latent wirksame
Krise erst voll sichtbar gemacht: Die aktive
Teilnahme der Gemeinde am liturgischen
Vollzug ist nicht so sehr eine Frage der
sprachlichen ,,Verstindigung®, als vielmehr
Afér Vollziehbarkeit des liturgischen Aktes
und seiner anthropologischen und gesell-
schaftlichen Voraussetzungen. Damit hat
man sich ungewollt {iber das Sprachpro-
blem der liturgischen Kernfrage genihert.
In Kerngruppen, die sich ihre eigenen
gemeinschaftlichen  Formen  geschaffen
haben, wird das liturgische Beten als tra-
ditionell und starr empfunden, wihrend
die Liturgiker letztere als zu ereignishaft
und subjektiv ansehen. Hat schon eine echte
Begegnung zwischen liturgischem Vollzug
und seinen anthropologischen und gesell-
schaftlichen Voraussetzungen stattgefunden?
(Herder-Korrespondenz 2-1968, S. 83ff).

Warnung vor einem neuen Rubrizismus:
Es fehlt nicht an Stimmen, die immer wie-
der mahnen, es komme nicht darauf an,
andere, vielleicht verniinfrigere, praktika-
blere Rubriken zu schaffen, sondern man
miisse Liturgie wieder in einer urspriing-



licheren Form vollziehen lernen. Sie for-
dern deshalb mehr Freiheit und mehr Mut
zur personlicheren und adaptierteren
Gestaltung von Gemeinde zu Gemeinde.
Als das wichtigste formale Prinzip erscheint
hier die Uberwindung starrer liturgischer
Gesetzlichkeit. Ohne Zweifel gibt es da
starke Widerstinde, doch scheint die
Reform als ganze durchaus Raum fir eine
solche Entwicklung zu lassen. Wieweit die-
ser Raum ausgefiillt und stufenweise noch
erweitert werden kann, hingt vermutlich
nicht von Rom, sondern von den Bischo-
fen, vom Klerus und von den Gemeinden
ab. (Herder Korr. Orbis Catholicus, IT/1968,
S. 88).

Fiir die groflartige liturgische Erneuerung
sagen wir Gott Dank. Aber: Was ist das
Wesen des christlichen Kultes? Da man
diese Frage nicht stellt und daher auch
nicht vom Evangelium her beantwortet,
liuft man Gefahr, bei einem Nebeneinan-
der stehenzubleiben: liturgische Feier einer-

seits und Engagement in der Geschichte
anderseits. Die Krise des Priestertums heute
ist in dieser Frage nach dem Wesen des
christlichen Kultes begriindet. Das Konzil
hat einige wertvolle Elemente zu Beant-
wortung dieser Frage geliefert — aber
vieles muff noch weitergedacht werden.
(Ives Congar OP, Die Kirche wird welt-
lich. Neues Forum I-1I/68, S. 40)

Viele Kirchenbesucher erfahren nie, dafl
die Kirche nicht der Ort der Einsamkeit
mit Gott, sondern der Ort der Gemein-
samkeit der Menschen vor Gott ist, meinte
N. Brox bei der Wiener Weihnachtsseelsor-
gertagung in bezug auf die Liturgie. Not-
wendig sind kleine, {iberschaubare Gemein-
den, Gruppen, in denen die Briiderlichkeit
eine erfahrene Realitit werden kann. Fiir
die neuen moglichen Formen mufi Frei-
heit gewihrt werden. Auch eine Vielfalt
an Glaubensweisen muff man akzeptieren.
(Orbis cath. II 68, S. 61).

Rafael Kleiner OSB.

BUCHBESPRECHUNGEN

Theodor Schnitzler: DER ROMISCHE MESSKANON. In Betrachtung, Ver-
kiindigung und Gebet. 94 S., kt., DM 6,80, Verlag Herder, Freiburg. (3177)

Nun ist also auch der Kanon in der muttersprachlichen Fassung gestattet. Freilich
werden es so manche bedauern, dafl sogar dieses Herzstiick der heiligen Messe
nicht mehr lateinisch gebetet werden soll, und damit das Latein aus der Eucharistie-
feier praktisch verbannt sei, Doch handelt es sich hier um eine sog. Kann - Be-
stimmung. Der Kanon darf in der Muttersprache gebetet bzw. gesungen werden.
Es bleibt daher dem Seelsorger anheimgestellt, von dieser Erlaubnis Gebrauch zu
machen.

Prilat Schnitzler erklirt den Kanon sehr eingehend und wirklich gut. Dies be-
deutet eine wertvolle historische, theologische und exegetische Einfithrung in das
eucharistische Hochgebet. Man bekommt dadurch einen guten Einblick in den tieferen
Sinngehalt dieses altehrwiirdigen MeBteiles.

Dabei hielt der Verfasser die Darlegungen in einer bewufit einfachen, unkompli-
zierten Sprache, die fiir jedermann leicht faBbar und verstindlich ist. Hier merkt man,
dafl der Autor in der unmittelbaren praktischen Seelsorge steht, der in der ,Kunst”
religitser Unterweisung wohl bewandert ist. Dafl das Buch so rechtzeitig erschien,
ist auch dem Verlag Herder/Freiburg besonders zu danken. — Es soll nicht als Gemein-
platz aufgefaflt werden, wenn wir sagen: dieses Buch kann nicht genug empfohlen
werden. Fiir die Kanon-Katechese ist es von besonderem Wert, aber auch fiir jeden,
der Liebe und Begeisterung zur heiligen Liturgie empfindet.

Dr. P. Anselm Schwab

Josef A. Jungmann,S.J: LITURGIE DER CHRISTLICHEN FRUHZEIT BIS
?REC;OR DEM GROSSEN. 288 Seiten, Ln., Sfr. 26,— Unversititsverlag, Freiburg/Schweiz
3147

Wir wollen zunichst die einzelnen Abschnitte des bedeutsamen Buches wieder-
geben: 1. Urkirche und Zeitalter der Apologeten, 2.Das dritte Jahrhundert, 3.Das
Zeitalter Konstantins, 4. Verzweigung der Liturgien, und 5.R&mische Liturgie vor
Gregor dem GrofRen.
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Wie der Autor im Vorwort bemerkt, geht dieses Buch auf Vorlesungen zuriick,
die er in einer ,summer school” der Notre-Dame-Universitit in Amerika gehalten hat.
Diese sind erstmals in englischer Sprache erschienen. Hier liegt uns die deutsche
Urfassung vor; sie wurde inzwischen auf den gegenwirtigen Stand der liturgischen
Forschung und der rémischen Dokumente gebracht.

Daf} vorliegende Ausfithrungen jetzt auch unserem deutschen Leserpublikum zu-
ginglich gemacht wurden, kann man nicht dankbar genug begriien, Sie bedeuten
geradezu ein Kompendium der Liturgiegeschichte des frithen Christentums.
Jungmanns Sprache und Schreibweise ist dabei so schlicht und einfach gehalten (und
doch so beweglich im Ausdruck!), daf auch der Nicht-Fachmann der dargebotenen
Materie mit wachsendem Interesse zu folgen vermag. Es wird ein lebendiges Bild
der damaligen Liturgie gezeichnet, mit all ihren Voraussetzungen. Damit wird uns
aber auch die religivse Geistesgeschichte der ersten Jahrhunderte in ihren wesent-
lichen Grundziigen geboten, ohne welche die Liturgie des christlichen Altertums
nicht deutbar wire.

Die Quellen- und Literaturnachweise sind bewuflt auf das Allernotwendigste be-
schrinkt, um das Buch nicht zu iiberlasten. Zum Ganzen gesagt: Wer immer an der
Geschichte der Liturgie, vor allem in ihren ersten Anfingen interessiert ist, miifite
sich dieses aufschlufireiche Buch beschaffen. Dem Verlag danken wir fiir die gute und
geschmackvolle Ausstattung dieses Werkes. Hitte sich inzwischen nicht so viel in der
Reform der Liturgie ereignet, das in dieser Ausgabe mitberiicksichtigt werden mufite,
wire man geneigt zu sagen: schade, daf} dieses Werk erst jetzt in Deutsch erschienen
ist. Dr. P. Anselm Schwab

Wilhelm Hartmann: OBLATIO MUNDA. Die Messe als Opfer. Herold
Verlag Wien, 177 S., S 125.— (3152)

Wie schon der Untertitel besagt, will der Autor den Opfercharakter der Messe
besonders herausstellen. Dies halten wir gerade heute, wo man diese grundsitzliche
Wahrheit oft nicht mehr sehen will, fiir notwendig. So sind wir ihm von diesem
Gesichtspunkt aus fiir seine Arbeit bestimmt dankbar.

Man sollte aber besser nicht von einer Erneuerung (S.24), sondern von einer
Gegenwirtigsetzung des Kreuzopfers sprechen. Auch ist eine Polemik gegen Odo
Casel’s Mysterientheologie in einer wie hier vorgebrachten Form (S. sr ff) nicht
mehr vertretbar. Wer die Liturgiekonstitution kennt, wird zugeben miissen, dafl
seine Grundgedanken darin geradezu ihre Bestitigung fanden. Hinsichtlich einer
Neuausgabe mochten wir den Wunsch anmelden, dafl das Buch mit einem Autoren-
und Sachregister versehen werden mige, Auch sollte die einschligige Fachliteratur
der letzten zwanzig Jahre Beriicksichtigung finden. Hier hat der Autor wohl vieles
nicht eingearbeitet, wovon er sicherlich Kenntnis besitzt. Das Anliegen aber, das den
Verfasser dazu dringte, dieses Buch zu schreiben, ist durchaus aktuell. Daher hat
seine Arbeit anerkennenswerte Bedeutung. Dr. P. Anselm Schwab

Josef Hiinermann: GABE UND AUFGABE DES KONZILS. Ludgerus-Verlag,
Essen, 62 S., kt. DM 4.80 (3111)

Uber das Vaticanum II ist viel und ausfiihrlich geschrieben worden. Trotzdem
mochten wir diese Broschiire wegen ihrer Prignanz und klaren Darstellung allen
Lesern besonders empfehlen. Die Grundprobleme sind hier einsichtig gemacht, um
die sich dieses bedeutsame Konzil bemiihte.

Karl Hermann Schelke: WORT GOTTES. Theologische Meditationen
Heft 11. Benziger Verlag, Einsiedeln. 6o S., br. sfr 3.90 (2953)

Es ist ein kleines Broschiirchen. Aber es enthilt grundsitzliche Einsichten, die
theologisch fundiert sind. Wir mochten es unseren Lesern empfehlen.

F.Louvel O.P.: WAS BEDEUTET CHRISTUS DEM PRIESTER HEUTE!? Der Herr
in Berufung, Beten, Leben und Wirken der Priester, auf Grund einer Umfrage der
Zeitschrift ,La Vie spirituelle” zusammengestellt. Deutsche Ausgabe von Dr. August
Berz, Rex-Verlag Luzern 1967, 12%, 290 S., Ln., sFr. 19.80. (3167}

Meinungsumfragen erfreuen sich heutzutage allgemeiner Beliebtheit. Es ist deshalb
nicht verwunderlich, dafl auch der Priester befragt wird. Zielt die Frage aber auf das
eigentliche persénliche Geheimnis seiner priesterlichen Berufung und Existenz, so
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erweckt die Antwort doch Verwunderung oder Skepsis. — Das vor uns liegende
Bindchen enthilt die Zusammenfassung der Antworten von 300 Priestern in den
verschiedensten Positionen, die sie auf die Frage gegeben haben, welche Rolle denn
eigentlich Christus in ihrem Leben spiele. Die spontanen und ehrlichen Antworten,
die zum Teil ergreifende Bekenntnisse darstellen, sind um drei grofle Hauptgesichts-
punkte gruppiert: die Berufung zum Priester, die Spiritualitit des Priesters, das Priester-
leben. Die menschliche Nihe und sprachliche Unmittelbarkeit, die aus jeder, gleichsam
mit dem eigenen Herzblut der Priester geschriebenen Zeilen spricht, vermittelt uns
ein wunderbar aufgefichertes und im Grund eindeutiges Erlebnis des Hermn Jesus.
Das Buch kann daher jedem Priester und Priesterkandidaten zur eigenen geistlichen
Standortermittlung dienen und ihm die weiten Horizonte der Freude eroffnen, die
jenen Menschen trigt, der Christus ganz gefunden hat. A. Paus

Anton Antweiler: DER PRIESTER HEUTE UND MORGEN. Erwégungen zum
II. Vatikanischen Konzil. — Aschendorff, Miinster 1967. 146 S., kart., DM 18—. (3139)]

Wer sich in die Konzilsdokumente vertieft hat, greift zur Erginzung gerne nach
einem Buch aus der reichen Konzilsliteratur. Antweiler bemiiht sich, alle einschligigen
Aussagen des Konzils zum Thema ,Priester” zu beriicksichtigen. Die aufgeschlossene
missionarische Eintellung und der Sinn fiir die Gesamtkirche geben seinen Dar-
legungen eine ansprechende, personliche Note. Hingegen beeintrichtigen mangelnde
stilistische Klarheit und eine manchmal einseitige und voreingenommene Kritik —
so empfindet es der Leser — den Wert des Buches. Durch dessen Lektiire wird der
kritische Leser angeregt, aktuelle Fragen neu zu durchdenken.

Hervorgehoben sei der klare, leicht lesbare Druck. Wohl infolge von Hor-, bzw.
Sprechfehlern, scheinen sich zwei falsche Worter in den Text geschmuggelt zu haben.
Auf S. 16, Zeile 2 von unten sollte es heifen ,Verpflichtung” statt ,Verflechtung”, und
auf S. 143, Zeile 2 von oben ,fehlen” statt ,fallen”. D. B. Fetz

Walter Hauser: DAS WEIHEGESCHENK. Ausgewihlte Gedichte. 11z S,
Pbd. sfr/DM 12.80. Riber Verlag, Luzern (3113).

Ein Gedichtband eigener, ja einmaliger Art! Hier wird das Gedicht zur Betrach-
tung. Darin erfihrt der Leser, was ein Vers des Gedichtes ,Eucharistie’” ausspricht:
,Du nimmst mich aufs neue aus den Menschen,weil du mir wieder das grofle Zei-
chen deiner Liebe zeigen willst”. — Der Verfasser, Walter Hauser, gestorben 1963,
verband mit dem Priestertum echtes Kiinstlertum. Seine Gedichte bezeugen Gestal-

tungskraft und musikalische Empfindung und man spiirt in jthnen den Hauch einer
bezaubernden Melancholie. — Die Ausstattung des Buches ist vornehm, Nur der
Titel des Buches ist insofern etwas irrefithrend, als er den Eindruck erweckt, der
Inhalt bestehe nur aus Gedichten fiir Priester und Priesterfeste.

P, Berthold Flachberger OSB.

Elmar Bartsch: KIRCHE IM HEUTE. Ein Konzilsforum fiir junge Erwachsene.
Pfeiffer-Werkbuch Nr. 55, 168 S.,, DM 8.70. Pfeiffer-Verlag Miinchen. (3125)

Verf. hat griindliche Erfahrung in der Jugendpastoral und will das ,Schema 13"
des Kongzils aktuell darstellen und interpretieren: Die Verbundenheit der Kirche mit
den Menschen, ihr Verstindnis fiir ihre jeweilige geschichtliche Situation, das Aner-
bieten ihres Dienstes zur Losung der Probleme in der Gegenwart, die Lebensgesetze
und Strukturen der technisch-industriellen Gesellschaft. R

Patrik Fennon : DIE VIER EVANGELIEN. Legende oder Wahrheit? Verlag Kath.
Bibelwerk, Stuttgart. 99 S., kt. DM 4.80 (3023)

Dort und da mag man an den Ausfithrungen kritischerseits etwas auszusetzen
haben. Grundsitzlich aber stellt diese Broschiire einen wertvollen Beitrag zum
Vertindnis der einzelnen Evangelien dar. Es bleibt durchaus lesenswert.

Josef Bommer: GOTTES STIMME IM KIRCHENJAHR. Liturgische Meditatio-
nen. Rex- Verlag Luzern. 352 Seiten, Ln. sfr/DM 22.50, S 153.— (3129)

Der Autor ist durch seine Publikationen: ,Gesetz und Freiheit im Katholizismus”,
,Von der Beichte und vom Beichten”, , Vom Beten des Christen”, alle im Rex-Verlag
erschienen, bereits bekannt.
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Das vorliegende Werk enthilt sehr zeitgemifle Betrachtungen zu biblischen Tex-
ten, die alle der Liturgie der einzelnen Sonn- und Festtage des Kirchenjahres entnom-
men sind. Der Seelsorger wird gern nach diesem Buche greifen, da es ihm wertvolle
Anregungen fiir Predigt, Vortrag und Katechese bietet. Fiir den religits interessierten
Laien stellt es ein Geschenk von dauerndem Wert dar. P. H. Schwaighofer OSB.

AM TISCH DES WORTES: Heft 15, Sonntag Quinquagesima (3077); Heft 16: Die
heilige Osternacht (3085); Heft 17: Der 6. Sonntag nach Ostern (3095); Heft 18:
Herz-Jesu-Fest (3110); jeder Band kostet DM 4.80. Herausgegeben von der Erzabtei
Beuron. Verlag Katholisches Bibelwerk, Stuttgart.

Karl Rahner: Schriften zur Theologie. Band VII: ZUR THEOLOGIE DES GEIST-
LICHEN LEBENS. 520 Seiten, Leinen, sfr/DM 28—, Benziger Verlag, Einsiedeln-
Ziirich. (3070)

Dieser Band des Miinsteraner Dogmatikers ist der Theologie christlicher Spiritua-
litit gewidmet, ihrer Grundlegung und praktischen Einiibung durch Besinnung auf
das Leben und die Sakramente des Herrn, die christlichen Tugenden, die Stinde und
Berufe in der Kirche. — Rahner macht es sich und dem Leser nicht leicht: er bringt
keine billigen Losungen und versteht es, vom scholastischen Ansatz her existentiell
zu fragen; zugleich fordert er vom Leser einen vollen Einsatz des Wagens und
Ringens um Verstindnis. Hier sicht man, wie modern und schopferisch Theologie
sein kann, obwohl (oder gerade weil) sie sich dem Erbe verpflichtet weif.

Rafael Kleiner

Fritz Schieri: DEUTSCHES PROPRIUM DER BRAUTMESSE. Christophorus-
Chorwerk, Heft 46, fiir gemischten Chor, mit Melodien von Heinrich Rohr, 16 S.,
Partitur DM 4.80, Chorausgabe DM 3.20 (3120] - Christophorus-Verlag, Freiburg/Br.

DIE NEUEN DEUTSCHEN LITURGIEGESANGE. CK 70204, 2x25 cm, 33 UpM,
DM 32.—, Christophorus-Verlag, Freiburg i. Br.

Musik bedeutet in der katholischen Kirche besonders der mit dem heiligen Wort
verbundene Gesang, weil er dieses in gehobener und feierlicher Weise der hrenden
Gemeinde darbietet.

Daf} der mit dem , Wort verbundene gottesdienstliche Gesang einen notwendigen
und integrierenden Bestandteil der feierlichen Liturgie ausmacht”, (CdLs, Nr. 112)
ist sehr leicht zitiert.

Leider ist die Feierlichkeit und besonders die Erbauung oft nicht sehr grof}, wenn
Priester, Diakon und Subdiakon nicht imstande sind, die muttersprachlichen Texte
in einwandfreier musikalischer Deklamation zu singen.

Der Christophorus-Verlag bringt eine Kassette mit 2x25 cm Platten, beigelegt
cin Begleitheft mit den gesungenen Texten der Messe und Liturgie der Hl. Woche
mit Noten. Daraus kann jeder das richtige Singen deutscher Texte lernen und auch
seine eigenen ,Produktionen” immer wieder iiberpriifen und korrigieren.

Dieser sauberen Aufnahme gebithrt uneingeschrinktes Lob, besonders dem
Singer der Texte.

Zum Schlufs sei noch angefithrt, daB es bei der Feier der Liturgie nicht darum
geht, dal unbedingt gesungen wird, sondern wenn Gesang, dann richtig, wiirdevoll
und schén! Denn nur dann kann Musik in der Liturgie Erhebung und Erbauung
bedeuten. P. Berthold Flachberger OSB

»PRO MUNDI VITA” nennt sich eine 1y cm-Schallplatte mit den Gesingen des
Eucharistischen Weltkongresses in Miinchen. Ungemein sauber und einfithlsam
singt ecine Schola der Benediktiner von Beuron Kyrie 16 - Gloria 15 — Credo 3
(Seite AJ; Sanctus 16 - Agnus 16 - Ite missa est 9 und den KongreBhymnus ,Laeta-
mini, unanimi. Die Leitung hat P. Maurus Pfaff. P. Berthold Flachberger OSB

CHORALMESSE FUR DAS VOLK. Kyrie 16, Gloria 15, Credo 3, Sanctus 18, Agnus
Dei 18, Ite, missa est 15, ist vom Beuroner Kunstverlag, Beuron/Hohenzollern, aus

dem ,Kyriale fiir das Volk” als ein 8-seitiger Sonderdruck im Format 9,5x14,5 cm,
lieferbar.

Papst Paul VL: POPULORUM PROGRESSIO. Enzyklika vom 26, Mirz 1967
iiber den Fortschritt der Vélker. Mit Zwischentiteln, Marginalien und Sachregister.
Nichtamtliche deutsche Ubersetzung des Vatikans. 32 S., kart.,, sft/DM 3.— S 20.40;
Rex-Verlag, Luzern (3127)
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Edzart Scharper/Otto Karrer: ALTCHRISTLICHE ERZAHLUNGEN. Mit
Holzschnitten des Mittelalters, zweifarbig gedruckt, 16 : 21 cm, 96 Seiten, Ganzleinen-
band. DM 12,40. Verlag Ars Sacra, Miinchen (3150).

Das #uflerst gefdllige Bindchen ist in seiner bibliophilen Ausstattung und seiner
geschickten Auswahl, die Wiederholungen und unserem heutigen Stilgefiihl wider-
sprechende Langatmigkeiten der gebotenen Texte vermeidet, nicht als Herausgabe von
Quellen zum wissenschaftlichen Studium gedacht, sondern als ein geistliches Lesebuch
angeboten, daf sich auch als Geschenkband vorziiglich eignet. Die gebotenen Texte
bicten einen guten Einblick in jene Art von frithchristlicher Literatur, die wir die
Apokryphen nennen, Neben Erzihlungen iiber Maria und die Kindheit Jesu stehen
aulerbiblisch iiberlieferte (teilweise vielleicht echte) Worte Jesu, sein angeblicher
Briefwechsel mit Konig Abgar und eine Erzihlung des Nikodemus.

Eine ziemlich ausfiihrliche Darlegung von Edzart Scharper, dem ein kiirzerer Bei-
trag von Otto Karrer folgt, lehrt uns ,den rechten Umgang mit Apokryphen” und
bewahrt uns in gleicher Weise vor iiberlegener Geringschitzung wie vor wunder-
siichtiger Uberschitzung dieser Art von Literatur und vermittelt uns eine gute Ein-
filhrung in die in diesen Schriften enthaltenen echten Werte. EEBCE

Josef Maria Nielsen: BEGEGNUNGEN. Verlag Josef Knecht, Frankfurt/Main
1966. 94 S., engl. br.,, DM 6,80 [2959].

Der Verfasser bringt Lebensbilder von Carl Sonnenschein, Peter Lippert, Theo-
dor Steinbiichel, Johannes Pinsk, Ernst Beutler, Ernst Michael und Martin Buber.
Doch es sind nicht etwa konventionelle Panegyrika tiber bedeutende Minner, son-
dern — und dies ist der eigentliche Inhalt des Buches — es soll hier gezeigt werden,
wie sich das Gute je einzeln in diesen Minnern ausgeformt hat. Dem Rezensenten
war es eine wahre Genugtuung, daff unter diesen verdienstvollen Minnern gerade
auch Johannes Pinsk seine Wiirdigung erfuhr, der so viel fiir die Erneuerung der
Liturgie getan hatte. Man sah in ihm einen mariologischen Minimalisten, und doch
war er personlich ein glihender Marienverehrer. Er war jedenfalls seiner Zeit um
ein gutes Stiick voraus. Dr, P. Anselm Schwab OSB

Herbert Haag: ER WARD MIR ZUM HEIL. Theologische Meditationen, Heft 10.
Benziger Verlag, Einsiedeln. 60 S., br. sfr 3.90 {2952

Israel erkannte in seinem Gott den Herrn, der ihm immer zum Heile war. Dies
in aller Not und Bedringnis, die jenes auserwihlte und von ihm so manchesmal
abgefallene Volk durchstehen mufite. Auch dem Menschen von heute soll dies ein
trostvoller Gedanke sein. Gott ist unser Heil und er will es sein.

VERLAG ARS SACRA, Miinchen, bringt wieder eine Reihe liebenswiirdiger und
schoner Biicher und Bindchen, die alle in die heutige Zeit der Unruhe und Unsi-
cherheit , Vertrauen und Zuversicht” hineintragen:

P. Daniel Considine SJ.: VERTRAUEN UND ZUVERSICHT. Ubersetzung
nach der englischen Originalausgabe. 104 S., Kunstleder DM 9.30 (3133) - Ursel
KE6rber: VERTRAUEN ODER VERZWEIFELN? 128 S., Glanzband DM 7.20 (3151)
- Sigrid Boldt: LIEBST DU MICH? 96 S, Glanzband DM 6.80 (3137) -
Hermann Zeller SJ.: MIT DER WIRKLICHKEIT LEBEN. 80 S., Glanzfolie
DM 6.20 (3132) - Sammlung Sigma: Kurt Noth: HERBSTLICHE WANDERUNG
ZU ZWEIT. Versuch einer Sinndeutung des Lebens und der Welt aus der Sicht
unserer Tage. (3136); Josef Vital Kopp: DER TOD IST GUT. Reflexionen
grofler Geister iiber das Sterben. (3131, jedes Bindchen in bibliophiler Ausstattung
DM 3.—. - WEISHEIT AUS SPANIEN. Aus der Sammlung der Weisheit. Japan. geb.
DM 4.80 (3130)

Nach erfolgter Drucklegung verweisen wir auf die ,Notitiae* 37/1968, Seite 10,
wo die Prinzipien iiber die Ubersetzung aus dem ,Graduale simplex* in die
Muttersprache niherhin erlidutert werden, Wir bringen im nichsten Heft einen
entsprechenden Text. Die Schriftleitung.
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Wilhelm Hartmann

Oblatio munda

Die Messe als Opfer
124 Seiten / englisch broschiert S 125,—

,Nach der allgemeinen Glaubensiiberzeugung der Kirche ist die Euchari-
stische Feier zugleich Opfer und Mahl. Auch das erstere darf nicht ver-
schwiegen werden, obwohl es manchmal geschieht” (Aus dem Pastoral-
schreiben der dsterreichischen Bischofe vom 16. Janner 1967). Das Konzil
von Trient hatte gegeniiber den Reformatoren die Messe als Opfer besta-
tigt, die nachtridentinischen MeBopfertheorien stellten jedoch den Opfer-
charakter nicht immer gliicklich heraus. Die liturgische Bewegung unserer
Zeit betont dagegen das Mahl, und der Empfang des Mahles nahm in
erfreulicher Weise zu. Aber vom Opfer sprach man weniger, ja man
schwachte es geradezu ab. Heute geht es nun darum, im Sinne der Litur-
giekonstitution des Vatikanischen Konzils jede falsche Einseitigkeit zu
vermeiden und die Messe als Opfer neu zu erkennen. Hier kommt diese
dogmatische Studie gerade recht.

durch jede Buchhandlung
VERLAG HEROLD:-WIEN-MUNCHEN

Mein
Kommunionbuchlein

Ein Werkbuch mit Bildern zum Anmalen und einem farbigen Bilderbogen
zum Ausschneiden und Einkleben. Kindern im Alter von fiinf bis acht
Jahren wird damit, unter Anleitung der Eltern, das Verstindnis fur die
heilige Eucharistie leicht gemacht. Etwas, das es bisher in dieser Form
noch nicht gab. Von Thea Bellm unter Mitarbeit von Dozent Dr. Giinter
Biemer, 64 Seiten mit Anleitung fiir die Eltern, empfohlener Preis
DM 3,—. Badenia Verlag Karlsruhe.

Bestellungen bitte Giber den Buchhandel.




OSTKIRCHE UND WIEDERVEREINIGUNG

WAS KONNEN WIR IN LITURGISCHER HINSICHT
VON DER OSTKIRCHE LERNEN?')

In der Frage der Wiedervereinigung zwischen der Ost- und der Westkirche
haben bis vor kurzem die kirchlichen Stellen in Rom ein unerreichbares Ziel
vor Augen gehabt: die einzelnen Ostkirchen, die nun schon seit itber 900 Jah-
ren — manche wie die nestorianische sogar noch linger — von uns getrennt
sind, sollten reumiitig zur rémischen Kirche zuriickkehren, dhnlich wie dies
die sog. Unierten taten. Hier war es vor allem die viterliche Gestalt eines
Johannes XXIII., der neue Wege gesehen und gegangen ist.

Wiedervereinigung der Kirchen ist in erster Linie nicht eine Sache der Organi-
sation, sondern eine Sache des Herzens: der menschlichen Kontakte, des Ver-
stehens, des gegenseitigen Sichkennenlernens. Johannes XXIII. hat deshalb in
erster Linie nicht in dogmatischen Gesprichen, auch nicht in klugen kirchen-
politischen Verhandlungen, sondern durch seine Personlichkeit den ,eisernen
Vorhang” weggerdumt, der fast 1000 Jahre lang zwischen der Ost- und West-
kirche bestanden hat. Dabei half mit, da Papst Johannes mehrere Jahre im
Bereich der Ostkirche als Pipstlicher Nuntius gewirkt und dadurch einen Ein-
blick in das Wesen der Ostkirche bekommen hat.

Was jedoch Papst Johannes wegen seines frithen Todes nicht mehr errei-
chen konnte, das hat sein Nachfolger Paul VI. zu einem gewissen Abschlufi
gebracht: durch den Bruderkuff von Gethsemane im Januar 1964, als er sich
mit Athenagoras, dem Skumenischen Patriarchen von Konstantinopel und an-
deren Wiirdentrigern der einzelnen Ostkirchen zur Versdhnung der Herzen
an heiliger Stitte erstmals getroffen hat — nicht in den Prunkriumen des
Vatikan, sondern in einer kleinen Villa zwischen den uralten Biumen des
Olbergs bei Jerusalem, von denen cinige vielleicht noch Zeugen waren der
Todesangst des Herrn und des Verrats des Judas.

Was sich damals gliicklich angebahnt hat, das hat am vorletzten Tag des
2. vatikanischen Konzils einen vorliufigen Abschluf} gefunden: der formalen
Aufhebung der Bannbullen des Jahres 1054, die der damalige Papst Leo IX.
gegen den Patriarchen Michael von Konstantinopel und dieser wiederum
gegen den Papst ausgesprochen haben. Am 7. Dezember 1965 haben der
jetzige Papst Paul und der jetzige Patriarch Athenagoras von Konstantinopel
diese ungliickseligen Ereignisse von damals offentlich bedauert und erklirt,
daR sie aus dem Gedichtnis der Christen in Ost und West fiir immer aus-
geloscht sein sollen.

Wie es zu dieser ungliickseligen Trennung vom Jahre 1054 gekommen war,
hier auch nur in kurzen Ziigen aufzuzeigen, ist ganz unmoglich?). Es waren
zu viele Griinde, die zum Bruch zwischen Ost und West gefiihrt haben. Jeden-
falls war es ein menschliches Versagen auf beiden Seiten. Dabei ist diese Tren-
nung umso mehr zu bedauern, als es in erster Linie nicht Glaubensdifferenzen
waren — hochstens unbedeutende Streitigkeiten wie das ,filioque”. Wir kon-
nen feststellen, da im Glaubensgut, im ,depositum fidei”, Ost und West

1) Gekiirzte Wiedergabe eines Vortrags vor Studenten der Pidagogischen Hoch-
schule im Kloster Weingarten am 8. Dezember 1967.

%] Vgl. W. de Vries, Orthodoxie und Katholizismus. Gegensatz oder Erginzung?
{= Herder-Biicherei Nr. 232) mit weiterer Lit. S. 136—138.
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sich einig sind und sich immer einig waren, wobei der Osten in mancher Hin-
sicht etwas konservativer in seinen Anschauungen war als der Westen, der
bestrebt war, die Entwicklung der Dogmen voranzutreiben.

Das eigentliche Problem besteht darin, dal sich in den vergangenen
900 Jahren seit dem Schisma vom Jahre 1054 die Ost- und Westkirche aus-
einandergelebt haben, daf} sic sich gegenseitig fremd geworden sind. Man hat
in den vergangenen Jahrhunderten vielfach vergessen, dal die Christen in
Ost und West Briider sind, Glieder der einen Kirche Jesu Christi. Wenn auch
durch Bannbullen durch Jahrhunderte hindurch #uferlich getrennt, waren
gie doch im Glauben und in den Sakramenten im innersten Wesen immer
eins.

Anders liegen die Dinge hinsichtlich des Verhiltnisses der katholischen zu
den evangelischen Christen. Hier trennen die Glaubigen mehr als nur Bann-
bullen oder ganz geringe Glaubensunterschiede. Hier sind es z. T. sehr
wesentliche Dogmen, wie die Lehre vom besonderen Priestertum der Bischofe
und Priester. Und doch sieht man heute mit Recht das Gemeinsame, das uns
mit den evangelischen Christen verbindet. Es gibt sogar auch hier mehr
Gemeinsames, als es auf den ersten Blick scheinen mag.

Doch wieder zuriick zur Ostkirche! Hier gibt es, wie gesagt, kaum etwas
wirklich Trennendes. Es fehlt uns nur noch eins, wie Patriarch Athenagoras
schon ofters betont hat, das ist der gemeinsame Kelch, die gemeinsame Feier
der Eucharistie, die ,communicatio in sacris”. Das neue Dekret iitber die Ost-
kirche sieht jedoch bereits Fille vor, in denen eine solche ,communicatio in
sacris” gestattet ist: Es heiflt hier (n. 27):

Ostchristen, die guten Glaubens von der katholischen Kirche ge-
trennt sind, kénnen, wenn sie von sich aus darum bitten und recht vor-
bereitet sind, zu den Sakramenten der Bufle, der Eucharistic und der
Krankensalbung zugelassen werden. Ebenso ist es Katholiken erlaubt,
dieselben Sakramente von nicht-katholischen Geistlichen zu erbitten, in
deren Kirche die Sakramente giiltig gespendet werden, sooft dazu ein
ernstes Bediirfnis oder ein wirklicher geistlicher Nutzen rit und der
Zugang zu einem katholischen Priester sich als physisch oder moralisch
unméglich herausstellt.

Unter Festhalten der gleichen Grundsitze wird auch die gemein-
same Beteiligung an heiligen Handlungen, Sachen und Stitten Dbei
Katholiken und getrennten Ostchristen aus triftigen Griinden gestattet.

In manchen Kreisen herrscht auch heute noch die Anschauung, als sei die
Kirche Jesu Christi primir in der romisch-katholischen Kirche zu suchen,
wihrend die Ostkirchen zweitrangige Glieder dieser Kirche darstellen, deren
besondere Formen, Gesetze und Riten lediglich geduldet werden.

Es geht heute darum, die Ostlichen Patriarchate wieder als gleichberech-
tigte Partner zu erkennen, vor allem aber den besonderen Wert und die Bedeu-
tung fiir die Wiedervereinigung im Glauben zu sehen, auch hinsichtlich der
Finheit mit den evangelischen Christen. Es ist nicht so, dafl die Westkirche
die vollkommene Form und die Ostkirche die weniger vollkommene Form
des Christentums widerspiegelt. Beide Kirchen, die Ost- und die Westkirche,
sind fiir sich genommen, irgendwie unvollkommene, weil einseitig ausgerich-
tete Teile der ,Una sancta”. Es gilt deshalb der Satz: Nur eine Wiedervereini-
gung kann zu einer ,vollkommenen” Kirche fithren.
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Die Richtigkeit dieses Satzes soll nun am Beispiel der Liturgie der Ost-
kirche deutlich gemacht werden. Es werden einige Fragen herausgegriffen, die
heute bei der Erneuerung der Liturgie von besonderem Interesse sind.

In diesem Zusammenhang ist der Bericht der Gesandten interessant, die
Fiirst Wladimir von Kiew i. J. 986 nach Konstantinopel geschickt hatte:

Wir kamen nach Byzanz und wurden dorthin gefiithrt, wo sie ihrem
Gott dienen. Und da wufliten wir auf einmal nicht mehr, ob wir im
Himmel sind oder auf der Erde. Denn nirgendwo auf Erden ist ein der-
artiger Anblick zu sehen, auch keinerlei #hnliche Schonheit, wie wir sie
kaum zu schildern vermogen. Und soviel wissen wir nun: dort wandelt
Gott unter den Menschen ... und diese Schonheit werden wir nie ver-
gessen. Und wie die Menschen, die einmal Siifies gekostet haben, nach-
her das Bittere verschmihen, so konnen wir nicht linger bei unseren
Gottern verweilen.

Es war allem Anschein nach die mystische Feierlichkeit der byzantinischen
Liturgie, verbunden mit einer gewissen dufleren Pracht, die diese einfachen
Menschen aus dem Norden damals tief beeindruckt hat. Auch wir kénnen uns
heute kaum dieser mystischen Feierlichkeit der ostkirchlichen Liturgie ent-
ziehen, wenigstens der Teil von uns, der noch einen Sinn bewahrt hat fiir
den Gottesdienst als Kulthandlung, als Mysterienfeier.

Liturgie ist in der byzantinischen Kirche zu einem wahrhaften Mysterien-
spiel geworden, wobei sich Spiel und Wirklichkeit in einmaliger Weise ver-
mischen. Was im feierlichen Spiel dargestellt wird, ist zugleich sakramentale
Wirklichkeit. Der orientalische Christ weil sich bei der Feier des Gottes-
dienstes vereint mit dem Chor der Engel und Heiligen. In ihre himmlische
Gemeinschaft fiihlt er sich aufgenommen. Der Altar wird zum himmlischen
Altar, auf dem das geschlachtete Gotteslamm liegt. In der Basilius-Liturgie
singt daher der Chor beim Groflen Einzug mit den Opfergaben:

Es schweige alles sterbliche Fleisch, es stehe da in Furcht und Zittern.
Alles Irdische schwinde aus den Gedanken, denn der Kénig der Konige,
der Herr der Herren, Christus, unser Gott, erscheint, um geopfert und
den Gldubigen als Speise gegeben zu werden. Vor ihm her gehen die
Chore der Engel mit aller Macht und Herrschaft, die Cherubim und
Seraphim, das Angesicht verhiillend und den Hymnus rufend: Alleluja,
alleluja, alleluja.

Fiir die griechische Liturgie gilt in erster Linie, was der Dramaturg Hugo
Ball einmal von der rémischen Messe gesagt hat: ,Fiir den Katholiken kann
es ecigentlich kein Theater geben. Das Schauspiel, das ihn beherrscht und ihn
allmorgendlich gefangenhiilt, ist die heilige Messe.”8)

Daraus folgt aber als ein wichtiger Punkt fiir unsere Liturgie von heute:
Unsere Gottesdienste diirfen nicht nur geschiiftiges Tun sein, ein stindiges
Singen und Beten; in ihnen darf die Weihe, die Feierlichkeit nicht fehlen —
gerade jetzt, wo wir kaum mehr lateinische Hochimter haben. Liturgie ist
nicht nur Verkiindigung und Mahl, auch nicht nur ,Erbauung”, sie ist vor
allem Kult: feierlicher Dienst vor Gott.

Mit dem Kult ist es nicht wie mit einem alten Haus, das man von heute
auf morgen abreifien und durch ein neues, modernes ersetzen kann. Kult ist

#) Vgl. E. Hennings-Ball, Hugo Balls Weg zu Gott [Miinchen 1931) 42,
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seinem Wesen nach etwas Bestindiges — man denke nur an einige heidnische
Kulte, die bei uns viele Jahrhunderte iiberdauert haben —; Kult darf deshalb
auch nur allmihlich geindert werden, wenngleich manche Eingriffe, wie bei
einer dringend notwendigen Operation, sofort und radikal durchgefiihrt
werden miissen.

Man muf sich fragen, ob die Liturgiereform in manchen Dingen nicht etwas
zu iibereilt vorgenommen worden ist. Dazu kommt noch, daf} jeder Priester
heute glaubt machen zu kénnen, was ihm beliebt. Manche Glidubige fragen
sich mancherorts voll Sorge beim Gang zum Gottesdienst: ,Was wird unserem
Pfarrer heute wieder Neues einfallen?” Wir diirfen nicht in den Fehler verfal-
len, alles was wir als richtig ansehen, sofort in die Praxis umzusetzen. Liturgie
ist Kult, ist Mysterienfeier. Die ostkirchliche Praxis zeigt uns dies ganz deut-
lich.

Und doch hat die byzantinische Liturgie die anwesenden Gliubigen, wie
es frither vielfach bei uns der Fall war, nie zu bloflen Zuschauern gemacht. Im
Gegensatz zu vielen unserer Kirchen hat man beim griechischen Kirchenraum
trotz der Bilderwand (Ikonostase) nicht den Eindruck, als befinde man sich in
einem Theater. Es fehlen die Binke, es fehlt die Bithne: der erhdhte Altar-
raum. Dieser ist nur durch eine einzige Stufe gegeniiber dem Schiff erhoht.
Priester und Diakon kommen wihrend der heiligen Feier mehrmals in die
Mitte des Volkes: bei den verschiedenen Berducherungen, beim kleinen Einzug
mit dem Evangelienbuch, beim grofien Einzug mit den Opfergaben; der Diakon
jedesmal, wenn er die Litaneien vorsingt. Auch das Evangelium wird, vor
allem in Griechenland, nicht selten mitten im Volk gesungen.

Die Gliubigen werden so zu Mitspielern am heiligen Geschehen, wie sie
auch die Mboglichkeit haben, sich an den relativ einfachen mehrstimmigen
Gesingen des Chores zu beteiligen. Das Problem Chor- oder Gemeindegesang
ist auf diese Weise glinzend gelost. Wir finden hier weder den Gesang ein-
facher Kirchenlieder wie jetzt bei uns, noch eine Kunstmusik im eigentlichen
Sinn wie in der Barockzeit. Es ist eine Kultmusik, deren Ausfithrung nicht sehr
schwierig und die, besonders was die russische und ukrainische Kirchenmusik
betrifft, iiberaus eindrucksvoll und volkstiimlich ist. Sie wird ohne jede Orgel-
begleitung vorgetragen, wodurch sie noch mehr den Charakter des Uberirdi-
schen und Geheimnisvollen, Mystischen erhilt.

Man muf es einmal miterlebt haben, wenn in einer russischen oder ukraini-
schen Gemeinde der Diakon die Litaneien vorsingt und das ganze Volk auf
jede Bitte mit dem ,Gospody pomiluj” (Herr erbarme dich!] antwortet. Welche
Innigkeit, welche Buffertigkeit, aber auch welch sieghaftes Vertrauen liegt in
diesen einfachen Gesingen!

Wer die Volkstiimlichkeit der altslawischen Liturgie anschaulich miterleben
will, der mufl einmal das Osterfest, besonders die Osternacht, im Osten mit-
erleben. Ostern ist hier das Fest, nicht Weihnachten wie bei uns. Die Ostkirche
lebt ganz vom Glauben an den Auferstandenen. ,Christus erstand von den
Toten, durch seinen Tod besiegt er den Tod, denen in den Gribern schenkt
er das Leben”, so singt man in der Osterzeit immer wieder von neuem.

Das ist also ein zweiter wichtiger Punkt: die Volkstiimlichkeit der ostkirch-
lichen Liturgie?). Die Volksverbundenheit der Liturgie ist heute in Rufiland

4) Ein sprechendes Beispiel sind auch Nikolaus Gogols ,Betrachtungen iiber die
Gottliche Liturgie” (= Zeugen des Wortes, Freiburg 1954).
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ein starkes Bollwerk gegen den Atheismus. Nicht nur die Gesinge und Lita-
neien des Gottesdienstes sind tief in der Seele der orientalischen Christen ver-
wurzelt, auch die iibrigen Texte des byzantinischen Ritus sowie der anderen
morgenldndischen Riten zeigen eine Fassung, die von der Mehrzahl der Gliu-
bigen verstand wird: im Gegensatz zu den Orationen der romischen Messe. Es
fehlt den Gebeten der Ostkirche zwar die viel bewunderte, aber vielleicht doch
zu sehr gepriesene Eleganz und Prignanz in der Sprache, wie wir sie in den
lateinischen Orationen des Missale Romanum vorfinden, dafiir zeichnen sie
sich aber aus durch leicht verstindliche, im Geist der Heiligen Schrift gehal-
tene dogmatische Aussagen und durch eine grofe Innigkeit und Anschaulich-
keit. Diese Gebete sind fiir eine Ubersetzung in eine moderne Sprache weit
besser geeignet, als die romischen Texte, deren Ubersetzung ohne Kommentar
den Menschen von heute meist nur wenig sagt.

Der lateinischen Liturgie hat weitgehend die Befruchtung durch die grofen
Theologen der griechischen Kirche gefehlt, eines Gregor von Nyssa, eines
Gregor von Nazianz, eines Basilius u. a. Diese Kirchenviter haben in hervor-
ragender Weise die liturgischen Gebete und Hymnen mitformuliert. Als Bei-
spiel eines morgenlidndischen liturgischen Gebets sei das SchluBlgebet aus der
Basilius-Liturgie hier angefiihrt:

Christus, unser Gott! Das Mysterium deiner Heilsordnung ist, soweit
es in unserer Kraft liegt, erfiillt und vollbracht. Wir haben das Gedicht-
nis deines Todes gefeiert, wir haben das Bild deiner Auferstchung ge-
sehen, wir wurden mit unsterblichem Leben erfiillt und kosteten die
unerschopfliche Wonne, deren du uns auch in der zukiinftigen Welt
wiirdigen wollest. Durch die Gnade deines anfangslosen Vaters und
deines heiligen, guten und lebendig machenden Geistes, jetzt und alle-
zeit und in Ewigkeit.

Das ist also ein dritter Punkt: aus dem Geist der Heiligen Schrift und der
Dogmatik gebildete liturgische Gebete. Gerade hier wird die kommende Lituz-
gie viel von den morgenlindischen Riten lernen kénnen.

Das byzantinische Reich hat die Periode, die man Mittelalter nennt, fast
vollig tibergangen. So hat die Ostkirche den Sprung von der Spitantike direkt
in die neueste Zeit gemacht. Wenn wir deshalb heute noch etwas vom eigent-
lichen Wesen der Meffeier erfahren wollen, dann miissen wir den Ritus der
Ostkirche betrachten. Hier haben auch die Formen des Gotteshauses, des Altars,
der heiligen Bilder und der kirchlichen Gewinder nicht die Fehlentwicklung
wie im Abendland mitgemacht, wo man sich spitestens in der Gotik, noch
mehr aber im Barock, weitgehend von den traditionellen Formen gelost hat.

In der byzantinischen Liturgie spiirt man auch noch etwas vom Geist urchrist-
licher Mahlfeier. So kommunizieren die Gliubigen noch regelmiflig unter
beiden Gestalten. Auch wird statt des bei uns gebriuchlichen ungesiuerten
Brotes in Form einer Oblate das aus dem tiglichen Leben bekannte gesiuerte
Brot verwendet. Dadurch tritt die Zeichenhaftigkeit des Altarsakraments deut-
licher in Erscheinung,

Es wire jedoch sicher falsch, die ostkirchlichen Verhiltnisse einfach bei uns
nachzuahmen. Wir miissen aber versuchen sie zu verstehen, und diirfen dann
das, was davon allgemeine Giiltigkeit besitzt, nachahmen ; besonders wenn es
um Dinge geht, die bei uns frither ebenfalls vorhanden waren, aber im Mittel-
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alter oder in der Neuzeit verlorengegangen sind. So kénnen wir von der orien-
talischen Kirche sicher lernen, was es heifit: Heiligkeit des Altars und des
Altarraums. Wie kalt und niichtern sind doch vielfach heute Altar und Altar-
raum in den modernen Kirchen. Eine offene, weithin leere Bithne, aber kein
heiliger Bezirk, der zur Besinnung, zur Andacht stimmt, wie in den Kirchen
des Ostens.

Aber nun eine weitere Frage: Was kann die Ostkirche von uns lernen? Es
wurde ja eingangs darauf hingewiesen, daff beide Kirchen seit dem Groflen
Schisma irgendwie unvollkommen geworden sind, daf sie einen Teil der ur-
spriinglichen Fiille verloren haben.

So hat die Ostkirche, wie das Fehlen fast jeglicher Missionstitigkeit in den
letzten Jahrhunderten beweist, ein ganz wesentliches Element der Kirche ver-
kiilmmern lassen: die Mission, die Verkiindigung des Evangeliums an die
Nicht-Christen. Das mag seine Ursache darin haben, dafl die verschiedenen
ostlichen Kirchen jahrhundertelang unter der Herrschaft des Islams leben
mufiten, der ihnen jegliche Art von Missionstitigkeit unmoglich gemacht hat.
So kam es zur Abkapselung der Christen innerhalb des Islams, der seinerzeit
bemiiht war, immer mehr Anhinger zu gewinnen.

Heute ist es in weiten Teilen der Ostkirche der kommunistische Atheis-
mus, der die Bischiéfe und Priester zwingt, sich fast nur auf die Titigkeit
innerhalb des Kirchenraumes zu beschrinken, d. h. in erster Linie auf eine
feierliche Gestaltung des Gottesdienstes. Die Liturgie wird heute weithin zur
einzigen geistigen Nahrung der Gldubigen. Anders z. T. in Griechenland oder
im Nahen Osten, wo der Kirche mehr Freiheit gewihrt wird. Hier kénnen die
Priester in die Schule gehen und Religionsunterricht halten, es gibt eine
christliche Presse; ja es gibt in Griechenland sogar eine liturgische Bewegung,
die ,Zoe”, die sich darum bemiiht, dal das Volk noch mehr als bisher den
Reichtum der liturgischen Gebete und Gesinge kennenlernt.

Aber doch gilt auch hier, wie in den iibrigen Teilen der Ostkirche: es fehlt
weithin eine moderne Seelsorge, die sich den Gegebenheiten der modernen
Welt anpafit. Es wurde ja bereits erwihnt, dal der byzantinische Osten den
Sprung von der Spitantike direkt in die Neuzeit machen mufite. So fehlen der
Ostkirche Erfahrungen auf seelsorgerischem Gebiet, die wir im Abendland in
den vergangenen Jahrhunderten machen konnten, in denen der christliche
Glaube sich immer wieder neuen Gefahren gegeniiber sah. Die dadurch ge-
wonnene Wendigkeit fehlt heute der Ostkirche. Man weill das im Osten und
man ist gern bereit, in diesen Dingen vom Westen zu lernen.

Das zweite Vatikanische Konzil hat den Grundstein fiir eine neue Kirche,
fiir eine wiedervereinte Christenheit, gelegt. Heiflt es doch zu Eingang des
Dekrets iiber den Okumenismus: ,Die Einheit unter allen Christen wieder-
herzustellen helfen, ist eine der Hauptaufgaben des heiligen Okumenischen
zweiten Vatikanischen Konzils.”

Zwar brachte das Konzil noch nicht, wie so manche gehofft haben, die
»Una sancta”, es ebnete jedoch die Wege dazu. Und das ist vorldufig das Ent-
scheidende. Es wird nun in stirkerem Mafle wie bisher ein Gesprich zwischen
den Kirchen und Konfessionen méglich sein. Man hat sich Jahrhunderte hin-
durch in Ost und West um unbedeutende dogmatische Unterschiede gestritten,
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wie das ,filioque”, und dabei gar nicht gemerkt, wie in den Volkern sich ein
latenter Atheismus breit gemacht hat — hiiben und driiben.

Es wird hchste Zeit, daf} sich die christlichen Kirchen zusammenschlieen im
Kampf gegen Atheismus und Materialismus in Ost und West. Fiir die Kirche
gefdhrlicher ist wahrscheinlich der westliche Materialismus. Er macht die Men-
schen satt und daher uninteressiert an Dingen, die die geistige, iibernatiirliche
Welt betreffen. Der kdmpferische Atheismus im Osten stellt hingegen die
Menschen immer wieder vor die Entscheidung: fiir Gott oder gegen Gott. Es
ist gar nicht ausgeschlossen, dafl uns der Osten das Christentum zum zweiten-
mal bringt — , ex oriente lux”.

Die Mehrzahl der Menschen, auch die guten Christen, haben heute kein
Verstindnis mehr fiir Glaubensstreitigkeiten, nachdem von auflen immer
mehr an den Grundlagen des Christentums geriittelt wird. Was die Menschen
von heute noch interessiert, und zum Teil sogar brennend interessiert, das ist
die Frage nach dem Dasein und Wesen Gottes, die Frage der Erschaffung der
Welt und des Menschen, die Frage, wer Christus war — ob er wirklich von den
Toten auferstanden und dadurch ein Garant fiir unsere eigene Auferstehung
geworden ist, also die Frage eines Weiterlebens nach dem Tode. Darauf mufl
die Kirche heute in Ost und West eine Antwort geben kénnen.

Vielleicht haben die recht, die glauben, dafl erst jetzt — nach fast 2000
Jahren Kirchengeschichte — die eigentliche Bliitezeit der Kirche beginnt. Das
2. Vatikanische Konzil, und in Sonderheit Papst Johannes XXIIL, der es ein-
berufen hat, haben jedenfalls die Tiiren zu einer neuen Entwicklung weit ge-
tffnet. Der Weg in das sich erdffnende Neuland ist nicht immer leicht und
gefahrlos. Das kann man heute immer wieder erleben.

Die kommende Kirche wird nicht so sehr, wie vielfach in fritherer Zeit,
nach auflen hin machtvoll in Erscheinung treten. Sie wird vielmehr versuchen
miissen, nach manchen Irrwegen in den vergangenen Jahrhunderten, wieder
zur Einheit im Glauben und immer mehr zu einem inneren Wachstum zu
gelangen, um, wie es im Epheserbrief heifdt, ,zur Vollreife des Mannesalters
Christi” (4, 13) zu kommen. Ohne daf dabei eine organisatorische Einheit not-
wendig wire, noch weniger natiirlich ein Uniformismus, der sogar entschieden
abzulehnen ist.

Die Ost- und Westkirche soll — jede fiir sich — ruhig ihre Eigenart bewah-
ren, jedoch im Band briiderlicher Liebe. Dann wird auch das grofe Argernis
aus der Welt geschafft sein, dal nimlich die christlichen Konfessionen, die die
Liebe predigen, sich gegenseitig befeinden. Erst in der Einheit kann die Ge-
samtkirche ihre grofen Aufgaben an der Menschheit erfiillen: die Liebe, die
Christus in die Welt gebracht hat, den Menschen zu bringen, ihre Wunden zu
heilen, die Angst von ihr zu nehmen, die Angst vor dem Tod — aber auch die
Wunden des Leibes zu heilen durch ihre karitativen Einrichtungen, und da-
durch die Menschen, die guten Willens sind, heimzufithren zu Gott und vor-
zubereiten auf das kommende Reich Christi.

Regensburg-Priifening Msgr. DDr. Klaus Gamber
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ZUR STELLUNG DES KIRCHENLIEDES
IM KATHOLISCHEN FROMMIGKEITSLEBEN

Der Kurztitel fiir das Gebet- und Gesangbuch fiir das Bistum Aachen war
in den Dreifligerjahren ,Ditzesangebetbuch”. Das Magnificat der Didzese
Freiburg i. Br. hat den Untertitel katholisches Gesang- und Gebetbuch. Das
Katholische Gesang- und Gebetbuch fiir das Bistum Fulda hat keinen Uber-
titel. Das kiirzlich erschienene katholische Gesang- und Gebetbuch der Schweiz
trigt den Obertitel Kirchengesangbuch (K). Die Entwicklung in den hier nur
beispielsweise aufgegriffenen Titeln ist nicht nur duflerlich eine Angleichung an
den populdren, von dem evangelischen Bevolkerungsteil hergenommenen
Sprachgebrauch, nach dem ,das Gesangbuch” das dufiere Zeichen der Konfes-
sionszugehorigkeit ist. In dem 1952 geschriebenen Vorwort zum Gesangbuch
der evangelisch-reformierten Kirchen der deutschsprachigen Schweiz (R) heifdt
es: ,Im Lied antwortet die Gemeinde auf Gottes Wort”. In Par. 33 der Liturgie-
konstitution heifit es: ,In der Liturgie spricht Gott zu seinem Volk... Das
Volk aber antwortet mit Gesang und Gebet”. In der dufleren Erscheinungs-
form ist die Betsingmesse der dem evangelischen Gemeindegottesdienst dhn-
lichste Mefityp, umso mehr seitdem die Predigten auch in ihrer Linge sich
immer mehr der im evangelischen Bereich iiblichen nihern.

Obwohl in den autoritativen Auflerungen zum Volksgesang die besondere
Stellung des Kirchenliedes kaum beriihrt wird, ergab eine Umfrage in Oster-
reich, dafl bei ,Volksgesang” in der Kirche nahezu ausschlieBlich an das
,Singen von Kirchenliedern durch das Kirchenvolk” gedacht wird!). K ist zwar
auch insofern das modernste katholische Kirchengesangbuch im deutschsprachi-
gen Bereich (und wohl iiberhaupt), dafl es reiches Material fiir anderen Volks-
gesang als das Kirchenlied (liturgische Texte, Leitverse, ganze Psalmen, bi-
blischen und liturgischen Hymnen) bietet, aber das Lied nimmt darin doch weit
iiber die Hilfte des Raums ein.

Gegenstand unserer Betrachtung ist das Gesangbuch als Kirchenliederbuch.
Eine Besinnung ist hier nicht moglich ohne Hinblick auf das evangelische
Gesangbuch, wobei allerdings auf ein tieferes Eingehen auf ,die” Lehre der
evangelischen Kirchen oder auch nur einer der evangelischen Kirchen vom
Kirchenlied verzichtet werden muf?). Dieser Hinblick wird durch K besonders
nahegelegt. Erstmalig in der Geschichte des deutschsprachigen Christentums
haben wir nun fiir ein geographisch gleiches Gebiet je ein evangelisch-refor-
miertes und ein katholisches Gesangbuch, und nie zuvor hat sich ein katho-
lisches Gesangbuch so eng an ein evangelisches angeschlossen wie K an R.

1} W. Deutsch, ,Zur Situation des geistlichen Volksgesanges in Osterreich”,
Singende Kirche 15 (1967) 14, mit Bibliographie. J. Seuffert, ,Kirchenlieder als Litur-
gie”, Gottesdienst 1 (1967) 18: ,Lieder...sind nun nicht mehr linger nur ein Funk-
tionsersatz fiir den ,eigentlichen Text”, und niemand mehr braucht, wihrend wir
Lieder singen oder danach, Texte zu rezitieren” (s. u. Anm. 12).

2} W. Blankenburg, ,Begriindung des Liedgesanges als konstituierender Bestand-
teil des evangelischen Gottesdienstes”, Leiturgia 4 (Kassel 1961) 560, ferner K. E.
Miiller, ,Probleme des Kirchenliedes in der Gegenwart”, Pastoraltheologie 56 (1967),
93 f. Bedeutsam fiir die Unterscheidung zwischen kerygmatischem und liturgischem
Singen in Oskar Sthngens wegweisendem Aufsatz ,Die Tiefendimension der Litur-

ie” (1958) in Wandel und Beharrung (Berlin 1965) 156. Katholische Literatur: Hand-
uch der Liturgiewissenschaft 1 (Freiburg 1963) 139, Anm. 67.
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Hierzu sagt das Vorwort der Bischéfe zu K:

»Singet dem Hermn ein neues Lied!* Diesem stets zeitgemiflen Aufruf im
Psalm 95 will unser Kirchengesangbuch nachkommen. Aus dem Erbe fritherer
Jahrhunderte . . . hat es kostbare Schopfungen wiedererweckt, aber auch dem
Kirchenlied unserer Zeit das Tor aufgetan®). Wer wird sich nicht freuen an den
Texten und Melodien, die wir nun iiber die Grenzen des Landes und der Kon-
fessionen hinaus mit unseren christlichen Briidern und Schwestern gemein-
sam haben!

K hat iiber fiinfzig Lieder aus evangelischen Quellen entnommen, und
erstmalig in der katholischen Gesangbuchliteratur wurden diese Lieder im
Inhaltsverzeichnis als evangelischen Quellen entnommen gekennzeichnet.

Die von K iibernommenen evangelischen Lieder sind allerdings durchweg
nicht neue, sondern der Kklassischen Tradition des 16. und 17. Jahrhunderts?)
angehorige. Soweit es sich dabei um Adaptationen von Psalmen handelt, wur-
den sie nicht wie in R in einer besonderen Gruppe vorangestellt, sondern in
die Sachgruppen eingeordnet. Von den fritheren Ditzesangesangbiichern unter-
scheidet sich K dadurch, dafl es aufler dem Kirchenjahr, den Sakramenten
und den Heiligen gewidmeten Teilen auch einen Teil enthilt, der dem drit-
ten, General hymns betitelten Teil des dem Book of Common Prayer ange-
hingten English Hymnal entspricht. In K ist dieser Teil betitelt ,Christus in
seiner pilgernden Kirche”; er ist unterteilt in die Kapitel , Volk Gottes”, ,Lob
und Dank” und , Vertrauen und Bitte”. Das Kapitel , Volk Gottes” entspricht
dem ,Gemeinde des Herrn” in R [hier ordnen K und R ,O Jesu Christe,
wahres Licht” ein). ,Lob und Dank” ist der Titel des ersten Kapitels von R
nach den Psalmen (hier ordnen K und R ,Nun danket alle Gott”, ,Nun danket
all und bringet Ehr” und ,Lobe den Herren” ein). ,Trost und Vertrauen” ist
in R ein Kapitel in dem Teil ,Gnade und christliches Leben” (hier ordnen K
und R ,Was Gott tut, das ist wohlgetan” ein).

Bei der Ubernahme von Texten aus evangelischen Gesangbiichern wird der
Schlufsatz des Kapitels De musica sacra der Liturgiekonstitution beriicksich-
tigt: ,Die fiir den Kirchengesang bestimmten Texte miissen mit der katho-
lischen Lehre iibereinstimmen; sie sollen vornehmlich aus der Heiligen Schrift
und den liturgischen Quellen geschopft sein. Ich lasse offen, ob die Vermutung
eines evangelischen Rezensenten®) von K zutrifft, die Auslassung des
zweiten Verses von Luthers ,Aus tiefer Not” sei auf dogmatische Griinde zu-
riickzufithren. Die Worte: ,Bei dir gilt nichts als Gnad und Gunst” sind keine
sonderlich getreue Wiedergabe von Ps. 129 v. 4; zudem werden wir sehen,
dafl K auch bei anderen Psalmenparaphrasen Kiirzungen vornahm. Die Ab-
leitung aus der Heiligen Schrift ist jedoch im Ganzen bei den Psalmenadapta-
tionen besonders deutlich. Aus den liturgischen Quellen geschopft ist das aus
der Wittenberger Kirchenordnung von 1533 stammende ,Christe, du Lamm
Lamm Gottes”, nach R ,nach dem lateinischen Agnus dei”, und allenfalls
Nikolaus Decius’ (+1550) ,Allein Gott in der Hoh sei Ehr”, das R dem

3) 8. n. Anm. 16.

4) Vgl. den Titel von Ph. Wackernagels Standardwerk Das deutsche Kirchenlied
von der dltesten Zeit bis zum Anfang des 17. Jahrhunderts (Leipzig 1864). W. verzich-
tete auf eine systematische Grundlegung, wie sie dann etwa Blankenburg (s. Anm. 2)
gab, oder auch nur Diskussion des Zusammenhangs der evangelischen Liedtradition
mit der durch ihn von Hilarius an verfolgten mittelalterlichen, geschweige denn der
nachreformatorischen im katholischen Bereich.

5) M. Jenny, Musik und Gottesdienst 21 (1967) 59 f.
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Psalmenteil vorausstellt und das in K unter ,Lob und Dank” eingeordnet und
im Quellenverzeichnis als ,aus dem Gloria der 1. greg. Choralmesse” bezeich-
net wird.

Ubereinstimmend ordnen R und K ,Macht hoch die Tiir” dem Advent,
,Lobt Gott, ithr Christen, allzugleich” Weihnachten, ,Herzliebster Jesu, was
hast du verbrochen” und ,,O Haupt voll Blut und Wunden” der Passionszeit
und ,,Gelobt sei Gott im hochsten Thron” Ostern zu. Von iibereinstimmenden
Zuweisungen an die systematischen Kapitel sprachen wir bereits. Uberein-
stimmung herrscht auch, wenn ,Wie schon leuchtet der Morgenstern” und
,In dir ist Freude” von R unter ,Glaube” von K unter ,Christus der Herr"
eingeordnet wird. Evangelische Christen werden kaum etwas dagegen einzu-
wenden haben, wenn in K der Genfer Psalm 127 (128) unter den Liedern fiir
die Brautmesse, ,Wenn mein Stiindlein vorhanden ist” (statt wie in R unter
,Tod und Auferstehung”) unter ,Zeit nach Pfingsten: Christliche Vollendung”,
oder ,Aus meines Herzens Grunde” (statt wie in R unter ,Morgen”) unter
,JPersonliche Gebete des Christen” erscheinen.

Dafl hinsichtlich der Kirchenjahrslieder und der general hymns in Lied-
bestand und Thematik weitgehende Ubereinstimmung zwischen evangelischen
und katholischen Gesangbiichern zu erreichen ist, ist nicht iiberraschend. Pro-
blematischer wird das Verhiltnis bei den spezifischen Gottesdienstliedern. Von
den siecben Liedreihen zu den gleichbleibenden Teilen der Messe in K haben
drei den ,liturgischen Text”; die folgenden vier entfernen sich immer weiter
hiervon, wenn auch noch die entsprechenden Mefteile mit den lateinischen
Namen bezeichnet werden. Auch die sieben Liedreihen zu den wechselnden
Teilen der Messe, die je ein Lied fiir ,Einzug”, ,Zwischengesang” (in der
9. Reihe ein beliebiger Psalm oder ein Zeitlied, in der 12. nicht vorgesehen),
,Gabenbereitung”, ,Kommunion” und ,Schluf” anbieten, sind nach fort-
schreitender Volkstiimlichkeit angeordnet, hier finden sich auch evangelische
Lieder.

R bietet in dem Kapitel ,Gemeindegottesdienst” nur Lieder fiir Beginn
(745 aus anderen Kapiteln) und Schluf (12-+12 aus anderen Kapiteln) an; in
dem Kapitel ,Abendmahl” werden 15 Lieder (+3 aus anderen Kapiteln) an-
geboten. Keins dieser Lieder begleitet wesentlich Handlungen (die Abendmahls-
lieder sind vorzugsweise eine Art geistlicher Kommunion der Nichtkommu-
nizierenden) ¢) und keins iiberlagert andere (gesprochene) Texte. Im evangeli-
schen Gottesdienst ist das Gemeindelied eigenstindig, ja, wird es weithin als
eigentliche Handlung verstanden. Selbstverstindlich kommt man hier an den
entscheidenden Unterschied in der Liturgiekonzeption, insbesondere in dem,
was unter ,Handlung” und , Wirklichkeit” verstanden wird.

Die Verwendung des reformierten Abendmahlsliedes ,Im Frieden dein”
als Schluflied einer Messe (K: 8. Liedreihe) ist echt Skumenisch. Clausnitzers
,Liebster Jesu, wir sind hier” ist allerdings als Eingangslied (R 198) nur fiir
einen evangelischen Gemeindegottesdienst geeignet, in der Messe wire sein
Ort (entgegen K 455) vor der Predigt. Lieder vor Beginn und nach Schlufi der
Messe umrahmen lediglich die Liturgie. Lieder, die den Prediger auf dem Weg
zu und von der Kanzel begleiten, iiberlagern nicht liturgische Texte und be-
gleiten nicht eine liturgische Handlung. An diesen Stellen erfiillen Lieder ihre
eigene Bestimmung, ein- oder abzustimmen. Das Thiiringer Gesangbiichern
des 17. Jahrhunderts entnommene ,Herr Jesu Christ, dich zu uns wend” wird

%) F. Kalb, Grundrif8 der Liturgik (Miinchen 1963) 143.
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in R (199) richtiger fiir den Beginn des Gottesdienstes vorgesehen als wie in
K (450) fiir den Zwischengesang, denn die Bitte: ,Bereit das Herz zur Andacht
fein” gehort doch an den Anfang?).

Innerhalb der Messe paraphrasiert das Lied liturgische Gesinge oder be-
gleitet es statt der priesterlichen Gebete die Handlungen. In beiden Fillen ist
es offensichtlich sekundir, ja subsidiir, und hierin liegt der fundamentale
Unterschied zur Stellung des Liedes im evangelischen Gemeindegottesdienst.
Der Unterschied in der Wertigkeit zeigt sich #uferlich in der Strophenzahl.
Wihrend in R Lieder von zehn und mehr Strophen keine Seltenheit sind,
hat K nur eine sechsstrophiges Lied aus R itbernommen, das Osterlied , Gelobt
sei Gott im hochsten Thron”. Diese sechs Strophen kénnen nur vor oder nach
der Messe oder in einer Andacht gesungen werden. In der Messe fithren schon
dreistrophige Lieder zu Unzutriglichkeiten, denn sie halten die heilige Hand-
lung auf, auBBer an den wenigen Stellen, an denen bisher fiir einen lingeren
Gesang der Priester sich sctzte. Selbst beim Schlufilied ist es schwer, die Ge-
meinde iiber die zweite Strophe hinaus festzuhalten. Man mufite daher bei der
Ubernahme evangelischer Lieder vielfach zu rigorosen Kiirzungen schreiten,
was die berechtigte Kritik evangelischer Sachverstindiger hervorrief8).

Das in R richtig als Morgenlied erscheinende ,,Aus meines Herzens Grunde”
(Georg Niege + 1588) erscheint in K in dem Kapitel ,Personliche Gebete des
Christen”. Man konnte sich dieses Lied als Eingang zu einer Frithmesse vor-
stellen. K lie von den sechs Strophen die 3. und 4. aus, in denen heute gern
in den Fiirbitten vorgebrachte, besonders Laien betreffende Anliegen (,Gut,
Ehre, Weib und Kind”] zusammengefat werden. Von den elf Strophen von
,Herzliebster Jesus, was hast du verbrochen” (Joh. Hermann t+ 1647) bietet K
nur die ersten vier; wer Sinn fiir die Einheit eines Liedes hat, wird hier die
Kiirzung wirklich rigoros nennen. Der groflartige Gedankengang von Betrach-
tung iiber Anbetung, Reue und Entschlufl zu Lobpreis bleibt dem katholischen
Leser unbekannt. Welch ein Leitfaden fiir eine Passionsandacht konnten die
elf Strophen sein!

,Lobet den Herren alle”, wieder in R unter ,Morgen”, in K unter ,Perstn-
liche Gebete” hat in K auch nur die ersten vier (von acht) Strophen. Bei einem
Lied von Paul Gerhardt mufi man aber von vornherein annehmen, daf es sich
um eine geschlossene Einheit handelt. Gerade die Strophen, die dieses Lied
wirklich zum personlichen Gebet machen, entficlen. Wenn aber daran gedacht
ist, daR Lieder in diesem Kapitel wirklich als personliches Gebet, d. h. fiir pri-
vate Andacht, gebraucht werden, hitten sie in ihrer ganzen Linge gebracht
werden konnen.

Von ,Macht hoch die Tiir”, ein Lied, dessen fiinf Verse eine grofie Zahl
deutschsprechender evangelischer Christen von Jugend auf auswendig kennt,
bietet K nur Strophe 1, 4 und 5; dabei ist die zweite gerade ganz im Geist
unserer O-Antiphonen.

Unter ,Lob und Dank” reihen R und K Paul Gerhardts ,Nun danket all
und bringet Ehr” ein, aber K bietet von den neun Strophen nur die 1., 2., 5.

7) Zum Eingang bzw. Einstimmen ein Lied singen zu lassen, ist heute besonders
angemessen, da im religidsen wie in anderen Bereichen ein Grofiteil der Bemiihun-
gen darauf verwandt werden muf, erst einmal die Grunddisposition zu erreichen,
die inhaltliche Vermittlung moglich macht. Derlei gehort aber nicht zur Liturgie
selbasit,sgeschweige denn darf es zum Mafstab fiir Liturgie gemacht werden.

. Anm. 5.
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und 6. Die 3. und 4. sind Relativsitze, wie dies bei Paul Gerhardt oft vor-
kommt. Indem K aber mit der 6. Strophe abschlieit, erweckt es den Eindruck,
das Lied ende auf der biirgerlichen Note (,unserem Volk und Land...jedem
Stand”); der ergreifende letzte Vers, der das Lied kront, fiel aus. Dafl die etwas
wortreichen spiteren Lieder ,Wer nur den lieben Gott ldfit walten”, ,Was
Gott tut, das ist wohlgetan” und ,Wie schon leuchtet der Morgenstern” zu-
sammengestrichen wurden, ist verstindlich. Man kann sich hierfiir darauf be-
rufen, dafl auch im evangelischen Gottesdienst Strophen ausgewihlt werden,
aber das evangelische Gesangbuch bietet doch den ganzen Text, der nur nach
dem Vorbild der Behandlung biblischer Texte in der Liturgie fiir den betref-
fenden Gottesdienst ausgerichtet wird.

Wie wenig fiir K die Eigenart des Liedes als Einheit bedeutet, zeigt sich an
den Psalmenliedern. Bei dem Genfer Psalm 104 (11. Liedreihe ,Zum Schluf3”)
werden die Strophen 3 bis 6 (iiber Israels Schicksal), bei Denickes (+ 1680)
Paraphrase von Psalm 99 (8. Reihe ,Zum Einzug”) die dritte Strophe (,Er hat
uns zu seinem Volk gemacht”) und bei dem Genfer Psalm 41 (11. Liedreihe
,Zur Kommunion”) Strophen 4 bis 6 (die eigentiimliche Struktur dieses Psalms
bleibt also unberiicksichtigt] ausgelassen. Man kann sich dabei kaum auf die
Auswahl von Psalmenversen in den liturgischen Gesangstexten berufen (umso
weniger als man diese heute {iberwinden méchte), denn die Paraphrasierungen
stellen sich durch die Strophierung als Liedeinheiten vor. Die getroffene Aus-
wahl der Lied- und Psalmenstrophen dient kaum der Ausrichtung auf einen
bestimmten Gedanken sondern der Kiirzung zweifellos mit Blick auf die Ver-
wendung wihrend der Messe. Auf die Problematik der strophierenden und gar
reimenden Psalmenparaphrase soll hier nicht eingegangen werden.

Wihrend die Ubernahme evangelischer Texte und Melodien der erwiinsch-
ten Verbesserung des katholischen Kirchenliedrepertoires dient, ist die Ver-
nachldssigung der Liedeinheiten einer tieferen Wiirdigung dieser Schitze nicht
zutriglich. Die Ausrichtung dieser Kiirzungen auf den Gebrauch der Lieder
wihrend der Messe dient ferner der Skumenischen Absicht nicht, denn da-
durch wird die Verschiedenheit der Funktion des Liedes im evangelischen und
katholischen Gottesdienst nicht iiberwunden, sondern verschleiert. Das Ab-
sinken der Qualitit des evangelischen Kirchenliedes nach dem Ende des
17. Jahrhunderts?) (,Was Gott tut, das ist wohlgetan” ist das spiteste Beispiel
in K) kann schon daran gezeigt werden, daf} spitere Lieder so wenig Einheiten
sind, daf} sie durch Kiirzung gewinnen. Bei Luther und Paul Gerhardt ist dies
kaum der Fall, jedoch ist fiir so grofle Liedeinheiten, wie wir diesen Meistern
verdanken, in der Messe kaum Raum. Es ist ein Miflbrauch, ,,O Haupt voll
Blut und Wunden” strophenweise verteilt iiber eine Messe zu singen.

Evangelischerseits mag man sagen:

,In ihren Liedern hat die Gemeinde dem Bekenntnis ihres Glaubens, dem
Lobe Gottes, dem Gebet und dem briiderlichen Zuspruch einen kiinstlerisch
geformten und iiber Jahrhunderte bleibenden Ausdruck gegeben.”|

Im katholischen Bereich steht das Kirchenlied in Konkurrenz zum litur-
gischen Gesang und dabei treten seine hervorstechenden Eigenschaften, Simpli-
fizierung und Subjektivierung, klar zu Tage. Im Vergleich zum Judentum und
der Ostkirche (von auflerbiblischen Religionen ganz zu schweigen) ist der West-
kirche unter dem EinfluR teutonisch-biirgerlicher Bewuftheit der Sinn fiir

®) Hierzu K. F. Miiller (s. 0. Anm. 2).
10) W. Neidhart, Psychologie des Religionsunterrichts (Ziirich 1967) 266.
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Wiederholung abhanden gekommen. Rosenkranz und Litanei, Grundformen
echten Volksgesangs, sterben zur Freude vieler aus. Dreimalige Wiederholung
weniger Worter wie im Kyrie, Sanctus und Agnus Dei ist das Auflerste, das
bewahrt wird. Jiidisch-antiken Ideenreichtum wie im Gloria kénnen die mo-
dernen Sprachen nicht wiedergeben!!) (das Gleiche zeigt sich nun bei der Ver-
nakularisierung des Kanons). An Stelle der Entfaltung des Objektiven tritt im
Kirchenlied die Wiederholung subjektiver Forderungen, wie der nach existen-
tieller Intensitit und praktischer Betdtigung, die die Postkommunionsgebete in
romischer Strenge aussprachen. Wihrend im evangelischen Bereich lingst die
subjektive Durchsetzung auch nur des liturgischen Wortgottesdienstes durch
eingestreute Kirchenlieder, wic in Bachs Passionen, fiir Gemeindegottesdienst
als unzutriglich erkannt worden ist, ist sie im katholischen Bereich heute nach
dem Vorbild des deutschsprachigen Bereichs vielerorts im Vormarsch.

Die Grenze zwischen sacra exercitia und ipsae liturgicae actiones, die gerade
im Bezug auf das Kirchenlied die Konstitution (Par. 118} zog, verschwimmt, und
wihrend sonst, etwa in den Kiinsten, die Trennung der Arten als Prinzip an-
erkannt wird, wird diese Einebnung vielfach begriilt!?). Man tut aber der
grofen Tradition des evangelischen Kirchenliedes unrecht, wenn man sie auf
einen Bereich iibertrigt, der ihr nicht gemif ist. Der evangelische Gemeinde-
gottesdienst, der von Kirchenlied und Predigt getragen war'®], entspricht am
chesten etwa unseren Andachten in Verbindung mit Fastenpredigten. Aufler
den Andachten sind Prozessionen, Wallfahrten und Kundgebungen im katho-
lischen Bereich der funktionsgerechteste Anwendungsbereich von Kirchen-
liedern. Taufen und Trauungen werden gelegentlich mit dem Gesang eines
Kirchenliedes eingeleitet und beschlossen; Lieder werden auch bei Begribnissen
gesungen, kaum jedoch in Totenmessen. Besonders bei diesen letzteren Gele-
genheiten ist eine natiirliche Gemeinschaft, etwa die Familie, vorhanden, die
in gemeinsamem Gesang sachgerechten Ausdruck findet; zudem ist hier das
Lied angemessener Ausdruck der Gefithle und Gedanken, die die Teilnehmen-
den bewegen. Man gelangt hier durch die Betrachtung des Kirchenliedes zu der
Grundfrage, die heute an der Grenze von Liturgischem und Pastoralem') zu
stellen wire: Welcher Art von Gemeinschaft ist eigentlich seinem Wesen nach,
in der geschichtlichen Erscheinung und heute das, was ,Gemeinde” genannt
wird? Im evangelischen Bereich ist das Lied entschieden und nahezu unabding-
bar Funktion des Gemeindegottesdienstes (Kap. V von R; im katholischen
Bereich wird oft nur eine — meist die 9.30-Uhr-Messe an Sonn- und Feiertagen
so genannt). Daher ist das Gesangbuch, das obligate Konfirmationsgeschenk,
das dullere Zeichen der Zugehorigkeit nicht so sehr zu einer Konfession als zu
einer Gemeinde, aber eben dieses Wort bedeutet Verschiedenes. Schon eine
Betrachtung der Stellung des Kirchengesangbuchs zeigt hier den Unterschied.

1) Die 7. Liedreihe des Schweizer Kirchengesangbuchs bietet folgendes Reimlein
von Petronia Steiner 1944 an: ,Laft uns Gott dem Herrn lobsingen! Hoch erfreut
lat uns heut Ehr und Dank ihm bringen. Heil ward uns in Christi Namen. Darum
preist Sohn und Geist mit dem Vater. Amen.”

2] Der Anm. 1 zitierte Satz von J. Seuffert bediirfte doch wohl der Erlduterung.

13) Vel. dagegen den Anm. 2 erwihnten Aufsatz von Sohngen.

14) Ich lasse dahingestellt, ob Pius’ X. Wort, die Kirchenmusik solle den Texten
seine groflere Wirksamkeit verleihen, damit die Gliubigen dadurch leichter zur
Frommigkeit angeregt werden”, auf den cantus religiosus popularis zu bezichen ist,
wie das Handbuch der Liturgiewissenschaft I 139 Anm. 66 und 132 Anm. 48 zu
meinen scheint.
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Auch das viele liturgische Texte enthaltende Kirchengesangbuch ist nicht ein
liturgisches Buch. Es unterscheidet sich von den heute nicht hoch im Kurs
stehenden Gebetbiichern, in denen frithere Generationen wihrend der Messe
lasen, durch den hoheren Grad offizieller Approbation, erlangt aber dadurch
allenfalls den Status, den das Enchiridion Indulgentiarum hatte. Die Rolle des
Kirchengesangbuchs im privaten und familidren Frommigkeitsleben katholi-
scher Christen ist nicht mit der zu vergleichen, die das Gesangbuch auch heute
noch in kirchlichen Familien im evangelischen Bereich spielt. Fiir die Katholi-
ken deutscher Zunge besteht kaum die Mbglichkeit, im Jugendunterricht die
religiose und die literarische Betrachtung der eigenen Gesangbuchsliedertradi-
tion zu verbinden. Aus den Autobiographien evangelischer Christen — neue-
stens z. B. dem Ostpreussischen Tagebuch des Grafen Lehndorf!5) — ersieht der
Katholik mit Bewunderung, wie etwa in Grenzsituationen des Lebens ein
Gesangbuchvers weitergeholfen hat #hnlich wie ein Bibelspruch. Aber der
Katholik darf sich an dieser Stelle auch bewufit werden, daff er iiber eine an-
dere Quelle der Kraft verfiigt. Thm fallen in Notsituationen die alten, vielleicht
lange vergessenen Gebete ein, das eine oder andere Stof3gebet, das Memorare,
das En ego, der Rosenkranz!®). Hier sicht man deutlichst, dafl der Schwerpunkt
des Kirchenliedes nicht nur nicht in der Liturgie liegen kann, sondern auch
nicht liegt: Im evangelischen Bereich wird heute das Gesangbuchlied nicht nur
von der Kirche in die Familie und in das personliche Leben hineingetragen,
sondern auch umgekehrt in der Kirche durch die familiire und personliche
Ubung gestirkt (etwa gegeniiber Versuchen, es im Interesse von ,Liturgie”
zuriickzudringen).

Im evangelischen Bereich ist man sich weithin der Tatsache, daf die klas-
sische Tradition des Kirchenliedes abgerissen ist, bewuf¢'7). Bei aller Anerken-
nung der Leistungen etwa R. A. Schroeders oder J. Kneppers verhehlt man sich
nicht, dafl die von Volkslied, Jugendbewegung und triiberen Quellen gespeiste
,Singbewegung” im Wesentlichen von der klassischen Tradition lebt. Die

15) (Miinchen 1961). Inmitten des Bombenregens ,singen wir beide in das Toben
hinein: ,Lobe den Herrn, o meine Seele, ich will ihn loben bis in den Tod. Weil ich
noch Stunden auf Erden zihle, will ich lobsingen meinem Gott'“. — ,Da es keine
Latrinen gibt, trifft sich alles, Frauen und Minner, in abenteuerlicher Weise zwischen
den Hallen in einem Gang... Ein Teil der Leute wird schon stark vom Durchfall
geplage . .. Unwillkiirlich kommt mir dabej ein Lied in den Sinn: Bis hierher hat
mich Gott gebracht.’“ — ,Ja, von einer ausgebombten Kirche Abschied nehmend, setzt
sich v. Lehndorff unter die schneebedeckte Kanzel und singt: ,Mein schonste Zier
und Kleinod bist auf Erden du, Herr Jesu Christ.” ,Ich habe in letzter Zeit eine
Menge mir bis dahin unbekannter Melodien und Lieder aus dem Gesangbuch ge-
lernt und singe sie auf meinen Wegen mit lauter Stimme".

16) Kein Kirchenliedvers ist je mit einem Ablafl ausgezeichnet worden. Nur aus
der anglikanischen Kirche ist mir bekannt geworden, dafl ein Kirchenliedvers als
Bufle in der Beichte auferlegt wurde.

17) Wer wiirde in England heute noch den Beginn des Vorworts zum English
Hymnal vorbehaltlos unterschreiben: ...a collection of the best hymns in the
English language . . . an attempt to combine in one volume the worthiest expressions
of all that lies within the Christian Creed from those ‘ancient fathers’ who were the
earliest hymn-writers to contemporary exponents of modern aspirations and ideals?

17) Hierzu auch Christian Brunner, Kirchenmusik und Seelenmusik (Rostocker
Dissertation, Gottingen 1964). Wihrend bei uns iiber ,Hiufung” etwa im bezug auf
Altarkuf, Kniebeugung und Kreuzeszeichen wihrend der Messe geklagt wird
(Gottesdienst 1 [1967] 3 £.), spricht man auf evangelischer Seite von ,Ubersittigung
des Gottesdienstes mit Liedpsalmen und Liedern iiberhaupt” (M. Jenny, a.a.0.).
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Sekten konnen sich hier, auf pastorale Wirkung ausgerichtet, unbekiimmerter
betiitigen, aber gerade ihre Betdtigung trigt dazu bei, die Hoffnung auf eine
qualitativ einigermaflen angemessene Wiederaufnahme der klassischen Tradi-
tion zu schwichen. Die Tradition des katholischen Kirchenliedes ist weit un-
gebrochener, weil sie vorzugsweise auf einem Niveau gelegen hat, auf dem
auch heute noch Beitriige gemacht werden konnen. Ist es nicht bezeichnend,
daf} das einzige Erntedanklied, das K bietet, aus den drei fritheren Schweizer
Dibzesangebetbiichern und von diesen aus dem Gesangbuch von Ermland
(1939) iibernommen, Roswitha Colliers ,Uber alle Ahrenfelder” ist? Ja, das
Laudate nahm die drei Strophen dieses Liedes zum Leitfaden fiir eine Ernte-
dankandacht. Man vergleiche doch einmal mit diesem Lied die liturgischen
Texte, die sich mit den Feldern, dem Wetter, der Ernte und dem Dank befas-
sen. Ist es wirklich Asthetizismus, wenn man hier von einer Gewdhnung an
Minderwertiges spricht?

Die Diskussion dariiber, ob das Kirchenlied im katholischen Bereich in der
Liturgie einen Platz beanspruchen kann'®), begann zu einer Zeit, als auch im
evangelischen Bereich die schopferischen Krifte auf diesem Gebiete nicht rege
waren. Transfusionen aus der klassischen evangelischen Tradition sind zwar
aus verschiedenen Griinden zu begriilen, diirften aber eigene schipferische
Betitigung im katholischen Bereich eher hemmen, indem sie einen Maf3stab
setzen, dem man nicht nur aus subjektiven Griinden nicht folgen kann. Die
modernsten Versuche, ein katholisches Kirchenlied zu schaffen, schliefen sich
demgemifl auch an andere Leitbilder, das Sektenlied und den Schlager, an,
legitim vom streng pastoralen Standpunkt, aber den Abstand zur Liturgie noch
vergroflernd. Wie immer man sich entscheidet, man sollte sich iiber die Kraft
der Funktion und des Erbes auf diesem Gebiete klar sein: Das volkssprachliche
Kirchenlied ist in keinem Bereich katholischen Frommigkeitslebens konstituie-
render Bestandteil. Wir konnen daher mit Geduld Fehler in der Vergangenheit
und Mingel in der Gegenwart hinnehmen, in dieser Beschrinkung ohne sach-
fremde Erregung zu bessern suchen und uns auf das konzentrieren, wo die
wirklichen Quellen unserer Kraft liegen.

Basel Dr. John Hennig

®) ,Auf der Bischofssynode erkldrte sich eine grofle Mehrheit der Viter damit
einverstanden, daf an die Stelle der Gesinge zum Einzug (Introitus), zur Gabenberei-
tung (Offertorium) und zur Kommunion (Communio] nach dem Ermessen der
Bischofskonferenzen andere Gesinge mit von den Bischofskonferenzen approbierten
Texten treten konnen” (Gottesdienst 4/1967, S. 31). Sind Paraphrasen der liturgischen
Texte oder Kirchenlieder gemeint?
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ZWEI PEKTORALIEN,
HERGESTELLT AUS DEN BEIDEN HALFTEN EINES ENKOLPION

DAS ERSTE PEKTORALE

Gott erscheint in Menschengestalt,
umgeben von menschlichen Wesen.

Da sind fiinf Figuren, wie mit Kinderhand eingeritzt in den bronzenen Grund.
In der Mitte des Kreuzes das Brustbild eines Mannes, durch Kreuznimbus und
Christusmonogramm ausgewicsen als Darstellung des Erlosers Jesus Christus. Auf
den vier Kreuzesarmen vier weitere mannliche Gestalten.

Die Vier Evangelisten? Die vier lebendigen Wesen aus der Vision des Ezechiel,
die nach dem ausdriicklichen Bericht des Propheten Menschengestalt hatten?

Wir wissen es nicht. Vielleicht schaute der fromme Kiinstler alles in einem: die
geheimnisvollen Lebewesen, die heiligen Kiinder der in Christus erfiilllten Ver-
heiflung und die ganze erldste Menschheit mitsamt dem Kreuzestriger.

Ezechiels Schau besagt im Grunde dies Eine:

GOTT ERSCHEINT IN MENSCHENGESTALT,
UMGEBEN VON MENSCHLICHEN WESEN (Ez 1, 26.5).

Dies geschah in Jesus Christus.

In ihm entkleidete Gott sich seiner Herrlichkeit

und wurde Mensch, um sich hinzugeben fiir die Vielen,
fiir uns.

Aus dem Kreuzesdunkel strahlt er nun auf

als Lebender, ewig lebend fiir uns, mit uns.

Das scheinbar unbeholfene Bildwerk

lenkt uns zur Wesensschau hin.

Es will nicht durch adlige Formen bestechen,
es ist wie der Ruf eines Namens,

es stellt uns hinein in den Raum,

in dem dieser Name daheim ist.

Wie die Nabe die kreisenden Speichen am Weltenrade
zusammenbindet,

so hilt ER als ruhende Mitte

die vier Kreuzesarme zusammen:

die vier Enden der Erde,

die ganze Menschheit.

Wer mit ihm eingeht in sein Kreuz,
in seine Todesnacht,
dem leuchtet der ewige Tag.

Die Seinen sind wie ein ,Lichtglanz
rings um ihm her” (Bz 1, 27},
der Abglanz seiner Herrlichkeit.

Und wer zu schauen vermag wie ein Kind,
erfalt ,die Gestalt SEINER Erscheinung” (Bz 1, 28).
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1. Pektorale: Abtissinnenkreuz Abtei Engelthal in der Wetteran
2. Pektorale: Abtissinnenkreuz Abtei vom HI. Kreuz, Herstelle/Weser >






DAS ZWEITE PEKTORALE

Gott ist drinnen in ihr,
nie wird sie wanken (Ps 45).

Christus im Innern der Frau, thronend auf einem Dreifufi,
dem Opferschemel der Antike.

Wie sagt der Prophet?

Mulier circumdabit virum,

das Weib umschlieft den Mann! (Jer 31, 22.}

Wer es fassen kann, der fasse es.

Ist dieses Weib die Jungfrau-Mutter Maria,
oder ist es die Kirche?

Beides ist sie:

wahrhaft die Gottesmutter Maria,
wahrhaft die Kirche.

In der Kirche lebt Maria fort.

Die ewige Jungfrau birgt den Geliebten
unter ihrem Herzen,

Braut und Mutter zugleich,

trigt sie im Schoff den Herrscher des Alls
und huldigt ihm.

In gremio matris rector complectitur orbis.

Christus und die Kirche: der eine Mensch,
der eine Christus,

ein einiges Fleisch, ein einiger Geist,

eine einige Stimme,

der ganze Christus.

Christus und die Kirche — —

die zwei sind eins,

eine einige Person.

Er west in ihr als ihr innerstes Ich.
So ist sie sein Leib.

Dieser Bund ward am Kreuze vollendet.
Mitgekreuzigt breitet die Jungfrau
miterlosend die Arme aus.

Ohne Unterlaf geht sie ein in das Opfer
und die Gestalt des Geliebten —

und Er in die ihre.

Schwester Oda Hagemeyer OSB., Herstelle
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LITURGIE UND HEILIGKEIT

. Verherrlicht in euren Herzen den Kénig der Ewigkeit.”
(Antiphon)

Das Prinzip der heiligen Liturgie. Wir wollen hier keineswegs davon reden,
in welcher Art und Weise die Liturgie zu feiern sei, weder vom Gesang noch
von den Riten, sondern wir stellen die Frage: worauf zielen wir mit all
unsern liturgischen Handlungen?

— Wir wollen Gott wahre Verehrung erweisen, die seine Herrlichkeit
zum Ausdruck bringt.

Aber die Herrlichkeit Gottes, durch menschliches Tun zum Ausdruck
gebracht, kann gar nichts anderes sein als die Heiligkeit des ganzen Lebens,
sowohl im Gebet wie im praktischen Leben. In der Liturgie treten wir vor den
allheiligen Gott, der uns nach seinem Bilde geschaffen hat, auf daf er uns
helfe, heilig zu leben wie er, damit wir auf diese Weise seine Herrlichkeit
widerstrahlen.

Nach dem Willen des Heiligen, der euch berufen hat, werdet auch selber
heilig in eurem ganzen Wandel” (1 Petr 1,15). Und Jesus sagt uns: ,Dadurch
wird mein Vater verherrlicht, da ihr viele Frucht bringt” (Jo 15,8): Friichte
der Heiligkeit.

Wenn wir singen: ,Geheiligt werde dein Name”, sprechen wir den Wunsch
aus, daB die Heiligkeit Gottes durch die Heiligkeit unseres ganzen Lebens
offenbar werde in uns, die wir den Namen Christi tragen.

Die Liturgie-Konstitution sagt klar und deutlich: ,Aus der Liturgie, be-
sonders aus der Eucharistie, flieRt uns wie aus einer Quelle die Gnade zu;
in hochstem Maft werden in Christus die Heiligung der Menschen und die
Verherrlichung Gottes verwirklicht, auf die alles Tun der Kirche als auf
sein Ziel hinstrebt” (10). Und das Konzil fiigt hinzu: ,Es ist notwendig, daf}
die Gliubigen mit recht bereiteter Seele zur heiligen Liturgie hinzutreten,
daf ihr Herz mit der Stimme zusammenklinge und dafl sie mit der himm-
lischen Gnade zusammenwirken, um sie nicht vergeblich zu empfangen” (11).

Durch Jesus Christus. In der Liturgie beten wir zum Vater mit Jesus
Christus und durch ihn; auch durch unser Leben lobpreisen wir den Vater,
wenn wir mit Jesus leben und so wie er. Christus verherrlicht den Vater in
vollkommener Weise durch sein ganzes Leben, durch seine Verkiindigung und
sein Gebet, durch seinen Tod und seine Wunder.

Gewisse Christen folgen nicht dem Beispiel Christi, nimlich jene, die
einzig und allein zu Gott beten, er moge ihre Unternehmungen fordern. Auf
diese Weise mochten sie Gott sozusagen dazu beniitzen, sich selbst als
Menschen zu verherrlichen.

Andere wiederum fithren gleichsam ein Doppelleben: ein praktisches
Leben von grofler Tiichtigkeit und ein liturgisches Leben, das scheinbar zu
nichts dienlich ist in ihrem praktischen Leben, das sie aber vollziehen als eine
an sich gute Sache.

Erfassen wir doch Sinn und Tragweite unseres liturgischen Lebens. Vor
Gott haben wir nur ein Leben: ein bewufites liturgisches Leben, das bestrebt
ist, unser praktisches Leben zu heiligen, und ein praktisches Leben, das die
Echtheit unseres liturgischen Lebens bezeugen soll, es in der Praxis als wahr
erweisen, und es gleichsam ausweiten soll, indem es uns betdtigen heifit, was
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wir feierlich bekannt haben. ,Stellt euch in den Dienst Gottes als Menschen”
(Rém 6,13).

Zwei Formen der Gottesverchrung. Wir erweisen Gott unsere Verehrung
auf zwei verschiedene Weisen, aber es ist immer der gleiche Kult: durch die
Liturgie und durch ein heiliges Leben, zwei Ausdrucksweisen ein- und der-
selben Wirklichkeit, so wie ein Gatte seine Gattin liebt, sowohl wenn er
seine Liebe zu ihr in Worten duflert, wie wenn er mit Liebe fiir sie arbeitet.

Die Liturgie ist nicht das gewohnliche Alltagsleben. Sie ist eine besondere
Aktivitit mit besonderen Forderungen. Sie verlangt ein Sich-verfiighar-halten,
ein Warten, ein Hinhorchen, eine Aufmerksamkeit auf Gott hin. Die Liturgie
1dRt uns aus dem Alltagsleben heraustreten.

Dies aber nur, um uns umgewandelt darein zuriickzufithren, bereit, durch
unser Leben Gott in Wahrheit Verehrung zu erweisen.

Die kultische Verehrung bringen wir Gott dar als freie Gabe, ohne irgend
einen irdischen Gewinn dafiir zu erwarten: alles fiir Gott. Und unser
praktisches Leben reinigen wir, eifrigst bemiiht, es gemifl dem Evangelium
zu gestalten, damit es wiirdig werde, Gott, der alles siecht, als ein reines
Opfer dargebracht zu werden.

Also, weit entfernt, etwa die Liturgie zu ,entsakralisieren”, zielt die
bestindige liturgische Tradition vielmehr darauf hin, sowohl im Abendland,
wie bei den Juden und im orientalischen Christentum das profane Leben zu
heiligen, die Liturgie der Kirche gleichsam auszuweiten, hinein ins Haus, auf
die Strafle, auf die Arbeit. ,Moget ihr also essen oder trinken oder sonst etwas
tun, alles tut zur Verherrlichung Gottes” (1 Kor 10,31).

Die entgegengesetzte Lebensauffassung, also ein Leben ohne Gott in der
Stinde, stellt den Stolz des Menschen zur Schau. Sie ist gleichsam eine Gegen-
Liturgie. ,lhre Reden und Taten richten sich gegen den Herm, seinen
majestdtischen Augen zu trotzen” (Is 3,8). ,Du rithmst dich des Gesetzes und
entehrst dabei Gott durch Ubertretung des Gesetzes” (Rom 2,23).

Da wir wissen, daf} jegliches Gut von Gott kommt, wollen wir Gott durch
unser Tun wirken lassen und so seine Herrlichkeit kundtun. ,Alles, was die
Vollkommenheit und den Einschluff einer Ursache auf die Wirkungen, die
aus ihr hervorgehen, kundmacht, verherrlicht seine Ursache durch die Aus-
faltung und Sichtbarmachung dessen, was an Vollkommenheit und Kraft in
der Ursache enthalten ist.” (C. Spicq, Théologie morale du N. T., II, p. 692, n. 1).

Das Wort héren. Gott selbst hat uns die geeigneten Worte gegeben, um
ihn zu lobpreisen. Wie ein guter Vater lehrt er uns, ,bitte” und ,danke” zu
sagen. Wir loben und chren ihn durch sein Wort, vorausgesetzt, dafl wir es
uns zu Herzen nehmen. Dann kann er in uns wirken und heiliges Leben in
uns schaffen.

Gott schreibt nicht nur unverbindliche Hoflichkeitsformeln vor, die zu
nichts verpflichten. Erfassen wir doch, was wir sagen, wozu wir uns ver-
pflichten. Das von uns in Wahrheit ausgesprochene Wort Gottes wird zum
Lobpreis, wenn es sich in unserem Leben ausprigt (Lit. Konst. Nr. 33, 90).

Wenn wir uns dieses Wort zu eigen machen, ergreift es von uns Besitz
und bewirkt, daffl wir in Gott leben. Das heiflt das Wort erfassen und Gott
»erkennen”: es begierig anhoren, dieses Wort in seinem Herzen bewahren und
es in die Tat umsetzen.

Die gegen Osten errichtete Basilika von Saint-Benoit-sur-Loire hat ihre
groflen Fenster der aufgehenden Sonne zugewandt, damit sie gleichsam durch
alle Offnungen in sie einstrahle. So tun auch die Monche und Gldubigen,
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die sich zu dem in der aufgehenden Sonne symbolisierten Christus hinwenden,
die Tiiren und Fenster ihrer Seele weit auf, um das sie iiberflutende gottliche
Licht zu trinken.

Paulus spricht diese beiden Momente des Gotteslobes klar aus: ,Darum
beten und flehen wir unaufhérlich, ihr mochtet die Fiille der Erkenntnis
seines Willens erlangen, mit aller Weisheit und geistigem Verstindnis”, (das
ist der Anteil der Liturgie, die Erkenntnis des Willens Gottes iiber uns} ,um
wiirdig des Herrn zu wandeln und sein ganzes Wohlgefallen zu haben; auf
dafl ihr Frucht bringet in jeglichem guten Werk und zunehmet in der Er-
kenntnis Gottes” (Kol 1,9—10).

Das ist unser Erleben Gottes, unsere auf Erfahrung begriindete Erkenntnis
der Liecbe Gottes und der Wahrheit Gottes. Je treuer wir sein Wort wirklich
leben, je mehr unser Charakter davon geprigt ist, desto besser erfassen wir
es in unserem Gesang, und unser Gebet wird wesentlicher.

So singen wir am Montag im Matutin-Hymnus:

,Dich preis’ der Zunge erster Laut,
nach Dir verlang’ des Geistes Glut.
Sei Du der Anfang allen Tuns,
leih Kraft fiir unsrer Hinde Werk.”
(Ubersetzung von P. Hildebrand Fleischmann OSB.)

Dieser wesentliche Aspekt der Liturgie lit sich mit einer kurzen
militirischen Instruktion vergleichen. Wie ein htherer Offizier seine Offiziere
zusammenruft, sie von ihren Posten zuriickzicht und sie abseits um sich
sammelt, um ihnen seinen Plan vorzutragen und die Aufgaben zu verteilen,
so ruft Gott seine Glidubigen zusammen und spricht zu ihnen. Er gibt ihnen
seinen Willen zu erkennen und sendet sie dann in den Kampf des Lebens,
jeden in den ihm zugeteilten Bereich. Gehet hin im Frieden Churisti! Es erfolgt
die Ausfithrung.

Aber das Wort CGottes hat in sich eine Macht, eine Lebenskraft, die sich
des fiigsamen Menschen bemichtigt und ihn das Wohlgefallen Cottes erlangen
14f¢: nicht zwangsldufig den menschlichen Erfolg, aber den christlichen Vollzug
seiner Unternehmungen.

Solcher Art ist die titige Teilnahme, welche die Kirche bei den Gldubigen
anzuregen sucht: eine aus einer bewuflten Liturgie geschopfte Erneuerung
christlichen Lebens.

Vor dem lebendigen Gott. Wihrend der heiligen Liturgie stehen die Glau-
bigen ,vor dem Throne Gottes” (Lit. Konstit. Nr. 85). Die Liturgie ist eine per-
sonliche Begegnung des Gliubigen mit Gott. Existentielle Begegnung zweier
lebendiger und freier Wesen.

Gott ist kein Roboter, den man durch Gesang — nicht einmal wenn er
tadellos einstimmig ist — gleichsam manipulieren kann. Gott behandelt auch
uns nicht als Roboter, die er durch Ziehen an einer Schnur in Bewegung
setzt.

Es ist seltsam, daB die heutigen Menschen, sonst so eifersiichtig auf die
Autonomie ihres Gewissens bedacht — z. B. wenn es sich um einen Gewissens-
einwand handelt — in den Fragen der Liturgie diese legitime Forderung
scheinbar ganz aus den Augen verlieren. Die Liturgie ist das Lied unserer
Liebe, unseres Vertrauens, der Quellgrund unserer innersten Entscheidungen.
Singen wir mit Verstand und Herz, im Bewufitsein, dafl Gott wohl unsere
Stimmen hort, dafl er aber noch weit besser unsere tiefsten Gedanken zu
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lesen versteht, denn ,Gott priift Herz und Nieren” (Ps 7,10). Im Tiefsten
unseres Herzens, im Wurzelgrund unseres Lebens und unseres Tuns gibt er
uns Antwort.

Das ist der echte Dialog zwischen Gott und den Glidubigen, den es an-
zustreben, zu fordern und zu pflegen gilt, indem man ihm die besten Vor-
aussetzungen schafft, ndmlich Sammlung, geistige Nahrung, Frieden und
Ruhe. Der Priester rege diesen Dialog an. Ein Mensch wie die andern steht
er auf Seite der Gliubigen, die er durch seine Gebetserfahrung und seinen
apostolischen Eifer zu Gott hinfiihrt.

Die Christengemeinde wird fest zusammengeschweiflt, wenn alle Seelen
auf diese Weise versammelt sind, in derselben Aufmerksamkeit auf Gott hin
und im gleichen Verlangen, auf ihn zu horchen.

Eine Klippe ist zu vermeiden, nimlich die Liturgie auf Worte und
Gesten zu beschriinken. Das ist eine stindige Versuchung fiir uns; denn es ist
so viel leichter (so glaubt man wenigstens) seinen Pflichten gegen Gott zu
geniigen durch Dinge, die man tut, und sogar besonders sorgfiltig zu tun
pflegt, statt dafl man einwilligt, sich von Gott fithren zu lassen und gleichsam
seine [eigene) Handlungsweise in Frage stellt. Mit feinem Humor sagte der
indische Dichter Kabir: ,Wenn durch die Wiederholung des Wortes ,Ra’ die
Welt gerettet wird, dann wird durch die Wiederholung des Wortes ,Zucker’
die Welt zuckersii.” ,Nicht jeder, der zu mir sagt ,Herr, Herr'!...” Die
Heilige Schrift kommt immer wieder auf die Bedingungen zuriick, mahnt und
warnt uns vor dem Opfern von Kilbern (in unserem Fall schone Gesinge),
das nicht in die Heiligung des Lebens umgesetzt wird. ,Und wenn ihr
noch so viel betet, ich hore euch nicht” (Is 1,15). Die Sprache, der Gott Gehor
schenkt, ist die Sprache unseres Herzens und unseres Tuns. Es ist sehr wichtig,
daf} wir uns diese Sprache zu eigen machen.

Schlufifolgerung

Angezogen von Gott, treten wir hin zur Liturgie mit all unseren Noten,
unseren irdischen Wiinschen, unseren Leiden samt denen unserer Freunde.
Der Gesang iibt seinen Zauber aus. Das Herz wird ruhig. Gott erscheint. Vor
dem Allerhchsten kommt uns unser Herz befleckt vor und leer von ihm.
Da beginnt das wahre Gebet. Und dann, wie der Freund des Briutigams sich
zuriickzieht, um die glidubige Seele mit ihm allein zu lassen (Jo 3,29), tritt
die Lituzgie zuriick. Thre Rolle ist zu Ende. :

Diirstend nach Gott, ,lechzend wie diirres, trockenes, wasserloses Erd-
reich” (Ps 63) verlangen die Seelen nach géttlichem Leben. ,Ich &ffne voll
Verlangen meinen Mund, ich sehne mich nach deinen Vorschriften” (Ps 119).

Gott als Gott angerufen, kann nicht widerstehen: er wartet nur auf diesen
Anruf. Das Wasser seiner Gnade stromt, dringt tief in die Seelen ein, iiber-
flutet sie und ,sittigt sie wie mit Mark und Fett” (Ps 63). Sie liBt in den
Seelen christliches Leben aufkeimen, Blumen der Heiligkeit erblithen und
Friichte der Heiligkeit reifen.

Das ist die Antwort Gottes, sein reicher Lohn, seine Herrlichkeit bei den
Menschen. Thr Leben ist eine Liturgie, die singt und jubelt: ,Zu Liedern sind
mir deine Satzungen geworden” (Ps 119,54).

Saint-Benoit-sur-Loire P. Grégoire

Aus: ,Renaissance de Fleury“, Jahrgang 16, Nr. 63/1967, tibersetzt von Sr. M.
Meinrada Heinrich-Ritschard OSB., Abtei Nonnberg, Salzburg,
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ZUR UBERSETZUNG DES ,GRADUALE SIMPLEX”
IN DIE MUTTERSPRACHE™)

Aus ,Notitiae” Nr. 37, Januar 1968, Seite 10

Am 23. 1. 1968 iibersandte das Sekretariat des ,Consilium” an die Prisides
der nationalen liturgischen Kommissionen Normen iiber die muttersprachlichen
Ubersetzungen des , Graduale simplex”. Diese Normen billigte das Consilium
in der 9. Sitzung (im November 1967) und bestitigte der Papst am 23. 1. 1968.

Auf Bitten mehrerer Bischofskonferenzen beschlof das Consilium zur
Ubersetzung des ,Graduale simplex” in die Muttersprache folgendes zu er-
kliren:

1. Die Bischofskonferenzen konnen fiir alle oder fiir einzelne Gesinge,
die im ,Graduale simplex” enthalten sind, die Muttersprache gestatten und
einen zum Singen geeigneten Text gemidfl Art. 38 der Liturgiekonstitution und
der Nr. 23—32 und 40 der Instructio ,Inter Oecumenici’ vom 26.9. 1964
approbieren. :

2. Fiir jedes Mefiformular bzw. Teile desselben mogen, wie es im ,,Graduale
simplex” angegeben ist, der Psalm, die Antiphon und die Gesangsart, die
dem Charakter der liturgischen Handlung entsprechen, beibehalten werden
(vgl. Instructio ,,Musicam sacram” vom 5. 3. 1967, Art. 6 und 9).

Im einzelnen gilt folgendes:

a) Fiir die Psalmverse kann die von der zustindigen Autoritit approbierte
muttersprachliche Ubersetzung verwendet werden. Sie soll aber dem Gesang
entsprechen, wobei — wenn es notwendig erscheint — die Teilung der Verse,
wie sie eben in dieser Ubersetzung verwendet ist, beibehalten wird.

b) der Text der Antiphonen bedarf, auch wenn er aus dem Psalterium
genommen ist, dennoch dann und wann (gewisser] Anderungen, damit er
den vollen Sinn, der mit der liturgischen Zeit oder mit dem speziellen Fest in
Einklang stehen soll, enthalte, von den Gliubigen erfallt werde und den
rhythmischen und vokalischen Erfordernissen des Volksgesanges entspreche
(vgl. Instructio ,Musicam sacram”, Art. 54).

c) Die Gesangsart, die im ,Graduale simplex” enthalten ist (d.h. mit
Antiphon, die nach dem Psalmvers zu wiederholen ist, oder mit kurzem
Responsum, das mit der Melodie des Verses eine Einheit bildet), kann dem
musikalischen und chorischen Empfinden der verschiedenen Volker angepaflt
werden. Doch soll jegliche profane und weltlich-unterhaltliche Modulation
vermieden werden.

3. Gelegentlich kénnen die Texte der Antiphonen, die einzelnen Psalm-
verse oder der Psalm selbst, wie sie im ,Graduale simplex” vorliegen,
Schwierigkeiten bereiten, sodafl man einem anderweitig ausgewihlten Text
den Vorzug geben sollte:

— entweder, weil der Text der vorliegenden Ubersetzung pastorale Schwie-

rigkeiten bereitet;

— oder, weil es giinstiger erscheint, solche Psalmen und Antiphonen aus-

zuwihlen, die vielleicht schon in Gebrauch sind und die von den
meisten gekannt werden und als geeignet erscheinen.

In diesen Fillen kann die Bischofskonferenz andere Texte auswihlen,
jedoch so, dal sie den Prinzipien der dem ,Graduale simplex” vorangestellten
Praenotanda entsprechen.

*) Vgl. , Heiliger Dienst” 1/68, S. 15 ff.
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ERKLARUNGEN ZU DEN DOKUMENTEN
Aus ,Notitiae” Nr. 31—33, Juli—September 1967, Seite 300 ff.

Die hier vorgelegten Losungen besitzen keinen offiziellen Charakter, sie haben
lediglich orientierenden Wert. Losungen erhalten erst dann &ffentliches Recht,
wenn jeweils von der kompetenten Autoritit in den ,Acta Apostolicae Sedis®
promulgiert werden.

105. Ob die Entlassungsformeln in Nr. 29 ¢ der Instructio de Musica in
Sacra Liturgia, die gesanglich vorzutragen sind, auch den Segen des Priesters
miteinschlieflen.

Antwort: Gemif3 der letzten Erneuerung wird der Ritus zur Beendigung
der Messe folgendermafien gehalten: Grufl an das Volk, Segen und Entlassung.
Entsprechend den jetzt (bisher) geltenden rubrizistischen Normen, in denen
am Schlufl der Messe die gesangliche Segensform allein dem Bischof zusteht,
wire das erste Element (der Grufl) mit Gesang vorzutragen, das zweite (der
Segen) ohne Gesang, das dritte (die Entlassung) hinwiederum mit Gesang.

Es ist jedermann einsichtig, dafl diese Vorgangsweise einfach nicht ent-
spricht. Denn das Wichtigere ist ja doch der Segen, welchem hier weniger
Bedeutung zukime. Bisher hat man die Unvereinbarkeit weniger empfunden,
da der Segen am Schluf stand, getrennt von der stillen Rezitation des Placeat.
So besal er sein Eigengewicht. Jetzt aber steht die Segensformel zwischen
zwei anderen gesungenen Formeln. Daher erscheint der Ubergang vom Ge-
sang zur Rezitation und wieder zum Gesang wenig giinstig. Deshalb soll
vom Priester auch die Segensformel gesungen werden.

106. Muf} die Aufforderung ,Lasset uns beten” vor der Antiphon zum
Offertorium weiterhin gesprochen werden?

Antwort: Nein. Denn die der Antiphon zum Offertorium vorausgehenden
Fiirbitten werden durch eine Gebetseinladung des Priesters eingeleitet. Dem-
gemifl wiirde die Aufforderung ,Lasset uns beten” eine Verdoppelung dar-
stellen. In diesem Sinn wurde die Rubrik Nr. 18 des Ordo Missae durch die
,Variationes in Ordinem Missae inducendae” verbessert; der Einheitlichkeit
halber gilt das fiir alle Messen, auch wenn keine Fiirbitten gebetet werden.

107. Kann an Sonntagen die Nokturn mit nur drei Psalmen und drei
Lesungen gebetet werden?

Antwort: Die Sonntage sind I. oder II. Klasse. Die Matutin hat aber nur
eine Nokturn mit neun Psalmen und drei Lesungen. Nunmehr ist der Zweifel
entstanden, ob man die Vereinfachung Nr. 19 der Instructio altera vom
4. Mai 1967 auch auf die Sonntage anwenden kann.

Der Sinn des Gesetzes ist, dem Bediirfnis der Priester entgegenzukommen,
die an Sonntagen der Seelsorge-Arbeit obliegen und dadurch mehr beansprucht
werden als an manchen Festen I. oder II. Klasse, die auf Wochentage fallen.
Die Priester kénnen demnach auch an Sonntagen die Matutin so beten, dafl
sie aus Invitatorium, Hymnus, drei von jetzt im Brevier enthaltenen neun
Psalmen und drei Lesungen besteht.

108. Kann in Anbetracht der durch die Instructio altera gegebenen Miglich-
keit, Daumen und Zeigefinger nach der Wandlung zu schlieffen, die Ablutio
der Finger iiber den Kelch unterlassen werden?

Antwort: Die durch die Instructio altera (Nr. 12) gegebene Maoglichkeit,
Daumen und Zeigefinger nach der Wandlung nicht zu schlieffen, setzt voraus,
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daf} kein Hostienteilchen an den Fingern klebt, oder dafl ein solches Hostien-
teilchen durch entsprechendes Abstreifen der Finger auf die Patene gelegt
wird.

Wenn das genau beachtet wird, scheint es weder auflerhalb noch gegen
den Geist des Gesetzes zu sein, wenn die Ablutio der Finger iiber dem Kelch,
die der Priester anschliefend zu konsumieren hat, unterlassen wird. Denn in
diesen Fillen fehlt der Grund zur Ablutio der Finger ebenso wie fiir das
Schliefen der Finger, d. h., es besteht keine Gefahr, dafl ein Hostienteilchen
verlorengeht oder entehrt wird.

Fiir diese Losung sprechen auch hygienische Griinde, besonders nach dem
Austeilen der Kommunion.

Aus ,Notitiae” Nr.39, April 1968, Seite 133 ff.

ZUR INSTRUKTION UBER DEN KULT DES EUCHARISTISCHEN
MYSTERIUMS

Zur Nr. 32:

109. Wann kann ein Priester, der schon zelebriert hat, die hl. Kommunion
unter beiden Gestalten empfangen?

Antwort: Die Instruktion iiber den Kult des eucharistischen Mysteriums
erlaubt in Nr. 32,7 dem Diakon und dem Subdiakon, ,der seinen Dienst in
der Missa pontificalis oder sollemnis ausiibt”, die hl. Kommunion unter bei-
den Gestalten. Es handelt sich hier um wirkliche Diakone und Subdiakone.
Wenn daher ein Priester den Dienst eines Diakons oder Subdiakons ausiibt
und schon zelebriert hat und noch zelebrieren wird, darf er die hl. Kommu-
nion unter beiden Gestalten nicht empfangen.

Im Fall der Konzelebration ist die Verfiigung dagegen weiter. Die Kommu-
nion unter beiden Gestalten kann ,allen gereicht werden, ... die einen wirk-
lichen liturgischen Dienst ausiiben” (Nr. 37, 8). In diesem Fall kénnen alle, die
einen liturgischen Dienst ausiiben, zur hl. Kommunion unter beiden Gestalten
zugelassen werden, auch wenn sie Priester sind, die schon zelebriert haben
oder noch zelebrieren werden.

Zur Nr. 62:

110. K6énnen wihrend der Aussetzung des Allerheiligsten Gebete zu Ehren
der seligen Jungfrau Maria oder der Heiligen zugelassen werden?

Antwort: Bis jetzt war es in gewissen Gemeinschaften und Vereinigungen
iiblich, vor dem ausgesetzten Allerheiligsten Gebete zu Ehren der seligen
Jungfrau Maria zu verrichten, beispielsweise den Rosenkranz, oder Bittgebete
zu den Heiligen, z. B. die Allerheiligenlitanei, eine Novene zur Vorbereitung
auf das Fest eines Heiligen usw.

Nun taucht die Frage auf, ob das dem Buchstaben und dem Geist der In-
struktion iiber den Kult des eucharistischen Mysteriums konform ist.

Von der einen Seite wird bemerkt, dafl im Text der Instruktion kein Ver-
bot enthalten sei. Von der anderen Seite werden die Worte in Nr. 62 der-
selben Instruktion: ,Wihrend der Aussetzung ist alles so zu ordnen, dafl die
dem Gebet obliegenden Gliubigen an Christus den Herrn denken”, mehr im
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einschrinkenden Sinn verstanden, so daf} sie ,,...nur an Christus den Herrn
denken” bedeuten.

Das Wortchen nur (unice), das — obwohl es im Text der Instruktion nicht
enthalten ist — von den Kommentatoren oft eingefiigt wird, gibt aber den Sinn
des Gesetzes gut wieder. Der Zweck der gemeinsamen Anbetung vor dem aus-
gesetzten allerheiligsten Sakrament wird nimlich dann erreicht, wenn Gedan-
ken und Gebet der Gliubigen durch heiliges Schweigen, Lesungen, besonders
aus der Hl. Schrift, Gesinge und Gebete auf das eucharistische Geheimnis hin-
geordnet werden.

Andere fromme Ubungen lenken — obwohl sie gut und empfehlenswert
sind — die Aufmerksamkeit auf andere Objekte und sollen deshalb zu anderer
Zeit verrichtet werden, etwa vor oder nach der Anbetung und dem sakramen-
talen Segen.

Selbst der marianische Rosenkranz ist ein marianisches Gebet zu nennen,
das sich nicht an Christus wendet. Dagegen ist nichts einzuwenden, daff man
beim Beten des englischen Grufles die Geheimnisse Christi betrachten soll.
Denn der wesentliche Teil dieser Gebetsform besteht in dem immer wieder an
die selige Jungfrau gerichteten Gebet. Diese fromme Gebetsiibung bediirfte
iibrigens irgendwie einer neuen Uberlegung, damit eine vollere Uberein-
stimmung von Wort und Herz des Beters erreicht wird.

111. Konnen vor dem ausgesetzten Allerheiligsten Vespern gesungen
werden?

Antwort: Mancherorts pflegte man, besonders an Sonntagen, gleich nach
der Vesper den eucharistischen Segen zu geben. Nach Erscheinen der Instruk-
tion hat man gelegentlich folgende Ordnung eingefithrt: Am Beginn Aus-
setzung, dann die Vesper und am Schlufl Segen. Das scheint mit dem, was
vorhin (Nr. 110) gesagt worden ist, nicht iibereinzustimmen. Die Abfolge
kann besser geordnet werden.

Der eucharistische Segen darf nicht als Abschlufl der Vesper erscheinen. Er
kann am Sonntag niitzlicher seinen Platz als selbstindige liturgische Handlung
haben, zu der die Gliubigen zum Gotteslob eingeladen werden. Es kann daher
nach der Vesper ausgesetzt und nach einiger Zeit der stillen Anbetung der
Segen gegeben werden. Wenn wihrend der Vesper eine Schriftlesung mit
Homilie gehalten worden ist, scheint sie sicherlich nicht wiederholt werden
zu miissen.

Besser wire es, wenn entsprechend den 6rtlichen und personellen Gegeben-
heiten zwischen der einen und der anderen liturgischen Handlung ein zeit-
licher Zwischenraum beobachtet wiirde.

Zur Nr. 65:
112. Ist wihrend der Predigt vor die Monstranz ein Velum zu stellen?

Antwort: Predigten vor dem Allerheiligsten sind verboten. ,Die Homilie
oder die kurzen Ermahnungen”, von denen die Instruktion spricht, sind keine
Predigten, sondern kurze Erklirungen der gelesenen Texte. Erklirungen ,die
zu einem besseren Verstindnis des eucharistischen Mysteriums fithren sollen”.
Wihrend diese gehalten werden, braucht man kein Velum vor die Monstranz
zu stellen, wie keines vorgestellt wird, wenn Texte der Heiligen Schrift gelesen
werden.
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113. Ist es erlaubt, bei lingerer Aussetzung das Allerheiligste 6fter als zwei-
mal am Tag einzusetzen?

Antwort: Die Schwierigkeit kommt daher, daf es bei den heutigen Gege-
benheiten schwer ist, durch mehrere Stunden stindig eine groRere Beteiligung
zu erreichen, sondern nur zu bestimmten Zeiten, z. B. frithmorgens, mittags
und in den Abendstunden. Der Sinn des Gesetzes ist es, zu vermeiden, daf
bei feierlicher Aussetzung, vielleicht auch mit einem gewissen Fufleren Auf-
wand, nur der eine oder andere Anbeter anwesend ist. Es scheint nach Mog-
lichkeit giinstiger, zu bestimmten Stunden gemeinsame Anbetungszeiten fest-
zusetzen und eine gréfiere Zahl von Anbetern zusammenzurufen, als die An-
beter in kleinen Gruppen auf die verschiedenen Stunden zu verteilen. Fiir
diesen Fall kann das allerheiligste Sakrament wihrend der Nacht und zweimal
am Tag reponiert werden, wihrend es ausgesetzt ist, wenn die Glaubigen
zahlreich anwesend sind. Eine Gftere Repositio soll vermieden werden.

In Ordensgemeinschaften, die satzungsgemif ewige Anbetung haben,
scheint es nicht dem Gesetz zu widersprechen, dafl aufler den Anbetungs-
zeiten der ganzen Gemeinschaft nur wenige Ordensangehorige nacheinander
vor dem Allerheiligsten Anbetung halten.

VERSCHIEDENES

114. Diirfen die Gldubigen wihrend des laut gesprochenen Canon Missae
mit Amen antworten?

Antwort: Der Canon mufl vom zelebrierenden Priester allein gebetet wer-
den, denn er ist das priesterliche Gebet. Dem Priester stehen deshalb auch die
Schlufiformeln Durch Christus unsern Herrn mit abschlieBendem Amen zu.

Es ist aber schwierig, das spontane Amen der Gliubigen zu behindern; und
wenn sie gebeten werden, das Amen wihrend des Canon nicht zu sprechen,
ist zu befiirchten, daf} sie sich an der Schlufdoxologie micht beteiligen. Die
Gldubigen sollen deshalb nicht beunruhigt werden, wenn sie wihrend des
Canon spontan mit Amen antworten.

115. Sind gewisse Eigenheiten in den Rubriken der Totenmessen und an
Ferialtagen weiterhin beizubehalten?

Antwort: Die Instructio altera vom 4. Mai 1967 hat auch fiir die Toten-
messen denselben Abschlufl der Messe verfiigt. Einige Eigenheiten der Toten-
messen und der Messen an Ferialtagen sind jedoch geblicben: das Evangelien-
buch wird nicht gekiilt, das Wasser wird nicht gesegnet, zu den Orationen
wird gekniet.

Es scheint dem Geist des Gesetzes nicht vollig entgegen zu sein, wenn auch
in diesen Fillen Einheitlichkeit herrscht und in den Messen fiir Lebende und
fiir Verstorbene dieselben Regeln eingehalten werden.

Dieselbe Uberlegung gilt auch fiir die Regel des Kniens zu den Orationen
an Buftagen und in Totenmessen. Ja, es wird sich fiir die Teilnahme und Auf-
merksamkeit der Gliubigen niitzlich erweisen, wenn mehrfache Anderungen
bei denselben Riten vermieden werden. Deshalb scheint es zweckmiRiger, zu
den Orationen nicht zu knien, ausgenommen jene Tage und Fille, in denen
die Glaubigen durch den Ruf Beuget die Knie zum Knien eingeladen werden.
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MONSIGNORE JOSEF HUBER 80 JAHRE

,80 Jahre mufl man alt werden bis endlich in Liturgicis das Tauwetter da
ist”, rief Msgr. Huber an seinem 80. Geburtstag (15. Jinner 1968) gelegentlich
einer Begegnung mit einem seiner Schiiler aus. Die grofie Freude in seinem
fortgeschrittenen Alter ist ja der neue, weltweite Aufbruch in der Liturgie. In
der ganzen Kirche ist ein Frithling angebrochen, die Starre des Eises ist fort,
neues Leben, das bisher unter dem Eis verborgen war, beginnt zu wachsen.

Monsignore Josef Huber gehtirt zu den ,Eisbrechern” auf liturgischem
Gebiet. Aufgewachsen in einer Zeit, in der es noch iiblich war, daff z. B. im
Knabenseminar ein ausgesuchter Schiiler der Klasse stellvertretend fiir die an-
deren zur Kommunion gehen durfte oder der Rosenkranz (laut bischoflicher
Weisung| jeden Tag bei der Messe gemeinsam gebetet werden mufite, bedurfte
es nicht nur eines guten Spiirsinns fiir das in unserer Zeit Notwendige, son-
dern auch Mut und noch mehr Ausdauer, um alle Hindernisse zu iiberwinden.
Noch als Spiritual des Priesterseminars in Linz konnte er nur ,heimlich” zu
Pius Parsch nach Klosterneuburg fahren, um der Durchfithrung seiner Pline
nicht mehr Schaden als Nutzen zuzufiigen. Nur durch seine Geduld, seine
Selbstlosigkeit und sein zielstrebiges Arbeiten konnte er die Vorgesetzten nach
jahrelangem Warten von der Richtigkeit seiner Bemiihungen iiberzeugen.
Griindliche Uberlegung mufte unter den damaligen Umstinden jedes Experi-
ment ersetzen. Dadurch blieb aber der Dibzese viel Wildwuchs und vieles
Durcheinander erspart. Den Erfolg seiner Bemiithungen sicherte er sich haupt-
sichlich durch die Einfithrung einer Priestergeneration in die Liturgie, die ihm
seine Stellung als Spiritual und Dozent fiir Liturgik erméglichte. Wenn in der
Didzese Linz die Liturgische Bewegung schon frith eingefithrt wurde und bald
die ganze Ditzese durchdringen konnte, so ist das sein Verdienst. Die Mit-
arbeit von Bischof Dr. Franz Zauner an der konziliaren Liturgiereform darf
auch als eine Bestitigung seiner Arbeit gewertet werden.

Das Hauptanliegen von Monsignore Josef Huber war das Proprium der
Messe, in dem er die beste Moglichkeit sah, neben der eigentlichen Verkiindi-
gung die Hl. Schrift den Gldubigen niher zu bringen und den Gebetsschatz
des Volkes zu bereichern. Um den Gesdngen ihre Funktion zu geben und sie
dem Volk zu erschliefen, schuf er das Meflbuch ,,Weg des Lebens”, dessen
Vorzug in der Erklirung der Mefgesinge liegt. Er kann sich freuen, dafl dieses
sein Herzensanliegen vor allem im kommenden ,Psalmus responsorialis”
nach der Lesung verwirklicht werden wird.

Der ,liturgische Frithling” ist angebrochen, unerwartet viel Neues wichst
aus dem alten und nun aufgeweichten Boden. Manches davon wird wahr-
scheinlich der sommerlichen Hitze nicht standhalten konnen und keine
Friichte bringen. Das bisher Erreichte lifit jedoch eine weitere gute Ernte
erhoffen. Monsignore Josef Huber gehort jedenfalls zu den ,Eisbrechern”, die
diesen Frithling vorbereitet haben. Auf dem von ihm gelegten Fundament ist
nun leicht weiterbauen.

el
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IM QUERSCHNITT
ZEITSCHRIFTENSCHAU — GEGENWARTSFRAGEN

Um die ,,Kultfeindlichkeit® des Urchristen-
tums richtig zu beurteilen, miissen wir
bedenken: Die apostolische Kirche ver-
meidet es geflissentlich, Sakralbegriffe fiir
Orte, Zeiten, Riten, Sachen und Personen
zu gebrauchen, die den Verdacht eines
neuen Kultes neben dem vorfindlichen
heidnischen und dem jiidischen aufkom-
men lassen konnten. Die Urkirche hat
die von Vergangenheit und Umwelt an-
gebotenen Sakralbegriffe in grofiziigiger
Weise in breitem Ausmafl benutzt — aber
auf Gegebenheiten {ibertragen, die der
damaligen und beutigen religionssoziolo-
gischen Betrachtungsweise als ,,unsakral®
galten, auf sich ,,profan gebende Phino-
mene. Damit sind die Sakralbegriffe dem
antiken Kultwesen — dem natdirlich-reli-
giosen wie dem alttestamentlich verordne-
ten — entwunden und neutestamentlichen
Gegebenheiten zugeordnet mit dem Ur-
teil: hier sind sie endgiiltig erfiillt, Gottes
eschatologischem Willen entsprechend, ei-
gentlich gebraucht.

(Heinz Schiirmann, Der Seelsorger 1/
1968, S. 431.)

Der christliche Kult ist ein geistiger Kult.
Zwar verwendet er duflere Dinge, bezicht
unseren Korper, ja alle unsere Sinne ein.
Geistig ist er nicht durch Unkérperlich-
keit, sondern durch seinen Hauptinhalt.
Denn er besteht nicht aus Dingen, son-
dern in der Vercinigung unseres Men-
schenherzens mit Gott durch den Glauben
und die Liebe. Das Evangelium greift das
Programm der Propheten auf: das Thema
vom Vorrang der Selbsthingabe in kind-
lichem und liebevollem Gehorsam Gott
gegeniiber. Das N. T. spricht vom Opfer
unser selbst, unserer gesamten korper-
lichen Existenz als gottwohlgefilliges geist-
liches Opfer durch Jesus Christus. Hinzu
fiigt es das Opfer des Lebens und das der
Wohltitigkeit. Der Apostel selbst voll-
zieht den Kult, indem er die Menschen
zum Gehorsam des Glaubens hinfiihrt.
Das Konzil iibernimmt diese Lehre in
dem, was es iiber das geistliche Priester-
tum der Gldubigen sagt (das es an keiner
Stelle metaphorisch versteht). Thr ganzes
Leben, selbst ,,ihr Ehe- und Familien-
leben, die tdgliche Arbeit, die geistige und
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kérperliche Erholung® bilden, wenn sie im
Geist getan werden, die Materie fiir das
geistliche Opfer der Christen (Kirche Nr.
34).

(Ives Congar, Concilium III 1968, S. 179)

Erneverung ohne Verwirrung und Un-
sicherheit ist nicht moglich. Der Vergleich
mit dem Umbau hinkt in doppelter Hin-
sicht. Einmal wissen sowohl der Architekt
als auch der Bauunternehmer, die den
Umbau vornehmen, sehr genau, was zu
tun ist. Die Kirche mit ihren Gliedern
hingegen ahnt lediglich, welche Gestalt
der Neubau annehmen sollte. Uber vieler-
lei Fragen herrscht noch Ungewifheir,
und wir erkennen hochstens die groferen
Umrisse der Erneuerung. Zweitens wird
der Umbau der Kirche niemals vollendet
sein. Denn in diesem irdischen Leben gibt
es nichts, woriiber wir eine letzte und
endgiiltize Aussage machen konnen. Die
Gemeinschaft der Kirche bleibt ebenso
wie jeder einzelne Mensch immerzu in
der Entwicklung. Wenn einmal die gegen-
wirtigen Probleme geldst sein werden,
wird es anderes geben, das der Erneue-
rung bedarf. So lific sich denn die Kirche
auch eher vergleichen mit einem Zelt als
mit einem festgefiigten Haus, in dem man
sich auf Dauer eingerichtet hat. Das Zelt-
mufl immer wieder abgebrochen und im-
mer wieder neu aufgerichtet werden, so-
bald wir ein Stiick weitergezogen sind.
Es bietet nicht mehr als ein provisori-
sches Obdach. (Ob diese Perspektiven
nicht auch im besonderen fiir die Reform
der Liturgie beherzigt weden sollten?).
(»Actie voor God”“, Heemstede: Hirten-
brief der hollind. Bischéfe 1968)

Uber die Einstellung zur Liturgiereform
erklirte Abtprimas Rembert Weakland
fiir die Benediktiner: Es gibt in den gro-
flen ,,romantischen® Kldstern des letzten
Jahrhunderts (z. B. Solesmes, Maria Laach)
sowie in den ilteren Kldstern in der
Schweiz und in Italien — etwas verein-
facht gesehen — die Tendenz, das tradi-
tionelle lateinische Offizium weiterzufith-
ren, wihrend man in den anderen Kl5-
stern dazu neigt, die Liturgie als solche
von Grund auf neu zu durchdenken und



sie weniger unter isthetischen oder didak-
tischen Riidssichten zu sehen als vielmehr
als Ausdrudk einer echten und personal
angeeigneten, fiir die heutige Zeit pas-
senden Spiritualitit. Beziiglich des Ge-
brauchs der Muttersprache in der Liturgie
kann jedes einzelne Kloster selbst frei
entscheiden.

(Interview der Informations Catholiques
Internationales vom 1. 4. 1968)

Das Problem der Osternachtfeier ist ihre
lange Dauer. Urspriinglich war sie ein
Wortgottesdienst mit Buficharakter und
hatte die Tauf- und Eucharistiefeier als
Héhepunkte. Erst spiter verinderte die
Lichtfeier die Stimmung des ganzen Ritus.
Dem Menschen von heute, der Antwort
auf seine Fragen sucht, sollten nur wenige
Lesungen iiber die Schliisselthemen der
Heilsgeschichte geboten werden, eventuell
in Form der Lectiones breves. Mit dem
darauffolgenden Gloria, dem Kirchengebet,
der Epistel und dem Evangelium sollte
die Feier des Wortes nicht ILinger als
20 Minuten dauern. Der Taufe nach dem
Evangelium konnte das (gekiirzte) Ex-
sultet folgen. Die Abschaffung oder Ver-
kiirzung nebensichlicher Riten wiirde die
aus der langen Dauer der Feier entstehen-
den psychologischen Probleme entschirfen.
(Liturgia, S. Domingo de Silos, Burgos-
Espagna, S. 57 ff.)

Die religiose Bildung und das geistliche
Erlebnis des christlichen Volkes bestehen
nicht in einer literarischen oder philologi-
schen Analyse des Kanontextes. Der Aus-
gangspunkt mufl sein: den Gliubigen zu
helfen, sich als Mitbeteiligte an einem
Geschehen zu verstehen, das sie angeht
und einschliefit. Sie sollen erfahren, in
welcher Art sie bei der eucharistischen
Handlung dabei sind, indem man ihre
Aufmerksamkeit auf einige Ausdrucksfor-
men und Schliisselworte des Kanons lenkt,
z.B.: Darbringen, gedenken, flehentlich
bitten, opfern, das Gedichtnis begehen,
am Altar Anteil haben...

(Luigi della Torre, Rivista di Past. Liturg.
111 1968/127 ff., Brescia).

Bekenntnis der Schuld und Lobpreis Got-
tes sind seit Urzeiten miteinander ver-
bunden. Beide sind ein Mittel der Teil-
nahme an der Darbringung der Anbetung
in der Gestalt des Paschamysteriums und

der Eucharistie. Nicht bestimmte psycholo-
gische Faktoren oder eine gewisse Kasui-
stik, sondern Akte der Einiibung in den
Glauben sind das Entscheidende. Christli-
ches Bekennen ist mehr als eine Wirklich-
keit der moralischen oder juridischen Ord-
nung, es hat theologische Dimension, ist
eine Offenbarung des Geisteswirkens am
Menschen. Es ist Selbstanklage und Lob-
preis Gottes in einem, es setzt Reue vor-
aus, fithrt aber hin zur Freude im Geist.
Kein Schuldbekenntnis ist von Nutzen,
wenn nicht dabei Gott gepriesen wird.
(Jean Leclerq, Wozship III 1968, S. 175 f.,
Collegeville, MiJUSA)

Es ist nicht mehr erlaubt, die euchari-
stische Versammlung mit der Pfarrge-
meinde gleichzusetzen. Das ergab eine so-
ziographische Enquéte am 2. 12. 1965 in
Fribourg/Schweiz. Infolge der Verzette-
lung der Pfarreimitglieder auf die ver-
schiedensten Kultorte bleiben 45% der
MeBbesucher ihrer eigenen Pfarrkirche
fern. Diese Situation fordert die Verein-
heitlichung der Pastoral und eine ab-
gestimmte liturgische Ordnung. Beson-
dere Aufmerksamkeit verdient die Ein-
gliederung der Passanten in das gottes-
dienstliche Geschehen. Wie man diese emp-
fingt, zur Teilnahme einlidt, eventuell mit
einem Wort begriifit, sie sprachlich be-
riicksichtigt, ihnen Blitter und Biicher
zur Verfiigung stellt: all diese Elemente
tragen dazu bei, eine wirklich briider-
liche Gemeinschaft entstehen zu lassen. Es
besteht ein starker Trend zu den spiten
Messen. Um den 11 Uhr-Gottesdienst zu
beleben, wird die Bildung einer Gruppe
erwogen, die zur titigen Teilnahme ani-
mieren konnte. Zu den Kindermessen:
Wenn Kinder und Eltern beieinander blei-
ben, kdnnen diese die Verantwortung fiir
das Mitmachen der Kinder am liturgischen
Geschehen ausiiben.

(]. Baumgariner, Schweiz. Kirchenzeitung
19/1968, S. 291 £.)

Auch durch ihre Liturgie trigt die Kirche
zur Kultur bei (Gaudium et Spes Nr. 59).
Dadurch erzieht sie den Menschen zur
inneren Freiheit. Die Kirche teilt durch
ihre Wirklichkeit und durch ihr Handeln,
z B. in den Sakramenten, die Heiligkeit
mit und verwirklicht sie. Der Text ver-
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weist auf den christlichen Humanismus,
der aus dem sakramentalen Leben wie aus
einem Uberstrémen erwichst. Nach der
Uberlieferung des Orients vollzieht sich in
der liturgischen Feier eine Art von Ver-
klirung des Menschen, die mitunter sicht-
bar, durchscheinend wird.

(Charles Moeller, Der Aufstieg der RKul-
tur, Komm. z. Past.-Konst. Kirche in der
Welt, hrsg. G. Barauna, S. 294)

Ein vélliges Verschwinden des sakramen-
talen Elementes wiirde zu einem Ver-
schwinden des Kultus und schliefilich zu
einet Aufhebung der Existenz der sicht-
baren Kirche fiihren. Aus diesem Grunde
ist es notwendig, dafl sich der Protestan-
tismus ernsthaft mic dem gesamten Pro-
blem des Sakramentalen auseinandersetzt,

einem Problem, das grundlegend ist fiir
ein Verstindnis dafiir, wie der Protestan-
tismus eine feste geschichtliche Form ge-
winnen kann. Besonders wichtig ist dabei
das Problem des Verhiltnisses von Natur
und Sakrament. Luther war es nicht ge-
lungen, aus seinen eigenen Voraussetzun-
gen eine klare und konsequente Lehre zu
entwickeln, die gegenwirtige kirchliche
Lage spiegelt diesen Sachverhalt wider.
Von vielen Pfarrern, die imstande sind die
Wirklichkeit zu sehen wie sie ist, wird das
»oterben der Sakramente® mit Sorge be-
obachtet. Gegenkrifte sind nirgends sicht-
bar, an diesem Punkt auch nicht in der
Theologie.
(Paul Tillich, Der Protestantismus als
Kritik und Gestaltung, S. 115, Sieben-
stern-Taschenbuch Nr. 64, Miinchen).
Rafael Kleiner OSB

»Well, es ist hochste Zeit“. ,Ich bin zu der Uberzeugung gekommen, dafl eine Tat
besser ist als tausend Konferenzen. Ich bin 63 Jahre alt, well, da ist es h&chste Zeit.”
Das sagte der frithere Erzbischof von Montreal, Kardinal Leger, und ging zu
den Aussatzkranken nach Afrika. Konferenzen sind notwendig (jedoch lingst nicht
alle): aber Taten sind besser. Wenn jeder Konferenzteilnehmer pro Konferenz eine
Tat vollbrichte, wahr zu machen, was auf den Konferenzen beredet wird, dann stiinde
es bestimmt besser um Kirche und Welt und besser auch um die Konferenzen selbst. Ob
wir nun schon 63 Jahre alt sind wie der Kardinal oder noch jiinger, auf jeden Fall gilt:
»Well, es ist hdchste Zeit!“ Niemand weif}, ob er morgen noch lebt.

,Unsere Glosse” (Kirchenzeitung der Ditzese Eisenstadt, Nz, 18, 5. 5. 68)

BUCHBESPRECHUNGEN

DAS TROJANISCHE PFERD IN DER STADT GOTTES*)

Die innerkirchliche Erneuerung, die im Zeichen des Konzils begonnen hat und
in dessen Dokumenten einen tiefen und leuchtenden Ausdruck fand, ist gefihrdet
durch eine Bewegung, die die Kirche nicht von auflen her angreift oder mit Ideolo-
gien, die ausdriicklich antikatholisch sind und sein wollen, bekimpft. Mitten in
der ,Stadt Gottes” wogt der geistige Kampf. Als Hiiterin dessen, was Christus den
Menschen hinterlassen hat, als lebendige Stitte der Wahrheit und Wirklichkeit
Christi unter uns Menschen ist die Kirche ,Stadt Gottes”, so viel Menschlich-
Allzumenschliches es auch in ihrer sichtbaren Gestalt geben mag. In der Kirche als der
Stadt Gottes, der die gottliche Wahrheit anvertraut ist, tauchen in unseren Tagen
Lehren auf, die mit dieser Wahrheit unvertriglich sind. So ist die Kirche von innen
her bedroht, wie Troja einst von den Kriegern bedroht war, die aus dem Innern des
holzernen Pferdes herausquollen, das die Trojaner selber in ihre Stadt gezogen
hatten.

*) Dietrich von Hildebrand: Das trojanische Pferd in der Stadt Gottes. Aus dem

Englischen iibertragen von Josef Seifert. Verlag Josef Habbel, Regensburg 1968. 375 S.,
DM 24.80.
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Titel und Thema des neuesten Buches von Dietrich von Hildebrand sind damit
erldutert. Zuerst in Amerika erschienen, wo schon nach kurzer Zeit (3 Monate) eine
zweite Auflage notig war, liegt das Buch nun in stark erweiterter Form in einer sehr
fliissigen Ubersetzung in deutscher Sprache vor. Es handelt sich um ein ungemein
dichtes, unerhort reiches Buch, hinter dem die ganze Lebensarbeit eines eminenten
christlichen Philosophen steht. Es ist ein wahrhaft zeitgemdfies Buch — zeitgemif
gerade deswegen, weil Hildebrand sich nicht vom Zeitgeist faszinieren Lifdt.

Das Buch ist in vier Teile unterteilt: ,Wahre und falsche Erneuerung”, ,Gefahren
unserer Zeit”, ,Die Sidkularisierung des Christentums”, ,Das Heilige und das Welt-
liche”. Unter diesem weitgespannten Bogen werden eine solche Fiille von Problemen
einer klaren, sachlichen Untersuchung unterzogen, dafl das Buch als eine wahre Fund-
grube fiir alle diejenigen betrachtet werden kann, die Klirung in der geistigen Ver-
wirrung unserer Tage suchen.

Schon das erste Kapitel greift ein Thema von aktueller Bedeutung auf. Es
entlarvt ,Progressismus-Konservatismus” als eine falsche Alternative. Nicht darum
darf es sich handeln, von vornherein eine Haltung einzunehmen, die an allem starr
festhilt, weil es bisher so war, oder aber eine Einstellung, die alles bejubelt, was neu
ist, weil es neu ist, weil es fortschrittlich, ,geschichtsgerecht” ist. Nur die Wahrheits-
frage darf den Ausschlag geben und gerade die ist unmodern geworden. In der gegen-
wirtigen Krise darf es keine parteimiflige Vorentscheidung geben, sondern man muf
ernst machen mit der ,dritten Antwort” — der Einstellung, die die Wahrheit sucht
und nichts als die Wahrheit. Das ist ,keine zaghafte, kompromifibereite Haltung,
sondern eine sehr ausdriickliche und entschiedene, in der wir weder in die Vergan-
genheit starren, noch auf eine bloff irdische Zukunft blicken, sondern auf die Ewig-
keit hin gerichtet sind” (S. 27). ,Befreiung von Enge, Verjiingung der Kirche, die ge-
wisse Formen der Erstarrung und Legalisierung iiberwinden soll, welche das wahre
Antlitz der Kirche zu verdunkeln drohten” (S. 32), darin liegt Ziel und Geist des
Konzils, Aber sie werden nicht verwirklicht durch bloBe Reaktionen gegen das Alte.
Ein blofies ,Reagieren” auf Enge und Legalismus fithrt nicht zur Wahrheit, denn ,,die
Wahrheit liegt jenseits einer falschen These und deren Antithese.” Solche falschen
Reaktionen werden auf einer Reihe von Gebieten durch Klirungen und tiefgriin-
dige Analysen aufgezeigt. (Ehe, Selbstliebe, Nichstenliebe, Gottesliebe, Rolle der
natiirlichen Giiter, menschliche Liebe, Autoritit, Gewissensfreiheit, Wissenschaft und
Glaube). Was allein in diesem 4. Kapitel an geistiger Arbeit geleistet ist und in
schlichter, sachnaher Sprache vorgelegt wird, ist nicht hoch genug anzusetzen.

Fiir viele wird das Kapitel ,Evolutionismus, Progressismus und echter Fortschritt”
eine besondere Bedeutung haben, denn diese Problematik ist ja von grofler Aktuali-
tit. In einem der deutschen Ausgabe beigefiigten Anhang nimmt Hildebrand in
griindlichen Analysen kritisch Stellung zu Teilhard de Chardin, was vielen will-
kommen sein wird. Nicht minder wichtig ist die Auseinandersetzung mit dem
» Wissenschaftsfetischismus”, der geradezu dem Interesse an der Wahrtheit entgegen-
strebt. In dem Teil iiber ,die Sikularisierung des Christentums” ist das Kapitel ,Die
Untergrabung der Wahrheit” (20) von ganz zentraler Bedeutung, denn die Ausklam-
merung der Wahrheitsfrage ist eine Zeitgefahr, die an die Wurzel der christlichen
und der wahrhaft menschlichen Existenz greift. Damit hingt eng zusammen ein
»Falscher Irenismus” (22), der ,von einer mifiverstandenen Liebe im Dienst einer
bedeutungslosen Einheit motiviert” wird (S. 264].

In unserer Zeit droht sich der Sinn fiir das Heilige zu verdunkeln. In den sieben
Kapiteln des vierten Teils wird dieses Thema auf verschiedenen Gebieten behandelt.
Dialog, religitse Lebendigkeit, Kunst, Tradition, Heiligenverehrung und vieles andere
kommt hier zur Sprache.

Die wenigen Hinweise, die hier geboten werden konnten, werden dem
schier unerschopflichen Gehalt des Buches in keiner Weise gerecht. Denen,
die heute in der Kirche in Verwirrung, Unsicherheit und tiefe geistige Not
geraten sind, die nicht mehr wissen, welcher Stimme sie folgen sollen, was sie von
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all dem, was da in verwirrender Bewegung sie umflutet, halten sollen, ja was sie
eigentlich glauben sollen, allen diesen — und es sind unzihlige — kann dieses Buch
Klarheit und Kraft geben, denn es ist ein Buch der Wahrheit, der Wahrheit, von der
Goethe gesagt hat: ,Denn dieses Herrliche hat sie, wo sie auch erscheine, daf} sie
uns Blick und Brust tffnet und uns ermutigt zu erneutem Glauben frischen Atem
zu schépfen.”

Salzburg Univ.-Prof. Dr. Balduin Schwarz

GRENZFRAGEN DES GLAUBENS. Versuche christlicher Ortsbestimmung in unserer
Zeit. Herausgegeben von Charlotte Horgl und Fritz Rauh. 528 Seiten, geb.
sfr/DM 43.—. Benziger-Verlag, Einsiedeln (3148).

Dieses Sammelwerk ist ein Aufweis, dal der Dialog zwischen Kirche und Welt
von heute intensiv und extensiv im stindigen Wachsen begriffen ist. Die Kirche
miifite ihre Heilssendung als Sauerteig verraten, wollte sic sich dieser welthaften
Kommunikation entziehen, weil sie Gefahren mit sich bringt. Jede Krise ist ambi-
valent, sie kann sowohl zur Destruktion als auch zur Reformation fithren. Die
Welt wiirde sich selbst der stirksten Impulse ihrer Evolution begeben, wenn sie
die Kirche in diesem Dialog nur als ihr eigenes Epiphinomen gelten liefe und
nicht offen sein wollte fiir die transzendente Dimension der Kirche. Diese entdeckt
darin ihr eigenes, zeitweise verdecktes Selbstverstindnis, wie der Diognetbrief
bezeugt: ,Die Christen sind in der Welt, was die Seele im Leib ist. Die Seele ist
itber alle Glieder des Leibes hin verteilt, die Christen iiber alle Stidte der Welt.
Die Seele ist im Leib eingeschlossen, aber sie hilt den Leib zusammen; die Christen
sind in der Welt eingeschlossen, aber sie halten die Welt zusammen.”

Die siebzehn Verfasser der Monographien setzen sich auseinander mit Grenzfragen
zwischen Theologie und Wissenschaften, die nicht aus dem Zentrum des eigentlichen
Glaubens stammen, sondern von aufien an den Christen herankommen (= tangen-
tiale Probleme), aber zu Glaubensschwierigkeiten fithren. Fragen, die im innersten
Bereich des Christenlebens entstehen, weil der Glaube an Barrieren bestimmter
geschichtlicher Situationen anstofit und an seiner personlichen Reifung auf das
vollténende und gelebte Ja zur Offenbarung Gottes durch Christus in der Kirche
gehindert wird, werden als immanente Probleme gesehen.

Man liest dieses Sammelwerk mit steigender Spannung und staunt iiber die Varia-
tionsbreite der Themen. Die Folge ist, dafl trotz cines gewissen Klimas der Ratlosig-
keit und der Armut an reifen Antworten in uns die Freude und Hoffnung anhebt,
die sich in dieser Zeit der Girung von Ungliickspropheten nicht einschiichtern 1df3t,
sondern gliicklich ist tiber den Neuaufbruch von Kirche und Welt, Glaube und
Wissenschaft, und geduldig an ihrer jetzt noch nicht absehbaren Konvergenz mit-
arbeitet. Das Buch trigt bei zur Abklirung der Grenzen, zum Abbau naiver Erwar-
tungen und zur Sicht des Wesentlichen auf beiden Seiten. Ein engagierter Christ sollte
sich intensiv damit befassen.

Dr. P. Rafael Kleiner OSB

Dr. Klaus Gamber: SACRAMENTARIUM GREGORIANUM I. Das Stations-
mefbuch des Papstes Gregor. Versuch einer Rekonstruktion nach hauptsichlich
bayerischen Handschriften. 160 Seiten, Ln. DM 22— [3103] — SACRAMENTARIUM
GREGORIANUM II. Appendix, Sonntags- und Votivmessen. Faszikel 4 und 6 der
,Textus Patristici et Liturgici” herausgegeben vom Liturgischen Institut Regensburg,
1965. Verlag Priedrich Pustet, Regensburg [3104].

Sacramentarium Gregorianum I: Gregor d. Gr. hat i. J. 592 ein sog. Stations-
sacramentar fiir den Gebrauch an den rom. Stationskirchen zusammengestellt, wobei
er schon vorhandene Gebetsformeln ausgiebig beniitzte. Es enthielt nur die Messen
fiir 5 Sonntage nach Ostern und fiir 23 Sonntage nach Pfingsten. In dieser Form kam
das ,Sacramentarium Gregorianum” durch Papst Hadrian 1. 785/6 an den Hof Koni
Karls. Um es fiir den Gottesdienst in Frankreich brauchbar zu machen, hat der Hof-
theologe Karls, Alkuin, einen Anhang fiir die iibrigen Sonntage und eine Anzahl
Votivmessen auf Grund des im Frankenreich in alten Sacramentarien vorhandenen
Materials zusammengestellt. Nun war aber dies Stationssakramentar schon frith auch
auflerthalb von Rom bekannt und ebenso fiir den allgemeinen Gebrauch erginzt
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worden, so in Ravenna, Aquileja, Benevent u. a. Aber auch Papst Gregor selbst hat
nachtriglich einen solchen Appendix zusammengestellt, der aber auferhalb der
romischen Provinz wenig bekannt wurde. Nun war aber schon vor der Ubersendung
des Sakramentars an Konig Karl dieses samt dem von Gregor verfafiten Appendix
nach Bayern gekommen, und zwar durch den in Rom ordinierten Bischof Wiggo von
Neuburg im Staffelsee, der es in seinem Sprengel einfiihrte. ,Diese Annahme erklirt
am einfachsten die Tatsache, daR sich die Zeugen einer frithen Gregorianum-Uber-
lieferung gerade (und nur) hier in der Gegend von Neuburg, nimlich dortselbst und
in Benediktbeuern finden.” Handschriften, die aus diesem Kloster und aus Neuburg
stammen, sind es auch vorzugsweise, die der Vf. fiir die Rekonstruktion des Stations-
mefRbuchs Gregors beniitzte, es ist der ,Liber Sacramentorum anni circuli Romanae
ecclesiae’.

Das ,Sacramentarium Gregorianum IL” bringt den von Gregor selbst verfafliten An-
hang zu seinem Stationssacramentar v, J. 592. Die 5 Messen nach der Oster- und
die 23 nach der Pfingstoktav stammen sicher von Gregor. Wohl auch die Formulare
fiir die Missae quodidianae und vielleicht auch der sich anschlieBende Canon missae,
'wihrend die Messen nach Epiphanie bald nach Gregors Zeit entstanden sein diirften.
Die hier angefithrten, im Vergleich zu anderen Sacramentaren an Zahl geringen
Votivmessen und Totenmessen hat der Vf. aus dem Sacramentar von Jena iiber-
nommen, das ihm bei seinem Rekonstruktionsversuch des gregorianischen Anhangs
als Grundlage diente. Zum Vergleich wurden eine Anzahl anderer Sacramentare
sowie der Appendix Alkuins herangezogen. M. Schellhorn

Dr.Kolumban Gschwend OSB: DIE DEPOSITIO UND ELEVATIO CRUCIS
im Raum der alten Ditzese Brixen. Ein Beitrag zur Geschichte der Grablegung am
Karfreitag und der Auferstehungsfeier am Ostermorgen. 174 S. 1965. Im Selbstverlag
d. V. (2000 Lire) [2912].

Wenn die im Jahre 1955 erfolgte Neuordnung der Osterliturgie gerade in unseren
Gebirgsgegenden nicht die von Rom erhoffte Zustimmung fand, so ist einer der
Hauptgriinde der Resistenz darin zu suchen, daf die sog. ,Auferstehungsfeier”, die
am Karsamstag gegen Abend oder am Ostersonntag frith stattfand, in der Neuord-
nung keinen Platz fand. Die weniger feierliche ,Grablegung” am Karfreitag bestand
in der Ubertragung und Aussetzung des Allerheiligsten im ,HI. Grab“.

Die ersten Nachrichten iiber Grablegungs- und Auferstehungszeremonien stam-
men aus dem Orient [um das Jahr 400], wo durchwegs das Kreuz oder ein Kreuz-
partikel das Objekt der Feiern war. Im Westen finden sich die ersten Berichte im
10. Jh., und zwar sowohl in England wie in Deutschland. Wihrend aber in den eng-
lischen Klostern noch das Kreuz Gegenstand der liturgischen Feier war, liest man in
der Vita des hl. Ulrich, Bischofs von Augsburg (923-974), dal er am Karfreitag die
von der hl. Kommunion iibriggebliebenen Hostien unter einen Stein vergraben und
am Ostersonntag feierlich in die Kathedrale iibertragen habe. Kreuz oder Hostie,
bzw. Kreuz und Hostie finden sich an vielen Orten als Objekte der Grablegung
und Anbetung sowie der feierlichen Ubertragung auf den Hauptaltar. Nach Brixen
kam der Begribnis- und Auferstehungsritus wahrscheinlich aus Salzburg durch
Bischof Hartmann (1140-1164), der vorher Domdekan in Salzburg und Propst in
Klosterneuburg war. Er griindete das Augustinerkloster Neustift, wo sich wie in
Klosterneuburg Zeugnisse fiir Grablegung und Erhebung von Kreuz und Hostie
finden. Im ersten gedruckten ,Obsequiale Brixinense” von 1485 wird jedoch wieder
der alte Salzburger Ritus: ,Kreuz” allein genannt. Aber 1610 wird fiir die ganze
Ditzese als Depositions- und Elevationsobjekt ,hostia in calice” vorgeschrieben.
Freilich haben trotzdem viele Kirchen an ,Kreuz” allein oder ,Kreuz und Hostie”
festgehalten, bis alle alten Brauche von der Expositio des Allerheiligsten in der
Monstranz abgeldst wurden.

. Man muR sagen, da} die vorliegende Arbeit tatsichlich eine Liicke in der Gottes-
dienstgeschichte des , Triduum paschale” schlieBt. Sie fufit auf eingehendem Quellen-
studium und griindlicher Kenntnis der einschligigen Literatur. Fiir den Liturgie-
historiker diirften die Angaben der bei Depositio und Elevatio jeweils verwendeten
Orationen, Antiphonen, Psalmen und Hymnen wertvoll sein, aber auch der Volks-
kundler diirfte manches Neue und Interessante in der Arbeit finden. Ein voran-
gestelltes Inhaltsverzeichnis weist zwar auf die in den einzelnen Kapiteln behandel-
ten Materien mit Seitenzahlen hin, es kann aber keinesfalls ein — leider — fehlendes
Register ersetzen, M. Schellhorn
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Ekkart Sauser: FRUHCHRISTLICHE KUNST — Sinnbild und Glaubensaussage.
564 Seiten, 16 Kunstdrucktafeln, 16 x 23,5 cm, Leinen S 290.—, DM/Sfr 48— Tyrolia
Verlag, Innsbruck [3060]

In dem umfangreichen Werk Sausers wird der legitime Versuch unternommen,
eine monumentale Theologie anstelle jenes ilteren ,Handbuches der christlichen
Archiologie” [von C. Kausmann, Paderborn 1922] dem Theologen wie dem Kunst-
historiker zur Hand zu geben. Ausgehend von ,Grundvoraussetzungen zum Ver-
stindnis der frithchristlichen Kunst”, dem bildhaft-symbolischen Denken in Antike
und Heiliger Schrift stellt der Autor die Frage nach dem Wesen und Werden, dem
Zusammenhang von iibernommenem Bildtypus mit den Forderungen der Viter,
der Interpretation von Kirche und Hiresie anhand zahlreicher beispielhafter Texte
zu ausgesuchten Bild-Themen-Kreisen, welche uns iiberkommen sind. Der Hauptteil
des Buches handelt davon, wobei weniger Bildinterpretationen oder kunsthistorische
Ableitungen in Hauptsache gegeben werden, sondern mehr die Themenkreise
,Christus der rechte Hirte”, usw. aus der Hl. Schrift und den Schriften der Viter im
Typischen interpretiert werden, wobei Werke der bildenden Kunst meist ohne spezi-
fische Lokalisierung innerhalb ihrer Existenz, ihrer bildgenetischen Herleitung, ihrer
funktionellen Situation z. B. in einem Mosaikzyklus als qualitativ gleichrangig vor
dem Text diesen gleichsam illustrieren. Dementsprechend fallen die Tllustrationen
sparsam aus — und hitten bei diesem Buchtyp unterbleiben konnen. Dies sollte aber
kein negativer Hinweis auf ein — in diesem Umfang immer fragwiirdig bleibendes —
Bildmaterial sein, sondern die eigentliche Stirke und fundamentale Leistung des
Bandes herausstellen. Das Wichtigste ist die theologische Interpretation von Kunst-
werken, die fiir den frithchristlichen Kultraum geschaffen wurden vom Aspekt des
Auftraggebers, des Bischofs, der Gemeinde her unter Betonung der diesen Werken
unterlegten Bedingungen, Dieses Werkwissen erlafit nicht kunstwissenschaftliche
Kriterien, bereichert aber die formale Erkenntnis um die wesentliche Kenntnis der
Themen und Motive. Im dritten und letzten Kapitel versucht Sauser das frithchrist-
liche Kultgebiude als ,Geheimnis vom ,ganzen’ Christus” in einer etwas ungeschie-
denen Auffassung von Architektur zur Aussage zu pressen. Die Texte beziechen sich
unterschiedslos auf Bauwerke verschiedenster Gestalt, welche demnach als ,Himm-
lisches Jerusalem”, ,Thronsaal” und ,Wohnzelt” Christi bezeichnet werden. Von
der Basilika wird so nebenher festgestellt, dal sie wohl von der forensischen ab-
stamme, doch ihr Name wird fiir verschiedene andere, nicht basilikale Kirchenbauten
verwendet (S. 502) — eine Simplifizierung, welche wir nicht teilen konnen. Ebenso-
wenig iiberzeugt uns die Darstellung der Interpretation des kreuzfGrmigen Grund-
risses von entsprechenden Kultbauten, da es sich nicht nur um das flichenférmig der
Erde aufgepriigte Kreuzeszeichen, sondern wohl auch sehr wesentlich um die Funk-
tion der frithen Querschiffe — denn als solche treten die kreuzfrmigen Grundrisse
architektonisch in Erscheinung — handelt. So ist jene im Negativen steckenbleibende
Absage an eine dennoch zitierte Interpretation ein deprimierender Schluff. In summa
gesehen erweitert das Werk dank der mit Akribie und stilsicherem Verstindnis uns
aus unzuginglichen Quellen wieder fliissig gemachten Kenntnisse von Themen der
frithchristlichen Kunst, ihrer zeitgendssischen Kritik und Moglichkeit einer naiven
und glaubensnahen Interpretation — ein Handbuch ist sie nicht und will sie nicht
sein, doch eine wichtige und wesentliche Darstellung von Niveau! A. H.

BIBELKUNDE, SO ENTSTANDEN DIE EVANGELIEN. Ein Lernprogramm zur Ein-
filhrung in die synoptischen Evangelien. Programmfassung: POKO: Studiengruppe
fiir politologische Psychologie und Kommunikationsforschung. Oktav, 64 Sciten,
kartoniert Preis DM 5,—, Lehrervorzugspreis DM 2,50 (Bestell-Nr. 14 561); Lehrer-
][:éelfg_/ ]4 Seiten, kostenlos (Bestell-Nr. 14 562) Verlag Herder, Freiburg—Basel-Wien

Einen wichtigen Beitrag zu den katechetischen Bemithungen unserer Tage liefert
die Neuerscheinung ,So entstanden die Evangelien”. Die im Profanunterricht immer
mehr sich durchsetzende Methode des programmierten Unterrichts wird jetzt auch in
den Dienst des Religionsunterrichts gestellt. Der Schiiler nimmt nicht nur Stoff in
sich auf, sondern Informationen, bei denen er sich gleichzeitig priift, ob er das Ge-
lesene verstanden bzw. behalten hat: Er liest, antwortet, iiberpriift seine Antwort an
der vorgegebenen richtigen Antwort und — lernt! Diese Methode entlastet den Reli-
gionslehrer weitgehend von der reinen Wissensvermittlung und 1ift ihn Raum ge-
winnen fiir seine eigentliche Funktion: das unmittelbare Gesprich mit der Klasse.

P. Basil Petz
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Ralph Sauer (Hrsg): KINDER LOBEN GOTT. Uberlegungen und Anregungen
zur Gestaltung des Kindergottesdienstes. 232 8., kart, DM 11,80, Verlag J. Pfeiffer,
Miinchen 2 [3144].

Acht Experten versuchen mit diesem Arbeitsbuch einen Weg zur Kinder-Liturgie
der Zukunft zu weisen. Sie sprechen iiber seine Eigenberechtigung in der Gemeinde,
die musikalische Sonderart, die Gestalt des Wortgottesdienstes, die Feier fiir vorschul-
pflichtige Erstkommunikanten und Erfahrungen in der EKD. Heutige Moglichkeiten,
Desiderate fiir morgen, bisherige Erfahrungen und eine Fiille von Anregung und
Material empfehlen das praktische Werk. R. Kleiner

AUF DEN TRUMMERN DES TEMPELS. Land und Bund Israels im Dialog zwischen
Christen und Juden. Herausgegeben von Clemens Thoma. 1968, Oktay,
fZS S]eiten, Paperback, S 67.—, DM/Sfr. 10.80, Verlag Herder Wien—Freiburg—Basel
3198].

Dieses Buch will der christlichen Predigt und Katechese einen Dienst erweisen. Es
geht einerseits um Abschirmung vor dem Antisemitismus und andererseits um den
lingst filligen Aufbau eines lebendigen, christlichen Israelbewufltseins. Damit die
Entfaltung der Problematik iiber das Land Israel sich nicht in religions- oder heils-
geschichtlichen Einzelheiten verliert, steht eine systematisch-theologische Untersu-
chung von K. Liithi an erster Stelle. Dann wird den Gefihrdungen der Werte des
Landes Israel nachgespiirt (W. Wirth, C. Thoma). Das idealtypische Aufscheinen des
Landes Israel im rabbinischen Schrifttum (K. Schubert) und die bewegende Kraft des
Land-Israel-Gedankens fiir das neuzeitliche Judentum (L. Slutzky) zeigen, von welch
grofler Bedeutung die angepackten Pragestellungen sind. Fiir die praktische Auswer-
tung des Buches und fiir die personliche Vertiefung in seine Thematik weifl der
Leser das Personen- und Sachregister zu schitzen.

Dieses Buch ist eine grofe Bereicherung fiir jeden, dem das christlich-jiidische
Gesprich ein Anliegen ist. P. Basil Petz

Friedrich Wilhelm Bautz: DAS WORT VOM KREUZ. Evangelische und
katholische Theologen verkiindigen Christus den Gekreuzigten. Benzinger, Ein-
siedeln — Schriftenmissions-Verlag, Gladbeck. 292 S., sfr 16.30 [3135]

Ein Buch, das uns gerade im Zeitalter der 6kumenischen Bewegung und vor
allem der ,Una Sancta” echte Freude iiber sein Erscheinen bereitet. Je zwei der
evangelischen und katholischen Theologen behandeln hier einen Schrifttext zum
Thema ,Das Wort vom Kreuz”. Es sind durchaus gediegene Predigten, Meditationen
und Schriftauslegungen. Die einzelnen Stiicke atmen echtes, tiefes, religioses Erleben
und wollen vom Leser besinnlich meditiert sein.

Das Buch zeigt aber auch, wieviel wir getrennte Christen gemeinsam haben.
Und dieses Gemeinsame wird uns zu jener Stunde, die Gott bestimmt hat, wieder
zusammenfiihren. Diese Betrachtung bedeutet einen echten Beitrag hiefiir.

Ernst Sc hmitt: DIE FROHE BOTSCHAFT VON TOD UND AUFERSTEHUNG.
80 Seiten, Balacron mit Schutzumschlag, DM 4.— Reihe: ,Briicken zu Gott”. Ein-
bandentwurf: Wolfgang Taube. Verlag J. Pfeiffer, Miinchen 1968 [3194].

In Todesanzeigen und auf Grabinschriften von Christen sucht man oft vergeb-
lich christliche Zuversicht und Hoffnung. In diesem kleinen Bindchen setzt sich
Ernst Schmitt — er wird vielen Lesern als Rundfunkprediger bekannt sein — in fiinf
Kapiteln mit den Fragen um Tod und Auferstehung des Menschen auseinander. Der
Verfasser konfrontiert die christliche Lehre mit dem Sprachgebrauch (Fegfeuer, arme
Seelen, Ende der Welt] und mit der Praxis der Christen. Ein Text aus der Heiligen
Schrift zu Beginn und ein Gebet am Schluf} eines jeden Kapitels bilden gleichsam
die Pfeiler dieser Briicke zu Gott. P. Basil Fetz

Gaston Courtois: DAS GESPRACH MIT CHRISTUS. 96 Seiten. Aus dem
Franzosischen iibertragen und bearbeitet von K. Rudolf. 96 S., Ln. S 59.—, Cura
Verlag, Wien 1967 [3173].

Dieses Buch ist eine Schule des Gebetes. Die 15 Abschnitte sind zwar keine theo-
retische Anleitung zum Gebet, sondern, wie der Titel sagt, Gesprache mit Christus.
Das, was dieses Werk zu einer Schule des Gebetes macht, ist der Aufbau der ein-
zelnen Abschnitte. Jeder besteht aus drei Teilen: Texte aus der Heiligen Schrift —
Der Herr spricht — Wir sprechen. Die Texte aus der Heiligen Schrift intonieren das
Gespriachsthema zwischen Christus und uns. Dann lassen wir uns von Christus
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durch Worte von G. Courtois ansprechen. Fiir unsere Antwort an Christus hat der
Verfasser Texte aus der Heiligen Schrift und aus der Liturgie, Gebete von Heiligen
und christlichen Autoren ausgewihlt. So fithrt dieses Buch den Leser auch zu einer
tieferen Begegnung mit Christus in der Liturgie, in der Heiligen Schrift und in
seinen Heiligen. P. Basil Fetz

Hermann Schaub — Klaus Lammers: TISCHGERETE NACH DER
ORDNUNG DES KIRCHENJAHRES. Reihe ,Lebendiger Gottesdienst”, Heft I5.
64 Seiten, DM 7.50, Verlag Regensberg, Miinster [3154].

In der oft so wirren, nachkonziliaren Zeit in der wir leben, ist es ein erfreuliches
Zeichen Krifte am Werk zu sehen, das religiose Leben, welches vielfach auch in ein-
und ausgefahrenen Bahnen verliuft, zu verlebendigen und zu vertiefen. Die hier
vorgelegten, kurzgefaliten und dem Kirchenjahr angepafiten Tischgebete tragen dazu
ihren guten Teil bei. P. Berthold Flachberger OSB

KYRIALE FUR DAS VOLK (Neuauflage). Beuroner Kunstverlag, Beuron/Hohen-
zollern. 76 S., DM —.90; Staffelpreise bei Mengenbezug. [3210]

Trotz gegenteiligen Geredes ist das lateinische Hochamt nicht im Aussterben be-
griffen. Jede kleine Pfarre wiinscht sich zu den hohen Festen ecin lateinisches Amt.
So dieser Wunsch zu begriiffen ist, ist doch noch vielen Pfarren nicht aufgegangen,
dafl ein Amt in der herkbmmlichen Weise, bei dem die Zeit abgesessen wurde und
man einer mehr oder weniger kiinstlerisch schénen Musik lauschte, endgiiltig vorbei
sein sollte. Der verantwortliche Kirchenmusiker oder zumindest der Seelsorger
sollte wissen, daB es der Wunsch der Kirche ist, ,Vorsorge zu treffen, daff die Christ-
gldubigen die ihnen zukommenden Teile des MeR-Ordinariums auch lateinisch sin-
gen konnen.” (LK. II, 54).

So gibt nun das neu aufgelegte ,Kyriale fiir das Volk” die Mdoglichkeit, mit dem
Kirchenvolk die einfacheren Stiicke des Ordinariums zu erlernen und dasselbe auch
beim lateinischen Hochamt zu einer ,bewuften und titigen Teilnahme an den litur-
gischen Feiern zu fithren, wie es ja das Wesen der Liturgie verlangt.” (LK. I, 14).

Da die Kirche nach wie vor ,den Gregorianischen Choral als den der romischen
Liturgie eigenen Gesang betrachtet” (LK. VI, 116), sei mir fiir den Anfang einer frucht-
baren Beniitzung des vorgelegten ,Kyriale fiir das Volk” ein Vorschlag fiir eine streb-
same Landpfarre gestattet: Eine wertvolle drei- oder vierstimmige Messe; Kyrie 16 singt
das Volk, Gloria der Chor, Credo der Chor, besser das ganze Volk, Sanctus 18 das
Volk, Agnus Dei 18 das Volk oder mit dem Chor abwechselnd. Ite missa est der
15. Messe! (Der Rezensent, selbst ausiibender Kirchenmusiker, wiirde sich dankbar
freuen zu erfahren, ob vielleicht irgendwo in deutschen Landen sein Vorschlag Er-
fillung fand.) Dem , Kyriale fiir das Volk” kann man nur weiteste und fruchtbarste
Verbreitung wiinschen! P. Berthold Flachberger OSB

KIRCHENLIED II. Teil. Eine Auslese geistlicher Lieder. 224 8., Ganzleinen, Zwei-
farbendruck, DM 9.20, ab 50 Expl. je DM 8.50. Christophorus-Verlag Herder, Frei-
burg i. Br. [3169]

Nach langer Wartezeit ist nun endlich der II. Teil des ,Kirchenlied” erschienen.
Die 194 aus dem ungeheuren Schatz des deutschen religitsen Liedgutes ausgewihl-
ten Lieder stellen eine Ergdnzung des bereits Allgemeingut gewordenen Liederschat-
zes des I. Teiles von ,Kirchenlied” dar. Das ,Kirchenlied” kann Verwendung finden
vor allem beim Gottesdienst, in den Jugendgruppen, beim Religionsunterricht und —
nicht zuletzt — in den katholischen Hiusern. ,Kirchenlied” beriicksichtigt auch das
Kirchenjahr. P. Berthold Flachberger OSB

Helmut Leeb: VOLKSANTIPHONAR (S 4.-), VORSANGER-HEFT (S 7|,
ORGELBEGLEITUNG (S 28.—). Reihe: Christus heute. Missionarische Gesinge fiir
die Jugend. Herausgegeben vom Volksliturgischen Apostolat Klosterneuburg. Buch-
und Kunstverlag, Klosterneuburg. Die drei Hefte Nr. 4, 6 und 7 gehéren zusammen
[3181, 3182, 3183].

Dazu ist kurz und biindig zu sagen: brauchbar und gut! Die Antiphonen sind
kurz und sanglich. Die Melodien bewegen sich nirgends iiber d? hinaus, also fiir
jede Minnerstimme bei gutem Willen zu erreichen.

Die Orgelbegleitung ist vom musikalischen Standpunkt nicht weltbewegend.
Wenn manchmal unverkennbar eine Hinneigung zum sogenannten Kirchenjazz zu
verspiiren ist, so ist doch Neoromantizismus nicht zu verleugnen. Aber man muf}
dem Autor zugestehen, dafl die Orgelbegleitung mit dem Gesang vereint gut klingt,
nicht exzentrisch ist und das ist gut und jeder Empfehlung wert!

P. Berthold Flachberger OSB
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DIE NEUEN EUCHARISTISCHEN HOCHGEBETE

Fiir die meisten aus uns kam die Tatsache, dal nun auler dem rémischen
Kanon, wie er im Missale steht, auch noch weitere eucharistische Hochgebete
bei der Feier der heiligen Messe Verwendung finden diirfen, eigentlich iiber-
raschend. So manche werden sich die Frage vorlegen: hat denn auf einmal der
bisherige romische MeRkanon nicht mehr geniigt? Seit so vielen Jahrhunderten
wurde er gebetet, und niemand fand etwas daran auszusetzen!

Nein, so ist es wieder nicht. Ein gewisses Unbehagen machte sich schon
seit lingerem allenthalben bemerkbar. Es sind nicht wenige, die sich z. B. an
der ,Heiligenliste” gestoffen haben, wie wir sie im bisherigen Meflkanon vor-
finden. Zudem diirfen wir wohl sagen, daf er etwas antiquiert anmutet und
den Vorstellungen von heute nicht mehr voll entspricht. Aber ebenso ungerecht
wiire es, ihn einfachhin abzulehnen. Es waren allerdings irgendwelche Bestre-
bungen im Gange, ihn zu ,reformieren”. Man ging aber einsichtiger Weise
davon ab und belief seinen Text und seine bisherige Form. Er bleibt also
durchaus erhalten und man kann ihn auch weiterhin bei der Feier der heiligen
Messe verwenden. Ja, es wire schade und pietiitlos, wollte man den altehr-
wiirdigen, alten rOmischen Mefikanon, der auf so viele Jahrhunderte seines
Gebrauches zuriickblicken kann, aus seiner Verwendung etwa grundsitzlich
verdringen. Schon um die Zeit Gregor des Groflen (590—604) weist er im
wesentlichen bereits jene Textgestalt auf, in der heute noch gebetet wird.
Gewify, er stellt nicht in allem das Ideal dar. Aber er konnte sinnvoller- und
zweckmifigerweise immer noch an jenen Festen gebetet bzw. gesungen
werden, die ein eigenes Communicantes (und Hanc igitur] haben. Denn gerade
durch diese Gebete wird der Inhalt des Festes mit besonderer Deutlichkeit und
Prignanz ins Bewuftsein der Gldubigen gehoben.

Zum eucharistischen Hochgebet des Missale kamen nun drei weitere Preces
eucharisticae hinzu. Die Zshlung lautet also: Prex eucharistica prima, das ist
der bisherige Mefkanon. Dann folgen neben ihm die Preces eucharisticae
secunda, tertia et quarta: das zweite, dritte und vierte eucharistische Hoch-
gebet.

Zur kurzen Charakteristik: Die Prex eucharistica II ist ein auffallend kur-
zes Hochgebet, welches sich stark an den Kanon des Hippolyt anlehnt, wobei
natiirlich verschiedene Anderungen eingearbeitet sind.

Die Prex eucharistica III stellt ein vollig neu komponiertes Hochgebet mitt-
lerer Linge dar und kann mit jeder Prifation verbunden werden.

Die Prex eucharistica IV ist ebenfalls neu erstellt und zeigt iiberwiegend
orientalischen Stil. Sie nimmt keinen Bezug auf das Kirchenjahr. Daher kann
sie allerdings nur ,Per annum” Verwendung finden. Bei diesem Hochgebet ist
zu beachten, dafl zum Unterschied vom zweiten und dritten die Prifation nicht
ausgetauscht werden kann. Es ist mit Abstand das lingste der drei neuen Ana-
phoren und hat vor allem die Heilstaten Gottes zum Thema. Nach Sprache
und Inhalt setzt es eine feiernde Gemeinde voraus, die in der Kenntnis des
Glaubens und der Heilskonomie schon weiter vorangeschritten ist.

Es ist eine dankenswerte Aufgabe, die einzelnen neuen Hochgebete nach
Form und Inhalt zu studieren. Besonders wird jedem auffallen, dafl der Aus-
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druck ,Mysterium fidei” aus den Worten der Konsekration herausgenommen
wurde und nun vom Priester nach der Kniebeugung gesprochen wird. Hernach
folgt die Akklamation des Volkes: ,Mortem tuam annuntiamus, Domine, et
tuam resurrectionem confitemur, donec venias”. Zu Deutsch: ,Deinen Tod,
o Herr, verkiinden wir, und deine Auferstehung preisen wir, bis du wieder-
kommst in Herrlichkeit”. Hier kommt der Parusiegedanke ganz unmittelbar
zum Ausdruck!

Wihrend diese Folge unserer Zeitschrift gedruckt wird, ist die sog. , Vacatio
legis” bereits erfiillt und die neuen Hochgebete diirfen schon seit dem 15. Au-
gust (Marii Himmelfahrt) bei der Mefifeier Verwendung finden. In vielen
Ditzesen werden auch schon die muttersprachlichen Texte gebetet, so z. B.
in der Schweiz und z. T. auch in Deutschland.

Allerdings, die offiziellen Texte, soweit sie die muttersprachliche Fassung
betreffen, sind noch nicht da. In der deutschsprachigen Schweiz und zum Teil
auch in einzelnen Dibzesen Deutschlands darf man sich jedoch inzwischen der
vorliufigen muttersprachlichen Textfassungen bedienen, wie sie fiir den ge-
samtdeutschen Sprachraum erarbeitet wurden und im ,Gottesdienst” vom
10. Juli 1968 veroffentlicht sind. Hiebei muf} jedoch angemerkt werden, dafd
sich die Osterreichische Bischofskonferenz — wenigstens bis zur Zeit der
Drucklegung des HD — noch nicht geauBert hat. Daher diirfen sie in Oster-
reich — im Augenblick wenigstens — noch nicht gebraucht werden.

In diesem Zusammenhang mochten wir eine Bemerkung anfiigen: So sehr
wir es begriiien diirfen, daf die genannten Texte der neuen Hochgebete so
rasch freigegeben wurden und damit einem Wunsch vieler entsprochen wurde,
so mochten wir doch sagen: unser Volk ist fiir die neuen Texte und vor allem
fiir die oft so ganz andere Form dieser Preces eucharisticac einfach noch nicht
vorbereitet. Es wird also einer lingeren und sorgsamen Einfithrung unserer
Gliubigen bediirfen, bis sie diese neuen Hochgebete auch richtig ,mitvoll-
ziehen” konnen.

Doch fiir die reiche Vielfalt, die uns nun geschenkt ist, diirfen wir auf-
richtig dankbar sein. Besonders aber dafiir danken wir, dafl die eucharistischen
Hochgebete — die deutsche Ubersetzung des alten Meflkanon durfte bereits im
Advent 1967 laut gebetet werden — aus der verpflichtenden stillen Rezitation
herausgenommen wurden. Damit wird die gute und sinngerechte alte Tradi-
tion wieder aufgegriffen, die bis in die Karolingerzeit reichte. Dann freilich
ging man zum stillen Vortrag iiber, so dafl das Volk gerade in diesem wesent-
lichsten Teil der Mefifeier vom eigentlichen Mitvollzug so gut wie ausge-
schlossen war. Die Gestaltung des Gottesdienstes wurde und blieb bis auf
unsere Tage herauf nur mehr Sache des Amtspriestertums.

Mit der uns nun gebotenen Vielfalt an eucharistischen Hochgebeten hat die
Liturgieerneuerung einen kriftigen Schritt nach vorwirts getan. Art. 50 der
Liturgiekonstitution sagt: ,Der Mef-Ordo soll so iiberarbeitet werden, dafl der
eigentliche Sinn der einzelnen Teile und ihr wechselseitiger Zusammenhang
deutlicher hervortreten und die fromme und titige Teilnahme der Gldubigen
erleichtert werde.” Diesem Ziel dient die neugeschenkte Maoglichkeit, in
unserer Liturgiefeier Gottes Heilstaten mit und in einer reicheren Auswahl
von eucharistischen Hochgebeten zu preisen.

Salzburg Dr. P. Anselm Schwab OSB
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LOBPREIS UND DANK
GESTALT UND VOLLZUG DER KANONGEBETE

Es ist allgemeinmenschlicher Brauch, beriihmte Personen beim festlichen
Mahl zu feiern. Thre hervorragenden Leistungen werden aufgezihlt, ihre be-
sonderen Verdienste erwihnt, der Erfolg ihres Lebens und Wirkens anerkannt.
Schon die orientalischen Grof3konige der Antike schufen sich Siegessiulen und
Gedidchtnismale, wie die Babylonier beim Mahl des Baltassar rithmten sie die
Macht ihrer Gotter, der divinisierten Symbole ihrer Autokratie.

Israel machte eine andere Erfahrung, es erkannte, dafl die von den Heiden
geriithmten Gotter nur Werke von Menschenhand sind, dafR man von ihnen
kein Heil erwarten kann. Den Sthnen Abrahams wurde geoffenbart im Ver-
lauf ihrer Geschichte, wie Gott jenseitig inmitten ihres Diesseits ein lebendi-
ger, redender, handelnder Gott ist: ,Ich bin Er, der fiir euch da ist — in Agyp-
ten, beim Schilfmeer, beim Sinai, in der Wiiste . . .” Israel war sich dessen be-
wufdt: ,Nicht unsere Hand, sondern der starke Arm des Herrn hat uns Heil
gebracht. Kein Mensch kann sich vor Jahwe rithmen.”

Rithmend der GrofStaten Gottes zu gedenken, das war heiliges Vermichtnis
fiir jede Generation des Bundesvolkes nach der Landnahme. Bs wurde erfiillt
in der Berakah des Pessach, der Lobpreisung und Danksagung jedes Haus-
vaters mit seiner Familie am Osterfest, beim Begehen des rituellen Mahles.
Dabei verwendete man das Lammopfer der Nomaden und die Gaben von
Brot und Wein als Frucht der Miihe des Ackerbauern, mehr noch als Zeichen
der Bundestreue und helfenden Nihe des Herrn. Aus dem Glauben verstand
Israel sein Schicksal als gottgewirkt, in allem entdeckte es Jahwes fithrende,
strafende, rettende Hand. Und dafiir dankte es Thm, alle seine Machtaten auf-
zdhlend, ,weil der Herr gut ist und seine Barmherzigkeit ewig bleibt.”

Jesus lebte ganz in dieser Gesinnung. Als Menschensohn und als gliubigen
Israeliten dringte es ihn, die Macht Gottes zu offenbaren; die Ehre des Vaters
zu suchen, war sein Auftrag als Sohn Gottes. Sein Leben und Wirken zum
Heil der Menschen, seine Ubereignung an den Vater im Dunkel des Kreuzes-
todes sagte er aus an jenem Abend, da er sich ganz der Verfiigung des Vaters
iiberlieff und in die Hidnde der Siinder ausgeliefert wurde. Wie kein anderer
Mensch verstand er sein Leben nur aus seiner Gottbeziehung, deutete er alle
Ereignisse nur als Fiigung des Vaters. Fiir all das sagte er ihm Lobpreis und
Dank, was je einmal Gott an den Menschen getan hat, tut oder tun wird.
Diese Berakah brachte zugleich Jesu Opferwillen und Bitte um Annahme durch
den Vater (durch die Auferweckung) zum Ausdruck. Als Erstgeborener unter
vielen Briidern befahl er uns, zu seinem Andenken dasselbe zu tun.

Gipfel und Quelle unseres christlichen Lebens mufl die eucharistische Feier
sein. Dankend und lobpreisend zihlen wir auf, wie grofl Gottes Werke an der
Menschheit, an den Christen, an unserer Gemeinde sind. Aber nicht nur das:
Wir erinnern uns auch des machtvollen Eingreifens des Vaters in unser per-
sonliches Schicksal, wie er uns in Christus alles gegeben hat. Deshalb wagen
wir es, uns ganz unter seine Hand zu stellen und damit ins Opfer Christi ein-
zugehen. Die Kanongebete sind der Ausdruck unseres Gehorsams gegen den
Auftrag Christi, unserer Dankbarkeit und Selbstauslieferung an Gott den
Vater. In ihnen sagen wir uns selbst aus als solche, die mit Christus geheiligt
werden und Gott vollkommen verherrlichen.

87



Bewuf3t, fromm und titig soll der Vollzug der Kanongebete geschehen. Das
priesterliche Volk soll Gott danksagen, gemeinsam mit dem Vorsteher die
Opfergabe darbringen und dadurch sich selber darbringen lernen. Diese titige
Teilnahme der Gliubigen, die innere und #dufere, je nach deren Alter, Verhilt-
nissen, Art des Lebens und Grad der religivsen Entwicklung, ist nur dann mog-
lich, wenn die Texte der Kanongebete einfach und knapp, durchschaubar und
frei von unnotigen Wiederholungen sind, wenn sie zur Fassungskraft der
Gliubigen passen und im allgemeinen nicht vieler Erklirungen bediirfen.
Deshalb wiinscht die Kirche auch keine starre Einheitlichkeit der Form, son-
dern gibt der Vielfalt und Anpassung an die verschiedenen Gemeinschaften,
Gegenden und Vélker Raum, wie es die Liturgiekonstitution formuliert. Aus
diesem Grunde wird es ab nun in der lateinischen Kirche vier verschiedene
Kanongebete geben. Es ist zu erwarten, daRl es nicht bei dieser Zahl bleiben
wird. Vielleicht kommt die Zeit wieder (wie bis ins 7. Jh.), da der priester-
liche Vorsteher nur ein einfaches Schema beniitzt, in das hinein er aus der
Situation der Mitfeiernden und aus der Inspiration des Augenblicks die kon-
kreten Formulierungen stellt.

Die Baugesetze der drei nmeuen Kanongebete kénnen zum besseren Ver-
stindnis wie folgt dargestellt werden.

Erster Teil:

1. Lobpreis der GrofRtaten Gottes durch die eucharistische Verkiindigung:
Danksagung (Prifation, Sanctus, Vere sanctus).

2. Herabrufung des HI. Geistes auf die Gaben (1. Epiklese).

3. Verwirklichung des Leibes Christi durch die Herrenworte (Einsetzungs-
bericht): Der sakramentale Leib Christi kommt zustande durch sein Wort,

Christus und das Reich Gottes sind im Mysterium gegenwirtig. Zuruf des
Volkes.

Zweiter Teil:

1. Lobpreis der Groftaten Gottes durch die sakramentale Aussage des
Gedenkens: Opfergedichtnis.

2. Herabrufung des Hl. Geistes auf die Gemeinde (2. Epiklese).
3. Verwirklichung des Leibes Christi durch die Gebetsworte der Kirche

(Fiirbittgebet). Der ekklesiale Leib Christi ,entsteht” durch das Gebet, Chri-
stus und das Reich Gottes offenbaren sich in der Herrlichkeit. Schluf3formel.

Dritter Teil:

Es geschicht die Vereinigung des ekklesialen mit dem sakramentalen Leib
Christi.

Die Motive fiir die Danksagung, wie wir sie in den alten Eucharistie-
gebeten finden, sollen hier kurz aufgezihlt werden:

1. Dank fiir das Schopfungswerk, fiir Brot und Wein, die Friichte der Erde,
fiir Liebe, Leben, Freundschaft, fiir Arbeit, Sonne, Regen, fiir die Schonheit
der ganzen Welt.

9. Dank fiir alles, was Christus gewirkt hat: Als Knecht Gottes erfiillte
er die Hoffnung Israels; er kannte keinen Kompromifd mit der Siinde, er war
der Heilige, der Prophet, der geliebte Sohn, der hingegeben wurde, damit
wir heimgeholt wiirden; er ist der neue Adam, unser Licht, Weg, Leben,
Wahrheit; er hat uns dieses Mahl als Erbe, als dauerndes Zeichen seiner Liebe
iibergeben.
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3. Dank fiir die Gemeinschaft des Geistes, die Kirche: in ihr wird die Ver-
heiflung erfiillt, z. B. durch die Feier hier und heute; in ihr wirkt der Geist
die Vollendung an uns.

Die wichtigsten Forderungen, damit man von einem eucharistischen Gebet
sprechen kann, sind, daf das Gebet als Thema Preis und Dank hat; daf sein
Kern das Handeln und Beten Christi ist; dal der Lobpreis Gottes sich nicht nur
auf ein vergangenes Handeln richtet, sondern auch auf sein heutiges Wirken
fiir die Menschen und durch sie. So entsteht von selbst eine grofie Offenheit
fiir neue Texte, die auf die Umstinde der Mitfeiernden, ihre Fassungskraft,
ihre Liturgiefihigkeit, ihre Glaubensreife, ihr Alter, ihre personliche Situation
Riicksicht nehmen. Der Kanon bei der Feier in einer Kathedrale wird anders
lauten als bei einer familidren Hausmesse; die Insassen eines Altersheimes
brauchen andere Texte als die Kinder bei ihrer Schulmesse; einer klosterlichen
Kommunitidt kann man dichtere Formulierungen zutrauen als jenen, die an
einer Hochzeits- oder Totenmesse als seltene Giste teilnehmen.

Der Ruf nach Offenheit fiir neue eucharistische Gebete ist durch Einfiith-
rung dreier neuer Anaphoren neben dem romischen Kanon gehért und be-
folgt worden. Luis Maldonado (Concilium IV — 1968 — S. 116, Anm. 17)
sagt dazu: ,Es geniigt nicht, bei der heutigen Neuschaffung von Texten ein-
fach die alten Formulare zu kopieren und blof gewisse formale Unzulinglich-
keiten zu beheben. Ein solches Vorgehen wire Archaismus. Daher kénnen die
neuen Texte selbstverstindlich nicht von einem einzigen hichsten Organ aus-
gehen, so international dieses auch zusammengesetzt sein mag. Den Orts-
kirchen mufl das Recht verlichen werden, Formulare nicht nur zu {ibersetzen,
sondern auch zu verfassen.” Es wire zu wiinschen, dafl auch im deutschen
Sprachgebiet in diesem Bereich von den Bischéfen autorisierte Versuche ermog-
licht wiirden, die sich die Erfahrungen anderer Kirchenprovinzen (Holland,
Frankreich) zunutze machen.

Salzburg Rafael Kleiner OSB

Mit Freude und bereitem Herzen werden wir die neuen Hochgebete an-
nehmen. Diese Lob- und Dankgebete diirfen aber in der Eucharistiefeier nicht
ungehoért verhallen, sondern miissen weiterklingen im Alltagsleben, wie es die
Kommunionbitte des vierten Hochgebetes ausdriickt: ,Durch deinen Heiligen
Geist mache zu dem einen Leib alle, die teilhaben an dem einen Brot und dem
einen Kelch, dafi sie in Christus ein lebendiges Opfer werden zum Lobe
Deiner Herrlichkeit®.

Walter von Arx
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DAS EUCHARISTIEGEBET

IM ZEITALTER DES NEUEN TESTAMENTS
UND DER APOSTOLISCHEN VATER”)

Wegen der Bedeutsamkeit des Themas halten wir es, wenn auch die
Entwidcklungen inzwischen bereits einen wesentlichen Schritt nach vorn
getan haben, fiir zweckméfSig, folgenden Beitrag abzudrucken.

Die Schriftleitung.

Man erkennt heute immer mehr die Bedeutung, die das Eucharistiegebet
bei der Neugestaltung der Eucharisticfeier einnimmt. Dabei wird deutlich, dafl
eine einfache Ubersetzung des bisherigen ,Canon missae”, der iiber 1500 Jahre
in der romischen Liturgie gebraucht worden ist, nicht ausreicht, um dem
Bucharistiegebet die Stellung in der Meffeier wiederzugeben, die es in den
ersten christlichen Jahrhunderten eingenommen hat. Leider stecken die not-
wendigen geschichtlichen Untersuchungen — vor allem was die ersten vier
Jahrhunderte betrifft — noch in den Anfingen und es wire unverantwortlich,
hier nun schon in allen Fragen endgiiltige Ergebnisse vorlegen zu wollen.

Bekanntlich sind aus den ersten vier Jahrhunderten keine Liturgiebiicher
erhalten geblieben; es sind auch nur ganz wenige Gebete, die fiir die Feier
des Gottesdienstes bestimmt waren, aus der damaligen Zeit iiberliefert. Solche
finden wir hauptsichlich in den frithen Kirchenordnungen, so in der ,Lehre
der Apostel” (,Didache” genannt] aus der Zeit um 100, ferner in der ,Di-
dascalia Apostolorum®, die spitestens zu Beginn des 3. Jh. zusammengestellt
worden ist, und schlieflich in der sog. ,Agyptischen Kirchenordnung”, in der
man heute die , Apostolische Uberlieferung” des Hippolyt von Rom sehen will
und die man deshalb in den Anfang des 3. Th. datiert.})

Daneben gibt es, bisher nur wenig beachtet, liturgische Formeln, wie sie
in den apokryphen Apostelgeschichten — frithchristlichen Apostelromanen —
des 2./3. Th. zu finden sind; so vor allem in den Apostelgeschichten des Thomas
und des Johannes. Die darin vorkommenden liturgischen Texte zeigen z. T.
eine gnostische Uberarbeitung und sind deshalb mit Vorsicht zu bewerten.?)

Die in all den genannten Schriften vorkommenden Gebete sind in der
Mehrzahl Eucharistiegebete oder solche Formeln, die diesen formal dhnlich
sind, wie z. B. dic Weihegebete bei der Bischofs- und Priesterweihe. Diese
ersten erhaltenen liturgischen Texte bilden die eine sichere Grundlage fiir
unsere Betrachtung iiber das Eucharistiegebet im Zeitalter des Neuen Testa-

*) Referat, gehalten bei einer Tagung von Liturgie-Dozenten in St. Georgen am
Lingsee (b. Klagenfurt) am 14. September 1967. Im folgenden wird der Wortlaut des
Vortrags, von einigen Kiirzungen abgesehen, im Wesentlichen beibehalten, obwohl
sich der Referent bewuft ist, dal damit der Fragenkomplex lediglich angeschnitten
und noch lange nicht in seiner Gesamtheit behandelt ist. Eine eingehende Unter-
suchung ist nur moglich, wenn nicht nur wie hier einige ausgewihlte Texte in
Ubersetzung, sondern alle in Frage kommenden Gebete ihrem vollen Wortlaut
nach in der jeweiligen Ursprache erfaflt und miteinander verglichen werden.

1) Vgl. B. Botte, La Tradition Apostolique de Saint Hippolyte. Essai de reconstruc-
tion (= Liturgiewissenschaftliche Quellen und Forschungen 39, Miinster i. W. 1963);
dagegen ]. M. Hanssens, La liturgie d’Hippolyte (= Orientalia Christiana Analecta
155, Roma 1959); J. Magne, La prétendue Tradition Apostolique d'Hippolyte de
Rome, in: Ostkirchl. Studien 14 {1965) 35—67.

2) Vgl. E. von der Goltz, Das Gebet in der iltesten Christenheit (Leipzig 1901)
290 ff.; K. Gamber, in: Ostkirchl. Studien 16 (1967) 33—42; in: Archiv fiir Liturgiew.
IX, 2 (1966) 375—382.
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ments und der Apostolischen Viter, den anderen Ausgangspunkt stellen
jiidische Dankgebete aus der Zeit vor oder unmittelbar nach der Zeitenwende
dar. Von diesen wird nun an erster Stelle zu sprechen sein. Mit Hilfe der
frithchristlichen liturgischen Gebete und der jiidischen Texte aus der Zeit des
Neuen Testaments wird es méglich sein, eine Vorstellung vom Eucharistiegebet
im 1. und 2. christlichen Jahrhundert zu gewinnen.?)

i1

Zuerst ist auf die jiidische Form des Dankgebets einzugehen.
Es trigt die Bezeichnung ,berakha”, was im Neuen Testament mit ,eucharistia”
bzw. ,eulogia” widergegeben wird, gemifl der Doppelbedeutung im Hebriischen
,gratiarum actio” und ,benedictio”.#)

Seit den idltesten Zeiten durchziehen kiirzere oder lingere Berakha-Gebete
die synagogale Liturgie; vor allem bei der Mahlzeit sind bis auf den heutigen
Tag nach jiidischem Empfinden solche Gebete unentbehrlich. So heifdt es im
Tosephta-Traktat Berakot (IV, 1))

Niemand koste etwas ochne Lobpreis (Berakha); denn es heifit: Thm
gehort die Erde und ihre Fiille, der Erdkreis und seine Bewohner. Wer
ohne Lobpreis von dieser Welt genief3t, frevelt.

G. Dalmann bemerkt dazu mit Recht, ,daf} beides, preisen und danken,
wenigstens nach dem Wortlaut, kein Segnen der Speise ist. Nicht die Speise
wird auf diese Weise gesegnet und dadurch in einen anderen Zustand versetzt,
sondern der Lobspruch gilt dem Schopfer, der iiber die Friichte verfiigt.”®)

Den jiidischen Brauch des Tischsegens haben die Christen iibernommen.
So setzt 1 Tim 4, 4 ein Tischgebet (,Eucharistia”) voraus, wenn es hier heifdt:

Alles was Gott geschaffen hat, ist gut. Und nichts ist verwerflich,
was mit Danksagung (,Eucharistia”| empfangen wird. Wird es doch
durch Gottes Wort und Gebet geheiligt.

Hier liegt bereits die Anschauung mitzugrunde, dafl durch die Berakha
eine Heiligung der Speise vor sich geht; ein Gedanke, der auch I Cor 10, 30
im Hintergrund steht, wo es sich um das Essen vom auf dem Markt gekauften
Opferfleisch handelt.

Den technischen Sinn des Wortes ,berakha” finden wir, wie J. Elbogen’)
darlegt, erstmals Nehemias 9, 5:

3) Allgemein zur Frage des Einflusses des jiidischen Gottesdienstes auf die friih-
christliche Liturgie: G. Loschke, Jiidisches und Heidnisches im christlichen Kult
(Bonn 1910); Oesterley-Box, The Jewish Background of the Christian Liturgy (Oxford
1925); E. Peterson, Frithkirche, Judentum und Gnosis (Rom-Freiburg-Wien 1959);
W. Eltester, Judentum, Urchristentum, Kirche. Pestschrift fiir J. Jeremias (= Bei-
heft 26 zur Zeitschrift fiir alttestament]l. Wissenschaft, 1964).

4] Vgl. Theologisches Worterbuch zum NT 1II, 761-762; J. Audet, Esquisse histo-
rique du genre litteraire de la bénédiction juive et de l'eucharistie chrétienne, in:
Revue biblique 65 (1958) 371-399; A. Stuiber, Eulogia, in: Reallexikon fiir Antike
und Christentum (Lieferung 46, 1965) 900-928; J. Hennig, Benedictio, in: Heiliger
Dienst 20 (1966) 157—166.

5) Herausgegeben von O. Holtzmann (= Beihefte zur Zeitschrift fiir alttestamentl.
Wissenschaft 23, Giefen 1912).

6) G. Dalmann, Jesus-Jeschua (Leipzig 1922) 123.

7) J. Elbogen, Der jiidische Gottesdienst in seiner Entwicklung (Frankfurt a. M.,
2. Aufl. 1931) 4 ff.
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Und es sprachen die Leviten: Stehet auf und preiset den Herrn unsern
Gott von Ewigkeit zu Ewigkeit. Und sie priesen den Namen deiner
Herrlichkeit und sie erhoben ihn in aller ,berakha” und ,thehilla” (Lob-
preisung).

Hier finden wir neben ,berakha” zusitzlich den Ausdruck ,thehilla”.
Dadurch wird die eigentliche Bedeutung von ,berakha” deutlich, nimlich
Lobpreisung Gottes. Es ist interessant zu beobachten, wie bei den Christen
der Ausdruck ,thehilla“ (in der Form des ,laudamus te“ im Gebetsanfang)
das iltere ,gratias agimus tibi” teilweise verdringt, vor allem in Gemeinden,
die in erster Linie aus Heidenchristen bestanden haben.’s] Er verschwindet
jedoch nach dem 2./3. Jh. rasch wieder, um abermals fast ganz dem ,gratias
agimus tibi“ Platz zu machen. Wir finden das hebr. ,thehilla” aber noch im
8./9. Jh. in abendlindischen Liturgiebiichern als Namen fiir die Prifation,
nimlich in der Ubersetzung ,,Cumlaudatio” oder ,Contestatio”.8)

An der genannten Schriftstelle (Neh. 9) wird ein ldngerer Text einer
,berakha” bzw. ,thehilla” angefiihrt. Die ersten Zeilen lauten:

Du bist der Herr allein. Du hast den Himmel geschaffen und den
Himmel der Himmel und all ihre Heerscharen. Die Erde und alles auf
ihr. Die Meere und alles, was in ihnen ist. Du gibst allen das Leben;
und das Heer des Himmels betet dich an.

Nach dieser kurzen Lobpreisung Gottes fiir die Schopfung, also einer
Kosmologie, folgt bei Nehemias (9, 7—31) eine sehr lange Soteriolo-
gie, ein Dank fiir die Heilstaten Gottes gegeniiber seinem Volke Israel,
beginnend mit der Berufung Abrahams. An diese Soteriologie schliefit sich
dannein Bittgebet an (9,32—38), dessen Anfang lautet:

Und nun, unser Gott, du grofler, starker und furchtbarer, der du
den Bund und das Erbarmen bewahrst, wende dein Angesicht nicht ab
von all der Drangsal, die uns, unsere Konige, unsere Fiirsten, unsere
Priester, unsere Propheten, unsere Viter und dein ganzes Volk betroffen
hat, von den Tagen des Konigs von Assur an bis auf diesen Tag.
Du bist gerecht in allem, was iiber uns gekommen ist; denn du hast
Treue gelibt, wir aber haben gefrevelt.

Die Verbindung von Dank- und Bittgebet, die hier vorliegt, wird uns
in den frithen Eucharistiegebeten wieder begegnen. Doch im einzelnen dariiber
spiter!

Umfangreiche Berakha-Gebete nach Art von Neh 9, also mit einem
kosmologischen und soteriologischen Teil und einem abschlieenden Bittgebet,
bilden die eine Form der jiidischen Dankgebete, die andere stellen kurze
Formeln dar, wie sie die synagogale Liturgie durchziehen und wie sie vor
allem bei den Mahlzeiten der Juden gesprochen worden sind.?) Dabei kénnen
wir feststellen, daR beide Formen — die langen Berakha-Gebete und die
Kurzformeln — das frithchristliche Eucharistiegebet becinfluflt haben und in
ihm weiterleben. Am umfangreichsten ist das Eucharistiegebet im 8. Buch der
Apostolischen Constitutionen (VIII 12, 6—51).

73) Vgl. K. Gamber, Die Serapion-Anaphora ihrem iltesten Bestand nach unter-
sucht, in: Ostkirchl. Studien 16 (1967) 33—42, wo S. 34—36 Beispiele angefiihrt sind.

8) So in einigen gallikanischen und gelasianischen Sakramentaren; vgl. K. Gamber,
Codices liturgici latini antiquiores (= Spicilegii Friburgensis Subsidia 1, 2. Aufl.
Freiburg/Schweiz 1968) 168, 390.

9) Vgl. die verschiedenen jiidischen Gebetssammlungen; wir zitieren nach S. R.
Hirsch, Israels Gebete (Frankfurt a. M., 2. Aufl. 1906).
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Betrachten wir die jiidischen Berakha-Gebete bei der Mahl-
zeit nach ihrer formalen Seite, dann fillt auf, dafl ihr erster Teil fast immer
stereotyp ist:

Gebenedeit (gepriesen) bist du Herr unser Gott, Konig der Welt. ..

Die ilteste derartige Formel diirfte am Schluf der einzelnen Psalmen-
biicher (Ps 41, 14; 72,18; 89, 53; 106, 48) tiberliefert sein. Sie findet sich gleich-
lautend im Canticum Zachariae (Luc 1, 68}:

Gebenedeit bist du Herr, du Gott Israels. . .

Vielfach hat man aber auch, besonders in der synagogalen Liturgie, eine
etwas lingere Formel bevorzugt (vgl. auch I Esdr 7, 27):

Gebenedeit bist du Herr unser Gott, Gott unsrer Viter (Gott Abra-
hams, Gott Isaaks und Gott Jakobs] . ..

Letztere Formel finden wir ins Christliche ibersetzt, einigemal in den
Briefen des Neuen Testaments zu Beginn eines Dankgebets (II Cor 1,3;
Eph 1, 3; I Petr 1, 3). Hier lautet sie:

Gebenedeit ist der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus. ..

Der 2. Teil der Kurz-Berakha bei den jiidischen Mahlzeiten besteht aus einer
Partizipalkonstruktion oder wird durch einen Relativsatz gebildet. In der
Mischna werden bereits verschiedene feste Formeln iiberliefert (Ber VI, 1, 3):

Was ist der Lobpreis bei den Friichten? Bei den Friichten des Baumes
(sagt man): der da schafft die Frucht des Baumes. Abgesehen vom Wein,
denn beim Wein sagt man: der da schafft die Frucht des Weinstocks.
Bei den Friichten der Erde sagt man: der da schafft die Frucht des
Bodens. Abgesehen vom Brot, denn beim Brot sagt man: der hervorbringt
Brot aus der Erde usw.1?)

An dieser Stelle dringt sich der Vergleich mit dem Text des kurzen Dank-
gebets tiber den Becher auf, wie wir ihn in der Didache (9,2) zu Beginn der
,Eucharistia” finden:

Wir sagen dir Dank, unser Vater, fiir den heiligen Weinstock Davids,
deines Knechtes, den du uns kundgetan hast durch Jesus deinen Knecht.
Dir die Ehre in Ewigkeit.

Der jiidische Text (,...der da schafft die Frucht des Weinstocks”) ist hier
ins Christliche iibersetzt, indem fiir den ,heiligen Weinstock Davids” gedankt
wird. Es wird spiter eigens auf die Dankgebete in der Didache einzugehen sein.

Hier ist noch auf einen weiteren Unterschied hinzuweisen. Wihrend die
meisten jiidischen Berakha-Gebete, wie wir sahen, mit der Wendung ,Gebene-
deit bist du...” eingeleitet werden, finden wir in der Didache ,Wir danken
dir...”, eine Formel, die ebenfalls schon im Judentum vorkommt, so u. a. in
der 17. Benediktion des Schemone Ezre (Achtzehn-Bitten-Gebet|, das jeder
Jude dreimal tiglich sprechen muf. Hier heifdt es:

Wir danken dir, denn du bist der Herr, unser Gott und der Gott
unsrer Viter: fiir alles Gute, fiir Gnade und Erbarmen, das du uns
erwiesen hast und unsren Vitern vor uns. . . ')

) VWeitere Segensformeln im oben (Anm. 5] genannten Tosephta-Traktat
Berakot (IV, 2—7).

1) Hebr. Text bei W. Stirk, Altjiidische liturgische Gebete (= Kleine Texte 58,
Berlin 1930) 11-19.
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Diese Einleitung mit ,Wir danken dir...” (vgl. auch Apoc 11, 17) hat sich
im Eucharistiegebet der ersten Jahrhunderte weitgehend durchgesetzt — so
finden wir sie auch im Eucharistiegebet, das in der bereits einmal erwihnten
Agyptischen Kirchenordnung mitgeteilt wird —; sie wird spiter (3./4. Th.),
sowohl in Ost als auch in West, durch eine Formel ersetzt, die in allen Riten
dhnlich lautet wie die der romischen Prifation:

Vere dignum et iustum est aequum et salutare, nos tibi semper et

ubique gratias agere, domine sancte pater omnipotens aeterne deus . . .

Es wird hier nicht mehr schlicht gesagt ,Wir danken dir”, sondern um-
standlich ausgedriickt, daf es unsere Pflicht sei zu danken. Der Grund fiir diese
Anderung ist in der vorausgehenden Akklamation der Gemeinde zu suchen
»Bs ist wiirdig und recht”, die der Priester im Dankgebet aufgreift. Eindrucks-
voller ist sicher das urspriingliche ,Wir danken dir”.

Eine besondere Bedeutung hatte bei den Juden das Dankgebet nach
Tisch, das bereits in Deut 8, 10 vorgeschrieben wird:

Wenn du gegessen und getrunken hast, so preise Jahwe deinen Gott
fiir das gute Land, das er dir gegeben hat.

Im spiteren jiidischen Ritus, der schon fiir die Zeit Jesu vorauszusetzen ist,
nahm der Hausvater nach Abschlu8 des Mahles einen (Silber-)Becher, der eigens
zu diesem Zweck im Hause aufbewahrt wurde, den sog. Becher der Segnung
(vgl. I Cor 10, 16: calix benedictionis). Er sprach nach der Aufforderung: ,Bene-
deiet Jahwe den Allgelobten” (unser: Gratias agamus...] mit erhobener
Stimme feierlich die drei vorgeschricbenen Benediktionsformeln nach Tisch,
den Lobpreis fiir die Speise, den Lobpreis fiir das Land und die Bitte fiir
Jerusalem. Diese Gebete lauten schon seit den iltesten Zeiten:

Gebenedeit bist du Herr unser Gott, Kénig der Welt, der da speist
die ganze Welt in seiner Giite, mit Gnade, Treue und Erbarmen. Er gibt
Speise jedem Fleisch, denn ewig wiithret seine Gnade (. .. )

Wir danken dir, Herr unser Gott, weil du unsere Viter hast erben
lassen ein liebliches, gutes und weites Land, und weil du uns gefiihrt
hast aus dem Land Agypten und uns erlost hast aus dem Haus der
Knechtschaft (...) Und fiir alles danken wir dir, Herr unser Gott, und
preisen dich (...

Erbarme dich, Herr unser Gott, iiber Israel dein Volk, und iiber
Jerusalem deine Stadt, und iiber Sion diec Wohnung deiner Herrlichkeit,
und fiber das Reich des Hauses Davids deines Gesalbten, und iiber das
grofie heilige Haus, dariiber dein Name genannt ist (... ) 12)

Wie aus den verschiedenen Berakha-Gebeten, die bei den Mahlzeiten
der Juden iiblich waren, das eucharistische Dankgebet der Christen geworden
ist, sollen die nun folgenden Ausfithrungen zeigen.

An erster Stelle ist der Ritus des Kiddusch mit dem anschlieflen-
den Brotbrechen, womit bei den Juden regelmiflig die feierlichen (halb-
rituellen) Mahlzeiten erdffnet worden sind, kurz zu behandeln.’3) Auch hier
finden wir einen eigenen Becher, den Kiddusch-Becher, der vom Hausvater
unter Lobpreis ,gesegnet” und von allen gemeinsam getrunken wird. Diesem

12) Vollstindiger Text bei Hirsch, Israels Gebete 703—713. Wir bringen die ver-
mutlich dlteste Fassung.

1%) Vel. J. Elbogen, Die Entwicklung des Sabbat-Kiddusch in talmudischer Zeit;
in: Festschrift zu Israel Lewys 70. Geburtstag (1911) 197 ff; J. Jeremias, Die Abend-
mahlsworte Jesu (3. Aufl. Gottingen 1960) 20-23.
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jidischen Kiddusch-Becher entspricht in der Didache der einleitende Kelch,
dessen Segensformel oben schon kurz zitiert worden ist. Die Befiirworter der
These, daR in der Didache Gebete fiir die Eucharistiefeier vorliegen, wollen
meist in diesem Kelch den eucharistischen Kelch sehen; doch wiire in diesem
Fall die Umstellung Kelch-Brot unverstindlich.

Mit der Berakha-Formel iiber den das Mahl einleitenden Kelch verbunden
ist bei den Juden die Kiddusch-Berakha. Sie hat an den einzelnen Tagen ver-
schiedenen Wortlaut. Nach heutigem Ritus haben wir folgenden Text am
Sabbateingang:

Gebenedeit bist du Herr, unser Gott, Konig der Welt, der uns ge-
heiligt hat durch seine Gebote und uns gnidig gewesen ist, und uns
seinen heiligen Sabbat in Liebe und Wohlgefallen hat ererben lassen,
zum Gedichtnis an das Tun am Anfang [der Welt)... Denn du hast
uns erwihlt und du hast uns geheiligt vor allen Vélkern und deinen
heiligen Sabbat hast du uns in Liebe und Wohlwollen ererben lassen.'4)

In der Didache fehlt ein entsprechendes Dankgebet iiber den Tag im An-
schlufl an den einleitenden Becher, von dem die Segensformel angefithrt wird
(9, 1); es fehlt also die eigentliche Kiddusch-Berakha; wahrscheinlich deshalb,
weil dieses Gebet wie bei den Juden variabel war und seine Formulierung
weitgehend dem Vorsteher bzw. den ,Propheten” iiberlassen blieb (vgl.
Did 10, 7).

So scheint auch Jesus eine ihm eigene Formulierung des Tischsegens ge-
braucht zu haben. Daraus wiirde es sich erkliren, weshalb die Emausjiinger
den Herrn gerade ,beim Brotbrechen erkannt haben” (Luc 24, 31 bzw. 35).
Gemeint ist hier vielleicht sogar ganz konkret das dem Brotbrechen unmittel-
bar vorausgehende Kiddusch-Gebet.

Das Brotbrechen selbst wurde ebenfalls mit einer (kurzen) Berakha voll-
zogen. Wihrend bei den Juden die gewthnliche Brot-Berakha auch bei feier-
lichen Mahlzeiten iiblich war, deren Wortlaut bereits oben angefithrt worden
ist, heifdt der entsprechende Text in der Didache (9, 3: iiber das ,Klasma“):

Wir danken dir unser Vater fiir das Leben und die Erkenntnis, die
du uns kundgetan hast durch Jesus deinen Knecht. Dir die Ehre in
Ewigkeit.

In der Didache ist mit dieser Berakha eine Brotbitte verbunden (9, 4). Sie
lautet:

Wie dieses Brot zerstreut war iiber die Berge hin und zusammen-
gebracht eins geworden ist, so moge zusammengebracht werden deine
Kirche von den Enden der Erde in dein Reich. Denn dein ist die Ehre
und Herrlichkeit in Ewigkeit.

Der hier sich findende Gedankengang scheint typisch fiir die junge Kirche
gewesen zu sein, wie er auch keine direkte Parallele im jiidischen Tischgebet
hat!3): Wie die einzelnen Korner, aus denen das Brot entsteht, vorher ,zer-
streut waren”, so sind auch jetzt noch die Jiinger Christi eine kleine, zerstreute
Herde (vgl. Luc 12, 32) in dieser Welt, bis sie vereinigt werden im Reiche
Christi: ein Gedankengang, der auch Joh 11, 52 anklingt: ,damit er die Sohne
Gottes, die zerstreut waren, zusammenfiihre (congregaret in unum)”.

1) Text u. a. bei Hirsch, Israels Gebete 294-295; H. Lietzmann, Messe und
Herrenmahl (Bonn 1926) 203.

15) Khnlichkeit besteht jedoch zum Gebet ,Ahabah rabah” (vor dem Sch’'ma), wo
es gegen Schluf heift: , ... Fithre uns in Frieden heim von den vier Ecken der Erde
und fithre uns aufrecht in unser Land”; Hirsch, Isracls Gebete 314—315.
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Dagegen war es bei den feierlichen Mahlzeiten der Juden, wie z. B. beim
Paschamahl, iiblich, nach dem eigentlichen Tischsegen noch Deutungsworte zu
sprechen. So zum ungesiuerten Brot:

Dieses ungesiduerte Brot essen wir zum Andenken daran, daf unsere
Viter nicht mehr die Zeit fanden den Teig zu siuern, bis sich Gott
ihnen offenbarte und sie erlgste.

Und dann heif$t es weiter:

Dies ist das Brot des Elends, das unsere Viter in Agypten gegessen
haben. Wen da hungert, der komme her und esse. Wer es bedarf komme
her und halte Ostern!

Die Beziehung zu den Deutungs- und Einsetzungsworten Jesu beim letzten
Abendmahl sind hier zu naheliegend, um niher ausgefithrt zu werden.

Es sei nun der Text der Deutungsworte bei Lucas zitiert, weil nur bei ihm
auch das Dankgebet iiber den Kiddusch-Becher vor dem Brotbrechen erwihnt
wird. Sein Bericht (22, 14 ff.) diirfte deshalb die #lteste Tradition wider-
spiegelni®):

Und als die Stunde gekommen war, lieR er sich zu Tische nieder
und die zwolf Apostel mit ihm. Und er sprach zu ihnen: Mit grofler
Sehnsucht habe ich verlangt, dieses Pascha mit euch zu essen, bevor ich
leide. Ich sage euch aber: Ich werde es nicht mehr essen, bis es seine
Erfiilllung gefunden hat im Reiche Gottes.

Und er nahm einen Kelch, sprach das Dankgebet und sagte
(dann): Nehmet hin und teilt ihn unter euch. Ich sage euch aber: Ich
werde von nun an nicht mehr trinken von der Frucht des Wein-
stocks, bis das Reich Gottes kommt. Und er nahm Brot, sprach
das Dankgebet, brach es dann (in Stiicke), gab es ihnen und sagte: Das
ist mein Leib, der fiir euch hingegeben wird. Tuet dies zu meinem
Gedichtnis.'?)

Man erwartet, daf in der Didache nach der Berakha iiber das Brot und
die Brotbitte der Einsetzungsbericht mit den Deutungsworten Jesu
erfolgt. Doch wird der Einsetzungsbericht im Text der Didache mit keinem
Wort erwihnt. Das mufl jedoch nicht heifien, dafl in der urchristlichen Eucha-
ristiefeier die Erwidhnung des letzten Abendmahles gefehlt hat. Die Kirchen-
ordnung will offensichtlich nur die einzelnen Berakha-Gebete, die bei der
»Eucharistia” regelmiflig zu sprechen waren, mitteilen und keine vollstindige
Beschreibung der Feier geben.

Daf} der Einsetzungsbericht bereits im 1. Th. beim heiligen Mahl gesprochen
worden ist, beweist nicht nur, wie immer wieder zurecht betont wird, seine
#liturgische” Formulierung in den einzelnen Evangelien, sondern vor allem
auch die Tatsache, daf die iltesten Zigyptischen Eucharistiegebete die oben
zitierte Brotbitte der Didache (9, 3) unmittelbar mit dem biblischen Einsetzungs-

1) Vgl. H. Schiirmann, Der Paschamahlbericht Lc 22, (7-14.) 15-18 (= Neu-
testamentliche Abhandlungen XIX, 5 Miinster i. W. 1953).

Y) In verschiedenen Handschriften finden sich Umstellungen und Auslassungen.
Fiir die Urspriinglichkeit des vollen (alexandrinischen] Textes werden folgende
Griinde gebracht: Man hat sich spiter an dem doppelten Kelch gestofen, weil er in
der liturgischen Praxis nicht mehr vorkam. So hat man an der Stelle herumkorri-
giert und sie in Einklang bringen wollen mit der bestehenden Praxis. Die Peschitta
strich Vers 17 und 18, also den 1. Kelch, der griechische D-Codex den 2. Kelch; syr cur
dndert die Reihenfolge der Verse, liflt Vers 20 weg und stellt 19.17.18 unter Ein-
fiigung von ,nach dem Essen” (aus Vers 20) vor Vers 17.
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bericht verbinden, so aufier der bekannten Serapion-Anaphora die dthiopische
Gregorius-Anaphora und der oberdgyptische Papyrus von Der-Balizeh, dessen
Text aus dem 4. Jh. stammen diirfte. Hier heifit es:
Und wie dieses Brot zerstreut war iiber die Berge und Hiigel und
Felder hin und vermischt ein Leib geworden ist, (und] wie dieser Wein
kommt vom heiligen Weinstock Davids und das Wasser vom un-
befleckten Lamm und die beiden vermischt ein einziges Mysterium ge-
worden sind, also fithre zusammen die katholische Kirche (...} Er
unser Herr Jesus Christus nahm in der Nacht. . . 1§

So weist das Weiterleben dieser Didacheformel (Brotbitte] in &ltesten
dgyptischen Bucharistiegebeten auf die einstige Verwendung auch der iibrigen
Didache-Gebete: es waren Gebete fiir die Feier der Eucharistie und nicht, wie
meist angenommen wird, Tischgebete fiir eine nicht-eucharistische Agape-
Feier.!®) Eine solche hat es in den ersten beiden Jahrhunderten auch gar nicht
gegeben: Eucharistie und Agape waren vielmehr in der urchristlichen Liturgie
stets eine einzige Feier.

Eine Losung des Problems, wozu die Formeln in der Didache bestimmt
waren, ob fiir die Eucharistic oder die Agape, liegt weiterhin in der ndheren
Deutung der Berakha-Gebete, wie sie in der Didache als Benediktionsformeln
,Dach der Mahlzeit” angefithrt werden.

Wir miissen uns hier vergegenwiirtigen, was eingangs schon iiber die grofie
Bedeutung der Benediktionsformeln nach Tisch bei den Juden gesagt wurde,
vor allem aber die Tatsache, dafl diese Dankgebete iiber den ,Kelch der
Segnung” gesprochen worden sind.

Zwar erwihnt die Didache diesen Kelch der Segnung am Schlu
des Essens mit keinem Wort, er wird jedoch, wie es scheint, als selbstverstind-
lich vorausgesetzt, da er schon bei den Juden zum festen Bestand der (halb-
rituellen) Mahlzeiten gehort hat. Der jiidische ,Kelch der Segnung” wurde
beim Letzten Abendmahl zum eucharistischen ,Bundeskelch” (Luc 22,20, I Cor
11,23). Dieser steht also in der Didache nicht, wie manchmal angenommen
worden ist, zu Beginn vor dem Brotbrechen, sondern am Ende des Mahles.
Uber ihm wurden die Gebete Did 10, 1—5 gesprochen.

Es kann hier nicht eingehend die Tatsache begriindet werden, dafl die
Feier des urchristlichen Herrenmahls eine Verbindung von Agape und Eucha-
ristie gebildet hat, wobei das eucharistische Brotbrechen zu Beginn, der eucha-
ristische Kelch gegen Ende des halbrituellen Liebes-Mahles seinen Platz hatte.20
Es muf hier der Hinweis auf die Cena Domini geniigen, wo der gleiche Sach-
verhalt zu beobachten ist: Luc 22, 20 und Paulus in I Cor 11,25 erwihnen das
Kelchwort ausdriicklich als nach dem Mahle gesprochen.

Es 14t sich weiterhin nachweisen, daf} in einigen Gegenden des romischen
Reiches, so vor allem in Agypten, die Verbindung Eucharistie mit der Agape
bis ins 5. Jh. hinein iiblich war (in Athiopien sogar noch linger).*!) Dafl der

18] Vgl. K. Gamber, Das Eucharistiegebet im Papyrus von Der-Balyzeh, in: Ost-
kirchl. Studien 7 (1958) 48 fI., vor allem 61.

19) Letzterer Meinung ist vor allem J. P. Audet, La Didaché. Instructions des
apotres (Paris 1958) mit vollstindiger Literatur.

20) Vgl. K. Gamber, Liturgie iitbermorgen. Gedanken iiber die Geschichte und Zu-
kunft des Gottesdienstes (Freiburg-Basel-Wien 1966) 22—36.

21} Vgl. Th. Schermann, Agapen in Agypten und die Liturgie der vorgeheiligten
Elemente, in: Theologie und Glaube 5 [1913) 177—187; K. Gamber, in: Ostkirchl.
Studien 7 (1958) 56—65; ders., Domus ecclesiae (= Studia patristica et liturgica 2,
Regensburg 1968) 78 f.
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bekannte Bericht, den Justinus um 150 von der Zusammenkunft der Christen
gibt, von einer solchen Verbindung nichts mehr zu wissen scheint, kann nicht
als Gegenbeweis angefithrt werden, da Justinus keine vollstindige Schilderung
der Eucharistiefeier geben will, sondern eine Apologie der christlichen Lehre
an den Kaiser schreibt.22)

Die Frage nach dem Ritus des urchristlichen Herrenmahls ist von wesent-
licher Bedeutung fiir unsere Frage nach der Gestalt des Eucharistiegebets im
Zeitalter des Neuen Testaments und der Apostolischen Viter. Es steht nimlich
das Problem zur Debatte, ob es um 150 schon ein einziges Dankgebet iiber
Brot und Wein (wie es spiter der Fall war und heute noch ist) gegeben hat,
oder ob damals noch mehrere Dankgebete (wie beim jiidischen Mahl in der
Didache) iiblich waren.

In dieser Frage kommt uns eine Stelle in der Didascalia Apostolorum zu
Hilfe, die als Nachfolge-Schrift der Didache eingangs bereits kurz erwihnt
worden ist. Es geht hier um die Sitzordnung in den Versammlungen (57,1 —
58,5).23] Dabei wird der Fall vorausgesetzt, dafi ein auswirtiger Bischof zu
Besuch ist. Die Didascalia gibt dem Heimatbischof in diesem Zusammenhang
folgenden Rat (58, 3):

Und du, o Bischof, sollst ihn ersuchen zum Volk zu sprechen; denn
die Unterweisung und Ermahnung durch einen Fremden ist sehr von
Nutzen, da kein Prophet, wie es heifit, in seinem Vaterland etwas
gilt. Du sollst thm auch das Anerbieten machen, die Eucharistie zu
feiern. Wenn er aber klug ist, wird er diese Ehre zuriickweisen und (die
Feier) dir tiberlassen. In diesem Falle sollst du ihm nahelegen, wenig-
stens das Segensgebet (,eulogian”) iiber den Kelch zu sprechen.

Hier wird also noch ganz deutlich ein eigenes Eucharistiegebet iiber den
Kelch vorausgesetzt. Wir finden hier sogar noch die alte Bezeichnung ,eulogia”
= berakha. Es wird als besonders feierlicher Akt fiir den Gastbischof reser-
viert. Wenn die Didascalia Apostolorum tatsichlich erst zu Beginn oder in
der Mitte des 3. Jh. entstanden ist, dann hitten wir hier ein relativ spites
Zeugnis fiir die Trennung der beiden eucharistischen Dankgebete.

Ein derartiges Zeugnis finden wir auch in den apokryphen Apostel-
geschichten. Sie kiirzen die Beschreibung der Eucharistiefeier regelmiflig ab,
indem sie in romanhafter Art nur Teile der dabei gesprochenen Gebete wort-
lich anfithren, vor allem das Dankgebet iiber das Brot zu Beginn der Feier;
so in den Johannesakten (c. 85):

Nach diesen Worten betete Johannes, holte ein Brot (...), um es
zu brechen und sprach:

Wir preisen deinen Namen, der uns umkehren lie aus dem Ver-
irrtsein und aus der mitleidlosen Tauschung:

Wir preisen dich, der du unseren Augen gezeigt hast, was wir
sehen.

Wir geben Zeugnis von deiner Giite, die sich mannigfach geoffen-
bart hat (...

Wir danken dir, Herr Jesus Christus, weil wir zum Glauben ge-
kommen unwandelbare Zuversicht haben.

22) Vgl. K. Gamber, Domus ecclesiae 79 ff.

*%) Vgl. K. Gamber, Die frithchristliche Hauskirche nach Didascalia Apostolorum I
57,1-58, 6, in: Studia Patristica XI (= Texte und Untersuchungen, in Druck); ders.,
Domus ecclesiae 71—78.
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Und nachdem er so gebetet und gepriesen hatte (,doxasas”), (...)
lieB er alle Briider an der Eucharistie des Herrn teilnehmen.?d)

Das Dankgebet iiber den Kelch wird hier nicht mehr eigens erwihnt,
wie auch in der Apostelgeschichte als Bezeichnung fiir die ganze Feier der
Ausdruck ,Brotbrechen” (Act 2,42) gebraucht wird; womit in beiden Fillen
nicht gesagt ist, dall der Kelch am Schlu3 des Mahles gefehlt hat. Wichtig
ist fiir uns jedenfalls, dafy das zitierte Dankgebet in den Johannes-Akten
lediglich iiber das Brot, und nicht iiber Brot und Wein zugleich gesprochen
worden ist.

Wie liegen nun die Verhiltnisse in der ebenfalls schon einmal erwidhnten
Agyptischen Kirchenordnung? Hier finden wir anldfllich der
Vorschriften fiir die Bischofsweihe, ganz deutlich bereits ein Eucharistiegebet,
das iiber Brot und Wein gemeinsam gesprochen worden ist. Doch scheint
dieser Text jiinger zu sein als der Hauptteil der iibrigen Stiicke der Kirchen-
ordnung; an anderer Stelle ist ndmlich anlifilich der Taufeucharistie ganz
deutlich von verschiedenen Dankgebeten die Rede. Es heifdt hier:

Die Diakone sollen dem Bischof das Opfer herbeitragen. Er spricht
das Dankgebet iiber das Brot, weil es das Fleisch Christi ist (figura
carnis Christi est), und iiber den Kelch mit dem Blut, weil es Christi
Blut ist, das vergossen worden ist fiir alle, die an ihn glauben, und
iiber Milch und Honig, die gemischt sind zur Erfiillung der Verheiflung
an den Vitern, weil er gesprochen hat: Ich will euch das Land geben,
das von Milch und Honig fliet. Er spricht das Dankgebet iiber das
Wasser, das er hervorbringt zum Hinweis auf die Taufe, damit auch
der innere Mensch an seinem geistigen Teil #hnlich wie der Leib
begnadigt werde.??)

Es ist bei der Taufeucharistie also von vier Dankgebeten die Rede: iiber
das Brot, iiber den Kelch, itber Milch und Honig, sowie iiber das Wasser.

Aufler den bereits zitierten Segensformeln in der Didache sind uns keine
weiteren christlichen Dankgebete iiber den eucharistischen Kelch erhalten
geblieben; doch liegt ein solches, wie bereits J. A. Robinson nahegelegt hat,
allem Anschein nach dem bekannten Todesgebet des Polykarp
von Smyzrna [t 156) zugrunde.®®) BEs mufl hier auf die ausfithrlichen Dar-
legungen Robinsons verwiesen werden — seine Gedankenginge wurden
auch von v.d. Goltz, Das Gebet in der iltesten Christenheit 238—240, iiber-
nommen —; wir bringen hier nach Auslassung der situationsbedingten Stellen
und nach Anderung der Ich- in die Wir-Form den mutmafllichen Text des
Dankgebets:

Herr, Gott, Allherrscher,??) Vater deines geliebten und gebenedeiten
Knechtes Jesus Christus, durch den wir die Kenntnis von dir erlangt
haben, Gott der Engel und Michte und der gesamten Schopfung und
der ganzen Schar der Gerechten, die vor dir gelebt haben.

Wir benedeien dich, weil du uns gewiirdigt hast, teilzunehmen {...)
am Kelch deines Christus zur Auferstehung ins ewige Leben, in der

2) Vgl K. Gamber, in: Ostkirchl, Studien 16 (1967) 33—42, bes. 36 £.

25) Vgl. Botte, La Tradition Apostolique de Saint Hippolyte.

26} J. A. Robinson, Liturgical Echoes in Polycarp’s Prayer, in: Expositor 9 (1899)
63—72.

27 Vgl. Apoc 4,8; 11,17; 15,3; 16,7; 21,22. Es handelt sich deutlich um eine
Wendung aus der Liturgie.
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Unverginglichkeit des Heiligen Geistes (...) Deshalb und fiir alles
loben wir dich, benedeien wir dich und verherrlichen wir dich, durch
deinen ewigen und himmlischen Hohenpriester Jesus Christus, deinen
geliebten Knecht. Durch den dir, mit ihm und dem Heiligen Geiste,
die Ehre wird jetzt und in den kommenden Aonen. Amen.28)

Bevor die Frage nach der Gestalt des Eucharistiegebets im Neuen Testament
und in der Zeit der Apostolischen Viter gestellt wird — unser eigentliches
Thema —, mufite zuerst ein moglichst sicheres Fundament gelegt werden.
Wir fanden ein solches einmal in den Benediktionsformeln des Judentums
zur Zeit Jesu, dann in den frithesten iiberlieferten liturgischen Gebetstexten
des Christentums, die aus dem 2. und 3. Jh. stammen. Weitere Texte werden
noch genannt werden, so das Eucharistiegebet im Clemensbrief und die
,oblatio” in den Fragmenta Ariana. Mit Hilfe dieser beiden festen Punkte,
so hoffen wir, wird es moglich sein, das noch fehlende Mittelglied, das
Eucharistiegebet im Neuen Testament seiner Gestalt und z. T. auch seinem
Wortlaut nach zu erkennen.

II

A. Baumstark hat vor iiber 40 Jahren die allgemeine Meinung der Liturgiker
formuliert, wenn er sagt: ,Ein Widerhall christlicher Gemeindelieder, ein
Widerhall christlichen Gebetes, welches bereits formelhafter Fertigung ent-
gegengeht, durchzieht schon die paulinischen Briefe und die Apokalypse.”2?)
Mit dieser allgemeinen Feststellung hat man sich in der Regel auch begniigt.3?)

So sicher es ist, daf} das Eucharistiegebet — von den kurzen Berakha-Formeln
in der Didache, von denen bereits die Rede war, abgesehen — im 1. Jahi-
hundert noch nicht schriftlich fixiert war und noch nicht wie spiter in
eigenen Liturgiebiichern tradiert worden ist, so sicher diirfte doch auch sein,
dafl das Eucharistiegebet damals schon nach ganz bestimmten Gesichtspunkten
aufgebaut und bereits weitgehend formelhaft geworden war. Es konnte nicht
jeder Vorsteher der Gemeinde die Dankgebete in allem so sprechen, wie es
ihm beliebte.

Wenn die Dankgebete von Anfang an an bestimmte Formen gebunden wa-
ren, ist zu erwarten, dafy formelhafte Wendungen dieser Gebete im Neuen Te-
stament einen Niederschlag gefunden haben, neben Wendungen aus anderen
liturgischen Gebeten sowie aus Gemeindeliedern. Uns interessieren hier vom
Thema her nur Anklinge an das Eucharistiegebet. Solche gilt es nun im
Neuen Testament zu finden. Dabei werden uns die Erkenntnisse des 1. Teils
unserer Untersuchung zu Hilfe kommen; Erkenntnisse, die aus der Form,
dem Aufbau und dem Inhalt der vorchristlich-jiidischen und der nachaposto-
lisch-frithchristlichen Texte gewonnen werden. Es geht also vor allem um
den Vergleich mit den genannten Texten.

Wir beginnen mit drei Stellen in den Apostel-Briefen, die schon rein
formal betrachtet, eine Berakha darstellen,®) nimlich Eph 1,3 ff., 1 Petr 1,3 ff.

28) Auf die formalen und inhaltlichen Beziehungen zum Dankgebet nach Tisch
in Didache 10, 3—4 kann hier nur kurz verwiesen werden.

29 A. Baumstark, Die Messe im Morgenland (= Sammlung Kosel Nr. 8) 18.

30) Auf einige paulinische Texte hat Lietzmann, Messe und Herrenmahl 178—180
hingewiesen.

31) Allgemein zum paulinischen Dankgebet: P. Schubert, Form und Function of
the Pauline Thanksgivings (= Beihefte zur Zeitschrift fiir neutestamentl. Wissen-
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und II Cor 1, 3 ff. Alle genannten Stellen beginnen mit der gleichen Formel:
Gebenedeit ist der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus.

Zuerst der Anfang der Epheser-Stelle:%2)

Gebenedeit ist der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus,
der uns gesegnet hat mit allem geistigen Segen aus Himmelshthen in
Christus. Er hat uns auserwihlt in ihm vor Grundlegung der Welt,
heilig zu sein und ohne Fehl vor seinem Angesicht in Liebe. Er hat
uns vorherbestimmt durch Jesus Christus, ihm Kinder zu werden nach
dem Wohlgefallen seines Willens, zum Preis der Herrlichkeit seiner
Gnade, mit der er uns begnadigt hat in dem Geliebten. In ihm haben
wir die Erlosung durch sein Blut, die Vergebung der Siinden.33)

Und nun die Petrus-Stelle;
Gebenedeit ist der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus, der
uns aus seiner groBen Barmherzigkeit durch die Auferstehung Jesu Christi
von den Toten wiedergeboren hat zu lebendiger Hoffnung, zu einem
unverginglichen, unbefleckten und unverwelklichen Erbe, das im Him-
mel fiir uns aufbewahrt ist.

Mit der gleichen Berakha-Einleitung wie in den vorausgenannten Bei-
spielen beginnt auch die Stelle II Cor 1, 3—4:
Gebenedeit ist der Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus,
der Vater der Erbarmungen und der Gott allen Trostes. Er tristet uns
in all unserer Bedringnis. ..

Wihrend hier bald schon die Berakha-Form wieder verlassen wird, wird
diese an der Epheser-Stelle, der wir uns nun zuerst zuwenden wollen, weiter-
gefithrt. Der bisher zitierte Text schlof3:

...In ihm haben wir die Erlésung durch sein Blut, die Vergebung
der Siinden: nach dem Reichtum seiner Gnade, die er hat iiberstrémen
lassen iiber uns in aller Weisheit und Einsicht.

Er hat uns kundgetan das Geheimnis seines Willens, nach seinem
Ratschlufl, wie er ihn bei sich beschlossen hatte: in der Heilsordnung
der Fiille der Zeiten alles in Christus als Haupt zu vereinen, alles im
Himmel und alles auf Erden. In ihm wurden wir auch zu Erben gemacht,
dazu vorherbestimmt nach der Gnadenwahl dessen, der alles wirkt
nach dem Ratschlufl seines Willens, damit wir seien zum Preis seiner
Herrlichkeit, die wir zuvor (schon] auf Christus unsere Hoffnung
gesetzt haben (...

In ihm sind wir (im Brieftext: seid ihr) auch, zum Glauben ge-
kommen, besiegelt worden mit dem Geist der VerheifRung, dem Heiligen,
der da ist das Angeld auf das Erbe, zum Loskauf seines Eigentums, zum
Preise seiner Herrlichkeit.

ichaft 20, Berlin 1930). Der Verfasser sicht zu wenig die liturgischen Zusammen-
inge.

32) Allgemein: J. Cambier, La bénédiction d’Eph 1,3-14, in: Zeitschrift fiir neu-
testamentl. Wissenschaft 54 (1963) 58-104 [(mit umfassenden Literaturhinweisen);
F. Mussner, Das Volk Gottes nach Eph 1, 3—14, in: Concilium 1 (1965) 842—847.

) Mit diesem 1. Teil der Berakha Eph 1,3 ff ist formal und inhaltlich zu vgl.
das jiidische Mincha-Gebet (vgl, Hirsch, Israels Gebete 390 ff.), wo es nach der typi-
schen Einleitung heiflt: ,...der gute Gnaden erweist [vgl. Eph 1,3) und alles be-
sitzt und der Verheiffungen der Viter gedenkt und einen Erloser bringt (vgl. Eph 1, 6)
den Kindern ihrer Kinder um seines Namens willen (vgl. Ps 22,3; 105, 8) in Licbe
(vgl. Eph 1,4)". Besonders zu beachten ist die Schlufwendung ,in Liebe”, die auch
an der Eph-Stelle einen Teil der Berakha abschlieft.
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Dreimal finden wir in diesem Text die Wendung ,zum Preis seiner
Herrlichkeit” (1,6; 1,12; 1,14), und zwar jeweils am Schlufl desjenigen Teils,
der vom Gnadenwirken des Vaters, der vom Sohn und der vom Gnaden-
wirken des Heiligen Geistes handelt.

Kaum an einer anderen Stelle im Neuen Testament finden wir eine so
deutliche Betonung des Wirkens der Dreifaltigkeit wie gerade hier, wie auch
die gottliche Dreiheit — vom Taufbefehl abgesehen (Matt 28,19) — nirgends
wohl so klar ausgesprochen wird.34)

Dabei sind es an der zitierten Stelle im Epheser-Brief keine trockenen,
schulmiBigen Aussagen iiber die Trinitit, wie man sie in spdteren litur-
gischen Texten (nach den Konzilien von Nicia und Konstantinopel) immer
wieder antreffen kann. Hier ist der Glaube an die gbttliche Dreifaltigkeit noch
lebendige Glaubenswirklichkeit, bezogen auf die Gemeinde Christi auf
Erden.

Die weitere Auswertung dieser Tatsache ist Aufgabe der Exegeten und
Dogmatiker. Den Liturgiker interessiert die Epheser-Stelle vor allem in for-
maler Hinsicht. Uber die typische Berakha-Einleitung wurde bereits gesprochen.
Bemerkenswert ist die Weiterfiilhrung mit einer Partizipalkonstruktion und
einer Reihe von Relativsitzen — auch hier wieéder eine Parallele zu den
jlidischen Texten —, wobei der ganze Text, grammatikalisch gesehen, aus
einem einzigen Satz besteht; was naturgemifl im Deutschen fast nicht wieder-
gegeben werden kann, wie iitberhaupt die Schonheit dieses Dankgebets nur im
griechischen Urtext ganz offenbar wird.

In inhaltlicher, vor allem aber in formaler Hinsicht besteht eine deutliche
Beziehung zwischen unserer Epheser-Stelle und dem sogenannten Christus-
Hymnus im Kolosser-Brief (1,12ff), der die Exegeten immer
wieder beschiftigt hat.35) Die Berakha-Form ist hier nicht auf den ersten Blick
zu erkennen, da die typische Einleitung fehlt. Doch wird hier ganz deutlich
mit ,gratias agentes deo patri” (1, 12) die Berakha-Einleitung einige Verse
vorher (1, 3):

Gratias agimus deo et patri domini nostri Jesu Christi
wieder aufgegriffen. Eine solche Einleitung ist also hier zu erginzen. Uber-
einstimmung besteht, schon rein formal gesehen, zwischen der Epheser- und
Kolosser-Stelle im Vorkommen der gleichen Wendung: ,In ihm haben wir
die Erlgsung, die Vergebung der Siinden” (Eph 1,7; Col 1,14), womit in
beiden Fillen der christologische Teil des Dankgebets eingeleitet wird. Uber
die inhaltlichen Beziehungen wird noch zu reden sein.

Der wichtige Text (Col 1,12—20) lautet (wir erginzen dabei den fehlenden
Berakha-Anfang):

(Wir danken dem [oder: Gebenedeit ist der] Gott und Vater unseres
Herrn Jesus Christus,) der uns befihigt hat, am Erbe der Heiligen im
Lichte teilzunehmen, der uns herausgerissen aus der Macht der Finsternis

34} Vegl. F. Kronseder, Im Geheimnis (Regensburg 1949) 95 ff.

%) Q. Harder, Paulus und das Gebet (1936) meint, Col 1, 15-20 sei ,aus jiidischem
Gut entstanden” (S. 47—51); nach E. Norden, Agnostos Theos (1913) stammt die Stelle
in ihren Grundlagen ,aus den Kreisen des hellenisierten Judentums”; E. Kisemann,
Eine urchristliche Taufliturgie, in: Festschrift Rud. Bultmann, Eine urchristliche
Taufliturgie, in: Festschrift Rud. Bultmann (1949) 133148, hilt Col 1, 15-20 fiir
eine Gemeindehomologie, in der ein vorchristlicher (gnostischer) Hymnus christlich
bearbeitet worden sei.
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und hineingefithrt hat in das Reich des Sohnes seiner Liebe. In ihm
haben wir die Erlosung, die Vergebung der Siinden.

Er ist das Bild des unsichtbaren Gottes,

der Erstgeborene (vor| aller Schopfung,
denn in thm ist alles erschaffen

im Himmel und auf Erden:

das Sichtbare und das Unsichtbare,

seien es Throne oder Herrschaften,
Gewalten oder Michte.

Alles ist durch ihn und fiir ihn erschaffen.
Und er ist vor allem,

und alles hat in ihm seinen Bestand.

Und er ist das Haupt des Leibes der Kirche.
Er ist (zugleich) der Anfang,

der Erstgeborene aus den Toten,

auf daB er in allem den Vorrang habe.
Denn es hat (Gott) gefallen,

die ganze Fiille in ihm wohnen zu lassen
und durch ihn alles zu versshnen,

was im Himmel und was auf Erden ist,
Frieden stiftend durch das Blut seines Kreuzes.

Es wird hier fast auf den ersten Blick deutlich, daf dieser Text den zuerst
angeftihrten durch seine prignante liturgische Formulierung sowie durch seine
Hymnen-Ahnlichkeit iibertrifft; ja es liegt hier, wenn nicht alles tduscht, ein
bereits weitgehend fixierter liturgischer Text vor.

Es gilt nun seinen Platz im Gottesdienst der urchristlichen Gemeinde zu
bestimmen. In einer eigenen Studie wurde auf Beziehungen hingewiesen, die
zwischen unserem Text, vor allem, was dessen erster Teil, die eigentliche
Berakha, betrifft, und der Berakha beim jiidischen Kiddusch bestehen.’¢) Wir
haben ein Beispiel des betreffenden jiidischen Gebets-Textes, der an den
einzelnen Tagen geringfiigige Anderungen und Zusitze erhalten konnte,
oben bereits wortlich angefiihrt.37)

Es geniigt hier nochmals auf folgende Zusammenhinge hinzuweisen: Wie
im jidischen Text fiir die Auserwihlung Israels ,vor allen Volkern” gedankt
wird, so an der Colosser-Stelle fiir die Auserwihlung, um ,am Erbe der
Heiligen in Lichte teilzunehmen” (1, 12). Und wie im vorchristlichen Text die
Erlosung des Gottesvolkes aus der Knechtschaft Agyptens im Vordergrund
steht, so hier die Erlésung ,aus der Macht der Finsternis” (1,13). Und wie
schlieflich die Israeliten von Gott ins Gelobte Land gefiihrt worden sind,
so wurden die Glaubigen ,hineingefithrt in das Reich des Sohnes” (1, 13).

Denselben Sachverhalt wie hier finden wir zu Beginn der schon zitierten
Berakha im Epheser-Brief vor. Darin wird der Vater gepriesen fiir die ,Aus-

%) K. Gamber, Anklinge an das Eucharistiegebet bei Paulus und das jiidische
Kiddusch, in: Ostkirchl. Studien 9 (1960) 254—264.

%7) Was die Parallel-Stelle Eph 1, 3—14 betrifft, so hat S. Lyonnet, La bénédiction
d’Eph 1, 314 et son arritreplan judaique, in: A la rencontre de Dieu. Memorial
A. Gelin (Le Puy 1961) 341352, bereits auf Zusammenhiinge zu synagogalen Gebets-
texten aufmerksam gemacht, und zwar zum Gebet ,Ahabah rabah”, von dem oben
in Anm. 15 bereits die Rede war. Deutlicher sind jedoch die von uns angenommenen
Beziehungen zur Kiddusch-Berakha.
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erwihlung schon vor Grundlegung der Welt” (1, 4), fiir die Vorherbestimmung
zur Kindschaft (1,5) und fiir die Begnadigung ,durch den Geliebten (Sohn)”
(1, 6).

Es 1iRt sich weiterhin nachweisen, daf3 die angefithrten Gedankenginge
typisch sind fiir das frithchristliche Eucharistiegebet, dafl also eine direkte
Abhingigkeit all dieser Texte von jiidischen Berakha-Formeln, vor allem
der Kiddusch-Berakha, vorhanden ist. Es konnen hier nur einige Beispiele
angefithrt werden. Zu nennen ist vor allem der 1. Teil des Dank- und Bitt-
gebets, wie es am Schluf} des (1) Clemens-Briefes zu finden ist und
iiber das andernorts ausfiihrlich gehandelt wurde:®)

(Wir danken dir, o Gott,) Schipfer des Alls,
durch deinen geliebten Knecht Jesus Christus,
durch den du uns berufen hast aus der Finsternis ins Licht,
von der Unwissenheit zur Erkenntnis deines Namens,
damit wir auf deinen Namen hoffen,
der Leben gibt allen Geschaffenen,
der du die Augen unserer Herzen aufgeschlossen hast,
dafl wir dich erkennen,
den einzig Hochsten unter Hochsten,
den Heiligen, ruhend in den Heiligen,
der demiitigt den Stolz der Prahler,
der zuschanden macht die Anschlige der Heiden,
der erhebt die Demiitigen und demiitigt die Erhabenen,
der reich macht und der arm macht,
der Tod und Leben schafft,
den einzigen Wohltiter der Geister
und den Gott allen Fleisches,
der hineinsieht in die Abgriinde,
der {iberwacht die Werke der Menschen,
den Helfer der Gefdhrdeten,
den Heiland der Verzweifelten,
den Schopfer und Leiter jeglichen Geistes.??)
Der du schaffst die vielen Viélker auf der Erde
und aus allen jene auserwihlt hast, die dich lieben,
durch Jesus Christus, deinen geliebten Knecht,
durch den du uns erzogen, geheiligt und geehrt hast.3%)

Im Gebet des Clemens-Briefs, dessen 1. Teil wir eben zitiert haben, finden
wir gleich zu Beginn, fast wortlich wie im Colosser-Brief (1,13} den Dank fiir
die Berufung ,aus der Macht der Finsternis”; am Schlufl wird wie dort die
Auserwihlung erwihnt. Neu gegeniiber den zitierten Paulus-Stellen ist bei

8] K. Gamber, Das Papyrusfragment zur Markusliturgie und das Eucharistiegebet
im Clemensbrief, in: Ostkirchl. Studien 8 (1959) 31—45. Frither erblickte man in die-
sem Gebet ein Gemeindegebet; vgl. E. von der Goltz, Das Gebet in der iltesten
Christenheit 192—207, 329—330 (griech. Text).

3) Mit dem Dankgebet im Clemens-Brief ist der 2. Teil des jiidischen Mincha-
Gebets (Hirsch, Israels Gebete 390 fi.) zu vergleichen, wo es heifdt: ,...der du ver-
sorgst die Lebenden mit Gnade, belebst die Toten mit groflem Erbarmen, stiitzest die
Fallenden und heilst die Kranken und losest die Gefangenen und hiltst die Treue
denen gegeniiber, die im Staub liegen”; vgl. auch Anm. 33.

3%) Auf inhaltliche, vor allem aber formale Beziehungen zu einem romischen
Dankgebet aus dem 4./5.Jh. (vgl. Ephem. lit. 74, 1960, 103—114) soll hier nur kurz
verwiesen werden.
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Clemens der Dank fiir die Erkenntnis (,Gnosis”) Gottes; die durch den
»geliebten Knecht Jesus Christus” den Gliubigen gebracht worden ist, ein
Thema, das jedoch auch in den kurzen Berakha-Formeln der Didache zu
finden ist, so im Dankgebet iiber das Brot (9,3):

Wir danken dir unser Vater fiir das Leben und die Erkenntnis,
die du uns kundgetan hast durch Jesus deinen Knecht.

Der Dank fiir die Erkenntnis kommt iibrigens auch zu Beginn des bereits
zitierten Todesgebetes des Polykarp vor. Allen drei Texten gemeinsam ist
schliefilich die alttestamentliche Bezeichnung Christi als ,Knecht” (,puer”)
Gottes, die in spdteren liturgischen Texten nur mehr selten zu finden ist,
vor allem noch in einigen dgyptischen.?)

Mit dem Gedankengang der Epheser- und Colosserbrief-Stelle stimmt weiter
iiberein das oben zitierte Dankgebet in den Johannes-Akten, wobei eine
Ahnlichkeit mit den Benediktionsformeln in der Didache nicht zu iibersehen
ist; ferner ist hier zu erwihnen ein Eucharistiegebet (Oblatio), das der un-
bekannte Verfasser der sog. Fragmenta Ariana (um das Jahr 400) als
bei den Katholiken seiner Heimat (wahrscheinlich Sirmium) %) in liturgischem
Gebrauch befindlich bezeichnet:

...Qui incomparabili tuae bonitatis honestate lucem in tenebris
fulgere dignatus es, mittens nobis Iesum Christum suspitatorem ani-
marum nostrarum,

Qui nostrae salutis causa humiliando se ad mortem usque subiecit,
ut nos ea quae Adam amiserat immortalitate restitutos efficeret sibi
heredes et filios.

Cuius benignitatis gratias tuae tantae magnanimitati, quibusque
laudibus nec sufficere possumus, petentes de tua magna et flexibili
pietate accepto ferre sacrificium istud, quod tibi offerimus stantes ante
conspectum tuae divinae pietatis, per Iesum Christum dominum et
deum nostrum. Per quem petimus et rogamus | . .. ) ).

Auch in diesem relativ spiten Text — er stammt vermutlich aus dem 3./4.
Jh. — finden wir den Dank fiir die Erleuchtung in der Finsternis (lucem in
tenebris fulgere dignatus es) und fiir das Geschenk der Unsterblichkeit und
der Sohnschaft (efficeret sibi heredes et filios): eine bemerkenswerte Konti-
nuitit der Themen des Eucharistiegebets.

Wir beschiiftigen uns nun mit dem christologischen Passus der Colosser-
Stelle (1,15-20). Die paulinische Christologie leuchtet hier in ihrer
ganzen Erhabenheit auf, zugleich in einer Prignanz wie sonst nicht mehr
in den Briefen des Apostels. Es lassen sich dabei zwei parallele Glieder er-
kennen: im 1. Teil wird Christus gleich zu Beginn der ,Erstgeborene aller
Schopfung” (1,15) genannt, im 2. Teil des christologischen Passus wird er als
der ,Erstgeborene aus den Toten” (1,18} bezeichnet; des weiteren als
das ,Haupt des Leibes der Kirche” 1, 18).

4} So im Abendgebet bei der Sabbat-Agape; vgl. Ostkirchl. Studien 7 ({1958) 58
und im Eucharistiegebet der Agyptischen Kirchenordnung (Apostol. Uberlieferung
Hippolyts); vgl. die griechische Riickiibersetzung von K. Gamber, in: Ostkirchl.
Studien 17 (1968) 44—47.

4] Vgl. Gamber, Codices liturgici (2. Aufl.) 114 f.

) Nach A. Mai bzw. G. Mercati herausgegeben von Mohlberg-Eizenhofer-
Siffrin, Sacramentarium Veronense (Roma 1957) 202.
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Ganz dhnlich wie Col 1,15—18a lautet eine Stelle im weiteren Verlauf
der Berakha des Epheser-Briefes (1, 20—23):

...nach der Kraft seiner Stirke,
die er wirksam erwiesen hat in Christus,
da er ihn von den Toten erweckte
und ihn zu seiner Rechten im Himmel setzte,
hoch iiber jede Macht und Gewalt und Herrschaft
und iiber jeden Namen, der genannt wird
nicht nur in dieser Weltzeit, auch in der kiinftigen:
Alles hat er ihm zu Fiilen gelegt,
und er hat ihn zum Haupte gemacht
iiber alles fiir seine Kirche,
die da ist sein Leib,
die Fiille dessen, der alles in allem erfiillt.122)

Auch hier in der Epheser-Stelle finden wir denselben Hinweis auf Christus
als das Haupt der Kirche und auf seine Erhihung iiber alle Macht und
jeglichen Namen, sowie von der Zerschlagung der feindlichen Michte, wie in
der Colosser-Stelle.

Mit all dem, was wir bisher als Themen des urchristlichen Eucharistie-
gebets feststellen konnten, stimmt das iiberein, was fast hundert Jahre
nach der Niederschrift der Briefe des Apostels Justinus der Mirtyrer (+ 167) als
Thema des Dankgebets anfiihrt:

Er (Christus) wollte nimlich, daf wir Gott danksagen sowohl dafiir,
daR er die Welt mit allem, was in ihr ist, um des Menschen willen er-
schaffen hat, wie auch dafiir, daf} er uns von der Schlechtigkeit, in der
wir lebten, befreit hat [vgl. Col 1,13), als auch dafiir, dafy er die Michte
und Krifte durch den, der nach seinem Willen leidensfihig geworden
ist, vollstindig niedergeschlagen hat (vgl. Eph. 1,21).4%)

Fassen wir das Bisherige zusammen: Als Hauptthema des urchristlichen
Eucharistiegebets, wie es an einigen Stellen der Briefe der Apostel einen
Niederschlag gefunden hat, ergibt sich der Dank fiir unsere Auserwihlung
und Erlésung durch Christus. In einem anschlieffenden christologischen Passus
wird dieser Gedanke niher entwickelt, wobei betont wird, dafl Christus nun
im Himmel thront als erhéhter Kyrios, hocherhaben iiber alle Kreatur (Eph.
%9103 0el ], 17

Auf die Aussage, dafl Christus ,,das Haupt des Leibes der Kirche” [Col 1,18)
ist,*Y) mufl im folgenden noch etwas eingegangen werden, vor allem im Hin-
blick auf den Ritus des heiligen Mahles.

422) Zur Stelle vgl. P. Merendino, Das ist mein Leib — fiir euch, in: ALW X,
1 (1967) 110-124, vor allem 116, wo in Anm. 18 hinsichtlich des ,pleroma” auf
V. Warnach und F. Mufiner zur Stelle verwiesen wird. Die sakramental-pneumatische
Deutung Mufiners gewinnt durch die Annahme, daf es sich hier um den Nieder-
schlag eines liturgischen Gebetes handelt, an Wahrscheinlichkeit. Auffillig ist ferner,
daf ,pleroma” auch an der oben zitierten Parallel-Stelle Kol 1.19 gebraucht wird.
Hingewiesen sei schlieflich auf die Worte ,Pleroma des Glaubens”, des Heiligen
Geistes, womit der Priester in der byzantinischen Liturgie den einen Hostienpartikel
in den Kelch fallen l4f3t.

43) Justin, Dial. 41,1 (PG 6, 363 B); vgl. P. Drews, Untersuchungen iiber die cle-
mentinische Liturgie (= Studien zur Geschichte des Gottesdienstes II/III, Tiibingen
1906) 72, wo auf weitere Zusammenhinge aufmerksam gemacht wird.

4) Vgl. C. Colpe, Zur Leib-Christi-Vorstellung im Epheserbrief, in: W. Eltester,
Judentum-Christentum-Kirche 172—187.
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Die Bezeichnung Christi als Haupt des Leibes der Kirche steht ganz
deutlich im Zusammenhang mit der Leibsymbolik des eucharistischen
Brotes, von der Paulus I Cor 10,16—17 spricht:

Das Brot, das wir brechen, ist es nicht die Gemeinschaft mit dem Leib
des Herrn? Denn wie es (nur] ein Brot (ist, das wir brechen), so sind wir
viele ein Leib; denn wir nehmen alle an dem einen Brote teil.

Ein Zweifaches wird hier ausgesagt: Durch das eucharistische Brot treten
wir in Gemeinschaft mit dem (sakramentalen) Leib Christi, aber auch in
Gemeinschaft mit dem mystischen Leib Christi, der Kirche, von dem, wie es
Col 1, 18 und Eph 1, 23 heifdt, er das Haupt ist.

Dieser Gedanke hat seine Wurzeln in der Feier des jiidischen Mahles.
Wir finden hier, wie bereits dargelegt, zu Beginn des Essens das Brotbrechen,
und zwar unmittelbar nach der Kiddusch-Berakha. Der Hausvater bricht hier
nach einer (abermaligen) kurzen Berakha einen Brotlaib und teilt ihn an
die Anwesenden aus. Jeder muf ein Stiick davon nehmen und essen.

Dieser jiidische Brauch hatte von Anfang an folgenden Sinn: Indem alle
von dem einen Brot essen, sollte schon vor der Mahlzeit im Symbol eine
,ERgemeinschaft” hergestellt werden. Es durfte sich nach der Vorschrift des
Talmud (jer. Ber. f. 10) auch keiner mehr spiter der Tischrunde anschlieffen.45)

Der Ritus des jiidischen Brotbrechens erhielt seine letzte Vollendung und
Sinngebung durch Jesus. Beim letzten Abendmahl gab er seinen Aposteln
in dem Brot, das er (nach jiidischer Sitte) zu Beginn brach und austeilte,
seinen eigenen Leib. Die Jiinger sollten dadurch mit ihm, aber auch unter-
einander in innigste Gemeinschaft treten: ,,Weil es ein Brot ist, so sind wir
viele ein Leib”.

Aber noch mehr: Es scheint nicht zufillig zu sein, dafl gerade in unsern
beiden Berakha-Texten aus den Briefen des Apostels die Tatsache, daf
Christus das Haupt des Leibes der Kirche ist, so stark im Vordergrund steht,
besonders auch wenn man bedenkt, dafl dieser Gedanke fast wortlich in
zwei verschiedenen Texten (Eph 1,23; Col 1, 18) zu finden ist.

Wie eingehend dargelegt, haben wir in ihnen einen Niederschlag des
paulinischen Eucharistiegebets zu Beginn des heiligen Mahles zu sehen, vor
allem wegen der gedanklichen Beziehungen zu jiidischen Kiddusch-Texten.
Nun ist aber fiir uns von Bedeutung, daf im jiidischen und (im Anschluf an
das Letzte Abendmahl] auch im urchristlichen Mahl der Kiddusch-Berakha
das Brotbrechen unmittelbar gefolgt ist. Es diirfte demnach der Hinweis auf
die Leibsymbolik in den Dankgebeten Eph 1 und Col 1 durch das unmittelbar
folgende Brotbrechen bedingt sein.

Ein weiterer Gedanke scheint wichtig zu sein: Die feierlichen christolo-
gischen Aussagen, die wir in unseren Texten kennengelernt haben, hatten
einen ganz bestimmten Zwedk. In ihnen sollte sich der Befehl des Herrn
erfiillen: , Tuet dies zu meinem Geddchtnis !“ (I Cor 11,24.26; Luc 22, 19).
Es war nicht, wie im heutigen Canon, eine einfache ,memoria” (in einer
kurzen ,Unde et memores”-Formel), sondern ein hymnenartiges Sprechen iiber
die Person des Herrn und die grofien Heilstaten Gottes.

45) Vgl. Lietzmann, Messe und Herrenmahl 208, — Hinsichtlich spiterer litur-
gischer Briuche, die auf das gemeinschaftsbildende Element der Eucharistie hinweisen
vgl. J. A. Jungmann, Fermentum, in: Colligere Fragmenta. Festschrift Alban Dold
(Beuron 1952) 185—-190.
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Auch hier wieder die Parallele zum feierlichen jiidischen Mahl. Wie
daselbst in der Kiddusch-Berakha das Gedichtnis an den Auszug aus Agypten
vollzogen wird (,Dieser Tag... ist das Gedidchtnis an den Auszug aus
Agypten”), so in der christlichen Eucharistiefeier das Gedidchtnis an den
Transitus des Herrn vom Tod zum Leben und der Dank fiir die Gnadenfiille,
die fiir uns aus diesem Heilsgeschehen geflossen ist.

Es gilt aber auch hier, was R. Schiitz einmal sagt: ,Die erhabene Gebets-
stimmung, die Uberzeugung, daf der Auferstandene errettet, das BewuBtsein
der gottlichen Erwihlung, die selige Erwartung des Endes und der Ankunft
des Herrn haben dem altchristlichen Gottesdienst jene unnachahmliche Héhen-
lage verlichen, auf der das Neue Testament sich bewegt.” Und er fiigt hinzu:
,Bisweilen haben wir in den neutestamentlichen Schriften schon festgewordenes
Traditionsgut vor uns, das in der literarischen Formulierung den liturgischen
Klang der lebendigen Sprache deutlich verrit.’49)

Ein Gedanke ist bis jetzt noch nicht behandelt worden: die Verbin-
dung von Dankgebet und Bittgebet. Diese Verbindung konn-
ten wir bereits in der eingangs zitierten Berakha aus dem Buch Nehemias
feststellen, sie ist noch heute ein wesentliches Element der synagogalen Liturgie
und kennzeichnet auch das Schemone-Ezre-Gebet. Als Beispiel aus den paulini-
schen Briefen ist hier in erster Linie wieder die schon mehrfach erwihnte
Berakha im Epheser-Brief anzufithren. Der Text des Bittgebets am Schlufl
lautet hier (3, 14—21):

Deshalb beuge ich meine Knie vor dem Vater,

von dem jede Vaterschaft im Himmel und auf Erden ihren Namen hat,
er gebe euch nach dem Reichtum seiner Herrlichkeit,

durch seinen Geist am inneren Menschen zu erstarken,

dafl Christus durch den Glauben in euren Herzen wohne,

daf ihr in Liebe verwurzelt und gegriindet seid,

um mit allen Heiligen zu begreifen,

welches die Breite und die Linge, die Tiefe und die Hohe ist,
und zu erkennen die alle Erkenntnis iiberragende Liebe Christi,
damit ihr erfiillt werdet zur ganzen Fiille Gottes.

Dem aber, der michtig ist, unendlich mehr zu tun,

als wir erbitten und erdenken konnen,

nach der Kraft, die wirksam ist in uns:

Thm die Herrlichkeit in der Kirche und in Christus Jesus

bis in alle Geschlechter der ewigen Zeiten. Amen.

In derselben Berakha findet sich zuvor noch folgendes ganz #hnliches
Bittgebet (1, 17—19):

Der Gott unseres Herrn Jesus Christus, der Vater der Herlichkeit,
gebe euch den Geist der Weisheit und Offenbarung in seiner Erkenntnis,
erleuchtete Augen des Herzens, um zu erkennen, welches die Hoffnung
seiner Berufung sei, welches der Reichtum seines Erbes in den Heiligen
und welches die iiberragende Griifle seiner Macht an uns den Gliubigen.

Die Gebete sind innerhalb der Briefe in der indirekten Rede abgefafit.
E. Orphal hat deshalb mit Recht betont: ,Das Silber der direkten Rede muf’
aus seiner Legierung mit dem Briefstil zuriickgewonnen werden.”4?) Erst dann
wird die ganze Schinheit dieser Gebete offenbar werden. In ihnen geht es

46) R. Schiitz, in: Zeitschrift fiir neutestamentl. Wissenschaft 21 (1922) 182 f,
47) E. Orphal, Das Paulusgebet (Gotha 1933) 3.
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nicht um alltigliche Dinge, sondern in erster Linie um die Erkenntnis Gottes
und seines Gnadenwirkens. So auch im folgenden Text aus dem Colosser-Brief
(1,9—12}:

(Wir héren nicht auf fiir euch zu beten), ihr moget erfiillt werden
mit der Erkenntnis seines Willens in aller geistlichen Weisheit und
Einsicht, damit ihr des Herrn wiirdig wandelt und ihm so wohlgefillig
werdet. Thr méget in allen guten Werken Frucht bringen und wachsen
in der Erkenntnis Gottes. Thr moget mit aller Kraft ausgeriistet werden
nach der Macht seiner Herrlichkeit zur vollen Geduld und Langmut.

Auch das mu8 einmal mit aller Deutlichkeit gesagt werden: die zitierten
Gebete zeigen eine geistige Hohe, die in der Folgezeit nicht mehr erreicht
worden ist. Die Geschichte des Eucharistiegebets war also kein Weg von
einer einfachen Gestalt zu immer reicher und vollkommener werdenden
Formen, sondern ein Abstieg von einer steilen Hohe. Dies wird im folgenden
Text, dem 2. Teil des bereits zitierten Dankgebets im Clemens-Brief, offenbar.
Hier wird auch schon um mehr alltigliche Dinge gebetet:

Wir bitten dich, o Herr, sei unser Helfer und nimm dich unser an:

die unter uns in Bedringnis sind, errette,
der Bedriickten erbarme dich,

die Gefallenen richte auf,

den Betenden zeige dich,

die Kranken heile,

die Irrenden in deinem Volke
fithre wieder auf die rechte Bahn.
Speise die Hungernden,

erlose die Gefangenen,

mache gesund die Kranken,
troste die Kleinmiitigen.t8)

Erkennen sollen alle Vilker, daf einzig du bist der Gott, und Jesus
Christus dein Knecht, und wir dein Volk und die Schiflein deiner
Weide (...)

Der du allein vermagst, dieses und noch mehr Gutes an uns zu tun:
dich preisen wir durch Jesus Christus, den Hohenpriester und Leiter
unserer Seelen, durch den dir Ehre und Macht jetzt und von Geschlecht
zu Geschlecht in die Aonen der Aonen. Amen.

Wir Menschen von heute miissen uns fragen, wie die Christen damals
diese geistige Hohe, die aus den zitierten Gebeten, wie iiberhaupt aus den
Briefen des Apostels Paulus zu erkennen ist, verstehen und ertragen konnten.

Neben den mehr frei vorgetragenen Dank- und Bittgebeten, von denen
Did 10, 7 spricht (,Den Propheten aber erlaubt das Dankgebet zu sprechen wie
sie wollen”) und wie sic in den Briefen des Neuen Testaments und in den
Schriften der Apostolischen Viter einen Niederschlag gefunden haben, gab es,
wie wir sahen, in der urchristlichen Liturgie auch bereits fixierte liturgische
Texte, so die Formeln zur ,Eucharistia’; wie sie in der Didache mitgeteilt
werden (9, 1-10, 6).

Auch hier ist die oben besprochene Verbindung Dankgebet-Bittgebet zu be-
obachten, Dabei folgt der Benediktionsformel iiber das Brot die Bitte fiir die
Zusammenfithrung ,aus den vier Enden der Erde” in das Reich Christi (9, 4);

48] Fast der gleiche Text im Papyrus von Der-Balyzeh und in der spiteren
Markus-Anaphora; vgl. Ostkirchliche Studien 8 (1959) 44; e¢bd. 7 (1958) 49.
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dhnlich folgt den beiden Benediktionsformeln iiber den Segensbecher nach
Tisch die Bitte fiir die Heimfithrung der Gliubigen ,von den vier Winden”
(10, 5). Der letztere Text lautet:

Gedenke o Herr deiner Kirche. Entreifle sie allem Bésen und vollende
sie in deiner Liebe. Bringe sie heim von den vier Winden, die geheiligte,
in dein Reich, das du ihr bereitet hast. Denn dein ist die Macht und die
Herrlichkeit in Ewigkeit.*?)

Es ist interessant zu beobachten, wie in der Folgezeit die Bitte fiir die Kirche
fester Bestandteil fast aller Eucharistiegebete wird, wie wir sie auch im romi-
schen Canon missae im ,, Te igitur” vorfinden:

...pro ecclesia tua sancta catholica, quam pacificare custodire
adunare et regere digneris toto orbe terrarum.5)

In den meisten orientalischen Liturgien finden wir die Bitte fiir die Kirche
nicht wie hier vor der Wandlung, sondern erst danach; anders in den &gyp-
tischen Anaphora-Gebeten. Hier ist die urspriingliche Ordnung, wie wir sie
in der Didache und im romischen Canon vorfinden, noch deutlich zu er-
kennen. Als Beispiel sei ein Text aus dem 4.Jh. im Papyrus von Strafburg
angefithrt®!):

Es ist in Wahrheit wiirdig und recht und geziemend, dich, seiender
Gebieter, Herr, Gott, Vater, Allherrscher, zu preisen, dir zu lobsingen,
dir Dank zu sagen bei Nacht und bei Tag. Du hast den Himmel gemacht
und alles in ihm, die Erde, die Meere und Fliisse und alles, was in ihnen
(lebt). Du hast den Menschen geschaffen nach deinem Bild und Gleich-
nis: alles hast du gemacht in deiner Weisheit, in deinem wahren Licht,
in deinem Sohn, unserm Herrn und Heiland Jesus Christus.

Durch ihn und mit ihm sagen wir Dank im Heiligen Geist und
bringen dir dar dieses geistige Opfer, diesen unblutigen Opferdienst, den
dir darbringen alle Viélker vom Aufgang der Sonne bis zum Nieder-
gang|...)

Wir bitten und flehen zu dir: Gedenke deiner heiligen, der einen
katholischen Kirche, aller deiner Volker und Herden . . .

In diesem Text klingt cin Gedanke an, der fiir die ersten Jahrhunderte so
typisch ist: das geistige Opfer, das vollzogen wird im ,Opfer des Lobes”, ganz
konkret im eucharistischen Dankgebet und in den feierlichen Liedern der
Gemeinde; wie es im Hallel-Psalm 116, 13. 17 heifit:

Den Kelch des Heiles will ich nehmen
und anrufen den Namen des Herrn . . .
dir opfere ich ein Opfer des Lobes.

Dieses Opfer vor allem meint die Didache, wenn sie 14, 1 vorschreibt, die
Gldubigen sollen vor dem Brotbrechen ihre Siinden bekennen, ,damit das
Opfer rein sei”.52)

4) Dieses Gebet ist mindestens so alt wie der 2. Timotheus-Brief, wo sich 4, 18
ganz deutlich an diese Formel anschlieBt und wo sogar die liturgische Doxologie
angefiigt ist.

%) Vgl. K. Gamber, Canonica prex. Eine Studie iiber den altromischen Me@-
Canon, in: Heiliger Dienst 17 (1963) 57—64, 87—95.

5!) Herausgegeben von M. Andrieu, Fragments sur Papyrus de UAnaphore de
Saint Marc, in: Revue des sciences religicuses 8 (1928) 489—515; mit Erginzungen
von K. Gamber, Das Papyrusfragment zur Markusliturgie und das Eucharistiegebet
im Clemensbrief, in: Ostkirchl. Studien 8 (1959) 31—45.

5) S0 heifit es noch bei Justin, Dial. c. Tryph. c. 117: ,Gebete und Danksagungen,
v(*)or; Wiirdigen vollzogen, sind die einzigen vollkommenen und Gott gefilligen

pier.”
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Eine Darbringung der Opfergaben von Brot und Wein bei der Feier der
Eucharistie drang erst spiter, etwa vom 2./3.Jh. an, in das Dankgebet der
Messe ein.’) Der Gedanke des Opfer des Lobes wird bei einer Neugestaltung
des EBucharistiegebets neben der Betonung des Gedichtnisses des Herrn, das
in einer ausgeprigten Christologie zu erfolgen hat, von besonderer Wichtig-
keit sein. Dann werden die Teilnehmer beim heiligen Mahl tatsichlich ,im
Namen des Herrn” versammelt sein und wird Christus nicht nur im Sakra-
ment, sondern auch im feierlich vorgetragenen Wort und im gesungenen Lied
in ihrer Mitte gegenwirtig sein (vgl. Matth. 18, 20).54)

*

Die Wurzeln des Gottesdienstes der Urkirche liegen im Judentum. Diese
Tatsache diirfte aus den obigen Ausfithrungen deutlich geworden sein; vor
allem auch, daf die Berakha von Anfang an ein wichtiges Element bei der
Feier des Herrenmahls gebildet hat. Es gab damals noch nicht, wie spiter, ein
einziges Dankgebet, sondern mehrere. So wurde vor allem beim Brotbrechen
zu Beginn und beim Segenskelch am Schlufl des Mahles eine eigene Berakha,
die jeweils verbunden war mit einem Bittgebet fiir die Kirche, gesprochen.
Dariiber hinaus gab es anfinglich eine Kiddusch-Berakha zu Beginn der Eucha-
ristiefeier, die ausfithrlicher war als die eben genannten Dankgebete und deren
Formulierung weitgehend dem Zelebranten iiberlassen war.

Das damit vollzogene feierliche Danksagen fiir die Gnadengaben Gottes,
die durch Christus den Gliubigen zuteil geworden sind, bildete zugleich die
Erfiillung des Auftrags des Herrn ,Tuet dies zu meinem Gedichtnis”. Es war
das geistige Opfer der Christen, die ,hostia laudis”, die wir nach dem He-
brier-Brief (13, 15) ,stindig Gott darbringen sollen, die Furcht der Lippen, die
seinen Namen preisen”.

Es diirfte aber auch deutlich geworden sein: eine Reform des Eucharistie-
gebets mufs die Gestalt und den Inhalt dieses Gebets im Urchristentum zu-
grundelegen. DaR diese Reform jedoch langsam und ohne plétzlichen Bruch
mit der Tradition erfolgen muf, wird hier als selbstverstindlich vorausgesetzt.
Bis zu einer endgiiltigen Losung der Frage ist es ratsam, sich vor gefihrlichen
Experimenten zu hiiten, die zudem meist auf einer ungeniigenden Kenntnis
der historischen Entwicklung beruhen.

Die Liturgiewissenschaft benotigt noch einige Jahre ungestorter und inten-
siver Forschung, gerade was die bis jetzt stark vernachlissigte Geschichte des
Eucharistiegebets betrifft. Sie wird nach Abschluf der Untersuchungen sicher
gute Vorschlige fiir eine spatere Neugestaltung machen konnen.

Regensburg-Priifening - Msgr. DDr. Klaus Gamber

5] Ganz deutlich schon bei Irenius von Lyon, der um 180 in seinem Werk
,Adversus haereses” schreibt: ,Es geziemt sich, dal wir Gott Opfer darbringen und
uns in allen Dingen gegen Gott, unsern Schopfer dankbar erweisen, indem wir in
reiner Absicht . . . die Erstlinge seiner Geschopfe darbringen. Dieses reine Opfer
bringt einzig die Kirche ihrem Schopfer dar, indem sie unter Danksagung (eucha-
ristia) aus seinen Geschopfen opfert” (IV, 18, 4}; vgl. . A. Jungmann, Liturgie der
christlichen Friihzeit (Freiburg/Schweiz 1967 99-108. — Hier wird offensichtlich an-
gespielt auf die Formel: ,Wir bringen dir dar das Deinige von dem Deinigen: in
allem und fiir alles”, die noch heute im byzantinischen Ritus bei der Erhebung der
heiligen Gaben nach dem Einsetzungsbericht vom Priester gesungen wird.

54| Hinsichtlich der Anrufung Christi als Teilnchmer am heiligen Mahl zu kom-
men (Veni communica nobiscum in tua eucharistia) vgl. K. Gamber, Die Christus-
Epiklese in der altgallischen Liturgie, in: ALW IX, 2 (1966) 375—382.
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PREXEUCHARISTICA

Bemerkungen zu einem neuen Buch?)

Immer mehr erkennt die liturgiewissenschaftliche Forschung die Bedeutung der
»Prex eucharistica” (des Eucharistiegebets) als des Kernstiicks der MeRfeier. Ein spe-
zifisches Dankgebet hat bereits beim Geschehen im Abendmahlssaal einen zentralen
Platz eingenommen. So ist in allen Berichten von der Einsetzung der hl. Eucharistie
davon die Rede, daf Jesus nach jiidischem Brauch jeweils zuerst ein Dankgebet ge-
sprochen hat, bevor er seinen Aposteln das Brot brach und den Kelch reichte. Die
junge Kirche ist bei ihrem Gedichtnismahl dem Beispiel ihres Herrn gefolgt und in
den spiteren Jahrhunderten ist es nicht anders gewesen: bei jeder Eucharistiefeier
stand das Dankgebet, dessen Herzstiick nun der Einsetzungsbericht geworden war,
im Mittelpunkt.

Leider gibt es immer noch keine umfassende Geschichte der ,Prex eucharistica”
von den ersten Anfingen bis jetzt. Doch liegen jetzt endlich einmal wenigstens die
wichtigsten Texte aus den verschiedenen morgen- und abendlindischen Liturgien in
einer geschlossenen Sammlung vor, die an Fiille des Materials weit iiber das hinaus-
geht, was bisher an derartigen Sammlungen vorhanden war. Als Herausgeber zeich-
nen der neue Bischof von Basel, Mgr. Dr. Anton Hinggi, zuvor Professor in Frei-
burg/Schweiz — auf seinem Entwurf beruht das vorliegende Werk — und Dr. Irm-
gard Pahl vom Liturgischen Institut in Trier, die die Hauptlast der eigentlichen
Editionsarbeit getragen hat. Die beiden Herausgeber wurden unterstiitzt von Spezia-
listen auf den einzelnen Fachgehicten, so von L. Ligier S. J. (Rom, Gregoriana),
J. A. Jungmann S. |. (Innsbruck), A. Raes S. J. (Prifekt der Biblioteca Vaticana),
L. Eizenhofer OSB {Abtei Neuburg) und J. Pinell OSB (Rom, S. Anselmo).

Die Frucht dieser Gemeinschaftsarbeit ist ein Werk, das sich sicher schon nach
kurzer Zeit einen festen Platz in der Bibliothek eines jeden Liturgikers, auch des
liturgisch interessierten Laien, erobern wird. Es ist cin Buch, zu dem man immer
wieder gern greift, da es wegen der Exaktheit der Edition in den meisten Fillen die
Benutzung der bisherigen Einzel-Ausgaben, von denen sehr viele nicht leicht zu-
ginglich waren, eriibrigt. Dabei handelt es sich in keinem Fall um eine eigentliche
Neuausgabe der einzelnen Eucharistiegebete, es wurden vielmehr einfach die Texte
in den besten Editionen abgedruckt. Die griechischen sowohl in der Ursprache als
auch in einer lateinischen Ubersetzung, die iibrigen orientalischen Anaphora-Gebete
nur in einer lateinischen Ubersetzung. Dasselbe gilt fiir die liturgischen Formulare
aus den verschiedenen zur Meffeier in Beziehung stehenden Riten der Juden. Hier
méchte man freilich das Fehlen des Urtextes bedauern, da doch anzunehmen ist,
daf ein Liturgiker Hebriisch gelernt hat und deshalb diese Gebete gern im Original
vor sich haben mochte.

Wenn bei der folgenden Inhaltsangabe Bemerkungen angebracht werden, dann
im Hinblick auf eine eventuelle Neubearbeitung. Eine solche diirfte schon in naher
Zukunft notwendig werden, da die 1. Auflage sicher bald vergriffen sein wird. Diese
Vorschlige sollen einen kleinen Beitrag zur weiteren Vervollkommnung des grund-
legenden Werkes darstellen.

Im 1. Teil werden Texte aus verschiedenen Riten der Juden geboten, nimlich
dem (Sabbat-JKiddusch, der Gebete nach Tisch, ferner Texte aus der Haggadah
sowie weitere Gebete (Schema, Achtzehn-Bitten-Gebet). Fiir die Ausbildung des
Eucharistiegebets haben jedoch fast nur die beiden zuerst genannten Formulare
Bedeutung gewonnen. Die iibrigen noch angefithrten Texte, vor allem aber die aus
der Haggadah konnten in einer Neuauflage zugunsten einer Beifiigung des hebrii-
schen Wortlauts bei den verbliebenen Gebeten wegfallen. Man vermiflt dagegen
andere Stiicke aus dem jiidischen Liturgiebereich, die einen nicht zu unterschitzen-

1) Anton Hinggi — Irmgard Pahl, Prex eucharistica. Textus e variis liturgiis anti-
quioribus selecti (= Spicilegium Friburgense 12, Fribourg/Suisse 1968) sFr 55.—.
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den EinfluR auf die Entwicklung des Eucharistiegebets genommen haben, wie ver-
schiedene Dankgebete im Alten Testament, so Neh 9,5 ff?), oder die aus einer jiidi-
schen Gebetssammlung genommenen Formulare im 7. Buch der Apostolischen
Konstitutionen?).

Der 2. Teil des Werkes bringt Texte aus der Frithkirche (bis etwa 400), die in
Beziehung stehen zum EBucharistiegebet; also neben den Einsetzungsberichten die
betreffenden Stellen und Formeln aus der Didache, den Schriften des Justinus, den
apokryphen Apostelgeschichten, in der ,Apostolischen Ubetlieferung” (Agyptischen
Kirchenordnung) und im 8. Buch der Apostolischen Konstitutionen. Da in der Friih-
zeit feste Formeln noch selten waren und die Formulierung weitgehend dem Zele-
branten anheimgestellt war, hitte man in diesem Kapitel auch solche Texte brin-
gen konnen, die einen Widerhall des in der Urkirche iiblichen Eucharistiegebets
darstellen; so neben einigen Stellen in den paulinischen Briefen (Eph 1,3; Col
1, 12-20) %) vor allem das Dank- und Bittgebet im Clemensbrief’). Auch das Todes-
gebet des Polykarp von Smyrna mit seiner deutlichen Beziehung zur ,Prex eucha-
ristica” hitte hier Aufnahme finden konnen®). Man vermifit ferner die Tischgebete
bei (Ps) Athanasius, De virg.7)

Am umfangreichsten ist der 3. Teil mit 310 Seiten, der die orientalischen Ana-
phora-Gebete bringt, unterteilt nach dem alexandrinischen, dem antiochenischen
und dem ostsyrischen Typus. Aus der Fiille der zur Verfiigung stehenden Formulare
wurde eine gute, vielleicht jedoch zu umfangreiche Auswahl getroffen. Hinsichtlich
des StraBburger Papyrus aus dem 4./5. Jh. hitte man, wenigstens in der Eingangs-
formel, die von mir in: Ostkirchl. Studien 8 (1959) 31 ff. vorgeschlagenen Erginzun-
gen beriicksichtigen kénnen. Ganz fehlen die beiden im wesentlichen gleich lauten-
den koptischen Ostraca in London bzw. Leningrad, die fiir die Geschichte der dgyp-
tischen Anaphora von Bedeutung sind®). Eine neue Edition dieser Ostraca ist von
H. Quecke S. J. zu erwarten.

Nur knapp 100 Seiten beinhaltet der 4. Teil mit Texten aus dem lateinischen
Liturgiebereich. Hier wird eine Auswahl aus dem fast uniibersehbaren Material
immer problematisch sein. Im Gegensatz nimlich zu den orientalischen Liturgien
war im romisch-afrikanischen Ritus der erste Teil des Eucharistiegebets, die ,Prae-
fatio” (urspriinglich ,Prex” genannt] an den ecinzelnen Tagen variabel, im galli-
kanisch-mozarabischen Ritus sogar fast das ganze Gebet. An erster Stelle findet man
in unserem Werk die ,prex canonica” in der Schrift De sacramentis. An der Autor-
schaft des Ambrosius kann jetzt jedoch nicht mehr festgehalten werden®). Zu den
iibrigen ausgewihlten Beispielen aus der romischen, ambrosianischen, gallikanischen
und spanischen Liturgie ist weiter nichts zu bemerken. Man hitte noch, eventuell
im Varianten-Apparat des Canon missae, die in Siiditalien bis ins 10. Jh. verwen-

2) Vgl. I Elbogen, Der jiidische Gottesdienst in seiner geschichtlichen Entwick-
lung (Frankfurt 1924) 4 £. :

3) Vgl. W. Bosset, Eine jiidische Gebetssammlung im 7. Buch der Apostolischen
Konstitutionen, in: Nachrichten der k. Gesellschaft d. W., Phil.-hist. Klasse (Gottin-
gen 1915{ 435—489.

4) Vgl. K. Gamber, Anklinge an das Eucharistiegebet bei Paulus und das jiidische
Kiddusch, in: Ostkirchl. Studien 9 (1960) 254—264.

5 Vgl. K. Gamber, Das Papyrusfragment zur Markusliturgie und das Eucharistie-
gebet im Clemensbrief, in: Ostkirchl. Studien 8 (1959) 31—45.

[ “]]Vgl. J. A. Robinson, Liturgical Echoes in Polycarp’s Prayer, in: Expositor 9
1899) 63—72.

7) Vgl. E. von der Goltz, Das Gebet in der dltesten Christenheit (Leipzig 1901) 345.

8) Vgl. W. E. Crum, Coptic Ostraca (London 1902) Ostr. 4 und DACL XIII, 1
p. 68 f; weiterhin Th. Schermann, Agyptische Abendmahlsliturgien (Paderborn
1912) 173.

°l} Vgl. K. Gamber, Die Autorschaft von De sacramentis (= Studia patristica et
liturgica 1, Regensburg 1967); dazu J. Daniélou, in: Recherches de science religieuse
(1968) 154—155.
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dete griechische Ubersetzung des rémischen Canon bringen konnen®®), doch hitten
solche ,Raritdten” moglicherweise den Rahmen des Buches gesprengt, das, wie es
in der Einleitung p. XXIII heift, eine Reprisentativ-Auswahl geben will.

Den Herausgebern und Bearbeitern sei fiir diese kostbare Gabe, die sicher auch
befruchtend wirkt auf die weitere Gestaltung des Bucharistiegebets, herzlich gedankt.
Sie kann auch dazu anregen, dafl schon bald die dringend notwendige Geschichte
der ,Prex eucharistica” geschrieben wird, ohne die eine endgiiltige Neuordnung der
MefRfeier nicht moglich ist.

Regensburg Msgr. DDz, Klaus Gamber

10) Vgl. H. W. Codrington, The Liturgy of Saint Peter (Miinster 1936) 117 ff.

NOVA ET VETERA
GEDANKEN EINES LAIEN ZUR LITURGISCHEN ERNEUERUNG

Aus einem gréfferen Manuskript, das kritische Bemerkungen zum
Ordo lectionum bringt, entnehmen wir folgenden einleitenden Abschnitt.
Die Schriftleitung.

Stiinden wir heute am Uranfang des Christentums, also etwa im I. christ-
lichen Jahrhundert, so konnten wir den neuen ,Ordo”*| ohne ernste Schwie-
rigkeiten, etwa mit kleineren Korrekturen, als ein hervorragendes grundlegendes
Werk annehmen. Wir leben aber heute nicht mehr im I., sondern im XX. Jahr-
hundert, und haben bereits eine 1900jdhrige, nach und nach gewordene, ehr-
wiirdige Tradition hinter uns, mit ihren unschitzbaren liturgischen, kiinstle-
rischen und pastoralen Werten. Sollen wir daher den ,Ordo” aus unserem
heutigen Standort heraus bewerten, so miissen wir uns vor allem fragen: Wie
ist das Verhiltnis des neuen ,Ordo” zur bisherigen Tradition, was iibernimmt
die neue Leseordnung aus derselben und was indert sie an der Tradition,
geschehen die Anderungen aus gewichtigen Griinden oder sind dieselben nicht
geniigend begriindet, und zum Schluf, ob nicht etwa durch die vorgesehenen
Anderungen unersitzliche liturgische, kiinstlerische, wie auch pastorale Werte
verloren gehen sollten, wodurch die Liturgie nicht nur nicht verstindlicher
gemacht wiirde, sondern im Gegenteil eine bedeutende Verarmung erleiden
miifte; damit wiirden wir uns nimlich keineswegs das Lob, sondern im Gegen-
teil die Verurteilung der kiinftigen Generationen verdienen.

Wollten wir heute in einem leeren Raum eine ganz neue Stadt erbauen, so
hitten hier Zirkel und Lineal des Projektanten eine durchaus freie Hand. Es
wire aber ginzlich verfehlt, wollten wir eine alte Stadt heute so umbauen,
dafl wir um des Zirkels und Lineals willen die ganze ehrwiirdige Altstadt ein-
fach demolierten, mit all ihren Kunstschitzen und historischen Werten, und
mit all den pietitvollen Erinnerungen der Stadt und der ganzen Nation, die
sich an die altehrwiirdigen Mauern kniipfen.

Wollten wir z. B. an der Stelle, wo eine altehrwiirdige Benediktinerabtei
steht — es steht hier vor meinen geistigen Augen die mir geographisch und
seelisch so nahestehende Benediktiner-Erzabtei in Pannonhalma in Ungarn, mit

*} (scil. lectionum). Die Schriftleitung.
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ihrer tausendjahrigen Tradition — heute aus dem Nichts eine neue Abtei er-
bauen, so wiirden wir diese ganz bestimmt anders aufbauen, unter Beriick-
sichtigung der heutigen ZweckmiRigkeiten und der heutigen Bauart; und wir
wiirden wohl zu dem neuen Gebiudekomplex sagen, es sei schon. Wollte aber
jemand diese altechrwiirdige Abtei heute so umbauen, dafl er einfach alles
niederrisse, was aus der Romanik, Gotik, aus dem Barock usw. stammt, ohne
die Kunstschitze und historischen Werte zu schonen, das wiirden wir sicherlich
ganz entschieden zuriickweisen. Auch die ehrwiirdigen alten Bauten brauchen
in mannigfacher Richtung eine Modernisierung: elektrisches Licht, Wasser-
leitung, Zentralheizung, Telephon usw., doch ist dabei darauf zu achten, dafs
die Substanz gewahrt bleibt. Wie es die Erfahrung zeigt, kénnen bauliche Ele-
mente aus verschiedenen Zeiten — Romanik, Gotik, Renaissance, Barock usw. —
eine sehr schone harmonische Einheit bilden, es konnen in den Gebiude-
komplex sogar auch ganz moderne Partien harmonisch eingegliedert werden.
Dies alles diene uns als Gleichnis bei der Behandlung unseres Themas.

Wie jedes andere Unternehmen, hat auch die Liturgiereform nebst ihren
groflen positiven Moglichkeiten auch ihre grofien negativen Moglichkeiten,
d. h. ihre Gefahren, von denen auch der neue ,,Ordo” nicht frei zu sein scheint.

1. Die Reformatoren fallen sehr leicht in die Versuchung, um der Reform
willen selbst zu reformieren, also I'art pour I'art, gleichsam nur weil sie des
Alten einfach iiberdriissig geworden sind. Dies wiire keineswegs ein gesundes
Motiv, da hier die grofie Gefahr besteht, um der blofen Reform willen auch
positive Werte der Vergangenheit zu unterschitzen und fallen zu lassen, frei-
lich, zum groflen Schaden der Sache selbst. Auch wird hier ein weites Feld fiir
rein subjektive Erwidgungen und Pline gedffnet. Darum reformieren wir nur
dort, wo dies objektive Gesichtspunkte wirklich erfordern!

2. Es hingt damit eng die Gefahr zusammen, die Reform auf Grund rein
theoretischer Erwigungen durchzufithren. ,Grau ist jede Theorie”, und mehr
als die Theorie ist jeweils das Leben, das sich nicht einfach in a priori mit der
Hilfe von Zirkel und Lineal festgesetzten Kategorien hineinzwingen lifit. Die
Liturgie ist aber Leben, und zwar das Leben des mystischen Leibes Christi.
Rein theoretische Losungen — Losungen mit Zirkel und Lineal — haben auch
im zivilen Leben manchmal schon grofles Unheil gestiftet. Vor solchen unheil-
vollen Folgen sollten wir uns im liturgischen Leben der Kirche sorgfiltigst hiiten.

Auch in den Grammatiken der einzelnen Sprachen ist es nicht méglich, alles
auf einfache mathematische oder auch logische Formeln zuriickzufiithren, wie-
viel weniger noch in der Liturgie! Neben den regelméfigen Formen gibt es hier
viele Ausnahmen und Unregelmifigkeiten und eben diese Vielfalt der Formen
verleiht den einzelnen Sprachen ihre besondere Anmut und Schonheit.

3. Eine weitere Gefahr ist das iibermiflige Archaisieren, was bereits der
heilige Vater Papst Pius XII in seiner Enzyklika ,Mediator Dei” mit Nachdruck
verworfen hat. Wollen wir den Geist der Liturgie, und den Geist des Christen-
tums iiberhaupt besser verstehen, miissen wir naturgemif niher an die Quellen
zuriickgreifen. Das bedeutet aber nicht, daf3 wir jede weitere organische und
gesunde Entwicklung ablehnen miifiten. Es ist ja nicht moglich, etwas nur darum
zu verwerfen, weil das oder jenes im IV., III. oder sogar im II. Jahrhundert noch
nicht da war. — Auch diirfen wir nicht gleich alles ablehnen, was vielleicht
nicht aus Rom, sondern aus Gallien stammt. — Denn wollten wir uns an diesen
Grundsatz halten, miifRten wir — per absurdum — in die Katakomben zuriick-
kehren und einfach alles Schone, Gute, Erhabene und Wertvolle verwerfen,
was seitdem durch eine organische Entwicklung entstanden ist.
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Bei der Reform der Liturgie, und namentlich auch bei der Gestaltung des
Kirchenjahres, wire die zur Zeit von Papst Gregor des Groflen gegebene Situa-
tion zum Ausgangspunkt zu nehmen, in welcher wohl die klassische Form der
romischen Liturgie erblickt werden diirfte. Natiirlich darf man nicht ohne
weiteres auch die weitere legitime Entwicklung in den Zeiten nach Gregor dem
Grofien einfach ausschalten.

Neben einer richtigen, dem Geist der Liturgie entsprechenden Entwicklung
konnen wir im Laufe der Geschichte allerdings auch cine dem Geiste der Litur-
gie widersprechende Fehlentwicklung, also eine gewisse Degeneration, beob-
achten. Es ist nur selbstverstindlich, daR wir bestrebt sein miissen, die Ergeb-
nisse einer solchen Fehlentwicklung im Rahmen der Liturgiereform auszu-
merzen; ja, es diirfte dies eine der Hauptaufgaben der Liturgiereform iiber-
haupt sein. — Solche Dinge waren z. B., um andere nicht zu nennen, die im
Laufe der Zeit vollzogene Ausschaltung der Gliubigen von der aktiven Teil-
nahme an der Liturgie, die Verwandlung derselben in eine ausschlieRliche
Priesterliturgie, die Uberhandnahme der Privatmessen, die Zuriickdringung
des eigentlichen Kirchenjahres durch die iibermifig vermehrten Heiligenfeste,
usw. Zu diesen Elementen diirften wir wohl auch das ,Letzte Evangelium
zdhlen, das eigentlich eine Abweichung von der klassischen Linie der MeR-
liturgie war. — Doch hiiten wir uns davor, etwas aus subjektiven Griinden
voreilig zur Fehlentwicklung zu stempeln!

4. Wieder eine weitere Gefahr ist die iibermiiffige Modernisierung. Es ist
eine sehr richtige Erkenntnis, daf sich auch die Kirche den 6rtlichen und zeit-
lichen Umstinden anzupassen hat, damit sie so allen in einer verstindlichen
Sprache und auf eine verstindliche Weise das unverinderliche Evangelium
verkiinden kann. Doch wie alles, hat auch das ,aggiornamento” seine Grenzen.
Die Kirche darf nicht vor allem einfach zuriickweichen und kapitulieren, sie
darf sich nicht einfach zur Sklavin der Welt und der Zeitverhiltnisse herab-
niedrigen. Sie muf} sich dessen bewuflt scin, dafl es ihre Sendung ist, in der
Welt, und auch im Gegensatz zur Welt und zu den Zeitverhiltnissen, ihre
eigenen und von der Welt und von den Zeitverhiltnissen unabhingigen Werte
zu reprisentieren, welche sie auch gegen den Willen der Welt zur Geltung
bringen muf}, und zwar um eben dadurch dem Heil der Welt zu dienen. Er-
innern wir uns an den Ausspruch des Hl. Paulus: ,Wollte ich noch Menschen
gefallen, so wiire ich Christi Diener nicht” (Gal. 1, 10).

Man muf nicht alles darum schon wegwerfen, dafl es nicht neu, nicht
modern ist. Eben unsere Zeit beginnt ein erhohtes Verstindnis fiir den Denk-
malschutz zu haben. Auch in einer modern eingerichteten Wohnung schitzen
wir das eine oder andere von den Vitern vererbte antike Mobelstiick hoch.
Unsere Liturgie soll sicherlich kein Museum sein. Aber auch in der reformier-
ten Liturgie kénnen so manche aus der Vergangenheit vererbte chrwiirdige
Formen und Einrichtungen, die uns mit unseren christlichen Vorfahren ver-
binden, sehr wohltuend wirken, namentlich wenn es uns gelingt, die alten
Formen mit einem neuen, stets lebendigen christlichen Geist zu erfiillen.

Wollten wir uns in allem dem Geschmack der Welt und des Zeitgeistes
anpassen, so wiirde dies — per absurdum — bedeuten, dafl wir nicht nur auf
die ganze Liturgie, sondern auch auf die Kirche und das Christentum selbst
verzichten miifiten, denn alles das entspricht dem Geschmack der Welt nicht,
namentlich nicht dem Geschmack der Welt in unserem heutigen materialisti-
schen Zeitalter.

Bratislava/CSSR Drz. Josef Svoboda
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TAGUNG DER FORDERER UND FREUNDE DES ABT-HERWEGEN-INSTITUTES
IN MARIA LAACH

Uberschattet von der Sorge um den hochwiirdigsten Herrn Abt Basilius Ebel
(R. L P.), fand die diesjshrige Tagung der Forderer und Freunde des Abt-Herwegen-
Institutes (Gesellschaft zur Erforschung der christlichen Liturgie und der monasti-
schen Lebensformen] am 29. und 30. Juni in der Abtei Maria Laach unter dem
Thema ,Die Selbstdarstellung der Kirche in ihrer Liturgie” statt. Sie wurde durch
den hochwiirdigsten Abt Urbanus Bomm mit einem Rechenschaftsbericht und einem
Vortrag, betitelt ,Volk Gottes und liturgische Erneuerung”, erdffnet. Dr. John Hennig
sprach zum Thema ,Die Gesellschaftsformen der Kirche im Lichte der Liturgie” und
zum Abschlufl der Tagung P. Angelus Hiussling iiber ,Die Liturgie der monasti-
schen Kirche (in Gegenwart und Zukunft).” In diesen Vortrigen kamen in freund-
schaftlicher Offenheit die Spannungen im liturgischen Leben, ja, im religitsen Leben
der Gegenwart iiberhaupt zum Ausdruck. In der Auseinandersetzung mit diesen
Spannungen ist die Beschiftigung mit der Geschichte der Liturgie von grofler Bedeu-
tung. Die Arbeit des Abt-Herwegen-Institutes ist daher so notwendig wie je. Die
Freunde und Forderer bemiihen sich, dem Institut nach besten Kriften durch innere
und Fuflere Anteilnahme an seiner Arbeit behilflich zu sein. Da leider Herr Profes-
sor Dr. Wilhelm Kahles gesundheitshalber den Vorsitz der Forderer und Freunde
des Instituts niederlegen mufite, wurde Dr. John Hennig zum neuen Vorsitzenden
gewihlt.

IM QUERSCHNITT
ZEITSCHRIFTENSCHAU — GEGENWARTSFRAGEN

Tiefergreifende Reformen der Liturgie
wiinscht man in Holland, vor allem gro-
flere Freiheit im Experimentieren auf al-
len Ebenen. Wo man bisher aus pastoralen
Griinden eigene Wege ging, hat dies viel-
fach zu guten Resultaten gefithrt. Vor al-
lem sind bessere Gebetstexte notwendig.
Der Gebrauch der Muttersprache ist zwar
ein Fortschritt, aber kein Allheilmittel.
Neben den vier bereits verabschiedeten
Hochgebeten soll auch der Gebrauch an-
gerer, neuer Eucharistiegebete erlaubt wer-
en.

(Bericht von B. Kard. Alfrink an das Litur-
gie-Konsilium).

Die Einfithrung weiterer Kanones war ein
beharrlicher Wunsch der Seelsorger. Der
theologische, spirituelle, liturgische und
pastorale Reichtum, den ein Kanon zum
Ausdruck bringen muf}, ist so groff, daf}
ihn ein einziger Kanon nicht ausschépfen
kann. Im Rahmen der grundsitzlichen Ein-
heitlichkeit der Thematik, des Handlungs-
ablaufs, des Stils und der Ausdrudksweise
eines Kanons bleiben noch immer betricht-
liche Variationsmoglichkeiten hinsichtlich
der Struktur, der Akzentsetzung, der Klar-
heit, der pastoralen Wirksamkeit. Trotz
seiner Vorziige hat der rdmische Kanon

seine Grenzen und bringt pastorale Schwie-
rigkeiten mit sich. Deshalb behielt man
ihn im wesentlichen bei und fithrte neue
Anaphoren ein.

(Cyprian Vagaggini OSB bei einer Presse-
konferenz am 14. 6. 1968 in Mailand).
Vorschlige neuer Texte fiir die Rekon-
ziliation und die Kindertaufe: Die im
Rituale Romanum fiir die Feier der Auf-
nahme eines Kon- oder Revertiten vor-
gesehenen Zeremonien sind zu sehr forma-
listisch und verrechtlicht. Es fehlt ihnen
die Note der Freude, der menschlichen
Herzlichkeit, der biblischen Orientierung;
sie brauchen eine kommunitire und 8ku-
menische Qualitit. Uber die Notwendig-
keit, einen Kindertaufritus zu erstellen,
gibt es keinen Zweifel. Leider ist das Ge-
sprich {iiber seine kiinftige Gestalt im
deutschen Sprachraum noch kaum laut ge-
worden. Es besteht die Gefahr, daff ein
solcher rein ,akademischer Provenienz
vorgeschrieben wird. Die vorgelegten Ent-
wiirfe dieser beiden Riten wurden mit
davon betroffenen Personen und Gruppen
(religios Engagierten, Sympathisanten, Ab-
stindigen, Paaren mixtae religionis) durch-
besprochen. Sie sollen die Diskussion zu
einer Neugestaltung anregen.

(R. Kleiner in Bibel und Liturgie IV 1968,
S. 248 ff).
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Der letzte Ausdruck der kirchlichen Ge-
meinschaft, der in der gemeinsamen Feier
des Heiligen Mahles besteht, ist zwar noch
nicht moglich, weil katholische und evan-
gelische Kirche doch auch darin iiberein-
stimmen, dafl sie die Mahlgemeinschaft als
den tiefsten Ausdruck der Kirchengemein-
schaft ansehen. Die Teilnahme am Mahl
bedeutet das Bekenntnis zu dem hier und
jetzt unter der Feier des Mahles und in
und mit den Gestalten von Brot und Wein
anwesenden Herrn, so daff wir auf beiden
Seiten die Feier des Mahles als geschlossen
halten. Aber auch da erkennt man mehr
und mehr, dafl beide Seiten die Prisenz
Christi hier und jetzt in voller Realitit
bekennen, sich hingegen in der theolo-
gischen Aussage unterscheiden, wie ihr
Zustandekommen zu denken und wie exakt
sie fiir den Glaubenden auszudriicken ist.

(Peter Meinhold, Die nachkonziliare Si-
tuation, Th. pr. Qu. Schr. 1968/3, 243).

Uber die kommende nachkonziliare Messe
kann man sich schon eine allgemeine Vor-
stellung machen: Wiedereinfithrung der
Prozessionsgesinge zu Einzug, Gabenberei-
tung und Mahl; Neueinfiihrung einer Bufi-
feier fiir den Vorsteher und die Versamm-
lung; Entwicklung einer Feier des Wortes,
die mehr Zeit beansprucht als die Eucha-
ristiefeier mit besser abgestimmten Lesun-
gen im Dreijahreszyklus; der Gesang eines
Psalm anstelle des Graduale; mit den
Fiirbitten wird das alles den normalen
Ablauf der Messe darstellen. Das Offer-
torium wird vereinfacht, die Zahl der
eigenen Prifationen auf zweiundsiebzig
vermehrt werden. Dazu kommen drei
oder vier neue Eucharistiegebete, Die Mog-
lichkeit der Kommunion unter zwei Ge-
stalten wird ausgedehnt werden.

(E. Méller in: Quest. lit. et paroiss. 1968/11,
pg. 149).

Der Kanon von Taizé ist inspiriert vom
romischen Kanon und nihert sich unseren
drei neuen Anaphoren, besonders durch
die Einfiihrung einer Epiklese, einer pau-
linischen Akklamation (1 Kor 11, 26) nach
dem Einsetzungsbericht, des Gedichtnisses
der Parusie des Herrn in der Anamnese.
Max Thurian legt dann einen Kanon dhn-
lichen Typs vor, der die Linie der drei
neuen rémischen Kanongebete verfolgt mit
ihrem heilsgeschichtlichen und theologi-
schen Plan, entsprechend der Lehre iiber

die Eucharistie; er hat eine doppelte Epi-
klese, die erste ist konsekratorisch, die
zweite ist eine Anrufung iiber die Ver-
sammlung; die Anamnese und das Dar-
bringungsgebet folgen den Einsetzungs-
worten; die Kommunion schliefit sich an
die zweite Epiklese an.

(Thurian Max, Le canon romain. Verbum
Caro 12/68, pg 64—89).

Bei der praktischen Verwendung der neuen
Anaphoren ist zu beachten: Die dritte ent-
spricht besonders fortgeschrittenen Ge-
meinschaften, u. zw. wegen des textlichen
Reichtums und Sinnzusammenhangs der
Themen. Die zweite und vierte sind jeder
Gemeinschaft zuginglich, die sich daran ge-
wohnt, sie aufmerksam zu héren. Kindern
und Jugendlichen entspricht vorrangig die
Niichternheit des zweiten Kanons. Frei-
lich wiinschen wir uns noch einen besser
zuginglichen Text, z. B. fiir Begribnis-
und Hochzeitsmessen. Aber es konnte sein,
dafl der vierte Kanon wegen seines er-
zihlenden, lyrischen Charakters gerade
dieses Gelegenheitspublikum trifft.

(J- Orchampt in: Maison-Dieu 94, pg. 112
squ.)

Liturgisches Experimentieren ist ein ffent-
liches und wissenschaftlich meflbares Be-
mithen, bei dem aus der Erfahrung mit
einer konkreten Gemeinde Riten, Gestal-
ten und Stile des Gottesdienstes entwor-
fen werden, die in ganz besonderer Weise
bedeutsam und ihrem kulturellen Milieu
entsprechend sind. Unsere zeitgendssischen
Mictel der Forschung und Feststellung von
Daten, die Ergebnisse der Anthropologie
und Psychologie und der Gesellschaftswis-
senschaften iiber den Menschen und sein
soziales Gehaben, ein beschleunigtes Tempo
kultureller Verinderung — all diese Tat-
sachen machen es moglich und wiinschens-
wert, dafl sich die liturgische Feier schnell
der menschlichen Situation anpasse. Litur-
gische Experimente befassen sich mit Ver-
inderung, Modifizierung, Abschaffung, Er-
gdnzung, Neueinfithrung von Elementen
in die Liturgie, welche auf der Grundlage
der in einen speziellen kulturellen Zustand
esammelten Ergebnisse jetzt vorgeschrie-
Een oder empfohlen werden.

(R. W. Hovda, Notwendigkeit grundlegen-
der liturgischer Experimente, Worship Vol.

42, nr. 6 pg. 328)
Rafael Kleiner OSB

LESERBRIEF

Sic werden viele Briefe erhalten und Meinungsiuferungen. Daher will ich mich
kurz fassen. Es ist mein Wunsch und auch der vieler hochw. Herren, besonders der
dlteren: Geben Sie uns doch bald eine endgiiltige, feste MeRform und beendigen
endlich einmal das andauernde Experimentieren und immer wieder anders. ,Allen
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recht getan, ist eine Kunst, die niemand kann.” Siehe Anderung des Vaterunsers
und des Gegriiffet..., obwohl ich die begriiRe. Wenn Sie noch 10 Jahre ausprobie-
ren, sie werden es nie allen recht machen kénnen und alle Vorschlige beriicksichti-
gen konnen. Sie haben doch Thre Fachleute, beschleunigen Sie doch, bitte, die Arbeit,
da wir zu einer festen Form kommen. Wozu 4 eucharistische Hochgebete? Das
allzuviele Diskutieren bringt nur Verwirrung. Nicht das Bereden, sondern das Zer-
reden trigt bestimmt nicht zur Férderung der Achtung und Ehrfurcht der hl. Messe
bei, wie sie, Gott sei Dank, noch viele Altere haben, sondern im Gegenteil, das
schadet nur. Je mehr Sie herumfragen, umso mehr bekommen Sie verschiedene Ant-
worten, von denen viele nicht beriicksichtigt werden konnen. Sie erweisen jedenfalls
uns ilteren Geistlichen und auch den alten, treuen Besuchern der hl. Messe einen
groflen Dienst und ersparen uns viel Arger, wenn Sie uns moglichst bald die feste
Form geben. Mir fillt immer das Sprichwort ein: ,Viele Kéche verderben den Brei”.
Aber, bitte, das nicht miflzuverstehen.

Thr Bemithen und auch Thren guten Willen wird jeder anerkennen, auch die

Schwierigkeiten.
PR

BUCHBESPRECHUNGEN

DIE ALTESTE DEUTSCHE MESSERKLARUNG

ein Dokument der liturgischen Bewegung im Spdtmittelalter?)

In der liturgischen Forschung wurde bis jetzt zu wenig von dem Bemithen ge-
sprochen, das in der Zeit des Spitmittelalters dem Volk die reichen Schitze der Litur-
gie zeigt und es zugleich in hoherem Mafe als bisher aktiv am Gottesdienst teil-
nehmen lassen wollte. Man kann sogar direkt von einer ,liturgischen Bewegung” am
Vorabend der Reformation sprechen. Damals entstand nicht nur die erste Mef3-
erklirung in deutscher Sprache, es gab auch schon deutsche Mefbiicher, ,Missale
volgare” genannt?], das ilteste, noch handgeschriebene aus dem Jahr 1404. Damals
wurden auch schon Teile des Breviers iibersetzt, vor allem die Hymnen. Die ersten
deutschen Kirchenlieder fanden Eingang in die Messe, meist in Verbindung mit der
Sequenz3), so das uralte ,Christ ist erstanden”, ferner ,Nun bitten wir den Heiligen
Geist”, ,Gott sei gelobet und gebenedeiet” und ,,Gelobet seist du Jesu Christ”. Luther
brauchte nichts anderes zu tun, als diese Ansitze eines volksnahen Gottesdienstes
systematisch fortzufithren und weiter auszubauen. Leider gibt es noch keine umfas-
sende Arbeit iiber diese volksliturgischen Bemithungen im Spitmittelalter, die zahl-
reichen einschligigen Handschriften liegen noch ungenutzt in den einzelnen Biblio-
theken. In der vorliegenden, ungemein griindlichen, vor allem den Liturgie- und
Religionsgeschichtler interessierenden Edition hat der Vi die ilteste deutsche MefR-
erklirung, die von einem gewissen Walasser erstmals um 1482 in Druck gegeben
worden ist, allgemein zuginglich gemacht. Lesenswert ist vor allem auch die Ein-
leitung, besonders was iiber die allegorische Deutung der Messe (S. XCII-CVII),

1) F, R. Reichert, Die ilteste deutsche Gesamtauslegung der Messe (= Corpus
Catholicorum. Werke katholischer Schriftsteller im Zeitalter der Glaubensspaltung
%9] \icrlag Aschendorff, Miinster i. W. 1967, CXXXII + 233 Seiten, kt. DM 44—
3159].

2) Vgl. K. Gamber, Missale volgare. Ein VolksmeBbuch aus dem Mittelalter, in:
Bibel und Liturgie 22 (1955) 358-360.

3) Auch mit dem Gloria; vgl. K. Gamber, Das Erfurter Weihnachtsgloria, in:
Monatsschrift fiir Gottesdienst und kirchliche Kunst 46 (1941) 70—74.
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den Lehrgehalt und die ,MeBfrommigkeit” gesagt wird (S. CX—CXXIV). Es wird
gezeigt, dafl bei sehr viel Lobenswertem der Autor letztenendes doch theologisch
unklar ist, vor allem auch bei der Deutung der ,,memoria passionis” (S. CXI-CXIII).
Der Befehl des Herrn , Tuet dies zu meinem Gedichtnis” wird als rein intentionales
Gedidchtnis, also lediglich als ein subjektiver Vorgang im Bewufltsein der Glaubigen
geschen. Dies ,konnte nicht nur zur Hiresie fithren, sondern hat es tatsichlich ge-
tan” (S. CXXVI|. Weiterhin wird in der Einleitung dargelegt, daf} diese ilteste deut-
sche Meflerklarung ,Erbauung” ohne theologisches Fundament bietet (S. CXXVIII—
CXXX]. Der Grund wird in der alles beherrschenden allegorischen Methode gesucht.
Doch ,Walasser war nicht Theologe, sondern Laie und auch als Laie nicht der schép-
ferisch selbstindig Schaffende und Urteilende, sondern der fleifig redaktionelle Bear-
beiter und handwerklich korrekte Herausgeber. Hirter als iiber ihn mufl darum das
Urteil iiber die ihn beratenden Theologen ausfallen” (S. CXXXI).

Wir sind dem Herausgeber dieses interessanten Dokuments aus dem Zeitalter der
Glaubensspaltung fiir seine gegliickte Edition sehr dankbar. Zu bedauern ist nur,
dafl er nicht auch den Versuch unternommen hat, diese MeRerklirung in den Rah-
men der volksliturgischen Bemithungen im Spitmittelalter zu stellen.

Msgr. DDz. Klaus Gamber

Karl Rahner: SCHRIFTEN ZUR THEOLOGIE, Band VIIL. Theologische Vor-
trige und Abhandlungen. 716 Seiten, Ln., Fr/DM 35,~. Benziger Verlag Einsiedeln—
Ziirich [3206].

Wie ein tiichtiger Hausvater holt Rahner immer wieder Altes aus den Schatz-
truhen der Theologie und Neues aus den Hohen und Tiefen der Welt des Menschen
von heute heraus. Zuriickfragend bis zu den letzten Wurzeln des Christusereignisses
und seine Universalitit bedenkend, bemiiht es sich, der aus den Zeichen der Zeit
ablesbaren Herausforderung an die Kirche als des Heilszeichens fiir alle so zu begeg-
nen, dafl Gottes Verherrlichung und des Menschen Eintritt in diese Herrlichkeit in glei-
cher Weise gesehen und ernstgenommen werden. In sieben Abschnitten handelt
dieser Band iiber die Gestalt gegenwirtiger und kiinftiger Theologie; die Gotteslehre
und Christologie; die theologische Anthropologie; die Ekklesiologie; die Sakramente;
die Eschatologie; den Dienst der Kirche inmitten der Welt. — Rahner fordert vom
Leser eine mithsame Konzentration und schenkt ihm nichts. Doch fiithlt man sich
reich beschenkt durch die Exaktheit und Unbestechlichkeit, mit denen er die Pro-
bleme angeht und die konkreten Konsequenzen ohne Scheu vor ,progressistischen
oder konservativen” Priokkupationen beim Namen nennt. Als Seelsorger ist man
eingenommen von der Fihigkeit des Wissenschaftlers, bei allen Themen die spiri-
tuellen und pastoralen, die Skumenischen und allgemein menschlichen Beziige mit-
zuberiicksichtigen. Die Beschiftigung mit diesem Band spart im Endeffekt Zeit, weil
sie das Lesen der theologischen Eintagsliteratur iiberfliissig macht. Rafael Kleiner OSB

Alois Winklhofer: KIRCHE IN DEN SAKRAMENTEN. 326 S., Ln., DM 19,80.
Verlag Josef Knecht, Frankfurt am Main [3178].

Die Sakramente als Vollziige des kirchlichen Lebens sind Heilsereignisse, die sich
unter Zeichen offenbaren und zugleich verhiillen. Unsicherheiten der Sakramenten-
theologie bringen ernste pastorale Folgen hervor. Ausgehend von einer Schau der
Sakramente als Lebensakte der Kirche, in denen sie sich selbst vollzieht und darstellt,
behandelt W. zuerst die Eucharistie als dichtestes Realsymbol und Modell, nach dem
alle anderen Sakramente gestaltet sind, als Quell, aus dem sie leben, als Ziel, auf
das hin sie orientiert sind. Der Verf. geht jeweils sachgerecht, mutig und originell die
pastoralen Konsequenzen fiir heute an: Sonntagsgebot, Frith-, Erst- und Jihrlings-
kommunion; Problem der Kindertaufe bei religios gleichgiiltigen Eltern; rechtes
Firmalter beim Schulaustritt; innere Umkehr durch vollkommene Reue mit gldu-
bigem Erloservertrauen ohne iibertriebene Todsiindenfurcht im Bereich des Buf-
sakramentes; Aufwertung der Krankensalbung als Aktuierung der Firmung in der
entscheidendsten Situation; Umrisse eines neuen, an der Schrift besser orientierten
Priesterbildes und Folgerungen fiir Ausbildung, Selbstverstindnis und Lebensform
des Presbyters als Glied des Presbyteriums um den Bischof; Heilsbedeutung, Unauf-
loslichkeit und religitse Einheit des Ehebundes, — Winklhofer hat mit diesem erhe-
benden und richtungsweisenden Buch seinen Briidern im Priesteramt eine kostbare
Gabe bereitet. R. Kleiner OSB
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Jerome Murphy-O'Connor O. P.. NEUBELEBUNG DER PREDIGT. Die
Predigt bei Paulus, dem Verkiinder. Deutsche Ubersetzung von Hildegard Waach,
Wien. 351 S., kart, Sfr. 18.80. Rex-Verlag, Luzern [3223].

Es ist eine leidvolle Tatsache, dafl man heute von einer Predigtmiidigkeit sprechen
muf}, einer Predigtmiidigkeit, die man nicht nur bei so vielen aus dem Volk fest-
stellt, sondern auch bei so manchen an sich gewifl einsatzbereiten Priestern. Sie leiden
unter dem bitteren Gefithl: meine Predigt kommt gar nicht richtig an. So gesehen
darf man also mit Recht von einer Krise der Verkiindigung sprechen. Der Verfasser
hat diese Situation klar vor Augen. Aber er will mit seinem Buch nicht etwa eine
Anleitung geben, sozusagen wie man eine Predigt bauen und zum Vortrag bringen
soll, es geht ihm vielmehr um eine theologisch vertiefte Einsicht in das Wesen der
Verkiindigung. Sie ist ein Heilsgeschehen, die Fortsetzung der Erlosertitigkeit des
Messias. Durch sie wird die Briicke geschlagen, welche die subjektive und objektive
Ordnung der Erlosung miteinander verbindet.

Der Autor holt sich die tiefen Einsichten aus den Schriften des grifiten Predigers
der Kirche Christi, des heiligen Paulus. Was dieser iiber Wesen und Eigenschaften der
Verkiindigung sagt, wird in einer iiberaus sorgfiltigen Analyse von Einzelstellen
erhellt und einsichtig gemacht. Der Prediger selbst ist nach Paulus ein Prophet, also
einer, der anstelle seines Auftraggebers d. h. Gottes spricht. Er ist Herold, Apostel,
Lehrer. Vom Volke wird verlangt, daBl es nicht blo hort, sondern Gottes Wort auch
gliubig annimmt, damit Heilsvermittlung wirksam werden konne. —

Das Buch ist gewil keine sehr leichte Lektiire, dafiir bietet es tiefe Einsichten iiber
,die Struktur eines Schliisselelementes im Leben der Kirche, der Verkiindigung von
Gottes Wort” [Einleitung). Im Anhang bringt es u. a. die einschligige Bibliographie,
ein Sachregister, einen Index der niher ausgefithrten Paulinischen Schriftstellen.

Dzr. P. Anselm Schwab

Karl Pfaffenbichler: GOTTES VOLK AUF NEUEN WEGEN. Lesungen
iiber Maria und die Kirche. 1968, Herder, Wien. Oktav, 200 S., Paperback, S 80—,
DM/sFr 12,80 [3197].

In der Ankiindigung dieses Buches durch den Verlag wird gesagt, daf die 32 Le-
sungen iiber Maria und die Kirche, die zunichst als Material und Anregung fiir
Maipredigten zu betrachten sind, weit entfernt sind von dem, was man bisher unter
Maipredigten verstanden hat. In der Tat behandelt der Verfasser in zeitnaher und
lebendiger Sprache brennende Fragen aus Glauben, Kirche und Christenleben. Er
versteht es meisterhaft, diese Fragen im Geiste des Konzils und in dessen Sicht vom
Volk Gottes darzustellen. In dieser Weise tritt auch Maria immer wieder ganz kon-
kret in ihrer einzigartigen Erwdhlung und Bewihrung in unser Blickfeld.

Der Verfasser hat mit seinen Betrachtungen den Mitbriiddern im Amt sehr wert-
volle Handreichungen gegeben fiir den Dienst am Wort, nicht nur in Maipredigten,
sondern auch ganz allgemein in der zeitgemifien Verkiindigung der christlichen Bot-
schaft. Auch Laien, die anregende geistliche Lektiire lieben, werden aus diesem Buch

sehr viel Gewinn ziehen konnen.
Uznach/Schweiz B. Hegglin OSB

Mary Francis: WIDER DIE FREMDEN GOTTER. Gefihrdung und Segnung
des beschaulichen Lebens. Riber Verlag Luzern. Aus dem Amerikanischen iibersetzt
von P. F. Portmann. 208 Seiten, Ln. Fr/DM 17.80 [3143].

Die Abtissin eines amerikanischen Klarissenklosters schreibt tiber die ,Gefihrdung
und Segnung des beschaulichen Lebens”, wie der Untertitel lautet. Sie tut dies jedoch
nicht in Form einer Abhandlung, sondern indem sie kleine Ausschnitte aus dem
Jahreskreislauf des klosterlichen Lebens mit seinen Hohepunkten und Alltiglich-
keiten gibt. An diese #ufieren Geschehnisse ankniipfend, gewidhrt sie als wahre
Realistin und Feindin des Gotzen der Oberflichlichkeit Einblick in die dahinter-
liegende tiefere Wirklichkeit des beschaulichen Klosterlebens in seiner Grofie und
iibernatiirlichen Fruchtbarkeit. Aus reicher Erfahrung, tiefer Kenntnis der weiblichen
Psyche und mit feinem Humor riickt sie aufler dem schon genannten Gotzen den
Gottern der Selbstgefilligkeit, der kleinlichen Buchstabentreue, der Kurzsichtigkeit,
der Neurosen und der Selbstsucht zuleibe und zeigt im Gegensatz dazu das echte
Ideal des kontemplativen Lebens auf. Ein Buch, das Ordensleuten und allen, die sich
fiir das Leben in einem beschaulichen Orden interessieren, sehr zu empfehlen ist.

Frau Maria Lucia Verdrof3 OSB, Abtei Nonnberg
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Friedrich Wilhelm Bautz: DAS WORT VOM EREUZ. Evangelische und
katholische Theologen verkiindigen Christus den Gekreuzigten. Benzinger, Ein-
siedeln — Schriftenmissions-Verlag, Gladbeck. 292 S., sfr 16.30 [3135]

Ein Buch, das uns gerade im Zeitalter der tkumenischen Bewegung und vor
allem der ,Una Sancta” echte Freude iiber sein Erscheinen bereitet. Je zwei der
evangelischen und katholischen Theologen behandeln hier einen Schrifttext zum
Thema ,Das Wort vom Kreuz”. Es sind durchaus gediegene Predigten, Meditationen
und Schriftauslegungen. Die einzelnen Stiicke atmen echtes, tiefes, religitses Erleben
und wollen vom Leser besinnlich meditiert sein. Das Buch zeigt aber auch, wieviel
wir getrennte Christen gemeinsam haben.

Friedrich Rennhofer: BUCHERKUNDE DES KATHOLISCHEN LEBENS. Biblio-
graphisches Lexikon der religiosen Literatur der Gegenwart. 1. Nachtrag (1960—1965).
243 S., kart. S 330.—. Verlag Briider Hollinek, Wien [3196].

Die starke Aktivitit im deutschsprachigen katholischen Buchwesen birgt die Ge-
fahr in sich, dafl durch den raschen Zustrom an Neuerscheinungen der Bestand der
letztverflossenen Jahre zu frith in den Hintergrund gedringt wird, ohne dafi er in
seinen Werten ausgeschopft werden kann. Dieser Gefahr will die ,Biicherkunde”
durch voraussichtlich fiinfjahrige Nachtrige abzuhelfen suchen, indem sie die Publi-
kationen solcher Zeitriume nach Stichwortern geordnet, prisent hilt. Der vorliegende
Nachtrag unterscheidet sich thematisch und strukturell in mancher Hinsicht von der
ersten Ausgabe und dokumentiert damit die Lebendigkeit katholischer Geistesarbeit
und ihre Verbundenheit mit den Fragen der Zeit.

Hermann Schaub — KXlaus Lammers: TISCHGEBETE NACH DER
ORDNUNG DES KIRCHENJAHRES. Reihe ,Lebendiger Gottesdienst”, Heft 15.
64 Seiten, DM 7.50, Verlag Regensberg, Miinster [3154].

In der oft so wirren, nachkonziliaren Zeit in der wir leben, ist es ein erfreuliches
Zeichen Krifte am Werk zu sehen, das religitse Leben, welches vielfach auch in ein-
und ausgefahrenen Bahnen verliuft, zu verlebendigen und zu vertiefen. Die hier
vorgelegten, kurzgefafiten und dem Kirchenjahr angepafiten Tischgebete tragen dazu
ihren guten Teil bei. P. Berthold Flachberger OSB

Ernst Schmitt: DIE FROHE BOTSCHAFT VON TOD UND AUFERSTEHUNG.
Reihe: ,Briicken zu Gott”. 80 Seiten, Balacron mit Schutzumschlag DM 4.—. Verlag
J. Pfeiffer, Miinchen 1968 [3194].

In Todesanzeigen und auf Grabinschriften von Christen sucht man oft vergeb-
lich christliche Zuversicht und Hoffnung. In diesem kleinen Bindchen setzt sich
Emst Schmitt — er wird vielen Lesern als Rundfunkprediger bekannt sein — in fiinf
Kapiteln mit den Fragen um Tod und Auferstehung des Menschen auseinander. Der
Verfasser konfrontiert die christliche Lehre mit dem Sprachgebrauch (Fegfeuer, arme
Seelen, Ende der Welt) und mit der Praxis der Christen. Ein Text aus der Heiligen
Schrift zu Beginn und ein Gebet am Schlufl eines jeden Kapitels bilden gleichsam
die Pfeiler dieser Briicke zu Gott. P. Basil Fetz

Steinwede Dietrich: ZU ERZAHLEN DEINE HERRLICHKEIT. Biblische
Geschichten fiir Schule, Haus und Kindergottesdienst. 160 S., gb., DM 7.80. (3126)
Verlag J. Pfeiffer, Miinchen.

Hier lernt der Katechet, echt, spannend und textgetreu die biblische Botschaft auf
kindertiimliche Art zu formulieren. Vater und Mutter haben darin eine gute Anlei-
tung, wie sie ihren Elterndienst praktisch angehen sollen, wenn sie das Kind unter-
weisen. R. K.

ANTICHRISTOPHORUS. Ein Brevier von David Friedrich Strauss, herausgegeben
von Peter David Ringger, 48 S, mit einem zeitgentssischen Stich des Verf., Verlag
Neue Wissenschaft, Oberengstringen bei Ziirich, 1967, kart. Fr. 6,60 [3141].

Zeigt sich im Mittelteil ,Sind wir noch Christen?” (1. Kap. aus der Schrift ,Der
alte und der neue Glaube”) der perstnlich engagierte Theologe, so begegnet D. Fr.
Strauss dem Leser in den andern beiden Teilen — eine Auswahl aus seinen Gedich-
ten und Proben aus seinem Briefwerk — vor allem als Dichter und Mensch des
19. Jahrhunderts. P. Basil Petz

Huub Oosterhuis §J: GANZ NAH IST DEIN WORT. 200 S., Plastikeinband.
S 49.—, Verlag Herder, Wien [3155].

Der holldndische Jesuit hat diese Gebetssammlung und -schule jahrelang mit sei-
nen Studentengruppen ausprobiert. Sie ist fiir Christen gedacht, die nach neuen Aus-
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drucksformen des Gebetes suchen, die an der Not und Dunkelheit des Betens leiden.
In einmaliger Weise gelang hier die Verbindung des induktiven Zugangs vom
menschlichen Erleben her mit der Schrift als Anruf fiir uns von Gott her. Der Form
nach handelt es sich um Collecta, Postcommunio und Oratio communis und einen
modernen Kanon. Die Einleitung bietet eine Theologie des Betens, wie sie sonst nie
begegnet: Gott und der Mensch werden beide ganz ernst genommen. R. Kleiner

DIE GESCHICHTE VOM HEILIGEN GEIST. Ein Band zur Firmung mit 19 farbigen
Zeichnungen, GroBformat, sFr 16—, NZN Buchverlag Ziirich (Hrsg. Paul Hug) [3189]

Sechs Buben der Abschluf3klasse und ihr Lehrer versuchen, durch Bilder, besinn-
liche und zum Beten helfende Texte die Gaben und das Wirken des Heiligen Gei-
stes durch Symbol, Farbe und Wort zu einem Erlebnis werden zu lassen. Das Buch
wird fiir viele zu echter Freude werden. R. Kleiner OSB

CGiinter Stachel: BIBELKATECHESE 1968. 150 S., brosch., DM/sFr 9,80. Verlag
Benziger, Einsiedeln-Ziirich [3205].

Zwolf praktisch durchgefithrte Bibelkatechesen zeigen, wie existenznahe und
modernen bibelwissenschaftlichen Ergebnissen entsprechend die Verkiindigung in der
Schule geschehen kann, wenn Sachkenntnis, Einfithlungsgabe in die Erlebniswelt der
Kinder und Phantasie im Glaubenslehrer sich verbinden. R. Kleiner OSB

Lee Maril: JEANNE DE CHANTAL. Zeugnisse ihrer Zeitgenossen. 8. Band.
Menschen der Kirche in Zeugnis und Urkunde, neue PFolge, herausgeg. von Utrs von
Balthasar. 216 S., Ln. Sfr 17.80. Benziger Verlag, Einsiedeln [3134].

Jeanne De Chantal wurde 1752 in der Zeit der Religionskriege in Frankreich
geboren. Nach dem frithen Tod ihres Gemahls wandelte sie sich unter Fithrung des
hl. Franz von Sales zur wahrhaft frommen Klosterfrau und Ordensgriinderin, der
schlieflich der Rang eciner Heiligen zuerkannt wurde. Die hier gebotene Lebens-
geschichte der Heiligen wurde zusammengestellt aus ihren gesammelten Werken, aus
Klosterdokumenten, aus der ersten Biographie, die ihre erste Sekretirin schrieb und
aus Teilen ihres Briefwechsels mit Franz von Sales. Dem Leser wird hier also keine
fortlaufende Biographie der Heiligen vorgelegt. P. Johannes Kugler OSB

Franz Josef Schierse: DER BRIEF AN DIE HEBRAER. In., 155 S., DM 9,40.
Patmos-Verlag, Diisseldorf [3216].

Der im Original griechische Brief war an die Heidenchristen gerichtet und
wollte die Anfechtungen durch die Unanschaulichkeit des Heils, die sittlichen Schwi-
chen und die Feindseligkeit der Welt bestehen helfen, wie es die Situation der Ge-
meinde Jesu am Ende des 1. Jh. erforderte. Erliuterung und Aktualisierung des
Textes ergeben fiir uns heute dieselben Worte des Trostes und der Ermahnung zur
Geduld in Gesinnung und Tat. R. Kleiner OSB

Karl Stieger: RELIGIONSMETHODIK IM DIENSTE DER MODERNEN RELI-
GIOSEN BILDUNG. 143 S., geb., sfr. 14.80, 6S. 100.65, Rex-Verlag, Luzern, 1967 [3174].
Karl Stieger/Othmar Frei/Fritz Oser/Anton Meier: ARBEITS-
BUCH FUR DEN RELIGIONSUNTERRICHT AUF DER MITTELSTUFE DER VOLKS-
SCHULE. 247 S. (einseitig bedrudkt), geb., sfr. 15.80, 6S. 107.45, Rex-Verlag, Luzern,
1967 [3175].

Dem Autorenkreis geht es um einen lebensnahen Religionsunterricht, der zu einer
religivsen Lebenshaltung fithrt, die der jeweiligen Entwicklungsstufe gemif ist und
zugleich den Grund legt fiir die organische religivse Weiterentwicklung zu einer reifen,
erwachsenen Religiositit. In der grundlegenden ,Religionsmethodik” wird betont,
daf der Religionsunterricht ,in polarer Erginzung die religiosen Seelenkrifte wecken
und pflegen als auch zum verstandesgemifen Erkennen und Begreifen der Heils-
wirklichkeiten fithren” muf. Fiir die Stoffauswahl soll das Ordnungsprinzip mehr
psycho-logisch als sach-logisch sein. Nach diesen Grundsitzen seien auch die Reli-
gionslehrbiicher neu zu erstellen. Der II. Teil des Buches gibt Einblicke in die prakti-
schen Maiglichkeiten des Religionsunterrichts, wobei herausgestellt wird, wie in den
einzelnen Entwicklungsphasen der Herzens- bzw. der Verstandesbildung der Vorzug
zu geben ist. Der 1. Teil bringt Gedanken zur allgemeinen Didaktik und Methodik.

Das ,, Arbeitsbuch” (fiir das 4. bis 7. Schuljahr) setzt die Erkenntnisse der ,Religions-
methodik” in die Praxis um, indem es nicht ,Katechismus” sein will, der ein ,rein
quantitatives Stoffprogramm?” bewiltigt, sondern eine ,Hilfe zur Erhellung der reli-
giosen Erfahrung jedes einzelnen Schiilers”. P. Rupert Schindlauer
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M. Behnke — M. Lorentz: MEIN KLEINES BUCH VOM GROSSEN GOTT.
Bilder von Paul K 6nig. Gebetbiichlein fiir Kinder, Gebunden, glanzkaschiert, 30 S.,
DM 4,80. Bernwald-Verlag, Hildesheim [3199].

Texte in Versform zum Verstindnis vorschulpflichtiger Kinder. Farbenfrohe Bilder
geben die Schonheit der Schipfung, die Ereignisse der Erlosung und die Hauptteile
der MeBfeier wieder. Ein frishliches kleines Buch vom grofien Gott.

Leopold Marboef: BILDER-MESSBUCH fiir Kinder. 20 Seiten mit vielfarbigen
Bildern und kurzen Texten. Glanzeinband, DM 3,50. Verlag Ars Sacra, Miinchen
[3191].

Mit diesem Meflbuch: bunt in der Farbe, kiinstlerisch in der Zeichnung, fromm im
Inhalt, lernt das Kind, Christ zu sein. Dies ist beste religiose Erzichung durch einen
kinderreichen Vater, der in der Kriegsgefangenschaft das Malen lernte.

Notker Eckmann : KLEINE GESCHICHTE DES KREUZWEGES. Die Motive und
ihre kiinstlerische Darstellung. 66 S. Text, 46 Bilder, Ln., DM 13.80. Verlag Friedrich
Pustet, Regensburg [3214].

Mit groflem Verstindnis und Einfithlungsvermogen wird die ganze bisherige Ent-
wicklung der Kreuzwegdarstellung aufgezeigt, angefangen von den ersten bildlosen
Kreuzwegen iiber die spiter reich erzdhlenden Szenen bis zu den erstaunlichen Aus-
sagemdglichkeiten der christlichen Kiinstler der Gegenwart. Eine Hinfithrung zur
tiefinnerlichen Neubesinnung des Leidensweges.

Walter Nigg — Wilhelm Schamoni: DAS LEBEN DES HEILIGEN AMBRO-
SIUS. Heilige der ungeteilten Christenheit, dargestellt von den Zeugen ihres Lebens.
Die Vita des Paulinus und ausgewihlte Texte aus den Werken des Heiligen und
anderen Zeitdokumenten. Eingeleitet von Ernst Dassmann. 156 S., Ln., DM 12,80,
Patmos-Verlag, Diisseldorf [3215].

Vom heiligen Ambrosius, Schoipfer des Kirchengesanges, wortgewaltiger Prediger,
mutiger Vorkimpfer des Glaubens gegen Hiresie und weltliche Macht, in diesem
Buch wird uns sein abgerundetes Lebensbild vor Augen gestellt, das auch der heuti-
gen Zeit noch sehr viel zu sagen hat.

Heinrich A. Mertens: DIE MESSIASTROMPETE. Geschichten vom Herzen
Gottes und der Welt der Menschen. 296 S., mehrfarbig illustriert von Lea Auvo.
Ln., DM 17,80. Verlag J. Pleiffer, Miinchen [3226].

Erstkommunionbuch in gliicklicher Verbindung zwischen griindlicher wissenschaft-
licher Kenntnis der Bibeltheologie und reizender Erzihlkunst, die sich gut auf kind-
liche Denk- und Sprechweise einzustellen vermag. In die Welt Gottes fiihren diese
Geschichten und in die Welt der Menschen, in der schon die Kinder immer besser
lernen sollen, Gottes Liebe zu verbreiten, Das Buch ist ein wertvolles Geschenk, das
die Kommunionkinder weit iiber den Festtag hinausbegleitet.

Otto Betz: SAKRAMENT DER MUNDIGKEIT. Ein Symposium iiber die Fir-
mung. 213 S., kart. DM 10,80. Werkbuch Nr. 65, Pfeiffer-Verlag, Miinchen [3195].

Sieben Fachleute diskutieren iiber Bedeutung, Altersstufe, Auftrag und seelsorg-
liche Méglichkeiten der Firmung.

CHRISTUS DER HERR. Ein Evangelium fiir junge Menschen. Aus dem Franzosi-
schen von R. Tschudy, IHlustr. v. Chica. Groff, 128 S., 17 Bildt, DM 1840,
Verlag Ars sacra, Miinchen [3176].

Als Glanzlichter der Frohen Botschaft werden die Heilsbegegnungen der Menschen
mit Christus durch Kommentar, Bibeltext und Bild der Jugend vorgestellt.

R. Kleiner OSB
sVeroffentlichungen der Katholischen Akademie der Erzdidzese Freiburg”, heraus-
gegeben von Helmut Gehring:

Heft 3: KIRCHENBAU UND LITURGIEREFORM. Beitriige von Otto Bechtold /

Walter Diirig. 48 S., geh., DM 4,20 [3211].

Heft 4: UBER DAS BISCHOFLICHE AMT. Beitrige von P. Kardinal Marella /

El;usi Morsdorf / Wolfgang Miiller / Karl Rahner. 84 S., geh. DM 6,40
12,

Heft 11: GRUNDFRAGEN DER ZUSAMMENARBEIT VON PRIESTER UND

LAIEN. Beitrdge von Klaus Morsdorf/Hermann Moog/Julius Schiuble.
48 S., geh., DM 2,80, Badenia-Verlag, Karlsruhe [3213].
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Himmlische Scharen lasset laute Lieder erténen,

feiert ihr doch, einander Gliick wiinschend, heute die Hochzeit des
Konigs.

Neues Licht schon lichtet die Erde, verireibt die alten finsteren
Schwaden.

Aufsperre Gnade von oben die lange versperrten Konigshallen.

Begnadete Mutter, allein unberiihrt, ewigen Gottes Gebérerin,

gesegneten Leibes stehst du da, ohne daB dich ein Mann erkannt.

Wir alle versammelt bitten dich, Herrin, I6se uns alle Siindenschlingen,

Jungfrau, immerfort selig.

Wiirdig warst du, den Siindenvertilger in verschlossenem Leibe zu
tragen,

der alles lenket oben und unten.

lhn loben seine Gemaéchte, sich freuend des guten Wesens,
davon sie leben.

Mit unseren ganz geringen Geséngen geben wir, wessen wir
schuldig sind,

lhn um die Gnade insténdig bittend, daB er uns ruhige Zeiten
beschere,

friedreichen Lebens uns zu erfreuen, niitzliche Gaben den Knechten
schenkend.

Auflose die zwischen uns wiitenden Kampfe,

fithre uns, sind wir gestorben, zur Stéatte, die wir verlieBen,

die nicht Tod noch Boses kennt, wo er zur Rechten des Vaters sitzt,

Herrscher mit lhm, ewig mit lhm durch alle Bereiche,

mit lhm méchtig allen Aionen, ob gegenwaértig oder zukiinftig,

in Ordnung obwaltend.

Mit seligen Ehrengaben bedenkt Er alle Gerechten

dort, wo das hellste Licht wahrhaft erstrahit:

ewiges Heil, unser herrlicher Ruhm.

Prosa des 11. Jh. aus Gallien
libertragen von P. Thomas Michels OSB.
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ZUR ERNEUERUNG DER LITURGIE
DES BUSSAKRAMENTES

Wenn man die Neuerscheinungen der letzten Jahre aus dem Bereich der
Liturgie genauer verfolgt, so mufl man feststellen, dafl die Fragen zur Gestal-
tung der Liturgie des Buflsakramentes im Hinblick auf ihre pastorale Wirk-
samkeit und theologische Aussagekraft in Biichern, Broschiiren und Zeit-
schriftenartikeln zunehmend in den Vordergrund treten. Es handelt sich hier
um ein Phinomen, das nicht auf ein bestimmtes Land mit seiner je eigenen
Problematik abgegrenzt bleibt, sondern in allen Lindern, die eine einiger-
maflen eigenstindige theologische Literatur aufweisen konnen, immer stirker
zum Durchbruch kommt.

Welche Griinde sind nun dafiir verantwortlich, daf diese Diskussion immer
breiteren Raum einnimmt? Da die folgenden Ausfilhrungen nicht in erster
Linie diesen Griinden nachgehen, sondern sich mit der liturgischen Emeue-
rung des Buflsakramentes beschiftigen sollen, sei nur der eine oder andere
Grund ohne Anspruch auf Vollstindigkeit angefiihrt.

Das Unbehagen

Eine erste Begriindung fiir das Anwachsen der Literatur zum Thema Buf3-
sakrament kann man darin erblicken, daf um ein miglichst umfassendes
Verstindnis der Siinde im eigentlichen Sinn, die den Menschen aus der Lebens-
gemeinschaft mit Gott lost, der Todsiinde, umgesehen wird. Immer stirker stellt
sich die Frage, was ist eigentlich Todsiinde, was gehort von seiten des handeln-
den Menschen dazu, daf er eine solche Schuld auf sich lade, die ihn fiir immer
von Gott, seinem Ursprung und letztem Ziel zu trennen vermag. Man hatte
im Durchschnitt sehr schnell eine Antwort zur Hand, denn die Kasuistik
hatte alles genau eingeteilt, fiir jede Verhaltensweise des Menschen gleich
ein bestimmtes Schubfach offen und mit diesen Rezeptantworten die Binde
der Moralbiicher gefiillt. Heute stellt sich die Frage, ob man wirklich so en
passé sich die ewige Verdammnis zuziehen kann, ob ein Kind, ein Jugend-
licher, die im weltlichen Bereich, sei es vor Gericht oder in anderen Situationen
aufgrund ihrer noch mangelnden Personlichkeitsformung nicht ,voll ernst ge-
nommen werden”, oder besser gesagt, nicht die volle Rechtsfihigkeit und Ver-
antwortlichkeit fiir ihre Handlungen haben, kann ein solcher Mensch sich in
bezug auf sein ewiges Heil so eindeutig und endgiiltig entscheiden, daf} diese
Entscheidung eine Entscheidung fiir immer bedeute, was doch ,ewige Strafe”
besagen will? Sicher heifit es in der Prinzipienlehre der Moraltheologie, dafl
plena attentio und intentio und materia gravis notwendig seien, doch in der
Praxis wurde vieles simplifiziert, was nicht ohne Auswirkungen auf die Praxis
und auf die Einstellung zum Bufisakrament blieb.

Ein weiterer Punkt, der schon niher an unser Thema heranfiihrt, ist das
alarmierende Nachlassen der Beichtpraxis in allen Lindern. Man kann dies
als eine Konsequenz des Unbehagens am Siindenverstindnis auffassen, aber
das ist nicht alles. Es erweckt fast den Eindruck, als ob seit der Abschaffung
des Fastengebotes in der bisherigen Form, die Katholiken nicht mehr wiilten,
was sie beichten sollten. Hier zeigt sich ein weiterer wunder Punkt, die man-
gelnde Gewissensbildung und Personlichkeitsformung der Glaubigen, wurde
doch die Gewissenserforschung, angefangen von der ersten Schulbeichte immer
mehr zur Schablone und damit zu einer Farce. Das Siindenbekenntnis des
Durchschnittskatholiken macht dies jedem Seelsorger hinreichend klar. Ein
weiteres Motiv fiir das Nachlassen der Beichtpraxis gerade der Eheleute: die
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traditionelle Lehre der Kirche iiber die Zielsetzung des ehelichen Verkehrs.
Trotz aller Bemithungen katholischer Moraltheologen in den letzten Jahren
um eine Vertiefung der personalen Sicht, hat hier die Stellungnahme des
Papstes eine neuerliche Verhirtung ergeben. Die Folgen dieser Haltung: Ehe-
leute in den besten Jahren haben im Beichtstuhl Seltenheitswert.

Auch die Praxis der Andachtsbeichte gibt zu Bedenken Anlaf3. Es sei hier
keineswegs Sinn, Zweck und Wert der Andachtsbeichte in Frage gestellt, son-
dern nur darauf hingewiesen, dafl der konkrete Vollzug, die tatsichlich prakti-
zierte Form vielfach dazu beitrage, das Unbehagen zu verstirken. Denken wir
etwa an das Bekenntnis ,Wie gehabt” und den generell genormten Standard-
zuspruch, der fiir alles und jedes paft und ein, trotz aller Einwinde wesentliches
Moment der Andachtsbeichte, die geistliche Fithrung, illusorisch werden l4fit.
In manchen Fillen kann die Praxis der Andachtsbeichte unter Umstinden
Anlaf geben, dafl das Wissen um andere Formen der Vergebung sogenannter
ldRlicher Siinden verkiimmert, wie die praktizierte Nichstenliebe (vgl. 1 Pe
4/8: ,Die Liebe deckt eine Menge Siinden zu"), die verschiedenen ,guten
Werke”, die Selbstbeherrschung, die Vertiefung der perstnlichen Bindung an
Gott und Christus durch Gebet, Schriftlesung, Eucharistie usw. ... Der Durch-
schnittskatholik ist doch der Ansicht, ,man braucht nur zur Beichte gehen,
und dann ist alles wieder in Ordnung!”

Was nun den Ritus selbst betrifft, so kann man ihm den Vorwurf nicht
ersparen, dal er einen iibertriebenen Individualismus férdert, bzw. mit sich
bringt. Aus dem neuen Erwachen des Kirchenbewufitseins als der Zugehorig-
keit zur in Christus dem Herrn begriindeten Gemeinschaft, ergibt sich die
Frage, wie verhilt sich dazu der Ritus des Bufisakramentes, wo bleibt die
Kirche, wo wird ihre Funktion sichtbar? Gewiff, man weif8, daf} der Priester
als Reprisentant der Kirche das Bekenntnis entgegennimmt und auch die Los-
sprechung erteilt, aber sind damit die Mdoglichkeiten an Ausdrucksformen
erschopft? Man denke nur an die Buflfeiern der alten Kirche, wo im Ritus
selbst die Fiirbitte und Mithilfe der Gemeinde sichtbar wurde. Bis vor kurzem
fand sich im Pontificale Romanum noch der Ritus der Buffauflegung fiir den
Beginn der Fastenzeit und jener der Lossprechung der Biiffer am Griindonners-
tag, der ihnen die Wiederaufnahme in die Gemeinde brachte und damit das
Recht auf die volle Communio, die Eucharistie des Osterfestes. Der Ritus bil-
dete nur mehr ein anachronistisches Element ohne jede praktische Bedeutung,
so daf} er fast mehr der Kuriositit halber abgedruckt wurde, ohne irgendeine
konkrete Auswirkung in das Leben der Kirche in Richtung auf gemeinsame
Bufifeiern zu haben.

Auswirkungen des Konzils

In seiner Liturgiekonstitution sagt das Konzil kurz und biindig, daff Ritus
und Formeln des Buflsakramentes so revidiert werden sollen, daf} sie Natur
und Wirkung des Sakramentes deutlicher ausdriicken (art. 72). Damit ist zwar
einerseits die Notwendigkeit einer Erneuerung betont, jedoch nicht viel iiber
die konkreten Aufgaben bei dieser Erneuerung ausgesagt. Man kann darunter
sehr viel zusammenfassen, man kann aber auch der Ansicht sein, dafl nur
wenig zu dndern sei.

Aus verschiedenen weiteren Konzilsdokumenten ergibt sich jedoch mit hin-
reichender Klarheit, woran das Konzil im vorliegenden Artikel wohl gedacht
haben mag. So miifite auch im Ritus ausgedriickt werden, dafl die Natur der
Siinde in einer Beleidigung Gottes und einer Verwundung der Kirche besteht
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(Lum. Gent. art. 11} und dafl deshalb das Buflsakrament nicht blof} die Ver-
sohnung mit Gott erteilt, sondern zugleich auch die mit der Kirche (Lum.
Gent. art. 11 und Priesterdekret art. 5), es bleibt jedoch offen, welche Versch-
nung im Bufisakrament als primir anzusehen ist. Weiters hat fiir die Gestal-
tung des Ritus der Hinweis eine Bedeutung, daf die Siinde immer Auswirkun-
gen auf die Gemeinschaft mit sich bringt und daB in der Bufle selbst die Kirche
ihre Mithilfe und Fiirsprache fiir den Buflwilligen einsetzt (Liturgiekonst. art
109 b).

Weitere allgemeinere Forderungen des Konzils betreffen eine stirkere
Berticksichtigung der Heiligen Schrift in den verschiedenen Riten, was auch fiir
die Liturgie des Bufisakramentes im Rahmen der gegebenen Maoglichkeiten
gelten soll (Liturgiekonstitution art. 35/1), dann die Einfachheit, Klarheit und
Verstdndlichkeit der Riten und Texte (Liturgiekonst. art. 34) den Hinweis,
wo immer eine liturgische Feier mit Gemeinschaftsvollzug moglich sei, soll
diese Form vorgezogen oder zumindest vorgeschen werden (Liturgiekonst.
art. 27). Unter diesen Voraussetzungen gilt es nun zu priifen, wo und in
welcher Weise die Erfiillung dieser Forderungen bei der Erneuerung von Riten
und Formeln der Liturgie des Buf3sakramentes moglich ist.

Die erneuerte Liturgie des Buffsakramentes

Da die bereits erstellten Riten mit den vorgesehenen Texten noch nicht ver-
offentlicht sind, ist es nicht méglich, auf die konkreten Details einzugehen,
wohl aber kann man in groflen Umrissen skizzieren, wie diese Erneuerung
unter Voraussetzung der vorhin genannten Hinweise und Forderungen des
Konzils vorzunehmen ist.

1. Die Versshnung mit der Kirche

Im bisherigen Ritus des Bufisakramentes ist dieser Aspekt weder in den Riten
noch in den Texten zum Ausdruck gekommen, sicht man vom Hinweis ab,
dafl dem Beichtenden innerhalb des Buflsakramentes auch die Befreiung von
Exkommunikation zuteil werde. Eine positive klare Formulierung, dafl im
Bufisakrament auch die Aussshnung mit der Kirche vollzogen werde, — ob
durch die Ausséhnung mit Gott oder eher umgekehrt (daf durch die Aus-
sohnung mit der Kirche die Versdhnung mit Gott gleichsam ,ratifiziert”
werde)] — fehlte in den bisherigen Texten. Es ergibt sich daraus die Notwen-
digkeit, dafl in der Lossprechungsformel diese Ausséhnung mit der Kirche
oder besser gesagt, die Aufnahme in die volle Lebensgemeinschaft ihren Aus-
druck finden muf.

Mit dieser Betonung der Gemeinschaft der Kirche hingt eine andere theo-
logische Aussage engstens zusammen, die bisher ebenfalls in den Texten fast
vollig unter den Tisch gefallen ist, nimlich der Hinweis, daf} diese Aussth-
nung in der Kraft des Lebensprinzips der Kirche, ihrer ,Seele”, des Heiligen
Geistes erfolgt. Die Stelle Jo 20/23: ,Empfanget den Heiligen Geist, denen ihr
die Stinden nachlaflt, sind sie nachgelassen . ..” wie auch die dem Osten eigene
Betonung des Wirkens des Heiligen Geistes in der Kirche haben mitgeholfen,
dafl in der erneuerten Lossprechungsformel dieses Wirken des Heiligen Geistes
eigens erwdhnt werden soll.

Betrafen diese Hinweise die Texte der Liturgie des Buflsakramentes, so
ergibt sich aus der Geschichte des Ritus auch die Méoglichkeit, in sichtbaren
Zeichen diese Versshnung mit der Kirche, die Wiederaufnahme in die volle
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Lebensgemeinschaft auszudriicken. Die alte Kirche kannte als Ausdruck der
Wiedereingliederung die Handauflegung, die den sakramentalen Ritus bildete.
Mit der Einfithrung der Privatbeichte im Mittelalter geriet sie langsam in Ver-
gessenheit, wurde jedoch im Rituale Romanum von 1614 wenigstens in einer
verkiimmerten Form wiedereingefithrt, da eine Rubrik den Priester anwies,
bei Beginn des Gebetes ,Indulgentiam” die rechte Hand zu erheben. Der ver-
gitterte, dunkle Beichtstuhl und die damalige Sakramententheologie trugen
dazu bei, daB der Ritus kaum ins Bewufitsein drang. Da ihm jedoch eine ehr-
wiirdige Tradition zugrundeliegt, ihm auch eine grofe Aussagekraft zukommt,
scheint es zweckmifig und richtig, thn in seiner urspriinglichen Form wieder-
einzufithren, zumindest in einem Beichtzimmer oder bei Gemeinschaftsfeiern,
— in einem vergitterten Beichtstuhl wird nicht mehr als ein Erheben der
rechten Hand sinnvoll sein.

2. Der Gemeinschaftsaspekt

Da wir die Siinde nicht als ein isoliertes Geschehen sehen diirfen, das sich
ausschlieflich zwischen Gott und dem einzelnen Menschen vollzieht, sondern
seine Auswirkungen auf die Gemeinschaft hat, ist es notwendig, diesen Ge-
meinschaftsbezug auch in der Wiedergutmachung, in der Bufle und im Sakra-
ment der Bufle sichtbar werden zu lassen. Auflerdem ist ja die Gemeinschaft
der Kirche, und das ist ein weiterer Punkt, vor allem in ihren Heiligen, durch
ihre Fiirbitte und Mithilfe an der Wiedereingliederung des Siinders beteiligt.
Dazu kommt noch die Empfehlung der Liturgiekonstitution (art. 27), daB,
wenn moglich, die Feier von Eucharistie und Sakramentenspendung in einem
Gemeinschaftsvollzug vorzuziehen oder zumindest vorzusehen ist. Im herge-
brachten Ritus der Einzelbeichte kann dies dadurch geschehen, dafl bei Zu-
sammenkommen mehrerer Ponitenten oder bei einer Gemeinschaft alle Ele-
mente des Bufisakramentes in Gemeinschaft vollzogen werden, ausgenommen
natiirlich das Siindenbekenntnis. Es kann also auch, nachdem alle gebeichtet
haben, die Lossprechung gemeinsam erfolgen. Dafl in diesem Fall der Ritus
der Einzelbeichte eine Umgestaltung entsprechend den Regeln einer Gemein-
schaftsfeier mit gemeinsamem Singen und Beten in Form eines Wortgottes-
dienstes erfahren kann, ist selbstverstindlich.

Da unter gewissen Umstinden nach der gegenwirtigen Rechtslage die
sakramentale Lossprechung ohne vorhergehendes Einzelbekenntnis der Siinden
erfolgen kann (vgl. Instruktion der S. Paenitentiarie vom 25. 3. 1944 — DS
3834 s), so war auch fiir diese Fille, die nicht blof die Situation einer Todes-
gefahr, sondern auch andere schwerwiegende Griinde vor Augen haben, ein
Ritus zu erstellen, der nicht bloR einen giiltigen, sondern auch moglichst
fruchtbaren Empfang des Sakramentes gewihrleisten oder zumindest ermog-
lichen sollte.

Beziiglich der Texte ergab sich die Moglichkeit, den Gemeinschaftscharakter
vor allem im Rahmen einer gemeinsamen Feier zu betonen, sei es in den
Gebeten, in den Gesingen oder auch durch Fiirbitten. Das Mitwirken der
Kirche besonders in ihren Heiligen an der Versbhnung kam bisher schon im
Confiteor und im Gebet ,Passio Domini nostri...” zum Ausdruck; letzteres
Gebet wurde in diesem Sinn leicht iiberarbeitet.

Aus diesen Hinweisen kann man ersehen, daff dem Anliegen im Rahmen
der gegebenen Moglichkeiten in den Riten wir auch den Texten Rechnung
getragen wurde, wobei in den meisten Fillen dem einzelnen Priester eine
relativ grofRe Freiheit in der Gestaltung angeraumt wird.
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3. Bedeutung der Heiligen Schrift

Da eine Vertiefung der Bufigesinnung und damit auch ein fruchtbarer
Empfang des Bufdsakramentes immer nur aus einer Konfrontierung mit Gott
und seinem Wort moglich ist, sollte der Heiligen Schrift in der Liturgie des
Bufisakramentes eine bedeutende Stellung zukommen, die bisher jedoch iiber-
haupt nicht vorgesehen war. Der Schriftlesung im Bufisakrament einen Platz
zuzuweisen, war deshalb eine Notwendigkeit. Natiirlich mufl die Form dem je-
weiligen Ritus angepaflt sein: bei einer Einzelbeichte kénnte der Priester einen
Schrifttext vorlesen, darauf zu einer Meditation einladen, bei einer Gemein-
schaftsfeier sind in einem Wortgottesdienst mehr Méoglichkeiten gegeben; ein
eigenes Lektionar soll Texte des Alten und Neuen Testamentes dafiir bereit-
stellen. Auch dem deutenden Wort der Homilie kommt ein besonderes Ge-
wicht zu, wird dadurch ja die Mboglichkeit erschlossen, die wesentlichen
Aspekte von Siinde, Schuld, Umkehr, Erlosung und Berufung des Christen
darzulegen, sowie auf die notwendigen Voraussetzungen und Konsequenzen
des Bufisakramentes hinzuweisen.

Damit wiren die wichtigsten Aspekte, die entsprechend den Weisungen des
Konzils in der Erneuerung der Liturgie des Buf3sakramentes ihren Ausdruck
finden sollen, kurz gestreift. Es bleibt nur zu erwarten, daf8 aus der Erneuerung
der Liturgie in Riten und Texten auch eine Emeuerung der Buflpraxis und
Bufigesinnung erfolge.

Salzburg Dr. Franz Nikolasch

WORUBER SICH ANKLAGEN?

Jch klage mich immer iiber das gleiche an”, werden wahrscheinlich
90 Prozent aller Befragten als hauptsichliches Argument gegen die Beichte
vorbringen. Viele fiigen hinzu: ,Also, wozu eigentlich?

Versuchen wir, dieser Schwierigkeit Schritt fiir Schritt nachzugehen.

SICH UBER DIE IMMER NEUEN TATEN, NICHT ABER UBER DIE IMMER
GLEICHBLEIBENDEN SUNDENWURZELN ANKLAGEN

Ob Christus den Leib oder die Seele heilt, immer leistet er ,ganze Arbeit”.
Wenn er zu dem Geldhmten spricht: ,Deine Siinden sind dir vergeben”, so ist
dies keine leichthin gesprochene Phrase. Er beweist so auf der Stelle, indem er
es durch ein Wunder bezeugt, dafl ,der Menschensohn Macht hat auf Erden
Siinden zu vergeben” (Lk 5, 17—26). Der Gelihmte steht auf und geht. Aber
die innere Heilung ist keine weniger wirkliche oder minder eindrucksvolle
Neuwerdung als die duflere. Alles was in unserem vergangenen Leben falsch
oder fehlerhaft war, weil gegen oder ohne Christus getan, dies alles verzeiht
er gemdf seiner Verheiflung und macht es wieder gut, indem er es in jene
vollkommene Genugtuung einschliefit, die er fiir uns alle auf Kalvaria ge-
leistet hat.
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Eine solche Erlésungstat, die noch dazu der siindigen Tat nachfolgt und
daher schon Geschehenes umwandelt, ist die hochste Offenbarung der gott-
lichen Allmacht und Barmherzigkeit; sie ist, wie die Liturgie lehrt, wunder-
barer als der erste Schopfungsakt?). Sie ist ,eine neue Schopfung; das alte Sein
ist vergangen; siche, ein neues Sein ist geworden. Das alles aber ist aus Gott,
der uns mit sich durch Christus versshnt und uns den Dienst der Versthnung
iibertragen hat” (2 Kor 5, 17—-18). Um seinen Aposteln und deren Nachfol-
gern ein so erhabenes Amt zu iibertragen, mufite Christus ihnen den Creator
Spiritus, den schopfungsmichtigen Geist mitteilen: ,Er hauchte sie an und
sprach zu ihnen: Empfanget den Heiligen Geist: Deren Siinden ihr nachlafit,
denen sind sie nachgelassen” (Joh 20, 22—23).

Da diese Siinden also in Wahrheit im Herrn zunichte gemacht worden
waren, braucht kein Wort mehr iiber sie verloren zu werden. Es kommt gar
nicht in Frage, dafl wir bei der nichsten Beichte ,dieselben Siinden” vorbrin-
gen konnten. Das ist es aber offensichtlich nicht, was die oben angefiihrte
Klage ausdriicken wollte. Die Beichtenden bedauern vielmehr, daff ihre dies-
malige Anklage der vorausgegangenen so stark hnelt, dafl sie beide Male in
den nahezu gleichen Sitzen ausgedriickt werden kann: ,Wie eine Schallplatte!”
Wir betonen dieses Unbehagen deswegen so stark, weil es uns ermoglicht,
den nahezu unmerklichen Unterschied zwischen Siinden gleicher Gattung und
gleichen Siinden aufzudecken. Gerade diese Verwechslung ist es aber, die mehr
als alles andere jenes gewisse Unbehagen der Beichte gegeniiber bewirkt. Weil
unsere Anklagen einander stets so #hneln, gewinnen wir den Eindruck, dafl
sie nutzlos, ja sogar in gewissem Sinn abwegig sind. Sollte sich Gott mit einer
so stereotypen, schattenhaften und blutleeren Siindenliste begniigen konnen?

Das Siinden-Gefiille

Gewifl, unsere Siinden sind wenig abwechslungsreich; das liegt jedoch an
der Struktur unseres Wesens. Wir nehmen schnell gute oder schlechte Eigen-
schaften an. Es bedarf nicht vieler Akte, um eine Furche zu ziehen, die bald
zu einem Geleise wird, auf dem man wie von selbst weiterfihrt. Schon die
geringste Unachtsamkeit kann das Gefille so stark werden lassen, daf es
unwiderstehliche Anziehungskraft erhilt. Mag das Laster jedoch mehr oder
weniger tief eingewurzelt sein, es gehort einfach zu seinem Wesen, uns stindig
zu Akten gleicher Gattung anzureizen?).

Mehr noch: jeder gegenteiligen Behauptung zum Trotz miissen wir daran
festhalten, daR die Welt des Bosen viel begrenzter ist als die des Guten. Den
Moralisten ist es schon seit langem gelungen, den Katalog aller nur moglichen
und unméglichen Laster aufzustellen. Nur einem besonders verschlagenen
Siinder kinnte es gelingen, ein wirklich neues Laster zu erfinden. Um beim
guten Durchschnitt zu bleiben, kommt man nicht leicht iiber die sieben
Hauptsiinden hinaus, die richtiger Hauptlaster genannt werden sollten. Nie-
manden gibt es, der nicht mehr oder weniger von ihnen befallen wire, selbst
wenn je nach Temperament oder verschiedenen Situationen ein Laster die

?) Vgl. die Kollekte des 10. Sonntags n. Pf.: ,Herr, du offenbarst deine Allmacht
vor allem durch Nachsicht und Erbarmen...” und das Opferungsgebet der Messe:
,Gott, du hast den Menschen in seiner Wiirde wunderbar erschaffen und noch
wunderbarer erneuert .. .".

%) Die Theologen bezeichnen die Laster als habitus (dauernde Haltungen], um
anzudeuten, daf sie in unserem Sein tiefer eingewurzelt sind als bloBe ,Gewohn-
heiten” (habitudines).
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Oberherrschaft gewinnt, indem es die anderen zum Schweigen bringt oder sic
sich dienstbar macht.

Wenn wir daher bei unserer Anklage das Laster selbst im Auge haben,
werden wir uns selbstverstindlich unser ganzes Leben lang iiber den einen
und ewigen Fehler anzuklagen haben. Von ihrem Wesen her sind ja die
Laster, besonders die ,Hauptlaster”, bestindige, dauerhafte Neigungen und
Einstellungen, die wir wahrscheinlich erst im Augenblick unseres Todes end-
gliltig entwurzelt haben werden. Deshalb werden wir uns unser Leben lang
des entmutigenden Eindrucks nicht erwehren kinnen, zum Buflsakrament die
immer gleichbleibende Materie mitzubringen.

Die Einzigartigkeit jeder Siinde

In Wirklichkeit wird jedoch etwas ganz anderes von uns gefordert. Wenn
die Kirche verlangt, daR wir unsere Siinden bekennen, so geht es dabei um
siindige Taten. Da wir in unseren schlechten, oft gegensitzlich wirkenden
Verhaltungsweisen eingeschlossen sind, werden zwar alle unsere Fehler eine
gewisse Familiendhnlichkeit besitzen. Mit bedauerlicher Regelmifigkeit wird
z. B. der eine in der gleichen Situation den gleichen Menschen wiitend anfah-
ren, der ihn drgert oder thm auf die Nerven geht; ein anderer wird keine Gele-
genheit voriibergehen lassen, um iiber den Nichsten herzufallen; andere ver-
fallen immer wieder dem Hochmut, dem Egoismus, der Mutlosigkeit oder der
Sinnlichkeit. Da ihre Fehler der gleichen Quelle entspringen, werden sie ge-
wohnlich auch gleichartig sein. Weil uns aber nicht allzuviele Ausdriicke dafiir
zur Verfligung stehen und uns auBerdem empfohlen wird, uns méglichst ein-
fach, kurz und klar anzuklagen, ist es schr wahrscheinlich, da8 wir nur be-
kennen werden, zornig oder hochmiitig gewesen zu sein, iible Nachrede ge-
iibt, es an Hoffnung und Liebe fehlen gelassen oder einfach ,gegen das sechste
Gebot” gesiindigt zu haben.

In diesem Fall wire allerdings ein Bekenntnis, das sich mit der blofen
Nennung einer ginzlich undifferenzierten Gattung begniigt, doch etwas zu kurz
und biindig; hier wird ja eindeutig verlangt, das Vergehen selbst sowie die
Begleitumstdnde genau anzugeben. Im allgemeinen gehort es jedoch zum
Wesen unserer Sprache, die einzelnen Dinge nur durch Nennung ihres Ober-
begriffes erreichen zu konnen: ,Haus” z. B. umfafit alle Arten von Wohn-
bauten; ,Schlo” oder ,Hiitte” alle Geb#ude dieser Art. Wir werden daher
bei jeder Anklage die gleichen Worte gebrauchen miissen, sooft wir in den
gleichen Fehler zuriickgefallen sind. Ja sie konnen ebensogut den Fehler selbst
oder das Laster bezeichnen. Die Anklage: ,Ich war hochmiitig” z. B. kann sich
sowohl auf jenen bestimmten Gedanken oder jene Tat wie als auch auf die
Tendenz beziehen, sich zu iiberschiitzen, die die Quelle jener Tat ist. Wesent-
lich ist nur, daf der Beichtende sich klar bewuft ist, wovon er spricht. Er klagt
sich iiber diese Siinde an, die er an jenem Tag, in jener Situation begangen
hat.

Daher geht es bei der Beichte um einen bestimmten, einzelnen Akt, der
sich von allen anderen der gleichen Kategorie und von allen vorhergehenden
Taten unterscheidet. Mégen dieselben auch schon vergeben worden sein, diese
neu dazukommende verlangt ebenfalls danach, durch die Absolution vergeben
zu werden. Mag auch die Lossprechung mit den gleichen Worten vollzogen
werden, wie das vorige Mal, so bringt sie doch eine neue, einmalige, ebenso
unerlidfliche Gnade Gottes mit sich, die von neuem die Erlosung dieses neuen
Abschnittes unserer Vergangenheit bewirkt.
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Unser Alltag ist von gleichbleibenden, tiglich wiederholten Akten durch-
woben: Aufstehen, sich waschen, essen usw. Dennoch wird uns das Gewohn-
heitsmifige, ja nahezu Mechanische dieser Handlungen nie an ihrer Berechti-
gung zweifeln lassen. Thre Niitzlichkeit ist offensichtlich, weil sie jedermann
sieht. Der Staub des heutigen Tages gleicht dem gestrigen aufs Haar und doch
muf er weggekehrt werden.

Ist unsere Seele weniger wirklich, weniger kostbar als ein Fulboden? Nichts
gleicht einander so wie die Stinden, die wir Tag fiir Tag begehen — und den-
noch sind sie jedes Mal eine neue Materie. Um uns von diesem Schmutz zu
reinigen, der an uns haftet, brauchen wir uns — wie beim Kehren oder Waschen
— nicht um die Originalitit, sondern nur um die Wirkung der Gegenmaf3-
nahme zu kiimmern. Es ist nicht notig, dafl unsere Anklage oder die Losspre-
chung etwas Einmaliges sei: es geniigt, dal unsere Vergangenheit in ihrer triib-
seligen Banalitit desavouiert, dem Herrn anvertraut und von ihm erldst wird.

BIS ZUM HERZEN VORSTOSSEN, AUS DEM ALLES BOSE STAMMT

Nun miissen wir nur noch fragen, ob wir durch das blofle Bekennen jener
Akte, die unsere Siinden ausmachen, auch wirklich unser eigentliches Leben
erfassen und so zu einer geniigend tief reichenden Lauterung unserer Existenz
gelangen.

Ich mochte hier nicht von dem eigenartigen Widerspruch reden, der oft
zwischen dem Bekenntnis eines Beichtenden und seiner wirklichen Situation
besteht. Wire es nicht ganz widersinnig, wenn sich z. B. ein Mann, der fiir
seine Familie und seinen Beruf verantwortlich ist, auf solche Weise anklagt,
daf der Beichtvater nicht unterscheiden kann, ob er verheiratet ist oder nicht
und welcher Art seine Berufspflichten sind? Diese echten Verantwortlichkeiten
werden jedoch in der Anklage oft gar nicht erwihnt. Die Schuld daran liegt
zweifellos in der Tatsache, dafl der Beichtende seine Gewissenserforschung
immer noch ungefihr so macht, wie er es als Kind im Katechismusunterricht
gelernt hat. Seither ist er zum Erwachsenen herangereift; sein Verstand und
seine Leidenschaften gelangten zur Entfaltung, Auch die Gelegenheit zur Siinde
ist nicht mehr die gleiche wie in der Kindheit. Seine Anklage hitte daher
diesen Entwicklungsprozef mitmachen miissen. Seine Gleichgiiltigkeit in
diesem Punkt ist umso unverzeihlicher, als er sich sicher bemiihte, in seinen
beruflichen Kenntnissen sowie in seiner Allgemeinbildung auf dem laufenden
zu bleiben. Hitte er auch nur ein Minimum an diesbeziiglichen Anstrengun-
gen aufgebracht, so hitte es ihm nicht an Méoglichkeiten dazu gefehlt: Anlei-
tungen zur Gewissensbildung fiir Erwachsene?), Bufiliturgien, die hoffentlich
bald in allen Pfarren abgehalten werden, und bei denen ins einzelne gehende,
dem Erwachsenen entsprechende Themen zum Uberdenken vorgelegt werden.
Ferner sollte auch die Revision des Lebens®), iiberall dort, wo sie geiibt wird,
in irgendeiner Weise auf die Beichte hinzielen und dieselbe befruchten.

195‘) Z. B.: ]. Lebret und Th. Suavet, der schwierige Alltag des Christen, Luzern
2.

5| Die ,Revision des Lebens” entstand in den Kreisen der katholischen Arbeiter-
jugend (J. O. C.) Belgiens und Frankreichs und fand seither immer weitere Verbrei-
tung. Sie besteht, wie ihr Name besagt, in einer Neubesinnung (Re-vision|, einer
Neu-Beurteilung der Vorfille und Probleme des Arbeiterlebens im Licht des Evan-
geliums. (Anm. d. Ubers.)
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Unsere Taten stammen von uns

Die Revision des Lebens bietet uns die erwiinschte Gelegenheit, die soeben
angeschnittene Frage eingehender zu beleuchten. Wir sagten weiter oben, daf
es besser sei, nicht die allgemeinen bésen Neigungen, sondern die siindigen
Akte zu bekennen, die ihnen entstammen. Laufen wir dadurch aber nicht
Gefahr, nur eine recht oberflichliche Zone unseres Lebens zu erreichen?

Unsere Taten stammen von uns, aber sobald wir sie gesetzt haben, be-
ginnen sie schon, sich uns zu entziehen: dieser Zornausbruch, dieses unserem
Nichsten hingeschleuderte giftige Wort, ja selbst der Gedanke, den man
~Konzept”®| nennt, weil er, einmal empfangen, wie eine Frucht heranreift, die
sich vom Zweig 16sen wird, um einen eigenen Existenz-Zyklus zu beginnen.
All dieses von uns stammende Bose entfernt sich von uns, um selbstindig
seinen Weg zu laufen. So geht es z. B. mit einer Verleumdung, die wir nicht
mehr widerrufen kénnen. Wir wiren iibrigens von Herzen gern bereit uns vor-
zustellen, da das von uns getane Bose miihelos von uns getrennt werden
kénnte. Von Zeit zu Zeit wiirden wir ein Siindenpickchen herrichten — jede
bose Tat sorgfiltig mit einer Etikette versehen — aber das Ganze hitte nichts
mehr mit unserem Ich zu tun. Es fiele uns umso leichter, uns dieses Pickchens
zu entledigen, als wir dem Priester die Sorge iiberlassen kinnten, es verschwin-
den zu lassen. Uberdies wiire es eine nahezu schmerzlose Operation, da man
uns nicht ins Fleisch zu schneiden briuchte.

Ungliicklicherweise zwingt uns die primitivste Ehrlichkeit unserer Erfah-
rung gegeniiber zuzugeben, daB sich die Sache in Wirklichkeit ganz anders ver-
hilt. Die Stinden sind hochst selten isolierte Akte, die sich sozusagen im lau-
teren Zustand greifen lieflen. Sie alle haben ihre Geschichte, ja oft ihre Vor-
geschichte. Sie hingen von der ganzen Situation ab, in der das Bose aufkeimte,
lange ehe es erkennbar war; dann entwickelte es sich, indem es sich von all
dem nihrte, das es sich assimilieren konnte. So entstanden unendlich viele
Bande zwischen der heranwachsenden Begierde und unserem Ich, die sich in
dem Mafl verknoteten und verkniipften, als das Bose grofere Gewalt iiber uns
erlangte. Ist dann die Siinde einmal zur Reife gelangt und begangen worden,
dann kann sie nicht mehr ausgemerzt werden, ohne dafl unser ganzes Wesen
in Erschiitterung gerit und nun geldutert, geheilt, gefestigt und wiederher-
gestellt werden muf3.

Das schuldige Herz

Der heilige Jakobus beschreibt diesen ProzeR folgendermaflen: ,Jeder wird
versucht, weil er von seiner eigenen Begierde gereizt und verlockt wird. Hat
aber die Begierde einmal empfangen, gebiert sie die Siinde; die Siinde aber
gebiert, wenn sie vollbracht ist, den Tod” (Jak 1, 14—15). Und im Evangelium
heiflt es: ,Was aus dem Munde kommt, stammt aus dem Herzen, und das
macht den Menschen unrein. Denn aus dem Herzen kommen bise Gedanken,
Mord, Ehebruch, Unzucht, Diebstahl, falsches Zeugnis und Listerung” (Mt 15,
18—19).

Das Bose geht also iiber den siindigen Akt hinaus, und zwar auf zweifache
Weise: durch seine Folgen — die die eigentliche Wiedergutmachung verlangen,
die sakramental durch die Bufle ausgedriickt wird — und durch ihre tiefste Ur-
sache, welche die Zerknirschung im vollsten Sinn des Wortes fordert.

%) Das Wortspiel des Originals ist im Deutschen nicht ganz wiederzugeben: con-
cept oder conception bedeutet sowohl Empfingnis als auch Begriff. (Anm. <f Ubers.)
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Das zerschlagene Herz

Da das Herz in erster Linie die Verantwortung fiir das Bose tridgt, miissen
wir es auch wirklich treffen und zerschlagen — was schon etymologisch dem
Wort contritio”) entspricht. Da aber die Siinde unserem ganzen Sein anhaftet,
muf unser ganzes Leben umgestaltet, bekehrt werden.

Darauf kommt es vor allem an. Die Siinden sind schlieflich nichts anderes
als die Symptome eines tieferliegenden Ubels. Gewifl lassen sie sich als Erstes
feststellen — sie sind aber nur Zeichen, Alarmsignale. Wir miissen in ihnen
die Wirkung dessen erkennen lernen, was in uns am gefihrlichsten erkrankt
ist. Auch die Laster — in dem Sinn, den wir weiter oben darlegten — sind ja
selbst nur Auswirkungen dieses Krankheitsherdes.

Das Hezrz auf der Suche nach Ausfliichten

Die Wurzel, die all diese schlechten Friichte hervorbringt, ist — das Evan-
gelium sagt es uns — unser Herz. Nicht, daf8 dieses von Gott erschaffene Herz
in sich selbst schlecht wire, sondern wir selbst haben es dazu gemacht. Unser
Herz — der Ausdruck im biblischen Sinn verwendet — ist nicht in erster Linie
der Sitz unserer Gefiihle, sondern der Mittelpunkt unseres Wesens, in dem
sich unsere Persbnlichkeit, unser Ich konzentriert. Dieses Herz kann sich Gott
offnen oder seiner Liebe verschliefen, sich seiner Gnade und seinem Ruf hin-
geben oder sich ihm widersetzen, um zu versuchen, sich eifersiichtig, wie ein
verschlossenes Gefif, fiir sich selbst zu bewahren. Meist ist ein solches Herz
viel zu schlau, um sich klar, voll bewuf3t und frech gegen Gott aufzulehnen:
geschickt weif es sich gewohnlich ins Halbdunkel zu fliichten: ,Wer das Bose
tut, haflt das Licht und kommt nicht zum Licht” (Joh 3, 20). Es verharrt in
einer behaglichen Halb-Unbewuftheit und schwenkt ,im siilen Taumel” zum
Bésen ab, um auf diese Weise kein allzu schlechtes Gewissen zu haben.

Spiirt nicht jeder Mensch, was Gottes Liebe von ihm fordert? Ruft er uns
nicht durch diese Forderungen ins Dasein und zur Erfiilllung unserer person-
lichen Berufung? Aus geheimer Furcht vor diesem Ruf, der ins Unbekannte,
Unsichere zu fithren droht, kommt es jedoch oft zu jener rasenden Flucht vor
unserer menschlichen und christlichen Verantwortung. Letztlich weist auch
der Versuch, unsere Siinden auf ein Verzeichnis isolierter Akte zu reduzieren,
in die gleiche Richtung: indem wir unsere Nichtigkeiten bekennen, mochten
wir uns der schmerzlichen und entscheidenden Konfrontation mit Gott ent-
ziehen. Denn sie wiirde von unserem in sich selbst verkrampften Herzen ver-
langen, seinen hartnickigen Widerstand gegen die sanfte Liebe Gottes aufzu-
geben. Aus dieser Gottesbewegung miifite unser ganzes Leben umgestaltet,
umgewandelt und von nun an nur mehr auf Gott ausgerichtet hervorgehen.

Das bekehrte Herz

Die Beispiele, die wir im Evangelium finden, lassen keinen Zweifel dar-
iiber, was eine wirkliche Beichte ist. Die Siinderin, die sich Jesus zu Fiilen
wirft, nahm sich keine Zeit, ihre Siinden einzeln aufzuzihlen, obwohl sie
deren geniigend hitte finden kénnen.

Ebenso macht es der Verlorene Sohn. Es handelt sich hier um eine Parabel,
also um eine Belehrung. Jesus stellt uns die Reue dieses Taugenichtses, der

7) Contritio von conterere, zerschlagen, zerschmettern.
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ins Elend geriet, als Beispiel vor. Auch er sagt uns nichts davon, daf} er eine
ins einzelne gehende Gewissenserforschung gemacht hitte; er betont vielmehr
ihren innerlichen, allumfassenden und unwiderruflichen Charakter: ,Da ging
er in sich und sagte sich: ,Ich will mich aufmachen, zu meinem Vater heim-
kehren und ihm sagen: Vater, ich habe gesiindigt wider den Himmel und vor
dir...’“ (Lk 15, 17—18). Das ist wahre Zerknirschung, die bis ins Tiefste und
Innerste seiner selbst reicht und die Umkehr, die Heimkehr zum Vater nach
sich zieht.

Ist es nicht offensichtlich, dafl das Evangelium unsere Aufmerksamkeit fast
ausschlieflich auf die inneren Eigenschaften der wahren Reue hinlenkt: Be-
dauern, das zur volligen Absage an das Bose wird, Umkehr des Lebens in Rich-
tung auf Gott, vor allem aber Vertrauen auf ihn und Liebe.

DETAILLIERTE ANKLAGE ODER GLOBALES GESTANDNIS?

— Warum sollen wir aber dann unsere Siinden im einzelnen beichten?

Dieser Einwand ergibt sich spontan, und zwar umso ungestiimer, als es
keinem zusagt, sich selbst anklagen zu miissen. GewiB}, sich im allgemeinen
als Stinder zu bekennen ist zwar nicht leichter, aber jedenfalls weniger peinlich.
Wenn sich aber schon in unsere Siindenlisten so viel Formalismus einschleicht,
wird dies dann in einem allgemeiner gehaltenen Bekenntnis, das daher not-
wendigerweise auch unbestimmter sein muf}, nicht weit mehr der Fall sein?

Zweifellos ist man im Abendland in das verderbliche Extrem eines iiber-
steigerten Juridismus verfallen, dessen bekannteste Form die Kasuistik dar-
stellt. Jenseits jeder Kontroverse wurde die Norm jedoch in einem berithmten
Kanon des Trienter Konzils festgelegt: , ... Nach gottlichem Recht ist es not-
wendig, alle Todstinden zu beichten, deren man sich nach sorgfiltiger Selbst-
erforschung bewufit ist, mogen sie noch so im Verborgenen geschehen sein . ..
Man soll dabei auch die Umstinde bekennen, von denen die Schwere der
Siinde abhdngt”8),

Den Beichtvater informieren

Oft wird mit Recht betont, dafl der Priester iiber das, was seiner Absolu-
tion unterbreitet wird, unterrichtet werden muf. Wenn dieses Sakrament
einen Urteilsspruch beinhaltet, muf dann derjenige, der ihn auszusprechen
hat, nicht entsprechend informiert sein? — Wir diirfen jedoch nicht vergessen,
welch einzigartiges , Tribunal” wir hier vorfinden: es wurde ja nur zur Recht-
fertigung und Begnadigung eingesetzt.

Der Beichtvater legt dann eine ,Bufe” auf. Damit sie entsprechend sei,
miisse er wissen, heifdt es, worum es sich handelt. Da diese Bufle aber heutzu-
tage bekanntlich nicht der Rede wert ist, verdient dieser Einwand kaum ernst
genommen zu werden.

Der Priester miifite auch, um dem Beichtenden raten und helfen zu konnen,
entsprechend informiert werden. Wie oft klagt man iiber die Banalitit des
Beichtzuspruchs: trigt aber die Banalitit der Anklage nicht die Hauptschuld

%) Denzinger 1707/917. Die Historiker bemiihen sich gegenwirtig, die Tragweite
dieses Kanons festzustellen. Da wir das Ergebnis dieser Forschungen nicht vorweg-
nehmen kénnen, moge es uns hier geniigen, ihn als augenblicklich giiltiges Gesetz
in der romisch-katholischen Kirche anzusehen.
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daran? Beide entsprechen einander; auf eine stereotype Siindenliste kann der
Priester nur mit einem ebenso stereotypen Zuspruch antworten, der zuweilen
sogar nicht einmal mit den gebeichteten Fehlern in Beziehung steht, da sie
kaum einen Ankniipfungspunkt fiir ein personliches Wort boten. Geht es uns
also, neben der Lossprechung, um einen persénlichen Rat oder ein Wort der
Ermutigung, dann miiflten wir uns um eine wahre, tiefgehende Gewissens-
eroffnung bemiihen. Dies zielt jedoch schon auf die eigentliche Seelenfithrung
hin und kann daher nicht als das eigentliche Motiv angesehen werden, die bei
der Beichte als solche eine ins einzelne gehende Anklage der Siinden verlan-
gen wiirde®).

Das Bése blofilegen

Andere Uberlegungen gehen von der Psychologie des Siinders aus. Es ist
in der Tat einer der charakteristischesten Aspekte des Bésen, in Filzpantoffeln
einherzuschleichen, um sich nicht blofizustellen; es will in moglichst tiefer
Dunkelheit vollbracht werden und in noch tieferem Dunkel verborgen blei-
ben. Nicht nur fiir ihre guten Taten wollen die Menschen nicht verantwortlich
sein, sondern noch viel weniger fiir ihre Stinden. Daher finden sie stets Entschul-
digungen fiir ihr Tun und wiirden am liebsten den Fisch im Wasser ertrin-
ken.

Gegen diese unheilvolle Tendenz, sich zu verblenden und sein Gewissen
zu tduschen, kimpft jene haarscharfe, ins einzelne gehende Gewissenserfor-
schung an, die fiir eine ebenso detaillierte Anklage unentbehrlich ist. Diese
hellsichtige und ehrliche Selbstpriifung ist die einzig wirksame Waffe gegen
die getarnten Versuche des Siinders, den Gewissensbissen zu entgehen, indem
er sich bemiiht, sein Gewissen einzuschlifern. In Wirklichkeit sollten wir es
vielmehr dem hellsten Licht aussetzen, wie ein Gebiet von einem Scheinwer-
fer abgesucht wird. Indem unser Bises auf diese Weise blofigelegt, erkannt
und schlieflich mit einer Etikette verschen wird (mag auch letzteres immer
etwas Kiinstliches an sich tragen, wie wir sahen|, wird es eingegrenzt und
gleichsam definiert; nun endlich kann ich ihm, vielleicht zum ersten Mal im
Leben voll und ganz ins Auge schauen: ,Mea culpa“, ,Ich habe das getan”.
M. Schmaus sieht in dieser inneren Stellungnahme mit Recht eine zwar vor-
bereitende, aber psychologisch gesehen unerldflliche Etappe der Reue: ,Solange
die Siinde nicht mit Namen genannt wird, ist sie nicht ganz erkannt und nicht
ernsthaft bereut. Das allgemeine Bewufltsein, ein Siinder zu sein, geniigt fiir
eine lebendige Reue nicht”1?).

Vorstufe der Bekehrung

Wie konnten wir uns bessern und im christlichen Leben Fortschritte
machen, wenn wir uns mit einer allgemeinen Diagnose unseres Siinden-

9) Die Beichte ist keine Seelenfithrung. Es handelt sich hier um zwei verschiedene
Akte, die jedoch aufeinander hingeordnet sind. Wenn auch ihr spezifischer Unter-
schied festgehalten werden muf}, so darf doch nicht vergessen werden, dafl jener
»Seelenfithrungs-Ersatz”, der heute oft jenen geboten wird, die regelmiflig beichten
gehen, fiir viele die einzige Moglichkeit ist, wenigstens einige personliche Ratschlige
zu erhalten. Selbst wenn diese Handlungsweise einige Mingel aufweist und hie und
da zu Miflbrduchen fiihrt, ist dies doch kein Grund, sie abzuschaffen, ohne sie
durch etwas Geeigneteres zu ersetzen: sind wir wohl reich genug, um ein so verlust-
reiches Verfahren zu riskieren?

10) Ratholische Dogmatik, 1V, I, S. 508.
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zustandes begniigten? Gewif, ein solches Bekenntnis wire keineswegs unniitz
oder unbedingt wirkungslos. Wir sahen vielmehr, dafl es gerade die eigent-
liche Bekehrung auslésen kann. Aber da es eine vollige Umkehr der Perspek-
tiven beinhaltet, kann es nicht allmonatlich wiederholt werden. Weil wir da-
her fiir gewthnlich nicht mit diesem gnadenhaft geschenkten ,Sprung nach
vorwirts” rechnen diirfen, ist es angezeigt, die Umkehr ,en bloc” in verschie-
dene Teilgebiete aufzuteilen und sich begrenzte, aber erreichbare Ziele festzu-
setzen, um einen gleichmifligeren Aufstieg von einem Vorsatz zum nichsten
zu erreichen. Zweifellos ist in diesem Fall die regelmiflige Beichte, bei der wir
unsere Bemithungen, das gesteckte Ziel zu erreichen, aber auch unsere Nieder-
lagen bekennen, um uns in Atem zu erhalten oder unseren erlahmenden
Eifer wieder anzufachen, eines der besten Mittel zur Vollkommenheit, die dem
Christen offen stehen.

Das Mittleramt der Kirche

Hier wird vielleicht der Einwand lautwerden, daf allen bisher vorgelegten
Griinden, mogen sie auch noch so berechtigt sein, »gemeinsam ist, die Beichte
einem anderen Zweck dienstbar zu machen — z. B. dem Erweis der Reue, der
klugen Fithrung durch den Priester, der richtigen Dosierung der Genugtuung
usw. Auf diese Weise wird ein Phinomen von auflen her erhellt, das sich
scheinbar vom Wesen her nicht unbedingt rechtfertigen 1488t"11). Wenn sich da-
gegen auch sagen 14fit, dafl sich die sakramentale Beichte als solche, in sich
selbst, als Zeichen der notwendigen Inanspruchnahme des Mittleramtes der
Kirche rechtfertigen 148t, so gilt dies doch nicht im gleichen Sinn, um die Not-
wendigkeit eines ins einzelne gehenden Bekenntnisses zu beweisen. Denn
wenn diese Inanspruchnahme der von Christus den Aposteln anvertrauten
Schliisselgewalt auch durch einen #uferlich sichtbaren Akt geschehen muf, so
kénnte dazu schlieflich auch ein globales Bekenntnis geniigen. Ubrigens be-
weisen ja auch die orientalische Tradition und einige Ausnahmsfille im Abend-
land, daf dieses allgemeine Bekenntnis gentigen kann,

Wir brauchen gliicklicherweise dieses dornige theoretische Problem nicht zu
l6sen. Unser praktisches Verhalten wird durch den oben zitierten Kanon des
Trienter Konzils bestimmt. Auflerdem wird sich wohl aus allem bisher Gesag-
ten die klare Erkenntnis ergeben, daf die beiden Weisen, sich anzuklagen,
einander keineswegs ausschliefien, sondern aufeinander bezogen sind und sich
gegenseitig ergidnzen.

Keine Beichte ohne Zerknirschung

Wir haben hoffentlich die Vorteile eines ins einzelne gehenden Siinden-
bekenntnisses geniigend stark betont. Um jedoch bis zu den Wurzeln des
Bésen zu gelangen, das in unseren Siinden symptomatisch zum Vorschein
kommt, miissen wir unser Herz dem erlésenden Wirken Christi offinen. Be-
steht das Wesen der Reue nicht gerade darin? Hochstwahrscheinlich ist sie es,
die uns in unserer Beichtpraxis am meisten fehlt. Daher miifite in der Kate-
chese und in dem der Absolution vorangehenden Zuspruch der Hauptakzent
gerade darauf gelegt werden.

1) C. Dumont: La reconciliation avec I'Eglise et la necessité de I'aveu sacramen-
tel, in Nouvelle Revue Théologique, 81 (1959) 8. 577-597.
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Dennoch diirfen diese beiden Komponenten des Sakramentes nicht gegen-
einander ausgespielt werden. Wie so oft, diirfen wir auch hier nicht der Ver-
suchung erliegen, durch die Wiederentdeckung einer noch so grundsitzlichen
und notwendigen Gegebenheit unseres geistlichen Lebens das bisher Geiibte
abzuwerten oder dessen Berechtigung zu leugnen. In unseren Beichten sollten
daher Bekenntnis und Zerknirschung einander immer mehr durchdringen, um
sich gegenseitig zu befruchten. Wenn wir auf diese Weise griindlicher und
ernster in das Wesen der Bufle eindringen, werden wir sicher auch den Wert,
den Ernst und die Freude der sakramentalen Genugtuung erkennen.

Abtei Pierre-Qui-Vire, Frankreich Claude Jean-Nesmy OSB

Aus der Zeitschrift ,La vie spirituelle”, Mirz 1957, Nr. 536, S. 293—308. Ubersetzt
von der Abtei S. Gabriel, Steiermark.

DIE SALZBURGER DIOZESANSYNODE
UND DIE LITURGIE

Die Ditzesansynode von Salzburg, die vom 16. bis 20. Oktober 1968 ab-
gehalten wurde, stand unter dem Motto ,Die Erneuerung der Erzdidzese
durch lebendige Christengemeinden”. Dafl eine Erneuerung des kirchlichen
Lebens auch von der Feier der Liturgie ausgehen mufl, war allen klar. So
nahm das Thema ,Liturgie” eine wichtige Stellung in den Vorarbeiten und
schlief8lich bei den Beratungen und Beschliissen der Synode ein.

Der erste Tag der Synode war ausgefiillt durch die Berichte der fiinf Kom-
missionsleiter iiber die Arbeit ihrer Kommissionen und die Ergebnisse dieser
Arbeit, die den Synodalen zur Debatte vorgelegt wurden. Die Synodalkom-
mission III ,Liturgie” stand unter der Leitung des Erzabtes von St. Peter,
Franz Bachler OSB, der den Synodalen folgenden Bericht vorlegte:

Wir mogen ausgehen von der Gesamtzielsetzung des II. Vatikanischen
Konzils oder von der konkreten Themenstellung der Salzburger Didzesan-
synode, immer wird das Anliegen ,Liturgie”, im weitesten Sinne des Wortes
gefallt, einen wesentlichen Gegenstand der Beratungen und Bemiithungen
bilden. Hat doch das II. Vaticanum als erstes Dokument die Konstitution iiber
die heilige Liturgie publiziert. Darin heifit es: ,Das Konzil hilt es in beson-
derer Weise fiir seine Aufgabe, sich um die Erneuerung und Pflege der Litur-
gie zu sorgen” (LK 1).

Von der Bedeutung der Liturgie fiir die Gemeinschaft des Gottesvolkes
sagt die Konstitution in der Einleitung: ,Die Liturgie baut tiglich die, welche
drinnen sind, zum heiligen Tempel im Herrn auf, zur Wohnung Gottes im
Geist bis zum MaR des Vollalters Christi. Zugleich stirkt sie wunderbar deren
Krifte, dal sie Christus verkiinden. So stellt sie denen, die drauflen sind, die
Kirche vor Augen als Zeichen, das aufgerichtet ist unter den Voélkern. Unter
diesem sollen sich die zerstreuten Sohne Gottes zur Einheit sammeln, bis eine
Herde und ein Hirt wird.” (LK 2)
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Darum war es fiir die Synodalkommission ,Liturgie” eine Selbstverstind-
lichkeit, daf ihre Arbeit ganz aus dem Geiste der Liturgiekonstitution heraus-
wachsen und auf deren Verwirklichung in der Dibzese ausgerichtet sein
miisse.

Die Kommission fiir Liturgie hat sich zur Bewiltigung der gestellten Auf-
gaben in vier Subkommissionen gegliedert:

Subkommission III/1: Liturgische Erziehung

Subkommission III/2: Sakramente und Sakramentalien

Subkommission II1/3: Kirchenmusik

Subkommission I11/4: Kirchenbau

Dabei ist zu beachten, dal die Behandlung des Themas ,Eucharistie” der
Subkommission 1 zugeteilt wurde. Sehr zu betonen ist auch, daf die einzelnen
Arbeitskreise stets in enger Fithlungnahme zueinander stehen miissen, um
eine fruchtbare und zielstrebige Zusammenarbeit zu gewihrleisten. Diesem
Anliegen soll besonders auch durch den Aufbau und die Struktur der Didzesan-
Liturgiekommission Rechnung getragen werden.

Subkommission I11/1 ,Liturgische Erziehung

Aufgabe dieser Subkommission war es nicht, eine Theologie der Liturgie
zu entwickeln oder neue liturgische Bestimmungen vorzuschlagen. Sowohl das
kirchliche Lehramt und die Theologie wie auch die kirchliche Gesetzgebung
haben sich in den letzten Jahren und Jahrzehnten intensiv mit Fragen der
Liturgie beschiftigt. Der iiberwiegende Teil der Angelegenheiten des litur-
gischen Bereiches fillt entweder in die Kompetenz der Zentralkommission in
Rom oder der einzelnen Bischofskonferenzen.

Fiir unsere Subkommission ging es vor allem um die Fragen: Wie siecht die
Situation in der Dibzese aus? Wie konnen die Intentionen des II. Vaticanums
in der Praxis verwirklicht werden? Welche Wege sind zu einer fruchtbaren
Weiterfithrung der liturgischen Erneuerung einzuschlagen?

Soll die liturgische Erneuerung von Dauer sein und immer mehr das ganze
Volk Gottes erfassen, dann ist eine liturgische Erziehung und Bildung auf
moglichst breiter Basis unbedingt erforderlich. Dies wird aber nur dann még-
lich sein, wenn die Priester von Sinn und Bedeutung der Liturgie innerlich
tiberzeugt sind und iiber die entsprechenden Kenntnisse verfiigen. Deshalb
verdient dieses Anliegen sowohl bei der Heranbildung der Theologen auf der
Theologischen Fakultit und im Priesterseminar wie auch bei der Weiterbil-
dung des Klerus besondere Aufmerksamkeit. Die Didzesankommission fiir
Liturgie hat hier einen wichtigen Aufgabenbereich.

Bei der Einfithrung in die Liturgie ist besonders darauf zu achten, dafl
Liturgie einerseits Werk, Tun Gottes ist, Gegenwirtigsetzung der Heilstat Got-
tes, anderseits aber die gliubige Bereitschaft und das aktive Mittun des ganzen
Menschen erfordert.

Deshalb wird im vorgelegten Text ausdriicklich von den verschiedenen
Weisen der Gegenwart Christi im liturgischen Geschehen, insbesondere bei
der Peier der Eucharistie, gesprochen.

Uber dieser Betonung des Charakters der Liturgie als Werk Gottes diirfen
aber die menschlichen Voraussetzungen fiir ein moglichst lebendiges Mittun
der Gliubigen nicht gering geachtet werden. Der ganze Mensch mit Verstand,
Wille und Gemiit soll erfaft und angesprochen werden. Die physischen und
psychischen Gegebenheiten, Alter und Bildungsstand, Brauchtum und Volks-
charakter miissen beriicksichtigt werden. So gesehen, kann die Forderung nach

140



. Vermenschlichung“ der Liturgie etwas durchaus Richtiges und Wichtiges be-
sagen.

Deshalb wire eine gewisse Variationsmoglichkeit, selbstverstindlich inner-
halb ganz bestimmter, von der kirchlichen Autoritit abgesteckter Grenzen,
wiinschenswert, und es wird die Bitte um Ermiglichung entsprechender Ex-
perimente ausgesprochen.

Als ein Schwerpunkt nachsynodaler Liturgiearbeit mufl der Gemeinschafts-
charakter der Liturgiefeier angesehen werden. Die Pflege des rechten Gemein-
schaftssinnes auch schon im auflerkirchlichen Raum ist im Interesse der Erzie-
hung zur Liturgie von grofler Bedeutung. Besonders ist darauf hinzuarbeiten,
daf3 alle Teilnehmer die ihnen nach der Struktur der gottesdienstlichen Feier
zukommende Aufgabe erfiillen. (Funktionsteilung). Zur Erreichung des ge-
steckten Zieles muf} freilich in pastorell kluger Weise vorgegangen werden,
damit man stufenweise dem Ideal niherkommt. Das Verhiltnis von Indivi-
duum und Gemeinschaft, der Ausgleich zwischen persténlichem und gemein-
samen Gebet sind Momente, auf die besonders zu achten ist. Beziiglich der
Korperhaltung sollen gewisse gemeinsame Normen eingehalten werden, aber
Drill und dauernde Unruhe ist zu vermeiden. Die Wichtigkeit von Zeiten der
Stille und Ruhe darf nicht iibersehen werden.

Subkommission I1I/2 ., Sakramente und Sakramentalien®

Die Subkommission III/2 untersuchte die Moglichkeiten und Wege, wie
der Vollzug der Sakramente ihrem Sinn gemif zur Erbauung der Gemeinde
geschehen kann. Besonderes Augenmerk wurde darauf gelegt, wie das Sakra-
ment mitten im christlichen Leben stehen kénne.

In einem ersten Teil wurden Grundsitze fiir die Sakramentenpastoral
heute gesucht, in einem zweiten konkrete Bestimmungen und Empfehlungen
zusammengestellt.

A) Grundsitze:

1. Christus ist in den gesamten Lebensvollziigen der Kirche gegenwirtig:
nicht nur im Wort, in der Eucharistie und in den liturgischen Handlungen,
sondern auch im alltdglichen Leben der Glaubigen.

2. Der fruchtbare Empfang der Sakramente erfordert die Disposition der
Glaubenden: den teilnehmenden Mitvollzug. Die Sakramente sind nicht nur
Gnadenmittel, sondern Ausdruck und Zeichen des Glaubens.

Folgerungen:

1. Der Ritus der Sakramente mufl sowohl deren Wesen sinngerecht aus-
driicken, als auch ein ,ansprechendes” Zeichen fiir den jetzt lebenden Men-
schen sein.

Besonders ist zu beachten, daf die Sakramente in ihrem Vollzug als Aus-
druck und zugleich Quelle echter Gemeinschaft erscheinen kiénnen.

2. Besonderes Augenmerk in der Sakramentenspendung ist auf das ver-
kiindende, erklirende und aktualisierende Wort vor, wihrend und nach dem
Sakramentenvollzug zu legen.

3. Ein weiterer Schwerpunkt liegt in der Zusammenschau von Leben und
Sakrament. Es sind die sakramentalen Strukturen des alltiglichen mensch-
lichen Lebens zu entdecken.
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4. Verschiedene Veranlagung, Alter, Beruf, Milieu, Charismen ete. ver-
langen eine individuelle Sakramentenpastoral.

5. Da die Sakramente nur an Glaubende gespendet werden kénnen, mufl
bei der Spendung an Unmiindige der Glaube von den Erwachsenen garantiert
werden.

6. Das Selbstverstindnis der Kirche verlangt, die Sakramente als Ereignis
und Vollzug (in} der Gemeinschaft zu begreifen.

7. Liturgiefeier und Gemeindeseelsorge sollen in grofitméglicher Einheit
verbunden sein.

B) Die einzelnen Sakramente:

Es wurden Taufe, Firmung und Bufle behandelt.
1. Taufe:

Der pastorale Schwerpunkt liegt heute auf der gliubigen Erziehung der Un-
miindigen. Als brauchbarster Vorschlag wird ein Taufgesprich empfohlen.

II. Firmung:

Als wichtigste Bestimmung wird hier die Hinaufsetzung des Firmalters
vorgeschlagen. Mindestalter: vollendetes 12. Lebensjahr.

I11. Bufe:

Als dringendste Empfehlung wird — um besonders den kirchlichen
und gemeinschaftlichen Charakter der Bufle darzustellen — die Forderung
gemeinschaftlicher BuRgottesdienste gewiinscht.

Die von der Subkommission III/1 vorgeschlagene Dibzesan-Liturgiekom-
mission will in Zusammenarbeit mit dem Pastoralrat, der osterreichischen
Postkonziliaren Liturgiekommission etc. die Belange der Sakramentenpastoral
fiir die Zukunft wahrnehmen.

Subkommission I11/3 , Kirchenmusik*

Die Situation der Kirchenmusik in der Ditzese Salzburg und die durch
das II. Vatikanische Konzil bedingten Neuordnungen in Fragen der Liturgie
sowie des religitsen Lebens im allgemeinen, machen eine gelenkte Arbeit auf
dem Gebiet der Kirchenmusik in nichster Zeit dringend notwendig. Die Pla-
nung der Arbeit betrifft acht Wirkungsbereiche, die in enger Bezichung stehen
und weder voneinander getrennt betrachtet, noch bei der Losung der Probleme
getrennt behandelt werden kénnen.

1. Intensivierung der Pflege des Volksgesanges

In den Dekanaten und Pfarren miissen alle Personen und Institutionen,
die fiir den Volksgesang mitverantwortlich sind, mit den besonderen Aufgaben
und Problemen einer Verbesserung unseres Volksgesanges befat werden
(Kantoren, Klerus, Geistlichkeit, Lehrer und Erzieher). In geeigneter Form sind
Kinder, Jugendliche, Kirchenchére und Kirchenbesucher zu unterweisen und
mit dem wertvollen deutschen Kirchenlied vertraut zu machen. Das Kirchen-
buch der Dibzese soll besser ausgewertet werden; die Anlage und Ia.hresplanung
eines Pflichtliederkanons ist vorgesehen.

142



2, Der Kirchenchor

Eine intensive religitse und musikalisch-fachliche Schulung der Kirchen-
chére ist notwendig, damit sie weiterhin und noch besser als bisher ihre be-
sondere Aufgabe bei den verschiedenen gottesdienstlichen Feiern erfiillen
konnen. Die Chore diirfen keineswegs im Zuge einer iibereifrigen Reform-
bewegung ausgeschaltet werden, vielmehr haben sie jetzt eher ein reicheres
Wirkungsfeld als frither. Ist doch gegenwirtig die Moglichkeit offen, zahl-
reiche Werke der geistlichen Musik unserer grofen Meister aus den verschie-
denen Epochen, die Vertonung lateinischer und deutscher Texte, zu singen.
In besonderen Schulungskursen sollen die Chére an jene wertvolle Literatur
herangefiihrt werden, die ihrem Leistungsvermogen entspricht und die sie zur
Ehre Gottes und zur Erbauung der Gemeinde musizieren kénnen. Der musika-
lischen Fortbildung der Chorleiter soll grofes Augenmerk geschenkt sein, da-
mit sie befihigt werden, Kinder- und Jugendchére zu leiten, um fiir die
Kirchenchore den musikalischen Nachwuchs zu sichern. Die Chore miissen auch
auferhalb der Kirche, im kulturellen Leben der Pfarrgemeinde, ihre Aufgaben
erfiillen.

3. Gestaltung gottesdienstlicher Feiern

Der Wandel in den gottesdienstlichen Feierformen macht es notig, neben
den primir religivsen Momenten auch psychologische und sthetische Grund-
gesetze bei der Bildung neuer Feierformen zu beachten. Eine Feiergestaltung
ist gut, wenn fiir die Gldubigen neben der Eigentitigkeit im Beten und Singen
geniigend Raum freigehalten ist zu rezeptativem Héren (Predigt, Lesung, Chor-
gesang, Orgelspiel und dergleichen) und zur Kontemplation (Zeiten der Stille).

4. Chor und Orgel im sakralen Raum

Ein wesentliches Moment im Zuge der liturgischen inneren Erneuerung
bildet das Bemiihen, den Chor wieder niher an den Zentralpunkt der Opfer-
handlung, an den Altar zu bringen. Wo es raummiflig und im Hinblick auf
die Musizierpraxis durchfithrbar ist, sollten Singer und Musiker die Empore
verlassen und wieder ihren angestammten Platz im ,Chorraum” beziehen.
Diese duflere Platzinderung, die mit der Aufstellung im Presbyterium gegeben
ist, verlangt vom Singer eine gewisse innere Haltung, der er sich nicht ent-
ziehen kann.

Orgelumbauten und Orgelneubauten miissen den musikalischen und orgel-
bautechnischen Erfordernissen unserer Zeit Rechnung tragen (kein Verzicht
auf Orgelgehiuse, Bevorzugung der mechanischen Schleifladenorgel gegeniiber
anderen Systemen). Bei der Aufstellung der Spieltische mufl auch die Tatsache
beriicksichtigt werden, dafl in den meisten Kirchen der Organist gleichzeitig
auch der Chorleiter ist, daher ist eine unmittelbare Sichtverbindung mit den
Sidngern unbedingt notwendig.

5. Der Di6zesan-Referent fiir Kirchenmusik

Diese Planstelle wird neu geschaffen, sie kann nur durch einen fachlich
vollqualifizierten Kirchenmusiker besetzt werden. Seine Aufgaben sind: Lei-
tung des ,Institutes fiir Kirchenmusik” in der Ditzese Salzburg, damit ver-
bunden Schulung und Beratung aller Stellen, Personen und Institutionen, die
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mit Kirchenmusik befaBt sind; Vorsitzender der Arbeitsgemeinschaft der
Dekanats-Referenten fiir Kirchenmusik, Sekretir der Didzesan-Kirchenmusik-
Kommission und der ,, Werkwoche fiir Kirchenmusik” im Borromium.

6. Die Dekanats-Referenten fiir Kirchenmusik

Sie unterstiitzen die Arbeit des Didzesan-Referenten, sind Mitarbeiter (und
Lehrer) am ,Institut fiir Kirchenmusik”, ihnen obliegt die Beratung und Be-
treuung aller mit der Pflege der Kirchenmusik befaften Personen und Institu-
tionen in den Dekanaten und Pfarren; sie bereiten zusammen mit dem Did-
zesan-Referenten Dekanats-Singtage, Chortreffen und dergleichen vor.

7. Das Institut fiir Kirchenmusik in der Dibzese Salzburg

In Zusammenarbeit mit der Dibzesan-Kirchenmusik-Kommission und
unter der Leitung des Didzesan-Referenten fiir Kirchenmusik hat es die Auf-
gabe, alle mit der Kirchenmusik befafiten Stellen, Personen und Institutionen
zu beraten und zu betreuen; dem Institut obliegen organisatorische Mafinah-
men und alle kirchenmusikalischen Bildungsaufgaben.

8. Die Didzesan-Kirchenmusik-Kommission

Als vordringliche Aufgaben sind in nichster Zeit zu lésen: Ausarbeitung
eines Entwurfes fiir den Auf- und Ausbau des ,Institutes fiir Kirchenmusik” ;
Ausarbeitung von Priifungsordnungen, Anstellungsvertrigen, Gehaltsschema
u. 4 fiir Organisten/Chorleiter. Enge Kontaktnahme mit der Akademie Mo-
zarteum, Abteilung fiir Kirchenmusik und der Liturgie-Kommission der Dio-
zese Salzburg, sowie dem Musikwissenschaftlichen Institut der Universitit
Salzburg.

Subkommission 111/4 , Kirchenbau*
Die Kommission hat zwei grofie Problemkreise im Auge:

1. Die theologische Wertigkeit des Gotteshauses aufzuzeigen und daraus fol-
gend die Stellung des Kirchenbaues in der Zukunft abzuleiten,

Das Selbstverstindnis der Kirche im II. Vaticanum geht dahin, daf Kirche
es nur dort gibt, wo eine Gemeinschaft von glaubenden, hoffenden und lie-
benden Menschen sich aus der Welt in Jesus Christus zusammengefithrt
weill. Wo solch personaler Entscheidungsglaube nicht oder nicht mehr exi-
stiert, ist auch die Kirche nicht mehr lebensmichtig; man kann sich eben nicht
auf bestehende Institutionen (das Gotteshaus) berufen. Letzteres hat demnach
seinen theologischen Ort nur als Vorbedingung zur méglichst gemeindegerech-
ten Gestaltung der Liturgie. Obwohl Eucharistie grundsitzlich iiberall ge-
feiert werden kann, wird es doch eines iiberlegt gestalteten Raumes bediirfen,
der die giinstigsten Bedingungen fiir den Vollzug des Gottesdienstes bietet.
Dabei ist mehr. als bisher zu bedenken, da Wort- und Opfergottesdienst
ginzlich verschiedene Strukturgesetze aufweisen. Wenn eine Gemeinschaft die
Leistung aller Glieder ist, so wird vom Kirchenbau her die zunehmend plurale
Struktur des Gottesdienstes beriicksichtigt werden miissen (Auseinanderlegung
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der Orte bei grofitmoglicher Zentriertheit des Raumes: Moglichkeiten viel-
gestaltiger Wortgottesdienste bei Nichtbeanspruchung des Altares; Vollzug der
Sakramente der Bufie und der Taufe an dazu bestimmten Orten des Raumes
mit dem bewufiten Ziel, daf nicht nur auf der Bithne’ des Altares Liturgie
geschehe, sondern iiberall im Raum).

2. Die Anliegen der Denkmalpflege und die der Liturgicerneuerung méoglichst
bruchlos zu koordinieren.

Sosehr das Anliegen des gemeindegerechten Gottesdienstes Vorrang haben
mufl, ist der gewachsene Bestand unserer Kirchen keinesfalls puritanisch zu
entleeren. Auch das II. Vaticanum will diese Dokumente des gliubigen Volks-
denkens erhalten wissen, weil sie allen Menschen ehrwiirdig sind und ihnen
echter Verkiindigungscharakter innewohnt. Sowohl der Raum als auch die
Ausstattung historischer Kirchen miissen von Fall zu Fall einzeln untersucht
werden, ob eine echte Umwidmung des Raumes unter volliger Belassung des
Altbestandes angezeigt erscheint und eine echte Verbesserung der Situation
dadurch erreicht werden kann. Dies gilt vornehmlich fiir funktionslos’ ge-
wordene Dinge (wie Seitenaltire, Kanzel und Chorschranken). Es diirfte sich
empfehlen, mit den entsprechenden Definitivlsungen nur nach gut durch-
dachtem Gesamtplan und lingerer Erprobung eines Provisoriums zu beginnen.

Da die Kirche niemals Museum werden darf, muf8 jeder Generation aufs
neue das innere Verhiltnis zu den Kunstwerken ihres Gotteshauses erschlossen
werden. Dabei haben die hauptamtlichen Kirchenbediensteten eine besondere
Verantwortung. Vor allem gilt es, bei dem verlockenden Angebot des Anti-
quititenhandels die erhohte Wachsamkeit aller hinsichtlich Betrug und Dieb-
stahl zu schirfen. Dazu erscheinen systematische Unterweisungen fiir Mesner
etc. unerldfllich. Die Didzesansynode moge die Herausgabe eines Leitfadens
dieser Art beschlieflen.

An diesen Bericht schloff sich eine rege Diskussion an. Eine Reihe von
Synodalen brachte Erginzungen und Verbesserungen, aber auch ihre Beden-
ken zum eratbeiteten Synodentext iiber die Liturgic vor. U. a. wurde der
Wunsch geduflert, die Einfithrung der Meffeier im kleinen Kreis (Hausmessen)
zu fordern. Ebenso soll auch von der zustindigen Autoritit Gelegenheit ge-
boten werden, neue Formen der Liturgie mit den Gldubigen und vor allem
mit den Jugendlichen zu erproben. Solche Experimente kinnten der Verleben-
digung des Gottesdienstes niitzen und dem ungeordneten Experimentieren
Einhalt gebieten.

Am zweiten Tage der Synode wurde iiber zwei neue und wichtige Institu-
tionen, die die nachsynodale Arbeit gewihrleisten sollten, beraten und die
Annahme einstimmig beschlossen: der Pastoralrat und der Pfarrgemeinderat.

Der dritte Tag der Synode war damit ausgefiillt, iiber die einzelnen
Beschliisse, die die Synodal-Kommissionen und Subkommissionen und auch
Synodalen vorlegten, zu beraten und abzustimmen. Was die Liturgie betrifft,
wurde folgendes beschlossen:

1. Durch die Feier der Liturgie baut sich die Gemeinde auf und wird die
Kirche sichtbar. Vom Gesamtthema her sicht darum die Synode folgende
Merkmale fiir den Gemeindegottesdienst als wiinschenswert an: Meffeier ver-
sus populum — Funktionsteilung der Dienste in der liturgischen Feier gemidf
der Leistungsfihigkeit der Gemeinde — die mitverantwortliche Titigkeit der
Glaubigen in der Vorbereitung des Gemeindegottesdienstes.

145



2. Die Ditzesan-Liturgiekommission ist méglichst bald neu zu konstituie-
ren. Sie umfaft die Kommissionen fiir Liturgie, Kirchenmusik, Kirchenbau
und Kunst- und Denkmalpflege.

3. Auf folgende Aufgaben hat die Didzesan-Liturgickommission vordring-
lich ihr Augenmerk zu richten:

a) Bei der Gestaltung der Gottesdienste ist auf die Verwirklichung der oben
angefithrten drei Merkmale besonders hinzuarbeiten.

b) Die Sakramentenpastoral ist nach den Vorschligen der vorbereitenden
Synodalkommission auszurichten. Im einzelnen: Erneuerung der Buflpraxis,
Neuordnung der Firmung. Fiir das Firmalter wird als unterste Grenze das voll-
endete 12. Lebensjahr festgesetzt. Ein Firmungsplan, der in jedem Dekanat
jahrlich eine Firmung vorsieht, ist zu erstellen.

Vertiefung des Taufgeschehens: Um die Verantwortung fiir die religiose
Erziehung des Kindes zu vertiefen, sollen die Eltern persénlich beim Pfarrer
die Taufe des Kindes anmelden. Weiters soll der Pfarrer an Hand einer Unter-
lage in einem dem religiosen Stand der Eltern entsprechenden Gesprich diesen
seine Hilfe anbieten. Schlieflich sollen die Eltern ihr Einverstindnis mit den
Pflichten der religitsen Erziehung bekunden.

c) Fiir ein echtes Fortschreiten der Liturgie-Erneuerung sind Experimente
im abgesteckten Rahmen erforderlich. Die Synode befiirwortet die Weiterleitung
diesbeziiglicher Vorschliage und Wiinsche.

4. Es wird beantragt, daR die Kommunionspendung auch in der Erzdio-
zese Salzburg in die Hand, statt wie bisher iiblich in den Mund, erfolgen kann.

5. Weiters wird beantragt, daf nach seelsorglichen Notwendigkeiten auf
Antrag des Pfarrers beim Ordinarius loci auch Laien die Kommunionspendung
vornehmen diirfen.

6. Die Erfiilllung der Sonn- und Feiertagsgottesdienstverpflichtung moge
bereits am Vorabend in bestimmten Fillen erlaubt werden.

Zum Abschlufl sei noch erwihnt, dafl die gottesdienstlichen Feiern bei der
Synode — die Eroffnung und der Abschlufy, die abendlichen Eucharistiefeiern
und die Wortgottesdienste zu Beginn der einzelnen Sessionen — von einer
edlen Einfachheit und Tiefe getragen waren, die bei allen Synodalen und Mit-
feiernden einen groflen Eindruck hinterliefen.

Salzburg ; P. Paulus Hirt OSB

ZUM FEST DER GEBURT DES hERRN
UND FUR €IN gesegNeTeS JADR 1969
WUNSCDHT DEN GOTTLICHEN FRIEDEN
ALLEN UNSEREN FREUNDEN UND MITARBEITERN

Die sChRIFTLEITUNG
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FUR DIE PRAXIS DER ,SCHULMESSEN”

Die beste Art, Schulkinder in der Liturgie heimisch zu machen und ihnen
den Sinn der Freude an Gott und seinem Dienst zu zeigen, ist das Ineinander
von Lehre und Praxis. Die liturgische Katechese soll sowohl von den Voll-
ziigen des Alltags her, als auch aus dem biblischen, sakramentalen Bereich
schipfend, den Kindern zum Glauben an den in Wort und Zeichen wirkenden
Herrn und zur erlebten Verbundenheit mit der in dieser Versammlung sich
ereignenden Kirche verhelfen.

Dabei diirfen die Kinder nicht durch eine Fiille von komplizierten Ab-
ldufen und disparaten Gedanken iiberfordert werden, die Aufeinanderfolge
der Lese-, Lied- und Gebetstexte mufl straff, klar und einfach sein, der Wort-
laut muf} fiir Kinder faflbar sein. Dazu ist sehr zu empfehlen: Geiger-Haberl,
Wortgottesdienst fiir Kinder, Pfeiffer — Miinchen; das Buch enthilt Lesungen,
Gebete, Fiirbitten und Prifationen das Jahr hindurch; der Verfasser dieses Bei-
trages legte in Bibel und Liturgie 5/1968, S. 297—300 drei Modelle fiir Eucha-
ristiegebete der Kinder vor.

Bei Kindergottesdiensten sind Durchschaubarkeit, Kiirze und titige duflere
Teilnahmeméglichkeit von besonderer Bedeutung. Die Kinder sollen schon bei
der Erstellung des MeRprogramms oder eines Wortgottesdienstes mitwirken
konnen: durch Auswahl der Lesungen und ihren Vortrag; durch Erarbeiten
der Lieder und Antiphonen; durch freies Formulieren der (dann schriftlich
fixierten) Gebete und Fiirbitten; durch ,dramatisches” Tun mit dem Vor-
steher (Hindeheben und -reichen, Bereitung des Tisches und der Gaben; An-
teilnahme am Predigtgesprich u. s. f.).

Massengottesdienste sind nur eine Notlésung; nicht nur in der Stadt, son-
dern auch fiir gréflere Landschulen sind die Klassenfeiern im allgemeinen die
bessere Lésung, ob sie nun in einer Kapelle, dem Festsaal der Schule oder
auch im vertrauten Klassenzimmer gefeiert werden. Die Klassengemeinschaft
ist der normale schulische Lebensraum der Kinder, in ihrem Schof soll auch
die Eucharistie (an Wochentagen natiirlich!) vollzogen werden.

Wie konnen in diesen Rahmen Schulbeichte und -kommunion eingebaut

werden? Eine gute Moglichkeit ist es, den Wortgottesdienst der Messe als

gemeinschaftliche Bufifeier zu gestalten, die folgendermafien verlaufen konnte:

. Eingangslied (Thema: Vertrauen, Sehnsucht, Ruf um Erbarmen).

. Besinnung und freigeformtes Gebet (Bitte um Versthnung mit Gott
durch Christus).

. Kurze Lesung (z. B. passende Episode aus dem Alten Testament).

. Teile eines Buffipsalms mit Kehrvers fiir die Kinder.

. Evangelium (Jesus als Heiland der Siinder o. 4.).

. Predigtgesprich zur Gewissenserforschung, die in Fiirbitten miindet, in
welchen die Motive der Reue und des Vorsatzes aufscheinen.

. Privates Bekenntnis vor dem Priester, oder bei den Kleineren verkiirztes
Confiteor, nachher gibt der Priester fiir alle gemeinsam die Absolution
und leitet die Kinder an zur Danksagung fiir die verzeihende Huld
Gottes, die uns im Buf$sakrament offenbar wurde.

8. Gabenbereitung, Gabengebet, Prifation (mit aktuellem Mittelteil als
Einschub) Heiliglied, passender Kanon mit der Mdoglichkeit von Akkla-
mationen fiir die Kinder, Vaterunser mit Doxologie.

9. Zum Agnus Dei Brechung, Hindereichen, Friedenswunsch, dann Mahl-
gang mit Psalm und kurzem Kehrvers, Schlufigebet, Segen und Ent-
lassung.

oo p W [N

~
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Es ist in sich klar, daR die kindliche Fassungskraft durch eine voll entfal-
tete Feiergestalt der Messe iiberfordert ist. Aus psychologischen und pidago-
gischen Griinden lassen sich deshalb manche Vereinfachungen beim Verlauf
der Feier rechtfertigen. Besonders in der Stadt sind die meisten Kinder in ihrer
Liturgiefihigkeit ,unterentwickelt” und stehen der iiblichen Mef3gestalt hilflos
gegeniiber, weil ihnen infolge schwacher Sonntagspraxis die Gelegenheit dazu
fehlt, in den Vollzug eingeiibt zu werden. Eben das muf} die Schulmesse
leisten.

Salzburg Rafael Kleiner OSB

BEMERKUNGEN ZU DEN NEUEN
EUCHARISTISCHEN HOCHGEBETEN

Es ist nicht leicht fiir einen, der nicht in der liturgischen Tradition der r6m.-
kath. Kirche aufgewachsen ist oder sie zum Gegenstand besonderen Studiums
gemacht hat, sich zu Neuerungen in der rom.-kath. Liturgie zu duflern. Er steht
in der Gefahr alles an seiner eigenen, vertrauten, mehr oder weniger guten
Tradition zu messen oder an einem Wortlaut, der ihm aus irgendwelchen
Griinden lieb ist. Anderseits mag er doch weniger befangen sein. So mogen
diese Bemerkungen mit Nachsicht aufgenommen werden und als ein Versuch
aus der Verantwortung, die die verschiedenen Zweige der Christenheit fiir ein-
ander tragen.

Die Aufgabe ist dadurch erschwert, dafl jede liturgische Gestaltung not-
wendigerweise eng verkniipft ist mit dem Inhalt, dieser aber wieder mit den
dogmatischen Anschauungen, auf denen er ruht. Es kann aber nicht Zweck
dieser Bemerkungen sein, eine dogmatische Auseinandersetzung zu beginnen,
zu der der Verfasser gar nicht geriistet wire. Er mochte nur ungefihr seinen
Standpunkt feststellen, es ist der eines lutherischen Christen, der seine Ver-
pflichtung auf das Konkordienbuch ernst nehmen méchte, aber nicht unbedingt
bei den Bekenntnissen der Reformationszeit stehen bleiben will, der Bruder-
schaft in der Kirche sucht und Gemeinschaft mit Christen anderer Konfes-
sionen.

Von diesem Standpunkt aus l4fit sich zu den neuen Eucharistischen Hoch-
gebeten doch einiges sagen, zunichst einmal das, dafl ihr Gesamteindruck durch-
aus erfreulich ist. Es scheint mir, daf} sie in dem Bild, das wir Evangelischen
bisher von der rémischen Messe hatten (war dieses Bild eigentlich richtig?)
gewisse Aspektverschiebungen bringen. Der uns so fremde Begriff des ,Mef-
opfers” scheint sich gewandelt zu haben. Das Lobopfer steht nun im Vorder-
grund. Deutlich wird gesagt, dafl es sich nicht um eine Gabe der Menschen,
sondern um ein Geschenk Gottes handelt. Aus einer privaten Feier des
Zelebranten ist wieder ganz deutlich eine Feier der lobenden, betenden,
erlosten Gemeinde geworden. Die Sprache der Gebete ist wiirdig und doch
schlicht und verstindlich, ohne Uberschwang und falsches Pathos. Schmiik-
kende Beiworter sind nach Tunlichkeit vermieden. Die Aussagen sind ver-
wurzelt in der HIL Schrift. Marien- und Heiligengedichtnis beschweren nicht
mehr durch ihre Breite den Gang der Feier, ohne da das legitime Gedichtnis
der Glaubenszeugen vor uns ausgeschaltet wire. Ein langvermifiter Ton froher

148



Erwartung und Hoffnung durchweht die Gebete. Ich mochte sagen, dafl es
einem evangelischen Christen bei Verwendung dieser Gebete viel leichter sein
miiffite mitzufeiern als bisher. Damit wiren sie auch tkumenisch von erheb-
licher Bedeutung.

Im Gebet II fillt zunichst die an das Sanctus ankniipfende Epiklese auf,
die jedem magischen Verstindnis der Wandlung wehrt und positive Beurtei-
lung verdient.

Ebenso positiv ist es, dafl das ,Mysterium Fidei” nicht verschwindet, aber
nun seinen urspriinglichen Sinn zuriickerhalten hat. Die Gemeindeakklamation
mit ihrer eschatologischen Ausrichtung ist eine weitere angenehme Uber-
raschung.

Zwei Wiinsche dringen sich jedoch auf. Die Epiklese der ,Eucharistischen
Feier” der Evang. Michaelsbruderschaft enthilt die Formulierungen: ,In diesem
Kelch, iiber dem wir danksagen, gib uns Teil an dem Blute Deines Sohnes
Jesu Christi” und ,In diesem Brot, das wir brechen, gib uns Teil an dem
Leibe Deines Sohnes Jesu Christi.” Beide Formulierungen miogen rém.-kath.
Ohren zu wenig entschieden klingen. Sie meinen aber die reale Prisenz
Christi in den Elementen und dariiber hinaus die reale Teilnahme an der
Frucht seines Opfertodes und an der Gemeinschaft Seines mystischen Leibes.
Die Zeilen 32—34 des Eucharistischen Hochgebetes II driicken wohl dasselbe
aus. Kénnte das nicht noch deutlicher geschehen, etwa wie im Gebet III und
IV.

Der zweite Wunsch betrifft die Gemeindeakklamation, Zeile 28. Der
Apostel Paulus iiberliefert uns die urchristliche Bitte um das Kommen des
Herm ,Maranatha”. Amen und Alleluja, obwohl Fremdworte, haben sich
tiber die Jahrhunderte hinweggerettet, wire es nicht moglich, auch das ,Mara-
natha” wieder aufzunehmen?

Im Euch. Hochgebet III wiirde man zur Epiklese ihnliches wiinschen wie
in Gebet II. In Zeile 30—33 wire wieder lobend die eschatologische Ausrich-
tung zu erwihnen, die logisch aus der Anamnese herauswichst. Der Wunsch
nach dem Maranatha bliebe auch hier. Das Darbringungsgebet gefiele mir, bis
auf eine sprachliche Kleinigkeit, ganz besonders die Bitte, da wir selbst zur
Opfergabe werden diirfen. In der Commemoratio fillt angenehm auf, dafl es
vermieden wird von einer Hilfe der Heiligen zu sprechen, was ja auch nach
rom.-kath. Dogmatik nicht richtig wire, sondern richtig von Fiirsprache.

Das Eucharistische Hochgebet IV ist zunichst befremdend trotz seines
schonen und ginzlich aus der Hl Schrift geschopften Inhalts. Hier wird es
sehr auf Auffasssung und Durchfithrung ankommen. Es ist sicher als eine
Verherrlichung der Grofitaten Gottes gemeint, der Mahnung im Psalter ent-
sprechend. Man miilte dabei dem Zelebranten und der ganzen Gemeinde
den dankbaren Jubel der Erlosten abspiiren. Ohne ihn wiirde das Gebet ent-
arten zu einer Aufzihlung der Taten Gottes oder zu einer erbaulichen Predigt.
Diese wire trotz 1 Kor 11, 26 hier nicht am Platze. Cavent celebrantes, dafd
gerade bei diesem Gebet Hoffnung, Freude und Dankbarkeit von ihnen aus-
strahlen und die ganze Gemeinde in diesen Jubel mit hineingerissen werde.

Auch in diesem Gebet findet sich eine klare Epiklese, die neue (oder
alte) Stellung des ,Mysterium fidei” und sehr erfreulich in Z. 79—82 ganz
klar der Gedanke, dafl die gemeinsame Teilhabe an Leib und Blut Christi uns
zusammenbindet zu einem Leib. (Der Verfasser dieser Bemerkungen meint,
daR ,communio sanctorum” im Credo Apost. etwas Ahnliches meint. Die
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teilhaben an den sancta, gehdren zur communio der sancti, die iiber die Todes-
grenze hinausreicht).

Besonders schon sind hier Anamnese und Bitte um das Kommen des Herrn,
die allerdings nach dem ,Maranatha” geradezu schreien.

Was nun die Ubersetzung betrifft, so hitte der Verfasser folgende Beden-
ken und Vorschldge: II/1, III/1, IV/1 ,in Wahrheit” ist schwerfillig. Evange-
lische Liturgien sagen ,Wahrhaft wiirdig und recht ist es...” iibersetzen also
das lateinische adverbium wieder mit einem Adverb. (Fiir II dann ,Wahrhaft
heilig bist Du . . .")

1I/7 konnte ,,um" wegfallen, also: ,Deinen hl. Willen zu erfiillen ... “

1I/11—12 wire ,Deine Herrlichkeit” noch zu Z. 11 zu ziehen.

I1/19 ist rhythmisch schwierig und daher schwer zu sprechen.

I1/20, 111/19, 1V/63 ,hingegeben” ist sachlich richtig, aber etwas vielsilbig.
Evangelische Liturgien haben sachlich schlechter, sprachlich leichter ,gegeben”.

11/21, II1/20 ,in gleicher Weise” ist sehr umstindlich. Lutherische Litur-
gien haben ,Desgleichen”. Wire das zu altertiimlich?

I1/22 ist wieder etwas schwerfillig. Es wire eine fliissigere Ubersetzung
fiir ,,dicens” zu suchen.

I1/26, 111/27, 1V/70 ,Tut dies”. Evang. Liturgien ,Dies tut” ist vielleicht
besser.

11/28, 111/33, 1V/76 ,wiederkommt” ist theologisch und sprachlich bedenk-
lich. Das Neue Testament spricht nie von einer ,Wiederkunft”; der lateinische
Text hat nur ,veniat”,

1I/37, 111/53, IV/88 ,alle die dem Altare dienen” klingt besser als ,universo
clero”. Trotz alttestamentlicher Parallelen scheint diese Ausdrucksweise aber
bedenklich. Es kann nicht immer jedem gegenwirtig sein, daRl im Kirchenraum
der Altar das Symbol der Gegenwart Gottes ist. Auch rém.-kath. Theologen
zeigten sich von dieser Formulierung befremdet. Vielleicht sollte man besser
sagen ,am Altare dienen”.

111/36, IV/79, IV/90 statt ,schau an” besser ,sieh an”, ,,scha{u an“ klingt
etwas nach Umgangssprache und enthilt den Nebenton gnidiger Annahme.

II1/53 wire zu tiiberpriifen. Der Satz ist bei der Ubersetzung etwas durch-
einandergekommen. Entweder mufl in 53 das ,und” wegfallen oder es muf}
heiflen ,mit dem ganzen”. Die zweite Moglichkeit entspricht dem lateinischen
Text besser. Vielleicht handelt es sich nur um einen Druckfehler des Textes,
der mir zur Verfiigung steht.

III/59—60 wire nach ,Herrlichkeit” ein Punkt zu setzen und das ,und”
am Anfang von 60 zu streichen oder es wire umzustellen ,Herrlichkeit und
lafl auch uns mit ihnen . . .”. Jetzt ist der Satz nicht deutsch.

I11/79—80, streiche ,und” also: ,Dir werden wir #hnlich sein auf ewig /
nnd Richs =%

IV/3 Nach den Regeln der deutschen Grammatik diirfen Hauptsitze nicht
mit einer Konjunktion (denn) beginnen. Das gilt auch fiir den Eingang der
Prifationen. In IV/3 kénnte das ,denn” wegfallen. In den Prifationen ist es
aber notwendig. Es miifite anders interpunktiert werden, so daf aus dem
Hauptsatz ein Nebensatz wird (damit wiirde sich auch die Tonlage indern)
,Christus; denn...”. Auch ein Relativsatz wie im Lateinischen wire zu
erwagen.

IV/12—13 streiche ,und” also: ,, ... Namen; durch unseren Mund . . ..

IV/24 ist etwas schwerfillig. Ist ,,universi” iibersetzt?

150



V/74 ,Sein Hinabsteigen”, vielleicht findet sich fiir ,descensus” doch eine
bessere Losung., Ich wiifdte allerdings trotz lingerer Bemiihung keine vorzu-
schlagen.

Prifation 4, Zeile 8. Auch hier wire ein Relativsatz besser.

Prifation 8, Zeile 6 vgl. zu 11/28.

Im Ganzen wird man anerkennen miissen, dafl die neuen Gebete allein
schon dadurch einen Fortschritt bedeuten, dafl sie iiberhaupt vorhanden sind
und gebraucht werden diirfen. Die Auflockerung einer bisher etwas starren
Tradition ist erfreulich und 14t weitere Fortschritte erwarten. Der Verfasser
dieser Bemerkungen hitte allerdings einen Wunsch, der ebenso auch seine
eigene Kirche angeht. Fiihrende Theologen aller Konfessionen sprechen davon,
dafl die Kirche noch einen gewaltigen Wandel werde durchmachen miissen.
Sie werde eine kleine Herde inmitten einer nichtchristlichen Umwelt sein.
Das klingt pessimistisch. Doch um die Jahrhundertwende betrug der Prozent-
satz der Christen in der Weltbevolkerung etwa 30 Prozent. Jetzt sind es etwa
25 Prozent. Das Verhiltnis verschiebt sich rasch weiter zu Ungunsten der
Christenheit, gar nicht zu reden von der rapiden Sikularisierung einst christ-
licher Volker. Wird die kleine Herde alle ihre Institutionen, ihre schonen
Dome und Kirchengebdude halten koénnen? Wird sie nicht vielleicht ihren
Gottesdienst in ,Ladenkirchen” halten oder um den Familientisch geschart,
in urchristlicher Einfachheit und Armut? Miissen wir nicht rechtzeitig daran
denken, dafl wir eine Form der Eucharistie brauchen, die diesen Rahmen
nicht sprengt, die einfach und schlicht und doch wesentlich ist, die sich rdum-
lich, zeitlich und personell engsten Verhiltnissen anpassen kann und doch
die Freude nicht vermissen lifit und die Hoffnung auf das Kommen des
Herrn?

Graz DDr. G. Molin

ZUR LITURGISCHEN TRADITION
DER JUNGLINGE IM FEUEROFEN

In der Versshnungskirche auf dem Geldinde des ehemaligen Konzentra-
tionslagers Dachau ist eine Plastik des Amsterdamer Bildhauers Kneulmann,
die drei Jiinglinge im Feuerofen darstellend, aufgestellt worden. So begriiflens-
wert es ist, da an einer solchen Stitte einmal ein Bezug auf das Alte Testa-
ment genommen wurde!}, so problematisch ist er an dieser Stelle. Wie bei der
traditionellen Betrachtung der Opferung Isaaks als ,Prototyp” des auf Gol-
gatha dargebrachten Opfers die Ahnlichkeit, dafl es sich um die Opferung
eines Sohnes handelte, die weit groflere Verschiedenheit, daf3 sich bei dem
letzteren Opfer kein rettender Widder einstellte?), iibersehen lie3, bleibt bei
dem Bezug in Dachau auf die drei Jiinglinge iiber der Ahnlichkeit zwischen

1) In meiner Arbeit ,Zur Stellung Abrahams in der Liturgie”, Archiv fiir Liturgie-
wissenschaft IX, 2 (1966), 354 wies ich darauf hin, daf bislang bei keiner der Siihne-
kirchen auf die durch die Kirchen der hl. Samuel und Moses in Venedig und Daniel
in Genua auch im Westen iiberlebenden Tradition der Weihung an alttestamentliche
Heilige zuriickgegriffen worden ist.

2] Dass. 352, 360 f.

151



Nebukadnezars und Hitlers Feuertfen® aufler Betracht, dafl in letzteren die
Verurteilten ,beschiddigt” (Dan. 3, 27) wurden. Der Artikel, den das Dic-
tionaire d’Archéologie et de Liturgie Chrétienne den drei Jiinglingen widmeted),
befafit sich mit einigen patristischen Texten und ist im iibrigen ikonographisdi:;
an liturgischen Texten erwihnt er nur die Stelle aus dem Gebet Libera, Domine
der Commendatio Animae: sicut liberasti tres pueros de camino ignis ardentis
et de manu regis iniqui. Dieser Bezug auf die drei Jiinglinge kommt auch in
der altirischen Parallele zu dem Gebet Libera, Domine, dem Gebet Rom-soerae
im Epilog zu Félire Oengusso (Oengus’ Versifikation des Martyrologiums), vor:
amail soersai [,wie Du errettet hast”] maccu [Akkusativ Plural] de camino
ignis. Die Ubereinstimmung dieser drei lateinischen Worter mit dem Text der
Commendatio Animae ist bemerkenswert. Das Gebet Rom-soerae zitiert auch
noch an anderen Stellen lateinische Worter, in der Eintragung fiir Moses: de
manu Pharaonis (wie die Commendatio Animae) und in der Eintragung fiir
Jonas: ceti magni®); letztere Eintragung fehlt in der Commendatio Animae,
wodurch sich ergibt, daR das Gebet Rom-soerae die dltere Tradition bewahrt.
Eine Version dieses paradigmatischen Gebets findet sich heute noch in der Ako-
louthia tou stephanomatos (Verlobungsritus), wo es nach dem Bezug auf Jonas’
Errettung aus dem Bauch des ketos heiflt: ,Behiite sie, wie Du die heiligen
drei Jiinglinge aus dem Feuer gerettet hast, indem Du ihnen Tau vom Himmel
sandtest®). Paradigmatisch wird auf die drei Jiinglinge auch in dem griechi-
schen Gebet iiber einen Kranken Bezug genommen: ,Wie Du einst die drei
Jinglinge ek kaminou tou pyros errettet hast?), die dem Text bei Oengus und
in der Commendatio Animae dhnlichste Stelle (ebenso wie kaminos wurde in
der Eintragung fiir Jonas ketos und in der fiir Daniel lakkos im Lateinischen
durch das Lehnwort wiedergegeben). In einem griechischen Totengebet wird
Gott ,Erretter der Knaben aus der kaminos” genannt®). In dem Gebet gegen
Verzauberung heifit es, dal Gott ,den siebenfach angeheizten Ofen und die
Feuersglut in Babylon mit Tau umgab und seine drei heiligen Jiinglinge unver-
sehrt bewahrte®).

Mindestens so bedeutsam wie die ikonographische Tradition der drei Jiing-
linge ist die liturgische. Ihre Breite ist m. W. bisher nicht einmal fiir die romi-
sche Liturgie einigermaflen umfassend belegt worden; ihre Linge wird dadurch
illustriert, dafl sie erst vor wenigen Monaten noch Zuwachs erfahren hat, in-
dem erstmalig der Gesang der drei Jiinglinge in einer Bestimmung fiir das
Ordinarium Missae erwihnt worden ist!); ihre Tiefe wird, wie eingangs an-
gedeutet, durch furchtbares Geschehen in unserer Zeit bewufit.

3) Wir werden (Anm. 9) sehen, dafl in der griechischen Liturgie ausdriicklich, aber
(Anm. 32) schon viel frither in der Uberlieferung indirekt, auf das ,siebenmal stir-
kere Anheizen” (Dan. 3, 19) hingewiesen wird, bei dem es sich um ein frithes Bei-
spiel von Raffinesse in Vernichtungstechnik handelt. Auf der Vinzenztafel (12. Jh.)
im Basler Miinster sitzt ein Teufelchen im Ohr des Koénigs, der zu den Schergen
spricht, die mit Blasebilgen um das Feuer unter dem Rost beschiftigt sind.

4) VI, 2107-2126, vgl. auch Lex. Theol. u. Kirche III (1959) 153.

5] S. meine Arbeit ,Ireland’s contribution to the devotion to Old Testament
Saints”, Irish Ecclesiastical Record 104 (1965) 333-348; W. Stoke's Ausgabe v. Félire
Oengusso in Henry Bradshaw Soc. XXIX (London 1905), 284 fF.

6] Euchologion to Mega (Athen ca. 1960), 190.

7) Dass. 294.

8] Dass. 373.

%) Dass: 525.

) Instructio de cultu mysterii eucharistici, Ephem. Liturg. 81 (1967) 331.
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Dan. 3,1—24 war die letzte Lesung in der Osternachtsvigil vor der Reduk-
tion der Lesungen von zwolf auf vier'!), Dan. 3, 14—19 und 21-24 ist die
Lesung fiir die erste Nocturn in der dritten Novemberwoche (v. 43 ist eine
Versikel in der Historia prophetarum, die mit den Prophetenlesungen in dieser
Jahreszeit gesungen werden)?). ,In der griechischen und lateinischen Text-
form wurden 3, 24—90 das Gebet des Azarijas, ein erzdhlender Verbindungstext
und der Gesang der drei Jiinglinge im Feuerofen eingefiigt. Der Zusatz fehlt in
dem Daniel-Fragment aus Qumran”1?). Der Gesang der drei Jiinglinge im
Feuerofen ist von den durch die Protestanten unter die Apokryphen gerechne-
ten biblischen Texten!4) derjenige, der am meisten in der Liturgie gebraucht
wird.

Dan. 3, 25, 34—45 sind die Lectio, v. 31, 29 und 35 die Introitusantiphon
am Donnerstag nach dem 1. Passionssonntag (irrtiimlicherweise geben bis heute
die Ausgaben des Missale Romanum fiir die Introitusantiphon nur Dan. 3, 31
an). Auf die Bedeutung der Tatsache, dafl der 20. Sonntag nach Pfingsten die
gleiche Introitusantiphon hat, machte Pascher!®) aufmerksam.

V. 26 bzw. 52 und 56 sind Versikel und Responsorium am Ende der Dank-
sagungsprozession, in der nach dem Te Deum und den Psalmen 65, 80, 95, 99,
102, 116 und 148 bis 150 Benedicite und Benedictus gesungen werden. Die
Worte in spiritu humilitatis et in animo contrito suscipiamur aus V. 39
werden in einem der Offertoriumsgebete des Ordo Missae gesprochen.

V. 40 ist der Offertoriumsvers des 7. Sonntags nach Pfingsten.

V. 41 und 42 sind eine Antiphon am Beginn der Jungfrauenweihe.

V. 47-56 sind die fiinfte lectio an den Quatembersamstagen, die den
urspriinglichen vier Lesungen (in der gallikanischen Liturgie] hinzugefiigt
wurdelf).

V. 52 ist Versikel und Responsorium in der Benedictio mulieris praegnan-
tis, sowie eine allgemeine Matutinversikel und Laudesversikel am Fest des
hl. Namens'?).

V. 55—56, 52 sind das Graduale des Dreifaltigkeitsfestes.

V. 57—88 u. 56'%) sind der Laudeshymnus Benedicite mit der Antiphon
Tres pueri (v. 21), der erste Teil der Gratiarum actio post Missam'?) mit der
Antiphon Trium puerorum cantemus hymnum (v. 51) und der Schluf des
Ordo sepeliendi parvulos mit der Antiphon Benedicite Dominum. Auf die Ver-
wendung dieses canticum in der Danksagungsprozession wurde bereits hin-
gewiesen.

V. 58 ist die Communionantiphon fiir die Feste der drei Erzengel.

V. 66, 82 sind Versikel und Responsorium in der Segnung der Feuerldsch-
maschine.

U)-Gerhard Kunze, Die gottesdienstliche Schriftlesung (Gott. 1947) 91, 95.

12) Tosef Pascher, Das liturgische Jahr (Miinch. 1963) 306.

13) Lex. Theol. u. Kirche III, 151.

14] Ich setze hier meine Studien iiber die liturgische Tradition solcher Texte fort:
Uber Judith und Tobias, Irish Theol. Quarterl. 18 (1951) 187—190 u. 19 (1952} 8490,
iiber Sapientia, Catholic Biblical Quarterly 14 (1952) 233—236.

18] Aca-Q THEE 3T

18) Kunze, a. a. O., 141; Pascher, a. a. O., 77.

17) Pascher, a.2.0., 265 u. 404.

18) Hier kann nicht auf die Gestalt der liturgischen Texte eingegangen werden,
d.iedals Dan. 3, 57—88 et 56 und als Dan. 3, 52-56 (Quatembersamstage) bezeichnet
sind.

19) S. 0. Anm, 10. Schon in Johann Buchhards Ozdo Missae (1702), s. Eph. Liturg, 38
Beih. (1924) 37. Ferner auch am Ende der Bischofsweihe im Pontificale Romanum.
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V. 77, 79 sind Laudesantiphon fiir Pfingsten, v. 78, 77 fiir Epiphanie.

V. 84, 87 sind Introitus-Antiphon fiir das Commune pro martyre pontifice
(und fiir die Feste der hl. Gregor I, Callistus und Apollinaris).

V. 86 ist Laudesantiphon fiir das Fest des hl. Markus.

Wihrend die Lesung von Dan. 3, 1-24 in der Osternacht abgeschlossen
wurde durch ein Gebet, das Gott pries als ,einzige Hoffnung der Welt, der
durch die Verkiindigung (praeconium) seiner Propheten die Geheimnisse der
jetzigen Zeiten kundgetan” — diese Prophetie erinnerte nach Schott ,die Tduf-
linge daran, dafl Christus auch sie durch die Feuertaufe des Heiligen Geistes
dem hollischen Feuerpfuhl entreifflen und im Glutofen der Verfolgung er-
quicken werde” —, folgt auf die Lesung des Benedicite in den Quatember-
samstagsmessen die in Gelasianum und Gregorianum bezeugte Oratio: ,Gott,
Du machtest den drei Jiinglingen die Feuerflammen linde, gewihre gnidig,
dafl uns, Deine Knechte, nicht verbrenne die Flamme der Leidenschaften”
(vitiorum). Dies ist auch die erste Oratio in der Gratiarum actio post Missam
im Missale Romanum. In der Segnung der Feuerléschmaschine erscheint sie in
einer erweiterten Form: ,Gott, Du machtest den drei Jiinglingen in dem Ofen
in Babylon durch Deinen Engel die Feuerflammen linde, 1af durch Deine
Rechte in unseren Herzen die Fackeln (faces) der Leidenschaften erldschen, da-
mit wir von zeitlichen Feuersbriinsten bewahrt und von den ewigen Feuern
befreit sein mogen”, ein gutes Beispiel dafiir, wie der uns durch die Technik
gegebene Wirklichkeitssinn historische Realitdten wieder nahebringt.

Die Hochstellung des Benedicite verbindet die westliche mit der dstlichen
Kirche. In den in der griechischen Liturgie so bedeutsamen Oden heifit die
erste Strophe Irmos, sie wird immer gesungen. Bei den neun Oden, die den
sog. Kanon bilden, erinnert der Irmos der ersten an das Loblied der Israeliten
nach dem Durchzug durch das Schilfmeer, der der zweiten an Moses’ Rede in
der Wiiste, der der dritten an das Gebet Annas, der Mutter Samuels, die drei
folgenden erinnern an Prophetenstellen, der Irmos der 7. und 8. Ode an das
Loblied der drei Jiinglinge und der letzte an das Danklied des Zacharias2?).
Der Irmos der 7. Ode lautet: ,Die gotterleuchteten Jiinglinge weigerten sich,
ein Geschopf statt des Schopfers anzubeten. In mannhafter Verachtung der
drohenden Verbrennung sangen sie frohlockend: Gebenedeit seist du, hoch-
gelobter Gott unserer Viter!” und der zur 8. Ode: ,Die drei Jiinglinge im
Feuerofen wurden durch die Geburt aus der Gottesmutter beschiitzt: Damals
war es eine Verheiflung, jetzt ist es eine Wirklichkeit”, Worte, an denen wir
im Hinblick auf Dachau unser Wirklichkeitsbewufitsein priifen kénnen.

In der Proskomodie der griechischen Liturgie werden die ,heiligen drei
Jiinglinge” unter den ,heiligen Propheten” nach Moses, Aaron, Elias, Elisacus,
David und Isajas und vor Daniel genannt. In der Segnung des gekochten Wei-
zens, der der Gemeinde an gewissen Tagen verabreicht wird, heifit es, dall Gott
die drei Jiinglinge und Daniel verkldrte?!). Die Einreihung der drei Jiinglinge
unter die Propheten (s. auch das Gebet nach der 12. Prophetie der Osternacht)
fithrt uns zur martyrologischen Tradition.

Die Geschichte der Eintragung im Martyrologischen Romanum fiir den
16. Dezember: ,Die heiligen drei Jiinglinge, nimlich Ananias, Azarias und
Misael, deren Leiber bei Babylon in einer Hohle begraben sind” wurde zu-
erst von Baronius, dann von de Sollier in seinem Kommentar zu Usuard

20) Handbuch fiir orthodoxe Christen (Fiirth 1965), 70.

1) Euchologion to Mega, 384. Nach der Weltchronik des Rudolf von Ems sind die

drei Jiinglinge im Feuerofen und Daniel in der Léwengrube Vorbilder Christi in der
Vorholle (s. auch Dorothea Forstner, Die Welt der Symbole (Innsbr. 1968), 329.

154



skizziert??): Im Romanum parvum hatte die Eintragung gelautet: Trium puero-
rum Ananiae, Azaria et Misaelis, das Wort sanctorum wurde von Ado, der
Relativsatz von Usuard, id est von Baronius hinzugefiigt. Bis 1602, als die Ein-
tragung fiir Eusebius vorangestellt wurde, war diese Eintragung die erste am
16. Dezember?®). Der Wortlaut der Eintragung im Martyrologium Romanum
weist auf die Kommemoration der drei Jiinglinge in der Ostkirche am 17.,
18. oder 20. Dezember?¥), oder am Sonntag vor Weihnachten (zusammen mit
Daniel — wie bei Florus am 17. Dezember) hin, denn diese Kommemoration
wird mit der Ubertragung der Reliquien der drei Jiinglinge von Babylon nach
Konstantinopel unter Kaiser Leo I. [457—477) in Verbindung gebracht. Am
17. Dezember begeht die griechische Kirche das Gedichtnis der auch hier
namentlich aufgefiihrten drei Jiinglinge mit dem Daniels (den das Martyro-
logium Romanum am 21. Juli kommemoriert], wihrend die Syrer ihrer am
18. Dezember gedenken. Das Apolytikon fiir den 17. Dezember sagt: ,Grof8
sind die Unternehmungen des Glaubens. In der Flut des Feuers, wie auf
Wasser ruhend, erfreuten sich die heiligen drei Jiinglinge ... Durch ihre Fiir-
bitte erlose unsere Seelen, Jesus unser Herr?), m. W. die einzige Stelle, an der
die christliche Liturgie nicht nur paradigmatisch auf die drei Jiinglinge Bezug
nimmt, sondern auf ihre Fiirbitte hinweist. Die Kopten kommemorieren die
drei Jiinglinge am 5. Mai und am 22. September die Niederlegung ihrer Reli-
quien (deren Ankunft in Konstantinopel?)

Die Daten der Kommemorationen gehéren zu den merkwiirdigen Punk-
ten in den martyrologischen Traditionen alttestamentlicher Heiliger, denn
selten wird auch nur beansprucht, es handle sich um historische Todestage,
wenn man auch vielfach die Griber kannte?®). Im sog. Martyrologium Hierony-
mianum finden wir am 24. April in der Handschrift E: Babilonia magna
Annaniae Azaria Misaelis egressio®”] de igne, in Handschriften B, S und W
hingegen: in hac die Sidrac Misac Abdenago iterato nomine qui et Ananias
Azarias et Misahel in Babilonia civitate magna de camino ignis ardentis sunt
liberati und im Martyrologium von Tallaght®®): trium puerorum de camino
ignis Sedrec. Misac. Abdinago (der lateinische Wortlaut in diesem altirischen

22) AASS Boll. 11. Jun. VI (1886), 678.

23} Henri Quentin, Les martyrologes historiques (Paris 1908), 349 u. 587: Florus,
450: Parvum Romanum, 483: Ado; AASS Boll. Dec. Propyl. (1940), 587. Usuard iiber-
nahm Namen und Datum aus Ado und Florus, das Ubrige aus Libellus de vita et
obitu sanctorum patrum (BHL 6544, n. 59).

24) Prederick Holweck, A biographical dictionary of the Saints (St. Louis 1924), 65;
Synaxarion Contantinopolit. (AASS Boll, Nov. Propyl. [1902], 317 £., 325, 329 {.

35) Deutsche Ubersetzung der Eigentexte fiir den 17. Dezember in Alex. v. Malt-
:’..ew,f Menologion (Berlin 1900) I, 543 ff. und in Liturgikon (Recklinghausen 1967},
718 £.

28) Der letzte Satz von Anm. 16 meiner Anm. 1 zitierten Arbeit kann jetzt lau-
ten: ,Die Griber Abrahams, Isaaks und Jakobs in Hebron sind wieder der Verehrung
durch die Juden zuginglich”. S. auch J. Jeremias, Heiligengriber in Jesu Umwelt (Got-
tingen 1959), M. Simon in Recherches d’histoire judéo-chrétienne (Paris 1962), 154—180
und meine Arbeit iiber die martyrologische Tradition der Propheten, in Irish Eccle-
siatical Record 1968.

7] Vgl. die Kommemoration: Noe egressio de arca im Martyrologium von Tallaght
am 28. April.

28) H. Quentin, Commentar. in Martyrol. Hieron. (Briissel 1931}, 206 und
R. I Best und H. J. Lawlor in Henry Bradshaw Society LXVIII (London 1931},35u. 149 f.
In Elisabeth Langgissers Unausloschliches Siegel (Hamburg 1958) fragt die Stimme
eines unsichtbar Anwesenden in die Mitteilungen iiber das letzte Berliner Getto
huci:?l:indl »Sind Sidrach, Misael, Abdenago hier?” und erscheinen die drei dann tat-
sdchlich.
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Version des Hieronymianum ist wohl nicht so sehr die Quelle fiir die oben
erwihnte Erwdhnung in Oengus’ Epilog, als weist auf eine beiden Texten
gemeinsame Quelle in der lateinischen Uberlieferung hin). In dem mit dem
Martyrologium von Tallaght eng verbundenen Félire Oengusso finden wir
unter dem 24. April die Kommemoration des , Triumphs der tri macc n-ennac
[innocentes] hi surn [in dem Ofen’]” 2?). Hierzu wurde im spiteren Mittelalter
kommentiert®): ,Sedrac, Misac, Abdinago sind ihre Namen bei den Chal-
ddern, Ananias, Acareas, Misael bei den Hebriern; die drei wurden von
Mabgoda (Nebukadnezar) in einen Ofen, feurig, brennend, gebracht, aber Gott
bewahrte sie, so daBl das Feuer sie nicht verletzte” und: Sedrac, Misac, Ab-
dinago in campo Sennanapud Babiloniam sub Nabcodnotsar rege (campus
Sennan weist auf eine zusitzliche Quelle). Die verschiedenen Namensformen
im Chaldédischen und Hebriischen wurden auch von den Schreibern des mit
Oengus etwa gleichzeitigen Hymnus Sen Dé angefiihrt, die zu der Strophe:
»Die drei Jiinglinge wurden von einem rot brennenden Ofen gerettet” eine
lange biographische Note in lateinischer Sprache brachten3!). Bemerkenswert
an diesen Kommentaren ist die Vielfalt der Beschreibungen des Feuerofens; es
wird damit auf eine Tendenz in der Textiiberlieferung der Septuagintaiiberset-
zung des hebriischen Textes von Dan. 3, 17 zuriickgegriffen, in die das Wort
»brennend” eingefiigt wurde®2). Man vertiefte sich also in die natiirliche Reali-
tit des Ereignisses (wie sie uns wieder auf den Leib geriickt wurde, nachdem
jahrhundertelang eine spirituelle Deutung vorgeherrscht hatte). Dies lag nahe
in einer Kommemoration der Errettung der drei Jiinglinge, wihrend, wie be-
merkt, die Kommemoration der Ubertragung ihrer Reliquien dieses Ereignis
eher in den Hintergrund treten lief3.

Die liturgische Tradition der drei Jiinglinge illustriert damit einen entschei-
denden Punkt in unserem Verhiltnis nicht nur zum Alten Testament, son-
dern auch zu unseren jiidischen Zeitgenossen. Die indirekte, paradigmatische,
prototypische oder spirituelle Auffassung war zweifellos tief, aber sie hat auch
der Schizophrenie Vorschub geleistet, die das vorchristliche Israel in Aneignung
hochstellte, die geschichtlichen Vertreter in der Gegenwart aber verachtete®s).
Soll das Denkmal in Dachau nicht eine Geste bleiben, so miissen die histori-
schen Realititen einst und heute in Zusammenhang gebracht werden. Wie bei
der Verchrung der Makkabier hat es bei der der drei Jiinglinge kaum je eine
Rolle gespielt, dafl fiir den jiidischen Glauben gelitten wurde. Wir diirfen hier
Vorbilder sehen, aber wir miissen sie in ihrem eigenen Raum stehen lassen.
Dieser — der jlidische — Raum ist durch diese Vorbilder bis in die Gegenwart
verehrungswiirdig. Eine Neubesinnung, wie zaghaft auch immer, auf die Tra-
dition christlicher Verehrung der drei Jiinglinge kann somit bedeutsam werden
fiir unser Verhiltnis zu unseren #lteren Briidern im Volke Gottes.

Basel Dr. John Hennig

) S, die Anm. 5 zitierte Ausgabe, 108,

30] Dass., 118.

3) . meine Anm. 5 zitierte Arbeit, 337. In Irland geht die liturgische Tradition
der drei Jiinglinge zuriick auf das Antiphonar von Bangor, worin sich die Benedictio
trium puerorum und eine Beschreibung ihres Lebens und Charakters findet (Henry
Bradshaw Soc. X [London 1895]) 8 f., 25 u. 27.

%) 1. Ziegler, Susanna-Danie-Bel et Draco (Gottingen 1954, 117.

%) Meine Arbeit ,Zur Stellung der Juden in der Liturgie”, Liturg. Jh. 10 ({1960
erschien in erweiterter Form in W, P. Eckert u. E. L. Ehrlich, Judenhafl — Schuld dez
Christen? (Essen 1964), 173—190.
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IM QUERSCHNITT
ZEITSCHRIFTENSCHAU — GEGENWARTSFRAGEN

Das Sakrament ist nie wort-los. ,,Wort* und
»Element* miissen parallel gesetzt wer-
den, unterhalb des Wortes ,Sakra-
ment”. Dieses kann man mit Augustin
verbum visibile nennen. Die zeichenhafte
Handlung fiir sich genommen ist nie so
eindeutig, dafl sie des Wortes entbehren
kénnte, vielmehr gibt das hinzutretende
Wort dem Element erst den Sinn: deutend,
ansagend, zeugnisgebend, ausrufend, ver-
kiindigend. Dessen bedarf das Wort, damit
dffentlich-geschichtlich erkenntlich werde,
was man tut. Die Deutung, die die Worte
geben, muf} hinzielen auf das, was im Sa-
krament geschieht.

(H. R. Schlette in: Orientierung 11/32,
S. 128: Wort und Sakrament)

Das Schwergewicht des Gemeindelebens
wird sich in Zukunft von Kirchengebiude
und Pfarrhaus auf Gebiude und Riume
verlagern, die eine Vielzahl von Funktio-
nen erfiillen kénnen. Das gilt auch im Blick
auf die Liturgie. Die kirchliche Bau-
titigkeit mufl deshalb auf die Errichtung
von Mehrzweckzentren abzielen, Die Viel-
falt des Gemeindelebens und Effektivi-
titsgriinde fordern das. Allein funktionelle
Gesichtspunkte bestimmen den finanziel-
len Aufwand.

(Diakonia 3/5, S. 294, Voten der Freibur-
ger Vikare)

Das Experiment bewegt sich oft auflerhalb
des von den Vorschriften abgegrenzten
Gebietes. Wir konnen Experimente nicht
entbehren, um auf verantwortliche Weise
zu priifen, ob Wiinsche und Ideen realisiert
werden konnen oder nicht. Experimente,
die nur auf guter Absicht basieren, bei
denen man vergifit, dafl Liturgie als Fach
auch beherrscht werden muf}, miinden oft
in bedenkliches Amateurtum. Wenn ich
auch ein noch so positiver Beflirworter
des Experimentes bin, so bin ich doch
ein erkldrter Gegner des Experimentierens
in den Pfarreien aufs Geratewohl. Im Fall
des Experimentes ist unter allen Umstin-
den Verbindungsaufnahme mit dem litur-
gischen Zentrum notig.

(Bischof W. Bekkers { 1966, Unterwegs
mit dem Volk Gottes, S. 222)

Wichtige Entscheidungen fallen im Kleinen.
Ihre Auswirkungen im Groflen zeigen sich
erst viel spiter. Deshalb gibt es immer
wieder quantitativ unscheinbare Mafinah-
men, in denen sich besondere qualitative
Leistung bekundet, der intensive geistige
Auseinandersetzung zugrunde liegt. Von
da aus wird verstiindﬁch, warum Fach-

zeitschriften fiir Kirchenbau immer wie-
der Kapellen und einfache Kleinkirchen
publizieren, wenn sie ihrer Eigenart we-
gen geeignet sind, grundsitzliche Uber-
legungen zu veranschaulichen. Oft ist in
solchen einfachen Losungen mehr spiirbar
vom neuen Geist, der das Konzil beseelte,
als in vielen kirchlichen Groflbauten des
Routinebetriebs.

(H. Mudk in: Der grofle Entschluff XXIV/
10, S. 23)

Das Singen in der Kirche ist mancherorts
problematisch. Ich meine, dal der Grund
dafiir folgender ist: Es fehlt uns noch
das klare Bewufltsein fiir die Tatsache,
daf} eine Ansammlung von Leuten in der
Kirche noch keine Pfarr-Gemeinde ist,
daf} selbst die gréfite Anzahl noch keine
Zusammengehdrigkeit mit sich bringt.
Kommt man an einem Platz zusammen,
um zu feiern, ist aber dort nur ,neben-
einander”, wird keine menschliche Nihe
zueinander entstehen. Auch da pfliickt man
keine Trauben von Disteln, erntet kein
echtes Beisammensein von bloflem Ne-
benecinandersein.

(Rond de Tafel 1968/5, S. 166, C. Kah-

mann)

Der romische Kanon wird es schwer haben,
sich gegen die drei neuen offiziellen Ana-
phoren zu behaupten. Freilich fragt man
sich auch, ob sich diese Konkurrenz mit den
verschiedenen nicht offiziellen Formen des
Eucharistischen Gebetes, die gegenwirtig
weit verbreitet sind, durchsetzen werden.
Es ist leicht zu verstehen, warum manche
dieser Texte beim Volk mehr und mehr an-
kommen. Trotz mancher Mingel treffen die
besten aus ihnen einfach den zeitgemiflen
Ton und entsprechen unserer eigenen Er-
fahrung der christlichen Berufung. Das
alles ist fiir ein Hochgebet legitim und
natiirlich. Wir diirfen nicht vergessen, dafl
die sakrosankte Ausdrucksweise der tra-
ditionellen Liturgie frither einmal auch
zeitgemifl war.

(Aelred Tegels in: Worship 42/7, S. 443)

Ordination bedeutet den kirchenamtlichen
Auftrag zur Wahrnehmung eines bestimm-
ten kirchlichen Amtes, ,,Anstellung® im
kirchlich-liturgischen Dienst. Das Mifiver-
stindnis kam auf, man empfange durch
die Weihe ein unveriuflerliches ,Mehr
hinsichtlich seiner christlichen Existenz.
Ordination ist die Indienstnahme einer
Person fiir ein kirchliches Amt. Die tat-
sichlich nicht mehr ausgeiibten ,,Weihe-
stufen® sind abzuschaffen, fiir besonders
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wichtige kirchliche Dienste (z. B. Kate-
cheten) ist eine eigene Ordination vorzu-
sehen. Vor dem kultischen ist also wieder
das rechtliche, das vertragliche Element
der Ordination zu betonen. Aus der lehr-
amtlichen Festlegung des kulrischen cha-
racter indelebilis diirften sich keine theo-
logischen Probleme mehr ergeben.

(Joh. Neumann, Wort u. Wahrheit XXIII/5,
$. 397)

Die Frage des gemeinsamen Abendmahles
wurde bei der Tagung im Okumenischen
Institut des Lutherischen Weltbundes zu
Straflburg im August 1968 studiert. Ab-
esechen von den vielen heimlichen Inter-
iommunionfeiern erhielten auf dem Eucha-
ristischen Kongreff zu Bogotd einige pro-
minente 8kumenische Giste auf ihr aus-
driidkliches Verlangen die Erlaubnis, die
Kommunion gemeinsam mit ihren katho-
lischen Briidern empfangen zu diirfen.
Aber die meisten Teilnehmer der Strafi-
burger Konferenz blieben bei der Meinung,
dafl Interkommunion nur in der vollen
Gemeinschaft zwischen Kirchen sinnvoll sei.
Alle Teilnehmer hielten ein Agapemahl
nach neutestamentlichem Vorbild mit dem
Friedenskufl untereinander.
(Evangelischer Pressedienst 10. 9. 1968)

Ein Dokument iiber die Armut der Kirche
wurde auf der Tagung von Medellin/Ko-
lumbien (26. 8.—7. 9. 1968) von der
CELAM erarbeitet. Es sieht vor: ,,Mit der
Hilfe des ganzen Volkes Gottes hoffen
wir, das System der kirchlichen Gebiihren-
ordnung zu iiberwinden und es durch
andere Formen der wirtschaftlichen Zusam-
menarbeit zu ersetzen, die nicht an die
Verwaltung der Sakramente gebunden sind.
Die Verwaltung der Ditzesan- und Pfarr-
giiter soll kompetenten Laien iibertragen
werden und ausgerichtet sein auf den Ge-
brauch zum Wohl der ganzen Gemeinde.*
(Herder Korrespondenz 22/10, S. 496)

Eine Werkmappe fiir Liturgie unter Ver-
antwortung von Ph. Stein und W. Redk-
man fiir die Niederlindische Kirchen-

LESERBRIEF

provinz zeigt den praktischen Sinn und
die schopferische Inspiration der Hollinder.
Sie bietet Entwiirfe fiir (Kinder- bzw. Er-
wachsenen)Taufe, Hochzeitsfeier, Toten-
vigil, Begribnisfeier- und -messe, Meffeier
am Allerseelentag, Adventabendfeier, ge-
meinschaftlicher Bufigottesdienst, Kranken-
salbung, Eucharistiefeiern mit kleinen
Gruppen, Hausmesse, Agapefeier, Amts-
einfiilhrung eines neuen Vorstehers, Frie-
densfeier, Weihnachtsvigilfeier. Die Werk-
mappe ist eine Dokumentation der gegen-
wirtigen Entwicklung und ein Zeugnis der
Vielfalt mit bestem Niveau. Sie bringt
eine Fiille von Material, dringt zum Prak-
tizieren und hat immer das Anliegen der
Gemeindebildung im Auge. Die Formulare
liegen zur Wahl vor, man beniitzt sie je
nach Situation der Versammlung. An-
regungen und Ratschlige wollen nicht di-
rigieren, sondern zu einer eigenen Gestal-
tung hinfiihren.

Kreative Liturgen sollen durch den Aus-
tausch ihrer Er?a.hrungen einander zuging-
lich machen, was allgemein niitzlich sein
kann. So liegt nun die kdstliche Frucht
eines jahrelangen Teamworks vor, die dau-
ernd erginzt und verbessert werden kann.
(Werkmaap voor Liturgie, G & S 01500,
N. V. Gooj & Sticht-Hilversum)

Die Gottesdienste in Bogotd beim Eucha-
ristischen Weltkongref waren die Fort-
setzung der Evangelisationsbewegung wih-
rend der ersten beiden Augustwochen:
Den Pilgern und Millionen Horern am
Radio sollte die Eucharistie als der Mittel-
punkt der Begegnung zwischen Gott und
den Menschen und die anderen Sakramente
als Hinfithrung zur Eucharistie dargestellt
werden. Bei den Feiern selbst wurde eben-
falls der Inhalt der einzelnen Sakramente
in verstindlichen Worten erklirt, die
Gldubigen wurden zum Mitbeten und Mit-
singen angehalten. Die vom Konzil em-
pfohlene Erneuerung der Gottesdienste
wurde beispielhaft vorgefiihrt.

(Herder Korrespondenz 22/10, S. 487 ff)

Rafael Kleiner OSB

Anfrage: Gibt es auch in Osterreich keine Messe mehr in lateinischer Sprache? Hier
in Frankfurt nicht einmal mehr in Klostern. Wie arm sind wir doch geworden im Ver-
lust dieses weltumspannenden Bandes der Einheit. Wissen Sie, was die . . . zigtausende
Gastarbeiter hier machen (Italiener, Spanier etc.]? Sie wollen am Sonntag mitbeten
konnen und die Gebete verstehen und sprechen demonstrativ in Latein in die ,Deut-
sche Ordnung” hinein. In christlicher Verbundenheit griift Sie freundlich
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BUCHBESPRECHUNGEN

Odo Casel: DAS CHRISTLICHE OPFERMYSTERIUM. Zur Morphologie und
Theologie des eucharistischen Hochgebetes. LV und 719 Seiten, S 420.—, Verlag Styria,
Graz 1968.

Univ.-Prof P. Viktor Warnach OSB, einer der engsten Mitarbeiter O. Casels, der auch
dessen Ideen, und Konzeptionen der Mysterienlehre, im besonderen des Kult-
mysteriums weitertrigt, legt uns in diesem Buch den Abschluff des Lebenswerkes
O. Casels vor, eine umfangreiche und tiefgriindige Arbeit iiber die Eucharistiefeier,
jhren Aufbau, ithre Grundstrukturen und wesentlichen Elemente.

In allen seinen Werken hatte O. Casel die Eucharistiefeier als Mittelpunkt des Kult-
mysteriums gedeutet; eine umfassende, systematische Bearbeitung des Themas lag
jedoch bisher nicht vor. Sie wird uns in diesem Werk geboten, das den Intentionen
O. Casels zufolge nach den beiden Werken ,Das christliche Kultmysterium (1932, 1960%)
und ,Das christliche Festmysterium” (1941) die Trilogie seiner groffen Arbeiten zur
Mysterientheologie abschliefen sollte.

Obwohl das Werk beim Tode O, Casels erst etwa bis zur Hilfte gediehen war, konnte

es an Hand von Mitschriften zahlreicher Vortrige und Konferenzen, sowie unter Ver-

wendung von Briefen, Rezensionen und anderen kleinen unveréffentlichten Arbeiten

unter Mithilfe des Konvents vom Heiligen Kreuz zu Herstelle, dem Wirkungsort

O. Casels und Mitbriidern aus Maria Laach soweit erginzt werden, dafl es in doku-

Iglentarischer Form einen Uberblick iiber O. Casels Verstindnis der Eucharistiefeier
ietet.

Der Wert des Buches geht aber iiber diese dokumentarische Bedeutung hinaus, sind
doch gerade heute die Struktur und die wesentlichen Elemente des Eucharistiegebetes im
Vordergrund der Diskussion, nicht zuletzt aufgrund der Verwendung der Muttersprache
wie auch wegen der neuen Eucharistiegebete, die sich in ihrem Aufbau stark vom
romischen Kanon unterscheiden. Hier wird das Werk O. Casels einen wertvollen Bei-
trag zu einem tieferen Verstindnis des Eucharistiegebetes bilden konnen.

Das Vorwort informiert iiber die Absichten und Voraussetzungen, die bei der Edition
dieses nachgelassenen Werkes O. Casels mafgebend waren. Um den dokumentarischen
Charakter zu wahren, wurde auf eine Uberarbeitung des Textes verzichtet und nur
kurze, zum Verstindnis der fragmentarischen Abschnitte notwendige Erlduterungen
t.mdd Zwischenbemerkungen angebracht, was sicher allgemeine Zustimmung finden
wird.

In der folgenden Einfithrung in das theologische Denken O. Casels bietet P. Warnach
eine wertvolle Hilfe zum tieferen Verstindnis der einzelnen Begriffe wie auch der
Mysterienlehre. Hier hitte man vielleicht begriifit, da in einer Zusammenfassung
die wichtigsten Diskussionspunkte zur Sprache gekommen wiren. Eine Ubersicht iiber
die wichtigsten Beitrige zu diesem Gesprich wire wertvoll gewesen. Ein zeitlicher Ab-
stand von rund 20 Jahren bietet uns heute aufgrund vieler ernstzunehmender Arbei-
ten die Moglichkeit, das Pro und Contra der einzelnen Thesen O. Casels niichtern und
objektiv abzuwigen, wie es etwa J. A. Jungmann (Liturgie der christlichen Frithzeit
(1967) S. 140—150], Th. Klauser (Kleine abendlandische Liturgiegeschichte (1965) S. 29—
33] oder auch W. Birnbaum (Das Kultusproblem und die Liturgischen Bewegungen des
20. Jh,, 1. Teil (1966) S. 93-98) in letzter Zeit versucht haben. Verstindlicherweise
kann dazu im Werk selbst nicht Stellung genommen werden, eine Datlegung in der
Einfithrung hitte jedoch dem Werk O. Casels keinen Abbruch getan, den Leser aber
mit dem Stand der Diskussion vertraut gemacht. P. Warnach verweist dazu wohl
auf Th. Filthaut {Die Kontroverse iiber die Mysterienlehre (Warendorf 1947)) und fiir
die folgende Zeit auf die bibliographischen Angaben bei O. D. Santagada (Dom O.
Casel, ALw X, 1 (1967) S. 7—77), beide Werke sind jedoch wohl nicht dem Leser dieses
Buches zuginglich.

Der Inhalt des Buches umfaft 5 Teile: Oblatio (S. 3—147), Praefatio (S. 151212}, Eucha-
ristia (S. 215380, wichtigster Teil des Buches, der auch zur Ginze von O. Casel fertig-
gestellt worden war, einen 4. Teil Canon Missae (S. 383—565) und den Abschlufteil
Communio (S. 569—679).

Im Rahmen dieser Rezension ist es nicht notwendig, auf Einzelheiten einzugehen, —
vertritt O. Casel hier dieselben Positionen wie in allen seinen Werken, — es sei jedoch
festgestellt, daR unsere Zeit, mag sie zu den Theologumena O. Casels wie auch immer
stehen, das Anliegen seiner Mysterientheologie lebendiger denn je empfindet. Es ist
das Bewuftsein, daf in der Liturgie, besonders in den Sakramenten und in der Eucha-
ristiefeier nicht blof Wirkung und Frucht der Heilstat Christi, sondern diese selbst
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gegenwirtig ist. Die Aussagen der Liturgiekonstitution iiber das Paschamysterium (art.
5 und 6) und tiber die Gegenwart Christi in den liturgischen Feiern (art. 7) sind in die-
sem Zusammenhang zu sehen. O. Casel sieht diese Vergegenwirtigung der Heilsereig-
nisse im Begriff ,Kultmysterium” ausgedriickt, Mogen auch die Beweisfithrungen O.
Casels fiir das Vorhandensein einer solchen Mysterientheologie im Neuen Testament
und in den Schriften der Viter nicht akzeptiert werden, mag man den Einfluf der
heidnischen Mysterien geringer einschitzen, das Anliegen selbst, die geheimnisvolle
Vergegenwirtigung der Heilstaten im Geschehen der Liturgie wird heute, da es um
die theologische Erhellung dessen geht, was Liturgie im Letzten bedeutet, besser er-
kannt und gewiirdigt. Ein Ansatzpunkt zum Verstindnis des ,Kultmysteriums”
O. Casels mag fiir uns in seiner Feststellung liegen, dall dies dasselbe besage wie
»Geddchtnis” (S. 484). Im Begriff ,Gedichtnis” oder ,,Anamnese”, dessen Inhalt sich
nicht in einem subjektiven ,Sich-Erinnern” erschopft, sondern eine objektive Wirk-
lichkeit, ein ,Geschehen”, ein ,Ereignis” besagen will, wo das ,Gedenken” zugleich
ein wirkkriftiges ,Hereinrufen des Vergangenen in die Gegenwart” bedingt und damit
ein ,Gegenwirtigsein” bedeutet, schen wir heute eines der Kernelemente liturgischen
Tuns ausgedriickt. Nirgends erfolgt dieses ,Gedichtnis” in einer solchen Michtigkeit,
wie in der Feier der Eucharistie. Das uns bewufit werden zu lassen ist ein wesentliches
Anliegen O. Casels im vorliegenden Werk. So wird es seine Giiltigkeit und Bedeutung
fiir Gegenwart und Zukunft behalten. Will man zu einem vertieften Verstindnis der
Eucharistiefeier kommen, wird dieses letzte Werk O. Casels eine wertvolle Hilfe be-
deuten. Dr. Franz Nikolasch

Theodor Schnitz 1_ er : DIE DREI NEUEN EUCHARISTISCHEN HOCHGERETE
UND DIE NEUEN PRAFATIONEN IN DER VERKUNDIGUNG UND BETRACH-
TUNG, 152 S., kart., DM 11.80, Verlag Herder, Freiburg (3246].

Ein Buch, das man mit Recht von einem Fachliturgiker erwartet hat! Da uns nun die
drei neuen eucharistischen Hochgebete geschenkt sind, ist es notwendig, vor allem in
deren Geist und Inhalt einzudringen. Schnitzler ist der dazn berufene Mann, uns
einen solchen Leitfaden zu bieten. Wir erinnern uns alle noch an sein fruchtbares
Buch ,Die Messe in der Betrachtung”, welches so freudige und dankbare Aufnahme
gefunden hat.

Dem Autor geht es nicht um ,einen liturgiegeschichtlichen Traktat, nicht um Predigt-
vorlagen, ebensowenig um ein Betrachtungsbuch. Vielmehr wird die theologische,
geschichtliche, kerygmatische und aszetische Aufschliisselung der drei neuen Eucha-
ristischen Hochgebete und der acht neuen Prifationen Zeile fiir Zeile versucht, um der
Frommigkeit und der Verkiindigung zu dienen” (Vorwort).

Dieses Ziel wurde denn auch vom Verfasser voll und ganz erreicht. Wir haben an
einer anderen Stelle unserer Zeitschrift darauf hingewiesen und betont, wie notwendig
es sei, das Volk mit dem Kanon erst einmal richtig vertraut zu machen, ehevor man
ihn in der muttersprachlichen Form einfithrt. Nun sind gleich drei Eucharistische
Hochgebete in der Muttersprache freigegeben, wofiir wir alle dankbar sein diirfen.
Jetzt liegt uns eine nach allen Richtungen hin sachgemife Erklirung der freigegebenen
Hochgebete vor, die vor allem dem einzelnen Seelsorger dazu dient, seinem Kirchen-
volk diese Hochgebete zu erkliren und zu deuten.

Zugleich werden auch die neuen Prifationen interpretiert und ihr liturgisch-theologi-
scher Gehalt dem Verstindnis niher gebracht. Es ist das Verdienst des Autors, dafl
er dies in einer Weise tut, daR auch der nicht theologisch gebildete Mann aus dem
Vol den Gedankengingen leicht folgen kann. Somit bedeutet das vorliegende Buch
Schnitzlers einen bedeutsamen Beitrag zur Weckung und Forderung liturgischen Ver-
stindnisses und trigt im besonderen Mafle dazu bei, den unmittelbaren Mitvollzug
der heiligen Liturgie zu aktivieren.

Dr. P. Anselm Schwab OSB

Giselbert Deussen: DIE NEUE LITURGISCHE GEMEINDE, 126 S., DM 9.80,
Knecht-Verlag, Frankfurt/M. (3179).

Es ist eine lingst erkannte und leidvolle Wahrheit, da dem heutigen Menschen das
Verstindnis und die Moglichkeit kultischen Vollzuges abhanden gekommen ist. Die
Symbole, ohne die Kult iiberhaupt nicht mitvollzichbar ist, sind der heutigen Zeit,
dieh%)n vollig anderen Denkkategorien und Vorstellungen dahinlebt, nicht mehr ver-
stehbar.
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Der Autor will nun diese Dinge neu zum Bewufitsein bringen und ein neues Verstind-
nis der Symbole herbeifiihren. Sein zentraler Gedanke ist die Bildung und Gestal-
tung einer liturgiefdhigen Gemeinde. Denn Liturgie kann letztlich nur aus der Ge-
meinde heraus leben.
Wir miissen es dem Verfasser besonders danken, daB er in dieser grundsitzlichen
Frage neue und positive Ansitze bietet. Das Kapitel III , Liturgie und Weltzeit” bringt
wertvolle Anleitungen zur Belebung liturgischer Frommigkeit und liturgischer Ge-
meindebildung.
Der Autor will kein ,Neuerer” sein. Ihm sind Erkenntnis und Erforschung der
liturgischen Stil- und Formgesetze wichtig und bedeutsam. Damit bekundet er die
Verbindung mit den echten liturgischen Stilelementen und den neuzeitlichen Formen.
Was uns aber besonders gefallen hat, ist sein Mut zu Experimenten. Hier beweist er
eine bewundernswerte Aufgeschlossenheit. Wir wissen: so manche Ordinarii haben
Sorge, Experimente in ihrer Ditzese durchfithren zu lassen. Begreiflich. Aber ohne die
Durchfithrung von Experimenten 148t sich die Neuordnung verschiedener Sparten der
Liturgie nicht voranbringen.
Zum Ganzen ist zu sagen, dafl sich das Buch auf wohldurchdachte Gedankenginge
stiitzt, dies sowohl vom Theoretischen als auch von der Praxis her. Jedenfalls stellt es
eine fruchtbare Bereicherung auf dem Sektor Liturgie dar.

Dr. P. Anselm Schwab OSB.

THEOLOGISCHE MEDITATIONEN, herausgegeben von Hans Kiing.
Jeder Band ca. 80 Seiten, br. Fr/DM 3.90. Die Reihe wird fortgesetzt.

Bd. 17: Alois Sustar: GEWISSENSFREIHEIT. Alois Sustar, Regens des Priester-
seminars in Chur, Professor der Dogmatik, méchte die Zusammenhinge zwischen Ge-
wissen und Norm, Gewissensfreiheit, Gewissensbildung und Gewissensbindung er-
hellen und auf die Frage nach Berechtigung und Grenzen der Gewissensfreiheit der
kirchlichen Autoritit gegeniiber und in der Gemeinschaft seine Antwort geben (3156).
Bd. 18: Hans Kiing: GOTT UND DAS LEID. Alles Leid in der Welt, und mein
Leid: Warum und wozu? Klagt es nicht Gott an, der der Schopfer dieser Welt voll
Leid ist? Dies ist eine Frage, die durch die Jahrhunderte getragen wird. Antworten wird
der Mensch nicht kénnen. Wohl aber kann er von der Botschaft Christi her eine Deu-
tung des Geheimnisses versuchen, die Kraft und Licht zu geben vermag (3157).

P. Johannes Kugler OSB

Priestergemeinschaft von Saint Séverin: HOMILIEN AUS SAINT-SEVERIN, II. Folge:
Homilie-Zyklen fiir Advent, Vorfastenzeit, Karwoche, Pfingsten. 318 S., kt. DM 12.—.
Verlag Bonifatius-Druckerei, Paderborn (3160).

Nicht zum direkten Nachmachen und Kopieren, wohl aber zum Lernen und Angeregt-
werden sind die hier vorgelegten Homilie-Zyklen der bekannten Pariser Priesterge-
meinschaft iiberaus wertvoll, weil sehr anschaulich gezeigt wird, wie aktuelle mensch-
liche Fragestellungen, etwa die nach dem Leid, der Armut, dem Gehorsam, von der
Schrift und vom Glauben her beantwortet werden konnen und sollen.

P. Johannes Kugler OSB

DAS NEUE TESTAMENT. Ubersetzt und erldutert von Konstantin R6sch, neu
bearbeitet von Kapistran Bott 533 8. und vier Karten, Ln. DM 3.40, Verlag
F. Schéningh, Paderborn 1967 (3163).

Der ,Rosch” ist eine der #ltesten und bekanntesten N'T Ubersetzungen, erstmals 1921
herausgekommen und braucht somit kaum noch vorgestellt zu werden. Die Neubear-
beitung umfalt die Evangelien und die Apostelgeschichte. Man hat es also mit einer
halb neuen und halb alten Ausgabe zu tun. Die Briefe des Apostel Paulus, die Ka-
tholischen Briefe und die Geheime Offenbarung des hl. Johannes werden in der nich-
sten Auflage neu bearbeitet vorgelegt. P. Johannes Kugler OSB

Karl R. Dorr: DAS WORT HOREN UND VOLLZIEHEN. Kanzelreden, Bd. II,
128 §., Ln. § 78.—. Cura Verlag, Wien (3171).

Man staunt bei diesen 28 ausgewihlten Predigten des verstorbenen Dompredigers
und Dompfarrers von St. Stephan in Wien, wie schlicht und konkret, wie zeitnahe
und doch immer von der Schrift her dieser erfahrene Prediger und Seelsorger gepre-
digt hat. Imitamini! So mochte man vielen Mitbriidern zurufen!

P. Johannes Kugler OSB
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Albert Ohlmeyer OSB: REICHTUM DER PSALMEN. Erschlossen von Heili-
gen aller christlichen Zeiten, Bd. III, 256 S., Diinndruckausgabe, Taschenformat, Plastik-
band, DM 7.80, Fr. 9.40, S 57.70, Verlag Josef Knecht, Frankfurt am Main (3180).
Alber Ohlmeyer, Abt von Neuburg bei Heidelberg, legt mit diesem kleinen Buch das
dritte und letzte Bindchen seiner Reihe ,Reichtum der Psalmen” vor. Es ist — wie die
beiden vorherigen — in sich abgeschlossen und bietet wieder klassische Psalmenkom-
mentare aus vielen Jahrhunderten. Wann immer man eine kurze Meditation halten
will, diese Meditationen vermitteln eine Fiille geistlicher Anregung.

P. Johannes Kugler OSB

Karl Rahner: GLAUBST DU AN GOTT? Reihe ,Leben und Glauben”. 128. S,
Ln. DM 12.80, Verlag Ars sacra, Miinchen (3186).
Das Buch ist ein echter Karl Rahner. Es ist ein tiefschiirfendes theologisches Buch, das
die Frage mutig untersucht; es ist ein durch und durch pastorales Buch. Es fithrt zu
einer neuen Freude am Glauben und dadurch zu Gott.

P. Johannes Kugler OSB

Jacob EKremer: DIE OSTERBOTSCHAFT DER VIER EVANGELIEN, 145 §.,
DM 6,80. Verlag Katholisches Bibelwerk Stuttgart (3203).
Im Verstindnis der Osterevangelien besteht bei vielen Christen eine Unsicherheit.
Jacob Kremer versucht hier, die vielfdltigen Probleme der Osterevangelien aufzuzeigen
und zu ihrem rechten Verstindnis anzuleiten. Die bibeltheologische Darlegung wird
erginzt durch eine Synopse der Osterevangelien, durch Literaturhinweise und durch
5 passende Abbildungen. Das Buch wird allen an der Wahrheit der biblischen Bot-
schaft interessierten Christen eine willkommene Handreichung sein.

P.B.E

Wolfgang Langer: SCHRIFTAUSLEGUNG IM UNTERRICHT. 188 S., bro-
schiert. DM/sFr. 9.80. Reihe: Unterweisen und Verkiinden 1. Benziger Verlag Einsiedeln
Ziirich Koln (3204).
Die hier vorgelegte Studie ist aus Vortrigen bei religionspidagogischen Tagungen her-
vorgegangen. Die ,Grundziige der biblischen Unterweisung” bieten einen kurzen,
mit Textbeispiclen belegten Aufrifl der wesentliche Strukturen heutigen Bibelunter-
richts. Die Ausfithrungen iiber die Auferstehungskatechesen wollen noch einmal kon-
krete Folgerungen aus dem Grundsitzlichen ziehen — vor allem in Hinsicht auf eine
didaktische Differenzierung der Texte nach Aussage und Sprachform. Die Literatur-
angaben regen zu weiterfithrender Lektiire an.

P. BB

Otto Betz: DIE ZUMUTUNG DES GLAUBENS. Ansitze fiir die religitse Erzie-
hung angesichts eines neuen Glaubensverstindnisses, 183 S., kart., DM 10,80. Verlag
J. Pfeiffer — Miinchen (3230).
Das fragwiirdige, den Kindern anerzogene Glaubensbild hilt leider nur zu oft nicht
der kritischen Haltung der Heranwachsenden stand und vesagt fiir die Weltbewihrung
der Erwachsenen. Mit T. Sartory, W. Langer und R. Sauer schligt Betz vor, die Sozia-
lisierung des Glaubens mittels beweglicher und durchlissiger Weisen fiir einen per-
sonlichen Aneignungsprozefl ohne starre Formeln geschehen zu lassen. =

R. Kleiner

Andre Brien: IST CHRISTUS VON HEUTE? Miindiger Glaube in einer moder-
nen Welt. 220 S., kart,, DM 10,80. Verlag J. Pfeiffer — Miinchen (3231).
Das naturwissenschaftliche und technische Denken, die Entpersonlichung und der
Drang nach Selbstbestimmung, die Unbeweisbarkeit der Dogmen und der Machtwille
erschweren dem heutigen Menschen den Zugang zum Glauben. B. hingegen stellt dar,
wie Verstindnis, Lebendigkeit und Integration des Glaubens abhingen werden von
der Bildung lebendiger Gemeinden und Familiengruppen. o

R. Kleiner

M. Gertrudis Schinle: CHRISTUS-GEBETE. 88 S., Ln. DM 6,40. V. Ars. Sacra/
Miinchen (3237).
Eine Trappistin zeigt uns, wie das aus der Frucht der Meditation entstandene Evange-
lium des Johannes den Hérer und Leser zu persénlichem Gebet hinfithren kann, zu
Bekenntnis, Bitte und Lobpreis.

R. Kleiner
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